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Nie od razu piekto zbudowano. Jego pozornie prosta konstrukcja z czasem rozbijata si¢ o co-
raz bardziej zaawansowane szczegoly techniczne. Obok wybitnych specjalistow, trudnita sie
tym cata rzesza bezimiennych budowniczych. Mimo to pod koniec XIII wieku obiekt byt daleki
od ukonczenia, wiec piszacy w tym czasie Peregryn z Opola mogt pokusic si¢ o wlasny projekt
lub przynajmniej jaka$ korekte istniejacych, ale nic takiego nie nastapito i jego kazania zatrzy-
maly si¢ na kopiowaniu. W ten sposéb powstata pewna , piekielna synteza”, a zarazem probka
popularnej dydaktyki Kosciota.

Warto przypomnie¢, ze Pismo Sw. na temat po$miertnych loséw czlowieka wypowiada
si¢ mgliscie i lakonicznie, a z tych nielicznych wzmianek jeszcze mniej mozna dowiedziec sie
o piekle. Wiasciwie wszystko, co dzi$ o nim wiadomo, zostato stworzone tylko przy niewiel-
kim udziale Biblii'. Znacznie od niej miodsi budowniczowie piekta mieli do dyspozycji gtéwnie
swoja wyobraznie. Wobec czego ich idee sa nie tylko niespdjne, bo podejmujace rdzne zagadnie-
nia w oderwaniu od siebie, ale z tego samego powodu tez dos¢ powiktane. Materie te ogarnat
i uporzadkowat Georges Minois w stynnej Historii piekta, a rezultaty tej pracy mozemy odnies¢
do twdrczosci Peregryna z Opola. Ta zas, jak sie okazuje, zawiera wiele problemdw istotnych dla
tradycji, bo kaznodzieja ten szeroko rozpisywat si¢ na temat piekta zaréwno w zbiorze de tempore
jak i de sanctis. Tym samym dofaczylby on do nurtu tzw. ,duszpasterstwa strachu”, do ktdrego
przynalezeli tacy kaznodzieje jak: Wincenty Ferrer, Hieronim Savonarola, czy Marcin Luter. Do-
faczyltby, gdyby nie pewna kwestia.

Jak pisze Minois: ,Okofo roku 1250 teoretycznym usystematyzowaniem duszpasterstwa
strachu zajmie si¢ dominikanin Etienne de Bourbon. Poswieci on znaczng czes¢ swojej Rozprawy
0 kaznodziejstwie »darowi wzbudzania leku« rozpatrywanemu pod katem dziesieciu poszczegol-
nych aspektéw: 1. O siedmiu rodzajach strachu; 2. O tym, co moze sprawiac lek przed Bogiem;
3. O tym, iz nalezy bac si¢ Boga; 4. O tym, iz nalezy ba¢ sie piekta; 5. O tym, iz nalezy ba¢ sie
piekta w zyciu przysztym; 6. O strachu przed Sadem Ostatecznym; 7. O strachu przed smiercig;
8. O strachu przed grzechem; 9. O tym, iz nalezy lekac si¢ zguby juz w Zyciu ziemskim; 10. O na-
turze nieprzyjaciela rodzaju ludzkiego”? Wszystkie te punkty w jakims stopniu sa poruszone
w kazaniach Peregryna z Opola. Zwr6¢my jednak uwage, ze inny znawca kultury i mentalnosci,
Jean Delumeau, uznaje zjawiska trzynastowieczne i starsze tylko za zapowiedz, natomiast , po-
czawszy od XIV wieku —jak pisze — wszystko si¢ zmienia, atmosfera staje si¢ ciezka i to zepchnie-
cie na dalszy plan spraw diabelskich, ktore powiodlo sie klasycznemu wiekowi katedr, ustepuje
pola stopniowej inwazji demonicznej. Boska komedia (ktdrej autor zmart w 1321 r.) zaznacza sym-
bolicznie to przejscie z jednej epoki do innej oraz moment, poczagwszy od ktdrego swiadomos¢
religijna zachodniej elity przestaje na dtugi czas stawia¢ op0r fali satanizmu. Przyjdzie do siebie
dopiero w XVII wieku™. Tymczasem u Minoisa mozemy znalez¢ ukryta polemike, gdy pisze

