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Streszczenie

W swietle nowych dowodoéw historycznych dotyczacych korespondencji etnomikologa R. Gordona
Wassona z historykiem sztuki Erwinem Panofskym, artykut ten przedstawia dogtebna analize
obecnosci obrazow grzybow enteogennych w sztuce chrzescijanskiej w kontekscie kontrowers;ji
pomiedzy Wassonem a filologiem Johnem Marco Allegro w sprawie identyfikacji fresku Ogrodu
Eden w XII-wiecznej kaplicy w Plaincourault we Francji. Ujawnia on przekonujacy, wartosciowy
motyw, ktory stat za odmowa przyznania przez Wassona, ze fresk ten przedstawia Amanita
muscaria, a takze jego nieche¢ do kontynuowania swojej hipotezy dotyczacej enteogenicznego
pochodzenia religii w sztuce i artefaktach chrzescijafskich. Podczas gdy poglad Wassona - ze
obecno$¢ grzybéw psychoaktywnych na Bliskim i Srodkowym Wschodzie zakofczyta sie okoto
1000 roku p.n.e. - dominowat i przez dziesieciolecia utrudniat badania nad enteogenami w
chrzescijanstwie, nowe pokolenie badaczy XXI wieku udokumentowato rosnaca liczbe dowodéw
na istnienie Amanita muscaria i grzybéw zawierajacych psilocybine w sztuce chrzescijanskiej,
zgodnych z typologia drzew grzybéw etnobotanika Giorgio Samoriniego. W artykule tym
zaprezentowano oryginalne fotografie, wykonane podczas prac terenowych w kosciotach i
katedrach calej Europy i Bliskiego Wschodu, ktore potwierdzaja obecnos$¢ grzybdéw enteogennych
w sztuce chrzescijanskiej: na freskach, w iluminowanych rekopisach, na mozaikach, rzezbach i
witrazach. W oparciu o te ikoniczne dowody w artykule zaproponowano teorie ewangelii
psychedeliczych i odniesiono sie do krytyki tej teorii przez historykéw sztuki, zagorzatych
zwolennikow, historykéw sredniowiecznych i konserwatywnych katolikow. Wzywa sie w nim do
powotania Interdyscyplinarnej Komisji ds. Ewangelii Psychedelicznych w celu niezaleznej oceny
rosnacego materialu dowodowego dotyczacego grzybow enteogennych w sztuce chrzescijanskiej
w celu rozwigzania kontrowersyjnej kwestii odnosnie mozliwej roli enteogendéw w historii i
poczatkach chrzescijafistwa.

Stowa kluczowe: Allegro, Sztuka chrzescijanska, chrzescijanstwo, enteogeny, psychedeliki,
Wasson

Wprowadzenie

Artykuly w tym wydaniu specjalnym na temat "Psychedelikow w historii i w religiach swiata" ["Psychedelics in
History and World Religions"] oferuja przekonujaca dokumentacje stosowania enteogendow w spoteczenstwach
prehistorycznych i historycznych. Przeglad literatury i podsumowanie artykutéw w tym numerze dokonany
przez Winkelmana (patrz "Wprowadzenie: Dowody na stosowanie enteogenéw w prehistorii i w religiach
swiata") pokazuje, ze:

1. Kontakty z enteogenami, ktore zainspirowaly ewolucje szamanizmu, byly kontynuowane w praktykach
religii historycznych i wspoétczesnych - hinduizmu, buddyzmu, dzinizmu, judaizmu, islamu i
chrzescijanstwa - dostarczajac szerokiego potwierdzenia dla enteogenéw w formowaniu sie gtdéwnych
religii $wiata, co czesto pozostawiato dowody tych praktyk w sztuce.

2. Na przestrzeni ostatnich dwudziestu lat coraz bardziej widoczne sa dodatkowe przedstawienia grzybdow
psychedelicznych w sztuce chrzescijanskiej (patrz Brown & Brown, 2016; Hoffman, Ruck, & Staples,
2002; Irvin, 2008; Rush, 2011; Ruck, Staples, & Heinrich, 2001).

W tym kontekscie, gtéwnymi celami tego artykutu jest dostarczenie doglebnej analizy "teorii ewangelii
psychedelicznych" dotyczacej obecnosci obrazéow grzybow enteogennych we wczesnej i Sredniowiecznej sztuce
chrzescijanskiej poprzez:

1. Ponowne spojrzenie na kontrowersje Wasson-Allegro w swietle nowych dowodow, szczegdlnie w
odniesieniu do kwestii grzybéw psychoaktywnych w chrzescijanstwie i identyfikacji grzyba Amanita
muscaria w $redniowiecznej kaplicy Plaincourault we Francji;

2. Przedstawienie dowodow na obecnos¢ enteogendéw w sztuce chrzescijanskiej i zaproponowanie teorii
ewangelii psychedelicznych w oparciu o badania terenowe autoréw w opactwach, kosciotach, kaplicach i
katedrach w Europie i na Bliskim Wschodzie;




3. Odpowiedz na krytyke teorii ewangelii psychedelicznych formutowana przez historykow sztuki,
zagorzatych zwolennikow, historykow sredniowiecznych i konserwatywnych chrzescijan.

4. Rozwiazanie "paradoksu Wassona" i wezwanie do powotania Interdyscyplinarnej Komisji ds. Ewangelii
Psychedelicznych.

Kontrowersja Wasson-Allegro

Kontrowersje pomiedzy etnomikologiem R. Gordonem Wassonem (1898-1986) a filologiem Johnem Marco
Allegro (1923-1988) nad grzybami psychoaktywnymi w chrzescijanstwie w ogdélnosci, oraz nad identyfikacja
grzyba A. muscaria (znanego powszechnie jako "muchomor czerwony") w XII-wiecznej kaplicy Plaincourault w
srodkowej Francji w szczegdlnosci, rzucity trwaly cien na badania enteogenéw w sztuce chrzescijanskiej - cien,
ktory uksztattowal "akademickq odpowiedzZ na ksigzke Allegro i na opinie kolejnych pokolen uczonych"
(Winkelman, 2010, str. 106).

Znaczenie identyfikacji drzewa grzyba w Plaincourault jako grzyba psychoaktywnego jest punktem zwrotnym
w badaniach psychedelicznych, poniewaz byto katalizatorem przetomowej debaty pomiedzy Wassonem i
Allegro na temat roli enteogenow w chrzescijanstwie. Jesli Wasson miat racje, to enteogeny, zwtaszcza swiete
grzyby, zostaty odkryte tylko na bardzo wczesnych etapach judeochrzescijanstwa, konczac sie mniej wiecej w
czasach Ksiegi Rodzaju, okoto 1000 roku p.n.e. Jesli jednak Allegro miat racje, to enteogeny byty integralna
czescia poczatkow judeochrzescijanstwa, a ich stosowanie trwato co najmniej do czasow sredniowiecza, o czym
swiadczy fresk Plaincourault namalowany po 1000 roku n.e. Ta pozytywna identyfikacja enteogendéw w sztuce
chrzescijanskiej otworzytaby drzwi na kierunki badan, ktore mogtyby ostatecznie wymaga¢ ponownego
rozwazenia historii chrzescijanstwa.

W swoim arcydziele Soma: Boski Grzyb Niesmiertelnosci (1968) [Soma: Divine Mushroom of Immortality],
Wasson identyfikuje nieuchwytny sok-boga-rosline Some hinduskiej Rigwedy jako psychoaktywnego grzyba A.
muscaria. Konkludujac, ze grzyby odgrywaty role w zyciu religijnym naszych odleglych przodkéw, Wasson
(1970b, 25 wrzesien) stwierdza, ze "Moja ksigzka przedstawia role muchomora na Bliskim i Srodkowym
Wschodzie az do roku 1000 p.n.e."

Aby obroni¢ te konkluzje, Wasson musial pogodzi¢ sie z "muchomorem w masci": kontrowersyjnym
wizerunkiem duzego drzewa grzyba umieszczonego w centrum sredniowiecznego fresku przedstawiajacego
Adama i Ewe w Ogrodzie Eden. Wasson po raz pierwszy zobaczy! to malowidto $cienne z konica XIII wieku
podczas swojej wizyty w Kaplicy Plaincourault 2 sierpnia 1952 roku. Pézniej przedstawit rysunek tego fresku w
postaci kolorowej tablicy w Soma (Wasson, 1968, str. 180). Rycina 1 to niezmieniona fotografia tego samego
fresku, ktora wykonaliSmy podczas naszej wizyty w tej kaplicy 19 lipca 2012 roku.

Poprzedni francuscy obserwatorzy zinterpretowali ten obraz jako grzyb lub drzewo grzyb. Piszac okoto 1900
roku, opat Rignoux opisuje ten fresk jako "drzewo grzyb z kilkoma glowami". Wkrotce potem, zdjecie tego
fresku pokazano na spotkaniu Société Mycologique de France, 6 pazdziernika 1910 roku. Pan, ktory
przedstawit ten fresk, poczynit sensacyjna wowczas obserwacje, ze "zamiast zwyczajowego Drzewa artysta
przedstawit nam muchomora" (Wasson, 1968, str. 179). Niedawny, oficjalny przewodnik "Mérigny-Indre,
Chapelle de Plaincourault" odnotowuje "drzewo grzechu pierworodnego przedstawione jako ogromny grzyb"
(2009, str. 7).

Poszukiwacz swietych grzybéw, R. Gordon Wasson nie zgodzit sie z tymi wnioskami. Twierdzac, ze "mikolodzy
dobrze by zrobili, gdyby skonsultowali sie z historykami sztuki", Wasson (1968) cytuje list z 2 maja 1952 roku,
otrzymany od Erwina Panofsky'ego, okrzyknietego "najbardziej wptywowym historykiem sztuki dwudziestego
wieku" (Smith, 2005, str. XXVII):

... roslina na tym fresku nie ma nic wspdlnego z grzybami ... a podobienstwo do Amanita muscaria
Jjest catkowicie przypadkowe. Fresk z Plaincourault to tylko jeden przyktad - i poniewaz jego styl
jest bardzo prowincjonalny, szczegdlnie zwodniczy - konwencjonalnego typu drzewa,
powszechnego w sztuce romanskiej i wczesnogotyckiej, ktory historycy sztuki nazywajq w
rzeczywistosci "drzewem-grzybem" lub w jezyku niemieckim, Pilzbaum (Wasson, 1968, str.
179-180).
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Rycina 1. Kuszenie w Ogrodzie Eden, Kaplica Plaincourault, Indre, srodkowa Francja, ok. 1291 (fot. Julie M.
Brown)

Twierdzac, ze "profesor Panofsky dat wyraz temu, co odkrytem, jest jednomysinym poglgdem specjalistow w
dziedzinie sztuki romarnskiej", Wasson (1970a, 21 sierpnia) odwotuje sie do autorytetu historykow sztuki, aby
zamknac¢ drzwi w tej sprawie. Krotko mowiac, Plaincourault kategorycznie nie jest grzybem.

W przeciwienstwie do Wassona, John Marco Allegro, znany badacz Zwojow znad Morza Martwego,
utrzymywat, ze byt to niewatpliwie grzyb A. muscaria. Piszac w The Sacred Mushroom and the Cross (The
Sacred Mushroom) 2 lata po publikacji Soma Wassona, Allegro (1970) stwierdza:

Najlepszym przyktadem zwigzku pomiedzy wezem i grzybem jest oczywiscie opowies¢ o Ogrodzie
Eden w Starym Testamencie. Przebiegly gad namawia Ewe i jej meza, aby zjedli z drzewa,
ktorego owoc "uczynitby ich jak bogow, znajgcych dobro i zto" (Rdz 3:4). Cata historia Edenu jest
mitologiq opartq na grzybie, zwtaszcza jesli chodzi o tozsamos¢ "drzewa" jako swietego grzyba,
jak sie przekonamy. Jeszcze w XIII wieku znane byty wzmianki o dawnej tradycji wsrod
chrzescijan, jak wynika z fresku namalowanego na Scianie zrujnowanego kosciota w Plaincourault
we Francji (tabl. 2). Jest tam wspaniale przedstawiony Amanita muscaria, opleciony wezem,
podczas gdy Ewa stoi obok trzymajqc sie za brzuch. (str. 80)

Dlatego rozpoczela sie zaciekla "bitwa drzew-grzybow". W liscie z 1970 roku do Times Literary Supplement,
Wasson (1970a, 21 sierpnia) publicznie zaatakowatl interpretacje Allegro dotyczaca drzewa grzyba z
Plaincourault jako A. muscaria: "Prawdopodobnie on [Allegro] przeczytat przypis, w ktérym odrzucitem fresk
na stronie 87 ksiqzki 'Grzyby, Rosja i historia', a doktadniej list Panofsky'ego reprodukowany na stronie 179 w
SOMA. Decyduje sie on zignorowac interpretacje tego fresku przez najwybitniejszych historykow sztuki."

Niemniej jednak w stanowisku Wassona znajdujemy pewna nieszczeros¢. Chociaz powszechnie przytacza
pierwszy list Panofsky'ego z 2 maja 1952 roku - list, ktéry czesto byl cytowany w dyskusjach akademickich
Wassona i Allegro - zgodnie z nasza najlepsza wiedza, Wasson nigdy nie odnosi sie, ani nie cytuje drugiego
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listu Panofsky'ego napisanego wkrotce potem, 12 maja 1952 roku. OtrzymaliSmy kopie obu tych listow z
Archiwum Kolekcji Etnomikologicznej Tiny i R. Gordona Wassondéw (Wasson Archives) i uwazamy, ze jest to
pierwszy raz gdy oba razem zostaly zaprezentowane w druku (patrz Rycina 2 i 3).

THE INSTITUTE FOR ADVANCED STUDY

PRINCETON, NEW JERSEY

May 2, 1952

SCHOOL OF HISTORICAL STUDIES

Mr. R. ZJordon Wasson,

JeP.Morgzan & Co., .
25 Wall Street, . )
New York 8, N.Y. g A Vi

Dear Mr. Wasaon: %

lany thanks for your kind words about ny
little talk and the photostat of the discussion centered
around the fresco of Flaincourault. Please let me put
in a word of warning. In my opinion ~-- which I am con-
fident,will be shared by any art historien you may care
to consult -- the plant in this fresco has nothing whatever
to do with mushrooms ( which would indeed by aurr;ising -3
since it was the tree, and not the mishroom, of zood and b
evil which brought about the transsression of the First Ea
Parents), and the similarity with Amenite suscaris is X
purely fortuitous.

The Plaincourault fresco is only one ex-—
apple -- and, since the style is very provincial,-a par-
ticularly deceptive one —— of a conventionalized tres type., N
prevalent in Romane sque and Early Gothic art, which art ‘ -l g
historians actually refer to as " mushroom tree" or, in :
jermen writing, Pilzbaum . It comes about by the grad-
ual schemetization of the impressionistically rendered P
Italian pine tree in Roman and Eerly Jhristian paintins, | (e A oy
and there are hundreds of instances exemplifying this de- A s
velopment ~-- unknowm, of course, to mycoioqists. If you Z”” i
ere interested, I recomuend a little book by A.E.Brinckmann, A
Die Baumdarstelluns im Mitielalter ( or something like it),
where the process is described in detail. Juset to show what
I wean, I enclose two specirens: a miniature of ca. 990 i
which shows the incepiion of the process, viz., the gradual r
hardening of the pine into a mushroom-1like shavne, and a
;j;;l.ass painting of the thirteenth century, that is to say
about a century later then your fresco, which shows an even
more emphatic schematization of the mushroom-like crown.

:hat the wmycologists have overlooked is that mediseval artists
hardly ever worked from neture but from classical prototypes
w?icilin the course of repeated copying became quits unrecog-
nizable.

