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Abstrakt

Chociaz wykopywacze w sanktuarium Wielkich Bogow na wyspie Samotraka uznaja, ze podczas
Misterium praktykowano picie az do upojenia, naiwnie nie postrzegano tego jako elementu
scenariusza inicjacyjnego. Znaleziono liczne kubki do picia, noszace inskrypcje wlasnosci bogow,
a starozytna wioska Keramidaria ("Ceramika") zajmowata sie produkcja amfor, oficjalnie
ostemplowanych jako autentycznie pochodzace z Samotraki, przeznaczone na eksport wina
charakterystycznego dla tego Misterium, prawdopodobnie homeryckiej wersji mocnego
maronskiego wina Cyklopéw. Wino to istniato jeszcze w okresie rzymskim i wedtug swiadectwa
prokonsula przydzielonego do tej prowincji, wymagato rozcienczenia nawet oSmioma czesciami
wody do bezpiecznego spozycia. W czasach Odyseusza, stopien rozcienczenia byt
dwudziestokrotny. Tak mocne wina osiagnely swdj wysoki potencjal odurzajacy dzieki
substancjom dodanym do fermentu, co zostato obecnie potwierdzone odkryciem nienaruszonej
piwnicy z winami z Kanaanu, datowanej na poczatek drugiego tysiaclecia p.n.e. Mit o
ustanowieniu Misterium, datowany na cate pokolenia przed wojna trojanska, opowiada historie jej
zatozyciela zeglujacego jak pijany wariat po buktaku, i podobne ustanowienia Misterium Wielkich
Bogéw przedstawiaja kabeirycznego, kartowatego Odyseusza, zeglujacego po amforze
wypetnionej specjalnym eliksirem wielkiej czarodziejki Kirke. Wino to zostalo wzmocnione
Swietym grzybem psychoaktywnym, ktérego antycznos¢ mozna przesledzi¢ do wilczego
sakramentu Persow Achemeniddéw, i ktéra jest rowniez udokumentowana w tradycji celtyckich i
nordyckich berserkeréw, odnotowana juz za cesarza Trajana jako rytuat Dakow z Tracji, ktérych
nazywa sie "Ludem Wilka" i ktorzy niesli do bitwy sztandar Dracona, weza z gtowa wilka. Waz jest
oznaka toksycznosci wilka, a zamitowanie wilkéw do jedzenia grzybow bylo podstawa rytuatéw
likantropii i zapoczatkowanych braterskich sfor wojownikow. W Atenach epoki klasycznej,
grzybowa tozsamos¢ tego sakramentu inicjacyjnego byla powszechnie znana i nieprzyzwoicie
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parodiowana na scenie komicznej. Etruskowie przeniesli ten sakrament na Pétwysep Apeninski i
zostal on wlaczony do zmitologizowanej historii zatozenia Rzymu przez Eneasza trojanskiego jako
wypelnienie proroctwa o jadalnych stotach, ktére mialy wyznaczy¢ miejsce pod przyszie miasto.
Kult Wielkich Bogéw obejmowat powszechne zjawisko ludzikéw, ktorzy materializowali sie z
sakramentalnego grzyba jako bajkowe stworzenia, uzywajace grzybow jako swoich stotow
zastawionych delikatnymi kawatkami, ktore inspirowaty wizjonerskie doswiadczenia i ktérych
spozywanie bylo tabu dla niewtajemniczonych.

Stowa kluczowe: Misterium, Wielcy Bogowie, Samotraka, zeglarstwo, wino, Maron, grzyb,
Cyklopi, Odyseusz, Wrézki celtyckie, Wergiliusz, Eneida, zatozenie Rzymu, likantropia, czapka
frygijska, Bassarydy, czapka lisa, Drakon, Dakowie, berserkerzy, haoma, Persowie, Kabirowie

Jaskinia Zeryntyjska

Misterium Wielkich Bogoéw Samotraki zostalo ustanowione na miejscu obecnych pozostatosci archeologicznych
w VII wieku p.n.e., a kompleks swiatynny zostatl znacznie rozbudowany w epoce hellenistycznej dzieki
poswieceniom macedonskich spadkobiercéw Aleksandra Wielkiego. Jej antycznos¢ siega jednak co najmniej
potowy drugiego tysiaclecia. Pierwotnie, rytuat ten odbywat sie we wciaz niezidentyfikowanej jaskini, jednej z
kilku, z ktorej wyplywaja obfite strumienie spadajace kataraktami po stromym zboczu silnie zalesionej wyspy
wulkanicznej, prawdopodobnie tej, ktéra sasiaduje z wioska Therma, ktore zostalty poprowadzone kanatem
przez miejsce pozniejszego kompleksu sanktuarium znajdujace sie pod nia. Legendarnymi zalozycielami
Misterium byly Amazonki, ktdre rzekomo odkryly niezamieszkang wyspe i poswiecily ja "Matce Bogoéw" na
dtugo przed wojna trojanska. Jednak wyspa ta byta prawdopodobnie juz zamieszkana i Swieta, przynajmniej w
okresie neolitu.

Sama Troja zostata rzekomo zatozona trzy pokolenia po ustanowieniu Misterium przez uchodZce z Samotraki,
aczkolwiek jego pierwotnym domem byta podobno Arkadia na srodkowym Peloponezie, a wojna toczyta sie w
trzecim pokoleniu po jej zalozeniu. Na liscie wtajemniczonych przytoczono Agamemnona, jako
zmitologizowana historie. Arkadyjskie pochodzenie Misterium zostato wyjasnione jako miejsce narodzin
Hermesa i jego roli ztodzieja kréow, oraz w tradycji, ktéra podazyt Wergiliusz opowiadajac o trojanskich
przodkach Rzymu. W rytuale samotrackim zachowaty sie modlitwy w jezyku przedgreckim, by¢ moze w wersji
etruskiej, prawdopodobnie w dialekcie luwianskim, jezyku Troi, z zapozyczeniami od sasiednich ludéw
frygijskich. Bdstwa, ktére przewodniczyly Misterium, tworzyly triade i zachowaly swoje starozytne,
okultystyczne, przedgreckie imiona jako bogini Axieros, jej corka Axiokersa i partner corki Axiokersos, gdzie
podobny przedrostek najwyrazniej byt honorowym oznaczeniem boskosci. Byli oni luzno utozsamiani z
pbézniejsza Demeter, Persefona i Hadesem, chociaz Axieros byt takze wersja anatolijskiej Matki Gor, ktéra byta
wymienialna z Reig, a p6zniej nazywana Kybele. Jesli w boskiej grupie byt ktos czwarty, nazywat sie Kasmilos i
byt utozsamiany z pdzniejszym Hermesem. Co zaskakujace, odkopujacy pozostatosci sanktuarium wykazali
niewielkie zainteresowanie Jaskinia Zeryntyjska i ograniczyli swa rekonstrukcje rytuatéw do fizycznych ruin i
wzmianki o bachanaliach, ktére interpretuja jako przedstawienia teatralne. Chociaz to stanowisko
archeologiczne zapewnia obszary pozwalajace ujrze¢ niektére wydarzenia sakralne, takie jak ofiary, nauczanie
kandydatow do inicjacji lub by¢ moze recytacja wiersza w rodzaju homeryckiego Hymnu do Hermesa, nie ma
tam stosownego teatru, ani nie ma zadnych wzmianek o dramaturgach. Obszar ponizej niszy na pomnik
Uskrzydlonego Zwyciestwa, cho¢ wyposazony w siedzenia lub kondygnacje stojace, spozierat w dét na ottarz do
sktadania ofiar, bez kulis teatralnych czy skene, wymaganych do przedstawien dramatycznych. Lekko
zagtebiony, maty, okragty obszar tuz za brama wejsciowa nie byt amfiteatrem i zapewniat tylko kilka waskich
kondygnacji mieszczacych widzéw stojacych w kregu.

Starozytne swiadectwo na istnienie Swietej Jaskini Zeryntyjskiej jest bezsporne. O jaskini wspomina
hellenistyczny poeta Likofron (Alexandra, 1175-1180), zyjacy w III wieku n.e., wielki antykwariusz niejasnych
tradycji; a jego zcentralizowanie na Misterium, nawet w tym poZniejszym okresie, jest ukazane przez
przedstawienie go w komplecie z wystepujaca katarakta, w prawym dolnym rogu marmurowej ptaskorzezby z
Larisy z IT wieku p.n.e., w dedykacji Danad, przedstawiajacej theoxénia lub "oferowanie goscinnosci bostwu",
"Wielkim Bogom", ktérych ukazano jako przybywajacych jako Dioskurowie nad latajgcym Zwyciestwem (Luwr,
Ma 746). Jaskinie nazwano Zerynthos, co jest forma jezykowa, ktéra wyraznie wystepuje w jezyku
poprzedzajacym greke, a bogini Hekate nosila ja jako epitet, podobnie jak przedgreckie trackie wersje Apolla i
Artemidy. Cale pdinocne wybrzeze wyspy Samotraki nadal utozsamiano z tym epitetem w I wieku n.e.
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(Owidiusz, Tristia, 10-19). Podobne jaskinie Zerynteckie (ang. Zerythian) istnialy na catym kontynencie
starozytnej Tracji. Tak zwane bachanalia, miaty pierwotnie miejsce oczywiscie w tych Jaskiniach, co wykluczato
scenariusz jakoby istotnym elementem Misterium byto odgrywanie ustalonych lub napisanych dramatéw. Kilka
hellenistycznych budynkéw, w p6zniejszym kompleksie swiatynnym sanktuarium, mozna zinterpretowac jako
architektoniczne symulakry jaskin, bedace albo wbudowanymi w wykopane zbocze wzgorza (jak loza-sala
Anaktoron z okresu cesarstwa), albo, jak Rotunda krdélowej Arsinoé z III wieku p.n.e., najwieksza zamknieta,
okraglta budowla starozytnej Grecji, ktora pomimo swojej wielkoSci posiadata podtoge gruntowa aby imitowac
jaskinie, ktora zastapita.