' G. Minois, Historia piekla, Warszawa 1996, s. 72- 75. A. Szyjewski, M. Sacha-Pieklo, Pieklo [w:] M. Sacha- Pieklo
(ved.), Zaswiaty i krainy mityczne. Leksykon, Krakow 1999.
? G.Minois, Historia..., dz. cyt, s. 161.
J. Delumeau, Strach w kuturze Zachodu. XIV- XVIII w., Warszawa 1986, s. 221.
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on: , Kaznodzieje nie czekali na wiek XVII z duszpasterstwem strachu. Postugiwali si¢ nim juz
od XII wieku, a szczegdlnie chetnie czynili to mnisi”*. Widzimy tu jawna niezgode z pogladem
Delumeau, ktdry z kolei dobitnie stwierdza: , Teolodzy XIII wieku odmdwili wszelkiej pobfazli-
wosci dla tych koszmarnych obrazow. Natomiast w epoce nastepnej przefamuja one wszystkie
zapory”>. Widzimy tez, ze w obu ujeciach XIII wiek odgrywa istotng role: u Delumeau jest to
podgtebie pozniejszych zjawisk, podczas gdy u Minoisa — to wiek eskalacji. Przyjrzyjmy sie za-
tem powstajacym u jego schytku kazaniom Peregryna z Opola.

Interesujace nas tu zagadnienie jest w twdrczodci tego autora w przewadze rozproszone. Na
tym tle ze wzgledu na szersze potraktowanie tematu piekta lub demonologii nalezy wyrézni¢
kazanie: Na czwartq niedziele Adwentu [T 41°, Na trzecig niedziele po Objawieniu Pasiskim [T 12], Na
drugq niedziele po Wielkanocy [T 30], Na szdstq niedzielg po Zestaniu Ducha Swietego [T 46], Na szes-
nastq niedziele po Zestaniu Ducha 5wi¢tego [T 56], Na dwudziestq czwartq niedziele po Zestaniu Ducha
Swietego [T 64], Na swigto Pocwyzszenia Krzyza Swietego [S 48] oraz Na Dzieri Zaduszny [S 58].

Z kolei pierwszym merytorycznym problemem jest lokalizacja piekta. Peregryn usytuowat je
bezposrednio pod ziemia i zgodny pozostat tu z narzucajaca sie etymologia pojecia infernum. Co
prawda termin ten oznacza ,piec”, ale infer oznacza ,to, co jest nizej”, ,na dole”, , podziemie™”.
Trzeba jednak odnotowac, Ze w czasach Peregryna lokalizacja piekla nie jest warunkiem sine qua
non, ale wariantem. Inaczej méwiac, wcale nie jest prawda, Ze skoro juz pieklo jest, to musi zara-
zem g d zie $by¢ wnamacalny sposob. Jak pisze Georges Minois: ,Na przetomie IVi V wieku nic
nie jest przesadzone ostatecznie procz samego faktu istnienia piekfa. [...] Ojcowie Kosciota dostar-
czyli tu pierwszego szkicu odpowiedzi, niezupehnie jeszcze precyzyjnych i czasami sprzecznych.
W duzym uproszczeniu mozna tam wyrdznic¢ prad bardziej pobtazliwy, alegoryczny i uniwersa-
listyczny, oraz prad rygorystyczny, realistyczny i selektywny, blizszy koncepcjom ludowym”®,
W tym podziale piekto umiejscowione pod ziemia to wytwor wyobrazni ludowej ale, jak wiemy,
XII stulecie to czas spekuladji scholastycznej. Jak to klarownie przedstawia Minois: , Piekto lu-
dowe ksztaltuje sie wezesniej od piekta teologicznego. Poniewaz wspiera si¢ raczej na imaginacji
niz na rozumie, jego rozwdj postepuje zgodnie z ewolucjg wyobrazen i potrzeb zbiorowych. Nie
dba ono o dogmaty i asymiluje wielorakie elementy zaréwno z mitologii i wierzen poganskich,
jak z chrystianizmu. Natomiast pieklo teologiczne poczyna tu sobie rozwazniej. |...] Teolodzy po-
gardzaja pieklem ludowym i prawie o nim nie wspominaja. Swiety Tomasz z Akwinu stwierdza
krotko, ze wszystko, co sie méwi o piekle, nalezy rozumie¢ symbolicznie™.

Tymczasem Peregryn z Opola, wyksztatcony przeciez dominikanin, materializuje piekto
do$¢ nonszalancko, bo zaraz pod powierzchnig gruntu: , Kiedy bowiem [Maciej Apostot] wy-
szedl z wigzienia i glosit stowo Boze, a niektérzy szydzili z niego, ziemia si¢ otwarta i wielu
pochioneta, tak ze zywi wpadli do piekta (vivi ad infernum descenderunt™®)” [S 18]. Tu widzimy, ze
przy odrobinie pecha mozna do niego wpas¢. Jedno z egzemplow ukazuje scene, w ktorej diabet
prowadzit pewnego cztowieka , w strone jakiego$ dotu (unam fossam), gdzie kiedys bylo zrédto
(fuerat fons), i zepchnat go tam. W ten sposdb zaprowadzit go do pielta [...]” [T 10]. W innym

¢ G.Minois, Historia..., dz. cyt.,, s. 160.

