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Prefata

Sint cit se poate de fericit sd prezint aceastd noud lucrare a
profesorului Ioan Culianu. Ani de-a rindul am urmirit cu o atentie
si un interes crescinde cercetdrile si publicatiile acestui tindr savant :
numeroasele-i articole de istorie a religiilor si de sociologie reli-
gioasd, scrise in patru limbi, ca si lungile si eruditele sale recenzii
ce-i pun in evidentd intinderea si soliditatea stiintei. Am citit cu cel
mai viu interes primele lui cérti, publicate in Italia, in Olanda si in
Franta: dupd o monografie criticd dedicatd lucrérilor mele (Assisi,
1978), studiile strinse in Iter in silvis, I (Messina, 1981), un volum
scris in colaborare, Religione e potere (Torino, 1981), primul volum
din Psychanodia (Leiden, 1983), in sfirsit, cele doui lucriri de apa-
ritie iminentd, Eros §i magie in gindirea Renagterii (Paris, Flammarion,
1984) si Hans Jonas (Roma, 1984)".

Ca in toate cirtile sale, autorul abordeazi aici studiul ascensiunii
extatice ca istoric al religiilor. El isi limiteaza investigatia la o arie
culturald precisi si in acelasi timp considerabild - de la vracii greci,
precursori ai lui Platon, pind in Evul Mediu crestin —, fiind insa
familiarizat si cu alte forme de ascensiune celestd, atestate in diverse
samanisme, in China, in India, in Australia etc. Ioan Culianu anali-
zeazd si compard anumite traditii extatice orientale si occidentale
pentru a le degaja structurile si, pe cit posibil, a le preciza ,,istoria”.

*  Eros et magie a la Renaissance. 1484 a apdrut intr-adevidr in 1984, la
sfirsitul lunii octombrie, la Flammarion. Ultima lucrare citatd, cu titlul
Gnosticismo e pensiero moderno : Hans Jonas, a fost publicatd in 1985,
la ,,L’Erma” di Bretschneider, in colectia de , Istoria Religiilor” condusa
de profesorul Ugo Bianchi si de Giulia Piccaluga (n. tr.).
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Dar aceastd exegeza beneficiaza tacit de comprehensiunea prealabild
a altor tehnici ale extazului care nu sint (si nu puteau fi) discutate
aici. In istoria religiilor (ca de altfel in oricare alti disciplini
istoricd), comparatia face posibild distinctia intre fapte spirituale
aparent similare §i, mai mult, dezviluie semnificatia profundd a
diferentelor dintre ele.

Vreme de peste saizeci de ani, savantii au urmat interpretarea lui
Wilhelm Bousset care, intr-o cdrtulie faimoasa (Die Himmelsreise
der Seele, Berlin, 1901), sustinuse c3 practicile si theologoumena
referitoare la ascensiunea sufletului au o origine iraniand. Cercetdrile
recente au aratat insd fragilitatea ipotezei iraniene. Joan Culianu
aminteste si discutd acest bogat si pasionant dosar, inainte de a-si
prezenta propriile contributii la hermeneutica si la istoria experien-
telor extatice din acea regiune privilegiatd care se intinde de la
Eufrat pind la Alpi si la Dundre. Precum odinioard Wilhelm Anz, el
identificd in ascensiunea sufletului doctrina centrald a gnosticis-
mului. Cit despre originile si structura gnosticismului, Culianu
scoate in relief anumite fapte neglijate pind in prezent de specialisti
si dezvoltd observatii noi §i importante.

Dupi el, ascensiunea extatica a sufletului cunoaste doud tipuri
specifice : primul, pe care-l numeste ,,grecesc”, comportd trecerea
prin cele sapte sfere planetare (de regasit inci la Dante, Marsilio
Ficino si Pico della Mirandola). Celilalt tip, pe care autorul il numeste
»iudaic” - dar care ar urca pind la o origine babiloniand -, prevede
de asemenea o ascensiune in sapte (sau, uneori, trei) etape, dar
acestea nu presupun niciodatd existenta cerurilor planetare. Acest al
doilea tip de ascensiune este atestat in numeroase apocalipse evreiesti
si crestine si-1 regdsim in povestirile despre mi 'raj-ul lui Mohamed.