Likantropia

Béstwa Zerynteckie byly czczone poprzez sktadanie w ofierze pséw, jako ofiary zwiazanej z chtoniczna Hekate,
ale takze zwiazanej z tradycja Apolla i Artemidy, zwlaszcza w korynckiej "Jaskini Wilka" nad Delfami na Gorze
Parnas, ktora byta dobrze udokumentowanym miejscem bachanaliéw (Eurypides, Ion), ktdre najwyrazniej nie
byty wystepami dramatycznymi, ale stanami intensywnej intoksykacji, jeszcze w II wieku n.e., jak odnotowat
Plutarch, ktory byt kaptanem w Delfach; oraz w micie o tebanskim Akteonie i jego psach mysliwskich, ktore
ponownie staty sie wilkami i zaatakowaly swego pana, gdy ten przemienit sie w jelenia, gdy szpiegowat kapiaca
sie nago Artemide. Kotytto, tracka wersja Ateny, poprowadzita ich do bitwy. Czczono ja w ekstatycznych,
bachanaliowych, pijackich orgiach pétnocowych na szczytach wzgorz (Ajschylos, frag. 27), ktore przetrwaly az
do okresu rzymskiego w Festiwalu Cotyttia opisanym przez Horacego i Juwenala, obejmujacym nie tylko
intoksykacje, ale takze wiedze farmaceutyczna i dzikie, rozwiazlte, rozpasanie seksualne (Ruck et al., 2014;
Horace, Epodes, 17; Juwenal, Satires, 2).

Udzial pséw jest najprawdopodobniej metafora natury bachanaliow, wskazujaca, ze intoksykacja zostata
zinterpretowana za pomoca metafory wscieklizny, szalenstwa, ktére taczy udomowionego psa z jego dzikimi,
psowatymi przodkami, jak wilki i lisy. Wsciekte szalenstwo zostatlo uosobione jako Lyssa, oznaczajace
"wilczyca" (Eurypides, Herakles). Cata skora lisa rudego byta noszona przez bostwa Zerynteckie jako nakrycie
glowy, a takze przez bachantki trackie co najmniej jeszcze w V wieku p.n.e., ktore wziety swa nazwe od skory
lisa jako Bassarides (Ajschylos, Bassarides; Eurypides, Bacchae). Mit o trackim Likurgu, nazywanym "wilczym
robotnikiem" i wskazujacym na likantropie, oraz homerycka relacja o jego sprzeciwie wobec trackich menad
bachanckich, sugeruja, ze wilk reprezentuje przeddionizyjski przejaw ekstatycznej intoksykacji.

Skore lisa stylizowano na czapke tracka/frygijska, imitujaca spiczasty, czerwony pysk zwierzecia (Ruck et al.,
2014). W swojej dtugiej historii, nigdy nie byta noszona bez odnoszenia sie do znaczenia jej pochodzenia
wskazujacego na likantropiczna intoksykacje i charakterystycznego dla inicjacji w Misterium religijne. Cho¢
poOzniej stuzyta do odznaczania wyzwolonych niewolnikéw jako kapelusz wolnosci w okresie rzymskim, jej
pierwotne znaczenie symbolizowato wyzwolenie ze sfery zwyklej wizji lub transcendentng, zmieniona
Swiadomos¢. Przede wszystkim czapke nosili perscy kaptani zoroastryjscy, czyli Magowie, i byla ona
charakterystyczna dla ich mediatora z bdstwem Mitra, i byta przyznawana kandydatowi do najwyzszej rangi w
religii Mitraizmu, ktora rozprzestrzenita sie po calym Cesarstwie Rzymskim, inicjujac wiekszos¢ cesarzy,
zolhierzy i mezczyzn biurokratow, ktorzy zarzadzali Cesarstwem (Ruck i Hoffman, 2011), az do jego rzekomego
zakonczenia przez nawrocenie na chrzescijanstwo, chociaz prawdopodobnie zostatlo ono zasymilowane w
chrzescijanskie bractwa rycerskie, takie jak Ordre de la Toison d'Or ksiecia Burgundii, Filipa Dobrego (Ruck i
Hoffman, 2012). Pierwszym z siedmiu etapow inicjacji byt stopien Kruka (Corax), ktéry symbolizowany byt
przez kielich napoju sakramentalnego, ktory serwowano siddmej i najwyzszej randze Ojca (Pater), rzekomo na
uczcie cielesnej przedstawiajacej usmiercanego kosmicznego byka, reprezentowanego przez bochenek chleba
Kruka na zakwasie, naciety chiastycznym skrzyzowaniem elipsy stonecznej i zodiakalnej. Kapelusz nosit takze
legendarny Perseusz z Myken. Byt ojcem Persesa, to imie nadawane piatemu stopniowi w inicjacyjnym
wznoszeniu sie Mitraizmu jako "Perskim", ktoérego kaptanskim tytutem podczas ceremonii byto "Straznik
Owocow".




Nadmierne picie

Z pozostatosci samotrackiego sanktuarium zachowato sie wiele naczyn do picia, co prowadzi odkrywcéw do
wniosku, ze nadmierne picie - az do stanu intoksykacji - bylo elementem inicjacji (Lehmann, 1954, 1998, wyd. 6
1954: 40), chociaz nie dostrzegaja roli swietego eliksiru, jaki byt uzywany we wszystkich inicjacjach
misteryjnych, w szczegolnosci swietego kykeonu z Eleusis. Naczynia sa oznaczone jako wlasnos¢ Misterium
Samotraki. W innych miejscach, w ktérych odprawiano rytuaty, podobne do tych z Samotraki, rowniez
odbywato sie picie w znacznych ilosciach. W Tebach, charakterystyczne, obszerne puchary do picia, skyfos,
najwyrazniej mialy by¢ rytualnie rozbijane po wypiciu eliksiru inicjacyjnego. Pod budynkiem z potowy IV wieku
p.n.e., znajdujacym sie w samotrackim sanktuarium, eufemistycznie nazywanym "Sala Tancow Choralnych" na
podstawie fryzu przedstawiajacego tancerzy trzymajacych sie za rece, odkryto rozlegty depozyt ceramiki
datowany juz na VII wiek. W sali znajdowatla sie stynna grupa rzezb Afrodyta i Pothos, czyli "Tesknota",
autorstwa Skopasa z IV wieku, ktéry by¢ moze zaprojektowat caty budynek. Sugeruje to prawdziwsza nature
erotycznych tancow pod wptywem intoksykacji, ktére miaty miejsce w tej Sali, a figurki z terakoty z miejsc
pochéwku w sanktuarium przedstawiaja uskrzydlone Erotes (amorki) i by¢ moze malego Adonisa lub jakas inng
wersje miodego syna i kochanka anatolijskiej bogini. Tance z trzymaniem sie za rece przetrwaly jako sirtdki,
wykonywane sa na weselach i pogrzebach, a taniec ten jest bardziej ekstatyczny niz dostojny.

Co wiecej, dlugiego portyku, czyli Stoa, ktéry po wzniesieniu w III wieku p.n.e. dawat schronienie
wtajemniczonym gdy razem spali w nocy na $wiezym powietrzu, nie mozna oddzieli¢ od podejrzen o doznania
seksualne lub orgiastyczne towarzyszace podobnym obrzedom biwakowym, takim jak Tesmoforia w Atenach w
V wieku i gdzie indziej. To wtasnie takie podteksty erotyczne sktonily wuja Olympias, przysztej matki
Aleksandra Wielkiego, do wystania swojej nastoletniej siostrzenicy do Samotraki na inicjacje, aby przedstawic
ja jako odpowiednia kandydatke Filipowi, ktory szukatl nowej zony. O tesmoforii wiemy, ze norma byto
nadmierne picie (Arystofanes, Thesmophoriazousae, 626-633, 735-738), podczas gdy biwakujace kobiety
rozmawialy z prostytutkami lub heterami na tematy seksualne i o technikach jako rytuale rozniecajacym na
nowo ogien, nie tylko wygastego paleniska, ale takze toza matzenskiego, jako ponownego zjednoczenia
rozdzielonych pici i odnowienia zwyczajnego zycia. Ponowne rozniecenie ognia byto najwyrazniej elementem
obrzedéw samotrackich, na co wskazuje tradycja ostawionego lemnijskiego fetoru i seksualnego
zaangazowania Argonautow na szlaku poszukiwania Ztotego Runa (Burkert, 1970). Ten fetor byt
przeklenstwem od Afrodyty a takze z wulkanicznej kuzni jej meza Hefajstosa i byt metafora dominujacej
intensywnosci feromonéw (Ruck, 2016).

Ponadto liczne amfory ze starozytnej wioski Keramidaria ("Ceramika") sa wytworem warsztatéw zajmujacych
sie produkcja naczyn, oficjalnie ostemplowanych jako autentycznie pochodzace z Samotraki. Naczynia te
stuzyly do eksportu wina, najwyrazniej charakterystycznego dla misteryjnego wtajemniczenia. Tradycja taczy
wino z tych Zerynteckich Jaskin z legendarnym winem Marona, kaptana Apolla. Lisice, bachantki w lisich
czapkach, z jego plemienia trackich Kikondéw, zaatakowaly Orfeusza i w swoim szalenstwie rozerwaty go na
strzepy, co jest opowiescia analogiczna do $mierci Penteusza z Teb, ktéry sam byt analogia Smierci swojego
kuzyna Akteona spowodowanej przez jego oszalale ogary, jako ze miato to miejsce doktadnie w tym samym
Swietym miejscu na gorze Cithaeron pod Tebami. (Eurypides, Bachantki, 1291). Odyseusz uzyt tego wina
Marona do odurzenia Cyklopa Polifema. Wedtug relacji homeryckiej wino wymagato rozcieficzenia
dwudziestoma czesciami wody, aby mozna bylo je bezpiecznie wypi¢ (Homer, Odyseja, 9.193-255).

Narracja homerycka wzorowana jest na folklorystycznym motywie religijnym inicjacyjnego wyzwolenia z
jaskini, ktérego korzenie siegaja jaskin swietych juz w paleolicie i w pelni rozwinietym w "Alegorii jaskini"
Platona (Republika, 514a-520a) oraz w eseju Porfiriusza z III w. n.e. o Jaskini Nimf (Ruck, 2015). Co jest
charakterystyczne dla inicjacyjnego rytuatu przejscia (Turner, 1967: 93-111), Odyseusz przechodzi od swojego
imienia jako Nikt w Jaskini Polifema do swej bohaterskiej tozsamosci "znienawidzonego" Odyseusza po wyjsciu
i ucieczce dzieki podstepowi zamaskowania siebie i swoich ludzi jako baranéw. Zerowy punkt tozsamosci
stanowi zawieszenie do gory nogami pod zwierzeciem wychodzacym z jaskini. Relacja Homera opiera sie na
dwdch wersjach greckiego stowa "nikt", faktycznego ottis ("nikt") i potencjalnego métis ("by¢ moze nikt,
ktos"), gdzie to ostatnie to gra sldw z métis jako "sprytna inteligencja". To takze gra stéw na dialektyczng
wersje otis, dzieciece imie bohatera jako niedzwiedzia z "klapnietymi uszami", ktérego dluga hibernacja
nasuwata motyw odnowy duchowej poprzez jaskiniowa inkubacje. Etruskowie znali wersje mitu o Odyseuszu, w
ktorej znikniecie bohatera bylo spowodowane tym, ze stawat sie tak senny, ze ludzie mieli trudnosci z jego




znalezieniem (Plutarch, Moralia, 2.27e). Likantropia i transmogryfikacja niedZwiedzi sa analogicznymi
motywami inicjacyjnymi (Ruck et al., 2007).

