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[ thumaczenie: cjuchu ]

W moim cyklu antropologii religii "Magia, Mit, i Religia" ("Magic, Myth, and Religion") poswiecam znaczna
ilo$¢ czasu na omowienie centralnosci niezwyczajnych stanow swiadomosci w zyciu religijnym wielu kultur.
Podczas tej czesci kursu, skupie sie na osobach w wielu kulturach stosujacych post, taniec, bebnienie,
skandowanie, ¢wiczenia oddechowe, i tak dalej, jako sposobach ulatwiajacych kontakt z réznymi
rzeczywistosciami duchowymi. W tej czesci kursu, omdéwie réwniez sposoby w jakie swiete (tj., zmieniajace
swiadomos$¢) rosliny sa rytualnie spozywane przez osoby w kilku kulturach, zwlaszcza w Amerykach, w probie
otwarcia sie na duchowe wymiary istnienia. Moi studenci sa zazwyczaj bardzo zafascynowani dowiadywaniem
sie, na przyktad, o corocznych pejotlowych pielgrzymkach Huicholi, lub roli, jaka ayahuaska odgrywa w
kontekscie tradycji Santo Daime (nowy brazylijski synkretyczny ruch religijny), lub centralnosci kaktusa San
Pedro w kuranderyzmie przybrzeznych Peruwianczykow. Jednakze po tym, jak moim studentom naswietla sie
liczne szczegotowe relacje o wizjonerskich/mistycznych doswiadczeniach, ktore praktykujacy w tych tradycjach
mieli po spozyciu tych swietych substancji, prawie nieuchronnie jaki$ student zada pytanie, ktére idzie mniej
wiecej nastepujaco: "Czyz nie wszystkie z tych tak zwanych wizjonerskich/mistycznych doswiadczen byty
jedynie halucynacjami wywolywanymi braniem dragow?"

Jako profesor, uwazam, ze kluczowe jest wystosowanie tego pytania. Ostatecznie, przynajmniej na pierwszy
rzut oka, zrozumiate jest dlaczego studenci stawialiby takie pytania. Biorac pod uwage wzieta za pewnik
"naukowa" (tj., materialistyczna i pozytywistyczna) perspektywe, ktéra zinternalizowata wiekszosé¢ moich
studentow, tatwo zauwazy¢ jak zinterpretowaliby dramatyczne epifanie wytworzone poprzez spozycie réznych
gatunkéw swietych roslin, jako proste iluzoryczne halucynacje, jako nic wiecej jak wynik nieprawidtowo
dziatajacej aktywnosci neurochemicznej w mézgach tych, ktérzy wzieli te psychoaktywne substancje. Biorac
pod uwage ten zestaw zalozen, moze by¢ bardzo trudno moim studentom pojac¢ dlaczego powinniSmy powaznie
traktowac twierdzenia wysuwane przez osoby w obrebie tych tradycji religijnych, ktérzy popieraja rytualne
stosowanie enteogenow (tj., substancji, ktore "stwarzaja boga lub ducha wewnatrz").

Po zinternalizowaniu wiadomosci, ze wszystkie dragi sa psychologicznie i fizjologicznie szkodliwe, spotecznie
destrukcyjne, oraz uzalezniajace (z wymownym wyjatkiem spotecznie zatwierdzonych wersji dragéw, takich jak
alkohol, Prozak, tyton, i kofeina), moze by¢ trudne dla moich studentéw do przetkniecia (ze tak powiem), ze w
wielu kulturach w Amerykach, substancje odmieniajace umyst, w rodzaju pejotla, grzybow psilocybinowych,
oraz ayahuaski, sa postrzegane jako dary od bogéw, sa cenione jako potezne lekarstwa dla ciata i umystu, sa
brane w celu wyksztatcenia harmonijnych relacji z innymi, i sa gteboko czczone jako zrédto nie tylko ich
muzyki i sztuki, lecz takze ich najbardziej fundamentalnych wierzen i praktyk religijnych. Moim studentom
trudno moze by¢ wyobrazi¢ sobie, ze ludzie w tych kulturach twierdzili, wielokrotnie, zarliwie, ze odrzucenie
tej wizjonerskiej wiedzy jest, po prostu, forma szalenstwa. Moze by¢ potrzebnych sporo przekonujacych
dowoddéw z mojej strony by zaczeli akceptowac¢ nawet taka mozliwos¢, ze substancje enteogenne nie sa
uzalezniajace, Ze nie ma dowodu, ze sa psychologicznie lub fizjologicznie szkodliwe przy stosowaniu w
ustrukturyzowanych kontekstach rytualnych, i ze byty bezpiecznie spozywane przez ludzi przez by¢ moze
dziesiatki tysiecy lat.

Domyslam sie, ze wiele 0sob na tej widowni moze sympatyzowac z niechecia moich studentéw, do traktowania
doswiadczenia enteogenicznego, mistycznego i wizjonerskiego réwnie powaznie jak tych, ktore katalizowane
sa przez nieenteogeniczne "technologie duchowe", takie jak medytacja, bebnienie, taniec, post, modlitwa, i tak
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dalej. Tak tatwo mysle¢, ze zmiany swiadomosci, ktére sa zwiazane ze spozyciem pejotlu, psilocybiny, i
ayahuaski sa jedynie halucynacjami.

Jednakze jak czesto wskazywatem moim studentom, ta negatywna ocena doswiadczen tych, ktérzy brali
enteogeny w kontekscie religijnym jest zakorzeniona w braniu za pewnik pojmowania zwigzku miedzy mézgiem
a Swiadomoscia. Jak wykazat amerykanski filozof i psycholog William James w eseju wydanym w 1898 ("Human
Immortality: Two Supposed Objections to the Doctrine"), standardowe materialistyczne rozumienie zwiazku
miedzy moézgiem a Swiadomoscia przyjmuje, ze to sam mdzg wytwarza "material" swiadomosci w podobny
sposob, w jaki para jest wytwarzana przez czajnik, lub swiatto jest wytwarzane przez obwdd elektryczny. Z tej
perspektywy, ktéra James nazywa "produktywna" teoria $wiadomosci, Swiadomos¢ jest tworzona przez rézne
ztozone interakcje chemiczne, ktére zachodza w mézgu'.

Jesli przyjmiemy, ze aktywnos¢ neurochemiczna moézgu wytwarza nasze stany swiadomosci, woéwczas
sensownie jest rowniez zatozy¢, ze jesli ludzie zjedza grzyby psilocybinowe lub paczki pejotlowe, lub wypija
ayahuaske, to tak zwane doswiadczenie mistyczne lub wizje religijne, ktore opisuja sa niczym wiecej jak
halucynacyjnymi produktami ubocznymi zaburzen mdézgowych spowodowanych chemiczna aktywnoscia tych
substancji. Jednakze, to, z czego wielu z nas nie zdaje sobie sprawy, z perspektywy produktywnej teorii
swiadomosci, to ze kazde doswiadczenie mistyczne lub religijne jest halucynacyjne, one tez sa niczym wiecej
jak mentalnymi aberracjami spowodowanymi nieodpaleniami neuronéw w mozgu. Z perspektywy produktywnej
teorii Swiadomosci, jedyny prawdziwy swiat, to Swiat, ktory jest postrzegany zmystami. Dlatego z definicji, jesli
masz postrzezenia pozazmystowe, woéwczas po prostu cos jest nie tak z twoimi obwodami mézgowymi. Z
perspektywy produktywnej teorii $wiadomosci, na przyktad, egzaltacyjne doswiadczenia mistyczne Teresy z
Avila, maja doktadnie ten sam status co pejotlowe wizje wodza w Rodzimym Kosciele Amerykanskim: obie sa
halucynacjami wytworzonymi przez patologiczna aktywnos¢ mézgu.

