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DE CAPITE LOQUENTE — GENEZA LEGENDY O MOWIACEJ GLOWIE
PAPIEZA SYLWESTRA II

Gerbert z Aurillac, umierajgc w 1003 roku, mial za sobg jedynie cztery lata za-
siadania na tronie Piotrowym jako papiez Sylwester II. Juz za zycia wstawil si¢
jako wybitny logik, matematyk i astronom. Jednak jego dokonaniom szybko zacze-
fa towarzyszy¢ aura tajemniczosci, ktdra z czasem przybrata posta¢ niezwyktych
legend, w ktorych gloszono, ze byt nie tylko wielkim uczonym, ale takze ,,magiem
i czarnoksi¢znikiem”'. Zaréwno jego nadzwyczajng wiedze, jak i awans na sam
szczyt hierarchii koscielnej thumaczono wtajemniczeniem w sztuke magii oraz za-
warciem paktu z diablem. Wsrdd licznych legend opartych na tych podejrzeniach
jedna z najcickawszych stanowi opowie$s¢ o magicznej mowigcej glowie, ktorg
papiez Sylwester miat skonstruowac¢ w celu przepowiadania przysztosci.

Wielu mediewistow podejmowalo si¢ juz badan nad tg legenda, jednak do
tej pory nie pojawila si¢ praca, ktéra wyczerpujaco naswietlataby roznorodne
tradycje, z ktorych wywodzi si¢ historia méwigcej gtowy?. Celem niniejszego arty-
kutu jest wigc zbadanie, w jakich wyobrazeniach — starozytnych i sredniowiecz-
nych — zakorzeniona jest ta legenda oraz jak przejawiaja si¢ one w tworzacych
ja tekstach’.

' ,Magus et nigromanticus” (Chronica minor auctore minorita Erphordiensi, ed. O. Holder-Egger,
w: Monumenta Germaniae Historica. Scriptores, 24, ed. G. Waitz et al., Hannover 1879, s. 186).

2 Interpretacjg legendy o moéwigcej glowie Gerberta zajmowali si¢ m.in.: R. Mills, Talking Heads,
or, a Tale of Two Clerics, w: Disembodied Heads in Medieval and Early Modern Culture, eds.
C. Santing, B. Baert, A. Traninger, Leiden 2013; M. Oldoni, Gerberto e il suo fantasma. Tecniche della
fantasia e della letteratura nel Medioevo, Napoli 2008, rozdziat La fabbrica del fantastico; M. Otter,
Inventiones: Fiction and Referentiality in Twelfth-century English Historical Writing, Chapel Hill
1996, s. 109—111; E.R. Truitt, Celestial Divination and Arabic Science in Twelfth-Century England:
The History of Gerbert of Aurillac’s Talking Head, ,Journal of the History of Ideas” 2012, 73, 2,
s. 201-222.

* Postuguje si¢ terminem ,,mowigca glowa” ze wzgledu na wystepowanie czasownika loguor,
loqui w $redniowiecznych tekstach zawierajacych opowies¢ o magicznej glowie stworzonej przez
Gerberta. W anglojezycznych opracowaniach tematu spotyka si¢ przewaznie okreslenie talking head.
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WYBITNY UCZONY, NAUCZYCIEL KROLOW

Juz przez sobie wspotczesnych Gerbert z Aurillac byt uwazany za cztowie-
ka o Wybltnym intelekcie i ogromnej erudycji’. Te opinie zawdzigczal $wietnej
znajomos$ci nauk Scistych, takich jak arytmetyka, geometria czy astronomia,
w ktorych ksztalcit si¢ podczas paroletniego pobytu w Hiszpanii. Posiadat row-
niez szerokg wiedz¢ w zakresie literatury antycznej. Niewiele wiadomo jednak na
temat wczesniejszego zycia Gerberta. Urodzil si¢ okoto 940 roku, a podstawowe
wyksztalcenie odebrat w klasztorze $w. Geralda w Aurillac’.

Po powrocie z Hiszpanii Gerbert Zzywo zaangazowatl si¢ w trzy gtowne sfe-
ry dzialalnosci: zycie Kosciola, polityke oraz nauczanie. Dla rozwoju legendy
o0 mowigcej gtowie najistotniejsza okazala si¢ ta ostatnia dziedzina. W 972 roku
Gerbert zostal wyznaczony do kierowania szkotg katedralng w Reims, gdzie po-
zostal przez prawie 10 lat. Szybko zyskal stawe $wietnego nauczyciela®. Wydaje
si¢, ze jako pierwszy wprowadzit do szkoly rozmaite pomoce naukowe majgce
utatwi¢ uczniom zrozumienie omawianych tematow. Na przyktad w jednym z listow
Gerbert opisuje wykonany wlasnorecznie schemat przedstawiajacy zagadnienia re-
toryczne w tatwy do zapamietnia sposob’. Oprocz tego konstruowat przyrza}dy
naukowe, takie jak np. astrolabium shuzace do wyznaczanla potozenia cial nie-
bieskich. Przyrzady Gerberta staty si¢ na tyle znane, ze uczeni z innych osrodkow
prosili, zeby i dla nich takie skonstruowal®. Wsréd uczniow Gerberta byty waz-
ne osobistosci epoki, m.in. Robert, syn i nastgpca Hugona Kapeta, a poza Reims
takze cesarz Otton III.

LEGENDARNE LOSY UCZONEGO PAPIEZA

Po $mierci Gerberta zaczgto przypisywaé mu coraz wigkszg wiedze, a takze
podejrzewaé go o znajomo$¢ magii’. Jednak legenda o méwiacej gtowie pojawita
si¢ w literaturze po raz pierwszy dopiero okoto 1126 roku w kronice Gesta re-
gum Anglorum autorstwa angielskiego mnicha Williama z Malmesbury'’. Jest to
pierwszy zachowany zapis tej historii, a zarazem najbardziej rozbudowany.

* P. Bietenholz, Historia and Fabula: Myths and Legends in Historical Thought from Antiquity
to the Modern Age, Leiden 1994, s. 108—109.

5 Zob. R. Allen, Gerbert, Pope Silvester II, ,The English Historical Review” 1892, 7, 28,
s. 625-668.

¢ Dokladny opis metod pedagogicznych Gerberta mozna znalez¢é w kronice napisanej przez jed-
nego z ucznidw, mnicha Richera z klasztoru §w. Remigiusza: Richerus, Historiae, ed. H. Hoffmann,
w: Monumenta Germaniae Historica. Scriptores, 38, ed. H. Hoffmann, Hannover 2000, III, 4654,
s. 193-198. Wiecej na temat dziatalnosci Gerberta jako nauczyciela mozna znalez¢ w: O. Darlington,
Gerbert, the Teacher, ,,The American Historical Review” 1947, 52, 3, s. 456-476.

7 Lettres de Gerbert (983-997), ed. 1. Havet, Paris 1889, 92, s. 85.

8 Zob. list Gerberta, w ktorym zgadza sie on zbudowa¢ takg sfere, w zamian za co mnich Remigiusz
miat przesta¢ mu przepisang Achilleide Stacjusza (Lettres de Gerbert (983—997), 134, s. 121).

° P. Bietenholz, Historia and Fabula..., s. 109.

19 Willelmus Malmesburiensis, Gesta regum Anglorum, ed. G. Waitz, w: Monumenta Germaniae
Historica. Scriptores, 10, ed. G.H. Pertz, Hannover 1852, II, 172, s. 464.
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Do procesu powstawania legendy przyczynit si¢ jednak nieco wczesniej kar-
dynat Beno, ktory okoto 1080 roku wykorzystat posta¢ Sylwestra Il w dziele Gesta
romanae aecclesiae contra Hildebrandum, godzacym w papieza Grzegorza VI
Przedstawit on histori¢ przepowiedni, ktorg Gerbert otrzymal od demona i wedle
ktorej miat nie umrze¢, dopoki nie odprawi mszy w Jerozolimie''. Wrozba okazata
si¢ jednak podstgpem opartym na dwuznaczno$ci stowa ,,Jerozolima”. Demon nie
miat bowiem na mysli miasta, ale rzymskq bazylike Santa Croce in Gerusalemme.
Cena za btedng interpretacj¢ wyroczni byta dramatyczna $mier¢ papieza.

