Poszukiwanie Hermesa Trismegistusa. Od starozytnego Egiptu do wspoétczesnego swiata
Wprowadzenie: Hermetyczna misja

W 1463 roku Marsilio Ficino, skryba wielkiego florenckiego maklera wtadzy Cosimo de' Medici,
przygotowywat sie do przettumaczenia wszystkich dziet boskiego Platona z jego rodzimej greki na
tacine, kiedy jego patron poprosit go, by odtozyt je na bok i zwrécit uwage na co$ innego. To, ze Cosimo
ztozyt takg prosbe, byto zaskakujace. Dopiero niedawno wielki mecenas sztuki i nauki poprosit Ficina o
przettumaczenie Platona, aby przed $miercig mdgt przeczytaé wszystkie dzieta filozofa. Cosimo, bardzo
stary jak na tamte czasy cztowiek (miat 74 lata), najprawdopodobniej wiedziat, ze nie zostato mu wiele
zycia, ale gdyby jego pragnieniem byto przeczytanie catego Platona — byto to nie lada zadanie, nawet
majac cate zycie przed sobga. ty — na pewno wiedziat, Ze usuniecie Ficino z pracy uniemozliwi to. To, ze
w ogodle miat dzieta Platona do przettumaczenia, byto czystym szczesciem; dopiero dzieki niepewnym
zwojom historii staty sie dostep.n.e.. Zagrozenie ze strony Turkéw sktonito wielu chrzescijanskich
uczonych do opuszczenia Konstantynopola (wspdtczesny Stambut), stolicy Cesarstwa Bizantyjskiego i
drugiego Rzymu, i skierowania sie na zachdd. Miasto wpadto w rece Osmandéw w 1453 roku i aby
uniknac islamskiej nietolerancji, inteligencja zabrata, co mogta, ze swoich bibliotek i uciekta. To wiasnie
ten exodus sprowadzit Platona w chetne rece Ficina, ale przynidst tez prace, ktéra go z nich wyrwata.
Leonardo de Pistoia, mnich, ktéry pracowat dla Cosimo jako agent, kupujgc wszelkie interesujgce prace
naukowe, jakie napotkat, odkryt w Macedonii przedmiot, ktéry z pewnoscig doceni jego szef. Byto to
prawie kompletne wydanie zbioru tekstéw, ktdrych istnienie podejrzewano, ale ktdre zaginety na
Zachodzie od pdéznej starozytnosci i poczatku Sredniowiecza. Jego autorem byta posta¢ o ogromnej
renomie, jeden z wielkich medrcédw przesztosci, by¢ moze najwiekszy, mag, filozof i nauczyciel, o
ktérym wielu wierzyto, ze zyt przed potopem i ktérego nauki byty podstawa wielkiej tradycji madrosci
poprzez wieki — madros¢, w ktérej uczestniczyt sam Platon, ulubieniec Cosimo. Gtdd idei, filozofii i
intelektualnych skarbéw przesztosci Cosimo wystat agentéw daleko i daleko w poszukiwaniu utraconej
wiedzy, i wrdcili z wieloma cudami. Ale de Pistoia musiat wiedzie¢, ze trafit w dziesigtke. Platon i jego
uczniowie z pewnoscig nie mieli na co kichaé. Ale to, co miat tutaj, byto czyms innym. Cosimo bytby
zadowolony. Dzietem, ktdre de Pistoia przywidzt do Florencji z kraju Aleksandra Wielkiego, byto Corpus
Hermeticum, a jego autorem byt, w zaleznosci od twoich Zrddet, bog, magik lub cos posredniego:
legendarny Hermes Trismegistus, ,potrdjnie wielki Hermes. Nic dziwnego, ze Cosimo kazat Ficino
odtozy¢ Platona na bok i zabra¢ sie do pracy, i nic dziwnego, ze Ficino natychmiast sie zgodzit. Obaj
wiedzieli od ojcéw kosciota, od Laktancjusza i Augustyna, ze Hermes Trismegistus byt o wiele, wiele
wczesniej niz Platon i ze gtéd madrosci przesztosci, pochodzenia i Zrédta rzeczy charakteryzuje czas,
ktéry nazywamy renesansem. , zazadat, aby zajat pierwszenstwo. Cosimo i Ficino wiedzieli, ze Hermes
Trismegistus byt inicjatorem prisca theologia, ze ,filozofia wieczysta” obaj byli chetni do przyswojenia,
a teraz mieli w swoich rekach rzeczywiste stowa Wielkiego Nauczyciela. Byto wiec catkowicie
sensowne, ze zanim Cosimo przeczytat Platona, przeczytat Hermesa. Zrobit to i wkrétce potem zmart
w 1464 roku. Dopiero po tym Ficino powrdcit do ttumaczenia Platona.

Hermetyczne $lady

Jak zauwazyta historyk Frances Yates, ktdra opowiada te historie, sytuacja jest ,,nadzwyczajna”. Jest
Platon, dla ktérego, jak powiedziat filozof Alfred North Whitehead, cata pdZzniejsza zachodnia filozofia
jest zaledwie przypisem, gotowym do przettumaczenia , a w ostatniej chwili zostaje odsuniety na bok,
by zrobi¢ miejsce - dla kogo? Hermesa Trismegistusa? Chociaz jego stawa dzisiaj nie jest taka, jak kiedys,
gdyby poproszono ich o wymienienie filozofa, wiekszo$¢ ludzi wymienitaby przynajmniej jednego,
Platona lub Sokratesa, ktérego znaliby z Platona. Ale zapytaj kogos, czy wie, kim jest Hermes
Trismegistus, i jesli nie trafisz na ucznia zachodniego ezoteryzmu, najprawdopodobniej dostaniesz
tego, kto? i trzesacg sie gtowa. Jednak pdt tysigca lat temu tak nie byto. W pdznej starozytnosci, przez



cate Sredniowiecze, w okresie renesansu i az do poczatkdw naszych czasdw nowozytnych, Hermes
Trismegistus byt imieniem, ktére dostownie mozna byto poréwnac nie tylko z Platonem, ale takze z
Mojzeszem, a w niektérych przypadkach z Jezusem Chrystusem. Dzisiaj wiekszo$¢ ludzi moze miec
pewne pojecie o greckim bogu Hermesie i mie¢ mgliste wyobrazenie o postaci ze skrzydlatymi
sandatami i zabawnym hetmem, ktéra potrafi bardzo szybko biegaé — atrybut jego rzymskiego
odpowiednika, Merkurego — i ktdra byta postaricem bogdw. Jesli s3 Amerykanami i s3 w pewnym
wieku, by¢ moze pamietajg dziesieciocentowke Mercury, monete dziesieciocentowg wycofang z
obiegu w 1945 roku. Niewielu spostrzegawczych moze zauwazyé, ze Hermes/Merkury czesto stoi na
strazy bankéw; jako bog kupcéw (a takze ztodziei, co dla niektorych moze wydawac sie ironicznie
trafne) ma to sens. Ale te kilka okruchow o znaczeniu ikonograficznym to marna spuscizna po postaci,
ktéra kiedys cieszyta sie ogromnym szacunkiem filozoféw, teologéw, a nawet naukowcdw. A epitet
,Trismegistus” lub ,trzykrotnie wielki”, ktérym charakteryzowat sie autor Corpus Hermeticum, z
pewnoscig wprawitby w zaktopotanie wiekszo$¢ wspétczesnych ludzi. ,Swietnie, $wietnie, $wietnie”,
mowisz? Czy to nie przesada? Cosimo tak nie uwazat, ani Ficino, ani wielu, ktdorzy czytali jego
ttumaczenia tych dziwnych, mistycznych tekstéw. Po raz pierwszy wydrukowane w 1471 roku, do
konica nastep.n.e.go stulecia doczekaty sie szesnastu wydan i pojawity sie w wielu ttumaczeniach i wielu
innych zbiorach. Chociaz powszechnie wiadomo, ze renesans byt napedzany przez ponowne odkrycie
wiedzy i literatury starozytnych, Platona i jego szkoty, mniej znany jest wptyw Corpus Hermeticum na
jeden z kluczowych momentéw zachodniej swiadomosci. Wydaje sie, ze odpowiedzialnym za to byt
bizantyjski neoplatonski filozof George Gemistos Plethon. Plethon studiowat Zoroastryzm, chaldejskie
wyrocznie i astrologie, a podczas pobytu we Florencji podczas Soboru Ferrara-Florencja (1438-1445) -
nieudanej proby zatagodzenia przepasci miedzy Kosciotem katolickim i prawostawnym - wykfadat
Cosimo i jego krgg na temat to, co nazwat ,teologig pierwotng”, objawienie dane ludzkosci u zarania
dziejow i istote wielkich religii $wiata. Dyskursy Pletona o Platonie i jego aleksandryjskich
zwolennikach, Plotynie, Porfiriuszu, Proklosie i Jamblichu, wywarty na Kosmie i jego przyjaciotach takie
wrazenie, ze nazwali go ,, drugim Platonem”. By¢ moze wiekszym hotdem dla inspiracji Plethona byto
pragnienie Cosima, aby zatozy¢ nowa Akademie Platonska, co uczynit w 1462 r., z Ficinem na czele.
Pierwotna Akademia powstata w Atenach w 387 r. p.n.e., ale w pierwszym wieku naszej ery wygasta,
a odrodzona w 410 r. Akademia stata sie osrodkiem badan neoplatonskich, az do zamkniecia jej w 524
r. przez Justyniana |. Obecnie prawie tysigclecie pdZniej pasja Cosimo do Platona byta odpowiedzialna
za filozoficzng grupe dyskusyjng, ktdrej cztonkami bytyby postacie renesansu, takie jak Pico della
Mirandola i Michelangelo Buonarroti, i ktorych idee miaty ksztattowac wielki ruch kulturowy stojacy za
narodzinami humanizmu i wspotczesnego Swiata. Jesli Gemistos Plethon szukat u Platona madrosci i
wgladu, sam Platon patrzyt na Hermesa Trismegistusa. | inni tez mogli. Jesli legendy o Hermesie
Trismegistosie byty prawdziwe, to praktycznie kazdy medrzec i mistyk od niepamietnych czaséw
upatrywat w trzykro¢ wielkim jako zrédle swojej madrosci. Jednak dzis jest praktycznie nieznany. Stabe
echo jego wptywu ledwie pozostaje, gdy méwimy o , hermetycznie zamknietych stojach”, zwyczaju,
ktory sptynat z czaséw, gdy alchemia, ktorej zatozycielem byt Hermes Trismegistus, byta traktowana
powaznie. Wydaje sie to matym uznaniem dla kogos, przed kim nawet Platon musiat zajgé miejsce z
tytu.

Hermes Trismegistus i Corpus Hermeticum

Kim jest Hermes Trismegistus i czym jest Corpus Hermeticum? OdpowiedzZ na drugie pytanie jest nieco
tatwiejsza niz na pierwsze. Corpus Hermeticum to zbidr pism o charakterze mistycznym, filozoficznym
i inicjacyjnym, uwazanych za cze$é znacznie wiekszego zbioru dziet, powszechnie okreslanych jako
Hermetica, ktére przypisuje sie Hermesowi Trismegistusowi, stgd ich nazwa, ale ktére zostaty z
pewnoscig pisane przez wielu réznych autorow przez wiele lat. Wiekszos¢ z nich zagineta, ale na
podstawie rozproszonych wzmianek mozemy zatozy¢, ze istniato o wiele wiecej dziet hermetycznych,



niz mamy dzisiaj kopii. Na przyktad, teolog z Il wieku, Klemens z Aleksandrii, mowi o czterdziestu dwdch
ksiegach Hermesa, a skryba z IV wieku, ktéry skopiowat tekst hermetyczny, znaleziony pdzniej wsrdd
stynnych Ewangelii gnostyckich w zbiorze Nag Hammadi, przeprosit za nieuwzglednienie bardziej
hermetycznych dziet, usprawiedliwiajgc pominiecie stwierdzeniem, ze byto ich , licznych”. To moze by¢
wymowka dla lenistwa, czy uznanie, ze prace byty juz dobrze znane. Kolekcja, ktdra dotarta do samego
Ficino byta niekompletna, zawierajacy tylko czternascie z pietnastu tekstow sktadajacych sie na korpus.
Najprawdopodobniej zostato to utozone przez bizantyjskiego uczonego gdzies w dziesigtym lub
jedenastym wieku; przynajmniej nie ma wzmianki o Corpus Hermeticum jako o szczegélnym zbiorze
przed tym czasem, a Xl-wieczny bizantyjski platonik Michat Psellus jako pierwszy odnidst sie do niego
jako takiego. Oznacza to, ze pisma, ktére dotarty do Marsilio Ficino, najprawdopodobniej nie zostaty
pierwotnie zebrane w sposéb, w jaki je otrzymat. Niektére jednak dzieta wchodzace w sktad Corpus
Hermeticum znane byty wczesniej niz Psellus. Grecko-egipski alchemik z Il wieku Zosimus z Panopolis
(o ktérym psycholog C.G. Jung wygtosit stynne seminarium) méwi o dwdch z nich, a okoto roku 500 n.e.
Jan ze Stobi (lub Stobaeus) w Macedonii zredagowat antologie pism hermetycznych, ktéra zawiera
fragmenty Corpus Hermeticum. Innym dzietem zawartym w Hermetica jest Asklepios, czyli doskonaty
dyskurs Hermesa Trismegistusa, ktdrego grecki oryginat zagingt, ale ktérego faciiskie ttumaczenie -
btednie przypisywane Apulejuszowi, autorowi Ztotego osta - byto szeroko znane w sSredniowieczu.
poprzez Asklepiosa Ficino i inni z kregu Cosimo de 'Medici dowiedzieli sie o znaczeniu Hermesa
Trismegistusa. Ale podczas gdy teksty Corpus Hermeticum majg charakter mistyczny, filozoficznie
pobozny, Asklepios jest nieco bardziej sensacyjny. Moéwi miedzy innymi o magii egipskiej i ponuro
przepowiada upadek religii starozytnego Egiptu i popadniecie w barbarzynstwo. Istniejg inne
hermetyczne teksty i zbiory, ale najbardziej znanym dzietem hermetycznym jest bez watpienia
legendarna Tabula Smaragdina, czyli Szmaragdowa Tablica Hermesa Trismegistusa, jedno z najbardziej
znanych dziet wiedzy okultystycznej. Dla dziewietnastowiecznego francuskiego okultysty Eliphasa
Leviego Szmaragdowa Tablica ,zawiera catg magie na jednej stronie”. Szmaragdowa Tablica, Zrédto
najbardziej znanego hermetycznego powiedzenia ,jak na gorze, tak na dole”, klucz do astrologii,
alchemii i innych nauk okultystycznych, ma historie rdwnie tajemniczg jak historia jej autora. Jedna z
legend gtosi, ze Sara, zona Abrahama, znalazta jg w jaskini po potopie, Sciskang w rekach samego
zmartego Hermesa. W innej relacji uwaza sie, ze jej autorem byt medrzec, magik i wspétczesny Jezusowi
Chrystus, Apoloniusz z Tyany, a wedtug jeszcze innych Aleksander Wielki znalazt jg w ukrytym skarbcu
pod stopami Sfinksa. To tyle jesli chodzi o Corpus Hermeticum. A co z jego tajemniczym autorem,
trzykrotnie wielkim Hermesem? Tutaj wkraczamy na niepewny grunt. W zaleznosci od zrddta, do
wyboru jest wiele Hermes Trismegistuses. Jeden, jak wspomniano, zyt przed potopem i po
wynalezieniu hierogliféw wypisat w nich swojg madros¢ na steli, aby uchronic jg przed zniszczeniem.
Po potopie inny Hermes Trismegistus przettumaczyt te madrosc na jezyk grecki i spisat jg w ksiegach.
Jeden zbudowat piramidy. Inny stworzyt fantastyczne miasto Adocentyn, w ktérym talizmaniczne
wizerunki regulowaty Nil, a takze czynity mieszkaricéw cnotliwymi, a wielobarwna latarnia morska
kazdego dnia $wiecita innym kolorem6. Jeden z nich byt wnukiem Adama i wyryt na nim madros¢ na
dwéch kolumnach, jednej z cegly, a drugiej z kamienia, aby ponownie ocali¢ jg od jakiejs swiatowej
pozogi. Inny zrobit to samo, tym razem w sekretnych komnatach pod egipskimi swigtyniami. Jeden
przekazat swojg madrosé Abrahamowi (by¢é moze przez Sare), a tym samym byt odpowiedzialny za
powstanie Izraela. Rzymski filozof i maz stanu Cyceron moéwit o pieciu Hermesach, z ktérych ostatni po
zabiciu wielookiego Argusa, jak gtosi grecki mit, uciekt do Egiptu i tam dat ludowi swoje etery i prawa.
Dla Marsilio Ficino, opierajac sie na autorytecie $w. Augustyna, Hermes Trismegistus byt niemal
wspotczesny Mojzeszowi, z pewnoscig starszy niz Platon czy Pitagoras, a dla Laktancjusza (a mniej dla
Augustyna) zapowiadat wcielenie Chrystusa. Dla niektérych byt starszy od Mojzesza i identyczny z
Henochem, ktory wstawiat sie u Boga za upadtymi aniotami, ktdérzy zostali wyrzuceni z nieba po igraniu
z ,corkami ludzkimi”. Dla jednych jest to ta sama osoba, co Idris, jeden z islamskich prorokow, dla



innych Kadmos, zatozyciel Hebes, ktory przyniost Grekom alfabet. Dla jezuity Joachima Bouveta,
korespondenta szesnastowiecznego filozofa Leibniza, Hermes Trismegistus byt prawdopodobnie
odpowiedzialny za chinska | Ching, czyli Ksiege Przemian, a dla ekscentrycznego niemieckiego uczonego
XV wieku jest zatozycielem narodu niemieckiego . Jak widzimy, reputacja Hermesa z pewnoscig
opierata sie na kilku niezwyktych osiggnieciach. Ale ogdlnie, oprdocz tych osiggnie¢, Hermes
Trismegistus jest mitycznym twoércg cywilizacji, odpowiedzialnym za medycyne, chemig, pismo, prawa,
sztuke, astrologie, muzyke, magie, retoryke, filozofie, geografie, matematyke i wiele innych. Nic
dziwnego, ze alchemik Zosimus, ktéremu nieobce byty hiperbole, nazwat go ,tysigc razy wielkim”.
Kiedy Klemens Aleksandryjski przypisat mu czterdziesci dwie ksigzki - nie lada wyczyn dla kazdego
pisarza - faktycznie sprzedat trzykroé¢ wielka ksigzke bardzo szybko. Filozof neoplatonski Jamblich
przypisat Hermesowi Trismegistusowi dwadziescia tysiecy ksigg, natomiast Manethonowi, egipskiemu
historykowi i kaptanowi z Ill wieku p.n.e., odpowiadat za trzydziesci szes¢ tysiecy. Wedtug ezoteryka
Manly'ego P. Halla jedna z nich, legendarna Ksiega Thota, ,zawierata tajemne procesy, dzieki ktérym
miata nastgpi¢ odnowa ludzkosci”. Niektdrzy uwazajg, ze talia Tarota to ta legendarna ksiega, ale inni,
jak Eliphas Levi, uznajg, ze ,pomnikami Egiptu” s3 jego ,rozrzucone liscie”, gdzie ,duze litery to
Swiatynie, a zdania to miasta poprzecinane obeliskami i sfinks. Nic wiec dziwnego, ze przez cate
Sredniowiecze i az do péznego renesansu Hermes Trismegistus byt znany po prostu jako ,Egipcjanin”.
O ile jednak dla Ficina, Laktancjusza, sw. Augustyna i wielu innych Hermes Trismegistus byt realng
postacig, wielkim medrcem, ktdry zapoczatkowat ,tancuch hermetyczny” adeptéw, siegajacy od jego
pradawnych czaséw do Platona, to jego prawdziwe pochodzenie tkwi we wptywie Religia i filozofia
egipska o Grekach zamieszkujacych Egipt po jego podboju przez Aleksandra Wielkiego. Kiedy
Aleksander zatozyt Aleksandrie nad brzegiem Morza Srédziemnego w 331 r. p.n.e., szybko stata sie ona
centrum kultury hellenistycznej w Egipcie. Tutaj, w pluralistycznym, wielokulturowym spoteczenistwie,
bardzo podobnym do naszego, wiele rdznych tradycji religijnych i filozoficznych spotkato sie i
wzajemnie na siebie wptyneto. ldee Zzydowskie, egipskie i greckie — a pbdiniej takze
wczesnochrzescijariskie — mieszaty sie w dziwne, nowe kombinacje, dajgc poczatek religijnemu
synkretyzmowi, ktéry jest synonimem miasta, z ktorego sie wywodzi. Jednym z rezultatow tego byt
synkretyczny grecko-egipski bdg Serapis, ktéry byt hellenistyczng wersjg egipskich bogdw Ozyrysa i
Apisa i ktérego gtéwna swiatynig byta Serapeum w Aleksandrii, a ktérego popularnos¢ dotarta pdzniej
nawet do Rzymu. Kolejny zwigzek synkretyczny byt wynikiem utozsamienia greckiego boga Hermesa z
egipskim bogiem madrosci Thotem. Thot byt waznym bdstwem, odpowiedzialnym m.in. za magie i
pismo, a takze byt, podobnie jak Hermes, psychopompem, czyli przewodnikiem dusz w zaswiatach.
Kiedy Hermes spotkat Thota w grecko-egipskiej Aleksandrii, narodzit sie Hermes Trismegistus. Niedtugo
potem wyznawcy trzykro¢ wielkiego zgromadezili sie i poswiecili sie zrozumieniu jego madrosci i
osiggnieciu tego samego kosmicznego oswiecenia, ktérego doswiadczyt sam Hermes, a ktore nazywali
gnozy, nagta, bezposdrednig i przemieniajacg wiedza o rzeczywisto$é. To wtedy rozpoczeta sie
hermetyczna ,religia umystu”.

W poszukiwaniu starozytnej madrosci

Jak zauwaza Frances Yates, jedna z wielkich ironii historii lezata u podstaw ponownego odkrycia Corpus
Hermeticum i nastepujgcego po nim ,hermetycznego renesansu”. Byto to wspomniane powyzej
przekonanie, ze Hermes Trismegistus byt prawdziwg osobg i ze teksty hermetyczne zostaty napisane w
nieskazitelnej, ztotej przesztosci, w czasie, gdy ludzie ,chodzili blizej z bogami”, a Swiatto boskosci
Swiecito jasniej . Dla ludzi renesansu dominowata idea, ze im starsza madros¢ lub medrzec, tym wiekszy
szacunek im gwarantowat. Nie rdézni sie to zbytnio od tego, jak wielu ludzi czuje sie dzisiaj, jak sugeruje
spojrzenie na kazdg ksiegarnie New Age, z tytutami takimi jak Supernatural: Meetings With the Ancient
Teachers of Mankind i Ancient Wisdom: Modern World. Podobnie jak w renesansie, dla wielu z nas
,stare” oznacza ,lepsze”. Idea filozofii wieczystej, ta pierwotna teologia, o ktérej mowit Gemistos



Plethon, stata sie centralnym tematem hermetyzmu Ficino i od tamtej pory ksztattuje filozofie
ezoteryczna. Jak zauwazyt historyk Christopher Mcintosh, Ficino ,zapoczatkowat nawyk méwienia w
kategoriach szczegdlnej madrosci przekazywanej z pokolenia na pokolenie” i praktycznie bardzo
okultystyczny mysliciel, ktéry poszedt za nim, zrobit to samo. Rzeczywiscie, ,hermetyczny”,
,okultystyczny” i ,ezoteryczny” sg obecnie wymiennymi terminami uzywanymi w odniesieniu do idei i
wierzen zwigzanych z tg madroscia. Jednak na poczatku XVII wieku mit Hermesa Trismegistusa doznat
powaznego ciosu. Przyczynito sie do tego kilka czynnikéw, ale to rozwéj nauk humanistycznych jako
pierwszy zabrzmiat dzwonem smierci Hermesa. Prawie przypadkiem w 1614 roku uczony hugenotéw
Izaak Casaubon, uwiktany w walke miedzy Rzymem a Lutrem, ktéra doprowadzita do reformacji i
zmienita oblicze chrzescijaristwa, zdat sobie sprawe, ze pisma hermetyczne, ktére miaty tak ogromny
wptyw na filozofdw, teologowie i naukowcy byli najprawdopodobniej fatszerstwami —a w kazdym razie
nie byty tym, za kogo uwazato ich wielu zwolennikow. Casaubon odkryt, ze nie zostaty one, jak wielu
uwazato, napisane w zamierzchtych czasach, ale pojawity sie w pdinej starozytnosci, jako produkt
hilosoficznego tygla Aleksandrii w latach nastepujgcych po Chrystusie. To odkrycie, w potgczeniu z
silnym ruchem antyhermetycznym w Kosciele i rozwojem wspotczesnej nauki — dowodem gtebokiej
zmiany w zachodniej Swiadomosci — oznaczato upadek trzykro¢ wielkiego Kosciota. Z postaci budzacej
podziw i powszechny szacunek Hermes Trismegistus stat sie czym$ w rodzaju zartu, jego wyznawcy
upartymi szaleficami, a jego filozofia przesgdem. Jednak moc hermetycznej wizji pozostaje, o czym wie
kazdy, kto czyta Corpus Hermeticum. Ficino i jemu wspdtczesni mogli sie myli¢ co do tego, kim byt
Hermes Trismegistus i kiedy powstawaty jego ksigzki — chociaz niektérzy uczeni uwazajg obecnie, ze
nie mylili sie tak bardzo, jak sgdzono — ale mam nadzieje, ze ten tekst pokaze, ze mieli racje co do jego
znaczenia .

Hermes ponownie odwiedzit

Jako osoba zainteresowana tradycjg hermetyczng, oczywiscie znatem mitycznego Hermesa
Trismegistusa i wiele lat temu napisatem artykut o ,hermetycznym renesansie” dla czasopisma Gnosis.
Ale dopiero podczas pisania mojej ksigzki ,,Polityka i okultyzm” ponownie zaczatem o nim mysleé. Czes¢
ksigzki zostata poswiecona ideom René Guénona i Juliusa Evoli, dwdch wptywowych pisarzy nalezgcych
do tradycjonalistéw, szkoty mysli ezoterycznej, ktéra méwi o ,filozofii wieczystej”, a ktérej praca opiera
sie na przekonaniu, ze przed wiekami , ludzko$¢ otrzymata oryginalne i raz na zawsze boskie
objawienie. PéZniej zostato to utracone — chociaz ich $lady mozna znalezé w wielkich religiach swiata —
i dopdki nie zostanie odzyskane, wspétczesna cywilizacja pozostanie pogrgzona w materializmie i
dekadencji, przynajmniej wedtug Guénona, Evoli i ich zwolennikéw. Jak wiedzg czytelnicy Politics and
the Occult, spieratem sie z wiekszoscig pogladow tradycjonalistéw, ale stwierdzitem, ze chce
dowiedzied sie wiecej o postaci najbardziej kojarzonejz ideg ,,pierwotnego objawienia” oraz z pismami,
w ktorych to objawienie zostato objawione. Zaintrygowato mnie to, ze postac, ktdra przez kilka stuleci
byta oceniana tak wysoko jak Mojzesz — a przez niektdrych nawet wyzej — mogta zosta¢ wyrzucona na
intelektualny Smietnik, a jego dzieta uwazane za fatszerstwa. lub Merkurego z widokiem na bank i zdaé
sobie sprawe, ze jest to echo tej samej postaci zdobigcej wiele alchemicznych tekstéw lub kafelki
podtogi katedry w Sienie. Kiedy wrécitem i przeczytatem teksty przypisywane Hermesowi
Trismegistusowi oraz prace naukowe, ktdre sie wokét nich zgromadzity, zafascynowata mnie historia
Corpus Hermeticum, ktdérg coraz bardziej czyta sie jak filozoficzng opowies¢ przygodowa. Od swoich
poczatkdw w ptolemejskiej Aleksandrii do ponownego odkrycia w renesansowe] Florencji, Corpus
Hermeticum byto potajemnie transportowane przez sredniowieczny Egipt, Turcje i Bliski Wschad.
Uciekajac przed spustoszeniami religijnymi nietolerancji i wojen podboju, podrézowata z Aleksandrii
do tajemniczego miasta Harran, gdzie stata sie proroczg ksiegg dla dziwnej spotecznosci hermetykow.
Z Harranu dotarta do Bagdadu, gdzie posréd islamu przeksztatcita sie w mistyczng filozofie sufich. A
kiedy islamski fundamentalizm doszedt do wtadzy, opuscit Bagdad, by znalei¢ przystan w



Konstantynopolu, ktéry sam wkrétce miat zosta¢ zdobyty przez Turkéw. Uderzyto mnie to, jak podczas
upadku miast i rozpadu imperiéw delikatne strony Corpus Hermeticum cudem przetrwaty, Swiadczgce
o tym, jak umyst, ta niematerialna tajemnica, moze wytrzymac najciezsze ciosy materialnego Swiata.
Hermetyczna misja miata miejsce wewnatrz, w Swiecie wewnetrznym, to prawda; ale podrézowat
takze po drogach swiata zewnetrznego. | sam Hermes Trismegistus, jego spektakular. n.e. wzloty i
upadki, od Zrédta starozytnej madrosci do literackiej mistyfikacji: im wiecej myslatem o tej ciekawej
historii, tym bardziej uderzato mnie, ze byta symbolem jakiejs wielkiej zmiany w samej zachodniej
Swiadomosci, zmiany o ktérych mowit filozof Jean Gebser w kategoriach réinych ,struktur
Swiadomosci”. A nauki hermetyczne, ktére wraz z upadkiem Hermesa zeszty do ,,podziemia”, rowniez
wydawaty sie dowodem na to, ze teraz, wieki pdzniej, nastepowata kolejna zmiana swiadomosci. Im
dtuzej przygladatem sie tym naukom Hermesa, tym bardziej uderzato mnie to, jak bardzo rezonowaty
one z ideami, ktére omawiatem wczesniej. Byto to szczegdlnie prawdziwe w przypadku hermetycznej
idei gnozy. Dziwnym uczuciem byto poczucie, ze wiedza, ktérej anonimowi poszukiwacze szukali wieki
temu na egipskich pustyniach, byta tg samg wiedzg, ktorej ja sam szukatem na rézne sposoby dzisiaj,
tutaj, w postmodernistycznym Londynie. To poczucie ciggtosci sprawito, ze ci nieznani poszukiwacze
ozyli i sprawito, ze moja rola w wyprawie hermetycznej stata sie bardziej realna. To byto dziwne
uczucie, gdy nagle zrozumiatem, ze to, co czytam, nie jest tylko stowami na papierze, ale zapisem kogos,
podobnie jak ja, prédbujgcego zmagac sie z nieznanym. Czasami miatem oszatamiajgce wrazenie, ze
czas, przestrzen i historia zniknety, a nieznani poszukiwacze Aleksandrii i ja byliSmy w bardzo realny
sposdb wspodtczesni. Ponizej znajduje sie zapis mojej wtasnej proby zrozumienia gnozy i przesledzi¢
bieg Hermesa Trismegistusa i jego nauk w zachodniej historii. Ogélnie rzecz biorac, idee zwigzane z
filozofig hermetyczng zajmujg co najwyzej marginalne miejsce w relacjach zachodniej swiadomosci.
Ale mam nadzieje, ze czytelnik zauwazy, ze Hermes byt kluczowym graczem w naszej historii, a
wyprawa hermetyczna byta zaangazowana w niektére z najwazniejszych wydarzen, ktére doprowadzity
do tego, kim jestesmy. Ale Hermes Trismegistus to nie tylko postaé z naszej przesztosci. On jest, jak
sadze, rdwnie wazny dla naszej przysztosci. Jak zauwazyta Frances Yates, ktéra otworzyta drzwi do
duchowych i intelektualnych patacéw, do ktérych wkroczyto tak wielu z nas, hermetyzm jest religig
,bez sSwigtyn i liturgii, wyznawang wytgcznie w umysle”. Jesli to prawda, to kazdy zainteresowany
poszukiwaniem hermetycznym nie potrzebuje niczego wiecej niz wtasnego umystu, aby sie w to
zaangazowac.

Religia umystu

Jesli jest jedna idea, ktérg musimy uchwyci¢, aby zrozumie¢ hermetyczng ,religie umystu”, jest to
gnoza. Znajduje sie to w centrum nie tylko Corpus Hermeticum i innych Hermetica; lezy u podstaw
praktycznie catej duchowej, ezoterycznej, mistycznej i okultystycznej literatury i praktyki. Jest to
greckie stowo oznaczajgce wiedze, ale jest to wiedza rézna od innego greckiego stowa oznaczajgcego
wiedze, ale niekoniecznie wykluczajgca episteme. Ale podczas gdy episteme odnosi sie do zbioru idei,
do ktdrych doszlismy dzieki rozumowi i doswiadczeniu — do czego zwykle odnosimy sie, gdy méwimy
o wiedzy —i z ktdrego wywodzi sie dyscyplina epistemologii, filozoficzna analiza tego, jak wiemy to, co
wiemy, gnoza jest co$ innego. To, ze 2 + 2 = 4, ze woda sktada sie z dwdch atoméw wodoru i jednego
atomu tlenu oraz ze Ziemia krazy wokét Storica, to elementy wiedzy, ktére podpadaja pod episteme.
Mozemy spierac sie o te rzeczy, kwestionowac ich prawdziwosc i, jak to zrobili niektdrzy filozofowie,
wymyslaé powody, dla ktérych nie mozemy ich poznac ani niczego innego, ale wszystkie one sg
elementami wiedzy, ktdre zostaty osiggniete poprzez rozum i obserwacja empiryczna. To, co ktos wie
dzieki gnozie, nie jest. Stownikowa definicja gnozy daje nam ,,intuicyjne poznanie prawd duchowych”.
Mocniejszg definicja mogtoby by¢ ,bezposrednie, bezposrednie, niedyskursywne poznanie
rzeczywistosci”. W tym sensie gnoza jest doswiadczeniem bezposrednim, jak odczuwanie pragnienia i
picie zimnej wody w upalny dziei. To, co wiemy w gnozie, nie jest osiggane przez argumentacje, logike



lub empiryczng — czyli zmystowg — obserwacje. Nie mozna jej naucza¢ w szkotach, chociaz sposobem
dochodzenia do gnozy byly i nadal sg nie uniwersytety i kolegia, ale grupy zajmujace sie ezoteryczng
praktyka, tak jak robity to grupy hermetyczne, ktére poszukiwaty hermetycznej gnozy. Powinienem
wspomnieé, ze terminy ,ezoteryczny”, ,hermetyczny” i ,okultystyczny” sg czesto uzywane zamiennie
w odniesieniu do badan i dyscyplin, ktére wykraczajg poza gtéwny nurt ortodoksyjne;j religii, filozofii i
nauki i zajmujg sie rzeczywistoscig pozazmystowa. Podczas gdy termin ,hermetyczny” odnosi sie
konkretnie do filozofii hermetycznej — cho¢ czesto jest uzywany bardzo luzno — ,okultyzm” jest
pojeciem szerszym terminem ogdélnym, a ,ezoteryczny” wskazuje na ,wewnetrzny”, niekoniecznie
tajemny, ale powiedzmy mniej reklamowany aspekt religii, nauczania duchowego lub szkoty myslenia.
Podczas gdy w wiedzy, ktéra podlega episteme, mozemy podlegac watpliwosci i niepewnosci, w gnozie
tak nie jest. Tam, jak G.R.S. Mead, wielki wspdtczesny hermetyk, zauwazyt, ze , pewnos¢ jest petna i
niewyczerpana, bez wzgledu na to, jak watpigcy umyst... moze utkaé swojg magie...”. Watpigcy umyst,
mowi nam Mead, zna ,wiedze dyskursywng”, ,szum stéw” ' i 'wyglad rzeczy'. To, kontynuuje Mead,
,Wyznawcy Hermesa pozostawili ,,Grekom”. Dla hermetyka ,,wystarczy tylko,, madros¢ ”. A ta madros¢
byta egipska. ,Grecy” w tym przypadku oznaczajg dialektyczne rozumowanie platonskich dialogéw. W
czasie, gdy pisano Corpus Hermeticum, osiggneto to, jak argumentowata Frances Yates, stan zastoju, z
ktérego nie mozna byto oczekiwac niczego nowego. Chociaz poczatkowo kierowat sie oryginalnym i
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dociekliwym umystem Platona, przeksztatcit sie w rodzaj pustego éwiczenia, kota argumentéw, ktore
donikad nie prowadzity. Madros¢ egipska, gnoza, byta sposobem wyijscia z tej Slepej uliczki i dotarcia
do bezposredniego zrozumienia rzeczywistosci. Nie rzeczywisto$¢ zmystéw, ktdra byta zmienna,
zmienna i zawodna, ale prawdziwa, wieczna i zywa rzeczywistosc, ktéra lezata pod pozorami. Jego
istotg byto niepodwazalne spostrzezenie, ze , jednostka zasadniczo nie rdzni sie od Najwyzszego”, co
jest wspdlne dla wielu form mistycyzmu. Na przykfad jest to Tat tvam asi, , Ty jestes tym”, hinduizmu
wedantycznego, uznanie, ze Jazn w swojej podstawowe] formie jest identyczna z ostateczng
rzeczywistoscig, podstawg wszystkich zjawisk. Zaréwno w wedanty, jak i hermetyzmie ta wiedza, ta
gnoza, jest formg wyzwolenia i zbawienia. To wiasnie utozsamianie ludzkiej jazni z tym, co boskie,
spotykane u chrzescijaniskich mistykow, takich jak Mistrz Eckhart, sprzeciwiato sie KoSciotowi, mimo ze
przez pewien czas Hermes Trismegistus byt uwazany za waznego prekursora i towarzysza
chrzescijanstwa.

Ani wiara, ani wiara

Chociaz Mead zauwaza, ze ,samg istotg gnozy jest wiara, ze cztowiek moze przekroczyé granice
dwoistosci, ktdra czyni go cztowiekiem, i staé sie Swiadomie przekonanie, ze gnoza jest mozliwa, co jest
tq sama wiarg i przekonaniem, jakie mamy na temat jakiejkolwiek wiedzy. Sama gnoza nie jest ani
wyrazem wiary, ani potwierdzeniem wiary. W wywiadzie udzielonym BBC w ostatnich latach zycia
,zapytano psychologa C.G. Junga, jednego z wielkich myslicieli gnostyckich epoki nowozytnej, czy
wierzy w Boga. ,,Wierzysz?” Jung odpowiedziat. , Ciezko powiedzieé. Ja wiem. Nie musze wierzy¢”. Jung
miat doswiadczenie, ktére przekonato go o realnosci Boga. Nie wierzyt w Boga. Znat Boga. Jung,
powiedziatby Mead, miat gnoze. Powinienem zaznaczy¢, ze przez ,Boga” Jung nie miat na mysli
tradycyjnego brodatego patriarchy na tronie; ,,rzeczywistos¢ duchowa”, chociaz bardziej abstrakcyjny,
jest terminem mniej kontrowersyjnym, ktéry jednak ma to samo znaczenie. Nie chodzi o to, co Jung
miat na mysli mowigc o Bogu, ale o to, ze przeszedt od wiary do wiedzy. Wczesniej w wywiadzie Jung
twierdzi, ze jako naukowiec nigdy nie miat pozytku z wiary. Doktadnie tego chcieli wielbiciele
hermetycznej gnozy do zrobienia. Tres¢ gnozy, co zdobywali hermetycy wiedzy, byty prawdziwe relacje
miedzy cztowiekiem, kosmosem i boskos$cig. Ponownie, jest to esencja wiekszosci nauk mistycznych
lub ezoterycznych. Zyjemy w ignorancji, nieéwiadomi prawdziwej natury rzeczywistosci i naszego w
niej miejsca. Dla wielu 0sdb, by¢ moze wiekszosci, nie stanowi to problemu. Akceptujg codziennos¢ i
nie pytajg, po co tu jesteSmy i co mamy robié teraz, kiedy juz jestesmy. Poszukiwacze gnozy sg jednak



z tego niezadowoleni. Nie akceptujg ani ignorancji wielu, ani a-gnozy — niewiedzy — tych, ktorzy
twierdzg, ze nie mozemy zna¢ odpowiedzi na te pytania. Ci agnostycy — stowo to zostato ukute przez
T.H. Huxley’a w 1860 r. - twierdzg, ze gnostycy nie mogg wiedzie¢ tego, co chcg wiedzie¢, definiujac
wiedze w sensie episteme. Wiedza, ktérej poszukujg gnostycy, nie podlega rozumowaniu
dyskursywnemu — ,,szumowi stéw” Meada — ani obserwacji empirycznej, a zatem dla agnostykow nie
jest wiedzg. Poszukiwacze gnozy nie zgadzajg sie. Jest to spor, ktéry trwa juz od jakiegos$ czasu i nie
zostanie tutaj rozstrzygniety, chociaz mam nadzieje, ze w miare rozwoju tej ksigzki rzuce na niego nieco
Swiatta. Nauka hermetyczna mowi nam, ze cztowiek gnozy ,,nie méwi wiele ani nie zwraca uwagi na
wiele rzeczy”, poniewaz ,Boga... i Najwyzszego Dobra nie mozna ani mowi¢, ani stuchaé”7. Niemoznos¢
mowienia o boskosci jest powszechng temat w literaturze duchowej, czy to Wschodu, gdzie mozna go
znalez¢ w Tao Te Ching — ,, Tao, o ktérym mozna mdéwic, nie jest prawdziwym Tao” — czy tez Zachodu,
gdzie pojawit sie w ,teologii negatywnej” Mikotaja z Kuzy, ktorego filozofia pozostawata pod silnym
wptywem mysli hermetycznej. W zwigzku z tym wiele traktatdw hermetycznych konczy sie albo
ekstatyczng piesnig pochwalng, albo mistyczng ciszg. To ta sama cisza, ktéra nastepuje po stuchaniu
wielkich dziet muzycznych, ktére zdajg sie budzi¢ uczucia i emocje, ktérych nie da sie wyrazi¢ stowami.
To, czy jest to niezmienna cecha gnozy, jest kwestig dyskusyjng, ale zanim hermetycy dotrg do tej
ciezar. n.e.j ciszy lub ekstatycznej piesni, traktaty hermetyczne rzeczywiscie mowig o wielu rzeczach.

Kiedy przemawia Trismegistus

Traktaty Corpus Hermeticum sg na ogét zbudowane jako rodzaj rozmowy lub sesji pytan i odpowiedzi
miedzy Hermesem Trismegistusem lub innym wtajemniczonym a uczniem lub miedzy Hermesem a
Nous, Boskim Umystem. Sg to jedne z najwczesniejszych przyktadéw formy, ktéra stanie sie bardzo
znana w literaturze ezoterycznej, w ktérej ,ten, kto wie” przekazuje swoja wiedze temu, kto chce
wiedzie¢, ,szczegdlna madro$é Ficino przekazywana od medrca do medrca”. Jak zauwaza Klemens
Salaman we wstepie do swojego przektadu Asklepiosa, , miejsce [...] jest takie, w ktdrym uczniowie
czekajg z niecierpliwosciag, aby ustysze¢ od swojego nauczyciela tajemnicze sekrety, ktore, jak majg
nadzieje, odmienig ich zycie”. Nowszym przyktadem tej formy jest P.D. Relacja Uspienskiego z jego lat
jako ucznia grecko-ormianskiego nauczyciela ezoteryki G.I. Gurdzijew, W poszukiwaniu cudéw, gdzie
Uspienski, ktory chce wiedzieé, siedzi u stop Gurdzijewa, ktory to robi. W pierwszym traktacie Corpus
Hermeticum, Ksiega |, Poimandres, na przyktad Poimandres lub Nous, ujawnia Hermesowi nature
rzeczywistosci. W ksiedze Il Hermes przekazuje czes¢ tego, czego sie nauczyt, swojemu uczniowi,
Asklepiosowi, imieniu greckiego boga uzdrawiania, ktéry byt powigzany z egipskim bogiem
Imhotepem. W rozmowach biorg udziat inne postacie, takie jak Ammon i Agathodaimon, znane z
mitologii grecko-egipskiej, a takze postacie o imieniu Tat i Bitys, ktére sg unikalne dla traktatow.
Rozmowy majg charakter dramatyczny, najprawdopodobniej wzorowany na dialogach platonskich,
ktéry pozwolit stworzyé i utrzymacé wrazenie, ze uczestniczgce w nich osoby sg prawdziwymi ludzmi,
co jest taktyka literackg pozwalajgcy czytelnikowi na wiekszg identyfikacje. Mdgtby identyfikowac sie
z uczniami i przechodzié przez ten sam proces gnozy, co oni, podobnie jak czytelnicy beletrystyki mogg
doswiadcza¢ emocjonalnych wzlotéw i upadkdw postaci w powiesciach. Ale w przeciwienstwie do
dialogéw platoniskich, ktére prowadzg czytelnika do zrozumienia rzeczy poprzez proces rozumowania
i argumentacji, celem traktatéw hermetycznych nie jest argumentowanie ich twierdzen. ,Ich znaczenie
— pisze Klemens Salaman — polega na zmianie, jakiej dokonujg w sercach swoich czytelnikéw lub
stuchaczy, budzac ich do prawdy”. | w przeciwieistwie do bohaterdw powiesci, w ktérych codzienne
zycie wkraczamy, uczestnicy Omawiane traktaty hermetyczne sg nieco bardziej fundamentalne.
Stworzenie wszechswiata i nasze w nim miejsce; dwoista natura ludzkosci; zywy kosmos; zasadnicza
jednos¢ bytu; przeznaczenie i wolnos¢; srodki urzeczywistniania naszej duchowej natury; boski umyst;
duchowe odrodzenie; cyklicznos¢ historii; niesmiertelnos¢; moc magii: oto niektére z rzeczy, o ktérych
wiedze Hermes Trismegistus i jego uczniowie przekazujg swoim gorliwym stuchaczom. Chociaz nie



bede omawiat wszystkich poszczegdlnych traktatéw, ktére sktadajg sie na Corpus Hermeticum,
dostep.n.e. sg doskonate, czytelne ttumaczenia, a czytelnik jest zachecany, aby poswiecit czas i sam je
przeczytat. Traktaty sg krétkie, czesto aforystyczne - Asklepios jest jednym z dtuzszych, ale nawet nie
dtuzszy niz rozdziat w przecietnej ksigzce - a to, czego czasem im brakuje w literackiej finezji, nadrabiajg
stymulacja duchowag i umystowa. Sg to, jak zauwaza jeden z ich ttumaczy, ,duchowe ¢wiczenia majace
na celu rozwiniecie zdolnosci umystowych podmiotu”, ktorych ,hermetyczne zdania w tajemniczy
sposdb wyryja sie w twojej pamieci”.

Swiat wedtug Hermesa

The Poimandres lub Divine Pymander, lub Pimander, jak nazywano ttumaczenie Corpus Hermeticum
dokonane przez Marsilio Ficino — i ktdre nadal zachowuje tytut w niektérych wydaniach — jest
najbardziej znanym traktatem hermetycznym, poza Szmaragdowa Tablicg, ktéra nie jest czescia
Korpusu. Jak mozna byto sie spodziewaé, podobnie jak Szmaragdowa Tablica, Corpus Hermeticum, a
zwtaszcza Poimandres, zostato przyjete przez rdéznych pisarzy i szkoty okultystyczne, ktorych uzycie i
zrozumienie jest czesto sprzeczne z tym, co robig powazniejsi adepci ezoteryki. iz pewnoscig z
akademickim/historycznym badaniem tych prac. Jednym z dziet tej klasy jest Kybalion, ktéry rzekomo
zawiera esencje ,filozofii hermetycznej”. Po raz pierwszy opublikowana w 1908 roku — ksigzka jest
obecnie wtasnoscig publiczng i jest dostepna w Inter. n.e.cie — jej autorami byli anonimowi ,trzej
wtajemniczeni”, ale istniejg dobre powody, by sadzi¢, ze zostata napisana przez Williama Walkera
Atkinsona, ptodnego pisarza pseudo -okultystyczne i poradniki, ktére uzywaty wielu pseudoniméw;
Atkinson byt takze wtascicielem ,Yogi Publication Society of Chicago”, ktére opublikowato Kybalion.
Centralnym punktem filozofii” Kybaliona jest nauczanie ,siedmiu zasad”, ktére opierajg sie na
hermetycznej idei tozsamosci jednostki z boskim umystem. Zaden zapis o jakimkolwiek dziele,
hermetycznym czy innym, o tej nazwie — o ktérej podejrzewa sie, ze wywodzi sie z Kabaty, zydowskiej
tradycji mistycznej — nie istnieje przed publikacjg Kybalionu i zaden uznany autorytet w dziedzinie
hermetyzmu nie wtacza jej do kanonu. Nowsza ksigzka, Sekret (2006), autorstwa Rhondy Byr. n.e.s,
bestsellerowa powtdrka ,nauki o umysle” promowanej w Kybalionie i innych podobnych ksigzkach
samopomocowych z poczgtku XX wieku, w duzym stopniu wykorzystuje jedng z tych ,,zasad” ', 'Prawo
Przyciggania', ktére wykorzystuje, aby zagwarantowac swoim czytelnikom bogactwo i szczescie, na
jakie zastuguja. Nie trzeba dodawaé, ze ani Siedem Zasad, ani Prawo Przyciggania nie pojawiajg sie w
Corpus Hermeticum ani w zadnej innej czesci Hermetica, a rodzaj bogactwa i szczescia, o ktérych myslg
zaréwno Trzej Wtajemniczeni, jak i Rhonda Byr. n.e.s, nie byt czescig programu hermetycznego. Stawa
Poimandrow jest zrozumiata, biorgc pod uwage, ze méwi o ,rzeczach pierwszych”. To opowies$¢ o
stworzeniu wszechswiata i naszym miejscu w nim. Rozpoczyna sie od Hermesa Trismegistusa, ktory
koncentruje swoéj umyst na kwestii ,rzeczy, ktére s3” — temat, ktéry niepokoit greckich filozoféw od
czaséw Parmenidesa — podczas gdy jego zmysty sg wyciszone, a jego zrozumienie , wzniesione na
wielkg wysokos$¢”. Jest, to znaczy w stanie kontemplacji, medytacji, oderwany od swiata, kiedy ucichta
mowa zmystéw i jest gteboko swiadomy swojego zycia wewnetrznego. To jest kluczowy temat
traktatow i catej ezoterycznej lub wewnetrznej pracy: potrzeba wyciszenia ciata, aby pozwoli¢
umystowi staé sie Swiadomym samego siebie. Cztowiek, jak odkryje Hermes Trismegistus, jest
mieszkancem dwdch Swiatdw, zewnetrznego $wiata materii i zmystow oraz wewnetrznego Swiata
$wiadomosci. Sciezka hermetyczna jest $ciezkg do wiekszej $wiadomosci, na ktérg wchodzi sie
wycofujgc swiadomos¢ z aktywnosci ciata i kierujac jg do wewnatrz. Bedac w tym spokojnym stanie,
Hermes uswiadamia sobie, ze , ktos wielki o nieskoriczonych wymiarach” wota go po imieniu i pyta, co
chce ustyszec i zobaczyé oraz co chciatby wiedzie¢. Boski umyst, Poimandres, jawi sie Hermesowi jako
Wielki Cztowiek, jak Anthropos u gnostykow lub Adam Kadmon w kabale. Pézniejsi medrcy, tacy jak
skandynawski filozof Emanuel Swedenborg i poeta William Blake, réwniez ujrzg boskos¢ w ludzkiej
postaci; w rzeczywistosci dla nich, podobnie jak dla hermetykéw, cate stworzenie ma ludzka postac.



Poimandres lub Pymander jest czesto ttumaczony jako ,Pasterz ludzi”, odczytanie, ktére pomogto
chrzescijanskim hermetykom pogodzic¢ ich hermetyzm z ich chrzes$cijanstwem; Chrystus byt oczywiscie
,rybakiem ludzi”. Ale inne ttumaczenie oferuje ,umyst wtadzy” lub ,,umyst suwerennosci”, co sugeruje
moc doswiadczenia. To méwi nam, ze Hermes znajduje sie w obecnosci czego$ niewatpliwie
rzeczywistego. Poimandres méwi Hermesowi, ze wie, czego chce i ze jest z nim wszedzie; to znaczy,
on, Poimandres, jest wtasnym umystem Hermesa i ze on sam ma odpowiedzi na swoje wtasne pytania.
Hermes chce poznac ,rzeczy, ktdére sg, zrozumieé ich nature i poznaé¢ Boga”. Poimandres mowi
Hermesowi, aby mocno trzymat te pytania w umysle, a on go nauczy. To, co dzieje sie dalej, to mit
stworzenia wedtug Nousa. Nagle ,wszystko sie otworzyto” przed Hermesem, a on spoglada na
,bezgraniczny widok”. Wtedy Hermes widzi swiatto, wypetniajgce jego pole widzenia. Po krétkiej chwili
z tego swiatta wytania sie ciemnos$¢ w postaci czegos w rodzaju spiralnego lub kretego, zakrzywionego
ruchu prowadzgcego w dot, co napawa Hermesa strachem i odrazg. Potem ciemnos¢ zamienia sie w
wode, ktéra ktebi sie i wydziela dym oraz zatosny krzyk, ktéry wedtug Hermesa pochodzi od swiatta. Ze
$wiatfa wytania sie Swiete Stowo lub Logos i wchodzi do wrzacej wody — ktéra jest réwniez zmieszana
z ziemig — i ktéra nastepnie emituje ptomien. PtomieA unosi sie i niesie ze sobg powietrze,
pozostawiajgc za sobg wodnistg ziemie. Ogien i powietrze rozdzielajg sie, ale woda i ziemia pozostajg
przez jaki$ czas zmieszane, chociaz one rowniez wkroétce sie rozejdg. Oto oddzielenie klasycznych
elementdw, ognia, wody, powietrza i ziemi, od pierwotnego chaosu. Poimandres wyjasnia, ze swiatto
to sam Nous, ktéry istniat przed ciemnymi wodami. ,,Stowo”, ktére pojawito sie z Nous Poimandres,
nazywa ,Synem Bozym”. Wyrazenia ,Syn Bozy”, a takze ,Ojciec”, ktérymi traktaty hermetyczne
czasami odnosza sie do Nous, byty postrzegane przez Laktancjusza i inne postacie koscielne jako
dowdd, ze Hermes Trismegistus byt prorokiem chrzescijanistwa: na przyktad jego trzykrotna wielkos¢ ,
byt postrzegany jako uznanie Tréjcy. Podczas gdy niektdrzy przedstawiciele kosciofa uznali to za powdd
do wigczenia Hermesa Trismegistusa do prekursoréw chrzescijanstwa, inni argumentowali, ze
hermetycy ukradli te i inne idee. Najnowsze badania sugerujg co$ przeciwnego. Hermetyczne
odniesienie do trdjcy, ,Syna Bozego” i ,,Boga Ojca” wydaje sie poprzedzac uzycie tych termindw przez
chrzescijan; wiec chrzescijanie mogli pozyczy¢ od Hermesa. W kazdym razie Poimandres moéwi
Hermesowi, ze Nous, czyli umyst, istniat przed stworzeniem, i wyjasnia mu, ze to, co w nim ,widzi i
styszy”, jest ,Stowem Pana” i ze to nie jest oddzielone od Nous. Wiec Poimandres zdaje sie méwié, ze
cos$ w Hermesie istniato przed stworzeniem. Nastepnie Poimandres patrzy na Hermesa w sposéb, ktory
przyprawia go o drzenie, a Hermes widzi w swoim wiasnym Nous, czyli umysle, ze Swiatto stato sie
,hieskonczonym swiatem” —kosmosem —i widzi ogien , objety potezng mocg” . Po tym, jak Poimandres
wyjasnia, ze Hermes widziat Nous w jego pierwotnej formie, swego rodzaju absolutny archetyp, ktéry
poprzedza poczatek lub koniec (stan rzeczy, powiedzmy, przed Wielkim Wybuchem), mowi
Hermesowi, ze elementy powstaty w innym Nous, stworzonym przez pierwszy dzieki mocy Stowa,
kolejny temat wystepujacy w chrzescijaiistwie. Androgyniczny Nous tworzy drugiego Nousa, ktory staje
sie rzemieslnikiem, tworcg swiata. Drugi Nous lub rzemieslnik tworzy siedem mocy, ktdére otaczajg
Swiat zmystéw (ktéry stanie sie Ziemig) w siedmiu sferach, ktdre nim rzagdzg; ich kontrola nad swiatem
zmystéw jest tym, co nazywamy przeznaczeniem. Te siedem sfer to siedem starozytnych planet:
Ksiezyc, Storice, Merkury, Wenus, Mars, Jowisz i Saturn. Ci, ktorzy pozostajg pod ich rzadami, nazywani
sg ,procesjami losu”.15 Jak odkryje Hermes, celem pracy hermetycznej jest przekroczenie tych sfer,
aby dotrzeé¢ do , 0smej sfery”, poza planety i dalej, dotrze¢ do ,dziewigtej sfery”, gdzie ci, ktérzy
przebudzili sie do Nous, radujg sie swojg gnozg. Widzac czysty swiat stwdrcy — Swiat poza siedmioma
wiadcami — Stowo lub Logos unosi sie z wodnej sfery (Ziemi) i faczy sie ze stwdércg Nous — sg w
pewnym sensie tym samym — a Ziemia zostaje w tyle, pozbawiona Logosu, zwykta materia.

Cztowiek hermetyczny



Teraz rzemiesInik Nous wprawia kosmiczne kota w ruch, powodujac obrét siedmiu kul. Z powodu tego
ruchu istoty zywe zaczynajg wytania¢ sie z wodnej ziemi, ale poniewaz brakuje im Stowa, poniewaz sg
utworzone tylko z ziemskich elementdw, nie majg mowy. Mowa, jezyk i umyst sg ze sobg powigzane w
hermetycznej wizji i dopiero po stworzeniu Cztowieka Stowo dociera na Ziemie. Teraz, po stworzeniu
stworcy, a stwdrca po stworzeniu $wiata, pierwszy Nous, Ojciec, pomyslat, ze dobrze bedzie stworzy¢
istote taka jak on, aby by¢ swiadkiem i cieszy¢ sie tym stworzeniem. Tak wiec zrodzit Cztowieka, o
ktdorym Poimandres mowi, ze jest ,,taki sam jak on sam”, Ojca Nous. Nous Ojciec kochat Cztowieka tak,
jak kochatby swoje dziecko, ale nie mozemy ignorowac elementu narcyzmu, ktéry odgrywa wielkg role
w hermetycznym micie stworzenia. Nous kocha Cztowieka, poniewaz jest bardzo piekny, ,,noszac obraz
swego Ojca”. Rezonans judeochrzescijanski jest tutaj niewatpliwy; takze w tym micie Bég stwarza
cztowieka na swoj obraz. Nous Ojciec tak kocha Cztowieka, ze przekazuje mu stworzenie. Widzac
piekno stworzenia, sam cztowiek zapragnat tworzy¢. Nous Ojciec zgadza sie i rzemiesinik, jego brat,
oddaje Cztowiekowi swojg moc, dzielgc sie z nim sitami siedmiu sfer. Cztowiek zaczyna interesowad sie
dziatalnoscig na Ziemi i chce zobaczy¢, jak radzi sobie tam jego brat, rzemiesinik. Przebija siedem sfer
planetarnych i patrzy z géry na Ziemie, pozwalajgc Naturze zobaczy¢ go, aw nim postaé¢ Nousa. W ten
sposdb widzac Cztowieka, Natura zakochuje sie w nim. Widzac swoje odbicie w ziemskich wodach
(znowu Narcyz), Cztowiek zakochuje sie w Naturze i pragnie z Nig by¢. Gdy tylko Cztowiek sobie tego
zyczyt, stato sie to i zstgpit przez sfery i wszedt w forme bez Stowa: innymi stowy, w ciato. Natura
otoczyta go ramionami i, krétko méwigc, kochali sie i robig to do dzis. To dzieki tej mitosci Cztowiek stat
sie, jak wspomniano wczesniej, mieszkaricem dwdch Swiatdw: ziemskiego Swiata natury, materii i
zmystéw (ciato) oraz niebianskiego $wiata Nous (umyst). W zaleznosci od tego, jak na to spojrze¢, ten
,upadek” byt albo btedem, albo nieuniknionym. Tak czy inaczej, ttumaczy to fakt, ktérego wszyscy
doswiadczamy w taki czy inny sposob, ze bez wzgledu na to, jak bardzo chcielibySmy ,powréci¢ do
natury” i przyjac¢ nasze zwierzece dziedzictwo, jest w nas czes¢, ktéra gwiazdy, czyli umyst. Dlatego
cztowiek/Cztowiek jest zaréwno $miertelny, jak i niesmiertelny, z Ziemi i nie z niej, poddany losowi
(siedmiu wtadcow), ale zdolny przekroczyé ich panowanie. Na dobre i na zte, jedna czes¢ nas jest poza
kosmosem, inna jest jego niewolnikiem. Stad starozytne zainteresowanie astrologig koncentrowato sie
wokot mozliwosci ucieczki przed wptywem gwiazd i uwolnienia sie od niego, a nie, jak to jest dzisiaj,
wgladu w nasza osobowos¢ czy przepowiadania przysziosci. Jednak dla hermetykéw, w
przeciwienstwie do wspodtczesnych im gnostykdw, nasze ziemskie dziedzictwo nie jest ztem, ktérego
nalezy unika¢, ale obowigzkiem, ktére nalezy przyjac. Ze wzgledu na naszg dwoistg nature, jak méwi
Hermes Trismegistus Asklepiosowi, cztowiek ,wznosi wzrok ku niebu, troszczac sie o ziemie” i ,,mituje
to, co jest ponizej niego, i jest kochany przez istoty na gorze”

Wejscie przez sfery

Teraz, obejmujac Cztowieka, Natura wydata siedem androgynicznych istot, ktére dzielity moce siedmiu
sfer, a z zycia i Swiatta — esencji Nous — Cztowiek stat sie duszg i umystem, czyli naszym emocjonalnym,
uczuciowym zyciem, ktdre motywuje nasza wola i nasz rozum. Rzeczy pozostaty w tym stanie do korica
cyklu, kiedy wszystkie zywe istoty, ktére byty androgyniczne, zostaty rozdzielone na mezczyzn i kobiety,
w tym Cztowieka, podobnie jak dzieje sie z androgynicznymi wczesnymi ludzmi w Uczcie Platona.
Nastepnie Nous nakazuje wszystkim zywym istotom wyjs$¢ i rozmnazaé sie — znowu bardzo biblijny
nakaz — i napomina wszystkich ludzi obdarzonych umystem, aby pamietali o swojej nieSmiertelnosci i
wiedzieli, ze pragnienie ciata jest przyczyng Smierci. Wszyscy, ktérzy pamietajg, dojdg do ,,Najwyzszego
Dobra”, ale ci, ktérzy cenig ciato, pozostang wedrowcami w ciemnosci. Kiedy Hermes Trismegistus pyta
Poimandresa, dlaczego ignoranci muszg by¢ pozbawieni nieSmiertelnosci, przypomina mu sie, ze skoro
ciato powstaje z ,ponurej ciemnosci”, ktéra poprzedzata stworzenie, ci, ktorzy mitujg ciato, muszg do
niego powrdcic, podczas gdy ci, ktérzy pamietajg, ze rodzg sie ze $wiatta i zycia — innymi stowy Nous
— ,powrdcy do zycia”. Sam Nous pomaga tym, ktdrzy szukajg Swiatta: poboznym, szlachetnym,



czystym, mitosiernym i poboznym, ktérzy ttumigc dominacje ciata, przygotowuja sie na obecnos¢
umystu. Ci, ktérym brakuje Nous lub ktérzy porzucajg je dla zycia wytgcznie zmystami, sg prowadzeni
w gtebszg ciemnosé. Nastepnie Poimandres informuje Hermesa, ze droga powrotna do Nous wiedzie
przez wznoszenie sie przez sfery planetar. n.e., podczas ktérego poddaje sie im te czesci siebie, ktore
kontroluja. Na Ksiezyc idzie wzrost i ubytek; do Storica srodki zta; do Merkurego, oszustwo; do Wenus,
chciwos¢; na Marsa, odwazna i lekkomysina zuchwatos¢; do Jowisza pragnienie bogactwa; a Saturnowi
fatsz. Po zrzuceniu czesci siebie, ktére podlegajg dominacji namiestnikow, jest sie gotowym do przejscia
do krélestwa wiecznosci. Tam wchodzi sie do Osmej Sfery, gdzie $piewa sie Nous i styszy sie glosy tych,
ktérzy zajmujg 9 Sfere. Nastepnie, wychodzgc poza moce, poszukiwacze gnozy sami stajg sie mocami,
a na koniec wszyscy jednoczg sie w Bogu. Albowiem, jak mowi nam Hermes, ,,to jest koniec, Najwyzsze
Dobro dla tych, ktérzy posiedli wyzszg wiedze: stac sie Bogiem”.

Misja Hermesa

Wyijasniwszy to wszystko Hermesowi, Poimandres pyta, dlaczego po ustyszeniu dobrej nowiny nie
zostaje przewodnikiem tych, ktérzy sg godni otrzymania tej gnozy? Hermes przyjmuje swojg misje i
wzywa tych, ktérzy pograzeni sg we $nie, pijanstwie i ignorancji, aby sie obudzili. Dlaczego, pyta, majac
niesmiertelnos¢, obejmujesz $Smiertelnika? Dlaczego, majac wiedze, pozostajecie w ignorancji?
Dlaczego, znajac Swiatto, pozostajecie w ciemnosci? Jak odkrywa wiekszos¢ prorokow i nauczycieli,
wiekszos¢ albo ignorowata jego stowa, albo sie z nich Smiata. Tylko nieliczni zrozumieli ich znaczenie i
poprosili Go, aby nauczyt ich drogi. Im przekazat swojg wiedze. Dla nich ,sen ciata stat sie trzezwoscig
duszy”, a ,zamkniecie oczu prawdziwym widzeniem”. Hermes nastepnie dziekuje Nous w piesni, a
nastepnie zamyka Poimandres modlitwg, aby nie odpadt od wiedzy i aby wyprowadzit innych z ich
ignorancji. Nastepnie wyrusza, aby wypetni¢ swojg misje.

Kosmiczna swiadomos¢

Reszta Corpus Hermeticum zajmuje sie przedstawieniem gtéwnych tematéw Poimandres i
zrozumieniem konsekwencji centralnego wgladu hermetycznego, jednosci bytu, ktérg hermetycy
wyrazajg w formule ,Jeden, Wszystko”. Jak Hermes méwi swojemu uczniowi Asklepiosowi, ,, wszystko
zalezy od jednego i wszystko wyptywa z jednego”. Cata filozofia hermetyczna wyrasta z tego
fundamentalnego wgladu; powiedzenie ,jak na gérze, tak i na dole”, ktdre jest podstawg hermetycznej
doktryny korespondencji, podsumowuje uznanie, ze wszystko we wszechswiecie (Jednym) jest
powigzane ze wszystkim innym (Wszystko), i ze daleko od rozlegtej pusta przestrzen, usiana tu i dwdzie
grudkami martwej materii, wszechswiat zyje, jest nieskoriczong duchowg istotg, ktérej wszyscy
jesteSmy czesciami. ,,Nie ma nic”, méwi nam Corpus Hermeticum, ,co powstato lub powstato
gdziekolwiek, co nie jest Bogiem’. O tym w istocie jest gnoza, a Corpus Hermeticum skupia sie w duzej
mierze na tym, co jest konieczne do osiggniecia tej wizji, poniewaz tylko dzieki jej osiggnieciu stajemy
sie naprawde ludzmi. Bez tej gnozy ludzie sg niewiele lepsi od zwierzat. Gorzej w rzeczywistosci,
poniewaz podczas gdy bestie nie majg mozliwosci gnozy, jest to nasze przyrodzone prawo, ktérego
porzucamy tylko z gnusnosci i strachu, poddajgc sie temu, co hermetycy nazywajg ,dwunastoma
dreczycielami”: ignorancji, smutku, nieumiarkowaniu, zagdzy , niesprawiedliwos$¢, chciwo$é, oszustwo,
zazdros$¢, zdrada, ztos¢, lekkomysinosé i ztosliwos¢é Percepcja osdb bez Nous ,jest jak percepcja
niemych zwierzat, majgcych mieszanke wsciektosci i pozadania”. Ignorujg ,,rzeczy warte uwagi” i ,tylko
paradujg po kosmosie, uwiedzeni rozkoszami ciata”, co jest drogg ,,Smierci”. Ale cztowiek, méwi nam
Hermes Trismegistus, jest ,istotg boskg” i ,nie nalezy go zalicza¢ do innych stworzen na ziemi”.
Naprawde nalezy do bogoéw, albo ,moéwigc prawde, prawdziwy cztowiek jest ponad bogami, a
przynajmniej w petni im réwny pod wzgledem mocy”22. Dzieje sie tak dlatego, ze podczas gdy bogowie
sg utwierdzeni na swoim miejscu w wielkim kosmicznym schemacie Wedtug Hermesa cztowiek moze
swobodnie wznosi¢ sie na wyzyny lub zanurzaé¢ sie w gtebiny, korzystajgc ze wszystkich ofert



wszechswiata. Cztowiek nie jest ograniczony do jednej niszy w makrokosmosie, czy to aniotéw, czy
matp, z tego prostego powodu, ze sam jest mikrokosmosem, matym wszechswiatem. A co daje
cztowiekowi ten niezwykty status w kosmosie? Gnoza. Jak mozna sie spodziewa¢, tak jak czytatem
traktaty w Corpus Hermeticum i zmagatem sie z ich wglagdami, pytanie, czym wtasciwie jest gnoza,
przychodzito do mnie nie raz. | chociaz nie twierdze, ze catkowicie odpowiedziatem na to pytanie,
wierze, ze w dalszej cze$ci mozna znalezé pewne wskazéwki dotyczgce mozliwej odpowiedzi. W
niezwyktym fragmencie Ksiegi XI, Nous, czyli Umyst, ponownie przemawia do Hermesa i prébuje mu
wyttumaczyé, ze ,w Bogu wszystko lezy w wyobrazni”. ,Rozwaz to”, méwi Nous do Hermesa:

Rozkaz swojej duszy, aby poszta gdziekolwiek, a bedzie tam szybciej niz twdj rozkaz. Kaz mu is¢ do
oceanu i znowu tam jest od razu... Kaz mu wzlecie¢ do nieba, a nie bedzie potrzebowat skrzydet... a jesli
chcesz przebic sie przez to wszystko i kontemplowac to, co jest dalej, jest to w twojej mocy [...] Jesli nie
uczynisz sie rownym Bogu, nie mozesz Go zrozumieé. Podobne jest rozumiane przez podobne. Urosng¢
do niezmierzonych rozmiaréw. Bgdz wolny od kazdego ciata, przekrocz czas. Stan sie wiecznoscig, a tak
zrozumiesz Boga. Zatézmy, ze nic nie jest dla ciebie niemozliwe. Uwazaj sie za niesmiertelnego i
zdolnego zrozumie¢ wszystko: wszystkie sztuki, nauki i nature kazdego zywego stworzenia. Stan sie
wyzszy niz wszystkie wysokosSci i nizszy niz wszystkie gtebokosci. Poczuj jak jedno w sobie cate
stworzenie... Wyobraz sobie, ze jestes we wszystkich miejscach jednoczesnie: na ziemi, w morzu, w
niebie; ze jeszcze sie nie narodzites, ze jestes w tonie matki, ze jeste$ mtody, stary, martwy; ze jestes
poza $miercig. Wyobraz sobie wszystkie rzeczy na raz: czasy, miejsca, dziatania, jakosci i ilosci; wtedy
mozesz zrozumiec¢ ponownie, w Asklepiosie, Hermes ostrzega Asklepiosa i innych obecnych, Tata i
Hammona, aby ,byli catkowicie obecni, o ile twdj umyst i zdolnosci sg w stanie”. Albowiem poznanie
Boga ma byc¢ osiggniete przez boskg koncentracje swiadomosci”. , Taka wiedza”, informuje ich Hermes,
,przychodzi jak rwaca rzeka, ptynaca z géry do gtebin ponizej. Swoim gwattownym pedem wyprzedza
wszelkie wysitki, jakie podejmujemy jako stuchacze, a nawet jako nauczyciele. A pbzniej Hermes
ponownie upomina swoich uczniéw, aby stuchali jego mowy z ,uwaznym postuszenstwem”, w
przeciwnym razie ,przeleci nad tobg i optynie cie, a raczej powrdci i zmiesza sie ponownie z wodami
wilasnego zZrddta”. Potrzeba ,uwaznego postuszenstwa”, ,czuwania” i ,koncentracji” zostanie
omoéwiona pdézniej. W tej chwili chce sie skupi¢ na opisie gnozy — ,wiedzy o Bogu” — jako ,rwacej
rzeki wzburzonej” oraz rodzaju mistycznej percepcji opisanej w Xl ksiedze Corpus Hermeticum, ktérg
naukowiec Florian Ebeling trafnie okreslane mianem ,,omni-wizji”. Czytajgc stowa Nousa skierowane
do Hermesa w Ksiedze Xl i stowa Hermesa skierowane do Asklepiosa, przypomniatem sobie bardziej
wspodfczesny opis odmiennego stanu $wiadomosdci, ktéry wydaje sie niezwykle podobny do
hermetycznej gnozy. W 1873 roku kanadyjski psycholog Richard M. Bucke odwiedzit Londyn i jadac
powozem po wieczornym czytaniu poezji z przyjacidtmi, wszedt w osobliwy stan Swiadomosci,
niepodobny do niczego, czego kiedykolwiek doswiadczyt. ,,Jego umyst” — Bucke opowiada historie w
trzeciej osobie — ,gteboko pod wptywem idei, obrazéw i emocji” poruszonych przez poezje ,byt
spokojny i spokojny”, a Bucke znalazt sie w stanie ,cichego, prawie bier. n.e.go przyjemnosc¢'.
Nastepnie:

Nagle, bez zadnego ostrzezenia, znalazt sie jakby otoczona ognistg chmurg. Przez chwile pomyslat o
ogniu, o jakims nagtym pozarze w wielkim miescie; w nastepnym wiedziat, ze jest w nim Swiatto.
Bezposrednio potem ogarneto go poczucie uniesienia, ogromnej radosci, ktorej towarzyszyto lub
bezposrednio po nim nastgpito intelektualne oswiecenie, ktérego nie da sie opisac [kursywa moja]. Do
jego mdzgu wptynat jeden chwilowy btyskawica Brahmicznego Splendoru, ktéry odtad rozjasniat jego
zycie; na jego serce spadta jedna kropla braminskiej btogosci, pozostawiajgc odtad na zawsze smak
nieba. Miedzy innymi nie zaczat wierzy¢, widziat i wiedziat, ze Kosmos nie jest martwg materig, ale zywa
Obecnoscig, ze dusza cztowieka jest niesmiertelna, ze wszechswiat jest tak zbudowany i
uporzgdkowany, ze bez zadnego przypadku wszystkie rzeczy wspodtpracujg ze soba dla dobra



wszystkich, ze podstawowg zasadg Swiata jest to, co nazywamy mitoscia, i ze szczeScie kazdego jest na
dtuzszg mete absolutnie pewne. Twierdzi, ze nauczyt sie wiecej w ciggu tych kilku sekund, podczas
ktérych trwata iluminacja, niz w poprzednich miesigcach, a nawet latach studidw, i ze nauczyt sie wiele,
czego zadne badanie nie mogtoby nigdy nauczy¢ [kursywa moja). Sama iluminacja trwata nie dtuzej niz
kilka chwil, ale... nie mdgt zapomnie¢ tego, co w tym czasie widziat i wiedziat... Najwyzszym
wydarzeniem tej nocy byto jego prawdziwe i jedyne wtajemniczenie w nowy, wyzszy porzadek idei .

