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WPROWADZENIE

Rosliny wciaz do nas powracaja jako symbol religijny, srodek magiczny lub leczniczy
medykament we wszystkich kulturach $wiata. Czlowiek od najdawniejszych czaséw
dopatrywat si¢ w sitach natury oznak aktywnosci béstw. Wierzenia te czgsto towa-
rzyszyly praktykom ziololeczniczym, ktére odegraly szczegdlng role w europejskiej
medycynie ludowej. Ziola majace prozdrowotne dziatanie lub niekiedy silnie tok-
styczne wlasciwosci zyskwialy range magicznych i byly wykorzystywane przy okazji
obrzedéw religijnych, zwlaszcza w religiach naturalnych.

Ich zwiazki z cowiekiem szczegblnie warto wyartykulowaé z perspektywy nie-
zwyklej subformacji religijnej rodem z potudnia Whoch zwanej tarantyzmem. Przed-
miotem mojej analizy bedzie relacja pomiedzy $wiatem flory a uczestnikami rytuatu
apulijskiego, niejedokrotnie wigzanego przez jego najwickszego badacza — Ernesto de
Martino — z naturalnymi formacjami religijnymi krajéw basenu Morza Srédziemne-
go, takimi jak kulty agrarne czy kult Wielkiej Matki.

W mojej pracy przywotam migdzy innymi klasyczna juz pozycje o tarantyzmie
Ziemia zgryzoty, autorstwa wspomnianego powyzej de Martina, a takze mniej zna-
ne teksty z XVII i XVIII wieku, wpisujace si¢ w gatunek literatury de venesis', jak
Dissertatio de anatome, morsu et effectibus tarantulae Giorgia Bagliviego czy Dialogo
delle tarantole di due Filosofi dimandati Pico et Opaco Vincenzo Bruno. Interesuja
mnie wszakze nie tylko opisy terapii tarantystycznych, odbywajacych si¢ w otoczeniu
ro$linnosci, ale przede wszystkim lecznicze dziatanie zi6t oraz ich wielowymiarowy
symbolizm. Poprzez siggniccie do wielu wspéltczesnych polskich oraz zagranicznych
prac na temat kulturowego i religijnego znaczenia rodlin postaram si¢ pokazad, ze
przyjrzenie si¢ relacji na linii tarantyzm — flora otwiera nowe przestrzenie interpre-

Y Letteratura de venesis ('literatura o truciznach’) to popularny gatunek literacki, dobrze znany od

XIV wieku we Whoszech, traktujacy o dzialaniach trucizn, toksycznych roslinach i zwierzgtach oraz
sposobach leczenia zatrutych oséb. Pierwszym znanym pismem de venesis byt rekopis Wilhelma di
Marry Sertum Papale de venesis z 1362 roku.
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tacyjne wokét samego rytuatu: stanowi interesujacy komentarz méwiacy o tym, ze
tarantyzm nie bylby tym samym, gdyby umiesci¢ go w innym kontekscie przyrodni-
czym i geograficznym.

Analiza nietypowej rodlinnosci Poludnia moze sta¢ si¢ uzupelnieniem do omo-
wienia samego rytualu. Rosliny w tarantyzmie uzyskuja bowiem nowsa symboliczna
rolg: nie sg juz tylko zielarskim $rodkiem kojacym bél duszy, nie stanowia tez wylacz-
nie elementu kultu w specjalnie zaaranzowanej rytualnej przestrzeni, ale uzupelniajg
cielesno$¢ samej tarantystki.

ROSLINNE SYMBOLE

Whoskie stowo i/ tarantismo pochodzi prawdopodobnie od tacinskiego tarantula,
oznaczajacego pajeczaka z gatunku lycosa tarentula, zyjacego posréd trawiastych i wy-
schnigtych od zarliwego storica muraw na terenach Salento, krainy geograficznej na
potudniu Whoch?. Sam proces rytualny zaktadal prosty ciag zdarzeniowo-fabularny
opierajacy si¢ na ukaszeniu (zazwyczaj kobiety) przez tarantule, a nastgpnie zastoso-
waniu terapii tanecznej ze specyficznym repertuarem muzycznym, gdzie uczestniczka
zwana tarantystka miala ,wytariczy¢” zatrucie jadem.