Jednakze James w swym eseju zwraca uwage, ze istnieje alternatywny sposéb na zrozumienie zwiazku miedzy
moézgiem a swiadomoscia (i dlatego, alternatywny sposdb zrozumienia genezy doznan mistycznych i
religijnych). Jest rowniez mozliwe, pisze James, ze swiadomos¢ poprzedza mdzg, a rola mézgu jest
ksztaltowanie tej poprzedzajacej Swiadomosci w rézne formy. Widzianym z tej perspektywy, zadaniem moézgu
bytoby odbieranie i przekazywanie ograniczonych form tej swiadomosci w podobny sposdb jak, uzywajac
anachronicznego przyktadu, radio odbiera odcinki wczesniej istniejacych fal radiowych a nastepnie przekazuje
je poprzez powietrze jako fale dzwiekowe. James odnosi sie do tego zwiazku miedzy moézgiem a istniejaca
wczesniej wieksza swiadomoscia jako do "funkcji transmisywnej", i wskazuje, ze ta funkcja transmisywna
obowiazuje "w przypadku kolorowego szkta, pryzmatu, lub soczewki refrakcyjnej", gdy "energia swiatta, nie
wazne jak wytwarzana, zmieniana jest przez szklo i ma ograniczany kolor, a przez soczewke lub pryzmat
ustalana na pewna Sciezke i ksztatt"’.

James nalega, ze rownie logiczne i naukowe jest postulowanie, ze moézg odbiera, ogranicza, przekazuje i
ksztaltuje preegzystujace stany swiadomosci, jak postulowanie, ze mdézg wytarza rézne stany swiadomosci.
Obie teorie biora za pewnik, Ze istnieje zwiagzek miedzy mézgiem i Swiadomoscia. Zgodnie z obiema teoriami,
zmiana w neurochemicznych interakcjach mézgu odpowiada zmianie Swiadomosci. Jednakze to, co nie jest tak
oczywiste, to ze neurochemiczne interakcje w mézgu powodujg odpowiednie zmiany Swiadomosci. Co jest
rownie prawdopodobne, przynajmniej z perspektywy filozoficznej, to ze zmiany w chemii mézgu "otwieraja
drzwi" na poziomy swiadomosci, ktére byly poprzednio niedostepne. (Kolejna opcja jest to, ze przemiany w
istniejacym wczesniej polu swiadomosci sa tym co powoduje zmiany w neurochemicznej aktywnosci mozgu.
Taki sposéb rozumienia zwigzku miedzy swiadomoscia a moézgiem jest tym, w jaki sposéb wiele kultur
wyjasniatoby, przynajmniej milczaco, stany mediumizmu, w ktérych mowi sie, ze kulturowo zatwierdzone byty
duchowe przemawiaja i dzialaja w-i-poprzez sktonne ciato praktyka religijnego. Ta opcja jest rowniez, bardziej
prozaicznie, tym, co wielu z nas milczaco zaklada, ze ma miejsce, gdy wierzymy w nasze intencje, mysli i
uczucia, tj., nasze stany swiadomosci kieruja aktywnoscia naszego fizycznego ciata.)

James podkresla, ze "teoria produkcji nie jest ... ani na jote prostsza lub wiarygodna sama w sobie, niz
jakakolwiek inna wyobrazalna teoria. Jest tylko troche popularniejsza."’ Rzeczywiscie, James twierdzi, ze pod
pewnymi wzgledami, funkcja transmisywna ma pewne przewagi teoretyczne nad jej popularniejszym
konkurentem. Jesli transmisywna teoria swiadomosci jest akceptowana, woéwczas $wiadomos¢ "nie musi by¢
generowana de novo w ogromnej liczbie miejsc. Ona juz istnieje, za kulisami", $cisle zwigzana z tym $wiatem".




James wskazuje na inng widoczng przewage transmisywnej teorii Swiadomosci nad teoria produktywna: teoria
transmisywna jest w stanie wyjasni¢ w spojny sposéb wiele réznych zjawisk, ktérych wyjasnienie sprawia
trudnosci teorii produktywnej. Zjawiska takie jak "nawrdcenia religijne, przewodnictwa opatrznosciowe w
odpowiedzi na modlitwe, natychmiastowe uzdrowienia, przeczucia, objawienia w chwili $mierci, jasnowidzace
wizje lub wrazenia, i caly zakres zdolnosci mediumicznych" sa tatwiejsze do zrozumienia dzieki transmisywnej
teorii $wiadomosci’®. Jest tak, jak zauwaza James, poniewaz produktywna teoria $wiadomosci jest $cisle
zwiazana z postrzezeniami zmystowymi, lecz w przypadku wielu z tych mniej ortodoksyjnych zjawisk, "czesto
trudno zobaczy¢ gdzie moga wej$¢ zmysty-organy."® Na przyklad, jak wspomina James, medium moze mie¢
wiedze o zyciu osobistym jego lub jej klienta, ktora bytaby niemozliwa do uzyskania dzieki zmystom, lub osoba
moze widzie¢ wizje kogos, kto w tym wtasnie momencie umiera setki mil stad. James zauwaza, ze trudno
zrozumie¢ w jaki sposob produktywna teoria swiadomosci moze wyjasnic¢ jak tego rodzaju wiedza byla
wytwarzana w pojedynczym mozgu. Lecz jesli akceptuje sie teorie transmisywna, odpowiedz jest oczywista:
"nie musza one by¢ '‘produkowane’, - istnieja gotowe w Swiecie transcendentalnym", tak, ze w "przypadkach
nawrocenia, prowadzen opatrznosciowych, naglych uzdrowien psychicznych, etc. wydaja sie samym badanym
... jak gdyby moc z zewnatrz, zupekie inna niz zwykte dziatanie zmystéw lub zmystowo kierowanego umystu,

weszta w ich zycie, jakby [ich zycie] otworzyto sie nagle na to wieksze zycie, w ktorym ma swoje zrédto"’.

James uwaza, ze psychologowie i filozofowie wybieraja miedzy transmisywna a produktywna teoria
swiadomosci na podstawie tego jaki rodzaj Swiata chca lub sa w stanie akceptowac (tj., na podstawie swych
metafizycznych zatozen). Jesli mysliciele ci sa ograniczeni do czysto materialistycznej lub naturalistycznej
perspektywy, wowczas produktywna funkcja mézgu bedzie wszystkim, co uznaja za stuszne. Jesli jednak
mysliciele ci zaktadaja, ze "caly wszechswiat rzeczy materialnych ... [jest] powierzchniowa zastona zjawisk,
skrywajaca i zatajajaca swiat rzeczywistosci prawdziwych", jesli uwazaja, ze zycie jest podobne do stéw Percy
Shelly'ego z jego wiersza "Adonais," w ktérym "Zycie, jak koputa z wielobarwnego szkta, Barwi biaty blask
wiecznos$ci", wéwczas przyznaja, ze transmisywna funkcja mézgu jest uzasadniona mozliwoscia®.
Wykorzystujac metafore Shelly'ego, James teoretyzuje, ze nasze mozgi moga faktycznie by¢ umieszczone w tej
"kopule" gdzie "promienie" swiadomosci moga najtatwiej wkracza¢ do naszej sfery doswiadczen. W takim
przypadku, gdy do naszych mézgéw wchodza "biate promienie" tej wiekszej, istniejacej wczesniej Swiadomosci,
woéwczas nastepowatby naturalnie rodzaj refraktowania oraz "zabarwiania i znieksztalcania", ksztalttujac te
wieksza swiadomos¢ w osobowe, niedoskonate i unikalne formy, ktére swiadomos$¢ przybiera wewnatrz

"naszych skonczonych indywidualnosci tu ponizej".