With best recards,

Sincerely,

e
C£;61A= dﬂ*‘cﬂgééi_f
Rycina 2. List Erwina Panofsky'ego do R. Gordona Wassona, 2 maj 1952. Wasson Archives, Harvard University Herbarium,
Cambridge, Massachusett.
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THE INSTITUTE FOR ADVANCED STUDY

PRINCETON, NEW JERSEY

e Ziiz{ff..

SCHOOL OF HISTORICAL STUDIES May 12, 1952

lr. R. Gordon iasson,
‘23 Wall Street,
New York 8, N.Y.

Dear Mr, Wasson:

Many thanks for your letter of May 7. |
Unfortunately I kmow very little of folk lore and witchcraft -
( thouzh I do know thet those people in Kamchatka still in-
duce ecgasy by eating smenita or drinking some sort of de=-
coction thereof)- So I have not the slightest idea as to whether
the French witches also used the crapaudin ( which, inciden- ‘
tally, seems to be ffairly generic term originally, like our

"toadstool"; I know it, e.2., as denoting a kind of pooking ‘
pan shaped like a musgroom , and even enother plant, Sideritis)

for similar purposaa: However, even if so, I should be some-
what skeptical because the develorment from pine tree to "Pilz-
baum" is so universsl and takes place in so nany representations
other than the.Fall of Man . The only possibility I should

be prepared to admit is that, once the transformation had taken
place and was generally accepted in art, some especially ignor-
ant craftsman may have misuderstood the finished product, viz.,
the "Pilzbeum," as & real rushroom. But even that is not very
probable because even the most mushroom-like sspeéimens show
some ireces of ramification ; if the artists had labored under
the delusion that the model before him wes meant to be a mush-
room rather than a schemetized tree he would heve ombtted the
branches altogether. In addition, reli ious medimeval art at
least had little reason to think of mushrooms at all. They

do not occur in the 3Bible, so far as I lnow, mnor in the legends
of’ the saints.

With all good wishes,
dincerely yours,
S Tl
;Z%Eam-c fé;ﬁﬁ? it ik efﬂ?%h./ﬁh?45:§7 - ‘Q-:y as
jo il St D aelly Aepeend X Lohiap
AT~ Lt Sk Ly A-E Griefmane.

Rycina 3. List Erwina Panofsky'ego do R. Gordona Wassona, 12 maj 1952. Wasson Archives, Harvard University
Herbarium, Cambridge, Massachusett.
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Wielkim i dotychczas pomijanym znaczeniem historycznym dla polemiki Wasson-Allegro jest fakt, ze w drugim
liscie Panofsky cofa sie o krok i po namysle kwalifikuje swoje poczatkowe, kategoryczne odrzucenie fresku z
Plaincourault jako A. muscaria. W liscie z 12 maja (Rycina 3), Panofsky (1952) stwierdza:

Jedyna mozliwos¢, jakg powinienem byc sktonny uznac, to ze kiedy transformacja [rozwdj od
sosny do "Pilzbaum"] miata miejsce i zostata ogdlnie przyjeta w sztuce, jakis szczegolnie
nieswiadomy rzemiesinik mogt Zle zrozumiec¢ gotowy projekt, a mianowicie "Pilzbaum", jako
prawdziwego grzyba. Ale nawet to nie jest zbyt prawdopodobne, poniewaz nawet najbardziej
grzybopodobne okazy wykazuja pewne slady rozgatezieri; gdyby artysta pracowat pod ztudzeniem,
Zze model, ktory miat przed sobq, miat by¢ raczej grzybem niz schematycznym drzewem,
catkowicie pomingtby gatezie.

W drugim zdaniu tego cytatu, Panofsky popetnia btad logiczny przyjmujac ten wniosek, poniewaz grzyby A.
muscaria czesto rosna w wiazkach. Biorac pod uwage brak perspektywy w sztuce romanskiej, mogtoby to byc
dwuwymiarowym przedstawieniem przez artyste dojrzatego A. muscaria otoczonego nie "galeziami", ale
czterema niedawno wyrosnietymi, mniejszymi grzybami.

To pominiecie nabiera szczegdlnego znaczenia w kontekscie kampanii Wassona nie tylko odrzucajacej
twierdzenia Allegro, ale takze niestusznie go dyskredytujacej. Na przyktad w tym samym liscie, ktory ukazat sie
w Times Literary Supplement Wasson (1970a, 21 sierpien) stwierdza: "Pan Allegro nie jest mikologiem, ale
Jjesli juz, historykiem kultury".

Jak zauwaza Irvin (2008) w swojej dogtebnej analizie schizmy Wasson-Allegro,

Wasson nie tylko twierdzi, ze Allegro nie jest mikologiem, jak to wtasnie wytozyt, ale uwzglednia
zastrzezenie "jesli juz", wytgcznie jako obraze Allegro. Sam Wasson byt bankierem, a nie
zawodowym mikologiem, czy historykiem sztuki. Allegro, wbrew obrazowi, jakim Wasson chce go
sportretowac, byt wybitnym historykiem kultury, teologiem i filologiem. (str. 11)

Koniec drogi dla Allegro

Po opublikowaniu Soma (1968) druga kariera Wassona jako etnomikologa rozkwitta. P6zniej byt wspotautorem
przetomowych badan nad enteogenami w religii starozytnej i wspotczesnej, w tym Maria Sabina and Her
Mazatec Mushroom Velada (1974), The Road to Eleusis: Unveiling the Secret of the Mysteries (1978) i na
krétko przed $miercia Persephone's Quest: Entheogens and the Origins of Religion (1986). W miare kolejnych
pochwal, Wasson zostal okrzykniety "ojcem wspdtczesnej etnomikologii i, czy nam sie to podoba, czy nie,
'zatoZycielem' ruchu psychedelicznego lat 1960" (Riedlinger, 1997a, str. 10).

Jednak ze wszystkich pochwat przyznanych Wassonowi zadna nie byta bardziej znamienna niz poréwnanie go
do jednego z najbtyskotliwszych umystow w historii nauki. Etnobotanik Ott (1997) zachwalal Wassona jako
"Darwina XX wieku" (str. 190), zauwazajac, ze tak jak Darwin rozwinat naturalistyczna teorie ewolucji, aby
wyjasni¢ pochodzenie i schytek czlowieka, tak Wasson opracowat naturalistyczna teorie enteogenow, aby
wyjasni¢ pochodzenie i rozprzestrzenianie sie religii.

Z drugiej strony, publikacja The Sacred Mushroom w 1970 roku zniszczyta wiarygodnos¢ akademicka Allegro.
Do tego czasu byl znany jako wybitny filolog i najbardziej kontrowersyjny cztonek zespotu naukowcéw
badajacych Zwoje znad Morza Martwego, z ktérych wiekszos¢ zostata napisana po hebrajsku i aramejsku juz w
300 roku p.n.e.

The Sacred Mushroom zmienit przelotng stawe Allegro w hanbe, a w niektérych kregach nawet w jego
demonizacje jako radykata, ktdry chcial zniszczy¢ wiare chrzescijanska. Podtytut mowit wszystko: Studium
natury i pochodzenia chrzescijaristwa w kultach ptodnosci Bliskiego Wschodu. Jakby sugerowanie, ze Jezus nie
istnial ("ahistorycznos¢ Jezusa") nie byto wystarczajace, Allegro argumentowat, ze wczesne chrzescijanstwo
byto kultem ptodnosci opartym na spozywaniu halucynogennych grzybdw, a Jezus byl jedynie metafora
Swietego grzyba. W zwiazku z tym postulowat, Ze cata Biblia byta "mistyfikacja", oparta na skomplikowanym,
tajnym kodzie wplecionym w cala historie przez kryptograféw w celu zamaskowania kultu grzyba.




Z pewnoscia wczesniejsi uczeni uznali znaczenie enteogenoéw w starozytnych kultach religijnych, ktore
stosowaly swiete rosliny, aby osiagna¢ poczucie ciagtosci z przodkami i bogami. Jednak Allegro byt pierwszym,
ktory miat czelnos¢ powiazac te tematy z judaizmem i chrzescijanstwem, wywodzac ich korzenie jezykowe z
najwczesniejszych pisanych grup jezykowych sumeryjskich i semickich.

Jak zauwazyta biografka (i corka) Allegro, Judith Anne Brown (2005), w przypadku The Sacred Mushroom
wystapily znaczne trudnosci. Po pierwsze, wiele archaicznych pochodnych stéw miato charakter wysoce
spekulacyjny i wymagato dalszej weryfikacji, co doprowadzilo do zjadliwej krytyki ze strony ekspertow
lingwistycznych od jezykow biblijnych. Po drugie, pomyst, ze znaczna czes$¢ Starego i Nowego Testamentu byta
tajnym kodem kultu grzyba, byt po prostu zbyt zawity i nieprawdopodobny. Brown (2005) zauwaza, ze "Bez
wzgledu na ogromnq ilos¢ dowodow filologicznych, chrzescijanie nie mogli zaakceptowac, ze Nowy Testament
byt niczym wiecej jak tylko przykrywkq dla ogarnietych dragami wyznawcow grzybowego kultu" (str. 207).
"Sensacjonistyczna teoria szalenca" - napisat The Times w 1971 roku, odzwierciedlajac panujaca w Anglii
opinie publiczna (Brown, 2005, str. 213).

Jednakze, cho¢ teoria "biblii jako sekretnego kodu kultu ptodnosci" zostala szybko zapomniana, poszukiwania
dowodéw na istnienie grzybow w chrzescijanstwie przetrwaty. W rzeczywistosci, p6zniejsze dowody wykazaly,
ze wystepowaty one w sztuce chrzescijanskiej znacznie szerzej, niz Allegro przypuszczatl w czasie publikacji
The Sacred Mushroom w 1970, co sktonito Judith Anne Brown do zauwazenia w jej przedmowie z okazji 40
rocznicy wydania ksiazki Allegro (2009), ze "Dowody ze swiata sztuki mogly w znacznym stopniu przekonac
jego krytykow, ze jego pomysty byly rozsqdne" (str. XI). Jednak jedynym obrazem przedstawionym przez
Allegro byt fresk Plaincourault, ktéry zostal wydrukowany na okladce oryginalnego wydania The Sacred
Mushroom. Ten obraz, wraz z konkluzja Allegro: "Jest tam wspaniale przedstawiony Amanita muscaria",
bezposrednio kwestionuja Wassona interpretacje fresku z Plaincourault. Ale nic z tego nie przetrwato
gwattownego odrzucenia The Sacred Mushroom. Jak wyznaje Judith Anne Brown (2005): "Zamiast tego,
ksigzka zrujnowata jego reputacje. Po jej ukazaniu sie, bardzo niewiele poswiecono uwagi temu, co powiedziat
w przesztosci lub miat powiedzie¢ w przysztosci" (str. XV-XVI).

Kaplica Plaincourault w srodkowej Francji

Wasson i jego zona Tina odwiedzili Plaincourault w roku 1952. My weszliSmy do tej kaplicy w roku 2012, czyli
60 lat pdzniej. Kaplica znajduje sie w poblizu zamku Plaincourault. Obydwie te budowle zostaty zbudowane w
drugiej potowie XII wieku przez Rycerzy Zakonu Maltanskiego po ich powrocie z Krucjat. Mata kaplica ma 18
metrow dlugosci i 6 metréw szerokosci. Jest architektonicznie prosta, ma jedna nawe (gtéwna struktura
kosciota), zakonczona pétkolista absyda (zakonczenie kaplicy). Pierwotnie $ciany kaplicy byly w calosci
ozdobione scenami ze Starego i Nowego Testamentu przeplatanymi malowidtami geometrycznymi i roslinnymi.

Oproécz sceny Kuszenia, trzy inne freski, ktdre do dzi$ mozna rozpoznaé¢ na s$cianie absydy, to Dziewica z
Dziecigtkiem, Biczowanie Jezusa i Ukrzyzowanie. W sklepieniu absydy znajduje sie obraz Chrystusa
Pantokratora (wszechmocnego wtadcy Wszechswiata) oprawiony w tetramorfe. Na lewej scianie nawy (patrzac
od wejscia) jest dobrze zachowana scena przedstawiajaca legende o sw. Eligiuszu, patronie kowali, pod stabym
napisem w jezyku tacinskim, ktory zostal zinterpretowany jako: "Nie mamy klucza."

Freski naleza do grupy rodziny "romanskich malowidet $ciennych srodkowej Francji", ktéra zostala
szczegolowo skatalogowana i zbadana przez historykow sztuki (Kupfer, 1993). Obrazy te wykorzystuja
romanska palete kolorow, w tym zoity, czerwony, szary, ochre, bialy i niebieski. Kaplice zbudowano w XII
wieku, a fresk Kuszenia namalowano pod koniec XIII wieku, ok. 1291 roku.

Najlepiej zachowanym freskiem jest scena Kuszenia przedstawiajaca Adama i Ewe oraz Drzewo Poznania
Dobra i Zta, wokot ktorego owiniety jest waz ofiarowujacy Ewie owoc z Drzewa. Drzewo jest dramatycznie
narysowane w ksztalcie ogromnego grzyba wielkosci cztowieka, z czterema mniejszymi grzybami wystajacymi
z dtugiej todygi centralnego "drzewa grzyba".




Drzewo grzybowe w Edenie, Plaincourault

Dokladna obserwacja na miejscu ujawnia kilka intrygujacych aspektéw tej sceny Kuszenia. Jako tto dla tych
obserwacji prezentujemy ulepszona wersje zdjecia tego fresku wykonanego podczas naszej wizyty w
Plaincourault w 2012 roku. To ulepszenie wydobywa kolory i kontrast obrazu, ale nie zmienia go w zaden inny
Sposob.

Po pierwsze, wygiety kapelusz grzyba prawie dotyka gérnej krawedzi fresku, co czyni go nieco wyzszym od
Adama i Ewy. Rozmiar, jako technika artystyczna, ma znaczenie w sztuce romanskiej. Warto zatem zauwazyc,
ze drzewo grzyb jest wyzsze od Adama i Ewy. Poniewaz grzyby w naturze bylyby drobne w poréwnaniu z
ludzmi, artysta w oczywisty sposob przekazuje centralne znaczenie tego drzewa grzyba w opowiesci z Ksiegi
Rodzaju o ogrodzie Eden.

Po drugie, teraz Adam i Ewa sa swiadomi swej nagosci, zakrywajac sie okraglymi przedmiotami, ktore
niezaleznie od tego, co przedstawiaja, nie sa narysowane w nieregularny ksztatt naturalnych lisci figowych. Co
wiecej, rozmiar tych obiektow jest wiekszy, niz bytoby to konieczne do zapewnienia zwyktej ostony.

Czy Plaincourault reprezentuje A. muscaria?

Stynny amerykanski etnobotanik Richard Evans Schultes i szwajcarski farmakolog Albert Hofmann, pierwsza
osoba, ktoéra zsyntetyzowata LSD, zauwazaja, ze "Drzewo Wiedzy, oplecione przez weza, jest niesamowicie
podobne do grzyba Amanita muscaria" (Schultes i Hofmann, 1992, str. 83). Wtoski etnobotanik, Giorgio
Samorini (1998) przeanalizowat wiele przedstawien drzew grzybow, z ktorych wszystkie maja liscie w ksztalcie
parasola i zadne nie przypominaja uniesionych gatezi sosny witoskiej. Samorini (1998) twierdzi, ze "wniosek
Wassona mozna uznac za przedwczesny" (str. 88) i identyfikuje Plaincourault jako prototypowe drzewo grzyb
A. Muscaria.