Ta niejednoznaczna przepowiednia zostala wykorzystana w kronice Williama
z Malmesbury. Tu wrdézba wiaze si¢ juz z zupetnie nowym elementem — magiczng
mowiacag glowa:

Zamie$citem opowies¢ owego Akwitanczyka po to, aby nikomu nie wydawato si¢ dziwne to,
co si¢ mowi o Gerbercie: ze wykonat dla siebie glowe posagu, dzigki doktadnej obserwacji cial nie-
bieskich, gdy wszystkie planety mialy rozpoczaé swoj bieg. Gtowa nie odzywata sig¢, jezeli nie zo-
stala 0 co$ zapytana, a obwieszczala prawd¢ przez potwierdzenie lub zaprzeczenie. Gerbert mowit
na przyktad: ,,Czy bede papiezem?”, a glowa odpowiadata: ,,Owszem”. ,,Umr¢ zanim odprawi¢ msze
w Jerozolimie?” ,Nie”. Mowi sig, ze tak zostal zmylony ta dwuznacznos$cia, ze nie myslal w ogoéle
o pokucie, poniewaz w duchu tudzit si¢, ze czeka go dlugie zycie. Kiedy bowiem miatby udawac si¢
do Jerozolimy, aby $ciagnac na siebie smier¢? Nie przewidzial, ze w Rzymie jest ko$ciol nazywany
Jerozolimg [...]. Dlatego gdy w jeden z tych dni Gerbert przygotowywat si¢ do mszy, jeknat dotkniety
staboscig, a pod jej narastajgca moca upadt na ziemi¢. Kiedy poradzit si¢ posagu, zrozumiat podstep
i zblizajaca si¢ $mieré. Wtedy, wezwawszy do siebie kardynatéw, dlugo optakiwat swoje wystepki.
Tracac zmysty i rozum z powodu bolu, rozkazal im, wstrzasnigtym i oniemiatym, zeby rozszarpano
jego ciato i wyrzucono w kawatkach'?.

Opis dziejow mnicha z Aurillac, ktéry dzigki znajomosci astrologii konstruuje
sztuczng glowe przepowiadajaca przysziosé, szybko stat si¢ dobrze znany w $red-
niowiecznej Europie. W XII wieku legenda pojawita si¢ w dziele Historia rerum
Anglicarum autorstwa Williama z Newburgh'?, w kolejnym za$ stuleciu w In Anti-

' Bt Gerbertus quidem, paulo post completum miliarium ascendens de abisso permissionis di-
vinae, quatuor annis sedit mutato nomine dictus Silvester secundus. Et per quae multos decepit, per
eadem demonum responsa deceptus, morte improvisa Dei iudicio est interceptus. Hic responsum a suo
demone acceperat se non moriturum, nisi prius in Ierusalem missa ab eco celebrata. Hac ambage, hac
nominis equivocatione delusus, dum civitatem Ierusalem sibi predictam credit, Romae in aecclesia, quae
vocatur lerusalem, missam faciens in die stacionis, ibidem miserabili et horrida morte preventus, inter
ipsas mortis angustias supplicat manus et linguam sibi abscidi, per quas sacrificando demonibus Deum
inhonoravit” (Beno, Gesta romanae aecclesiae contra Hildebrandum, ed. K. Francke, w: Monumenta
Germaniae Historica. Libelli de Lite Imperatorum et Pontificum, 2, eds. E. Diimmler, F. Thaner,
E. Sackur et al., Hannover 1892, 11, 4, s. 377).

2 Haec Aquitannici verba ideo inserui, ne cui mirum videatur quod de Gerberto fama dispersit:
fudisse sibi statuae caput, certa inspectione syderum, cum videlicet omnes planetae exordia cursus
sui meditarentur, quod non nisi interrogatum loqueretur, sed verum vel affirmative vel negative
pronunciaret. Verbi gratia diceret Gerbertus: Ero apostolicus? responderet statua: Etiam — : Moriar
antequam cantem missam in lerusalem? Non. Quo illum ambiguo deceptum ferunt, ut nihil excogitaret
poenitentiae, qui animo blandiretur suo de longo tempore vitae. Quando enim lerosolymam ire
deliberaret, ut mortem stimularet? Nec providit, quod est Romae ecclesia Ierusalem dicta [...]. Quocirca
cum uno illorum dierum Gerbertus ad missam se pararet, invaletudinis ictus ingemuit, eademque
crescente decubuit: consulta statua, deceptionem et mortem suam cognovit. Advocatis igitur cardi-
nalibus, diu facinora sua deploravit. Quibus inopinato stupore nec aliquid referre valentibus, ille
insaniens et prae dolore ratione hebetata, minutatim se dilaniari et membratim foras proici iussit”
(Willelmus Malmesburiensis, Gesta regum Anglorum, 11, 172, s. 464, ttumaczenie — E.B.).

% William of Newburgh, Historia rerum Anglicarum, w: Chronicles of the reigns of Stephen,
Henry II., and Richard I., Vol. 11, ed. R. Howlett, London 1885, V, cap. VI, s. 426.
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claudianum Alani commentum Radulfa z Longo Campo'* oraz w kronice Albery-
ka z Trois Fontaines'’. Ostatni tworca, ktory zawart w swoim dziele te historig,
to Wincenty z Beauvais, autor Speculum maius, jednej z najbardziej popularnych
encyklopedii $redniowiecza'®.

Legenda miata wigc do$¢ krotki zywot w §redniowieczu — okoto 100 lat (cho-
ciaz trudno osadzi¢ jej trwato$¢ w przekazach ustnych). Jednak zestawienie auto-
row, ktorzy ja przytaczali, §wiadczy o tym, ze nie tylko byla znana w$rdd uczonych
XIIi XIII wieku, ale takze cieszyla si¢ duzg popularnoscig. W pozniejszych tekstach
opowies¢ powraca do formy znanej juz z relacji Benona — to demony przepowiadaja
papiezowi $mier¢ w Jerozolimie'’

GWIAZDY, WROZBY I DEMONY, CZYLI WARSZTAT MAGA

Na uksztattowanie si¢ opowieSci o glowie stworzonej przez Gerberta miaty
wplyw bardzo réznorodne tradycje i wyobrazenia obecne w kulturze $rédziemno-
morskiej od starozytno$ci, a nastepnie przejgte i zaadaptowane przez Sredniowie-
cze. Nadrzednym elementem legendy jest cudowna mowigca gtowa. Wokot tego
wyobrazenia ogniskujg si¢ pozostale watki opowiesci, ktore zwigzane sg z astro-
logia, dwuznaczna przepowiedniq oraz obecnosciag demonoéw. Rozpoznanie wza-
jemnych relacji miedzy roznyrm tradycjami najlepiej zacze}c wiasnie od watkow
pobocznych aby nastepnie moc wyodrebni¢ koncepcje mowiacej glowy i odkry¢
jej geneze.

Po pierwsze, w opisie tworzenia glowy istotne jest powigzanie tego proce-
su z astrologig. Przyszty papiez zabiera si¢ do dzieta po dokltadnej obserwacji
gwiazd i Wybiera jako odpowiedni moment chwilg, gdy planety mialy rozpoczaé
swoj bieg'®. Warto rozwazy¢, do Jaklch tradycji moze odwotywac si¢ angielski
kronikarz, wprowadzajac do 0pow1e501 watki astrologlczne

W ogromnym uproszczeniu mozna powiedzie¢, ze w Sredniowiecznej kul-
turze chrze$cijanskiej praktykowanie astrologii bylo potepiane. Kosciol rzymski
sprzeciwial si¢ przepowiadaniu przysziosci na podstawie astrologii, uznajac jed-
nak mozliwosé oddzialywania cial niebieskich na zycie na Ziemi. Postawa ta
przejawia si¢ juz w pismach sw Augustyna, pod ktorego ogromnym wplywem
pozostawalo cale Sredniowiecze'’. Augustyn zaznaczal, iz adepci astrologii moga
sprawia¢ wrazenie, Ze poznajg przyszlosc dzigki horoskopom, jednak w rzeczy-
wistosci dzieje sie to za sprawg demonow?

