VALUTAZIONI

Questo libro é stato scritto per interrogare, nen gare delle risposte, tuttavia non possiamo
esimerci dal tentare qualche interpretazione coiaiuo dalle evidenze.
La presenza di iconografie fungine e limitata atliaé specie, in primo luogo Amanita muscatria,
poi Psilocybe semilanceata e probabili Panaeoliisgpalche altro esemplare non definibile, e
comunque esclusa totalmente la presenza di immaegiaiive a funghi commestibili che pure
dovevano essere ben conosciuti sulle tavole picheice a maggior ragione nelle magre diete
popolari.
La distribuzione storica del fenomeno coincide t®mprime forme significative di arte cristiana,
grosso modo dal 500 in poi, su alcuni tra i piu @am@nti manoscritti miniati che si conoscano
(Cotton Genesis, Ashburnham Pentateuch, Codex AuEgternacensis). Ad eccezione degli
affreschi giudaico-cristiani di Dura Europos (250, oella cosiddetta arte paleocristiana, le rare
testimonianze sono relative soprattutto a tombmaree e sembrano legate strettamente a preghiere
e liturgie funerarie (Grabar A. 1967, Prigent P971,9Van Laarhoven J. 1999:6-26), sovente come
prolungamento di tematiche pagane ed ebraichejorowvi abbiamo trovato traccia di iconografie
fungine.
Si assiste poi a due fasi di concentrazione stayemmgrafica, la prima all'incirca dal 1000 al 1100
pieno romanico tra Hildesheim e Vézelay, la secaazora piu "stretta" ed evidente riguarda le
vetrate di quasi tutte le cattedrali gotiche deliba della Loira, dal 1200 al 1300 circa.
Noi non abbiamo trovato testimonianze fungine am#' cristiana successive al 1500, sebbene ne
esistano (Ruck C., 2004) sembrano progressivamargéarsi per poi scomparire del tutto nell'arte
________________ rinascimentale.
Dal punto di vista della comunicazione c'e una
differenza enorme tra il primo "blocco” iconografic
dei manoscritti miniati e le successive raffiguoszi
nelle chiese e nelle cattedrali, i manoscritti eran
disposizione di una parte ristretta del clero mafeae
di pochi altri, mentre la funzione iconografica lileg
altri vettori & estesa a tutta la popolazione edefi.
Questo salto di qualita quantomeno suggerisce Iche i
"segreto" € ben custodito poiché lo si pud esibire
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contesti: santi, angeli, altre iconografie.

Si intuisce sia pure in mancanza di prove dirétieit

fenomeno da una certa epoca in poi (1050c.) diveollaterale ad ordini monastici mistico-

spirituali quali ad esempio i Cistercensi e forgeetiamo forse, ad ordini monastico-cavallereschi

operanti dall'inizio delle Crociate.

Come ipotesi principale si puo pensare all'esisteradlinterno del cristianesimo, di un'élite

visionaria® (Notal) dedita all'uso enteogenico llicinogeni, un'élite necessariamente omogenea

ma non identificabile con questo o quel persor@aggivolta in volta emergente nella storia della




Chiesa, ne con istituzioni meglio definite se nmme spiritualiste, che non ha lasciato tracce
dirette di altra natura che non siano reperti igpafici.

Il concetto di élite visionaria non rimanda eschasnente alla capacita di gestire delle tecniche
estatiche, utilizzando oppure no sostanze psiegatti supporto, ma € piu complesso, implica la
capacita politica di estendere al gruppo i "fruttélla visione "metabolizzati" dall'élite e di gestil
potere che ne deriva, "creando” un‘aspettativgmglpo piu esteso, questa € la vera visione.

La presenza di un'élite di tal genere in senorati@nesimo si discosta in parte dal modello
proposto da Dowson e Lewis-Villliams (Op.cit., 198-63) poiché agisce occultando non solo la
gestione delle tecniche estatiche ma anche l'agetefficiale di tali pratiche (e dell'élite ste§sa
che compaiono "mimetizzate" e in forma marginaléioenografia senza "dichiarare" apertamente
la loro funzione. Tuttavia c'€ un particolare cligorta in perfetta sinergia I'élite e la dottrina
cristiana, esso consiste nella piu grande dellgdni” offerte dal cristianesimo al popolo dei fede

il Cristo risorto, la "vittoria" sulla morte, la spanza che l'anima (e il corpo !) sia davvero
immortale.