Mimo ze tarantyzm byt zjawiskiem lokalnym, ograniczajacym si¢ do konkretnego
regionu, Apulii, to jego witalna sita oddzialywala przez ponad 600 lat na calq kulture
Potudnia. Ekspansywny rytuat nie ograniczyl swojego zasiegu oddziatywania réwniez
do terytorium Whoch. Z biegiem czasu moc taranteli podbila inne czeéci Italii —
Sardynig i Sycylig, a nawet odr¢bna kulturowo i terytorialnie Hiszpanie. Stopniowo
caly $rédziemnomorski §wiat obrastal w sensy i znaczenia pojawiajace si¢ wokél tej
niezwyklej tradycji. Méwienie o tarantyzmie zdaje si¢ wazne nie tylko z perspekty-
wy historycznej Wloch, ale ogdlniejszej — europejskiej. Transowy rytual niezmiennie
pozostawat i do dzi§ pozostaje elementem kultury chrzescijanskiej, tak kluczowej dla
cywilizacji Starego Kontynentu. Nie sposéb unikna¢ rozpatrywania elementéw rytu-
alu z perspektywy chrzescijafistwa, jego biblijnych symboli i archetypdw.

Juz samo niezwykle miejsce narodzin rytuatu, keérym byl pejzaz wyschnigtych ru-
biezy Poludnia, dyktuje wyobrazni pewne skojarzenia, pozwala doszukiwa¢ si¢ zwiaz-
kéw wizji roslinnosci spalonej przez promienie stoneczne z optyka grzesznej duszy
pragnacej Boga. Na kartach ksiag biblijnych mozemy odnalez¢ niebagatelne sploty
znaczen: ,, Wszelkie cialo jest niczym trawa, a cala jego swietno$¢ — jakby kwiat polny:
trawa usycha, kwiat opada. A stowo Pariskie trwa na wieki™ — czytamy w Pierwszym
lidcie $wictego Piotra. Trawy (poaceae) jawia si¢ tu jako symbol ulotnosci, przemija-
nia, marnosci i grzechu. Przedstawienie duchowej martwoty za pomoca obumie-

Inne teorie etymologiczne zakladaja, ze stowo tarantyzm wywodzi si¢ od Tarentu — miasta w Apulii
i historycznego miejsca kultu Dionizosa; kolejna hipoteza pochodzeniowa méwi o zwiazkach ter-
minu z lacidskim stowem terra (ziemia) i §rédziemnomorska symbolika agrarna.

1P 1,24, cyt. wedtug: Pism Swz'gte Starego i Nowego Testamentu w przektadzie z jezykdw oryginalnych,
oprac. K. Romaniuk, Warszawa 2005.
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rajacej pospolitej rosliny wystepujacej w ogromnej wigkszosci stref klimatycznych
$wiata wskazuje na pewna powszechno$¢, uniwersalny problem grzechu. Grzech to
konsekwencja zZtamania boskiego zakazu, ktdre jest zobrazowane jako wyrzut sumie-
nia powracajacy niczym susza. Wedtug nauk moralnych zawartych w Biblii opieranie
swojego zycia na spetnianiu cielesnych zachcianek staje si¢ chwilowa przyjemnoscia,
przynoszaca wieczne potepienie i zgube. Kondycja ludzkiej duszy zostaje zobrazowa-
na za pomocg wyschnigtych traw i ich wegetatywnej atrofii. Jedyna droga zbawienia
staje si¢ ,woda zycia” przywracajaca naturalny ekosystem duszy, czyli wiara w stowo
padajace z ust samego Boga.

Réwniez quasi-stepowa przestrzeni Salento to siedlisko duchowego i cielesnego wy-
stepku, to ,ziemia trujacej fauny i flory”* — intonuje poczatek poematu Salvatore Qu-
asiomodo w najpopularniejszym filmie o tarantyzmie La taranta’. Toksycznos¢ natury
zyskuje sensy metaforyczne, a pole interpretacji zostaje poszerzone o kolejne znaczenia.
Salento to ziemia jalowa, ziemia duchowego bezsensu i fizycznej niemocy. Pajecza ja-
dowito$¢ oraz nieczysto$¢ roslin to w rzeczywistosci wizja zainfekowanych ztem (i/ male
pugliese) apulijskich dusz. Tarantystyczny egzorcyzm muzyczno-taneczny w tym ujeciu
urasta do roli procesualnej spowiedzi ciata i duszy wiodacej ku wyzwoleniu.

Podobnie namyst nad figurg pajaka atakujacego salentyriskie chlopki podczas
okresu najwigkszego wzrostu roslin, zniw, indukuje taczenie whoskiej tradycji ludowe;j
z naturg. Ernesto de Martino wskazuje, ze przyczyny czestych ukaszen facza si¢ z sezo-
nowg pracg zniwng oraz zbieractwem lisci tytoniu (Nicotiana tabacum), przy selekcji
ktérych w wigkszosci byly zatrudnione kobiety. Tyton to jeden z wazniejszych roslin-
nych surowcéw przemyslowych, ale w swoim pierwotnym uzyciu wykorzystywany
byt przez potudniowoamerykanskich szamanéw do uzyskiwania nadprzyrodzonych
mocy. Brytyjski kulturoznawca lain Gately w Kulturowej historii tytoniu pisal, ze ta
znana roslina przez setki lat byla talizmanem pomagajacym chroni¢ ich przed ukasze-
niem wezy. Co wigcej, tytoni zazywany z innymu $rodkami narkotycznymi, migdzy
innymi opiatami, pozwalazt na wejscie w odmienny stan $wiadomosci, w mentalne
zawieszenie bliskie $mierci®. W tym wlasnie miejscu wydaje sie istotne wspomienie,
ze tarantyzm na podstawie analogii etnograficznych zostal uznany za taniec transowy
z pogranicza praktyk szamanistycznych, strukturalnie spokrewnionych ze specyficz-
nymi tanecznymi kultami ekstatycznymi, takimi jak wudu, zar czy macumba.