4 Opera mathematica (972—-1003), ed. N.M. Bubnov, Berlin 1899, App. VI, 22, s. 391.

'S Albrici monachi Triumfontium Chronicon, ed. P. Scheffer-Boichorst, w: Monumenta Germaniae
Historica. Scriptores, 23, ed. G.H. Pertz, Leipzig 1925, s. 778.

16 Vincentius (Bellovacensis), Speculum historiale, [Niirnberg] 1483 (Miinchener Digitalisierungs-
zentrum, Digitale Bibliothek, Bayerische Staatsbibliothek), XXV, 100-101.

17 Zob. M. Polak, Kronika papiezy i cesarzy, przel. A. Fabianska, J. Soszynski, Kety 2008, s. 180.

'8 W XVII wieku John Selden, opisujac legende o méwigcej glowie Gerberta, wy$miat wyobrazenia
Williama z Malmesbury na temat astrologii: ,,mirum si Phoebus intellexerit ubinam et quae sunt exordia
cursus planetarum?” (J. Selden, De dis syris, Londinium 1617, syntag. I, cap. IL, s. 31).

' Augustyn, Panstwo Boze, przet. W. Kubicki, Warszawa 2010, V, I-VII, s. 267-279.

20 Tbidem, V, VII, s. 279.
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Kwestia stosunku Augustyna do owej podejrzanej sztuki powraca w bardziej
usystematyzowanej formie w VII wieku w Etymologiach I1zydora z Sewilli. Biskup
thumaczy, ze astrologia to nauka ,,cz¢Sciowo zgodna z naturg, cz¢§ciowo zabobon-
na”?'. Owa karygodna odmiana to ta, ktéra ma shuzy¢ przepowiadaniu przysztosci.
Definicja astrologii utrwalona w Etymologiach oraz poglady $w. Augustyna byty
powtarzane przez wielu waznych pozniejszych tworcoéw, m.in. w wieku IX przez
Rabana Maura, w XI w Decretum Burcharda, biskupa Worms, a nawet w XII
w Decretum Gracjana®.

Gesta regum Anglorum powstaly jednak w pierwszej ¢wierci XII wieku,
a wigc w stuleciu, w ktérym tradycyjne pojmowanie astrologii zaczg¢to ulegac
pewnym zmianom, gtownie dzigki postepujacemu ozywieniu kontaktow z Araba-
mi*. Zasadne jest wigc pytanie, czy nawigzania do nauki o gwiazdach i planetach
nie sg raczej wyrazem tych nowych tendencji**. Wydaje si¢ jednak, ze w kon-
tekscie legendy Gerberta astrologia jawi si¢ jako wiedza demoralizujaca, stuzaca
zgubnemu przepowiadaniu przysziosci. Sam William, piszac o pobycie Gerberta
w Hiszpanii i jego konszachtach z demonami, argumentuje, ze chociaz lud czesto
falszywie przypisuje praktyki magiczne wielkim uczonym, to jego zdaniem histo-
ria $mierci papieza dowodzi prawdziwosci tych legend®.

O tradycyjnym pojmowaniu astrologii §wiadczy rowniez fakt, ze w wylicze-
niu umiegjetnosci, ktore Gerbert przyswoit sobie w Hiszpanii, prawie tuz po sobie
wystepujg astronomia i wywolywanie duchow?’. Ponadto kronikarz zaznacza, ze
przyszly papiez wybratl na miejsce zdobywania wiedzy tereny opanowane przez
Arabow, ktorych czesto wigzano w $redniowieczu z tajemnymi naukami. William
twierdzi, ze ze szczegdlnym zamitowaniem zajmujg si¢ oni ,,divinationibus et
incantationibus”, wrézbami i zakleciami®’. Wszystkie wyliczone przestanki wska-
zuja na tradycyjne postrzeganie astrologii jako wiedzy wystepnej, zwigzanej z de-
monami i zakazanymi praktykami magicznymi.

Odwotania do astrologii moga by¢ takze odbiciem niektorych zainteresowan
papieza. Nauki Sciste, ktorymi zajmowat si¢ z wielkim zamilowaniem, okreslane
byly czgsto mianem mathesis. Termin ten mogt odnosi¢ si¢ zarowno do dziatow
quadrivium, takich jak astronomia, jak i do wrozbiarskich praktyk astrologicz-
nych?®. Chociazby u Izydora mathematici to wlasnie ci, ktorzy paraja si¢ przepo-
wiadaniem przysztosci z gwiazd®.

21 Partim naturalis, partim superstitiosa” (Isidori Hispalensis Episcopi Etymologiarum sive origi-
num libri XX, T. 1, ed. W.M. Lindsay, Oxonium 1911, III, XXVII, 10, thumaczenie — E.B.).

22 Wiecej informacji na temat wplywu Augustyna i Izydora na te dziela mozna znalezé w:
T.O. Wedel, The Mediaeval Attitude towards Astrology. Particularly in England, New Haven 1920,
s. 30-31.

» Na temat zmian w postrzeganiu astrologii zob. ibidem, s. 60-87.

24 Elly Truitt, amerykanska badaczka $redniowiecznej nauki, twierdzi, ze angielski kronikarz byt
jednym z pierwszych, ktorzy reprezentowali odmienny stosunek wobec przepowiadania przysztosci
na podstawie obserwacji cial niebieskich. Zob. E.R. Truitt, Celestial Divination..., s. 203-204.

% Willelmus Malmesburiensis, Gesta regum Anglorum, 11, 167, s. 462: ,Mihi vero fidem facit de
istius sacrilegio inaudita mortis excogitatio”.

26 Tbidem, s. 461.

7 Tbidem.

2 Novum glossarium mediae Latinitatis, 800-1200: Ma, ed. F. Blatt et al., Hafniae 1959,
kol. 259-260.

¥ [Isidori Hispalenis Episcopi Etymologiarum..., ibidem.
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Kolejny wazny watek legendy to sposob komunikacji z gtowg. Wedle charak-
terystyki z Gesta regum... mechanizm Gerberta odzywatl si¢ tylko w odpowiedzi
na zadawane pytania. Opisana procedura wydaje si¢ pochodzi¢ od starozytnego
zwyczaju konsultowania si¢ z wyroczniami, takimi jak na przyktad wyrocznia
Apollina w Delfach. Swoje watpliwosci najczgsciej przedstawiano bogom w for-
mie pytah rozstrzygnigcia, na ktdre otrzymywano odpowiedz ,,tak” Iub ,,nie”*.

Z tradycji wyroczni antycznych zdaje si¢ takze wywodzi¢ formuta, wedle kto-
rej zostala utozona przepowiednia dotyczaca $mierci Gerberta®. Cata konstrukcja
opiera si¢ na dwuznaczno$ci, ktora pociaga za soba konieczno$¢ odpowiedniej
interpretacji, tak jak w wielu stawnych starozytnych wrozbach™. Jak twierdzit
whoski filozof Giorgio Colli, dwuznaczno$¢ przepowiedni nadaje jej znamiona za-
gadki, ktorg cztowiek musi rozszyfrowaé®. Pytajacy rzuca wyzwanie sile wyz-
szej, ktorej pragnie wydrze¢ wiedzg tajemng, jednak pada ofiarg wiary we wlasne
mozliwoséci poznawcze. Wykorzystanie grecko-rzymskiej tradycji dwuznacznych
przepowiedni mogtoby stuzy¢ uwydatnieniu stabo$ci papieza, ktorego wygoérowa-
ne ambicje sktonity do proby odkrycia boskich wyrokow.

