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Wyrocznie sybillinskie w swietle najnowszych badan

Sybiline oracles according to the latest research

Abstract. The aim of this article is to acquaint Polish readership with new work which has been
recently published on the subject of oracular prophesy carried out by female priestesses, which
for the purposes of this article are defined as Sibyls. The Delphian Pythia is included in their
number, as by far the largest amount of information has survived as to how the oracle operated.
The latest work stresses the role of individual predisposition, as well as cultural environment, in
shaping oracular possession.
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Najbardziej spektakularnym sposobem wrozbiarstwa jest ten, w ktérym boég
przemawia bezposrednio przez medium bedace w stanie enthousiasmos (,,by¢
inspirowanym lub opetanym przez boga”). We wczesniejszych etapach rozwoju
wieszczenia §wigtynie wyroczni przekazywaly swoje odpowiedzi w inny sposdb, niz
przez medium. Medium byla zwykle kaptanka, cho¢ zdazaly si¢ wyjatki. Na przyktad
w $wiatyni wyroczni Apollina na gorze Ptoion, boska odpowiedz byla udzielana
przez promantis, czyli proroka (Hdt. 8.135). Szalone kobiety, poprzez usta ktorych
przemawia bdg, odnotowano na Bliskim Wschodzie znacznie wczesniej, np. w Mari
w drugim tysigcleciu i w Asyrii w pierwszym tysiacleciu. Ale to nie jest powod, by
suponowac bezposredni zwigzek miedzy nimi a ich p6zniejszymi greckimi odpo-
wiednikami. Kaptanka tego rodzaju nazywana byla po grecku Sibyl (ZipvAa).
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Sybille swiata Grekow

Oracula Sibyllina, ktdre przetrwaly do naszych czaséw w czternastu ksigegach napi-
sanych w formie greckiego heksametru sg pastiszem, niemajacym nic wspoélnego
z Sybillg z klasycznej starozytnosci. Odniesienia w trzeciej ksiedze Oracula Sibyl-
lina wskazuja na panowanie Ptolemeusza Filometora (,,siddmego krola”), na czas,
w ktérym zydowska wersja proroctwa sybillinskiego zostala po raz pierwszy opra-
cowana. Ptolemeusz Filometor (180-145 r. p.n.e.) sprowadzil duzg liczbe Zydéw
do Aleksandrii i pozwolil im zajmowa¢ niektore z najwyzszych urzedéw panstwo-
wych. Okres ten byl swiadkiem éwczesnego wzrostu wptywow zydowskich zaréwno
w polityce, jak i w literaturze (Parke, 1988, s. 6).

Najbardziej znang Sybillg, ktéra zajmuje poczesne miejsce w swiadomosci
wspolczesnej, jest Sybilla z Cumae. Ta Sybilla podobno odwiedzita Rzym w okresie
krolow i sprzedala jednemu z nich o imieniu Tarkwin trzy zwoje zapisane swoimi
przepowiedniami. Najpierw zaproponowala krélowi sprzedaz dziewigciu zwojow,
ale za wygorowang cene. Wskutek jego odmowy spalita trzy zwoje i zaproponowala
mu sprzedaz sze$ciu za t¢ samg cene. Przy drugiej odmowie spalila kolejne trzy
i zaoferowala trzy pozostale zwoje za te samg cene; wtedy Tarkwin zakupit te zwoje.

Zwoje byty oryginalnymi wyroczniami sybillinskimi. Z{ozone zostaty w $wigtyni
Juppitera Optimusa Maximusa w Rzymie i splonely w pozarze $wigtyni w 83 r. p.n.e.
Wedtug Tacyta (Roczniki 6.12) przeprowadzono poszukiwania w calym imperium,
w tym w miastach Samos, Ilion i Erythrae, aby zebra¢ pisma Sybilli i odrdéznic fal-
szywe od prawdziwych. Cesarz August nakazal umiesci¢ pisma $wigtyni Apollina
na Palatynie, skad zostaly uratowane, gdy swigtynia sploneta w 363 r. n.e. W 405 r. n.e.
Stilicho, chrzescijanski general odpowiedzialny za zachodnie imperium, nakazat
publiczne ich spalenie.

Wersja legendy dotarta do nas poprzez Laktancjusza (Div. Instit. 1.6), ktéry na-
wigzuje do fragmentu zaczerpnietego z Antiquitates rerum humanorum et divinarum
Antiquita napisanego przez Warrona. Warron identyfikuje Sybille jako Sybille z Cumae.