Powinnismy zauwazy¢, ze przed jego ,oswieceniem” Bucke byt w spokojnym, spokojnym, cichym
stanie, podobnie jak Hermes, zanim Nous ukazat mu sie na poczatku Corpus Hermeticum. | podobnie
jak Hermes, Bucke zostaje nagle ,uniesiony na wielkg wysokos¢” i otrzymuje ,,bezgraniczny widok”. Jak
pokazujg fragmenty, ktére zaznaczytem kursywa, doswiadczenie Bucke'a miato silnie poznawczy
aspekt. Nie byt to po prostu nadmierny przyptyw uczu¢ czy emocji, chociaz z pewnoscig pojawiaty sie
silne emocje, ani tez nie byto to koniecznie co$ nadprzyrodzonego, w sensie wizji boga lub aniota. Jego
istotg byta wiedza, gnoza, ktéra zdawata sie, jak Hermes ostrzegt Asklepiosa, przyjs¢ do Bucke'a w
pospiechu ,kotyszac sie w strumieniu”. Jednak w potoku spostrzezen Bucke ,widziat i wiedziat” i zostat
wtajemniczony w ,nowy i wyzszy porzadek idei”. Kilka lat po tym doswiadczeniu Bucke napisat o tym
ksigzke, Cosmic Consciousness, opublikowang po raz pierwszy w 1901 roku, w ktérej argumentowat,
ze istoty ludzkie powoli ewoluowaty w kierunku tej wyzszej, rozszerzonej formy swiadomosci i ze
przyktady tego mozna znalezé w catej historii . Niektére przyktady Bucke'a to Budda, Jezus i Mahomet;
w rzeczywistosci Bucke argumentuje, ze wszystkie gtdéwne religie Swiata opieraty sie na doswiadczeniu
,kosmicznej swiadomosci”, idei, ktdra wydaje sie wspodtgra¢ z koncepcjag prisca teologii Gemistosa
Plethona. Bucke przedstawit réwniez kilka nowszych przyktadéw kosmicznej swiadomosci, z ktérych
najbardziej znanym byt panteistyczny poeta Walt Whitman, ktdrego Bucke byt wielbicielem. Co
ciekawe, w literackim studium hermetyzmu E.L. Tuveson argumentuje, ze Whitman byt jednym z
,awataréw trzykro¢ wielkiego Hermesa”, chociaz sam Whitman wydaje sie nie by¢ zaznajomiony z
Hermeticg, ani tez Hermes Trismegistus nie figuruje w panteonie Bucke'a tych, ktdrzy doswiadczyli
kosmicznej sSwiadomosci

Eksperymenty z podtlenkiem azotu

Niektérzy czytelnicy ksigzki Bucke'a byli réwniez wtajemniczeni w fragmenty kosmicznej Swiadomosci,
a ich opisy wydajg sie rowniez oferowaé pewien wglad w hermetyczng gnoze. Filozof i psycholog
William James, ktéry omawia idee Bucke'a w swoim klasycznym Varieties of Religious Experiences, miat
dwa doswiadczenia podobne do Bucke'a, jedno pod wptywem podtlenku azotu, drugie bez widocznego
bodzZca. Obaj podzielali kognitywng jakos$¢ wizji Bucke'a. Pod dziataniem gazu, ktéry wytworzyt
,hiezwykle ekscytujgce poczucie intensywnej metafizycznej iluminacji”, w ktérym ,prawda lezy
otwarta do wgladu w gtebie niemal oslepiajgcych dowoddw”, James poczut ,ogromne emocjonalne
poczucie pojednania” jako , kazda opozycja... znika w wyzszej jednosci, na ktdrej sie opiera”. James
zauwazyt, ze ,nieprzerwana ciggtos¢ jest istotg bytu” i ze ,znajdujemy sie dostownie posrdd
nieskonczonosci, ktérej dostrzezenie istnienia jest szczytem, jaki mozemy osiggngc¢”. A jesli zacheta
Jamesa do wgladu — podtlenek azotu — kaze nam kwestionowac¢ jego wartos¢, rozwazmy jego inny
moment kosmicznej swiadomosci, ktéry miat miejsce, gdy byt zaangazowany w rozmowe, bez
natychmiastowego wyzwalacza. Podczas rozmowy James nagle:

... przypomniat sobie przeszte doswiadczenie; i to wspomnienie, zanim mogtem to pojac lub nazwac
wyraznie, rozwineto sie w cos$ dalszego, co do niego nalezato, to z kolei w cos$ jeszcze dalej i tak dalej,
az proces zanikf, pozostawiajgc mnie zdumionym nagta wizjg rosngcych zakreséw odlegtych faktow, z
ktérych nie mogtem jasno opisa¢ [kursywa mojal. Tryb swiadomosci byt percepcyjny, a nie
konceptualny — pole rozszerzato sie tak szybko, ze wydawato sie, ze nie ma czasu na poczecie lub
identyfikacje. Istniato silnie ekscytujgce poczucie, ze moja wiedza o przesztosci (lub terazniejszosci?) —



to, ze nagle sie otworzytem, zajrzatem jakby przez okno do odlegtych rzeczywistosci, ktére w
niezrozumiaty sposdb przynalezaty do mojego wtasnego zycia, byto tak dotkliwe, ze dzis$ nie moge sie z
niego otrzasnac.

Ponownie, istnieje wyrazny poznawczy charakter tego doswiadczenia. Ale poznanie nadeszto w takiej
powodzi — , Rzeka rwaca, toczgca sie” Hermesa — ze James nie mdgt sie tego trzymac, przypominajac
sobie stowa Hermesa skierowane do Tat w Ksiedze X, ze ,,Najwyzsze Dobro nie moze by¢ mdéwione ani
styszane '. Podobny problem wystgpit podczas eksperymentu Jamesa z podtlenkiem azotu. Prébujac
zebra¢ mysli, James zrobit kilka notatek, ale pdzniej stwierdzit, ze ,,trzezwemu czytelnikowi” wydatyby
sie one ,bezsensownymi bzdurami”. ,Karty po kartkach fraz dyktowanych lub zapisywanych w stanie
nietrzezwosci... ktdre w momencie transkrypcji stopity sie w ogniu nieskonczone]j racjonalnosci”
skurczyty sie do nonsenséw typu ,Czym jest pomytka, jesli nie rodzajem ujecia? Czymze sg mdtosci,
jesli nie rodzajem... ausea? Innym czytelnikiem Bucke’a i Jamesa byt rosyjski dziennikarz i pisarz P.D.
Uspienski, najbardziej znany jako zwolennik Gurdzijewa, ale sam w sobie wazny mysliciel28. Bedac pod
wrazeniem relacji Jamesa i ksigzki Bucke'a, Uspieniski powtdrzyt eksperyment Jamesa z podtlenkiem
azotu, z prawie takimi samymi wynikami. Podobnie jak James i Bucke, Uspienski znalazt sie w swiecie
catkowitej jednosci, w ktdrym ,nie byto niczego oddzielnego, to znaczy niczego, co mozna by nazwad
lub opisa¢ oddzielnie”29. W tym nowym S$wiecie, ktdry ,catkowicie nie przypominat niczego, co w
zyciu”, Uspienski odkryt, ze wszystko jest ze sobg potaczone, zjednoczone, potagczone i ze to
spostrzezenie prowadzi do tych samych trudnosci, jakich doswiadczyt James. Ta nowa swiadomos¢ data
od razu tak wiele nowego i nieoczekiwanego, a te nowe i nieoczekiwane doswiadczenia nawiedzity
mnie i przeleciaty tak szybko, ze nie mogtem znalez¢ stéw, nie mogtem znalez¢ form wypowiedzi, nie
mogtem znaleZ¢ poje¢, ktdre umozliwitoby mi zapamietanie tego, co sie wydarzyto, nawet mnie, a tym
bardziej przekazanie tego komukolwiek innemu”. Ta ostatnia uwaga jest uderzajgco podobna do
napomnienia Hermesa skierowanego do Asklepiosa, ze gnoza ,w swoim pospiechu przewyzsza
wszelkie wysitki, jakie podejmujemy jako stuchacze, a nawet jako nauczyciele”, a Uspienski dowiedziat
sie o tym, gdy prébowat porozmawiaé z przyjacielem o spostrzezenia, ktére miat. ,Zaczatem co$
mowic”, pisat, ,ale miedzy pierwszym a drugim stowem mojego zdania przyszta mi do glowy tak
ogromna liczba pomystéw, ze te dwa stowa byty tak daleko od siebie oddalone, ze niemozliwe byto
znalez¢ miedzy nimi jakis zwigzek”30. Podobnie jak Jakub, Uspienski notowat to, co sie dziato, i
podobnie jak Jakub byt rozczarowany tym, co przeczytat pdzniej. ,,Mysl w innych kategoriach” byto
,kluczem”, ktorym chciat wywotaé to nowe poznania w pdzniejszym terminie. Jeszcze bardziej
niepokojacy byt efekt patrzenia na popielniczke. , Nagle — pisze — poczutem, ze zaczynam rozumieg,
czym jest popielniczka, a jednoczesnie z pewnym zdumieniem i niemal ze strachem poczutem, ze nigdy
wczesniej tego nie rozumiatem i ze nie zrozumiec najprostsze rzeczy wokdt nas.” Popielniczka
,wzbudzita wir mysli i obrazéw” i zawierata , nieskoriczong liczbe faktéw”. Wszystko, co byto zwigzane
z paleniem i tytoniem, ,,wywotywato tysigce obrazéw, obrazéw, wspomnien”. A sama popielniczka: jak
powstata? Co z materiatami, z ktérych zostat wykonany? Jak zostaty odkryte? Kto to zrobit? Te i
dziesigtki innych pytan ktebity sie w gtowie Uspieriskiego, a on po raz kolejny prébowat uchwycic czes¢
tego przeptywu w stowach. Rezultatem byto niepokojace spostrzezenie, ze ,,0d jednej popielniczki
cztowiek moze zwariowacd”. W ten sposéb Uspienski prébowat przekazaé poglad, ze ,w jednej
popielniczce mozna byto pozna¢ wszystkich”. Ponownie, jesli jesteSmy sktonni kwestionowad
znaczenie popielniczki Uspienskiego, poniewaz obserwowat j3 pod wptywem podtlenku azotu,
wczesniejsze, niestymulowane narkotykami doswiadczenie ma niezwykte podobienstwo do rodzaju
,omni-wizji”, ktéra stwierdza Florian Ebeling u podstaw filozofii hermetycznej. W 1908 roku Uspienski
stat na pokfadzie parowca przeptywajacego przez Morze Marmora w Turcji i obserwowat fale
rozbijajgce sie o statek. Czut, jak fale ,przyciggaja” do siebie jego ,dusze”. Nastepnie:



Nagle poczutem, ze to do nich dotarto. To byta tylko chwila, moze mniej niz chwila. Ale wszedtem w
fale i wraz z nimi z rykiem zaatakowatem statek. | w tym momencie statem sie wszystkim [kursywa w
oryginale]. Fale — to ja. Fioletowe géry w oddali — to ja. Wiatr — to bytem ja. Chmury, pedzace z
potnocy, deszcz — to ja. Wielkim statkiem, toczgcym sie nieztomnie do przodu — bytem ja... Oficerem
na stuzbie i mostkiem bytem ja; i dwdch marynarzy... i czarny dym unoszacy sie z komina... wszystko.
To byt moment niezwyktego wyzwolenia, radosci i ekspansji.

Rozmowy z aniotami

Podobnie jak Bucke, ktdérego chwila kosmicznej swiadomosci wytworzyta ,poczucie uniesienia,
ogromnej radosci”, chwila Uspienskiego napetnita go radoscig i poczuciem ,wyzwolenia”. James
réwniez odczuwat ,,ogromne emocjonalne poczucie pojednania”, poczucie, ze wszystko jest dobrze, ze
wszystko jest w porzadku, bardzo podobne do poczucia kosmicznej jednosci, ktére koriczy wiele ksiag
hermetycznych i ktdre czesto prowadzi do ekstatycznych piesni pochwalnych . Doktadnie, dlaczego
wszystko byto dobrze i wszystko byto w porzadku, ani Bucke, James, ani Uspienski nie byli w stanie
przekaza¢ w zadnej racjonalnej, elokwentnej mowie. Kiedy sie nad tym zastanawiatem, przypomniato
mi sie co$, co skandynawski filozof religijny Emanuel Swedenborg, ktéry czesto odwiedzat niebo i
piekto, powiedziat o aniotach: ,,moga powiedzie¢ wiecej w ciggu minuty, niz wielu moze powiedzie¢ w
ciggu pot godziny”. Jezyk anielski, jak pisat Swedenborg, ,,nie ma nic wspdlnego z jezykiem ludzkim”.
Anioty, méwi nam Swedenborg, potrafig ,,zawrze¢ w kilku stowach tres¢ wielu zapisanych stron”, a ich
mowa ,jest tak petna madrosci, ze jednym stowem moga wyrazi¢ rzeczy, ktérych ludzie nie mogliby
wyrazi¢ w tysigcu stow” . A podczas rozmow z aniotami Swedenborg doswiadczyt tej samej niezdolnosci
do zachowania tego, czego sie nauczyt, jak Jakub i Uspieniski w chwilach kosmicznej swiadomosci.
,Czasami”, méwi nam Swedenborg:

Zostatem przydzielony do stanu, w jakim znajdowaty sie anioty i... rozmawiatem z nimi. W takich
chwilach rozumiatem wszystko [kursywa moja). Ale kiedy zostatem odestany z powrotem do mojego
wczesniejszego stanu... i chciatem przypomnieé sobie to, co ustyszatem, nie mogtem. Byly bowiem
tysigce rzeczy, ktére nie miaty odpowiednika w pojeciach myslenia naturalnego, a zatem byly
niewyrazalne inaczej, jak tylko poprzez przesuniecia niebianskiego swiatta — wcale nie ludzkimi
stowami.

We wstepie wspomniatem, ze podobno Hermes Trismegistus napisat niezwyktg liczbe ksigzek; jeden
szacunek to dwadziescia tysiecy (Jamblichus), inny trzydziesci sze$¢ tysiecy (Manetho). Dla
racjonalnego umystu wydaje sie to absurdalne, nawet jesli niektérzy pisarze gromadzg niezwyktg liczbe
tomdw (na przyktad Georges Simenon, twoérca Inspektora Maigreta, napisat prawie dwiescie powiesci).
Ale jesli wezZzmiemy pod uwage uwagi Swedenborga na temat anielskiego jezyka , mozna sie
zastanawiac, czy trzykroé wielki pisat swoje dzieta w podobnym jezyku? Kilka toméw napisanych w
jezyku aniotéw odpowiadatoby wielu dziesigtkom w naszej ziemskiej mowie. W kazdym razie w
przypadku Swedenborga otrzymujemy, podobnie jak w przypadku Hermesa, Bucke'a, Jamesa i
Uspienskiego, idee ogromnej ilosci informacji kierowanych w krétkim czasie do swiadomosci, ktdra nie
jest w stanie ich przyswoi¢. Kosmiczna Swiadomos¢ pojawia sie w ciggu kilku chwil, a anioty
Swedenborga moéwig ,wiecej w ciggu minuty, niz wielu moze powiedzie¢ w ciggu pét godziny”.
Przezyciu towarzyszy uczucie szczescia, radosci, tak potezne, ze naznacza na cate zycie tych, ktérzy je
majg, aw przypadku egipskich hermetykéw okoto 200 r. n.e. prowadzi albo do mistycznej, wdziecznej
ciszy, albo do ekstatycznych piesni uwielbienia, uruchamiajgc zdolnosc¢ ,tak”, ktorg James wierzyt, ze
alkohol i inne stymulanty majg moc uwolnienia.

Umyst na wolnosci



Co sktania do takiej odpowiedzi? Dlaczego wzrost wiedzy miatby prowadzi¢ do ,uniesienia” i
,0gromnego poczucia pojednania?” W konicu siedze w tej chwili w Bibliotece Brytyjskiej, otoczony
,wiedzg $wiata”, z natychmiastowym dostepem nie tylko do tysiecy ksigzek, ale takze do globalnej sieci
zrédet elektronicznych, Inter. n.e.tu i ogdlnoswiatowe] sieci, ktéra tworzy kore mdzgowa naszej
planety. Ciesze sie, ze tu jestem i moge korzystac¢ z tego zasobu, ale nie jestem zachwycony, choé moze
powinienem. Dlaczego wiedza, ktérg otrzymuje sie dzieki gnozie, jest inna? OdpowiedZ powinna by¢
oczywista. W gnozie wiedza, ktdrg sie otrzymuje, jest natychmiastowa i bezposrednia, a nie
przefiltrowana przez racjonalny umyst. To nie jest abstrakcyjne, ale zywe. To jest prawdziwe. Moge tu
usig$c¢ i zastanowic sie nad myslg, ze ,wszystko jest jednym”, i rozwazy¢ argumenty filozofow, ktdrzy
to powiedzieli, Plotyna, Hegla, Whiteheada i innych. Ale chociaz moge podazac za ich myslami, a nawet
sie z nimi zgadzac i by¢ moze mam krdtkie przebtyski tej jednosci, nie czuje, zeby to byta prawda. Jednak
w gnozie bym to zrobit. Biorgc pod uwage doswiadczenie Bucke'a i innych, przypomniato mi sie cos, co
Aldous Huxley powiedziat w swojej ksigzce The Doors of Perception, w swoim opisie eksperymentu z
meskaling. Stynne jest to, ze po zazyciu narkotyku Huxley ,widziat to, co Adam widziat rankiem swojego
stworzenia — cud, chwila po chwili, nagiej egzystencji”33. Pézniej Huxley probowat wyjasnié niezwykte
efekty narkotyku, ktéry , wraz ze wzrostem percepcji, obejmowato poszerzenie poczucia siebie, ktore
Uspienski odczuwat na Morzu Marmora, kiedy byt falami, gérami i tak dalej. Huxley mowi o wszystkim,
co sSwieci wewnetrznym $wiattem, ktére odzwierciedla nieskoriczonos¢ jego znaczenia (podobnie jak
popielniczka Uspienskiego), a patrzac na bambusowe nogi krzesta, czut, ze sie nimi stat. Huxley
pomyslat, ze pomyst zasugerowany po raz pierwszy przez filozofa Henri Bergsona mogtby
prawdopodobnie wyjasnic, co sie stato. Cytuje filozofa C.D. Broad, ktéry parafrazuje mysl Bergsona.
,Sugestia” — pisze Broad:

jest to, ze funkcja mdzgu i uktadu nerwowego oraz narzaddow zmystow jest gtdwnie eliminacyjna, a nie
produktywna. Kazda osoba jest w kazdej chwili zdolna przypomniec¢ sobie wszystko, co kiedykolwiek
jej sie przydarzyto i dostrzec wszystko, co dzieje sie wszedzie we wszechswiecie [podkreslenie moje].
Funkcjg mdzgu i uktadu nerwowego jest ochrona nas przed przyttoczeniem i zdezorientowaniem przez
te mase w duzej mierze bezuzytecznej i nieistotnej wiedzy, poprzez odciecie wiekszosci tego, co w
przeciwnym razie powinnismy postrzegaé lub pamieta¢ w dowolnym momencie, i pozostawianie tylko
tej bardzo matej i specjalny wybodr, ktdry moze by¢ praktycznie uzyteczny.

Meskalina i inne psychodeliki dziatajg zatem poprzez otwieranie ,zaworu redukujgcego” w mézgu,
wpuszczajgc w ten sposéb wiecej rzeczywistosci do sSwiadomosci. Mysle, ze to samo mozna powiedzieé
o chwilach kosmicznej $wiadomosci, ktére nie sg wyzwalane przez narkotyki. W nich z jakiego$ powodu
,2awor redukcyjny” otwiera sie samoczynnie. Hermetyczny charakter fragmentu, ktéry zacytowatem,
jest niezwykty; Huxley nawet idzie za tym, komentujac, ze ,,zgodnie z taky teorig kazdy z nas jest
potencjalnie Wolnym Umystem”, czego mniej wiecej Nous stara sie nauczy¢é Hermesa. Stwierdzenie, ze
,kazda osoba jest w kazdej chwili zdolna przypomnie¢ sobie wszystko, co jej sie kiedykolwiek
przydarzyto i dostrzec wszystko, co dzieje sie wszedzie we wszechswiecie”, jest zgrabnym
streszczeniem polecenia, jakie Nous skierowat do Hermesa, by ,,wyobrazit sobie, ze jest we wszystkim”.
miejsca w tym samym czasie: na ziemi, w morzu, w niebie; ze jeszcze sie nie narodzites, ze jestes w
tonie matki, ze jestes mtody, stary, martwy; ze jeste$ poza smiercig. Wyobraz sobie wszystkie rzeczy na
raz: czasy, miejsca, dziatania, jakosci i ilosci”. Uwagi Broad czy Bergsona nie mogg zosta¢ odrzucone
jako beztroskie spekulacje naukowcéw domagajgcych sie dowodu, poniewaz istniejg na nie bardzo
twarde dowody. W 1952 roku kanadyjski neurochirurg Wilder Penfield przypadkowo pobudzit czes¢
madzgu pacjenta podczas operacji. Poniewaz w mozgu nie ma osrodkéw bélu, pacjent nie spat, kiedy
Penfield to robit, i zgtosit, ze doswiadczyt nie tylko wspomnienia z przesztego zdarzenia, ale absolutnie
Zywe ,ponowne przezycie” tego, tak jakby przeszte wydarzenie miato miejsce tu i tam. Nastepnie
neuronaukowecy ustalili, Ze mdzg zachowuje wyrazng pamiec¢ wszystkiego, czego doswiadczyt, w tym



wspomnienia wydarzen, ktdrych w tamtym czasie nie byliSmy swiadomi. z powrotem w Combray,
czesci Francji, gdzie spedzit wakacje z dziecifstwa. W rezultacie powstata ogromna powie$é Prousta
Wspomnienie rzeczy przesztych, dzieto, na ktére gteboko wptynety idee Bergsona dotyczace , pamieci
mimowolnej”.

Za duzo informacji?

Do naszej niezwyktej, cho¢ ogdlnie nieznanej i niewykorzystanej zdolnosci zywego odtwarzania
przesztych wydarzen powrdcimy pozniej. Na razie chce sie skupic¢ na tym, dlaczego czesciej nie jesteSmy
Swiadomi ,wszystkiego, co dzieje sie wszedzie we wszechswiecie”. Podstawowym powodem jest ten,
na ktéry zwraca uwage Huxley: po prostu nie musimy by¢. , Aby biologiczne przetrwanie stato sie
mozliwe”, pisze Huxley, ,,umyst w ogdle musi zosta¢ przepuszczony przez zawoér redukujgcy mozgu i
uktadu nerwowego.” A ,to, co sie wydostaje... to nedzna struzka swiadomosci, ktédra nam pomoze
pozostac przy zyciu na powierzchni tej konkretnej planety”35. Kiedy prébuje przejs¢ przez ruchliwg
ulice, Swiadomos¢ tego, co dzieje sie na jakiejs planecie w odlegtej o wiele lat Swietlnych galaktyce, jest
dla mnie bezuzyteczna. Bycie przyttoczonym kosmiczng swiadomoscig nie pomoze mi w codzienne;j
walce o przetrwanie, wiec ja — lub kto lub cokolwiek jest odpowiedzialne za ewolucje cztowieka —
redaguje to. Nastepnie Huxley poczyni kilka uwag odnoszacych sie do rozréznienia miedzy gnozg a
episteme, omowionego na poczatku tego rozdziatu. ,, Aby sformutowac i wyrazi¢ tresc tej ograniczone;j
Swiadomosci”, pisze Huxley:

cztowiek wynalazt i bez korica rozwijat te systemy symboli i ukryte filozofie, ktére nazywamy jezykiem.
Kazda jednostka jest jednoczesnie beneficjentem i ofiarg tradycji jezykowej, w ktérej sie urodzita —
beneficjentem, o ile jezyk daje dostep do nagromadzonych zapiséw doswiadczen innych ludzi [, wiedzy
Swiata”, w ktdrej jestem co najmniej The British Library], ofiare, o ile utwierdza go to w przekonaniu,
Ze ograniczona swiadomos¢ jest jedyng Swiadomoscig, i o ile neka jego poczucie rzeczywistosci, tak ze
jest az nazbyt sktonny braé swoje pojecia za dane, stowa za dane rzeczywiste rzeczy. To, co w jezyku
religii nazywa sie ,,tym Swiatem”, jest wszechswiatem ograniczonej swiadomosci, wyrazonym i niejako
skamieniatym przez jezyk. Rdzne ,inne Swiaty”, z ktérymi istoty ludzkie w sposdb chaotyczny nawigzujg
kontakt, to tak wiele elementéw w catosci Swiadomosci nalezgcej do Umystu w Wolnosci.

Episteme jest zatem wiedzg o Swiecie widzianym ,zredukowanym”.; gnoza to wiedza o , wolnym
umysle”. Moglibysmy pomysleé, ze zaczynajac jako Wolny Umyst, Nous lub ktokolwiek za to
odpowiada, popetnit btad, wciskajgc sie w nasze zatosnie mate mdzgi. Kochajacy uscisk cztowieka i
natury bytby zatem rzeczywiscie ,,upadkiem”. Ale jak Asklepios méwi swoim uczniom, aby troszczyc sie
o stworzenie, co jest czescig naszego celu, potrzebujemy ciata, a ciato potrzebuje mézgu. Tak wiec Bog
dat cztowiekowi ,,cielesne miejsce zamieszkania” i ,,zmieszat i stopit nasze dwie natury w jedng”. W ten
sposdb oddat sprawiedliwos¢ naszemu ,,podwdéjnemu pochodzeniu” i mozemy , podziwiac i wielbié to,
co niebianskie, jednoczesnie troszczac sie o rzeczy na ziemi i zarzgdzajgc nimi”. Sam Huxley zauwazyt,
ze gdyby wszyscy brali meskaline, nie bytoby wojny, ale nie bytoby tez cywilizacji: patrzgc na zlew peten
brudnych naczyn, Huxley pomyslat, ze sg zbyt piekne, by sie nimi przejmowaé. Wielu mnigj
zdyscyplinowanych uzytkownikéw psychedelikéw czuto to samo. Pod wptywem meskaliny — i innych
Srodkow odurzajgcych — Huxley zauwazyt, ze ,,wola ulega gtebokiej zmianie na gorsze”, a ,,przyjmujacy
meskaline nie widzi powodu, by robi¢ cos szczegdlnego”. Potwierdzajg to inni mentalni podrdznicy.
Pod koniec swojego eseju o swoim eksperymencie z podtlenkiem azotu James napisat, ze:
yindyferentyzm jest prawdziwym rezultatem kazdego pogladu na Swiat, ktérego istotg jest
nieskoriczonosc i ciggtosc”. Jesli wszystko jest jednym, dlaczego robi¢ jedng rzecz, a nie inng? Po co
wtasciwie zmywaé te naczynia? (James byt w koncu jednym z zatozycieli pragmatyzmu, wybitnie
praktycznej filozofii.) Bedac nieustannie pograzeni w kosmicznej Swiadomosci lub psychodelicznym
odurzeniu, z trudem moglismy wypetnia¢ nasze obowigzki opiekundw i zarzgdcéw Ziemi. Nie oznacza



to, ze koniecznie wykonujemy teraz dobrg robote — nie o to chodzi — ale radzilibySmy sobie
nieskofczenie gorzej, gdybysmy wszyscy byli w stanie btogosci bez woli. Uderza mnie zatem, ze nasza
Swiadomos¢ jest celowo ograniczona — nie wiadomo przez kogo — abysmy mogli zaja¢ sie tutaj
naszymi sprawami, ktére wydajg sie by¢ powolnym, czesto frustrujgcy proces asymilacji gnozy z
episteme, chwytania wgladéw, ktére przychodzg ,jak rwaca rzeka wzburzona” i przeksztatcania ich w
stowa, wbrew powszechnemu poglagdowi, ze takie mistyczne doswiadczenia sg niewystowione. Zatem
celem gnozy jest nie tylko posiadanie doswiadczenia, ale takze przekazanie go, a czynigc to, dodanie
do naszego zrozumienia nas samych i kosmosu, zrozumienia, ze Nous, Bég lub ktokolwiek inny, chce i
jest zaangazowany w pozyskiwaniu przez nas. Jest to punkt, do ktérego wrdocimy w dalszej czesci.

Porazka zyciowa i efekt Ztotowtosej

Czytelnik moze pomyslec, ze przebytem dfugg droge od Hermesa Trismegistusa, ale musze prosi¢ go o
jeszcze troche wyrozumiatosci. Chociaz ,,zawdr redukcyjny” mdzgu dziata bardzo dobrze, pomagajac
nam ,pozostal przy zyciu na powierzchni tej konkretnej planety”, powoduje réwniez pewne
niepozadane skutki uboczne. Jednym z nich jest dziwne zawezenie Swiadomosci, ktére nazywamy nuda
i towarzyszgce mu poczucie bezsensu. Wiemy, ze w dziecinstwie wszyscy czujemy cos$ z tego, co Huxley
czut pod wptywem meskaliny, to poczucie ,widzenia tak, jak Adam widziat w poranek swojego
stworzenia”, kiedy praktycznie wszystko, co napotykamy, jest zachwycajgce. Wiemy tez, ze wraz z
uptywem czasu tracimy to; ,chwata i swiezos¢ snu” zanikajg i czujemy, jak zblizajg sie ,cienie
wiezienia”, jak méwi nam Wordsworth (,Intimations of Immortality”). To jest efekt ,dorastania” i
prowadzi do tak powszechnej dzi$ wrazliwosci ,czy to juz byto”. To poczucie ,niepowodzenia
zyciowego”, jak nazywa to Colin Wilson, moze by¢ tak wielkie, Ze moze nawet doprowadzi¢ do
samobdjstwa lub ,niebezpiecznego zycia” (Nietzsche), aby pobudzi¢ wole zycia. Moze réwniez
prowadzi¢ do innych niepozadanych skutkéw - alkoholizmu, narkomanii, przemocy, perwersji
seksualnych —iinnych sposobdéw, w jakie staramy sie uzyska¢ bardziej satysfakcjonujgcy zwrot z naszej
zyciowej inwestycji. Moze to rowniez prowadzi¢ do szerokiego przekonania filozoficznego, ze zycie,
wszechs$wiat, jest bez znaczenia, pogladu, ktory wydaje sie podzielaé wspdtczesna nauka i wspdtczesna
kultura. Gnoza, kosmiczna $wiadomos$é, doswiadczenia psychodeliczne mogg ozywi¢ ,chwate i
Swiezos¢ snu”. Ale jak widzieliSmy, posiadanie zbyt duzej ilosci tego, co wydaje sie zdarzaé przy takich
okazjach, jest rownie problematyczne. Wydaje sie, ze utkneliSmy posrodku miedzy zbyt duzym
znaczeniem a niewystarczajgcym. Nadmiar znaczenia obezwtadnia wole. Niewystarczajgca ilos¢ sensu
nie daje nam niczego, czego moglibysmy pragngé. Najwyrazniej ideatem bytoby znalezienie
korzystnego srodka, tego ,wtasciwego” stanu, ktéry nazwatem ,efektem Ztotowtosej”, w ktorym
mozemy otworzy¢ zawodr i wpusci¢ wiecej znaczenia, tak ze w wieku trzydziestu pieciu lub czterdziestu
lat jesteSmy nie pytaé o zycie , Czy to wszystko, co jest?”, ale nie odkrecaé kranu na tyle szeroko, by
zala¢ nas wiekszym znaczeniem, niz mozemy cokolwiek zrobi¢. Mysle, ze hermetycy prébowali to
zrobié, a przynajmniej prébowali nadac¢ doswiadczeniu gnozy jakas strukture. Oznacza to, ze prébowali
wzmocni¢ swoje umysty, aby ten, lub cokolwiek, byto odpowiedzialne za otwarcie ,zaworu
redukujgcego” w modzgu, rozpoznato, ze sg wystarczajgco zdyscyplinowani, aby wchtongé wiekszy
stopien rzeczywistos$ci, bez ulegania kosmicznemu letargowi symbolizowanemu przez Nieumyte
naczynia Huxleya.

Moézgi gadow

Ponownie, méwienie o mdzgu moze wydawacd sie odwracaniem dyskusji od hermetyzmu, ktéry w
konicu dotyczy alchemii i magii oraz makrokosmosu i mikrokosmosu. Ale jak zobaczymy w nastepnym
rozdziale, madros¢ egipska, na ktérej rzekomo opiera sie hermetyzm, sama dotyczy funkcji mozgu,
przynajmniej wedtug jednego z jej interpretatoréw. W tym miejscu zauwaze, ze mowigc o filozofii
hermetycznej, ezoteryczny uczony Manly P. Hall zauwazyt, ze ,kiedy pewne obszary médzgu s3



stymulowane tajemnymi procesami Tajemnic, swiadomos¢ cztowieka zostaje rozszerzona i pozwala
mu sie widzie¢ Niesmiertelnych i wejs¢ w obecnos¢ wyzszych bogdéw”. Najwyrazniej jedno odniesienie
nie jest dowodem na to, ze gnoza ma co$ wspdlnego z ,,zaworem redukujagcym” madzgu, jednak same
ksiegi hermetyczne wydajg sie sugerowaé, ze ich autorzy mieli intuicje co do ewolucji i struktury moézgu.
W ksiedze X Hermes informuje Tata, ze , dusze ludzkie, ktdre zyskujg niesmiertelnosé, przemieniajg sie
w duchy” i wchodzg w ,,chory bogéw”. Ale ci, ktdrzy nie budzg swojego Nous i ,,pozostajg zli”, zostajg
zawréceni w swojej podrézy (w kierunku Boga) i zmierzajg ,w strone gadéw”40. W latach
piecdziesigtych neurobiolog Paul D. MaclLean rozwingt swojg teorie tréjjedynego modzgu: ktory
argumentowat, ze szczegdlny ludzki mdzg, kora mdzgowa, wyrdst z dwdoch poprzednich ,,mézgow”,
ktére nazwat , kompleksem R” i ,,uktadem limbicznym”. Ukfad limbiczny jest naszym ,starym ssakiem”
dziedzictwem i jest czyms, co dzielimy z innymi ssakami; jest siedliskiem naszych emocji. Kompleks R
jest rowniez nazywany ,modzgiem gadow” i sktada sie z pnia mdzgu i mézdzku. Jest najstarszg czescig
mozgu i jest zaangazowana w regulacje funkcji autonomicznych, takich jak oddychanie i bicie serca, i
jest przede wszystkim reaktywna: nie ma wolnej woli ani mozliwosci wyboru. S3 one zwigzane
wytgcznie z korg mézgowa lub korg nowg, ktéra jest odpowiedzialna za rozum, mowe i poznanie —
trzy funkcje wyraznie zwigzane z cztowiekiem hermetycznym. Mowigc, ze ci, ktérym nie udato sie
obudzi¢ Nousa, wymykajg sie ,w strone gadéw”, czy autor tej hermetycznej ksiegi przeczuwat, ze
rezygnujac z naszych szczegdlnych ludzkich zdolnosci, faktycznie wycofujemy sie z powrotem do
naszego gadziego mdzgu? Fakt, ze w Swiatowej mitologii waz, smok lub inne gadzie stworzenie jest
czesto uzywane do symbolizowania stanu chaosu przed stworzeniem $wiata — lub stanu
nieSwiadomosci przed powstaniem samoswiadomosci — wydaje sie potwierdza¢ to mozliwosé.
Zostawmy na razie to pytanie. W dalszej czesci bedziemy mieli wiecej do powiedzenia na temat mdzgu
i jego zwigzku z gnoza. Ale w tym momencie spdjrzmy na kraj, w ktérym, jak sadzono, narodzita sie
filozofia hermetyczna. JedZzmy zatem do Egiptu.

Wyjscie z Egiptu

Pomyst, ze Egipt jest Zrddtem wszelkiej madrosci, jest prawie tak stary jak sam Egipt. Zgodnie z tradycjg
praktycznie kazdy zachodni medrzec czy medrzec chodzit do szkoty w krainie piramid i Sfinksa.
Prawdopodobnie najbardziej znanym tego przyktadem jest Timajos Platona, w ktérym Solon, jeden z
Siedmiu Medrcow Grecji, zostaje poinformowany przez egipskiego kaptana, ze Grecy sg ,,jedynakami”.
Ten sam kaptan opowiedziat Solonowi historie Atlantydy i poinformowat go, ze cywilizacja egipska ma
osiem tysiecy lat. Jednak Solon nie byt sam. Legenda gtosi, ze sam Platon poszedt w $lady Solona, a inni
wyruszyli w te podrdz przed nim, Pitagoras, Orfeusz, Tales, Anaksymander, nie méwigc juz o Mojzeszu,
by wymieni¢ tylko kilku. Dla Herodota, ,,0jca historii”, ktory réwniez odbyt te podréz, Egipcjanie ,byli
ponad wszelkg miare skrupulatni w kwestii religii”1, a ich wiedza w kwestiach zycia, smierci i Swiata
pozaziemskiego byta powszechnie znana wsrdd starozytni. Z tego powodu wyjazd do Egiptu w celu
poznania tajemnic stat sie wsréd Grekow rodzajem obowigzkowego gestu, podobnie jak odbywanie
,podrézy na Wschod”, by zasigsé u stop guru w latach 60. ' jest dzisiaj. W rzeczywistosci stato sie tak
obowigzkowe dla greckich filozoféw i medrcéw, aby odby¢ podrdz do Egiptu, ze pdzniejsi historycy
zaczeli watpié w prawdziwosé ich podrozy i twierdzili, ze ich biografowie wiaczyli ich do relacji z ich
zycia, po prostu dlatego, ze byto to oczekiwana rzecz. Zaden szanujacy sie medrzec nie przegapitby
takiej wyprawy, wiec, jak gtosit spér, ich zwolennicy dodali jeden do swojego CV, niezaleznie od tego,
czy rzeczywiscie tam pojechali, czy nie. Jednak Grecy nie byli jedynym narodem zauroczonym Egiptem.
Popularnos$¢ Egiptu jako swietej ziemi i miejsca tajemnic byta tak wielka, ze odwiedzato go wielu
Rzymian, poszukujgc ukrytych tajemnic, napedzajac intensywny handel , turystyka ezoteryczng”, ktéra
trwa do dzi$, poniewaz dziesigtki przewodnikéw turystycznych i wycieczek zorganizowanych do
,tajemniczego Egiptu” dostep.n.e.go dla wspodtczesnych konsumentéw. To, ze Rzymianie, ktdrzy dla
nas sg starozytni, postrzegali Egipt jako kraine wiekowych tajemnic, méwi nam, ze Egipt byt stary od



bardzo dawna — w rzeczywistosci trudno jest myslec¢ o Egipcie jako o ,mtodym” — i ze jego reputacja
zrodta najgtebszej wiedzy i madrosci istnieje juz od jakiego$ czasu. Nic wiec dziwnego, ze majac taka
reputacje, akademiccy studenci historii hermetyzmu zaczeli postrzegac Egipt jako , prawie mitycznie
przereklamowane zrédto wszelkiej boskiej madrosci i ludzkich poboznych praktyk”.

Napis na $cianie

Takie oceny mogg by¢ zbyt surowe, ale dzi$ dla wielu wydajg sie uzasadnione. To, czy Platon, Pitagoras
i inni odbyli podrdz do Egiptu, aby poznac jego mroczne tajemnice, pozostaje przedmiotem wielu
dyskusji, ale w pewnym sensie jest to niewazne. Poglad na Egipt jako kraj ezoterycznych tajemnic
otrzymat powazny cios w 1822 roku, kiedy Jean-Frangois Champollion, francuski jezykoznawca, stynnie
ztamat jedng egipska tajemnice: znaczenie hieroglifow, ktore dotychczas wprawiaty w zaktopotanie
lingwistéw. Champollion dokonat przetomu, poréwnujgc trzy inskrypcje tego samego tekstu, w jezyku
greckim, demotycznym (lub pisanym egipskim) i hieroglifami, wyryte na powierzchni steli znalezione;j
w Rosetcie w Egipcie i datowanej na 196 p.n.e.. Stela, oczywiscie, wkrotce statfa sie znana jako Kamien
z Rosetty, a poniewaz Champollion potrafit czyta¢ po grecku i rozpracowywaé demotyke poprzez
zrozumienie jezyka koptyjskiego — pdinoegipskiego jezyka pisanego alfabetem greckim — modgt
poréwnywac inskrypcje w tych jezykach z hieroglifami i rozszyfrowac ich znaczenie. Jednak to, co odkryt
Champollion, nie byto ,najwyzszymi tajemnicami Boskosci”, jak twierdzili niektérzy wczesniejsi
badacze hierogliféw, ktdre zawieraty dziwne postacie i symbole, ale ,nudnym zapisem... czynow i
atrybutéw kréléw”. W szczegdlnosci Kamien z Rosetty, ktdry jest wystawiony w British Museum,
zapowiada zniesienie podatkdéw na niektdre swigtynie. Bez watpienia interesujgcy dodatek do naszej
wiedzy o starozytnym Egipcie, ale nie jest to szczegdlnie mistyczne odkrycie. Champollion nie byt
jedynym, ktéry préobowat odkryé tajemnice hieroglifow, i dzieli uznanie za odblokowanie ich tajemnicy
z Anglikiem Thomasem Youngiem. Jednak zaréwno Young, jak i Champollion czerpali korzysci z pracy
tych, ktérzy byli przed nimi, jak francuski orientalista Silvestre de Sacy i jego uczen, Szwed Johan David
Akerblad. Ale jak na ironie, jednym z najwybitniejszych badaczy hierogliféw byt uczony, ktéry zrobit
wiele, by promowac idee Egiptu jako krainy starozytnych tajemnic i tajemnic okultystycznych. Jego
wczesne prace byly tak znaczace, ze zaczat byé postrzegany jako zatozyciel egiptologii, co wielu
wspotczesnych egiptologdw chce zignorowac. Nie jest to zaskakujgce, biorgc pod uwage, ze
wspoifczesna egiptologia gtdwnego nurtu jest stanowczo przeciwna idei, ze starozytny Egipt miat
cokolwiek wspdlnego z rodzajem mistycznej, ezoteryczne;j filozofii, w ktdrg zatozyciel ich dyscypliny
wierzyt catym sercem.

Ostatni cztowiek renesansu

Athanasius Kircher byt siedemnastowiecznym niemieckim jezuitg, uczonym i znawca, ktéry poswiecit
swoj znaczny intelekt i energie zadziwiajgco szerokiemu zakresowi zainteresowan, od badan wulkanéw
i matematyki muzyki, po badania drobnoustrojéw i geografi Chin. Ze wzgledu na rozlegtos¢ badan
Kircher stusznie jest znany jako jeden z ostatnich ludzi renesansu. Byt takze jednym z ostatnich wielkich
uczonych hermetycznych, rozwijajac i stosujgc system makrokosmiczny/mikrokosmiczny, ktérego
nauczyt sie dzieki Marsilio Ficino, Pico della Mirandola i Corpus Hermeticum w wielu dyscyplinach.
Chociaz do czasu, gdy Kircher opublikowat swojg obszerng prace na temat Egiptu, Edypa Aegyptiakusa,
w latach 1652-54, I1zaak Casaubon juz datowat pisanie Corpus Hermeticum na wczesne stulecia naszej
ery — podwazajgc w ten sposdb ich autorytet — Kircher, ktéry wierzyt Hermesowi Trismegistusowi i
Mojzeszowi byli identyczni, zignorowali to i kontynuowali prace w zdeterminowanej tradycji
hermetycznej. W historii nauki jest postrzegany jako jeden z ostatnich, wielkich dinozauréw, pracujacy
nad swoimi ogromnymi hermetycznymi ksiegami wtasnie w czasie, gdy racjonalizm kartezjariski mocno
sie umacniat. Ale dla studentdw mniej redukcyjnych systemdéw myslenia jego wizja pozostaje
ekscytujgca i czesto inspirujgca. Sam Kircher jest dobrg reklamg hermetycznego dictum, ze cztowiek,



w przeciwienstwie do innych istot, nie ma statego miejsca w kosmosie i moze wznosi¢ sie na wyzyny
lub zanurzaé sie w gtebiny wedtug wtasnego uznania. Jego studia nad muzyka doprowadzity go do
przekonania, ze jej harmonia odzwierciedla proporcje wszechswiata, starozytna idea siegajaca
Pitagorasa, ktdra jest podstawg pojecia ,muzyki sfer”, niebianskich tonéw wytwarzanych przez
rewolucje planet. Jednak chociaz gtowa Kirchera byta w gwiazdach, byt bardzo ,przyziemny”, w
rzeczywistosci niebezpiecznie. Jego zamitowanie do geologii byto tak wielkie, ze w 1638 roku, podczas
wizyty w potudniowych Wtoszech, Kircher sam zszedt do krateru Wezuwiusza, wowczas bliskiego
erupcji, aby obserwowaé jego wnetrze. Jego fascynacja mechanicznymi cudami rowniez miaty
charakter hermetyczny; wsréd jego wynalazkéw, ktére obejmowaty wariacje na temat , magicznej
latarni”, zegara magnetycznego i ,perpetuum mobile”, byty automaty, ,gadajace posagi”, idea
kluczowa dla Asklepiosa, ktdra opisuje sposéb, w jaki starozytni Egipcjanie uzywali magii sprowadzi¢
bogdw do ich reprezentacji. Rzeczywiscie, to witasnie ta relacja doprowadzita Augustyna do potepienia
,magii” Hermesa Trismegistusa jako ,demonicznej”. Jednak pojecie magicznie ozywiajgcych posagéw
i obrazéw ma dtugg historie na Zachodzie; byta to specjalnos¢ Bohatera Aleksandrii i podobno nawet
papiez Sylwester |l konsultowat sie z mechaniczng gadajaca gtowa. Kircher znat hebrajski i syryjski i
fascynowaty go jezyki; w pewnym momencie prébowat nawet rozszyfrowaé tajemniczy Manuskrypt
Voynicha4. W 1636 roku opublikowat Prodromus Coptus sive Aegyptiacus, pierwszg zachodnio-
koptyjska gramatyke, ktdrg kontynuowat w 1643 roku, wydajac Lingua Aegyptiaca Restituta, ktéra stata
sie podstawg wszystkich pdzniejszych studidow koptyjskich. Kircher stusznie argumentowat, ze koptyjski
byt blisko spokrewniony z jezykiem faraonskiego Egiptu, ale kiedy doszedt do hierogliféw, jego
podejscie byto czysto symboliczne. Zainteresowat sie ich tajemnicg w 1638 roku, kiedy przeczytat
ksigzke o Obelisku Sykstynskim. Pierwotnie wzniesiony w Heliopolis przez faraona Mencaresa w 1857
r. p.n.e., obelisk zostat przywieziony do Rzymu przez cesarza Kaligule w 37 r. n.e., a pdzniej przeniesiony
na $rodek Placu Swietego Piotra przez papieza Sykstusa V w 1586 r. Inne ksigzki o Egipcie, jak Horwart
Zaintrygowat go tezaurus von Hohenburga, ktéry zawierat obrazy hierogliféw i ktéry Kircher znalazt w
bibliotece w Speyer w Niemczech. Ale prawdziwym bodZcem do przeksztatcenia Kirchera w
,zatozyciela egiptologii” byto otrzymanie kopii Tablicy Bembine Izydy od Nicholausa Claude Fabri de
Peiresca, bogatego mecenasa z Awinionu. Nazwana na cze$¢ kardynata Bembo, ktéry nabyt jg po
spladrowaniu Rzymu przez Swietego Cesarza Rzymskiego Karola V w 1527 r., Tablica Bembine, wedtug
oficjalnych Zrédet, jest pochodzenia rzymskiego i obecnie znajduje sie w Muzeum Starozytnosci w
Turynie. Wykonana z brazu, srebra, ztota, miedzi i emalii tabliczka przedstawia egipska boginie Izyde
otoczong stylizowanymi egipskimi postaciami i symbolami — w tym boga Thota — w rdznych
hieratycznych i rytualnych pozach i jest uwazana za wazny przyktad starozytnej metalurgia. Chociaz
wiekszos¢é egiptologdw uwaza, ze jest to wyraz dekadenckiego rzymskiego upodobania do egipskiej
tajemnicy, z mozliwym wykorzystaniem w miejscu kultu lzydy, zgoda co do tego, ze zawarte w nim
,hieroglify” sg bez znaczenia, raczej jak student kabaty bez wiedzy hebrajskiego, ozdobit tabliczke
hebrajskimi literami, ktére ze wzgledu na swdj dziwny ksztatt wydajg sie niewyksztatconym
,tajemniczym”.

Jezyk Adama i Ewy

Niestety, Kircher opart swoje ,ttumaczenie” hierogliféw na tych z Tablicy Bembine, a kiedy Champollion
rozbit Kamien z Rosetty, jego interpretacje uznano za nonsensowne, przynajmniej wedtug oficjalnego
pogladu. Czesto cytowanym przyktadem wyjacych Kirchera sg hieroglify z napisem , dd Wsr”, co
oznacza ,,0zyrys mowi”. , Symboliczna” interpretacja Kirchera podaje: ,Zdrada Tyfona konczy sie na
tronie Izydy; wilgoci natury strzeze czujnos$¢ Anubisa. Uwazat réwniez, ze starozytny egipski byt
jezykiem Adama i Ewy. Chociaz tatwo jest wykorzystac Kirchera jako antyjoseterycznego egipskiego
chtopca do bicia, tatwo tez straci¢ z oczu jego osiggniecie, ktdre byto znaczace, biorgc pod uwage, ze,
jak zauwaza jego biograf Joscelyn Godwin, , nie miat kamienia z Rosetty ani duzego ciata”. inskrypcji



hieroglificznych do zbadania, a sposrod dostepnych mu zrédet wiele byto spdznionych, uszkodzonych
lub praktycznie bez znaczenia”. Ale symbolicznego podejscia Kirchera nie mozina wyttumaczyé
wytacznie mniej niz doskonatymi materiatami. Miat za sobg catg tradycje widzenia Egiptu, a zwtaszcza
hierogliféw w ten symboliczny sposdb. Horapollon, grecki gramatyk zyjacy w IV wieku, uwazat, ze
hieroglify s rodzajem , pisma obrazkowego” i ze kazdy przyszty interpretator powinien szuka¢ w nich
symbolicznego znaczenia. W O tajemnicach neoplatonski filozof Jamblichus stwierdzit, ze ,postacie
egipskie nie zostaty stworzone przypadkowo ani nierozsgdnie, ale z wielkg pomystowoscig na wzér
natury” i argumentowat, ze ich autorzy ,nasladujg nature wszechswiata i dzieto boga stwodrcy, tworzac
symboliczne obrazy reprezentujgce tajemnicze, okultystyczne i niewidzialne znaczenia”. Kircher miat
rowniez na podstawie autorytetu kilku wczesniejszych uczonych, ze sam Hermes Trismegistus stworzyt
hieroglify jako sposéb na przechowywanie swojej wiedzy o kosmosie i boskosci . Wydaje sie, ze sam
Kircher miat niezwyktg intuicyjng sympatie do tych dziwnych postaci, ktére uwazat za tak fascynujace.
W 1666 roku zostat poproszony o przettumaczenie hierogliféw na peknietym obelisku znalezionym w
Rzymie podczas wykopalisk budowlanych. Przesunat trzy widoczne boki, ale czwarty, na ktérym
spoczywat obelisk, byt ukryty pod ziemig. Kircher przystgpit do kopiowania tego, co, jak sadzit, zostanie
znalezione po ukrytej stronie, a kiedy obelisk zostat podniesiony, okazato sie, ze miat catkowitg racje.
W przesztosci dodat nawet nowe hieroglify do zatartych czesci upadtego obelisku, ktéry papiez
Innocenty X nakazat wznie$¢ ponownie w Palazzo Pamphili. Gdyby Kircher zyt i byt Swiadkiem odkrycia
Champolliona, mozna by sobie wyobrazié, ze zgodzitby sie z ostrzezeniem Manly'ego P. Halla, ze ,duza
czesc literatury egipskiej jest tajemnicza; jego prawdziwe znaczenie byto prawdopodobnie nieznane w
okresie ptolemejskim nawet samym Egipcjanom”. Dlatego ,nie powinnismy [...] byé zbyt pewni
doktadnosci naszych ttumaczen, zdajgc sobie sprawe, ze pod powierzchnig, ktérg oswietlilismy matym
promieniem naszej wiedzy, kryje sie stygijska ciemno$¢ gtebsza niz noc egipska”. Nie oznacza to
oczywiscie odrzucenia interpretacji i wktadu Champolliona i innych uznanych egiptologéw, ale
dopuszczenie mozliwosci, ze Kircher mégt popetni¢ co$ wiecej niz kolosalny btad jezykowy, podobnie
jak wielu uwaza, ze alchemia byta czyms wiecej niz potkniecia amatordw, ktére przypadkowo ustgpity
miejsca chemii. Jesli mozemy zaakceptowac, ze ,gtdwng przeszkodg w naszym zrozumieniu tradycji
egipskiej” jest ,,obecna wspétczesna niezdolnos¢ do analogicznego myslenia”9, jak uwaza ezoteryczny
uczony Arthur Versluis, to hieroglify, ktére fascynowaty Kirchera i wielu innych, mogg nadal skrywac
tajemnice jeszcze nie ujawnione. Kircher z pewnoscig wierzyt, ze tak. W Oedipus Aegyptiacus napisaf,
ze ,symbol jest zapisem oznaczajgcym jakas tajemng tajemnice... prowadzi naszg dusze przez pewne
podobienstwo do inteligencji czego$ bardzo odmiennego od rzeczy zmystowych”10. Tajemnica w
centrum Egiptu, Kircher wierzyt, ze byta to prisca theologica, ktérg Ficino odziedziczyt po Gemistos
Plethon i ktdra, jak Kircher i inni nadal wierzyli, byta zawarta w pismach trzykro¢ wielkiego. Kircher byt
jednym z ostatnich, ktorzy wyjasnili to pojecie, co pokazujg strony Edypa Aegyptiacusa. Kircher uwazat,
ze religie $wiata wywodzg sie z Egiptu, a autorytety wymienione na stronie tytutowej jego opus
magnum dajg temu wyraz. Madros¢ egipska, teologia fenicka, astrologia chaldejska, kabata hebrajska,
magia perska, matematyka pitagorejska, teozofia grecka, mitologia, alchemia arabska, filologia
tacinska: gdy wszystko to wytonito sie z ptodnego tona Egiptu, Kircher szukat w nich wszystkich
wskazéwek do tajemnicy mistycznego pisma Egiptu. Byto to oczywiscie stawianie wozu przed koniem:
jesli wielkie religie $wiata nie wyszty z Egiptu, to szukanie w nich wgladu w hieroglify nie miato sensu.
Kircher nie wziat jednak pod uwage tej mozliwosci, a po ustaleniu, ze hieroglify z definicji zawierajg
gteboka, filozoficzng madrosé — co oznacza termin ,hieroglif” lub ,,Swieta rzezba” — spojrzat na to, co
mogt zebra¢ o filozofii egipskiej, aby zrozumieé, co mogg mowic. W trakcie tego procesu, jak zauwaza
Joscelyn Godwin, ,przeksztatcit caty kanon starozytnej teologii”, czynigc Edypa Aegyptiacus swego
rodzaju punktem kompleksowej obstugi filozofii wieczystej, wyjasniajgc nauki Hermesa Trismegistusa,
Zoroastra, Orfeusza, Platona, Pitagorasa i wielu innych. W tym sensie, cokolwiek mozemy sgdzi¢ o jego



czytaniu hieroglifow, ogromne dzieto Kirchera pozostaje magazynem pierwotnej madrosci, wielka
studnig przepetniong boskg wiedzg, ktérej zasadniczym zrédtem byta trzykro¢ wielka.

Szamani Egiptu

Chociaz uzycie przez Kirchera Tablicy Bembine stawia go poza zasiegiem wiekszosci egiptologéw
gtdwnego nurtu, nie wszyscy byli przekonani, ze tabliczka byta jedynie ozdobg lub, co gorsza, jawnym
fatszerstwem. Dla dziewietnastowiecznego francuskiego okultysty Eliphasa Levi, tablica Bembine byta
kluczem do starozytnej Ksiegi Thota, imieniem Levi i innych nadanym talii tarota. Levi nie byt w tym
przekonaniu odosobniony, a wérdd tych, ktérzy sie z nim zgadzali, byt W.W. Westcott, wspotzatozyciel
stynnego Hermetycznego Zakonu Ztotego Brzasku, najstynniejszego stowarzyszenia magicznego
wspotczesnych czasow. Jeszcze inni mieli by¢ moze nawet gtebsze wyobrazenie o przeznaczeniu
tabliczki. Thomas Taylor, dziewietnastowieczny angielski neoplatonista, ktdry jako pierwszy
przettumaczyt wszystkie dzieta Platona na jezyk angielski i ktérego ttumaczenia Proklosa, Porfiriusza i
Jamblichusa wywarty wptyw na takich ludzi jak William Blake i Ralph Waldo Emerson, sadzit, ze
tabliczka brata udziat w same tajemnice starozytnego Egiptu. Taylor wierzyt, ze tablica, ktdrg nazywa
,Tablicg lzjaka”, uformowata oftarz, kiedy w wieku czterdziestu dziewieciu lat Platon zostat
wprowadzony w Wielkie Tajemnice w podziemnej komnacie pod Wielkg Piramidg w Gizie. ,Boski
Platon”, méwi nam Taylor, stat przed ottarzem, a ceremonia Misteriow ,rozpalita i wydobyta ze stanu
uspienia” to, co ,zawsze bylo jego”, przypuszczalnie jego wiedze duchowa. ,Po trzech dniach
spedzonych w Wielkiej Sali, [Platon] zostat przyjety przez Hierofanta Piramidy... i otrzymat ustnie
Najwyzsze Nauki Ezoteryczne, kazdemu z odpowiednim symbolem.” Wedtug Taylora, Platon pozostat
w piramidzie przez kolejne trzy miesigce, zanim zostat wystany w swiat, ,aby wykonywat dzieto
Wielkiego Zakonu, tak jak Pitagoras i Orfeusz byli przed nim”. Najwyrazniej Taylor jest jednym z tych,
ktorzy wierza, ze Egipt byt celem podrézy greckich filozoféow, jednak nie wszyscy zgadzajg sie, ze ta
dramatyczna relacja z inicjacji Platona jest czystg fantazjg. W Plato, Shamanism, and Ancient Egypt
Jeremy Naydler argumentuje, ze istniejg dobre powody, by sadzi¢, ze Platon i inni faktycznie odbyli
podréz do Egiptu i otrzymali tam jakas forme inicjacji. W przypadku Platona, wedtug Naydlera,
doprowadzito to do powstania jego filozofii — do ktdrej, jak juz wspomniano, cata pézniejsza zachodnia
mysl jest jedynie przypisem, ktory sugeruje, ze ksigzka o egipskich korzeniach zachodniej filozofii
pozostaje do napisania. To, co dokfadnie otrzymali Platon i inni, moze nie byé catkiem jasne, ale Naydler
wierzy, ze probujgc zrozumieé stosunek Platona do Egiptu, mozemy lepiej zrozumie¢ nie tylko idee
Platona, ale takze ,gteboki nurt myslowy i duchowy”. praktyke znang jako tradycja hermetyczna”.
Naydler argumentuje przekonujgco — przynajmniej w moim przekonaniu — ze jakas forma szamanizmu
byta zaangazowana w praktyki duchowe starozytnego Egiptu. Naydler zwraca uwage, ze centralng
narracjg w mitologii egipskiej jest historia rozcztonkowania Ozyrysa z rak jego ztego brata Seta i jego
zmartwychwstania przez jego matzonke lzyde, i twierdzi, ze jest to analogiczne w motywach
rozcztonkowania w szamanskich rytuatach inicjacyjnych. Twierdzi réwniez, ze podréz duszy przez
podziemia — ktdrg Egipcjanie nazywali Duat — opisana w Ksiedze Wychodzenia Za Dnia, inaczej znanej
jako Egipska Ksiega Umartych, mozna znalez¢ w rytuale szamaniskim, podobnie jak by¢ ideg duchowego
wznoszenia sie, ktéra jest kolejnym motywem egipskim. Zarowno w szamanskich, jak i egipskich
przekazach religijnych, to wznoszenie sie do nieba odbywa sie po skrzydtach lub rodzaju drabiny, i nie
powinno dziwi¢, ze réwnolegta idea pojawia sie w hermetycznym pojeciu podrdzy przez planety do
,0smej sfery”. '. To, ze Platon opisat rdwniez wersje tego gwiezdnego wzniesienia, sugeruje
Naydlerowi, ze jego wersja i wersja hermetyczna wywodzg sie z tego samego zrddta. Zgodnie z
przewidywaniami idee Naydlera umiescity go w obozie Kirchera, poniewaz wiekszo$¢ egiptologéw
gtdwnego nurtu odrzuca pojecie egipskiego szamanizmu. Odrzucajg jg, poniewaz, argumentuje
Naydler, sg skupieni na pogrzebowej interpretacji egipskich tekstéw religijnych, takich jak egipska
Ksiega Umartych. Podobnie jak Tybetanska Ksiega Umartych, Egipska Ksiega Umartych jest zbiorem



hymnow, zakle¢, zakleé¢, magicznych ,,stéw mocy” i instrukcji uzywanych do kierowania duszg zmartego
w zaswiatach. Jednak w przeciwienistwie do Tybetanskiej Ksiegi Umartych, Egipska Ksiega Umartych,
ktéra jest znacznie starsza, jest czesto bardzo niejednorodnym zbiorem pism, gromadzonych przez
tysigclecia i tak naprawde w ogdle nie jest ksigzka, przynajmniej nie we wspdtczesnym sens. Jej
najwczesniejsze ,rozdziaty”, znane jako Teksty Piramid, zostaty zapisane na $cianach grobowcéw
faraonéw okoto 2350-2175 p.n.e., ale pochodzg ze Zrddet znacznie wczesniejszych; praktyke
mumifikacji i troske o Zzycie pozagrobowe mozna datowac¢ na co najmniej 3100 p.n.e., a wedtug
okultystycznego uczonego Lewisa Spence'a inskrypcja na sarkofagu krélowej Chnem-Nefert z Xl
dynastii (okoto 2500 p.n.e.) stwierdza, ze rozdziat Ksiegi Umartych odkryto za panowania Hosep-ti,
pigtego krdla z | dynastii, , ktdry rozkwitt okoto 4266 p.n.e.”. Mozemy potraktowaé uwage Spence'a z
przymruzeniem oka, ale pozostaje faktem, ze materiat sktadajgcy sie na Ksiege Umartych ma co
najmniej piec tysiecy lat. Pézniejsze jego czesci, okoto 1700 r. p.n.e., pochodzity z tak zwanych tekstow
trumiennych, pism znalezionych na bokach drewnianych trumien lub zawartych w zwojach
umieszczonych przy zmartych. Chociaz pierwotnie byt zarezerwowany dla faraonéw, ten rodzaj
Szorstkiego przewodnika po zyciu pozagrobowym stopniowo stat sie dostepny dla kazdego, kogo byto
stac¢ na skrybe, aby go skopiowat. By¢ moze najbardziej znang wersjg jest Papirus Ani, kopia Ksiegi
Umartych sporzadzona dla skryby Ani okoto 1240r. p.n.e., ktdra zawiera stynng ilustracje boga Anubisa
wazgcego serce Ani na wadze Ma'at, bogini sprawiedliwosci. Pojawity sie pdzniejsze wersje z pustymi
miejscami na nazwiska osob, ktére jeszcze nie umarty. Poczgtkowo elitarny przywilej, duchowe
odrodzenie zwigzane z podrdzg przez podziemie, z czasem stato sie czyms bardziej demokratycznym.
Jednak chociaz z pewnoscig wykorzystano pogrzebowy aspekt Ksiegi Umartych, Naydler twierdzi, ze
tekst miat inne, bardziej centralne zastosowanie. Byt to, jak uwaza, podrecznik ,,¢wiczenia umierania”,
metoda uczenia sie przezywania oddzielenia duszy od ciata, co normalnie zdarza sie tylko przy $mierci
fizycznej za zycia. Naydler argumentuje, ze poniewaz taki byt rowniez cel filozofii Platona — Fedon
stynie z argumentacji, ze filozofia jest ,przygotowaniem do smierci” — istnieje dobry powdd, by sadzi¢,
ze Platon zamiast tylko podnosi¢ idee, ktéra byta ,w powietrzu”, nauczyt sie tego z pierwszej reki od
kaptandéw w Heliopolis. Przekonanie, ze czyjs nous byt niesmiertelny, podczas gdy czyjes ciato podlegato
Smierci i rozktadowi, byto, jak widzielismy, gtdwnym tematem ksigg hermetycznych, co sugeruje, ze
zamiast przepakowywac idee platonskie — jak niektérzy argumentowali, Corpus Hermeticum robi —
zaréwno ona, jak i filozofia Platona wywodzg sie z tego samego Zrédta.

Ciato i dusza

Jak wie kazdy, kto je studiowat, idee religijne starozytnego Egiptu sg ztozone i czesto pozornie
sprzeczne, a bogowie pojawiajg sie w wielu formach, a nowi bogowie czesto sg czczeni obok starych.
Na przyktad mity o stworzeniu sg rézne i czesto wydajg sie by¢ wynikiem konkurujgcych ze sobg
kaptanstw walczgcych o dominacje. | zrozumiate jest, ze czytanie Ksiegi Umartych, z jej licznymi
demonami i potworami, ktére dusza musi pokonaé, moze sprawia¢ wrazenie, ze Egipcjanie byli
chorobliwym, przesadnym ludem. Jednak to, co z pozoru moze wydawaé sie sprzeczne, moze
przedstawiac inny aspekt, gdy spojrzy sie na to tak, jak sami Egipcjanie postrzegali to, to znaczy
symbolicznie. Jedli, jak R. T. Rundle Clark, egiptolog z szerszg perspektywga, zauwaza: ,zdano sobie
sprawe, ze sztuka egipska to prawie wytgcznie symbolizm”, mozna to rozwingc i powiedzie¢, ze dla tych
,gteboko swiadomych Boga ludzi” ich mity rowniez byly symboliczne. 16 Egipcjanie, argumentuje
Rundle Clark, ,wykorzystywali swoje mity, aby przekazaé¢ swoje spostrzezenia na temat dziatania
natury i ostatecznie niemozliwych do opisania realiéw duszy” i nie byli, jak sugerujg niektdrzy
egiptolodzy gtéwnego nurtu, przesadnymi ludzmi, ktérzy wierzyli w zwierzece bdstw z gtowami, choé
z pewnoscig zwykli ludzie mogli mie¢ dos¢ proste wyobrazenia o religii, tak jak niektdrzy chrzescijanie
moga nadal wierzyé, ze Bog jest siwobrodym starszym dzentelmenem na tronie. Oznacza to, ze
Egipcjanie uzywali mitéw i symboli do wyrazania idei. Wedtug Rundle'a Clarka zdawali sie



koncentrowac na dwdéch gtéwnych tematach: wyjasnieniu struktury wszechswiata i jego powstania
oraz opisaniu pochodzenia i rozwoju swiadomosci. Ten drugi temat bedzie nas gtéwnie interesowat.
Jednym z najbardziej ztozonych aspektow religii egipskiej jest ich koncepcja duszy, a dokfadniej
fizycznych i niefizycznych elementéw sktadajgcych sie na istote ludzka. Wedtug Egipcjan istoty ludzkie
sktadajq sie z dziewieciu réznych, ale powigzanych bytéw, z ktérych kazdy ma swojg wtasng forme zycia
pozagrobowego. Khat to fizyczne ciato, ktére po Smierci musi by¢ zabezpieczone, stad mumifikacja. Ka
jest rodzajem ,astralnego” sobowtdra, ktdry zamieszkuje ciato podczas zycia, ale uwalnia sie po Smierci
i moze przybieraé inne formy, takie jak posagi lub reprezentacje zmartych. Ba jest tym, co uznalibysmy
za dusze, wewnetrzng tozsamos¢ lub Swiadomosé. Sekhem jest rodzajem sity zyciowej, ktorg
teozoficznie mozemy nazwac ciatem ,eterycznym”, ktére ozywia materie khatu. Ab jest czyjas$
Swiadomoscig moralng, sahu intelektem i wolg, a khabit jest rodzajem cienia, podobnie jak ka, ale
innym. Ale by¢ moze najwazniejszg czescig duszy jest to, co Egipcjanie nazywali akh. To jest nasza boska
esencja, niezniszczalne ciato duchowe, ktére ma potencjat, aby catkowicie uciec z ziemskiego krélestwa
i zamieszkac¢ wsrod gwiazd, a nawet wyjsé poza nie. Podczas gdy kazda z pozostatych czesci podlega
pewnym ograniczeniom, akh, ktore jest rowniez srodkiem, dzieki ktéoremu uzyskalismy boski wglad i
madros¢, jest porownywane do bogdéw. Tak wiec, w istocie, w naszym akh my tez jesteSmy bogami. Ba
jest zwykle przedstawiany jako ptak z ludzkg gtowa, unoszacy sie nad ciatem zmartego; dla
wspotczesnych oczu te przedstawienia przypominaja relacje z ,,doswiadczen poza ciatem”, co sugeruje,
ze przedstawione ciato moze wecale nie by¢ martwe. Ptak z ludzkg gtowg symbolizowat idee, ze dla
Egipcjan dusza rezydowata w gtowie — pomyst, ktéry, jak zauwaza Naydler, podzielali z Grekami — i
ze mogta wznies¢ sie ponad ciato, to znaczy mogta sie od niego oddzieli¢. Naydler zauwaza, ze to pojecie
ba nie byto, jak uwaza wiekszos¢ egiptologdw, powszechnym przekonaniem, ale byto zarezerwowane
dla kaptandéw; to znaczy stanowita czes$¢ ezoterycznych, a nie egzoterycznych nauk religijnych. Ba moze
oddzieli¢ sie od ciata podczas snu lub smierci, ale moze réwniez zosta¢ oddzielone podczas trzeciego
stanu, transu lub gtebokiego relaksu. Naydler argumentuje, ze aby ba wzniosto sie ponad ciato,
,gtéwnym wymogiem byto uspokojenie organizmu psychofizycznego”. ,Ba dochodzi do siebie” — pisze
— ,tylko wtedy, gdy ciato jest nieaktywne i bezwtadne”. Jest to uderzajgco podobne do stanu, w jakim
znajdowat sie Hermes Trismegistus, kiedy otrzymat gnoze od Poimandresa. Naydler zwraca uwage, ze
dla starozytnych Egipcjan, podobnie jak dla Grekdw, swiadomos¢ nie byta zlokalizowana, jak dla nas,
wytgcznie w médzgu. Zaréwno dla Egipcjan, jak i dla Grekéw swiadomos$é znajdowata sie w réznych
formach w réznych czesciach ciata. Naydler powotuje sie na relacje Homera z lliady i Odysei, gdzie
mowi o Swiadomosci na jawie zlokalizowanej w klatce piersiowej oraz o innych formach swiadomosci
rozproszonych po catym ciele, w konAczynach, sercu, rekach itp. To sugeruje, ze dla homeryckich
Grekoéw ciato nie byto postrzegane jako jednos¢, ale jako pofaczenie réznych czesci, z ktérych kazda
miata wtasng sSwiadomosé. Naydler zwraca uwage, ze ci Grecy nie mieli pojedynczego stowa na
okreslenie zywego ciata, ale zwykle odnosili sie do niego w liczbie mnogiej, a soma, co w naszym
znaczeniu oznacza ,,ciato”, byto uzywane w odniesieniu do zwtok. Podczas gdy Egipcjanie podzielali to
pojecie wielocielesnej Swiadomosci z Grekami z eposéw Homera, mieli zupetnie inne pojecie duszy lub
psychiki niz Grecy. Dla wczesnych Grekdw psyche przypominata raczej naszg wspodfczesng idee ducha,
rodzaj niematerialnego upiora lub eidoli, stabego obrazu zmartego, ktéry zostaje uwolniony po $mierci
i ktéry ma zredukowang forme istnienia w podziemnym sSwiecie, jak odkryt Ulisses podczas swojego
tam pobytu. Martwy Ulisses, ktorego spotyka Ulisses, jest jak opary unoszace sie z bagna i dtugo czeka
na powrdt do zycia. Kiedy méwimy o kims, kto jest ,,cieniem dawnego siebie”, mowimy o nim tak, jak
pierwsi Grecy mowili o duszy. Dla tych Grekdéw najwazniejsza byta fizyczna rzeczywisto$é, a
jakiekolwiek zycie pozagrobowe byto niesatysfakcjonujgcg mroczng sprawg. Dla Egipcjan ba miato
bardziej , konkretne” istnienie, méwigc metaforycznie o czyms$ czysto duchowym. Podczas gdy ciato
byto aktywne, jego hatas i zgdania przestaniaty ba. Ale kiedy ciato milczato, mozna byto poznaé ba. Aby
Swiadomie doswiadczy¢ ba — to znaczy bedac przytomnym i zywym — trzeba byto wycofac



Swiadomos¢ z koniczyn i narzgdéw wewnetrznych i skoncentrowac jg, zebra¢ w jednosé w gtowie, ktora
przypomina raczej ,, boska koncentracja Swiadomosci”, o ktérej Hermes moéwi Asklepiosowi i innym,
Ze muszg zostac osiggniete, zanim beda mogli otrzymac ,wiedze o Bogu”. Kiedy sity duszy byty w ten
sposdb skoncentrowane, a ciato wyciszone, ba mogto sie obudzi¢, a ,,ja” mogto poczué sie niezaleznym
bytem, nie zaleznym od ograniczen ciata ani do nich nie ograniczonym. Poniewaz ba jest naszym
wewnetrznym ja, naszym poczuciem tozsamosci, oznacza to, ze my, ktorzy zwykle kojarzymy nasze ja
z naszym ciatem, stajemy sie bezposrednio swiadomi naszej niezaleznosci od niego. Zamieszkujemy
ciato, ale podczas tych stanéw gtebokiego fizycznego relaksu i wewnetrznej koncentracji zdajemy sobie
sprawe, ze ,,my” nie jesteSmy ,tym”.

Cwicz umieranie

Jednym z rezultatéw doswiadczania niezaleznosci ba jest uznanie, ze Swiadomos¢ moze istnie¢ poza
fizycznym ciatem i mdzgiem, co sugeruje, ze niekoniecznie podlega ona rozktadowi ciata. Lub, ujmujac
to inaczej, ze cze$é nas nie podlega smierci. Jednak paradoksalnie, aby dojs¢ do tego wgladu, trzeba
,Cwiczyé umieranie”. Naydler sugeruje, ze to byta tajemnica Egipskich Misteridw, a przynajmniej jedna
z nich, a biorgc pod uwage, ze podobnie jak w przypadku Misteriow Eleuzyjskich i Orfickich w Grecji,
mamy bardzo mato informacji o tym, co doktadnie sie w nich dziato, on moze miec racje. Grecki historyk
Herodot, ktory mowi nam, ze byt Swiadkiem egipskich tajemnic w Sais, jest irytujgco niesmiaty i po
gorgcym wzbudzeniu naszego zainteresowania nimi postanawia zatrzymacé um. Naydler argumentuje,
Ze po swojej inicjacji Platon rozwinat te idee we wtasng filozofie i ze wszystkie dialogi, takie jak Kratylos,
Fedon, Fajdros i Republika, zawierajg wazne elementy tajemnic egipskich, elementy, ktére mozna
rowniez znalez¢ w Corpus hermetyzm. Po pierwsze, uznajac, ze ba lub dusza moze istnie¢ niezaleznie
od ciata i ze sposobem na urzeczywistnienie tego jest ,éwiczenie umierania”, paradoksalnie samo ciato
postrzegane jest jako rodzaj grobowca. Jak méwi Platon w Kratylosie, ciato (soma) ,,jest grobem (sema)
duszy, o ktorej mozna pomysle¢, ze jest pochowana w naszym obecnym zyciu”. To, ze Platon odnosi
sie do Pitagorejczykow jako zZrédta tej wiedzy, jest dla Naydlera mocnym dowodem na to, ze jej
pochodzenie jest egipskie; Pitagoras tez, jak gtosi tradycja, chodzit do szkoty w Egipcie. To, ze autorzy
Corpus Hermeticum mogli miec tego samego nauczyciela — a przynajmniej te sama lekcje — sugeruje
ksiega VI, gdzie jest powiedziane, ze poszukiwacz gnozy, aby nie da¢ sie ponies¢ wielkiej powodzi
ignorancji, musi ,zdjg¢ ubranie”, ktére ma na sobie, ciato, o ktérym mowa jako ,czujgce zwtoki” i
,przenosny grobowiec”20. W tym wifasnie sensie Sokrates w Fedonie oswiadcza, ze ,prawdziwi
filozofowie praktykujg umieranie ’ i wtasnie w tym sensie egipska Ksiega Umartych, argumentuje
Naydler, dotyczy umierania, i to nie tylko w dostownym sensie, jak argumentujg zwolennicy jej
wykorzystania w celach pogrzebowych. Inng egipska ideg, ktérg Naydler znajduje u Platona, a ktdrg
mozna znalezé réwniez w ksiegach hermetycznych, jest koncepcja akh. Akh, jak wspomniano, jest tg
czescig naszej wewnetrznej istoty, ktérg mozna uznac za boskg. Ma potencjat, aby catkowicie uciec od
ziemskich, a nawet kosmicznych ograniczen, i to dzieki akh mozemy otrzymac boska madros¢ i wglad.
Gdy ba jest postrzegane jako niezalezne od ciata, mozliwe jest poznanie akh, ktére Egipcjanie
postrzegali jako swietliste i zwigzane ze storicem, i ktére po $Smierci lub poprzez rytuat misteridw,
znalazta swoje miejsce wsrdod gwiazd. Naydler argumentuje, ze akh znalazto swdj odpowiednik w
filozofii Platona w postaci daimona lub, jak czasami okresla go Platon, nous. A jesli chodzi o Egipcjan,
ten, kto urzeczywistnit swoje akh, a witasciwie stat sie akh, jest wypetniony boskg madroscig i moze
znalez¢ swoje miejsce jako gwiazda we wszechswiecie, dla Platona, filozofa, ktéry poznaje Forme ood
— najwyzsza mozliwa wiedza — réwniez wznosi sie do gwiazd. Z tego punktu obserwacyjnego, pisze
Platon w Fajdrosie, ,stoi z tytlu wszechswiata” i moze postrzegaé przez nous — a nie zmysty —
nieprzejawiong Rzeczywistos¢ ,,za” lub ,przed” kosmosem. Naydler sugeruje, ze ilustracja z grobowca
Ramzesa lll przedstawiajgca faraona spogladajgcego poza gwiazdy, stojgcego na dwdch splecionych
wezach otaczajgcych kosmos, jest przedstawieniem Platona, ktéry méwit o ,staniu na grzbiecie



wszechswiata”. Podobienistwo miedzy tymi dwoma ideami i hermetycznym wznoszeniem sie do sfery
6smej i dziewigtej powinno by¢ oczywiste, a w Asklepiosie Hermes Trismegistus mdéwi swoim uczniom,
ze ,jest miejsce poza niebem, gdzie nie ma gwiazd”.

