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VII ksiedze swojej Wedréwki po Helladzie

N K‘ / opisujgc achajskie Patraj (18,5~21,1) wspo-

mina Pauzaniasz (19,1-9) dawne sanktu-
arium Artemidy z przydomkiem Triklaria i zwigzang
z tym miejscem opowie$é mityczng, ktora stata si¢ uza-
sadnieniem sprawowanego jeszcze w jego czasach ob-
rzedu. Ten typowy aition mogl, rzecz jasna, powstaé du-
20 pdiniej niz opisany przez Pauzaniasza obrzed. Ze
wzgledu na postaé¢ Eurypylosa, jakoby jednego z boha-
terbw wojny trojafiskiej, mozna mit z Patraj wigzaé
z okresem albo rozwoju epiki archaicznej, albo nieco
poiniejszych badani i poszukiwan autoréw lokalnych
kronik czy genealogii. O samym obrzedzie, naturalnie,
niewiele da sie powiedzieé, gdy idzie o datowanie jego
wprowadzenia. Sg wprawdzie pewne wazne §lady: daw-
ne sanktuarium Artemis Triklaria zostato bowiem wia-
czone w kult Artemis Laphria (jej swiatynia i dziwny
obrzed ofiarny bogini s3 takze opisane u Pauzaniasza).
Zapewne w jej przypadku mamy do czynienia z bardzo
dawnym kultem wywodzacym sie z Etoliil, a moze tak
naprawde wigzacym sie z przedhellefiskim jeszcze kul-
tem Wielkiej Bogini zwanej Laphria na obszarach p6t-
nocnej i §rodkowej Grecji (imie to nie ma raczej grec-
kiej etymologii). Z kolei epitet Triklaria wskazuje na
opiekunke czy patronke trzech klaroi, a wiec jakichs
okregéw lub jednostek podzialu administracyjnego
ludnoéci. Byé moze jest to kult z czaséw ksztaltowania
sie Patraj jako polis. Z tego samego okresu mogiby po-
chodzi¢ obrzed przedstawiony przez Pauzaniasza, co
jednak nie przesadza wcale kwestii jego genezy, lecz co
najwyzej méwi o jego wlaczeniu do obrzedowosci zor-
ganizowanej polis.

Niewatpliwie i opowies¢ Pauzaniasza zawiera watki
czy tylko tropy znacznie wczeéniejsze. Periegeta za-
czerpnal ja zapewne z jakiego$ Zrodla pisanego, ktore
z kolei samo musialo juz byé obcigzone calg tradycja li-
terackg od eposu po mitograféw epoki hellenistyczne;j.
Stad wystepujacy w niej Eurypylos, heros pochowany
nastepnie w §wietym okregu Artemidy, zostal uznany
za bohatera wojny trojaniskiej. Posta¢ o tym imieniu
rzeczywiécie wystepuje u Homera.

Jak wiadomo, pochodzenie réznych heroséw grec-
kich to nieprosta sprawa. Z pewnoscia jest przynaj-
mniej w czesci prawdziwy poglad dawniejszych uczo-
nych (wéréd ktorych na pierwszym miejscu przypo-
mnie¢ nalezy Farnella?), ze niektérzy z nich to dawne
béstwa przedgreckie, przyjete w nieco zmienionej po-
staci i obudowane czesto nowymi mitami przez grec-
kich przybyszow. Nieomal klasycznym takim przypad-
kiem jest najpewniej Hiakinthos.

Jest wiec wysoce prawdopodobne, ze i w wypadku
Eurypylosa mamy do czynienia z podobng metamorfo-
z3. Za Nilssonem wolno w kazdym razie przyjaé, ze je-
go greckie imie (szerokobramny) §wiadczy o jego praw-
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dziwej postaci — dawnego béstwa podziemnego®. Moz-
liwe wiec, ze historia opowiedziana przez Pauzaniasza
jest mitem greckim uksztattowanym w zwigzku z posta-
ciami (ktére ulegly hellenizacji) z dawniejszej epoki.
Podobnie przeciez zdarzylo si¢ wlasnie z opowiescia
o Apollonie i Hiacyncie. Dotyczyta wiec ona pierwot-
nie trojga béstw — bo obok Eurypylosa i Artemidy po-
jawia sie tak w micie, jak i obrzedzie jeszcze Dionizos.
Jej korzenie siegaja za$ najpewniej Il tysiaclecia. Ale
przejdzmy do opowiesci Pauzaniasza.

Periegeta opowiada zdarzenie z odleglej przesztosci,
kiedy to w sanktuarium Artemidy pelnila stuzbe ka-
planki dziewica przed zamazpdjsciem. Byla nig kiedys
niejaka Komajto (,,0 dtugich wlosach”), w ktérej zako-
chal sie mlodzieniec imieniem Melanippos (,czarny
kon”). Ojciec Komajto nie zgodzil sie na malzenstwo,
mlodzi nie mogli sie nawet widywa¢. Ostatecznie wiec
spetnili mitoéé w sanktuarium Artemidy.

Natychmiast zagniewana bogini zestata rozne kleski
— gtéd i choroby (loimos), a zapytana o przyczyny (jak
zwykle w takich historiach) wyrocznia delficka wyjawi-
la przyczyne gniewu Artemidy i polecita ztozyé w ofie-
rze oboje mlodych oraz czyni¢ tak na przyszlosé, co ro-
ku ofiarowujac pare najpiekniejsza z miejscowej mlo-
dziezy.

Zatrzymajmy sie, nim opowiemy dalszg cze$¢ historii
(koficzy sie¢ ona, oczywiscie, dobrze), nad pewnymi
istotnymi cechami tej opowiesci.

Motyw dziewczynki lub dziewczynek na stuzbie
u bogini albo posta¢ dziewiczej kaptanki jest dobrze
znanym elementem wielu opowiesci mitycznych nader
czesto z kregu mitologii Artemidy, choé nie tylko. Po-
dobna role, tak w micie, jak i w obrzedowosci, odgry-
waé moze takie Atena (jak w najbardziej znanym przy-
padku, poswiadczonym dobrze dla czasow historycz-
nych, wysylania z Lokrydy dwoch dziewczynek na stuz-
be Atenie w greckim juz Ilion, jakoby na pamiatke bez-
boznego czynu Ajasa). W obu tych przypadkach mamy
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do czynienia z dziewiczymi boginiami, ale wskazaé tez
mozna na zwiazek mlodych panien przed zamaipéj-
§ciem z Hera.