Cumae bylo pierwsza grecka kolonig na kontynencie wloskim, zatozong przez
Eubejczykéw okolo 740 r. p.n.e., polozong na wybrzezu okoto 16 kilometrow na
pétnocny zachod od Neapolu. W 421 r. p.n.e. miasto padto tupem méwiacych po
oskansku Kampanczykow. Wedlug swiadectwa Diodora (12.76.4) spladrowali oni
miasto, sprzedali w niewole pojmanych wieznidéw i osiedlili cze¢$¢ swoich obywateli.
Mozna przypuszczaé, ze wyrocznia przestata funkcjonowaé w momencie zdobycia
miasta (Parke, 1988, s. 81). Kiedy Pauzaniasz (10.12.8) odwiedzil sanktuarium
Apollina w Cumae, miejscowa ludno$¢ moglta mu pokazac jedynie matg kamienna
urne, w ktdrej, jak twierdzili, umieszczono kosci Sybilli.

Warron identyfikuje réwniez kréla jako Tarkwiniusza Priskusa (616-579 r. p.n.e.),
a nie Tarkwiniusza Superbusa (534-510r. p.n.e.), ostatniego wladce Rzymu. Swéj wy-
boér uzasadnia prawdopodobnie faktem, ze wedlug jednej z tradycji Priskus potozyt
fundamenty pod $wiatynie Jupitera Optimusa Maximusa z fupéw z wojny sabinskiej
i mégl zorganizowac ztozenie ksiag sybillinskich w jednej z podziemnych komor
(Parke, 1988, s. 34). Cytowane przez Laktancjusza dzieto Warrona bylo przegladem
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instytucji, $wieckich oraz religijnych i zostalo zadedykowane Juliuszowi Cezarowi,
a opublikowane w 47 r. p.n.e. Warron stwierdza, ze wyrocznie sybillinskie nie byty
dzielem jednej autorki,

poniewaz wszystkie wrézki byly nazywane przez starozytnych ,,Sibyllae”, albo
od imienia jednej delfickiej kobiety, albo dlatego, ze oglaszaly rade bogow.
W dialekcie eolskim nazywali bowiem bogéw nie Oeovg (theous), lecz o100g (sious),
a rade nie BovAny (boulen), lecz BovAAav (boullan). Ale bylo tez dziesie¢ Sybilli.

Podano w watpliwos¢ trafno$¢ szczegotow etymologicznych przytoczonych przez
Warrona, podobnie jak dziesig¢ postaci wymienionych przez niego: perska, libijska,
delficka, cymmeryjska, erytrejska, samijska, kumejska, hellespontynska, frygijska
i tyburtynska. H.W. Parke (1988) analizujac te liste, zauwazyt, ze Warron bardziej
skoncentrowal si¢ na podaniu jak najwigkszej liczby wyroczni niz na sprawdzeniu
historycznosci kazdej z nich (s. 30-36). Nalezy zaznaczy¢, iz Sybille perska i frygijska
s3 nieznane; Sybille libijska i cymmeryjska to literackie fantazje, a Sybille delficka,
samijska i hellespontynska to najprawdopodobniej jedna i ta sama persona.

W. Burkert (1985, s. 116) zauwazyl, ze tradycja przemawiania boga przez
usta kobiet znajdujacych si¢ w transie zostala rowniez odnotowana na antycz-
nym Bliskim Wschodzie. Z drugiej strony H.W. Parke (1988) podkrelit, ze cho¢
praktyki opisane w tekstach bliskowschodnich wykazuja pewne cechy wspdlne
z wyroczniami sybillinskimi, to jednak nie wykazuja takiego podobienstwa, ktore
zmuszaloby nas do uznania, ze proroctwo sybillinskie zostato zapozyczone z wzor-
cow bliskowschodnich (s. 216-220). Dotyczy to réwniez odpowiednich tekstow
hetyckich. Parke raczej wigze powstanie sanktuariow wyroczni w Azji Mniejszej
z potrzebami tamtejszych monarchii i spotecznosci lokalnych (s. 53-54).

Ze wszystkich $wietych wrézbitek zwanych Sybillami, prawdziwych lub wy-
obrazonych, zdecydowanie najwigcej informacji posiadamy o Sybilli delfickiej.
W tym miejscu nalezy zwrdci¢ uwage na fakt, ze zdaniem jednego z najwybitniej-
szych znawcoéw religii greckiej, H. W. Parke’a, Sybille delfickg trzeba odrézni¢ od
kaptanki Apollina, ktéra przewodniczyta w Delfach i wyglaszata proroctwa boga,
a ktorg nazywano Pytig (Parke i Wormall, 1956, s. 13).