Il principio neotestamentario della Resurrezion& eero carattere distintivo del cristianesimo,
nessuna delle decine di sette eresiatiche, dei cuftemporanei ai primi cristiani, ne di quelli
successivi e neppure altre grandi religioni morstégipossiede questo principio espresso in una
forma cosi pregnante, "immediata”, identificat@isoprattutto umanizzata.

E' possibile che potenti esperienze estatico-vasienindotte da sostanze allucinogene possano
“imitare"” una prova cosi sconvolgente?

Rispondiamo affermativamente e senza il minimo dulgoiché il vissuto di morte-rinascita é
addirittura caratteristico di queste esperienzendade stesse assumono la forma di un collasso
totale dell' 1o e delle costanti di riferimento atigengono in relazione con gli altri, con gli egiye

con noi stessi (tempo, spazio, identita, coscienza
posizionale e somatognosica).

Questo genere di esperienza e cosi potente che
implica la perdita dell'aspetto simbolico della
vicenda e dunque richiede nervi saldi poiché la
sensazione di morte imminente assume aspetti
concreti ed un inquietante realismo.

La successiva e progressiva ricostituzione deif'lo
riporta nel canale del tempo e nello spazio quale |
conosciamo con una forte sensazione di rinascita e
di redenzione.

"In egual tempo, gli individui che hanno soffertarante

il fenomeno morte-rinascita nelle loro sessioni
psichedeliche, generalmente si aprono alla pogaibil
che la coscienza sia indipendente dal corpo figico
continui oltre il momento della morte clinica. Qtaes
intuizione puo essere del tutto diversa dalle ptent
concezioni religiose o filosofiche, o anche congrad
esse". ( Grof S., 1978:65)

Cosi scrive Stanislav Grof in uno dei suoi testi
fondamentali della ricerca clinica con LSD
effettuata

Su un centinaio di malati terminali negli Stati tini

| reperti piu antichi assumono quindi il signifioatli un "codice sorgente" che si tramanda nei
secoli per gli iniziati che nel codice si identdito e che lo perpetuano, si presume tramite una
storia e una tradizione orale che affianca lagaffaizione iconografica, la supporta e la interpreta



L'Ashburnham Pentateuch &€ emblematico in tal sensfmnghi, nella doppia tipologia che
troveremo in seguito raffigurata, sono contendlinérno di un quadro a sua volta contenuto nella
prima miniatura del manoscritto, una pagina chapse in un'altra pagina come in un moderno
computer.

La ripetizione iconografica del codice originariel tempo e in luoghi anche molto lontani tra loro,
ne garantisce la memoria del significato all'étbe pud continuare ad esistere; e probabile che la
progessiva scomparsa dell'iconografia funginangiib del Rinascimento, non sia solo una
guestione "artistica”, ma sia stata causata dairaegulibri di potere di natura socio-economica e
religiosa (inizio dei movimenti riformatori ?) cliendono "inutile" o impossibile la perpetuazione
dell'élite stessa se non in forme residuali.

Va anche detto pero che in reazione ai Riformatiogi avevano posto tra le loro parole d'ordine, la
lotta all'idolatria, il Concilio di Trento, stabililelle regole strette per Il'arte del cattolicesimo,
sinteticamente si pud dire che le indicazioni solsero in una sorta di "realismo impressionista”,
rigidamente aderente alle vicende classiche detMee Nuovo Testamento, che esalto le qualita
dei grandi maestri rinascimentali italiani e spdgridno stile che raggiunse il suo livello piu alto
nella lucente pittura passionale del Caravaggigoarito piu basso nella retorica di buona parte del
Barocco.