Stosunkowo obfity material tak ze sfery mitu, jak
i obrzedu zbadal dokladnie catkiem niedawno w zna-
komitej i picknej ksigzce Death and the Maiden Ken
Dowden?*, ktérego rozumowania nie warto tu w calosci
przytaczaé. Nie ulega watpliwoéci inicjacyjny charak-
ter tych opowiesci i wigzanych z nimi obrzedéw. Mlo-
da dziewczyna w okresie dojrzewania plciowego (czesto
nawet przed pierwszym miesigczkowaniem) poswigco-
na jest Artemidzie, znajduje sie pod jej opieka, musi
z niej wyjéé, wyzwalajac sie spod jej wplywow, mitycz-
na $mieré symbolizuje przemiang jej statusu, osiagngw-
szy dojrzalosé plciowa (czyli — dojrzalosé do malzen-
stwa) staje sie kim$ innym. Jak przy kazdym rite de pas-
sage i obrzed, i opowie$¢ méwia o niebezpieczefistwie
zwigzanym z tym przejéciem.

Ale warto moze wydobyé dwa jeszcze aspekrty rakie-
go wigzanego z Artemida mitu inicjacyjnego. Pierwszy
z nich dotyczy natury bogini. Ot6z nie jest ona opie-
kunkja tylko dziewczynek. Nosi okreslenie kourotrophos
— czyli w ogole wychowawczyni mlodych i nawet to
ona wlaénie miala jakoby ,wynalez¢” opieke nad dzieé-
mi (ten ton paidion therapeian — Diodor V 73,5). Pauza-
niasz zna w Korone (w Messenii) §wigtynie Artemidy

Paidotrophos (IV 34,6), epigraficznie jest dobrze po- |

$wiadczona w Knidos Artemis Hiakinthotrophos. Wy-
chowuje wigc ona takze chlopcow czy wrecz ich zywi.
Wystarczy przytoczyé znany przyktad Hippolita (zresz-
ta herosa czczonego w Trojdzenie) by wskazaé, ze po-
dobnie jak i w przypadku dziewczat, zajmuje sie Arte-
mida chlopcami dziewiczymi, przed osiagnieciem doj-
rzatosci plciowej, na pewno przed ozenkiem.

Drugi jednak aspekt inicjacyjnego mitu Artemidy
jest bardziej jeszcze zlozony i w gruncie rzeczy dosé nie-
jasny. Ot6z pojawia sie przy takiej wyraZnie kourotro-
phos Artemidzie takze Dionizos. Wypada wrocié w tym
miejscu do przerwanej opowiesci Pauzaniasza.

Otéz Eurypylos (w micie znanym Pauzaniaszowi —
uczestnik wojny trojanskiej) przy podziale tupéw otrzy-
mal skrzyni¢ zawierajaca wykonany przez Hefajstosa
posag (nalezaloby moze powiedzieé¢ ostrozniej: wyobra-
zenie, agalma) Dionizosa. Dostal sie on do Troi jako
dar Dzeusa dla Dardanosa. Mial on jakoby zostaé
w Troi umyélnie porzucony przez Kassandre, by spro-
wadzal nieszcze$cie na Grekow. Eurypylos zajrzawszy
do wnetrza skrzyni, dostal si¢ pod wladanie mania, co
w wypadku Dionizosa nie moze dziwi¢. Bohater miewat
jednak okresy przytomnoéci umystu i w Delfach radzil
si¢ co do przyczyn swojej choroby. Otrzymat tam wroz-
be, ze szat jego minie, gdy spotkawszy ludzi skladaja-
cych ofiare nie wedtug helleniskiego obyczaju, zatrzyma
si¢ tam, pozostawi fatalny ladunek i sam sie osiedli.
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Stalo sie tak, rzecz jasna, w Patraj, gdzie znana byla tez
przepowiednia, ze ofiary ludzkie ku czci Artemidy beda
trwaé do czasu, gdy ,pewien krol przybedzie z obcych
stron, przywiezie z sobg obcego boga i polozy koniec
ofiarom na cze$¢ Triklarii” (Pauz. VII 19,6).

Dionizos w Patraj otrzymal przydomek Ajsymnetes
(nieprzettumaczalny wladciwie termin oznaczajacy
Jtozjemce” w wewnetrznych sporach politycznych,
ale wobec tego wladce, kogos, kogo poleceni inni stu-
chaja), a na jego cze$¢ i zarazem na wspomnienie
dawnego obrzedu ofiar z ludzi sktadanych Artemidzie
ustanowiono obrzed dosé szczegblowo opisany przez
Pauzaniasza. Zanim go przedstawimy, zwroémy uwage
na inne §lady lgczace Dionizosa z Artemidg Kouro-
trophos.

Chyba najlepiej dzi§ znanym i najdokladniej przeba-
danym kultem Artemidy w Grecji jest kult brauronski.
Wspomniany wyzej przypadek obrzedéw inicjacyjnych
dziewczat (nawet: dziewczynek, chodzi bowiem o dzie-
ci w wieku miedzy 6 — 10 lat) tez wlasnie najlepiej zna-
my z Brauron, a obrzed arkteia (odgrywanie niedzwiad-
kow) stal sie przedmiotem doglebnych analiz tak we
wspomnianej juz ksiazce Dowdena, jak u Pierre Brulé’
i w pracach Christiane Sourvinou-Inwood. Przypo- |
mnijmy, ze zapewne doroczny obrzed w Brauron spel-
niany byt przez mate dziewczynki, ktore zapewne wcze-
§niej pelnily sluzbe w §wiatyni Artemidy, a potem jako
niedzwiadki wykonywaly nie do konca dla nas jasny
ryt. Jego czeécig byl bieg, moze nago, chociaz zarazem
byly one nied¢wiadkami, noszac szafranowg szate (mo-
ze w ktérym$ momencie obrzedu nastgpowalo zrzuce-
nie szaty). Jest ciggle przedmiotem dyskusji, skad wla-
$ciwie braly sie brauronskie niedzwiadki i ile ich spel-
nialo obrzed. Informacje z ksiegi Suda, ze obrzed spel-
nialy wszystkie dziewczeta ateniskie (i tylko po odegra-
niu niedzwiadka w Brauron mogla dziewczyna wyjsé
zamaz) odrzucaja dzi§ raczej zgodnie niemal wszyscy
komentatorzy. Wydaje sie, ze doroczny obrzed przybie-
ral postaé szczegdlnie uroczystego §wieta co cztery lata,
chociaz jest mozliwe, ze arkteia w Brauron spelniano
w ogole tylko w cyklu pentetrycznym.

Nas interesowa¢ bedzie w tej chwili jedynie slad dio-
nizyjski w Brauron oraz zwigzek tego typu mitéw i ob-
rzed6w z sytuacja w Patraj, gdzie, jak powiada Pauza-
niasz, ustanowiono §wieto (zapewne doroczne) na
cze§¢ Dionizosa, wspominajgc zarazem dawne ofiary
z ludzi sktadane Artemidzie.