Poza Warronem, podstawowa wzmianka o delfickiej Sybilli pojawia si¢ u Pauza-
niasza (10.12.1, 5). W dwdch miejscach wspomina on o kobiecie zwanej Herofile,
noszacej nazwisko Sybilla, ktdra, ilekro¢ przybywata do Delf, wygtaszata swe pro-
roctwa ze skaly, ,ktéra wcigz goruje nad $wieta droga pod $wiatynig” Te Herofile
nalezy oczywiscie odrézni¢ od Pytii, ale to w Zaden sposob nie wyklucza mozliwosci
uznania Pytii, pod wzgledem jej funkcjonalnosci, za ,,Sybille” we wlasnej osobie.

Historia Pytii delfickiej

Najwcze$niejszy opis pochodzenia wyroczni delfickiej znajduje sie w tak zwanej ,,py-
tyjskiej” cze$ci Homeryckiego Hymnu do Apollina delfickiego, ktéry wspolczesnie datuje
sie na okres wprowadzenia wyscigéw rydwandw do igrzysk pytyjskich w 582 r. p.n.e.
lub krétko wezesniej (Chappell, 2006, s. 335). Wedlug tej wersji wydarzen (281-301),
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Apollo szukajac na ziemi odpowiedniego miejsca na zalozenie wyroczni dla uzytku
ludzkosci, dotart w koncu do Delf. Najpierw postawil w Delfach swoja $wiatynie,
a nastepnie przy pobliskim zrodle zabil samice weza. Weze regularnie mialy rodzi¢
sie z ziemi, a ten Zenski waz byl najwyrazniej pierwotnie widzialng manifestacja
samej Ge (Parke i Wormell, 1956, s. 7). ,,Pytyjski” jest nazwa stosowang do rzeczy
zwigzanych z miejscem zabicia (Homerycki Hymn do Apollina delfickiego, s. 373),
w tym kaplanki Pytii, przez ktérg przemawial bég Apollo.

Uwaza sie, ze pierwsza wzmianka o Pytii pojawia sie u Teognisa z Megary;,
tworzacego w VI w. p.n.e., ktory wspomina (807), ze ,, kaplanka boga ogtasza swoja
odpowiedz z bogatego sanktuarium Pytona”. Sam tytul Pytii nie wystepuje w lite-
raturze greckiej przed Herodotem. Wedlug pézniejszych wersji legendy waz miat
sie nazwac Pito i byl potomkiem Gai. Druga wersje wydarzen podaje Ajschylos na
samym poczatku sztuki Eumenidy, gdzie wklada w usta samej Pytii te stowa:

Najpierw sposrdd bogoéw prorokujacych, oddaje cze$¢ Ziemi (Gai). Nastepnie, zgodnie
zlegenda, jej corce Temis, ktora wladala tg tutaj Swigtynia Pytii Apollo. Trzecia w kolejce
iz wlasnej woli - nie zmuszana do tego przez nikogo - byta inna z cérek Ziemi, tytanka
Febe i to ona podarowala te §wiatyni¢ Febusowi Apollo w prezencie urodzinowym i to
dzigki niej nosi on imie¢ Febus.

Apollo byl uzurpatorem w Delfach, odbierajac zdolnos¢ prorokowania Gai-Ziemi,
zonie Uranosa i matce Tytanéw, ktora pozniej czczono jako boginie pod imieniem Gé.
Uzurpagcja ta jest poczatkowo przedstawiona jako brutalna, ale pézniej jako konsen-
sualna. Temis, ktora w tradycji jawi sie jako jej corka i partnerka lub nastepczyni, jest
tak naprawde inng manifestacjg tego samego bostwa (Parke i Wormell, 1956, s. 7).

Zgodnie z ogo6lng praktyka religii greckiej, w ktorej mezczyzni sprawowali
kaptanstwo bogow, a kobiety — bogin, oficjalnymi kaptanami Apolla byli na ogét
mezczyzni. Przyktadowo w tebanskiej $wigtyni wyroczni Apollina na gérze Ptoion
boskiej odpowiedzi udzielal promantis, czyli meski prorok (Hdt. 8.135). Czgsto
argumentuje si¢, ze Pytia jest kobieta, poniewaz Delfy posiadaly zenskie bostwo
Gaia, zanim zostato ono uzurpowane przez Apolla (Parke i Wormell, 1956, s. 10),
ale trzeba tez podkresli¢, ze tak samo ma si¢ sprawa w innych sanktuariach Apollona
z zenskimi kaptankami, miedzy innymi Sybille z Cumae i Erytrei.