W legendzie Gerberta wazny jest takze watek demoniczny, cho¢ nie pojawia
sie¢ w samej historii glowy przedstawionej przez Williama z Malmesbury**. Posta¢
demona wystgpowala juz w relacji Benona, a w kolejnych przekazach stata si¢
prawie niecodlgcznym elementem opowiesci, az w koncu diabet zupetnie zastapit
mowigcg glowe, np. w kronice Marcina Polaka®. Fakt ten sugeruje, ze dla auto-
row powielajacych tre$¢ legendy udzial szatana w przepowiadaniu przysztosci byt
w zasadzie oczywisty. W owych czasach takie przekonanie miato juz dlugg trady-
cje, ktorej kierunek wyznaczyt swiety Augustyn, gloszac, ze demony uczestnicza
we wszelkich praktykach magicznych™.

Motywy demoniczne wigza si¢ takze z tradycyjnymi chrzescijanskimi wy-
obrazeniami na temat ktamliwosci diabta. Takie koncepcje mozna odnalez¢ juz
w tekstach wczesnochrzescijanskich. W zywocie $wigtego Antoniego autorstwa
Atanazego Aleksandryjskiego, jednego z Ojcow Kosciota, zawarta jest przestroga
przed wiarg w przepowiednie demondéw. Czasem moéwig bowiem cztowiekowi
prawdg, ale ,,nie z zyczliwosci dla stuchajacych, ale po to, by sktoni¢ do wiary

3 K. Rakowiecka-Asgari, Mysl nieoswojona oswaja $wiat: o kulturotwdrczej roli zagadki w staro-
zytnej Eurazji, Krakow 2011, s. 27.

3! Francuski filozof Frangois Picavet wskazywat, ze dwuznacznoéé przepowiedni oparta na nazwie
»Jerozolima” moze byé powigzana z fragmentem listu przysziego papieza do Rajmunda, opata
z Aurillac. W jego zakonczeniu Gerbert wyraza si¢ nastgpujaco: ,,donec optatis perfruar sedibus,
reddamque Deo vota mea in Sion” (F. Picavet, Gerbert un pape philosophe: d’apres [’histoire et
d’apreés la légende, Paris 1897, s. 202).

32 Wiecej o dwuznacznosci starozytnych przepowiedni mozna znalezé w: J. Fontenrose, The Delphic
Oracle. Its Responses and Operations with a Catalogue of Responses, Berkeley 1978, s. 11-35;
S. Oswiecimski, Zeus daje tylko znak, Apollo wieszczy osobiscie: starozytne wrozbiarstwo greckie,
Wroctaw 1989, s. 187-198. Na temat niejasnych wyroczni greckich w ujeciu antropologicznym zob.
K. Rakowiecka-Asgari, Mysl nieoswojona..., s. 26-29.

* G. Colli, Narodziny filozofii, przet. S. Kasprzysiak, Warszawa-Krakow 1991, s. 52.

3% Kronikarz opisuje kontakty z demonami we wcze$niejszej czeSci zyciorysu, dotyczacej pobytu
przyszlego papieza w Hiszpanii oraz jego brawurowej ucieczki, podczas ktorej zawart pakt z diabtem:
Willelmus Malmesburiensis, Gesta regum Anglorum, 11, 167, s. 462.

35 M. Polak, Kronika papiezy i cesarzy.

* Na temat podejscia Augustyna oraz innych myslicieli wezesnochrze$cijaniskich do magii zob.
R. Kieckhefer, Magic in the Middle Ages, Cambridge (UK) 1990, s. 38-42.
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w ich gadanie i potem — trzymajac w reku tych, co im zaufali — zgubi¢™*’. Podob-
ny schemat realizuje opowie$¢ o méwigcej gtowie — najpierw mnich z Aurillac
dostaje odpowiedz zgodng z prawda, dzigki ktorej dowiaduje si¢, ze zostanie pa-
piezem. Demon zdobywa jego zaufanie, aby nastgpnie pograzy¢ go zwodnicza
przepowiednig. Tym sposobem w legendzie Gerberta taczy si¢ tradycja dwuznacz-
nych przepowiedni delfickich z chrzescijanskg wizjg przewrotnosci demonow.

W POSZUKIWANIU WEASCIWE]J GLOWY

Jednak glowny element legendy papieza Sylwestra to magiczna mowigca
gltowa. Ta cz¢$¢ ciala wystgpowata w bardzo roéznych kontekstach kulturowych
zarOwno w starozytnosci, jak i $redniowieczu®®. Cechy wyrézniajagce mechanizm
Gerberta to dar mowy, zdolno$¢ do przepowiadania przysztosci, konieczno$¢ za-
stosowania specjalnych zabiegoéw umozliwiajacych wrozenie, a takze sporza-
dzenie glowy z metalu. Te wiasciwosci pozwolg trafnie okresli¢ tradycje, ktdre
poprzedzaja legendg papieza.

W literaturze zrédtowej niezwykte gtowy wystepuja i w formie niemej, i mo-
wigcej. Nie bede szerzej zajmowac si¢ tymi, ktore si¢ nie wypowiadaja, ponie-
waz dla tworu Gerberta wlasciwa jest zdolno$¢ mowy*’. Glowy, ktore mowia,
najczesciej wyglaszaja przepowiednie®. Niektore same z siebie posiadajg zdol-
no$¢ wieszczenia, inne za$ muszg zosta¢ do tego specjalnie przygotowane, np.
przez uzycie zaklg¢ czy masci. Te pierwsze przewaznie pojawiajg si¢ w narracjach
mitologicznych, z ktoérych najstawniejsza jest opowies¢ o prorokujacej glowie
Orfeusza*'. Spiewak zostat rozszarpany na strzepy przez kobiety trackie, lecz jego
glowa ocalata i dotarta na Lesbos, gdzie, jak pisze Flawiusz Filostratos, ,,znalazta
sobie miejsce w rozpadlinie i przepowiadata z tej jamy”**.

Glowy drugiego rodzaju to takie, ktore same z siebie nie posiadajg mocy
przepowiadania przysztosci, ale zyskuja ja dzigki specjalnym zabiegom, ktorym
sg poddawane, lub dzigki szczegdlnemu sposobowi konstrukcji (w wypadku
glow mechanicznych). Te ostatnie, wsrdd ktorych znajduje si¢ dzieto Gerberta,

37 Atanazy Wielki, Zywot $wietego Antoniego, w: Zywot $wietego Antoniego/ Atanazy Aleksandryjski.
Pisma/ Antoni Pustelnik, przel. Z. Brzostowska, Warszawa 1987, 31, s. 75.

*% Pelniejsze zestawienia réznych méwigcych gtéw mozna znalezé w: A. Dickson, Valentine and
Orson: A Study in Late Medieval Romance, New York 1929, s. 200-216; G.L. Kittredge, 4 Study of
Gawain and the Green Knight, Cambridge (USA) 1916, s. 177-191.

¥ Przyktad gtowy niemej przedstawia starozytna legenda o glowie odkopanej na Kapitolu rzymskim,
ktéra kaptani zinterpretowali jako znak, ze miasto zostanie stolica $wiata (Tytus Liwiusz, Dzieje
Rzymu od zalozenia miasta: ksiegi I-V, przet. A. Ko$ciotek, Wroctaw 1968, V, 54, s. 337).

40 Jedyne wyjatki, na ktore natrafitam, wystepuja w literaturze hagiograficznej, np. Abbo z Fleury
w X wieku w swoim dziele Passio Sancti Eadmundi opisuje, jak odcigta glowa $wictego wotata do
poszukujacych jej w lesie Anglikow ,,patria lingua dicens, Her, her, her. Quod interpretatum Latinus
sermo exprimit, Hic, hic, hic” (R. Mills, Talking Heads..., s. 38).

41 Podobny schemat mozna odnalezé takze w mitologii nordyckiej. Jeden z najwyzszych bogow,
Odyn, nosit ze soba glowe zamordowanego Mimira, ktéra doradzala mu, przepowiadajac przysztosé
(G.L. Kittredge, 4 Study of Gawain..., s. 181).