Z czasem nawet najbardziej zagorzali, historyczni przeciwnicy tej identyfikacji albo zabezpieczyli sie
(Panofsky), albo czesciowo wycofali (Wasson). Jak pokazaliSmy, w swoim drugim liscie do Wassona, Panofsky
(1952, 12 maja) wyznaje, ze jest "gotowy przyznac", ze istnieje mozliwos¢, iz artysta z Plaincourault narysowat
"prawdziwego grzyba" (patrz rycina 3). Piszac w Persephone's Quest na krétko przed $miercia, Wasson
(Wasson, Kramrisch, Ott i Ruck, 1986) przyznaje:

Powiedziatem kiedys, Zze w Biblii nie byto grzyba. Mylitem sie. Odgrywa on ukrytq role (to znaczy
ukrytq przed nami az dotychczas) i wazng, w najbardziej znanym epizodzie Starego Testamentu,
historii Ogrodu Eden i tego, co przydarzyto sie Adamowi i Ewie. ... Uwazam, ze owocem Drzewa
Poznania Dobra i Zta byta Soma... byt Amanita muscaria, byt Bezimienny Grzyb ludzi
anglojezycznych. (str. 74-75)

Chociaz Wasson nie przyznat wprost, ze fresk w Plaincourault poswiadcza za A. muscaria, jego niezwykte
przyznanie tego w péZnym wieku sprawia, ze jest to kolejny logiczny krok. Ale zanim wykonamy ten kolejny
krok, rozwazmy najpierw trzy alternatywne wyjasnienia:

1. To nie jest drzewo grzyb; to stylizowana wtoska sosna. Juz omawialisSmy i rozwiewaliSmy te interpretacje
Wassona-Panofsky'ego.

2. To nie jest drzewo grzyb; to jabton. Jest to niedoktadne tekstowo, poniewaz nigdzie w Biblii nie mozna
znalez¢ identyfikacji "owocu" Drzewa: ani w Ksiedze Rodzaju, ani w zadnej z ksiag Starego lub Nowego
Testamentu. W rzeczywistosci, pierwsze odniesienie do owocu jako jabtka pojawia sie dopiero w XVI
wieku. Pomijajac ten brak odniesien w pismie, pomyst, ze obraz w Plaincourault jest artystycznym
przedstawieniem jabtka, bylby naciagany. Zaden malarz w historii sztuki religijnej nigdy nie narysowat
potowy jabtka, regularnie pokrytego identycznymi plamkami, na szczycie pnia drzewa zasadzonego w
centrum Edenu.

3. Tu nie chodzi o owoc; chodzi o upadek. Piszac zwiezle, apostot Pawet oznajmia: "I jak w Adamie wszyscy
umierajq, tak tez w Chrystusie wszyscy bedq ozywieni" (1 Kor. 12:21-22). Cytujac Pawtla, innych
apostotow i rzesze ojcow kosciota, historyk Hatsis (2017a) argumentuje, ze "Owoc nie byt rzeczywistq,
materialng rzeczq, ktérq mozna byto zjes¢ (jak pomarancze), ale raczej symbolizowat sciste
przestrzeganie prawa boskiego i konsekwencje uporu" (str. 19). Dla Hatsisa, owoc jest metafora




postuszenstwa: przestrzegania Bozych przykazan i konsekwencji buntu.

Chociaz poglad ten jest powszechny, reprezentuje on narzucenie chrzescijanskiej metafory Nowego
Testamentu na hebrajski mit Starego Testamentu. Znany mitolog, Joseph Campbell (2018) zauwaza: "Kazdy
mit, zamierzony czy nie, ma psychologicznq symbolike. Dlatego jego narracje i obrazy nalezy czytac¢ nie
dostownie, ale jako metafory" (str. 28). Dlatego wazne jest, aby mit méwil sam za siebie, metaforycznie,
wlasnymi stowami - zwtaszcza mit zatozycielski, ktory probuje pogodzi¢ dwa przeciwienstwa: dlaczego zto
pojawia sie tak wczesnie w doskonaltym stworzeniu Bozym?

Stowami Ksiegi Rodzaju z Biblii Kréla Jakuba online (2019): "I PAN Bdég nakazal czlowiekowi mowiqc, Z
kazdego drzewa ogrodu mozesz swobodnie jesc: Lecz z drzewa poznania dobra i zta nie bedziesz jadt: bo w
dniu, w ktérym z niego zjesz, na pewno umrzesz" (Rdz 2:16-17). Nastepnie pojawia sie waz, mowiac: "I rzekt
wqz do kobiety, na pewno nie umrzecie: wie bowiem Bdg, Zze w dniu, w ktorym z niego zjecie, otworzq sie
wasze oczy i bedziecie jak bogowie, znajgcy dobro i zto" (Rdz 3:4-5). Wreszcie, po zjedzeniu owocu zaréwno
Adam, jak i Ewa, nie umieraja, ale zostaja wypedzeni z Edenu, w ktérym to momencie Bég w niezwyklym
fragmencie zastanawia sie, co bedzie dalej (do kogo méwi? mozemy tylko przypuszczac), "I PAN Bog rzekt: Oto
cztowiek stat sie jak jeden z nas, poznat dobro i zto, i aby teraz nie wyciqggnaqt reki i nie zerwat tez z drzewa
zycia, nie zjadt i nie zyt na wieki, Dlatego PAN Bdg odestat go z ogrodu Eden" (Rdz 22-23).

Oprocz enigmatycznego pytania, co ten monoteistyczny, hebrajski Bog ma na mysli poprzez stanie sie "jednym
z nas", skupmy sie na dwdéch intrygujacych aspektach fresku z Plaincourault z perspektywy Ksiegi Rodzaju.
Pierwszym z nich jest przedstawienie oddzielnych, historycznych wydarzen biblijnych (zwanych takze
"momentami") na tym samym fresku. Na tym fresku z Kuszenia widzimy weza ofiarujacego Ewie zakazany
owoc, zanim go zjadla, przy jednoczesnym zakrywaniu sie Adama i Ewy, co w Ksiedze Rodzaju ma miejsce po
zjedzeniu owocu i uswiadomieniu sobie swej nagosci. Z chrzescijanskiej perspektywy, scena ta przedstawia
zaréwno Pokuse, jak i Grzech Pierworodny.

Po drugie, zwracamy uwage na aspekt fresku, ktéry, wedlug naszej najlepszej wiedzy, nie zostat
skomentowany przez wybitnych obserwatoréw, ani przez Allegro, ani przez Wassona, ani w ostatnim czasie
przez Samoriniego. Patrzac na wzmocnione zdjecie, widzimy, ze Ewa nie ma piersi. W rzeczywistosci jej klatka
piersiowa i ramiona sa "szkieletowe" (zobacz Rycina 4).

Antropolog Furst (1976) wskazuje, ze jednym z najtrwalszych aspektéw szamanizmu jest idea, ze zycie
rezyduje w kosciach, ktdre sa najtrwalsza czescia ciata zdolna przetrwac¢ do 50.000 lat po $mierci. Mircea
Eliade (1974), jeden z najwybitniejszych swiatowych autorytetow w dziedzinie szamanizmu, pisze, ze "Kos¢
reprezentuje samo Zrddto zZycia, zaréwno u ludzi, jak i zwierzqt. Zredukowanie sie do stanu szkieletu jest
rownoznaczne z ponownym wejsciem do tona tego pierwotnego zycia, czyli z catkowitq odnowgq, z mistycznym
odrodzeniem" (str. 63). W sredniowiecznych kosciotach czesto przechowywano kosci swietych jako relikwie
sakralne. W tym kontekscie, szkieletyzacja Ewy sugeruje, ze przekroczyta ona prog inspirowanej enteogenem
podrdzy $Smierci i odrodzenia, gtéwnego motywu szamanizmu.

W oparciu o te analize fresku Plaincourault, zgadzamy sie z Wassona interpretacja enteogeniczna Ksiegi
Rodzaju (1968) wyartykutowana w ksiazce Soma:

Jahwe celowo wystawia Adama i Ewe na pokuse, stawiajqc przed nimi, w samym srodku Ogrodu,
Drzewo z jego Owocem. Ale Jahwe nie byt usatysfakcjonowany: ze szczegdlnym trudem wyjasnia
swoim stworzeniom, Ze ich udziatem bedzie dar wiedzy, jesli wbrew jego wyraznym Zyczeniom
zjedzq z niego. Karq za zjedzenie z niego (a tym samym dowiedzenia mqdrosci lub wyksztatcenia)
jest z pewnosciq Smierc. Znat on istoty, ktore stworzyt, z ich poszukujgcq inteligencjg. Co do tej
kwestii nie mogto by¢ wqtpliwosci. Jahwe musiat by¢ skrycie dumny ze swych dzieci, ze miaty
odwage wybrac sciezke wielkiej tragedii dla siebie i swego potomstwa, zamiast odstuzyc¢ cate
zycie jako potulni gtupcy. Swiadczy o tym szybkie darowanie kary smierci. (str. 221)

Podazajac za tokiem rozumowania Wassona, proponujemy teraz czwarte mozliwe wyjasnienie dla fresku
Plaincourault:

4. Chodzi o Drzewo; jest enteogenem oferujacym wyzsza swiadomosé. Umieszczajac duze drzewo grzyba
Amanita muscaria w centrum Edenu; przedstawiajac w tej samej scenie dwa momenty historyczne,
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przed i po zjedzeniu owocu z Drzewa; i poprzez szkieletyzacje Ewy, malarz lub jego kaptanscy patroni
uchwycili prawdziwe znaczenie Ksiegi Rodzaju.

N i

Rycina 4. Kuszenie w Ogrodzie Eden. Kaplica Plaincourault, dystrykt Indre, Francja Srodkowa, ok. 1291 rok
(zdjecie o wzmocnionym kolorze i kontrascie: Julie M. Brown)

Aby doprowadzi¢ to wyjasnienie do apoteozy, istota Ksiegi Rodzaju nie mowi o upadku; mowi o transcendengji.
Waz nie wprowadza zla do doskonatego Swiata Boga; przynosi madros¢. W dodatku, Ewa nie jest kobieta o
stabej woli, odpowiedzialna za grzech pierworodny i upadek ludzkosci; jest odwaznym przewodnikiem
duchowym, ktéry prowadzi ludzkos¢ do ¢wiczenia wolnej woli i osiagniecia wyzszej Swiadomosci. Powotujac sie
na brzytwe Ockhama, sugerujemy, ze ta interpretacja Ksiegi Rodzaju i Plaincourault rozwaznie rozwiazuje
dwie biblijne zagadki: identyfikacje Drzewa i obecno$¢ zta w Ogrodzie Eden - ta ostatnia stwarza dylemat,
ktéry od wiekéw wprawia w zaklopotanie teologéw chrzescijanskich i zydowskich.

Pomimo stanowczego uznania przez Wassona, ze Drzewo z Ksiegi Rodzaju jest poteznym psychedelikiem,
mogacym inspirowa¢ wiedze i madros¢, nigdy nie podjat on ostatniego logicznego przeskoku
podsumowujacego - tak jak my - ze fresk Kuszenia w kaplicy Plaincourault przedstawia grzyba A. muscaria.

Typologia drzew grzybow Samoriniego

W artykule "'Drzewa grzyby' w sztuce chrzescijanskiej", Samorini (1998) analizuje liczne przyklady "drzew
grzybow" wystepujacych we wczesnej i sSredniowiecznej sztuce chrzescijanskiej z koscioléw w Tunezji,
srodkowej Francji i z innych obszaréw Europy. Stwierdza on, ze "typologiczne zréznicowanie pomiedzy
'drzewami grzybami' z tych prac miato sie pojawiac ze wzgledu na naturalne zréznicowanie pomiedzy grzybami
psychoaktywnymi" (str. 87). W oparciu o te naturalne réznice, Samorini rozwija podwojna typologie: drzewo
grzyb z "Plaincourault" (A. muscaria) i drzewo grzyb z "Saint Savin" (Panaeolus, Psilocybe i inne grzyby
zawierajace psilocybine).

Parafrazujac Samoriniego (1998, str. 88-89), gléwnymi cechami drzewa grzyba z Plaincourault (patrz Rycina
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4), ktore opieraja sie na fresku z Plaincourault, sa:

1. Potkuliste listowie, podobne do szerokiego kapelusza grzyba, usiane bialawymi plamkami;

2. Dwie boczne odnogi (gatezie) taczace kapelusz z gtéwnym pniem-todyga drzewa grzyba, reprezentujace
prawdopodobnie trzy wymiary drzewa lub blony pozostate z wczesnych stadiéw rozwojowych grzyba;

3. Okragly owoc drzewa trzymany w ustach weza, ofiarowujacego ten owoc Ewie; i

4. Wokdt podstawy gtéwnego pnia-todygi, dodatkowe rozgatezienia z kapeluszami réwniez usianymi
biatawymi plamkami.

Dla poréwnania, drzewo grzyb z Saint Savin jest oparte na fresku sufitowym znalezionym w opactwie Saint-
Savinsur-Gartempe (Saint Savin) potozonym w departamencie Vienne, 6 mil na wschdod od Plaincourault
(Rycina 5). Freski z tego opactwa sa cennymi przyktadami stylu romanskiego Haute-Poitou i sa datowane na
ok. 1100 rok, prawie 200 lat przed freskiem Plaincourault.

Rycina 5. Genesis. Stworzenie Gwiazd. Opactwo Saint-Savin-sur-Gartempe, XI-XII wiek (zdjecie
Julie M. Brown)
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OdwiedziliSmy Saint Savin dzien po wizycie w kaplicy Plaincourault. Namalowana 15 metréw nad podioga na
dlugim sklepieniu sufitowym, ktory biegnie wzdtuz nawy, znajduje sie rozbudowana seria 61 kolorowych
freskéw opowiadajacych historie Starego Testamentu. Ta biblijna chronologia zaczyna sie w Scenie 1 z Genesis
i koficzy na Exodusie.

W scenie 3, Stworzenie Gwiazd, Bog noszacy aureole w ksztalcie krzyza umieszcza stonce i ksiezyc na niebie.
Ksiezyc i stonce sa antropomorficznie reprezentowane przez gtowe na medalionie i umieszczone sa w
niebianskim kroélestwie oddzielonym od ziemi szeroka, wielowarstwowa bariera. Bezposrednio pod stonicem i
ksiezycem znajduja sie dwa rézne rodzaje roslin: jeden, grzyb w ksztalcie parasola z kapeluszem skierowanym
w dol, przypominajacy gatunki zawierajace psilocybine; i drugi, sosna wtoska z gateziami skierowanymi w gore
(Rycina 5).

W przeciwienstwie do drzewa grzyba typu Plaincourault, drzewo grzyb typu Saint Savin charakteryzuje sie
nastepujacymi cechami:

1. Wyraznie wypuktly (wygiety w dot) kapelusz, ktéry moze by¢ "prazkowany" (paskowany) a nie
kropkowany;

2. Pien-lodyga rozposciera sie, tworzac kilka gatezi, zwykle trzy, a w niektorych przypadkach gatezie
koncza sie gestym, zwartym liSciem trylobitowym (trdjptatkowym);

3. Czasami to drzewo grzyb przedstawiane jest z charakterystyczna "brodawka" (ksztattem
przypominajacym sutek), ktora tworzy punkt na szczycie kapelusza, cecha pospolitego, europejskiego
grzyba psilocybinowego, znanego jako Kapelusz Wolnosci (Psilocybe semilanceata).

Réznice botaniczne miedzy sosna wloska Panofsky'ego a drzewem grzybem Samoriniego zostaly graficznie
podkreslone przez badacza Michaela Hoffmana (1985-2007b), ktéry opublikowal w Internecie galerie zdjec¢
ukazujaca wyrazne podobienstwa miedzy drzewami grzybami przedstawianymi w sztuce chrzescijanskiej a
faktycznymi grzybami w naturze.

Samorini twierdzi, ze drzewo grzyb typu Plaincourault ma starozytne korzenie - korzenie, ktdre siegaja o wiele
gtebiej w przesztos¢, niz przyznawat Panofsky, ktory klasyfikuje fresk z Plaincourault jako przyktad
stylizowanego drzewa "powszechnie wystepujqcego w sztuce romanskiej i wczesnogotyckiej", datowanego na
okres od XI do XVI wieku n.e. (patrz Rycina 3).