Opierajac sie na pracy francuskiego filozofa Henri Bergsona, Aldous Huxley oferuje uderzajaco podobne
wyjasnienie zwigzku miedzy swiadomoscia a mézgiem w swej ksigzce z 1954 Drzwi percepcji (The Doors of
Perception). Huxley wskazuje, ze wedtug Bergsona, kazdy z nas jest pod powierzchnia naszej normalnej
codziennej przytomnosci, potaczony, i potencjalnie swiadom, catego wszechswiata. Normalnie jestesSmy jednak
odcieci od tego "Umystu na Wolnosci", poniewaz nasz mézg odsiewa lub odfiltrowuje ogromna wiekszos¢ tego,
co potencjalnie jesteSmy w stanie dostrzega¢, aby uchroni¢ nas przed przyttoczeniem i zdezorientowaniem
przez te prawie nieskonczong ilos¢ informacji. Dlatego nasze moézgu dziataja w istocie jako biologiczne zawory
redukcyjne. Patrzac z tej perspektywy, podstawowa funkcja naszego moézgu jest nie tyle produkgja
swiadomosci co ograniczanie rzesistego naptywu informacji, ktéra jest w nas wlewana, chwila po chwili, do
czystego minimum potrzebnego nam do przetrwania.

Opierajac sie na wtasnych doswiadczeniach brania meskaliny (aktywny zwiazek chemiczny pejotlu i San
Pedro), Huxley postuluje, ze by¢ moze spozycie Swietych substancji (lub odwrotnie, rézne dyscypliny duchowe)
"ostabia skutecznos¢ zaworu redukcyjnego moézgu", skutkujac naptywem wiedzy pozazmystowej jak roéwniez
postrzeganiem $wiata wizjonerskiego piekna'®. Przypuszcza on, ze by¢ moze enteogeny (jak réwniez,
przynajmniej niejawnie, "technologie duchowe", takie jak mantrowanie, posty, medytacja, kontemplacja, taniec
ekstatyczny, i tak dalej) pozwalaja nam dobrze wykorzysta¢ "uprzednio niewykorzystywane poziomy wlasnego
umystu ... i uprzednio nierozpoznawane wymiary lub poziomy rzeczywistosci"; postrzegane w ten sposob, te
Swiete substancje nie "znieksztatcaja rzeczywistosci", lecz raczej "ujawniaja wymiary lub poziomy egzystencii,

ktére w przeciwnym razie sa zasloniete przez racjonalne ego"".

Podczas gdy wielu, jesli nie wiekszos¢, uczonych i naukowcéw moze szydzi¢ z alternatywnego rozumienia
relacji miedzy mézgiem a Swiadomoscia, ktora zaproponowat James, Bergson, i Huxley, byta garstka obecnych
teoretykéw, ktorzy powzieli te niemainstreamowa perspektywe dos¢ powaznie. Na przyktad, George Wald,




laureat nagrody Nobla w dziedzinie fizjologii z Harvardu wskazuje:

Nie ma sposobu, aby dowiedzie¢ sie, czy mozg

zawiera Swiadomos¢ w sensie, ze on ja

wytwarza lub, czy jest ona po prostu przyjmowaniem

i mechanizmem transmisji, ktory,

jak argumentowat Bergson, ma funkcje selekcji i realizacji
swiadomych obrazéw a nie wytwarzania takich

obrazéw. Jako neurobiolog, mozna tylko interweniowac

w mozg i odnotowac, czy interwencja w

poszczegodlne czesci mézgu powoduje przywotywanie

czy znoszenie $wiadomego doswiadczania'’.

Jak zauwaza Wald, to ze miedzy aktywnoscig mézgu a stanami Swiadomosci istnieje zgodnos¢, nie oznacza po
prostu, Ze te stany zostaly wytworzone przez mozg, lub jako$ w nim zlokalizowane. Przypus¢my, na przyklad,
ze porownamy mdzg do odbiornika telewizyjnego. Istnieje najwyrazniej zwiazek, jeden do jednego, miedzy
elektryczng a mechaniczna aktywnoscia odbiornika telewizyjnego i programami, ktére pojawiaja sie na
ekranie. Ale nikt nigdy nie twierdzi, ze program, ktéry pojawia sie na ekranie, zostal wyprodukowany przez
telewizor. Zamiast tego, odbiornik telewizyjny odbiera, ogranicza, kieruje, i ksztattuje istniejace sygnaty
elektromagnetyczne o réznych czestotliwosciach w programy, ktére ogladamy na ekranie. Podobnie, jak
zauwaza Wald, jesli "wyciagniemy tranzystor z [naszego] telewizora i juz on nie dziata", nie bylibysSmy (lub
przynajmniej nie powinnismy) juz "wnioskowacd, ze to tranzystor jest Zrodiem programu", jak jestesmy
zmuszeni wnioskowac, ze to mozg jest tym, co wytwarza swiadomos¢, tylko dlatego, ze gdy mozg osoby
zostanie uszkodzony przez ciezka chorobe organiczna lub traume, jej zdolnosci poznawcze sa powaznie
uposledzone".

Patrzac z tej perspektywy, mozemy teoretyzowac, ze enteogeny sa po prostu sposobem na "zmiane kanatu" w
"telewizji" mozgu, tak ze moze on otrzymywac informacje z innych (a w tym przypadku, "duchowych")
wymiarow rzeczywistosci. Jesli chcemy zaakceptowac ten alternatywny sposéb rozumienia zwiagzku miedzy
aktywnoscia mozgu a zmianami w naszych stanach swiadomosci (przynajmniej jako mozliwosc¢ filozoficzna),
wowczas doswiadczenia mistyczne, ktére majq miejsce po spozyciu réznych enteogendéw mozna rozumiec jako
potencjalnie wazne doswiadczenia wizjonerskie/mistyczne, a nie koniecznie jako ztudne psychopatologiczne
halucynacje.

W The Varieties of Religious Experience, James ostrzega, ze kluczowe jest, abySmy kwestionowali nasza czesta
tendencje do zakladania, ze kazdy wglad, ktory powstaje w potaczeniu z potezna zmiana naszej fizjologii jest
niewazny. Jak podkresla, nigdy nie odrzuciliby$my stusznosci wgladu naukowego, tylko dlatego, ze powstat
podczas goraczki. Podobnie, nie powinnismy lekcewazy¢ wgladéow mistyka lub wizjonera tylko dlatego, ze
chemia ich ciata zmienita sie pod pewnymi wzgledami. Dlatego w podobny sposob, biorac pod uwage zatozenie,
ze wizje lub wglady, ktore powstaja w polaczeniu z piciem ayahuaski, lub jedzeniem pejotlu, o ktérych mowi
sie, ze powstaja z nad$wiadomych wymiarow rzeczywistosci, jest dos¢ mozliwe, ze moga faktycznie byc¢
bardziej prawdziwe i korzystne dla naszego dobrego samopoczucia niz percepcje i przekonania wyrastajace z
naszego normalnego czuwajacego stanu Swiadomosci. Nie nalezy ich przedwczesnie odrzucac tylko z powodu
uprzedzenia na rzecz stanu $swiadomosci, ktory nasza kultura przyjmuje za normatywny.