2 Flawiusz Filostratos, Rozmowa o herosach, przel. M. Szarmach, Torun 2003, 28, s. 51.
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najprawdopodobniej pojawiajg si¢ dopiero w $Sredniowieczu i wydaje si¢, ze sa
spadkobiercami pierwszej grupy wieszczacych gtow. Czaszki wykorzystywane do
przepowiadania przysztosci naleza bowiem do tradycji praktyk nekromantycz-
nych, ktérych rodowod sigga o wiele glebiej w przesztosé. Bardziej szczegdlowe
zapoznanie si¢ z obrz¢dami nekromantycznymi pozwoli 0sadzi¢, czy twor Gerberta
moze szczyci¢ si¢ takim pochodzeniem.

OD BABILONSKICH TABLICZEK DO TALMUDU

Nekromancja to sztuka wywolywania duchéw oséb zmarlych w celu uzyska-
nia od nich informacji na temat przyszlych wydarzen®. Szczegdlng odmiane ne-
kromancji stanowi cefalomancja, w ktérej do rozmowy z duchem wykorzystuje
si¢ glowe nieboszczyka. Szukajac genezy opowiesci o mowiacej glowie Gerberta,
trzeba zwroci¢ uwage wilasnie na te wyobrazenia, w ktorych ujawnia si¢ tradycja
wrdzenia za pomocg czaszek.

Jedne z najstarszych zrédet wskazujacych na praktykowanie nekromancji
pochodzg ze starozytnej Mezopotamii*!. Irving Finkel, brytyjski naukowiec, od-
czytal tres¢ kilku tabliczek z terenéw Babilonii z I tysigclecia p.n.e. Opisany na
nich rytuat wywotywania ducha, ktory przemdéwi przez czaszkg, rozpoczyna si¢
wypowiedzeniem zaklecia: ,,Czaszko wszystkich czaszek, niech ten, ktory jest
w czaszce, odpowie mi!”*. Nastepnego dnia, po przygotowaniu i zastosowaniu
odpowiednich masci, czaszka moze juz odpowiada¢ na pytania. Na tabliczkach
pojawiajg si¢ takze fragmenty pouczajace, jak uniknaé zagrozen nierozerwalnie
zwigzanych z wywoltywaniem duchow.

W starozytnosci grecko-rzymskiej korzystanie z wrozacych glow takze sta-
nowito jedng ze znanych praktyk nekromantycznych. Najszerzej zbadanym przy-
padkiem jest podanie o glowie Orfeusza, ktére wedlug Christophera Faraone’a
miatoby by¢ dalekim echem opisanych wyzej praktyk mezopotamskich*®. Chociaz
pierwsza literacka wersja tego mitu pochodzi z dosy¢ poéznego okresu (Flawiusz
Filostratos tworzy na przetomie II i Il wieku), to wiele przedstawien ikonogra-
ficznych wskazuje na to, ze utrwala ona o wiele starsza, grecka tradycje?’.

Jeszcze blizej rytuatéw zwigzanych z cefalomancjg sytuuje si¢ historia opisana
przez Eliana Klaudiusza w III wieku n.e. Jest to opowies¢ o krolu spartanskim

# Definicje podaje¢ za: 1.L. Finkel, Necromancy in Ancient Mesopotamia, ,,Archiv fiir Orient-
forschung” 1983-1984, 29, s. 1.

* D. Ogden, Greek and Roman Necromancy, Princeton 2001, s. 133.

45O skull of skulls: may he who is within the skull answer me!” (I.L. Finkel, Necromancy..., s. 5,
cytuje angielski przektad Finkla, thumaczenie z angielskiego — E.B.).

% C.A. Faraone, Orpheus’ Final Performance: Necromancy and a Singing Head on Lesbos, s. 14.
Korzystatam z pliku udost¢pnionego prywatnie przez autora i dlatego paginacja, ktora stosuje w wy-
padku tego tekstu, odnosi si¢ wytacznie do cyfrowej wersji, ktorg otrzymatam od Faraone’a. Artykut
zostal opublikowany i mozna go znalez¢ w: ,,Studi Italiani di Filologia Classica” 2004, 97, s. 5-27.

47 Najdawniejsza w czasie jest waza attycka pochodzgca z potowy V wieku p.n.e., na ktorej na-
malowano mezczyzne rozmawiajacego z odcicta glowa lezaca w zaglebieniu (C.A. Faraone, Orpheus’
Final Performance..., s. 6).
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Kleomenesie I, ktory obiecat przyjacielowi Archonidesowi, ze kiedy wstapi na
tron, bedzie si¢ go we wszystkim radzit*®. Gdy zostal krolem, w przewrotny sposob
spetnil swoja obietnicg — skrocil przyjaciela o glowe, ktora od tego czasu trzymat
w stoju z miodem i ktorej opowiadat o wszystkich swoich przedsigwzigciach.

Wazny $lad praktykowania cefalomancji zachowatl si¢ w tak zwanych greckich
papirusach magicznych®. Jest to zbior tekstow pochodzacych z Egiptu, najpraw-
dopodobniej z II wieku n.e., a zapisanych w obecnej formie dwa wieki pozniej.
Papirusy te zawierajg opisy réznych praktyk magicznych. Niektore z udokumen-
towanych rytuatow wykazuja duze podobienstwo do procedur mezopotamskich
— po odpowiednich przygotowaniach czaszka moze przemowi¢ do nekromanty
i odpowiedzie¢ na jego pytania®. Ponadto wsrdd zakle¢ znajduje si¢ takze instruk-
taz powstrzymywania niektorych nieprzydatnych glow od wypowiedzi — prawdo-
podobnie tych, ktore wypowiadaja proroctwa fatszywe badz niejasne™

W kulturze hebrajskiej takze mozna znalez¢é dowody na praktykowanie nekro-
mancji oraz obrzgdow przypominajacych cefalomancj¢. Stary Testament zawiera
liczne zakazy wywotywania duchow zmartych™. Przepisy te wskazujg, ze wsrod
Zydow takze pojawialy sie proby zasiegania porad u nieboszczykow™. Ponadto
w traktacie Sanhedrin, jednej z czes$ci Talmudu, znajduje si¢ zapis dotyczacy dwoch
rodzajow nekromancji: zwyklego przywotywania duchow oraz takiego, w ktorym
wykorzystuje si¢ czaszki’*. Niewykluczone, ze ten opis jest dalekim echem wy-
obrazen babilonskich na temat duchéw zmartych przemawiajacych przez ludz-
kie gtowy®.

UCZENI RABINI A ZAGADKA TERAPHIM

Nekromancja z uzyciem czaszek to nie jedyny typ tajemniczych, w1eszczq-
cych gtéow w kulturze zydowskiej. Druga odmiana to tzw. teraphim®®, obiekty

* Dostownie ,.£mduvveY 00V, £l KoTdo)oL, TévTa GV TH aTo Kealf Tpdttey”, czyli bedzie robit
wszystko w zgodzie z jego glowsg (Claudius Aelianus, Varia historia, ed. M.R. Dilts, Leipzig 1974, XII,
8, s. 132).

# Zob. A.D. Nock, Greek Magical Papyri, ,,The Journal of Egyptian Archaeology” 1929, 15, 34,
s. 219-235.

% Dokladng analizg greckich papiruséw magicznych pod katem wyobrazen na temat nekromancji
zajat si¢ C.A. Faraone, Necromancy Goes Underground: The Disguise of Skull- and Corpse- Divination
in the Paris Magical Papyri (PGM 1V, 1928-2144), w: Mantiké: Studies in Ancient Divination, ed.
S.I. Johnston, P.T. Struck, Leiden 2005, s. 258-271.

I D. Ogden, Greek and Roman Necromancy, s. 212.

52 Pismo Swiete Starego i Nowego Testamentu: nowe wydanie ilustrowane, w przekladzie z jezy-
kow oryginalnych opracowat zespot biblistow polskich z inicjatywy benedyktynow tynieckich, red.
E. Meissner, Warszawa—Poznan 2011, Kpt 19:31, 20:6, 20:27; Lb 23:23; Pwt 18:11.

53 O praktykowaniu nekromancji $wiadcza takze nastepujace fragmenty: Pismo Swiete..., 1 Sm 28;
2 Krl 21:6; 1z 8:19.

3 Our Rabbis taught: Ba’al’ ob denotes both him who conjures up the dead by means of
soothsaying, and one who consults a skull” (cyt. za: I.L. Finkel, Necromancy..., s. 14).