Este de prisos sd mai subliniem importanta §i originalitatea
lucrdrii de fatd. Sd addugam doar cd cercetdrile lui Joan Culianu
intereseazd deopotrivi istoria generald a religiilor si istoria religioasa
a Orientului Apropiat, a Mediteranei orientale si a Antichitd{ii tirzii.

Mircea Eliade
Paris, august 1984



Introducere

,,Céci fari vint si fara stele nimic nu
se petrece in lumea piminteascd.”

Parafraza lui Sem, 27, 26-7

Constituind urmarea unui volum in englezeste' ce-si propunea
sd dea lovitura de gratie teoriilor iesite din religionsgeschichtliche
Schule (Anz, Bousset, Reitzenstein, Cumont etc.) si privind
ascensiunea celestd a sufletului in Spdrantike (Antichitatea
tirzie), cartea de fa{d reprezinta complementul pozitiv, con-
structiv, al criticilor noastre. Critici care, de altfel, dupa ce au
ficut obiectul mai multor articole’, nu vor mai fi reluate in
contextul acesta - ceea ce impune ca ele si fie pe scurt pre-
zentate in Introducere.

Perimate in privinta fenomenologiei §i originii misterelor
din Antichitatea tirzie, teoriile din religionsgeschichtliche Schule
mai aveau un drept de monopol asupra povestirilor de ascen-
siuni celeste (Himmelsreise), care se inmultesc si dobindesc o
importantd majord in acest ,,ev de neliniste” ce caracterizeaza
avintul religiei crestine. in formula lor definitiva, care este
aceea a lui Wilhelm Bousset®, teoriile in chestiune afirmai, in
substanta, ca:

1) originea ascensiunii celeste este iraniana ;
2) dupa acest tip originar de povestire, ascensiunea se
desfdsoard prin trei ceruri;
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3) mai tirziu, sub influenta cosmologiei babiloniene, o
schema cu gapte ceruri 1 se substituie celei dintii ;

4) o noua influentd iraniana se exercitd asupra Himmelsreise
in primele secole ale erei crestine, aducind cu ea dualis-
mul, care va fi acela al sistemelor gnostice.

Cercetdrile asupra dualismului religios, in special cele ale
lui Ugo Bianchi®, au demonstrat in mod peremptoriu ci dualis-
mul zoroastrian apartine unui alt gen de dualism decit cel al
sistemelor gnostice, al cdror strdmos n-ar avea cum si fie.
Riminea de infirmat existenta unei opozitii binare intre schema
cu trei ceruri i schema cu gapte ceruri, cidrora Bousset le
atribuia de asemenea origini diferite, ca si ideea ca Persia ar fi
fost patria primitivd a ascensiunii.

Or, W. Anz, predecesorul lui W. Bousset, afirmase ca
asiro-babilonienii nu cunosteau defel traditii referitoare la
ascensiune, ceea ce e fals, miturile lui Adapa si Etana demon-
strindu-ne contrariul. Dacd ne vom concentra asupra celui
dintii’, vom vedea ci pescarul Adapa este chemat la ceruri ca
sa dea seama de faptele sale, cd el trebuie sd aibd prezentd de
spirit ca sa scape teafdr si cd in ceruri va primi un vesmint §i
va fi uns - toate acestea, dupd o tabletd cuneiformd de la
El-Amarna, datind din secolul al XIV-lea a.C. Recunoastem
deja aici elementele a ceea ce Geo Widengren va numi o
»ascensiune regald”, cdreia savantul suedez ii atribuie totusi o
origine iraniand.

In epoca lui Bousset, stipinea convingerea fermi a exis-
tentei unei legdturi intre cele sapte etaje ale templului de la
Borsippa si cele sapte planete. De aceea se uita mult prea
repede cd in cosmologia babilonianid era intrebuintat un numar
variabil de ceruri, de la unu la zece, exceptind numarul sase.
La drept vorbind, trei etaje nu erau mai putin convenabile
decit sapte. Dar nu era nici o legdtura intre boltile ceresti si
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planete, pentru simplul motiv cd babilonienii nu ajunseserd
niciodati la ideea ci planetele s-ar fi miscat la distante diferite
fatd de Pimint. Pentru ei, traiectoriile planetare erau copla-
nare. Doar grecii, in epoca lui Platon, au dezvoltat ipoteza
distantelor planetare fatd de Pimint, datad fiind durata respec-
tiva a revolutiilor lor. De aceea, era la fel de posibil si se
imprumute de la Babilon o schemd cosmologica cu trei ceruri,
ca §i una cu gapte ceruri.