W salentyriskim rytuale funkcja tytoniu zostaje odwrécona: nie jest $rodkiem
leczniczym ani magicznym, ale rosling, w kontakcie z ktéra o ukaszenie najlatwiej,
bowiem w apulijskich podaniach oralnych uprawy tego ziela byly uwazane za siedli-
sko zwierzat kasajacych, gdzie egzystowaly nie tylko pajaki, ale rowniez skorpiony
i weze. Jej rola zostaje przeniesiona z rosliny ochronnej na zagrazajaca zdrowiu.

Cytat autorstwa Salvatore Quasimodo pochodzi z narracji do filmu La taranta (Tarantula),
rez. Gianfranco Mingozzi, 1962.

La taranta to jedyny film dokumentalny rejestrujacy autentyczny rytuat tarantyzmu.

Por. 1. Gately, Kulturowa historia tytoniu, thum. A. Kumicka, Warszawa 2012, ss. 12-13.
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Zwiazek tytoniu i jadowitych zwierzat mozna uwaza¢ za etnograficzng paralele,
zbieg okolicznosci lub ogélny transkulturowy przekaz. Mircea Eliade, piszac w Sa-
crum i profanum o uniwersalizmie symboli, twierdzi, ze niektdre archaiczne wartosci
przyrody zostaly poddane redefinicji z nadejsciem epoki chrzescijaristwa’. W kon-
frontacji z nowa religia nabraly one glebszego sensu. Tak stalo si¢ z inna, dobrze
znang rosling — bazylia (Ocimum basilicum) wykorzystywana w tarantyzmie obok
ruty zwyczajnej (Ruta graveolens) oraz migty (mentha) jako element rytualnej scenerii.
Wraz z ekspansjg chrzescijaristwa zyskuja nowe znaczenia poprzez sprawng adaptacje
do nowych kulturowych warunkéw.

W szesnastowiecznej Europie bazylii przypisywano niechlubng wlasciwo$¢ rodze-
nia skorpionéw oraz owaddéw kasajacych; rzymski historyk Pliniusz Starszy przypi-
sywal jej apotropaiczne cechy®, przypominajace te ktore pojawily si¢ pézniej w $re-
dniowiecznych bestiariuszach, gdzie uwazano ja za antidotum na toksyczny oddech
bazyliszka. Dialektyka chrze$cijariska wyzuta z mitologicznej wizji $wiata przeniosta
symbolizm ziola w inny wymiar religijno$ci. Wedtug potudniowostowiariskiej legen-
dy apokryficznej sam Bog zstapit z nieba i wreczyt prorokowi Eliaszowi gatazke tej
aromatycznej roSliny wraz z kociotkiem wypelnionym woda. Zlecit mu by udat si¢
w wedrowke po $wiecie, a napotkanych na swojej drodze ludziom kropil bazylia
czota na znak wstapienia do wspédlnoty chrzescijaniskiej’. Wedlug innej opowiesci
aromatyczna roslina miata wyrosna¢ naookoto grobu Chrystusa tuz po zmartwych-
wstaniu '°. Niezaaprobowane przez Kosciét rzymskokatolicki podania znalazly swoje
miejsce w Prawostawnym Kosciele Greckim, czyniac z bazylii symbol nawrdcenia
i symbol zaloby.

Tarantyzm zdaje si¢ specyficznym rodzajem religijnosci, gdzie wszystkie kulturo-
wo heterogeniczne elementy si¢ stykaja w postaci réznych symboli. Apulijska kultura
faczy myslenie mityczne salentynskich spotecznosci z wplywami obeych kultur, me-
dycyna naturalng i z ludowymi podaniami o roslinnosci z kregu religii Chrystusowe;j.
Ernesto de Martino pisak:

Tarantyzm jako wewngtrzny skladnik kultury chrzescijaiskiej byl zwiazany z jej he-
gemonicznymi formami kulturalnymi; taczyt si¢ szczegélnie z magia naturalna, ktdra
stanowila charakterystyczny przyklad wzajemnych wplywéw!'!.