> Tamze.

¢ W nawiasach podaje numeracje kazania w zbiorze de tempore [T] lub de sanctis [S] wg wydania: Peregryn z Opola,
Kazania »de tempore« i »de sanctis«, Krakow-Opole 2001.

7 A.Szyjewski, M. Sacha-Pieklo, Zaswiaty..., dz. cyt., s. 186.

8 G. Minois, Historia...., dz. cyt,, s.112.

9 Tamze, s. 180.

10" Brzmienie facinskie na podstawie: Peregrini de Opole, Sermones de tempore et de sanctis, Warszawa 1997.
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miejscu mowa o jaskini piekielnej (spelunca inferni) [T 61], co jeszcze bardziej podkresla fatwos¢
dostepu. Nie brak tez odwotania do obu najpopularniejszych wedréwek przed Boskq Komedig":
w kazaniu Na $wigto Obrzezania Pana [T 8] mozemy towarzyszy¢ sw. Patrykowi w przemierzaniu
zaswiatow, zas kazanie Na dwudziestq pigtq niedziele po Zestaniu Ducha Qwietego [T 64] prezentuje
Tundala (Tundalus) przygladajacego si¢ cierpiacym duszom. Z pewnoscig wiec piekto Peregryna
nie nalezy do odizolowanych. Przeciwnie: wydaje sig, ze jego blisko$¢ jest specjalnie wyekspo-
nowana, a jego granice ulegajq zatarciu.

W tej sytuacji nie trudno o kuriozum, o niepozadana trywialnos¢, jak w egzemplum, w ktorym
,pewien mieszczanin, ktory poscit rzadko, a nawet nie chciat posci¢ wcale, tylko bez przerwy zyt
w rozkoszach, wracat jednego razu nocg z wielkiego pijanstwa catkiem zamroczony do swojego
domu. Diabel, schwytawszy go, zepchnat do studni (in unum fontem), ktora znajdowata sie na ulicy.
Kiedy nastat ranek znaleziono go w studni, a dusze - jak si¢ obawiam (ut timeo) - w piekle”. Zauwa-
zylismy tu wahanie, ale kaznodzieja natychmiast dodaje: ,Wyjawit to pewien opetany przez czarta
(obsessus homo manifestavit). Godzien jest wiec potepienia ten cztowiek [T 55]”. Fakty przedstawiajg
sie nastepujaco: amator alkoholu (fotus ebrius), koniczy spacer po omacku (in nocte), na dnie studni.
Wypadek tego mieszczanina i pofaczenie go z wejsciem do piekla moze budzi¢ pewne watpliwo-
$ci. Te za$ ma rozwiac rodzaj medium, za ktére w sredniowieczu uchodzi opetany, ale trywial-
nos¢ nieszczesliwego zdarzenia podwaza potrzebe dodatkowych wyjasnien. Wszystko wydaje sie
doskonale zrozumiate, a w dodatku widzimy nawet wahanie samego kaznodziei. Dziatanie sit
piekielnych wydaje sie tu nie tylko zbedne, ale nie przynosi elementu zaskoczenia. Poza tym pod
koniec XIII wieku audytorium powinno by¢ juz raczej przyzwyczajone do takiej retoryki.

Czy jednak nie popelnia si¢ w ten sposob bfedu anachronizmu? blednego uwspotczesniania
mentalnosci odbiorcéw? Otdz odpowiedzi nalezy szukac, kierujac si¢ w dwie strony.

Po pierwsze: wychodzac poza kazania Peregryna z Opola. Przywolajmy jeszcze raz dzieto
Georgesa Minoisa: ,Poczawszy od wieku XI, a zwlaszcza w ciggu XII, dokonuje si¢ ostatecznie
proces pelnego zintegrowania kultury i piekta, dotychczas znajdujacego si¢ jakby w zawieszeniu
pomiedzy folklorem a mys$la teologiczna. Zasymilowane zaréwno przez elite, jak i masy ludu
chrzescijaniskiego, wpisuje si¢ ono w struktury mentalne, tak zbiorowe, jak i indywidualne, sta-
jac sie ich trwatym komponentem. I ulega banalizacji”’>. W opinii tego badacza zjawisko banali-
zadji piekta jest tozsame ze sprowadzeniem go do rzeczywistosci materialnej, nadaniem mu cech
podpatrzonych w naturze i Zyciu spotecznym, przez co staje si¢ ono dla wszystkich zrozumiate
iw jakims$ sensie bliskie, w przeciwienstwie do trudnych w odbiorze konstrukcji symbolicznych.
Niesie to za soba jednak niebezpieczeristwo przesady i sceptycyzmu. Zrodla czasem przynosza
informacje na temat obecnosci takich niedowiarkéw w spofecznosci Sredniowiecznej®.