Podobnie, jako uczeni religijni, by¢ moze bedziemy musieli zakwestionowac¢ zalozenie, ze doswiadczenia
mistyczne, ktére maja miejsce w bardziej znanych tradycjach takich jak, chrzescijanskie, zydowskie, islamskie,
hinduistyczne, buddyjskie i taoistyczne formy mistycyzmu, sa z natury lepsze od mistycznych wgladow, ktore
sa uzyskiwane poprzez spozycie enteogenéw. Ale dlaczego mielibySmy to zalozyc¢? Jakie sa kryteria, wedlug
ktérych oceniamy, czy doswiadczenia mistyczne (czy to inspirowane enteogenicznie, czy nie) sa wazne i/lub
wartosciowe? Ponownie, perspektywa Jamesa oferuje nam sposéb na zaczecie odpowiadania na niektére z tych
waznych pytan.

W Varieties, James oferuje trzykrotne proto-pragmatyczne kryterium "natychmiastowej jasnosci", "filozoficzne;j
zasadnosci", oraz "moralnej przydatnosci" do oceny waznosci i wartosci doswiadczen religijnych/mistycznych.
"Natychmiastowa jasnos$c¢" jest kryterium, ktére zacheca nas do powaznego potraktowania empirycznego
komponentu religijnego stanu umystu - jego natychmiastowa site, jego surowy woltaz, jego bezposrednie




namacalne wrazenie. "Filozoficzna zasadnos¢" jest kryterium, ktérego mozemy uzy¢ do ocenienia czy religijny
stan umystu mozna wykazac jako zasadny i logiczny ze wzgledu na jego miejsce w ramach wyraznego i
dajacego sie obroni¢ filozoficznego systemu przekonan. Wreszcie, "moralna przydatnosc" jest demonstrowana
gdy, i jesli, mozna wykazac¢, ze religijny stan umystu zainicjowal, w catosci i na dluzsza mete, pozytywne
konsekwencje dla osoby i/lub spotecznosci. Kryteria te nie wykluczaja sie wzajemnie, lecz raczej wspotgraja, i
zaleza od siebie. Ponadto ta procedura oceny nie jest kwestia doktadnego rozwazenia procentu waznosci
kazdego kryterium, ale zamiast tego jest holistycznym, skumulowanym procesem. Jak podkresla James,
ostatecznym testem oceny stanu umystu nie jest indywidualny "wynik" dla kazdego z tych kryteriow, lecz
raczej ich taczna waga, sposéb, w jaki dziataja jako cato$é i na cato$¢™.

To, co chciatbym robi¢ przez pozostaly czas, ktdry mamy razem spedzi¢, to zastosowac te trzy kryteria do
konkretnego przypadku testowego by zobaczy¢, czy moga nam one poméc w rozpoczeciu trudnego, lecz
waznego zadania okreslenia, czy doswiadczenia mistyczne wystepujace w tradycji enteogenicznej sa tak
inspirujace, godne zaufania i transformujace, jak te wystepujace w innych, bardziej znanych tradycjach
mistycznych.

Do celéw naszej dyskusji, postanowitem skupi¢ sie na tradycji Santo Daime. Po podaniu krétkiego przegladu
historii i gtéwnych wierzen i praktyk brazylijskiego ruchu religijnego na bazie enteogenicznej, przebadam kilka
opowiadan mistycznych wynikajacych z tradycji by zilustrowac¢ stopien do jakiego te inspirowane
enteogenicznie doswiadczenia tacza sie z moca, bezposrednioscia, oraz jasnoscia doswiadczen mistycznych
wystepujacych w innych tradycjach nieenteogenicznych (tj., postaram sie ocenic¢ ich bezposrednia jasnos¢,
pierwsze kryterium Jamesa). Nastepnie krétko opisze niektére z centralnych (cho¢ czesto niejawnych)
filozoficznych pojmowan, ktore opieraja sie na naukach religijnych tradycji Santo Daime, w celu zbadania czy
ich gtebia, ztozonos¢, oraz spdjnos¢ rownaja sie tym z innych tradycji mistycznych (tj., sprobuje oceni¢ ich
filozoficzna zasadnos$¢, drugie kryterium Jamesa). I wreszcie, zaoferuje rézne relacje o osobistych i spotecznych
efektach transformujacych z brania ayahuaski w rytualnym kontekscie tradycji Santo Daime, jako spos6b na
zbadanie stopnia, do jakiego ta enteogeniczna tradycja moze by¢ przynajmniej tak samo osobiscie i spotecznie
transformujaca jak inne lepiej znane tradycje mistyczne (tj., sprobuje oceni¢ ich moralng przydatnosé, trzecie
kryterium Jamesa).

Ruch religijny Santo Daime rozpoczat sie pod koniec drugiej dekady XX wieku. Raimundo Irineu Serra, wysoki
na dwa metry czarny mezczyzna, pracujacy jako straznik graniczny w gtebi amazonskiego lasu deszczowego na
granicy miedzy Brazylia i Peru zainteresowat sie stosowaniem ayahuaski w ceremoniach plemiennych ludzi z
tego obszaru. Ayahuaska to herbata zrobiona poprzez gotowanie ze soba w wodzie pnacza (Banisteriopsis
caapi) oraz lisci krzewu (Psychotria viridis). Ani pnacze ani lis¢, oddzielnie, nie sa psychoaktywne. Tylko wtedy
gdy sa potaczone (zwtaszcza w kontekscie rytualistycznym) wytwarzany jest ten enteogen.

Irineu Serra, po wypiciu ayahuaski, miat potezne doswiadczenie, w ktdrym twierdzit, ze objawita mu sie Duch
Ksiezyca jako Rainha da Floresta, Krolowa Lasu. Zidentyfikowana pdzniej jako Dziewica Maryja, ta Swieta
Istota powiedziala Irineu, Ze ma specjalng misje na ziemi: zalozyé nowy ruch religijny zwany Santo (Swiety)
Daime. (Dlatego mozna powiedzie¢, ze cata tradycja samego Santo Daime powstata z doswiadczenia
zainspirowanego enteogenicznie.)

W tym nowym kontekscie, herbacie sakramentalnej nadano réwniez nowa nazwe, tj., "Daime", stowo, ktore
pochodzi od portugalskiego czasownika "dar": dac. Jest polaczone z inwokacjami, ktére sa czesto obecne
podczas rytualéw Santo Daime: dai-me amor, dai-me luz, dai-me forca ("daj mi mitos¢, daj mi swiatto, daj mi
site"). W tradycji Santo Daime, Daime jest rozumiane jako sakrament, ktéry uosabia Swiadomos$¢ bardzo
inteligentnej i wspodtczujacej boskiej Istoty, Istoty, ktéra dla praktykujacych Santo Daime, jest utozsamiana
zaréwno z Chrystusem, jak i z Duchem Swietym, Istoty, ktéra, stowami jednego z lideréw tego ruchu,
"inkarnuje w celu zapewnienia nauczania, komfortu, uzdrowienia, oraz duchowej ewolucji dla tych", ktérzy
przyjmuja ja w sobie jako ptynna posta¢ komunii, Istoty, ktéra otwiera "wrota do innych wymiaréw gdzie

zamieszkujg inne Istoty"."”

Mestre Irineu ("Mistrz Irineu") jak zostat w koncu nazwany przez swoich zwolennikéw, stat sie stopniowo
dobrze znany jako potezny uzdrowiciel, nauczyciel wizjonerski i duchowy. W 1940, ustanowit on pierwszy
osrodek Santo Daime w miescie Rio Branco, w Brazylii. Z biegiem czasu rozwinely sie skomplikowane i wysoce
zorganizowane rytuaty, ktore koncentrowaly sie na przyjmowaniu Daime jako sakramentu i tak zaczat sie




wylania¢ ksztalt tradycji Santo Daime, jaka znamy dzis - religii, ktéra cho¢ zakorzeniona w Chrzescijanstwie,
wciela réwniez elementy rodzimej duchowosci poludniowoamerykanskiej, a takze aspekty religijnosci i
Spirytyzmu afrykanskiego.