Inng osobliwoscig Pytii bylo to, ze zwykle urzedy kaptanow lub kaptanek stuzacych
danemu bogu lub bogini byly wybierane z grona znamienitych rodzin lokalnej spo-
tecznoscii przekazywane dalej przez dziedziczenie. Wedlug Plutarcha (Moralia, 405c¢),
ktory pelnil funkcje kaptana Apollona w Delfach, Pytia w jego czasach zamiast zosta¢
zrodzong z czcigodnych rodzicéw, zostata wychowana w domu zwyklej rolniczej rodzi-
ny, a wiec nie wnosi do wyroczni nic, co bytoby wynikiem wyksztalcenia czy wiedzy.

Procedura konsultacji

Cene konsultacji u wyroczni delfickiej regulowata konwencja uzgodniona miedzy
Delfami a poszczegdlnymi panstwami greckimi, ustalajaca ceny konsultacji pan-
stwowej i konsultacji indywidualnej, w zaleznosci od jej charakteru. Kilka z tych
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konwencji zachowatlo si¢ w inskrypcjach. Jedna z nich, z pierwszej potowy IV w,,
rejestrujgca umowe miedzy Delfami a wyspa Skiatos, wspomina o udzielaniu od-
powiedzi na konsultacje metodg dwdch ziaren. Przypuszczalnie metoda ta polegata
na udzielaniu odpowiedzi na pytanie zadane przez pytajacego za pomoca prostej
odpowiedzi ,tak’, ,nie”: ziarno jednego koloru, po wylosowaniu, dawato odpowiedz
»tak’, a ziarno innego koloru dawalo odpowiedz ,nie”. Kilka pdznych passusow
(np. Suda s.v. [TvBw) sugeruje, ze $wiete losy byly przechowywane w misie tréjnogu,
zanim zostaly wybrane, przypuszczalnie przez Pytie (Parke i Wormell, 1956, s. 18-19,
s. 25). Wydaje sie, ze ta metoda konsultacji byta dostepna znacznie regularniej i przy-
puszczalnie za znacznie nizszg cene niz ekstatyczne proklamacje Pytii siedzacej na
tréjnogu Apollona.

Pytia montowala tréjnog, wchodzita w stan transu i méwila w imieniu boga
tylko przez jeden dzien w ciggu dziesieciu miesiecy ksiezycowych roku, si6édmego
dnia po nowiu ksiezyca, ktéry wyznaczal poczatek miesigca. Wyrocznia nie dzialata
podczas miesi¢cy zimowych, kiedy Apollin nieobecny byt w krainie Hiperborejczy-
kow. Jeden z fragmentéw znajdujacych si¢ u Plutarcha (Moralia, 292e—f) sugeruje,
ze Delfijczycy uwazali, iz sioédmy dzien miesigca Bysios jest dniem urodzin Apollina
i wyroczni udzielano tylko w tym dniu calego roku, a praktyka udzielania wyroczni
w siddmym dniu kazdego miesigca byta nowoscig (Parke, 1943).

Nie wszystkie etapy procedury pozostajg jasne, ale zostaly one wystarczajaco
zarysowane przez Parke’a i Wormella (1956, s. 30—33). W dniach pelnej aktywnosci
Pytia przygotowywala si¢ do udzielania odpowiedzi. Najpierw odbywala ceremonial-
ng kapiel w Kastalii, w zrédle polozonym obok sanktuarium Apolloina, a w §wigtyni
oczyszczala si¢ poprzez fumigacje lisci wawrzynu i maczki jeczmiennej. Nastepnie,
aby ustali¢, czy dzien jest pomyslny, czy tez nie, a Pytia zostanie wpuszczona do
$wiatyni, kaplani wchodzili do wnetrza sanktuarium i przedstawiali przed Apolli-
nem kozta. Ofiare skrapiano zimng woda, by sprawdzi¢, czy da odpowiednie znaki
drzeniem konczyn. Brak tego znaku mdgl spowodowac¢ odwolanie konsultacji na ten
dzien. Nastepnie Pytie wprowadzano do najbardziej wewnetrznej $wiatyni (adyton
- krypta zwigzana z wyrocznig), gdzie montowata tréjnog. Pytajacy musieli réwniez
oczysci¢ si¢ woda swiecong przed konsultacja z wyrocznig. Delfijczycy roécili sobie
prawo do pierwszej konsultacji i przyznawali réznym panstwom prawo do nastepne;j.