Po drugie: same kazania Peregryna zawieraja dowod takiego sceptycyzmu. W jednym z eg-
zemplow kaznodzieja ukazat pewnego ksiecia, ktorego zona chee naktonic¢ na spowiedz przy-
pomnieniem piekla. Ksiaze jednak stwierdza: , Ty myslisz, ze pieklo jest? Przeciez wymyslili je
kaznodzieje, azeby budzi¢ w nas lek”. Latwo zgadna¢, Ze po tej wypowiedzi dalszy los ksie-
cia musi by¢ jak najgorszy; i rzeczywiscie: w pdzniejszym czasie znajdowane sg jego zweglone
zwloki oraz list trzymany w reku, ktory glosi: , Juz przekonatem sig, ze pieklo jest” [...][T 56].

Wbrew pozorom ta historyjka ma wiele wspdlnego z poprzednia. W obu dochodzi do kolizji
z systemem forsowanym przez Koscidl, czego skutkiem jest grzech. W pierwszym przypadku

' G. Minois, Historia..., dz. cyt., s. 165-168.
2 Tamze, s. 156.
3 Tamze, s. 161.
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jest to grzech opilstwa (ebrietas), klasyfikowany w trzynastowiecznych egzemplach jako grzech
takomstwa (gula)**. W drugim przypadku jest to szyderstwo z nauk Kosciola, co traktowano
jako szczegony rodzaj grzechu jezyka, podobny do bluznierstwa”** (blasphemia). W obu fabu-
fach nastepuje szybka i skuteczna interwencja $wiata demonicznego w celu ukarania winnych.
Zwroémy tez uwage na medium (relacja opetanego oraz list). Pojawia sie ono, aby odstoni¢
przed nami zaswiaty. Bez niego kazda z tych historii bytaby by¢ moze zagadkowym, ale jednak
tylko $miertelnym wypadkiem. Natomiast medium nadaje wyzszy sens zdarzeniom, tworzac
zarazem doskonale czytelng instrukcje: jest Smierc, bo byt grzech. W tak uporzadkowanym swie-
cie nie ma miejsca ani na zaskoczenie, ani na przestrach powodowany niekontrolowanym zabu-
rzeniem panujacych zasad. Tylko pozornie ingerendja sit nadprzyrodzonych tworzy chaos, pod-
czas gdy w rzeczywistosci mamy do czynienia z konsekwentnie przestrzeganym porzadkiem.

Osobny problem stanowi zty duch, ktéry pojawit sie w obu omawianych fabutach. W ob-
rebie catosci kazan Peregryn najczesciej okresla go mianem deemon lub diabolus. W arsenale tej
postaci znajduja sie trzy symboliczne pociski: $mier¢ doczesna, smier¢ wieczna, czyli zestanie
do piekta i, najgorsza z nich wszystkich, odtaczenie od Boga [T 4]'. Jednoczesnie ostatnia z tych
kar najmniej przemawiata do wyobrazni audytorium o czym $wiadcza zapewnienia w rodzaju:
»lego Baranka pragna ogladac i sami aniotowie. Tego Baranka pragneli ogladac swieci ojcowie
[...]” [S 8]. Za to duzo wyrazniej prezentowat si¢ repertuar meczarni czekajacy na tych, ktorzy
trafili do diabelskiego podziemia, czy - jak to okresla kaznodzieja - zostali wyrzuceni na cmen-
tarz piekielny (in cimiterium inferni) [T 4].

Dominujaca tam karg jest zapowiadany w Ewangeliach , ogien nieugaszony” (Mk 9, 43-49)".
W jego sprawie zabierali glos tak wybitni teolodzy jak: Klemens Aleksandryjski, Orygenes,
Grzegorz z Nyssy, czy Hieronim. Poczatkowo interpretowano go w duchu metaforycznym jako
palace wyrzuty sumienia, a zatem cierpienia duchowe'®. Natomiast do zmiany i uznania jego
fizycznego wymiaru najprawdopodobniej przyczynit sie autorytet Augustyna, ktdry tak wiasnie
postrzegat te kwestie.