Wraz ze $miercig Mestre Irineu w 1971, grupa podzielita sie na kilka réznych odgatezien. Najbardziej znana
"liniq" tradycji Santo Daime jest ta, ktdra skupia sie wokoét charyzmatycznego przywodztwa Sebastiao Mota de
Melo, znanego pézniej jako Padrinho Sebastiao.

Sebastiao Mota de Melo urodzit sie w 1920 i dorastat w srodku lasu deszczowego Amazonii. Zarabiat na zycie
jako zbieracz gumy i budowniczy czoéten, lecz duchowo stal sie znany w stosunkowo miodym wieku jako
potezny wizjonerski i mediumistyczny uzdrowiciel zubozatych ludzi z tego terenu. W wieku 38 lat, podazajac za
wskazowkami jednej z istot, ktére czesto uosabial w swych mediumistycznych sesjach, Padrinho Sebastiao
wyprawit sie wraz z rodzina w 1958 roku do Rio Branco. Przez kilka lat cierpiat z powodu $miertelnej choroby
watroby, i w nadziei na wyleczenie, dostapit Mestre Irineu.

Po przyjeciu Daime, Padrinho Sebastiao miat serie poteznych wizjonerskich doswiadczen. W jednym z tych
doswiadczen, obserwowat, spoza ciata, jak dwie cudownie piekne istoty wyjely jego szkielet i narzady brzuszne
z jego ciata, bez zadnego boélu, przez caly czas wibrujac jego ciatem, kotyszac nim z boku na bok. Istoty te
nastepnie uzyly haka, ktérym "otworzyty, oddzielily, i wyodrebnity" z jego organéw brzusznych "trzy owady o
rozmiarze paznokcia", ktore, jak stwierdzily te istoty ze Swiatta, byty odpowiedzialne za chorobe Padrinho
Sebastiao.'® W relacji Sebastiao o tym doznaniu, referuje co nastepuje: "[istota], ktéra siedziala obok mojego
rozplaszczonego ciata, ktére wciaz bylo rozciagniete na podlodze, podeszia do mnie bardzo blisko i
powiedziata, 'Oto to! Te trzy owady cie zabijaly, lecz teraz juz przez nie nie umrzesz.' Nastepnie zamkneli moje
ciato. ... Ozdrowialem jak dziecko.""’

Padrinho Sebastiao zostat catkiem wyleczony po tym doswiadczeniu i nic dziwnego, Ze postanowit zostac
jednym ze zwolennikéw Mestre Irineu. Szybko sie zblizyli, i za pozwoleniem Mestre Irineu, Padrinho Sebastiao
ustanowit wtasne centrum Santo Daime poza Rio Branco. Po $mierci Mestre Irineu, spotecznos¢, ktéra wyrosta
wokot Padrinho Sebastiao kontynuowata rozkwit. Lecz pod koniec lat 1970 zaczal on otrzymywa¢ wewnetrzne
wskazowki, aby opusci¢ to miejsce. Dlatego, w 1980, Padrinho Sebastiao, jego rodzina, i okoto 100
zwolennikow opuscili teren Rio Branco, prawie bez zasobow materialnych, i przeniesli sie gleboko w las
deszczowy w miejsce o nazwie Rio do Ouro. Po trzech latach ciezkiej pracy, budowania domow, oczyszczania i
uprawie ziemi, statych chorobach i trudnosciach, pojawit sie prywatny wtasciciel ziemski, dochodzac swych
praw do tej ziemi. Nie chcac zadnych klopotéw i ufajac swemu wewnetrznemu przewodnictwu, cztonkowie
Santo Daime opuscili Rio do Ouro, i w latach 1983-84, okoto 300 cztonkéw osiedlito sie w tzw. Céu do Mapia
(Niebie Mapid), znajdujacym sie jeszcze gtebiej w lesie deszczowym, na brzegach rzeki Mapia.

Wkroétce potem w gtownych miastach Brazylii powstaly stowarzyszone centra Santo Daime. Centra te
przyciagnely wielu nowych czlonkdéw, ale zwrécily rowniez uwage na sam ruch. Powotano komisje oficerow
armii, nauczycieli akademickich, psychiatréw, psychologéw, lekarzy i innych oséb, do zbadania wykorzystania
Daime i odwiedzenia Céu do Mapia w 1984. Podobna komisja odwiedzita juz spotecznos¢ Rio do Ouro w 1982 .
Obie te komisje napisaty raport dla wladz, w ktérym stwierdzono, ze zadne negatywne skutki psychologiczne
lub spoteczne nie byly zwiazane z rytualnym stosowaniem ayahuaski. Niemniej jednak, brazylijski rzad
zdecydowat sie zakaza¢ stosowania ayahuaski w 1985. Z powodu zamieszania wywotanego ta decyzja w 1986 r.
utworzono kolejna komisje. W konficu, po doktadnym dochodzeniu, komisja po raz kolejny pozytywnie ocenita
tradycje Santo Daime (a takze inne tradycje, ktore stosowaly ayahuaske w kontekstach rytualnych), a zakaz
przeciwko ayahuasce zostal prawnie zniesiony w Brazylii w 1986 r.

Po $mierci Padrinho Sebastiao w 1990, jeden z jego syndw, Alfredo Mota de Melo, zwany obecnie Padrinho
Alfredo, przejat przywddztwo w tym ruchu. Dzieki jego btogostawienstwom centra Santo Daime powstaty na
catym swiecie, zwtaszcza w Europie, Japonii i Stanach Zjednoczonych.

Uczestnicy wszystkich tych centréw podzielaja pragnienie regularnych spotkan, aby wspdélnie pi¢ Daime jako
sakrament. Podczas wszystkich tych rytuatéw (lub "prac", jak sa nazywane) Santo Daime, uczestnicy zbieraja
sie razem (mezczyzni z jednej strony, kobiety z drugiej) wokot centralnego oltarza stolowego, a nastepnie
$piewaja (czesto przez wiele godzin, z wielka czcia i oddaniem) zbiory prostych, ale zniewalajaco pieknych
hymnow, ktore pierwotnie zostaly "przekazane" ze swiata duchowego bardziej zaawansowanym czionkom




ruchu. Wedtug praktykujacych Santo Daime, wspolne modlenie sie i wychwalanie Boga muzycznie, z wielka
czystoscia i skupieniem, w akompaniamencie rytmicznego potrzasania maracasow, generuje potezny prad
transformujacej energii duchowej i tworzy podnoszace na duchu, harmonijne srodowisko, ktéore sprzyja
gtebokiej wewnetrznej komunii ze $wiatem duchowym i z licznymi istotami, o ktérych mowi sie, ze tam istnieja.

Potezne doswiadczenia wizjonerskie/mistyczne, ktére osoby maja podczas prac Santo Daime nazywane sa
"miracaos." Podobnie jak klasyczne doznania mistyczne, mowi sie, Ze te miracaos sa niezwykle trudne do
opisania, przynajmniej w jakimkolwiek stopniu adekwatnosci, ale wiele z doswiadczen, ktore sqg wspolne potrafi
by¢ catkiem sugestywnych. Na przyktad jeden praktykujacy Santo Daime opisuje swoje doswiadczenia w
nastepujacy sposob:

"Podczas brania Swietego Daime przez lata, by¢ moze najbardziej wyréznia sie odczucie tej
niesamowicie poteznej boskiej sitly dzialajacej we mnie, z takim wspotczuciem i madroscia,
oczyszczajaca moje ciato, umyst i pole energetyczne z wszystkiego, co stoi na drodze tego, jak to
Swiatlo i Mito$¢ chce wyrazi¢ sie we mnie i przeze mnie."