Jednakze Samorini (1998, str. 90-93) tropi ewolucje tego drzewa grzyba az do mozaik z V i VI wieku p.n.e.,
znalezionych w Tunezji. W tamtym czasie, zamiast Adama i Ewy, po obu stronach drzewa grzyba umieszczano
symetrycznie dwa zwierzeta (tj. jelenie i lwy). Ze wzgledu na starozytne pochodzenie, to grzybopodobne
Drzewo Zycia podlega szerokim zmianom stylistycznym, wystepujac czasami jako palma, drzewo iglaste
(symbiotyczny zywiciel A. muscaria), a nawet jako szyszka sosnowa. Kiedy chrzescijanstwo przejeto te
starozytna symbolike, dwa zwierzeta stojace po obu stronach drzewa grzyba staly sie dwoma barankami lub
dwiema rybami, a Drzewo Zycia przeksztatcito sie w Krzyz lub w Kielich wody zycia.

Enteogeny w sztuce chrzescijanskiej

Majac to na uwadze, przechodzimy do ustalen naszej pracy terenowej w Europie i na Bliskim Wschodzie z 2012
roku w poszukiwaniu ikonograficznych dowodéw na obecnos¢ enteogendéw w sztuce chrzescijanskiej.
Katalizatorem tej pracy terenowej byto przypadkowe odkrycie w 2006 roku grzyba (Rycina 6) wyrzezbionego
na czole najbardziej znanego Zielonego Cztowieka z Kaplicy w Rosslyn, potozonej na potudnie od Edynburga w
Szkocji, ktory, jak przypuszczaliSmy, byt reprezentacja A. muscaria. Rosslyn zostato zalozone w 1446 roku
przez Sir Williama Sinclaira, ostatniego ksiecia Orkney.

22 sierpnia 2015 roku, podczas pisania The Psychedelic Gospels, spotkaliSmy Paula Stametsa, jednego z
czotowych swiatowych ekspertéw od mikologii. Stamets odwiedzit Rosslyn i potwierdzil, Zze grzyb na czole
Zielonego Cztowieka byt "taksonomicznie poprawnym Amanita muscaria" (Brown & Brown, 2016, str. 14).

Rozwazajac implikacje tego odkrycia, zadaliSmy sobie fundamentalne pytanie: Czy ta rzezba Zielonego
Cztowieka w Kaplicy Rosslyn, XV-wiecznym kosciele katolickim, stanowita wskazéwke odnosnie historycznej
obecnosci swietych grzybéw w chrzescijaristwie?
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Rycina 6. Zielony Cztowiek, Kaplica w Rosslyn, Szkocja, XV wiek. Widok z przodu i widok
odwrdcony z wyréznionym czotem (zdjecie Julie M. Brown)

WiedzieliSmy, ze opinia Wassona, czolowego autorytetu w dziedzinie etnomikologii, gtosita brak
psychoaktywnych grzybow we wczesnym chrzescijanstwie i Ze jego opinia zostala przyjeta za prawde
objawiona przez wiekszosc¢, ale nie wszystkich uczonych, zaangazowanych w badanie enteogendw i religii.
Niemniej jednak po kilku latach badania tej kwestii ostatecznie zdecydowaliSmy sie przeprowadzi¢ badania
terenowe nad enteogenami w sztuce chrzescijanskiej.

. — s

Rycina 7. Mapa odwiedzonych kosciotéw i miejsc §wietych. Zrédto: "The Psychedelic Gospels",
2016, str. xiii. Legenda: (1) Kaplica Rosslyn, Szkocja; (2) Katedra w Canterbury, Anglia; (3) Katedra
w Chartres, Francja; (4) Rennes le Chateau, Francja; (5) Kaplica Plaincourault, Francja; (6)
Opactwo Saint-Savin, Francja; (7) Kosciét Saint Martin de Vicq, Francja; (8) Kosciot Swietego
Michata, Niemcy; (9) Bazylika w Akwilei, Wiochy; (10) Muzea Watykanskie, Wiochy; (11) Eleuzis,
Grecja; (12) Dark Church, Turcja; (13) Dolina Ihlara, Turcja
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Latem i jesienig 2012 roku pojechaliSmy do Europy (Anglii, Francji, Niemiec i Wtoch) oraz na Bliski Wschod
(Turcja), odwiedzajac opactwa, katedry, kaplice i koscioty. Podczas tych badan znalezliSmy i sfotografowaliSmy
psychoaktywne grzyby, szczegoélnie A. muscaria i Psilocybe, na réznych dzietach sztuki chrzescijanskiej:
freskach, malowidtach sufitowych, iluminowanych rekopisach, mozaikach, rzezbach i witrazach. Rycina 7
przedstawia mape gtéwnych kosciotéw i miejsc swietych (Eleuzis w Grecji), ktére odwiedziliSmy. Ponizej
znajduje sie krotki opis naszych gtéwnych odkry¢ zilustrowany oryginalnymi fotografiami enteogendw.
Szczegoétowy opis i oméwienie tych odkry¢ przedstawiono w The Psychedelic Gospels: The Secret History of
Hallucinogens in Christianity (Brown & Brown, 2016). Ponizsze omoéwienie teorii ewangelii psychedelicznych
pochodzi gtéwnie z oryginalnych badan i materiatéw przedstawionych w naszej ksiazce.

Saint Martin de Vicq w srodkowej Francji

Maty koscidt parafialny Saint Martin de Vicq (Saint Martin) znajduje sie we wsi Nohant-Vic w departamencie
Indre w sSrodkowej Francji, 50 mil na wschéd od Plaincourault. W XI wieku kosciét nalezat do
benedyktynskiego opactwa Déols w starej prowincji Berry. W tamtym czasie skladal sie z prostej nawy i
prezbiterium. Na poczatku XII wieku zbudowano poétkolista absyde i namalowano wyjatkowy zestaw freskow,
odkrytych ponownie po raz pierwszy w 1849 roku. Renowacja rozpoczeta sie w 1987 roku i zostata ukonczona
w 1991 roku. Tablica opisuje freski jako "dzieto genialnego artysty", ktére "przedstawia motyw Odkupienia, od
Btedu Adama po Sad Ostateczny".

W Romarnskie malowidta scienne w srodkowej Francji: polityka narracji [Romanesque Wall Painting in Central
France: The Politics of Narrative] historyczka sztuki, Marcia Kupfer (1993) poswieca rozdziat historii i
interpretacji malowidet z Saint Martin. Typowe dla cykli freskéw znalezionych w tym regionie jest to, ze obrazy
te sa dzietem jednego warsztatu, skltadajacego sie zazwyczaj z samotnego malarza, by¢ moze z asystentem
pomagajacym w tynkowaniu i przygotowywaniu pigmentow.

WybraliSmy sie w podréz do Saint Martin, poniewaz ksiazka (Irvin, 2008) i artykul (Samorini, 1998) zawieraly
fotografie grzybow psilocybinowych na jednym z malowidet Sciennych. Podczas naszej wizyty odkryliSmy, ze
zbior freskdw w Saint Martin przedstawiat ilustrowana Biblie, w tym prawdziwa chrystologie. Wsrdéd nich
znalezliSmy kilka obrazow drzewa-grzyba - znacznie wiecej niz pojedyncza grupe grzybow wymieniona w
literaturze - ilustrujacych kluczowe sceny z zycia Jezusa.
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Rycina 8. Oczyszczenie Ust Izajasza i Wjazd Chrystusa do Jerozolimy. Fresk na potudniowej Scianie prezbiterium,
Kosciot Saint Martin de Vicq, Francja. Poczatek XII wieku (zdjecie autorstwa Julie M. Brown)

Na gdérnym panelu prezbiterium potudniowego znajduje sie fresk na catej dtugosci $ciany, przedstawiajacy
jedno przy drugim, starotestamentowa historie Oczyszczenia Ust Izajasza i nowotestamentowa historie Wjazdu
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Chrystusa do Jerozolimy (Rycina 8). W prawym gérnym rogu Wjazdu Chrystusa znajduja sie wypukle kapelusze
pieciu duzych, gtadkich (nieprazkowanych) grzybéw, ktére przypominaja gatunki zawierajace psilocybine,
prawdopodobnie Psilocybe azurescens. Ponownie zauwazamy, Ze "rozmiar ma znaczenie", poniewaz kapelusze
tych grzybow sa tak duze jak gtowy radosnego miodzienca witajacego Jezusa w Jerozolimie.

Chrystus jedzie na osle z wyciagnietymi ramionami, aby otrzymac roslinny dar (ktérego widoczne sa tylko
todygi), ofiarowany przez jednego z mtodziencéw, ktéry druga reka trzyma todyge jednego z grzybéw. Po
prawej stronie fresku stoi inny mtodzieniec trzymajacy w lewej rece todyge lisScia w ksztalcie diamentu
(prawdopodobnie liscia palmowego), a w prawej dtugi, lekko zakrzywiony miecz. Biorac pod uwage, ze
kapelusze sa wypukte i bez kropek, a gléwna todyga rozposciera sie, tworzac kilka gatezi, to wtasnie to
Samorini nazywa drzewem grzybem typu Saint Savin, ktéry zawiera psilocybine.

Podobnie jak w scenie Ogrodu Eden w Plaincourault (zobacz Rycina 4), raz jeszcze widzimy potaczenie dwdch
odrebnych wydarzen historycznych, ale tym razem wydarzen odseparowanych wiekami: starotestamentowego
Oczyszczenia Ust Izajasza i nowotestamentowego Wjazdu Chrystusa do Jerozolimy. Rycina 9 przedstawia
szczegotowy obraz Oczyszczenia.

ST A s

Rycina 9. Fragment Oczyszczenia Ust Izajasza. Fresk na potudniowej $cianie prezbiterium, Kosciot
Saint Martin de Vicq, Francja. Poczatek XII wieku (zdjecie Julie M. Brown)

16 od 30.05.2025 na http://www.psilosophy.info/



enteogeny w sztuce chrzescijanskiej: wasson allegro i ewangelie psychedeliczne www.psilosophy.info/ecvyjxubddazakfhceaechfk

Oproécz tego fresku znalezliSmy inne obrazy enteogeniczne w Saint Martin. Patrzac w prawo, w kierunku, w
ktorym podaza Chrystus, na przeciwleglej $cianie, znajduje sie obraz Wiez Jerozolimy. Na dachu wiezy stoja
dwaj mezczyzni, obaj ubrani w ptaszcze podobne do tych, ktére nosit mlodzieniec we WjeZdzie Chrystusa.
Jeden z nich przecina pien drzewa grzyba (Rycina 10), uzywajac noza, ktory jest wyraznie krotszy od miecza
pokazanego pod diamentowym lisciem na poprzednim fresku. Mozemy jedynie spekulowaé, dlaczego drzewo
grzyb wyrasta na szczycie (lub z) dachu kamiennej wiezy. By¢ moze artysta uzywa tego srodka, aby pokazac
znaczenie tych psychoaktywnych grzybéw w dramacie chrystologii rozwijajacym sie na naszych oczach.

Rycina 10. Detal z Wiez Jerozolimskich. Kosciot Saint Martin de Vicq, Francja. Poczatek XII wieku
(zdjecie autorstwa Julie M. Brown)

Bezposrednio po prawej stronie Wiez Jerozolimskich i na czesci tej samej $ciany znajduje sie obraz Ostatnia
Wieczerza (Rycina 11). Tutaj Jezus i 11 uczniéw siedzi za stolem. Dwunasty uczen, prawdopodobnie Judasz,
jest odseparowany po drugiej stronie stotu, wyuczajac sie spozywac ofiare (nierozpoznawalna na obrazie),
ktora wrecza mu Jezus. Na stole znajduja sie cztery noze (trzy po lewej stronie Jezusa i jeden daleko z prawej)
podobne pod wzgledem dtugosci, ksztattu i wzoru rekojesci do nozy uzywanych do przecinania trzonéow
grzybéw na WieZach Jerozolimskich. To nie jest tradycyjny Seder Paschalny, zydowskie swieto upamietniajace
Wyjscie z Egiptu, podczas ktérego odbyla sie Ostatnia Wieczerza, poniewaz na stole nie ma baranka
paschalnego ani kielichéw do wina, tylko misy i okragte przedmioty. W rzeczywistosci kapelusze grzybow na
szczytach wiez i przedmioty na stole maja niemal ten sam okragty ksztatt, rozmiar i kolor.

To powtdrzenie kapeluszy grzybéw i nozy taczy trzy sceny (Wjazd Chrystusa, Wieze Jerozolimskie i Ostatnia
Wieczerza), co wizualnie sugeruje, ze na stole z Ostatniej Wieczerzy zostaly polozone kapelusze grzybow z
pierwszych dwdch scen. Sparowanie nozy i okragtych przedmiotéw sugeruje, ze przedmioty te zostaly
pokrojone, co ma znaczenie, poniewaz gdyby byly to bochenki chleba, w tamtych czasach zostatyby rozerwane
recznie. Ponadto, zwracajac stdt w przod, artysta podkresla przedmioty na stole.

Na koniec, jesli przyjrzymy sie uwaznie szatom ucznidow siedzacych po lewej stronie Jezusa, dostrzezemy, ze w
faldy ich obszy¢ sa dyskretnie wrysowane trzy odrebne, parasolowate kapelusze grzybow, ktorych trzony sa ze
soba potaczone (Rycina 12).
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Rycina 11. Ostatnia Wieczerza, $ciana zachodniego prezbiterium. Kosciét Saint Martin de Vicq,
Francja. Poczatek XII wieku (zdjecie Julie M. Brown)

4 -\
Rycina 12. Detal Ostatniej Wieczerzy, Saint Martin de Vicq. Pokazujacy grzyby na obszyciach szat
uczniow. Poczatek XII wieku (zdjecie Julie M. Brown)
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Oczyszczenie ust I1zajasza

W tym kontekscie, badamy starotestamentowa scene Oczyszczenie Izajasza, przedstawiona po lewej stronie
Wijazdu Chrystusa (zobacz Rycina 9 powyzej). Tutaj Izajasz kleczy przed aniotem, ktérego czesciowo widoczne
ciato jest skapane w koncentrycznych kregach swiatta i ktéry wchodzi na scene od goéry. Reka aniota wychodzi
z kregow swiatta. Miedzy jego kciukiem a palcem wskazujacym znajduje sie brazowy, okragly przedmiot, ktory
jest oferowany Izajaszowi, ktory wyciaga reke, aby go przyjac.

Odpowiedni fragment ze Starego Testamentu stwierdza, "Wtedy przyleciat do mnie jeden z serafinow,
trzymajgc w reku rozzarzony wegiel, ktory wzigt szczypcami z ottarza: I potoZyt go na mych ustach, i rzekt, Oto
dotkneto to twych warg; a twa nieprawosc¢ zostata usunieta, a twdj grzech oczyszczony" (Izajasz, 6:6-7). Jednak
na tym Sredniowiecznym fresku z opowiesci Izajasza, przedmiot, ktéry trzyma serafin, jest okragly i
jasnobrazowy, nie ma ognistoczerwonego koloru ani nawet rozzarzonej czerni, jakiej mozna by oczekiwaé po
ptonacym weglu. Ponadto aniot nie trzyma tej ofiary szczypcami, ale miedzy palcami.

Teoria ewangelii psychedelicznych

Wedtug Kupfera (1993), biorac pod uwage, ze starotestamentowy prorok Izajasz przewidzial przyjscie
Chrystusa, zasadniczymi tematami tej sekwencji wizualnej sa oczyszczenie i proroctwo jako warunki wstepne
duchowego przejscia i wejscia do krélestwa niebieskiego. Kupfer (1993) postrzega swiecacy wegiel jako
manifestacje Chrystusa, ktoéra objawia wewnetrzne znaczenie duchowe Wejscia. "Jesli blask wegla symbolizuje
tajemnice Wcielenia, jego idealnie okrqgly ksztatt moze dodatkowo sugerowac forme, w ktorej ta tajemnica jest
materialnie ucielesniona na ziemi. Szczegolny gest, za pomocq ktérego aniot pokazuje wegiel, wydaje sie
wizualnie identyfikowa¢ maty dysk z hostiqg eucharystyczng" (str. 143). Innymi stowy, tak jak Izajasz czuje
oczyszczajacy dotyk wegla na swoich ustach, tak wierzacy chrzescijanin przyjmuje swieta hostie Eucharystii w
swoich ustach.

