la greckiego pojmowania Swiata charaktery-
Dstyczne byto przekonanie o jego porzadku (ko-
smos) uksztattowanym ostatecznie po objeciu
wiadzy przez Dzeusa i bogéw olimpijskich. Podstawg
tego porzadku byto za$ rozdzielenie trzech catkowicie
odrebnych sfer i trzech kategorii bytow: bogow, ludzi
i zmartych. Swiat olimpijski nie stykat sie z Hadesem,
zmarli tylko wyjatkowo pojawiac sie mogli w $wiecie
zywych,1 a od krisis na gorze Mekone jedyng forma
kontaktow ludzi ze S$wiatem bogéw byta ofiara.
Woprawdzie u Homera mowa jest o bogach odwiedza-
jacych w przebraniu ludzi, by zbadac ich postepowa-
nie,2 ale nigdy nie zjawiajg sie oni ludziom we wiasnej
postaci, a spotykajac kogo$ niezwyktego, cztowiek mo-
ze (i powinien) co najwyzej domniemywaé, ze ma do
czynienia z bostwem (daimon, theos), ale nigdy nie ma
pewnosci. Dotyczy to nawet poetyckiego obrazu
udziatu bogdw w walce w lliadzie czy kontaktéw Ody-
seusza i Telemacha z Ateng w Odysei. Prawdziwa po-
staC bostwa pozostaje cztowiekowi na zawsze niezna-
na, a historia Semele jasno pokazuje, jak bardzo jest
ona dla $miertelnikdw niebezpieczna. Kontakt z bo6-
stwem w jego wiasnej postaci moze przyniesé¢ cztowie-
kowi tylko zgube. Zresztg catos¢ greckiej therapeia the-
on nastawiona jest na utrzymanie rozdziatu i réwno-
wagi: kazdy blizszy kontakt zbdstwem jest rownie nie-
bezpieczny jak zaniedbanie i zlekcewazenie obowigzku
oddawania bogom czci.3 Zresztag bogowie greccy nie
byli ludziom szczeg6lnie zyczliwi, koncepcja mitosci
bdstwa do $miertelnikdw jest najzupetniej obca grec-
kiej religijnosci,4 moze dlatego, ze grecka mysl mitycz-
na uderzajgco lekcewazy problem antropogonii. Wy-
jatkiem jest orficki mit dionizyjski.

Bogom jednak ludzie zawdzieczajg bardzo wiele.
Juz dla Hezjoda (Prace i dni) boskiego pochodzenia
jest dike - zasada sprawiedliwosci obowigzujgca
w $wiecie ludzi, a takze caty ich sposob zycia (nomos)
réznigey ludzi od zwierzat.5 | dike, i nomos sg ustano-
wione przez samego Dzeusa. Zgodnie z mitem, ktory
opowiada Protagoras w dialogu Platona, zatytutowa-
nym jego imieniem, bogowie dali ludziom nie tylko di-
ke, lecz i aidos - wstyd, a raczej poczucie szacunku wo-
bec innych. Tylko dzieki tym wiasciwym ludziom ce-
chom, a pochodzacym od bogdéw, mozliwe jest zycie
spoteczne, a w konsekwencji - przetrwanie gatunku
ludzkiego, stabszego fizycznie od zwierzat. Bogowie
stoja wiec na strazy norm ludzkich, dlatego polis grec-
ka zgodna jest z porzadkiem $wiata i znajduje sie pod
opieka bogow, potrzebujac statego znimi kontaktu, co
zapewnia therapeia theon nalezgca do polis, ktora ze
swej natury jest wspolnotg wiernych. Opieka bogdéw
ogranicza sie jednak w najlepszym razie do czuwania
nad przestrzeganiem norm moralnych, reakcji na zma-
ze i zaniedbania w dziedzinie kultu. Wyposazeni
w aidos i dike, zdolni do spotecznego wspotzycia, czyli
wspotpracy, ludzie powinni umie¢ sami sobie radzic.
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Eleusis

Na gruncie atenskim rozwineta sie jednak szcze-
gblna ideologia obejmujaca pochodzenie trzech pod-
stawowych elementéw zycia cywilizowanego cztowie-
ka: wina, oliwy i zboza. Miaty to by¢ dary trojga bostw,
odpowiednio Dionizosa, Ateny i Demeter, wszystkie
przekazane bezposrednio Atericzykom, osobiscie przez
te béstwa i oczywiscie w samych Atenach (drzewko
oliwne ofiarowane przez Atene) czy na terenie Attyki
(winna latoro$l w demie Ikaria, zboze - w Eleusis).
Trudno powiedzie¢, kiedy powstaty te opowiesci mi-
tyczne tak bardzo podkreslajace role i szczeg6lne miej-
sce Atericzykow wsrod Hellendw, w kazdym razie ich
znaczenie Ateniczycy wydobywali szczeg6lnie w wieku
V p.n.e., dbajac o ich znajomos$¢ i popularnosé¢, co
miato poniekad uzasadnia¢ polityke podporzadkowa-
nia Atenom cztonkéw Zwigzku Morskiego.

Ta wiasnie szczegdlna ideologia dotyczaca trzech
wrecz symbolicznych sktadnikéw ludzkiego pozywie-
nia legta zapewne u podstaw poglagdéw Prodikosa, wy-
bitnego sofisty tej epoki, ktéry poczatki kultu bogéw
wigzat z ubdstwieniem wynalazcOw pozywienia, wyli-
czajac wsrdd nich Dionizosa i Demeter.6 Stan zacho-
wania fragmentu pochodzacego zapewne z traktatu
Peri theon nie pozwala sadzi¢ ani o tym, czy i jakich po-
dawat on innych dawcow zywnosci, ani o tym, czy
istotnie byt prekursorem euhemeryzmu. Raczej chyba
postrzegat bosko$¢ w umiejetnosci uprawy winnej la-
torosli i zboza.

Demeter byta w catym Swiecie greckim boginig cy-
wilizujaca, o czym $wiadczy powszechno$é wylgcznie
kobiecego Swieta obchodzonego na cze$¢ tej bogini
zprzydomkiem Thesmophoros. Swieto (Thesmophoria),
ktoérego przebiegu nie znali takze starozytni, poniewaz
mezczyzni byli z niego catkowicie wykluczeni, miato
zapewne w duzej mierze charakter rytéw dawnej ma-
gii agrarnej, a moze tez (przynajmniej w niektorych
miejscach i w pewnych okresach) inicjacji seksualnej
miodych dziewczat,7 ale wyjasnienia wymaga epitet
bogini, zwigzany z pojeciem thesmos, jednym z dwéch
archaicznych terminéw (obok themis) oznaczajgcych
prawo. Demeter thesmohoros to wobec tego bogini
~przynoszaca” prawo czy prawa. Dziwi jednak troche,



Wiodzimierz Lengauer « ELEUSIS

Persefona, Londyn, British Museum; Zrodto: Lexicon Iconographicum Mythologiae
Classicae, Artemis Verlag, Zurich

Malowidto z wazy odnalezionej na terenie
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w Eleusis, zrédto: www.holycross.edu
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dlaczego bogini ,przynoszaca prawa” jest czczona wy-
tacznie przez kobiety, niemajgce przeciez nic wspélne-
go ze stanowieniem prawa w polis. Pozornie tatwo wy-
jasni¢ te trudnos$¢ interpretacyjna, ttumaczac thesmos
jako ogdélng zasade zycia cywilizowanego zwigzanego
z rolnictwem zaktadajgcym zycie spoteczne (oparte na
zasadach prawa, niekoniecznie stanowionego przez lu-
dzi, ale albo wywodzacego sie od bogéw, albo po pro-
stu wynikajacego z blizej nieznanej, lecz szanowane;j
i uznawanej tradycji), ktérego z kolei niezbednym ele-
mentem jest oikos, gospodarstwo, dom rodziny, niewy-
obrazalny bez kobiety. Ale wydaje sig, ze thesmos,
0 ktérym moéwi epitet bogini, to jeszcze co$ innego.

Jean Rudhardt w znakomitej analizie Homerowego
Hymnu do Demeter8 wskazywat, ze podstawowym te-
matem opowiedzianego w nim mitu jest sprawa geras
Demeter, czyli okredlenia funkcji i sfery dziatania bo-
gini, niejako ,przydzialu czynnosci” zgodnie z wolg
Dzeusa. Mit zawarty w hymnie dotyczytby wiec czaséw
ksztattowania sie porzadku olimpijskiego, wprowadzo-
nego przeciez nie od razu w momencie objecia wiladzy
przez Dzeusa po odsunieciu Kronosa. To nic szczegol-
nego w greckiej mysli mitycznej: i Apollon, i Dionizos
otrzymali przeciez swoje pola dziatania tez dosy¢ poz-
no. Zdaniem Rudhardta geras Demeter i porzadek
ustanowiony po porwaniu Kore, ugodzie Demeter
z bratem oraz spotkaniu Matki z Co6rka, to nie,
a w kazdym razie nie tylko rolnictwo i znajomo$¢ zbo-
za w S$wiecie ludzi, ale przede wszystkim pory roku
1rytm przyrody. Pamieta¢ bowiem trzeba, ze podsta-
wowg trescig opowiedzianej w hymnie historii nie jest
wcale wprowadzenie rolnictwa, ale porwanie Kore, jej
zamazpojscie, a nastepnie ugoda z Demeter i spotka-
nie obu bogih w Eleusis, gdzie przebywata zagniewana
na bogdéw bogini.

Jest jednak kilka innych elementéw tej historii,
ktorym Rudhardt poswiecit, jak sie zdaje, zbyt mato
uwagi. Najwazniejszg cechg opowiesci o pobycie De-
meter w Eleusis jest chyba rozpoznanie bogini. Po fa-
talnym incydencie z Demofontem, spowodowanym
niepokojem albo moze zwyklg ciekawoscig Metanejry,
Demeter objawita swojg tozsamos¢ i - co wiecej - ka-
zawszy wybudowaé dla siebie $wiatynie, przebywata
w niej we wiasnej postaci, nie chcac uda¢ sie na
Olimp. Jest to wiec szczeg6lny przypadek, kiedy bo-
stwo pozostaje na ziemi, w Swiecie ludzi, ktérzy dobrze
0 tej obecnosci wiedza. Nastepnie obie boginie, De-
meter i Kore-Persefona spotkaty sie, rdwniez we wia-
snej postaci, takze w Eleusis, w $wiecie Smiertelnikow.
1 to kolejna szczegblna cecha mitu eleuzynskiego -
w $wiecie ludzi, oddzielonym od panstwa Hadesa zja-
wia sie jego wihadczyni. Kore jest juz przeciez w tym
momencie matzonka Hadesa, krélowg Podziemi, kto-
ra oglada¢ moga tylko umarli.

Homerowy Hymn do Demeter nie jest tekstem dzi$
dla nas jednoznacznym. Panuje do$¢ powszechna zgo-
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da co do tego, ze powstat w okresie archaicznym, naj-
pewniej w koricu VI lub w poczatku VI w. p.n.e.,9ale
juz miejsce powstania, cel i funkcje tego tekstu sg
przedmiotem dyskusji. Nie dla wszystkich jest w petni
oczywiste, ze hymn ma rzeczywiscie zwigzek z misteria-
mi eleuzynskimi, a w kazdym razie watpi sie w jego
atenskie pochodzenie.10

Nie jest dzi$ jasne, kiedy Eleusis stata sie miejscem
kultu Demeter. Nie ulega watpliwosci, ze juz w okre-
sie mykenskim znajdowata sie tam budowla, znana
w literaturze archeologicznej jako megaron B, ale jej
funkcje sg nieznane i nie ma wystarczajacych podstaw,
by okresla¢ jg jako budynek kultowy. Zresztg nawet
zwolennicy takiego pogladu nie utrzymuja, ze odbywa-
no tam misteria.1l Misteriami bowiem nazwa¢ mozna
tylko obrzed kultowy zamkniety, do ktérego dopusz-
czenie wymaga wtajemniczenia, czyli odbycia rytu
wprowadzajgcego (inicjacja),2 a o przebiegu catego
obrzedu uczestnicy muszg zachowaé milczenie. Jed-
nym stowem misteria pozostajg tajemnicg dla postron-
nych, co oznacza, ze obrzedy misteryjne odbywac sie
muszg w miejscu, do ktérego nikt poza inicjowanymi
nie ma wstepu. To zresztg podstawowa cecha wszyst-
kich antycznych kultéw misteryjnych, odrézniajaca je
od religii polis, z natury widowiskowej, otwartej, obli-
czonej na pokazanie wszystkim (takze i niecbywate-
lom, ktérzy nie bioragc sami aktywnego udziatu w kul-
cie polis, moga przypatrywac sie wszystkim Swietom,
uroczystosciom i sktadanym przez polis ofiarom) tak
poboznosci catej spotecznosci, jak i Swietnosci pan-
stwa umiejgcego w odpowiedni sposob czci¢ bogdw.