L'associazione con i miti di creazione ed in paittice I'Albero del Bene e del Male e in qualche
modo scontata, il Frutto Proibito non é specificaétla Bibbia, la Mela &€ un'invenzione molto piu
tardiva (Thoumieu M., 1997: 25), il frutto rendeémidi a Dio" ma fa perdere I'innocenza alla coppia
originaria, nulla & piu come prima.

“... . Nel mezzo del giardino pianto due alberioyer dare la vita e I'altro, quello della conogeedel bene
e del male.” (Genesi, 2, 9).

“E gli ordino: "Puoi mangiare il frutto di qualsieabero del giardino, ma non quello dell'albere ahfonde
la conoscenza di tutto. Se ne mangerai sarai @éstinmorire!" (Genesi, 2, 16-17).

“La donna osservo l'albero: i suoi frutti eranotedbuoni da mangiare; era una delizia per gli qceha
affascinante per avere quella conoscenza. Allagaepil frutto e ne mangio. Lo diede anche a sudtoned
egli lo mangio. | loro occhi si aprirono e si raseonto di essere nudi.” (Genesi, 3, 6-7).

Gli effetti delle sostanze allucinogene si prestpadettamente a concretizzare questa esperienza di
conoscenza assoluta o perlomeno possono dare gsessazione, spesso quest'esperienza Si
accompagna all'emergere di sensi di
colpa di origine psicodinamica,
dunque la sovrapposizione semantica
tra il messaggio del mito e
l'esperienza allucinogena diventa
perfetta e giustifica pienamente
l'iconografia dell'albero-fungo, il
prodotto di una "censura”, figlio di
un compromesso tra gli effetti del
fungo e il mito biblico dell'Albero.
Siamo consapevoli che questo
passaggio implica un interessante
problema dottrinario, poiché in
questo caso si configura una
reiterazione virtuale del "Peccato
Originale”, la questione non €
relativa  all'etica personale o




collettiva, i cristiani, clero compreso, hanno coesso ben altri peccati nella loro storia, ma sul
piano "teologico” richiede una via d'uscita, vedoamseguito se cio é possibile.

Altrettanto scontata si direbbe l'associazione tanfigura di Cristo, specie in relazione al
sacramento dell'Eucarestia, "Fate questo in menabnmae.” (Luca, 22,19), molte forme religiose
possiedono come trait-d'union sacramentale conivimitd, una sostanza allucinogena: i culti
precolombiani, il Santo Daime, il Bwiti, la Chieddativa Americana, tre religioni sincretiche,
rispettivamente ayahuaska, iboga e peyote.

Sembra davvero poca cosa pensare che pane e pipiesantino, attraverso lo strano "miracolo”
della transustanziazione, il "sangue e il corpcCisto.

“Mentre stavano mangiando, Gesu prese il pane, llegreghiera di benedizione, poi spezzo il paoe, |
diede ai discepoli e disse:" Prendete e mangiatestq € il mio corpo". Poi prese la coppa del viaoe la
preghiera di ringraziamento, la diede ai discepatlisse: " Bevetene tutti, perché questo € il raingse,
offerto per tutti gli uomini, per il perdono deiqmati. Con questo sangue Dio conferma la sua aean
(Matteo, 26, 26-28).

Il simbolismo reificato poteva andar bene per lassaadei fedeli e per la fascia d'intermediazione
ecclesiale, ma I'élite visionaria doveva mantengr@apporto previlegiato con Dio, mantenere una
forma di comunicazione diretta in grado di portau®va linfa teologica anche e forse soprattutto,
sul piano emozionale come del resto proclamavapatiastica e gli spiritualisti.

Sappiamo che le esperienze con le sostanze psiidiedsono fortemente condizionate nella loro
fenomenologia, dal set personale e dal contestafetimento in cui si svolgono, se indirizzate
opportunamente sono certamente in grado di ekcgansazioni mistico-spirituali, a volte anche di
tipo estatico se I'esperienza e profonda.

Vedremo ora se questa tipologia (Phanke W., 1966228 ) si incontra con le aspettative esistenti
all'interno del cristianesmo.

Sono davvero molti gli Autori? (Nota2) che si samxupati del rapporto tra sostanze psichedeliche
e misticismo, ma il modello proposto da Phanke eorssintatto il suo valore.