Gdy p6znym popotudniem stonce wypetnito prezbiterium kosciota, mieliSmy moment "acha". Tutaj, w Saint
Martin de Vicq, freski te ujawniaty alternatywna historie chrzescijanstwa, psychedeliczna ewangelie
inspirowana grzybami enteogennymi.

RozwazaliSmy niepodwazalne fakty przedstawione na malowidtach $ciennych na naszych oczach: malowidto
taczace wjazd Jezusa do Jerozolimy z oczyszczeniem Izajasza; Jezusa z rekami wyciagnietymi w strone duzych
grzybow psilocybinowych we WjeZdzie; radosnego miodzienca $cinajacego grzyby diugim nozem na Wiezach
Jerozolimy tuz obok sceny Ostatniej Wieczerzy; oraz utozony rzadek grzybdw ukrytych w obszyciach szat
uczniow.

Opierajac sie na tym, co zaobserwowaliSmy w Plaincourault i Saint Savin, rozwazaliSmy enteogeniczna
interpretacje tego, co te freski z Saint Martin oznaczaly: po pierwsze, ze aniot oczyszczat usta Izajasza
sSwietym, psychoaktywnym grzybem, ktéry zainspirowat jego prorocze wizje przysztego przyjscia Chrystusa i
ktory byt rowniez katalizatorem podwyzszonego stanu $wiadomosci Chrystusa; i po drugie, ze Ostatnia
Wieczerza i Pierwsza Eucharystia, ktora Jezus dzielit ze swymi uczniami, byly w rzeczywistosci positkiem ze
swietych grzybow. Wskazuja na to formy grzybow przedstawione we Wjezdzie Chrystusa i w WieZach
Jerozolimy oraz nieziemski wyraz twarzy Jezusa.

Jesli nasza teoria na temat ewangelii psychedelicznych jest prawdziwa, prowadzi do kontrowersyjnego
wniosku, ze wczesni i $Sredniowieczni chrzescijanie doswiadczyli oczyszczenia, uzdrowienia, boskosci, a nawet
niesmiertelnosci za pomoca $wietych roslin. Oczywiscie, nie jestesmy pierwszymi badaczami, ktorzy
udokumentowali psychoaktywne grzyby w sztuce chrzescijanskiej. To powiedziawszy, to, co jest wyjatkowe w
naszych badaniach, to potaczenie pracy nad enteogenami w sztuce chrzescijanskiej na miejscu w terenie z
teoria, ze reprezentuja one alternatywna historie chrzescijanstwa - historie, ktéra stanowi wyzwanie dla
aspektow gtéwnej opowiesci przedstawionej w Ewangeliach Kanonicznych.

Oceniajac teorie ewangelii psychedelicznych, musieliSmy rozwazy¢ alternatywne, mniej kontrowersyjne
wyjasnienie. By¢ moze ikony grzybowe, ktore znalezliSmy do tej pory, byly po prostu ekscentrycznymi tworami
heretyckiego kultu chrzescijanskiego, ktory rozkwital gteboko w lasach srodkowej Francji, z dala od kontroli
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kosciota i korony. Majac na uwadze to zastrzezenie, postanowiliSmy udac sie na poinoc do wielkich katedr w
Chartres we Francji i Canterbury w Anglii, a takze do kosciota sw. Michata w Niemczech, aby sprawdzi¢, czy
mozemy znalez¢ dodatkowe dowody na obecnos$¢ enteogenéw w najswietszych miejscach sredniowiecznego
chrzescijanstwa.

Poniewaz byly one katalizatorem dla teorii ewangelii psychedelicznych, dostarczyliSmy szczegdtowe opisy i
interpretacje enteogendéw badanych w Plaincourault, Saint Savin i Saint Martin, ograniczenia miejsca nie
pozwalaja na podobne, dogtebne omdéwienia naszych pozniejszych odkry¢ w katedrze w Chartres, katedrze w
Canterbury i kosciele $w. Michata. Dlatego w nastepnej czesci tego artykutu przedstawiamy jedynie oryginalne
fotografie odnalezionych grzybow enteogennych wraz z krotkim opisem kazdego obrazu. Kompleksowe
omodwienie tych odkry¢ znajduje sie w stosownych rozdziatach ksigzki The Psychedelic Gospels (Brown &
Brown, 2016, Rozdziaty 10-11).

Katedra w Chartres, Francja

Nasza Dama z Chartres jest jednym z najwspanialszych przyktadéw francuskiej architektury gotyckiej. Jest
obiektem $wiatowego dziedzictwa UNESCO i celem jednej z najpopularniejszych pielgrzymek Kosciota
katolickiego ku czci Dziewicy Maryi. Katedra jest ogromna. Jej iglice wznosza sie na wysokos$¢ 115 metréw nad
ulicami miasta. Jednak dzieki idealnym proporcjom i zwiewnym witrazom nie wydaje sie ciezka ani imponujaca.
Przypory przypominajace kratownice pozwolity na otwarcie $cian, aby pomiescity dwa rzedy witrazy.

Obecna katedra jest jedna z co najmniej pieciu, ktére zajmowaty to miejsce od IV wieku. Po niszczycielskim
pozarze, katedra w obecnej formie zostata odbudowana miedzy 1194 a 1220 rokiem. To, co czyni te katedre
szczegolna, to jej wyjatkowy stan zachowania. Wiekszos¢ oryginalnych okien przetrwata nienaruszona od XII i
XIIT wieku.

Wsrdd 176 witrazy katedry udokumentowali$my co najmniej 13 opowiesci ze Starego i Nowego Testamentu,
ktore przedstawiaja wizerunki grzybow, w tym kilka opowiesci zwigzanych z zyciem Jezusa. Opowiesci ze
Starego Testamentu obejmuja Okno Zodiaku, ukazujace cykl "pracy miesiecy", wraz z opowiesciami o Adamie i
Ewie oraz Jozefie i Noem.

g, : -~ i
Rycina 13. Nawrdcenie Placyda, witraz sw. Eustachego. Katedra w Chartres, Francja, poczatek
XII wieku (zdjecie Julie M. Brown)
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Reprezentatywne dla tych nowotestamentowych opowiesci (Rycina 13) jest okno sw. Eustachego. Otwarte
panele tego okna pokazuja Placyda (przysztego sw. Eustachego) polujacego na jelenia na grzbiecie konia,
otoczonego rogami mysliwskimi, mysliwymi i ogarami. Na nastepnym panelu widzimy Nawrdcenie Placyda na
$w. Eustachego. Otoczony $wietymi grzybami, kleczy i modli sie przed krucyfiksem, ktory pojawia sie miedzy
porozem jelenia stojacym przed nim po krélewsku. Przypomina to opis Samoriniego (1998, str. 89-90)
przedchrzescijanskiej, tunezyjskiej mozaiki z V wieku p.n.e., na ktérej drzewo grzyb stoi miedzy dwoma
jeleniami. Tutaj, w Sredniowiecznej epoce chrzescijanskiej, krzyz zastapit drzewo grzyb.

Podobnie jak na fresku Oczyszczenie ust Izajasza w kosciele sw. Marcina (patrz Rycina 9), w scenie $w.
Eustachego od gory pojawiaja sie wielokolorowe koncentryczne pierscienie - reprezentujace oddzielenie
miedzy niebem a ziemia - z ktérych wytania sie anielska reka, by namasci¢ gtowe sw. Eustachego czerwonymi
promieniami "nieopisywalnego $wiatta". Scena ta silnie sugeruje, ze enteogeny odegraty kluczowa role w
przebudzeniu, nawrdéceniu i wkroczeniu $w. Eustachego w $wiadomos$¢ Chrystusa ze wzgledu na
grzyboksztattne reprezentacje otaczajace kleczaca postac.

Katedra w Canterbury, Anglia

Wielki Psatterz Canterbury (XIII wiek), ktory wedtug historyka sztuki, Rosy Alcoy (2015) zostat opisany jako
"niezrownane arcydzieto" (str. 1), jest wspaniatym, iluminowanym manuskryptem (48 cm wysokosci x 33 cm
szerokos$ci) pierwotnie oprawionym w skore i pokrytym drogocennymi klejnotami. Co ciekawe, Psatterz sklada
sie z dwdch odrebnych czesci, stworzonych w dwoéch oddzielnych regionach w historycznie réznych czasach.
Pierwsza i najstarsza, ktora zawiera obrazy enteogeniczne, zostata wykonana okoto 1200 roku w skryptorium
Kosciota Chrystusa w Canterbury w Anglii. Nastepnie, po tajemniczym zniknieciu na ponad wiek,
niedokonczony Psatterz pojawit sie w Katalonii (obecnie cze$¢ Hiszpanii), gdzie zostal ukonczony miedzy
rokiem 1340 a 1350.

Rycina 14. Bég Stwarza Rosliny. Wielki Psalterz Canterbury, Folio
1, Anglia, ok. 1200 rok (dzieki uprzejmosci Bibliotheque Nationale
de France, Paryz)
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Psatterz otwiera sie na osiem oszatamiajacych folio (stron), z ktérych kazde zawiera 12 bogato kolorowanych,
zdobionych ztotem, miniaturowych malowidet. Te otwierajace folio przedstawiaja historie swiata wedtug Pisma
Swietego, od Stworzenia po zycie Jezusa. Podczas gdy narracja biblijna jest tradycyjna, oferujac psalmy, piesni
i modlitwy, ilustracje sa wyjatkowe.

Liczne czerwone, niebieskie, pomaranczowe i jasnobrazowe, stylizowane grzyby mozna znalez¢ na pierwszych
100 stronach, wliczajac ten obrazek (Rycina 14), przedstawiajacy Boga jako Stwoérce Roslin, a doktadniej
Stwoérce Swietych Roslin. Czerwony grzyb po prawej stronie z biatymi plamkami to A. muscaria. Drugi po
prawej jest niebieski, co ukazuje klasyczna reakcje niebieszczenia grzybdéw zawierajacych psilocybine. Chociaz
kilku autorow zidentyfikowato trzecia rosline jako strak Ruty syryjskiej (Peganum harmala), doktadna inspekcja
ujawnia, ze nie jest ona podobna. Kolor, ksztalt i fredzelki osmiu matych wizerunkéw grzybowych osadzonych
na kapeluszu sugeruja raczej Panaeolus, grzyb zawierajacy psilocybine wystepujacy w Anglii i péinocnej
Europie. Cho¢ inni autorzy opisali czwarta rosline po lewej stronie jako "mak lekarski w ksztalcie grzyba",
ponownie, jest mato podobna albo do kwiatu maku albo do makoéwki. Zamiast tego, najprawdopodobniej
reprezentuje kolejny grzyb z rodzaju Psilocybe (patrz Brown & Brown, 2016, str. 137-138).

Na panelu 10 tego folio, pod tytutem "Uzdrowienie tredowatego" (De curatione leprosi), widzimy Jezusa
kladacego rece na tredowatym i wykonujacego ceremonie uzdrawiania (Rycina 15). Zwoj w lewej rece
tredowatego mozna przettumaczy¢ jako "Mistrzu, jesli chcesz, mozesz mnie oczyscic.". Co ciekawe, zwdj nie
jest skierowany w strone Jezusa, ale wskazuje na trzon brazowego grzyba u podstawy panelu i taczy sie z nim.
Z kolei Jezus trzyma zwoj w lewej rece, ktory siega do plecow tredowatego, méwiacy "Chce tego: zostan
oczyszczonym". Sugerujemy tu, ze zwoje reprezentuja bezposrednie potaczenie miedzy uzdrawiajaca postuga
Jezusa a uzdrawiajaca moca Swietych grzybow.

-

s Maveiimiil - WY

Rycina 15. Jezus uzdrawia tredowatego. Wielki Psatterz Canterbury, Folio 3, Anglia,
ok. 1200 rok (dzieki uprzejmosci Bibliothéque Nationale de France, Paryz)
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Kosciol Swietego Michala, Niemcy

W przypadku katedry w Chartres, zastanawialiSmy sie, kto umiescit te Swiete wizerunki grzybéw w witrazach.
Czy to rodzina krolewska i arystokraci sfinansowali odbudowe katedry w XIII wieku? Biskupi i mnisi, ktorzy
nadzorowali projekt odbudowy przez dziesieciolecia? Mistrzowie rzemiosta, ktorzy zaprojektowali, wycieli i
zainstalowali witraze? A moze wszyscy oni wspdlpracowali ze sobga?

W przypadku kosciota $w. Michata dokladnie wiemy, kto stworzyt wizerunki grzybow. W 993 roku, gdy
wytworny, ale mistyczny Bernward (960-1022) zostat 13 biskupem Stolicy Apostolskiej w Hildesheim w wieku
33 lat, otrzymat drzazge ze Swietego Krzyza od cesarza Ottona III, ktérego nauczycielem byl przez dtugi czas.
Na czes¢ tej relikwii zainaugurowat kaplice i zaplanowal klasztor na wzgdérzu na obrzezach miasta.
Fundamenty kosciota sw. Michata (Michaeliskirche), kosciota klasztornego, zostaty potozone w 1010 roku.
Kosciot zostat konsekrowany w dniu §w. Michata (29 wrzesien) w 1033 roku. Bernward zostal kanonizowany
jako swiety Bernward w 1192 roku, ponad sto lat po swojej Smierci.

Aby uczci¢ tysiaclecie, Bernward odlat w 1015 roku drzwi z brazu (Drzwi Zbawienia) przedstawiajace sceny ze
Starego i Nowego Testamentu w wysokiej ptaskorzezbie. Jako element towarzyszacy, Bernward zaprojektowat
wysoka kolumne z brazu (Kolumne Chrystusa) przedstawiajaca zycie Chrystusa, ktéra umiescit w widocznym
miejscu za olttarzem, aby wszyscy mogli ja zobaczy¢. Kolumna zostata ukonczona w 1020 roku, zaledwie 2 lata
przed $Smiercia Bernwarda.

Kazde dzieto sztuki ma charakterystyczny motyw biblijny. Dla drzwi z brazu jest to Upadek i
Zmartwychwstanie; dla kolumny jest to Zycie Jezusa. Formy grzybowe na Drzwiach Zbawienia i Kolumnie
Chrystusa, postrzegane jako zunifikowany zbioér dziel, wskazuja na intencje przedstawienia dziedzictwa
enteogenicznego, ktore zostato celowo stworzone przez swietego z Kosciota Katolickiego.

Na czwartym panelu na lewym skrzydle "Drzwi Zbawienia", Bernward przedstawit drzewo w Upadku
Czlowieka jako drzewo grzyb. Tutaj, po zjedzeniu Zakazanego Owocu, Adam, ktéry stoi przed rozgniewanym
Panem, wskazuje na sploszona Ewe. Ewa z kolei obwinia uskrzydlonego weza zwinietego u jej stop, wcielenie
Kusiciela. Bernward nie pozostawil watpliwosci, ze jeden z trzech grzybow zostal juz zjedzony przez Adama i
Ewe, o czym sSwiadczy ztamana gataZ wyrastajaca z dolnej czesci drzewa grzyba (Rycina 16).