Pewnos$¢, ze w Eleusis odbywaty sie misteria, za-
mkniete, niedostepne dla postronnych obrzedy, moz-
na mie¢ dopiero od momentu wzniesienia tam teleste-
rionu, budynku przeznaczonego i wiasciwego do takie-
go celu. To wiasnie w jego wnetrzu gromadzili sie
uczestnicy obrzedéw. Tymczasem pewne jest tylko to,
ze budynek ten (wielokrotnie potem przebudowywa-
ny), wzniesiono w poczatkach VI w. p.n.e., zapewne
w czasach Solona.13Nie ma pewnosci co do wczesniej-
szego charakteru Eleusis, cho¢ prawie na pewno byto
to na dtugo przed Solonem wazne sanktuarium, za-
pewne poswiecone Demeter, ale niekoniecznie zwig-
zane z kultem misteryjnym.

Dla Grekdw oczywiscie i poczatek misteriow, i wy-
darzenia opowiedziane w hymnie, a stanowigce osno-
we mitu eleuzyriskego, nalezaty do rzeczywistej histo-
rii Attyki. Pobyt Demeter w Eleusis, bedacym wedle
tej opowiesci samodzielnym krélestwem, miat miejsce
przed zjednoczeniem panstwa atenskiego, czyli przed
Tezeuszem. Atenczycy mieli jednak pozna¢ obrzedy
eleuzynskie (hiera) w wyniku wojny, jaka prowadzit
krél Eumolpos, przybysz z Tracji, syn Posejdona
i Chione. Historie te opowiada Pauzaniasz,14 ale mi-
tyczna historia Eleusis najwyrazniej nie byla jedno-
znaczna. W scholiach do Sofoklesals napotykamy roz-
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ne jej wersje, przy czym widac, ze juz tozsamosé Eu-
molposa byta przedmiotem domystéw i dyskusji. Scho-
liasta przywotuje poglad, ze ,pierwszym odbywajacym
misteria (ta en Eleusini mysteria)” byt nie Eumolpos
Trak, lecz Eumolpos syn Deiope, corki Triptolemosa
(wspominanego w hymnie Homerowym). Jest to wo-
bec tego taka wersja przebiegu wydarzen, w ktdrej
opowiadano o ustanowieniu misteriow niemal bezpo-
$rednio po pobycie bogini w Eleusis. Mogta ona po-
wsta¢ poprzez wyjasnianie zakoriczenia hymnu: De-
meter objawia tam Keleosowi i innym wiadcom Eleu-
sis (w tekscie uzyta jest liczba mnoga - themistopolois
basileusi, w. 473), wsréd nich Triptolemosowi i Eu-
molposowi ,spetnianie swietych obrzedéw” (dresmosy-
nen hieron) oraz ukazuje orgia kala semna (w. 475-476).
Zwiaszcza ten ostatni termin (orgia semna) niemal
zpewnoscig odnosi sie do misteriéw, ale trzeba pamie-
ta¢, ze Triptolemosa wigzano zawsze tylko z pozna-
niem, a potem - przekazaniem innym, umiejetnosci
uprawy zboza. Ktopot w tym, ze Hymn do Demeter mo-
wi 0 wielu sprawach, a przede wszystkim o dwdch naj-
wazniejszych: poznaniu dzieki bogini uprawy zboza
oraz o przekazaniu ludziom czego$ $wietego, co ma za-
pewni¢ szczescie (w. 480) tym, ktorzy poznali ten dar
bogini, pozostawiajac w gorszym potozeniu ludzi, kt6-
rzy nie uczestniczg w $Swietych obrzedach (ateles hie-
ron, w. 481). O takich dwdch darach bogini méwi Iso-
krates,16 oczywiscie zaznaczajac, ze o telete, jednym
z dwoch daréw, wolno méwié¢ tylko do wtajemniczo-
nych w misteria (tois memyemenois).

Hellenistyczna kronika $wiata, zachowana w po-
staci dokumentu epigraficznego, tzw. Marmor Parium,
wymienia jako dar bogini tylko ptody rolne (eis Athe-
nas karpon epheuren), a ze $wietych obrzedéw - Proero-
sia, ktdre jako pierwszy zorganizowat Triptolemos.l7
Proerosia to $wieto polis (5. dnia miesigca Pyanop-
sion), uroczysto$¢ religijna o typowo rolniczym cha-
rakterze, poprzedzajaca orke jesienng. Oczywiscie byt
to dzien ofiar dla Demeter, nazywanej w tym wypadku
imieniem Deo.18Prawdopodobnie w tym wiasnie dniu
odbywata sie Swieta orka w Eleusis, na rowninie Ra-
rion, o czym wspomnina Plutarch.19 Zapewne jako
opiekunka rozpoczynajagcego sie sezonu rolniczego
przywotywana byta tez Kore.2 Jeéli tak, to obie bogi-
nie wystepowaty tu w funkcji opiekunek czy spraw-
czyn ptodnosci ziemi. Wydaje sie najzupetniej zrozu-
miate, ze takze corka Demeter, chtoniczna bogini Ko-
re-Persefona opiekuje sie rolnictwem i sprzyja urodza-
jowi, jej spotkanie z matkg miatoby przeciez oznaczaé
ozywienie przyrody, jatowej w czasie gniewu Demeter.
A jednak jesli chce sie powigza¢ mit opowiedziany
w hymnie z rytmem przyrody i prac polowych, napoty-
ka sie znow trudnosci.

Zgodnie z rozporzadzeniem Dzeusa Kore ma prze-
bywac¢ jednag trzecig roku pod ziemig, dwie trzecie
spedza¢ zDemeter i innymi bogami (w. 445-447). Jest
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to istotnie podziat roku na trzy pory wyodrebniane
przez Grekow (wiosna, lato, zima), na to wiasnie
miejsce zwracat uwage Jean Rudhardt, uwazajgc wy-
odrebnienie pdr roku za gtéwna tres¢ mitu Demeter
i czynigc z niej przede wszystkim boginie por roku. Py-
tanie jednak, ktérg z por roku spedza Kore pod zie-
mig. Problem potgczenia porwania i nastepnie powro-
tu Kore z cyklem por roku byt wielokrotnie dyskuto-
wany, a catos¢ tych dyskusji streszcza najnowsza mo-
nografia przedmiotu.2L Na podstawie hymnu mozna
by sadzi¢, ze spotkanie Kore z matka miato miejsce
wiosng (opis okolicznosci porwania Kore réwniez su-
geruje wiosne, ale przypomnijmy, ze zgodnie z inter-
pretacjg Rudhardta nie byto jeszcze wéweczas por ro-
ku), bo cata przyroda rozkwitta wtedy tak jak na wio-
sne (w. 443-445). Porg roku, kiedy Kore przebywa
w Podziemiach razem z Hadesem, bytaby wiec zima,
a jej obecno$¢ wsrdd bogéw u boku matki przypada-
taby na wiosne i lato. Tak tez interpretowano diugo,
a i dzis jeszcze tak sie czyni, mit o porwaniu Kore wi-
dzac w nim historie bdstwa wegetacji odradzajgcego
sie po zimowej bezczynnosci przyrody wraz z wiosna.
Ale nie tylko wspomniane Proerosia (ustanowione
przeciez zgodnie ze wspomnianym wyzej Swiadec-
twem Marmor Parium na pamigtke spotkania Deme-
ter z Kore w Eleusis) wskazujg na jesienny termin po-
jawienia sie Kore. Takze Thesmphoria Swietowano je-
sienig (w miesigcu Pyanopsion, mniej wiecej pazdzier-
nik), a przede wszystkim wiasnie na poczatku jesieni,
w miesigcu Boedromion (odpowiednik wrze$nia), ob-
chodzono Wielkie Misteria w Eleusis.

Problem dostrzegt juz sto lat temu Martin Nilsson22
zwracajgc uwage, ze w klimacie Grecji jatowa porg
roku nie jest wcale zima, ale suche i upalne lato. Je-
sienne deszcze rozpoczynajg okres ptodnosci przyrody,
co wyraza formuta (czy moze rodzaj modlitwy) wypo-
wiadana przez mystéw, wskazujgcych odpowiednio na
niebo i ziemie, zapewne po zakoriczeniu obrzedow
i wyjsciu na zewnatrz z telesterionu: hye, kye (,padaj
deszczu, stawaj sie ciezarna [ziemio]”).2Z3 Nilsson pod-
kreslat tez, ze uprawiane w Grecji zboza (ozime)
wschodzity wkrotce po siewie i pola staty zielone przez
zime. Zdaniem Nilssona okres przebywania Kore
w krélestwie Hadesa to czas przechowywania ziarna
po zbiorach w podziemnych pojemnikach (pithoi), a jej
wyjscie to pora siewu. Ta interpretacja zaklada, ze
corka Demeter jest przede wszystkim Panng Zbozowg
(Kornmadchen), w pewnym stopniu lekcewazy wiec in-
ne watki mitu, zwiaszcza funkcje Kore jako Persefony,
matzonki Hadesa i wkadczyni Panstwa Zmartych. Po-
mija tez zakoriczenie hymnu i znaczenie hiera objawio-
nych przez Demeter.

Bogini bez watpienia przekazata w Eleusis ludziom
tajemnice dotyczacg zycia i Smierci. Tylko tak mozna
rozumie¢ stowa hymnu, ze znajacy orgia kala bedzie
szczesliwy, a ateles zazna takiego samego losu (aisa)
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takze po $mierci przebywajac w Panstwie Zmartych
(hypo dzopho, w. 480-482).

Pamieta¢ trzeba, a mozna czasem odnie$¢ wraze-
nie, ze wielu wspétczesnych komentatoréw o tym za-
pomina, ze Homerowy Hymn do Demeter jest tekstem
literackim, nalezy do dziedziny poezji, a nie teologii,
nie jest opowiadaniem przeznaczonym dla uczestni-
kéw obrzedu, jak moze niekt6re hieroi logoi, chociazby
wspomniany przez Herodota24 logos zwiazany z miste-
riami Kabiréw na Samotrace. Ptyng stad dwie konse-
kwencje. Pierwsza jest oczywista: hymn nie przekazu-
je niczego ani o samych misteriach, ani 0 zwigzanej
z nimi doktrynie, poniewaz $wieta tre$¢ orgia kala mo-
gta by¢ znana tylko wtajemniczonym, a tekst poetycki
przeznaczony byt dla niezréznicowanej publicznosci.
Druga wymaga gtebszej refleksji.

Jak wspomniano wyzej, nie da sie okresli¢ nie tyl-
ko autorstwa i w miare doktadnego czasu powstania
hymnu, ale takze miejsca powstania i funkcji. Nalezy
on do kategorii hymnéw epickich, a wiec niemajgcych
bezposredniego zastosowania w obrzedzie, jak hymny
kletyczne (przywotujagce bdstwo) czy modlitewne.
Hymn do Demeter byt zapewne wykonywany przez za-
wodowego aojda, by¢ moze nalezacego do ktdrejs zist-
niejgcych w okresie archaicznym szkét czy raczej zrze-
szen $piewakdéw, niekoniecznie przy okazji uroczysto-
ci religijnej (w Atenach jeszcze w czasach Platona
rapsodowie wykonywali eposy Homera na Panatena-
jach), ale po prostu przy jakim$ spotkaniu towarzy-
skim, z myslg o przyjemnosci estetycznej stuchaczy.
Okolicznosci jego wykonywania mozna sobie wyobra-
zi¢ na wzor sceny z Odysei, kiedy to Demodokos $pie-
wa piesn takze opowiadajacg mit o bogach, mianowi-
cie 0 mitosci Aresa i Afrodyty.

Autor hymnu, jak kazdy zawodowy poeta tej epo-
ki (przetom VII i VI w. p.n.e.?), znat dtugg i bogata
tradycje poetycka, przekazywang przynajmniej przez
czas jaki$ ustnie. Interesowata go wiasnie ona, a nie
zadna okre$lona doktryna religijna. Znat tez, rzecz ja-
sna, Swieta i obrzedy ku czci Demeter, zpewnoscig do-
brze wiedziat, ze jest ona Thesmophoros, co oznaczato
przede wszystkim, ze to ona czuwa nad podstawami
spotecznego zycia ludzi, wcale nie tylko nad rolnic-
twem. Thesmos to takze, moze nawet na pierwszym
miejscu, catos¢ spraw oikos, a wiec matzenstwa, macie-
rzynstwa, stosunkéw mezczyzna - kobieta. Dlatego ca-
to$¢ opowiesci da sie interpretowac¢ na wiele sposo-
béw, co znakomicie wykazata Anette Kledt dajgc rze-
telny obraz dotychczasowego stanu badan.2 Historia
Kore i Demeter jest istotnie mitem inicjacyjnym
wskazujagcym na role kobiety jako zony, opowiescig
ukazujaca w sposéb symboliczny stosunki miedzy $wia-
tem mezczyzn i Swiatem kobiet, a wiec dajgcg sie rozu-
mie¢ w kategoriach gender2 i wreszcie oczywiscie mi-
tem agrarnym wyijasniajgcym ptodnos¢ ziemi i korzy-
stanie z niej przez ludzi.
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Tworca hymnu zebrat rézne znane mu opowiesci do-
tyczace Kore i Demeter (porwanie, matzefnstwo, gniew
i zatloba Matki, ugoda z Dzeusem, jej pobyt wsrdd ludzi,
spotkanie dwdch bogin, dar rolnictwa) w jedng arty-
styczng cato$¢, podobnie jak Homer, czerpiac z poezji
ustnej, utozyt wielki epos o gniewie Achillesa i jego kon-
sekwencjach. Wydaje sie, ze zakonczenie hymnu jest
Swiadectwem tak jego nowatorstwa i oryginalnosci, jak
i nowej sytuacji w epoce, w ktorej tworzyt.