Hegemoniczno$¢, o ktérej pisat wloski religioznawca, dotyczyla silnych wplywéw za-
réwno instytucji Kosciota katolickiego, jak i kultury arabskiej, ktére swoja szczegdlng

Por. M. Eliade, Sacrum i profanum. O istocie religijnosci, tum. R. Reszke, Warszawa 1999, s. 112.
8 Por. M. J. Kawatko, Historie ziotowe, Lublin 1986, s. 195.

Por. Prorok Eliasz i chata, hum. A. Kawecka, [w:] Apokryfy i legendy starotestamentowe Stowian Potu-
dniowych, red. G. Minczew, M. Skowronek, Krakéw 2006, ss. 348-353.

10 Por. M. Roberts, A—Z of Herbs. Identifying Herbs, How to Grow Herbs, the Uses of Herbs, Cape Town
2003, s. 18.

11 E. De Martino, Ziemia zgryzoty, dum. W. Marucha, Warszawa 1971, ss. 303-304.
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rol¢ odegraly w okresie formowania si¢ zjawiska, czyli we wczesnym $redniowieczu.
Na przecigciu tych pozornie niekompatybilnych ze sobg kultur — spuscizny po cywi-
lizacji greckiej, wplywow arabskich oraz chrzescijaniskich — spotyka si¢ salentyriskie
prakeyki religijne. Takze symboliczne sensy zawarte w obrazach rolin podlegaja prze-
interpretowaniu i dostosowaniu do panujacej tradycji.

W ten proces ewolucji znaczeni symboli roslinnych wpisuje si¢ takze migta, ko-
lejne ziele stanowiace jeden ze skladnikéw aromatoterapeutycznego bukietu obec-
nego w trakcie rytuatu. Z Ziemi zgryzoty dowiadujemy sie, ze w czasie zywiotowego
tarica tarantystka co jakis$ czas odurzala si¢ silnym zapachem rosliny i kontynuowata
proces uzdrawiania. Bodzce wechowe czesto stuzyly jako uzupelnienie stymulantéw
dzwickowych i barwnych podczas rytualu. Mozna to w fatwy sposéb wyjasni¢ z per-
spektywy medycznej: ta istna multiplikacja zmystowych doznan oszalamiala, silnie
stymulowata uklad nerwowy i pomagata dtuzej pozosta¢ w stanie transu.

Co wigcej, De Martino niejednokrotnie wspomina o chtonicznym wymiarze ry-
tualu tarantystycznego. Ma to $cisly zwiazek nie tylko z tekstami piesni traktujacych
o nieszczg$liwej milosci i pragnieniem $mierci czy z zachowaniem ukaszonych, kedre
uprawialy typowy zalobny lament zwany z dialektu apulijskiego reputare lu muertu',
ale tez z rodlinnosciag 0 mrocznym, podziemnym rodowodzie. Status symboliczny
bazylii jako ziela zalobnego byt respektowany od czaséw ekspansji chrzescijanstwa,
natomiast symbolika miety siega znaczenie dalej. Ta swoja genealogic zawdzigcza sta-
rogreckiemu mitowi o wladcy $wiata zmarlych Hadesie i nimfie Minte (Minthe)".
Driada byla obiektem milosci boga Podziemia, ktéry prébowal ja uwies¢. Jego za-
zdrosna malzonka Persefona przemienita Minte w aromatyczng rosling noszaca te
samg nazwe — micta.

ROSLINNE MEDYKAMENTY

Nieoczywista ,fizjonomia” roélin cz¢sto niosta za soba szczegdlny potencjal per-
swazyjny. Niekiedy ich niezwykle cechy, oryginalne ksztatty czy odmienna chroma-
tyka poruszata kolektywna wyobrazni¢ ludu oraz umysly botanikéw i lekarzy. Dos¢
czgsto roslinom o osobliwym wygladzie przypisywano cudowne whasciwosci. Tak tez
stalo si¢ z popularnym zielem — rutg zwyczajna, ktérej mocny zapach odstraszajacy
owady zostal skojarzony z dzialaniem magiczno-leczniczym. Pliniusz Starszy w Hi-
storii naturalnej pisal o rucie jako o dobrze znanym juz za czaséw Grekéw popular-
nym lekarstwie'*. Wedtug rzymskiego pisarza roslina ta byta antidotum na zatrucie
toksynami grzybéw, a §redniowieczny hiszpariski alchemik Arnold de Villanova zale-

Por. A. M. Di Nola, Oplakiwanie, tdum. R. Sosnowski [w:] Triumf smierci. Antropologia zatoby,
red. M. Wozniak, Krakéw 2006, s. 103.