Zanim pytajacy wszed! do $wiatyni, musial ofiarowac na gtéwnym zewnetrz-
nym oltarzu $wiete ciasto, ktdrego cena byla ustalona na wysokim poziomie. Ta
procedura stuzyla w efekcie jako optata za konsultacje. Po przekroczeniu progu
$wiagtyni musial jeszcze ztozy¢ ofiare z owocow lub kozta na wewnetrznym pale-
nisku $wiatyni, gdzie plonal wieczny ogien. Po zakonczeniu sktadania ofiar py-
tajacy byl wpuszczany do najbardziej wewnetrznej czesci $wiatyni. Do tej czesci
$wigtyni nie wolno bylo wchodzi¢ kobietom, z wyjatkiem Pytii. Profetés, gtéwny
kaptan, byt wspomagany przez pieciu sedziow zwanych hosioi, czyli ,,$wigtymi’,
ktdérzy sprawowali urzad dozywotnio (Plut. Moralia 292d). Profetes, ktérego w tym
kontekscie mozna by chyba najlepiej przettumaczy¢ jako ,ttumacza” (Stoneman,
2010, s. 27), zadawal pytajagcemu pytanie wyroczni, ktére ten otrzymywal w formie
ustnej lub pisemnej. Odpowiedz Pytii rdznila sie stopniem spdjnosci i zrozumiatosci.
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Po udzieleniu odpowiedzi profétés sprowadzat ja do jakiejs formy i dyktowal pyta-
jacemu, ktory, jesli chcial, mogl ja sobie zapisac. Po skonczonej konsultacji, pytajacy
opuszczal §wiatynie.

Plutarch (Moralia, 438a—c) opisuje jedng nieudang konsultacje z wyrocznia
w Delfach przez delegacje z zagranicy. Koziol, ktéry zwykle byt sktadany w ofierze
jako pierwszy, nie zadrzal po skropieniu go zimng woda. Plutarch przekazat, ze
kaptani w swoim zapale, by zadowoli¢ delegacje, prawie utopili kozta, zanim ten
dal wymagane znaki. Pytia zeszla do wyroczni niechetnie i potowicznie; a z jej
pierwszych odpowiedzi wynikalo, ze nie odpowiadala wlasciwie. Wreszcie wpadtfa
w histerig¢ i z przerazliwym wrzaskiem popedzila w strone wyjscia i rzucita si¢ w dof,
wskutek czego uciekli nie tylko czlonkowie delegacji, ale takze prophétes Nikander
i obecni hosioi. Po chwili jednak weszli i wzigli ja na rece, wciaz przytomna; zyla
jeszcze przez kilka dni.

Jak zauwazyt H. Bowden (2005), ten i inne fragmenty spowodowaty, ze Pytia jest
czasem przedstawiana jako dzika i niespdjna lub jako udzielajaca celowo dwuznacz-
nych odpowiedzi, a te obrazy wplynely na wspolczesne postrzeganie funkcjonowania
wyroczni (s. 21-24). Nie pasuje to jednak do rzeczywistych dowodéw przedsta-
wionych w konsultacjach, czy to zapisanych w inskrypcjach, czy we fragmentach
literackich zrodel starozytnych, ktére sg wybitnie spdjne. Nie pasuje to réwniez do
jedynego obrazu konsultacji, jaki do nas dotarl.

Figure 1

Wykonane w XIX wieku malowidlo atetiskiego kyliksu z czerwonymi figurami (Muzeum
Berliriskie, nr inw. 2538) przypisywane Malarzowi Kodrusowi, znalezione w Vulci w Etrurii,
datowane na ok. 440-430 r. p.n.e.
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Jedyne wspolczesne wizualne przedstawienie konsultacji wyroczni delfickiej
pochodzi z ateniskiego pucharu datowanego na okoto 440-430 r. p.n.e. Przedstawia
on mitycznego atenskiego krola Ajgeusa konsultujacego sie z Temida, o czym $wiad-
czg etykiety umieszczone nad obiema postaciami. Poniewaz konsultacja odbywa sie
w odleglej mitologicznej przesztosci, Temis zastepuje Pytie, ktdra zostata ustanowio-
na kaplankg Apollina dopiero po przejeciu wyroczni przez tego ostatniego. Scena
ukazuje stojacego bezposrednio przed nig Ajgeusa, bez obecnosci innych osob.
Kolumna miedzy nimi wyraznie ich nie dzieli, gdyz obie postacie majg przed nia
stopy. By¢ moze adyton byt kolumnowy. W tym przedstawieniu Pytia (lub Temis)
jest ukazana jako siedzaca spokojnie na tréjnogu, z paterg w lewej rece i galazka
WawrzZynu w prawej.