Jezeli, jak sie wydaje, wyrazenie orgia kala odnosi
sie do misteriow eleuzynskich i gloszonej tam nauki
0 losach posmiertnych duszy, to wolno widzie¢ zwig-
zek miedzy budowg nowego telesterionu w czasach
Solona (przetom VII i VI w. p.n.e.) a zakonczeniem
hymnu. Nie rozstrzygajac zagadnienia poczatkow kul-
tu Demeter w Eleusis i wcze$niejszego charakteru
eleuzynskiego sanktuarium, mozna przyja¢, ze w tej
wiasnie epoce obrzedy w Eleusis nabraty nowego cha-
rakteru, jesli nie nowego znaczenia. Wiele wskazuje
na to, ze byt to okres rozwoju refleksji nad poSmiert-
nymi losami cztowieka i ksztatltowania sie doktryny
nieSmiertelnosci duszy, wprawdzie tylko jako nauki
przeznaczonej dla wtajemniczonych, ktérych po
$mierci oczekiwac¢ miat inny los.

Z poczatkami misteriow eleuzynskich poza Eumol-
posem (eponim i protoplasta arystokratycznego rodu
Eumolpidéw,2Z7 wywodzacego sie jakoby z Eleusis
1 sprawujacego piecze nad misteriami eleuzynskimi)
wigzano tez Muzajosa i Orfeusza. Wspomniany autor
scholionu do Sofoklesa podaje genealogie Eumolposa,
tworcy misteriow jako piatego w kolejnosci potomka
trackiego Eumolposa, miatby on by¢ jakoby synem
Muzajosa (nawiasem mowigc to wiasnie zapewne jego,
a nie Orfeusza, ma na mysli w Panstwie Platona Adej-
mantos, B8 kiedy méwi dos¢ ironicznie: ,Muzajos zno-
wu i jego syn bardziej zabawne dobra zsytajg z reki bo-
gébw na ludzi sprawiedliwych”. Z kolei chyba juz
w V wieku popularne byto przekonanie, ze tworcg mi-
steriow w Eleusis byt sam Orfeusz,® co umiejscawiato
ich poczatki mniej wiecej w epoce Tezeusza (Orfeusz
byt, zgodnie z wersjg poswiadczong juz w VI wieku
p.n.e., Spiewakiem Argonautéw, a w wyprawie Jazo-
na brali udziat Herakles i Tezeusz).

W VI wieku byt Orfeusz postacig znang, o czym
Swiadczy najlepiej okreslenie Ibikosa: onomaklytos Or-
pheus,3l nie jest wprawdzie catkiem jasne, czy juz wte-
dy istniaty pisma, ktérych autorstwo mu przypisywa-
no, zawierajgce przede wszystkim teogonie konkuren-
cyjng w stosunku do Hezjoda, a takze wizje Swiata
podziemnego i loséw duszy po $mierci. Wydaje sie jed-
nak, ze ostatnie badania, zwtaszcza Waltera Burkerta,
dotyczace gtdéwnie fascynujacego tekstu, znanego jako
Papirus z Derveni, rzucajg nieco $wiatta na to skom-
plikowane zagadnienie.

Papirus zDerveni (miejscowo$¢ w poblizu Salonik)
pochodzi zapewne zkonca IV w. p.n.e. lub poczatku III.
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Zachowat sie przypadkiem, przeznaczony byt do spale-
nia na stosie pogrzebowym, lecz najwyrazniej z niego
spadt, a okolicznos¢, ze ulegt zwegleniu, umozliwita je-
go przetrwanie do naszych czaséw. Mamy tu do czy-
nienia z autentyczna, najstarsza dzi§ znang ksigzka
greckg w postaci zwoju, niestety zachowang z duzymi
lukami. Sadzac po wyposazeniu grobu, ksigzka naleza-
ta do zamoznego arystokraty macedonskiego. Termi-
nus post quem znaleziska wyznacza znajdujaca sie
w grobie ztota moneta z czaséw Filipa 11.2

Ksigzka jest komentarzem do cytowanego przez jej
autora poematu. Komentator cytuje z tego utworu
dwadziescia kilka fragmentéw, czasem sg to tylko po-
jedyncze stowa lub wyrazenia (i mozna w niektorych
wypadkach mie¢ watpliwosci, czy jest to rzeczywiscie
cytat), ale czesto caly wiersz, zawsze w heksametrze.
Podaje tez imie autora, ktérego poemat nie tyle nawet
komentuje, ile wyjasnia, zaznaczajac, ze ten pisat dla
wtajemniczonych. Jest nim Orfeusz.

Waga znaleziska polega przede wszystkim na tym,
ze mamy dzieki niemu poswiadczony fakt istnienia
stosunkowo wczesnie tak orfickich hieroi logoi (za kt6-
rych autora uchodzit sam Orfeusz), jak i poswieconej
im literatury, na tyle znaczacej czy popularnej, ze gro-
madzonej przez zainteresowane osoby. Pochowany
w Derveni Macedonczyk z jakich$ powodow trzymat
egzemplarz ksigzki wdomu i zapewne polecit spali¢ go
po swojej Smierci na stosie. Rozwazanie, czy tekst ten
odgrywat jaka$ role w trakcie ceremonii pogrzebowej,
albo czy istniat zwyczaj palenia jakich$ tekstow przy
pogrzebie, co miatoby symbolizowac zabieranie ich do
Swiata zmartych, moze, z braku innych danych, owo-
cowacé tylko domystami i hipotezami.

Najwazniejszg kwestig jest ustalenie daty powsta-
nia tekstu traktatu oraz proby okreslenia jego charak-
teru i oczywiscie autorstwa. Stosunkowo najtatwiej
mozna wypowiedzie¢ sie 0 przynaleznosci gatunkowej
i charakterze traktatu. Nie jest to rozprawa historycz-
no-literacka poswiecona analizie twdrczosci okreslo-
nego autora (o takim pisarstwie mozna moéwié od po-
wstania krytyki Homera, czyli od Theagenesa z Rhe-
gion w konicu VI w. p.n.e.). W zasadzie nie jest to, jak
przywykto sie méwi¢, komentarz do poematu Orfe-
usza, do ktérego autor przechodzi dopiero w VII ko-
lumnie (zachowanych jest dwadziescia szes$¢). Pierw-
sze szes¢ kolumn33 (niestety, tekst jest w tej partii
szczegOlnie zle zachowany) odnosi sie do praktyk reli-
gijnych zwigzanych ze stosunkiem do zmartych i $wia-
ta podziemnego. Autor zaczyna (kol. Il w. 3-4) od
stwierdzenia, ze oddaje sie cze$¢ Eryniom (Erinyon....
timosi), poniewaz sg one duszami (psychai eisi). Tres¢
tych kolumn jest do$¢ zagadkowa, nieco dalej autor
bowiem utozsamia dusze z Eumenidami (kol. VI w. 9-
-10) i powiada, ze jacy$ wtajemniczeni (mystai) skia-
dajg im wstepne ofiary wedtug zasad magéw. Nie wia-
domo, o jakich mystai mysli w tym miejscu (przypo-
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mnijmy, ze w tej czesci tekstu nie byto jeszcze mowy
o Orfeuszu i wtajemniczeniach orfickich, ta sprawa
pojawia sie dopiero w nastepnej kolumnie). Ale to
w Atenach nastgpita przemiana $cigajgcych Orestesa
Erynii w Eumenidy czczone odtad jako Dostojne (czy
»czcigodne”) Boginie (Semnai Theai). Mozna wiec do-
mniemywa¢, ze autor mysli o kulcie ateriskim, a wow-
czas kuszace wydaje sie przypuszczenie, ze moze cho-
dzi¢ o wtajemniczonych w misteria eleuzynskie.

Traktat, ktory mamy dzieki Papirusowi z Derveni,
dotyczyt wiec nie tylko Orfeusza, ale takze jakichs kul-
téw misteryjnych i zwigzanych z nimi wierzen. Jest bar-
dzo mozliwe, ze zachowany tekst jest tylko jedng
(pierwszg?) czescig wiekszego dzieta, znanego, jak sie
wydaje na podstawie pewnych $ladéw, niektérym auto-
rom starozytnym. Walter Burkert za odpowiedni tytut
tego dzieta uwaza Peri teleton, a kiedy$ proponowat
uzna¢ za jego autora Stesimbrotosa z Tazos, o ktérego
takim wiasnie dzietku (niezachowanym) mamy pewne
wzmianki ze starozytnosci.34W swej ostatniej pracy nie
wypowiada juz tego pogladu, wydaje sie zresztg, ze nie
da sie przypisa¢ autorstwa tego tekstu zadnej ze zna-
nych nam postaci, cho¢ mozna dobrze uchwyci¢ wpty-
wy konkretnych presokratykéw V w. p.n.e.,3 ale dos¢
powszechnie dzi$ sie przyjmuje, ze traktat zostat napisa-
ny w drugiej potowie, moze koricu V w. p.n.e. (oczywi-
$cie pochodzacy z Derveni egzemplarz to po prostu ko-
lejne, wspotczesne zmartemu, wydanie antyczne).

Wiasciwie mamy tylko terminus post quem, wyzna-
cza go cytat z Heraklita (przywotanego imiennie)
w kolumnie V. Pozostatych argumentéw dostarcza
analiza wypowiedzi i metody objasniania autora. Sto-
suje on wyjasnienia alegoryczne, odnoszac mityczng
historie z poematu Orfeusza do zjawisk kosmicznych.
Jego zainteresowanie to physis, a teogonia Orfeusza
staje sie w jego interpretacji kosmogonig, przy czym
postrzega on $wiat jako jedno$¢. We wszystkich chyba
badaniach i dyskusjach podkresla sie dzi$ jego zwigzek
z mysla przedsokratyczng i wskazuje na zwiazek z czo-
towymi przedstawicielami greckiej filozofii przyrody
przy jednoczesnym braku jakichkolwiek sladow mysli
Platona i Arystotelesa. Datowanie na lata dwudzieste
(lub nieco tylko pdzniej) V wieku wydaje sie bardzo
prawdopodobne.

Innym problemem jest komentowany tekst, za kt6-
rego autora komentator uwaza Orfeusza. Trzeba tez
probowa¢ odpowiedzie¢ na pytanie, dlaczego autor,
ktory pisze, by¢ moze, traktat o misteriach czy obrze-
dach zwigzanych z wierzeniami w zycie po Smierci za-
interesowat sie utworem poetyckim o zupetnie innej
tresci. Czym wiasciwie byt komentowany poemat i jak
wigzat sie z wiarg w zycie pozagrobowe?

Wszystkie cytaty omawiane przez komentatora
wskazujg na to, ze miat on przed sobg Theogonie Orfe-
usza. Widziat on wniej podstawe do rozwazan o duszy,
jej naturze i obrzedach ku czci dusz zmartych. Tym-
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czasem wszystkie zachowane fragmenty mowig tylko
0 poczatku (Noc) i nastepstwie kolejnych boskich
wiladcoéw Swiata - Uranos, Kronos, Dzeus. Zdaniem
Martina Westa, ktéry zaproponowat $miata, lecz scep-
tycznie przyjeta restytucje utworu,3 poemat zasadni-
czo ttumaczyt dojscie do wiadzy Dzeusa i po formule
wstepnej wykluczajacej niewtajemniczonych zaczynat
sie, wzorem hymnéw epickich, od okreslenia tematu
1 zwr6cenia sie do bostwa, o ktérym hymn miat opo-
wiadac (aeiso.... Dzenos pammedeontos anaktos theskela
erga). W przedmiocie datowania tego orfickiego hym-
nu czy poematu teogonicznego mozna z catg pewno-
$cig powiedzie¢ tylko tyle, ze jest on dawniejszy niz
epoka komentatora i jednoczes$nie na tyle dawny (czy
za taki uwazany), ze ten, cztowiek z pewnoscig wy-
ksztatcony i inteligentny, uznat go za dzieto Orfeusza,
czyli poety uwazanego w V wieku na og6t za starszego
od Homera. Z pewnoscig jest to zatem utwdr wcze-
$niejszy niz wiek V. Wzgledy filologiczne i merytorycz-
ne doprowadzity Waltera Burkerta do wniosku, ze jest
on wczesniejszy od Parmenidesa,37 ktéry musiat go
znaé. MielibySmy wobec tego do czynienia z fragmen-
tami teogonii orfickiej by¢ moze z poczatkéw V1 wie-
ku p.n.e. Zblizamy sie w ten sposéb do daty przebudo-
wy sanktuarium eleuzyniskiego i budowy telesterionu,
czyli do momentu, od ktérego mozna mowic¢ o miste-
riach eleuzynskich zapewniajagcych wtajemniczonym
inny, lepszy los po $mierci. Jest to zarazem - przypo-
mnijmy - prawdopodobnie mniej wiecej ta sama epo-
ka, w ktdrej powstat Homerowy Hymn do Demeter.