Rycina 16. Panel 4, Adam i Ewa, Drzwi Zbawienia Bernwarda. Kosciot sw. Michata, Hildesheim,
Niemcy, 1015 (zdjecie Julie M. Brown)
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Odlewajac drzwi, Bernward zwrdcit szczegélna uwage na detale, ktore precyzyjnie identyfikuja gatunek
psychoaktywnego grzyba na tej ptaskorzezbie z brazu. Jak zauwaza etnobotanik Samorini (1998), "Drzewo-
grzyb jest realistycznie odwzorowane z precyzjq niedalekq od doktadnosci anatomicznej i mozna je
zidentyfikowac jako jeden z najpowszechniejszych germarnskich i europejskich grzybow zawierajgcych
psilocybine, P. semilanceata (Fr.) Quél" (str. 103), znany jako "Kapelusz Wolnosci". Drzewo-grzyb typu Saint
Savin miedzy Adamem i Ewa wypuszcza dwa grzyby w ksztalcie parasola ze spiczastymi, sutkowatymi
wierzchotkami (brodawkami) i bruzdowanymi (prazkowanymi) kapeluszami.

"Kolumna Chrystusa" z brazu, ktéra Bernward odlat w 1020 roku, ma ponad 360 cm wysokosci i prawie 60 cm
Srednicy. Od podstawy, w spiralnej helisie, wznosi sie 28 scen z zycia Jezusa, zaczynajac od chrztu, a konczac
na wjezdzie do Jerozolimy. Aby poinstruowac¢ wtajemniczonych w "Swiete Swietych", Bernward strategicznie
umiescit potréjne drzewa grzyby, podobne w kazdym szczegdle do tego w Edenie na Bramie Zbawienia, w
pieciu kluczowych epizodach z zycia Jezusa, wliczajac Przeistoczenie.

W Przeistoczeniu, apostotowie Piotr, Jakub i Jan ida z Jezusem na Goére Tabor, gdzie ukazali sie
starotestamentowi prorocy Mojzesz i Eliasz (Rycina 17). Tam Jezus przemienia sie na ich oczach, tak ze "jego
oblicze jasnialo jak stonce". Wedtug Mateusza (17:5), "ocienil ich jasny obltok: a oto gtos z obtoku przemowit,
Oto jest mo6j Syn umitlowany, w ktérym mam upodobanie; Jego stuchajcie".

Rycina 17. Przeistoczenie Jezusa, Kolumna Chrystusa, rok 1020. Kosciot Sw Michata, Hildesheim, Niemcy
(zdjecie Julie M. Brown)

Przedstawienie przez Bernwarda swietego, enteogennego drzewa grzyba w Przeistoczeniu Jezusa ma
szczegollne znaczenie dla teorii ewangelii psychedelicznych, biorac pod uwage, ze Przeistoczenie jest jednym z
gtéwnych cuddw przypisywanych Jezusowi w Ewangeliach. W przeciwienstwie do innych cudéw, ktére zostaty
dokonane przez Jezusa, ten przytrafia sie Jezusowi, potwierdzajac, podobnie jak chrzest Jana, jego wybrana w
sposoéb boski role jako "Syna Bozego". Tak wiec Przeistoczenie jest kluczowym momentem Nowego
Testamentu, w ktorym ludzko$¢ krzyzuje sie z Bogiem. Jak Bernward artystycznie sugeruje, dostep do boskosci
jest posredniczony przez swiety sakrament psychoaktywnych grzybow.

Ze wzgledu na ograniczenia miejsca nie mozemy przedstawi¢ i odpowiednio oméwi¢ wszystkich obrazéw
grzybéw enteogenicznych udokumentowanych w The Psychedelic Gospels (Brown & Brown, 2016). Wsréd tych
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obraz6éw wyrdzniaja sie:

1. Niemcy - malowidlo sufitowe Drzewa Jessego wykonane przez nastepcoéw Swietego Bernwarda w 1240
roku, przedstawiajace kuszenie w Edenie na tle wspaniatlego, czerwono-ztotego kapelusza grzyba A.
muscaria (kolorowa tablica 20);

2. Wlochy - mozaika przedstawiajaca kosz grzybow A. muscaria w bazylice w Akwilei, ok. 330 rok
(kolorowa tablica 21), ktérego identyfikacja botaniczna zostata przeprowadzona przez Fabbro (1996,
1999) i Samoriniego (1998, str. 105-106);

3. Turcja - nigdy wczesniej nie raportowany grzyb A. muscaria namalowany okoto 1050 roku na czubku
gabki z obrazu Ukrzyzowanie w Ciemnym Kosciele Muzeum na Wolnym Powietrzu w Géreme (kolorowe
tablice 23-24); oraz

4. Turcja - aniot trzymajacy A. muscaria namalowany w Kosciele Yilanli w Dolinie Thlara, obszarze, do
ktorego chrzescijanie uciekali juz w I wieku n.e., aby unikna¢ przesladowan ze strony Rzymian
(kolorowa tablica 26).

Enteogeny i wczesne chrzescijanstwo

Wizerunki A. muscaria i Psilocybe zidentyfikowalisSmy w kilku przyktadach sredniowiecznej sztuki
chrzescijanskiej i, opierajac sie na tych studiach przypadkéw i innych przyktadach znalezionych w literaturze,
indukcyjnie zaproponowaliSmy teorie ewangelii psychedelicznych. Jedyny dowdd, jaki mamy z wczesnego
chrzescijanstwa, znajduje sie w mozaikach katedry w Akwilei, datowanych na ok. 330 r. n.e.

Podjecie wyzwania znalezienia dodatkowych dowodéw we wczesniejszej sztuce chrzescijanskiej jest
problematyczne, jesli nie niemozliwe. Z powodu ubdstwa i przesladowan, pierwsi chrzescijanie mieli
ograniczone mozliwosci wyrazania swoich przekonan na obrazach. Jak zauwaza Spier (2007) w Picturing the
Bible "nie sq znane Zadne koscioty, zdobione grobowce ani zadne dzieta sztuki chrzescijanskiej datowane na
okres przed trzecim wiekiem" (str. 1).

Aby poszuka¢ dowodéw potwierdzajacych obecnos¢ enteogendw we wczesnym chrzescijanstwie, musimy
zwrocic¢ sie do stowa pisanego - do tekstow Nowego Testamentu i Ewangelii Gnostyckich, a takze do
komentarzy ojcéw kosciota i innych pisarzy, w tym poetdéw, patrycjuszy i historykdw. Poniewaz chrzescijanstwo
pojawilo sie w regionie Morza Srédziemnego pelnym egipskich, greckich, judaistycznych i rzymskich kultéw
misteryjnych, z ktérych wiele posiadato swieta farmakopee, istnieje solidna dokumentacja wczesnego
stosowania enteogenow. Dlatego tez nie jest zaskakujace, ze "Chrzescijanstwo absolutnie miato tradycje
misterium psychedelicznego przez catq swaojq historie - niemal do czasow wspétczesnych. Od apokaliptykow
nazarejskich majgcych wizje czaséw ostatecznych, poprzez rézne tradycje magii i misteriow gnostycznych, po
ortodoksyjne przywtaszczenie réznych poganskich doswiadczen teogenicznych... psychedelia byta czesciq
chrzescijanstwa od jego najwczesniejszych dni" (Hatsis, 2018, str. 170).

Na przyktad, opierajac sie na analizie dowodow tekstowych z Nowego Testamentu i Biblioteki Nag Hammadi,
ktéra prezentuje ttumaczenia i komentarze do 52 tekstéw gnostyckich (Robinson, 1990), ustaliliSmy
"powiqgzanie czasowe i kulturowe miedzy stosowaniem enteogenow w klasycznych kultach misteryjnych a ich
mozliwym stosowaniem w czesci wczesnochrzescijanskiego Kosciota gnostyckiego" (Brown & Lupu, 2014, str.
64).

W intrygujacym fragmencie z gnostycznej Ewangelii Tomasza, Jezus mowi Tomaszowi, ze obaj otrzymali
wiedze z tego samego Zrodta:

Jezus powiedziat do swych ucznidéw: "Porownaj mnie z kims i powiedz mi, do kogo jestem
podobny...". Tomasz powiedziat do niego: "Mistrzu, moje usta sq zupetnie niezdolne do
powiedzenia, do kogo jestes podobny". Jezus powiedziat: "Nie jestem twoim mistrzem. Poniewaz
wypites, upoites sie bulgoczqcym zrodtem, ktore odmierzytem... Ten, kto napije sie z moich ust,
stanie sie taki jak ja. Ja stane sie nim, a rzeczy ukryte zostang mu objawione". (Robinson, 1990,
str. 127, 137)

Jesli chodzi o dawke, cho¢ psychoaktywny eliksir nie zostal zidentyfikowany, fakt, ze Jezus "odmierzyt" napdj,
sugeruje, ze wie, jaka ilos¢ nalezy przyjac. Jesli chodzi o efekty, wydaje sie, ze Jezus i Tomasz uczestnicza w
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poteznym doswiadczeniu transpersonalnym, wykraczajacym poza stowa, w ktéorym dostownie wspoétdziela
Swiadomosc.

To powszechne uznanie enteogendw we wczesnych pismach chrzescijanskich dokumentuje psychedeliczna
tradycje misteryjna, ktora przetrwalta Wieki Ciemne i rozkwitta w formie bogatych przedstawien artystycznych
w Sredniowieczu. Rozpowszechnienie tej psychedelicznej tradycji w szerokiej gamie tekstéw i $srodkéw
artystycznych, w tym iluminowanych rekopisow, odlewow z brazu i witrazy w bardzo swietych miejscach
chrzescijanstwa, pokazuje, ze tradycja ta nie zostala sttumiona przez wczesny Kosciol, ale wrecz przeciwnie,
zostata udostepniona jako sekretna praktyka dla wtajemniczonych.

Obecnos¢ psychedelikow w dzietach sztuki chrzescijanskiej nie powinna by¢ zaskakujaca, jesli wezmiemy pod
uwage nauki papieza Grzegorza I (540-604), znanego jako "Ojciec kultu chrzescijanskiego". Papiez Grzegorz
uwazatl, ze obrazy przedstawiajace historie biblijne byly niezbednym narzedziem edukacji wiernych, z ktérych
wiekszos¢ nie potrafita czyta¢. W ten sposob sztuka i obrazy chrzescijanskie staly sie "Biblia niepiSmiennych".

Krytyka teorii psychedelicznych ewangelii

Niewatpliwie, dokonujemy duzego, teoretycznego skoku w uogdlnianiu od stosunkowo matej probki
psychoaktywnych obrazéw grzyboéw w sztuce chrzescijanskiej do teorii ewangelii psychedelicznych, ktora
sugeruje, ze wczesni i Sredniowieczni chrzescijanie doswiadczyli uzdrowienia, boskosci i nieSmiertelnosci za
pomoca Swietych roslin. Aby rozwiazac te luke, proponujemy interdyscyplinarny projekt badawczy, ktory
mogltby niezaleznie zebra¢ wystarczajace dowody, aby przetestowac i ostatecznie udowodni¢ (lub obali¢) te
teorie. Ale przed zarysowaniem tego projektu, pouczajacym jest rozwazenie kilku krytyk teorii ewangelii
psychedelicznych. Obejmuja one niejawne krytyki historykéw sztuki i jawne krytyki gorliwych zwolennikdow,
historykow sredniowiecza i konserwatywnych chrzescijan.

Niewiedza historykow sztuki

Oprocz kluczowej interpretacji fresku Plaincourault autorstwa Wassona-Panofsky'ego, historycy sztuki
szczegodlnie milczeli w kwestii enteogendéw w Sredniowiecznej sztuce chrzescijanskiej. Dlaczego te ikony
enteogeniczne pozostaly "ukryte na widoku" dla naukowcédw specjalizujacych sie w sredniowiecznych
manuskryptach, freskach i witrazach? Czy ich zbiorowe milczenie stanowi ukryte zaprzeczenie stusznosci tej
teorii?

By¢ moze nie. Na przyklad, podczas naszych badan nad Wielkim Psatterzem Canterbury rozmawialiSmy przez
telefon z Nigelem Morganem, emerytowanym profesorem honorowym historii sztuki na Uniwersytecie
Cambridge w Anglii. Morgan byl wspétautorem tomu komentarzy wydanego z doktadna replika Psatterza przez
M. Moliero, hiszpanskie wydawnictwo specjalizujace sie w reprodukcji iluminowanych rekopiséw z VIII do XVI
wieku. Kiedy zapytaliSmy Morgana, czy kiedykolwiek zauwazyt kolorowe ksztatty grzybow w folio Ksiegi
Rodzaju (Rysunek 14), odpowiedzial: "Nie mam zielonego pojecia, o czym mowisz. Tak naprawde, nie
rozpoznatbym grzyba, nawet gdybym go zobaczyt" (Brown & Brown, 2016, str. 145).

Historyk sztuki, Marcia Kupfer, w swym oméwieniu Wjazdu Chrystusa do Jerozolimy, najwyrazniej nie zdaje
sobie sprawy z obecnosci wyraznych grzyb6w namalowanych w prawym gérnym rogu tego fresku w kosciele
$w. Marcina (Rycina 8). Wedlug Kupfer (1993), gdy Chrystus jedzie na osiotku, za ktérym podazaja jego
uczniowie, "kilku podekscytowanych mtodzienncow wdrapuje sie na drzewa, aby odlamac gatezie, podczas
gdy inni rozktadajq ptaszcze u jego stop. Druga faza epizodu na zachodnim murze izoluje otoczone murem
miasto Jerozolima ... Mtodziericy z ustami otwartymi w Spiewie tloczq sie przy bramach; inni w miescie
ozdabiajq mury lub odcinajq korony drzew" [podkreslenie dodane] (str. 122).

Kupfer (2003, str. 1) zauwaza: "Patrze¢ na dzieta sztuki sredniowiecznej wytgcznie gotym okiem oznacza
pozostawac slepym". Niestety, jesli chodzi o interpretacje freskow w Saint Martin i gdzie indziej, to czesto
historycy sztuki "pozostaja slepi". Z powodu braku wiedzy z zakresu etnomikologii myla grzyby psychoaktywne
z drzewami i gateziami, w wyniku czego popelniaja btedy w interpretacji niektdrych romanskich malowidet
religijnych.
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To, Ze nie jest to btad dziatania, ale zaniechania, potwierdzit Charles Insley, starszy wyktadowca historii
Sredniowiecza i opiekun repliki Psatterza przechowywanej w Christ Church University w Canterbury. Jak
powiedzial nam Insley, zapytany o milczenie historykéw sztuki i teologow na temat wizerunkow swietych
grzybow na Psalterzu i w sztuce chrzescijanskiej w ogole, "Nie chodzi o to, Zze celowo je ignorujq, jak niektorzy
mogliby sqdzic¢. Raczej uwazam, ze wiekszos¢ historykow sztuki i teologow nie jest ich Swiadoma" (Brown &
Brown, 2016, str. 145).

Nadmierny entuzjazm zagorzalych zwolennikéw

Od czasu publikacji Soma Wassona (1968) i The Sacred Mushroom and the Cross Allegro (1970) pojawily sie
nowe dowody na stronach internetowych (Michael Hoffman, 1985-2007a) oraz w artykutach (Samorini, 1997,
1998) i ksiazkach dokumentujgacych obecnos¢ swietych grzybow w sztuce chrzescijanskiej. Kilka z tych ksiazek
to: The Holy Mushroom (Irvin, 2008) i The Mushroom in Christian Art (Rush, 2011) - obie zawieraja galerie
kolorowych zdje¢ - oraz The Effluents of Deity (Ruck & Hoffman, 2012), ktoéra nie prezentuje zdje¢, ale oferuje
obszerna analize Sredniowiecznej sztuki religijne;j.

Chociaz praca Irvina (2008) koncentruje sie gldwnie na krytycznej reewaluacji schizmy Wasson-Allegro,
prezentuje réwniez 43 kolorowe plansze dokumentujace obecnos¢ psychoaktywnych grzybow na freskach,
witrazach, rzezbionych kapitelach i w iluminowanych rekopisach. Dwie trzecie z tych obrazéw przypada na XI,
XII i XIIT wiek. Ksigzce Rusha (2011) towarzyszy ptyta DVD zawierajaca 252 kolorowe obrazy z trzech okreséw:
sztuki wczesnochrzescijanskiej (200-1000), sztuki $redniochrzescijanskiej (1000-1550) i sztuki
poznochrzescijanskiej (1550-obecnie).