55 Ibidem, s. 15.

% Okreslenie to wystepuje w Biblii zawsze w liczbie mnogiej, stad tez w opracowaniach tematu
uzywana jest forma mnoga, czyli teraphim.
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pojawiajace si¢ az 15 razy na kartach Starego Testamentu’’. Badacze do dzi$
przedstawiaja bardzo rdznorodne propozycje naukowe dotyczace celéw, do ja-
kich wykorzystywano teraphim®®. Najwickszym uznaniem cieszy si¢ teza, wedle
ktorej byly to obiekty o funkcjach wrozbiarskich®. Takg role teraphim potwier-
dzajg przyktady uzycia tego okreslenia w tekscie Starego Testamentu. Wystgpowa-
nie teraphim w konteksécie innych hebrajskich terminéw zwigzanych z praktyka
konsultowania si¢ ze zmartymi wskazuje na to, ze mogly one zyskiwaé moc prze-
powiadania przyszto$ci wlasnie za sprawg rytuatébw nekromantycznych®. Ponad-
to teraphim sa takze niekiedy okre$lane mianem elohim, ktdre czgsto odnosi si¢
do zmarlych®. Na powigzania z wywolywaniem duchéw wskazujg takze prace
naukowcow, ktorzy porownywall analogiczne obiekty w kulturze ludow zyjacych
na terenach Mezopotamu

Ksztalt, jaki mialyby przyjmowac owe teraphim, takze nie jest jasny dla ba-
daczy. W Starym Testamencie znajdujg si¢ tylko dwa fragmenty, na podstawie
ktorych mozna snué¢ przypuszczenia co do ich wygladu®. Na ich gruncie nau-
kowcy sadza, ze temphim mogly przypominaé posta¢ ludzka. W kwestii wygladu
badacze takze opierajg si¢ na materiale porownawczym ze starozytnej Mezopo-
tamii. Podobne figurki stuzyly tam zar6wno ogolnie w celach wrdzenia, jak i do
przeprowadzania rytualow nekromantycznych®.

Z czasem teraphim zostaly utrwalone w tradycji rabinistycznej wtasnie jako
obiekty w ksztalcie ludzkiej gtowy uzywane do celéw przepowiadania przysztoSci.
Swiadectwem takich koncepcji sa zydowskie komentarze do Pisma Swietego.
W jednym z targumow czyli przektadéw Biblii uktadanych w formie parafrazy
z komentarzem®, ktory pochodzi z VII wieku n.e., znajduje si¢ naste;pu] acy opis
teraphim skradzmnych przez Rachele: ,,Zamordowah bowiem mezczyzne, syna
pierworodnego, i obci¢li mu glowe. Przypraw111 jego glowc; solg 1 balsamami i wy-
pisali zakle;c1a na tabliczce ze ztota i wlozyli ja pod jego jezyk i umocowali te
glowe na $cianie, a ona z nimi rozmawiata”*. Podobna interpretacja znajduje si¢
w tzw. Pirké de Rabbi Eliezer, dziele pochodzacym z IX wieku i nalezacym do
gatunku zydowskich midraszy®’, czyli swobodnych objasnien Biblii®

57 Pismo Swiete..., Rdz 31:19, 31:34, 31:35; Sdz 17:5, 18:14, 18:17, 18:18, 18:20; 1 Sm 15:23,
19:13, 19:16; 2 Krl 23:24; Ez 21:26; Oz 3:4; Za 10:2.

38 Przeglad roéznych pogladéw na temat wygladu i funkcji teraphim mozna znalezé w: T.J. Lewis,
Teraphim, [hasto w:] Dictionary of Deities and Demons in the Bible, eds. K. van der Toorn,
B. Becking, P.W. van der Horst, Leiden 1999, s. 846—850.

5% Ibidem, s. 849.

% Pismo Swiete..., 2 Krl 23:24. Na temat zwiazkow feraphim z nekromancja zob. T.J. Lewis,
Teraphim, s. 849—850.

o' Pismo Swiete..., Rdz 31:30, 31:32; Sdz 18:24.

2 T.J. Lewis, Teraphim, s. 845-846.

% Pismo Swiete..., Rdz 31:34; 1 Sm 19:13.

% T.J. Lewis, Teraphim, s. 849-850.

8 Zob. Targum, [hasto w:] Polski stownik judaistyczny: dzieje, kultura, religia, ludzie, t. 2, oprac.
Z. Borzyminska, R. Zebrowski, Warszawa 2003, s. 696—-697.

¢ For they had slain a man, a firstborn, and had cut off his head; they salted it with salt and
balsams, and wrote incantations on a plate of gold, and put it under his tongue, and set it up in the
wall, and it spake with them” (The Targum of Palestine, w: The Targums of Onkelos and Jonathan
Ben Uzziel on the Pentateuch, transl. J.W. Etheridge, London 1862, XXXI, s. 265, ttumaczenie pol-
skie — E.B.).

" Midrasz, [hasto w:] Polski stownik judaistyczny..., s. 151.

8 Pirké de Rabbi Eliezer, transl. G. Friedlander, London 1916, XXXVL s. 273.
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Jeszcze w XII wieku uczeni komentujacy tekst Ksiggi Rodzaju probowali
okresli¢ nature teraphim®. Na przyktad Abraham ibn Ezra, filozof, astrolog i poeta,
opisywat je jako wizerunki wykonywane przez astrologow, ktore przy odpowiednim
uktadzie gwiazd mogly przemowi¢™. Z kolei rabin David Kimchi tworzacy na
przetomie XII i XIII wieku twierdzil, Zze byly wykonane z miedzi oraz uzywane
do wrézenia, jednak ich przepowiednie czesto okazywaly si¢ nieprawdziwe’'.

CHRZESCIJANSTWO WOBEC MOWIACYCH GLOW

Wyobrazenia o przepowiadajacych glowach okazaly si¢ na tyle rozpowszech-
nione w starozytno$ci — zarowno grecko-rzymskiej, jak i zydowskiej — ze wyra-
stajaca z niej kultura chrze$cijanska bardzo szybko zostala z nimi skonfrontowana.
Juz sw. Hipolit na przetomie II 1 III wieku prébow31 zdyskredytowa¢ magi¢ pogan,
ujawniajac, w jaki sposob oszukuja oni swom publicznos¢. Przygotowum speqal—
ng glowe wykonang z qutrznosm zwierzat 1 wosku oraz z ukrycia mowig przez
tchawice jakiego$ zwierzecia potaczong z czaszka, dzigki czemu wyglada jakby
ona sama przemawiala (,,0 n&ct Aarelv dokel Evepyodvtog 00 Opydvon”)’.

Wydaje si¢ prawdopodobne, ze wbrew wysitkom $w. Hipolita wérod praktyk
magicznych, ktore Sredniowiecze odziedziczyto po antyku grecko-rzymskim i bib-
lijnym, znalazty si¢ takze praktyki zwigzane z méwiaca glowa badz czaszka, kto-
ra moze przepowiadac¢ przyszlo$é. Pozostaje jednak pytanie, czy wlasnie to jest
tradycja, z ktorej wyrosta legenda papieza Sylwestra. Zestawienie wymienionych
wczesniej cech glowy Gerberta z opisanymi wyobrazeniami na temat nekromancji
pozwoli to sprawdzic.

Zdolno$¢ czaszki czy glowy do odpowiadania na pytania jawi si¢ jako gtdowny
powod, dla ktérego jest ona w ogole przydatna w rytuatach nekromantycznych
i w legendzie Gerberta. Duchy zmartych zyskujg bowiem medium umozliwiajace
im komunikacj¢ ze §wiatem zywych. Jednak czaszki i glowy wymagaja szczegol-
nych przygotowan, aby mogly przeméwi¢. W wypadku Gerberta takim szcze-
golnym przygotowaniem staje si¢ astrologiczne badanie niebios stuzace wybraniu
odpowiedniego momentu kosmicznego. Wyobrazenia Abrahama ibn Ezry wigza-
cego teraphim z uktadami gwiazd oraz legenda papieza Sylwestra stanowig od-
zwierciedlenie specjalnego miejsca, jakie w XII wieku zajmowata wsrod dziedzin
nauki wiedza o ciatach niebieskich.