Mit o przemianie Minte w rosling mozna odnalezé w dwoch dzietach: w Metamorfozach Owidiusza —
por. Owidiusz, Metamorfozy, dum. A. Kamiriska, S. Stabryla, Wroctaw 1995, s. 281 — oraz w Mitach
greckich Roberta Gravesa — por. R. Graves, Mity greckie, thum. H. Krzeczkowski, Warszawa 1960, s. 116.

4" Por. M. Kawatko, op. cit., ss. 282, 376-377.
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cat przykladanie jej plastréw w miejsca po ugryzieniach zwierzat"®. W rzeczywistosci
sady o rucie wynikaly ze swobodnego przenikania i mieszania si¢ botanicznych ob-
serwacji, zabobonéw i pierwotnych wierzen, ktére niekiedy znajdowaly swoje empi-
ryczne potwierdzenia w rzeczywistoéci, a nastgpnie naturalnie przedostawaly si¢ do
réznorakich kultur basenu Morza Srédziemnego.

Zwiazki zi6} i apulijskiej subformacji opieraja si¢ nie tylko na doswiadczeniu kul-
turowym, ale takze na obserwacjach i probach empirycznych. W roglinach takich jak
ruta, mieta czy bazylia dostrzegano lecznicze wlasciwosci. Pliniusz Starszy przypisy-
wal bazylii zdolnos¢ fagodzenia stanéw spazmatycznych, usmierzania bélu i mdtosci,
mieta byta doskonatym $rodkiem tagodzacym nadmierne pobudzenie i niestrawnos¢,
a ruta tagodzita stany nerwowe'®. Tak tresci wynikajace z wiejskich podari italskich
i postrzymskiej tradycji spotykaly si¢ w cudzie tarantystycznego uzdrawiania.

Wart przypomnienia w kontekscie opracowywanego tematu jest nieznany w Pol-
sce neapolitariski dialog autorstwa wloskiego lekarza i filozofa Vincenzo Bruno
z 1602 roku Dialoghi delle tarantole di due Filosofi dimandati Pico et Opaco". Jest to
prawdopodobnie najstarszy (i by¢ moze jedyny) dokument literacki méwiacy o me-
todach ziololecznictwa w tarantyzmie. Przedmiotem dialogu dwéch neapolitariskich
filozoféw Pico i Opaco jest historia tarantystéw i tarantystek ukaszonych przez taran-
tule i oméwienie sposobéw ich leczenia. Obok gléwnego srodka leczniczego, jakim
jest zywiolowy taniec, mozemy wymieni¢ arsenal innych medykamentéw, lokujacych
si¢ na granicy $wiata tajemniczej alchemii i medycyny ludowej. W tekscie Vincenzo
Bruno ziola stanowily $rodek leczniczy ostatniej szansy, kiedy dzwigki taranteli i piz-
zici tracily swa terapeutyczng moc. W Dialoghi delle tarantole. .. zostaje przytoczona
wypowiedz blizej nieznanego lekarza, ktéry na ukaszenie tarantuli oprécz popiotu
z kurzego tajna czy thuszczu zmii zalecat zjedzenie korzenia dziewigésitu beztodygowe-
go (carlina) i dyptamu jesionolistnego (dittamo), ponad to zachwalat jako niezwykle
skuteczne odurzanie si¢ wonig dziegielu litworu (/angelica). Wigkszos¢ roslin leczni-
czych jest zalecana do spozycia w postaci mieszanki odtruwajacej — stynnego teriaku,
zwanego tez drakwia: dobrze znanego od czaséw gallorzymskich mixtum compositum
goracego wina, Srodkéw zwierzecych i zidk. Roslinne kombinacje opisane przez Vin-
cenzo Bruno uzupelniaja palete srodkéw zielarskich znanych od wiekéw jako skutecz-
ne leki. Krople z dziggielu sa do dzi§ popularnym $rodkiem uspokajajacym, natomiast
dziewigésit to roglina znana jako lekarstwo regulujace trawienie, a w niektdrych regio-
nach Italii — jako warzywo. Wszystkie znajduja swoje zastosowanie w rytuale taranty-
zmu ze wzgledu na swoje walory lecznicze, magiczne, a nawet smakowe.

Niekiedy sens medyczny zawierat si¢ takze w przedmiotach charakteryzujacych
si¢ egzotyka i unikalnoscia. W pismie Vincenzo Bruno zalecany w leczeniu ukaszert
dyptam jesionolistny to dobrze znany z biblijnej opowiesci gorejacy krzew, zwany

15 Por. ibidem, s. 380.
16 Por. ibidem, s. 192.

17" Por. V. Bruno, Dialogo delle tarantole di due Filosofi dimandati Pico et Opaco [w:] G. Lapassade,
Intervista sul tarantismo, Maglie 1994.
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inaczej krzewem Mojzesza'®. Dyptam pod wplywem ciepla wydziela mocno aroma-
tyczne oleje lotne, od ktérych moze si¢ zapali¢. Od niecodziennego obrazu rozpo-
czyna si¢ mit, a ten obrasta w nowe znaczenia i motywy, czgsto o nadprzyrodzone;j
tresci. Roglina, posiadajaca niezwykle samozapalne whasciwosci, staje si¢ w zamysle
chrzescijan metafora nigdy niewypalajacej si¢ mitosci i Bozej taski, ktéra ma wrecz
terapeutyczne moce'.