Opowiesé o Komajto (to, ze jest ona ,dlugowlosa”
wskazuje na jej status przedmalzeniski) nalezy do klasy
mitéw Death and the Maiden, podobnie jak mit brau-
rofiski, jak opowieéci o innym obrzedzie arkteia w Mu-
nichii czy wreszcie mit Ifigenii. W Brauron pozornie
nie wystepuje ofiara czy $mier¢ dziewczynki, ale przy-
najmmniej od Fanodemosa (attydograf z II polowy
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Metamorfozy, Joanna Holegreber i Tomasz Rodowicz. Fot. Zbigniew Bielawka (po lewej)

Metamorfory, Mariana Sadowska. Fot. archiwum OPT
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Metamorfozy. For. Zbigniew Bielawka |
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Metamorfozy, ,Rodzina platonska”. Fot. Zbigniew Bielawka
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Metamorfory, Chrystus Frasobliwy”. Fot. archiwum OPT
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Metamorfory. Fot. Zbigniew Bielawka

Pogrzebowe zale, hydria koryncka z Cervetri, ok. 560 r. p. n. e.,

Paryz, Muzeum Luwru

Waza Francois, waza attycka, VI w. p.n.e., Muzeum

Archeologiczne, Florencja
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Afrodyta w kapieli, 111 w. p. n. e., Muzea
Wartykariskie, Rzym

Sympozjon, mozaika rzymska. Fot. archiwum
QP1

Metamorfozy. Fot. Zhigniew Bielawka
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i

Hefajstos, Dionizos, Satyrowie i Menady, hydria na wode, 530/520 r. p.n.e., Londyn

Ksiaze Menad i Satyrow w ekstazie, 450 r. p.n.e., British Museum, Londyn

Satyr i Menada, makron, wnetrze kielicha, 500 r. p.n.e., Florencja
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Metamaorfozy. Fot. Zbigniew Bielawka
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Niemey 2000. Fot. Zhigniew Bielawka
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IV w. p.n.e.) wystgpowal w starozytnosci poglad, ze
wlagnie tam miala miejsce ofiara Ifigenii. Z kolei
w Brauron arkteia jest uwazana za odplate za gniew Ar-
temidy wywolany zabiciem niedZwiedzia (bogini takze
tu zestala loimos). Niedzwiedz to oczywiscie zwierze Ar-
temidy i na dodatek symbolizujace dzika kobiecoé¢
(trzeba tu pamigtaé, ze w grece arktos jest gramatycznie
rodzaju zefiskiego), wlasnie dlatego dziewczynki przed
osiagni¢ciem wieku matzenskiego (i stanu kwalifikuja-
cego do malzenstwa, bo przed pierwszym miesigczko-
waniem) same staja sie nied¢wiadkami w Brauron. Ale
w aition braurofiskim jest takze §lad jesli nie $mierci, to
zagrozenia dziewczynki. Zabito oswojonego niedzwie-
dzia zyjacego w sanktuarium Artemidy, bo ten bawiac
sie z dziewczynka, poranil ja. Motyw $§mierci, bardzo
juz przypominajacy ofiare Ifigenii, wystepuje w aition
z Munichii. Tam po prostu mlodziency (neoi) zabijaja
nied?wiedzia (niedzwiedzice?) Artemidy i jako zadoéé¢-
uczynienie trzeba w ofierze zlozy¢ dziewczynke (kore).
Niejaki Embaros podejmuje sie ofiarowaé¢ wlasng cor-
ke, ale w rzeczywistoéci chowa jg w adyton §wiatyni i na
oltarzu sklada koze w szatach dziewczecych. Wspomi-
nana wyzej wersja mitu Ifigenii lokalizujaca jej ofiare
w Brauron podawala z kolei, ze ostatecznie na jej miej-
sce bogini podstawita wlasnie niedzwiedzia, w Aulis za$
(klasyczna, najbardziej rozpowszechniona wersja mitu
Ifigenii) opowiadano, ze zamienila ja na lanie (jelenia
— elaphos). W micie nie wida¢, jak dotad, zapowiedzia-
nego tropu dionizyjskiego, chociaz pamietaé trzeba, ze
jeleri jest tak zwierzeciem Artemidy, jak i Dionizosa.
Tego ostatniego moze nawet w wigkszym stopniu, bo
zdaje sig, ze przynajmniej wedtug poinych wersji po-
etyckich bog mogl sam przybiera¢ taka posta¢, a z kil-
ku tez wprawdzie p6éZnych wzmianek wynika, ze rozry-
wanie jelonka w dzikim szale bachantek uwazano za
pamiatke sparagmos Dionizosa.

Wspominane tu dotad inicjacyjne mity Artemidy
laczy z opowiescia z Patraj tylko posta¢ Komajto czy
motyw dziewczynki zlozonej w ofierze. W Patraj jednak
szczegOlne znaczenie ma fakt, ze kres ofiarom kladzie
Dionizos, na ktérego czes¢ w trakcie znanego Pauza-
niaszowi §wieta miejscowi chlopcy ida ku rzece Mejli-
chos w wiericach z ktoséw na glowach, a nastepnie, po
kapieli w rzece w wieicach z bluszczu udaja sie do
$wiatyni Dionizosa Ajsymnetesa. Znow nie wiemy, kim
sa uczestnicy obrzedu, to znaczy, czy biora w nim udzial
wszyscy chlopcy w okreslonym wieku, czy tez jakies
wybrane grupy. Sformutowanie Pauzaniasza hoposoi ton
epichorion paides (,synowie miejscowych”) dopuszcza
obie interpretacje. W kazdym razie inicjacyjny charak-
ter obrzedu, doskonale przedstawiony niedawno w pra-
cach dwoch znakomitych uczonych®, nie ulega watpli-
wosci. Artemis kourotrophos znalazta w Patraj meski
odpowiednik w postaci Dionizosa.
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Ortoz istniejg podejrzenia, ze i w Brauron jaka$ role
odgrywal Dionizos, a i chlopcy mogli tam, moze przy
innej okazji, wystepowaé w roli inicjowanych. Na to

ostatnie przypuszczenie pozwala fakt, ze w sanktu- |

arium braurofiskim znaleziono obok terakotowych fi-
gurek wyobrazajacych dziewczeta (wota lub zwykle pa-

migtki dziewczynek spelniajacych obrzed arkteia) takze |

statuetki chlopcow. Nie ma jednak zadnych tekstow,
ktére pozwolityby ten fakt wyjasnié’.

