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Sissejuhatus

   Kreeka ühiskond, üdini ustav jumalatele, peidab oma igapäevasuses palju saladuslikust.

Allikad on hävinenud, palju on ajaloo jooksul ümber kirjutatud ning ajalootulvas kaduma läinud. Jumalate kummardamine, neile pühendumine oli iga kreeklase au kohus, müütide ning ikonograafia tundmine vajalik ning kohustuslik. Vana-Kreeka põllumajanduslik ühiskond liikus aastaaegade rütmis, mille muutusi pühitseti suurejooneliste pidustustega. Need hõlmasid endas nii avalikke traditsioone kui ka salajasi rituaale, mis aegade jooksul mõjutasid inimesi tugevalt ning panid aluse erinevatele usuvooludele. Müsteeriumid, rituaalid, festivalid olid kreeklaste jaoks väljapääs igapäeva tegemistest ning võimalus saada üheks jumalate enditega. Siiski suurt saladuseloori on tänu erinevatele uurimustele vähendatud ning tänapäeval saab müstiliste pidustuste kohta rääkida juba rohkem.

1. Eleusiani müsteeriumid

1.1 Müüt

   Kreeka viljajumalannal Demeteril oli Zeusiga tütar Persephone (peetakse surnute-, allilma- ja viljakusejumalannaks), kelle röövis Zeusi nõusolekul Hades ning viis ta oma kuningriiki – allmaailma – endale naiseks. See ajas ema Demeteri marru, ta lahkus jumalate hulgast ning läks maa peale oma tütart otsima. Ta jättis oma kohutused, mis  tõi kaasa suure põua, inimesed nälgisid ning surid. Seda kuiva aega seostatakse tänapäeval esimese talvega. Läbinud pika rännaku, jõudis Demeter Atikasse, kus õpetas Eleusise kuninga pojale Tripotlemusele teraviljakasvatust ning käskis Zeusil Persephone tagasi maa peale tuua. Zeus, kes ei suutnud enam vaadata nälgivaid inimesi, saatis Hermese Persephone järele. Kuid enne kui Demeteri tütar vabastati, segas Hades Persephone söögi sisse kuus granaatõuna seemet. Need, kes olid söönud surnute sööki, ei tohtinud pööruda tagasi. Nii ei lahkunud Persephone surnuteriigist igaveseks, vaid mõeldi välja kompromiss: Persephone on Hadese juures neli kuud (Kreeka talv) ning ema Demeteri juures kaheksa kuud (Kreeka suvi). Siin on seos reaalsusega: kui tütar on allmaailmas, on kreeklastel põud ehk talv ning kui ema juures, kasvab vili jõudsasti ehk suvi. Eleusisesse rajas Demeter ka oma kultuse, Eleusiani müsteeriumid 
.

1.2 Müsteerium

   Tähistati Persephone (või ka Kore) tagasi pöördumist maa peale. Kuna seemned, mis Hades Persephonele sisse söötis sümboliseerivad ka elu, siis on tagasipöördumine kõikide taimede, kogu elu ärkamise sümbol – talvel on seemned maa sees, suvel tärkavad. Nagu räägib Homerose hümn Demeterist, oli esimene kultuse preester Eleusise kuningas Keleos, kelle kõrval võib mainida veel Dioclest, Eumolpost, Triptolemust ning Polyxeinust. Nemad olid esimesed, kes õpetasid inimestele müsteeriumi saladusi, mis pidid tagama külluse ja õitsengu siinses elus (läbi vilja tärkamise) ning õnnistatud seisundi järgmises elus.   