W opisach mowigcych gtow czesto pojawia si¢ tez watek oktamywania i zwo-
dzenia tego, kto — jak Gerbert z Aurillac — pragnie poznaé¢ przysztos¢. Wyraznie

 Zbiér komentarzy do tego fragmentu mozna znalez¢ w portalu Sefaria.org: Sefaria, Genesis 31:19,
http://www.sefaria.org/Genesis.31.19?lang=en&layout=block&sidebarLang=all (dostep 30.05.2015).

" Teraphim, [hasto w:] The Jewish Encyclopedia: a Descriptive Record of the History, Religion,
Literature, and Customs of the Jewish People from the Earliest Times to the Present Day, Volume 12,
ed. I. Singer, New York—London 1901, s. 109.

"' Sefaria, Radak on Genesis 31:19, http://www.sefaria.org/Radak_on_Genesis.31.19?lang=en&
layout=lines&sidebarLang=all (dostep 30.05.2015).

2 Hippolytus, Refutatio omnium haeresium, ed. M. Marcovich, Berlin-New York 1986, IV, 41,
s. 126.
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wybrzmiewa on w greckich papirusach magicznych, ktoére pouczaja, jak powstrzy-
maé niezdatng czaszk¢ od moéwienia, czy w wyobrazeniach na temat teraphim,
ktore mialy czgsto wrozy¢ fatszywie. Co wigcej, obcowanie z mowigcymi glowami
czesto wigzato si¢ z wielkim niebezpieczenstwem. Dla Gerberta proba poznania
przysztosci skonczyla si¢ dramatyczng $miercia.

SREDNIOWIECZNE ROBOTY

Tradycje nekromancji nie ttumacza jednak, dlaczego glowa papieza Sylwestra
mialaby by¢ sztucznie wykonana. Zeby zrozumieé, jak czaszka nieboszczyka
mogla zamieni¢ si¢ w legendach w metalowy mechanizm, trzeba siggnac¢ do trochg
innego zbioru wyobrazen, poniewaz w rytualach nekromantycznych postugiwano
si¢ jedynie naturalnymi cze$ciami ciala.

Tradycja automatdw (z gr. avtduazog, -(1), -ov), czyli mechanicznych urzadzen,
czgsto skonstruowanych na ksztalt postaci ludzkiej oraz samoczynnie wykonu-
jacych okres$lone zadania, jest takze zakorzeniona w starozytnosci. Na przyktad
w lliadzie Homera bogowi Hefajstosowi pomagaty sluzace wykonane ze ztota
oraz obdarzone ,,sercem, umystem, gltosem 1 sitg”".

Automaty zblizone do tych, ktore Hefajstos stworzyt dzigki swojej boskiej
mocy, zostaly szczegotowo opisane w I wieku p.n.e. przez greckiego matema-
tyka, Herona z Aleksandrii. W dziele zatytulowanym Preumatyka wynalazca
przedstawil sposoby funkcjonowania mechanizméw poruszanych ogrzewanym
powietrzem’*,

W pdzniejszych wiekach zainteresowanie automatami rozwijalo si¢ gldwnie
w kulturze bizantyjskiej i muzulmanskiej. W lacinskiej Europie praktyczne umie-
jetnosci wykonywania mechanizméw byly raczej ograniczone, ale kontakty ze
$wiatem muzulmanskim i bizantyjskim umozliwiaty zapoznanie si¢ z takimi obiek-
tami. Na przyktad Liutprand z Cremony w X wieku opisal cudowny tron cesarski
z Bizancjum nazywany tronem Salomona, ktory mial by¢ przystrojony mecha-
nicznymi $piewajgcymi ptakami i ryczgcymi lwami”.

Ze wzgledu na niejasny sposob funkcjonowania automaty byly czesto przed-
stawiane jako urzadzenia magiczne. Wyjatkowo wyraznie przejawia si¢ to w sred-
niowiecznych romansach, w ktoérych od poczatku XII wieku zaczety pojawiac
si¢ automaty o ludzkim wygladzie — tucznicy, rycerze, damy itp.”® Wyobrazano je

* Homer, lliada, przet. K. Jezewska, Warszawa 1999, XVIII, 419, s. 334.

™ Dokladny opis dzieta Herona wraz z ilustracjami mozna znalezé w: J.W. Spargo, Virgil the
Necromancer: Studies in Virgilian Legends, Cambridge (USA) 1934 (Kessinger Legacy Reprints),
s. 126-130.

5 Zob. G. Brett, The Automata in the Byzantine ,, Throne of Solomon”, ,Speculum” 1954, 29, 3,
s. 477-487.

6 Zestawienie automatow wystepujacych w literaturze od starozytnosci do $redniowiecza mozna
znalez¢ w: J.D. Bruce, Human Automata in Classical Tradition and Medieval Romance, ,Modern
Philology” 1913, 10, 4, s. 511-526. Elly R. Truitt opisuje automaty pojawiajace si¢ we francuskich
romansach $redniowiecznych: E.R. Truitt, ,, Trei poete, sages dotors, qui mout sorent di nigromance”:
Knowledge and Automata in Twelfth-century French Literature, ,,Configurations” 2004, 12, 2,
s. 167-193.
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sobie jako dziela poteznych czarodziejow, ktorzy dzigki rozleglej wiedzy magicz-
nej obdarzali owych sztucznych ludzi zdolno$cig ruchu i mowy.

Byly to zazwyczaj mechanizmy wykonane z miedzi, brazu czy ztota. Opisujac
ich tworzenie, autorzy romansow korzystali przewaznie ze stownictwa pochodza-
cego z dziedziny metalurgii’’. W zwigzku z tym do konstruowania takich postaci,
poza wiedzg magiczng, potrzebna byta takze biegltos¢ w sztukach mechanicznych.
Nalezy jednak pamigtac, ze ars mechanica uwazana byta w owych czasach za
cze$¢ nauk matematycznych’™. Nie powinien wiec dziwi¢ fakt, ze osoby, ktorym
przypisywano tworzenie automatow, to przewaznie wybitni uczeni”.

Jednak automaty w $redniowieczu byty nie tylko zrodtem fascynacji, ale row-
niez niepokoju i podejrzen. Juz $w. Augustyn przestrzegat przed podziwianiem
wyrobow rgk ludzkich®’. Dystans wobec sztuk mechanicznych czesto wiazat sie
tez ze zwodniczo$cig, jakg przypisywano urzadzeniom automatycznym?®'.

Reminiscencje wyobrazen na temat automatow mozna odnalezé w legendzie
Gerberta z Aurillac. Przed legenda o mowiacej glowie autor kroniki przytacza
opowie$¢ o wspaniatych podziemnych skarbach, ktore Gerbert odkryt w Rzymie
i ktorych strzegt wladnie taki tucznik®. Mowigca glowa takze zostata wykonana
z metalu. W jej opisie kronikarz wykorzystal stownictwo z zakresu metalurgii, kto-
rym postugiwali si¢ w podobny sposob tworcy romansow w swoich opowie$ciach
o automatach™.

Biorac pod uwage panujace wowczas koncepcje, mozna stwierdzi¢, ze Ger-
bert byt wrecz wzorcowym tworcg niezwyklych mechanizméw. Odznaczal sig
biegloscig w naukach $cistych, a wyksztalcenie zdobyte w poblizu terenow mu-
zulmanskich pozwalalo domniemywa¢, ze nauczyt si¢ od Araboéw magicznych
sposobOw tworzenia automatow, zwlaszcza ze byl znany ze swoich zdolnosSci
technicznych. By¢ moze z tych powodow Gerbert wedtug legendy wtasnorgcznie
konstruuje mechaniczng gtowe do przepowiadania przysztos$ci zamiast skorzystac
z trupiej czaszki, jak to miato miejsce w wypadku rytuatow nekromantycznych.