Mozna zauwazy¢, ze w tym jedynym zachowanym przedstawieniu kaptanki
Apollona w akcji trzyma ona galazke wawrzynu jako symbol obecnosci Apollina, ni
mniej, ni wiecej. Mozemy zalozy¢, ze byla to normalna procedura w pigtym wieku,
gdy malowano ten kielich. Nalezy réwniez podkresli¢, iz zrédta literackie z poczatku
IV wieku wspominajg o Pytii (lub Apollinie) jako potrzasajacej wawrzynem (Parke
i Wormell, 1956, s. 26).

Domniemane uzycie narkotykéow

W miare jak grecka mysl wkraczala coraz bardziej na droge racjonalizmu, usifowano
znalez¢ jakie$ ,racjonalne” wyjasnienie zachowania wyroczni w Delfach. Zaréwno
woda ze zrédla w Kastalii, jak i wawrzyn byly podejrzewane o wywotywanie odurze-
nia. Nie wiadomo, w ktérym momencie adytonu zaczeto fumigowa¢ wawrzynem,
ale Plutarch twierdzi, ze ta praktyka istniala w jego czasach, pod koniec I w. n.e. Geo-
ponica, dziesieciowieczny podrecznik rolnictwa, uwazal, ze ci, ktérzy pala wawrzyn
przy wykonywaniu aktéw wrdzenia, ,wydaja si¢ znajdowac¢ pomoc w przewidywaniu”.

Tibullus (2.5.19-64) kaze Sybilli z Cumy odnosi¢ si¢ do ,,boskiego gorzkiego
liscia wawrzynu”, a Lucian w jednym fragmencie (Hermotimius 60) twierdzi, ze
prorokini w Delfach staje si¢ natchniona, gdy tylko napije si¢ ze §wietego zrodta,
a w innym (Bis accusatus sive tribunalia 1) kaze prorokini Apollina pi¢ ze $wietej
studni i zu¢ wawrzyn. Euzebiusz z Cezarei, chrzescijanin piszacy na przetomie II1
i IV w. n.e. (Praeparatio Evangelica 5.28) sugeruje, ze Pytia jadla liScie wawrzynu i
pita wode z Kastalii, aby wywolac swoje proroctwa. Liscie wawrzynu sg rzeczywiscie
gorzkie w smaku i zawierajg troche kwasu pruskiego (Parke i Wormall, 1956, s. 26),
ale nie ma dowodéw na to, ze rodlina ma jakiekolwiek dziatanie narkotyczne po spo-
zyciu. Nie znaczy to, Ze Pytia nie zaczeta w pewnym momencie zu¢ liScia wawrzynu,
pod wplywem tego rodzaju ,,racjonalistycznego” myslenia.

Diodor (16.26.1-5) rzekomo wspomina o:

starozytnej opowiesci, ktdora zostala przekazana” o wyroczni w Delfach, zgodnie z ktéra
kozy odkryty sanktuarium wyroczni, co tltumaczyloby uzywanie wlasnie tych zwierzat
przez Delfijczykow jako ofiarnych podczas konsultacji z wyrocznig. W miejscu, gdzie
obecnie znajduje sie adyton $wigtyni, jest przepas¢. Kazda koza, ktora zblizyla si¢ do tej
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przepasci i spojrzata w dot, skakata w niezwykty sposéb i wydawata dzwiek zupetnie inny
od tego, ktéry zwykle wydawata. Prowadzacy je pasterz mial podobne doswiadczenie
i zaczal przepowiadac przyszle wydarzenia. Po tym, jak stalo si¢ to powszechnie znane,
wielu ludzi zblizyto si¢ do przepasci, chcac uzyskac przepowiednie, ale poniewaz wielu
z nich skakato w przepas¢ pod wplywem szalu i wszyscy znikali, mieszkanicom regionu
wydalo si¢, ze najlepszym rozwigzaniem dla wyeliminowania ryzyka bedzie umieszczenie
tam jednej kobiety jako prorokini do wypowiadania wyroczni. Tréjnog zostat wymyslony
dla jej bezpieczenstwa, aby nie spadta w przepasc.

Nawigzujac do legendy, Plutarch (Moralia, 433d) podaje imie pasterza: Koretas.
H. W. Parke (1988) zauwaza, ze legenda o Koretasie nie wykazuje oznak archaiczno-
$ci. Zostata wymyslona, by dostarczy¢ etiologicznego uzasadnienia dla uzycia koz
w rytuale pytyjskim i racjonalnie wytlumaczy¢ natchnienie Pytii dziataniem odu-
rzajacych oparow (s. 78).