Ricordiamo tra le nove categorie fenomenologicheuigroposte: I'unita indifferenziata come
sensazione di dissoluzione dell'identita persoresenza progressiva dell'usuale separazione tra se
stessi e il mondo esterno, ovvero fusionalita, aievempatia e cioé capacita di cogliere con
immediatezza I'essenza delle cose, "...all is @dab sono parte del Tutto.

Trascendenza dello spazio e del tempo come rapportio’l'infinito e l'eternitd”, sensazioni di
gioia, pace e amore universale, senso di sacraitaymilta, di "timore" reverenziale e di
consapevolezza sulla realta "ultima".

Persistenza nel tempo di cambiamenti positivi nafteudini e nel comportamento verso se stessi,
gli altri, la vita in genere e verso la stessa gspea mistica che ha prodotto tali cambiamenti.

Ci sembra di poter dire che "nulla osta" tra quastpra e cio che in ripetute occasioni proclamano
santi e mistici in seno alla cristianita circaded esperienze 3. (Nota3)

Forse I'esempio piu rimarchevole di questa affigittappresentato da Meister (Johannes) Eckhart
(c. 1260 - c. 1328), il maggior esponente delladotetta "mistica renana”.

“... C'¢ una potenza nell'anima, l'intelletto, dimedall'inizio, appena prende coscienza di Dimausta, ha
in sé cinque proprieta. La prima & quella di es$ibera dal qui e dall'ora. La seconda & quellaire

somiglianza con niente. La terza & quella di espara e senza commistione. La quarta € quellasdires
operante o ricercante in sé stessa. La quintaliagli@ssere un'immagine.” (Op. cit., 2001:189)

La raffinata teologia del Maestro centrata sukgrsamento del distacco, sulla tematica del Nulla,
sulla fusionalita con Dio, sulla "negazione delémazione", ne esalta la modernita e sembra frutto
di esperienze dirette piu che di esercizi intall@it morira in sospetto di eresia anticipando i u
anno la sentenza Papale di scomunica.



Senza nessuna pretesa di compiere un‘analisi sepwal sulla storia della teologia cristiana,
compito immane che lasciamo volentieri ad altrinr® pud non restare colpiti dal continuo
processo di "mitosi" e di depurazione teologica daka cellula originaria conduce all'espressione
attuale della "massima potenza" in seno al crisano, la chiesa cattolica romana.
Lo sforzo di differenziazione comincia con Giustioontro gli Gnostici (Vilanova E. 1991:130 e
seg.), cui segue Origene che scrive "Contro Ceisd'250 c. (interessante pensatore di cui non vi
sono testi originali e che conosciamo solo attsweDrigene, sosteneva l'esistenza di un'antica
dottrina di verita, tradita prima da Mose e poi dastiani), poi Ireneo ancora sulla Gnosi scrive
"Contro le eresie" (Adversus haereses), poi Gregdii Nissa, "Contro Eunomio" e "Contro
Apollinare”, Gregorio e tra i primi ad esaltareviaione estatica di Dio come momento culminante
della vita spirituale del cristiano. Intorno allenm400 si impone la figura di Agostino, vero Padre
della Chiesa quale la conosciamo; Possidio, uncemumentatore stila un curioso elenco di opere
agostiniane che suona cosi: "Contro i pagani, oagiirastrologi, contro i giudei, contro i manichei
contro i priscilliani, contro i donatisti, contrgoelagiani, contro gli ariani, contro gli apollimgtr".
Fuor di ogni facile ironia, si direbbe forte la essita di differenziarsi "contro" qualcuno piu che
per qualcosa, i primi teologi cristiani sembrareofbgare” in un perenne stato d'assedio.
La tenacia dei Padri e stata premiante, al di Il dpinta politica decisiva data dall'lmperatore
Costantino. Colpisce la radicalita con cui e stati tabula rasa delle antiche credenze, di@ltti
non meno "nobili" nelle loro intenzioni, di ogni mina deviazione da un magistero che e andato
progressivamente depurandosi da ogni contaminapagana e giudaica.
Questa storia di separazione-differenziazione deaiigsecoli costruisce un modello che si ripetera
poi negli eventi scismatici, nella lotta alle eeesiedioevali e contro i Rifomatori, nella cacdie a
streghe, nella Santa Inquisizione.
Sembra quasi che la storia del cristianesimo sizaga da una cultura del sospetto e non sorprende
dunque che tra i "sospettati" siano piu espostistioi, gli spiritualisti, i cultori dell'essenzaetl
cristianesimo originario, della poverta, del sacidf tutti coloro insomma che si pongono al
margine e tra i marginali.
Nei primi tre secoli nell'area di sviluppo del tasesimo si contano piu di 40 sette eretiche di cu
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nell'Alto Egitto, risalenti al 111°-1V° secolo cie.