Duat

Innym aspektem religii egipskiej, ktéry najwyrazniej znalazt sie w filozofii Platona, a takze w ksiegach
hermetycznych, jest Duat, nazwa, ktérg Egipcjanie nadali swiatu duchdéw. Chociaz jest zwykle
przedstawiany jako ,podziemie”, do ktérego dociera sie w ,zaswiatach”, Duat jest tak naprawde
,hadswiatem” i ,przed zyciem”. W przeciwienstwie do piekta chrzescijanstwa, Duat nie jest tak
naprawde miejscem kar ani tortur, ani cienistym krdélestwem zmartych homeryckich Grekéw, chociaz
Z pewnoscig jest to miejsce niebezpieczne i tam sie odbywa sad. Jednak chociaz jest ,przeznaczeniem
wszystkiego, co stare i zuzyte”, jest takze ,poczatkiem wszystkiego, co swieze i nowe”. Zawiera
wszystkie formy, ktdre nalezg do przesztosci lub przysztosci i w tym sensie , argumentuje Naydler,
bardziej przypomina swiat archetypowych form Platona; w ten sposdb, studiujac filozofie - ktéra dla
Platona i jego zwolennikéw nie byta, jak to jest dzisiaj, ograniczconym ¢wiczeniem akademickim, ale
raczej Sciezkg transformacji - mozna byto wejs¢ do swiata duchdéw, wciaz zyjgc. Ale Duat jest rowniez
podobny do zbiorowej nieSwiadomosci Junga, Kroniki Akaszy Madame Blavatsky i Rudolfa Steinera,
Astralnego Swiatta okultystycznego filozofa Eliphasa Leviego lub Pleromy gnostykéw. Dodatbym
réwniez, ze jest to odpowiednik sfery nieczasowej, do ktérej dostep uzyskuje sie poprzez hermetyczng
gnoze, zrédto nieskoriczonego znaczenia P.D. Uspienski zobaczyt w popielniczce podczas swojego
doswiadczenia kosmicznej swiadomosci, a na bardziej bezposrednim, fizycznym poziomie, mézgowe
,Catkowite przypomnienie”, ktére odkryt neuronaukowiec Wilder Penfield podczas operacji na
pacjencie, a powiesciopisarz Marcel Proust uruchomit podczas degustacji herbatnika maczanego w
herbata. Znajomosc¢ i przejscie przez Duat byto gtéwnym tematem religii egipskiej i jesli zwolennicy
egipskich tajemnic maja racje, mozna byto ich doswiadczy¢ na dwa sposoby. Jedno z nich, smieré
fizyczna, byto nieuniknione. Problem polegat na tym, ze wejscie do Duat bez przygotowania mogto
mieé¢ niepozadane konsekwencje; w kazdym razie ryzykowates. To uwydatnito atrakcyjnos¢ drugiej
drogi: przez tajemnice. Przechodzac inicjacje w Duat, ,,umierajac” jeszcze za zycia, cztowiek miat szanse
stac sie akh, utozsamic¢ sie z boskoscig, zyska¢ gnoze i utraci¢ lek przed $miercig fizyczng. Taki byt
niezwigzany z pogrzebem cel Ksiegi Umartych. | chociaz prawda jest, ze Ksiega Umartych jest czesto
zawrotnym zbiorem czasami sprzecznych tekstow — byé moze nieuniknionym, biorgc pod uwage jej
wiek i egipski zwyczaj trzymania sie wszystkiego, co stare — z ggszczu materiatdw wytaniajg sie dwie
centralne narracje Duat . Jedng, ktdrg juz poruszyliSmy, historie Ozyrysa, jego Smierc¢ i rozcztonkowanie
z reki jego brata Seta oraz jego zmartwychwstanie jako pana podziemi przez jego siostre i matzonke
Izyde. Zwolennicy Ozyrysa wierzyli, ze po smierci dotgczg do niego w Sekhet Hetepet, , Szczesliwych
Polach”, gdzie bedga cieszy¢ sie zyciem wiecznym, podobnym do tego, ktdre znali, tylko lepszym. Aby
jednak dotrze¢ do Sekhet Hetepet, czyjes serce lub brzuch ktadziono na wadze Ma'at, bogini porzadku,
i wazono z pidrkiem. Jesli zostat znaleziony obcigzony grzechem, jego dusza zostata pozarta przez
Ameneta, stworzenie z gtowa krokodyla, ale jesli zostat uznany za réwnego ,piéru Ma'at”, zostat
zabrany przez Horusa, syna Ozyrysa, do szczesliwych krain. Inna narracja Duat dotyczyta boga storca
Ra. Uwazano, ze Ra zeglowat w swojej barce po niebie ze wschodu na zachdd w ciggu dnia, ale o
zachodzie storica zatonagt pod horyzontem, na Ziemiach Zachodnich, i wptynat do Duat. Tam, w
towarzystwie swojej boskiej Swity, kontynuowat swojg podrdz, ale tym razem przez ciemne i
niebezpieczne wody Duat, gdzie, miedzy innymi, napotkat demona Apophisa (Apep), weza lub istote
podobng do smoka, ktora byta uwaza sie za zrdodto chaosu i zta. Podrdz Ra zostata podzielona na
dwanascie godzin, z ktérych kazda miata swoje wtasne wyzwania i préby, a pod koniec Ra wynurzyt sie
ponownie na wschodzie, odnawiajgc dzien i przywracajgc zycie i Swiatto na lad. Z biegiem czasu
Apophis zwigzat sie z wrogim Ozyrysem, Setem, ktéry pdzniej zostat powigzany z greckim potworem



Tyfonem, ktéry wedtug niektérych relacji zostat pokonany przez Hermesa Trismegistusa. Tyfon rowniez
jest jak Apophis kolejnym gadzim wrogiem i przypominam czytelnikowi o moim komentarzu na temat
modzgu gadow; tutaj wydaje sie kolejna sugestia, ze Swiadomos¢ lub gnoza toczg nieustanng walke z
atawistycznym chaosem lub korg mdézgowag w walce ze starym madzgiem. Poniewaz Ra jest bogiem
stonca, Zzrédtem S$wiatta i zycia, a Apopis jest pierwotnym chaosem, pokonanie przez Ra Apopisa
odtwarza pierwotny mit o stworzeniu, w ktérym , pozytywny obszar swiatta i formy zostat stworzony
posrdd nieokreslonej wody”. nicos¢ bezczasowej nocy”. W tym sensie oryginalne mity o stworzeniu i
pokonanie Apofisa przez Ra mogg by¢ postrzegane jako opis powstania samoswiadomosci z ciemnosci
nieSwiadomosci, a ich podobienstwo do opisu stworzenia w Poimandres wydaje sie jasne. W jakis$
sposdb tajemnice egipskie zdawaty sie zawiera¢ elementy zaréwno narracji Ozyrysa, jak i Ra w
rytuatach i praktykach, ktére zabieraty wtajemniczonego do Duat, aby stawi¢ czota prébom
niezbednym do przebudzenia jego akh, a tym samym doswiadczenia jego tozsamosci z boskoscig i
wiecznoscig, wcigz fizycznie zywy. Czyniac to, wtajemniczony zrozumiat swojg prawdziwg nature i nie
bat sie juz zniszczen zwigzanych ze smiercig fizyczng. Te proby napotkane w misteriach egipskich
znalazty bardziej nowoczesny srodek, kiedy staty sie czescig rytuatéw inicjacyjnych masonerii.

Inteligencja serca

Jednym ze wspodtczesnych badaczy starozytnego Egiptu, ktory wierzyt, ze jego hieroglify, a wtasciwie
cata jego kultura, nalezy rozumie¢ symbolicznie, a jego rytuaty i tajemnice miaty na celu przemiane
Swiadomosci, byt alchemik i filozof ezoteryczny R.A. Schwaller de Lubicz. O zyciu i twdrczosci
Schwallera de Lubicz pisatem w mojej ksigzce A Secret History of Consciousness; tutaj chce skupic sie
na jego pomystach na temat rodzaju swiadomosci, ktérg wierzyt, ze posiadali starozytni Egipcjanie,
Swiadomosci, ktéra wydaje sie niezwykle podobna do tej przedstawionej w Corpus Hermeticum. Jak
wspomniano wczesniej, Egipcjanie wierzyli, ze Swiadomosc nie jest zlokalizowana wytgcznie w gtowie.
Wraz ze swiadomoscig ,gtowy”, ktérg znamy — rozumem i logikg, ktére kojarzymy z korg médzgowa,
czyli ,,nowym modzgiem” — Schwaller de Lubicz twierdzit, ze Egipcjanie uznawali inny rodzaj
Swiadomosci, ktéry nazywali ,inteligencjg serce'. W serii wymagajgcych, ale pouczajgcych ksigzek
Schwaller de Lubicz zbadat znaczenie tej ,inteligencji serca” i doszedt do wnioskéw, ktére wydajg sie
odzwierciedla¢ wiele spostrzezen zawartych w ksiegach hermetycznych, sugerujac, ze spostrzezenia
Hermesa Trismegistusa mogty mieé narodzit sie z podobnej swiadomosci. Aby zrozumiec idee
Schwallera de Lubicz, pomocne moze by¢ cofniecie sie nieco i ponowne rozwazenie pracy filozofa
Bergsona, omdéwionej w poprzednim rozdziale. Pamietamy, ze Bergson sugerowat, ze mdézg i uktad
nerwowy petnig funkcje eliminacyjng; to znaczy, sg one zaprojektowane tak, aby trzymac informacje
poza Swiadomoscig i pozwoli¢, aby dotarty do Swiadomosci tylko tyle, ile jest konieczne, aby pomac
nam przetrwac. Ta ,zredukowana” swiadomosc¢ zapewnia wysoce zredagowang wersje rzeczywistosci
i przedstawia nam solidny, stabilny, tréojwymiarowy swiat, ktéry znamy. O ile jednak ta zredagowana
rzeczywistos¢ pozwala nam doskonale sobie radzi¢ w zyciu, o tyle obraz $wiata, jaki nam dostarcza, jest
niepetny. Zasadniczo pokazuje nam powierzchnie rzeczy. Nie jest w stanie da¢ nam wglgdu w ich
wnetrze. Aby mie¢ o tym jakie$ pojecie, musimy wzig¢ psychodeliczny lek, jak zrobit to Aldous Huxley,
lub mie¢ nadzieje na spontaniczne ,, doznanie mistyczne”, jak Uspienski na morzu Marmora. Wydaje
sie jednak, ze poeci i artysci potrafig zajrze¢ pod powierzchnie rzeczy i dotrze¢ do ich istoty. Ryzykujac
uogdlnienie, mozna powiedzieé, ze poezja jest jezykiem wnetrza, podczas gdy proza zewnetrza.
Bergson moéwi nam, Ze poeci i artysci sg w stanie to zrobié, poniewaz posiadajg sposdb poznania, ktéry
moze przebic¢ ,martwa” powierzchnie rzeczy zapewniang przez swiadomos¢ ,przetrwania” i wejs¢ do
ich ,,zyjgcych” wnetrz. W rzeczywistosci wszyscy jg posiadamy, ale u poetdéw, artystow i innych o
podobnej wrazliwosci funkcjonuje ona w wysokim stopniu. Bergson nazywa ten sposdb poznania
intuicjg. W swojej wczesnej karierze Schwaller de Lubicz byt uczniem malarza Henri Matisse'a, ktory
sam byt uczniem Bergsona, i jak sugerowatem gdzie indziej, inteligencja serca Schwallera de Lubicz



wydaje mi sie wersjg intuicji Bergsona. Nie chodzi o to, by sprowadzi¢ idee Schwallera de Lubicz do
wariacji Bergsona, ale o pokazanie, ze tego rodzaju pytania, jakie stawia mysl ezoteryczna, mozna
znalez¢ takze w filozofii gtéwnego nurtu i nie sg one tak marginalne, jak sadzg jej krytycy. Inteligencja
serca Schwallera de Lubicz jest zasadniczo partycypacyjnym trybem swiadomosci. W ,,Swiadomosci
przetrwania” rygorystycznie przestrzegane jest rozréznienie miedzy nami a swiatem ,na zewnatrz”.
Aby poradzic sobie ze swiatem, musimy by¢ w stanie trzymac go na dystans i mie¢ jasne poczucie, czym
jest ,ja”, a co ,nie-ja”. Jednak, jak Uspienski doswiadczyt na morzu Marmora i Huxley po zazyciu
meskaliny, sg chwile, kiedy to rozrdznienie zanika, niewidzialna sciana oddzielajgca nas od swiata znika,
a ,ja” i ,nie-ja” wydajg sie stapia¢. W tych chwilach, ktére zdarzajg sie czesciej niz podejrzewamy, ale
nie zawsze w tak dramatycznej formie, jak Huxley czy Uspienski, my, nasza $wiadomos$é, uczestniczymy
w Swiecie. ,Ja” i ,nie-ja” wydajg sie by¢ jednym. To jest ,inteligencja serca”, a Schwaller de Lubicz
uwazat, ze jest to klucz do zrozumienia tajemnicy starozytnego Egiptu. Jak napisat w Esotericism and
Symbol ,,Rozum”, nie racjonalizm, ale rodzaj rozumu zwigzany z nous, ,jest inteligencjg serca, ktora
pozwala nam w mitosci byc¢ rzecza, by¢ wewnatrz rzeczy, wzrastac”. z rosling, latac z ptakiem, szybowac
z wezem, by¢ ,drogg mezczyzny z stuzacy”, o ktdrej Ksiega Przystdw moéwi, ze nie moze by¢ poznana;
stac sie przestrzenig szescienng z szescianem. To wtasnie do tego powodu ezoteryzm odnosi sie”.
Schwaller de Lubicz zwrécit na to uwage w swoim gteboko hermetycznym dziele Nature Word, kiedy
napisat, ze dzieki wiedzy , inteligencji serca” mozemy:

Tumble ze skatg, ktéra spada z gory. Szukaj swiatta i radu;j sie, gdy paczek rézy ma sie otworzyé: pracuj
z skapg mrowka; zbieraé midd z pszczota; rozszerzajg sie w przestrzeni wraz z dojrzewajacymi owocami

Pordéwnaj to z uwagami Tata do Hermesa Trismegistusa w ksiedze Xlll, gdzie moéwi, ze:

O ojcze, zostatem utwierdzony przez Boga; Teraz widze nie oczami, ale dzieki dziataniu energii
duchowejw mocach. Jestem w niebie, na ziemi, w wodzie, w powietrzu; Jestem w zywych stworzeniach
i roslinach; Jestem w tonie, przed tonem, po tonie. Jestem obecny wszedzie.

Warto zauwazy¢, ze w swoim komentarzu do Ksiegi XIll, G.R.S. Mead odnosi sie do tej sekcji jako ,Swit
kosmicznej Swiadomosci” i zauwaza, ze ,ta Swiadomos¢, czymkolwiek by nie byta, jest przekroczeniem
naszego tréjwymiarowego ograniczenia $wiadomosci”. Trzykroé¢ najwiekszy Hermes Meada zostat
opublikowany w 1906 roku i chociaz nie ma w nim wzmianki o R.M. Bucka w indeksie, Mead z
pewnoscig bytby $wiadomy swojej ksigzki Cosmic Consciousness, opublikowanej w 1901 roku.
Schwaller de Lubicz uwazat, ze ten rodzaj $wiadomosci partycypacyjnej dziatat w hieroglifach, a jego
wyobrazenia na ich temat stawiaty go, wraz z Jeremy Naydler ze szkoty egiptologii Kirchera. Schwaller
de Lubicz argumentowat, ze wspodtczesne odczytania hierogliféw i innych dziet egipskich, takich jak
Ksiega Umartych, sg skupione na dostownej interpretacji i sg tak ograniczone, jak $wiadomosc
niezdolna do zrozumienia metafory bytaby w konfrontacji z poezja: dla niej, réza to réza i nic wiece;j.
Schwaller de Lubicz uwazat, ze wspodtczesna swiadomos¢ cierpi na cos, co nazwat ,Swiadomoscig
mozgowg”, ktéra funkcjonuje poprzez ,granulacje” rzeczywistosci, przeksztatcanie jej w dyskretne
kawatki i przecinanie potaczen, ktére przebiegajg przez nig jak wtékna pajeczej sieci. ,,Wszystko we
wszechswiecie”, pisat Schwaller de Lubicz, ,jest we wspdtzaleznym zwigzku ze wszystkim”, jest to
uwaga hermetyczna, jesli taka kiedykolwiek istniata. Podobnie jak Swiadomos¢ ,przetrwania”
Bergsona, ,$Swiadomos¢ modzgowa” ma swojg funkcje i jest absolutnie niezbedna (inaczej nie
rozwinelibySmy jej), ale kiedy dominuje, jak to ma miejsce w niektdrych redukcjonistycznych,
scjentologicznych pogladach na swiat, prowadzi to do katastrofalnych skutkéw. Poniewaz nasza nauka
,chce przenikng¢ tajemnice zycia zwyktymi sposobami pojmowania”, dochodzi do uwag takich jak
astrofizyk Steven Weinberg, ktory stynny ogtosit, ze ,im bardziej wszechswiat wydaje sie zrozumiaty,
tym bardziej wydaje sie bezsensowny”. Jest to doktadne przeciwienstwo tego, co odkrywa nauka
hermetyczna, starajgc sie zrozumie¢ kosmos. Dla niej, z kazdg nowg gnozg, wszechswiat i wszystko w



nim — nawet popielniczka — staje sie miejscem o niemal przyttaczajgcym znaczeniu. Dla Stevena
Weinberga ziarnko piasku to po prostu ziarnko piasku, a galaktyki i planety sg w zasadzie tylko ich
duzymi skupiskami. Ale dla Williama Blake'a — wyszkolonego w nauce hermetycznej przez Thomasa
Taylora i wyposazonego w naturalne upodobania do niej — ziarnko piasku to swiat, a niebo mozna
znalez¢ w dzikim kwiecie. Ale to znaczenie mozna rozpoznac tylko w tym innym sposobie poznania,
ktéry Schwaller de Lubicz nazywa ,inteligencjg serca”, a ktdra jest takze, jak nam méwi, ,inteligencja
wszechs$wiata”, ktéra ,,powie nam wszystko” .

Rownoczesnos¢ stanow przeciwnych

Ta jednosé¢, w ktorej moéwi sie nam ,,wszystko”, przypomina wiedze R.M. Bucke, William James i P.D.
Uspienski otrzymat w swoich chwilach , kosmiczng Swiadomos¢”. Podobnie jak Swiadomos¢ kosmiczna,
wykracza to poza nasze zwykte zrozumienie. W tej jednosci ,,nasza inteligencja mézgowa nie moze juz
niczego rozrdzniaé, a wiec nie ma juz zadnej roli do odegrania”, cos, co, jak widzielismy, szybko odkryli
Bucke, James, Uspienski, a nawet sam Hermes Trismegistus. Aby uchwycié¢ co$ z rzeczywistosci tej
jednosci, potrzebujemy, jak argumentuje Schwaller de Lubicz, innego sposobu poznania, sposobu,
ktéry, jego zdaniem, byt znany starozytnym Egipcjanom, tak dobrze znany, ze oparli catg swojg religie
na na nim. Dlaczego Egipcjanie byli bardziej zaznajomieni z tym trybem? Powodem, jak sadze, jest to,
ze Swiadomos¢ byta wéwczas ogdlnie inna i mniej zdominowana przez ,,Swiadomos$¢ mézgowa” niz
nasza $wiadomos¢ dzisiaj. Dla zwieztosci mozemy powiedzieé, ze Swiadomosc¢ starozytnego Egiptu byta
bardziej ,prawopdtkulowa”, nastawiona na wzorce i znaczenie, niz nasza nowoczesna, oparta na ego,
analityczna swiadomos¢ lewej pétkuli. To rzeczywiscie byto cos, co sam Schwaller de Lubicz rozpoznat.
,Dwa jakosciowo rézne umysty zamieszkujgce ludzkg psychike”, ktére badat Schwaller de Lubicz,
mozna zrelegowaé do dwéch pdétkul mézgowych i, jak zauwaza Robert Lawlor, ttumacz Schwallera de
Lubicz, ,lokalizacja w prawej poétkuli wysoce intuicyjnych aspektéw mys$l wraz ze zdolnoscig
rozpoznawania wzorcow niewerbalnych jest zgodna z dominujgcg cechg umystu, ktéra zdaniem
Schwallera de Lubicz mogta wytworzy¢ architekture Swigtyni i pisma hieroglificzne starozytnych
Egipcjan”. Pozwolenie na te spekulacje pozwala na kilka interesujgcych sugestii. Jesli ,wiara w staty
Swiat, rozumiany jako twarda, gesta, fizyczna substancja” jest ,tym, co naprawde definiuje zachodnig
mentalnos¢”, jak argumentuje Naydler, to mozliwe, ze dla starozytnego Egiptu ,Swiat byt jeszcze
przepuszczalny” i ze w $wiecito ,,duchowe swiatto, oswietlajgc je boskim blaskiem”. Jesli pomyslimy o
tym ,duchowym S$wietle” i ,blasku” jako znaczeniu, to zaczyna to miec¢ sens. Wydaje mi sie, ze
musiatoby zadziata¢ co$ w rodzaju ,prawej $wiadomosci mdzgowej”, abysmy mogli rozpozna¢, ze wraz
z ich dostownym, ,,mdézgowym” znaczeniem, hieroglify mozna réwniez rozumie¢ symbolicznie. Z
pewnoscig w to wierzyt Schwaller de Lubicz, kiedy rozwijat swoje pojecie symboliki. Wraz z Bergsonem,
we wczesnych latach Schwaller de Lubicz byt pod wptywem powstania ,nowej fizyki”, zwtaszcza
koncepcji swiatta Nielsa Bohra i zasady nieoznaczonosci Wer. n.e.ra Heisenberga. Jak zapewne
wiekszos¢ czytelnikdw wie, Bohr zakoniczyt debate na temat natury Swiatta, ktéra toczyta sie od czaséw
Christiana Huygensa i Isaaca Newtona, na temat tego, czy najlepiej opisa¢ je jako fale, czy jako
czasteczke, rozwijajac swoje pojecie ,komplementarnosci”, ktéry stwierdza, ze jest to jedno i drugie.
W niektérych kontekstach swiatto zachowuje sie jak fala, w innych jak czasteczka, stad kuferkowy
termin ,wavicle”. Zasada nieoznaczonosci Heisenberga gtosi, ze nie mozemy znac¢ jednoczesnie
potozenia i predkosci czastki elementar. n.e.j, ale tylko jedng lub drugg: obserwujgc jedna,
zaciemniamy drugg, stad ,niepewnosé¢”. W obu przypadkach Schwaller de Lubicz zaczerpnat z tego
poglad, ze rzeczywisto$s¢ moze istnie¢ w dwdch pozornie wykluczajgcych sie stanach, poglad, ktéry
nasza przyziemna ,Swiadomos¢ mdzgowa” dezorientuje, ale ktéory moze by¢ dostosowany przez
Linteligencje serca”. . Ta ,jednoczesnos$é przeciwstawnych standw”, jak to nazwat Schwaller de Lubicz,
odgrywa wielka role w jego rozumieniu hieroglifow. To jest istota tego, co nazywa symbolikg, czyli
sposobem utrzymywania razem przedmiotu percepcji zmystowe] (danej przez Swiadomosé madzgowy)



i tresci wiedzy wewnetrznej (intuicja Bergsona i inteligencja serca) w twdrczej polaryzacji. Widzac
hieroglif ptaka, argumentowat Schwaller de Lubicz, Egipcjanie wiedzieli, ze jest to znak rzeczywistego,
indywidualnego stworzenia, ale wiedzieli tez, ze jest to symbol tego, co nazwat jego ,kosmiczna
funkcja”, lotu, a takze wszystkich inne cechy z nim zwigzane. Ujmujac to w zgrabng formute, dla
Schwallera de Lubicz hieroglify nie tylko oznaczaty, ale ewokowaty, co przypomina cytowang wczesniej
uwage Athanasiusa Kirchera: ,,symbol jest zapisem oznaczajgcym jakas$ tajemng tajemnice... prowadzi
naszg dusze przez pewne podobieistwo do inteligencji czego$ bardzo odmiennego od rzeczy
postrzeganych zmystowo”.

Powiedziatbym, ze to jest istota hermetycznego pojecia korespondencji, idea, ze rzeczywistosci
,Wyzszego Swiata” — jak powyzej — korespondujg z realiami ,,nizszego” — czyli ponizej. Jest to rowniez,
na innym poziomie, esencja metafory, sztuczka mowy, w ktérej jedna rzecz zastepuje drugg, cos, o
czym pisatem gdzie indziej. Pojecie odpowiednikéw jest tak istotne dla mysli hermetycznej i
ezoterycznej, ze trudno kontemplowac¢ hermetyzm lub ezoteryzm bez niego. Zajmuje honorowe
miejsce w ,fundamentalnych elementach” ezoteryzmu Antoine'a Faivre'a, badacza ezoteryki. Dla
Faivre'a te ,korespondencje... majg byc¢ czytane i rozszyfrowywane”. ,Caty wszechswiat”, méwi nam,
,jest wielkim teatrem luster, zestawem hieroglifow do rozszyfrowania. Wszystko jest znakiem,
wszystko skrywa i emanuje tajemnicg; kazdy przedmiot skrywa tajemnice”. |, co wydaje sie uktonem w
strone Schwallera de Lubicz, kontynuuje: ,,Zasady niesprzecznosci i wykluczony srodek przyczynowosci
liniowej [tj. sSwiadomosci mdzgowej] sg zastepowane przez te zwigzane z zawartym srodkiem i
synchronicznoscig.” Pomyst, ze caty wszechswiat jest ,zbiorem hierogliféw” czekajgcym na
rozszyfrowanie lub, jak wielu powiedziato wczesniej, obszerng ksiegg czekajacg na przeczytanie,
sugeruje ze metoda symboliki, jednoczesnej swiadomosci przeciwstawnych standw, nie ogranicza sie
do zrozumienia hieroglifow. Jak zrobito to wielu poetéw i myslicieli, nie nazywajac tego tak, mozna to
zastosowac¢ do wszystkiego. Jak widzieliSmy, Uspienski zobaczyt, jakie cuda kryjg sie w prostej
popielniczce. Swiat staje sie wiec rodzajem jezyka, a raczej wierszem; w kazdym razie co$, co stawia
nas przed wyzwaniem odkrycia, co to znaczy. | tak jak ksigzka lub wiersz nie traci swojego znaczenia,
dopdki nie poswiece mu wymaganej uwagi, tak tez ksiega natury, kosmos, catos¢, niewiele mi powie,
jesli nie skupie na niej mojej uwagi, skoncentruj swoéj umyst, jak radzi Hermes, i sprébuj zrozumieé, co
jej autor — kimkolwiek on jest — prébuje powiedzie€. Jak pisze Christopher Bamford w swojej waznej
przedmowie do Nature Word: ,Swiat zyje tylko dlatego, ze przemawia do nas jezykiem, ktéry mozemy
zrozumiec”, a jego ,.znaczenie staje sie dla nas zywe w takim stopniu, w jakim mozemy je przyswoic”.
Jak zauwazyt Bamford i wielu innych, pojmujemy to znaczenie zmystami, ale umystem, tak jak patrzymy
przez okno, ale oczami. Jak wyjasnia ksiega X Corpus Hermeticum: , wiedza jest bezcielesna; organem,
ktérego uzywa, jest sam umyst”’. Wydaje sie wiec, ze znaczeniem ksigzki nie jest sama ksigzka, ale
dziwna alchemia, ktérg wyzwala w twoim umysle. By¢ moze przebyliémy dfugg droge od Platona i
innych zachodnich medrcéw otrzymujgcych inicjacje w podziemnych komnatach pod piramidami. To,
co prébowatem zrobi¢ w tym rozdziale, to da¢ pewne wyobrazenie o tym, czego mogta dotyczy¢
madros¢ egipska, uwazana za podstawe tradycji hermetycznej. Te spekulacje nie s3 oczywiscie
wyczerpujgce, ale uwazam, ze sg sugestywne. W nastepnym rozdziale zatrzymamy sie w Egipcie,
chociaz przeniesiemy sie o tysigclecia lub dwa, aby zobaczy¢, czy uda nam sie zrozumie¢, jak wygladat
Swiat, ktéry znat Hermes Trismegistus i jego zwolennicy.

Kiedy Thot spotkat Hermesa

W 332 r. p.n.e. Aleksander Wielki, krél Macedonii, uczen Arystotelesa i obiecujgcy wtadca jednego z
najwiekszych imperiow starozytnego $wiata, rozpoczat podbdj fenickiego miasta Tyr, bedacego
woéweczas pod panowaniem Persdw. Siedem miesiecy pdzniej, po dtugim i brutalnym oblezeniu, Tyr
skapitulowat. Aleksander kazat wymordowaé wszystkich mezczyzn w wieku wojskowym pokonanego



miasta, a ich kobiety i dzieci sprzedat w niewole. Niedtugo potem powtdrzyt to zwyciestwo w Gazie,
ponownie mordujgc mezczyzn i wysytajgc kobiety i dzieci na targ niewolnikéw. Jakiejkolwiek filozofii
Aleksander mogt sie nauczy¢ od Arystotelesa, zajeta ona drugie miejsce w stosunku do praktycznej
madrosci tworzenia imperium. Aleksander jest dzi$ okrzykniety, poniewaz stworzone przez niego
imperium, ktére w pewnym momencie rozciggato sie na Indie, przyniosto kulture grecka reszcie
znanego Swiata. Po zabdjstwie swojego ojca Filipa Aleksander umocnit odziedziczong wtadze, mordujac
potencjalnych rywali, a po przejeciu kontroli nad Batkanami, Syrig, Persjg i wieloma innymi, nie
wiedzac, co ze sobg zrobi¢, wotat o podbdj nowych swiatéw. Zmart w 323 r. p.n.e. w wieku 32 lat,
rzekomo z powodu gorgczki, chociaz mogt zosta¢ otruty. Tak czy inaczej, wydawato sie, ze nie ma
powodu, by dalej zyt, a to, czego mégt sie nauczy¢ od Arystotelesa, wydawato sie niewystarczajace, aby
zrekompensowac utrate dalszych podbojéw. Gdyby wiecej wiedzy Arystotelesa dotarto do jego
najstynniejszego ucznia, by¢é moze znalaztby wiecej wewnetrznych terytoriéw, do ktérych maégtby sie
zgtosic. Reputacja i niezwyciezono$¢ Aleksandra wyprzedzity go w wielu miejscach, a niektére miasta
podbit bez podnoszenia miecza. Na przyktad w Jerozolimie przywddcy miasta, styszac o losie Tyru i
Gazy, przyjeli go z otwartymi ramionami, widzgc w nim spetnienie biblijnego proroctwa, ze wielki grecki
krol pokona perskich tyranéw. Aleksander zgodzit sie z nimi i miasto zostato oszczedzone. W Egipcie w
331 roku odpowiedz byta taka sama. Tamtejsi ludzie postrzegali go jako wyzwoliciela, poniewaz Egipt
znajdowat sie pod panowaniem Perséw od czasu pokonania przez Artakserksesa lll w 343 p.n.e. kréla
Nektanebo II, ostatniego rodzimego wtadcy Egiptu, przez Artakserksesa lll. Okrzykniety ,panem
wszechswiata” i ogtoszony synem Ammona (z greckiego Amona, najwiekszego egipskiego bdstwa
stwoérczego) w wyroczni boga w Siwa, Aleksander musiat czué sie zadowolony z jego powitania, a boski
rodowdd jego rozpoznano w nim nowe przedmioty. Nastepnie odnidst sie do Zeusa-Ammona jako
swojego prawdziwego ojca, wygodnie zapominajgc o Filipie. Ale sam Aleksander, bez wzgledu na to,
jak wielki mégt by¢, ma tak naprawde tylko niewielka role w historii jeszcze wiekszego, w rzeczywistosci
dwa razy wiekszego. Bo to nie Aleksander, ale miasto, ktére zatozyt i nazwat swoim imieniem, stworzyto
Srodowisko do przybycia Hermesa Trismegistusa, nawet jesli, jak gtosi legenda, Aleksander miat odkry¢
Szmaragdowg Tablice w trzykrotnie wielkim grobowcu w Hebronie. Aleksander zatozyt Aleksandrie w
331 roku i po kilku miesigcach pobytu wyjechat, by juz nigdy nie wrdéci¢ — to znaczy zywy. Po $mierci
Aleksandra w patacu Nabuchodonozora Il w Babilonie, Ptolemeusz Soter |, jeden z generatéw
Aleksandra i zatozyciel egipskiej dynastii Ptolemeuszy, zabrat jego ciato do Memfis, gdzie zostato
pochowane wsrdéd faraondw, a kilka lat pdzniej, za panowania Nastepca Ptolemeusza, Ptolemeusz Il
Filadelf, ztoty sarkofag zawierajgcy wielkiego krdla zostat sprowadzony z powrotem do jego tytutowego
miasta. Dynastia Ptolemeuszy rzadzita Egiptem przez prawie trzy stulecia, ostatecznie dobiegajac korica
w 30 r. p.n.e., kiedy Kleopatra VII, ostatnia z Ptolemeuszy, popetnita samobdjstwo ze swoim
kochankiem Markiem Antoniuszem, kiedy Cezar August pokonat ich armie i pojmat ich. Nastepnie Egipt
znalaztby sie pod panowaniem rzymskim, a nastepnie bizantyjskim, az do podboju przez
muzutmanskich Arabow w 639 r. Wydaje sie, ze to wtasnie podczas tego rzymskiego Egiptu po raz
pierwszy pojawity sie pisma tworzgce Corpus Hermeticum i ludzie, ktérzy podazali za ich naukami.

Miasto sekt i ewangelii

Epoka hellenistyczna, nazwa nadana okresowi od smierci Aleksandra do Smierci Kleopatry VII, uwazana
jest za okres, w ktorym grecka dominacja na swiecie osiggneta swdj szczyt. Wraz z podbojami
Aleksandra siegajacymi Bliskiego i Srodkowego Wschodu oraz Afryki Pétnocnej, okres ten
charakteryzowat sie okresem tgczenia kultury greckiej z kulturg tych egzotycznych, dawniej
,barbarzyniskich” ziem. Jedno miejsce przede wszystkim symbolizowato kulturowy, religijny i
intelektualny synkretyzm, ktéry charakteryzowat epoke hellenistyczng, a byta to Aleksandria. Nawet
po podboju Egiptu przez Rzymian, grecka nauka, mysl i jezyk byty dominujaca sitg kulturowa, a rzymski
Egipt, w ktérym pojawit sie hermetyzm, byt pod wieloma wzgledami grecki. Dzi$ starozytna Aleksandria



stynie z legendar. n.e.j zaginionej latarni morskiej na wyspie Faros, u wybrzezy miasta, jednego z
siedmiu cuddéw starozytnego $wiata, oraz z biblioteki, ktéra uwazana jest za najwiekszg w
starozytnosci. Zaréwno latarnia morska, jak i biblioteka — blizniacze Zrddta Swiatta — zyskaty na
znaczeniu za czasOw Ptolemeuszy i oba zostaty utracone na skutek niszczgcego dziatania czasu. Latarnia
ulegta zniszczeniu podczas trzesienia ziemi, ostatniego w 1323 r., ktdre obrdcito jg w gruzy. Biblioteka,
ktéra kilkakrotnie ulegta pozarowi, pozostata symbolem nauki i mandaryriskiego odosobnienia
uczonych. Relacje o liczbie ksigg — a wtasciwie zwojéw — znajdujacych sie w niej réznia sie, podobnie
jak relacje o jej zniszczeniu. Szacunkowa liczba dziet zgromadzonych w Bibliotece Aleksandryjskiej
waha sie od 500 000 do ponad miliona, ale poniewaz zaden spis ani katalog zawartosci biblioteki nigdy
nie wyszedt na jaw, liczby te musza pozosta¢ mozliwe. Liczba zwojéw musiata by¢ jednak ogromna,
skoro biblioteka zostata zatozona przez Ptolemeusza | Sotera i istniata w jakiejS formie az do
spladrowania Aleksandrii przez arabskiego przywddce Amra ibn al’Aasa w 639 r. Zapytany, co nalezy
zrobi¢ z bibliotekg, Amr ibn al'Aas podobno powiedziat, ze ksigzki ,,albo sg sprzeczne z Koranem, w
ktérym to przypadku sg herezjg, albo zgadzajg sie z nim, w ktérym to przypadku sg zbedne” i kazat je
spali¢, aby ogrzaty faznie dla swoich zotnierzy. Trwa debata na temat prawdziwosci tego, podobnie jak
w przypadku wielu innych wypowiedzi o bibliotece, ale do tego czasu zostata ona przypadkowo spalona
przez Juliusza Cezara, kiedy nieumyslnie jg podpalit, prébujgc uniemozliwié Ptolemeuszowi lll dotarcie
do jego statkdw (48 p.n.e.); doznat grabiezy przez cesarza Aureliana (273 ne); i zostat zniszczony przez
chrzescijanskiego patriarche Teofila w 391 r., kiedy chrzescijanski cesarz Teodozjusz nakazat
zniszczenie wszystkich poganskich swigtyn. Z tej okazji zniszczono réwniez Serapeum, poswiecone
kultowi synkretycznego boga Serapisa, podobnie jak $wigtynie Mitry i innych poganskich bdstw.
Aleksandria byta niezwykle tolerancyjnym miastem pod rzgdami Grekdw i poganskich Rzymian, ale
zanim chrzescijanie przejeli kontrole, ta liberalna postawa znikneta, a Teodozjuszowi przypisuje sie
zapoczatkowanie praktyki celowego palenia ksigg (w przeciwienstwie do Juliusza Cezara, ktory tylko
Niedtugo po tym, jak Teofil zaczat oczyszcza¢ Aleksandrie z pogan, poganska filozof Hypatia, jedna z
najbardziej btyskotliwych kobiet starozytnego Swiata, zostata zaatakowana przez ttum chrzescijaniskich
fanatykow, ktérzy zywcem obdzierali jg ze skéry muszlami ostryg i spalili jej szczatki. Zachecit ich do
tego Cyryl, chrzescijanski patriarcha, ktory poszedt za Teofilem i ktory zostat pdzniej kanonizowany.
Chociaz Akademia Platoriska miata dziatac przez nastep.n.e. stulecie, Swiat poganski zakonczyt sie wraz
ze $miercig Hypatii. Poniewaz biblioteka zawierata wiekszos¢ Swiatowej wiedzy, co zrozumiate,
przyciggata swiatowych myslicieli i uczonych. Mozemy tylko przypuszcza¢, jakie inne pisma mozna byto
znalez¢ w tym zaginionym skarbie — wiele z pewnoscig nigdy nie styszeli§my — ale wiadomo, ze na
jego pétkach znajdowaty sie dzieta Euklidesa, Archimedesa i astronoma Ptolemeusza, ktérego poglad
na kosmos pozostat dominujacy, dopdki Kopernik nie wskazat jego rozbieznosci w 1543 r. Miedzy
innymi, ktérych prace mozna byto znalez¢ w bibliotece, byli Eratostenes, ktéry znat obwéd Ziemi, i
Arystarch, ktéry twierdzit, ze planety krgzg wokét Storica, wieki zanim zrobit to Kopernik. Wierzyt, ze w
bibliotece dostep.n.e. sg czterdziesci dwie ksigzki, ktére Klemens Aleksandryjski przypisat Hermesowi
Trismegistusowi. Te, niestety, on réwniez wierzyt, ze zostaty zniszczone przez niezdarno$¢ Juliusza
Cezara, chociaz ezoteryczny uczony Manly P. Hall utrzymuje, ze niektdre ksigzki uniknety pozaru i
zostaty potajemnie zakopane na pustyni, sugestie wzmocniong w 1945 roku przez odkrycie niektérych
tekstow hermetycznych wsrdd gnostyckich zwojéw odkrytych w Nag Hammadi. Jak piszg Justin Pollard
i Howard Reid w The Rise and Fall of Alexandria, miasto byto ,najwiekszym mentalnym tyglem, jaki
Swiat kiedykolwiek znat”, a wraz z utratg jego biblioteki , wiekszo$¢ wiedzy z pierwszego tysigca lat
zachodniego brakuje cywilizacji”2. To, ze ludzki umyst wyzdrowiat z tych zniszczen, swiadczy o
odpornosci jego ducha. Ale Aleksandria przyciggata nie tylko naukowcéw i filozoféw, tych straznikéw
episteme, i szybko zyskata reputacje miejsca otwartego na wszelkiego rodzaju nauki religijne,
mistyczne i ezoteryczne. Wsrdd wielu kaznodziejéw réznych wyznan, ktérzy przybywali do wielkiego
Swiatowego miasta, byli pitagorejczycy, wyznawcy chaldejskich wyroczni, czytelnicy mitéw greckich



oraz filozofowie platonscy i stoiccy. Judaizm, greckie szkoty misteryjne, zaratusztrianizm, astrologia,
buddyzm, a pdzniej chrzescijaristwo i alchemia — wszystkie miaty swoich zwolennikdw w Aleksandrii,
dzielgc przestrzen filozoficzng z rdzennymi mieszkaricami miasta, ktérzy wcigz podtrzymywali przy
zyciu ducha starego Egiptu. Wraz z Grekami, Babiloriczykami, Persami, Fenicjanami i innymi ludami,
ktére przybyty, by zaludni¢ Aleksandrie (ktéra do powstania Rzymu byta najwiekszym miastem
starozytnego Swiata i po Rzymie pozostawata drugim co do wielkosci), istniata réwniez duza ludnos¢
zydowska. Septuaginta, greckie ttumaczenie Biblii hebrajskiej, powstato w Aleksandrii. Byli tez
oczywiscie sami Egipcjanie, ktdrzy zdominowali obszar znany jako Rhakotis, nazwa pierwotnego
egipskiego miasta w tym miejscu, ktére szybko zostato opanowane przez nowych greckich imigrantéw.
Pod wieloma wzgledami Aleksandria byta bardzo podobna do wielu dzisiejszych duzych miast, czasami
nieporecznej mieszanki réznych ludéw, wierzen i kultur, i podobnie jak dzisiaj oferowata swoim
mieszkancom czesto zawrotny zakres filozofii i systemow wierzen. Jesli dzis pomyslimy o New Age jako
o ,duchowym targowisku”, ten epitet pasowatby do rzymskiej Aleksandrii. Grecy, a pdzniej Rzymianie
byli dominujacg sita spoteczng i polityczng w Aleksandrii, pozostawiajgc rdzennych Egipcjan i ludnosc
zydowska jako obywateli drugiej kategorii. Jednak pod wzgledem duchowym Egipt pozostawat pod
kontrolg, jak wyjasnia historyk Garth Fowden3. Dla Grekéw, podobnie jak dla pdzniejszych Rzymian,
Egipt byt, jak wspomniano w poprzednim rozdziale, ziemig $wietg, kraing tajemnic i tajemnic, a kaptani
egipscy cieszyli sie takim prestizem, jaki Grecy przyznawali bardziej egzotycznym medrcom, takim jak
bramini i gimnosofisci (fakirzy) z Indii. Aleksandria byta, jak zauwazyt powiesciopisarz Lawrence Durrell
w The Alexandria Quartet, ,miastem sekt i ewangelii”, a jesli tak byto w przypadku Aleksandrii kwartetu
Durrella — po Il wojnie $wiatowej — byto to jeszcze bardziej prawdziwe w przypadku Hermetycznej
Aleksandrii. W przeciwienstwie do chrzescijanistwa, ktore po podbiciu dgzyto do wykorzenienia lub
przynajmniej wymazania jak najwiekszej czesci poprzedniego panteonu, Grecy i Rzymianie chetnie
dostosowywali swoich wtasnych bogdéw do bogdéw Egipcjan. Serapis, jak widzieliSmy, byt jednym z
rezultatéw tej twdrczej fuzji. Innym byto pozornie skazane na los pofgczenie Hermesa i Thota.

Idealne potaczenie

Gdy coraz wiecej Grekéw i ludzi méwigcych po grecku przybyto do Egiptu, zaczeli dostrzegac
podobieAstwo miedzy niektérymi ich bogami a bogami Egipcjan. W przeciwieAstwie do Zydéw, ktérzy
pogardzali dominujgcymi batwochwalcami, i pézniejszych chrzescijan, ktérzy demonizowali poganiskie
bdstwa, Grecy uwazali za zupetnie sensowne, ze niektérzy z ich bogdw majg wspdlne cechy z bogami
innych ludéw. A jesli chodzi o egipskich bogdw, tradycja utrzymywata, ze majg oni pewien priorytet.
Egipt byt w konicu krajem religijnym, a idea, ze jego bogowie i boginie byli archetypami (gr. Istniat
réwniez fakt, ze chociaz ludnos¢ grecka cieszyta sie przywilejami, ktdrych nie mieli rdzenni Egipcjanie,
i na wiele sposobdéw izolowata sie od nich, istniata pewna tendencja do ,stania sie tubylcami”,
zwtaszcza w sprawach religijnych i duchowych, i byto to w te, ze starozytna egipska madrosé nabrata
znaczenia. Thot, jedno z gtéwnych egipskich bdstw, byt czczony przez tysigclecia. Poczatki tego kultu
sg trafnie owiane tajemnicg, ale istniejg dowody na to, ze Thot byt czczony w Egipcie od co najmniej
3000 lat p.n.e., chociaz moga to by¢ ostrozne szacunki. Pierwotnie bég stwérca, demiurg podobny do
tego przedstawionego w Poimandres, ta twércza moc zostata pdzniej rozpoznana w jego mistrzostwie
w mowie, jezyku, pismie i magii, i to dzieki jego stowom wola Ra, boga storica , zostato
zamanifestowane. Wraz z Ma'at, boginig porzadku, Thot stat z Ra na swojej stonecznej barce i to on
zapisat wynik wazenia duszy, gdy umarli byli sadzeni w Duat. Jego gtéwnym osrodkiem kultu byto
miasto Khemennu (gr. Hermopolis), w Gérnym Egipcie, uwazanym za najstarsze miasto na ziemi, tutaj
byt gtowg grupy osmiu bdéstw zwanych Ogdoad, rywalizujgc z panteonami Heliopolis i Memphis,
ktérymi rzadzili Ra i Ptah. Na najwczes$niejszych pomnikach Thot jest symbolizowany przez ibisa, ptaka
tak pospolitego w Egipcie, ze kazdego roku sktadano Thotowi w ofierze tysigce mumii ibisa. W Sakkarze,
miejscu starozytnej nekropolii Memfis, odkryto budynki, ktore stuzyty jako wylegarnie Swietego ptaka,



i uwaza sie, ze spoczeto tu okoto czterech miliondw mumii ibiséw. Jak zauwaza Brian Copenhaver,
sugeruje to, ze , dziesieé tysiecy martwych ibiséw lezato w tych korytarzach w kazdym roku czterech
stuleci, kiedy kompleks Sakkara byt aktywny”, co byé moze jest chorobliwym swiadectwem oddania
wyznawcow Thota. Czesto przedstawiany jako mezczyzna z gtowg ibisa trzymajacy pidro i tabliczke,
imie Thota, egipskie Tehuti, mogto pochodzi¢ od dawnej nazwy swietego dla niego ptaka; w
pdzniejszych czasach byt rowniez z nim zwigzany z pawianem. W tekstach piramid Thot jest blisko
zwigzany z Ozyrysem i uwaza sie, ze napisat czesci Ksiegi Umartych, co nie jest zaskakujgce dla boga,
ktéry jest takze przewodnikiem po podziemnym $wiecie. Samozrodzony, samozrodzony, jak wiele
bdéstw egipskich, to Thot dokonat obliczen, ktére utrzymywaty porzagdek w kosmosie, regulujac ruchy
gwiazd, stofca i ksiezyca, z ktérymi byt zwigzany. Jako bdg ksiezyca byt takze, jak powiedziano, bogiem
magii, a jako mistrz pisma i twdrca hierogliféw Thot jest bogiem, ktory ucielesnia zwigzek miedzy
pismem a magig, ktéry jest sercem okultyzmu; stad tarot zostat nazwany Ksiegg Thota. Zaklecia, stowa
mocy i zaklecia sg niezbedne w praktycznie wszystkich formach magii i to Thoth jest za nie
odpowiedzialny. To dzieki magii Thota lzyda byta w stanie przywrdéci¢ rozcztonkowanego Ozyrysa i
poczac¢ przez niego dziecko-zbawiciela Horusa. Thot byt takze bogiem inteligencji, zaréwno kosmicznej,
jak i duchowej, ale takze dowcipu i sprytu. Legenda gtosi, ze Thot jest odpowiedzialny za to, ze rok ma
365 dni; pierwotnie byto ich tylko 360. Ra rzucit klgtwe na Nut, boginie nocnego nieba, czyniac ja
bezptodng. Aby pomdc jej uniknac tego losu, Thot grat z Khonsu, ksiezycem, i byt tak sprytny, ze wygrat
1/72 jego Swiatta. 1/72 z 360 to 5, a podczas tych pieciu nowych dni Nut byta wolna od klgtwy Ra i
szybko urodzita Horusa, Ozyrysa, Seta, lzyde i Neftyde. Thot byt réwniez postrzegany jako mediator,
utrzymujgcy stabilng réwnowage sit, czy to miedzy bogami, bogami i ludZzmi, czy tez miedzy porzgdkiem
a chaosem. Moéwi sie, ze w wojnie miedzy Ra i Apophisem pomaga kazdej ze stron, gdy jest to
konieczne, tak aby ani jedna, ani druga nie dominowata. W pewnym sensie mozna go byto postrzegac
jako wielkiego kosmicznego posrednika i pojednawce przeciwienstw. Grecki bég Hermes ma wiele cech
Tota, wiec nie powinno dziwi¢, ze Grecy mieszkajacy w Egipcie zaczeli taczy¢ te dwie rzeczy. Hermes
jest bogiem postaricem, bogiem pisma, mowy i elokwencji; jest takze psychopompem i podobnie jak
Thot prowadzi zmartych do podziemi. Jednak w przeciwienstwie do Thota, pochodzenie Hermesa jest
nieco skromniejsze i uwaza sie, ze lezg one w stosach kamieni lub kopcach pozostawionych przez
podrdéznikdw na rozdrozach. Te kamienne stosy lub hermy w jezyku greckim, datowane na 600 p.n.e.,
pozZniej rozwinety sie w kolumny zwienczone brodatg gtowag Hermesa, z wyprostowanym fallusem u
podstawy. Chociaz pdzniej zostat przedstawiony jako mtody bdg, Hermes zaczat jako bdstwo bardziej
priapiczne. Ze wzgledu na swoje hermetyczne korzenie, Hermes jest bogiem rozdrozy i granic,
patronem ludzi w drodze, pasterzy, pasterzy, podrdéznikow, ale takze ztodziei, ktorzy przekraczajg
granice innego rodzaju. Podobnie jak Thot, jest posrednikiem, sprowadzajagcym ziemskie dusze do
Swiatow duchow, ale takze przynoszacym ludziom sny lub przestania od bogéw. Jego funkcja
posrednictwa i interpretacji — nie tylko przekazuje przestania bogéw, ale je wyjasnia — prowadzi do
wspotczesnej dyscypliny hermeneutyki, sztuki lub nauki (w zaleznosci od punktu widzenia) odkrywania
i rozumienia znaczenia. To, Ze szczescie lub przypadek jest czesto zwigzane z tym odkryciem, taczy te
hermetyczng pogon z greckim hermaionem, ktéry jest ,,szczesliwym znaleziskiem”. A to, ze nie zawsze
znajduje sie to, czego sie chce, jest wyrazem charakteru Hermesa jako oszusta, rzymskiego Merkurego,
o ktérym Jung napisat wazny esej. twoje palce, zmieniajg ksztatt, sg niestabilne, ptochliwe i zawodne,
moga nie wydawac sie cechami kojarzonymi z Thotem, ale musimy przypomnie¢ sobie, jak starsze
béstwo spiskowato w imieniu jatowego Orzecha. Zwigzek Hermesa ze ztodziejami wydaje sie niegodny,
ale tak byto z nim od samego poczatku. Wkrdtce po jego urodzeniu ukradt bydto Apollowi. Apollo, bdg
proroctw, odkryt kradziez i przyprowadzit Hermesa przed Zeusa w celu zemsty. Hermes poczgtkowo
zaprzeczyt temu czynowi, ale potem przyznat sie, ale kiedy przyprowadzit Apolla do jaskini, w ktérej
ukryt stado, Apollo zobaczyt lire, ktérg wtasnie wynalazt Hermes, uzywajacg skorupy zétwia i jelit
owczych. Hermes brzdakat na lirze — witasnie wynalazt plektron — a Apollo byt tak oczarowany, ze



szybko zgodzit sie wzigé lire zamiast bydta. Chociaz nie byt bogiem magii, Hermes byt bogiem astrologii
i astronomii, dyplomaciji, przebiegtosci i perswazji. Podobnie jak gtowa ibisa Thota, pidro i tabliczka do
pisania, miat wyposazenie, ktérego nie mozna byto pomylié. Jego skrzydlate sandaty — w ktdérych
poruszat sie szybko i niestyszalnie — uskrzydlony hetm (bardziej symbol Merkurego niz jego greckiego
odpowiednika) i ptaszcz z chlamysu byty rozpoznawalnie hermezyjskie, ale by¢ moze jeszcze bardziej
hermetyczny byt jego kaduceusz, czyli kerykeion.

Kaduceusz

Relacje rdznig sie co do pochodzenia kaduceusza, ktéry jest zwykle przedstawiany jako skrzydlata laska
z blizniaczymi wezami zwinietymi wokodt niej w podwdjnej helisie, co sugeruje czgsteczke DNA. Laska
zostata po raz pierwszy zrodzona przez lris, postanniczke Hery, ale pdiniej zostata przekazana
Hermesowi. Jedna relacja méwi, ze to Apollo mu jg dat, wyznaczajgc go na postanica po otrzymaniu liry
jako zaptaty za to bydto. Jeden z mitéw o pochodzeniu kaduceusza gtosi, ze prorok Tejrezjasz,
natkngwszy sie na dwa kopulujgce weze, zabit samice laskg i sam natychmiast przemienit sie w kobiete.
Pozostat tak przez siedem lat, az znalazt jeszcze dwa weze godowe i tym razem zabit samca. Mowi sig,
Zze nastepnie przekazat laske i jej transformujagce moce Hermesowi. Inne relacje sugerujg
mezopotamskie pochodzenie zaréwno Hermesa, jak i kaduceusza sumeryjskiego boga podziemia
Ningiszzidy, ktéry jest czesto przedstawiany jako waz z ludzkg gtowsq i ktérego symbol — dwa weze
owiniete wokot preta — jest najwczesniejszym tego rodzaju, datowanym do 3000-4000 p.n.e.. Inne
relacje mowig, ze sam Hermes stworzyt kaduceusz. Tak jak Tejrezjasz Hermes natknat sie na dwa weze,
chociaz tym razem byly one spowite smiertelng walka. Hermes rozdzielit ich swojg laskg i zaprowadzit
miedzy nimi pokdj, petnigc w ten sposdb role mediatora, boga granic, a takze sugerujac alchemiczne
pojednanie. To, ze weze i laski wydajg sie iS¢ razem, sugeruje magiczna moc zaréwno Mojzesza, jak i
laski Aarona, ktére sg w stanie zamieni¢ laski przeciwnikdw w weze. To, ze weze zrzucajg skére i wydaja
sie odrodzone, moze wyjasniac ich zwigzek zaréwno z magia, jak i medycyng. Méwi sie, ze kaduceusz
czesto mylony jest z laskg Asklepiosa, symbolem greckiego boga uzdrawiania, jednak fakt, ze Asklepios
(egipski Imhotep) pojawia sie w Corpus Hermeticum jako uczen Hermesa Trismegistusa sugeruje, ze
zamieszanie to moze by¢ widocznym.

Wejdz do Trismegistusa

Nie jest jasne, kiedy Hermes Trismegistus wytonit sie ze zwigzku Thota i Hermesa. Herodot, w V wieku
p.n.e., zidentyfikowat tych dwdéch w swoich Dziejach i istnieje sugestia, ze Thota nazywano ,bardzo,
bardzo, bardzo wielkim” juz w pdinym okresie egipskim (664-332 p.n.e.). TI-RI-SE-RO-E, czyli
Htrzykrotny bohater”, na greckiej tabliczce linear. n.e.j B z Pylos — forma greki uzywana przez
cywilizacje mykenska (od XVI do XI wieku p.n.e.) — moze by¢ wczesng formg ,,potrdjnie wielki” i chociaz
na tabliczce pojawia sie réwniez wzmianka o wczesnej postaci Hermesa, nie jest jasne, czy jest ona w
jakikolwiek sposéb powigzana z ,potréjnym bohaterem”. O Thocie méwi sie, ze jest ,wielki, wielki,
wielki” w inskrypcji na swigtyni Esny, ktéra moze pochodzi¢ z okresu ptolemejskiego (Ptolemeusz IlI
Euergetes, trzeci wtadca z dynastii Ptolemeuszy, ktéry panowat w latach 246—-222 p.n.e., mégt by¢
odpowiedzialny za Swiatynie), a czterdziesci dwie ksiegi Hermesa Trismegistusa Klemensa
Aleksandryjskiego moze by¢ tym samym, co niektdre swiete pisma zapisane w Il wieku p.n.e. w swigtyni
w Edfu. Brian Copenhaver sugeruje, ze najwczesniejszy zachowany epitet ,,potrdéjnie wielki” pojawia
sie w protokole ze spotkania kultu ibis Sakkary, o ktéorym mowa powyzej, dotyczgcego
nieprawidtowosci w obowigzkach kultu, datowanego na 172 p.n.e.. Wyglada na to, ze przez jakis czas
ptaki byty zZle traktowane, a urny pogrzebowe, za ktére zaptacili patroni, zawierajgce zmumifikowanego
ibisa, byly w rzeczywistosci puste. Skorupki rejestrujace spotkanie moéwity o trwajgcym od
dziesiecioleci upadku kultu i aresztowaniu szesciu jego cztonkdw. Zawierat réwniez ostrzezenie, ze
,nikt nie odstgpi od sprawy, ktora dotyczy Thota... ktéry dzierzy wtadze w swigtyni w Memfis” i mowi



o ,dobrodziejstwie dokonanym dla ibisa, duszy Thota, trzykrotnie wielkiej” . Garth Fowden twierdzi
jednak, Zze wzmianka u Atenagorasa z Aten (133-190 n.e.), greckiego filozofa, ktéry nawrdcit sie na
chrzescijanstwo, lub prawdopodobnie Filona z Byblos (64—-141 n.e.), fenickiego uczonego, stanowi
najwczesniejsze zastosowanie stowa ,potrdjnie wielki” do Hermesa. Podobnie jak w przypadku Swiata
starozytnego, umyka nam doktadna wiedza w tej sprawie. Jednak naukowa debata na temat
pochodzenia Hermesa Trismegistusa, cho¢ fascynujgca, nie przyblizy nas ani troche do ludzi, dla
ktorych trzykroé wielki byt czyms wiecej niz nowatorskim odniesieniem do amalgamatu Tota i Hermesa.
Do czasu powstania Corpus Hermeticum posta¢ Hermesa Trismegistusa — cztowieka, medrca, boga,
filozofa — nabrata wiasnej tozsamosci. Nie zastgpit ani Thota, ani Hermesa, ale z nich wyrosty jego
cechy i atrybuty. Wazniejsza byta jednak jego funkcja jako ucielesnienia starej egipskiej religii, prisca
theologia, ktdra olsnita Marsilio Ficino, kiedy odkryt jg ponownie ponad tysiac lat pdzniej. Kiedy Thot,
Hermes lub ich zespolone ja zostaty po raz pierwszy nazwane ,potrdjnie wielkimi”, moze pozostac
tajemnica. Pewne jest, ze w pierwszych wiekach naszej ery istniaty grupy, ktére postepowaty zgodnie
z naukami i praktykami trzykro¢ wielkiego, niezaleznie od tego, czy kiedykolwiek istniat, czy nie.

Hermetyczne uprzedzenia

Dominikanin André-Jean Festugiere, ktérego ttumaczenie i komentarz do Corpus Hermeticum
zdominowaty badania naukowe nad nim w pierwszej potowie ubiegtego wieku, wysunat trzy
twierdzenia na temat pism hermetycznych, ktére pdzniej zostaty mocno zakwestionowane. Jednym z
nich jest to, ze ksiegi hermetyczne mozina podzieli¢ na dzieta ,filozoficzne” i ,magiczne”,
przemawiajgce odpowiednio do uczonych i popularnych odbiorcéw, oraz ze te filozoficzne zastugujg
na krytyczng uwage, podczas gdy popular. n.e. byly okultystycznymi $mieciami. Wyrazajac ten
Festugiére, powtarzat uczucia wczes$niejszego uczonego hermetyka, Waltera Scotta, ktéry réwniez
odrzucit magiczng Hermetice jako ztom. Innym jest to, ze elementy egipskie w ksiegach sg Scisle
dekoracyjne i retoryczne, a ich pochodzenie lezy wytagcznie w filozofii greckiej. Argumentuje, ze
egipskie tropy w Asklepiosie sg rodzajem dekoracji okiennej, nadajac tekstowi egzotyczny urok, ale
idee mozna znalezé¢ u Platona i najprawdopodobniej zostaty mu zaczerpniete. Po trzecie, nie byto
,Spotecznosci hermetycznych”. Ksigzki Corpus Hermeticum byly wytgcznie dzietami literackimi,
czytanymi przez zainteresowane osoby ze zamitowaniem do filozofii i nie byty czescig hermetycznego
programu nauczania, majgcego na celu wytwarzanie gnozy w kontekscie praktyki duchowe]. Wiekszos¢
wspotczesnych uczonych kwestionuje te wnioski. Rzeczywiscie, gnostycki uczony Gilles Quispel posunat
sie nawet do stwierdzenia, ze ,jest teraz catkowicie pewne, ze przed i po rozpoczeciu ery
chrzescijanskiej istniato w Aleksandrii tajne stowarzyszenie, podobne do lozy masonskiej”.
,Cztonkowie tej grupy”, kontynuuje Quispel, , nazywali siebie ,bra¢mi”, zostali wtajemniczeni przez
chrzest Duchem Swietym, pozdrawiali sie $wietym pocatunkiem, celebrowali $wiety positek i czytali
pisma hermetyczne jako budujace traktaty dla ich duchowych postep.” A jesli chodzi o pseudo-
egipcjanizm, za ktérym opowiadat sie Festugiére, ,nawet jesli Corpus Hermeticum zostato spisane dos¢
pdzino, jego koncepcje mogtyby by¢ bardzo stare i egipskie”. ,W rzeczywistosci”, kontynuuje Quispel,
,podstawowe zasady emanacji, Swiata jako przelewu od Boga i cztowieka jako promienia stonecznego
(,,Wszystko jest jednym, wszystko jest z Jednego”) sg typowo starozytne Nikt, z wyjatkiem zagorzatych
okultystéw, nie twierdzi, ze teksty hermetyczne zostaty naprawde napisane przed potopem, ale
odkrycie w 1945 roku niektorych Hermetica wsréd gnostyckich pism znalezionych w Nag Hammadi
przemawia za ,duchowym” egipskim pochodzeniem Egipcjan. Corpus Hermeticum. Sugeruje to
réwniez, ze rzeczywiscie istniaty spotecznosci hermetyczne, takie jak te gnostykéw, ktore gromadzity
sie w celu studiowania i wprowadzania w zycie idei przedstawionych w ksiegach hermetycznych. Wielu
uwaza, ze rozrdznienie na ,uczonych” i ,popularnych” moze wynikaé¢ z upodoban redaktoréw
bizantyjskich, ktérzy jako pierwsi zebrali pisma hermetyczne w jedng antologie, segregacje literacka,
ktora pomogta utrzymac przy zyciu filozoficzng Hermetice przez pewien czas w $wiecie chrzescijaiiskim



kosztem swoich magicznych braci. To, ze uczeni na poczatku XX wieku unikali wszystkiego, co miato
zwigzek z magia, jest oczywiste, ale w ostatnich latach magia, okultyzm i ezoteryka staty sie
popularnymi przedmiotami w S$rodowisku akademickim, wiec to, co kiedys uwazano za
niedopuszczalne, teraz pojawia sie w dziesigtki prac dyplomowych. Jeszcze wazniejsze niz nowa
akademicka tolerancja okultyzmu, ktéra pozwala na szersze zrozumienie Hermetiki, jest to, do czego
dazyli przede wszystkim ,bracia”, ktérzy czytali teksty hermetyczne.

Ciemne dni Egiptu

Wsréd opowiesci o magii i ekspozycjach hermetycznej kosmologii zawartych w Asklepiosie mozna
znalez¢ smutng relacje o upadku starozytnego Egiptu. ,,Nadejdzie czas”, méwi Hermes Asklepiosowi,
,kiedy okaze sie, ze Egipcjanie na prézno czcili Boga czystym umystem i szczerym oddaniem. Cate ich
Swiete nabozeristwo okaze sie daremne i nie przyniesie owocow. Albowiem bogowie wycofaja sie z
ziemi do nieba, a Egipt zostanie opuszczony”. Hermes mowi dalej Asklepiosowi, ze kiedy bogowie
opuszczy Egipt, kraj opanujg cudzoziemcy, a sama religia zostanie zakazana. Egipt stanie sie wéwczas
prawdziwg kraing umartych, a o jego dawnej chwale pozostang tylko opowiesci i mity. Nil sptynie krwig,
liczba zmartych przewyzszy zywych, wszystkie starozytne zwyczaje zostang utracone, a jedyng rzecza,
ktéra pokaze, ze jest sie Egipcjaninem, jest starozytny jezyk. Zapanuje okrucienstwo. Ludzie, zmeczeni
zyciem, nie bedgq juz patrze¢ na kosmos z podziwem i czcig, ale zaczng nim gardzi¢. Ciemnos¢ bedzie
lepsza od $wiatta, a Smier¢ od zycia. Duchowi ludzie bedg nazywani szalericami, a materialisci madrzy.
Niesmiertelnos¢ duszy zostanie wysmiana, a co gorsza, pogon za nig stanie sie przestepstwem.
Pozostang tylko zte duchy, ktére prowadzg ludzi do wojen, rabunku i innych niegodziwych czyndéw.
,Kazdy boski gtos zostanie z koniecznosci zatrzymany. Owoce ziemi uschng, a ziemia nie bedzie juz
urodzajna. Nawet powietrze — moéwi nam Trismegistus — ,bedzie wisie¢ w martwym odretwieniu”.
Doprawdy zatosny obraz. Jednak nie jest tak Zle, a Trismegistus nie traci nadziei. Doradza Asklepiosowi,
ze nadejdzie czas, kiedy zostang przywrdcone dawne drogi, ze kiedy sprawy osiggng dno — ,,staros¢
Swiata” — Bog przeciwstawi sie korupcji i naprawi wszystko po oczyszczeniu kataklizm czy zaraza.
Wtedy $wiat ponownie stanie sie godny podziwu i czci, a wszystko, co dobre, powréci, a ludzie
ponownie zaspiewajg hymny pochwalne i dziekczynne za jego piekno. W tym czasie Egipt, ktory kiedys
byt ,Swigtynig catego kosmosu”, ponownie stanie sie ,obrazem nieba”. Ten czarny scenariusz mozna
odczytywaé dwojako. Jeden to ogdlny opis sytuacji, w ktdrej zatracono zrozumienie tego, co duchowe,
i dominujg nizsze, materialne wartosci, sytuacja, ktdra moze sie zdarzy¢ w kazdej chwili i ktdra jest
powracajgcym niebezpieczenstwem, i ktéra dla wielu ludzi wydaje sie tak jest dzisiaj (gorliwosé, z jaka
ateistyczni mysliciele, tacy jak Richard Dawkins, potepia religie, wydaje sie sugestywna). Drugi jest
opisem stanu, w jakim znalazt sie Egipt pod rzadami Rzymian. Idea duchowe]j dekadenc;ji, ktora zostata
zniszczona przez jaka$ apokalipse, ktéra przywraca pierwotny Ztoty Wiek, jest powszechnym tematem
w wielu kulturach; jednak sam Egipt byt wyraznie zagrozony utratg tozsamosci pod rzadami
cudzoziemcdédw, co do czasu napisania Corpus Hermeticum miato miejsce od wiekow. Ztowrogie
przepowiednie Trismegistusa mozna zatem odczytywac jako ostrzezenie majgce zastosowanie w
dowolnym momencie oraz jako jeremiade specyficzng dla Egiptu okoto 100-200r. n.e.. Sugerowatbym,
ze ludzie, ktérzy po raz pierwszy zetkneli sie z tym proroctwem, zrozumieli je w ten sposéb i byli
szczegoblnie poruszeni jego przestaniem, poniewaz wydawato sie, ze ostrzezenie o duchowym upadku
wyraznie odnosi sie do ich czaséw. Jednym z mozliwych rezultatéw byto to, ze tworzyli grupy, a nawet
duze spotecznosci, aby zachowad stare tradycje duchowe i pomagaé sobie nawzajem w osigganiu
gnozy, ktéra pomogtaby odwrdci¢ katastrofe od jej biegu.