Niezaleznie od tego zwraca uwage takze i to, ze na |

naczyniach (krateriskoi) z Brauron i Amarynthos (inne,

podobnego typu sanktuarium Artemidy na Eubei) za- |

chowanych, niestety, tylko we fragmentach, widaé¢ po-
sta¢ Dionizosa®. Pasjonujacy, sproény i zagadkowy
tekst literacki mowi jednak wiecej o jego bliskich
zwigzkach z Artemida Brauroniska.

Mowa tu o stynnym i klopotliwym chyba juz dla ko-
mentatoréw starozytnych miejscu z Pokoju Arystofane-
sa (w. 874-876).

Bohater komedii, Trygaios (Winobraniec w przekla-
dzie Srebrnego) wydobyl z ukrycia Bogini¢ Pokoju
(Eirene) i dwie jej towarzyszki. Sg to Opora (zbiory)
i Theoria (Srebrny tlumaczy ,lgra”). Ta ostatnia to
personifikacja §wigta czy raczej moze $wigtecznosci,
sam termin theoria oznacza bowiem uroczyste posel-
stwo religijne udajace si¢ na wielkie $wigto, takze wi-
dowisko o charakterze $wiatecznym i religijnym.
U Arystofanesa Theoria rozumiana jest bardzo kon-
kretnie, Trygaios tlumaczy, ze jest to theoria, ktoérg
Atenczycy, podpiwszy sobie, prowadzili do Brauron. Je-
go niewolnik czyni nieprzyzwoita, sproéna aluzje mé-
wigc (w przekladzie Srebrnego) ,jaka to ma rozkoszng
zadkopieciolatke”. Aluzja odnosi si¢ wiec do jakiego$
pentetrycznego $wigta obchodzonego w Brauron,
w trakcie ktorego Ateficzycy pija i zachowuja si¢ nader
swobodnie.

Scholiasta starozytny wyjasnia, ze chodzi tu o Dioni-
zja odbywane w Brauron, w ktorych uczestniczyly licz-
ne pomai oddajace si¢ pijanym Ateficzykom. Niemal
takie samo wyjasnienie znajdziemy w ksiedze Suda
z przytoczeniem inkryminowanego miejsca z Arystofa-
nesa. Jest to jedyna informacja (¢rodlo scholiasty i au-
tora glossy w ksiedze Suda jest bez watpienia jedno i to
samo, byé moze nawet ten ostatni opieral sie wylacznie
na tekscie Arystofanesa i znanym mu komentarzu)
o pentetrycznych Dionizjach w Brauron.

Z pewnoécig w Brauron, jak i w innych miejscowo-
§ciach na terenie Attyki, obchodzono tzw. Wiejskie
Dionizja, doroczne §wieto pory winobrania, trudno jed-
nak uwierzyé, by na takie $wieto wiejskie wysylano ofi-
cjalng atefiska theoria w cyklu pentetrycznym. Tymcza-
sem mamy inng informacje o uroczysto$ciach w Brau-
ron, ktora da sie latwo powigza¢ ze wzmianka Arystofa-
nesa. Ot6z Arystoteles (czy moze raczej autor Athena-
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ion politeia) wymienia (AP 54,7) uroczystosci, za kto-
rych organizacje odpowiadaja atefiscy hieropoioi (,ofiar-
nicy” lub ,organizatorzy rzeczy $wietych”). Wérdd nich
pojawiaja sie wlasnie pentetryczne Brauronia, bez wat-
pienia §wigto Artemidy z obrzedem arkteia. Z nim wiec
nalezy laczyé wspomniang u Arystofanesa theoria, ale
jednoczesnie nie ulega watpliwosci jej dionizyjski cha-
rakter: rozwigzloéé i pijanstwo’. To wlasnie uznaé nale-
zy za $lad powigzari Artemidy brauronskiej z Dionizo-

sem, tak wyraznie polgczonym z boginia w §wiecie w Pa- |

traj. W Brauron, a takze i w innych miejscach, gdzie
znajdujemy takie obrzedy inicjacyjne dziewczynek pod
opieka Artemidy (Munichia, Aulis, moze Pagasaj
w Tessalii) uczestniczyli w $wiecie takze ojcowie dziew-
czynek, a po obrzedzie arkteia nastepowalta zapewne
§wigteczna, rytualna uczta'®. Dionizos jest wiec tu na
swoim miejscu, wydaje si¢ jednak, ze rzecz nie tylko
w tym, ze pojawia si¢ on przy tej okazji jako opiekun
$wiatecznej theoria i moze tez obrzedowego pijafistwa.
Jest on w Brauron towarzyszem Artemidy, poniewaz
takze moze tu by¢ uznany za béstwo kourotrophos.
Zwigzek obu bostw jest zjawiskiem dobrze znanym,
a najlepiej widocznym w licznych pokrewienistwach
chorei dionizyjskiej i chorei Artemidy. W obu wypad-
kach obrzedowe tafice maja niemal ten sam, orgia-
styczny w naszym rozumieniu czy ekstatyczny charak-
ter, bywaja rozwiazle, odbywaja sie na og6l w przebra-
niu, tancerze czasem wystepuja w maskach lub z raki-
mi akcesoriami, ktére sugeruja przebranie zwierzece.
W zachowanym u Plutarcha (de superst. 10,1; 170A)
fragmencie (778 Page) Timotheos nazwal Artemide

| menadg (mainada) i zaliczyl ja wyraznie do towarzyszek

Dionizosa (thyiada). W micie jej zwiazek z Dionizosem
najlepiej widoczny jest w niezbyt doktadnie przekaza-
nym aition wyjasniajagcym tafice kariatyd. Idzie tu o co-
roczne obrzedowe §wigto z taficami dziewczat lacede-
moniskich w Karyai (na pograniczu Arkadii i Lakonii)
ku czci Artemidy Karyatis. Karya miala za§ by¢ uko-
chang Dionizosa przemieniong w drzewo orzechowe.
Artemida Karyatis to Artemida czczona w postaci
drzewa orzechowego'! (przypomnieé¢ tu warto o Dioni-
zosie ,,drzewnym” — Dendrites). Kariatydy w kulcie Ar-
temis musialy by¢ jako$ wigzane z Dionizosem, skoro
Pratinas z Fliuntu napisal dramat (najpewniej trage-

| die) Karyatides e Dysmainai'?. Ten ostatni termin ozna-

cza za$, zgodnie z wyjaénieniem Hesychiosa, spartan-
skie Bakchai, rancerki w kulcie dionizyjskim.