Oba teksty maja, jak mozna sie domyslac¢, wiele
wspolnego. Nie ma podstaw, by uwazaé, ze teogonia
orficka znana autorowi dzietka Peri teleton koriczyta sie
na objeciu wiadzy przez Dzeusa i ze zaproponowana
przez Westa restytucja obejmuje rzeczywiscie caty,
dos¢ krotki tekst. Co wiecej, zapewne nie mamy cato-
ci traktatu, wktérym z jakich$ powodow jest ona cy-
towana i wyjasniana i wiasnie dlatego nie rozumiemy
zwigzku pierwszych szesciu kolumn tekstu méwiacych
o duszach i obrzedach z czescig teogoniczno-kosmogo-
niczna.

Walter Burkert przypuszcza, ze dalsza czes¢ poema-
tu obejmowata znany mit dionizyjski w wersji orfickiej,
zawierajacy antropogonie.38 Mit ten znamy ze Zrddet
p6Zniejszych, w petnej wersji (powstanie ludzi z popio-
téw Tytandw spalonych przez Dzeusa piorunem po zje-
dzeniu rozszarpanego Dionizosa) jedynie zkomentarzy
do Platona, autorstwa Olimpiodorosa, neoplatonika
VI w. n.e.PAle o mece Dionizosa i Tytanach pisat juz
Onomakritos,40 (jak sie wydaje, pewne aluzje do tego
mitu znalez¢ mozna w niektdrych fragmentach Pinda-
radl), posta¢ niezwykle wazna, cho¢ mato nam znana.
Dziatat on w Atenach za Pizystrata i jego nastepcow
(czyli pokolenie lub dwa po Solonie) i zostat wygnany
za falszowanie wyroczni w opracowywanym przez nie-
go zbiorze czy wydaniu. Okoliczno$¢, ze zbierat wy-
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rocznie Muzajosa, pisat o Dionizosie i Tytanach, po-
zwala go uzna¢ za znawce 6wczesnego orfizmu.

Jezeli przypuszczenie (czy raczej tylko sugestia) Bur-
kerta,&2 co do dalszej tresci poematu komentowanego
w Papirusie z Derveni, jest stuszne, to mozna by sadzic,
ze orficki mit o poczatkach gatunku ludzkiego powia-
zany z losami Dionizosa i Persefony (jego matki, we-
dtug tych opowiesci), znany byt juz w poczatkach VI
wieku. Miat on za$ kapitalne znaczenie dla 6wczesnych
wierzen w zycie poSmiertne i losy ludzi, a takze dla ob-
razu Persefony. We wspomnianym antropogonicznym
micie orfickim byta ona matkg Dionizosa i juz przez to
szczeg6lne zwigzki taczyly ja z ludZmi: powstali oni
z prochéw Tytanéw, mordercéw jej syna, ale przez to,
ze Tytani najpierw zjedli Dionizosa, zawierali w sobie
boski pierwiastek pochodzacy od jej syna. Ale przede
wszystkim byta ona zgodnie z tym samym mitem wiad-
czynig podziemi, i to ona, a nie Hades (czy Dzeus
Chthonios) z popularnych, powszechnie znanych opo-
wiesci, decydowata o posSmiertnym losie ludzi.

Moébwig o tym, wyraznie fascynujace testy tak zwa-
ne tabliczki orfickie.43 Sg to niewielkie (o wymiarach
ok. 2,5 x 3,5 do 4,5 cm) i bardzo cienkie (rodzaj folii)
zlote blaszki znajdowane na réznych terenach $wiata
greckiego (od Wielkiej Grecji i Sycylii przez Macedo-
nie i Tesalie do Krety) zawierajace krotkie teksty po-
etyckie ze wskazéwkami dla duszy na temat jej dal-
szych loséw i tajemniczymi formutami, ktére ma ona
wygtosi¢ w Krolestwie Zmartych. Znanych jest dzisiaj
ponad dwadziescia takich tekstéw,44 ale nie mozna
okresli¢ doktadnie ich liczby, poniewaz wiadomo
0 wielu jeszcze innych, ktére pozostajg nieopubliko-
wane, mamy o nich tylko wstepne informacje odkryw-
coéw. Rzecz znamienna, nie ma ani jednego takiego
tekstu z terenu Attyki.

Najstarsza ze znanych obecnie tabliczek datowana
jest na lata ok. 400 p.n.e. (na podstawie kontekstu ar-
cheologicznego, znaleziono jg w niezle zachowanym
1dobrze wyposazonym grobie z pochéwkiem szkieleto-
wym) i pochodzi zHipponion (Wielka Grecja, dzi$ Vi-
bo Valentina w potudniowych W1toszech). Niedawno
znaleziona tabliczka z Pelinny4 najlepiej oddaje cha-
rakter zwigzanych z tymi tekstami wierzen, zawiera
ona formute oddajgcg catos¢ problematyki orfizmu:
~1eraz zmarta$ [ten zwrot skierowany jest albo do du-
szy - psyche - gramatycznie rodzaj zenski, albo do
zmartej, tabliczka pochodzi z grobu kobiety] i teraz sie
narodzita, o po trzykro¢ szczesliwa, w tym to dniu.
Powiedz Persefonie, ze sam Bakchios cie wyzwolit’. To
od Persefony zalezy zatem los duszy, a zyska ona lep-
szy, poniewaz za zycia zostata wtajemniczona w orfic-
kie misteria Dionizosa.

Powigzanie tekstdw ztotych tabliczek z pradem re-
ligijnym zwanym orfizmem, mimo wyrazanego niegdy$
sceptycyzmu, nie ulega dzi$s watpliwosci, podobnie jak
istnienie wtajemniczen orfickich, misteriow dionizyj-
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skich i zwigzanych z Dionizosem wierzeh w zycie po-
Smiertne. Zresztg takie przeciez wierzenia i praktyki
ma na mysli Platon w stynnym miejscu Panstwa,46 Kie-
dy takze wspomina ofiarujgcych swe umiejetnosci spe-
cjalistow (manteis kai agyrteis), kpigc i znich, i z fatwo-
wiernosci ich akolitéow. Méwi tam tez o ,stosie pism”,
ktére zawierajg ich nauki. Obiecujg oni szczescie po-
$miertne, jakoby w postaci wiecznie trwajgcego ban-
kietu. Podobny obraz szczescia po $mierci, zarezerwo-
wanego dla wtajemniczonych, przynosza Zaby Arysto-
fanesa, gdzie przeciez idzie o wtajemniczonych w Eleu-
sis. Hymn do Demeter rowniez zapowiadat szczescie po
$mierci, a Sofokles47 nazywa myste ,,po trzykro¢ szcze-
Sliwym” (trisolbios, doktadnie ten sam termin, u Sofo-
klesa w liczbie mnogiej, ktéry wystepuje w tekscie na
tabliczce z Pelinny).

Ale Eleusis taczy z orfizmem (to znaczy z doktryna
wytozong w tekstach poetyckich, powstajacych i zna-
nych zapewne od przetomu VII i VI w. p.n.e. i uwaza-
nych za utwory Orfeusza) nie tylko podobna koncep-
cja zycia poSmiertnego. Przede wszystkim faczy Perse-
fona, ktdrej historia jest osnowa Hymnu do Demeter
i podstawg misteriow eleuzynskich. W Atenach za-
wsze okreslano je jako misteria (telete, myteria) dwdéch
bogin. Wydaje sig, ze glbwnym tematem hymnu jest
kathodos i anodos Kore, a trescig misteriow w Eleusis
byto spotkanie z Persefong, podobne do spotkania
wtajemniczonego zwolennika doktryny orfickiej, tyle
Ze jeszcze za zycia.

Ale wierzenia orfickie aczy z Eleusis takze postac
Dionizosa. Oczywiste i dobrze poswiadczone jest zain-
teresowanie orfikbw misteriami w Eleusis, czego naj-
lepszym dowodem jest Papirus Berlifiski48 przynoszacy
inng wersje mitu eleuzynskiego, w ktdrej Baubo, a nie
Metanejra jest wiadczynig Eleusis przyjmujacg boginie
w swoim domu i powierzajacg jej syna na wychowanie,
podobnie jak i Papirus z Gourob mdwiacy o wtajemni-
czeniach orfickich, w ktoérych jaka$ role odgrywa De-
meter, to istotnie poSwiadczenia do$¢ pézne. Na ogot
wydaje sie, ze zainteresowanie orfikdw misteriami
eleuzynskimi lub raczej potgczenie pewnych watkéw
mitow orfickich z eleuzyriskimi to zjawisko wtérne, za-
poczatkowane moze w V w. p.n.e.f9

A jednak pewne okolicznoéci dopuszczajg i inng
hipoteze. Po pierwsze - wspomniana blisko$¢ w czasie
powstania Homerowego Hymnu do Demeter i poema-
tu Orfeusza zawierajgcego teogonie znang nam z Papi-
rusu z Derveni. Jesli rzeczywiscie poemat ten mowit
takze o losach Dionizosa i pochodzeniu ludzi (tak jak
historia wspomniana u Olimpiodorosa), to prowadzit
w prostej linii do obrazu znanego z tabliczek orfickich:
szczescie po sSmierci osiggalne dla wtajemniczonych po
stawieniu sie¢ przed obliczem Persefony. Takie tez
szczescie osiggat eleuzynski mysta. Uderzajagce podo-
bienstwa miedzy tajemnica eleuzynska i wierzeniami
orfickimi pochodzg z tej samej epoki. Tym wiasnie
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mozna ttumaczy¢ brak tabliczek orfickich z Attyki.
Aby osiggna¢ szczescie po $mierci, cztowiek magt wta-
jemniczy¢ sie albo w misteria eleuzynskie, albo orfic-
kie. Ateniczycy chyba niemal wszyscy brali udziat
w obrzedach w Eleusis, dlatego nie potrzebowali zabie-
rac¢ zsobg do grobu tekstow zpouczeniem, co majg po-
wiedzie¢ Persefonie. Eleusis i orfizm #aczy jeszcze i ta
okoliczno$¢, ze w obu wypadkach wtajemniczane byly
takze kobiety. Od przetomu VII i VI w. p.n.e. (mo-
ment, od ktérego mozna méwi¢ o wiasciwych miste-
riach eleuzynskich, spetniajacych zapowiedz szczescia
znang z hymnu) misteria eleuzynskie $cisle taczyly sie
z nauka wyktadang w utworach poetyckich krazacych
pod imieniem Orfeusza. Obraz zycia po $mierci znany
mystom eleuzynskim pochodzit zapewne z tekstow
i nauk orfickich. Jest rzeczg dobrze wiadomg, ze naj-
wczesniejsze znane nam z Homera koncepcje loséw
po$miertnych cztowieka w najmniejszym stopniu nie
przewidywaty mozliwosci szcze$liwej egzystencji duszy
po Smierci, wierzenia w posmiertne losy duszy to zja-
wisko czaséw pohomerowych. Byé moze, jak chce
Walter Burkert,5 powstaty one przede wszystkim pod
wplywem kontaktow z Egiptem, intensywnych od cza-
sow Psammetycha (pierwsza potowa VII w. p.n.e.)
i znajomosci egipskiej teogonii oraz tekstdbw znanych
jako Ksiega Zmartych. Takze mit o pochodzeniu ludzi
ze szczatkéw zamordowanego boga, moze mieé, zda-
niem Burkerta,5l wschodnie pochodzenie, w tym wy-
padku mezopotamskie. | ten watek dostat sie do Gre-
kéw zapewne gdzie$ w poczatkach VII w., po upadku
Asyrii, kiedy mogli oni utrzymywa¢ kontakty z Babilo-
nig (wystarczy przypomniec losy brata Alkajosa). Mo-
tyw znany jest zresztg z babilonskiej redakcji Enuma
elisz, opracowanej w tej wiasnie epoce.