Dalej zauwaza: "Innym sposobem, w jaki czesto do§wiadczam dzialania Daime we mnie, jest to, ze czuje, ze
zostalem uniesiony, prawie cielesnie, do innego wymiaru rzeczywistosci, ktory jest zawsze obecny, ale zwykle
ukryty przed moim wzrokiem. Z tego wyzszego, wibracyjnego poziomu egzystencji, czesto widze z zamknietymi
oczami fale za fala boskiego piekna, wizje, ktére bez wysitku kwitng we mnie jak promienne, zywe, kwitnace,
geometryczne wzory kolorow, jak doglebnie znaczace przejawy obfitosci Boga, radosnej i zywiolowe]
kreatywnosci. A gdy moje oczy sa otwarte, rozgladam sie i chociaz fizycznie nie widze niczego inaczej, to
jednak wszystko jest jakie$ jasniejsze, absolutnie idealne, przemienione, mieniace sie po prostu Boza
obecnoscia i Swiattem."

Kontynuujac, praktykujacy ten dodaje: "Pamietam tez jak pewnego razu, u szczytu jednej z tych chwil, kiedy
wszyscy razem spiewaliémy hymny w salao [pomieszczenie gdzie odbywaja sie prace] i bytem przepetiony tak
wielka ekstaza. Wiedzialem wowczas, z ta zadziwiajaca pewnoscia, ze wszyscy w tym pokoju byli Chrystusem,
w pei Chrystusem, objawiajacym sie w nas, jako my. Widziatem, ze jestesmy absolutnie przepetnieni boska
chwala i Ze ona wlewa sie przez nas. Wszyscy razem SpiewaliSmy z taka mitoscia, gdy to ztote, promieniscie
piekne Swiatto $wiecitlo w nas i wokét nas, Swiatto, ktére zostato ofiarowane jako dar catemu $wiatu. W tym
momencie, jeden z moich braci Daime spojrzat na mnie, a jego oczy byty naprawde jasne. Wiedziatem w jakis
Sposob, ze podzielal ze mna to doswiadczenie. Siegnal, przytulit mnie cudownie i powiedzial: 'Zapamietaj to,
nie zapomnij o tym'. I nigdy nie zapomniatem.""

Inna praktykujaca Santo Daime podzielita sie tym, czego doswiadczyta po raz pierwszy, kiedy wzieta Daime:
"Musze zacza¢ od powiedzenia, co sie nie wydarzyto - gdyz tak wiele z moich oczekiwanych obaw, nawet co do
tego, jak fizycznie bytabym w stanie upora¢ sie z Daime, nie zamanifestowato sie. Bytam przygotowana by¢
moze do zwrocenia jej od razu - zwymiotowania ciemnobrazowego, intensywnie gorzkiego napoju o
charakterystycznym smaku. Bytam przygotowana by¢ moze do przechodzenia jednego ciagtego stanu mdtosci
i/lub emocjonalnych zawirowan przez caly czas pod wplywem Daime i zakoficzenia rozptaszczona na plecach
przez cate doswiadczenie - a by¢ moze do bycia tak przerazona, ze chcialabym po prostu zupetnie czmychna¢
ze sceny. To na co nie bytam przygotowana, zaraz po wzieciu mojego poczatkowego, czesciowego kieliszka
Santo Daime, to stodycz tego doznania - sposdb, w jaki tak tatwo poddatam sie powolnemu, niewyraznemu,
zdezorientowanemu poczuciu przejecia przez Daime mojej fizycznej istoty - sposob, w jaki tak tatwo poddatam
sie przyciggnieciu Daime, sposdb, w jaki zabrano mnie do kroliczej nory wewnetrznego swiata, ktéry wydawat
mi sie zaréwno obcy jak i znajomy, zaréwno misternie szczegotowy, jak i rozlegly, zaréwno bardzo osobisty, jak
i uniwersalny."

Kontynuujac swa relacje z pierwszego doswiadczenia z Santo Daime, ta kobieta mowi dalej: "Jednym z moich
decydujacych i ciagtych doswiadczen z Santo Daime podczas tego pierwszego spotkania byt sposdb, w jaki
zostatam w zasadzie przygwozdzona do siedzenia, siedziatam bardzo nieruchomo i jakbym kij potkneta - znowu,
jak gdyby nie z wtasnej woli, ale z powodu sity pradu, ktéry we mnie ptynal. Bytam w stanie siedzie¢
godzinami, dostownie utrzymywana w miejscu, spokojnie ze skrzyzowanymi nogami w btogiej postawie joginki
w samadhi. Gdy przejat mnie ten pozorny paraliz fizyczny, zyskalam tez zrozumienie (w subtelny sposéb, w jaki
Daime zawsze mnie prowadzila i instruowata), ze ten cielesny spokdj byt niezbedny dla mojego wewnetrznego
uczenia sie i zglebiania - ze w ten sposéb Daime musiata wykonywa¢ we mnie swa prace. Siedzialam tak




gteboko pochtonieta i catkowicie spokojna, a jednoczesnie bytam swiadoma zywego, a czasem burzliwego
rozmachu $piewu i grzechotania wypetniajacego pomieszczenie. Czasami byta kakofonia innych dziejacych sie
tez spraw. Na przyktad bytlam niezwykle swiadoma tej czy innej osoby (lub kilku oséb) gtosno ptaczacych,
przechodzacych jakies gteboko osobiste, emocjonalne oczyszczenie. Albo bytam swiadoma tej czy innej osoby
fizycznie oczyszczajacej sie do jednego z wiader ustawionych na zewnatrz, tuz za otwartymi drzwiami."

Dodata: "Chociaz przed uczuciem bycia przyklejona pionowo i nieruchomo na swoim miejscu doswiadczytam w
medytacji, jakby poruszenie cho¢by palcem wymagato duzej sily osobistej woli (nawet gdybym chciata!), nigdy
nie doswiadczytam tak dlugotrwatego i wewnetrznie ukierunkowanego okresu czasu z tak gtebokim
wewnetrznym zachwytem i pokojem. To byto tak, jakbym byta centrum, wokoét ktérego wszystko wirowato -
duchowym rdzeniem w sercu $wiata materii, pryzmatem Swiatta, w ktérym i przez ktéry wytaniata sie i
ustawata rozwijalna i boska gra samej Swiadomosci, manifestujac i rozpuszczajac $wiat formy i iluzji. Za
kazdym razem gdy chwilowo ujawniat sie jakikolwiek strach lub pytanie, co sie ze mna dzieje, bylo to
gruntownie poznawane i rozwiazywane. Zrozumiatam na poziomie wykraczajacym poza zwykte rozumienie, ze
tylko to, co nie jest rzeczywiste moze kiedys umrze¢, tylko to, co jest iluzja - struktura egoistyczna, broniony
byt, wiara w ograniczenie, cierpienie oparte na ignorancji i ciemnosci, i tak dalej - moze kiedys umrzec.
Spontanicznie pojawily sie niesamowite spostrzezenia odnosnie zjednoczonej natury Swiadomosci i materii, a
takze szczegdétowe wytyczne dotyczace mojej osobistej misji zyciowej: wszystko to dziato sie w takiej harmonii i
doskonatosci.""’

Te dwa opisy wydaja sie dobrze pasowac do wielu, jesli nie wiekszosci, klasycznych narracji o doswiadczeniach
mistycznych, ktore mozna znalez¢ w bardziej znanych tradycjach mistycznych. Sugerowatbym zatem, ze w
odniesieniu do trzech kryteriow Jamesa, doswiadczenia te wyraznie ukazuja gteboko odczuwalny,
niezaprzeczalnie potezny wplyw kryterium "natychmiastowa jasnosc¢".