Wino sprzedawane pod nazwa Maron istniato jeszcze w okresie rzymskim i chociaz nie byto tak mocne jak
legendarny napdj homerycki, jak wynika z osobistych zeznan prokonsula przypisanego do prowincji, do
bezpiecznego spozycia wciaz wymagato rozcienczenia osmioma czesciami wody (Pliniusz, Historia Naturalna,
14.53; por. Pollux, 66.10).

Mieszanie wina

Poniewaz fermentacja jest ograniczona przez $miercionosny wptyw alkoholu powyzej pewnego stezenia
toksycznosci dla grzybowego rozwoju drozdzy, ktore przeksztatcaja cukry soku w etanol, tak mocne wina
osiagnely swdj wysoki potencjal intoksykacyjny dzieki specjalnej domieszce substancji dodanych do
naturalnego fermentu (Eurypides, Orestes, 497-499). Niektore z tych substancji usuwaty réwniez tlen z
mieszanki, aby op6zni¢ dalsze utlenianie etanolu do octu lub "kwasnego wina". Wino bylo zwyczajowo pite
rozcienczone kilkoma czesciami wody, dajac napdj o niskiej zawartosci etanolu, ale wzmocniony do réznych
stopni intoksykacji poprzez dodanie innych psychoaktywnych substancji, symbolizujacych naturalne
intoksykanty pierwotnego $wiata, przed rozwojem uprawy winorosli, zwykle toksycznych winorosli, w rodzaju
bluszczu, mszaka (dziki ogorek) i kolcorosli (powdj, dzika poranna chwata), ktére nasladowaty rozrost
winorosli. Wsréd dodatkow byly nawet $miertelnie trujace rosliny, takie jak cykuta, w dawkach subletalnych
(Hillman, 2008: 158-159; Nicander, Alexipharmaca, 186-194). W tradycji homeryckiej, Helena notorycznie
dodawata bezwonny, narkotyczny dzbanecznik do napoju, ktéry podawata swoim gosciom w Sparcie (Homer,
Odyseja, 219-221). Zatem nawet rozciefniczone, niewielkie ilosci etanolu wypijane przez dtuzszy czas mogty
wywota¢ powazna intoksykacje (Eubulus, frag. 94), a Platon pietnowat pijanstwo na sympozjach (Rinella,
2010).

Tradycja ta trwa w demotycznym, greckim stowie na wino, nie jako [w]oinos lub "wino", ale jako krasi
oznaczajace "mieszanka". W starozytnosci, wino kojarzono ze smakiem soku sosnowego, z powodu smoty, ktora
smarowano porowate, gliniane amfory, zapewniajacej im wodoszczelnos¢ (Arystofanes, Acharnianie, 190, z
komentarzem). Zywica dodawana do wspo6lczesnej retsiny opézZnia utlenianie sie wina i wydziela
psychoaktywne terpeny. Odkrycie nienaruszonej piwniczki z winami z potowy drugiego tysiaclecia p.n.e.
potwierdza te starozytna praktyke (Ritter, 2013). Podczas gdy dzika winorosl i jej owoce sa toksyczne w swoim
postaci corocznego przycinania, aby sktoni¢ ja do owocowania gronami, z ktérych soku wychodzi intoksykant
bedacy przejawem cywilizowanej uprawy. Dodanie naturalnych toksyn do tego, co wyhodowano, dawato napéj
symbolizujacy pojednanie cywilizowanego swiata z jego dzikimi, pierwotnymi poprzednikami.

Fantazje zielarza

Symbolem bachantowych lisic w lisich czapkach byt tyrs, zasobnik na dzikie rosliny zbierane przez zielarzy
(Teofrast, History of Plants, 9.16.2). Bachanalia nie czcily boga winogrodnictwa, ale persone go poprzedzajaca.
Tyrs identyfikuje kobiety gdy sa zajete rytuatami i fantazjami wymaganymi do zbierania roslin nasyconych
ozywionymi lub boskimi personami. Fantazje te czesto zawieraja motywy aktywnosci seksualnej ze
stworzeniami materializujacymi sie z magicznych roslin, jakie dokumentowato sie, przynajmniej do niedawna w
procedurach zbierania mandragory w Rumunii, gdzie kobiety rozbieraja sie i uwodzicielsko prezentuja nagosc¢
obiektowi swych poszukiwan (Eliade, 1985: 17). W starozytnosci, mandragore smarowano krwia
menstruacyjng, aby skloni¢ ja do wypuszczenia korzenia (Josephus, Jewish Wars, 7.181), a jej likantropicznemu
szalefnstwu mozna byto zapobiec, angazujac psa jako faktycznego posrednika do wyciagniecia korzenia z ziemi,
podczas gdy zielarka uwaznie obserwowala zblizanie sie dzieciota, ktéry w odwecie mogitby dokonac¢ ataku
seksualnego. Liczne malowidla na wazach przedstawiaja napas¢ na tle seksualnym lub zabawe satyrow z
bachantkami, ktore czesto odpieraja atak tyrsem wycelowanym bezposrednio w genitalia ityfallicznych
gwatcicieli. Doswiadczenie mistyczne jest powszechnie interpretowane jako kosmiczny orgazm, co zostato
wyraznie opisane jako takie przez $w. Terese z Avili z XVI wieku i teologa z XI wieku Ruperta z Deutz, ktérzy to
wyobrazali sobie, ze obcuja seksualnie z Chrystusem (Ruck i Hoffman, 2012: 250-252). Wersja takiej
empatycznej komunii zaowocowata licznie udokumentowanymi przypadkami fizycznych stygmatdéw, ktore




dotykaty mistycznych chrzescijan. Wsrod bachantéw réwniez materializowat sie Dionizos, przebierajac sie za
kobiete i przedstawiajac jako ich idealny kochanek. Ukazani sa oni jako ofiarowujacy sie w zamian, prezentujac
mu swoje "krdliczki" lub tanczac w zajeczym kostiumie, gdzie "krélik" (lagds jest metafora ich organu
ptciowego (Henderson, 1975: 144, 170)). Satyry reprezentowaly dzikie toksyny przed pojawieniem sie
cywilizowanego bostwa uprawy winorosli. Jako hybrydy kozla i cztowieka, wtasciwym byto, aby koza byta
zwierzeciem zlozonym w ofierze Dionizosowi, a kozia skéra stuzyta do przechowywania wina wyhodowanego z
owocow winorosli, w ktorej szyjka lub stopka buktaka jest jego metaforycznym penisem.

Tyrs jako termin byt wymienny z narteksem, ktéry ma przejrzysta etymologie "narkotycznego zasobnika lub
sktadziku". Termin narteks byt stosowany w starozytnosci jako tytut dla réznych kompendiéw wiedzy o lekach.
Tyrs przedstawiano zwykle wypchany lisémi dzikiego bluszczu, co wskazywalo, ze zbierane przez nich rosliny
symbolizowaly toksyny pierwotnego swiata. Liscie bluszczu mozna bylo zastapi¢ szyszka, czyniac rézdzke
symbolem transcendencji, dostepowanej dzieki zebranym ziotom, poniewaz szyszynka zostata tak nazwana ze
wzgledu na jej podobienstwo do szyszki, a w starozytnosci powszechnie uwazano, ze peini ona funkcje
trzeciego oka, bramy do wizji mistycznej (Galen, O uzZywaniu czesci ciata [On the Use of the Parts of the Body],
8.14). Szyszka reprezentuje takze wczesniejsza manifestacje boga w zywicznej so$nie, upamietniona w zywicy
dodanej do mieszanki wina, oraz w takich drzewnych epitetach béstwa, jak Dendrites.

Liscie bluszczu mozna sobie wyobrazi¢ jako ociekajace miodem (Eurypides, Bacchae, 710-711), co
powszechnie uznawano za precedens réwniez dla wina (Platon, Sympozjum, 203b), poniewaz miéd, podobnie
jak skorki winogron i innych owocdéw, naturalnie zawiera drozdze do fermentacji, a po rozcienczeniu w
zbiornikach z deszczowka, w celu zmniejszenia zbyt intensywnego stezenia cukru, szybko daje etanol. Zatem
powszechna tradycja byto, Zze napdj miodowy lub midd pitny poprzedzaly wino, a méli stanowi ogdlne stowo
okreslajace trunek intoksykacyjny, tak jak metht i demotyczny grecki czasownik oznaczajacy "pijanstwo"
(methisménos). Jednakze miod pitny, podobnie jak wino, ma podobnie ograniczone stezenie etanolu, jakie
moga wytworzy¢ drozdze. Nordyckie miody o legendarnej mocy, podobnie uzyskiwaly swa toksycznos¢ od
dodatkéw wzmacniajacych (Ruck et al., 2007: 153-155), a powszechnym zwyczajem, na przestrzeni wiekow,
byto dodawanie innych toksyn do wszystkich postaci fermentowanego trunku (McGovern, 2010).

Pszczota stanowi naturalny pierwowzor zbieraczki zidl, poniewaz lata z kwiatu na kwiat, zbierajac nektar na
miod (Platon, Ion). Przedstawia ona takze model matriarchalnej wspdlnoty kobiecej skupiajacej sie na swej
owulujacej krolowej. Ztoty pierscien z minojskiej Isopaty w poblizu kretenskiego Knossos przedstawia grupe
kobiet zbierajacych magiczny kwiat zapewniajacy dostep do mistycznej wizji, na ktéra wskazuje pojedyncze,
bezcielesne oko. Maja one twarze nie kobiet ludzkich, ale owadzich, majace by¢ prawdopodobnie pszczotami,
co bylo ich tytutem jako kaplanek. Metafora pszczoly przetrwata do czaséw klasycznych, kiedy rézne kaptanki
(Artemidy, Apolla i Demeter) nosity tytut Melissy, wliczajac pytyjskie prorokinie w Delfach, gdzie przeciez nad
pozniejszym sanktuarium na Parnasie, bachantki wyroity sie z Korynckiej Jaskini Wilka jak pszczoty
(Homerycki Hymn do Hermesa, 550-564).