Gnoza na pustyni

Z pewnoscig wielu przyciggnietych ideami hermetycznymi mogto pozosta¢ w miastach takich jak
Aleksandria i prowadzac zwyczajne zycie, podgzaé za dyscyplinami hermetycznymi, byé moze nawet



dziatajgc jako instruktorzy i rekrutujgcy agentow do nauczania, rozprowadzajac kopie tekstow
hermetycznych lub czytajgc lub mowigc o nich w przestrzeni publicznej. Jednak wielu innych
prawdopodobnie opuscito miasto, aby podgzaé swojg duchowag sciezkg wolng od zaktécen i ograniczen
miejskiego zycia, a takze, by¢ moze, od obserwacji i krytyki ze strony innych. Jedng z wyraznych atrakgji
opuszczania osrodkéw miejskich byt niezaktécony widok na niebo, jakie mogta zaoferowac pustynia.
W tekstach hermetycznych czesto mowi sie nam, ze aby poznaé Boga, powinnismy obserwowad
kosmos. ,,Jesli chcesz Go zobaczyé”,Hermes mdéwi swojemu synowi Tatowi w ksiedze V: ,,rozwaz storice,
bieg ksiezyca, kolejno$¢ gwiazd”18. Daje to bardzo konkretny sens idei , kosmicznej Swiadomosci”.
porzadku, mozna doj$¢ do zrozumienia stojgcego za nimi umystu, a takze pobudzi¢ wtasny umyst do
ich objecia. Stanie pod nocnym niebem na egipskich piaskach utatwitoby te praktyke, a takze, jak
mogtoby sie wydawag, utrudnitoby polemike z jej wnioskami. Hermetycy, ktérzy wyruszyli na pustynie,
nie byliby sami. Inne grupy rowniez sie tam wycofaty. Jednymi z nich byli Essenczycy, zydowska
spotecznos¢ ascetyczna, ktéra rozkwitta okoto 200 p.n.e. — 100 n.e. i uwaza sie, ze sy odpowiedzialni
za stynne Zwoje znad Morza Martwego odkryte w Qumran na Zachodnim Brzegu w 1947 r. tym razem
Wwcigz toczy sie dyskusja na ten temat, poniewaz istnieje twierdzenie, ze sam Jezus mégt by¢ cztonkiem
ich sekty. Essefczycy, ktorzy przybyli z réznych miast, zyli we wspoélnocie. Zyli w celibacie i poboznoéci,
odrzucali ofiary ze zwierzat, powstrzymywali sie od przyjemnosci zmystowych, wierzyli w boga, ktérego
nazywali Bostwem iw niesmiertelnos¢ duszy, praktykowali chrzest, czyli , oczyszczanie wodg”.
przemocy, praktykowali prawos¢ wobec innych, byli zobowigzani do zachowania i przekazywania
swoich nauk oraz antycypowali przyjscie postaci Mesjasza, Nauczyciela Sprawiedliwosci. Essenczycy
uwazali sie za prawdziwych nosicieli wiary judaistycznej i nazywali innych Zydéw ,tamigcymi
przymierze”, a wiele z ich praktyk, takich jak chrzest, wydawato sie by¢ podzielanych przez
hermetykdw. Innymi pustynnymi mistykami, z ktérymi hermetycy sg czesto blisko zwigzani, byli
gnostycy. Poniewaz zaréwno gnostycy, jak i hermetycy podazali za gnozg, jest to zrozumiate. Jednak
chociaz obie spotecznosci majg ze sobg wiele wspdlnego, a wigczenie niektérych tekstow
hermetycznych do Ewangelii gnostyckich znalezionych w Nag Hammadi sugeruje $cisty zwigzek miedzy
nimi, istniejg rowniez gtebokie rdznice. Jednym z nich jest to, ze gnostycy pracowali w ramach
judeochrzescijanskich, postrzegajgc Jezusa jako jednego ze swoich nauczycieli. Hermetycy trzymali sie
egipskiej narracji i nie odnosili sie do Chrystusa. Innym jest to, ze chociaz wiemy, kim byli niektérzy z
wielkich gnostyckich nauczycieli — Karpokrates, Walentynus, Bazylides — nie zachowaty sie zadne
poréwnywalne imiona hermetyczne. Wszyscy mistrzowie hermetyczni byli anonimowi i podczas gdy
renesansowi hermetycy, ktérzy ponownie odkryli Corpus Hermeticum, wierzyli, ze Hermes
Trismegistus byt prawdziwg osobg, wydaje sie jasne, ze prawdziwi autorzy ksigg hermetycznych
przypisywali mu swoje dzieta jako znak oddania i szacunku gwarantowane przez odpowiedzialng za nie
madros¢. W Swiecie starozytnym powszechng praktyka byto przypisywanie autorstwa dziefa
szanowanemu poprzednikowi, nie z powodu egoizmu czy pychy, ale z pokory. W przypadku ksiag
hermetycznych byto to pokazanie, ze nie odpowiadat za nie indywidualny umyst, ale wielki Umyst. Inng
wazng roznicg miedzy gnostykami a hermetykami byta ich koncepcja gnozy. Nie mozna winié nikogo,
kto studiowat pisma gnostyckie, ze odszedt od nich oszotomiony dziesigtkami demondw,
hierarchicznymi eonami i poziomami rzeczywistosci duchowej, z ktérymi musi sie zmagac¢ gnostycki
aspirant do wyzszej wiedzy. Na przyktad, istniejg ,Rozkazy Trzech Amendéw, Dziecka Dziecka,
Blizniaczych Zbawicieli, Wielkiego Sabaotha, Wielkiego lao Dobrego, Siedmiu Amen”, jak réwniez
,Rozkazy Nieogarnionego, Nieprzekraczalnego i Zakony tych ktérzy sg przed nimi i poza nimi”19. To
tylko niektére z wielu duchowych rzeczywistosci, ktére gnostyk musiat napotkac na swojej drodze do
duchowej wolnosci. Dla poréwnania, hermetycy mieli prostsze, czystsze wyzwanie: wznies¢ swoj
indywidualny umyst do poziomu Wielkiego Umystu i osiggng¢ kosmiczng swiadomos¢. | podczas gdy
gnostyk osiggnat wyzwolenie, wznoszac sie na ,transcendentalne wyzyny wizji i apokalipsy”,
hermetysta, cho¢ rowniez doswiadczat ekstazy, pracowat nad zakotwiczeniem tego w rygorach logiki



platonskiej, ,aby”, jak powiedziat G.R.S. Mead napisat: ,,zyciowa substancja otrzymana z géry moze by¢
wiasciwie strawiona przez czysty umyst i stosownie wykorzystana do odzywiania natury ponizej”. Jak
zauwazaja Claire i Nicholas Goodrick-Clarke, to rozrdznienie podkresla zasadniczg rdznice miedzy
gnostycyzmem a hermetyzmem. Podczas gdy obaj uznajg, ze cztowiek w jakis sposéb ,,spadt” ze stanu
duchowego do swiata materialnego (tj. ciato, podobiefstwa w wiekszosci na tym sie konczg. Dla
gnostykdéw swiat sam w sobie jest ztem, wytworem idioty demiurga, ktory ma ztudzenie, ze jest
prawdziwym bogiem. Dla nich pozostajemy uwiezieni w jego stworzeniu, niewolnicy ztowrogich
Archontéw lub ,,wtadcéw”, ktérzy blokuja nam droge do prawdziwego transcendentnego Boga poza
nim. (Szekspir oddaje to uczucie w Makbecie, gdzie mdéwi, ze zycie to ,historia opowiadana przez
idiote... nic nie znaczaca”. Hermetycy by sie z tym nie zgodézili.) Gnostyk chciat uciec z tego ,wiezienia”
i nic dziwnego, ze Gnostycyzm byt kojarzony z egzystencjalizmem, z jego sensem, uzywajgc wyrazenia
Martina Heideggera, bycia ,wrzuconym” w $wiat, a postmodernistyczna ,Swiadomos¢ spiskowa”,
ktérej przyktadem sg pisma Philipa K. Dicka i Thomasa Pynchona, zostata nazwana gnostyckg .
Atmosfera paranoi przenika kosmos gnostycki, ktérego nie ma w swiecie hermetycznym. Niektore
ksigzki hermetyczne skupiaja sie na ograniczeniach swiata fizycznego, nazywajac go ,,ztem”, ale jest to
rowniez zastrzezenie, precyzujac, ze ,ziemia” jest ,krajem” zta, ale ,nie kosmos, jak niektdrzy
bluznierczo twierdzg ”, podnoszac pytanie, kim mogg by¢ ci ,,niektérzy”. Jedng z mozliwosci jest to, ze
jest to odniesienie do gnostykow, ktérych hermetycy musieli byé swiadomi. W kazdym razie ,,zto” ziemi
jest dodatkowo uscislone w uwadze, ze ,cztowiek, ktéry boi sie Boga, poprze wszystkich, odkad
zrealizowat prawdziwg wiedze; bo dla takiego cztowieka wszystko jest dobre, nawet to, co jest zte dla
innych”. ,Uwiktany w trudnosci”, taki ,odnosi wszystko do prawdziwej wiedzy; tylko on przemienia zto
w dobro”. Jednak wiekszos$¢ ksigg hermetycznych nie podkresla zta sSwiata, aw rzeczywistosci wiele z
nich celebruje kosmos jako dowdd boskiego porzadku i piekna. Réznica miedzy gnostykami a
hermetykami polega na tym, ze cztowiek hermetyczny nie chce uciec od Swiata, ale zrealizowaé w nim
swdj petny potencjat, aby przyja¢ swoje obowigzki, tak aby, jak méwi Hermes Asklepiosowi, mogt
,wznies¢ swoéj wzrok ku niebu, podczas gdy troszczy sie o ziemie”. Nie moze zatroszczy¢ sie o ziemie,
jesli z niej ucieknie. Jak pisze Glenn Alexander Magee: ,,Hermetysta nie musi uciekac ze $wiata, aby sie
ocali¢; chce zdobywad wiedze o swiecie, aby poszerzac siebie i wykorzystywac te wiedze do wnikania
w Ja Boga”. ,Hermetyzm”, pisze Magee, ,to pozytywna gnoza, oddana swiatu”24. | chociaz ciato
postrzegane jest jako ,przenosny grobowiec”, jest ono réwniez celebrowane. Poimandres, jak
pamietamy, kaze Hermesowi sie rozmnazaé, aw Ksiedze Il Hermes wyjasnia, ze ,,wychowywanie dzieci
jest... najwiekszym btogostawienistwem dla prawych ludzi” i ze jesli kto$ umiera bezdzietnie, jest to
,najwieksze nieszczescie i bezboznosc¢”. | nie tylko dzieci, ale i sposdb ich tworzenia jest swiety. W
Asklepiosie Hermes moéwi o ,stodkiej i zywotnej tajemnicy” seksu i wyjasnia, ze we wzajemnym
orgazmie wspotzycia , kobieta nabiera sity mezczyzny, a mezczyzna relaksuje sie w kobiecej biernosci”.
Ta wymiana, méwi Hermes Asklepiosowi, w ktdrej boskos¢ obojga wytania sie z ich wzajemnego
uscisku, uciele$nia ,najwiekszg czutosé¢, radosé, rados¢, tesknote i boskg mitosc”, a jej tajemnica zostata
udzielona wszystkim stworzeniom przez Boga. Z drugiej strony gnostycy czesto gardzili ciatem i
prokreacjg, a narodziny postrzegali jako znak triumfu demiurga, kolejng dusze schwytang w sidta
Archontéw. Tak wiec, chociaz hermetyczny cztowiek musi walczy¢ o uwolnienie sie od ograniczen ciata
i musi pracowaé¢ nad wyzwoleniem sie z niewoli sfer planetarnych, ma to na celu zajecie jego
prawdziwego miejsca w kosmosie, a nie odrzucenie go . Ale by¢ moze najbardziej wyraznym znakiem,
ze wyznawcy Hermesa mieli inny stosunek do $wiata niz gnostycy, jest to, ze wiele tekstow
hermetycznych koriczy sie pochwatami. Kiedy po swoich duchowych wysitkach wtajemniczony dociera
poeta Rilke uchwycit w swoim pojeciu dennoch preisen, ,chwata pomimo”. W swoich Sonetach do
Orfeusza Rilke mowi, ze misjg mitycznego greckiego poety byto ,chwalenie, to jest to / Chwata byta
jego misjg”. Jedng z cech kosmicznej sSwiadomosci jest uznanie, ze ,, wszystko jest dobre”, jak powiedziat



R.M. Bucke odkryt, kiedy zobaczyt, ze , wszechswiat jest tak zbudowany i uporzgdkowany, ze bez
zadnego przypadku wszystkie rzeczy dziatajg razem dla dobra kazdego i wszystkich, ze podstawowa
zasadg Swiata jest to, co nazywamy mitoscig”. O ile wiem, nie jest to wizja dana wielu gnostykom.

Hermetyczna praca

Chociaz wielu wspodtczesnych uczonych Hermetica wierzy, ze istniaty spotecznosci hermetyczne, natura
tych spotecznosci i praktyki, w ktére mogty sie angazowac, pozostajg przedmiotem dyskusji. Chociaz
wydaje sie, ze Spiewanie hymndéw byto czescig ich praktyki, pojecie i charakter hermetycznych
,Ssakramentéw”, takich jak chrzest, jest niejasne, przy czym niektdrzy uczeni sugerujg, ze miato miejsce
rzeczywiste fizyczne zanurzenie, a inni sugerujg, ze pomyst zostat ,uduchowiony” w bardziej
metaforyczny akt. To samo odnosi sie do pojeé, powiedzmy, ofiary. Osobiscie uwazam, ze skoro
hermetyzm jest, jak méwi Frances Yates, religia ,bez $Swigtyn i liturgii, wyznawang wytacznie w
umysle”, idea ustalonego rytuatu, z sakramentami, ksiedzem itd., wydaje sie niepotrzebna. Jednak
chociaz dostepny materiat nie pozwala na jednoznaczng teze, mozemy, jak sgdze, pozwolié¢ sobie na
spekulacje, a przynajmniej na przyjemnos$¢ rozwazenia spekulacji innych. W swoim waznym
wprowadzeniu do G.R.S. Mead's Hymns of Hermes, gnostycki mysliciel Stephan A. Hoeller sugeruje, co
mogto wigzaé sie z zaangazowaniem w jedng ze spotecznosci hermetycznych27. Hoeller sugeruje, ze
wyznawca Hermesa Trismegistusa zaczat od przeczytania niektorych ksigg hermetycznych lub by¢
moze od wystuchania ich czytania lub dyskutowane na jednym z publicznych placéw w miejscach takich
jak Aleksandria. Poniewaz Aleksandria byta miastem sekt i ewangelii, filozofia hermetyczna miafa
konkurencje, a jej zrozumienie wymagato pewnego stopnia myslenia, logiki i argumentacji, wiec
mozemy zatozy¢, ze przyciggata tylko niewielka liczbe ludzi, z ktérych wiekszos$¢ znajdowata oddanie
lub poswiecenie przekonania bardziej im odpowiadajg. Po przeczytaniu i ustyszeniu o Sciezce
hermetycznej, po okresie prébnym, nieliczni, ktérych to pociggato, kontynuowali nauke i byli
prowadzeni do nastep.n.e.go etapu. Wymagatoby to tgczenia sie z innymi w matej grupie, w ramach
ktérej praktykowano by rytuaty i medytacje prowadzone, majac na celu zaaklimatyzowanie aspiranta
do duchowej atmosfery sprzyjajacej gnozie. Etap ten dziatatby jako przygotowanie do wznoszenia sie
przez sfery planetar. n.e., a podczas niego aspirant musiatby opanowaé pewne podstawowe zasady,
co$ w rodzaju rozpoznania niezaleznosci ba od ciata, jak oméwiono w poprzednim rozdziat.

Podroéz poza planety

Nastepnie nastgpito to, co Hoeller nazywa , postepem przez Hebdomade”, czyli podréz przez siedem
planet. Jak pisze Hoeller, ,wraz ze wzrostem wewnetrznych mocy wtajemniczonego, maleje ucisk
kosmosu i planet”28. Musimy pamieta¢, ze dla hermetystdw cztowiek, jako istota o dwdch naturach,
podlega sitom planetarnym, gwiezdnym i kosmicznym., a chodzi o to, aby sie od nich uwolni¢. W miare
jak ktos opanowywat hermetyczng wizje, stawat sie coraz mniej zdominowany przez koniecznosé i los,
a bardziej zdolny do niezaleznego dziatania, motywowany samoswiadomoscig i Swiadomga decyzjg, a
nie popychany i ciggniety przez sity kosmiczne lub cielesne. Ten etap prawdopodobnie obejmowatby
zaréwno pewien rodzaj kierowanej ekstatycznej wewnetrznej ,,wznoszenia sie” przez wyimaginowane
krédlestwa planetar. n.e. — by¢ moze co$ w rodzaju kabalistycznej ,,pracy na $ciezce” — jak i etyczna
dyscypline, w ktdérej odrzuca sie ograniczenia zwigzane z planetami. Mozna by sobie wyobrazi¢, ze
bedzie to ciggly proces, w ktérym przejsciu przez kazdg planetarng sfere — zblizaniu swiadomosci do
Nous — towarzyszy¢ bedzie poréwnywalne pokonanie osobistych ograniczen, przezwyciezenie,
powiedzmy, zniecierpliwienia, gnusnosci lub innych btedy osobiste. Jak wspomniano, dla hermetyka
aleksandryjskiego i renesansowego astrologia byta sposobem na zrozumienie sit gwiezdnych lub
astralnych (fac. astra = gwiazdy) w celu ich unikniecia. Inaczej niz dzisiaj, czytajg swoje horoskopy nie
po to, by przepowiadac przysztosé, ale po to, by jg opanowac. To pojecie zaréwno ruchu przez planety,
jak i ucieczki spod ich wptywu (nasze stowo , wptyw” ma swoje korzenie w idei, ze sita lub ptyn naptynat



do nas z gwiazd) pozostanie centralnym tematem wspodtczesnego ezoteryzmu. Na przyktad w
antropozofii Rudolfa Steinera dusza schodzac na ziemie nabywa cechy aniotdéw planetarnych, ktérych
porzuca w przejsciu od zycia do odrodzenia, a jego plan ,ewolucji $wiadomosci” pocigga za sobg
przejscie od wczesniejszych planetarnych poziomy — na przyktad Stare Stonce, Stary Ksiezyc — do
pdziniejszych — Jowisza, Wenus i dalej. By¢ moze jasniejsze jest uzycie tego tematu w pracy
enigmatycznego nauczyciela ezoteryki G.I. Gurdzijew. Wedtug Gurdzijewa wszechswiat jest
zorganizowany na wzor tego, co nazywa ,Promieniem Stworzenia”, siegajgcym od Absolutu do
Ksiezyca. W kazdej , oktawie” tego promienia dominujg pewne ,prawa” kosmiczne. Celem , dzieta”
Gurdzijewa jest uwolnienie sie od jak najwiekszej liczby tych praw. Ksiezyc, najnizszy poziom w
Promieniu Stworzenia, podlega 96 prawom. Ziemia, najnizej potozona, podlega 48 prawom i to tam
znajduje sie cztowiek. Poprzez ,prace nad sobg” cztowiek moze wznies¢ sie na wyzszy poziom, poziom
planet, ktory podlega tylko 24 prawom. Pracujgc nad sobg dalej, moze osiggna¢ kolejny poziom,
poziom storica, ktéry podlega tylko 12 prawom i tak dalej, az do osiggniecia ,Absolutu”, ktéry wydaje
sie catkiem podobny do hermetycznego ,Jedynego, wszyscy'. Caty system Promienia Stworzenia
Gurdzijewa jest mniej lub bardziej unowoczesniong wersjg kosmologii emanacjonistycznej, kojarzonej
z hermetyzmem, a wczesniej z religig starozytnego Egiptu, w ktdrej stworzenie jest wynikiem, a nie
arbitralnego aktu Boga stwadrcy (creatio ex nihilo), ale ,przepetnienia” lub emanacji z boskosci. Nie
oznacza to, ze Gurdzijew ,ukradt” te idee, chociaz oskarzenie nie przejetoby go, ale ze jest ona tak
centralna dla mysli ezoterycznej, ze pozostata w niej praktycznie niezmieniona, poza powierzchownymi
zmianami lub wieki.

Osma sfera

Po przejsciu przez sfery planetar. n.e. Hermetycy mogli teraz dotgczy¢ do Bractwa Ogdoad,
wczeséniejszych podréznikéw, ktérzy dotarli do Osmej Sfery, gdzie uwolnili sie od swoich kosmicznych
ograniczen. Innymi stowy, osiggneli gnoze i doswiadczyli kosmicznej swiadomosci. Tutaj radujg sie
swojg wolnoscig i $piewajg chwate Jedynemu. W praktyce wydaje sie, ze czescig rytuatu mogt byc
swego rodzaju chrzest, uznajgcy nowego wtajemniczonego w misteria, aw Asklepiosie mowa jest takze
o wspolnym positku. Ekstaza podrdzy byta, jak wspomniano, czesto wyrazana w hymnach
pochwalnych, w ktérych celebrowano nowg, transcendentng Swiadomosé. W swoich Hymnach
Hermesa G.R.S. Mead podaje kilka przyktadéw tych ekstatycznych piosenek. W ,The Secret Hymnody”,
koriczagcym Poimandres, $piewa Hermes.

Niech kazda natura swiata ustyszy moja piesi! Otworz sie, Ziemio! Niech kazda sruba Otchtani zostanie
wyciggnieta dla mnie! Nie ruszajcie sie, Drzewa! Mam zamiar wyspiewa¢ hymn Pana stworzenia,
zaréwno Wszystkiego, jak i Jednego. Niebiosa otwdrzcie sie, a wiatry pozostarnicie nieruchome i niech
Niesmiertelna Sfera Boga przyjmie moje stowo! Albowiem bede $piewat chwate Temu, ktdéry wszystko
zatozyt; ktéry naprawit Ziemie i zawiesit Niebo...

Ponownie, w The Eighth Reveals the Ninth, jednym z hermetycznych tekstéw znalezionych w Nag
Hammadi, znajdujemy dfugi cigg samogtosek i co$, co wydaje sie ,magiczne” stowa, takie jak
,Zoxathazo a 00” ee Zozazoth”, ktére, cho¢ podobne do niektére gnostyckie ,stowa mocy”
przypominajg réwniez ,barbarzynskie stowa ewokacji” zwigzane z magig ceremonialna. Sens jest taki,
Ze po osiggnieciu gnozy racjonalny umyst, odpowiedzialny za uporzgdkowang mowe, zostaje zwarty,
tak ze zadne logiczne wyjasnienie tego doswiadczenia nie jest mozliwe, co, jak widzieliSmy, napotykaja
bardziej wspdtczesni poszukiwacze kosmicznej Swiadomosci . Nie jest jasne, co te ,stowa” mogly
znaczy¢ dla hermetykdow, podobnie jak to, czy byty uzywane do wywotania odmiennego stanu, jak
Spiewanie jest w praktyce szamanskiej, czy tez byty znakiem, ze zostat on osiggniety. Jak stusznie
zauwaza Hoeller, ,niekorzystnie podchodzi sie do tej niebianskiej tajemnicy w kategoriach



racjonalnych”, a ,,wypowiedz wynikajgca z tak niezwyktych stanéw swiadomosci musi by¢ tez innego
rodzaju niz zwykty”.

Jezyk i cisza

Chociaz Corpus Hermeticum zostato napisane po grecku, inng wazng czescig rytuatu hermetycznego
byto uzywanie jezyka egipskiego. Tak jak hieroglify, jezyk egipski byt uwazany za magiczny i Swiety. Jego
dzwieki miaty swojg wtasng moc poza znaczeniem stow, ktdrego nie dato sie przettumaczy¢ na inny
jezyk, a juz na pewno nie na greke, ktéra byta jezykiem ,,znieksztatcen i niejasnosci” (Ksiega XVI). Moc
mowy odrdznia cztowieka od zwierzat, ale moc jezyka egipskiego jest mocg Boga. Jak Asklepios mowi
krélowi Amonowi w Ksiedze XVI, ,sama jakos¢ mowy i dZzwiek egipskich stéw majg w sobie energie
przedmiotéw, o ktérych moéwig”, a ,energetyczny idiom egipski” wykorzystuje nie ,mowy (tj. grecka
dialektyka ,watpigcego umystu” G.R.S. Meada), ale diwieki petne akcji”. Ten aspekt jezyka
starozytnego Egiptu zostat pdzniej podkreslony przez neoplatonskiego filozofa-maga Jamblichusa w
pracy O tajemnicach, w ktdrej dowodzit, ze ,dokonywanie tajemniczych czynéw, ktére przekraczajg
wszelkie zrozumienie” oraz ,,moc niewypowiedzianych symboli, zrozumiatych dla tylko bogowie”
powodujg ,zjednoczenie teurgiczne”. Dla Jamblichu, wtasciwe stowa wypowiedziane we wtasciwy
sposdb powinny wykraczaé poza logike i mie¢ rzeczywisty, namacalny skutek, zdolny do Sciggniecia
bogdédw do konkretnej manifestacji. Jednak wraz z hymnami, stowami mocy i innymi sugestywnymi
dzwiekami ksiegi hermetyczne czesto podkreslajg, ze milczenie jest najlepszym sposobem na
wychwalanie béstwa. W tym dziwnie przypominaja stynng uwage filozofa Wittgensteina: ,,0 czym nie
mozemy méwié, musimy przemilcze¢”. Jednak ta hermetyczna cisza nie jest zwyktym brakiem dzwieku;
jest wypetniony zrozumiatymi piesniami umystu, bezstownym rozpoznaniem rzeczywistosci Nous. Jak
mowi Hermes na koricu Poimandres: , Ty, do ktdrego zwracamy sie w ciszy, to, co niewypowiedziane,
niewypowiedziane, przyjmij czystg mowe ofiarowang z serca i duszy, ktdre do ciebie docierajg”. W The
Eighth Reveals the Ninth sprawa jest wyjasniona jasniej. Osiggngwszy gnoze, wtajemniczony deklaruje:
,Jestem Umystem”. Widziatem! Jezyk nie jest w stanie tego ujawnic. Przez catg dsma, mdj synu i dusze,
ktére w nim sg, i aniotowie Spiewajcie hymn w ciszy. A ja, Umyst, rozumiem”. A kiedy aspirant prosi o
instrukcje, jak $piewad cichy hymn, pojawia sie ta ciekawa sekwencja pytan i odpowiedzi:

Jaki jest sposéb, aby przez to zaspiewaé hymn (cisze)?
Czy states sie taki, do ktérego nie mozna méwic?
Milcze, méj ojcze. Chce ci zaspiewaé hymn, gdy milcze.
Wiec zaspiewajcie to, bo jestem Umystem.

A kiedy pod koniec Asklepiosa Tat pyta Asklepiosa, czy dziekujgc Bogu, powinni takze pali¢ kadzidto,
Hermes odpowiada, ze bytoby to aktem swietokradztwa, poniewaz ciche dziekczynienie jest w oczach
Boga juz najlepsze kadzidto.

Stawanie sie Aionem

Innym sposobem wyrazenia, ze wtajemniczony osiggnat gnoze, byto to, ze ,stat sie Aionem”. Nasze
stowo ,,eon” oznacza ogromny okres czasu, ale dla hermetyka ,, Aion” oznaczato, ze osiggnat istnienie
poza przestrzenig i czasem. Ten stan, w ktérym wyobrazano sobie ,Swit istnienia w tonie” lub ,,dusze
przed wejsciem w ciato” i ,po opuszczeniu go”, nie byt zwyktg fantazjg, ale sposobem ,widzenia
niewidzialnego, antycypowania Great Beyond, prawdziwy trening nie$miertelnosci”34. Jak pisze
Maurice Nicoll, uczen Gurdzijewa i Uspienskiego, hermetyczna praktyka ,zycia we wszystkich



momentach zycia” — to znaczy bycia zywg swiadomoscig rzeczywistosci wtasnej przesztosci i przysztosé
— prowadzi do naszej przemiany w ,wieczng substancje” i sprawia, ze , niewidzialna strona rzeczy staje
sie rzeczywista”35. Ta moc konkretnego uchwycenia, uzywajac okreslenia Colina Wilsona,
,rzeczywistosci innych czaséw i miejsc”, byta dowodem na to, ze Hermetysta uniknat ograniczen
kosmosu, ktére trzymaty go w putapce chwili obecnej. Albowiem ,stawanie sie Aionem” to nic innego
jak urzeczywistnianie mocy wyobrazni, ktdra zasadniczo jest zdolnoscig uchwycenia rzeczywistosci,
ktore nie sg bezposrednio obecne. Jednak podczas gdy hermetyczny wtajemniczony i jego wspodtczesny
odpowiednik mogg ,,stac sie Aionem” i uciec przed ograniczeniami czasu, Corpus Hermeticum niestety
nie mogto. Jaki$ czas po ich napisaniu i przed ich ponownym odkryciem w renesansie, ksiegi
hermetyczne popadty w zapomnienie i zaginety. | zanim literacki zwiadowca Kosmy Medyceusza
ponownie ich odnalazt, na scenie pojawit sie inny Hermes Trismegistus.

Szmaragdowe Tablice

Pomiedzy czasem, kiedy uwaza sie, ze zostat napisany — od 100 r. p.n.e. do 300 r. n.e. — a jego
ponownym odkryciem przez Leonarda z Pistoi w 1460 r., Corpus Hermeticum znalazt sie w literackim
zawieszeniu. Wszystko, co wiemy o nim w tym okresie, pochodzi z rozproszonych wzmianek u innych
filozoféw i uczonych. Te kilka uwag pokazuje nam jednak, ze prestiz Hermesa Trismegistusa wcale nie
ostabt. W rzeczywistosci prawda wydaje sie by¢ zupetnie odwrotna. Trzykro¢ wielki zostat podjety przez
dwa nurty mysli duchowej, ktore wykorzystywaty jego autorytet w dos¢ odmienny sposéb. Dla ojcéw
kosciota Klemensa Aleksandryjskiego, Tertuliana i Laktancjusza dzieta hermetyczne byty zwiastunami
triumfujgcego chrzescijanstwa. Jedynym liczagcym sie antyhermetycznym gtosem wsréd pisarzy
chrzescijanskich byt Augustyn, ktéry w Miescie Bozym potepit Hermesa jako poganina, a Asklepiosa
jako dzieto batwochwalstwa. (Pamietamy, ze wyrdznit opis egipskich posggdw ozywionych przez
bogdw jako szczegdlnie demoniczny.) Jednak pomimo catej swojej pogardy Augustyn przyznaje jednak
znaczenie Hermesa i to w nim pdzniejsi hermetycy szukali autorytetu dla ich wiary, ze trzykrotnie -
wielki byt wspotczesny Mojzeszowi. Jak zobaczymy, znaczenie Hermesa jako chrzescijariskiego herolda
i towarzysza podrdzy utrzymywato sie az do renesansu, a idee hermetyczne wywarty potezny wptyw
na myslicieli chrzescijanskich, takich jak pseudo-Dionizego, Mistrza Eckharta i Mikotaja z Kuzy. Inng
duchowg tradycjg, ktdra Swietnie wykorzystata Hermesa, byta alchemia. Alchemia jest tak blisko
zwigzana z hermetyzmem, ze czesto uwaza sie je za synonimy. Kiedy méwi sie o ,,sztuce hermetycznej”,
zwykle ma sie na mysli alchemie i nie bytoby zaskoczeniem, gdyby czytelnik tej ksigzki zastanawiat sie,
dlaczego do tej pory prawie o niej nie wspomniano. Jednak w traktatach tworzgcych Corpus
Hermeticum, a takze w Asklepiosie, alchemia nie pojawia sie. Dzieto hermetyczne, w ktérym zwigzek
miedzy hermetyzmem a alchemig jest najbardziej wyrazny, legendarna Szmaragdowa Tablica Hermesa
Trismegistusa, byta pod kazdym wzgledem nieznana hermetykom aleksandryjskim, chociaz sama
alchemia mogta nie by¢ im nieznana, ani alchemikom. Chociaz uwaza sie, ze zostata napisana przez
Hermesa Trismegistusa, najwczesniejsza wzmianka o Szmaragdowej Tablicy — lub, jak jest rowniez
znana, Tabula Smaragdina — pojawia sie w pracy arabskiego alchemika Jabira ibn Hayyana, znanego
réwniez pod tacinskim imieniem Geber i pochodzi z VIII wieku. Inna wczesnoarabska wersja pojawia
sie w dziele z IX wieku zatytutowanym The Secret of Creation i jest btednie przypisywana greckiemu
filozofowi-magowi Apoloniuszowi z Tyany. Uwaza sie, Zze obie wersje arabskie zostaty przettumaczone
z jezyka syryjskiego. Nigdy nie znaleziono greckiego oryginatu Szmaragdowe] Tablicy, chociaz jego
najstynniejszy aforyzm, ,jak na gorze, tak na dole”, wydaje sie by¢ powtdrzony w dziele alchemicznym
z Il wieku naszej ery, Dialogu Kleopatry z filozofami. Kleopatra z Aleksandrii (nie krélowa, ktéra zmarta
wraz z Markiem Antoniuszem) jest jedng z pierwszych znanych alchemikéw i w tym dialogu miedzy
innymi ,filozofowie” proszg jg, by ,opowiedziata nam, jak najwyzsze schodzi do najnizszych i jak
najnizszy wznosi sie do najwyzszego”. Towarzyszaca tekstowi, ktory jest tylko fragmentem, jest strona
z symbolicznymi rysunkami znanymi jako Wyréb ztota Kleopatry. Wsrdéd wizerunkéw aparatéw



alchemicznych znajduje sie jeden z Uroboros, waz potykajacy wtasny ogon, starozytny egipski symbol
nieskofczonosci, datowany na prawie 1500 lat p.n.e.. Najstarsze znane przedstawienie Uroborosa
znajduje sie na podtnocnej Scianie komér grobowych Totmesa Il (1479-25 p.n.e.), ktére zawierajg
rowniez petng wersje Ksiegi tego, co jest w Duat.1 W Uroboros Kleopatry znajdujg sie stowa ,Jedno
jest wszystkim”, napisane po grecku. Inny rysunek przedstawia alchemiczne symbole ztota, srebra i
rteci zamkniete w dwdch koncentrycznych okregach. W kregach mozna przeczytaé, takze po grecku:
,Jedno jest wszystkim i przez to jest wszystkim, a przez to jest wszystkim, a jesli nie masz wszystkiego,
wszystko w niczym”. , Jeden, Wszystko” jest centralng naukg hermetyczng. Nie wiadomo, czy istnieje
bezposredni zwigzek miedzy Dialogiem Kleopatry i Filozofow a Szmaragdowgq Tablica, ale réwnolegta
troska o ,najwyzsze” i ,najnizsze”, ,powyzej” i ,ponizej”’, jak rowniez celebracja ,Jednego,
Wszystkiego” sugeruje jakis rodzaj zwigzku. Bez watpienia Szmaragdowa Tablica jest najstynniejszym
dzietem literatury alchemicznej. Nawet ojciec wspotczesnej nauki, Isaac Newton, przettumaczyt jg z
taciny na angielski, a zwrot ,jak na goérze, tak na dole”, stanowigcy koncentracje jego poczatkowego
stwierdzenia, przeniknat do potocznego jezyka2. Istnieje wiele jego ttumaczen, ale wszystkie mniej
wiecej przedstawiajg te same zwiezte i nieco gnomiczne sentencje. Oto jedna wersja:

1. To prawda, bez fatszu, pewna i najprawdziwsza. To, co na goérze, jest podobne do tego, co na dole,
a to, co na dole, jest podobne do tego, co na gérze, aby dokona¢ cudéw jednej rzeczy.

2. | jak wszystkie rzeczy powstaty przez kontemplacje jednego, tak wszystkie powstaty z tego jednego
przez jeden akt przystosowania.

3. Jego ojcem jest Storice, matka Ksiezyc.

4. Wiatr nidst go w swoim tonie, Ziemia jest jego opiekunka.

5. Jest ojcem wszystkich cudéw na catym swiecie.

6. Jego moc jest doskonata.

7. Jesli zostanie rzucony na Ziemie, oddzieli zywiot Ziemi od zywiotu Ognia, subtelny od grubego.

8. Z wielka roztropnoscig wznosi sie tagodnie z Ziemi do Nieba.

9. Znéw schodzi na Ziemie i jednoczy w sobie moc rzeczy wyzszych i rzeczy nizszych.

10. W ten sposéb posigdziesz chwate jasnosci catego swiata, a wszelkie ciemnosci odejdg od ciebie.

11. Tarzecz jest poteznym mestwem wszelkiej sity, poniewaz pokonuje kazdg subtelng rzecz i przenika
kazdg statg substancje.

12. Tak zostat stworzony $wiat.
13. W ten sposdb zostang osiggniete cudowne przystosowania, ktérych sposdb jest taki.

14. Z tego powodu nazywam sie Hermes Trismegistus, poniewaz dzierze trzy czesci madrosci catego
Swiata.

15. To, co miatem do powiedzenia na temat dziatania Stonca, zostato zakoriczone.

Prawdopodobnie wiecej ksigzek napisano, probujgc rozwiktaé ten krétki traktat, niz o jakiejkolwiek
innej pracy okultystycznej, alchemicznej lub ezoterycznej, i nadal, jak sadze, nikt nie zgadnie, o co
doktadnie chodzi. Co nie znaczy, ze jest to kompletna tajemnica. W swojej klasycznej pracy na temat
historii alchemii E.J. Holmyard sugeruje, ze Szmaragdowa Tablica méwi o ,zwigzku lub interakcji
miedzy sprawami niebieskimi i ziemskimi” oraz ze jej gtéwnym wgladem jest to, ze ,wszystkie



réznorodne formy, w ktérych wystepuje materia, majg tylko jedno pochodzenie”. , Uniwersalna dusza
lub duch”, pisze Holmyard, ,przenika zaréwno makrokosmos, jak i mikrokosmos, a ta jednosé¢ w
réznorodnosci implikuje mozliwos¢ transmutacji”. Nie ma tu nic, z czym mozna by sie spierag, i
wszystko z pewnoscig pasuje do hermetycznego pogladu. (Moim wtasnym zdaniem, ,rzecz”, o ktérej
mowa w Szmaragdowej Tablicy, to sama swiadomos¢, ale sposdb, w jaki ,dokonuje cudéw”, to inna
historia.) Ale pierwszg rzeczg, na ktdrg czytelnik Corpus Hermeticum i Asklepiosa zwraca uwage, jest
to, ze Szmaragd Tablet nie jest napisany w stylu zadnej z tych prac. Zaktadajac, ze ksiegi hermetyczne
byty najprawdopodobniej pisane przez rézne osoby w réznym czasie, niemniej jednak majg one pewne
cechy stylistyczne. Jak wspomniano, najbardziej oczywistym jest format ,nauczyciel-uczen”.
Praktycznie we wszystkich ksiegach hermetycznych ,ten, kto wie”, przekazuje swojg wiedze temu, kto
,chce wiedzie¢”. Szmaragdowa Tablica nie wystepuje w tej formie. Autorem ma by¢ Hermes
Trismegistus, ale nie zwraca sie do nikogo konkretnego, ani tez inne ksiegi hermetyczne nie sg tak
niejasne jak Szmaragdowa Tablica. Teksty hermetyczne zapozyczajg nie tylko idee od Platona — lub
powtarzajg idee, ktore sam Platon zapozyczyt od Egipcjan — przyjmujg takze jego styl dydaktyczny, a
nauczyciel w tekstach czesto stara sie wyjasnié, ze uczen doktadnie rozumie, czego uczy, czasami w
nudnej dtugosci. Wydaje sie, ze Szmaragdowa Tablica zostata napisana w tym ,,ezoterycznym” stylu,
tak powszechnym w pismach alchemicznych, co oznacza, ze uzywa jezyka, ktéry celowo ukrywa jej
znaczenie przed tymi, ktdrzy jej nie znajg. Oznacza to, ze czytelnik przybywajacy po raz pierwszy do
Poimandresa lub Asklepiosa moze uznaé pisanie za trudne, poniewaz styl bardzo rdézni sie od
wspotczesnego pisma, ale autor tych dziet nie wychodzi poza swoje (lub jej ) by¢ niejasnym. Ten sam
wspotczesny czytelnik mdgtby napotkad te same trudnosci u Platona lub jakiegokolwiek innego filozofa
starozytnosci. Ale przy odrobinie wysitku i pracowitos$ci mozna byto co$ z tego wyciggnaé. Tego samego
nie mozna powiedzie¢ o literaturze alchemicznej, ktéra jest ogdlnie i celowo enigmatyczna. Pismo
alchemiczne chce cos$ ukry¢ przed osobami spoza spotecznosci alchemicznej. Ksigzki hermetyczne chcg
przekazaé wglad kazdemu, kto jest zainteresowany ich zrozumieniem. W rezultacie przecietny czytelnik
moze wzig¢ do reki Asklepiosa i chociaz moze go to nie porywac, nadal moze zrozumiec¢ to, podczas
gdy Szmaragdowa Tablica sprawitaby, ze podrapatby sie po gtowie. Jednak chociaz Szmaragdowa
Tablica nie wydaje sie by¢ czescig innych tekstéw hermetycznych, jej wptyw na zachodnig swiadomos¢
byt z pewnoscig tak potezny, jak wptyw innych ksigg hermetycznych. | chociaz alchemia nie pojawia sie
w Corpus Hermeticum, wyrosta z tego samego $rodowiska, co Hermes Trismegistus, i wyraznie ma
wiele wspdlnego z trzykrotnie wielkim. Praca nad hermetyzmem bez jakiegos opisu alchemii wydaje
sie w jakis sposéb kryminalna. Przyjrzyjmy sie zatem genezie ,,sztuki hermetycznej”.

Wszystko co btyszczy

Ponownie, podobnie jak w przypadku wielu innych rzeczy w tej ksigzce, poczatki alchemii lezg gteboko
w przesztosci, a jej najwczesniejsza wzmianka jest niejasna. Dyskusyjne jest nawet pochodzenie nazwy.
Niektérzy, jak R.A. Schwaller de Lubicz twierdza, ze wywodzi sie ono z arabskiego al-kemi, ,,z Egiptu”.
Inni sugerujg alkimie, po grecku ,przemienianie ztota i srebra”. Inni uczeni proponujg inne sugestie.
Jednak jedng z ciekawych rzeczy w alchemii jest to, ze wydaje sie, ze miata ona rdwnolegty rozwéj na
zachodzie i na wschodzie. Jedna z najwczesniejszych zachowanych wzmianek o alchemii w Chinach
pojawia sie mniej wiecej w tym samym czasie, co jedna z najwczes$niejszych zachowanych wzmianek
na Zachodzie, zbieg okolicznosci, ze C.G. Jung, ktéry duzo pisat o alchemii, mégt rozwazac
synchronicznos¢. Wspomina o tym chinski edykt z 144 r. p.n.e. i mniej wiecej w tym samym czasie Bolos
z Mendes — grecki alchemik czesto mylony z Demokrytem, przedsokratycznym filozofem zyjgcym ok.
460-370 p.n.e. — napisat o tym ksigzke. Istnieje réwniez indyjska tradycja alchemiczna, wywodzaca sie
z mitycznej postaci Agastyara, rodzaju hinduskiego Hermesa Trismegistusa. Najwczesniejsze
zachowane indyjskie wzmianki alchemiczne pojawiajg sie w Artha-Sastra, ktéra pochodzi z IV do llI
wieku p.n.e., mniej wiecej w tym samym czasie co jej chinskie i zachodnie odpowiedniki. Chociaz



pojawita sie mniej wiecej w tym samym czasie, alchemia na Wschodzie dazyta do innego celu, jakim
byto dtugie zycie lub nieSmiertelnos¢, niz ten, ktory zajmowat wczesnych zachodnich alchemikéw, a
mianowicie wytwarzanie ztota. Jednak z biegiem czasu wschodnie wptywy wptynety na zachodnia
alchemie, a pogon za alchemicznym ztotem, kamieniem filozoficznym i eliksirem zycia stata sie mniej
wiecej synonimem. Korzenie zachodniej alchemii wydajg sie tkwi¢ w egipskiej obrébce ztota, w
tajemnicach metalurgii, tygla i kuzni6. Te same najprawdopodobniej wytonity sie z prehistorycznej
obrébki metali i kowalstwa. Tajemnice ztota byty przedmiotem troski zakonu kaptarskiego skupionego
w Swiatyni Ptah, jednego z wielkich bogéw stwdércow, w Memfis, gdzie sztuka wytwarzania
substytutow ztota lub zwiekszania ilosci ztota poprzez umiejetne mieszanie go z innymi metalami byta
starannie ostrozny. Dokfadnie, kiedy to sie zaczeto, jest znowu niejasne. Stynne papirusy z Lejdy i
Sztokholmu, ktdre zawierajg przepisy na wytwarzanie ,fatszywego ztota” lub zwiekszanie ilosci ztota
poprzez fatszowanie go innymi metalami, pochodzg z Ill wieku naszej ery, ale same przepisy pochodza
sprzed kilku wiekdéw. Wydaje sie, ze idea alchemii jako zajecia duchowego, tak jak jest obecnie
najbardziej postrzegana, pojawita sie pdézniej i w tej ,,duchowej alchemii” ma taki sam stosunek do
metalurgii, jak ,,masoneria spekulatywna” do ,,murarstwa operacyjnego”.'. Gdzies miedzy 1550 a 1700
rokiem ,murarstwo operacyjne” — rzeczywista obrébka kamienia — zostato przeksztatcone w
,murarstwo spekulatywne” — masonerie — filozoficzne zainteresowanie znaczeniem architektury,
ideami ,$wietej geometrii” i symbolami zdobigcymi katedry. Podobnie, w pewnym momencie
produkcja ztota, ktérg zajmowali sie pierwsi alchemicy, sama przeksztatcita sie w troske o
samotransformacje, w wytwarzanie alchemicznego ztota, ktdre nie byto tym samym co metal. (Aurum
nostrum non est aurum vulgi, szesnastowieczny paracelski alchemik Gerhard Dorn.) Jednak w swoich
poczatkach, cho¢ pdzniej stato sie to obiektem wielu zartéw, robienie ztota byto doktadnie tym, czym
byta alchemia. To ztoto jednak nie byto ztotem w naszym rozumieniu. ,Ztoto” oznaczato potysk
zwigzany z wypolerowanym metalem, a kazdy metal, ktéry miat troche blasku, wbrew staremu
porzekadtu byt uwazany za do pewnego stopnia ztoty. Zadaniem alchemika byto zwiekszenie tego i
zrobit to samo ze srebrem, klejnotami i innymi rzadkimi materiatami, uzywajgc wielu metod, w tym
barwnikéw. Niekoniecznie byta to podejrzana operacja, poniewaz centralnym punktem byt efekt, a nie
czystos¢ materiatu. Z biegiem czasu problemem stato sie wykrycie, czy ztoto zostato zastgpione jakims
innym metalem, i jeden z mieszkancdw Aleksandrii odkryt sposdb, aby to zrobié. Stynny okrzyk
Archimedesa Eureki — ,Znalaztem to” — rzekomo miat miejsce okoto 270 r. p.n.e., kiedy zdat sobie
sprawe, ze kiedy wszedt do wanny, pewna objeto$é wody zostata przemieszczona z powodu objetosci
jego ciata. Hiero Il z Syrakuz poprosit Archimedesa, aby odkryt, czy ztota korona, ktérg zamdwit u
ztotnika, jest prawdziwym ztotem, czy tez jest wykonana z jakiego$ stopu. Archimedes wzigt kawatek
ztota o takiej samej wadze jak korona, umiescit go w misce z wodg i zanotowat, ile zostato przesuniete.
Nastepnie zrobit to samo z kawatkiem srebra o tej samej wadze. Poniewaz srebro jest mniej geste niz
ztoto, zajmuje wiekszg objetosc i wiecej wody zostato wyparte. Archimedes nastepnie umiescit samg
korone w misce i zobaczyt, ze ilos¢ wypartej przez nig wody byta gdzie$ pomiedzy ilo$cig wypartg przez
czyste ztoto i srebro. Odkryt, ze korona bytfa sfatszowana, a ztotnik bez watpienia spotkat sie z gniewem
Hierona Il. Ten wczesny etap alchemii reprezentuje Bolos z Mendes, ktérego ksigzka Physika kai
Mystika, ktorg mozna przettumaczy¢ jako ,Natura i inicjacja”, zawiera szereg instrukcji dotyczgcych
wytwarzania ztota, srebra, klejnotéw, a takie opanowania sztuki farbowania, zwtaszcza koloru
fioletowego, ktory byt i jest kojarzony z krélewskoscig. Zainteresowanie barwieniem podkresla
znaczenie, jakie kolor miat dla wczesnych alchemikéw, a zmiany, jakim ulegat kamien pod wptywem
intensywnego ciepta, doprowadzity pdzniejszych alchemikéw do fascynacji zmianami koloru, jakie
prima materia, czyli podstawowa materia, przetrwata podczas proces alchemiczny. Oprdcz czysto
,rzemieslniczych” aspektdéw, ksigzka Bolosa zajmowata sie takze bardziej mistycznymi lub inicjacyjnymi
aspektami alchemii i stynie z dostarczenia jednego z klasycznych alchemicznych aforyzméw: ,Natura
raduje sie w Naturze, Natura zwycieza Nature, Natura panuje nad Naturg” . Alchemik byt tym, ktéry



odkrywajgc tajemnice natury, uzywat ich, aby przewyzszy¢ sama nature, aby w efekcie jg udoskonalic.
W tej alchemii podziela sie z nauka poglad, ze cztowiek moze wykorzystaé ,,prawa” natury, aby wyjsé
poza nig. Bolos pisat na wiele innych tematéw, w tym na magie, rolnictwo, hieroglify, astrologie,
chemie i medycyne. Chociaz Bolos jest najwczesniejszym Zrédtem informacji o alchemii,
najprawdopodobniej odziedziczyt swojg wiedze po wczesniejszych, wcigz nieznanych alchemikach, a
jak wspomniano, niektdre z jego pism przypisuje sie Demokrytowi, ktéry opracowat jedng z
najwczesniejszych wersji teorii atomowej.

Piata esencja

Od Mendes, greckiej nazwy starozytnego egipskiego miasta Dzedet, we wschodniej delcie Nilu, szlak
alchemiczny prowadzit do Aleksandrii. Wydaje sie, ze tutaj w gre wkroczyto raczej pojecie faktycznej
transformacji materii niz sztuka zwiekszania uroku metalu. Poglad, ze ,Natura panuje nad Naturg”, byt
echem przekonania Arystotelesa, ze wszystkie rzeczy dazg do doskonatosci; prébujac przeksztatcic
metal nieszlachetny w bardziej szlachetny, alchemia jedynie przyspieszyta proces, ktéry juz dziatat.
Réwniez pomyst, ze metale w jaki$ sposdb ,,rosng” na ziemi, sugerowat, ze sg one podatne na zmiany.
Innym waznym wptywem byto przekonanie, ze cata materia jest wynikiem dziatania czterech
klasycznych ,elementéw”, ognia, wody, powietrza i ziemi — po raz pierwszy zaproponowanych przez
przedsokratejskiego filozofa Empedoklesa (okoto 490-430 p.n.e.) — oraz aby te mogty sie przemienié
w siebie. Do tych czterech elementow dodano takze piaty, ,kwintesencje”, , uniwersalng dusze lub
ducha”, ktory ,przenika zaréwno makrokosmos, jak i mikrokosmos”, jak to okreslit E.J. Holmyard pisat
o Szmaragdowej Tablicy. Docierajac do tej ,pigtej esencji” — co oznacza ,kwintesencja” — alchemik
moze przeksztatcic¢ jedng ekspresje tego ,,uniwersalnego ducha” w inng. Po Bolosie z Mendes pojawiajg
sie dwie alchemiki, Maria Prophetissa i wspomniana Kleopatra. Maria Prophetissa znana jest z
opracowywania urzadzen alchemicznych, takich jak bemar, kapiel, ktéra utrzymywata statg
temperature wody, oraz tribikos, alembik lub destylator, uzywany do destylacji. Przypisuje sie jej
réwniez powiedzenie ,Jeden staje sie dwoma, dwa stajg sie trzema, a z trzeciego wychodzi jeden jako
czwarty”, co jest przyktadem rosngcej niejasnosci w alchemicznej prozie9. Jednak nie jest jasne, czy
Maria byta prawdziwg kobiety , a nawet rzeczywistg, a nie mityczng osobg. W jej czasach alchemia
wkroczyta w dziwng mieszanke magii egipskiej, filozofii greckiej, gnostycyzmu, neoplatonizmu,
astrologii babilonskiej, teologii chrzescijaniiskiej i mitologii poganskiej, znanych mieszkaricom
Aleksandrii. Rdwnoczesnie rozwingt enigmatyczny jezyk, ktory tak bardzo utrudnia jego interpretacje.
Jak bardzo Zosimos z Panopolis, ktéry rozkwitt okoto 300 r. n.e., przyczynit sie do tego, nie jest jasne,
ale, jak wspomniano, jest on dzi$ znany w duzym stopniu dzieki serii wizji, ktére zapisat i na ktdérych
C.G. Jung napisat wazny komentarz.

Potaczenie hermetyczne

Zosimos zostat nazwany ,Korong Filozofow” przez pdzniejszego Olimpiodora i jest postrzegany jako
,ojciec” wiasciwej alchemii. Urodzony w Panopolis (Achmim) w Gérnym Egipcie, péZzniej przenidst sie
do Aleksandrii, gdzie zetknat sie zarédwno z ideami hermetycznymi, jak i gnostyckimi. Niektérzy
komentatorzy sugerujg, ze w rzeczywistosci nalezat do spotecznosci gnostyckiej lub hermetycznej, lub
do jakiejs kombinacji obu. Zrownat Thota z Adamem i zauwazyt, ze zydowscy alchemicy, tacy jak Maria
Prophetissa — znana réwniez jako Maria Zydéwka — mogli otwarcie pisa¢ o tajemnicach
alchemicznych; on, jako Egipcjanin, byt zobowigzany do ztozenia przysiegi zachowania tajemnicy.
Uwazat egipskich kaptandw za straznikdw sztuki alchemicznej i jest jednym z pierwszych alchemikodw,
ktory uznat Hermesa za tworce dzieta. Jesli alchemia zaczeta sie jako sposdb wytwarzania ztota, wraz z
Zosimosem wyraznie przeniosta sie na bardziej wewnetrzne terytorium. W swoim opisie swojej dziwnej
wizji moéwi o oftarzu w ksztatcie misy, ktérego strzegt egipski kaptan. W czwartej ksiedze Corpus
Hermeticum Hermes wyjasnia Tatowi, dlaczego Bdg, dajgc wszystkim ludziom ,rozsgdek” — zdolnos¢



,rozgryzienia” — nie kazdemu dat réwny udziat w ,umysle”, nous. Hermes méwi Tatowi , ze Bdg
umiescit umyst w wielkiej misie lub kraterze jako nagrode, o ktdrg nalezy zabiegaé. Nastepnie kazat
swojemu heroldowi ogtosi¢, ze kazdy, kto uzna, ze jego prawdziwa natura jest poza ziemska naturg,
moze zanurzyc¢ sie w kraterze. Ci, ktérzy otrzymali gnoze i udoskonalili sie, podczas gdy wielu, ktérzy
zignorowali wezwanie, miato obsesje na punkcie fizycznego zadowolenia. Wizja Zosimosa wydaje sie
by¢ wersjg hermetycznego wezwania, do ktérego dodat alchemiczny rozkwit, wprowadzajac elementy
rozcztonkowania — przypominajace ,,szamandw Egiptu” — ogien i bolesng przemiane. W jednej czesci
swojej wizji spotyka Agathodaimona, postac z ksigg hermetycznych. Zosimos pracowat z partnerka,
Theosebeig — nie jest jasne, czy byfa to jego rzeczywista siostra, czy tez jego soror mystica, ,, mistyczna
siostra” —i sam narzekat na rosngcg niejasnos¢ pisma alchemicznego. ,Jezeli tajemnice sg konieczne”,
argumentowat w swoim alchemicznym pamietniku , Ostateczne wyjscie”, ,,tym bardziej wazne jest, aby
kazdy posiadat ksiege chemii, ktérej nie nalezy ukrywac”. tajemnice nauk, dyskutujgc o nich tylko z
niewielka, wybrang grupg, a Zosimos sprzeciwiat sie temu, podobnie jak czynit to przeciwko egoizmowi
i préznosci tych, ktérzy okreslajg sie jako pewnego rodzaju elita. Ale jak pokazuje jego senna narracja,
sam Zosimos nie miat nic przeciwko uzywaniu symbolicznego jezyka iw tym samym pamietniku
odwotuje sie bezposrednio do Poimandréw i Ksiegi IV, kiedy naktania Theosebeig, ktéra wydawata sie
bardziej zwrdcona w strone ,materialnej” alchemii, do nasladowania ich filozofia duchowa.

Mitosc losu

Ale to, co najbardziej fascynuje w Zosimosie, to jego stosunek do ,przeznaczenia”, koniecznosci
narzuconych ludziom przez edykty kosmosu. Chociaz Sciezka hermetyczna jest sposobem na
przekroczenie losu, Zosimos sprzeciwiat sie pomystowi uzywania magii w celu unikniecia lub zmiany
tego, co przynidst mu kosmos. Zosimos krytykowat tych, ktérzy identyfikujgc sie wytacznie z ciatem,
stajg sie niczym wiecej jak ,marszerami w orszaku losu”, co jest wyrazng aluzjg do Ksiegi IV13. Jednak
w swoim wiasnym stosunku do losu przyjat niemal taoistyczne podejscie ,,nie-- robi¢”, wu wei. Zosimos
argumentuje, ze ,cztowiek duchowy, ktéry poznat samego siebie, nie musi niczego poprawiaé za
pomocg magii... ani nie moze uzywaé sity z koniecznos$ci; ale raczej powinien pozwoli¢ koniecznosci
dziata¢ zgodnie z jej wiasng naturg i osgdem”. A Theosebei poradzit, aby ,, bedac spokojnym na ciele,
uspokdj takze swoje namietnosci, pozadanie i przyjemnosé, gniew i smutek i dwanascie porcji $mierci.
W ten sposdéb, przejmujac kontrole nad sobg, przywotasz do siebie boskos¢ i naprawde nadejdzie to,
co jest wszedzie i nigdzie”. Jak komentuje Garth Fowden, Zosimos argumentuje, ze , filozof powinien
by¢ wrazliwy na osobiste znaczenie tego, co przydarza mu sie z nieuniknionej koniecznosci, zamiast
starac sie obali¢ lub przekroczyé za pomocg magii boskie moce tkwigce we wszechswiecie”. To poczucie
tego, co mozemy nazwac ,madroscig karmiczng”, przypomina proces osobistej transformacji, ktory
C.G. Jung zwraca uwage w swoim komentarzu do klasyki chinskiej alchemii, Sekret Ztotego Kwiatu.
Odnoszac sztuke alchemiczng do wtasnego pojecia ,indywiduacji”, trwajacego cate zycie procesu
psychologicznej i duchowej dojrzatosci, Jung mowi o pacjentach, ktérzy akceptujac to, co ich spotkato,
zamiast desperacko prébowac tego unikngé, wyrosli z problemdw, ktére prawie zniszczyty ich zycie.
ich. ,Na horyzoncie tej osoby pojawito sie jakie$ wyzsze lub szersze zainteresowanie”, pisze Jung, ,,i
przez to poszerzenie jego poglagddw nierozwigzywalny problem stracit na znaczeniu”. ,Co na nizszym
poziomie doprowadzito do najdzikszych konfliktdw i wybuchdw paniki emocja widziana z wyzszego
poziomu osobowosci wydawata sie teraz burzg w dolinie widziang z wysokiego szczytu.” Z tej
perspektywy problemy i zawitosci zycia majg swdj cel: uczymy sie o sobie dzieki nim i préba ich
unikniecia jest tym samym, co unikanie samowiedzy. Podobny poglad wyrazit filozof Jean Gebser,
piszac, ze ,wszystko, co mi sie przydarza, jest wyzwaniem, abym mégt w to wnikng¢”18. A inny filozof,
bardzo rézny od Gebsera i Zosimosa, Friedrich Nietzsche, podsumowat to postawe w zwieztej formule:
amor fati, ,mitos¢ losu”.



Upadek alchemii

Pisma Zosimosa na temat alchemii zostaty zebrane w ogromnej dwudziestoosmioosobowej kopercie
tom encyklopedii, Alchemical Matters, z ktorych wiekszos¢ niestety jest dla nas stracona. Jedno wazne
powiedzenie, ktére przetrwato, dotyczy odwiecznego celu alchemika: kamienia filozoficznego. Zosimos
nazwat to ,kamieniem, ktdry nie jest kamieniem, t3 drogocenng rzecza, ktdra nie ma wartosci, tg
polimorficzng rzeczg, ktéra nie ma ksztattu, tg nieznang rzeczg, ktéra jest znana wszystkim”,
przyczyniajgc sie w ten sposéb do samego zapomnienia, na ktére narzekat, dodajac jednoczesnie
element chrzescijanski alchemicznego wywaru.20 Psalm 118:22 mowi: ,Kamien, ktory odrzucili
budowniczowie, stat sie kamieniem wegielnym”. Niektdrzy sugeruja, ze méwi o tym Bolos, ale ta
wzmianka pochodezi z relacji Synezjusza, alchemika, ktdry podazat za Bolosem i ktory twierdzi, ze Bolos
byt nauczany przez Ostanesa, mityczng postaé, o ktérej mowiono, ze byt osobistym alchemikiem
Aleksandra Wielkiego. Wydaje sie jednak, ze Zosimos o tym wiedziat. Alchemia byta kontynuowana w
Aleksandrii po Zosimosie, ale do tego czasu, podobnie jak sam Egipt, podupadata. Stephanus, alchemik
zyjacy w VIl wieku, kontynuowat tradycje, ale nie dodat nic nowego iw koricu opuscit Aleksandrie i udat
sie do Konstantynopola. Upadek Egiptu, przepowiedziany w Asklepiosie, mégt nawet spowodowac
powstanie alchemii, w taki sam sposéb, w jaki mogta ona oddziatywaé na hermetykéw. Mozliwe, ze
alchemicy, chcac ocali¢ czes¢ starozytnej madrosci Egiptu, zebrali ja w swojej sztuce. Jest nawet
mozliwe, ze notoryczna niejasnosc tekstow alchemicznych opiera sie na prébie powstrzymania tej
madrosci przed wscibskimi, obcymi oczami. Jak na ironie, przetrwanie alchemii byto wynikiem
filozoficznych i duchowych zainteresowan ostatnich zdobywcéw Egiptu, Arabow.

Hermetyczny Harran

Kiedy Amr ibn al’Aas podbit Aleksandrie w 639 roku, najprawdopodobniej nie zdawat sobie sprawy, ze
pomoze alchemii i hermetyzmowi dotrzeé do $wiata muzutmanskiego. Ale jak kazdy inny lud podboiju,
ktéry przekroczyt bramy Aleksandrii, Arabowie wkroétce rozpoznali bogactwo nauki, ktére zdobyli,
zdobywajac kontrole nad miastem. Wkrétce arabscy uczeni i filozofowie domagali sie przektaddéw
odziedziczonych przez nich greckich i facinskich tekstow, a takze innych jezykéw. Wraz z wieloma
dzietami z dziedziny matematyki, filozofii, medycyny i innych nauk, ktére przetrwaty kapiele zwycieskiej
armii (zob. s. 76), znajdowaty sie dzieta alchemii. To prawda, ze Arabowie interesowali sie alchemig juz
przed zdobyciem Aleksandrii. Ale to zainteresowanie stato sie czyms$ w rodzaju obsesji, gdy Egipt byt
starozytna wiedza trafita w ich rece. Jest bardzo prawdopodobne, ze do spotkania grecko-egipskiej i
chinskiej alchemii doszto za posrednictwem arabskiego posrednika. Arabscy marynarze dotarli do
Kantonu w 627 r., co byto pierwszym znanym bezposrednim kontaktem miedzy dwoma narodami, i
Arabowie faktycznie zbudowali tam meczet, ktéry istnieje do dzis.22 To wtasnie po tym wydarzeniu
rézne dazenia wschodniej i zachodniej alchemii — niesmiertelnosé¢ i kamien filozoficzny — wydaje sie,
ze sie potaczyty. Eliksir zycia, jak nazywano magiczny eliksir alchemicznej dtugowiecznosci, byt po raz
pierwszy znany Chinczykom jako rodzaj ,pigutki niesmiertelnosci”23. Pigutka nie jest zbyt daleko od
kamienia, a zaréwno pigutka, jak i kamien byty Uwaza sie, ze jest cudownie skuteczny w znikomych
ilosciach. Sam termin eliksir pochodzi od arabskiego al-ixsir, co oznacza ,esencje”, ,pigty element”
Arystotelesa. W przeciwienistwie do aleksandryjskich chrzescijan, Arabowie byli poczatkowo
tolerancyjni wobec wyznawcow Hermesa, ktérych kojarzyli z prorokiem Idrisem, podobnie jak Grecy
kojarzyli Hermesa z Thotem. Jednym z przyktaddw tej tolerancji jest tajemnicze miasto Harran w
poétnocnej Mezopotamii, obecnie Anatolii (Turcja), centrum starozytnego przemystu miedziowego.
Niegdys miejsce prawdopodobnie najstarszego uniwersytetu na Swiecie, Harran jest ruing od prawie
tysigca lat, po zniszczeniu go przez Mongotédw w 1271 r. Zostat zatozony okoto 2000 roku p.n.e., ale
obszar, na ktérym wyrdst Harran, jest domem dla prawdopodobnie najstarszych artefaktéw cywilizacji.
Swiatynie datowane na 9500 lat p.n.e. odkryto tam w 1995 roku, a najstarszy na $wiecie posag,



datowany na 11500 lat p.n.e., odkryto w pobliskim obszarze w 1993 roku. Stanowisko neolityczne.
Harran oznacza ,skrzyzowanie drég” lub ,karawane”, co sugeruje, ze miejsce to znajdowato sie na
wielu szlakach handlowych, co jest trafng nazwag dla miasta kojarzonego z Hermesem. WS$réd
starozytnych postaci, ktére przejezdzaty przez miasto, jest Abraham, o ktérym Biblia méwi, ze po
opuszczeniu Ur pozostat w Harranie. Uniwersytet w Harranie przyciggat wielu myslicieli i uczonych, a
gdy chrzescijanie doszli do wtadzy w Aleksandrii, wielu poganskich filozoféw tam sie udawato. Wraz z
nimi przyniesdli wiedze i madro$é z wielu zrédet: Chaldejczykéw, Medrcéw, Grekéw, Zyddw, a nawet
chrzescijan. Ale najwazniejszg szkotg madrosci w Harranie byta szkota Hermesa Trismegistusa, ktérego
Harranczycy czcili jako wielkiego nauczyciela i medrca. Uwaza sie, ze przynajmniej czes¢ tego, co znamy
jako Corpus Hermeticum, byta ich najswietszym tekstem i mozliwe jest, ze kopie ksigg hermetycznych,
ktére dotarty do Marsilio Ficino, mogty dotrze¢ do Konstantynopola, a nastepnie do Macedonii przez
Harran. To, ze Harran byto miastem poswieconym mysli hermetycznej, wywotato wiele spekulacji na
ten temat. Niektdérzy sugerujg, ze tajemnicze miasto Damcar, wspomniane w enigmatycznych
manifestach rézokrzyzowcédw z poczatku XVII wieku (jako zrédto wiedzy ezoterycznej ich zatozyciela
Christiana Rosenkreutza), mogto rzeczywiscie by¢ Harran, chociaz daty sie nie pokrywajg. nie Harran i
Damcar to to samo, jasne jest, ze Harran byt jednym z ostatnich przyczétkéw mysli poganskiej,
hermetycznej i neoplatonskiej, byé moze ostatnim. Kiedy chrzescijaiistwo dotarto do miasta, wielu
Harranczykéw odmoéwito nawrdcenia. Doprowadzito to do tego, ze Harran byt znany wsréd chrzescijan
jako ,miasto pogan”. W latach 633-43 Syria i Mezopotamia znalazty sie pod panowaniem arabskim,
aw 744 kalif Umajjadéw Marwan |l zatozyt swojg stolice w Harranie. Panowanie Marwana |l byto jednak
krotkotrwate, a kiedy zostat pokonany przez Abbasydéw w 750 r., wkrétce przeniesli oni stolice do
Bagdadu. W 830 r., w drodze na swojg kampanie przeciwko Bizantyjczykom, kalif Abbasydéw al-
Ma'min przeszedt przez miasto pogan. Zapytat Harrainczykdw, jaka jest ich religia. Odpowiedzieli:
,Jestesmy Harranczykami". Niezadowolony z tego, al-Ma'm?n zapytat, czy sg to chrzescijanie, zydzi,
magowie czy muzutmanie, na co ludzie odpowiedzieli: ,Nie". Kiedy zapytat o ich $wiete Pismo Swiete i
prorok, mylili sie. Nastepnie Al-Ma'm?n poinformowat ich, ze sg batwochwalcami i ze jesli do czasu
jego powrotu nie nawrdcy sie na islam lub na inng wiare usankcjonowang przez Koran, bedzie
zmuszony ich zabié. Al-Ma'm?n zmart podczas swojej kampanii, ale zanim o tym ustyszeli, niektorzy
Harranczycy przeszli na islam, inni na chrzescijanstwo. Wielu jednak pozostato poganami, czyli
filozofami neoplatonskimi i hermetycznymi, poszukiwaczami gnozy. Zdajac sobie sprawe ze swojej
niepewnej sytuacji, skonsultowali sie z muzutmanskim prawnikiem, ktéry zasugerowat, by nazywali
siebie Sabianami, jedng z religii chronionych przez Koran. Jednak samo wybranie imienia nie
wystarczyto; musieli takze przedstawié Swiety tekst i proroka. Na swoich prorokéw wybrali Hermesa
Trismegistusa i Agathodaimona, a jako swiety tekst ksiegi hermetyczne. Aby jeszcze bardziej utatwic
im akceptacje, zasugerowali, ze Hermes to ta sama osoba co Idris, ktdrego muzutmanie utozsamiali z
Enochem, jednym z prorokédw wymienionych w Koranie; Agathodaimona utozsamiali z Setem, synem
Adama26. Hermetycy z Harranii — odtad zwani Sabianami — mogli w ten sposéb zy¢ i studiowaé w
pokoju, a Harran przez wiele lat pozostawat osrodkiem mysdli filozoficzne;j.

Poganie z Bagdadu

Jednym z pogan Harrana byt stynny arabski uczony Thabit ibn Qurra (835-901). Student uniwersytetu
w Harranie, Thabit i jego towarzysze przeniesli sie do Bagdadu po schizmie wsrdd Harranskich Sabian.
Tutaj zostat przedstawiony kalifowi i otrzymat wysokie taski na dworze, i zostat zaproszony na studia
do Domu Madrosci. Zostato to zatozone w 750 roku przez kalifa Abbasydéw Haruna al-Rashida,
znanego z ,Basni tysigca i jednej nocy”, jako wspaniate miejsce nauki. Rzeczywiscie, kalifat Abbasyddéw
jest uznawany za ztoty wiek nauki i kultury, aw tym czasie sSwiat arabski byt niezréwnanym centrum
cywilizacji. Wraz ze swoimi towarzyszami Thabit zatozyt w Bagdadzie niezalezng spotecznos¢ poganska
/ hermetyczng, znang réwniez jako Sabianie. Styszgc o tym, wielu hermetykdw z Harranu przybyto do



Bagdadu, aby dotaczy¢ do niego, i powstat rodzaj neoplatonskiej akademii, ktérej gtéwnymi tekstami
byty ksiegi hermetyczne. Thabit napisat wiele ksigzek na rézne tematy, w tym matematyke, medycyne,
logike, astronomie, a takze astrologie i magie. Dokonat takze wielu ttumaczen z jezyka greckiego na
arabski. Harranscy hermetycy jako cato$¢ byli wysoko cenieni jako ttumacze, co zostato pdiniej
przypisane Braciom Czystosci, spotecznosci uczonych hermetykdw w X-wiecznej Basrze (lrak),
odpowiedzialnych za encyklopedie nauki ezoterycznej, ktéra gteboko wptyneta na sufizm. Jednak
gtéwnym dzietem Thabita byta filozofia. Jego pasje do idei hermetycznych i neoplatoriskich oraz wiare
w ich wartos¢ mozna zobaczy¢ w tym fragmencie:

Jestesmy spadkobiercami i propagatorami poganstwa... Szczesliwy jest ten, kto dla dobra poganstwa z
mocng nadziejg dZzwiga ciezar przesladowan. Kto jeszcze ucywilizowat swiat i zbudowat miasta, jesli nie
szlachta i kréolowie poganstwa? Kto jeszcze zaprowadzit porzagdek w portach i rzekach? A kto jeszcze
nauczat ukrytej madrosci? Komu jeszcze objawito sie Bdstwo, udzielito wyroczni i przepowiedziato
przysztosé, jesli nie stawnym mezom wsrdd pogan? Poganie oglosili to wszystko. Odkryli sztuke
uzdrawiania duszy. Rozpowszechnili takze sztuke uzdrawiania ciata. Napetnili ziemie ustalonymi
formami rzaddw i madroscia, ktéra jest najwyzszym dobrem. Bez poganstwa swiat bytby pusty i
nieszczesliwy.

To, ze Thabit napisat to podczas pobytu w Bagdadzie, jest swiadectwem rozlegtosci mysli, ktora
przynajmniej przez pewien czas byta tolerowana, a nawet do niej zachecana w $wiecie muzutmanskim.
Co wiecej, twierdzenie, ze Bdstwo objawito sie poganom — czyli filozofom, co byto zniewaga dla
ortodoksyjnych muzutmandéw — byto herezjg. A biorgc pod uwage wojny religijne i przesladowania
zwigzane zaréwno z chrzescijainstwem, jak i islamem, poganstwo greckich filozoféw wyraznie zastuguje
na pochwate Thabita. Nie przypominam sobie wielu poganskich filozoféw walczacych ze sobg lub
przesladujgcych rézne szkoty. Poganstwo Thabita trwato w Bagdadzie przez péttora wieku po jego
$mierci, a praca jego zwolennikdw miata duzy wptyw na zycie intelektualne stolicy. Jednak do 1050
roku ta liberalnos¢ mysli ulegta rosnacej ortodoksji, a poganie z Bagdadu wkrétce znikneli z pola
widzenia. Jedynym wyjgtkiem od rosngcego fundamentalizmu byt perski teozof Suhrawardi, znany jako
,meczennik”, z powodu egzekucji przez wtadze religijne w Aleppo w 1191 r., oskarzonego o herezje.
Biorac filozofie hermetyczng i taczac jg z szyickim islamem, Suhrawardi rozwinat idee Hirqgalya. Jest to
obiektywny $wiat wewnetrzny, w ktérym poprzez modlitwe i medytacje mozna ,podrézowad” iw
ktéorym mozna spotka¢ rownie obiektywne istoty nadduchowe, podobnie jak hermetycy mogli
podrézowac do wewnatrz przez sfery planetar. n.e., a egipski wtajemniczony mégt podrézowac przez
met. Hirqgalya jest zasadniczo identyczna z krélestwem Duat, a takze z wewnetrznym krélestwem, w
ktérym autor Poimandres napotkat Nous. Hiirqalya jest rowniez uderzajgco podobna do wewnetrznych
Swiatéw eksplorowanych na rézne sposoby przez widzacych, takich jak Swedenborg, Rudolf Steiner i
C.G. Jung. Niebo, piekto i ,$wiat duchéw” Swedenborga, , Ksiega Akaszy” Steinera i ,nieSwiadomosé
zbiorowa” Junga to przestrzenie wewnetrzne, ktére mimo wszystko sg obiektywne. Cho¢ wyobrazone,
istniejg niezaleznie od eksplorujacej je psychiki i chociaz nie sg materialne, to jednak sg ,prawdziwe”.
Wspodtczesny interpretator Suhrawardiego, francuski filozof Henry Corbin, odnosi sie do Hlrgalya jako
do mundus imaginalis, Swiata wyobrazeniowego, ktérego nie nalezy myli¢ z , wyimaginowanymi
Swiatami”, ktére znajdujemy w science fiction i fantasy. Jest ,imaginalny” w tym sensie, ze wchodzimy
W niego poprzez wyobraznie, ale wyobraznia w sensie, o ktérym mowie w rozdziale 3, w kontekscie
,stawania sie Aionem”, jako zdolno$¢ uchwycenia rzeczywistosci nie od razu. Wychowani na
ograniczonym, racjonalistycznym poczuciu wyobrazni jako czegos ,fatszywego” lub ,,nierzeczywistego”
(,To tylko twoja wyobraznia”, mdéwimy), trudno nam zrozumieé, ze Suhrawardi, podobnie jak
hermetycy, mogli badac imaginacyjny krélestwo, ktére miato swoje wtasne prawa, wtasne potrzeby, a
takze wtasnych mieszkancéw, cos, co Aldous Huxley odkryt podczas swoich wewnetrznych podrézy, w
jego przypadku utatwionych przez psychodeliczne leki.29 Jednak koncepcja cztowieka jako



mikrokosmosu dowodzi, ze caty $wiat istnieje w nas i, jak widzielismy w rozdziale 1, co$ tak ,twardego”
i pozbawionego wyobrazni jak neuronauka do pewnego stopnia to potwierdza. Suhrawardi zaptacit
cene za swoje hermetyczne wierzenia. Ale mozliwe, ze wczesniej niektdrzy poganie z Bagdadu,
uciekajac przed przesladowaniami, udali sie do Konstantynopola, ktéry pod wieloma wzgledami stat
sie nowaq Aleksandrig. Wsrdd innych przedmiotéw mogli oni przywiez¢ ze sobg Corpus Hermeticum i
by¢ moze w ten sposéb dotarto ono ostatecznie do Michata Psellusa, wraz z ktérym Corpus
Hermeticum przybrato forme, w jakiej je znamy30. W Konstantynopolu wydaje sie, ze sam Psellus
dziata¢ jak Gemistos Plethon cztery wieki pdzniej we Florencji, gromadzac grupe uczonych
zainteresowanych myslg hermetyczng i poganska, z ktdrych niektdrzy mogli byé poganami z Bagdadu.
Zbidr tekstéw hermetycznych, ktéry studiowali, mégt rownie dobrze by¢ tym, ktdry jakis chrzescijanski
uczony, uciekajac przed nadejsciem Turkéw w 1453 roku, zabrat ze sobg i zdeponowat gdzies w
Macedonii, a pdzniej znalazt go agent Kosmy Medyceuszy.