Co by¢ moze nie jest tak jasne, przynajmniej w tej chwili, to to, czy doswiadczenia te speiniaja dwa pozostate
kryteria. Jesli jednak przyjrzymy sie uwaznie tradycji Santo Daime, zobaczymy, jak "filozoficzna zasadnosc¢"
tego ruchu religijnego przejawia sie w bogatym i wielowymiarowym, cho¢ przede wszystkim ukrytym, zbiorze
nauk religijnych. W tradycji Santo Daime mowi sie, ze niektore z najgtebszych nauk powstaja bezposrednio w
kazdej osobie w-i-poprzez miracao. Nauki w tradycji Santo Daime przybieraja rowniez bardziej publiczna i
konkretng forme w ujawnionych hymnach, ktére stuza za muzyczne serce tego ruchu, a takze poprzez
spontaniczne przemdéwienia wygtaszane przez zaawansowanych praktykdw w kontekscie prac rytualnych.

Oczywiscie niemozliwe jest, abym w bardzo ograniczonym czasie, jaki dzi§ mamy, zaproponowat cos wiecej niz
krotkie spojrzenie na zakres i glebie tych nauk, ale by¢ moze zadanie to mozna utatwic, opierajac sie na jakichs
zwiezlych, ale wymownych refleksjach na temat centralnych zasad tradycji, ktére zostaly spisane przez garstke
bardziej doswiadczonych i elokwentnych cztonkéw tego ruchu. Na przyktad, we wstepie do Forest of Visions,
jednej z dwoch ksiazek napisanych o tradycji Santo Daime w jezyku angielskim, Jonathan Goldman, wieloletni
praktykujacy tego ruchu z Oregonu, dzieli sie kilkoma swoimi wgladami w metafizyczne zalozenia, ktore leza u
podstaw religijnej tradycji Santo Daime.

Wedlug Goldmana, w spotecznosci Santo Daime jest zrozumiate, ze Jezus Chrystus "zaszczepil swiadome
nasiono na tym swiecie swoim zyciem i $miercia. Taka byta jego misja: zapoczatkowa¢ ogromna zmiane w
ludzkiej $wiadomosci, ktéra teraz zaczyna przynosi¢ owoce."”” Wraz ze $miercia Jezusa, ta "zywa matryca
Swiadomosci", ta "porzadkujaca zasada przebudzenia ludzkosci" uswiadomita sobie wypaczenia, ktore
nieuchronnie doprowadzily do nauk Chrystusa i dlatego postanowita wkroczy¢ do lasu deszczowego, wcielajac
sie w krzew jagube i li$¢ rainha. Jednakze, jak kontynuuje Goldman, ta nad$wiadoma istota "poprzez Swieta
Daime... wzywa [obecnie] do Siebie, jedna po drugiej, te wszystkie dusze, ktéore sa gotowe szybko obudzi¢
ziarno zasiane przez Jezusa, Swiadomo$¢ Chrystusa sama w sobie."*'

Wedtug Goldmana to "bezposrednie doswiadczenie Boga" jest "przyrodzonym prawem wszystkich ludzi"*.

Nastepnie sugeruje: "Sciezka Daime jest wytyczona dla kazdego, ktéry jest przyciagany by po niej kroczy¢ i
ewoluowa¢ w miare postepowania, w przyspieszonym, ale wyraznie indywidualnym tempie"*. Goldman
argumentuje, ze Daime jest rodzajem duchowego "'skrétu’, bardzo intensywna, wymagajaca Sciezka, na ktora
$ciagaja ludzie, ktérych dusze sa gotowe na ogromny skok ewolucyjny, ludzie, ktérzy potrzebuja bardzo
glebokiego oczyszczenia i uzdrowienia, by zrobi¢ ten skok, i ktérzy maja motywacje do znalezienia odwagi, by
podazaé za nagleniem swej duszy"**. Goldman twierdzi:




Sciezka Swietej Daime to autentyczna sekretna szkola.

Sa w niej poziomy wiedzy, etapy inicjacji, przez ktére przechodzi sie w programie szybkiej
ewolucji... .

Zadaniem wtajemniczonego jest pojawienie sie, wypicie Daime, praca na ziemi,

aby zy¢ wedtug nauk ... kocha¢ Boga, kocha¢ ziemie, kocha¢ wszystkie

istoty w stworzeniu Bozym, wliczajac siebie, kochac i

szanowac swych braci i siostry, akceptowac¢ prawde swej

wlasnej boskosci i wtasnych btedow, nauczy¢ sie wcielac

przebaczanie i mitosierdzie, i zyskac¢ ciezko wywalczona pokore, ktéra pochodzi z bezposredniego
spotkania z Boska sitg™".

Padrinho Alex Polari, inny starszy w tradycji Santo Daime, pisze w Forest of Visions: "Swieta Daime nie jest dla
kazdego. Rytualy Daime nie maja by¢ 'doswiadczeniem', ale raczej da¢ szanse na intymna interakcje z Boska
Istota o niewyobrazalnej inteligencji, wspdtczuciu, jasnosci i duchowej mocy".”® Nastepnie méwi: "Napdj sam w
sobie jest nosnikiem, sakramentem. Jego spozycie reorganizuje nasz organiczny, neurochemiczny i
energetyczny fundament, dostosowujac nas do rzeczywistosci duchowej i jej wielorakich znaczen"*’. Wedtug
Polari: "Ci, ktorzy ucza sie pracowac z ta swiadomoscig swiatla i ja otrzymywac, synchronizuja sie z wyzszymi
planami czystej kosmicznej energii, ktéra przenika plan astralny naszej planety. Kiedy pijemy z [tego] Zrddia

niesmiertelnosci, dziatamy poprzez modelowa matryce stworzona przez wszystkie ... istoty wszech$wiata"*.

Mysle, ze chociaz to niezwykle zwiezle przedstawienie niektorych gtéwnych filozoficznych pojmowan tradycji
Santo Daime moze sprawic, ze niektdrzy z was beda chcieli dowiedzie¢ sie wiecej (a by¢ moze inni uciesza sie,
ze sie nie dowiedza), by¢ moze bezpiecznie jest powiedzie¢, ze ta religijna tradycja posiada intrygujacy,
wielowarstwowy, ztozony i spdjny zestaw wierzen, i dlatego mozemy stwierdzi¢, ze spetnia ona "filozoficzna
zasadnosc", drugie z kryteridw Jamesa.

Jesli chodzi o trzecie i ostatnie kryterium Jamesa, tj. "moralna przydatnosc", chciatbym zasugerowac, ze jeden
z najwazniejszych powoddéw, dla ktoérych osoby staja sie cztonkami tradycji Santo Daime i nadal angazuja sie w
te trudna i wymagajaca sciezke wewnetrznego oczyszczenie nie wynika gtdwnie z gtebi religijnego zrozumienia
na tej $ciezce, ani nawet z gtebokich mistycznych i wizjonerskich doswiadczen, ktére czesto wystepuja, ale by¢
moze przede wszystkim i co najwazniejsze, z fizycznych, moralnych, emocjonalnych, umystowych i duchowych
przemian, ktore dostrzegaja w sobie i w innych w wyniku picia Daime.