   Müsteeriumite läbi viimine oli kahe perekonna käes, Eumolpidaide perekond andis hierofandi (salaõpetuste seletaja, saladusi  seletav peapreester ) ning Kerykesi perekond, kes andis dadaouchose (tõrvikukandja) ning hierokkeryxi (sõnumitooja). Lisaks oli Demeteri preestrinna, kes elas kogu aeg Demeteri templis ning abipreestrid ja preestrinnad. Müsteeriumid toimusid  Demeteri pühamus, mis asus Eleusise linna kõrval, 22 km Ateenast läänes. Eleusis oli kindlustatud juba Mükeene ajastul, alates 7. sajandist eKr allus Eleusis Ateenale, oli varjupaigaks Ateena oligarhidele. Varasemad arheloogilised leiud, mis tõestavad kultuse toimumist Eleusises, ulatuvad ajas tagasi 700 a eKr, siiski arvatakse, et esimesed riitused toimusid juba 1500 a eKr. Kuigi müsteeriumid olid salajased, nende sisu püüti läbi sajandite võõraste silmade eest saladuses hoida, teame nende kohta päris palju. Arheoloogiline tõestusmaterjal, informatsioon raidkirjadelt, preestrite isikukirjeldused, kangelaste ning jumalate ikonograafi ning viited kirjanduses ning filosoofias. Suur osa kirjalikust materjalist pärineb kristlikelt kirjanikelt, kes avaldasid paljud müsteeriumite väiksematest tahkudest 
.

1.3 Rituaalid 

   Müsteeriumid jagunesid kaheks: suurem ning väiksem. Viimased toimusid märtsis (aeg tavaliselt varieerus), mille ajal preestrid, hierofandi valisid välja kandidaadid, kes pidid müsteeriumidest osa saama ning toimusid esimesed puhastamisrituaalid. Puhastumine ning rituaalidel osalemine oli alati inimese vaba valik, üldjoontes olid asjasse pühendatud suur osa ateenlastest, nii mehed, naised kui orjad. Mõrvareid ning võõramaalasi müsteeriumile ei lastud 
.    

   Teine, suurem müsteerium algas Attika kalendri järgi 15. Boedrominionil (august/september), kui preestrid hüüdsid välja prorrhesise, riituse alguse. Kõige pealt läbisid pidutsejad myesise, väljavalitud ohverdasid Demeterile sea, uputades selle meres, kus nad puhastumise jaoks ennast pesid (uppuv siga sümboliseeris Persephone vajumist maa alla). Seejärel istusid väljavalitud silmad kinni seotuna lambanahaga kaetud istmel ning nende lähedale toodi tõrvik, tuli. Kuumus oli hirmuäratav ning sümboliseeris puhastumist läbi tule või õhu. 

   19. Boedrominionil algas rongkäik mööda pühateed Ateenast Eleusiani, vibutati vitsakimpudega (bakchoi) ning kindlates kohtades karjuti roppusi ning nalju, viitades vanale naisele, kes ajas Demeterit oma naljadega naerma, kui viimane leinas oma tütart. Käies karjuti rütmiliselt “Iakch’ o Iakche”, viitades Iakchosele, keda peeti Demetri abikaasaks (ka pojaks) ning samastati vahel ka Dionysosega. Preestrinnad rongkäigu ees kandsid korve (kistai), mille sees olid pühad esemed. Rahvas tantsis ja juubeldas, sattus ekstaasi. 

   Enne jõudmist Eleusiani toimus ka paastupäev, mis viitas Demeteri paastumisele otsides oma tütart. Paast lõppes erilise joogi (kykeon) joomisega, mis koosnes odrast ning kirbumündist.  Pärast seda sisenesid pidutsejad lõpuks Eleusiani, Demeteri pühamusse. 

   Väljavalitud juhatati telesteerioni (pühitsustempel), mis mahutas üle tuhande inimese. Pühendatud jagati kahte klassi: esmakordselt müsteeriumil viibijad ning inimesed, kes olid riitused juba korra läbi teinud (epoptai). Igal esmakordsel oli oma mystagogos, järelvaataja, kes juhatas teda telesteerioni, kus hierofant näitas osalejatele salajasi pühitsetud asju. Pühamu keskel asus Anaktoron, nelinurkne kivist ehitis, mille ühes otsas oli allilma viiv uks. Anaktroni sisse võis minna vaid peapreester ning selle peal põles suur lõke, mille taamal juhatas preester müsteeriumi käiku. 