Niestety, to, co na pierwszy rzut oka wydaje sie skarbnica nowo odkrytych ikon enteogenicznych - prawie 300
obrazkéw przedstawionych przez Irvina i Rusha - blednie po krytycznej inspekcji. Pierwszy problem jest
techniczny, ktory powstaje w wyniku dostepu do tych europejskich, bliskowschodnich i rosyjskich obrazkéw na
odlegtos¢. Z koniecznosci, przegladajac dzieta sztuki z réznych okreséw i réznych krajow, Irvin i Rush czesto
polegali na niskiej jakosci, czasami uszkodzonych, cyfrowych kopii tych dziet znalezionych w Internecie.
Spowodowato to btedy w reprodukcji, a w konsekwencji w interpretacji.

Aby przytoczy¢ jeden przyktad, w tabeli 32 The Holy Mushroom, Irvin (2008) opisuje sw. Walburge jako
"trzymajgcq wyraznego Amanita muscaria w jego mtodym, bulwiastym stadium rozwaoju, z biatymi plamkami"
(str. 136). Podczas naszej podrézy badawczej do Niemiec, zdaliSmy sobie sprawe, ze sw. Walburga nie trzyma
grzyba, ale fiolke zawierajaca lecznicza mas¢, co potwierdzaja pozostate, liczne dzieta sztuki i opisy z jej Zycia
(Rycina 18).

Inny podpis towarzyszacy obrazowi Rusha (2011) przedstawiajacemu Boga stwarzajacego Rosliny, z Wielkiego
Psatterza Canterbury brzmi: "Zauwaz, ze béstwo ma cos na dtoni prawej reki i na czubku lewego palca
wskazujgcego" (ptyta DVD 1:9a). A w tekscie opisujacym ten obraz Rush dodaje: "Bog trzyma rowniez cos, co
podejrzanie przypomina grzyba, ale moze byc¢ symbolem alfy i omegi" (str. 202). W rzeczywistosci, nasz obraz
Boga stwarzajacego Rosliny, reprodukowany bezposrednio z oryginalnego Psatterza znajdujacego sie w
Biblioteque Nationale de France, wyraznie wskazuje, ze Bog niczego nie trzyma w zadnej ze swych rak (Rycina
14).

Oprocz tych btedéw technicznych, pojawity sie istotne pytania metodologiczne. Aby rozwia¢ argument, ze
krytycy swietego grzyba "odniesli sie tylko do jednego obrazu", Hatsis (2017b) zbadat wiele obrazow
przedstawionych przez Irvina i Rusha i czesto stwierdzat, ze ich analiza jest btedna.

Po przejrzeniu ponad 40 plansz, przedstawiajacych swiete grzyby w sztuce chrzescijanskiej, ktore Irvin
umiescit w swojej ksiazce The Holy Mushroom, Hatsis (2017b, 12 wrzesien) twierdzi, ze "jedynym kryterium
interpretacji dzieta sztuki przez Irvina jest to, ze jesli cos wyglada jak grzyb, to jest grzybem - staba
metodologia, ktora, jak zobaczymy, ma wiele wad, z ktorych pierwsza pozwala samospeiniajgcemu sie
prorokowi widzie¢ wszystko, czego zapragnie."
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Rycina 18. Gobelin przedstawiajacy sw. Walburge. Utkany przez siostre Gretschmann, Opactwo
Eichstatt, Niemcy (dzieki uprzejmosci Opactwa $w. Walburgi)

W komentarzach do tablicy 33, przedstawienia "Sadu Ostatecznego" z Biblii Holkhama (ok. 1320-1330, Anglia),
Irvin (2008) zauwaza, ze "Aniot po lewej stronie wpatruje sie w trzy wyraziste grzyby, ktore trzyma w dtoni..."
(str. 137). Z kolei Hatsis (2017b, 12 wrzesien) wskazuje, ze "doktadne badanie pokazuje, Ze domniemane trzy

grzyby to 'trzy gwozdzie' Arma Christi." Arma Christi znane réwniez jako "Instrumenty Meki Panskiej", to zbior
przedmiotdéw zwiazanych z Meka Panska i Ukrzyzowaniem.

Podobne obawy pojawily sie w odniesieniu do The Mushroom in Christian Art Rusha. W przeciwienstwie do
Irvina, ktdry skupia sie gtéwnie na charakterystycznych wizerunkach grzybéw, Rush (2011) twierdzi, ze grzyb
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"ma wiele masek, a zatem musimy zbudowac grzybowq typologie" (str. 12). Konstruujac te typologie, Rush
postuluje, ze podczas gdy w niektérych dzietach sztuki grzyb jest dosé¢ oczywisty, w innych jest
reprezentowany przez analogie i symbole, takie jak "na przyktad aureole, krzyze, chleb, ksiqzki, rany i krew
...." (str. 17). Ahistoryczne podejscie Irvina i symboliczne podejscie Rusha do badan nad enteogenami czesto
prowadzi do btednych argumentéw, dogmatycznych wnioskéw i niemozliwych do zweryfikowania stwierdzen,
takich jak "wartos¢ motywu [grzyba] polega na jego widocznej niewidzialnosci" (Hatsis, 2017b, 12 wrzesien).

Ta analiza obrazéw psychedelicznych, czesto pozbawionych kontekstu historycznego, stoi w ostrym kontrascie
do bardziej rygorystycznych badan Rucka i Hoffmana (2012) w The Effluents of Deity. Autorzy stosuja tu
interdyscyplinarne narzedzia historii sztuki i religioznawstwa porownawczego, aby odkry¢ role botanicznych
eucharystii w Sredniowiecznych arcydzietach sztuki, takich jak Ottarz Gandawski Van Eycka (Belgia), Ottarz
Isenheim Griienwalda (Francja), Michaeliskirke Bernwarda (Niemcy) i freski Baptysterium w Parmie (Wtochy).

Nadmierne uproszczenie przez historykow sredniowiecznych

Hatsis oddal cenna przystuge, zwracajac uwage na nadmierny entuzjazm niektdrych badaczy. Niestety,
popelnia ten sam btad - faworyzujac dogmatyzm ponad fakty - ale w przeciwnym kierunku. Jesli chodzi o
badanie enteogenow w sztuce chrzescijanskiej, Irvin i Rush maja tendencje do widzenia grzybow "wszedzie",
podczas gdy Hatsis nie widzi grzybdéw "nigdzie". Powody niedopatrzen i nadmiernych uproszczen Hatsisa
(2018) sa zawarte w tym odkrywczym cytacie w Psychedelic Mystery Traditions:

W ostatnich dekadach, zaréwno naukowcy, jak i teoretycy spiskowi (biorqc pod uwage
psychedeliczne tradycje misteryjne wszechobecne w poganstwie) zastanawiali sie nad
mozliwosciq takich praktyk w rodzgcym sie chrzescijanstwie pierwszych kilku wiekow naszej ery.
Opierajqc sie na teoriach obecnie zdyskredytowanego Johna Marco Allegro (1923-1988), badacze
ci argumentowali, Ze gtéwnym chrzescijariskim sakramentem enteogenicznym byt grzyb Amanita
muscaria®. Brak dowoddw na poparcie tego uwazam osobiscie za rozczarowujgcy. Domniemane
grzyby, ktore pojawiajq sie w sztuce chrzescijanskiej, mozna tatwo wyttumaczy¢ za pomocq
szeregu solidnych, sprawdzonych i prawdziwych kryteriow historycznych, ktorych ci, ktérzy nadal
popierajq te teorie (w tej czy innej odmianie), po prostu nie wzieli pod uwage...

Tutaj discipuli Allegrae i ja sie rozstajemy. Podczas gdy oni wierzq, ze kluczowe, chrzescijariskie,
misteryjne tradycje psychedeliczne spoczywajg w zakazanym owocu, ktory Ewa i Adam zjedli w
Ogrodzie, ja mam odmienne zdanie. Nie ma ani krztyny dowodu sugerujqcej, ze sredniowieczni
artysci potajemnie oznaczali enteogeny jako owoc, przedstawiajqc Amanita muscaria w sztuce.
(str. 113-114)

Przeanalizujmy po kolei niedopatrzenia i uproszczenia zawarte w tym fragmencie.

Po pierwsze, Hatsis (2018) tworzy fatszywa kukte, klasyfikujac wszystkich badaczy popierajacych "teorie
Swietego grzyba" jako "discipuli Allegrae", co definiuje jako "ogdlny termin, ktérego uzywam w odniesieniu do
tych, ktérzy zgadzajq sie z teoriami Johna Marco Allegro, ktérego ksigzka "Swiety Grzyb i Krzyz" ["The Sacred
Mushrooms and the Cross"] (1970) dowodzita, ze chrzescijaristwo wyewoluowato z kultu seksualnego, w
ktorym jedzono magiczne grzyby" (str. 108).

Poniewaz przypis 4 (pierwszy akapit powyzszego przypisu) cytuje Ewangelie Psychedeliczne, Hatsis
najwyrazniej uwaza nas za "discipuli Allegrea". To nieprawda, poniewaz w Ewangeliach Psychedelicznych
jednoznacznie stwierdzamy, ze:

... nasza teoria rézni sie od teorii Allegro na trzy zasadnicze sposoby. Po pierwsze, kiedy Allegro
zaprzecza istnieniu Jezusa, my zgadzamy sie z tymi uczonymi od religioznawstwa, ktorzy wierzq,
Ze Jezus byt postaciq historycznq. Po drugie, kiedy Allegro opiera swojq teorie na spekulatywnej
interpretacji starozytnych jezykow, my opieramy naszq teorie na prawdopodobnej identyfikacji
wizualnych obrazéow enteogenicznych. Po trzecie, kiedy Allegro ma nadzieje, Ze jego pisma
wyzwolq ludzi z niewoli fatszywej ortodoksji chrzescijanskiej, my mamy nadzieje, Ze nasze
odkrycia bedq edukowac ludzi o historii psychoaktywnych sakramentow w chrzescijanstwie.
(Brown & Brown, 2016, str. 217)
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To powiedziawszy, wazne jest, aby nie wyla¢ dziecka z kapiela. W tym przypadku woda kapielowa zawiera
falszywe, zdyskredytowane twierdzenia Allegro dotyczace ahistorycznosci Jezusa i poczatkéw chrzescijanstwa
jako kultu grzyba-seksu. Dziecko odnosi sie do tezy Allegro, ze rosliny wizjonerskie byty szeroko stosowane w
kulturze i religii Zachodu na przestrzeni wiekow, w tym w mistycznych doswiadczeniach wczesnego
chrzescijanstwa. Wedtug Hoffmana (1985-2007a) poglad ten jest wspierany w takiej czy innej postaci przez
réznych uczonych zajmujacych sie enteogenami, w tym Chrisa Benneta, Petera Fursta, Clarka Heinricha,
Jonathana Otta, Carla Rucka, Hustona Smitha i R. Gordona Wassona, wymieniajac jedynie kilku.

Po drugie, Hatsis twierdzi, ze jedynym sakramentem enteogenicznym, jaki teoretycy od swietych grzybow
znajduja w sztuce chrzescijanskiej, jest A. muscaria. Jest to istotne przeoczenie, ktére mozna tatwo skorygowac
poprzez zapoznanie sie z literatura. Chociaz niektérzy badacze uwazaja, ze tak jest, The Psychedelic Gospels
(Brown & Brown, 2016) oraz typologia drzew grzybowych Samoriniego (1998), miedzy innymi, zidentyfikowaty
obecnos¢ grzybéw w sztuce chrzescijanskiej, ktére odzwierciedlaja charakterystyczne cechy gatunkow
Psilocybe i Panaeolus z tego regionu, zawierajacych psilocybine. W co najmniej dwdch przypadkach, Drzwi
Zbawienia i Kolumny Chrystusa odlanych z brazu przez biskupa Bernwarda, charakterystyczne cechy grzybow
sa przedstawione tak doktadnie, Ze etnobotanicy moga okresli¢ ich klasyfikacje botaniczna jako lokalnych
gatunkéw zawierajacych psilocybine.

Po trzecie, Hatsis twierdzi rowniez, ze "Rzekome grzyby, ktore pojawiajq sie w sztuce chrzescijanskiej, mozna
tatwo wytlumaczy¢ za pomocq serii solidnych, sprawdzonych i prawdziwych kryteriow historycznych." Oprocz
sugerowania, ze interdyscyplinarne badania przeprowadzone przez Rucka i Hoffmana (2012), badania
etnobotaniczne przeprowadzone przez Samoriniego (1998) i antropologiczne badania terenowe
przeprowadzone przez autoréw tego artykutu (2016) w jakis sposob nie sa "sprawdzonymi i prawdziwymi"
metodologiami, Hatsis dokonuje brawurowego skoku logicznego. Hatsis (2017b) zaktada, ze tylko dlatego, ze
"obalil" kilka btednych twierdzen dotyczacych obecnosci grzybéw w sztuce chrzescijanskiej, ipso facto
zignorowat wszystkie zgtoszone przypadki ikonograficznych dowodéw na obecnos¢ enteogendéw w sztuce
chrzescijanskiej.

Niewatpliwie Hatsis (2018) podejmuje wazna kwestie, pytajac: "Dlaczego przywddcy koscielni gtosiliby swe
idee dotyczqce mandragory, opium i konopi, a jednoczesnie nigdy nie wspominali o grzybie Amanita muscaria -
a juz na pewno nie o tym, ze malowali je w formie sztuki, aby naucza¢ ludzi o Jezusie?" (str. 170). W kregach
prawniczych panuje przekonanie, ze "brak dowodéw" - w tym przypadku potwierdzajacych dowodow
tekstowych - nie stanowi "dowodu braku". Innymi stowy, to, Ze nie znaleziono jeszcze dowoddw tekstowych na
istnienie grzybow, nie dowodzi, Ze one nie istniejg. Niemniej jednak brak "atramentu" na ten temat w pismach
przywodcow koscielnych stawia wazne pytanie, nad ktérym warto sie zastanowic.

Uwertura konserwatywnych chrzescijan

O ile nam wiadomo, nie bylo zadnej reakcji chrzescijan na ostatnie odkrycia psychoaktywnych grzybow w
sztuce chrzescijanskiej. Jednak bestsellerowa ksiazka Michaela Pollana, How to Change Your Mind, What the
New Science of Psychedelics Tells Us about Consciousness, Dying, Addiction, Depression and Transcendence
(2018) [Jak zmieni¢ swoj umyst, co nowa nauka o psychedelikach méwi nam o swiadomosci, umieraniu,
uzaleznieniu, depresji i transcendencji] zainspirowata reakcje konserwatywnych chrzescijan. Pozytywnie
rozwazajac prace Pollana w poscie w American Conservative zatytutowanym "A Christian Approach to
Psychedelics" (2018), starszy redaktor Rod oferuje nastepujace obserwacje do rozpatrzenia przez
wspotchrzescijan:

1. Nie powinnismy od reki odrzucac¢ psychedelikow - nie ze wzgledu na leczenie 0sob cierpiacych na
zaburzenia psychiczne lub choroby $Smiertelne, ale rowniez ze wzgledu na tych, ktorych interesuje
badanie swiadomosci.

2. Wiara, ze Bdg jest wszedzie obecny i w pewnym sensie (nie tylko symbolicznym) wypelnia wszystkie
rzeczy jest zgodna z metafizyka przednowoczesnej tradycji chrzescijanskiej - szczegdlnie
chrzescijanstwa wschodniego. Prawostawne chrzescijafistwo (i katolicyzm?) zaktada, Ze jest to prawda
teologiczna i metafizyczna. Zostalo to potwierdzone przez mistykdéw chrzescijanskich. Dragi
psychedeliczne moga ujawni¢ te prawde w inny sposob.