Miod tych pszczot byt symbolicznie psychoaktywny, inspirujac melodyjnie natchniona mowe i zastepowalny
toksynami wezy i magicznych kwiatow jako zrédtem doswiadczenia mistycznego (Pindar, Sixth Olympian Ode;
Ruck, 1976). Uwazano, ze weze czerpig swodj jad ze zjadania toksycznych roslin (Wergiliusz, Eneida, 2.471), a
rosliny uzyskiwaty swe trucizny dzieki bliskosci wezy (Nicander, Alexipharmaca, 521; Pliniusz, Natural History,
9.5), podczas gdy pszczoty braty zaréwno midd, jak i zadlenie z tego samego, oczywistego, wspolnego zrddia.
Co wiecej, midd z toksycznych kwiatow moze mie¢ silne dzialanie psychoaktywne (Ksenofont, Anabasis,
4.8.20-21).

Pszczota jako motyw mityczny jest nierozerwalnie zwiazana z niedzwiedziem. Zwierze to stynie z zamitowania
do miodu, a niektére gatunki zjadaja nawet pszczoly. NiedzwiedZ chodzi wyprostowany i wydaje sie by¢
gigantycznym cztowiekiem, by¢ moze zaczarowanym w te niedzwiedzia transmogryfikacje, o czym najwyrazniej
Swiadczy reakcja zwierzecia na ludzki feromon. Motyw ten pojawia sie w opowiesci o Kallisto, pseudonim
Artemidy, ktora przeksztalcita sie w konstelacje Wielkiej NiedZzwiedzicy, oraz w imieniu grupy dojrzewajacych
dziewczat tej bogini jako "mtodych" (drktoi).

Oproécz zebranych roslin bachanci trzymali weze (Eurypides, Bacchae, 698) i czesto sa przedstawiani w ten
sposdéb na malowidtach na wazach. Wezy nigdy nie mozna oddzieli¢ od pojecia toksycznosci, i istnieje wyrazna
wzmianka o dojeniu ich w celu uzyskania jadu w kontekscie bachanckim (Demostenes, On the Crown, 18.260).




Olimpia stata sie wielka mitosniczka biesiad w réznych Jaskiniach Zerynthian w calej Tracji i powiedziata
swojemu synowi, ze poczeta go z Zeusa w postaci weza, co najwyrazniej wysledzit Filip i przez co stracit wzrok
w jednym oku (Plutarch, Alexander, 3.1). Podobna historie opowiadano o Atii, matce Oktawiana Augusta, ktora
podczas poinocnego rytuatu ku czci boga Apolla weszta w stan uniesienia. Zostawito to swdj slad na jej ciele w
postaci plamy w tym samym kolorze co waz, a tuz przed porodem jej mezowi przysnito sie, ze jej tono otwiera
sie i emituje promien stonca rozciagajacy sie na wszechswiat, ktéry to sen ona réwniez miata niezaleznie
(Swetoniusz, Oktawiusz Cezar). Poczecie za posrednictwem weza implikuje caly kompleks botaniczny, ktory
jednoczyl weze, pszczoty i ich wspdlna toksycznosc z roslinami. Takie opowiesci sa typowe dla hagiografii
stawnych ludzi, ale wskazuja na metafore seksualna opisujaca orgiastyczna biesiade wywotana dragami jako
komunie z bostwem.

Bachantki mogly mie¢ ssace jelonki i mtode dzikich wilkéw (Eurypides, Bacchae, 699-700), chociaz bardziej
prawdopodobne jest, ze zdarzenia te wkraczaja w sfere metafor, gdyz nie do pomyslenia jest, aby kobiety
nieprzeszkolone w polowaniu, mogty ztapac¢ ich mtode i jest malo prawdopodobne, aby zabraly je ze soba na
gorskie bachanalia. Poniewaz niektdre z przedstawionych zwierzat, takie jak lamparty, sa dzikie, zwierzeta te
sa prawdopodobnie zoomorficznymi materializacjami ozywionego ducha zebranych roslin. W ten sposoéb
postrzegano kobiety baraszkujace z dzikimi bykami i podobno sprawiaty te zwierzeta, koficzyna po konczynie.
Mato prawdopodobne, aby byk poddatl sie takiemu traktowaniu, ani trudno tez uwierzy¢, za wyjatkiem
metafory, ze nawet grupom kobiet udato sie wspdlnie dokona¢ takiego wyczynu, ktéry w rzeczywistosci
wymagatby zaprzegdw przeciwstawnych koni. To samo dotyczy Penteusza i Orfeusza, obu przedstawionych
przez bachantki. W przypadku Penteusza, jego odcieta gtowe umieszczono na szczycie tyrsu, niczym rosline
zebrana na zboczu géry. Jako motyw mityczny, obaj przedstawiaja zmaterializowane osoby jako substytuty
béstwa w jego przejawach poprzedzajacych uprawe winorosli, oponujac tym samym wobec jego nowego daru
wina. Co istotne, Penteusz zostal zerwany ze szczytu sosny, gdzie bog umiescit go jako dziki substytut
(Eurypides, Bacchae, 1063-1083).

Tak jak bluszcz, przestep i kolcorosl przypominaja uprawiang winorosl, ale w swoim naturalnym stanie sa
intoksykacyjne, tak mozna sie spodziewac, ze grzyby figurowaty jako dodatki do wina, poniewaz fermentacja
byta uwazana za kontrolowany rozwdj grzybéw. Same grzyby nazywano "fermentacjg ziemi" (Nicander,
Alexipharmaca, 521). W powszechnej kulinarnej nomenklaturze tacinskiej trzon grzyba zostat nazwany tyrsem
(Apicius, 7.15.6), co czyni go naturalnym prototypem narteksu nadziewanego toksynami jego kapelusza.
Uwazano rowniez, ze fermentacja przypomina proces cielesnego rozkladu zwtok w ich plesniowym pochéwku a
zatem taczyta wino jako posrednika ze sfera chtoniczna. Podobne konotacje wynikaly z utrzymujacego sie
szkodliwego zapachu zgnilizny towarzyszacego naczyniom fermentacyjnym w wyniku fumigacji palona siarka,
bedaca przeciwutleniaczem opodzniajacym zakwaszenie wina. Pogrzebowa symbolika grzyba uczynita go
powszechnym ksztaltem dla wielu nagrobkéw ze wszystkich regionéw obejmujacych cala starozytnosc.
Zadnego z nich nie mozna stusznie nazwaé¢ po prostu fallicznym. Najbardziej wyrazny jest hellenistyczny
nagrobek Lizandry z potudniowego brzegu Morza Czarnego (Kurtz i Boardman, 1971: 242-244).

Waza hydria z cmentarza starozytnego, trackiego Enezu (Ainosu) przedstawia mieszanie pithos, wina
sakramentalnego, pod nadzorem kaptana (Muzeum Edirne; Ruck et al., 2014). Wraz z innymi roslinami
(pnaczami, takimi jak przestep i kolcorosl), kaptanowi ofiarowuje sie grzyb w celu umieszczenia go w
mieszance. Jest to najprawdopodobniej stynne wino Marona.

Zbieranie potworow

Najbardziej znanym z potwornych antropomorfizméow, ktére materializowaly sie z zebranych zi6!, jest Gorgona
Meduza, wersja bogini Ateny, ktéra bohater Perseusz zerwal hakiem przycinajacym niczym jabiko. Jego
tozsamosc¢ jako grzyba jest zaréwno udokumentowana jak i przedstawiona w sztuce (amfora z IV wieku p.n.e.,
Berlin, F. 3022; Wasson et al., 1978: obraz 7), jak i w lokalnych tradycjach mitycznych sprawozdanych przez
etnograficznego podroznika Pauzaniasza z II w. n.e. (Description of Greece, 2.16.3). Jako dalsze potwierdzenie,
Perseusz umiescit $cieta glowe w kibisis, otwartym worku przewieszonym przez ramie i tak jest przedstawiany
na licznych malowidlach wazowych. Taki worek jest nadal uzywany przez zbieraczy owocow, takich jak jabtka.
Glowe Meduzy przedstawiano jako analogiczna do ztotego jabtka z Drzewa Hesperyd. "Jabtko" byto
metaforycznie psychoaktywne, poniewaz magiczny rumak Pegaz wyskoczyt z odcietej szyi potwora. Kon zostat
tak nazwany na czes¢ zrodet wod inspiracji, ktére pltyna wszedzie tam, gdzie dotknie on ziemi, i petni funkcje




latajacego pojazdu dla Zniwiarza, co jest oczywista metafora szamanskiej transcendencji, dostepowanej
poprzez psychoaktywna rosline.

Gorgony, wsrdd innych zoomorfizméw, takich jak kon, syrena, labedz, swinia i weze, muczaly jak krowy
(Eustathius, w Iliadzie 2.498; Stefanos z Bizancjum, s.v. Mukale). Krowy z mitu sa nieustannie w rui, jak
bydleca metamorfoza dziewiczej krowy Io, uktutej krowim oscieniem jej pastucha, przemieniona w krowia
muche Tabanus bovinus, po grecku oistros, co jest etymologia rui. Muczenie jest komplementarne do ryczenia
ich byczego partnera. Jest to dzwiek, ktory grzyby w grece wydaja, gdy wypuszczaja owocniki z ziemi
(Ajschylos, frag. 6, prawdopodobnie z jego tragedii Perseusz; Eurypides, Bacchae, 691). Powszechnie
stosowanym okresleniem grzyba jako "mushroom" w jezyku angielskim jest onomatopoetyczny zoomorfizm
bydlecy jako muu-shroom, wywodzacy sie od greckiego mud-ein i tacinskiego muss-are oznaczajacych
"muczenie" lub "ryczenie" - pdznotacinskie mussarion, francuskie mousseron, zasymilowane na jezyk angielski
juz w epoce elzbietanskiej. Grzyb ukaszony przez krowie muchy natychmiast sugeruje powszechne skojarzenie
Amanita muscaria z muchami, tak jak angielskie fly agaric lub francuskie tue-mouches i niemieckie Fliegenpilz.
Rosnie on w symbiozie mikoryzowej z drzewem zywicielskim, podobnie jak inny z jego owocnikéw. Rdzenni
Anishinaabegowie Ameryki Pélnocnej nazywaja go "grzybem drzewnym" miskwedo (Keewaydinoquay, 1984).