   Suures saalis valitses pimedus ning abipreestrid jutlustasid, samal ajal näidati pühitsetutele kohutavaid ja õudust tekitavaid asju, põletati ka loomi ning tule ääres pühitseti üks laps. See kõik kulmineerus peapreestri välja astumisega Anaktroni südamest koos tohutu valgusega, mis sümboliseeris rõõmu ning uuesti sündi ning pimeduse kadumist. Ta hüüab: “Valitsejanna on sünnitanud püha poja!” ning näitab osalejatele viljapeade kimpu (elujõu ning uue elu tärkamise sümbol). Sündinud pojaks on peetud nii Persephone poega Iakchos-Dionysust kui ka Demeteri poega Plutost.  On alust arvata, et toimus ka hierofandi ning preestrinna vaheline abielu tseremoonia. 

   Rituaalidele telesteerionis järgnesid suured pidustused pühamu hoovis. Jumalatele ohverdati suur pull ning tantsiti põldudel ümber Eleusiani, kus müüdi järgi kasvas esimene vili. Lõpuks täideti kaks suurt anumat veega, üks kanti itta, teine läände. Samal ajal karjus rahvas taevasse “Vihm!” ning vaadates alla “Eostu!”, kreeka keeles moodustab see maagilise riimi “hye-kye”. 

   Müsteeriumi käik pidi osalejate jaoks sümboliseerima Demeteri taaskohtumist oma tütrega, rõõmu, mis äratas maa ning päästis inimesed näljast. Sellega pühitseti kevade tärkamist, looduse sündi, kuiva talve lõppu. Riitused olid tänusõnad viljajumalannale Demeterile, kes õpeatas inimestele teravilja kasvatamist ning tagasid selle läbijatele parema saatuse teispoolsuses 
.

1.4 Teekond Eleusisse

   Nagu eelpool mainitud toimus enne Demeteri pühamusse sisenemist paastupäev, mis lõppes erilise joogi, kykeoni, joomisega. Kuna joogi täpne retsept on siiamaani teadmata, on müsteeriumite uurimisel püstitatud retsepti kohta erinevaid hüpoteese, millest tuntuim on LSD avastaja Albert Hoffmanni, R. Gordon Wassoni ja Carl Rucki raamat “The Road to Eleusis”. Nimelt pakuvad teadlased välja teooria, et joogis kasutatud teraviljal kasvas parasiitseen fungus ergot või Claviceps purpurea, mis sisaldab LSD eelkäijat, LSA-d. Preestrid, kes olid võib-olla teadlikud seene psühhedeelilistest omadustest, kasutasid seda joogi sees ning müsteeriumitel osalejad, kes pärast joomist astusid Demeteri pühamusse, hakkasid nägema nägemusi, mis võimendasid müsteeriumitel kogetut mitmeid kordi. Preestrid ning visuaalne pilt, mis avanes templis, suunas täpselt osalejaid nende narkootilises nägemuses ning müsteeriumi lõpus valdas pühitsetuid võimas tunne, et nad on saanud jumalaga üheks (või kohtunud temaga). Kogemus jäi osalejatele meelde ning võimendas Demeteri ümber olevat müstikat ning aukartust. 

   Siiski pole siiani suudetud sarnaselt mõjuvat parasiitseentega jooki kokku segada ning teooria on jäänud vastuoluliseks 
. 