Jabirish

Nie jest jasne, w jakim stopniu, jesli w ogdle, Thabit ibn Qurra interesowat sie alchemia. Poniewaz
interesowat sie magia i innymi dziedzinami nauk okultystycznych, mdégt réwnie dobrze nim by¢, chociaz
nie ma zadnych wzmianek o jego alchemicznej pracy. Jednak inni uczeni arabscy z pewnoscia byli.
Pierwszym arabskim alchemikiem, o ktorym wiemy, jest Khalid ibn Yazid z Damaszku, ksigze
Umajjadéw, ktéry zyt od 660 do 704 roku. Mowi sie, ze Khalid studiowat u Morienusa, bizantyjskiego
pustelnika mieszkajgcego w poblizu Jerozolimy, ktéry sam studiowat pod kierunkiem Stephanusa,
jednego ostatnich alchemikdw Aleksandrii. Morienus zgodzit sie uczy¢ Khalida, poniewaz miat nadzieje
nawrécic go na chrzescijanstwo. Ale kiedy Morienus z powodzeniem przeksztafcit jakis metal
nieszlachetny w ztoto, a Khalid, rozgniewany niepowodzeniem swoich arabskich alchemikdw, kazat ich
straci¢, Morienus, co zrozumiate, uciekt. Khalid zlecit greckim uczonym z Egiptu przettumaczenie
tekstow alchemicznych z jezyka greckiego na arabski — pierwsze ttumaczenie jezyka obcego na
arabski, przynajmniej wedtug biografa Khalida31 — i sam jest odpowiedzialny za co najmniej dwa
dzieta: Raj madrosci oraz Wielki i maty Ksiegi Zwoju. Ale prawdziwym imieniem, ktére umiescito
arabskg alchemie na mapie, byt Jabir ibn Hayyan, znany na zachodzie jako Geber, od ktérego pochodzi
nasze stowo ,betkot”. Jabir urodzit sie w Tus w prowincji Khurasan w Iranie w 721 roku. Jego ojciec,
chemik, brat udziat w buncie przeciwko kalifatowi Umajjadéw i zostat aresztowany i stracony. Rodzina
Jabira uciekta do Jemenu, gdzie studiowat Koran, matematyke i inne przedmioty. Po obaleniu
Umajjadéw i zdobyciu wtadzy przez Abbasyddw, Jabir udat sie do Kufy (dzisiejszy Irak), gdzie rozpoczat
studia z zakresu chemii i alchemii. Pdzniej zostat uczniem i uczniem széstego imama, Ja’fara al-Sadiqa,
islamskiego nauczyciela, filozofa ezoterycznego i sufi. Mdwi sie rowniez, ze studiowat u ksiecia Khalida
ibn Yazida, chociaz ich daty nie wydaja sie pokrywac. Sufizm, mistyczna gataz islamu, pozostawat pod
gtebokim wptywem mysli hermetycznej i neoplatoniskiej, w duzym stopniu dzieki pracy Braci Czystosci
z Basry. Mowi sie, ze ich nazwa pochodzi od stowa suf, ktére po arabsku oznacza wetne, co odnosi sie
do szorstkich szat ascetycznych sufich, ktérzy nosili je jako krytyke bujnych strojéw dworskich. Sufi
szukali tawhid, ,jednosci bytu”, esencji islamu, poprzez medytacje, rytuaty, modlitwe, dyscypliny
duchowe i, co najstynniejsze, taniec. W Xl wieku Rumi, mistyczny poeta suficki, zatozyt stynny zakon
derwiszéw Mevlevi, ktdrych hipnotyczne wirowanie odzwierciedlato nieustanne okrgzanie gwiazd.
Jabir zostat alchemikiem na bagdadzkim dworze Haruna al-Rash id i znalazt sie pod opiekg swojego
wezyra Barmacydodw, Ja'fara. (Barmacydzi byli rodzing, ktdora doszta do wtadzy politycznej za czaséw
Abbasydéw, podobnie jak florencki de Medicis z czaséw Marsilio Ficino). poglad starozytnego Egiptu,
ze prawdziwym siedliskiem inteligencji cztowieka byto serce, przekonanie, ktore podzielat z sufimi (i RA
Schwaller de Lubicz), i ktére doprowadzito do tego, ze nazywano go , Al-Sufi”. Jabir napisat jedng ze
swoich alchemicznych ksigzek, Ksiege Wenus (Kitab al-Zuhra), o ,szlachetnej sztuce alchemii” dla
Haruna, a kiedy jedna z ulubionych konkubin pastora zachorowata, Jabir dat jej maty posmak eliksir,



ktéry wyleczyt jg na miejscu. Duchowny byt pod takim wrazeniem, ze upadt Jabirowi do stop i ucatowat
je. abir dat mu reszte eliksiru i zachecit ministra do samodzielnego studiowania alchemii, co tez uczynit.
W 803 r. rodzina Barmacides popadta w nietaske — Zle, poniewaz Harun kazat straci¢ jednego z nich —
a powigzania Jabira z nimi doprowadzity do opuszczenia przez niego Bagdadu i powrotu do Kufy, gdzie
zatozyt laboratorium. Dwa wieki po jego Smierci na miejscu odkryto ztoty mozdzierz, ale nie jest jasne,
czy byt on wykonany z vulgi czy alchemicznego aurum. Zmart w Tus w 815 r., rzekomo z rekopisem
swojej Ksiegi Mitosierdzia pod poduszkg, cho¢ niektére przekazy podajg, ze zyt do 833 r. 34 Chociaz
przypisuje sie mu okofo dwustu ksigg, dyskusyjne jest, ile faktycznie sporzadzit. Jedna grupa dziet,
znana jako, 112 ksigg”, zawiera, jak wspomniano, najwczesniejszg znang wersje Szmaragdowej Tablicy.
Jabir cytuje jako gtdwne zrédta swojej alchemicznej wiedzy bogdéw egipskich i greckich, Pitagorasa,
Sokratesa — mato prawdopodobnego kandydata — oraz Agathodaimona i Hermesa z Corpus
Hermeticum. (Poniewaz nie wiadomo, czy Corpus Hermeticum byto dostep.n.e. dla Jabira, mogt on
wzigc€ przyktad z ksigzki Zosimosa — dostownie — wtgczajgc Hermesa i Agathodaimona do swojej listy
poprzednikow; Thabit ibn Qurra, ktdry mégt wiedzie¢ o Corpus Hermeticum, przyszedt po Jabirze.)
Wysuwa réwniez ciekawe twierdzenie, ze Ariusz, prekursor Hermesa, byt faktycznym twoércg tej sztuki
i ze ,to on zastosowat do Kamienia pierwszg obrdbke...”35 Doktadnie kim médgt by¢ Ariusz by¢ jest
nieznane; nie jest on chrzescijanskim ksiedzem z Aleksandrii (250-336 ne) odpowiedzialnym za herezje
arianska36. Ale uwaga Jabira przypomina nam, ze wsrdéd jego wielu alchemicznych zainteresowan —
ktére obejmowaty takwin, czyli tworzenie sztucznego zycia (homunculus zachodniej alchemii );
mistycyzm liczb; i dodajac cechy goraca, suchosci, wilgoci i zimna do czterech klasycznych elementéw
- pogon za kamieniem filozoficznym pozostata najwazniejsza.

Swiete kamienie i Graale filozoféw

Jednak wkfad Jabira w te poszukiwania jest, jesli w ogdle, bardziej niejasny niz Zosimosa, a jego ksigzki
sg napisane w tak niezrozumiatym i tajemniczym stylu, ze zrozumiate jest, ze wielu czytelnikdw uznato
je za betkot — stowo, jak wspomniano, pochodzi od jego imienia witasnie z tego powodu. O
wiasciwosciach kamienia filozoficznego Jabir méwi o ,olejowosci (oleistosci), powinowactwie,
rozrzedzeniu materii (ze mozna jg uptynnié), czystosci czystosci, radykalnej wilgotnosci, utrwalaniu
ziemi i nalewce”. Kamien moze doprowadzi¢ alchemiczng rtec i siarke do perfekc;ji i jest formowany z
roznych substancji przy uzyciu réznych technik. Ale co to doktadnie jest i jak to znalez¢ lub zrobié,
pozostaje niejasne. W swojej Ksiedze Kamieni (Kitab Al-Ahjar) Jabir wyjasnia, dlaczego nie mowi
otwarcie o tym problemie. ,Celem”, moéwi, ,jest zaktopotanie i wprowadzenie w btad wszystkich
oprdécz tych, ktérych Bég kocha i o ktdrych troszczy sie”. Niewielka liczba tych, ktorzy odkryli kamien
filozoficzny, sugeruje, ze Bdg kocha i troszczy sie o kilka cennych oséb. Wielu bezskutecznie szukato
kamienia, podobnie jak wielu czytato labiryntowe pisma Jabira i wychodzito z nich, wiedzgc nie wiecej
niz wczesniej, a by¢ moze nawet mniej. Jednak, chociaz Bolos i Zosimos mogli o tym wiedzie¢, kiedy
dzieta Jabira dotarty do Europy, w tacinskich ttumaczeniach z Xll wieku — przede wszystkim w
interpretacji Szmaragdowej Tablicy dokonanej przez Hugona z Santillany — poszukiwanie kamienia
filozoficznego doréwnywato poszukiwaniom Swietego Graala . Istnieje nawet dobry powdd, by
podejrzewa¢, ze kamien i Graal mogg by¢ tym samym. Gdzie$ miedzy 1200 a 1210 rokiem w Europie
ukazat sie Parzival Wolframa von Eschenbacha, jego opis historii Graala. Wolfram to tajemnicza postac,
o ktérej wiemy bardzo niewiele. W swojej relacji o tym, jak doszedt do napisania Parsifala, Wolfram
twierdzit, ze wczesniejsza wersja historii Graala Chrétiena de Troyesa, Perceval, niedokoriczona w 1190
r., Byta niedoktadna i ze poznat prawdziwg relacje od , Kyota z Prowans;ji” , ktéry sam otrzymat go od
niejakiego Flegetanisa, zydowskiego astrologa, ktory przeszedt na chrzes$cijanstwo. Wolfram pisze o
dzielnych rycerzach, ktérzy ,,mieszkajg pod Graalem w Munsalvaesche” i zauwaza, ze ,zyjq oni dzieki
kamieniowi, ktdrego natura jest najczystsza”. Kamien nazywa sie lapsit exillis, a ,mocg tego kamienia



feniks spala sie, obracajagc w popidt, ale te popioty przywracajg go do zycia”. ,Nigdy”, mowi nam
Wolfram:

byt cztowiekiem w takim bélu, ale od tego dnia widzi kamien, nie moze umrze¢ w nastepnym tygodniu...
Ani jego cera nigdy sie nie pogorszy. Bedzie miat taki kolor, jaki posiadat, kiedy zobaczyt kamien... Gdyby
ta osoba widziata ten kamien przez dwiescie lat, jego wtosy nigdy nie posiwiatyby. Kamien obdarza
cztowieka takg moca, ze jego ciato i kosci natychmiast zyskujg mtodosé. Ten kamien jest réwniez
nazywany Graalem.

Graal jest czesto przedstawiany jako kielich lub kielich, ale rownie dobrze jako miska. Pamietamy, ze w
wizji Zosimosa przytoczonej wczesniej w tym rozdziale ujrzat ottarz w ksztatcie misy, chroniony przez
egipskiego kaptana, i ze wydaje sie to by¢ odniesieniem do ksiegi IV Corpus Hermeticum, w ktorej
Hermes mowi Tatowi o misa umystu”, ktdrg Bog wystawit, aby godne sie w niej zanurzy¢. ,,Miska” po
grecku to krater, a jesli, jak mowi Wolfram, ,kamien jest réwniez nazywany Graalem”, to Graal,
odwrotnie, rowniez jest kamieniem i wydaje sie, ze mamy tutaj bezposredni zwigzek miedzy
hermetyzmem, alchemig, i tajemnice Graala. Lapsit exillis mozna czytac jako lapsit ex caelis, ,kamien z
niebios”, jednak jego zdolno$¢ uzdrawiania, zachowania mtodosci i przedtuzania zycia sprawia, ze lapsit
exillis bardzo przypomina chiriskg , pigutke niesmiertelnosci”, ktéra, jak juz widzielismy, wykazuje
wiecej niz niewielkie podobienstwo do kamienia filozoficznego. Mozliwe wiec, ze lapsit exillis jest
zepsuciem eliksiru lapis, ,kamienia kwintesencji” lub ,kamienia pigtego zywiofu”, pierwiastka
niezbednego do rodzajéw transmutacji zwigzanych z kamieniem filozoficznym. Sugeruje to fascynujaca
mozliwos$¢. Prowadzi nas to do pytania, czy w pogoni za jakims$ obiektem fizycznym, kamieniem lub
Graalem, alchemicy i towcy Graala przez stulecia nie gubili sie w sednie, poniewaz oba wydajg sie by¢
metaforami hermetycznego urzeczywistnienia umystu, innymi stowy , kosmiczna $wiadomosé.
Hermetyczny zwigzek jest nawet widoczny w Percevalu Chrétiena de Troyesa, w ktérym mnich
Trevizrent — ,potrdjna wiedza” — opowiada historie Graala40. Jesli Wolfram byt tego swiadomy,
wydaje sie, ze nie wspomniat o tym. Innym mozliwym powigzaniem miedzy Graalem, alchemia i
hermetyczng gnozg jest to, ze Wolfram nazywa rycerzy Graala ,Templariuszami”. Zakon templariuszy
zostat zatozony w 1118 r., aby zapewni¢ chrzescijanom bezpieczne przejscie przez ziemie Swiete
podczas wypraw krzyzowych. Wsrdd legend otaczajgcych templariuszy jest jedna o ,,skarbie” odkrytym
podczas wykopalisk prowadzonych na Wzgdrzu Swigtynnym w Jerozolimie; to od ich zwigzku z tym
Swietym miejscem templariusze otrzymali swojg nazwe. Niektdérzy sugeruja, ze ,skarbem” byt zbiér
zwojow napisanych przez essenczykow, w ktdérych znajdowaty sie objawienia dotyczgce pochodzenia
wiary chrzescijanskiej. Inng mozliwoscig jest to, ze ,skarb” nie byt przedmiotem fizycznym, ale nauka:
filozofig hermetyczng zawartg w dzietach Hermesa Trismegistusa. Poniewaz nauki hermetyczne zostaty
zachowane przez arabskich filozoféw i alchemikéw po upadku Egiptu, sugeruje sie, ze templariusze
zostali im przedstawieni podczas ich pobytu w Ziemi Swietej. To, ze templariusze s3 réwniez kojarzeni
z powstaniem masonerii, a sama masoneria, wedtug Joscelyn Godwin, jest uwazana za ,najtrwalszy
twér tradycji hermetycznej na Zachodzie”, czyni ten mozliwy zwigzek jeszcze bardziej intrygujgcym.
Jesli nie ma nic innego do rozwazenia, podobnie jak fakt, ze Jabir, jeden z wielu, ktdrzy $cigali kamien
filozoficzny, ma wtasny krater na Ksiezycu. Pamietamy, ze ksiezyc byt zwigzany z egipskim bogiem
Thotem.

Paracelsus: Hermes z pétnocy

Jedng z konsekwencji Szmaragdowej Tablicy i poszukiwan Kamienia Filozoficznego jest to, ze
doprowadzito to do hermetyzmu bardzo odmiennego od tego, ktéry kojarzy sie z renesansowym
humanizmem czy hermetykami z Aleksandrii. Jak argumentowat Florian Ebeling, tradycja alchemiczna
w niewielkim stopniu korzysta z Corpus Hermeticum, chociaz uwaza Hermesa Trismegistusa za jednego
z jej zatozycieli. Podobnie platonski hermetyzm zwigzany z Marsilio Ficino i Pico della Mirandola, ktdry



omoéwimy w nastepnym rozdziale, nie odnosi sie ani do Szmaragdowej Tablicy, ani do kamienia
filozoficznego. Ani tez, jak juz wspomniano, hermetyzm odpowiedzialny za Corpus Hermeticum. A jesdli
w tradycji wtoskiego renesansu Platon wydawat sie by¢ zwieficzeniem dtugiej linii medrcow, siegajgcej
az do trzykro¢ wielkiej linii — hermetycznego lub ztotego tancucha — dla tego ,alchemicznego
hermetyzmu”, gtéwny nowozytny (tj. Renesansowa postacig byt Theophrastus Bombastus von
Hohenheim (1493-1541), zwany inaczej Paracelsusem. Paracelsus byt alchemikiem, filozofem przyrody
i uzdrowicielem i mozna go postrzegaé jako twérce ,medycyny alternatywnej”, przynajmniej na
Zachodzie. Jego prestiz byt tak wielki, ze Paracelsus zostat uznany za prawdziwego ,Hermes Pétnocy”,
dla humanistow wtoskich pétnoc to kraina za Alpami, konkretnie Niemcy, chociaz sam Paracelsus byt
Szwajcarem. Chociaz Hermes réwniez byt u zrédta tej alchemicznej tradycji, nie obejmowata ona
waznych przedstawicieli teologii prisca, takich jak Platon czy Pitagoras. Sama prisca theologia nie
odgrywata w tym zadnej roli. Niemniej jednak, az do ponownego pojawienia sie Corpus Hermeticum,
to alchemiczny hermetyzm utrzymywat przy zyciu przynajmniej jedng wersje mysli hermetycznej w
Sredniowieczu.46 Ten ,alchemo-paracelsjanizm” wydaje sie nie dotyczy¢ bezposrednio gnozy ani
doswiadczenia kosmicznej swiadomosci w sposdb, w jaki byli hermetycy aleksandryjscy lub ci z
wtoskiego renesansu, chociaz z pewnoscig nie ma powodu sgdzié, ze niektorzy z jej praktykujgcych tego
nie doswiadczyli. Porecznym, cho¢ nie do konca adekwatnym sposobem na odrdznienie hermetyzmu
,alchemicznego” od hermetyzmu ,,gnostyckiego” lub ,,Swiadomosci kosmicznej” jest stwierdzenie, ze
ten hermetyzm Pdtnocy byt bardziej nastawiony na praktyczne rezultaty; w przypadku Paracelsusa
miaty one charakter medyczny. W rozdziale 2 zauwazytem, ze pojecie , korespondencji” ma tak duze
znaczenie, ze Antoine Faivre czyni z niego warunek sine qua non mysli hermetycznej lub ezoteryczne;.
Innym istotnym elementem Faivre'a jest pojecie ,,zywej natury”.48 W przypadku Paracelsusa i tradycji
alchemicznej mozemy powiedzieé, ze ten aspekt mysli hermetycznej wysuwa sie na pierwszy plan,
chociaz znowu korespondencja odgrywa centralng role rowniez w mysli alchemicznej . Co wiecej, mowi
nam to, ze niezwykle trudno jest rozdzieli¢ te podstawowe wymagania myslenia hermetycznego lub
ezoterycznego. Niemniej jednak na wieki przed ponownym odkryciem Corpus Hermeticum —
trzynastego i czternastego, czesto uwazanego za okres rozkwitu alchemii — to alchemik Hermes nidst
pochodnie, a doktadniej kaduceusz. Te dwa nurty hermetyczne wkrétce miaty sie potgczy¢ i z innymi
tradycjami ezoterycznymi zjednoczyé, tworzac podstawe wspdtczesnego okultyzmu. O dziwo, idea
pierwotnej tradycji, prisca theologia, madrosci niezgtebionej starozytnosci — istota wiary ezoterycznej
— wylonitaby sie z tej samej zmiany w zachodniej $wiadomos$ci, ktéra data poczatek naszemu
wspotczesnemu Swiatu: renesansowi

Godnosé cztowieka

26 kwietnia 1336 roku wtoski poeta Francesco Petrarca, znany potomnym jako Petrarka, dokonat
czegos, czego najwyrazniej nikt wczesniej nie dokonat, a przynajmniej nie zrobit tego przez jakis czas.
Wspigt sie na gére, aby zobaczy¢ widok.1 W stynnym liscie do profesora teologii augustianow — i
bytego spowiednika Petrarki — Dionigi di Borgo San Sepolcro, Petrarka opisat swojg, jak na tamte czasy,
niezwyktg wycieczke. Mont Ventoux, imponujacy francuski szczyt na pétnocny wschdd od Awinionu,
od lat byt obiektem ciekawo$ci Petrarki. Ten obszar Francji ma historie bogatg w ezoteryczne
znaczenie, bedgc domem dla trubadurdw, albigenséw i kataréw, a Petrarka méwi Dionigiemu, ze géra
fascynowata go od wczesnego dziecinistwa. Po przeczytaniu relacji o wejsciu Filipa Macedonskiego na
gore Haemus w Tesalii, Petrarka moéwi, ze ,,ogarnat go impuls, by osiggnac to, czego zawsze pragnat”.
Petrarka powiedziat Dionigiemu, ze ,nic poza pragnieniem zobaczenia jego rzucajgcej sie w oczy
wysokosci” stato za tym impulsem, co, cho¢ dziwne dla wspdfczesnych Petrarki, jest dos¢
powszechnym powodem dzisiejszego wspinania sie na gére. Petrarka moéwi Dionigiemu, ze gdy on i
jego brat - ktérego poprosit o towarzyszenie mu - mieli rozpocza¢ wedrowke, stary pasterz probowat
ich odwies¢. Pieédziesigt lat wczesniej pasterz byt na tyle gtupi, by sprébowac tego samego, ale po



przedzieraniu sie przez skaty wrdcit tylko z posiniaczonym ciatem i podartymi ubraniami, i od tamtej
pory nikt nie byt na tyle szalony, by pdéjs¢ za jego przyktadem. Ostrzezenie starca tylko wzmogto
pozadanie Petrarki i pozostawiajac mu swaj sprzet, dwaj bracia rozpoczeli wspinaczke, a stary pasterz
wykrzykiwat za nimi swoje obawy. Relacja Petrarki o jego powolnym, meandrujagcym dryfowaniu,
petnym objazddw i btednych zakretédw, w przeciwieristwie do bezposredniego podejscia jego brata,
czesto przypomina przyznanie Dantego na poczatku Boskiej komedii, ze ,,w potowie podrézy naszego
zycia” miat ,, zboczyt z prostej drogi” i sugeruje, ze list Petrarki byt bardziej swiadomym dzietem
literackim, niz sam twierdzi3. Sam Petrarka pordwnuje swojg okrezng droge z trudnosciami osiggniecia
,btogostawionego zycia”. Mowi Dionigiemu, ze gdy tylko wrécit do ,,matej wiejskiej gospody”, z ktorej
wyruszyli, wycofat sie do odlegtej czesci domu, aby spisa¢ swoja relacje , pod wptywem chwili”,
roszczenie niektdrzy komentatorzy uwazajg za niewiarygodne. Jednak chociaz te watpliwosci sg
zrozumiate - proza Petrarki jest wzorem jasnosci i wydaje sie, ze ma on pod rekg ogromny zestaw
uczonych cytatéw, a wejscie na $wietg gore nie jest niczym niezwyktym - twierdzenie Petrarki, ze
napisat list natychmiast po jego zejsciu nie jest niemozliwe. Inspiracja moze dokonaé niezwyktych
rzeczy, az relacji Petrarki jasno wynika, ze wejscie na Mont Ventoux gteboko go poruszyto. Czytajac
relacje Petrarki staje sie jasne, ze jest on jednoczesnie zafascynowany tym, co zrobit i przerazony tym.
W jaki$ sposéb naruszyt prawo, ludzkie i boskie, i chociaz ten widok go wznosi, jest peten wyrzutow
sumienia, ze sie nim cieszy. Chociaz Petrarka zdaje sobie sprawe, ze w jaki$ sposéb to, co robi,
przyniesie pozytek innym, czuje tez ogromng wine za to, ze pozwolit, by wspaniato$¢ swiata go olsnita.
Jednak widok z géry jest oszatamiajgcy i niepodobny do niczego, co Petrarka kiedykolwiek widziat.
Czuje sie ,przyttoczony wichurg, jakiej nigdy wczesniej nie czutem, oraz niezwykle otwartym i szerokim
widokiem”. Przestrzen, jakiej nigdy wczesniej nie doswiadczyt, nagle otwiera sie przed nim i pod nim:
zauwaza chmury gromadzgce sie pod jego stopami i jak widok ten sprawit, ze Olimp wydat sie mniej
fantastyczny. Spoglagda w kierunku Wtoch, a Alpy, ,,sztywno zamarzniete i pokryte sSniegiem”, wydaja
sie ,,catkiem blisko... cho¢ sg bardzo, bardzo daleko”. Widzi géry Lyonu i morze w poblizu Marsylii i
moze dostrzec fale, , ktdre rozbijajg sie o Aigues Mortes, chociaz podréz do tego miasta zajmuje kilka
dni”, co sugeruje, ze do pewnego stopnia nowe poczucie czasu, jak rowniez przestrzen, zostata mu
dana. Bezposrednio pod sobg ujrzat szybko poruszajgcy sie Rodan. Nic dziwnego, ze Petrarka napisat
swojg relacje dla swojego bytego spowiednika do przeczytania. Przez caty czas, gdy jego zmysty
ogarniajg nowe, niemal bolesne wrazenia, a Swiadomosc¢ uderzajg olsniewajgce widoki, sumienie targa
Swiadomoscig, przypominajgc mu wczesniejsze twierdzenia, ze jego S$Swiat wewnetrzny, jego
powinnos¢ wobec Boga i boskosci, ma na duszy. Jego umyst nieustannie powraca do Augustyna, jego
duchowego mentora, i pograza sie w ponurej introspekcji, rozwazajgc swoje moralne porazki i
niezdolnos¢ do odrzucenia rzeczy, o ktérych wie, ze powinien porzuci¢, ale nie moze. Jest tak
pochtoniety swoim wewnetrznym monologiem, ze zapomina, gdzie jest i musi podjaé¢ wysitek, by
ponownie zwréci¢ uwage na nowy swiat, ktdry otworzyt sie u jego stdp. To wiasnie napiecie miedzy
jego wewnetrznym i zewnetrznym swiatem sktonito filozofa Hansa Blumenberga do nazwania wejscia
Petrarki na Mont Ventoux ,potworng ludzkg pokusg” i postrzegania go jako ,jednego z wielkich
momentéw, ktére niezdecydowanie oscylujg miedzy epokami”. Petrarka, dla Blumenberga, zaréwno
,gteboko sSredniowieczny”, jak i ,wczesny nowozytny”. Umyst Petrarki przechodzi do bardziej
nowoczesnej formy swiadomosci, a wspinajac sie na Mont Ventoux, ma wrazenie, jakby wyrywat sie z
dwuwymiarowego Swiata sredniowieczny gobelin i wejscie w $wiat perspektywy, ktéry za czaséw
Petrarki dopiero sie rozpoczynat, a ktdry sto lat pdzniej zdominowat malarstwo renesansowe. Jednak
nawet gdy zmysty i umyst Petrarki poszerzajg sie, aby przyjg¢ nowg perspektywe, jakas jego czes¢ chce
zaprzeczy¢ poszerzeniu. Méwi sobie, by¢ moze nieprzekonujgco, ze widziana z punktu widzenia duszy
Mont Ventoux ,wydawata sie niewiele wyzsza niz tokie¢ w poréwnaniu z wysokoscig ludzkiej
kontemplacji”7. Z punktu widzenia gnozy hermetycznej poréwnanie to wydaje sie zrozumiaty,
nieskonczony umyst przekraczajgcy granice skonczonego swiata. Jednak niepokdj Petrarki nie jest



motywowany poczuciem rozlegtych wewnetrznych przestrzeni, przez ktore podrézowali hermetyczni
filozofowie i ktére dla niego teraz znalazty odzwierciedlenie w rozlegtych przestrzeniach zewnetrznych,
ktére ujawnito jego wejscie na Mont Ventoux. Jego wymuszona pogarda dla wielkosci géry — bo jasne
jest, ze mimo catego , duchowo poprawnego” odrzucenia jej, mimo to jest nig zafascynowany —
wynika z negacji $wiata, ktérej domaga sie ciasna Sredniowieczna wiara chrzescijariska. Podobnie jak
gnostycy, Sredniowieczni chrzescijanie wierzyli, ze Swiat jest krélestwem zta, a ekspansywne poglady,
jakie rozwijaja sie przed Petrarkg, sg, jego zdaniem, tylko kolejng pokusa. Ze swiatem, ktéry wiasnie
stat sie stokrotnie wiekszy, rozciggajgcym sie przed nim, beszta sie za to, ze wcigz podziwia ziemskie

rzeczy. To przecigganie liny miedzy jego wewnetrznymi i zewnetrznymi $wiatami znajduje
odzwierciedlenie w niezwyktej synchronizacji, ktérej Petrarka doswiadcza tuz przed tym, jak musi zejs¢.
Zaniepokojony wewnetrznym dysonansem — odnalazt siebie ,teraz delektujac sie ziemskimi

przyjemnosciami, teraz wznoszac swéj umyst do wyzszych sfer” — Petrarka pomyslata, by zasiegngc
rady. Otworzywszy na chybit trafit swéj egzemplarz Wyznan Augustyna — swojego statego towarzysza
— przeczytat pierwszy fragment, na ktéry wpadt mu wzrok. Wydaje sie, ze Augustyn patrzyt. , A ludzie
idg podziwiac wysokie géry”, napisat w Ksiedze X, ,,ogromne powodzie mdrz, ogromne strumienie rzek,
obwdd oceanu i obroty gwiazd — i opuszczajg sie”. Petrarka byta wstrzgsnieta9. Augustyn, jak wiemy,
nie byt fanem Hermesa Trismegistusa, ale gdyby jego hermetycznym béte noire byt Asklepios —
ktérego Petrarka dobrze znatl0 — z tego fragmentu mozemy by¢ pewni, ze znalaztby ksiege V Corpus
Hermeticum réwnie dobrze naganny. Tutaj, jak pamietamy, Hermes mdéwi swojemu synowi Tatowi, ze
jesli chce ujrzec¢ Boga, powinien ,rozwazac storice, bieg ksiezyca, kolejnos¢ gwiazd”. Petrarka byt, co
zrozumiate, oszotomiony tg synchronizacjg i wierzyt, ze to znak. Zejscie z gdry zostato podjete przez
jego watpliwosci co do jego zachwytu nad ziemskimi cudami i jego postanowieniem, by , potozy¢ pod
stopami nie wyzszy punkt ziemi, ale namietnosci, ktére sg nadete przez ziemskie instynkty”. | co
dziwne, gdy Petrarka schodzit do swojej wiejskiej gospody, peten tych mrocznych mysli, zwrdcit uwage
na ludzkie stabosci w dziwnie znajomych stowach. ,Pomyslatem — napisat — jak bardzo brakuje rady
$Smiertelnikom, ktdrzy zaniedbujgc najszlachetniejszg czesé siebie w pustym paradowaniu, szukajg na
zewnatrz tego, co mozna znalez¢ w s$rodku”. Jezyk ten uderzajgco przypomina stowa Hermesa
skierowane do Tat w Ksiega IV, kiedy wyjasnia, ze ci, ktdrzy wybierajg droge ciata zamiast drogi umystu,
tylko przechadzajg sie po kosmosie”. (Przypominajg nam sie rowniez Slepi ,,marszowcy” Zosimosa,
ktérych spotkaliSmy w rozdziale 4.) Petrarka jednak nie znatby Corpus Hermeticum, tak jak bytoby to
kolejne stulecie przed Leonardo de Pistoia, zwiadowcg ksigzek Cosimo de Medici, znalazt egzemplarz
w Macedonii i pospieszyt z powrotem do Florencji, aby przekazaé go swojemu szefowi.

Swiadomo$¢ perspektywiczna

Znaczenie wejscia Petrarki na Mont Ventoux nie zostato utracone przez historykdw zachodniej
Swiadomosci. Dla dziewietnastowiecznego historyka kultury Jacoba Burckhardta, piszacego o
korzeniach renesansu, wejscie Petrarki oznacza poczatek nowej swiadomosci natury. Burckhardt pisze,
ze u Petrarki ,,znaczenie natury... dla receptywnego ducha jest w petni i wyraznie ukazane”, co czyni go
Ljednym z pierwszych prawdziwie nowoczesnych ludzi”13. Ze Petrarka zapowiadat jeszcze gtebsze
docenienie natury, ktére miato nadejs¢ wraz z romantykami, jest jasno w uwadze Burckhardta, ze
,hieokreslona tesknota za odlegta panoramg stawata sie w nim coraz silniejsza” i byta gtdwng zachetg
do jego wspinaczki. ,,Nieokreslona tesknota” lub Sehnsucht stataby sie kilka wiekdw pdzniej wspdlnym
tematem niemieckich poetéw romantycznych. W swoim Fauscie Goethe moéwi o ,niewiarygodnie
stodkiej tesknocie”, ktdora pchata go do wedrowania ,przez lasy i liscie”, a w 1777 roku sam Goethe
miat dokonaé wtasnej wspinaczki na Brocken, ktéry nawet cztery wieki po Petrarce byt nadal uwazany
za niezwykta rozrywka. Dla filozofa Ernsta Cassirera wejscie Petrarki stanowi ,,Swiadectwo decydujacej
zmiany w koncepcji natury, ktéra rozpoczeta sie w Xlll wieku”, a ktdra jest obecnie postrzegana jako
,nowy srodek wyrazu” ludzkiej swiadomosci; powtarzajac Burckhardta, Cassirer zauwaza, ze ,chec



natychmiastowej kontemplacji natury” byta gtéwnym motywem wedréwki Petrarki. Wznoszenie sie
Petrarki, argumentuje dalej Cassirer, jest przyktadem napiecia, jakiego doswiadcza nowa dusza
renesansu, znajdujac sie pomiedzy przycigganiem ducha i ziemi. , Kiedy podaza sciezkg spirytyzmu”
[czyli religii], dyskredytuje ,wartos¢ zycia”, ale kiedy widzi ,dusze i zycie” jako jedno, poswieca ,, ducha
i nieSmiertelnos¢”15. Post-jungowski archetypowy psycholog James Hillman, objawienie Petrarki na
Mont Ventoux ujawnito ,,ztozonos¢ i tajemnice relacji cztowiek-psychika”, w ktérej ,cztowiek moze
zwrdci¢ sie na zewnatrz ku gérom, réwninom i morzu lub do wewnatrz, ku odpowiadajgcym im
obrazom” . Dla Hillmana oznacza to, ze ,zdarzenia wyobrazeniowe” — w sensie Henry’ego Corbina —
,majg takg samg waznos$¢, jak zdarzenia w naturze”16. Zatem dla Hillmana Petrarka jest nie tylko
,odkrywca” natury, ale takze rzeczywistosci rdwniez Swiata wewnetrznego. Innym historykiem kultury,
ktéry docenit znaczenie wspinaczki Petrarki, byt urodzony w Niemczech szwajcarski filozof Jean Gebser,
autor jednego z najbardziej niezwyktych dziet filozofii XX wieku, The Ever-Present Origin. Dla Gebsera
wejécie Petrarki jest ,,epokowym wydarzeniem”, ktére oznacza ,,odkrycie krajobrazu” i , pierwszy swit
Swiadomosci przestrzeni, ktdry doprowadzit do fundamentalnej zmiany postawy Europejczyka wobec
Swiata”. Wchodzgc na Mont Ventoux, Petrarka stat sie dla Gebsera , pierwszym Europejczykiem, ktory
wyszedt z transcendentalnej poztacanej ziemi mistrzéow ze Sieny” i ,pierwszym, ktéry wytonit sie z
przestrzeni uspionej w czasie i duszy, w ,prawdziwej” przestrzeni... Dla Gebsera oznaczato to, ze wraz
z Petrarka zachodnia Swiadomos¢ rozpoczeta radykalnie nowy rozwdéj, ktory Gebser nazywa ,$wiatem
perspektywicznym”. Wedtug jednego z autorytetéw ,cztowiek Sredniowiecza byt pokorny, prawie
zawsze swiadomy swojej upadtej i grzesznej natury, czujac sie nedzna, plugawa istotg obserwowang
przez rozgniewanego Boga”18. Teraz, juz nie unieruchomiony, jako jedno stworzenie miedzy innymi,
podobnie jak jego sredniowieczni przodkowie, ten nowy ,cztowiek perspektywiczny” mogt ,wzniesé
sie ponad swojg pozycje” — jak z pewnoscig zrobit to Petrarka — badac rozlegty krajobraz stworzenia
i planowaé wtasne przeznaczenie. W pewnym sensie to $miate wejscie Petrarki, a nie orbitowanie
rosyjskiego satelity Sputnik w 1957 roku, zapoczatkowato , ere kosmiczng”.

Jean Gebser i struktury Swiadomosci

Odczytywanie przez Gebsera wspinaczki Petrarki odbywa sie w kontekscie jego wtasnej analizy tego,
co nazywa ,strukturami $wiadomosci”. Sg to réine formy Swiadomosci, poprzez ktére ludzkosé
,mutuje” od czasu pojawienia sie pierwszych protoludzi miliony lat temu. Zadowalajgce opisanie
,struktur” Gebsera jest tutaj niemozliwe — odsytam czytelnika do mojego podsumowania w A Secret
History of Consciousness — ale krétko mdéwigc, Gebser uwaza, ze ludzko$é przeszta mutacje przez
cztery poprzednie struktury Swiadomosci i ze obecnie doswiadczamy zatamania czwartej struktury i
pierwsze poruszenia pigtej i ostatniej, ,integralnej” struktury, ktdra zintegruje poprzednie cztery i
ponownie zjednoczy nasze wyalienowane ego ze swiatem, zachowujgc przy tym nasze niezalezne,
Swiadome ,ja”. Gebser nazywa swoje wczesniejsze struktury archaicznymi, magicznymi, mitycznymi i
mentalno-racjonalnymi, a kazda z nich charakteryzuje sie rosngcym oddzieleniem od tego, co Gebser
nazywa ,zrédtem”. Jest to nieprzestrzenna, nieczasowa podstawa lub matryca, podobna do
hermetycznego ,Jednego i Wszystkiego”, z ktérego wytaniajg sie rézne struktury. W rozdziale 2 krétko
zauwazytem, ze swiadomos$¢ starozytnych Egipcjan odpowiedzialnych za hieroglify, Ksiege Umartych i
Ksiege tego, co jest w Duat, rdznita sie od naszej wspoétczesnej Swiadomosci, i zasugerowatem, ze
postrzeganie jej w kategoriach to, co mozemy nazwaé ,Swiadomoscig prawej pétkuli”, bytoby
wygodnym sposobem na odrdznienie jej od naszej dominujgcej swiadomosci ,lewej pétkuli”. Dla
Gebsera starozytni Egipcjanie byliby pdinym przyktadem tego, co nazywa mityczng strukturg
Swiadomosci. Pozno, bo dla Gebsera mityczna struktura zaczeta sie wraz z pierwszymi cywilizacjami po
ostatniej epoce lodowcowej, okoto 10 000 p.n.e., a zakonczyta mniej wiecej okoto 1200 r. p.n.e., kiedy
zaczeta sie struktura mentalno-racjonalna. W mitycznej strukturze swiadomosci dominuje raczej
uczucie niz myslenie, a podstawowym trybem swiadomosci jest to, co Schwaller de Lubicz nazwat



»inteligencjg serca”. (Jest to rowniez we wszystkich istotnych elementach identyczne ze ,,Swiadomoscia
prawej potkuli”). Mityczna struktura postrzega Swiat nie jako przedmiot mysli, ale jako podmiot uczué,
a takze jako zywa istote. Réwniez w strukturze mitycznej powstaje biegunowosé, a wczesniej
niezréznicowany kosmos struktur archaicznych i magicznych rozdziela sie na binar. n.e. pary
ziemia/niebo, mezczyzna/kobieta, bogowie/boginie i tak dalej. Jednym z silnych ogniw tgczacych
mityczng strukture swiadomosci ze swiadomoscia starozytnego Egiptu jest symbol kotfa. Dla Gebsera
koto jest najczystszym symbolem mitycznej struktury swiadomosci, poniewaz reprezentuje petle
Swiadomosci rzutujgcy sie na nature i powracajaca z niej. Gebser postrzega mit Narcyza jako przyktad
tego procesu, pieknego chtopca (dusza) zakochujgcego sie we wtasnym odbiciu w sadzawce (naturze).
. Jeszcze innym silnie okrggtym symbolem jest Ouroboros, ktéry, jak widzieliSmy w rozdziale 4, jest
silnie zwigzany ze starozytnym Egiptem. Jak zauwazytem powyzej, dla Gebsera po mitycznej strukturze
Swiadomosci nastepuje struktura mentalno-racjonalna, struktura, ktéra dominuje w naszej wtasnej
Swiadomosci. Charakteryzuje sie to gtebokim oddzieleniem od ,Zrédta”, na co wskazuje nasze
wspotczesne egzystencjalne poczucie bycia ,,zagubionym w kosmosie”. Kiedy struktura swiadomosci
wyczerpata swoje mozliwosci, wchodzi w cos$, co Gebser nazywa trybem ,niedostatecznym”, ktoéry
inicjuje rozpad tej struktury, aby utorowac droge do powstania nowej struktury. W naszym przypadku
jest to catka, ktora bedzie charakteryzowac sie — przynajmniej wedtug Gebsera — integracjg czterech
poprzednich struktur i $wiadomym udziatem w ,Zrdédle”. Dla Gebsera wadliwy tryb mentalno-
racjonalnej struktury rozpoczat sie wraz z pojawieniem sie perspektywy, czyli wejsciem Petrarki na
Mont Ventoux. Dla Gebsera oznacza to poczatek najdalszego oddzielenia swiadomosci od ,,zrédta”, od
jej korzeni w nieprzestrzennym, nieczasowym, a wiec niematerialnym czy duchowym zrédle. Jednym z
rezultatéw tego oddzielenia Swiadomosci od jej zrddta jest rosngca alienacja zarowno od natury, jak i
od samego Zachodu $wiadomos$é przezywata przez ostatnie kilka stuleci. Innym rezultatem jest rozwdj
nauki, racjonalizmu i innych specyficznie ludzkich osiggnie¢, ktére sktadajg sie na to, co nazywamy
wspodtczesnym swiatem. Jednak jednym z paradokséw historii zachodniej Swiadomosci jest to, ze
,Zmiana perspektywy”, ktdra ucielesniata nowe radosne i przerazajgce oddzielenie nas samych od
,2rodta”, zapoczatkowata réwniez ostatnie wielkie odrodzenie mysli hermetycznej. Byé moze
najbardziej zadnymi przygdd beneficjentami niebezpiecznej wspinaczki Petrarki byli czytelnicy
Hermesa Trismegistusa, ktdrzy poszli w jego $lady. Uwolnieni teraz od ,zakorzenionego” charakteru
sredniowiecznej swiadomosci, ci nowi ,perspektywalni” ludzie mogli nada¢ nowe znaczenie idei
cztowieka jako ,matego wszechswiata”. Jednak w tym samym czasie, gdy mentalno-racjonalna
struktura zaczeta sie dekonstruowaé, nowa ,integralna” struktura, ktéra asymilowata poprzednie
struktury swiadomosci w twdrczg catosé, réwniez zaczeta sie wytaniac i nabierac¢ ksztattu w wyobrazni
tych renesansowych hermetykéw.

Ficino: urodzony pod ztym znakiem

Marsilio Ficino urodzit sie w Figline we Wtoszech, w Val d’Arno, 19 pazdziernika 1433 roku o godzinie
9:00 wieczorem. Saturn, planeta czasu, materialnoscii ograniczen, byt na wzniesieniu, a jesli masz tylko
przelotng znajomos¢ astrologii, bedziesz wiedziat, ze nie jest to szczegdlnie pomysina wrdzba.
Czytelnicy mitologii pamietajg, ze Saturn — grecki Kronos — zjadat swoje dzieci i jest zwykle
przedstawiany jako starzec wymachujgcy kosa. Biorgc pod uwage astralne wptywy dominujace przy
jego narodzinach, nie jest zaskakujgce, ze Ficino dorastat w gtebokim poczuciu melancholii i ze spedzit
duzg czes$¢ swojej kariery na badaniu sposobdéw zréwnowazenia mrocznej postaci, ktéra zostata mu
przydzielona przy jego wejsciu na swiat. Pod wieloma wzgledami Ficino wykorzystat hermetyczng
madrosé, ktérg zaczerpnat z Asklepiosa, Corpus Hermeticum i Picatrix — arabskiego podrecznika
ewokacji duchdw, ktéry nie zostat przypisany Hermesowi Trismegistusowi, ale ktéry zawiera historie
fantastycznego miasta Adocentyn, wspomnianego we wstepie — byta wczesng formg psychoterapii.
Frances Yates nie wiedziata, jak bardzo byta trafna, kiedy zauwazyta, ze czytanie renesansowych



,podrecznikdw samopomocy” Ficino, zwanych tgcznie Book of Life, ,mozemy byé w gabinecie dos¢
drogiego psychiatry, ktéry wie, ze jego pacjentéw staé na mndstwo ztota i wakacje na wsi”. Niedtugo
po tym, jak Yates to napisat, James Hillman twierdzit, ze , pozbawiony mitosci, garbaty, melancholijny”
Ficino jako wczesny i przetomowy przedstawiciel ,centralizacji duszy”, ktéra lezy u podstaw
,archetypowej psychologii” Hillmana. opisat Platona i ktéry, jak gtosi legenda, jego patron, Cosimo de
'Medici, opisywat samego Ficino. Ojciec Ficino byt odnoszgcym sukcesy lekarzem — jednym z jego wielu
wptywowych pacjentéw byt Cosimo — i sam Ficino z duzym prawdopodobieristwem poszedtby w slady
ojca, gdyby nie wptyw jego matki, ktdra, jak sie wydaje, miata znaczne zdolnosci parapsychiczne.
Doktadnie przewidziata kilka wydarzen, takich jak $mieré wtasnej matki, $mieré nowo narodzonego
dziecka i wypadek meza z koniem, i miata reputacje nieco dziwacznej. Niektdrzy sugerujg, ze Ficino
odziedziczyt po niej nadwrazliwy temperament i wattg budowe ciata, a sam Ficino wierzyt, ze jego
nadmiernie rozpieszczana matka moze w jakis$ sposdb ,,wyjs$¢ poza swoje ciato”. Jesli Ficino odziedziczyt
stabosé¢ po matce, przeciwstawit sie im, przyswajajac sobie charakter ojca jako uzdrowiciela. Pod
wieloma wzgledami kariera Ficino jako hermetycznego szamana zrodzita sie ze zwigzku jego rodzicéw.
Jak mawiatby frazes, byt lekarzem i pacjentem w jednym. Ficino byt chorowitym chtopcem, a jego
garbaty grzbiet, kartowata sylwetka i jgkanie sprawiaty, ze miat niewielu przyjaciét, ale to, czego mu
brakowato w fizycznej witalnosci — byt wedtug ttumacza ,jednym z najmniej aktywnych ludzi” —
nadrabiat z nawigzka dla bystrego i wysoce aktywnego umystu. Jego jedyng atrakcyjng fizycznie cecha
byty ztote wtosy, a jego taskawy, uprzejmy sposéb bycia sprawiat, ze od razu mozna go byto polubi¢. O
swojej wielkiej mitosci, Platonie, po raz pierwszy ustyszat od Luca d’Antonio de Bernardi, swojego
nauczyciela taciny, ktéry wprowadzit go takze w inng mitos¢ — muzyke. Jedng z form pdiniejszego
praktycznego hermetyzmu Ficina byto $piewanie hymndéw orfickich, ktdre przettumaczyt, przy
akompaniamencie wtasnej liry. A jednak Arystoteles wyprzedzit Platona, ktéry zajatby miejsce z tytu po
Hermesie, a wczesna edukacja Ficino byta na wskros arystotelesowska. Chociaz uczeni tacy jak John
Argiropolos zakwaszali jego suchy arystotelesowski dyskurs od czasu do czasu platonskimi drozdzami,
wiekszo$é uczonych koscielnych nie ufata temu, co wiedzieli o Platonie jako antychrzescijariskim.
Dopiero gdy ukazaty sie wtasne ttumaczenia Ficino, Platon zaczat zyskiwa¢ szacunek, na jaki zastugiwat
ojciec zachodniej filozofii. Jego apetyt na filozofie platonska zaostrzyty wyktady, na ktdre uczeszczat na
Uniwersytecie Florenckim, prowadzone przez Cristoforo Landino. Ale kiedy miat osiemnascie lat, Ficino
rozpoczat nauke w szkole seminaryjnej — w korhcu zostat ksiedzem — i presja anty-Platona byfa
nieunikniona. Po przeczytaniu kilku swoich esejéw Landino zachecit Ficino do kontynuowania greki —
i Platona — ale wkrotce potem Ficino przezyt cos w rodzaju kryzysu religijnego. Zabroniono mu
uczeszczania na jakiekolwiek wyktady Argiropolosa, a $w. Antoninus, arcybiskup Florencji, oskarzyt go
o herezje, co bylo zapowiedzig sttumienia, z jakim spotkali sie pdzniejsi hermetycy renesansu.
Odsytajac go z powrotem do Figline, arcybiskup poradzit Ficino, aby przeczytat Tomasza z Akwinu. Bez
watpienia Ficino to zrobit — wydaje sie, ze przeczytat wszystko, co wpadto mu w rece, przewidywalna
cecha Saturna — ale kontynuowat pisanie. Przez pewien czas studiowat medycyne na uniwersytecie w
Bolonii i wydawato sie, ze zostanie lekarzem, tak jak jego ojciec. Ale potem nastgpit wielki przetom
Ficino. Wygladato na to, ze gwiazdy przygotowaty dla niego cos jeszcze.

Platon powraca

Mimo catego swojego znaczenia dla historii zachodniej mysli, George Gemistos Plethon pozostaje
postacig mglista. Jego dyskurs na temat Platona i neoplatonikéw ol$nit Kosme Medyceusza i cztonkéw
jego kregu filozoficznego podczas soboru w 1439 roku, ale nie dotyczyto to arystotelesowskich
duchownych, ktérzy uwazali, ze Plethon moze by¢ diabtem w neoplatoniskim przebraniu. (Nie pomogto
to, ze Plethon byt przeciwny ponownemu zjednoczeniu kosciota ortodoksyjnego i facinskiego —
ktérego nienawidzit — i popierat je tylko dlatego, ze cesarz bizantyjski Paleolog potrzebowat pomocy
w walce z Turkami). Byt rowniez dobrze zorientowany w innych tajemnych myslach. Wyrocznie



chaldejskie byty kolejnym przedmiotem zywego zainteresowania Plethona, podobnie jak Orfeusza,
Pitagorasa, Zoroastra i innych poganskich umystéw, ktérych idee budzity u katolikdw brwi i
temperamenty. Wyrocznie byly jednak szczegdlnie waine dla Gemistos. Podobnie jak Corpus
Hermeticum, wierzono, ze zostaly napisane w zamierzchtych czasach - jako ich autora czesto
wymieniany jest Zoroaster, zatozyciel starozytnej perskiej religii — i podobnie jak Corpus Hermeticum,
teraz wiemy, ze tak nie byto. Ich poczatki siegajg Rzymu z Il wieku naszej ery i rodziny astrologdw i
magow zwanych Juliani, ktérzy nazywali siebie ,Chaldejczykami” — nazwa ta moze odnosié sie do
starozytnego Sumeru, Akadu, Asyrii lub Babilonii — jak niektére wspdtczesne zachodnie spoteczenstwa
ezoteryczne nazywajg siebie , Egipcjanami”. Ojciec wprowadzat syna w trans, stosujgc jakas forme
rytuatu teurgicznego, a bedgc w tym odmiennym stanie, chtopiec odpowiadat na pytania i
przepowiadat przysztosé. Neoplatonczycy, tacy jak Jamblichus, zebrali niektére z tych uwag i, jak pisze
ezoteryk Joscelyn Godwin, ,przeszty one od nich do Bizancjum, gdzie skomentowat je Michat
Psellus”27. Gemistos, wysoki urzednik w rozpadajgcym sie imperium bizantyjskim, na Wyroczniach i
wraz z Platonem, Plotynem i resztg przywidzt swojg wiedze o nich takze do Florencji. Kiedy Plethon
odbywat swoja fatalng i jedyna podrdéz do Florencji, Ficino byt tylko chtopcem, wiec nigdy nie spotkat
cztowieka, ktérego idee i osobista sita miatyby tak wielki wptyw na jego zycie. Plethon zmart w Mistra
w 1452 roku, kiedy Ficino miat dziewietnascie lat. Podczas prywatnej kolacji z Cosimo erudycja
Plethona zainspirowata wielkiego mecenasa. Widziat juz, jak Plethon rozbraja swoich
arystotelesowskich przeciwnikdw swojg wiedzg z pierwszej reki na temat greckich klasykéw, a teraz
pomyst sprowadzenia samego Platona do Florencji zachwycit go. Tak, jak widzielismy, zatozytby nowa
Akademie Platonska. Ale kto miatby nim kierowaé? Nie jest jasne, czy odpowiedzialny byt za to ojciec
Ficino, czy jego stary nauczyciel Landino, ale kto$ wpadt w ucho Cosimo i opowiedziat mu o
btyskotliwym mtodym uczniu, ktéry znat greke, kochat Platona i pisat wyjatkowo dobrze. Marsilio juz
raz spotkat Cosimo, gdy miat dziewietnascie lat, ale nie zrobit na nim wrazenia. Tym razem byto inaczej.
W 1459 roku, gdy Ficino miat zaledwie dwadziescia szes¢ lat, wielki Cosimo poprosit go o przybycie i
uzyskat go. Za drugim razem Cosimo byt pod wrazeniem. Po pewnych przygotowaniach Cosimo
umiescit mtodego cztowieka w willi w Careggi, na wzgdrzach nad Florencjg. Marsilio Ficino, doktor dusz,
uzbrojony w kilka nowo zakupionych tekstéw platoriskich, wywiesit gont za drzwi. Florencka Akademia
Platonska byta otwarta dla biznesu. Niedtugo po tym Cosimo poprosit go, aby powstrzymat sie od
Platona i skoncentrowat sie na nowo odkrytych tekstach hermetycznych. Styszgc tak wiele o trzykrotnie
wielkim i przestudiowawszy jego boskiego Asklepiosa, Marsylio nie mégt sie doczekac, aby zaczayd.
Akademia Platonska Ficino szybko stata sie miejscem pielgrzymek artystow, poetéw i filozoféw, co byto
bardzo dobre, poniewaz sam Ficino nigdy nie podrézowat daleko od Florencji. Jak wiekszo$¢ uczonych,
wolat podrézowa¢ w umysle, chociaz utrzymywat kontakt z innymi myslicielami poprzez obszerng
korespondencje. Cho¢ prawda jest, jak pisze James Hillman, ze uczynienie z Ficino ,jedynego zrddta
odrodzenia quattrocento” posuwa sie za daleko”, trudno przecenié¢ jego wptyw. Poza Pico della
Mirandola, ktérego wkrétce poznamy, charakter Ficina i jego platorisko-hermetyczna filozofia wptynety
na wiekszo$é wielkich umystéw tamtych czaséw: Michat Aniot, Rafael, Tycjan, Diirer — wszyscy byli
poruszeni jego obecnoscig, duchowo, jesli nie fizycznie. Ficino ,dokonat gtebokiej i trwatej zmiany w
spoteczenstwie europejskim” i, jak szybko staje sie jasne dla éwczesnego badacza, ,cate zycie
intelektualne Florencji [...] byto pod jego wptywem”29. Wymienie tylko jeden przyktad, jak pisze
Frances Yates i inni zauwazyli, ze Ficino wyrezyserowat obraz Primavera Botticellego, jedno z
najbardziej rozpoznawalnych dziet renesansu. Jak pisze Yates, obraz przedstawia ,praktyczne
zastosowanie magii [Ficino], jako ztozonego talizmanu, ,obrazu $wiata” utozonego tak, aby
przekazywac patrzagcemu wytgcznie zdrowotne, odmtadzajace, antysaturnowskie wptywy”30. byto
zgodne z przekonaniem Ficino, ze celem sztuk wizualnych jest ,, przypomnienie duszy o jej pochodzeniu
z boskiego swiata” i stanowito przyktad wykorzystania przez niego magii hermetycznej jako srodka
przyciggania korzystnych wptywoéw ze sfer planetarnych.31 nie byt wytgcznie dostownym talizmanem,



ktérego sztuka renesansowa ucielesniata magie. Jak sugeruje Yates, porownujgc potege sztuki
renesansowe] do magii zwigzanej z Asklepiosem, ,gtéwnie w tym wyobrazeniowym i artystycznym
sensie powinnismy rozumie¢ wptyw magii renesansowe] typu zapoczgtkowanego przez Ficino...
Operacyjni magowie z Renesans byli artystami i to Donatello lub Michat Aniot umieli poprzez swoja
sztuke tchngé boskie zycie w posagi”. Wptyw Ficino siegnat takze do innych przejawéw wielkiego
odrodzenia kulturowego, a jak argumentowat jego ttumacz Clement Salaman, w stuleciu nastepujgcym
po narodzinach Ficino poczyniono wiekszy postep w sztuce i nauce niz w poprzednim tysigcleciu.
Mozna argumentowac, ze —pomijajac ostroznosé Jamesa Hillmana — bardziej niz ktokolwiek inny Ficino
jest odpowiedzialny za ,,narodziny piekna” zwigzane z XV wiekiem. Ficino powaznie traktowat swéj
platonizm, nie tylko w tym sensie, ze odtwarzat Sympozjum kazdego 7 listopada — w dniu, w ktérym
miata miejsce pierwotna ,noc powaznego picia” i myslenia — ale takze w swoim oddaniu zyciu
filozoficznemu. Byt rannym ptaszkiem, zdyscyplinowanym pracownikiem i wegetarianinem, chociaz
najwyrazniej lubit wino, stad coroczne sympozja. | chociaz istniejg powody, by sadzi¢, ze byt
homoseksualistg — méwit o ,,wyjgtkowym przyjacielu”, Giovannim Cavalcantim — uwaza sie, ze Ficino
byt cnotliwy. Jak sugeruje jego oddanie Sympozjum, jego erotyczny nacisk koncentrowat sie na pieknie
duszy. Tak jak w przypadku Hermesa Trismegistusa, ta dusza obejmowata wszystko. Jak napisat Ficino
w swoim gtéwnym dziele Teologia platonska, w ktérym probowat zsyntetyzowac filozofie platorisky i
chrzescijafstwo, dusza cztowieka ,,obejmuje niebiosa i ziemie; schodzi do gtebin Tartaru; ani niebiosa
nie sg dla niego zbyt wysokie, ani Srodek ziemi nie jest zbyt gteboki”. Podtytut tego ogromnego dzieta,
sktadajgcego sie z osiemnastu ksigg i rozpoczetego w 1469 r., brzmi: NieSmiertelno$é dusz i chociaz
idea, ze nasze dusze sg niesmiertelne, byta czescig mysli chrzescijanskiej, stata sie czescig katolickiego
dogmatu dopiero na Soborze Lateranskim w 1512 r. Istnieje dobry powdd, by sadzi¢, ze praca Ficino
miata istotny wpltyw na te decyzje, a pamietamy réwniez, ze, jak widzieliémy w rozdziale 2, jedng z
centralnych idei religii starozytnego Egiptu byto to, ze czes¢ duszy , akh, byt niesmiertelny.

Ucieczka od gwiazd

Chociaz to wtasnie jako ttumacz i komentator Platona Ficino zyskat reputacje w gtéwnym nurcie
kultury, dla studentdw ezoteryki i hermetyzmu jest on wazny takze z innych powoddw. Ficino nie tylko
ponownie udostepnit Corpus Hermeticum, dawno utracone dla zachodnich umystéw. Kiedy Cosimo de'
Medici nalegat, aby przettumaczyt ksiegi hermetyczne, zanim zajat sie Platonem, Ficino wykorzystat
swojag nowa wiedze do opracowania praktycznego sposobu wykorzystania tych hermetycznych
tajemnic, zastosowania hermetycznej madrosci, ktéra dla mitosnikdow sztuk tajemnych pozostaje
uzyteczna do dzis . O tym, ze astrologia pozostaje popularnym tematem, $wiadczg miliony ludzi, ktorzy
kazdego dnia czytajg swoje horoskopy. Ale wspodtczesni fani Mystic Meg nie majg pojecia, jak moc
gwiazd owtadneta renesansowym umystem. Mozemy czytac z przymruzeniem oka, pét serio, co nas
czeka, ale dla renesansowego umystu niebiosa bylty zywg inteligencja, hierarchie mocy, ktérych wptyw
byt odczuwalny poprzez nieuniknione emanacje astralne. To poczucie dominacji gwiazd pozostato
dtugo po tym, jak lzaak Newton przeksztatcit naszg wizje kosmosu. Dla Sredniowiecznego cztowieka,
ktoéry czut sie catkowicie osadzony w Swiecie, nie byto ucieczki przed mocg gwiazd, a jesli czytelnik jest
zainteresowany wiedzg, jak centralna byta wiara w dominacje astralng w czasach przednowoczesnych,
moge go skierowac do fascynujgcej pracy Nicholasa Campiona The Great Year: Astrology, Millennarism
and History in the Western Tradition. Ale jak widzieliSmy, wraz z wejsciem Petrarki na Mont Ventoux,
pdznosredniowieczny (lub wczesnonowozytny) cztowiek wydobyt sie ze sredniowiecznego gobelinu i
zaczat czuc sie wolnym agentem, zdolnym do kierowania swojg wolg i mocami ku $wiecie, zamiast by¢
biernym odbiorcg jego wptywu. Ficino wyrazit te nowag wolnos$é, wykorzystujgc moc magicznych
talizmanodw, rodzaj astrologicznego magnesu. Poinformowane hermetycznymi odpowiednikami i
skierowane do anima mundi, czyli duszy swiata, o ktérej Platon méwit w Timajosie, mogty one odbijac
ztowrogie emanacje astralne i przyciggac¢ dobroczynne. Jak wspomniano, wiele z tych wysitkow byto



ukierunkowanych na ztagodzenie silnego wptywu Saturna, z ktérym Ficino byt skazany przy urodzeniu,
a takze podwdjnie przyciggat go ze wzgledu na jego naukowe sktonnosci. Niezaleznie od znakéw
urodzenia, uczeni i filozofowie czesto padajg ofiarg depresji Saturna i muszg przeciwdziata¢ im
wplywami lzejszego, bardziej preznego charakteru, zwykle Jowisza, Wenus lub Storica. Znaczna czesc
,magii naturalnej” Ficino — to znaczy magii wykorzystujgcej sity kosmiczne, a nie demoniczne, jak
wiekszos¢ magii sredniowiecza — opierata sie na materiale z Picatrixa, ktory wraz z Asklepiosem
uwazano za nieco ,, ,niebezpieczna” praca. Ale z wieloma dwuznacznosciami Ficino byt w stanie
przekona¢ wtadze koscielne, ze jego magia nie ma nic wspdlnego ze ,,ztymi” gwiezdnymi demonami i
polega na bezosobowych ,naturalnych” agentach. Poniewaz Koscidt nie potepit jeszcze catkowicie
filozofii hermetycznej, a Platon byt nadal postrzegany przez niektérych jako prekursor chrzescijanstwa,
Ficino, ktéry byt kaptanem, modgt rozwijac swojg hermetyczng profilaktyke we wzglednym
bezpieczenstwie. Zgodnie ze swoim nieSmiatym, wycofanym charakterem, co zrozumiate, przedstawiat
swoje idee z licznymi zastrzezeniami i zastrzezeniem, ktdre na dtuzszg mete Koscidt oczywiscie wiedziat
najlepiej. Astralne recepty Ficino staty sie, jak widzieliSmy, bardzo popular. n.e. i wielu zwracato sie do
niego po rade, uwazajgc go za medrca, ktory moze przekazaé¢ innym tajemnice spokoju i sity. W
renesansowym Swiecie intryg i niebezpieczenstw byty to cechy wysoce pozgdane. Jak zauwaza James
Hillman, , psyche renesansu” obejmowata , fantazje o ulicznych nozownikach i truciznach, morderstwie
podczas wielkiej mszy, sprzedawaniu corek, kazirodztwie, torturach, zemscie, zabdjstwie, wymuszeniu,
lichwie posréd wspaniatosci”. Ale majgc w reku wiedze hermetyczng, cztowiek mogt teraz
modyfikowaé, a nawet panowac nad swoim losem. Do pewnego stopnia ,,magia zapobiegawcza” Ficino
wydaje sie przeciwienstwem ,niedziatania” taoistycznego wuwei Zosimosa i akceptacji losu, ale
talizmaniczne $rodki ostroznosci Ficino byty bardziej terapeutyczne niz préba zmiany niebios zgodnie z
jego pragnieniami. Jak wyjasnia Hillman, zamiast eliminowac¢ depresje, jak ma na celu wspdtczesna
farmapsychologia, nauczanie Ficino miato na celu nauczenie sie, jak zy¢ z depresja, to znaczy zy¢ z
duszg, jej wzlotami i upadkami, jej niebiosami i piektami. Metody Ficino na ,,odmienianie losu” byty tak
subtelne, jak stuchanie ,jowialnej” muzyki, dtugie spacery w storicu lub aranzacja pokoju za pomocg
odpowiednich kolorow wenerycznych (Wenus), aby zréwnowazyé ciezkie wewnetrzne szarosci i
czernie Saturna. W Magii duchowej i demonicznej od Ficino do Campanelli, D.P. Walker przedstawia
obraz tego, jak Marsilio rzucat swoje ,zaklecia”:

Gra na lirze da braccio, czyli lutni, ozdobionej wizerunkiem Orfeusza czarujacego zwierzeta, drzewa i
skaty; on $piewa... Orficki Hymn Stonca; pali kadzidto, czasem pije wino; moze kontempluje talizman;
za dnia jest w Swietle stonecznym, a nocg ‘przedstawia stornce w ogniu’

Jak wyjasnia Yates, do przestrzegania zalecen Ficino potrzebne bylyby dos¢ znaczne dochody,
poniewaz obejmowaty one wyposazenie twoich prywatnych pokoi w réznorodne piekne i symboliczne
przedmioty. Ale dla tych, ktdrych byto na to stac, lekarstwo Ficino byto naprawde mile widziane. Znajac
zaleznosci miedzy mikrokosmosem a makrokosmosem, astralne powigzania miedzy wielkim swiatem
a matym, pacjenci Ficino mogli stworzy¢ hermetyczny ,,dziwny atraktor”, przyciggajacy lub odpychajacy
astralny wptyw, ktéry wybrali. Zrozumienie powigzan miedzy rdéznymi symbolami, zapachami,
kolorami, metalami, liczbami, datami, czasami, miejscami, stanami umystu i wptywami astralnymi —
jak zostato to opisane w ,samopomocowej” pracy Ficino pt. Renesansowy hermetyk zdobyt moc, ktérej
brakowato jego Sredniowiecznemu bratu lub ktérej unikat, bojac sie handlu z diabtem36. Chociaz
rzucenie wyzwania losowi byto oznaka pychy, odrzuceniem boskiej opatrznosci i sugerowato sojusz ze
Ztym, subtelny intelekt Ficino i taskawy sposdb pomdgt mu pokonac te przeszkode i pozwolit przekonaé
wiadze, ze madrosc trzykro¢ wielkiego nie byta sprzeczna z przyjetg doktryna. Przestraszyt sie w 1489
roku publikacja swojej Ksiegi Zycia, ktéra przyciggneta oskarzenia o demonizm i nekromancje, ktére
dotarty do papieza Innocentego VIII. Ale listy od réznych wptywowych przyjaciét przekonaty papieza,
ze ksigzka jest nieszkodliwa, a Ficino pozwolono spedzi¢ ostatnig dekade w spokoju.



Godnosé Cztowieka

Inaczej byto w przypadku jednego z najbardziej btyskotliwych uczniéw Ficina, ktéry wydawat sie by¢
skazany na spalenie swojej krotkiej Swieczki na obu koncach. Jednym z aspektéw ficyriskiej magii, ktory
denerwowat duchownych, byta mysl, ze moze ona spowodowaé swego rodzaju ,,zados¢uczynienie”
zmystowemu Swiatu. Ficino wierzyt, ze hermetycy mogg ,,naprawic¢” czesci swiata, ktére ,wypadty z
task”, co niebezpiecznie zblizato sie do nadepniecia na prerogatywy Boga. Dla Ficino talizmany
natadowane hermetycznymi korespondencjami ,zadziataty”, poniewaz jako obrazy i symbole byty
blizsze Ideom platoriskim, poniewaz czerpaty z platoniskiej anima mundi, ktéra dziatata jako posrednik
miedzy $wiatem fizycznym a tym, co zrozumiate, lub Idealny. W ten sposéb anima mundi jest bardzo
podobna do Hirgalya Suhrawardiego, ktdra oprécz tego, ze jest ,,wyobrazeniowg”, ale obiektywng
rzeczywistoscig, dziata réwniez jako rodzaj ,planu” dla Swiata fizycznego. Przyktad ze sztuki moze
pomodc to wyjasni¢. Artysta ma pomyst na obraz. Tworzy sobie w gtowie jego obraz. Nastepnie
ucielesnia ten obraz na ptdtnie. Dla Suhrawardiego, hermetykdw i innych myslicieli $wiat fizyczny jest
wynikiem identycznego procesu. Idea (archetyp) rodzi obraz (Swiat wyobrazeniowy), ktérego
rezultatem jest kosmos (Swiat fizyczny — ptétno Boga). Wida¢, ze obraz znajduje sie posrodku miedzy
Pomystem a gotowym produktem, co sugeruje, ze w stosunku do gotowego produktu zajmuje
,Wyzsze” miejsce w hierarchii tworzenia. Dodaje to znacznej wagi staremu powiedzeniu, ze nalezy
uwazaé na to, czego sie sobie zyczy, kasztan, ktory poeta i magik W.B. Yeats wyrazit sie bardziej
wymownie w swoim przekonaniu, ze ,cokolwiek zbudujemy w wyobrazni, spetni sie samo w
okolicznosciach naszego zycia”. Obrazy hermetyczne byty szczegdlnie skuteczne, poniewaz dla Ficino i
jemu wspodtczesnych, bedac czescig najwczesniejszej dyspensacji, prisca theologia, byty blizej boskiego
zrédfa niz jakiekolwiek inne. Tworzac w swojej wyobraZzni obrazy swiata zewnetrznego, renesansowy
mag mogt kierowaé boskie energie w niedoskonaty $wiat zmystéw. Uzywajgc talizmandéw
uksztattowanych dzieki znajomosci ksigg hermetycznych, Ficino dostarczyt cztowiekowi renesansu
srodki, dzieki ktérym mogt stac sie wspdttwodrcy z Bogiem. Same ksiegi hermetyczne sugeruja, ze w
bardzo realnym sensie cztowiek jest tak samo potrzebny Bogu, jak Bég jemu — wiara Mistrza Eckharta
— i ze zamiast arbitralnego aktu boskiej woli — creatio ex nihilo — Bég potrzebowat stworzenia swiata,
i cztowieka, aby byé w petni sobg, i ze to tworzenie trwa. Jak opowiada Poimandres, Nous stworzyt
Cztowieka, aby kto$ rozpoznat jego dzieto i zaopiekowat sie nim. To wtasnie takie myslenie
doprowadzitoby do ekskomuniki Hermesa Trismegistusa, poniewaz dla Kosciota Bdg pozostanie
Bogiem w catej swej doskonatosci, niezaleznie od tego, czy stworzytby kosmos, cztowieka, czy nie.
Sugerowanie inaczej dowodzi, ze Boga w jaki$ sposéb brakowato, a to oczywiscie byto herezjg. Sam
Ficino, Swiadomy potencjalnego niebezpieczeristwa tych pomystéw, milczat na ich temat, zgodnie ze
swoim dwuznacznym charakterem i wrodzonym talentem do przetrwania. Jego uczen, hrabia Giovanni
Pico della Mirandola, miat jednak inng historie. Urodzony w Mirandola, niedaleko Modeny, w 1463
roku — w ktédrym Cosimo poprosit Ficino, by odtozyt na bok Platona i zwrécit sie ku Hermesowi — Pico
wychowat sie w jednej z najwspanialszych i najbogatszych rodzin wielkiego renesansu. Jako dziecko
wykazywat zdumiewajgcg pamieé i wczesnie matka przygotowata go do kariery w Kosciele. W wieku
czternastu lat studiowat prawo kanoniczne w Bolonii, a nastepnie przez kilka lat przeszedt przez
uniwersytety witoskie i francuskie, w tym czasie opanowat greke, tacine, hebrajski, chaldejski i arabski.
Opisywany jako ,najbardziej romantyczny ze wszystkich humanistow”, jego ognisty charakter byt
niemal catkowitym przeciwienstwem ostroznoscii taktu Ficina38. Kiedy w 1480 roku zmarta jego matka
— Pico miat siedemnascie lat — porzucit prawo kanoniczne i zwrécit sie ku filozofii, ktérg studiowat w
Ferrarze. Wkrétce potem poznat Angelo Poliziano — przyjaciela i pacjenta Ficino — oraz mtodego
dominikanina Girolamo Savonarole. Savonarola — asceta, palacy ksigzki millenarianin i zaciekty
antyhumanista, ktéry byt odpowiedzialny za ,Ognisko préznosci” — wywart duzy wptyw na Pico w
ostatnich latach jego zycia, a wptyw zaréwno jego, jak i Ficino pokazat, ze dla wszystkich Mimo swojej



oratorskiej btyskotliwosci Pico pozostat bardzo wrazliwym mtodziericem, ktéry, jak sie wydawato,
tatwo ulegat wptywom otaczajgcych go umystéw. Pico wszedt w orbite Ficino w 1484 roku, kiedy osiadt
we Florencji i spotkat zaréwno Lorenzo de’ Medici — wnuka Cosimo — jak i Doktora Dusz, w dniu, w
ktérym Ficino zdecydowat sie opublikowaé swoje ttumaczenia Platona. Ficino wybrat ten dzien,
poniewaz uwazat, ze jest pomyslny z astrologicznego punktu widzenia. Wyglada na to, ze tak byto i nie
tylko dla niego, poniewaz zaréwno on, jak i Lorenzo zostali przyjaciétmi na cate zycie genialnego i
niestabilnego cudownego dziecka, ktore szybko stato sie jedng z czotowych gwiazd akademii Ficino. W
tym czasie Pico obmyslit juz swoéj plan obrony dziewieciuset tez teologicznych w debacie publicznej w
Rzymie. To witasnie podczas pobytu w Perugii, po nieudanym romansie z zong jednego z kuzynéw
Lorenza, natknat sie na dzieta takie jak Wyrocznie chaldejskie i, co najwazniejsze, Kabata. Starozytny
hebrajski system mistyczny miat swoje korzenie w minionych wiekach, ale zostat skodyfikowany w
Hiszpanii dopiero przez Mojzesza de Ledn pod koniec XlII wieku. Pico znat juz Hermetica, a idea prisca
theologia lezata u podstaw jego tez. Jego wielkim celem byto zsyntetyzowanie tradycji chrzescijaniskiej,
poganskiej i hebrajskiej — poniewaz wszystkie miaty swoje korzenie w pierwotnym objawieniu —iw tym
sensie Pico podzielat synkretyczny impuls, ktéry zrodzit mysl hermetyczng w Aleksandrii ponad tysiac
lat wczesniej. W 1486 roku, czekajgc w Rzymie na debate, Pico opublikowat swoje tezy, a papiez
Innocenty VIII — ktéry trzy lata pdzniej przestraszyt Ficino — dowiedziat sie o planie Pico i potozyt temu
kres. Pico miat jednak szanse wygtosic¢ stynng Oracje o godnosci cztowieka, w ktdrej zawiera sie istota
jego tez. W 1487 r. Innocenty VIII zazadat rewizji tez, w wyniku czego trzynascie z nich zostato wprost
potepionych. Pico pokornie zgodzit sie je wycofaé, ale potem niemal natychmiast opublikowat bronigca
ich Apologie. Innocenty VIII nie byt rozbawiony i tym razem zmusit Pico do wycofania zaréwno Apologii,
jak i potepionych tez. Pozostate 887 tez nie wypadto duzo lepiej. Innocenty VIII uznat je za
niekonwencjonalne, a gtéwnym powodem byto to, ze , powielaty btedy poganskich filozoféw”. Co
gorsza, niektdrzy z nich zdawali sie popiera¢ magie, a nie nieszkodliwg ,naturalng” odmiane Ficino. W
szczegblnosci jedna teza moze stuzyc¢ jako przyktad wyzwan, przed ktérymi stangt Kosciét w zwigzku z
ideami Pico i ktére czut, ze nie ma innego wyjscia, jak tylko potepi¢. Wyjasnia rowniez, jak wazny dla
Pico byt hermetyzm i kabata. ,Nie ma nauki, ktéra daje nam wiekszg pewno$¢ co do boskosci
Chrystusa”, powiedziat Pico uczonym teologom, ,niz magia i Kabata”. fakt, ze uzyt ich do tego, byt
skandaliczny i sugerowat, ze Pico wierzyt, ze Chrystus byt niewiele wiecej niz jednym magiem miedzy
innymi. W obliczu dezaprobaty Innocentego VIII Pico, co zrozumiate, w 1488 roku uciekt z Wtoch, ale
we Francji zostat aresztowany przez Filipa Il Sabaudzkiego, ktéry uwiezit go w Vincennes. Zostat
zwolniony dzieki apelom Lorenza de’ Medici i pozwolono mu mieszka¢ we Florencji pod jego opieka,
chociaz dopiero w 1493 roku i wniebowstgpieniu papieza Aleksandra VI, ktéry faworyzowat filozofie
hermetyczng, Pico zostat oczyszczony z papieskiej cenzury. W tym momencie odnowit swojg przyjazn
z Savonarolg, ktdra ostygta z powodu zainteresowania Pico heretyckimi myslicielami, takimi jak Platon
i Hermes Trismegistus. W ostatnich latach napisat Heptaplus, alegoryczng relacje o stworzeniu, oraz
De Ente et Uno (1491) o bycie i jednosci. Dopiero po jego Smierci ukazat sie jego Traktat przeciw
astrologii, w ktérym odrzucit gwiezdny determinizm na rzecz zdolnosci cztowieka do panowania nad
swoim losem poprzez wolng wole i ficynskg magie. W 1492 roku, gdy Krzysztof Kolumb zmierzat w
kierunku nowego $wiata, zmart Wawrzyniec Medyceusz, a Pico przenidst sie do Ferrary. W prozni
witadzy pozostawionej przez smier¢ Lorenza, Savonarola zyskat rozgtos we Florencji i zaczat, podobnie
jak przed nim patriarcha Teofil z Aleksandrii, pali¢ poganskie dzieta i narzuca¢ religijny i moralny
fundamentalizm. Jak na ironie, ale bez watpienia wstrzasniety spotkaniem z papieskim
niezadowoleniem, Pico stat sie gorliwym wyznawcg, odrzucajgc Hermesa, Platona i teologie prisca. Co
dziwne, nie byt sam; jako DP Walker wyjasnia, ze wiekszos¢ innych florenckich platonikéw, z wyjatkiem
Ficino, réwniez zostata wyznawcami Savonaroli. Savonarola oswiadczyt, ze ,najmniejsze dziecko
chrzescijan jest lepsze” niz Sokrates i Platon, i nagle cztonkowie akademii Ficina zgodzili sie. Nigdy nie
robigc rzeczy na pét, Pico rozdat swojg fortune i spalit wtasng poezje. Wiele lat wczesniej wyrazit chec



wedrowania boso po Wtoszech jako wedrowny ewangelista, a teraz powrdcita asceza tego
mtodziefAczego pragnienia. Ale nigdy nie dostat szansy. Zmart w niewyjasnionych okolicznosciach w
1494 roku — istnieje podejrzenie, ze zostat otruty — w wieku trzydziestu jeden lat.