Antropolozka Anna Wieczorkiewicz, badajaca w pracy Monstruarium® fenomen
ludzkich monstréw i niezwyklosci §wiata przyrody, stwierdzita, ze rzadko$¢ ich wyste-
powania silnie pobudzata wyobraznie ludu i pisarzy na przestrzeni wiekow. Egzotyczne
kamienie, roliny czy surowce pochodzenia zwierzgcego przywiezione przez podrdzni-
kéw z dalekich krajéw niekiedy wzbogacaly si¢ o nowe sensy, a ich niezwyklos¢ byla
kojarzona z cudownoscia. Zauwazmy, ze w tarantyzmie bywalo podobnie. Niekt6rym
roélinom ze wzgledu na ich niepokojacy wyglad, zwyczaje oraz wlasciwosci zostaja
przypisane nie tylko symboliczne, ale i leczniczo-magiczne funkcje. Zaklada to proste
rozumowanie sylogistyczne: dyptam jesionolistny byt powszechnie wykorzystywany
w medycynie ludowej, a to, co potrafi przywrdci¢ do zycia lub spowodowaé $mier¢,
wedtug kolektywnej wyobrazni musi by¢ obdarzone nadprzyrodzonymi mocami.

ROSLINNA MITOLOGIA RYTUALU

Apulijska instytucja tarantystyczna opierata swoja mitycznag zywotno$é na kilku
wierzeniach: podaniu o kasajacej tarantuli, opowiesci o ingerencji $w. Pawla oraz dio-
nizyjskim micie orgiastycznym. Wszystkie te przekazy oralne, gleboko zakorzenione
w kulturowej $wiadomosci Apulijezykéw, a przez to w strukturze samego rytualu
potwierdzaja niezwykle zwiazki tarantystek ze §wiatem flory, a w szczegdlnosci z sym-
bolika drzew i winorosli.

Religijna rzeczywisto$¢ tarantyzmu znalazta swéj symboliczny wyraz w obrazie
drzewa. U poczatkéw wielu naturalnych subformagji religijnych tkwi wyobrazenie
o nim jako o roélinie sklonnej do stalej regeneracji i wiecznej mtodosci. Ma to zwia-
zek z kultami agrarnymi oraz mitycznym obrazem Matki Ziemi. Henryk Jurkowski
w ksiazce Materiat jako wehikut czasu pisal, ze symbol drzewa jest pararela do kobie-
cej ptodnosci i mozliwosci wydawania na $wiat potomstwa®'. W zamysle antropologa
Terra Mater jako dawczyni zycia moze by¢ utozsamiana z wyobrazeniem owocujacego
drzewa. Podobnie twierdzit Eliade. W mitopoetyckim porzadku religijnych wierzer
$wiata pierwotnego drzewo stanowi wyobrazenie Wszechswiata-Wielkiej Macierzy,
ktéra na wzér rosliny zapuszcza korzenie, wzrasta, wydaje owoce i obumiera, by po-
18 Por. L. Rotter, Rosliny jako atrybuty swietych [w:] Symbolika roslin. Heraldyka i symbolika chrzescijasi-
ska, red. J. Marecki, L. Rotter, Krakéw 2007, s. 54.

Por. B. Szczepanowicz, Atlas roslin biblijnych. Pochodzenie, miejsce w Biblii i symbolika, Krakéw
2004, s. 72.

20 Por. A. Wieczorkiewicz, Monstruarium, Gdarisk 2009.
21 Por, H. Jurkowski, Materiat jako webikut tresci rytuatu, Warszawa 2011, s. 141.
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nownie si¢ narodzi¢*’. Moglo wiaza¢ si¢ to z optyka tarantyzmu, ktéry zapowiadat
symboliczng $mier¢ poprzez pajecze ukaszenie, a nastgpnie totalng odnowe poprzez
uzdrowienie w taricu. Ta eskalacja greckiej sily zycia zoé zawierala si¢ w symbolu
drzewa, ktére fizycznie jako rekwizyt bylo wykorzystywane w samym rytuale jako
element konstrukgji hustawki (wh. [antalena).