2. Dionüüsiad

2.1 Küladionüüsiad

   Dionüüsiate traditsioon sai alguse Attikast, kus detsembris-jaanuaris (Attika kalendri järgi Poseidoni kuu) peeti pidustusi veini (viinamarja kasvastuse) auks. Kuna tegemist on väga vana kombega, on tõenäoline, et alguses polnud festival Dionysosega seotud, viljakus- ja veinijumal lisandus ajaloo jooksul. Küladionüüsiate keskne sündmus oli rongkäik, eesotsas fallose kujuga, millele järgnesid korvi- ja leivakandjad ning vee- ja veinikandjad. Pärast rongkäiku tantsiti ja lauldi, koorid esitasid ditürambe (spetsiaalne koorilaul Dionysose auks). Vahel etendati ka tragöödiaid ning komöödiaid, mis pärinesid eelmise aasta linnadionüüsiadel 
. 

   Teine allikas nimetab linnadionüüsiate kõrval festivali, mida kutsuti antesteeriateks (viidates Attika kalendri talvekuule Anthesterion, Gregoriuse kalendri järgi jaanuar-veebruar) ehk vanemaks dionüüsiaks. Festival kestis kolm päeva – anuma avamis päev, veinikannu päev ning pada päev. Kuna sügisel villitud veini ei tohtinud enne kevadet juua, langeb festival täpselt ajale, mil vein oli valmis. 

   Esimesel päeval tehti ettevalmistusi, Ateenas ning selle ümbruses asuvatest viinamarjaistandustest, veinimeistritelt koguti kokku savist veinianumad. Päikseloojangul avati (ainult kord aastas festivali puhuks) väike Dionysose pühamu ning esimesed veinikannud. Veini segati erinevate ürtidega ning ohverdati kõigepealt jumalatele. Festivali puhuks rändasid linna talunikud, külaelanikud, rändurid, orjad, sõbrad ning võõrad. 

   Teisel päeval korraldatati uue veini joomise võistlus. Ikka osaleja sai umbes kahe liitrise kruusi veiniseguga. Kes jõi kruusi esimesena tühjaks, oli võitja. Võistlusest võtsid osa ka orjad ning lapsed (nende jaoks olid kruusid väiksemad). Päeval võõbati majade uksed üle pigiga ning näriti türnpuu lehti, et hoida eemal kurje vaime. Kõik pühamud olid suletud, kauplemine oli keelatud. Õhtu hakul koguneti Dinoysose pühamu juurde, mis asus soos. Kõik veinijoojad tõid siia oma kruusi, mille ümber oli mähitud luuderohi. Need anti 14 kõrgeaulisele Dionysose pühamu preestrinnale, kes olid valitud valitseja poolt ning abistasid kuningannat, archon basileuse abikaasat. Viimase roll teise päeva õhtul oli väga suur: ta abiellus öösel saladusliku rituaali käigus jumala, Dionysose endaga (arvatavasti kandis valitseja Dionysose maski). 

    Viimasel päeval keedeti suures pajas erinevaid teravilju ning taimi koos meega, mis oli Vana-Kreekas vanemate traditsioonidega toit kui küpsetatud leib (müüdi järgi korjasid ellujäänud pärast suurt veeuputust kokku kõik, mis leidsid ning keetsid seda kui esimest sööki pärast kataklüsmi). Toiduga mälestati surnuid ning pühitseti dionüüsia lõppu ehk uue kevade (elu) algust. Seda võisid süüa kõik peale preestrite. Festivali lõpetuseks mängiti veel mänge (tüdrukud kiikusid) ning korraldati erinevaid võistlusi 
.

2.2 Linnadionüüsiad

   Dionüüsiate suurem ehk linna osa lisandus arvatavasti Peisistratose ajal 6. sajandil eKr. Festival toimus kolm kuud pärast küladionüüsiaid, märtsi lõpus, aprilli alguses, sarnaselt  Eleusiani müsteeriumitele, pühitseti ka siin talve lõpu ning uue elu algust. Traditsiooni kohaselt sai linnadionüüsia alguse katkust, millega Dionysos viha hoos ateenlasi nakatas, kuna viimased lükkasid tagasi Eleutherae elanike ühinemis märgiks toodud kingituse – Dionysose kuju. Katk lõppes, kui ateenlased korraldasid rongkäigu fallose kuju kandmisega. 