Daime jest rozumiana jako co$ wiecej niz tylko napdj otwierajacy swiat duchowy. Jest rowniez postrzegana jako
uniwersalny eliksir leczniczy. Wiekszos$¢ ludzi twierdzi, ze po wypiciu Daime czuje sie fizycznie i psychicznie
natadowana, a integralna czescia procesu uzdrawiania, ktéry katalizuje, jest oczyszczenie z pasozytow i toksyn.
Podobnie, wbhrew obawom, ze Daime sama w sobie jest substancja uzalezniajaca, istnieja niezliczone opisy
zdolnosci Daime do przezwyciezania uzaleznienia osoby od narkotykow i alkoholizmu. W Morality as Practice,
rozprawie doktorskiej Titti Kristiny Schmidt, szwedzkiej antropolog, ktéra spedzila pietnascie miesiecy w Céu
do Mapid, jest relacja o czlowieku imieniem Ernesto, ktory byt uzalezniony od narkotykéw, zanim zostat
praktykujacym w Santo Daime. W Morality as Practice, Ernesto opisuje nastepujaca trudna przemiane, przez
ktora przeszedt gdy walczyt z uzaleznieniem od narkotykow przy pomocy Daime: "Kiedy wypilem Daime po raz
pierwszy, to byto jak piekto. Przeszedtem bardzo ciezki okres i nie miatem zadnych dobrych doswiadczen.
Jedyne, co dostalem, to wysoka goraczka, czyraki i rany na calym ciele"”. Wedtug Ernesto, jego limpeza lub
czyszczenie trwato kilka miesiecy. Jak podkresla:

Bylem tak odurzony dragami, ze Daime musiala ciezko pracowac ...

W koncu zaczatem czuc sie lepiej. Myslatem, ze wyzdrowiatem.

Wiec przestatem pi¢ Daime i wrécitem do dragow.

Ale tym razem bylo to prawdziwe piekto!

Inne dragi, ktére wczesniej byty dla mnie ulga, juz nie dziataty.

Po kilku tygodniach poczulem sie mniej wiecej zmuszony do powrotu do Daime.
Woéwczas zaczatem od nowa cala procedure "oczyszczania".

Po jakims$ czasie moje zdrowie sie poprawito

i po pewnym czasie zrozumiatem site i piekno Daime.

Od tamtej pory nigdy nie dotykatem zadnych narkotykéw.*




Praktykujacy w tradycji Santo Daime uwazajq, ze Daime moze leczy¢ wiele powaznych chorob. Jak podkresla
Schmidt: "Céu do Mapia ma dzi$ narodowa reputacje jako spotecznos¢ lecznicza. Mieszkancy wioski twierdza,
ze moga leczy¢ caly szereg dobrze znanych choréb, na przykiad problemy skérne, choroby uktadu
oddechowego, zakazne infekcje, zapalenie watroby, cukrzyce, trad, malarie, robaki, czerwonke, problemy
trawienne, anemie, goraczki, grype, zaburzenia psychiczne" itd.” Wedtug Schmidta, "spoteczno$¢ zyskata
réwniez uznanie na zewnatrz Brazylii, przyciagajac ludzi, ktérzy maja nadzieje na wyleczenie z chordb
$miertelnych, takich jak rak i HIV/AIDS".

Ludzie, ktérzy przychodza do Santo Daime z nadziejg, ze zostana wyleczeni ze swoich chordb, czesto
opowiadaja dramatyczne historie o swoim uzdrawiajacym spotkaniu z Daime. Schmidt opowiada jedna z takich
historii w jej relacji o Barbarze, kobiecie, u ktorej zdiagnozowano nieoperacyjny guz mézgu:

Kiedy Barbara zaczeta pi¢ Daime, przezyta cos,

co wielu czlonkéw nazywa "operacja duchowa" ...

Pod wplywem naparu z Daime byta swiadkiem wlasnej operacji
przeprowadzonej przez grupe lekarzy w formie duchowe;j.

Po operacji duchy kazaty jej odpoczywac i jes¢ tylko

niektére przepisane pokarmy. Pdzniej, gdy Barbara wyzdrowiata,

wrocita do szpitala w Sao Paulo i poprosita o wykonanie nowego przeswietlenia.
Ku zaskoczeniu lekarzy, guz zniknat.

Jeszcze bardziej zdziwito ich to, ze Barbara (ktéra nie ma zachodniego wyksztalcenia
medycznego)

potrafitla wyjasnic¢ cala operacje, odpowiadajaca zwyklej operacji mézgu.

Mogta nawet opisa¢ instrumenty uzywane przez duchowych lekarzy,
instrumenty, ktére wedtug Barbary, co potwierdzili lekarze w Sao Paulo,

byly podobne do tych uzywanych podczas zwyklych operacji mézgu®.

Dramatyczne fizyczne uzdrowienia nie sa jedynymi efektami transformacji, ktére mozna przypisa¢ Santo
Daime. Istnieja rowniez liczne pozytywne zmiany spoteczne i ekologiczne, ktore zostaly skatalizowane przez
praktykujacych w ruchu Santo Daime. Na przyklad Céu do Mapia jest regularnie odwiedzany przez wiele
brazylijskich wladz, ktére postrzegaja go jako wzorowa spotecznos¢ do nasladowania przez inne wioski w
amazonskim lesie deszczowym. Osoby w Céu do Mapia swiadomie probowaly stworzy¢ ekowioske, w ktorej
ktadzie sie silny nacisk nie tylko na ochrone ekosystemu w dwdch lasach narodowych otaczajacych Céu do
Mapia (Lasy Panstwowe, ktdore zostaly utworzone w duzej mierze dzieki skoordynowanej inicjatywie czotowych
czlonkéw ruchu Santo Daime pod koniec lat 1980), ale takze dzieki nauczeniu sie samowystarczalnosci poprzez
rozwijanie zrownowazonych, swiadomych ekologicznie interakcji z zasobami lesnymi. Schmidt zwraca uwage,
ze w 2002 roku, "w wiosce bylo realizowanych ponad 40 projektéw, ktére mialy na celu, miedzy innymi,
ochrone laséw, edukacje ekologiczng oraz produkcje alternatywnej medycyny lesnej i zywnosci"*. Céu do
Mapié stato sie rowniez miejscem, gdzie mieszkancy tego regionu moga szuka¢ pomocy medycznej i/lub pracy.
Wioska oferuje bezptatna opieke medyczna miejscowej ludnosci i prowadzi dwa szpitale: jeden oferujacy
medycyne o orientacji zachodniej, a drugi oparty na alternatywnych metodach leczenia.

Po raz kolejny, nawet w ramach ograniczen tego niezwykle pobieznego badania transformacyjnych skutkow
tradycji religijnej Santo Daime, wydaje sie stuszne stwierdzenie, ze trzecie kryterium Jamesa, "pomoc
moralna", rowniez moze zosta¢ szybko zakreslone na naszej liscie. Istnieje wiele dowoddéw, ze Santo Daime nie
tylko ma zdolno$¢ promowania dobrego samopoczucia fizycznego i psychicznego, ale takze sprzyja
harmonijnym interakcjom spotecznym i promuje mitos¢ i szacunek do $wiata przyrody, co przejawia sie w wielu
konkretnych i trwajacych inicjatywach srodowiskowych.

Biorac pod uwage wszystkie te informacje, chcialbym zasugerowac, ze opierajac sie na trzech kryteriach
Jamesa stuzacych do oceny wartosci i waznosci doswiadczen mistyczno-religijnych, mozemy, a by¢ moze
powinni$my, wyciagnac¢ wniosek, ze ta enteogeniczna tradycja mistyczna jest co najmniej tak samo warta
naszego szacunku, jak kazda z bardziej znanych tradycji mistycznych. By¢ moze te substancje enteogenne
naprawde sa tym, co sie o nich mowi: glebokimi, $wietymi, darami od Boga, ktére moga nam bardzo poméc w
dazeniu do poznania prawdziwej natury nas samych, a takze nazbyt czesto ukrytego piekna swiata wokét nas.
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