Jednak w legendzie papieza Sylwestra znajdujemy tylko slady Sredniowiecz-
nych wyobrazen o magicznych mechanizmach. Nalezy pami¢taé, ze byty to prze-
waznie pelopostaciowe figury, natomiast w historii Gerberta mamy do czynienia
wylacznie z glowa. Ponadto automaty z romanséw XII-wiecznych petnily zupetie
inne funkcje, przewaznie ograniczone do prostych zadan, takich jak np. strzeze-
nie wejscia do zamku®. W zadnym ze $redniowiecznych romanséw nie stuzg za$
przepowiadaniu przysztosci jak w legendzie papieza Sylwestra.

7 Zob. E.R. Truitt, ,, Trei poete, sages dotors”..., s. 176-177.

™ Tak zostala zaklasyfikowana np. przez Izydora z Sewilli. Zob. E.R. Truitt, ,, Trei poete, sages
dotors”..., s. 185.

™ Zob. S. Higley, The Legend of the Learned Man’s Android, w: Retelling Tales: Essays in Honor
of Russell Peck, ed. T. Hahn, A. Lupack, Cambridge (UK) 1997.

80 Augustyn, Paristwo Boze, VIII, XXIII, s. 477: ,,cztowiek odpada od Tego, ktory go uczynit, gdy
wyzej nad si¢ stawia to, co sam uczynit”.

81 Na przyktad w IX wieku mnich Marcin z Laon wywodzit etymologi¢ terminu ars mechanica od
stowa oznaczajacego cudzotoznika. Zob. W. Eamon, Technology as Magic in the Late Middle Ages and
the Renaissance, ,,Janus” 1983, 70, 3-4, s. 206.

82 Willelmus Malmesburiensis, Gesta regum Anglorum, 11, 169, s. 463.

8 Autor uzywa czasownika fundo, fundere, ktory oznacza przede wszystkim ‘odlewaé, przetapia¢’.

8 J.D. Bruce, Human Automata..., s. 524.
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Co wigcej, automaty to zawsze urzgdzenia ruchome, natomiast w przypadku
Gerberta stworzenie samej gtowy, a nie figury ludzkiej, sprawia, ze jest to obiekt
statyczny. Zatem koncepcja glowy, ktéra na dodatek przepowiada przysziosc,
najwyrazniej nie nalezy do tradycji automatow, lecz, jak wyzej opisatam, do nurtu
wyobrazen nekromantycznych. Jednak mechaniczna konstrukcja dzieta Gerberta
jest owocem $redniowiecznej fascynacji metalowymi mechanizmami®

Istnieje jeszcze jedna propozycja tlumaczgca pochodzenie mechanizmu Ger-
berta. Zdaniem Lynna White’a, historyka sredniowiecza, wyobrazenie o metalowe;j
glowie osadzone jest w Owczesnych realiach zycia codziennego®. Z poczatkow
XII wieku zachowaty si¢ bowiem szczego6lne miechy zbudowane w ksztalcie tej
czesci ciala. Albert Wielki zamiescit w swoim dziele De meteoris opis funkcjono-
wania urzadzen nazywanych sufflatores i wykonywanych na ksztalt dmuchajacego
cztowieka®. Lynn White twierdzi, ze na poczatku XIII wieku owe czlekoksztatt-
ne miechy daly poczatek legendzie Gerberta. Taki wniosek jest jednak nieprzeko-
nujacy chociazby dlatego, ze opowie$¢ o mechanicznym tworze papieza pochodzi
z poczatku XII, a nie XIII wieku (jak niestusznie twierdzi White). Nie ma do-
wodow na to, ze o caly wiek wczesniej takie mechanizmy réwniez byly rozpo-
wszechnione. Co wigcej, trudno osadzi¢, czy nie bylo odwrotnie. Moze to legendy
o mowiacych glowach zainspirowaty tworcoOw owych sufflatores?

MIEDZY PODZIWEM A PODEJRZENIEM

Przesledzenie réznych tradycji, ktore znalazty odzwierciedlenie w legendzie
Gerberta, jednoznacznie wskazuje, ze zbiega si¢ w niej wiele réZnych nurtow
kultury, ale nad cato$cia dominuje wyobrazenie glowy przepowiadajgcej przysziosc.
Wywodzi si¢ ono z rozbudowanej tradycji nekromancji stanowigcej wspolne dzie-
dzictwo wielu kultur basenu Morza Srédziemnego, w tym starozytno$ci grecko-
-rzymskiej i biblijne;j.

Opowies¢ o magicznej glowie papieza Sylwestra dowodzi $miatych modyﬁ—
kacji, ktérym poddawano antyczne idee w Sredniowieczu. Specjalne rytuaty, ja-
kie stosowano wobec moéwiacych glow, polaczono ze szczegélnie aktualnymi
w XII wieku watkami astrologicznymi. Tradycyjne przekazy dotyczace wyroczni
greckich zostaly zinterpretowane w duchu chrze$cijanskich wyobrazen o bogach
poganskich. Antyczny model wieszczacej gtowy przystosowano do koncepcji de-
monologlcznych dotycza}cych udziatu demonow w praktykach maglcznych Z ist-
mejqcyml wczesniej wyobrazeniami nekromantycznymi splotly si¢ takze tradycje
zwigzane z tworzeniem sztucznych ludzi, a szczegolnie fascynacja metalowymi
mechanizmami.

8 Interesujagcym kontekstem dla legendy Gerberta s3 takze zydowskie legendy o golemach, czyli
sztucznych ludziach rzekomo powotywanych do zycia przez uczonych rabinéw. Chociaz jest to
wyobrazenie pdzniejsze niz kronika Williama z Malmesbury, to obie opowiesci maja wiele punktow
wspolnych. Na temat legend o golemach zob. G. Scholem, Kabata i jej symbolika, przet. R. Wojna-
kowski, Krakoéw 1996, s. 173-218.

8 1. White, Medieval Technology and Social Change, Oxford 1962, s. 90-91.

87 Ad figuram hominis sufflantis” (Albertus Magnus, De Meteoris, w: B. Alberti Magni opera
omnia, ed. A. Borgnet, Parisii 1890, III, cap. XVII, s. 634).
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Opowies¢ przedstawiajaca Gerberta z Aurillac jako wielkiego maga, ktory
ostatecznie wpadt w putapke wilasnej wiedzy tajemnej, mozna odczytaé jako wy-
raz sprzecznych uczu¢ zachwytu i leku, ktore budzit niezwyktly papiez. Jego legenda,
tak mocno zwigzana z wyobrazeniami antycznymi, to rowniez przejaw charakte-
rystycznych dla epoki postaw wobec starozytnosci. Dla kultury $redniowiecznej
antyk stanowit staty punkt odniesienia. Jednoczes$nie by1 postrzegany jako $wiat
pogan i fatszywych bostw, ktory powodowal nieufno$¢ i napawat watpliwosciami.
Wilasnie to rozdarcie miedzy podziwem i podejrzeniem znalazto odzwierciedlenie
w historii papieza Sylwestra, ktora, jak zostalo to dowiedzione, byta niezwykle
gleboko zakorzeniona w kulturze antycznej. Legenda o mowiacej gtowie Gerberta
z Aurillac pokazuje wigc, jak niejednoznaczny, a zarazem owocny moze by¢ udziat
w wielowiekowej tradycji srddziemnomorskiej.

DE CAPITE LOQUENTE — THE ORIGINS OF THE LEGEND
OF THE TALKING HEAD OF POPE SYLVESTER II

Summary

The article is an attempt to trace the origins of the medieval legend of Pope Sylvester II.
The main focus of the paper is to reveal what ancient and medieval notions have influenced
the part of the tale that deals with an oracular talking head supposedly created by the magical
powers of the pope, as described in the 12"-century chronicle of William of Malmesbury.
The article aims to show that the concept owes its origin to the ancient ideas about necro-
mancy and the Jewish legends about the so-called teraphim. Another key factor that played
a part in the development of the legend is the tradition of automata. Other aspects of
the legend discussed in the article are its astrological and demonological elements, and the
ambiguous form of the prophecy pronounced by the talking head.
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