Ale Demeter to oczywiscie grecka bogini, o natu-
rze bardzo ztozonej. Jej imie nie wystepuje wprawdzie
w tabliczkach mykenskich, choé¢ kusi mozliwo$¢ do-
myslania sie tej wiasnie postaci w zagadkowe] potinija
igeja, ,,Pani Koni”, ze wzgledu na mit arkadyjski, opo-
wiedziany przez Pauzaniasza,32 wedle ktorego ucieka-
jac przed Posejdonem zamienita sie w klacz. Posejdon
posiadt ja w postaci ogiera, a z tego potgczenia naro-
dzita sie corka, ,ktorej imienia nie wolno wymawiac”.
Jedli Eleusis rzeczywiscie bylo miejscem kultu juz
w epoce brazu, to attycki kult Bogini Matki siega¢ mu-
siat tych wiasnie czaséw. Demeter bowiem to przede
wszystkim Matka, co mowi drugi czton jej imienia.
Znaczenie tego imienia nie jest jednak jasne. Grecy
wczesnie rozumieli je jako inne okreslenie Matki Zie-
mi, tak wiasnie czytamy w Papirusie z Derveni (kol.
XXI1), gdzie komentator powiada, ze Ge, Meter, Rhea
i Hera to ta sama bogini (w. 7) wyjasniajac, ze ,,nazy-
wa sie Demeter jako (hosper) Ge Matka” i przywotuje
miejsce z hymndéw (kai en tois hymnois - nie wiemy,
0 jakie chodzi): ,Demeter Rhea Ge Meter Hestia De-
io” (w. 12).Wyijasnienie pochodzi od niego, ale cytat
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zapewne ze znanych mu kletycznych hymnéw orfic-
kich, to znaczy znowu tekstéw na tyle archaicznych,
ze uwazanych za utwory Orfeusza. W V wieku naj-
weczesniej znajdujemy utozsamienie Demeter z Matka
Bogow u poety Melanippidesa33 i w stynnym passusie
Eurypidesowej Heleny.54

W nauce nowozytnej zdania byty i sa podzielone.
Widziano w Demeter Matke Zboza (tak jak w Kore -
Panne Zbozowa) i wywodzono pierwszy czton jej imie-
nia, de-, od kretenskiego wyrazu deai oznaczajgcego
pewien gatunek jeczmienia.% Obecnie jednak zdaje
sie przewaza¢ poglad, zgodnie z ktérym w cztonie de-
wystepuje rdzeh oznaczajgcy ziemie,56 taki sam jak
W wyrazie demos, oznaczajagcym (a znaczenie to jest
dobrze widoczne u Homera) pierwotnie ,kraj”, ,zie-
mie ojczystg”, ,rejon, z ktdrego sie pochodzi”, co zresz-
tg zostato w attyckim terminie oznaczajgcym gmine,
najmniejsza jednostke organizacyjng polis Atenczy-
kow. W kazdym razie dla Grekow, i to zapewne od
okresu archaicznego (na co wskazujg znane autorowi
Papirusu z Derveni ,hymny”), Demeter to Matka
i Ziemia, znana i czczona tez jako Ge Kourotrophos5/
(Ziemia Opiekunka Mitodych). Jest to zresztg takze
bogini chtoniczna, zwigzana ze S$wiatem zmartych.
W intrygujacej historii jakoby egipskiej, opowiedzia-
nej przez Herodota,3 Rampsenit spotkat w Podzie-
miach wiasnie jg, a wedtug Plutarcha® zmarli to ,lu-
dzie Demeter”. W Sparcie rytualna zatoba po zmartym
konczyta sie w dwunastym dniu ztozeniem ofiar De-
meter.60 Podobnie jak Kore-Persefona, takze jej mat-
ka zwigzana jest ze $wiatem podziemnym. Z kolei Ko-
re-Persefona, podobnie jak jej matka, jest sama row-
niez Matka, i to takze nieszczesliwg i bolejgcg. Deme-
ter stracita corke, ktdrg odzyskata potem na cze$¢ ro-
ku, Persefona stracita syna, ktérego serce jednak ura-
towano i zostat on potem wskrzeszony.

W znanym ,Hymnie do Dionizosa” z Antygony So-
foklesaBl mowa jest o czci, jakg jest on otoczony
w Eleusis i w Wielkiej Grecji. Potgczenie nie jest chy-
ba przypadkowe - sgdzac z liczby znalezionych tam ta-
bliczek, orfickie misteria Dionizosa cieszyly sie tam
szczegblng popularnoscig, a stynna inskrypcja na ka-
mieniu granicznym wydzielonej czesci cmentarza®
moze by¢ Swiadectwem, ze tamtejsi wtajemniczeni
tworzyli rodzaj wspdlnoty. Sofokles musiat o tym wie-
dzie¢: Dionizos, o ktérym mowi w tym miejscu, to b6-
stwo misteriow. Nazywa go lakchos i powiada, ze czu-
wa on ,nad nocnymi okrzykami”.63 Pod tym imieniem
wystepowat Dionizos, przynajmniej od V wieku, w ja-
kiej$ roli w misteriach eleuzynskich, co poswiadcza tez
dobrze Arystofanes w Zabach. Najwcze$niejsze po-
Swiadczenie zwigzku lakchosa, jesli nie z samymi mi-
steriami, to w kazdym razie z procesjg mystow udajg-
cych sie z miasta do Eleusis przynosi Herodot,64 mé-
wigc o wydarzeniach z czaséw wojny z Kserksesem.
Jest to wiec dowdd, ze lakchos Dionizosa pojawit sie
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w Eleusis i tamtejszych obrzedach juz w poczatkach
V wieku.

Co prawda Herodot pisze tylko o ,okrzyku mi-
stycznym lakchos” i mozna sgdzi¢, co przyjmuja nie-
ktérzy badacze, ze imie to pochodzi od zawotania, ry-
tualnego krzyku typu ololyge, z czego powstat daimon
procesji eleuzynhskiej utozsamiony nastepnie z Dioni-
zosem. Ale imie lakchos mogto by¢ znane juz w okre-
sie mykenskim, jezeli rzeczywiscie jego odpowiedni-
kiem sg wystepujace w tabliczkach pisma linearnego
B wyrazy i-wa-kor oraz i-wa-ka,t6 a w kazdym razie
w V wieku, w czasach Sofoklesa i Arystofanesa, ta
identyfikacja nie ulegata watpliwosci. Nie wydaje sig,
zeby w oczach obu poetéw, przywigzanych do trady-
cyjnej religijnosci, byta to nowosc.

Dionizos w Eleusis to oczywisty trop orficki. W cy-
towanym przez Klemensa Aleksandryjskiego® frag-
mencie jakiego$ utworu orfickiego lakchos wytania sie
wprost z Baubo i chwyta jg pod tono, co budzi $miech
zasmuconej i zagniewanej po stracie cérki Demeter.
Jest to kolejna orficka wersja mitu eleuzynskiego,
w ktorej, inaczej niz w historii znanej z Papirusu Ber-
linskiego, Baubo nie jest wladczynig Eleusis, lecz od-
grywa role taka, jaka lambe w hymnie Homerowym.
By¢ moze jest to fragment pézny (a jego tresé¢ byta
dos¢ obsceniczna), ale dowodzi znaczenia mitu Deme-
ter dla orfikbw. Z kolei jego miejsce w Eleusis byto
oczywiste, ze wzgledu na Persefone, ale trzeba pamie-
ta¢, ze syn Persefony to mitologem orficki.

Wiele wiec przemawia na korzy$¢ sformutowanej
wyzej hipotezy, ze misteria eleuzynskie takie, jakie od-
bywano od czaséw Solona, zostaty zorganizowane pod
wpltywem uksztattowanej w tej mniej wiecej epoce na-
uki orfickiej, wigzaty sie z orfickimi mitami i (by¢ mo-
ze) tekstami, gtosity tajemnice Swiata zmartych, obie-
caly wieczne i szczgdliwe zycie duszy po $mierci zgod-
nie z doktryng orfickg o nieSmiertelnosci i boskim po-
chodzeniu duszy ludzkie;j.

W ateniskiej therapeia theon misteria eleuzynskie
zajmowaly szczeg6lne miejsce. Zasadniczo nie naleza-
ty do religii polis tak ze wzgledu na tajny i zamkniety
charakter, jak i dlatego, ze ich organizacja nalezata do
dwoch arystokratycznych rodéw przypisujacych sobie
pochodzenie z Eleusis - Eumolpidéw i Kerydw. Ale
chociaz tylko przedstawiciel rodu Eumolpidéw mogt
by¢ hierofantem misteriow i prowadzi¢ obrzedy
w Eleusis, to przynajmniej w wieku IV p.n.e. opieka
nad ich przebiegiem nalezata do archonta basileusa
(nazywanego zresztg oficjalne po prostu basileusem),
a Zgromadzenie Ludowe co rok wybierato do pomocy
czterech epimeletéw (epimeletai), dwdch sposréd
wszystkich Atenczykéw, dwoch odpowiednio sposrod
Eumolpidow i Kerykow.67 Autor Athenaion politeia nie
podaje tu, niestety, szczegdtow, ale nalezy sadzi¢, ze
tak basileus, jak i kazdy epimeletes musiat sam by¢ wta-
jemniczony, pozostaje niejasne, czy wybierajgcy demos
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sktadat sie tez tylko z inicjowanych. Wydaje sie to
chocby ze wzgledéw technicznych raczej niemozliwe,
kierowano sie zapewne zasadg, ze polis Atenczykow
w catosci odpowiada za przebieg misteriow. W prakty-
ce jednak chyba wszyscy obywatele Aten uczestniczy-
li w misteriach bogin.

Wielkie Misteria eleuzynhskie nalezaly do najwaz-
niejszych wydarzenn w zyciu religijnym Atenczykow,
same obrzedy w Eleusis trwaty wprawdzie tylko trzy
dni, od 20. do 22. dnia miesigca Boedromion (koniec
wrzesnia), ale przygotowania rozpoczynaty sie juz 13,
caty okres Swiateczny obejmowat wiec dziesie¢ dni,
nieco dtuzej niz obchodzone wiosng szczegdlnie uro-
czyscie Wielkie Dionizja. Trzeba tu zaznaczy¢, ze usta-
lenie kalendarium wydarzen zwigzanych z organizacja
catego czasu Swietego moze by¢ tylko hipotetyczne,
a w miare pewne tylko dla okresu Cesarstwa, ponie-
waz mamy stosunkowo dobre Zrédia epigraficzne, za-
pewne zresztg zachodzity w ciggu trwania misteriow
od Solona do schytku starozytnosci (zakaz ich odby-
wania wydat cesarz Teodozjusz) pewne zmiany, gdy
idzie o czynnosci kolejnych dni.

Natomiast raczej pewne dla catego okresu trwania
misteriow sg wstepne wtajemniczenia, ktérym podle-
gal mysta zanim udat sie po raz pierwszy do Eleusis.
Znbéw wprawdzie wystepuja w naszych zrodtach pewne
niejasnosci zwigzane z samg terminologia: mystg (my-
stes) nazywajg bowiem autorzy strozytni kazdego, kto
udaje sie do Eleusis, albo nawet tylko dokonuje nie-
zbednych przygotowan, a jednoczes$nie jest to pierwszy
stopien wtajemniczenia, otrzymywany po pierwszym
uczestniczeniu w obrzedach w telesterionie.

Uczestnictwo w misteriach miato zapewnic¢ szczesli-
we zycie wieczne, dlatego przystgpienie do tego aktu
wymagato skomplikowanych przygotowan, o ktorych
mamy niestety tylko rozproszone i nie zawsze dla nas
jasne wzmianki. Pierwszg czynnos$cig byta wstepna my-
esis dokonywana dla chetnych raz w miesigcu przez Ke-
rykéw i Eumolpidéw albo w aula (pomieszczenie inne
niz telesterion, w ktérym odbywat sie whasciwy obrzed)
w Eleusis, albo w Eleusynionie w miescie. Byto to miej-
skie sanktuarium Demeter, znajdujace sie w poblizu
agory i wspominane przez Pauzaniasza oraz innych au-
toréow.88 Wiemy o tym z inskrypcji zV wieku,® ale nie
da sie powiedzie¢, na czym ten ryt polegat. By¢ moze
bylo to wstepne oczyszczenie i te wiasnie scene (jako
niepodlegajacag tajemnicy obowigzujacej tylko co do
obrzedéw w Eleusis) przedstawia stynne wyobrazenie
na urnie Lovatelli. O znaczeniu rytu oczyszczajgcego
(katharmos) pisze uczony Il wieku n.e. Theon ze Smyr-
ny.7L Wprawdzie moéwi on ogdlnie o kazdej myesis (co
W jego epoce oznaczato udziat w jakichkolwiek miste-
riach), wyodrebniajgc pie¢ etapow wtajemniczenia, ale
wymienia wsrdd nich epopteia, co jest terminem tech-
nicznym zwigzanym z Eleusis. Takze jego uwaga o ka-
tharmos kaze mysle¢ o tych wiasnie misteriach. Powia-
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da on bowiem, ze nieoczyszczeni byli wykluczeni
z udzialu w misteriach. Takie wykluczenie zawierata
prorresis, czyli uroczyste ogloszenie czasu misteriow
przez hierofanta i daucha (dadouchos - dostownie ,no-
siciel pochodni”, taki tytut nosit przedstawiciel rodu
Kerykéw prowadzacy wraz z hierofantem obrzedy). Ta
zapowiedZ czasu $wietego miata miejsce w Atenach,
w ,pstrym portyku” (stoa poikile)?2 i z pewnoscig po-
przedzata wyruszenie procesji, ale nie jest pewne, na
ktdry dzien miesigca przypadata. 3

Katharmos dokonywany byt indywidualnie, byé
moze juz wtedy inicjowany spotykat sie z jaka$ formu-
ta czy uczony byt jakiego$ znaku, co byto potem pod-
stawg dopuszczenia do udzialu w procesji i wejscia do
telesterionu. Nic nam jednak o tym, w przypadku Mi-
steriow Eluzynskich, nie wiadomo, ale uczestnicy in-
nych tajnych obrzedéw poznawali jakie$ znaki czy ha-
sta, po ktérych mogli sie nawzajem rozpozna¢. Mowig
o tym dwa teksty, oba wprawdzie pdzne.7

Ale katharmos nie byt jedynym warunkiem uczest-
nictwa w misteriach w Eleusis. Jesienne obrzedy zwa-
ne byly Wielkimi, najpierw nalezato uczestniczy¢
w Matych Misteriach. Wiemy o nich znacznie mniej
niz o Wielkich.