   Festival algas rongkäiguga Dionysose teatrisse, kandes puust Dionysose ning puust või pronksist fallose kuju, mille järgi tulid choregoid, silmapaistvad ateenlased, kes kandsid kalleid riideid. Esimesel päeval võistlesid koorid ditürambide laulmises,  flöödimängijad pakkusid muusikalist elamust ning luuletajad lugesid oma loomingut. Pärast võistlusi ohverdati pull ning peeti maha suur pidusööming. Järgnes teine rongkäik (komos), mis oli rohkem purjaklik pidutsemine Ateena tänavatel.  

   Teisel päeval kuulutasid näitekirjanikud välja oma näidendite pealkirjad ning valiti välja kohtunike kogu etenduste hindamiseks. Samuti jagati tänusõnu ning kingitusi Ateena kodanikele või välismaalastele, kes olid riiki eelneval aastal hästi teeninud. 

   Järgmised kolm päeva toimusid Dionysose teatris tragöödiate esitamised. Ühel päeval toodi pealtvaatajate ette kolm tragöödiat ning üks satüür draama. Kuuendal päeval mängiti maha ka viis komöödiat, mida tol ajal peeti vähem tähtsamaks teatrizanriks (kuid võitja oli ateenlaste seas alati au sees). 

   Viimasel päeval kuulutati välja võitjad, keda premeeriti luuderohust pärjaga. Siinkohal ka mõned märkimisväärsemad võitjad ja nende näidendid:

Tragöödia:





Komöödia:

484 eKr – Aischylos




486 eKr – Chionides 

472 eKr – Aischylos “Pärslased” 


472 eKr – Magnes 

468 eKr – Sophokles
“Triptolemus”

458 eKr – Euphonius  

467 eKr – Aischylos “Seitse Teeba vastu”

450 eKr – Crates 

449 eKr – Herakleides 



446 eKr – Callias

441 eKr – Euripides  




437 eKr – Pherecrates 

431 eKr – Euphorion 



435 eKr – Hermippus 

428 eKr – Euripides “Hippolytos”


425 eKr – Aristophanes 

415 eKr – Xenokles 




424 eKr – Aristophanes “Rüütlid”

409 eKr – Sophokles “Philoktetes”


422 eKr – Cantharus 

406 eKr – Euripides “Bakhandid”


414 eKr – Ameipsias “Nautleja” 

372 eKr – Astydamas 



405 eKr – Aristophanes “Konnad” 

2.3 Dionysose kultus ja müsteerium

   Viljakus- ning veinijumal Dionysos (ka Bakchos) oli Vanas-Kreekas väga populaarne jumal. Müüdid räägivad tema sündmisest Zeusi reiest ning võitlusretkedest Indiani, mille käigus Dionysos hävitas oma vaenlasi. Dionysose naisaustajad (menaadid või bakhandid) korraldasid tema auks kultuslikke orgiaid, mis olid koos müütidega aluseks tema kultuse juurutamisega Kreeka ühiskonda (tekkisidki leebemad vormid, dionüüsiad). Alkohol ja seks olid kaks lahutamatut osa Dionysose kultusest. Fallose kujutised, hetero- ning homoseksuaalsed suguaktid, viinamarjad ning vein oli Dionysose kujutamisel kunstis olulisemaid sümbolid. Need kandsid edasi ekstaasi, märatsemist, seksuaalsust ning narkootilist osaks saamist Dionysose endaga. Kuigi suur osa kreeklastest piirdusid vaid dionüüsiatega, olid olemas kogukonnad, mis kindlatel aegadel kogunesid mägedesse, et etendada tohutui orgiad. Neil puudusid sugude vahelised erinevused ning lõikasid läbi kuulumise piiratud ühiskonda. Hullumeelne alkohooli pruukimine koos kõik võimalike seksuaalfantaasiatega tekitasid inimestes tõelise vabastustunde (võib võrrelda Eleusiani müsteeriumitel õudust tekitavate vaatepiltidega). Sellise joovastuslik-orgialiku iseloomu tõttu polnud salajastele müsteeriumitel preestreid ega perekondi, kes rituaalide eest pidid hoolt kandma. Nii leidis müsteerium endale osalejad ise – koguti kokku ning anduti Dionysosele. 