Peregryn z Opola z pewnga dbatoscig stara si¢ przyblizy¢ nadzwyczajny charakter tej kary,
piszac, ze ,,gdyby fale morskie przelaly sie przez piekto, nie moglyby ugasic¢ jednej iskry” [T 31].
Tlumaczy tez, ze ,ten, kto nie widzi oczyma serca, jak ciezko bedzie z wyschnigtym jezykiem
cierpie¢ wieczne pragnienie, powinien iS¢ w czasie wielkiego upatu przez caty dzien bez picia,
a wowczas poznalby dobrze, jakie to cierpienie. Rowniez ten, kto nie widzi, jak trudno byloby
przejs¢ z wody do zbytniego goraca, powinien wlozy¢ stope do zimnej wody, kiedy jest bardzo
zimno. Podobnie ten, kto nie widzi, jak ciezko bedzie przebywac wiecznie w ogniu, powinien
wlozy¢ palec na godzine do ognia” [T 17]. Jeszcze bardziej nature ognia ma przyblizy¢ scenka
z zywota $wietego Makarego, , ktdry znalazt na pustyni glowe jakiego$ zmarlego cztowiekai za-
klinat ja, azeby mu powiedziata, od kogo pochodzi. I powiedziata mu, ze byla glowa jednego
poganina. A swiety Makary rzekt: »Gdziez jest twoja dusza?« Glowa odpowiedziata: »W piekle.
Jest tam pod nami ogien tak gleboko, jak daleko jest od nieba do ziemi«. Makary zapytat: »Czy
sq tacy, ktérzy znajduja sie ponizej was?« Odpowiedziata mu: »Pod nami sa Zli chrzescijanie,
ktorzy przyjeli wiare chrzedcijariska, ale nie stuzyli Chrystusowi dobrymi uczynkami. Oni ptona,

4 Por. W. Brojer, Diabel w wyobrazni sredniowiecznej. Trzynastowieczne exempla kaznodziejskie, Wroctaw 2003, s. 192.
5 Tamze, s. 283.

16 Zob. powtdrzenie tego motywu: T 46.

7 Mt 25; 41: , ogien wieczny”; Lk 16, 23-24: , ptomien”.

18 G. Minois, Historia..., dz. cyt, s. 100-101.
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w wigkszym ogniu niz my«”. Zrazu wydaje sig, ze osobliwe cechy tych plomieni podwazaja
reguly obowigzujace w swiecie doczesnym, ale kaznodzieja wyjasnia, ,ze chrzescijanie ptong
w piekle w wigkszym ogniu niz inni niewierni ludzie, bowiem ciata namaszczone mocniej goreja
niz nienamaszczone. A chrzedcijanie zostali namaszczeni olejami i krzyzmem, dlatego bole$niej
odczuwajg skutki ognia” [S 58]. Nagle okazuje si¢, ze niezwykla natura piekielnego ognia ma cos
w sobie ze zwyklego ptomienia, ktory wchodzi w reakcje z tatwopalnymi cieczami.

Réwnie swojsko prezentuja sie¢ dodatkowe meczarnie, w ktdrych bierze udziat diabet z to-
warzyszami. I tak kto§ widziat — powiada kaznodzieja — Ze w piekle szatani wzigwszy tysiac
sto dusz na rozpalone kowadlo uderzali w nie mfotami, formujac z nich jedna kule, ktdra na-
stepnie wrzucili do ognia” [S 18]. Oprdcz kuzni pojawiaja si¢ dodatkowe etaty dla demondw.
Jeden z piecéw obstugiwany jest przez weze, ktdre wciagaja grzesznikow do jego srodka [T 22].
W innym miejscu spotka¢ mozna rycerza siedzacego na koniu i trzymajacego sokota, przy czym
zwierzeta te s3 demonami karzacymi mito$nikéw polowan, dlatego kon stoi w ptomieniach,
a sokdt rozrywa rycerzowi reke [T 41]. W jeszcze innym miejscu dreczeni sa hazardzisci, ktorzy
muszg grac ze ztymi duchami w kosci i szachy.