Pewne jest to, ze byly one niezbednym warunkiem
wtajemniczenia w Eleusis® i odbywaly sie w Agrai
(miejsce nad rzeczka llissos, w poblizu Aten, niektérzy
scholiasci podajg enastei - ,,w miescie”) wczesng wiosng
w miesigcu Anthesterion.™ Ale juz co do bostwa, kto-
remu byly poswiecone, autorzy starozytni podajg nieja-
sne informacje. Przypomnijmy, ze Wielkie (w urzedo-
wym jezyku AteniczykOw po prostu ta mysteria) poswie-
cone byly obu boginiom, co wyraznie méwig wszystkie
teksty dotyczace ich organizacji. Tymczasem w wypad-
ku Matych Plutarch77podaje, ze byly to obrzedy zwigza-
ne z Demeter, a scholiasta do Arystofanesa przeciwsta-
wia je Wielkim, piszac, ze Mate byly misteriami Perse-
fony.©Jednak inny pisze - zapewne stusznie - ze i Wiel-
kie, i Mate po$wiecone byly Demeter i Kore.®Najdziw-
niejsza informacje przynosi leksykon Stefana z Bizan-
cjum. Wedtug niego Mate misteria w Agrai to mimema
pros ton Dionyson. Uzyty tu termin mimema moze suge-
rowac przedstawienia dramatyczne albo obrzed silnie
dramatyzowany, ktdrego trescig bytyby losy Dionizosa.
Najpewniej wszyscy autorzy majg racje: w Matych Mi-
steriach, podobnie jak i Wielkich miaty swdj udziat te
trzy bostwa, a jesli wzmianka Stefana zBizancjum zastu-
guje na wiare, to wolno przypuszczaé, ze w Agrai szcze-
go6lny nacisk ktadziono na przekazanie tajemnej prawdy
(orfickiej) o Dionizosie, rozszarpanym przez Tytandw
synu Persefony. Byto to istotnie wiasciwe przygotowa-
nie do poznania w Eleusis samej Persefony.

Klemens Aleksandryjski lapidarnie podsumowuje
kolejne stadia poznawania tajemnicy misteriow: ryty
oczyszczajace (ta katarsia, czyli wspomniana myesis od-
bywana indywidualnie w Eleuzynionie w miescie albo
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w aula w Eleusis), Mate Misteria dajace wstepne po-
uczenie i przygotowanie do Wielkich, wreszcie Wiel-
kie, ktérych celem nie byto nauczy¢ sie (ou mantane-
in), ale ,,zobaczy¢” (epopteuein) i ,przemysle¢” (perino-
ein) ,nature rzeczy” (physin kai ta pragmata) czy moze
raczej ,istote tego, co sie dziato”.8)

Przebieg wydarzen zwigzanych z Wielkimi Miste-
riami, poczawszy od 13. dnia miesigca Boedromion
znamy pozornie bardzo dobrze dzieki inskrypcji8l wy-
mieniajgcej wszystkie kolejne czynnosci. Ktopot jed-
nak w tym, ze jest to dokument p6zny, datowany na
ok. 220 n.e. Jest to jednak uchwata Zgromadzenia
podjeta na wniosek Eumolpidéw, a wiemy, ze juz przy-
najmniej w IV w. p.n.e. dbali oni o przechowywanie
tradycyjnych praw religijnych i oficjalnie zasiegano
u nich w tych sprawach porady.& Eumolpidzi zapew-
ne, podobnie jak niektdre inne gene sprawujgce pew-
ne funkcje religijne (jak na przyktad dziedziczne ka-
ptanstwo), mieli swojg organizacje, podejmowali na
zgromadzeniu genos odpowiednie uchwaty i je staran-
nie przechowywali. Podjeta przez atefiskie Zgromadze-
nie uchwata z poczatku Il w. n.e. powotuje sie na
stradycyjne prawa” (nomima) Eumolpidéw. Mozna
wiec zatozy€, uwzgledniajac tez znany konserwatyzm
Atenczykdw w sprawach religijnych i przekonanie, ze
ta patria nie powinny ulegaé zmianom, a wobec tego
nasz tekst, cho¢ pézny, oddaje realia siegajgce okresu
klasycznego. Dekret podaje daty dzienne, wiemy stad,
ze 13 efebowie udawali sie do Eleusis, a nastepnego
dnia (czyli 14) w uroczystej procesji przenosili hiera do
Eleuzynionu w miescie. Pojawiajg sie w tym miejscu
pierwsze trudnosci i watpliwosci. Nie chodzi juz o to,
ze nie wiemy, czym byly hiera, dostownie ,Swietosci”,
Jrzeczy Swiete”. Ale epheboi to w Atenach (a i w in-
nych miastach greckich od okresu hellenistycznego)
termin techniczny oznaczajgcy miodziez w wieku od
18 do 20 lat odbywajacg zorganizowane przez panstwo
szkolenie, gtéwnie wojskowe, czy raczej w tym okresie
sportowe (w innych poleis, w ktérych prowadzono
efebie w czasach hellenistycznych pod wptywem Aten,
mogta to by¢ inna grupa wieku i samo szkolenie prze-
biegato inaczej, trwato dtuzej, nosito charakter wycho-
wania szkolnego). Efebie wprowadzono jednak w Ate-
nach dopiero w IV w. p.n.e., (najwcze$niejsza wzmian-
ka dotyczy roku 372), a sam wyraz ephebos nie jest po-
Swiadczony przed tym okresem. Nie wiadomo wiec,
kto przynosit hiera z Eleusis w epoce wczesniejszej,
trudno jednak przyjac, ze wyprawe po nie urzadzano
dopiero po zorganizowaniu efebii, procesja mystow
jest dobrze poswiadczona dla poczatku V wieku,8 sko-
ro udawata sie do Eleusis, musiano nie$¢ w niej tam-
tejsze Swietosci. W wypadku uczestnictwa miodziezy
(takze w okresie wczesniejszym) pojawia sie pytanie
0 dopuszczenie mtodych do misteriéw. Chtopcy poni-
zej 18 roku zycia nalezg, zpunktu widzenia zwyczajow
1praw atenskich, do kategorii dzieci (paides). Do mi-
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steriébw bardzo wczesnie dopuszczano obcych, to zna-
czy wszystkich Hellenéw, nie ograniczano tych obrze-
déw (jak w wypadku religii polis) do samych Atenczy-
koéw, postepowano tak ze wzgledu na Heraklesa,
pierwszego cudzoziemca wtajemniczonego przez Eu-
molposa,84 byta nawet opowiesé o ustanowieniu Ma-
tych Misteriow przez Demeter specjalnie dla niego,
aby mogt sie oczysci¢ po zamordowaniu Centauréw.&%
Takze udziat kobiet jest dobrze poswiadczony, miaty
sie tam nawet udawa¢ na specjalnych wozach (epi
hamkson)& i zapewne do wtajemniczonych w Eleusis
odnosi sie glosa Hesychiosa wyjasniajacego, ze pszczo-
tami (melissai) nazywa sie¢ kobiety w misteriach Deme-
ter (tes Demetros mystides), ale w wypadku dzieci sty-
szymy wyraznie tylko o wtajemniczaniu jednego dziec-
ka (mogta to by¢ takze dziewczynka), dobranego lo-
sem i wymienianego w dokumentach epigraficznych
obok funkcjonariuszy (hierofant i dadouchos), okresla-
nego jako [pais] aphhestias.87 Nie wiadomo, czy to
okreslenie (hestia oznacza ,,ognisko”, ,,palenisko”) od-
nosi sie do symbolicznego ogniska wspélnoty polis
(znajdowato sie ono w siedzibie Rady Pieciuset), czy
tez do ogniska, w ktérym Demeter hartowata Dem-
fonta, by zapewni¢ mu nie$miertelnos¢. W pierwszym
wypadku chodzitoby o symboliczne wprowadzenie do
Eleuis catej polis (pojecie to, w odrdéznieniu od demos,
obejmuje takze kobiety i dzieci), w drugim - bytby to
akt rytualny przypominajacy los Demofonta. Oczywi-
cie nie wiemy, na czym ten ryt polegat.

Ale w kazdym razie dzieci w Eleusis nie wtajemni-
czano, wobec tego miodziez niosaca hiera nie nalezata
do kategorii mystai w zadnym znaczeniu tego wyrazu.
To zresztg nie dziwi: procesja miata przeciez charakter
publiczny, otwarty, niesione ,$wietosci” byly z calg
pewnoscig ukryte, a niosacy nie wiedzieli, co niosa.

Wiasciwy okres $wiety rozpoczynat sie 14, gdy hie-
ra znajdowaty sie w ateriskim Eleuzynionie, ale jeszcze
nie wtedy dokonywano zapowiedzi (prorreis) miste-
ridw. Dzien rytualnej kapieli w morzu, nazywany hala-
de mystai, wypadat 16.8 Tego tez dnia mystowie skia-
dali ofiare z prosiecia. Poprzedniego dnia uczestnicy
misteriow zbierali sie w Eleuzynionie. Wedtug Hesy-
chiosa ten wiasnie dzienn (15 Beodromiona), zwany
agyrmos, byt pierwszym dniem misteridw. Tu zreszta
pojawiajg sie kolejne znaki zapytania. Czy gromadzili
sie absolutnie wszyscy uczestnicy procesji, czy tez tyl-
ko ci, ktorzy pierwszy raz udawali sie do Eleusis po
wtajemniczenie pierwszego stopnia? Czy w jaki$ spo-
sob kontrolowano odbycie wstepnej myesis i udziat
w Matych Misteriach?

Prorresis musiata mie¢ miejsce albo 15, albo
w dniach 17-18, klopot znowu w tym, ze w tych
dwoch dniach obchodzono Epidauria, $wieto Askle-
piosa.® Autor Athenaion Politeia pisze za$, ze w dniu
procesji mystowie zostawali w domu.9 Kult Asklepio-
sa zostat jednak ustanowiony w Atenach dopiero
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w koncu V wieku p.n.e. (mamy nawet doktadng date,
rok 420/19 i tradycje o roli Sofoklesa przy tym wyda-
rzeniu9l). Wobec tego przed wprowadzeniem S$wieta
Asklepiosa (uroczystosé ku czci tego bostwa chtonicz-
nego i uzdrowiciela dobrze sie ttumaczy w okresie
Wielkich Misteriéw) dni poprzedzajace procesje do
Eleusis musiaty mie¢ nieco inny przebieg, mozliwe tez,
ze caty okres Swigteczny (od wyruszenia po hiera do
Eleusis) byt nieco krotszy. W kazdym razie nie wydaje
sie, zeby w V wieku zmieniono date procesji i telete
w Eleusis, to zpewnoscig nalezato do tradycyjnych no-
mima Eumolpidow.

Procesja byta wydarzeniem uroczystym, Scisle zry-
tualizowanym. Porzadku pilnowali nieznani nam blizej
mystagogoi, a termin ten ma tu znaczenie dostowne -
~prowadzacy mystow”. By¢é moze to wiasnie takze oni
przeprowadzali jaka$ kontrole zgromadzonych podczas
agyrmos. Uczestnicy szli pieszo (poscili tez tego dnia),
chociaz wyzej przytoczona wzmianka, niecatkiem zro-
zumiata, $wiadczy o odbywaniu podrozy przynajmniej
przez kobiety na wozach. Niektorzy zresztgq sadza, ze
jest to wymyst uczonego scholiasty, ktory pomylit po-
chdd w czasie Antesteridw z procesjg eleuzynska.

Droga do Eleusis (ok. 21 km od miasta) zajmowata
caly dzien, nie tylko ze wzgledu na odlegtos¢, lecz
przede wszystkim z powodu czynnosci rytualnych po
drodze. W cytowanej wyzej inskrypcji mowa jest o skia-
daniu ofiar, takze ptynnych (thysia, spondai) oraz o cho-
rei efebow, podobng informacje przynosi Plutarch.®

Mystowie nosili na glowie wiehce z mirty,8 co
miato znaczenie apotropaiczne i wyr6zniajace, podob-
nie jak przewigzanie specjalnymi wstazkami koloru
szafranowego (krokai) prawej reki i lewej nogi. % Znow
nie wiemy, czy dotyczyto to wszystkich, czy tez tylko
udajacych sie do Eleusis po raz pierwszy, nie znamy na
tyle organizacji procesji, by powiedzie¢, czy w jakikol-
wiek sposob te dwie grupy byly oddzielone. Jezeli jed-
nak wystepujacy w chérach efebowie byli (jak sie wy-
daje) niewtajemniczeni i w najlepszym razie udawali
sie do Eleusis, by uzyskac pierwszy stopien wtajemni-
czenia, to mozna sadzi¢, ze przynajmniej w tym okre-
sie w kroczacym ttumie nie dokonywano takiego roz-
roznienia i wszyscy wykonywali te same czynnosci ry-
tualne, bedac przybrani w taki sam sposob.