Dosé¢ zagadkowa postacia jest Dionizos skrzydlaty,
o ktérym tak pisze Pauzaniasz; ,Sposréd bogow czeza
mieszkaricy Amyklai Apollona, tzw. Amyklajos, oraz
Dionizosa, jak najstuszniej, wedle mego zdania, darzac
go przydomkiem Psilaks, tj. skrzydlaty. Dorowie nazwa
psilon oznaczaja skrzydla, ludzi za§ wino unosi do géry
i uskrzydla ich mysl” (III 19,6). Zostawmy wyjasnienie
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Pauzaniasza, zgodZmy si¢ jednak z licznymi komenta-
torami tego zdania, ze Pauzaniasz musial w Sparcie,
dokladniej — w Amyklai, widzie¢ posag skrzydlatego
Dionizosa. Wprawdzie dos¢ trudno jest znalez¢ w iko-
nografii takie przedstawienie tego bostwa. W LIMC
znajdziemy wiasciwie tylko jeden taki zabytek, relief
na bazie niewielkiej figurki z kosci stoniowej"’. Moga
jednak wchodzi¢ w gre jeszcze przynajmniej trzy inne
przedstawienia'?.

Postaé skrzydlatego meskiego béstwa, czasem w to-
warzystwie postaci zefiskiej wystepuje czesto na plyt-
kach wotywnych z sanktuarium Artemis Orthia
w Sparcie. Zwykle widzi sie tu jakiego§ paredros Arte-
midy — Pani Zwierzat — i interpretuje sie przedstawie-
nie jako wyobrazenie Apollona, brata Artemidy. Ot6z
wypada sie przychyli¢ do wyrazanego niegdy$ pogladu,
ze tym paredros jest jednak Dionizos, ktorego wiele ta-
czy z Artemida spartanska'®. Jej ksoanon mial by¢ posa-
giem wykradzionym przez Orestesa z Taurydy (Pauz.
III 16,7), a wigc jest to posag — i moze kult — bostwa
przybylego z zewnatrz, jak Dionizos Ajsymnetes w Pa-
traj. Na dodatek ten ksoanon mial réwnie fatalne dzia-
lanie, jak agalma Dionizosa ukryte w skrzyni, ktora
przypadla w udziale Eurypylosowi. Wszyscy, ktorzy go
widzieli, wpadali natychmiast w obled, przy skladaniu
ofiar wszczynano klétnie, ,a nawet bojki koficzace sie
morderstwem”, co trwalo tak dlugo, az otrzymano wy-
rocznig, ze oltarz bogini ma splyna¢ ludzka krwia.

| W zwigzku z tym wprowadzono ofiare z ludzi, zamie-

niong przez Likurga na obrzedowa chioste mlodzien-
cow, ktorych krew zmywala ottarz. (Pauz. 111 16, 9-10).
Obrzed chlosty spartaniskich chlopcéw ma pewno nie-
co inng geneze i wigze sie raczej z dawna walka na bi-
cze prowadzong przez dwie konkurujace z soba grupy
mlodziezy, ale i w takim wypadku idzie z cala pewno-
$cig o obrzed inicjacyjny, ktéremu patronowala bogini
Orthia utozsamiona nastgpnie z Artemida'®. Jej me-
skim towarzyszem byl za$§ Dionizos, na ktérego czeéé
przeprowadzano takze chloste — tyle, ze kobiet — w Alei
w Arkadii w czasie §wieta Skiereja (Pauz. VIII 23,1).

Mozna zatem uznaé Dionizosa za boga, ktory opie-
kuje sie dojrzewajaca mlodzieza i towarzyszy Artemi-
dzie kourotrophos. Oboje zasadniczo interesuja sie mlo-
dymi obojga plci, ale Artemida gléwnie, co zrozumiale,
zajmuje si¢ dziewczetami, Dionizos -chlopcami. Nada-
je sie on do tej roli z wielu wzgledow.

Przede wszystkim przypomnijmy jego epitet dimor-
phos — ,dwupostaciowy” czy ,dwuksztaltny”. Na pierw-
szym miejscu idzie bez watpienia o to, ze jest on bogiem
tak mlodzieficzym, niemal dzieciecym, jak i dojrzalym.

Taka dwoistosé¢ poéwiadcza dobrze ikonografia —
najwczesniejsze przedstawienia Dionizosa na wazach
czarnofigurowych z okresu archaicznego ukazuja po-
sta¢ brodatego, a wiec dojrzalego, meskiego boga. Mlo-
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Dionizos z brodg, rzezba, Rzym, Muzea Watykanskie

dziefczy Dionizos w przedstawieniach ikonograficz-
nych pojawia sie znacznie poéniej, dopiero w I potowie
V wieku p.n.e.

Ale przeciez, wlasnie wtedy gdy na wazach malarze
ukazuja Dionizosa w pelni ,dorostego”, teksty literac-
kie mowia co$ innego. Moze trzeba wprawdzie wyla-
czy¢ $wiadectwo Hymnu Homerowego do Dionizosa, bo
nie sposob okreslié dokladnie daty powstania tego
tekstu i niektorzy uczeni przesuwaja ja, bez podstaw,
naszym zdaniem, nawet na okres hellenistyczny. Ale
pozostaje wtedy bezsporne poswiadczenie literackie
z wezesnego okresu archaicznego — stynne miejsce z VI
piesni lliady. Bog jest tam nieomal dzieciecy, skoro to-
warzysza mu jego piastunki (tithenai). U Homera prze-
sladowca Dionizosa jest tracki krol, Likurg (Lykour-
gos), o ktérym moze pdiniejsze niz Homer opowiesci
mityczne mowily, ze ukarany za swoja zuchwaloéé wo-
bec boga wpadl w szal i zabil wlasnego syna, byly zresz-
ta 1 inne wersje jego losow, mial by¢, na przyklad, roz-
szarpany, czyli pa$¢ ofiarg sparagmos — podobnie jak
sam Dionizos jako dziecko i jak nie uznajacy go i row-
niez wyganiajgcy ze swego panstwa Pentheus.

Imie Likurg ma dos¢ przejrzysta etymologie. Pocho-
dzi bowiem niewatpliwie od lykos — ,,wilk” i od czasow-
nika ergadzomai ,robi¢, wykonywaé, spelnia¢” albo eir-
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go, ergo — ,wypedzié, wylgczy¢, wykluczyé”. Likurg to
wiec kto§, kto albo sam udaje wilka, spelnia moze ob-
rzed, w ktérym odgrywa role tego zwierzecia, albo tez
ktos, kto przegania wilki, wypedza je i przesladuje.
Whrew pozorom nie ma tu sprzecznosci, Apollo Lyke-
ios jest bostwem wilczym i zarazem bogiem chronigcym
przed wilkami'?.