in ce priveste Iranul, acesta pare a se situa cu totul in afara
traditiilor din care au iegit povestirile de ascensiuni din elenism
pind in Renastere. Datoritd indeosebi cercetdrilor lui Philippe
Gignoux si ale lui Gherardo Gnoli® putem noi astdzi reconstitui
pozitia specifici a viziunilor iraniene, aldturi de aceste traditii.
Si, in timp ce religionsgeschichtliche Schule se sprijinea pe
mdrturia textelor pahlavi tardive spre a trage concluzia exis-
tentei unor povestiri vizionare iraniene dinainte de Platon,
savantii zilelor noastre procedeaza in respectul absolut al cro-
nologiilor’.

Dacid e ceva de salvat din teoriile vehiculate de religions-
geschichtliche Schule, e ideea lui Wilhelm Anz cd ascensiunea
sufletului reprezinti motivul central al gnosticismului. Intr-ade-
var, asa cum Hans Jonas a vazut foarte bine®, ascensiunea
sufletului gnosticului reprezenta finalitatea existentiald a gnozei.
Constrins de categoriile heideggeriene pe care le folosea, Hans
Jonas a pierdut adesea din vedere originalitatea gnozei, o
originalitate care se dezvaluie mai ales pornind de la textele in
limba copti ce ne-au parvenit®. Din nefericire, in ce priveste
documentarea lucrdrii sale, Hans Jonas este in intregime inda-
torat cirtii lui Wilhelm Bousset, Hauptprobleme der Gnosis™,
ceea ce implicd faptul ca textele gnostice nu-i spun, pe de o
parte, altceva decit 1i spusesera lui Bousset si, pe de alta, decit
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ceea ce ,rdaspund” ele la intrebdrile heideggeriene privind
sensul fiintei. Dincolo de aceste doud fascicule foarte limitate
de lumind, textele gnostice ramin cufundate intr-o obscuritate
aproape completd, iar situatia nu este decit prea putin imbu-
ndtititd in urma operei geniale a lui Jonas''. Va trebui si ne
straduim s3 descoperim intr-o zi semnificatia vizionarda si
rituald a textelor, ca si reconstituim practica gnosticad in ceea
ce are ea mai specific i original. E indispensabil sd-i expunem
aici pdrtile cele mai evidente, care intereseazd indeaproape
materia lucririi de fata.

Am recomandat in altd parte12 studierea atentd a ,,cadrelor
narative” (narrative frameworks) ale tratatelor originale in
limba coptid. Unul din ele, cu deosebire in tratatul Zostrianos",
este extrem de semnificativ, cici ne infitiseazd drumul ce-l
duce pe practicantul gnostic pind la iluminarea finald.

La inceput, Zostrianos este prezentat ca un adept care,
continuind sa trdiascd dupd preceptele riguroase ale grupului
sdu, ramine totusi profund nesatisfdcut. El se retrdsese complet
din lumea creati de cosmocrator (creatorul cosmosului), ca si
trdiascd numai in interesul comunititii celor alesi. Se despar-
tise de tenebrele trupului, de haosul psihic sau dezordinea
mentald si de acea pasiune funestd care este concupiscenta,
dorinta sub toate formele ei. Vestejise in sine tot ce apartine
,creatiei moarte” (adica lumii vizibile). Tinuse in fata comuni-
tdtii discursuri despre lumea hiperuraniand a eonilor, entitdtile
pure de lumind alcétuind pleroma gnosticd. Dar iatd cd dupd o
vreme un element de disensiune se 1vise, ce avea sa ducd la
indepirtarea lui Zostrianos de secta in care predica. Intr-ade-
vir, el era un pur intelectual - si asta era drama sa —, in vreme
ce tovardsii lui exaltau partea rituald a gnozei, dedindu-se
probabil la vreo obscuri practicd sexuald. In plus, Zostrianos
insusi era continuu vizitat de prezente din lumea pleromatici
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si medita constant 1a una dintre chestiunile cele mai profunde
din ceea ce se poate numi , gnoza sethiand” : care este raportul
dintre model (supracelest) si copie (cosmosul), dintre existenta
separatd a eonilor : Existentd, Forma si Beatitudine, §i farimi-
tarea lor in lumea vizibild, in individuarea fiintarii ? Si conve-
nim ci interogatia lui Zostrianos apare ca una dintre cele mai
grave pe care spiritul gnostic era in mdsurd sd le formuleze.
Dar Zostrianos depasise chiar si aceastd problema, din moment
ce-si pusese intrebarea fundamentald a oricdrei metafizici:
De ce existd ceea ce existda ? Cum se face cd din unitatea
neimpdrtita a Primului Principiu s-au ivit totusi eonii distincti :
Existentd, Forma si Beatitudine ? Aldturi de arché, de origine,
care este existenta si fiinta ca atare a ceea ce existd, Zostrianos
pune si finalitatea, telos, care este al treilea eon, Beatitudinea,
scop al oricérei fiinte individualizate.