W tych mikroscenkach uderza trywialno$¢, rozczarowujacy brak wyszukania, co osiaga pe-
wien putap w przytoczonej przez kaznodzieje historii o czlowieku, ktdry ,, zabrat wdowie krowe,
jedyna zywicielke wdowy i jej dzieci. Kiedy zas wdowa blagata ze zami, by oddat jej krowe,
odpowiedziat: »Jezeli ja nie zabiore ci tej krowy, uczyni to ktos inny«. I stato sie, ze dw czlowiek
wkrotce umart i zostat wtracony do piekta, i zamieniony, jak mu si¢ wydawato, w krowe. Kiedy
cierpiat tam r6zne meki, szczegdlnie jeden diabet pod postacig krowy bardzo mu dokuczat (in-
festavit eum), nawet woweczas, gdy inne diably dawaty mu spokdj. A gdy zadng miarg nie chciat
zaprzestac, potepiony zapytat: »Dlaczego ty znecasz si¢ nade mng bardziej niz inni?« A diabet
odpowiedziat: »Gdybym ja tego nie robit, czynitby to ktos inny«.

Ewidentnie w tym piekle rzadzi zasada odplaty. Kazdy grzesznik potraktowany jest indy-
widualnie; do winy dopasowana zostaje kara. Na pierwszy rzut oka pieklo sprawia wrazenie
kipigcego chaosu, tymczasem wszystko jest w nim doskonale uporzadkowane. Grzesznicy sg od-
dzieleni od siebie nieprzekraczalnymi granicami, co widzimy na przykladzie zlych chrzescijan,
o ktorych juz byta mowa, oraz nieochrzczonych dzieci, dla ktdrych , przeznaczone jest miejsce
tam, gdzie przebywali w otchtani $wieci ojcowie przed meka Pana” [S 54]. W tak zorganizowanej
kazni diabet nie jest straszny, bo wykonuje tylko Scisle przypisane mu zadanie. Jednoczesnie na-
wet krotkie zajrzenie do wnetrza piekta uderza brutalnoscia. Swiadomie lub nie, ale kaznodzieje
w rodzaju Peregryna z Opola realizujg w ten sposdb wytyczne pozostawione przez sw. Hiero-
nima, gloszacego, ze nie nalezy przybliza¢ idei alegorycznych prostemu ludowi, bo fatwiej go
zmotywowac strachem”. To z kolei wiaze sie z koniecznoscig zastosowania odwotan do prostych
skojarzen i pospolitego doswiadczenia. Jednakze tak skonstruowany system nauczania prowadzi
do trywializacji zaréwno piekla jak i diabta sprowadzonego tam do poziomu narzedzia.

Nieco inaczej wyglada diabet dziatajacy wérdd zywych. W takim przypadku przyjmuje on
ludzka postac i chetnie nawiazuje kontakt. Giéwna jego bronia jest jezyk, ale nie jest mistrzem
w tej dziedzinie. Zdarza mu si¢ by¢ nieskutecznym [np. S 52]. Mimo to chetnie si¢ targuje ub
paktuje jak w opowiesci o swietym Dominiku, ktéry podazat , by wypelni¢ obowiazek glosze-
nia stowa Bozego”. Woéwczas , zabiegt mu droge szatan, méwiac: »Co zamierzasz, Dominiku?«
»Chcg glosic stowo Boze« - odpowiedziat. Diabet rzekt: »Obiecaj mi, ze juz nigdy ani ty, ani twoi

9 Tamze, s. 104.
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bracia nie bedziecie glosili stowa Bozego, a ja ci przyrzekne, ze nigdy nie bede wystawiat na po-
kusy ciebie ani twoich braci i nikt nie wystapi z twojego zakonu.« Swiety Dominik zapytat: »Dla-
czego cheesz to uczynic? Coz ci szkodzi nasze kaznodziejstwo?« Diabet odpowiedziat: »Wiele
dusz odbieracie mnie i moim towarzyszom!« (mihi et sociis meis aufertis). Dominik odpowiedziat:
»Ani ja nie poniecham gloszenia stowa Bozego, ani moi bracia. Ty kus, a oni z pomoca Boza beda
skutecznie stawiac ci opdr!«” [S 31]. Ta fabula jest symptomatyczna: zazwyczaj diabet namawia
do dziafania, a tu do jego poniechania.

Spdjrzmy na jeszcze jedna historie: , Pewien zlodziej miat umowe z szatanem, ze bedzie mu
stuzyt, byleby tylko szczescilo mu sie w ztodziejskim rzemiosle. Diabet przyobiecat mu to mo-
wigc, ze w razie schwytania uwolni go i nie dopusci do stracenia na szubienicy. Kiedy ztodziej
nakrad? juz wiele, zostal w koricu przytapany na kradziezy i wtracony do wigzienia. Wtedy
przyszedt do niego diabet méwiac: »Nie bdj sie! Nie powiesza cig, albowiem uczynie tak, Ze nie
bedzie mozna znalez¢ w miescie zadnego sznura. Wtedy ty wez te pienigdze i daj sedziemu.
W ten sposob wymkniesz sie im«. Kiedy ztodziej chciat tak zrobi¢, wyciggnat sznur zamiast
pieniedzy i zostat powieszony” [T 46]. Widzimy jak diabet bezlitosnie wykorzystat okolicznosci.
Chwila, w ktorej Ztodziej znajduje si¢ w matni, staje si¢ decydujaca.