Ludzie-wilki to rozpoznawalny na pierwszy rzut oka
motyw mitéw inicjacyjnych. Imig o takim wilczym cha-
rakterze nosza rozne postacie z mitologii Grekow,
a trzeba do tej sfery zaliczy¢ takze spartanskiego Likur-
ga, ktory, jak pamietamy, wedlug tradycji znanej Pauza-
niaszowi ustanowit chloste chlopcéw na ottarzu Orthia.

Pierwsza w tradycji literackiej opowies¢ o Dionizosie
zawiera wiec wyraznie §lad zwigzanego z tym bostwem
mitu inicjacyjnego. Mlodzienczy bog przechodzi sam
takie koleje losu, jak inicjowana mlodziez — wylacze-
nie, zastraszenie, prze§ladowanie. Jeszcze jeden motyw
opowiesci Homera pozwala na takie przypuszczenie.

Dionizos jest bowiem nie tylko slaby, bezradny,
przestraszony i bezbronny. Znajduje si¢ on takze pod
wplywem szalu (mania). Ten zresztg element historii
Dionizosa pojawia sie i w péZniejszych opowiesciach
— szal miata zestaé na niego jego stala prze§ladowczy-
ni Hera'®

<
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Hera jest boginia zsylajaca szal, a najlepiej znany mit
z takim motywem to opowies¢ o corkach Projtosa w ta-
kiej wersji, w jakiej opowiada ja Bakchylides. Ot6z
mialy sie one chelpi¢ niezmierzonym bogactwem swe-
go ojca, ktore przewyzszalo jakoby wspanialoscia przy-
bytek Hery. Zagniewana bogini ukarala je szalef-
stwem, od ktorego uwolnily je dopiero przeblagalne
ofiary Projtosa, zlozone wcale nie Herze, lecz Artemi-
dzie w Lusos w Arkadii. Inicjacyjny charakter mitu jest
tu dobrze widoczny, szal Projtyd to ich przedmalzeriska
dzikoé¢ (malzenstwo zawsze uwazali Grecy, weale nie
tylko w micie, za oswojenie, udomowienie i ucywilizo-
wanie dzikiej i niebezpiecznej istoty, takiej jaka jest nie
wlaczona do oikos meza kobieta), ofiary dla Artemidy
sa niezbedne, bo w ten spos6b koricza one okres jej
wladzy, dojrzaloéé kobieca wymaga zgody tak z Arte-
midg, jak i z Hera'”. Ale historia Projtyd jest bardziej
jeszcze wieloznaczna przez obecno$é w niej takze Dio-
nizosa. Oto wedtug Hezjoda szalefstwo zestal na nie
ten wlaénie bog za to, ze go nie rozpoznaly i nie chcia-
ty uznaé®.

Byé moze w historii Projtyd jest Dionizos p6Znym
wtretem, mit mogl ulec zmianom ze wzgledu na histo-
rie Minyad — cérek Minyasa z beockiego Orchome-
nos®'. Ale podobnych historii i wiazanych z nimi obrze-
déw bylo wiecej, do tej grupy nalezy znany z Argos?’
(gdzie rowniez lokalizowano historie Projtyd, chociaz
byly one, jak u Bakchylidesa, cérkami kréla Tirynsu)
obrzed Agrania, znany takze, pod nieco inng, choé po-
dobna nazwg, w Beocji, w Cheronei, Orchomenos
(Plutarch) i Tebach (Hesychios). W obrzedzie, o kto-
rym pisze Plutarch (Q. Gr. 299e-f), w trakcie corocz-
nego $wieta Agrionia kaplan z mieczem w reku goni
uciekajace kobiety wywodzace si¢ z rodu Minyad.
W Argos, na pamiatke Projtyd spetniano podobny ob-
rzed, choé dawniejszy mit moéwil zapewne w ogole
o szalefistwie miejscowych kobiet, zestanym na nie
przez Dionizosa. Wyzwolil je od szatu Melampous, mi-
tyczny wieszczek, ktory, wedlug Herodota (II 49)
wprowadzil u Grekéw kult Dionizosa. Miat on zebra¢
mlodziez i w jakims$ korowodzie tanecznym (met'alalag-
mou kai tinos entheou choreias) zapedzi¢ je (albo tylko
Projtydy) do Sikyon, gdzie w konu szal kobiet ustat
(Apoll. Bibi. II 2,2).

Beockie Agrionia, podobnie jak i argiwskie Agrania
to §wieta dionizyjskie, ktorych aition sprowadza sie do
opowiesci o szaleficzym taficu mlodych panien i chorei
dionizyjskiej mlodzieficéw. Nietrudno tu dostrzec sce-
nariusz inicjacyjny. Szalenstwo laczy sie ze stanem dzi-
kiej mlodoéci, ktora zostaje, w obrzedzie inicjacyjnym
oswojona i wlaczona w porzadek spotecznoéci. Szcze-
gblne znaczenie zyskuje tu dionizyjska choreia, w micie
argiwskim prowadzona przez Melampousa. Dionizos
prowadzi wiec mlodziez meska, ale w rownym stopniu
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pod jego wladza znajduja sie dziewczeta. By¢ moze
prawdziwe jest przypuszczenie, ze mamy tu do czynie-
nia ze wspomnieniem dawnego obrzedu prowadzacego
do grupowego zawierania malzeistw przez uznang ry-
tualnie za dojrzata mlodziez?’.

Argiwski Melampous z choreja mlodziencow stawia
przed nami kolejny problem, niezmiernie trudny, tak
skomplikowany, ze az — w §wietle naszych skapych #r6-
det — niestety wlasciwie nie do rozstrzygniecia. Idzie tu
mianowicie o geneze choréw tragicznych. Nie miejsce
tu, by wchodzié szezegdlowo w calosé zagadnienia, trze-
ba jednak przypomnieé¢ klopotliwe miejsce Herodota

(V 67), ktéry mowi o chérach tragicznych w kulcie |

Adrastosa w Sikyonie na dlugo przed powstaniem lite-
rackiej tragedii w Atenach. Tyran Kleisthenes, wedtug
Herodota jakoby z powodu swej niecheci do argiwskie-
go, czyli doryckiego herosa, mial praktycznie znies¢ je-
go kult. Choéry ,zwrécil Dionizosowi, a reszte ofiar
przydzielit Melanippowi”. Kult tego ostatniego sprowa-
dzil Kleisthenes z Teb. Z pewnoscia mamy w przekazie

Herodota do czynienia z nieco pogmatwang i skazong |

informacja o zasadniczych reformach religijnych Kleis-
thenesa, ktory takze zmienil nazwy fyl, w tym miejscu
jest jednak dla nas najwazniejsze zawarte u Herodota
implicite stwierdzenie, ze dionizyjskie chory tragiczne sg
elementem bardzo dawnego kultu, przynajmniej w Si-
kyonie. Niestety, nic blizszego nie da si¢ powiedzie¢ ani
o przedkleisthenesowym kulcie dionizyjskim (podkre-
§li¢ wypada, ze Kleisthenes zwrécil chory Dionizoso-
wi), ani o charakterze kultu Adrastosa, ani wreszcie
o reformie tyrana. Nie wchodzac w sprawe obrzedowe;j
genezy tragedii, powiedzmy wiasnie tylko tyle, ze chor
tragiczny jest zjawiskiem wezeéniejszym niz wystawiana
w Atenach na Wielkich Dionizjach tragedia.