Zeglarstwo

Bdstwa Misterium na Samotrace sa powszechnie wymieniane jako Dioskurowie (Dioscuri), blizniaczy synowie
Zeusa, blizniacy ptci meskiej swych siéstr Heleny i Klitajmestry, z jego zaptodnienia Ledy ze Sparty,
przybrawszy postac tabedzia. Skrzydlate Zwyciestwo, czyli Niki z Samotraki, obecnie eksponowane na
ladowisku oddziatu Denona w Luwrze w Paryzu, pochodzi z IT wieku p.n.e. jako dedykacja z wyspy Rodos
upamietniajgca bitwe morska. Czestym motywem zdobniczym wyznaczajacym Misterium byty figurki Niki.
Dioskurowie byli przywolywani przez zagrozonych zeglarzy, a Misterium miato rzekomo zapewniac
bezpieczenstwo na morzu (Burkert, 1977; Mikalson, 2010) lub optacalny handel z wymiany na morzu (Blakeley,
2008, 2013). Jednakze niewielu wtajemniczonych bytoby sktonnych do czestych podrézy morskich.

Co wiecej, ta interpretacja ignoruje starozytnos¢ obrzedu w jaskiniach Zerynthian, zaré6wno na Samotrace, jak
i w calej Tracji, oraz ekstatyczna nature pierwotnych bachanaliow i obszernego picia, jakie po6zniej
praktykowano w dolnym sanktuarium. Metafora biegu zycia jako niebezpiecznej podrézy morskiej byta czestym
motywem poetyckim, wliczajac zarzadzanie czy sterowanie jednostka panstwa.

Do sanktuarium przylegata kuznia, uznana przez odkopujacych za nieistotna, ale sugerujaca motyw duchowej
transcendencji w kalderze wulkanicznej, analogicznej do uszlachetniania rud poprzez alchemie metalurgiczna.
Na pamiatke inicjacji odlano wiele pierscieni z zelaza ferromagnetycznego (Cardew, 2012). Symbolizowaty one
zerwane ogniwo tancuchdow, ktore ich dawniej wiazaly z urojeniowym uwiezieniem w jaskini zwyklego
widzenia. Znamienne jest, ze taniec w tancuchach byt elementem rytuatu. Podobnie zelazne magnesy i
elektrostatyczna sita przyciagania bursztynu byly swiete dla tej religii. Bursztyn w tradycji mitycznej
reprezentowat lepkie tzy Coér Stonca przemienionych w topole, zamykajacych blask stonca, i powszechnie
uwazano, ze wszystkie grzyby pochodza z takich zywicznych wydzielin drzew (Pliniusz, Historia naturalna,
22.96.1). Bursztyn miat szczegdlne znaczenie jako homeopatyczny lek na szalenstwo, a zywiczna smota byta
réwniez postrzegana jako miesigczka drzewa i skuteczna jako afrodyzjak. Zatem zaréwno magnes, jak i
bursztyn sa symbolami erotyzmu.

Wzajemne oddanie Dioskuréw bylo tak wielkie, ze chociaz tylko jeden z nich byt nieSmiertelny, a drugi
$miertelny, slubowali wspolnie dzieli¢ sie nieSmiertelnoscia w dniach naprzemiennych. W ten sposob byli stale
zaangazowani w metaforyczng podrdz morska przez wielka warstwe wodonosna Oceanu, ktéra oddziela
zywych od umartych. Materializowali sie jako wytadowania elektrostatyczne, ktore blyskaja jak blyskawica z
masztow statkow, znane jako ognie $w. Elma, wciaz zwane po grecku dioskouroi. Zostaly one zasymilowane do
hagiografii chrzescijanskiej w relacji Sw. Pawta z podr6zy rozbitym statkiem na aleksandryjskiej todzi zwanej
Dioskouroi, gdzie Chrystus zawtaszczyt role zbawiciela dla statkdw na morzu (Dzieje Apostolskie, 28.11).




Wilczy Grzyb

Dioskuréow wyobrazano jako przystojnych mtodziencéw, noszacych na gtowach pozostatosci po narodzinach w
postaci przepotowionej skorupki jajka jako czapek frygijskich, ale istniaty mniej ikoniczne wersje ich
przedstawiania jako blizniaczych tarcz lub po prostu pary lisich czapek lub potaczonych blizniaczych filaréw w
srodladowej Sparcie, gdzie symbolizowaly nie podr6z zagraniczna, ale Swigtynie z otwartego grobowca
oczekujaca na ofiarowania. Jako blizniacze filary byli réwniez zabierani do bitwy przez wojska spartanskie,
ktore zidentyfikowano jako watahy wilkow. Sa oni personifikacjami grzyba z inicjacyjnego wina z Samotraki.

Likantropia i zwiazany z nig motyw wsciektosci jako metafora zmienionego stanu swiadomosci bachantow
wywodza sie ze skojarzenia wilka z Amanita muscaria, ktérym sie karmi. W Nowym Swiecie jest to
udokumentowane wsrod Huicholi jako okultystyczny sakrament inicjacyjny ich elitarnych wilczych wojownikdw
(Hoffman, 2001), a wéréd Ahnishinaabegdéw ze wzgledu na dostep do zwiekszonej wytrzymatosci fizycznej i sity
(Keewaydinoquay, 1984), co réwniez twierdzili bachanci. Byl to Swiety upajacz trackich wojownikéw, ktérego
poczatki siegaja potowy drugiego tysiaclecia p.n.e. i udokumentowany jako likantropia w homeryckim
epizodzie o trackim jezdZzcu Resosie (Homer, Iliada, 10; Ruck et al., 2007: 87-124). Wciaz byt jeszcze
dokumentowany jako kult grzybowy w czasach cesarza Trajana (Kasjusz Dion, Historia rzymska, streszczenie
68.8.1) u trackich Dakow, nazywanych "wilczym ludem". W bitwie nosili oni emblemat Draco, swojego weza z
wilcza glowa. Jest to ten sam inicjacyjny kult grzybowy, zwiazany z nordyckimi berserkerami, zwanymi
"niedzwiedzimi koszulami", ktérzy materializowali sie na polu bitwy albo jako wilkotaki albo w niedzwiedziej
transmogryfikacji. W tradycji folklorystycznej przetrwal w opowiesci o Rotkdppschen, "Czerwonym kapturku",
nazwanym tak ze wzgledu na jej frygijski kapelusz grzybowy, oraz epizod inicjacyjnej likantropii (Ruck et al.,
2007).

Jest to starozytny sakrament Perséw zoroastryjskich, haoma, awestyjski odpowiednik wedyjskiej Somy, znany
Grekom jako [h]omomi, zasymilowany jako homerycki mdlu (mi6d) i kojarzony z wilkami (Plutarch, Izyda i
Ozyrys, 46). Elitarna grupa wojownikow scytyjskich w armii Achemenidéw z VI wieku p.n.e. zostala nazwana
Saka Hauma-varga, czyli "Wilki Haomy". Niedawno odrestaurowana tkanina z grobowego ptétna mongolskiej
kobiety, datowana na II wiek n.e., przedstawia zoroastryjskiego kaptana prezentujacego zmartemu duzego
grzyba, zidentyfikowanego przez rosyjskich konserwatoréw jako psilocybinowa Stropharia, ale jako taki
prawdopodobnie jest zbyt duzy i najprawdopodobniej jest to Amanita, odbarwiony ze wzgledu na wiek gobelinu
(Science, tom 26, nr 2).

Strawa Orla

Jako Bliznieta, forme, jaka przyjeli Dioskurowie, wznoszac sie do krdlestwa konstelacji, zaszyfrowuja oni
starozytna zagadke dotyczaca ziota, ktére wyrosto z posoki, czyli boskiego ptynu, ktory wyleciat z watroby
Tytana Prometeusza, stworcy czlowieka, gdy byt w mekach gryziony przez orta, podczas wiecznej kary za
wykradzenie bogom ognia. Watrobe uwazano za mikrokosmiczne wyobrazenie kosmosu, a zatem za siedzibe
dywinacji. Watroba dziala rowniez jako filtr toksyn i dlatego zawiera najwyzsze stezenie spozytych roslin
psychoaktywnych. Poniewaz Tytan umiescit wykradziony ogien w tyrsie, wydarzenie to byto analogiczne do
zbierania swietej rosliny.

Zagadka zwiazana z tym prometejskim ziotem, zerwanym przez Medee, kaptanke Hekate, polegala na tym, ze
przypominato ono kwiat z Jaskini Wilka w Delfach i wyrastato z ziemi jako "bliZzniacza" todyga. (Apollonius
Rhodius, Argonautica, 3.838 i nast.) To nadato znaczenie imieniu Jasona jako "lekomana" i dato mu dostep do
sity potrzebnej do zaorania pola przy pomocy ziejacych ogniem bykoéw i zasiania toksycznych nasion ktéw weza.
Nie jest to rozgaleziona todyga, nawet nie podwdjna, ale blizniak (didymos, geminus), nie charakteryzujacy
zadnej rosliny poza Amanita. W miare jak rozrasta sie z ksztattu jajka, dzielac kapelusz na potéwki w ksztatcie
skorupek jaj, pojedynczy trzon rozciaga sie w obu kierunkach, tworzac charakterystyczna hantle rodzacego sie
grzyba. Boski piorun Zeusa byl zwyczajowo przedstawiany w sztuce greckiej jako taka hantla, przedmiot
dwustozkowy, czesto z dotaczonymi konwencjonalnymi btyskawicami. Ma ten sam ksztatt, co piorun Wadzry
wedyjskiego Indry, a w buddyzmie jest symbolem piorunowego doswiadczenia oswiecenia. Jako BliZnieta,
Dioskurowie byli przedstawiani w sSredniowiecznej tradycji jako bliZzniacy syjamscy, co jest forma potwierdzona
w starozytnosci przez spartanskie dwojaczki, Molionow (Plutarch, O braterskiej mitosci, 1). Sa pierwowzorem




pierwotnych, kulistych stworzen, ktore zostaly podzielone na dwie czesci, aby stworzy¢ rase ludzka, wiecznie
poszukujace swego erotycznego dopeinienia w ponownym zjednoczeniu z ukochana druga potowa (Platon,
Sympozjum, 186¢ et seq.; Ruck et al., 2001: 124-125).

Zrédta identyfikujace bostwa Misterium jako Dioskuréw wyjasniaja, ze nie jest to prawdziwa tozsamo$é
boskich blizniakéw przeniesionych do gwiazd, o czym nigdy nie wolno méwic, lecz ze koduja one symboliczna
manifestacje odradzajacego sie ducha pierwotnego czitowieka, wtasciwie nie braci, ale bliZzniaczego
rodzenstwa, pary, mezczyzny i kobiety (Varro, On the Latin Language, 5.10.57-58). Pasuje to rowniez do osoby
hermafrodytycznej, ktéra grzyb prezentuje jako falliczne pchniecie rozciagajacego sie trzonu zdajacego sie
penetrowa¢ srom odwroconego kapelusza. W Koryncie zachowala sie tradycja méwiaca, ze Syzyf, wedlug
niektérych relacji ojciec Odyseusza, stworzyt pierwszych rdzennych mieszkancéw z grzybéw po deszczu
(Owidiusz, Metamorfozy, 7.392-393).