Poza ofiarami i chorejg dwa inne, nieco dziwne za-
chowania rytualne wigza nasze zrodta z procesjg eleu-
zynska. Strabon podaje,% ze na mostku na rzece Kefi-
sos obrzucano uczestnikéw procesji nieprzystojnymi
obelgami i szyderczymi uwagami (gephyrismoi). Miato
to jednak miejsce, wedtug niego, 23 Boedromiona,
przy powrocie mystow z Eleusis. Takie zachowanie jest
oczywiscie rytualne, ma by¢ moze apotropaiczne zna-
czeniu lub wigze sie z magig ptodnosci, na co wskazu-
ja i inne wzmianki o rytualnych zachowaniach obsce-
nicznych w kulcie Demeter. Na podstawie dwoch glos
Hesychiosa mozna sadzi¢, ze gephyrismoi towarzyszyty
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raczej procesji do Eleusis. Objasnia on wyraz gephyris,
podajac, ze oznacza on ,porne na moscie” (gephyra to
grobla, tama, mostek albo most). Dodaje, ze inni uwa-
zajg te postaé za przebranego za kobiete mezczyzne.
Osoba ta miata obrzuca¢ sprosnymi obelgami (skom-
mata) znakomitych obywateli w trakcie misteriow (epi
ton en Eleusini mysterion). Wyjasniajac termin gephyri-
stai, podaje z kolei, ze byli to ,szydercy” czy ,kpiarze”
(skoptai) wysSmiewajacy z mostu w Eleusis przechodzg-
cych tamtedy uczestnikow misteriow. Catos¢ tych da-
nych wskazuje na zabawe rytualng, moze przebieran-
cow i kobiet. Thumaczy¢ ja mozna znanym z hymnu
epizodem z lambe, ktéra roz$mieszyta boginie. W ta-
kim razie musiato to wystepowac w drodze do Eleusis,
w trakcie procesji mystow. Ale skommata, o ktérych
styszymy w kontekscie Anthesteriow i moze innych
komoi dionizyjskich, byty sprosne i odnosity sie do sfe-
ry seksualnej. Tego wiasnie nalezy sie domysla¢ przy
gephyrismoi, tylko dlatego termin gephyris mozna byto
wyjasnic jako porne, a fatwo sobie tez wyobrazi¢ spro-
$ne zarty i gesty w wypadku mezczyzn poprzebieranych
w stroje kobiece. Powadzi to do wspomnianego juz wy-
zej orfickiego mitu, w ktérym Baubo rozémieszyta bo-
ginig, ukazujac czesci wstydliwe, przy czym tkwit
w nich lakchos. Jest to posrednie potwierdzenie orfic-
kich wptywdw w Eleusis.

Kwestia drugiej ewentualnej zabawy rytualnej zwia-
zanej z misteriami eleuzynskimi jest bardziej skompli-
kowana. W Hymnie do Demeter, po niefortunnym epi-
zodzie z Demofontem, bogini zapowiada ustanowienie
na jego czes¢ corocznej walki (polemos, phylopis) chtop-
cow eleuzynskich (w. 265-267). O takiej walce mamy
dwie niejasne wzmianki, bez podania terminu ani oko-
licznosci. Hesychios, objasniajac wyraz balletys podaje,
ze byto to Swieto (heorte) atenskie. Nic zinnych Zrddet
o takim $wiecie nie wiadomo, a z Athenajosa% (ktory
pisze o panegyris) wynika tylko tyle, ze balletys polegata
na obrzucaniu sie kamieniami (sam wyraz znaczy ,rzu-
canie”, ,miotanie czego$”). Brak danych nie pozwala
na pewne stwierdzenia, ale prawdopodobne wydaje sie
przypuszczenie, ze ta walka czy zabawa miodych byta
jednym z epizodéw procesji obok wystepéw chdréw.
Rytualna walka chtopcdw wystepuje w Sparcie w trak-
cie $wieta Artemidy Orthia% (z niej powstata znacznie
pozniej chiosta na ottarzu bogini).

Na teren Eleusis procesja wkraczata po przekrocze-
niu rzeczki Rheitoi, stanowigcej tradycyjna granice
miedzy niegdy$ niepodlegtg Eleusis a obszarem polis
Atenczykdw.B Zndw pojawiaja sie tu pewne niejasno-
$ci: Pauzaniasz pisze o jednej rzeczce, poSwieconej Ko-
rze i Demeter, natomiast wedtug Hesychiosa byty dwie
0 tej samej nazwie (gramatycznie jest ona w liczbie
mnogiej, by¢ moze dlatego Hesychios domyslit sie ist-
nienia dwaéch), z ktérych blizsza morzu uwazana byta
za rzeczke Demeter, a blizsza miastu - jej corki. Tu
tez, jak podaje ten sam autor, odbywaly sie jakie$ ryty
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oczyszczajace, czy tez czerpano tylko wode do oczysz-
czajgcej kapieli. Wydaje sie bardzo prawdopodobne,
ze istotnie mystai w tej rzeczce lub moze w dwoéch stru-
mieniach, poddawali sie kapieli oczyszczajacej bezpo-
$rednio po dojsciu procesji do tego miejsca.

Pierwsze czynnosci obrzedowe miaty zapewne
miejsce jeszcze przed temenos, wzmianke o nich przy-
nosi Eurypides,® ktéry méwi o nocnych tancach para
kallichoroisi pagais. Homerowy Hymn do Demeter wspo-
mina zrddto Kallichoros (w. 273), o ktérym wiecej pi-
sze Pauzaniasz,10 podajac, zreszta w zgodzie z hym-
nem, ze tam ,niewiasty z Eleusis po raz pierwszy zatan-
czyly i zadpiewaly na cze$¢ bogini”. Byly to pierwsze
obrzedy ustanowione przez boginie po jej rozpoznaniu,
ale inne od wiasciwych misteriéw (ustanowionych po
spotkaniu z Kore). Mogt wiec pisa¢ o nich Eurypides,
bo nie nalezaly do tajnych misteriéw i dobywaty sie
W przestrzeni otwartej. Z przytoczonego miejsca Eury-
pidesa wynika, ze tarice miaty miejsce 20. dnia miesig-
ca, co odpowiada archaicznemu sposobowi liczenia
czasu, ktory jest niemal regutg przy podawaniu dni
Swigt: nowy dzien liczono od zmierzchu, procesja idg-
ca 19. przybywata péznym wieczorem i spetniane ob-
rzedy liczono juz jako czynnosci nastepnego dnia. Za-
pewne miaty tez miejsce ofiary wstepne (protymata).

Cala reszta jest juz tajemnica, a dla badaczy wspot-
czesnych zagadka. Rozproszone wzmianki réznych au-
toréw, przede wszystkim pisarzy chrzescijanskich péz-
nego antyku, nie pozwalajg na pewng rekonstrukcje
czynnosci trzech nastepnych dni i nocy. Niewatpliwie
gtdwne uroczystosci odbywaty sie nocg, ale na czym
polegaty i co w trakcie nich czyniono, wymyka sie na-
szej uwadze, takze i dlatego, ze autorzy naszych i tak
niedoktadnych informacji pisza zapewne #gcznie tak
0 obrzedach w pierwszym stopniu, jak i o epopteia, czy-
li wtajemniczeniu drugiego stopnia.

Sprawe dodatkowo gmatwa skomplikowana histo-
ria wprowadzenia kultu Demeter w Aleksandrii w de-
mie Eleusis. Podstawowe informacje przynosi Tacyt
piszacy o sprowadzonym przez Ptolemeusza | Timo-
theosie z rodu Eumolpidéw: 10l quem ut antistitem caeri-
moniarum Eleusinae exciuerat. Ale nie wydaje sie moz-
liwe, zeby w Eleusis aleksandryjskiej odbywano do-
ktadnie takie misteria, jak w Eleusis w Attyce, nato-
miast tamtejszy kult mdgt zostac¢ przez réznych auto-
row starozytnych uznany za doktadne przeniesienie at-
tyckiego,1®ich informacje odnosi¢ sie moga do obrze-
déw w Eleusis w Aleksandrii, a nie do misteriow attyc-
kich. Dotyczy to przede wszystkim pozornie najlepsze-
go i najobficiej nas informujacego autora, mianowicie
Klemensa Aleksandryjskiego.

Klemens podaje ,formute” (synthema) misteridw
eleuzynskich: ,poscitem, wypitem zmieszany nap6j
(kykeon), wzigtem ze skrzynki (kiste), spetnitem swoje
zadanie, ztozylem do koszyka (kalathos) i z koszyka do
skrzynki”.1B Z niewielkg réznicg podaje te formute
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takze Amobiusz,104 jako odpowiedz, ktérej ma udzie-
li¢ otrzymujacy wtajemniczenie (sacra). Nieco inaczej
mowi trzeci tekst:1b ,jadtem z tympanon, wypitem
z kymbalon, niostem kernos, zanurzytem sie pod pastos.

Wszystkie te trzy teksty pozwalajg sgdzi¢, ze mystes
wyglaszat istotnie formute odnoszacg sie do tego, co czy-
nit w trakcie wtajemniczajagcych go obrzedéw, czyli na
zakonczenie misteriow. Miato to by¢ dowodem, ze istot-
nie przeszedt ryt inicjacyjny. Trudno jednak na tej pod-
stawie odtworzy¢ przebieg wtajemniczenia, cho¢ wydaje
sie, ze mowa W niej 0 czynnosciach wtajemniczonego
pierwszego stopnia, a wiec zapewne o obrzedzie czy ob-
rzedach odbywajgcych sie w trakcie pierwszej nocy lub
dwoch pierwszych. Liczne aluzje oraz wzmianki o po-
chodniach, a i nazwa funkcji przypadajacej Kerykom
(dadouchos) wskazuja, ze inicjacja odbywata sie noca.

Z przytoczonych tu tekstow informacje scholiasty
wydajg sie najbardziej zrozumiate, chociaz by¢ moze
popetnit on biad, wiaczajac do instrumentarium mi-
steriéw eleuzynskich tympanon i kymbalon, instrumen-
ty muzyczne wystepujace w obrzedach ku czci Wiel-
kiej Matki.106 Jednak prawdopodobna wydaje sie in-
formacja o rytualnym positku mystow. Podobnie jak
wypicie kykeonu, byla to czynnoé¢ przypominajaca
przerwanie postu przez Demeter. Kykeon to napdj
wspomniany w Hymnie do Demeter, ktory bogini zgo-
dzita sie przyja¢ po tym, gdy rozémieszyta jg lambe,
sktadajacy sie zwody wymieszanej z maka jeczmienng
(moze zwywarem czy rozgotowang kaszg jeczmienng -
alphi) oraz mietg. Sktadniki napoju majg gteboka wy-
mowe symboliczng: woda to zywiot Dzeusa i zarazem,
0 czym mowi przytoczona wyzej formuta kye - hue, $ro-
dek zaptodnienia ziemi; maka jeczmienna symbolizuje
zboze i chyba w ogdle ptodnos¢ i urodzajnos$¢ ziemi,
wreszcie migta to roslina wigzana z zywiotem podziem-
nym. Byfa to bowiem kochanka Hadesa (Minthe)
wdeptana w ziemie przez zazdrosng Persefone i zamie-
niona w rosline.107 W okolicy Pylos Strabon wymienia
gére Minthe, w ktérej poblizu znajdowata sie Swiaty-
nia Hadesa.

Sktad kykeonu eleuzynskiego jest wiec inny niz na-
poju tez tak nazwanego, wspominanego u Homera.18
Nie wydaje sie jednak, zeby napdj ten, nawet z powo-
du jakich$ wiasciwosci olejku mietowego czy zawarto-
§ci alkoholu w by¢ moze sfermentowanym wywarze
jeczmiennym, miat jakies wiasciwosci halucynogenne
1 jego wypicie powodowato wizje.1® Niejasne jest
zreszta, w ktorym momencie mystes wypijat napdj.
Prawdopodobnie miato to miejsce przed wkroczeniem
do telesterionu, takg kolejnos¢ sugerujg wszystkie trzy
wzmianki. Po przybyciu procesji juz na teren temenos
miatby wiec miejsce rytualny positek i wypicie kyke-
onu, po czym przystepowano do nastepnych czynnosci.

Omawiany scholion wymienia w dalszej kolejnosci
niesienie kernosu (ekernophoresa). Opisuje je Athena-
ios, a wiasciwie cytowany przez niego hellenistyczny
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uczony Polemon.110 Te tacki z terakoty, na ktérych
znajdowaty sie przytwierdzone mate naczynka (kotyli-
skoi) nie$li mystowie po umieszczeniu w nich wyda-
nych przez prowadzgcego obrzed produktéw. Informa-
cje Polemona nie odnoszg sie do Eleusis, lecz og6lnie
do obrzeddéw, w ktdérych niesiono kernos, znany zresztg
jako naczynie ofiarne jeszcze w epoce brazu.111 Zawar-
tos¢ naczynia niesionego w Eleusis z pewnoscig byta
inna, nie mogt on zawiera¢ wymienionego przez Pole-
mona bobu (kyamos), ktéry ze wzgledu na jakie$ jego
znaczenie symboliczne i posta¢ Kyamity z nieznanego
nam niestety mitu, byt w Eleusis zakazany.112

Zndéw nie da sie precyzyjnie okresli¢, gdzie i w kto-
rym momencie mystowie niesli kernoi. Polemon maéwi
0 poczatku telete, jesli bylo tak istotnie w Eleusis, to
mozna przypuszczaé, ze rozdanie produktéw odbywato
sie na terenie temenos, ale przed telesterionem, po
czym udawano sie do miejsca, w ktérym sktadano za-
warto$¢ naczyn lub pozostawiano kernoi.