W czasach aktywnosci Strabona (9.3.5) méwiono, ze siedzibg wyroczni jest wy-
drazona gleboko w ziemi jaskinia z do§¢ waskimi ustami, z ktérych unosi si¢ oddech
wzbudzajacy boski szal oraz ze nad ustami umieszczony jest wysoki tréjnég, na
ktorym Pytia odbiera oddech, a nastepnie wypowiada wyrocznie zaréwno wierszem,
jak i proza, cho¢ te ostatnie sg takze ukladane w wersy przez poetéw bedacych na
ustugach $wiatyni. Nie mamy dowoddéw na to, ze Strabon kiedykolwiek odwiedzit
Delty. Dzieki wykopaliskom w §wiatyni odkryto adyton, pomieszczenie zbudowane
ponizej poziomu podlogi, ale nie znaleziono zadnych dowoddéw na istnienie jaskini,
otworu wentylacyjnego lub ust, z ktérych miaty si¢ wznosi¢ opary.

Narkotyczna teoria oparéw geologicznych

W pierwszych latach XXI wieku te ,racjonalistyczne” wyjasnienia uzyskaly znaczne
wsparcie ze strony akademickiego srodowiska naukowcéw przyrodniczych (zob. De
Boeriin., 2001; Piccardi, 2001 oraz w szczegdlnosci Spiller i in., 2002). Zwrdécili oni
uwage na okoliczno$¢, ze swigtynia w Delfach znajduje si¢ na terenie przecigtym
przez gltéwne uskoki tektoniczne, bedace czescig strefy ryftowej Koryntu. Istnieja
dowody na stosunkowo niedawng aktywno$¢ geologiczng jednego z tych uskokdow,
ktore wyrazaly sie trzesieniach i osunieciach ziemi. Teren swigtyni znajduje sie bez-
posrednio nad skrzyzowaniem uskoku Kerny i uskoku delfickiego.

Analiza chemiczna wody zrodlanej i osadow trawertynu na terenie $wigtyni
wykazala obecnos$¢ uwiezionych lekkich gazow weglowodorowych, a mianowicie
metanu, etanu i etylenu. Wszystkie te trzy gazy moga potencjalnie wywola¢ zmie-
niony stan psychiczny; sposrdd nich etylen jest najbardziej prawdopodobnym kan-
dydatem do wytworzenia odurzajacej pary. Autorzy wskazuja, ze objawy tagodnego
zatrucia etylenem sg do$¢ podobne do etapéw zachowania wyroczni odnotowanych
w starozytnych zrodiach.

Innym dowodem potwierdzajacym teori¢ odurzenia gazowego jest fakt, ze Plu-
tarch (Moralia, 437c—d) opisuje, iz pomieszczenie, w ktorym przebywali ci oczeku-
jacy na konsultacje z bogiem, bylo wypelnione, od czasu do czasu, zachwycajacym
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zapachem, pochodzacym z pradu powietrza, ktéry niesie go w kierunku czcicieli,
tak jakby jego zrodto znajdowato si¢ w swietosci. Lekki zapach, ktdry jest opisywany
jako stodki, ma etylen.

Uczeni uwazaja, ze prawdopodobna przyczyna transowego stanu Pytii w Delfach
podczas jej sesji mantycznych bylo wdychanie gazu etylenowego lub mieszaniny
etylenu i etanu z naturalnie wystepujacego otworu wentylacyjnego pochodzenia
geologicznego. Postuluja, ze stezenie gazow wydobywalo si¢ przez otwdr wentyla-
cyjny z ziemi w okresie funkcjonowania wyroczni, cho¢ do czaséw wspolczesnych
nie zachowaly si¢ Zadne $lady takiego otworu.

Dyskredytacja wyjasnien mechanicznych

Najwybitniejsi znawcy wyroczni delfickiej (Parke i Wormell, 1956, s. 25-26) byli
przekonani, Ze mechaniczne wyjasnienie oparéw w przepasci zostalo wymyslone
przez ,racjonalistow z pozniejszych czaséw”. Mogly sie zdarzy¢ przypadki, kiedy
Pytia udawala, ze Apollo przemowit przez nig, jak na przykiad wtedy, gdy Atenczycy
twierdzili, ze Pytia znalazla si¢ pod wptywem Spartan (Bowden, 2005, s. 28). Mogly
sie tez zdarzy¢ sytuacje, w ktorych nie spelniata swojej roli, poniewaz Apollo byt
nieobecny. Nie ma jednak zadnych uzasadnionych watpliwosci, ze w normalnych
okoliczno$ciach Pytia rzeczywiscie sadzita, iz przekazuje przepowiednie Apollona.