Amanita muscaria jest powszechnie nazywany "chlebem kruka" ze wzgledu na zamitowanie tego ptaka do
spozywania grzybow (Klapp, 2013). "Chleb" byl oczywista metafora grzybow, podobnie gabczastych i
zakwaszonych, przypominajacych niebo, zupetnie jak prorocza watroba haruspika. Jest mato prawdopodobne,
aby sam kruk jadl grzyby, a przy jego oznaczaniu jest prawdopodobnie zastepowany innymi ptakami. Jego
skojarzenie z ptakiem piorunowym jest poswiadczone w folklorze Ahnishinaabegéw (Wasson, 2001). Prorok
Eliasz zostal w cudowny sposdb nakarmiony na pustyni przez kruka, ktéry przyniést mu mieso i chleb (I
Krélow, 17.6), i to wlasnie Kruk podaje kosmiczny chleb i napéj z tak zwanej krwi byka na boskim bankiecie ku
czci Patera w mitraizmie. W tradycji klasycznej, przepiorka, ktéra byta znana ze zjadania rzeczy toksycznych
dla ludzi, przez co uczta z przepiorki byta potencjalnie Smiertelna (Arystoteles, History of Plants, 820.6-7; itd.),
jest odpowiednikiem strawy orta. Nieobliczalne zachowanie przepiorki sprawiato wrazenie, ze jest pijana i ma
napady padaczkowe Swietej choroby, zwanej "przepiérczym szalenstwem" (ortugomania). Prawdopodobnie to
wlasnie ta wiedza bestiariuszowa uczynita tego ptaka swietym dla Apolla i Artemidy. Ich matka miata komiczny
przydomek "Matka Przepidrek" (ortugométra, Arystofanes, Ptaki, 870). Dorastajace kaplanki Artemidy tanczyty
w pijackim zataczaniu sie nasladujacym przepidrki. Drugi pod wzgledem identyfikacji Meduzy Gorgony jako
grzybowego antropomorfizmu, nie moze by¢ motyw bardziej centralny dla etnobotaniki starozytnej Grecji niz
dywinacyjna watroba Prometeusza.

Brudny Taniec

Dioskuréw w Misterium Samotraki mozna bylo zastapi¢ Korybantami, ktérzy wyskoczyli z palcow Rei, gdy ta
czolgata sie po ziemi, pochylona podczas rodzenia Zeusa. Postawa sugeruje, ze oni takze wpisuja sie w motyw
zbierania swietych roslin. Nazywa sie ich "tancerzami w hetmach", ktérzy chronili niemowle, ukrywajac jego
krzyki porodowe bebnieniem w tarcze. Mozna bylo ich zastapi¢ Kuretami, ktérzy sa nazywani po prostu
chtopcami. Podobnie jak Dioskurowie, wszyscy oni sa wyobrazani jako wyidealizowani mtodziency. Ich typowa
postawa taneczna jest wsparcie na jednej nodze, z tarcza trzymang w nieprawdopodobny sposéb nad gtowami,
postawa, ktora Attis i Mitra przyjmuja rowniez w niektérych ich wersjach jako wojownikow.

W folklorze fantastycznych stworzen, pojawiaja sie oni jako antropomorfizmy grzybowe o nazwie Kaulomycetes
lub wojownicy "ostonieci grzybami" (Lucian, True History, 1.16). Byli to wojownicy, ktérzy trzymali swoj
grzybowy kapelusz jako tarcze nad gtowami i walczyli szparagiem zamiast miecza. Dzieki tym szczegdtom
wkraczamy do krainy, w ktérej Tajemnicze stworzenia sa najwyrazniej mniejsze od normalnego rozmiaru,
wystarczajaco mate, aby kapelusz grzyba stuzyt za tarcze dla wyobrazonego pod nim wojownika, ktory walczy
todyga szparaga. Wybor miecza botanicznego jest nieproporcjonalnie dtugi jak na istoty tak mate i podejrzanie
falliczne, a szparag miat podobno wtasciwosci afrodyzjakowe i jest slangowym okresleniem penisa. Stad
erotyczne implikacje Korybantéw jako inicjatoréw Kliniasa, mtodszego brata Alcybiadesa, w Misterium
Samotraki w dialogu Platona z Eutydemem (Lvenson, 1999). Postawa na jednej stopie Korybantéw i Kouretdw
definiuje kolejny fantastyczny antropomorfizm grzybowy. Sa to Skiapodzi ("Cieniostopi"), plemie stworzen
posiadajacych tylko jedna szeroka stope, na ktorej energicznie tancza, az sie zmecza i upadna na plecy, by
odpocza¢ w cieniu swej pojedynczej stopy roztozonej u gory jak parasol lub (Ruck, 1986: 151-178). Parasol
(skidadeion) jest oczywista metafora grzyba, a stworzenia te przetrwaly w sztuce sredniowiecznej i sa uznawane
za grzybowe w europejskim folklorze (Lewis, 1952). Arystofanes przedstawit Prometeusza jako Cieniostopego
w Ptakach (1494 et seq.), ukrywajacego sie przed niebianskimi bogami z gory pod swym skiddeion, ktéry po
rozwinieciu okazuje sie komicznym przebraniem za jego gigantyczna falliczna erekcje (Ruck, 1986). "Grzyb"
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byt powszechna metafora dla penisa we wzwodzie (Henderson, 1975).

Wielcy bogowie Samotraki, przynajmniej w swej ziotowej postaci, nalezeli do kultu matych ludzi, powszechnego
w celtyckiej tradycji Europy. Dioskurowie, Korybanci i Kureci wymienialni byli na stworzenia "palczaste", czyli
Daktylow. Oni réwniez wyskoczyli z palcéw Rei, gdy zbierata swieta rosline na narodziny swego boskiego syna,
Zeusa. Chociaz ich daktyliczne osobowosci sugeruja ich postawione penisy, mieli takze jednaka garstke siostr,
a zatem grupy matych stworzen mogly odpowiednio angazowac sie w zabawy seksualne.

Wsrdd takich kartowatych istot Misterium byli Kabirowie, gnomy, wyobrazani jako ityfalliczne afrykanskie
groteski, oraz ich towarzyszki, podobnie przesadnie seksualne. Karlowato$¢ jest odwrotnoscia gigantyzmu, jak
u malenkich braci afrykanskiego giganta Antaeusa, nawigzujacych do plemienia Lilliputéw Jonathana Swifta
(1726), a zmiana wielkosci jest metafora erekcji pracia, a takze sugeruje naprzemienna makroskopowa i
mikroskopowa wizje charakterystyczna dla Amanita muscaria, spopularyzowana w Alicji w Krainie Czaréw
Lewisa Carrola (1865). Nazwa Kabirowie jest prawdopodobnie powiazana etymologicznie z Kybele. W
starozytnym greckim folklorze znani sa jako kdbaloi, trikster, ztodziejskie gobliny (Arystofanes, Rycerze, 450;
Zaby, 1015; Plutus, 279 itd.). Sa zmiennoksztattnymi (ailomdrphoi) towarzyszami Dionizosa, tainczacymi
maniakami (choroimanéis) (Brown, 2004: 230-231). Dwoch z nich, badacych blizniakami, nazywa sie
kartowatymi Kerkopami ("ogonowymi twarzami"), reprezentowanymi z cechami afrykanskimi lub matpimi,
ktérych matlpi "ogon" przedstawia ich fallicznymi na opak. Przetrwali w folklorze Europy jako niemiecki
Kobald, francuski gobelin i angielski puck (Hardwick, 2007).

Odyseusz, Kirke jako Kabirowie i eliksir to czeste motywy na naczyniach do picia z tajemniczego sanktuarium
pod Tebami. Kirke, cho¢ nie jest znana ze swego tkactwa w tradycji homeryckiej (Homer, Iliada, 302-347),
ukazano jako przerywajaca prace przy krosnie, aby zaoferowac ityfallicznemu Odyseuszowi miksture
zamieniajaca ludzi w swinie. Grzebien (ktéis) byt odpowiednikiem fallusa. Utrzymywat nitki osnowy krosna
oddzielnie, umozliwiajac penetracje czoétenka (ang. cock) tam i z powrotem, wraz z nitkami watku. Terakotowe
modele "grzebienia" w starozytnosci byly prawie tak liczne jak falloi. Przedstawienia Kabirowej Kirke sa zatem
rownie obsceniczne jak gnomowy Odyseusz. Arystofanes wystawil obsceniczny taniec choéralny w swojej
komedii Plutus (408 p.n.e., poprawionej ok. 388 roku), gdzie pierdota korynckiej hetery nazwany na czes¢
stynnej czarodziejki stuzy za mozdzierz do przygotowywania tajemniczej mikstury (290-315). Kirke notorycznie
zamieniata ludzi w $winie. Knury, podobnie jak niedzwiedzie, reaguja na ludzkie feromony, a swinka oznaczata
w slangu grzebien (ang. comb) kobiety, czyli srom (Henderson, 1975). Mozna sobie wyobrazi¢ falliczny nacisk
trzonu grzyba penetrujacy pasma nici promienistych blaszek na spodniej stronie kapelusza.

Kiedy nie byli przedstawiani jako znieksztatcone gnomy, Kabirowie byli krabami (kdrkinoi), synami Hefajstosa,
towarzyszacymi mu jako poplecznicy w alchemicznej kuzni transmutacji. Wyobrazano sobie, ze sam Hefajstos
w kuZni nosit czerwona czapke w ksztatcie skorupki jajka (frygijski pileus), symbolizujaca sklepienie niebieskie,
powszechna metafore kapelusza Amanita, sugerujaca transcendentne doswiadczenie. Symbolicznym
narzedziem metalurgii byly szczypce boga, zwane "krabami". Ajschylos w swojej komedii Osy (422 p.n.e.)
zainscenizowatl je jako malenkie wszy tonowe tanczace wokol gigantycznego wzwodu, tworzac kalambur
nawiazujacy do wytrysku ejakulujacego z dmacej erekcji (muktér mukdtai). Grzyba nazywa sie po grecku
mykes ze wzgledu na jego oslizgty sluz, pod typowa, nie nazwa, ale epitetem, na cos zbyt Swietego i bedacego
tabu, by miato wtasna nazwe. Scena ta jest kulminacja parodii Misterium Samotrackiego i wizjonerskiego,
fallicznego grzyba perskich haoma-wilkéw (Ruck, 2012).