Ernesto de Martino wspomina o niezwyklej praktyce religijnej, ktora, cho¢ sze-
roko opisywana przez takich badaczy jak Athanasius Kircher czy Giorgio Baglivi,
przestala by¢ popularna wéréd tarantystek w XX wieku. W Ziemii zgryzoty mozemy
przeczytaé: ,Niekt6re tarantystki lubily zwisa¢ z drzew trzymajac si¢ lin, w czym
znajdowaly — jak si¢ zdaje — niemalg przyjemnos¢” oraz ,Namietnosci tej oddawaly
si¢ przede wszystkim osoby ukaszone przez pajaki, ktére swoja pajeczyne snuja przede
wszystkim na drzewach”. Zaczepianie lin na wzér pajeczyny, formowanie ich na
ksztalt hustawki oraz bujanie si¢ na sznurze bylo prakeyka powszechna i do$¢ czesta
w XVII wieku*. Zawi$niecia na drzewie i mimetyczne nasladownictwo zwyczajow
pajaka bylo zwiazane z potrzeba jak najmocniejszego upodobnienia si¢ do tarantuli.
Dlugie kawalki sznuréw byly najczesciej przymocowywane do galezi drzew. Rzadziej
rytual, zwany przez badaczy takze egzorcyzmem muzycznym, odbywat si¢ wewnatrz
domostw?. Jesli juz do tego dochodzilo, liny przywiazywano do sufitéw a ukaszona,
trzymajac si¢ sznurdw, w take frenetycznego metrum 3/6 bujala si¢ na $wiezo skon-
struowanej hustawce, dajac przy tym popis pajeczych zachowan: schodzenia na ko-
lana, podrygiwania niczym tarantula, balansowania w powietrzu na wzér pajeczyny
unoszonej przez wiatr lub swobodnego przeciagania lin niczym zwierze tkajace swoja
sie¢. Porzadek mimetyczny zakladajacy nasladownictwo natury — weielenie si¢ w role
tarantuli i zjednoczenie si¢ ze zwierzgciem — sugerowal uzycie drzewa jako rekwizytu
lub quasi-protezy wspomagajacej nickompletng cielesno$¢ tarantystki.

Dokladnie okreslona sceneria rytualu w Ziemi zgryzoty Ernesto de Martino byla
opisywana jako quasi-idylliczna przestrzeni: las pelen drzew, zielona polana z szem-
rzacymi strumykami lub ogréd pelen kwitnacych roslin. Mimo nieco sentymentalne-
go charakteru tego obrazu, przypominajacego miejsce dionizyjskiego thiasos ($wigte-
go orszaku), chcialoby si¢ uzy¢ stéw Karla Kerényiego: ,, To nie zadna sentymentalna
scenka, lecz rytual, u ktérego podstaw lezy mit”*. Poprzez szczegdlne umilowanie
naturalnych przestrzeni rodlinnych przez tarantystki wyrazala si¢ immanentna ludzka

22 Por. M. Eliade, Historia wierze i idei religijnych, t. 1, Od epoki kamiennej do misteridw eleuzyjskich,

tum. S. Tokarski, Warszawa 1988, s. 94, cyt. za: H. Jurkowski, op. cit., s. 141.

A. Kircher, Magnes sive de arte magnetica opus tripartitum, Colonie Agrippine 1643, s. 759, cyt. za:
E. de Martino, op. cit., ss. 149-150.

24 Por. E. de Martino, op. cit., ss. 150-151.
25

23

Tarantyzm w Ziemi zgryzoty Ernesto de Martino i pismach Georges'a Lapassade’a bywal okreslany
egzorcyzmem muzyczno-tanecznym (esorcismo coreutio-musicale). Nie byt to egzorcyzm rozumiany
jako chrzescijariski obrzed majacy na celu usunigcie z osoby opetanej demona, ale, jak pisat Lapas-
sade, byl ,,sposobem rytualizacji wykreslajacej to, co jest tak jakby negatywne” (un modo ritualizzato
di espungere da sé il negativo) — G. Lapassade, Intervista sul tarantismo, Maglie 1994, s. 9.