Nawet w Atenach V-IV wieku zwiazek wielkiego
§wieta dionizyjskiego z mlodzieza byt dla wszystkich
oczywisty. Przed $wietem efebowie (tu w znaczeniu
czysto technicznym — tzn. miodzi mezczyzni w wieku
18-20 lat odbywajacy pafistwowa stuzbe efebii ustano-
wiong zapewne w [ polowie IV wieku, a w postaci zna-
nej z ,Ustroju politycznego Aten” Arystotelesa po
Cheronei) przenosili posag Dionizosa z miasta do gaju
Akademosa, poczem w uroczystej procesji wprowadza-
li go znéw do Aten, do przybytku boga na stoku Akro-
polu.

Dionizos czczony na Wielkich Dionizjach pochodzi
z Eleutherai, miejscowosci na pograniczu Beocji, skad
ten kult sprowadzono do Aten. Tam z kolei czczony
byl jako Melanaigis (,czarnokozi”) i wigzala sie z nim
historia corek Eleuthera, zawierajaca ten sam schemat
co opowie$é o Projtydach i Minyadach.

Odgrywa on tez dziwna role w stynnym micie poda-
wanym jako aition ateriskiego §wieta Apaturia. Ordz
w czasie jakiej§ wojny miedzy Beotami a Ateniczykami
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doszlo do pojedynku Beoty Ksanthosa (,plowy”, ,ja-
snowlosy”) z Atefnczykiem Melanthosem (,czarny”).
Melanthos wygral dzieki podstepowi, krzykngl bowiem
do przeciwnika, ze kto§ za nim stoi, i korzystajac z
skoczenia Ksanthosa, ktory sie naturalnie odwrocilt, za-

za-

bil go znienacka. Zdaniem niektorych mitografow za
Ksanthosem ukazal sie wlasnie Dionizos Melanaigis.
Mit o pojedynku dwéch wojownikéw odnosi sie znow
do sfery inicjacyjnej, co znakomicie wykazal w klasycz-
nym juz studium Vidal-Naquet**. W tym przypadku
Dionizos sprzyja po prostu mlodziezy ateniskiej (Melan-
thos, zaznaczmy, jest przede wszystkim dlatego arche-
typowym efebem, ze walczy nie jak hoplita i odnosi

zwyciestwo podstepem, co przystoi tylko mlodym, a nie |

dojrzalym wojownikom).

W czasie Wielkich Dionizjow mlodziez czcila boga
przede wszystkim w pierwszym dniu, gdy chory Spiewa-
ly dytyramby. Z kazdej ateiiskiej fyli wystepowal chor
liczacy pieédziesieciu chlopcow (oraz chor meski, row-
niez liczacy tyluz chorzystow)?. Zwiazek dytyrambow
z chorejg mlodych jest wiec oczywisty, powstaje pyta-
nie, czy nie zachodzi on takie w wypadku chéru tra-
gicznego. Wedle pewnej tradycji antycznej, przekaza-
nej u Polluksa i powszechnie uznanej przez wszystkie
autorytety nowozytne za najzwyczajniej bledna®®, chor
tragiczny pierwotnie takze liczyl pie¢dziesieciu czlon-
kéw. Nic nie wiemy o liczbie mtodych, ktérych prowa-
dzil z soba Melampous, ale rézne dane z bogatego ma-
terialu por6wnawczego wskazuja, ze tyle wlasnie liczy-
ly rdine zorganizowane grupy mlodziezy prowadzace
odrebny od dorostej spolecznosci tryb zycia i przygoto-
wujace sie¢ do obrzedu inicjujacego w zycie doro-
stych?’. Wsréd publicznoéci teatralnej w Atenach efe-
bowie stanowili wydzielong grupe na widowni, zasia-
dajac razem z czlonkami Rady, ktérzy niejako symbo-
lizowali w pelni juz dorosla, dojrzala grupe obywateli
Aten.

Mamy jedno tylko przedstawienie ikonograficzne
calego zespolu — 3 aktoréw, 11 chérzystow, fletnista,
autor. Jest to tak zwana waza Pronomosa (od imienia
fletnisty, podpisanego przy jego wyobrazeniu), krater
wolutowy, datowany na przelom V i IV wieku, wyréb
attycki, dzi§ znajdujacy sie w muzeum w Neapolu®.
Zwraca uwage, ze trzej aktorzy wyobrazeni sg z broda,
co w ikonografii oznacza przedstawienie doroslego
meziczyzny, wszyscy chorzysci sa za§ bez zarostu. To
§wiadectwo stalo sie podstawa tezy Johna Winklera
o pochodzeniu tragedii z obrzedéw inicjacyjnych, a do-
kladniej — o zwiazku chorei tragicznej z wojskowym
przygotowaniem mlodych osiagajacych wlasnie hebe?.
Dwa inne zabytki ikonografii potwierdzaja posrednio
stusznoéé takiego pogladu — idzie tu mianowicie o naj-
wczeéniejsze przedstawienie postaci z maska aktora lub
chorzysty. Niestety, jest to tylko fragment naczynia
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Dionizos i Satyr. Amfora (520 r. p.n.e.), Tarent

(oinochoe, dzban do wina z Aten, ok. 470 p.n.e.), ale
wyraZnie widaé, ze maske trzyma miodziutki chlopiec,
przedstawiony nago, uwazany przez nowozytnych ko-
mentatoréw, bez zadnych wyraznych podstaw, za nie-
wolnika czy towarzysza aktora pomagajacego mu przed
lub po wystepie®®. Nieco poiniejsza, z okolo polowy
V wieku, jest inna waza ateriska (pelike), na ktérej wy-
obrazeni sa dwaj mlodzieficy przygotowujacy sie do wy-
stepu (lub tylko éwiczacy) w roli chérzystéw?!. Byé mo-
ze zwigzek choréw tragicznych z inicjacja mlodych nie
jest tak oczywisty i prosty, jak chcial John Winkler, za-
pewne tez raczej zanikal w miare stopniowego rozwoju
i zmian teatru, ktéry miat coraz mniej wspélnego z ar-
chaiczna obrzedowoscia, ale sg podstawy, by twierdzic,
ze patronujacy Wielkim Dionizjom bog wystepowal
takze jako kourotrophos, a przedstawienia teatralne od-
grywaly, przynajmniej w swych poczatkach, jaka$ role
w procesie wychowania mlodziezy i wprowadzania jej
w zycie dorosle.