Wykorzystywanie ludzkiej stabosci lub czyhanie na moment odsfoniecia si¢ to cecha charakte-
rystyczna diabta. Zte duchy w omawianych kazaniach maja by¢ podobne do rozbdjnikéw: ,Roz-
bdjnicy bowiem zwykli sledzi¢ kupcéw. Wiedzac, ze wioza oni ze soba cenne skarby, chca ich
w dogodnym momencie ograbi¢” [T 53]. Adekwatnie do tego diabet topi pijanych [T 64; T 55],
pojawia si¢ przy tozu chorych [T 50], czai si¢ w lesnych okolicach [T 54], nawiedza wyposzczo-
nych eremitéw [T 60] oraz potrzebujacych, ktérzy go wzywaja [T 61]. Co ciekawe, wszystko to
robi¢ ma z powodu wlasnej niemocy: , diabet wydaje si¢ najpotezniejszy pod niebem, a jednak nie
ma $miatosci wyrwacd nam nawet jednego wlosa” [T 55]. W dodatku Peregryn robi z niego wrecz
niezdarnego seniora, gdy pisze: , zaiste, jest starcem, poniewaz ma juz 6220 lat! Pozbawiony zas ro-
zumu jest dlatego, poniewaz rozpalit tyle ognisk, ile dusz zamierza sprowadzic do pieka. Jego nie-
godziwos¢ przejawia si¢ w tym, ze chociaz wie, iz mu si¢ to udaje, nie przestaje kusi¢ ludzi” [ T 30].

W kazaniach Peregryna z Opola mozemy wyodrebnic¢ wigc dwa portrety diabta. Jeden uka-
zuje istote antropomorficzng, ktdra przyjmuje ludzkie sposoby zachowan, zwlaszcza te nega-
tywne, upodabniajac si¢ do grzesznikow i Zyjac posrod nich. Kazanie Na szdstq niedziele po Zesta-
niu Ducha Switego zawiera kluczowa tutaj fraze: ,naszym bratem jest rowniez szatan, poniewaz
mamy tego samego Stworce”. Tak brzmi teologiczne uzasadnienie czlekoksztattnego portretu
diabta. Komplikuje to jednak jego rzekoma funkgje straszaka. Trudno méwic o przerazeniu sko-
ro widzimy go w ludzkiej skdrze. Na dodatek ma by¢ z nami spokrewniony, co zmienia go
niemalze w istote oswojong. Natomiast nie zawiesza to jego misji i wspdldziatania z diablem
z piekiel, ktorego mozemy uja¢ w drugi portret. Przedstawia on bezwzglednego, ale zdyscy-
plinowanego okrutnika. Nie opuszcza on kazni, bo ma pehi¢ przeciez wytyczone tam zadania.
Dlatego nie wydaje si¢ grozny dla Zzywych.

Na tym tle Peregryn z Opola, mimo Ze jego kazania przesycone sa krwawymi sktonno$ciami
wyobrazni ludowej, nie moze znalez¢ si¢ w kregu duszpasterzy strachu. Jego piekto i oba por-
trety demonicznego bohatera nie przerazaja, lecz nadaja sens ,fatalnym zdarzeniom” w zyciu
doczesnym oraz ewentualnie realizujg ideg rewanzyzmu, gdzie zty musi zle skorficzy¢. Nie ma
wigc racji Georges Minois, ktory w XIII wieku widziat eskalacje koszmarnych wizji. Trafniejsza
wydaje si¢ tu ocena innego znawcy tematu, Wojciecha Brojera, ktéry pisze: ,Trzynastowiecz-
ni kaznodzieje pozwalajg swoim stuchaczom (i sobie samym) »coskolwiek zobaczy¢«. Straszny
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diabet i okrutne piekio - poza wszystkim — maja moc katharsis, wyzwalaja czlowieka od strachu
przed niezrozumiatym $wiatem”?. Tak wiec mozna zaryzykowac, ze diabet w kazaniach Pere-
gryna z Opola jest elementem dyscyplinujacym, ale w zadnym razie jego posta¢ nie podwaza
ufnosci w boski porzadek a raczej go podkresla.
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STRESZCZENIE

Powstate u schytku XIII w. kazania Peregryna z Opola naleza nie tylko do narzedzi ,no-
wej ewangelizacji”, ktorej dokonywaty w tym stuleciu zakony zebracze, ale s rowniez jednymi
znajpopularniejszych w catej Europie, az do wieku XVL. Z tego wzgledu mozna je uznac za dos¢
reprezentatywne dla nauczania z korica Sredniowiecza.