26 K. Kerényi, Dionizos. Archetyp zycia niezniszczalnego, tum. 1. Kania, Krakow 1997, s. 67.
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potrzeba stopienia si¢ z boskim §wiatem natury. Przypomina to starozytna wizj¢ me-
nad podczas ofiarnych taricéw bakchicznych nakreslona przez Kerényiego w dziele
Dionizos. Archetyp zZycia niezniszczalnego. Uruchamia to kategori¢ skojarzeri na linii
tarantyzm — kult Dionizosa, gdzie bachantki podczas uroczystego $wigta wplataly
we wlosy klacze winorosli na pamiatke istoty boga wina noszacego przydomek kissos
(bluszez)”. Ten analogiczny kanon symbolicznych praktyk staje si¢ istotny zwlaszcza
w $wietle informacji i ustaleri etnologéw kojarzacych etnograficzne pokrewieristwo
kultu Dionizosa i tarantyzmu. Z prac siedemnastowiecznych badaczy wiadomo, ze
podczas rytuatéw tanecznych tarantystki czgsto wykorzystywaly pnacza winorodli.
Giorgio Baglivi, wloski fizyk oraz klasyk apulijskiego tarantyzmu, w jednym ze swo-
ich dziet pisal, ze osoby praktykujace 6w rytual czgsto zanurzaly w wodzie przynie-
sione z ogrodéw liscie i galezie winorosli, by skropi¢ nimi swoje czota®. Tworzy si¢
tu skomplikowany kontekst wzajemnych wplywéw i powiazani. Obecnoéé winorosli
w tarantyzmie nie zaskakuje. Spuscizna po starozytnej cywilizacji greckiej wiaze si¢
nie tylko z jej ogromnym dziedzictwem kulturowym, ale takze z naturalnym kon-
tekstem spoleczno-kulturowym Whoch jako kraju, gdzie rozwingla si¢ kultura spo-
zywania wina, oraz motywem chrystologicznym. W hermeneutyce katolickiej wino-
rofl to atrybut Chrystusa i symbol Eucharystii, obecny w kolektywnej $wiadomosci
Europy od wiekdw. Silnie koresponduje z chrze$cijariskimi watkami w tarantyzmie
(jak na przyklad figura $wictego Pawla jako patrona ukaszonych) czy chromatyka
chust tarantystek w kolorze czerwonym. Znaczenia na pozor tak fatwe do odczytania
réwnoczesnie nastreczaja wielu trudnosci ze wzgledu na swéj ambiwalentny cha-
rakter. Tarantyzm to rytuat choroby i uzdrowienia, zycia i $mierci, smutku i radosci
okazywanej poprzez taniec. Podobnie dzieje si¢ z symbolizmem chrystologicznym
i dionizyjskim, gdzie poprzez cykliczng odnowe winorosli przyroda zapowiada zmar-
twychwstanie béstwa i jego narodziny z krwi. Kis¢ i pnacze funkcjonuja nie tylko
jako symbole, ale jako centralne elementy rytualnego procesu wyrazonego poprzez
reprezentacje¢ zarowno danego sensu, jak i zywej obecnosci boga.

* * *

Tarantyzm to rytual tajemniczy, dos¢ stabo opracowany, wciaz otwarty na nowe odczy-
tania i opracowania. Poznanie rodlinnych symboli charakterystycznych dla apulijskiej
tradycji pomaga dokladniej zrozumie¢ bogactwo i ztozono$¢ rzeczywistosci nie tylko
samego zjawiska, ale takze innych naturalnych fenomenéw religijnych spotykajacych
si¢ na jego styku. Mimo to w zadnej publikacji polskiej czy nawet wloskiej nie od-
najdujemy prac na temat roslin wykorzystywanych podczas rytuatu. Temat zdaje si¢
do$¢ istotny w $wietle informacji z Ziemii zgryzoty Ernesto de Martino, ktéra obfituje
w opisy terapii przy wykorzystaniu zi6}, drzew czy pnaczy winogron. Bowiem leczni-

27" Por. ibidem, ss. 66-67.

2 G Baglivi, Dissertatio de anatome, morsu et effectibus tarantulae [w:] idem, Opera omnia medico-

practica et anatomica, Lipsiae 1754, s. 314; cyt. za: E. de Martino, op. cit., ss. 149-150.
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cze rodliny, a nawet fatwo dostgpna pospolita zielenina w optyce tarantyzmu nabieraja
innego znaczenia — jako symbole zostaja wplecione w mityczng opowies¢ o uniwersum
ludzkich loséw, o radosci zycia i nieuchronnej $mierci. Poszczegélne sensy roslinne
zostaja poddane redefinicji, zmieniajac si¢ wraz z perspektywa patrzenia. Przechodza
z pozydji $rodka leczniczego na pozycje symbolu, ktéry moze wyrazaé obecno$é samego
béstwa, a z elementu przestrzeni rytuatu do roli ziolowego medykamentu.
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SUMMARY

THE CULT OF PLANTS IN ITALIAN RITUAL OF TARANTISM.
BETWEEN THERAPY AND SYMBOL

The aim of the article is to present the motif of plants in an unexplored feminine
rite from southern Italy named Tarantism. The Apulian phenomenon is characteri-
zed by frantic dancing inspired by the way a spider moves and is believed to be a cure
for the bite of tarantula. The specific dance and music is called pizzica. The rite is
linked with nature; beside the animalistic symbol of spider, floral motifs are essential.
In the Tarantism herbs function as medical cures, ambiguous symbols and elements
of ritual scenography. The author analyses these various meanings: from cultural and
religious roles in Christian community in Salento to ritualized therapy.