Lemnijska kuznia, w ktorej Hefajstos kopulowat ze swoja zona Afrodyta, byta zréodtem przerazajacego
seksualnego odoru lemnijskich kobiet, a Arystofanes w swojej komedii Lizystrata (411 p.n.e.) zainscenizowat
cuchnaca walke przeciwstawnych feromonow jako podzielonego chéru groteskowych, kabirowych tancerek i
tancerzy (Ruck, 2016: 160-208). Kuznia metalurgiczna jest tradycyjnie postrzegana jako tono pielegnowane
przez specjalnie inicjowanych mezczyzn, z jej Zuzlem jako miesiaczka (Blakeley, 2006).
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Szalony Nur

Kabirowie jako kraby chodzili bokiem, niczym bog kowal Hefajstos, ktéoremu stuzyli. Sam bég miat stopy
odwrocone do tylu (amphiguéeis) i obureczny sposoéb chodzenia, charakterystyczny dla pijanstwa. Hermes,
ktory byl patronem Misterium Samotraki, stynat z tego, ze odwrocit do tytu stopy krow muczacych w rui
(wyczyn niemozliwy dla krow nazywanych probata lub "chodzacych do przodu") i z tej okazji nosit swoje
sandaly odwrécone, jak opowiada hymn Homera, prawdopodobnie przeznaczony do recytowania w
sanktuarium Samotraki. Arystofanes, ktory byt oczywiscie wtajemniczony w Misterium Samotraki, przedstawit
Hermesa w tej roli wstecznego poruszania sie w swojej komedii Pokdj (421 p.n.e.), ktéra inscenizowata lot
bohatera w postaci Perseusza lecacego do nieba na gigantycznym grzybie swej erekcji ukazanej jako chrzaszcz
gnojowy w postaci Pegaza (Ruck, 2016: 94-115). Ajschylos, ktory rowniez byt wtajemniczony w Misterium
Samotraki, zainscenizowat inicjacje Argonautow jako pijacka hulanke zeglarzy z Kabirami (Ajschylos, frag. 48,
49).

Obureczne poruszanie sie jest odmiang zmiany ksztattu. Zatem inna wersja stug boga w wulkanicznej kuzni
byli czarodzieje zwani Telchinami lub "Zaklinaczami". Mieli zdolnos¢ do zmiany ksztaltu i stania sie fokami.
Podobnie jak krab, foka charakteryzuje sie uposledzonym sposobem poruszania sie, poniewaz jej tylne
konczyny sa ze soba zlaczone, co powoduje, ze petza do przodu, kotysze sie w przod i w tyl, sprawiajac
wrazenie pijanej i pozostawiajac zygzakowaty $lad niczym waz. Ich pijafstwo interpretowano jako
likantropiczng wscieklizne, poniewaz podobno przeksztalcita sie ze wscieklych ogaréw Akteona. Mozna je
porownac do selkow z tradycji celtyckiej, ktorzy na ladzie przybieraja ludzka postac i styna ze swojej
sprawnosci seksualnej. Zmienianie ksztaltu i obureczne poruszanie sie byly symbolami dywinacji. W ten sposob
dziadek Kabiréw, mezczyzn i kobiet, byt przytaczany jako Proteusz, straznik fok i stynnego proroka. Foki styna
z rybiego odoru, ktéry sugeruje feromony ptciowe. Ta sama obureczna orientacja charakteryzuje Kerkopow, z
ich "ogonami" po niewtlasciwej stronie, a takze polaczonych w pare braci, Prometeusza i jego umystowo
uwstecznionego blizniaka Epimeteusza. Ponadto Kerkopowie z ogonami z tytu byli zwykle przedstawiani do
gory nogami, z ktérej to perspektywy ich widzenie wprzod byto odwrdcone wstecz.

Jeden z mitéw zalozycielskich Misterium Samotraki opisuje Dardanusa zeglujacego na tratwie z koziej skory,
pijanego i szalonego jak nur (Likofron, Alexandra, 69-82), ktérego niesamowite krzyki i nieregularne
nurkowanie sugeruja duchowe opetanie i ten sam motyw pijanstwa, stad poréwnanie "szalony jak nur".
Wergiliusz powiagzat te niejasna tradycje grzybowego upojenia Dardanusa z trojanskim pochodzeniem Eneasza
w micie zalozycielskim Rzymu. Miasto to nie zostaloby zalozone, dopoki Eneasza i jego ludzi nie zmuszono do
zjedzenia wlasnych stotéw (Eneida, 3.254-257). Miejsce to miato by¢ wskazywane przez stoly zapeinione
oslizgtymi, sluzowymi podrobami z Harpii, odrazajacego pozywienia, ktore dalo prorokowi Fineuszowi
niesamowita moc prorokowania. Harpie zmaterializowaly sie jako elfie nurty (Homer, Odyseja, 20.66, 77),
podobnie jak celtyckie wrozki, a takze jako roje much (Apulejusz, Zioty Osiol, 10.15), sugerujace konkretny
gatunek grzybow. Te stoly to wersja grzyba Amanita muscaria, pokrytego strupowatymi, biatymi resztkami
poszarpanej zasnowki niczym kawatkami chleba przyciagajacego chmary krowich much, stoly, ktére nalezaly
do wrézek i z ktérych bylo zabronione jes¢ (Ruck i Larner, 2013). Basniowa tradycja poinocnej Europy
wystepuje rowniez w starozytnej Grecji. Posta¢ Psyche jest powszechnie przedstawiana ze skrzydlami motyla,
jak na grzybowym nagrobku Lizandry, a nawet Gorgona Meduza, jak mozna sie spodziewa¢, moze byc¢
przedstawiana ze skrzydtami wrozki (atenska czarna postac lekyt, ok. 450 p.n.e., Metropolitan Museum, Nowy
Jork). "Wielcy Bogowie" Samotraki byli kultem "matych ludzi" (Ruck, 2016).

Dziwna analogia tego podstawowego mitu jest kabirowy Odyseusz i Kirke (Likofron, Alexandra, 1226 i nast.).
Jedno z kabirowych naczyn do picia przedstawia Odyseusza, nagiego, kartowatego, o afrykanskich rysach i
razaco ityfallicznego ze zwisajacym brzuchem, zeglujacego jak Dardanus na tratwie z dwdch amfor,
przedstawiajacych prawdopodobnie handel eksportowy maronskiego wina z Samotraki (koniec V w. p.n.e.
skyphos, Ashmolean Museum, Oksford, nr inw. V.262). Druga strona tego kubka przedstawia kabirowego
Odyseusza ze wzwodem, na przeciwko Kirke i jej grzebienia, gdy ta wrecza mu eliksir. Inna niejasna relacja o
tej tratwie pijanego nura wspomina o czterech nogach w koszu, nawiazujac do dwdch tancerzy depczacych
grona z winobrania w naprezonym koszu.

Chociaz rzymskich penatow, podobnie jak Dioskuréw, wyobrazano sobie jako wyidealizowanych mltodziencow,
tradycyjnie przedstawiano ich jako figurki, to znaczy o niewielkich rozmiarach. Oryginalni Penaci, ktorych
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Eneasz sprowadzit z Rzymu, zachowali sie w swiatyni nad Tybrem na potudnie od Rzymu i chociaz w czasach
klasycznych byty prawdopodobnie zboznymi fatszerstwami, zastapily stworzenia takie jak ityfalliczne groteski
Misterium. Podobnie jak blizniacze filary spartanskich Dioskuréw, Penaci byli straznikami najgtebszych
zakamarkow domostwa, penetraliow, ktére implikuja motyw penetracji seksualnej, a w starozytnosci
interpretowano je jako penetrowanie tajemnicy wizji mistycznej. Przy kazdym positku sktadano ofiare Penatom
aby usuna¢ przekleta skaze pierwotnej toksycznosci i uczyni¢ zywnos¢ bezpieczna do spozycia.

Etruska wersja tych matych stworzen to ich Tages, maly mtody starzec, ktéry pojawit sie na drodze oracza i
podyktowat ksiege tajemnic oraz nauczat sztuki dywinacji poprzez badanie watroby. Imie tego oracza jest
wersja Tagesa a takze poczatkiem plemiennego okreslania tego ludu.

Niedyskrecja Demeter na polu kukurydzy

Mozna sie spodziewa¢ grzybowej tozsamosci wszystkich tych samotrackich grotesek, poniewaz inny mit
zatozycielski Misterium Samotraki dotyczy nie pijackiego Zeglowania Dardanusa, ale inauguracyjnej orki w
celu zatozenia greckiego miasta Teby i analogii do eleuzyjskiego przywiedzenia Persefony. Z relacji tej wynika,
ze podczas uczty weselnej Kadmusa i Harmonii, Demeter uprawiata seks z Jazjonem (lub lasosem/Iasiosem,
bratem Dardanusa) na polu kukurydzy. Ten Jazjon byt ityfallicznym stworzeniem Kabiréw. W takim
opowiedzeniu tej historii, Harmonia byta prawdopodobnie rowniez Kabirka, poniewaz jest siostra Jazjona i
Dardanusa. Dwaj ostatni byli cytowani jako pierwotni Kabirowie (Apollonius Rhodius, Argonautica, 1.917,
scholia), i jeden zabit drugiego. Jazjon nazywany jest "lekomanem" i jest dubletem Jazona namaszczonego
krzyzmem strawy orta.

Demeter nauczyla Jazjona ora¢. Zostal nazwany Triptolemos od pierwszych "trzech bruzd" (tripolos) wcietych
w pierwotnej ziemi uprawnej, symbolizujacych srom, tréjdzielnych od potréjnej bogini, powtarzanych corocznie
jako rytuatl inauguracyjny na polu poswieconym na jego czes¢. Ptug byt jego fallicznym kijem i dlatego zostat
uznany na potrzeby orania prawowitych dzieci w terminologii prawnej umowy matzenskiej. Za te obraze
dziewiczej skromnosci Demeter/Persefony zlozono w ofierze pierwotnego oracza, co powtdérzono pdzniej,
sktadajac ofiare podczas corocznej inauguracyjnej orki. Symboliczne sktadanie ofiar w osobie pierwotnego
oracza reprezentowato pogodzenie sie z sitami prymitywizmu, ktére zaowocowaty ewolucyjna sztuka rolnictwa.
Odgrywa on te sama role, co pierwotni przodkowie uprawy winorosli, a pod wzgledem botanicznym przejawiat
sie w pojedynczych lub podwdjnych ziarnach najbardziej prymitywnej trawy jadalnej, ktéra zapisywano
("rozdwojone ziarno") lub po niemiecku Einkorn ("jedno ziarno"), zwane po grecku "kozia trawa". Ta
prymitywna trawa przypomina sporysz rosnacy na uprawianych, lepszych hybrydach traw, takich jak jeczmien.
Sporysz zostat tak nazwany na czes¢ "ostrogi" w jezyku francuskim, ktdra w starozytnosci oznaczata "szpony"
stworzen ornitologicznych, takich jak Harpie. Sporysz uznawany byt juz w starozytnosci za grzyb, poniewaz
sklerocja porazonych ziaren zbdz owocnikowata w postaci grzybow widocznych golym okiem. Byt to
psychoaktywny skladnik eliksiru Misteriow Eleuzyjskich, reprezentujacy nasiona catkowicie dzikiego i
beznasiennego grzyba, a zatem posrednika pomiedzy dzikoscia siedliska grzyba a polami uprawnymi. Sporysz
w wodnym kontekscie z popiotem kostnym, reprezentujacym ztozonego w ofierze oracza, daje oscylujace
uwodnienie erginy i izoerginy, LSA, ktora jest naturalnym analogiem LSD.