Co robiono wewnatrz telesterionu, pozostaje ta-
jemnica. Klemens pozornie opisuje przebieg wydarzen:
~-Demeter i Persefona staty sie takze przedmiotem mi-
stycznego dramatu, Eleusis czci zpochodniami porwa-
nie corki oraz smutek szukajgcej matki”.113 Nie jest
jednak jasne, co rozumie on przez drama mystikon,
a poza tym budzi sie tu wiasnie podejrzenie, ze mowi
o telete w aleksandryjskiej Eleusis, bo ten obrzed mogt
zna¢ z autopsji lub z relacji naocznych S$wiadkdw,
chrzescijan uczestniczacych w kulcie poganskim przed
nawrdceniem, a niekoniecznie tak samo misteria prze-
biegaty w Attyce (do autoréw chrzescijariskich mozna
mie¢ wigksze zaufanie wtedy, gdy opierajg sie na tek-
stach i zwlaszcza, kiedy je cytuja). Bardzo watpliwe, by
w Eleusis odgrywano dramat w sensie przedstawienia
teatralnego. Zasadniczg cze$C telesterionu tworzyt
anaktoron, tam najpewniej hierofant prowadzit obrzed.
Ale ta cze$¢ wnetrza budynku wyznaczona byta ko-
lumnami odgradzajgcymi mystéw zgromadzonych na
stopniach-tawach pod $cianami telesterionu. Zadnej
akcji rozgrywajacej sie w tej wydzielonej kolumnami
przestrzeni nie mogliby oni zobaczy¢. Z kolei wyjasnie-
nia wymaga czynno$¢ okreslona w cytowanym scho-
lion stowami ,zanurzytem sie pod pastos” (hypo ton pa-
ston hypedyn). Podobnie jak w wypadku terminu Kle-
mensa, drama mystikon, tak i tu nie wiadomo, czy na-
lezy to wyrazenie rozumie¢ dostownie, czy tez symbo-
licznie lub przenos$nie. Pastos lub pastas moze mie¢ roz-
ne znaczenie, na pierwszym miejscu ,pokoj kobiecy”,
,komnata $lubna” ale tez ,toze Slubne”.114 Klemens
w innym miejsculls cytuje doktadnie te wiasnie for-
mute podang przez scholiaste, ale odnosi jg do obrze-
déw ku czci frygijskiej Kybele, a z kontekstu wynika,
ze ma na mysli to ostatnie znaczenie. W telesterionie
w Eleusis trudno spodziewac sie ,matzenskiego toza”
czy ,matzenskiej komnaty”. By¢ moze jest to formuta
symboliczna, podobna jak zagadkowe sformutowanie
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z tabliczki orfickiej hypo kolpon edyn chthonias basileias
(,zanurzytem sie pod [? do? w?] tono podziemnej
wiadczyni”) 116 i nie odnosi sie ona do szukania zagi-
nionej Kore przez uczestnikéw misteriow.

Ale takich poszukiwan wolno si¢ domyslaé nie tyl-
ko w zwiazku ze stowami Klemensa o drama mystikion,
lecz takze na podstawie kompetentnej, jak sie wydaje,
informacji, ze przy wzywaniu Kore uderzano w echeion,
rodzaj specjalnego bebna czy gongu.117 Wzywanie Ko-
re musiato mie¢ charakter zrytualizowany, to znaczy
przebiega¢ w okreslony sposéb i przy uzyciu stowa
w postaci piesni kultowej. Warto tu przypomnie¢, ze
najstarsza zachowana grecka piesn kultowa pochodzi
zapewne z poczatku VI w. p.n.e. Jest to hymn przyzy-
wajacy Dionizosa Spiewany przez chér kobiet w Eli-
dzie.118 Piesn kultowa jest z reguty choralna, jej wyko-
nanie to choreia na czes¢ bostwa, wykonuje jg tarncza-
cy choér z towarzyszeniem muzyki.

Otdz tej wihadnie ,jednosci trzech” (Spiew, muzyka,
taniec)119wolno domyslaé sie w Eleusis. Wskazujg na
to dwie, wprawdzie niezbyt jasne, wzmianki o tancu
zwigzanym z misteriami. Jedna odnosi sie do Alkibia-
desa, ktory miat jakoby ,,wytaniczy¢” tajemnice miste-
riow.10 Mozna by uzna¢ te stowa Klemensa za figure
retoryczna, ale o wytanczeniu tajemnicy misteriow bo-
gin mowi takze Lukian.12l Istniata zatem choreia eleu-
zynska, ktdrej nie mozna byto zdradzi¢, nalezata do ta-
jemnicy misteriow, wobec tego musiata naleze¢ do mi-
steryjnych obrzedéw w telesterionie.

Takze rola stowa nie ulega watpliwosci. Wystarczy
przypomnie¢ odpowiedni ustep szostej mowy z korpu-
su Lizjasza (Przeciwko Andokidesowi, autorstwo jest
sporne, ale dla tych rozwazan nie ma to znaczenia).
Oskarzyciel twierdzi, ze Andokides ,mowit gtosem
rzeczy niewypowiadalne”. Uczynit to, przywdziawszy
szate i pokazujac Swiety obrzed (albo ,Swiete przed-
mioty” - ta hiera). Zwraca uwage zwrot eipe te phone
(ttumacze ,,mowit gtosem”). Dla samego tylko stwier-
dzenia, ze wypowiedziat Swietg formute, albo uzyt ja-
kiego$ innego zwrotu, wystarczytoby eipe (,mowit”,
~powiedziat’). Na dodatek co$ wyraznie przedstawiat:
wihozyt specjalng szate (stole) i ukazat hiera. Jego dzia-
fanie to cate przedstawienie, w ktérym cos$ sie dzieje
przy uzyciu gtosu, prawdopodobnie $piewu.

Na role stowa $piewanego w misteriach eleuzyn-
skich zwrocit uwage dawno temu wybitny francuski
znawca religii greckiej.12 W $wietle réznych rozpro-
szonych wzmianek Zrodtowych czy raczej tylko aluzji
uznat on, ze okredlenie aporeta (,niewypowiadalne”)
odnosi sie¢ do hymnéw $piewanych zapewne wréznych
momentach obrzedu. Wznoszono z pewnoscig hymny
do Kore-Persefone.

Jakie$ miejsce wpewnym momencie misteriéw od-
grywato nagte pojawienie sie Swiatta. Intrygujacy tekst
papirusowy123 zawierajacy stowa Heraklesa domagaja-
cego sie dostepu do misteriow moéwi o ,Swietym
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ogniu” (to pyr to hieron). W Zabach Arystofanesa chor
wtajemniczonych (a nie ulega watpliwosci, ze idzie
o wtajemniczenie w Eleusis), przyzywajac lakchosa
nazywa go ,jasng gwiazdg wieczornych misteriow”
(nykterou teletes phosphoros aster).124 Scholiasta wyja-
$nia to miejsce, piszac, ze okreslenie phosphoros odno-
si sie do ,,ognia misteriow” (to mysteriakon pyr) i doda-
jac, ze inicjacja przebiegata nocg. To samo powtarza
znany nam z imienia autor objasnien do Arystofanesa,
uczony bizantynhski Tzetzes. Takze inne wzmianki po-
zwalajg domysla¢ sie nagtego rozbtysku Swiatta jako
kluczowego momentu obrzedu, cho¢ trzeba przyznac,
ze zobjasnien scholiastbw mozna by wnosi¢, ze wszyst-
kie te okreslenia odnoszg sie do Swiatta pochodni uzy-
wanych w trakcie catego obrzedu. Ale Plutarch moéwi
o dromena w trakcie inicjacji i 0 zobaczeniu ,wielkiej
Swiattosci”15 jako o wiasciwej tresci wtajemniczenia
czy wkazdym razie najwazniejszym przezyciu inicjowa-
nych. Nic jednak blizszego nie da sie powiedzie¢
o tym, w jakim momencie i jakie Swiatto widzieli
uczestnicy misteriéw. Problem pozornie znika, jesli
uznamy, ze w telesterionie odbywat sie tylko obrzed
drugiego stopnia, epopteia, i to do niego odnoszg sie
wzmianki o Swietle, w ktérym co$ ukazywano. Uwaza-
ja tak ci, ktorzy myesis tgczg tylko z Matymi Misteria-
mi.1% Ale nie da sie utrzymaé tego rozumowania: Ma-
fe Misteria w Agrai byty czym$ innym, podobnie jaki
wspominane wyzej (tez okre$lane mianem myesis)
wstepne wtajemniczenie, mozliwe do przeprowadzenia
w Eleuzynionie w miescie. Oba stopnie wtajemnicze-
nia mystai otrzymywali w Eleusis,127 nie wiemy tylko,
w ktorym momencie i w jaki sposdb oddzielano wta-
jemniczanych w pierwszym stopniu od epoptai.

O samym obrzedzie pisze pozornie szczegétowo Hi-
polit Rzymski, pisarz chrzescijanski z przetomu 1l i 11l
w. n.e. Trzeba jednak pamiegta¢, ze jego traktat (Kata
pason haireseon elenchos), skierowany gtéwnie przeciw-
ko gnostykom, tylko marginalnie podejmuje proble-
matyke kultéw greckich, nie mozna by¢ pewnym jego
wiedzy, zwlaszcza ze jest raczej watpliwe, by misteria
eleuzynskie znat z autopsji. Przyktady z zakresu licz-
nych i r6znorodnych misteriow poganskich dobiera on
by wykaza¢ niebezpieczne btedy gnostykdw dazacych
do doskonatego poznania Boga. Z tego wzgledu zajmu-
je sie misteriami na Samotrace oraz obrzedami frygij-
skimi) misteria Wielkiej Matki. Pisze on po omowie-
niu réznych symboli obrazujagcych w misteriach do-
skonato$¢ cztowieka, ktéry jakoby poznat istote bo-
stwa: ,Frygowie powiadaja, ze jest to zzety klos zboza,
a poza nimi takze Ateniczycy odprawiajgc misteria
eleuzynskie (myontes Eleusinia) i pokazujac inicjowa-
nym w stopniu epopteia (tois epopteuousi) wielki, do-
skonaty, godny podziwu, do oglgdania w milczeniu
zzety ktos”. 128 Nieco dalej dodaje, ze hierofant odpra-
wiajacy misteria, otoczony wielkim $wiattem (hypo pol-
lo pyri) wznosit okrzyk: ,Pani Brimo zrodzita Swietego
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chtopca (kouron) Brimosa”. Z tg ostatnig formulg t3-
czy sie moze wzmianka Asteriusza z Amazji Pontyj-
skiej (schytek IV w. n.e.), ktory niejasno sugeruje, ze
w Eleusis miat miejsce akt piciowy hierofanta z ka-
ptanka (semnai tou hierophantou pros ten hiereian synty-
chiai).10 To oczywiscie wydaje sie tylko rezultatem
wiasciwej dla autordw chrzescijanskich tendencji do
wykazywania nieprzyzwoitosci i rozpusty towarzyszacej
jakoby wszelkim obrzedom religii antycznych. Z kolei
w wypadku Hipolita zachodzi podejrzenie, ze przyto-
czone przez niego obwieszczenie hierofanta odnosi sie
nie do Eleusis, lecz wtasnie do obrzeddéw frygijskiej Ky-
bele, do ktérych taka formuta pasowataby bardzo do-
brze: to frygijska Wielka Matka zrodzita boskiego mto-
dzienca, ktoéry zostat jej ukochanym i kochankiem.
Ale nie mozna wykluczy¢, ze istotnie w trakcie miste-
riow eleuzynskich padaty takie stowa. Brimo bytoby
imieniem Demeter, problemem jest kouros Brimos. Je-
$li uznamy za Brimosa Dionizosa, to musimy przyjac,
albo ze za okresleniem ,,Pani Brimo” kryje sie Persefo-
na, albo ze za jego matke uznawano Demeter, co
wprawdzie nastagpito w p6znym okresie, ale byto wyni-
kiem hellenistycznego synkretyzmu i pracy mitogra-
fow, a z pewnoscig nie byto mozliwe w okresie Hymnu
do Demeter i poczatkdéw misteriow w Eleusis. Mozliwe
tez, ze Brimos to Plutos, bdstwo obfitosci, ale znéw py-
tanie, czy misteria eleuzynskie okresu archaicznego
i klasycznego uwzgledniaty w ogole te posta¢, nigdy
nie wspominang w tym kontekscie. Misteria fgczono
z Dwiema Boginiami i lakchosem-Dionizosem. Brak
jakichkolwiek poswiadczenn o Brimo i Brimosie poza
przytoczong przez Hipolita formutg nakazuje raczej
odrzuci¢ te formute jako nieodnoszaca sie do obrze-
déw w Eleusis (imie Brimo odnosi sie za$ nie tylko do
Demeter).130 Kwestii tej nie sposdb rozstrzygna¢. Po-
dobnie nigdy nie zdotamy pozna¢ przebiegu telete
i epopteia w Eleusis, wobec tego nigdy nie poznamy
petnej tresci i petnego znaczenia misteriéw eleuzyn-
skich. Nie ma co liczy¢ na znalezisko w rodzaju Papi-
rusu z Derveni. Liturgii eleuzynskiej nigdy nie spisano,
przynajmniej nie w sposéb taki, by miata ona szanse
dojs¢ do naszych czaséw. Starozytnos$¢ umiata docho-
wac tajemnicy, a niedyskrecje autoréw chrzescijan-
skich niewiele nam moga powiedziec.
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