Jakim wielkim cudem jest Cztowiek

W przeciwienistwie do Ficino, ktéry zadowalat sie odkryciem sekretdw naturalnej magii ptynacej z
anima mundi — unikajac w ten sposéb witadz — Pico miat wieksze plany i zamierzat wprowadzi¢ do
ludzkiej swiadomosci do samego zrddta bytu. Jego czytanie Kabaty nie tylko wptyneto na jego
pragnienie potgczenia miedzy wierzeniami hebrajskimi, chrzescijariskimi i poganskimi; ujawnito mu
potencjat cztowieka do opanowania tajemnego logosu, ukrytego w liczbach i alfabecie, a tym samym
do osiggniecia boskich mocy. Pico argumentowat, ze aby magia byta skuteczna, musi siega¢ poza
gwiazdy i do wyzszych, superniebianskich sfer — ésmej i dziewiatej, poza kosmos. Jego rodzaj magii
wykorzystywat sity kryjgce sie za Swiatem zmystowym: anioty, archanioty, dziesie¢ sefirotéw lub moce
Boga na kabalistycznym Drzewie Zycia, a moze nawet sam Bdg, do czego ostrozny Ficino nigdy by sie
nie przyznat. Kabalistyczne badania Pico otworzyty drzwi dla chrzescijariskich wariantéw zdecydowanie
zydowskiej tradycji i umozliwity kabalistyczng magie kojarzong z okultystycznymi postaciami i
stowarzyszeniami konca XIX wieku, takimi jak Eliphas Levi i Hermetyczny Zakon Ztotego Brzasku,
ktérego najbardziej znani cztonkowie byli poetg W.B. Yeatsa i ostawionego Aleistera Crowleya (ktérego
zwigzek z tradycjg magii chrzescijanskiej wydaje sie szczegdlnie pikantny). To wtasnie ta tradycja,
wywodzgca sie od Pico, ksztattuje wiekszos¢ wspdtczesnych praktyk magicznych. To poczucie
potencjalnej boskosci cztowieka jest jasne na poczatku najbardziej znanego dzieta Pico, Oracji o
godnosci cztowieka. Zostato to nazwane ,,manifestem humanizmu”, chociaz ,,superhumanizm” moze
by¢ bardziej trafny, poniewaz poczucie ludzkiego potencjatu Pico wykracza daleko poza to, co
wiekszo$¢ wspotczesnych  humanistéw, ktorzy sg w  wiekszosci  sSwieckimi  myslicielami,
zaakceptowataby dzisiaj42. nawet humanisci bliscy Pico, tacy jak Erazm, byli gteboko krytyczni wobec
jego metafizycznych zainteresowan). Pico zaczyna swojg Oracje od uwagi, ze szacowny Abdala Saracen
— dzi$ uwazany za kuzyna proroka Mahometa43 — zapytany, co u licha byt najbardziej godny podziwu,
odpowiedziat ,,cztowiek”. Pico popart ten wniosek, cytujac z pierwszych stron Asklepiosa, kiedy Hermes
mowi Asklepiosowi: ,Jakim wielkim cudem jest cztowiek”. To, ze w 1603 roku Szekspir zgodzit sie z
Pico, piszac w Hamlecie ,,Coz za dzieto jest cztowiekiem!” i wychwalajac jego cnoty, sugeruje, ze albo
znat, albo wiedziat o Asklepiosie lub oracji Pico. Pozostata czes¢ retorycznego pokazu Pico ma na celu
przedstawienie sprawy cztowieka tak przekonujaco, jak to tylko mozliwe. Jak na ironie, fakt, ze spotkat
sie z papieska cenzury, sugeruje, ze odnidst sukces.

Jego podstawowym argumentem, z ktérym zaden papiez nigdy by sie nie zgodzit, jest to, ze cztowiek
jest bogiem, ktdry, jak to ujat Colin Wilson, ,,zapomniat o swoim dziedzictwie i zaakceptowat fakt, ze
jest zebrakiem”44. Pico byt zdeterminowany, abySmy powinnismy pamieta¢ o naszych korzeniach i
odzyskac¢ nasze dziedzictwo. Centralnym punktem jego przestania jest idea, ze w przeciwienstwie do
wszystkich innych stworzonych istot, cztowiek nie ma ustalonej natury, poglad, ktéry przypomina
objawienie Poimandresa dane Hermesowi, ze cztowiek ma podwdjng nature, zaréwno ziemska, jak i
duchowg, objawienie powtdrzone w Asklepios. ,,Najwyzszy Stwérca postanawia”, mowi nam Pico, ze
cztowiek ,powinien mie¢ udziat w szczegdlnym wyposazeniu kazdego innego stworzenia... Nie daliSmy
ci, o Adamie, zadnego wtasnego oblicza”. Prawie pieéset lat pdzniej ten Pomyst ten zostatby
wskrzeszony przez catkowicie niehermetycznego mysliciela, egzystencjalnego filozofa Jean-Paula
Sartre'a, ktéry dowodzit, ze cztowiek istnieje, ale nie ma istoty (co znajduje odzwierciedlenie w
twierdzeniu Sartre'a, ze istnieje ludzki stan, ale nie ma ludzkiej natury). Tak wiec, zaréwno dla Pico, jak
i Sartre'a, cztowiek jest zmienny, zdolny do uczestnictwa we wszystkich wymiarach i sferach
rzeczywistosci. (Nie trzeba dodawac, ze Pico wycigga z tego spostrzezenia inne wnioski niz Sartre). Dla



Pico mikrokosmos jest tak naprawde makrokosmosem, a przynajmniej ma taki potencjat. , Nie
uczyniliSmy cie stworzeniem ani niebiariskim, ani ziemskim”, moéwi Najwyzszy Stwérca, ,ani
Smiertelnym, ani niesmiertelnym, abys mdgt, jako wolny i dumny twérca wtasnej istoty, uksztattowac
siebie w takiej formie, w jakiej moze preferowac”, prawdziwie hermetyczna propozycja, ktérg Kosciét
uznatby za grozng, poniewaz nie miat w nim miejsca dla ,,wolnych i dumnych twércéw” czegokolwiek.
moze teraz zrobic z siebie, co chce. Moze ,,zstgpi¢ do nizszych, brutalnych form zycia” lub ,wzniesc sie
ponownie do wyzszych porzadkdw, ktérych zycie jest boskie”. Wybdr nalezy do niego. , Ktérgkolwiek z
nich cztowiek powinien kultywowac, ta sama wyda w nim owoc.” Przypominamy sobie, co Poimandres
ponownie powiedziat Hermesowi, i jest to réwniez madros¢ starozytnego chinskiego medrca
Mencjusza, ktory nauczat, ze ,ci, ktdrzy podazajg za ta czesc ich samych, ktdra jest wielka, to wielcy
ludzie; ci, ktdrzy podazajg za tg czescig, ktdra jest niewielka, sg matymi ludzmi”, co sugeruje, ze istote
prisca theologia mozna znalez¢ w kulturach, ktére majg niewielki lub zaden fizyczny kontakt miedzy
nimi. Pico's Oration to ekscytujace, inspirujace dzieto, a majgc do dyspozycji pisma Hermesa
Trismegistusa, Platona, Kabate, Ewangelie i ojcdw kosciota, Pico wierzy, ze jest na dobrej pozycji, by
urzeczywistnic te ideaty. Jego pewnosé, ze wyzwat przywddcéw religijnych swoich czaséw na publiczng
debate, w sedziwym wieku dwudziestu czterech lat, przemawia na jego korzys¢ i mysle, ze trudno
bytoby komukolwiek czytajgcemu dzisiaj oracje odejs¢ od niej bez nowej poczucie naszych mozliwosci.
Jednak dla niektérych ta najwyzsza pewnosc siebie jest jedynie pychg, jak twierdzg, najbardziej
wszechobecnym darem renesansu, ktéra doprowadzita do catkowitego ,ucztowieczenia” sSwiata
kosztem zaréwno sacrum, jak i natury. Trzeba przyzna¢, ze majg dobre argumenty. Wydaje sie, ze sam
Pico zmienit zdanie na temat boskiego potencjatu cztowieka i poddat sie represyjnemu kierownictwu
antyhumanisty Savonaroli, ktéry chciat powrotu do Sredniowiecza, niepokojgco radykalnego zwrotu,
ktory ostatecznie okazat sie niezadowalajacy. Jednak, jak pisze Frances Yates, ,trudno do przecenienia
jest gtebokie znaczenie Pico della Mirandola w dziejach ludzkosci”. Po nim Europejczyk miat pewnosé,
ze moze wptywaé na Swiat i kontrolowaé¢ swoje przeznaczenie poprzez wiedze. Sam Pico mogt
ostatecznie odrzucic to, ale byto to cos, czego zaden Savonarola nie mégt cofngé.

Giordano Bruno - Nolan

Jednym z renesansowych hermetykdéw, ktéry wzigt Pico za stowo, byt filozof i teolog Giordano Bruno.
W 1600 roku Bruno zostat spalony na stosie przez inkwizycje na Campo de’ Fiori w Rzymie. Auto da fe
Brunona jest zwykle przypisywane jego obronie heliocentrycznego systemu stonecznego Kopernika
przeciwko panujgcemu geocentrycznemu systemowi ptolemejskiemu, ktéry byt akceptowany przez
Koscidt od wiekdw i ktéry, z jedng poprawka, podzielali hermetycy; dla hermetykdéw, podazajgcych za
systemem egipskim, storice znajdowato sie tuz nad ksiezycem, a nie, jak u Ptolemeuszy, posrodku
pieciu innych planet. Ten obraz Brunona nie jest jednak catkiem dokfadny. W rzeczywistosci byt
,acentrystg”, ktéry wierzyt w nieskoriczony wszechswiat peten niezliczonych swiatéw — bardzo
podobny do naszej wspodtczesnej koncepcji — ktdrego srodek, jak powiedziano o Bogu, , byt wszedzie,
a jego obwdd nigdzie”, uwaga przypisywana réznych mysdlicieli, od Hermesa Trismegistusa i
Empedoklesa po Mikotaja z Kuzy i racjonalistycznego Woltera. Jednak meczenstwo Bruno nie dotyczyto
bezboznego, bezsensownego wszechswiata Wielkich Wybuchoéw i czarnych dziur, ktére wytonity sie z
rewolucji kopernikanskiej, przez co zostatby odrzucony. Bruno nie sptongt, poniewaz faworyzowat
kosmos zredukowany do samej energii i materii, pozbawiony duchowego charakteru. Wedtug Frances
Yates, Bruno potraktowat wyzwanie Pico, by odzyska¢ nasze boskie dziedzictwo, tak powaznie —
powazniej niz ukarany Pico — ze podjat prébe ozywienia starozytnej religii egipskiej, ktdra, jak wierzyt,
byta zrédtem nauk hermetycznych. Bruno chciat przetamaé represyjng wtadze Kosciota nad ludzmi i
wskrzesi¢ w jego miejsce panteon najwczesniejszych duchowych przewodnikéw cztowieka, bogéw
starozytnego Egiptu — z nim samym na czele. To wtasnie z tego powodu, a nie ze wzgledu na jego
miejsce w standardowych historiach ,wojny miedzy naukg a religig”, nalezy pamietaé¢ o jego



,meczenstwie”. Giordano Bruno urodzit sie jako Filippo Bruno w 1548 roku w potudniowym miescie
Nola, ktére byto wéweczas czescig Krélestwa Neapolu, u podndza Wezuwiusza, odpowiedniego miejsca
narodzin tej niestabilnej osobowosci. To witasnie ze wzgledu na swoje miejsce urodzenia nazwat sie
pdziniej ,Nolanem”, a imie Giordano przyjat od jednego ze swoich wychowawcéw w klasztorze
augustianéw San Domenico Maggiore, kiedy w wieku siedemnastu lat wstgpit do zakonu dominikandéw.
Niewiele wiemy o jego matce, ale ojciec Bruna byt Zotnierzem i kuszgce jest zakotwiczenie
wojowniczego charakteru Bruna w jakims$ ojcowskim dziedzictwie. Ksztafcit sie w Neapolu i wtasnie
podczas przygotowan do $wiecen kaptanskich, ktére miat dwadziescia cztery lata, Bruno zaczat rozwijac
swoje niezwykte zdolnosci pamieciowe, o ktdrych pdzniej napisat kilka ksigzek. Pico, jak widzielismy,
réowniez wykazywat sie znakomitg pamiecia, ale Bruno najwyrazniej przewyzszat nawet swoja. To byto
tak zdumiewajace, ze Bruno podobno zademonstrowat swoje zdolno$ci mnemoniczne przed papiezem
Piusem V i wptywowym kardynatem Rebibg. Bruno twierdzit pdzniej, ze jego zaginiona ksigzka O Arce
Noego byta dedykowana Papiezowi. W tamtych czasach dedykacje musiaty by¢ akceptowane przez
dedykowanego, a to, ze Pius V sie na to zgodzit, sugeruje, ze byt pod wrazeniem daréw Brunona, czego
nie podzielali pdzniejsi papieze. Podobnie jak Ficino i Pico, Bruno byt cztowiekiem kosciofa, ale jego
zamitowanie do niezaleznego myslenia oraz apetyt na zakazane ksigzki i wiedze wkrétce doprowadzity
go do star¢ z nim. Jego burzliwg i niespokojng kariere mozna postrzega¢ jako dtugy, meczacy i
ostatecznie daremng walke z wtadzami. To zrozumiate, ze wielu uwaza Bruno za bohatera wolnej mysli,
pokonanego przez ignorancki, opresyjny rezim, ale jak wyjasnia France Yates, Bruno nie byt swiety, a
jego duma, arogancja i zadziornos¢ czesto czynity go swoim najgorszym wrogiem. Pod wieloma
wzgledami przypomina on swego niemal wspodfczesnego Paracelsusa, innego agresywnego filozofa
hermetycznego, czesto sktéconego z wtadzami, i pamietamy, ze stowo ,bombastyczny” wywodzi sie
od jego drugiego imienia Bombastus. To, ze urzednicy, z ktérymi Bruno czesto sie ktdcit, byli rowniez
agresywnymi, silnymi, dominujgcymi mezczyznami, sprawia, ze co$ w rodzaju koscielnego ,,zderzenia
tytanédw” wydaje sie nieuniknione. Pierwszym przewinieniem Brunona byto wyrzucenie wizerunkéw
Swietych — zatrzymat tylko krucyfiks — i zarekomendowanie jakiejS nieostroznej duszy
,hiebezpiecznej” listy lektur. Bardziej szkodliwa byta jego obrona herezji arianiskiej, o ktérej mowa w
rozdziale 4, oraz jego kopia Erazma, filozofa-humanisty, ktéry zostat zakazany. Te wczesne czar. n.e.
znaki zapoczatkowaty zycie w niezgodzie, a w wieku dwudziestu czterech lat Bruno uciekt z Neapolu,
Inkwizycji i Kosciota. W czasach, gdy Koscidt byt praktycznie jedyng przystania dla ludzi nauki, wyjscie
poza jego granice niemal gwarantowato zycie w bezdomnej tutaczce. Podobnie jak inni magowie
renesansu — ponownie przychodzi mi na mysl Paracelsus, ktorego niezwykte podrdze sg legendar. n.e.
— wtasnie to przydarzyto sie Brunonowi. Jesli Ficino byt siedzgcym trybikiem i siedziat w domu, Bruno
byt niemal maniakalnym wedrowcem. Przez nastep.n.e. trzynascie lat, az do aresztowania w Wenecji
w 1592 roku, Bruno przemieszczat sie z miejsca na miejsce w catej Europie, znajdujac przyjaciot, ale
czesciej wrogow, a ze wzgledu na jego agresywny, paranoiczny charakter, czesto ci, ktérzy zaczynali
jako przyjaciele, koniczyli jako wrogowie . Najpierw udat sie do pétnocnowtoskiego portu Noli, potem
do Saveny, Turynu i Wenecji. W Padwie koledzy dominikanie namawiali go, by ponownie przywdziat
habit, i wydaje sie, ze pomyst ten przyjat. Przekroczyt Alpy do Francji iw 1579 wylgdowat w Genewie,
gdzie prawdopodobnie przytaczyt sie do kalwinistéw. Wydawato sie, ze zmienit zdanie na temat
swojego habitu i przyjat w prezencie ,,cywilne” ubranie od margrabiego de Vico z Neapolu, wtoskiego
arystokraty mieszkajgcego w Genewie, ktdry pomagat rodakom. Uczeszczat na uniwersytet, ale po
zamachu na prace jednego z jego profesoréw zostat aresztowany. Jak to czesto robit odtad, bronit
swoich dziatan, ale roztropnos¢ podpowiadata mu opuszczenie Genewy, co uczynit. W Tuluzie uzyskat
doktorat z teologii i wykfadat filozofie; wydaje sie, ze on rowniez préobowat wréci¢ do Kosciofa, ale
odmowiono mu. W 1581 wyjechat do Paryza, gdzie wyktadat i, co stato sie czestg praktyka, ponownie
wykazat sie zdolnosciami pamieciowymi. Zadziwit swojg publicznos$¢, chociaz wielu uwazato, ze jego
umiejetnosci sg zakorzenione w czar. n.e.j magii, pietnie, ktére bedzie przesladowac Bruno przez reszte



jego kariery i ktére miato wiecej niz stopien prawdy. Jego demonstracje odniosty taki sukces, ze zyskat
wptywowych francuskich mecenaséw, ktdérzy dali mu czas na napisanie ksigzek o jego teorii pamieci.
W 1582 roku opublikowat O cieniu idei, O sztuce pamieci i Piesni cyrkowej. Bruno nie byt jedynym
myslicielem promujgcym system mnemoniczny. Pierre de la Ramée, lepiej znany jako Peter Ramus,
ktoéry zginagt w 1572 roku w protestanckiej masakrze sw. Barttomieja, opracowat system ramizmu, ktéry
byt zasadniczo rodzajem uczenia sie na pamiec. Po jego $mierci system Ramusa stawat sie coraz
bardziej popularny w krajach protestanckich, a jego ,logiczne” podejscie jest stosowane do dzis. Jak
zobaczymy, system Brunona byt czyms$ zupetnie innym. W 1583 Bruno udat sie do Anglii jako gos¢
ambasadora Francji, uzbrojony w listy polecajgce od Henryka Il Francji, ktéremu Bruno poswiecit jedng
ze swoich ksigzek. Tam zaprzyjaznit sie z poetg Philipem Sidneyem — ktdry rowniez otrzymat dedykacje
— i chociaz nie ma wzmianki o jego spotkaniu z magikiem i matematykiem Johnem Dee, astrologiem
krolowej Elzbiety, Bruno poruszat sie w kregu Dee i spotkanie dwoéch medrcéw bytoby
prawdopodobne. Brunonowi nie udato sie zdoby¢ posady nauczyciela w Oksfordzie, ale prowadzit tam
wykfady na temat systemu kopernikanskiego. Jednak jego nieortodoksyjne poglady astronomiczne w
pofaczeniu z jego wiarg w nadchodzaca hermetyczno-egipska ,,nowg ere” — z nim samym w jej
centrum, w taki sam sposdb, w jaki storice byto centrum systemu Kopernika — wywotaty kontrowersje,
podobnie jak podejrzenie ze splagiatowat swoje pomysty z Ficino. Pobyt Brunona w Anglii byt jednak
owocny. W tym czasie ukoriczyt i opublikowat niektdre ze swoich najwazniejszych dziet. W 1584 roku
nadeszta wieczerza w Srode Popielcowg; O przyczynie, zasadzie i jednoéci; O nieskorczonym
wszechswiecie i Swiatach; a takze Wypedzenie triumfujgcej bestii , w ktdrej gloryfikuje starozytng
egipsko-hermetyczng religie, oraz w 1585 O heroicznych szalefistwach , co$, o czym Bruno wiedziat
osobiscie i co, jak wierzyt, moze doprowadzi¢ ludzkos$¢ do bogdw. Niektore z tych prac budzity nie tylko
zdziwienie, ale brak ficynskiego taktu i podstawowych umiejetnosci spotecznych, a takze apodyktyczny
charakter Bruna oznaczaty, ze niektérzy, ktorzy zaczynali jako mistrzowie, wkrétce zostali uznani za
wrogdéw. Mozliwos$é, ze Bruno pracowat jako szpieg, informujac o tajnych katolikach ,,szpiega” kréolowej
Elzbiety, Sir Francisa Walsinghama, nie mogta poprawic jego reputacji.

Meczennik gwiazd

Po tym, jak ambasada francuska - w ktdrej przebywat w Londynie - zostata zaatakowana przez
buntownikéw, Bruno wrdcit do Paryza w 1585 r., ale jego 120 tez przeciwko Arystotelesowi i jego
polemiczne broszury przeciwko systemowi matematycznemu Fabrizio Mordente ponownie wywotaty
kontrowersje. Ruszyt dalej, tym razem do Niemiec. Uwaza sie, ze tutaj zatozyt cos w rodzaju tajnego
stowarzyszenia ,,Giordanistis”, oddanych zwolennikéw jego tysigcletnich idei, a przynajmniej miat takie
plany. Przez krétki czas nauczat w Wittenberdze, po czym postanowit sprobowac szczescia u
hermetycznego Swietego Cesarza Rzymskiego, Rudolfa Il z Pragi. Rudolf Il byt zapalonym uczniem
wiedzy ezoterycznej, cho¢ byt beznadziejnym cesarzem, i goscit kilka stynnych postaci hermetycznych,
w tym Johna Dee i alchemikéw Michaela Maiera i Michaela Sendivogiusa. Rudolf Il goscit takze
naukowcéw, takich jak Tycho Brahe i Johannes Kepler, ktérzy potaczyli astrologie z nowymi odkryciami
w astronomii. Niezaleznie od tego, czy byto to strategiczne pochlebstwo, czy szczera wiara, Bruno
wywart wrazenie na Rudolfie Il, ze jest ,nowym Hermesem Trismegistusem” i ze jego panowanie
zapoczatkowato nowa ere. Rudolf Il, chociaz byt prawdziwym wyznawcg i badaczem nauk
ezoterycznych, czesto byt kaprysny i chociaz potrafit by¢ hojny, byt rdwnie oszczedny w stosunku do
uczonych pukajgcych do jego drzwi. Po pétrocznym pobycie, podczas ktérego nie udato mu sie zdoby¢
posady nauczyciela, Bruno wyjechat z darem w wysokosci 300 talaréw od Rudolfa. Pomocna, ale nie
zapewniata bezpieczenstwa, jakiego oczekiwat. W Helmstedt Bruno zostat ekskomunikowany przez
luterandw, wiec ponownie musiat ucieka¢. Potem, w 1591 roku, na Targach Ksigzki we Frankfurcie, los
zaczat sie zbliza¢. Patrycjusz Giovanni Mocenigo zaprosit go do Wenecji, aby nauczyt go sztuki
zapamietywania. Mniej wiecej w tym samym czasie Bruno ustyszat o wakacie na katedrze matematyki



na Uniwersytecie w Padwie. Bruno miat znakomitg pamie¢, ale zastanawiat sie, czy Inkwizycja tez, i
zatozyt sie, ze nie. Nie uzyskat stanowiska w Padwie, wiec w 1592 roku Bruno wrécit do Wenecji. Byt to
btad, ktéry dwa wieki pdzniej popetnit inny hermetyczny filozof, budzacy groze Cagliostro53. Jak to
czesto bywato w przesztosci, miedzy Brunem a jego dobroczyrica zaczety sie ktopoty, a Mocenigo, by¢
moze przestraszony roszczeniami Bruna do poétboskosci, wkrétce zadenuncjowat go przed inkwizycja.
By¢ moze éwiczyli jego techniki mnemoniczne; w kazdym razie Inkwizytorzy nie zapomnieli o Bruno i
22 maja zostat aresztowany. Zarzuty przeciwko niemu obejmowaty bluZnierstwo, herezje, magie i
gtoszenie wiary w wielo$¢ swiatéw. Wydaje sie, ze Bruno dobrze bronit sie przed weneckimi
porywaczami. W magiczny sposéb przygotowat sie na spotkanie z szeregiem talizmandw, ktére miaty
wrecz demoniczng nature — nie byto to delikatne ,naturalne zaklecie” dla wulkanicznego Nolana.
Wkrétce jednak nadeszta wiadomosé z Rzymu iw 1593 roku zostat przeniesiony do Wiecznego Miasta.
Bruno pozostat w wiezieniu podczas swojego siedmioletniego procesu. Chociaz zarzuty przeciwko
niemu byty ztozone, nie jest jasne, czy promowanie systemu kopernikanskiego byto jednym z nich.
Heliocentryzm zostat uznany za heretycki dopiero w 1616 r., a nawet wtedy decyzja ta zostata
uniewazniona przez bardziej oswiecone urzedy Kosciota54. Jak wyjasnia Arthur Koestler w swojej
klasycznej historii astronomii Lunatycy, Kosciét stawat na gtowie, by dostosowac sie do Galileusza,
ktérego proces jest postrzegane jako inaugurujace ,,wojne” miedzy naukg a religig. Niestety, podobnie
jak Bruno, Galileusz byt kolejnym nietaktownym egoistg, ktéry nie potrafit wycofac sie z bitwy, a przed
losem Bruna uratowat sie dopiero w ostatniej chwili. Jednak gtoszenie wiary w nieskonczony
wszechswiat peten niezliczonych $wiatdw, co Bruno najwyrazniej czynit, byto herezjg. Wiekszos¢
zarzutéw dotyczyta odrzucenia przez Brunona dogmatéw chrzescijanskich, ale te, ktére dotyczg nas
najbardziej, to oskarzenia o uprawianie magii. Wydaje sie, ze Bruno zaakceptowat fakt, ze zaprzecza
dogmatom i zgodzit sie odwotaé uwagi, ktdre to wyrazaty. Odméwit jednak wyrzeczenia sie swojej
wiary w wielos$¢ swiatdw i wtasnie na to nalegat réwnie samowolny kardynat Bellarmin, odpowiedzialny
za postepowanie; Bellarmin réwniez zetknat sie z Galileuszem na poczatku jego starcia z Kosciotem,
pottorej dekady pdzniej. Bruno zaapelowat do papieza Klemensa VI, majgc nadzieje, ze czeSciowe
odwotanie bedzie wystarczajgce i ze zachecajgco nazwany papiez udzieli faski. Miato nie by¢. Klemens
VIl zgodzit sie z wyrokiem skazujgcym. Uznany za heretyka, Bruno zostat wydany wtadzom swieckim i
z kneblem w ustach, aby powstrzyma¢é jego ,niebezpieczne stowa” — a takze krzyki — meczennik do
gwiazd spotkat swdj los.

Egipskie wspomnienia

Wktad Bruna w renesans hermetyczny jest centralny i czytelnik nie moze zrobi¢ nic lepszego, jak
odwotac sie do klasycznej pracy Frances Yates, Giordano Bruno and the Hermetic Tradition, z ktérej
duzo czerpatem w tym rozdziale. Ale wyrdzniajg sie dwa aspekty filozofii Brunona: proponowane przez
niego odrodzenie Egiptu i mistrzostwo w sztuce zapamietywania. Ponownie Yates obszernie opisat te
starozytng sztuke, a czytelnika odsyta sie do jej ksigzki The Art of Memory55. Znana retorom
starozytnosci i wskrzeszona przez uczonych renesansu, ,magiczna pamiec¢”, jak nazywana jest
mnemoniczna dyscyplina Brunona, jest warunkiem sine qua non prawdziwego maga. Jednym z
gtdwnych tematéw Hermetyzmu Brunona byto odbicie wszechswiata w umysle maga, temat, z ktérym
spotykaliSmy sie juz nie raz. W ksiedze XI Corpus Hermeticum, Boski Umyst méwi Hermesowi, ze:
,Dopoki nie uczynisz siebie rownym Bogu, nie mozesz zrozumie¢ Boga”. do: ,Dorosnij do wielkosci
ponad miare, uwolnij sie z ciata; wznies sie ponad czas, stan sie Wieczno$cig; wtedy zrozumiesz Boga”.
Sposobem osiggniecia tego przez Brunona byto wyrycie w jego swiadomosci boskich wizerunkéw
niebianskich archetypéw — pieczeci gwiazd, jak je nazywat — w podobny sposdb, w jaki Ficino
wczesniej wykorzystywat wyobraznie do ksztattowania symboli przyciggajacych promieniowanie swiat
zwierzat. Jak sugeruje tytut jego ksigzki The Shadow of Ideas, Bruno postrzegat te obrazy jako cienie
lub odbicia platonskich archetypdéw. Aby wyposazy¢ ten wewnetrzny wszechswiat — mikrokosmos



mieszczacy makrokosmos — zastosowat metode znang klasycznym mowcom. Retorycy rzymscy
zapamietywali szereg miejsc w wyimaginowanym budynku i dotfgczali do tych ,miejsc” obrazy, aby
przypomniec im o ,punktach rozméw” w ich przemdwieniu. Wygtaszajac przemowienie, mentalnie
,przeszli” przez budynek, pod wptywem zapamietanych obrazéw. Jesli pomyslimy o wirtualnej
wycieczce po miejscu architektonicznym lub wycieczce po zamku w grze wideo, mamy dobre
wyobrazenie o tym procesie, z wyjgtkiem tego, ze praktycy tej sztuki uzywali wylgcznie witasnej
wyobrazni. Jak zauwaza Yates, trudno jest nam sobie wyobrazi¢ pamie¢ zdolng do zachowania
ztozonych, zywych szczegdétow, jakie osiggneli starozytni mnemotechnicy. Wznawiajac te praktyke,
Bruno zaadaptowat jg do swoich magicznych projektéw. Biorgc boskie obrazy z ksigg hermetycznych i
tworzac wiasne talizmany, utrwalit je w swojej wyobrazni, dostarczajgc w ten sposéb swojemu swiatu
wewnetrznemu planu wszechswiata. Wierzyt, ze w trakcie tego procesu nabyt magiczne moce, ktére
umozliwity mu oddziatywanie na swiat.

Odzwierciedlajgc w ten sposdb wszechswiat w swoim umysle, Bruno stat sie wspottwércg z Bogiem,
temat, ktory napotkalismy wczesniej w koncepcji Ficino dotyczacej mozliwosci hermetycznej
,haprawy” czesci upadtego sSwiata. Czynigc to, Bruno wypetnit nakaz Pico, ze cztowiek musi uosabiac
najwyzsze i najwieksze dobro, przywilej i odpowiedzialno$¢ powierzone jemu samemu. Magiczne
obrazy Bruna zostaty utozone w porzadku mnemonicznym z odpowiadajgcymi im obrazami Swiata
przyrody — roslin, zwierzat, mineratéw — a takze z suma ludzkiej wiedzy symbolizowang przez obrazy
wielkich myslicieli i medrcéw. W centrum tego systemu znajdowat sie magik, ponad przestrzenig i
czasem, podobnie jak Petrarka wznosita sie ponad sredniowiecznym s$wiatem ponizej, a nowe
kopernikanskie storice byto ogniskiem swoich satelitdbw — a przynajmniej jednego z nich, jako ich
eliptyczne orbity , rozpoznany wkrétce przez Johannesa Keplera, wymagat dwdch ognisk.
Odzwierciedlajgc w swojej swiadomosci caty wszechswiat natury i cztowieka, Bruno sprostat
hermetycznemu wyzwaniu ,,stania sie Aionem”. Powinno by¢ oczywiste, ze ta ,magiczna pamie¢” ma
wiele wspodlnych cech z doswiadczeniem R.M. Bucke'a, Williama Jamesa i Uspieniskiego, omoéwionych
w rozdziale 1. Praktykujgc te magiczng pamie¢, Bruno miat nadzieje przebi¢ sie przez gestg materie
ziemskiego Swiata i powrdcié do swojej prawdziwe] pozycji jako agenta boskiego umystu. Ta
hermetyczna ,herezja” — ze cztowiek nie jest zwyklym stworzeniem, ale ucielesnia archetypowe
energie kryjgce sie za $wiatem pozoréw — jest radykalnym rozwinieciem subtelnej magii astralnej
Ficino i burzy nieba Pico. Przechodzi od manipulowania sitami natury do urzeczywistniania drzemigcych
w nas boskich mocy. Nie byto to doktadnie co$, do czego Koscidt by zachecat, i tak nie byto. , Egipskie
odrodzenie” Bruno, w ktérym miat nadzieje przywrdci¢ starozytng religie hermetyczng z uznaniem
cztowieka jako maga, i ktdére stanowito czes¢ jego kontrowersyjnego wyktadu w Oksfordzie, byto
motywowane jego giteboka niechecig do wizerunku cztowieka ogtoszonego przez Kosciét . Bruno
wierzyt, ze upadek religii starozytnego Egiptu, optakiwany w Asklepiosie, zostat w rzeczywistosci
spowodowany przez Kosciét i podobnie jak Pico, Bruno wierzyt, ze jego misjg jest przebudzenie ludzi
do ich prawdziwego miejsca w kosmosie. Postawit swoje przekonania na szali w Wypedzeniu
zwycieskiej bestii, w ktorym celebruje magiczng, hermetyczng religie Egipcjan. Rzucajac ficifskg
ostroznosé na wiatr, ogtasza, ze starozytne wierzenia wkrétce powrdcg, z nim na czele, czego Kosciot
nie moze zignorowac. Hermetyczna ,reformacja” Brunona zaczyna sie od oczyszczenia zodiaku przez
boska Sophie, Izyde i Momusa (greckiego boga satyry), archetypowe moce hermetyczne. Dla niego nie
tylko zycie cztowieka na ziemi, ale caty kosmos musi odzyska¢ swoje magiczne dziedzictwo. Niestety,
jak zobaczymy w nastepnym rozdziale, ludzka wizja wszechswiata zmierzata w jeszcze bardziej
radykalnym kierunku. Prawdg jest, ze w Wieczerzy w Srode Popielcowa, w ktérej Bruno satyruje
akademickich wisiorkdw, ktérzy odrzucajg jego hermetyczng wizje, twierdzi, ze nowy system
heliocentryczny Kopernika jest znakiem, ze rozpoczeto sie jego hermetyczne odrodzenie. Tak nie byto,
chociaz w nastepnym rozdziale zobaczymy, dlaczego Bruno myslat, ze tak jest. Jak zauwazyt Nietzsche,



Kopernik uwolnit cztowieka z centrum wszechswiata i od tego czasu toczymy sie w kierunku jakiegos X,
czyli jakiegos nieznanego. Ten Kopernikanski wszechswiat jest jednak bardzo podobny do tego, ktory
Bruno widziat w swojej wyobrazni na wiele lat przed tym, jak Galileusz spojrzat na niego przez swdj
teleskop. Od przerazajgcej wspinaczki na gére — obecnie bedacej czescig wyscigu kolarskiego Tour de
France58 — cztowiek hermetyczny przedart sie do gwiazd. Koscidt jednak, jak na ironie, sprzymierzyt
sie ze swojg nowa rywalizujgca naukg, zrobi wszystko, co w jego mocy, aby powstrzymac go przy ziemi.

Hermes w Zaswiatach

Egzekucja Giordano Bruno oznaczata zmiane postawy Kosciota wobec Hermesa Trismegistusa i jego
wyznawcéw, ale nawet wczesniej w Kosciele zyskiwata na popularnosci silna postawa
antyhermetyczna. Przez caty szesnasty wiek magia byta coraz czeSciej postrzegana jako zagrozenie,
zaréwno dla autorytetu Kosciofa, jak i dla dusz jego wiernych, a dzieta takie jak wielkie kompendium
Kor. n.e.liusza Agryppy, O filozofii okultyzmu, opublikowane w 1533 roku, zdawaty sie powraca¢ do
bardziej demoniczna forma magii zwigzana z Picatrixem i $redniowieczem. Marsilio Ficino médgt
argumentowaé, ze jego magia dotyczyta wytgcznie sit naturalnych i kosmicznych, ale dlaczego, wielu
zaczeto pytac, w ogdle trzeba byto zwracac sie do tych sit, skoro mitos¢ i dobro¢ Chrystusa powinny
wystarczy¢? Pico mdogt twierdzi¢, ze jego magia odnajduje tylko anioty, ale kto mdgt powiedzie¢, kiedy
aniot jest naprawde aniotem, a nie demonem lub diabtem w przebraniu? Czy jakis przebiegty duch nie
mogt przekonaé maga, ze jest postaricem od Boga, podczas gdy tak naprawde byt stugg diabta? Czy
myslenie inaczej, tak jak myslenie o skromnym cztowieku jako o jakims cudzie, nie byto czystg pychg?
A tak w ogéle, do czego potrzebny byt Kosciotowi te poganskie wierzenia? Czy Chrystus nie przyszedt,
aby pokazac¢ ludziom ,droge i zycie”? Jesli tak, to po co nam Platon, Hermes czy jakikolwiek inny
poganski filozof? Czy nauki Chrystusa nie wystarcza? Po co szukac innych, co moze jedynie doprowadzié
do zamieszania i zboczy¢ z jedynej prawdziwej sciezki? Argumenty te, wyrazone przez takie postacie
jak Giovanni Francesco Pico (bratanek Pico), protestanci John Weir i Erastus, hiszpanski biskup Pedro
Garcia, jezuita Martin del Rio i inni, byty szczegétowe i dopracowane, ale ich istota byta prosta i proste
i sprowadzajace sie do podstawowego przekonania. Magia byta zta, demoniczna i btedna, a Kosciét jej
nie potrzebowat. Trudno dyskutowac z tego rodzaju paranojg, ktéra wydaje sie endemiczna dla ludzkiej
psychologii. Czy ci ludzie nie mogg by¢ naprawde komunistami, terrorystami czy czarownicami w
przebraniu? Jak mozesz by¢ pewny? Tylko Kosciét byt gwarantem prawdy, a biorgc pod uwage przyktad
Brunona, niebezpieczenstwo zwigzane z podgzaniem sciezkg hermetyczng wydawato sie oczywiste.
Jednak chociaz wiekszo$¢ z nas bytaby zaskoczona, gdyby dowiedziata sie, ze Kosciot kiedykolwiek
uwazat Hermesa Trismegistusa za ,towarzysza podrdzy”, jak wspomniano, tak wtasnie byto. Wyraznie
mowi o tym mozaikowy chodnik przy wejsciu do katedry w Sienie, utozony w 1488 roku przez
Giovanniego di Stefanol. Tam, po bokach dwdch Sybilli — starozytnych wyroczni, ktére, jak wierzono,
podobnie jak Hermes, przepowiedziaty przyjScie Chrystusa — stat trzykro¢ wielki. Jesli to nie
wystarczyto, aby zasugerowac znaczenie, jakie Hermes Trismegistus miat kiedys dla KosSciota, inskrypcja
mowi nam, ze Hermes byt rowiesnikiem Mojzesza, a posta¢ przedstawiajgca odbiorce Dziesieciu
Przykazan wydaje sie niemal kfania¢ przed wielkim egipskim medrcem i magiem. Za postacig Mojzesza
stoi inna posta¢ i moze to byé, jak sugerowali niektdrzy, Asklepios lub inny hermetyczny
wtajemniczony, byé moze chcacy wystucha¢ rozmowy tych dwodch starozytnych medrcéw. Reka
Hermesa spoczywa na tabliczce, na ktdorej wyryty jest fragment z jego Asklepiosa, w ktorym,
przynajmniej wedtug ojca kosciota Laktancjusza, trzykro¢ wielki méwi o chwale Chrystusa, ktéry ma
nadejs¢. Choé niezwykty, chodnik katedry w Sienie nie jest jedyng hermetyczng ikonografig zwigzang z
Kosciotem. Byé moze jeszcze bardziej zaskakujgce sg freski w Appartamento Borgia w Watykanie,
namalowane dla ,,hermetycznego” papieza Aleksandra VI przez Bernardino di Betto, lepiej znanego
jako Pinturicchio. Pamietamy, ze Aleksander VI byt papiezem, ktéry oczyscit Pico z stawianych mu
zarzutéw i wydaje sie, ze wykazywat on prawdziwe zainteresowanie ideami hermetycznymi,



poganskimi i egipskimi. Niektére freski zdajg sie przedstawiac kariere Hermesa. Jest pokazany jako
zabdjca wielookiego Argusa (jak opowiadat Cyceron), nastepnie jako prawodawca Egipcjan, a
nastepnie jako nauczyciel Mojzesza. Wyrazne sg inne motywy egipskie. Izyda siedzi miedzy Mojzeszem
a Hermesem, ale chyba najbardziej niezwykte sg sceny przedstawiajgce byka Apisa, ktdorego
zidentyfikowano z Ozyrysem i ktéry stanowit potowe unii Ozyrysa i Apisa w aleksandryjskim
synkretycznym bogu Serapisie (ktérego Serapeum, jak pamietamy z rozdziatu 3, zostato zniszczone
przez patriarche Teofila w 391 r.). Jak podkresla Frances Yates, byk byt emblematem rodziny Borgiow,
a na tej serii obrazéw byk Borgidéw zostaje utozsamiony z bykiem Apis2. Poniewaz Apis byt kojarzony z
Ozyrysem, bogiem stonica, przestanie wydaje sie by¢ ze papiez Borgia utozsamia sie z egipskim kultem
stonca, byé moze nawet z faraonami, ktérzy uwazali sie za bogdw.

Yates sugeruje, ze Aleksander VI zgodzit sie z Pico, ze magia i Kabata mogg by¢ waznymi dodatkami do
nauk chrzescijanskich, i mozna podejrzewaé, ze gdyby Aleksander VI byt papiezem, kiedy Bruno
promowat swojg witasng, co prawda megalomansky wersje odnowione] egipsko-hermetycznej religii,
mogtby nie spotkaty sie z tak ponurym koricem. Jak zauwaza Antoine Faivre, ,w kregach, w ktérych
przechodzi Hermes, mozna by¢ pewnym, ze panuje tolerancja”3. Istotnie, ksiezna Emanuela
Kretzulesco-Quranta, autorka studium alegorycznego romansu Francesca Colonny z korica XV wieku
Hyp.n.e.rotomachia Poliphili — rozstawionego dzieki bestseller The Rule of Four — wierzy, ze
Aleksander VI chciat zamienié chrzescijanstwo w hermetyczng teokracje, niewiele réznigca sie od tego,
co miat na mysli Bruno4. Niestety, Aleksander VI byt ,papiezem Borgiow” i jest kojarzony z catg
dekadencjg i niestawa zwigzana z tym nazwiskiem. To wfasnie przeciwko jego nepotyzmowi i
naduzyciom powstat fanatyczny Savonarola i najprawdopodobniej jakiekolwiek skojarzenie
hermetyzmu z ,,najbardziej skorumpowanym, bezboznym i ambitnym cztowiekiem, ktéry zasiadat na
tronie” nie byto dla niego korzystne.5 Jak widzielismy , Klemens VIl nie podzielat hermetycznych
upodoban Aleksandra VI, chociaz wenecki naukowiec i platoniski filozof Francesco Patrizi prébowat go
przekonaé, aby nauczat filozofii hermetycznej w chrzescijaniiskich szkotach. Patrizi zmart w Rzymie w
1597 r., przed egzekucjg Brunona, i nie jest jasne jaki mdgt by¢ jego stosunek do Bruna. Byt jednak
krytykiem Arystotelesa, ktérego filozofia uwazata za sprzeczng z nauczaniem kosciota, i akceptowat,
jak wielu innych, ze Platon i inni poganscy filozofowie utorowali droge Chrystusowi. Taki poglad
przedstawit humanista Agostino Steuco w 1540 r., kiedy ukut termin philosophia perennis, by wyjasnic¢
harmonie, jakg dostrzegat miedzy nauczaniem Kos$ciota a filozofami starozytnosci. Poglady Patriziego i
Steuco byty jednak coraz bardziej mniejszosciowe i dziataty inne sity, ktére pchnety wyznawcéw
Hermesa na duchowg pustynie, podobng do tej, ktérg autor Asklepiosa przewidziat w mrocznych
dniach Egiptu. Nie mozna jednak nie zastanawiac sie, jak wyglgdataby historia zachodniej mysli, gdyby
Patrizi i inni o podobnym umysle, jak naukowiec, alchemik i biskup Aire Frangois Foix de Candale, ktory
przekonywat, ze ksiegi hermetyczne powinny by¢ sporzadzone kanoniczne, skierowali swoje sugestie
do bardziej wrazliwych uszu.

Oh Oh Oh, to magia!

Jak na ironie, to magia lub co$, co wydawato sie by¢ jej wersjg, pomogto poszerzy¢ przepasé¢ w
chrzescijanstwie, ktdra przeksztatcita sie w reformacje protestanckga. Cos, co niepokoito wielu krytykéw
katolicyzmu, to pomyst, ze ksieza mieli jakis szczegdlny zwigzek z Bogiem lub z rzeszg swietych, co coraz
bardziej przypominato poganski politeizm. Jedng z kluczowych kwestii byty ,odpusty”, ktére ksieza
sprzedawali wiernym. Byty to zasadniczo fapowki przyjmowane przez ksiezy w zamian za zapewnienie
zbawienia wtasnego lub bliskiej osoby. Watpliwe jest, czy odpusty zadziataty, ale pienigdze poszty na
odbudowe bazyliki Sw. Piotra w Rzymie, co dla krytykéw katolickich jest dowodem na prostszg forme
odpustu. Za pewng sume kaptan uzytby swoich ,mocy”, aby naprawic sytuacje miedzy tobg a bogami.
Gdybys teraz zaptacit wystarczajgco duzo, miatbys zapewnione dobre miejsce w niebie lub



przynajmniej krotszy czas w czysécu, co zostato przedstawione na soborze florenckim, w ktérym
uczestniczyt Gemistos Plethon. Kaptani w istocie rzuciliby zaklecie i zmusili swietych do uzycia magii,
tak jak uczen Picatrix zrobitby demona. Oburzali sie ludzie tacy jak Marcin Luter, ale sam Ko$ciét uznat,
ze w tym oskarzeniu byto wiecej niz troche prawdy. Jednym z argumentdow przeciwko magii Ficino byto
to, ze Koscidt miat juz swojg magie i nie potrzebowat jej. jako DP Walker wskazuje, ze wraz z Hermesem,
Platonem i neoplatonistami jednym z wptywdéw na magie Ficino byt sam Kosciét. Nietrudno jest
dostrzec w katolickiej Mszy jedno z dziatan ,,magii naturalnej” Ficino, a Ficino, jak wiemy, byt ksiedzem.
Jak pisze Walker, elementy mszy, ,,muzyka, stowa konsekracji, kadzidto, Swiatta, wino i najwyzszy efekt
magiczny — transsubstancjacja”, sg zadziwiajgco podobne do rzeczy, ktére Ficino zalecat swoim
saturnicznym pacjentom8. sg tam sktadniki: symbole, odpowiedniki, efekty sensoryczne i, jak w
magicznym rytuale, jesli zostanie wykonany pomysinie, uczestnik powinien poczué poczucie odnowy.
To, ze inkorporacja ciata boga — teofagia lub, méwigc mniej obrazowo, komunia — jest starozytng
praktyka magiczng, jest kolejnym tacznikiem miedzy katolickg Msz3 a religiami poganskimi (patrz klasyk
Sir Jamesa Frazera The Golden Bough, ktdry zawiera wiele przyktadéw) . Jesli Kosciét odprawiat juz
witasne magiczne rytuaty, nie potrzebowat konkurencji ze strony Ficino. Oprdécz sprzeciwu wobec magii,
protestanci sprzeciwiali sie réwniez wprowadzaniu jakichkolwiek ,,zewnetrznych” autorytetéw w celu
wzmocnienia pozycji chrzescijanstwa. Wystarczajgco zle byto mie¢ do czynienia z hierarchig Kosciofa,
ale wciaggniecie Platona, Hermesa i kto wie kogo jeszcze do tego obrazu tylko stworzyto wiecej
zamieszania i umiescito wiecej posrednikow miedzy jednostkg a Bogiem, co bylo doktadnym
przeciwienstwem tego, co chcieli protestanci. Nawet gdyby Platon siedziat u stop Hermesa, wszystko,
czego sie dowiedziat, to ,zta” egipska magia, a nie prawdziwa religia, a protestanci wprost odrzucili
poglad, ze Mojzesz w ogdle nauczyt sie czegokolwiek od Egipcjan. Tylko Biblia zawierata klucz do
zbawienia i nic, co Platon lub ktokolwiek inny napisat lub pomyslat, nie mogto niczego do niej dodac¢.
Rodzaj purytanizmu popierany przez protestantéw byt zasadniczo taki sam, jak ten, ktéry muzutmanska
ortodoksja podniosta przeciwko postaciom takim jak Suhrawardi: jesli nie ma go w Biblii —ani w Koranie
— to dlaczego go potrzebujemy? Protestanci zdecydowali, ze nie, i opierajac sie na wyprébowane;j i
sprawdzonej metodzie, podobnie jak wczesniej Teofil z Aleksandrii, zaczeli pali¢ ksigzki. Dla przyktadu,
za panowania Edwarda VI, nastoletniego kréla i pierwszego angielskiego wtadcy wychowanego na
protestanta, kosciét anglikanski zostat przebudowany na protestancki, a w 1550 roku podczas wizyty
komisarzy rzgdowych rozpalono w Oksfordzie ogromne ogniska , do ktérych wrzucano cate biblioteki.

Humanista, az za bardzo humanista

Wydaje sie zrozumiate, ze Kos$ciét — zardwno katolicki, jak i protestancki — miatby problem z
hermetyzmem. W koricu magia jest pod wieloma wzgledami rodzajem ,religii spekulatywnej”’, a
katolicy, ktérzy mieli juz wtasng marke, i protestanci, ktdrzy jej nie chcieli, nie potrzebowaliby rywala.
Ale ruch anty-Hermes nie ograniczat sie do rywalizacji duchowej. Sity czysto akademickie rosty w site i
réowniez byty niezadowolone z prestizu trzykro¢ wielkiego. Z ich perspektywy martwit ich nie tyle
magiczny charakter hermetyzmu, ile jego zaabsorbowanie kwestiami metafizycznymi i prostacki brak
wyrafinowania. Niechec¢ Kosciota do filozofii hermetycznej byta prawdopodobnie zakorzeniona w jego
misji ratowania ludzkich dusz. Ale w przypadku innych obozéw przeciwnych Hermesowi gtéwnym
zarzutem byto niewiele wiecej niz wybredna pogarda dla ztej gramatyki. Jak widzielismy, humanizm
jest powigzany z renesansem, ale rodzaj humanizmu kojarzony, powiedzmy, z Pico, bardzo rézni sie od
humanizmu, ktéry znalazt btad w celebrowaniu przez Pico Hermesa i Platona. Humanizm Pico jest
bardziej podobny do humanizmu poety Williama Blake'a, studenta nauk hermetycznych, ktéry wydaje
sie powtarzacé Pico, gdy pisze w ,,Ewangelii wiecznej”: , Ty jeste$ cztowiekiem, Boga juz nie ma/Twojego
wiasnego cztowieczenstwa ucz sie adorowac'. Blake nie byt ateistg, a jego uwaga, ze ,,Boga juz nie ma”
zapowiada odrzucenie represyjnego gnostyckiego demiurga, ktorego w innych wierszach Blake nazywa
,Starym Nobodaddy”. Humanizm Blake'a jest znacznie bardziej ,nadhumanizmem”, o ktdérym



mowitem wczesniej w odniesieniu do Pico, z jego celebracjg ludzkiej wyobrazni i kreatywnosci jako
najwyzszych mocy. Nie byt to rodzaj humanizmu, ktéry sprzeciwiat sie Hermesowi i ktéry Blake
postrzegatby jako wyraz ,pojedynczej wizji”, rodzaj duchowej i intelektualnej krétkowzrocznosci. Aby
zrozumiec ten rodzaj humanizmu, musimy cofnac sie nieco i ponownie odwiedzi¢ Petrarke. Kiedy nie
wspinat sie po goérach, Petrarka poswiecat swdj czas na pasjonujgce studium przesztosci i niedawno
odzyskane taciniskie teksty. Chociaz nie byt w tym osamotniony, Petrarka z pewnoscig moze stuzy¢ jako
wygodny symbol humanizmu, ktdry znalazt btagd w Hermesie. Pamietamy, ze Petrarka nie znat greki, a
dla jego rodzaju humanizmu to autorzy rzymscy, a nie greccy, wyznaczali standardy. Mozna by niemal
powiedzie¢, ze istnialy dwa rdine rodzaje renesansu, ktére odwotywaty sie do dwdéch rdéznych
aspektow ludzkiej Swiadomosci. Ten, ktdry zwracat sie ku filozofii greckiej, neoplatonistom i
hermetyzmowi, byt gteboko zainteresowany metafizykg i nauka; byt spekulatywny i natchniony,
polegat w rownym stopniu na intuicji, co na uczeniu sie, i widziat rzeczy z ,kosmicznej” perspektywy.
Miat obsesje na punkcie wielkich pytan, losu, przeznaczenia i poznania Boga. Drugi humanizm, ktéry
wzorowat sie na autorach rzymskich, czego przyktadem jest Petrarka, bardziej skupiat sie na dobrej
formie i retoryce. Byt wytworny, wyrafinowany i dotyczyt ,grzecznej nauki”. Trzymat sie w ryzach i
,opanowat swdj entuzjazm”. Chciat ,doprowadzi¢ do porzadku”. Nie , przesadzit”, jak to zrobili Bruno
i Pico. Znat swoje ograniczenia i trzymat sie ich, pogardzajgc barbarzyrnska porywczoscig tych, ktérzy
ich nie znali. Rzymianie nie stworzyli zadnej filozofii ani nauki, a wszystko, co mieli, pozyczyli od
Grekéw. To, w czym byli dobrzy, to inzynieria, zarowno mechaniczna, jak i spoteczna. Celowali w
polityce i prawie, czyli w szczegdlnosci w ludzkich dazeniach. Pomyst wystrzelenia — nawet w
wyobrazni — w podréz w kosmos wydatby sie rzymskim literatom jako nieskoriczenie mtodziericzy, i
tak witasnie czut sie ich renesansowy epigon. Jesli Petrarka byt zaniepokojony wejsciem na Mont
Ventoux, mozemy sobie tylko wyobrazié, co mégt pomyslec o nieskoriczonym wszechswiecie Brunona.
Bioragc pod uwage nieadekwatnos$¢ tej idei, mozemy powiedzie¢, ze grecki renesans byt bardziej
,prawopotkulowy”, podczas gdy rzymski byt bardziej , lewopétkulowy”. Jednej chodzito o zanurzenie
sie w gfab rzeczy, drugiej o osiggniecie wyrafinowanego, dostojnego, a przede wszystkim poprawnego
stylu. Podczas gdy krasoméwstwo Pico wznosito sie na kosmiczne wyzyny, oratorium takich postaci jak
Erazm wyraznie stgpato po ziemi. Jest to jasne w programie akademickim, ktéry zostat powigzany z
tymi dwoma podejsciami. Urbane Humanism trzymat sie trivium gramatyki, logiki i retoryki, podczas
gdy humanizm kosmiczny koncentrowat sie na quadrivium arytmetyki, muzyki, geometrii i astronomii.
(Chocby byto warto, nasze stowo ,trywialny”, oznaczajgce niewazny, jest powigzane z tacifiskim
trivium.) Dla kosmicznego lub superhumanisty styl jest drugorzedny w stosunku do tresci i jest on
sktonny, podobnie jak Pico i Ficino, odwotywac sie do barbarzynskich, nieokrzesanych (w sensie
posiadania ztej taciny) myslicieli sredniowiecza, jesli mogg mu pomdc w jego poszukiwaniach. Dla ,zbyt
humanistycznego” (by ukrasé to sformutowanie Nietzschemu) styl i forma liczg sie ponad wszystko, a
tres¢ jest drugorzedna. Uboga sredniowieczna tacina uniemozliwiata im powazne traktowanie
wszystkiego, co w niej napisano. By¢ moze mozemy tu zobaczy¢ zapowiedz stynnego ,Querelle des
Anciens et des Moder. n.e.s”, ktore miato charakteryzowaé poczatek XVII wieku. W pewnym sensie
mozna powiedzieé, ze te dwie formy renesansu stworzyty wczesng wersje idei ,dwoch kultur”,
spopularyzowanej pod koniec lat pieé¢dziesigtych przez naukowca i powiesciopisarza C.P. Snieg. Kiedy
Bruno szydzit z gtupcéw, ktérzy nie dostrzegali znaczenia jego idei, jego ulubiong obelgg byto
nazywanie ich ,,gramatycznymi pedantami”. Urbane Humanism nie moze powstrzymac sie od rzucenia
mokrego recznika na aspiracje maga. Jak zauwaza Yates, ,, atmosfera czystego humanizmu nie sprzyja
magowi”9. To wkrdétce miato sie okazaé prawda. Z biegiem czasu humanizm i religia okazatyby sie nie
do pogodzenia — humanisci stojg dzis$ za kampanig ,Nie ma Boga”, ogtaszang na tablicach
autobusowych — ale poczatkowo humanizm kojarzony z Erasmusem nie stanowit dla Kosciota
problemu. Zaréwno Erazm, jak i Petrarka byli poboznymi chrzescijanami i wykorzystali swojg wiedze
do promowania sprawy Kosciota. Jak na ironie, to humanizm kosmiczny, gteboko religijny, postrzegany



jako wrdg Kosciota, ktory dzis w réznych formach — w catej gamie nowych ruchéw duchowych —
sprzeciwia sie catkowitej sekularyzacji spoteczeristwa.

Mechaniczne cuda

Nie tylko hermetycy zwykli humanisci skupiali swoje krytyczne uwagi. Niepokoita ich réwniez nauka, a
przynajmniej rozwdj matematyki, skaty macierzystej nauki, i to wtasnie tutaj rozpoczat sie wspomniany
wczesniej podziat na ,,dwie kultury”. Wspomniatem wczesniej, ze w Oksfordzie w 1550 r. podpalono
cate biblioteki w wyniku odrzucenia przez protestantéw magii katolickiej. W ogniu znalazty sie
wszystkie dzieta metafizyki, ale takze dzieta matematyki. Podejrzane wydawato sie praktycznie
wszystko poza Biblig, ale ksigzki zawierajgce diagramy matematyczne wydawaty sie szczegdlnie
podejrzane, poniewaz byly powigzane z czarng magia. Nawet pojecie ,obliczenia” byto kojarzone z
,zaklinaniem”, a jak zauwazyt John Aubrey, siedemnastowieczny antykwariusz (i odkrywca ,dziur
Aubrey” w Stonehenge), wtadze Tudoréw rdéwniez ,pality ksiegi matematyczne dla ksigg
przywotywania”10. Trudno wyobrazi¢ sobie humaniste jako odpowiedzialnego za palenie ksigzek, ale
jak argumentuje Frances Yates, nieche¢ Erazma do ,dialektyki, metafizyki czy filozofii naturalnej”
doprowadzita, przez dziwne zakrety historii, do dymu i ptomieni wznoszacych sie nad literatura. stosy
pogrzebowe. ,,Humanistyczna nieche¢ do metafizyki i nauk matematycznych — pisze — przeksztafcita sie
w reformacyjng nienawis¢ do przesztosci i lek przed jej magig”. inteligencja stojaca za historia, z
pewnoscig ma upodobanie do ironii. Inng dziwng ironig jest to, ze nauka, krétko sprzymierzona z nauka
humanistyczng wroga, ostatecznie podkopataby hermetyzm. Jednak przez pewien czas nauka byta
towarzyszem hermetyzmu, tak jak hermetyzm byt uwazany za towarzysza podrdzy z chrzescijanstwem.
Pamietamy, ze jedng z rzeczy, ktére niepokoity sw. Augustyna w Hermesie Trismegistosie, byly te
mowigce posagi, o ktérych méwit w Asklepiosie. Ten rodzaj magii byt uwazany za demoniczny i to
wiasnie jego postrzeganie musiat przezwyciezy¢ kto$ taki jak Marsilio Ficino, aby jego ,naturalna
magia” zostata uznana za akceptowalng. Zwigzek miedzy magig a ,,mechanicznymi cudami” ma dtuga
historie. Bohater z Aleksandrii byt, jak wspomniano w rozdziale 2, znany ze swoich mechanicznych
cudow, w tym eolipilu (rodzaj napedzanego parg silnika przypominajgcego rakiete); automat; ,koto
wiatru” (pokazujace troske o energie naturalng z | wieku naszej ery); i cata gra mechaniczna,
wymyslona dla teatru, ze sztucznym piorunem, co mozna by nazwaé wczesng forma ,efektéw
specjalnych”. Inni wynalazcy z Aleksandrii rywalizowali z Hero o uznanie (w The Rise and Fall of
Alexandria Pollard i Reid majg fascynujacy rozdziat o automatach aleksandryjskich) i nie bytoby
zaskoczeniem, gdyby jakas forma tych mechanicznych cuddéw zainspirowata pomyst méwigcego
Egipcjanina posagi. PdZniej arabscy magowie i wynalazcy w rownym stopniu zainteresowali sie
zwigzkiem miedzy magia a mechanikg, fascynacjg, ktéra wypetnia strony ,Basni i jednej nocy”
wspaniatymi opowiesciami o automatach: latajgcych koniach, humanoidalnych robotach i zywych
marionetkach (temat, ktéry pdiniej obsesje na punkcie niemieckiego pisarza romantycznego ETA
Hoffmanna, ktéry gteboko interesowat sie ideami hermetycznymi). Mechanika réwniez odegrata
wielka role w renesansowym ,,poganskim odrodzeniu”, co wida¢ w wielu renesansowych ,magicznych”
ogrodach wypetnionych poganskimi i hermetycznymi obrazami i alegoriami. Jeden, ogréd Villa d'Este
w Tivoli, wykorzystywat techniki opracowane przez Hero, w tym brgzowe ptaki siedzgce na sztucznych
drzewach, ktére ,Spiewaty”, gdy woda byta przez nie pompowana przez urzgdzenie hydraulicznel2.
Kolejny, zamek w Heidelbergu i ogrdd Fryderyka V Palatynatu, zaprojektowany przez architekta Simona
de Caus, zawierat organy wodne i Spiewajgce fontanny i byt urzadzony w stylu hermetycznym. Niestety
zostaty one zniszczone w 1620 roku, na poczatku wojny trzydziestoletniej. Hermetycy, ktérzy podazali
za Ficinem, Pico i Brunem, tacy jak Athanasius Kircher, ktérego poznalismy wczesniej, rdwniez byli
zafascynowani magig mechaniki, podobnie jak magik Korneliusz Agryppa, ktory przekonywat, ze mag
musi mie¢ pewng wiedze matematyczng , poniewaz dzieki temu moze wykonywac to, co nazwat
,prawdziwg sztuczng magig”. Jako przyktady tego Agryppa podaje mdwigce posagi Asklepiosa i



ruchome posagi mitycznego greckiego cudotwdrcy Dedala. Liczba stata sie waznym narzedziem w
warsztacie magika, kiedy Pico potgczyt filozofie hermetyczng z hebrajskg Kabaty. Ktadac nacisk na
mistyczng warto$¢ alfabetu hebrajskiego, ktérego opanowanie, jak wierzyt Kabalista, ujawnitoby
boskie tajemnice, Kabata byta srodkiem ,poznania umystu Boga”, czyms, co naukowcy nadal chetnie
robig. A poniewaz w alfabecie hebrajskim litery majg wartos¢ liczbowa, rozwingt sie system zwany
gematrig, w ktdrym rdézne idee lub nazwy byty ze sobg powigzane ze wzgledu na ich identycznos¢
liczbowsq. (W gruncie rzeczy byta to wersja hermetycznego tematu korespondencji.) Tak jak wierzyt
grecki filozof-mistyk Pitagoras, cztonek ,taficucha hermetycznego” Ficino, Kabata utrzymywata, ze
liczby majg charakter jakosciowy. Liczby takie jak 1, 2, 3 i 4 majg dla Kabaty znaczenie metafizyczne, a
nie tylko liczcbowe. Poniewaz liczby nie s3 tylko jednostkami w szeregu, ale same w sobie wyrazajg
metafizyczng rzeczywistos¢, idee, z ktérg zetknelismy sie w rozdziale 4, kiedy spotkalismy alchemika
Marie Prophetesse i jej enigmatyczny aforyzm: ,Jeden staje sie dwoma, dwa stajg sie trzema, az
trzeciego wychodzi jeden jako czwarty.” To nie sg zwykte liczby catkowite, jedna nastepujgca po
drugiej; sg symbolami rzeczywistosci duchowych lub ontologicznych. Ale zrozumienie liczb zwigzane z
,prawdziwg sztuczng magia”, o ktérej mowit Agryppa, zblizato sie znacznie do czysto ilosciowego
aspektu, ktéry kojarzymy ze wspdtczesng matematyka i jej zastosowaniem w nauce i technice. Aby
wykonaé ,,prawdziwg sztuczng magie”, mag musiat porzucic lub przynajmniej tymczasowo odtozyé na
bok kabalistyczny rodzaj ,,magii matematyczne;j”.

Doktor Dee

Jednym z matematycznych magikéw, biegtych zaréwno w mechanice, jak i kabale, byt astrolog i
wynalazca John Dee, podobnie jak Bruno, przez pewien czas gos¢ hermetycznego cesarza Rudolfa Il.
Dee byt bardziej magikiem ze starej szkoty niz typem ficyniariskim. Stynny on i jego wrdzbita, Edward
Kelly, nawigzali kontakt z kilkoma aniotami, ktérzy rozmawiali z Dee w jezyku, ktéry nazwat
enochianskim. (Pamietamy, ze Hermes Trismegistus jest kojarzony z tg biblijng postacia, ktéra byta
potomkiem Adama i jest autorem apokryficznej Ksiegi Henocha). Kelly rozmawiat z aniotami przez
krysztatowgq kule i przez pewien czas Dee byta przetrzymywana w wysokie poczucie wtasnej wartosci.
Byt osobistym astrologiem Elzbiety I, cho¢ ostatecznie popadt w nietaske. Na poczatku swojej kariery,
jeszcze w Cambridge, Dee wynalazt mechanicznego latajgcego skarabeusza jako efekt specjalny do
sztuki Arystofanesa Pokdjl3. Skarabeusz, jak wiemy, byt wainym symbolem Egipcjan,
przedstawiajgcym boga byt zwigzany ze wschodzacym storicem i zmartwychwstaniem Ra po jego
podrézy przez podziemie. Nie jest pewne, w jaki sposéb Dee osiggnat swoj efekt, ale wielu uwazato, ze
musiata to by¢ czarna magia, skoro w koricu postugiwat sie matematyka. Dee nie byt ostatnim, ktéry
potfaczyt nauke i magie. Fascynacja cudami mechaniki trwata w pdzniejszych stuleciach i by¢ moze
osiggnetfa swadj punkt kulminacyjny w XVIIl wieku, wraz z grajgcym na flecie androidem i mechaniczng
wydalajgca kaczkg Francuza Jacquesa de Vaucansona oraz stynnym mechanicznym Turkiem grajagcym
w szachy Austriaka Wolfganga von Kempelena. Jednym z osiemnastowiecznych hermetykéw — chociaz
jego wspotczesni zwolennicy zaprzeczyliby, ze nim byt — ktdry byt takze naukowcem i wynalazca
mechanicznym, byt Skandynaw Emanuel Swedenborg. We wczesnych latach Swedenborg, ktéry
pozZniej rozmawiat z aniotami i odwiedzat niebo, piekto i planety, sporzadzit miedzy innymi plany
latajgcego powozu, wiatrowki i rodzaju domowego systemu rozrywki dla majsterkowiczéw.
Matematyka Dee miata jednak réwniez powazniejszy aspekt. Wedtug jego biografa, Benjamina
Woolleya, Dee's Propaedeumata Aphoristica, opublikowana w 1568 r., na kilka sposobdw
antycypowata epokowe Principia Mathematica lzaaka Newtona, a Dee argumentowat réwniez za
sprzecznym z intuicjg faktem, ze ciata o réznej masie spadajg jednak z tg samg predkoscig. (,,0dkrycie”
tego przypisuje sie zwykle Galileuszowi, ktdry, przynajmniej wedtug swojego pierwszego biografa
Vincenzo Vivianiego, zrzucit dwie kule armatnie o rdéznej masie ze szczytu wiezy w Pizie, aby obali¢
teorie Arystotelesa, ze ciezarki o roznej masie spadatyby z nieréwnymi predkosciami.) Dee, podobnie



jak Galileusz, poswiecit réwniez wiele uwagi kwestii ptywdéw i wydaje sie, ze miat pewne przeczucie
Newtonowskiego wglagdu w grawitacje. | podobnie jak Newton i Galileo, Dee byt zapalonym
mitosnikiem astronom. Jednak Dee, ktéry, jak sie uwaza, podobnie jak Giordano Bruno, byt zatrudniony
przez elzbietanskiego mistrza szpiegéw, Sir Francisa Walsinghama, zostat ostatecznie oskarzony o
czarng magie i czary i zmart w biedzie i zapomnieniu. Wydaje sie, ze wszelka wiedza poza Kosciotem ,
czy to naukowe, czy hermetyczne, byto uwazane za niebezpieczne, a wiedza matematyczna, czy to
wykorzystywana w obliczeniach mechanicznych, czy wzywania kabalistycznych aniotéw, byta
podwdjnie uwazana za niebezpieczna.

Oto nadchodzi stonce

By¢ moze najbardziej zaskakujgce powigzanie miedzy magig a matematykg mozna znalezé w tym, co
musi by¢ najwazniejszg zmiang w ludzkiej swiadomosci wyznaczajacg poczatek nowoczesnosci:
heliocentrycznym uktadem stonecznym Kopernika. Podobnie jak Galileusz, Kopernik jest zwykle
przedstawiany jako bohaterski poszukiwacz prawdy, nieustraszony badacz, nieustraszenie podazajgcy
za swoimi spostrzezeniami do korica. W rzeczywistosci wydaje sie, ze Kopernik byt dos¢ niesmiatym i
pedantycznym uczonym, ktéry wbrew sobie zmienit sposéb, w jaki patrzyliSmy na wszechswiat. Jak
zauwazyt jeden z pisarzy, Kopernik , byt typem, ktérego Freud nazwatby analnym erotykiem, czyli
awanturnikiem”. To nie nagta inspiracja doprowadzita do jego nowej teorii, ale dokuczliwa obsesja na
punkcie drobnego problemu panujgcego Ptolemeusza. system, z jego mylgcymi epicyklami
planetarnymi, bez ktérych Kopernik zostawitby go w spokoju. Tak czy inaczej, Kopernik i tak zachowat
w swoim nowym systemie wiele elementéw Ptolemeusza, a nawet zwiekszyt liczbe epicyklow. Dopiero
pod koniec zycia Kopernik zgodzit sie wyda¢ swojg przetomowag ksigzke O obrotach sfer niebieskich
(1543). Chociaz napisat jg kilkadziesiat lat wczesniej, stynie z tego, ze na tozu Smierci trzymat w rekach
pierwszg kopie. Przyjaciele namawiali go do opublikowania go od lat, ale Kopernik sprzeciwiat sie,
najprawdopodobniej z obawy przed wysmianiem i niechecig do bycia w centrum uwagi. Udowodnit
réwniez, ze jest osobg mniej niz wielkoduszng. We wstepie do dzieta Kopernik nie wspomina o swoim
przyjacielu i oddanym nasladowcu, Retyku (Georg von Lauchen), ktéry po napisaniu teorii — mozolnie
przepisat rekopis — nie wymieniajac na zadanie Kopernika autora — w tym, co zwane Pierwszym
Kontem. Retyk, ktdry energicznie promowat dzieto Kopernika wsrdéd uczonych i wzbudzat w nim
wieksze zainteresowanie niz Kopernik kiedykolwiek, zostat pominiety, gdy osiggniecie Kopernika stato
sie powszechnie znane. W ostatnim rozdziale wspomniatem, ze podczas pobytu w Oksfordzie Bruno
wyktadat teorie Kopernika i przedstawit jg w kontekscie witasnej misji reanimacji kultu storica w
starozytnym Egipcie. Mozna by pomysleé, ze byt to przypadek, w ktdrym jeden geniusz przejat prace
drugiego, i jak rozumiem, tak mysleli wyktadowcy z Oksfordu, chociaz najprawdopodobniej nie uwazali
Bruno za geniusza. Jednak, jak wyjasnia Frances Yates, sam Kopernik byt przesigkniety hermetycznymi
ideami, ktdre napedzaty wizje Brunona. Storice odgrywa centralng role w kosmologii hermetycznej. W
Asklepiosie Hermes moéwi o , boskosci i Swietosci” storica i méwi Asklepiosowi, ze powinien myslec o
nim jako o ,,drugim bogu”. W ksiedze XVI Corpus Hermeticum storice nazywane jest ,,rzemiesInikiem”,
jak Platon nazwat demiurga w Timajosie, a jego znaczenie jest wyjasnione w innych ksiegach
hermetycznych. Dzieto storica, jak Asklepios méwi krélowi Amonowi w Ksiedze XVI, polega na
zwigzaniu nieba i ziemi poprzez zsytanie ,esencji” na ziemie i wznoszenie materii ku sobie. Dajgc
swobodnie swoje boskie sSwiatto, jego owocujace energie siegajg od géry do dotu, od czystego nieba
do gtebokich gtebin. Storice odgrywato réwniez wazng role w naturalnej magii Ficino, bedac kanatem
dla energii anima mundi. Przedstawiajgc swojg prace, dwaj poprzedni mysliciele, ktérych Kopernik
werbuje do wspierania swojej teorii, sg cztonkami Hermetycznego tancucha prisca theologia Ficino.
Pitagoras, ktéry nauczyt sie teologii prisca od Aglaofemu (orficki wtajemniczony), wierzyt, ze storice i
planety krgzg wokot czegos, co nazwat ,,centralnym ogniem”, a Filolaos, jeden z wyznawcow Pitagorasa
i nauczyciel Platona, zgodzit sie z tym. Ale bardziej do rzeczy, Kopernik odnosi sie bezposrednio do



Asklepiosa i jego uznania dla storica jako ,widzialnego boga”. Kopernik oczywiscie nie doszedt do
swojego nowego systemu poprzez magie, jednak fakt, ze w kosmologii hermetycznej storice zajmuje
inng pozycje niz u Ptolemeusza, jak wspomniano w poprzednim rozdziale, w potgczeniu ze znaczeniem,
jakie nadaje mu Hermes , z pewnoscig wptynatby na sposdb myslenia Kopernika. Kopernik byt dobrze
zorientowany w literaturze hermetycznej i jak to ujat Yates, jego odkrycie ,wyszto z
btogostawienstwem Hermesa Trismegistusa na jego gtowie”. Jednak przedtuzajgca sie cigza i dtugi
pordd — Kopernik zaczat pisac ksigzke w 1507 r., a skoriczyt w 1507 r. 1530, ale nie ukazata sie drukiem
przez kolejne trzynascie lat — mozna sie zastanawiac, czy to co$ wiecej niz nieSmiatos¢ i odchodzaca
dusza Kopernika kazaty mu czekaé do konca zycia z upublicznieniem swoich pomystéw. Wiemy, ze
nastroje anty-Hermesowskie rosty, a jak widzieliSmy z kariery Brunona, nie minie zbyt wiele czasu,
zanim autorzy, i to nie tylko ich ksigzki, zostang spaleni.