Triptolemos i Demeter propagowali sztuke rolnicza na catym $wiecie. Byl to lot specjalnym powozem, w
powietrzu, metafora ekstatycznej transcendencji. Byt to ten sam powdz ciagniety przez toksyczne weze, ktorym
leciata Medea Jazona. Jej imie jest jedynie przymiotnikowa wersja imiestowowej formy Gorgony Meduzy jaka
ma w "Krélowej". Medea odziedziczyta ten sam pow6z stoneczny od swojej ciotki Kirke, kabirowej mitosniczki
groteskowej, ityfallicznej wersji kartowatego Odyseusza.

Analogia do kontrolowanego, grzybowego rozwoju w drozdzach fermentacji winnej byt dar Demeter w postaci
chleba. Chleb na zakwasie jest podobnie grzybowym rozwojem, dajacym gabczasty, suchy pokarm,
cywilizowany odpowiednik gabki, ktéry nadat grzybowi metafore fungusa (spongos) oraz metafore chleba
krukéw i ptakéw gromu. Gabka nalezy do tradycji grzybowej Meduzy, poniewaz krew z jej Scietej gtowy
przeksztalcita sie w koralowiec, ktory staje sie twardy i skamienialy dopiero po zanurzeniu w wodzie, a
gabczasta ekspansja owocnikujacego grzyba byta metafora wznoszenia sie wzwyz kosmicznej krawedzi niebios.
Zatem zaréwno wino, jak i chleb, jako podstawowe plynne i suche pokarmy starozytnosci, uczestnicza w tej
samej ewolucji pierwotnej toksycznosci w sztuce cywilizowanej uprawy.

13



www.psilosophy.info/tncihrrxbihrahgmcsaacseq

Carl A.P. Ruck

Clark University, psychology 1953

Yale University, pre-medical, psychology, Classical Philology: BA, 1958
University of Michigan, Classical Philology: MA, 1959

Harvard University, Classical Philology: PhD, 1965

Professor, Boston University, Department of Classical Studies

Boston University, College of Arts and Sciences

745 Commonwealth Avenue Boston, Massachusetts, 02215 USA
1-617-353-4435 bacchus@bu.edu

Fax: 1-617-353-1610

10.
il
12.

138
14.
15.
16.
17
18.
19.
20.
241#
22.
23.
24.

25.

26.
27.

28.

29.

30.

Odnosniki

. Blakely, S. 2006. Myth, ritual, and metallurgy in ancient Greece and recent Africa. Cambridge: Cambridge University Press.
. Blakely, S. 2008. Kadmos, Jason, and the great gods of Samothrace: initiation as mediation in a northern Aegean context.

Electronic antiquity. 11(1). Virginia Polytechnic Institute and State University: 67-95.

. Blakely, S. 2013. Daimones in the Thracian sea: mysteries, iron, and metaphors. Archiv fiir Religionsgeschichte. 14(1):

155-182.
Brown, R. 2004. The Greek Dionysiak myth, part 2. Whitefish: Kessinger Publishing, reprint of London: Longmans, 1877-1878:
230-231.

. Burkert, W. 1970. Jason, Hypsipyle, and new fire at Lemnos: a study in myth and ritual. The classical quarterly. new series,

20(1): 1-16. Reprinted Burkert, W. 2001. Savage energies: lessons of myth and ritual in ancient Greece. Chicago: University of
Chicago Press: 64-84; and Berenson Maclean ].K., and Bradshaw Aitken, E. (eds.) 2004. Philostratus's Heroikos: religion and
cultural identity in the third century C.E. Leiden: Brill: 99-126.

Burkert, W. 1977. Greek religion: archaic and classical. Oxford: Blackwell/Harvard University Press, 1985, translated from the
German, Griechische Religion der archaischen und klassischen Epoche. Stuttgart: Verlag W. Kohlhammer.

. Cardew, A. 2012. The archaic and the sublimity of origins. Bishop, P. (ed.) The archaic: the past in the present. New York:

Routledge: 93-146.

Eliade, M. 1970. De Zalmoxis & Genghis Khan. Paris: Edition Payot.

Hardwick, C. 2007. Traditions, superstitions, and folklore (chiefly Lancashire and the north of England): their affinity to others
in widely-distributed localities, their eastern origins and mythical significance. Whitefish: Kessinger Publishing, reprint of
London: Simpkin, Marshall and Co., 1872.

Henderson, J. 1975. The maculate muse: obscene language in Attic comedy. New Haven: Yale University Press.

Hoffman, M. 2001. Huichol wolf shamanism and A. muscaria. Entheos: journal of psychedelic spirituality. 1(2): 43-48.
Keewaydinoquay (Peschal) (with an introduction by Wasson, R.G.). 1984. The miswedo in Anishinaabeg life. Verona: Stamperia
Valdonega, from the hand-corrected master proof of the unpublished printing, of which only five copies exist, sequestered
from access in the Wasson Archives, Harvard Library.

Klapp, E. 2013. Raven's bread and other manifestations of fly agaric in classical and biblical literature. Rush, J.A. (ed.)
Entheogens and the development of culture: the anthropology and neurobiology of ecstatic experience. Berkeley: Atlantic
Books: 333-342.

Kurtz, D., and Boardman, J. 1971. Greek burial customs. London: Thames and Hudson.

Lehmann, K. 1954. Samothrace: a guide to the excavations and the museum. Thessaloniki: Institute of Fine Arts, New York
University, 1998, 6™ edition, revised and enlarged, 1* edition, 1954.

Levenson, C. 1999. Socrates among the Corybantes: being, reality, and the gods. Woodstock: Spring Publications.

Lewis, C.S. 1952. The voyage of the Dawn Treader.

McGovern, P. 2010. Uncorking the past: the quest for wine, beer, and other alcoholic beverages. Berkeley: University of
California Press.

Mikalson, J.D. 2010. Ancient Greek religion. Chichester: Blackwell's/Jon Wiley & Sons.

Rinella, M. 2010. Pharmakon: Plato, drug culture, and identity in ancient Athens. Lanham: Lexington Books.

Ritter, M. Ancient wine cellar unearthed in Israel shows Canaanites enjoyed a sophisticated drink New York: AP, 2013.
http://www.huffingtonpost.com/2013/11/22/ancient-wine-cellar-israel n 4323848.html Accessed date: December 3, 2015.
Ruck, C.A.P, 2015. The cave of Euripides. Time and mind: the journal of archaeology, consciousness and culture. 8(3):
279-302.

Ruck, C.A.P. 1976. On the sacred names of lamos and Ion: ethnobotanical referents in the hero's parentage, Classical journal.
71(3): 235-252.

Ruck, C.A.P. 1986. Mushrooms and philosophers. Wasson, R.G., Kramrisch, S., Ott, J., and Ruck, C.A.P. Persephone's quest:
entheogens and the origins of religion. New Haven: Yale University Press: 151-178.

Ruck, C.A.P. 2012. The great god Sabazios and the crab dance in Athens. The stone mushrooms of Thrace (bilingual edition,
English and Greek). Alexandroupoli: EKATAIOS: 193-220.

Ruck, C.A.P. 2016. The great gods of Samothrace and the cult of the little people. Berkeley: Regent Press.

Ruck, C.A.P., and Hoffman, M.A. 2012. The effluents of deity: alchemy and psychoactive sacraments in medieval and
renaissance art. Durham: Carolina Academic Press.

Ruck, C.A.P., and Larner, R. 2013. Virgil's edible tables. Rush, J.A. (ed.) Entheogens and the development of culture: the
anthropology and neurobiology of ecstatic experience. Berkeley: Atlantic Books: 387-449.

Ruck, C.A.P., ed. Dionysus in Thrace: ancient entheogenic themes in the mythology and archaeology of Northern Greece,
Bulgaria, and Turkey. Berkeley: Regent Press, 2014.

Ruck, C.A.P., Hoffman, M.A. and Gonzélez Celdran, J.A. 2011. Mushrooms, myth, and Mithras: the drug cult that civilized
Europe. San Francisco: City Lights Books.

14 od 17.06.2024 na



www.psilosophy.info/tncihrrxbihrahgmcsaacseq

31.

32.

83.

34.
35.

Ruck, C.A.P., Staples, B.D., Gonzalez Celdan, J.A., and Hoffman, M.A. 2007. The hidden world: survival of pagan shamanic
themes in European fairytales. Durham: Carolina Academic Press.

Science: First Hand, 20 Aug 2010, vol. 26, no. 2: "We Drank Soma, We Became Immortal."
http://scth.ru/en/papers/we-drank-soma-we-became-immortal-/ Accessed date: June 14, 2015.

Turner, V. 1967. Betwixt and between: the liminal period in rites de passage. The forest of symbols: aspects of Ndembu ritual.
Ithaca: Cornell University Press: 93-111.

Wasson, R.G. 2001. The miskwedo of the Ahnishinaubeg. Entheos: the journal of psychedelic spirituality. 1(2): 3-12.

Wasson, R.G., Hofmann, A., and Ruck, C.A.P. (1978). The road to Eleusis: unveiling the secret of the mysteries. New York:
Harcourt Brace Jovanovich. Reprint, Los Angeles: Hermes Press, 1998. Reprint, Berkeley: Atlantic Books, 2008.

[ thumaczenie: cjuchu ]

15 od 17.06.2024 na



	Abstrakt
	Jaskinia Zeryntyjska
	Likantropia
	Nadmierne picie
	Mieszanie wina
	Fantazje zielarza
	Zbieranie potworów
	Żeglarstwo
	Wilczy Grzyb
	Strawa Orła
	Brudny Taniec
	Szalony Nur
	Niedyskrecja Demeter na polu kukurydzy
	Odnośniki