   Kultuse vajalikkus Vana-Kreeka ühiskonnas on arusaadav. Inimesed otsisid väljapääsu igapäeva tegemistest, ühiskonna piiratud ruumist. Alkohol on müütiline ning inimesele omane paljudes kultuurides. Joogi jumalikust tunnistati ning selle toojat inimestele austati, sest annab ta ju võimaluse jätta kõik argimured ning puhata korrakski probleemidest, mida toob tulevik. 

3. Orfism

3.1 Müüt

   Orfikute jaoks olid olulised kaks müüti: Orpheuse müüt seotud Eurydikega ning orfikude versioon maailma loomisest.

   Põgenedes Aristaiose käest, hammustas Orpheuse naist Eurydiket surmavalt madu. Orpheus, lüüra leiutaja ning laulude isa, hakkas mängima pilli ning laulma nii kurvalt, et jumalad ise andsid talle nõu minna allmaailma oma naist otsima. Orpheus läkski ning mängis Hadesele nii südamelähedaselt, et viimane lubas Eurydikel pöörduda tagasi maailma. Kuid tingimusel, et Orpheus ei vaata  Eyridike ees kõndides kuni allilma väravateni tagasi. Orpheus ei suutnud lubadust hoida ning Eyridike kadus igavesti Hadese maailma avarustesse. Jõudnud tagasi inimeste keskele vihastas Orpheus sedavõrd, et loobus armastusest naiste vastu ning tutvustas maailmale poistearmastust, noored lilled õitsemise hetkel 
. 

   Orfikute loomismüüdis lõi Chronos (Aeg) maailmamuna, sellest tekkis mõlemasooline Phanes, kes sünnitas Nyxi (Öö) ja sigitas temaga Gaia (Maa), Uranose (Taeva) ja Kronose. Kronose poeg Zeus neelas Phanese alla ning sai nõnda maailma valitsejaks. Oma tütre Persephone-Demeteriga sigitas Zeus Dionysos-Zagreuse, kelle titaanid lõhki kiskusid ja alla neelasid. Karistuseks hukutas Zeus titaanid välgu abil. Titaanide jäänustest sündis inimene, kelles on segamini head (Dionysose) ja halvad (titaanide) alged. Kehas nagu hauas vangistuses viibiva jumaliku hinge vabastamiseks sünnitas Zeus Dionysos-Lyseuse 
. 

3.2 Orfikute usupratika, riitused

   Viimasel müüdil rajanebki müstilise usuvoolu, orfikute, usupraktika, mille õpetuse kesksel kohal oli teogoonia (usundimüüdid jumalate tekkest, suhteist ja tegevusest) ning antropogoonia (müüdid inimese tekkimisest) ning mis on saanud saanud mõjutusi nii Eleusiani müsteeriumitelt kui ka Dionysose kultuselt. Nagu kõikide müstiliste usuvoolude puhul, on ka orfikute rituaalidest teada vähe, ususaladusi hoiti kiivalt. Nii on näiteks siiamaani teadmata, kas orfikute taga peitus kristlus või oli ta siiski eraldi seisev ususekt, mille meetodid olid kristlusele sarnased. Platoni järgi käisid orfikute preestrid uksest ukseni ning kuulutasid, et nende kätes asub jumal ning neil on võim ravida läbi loitsude ning ohverduste, kui inimene on teinud patte. Nad pakkusid ka Orpheuse raamatuid, mida nad ise järgisid ning korraldasid ohverdusi, mängulisi vaatemänge (teletai), mis pidid päästma inimest kurjast elus pärast surma 
. Keha päästmiseks korraldati puhastusriitusi ning rakendati karme karskusnõudeid (ei tohtinud liha süüa). Järgijad said osa saladuslikest riitustest, mida viisid läbi orfeotelestid.