Pan Casaubon

Matematyka kryjaca sie za latajagcym skarabeuszem dr Dee i niebianskimi rewolucjami Kopernika w
ciggu mniej niz wieku doprowadzitaby do prawie catkowitej dewaluacji wiarygodnos$ci hermetyzmu.
Ale prawdziwym mtotem, ktéry wbit gwozdzie w trumne Hermesa Trismegistusa — czyli sarkofag — byt
klasyczny uczony i filolog Isaac Casaubon. Urodzony w Genewie w 1559 roku w rodzinie francuskich
hugenotéw, Casaubon, genialny uczony, jakim byt, nie wydaje sie by¢ cztowiekiem odpowiedzialnym
za powazng zmiane w ludzkiej Swiadomosci, aw swojej wtasnej karierze rola, jakg odegrat w
doprowadzeniu do tego, pojawia sie prawie jako refleksja. Pierwsza lekcja greki Casaubona odbyta sie
w jaskini w Dauphiné w potudniowo-wschodniej Francji, po masakrze sw. Barttomieja w 1572 roku, w
ktoérej zgingt Peter Ramus, rywal teoretyk pamieci Brunona. Ukrywanie sie przed wsciektymi katolikami
byto czescig codziennego zycia lzaaka, ktérego ojciec byt gtowa kongregacji hugenotéw, i do
dziewietnastego roku zycia uczyt sie tylko w domu lub w biegu. W 1578 roku zostat wystany do
Akademii Genewskiej, gdzie po kilku latach, majac zaledwie dwadziescia dwa lata, zostat nastepca
swojego nauczyciela, Kreteniczyka Franciszka Portiusa, jako profesor greki. Casaubon byt oddany nauce.
Wydawat wszystkie swoje pienigdze na ksigzki i kopiowat teksty, ktére nie byty jeszcze drukowane.
Pozostat w Genewie do 1596 roku, kiedy to zapewnit sobie posade na Uniwersytecie w Montpellier we
Francji. Jego pobyt w Montpellier byt jednak mniej udany niz w Genewie i po kilku latach Casaubon dat
sie poznac¢ jako niezalezny redaktor klasykoéw. Jego gwiazda zaczeta wschodzi¢ w 1600 roku, kiedy
zostat zaproszony przez Henryka IV — Henryka z Nawarry, ktérego matzenstwo z siostrg Karola IX w
1572 roku zapoczatkowato masakry, podczas ktérych rodzina lzaaka ukrywata sie w jaskiniach — do
Paryza. Tam zostat uwiktany w coraz bardziej niebezpieczne konflikty religijne i polityczne miedzy
katolikami i protestantami. Ale dzieki lekturze ojcéw kosciota sam Casaubon doszedt do
kompromisowego stanowiska, ,posredniej drogi”, ktéra zajmowata zdemilitaryzowang strefe miedzy
kalwinizmem a ultramontanizmem, gorliwg wiarg, ze papiez jest absolutnym witadcg i ostatecznym
arbitrem wiary chrzescijanskiej . Jednak partyzanci po obu stronach postrzegali to jako zwykte
siedzenie przy ptocie i kazdy rywalizowat ze sobg, aby zapewni¢ sobie petne poparcie. Do 1610 roku
Casaubon przez wiele lat cieszyt sie pensjg kréla i zostat mianowany kierownikiem jego biblioteki i byt
powszechnie uwazany za najbardziej uczonego cztowieka w Europie. Ale kiedy Henryk IV zostat
zamordowany 14 maja 1610 r. Przez Francois Ravaillaca, katolickiego fanatyka, Izaak wiedziat, ze jego
pozycja jest niepewna. Sam Henryk IV przeszedt z kalwinizmu na katolicyzm, aby objgé tron w 1589 r.
Jego edykt nantejski z 1598 r. zapewnit protestantom wolno$¢ religijng i chociaz zakoriczyt on
pustoszgcy Francje religijng wojne domowa, wtadze katolickie nigdy nie byty z tego zadowolone. Wraz
z zabdjstwem Henryka IV partia ultramontaniska doszta do wtadzy i Casaubon zdat sobie sprawe, ze
musi ruszy¢ dalej. Przed laty w Genewie poznat i zaprzyjaznit sie z Henrym Wottonem, angielskim
dyplomatg i poetg. W pazdzierniku 1610 roku Casaubon udat sie do Londynu z bratem Wottona,
Edwardem, baronem Marley, ambasadorem Anglii, po przyjeciu zaproszenia arcybiskupa Canterbury



do Anglii. ,Srodkowa droga” Casaubona wydawata sie idealnie pasowaé do anglikanizmu, a posiadanie
najbardziej uczonego cztowieka w Europie, ktdry opowiadat sie za angielskg sciezkg miedzy dwiema
niepozadanymi skrajnosciami, wydawato sie dobrym pomystem. Casaubon zostat ciepto przyjety przez
Jakuba | i ostatecznie krél zlecit mu napisanie krytyki wtoskiego kardynata, historyka kosciota i prawie
papieza Cezara Baroniusza, obszernych Annales Ecclesiastici (1588—-1607), dwunastotomowe;j historii
Kosciofa . To wiasnie podczas przeszukiwania tej kontrreformacyjnej odpowiedzi na protestanckie ataki
na katolicyzm filologiczna wiedza Casaubona podwazyta wiarygodnos¢ trzykroé wielkiego, a
przynajmniej niektérych z jego najbardziej znanych dziet . Baroniusz nie byt spin-doktorem ani
propagandystg KosSciota. Dziewietnastowieczny brytyjski historyk Lord Acton nazwat swoje Annales
najwspanialszg historig kosciota, jaka kiedykolwiek napisano, i byt znany ze swojego gtebokiego
umitowania prawdy i osobistej uczciwosci. Mowi sie, ze ukut termin ,wieki ciemne”, a omawiajac
kontrowersje wokot Galileusza, zazartowat, ze ,,Biblia méwi nam, jak i$¢ do nieba, a nie jak chodzg
niebiosa”, sugerujgc te prawde, a nie dogmat, byt dla niego wazny. Ale greka Baroniusza nie byfa
wzorowa, podobnie jak znajomos¢ tekstu materiatu, z ktéorym musiat pracowacd. Zadaniem Casaubona
byto zastosowanie wtasnej bystrosci filologicznej do wielkiego dzieta uczonego kardynata. Robigc to,
Casaubon cos odkryt. Baroniusz powtdrzyt to, co ojciec kosciota Laktancjusz powiedziat o tym, jak
Hermes Trismegistus, a takze Sybille, przepowiedzieli przyjscie Chrystusa. Miejskie humanistyczne
instynkty Casaubona zostaty zaalarmowane. Wiedziat, ze Hermes Trismegistus miat by¢ wielkim
medrcem stojgcym za Platonem, ale Casaubon wiedziat, ze nigdzie u Platona nie ma wzmianki o
Hermesie Trismegistosie czy Sybilli. Nie byto ani Arystotelesa, ani zadnego z innych wielkich poganskich
myslicieli, ktérzy mieli byé odbiorcami jego madrosci. To byto dziwne. Mozna by pomysle¢, ze gdyby
Hermes Trismegistus byt Zrodtem wiedzy, ktéra dotarta do Platona za posrednictwem Aglaofemu,
Pitagorasa i Filolausa, Platon wspomniatby o nim gdzie$ we wszystkich swoich licznych pismach. Ale on
nie. Ani razu. Dobry kardynat nie byt za to odpowiedzialny — w koncu przytaczat tylko to, co powiedzieli
historycy i kronikarze poprzedniego kosciota, i po prostu wziat je za dobrg monete. Ale Casaubon nie
mogt, nie pozwolita mu na to jego wielkoduszna humanistyczna uczciwo$é. Nie zaprzeczat, ze
najprawdopodobniej istniat prawdziwy Hermes Trismegistus, jaki$ czas w mrocznej przesztosci. Ale
jego instynkt filologiczny podpowiadat Casaubonowi, ze niezaleznie od tego, jak madry byt ten
cztowiek, nie modgt napisa¢ przypisywanych mu dziet, a juz na pewno nie Corpus Hermeticum.
Przygladajgc sie uwaznie tym ksiegom, Casaubon doszedt do wniosku, ze byty one raczej
chrzescijariskimi  fatszerstwami, poboznymi oszustami powstatymi we wczesnych dniach
chrzescijanstwa z by¢ moze dobrych powodéw, aby zakotwiczy¢ autorytet Kosciota w madrosci
starozytnych i przekona¢ pogan, ze Chrystus byt jedynie wypetnieniem tego, co poprzedni medrcy
jedynie sugerowali. Ale i tak byty fatszywe. Greka, w ktdrej spisano te teksty, nie byta wczesng grekga,
ale grekg w pdzniejszym stylu, uzywajgcg pdzniejszego stownictwa; to nie byta greka, ktérej uzytby ktos
wczesniej niz Platon. Byta to greka z pierwszych kilku wiekdw po narodzeniu Zbawiciela,
najprawdopodobniej greka z rzymskiej Aleksandrii. A podobienstwa miedzy tematami w Corpus
Hermeticum i Platona nie ttumaczy fakt, ze Platon uczyt sie od Hermesa, ale bardziej prawdopodobna
historia, Ze autorzy tych fatszerstw zapozyczyli idee platonskie. Nic nie wskazywato na to, ze zawarta w
nich ,madros¢” pochodzi ze starozytnego Egiptu. Chrzescijanskie echa byty na to zbyt wyrazne. Jesli
chcemy byé konkretni, byty tam slady Timaeusa, $w. Pawta, Ksiegi Rodzaju i Ewangelii Sw. Jana. Byty
tez inne $lady, ale idea byta jasna. Okoto roku 100 n.e. w Aleksandrii, niektérzy entuzjastyczni
chrzescijanie, majac nadzieje na przyciggniecie pogan do prawdziwej wiary, wymyslili te fatszerstwa i
aby dad im tak potezny autorytet, jak tylko mogli, przypisywali je medrcowi z przesztosci. Ich czytelnicy
najprawdopodobniej nie mieliby przeszkolenia w zakresie analizy tekstu, wiec uznano je za prawdziwe.
Potem, wraz z upadkiem Rzymu, weszli w wir mrocznych czasdw, a kiedy otrzgsneli sie, entuzjastyczny
Ficino — by¢ moze wielki czytelnik, ale zaden prawdziwy uczony, bo inaczej zauwazytby brak Hermesa
u Platona — zaakceptowat je wedtug wartosci nominalnej. Bedac juz pod wrazeniem Asklepiosa Ficino,



nie watpit w autentycznos¢ tych tekstéw i do tej pory zaden prawdziwy uczony ich nie widziat. Czy
Lactantius wiedziat, ze to podrébki? Casaubon moégtby zapyta¢. By¢ moze. Dobra sprawa moze
wymagac godnych ubolewania srodkéw. A Asklepios? To prawda, ze grecki tekst zaginat, ale poczucie
winy przez skojarzenie jest trudne do zrzucenia. Najprawdopodobniej réwniez zostat wyciety z tego
samego materiatu. Jednak nie byly to jedyne btedy, jakie przeszta historia dobrego kardynata, a
pracowity Casaubon zakasat koscielne rekawy i wrdcit do pracy... W ten sposéb chwata po trzykroc
wielkiego zostata zredukowana do rangi ktamstwa w dobrych intencjach . Nie byto to najbardziej
wybuchowe przejscie od jednego spojrzenia na kosmos do drugiego, ale byto to jedno i to samo. Prace
wyburzeniowe Casaubona miescity sie w jego szczegotowej krytyce rdwnie szczegdtowej historii
Kosciota i chociaz uwazano go za najbardziej uczonego cztowieka w Europie, mineto troche czasu,
zanim jego rewelacje staly sie powszechnie znane. A kiedy juz to zrobity, nie przyniosty
natychmiastowego efektu. Ale to byta tylko kwestia czasu. Jednak sam Casaubon nie bytby swiadomy
wynikéw swoich filologicznych czepiania sie. Baroniusz zmart po ukoriczeniu swoich Annales. Casaubon
zmart po ukonczeniu krytyki zaledwie pierwszej potowy pierwszego tomu Annales, ktory ukazat sie w
1614 roku. Ostatnie lata jego zycia nie byty wesote. Jakub | byt coraz bardziej niepopularnym krélem, a
ze wzgledu na jego zazytos¢ z nim Casaubon brat w tym udziat. Inni wokoét kréla nienawidzili Francuza
korzystajgcego z angielskich przywilejéw, a Casaubon byt obiektem réznych obelg, naduzy¢, a nawet
napasci. Dreczyta go wada rozwojowa pecherza moczowego, ktdrg pogarszat przez swojg sktonnosé do
przesadzania z naukg. Byt wedtug wspdtczesnych standardow pracoholikiem i odnidstby korzysci,
podazajgc za niektérymi anty-saturnijskimi rezimami Ficino. To jego pragnienie, aby zaden z btedéw
kardynata nie zostat naprawiony, ostatecznie go zabito — co nie $wiadczy dobrze o pracy Baroniusa —i
zostat pochowany w Opactwie Westminsterskim. Jego stawa jako uczonego przerosta jego zycie i
wkrotce przeszta do sfery mitéw. Suchy jak kurz mitolog, pan Casaubon, z Middlemarch George'a Eliota
(1874) jest na nim wzorowany, podobnie jak uczony z antyhermetycznej powiesci Umberto Eco z 1988
roku, Wahadto Foucaulta. Co ciekawe, w 1614 roku, roku $mierci Casaubona, opublikowano cos, co
uwaza sie za kolejng ezoteryczng mistyfikacje literackg, ktéra mogta by¢ powigzana z obecnie
zdyskredytowanymi dzietami hermetycznymi.

Po Casaubonie

Chociaz krytyka Casaubona zdyskredytowata idee, ze Corpus Hermeticum zostato napisane w czasach
pierwotnych, by¢ moze nieumyslnie zapewnit trzykro¢ wielkiemu status jeszcze bardziej
niepodwazalnego. Jak zauwazyt Antoine Faivre, exposé Casaubona mogto pomdc wzmocnié wiare w
ukryta tradycje, ktéra byta teraz ,,tym bardziej tajemna lub pierwotna, ze nie mozna byto jej juz
datowac”21. Oczywiscie wartosc tekstu filozoficznego lub duchowego nie nie zakotwiczone w swoim
autorze lub czasie, w ktdrym zostato napisane, ale w swojej tresci i wedtug tego standardu — jedynego,
wedtug ktérego nalezy je oceniac¢ — Corpus Hermeticum, Asklepios i inne Hermetica pozostajg waznymi
dzietami w ten sam sposdb, ze Ewangelie s3 waznymi tekstami religijnymi niezaleznie od tego, kiedy
zostaty napisane. Jednak w czasie datowania Casaubona ,,spér miedzy starozytnymi a wspétczesnymi”
nabierat rozpedu, a mysliciele ucielesniajgcy wadliwy tryb mentalno-racjonalnej struktury sSwiadomosci
— zapoczatkowany przez Petrarke — byli zajeci wycinaniem tego, co pozostato z wczesniejszego
animistycznego poglad na kosmos z zachodniej $wiadomosci. Ale chociaz datowanie Casaubona
wyraznie obnizyto prestiz Hermesa Trismegistusa wsrdd wielu, a nawet wiekszosci uczonych, nie
oznaczato to, jak sugeruje Yates, jego Smierci. Mineto troche czasu, zanim fala pracy Casaubona dotarta
poza czytelnikéw historii kosciota, a nawet niektérzy z nich nie byli do korica przekonani o jej znaczeniu.
Ralph Cudworth i Henry More, centralne postacie wsrdd platonikéw z Cambridge, zaakceptowali ocene
Casaubona dotyczgcg niektorych, ale nie wszystkich, Corpus Hermeticum. Uwazali, ze niektére traktaty
moga by¢ chrzescijanskimi fatszerstwami, ale nie wszystkie. | chociaz Cudworth i More uwazali, ze sam
Hermes nie jest juz postacia realng, idea prisca teologii zakorzenionej w egipskiej madrosci wcigz miafta,



jak wierzyli, wielkg wartos¢ i mogtaby istnie¢ bez trzykro¢ wielkiego22. Wielki Egipcjanin moze mysleli,
ze stali sie obcigzeniem, ale philosophia perennis zwigzana z jego imieniem mogtaby sie bez niego
obejs¢.23 Inng wazng postacig, ktéra kontynuowata hermetyczng tradycje po Casaubonie, byt
szesnastowieczny witoski mag i filozof Tommaso Campanella. Podobnie jak Giordano Bruno, ktérego
kariera jest podobna pod wieloma wzgledami, Campanella byt wielbicielem gwiezdnej magii Ficino i
wierzyt, ze jego przeznaczeniem jest poprowadzenie magiczno-religijnej reformy, ktéra zapoczatkuje
nowq ere egipskiego hermetyzmu, co$ w rodzaju hermetycznego Odbudowa po upadku Egiptu
przepowiedziana w Asklepiosie. Niestety, kiedy Campanella prébowat wcieli¢ te idee w Zzycie
polityczne, podczas buntu przeciwko rzgdom hiszparsko-habsburskim w jego rodzinnej Kalabrii w 1598
r., powstanie zostato szybko sttumione i zostat aresztowany. Byt torturowany i spedzit nastep.n.e.
dwadziescia siedem lat w wiezieniu, a Campanella unikneta losu Bruno tylko udajgc szalenica, co jest
przyktadem umiejetnosci przetrwania, ktorych brakowato Bruno. To nie byt pierwszy raz, kiedy
Campanella korzystata z wygdd katolickiej celi. Podobnie jak Bruno, Campanella wstapit do zakonu
dominikanéw i podobnie jak Bruno wkrdtce wpadt w konflikt. W 1593 zostat aresztowany w Padwie
pod zarzutem herezji, a konkretnie za gtoszenie idei duszy $wiata, Ficino anima mundi. Po
przewiezieniu do Rzymu w 1594 zostat zwolniony w 1595, najprawdopodobniej za sprawg traktatu
skierowanego do papieza Klemensa VI, w ktérym przedstawit go jako wtadce rozlegtej powszechnej
unii religijno-politycznej, przekazujgc Klemensowi VIII przeznaczenie, jakie Campanella wyznaczyfa
przewidziat dla siebie. Popierat takze cele hiszpanskiej monarchii, znak, zauwaza Yates, gotowosci
Campanelli do mdwienia wihasciwych rzeczy, kiedy to konieczne, akceptacji realpolitik, ktérg mégt
wykorzystac starszy Bruno. Jak sugeruje jego nieudana rewolta, poparcie Campanelli dla hiszpanskich
rzadéw rozproszyto sie, gdy otworzyly sie drzwi jego celi. Jednak wiele lat pdiniej Campanella
radykalnie zmienit swoje poglady na temat Hiszpanii i postrzegat jg jako kandydata do uniwersalnego
imperium hermetyczno-katolickiego.

Pod koniec 1597 roku Campanella opuscit Rzym i udat sie do Neapolu. Spotkat sie tam z astrologami,
ktérzy potwierdzili jego poglad, ze niebiosa zwiastujg wielkie zmiany na Ziemi, zwtaszcza w sprawach
politycznych i religijnych Europy. To wtasdnie te znaki przekonaty go, ze nadszedt czas, aby wprowadzié
w zycie jego hermetyczne idee. Wydaje sie, ze Campanella Zle odczytata gwiazdy; jego bunt zakonczyt
sie kleska iw 1599 r. ponownie trafit do wiezienia, tym razem na znacznie dtuzszy pobyt. Chociaz byt
torturowany, dobrze wykorzystat swoje uwiezienie i podczas pobytu w wiezieniu Campanella napisat
dzieto, z ktérego jest najbardziej znany, utopijne Miasto Storica. Po raz pierwszy zostata opublikowana
w Niemczech w 1623 roku, przy uzyciu rekopisu przemyconego przez niektérych zwolennikéw
Campanelli. Chociaz mozna w nim doszukac sie sladéw republiki Platona — jak w przypadku praktycznie
kazdej zachodniej utopii — centralny wptyw na Miasto Storica wydaje sie mie¢ dziwne miasto
Adocentyn, wspomniane w Picatrixie. To jest miasto, ktére Hermes Trismegistus miat zbudowa¢ na
,wschodnim Egipcie” i w ktérym za pomocg magii dokonat zdumiewajgcych rzeczy. W Adocentynie
magia Hermesa mogta regulowac Nil, stawad sie niewidzialnym, ozywiac posagi, ktére petnity role
straznikébw miejskich bram, wznosi¢ wielobarwng latarnie morskg — ktérej promieniowanie
nasladowato promieniowanie gwiazd — i by¢ moze najbardziej spektakular. n.e., uzywad talizmandow
do tworzenia jego obywatele sg cnotliwi, lekarstwo na zachowania antyspoteczne, o ktérym mozna
tylko marzy¢. Podobna magiczna atmosfera panuje w stonecznym miescie Campanelli, przesigknietym
na wskro$ mocg gwiazd. Gwiezdna magia jest tam nawet odpowiedzialna za pewng forme eugeniki.
Tylko astrologicznie poprawne pary moga kojarzyc¢ sie w pary i tylko wtedy, gdy gwiazdy sg w najlepszej
pozycji, aby zapewni¢ korzystny problem. Samo miasto jest podzielone na siedem czesci, zgodnie z
oktawg siedmiu planet hermetycznych, a w jego centrum znajduje sie ogromna $wiatynia, idealnie
okragta, z wielkim koputowym sufitem pokrytym symbolami gwiazd i ich mocy, modelem
makrokosmosu . Wszystko w miescie Campanelli jest zaaranzowane tak, aby osiggnaé jak



najkorzystniejszg zgodnos¢ z niebiosami, tak jakby jaki$ hermetyczny planista spoteczny wykorzystat
Ficino O sprawieniu, by twoje zycie zgadzato sie z niebiosami jako plan. Odzwierciedlat to réwniez
porzadek spoteczny, z Kaptanem Storica (najprawdopodobniej wzorowanym na samym Campanelli;
podobnie jak Bruno miat mesjanskie fantazje) jako najwyzszym wtadca, co stanowito ukton w strone
teorii Kopernika, ktérej Campanella byt oredownikiem. Wraz z niebiosami czczeni byli takze wielcy
nauczyciele i magowie, cztonkowie prisca theologia. Na ich czele stat Chrystus, ktérego Campanella,
podobnie jak Pico, uwazat za wielkiego maga. Jedng z rdznic miedzy Campanellg i Bruno byto
przekonanie Campanelli, ze magiczna reforma, ktérg przewidziat, moze zosta¢ przeprowadzona w
strukturze Kosciota. W rzeczywistosci byto to dla niego naturalne miejsce. Mimo wszystkich swoich
heretyckich przekonan Campanella akceptowat ramy katolickie i byt w tradycji Pico, ktéra tgczyta magie
hermetyczng z mocami aniotéw. W 1628 roku, po wyjsciu z wiezienia, wykonat nawet ficiniskg magie
gwiazd dla papieza Urbana VIII, ktéry chciat unikngé ztowrogich emanacji za¢mienia. Campanella
zasugerowat Urbanowi VIII, ze magia, ktérg mogtby wykonaé dla jednej osoby — powiodta sie; Urban
VIl przezyt zaémienie — w odpowiednich warunkach mogt by¢ wystawiony dla catego ludu, podobnie
jak Hermes Trismegistus dokonat tego w Adocentynie. Urban VIII byt, podobnie jak Aleksander VI,
magicznym papiezem — przynajmniej bardzo interesowat sie astrologig — i Campanella miat nadzieje,
ze przyjmie swoje reformy. Innym maklerem wtadzy Campanella préobowat zainteresowac jego
pomystami byt kardynat Richelieu. Ale dopiero w 1643 roku, rok po $mierci Richelieu, we Francji
zapanowat witasny Krél Storice, Ludwik XIV.

Wielki Fludd

Mozna usprawiedliwi¢ Campanelle za kontynuacje tradycji hermetycznej pomimo obalenia Casaubona,
poniewaz przebywat on w wiezieniu, kiedy praca Casaubona zostata opublikowana, i miat niewielka
szanse na jej przeczytanie. Nawet z uprawnieniami do czytania trudno sobie wyobrazi¢, aby jego
straznicy pozwolili mu na dostep do protestanckiej krytyki historii rzymskokatolickiej. Ale inni wiedzieli
o Casaubonie i mimo niego kontynuowali. Jednym z nich byt Atanazy Kircher. Innym byt filozof Robert
Fludd. Wedtug jego biografa Fludd ,,zyt na samym koncu ery, w ktdrej jeden umyst mégt objgé catos¢
nauki”25. Spojrzenie na szerokie zainteresowania Fludda, ktére obejmowaty medycyne, matematyke,
astrologie, muzyke, sztuki wojennej, wrdzbiarstwa, mechaniki i sztuki pamieci sugeruje, ze nie jest to
przesada. Fludd byt jedng z tych zawstydzajgco ptodnych oséb, ktére z tego czy innego powodu wydaja
sie bardzo rzadkie w naszych czasach. Jego zdolnosci polimatyczne przyniostyby mu tuzin
nowoczesnych stopni naukowych. Podobnie jak jego wspodtczesny Kircher, Fludd mocno wierzyt w
teologie prisca oraz w zdolnos¢ cztowieka, mikrokosmosu, do pomieszczenia kosmosu, makrokosmosu,
a jego witasne poszukiwanie wiedzy sugeruje, ze wzigt to pojecie dostownie. Ten motyw
makrokosmosu/mikrokosmosu miat zastosowanie nie tylko filozoficzne. Opierajgc sie na swojej
kopernikanskiej wizji serca jako storica i krwi jako planet, Fludd spekulowat na temat uktadu sercowo-
naczyniowego i doszedt do jego prawidtowego obrazu wczesniej niz wspdtczesny mu William Harvey,
ktory jest zwykle uznawany za jego twoérce26. imponujgce sg pomysty Fludda na ,mechaniczne cuda”.
Patenty na wariacje na temat jego ,,perpetuum mobile”, oparte na pracach Hero i Archimedesa, byty
wydawane dopiero w latach siedemdziesigtych XIX wieku. Podobnie jak w przypadku Johna Dee, nauka
i Hermetyzm byt réwnorzednymi partnerami w Fludd. Jego celem byto ,podsumowanie wiedzy
zarowno o wszechswiecie, jak i o cztowieku”, a w pogoni za tym Fludd nie zamierzat pozwoli¢, by
przeszkadzaty mu filologiczne zamieszanie Casaubona27. Robert Fludd urodzit sie w Bearsted w
hrabstwie Kent w 1574 r. do prestizowej rodziny. Jego ojcem byt Sir Thomas Fludd, ktéry zostat
pasowany na rycerza przez Elzbiete | za zastugi dla Anglii jako skarbnik wojenny w Holandii. W wieku
siedemnastu lat Fludd wstgpit do St John's College w Oksfordzie. Chociaz St John oferowat szeroki
zakres studiow, skupiat sie na teologii, a Fludd nie uniknat tego nacisku. Wedtug J.B. Cravena, po
ukonczeniu studiéw w 1598 roku, Fludd pozostat ,,wiernym i przywigzanym przyjacielem i cztonkiem



Kosciota anglikaniskiego”28. Podobnie jak inni renesansowi hermetycy, Fludd chciat znalez¢ wspdlng
ptaszczyzne dla nauk Kosciota i tych Hermesa Trismegistusa. Jednym z jego celéw w pdzniejszym zyciu
bytoby zebranie mitdw o stworzeniu wyrazonych w Ksiedze Rodzaju i Poimandres, cel, ktéry nawigzuje
do wysitkdw Pico della Mirandola. Po ukonczeniu studidow Fludd spedzit kilka lat podrdzujac po Europie,
podrézujgc przez Francje, Hiszpanie, Wiochy i Niemcy. To witasnie podczas tych podrézy
najprawdopodobniej natknat sie na idee Paracelsusa, ,pétnocnego Hermesa”. Paracelsus, ktory zmart
w 1562 roku, opracowat alchemiczny system ,alternatywnego zdrowia”. Oparta na zrozumieniu
wewnetrznych mechanizméw natury, wtasciwosci roslin i ich zastosowania w medycynie, obejmowata
takze wptyw gwiazd i, by¢ moze najwazniejsze w kontekscie hermetyzmu, site wyobrazni. Paracelsus
nazwat wyobraznie ,wewnetrznym firmamentem”, co jest wygodnym sposobem odniesienia sie do
hermetycznego pogladu, ze umyst cztowieka — mikrokosmos — zawiera wszechswiat —
makrokosmos. Dzieki kontaktowi z ideami Paracelsa Fludd zainteresowat sie alchemia i chemig; ta
dwéjka jeszcze nie podzielita sie na oddzielne zajecia. Zainteresowat sie takie naukami
okultystycznymi, innymi stowy hermetyzmem i kabatg. W rozdziale 4 méwitem o réznicach pomiedzy
poftudniowym, florenckim hermetyzmem, a jego pétnocnym bratem Paracelsem. We Fluddzie te dwa
nurty potaczyty sie i pod wieloma wzgledami hermetyzm znany wspotczesnym studentom, ktdry tgczy
alchemie i ,kosmiczng” wizje hermetykdw aleksandryjskich, ma swoje korzenie w pracach Fludda. Po
swoich podrézach Fludd wrécit do Oksfordu, gdzie wstgpit do Christ Church i pracowat nad uzyskaniem
stopnia naukowego w medycynie. Jednak jego rosngce mistyczne i okultystyczne zainteresowania
niepokoity jego kolegdw. By¢ moze wspomnienie wizyty Bruno uniosto niektdrych brwi, ale fakt, ze z
Bruno i Paracelsusem Fludd wydawat sie miec silng passe arogancji, nie moégt pomédc. Brunonowi i
Paracelsusowi trudno byto z radoscig znosi¢ gtupcow. Z wiekszosci relacji wynika, ze Fludd tez. Jednym
z przyktaddw tego byta krytyka, jakg otrzymat od wtadz uczelni z powodu upierania sie przy wyzszosci
lekédw chemicznych (narkotykdw, pomyst, ktdry przejat od Paracelsusa) nad lekami Galena. Znany jako
,ojciec zachodniej medycyny”, Galen byt grecko-rzymskim lekarzem zyjagcym w Il wieku naszej ery,
ktérego teorie dominowaty w mysli medycznej przez ponad tysigc lat; pod wieloma wzgledami mozna
go byto postrzegad jako Arystotelesa medyka. Paracelsus rozwscieczyt uczonych lekarzy swoich czaséw,
sugerujac, aby porzucili Galena i zamiast tego skoncentrowali sie na czytaniu ksiegi natury, ktéra
zawierata przepisy na dziesigtki lekarstw. Byly to srodki chemiczne, za ktérymi opowiadat sie Fludd, i
podobnie jak Paracelsus, zostat za to skrytykowany. Paracelsus rozgniewat tez wspdtczesnych sobie
troskg o biednych i ich bezptatne leczenie. Ficino réwniez nie przyjmowat wynagrodzenia za swoje
ustugi, a przy silnym nacisku na wyobraznie u obu myslicieli wydaje sie jasne, ze Paracelsus, Hermes z
potnocy, pozostawat pod wptywem swoich potudniowych braci. Fluddowi udato sie przezwyciezy¢ te
trudnosci i do 1610 roku uzyskat stopien naukowy z medycyny oraz licencje na wykonywanie zawodu.
Jego waleczny charakter opdznit jego przyjecie do Fellowship of the College of Physicians of London,
ale po dwdéch prébach zostat przyjety. Zatozyt praktyke w Londynie, gdzie pod kazdym wzgledem
odnidst sukces. Fludd utrzymywat laboratorium, w ktérym przeprowadzat eksperymenty alchemiczne
i medyczne. Byt takze w stanie zatrudni¢ wtasnego aptekarza, podobnie jak lokalny lekarz ogdlny, ktéry
ma dla siebie Buta. Ale sukces Fludda nie opierat sie wytgcznie na jego studiach akademickich.
Podobnie jak Ficino i Paracelsus, Fludd wydawat sie mie¢ charyzmatyczng, ,,magnetyczng” osobowosc
— ,magnetyczna” w sposdb, ktéry inny okultystyczny lekarz, osiemnastowieczny austriacki uzdrowiciel
Anton Mesmer, spopularyzowat. (Okreslenie ,zahipnotyzowany”, co oznacza zahipnotyzowany,
wywodzi sie od niego.) Wydawat sie wywieraé uzdrawiajgcy wptyw na swoich pacjentéw, co sugeruje,
ze Fludd moégt by¢é naturalnym uzdrowicielem. Podobnie jak Ficino i Paracelsus, on réwniez
wykorzystywat astrologie w swojej pracy, dostosowujgc swoje recepty do specyficznych potrzeb
swoich pacjentéw, podejscie , przyjazne pacjentowi”, ktdre wprawito w zaktopotanie wspdtczesnych
Paracelsusa i bez watpienia takze Fludda.



Rézowy Krzyz

Wsrod tego wszystkiego Fludd znalazt czas na pisanie, a sposrdd wielu jego zainteresowan jedno
szczegblnie zaczeto dominowac w jego umysle. Wczesniej wspomniatem, ze w 1614 roku, w ktorym
Casaubon wygtosit swojg bombe, na scenie pojawita sie kolejna ezoteryczna mistyfikacja literacka. Nie
jest jasne, czy oba sg bezposrednio powigzane. Ale fakt, ze gdy jeden zestaw mistycznych pism tracit
kontrole nad europejska inteligencjg, inny dramatycznie pojawit sie, nasuwa pytanie o zwigzek. Gdzie
indziej pisatem obszernie o tajemniczym Bractwie Rézokrzyzowcéw. Tutaj chce sie skoncentrowac na
jego roli jako psychopompki w prowadzeniu Hermesa Trismegistusa i jego zwolennikéw do podziemi.
Jesli przenikliwos¢ naukowa lzaaka Casaubona doprowadzita do Smierci Hermesa Trismegistusa wraz z
rézokrzyzowcami, filozofia hermetyczna, ktérg ucielesniali w nowej formie, stata sie nauka tajemna.
Oczywiscie w przesztosci istniaty wybrane, elitar. n.e. grupy oddane réznym wierzeniom mistycznym.
Pitagoras zatozyt jedno i by¢ moze najbardziej znanymi , tajemniczymi” zgromadzeniami —jesli mozemy
pozwoli¢ na ten oksymoron — byty te zwigzane z Misteriami Eleusis. Ale wraz z rézokrzyzowcami mamy,
jak sadze, pierwsze okultystyczne ,tajne stowarzyszenie” we wspétczesnym znaczeniu, poniewaz wraz
z nimi okultyzm — filozofia hermetyczna — schodzi do podziemia. Pokroétce, historia rézokrzyzowcédw
jest taka. W 1614 roku w Cassel w Niemczech ukazata sie broszura informujaca o istnieniu tajnego
stowarzyszenia Bractwa Rozokrzyza. Czytelnicy broszury zostali zaproszeni do odszukania
stowarzyszenia i przytgczenia sie do jego pracy. Byto to nic innego jak religijna, naukowa, spoteczna i
polityczna reforma Europy, a reformacja broszura sformutowana w niejasnym jezyku astrologicznym i
hermetycznym z wyraznymi tonami antykatolickimi i antyhabsburskimi. W ciggu nastepnych dwdch lat
pojawito sie wiecej dziwnych broszur rézokrzyzowcow i wkrdtce ,rézokrzyzowa furia” rozprzestrzenita
sie po catym kontynencie. Jednak kim doktadnie byli rézokrzyzowcy, pozostawato niejasne, poniewaz
kazda préba nawigzania z nimi kontaktu spotykata sie z ciszg. Bracia rézokrzyzowcy okazali sie tak tajni,
ze wkrétce zaczeto ich nazywaé ,niewidzialnymi”. Z tego powodu wielu ludzi zaczeto wierzyé, ze cata
sprawa byta mistyfikacjg, a ostatecznie Johann Valentin Andreae, pastor luteranski i jeden z autorow
dokumentéw rdézokrzyzowcow, przyznat, ze przynajmniej jeden z nich, The Chemical Wedding
Christiana Rosenkreutza (1616), dziwny tekst alchemiczny, byt tym, co nazwat ludibrium, co ttumaczy
sie jako ,powazny zart”. Poniewaz Andreae byt literatem zafascynowanym teatrem, oznaczato to, ze
dokumenty rézokrzyzowcédw bylty swego rodzaju ,,zabawg” o jednak powaznym charakterze. Wtasna
opowies¢ rézokrzyzowcéw o tym, kim byli, byta jednak jednoznaczna. Fama Fraternitas (,Stawa
Bractwa”), broszura zapowiadajgca ich przybycie, opowiadata historie zatozyciela bractwa, Christiana
Rosenkreutza. W poszukiwaniu tajemnej wiedzy Christian podrézowat na wschdd, gdzie miedzy innymi
dotart do tajemniczego miasta Damcar. W rozdziale 4 wspomniatem, ze niektdrzy identyfikujag Damcar
jako Harran, hermetyczne miasto w starozytnej Mezopotamii. Po podrdzach, ktdre zaprowadzity go do
Arabii i Maroka, Christian wrdcit do Europy. Miat nadzieje, ze tutaj przekaze zebrang madrosé
sympatycznym umystom i zwerbuje je do swojej misji zapoczatkowania ogodlnej reformy
chrzedcijanstwa. Niestety spotkat sie tylko z szyderstwem, dlatego w Niemczech postanowit
wybudowaé swiatynie, ktdra miata pomiesci¢ jego wiedze. Pie¢ lat pdiniej ponownie wyruszyt w
podrdz po Europie, ale tym razem dotaczyto do niego kilku zwolennikéw. W konicu rozdzielili sie i ci
pierwotni Bracia Rozokrzyza (Rosenkreutz oznacza po niemiecku ,rézany krzyz”) udali sie do réznych
krajow, aby szerzy¢ stowo. W koricu w 1484 roku Christian zmart — podobno miat 106 lat, urodzit sie
w 1378 — a wiedza o bractwie przeszta do mitéow. A jednak w 1604 roku, roku sygnalizowanym
wydarzeniami na niebie, takimi jak odkrycie ,nowych gwiazd” w konstelacjach Serpentarius i Cygnus,
odkryto grobowiec Christiana Rosenkreutza. (Supernowa — eksplodujgca gwiazda — zostata
zaobserwowana w tym roku przez Johannesa Keplera i nazywa sie jg zaréwno Supernowg 1604, jak i
Supernowyg Keplera). Tam, w siedmiobocznym sklepieniu oswietlonym przez co$ w rodzaju
miniaturowego storica, lezato nienaruszone ciato Christiana. Sciany pokrywaty figury geometryczne, a



wewnatrz odkryto dzieta Paracelsusa i rdzne mechaniczne cuda, w tym cos$, co autorzy Famy nazwali
,Sztucznymi piesniami”. Wewnatrz znajdowata sie réwniez dziwna ksiega zawierajgca tajemng wiedze
Christiana. Dla odkrywcdéw grobowca oznaczato to odnowienie reformatorskiej misji chrzescijanina,
dlatego podrdzowali po catym kraju, rozpowszechnianie wiesci o nadchodzacych przetomowych
zmianach. Frances Yates sugeruje, ze Rézokrzyzowcy mogg byé powigzani z sektg Giordanisti, ktérg
prawdopodobnie zatozyt Bruno w Niemczech, a takze mozliwe sg powigzania z Tommaso Campanella.
Niektérzy ze zwolennikéw Campanelli byli cztonkami tego, co historyk Christopher McIntosh nazywa
,Kragiem Tybingi”, do ktérego nalezeli Johann Valentin Andreae, a Andreae mdgt przeczytaé rekopis
Miasta stonica, ktéry przemycili do Niemiec, gdzie zostat pdzniej opublikowany.30 Innymi mozliwymi
zrodtami bractwa sg grupy Paracelséw, ktére powstaty po Smierci Hermesa z pétnocy, takie jak Orden
der Unzertrennlichen (Zakon Nieroztgcznych) i Fruchtbringende Gesellschaft (Towarzystwo
Przynoszenia Owocéw), ktérego dziwna nazwa dla angielskich czytelnikdw oznacza ,,owocujgce” lub
,owocne”. Pochodzenie rézokrzyzowcdw pozostaje tajemnicg, ale to nie musi nas tu zatrzymywaé. Co
wydaje sie wazne, to fakt, ze w tym czasie hermetyczna nauka, ktérg promowali i dzieki ktérej mieli
nadzieje doprowadzi¢ do reformacji chrzescijanstwa, jaka wyobrazali sobie zaréwno Bruno, jak i
Campanella, zeszta do podziemia. Ficino, Pico, Bruno i Dee bardzo otwarcie moéwili o swoich
hermetycznych wierzeniach. Rozmawiali o nich z papiezami i krélowymi. WidzieliSmy, jak wielu
uczonych podejmowato préby pofaczenia idei hermetycznych z wiarg chrzescijarsky. Teraz, po
odrzuceniu Hermesa przez Kosciot, protestanckim ataku na magie i humanistycznym obaleniu przez
Casaubona pierwotnego statusu Corpus Hermeticum, nauka hermetyczna musiata sie ukrywaé. W
rzeczywistosci musiato staé sie tak ukryte, ze faktycznie stato sie ,niewidzialne”, tak jak wydaje sie, ze
byli r6zokrzyzowcy. Nie tylko wiedza, do ktorej dgzg hermetycy, nie jest juz ,,okultystyczna”, co oznacza
,zamknieta”, czyli niewidzialna; teraz jego zwolennicy tez muszg byé. | jak sugerowatem gdzie indziej,
wraz z takim obrotem wydarzen zaczyna sie wspoétczesny okultyzm.31 Masoneria, Swedenborgianizm,
Mesmeryzm, okultystyczne odrodzenie XIX wieku, teozofia, antropozofia, Gurdzijew, Jung i reszta
yalternatywy” systemy, ktére sktadajg sie na okultystyczng , kontrkulture” Zachodu: wszystkie na rézne
sposoby wytaniajg sie z rezerwuaru ,wiedzy odrzuconej” utworzonej przez ,$mieré” Hermesa
Trismegistusa. Jednak kadencja Hermesa w podziemnym $wiecie, podobnie jak boga storica Ra, moze
by¢ tylko tymczasowa i moze, jak gtosita nazwa jednego z najstynniejszych stowarzyszen
hermetycznych konca XIX wieku, zmierza¢c w kierunku ztoteg switu. Centralnym czynnikiem tego
podziemnego exodusu nie byt Kosciét ani jego protestanccy reformatorzy, ani nawet humanisci. Oni
takze, predzej czy pdzniej, na rdzne sposoby padliby ofiarg oblezenia przez moc, ktéra poczatkowo
wywierafa presje na hermetyzm. To, co zadziatato, to zmiana w ludzkiej Swiadomosci, a widocznym
tego znakiem byt rozwdj nauki.

Mechaniczne potwory

Pierwszg opublikowang pracg Roberta Fludda byfa zarliwa obrona rézokrzyzowcéw, ktérzy w tym
czasie stali sie obiektem wielu oszczerstw. Apologia Compendiaria Fraternitatem de Rosea Cruce
podejrzanyis et infamiae maculis aspersam, veritatis quasi Fluctibus abluens et abstergens ukazata sie
w 1616 roku i jak sugeruje jej dtugi tytut, Fludd powaznie potraktowat obrone rézokrzyzowcow. W
tytule jest jednak maty , powazny zart”, jak wyjasnia jego angielskie ttumaczenie: A Compendious
Apology for the Fraternity of the Rosy Cross, obrzucone btotem podejrzenn i hanby, ale teraz
oczyszczone wodami prawdy . Poniewaz imie samego Fludda ttumaczy sie po tacinie jako de fluctibus,
,wody prawdy” tutaj nalezg do samego Fludda. To bytfa jedyna zartobliwa rzecz w pracy Fludda. Obrona
Fludda opierata sie na powigzaniu Bractwa z teologig prisca i twierdzi on, ze magia, ktérej uzywa
bractwo, jest zarowno naukowa, jak i Swieta. Tylko w tym oswiadczeniu jasno wida¢, ze Fludd toczy
wojne na dwdch frontach. W 1617 roku Fludd uzupetnit swojg salwe otwierajgcg inng obrong
rozokrzyzowcodw, Tractatus Apologeticus, a jego ogromne dzieto, Utriusque Cosmi Historia — jego



petny tytut jest dtuzszy niz jego Apologia — réwniez opublikowane w 1617 roku, jest prawdopodobnie
najpetniejszym przedstawieniem historii filozofia makrokosmosu i mikrokosmosu — powyzej i ponizej
— do pomyslenia. Obejmuje optyke, muzyke, mechanike, hydraulike, astrologie, geomancje i wiele
innych. Nic dziwnego, ze jej strony petne s3g cytatow z przektadéw Corpus Hermeticum dokonanych
przez Ficina. Fludd cytuje Ficino tak czesto, ze, jak sugeruje Yates, prawdopodobnie znat go na pamieé.
Jednak, co dziwne, Fludd zadedykowat ten kolosalny tekst Jakubowi |, temu samemu krélowi, ktéry dat
Casaubonowi mozliwos¢ podwazenia autorytetu dzieta, na ktérym, bardziej niz na jakimkolwiek innym,
opierato sie dzieto Fludda. Podobnie jak w przypadku Kirchera, Fludd wydaje sie by¢ jednym z ostatnich
wielkich dinozauréw, uparcie trzymajgcym sie wieku, ktory nie jest juz odpowiedni dla jego
przetrwania. Jego pozdrowienie dla Jakuba | jako ,Ter Maximus”, jeden z tytutdw Hermesa
Trismegistusa, faczacy w ten sposéb kréla z zatozycielem nauki, ktérej probuje bronié, wydaje sie, z
perspektywy czasu, nieco desperackie. Wydaje sie to szczegdlnie widoczne, gdy przypomnimy sobie,
ze James | zlekcewazyt Johna Dee, a jego wtasna nieche¢ do okultyzmu zmaterializowata sie w ksigzce
Demonologie, atakujgcej czary. Ale prawdziwa bitwa, przed ktérg stangt Fludd, nie toczyta sie z
Casaubonem, ale z katolickim mnichem, teologiem, filozofem, teoretykiem muzyki i matematykiem
Marinem Mersenne. Mersenne urodzit sie w 1588 roku w prowincji Maine we Francji. Wyksztatcony
przez jezuitow, w wieku dwudziestu trzech lat wstgpit do Minim Friars, katolickiego zakonu zatozonego
we Wtoszech w XV wieku i znanego z poboznosci i pokory. W 1620 r. Mersenne wstgpit do klasztoru
L'’Annonciade w Paryzu, gdzie studiowat matematyke i muzyke; jednym z jego kolegéw byt tam filozof
i matematyk René Descartes, z ktérym Mersenne sie zaprzyjaznit, a muzyczne studia Mersenne'a
sprawity, ze zyskat miano ,,0jca akustyki”. Mersenne byt kim$, kogo dzisiaj nazwaliby$my ,sieciowcem”,
skupiajgcym myslicieli o podobnym umysle i rozpowszechniajgcym ich idee. Korespondowat szeroko z
wieloma naukowcami i uczonymi, miedzy innymi z holenderskim poetg Constantijnem Huygensem,
ojcem astronoma Christiana Huygensa, akredytowanego w dziedzinie falowej teorii Swiatta. Mersenne
byt takze wielbicielem Galileusza i przyjacielem zagorzatego obroncy Galileusza, Pierre'a Gassendiego.
Znat tez Campanelle iw pewnym momencie zapytat Kartezjusza, czy chciatby sie z nim spotkad.
Kartezjusz odmowit. W 1623 roku Mersenne opublikowat ogromne, nieporeczne i nie dajace sie
sklasyfikowac dzieto Quaestiones Celeberrimae in Genesim, chaotyczny komentarz do Ksiegi Rodzaju.
W istocie jednak byfa to naprawde przedtuzajgca sie polemika z hermetycznym sSwiatopogladem.
Wykorzystujgc opis stworzenia w Ksiedze Rodzaju, Mersenne rozpoczat gorzki atak na magie,
wrozbiarstwo, Kabate, panteizm, magie astralng, anima mundi i byé moze najbardziej energicznie
animizm, idee, ze wszechswiat jest zywg, czujgca istotg, z ktérag cztowiek mdgt sie komunikowac. Jak
mozna sie byto spodziewaé, celem ataku Mersenne'a byli znani zwolennicy trzykro¢ wielkiego.
Uzywanie przez Ficino talizmandw i obrazéw oraz jego przekonanie, ze dzieki nim cztowiek moze
Sciggad sity z gwiazd, jest przedstawiane nie tylko jako sprzeczne z doktryng kosciota — krytyka
Mersenne'a stuzy zaréwno ortodoksyjnemu katolicyzmowi, jak i nowej mechanice — ale szalony.Ale
Ficino nie jest sam. Wiara Pico w magiczng Kabate jest rowniez wyrdzniona, podobnie jak wtasna magia
Agryppy. Bruno i Campanella nie zostali oszczedzeni, podobnie jak hermetyczni apologeci, tacy jak
Francesco Patrizi, i nowi nowicjusze rézokrzyzowcow. Ale gtdwnym odbiorcg animusa Mersenne'a jest
arcyhermetysta i obronca rézokrzyzowcéw Robert Fludd. W oczach Mersenne'a Fludd reprezentuje
niebezpieczng prébe cofniecia czasu, ozywienia lub przynajmniej utrzymania podtrzymujgcego zycie
pogladu na cztowieka i kosmos, ktdry jest przestarzaty, przestarzaty i oderwany od rzeczywistosci. Jesli,
jak argumentuje Joscelyn Godwin, Fludd chciat promowa¢ filozofie, ktéra ,tgczy praktyczne badanie
natury z duchowym spojrzeniem na wszechswiat jako inteligentng hierarchie bytéw, ktdra czerpie
swojg madros¢ ze wszystkich mozliwych zrédet i widzi wtasciwy cel cztowieka jako bezposredniej
wiedzy o Bogu”, Mersenne chciat pokaza¢, ze byt to chybiony projekt i kompletna strata czasu33. Nie
tylko to, ale takze bluzniercza przeszkoda w rozwoju prawdziwej wiedzy, ktéra w tym momencie
oznaczato rodzaj ilosciowej, mechanicznej wiedzy kojarzonej z Galileuszem, a pdzniej Kartezjuszem. Jak



pisze Frances Yates, Mersenne , aktywnie zwalczat renesansowy animizm i magiczne koncepcje, aby
utorowa¢ droge nowym czasom”, ktére byly naszym wiasnym naukowym, racjonalistycznym,
zdecydowanie niemagicznym swiatem34. Innymi stowy, Mersenne byt, jeden z nas. Nic dziwnego, ze
jego przyjaciel Kartezjusz argumentowat pdzniej, ze tylko cztowiek ma swiat wewnetrzny — dusze — a
zwierzeta sg jedynie rodzajem maszyny i ze Swiat poruszany jest nie przez anima mundi, ale przez sity
czysto mechaniczne. wprowadzajgc wyniszczajacy podziat umyst-ciato, ktéry neka nas od tamtej pory.
Jesli Petrarka jedng nogag stat w sredniowieczu, a drugg w raczkujagcym wspodtczesnym Swiecie,
Mersenne jest mocno osadzony w nowoczesnosci.

Znowu Gebsera

Wczesniej w tym rozdziale pisatem, ze w czasie bomby Casaubona , mysliciele ucielesniajgcy utomny
tryb mentalno-racjonalnej struktury swiadomosci — zapoczatkowany przez Petrarke — byli zajeci
usuwaniem z zachodniej $wiadomosci tego, co pozostato z wczesniejszego animistycznego pogladu na
kosmos”. Tutaj wyjasnie, co miatem na mysli. Do czasu datowania Casaubona i ataku Mersenne'a na
Fludda i catg tradycje hermetyczng, wadliwy tryb mentalno-racjonalnej struktury swiadomosci
(wprowadzony w rozdziale 5) wedtug Jeana Gebsera dominowat przez trzy stulecia. Jak wspomniano,
w schemacie Gebsera struktura mentalno-racjonalna jest najbardziej zdystansowana i oddzielona od
tego, co nazywa ,zrédtem”, a-czasowg, nieprzestrzenng, niemanifestowang rzeczywistoscia, ktéra nie
rézni sie od hermetycznego ,Jednego, Wszystkiego” . Poprzednie struktury swiadomosci, archaiczne,
magiczne i mityczne, cieszg sie wiekszym udziatem w $wiecie. Struktura archaiczna jest praktycznie z
nig utozsamiana, swiadomos¢ doswiadczen magicznych jako zjednoczona z otoczeniem, a mit, jak
zauwazytem wczesniej, widzi swoj wewnetrzny Swiat odzwierciedlony w zewnetrznym. Dopiero wraz
z powstaniem mentalno-racjonalnej struktury $wiadomos¢ czuje sie catkowicie oddzielona od
kosmosu. Pozwala to na wiekszg swobode i indywidualizacje i jest absolutnie niezbedne do rozwoju
niezaleznego, samoswiadomego ego, ,ja” zdolnego do samodzielnego myslenia i urzeczywistniania
wolnego wyboru, czego nie byto w poprzednich strukturach. Ale rodzi tez pewne problemy. Jednym z
nich jest poczucie kosmicznej alienacji. Matematyk, fizyk i mysliciel religijny Blaise Pascal urodzit sie w
tym samym roku, w ktérym Mersenne opublikowat swojg antyhermetyczng polemike. Pascal byt
cudownym dzieckiem, a w wieku dwunastu lat siedziat na dyskusjach matematycznych w celi
Mersenne'a wraz z myslicielami takimi jak Kartezjusz. Pascal dorastat w antyanimistycznym swiecie,
ktéry stawit dzieto Mersenne'a, a odnosnie rozlegtego, pustego, nieswiadomego wszechswiata, ktéry
wszyscy znamy, pisat w swoich Myslach: ,Przeraza mnie wieczna cisza tych nieskoriczonych
przestrzeni”. Prawdg jest, ze wczesniejszy kosmos Ptolemeusza byt bardziej przytulnym miejscem, z
Ziemig w centrum i brzeczgcymi krystalicznymi sferami planetarnymi z wdziekiem okrgzajgcymi. Ale
nieskofczony kosmos Brunona, peten niezliczonych $wiatéw, byt tak samo nieskonczony jak
nieozywione przestrzenie, ktére przerazaty Pascala. Jednak Bruno sie ich nie bat; w istocie bardzo chciat
sie do nich dosta¢. Podobnie hermetycy, choé¢ wyobrazali sobie kosmos podobny do Ptolemeusza,
starali sie rowniez wyrwac z niego, przebi¢ kosmiczng powtoke i wejs¢ w przestrzen ,poza niebem,
gdzie nie ma gwiazd”. Nie ma w tym nic przytulnego. Nie tylko powiekszony rozmiar wszechswiata
niepokoi Pascala, ale takze jego cisza. Nie jest Swiadomy ani jego, ani nikogo innego, i jest to problem,
ktory powoduje nieunikniony wzrost mentalno-racjonalnej struktury. Zapewnia nam martwy,
bezwtadny wszechswiat, ktory jest catkowicie nieSwiadomy nas lub czegokolwiek, i ktéry powstat w
niezgtebionej eksplozji niezliczone eony temu. Wszech$wiat Brunona jest réwnie nieskoriczony, ale jest
to wszechswiat, z ktérym mozemy sie w jaki$ sposdb komunikowad lub, jak bym to lepiej ujat,
uczestniczyé. Wszechswiat, ktéry wylonit sie z antyhermetycznego ataku Mersenne’a — czyli
wszechswiat, ktéry wszyscy znamy — to taki, w ktorym jest to niemozliwe, a wszelkie préby zrobienia
tego sg po prostu uwazane za szalone. Nie jestem pewien doktadnej daty, kiedy zaczyna sie ten rodzaj
wrazliwosci — Mersenne moze byc¢ tym, ktéry jg zapoczatkowat — ale interesujgcym badaniem bytoby



znalezienie punktu w historii Zachodu, kiedy wiara w mozliwo$¢ komunikowania sie z naturg —
Swiatem — co jest istotg animizmu, zostaje ogtoszone oznakag szaledstwa. Nie czarna magia czy
demonizm, ale szalenstwo, to znaczy we wspdtczesnym znaczeniu tego stowa. Pierwotnie szalenstwo
oznaczato w jakis sposdb obcowanie z bogami. To samo w sobie jest ciekawym zwrotem akcji. Tam,
gdzie wczesniej szalenstwo oznaczato bliskos¢ bogdw, dzis méwienie o bogach jest postrzegane jako
oznaka szalenstwa. Jak argumentujg Gebser i inni, tacy jak duchowy naukowiec Rudolf Steiner,
powstanie mentalno-racjonalnej struktury, wejscie jej w tryb wadliwy i wszystkie towarzyszgce temu
zmiany byty — sg — nieuniknione i tatwo bytoby zgadzam sie z Mersenne i postrzegam Fludda i caty
przebieg wspodtczesnego ,podziemnego” hermetyzmu jako daremng probe pozostania w ramach
wczesniejszych struktur swiadomosci, w tym przypadku magicznych i mitycznych35. | mysle, ze to
prawda, ze w niektérych przypadkach Zwrdcenie sie ku okultyzmowi i magii jest po prostu prdbg
unikniecia poczucia ,utkniecia” wspotczesnej Swiadomosci poprzez zanurzenie sie we wczesniejszych
trybach. Ale spojrzenie na wyrafinowane systemy stworzone przez Fludda, Kirchera, Ficino i innych
sugeruje, ze chodzi tu o co$ wiecej niz wyraz kosmicznej nostalgii. Jak Joscelyn Godwin pisze o Fluddzie,
ale co mozna w réwnym stopniu powiedziec¢ o jego kolegach hermetykach i rézokrzyzowcach, dazyt on
do ,,mozliwosci... kosmicznego poglagdu wolnego zaréwno od krdétkowzrocznosci materializmu, jak i
absurdéw naiwnego spirytyzmu”. W pierwszym rozdziale tej ksigzki zauwazytem, ze celem gnozy nie
jest po prostu przyttoczenie nig, ale uchwycenie niektdrych jej spostrzezen, aby mozna je byto
przeksztatci¢ w episteme, przeksztatcajgc je w rodzaj wiedzy, ktérg mozna przekazany innym. Mysle,
ze wtasnie o to chodzito Fluddowi i innym renesansowym hermetykom. Dgzenie do wchtfoniecia sie w
kosmos, zatarcia swojej indywidualnej, odrebnej, oddzielonej swiadomosci i wtopienia sie w
nieskonczone, wesote wody, kwalifikuje sie, jak sadze, jako proba powrotu do poprzedniej struktury
Swiadomosci. (Pod wieloma wzgledami wydaje sie, ze tak wtasnie dzieje sie pod wptywem s$rodkdéw
psychedelicznych.) Ale to nie jest to, co robig Fludd i inni hermetycy. W tym sensie nie s oni
,mistykami”, chociaz mistycyzm bedzie z pewnoscig zarzutem stawianym im przez bardziej
,howoczesnych” myslicieli. Nie chcg utraci¢ swojej indywidualnosci w Swiecie, ale komunikowac sie z
nim, a nie mozesz komunikowac sie ze $wiatem, jesli sie w nim zagubisz. Jak pisze Glenn Alexander
Magee, ,zbawienie dla hermetykdw bylo.. przez gnoze, przez zrozumienie”. Magee pisze z
perspektywy zrozumienia jednej z najwiekszych postaci zachodniej mysli, dziewietnastowiecznego
filozofa G.W.F. Hegel, w kategoriach hermetyzmu. Hegel byt jednym z wielu umystédw na Zachodzie, na
ktore wptynat nurt mysli hermetycznej i ezoteryki, ktdéry zeszedt do podziemia po pracach Casaubonai
Mersenne'a. Goethe, jego wielki wspdtczesny, byt kolejnym, a byto ich znacznie wiecej. Uczony nieco
wczesniejszy od Magee, krytyk literacki M.H. Abrams zauwazyt rdwniez, ze Hegel wchtonat wiele
filozofii hermetycznej. Podobnie jak hermetycy, Hegel opowiadat sie za jednoscia bytu, ale podobnie
jak oni uczynit wiedze i walke o jej osiggniecie w centrum swojej mysli. Abrams zauwazyt, ze dla Hegla
i dla ruchu romantycznego, w ktéorym Abrams go widzi, , 0g6Iny bieg rzeczy jest wyobrazany jako
okrezny ruch od jednosci do wielosci i ostatecznie z powrotem do jednosci”’38. Jednak ta jednos¢ nie
jest po prostu nam dane. Tym, co czyni cztowieka ,Cztowiekiem”, ,jest jego dazenie do harmonii i
integralnosci, ktore sg o wiele wyzsze niz jednos¢, ktérg utracit”39. Proces osiggania tej , wyzszej
jednosci” wydaje sie przybieraé charakterystyczny ksztatt. Jest to, pisze Abrams, , wznoszacy sie krag
lub spirala”, a poniewaz méwimy hermetycznie, nie mozna nie mysle¢ o kaduceuszu Hermesa z jego
spiralnymi wezami. Nie tylko powrdt do dawnej, ale juz przerosnietej jednosci — co wedtug schematu
Gebsera oznaczatoby regres do poprzedniej struktury $wiadomosci — ale ,,powrét do przodu” do tego,
co Gebser nazywa ,strukturg integralng”, ktora jednoczy i czyni catos¢ poprzednich czterech struktur i
przywraca Swiadomos¢ ,uczestniczacg”, zachowujac jednoczesnie niezalezne ego. Sam Hegel
powiedziat, ze ,filozofia ma wyglad kota, ktére zamyka sie w sobie”, co wydaje sie inng wersjg
Hermetycznego Uroborusa, weza wiecznie powracajgcego w siebie. Jednak jednos$¢, do ktdrej
powraca, jest w jakis sposdb wyzsza, w jaki$ sposéb wieksza, jak na podrdz, ktorg odbyta. Jak ujat to



bardziej wspoétczesny mysliciel: ,Gtebszy wglad w proces swiadomej ewolucji zalezy do pewnego
stopnia od doswiadczenia procesu wyobcowania i nauczenia sie, jak go przeksztatca¢”40. Dotyczy to
jednostki i sugerowatbym dotyczy to réwniez cywilizacji jako catosci. Przedstawiam te uwagi jako
sugestie, ze to, co robili Fludd i inni, cho¢ ostatecznie okazato sie nieskuteczne, byto rodzajem operacji
ratunkowej, zachowujacej pozostatosci starozytnej madrosci, prisca theologia, i t3czac je z nowg
wiedzg pojawiajacag sie w poczatek czaséw nowozytnych. Jak argumentowat Gebser, poprzednie
struktury swiadomosci nie znikajg tak po prostu. Pozostajg i sg w efekcie ,,przykryte” przez nowa, tak
jak fizjologicznie nasze stare mdzgi ,gadéw” i zwierzat zostaty ,,przykryte” przez naszg wyraznie ludzkg
kore mdézgowa. |, jak argumentowat réwniez Gebser, w tym samym czasie, gdy dominujgca struktura
wchodzi w tryb niedoboru, zaczyna sie wyfania¢ ukryta nowa struktura. Nowa wytaniajaca sie
struktura, integralnosé, jak wspomniano wczesniej, zintegruje cztery poprzednie struktury, a takze
osiggnie nowy Swiadomy zwigzek z ,Zrédtem”, z ,wszechobecnym” Zrdodtem swego istnienia, w
przeciwienstwie do naszej wczesniejszej ,,nieSwiadomej” jednosci z To. Wydaje sie to raczej koncepcja
osiggniecia wyzszej jednosci poprzez podgzanie wznoszacg sie spiralg. W swoim wadliwym trybie to,
co byto zastugg we wczesniejszych stadiach struktury Swiadomosci, zaczyna by¢ deficytem, a to, co byto
zalety, staje sie obcigzeniem. Mysle, ze Gebser miat racje twierdzac, ze rodzaj separacji osiggniety przez
mentalno-racjonalng strukture byt niezbednym etapem rozwoju swiadomosci. Chociaz niektorzy moga
twierdzi¢ inaczej, nie sadze, ze naszym przeznaczeniem byto pozostawanie w cieptym uscisku
wczesnych struktur Swiadomosci, a jedynie wyrzucenie na zimne Swiatfo dzienne rozumu z powodu
jakiego$ grzechu lub katastrofy. Rodzaj bezposredniej, intuicyjnej wiedzy, ktérg cieszyly sie
wczesniejsze formy swiadomosci, moze by¢ godny pozazdroszczenia, tak jak my mozemy zazdroscié
niewinnosci naszym dzieciom. Ale nikt powaznie nie wierzy, ze bytoby nam wszystkim lepiej, gdybysmy
pozostali dzieémi; z pewnoscig nasze wtasne dzieci ucierpiatyby, gdybysmy to zrobili, bo kto by sie nimi
opiekowat? Niezaleznie od tego, czy nam sie to podoba, czy nie, musimy dorosngé, a to oznacza
posiadanie niezaleznego ego, zdolnego do samodzielnego stawienia czota kosmosowi. Mysle, ze
mozemy nawet przesledzi¢ zmiany w dominujgcej strukturze swiadomosci poprzez rézne podejscia do
hermetycznej gnozy omoéwione w tej ksigzce. Wydaje sie, ze starozytni Egipcjanie mieli tego
natychmiastowe, niemal instynktowne doswiadczenie. Hermetycy aleksandryjscy majg religijno-
duchowg praktyke majaca na celu jej wywotanie: rytuaty, medytacje, wyprawy na pustynie, rézne
techniki ukierunkowane na wywotywanie standw ekstatycznych, co sugeruje, ze nie byty one tatwo
dostep.n.e.. Dla renesansowych hermetykow staje sie ztozonym systemem magiczno-filozoficznym,
przedsiewzieciem intelektualnym wymagajacym argumentow i dowodow. Co to moze by¢ dla nas
samych, dopiero sie okaze, ale teraz, po kolejnych czterech wiekach zaréwno od Casaubona, jak i
Mersenne, nadszedt czas, aby zaczgé mysle¢ o nowej strukturze Swiadomosci, ktdrej obecnos¢, wedtug
Gebsera, odczuwalismy juz od dawna. przynajmniej w ostatnim stuleciu. Moze by¢ tak, ze to, co ma
nam do powiedzenia Hermes, pomoze nam to osiggna¢.

Powstanie Hermesa

Wraz z rézokrzyzowcami rozpoczyna sie tradycja hermetyczna, jakg rozumiemy dzisiaj. Wraz z ich
pojawieniem sie — lub nie pojawieniem sie — idee i dyscypliny, niegdy$ otwarcie dyskutowane i
praktykowane, przeniosty sie do mrocznego krélestwa na marginesie gtdwnego nurtu, a poza
okresowymi ,odrodzeniami” — najnowszym poczatkiem w latach 60. starozytna madros$¢ przybrata
charakter nieco ukradkowy, niemal przestepczy.1 Koscidt, tradycyjnie postrzegany jako wrdg
wschodzgcego naukowego oswiecenia, na przestrzeni wiekdéw zdotat oprzed sie atakom, jakie dawata
mu rosngca dominacja naukowego racjonalizmu, i obaj mniej wiecej osiggnety wykonalne, jesli nie mite
odprezenie. To samo nie dotyczy hermetyzmu ani innych pokrewnych dyscyplin ezoterycznych. W
pewnym sensie ma to sens. Kosciét ma historie dzielenia wymagan rozumu i wiary i mégt dostosowac
sie do wzrostu wiedzy naukowej, jednocze$nie potwierdzajgc Swietos¢ wiasnych terytoriéw. Karol



Darwin, ktéry by¢ moze bardziej niz ktokolwiek inny byt odpowiedzialny za zdetronizowanie ludzkosci
z jakiegokolwiek uprzywilejowanego statusu w kosmosie, mégt, méwigc nam, ze jesteSmy matpami w
spodniach, pozosta¢ poboznym chrzescijaninem.2 Poniewaz jednak hermetyzm jest wtasnie sposobem
poznania, gnozy, nowa dyspensacja, charakteryzujgca sie atakiem Mersenne'a na animizm Roberta
Fludda, musiata jg wymazac. Lub, jesli to sie nie powiedzie, rzuci¢ na nig takie oszczerstwa, ze zaden
szanujacy sie mysliciel nie poswiecitby jej czasu w obawie przed $miesznoscig. Tak jak w wielu
przypadkach chrzescijaristwo podbito, sprowadzajagc wczesniejszych bogdw swoich nowo
nawréconych do statusu demondw, mentalno-racjonalna struktura Swiadomosci, zdeterminowana, by
zmie$¢ wszystko przed sobg w swoim bezwzglednym, niedoskonatym trybie, rozpoczeta polityke
zabijania charakteru okultyzmu. nauki ezoteryczne i hermetyczne. My, wytwory niekwestionowanej
nowoczesnosci, zostaliSmy wychowani w poczuciu, ze ,,okultyzm” jest czyms$ haniebnym, zabobonnym
i, w szeroko pojetym sensie, ,niebezpiecznym”, jak setki ,przerazajgcych” filméw o satanistach i
,hiebezpiecznych”. zaswiadczenie o czar. n.e.j magii. Ciekawe, Zze w czasach, gdy wiekszos¢
dotychczasowych tematéw ,tabu” mozna teraz omawiaé otwarcie, nadal nie mozemy méwic¢ o
okultyzmie w jakikolwiek obiektywny, bezstronny sposdb. Zachecamy ludzi do wyznawania i méwienia
,szczerze” o szczegdtach seksualnych i osobistych niepowodzeniach w sposdb, ktéry zgorszytby ich
mtodszy wiek, a w naszej potrzebie , przejrzystosci” kazdy przejaw powsciagliwosci traktujemy jako
oznake ,zaprzeczenia”. Jednak jakakolwiek dyskusja o okultyzmie w popularnych mediach pada ofiarg
czegos, co nazywam ,efektem X-Files”. Oznacza to, ze poza sensacyjnym traktowaniem tego tematu
nigdy nie mozna dyskutowaé na ten temat bez pewnego rodzaju sugestii, ze ludzie, ktérzy sie nim
zajmujg, s ,dziwni” lub ,miekcy umystowo”, ze kazda racjonalnie myslgca osoba natychmiast to
rozpozna, i ze ostatecznie tylko nauka moze nam zaoferowac jakagkolwiek niezawodng wiedze o nas
samych i naszym sSwiecie. Mowigc to, nie prébuje promowac ani ,,sprzedawac” okultyzmu. Prébuje
zobaczy¢, czy mozemy zrozumie¢ sposéb, w jaki nasza kultura scharakteryzowata to jako wyraz
potrzeby, aby dominujgca struktura sSwiadomosci zatarta lub przynajmniej radykalnie zminimalizowata
wartos¢ wczesniejszej struktury swiadomosci. Aby ustabilizowac¢ sie jako srodek zdobywania wiedzy,
wadliwy tryb mentalno-racjonalnej struktury musiat podwazy¢ jakakolwiek legitymacje, jakg modgt
zachowac przestarzaty juz poglad hermetyczny. Powinienem dodaé, ze nie byto to wyfacznie w celu
przywtaszczenia sobie pozycji. Wiedze taka, jaka styngt Mersenne, mozna zdoby¢ jedynie poprzez
postrzeganie swiata w sposdéb, jaki on promuje, to znaczy jako nie-animistyczny, innymi stowy, jako
,martwy”, prawde, ktérg romantyczny poeta William Wordsworth uznat w swoim wierszu ,, The Table
Tur. n.e.d”, kiedy napisat, ze ,,mordujemy, by dokona¢ sekcji”. Tylko pozbawiajgc swiat jego zywego
charakteru, mozemy zdoby¢ o nim takg wiedze, jakg kojarzymy z nauka. Aby zrozumie¢ prawa ruchu
planet, musimy odrzuci¢ idee, ze aniotowie poruszajg gwiazdami. Fakt, ze ten rodzaj wiedzy
doprowadzit do naszych triumféw technologicznych, jest powszechnie uwazany za dowdd jej
wyzszosci. To, ze poglad Mersenne'a otworzyt droge do niezaprzeczalnego postepu, jest praktycznie
oczywiste: niejeden historyk zwracat uwage, ze cywilizacja zachodnia rozwineta sie bardziej w ciggu
ostatnich czterystu lat niz w poprzednich czterech tysigcach. Nie chodzi o to, by zaprzeczaé korzysciom,
jakie ta perspektywa przyniosta, a jest ich wiele i s3 cenne, ale o uznaniu, ze co$ o rownej wartosci
zostato w tym procesie utracone. To ,co$ innego” jest rownie wazne dla naszego dobrobytu, jak
korzysci materialne, ktdére stworzyt nasz postep technologiczny, chociaz jego brak jest mniej
natychmiast wykrywany, a uznanie tego stato sie gtdwnym tematem faczacym rdine ,podziemne”
ruchy, ktore oparty sie catkowitej racjonalizacji zycia. Jednym ze zrédet, w ktérym te ruchy sie
zanurzyty, w poszukiwaniu broni lub po prostu w celu ozywienia wtasnych wysitkdow, byt hermetyzm.
Poniewaz pisatem obszernie o historii wspotczesnego okultyzmu i ezoteryzmu oraz o jego oporze
wobec catkowitego ,,scjentyzacji” zycia gdzie indziej, zbedne bytoby powtarzanie tego tutaj, a czytelnik
pragnacy podazac ta trajektorig moze kontynuowac jg w innych moich ksigzki Polityka i okultyzm oraz
The Dedalus Book of the Occult: A Dark Muse. W tym ostatnim rozdziale chciatbym wspomniec¢ o kilku



innych sposobach, w jakie odrzucony obecnie poglad hermetyczny utrzymywat sie w coraz bardziej
nowoczesnym Swiecie.