3. Pollan ma racje, méwiac, ze czysto neurochemiczne wyjasnienie tych stanéw nie neguje ich duchowego

30



znaczenia. Z pewnoscia nie dla chrzescijan w tradycji sakramentalnej, ktérzy zakladaja, ze B6g moze i
komunikuje sie ze swoim stworzeniem za posrednictwem materii.

Oczywiscie, jedna rzecza jest proponowanie uwertury, w ktérej chrzescijanie moga uznac, ze psychedeliki
moga ujawnié, ze "Bog jest wszedzie obecny", prawde potwierdzang przez chrzescijanskich mistykéw na
przestrzeni wiekéw. Zupelnie inna rzecza jest sugerowanie, jak proponuje teoria ewangelii psychedelicznych,
ze samo chrzescijanstwo ma historie psychedeliczna.

Ostatecznie mamy nadzieje, ze rosnaca kolekcja dowodoéw na obecnos$¢ enteogendéw w sztuce chrzescijanskie;
nie podwazy niczyjej wiary w chrzescijanstwo, ale raczej rzuci swiatlo na tajemnice, ktéra dotyczy wielu
tradycji religijnych. W efekcie badania te obiecuja przyczynic¢ sie do wzrastajacej Swiadomosci, ze enteogeny
stanowily autentyczna $ciezke do boskosci w przesziosci i wcigz beda to czyni¢ dzis i w przysztosci. Na
przyktad, zatwierdzenie kosciotéw Santo Daime, ktore uzywaja ayahuaski jako sakramentu, przez brazylijska
Rade Biskup6w pokazuje, ze religie inspirowane enteogenami moga znalez¢ akceptacje u ortodoksji katolickiej.

To, ze chrzescijanie moga teologicznie objac¢ enteogeny jest potwierdzone przez Brata, Davida Steindl-Rasta
(2001), katolickiego mnicha benedyktynskiego, ktory zauwaza: "Poniewaz mam wiare w tradycyjne sakramenty
Kosciota, powinienem byc¢ w stanie rozciggnqc¢ te wiare, aby uwzgledni¢ mozliwos¢ spotkania z Bogiem poprzez
wszystkie dostepne sakramenty... Wiare przyjetq po prostu z wdziecznosciq, ze Bog dziata poprzez wszystkie
stworzone rzeczy. Wszystkie? Jesli mozemy spotka¢ Boga dzieki wschodowi stofica widzianego ze szczytu gory,
dlaczego nie dzieki grzybowi spozytemu modlitewnie?" (str. xii).

Interdyscyplinarna komisja ds. ewangelii psychedelicznych

Ponownie przyjrzeliSmy sie kontrowersji Wasson-Allegro, przedstawiliSmy ikonograficzne dowody na
enteogeny w sztuce chrzescijanskiej i przeanalizowali$my krytyke teorii ewangelii psychedelicznych. W tym
kontekscie mozemy teraz zaja¢ sie paradoksem Wassona i potrzeba Interdyscyplinarnej Komisji ds. Ewangelii
Psychedelicznych.

Paradoks Wassona

W naszej ksiazce stwierdzamy, ze "Naszym zdaniem, najwiekszym paradoksem Wassona bylo to: rozbieznosc
miedzy jego gorliwym badaniem kontrowersyjnej teorii o roli enteogenéw we wczesnej religii a jego niecheciq
do kontynuowania tej teorii za portalami kosciota i w swietych salach chrzescijanstwa" (Brown & Brown, 2016,
str. 7). Paradoks ten jest szczegdlnie wyrazisty w przypadku fresku Eden w Plaincourault. Samorini (1998)
zauwaza tutaj, ze "Dlatego tez jest dos¢ dziwne, ze ojciec etnomikologii zatrzymat sie przed lapidarng oceng
historyka sztuki i, zamiast tego, nie podqgzyt szlakiem dodatkowych przedstawien 'drzewa-grzyba' w sztuce
rzymskiej i chrzescijanskiej, co mégiby zrobi¢ lub zaplanowac" (str. 31). Wziawszy pod uwage jego reputacje
jako niezmordowanego poszukiwacza swietych grzybow, dlaczego Wasson nie udatl sie zaledwie 6 mil na
zachdd od Plaincourault do Saint Savin (Rycina 5) lub 50 mil na wschéd do Saint Martin (Rycina 8), gdzie
niewatpliwie odkrytby kolejne przyklady enteogendéw w sztuce chrzescijanskiej?

Zaproponowano kilka wyjasnien tego razacego przeoczenia. Samorini (1998) sugeruje, ze nieche¢ Wassona
wynikala z realistycznej obawy, ze uznanie jakichkolwiek dowodow na poparcie "sensacyjnej tezy Allegro"
zadatoby "powazny cios nowej nauce etnomikologii grzybow enteogennych" (str. 32). Na poczatku naszych
badan zastanawialiSmy sie, czy jako syn pastora episkopalnego, Wasson odczuwat "synowskqg wiernosc ojcu i
lojalnos¢ wobec kosciota" (Brown & Brown, 2016, str. 7).

Chociaz moga to by¢ czynniki przyczyniajace sie do tego, pdzniej odkryliSmy bardziej przekonujace
wyjasnienie. Podczas naszej wizyty w Muzeum Watykanskim w Rzymie w 2012 roku, zainspirowato nas
wpisanie w Google stowa "Wasson, Watykan", co natychmiast dato kilka wyszukan, w tym jedno, ktére brzmiato
"Wasson byt pracownikiem odpowiedzialnym za kontakt z papiezem i Watykanem dla J.P. Morgana" (Irvin,
2012). Wasson dotaczyt do firmy inwestycyjnej J.P. Morgan na Wall Street w 1934 roku, gdzie pomogt rozwina¢
nowa dziedzine publicznych relacji bankowych.

Po dalszych badaniach odkryliSmy, ze bezposrednie zaangazowanie finansowe Wassona w Watykanie zostato
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potwierdzone przez DeWitta Peterkina, emerytowanego wiceprezesa J.P. Morgana. W wywiadzie dla The
Sacred Mushroom Seeker, zbioru esejéw w holdzie Wassonowi, Peterkin ujawnia, ze "Wiekszos¢ ludzi nie
wiedziata, Ze przez wiele lat bylismy jednymi z bankieréw Watykanu... . A Gordon miat prywatne audiencje u
papieza." (Riedlinger, 1997b, str. 51)

Wasson nigdy nie wspomina o swojej roli jako watykanskiego bankiera w swoich pismach. Ta rola stanowi
jasny finansowy motyw niecheci Wassona do eksplorowania enteogendw w sztuce chrzescijanskiej. Mogto to
zosta¢ wzmocnione prawnie wiazaca umowa o poufnosci i nieujawnianiu informacji miedzy bankierem (J.P.
Morganem) a klientem (Watykanem), biorac pod uwage, Ze takie umowy sa powszechne w dziedzinie
bankowosci inwestycyjne;j.

Niezaleznie od motywu, ze wzgledu na wybitna pozycje Wassona jako wiodacego autorytetu w dziedzinie
badan nad enteogenami i religia, ten brak ujawnienia byt szczegdlnie szkodliwy dla rodzacej sie dziedziny
etnomikologii. W efekcie, brak przejrzystosci Wassona w potaczeniu z jego nieustepliwymi, osobistymi i
zawodowymi atakami na Allegro utrudniaty szeroko zakrojone dociekania naukowe nad badaniem enteogenow
i chrzescijanstwa przez prawie pot wieku.

Powolanie komisji interdyscyplinarnej

Samorini (1998) konczy swoj przeglad "drzew-grzybow" w sztuce chrzescijanskiej stwierdzeniem, ze "mozemy
$miato wnioskowac z tego, co wynikto, ze istnieja uzasadnienia dla powaznych i bezstronnych badan
etnomikologicznych wczesnej kultury chrzescijanskiej i mamy nadzieje, ze takie badania beda prowadzone"
(str. 107).

Biorac pod uwage sprzeczne interpretacje obrazow grzybow enteogenicznych w sztuce chrzescijanskiej i
kontrowersyjne implikacje teorii ewangelii psychedelicznych, istnieje oczywista potrzeba ustanowienia
solidnych metodologii i obiektywnych kryteriéw dla rygorystycznej, bezstronnej oceny tego dowodu
ikonograficznego. Osiagniecie tego celu bedzie wymagato czego$ wiecej niz rygorystycznego apelu o
"dodatkowe badania". Z tego powodu wzywamy do powotania miedzynarodowej Interdyscyplinarnej Komisji ds.
Ewangelii Psychedelicznych (Komisja).

Komisja ta mogtaby sie miesci¢ na duzym uniwersytecie lub w muzeum, a wspolprzewodniczylby jej
etnobotanik i historyk kosciota z odpowiednimi kwalifikacjami. Jego zadaniem byloby zbieranie, katalogowanie
i kuratela nad potencjalnie psychoaktywnymi wizerunkami w sztuce chrzescijanskiej z calego swiata oraz
ocenianie ich pod katem obecnosci dowoddéw wskazujacych, ze reprezentuja gatunki enteogeniczne. W tym
celu Komisja integrowataby metodologie badawcze z antropologii (praca terenowa), historii sztuki (ikonografia,
ikonologia), historii kosciota (analiza tekstow), etnobotaniki (kulturowe wykorzystanie grzybéw), mikologii
(identyfikacja grzybow) i teologii (egzegeza).

Komisja ustalitaby kryteria oceny dla krytycznych pytan recenzentoéw. Czy obrazy sa wystarczajaco wyrazne i
jednoznaczne, aby utatwi¢ ostateczna identyfikacje rodzaju i gatunku grzyba psychoaktywnego? A jesli
pokazane grzyby sa stylizowanymi grzybami (takimi jak "drzewa grzyby"), czy istnieja artystyczne tradycje
interpretacji, ktore przyczyniaja sie do ustalenia, Zze mialy one przedstawia¢ gatunki enteogenne? Czy tradycja
artystyczna i historia otaczajaca obraz wzmacniaja ustalenie zamiaru przedstawienia grzybow
psychoaktywnych lub innych enteogendéw? Czy istnieja stosowne teksty i/lub inne dokumenty historyczne,
ktore potwierdzaja te ustalenia?

W przeciwienstwie do politycznych sporéw, ktére opdznity publikacje Zwojéw znad Morza Martwego o
dziesieciolecia, dziatania Komisji musza by¢ przejrzyste. Judeochrzescijanskie obrazy sztuki i teksty religijne, o
ktorych mowa, powinny by¢ dostepne online do publicznego ogladania i komentowania. To wtasnie dzieki temu
interdyscyplinarnemu procesowi recenzji, teoria ewangelii psychedelicznych moze zosta¢ niezaleznie
potwierdzona (Ilub obalona) przez Komisje, a tym samym potencjalnie zyska¢ wiarygodnos¢ w kregach
naukowych i teologicznych, a takze wsrod liderow myslenia, decydentow i gldéwnego nurtu mediow.
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Wnioski

Ponowne rozpatrzenie epickiej kontrowersji Wasson-Allegro w swietle nowych dowoddéw ujawnia, ze Wasson
zachowat sie w sposéb akademicko nieodpowiedzialny, nie publikujac drugiego listu od historyka sztuki,
Panofsky'ego, ktory faworyzuje interpretacje dokonana przez Allegro, fresku z Plaincourault z XIII wieku jako
psychoaktywnego grzyba A. muscaria. Podczas jego wizyty w kaplicy Plaincourault w srodkowej Francji w
1952 roku, Wasson tajemniczo nie zbadal pobliskiego opactwa Saint Savin ani kosciota Saint Martin de Vicq,
ktore dostarczylyby istotnych dowodow na obecnos¢ enteogenéw w Sredniowiecznym chrzescijanstwie, tym
samym przeczac jego twierdzeniu w Soma, ze ich odlegta rola w judeochrzescijanstwie zakonczyla sie okoto
1000 r. p.n.e. Funkcja Wassona u J.P. Morgana jako "bankiera papieza" stanowi silny powdd finansowy jego
odmowy zbadania tezy dotyczacej enteogenicznego pochodzenia religii w sztuce i artefaktach chrzescijanskich,
a takze odrzucenia i wysmiania pism Allegro zawartych w ksigzce "Swiety grzyb i krzyz".

Chociaz poglady Wassona blokowaty badania nad enteogenami w chrzescijanstwie przez dziesieciolecia po
opublikowaniu Soma w 1968 roku, nowe pokolenie badaczy XXI wieku udokumentowato rosnace dowody na
obecnos¢ psychedelicznego A. muscaria i réznych gatunkow grzybow zawierajacych psilocybine w sztuce
chrzescijanskiej, co jest zgodne z typologia "drzew-grzybow" Samoriniego. Ewangelie Psychedeliczne
przyczyniaja sie do tych badan enteogenicznych (a) poprzez dostarczanie oryginalnych fotografii i analiz
wizerunkow grzybéw psychoaktywnych w kilku kosciotach i katedrach w Europie i na Bliskim Wschodzie; (b)
poprzez argumentowanie, ze w oparciu o obecnos$¢ tych wizerunkéw w bardzo $wietych miejscach
chrzescijanstwa, te tradycje psychedeliczne nie zostaly sttumione przez Koscio!, ale byly raczej utrzymywane w
celu tajnego nauczania wtajemniczonych i prawdopodobnie w celu edukacji niepiSmiennych mas; i (c)
proponujac teorie ewangelii psychedelicznych, ktéra zaktada, ze obrazy te przedstawiaja alternatywna historie
chrzescijanstwa, sugerujac, ze wczesni i Sredniowieczni chrzescijanie doswiadczali uzdrowienia, boskosci i
niesSmiertelnosci poprzez przyjmowanie swietych, psychoaktywnych sakramentow.

Oceniajac krytyke teorii ewangelii psychedelicznych przez historykéw sztuki, zarliwych entuzjastow,
historykow sredniowiecza i konserwatywnych chrzescijan, wazne jest, aby badacze enteogeniczni unikali
podwdjnie dogmatycznych putapek, albo widzenia grzybow wszedzie, albo odmowy widzenia grzybow
gdziekolwiek. Aby zapewni¢ rygorystyczna metodologie badania tej kontrowersyjnej teorii, autorzy wzywaja do
powotania Interdyscyplinarnej Komisji ds. Ewangelii Psychedelicznych. Oprocz odpowiedzialnosci za zbieranie
i weryfikacje obrazow grzybow psychoaktywnych i innych enteogendéw w sztuce chrzescijanskiej, Komisja
bedzie rowniez poszukiwata potwierdzenia tekstowego enteogenéw w Biblii, w Ewangeliach gnostyckich oraz
w pismach ojcow Kosciota i innych komentatordw.

Otwartos$¢ niektorych konserwatywnych chrzescijan na medyczne i mistyczne odkrycia obecnego renesansu
psychedelicznego moze otworzy¢ drzwi do dialogu miedzy Kosciolem a spotecznoscia psychedeliczna odnosnie
przeszlej roli enteogenow w chrzescijanskiej sztuce i historii oraz ich mozliwej przysztej roli w rytuale jako
Swietego sakramentu i $ciezki do boskosci.

Podziekowania: Wspotautorzy nie otrzymali zadnej pomocy w przygotowaniu tego artykulu i ponosza wytaczna
odpowiedzialnos¢ za jego tres¢. Jednak niektore materiaty z badan terenowych w tym artykule, w tym
wszystkie zdjecia JMB, zostaly zebrane dzieki wsparciu finansowemu w ramach grantu Sabbatical and
Travel/Research z 2012 roku od Florida International University, gdzie wspdtautor JBB petnit funkcje profesora
zatozyciela antropologii w latach 1972-2014.

Konflikt interesow: Wspotautorzy nie maja zadnego konfliktu intereséw ani w zwigzku z pisaniem tego
artykutu, ani w zwiazku z jego tematyka.
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