Wedlug Parke’a i Wormella (1956, s. 36), poniewaz teoria odurzenia przez natu-
ralne Zrédlo podziemnych oparéw musiata zosta¢ porzucona, to nie ma teraz sposobu
na wyjasnienie transu Pytii w kategoriach $cisle fizycznego zjawiska. Zasugerowali
wiec, ze Pytia przeszla ,,samoindukowang hipnoze” (1956, s. 39). Dodds (1951)
nieco weze$niej uznat za ,,do$¢ pewne, ze trans Pytii byl wywolany autosugestywnie,
podobnie jak transmediumiczny” w jego czasach (s. 73).

Ekstatyczne opetanie

Moim zdaniem zupelnie bardziej wiarygodne podejécie do przyczyn reakcji Pythii
w Delfach zaproponowat Quinton Deeley w swoim artykule The Pythia at Delphi:
A Cognitive Reconstruction of Oracular Possession z 2019 r. Q. Deeley jest starszym
wykladowca w dziedzinie zachowan spotecznych i rozwoju neuronalnego w Insty-
tucie Psychiatrii, Psychologii i Neuronauki w Kings College London. Jest on réwniez
konsultantem neuropsychiatra w National Autism Unit and Neuropsychiatry Brain
Injury Clinic w Maudsley and Bethlehem Hospital w Londynie. Pofaczyt bardzo uda-
na kariere w praktyce medycznej z kwalifikacjami z zakresu teologii i religioznawstwa
zdobytymi na Uniwersytecie Cambridge. Badal relacje miedzy kulturg, poznaniem
i funkcjonowaniem mézgu. Odréznia on wyroczniowe opetanie Pytii od innych
form opetania przez boga lub ducha. Innym formom opetania przez ducha czesto
towarzyszy intensywne pobudzenie autonomicznego uktadu nerwowego, powodu-
jace drzenie, stawanie wlosow na glowie, gtosny oddech, lodowate lub niezwykle
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gorace czesci ciata itp. W niektdrych tradycjach obecnosci ducha w ludzkim ciele
towarzysza pozornie nadludzkie wyczyny, takie jak chodzenie po rozzarzonych we-
glach bez przypalania ciata lub méwienie w jezyku wczesniej nieznanym danej osobie.

Jedna z takich form ope¢tania duchowego znang ze $wiata starozytnego jest opeta-
nie, ktérego doznawali uczestnicy obrzedéw dionizyjskich. W tych formach opetania,
zachowanie osoby opetanej niekoniecznie przekazuje konkretng wiadomos$¢ innym,
natomiast podczas gdy w opetaniu oracularnym komunikacja jest podkreslona.

Q. Deeley wskazuje na znaczenie ostatnich badan przeprowadzonych na do-
$wiadczeniach ewangelicznych chrzescijan w USA dla lepszego zrozumienia op¢tania
wyroczniowego. Doswiadczenia wkiadania mysli i stuchowych halucynacji werbal-
nych moga by¢ fatwo poznane w kontekscie religijnym. W wielu charyzmatycznych
kosciotach ewangelickich, zgromadzeni sg zapraszani do zrozumienia, ze Bog bedzie
moéwil do nich wich umystach. Uczy si¢ ich rozrézniania, ktére mysli sa generowane
przez Boga, a ktdre sg ich wlasne. Wyraznie widac, ze umiejetno$¢ odrézniania glosu
Boga od wlasnych mysli poprawila sie z czasem.

Opetanie wyroczni i inne formy zinstytucjonalizowanego doswiadczenia reli-
gijnego nalezy wyraznie odrézni¢ od patologicznego stanu schizofrenii, nawet jesli
osoby cierpigce na t¢ ostatnig moga wykazywac zachowania, ktore sa powierzchownie
podobne, takie jak zjawiska halucynacji i kontroli przez obcych.

Zakonczenie

Artykul Q. Deeleya, podkreslajac, ze zaréwno predyspozycje, jak i srodowisko
kulturowe ksztaltowaly pewne doswiadczenia religijne, takie jak opetanie wyrocz-
ni, pomaga w nowy sposob ocenic¢ starozytne zrédta dotyczace zachowania Pytii.
W jeszcze wiekszym stopniu dotyczy to innych Sybilli, gdzie nie mamy konkuren-
cyjnych, alternatywnych teorii ,, racjonalizujacych”
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