Procesy masonskie

Wczesniej zacytowatem uwage Joscelyn Godwin, ze masoneria jest ,najtrwalszym tworem tradycji
hermetycznej na Zachodzie”. Jak wiele innych tradycji hermetycznych i ezoterycznych, korzenie
masonerii sg, jak to sie méwi, owiane tajemnica. W rozdziale 4 wspomniatem réwniez, ze niektdrzy
historycy sledzg poczatki masonerii od templariuszy. Inni, tacy jak Thomas De Quincey, stynny
,angielski zjadacz opium”, sugerujg, ze masoneria powstata jako odgatezienie rézokrzyzowcow i
istnieje dobry powdd, by podejrzewac, ze istnieje zwigzek miedzy masonerig oraz niektére praktyki
zwigzane z renesansowym hermetyzmem. W 1583 roku Jakub VI ze Szkocji (wkrotce Jakub | z Anglii,
wroég czardw i przyjaciel 1zaaka Casaubona) wyznaczyt Williama Schawa na mistrza robét. Schaw byt
odpowiedzialny za organizacje wszystkich 16z kamieniarzy w Szkocji i wydaje sie, ze dodat dziwny
dodatek do zwyktych wymagan dotyczgcych wjazdu. Schaw sprawit, ze kazdy nowy aplikant do lozy
musiat zostaé przetestowany ,w sztuce zapamietywania i jej nauce”. Czy ta ,sztuka zapamietywania”
byta taka sama jak ta, ktérg praktykowat Bruno? Schaw moze odnosi¢ sie do prostej codziennej
pamieci, potrzebnej do zapamietywania rytuatéw i haset. Ale czy ktos musiatby by¢ w tym ,,testowany”
i czy mozna by to nazwac ,,sztuka?” Robert Fludd, ktdry, cho¢ sam nie byt rézokrzyzowcem, z pewnoscia
byt najgtosniejszym apologety Bractwa, opracowat wtasng forme sztuki pamieci, ale to byto juz po
,diasporze rézokrzyzowcéw”. Byt to exodus z Europy Srodkowej réznych myslicieli zwigzanych z
rézokrzyzowcami, po klesce Fryderyka V z Palatynatu z rgk Habsburgéw w bitwie pod Biatg Gérg 8
listopada 1620 roku. rézokrzyzowcdw i masonerii, nie wyjasnia ona w wystarczajgcym stopniu jej
pochodzenia, poniewaz ,testowanie pamieci” Williama Schawa poprzedza manifesty rézokrzyzowcow.
Inni umieszczajg poczatki masonerii jeszcze dalej w historii, w rzeczywistosci w prehistorii. The Old
Charges, masonski tekst datowany na 1400 rok i znaleziony w tak zwanych rekopisach Cookesa i
Regiusa, twierdzi, ze masoneria siega czaséw przedpotopowych. Jego tajemnice zostaty odzyskane po
potopie i to od nich Hermes Trismegistus i medrcy, ktérzy za nim podazali, czerpali swojg madrosé.
Prawdopodobnie najbardziej akceptowana relacja o pochodzeniu masonerii umieszcza jg w opowiesci
o Hiramie Abiffie, mistrzu budowniczym Swiatyni Salomona, ktéry zostat zamordowany przez trzech
masondéw nizszego stopnia, kiedy odméwit ujawnienia tajnego ,,sfowa masonskiego”. Jednak wedtug
co najmniej jednego ezoterycznego uczonego, Manly'ego P. Halla, sam Hiram Abiff jest swego rodzaju
,stowem kodowym” dla ,uniwersalnego agenta” i jest gtdwnym tematem Hermetycznej
Szmaragdowej Tablicy4. ,,Uniwersalny agent” Halla jest rozsadnie identyfikowalny jako ,uniwersalna
dusza lub duch”, ktdry, jak twierdzi EJ Holmyard, jest przedstawiony w legendarnej Szmaragdowej
Tablicy i chociaz to wyraznie nie potwierdza twierdzenia Halla, przynajmniej sugeruje, ze zastuguje na
uwage. W The Lost Keys of Freemasonry (Zagubione klucze masonerii) Hall argumentuje, ze istnieje
,zdecydowana zgodnosé miedzy hiramowg legendg o masonerii a mitem Ozyrysa, wyjashionym w
rytuatach inicjacyjnych Egipcjan”, o czym wspomniatem w rozdziale 2. Hall méwi o ,niezwykty zwéj”,
ktéry dostarcza ,prawie niezaprzeczalnych dowoddw na to, ze misteria egipskie byty protoplastami
wspodfczesnej masonerii”, a na poparcie tego twierdzenia wymienia on ,wczesnych masonskich
historykow... Alberta Mackeya, Roberta Freke Goulda i Alberta Pike’a”. Hall nie podaje zrédet swoich
twierdzen o ,,niezwyktym zwoju”, ale opowiada tajemniczg opowies¢ o Szmaragdowej Tablicy. Mowi
nam, ze ,bardzo starozytny autor”, ktérego nazwisko, jak przyznaje, nie jest znane — twierdzi, ze
widziat Szmaragdowa Tablice w Egipcie. ,Jego znaki”, pisze Halls, ,byly przedstawione w
ptaskorzezbach, a nie grawerowane". Miat dwa tysigce lat, a szmaragd byt kiedys w ,ptynnym stanie
jak stopione szkto", a nastepnie stwardniat w jakim$ alchemicznym procesie. Hall dalej informuje nas,
ze ,papirus Ksiegi Umartych definitywnie dowodzi... ze ten dziwny dokument (przypuszczalnie
dotyczacy wytgcznie losu bezcielesnego ducha) byt w rzeczywistosci dramatycznym ceremoniatem



zainscenizowanym przez zyjacych aktordw, przypuszczalnie w zakamarkach swigtynie”. Hall jest mniej
niz otwarty na temat swoich zrdodet, wiec tak nie jest nierozsgdne, abysmy traktowali jego uwagi z
przymruzeniem oka. Jesli jednak dopuscimy mozliwos¢, ze to, co méwi, ma jakie$ podstawy, prowadzi
to do interesujgcych spekulacji. Odnoszac sie do papirusowej kopii Ksiegi Umartych, Hall nazywa ja
,0kaleczonym fragmentem s$wiadczacym o tych tajemnych rytuatach towarzyszacych ustanowieniu
Wtajemniczonego kultu Ozyrysa” i ze tozsamos¢é mitéw Ozyrysa i Hirama sprawia, ze Ksiega Umartych
,otwarty sezam symbolicznej masonerii...” Istota tych obrzedéw koncentrowata sie wokét ,,tajemnych
dyscyplin, dzieki ktérym rozumna natura [umyst lub nous] jest wyzwalana z niewoli bez zabiegéw
rozktadu”9. innymi stowy, sg one tym samym, co nakaz ,praktykowania umierania”, ktéry, jak
widzieliSmy w rozdziale 2, Jeremy Naydler postrzega jako gtdwny punkt ,egipskiego szamanizmu” i
ktéry réwniez stanowi czesc filozofii Platona i hermetyzmu. Podobnie jak Naydler, Schwaller de Lubicz
i Athanasius Kircher, Hall wierzy, ze w egipskich hieroglifach kryje sie co$ wiecej, niz sugeruje oficjalna
relacja, i idzie dalej, argumentujac, ze od czasu powstania chrzescijanstwa podejmowano
zorganizowane wysitki majgce na celu zaciemnienie prawdziwy charakter starozytnego Egiptu. Po
spaleniu Serapeum przez cesarza Teodozjusza Hall twierdzi, ze ,,chrzescijaiiscy uczeni... zapoczatkowali
skomplikowany program rekonstrukcji archeologicznej”, w wyniku czego powstat ,$Smieszny
konglomerat dziecinnosci, ktory przez kilkaset lat byt przenoszony na stosunkowo niepismienny swiat
pod rzgdami nazwa egiptologii”10. Hall faktycznie argumentuje, ze istniejg dwie przeciwstawne szkoty
archeologiczne. Jedna, ztozona z,,ludzi o Scisle materialistycznych pogladach... klasyfikuje, ale nigdy nie
probuje interpretowad... ani dopasowywac do siebie fragmentéw dawnych cywilizacji i kultur”. Drugi,
do ktérego bez watpienia nalezg tacy ludzie jak Schwaller de Lubicz i Kircher, to ,intuicjonalisci”, ktorzy
,probujg zbudowac jakis sensowny wzér z wraku”. To rozrdznienie prowadzi Halla do wniosku, ze
»,pomimo wszystkich naszych dyskusji, wykopalisk itd., nadal w wiekszos$ci nie znamy prawdziwych
elementow mitologii egipskiej”. Niezaleznie od tego, czy akceptujemy wydanie Halla, czy nie, wydaje
sie, ze istnieje silny rezonans miedzy prébami i wyzwaniami, jakie napotyka sie w podziemiu, jak
przedstawiono w Ksiedze Umartych, a rytuatami inicjacyjnymi zwigzanymi z masonerig. Jesli
zaakceptujemy, jak argumentujg Hall i Naydler, ze rytuaty zwigzane z Ksiegg Umartych petnity co$
wiecej niz tylko funkcje pogrzebowg — byty rzeczywiscie czescig ceremonii, podczas ktérej uczestnik
,Cwiczyt umieranie” za zycia — to powigzanie to wydaje sie wzmacniac . Inne aspekty masonerii, takie
jak wiara w Istote Najwyzszg i nacisk na moralne i etyczne obowigzki — tak rygorystycznie
przetestowane w starozytnym Egipcie przez piéro Ma’at — réwniez sugerujg zwigzek. Chociaz do tej
pory masoneria zgromadzita historie i mitologie, ktorej rozwiktanie wymagatoby catej ksigzki i ktora dla
niektérych czytelnikdw moze okazaé sie nuzgca, jednym z zachwycajgcych sposobdéw zobaczenia
egipskiego (a wiec hermetycznego) charakteru masonerii jest udziat w przedstawieniu hermetycznego
arcydzieta Mozarta, Czarodziejskiego fletu, ,,Czarodziejskiego fletu”. Wraz z Haydnem i wieloma innymi
artystami i myslicielami konca XVIII wieku Mozart byt masonem, a w Czarodziejskim flecie préby i
wyzwania stojgce przed masoniskim wtajemniczonym zostaty przetozone na popularng opere
komiczng, rodzaj muzycznego ludibrium, w ktérym nawet zwykty mezczyzna i kobieta sg odkupieni. Jak
Goethe, sam uwazany za masona, zauwazyt o Czarodziejskim flecie: , Wystarczy, aby ttum czerpat
przyjemnos¢ z ogladania spektaklu; jednoczesnie jego wysokie znaczenie nie umknie
wtajemniczonym”.

Hermetyczny romantyzm

Wzmianka o Goethem przypomina nam o hermetycznym charakterze wiekszosci romantyzmu, o
ktorym kréotko wspomniatem w poprzednim rozdziale. Sam Goethe przez pewien czas zajmowat sie
alchemia i byt czytelnikiem Corpus Hermeticum, a takze innych pism ezoterycznych. Znat miedzy
innymi prace Swedenborga, Jacoba Boehme, Paracelsusa i alchemika Thomasa Vaughna.
Zainteresowanie Goethego alchemig nie byto wytacznie intelektualne. Jako mtody cztowiek doznat



pewnego rodzaju dtugotrwatego zatamania nerwowego i zostat wyleczony z tego stanu przez
,medycyne uniwersalng” podang przez dr Metza, ktdry réwniez poradzit mu, aby czytat pewne
alchemiczne i kabalistyczne teksty. To byto po tym uzdrowieniu ze Goethe zatozyt laboratorium
alchemiczne na strychu swoich rodzicéw i przez pewien czas prébowat wyprodukowac liquor silicum,
rodzaj alchemicznego szkta, ktdre rozpuszcza sie pod wptywem powietrza. Nie odnidst duzego sukcesu,
ale jego zainteresowanie ideami hermetyczne przetrwaty jego alchemiczne niepowodzenia.
Najbardziej oczywistym zwigzkiem miedzy Goethem a hermetyzmem jest jego klasyczny dramat
okultystyczny Faust, ale Goethe byt réowniez gteboko zainteresowany rézokrzyzowcami, a jego
niedokoriczony wiersz Die Geheimnisse (,, Tajemnice”) opowiada o tajnym Bractwie. Wspomniana w
poprzednim rozdziale Chemiczne Zaslubiny Christiana Rosenkreutza Johanna Valentina Andreae
zainspirowata Goethego do napisania wiasnej basni hermetycznej, czyli Marchen, Bajki o zielonym
wezu i pieknej lilii. To z kolei zainspirowato Rudolfa Steinera do rozwiniecia wtasnej formy filozofii
hermetycznej, najpierw pod auspicjami teozofii, a pdzniej poprzez wtasne nauczanie, antropozofii.
Steiner, ktéremu w wieku dwudziestu dwéch lat powierzono zadanie redagowania dzieta Goethego
pisma naukowe, byt réwniez pod silnym wptywem pracy poety dotyczacej morfologii roslin, The
Metamorphosis of Plants. Tutaj Goethe méwit o czyms, co nazwat ,,aktywnym widzeniem”, sposobem
obserwacji natury, ktéry postrzegat jg jako zZywa, rozwijajacag sie i celowg, a nie jako ,martwy”
mechanizm Mersenne'a i Kartezjusza. W przyrodzie Goethe rozpoznat ozywiong catos¢, ktdra wyrazata
sie w jej niezliczonych tworach i ich nieustannej transformacji, percepcji, ktorg podzieliliby Ficino lub
Fludd. , Aktywne widzenie” jest sposobem uczestniczenia w obserwowanej rzeczy, a nie, jak
proponowata nowa metoda naukowa, pozostawania wobec niej ,,oderwanym” i ,obiektywnym”, co w
efekcie oznaczato traktowanie jej tak, jakby byta , martwy”, bez zadnej rzeczywistosSci poza ta, ktorg
mozna zwazy¢ i zmierzyé. Gdy Goethe praktykowat , aktywne widzenie”, odkryt, ze moze postrzegac
to, co nazwat Urpflanze, archetypowa rosling, z ktérej wywodzg sie wszystkie inne, rodzaj platonskiego
»planu”, ktéry, choé nie natychmiast ,,widoczne” dla niewprawnego oka, mozna je jednak dostrzec,
skupiajgc uwage na roslinie na wszystkich etapach jej rozwoju. Kluczowe jest tu to, ze Swiadomos¢
obserwatora wchodzi w rodzaj zjednoczenia z rosling lub innym obiektem obserwacji. W przypadku
Goethego zdarzyto sie to réwniez, gdy oglagdat katedre w Strasburgu podczas jej budowy; mégt, nie
widzac plandéw, powiedzieé, zanim zostata ukoriczona, jak bedzie wygladaé ukoriczona konstrukcjal3.
Oznacza to, ze poprzez swojg wyobraznie Goethe modgt, praktykujac ,,aktywne widzenie”, wejs¢ w
wewnetrzng istote wszystkiego, co obserwowat, w sposéb, w jaki filozof Bergson argumentowat, ze
moze to zrobic ,intuicja”. Tutaj ,wyobraznia” nie jest rozumiana w redukujacym sensie ,nierealny”,
ale w sensie nadanym jej przez myslicieli hermetycznych, takich jak Ficino i Suhrawardi, jako sposdb na
wejécie do Hirqgalya, swiata wyobrazeniowego lub anima mundi, ktéry posredniczy miedzy swiatem
czysta abstrakcja (Idee Platona) i rzeczywistosc fizyczna (w przypadku Goethego roslina lub katedra).
Innym obszarem, w ktdrym Goethe zastosowat ,aktywne widzenie”, byta optyka, aw swojej Teorii
koloru stynnie zakwestionowat odkrycia Newtona dotyczace Swiatta, ktére, jak twierdzit, zostaty
uzyskane poprzez rodzaj ,tortury” zjawisk naturalnych. (Podobnie jak William Blake, ktéry réwniez go
krytykowat, Goethe nie byt sSwiadomy alchemicznych zainteresowan Newtona). , Aktywne widzenie”
Goethego i towarzyszgce mu uznanie ,,zywej natury” podzielata Naturphilosophie, ktéra rozwineta sie
w Niemczech w ostatniej dekadzie XVIII wieku. Reprezentowana przez filozoféw F.J.W. Schelling, Franz
von Baader i inni opowiadali sie za Naturg jako zywa catoscig, ktdrg uwazali za widzialny aspekt Ducha
— lub, bardziej hermetycznie, Umystu. Z powodu tego zwigzku miedzy Naturg a Duchem,
Naturphilosophie postrzegata swiat jako wyraz Ducha, a zatem uznawata go za rodzaj tekstu, ktory
nalezy rozszyfrowac zgodnie z zasadg zgodnosci, ktéra, jak widzieliSmy w rozdziale 2, jest gtéwnym
tematem hermetyzmu. Jak zauwaza Antoine Faivre, dla Naturphilosophie $wiat jest peten
,symbolicznych implikacji” sugerujgcych ,niewidzialne procesy”, ktére korelujg z ludzkimi uczuciami;
stad ,,wiedza o Naturze i wiedza o sobie idg reka w reke”, co jest najwyrazniej wglgdem hermetycznym.



Naturphilosophie wywarta wptyw na Hegla, o ktérego hermetycznych powigzaniach wspomniano
wczesniej, a takze na filozofa Johanna Gottlieba Fichte, ktéry, wraz z Goethem wywart silny wptyw na
Rudolfa Steinera. Ponownie, wbrew nowemu ,naukowemu” poglagdowi na martwg, mechaniczng
nature i staremu religijnemu pogladowi na skromng, zepsutg nature, Naturphilosophie zaproponowata
Zywg, ozywiong i inteligentng nature, ktérg postrzegata i doswiadczata holistycznie. Pdzniejszym
myslicielem, ktdry podzielat to hermetyczne postrzeganie zywego, inteligentnego wszechswiata, byt
dziewietnastowieczny psycholog Gustav Fechner, ktérego idee wywarty wptyw na idee Williama
Jamesa (patrz rozdziat 1). Fechner wykonat solidng, fundamentalng prace w psychologii
eksperymentalnej, ale byt takie wizjonerem, ktdory wierzyt, ze cztowiek stoi w centrum kosmosu,
miedzy duszg Natury a duszg gwiazd, ktdre postrzegat jako anioty — gteboko hermetyczny poglad. 15
Henri Bergson (patrz rozdziat 2) i Alfred North Whitehead, ktérych ,filozofia procesu” przedstawia
Zyjacy, rosngcy wszechswiat, rowniez podzielali hermetyczne pojecie panpsychizmu, przekonanie, ze
umyst, a nie produkt sit materialnych dziatajgcych wyfacznie w ludzkich mdzgach , przenika
wszechs$wiat. W ostatnich latach idea panpsychiczna zostata zaproponowana przez filozofa umystu
Davida Chalmersa, a pojecie zywej planety, Gaia Jamesa Lovelocka, stato sie czescig naszej wspdlnej
kultury. Inny romantyczny poeta, ktéry podzielat hermetyczny poglad Naturphilosophie na zywy
kosmos i jego wiare w jednos$¢ miedzy swiatem przyrody byt Friedrich von Hardenberg, lepiej znany
pod pseudonimem Novalis. Novalis jest prawdopodobnie najbardziej otwartym hermetykiem sposréd
romantykéw, poniewaz jego fragmentaryczna praca jest petna tego rodzaju aforystycznych uwag,
ktore, jak twierdzi uczony Jean-Pierre Mahé, stanowig istote nauczania hermetycznego. Jak pisze
Klemens Salaman: ,Istniejg fragmenty Hermesa, ktdre mozna przeczytac¢ w ciggu kilku sekund, a mimo
to kontemplowac przez cate zycie”. To samo mozna powiedzie¢ o wielu pismach Novalisa, ktore,
podobnie jak aforyzmy hermetyczne, majg by¢ rozwazane i medytowane jako pomoc w duchowym
wglad. Kiedy w ruchu romantycznym nastgpito przejscie w praktykach okultystycznych od
skrupulatnego przestrzegania rytuatéw i ceremonii do potegi wyobrazni, postacie poety lub artysty i
maga zaczety sie tgczy¢, metamorfoza, ktérg przedstawiam w Mrocznej muzie. Novalis dostrzega to w
swojej hermetycznej uwadze, ze: ,Prawdziwy poeta jest wszechwiedzacy — jest prawdziwym sSwiatem
w miniaturze”. Ta mikrokosmiczna/makrokosmiczna nuta pojawia sie ponownie, gdy Novalis pisze, ze:
,Zrozumiemy $wiat, kiedy zrozumie¢ siebie”; i znowu, kiedy méwi nam, ze: , Cztowiek jest storicem, a
jego zmysty planetami”

Pszczoly niewidzialnego

Kolejne powiedzenie Novalisa prowadzi nas do bardziej nowoczesnego poety hermetycznego.
,Marzymy o podrézach przez kosmos” — pisat Novalis i dodawat: ,,Czy kosmos nie jest w nas samych?
Gtebi ducha nie znamy. W strone wnetrza idzie tajemna droga. W nas lub nigdzie jest Wieczny ze
swoimi Swiatami, przesztoscig i przysztoscig”. Wraz z echem Pico i Bruno jest to wyrazny wyraz
hermetycznej idei, ze cztowiek musi pomiesci¢ w sobie caty wszechswiat. Ponad sto lat pdzniej inny
poeta piszacy po niemiecku, Austriak Rainer Maria Rilke, powtdrzyt Novalisa. W Siédmej Elegii Duino
Rilke napisat, ze ,,Swiat nie moze istnie¢ nigdzie indziej, jak tylko wewnatrz”. W odpowiedzi na to, co
uwazat za , opréznianie” swiata znaczen poprzez powstanie wiele innych péZznoromantycznych dusz,
zwréconych do wewnatrz. Stare symbole znaczenia — czy to religijne, czy klasyczne — nie byty juz
dtuzej aktualne; jak zauwazytem w innym miejscu, ,jak wyczerpane baterie nie mogty juz utrzymac
tadunku”. Rilke uznat wiec, ze jego zadaniem — zadaniem poety — jest ocalenie widzialnego,
zewnetrznego Swiata od catkowitej bezsensownosci, poprzez przejecie go we witasng dusze.
Mikrokosmos uratowatby makrokosmos, ukrywajgc go w sobie. Rilke przedstawit te idee w niezwyktym
liscie do swojego polskiego ttumacza Witolda von Hulewicza. Nie tylko niegdy$ potezne symbole
religijne i duchowe nie byly juz w stanie nies¢ sity numinous, ale nawet przedmioty codziennego zycia
staty sie namiastka. Rilke méwi o ,pseudorzeczach” i ,manekinach zycia” pochodzacych z Ameryki —



produkowanych $mieciach coraz czesciej jednorazowego uzytku, schodzgcych z niezliczonych linii
produkcyjnych — i ubolewa nad tym, jak w niezbyt odlegtej przesztos$ci przedmioty codziennego uzytku
wcigz zachowywaty rodzaj duszy , wnetrze. ,Nawet dla naszych dziadkéw”, pisze Rilke, ,dom”,
,studnia”, znajoma wieza, ich stréj, ptaszcz byly nieskonczenie bardziej intymne... poecie, ze swoimi
alchemicznymi mocami, aby przemienic¢ ziemskie rzeczy w nowy rodzaj egzystencji. Dlatego Rilke radzi,
aby Aniot Elegii — symbol istoty przemienionej — nie byt pod wrazeniem zadnego nadprzyrodzonego
pokazu, ale raczej ofiarujmy mu jaki$ przyziemny przedmiot, dzban, line, most, pod warunkiem, ze
przemieniona przez nasze wniesienie jej do wewnatrz. A co moze oznaczac to schronienie rzeczy w
naszym wewnetrznym S$wiecie, jesli nie przeniesienie ich z ptaszczyzny fizycznej do Swiata
wyobrazeniowego, do duszy Ziemi, gdzie bedg chronione przed dalszym rozktadem ? To dzieki temu
procesowi, powiedziat Rilke von Hulewiczowi, stajemy sie, jak to nazwat, , pszczotami niewidzialnego”.
W Dziewigtej Elegii Rilke pyta: ,Ziemio, czy nie tego wtasnie chcesz, powsta¢ w nas niewidzialna? Staé
sie pewnego dnia catkowicie niewidzialnym?”26 Rilke nazwat zadanie wykonania tego Herzwerka
,praca serca” i szczegétowo opisuje to w swoim liscie. ,,Naszym zadaniem — pisze — jest wttoczenie w
nas tej prowizorycznej, gingcej ziemi [podkreslenie moje] tak gteboko, tak bolesnie i namietnie, aby jej
byt mdgt w nas ,niewidzialnie” ponownie powstad. JesteSmy Pszczotami Niewidzialnego”. Rilke mowi
nam, ze nie robimy tego wytgcznie dla siebie, ale jako wysitek na rzecz tego, co nazywa ,Catoscig”.
,Wszystkie formy tu i teraz”, powiedziat von Hulewicz, ,nie majg byé uzywane tylko w sposdb
ograniczony w czasie, ale, o ile to mozliwe, w ramach nadrzednego znaczenia, w ktérym
uczestniczymy...”.To nadrzedne znaczenie nie jest ,Zaswiatem, ktorego cien zaciemnia ziemie”, ale
Catoscig, w ktérg przemijajgce rzeczy ,wszedzie pograzajg sie”. Catos¢ Rilkego, podobnie jak
,pochodzenie” Gebsera, wydaje mi sie niezbyt odmienna od hermetycznego ,Jednego, Wszystkiego” i
moze warto zauwazy¢, ze Gebser rozpoczat swoje poszukiwania struktur Swiadomosci od studiowania
poezji Rilkego. Jesli Herzwerk Rilkego wydaje sie mniej triumfalny niz wyzwanie Pico czy Bruno, by
,staé sie wszechswiatem”, lub nawet mniej romantyczny niz Novalis, nie powinno to dziwic. Rilke pisat
w czasie, gdy niedoskonaty tryb mentalno-racjonalnej struktury swiadomosci osiggnat swego rodzaju
szczyt (lub, co bardziej trafne, doline), a jego wezwanie do ,,ratowania Swiata” ma, co zrozumiate, jesli
nie atmosfere desperacji, co najmniej elegijnym tonem. Rilke pisat w czasie ,upadku Zachodu”, po
niszczycielskiej katastrofie pierwszej wojny swiatowej, i pod wieloma wzgledami jego wezwanie do
ratowania $wiata jest operacjg ratunkowa. Jednak czerpie z tego niezwykte perspektywy. W innym
miejscu skomentowatem pewne podobiefdstwa miedzy wezwaniem Rilkego do ,niewidzialnego”
odtworzenia Ziemi a niektdorymi pomystami Rudolfa Steinera29. Po powrocie do tego tematu
dostrzegam teraz wiecej podobienistw. Rilke pisze, ze praca polegajgca na przeksztatcaniu ,,widzialnego
i namacalnego w niewidzialne wibracje... naszej wtasnej natury... wprowadza nowe numery wibracji do
sfer wibracyjnych wszechswiata”, z ktérg Pitagoras, jeden z teologdéw prisca, nie polemizowatby. Rilke
mowi dalej, ze: ,poniewaz rézne materiaty w kosmosie sg jedynie wynikiem réznych predkosci
wibracji” — pomyst, ktéry podzielit z G.l. Gurdzijew 30 — ,przygotowujemy w ten sposdb nie tylko
intensywnos$¢ duchowego rodzaju, ale — kto wie? — nowe substancje, metale, mgtawice i gwiazdy”.
To niezwykta refleksja. Przeksztatcajac swiat zewnetrzny w wewnetrzny niewidzialny, Rilke méwi, ze
rzeczywiscie mozemy tworzyé nowe Swiaty, nie tylko wewnetrzne, ale ,prawdziwe”, fizyczne,
namacalne. Astronomiczna analogia moze to wyjasni¢. Wciggajac rzeczy ze swiata zewnetrznego do
,Czar. n.e.j dziury” naszej Swiadomosci (ktdra jest niewidoczna, tak jak astronomiczna czarna dziura,
poniewaz jej grawitacja jest tak wielka, ze swiatto nie moze z niej uciec), mozemy tworzy¢ gdzies w
wszechswiat, ktory niektérzy astronomowie nazywaja ,biatym tryskaczem”, drugim koncem czar. n.e.j
dziury, rodzajem kosmicznego gejzeru, z ktérego wytania sie cata materia wessana do czar. n.e.j dziury,
ale przeksztatcona w nowg materie, ,metale Rilkego, mgtawice i gwiazdy”. W rzeczywistosci Rilke
mowi, ze nasze akty mentalne, nasza $wiadomos$é mogg tworzy¢ swiaty, i to byt pomyst, ktéry podzielat
ze Steinerem. Jedng z najbardziej zdumiewajacych rzeczy, ktdre powiedziat Steiner, byto to, ze przyszte



ciato fizyczne Ziemi bedzie ksztattowane przez mysli ludzi zyjacych dzisiaj, tak jak Ziemia w przesztosci
byta ksztattowana przez mysli wczesniejszych ludzi (wiec $wiat fizyczny, ktorego doswiadczamy dzisiaj
— jego chmury, géry, jeziora itd. — ma swoje korzenie, przynajmniej wedtug Steinera, w Swiadomosci
ludzi z przesztosci)32. W rdzny sposdb zaréwno Steiner, jak i Rilke mowig to samo: ta swiadomos¢ ,
umyst, moze tworzy¢ fizyczng rzeczywistosc. To zdaje sie posuwacé hermetyczny poglad na cztowieka
jako mikrokosmos o krok dalej: nie tylko mozemy pomiesci¢ kosmos w naszych umystach, ale mozemy
faktycznie uzyé naszych umystéw do jego stworzenia. Co wiecej, nadaje to zupetnie nowe znaczenie
hermetycznemu pojeciu, ze jeste$Smy ,,opiekunami” swiata.

Sztuki pamieci

Mozemy mysleé, ze powyisze spekulacje idg troche za daleko, ale istniejg inne, by¢ moze mniej
radykalne sposoby, dzieki ktéorym mozemy zrozumieé hermetyczng idee mikrokosmosu mieszczacego
makrokosmos. Jednym z nich jest uchwycenie mocy pamieci i jej zdolnosci do przekraczania chwili
obecnej, dajgc nam dostep do szerszego zakresu rzeczywistosci niz bezposrednie ,tu i teraz”. Wiemy,
ze Sztuka Pamieci byta centralng praktyka wsrdd renesansowych magéw i ze byta jednym z narzedzi,
ktérych uzywali, aby objg¢ kosmos. Niedawno zdolnos$é umystu do ponownego uchwycenia przesztosci
zostata zbadana przez egzystencjalnego filozofa Colina Wilsona. W swojej ksigzce The Occult Wilson
przedstawit pojecie tego, co nazywa ,wydziatem X”, zdolnoscig uchwycenia ,rzeczywistosci innych
czaséw i miejsc”. W rozdziale 1 podatem czesto przytaczany przez Wilsona przyktad Wydziatu X,
powiesciopisarz Marcel Proust degustujgcy magdalenke, rodzaj biszkoptu, maczany w herbacie i nagle
przewozony do Combray, gdzie spedzit wakacje z dziecifstwa. Proustowi nie tylko przypomniano o
tym; nie tylko pamietat, ze jako dziecko spedzat lato w Combray. Podobnie jak pacjent, ktory nagle
,ponownie przezyt” zdarzenie z przesztosci, kiedy jego mdzg zostat przypadkowo pobudzony przez
neurochirurga Wildera Penfielda, dla Prousta byto to tak, jakby nagle znowu tam byt. Doswiadczenie
byto czym$ wiecej niz ,,normalnym” wspomnieniem, ktére jest w najlepszym razie bladym odbiciem
przesztego wydarzenia, i zwykle nie byto czyms wiecej niz zwyktg wiedzg (w sensie nie-gnozowym), ze
to sie wydarzyto. Mozna powiedzieé, ze réznica miedzy nimi bytaby jak patrzenie na ptaskg czarno-biatg
fotografie jakiej$ scenerii, a potem nagle znalezienie sie w niej, w petnym kolorze i tréjwymiarze, ze
wszystkimi dZzwiekami i zapachami. Dla samego Prousta przezycie to byto niemal mistyczne i dato mu
poczucie czegos$, co wykracza poza czas, w ten sam sposéb ze celem platoniskiego nakazu ,,uprawiania
umierania” byto wywotanie poczucia wtasnej niesmiertelnosci. ,Gdy tylko ciepty ptyn zmieszany z
okruchami dotknat mojego podniebienia” — pisze Proust — ,przeszedt mnie dreszcz i zatrzymatem sie,
skupiony na niezwyktej rzeczy, ktéra mi sie przydarzyta”. Wyjgtkowa przyjemnos¢ opanowata moje
zmysty... | od razu koleje zycia staty sie dla mnie obojetne, jego katastrofy nieszkodliwe, jego zwieztos¢
iluzoryczna [kursywa moja]... Przestatem sie juz czuc przecietny, przypadkowy, smiertelny”. juz czué sie
,przecietnym, przypadkowym, s$miertelnym”? Dlaczego zwiezto$¢ zycia byfa teraz iluzoryczna?
Poniewaz degustujac magdalenke, Proust zdat sobie sprawe, ze rzeczywisto$¢ przekroczyta granice
chwili obecnej, ,tu i teraz”, w ktérym on — i my wszyscy — jestesmy uwiezieni przez wiekszo$¢ czasu.
Gdyby kto$ po prostu przypomniat mu, ze wakacje dziecinstwa spedzit w Combray, mogtby poczué
krétka przyjemno$é na to wspomnienie i westchngé¢ z nostalgig za minionymi czasami. Ale to, co mu
sie przydarzyto, nie miato nic wspdlnego z nostalgig, ktdra jest mniej lub bardziej melancholijng
refleksja nad nieuchronnie ulotnym charakterem doswiadczenia. W rzeczywistosci byt anty-
nostalgiczny, poniewaz powiedziat Proustowi, ze przesztos¢ wcigz jest rzeczywista i ze moze by¢
uchwycona przez umyst, co jest doktadnie tym, co Proust postanowit zrobi¢ w swojej obszer. n.e.j
powiesci. Méwi to samo, gdy po prdobie ponownego ozywienia doznania poprzez kolejne tyki herbaty i
porazce, zastanawia sie, ze ,prawda, ktorej szukam, lezy nie w filizance, ale we mnie”. Combray
mtodosci Prousta istnieje, tak jak cate zycie pacjenta Wildera Penfielda istnieje w jego umysle. Wilson
podaje wiele innych przyktadéw Wydziatu X zaczerpnietych z literatury. Innym ulubionym jest powie$é



Hermanna Hessego Wilk stepowy. Harry Haller, bohater Hessego, jest piecdziesiecioletnim
intelektualistg, ktéry jest tak znudzony swoim pustym, monotonnym zyciem, ze postanawia popetnic
samobéjstwo. W drodze do domu, aby poderzng¢ sobie gardto, Haller postanawia zatrzymac sie w
tawernie i wypi¢ kieliszek wina. Potem, podobnie jak w przypadku magdalenki Prousta, dzieje sie co$
dziwnego. Haller popija wino i stwierdza, ze: ,,Narodzit sie we mnie orzezwiajgcy Smiech... Unidst sie w
gore jak banka mydlana, odbijajgc caty Swiat w miniaturze na swojej teczowej powierzchni”. . ,W moim
madzgu”, mowi nam Haller, , przechowywano tysigce obrazéw”. Zastanawia sie nad nimi: starozytna,
zwietrzata $ciana, stare, zapomniane iluminowane teksty, dawno zapomniane wiersze, samotny cyprys
na opuszczone wzgdrze, ruch chmur nocg nad Renem. Gdy te obrazy przemijajg, nieszczescie Hallera
zanika i ze zdziwieniem stwierdza, ze jest szczesliwy. ,Ztoty szlak zostat przetarty. Przypomniato mi sie
wieczno$é¢, Mozart i gwiazdy”. Podobnie jak u Prousta, doswiadczenie Hallera daje mu poczucie
nieSmiertelnosci. | znowu, gdyby w jego wczesniejszym samobdjczym nastroju, petnym narzekania na
mieszczanska cywilizacje, kto$ wspomniat mu o Mozarcie, skinatby gtowa i najprawdopodobniej
zastanowitby sie, jak geniusz jest niszczony przez obojetny swiat, i dodat jeszcze jeden do juz wiele
powoddw, dla ktérych musiat sie zabié. Ale jego tyk wina, podobnie jak magdalenka Prousta, w jakis$
sposdb uruchomit Wydziat X, a teraz fakt Mozarta nagle stat sie realny, podobnie jak obrazy z jego
przesztosci — zwietrzaty mur, chmury nad Renem — s3g réwniez prawdziwe. | tak jak rzeczywistosc
Combray sprawia, ze Proust rozpoznaje iluzje zwieztosci zycia — innymi stowy, wtasnej nieSmiertelnosci
— tak tez rzeczywistos¢ Mozarta przypomina Hallerowi o wiecznosci. Najwyrazniej nie tylko nostalgia
za przesztoscig uszczesliwia Hallera. Paradoksalnie przeszto$é, przynajmniej w tym momencie, juz nie
jest przesztoscia. Jest, podobnie jak on, ponadczasowy. PdzZniej, po spedzeniu nocy z dziewczyng z sali
tanecznej, Haller ma kolejng chwile Wydziatu X. ,Przez chwile moje serce staneto w miejscu miedzy
zachwytem a smutkiem, odkrywajac, jak bogata jest galeria mojego zycia i jak zattoczona jest dusza
nieszczesnego wilka stepowego wysokimi, wiecznymi gwiazdami i konstelacjami”. wykracza poza czas.
Powinno by¢ oczywiste, ze w obu przyktadach chodzi o co$ podobnego do rozréznienia miedzy gnozg
a episteme oméwionego w rozdziale 1. Zaréwno Proust, jak i Hesse (Harry Haller jest najwyrazniej alter
ego swojego tworcy) wiedzieli o swojej przesztosci. Ani kieliszek wina, ani maczana w herbacie
magdalenka nie daty im zadnych nowych informacji o ich przesztosci. To, co dzieje sie w obu
przypadkach, polega na tym, ze obaj w jaki$ sposéb ,,znajg” rzeczywistosc z przesztosci — lub czegos
obiektywnego, jak Mozart — w sposéb, ktdry sprawia, ze ta wiedza jest rzeczywista. Wczesniej
wiedzieli, ale teraz naprawde wiedza. (Ponownie nasz jezyk, ktory nie jest przystosowany do
zajmowania sie tymi rozréznieniami, zatamuje sie.) Wiedzg w pewien sposdb, ze znaczenie tej wiedzy
jest jasne. Mozna powiedzieé, ze wiedzg w 3D, w przeciwienstwie do swojej ,normalnej” wiedzy 2D.
Lub mozemy po prostu powiedzieé, ze mieli chwile gnozy. Mdéwiac to, widzimy, ze Proust i Haller mieli
doswiadczenie podobne do Uspienskiego, kiedy stanat przed swojg popielniczka, chociaz poniewaz nie
odczuwali skutkdw dziatania podtlenku azotu, doznania nie byly przyttaczajgce. Rzeczywisto$é tego, co
juz wiedzg, uderzyta ich w tak bezposredni sposdb, ze sprawia, ze oboje czujg sie nieSmiertelni. To nie
tyle tresc tej wiedzy — ktérej, podkreslam ponownie, byli juz Swiadomi — ale fakt, ze mogq teraz zywo i
zywo uchwyci¢ jej rzeczywistos$é, wptywa na transformacje. Powinno by¢ réwniez jasne, ze rodzaj
pamieci, o ktéry troszczg sie Proust, Hesse i Wilson, jest silnie powigzany z tym, co Henry Corbin nazwat
Swiatem wyobrazeniowym, co poznalismy w rozdziale 4. Ponownie, Swiat wyobrazony nie jest Swiatem
udawanym lub fantazji. Jest to obiektywny sSwiat postrzegany wewnetrznie, okiem umystu.
,Niewidzialny” swiat wewnetrzny Rilkego jest czescig swiata wyobrazeniowego, podobnie jak zywa
Swiadomos¢ ,innych czasdw i miejsc”, osiggnieta za posrednictwem Wydziatu X. Kiedy Haller Hessego
przywotuje ,tysigce obrazow” zgromadzonych w jego mdézgu i moze przywotac wyraziscie chmury nad
Renem lub starozytny zwietrzaty mur, nie tylko pamieta te rzeczy w zwykty sposdéb, ale w prawdziwym
sensie ponownie je postrzega. Nadal istniejg w jego umysle, a ich obrazy stanowig czes$é
Wyimaginowanego Swiata.



Ponowne stanie sie Aionem

Teraz, oprécz pokazania nam, ze nasze umysty sg w stanie pomiesci¢ Swiat — co miato na celu Sztuka
pamieci Brunona — Wydziat X Wilsona pokazuje nam, ze mozemy réwniez podrdzowacd poza ciatem,
w taki sam sposdb, w jaki starozytni Egipcjanie robili, kiedy ¢wiczyli uwalnianie ba z ograniczen formy
fizycznej. Podczas gdy moje fizyczne ciato moze utkng¢ w tym, co ,tu i teraz” zajmuje, mentalnie moge
wybraé to, co ,tam i wtedy”, chce odwiedzi¢. Znakomity tego przyktad mozna znalez¢ w powiesci
pisarza Christophera Isherwooda The World in the Evening, opublikowanej w 1954 roku. Bohater
Isherwooda miat ciezki wypadek; obie nogi s3 w gipsie i jest zmuszony spedzi¢ tygodnie na
rekonwalescencji w tdzku. Jest wiec dos¢ ,unieruchomiony” w bardzo konkretnym ,tu i teraz”.
Wykorzystuje ten czas na zastanowienie sie nad biegiem swojego zycia i ma wystarczajaco duzo
wolnego czasu, aby zauwazy¢ pewne dziwne rzeczy. Sg na przyktad ciekawe doswiadczenia, ktore ma
po przebudzeniu:

Lezac tam, w niemal bezmyslnym spokoju pierwszego przebudzenia, czutem sig, jakbym pamietat
wszystko, co kiedykolwiek zrobitem, powiedziatem lub pomyslatem od czasu, gdy bytem dzieckiem
[kursywa moja)l. Tylko to nie byto doktadnie pamietanie. Pamiec taczy rzeczy stopniowo, tworzgc
tancuch; to byta totalna natychmiastowa swiadomos¢. Tysigce kawatkéw mojego zycia zdawato sie by¢
rozrzuconych wokdét mnie, jak meble w pokoju, wszystkie jednoczesnie obecne. nie bytem mtody; nie
bytem stary; Nie bytem w zadnym konkretnym wieku ani w zadnym konkretnym ja... Swiadomos¢ lezata
tam, anonimowa, i patrzyta na nagromadzony batagan z potowy zycia.

Przede wszystkim uderza nas fakt, ze bohater Isherwooda — trafnie nazwany Stephen Monk — wydaje
sie doswiadczaé tego, co Maurice Nicoll nazwat ,zyciem we wszystkich momentach zycia”, co, jak
zauwazytem w rozdziale 3, jest definicjg hermetycznego pojecia ,,stawanie sie Aionem”, wyjscie poza
czas. Lezgc w tdzku ze ztamanymi nogami, Stephen moze jednak wznie$é sie ponad czas i przestrzen i
zobaczy¢ swoje zycie jako catosé. Ta wizja prowadzi do poczucia optymizmu — poczucia
nieSmiertelnosci Prousta i Hallera — oraz determinacji, by naprawi¢ btedy, ktére popetnit, i ,robic
lepiej”. Pézniej w powiesci Stephen ponownie czyta listy od swojej pierwszej zony, ktéra niedawno
zmarta, i to doswiadczenie réwniez dostarcza dziwnych spostrzezen. Podobnie jak w przypadku
,stawania sie Aionem”, poranki sg najlepszym czasem na czytanie listow, ale mimo to odkrywa, ze
najpierw musi ,wprawi¢ sie w odpowiedni nastréj”. ,,Czasami”, méwi, ,lezatem catkiem nieruchomo z
zamknietymi oczami nawet przez pét godziny, pozwalajac sobie powoli zapas¢ w stan zadumy, ktory
byt prawie transem” [kursywa moja]. To odprezenie wydaje sie bardzo podobne do stanu, w jakim
znajduje sie Hermes Trismegistus, zanim ukazat mu sie Poimandres, jak widzieliSmy w rozdziale 1, a
takze jest bardzo podobne do standéw transu, ktore wedtug Jeremy'ego Naydlera wystepowaty, gdy
starozytni egipscy szamani ,praktykowali umierajgcy'. Z tego medytacyjnego spokoju wytania sie
kolejne niezwykte doswiadczenie ,podrézy w czasie”:

Kiedy Elizabeth [pierwsza zona Stephena] wspomniata o Schwarzsee, dostownie poczutem zapach
mokrych krzakéw bzu; kiedy opisata naszg wycieczke na Chalkis, poczutam nagty, intensywny gtdd
smazonej kalmary. Od czasu do czasu te wrazenia zmystowe byty tak zywe, ze zastanawiatem sie, czy
nie jest to cos wiecej niz wspomnienie; gdybym nie przezywat w jaki$ sposéb pierwotnego wydarzenia

Jesli ta ostatnia linijka przypomina nam doswiadczenie pacjenta Wildera Penfielda, nastepna jest
jeszcze bardziej niezwykta:

Tego dnia zjedliSmy lunch z Rose Macaulay w Carcassonne — czy tylko pamietatem jasnozielonego
$limaka petzajgcego po nodze stotu, czy tez zauwazytem go teraz po raz pierwszy?



Wydaje sie, ze wspomnienia Stephena sg tak zywe, ze wytapuje szczegoty, ktérych wczesniej nie
zauwazyt. Ale jesli ich nie zauwazyt, jak mogt ich ,zapamieta¢”? Oczywiscie jest to powies¢, wiec
wydarzenia nie sg ,prawdziwe”, ale pomyst jest mimo wszystko zaskakujgcy. Podobnie jak pacjent
Wildera Penfielda, Stephen ,przezywa” przeszte wydarzenie, ale przezywa je tak intensywnie, ze jest
w stanie poswieci¢ mu wiecej uwagi niz za pierwszym razem. Sugeruje to, ze robi co$ wiecej niz
odtwarzanie tasmy wideo z tego doswiadczenia. Albo dostownie z powrotem w tym siedzi, jedzac lunch
w Carcassonne, ale teraz zauwaza pewne rzeczy po raz pierwszy, albo jakas jego czes¢, ktérej nie byt
Swiadomy, pamietata wiecej o wydarzeniu niz ,on” i teraz daje informacje, ktére Stephen posiadat, ale
o ktdérych nie wiedziat.

Kaduceusz mézgu

W obu przypadkach ,podrézy w czasie” Stephena znajduje sie on w stanie gtebokiego spokoju, niemal
transu, i oba nastepujg zaraz po przebudzeniu; méwi o ,prawie bezmyslnym spokoju pierwszego
przebudzenia”. Wczeséniej zauwazytem, ze tego rodzaju wspomnienia Wydziatu X wydajg sie naleze¢
do Wyimaginowanego Swiata Corbina. Kiedy Isherwood pisze, ze: ,Tysigce kawatkéw mojego zycia
zdawato sie by¢ rozrzuconych wokoét mnie, jak meble w pokoju”, odnosi sie wrazenie, ze jego bohater
lezy w tézku i w jaki$ sposdb rzeczywiscie patrzy na ,kawatki” jego zycia, Zze sg niezaleznymi,
obiektywnymi obrazami, ktére sg w jaki$ sposdb ,,tam” w taki sam sposdb, jak meble. Pojecie widzenia
wyraznych, wyraznych, niezaleznych obrazéw po przebudzeniu jest zwigzane ze zjawiskiem obrazéw
hipnagogicznych, ktdre pojawiaja sie podczas krotkiego, wizyjnego stanu, przez ktdry wszyscy
przechodzimy, gdy zasypiamy w nocy i budzimy sie rano. Wystepuje w tym poétmrocznym stanie
posrednim miedzy snem a jawg i na rézne sposoby wizjonerscy mysliciele, tacy jak Swedenborg, Rudolf
Steiner i Carl Jung, miedzy innymi, zbadat ten dziwny stan swiadomosci pomiedzy. Wydaje mi sig, ze
wyobrazenia hipnagogiczne sg blisko spokrewnione ze Swiatem wyobrazeniowym Corbina, a gdzie
indziej pokazatem, jak Swedenborg, Steiner i Jung wykorzystali je do odbycia wtasnych wewnetrznych
podrdzy38. Nalezy zaznaczyé, ze stany hipnagogiczne nie sg wytgcznie wizualne. Czesto sg stuchowe i
moga by¢ réwniez dotykowe i wechowe, i istnieje dobry argument, ze s3 one zwigzane z prekognicja,
jasnowidzeniem, synchronicznoscia i innymi zjawiskami ,paranormalnymi”. Najbardziej
wyczerpujgcym studium standw hipnagogicznych jest Hypnagogia autorstwa Andreasa Mavromatisa,
opublikowana w 1987 roku, a o pracy Mavromatisa pisatem obszernie w A Secret History of
Consciousness. Najprostszym sposobem opisania standw hipnagogicznych jest stwierdzenie, ze sg one
rodzajem snu na jawie. Chociaz sg one wyraznie spokrewnione, nalezy je odrézni¢ od ,swiadomych
snow”, ktére mozemy opisac jako ,budzenie sie podczas $nienia”.40 Sg one najbardziej zwigzane ze
stanem posrednim miedzy snem a jawa, ale Mavromatis wyjasnia, ze stany hipnagogiczne mozna
wywotfa¢ dobrowolnie, poprzez swiadomy relaks. Rodzaje odprezonych standw sprzyjajgcych
hipnagogii s3 podobne, jesli nie praktycznie identyczne, do tych, ktére Jeremy Naydler kojarzy z
,egipskimi szamanami” uwalniajgcymi ba i ze stanem, w jakim znajdowat sie Hermes Trismegistus,
kiedy spotkat Poimandresa, kiedy jego ,, zmysty cielesne zostaty wycofane”. jak we $nie”. Jesli zaréwno
doswiadczenie Hermesa, jak i doswiadczenie egipskiego wtajemniczonego majg miejsce w Swiecie
wyobrazeniowym, istnieje dobry argument, ze weszli do niego poprzez stany hipnagogiczne.
Mavromatis argumentuje, ze hipnagogia jest powigzana z podkorowymi strukturami mozgu, ktére sg
wspdlnie okreslane jako ,stary modzg”. Podczas standw hipnagogicznych sugeruje, ze zwykle
dominujgca kora nowa — ewolucyjnie nowa i specyficznie ,ludzka” czes¢ mdzgu — zostaje
zahamowana, a znacznie starsze struktury, takie jak siatkowaty rdzen pnia mdzgu, hipokamp, rdzen
przedtuzony i wzgdrze ,przejmuja kontrole”. Aktywnosé kory mdzgowej jest zwigzana z jasnym,
logicznym mysleniem i postrzeganiem dobrze zdefiniowanego ,zewnetrznego” Swiata. Kiedy taka
aktywnos¢ jest hamowana podczas snu lub w stanach gtebokiego relaksu, dominujg starsze struktury
madzgu. Struktury te sg bardziej dostrojone do wewnetrznego doswiadczenia i ,,przedlogicznej” formy



myslenia, ktdra wykorzystuje obrazy, symbole i analogie, a nie jezyk i jasno zdefiniowane koncepcje.
Jak zauwazono wczesniej, jest to rodzaj mysli, ktory Athanasius Kircher, René Schwaller de Lubicz i inni
kojarza ze starozytnym Egiptem i ktory Jean Gebser lokuje w mitycznej strukturze swiadomosci.
Opisujac stany hipnagogiczne jako ,s$nienie na jawie”, Mavromatis taczy je z Czwartym Stanem Jogi
Tantrycznej, ,,stanem potsnu”, w ktérym wszystkie stany Swiadomosci — jawa, Snienie i sen bez $nienia
— ,przecinajg sie” . Co ciekawe, tgczy to empiryczne ,skrzyzowanie” z fizycznym ,,skrzyzowaniem”
odpowiedzialnych za nie struktur moézgu. Wzgdrze, ktére wedtug Mavromatisa jest osrodkiem
Swiadomosci i prawdopodobnym Zrddtem zjawisk hipnagogicznych, jest anatomicznie potgczone z
,gadzim modzgiem”, uktadem limbicznym i pétkulami mézgowymi, trzema ,domami” tréjjedynego
ludzkiego mozgu (rozdziat 1). ). (Zwrdce tylko uwage na znaczenie , tréjjedynego” tematu w odniesieniu
do Hermesa Trismegistusa.) Kazdy z trzech mdzgdw, argumentuje Mavromatis, ma wtasng Swiadomos¢
i ,logike”, i sugeruje, ze Swiadomos¢ jednego mdzgu bytaby wydajg sie raczej dziwne dla kogos$ innego.
To, co dzieje sie w hipnagogii, polega na tym, ze dominacja kory — to, co Schwaller de Lubicz nazwat
,Swiadomoscig mdzgowa” — jest hamowana przez sen lub gteboki relaks, co pozwala swiadomosci
innych ,mozgéw”. Poniewaz swiadomos¢ korowa ,wytgcza sie” dos¢ szybko, gdy zasypiamy —
,zasypianie” jest ,wytgczaniem” $Swiadomosci korowej — przechodzimy do tych innych form
Swiadomosci, nie zauwazajac ich. Dzieje sie tak, poniewaz ,my”, nasze Swiadome, obserwujgce ego, s3
powigzane ze Swiadomoscig korowg, a jesli,,nas” tam nie ma, nie ma ,,nikogo”, ktéry by je obserwowat.
Jesli jednak uda sie utrzymac¢ minimalny poziom pobudzenia korowego, mozina zaobserwowac
»Swiadomos¢” starego mozgu. Do tego wtasnie zmierzajg ¢wiczenia tantryczne dotyczace ,stanu
czwartego”, ale takze do tego daza $wiadomie indukowane stany hipnagogiczne. Jest takze, jesli
czytelnik pozwoli mi to powtdrzyé jeszcze raz, co dzieje sie z Hermesem Trismegistusem, gdy jego
,zmysty cielesne” sg ,,wycofane jak we $nie” i dlaczego pdzniej napomina Asklepiosa i innych jego
uczniéw, aby byli ,catkowicie terazniejszosci” i osiggnac ,boska koncentracje swiadomosci”. To
potgczenie tych dwdch tworzy stan wizjonerski. Jak wyjasnia Mavromatis, w stanach medytacyjnych
wzgorze i inne struktury ,starego moézgu” sg aktywne, podczas gdy utrzymywana jest wystarczajaca
uwaga, aby zapobiec zasnieciu praktykujgcego. Nowy mdzg niejako ,wytgcza sie” na tyle, aby stary
mozg ,wiaczyt sie”, ale pozostaje , wtaczony” na tyle, by obserwowaé swiadomo$é starego médzgu.
Mozna wiec powiedzie¢, ze w hipnagogii jeden mdzg ,,obserwuje” drugi. Powinienem zaznaczy¢, ze
Mavromatis uwaza wzgdrze za wazne takze z innego powodu. Dzieje sie tak dlatego, ze znajduje sie w
nim szyszynka. Funkcja tego malenkiego narzadu wcigz pozostaje tajemnica. Stynny filozof Kartezjusz
uwazat, ze jest to fizyczna ,siedziba duszy”, hipoteza, ktdra spotkata sie z krytyka Kartezjusza. Jednak
wspodfczesna neuronauka i starozytna madros¢ sugerujg, ze Kartezjusz moégt nie by¢ daleko od celu.
Szyszynka jest bardzo stara, pochodzi z okresu dewonu i syluru, mniej wiecej od 450 do 350 miliondw
lat temu. Jedng z jego najwczesniejszych funkcji byt rodzaj oka znajdujgcego sie na czubku gtowy
prymitywnych gaddéw. U niektdrych wspdtczesnych kregowcdw, w tym u ludzi, szyszynka jest nadal
Swiattoczuta, a u ludzi wczesna ,,szyszynka” pojawia sie w poczatkowej fazie zycia. Wkrétce znika, ale
zwigzany z nim gruczot pozostaje i rowniez jest wrazliwy na Swiatto. U ssakdéw szyszynka wytwarza
aminokwas melatonine, ktdra jest wazna w produkcji neuroprzekaznika serotoniny. Bierze réwniez
udziat w utrzymaniu serotoniny w podwzgdrzu oraz w dystrybucji innych neuroprzekaznikéw do innych
czesci mézgu. Melatonina jest rdwniez powigzana z kolorem skéry, a ta funkcja jest zwigzana z
wrazliwoscig szyszynki na $wiatto. Ciekawym faktem dotyczgcym melatoniny jest to, ze nadmiar $wiatta
i stres zwykle hamujg jej produkcje, a to z kolei wptywa na wielko$¢ szyszynki, czynigc jg mniejsza.
Odwrotny efekt uzyskuje sie poprzez ciemnosc¢ i relaks; zwiekszajg one produkcje melatoniny i ogdlng
aktywnos¢ szyszynki. Jak wie kazdy, kto przyjmowat melatonine jako suplement, moze ona dziataé
relaksujgco na uktad nerwowy, a to sugeruje rodzaj pozytywnego sprzezenia zwrotnego miedzy
produkcjag melatoniny a stanem najbardziej jej sprzyjajgcym. Relaksacja zwieksza produkcje
melatoniny, co z kolei powoduje gtebsze odprezenie, co skutkuje wiekszg iloscig melatoniny i tak dalej.



Jest to twardy neurologiczny dowdd na to, ze mistycy doceniajg spokdj i ciemnosé, i dlaczego poeci
tradycyjnie faworyzujg noc. Jest to réwniez neurologiczny dowdd na starozytng hinduska idee
,trzeciego oka”. Szyszynka znajduje sie doktadnie tam, gdzie powinno znajdowac sie to Zrddto
wizjonerskiego wgladu, co sugeruje, ze Kartezjusz mogt by¢ blizej okreslenia ,,siedziby duszy”, niz sadzili
jego krytycy. Otwarcie ,trzeciego oka” skutkuje ,,widzeniem duchowym” i ,,oswieceniem”, co moze by¢
sposobem na wyrazenie zwigzku miedzy produkcjg melatoniny a jej wptywem na neuroprzekazniki.
Mavromatis zauwaza silny zwigzek miedzy szyszynka a ,trzecim okiem”, ale sugeruje réwniez, ze
,przeciecie” starej i nowej struktury moézgu, ktdre jego zdaniem jest odpowiedzialne za stany wizyjne
zwigzane z hipnagogia, przypomina symbolike hermetycznego kaduceusza. Otwarcie ,trzeciego oka”
symbolizuje ponowne przebudzenie starozytnej wizji duchowej, niegdys dostep.n.e.j dla cztowieka, ale
,tymczasowo (to znaczy na kilka milionéw lat) utraconej z powodu koniecznego ewolucyjnie zejscia w
materie, ktdra ma zostac odzyskana we wtasciwym czasie w wyzszy poziom'. Mavromatis mowi dalej,
ze:

Na Zachodzie ten ostatni poziom jest czesto reprezentowany przez berto boga Hermesa, kaduceusz,
przedstawiajgcy dwa weze owiniete wokot centralnego preta, ktérego kulminacjg jest mata kula lub
stozek otoczony dwoma skrzydtami... Warto zauwazyé, ze weze reprezentujg dwie rzekomo przeciwne
strony cztowieka, podczas gdy kula lub stozek oznacza jednos¢ sSwiadomosci. Dwa skrzydta wyrastajace
z kuli sg zarédwno wyzszymi reprezentacjami dwdch stron cztowieka, jak i symbolami spetnienia i
wyzwolenia swiadomosci: sg to dwie pétkule mdzgowe otaczajgce szyszynke. To, ze hipnagogia jest
wynikiem ,powrotu” do wczesniejszych form Swiadomosci, mieszczgcych sie w ,starym modzgu”,
nadaje nowe znaczenie pojeciu ,starozytnej madrosci”. Co ciekawe, Mavromatis zwraca uwage na
,Sspiralny sposéb”, w jaki to sie osigga, przy czym starsze formy swiadomosci sg obserwowane przez
nowszg, ,korowa” swiadomosé, co z kolei tworzy swiadomos¢, ktora ,przekracza” obie. Jak
wspomniano w poprzednim rozdziale, ten ,spiralny” motyw wydaje sie mie¢ silny zwigzek z ideami
hermetycznymi, zwigzanymi z wezami kaduceusza, a takze z Uroborusem. Inny ciekawy zwigzek typu
,spirala/waz” mozna znaleié w fascynujgcej ksigzce Jeremy'ego Narby'ego The Cosmic Serpent,
bedacej opisem jego doswiadczen z poteinym lekiem psychoaktywnym ayahuasca. Po zazyciu
narkotyku Narby miat wizje dwdch gigantycznych boa dusicieli, ktérzy rozmawiali z nim, przekazujac
starozytng madrosé. Narby zostat zachecony do eksperymentowania z ayahuascg po przeczytaniu
relacji antropologa Michaela Har. n.e.ra o jej efektach, ktéry rdwniez méwit o gigantycznych gadzich
stworzeniach ,odpoczywajgcych w najnizszej czesci jego mozgu”. ktory lezy pod nowq korg mézgowa.
Har. n.e.r zauwazyl, ze te stworzenia ,, przypominaty DNA”. Narby byt zainteresowany tym, skad rdzenni
mieszkancy, ktérzy uzywajq ayahuaski podczas ceremonii religijnych, wiedzieli o jej wtasciwosciach, a
takze o wielu wtasciwosciach leczniczych tysiecy roslin w rodzimej dzungli, wiedzy, ktérej nie mogliby
zdoby¢ metoda préb i btedéw. Powiedzieli mu, ze same rosliny daty im te wiedze, ktéra przyszta do
nich, gdy zazyli ayahuaske. Narby zastanawiat sie nad podobiedstwem miedzy ,wezami” a czgsteczka
DNA — ktdra, jak wspomniano wczesniej, przypomina splecione weze z kaduceusza — i zaczat badac
symbolike weza w Swiatowej mitologii. Narby znalazt niezliczone przyktady obrazéw splecionych wezy
zwigzanych ze swietg wiedzg, a ponadto pomyslat, ze ,weze” czasteczki DNA sg potgczone za pomocg
,szczebli”, ktére sprawiaja, ze wyglada to jak rodzaj ,, drabiny”. Motyw ,drabiny” do nieba jest silnie
zZwigzany z szamanizmem — jak wspomniano w rozdziale 2 — i jest rowniez Scisle powigzany z
hermetyczng ideg podrdzy przez sfery planetar. n.e.. W kontekscie hipnagogii widzimy, ze Mavromatis
uwaza, ze jego wizje sg zwigzane z powrotem ,spiralnej mody” do starszej formy swiadomosci przy
jednoczesnym zachowaniu nowszej, mézgowej Swiadomosci, i ze odnosi splecione weze kaduceusza
do potaczenie starego i nowego systemu mdzgowego. Ostatecznie Narby doszedt do wniosku, ze
obrazy splecionych wezy byty symbolem DNA i ze sama czgsteczka DNA w jakis sposéb komunikuje sie
z szamanami za posrednictwem ayahuaska.



Duch Hermesa

Nie bytoby nierozsadne, gdyby niektdérzy czytelnicy mysleli, ze powyzsze refleksje majg w najlepszym
razie tylko watty zwigzek z hermetyzmem. Jednak, jak wskazuje hermetyk Antoine Faivre, podobnie jak
sam Hermes, hermetyzm nie musi by¢ ogtaszany jako taki, aby byt obecny, a Hermes, jak wiemy, jest
oszustem, ktéry pojawia sie w dziwnych miejscach. ,Stowo [hermetyzm]”, méwi nam Faivre, ,nie
zawsze pojawia sie tam, gdzie ten stan umystu, te doktryny i te praktyki s3 widoczne”42. Jednak
obecnos¢ Hermesa jest wyczuwalna. Doktryny i praktyki, do ktérych odnosi sie Faivre, to te, ktére
zbadatem w tej ksigzce. To, co chciatbym zrobi¢ na tych ostatnich stronach, to skupic sie na tym, co on
nazywa ,hermezyjskim” stanem umystu. Jednak zanim to zrobie, czuje, ze powinienem zaznaczy¢, ze
skoro Hermes jest bogiem rozstajow drég, Sciezek, spotkan i przestan, by¢ moze nie jest naciggane tak
bardzo, ze tacze idee dotyczace ,skrzyzowania” — naszych wspodiczesne okreslenie ,skrzyzowan” —
stanéw swiadomosci i odpowiedzialnych za nie systeméw modzgowych, a takze zwigzanych z nimi
neuroprzekaznikow — chemicznych ,postaicow” — do potrdjnie wielkiego. A fakt, ze potaczytem
niektdre hermetyczne watki z ideami Jeana Gebsera na temat integralnej struktury Swiadomosci, ktéra
ponownie odnosi sie do idei ,tgczenia rzeczy razem” — ,integrowania” ich — sugeruje, przynajmniej
dla mnie, ze powigzania tutaj sg by¢ moze nie tak watty, jak mogtoby sie wydawac. Tak jak hipnagogie
mozna rozumiec jako rekapitulacje starszych funkcji mézgu przy zachowaniu swiadomosci mézgowej,
tak integralna struktura Gebsera ,integruje” wczesniejsze struktury $wiadomosci, zachowujac
jednoczesnie niezalezne ego: obie dotyczg ,spotkania” starych i nowych form $wiadomosci w celu
stworzyé co$ wiecej niz jedno i drugie, a integralna struktura $wiadomosci, ktérg wyobraza sobie
Gebser, wydaje sie taka, w ktérej mozna by utrzymac hermetyczny poglad na swiat. A o ,pszczotach
niewidzialnego” Rilkego i rodzaju pamieci kojarzonej z Wydziatem X sam Faivre pisze: , Czy sztuka
pamieci... nie jest przede wszystkim sposobem odczytywania Swiata, aby go uwewnetrznic i... jazn?” |
,szczegoblnie pod natchnieniem Corpus Hermeticum... pamiec i wyobraznia sg ze sobg powigzane do
tego stopnia, ze sie zlewajg. W koncu cze$s¢ nauczania Hermesa Trismegistusa polegata na
,interioryzacji” swiata...”43 Wiec znéw by¢ moze moje spekulacje nie sg catkowicie bezpodstawne. W
rzeczywistosci ten rodzaj ,pomostu” jest rodzajem aktywnosci, ktdrg Faivre ma na mysli, kiedy pisze o
,duchu hermezyjskim”. Twierdzi, ze ten duch jest zasadniczo duchem synkretyzmu i eklektyzmu.
Niezaleznie od tego, czy chodzi o samego Hermesa i Thota, czy tez o niebo i ziemie — na goérze i na
dole — akt hermetyczny wydaje sie polegaé na faczeniu skadingd pozornie odmiennych idei, wierzen i
wizji oraz tworzeniu nowego, zywotnego pradu ze spotkania. To nie to samo, co postmodernistyczny
etos ,wszystko ujdzie”, motywowany bardziej zblazowang, czesto cyniczng ,post-wiarg” niz
jakimkolwiek wysitkiem wyjscia poza $lepg uliczke, do ktérej dotarta zachodnia filozofia. Wrecz
przeciwnie. Jedli, jak méwi nam Faivre, hermetycy ,postrzegajg ciato jako przedmiot magiczny,
mistycznie zwigzany z planetami i elementami natury, to dlatego, ze wszedzie znajdujg sens w rzeczach
i przekraczajg iluzje banalnosci”. A to, jak zauwaza Faivre, jest , wyjatkowo poetyckim zadaniem”44.
Myslenie postmodernistyczne, przynajmniej dla mnie, wydaje sie operowac doktadnie odwrotnym
nastawieniem: ,, dekonstruujgc” wielkie systemy myslowe, dochodzi do wizji (lub braku to), ktére nie
znajduje zadnego sensu — zadnego znaczenia — nigdzie. Kiedy nihilizm po raz pierwszy podnidst swoj
niepokojgcy teb w drugiej potowie XIX wieku, wywotat w zbiorowej swiadomosci rodzaj paniki. Teraz
jest nauczany na uniwersytetach i prawie nie wywotuje poruszenia. Kiedy poglad, ze $wiat jest
bezsensowny — cos, co méwi nam réowniez nauka — zostaje zaakceptowany z tak niewielka reakcja,
jak uwaga na temat pogody, mozemy by¢ pewni, ze co$ poszto nie tak z naszym postrzeganiem rzeczy.
Na poczatku ubiegtego wieku G.R.S. Mead przeciwstawit hermetyczng gnoze ,,watpigcemu umystowi”,
ktérego ,hatas stéw” na temat ,,pozoru rzeczy” doprowadzit jedynie do zamieszania. Kilka lat pdzniej
Frances Yates zasugerowata, ze to wyczerpanie greckiej dialektyki sktonito egipskich Grekéw z



Aleksandrii do poszukiwania nowych sposobdw wyjasniania $wiata poprzez mistycyzm i okultyzm. By¢
moze teraz, ponad sto lat po Meadzie, nadszedt czas, aby Hermes ponownie stangt nam z pomoca.
Mysle, ze to wtasnie uczucie skfania dzi$ wielu do opowiadania sie za powrotem do bardziej
ytradycyjnych” systemdow myslenia, ale majg one swoje wady i pisatem o nich w innym miejscu45. W
przeciwienstwie do powrotu do Tradycji, w poczucie otrzymanego zbioru wiecznych wierzen i
objawien, Faivre mowi o ,tradycyjnym duchu, ztozonym z intensywnej i skoncentrowanej ciekawosci”,
w ktérym Tradycja odnositaby sie ,,nie do niezmiennego depozytu, a raczej do nieustannej odnowy”46.
Sugeruje to ,, tradycja” ma na celu zadawanie pytan, a nie uzyskiwanie odpowiedzi, co wydaje mi sie
odpowiednio hermetycznym podejsciem do rzeczy. Ta ,intensywna i skoncentrowana ciekawos$¢” jest
jedng z cndt, ktore odziedziczyliSmy po renesansie, a takze sitg napedowg eklektycznego charakteru
ducha hermezyjskiego. Jest to ciekawos¢, ktdra nie odrzuca wspdtczesnego Swiata — zapoczatkowana
atakiem Marina Mersenne'a na animizm — ale prébuje zsyntetyzowal swoje spostrzezenia z
spostrzezeniami z przesztosci lub stworzy¢ jakas trzeciag nowg mozliwosé, ktdrej zadna z nich nie daje
od razu (i réwnolegta z hipnagogia, ktéra faczy ,stary” mdzg z ,nowym”, jak réwniez z ,strukturg
integralng” Gebsera, integrujaca ,przerosniete” formy swiadomosci). | chociaz ta taktyka moze
wydawac sie szczegdlnie nowoczesna, w rzeczywistosci jest tak stara jak samo Corpus Hermeticum,
ktére, jak méwi nam Faivre, byto wynikiem ,réznorodnego wktadu, réznych filozofii wymieszanych w
tyglu, teoretycznej i doktrynalnej spdjnosci co jest ledwie wyczuwalne”. Ta ,otwarto$¢ na
nowoczesnos¢”, argumentuje Faivre, pozwala na to, co nazywa ,trzecig S$ciezky”, rézng od
,purystycznej” — Tradycyjnej w mocnym tego stowa znaczeniu — czy ,historycznej”. W jego lekturze
,Sciezka historyczna” sktada sie na rézne formy ,,popular. n.e.j” duchowosci i okultyzmu, ktérych dzis
jest mnéstwo. W tych podejsciach szerokie spektrum przekonan — powszechnie uwazanych za ,,New
Age” — stanowi ,alternatywe” dla gtéwnego nurtu. Chociaz mogg zaspokaja¢ duchowy gtéd
odczuwany przez wielu, brakuje im intelektualnej i filozoficznej mocy jest czyms wiecej niz rodzajem
,kontrkultury” o dobrych intencjach, a ich mniej niz rygorystyczny charakter pozwala na tatwe — i
czesto stuszne — ignorowanie. W przeciwienstwie do tych dwdch skrajnosci — twardych
tradycjonalistéw i fuszczgcego sie New Age — Faivre oferuje cos, co nazywa ,,Sciezkg humanistyczng”.
Jest to humanizm w sensie Ficina, Pico, Brunona i Fludda, a nie Erazma. Nie jest to tylko akceptacja
niektorych idei hermetycznych, ale préba zapoznania sie ze $Swiatem nauki tak bardzo, jak to tylko
mozliwe. Poniewaz jednym ze $wietych patrondw tej ,trzeciej sciezki” jest Thot, bdg pisma, a sam
Hermes Trismegistus napisat podobno okofo trzydziestu szesciu tysiecy ksigg, nie powinno to dziwic.
Ze wzgledu na ,rozszerzone pole badan”, ten ,erudycyjny hermetyzm” wymaga ,,poziomu kultury,
ktory musi obejmowac co$ wiecej niz ezoteryke”. konieczne. Rzeczywiscie, najczesciej jest to
postrzegane jako przeszkoda w ,,zbawieniu”, a nie pomoc. Jest to szczegdlnie prawdziwe w odniesieniu
do wspoétczesnej kultury, ktérg zaréwno tradycjonalisci, jak i wyznawcy New Age majg tendencje do
uwazania za mniej lub bardziej ,,zte”, produkt kalijugi, ,,wiekéw ciemnych”, w ktérych obaj wierzymy,
ze sie znalezlismy. Jednak jednym z najbardziej Hermetyczne dzieta XX wieku, anonimowe Medytacje
o tarocie, z podtytutem ,,Podréz do chrzescijanskiego hermetyzmu”, tagczg idee hermetyczne i rzymski
katolicyzm z dociekliwymi dyskusjami na temat psychologii, filozofii, socjologii, nauki i dziesigtkami
innych ,nowoczesnych” tematéw, aby tworzg prowokujgcg do myslenia i czesto kontrowersyjng prace.
Kazdy czytelnik, ktory zajrzy do Medytacji nad Tarotem, spodziewajgc sie mitej pracy New Age
dotyczacej przepowiadania przysztosci, bedzie zaskoczony, a wielu odniesien do Bergsona,
Nietzschego, Goethego i innych gigantéw zachodniej kultury najprawdopodobniej ich zniecheca. A
hermetyzm, ktdry pojawia sie w tym ponad 600-stronicowym opus magnum, sam w sobie jest
przyktadem syntetyzujacego charakteru, ktéry Faivre widzi w sercu filozofii hermetycznej. Dla jego
autora , hermetysta jest... osobg, ktéra jest jednocze$nie mistykiem, gnostykiem, magikiem i filozofem
,realistg-idealistg”, ktéry tgczy i syntetyzuje ,réinorodne ptaszczyzny makrokosmosu i
mikrokosmosu”. Ta praca syntezy jest osiggana przez hermetyka, poniewaz on sam jest syntezg



mistycznego, gnostycznego, magicznego i ,hermetyczno-filozoficznego” ,zmystu” (znowu temat
integracji), oraz jest w stanie zastosowac do dowolnego przedmiotu wiedzy metode najlepiej do niego
dopasowang. Ale chociaz szuka wiedzy, nie postepuje tak, jak czyni to nauka. Zamiast ,,dgzy¢ do wtadzy
nad sitami natury... Hermetyzm aspiruje do Swiadomego uczestnictwa w konstruktywnych sitach
$wiata...”, a jego Srodkami do osiggniecia tego nie sg ,jednoznaczne koncepcje i ich werbalne
definicje... ale raczej arkana i ich symboliczne wyrazenia” . Tymi ,arkanami”, jak widzielismy, moze by¢
praktycznie wszystko, nawet cos tak pospolitego jak popielniczka, przyktad , konkretnego” podejscia
hermetyzmu. Jak powiedziatby Hermetysta, wszystko zalezy od tego, jak na to spojrzysz. Duch
hermezjanski jest zatem wezwaniem do poszerzenia naszych perspektyw, aby obja¢ jak najwiecej
Swiata, i do wiary, ze nie tylko przyroda, ale takze Swiat stworzony przez cztowieka ma charakter
duchowy. Zamiast trzymac sie idei pierwotnej, nienaruszalnej Tradycji — jak to czynig zwolennicy René
Guénona i szkoty tradycjonalistow — lub zastepowac , filozofie” New Age nowoczesnymi, hermezjanski
sposdb polega na potgczeniu tego, co jest wartosciowe z obu nurt ezoteryczny i nurt egzoteryczny. | —
jak sugeruje Gebser, jest charakterystyczne dla naszej powoli wytaniajacej sie nowej struktury
Swiadomosci — zintegrowac je, aby mogto powstac cos nowego i nieprzewidzianego. To jest cos, co,
jak sadze, prébowatem zrobi¢ w tej ksigzce iw moich innych. Ponownie, podazanie tg , trzecig sciezka”
wydaje sie towarzyszy¢ hermetyzmowi od samego poczatku. ,0d pierwszych wiekéw do dnia
dzisiejszego”, pisze hermetyczny uczony Wouter J. Hanegraaff, ,istniat... trzeci nurt, charakteryzujgcy
sie oporem wobec... czystej racjonalnosci lub wiary doktrynalnej”51. By¢ moze dlatego, ze mamy
gtebokie zakorzeniony gtdd jakiejS wszechogarniajgcej ostatecznej odpowiedzi na zagadki zycia,
,totalizujgce” systemy nauki i religii wcigz wydajg sie bardzo atrakcyjne, podczas gdy rodzaj
,unoszgcego sie zycia” — jak okreslit to powiesciopisarz Robert Musil — tgczacy nauke i mistycyzm i
zdolny do istnie¢ w rodzaju twdrczej niepewnosci, ktérg celebruje duch hermesowski, jest mniej. Ale
zawsze istnieli tacy, ktdrzy wiedzieli, ze tajemnic zycia nie nalezy rozwigzywaé, ale przezywaé, a trzecia
Sciezka ducha hermezyjskiego jest tg, na ktdrej przezywa sie je najintensywniej. A sam Hermes
Trismegistus? Coz, wcigz mozemy sie od niego wiele nauczy¢. Jesli nic wiecej, jego wezwanie do bycia
,opiekunami” Ziemi jest dzi$ wyraznie potrzebne i jesli to wszystko, czego sie od niego nauczymy,
odniesiemy z tego znaczne korzysci. Ale chociaz z pewnoscig powinnismy wypetnia¢ obowigzki jednej
strony naszej natury, nie powinnismy pozwoli¢, aby obowigzki drugiej potowy popadty w zaniedbanie.
Jednym ze sposobdw unikniecia tego jest zebranie tej ,boskiej koncentracji sSwiadomosci”, ktodrej
trzykrotnie wielki wymagat od swoich ucznidow, aby pojgé jego nauke, aby ,nie nadeszta jak rwaca
rzeka, wzburzona” i ,przescigneta wszelkie podejmowane przez nas wysitki” ' zeby to zrozumied.
Podobienstwo miedzy tym a ,intensywng i skupiong ciekawoscig” Faivre’a wydaje sie oczywiste. To
dzieki takim wysitkom dwie gatezie wiedzy — gnoza i episteme — od ktérych rozpoczelismy ten esej,
spotykajg sie i tworzg ,trzecig Sciezke”, po ktérej, jak sugeruje jego przydomek, Hermes jest naszym
najbardziej zaufanym przewodnikiem. Jednak ta droga nie jest prosta. Zakrzywia sie, skreca i skreca,
jak weze jego kaduceusza, a jesli zdarzy sie, ze zgubimy droge — co jest catkowicie mozliwe i wiasciwie
mozna sie tego spodziewaé — mozemy znalez¢ jakis nieznany skarb, jakis hermaion, ktéry sprawi, ze
objazd bedzie bardziej niz optacalny . Hermes, jak pamietamy, jest bogiem podrdéznikéw, a nie miejsc
docelowych czy przylotéw, a poniewaz Swiat jest nieskoriczony, taka jest tez jego wiedza. W
rzeczywistosci, z kazdym nowym stopniowym postepem naszej wiedzy, sam swiat powieksza sie o tak
wiele. |, jak méwi nam Rilke, kazdy akt swiadomosci moze rzeczywiscie tworzyé nowe Swiaty. Stawka
jest wiec bardzo duza. Perspektywa jest z pewnoscig wyzwaniem, a nawet zniecheceniem. Ale jest to
rowniez poteznie ekscytujgce i ogromna przyneta dla tej ,,intensywnej i skoncentrowanej ciekawosci”,
ktéra napedza te niekoriczaca sie misje. jako PD Uspienski napisat na koncu ksigzki, ktéra wytonita sie
z jego doswiadczen z popielniczka: ,Rzeczywisty, prawdziwy postep mysli istnieje tylko w jak
najszerszym dazeniu do wiedzy, dgzeniu, ktdre nie dopuszcza mozliwosci oparcia sie na jakichkolwiek
formach wiedza juz znaleziona”. ,Sens zycia”, uznat Uspienski, ,lezy w wiecznym poszukiwaniu i tylko



poprzez poszukiwanie kiedykolwiek odnajdziemy nowg rzeczywistos$¢”52. Jest to jeden ze sposobdow
opisania Sciezki hermetycznej. Mysle, ze jest to bardzo dobra droga iw tym sensie powinnismy podgzad
za naukami Hermesa Trismegistusa.