W ich swietle ciekawie przedstawiaja sie poruszajace problem demonologii prace dwdch
stawnych historykéw kultury: Georgesa Minoisa i Jeana Delumeau’a. Pierwszy z tych uczonych
jest zdania, Ze okoto 1250 r. nastapito teoretyczne usystematyzowanie zjawiska zwanego dusz-
pasterstwem strachu, ktore polegato na poprawie moralnosci wiernych metoda przerazania
wizjami zaswiatéw. Tymczasem Jean Delumeau jest zupelnie innego zdania. Uwaza on, Ze na-
stapito to zdecydowanie p6zniej, a symbolicznym stupem granicznym poczatku nadptywajacej
fali satanizmu jest Boska komedia (ktorej autor zmart w 1321 r.). Delumeau uwaza, ze to dopiero
od XIV wieku, a wigc u progu Renesansu, nastepuje powolna, ale sukcesywna ,demoniczna
inwazja”, ktéra minie z wolna dopiero w XVII stuleciu.

Celem artykutu jest skonfrontowanie tych sprzecznych opinii z kazaniami Peregryna z Opo-
la przy jednoczesnym wydobyciu demonologii tego kaznodziei. Szczegolnie bowiem na uwage
zastuguja tu jego egzempla, w ktorych stosunkowo czesto zostaje przywotana wizja zaswiatow,
w tym réwniez piekfa. Réwnie czesto w kazaniach pojawia si¢ posta¢ demoniczna. Analiza tych
rozproszonych wzmianek uwidacznia, ze diabel, szatan, czy zty duch, jesli znajduje sie u siebie
w piekle, jest okrutnym siepaczem, ale zarazem jest ograniczony pilnowaniem adekwatnosci
kary do czynu. Z kolei za$, gdy znajduje sie posrdd ludzi, stara si¢ do nich upodobnic i czyha
jedynie na ich btad, sam bedac ograniczonym w dziataniach. Taka postac zlego jest wiec tylko
karzacym ramieniem sprawiedliwosci w czym uwidacznia si¢ uporzadkowana wizja swiata,
inna od tej, ktdra opisywat Georges Minois.

% W. Brojer, Diabet..., dz. cyt., s. 608.
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THE DEVIL IN THE SERMONS OF PEREGRINUS OPOLIENSIS
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Summary

Created at the end of the 13" century the sermons of Peregrinus Opoliensis are not only tools
of the “new evangelisation”, which had been conducted in that century by the mendicant orders,
but are also some of the most popular in the whole Europe, until the 16™ century. And because of
this, they can be considered as representative for the teachings of the late Middle Ages.

In this context the works of two famous historians of culture: George Minois and Jean De-
lumeau, discussing the problem of demonology, are especially interesting. The former of the
academics claims that about the year of 1250 took place the theoretic systematisation of the phe-
nomenon called “preaching of fear”, which was the improvement of the morality of the faithful
with the method of terrifying them with the vision of the beyond. Yet Jean Delumeau’s claims
are completely different. He states that it is not before the 14™ century that everything changes
and that it is then that the repression of the diabolic matters, which was succeeded by the clas-
sical age of cathedrals, makes way for the progressive demonic invasion. The Divine Comedy
(which'’s author died in 1321) marks the symbolic transformation from one age to another and
the moment when the religious awareness of the western elite begins to cease to resist the wave
of Satanism. It would recover not before the 17 century.

The aim of the paper is the confrontation of those contradictory opinions with the sermons
of Peregrinus Opoliensis along with simultaneous extraction of the preacher’s demonology. His
exempla demand special attention, as in them often the vision of the beyond, including hell,
is relatively often summoned. Equally often the demonic figure appears in the sermons. The
analysis of those scattered mentions reveals that the devil, Satan, or evil spirit, if present in his
hell, is a cruel executioner, however he is also limited by the guarding of the adequacy of the pu-
nishment to the deed. But when he is among the people, he attempts to become similar to them
and lurks for their mistakes, being himself limited in his actions. Such a figure of the evil one is
thus only a punishing arm of justice, through which an organised vision of the world is revealed,
distinct from the one, which has been describes by George Minois.
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