Non e questa la sede per entrare nella complessgmologica della Gnosi, specie nella sua
definizione valentiniana, ma non si puo neppureotigre del tutto un fenomeno del genere che
sembra avere qualche potenziale ricaduta nelladodelle "strane" iconografie di cui ci stiamo

occupando.

In uno dei Codici detto "Origine del Mondo" (NHG 87, 24-127, 17), a proposito del mitologema
di Adamo ed Eva leggiamo quanto segue:



"Eva ebbe fiducia nelle parole dell'istruttore. @ldal'albero, vide che era bello, alto e lo desiderese del
suo frutto, mangio ne diede pure a suo maritoydley ne mangio. La loro intelligenza allora si apriatti,
dopo che ne ebbero mangiato, la luce della gndginnino. Allorché si vestirono di vergogna, sicacsero
di essere nudi rispetto alla gnosi. Allorché sitaeso, videro che erano nudi e si innamoraronool'u
dell'altra." [119,10] - (Moraldi L., 1982:240)

La consumazione del mitico "Frutto” non come pemcata come compimento originario
dell'autocoscienza, "...nudi rispetto alla gnosstoprirono cioé di "sapere che [prima] non
sapevano" e di cio si vergognarono.

Il passo non ha bisogno di ulteriori commenti, ifenimento a sostanze allucinogene €& quasi
esplicito, lipotesi che tali sostanze abbiano KGbuoito nella filogenesi, alla formazione
dell'autocoscienza (McKenna T., 1995, Webster BQ6) caratteristica esclusiva della specie
umana, e per l'appunto solo un'ipotesi che norapoti essere dimostrata, ma giova ricordarsi di
guesta possibilita.

E' lecito pensare all'iconografia fungina origimacdome ad una forma di "penetrazione" gnostica
allinterno del cristianesimo, e sfuggito qualcasaolerti teologi delle origini cristiane?

Non credo che avremo mai una risposta ma cio ngiiretohe sia legittima la domanda.

Questa ipotesi non sembra cosi campata in arigpsesta attenzione al capitolo "Il Cristianesimo e
i sogni" del grande medievalista francese JacquesGbff (Op.cit. 1988:168-169), il quale
sottolinea l'importanza dei sogni e delle visionegso gli gnostici e naturalmente presso i primi
cristiani:

"Per il cristiano il sogno e la visione sono analm via di accesso a Dio, un'‘occasione per entrare
direttamente in contatto con lui. Nessuno ha esprgsesto concetto meglio di Tertulliano (160-240k,
come vedremo, fu il primo grande teorico cristi@ed sogni: 'E' alle visioni - egli afferma - cherfeaggior
parte degli uomini deve la conoscenza di Di2é @gnima, XLVII, 2)".

Tertulliano in seguito aderira alla setta semiesetlei montanisti che esaltava il legame tra gstas
sogno e profezia nell'attesa della Gerusalemmeteele

Per inciso vogliamo ricordare che I'Amanita musxaé spesso considerata dagli esperti piu come
un onirogeno che un allucinogeno, sebbene non nram@nche caratteristiche in tal senso, un
onirogeno € una sostanza in grado di provocaregmanade attivita onirica, un'intensificazione del
sogno dal punto di vista qualitativo e quantitativo