Wréémy tu do epitetu Dionizosa — dimorphos. Byla
juz mowa, ze dwupostaciowos$é tego boga polega na
tym, ze bywa on mlodzieficzy i dojrzaly zarazem. Wia-
domo jednak dobrze, ze jest Dionizos bardziej jeszcze

| zmienny i wieloznaczny, wspominali$émy, ze moze przy-

biera¢ posta¢ zwierzeca, o czym widzom atefiskiego te-
atru przypomnial Eurypides. Nie tylko w micie bywal
on kozleciem, do tej jego postaci nawigzywano w ja-
kich§ misteryjnych obrzedach orfickich, czczono go tez
pod postacig byka, jako byka wzywaly go do $wietego
przybytku kobiety w Elidzie w jednym z moze najstar-
szych zachowanych hymnéw religijnych®?. Obrzed,
w trakcie ktorego zjawial sie on w byczej postaci, spra-
wowany byl ciggle jeszcze w czasach Plutarcha i Pauza-
niasza. O jego przedstawieniach w byczej postaci pisze
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Dionizos i Bachantka grajaca na tamburynie

Athenajos (XI 76). Jest on, mowigc stowami péZnoan-
tycznego hymnu, myriomorphos — 0 tysiacach postaci”
czy ,0 wielu kszaltach” (AP IX 524,13).

Niewatpliwie ta zmiennosé Dionizosa wyraza jego
nature jako bostwa stanéw przejsciowych, bostwa po-
éredniczacego miedzy wrogimi sobie $§wiatami. Jest
ludzki i zwierzecy, olimpijski i chtoniczny, dziki i cywi-
lizowany. Jest takze dwuplciowy.

Te jego ostatnig ceche najlepiej moze wyrazil Owi-
diusz, nazywajac go wprawdzie puer aetermus, ale doda-
jac: tibi, cum sine comibus adstas, virgineum caput est.
(Met. IV 18-20). Jest wiec on puer, ale mozna go pomy-
lié z virgo. Mit tlumaczy re dziewczeca postac boga mo-
wigc o tym, jak zostal on dzieckiem oddany na wycho-
wanie Ino i Atamasowi w przebraniu dziewczynki. Cho-
dzilo o to, by ukryé go przed Hera. (Apoll. Bibl. 111 4,3).
Nie sa to wymysly péznych mitograféw, w najdawniej-
szych przedstawieniach ikonograficznych Dionizosa
zwraca uwage jego dtuga, kobieca szata, byé moze bas-
sara, ktora nosily trackie i nie tylko trackie bachantki.
Co wiecej, w slynnej, opisanej przez Semosa z Delos ce-
remonii wnoszenia fallusa do teatru ityphalloi nosza ko-
biece szaty. Bog wyraénie, chcialoby sie powiedzie¢ —
jednoznacznie, falliczny, reprezentujacy meska jurnos¢,
jest zarazem zniewie$cialy, wlaénie przynajmniej tak,
jak dziwny cudzoziemiec u Eurypidesa (thelymorphos).

W sferze seksualnej Dionizos zachowuje sie bardzo
dziwnie. Jest on przeciez choiropsalos i oipholios, a jed-
noczesnie znany i wysoce nieprzyzwoity mit o jego spo-
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tkaniu z Prosymnosem zaprzecza tym cechom, ukazu-
jac catkowicie niemeskie zachowanie boga. Dionizos
i w tym zakresie laczy w sobie przeciwne, wylaczajace
sie, jak mogloby sie zdawaé, cechy.

Nieokreslonos¢ plci zyskiwanej dopiero w momen-
cie przekraczania progu dojrzatosci jest dobrze znang
cecha mitéow i obrzedow inicjacyjnych wielu kuleur.
U Grekéw lgczy sie ten motyw z cala koncepcja eroty-
ki widoczng w micie, obrzedach i kulturze obiegowe;.
Istota mitosci pederastycznej jest negacja meskosci ko-
chanego chlopca, jest on tylko obiektem namietnosci,
a sam jej nie okazuje i ma nie do$wiadczaé. Mezczyzng
w takim ukiadzie jest wylacznie kochanek, chlopiec
§wiadczy mu tylko charis, tak jakby sam nie mial jesz-
cze okreslonej seksualnosci. Wlasnie tak zachowuje sig
Dionizos wobec Prosymnosa, a te jego niemeskos§é
podkresla jeszcze fakt, ze bog imituje po §mierci zako-
chanego w nim Prosymnosa stosunek analny, czyniacy
go nieomal kobieta.

Homoseksualizm inicjacyjny jest zjawiskiem obec-
nym w kulturze greckiej, dobrze poswiadczonym
w micie i obrzedzie™. Wiaze sie on zawsze z momen-
tem osiagania przez chlopca dojrzalosci, ktéra z kolei
polega wtasnie na tym, ze chlopiec zaczyna odgrywaé
role mezczyzny. Opisany przez Pauzaniasza obrzed
w Patraj wyraznie czyni aluzje do tego wlasnie progu
w zyciu miodych ludzi, by¢ moze takg przede wszyst-
kim funkcje majg wienice z kloséw zbdz niesione przez
chtopcow zmierzajacych w celu kapieli do rzeki. Dosé
prawdopodobne wydaje sie wyrazone ostatnio przy-
puszczenie, niepoparte wprawdzie zadnymi dowoda-
mi, ze tajemniczym wizerunkiem boga schowanym
w skrzyni Eurypylosa byl symbolizujacy meskiego Dio-
nizosa fallus®.

Dionizos jest wigc meski i niemeski zarazem, mlo-
dzieficzy i niedojrzaly oraz dorosly i jurny, jest mezczy-
zna, ale ma cechy dziewczyny, wystepuje w kobiecej
szacie’®, chociaz broda podkresla jego meskoéé, a fallus
jest atrybutem niemal stale obecnym w jego kulcie. Te
wszystkie cechy dlatego tacza sie w jednej postaci bo-
ga, ze jest on takze bostwem inicjacyjnym, bostwem
czuwajacym nad momentem osiagniecia dojrzatoséci
przez chlopcow. Podobnie jak Artemida, z ktorg jest
tak bardzo zwigzany, réwniez Dionizos jest kourotro-
phos i jest to moze jedna z najstarszych cech i funkcji
tego boga.
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