   Orifkute suur ja revolutsiooniline eripära seisenb aga selles, et nad olid esimesed, kes kasutasid raamatuid. Nad vahetasid välja vahetu rituaali ning suuliselt kõneldud müüdi. Nii muutub usust osaks saamine individuaalsemaks, kuna raamatutele on otsene juurdepääs, pole vaja kollektiivset meditatsiooni 
. Nii muutub olulisemaks ka üksikisiku hing ning selle eest pidev hoolitsemine, vaga olemine ning päevast päeva jumaltele mõtlemine läbi raamatu lugemise. 

   Ajaloo jooksul jagunesid orfikud arvatavasti kaheks: ateena-eleusiani koolkond, mis sidus end Demeteri ning Dionysose müütidega ning pütagoorlased, kes järgisid metempsychosist (hingede rändamine, ümberkehastumine) ning askeetlust. Siiski toimus mõlemas usulahus suur pööre Kreeka usundiloo jaoks. Hakati rääkima millestki, mis peitub iga looma ja inimese sees, ego, mis hoiab oma identiteeti, miski sõltumatu kehast. Hing, mis on elusolendi sees (empsychon), mis on võimas, murdmatu surma (Hadese) poolt, surematu. See muutus viis inimese surematu jumalaga ühele pulgale. Enam pole esmane jumalatele meelepäraseid ohverdusi teha, vaid vaadata enda sisse ning olla puhas, et hing saaks pärast surma edasi rännata ning uusi vorme leida 
.

   Nii muutub orfikute liikumine Vanas-Kreekas väga oluliseks, kuna lähtepunktid, lähtestamine ning vahendid on eelenvatest väga erinevad. On küll müütide järgimine ning salajased riitused, kuid maailmavaade ise toob kaasa muutumise mõtlemises endas. Öeldakse ju vaikselt lahti minevikust ning näidatakse esimesi märke, mis hakkab toimuma tulevikus.

Kasutatud kirjandus:

Antiigileksikon I-II 1983. Tallinn: Valgus.

Bremmer, Jan N. 1994. Greek Religion. Oxford: Oxford University Press.

Burket, Walter 2003. Greek Religion. Cambridge: Harvard Univesity Press.

Zaidmand, L.B., Pantel P.S. 1995. Cambridge: Cambridge University Press. 

Interneti leheküljed:

http://en.wikipedia.org/wiki/Eleusinian_Mysteries

http://en.wikipedia.org/wiki/Dionysia

http://en.wikipedia.org/wiki/Dionysian_Mysteries

http://en.wikipedia.org/wiki/Orphic

http://www.psychedelic-library.org/

http://www.entheology.org/


� Antiigileksikon I 1983. Tallinn: Valgus. Lk 112.


� Burket, Walter 2003. Greek Religion. Cambridge: Harvard Univesity Press. Lk 285.


� http://en.wikipedia.org/wiki/Eleusinian_Mysteries





� Burket, Walter 2003. Greek Religion. Cambridge: Harvard Univesity Press. Lk 286-289


� Kuid fungus ergoti narkootilised ning mürgised mõjutegurid on ajaloos esinenud korduvalt. Näiteks suri keskajal (990-1129) Prantsusmaal seene põhjustatud “haigusesse” rohkem kui 50000 inimest. Mürgine seen sattus küpsetamisel leiva sisse ning tekitas inimestes intensiivset põlemistunnet (Püha Antoniuse tuli), hallunisatsioone ning hullumeelsust. Tavaliselt ei surnud haige mitte mürgituse tõttu, vaid sai südamerabanduse, kuna nägemused ning emotsioonid olid kehale talumatud. 
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