Zostrianos se gindeste necontenit la toate acestea, zi de zi.
Desi el insusi apartine celor alesi, desi este detasat de lumea
infamai a creatiei, intelectualul Zostrianos nu-i defel satisficut,
cdci 1i lipseste experienta directd a realitdtilor meditate si
propoviaduite de el. Cuprins de disperare, ia calea pustiei, cu
intentia de a se ldsa s3 moard de inanitie sau de a cidea ripus
de o moarte violentd. Si iatd cd acest gest hotdrit provoaci, in
sfirsit, interventia lumii de Lumind, care-i trimite un mesager.
Acesta il condamnd cu asprime pentru tentativa sa de sinu-
cidere, ce n-ar fi facut decit sd-l1 arunce pentru totdeauna in
ciclul transmigridrilor, si ii porunceste sd se intoarcd si sid
continue si predice, spre a-si intdri fratii alesi in zelul si in
stiinta lor. Mesagerul ii oferd insd mult mai mult: o cilitorie
in spirit pind in lumea eonilor, cu ajutorul unui nor luminos
care parcurge rapid spatiile. E vorba de norul gnozei, de un
digest sau de o reducere la scard a pleromei si, totodatd, de o
vizualizare a acelei seminte intelectuale pe care Zostrianos o
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purta deja in sine insusi fard s-o stie, dar care nu se manifestase
niciodatd pini atunci. Botezat — adica adoptat - in toti eonii
succesivi, vizionarul urcd pind la cuaternitatea suprema, pri-
mind de la marele Authrunios, ,,care domina pe culmefa]” cos-
mosului, rdspunsul la intrebarea sa privind modelul si copia. O
altd entitate de lumina, Ephesech, ii di informatii amanuntite
despre structurile si functionarea pleromei.

Gnosticul, al cdrui prototip este Zostrianos, pare sa se afle
la o raspintie, de unde poate urma fie calea ritualului, fie
calea intelectualismului. Nu este insa decit o falsd alternativa,
de vreme ce nici una din cdi nu duce la nimic, pind in clipa
cind gnosticul insusi nu este capabil sa aducd la manifestare
gnoza universald inchisd in propriu-i eu. A fi un adevirat
gnostic nu inseamnd a practica pur si simplu gnoza, ca proces
ritual sau ca meditatie intensa. Toate acestea sint inutile pind
nu obtii experienta directd a ceea ce cauti, adicd a ceea ce §tii
deja, pentru cid deja egri acel lucru. Asta nu inseamni cd
practicarea traiului comunitar sau ascetismul anahoretic ar fi
superflue, nici cd eliberarea ar putea fi obtinutd prin sinu-
cidere. intimplarea exemplari a lui Zostrianos ne invati insi
cd gnoza este o entitate vie, iar eforturile gnosticului sint
relative. Ceea ce conteazad este aceastd intilnire capitald cu
propriul Sine transcendental, cu norul luminos care, paradoxal,
este in acelasi timp infinitul genezei lumilor si scinteia infima
de spirit inchisd in om.

Sistemul din tratatul Zostrianos, ca si acela din Parafraza
lui Sem, 1n care eonii strabatuti de vizionar apar sub forma de
nori colorati, apartin ambele unei forme de speculatie gnostica
pe care ereziologul Ipolit din Roma o atribuie grupului zis al
,sethienilor™.

Sethienii, dupa Ipolit, postuleazd existenta a trei principii :
lumina, intunecimea si spiritul sau pneuma la mijloc. Aceste
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principii nu se dezvdluie prin perceptie imediatd, ci printr-o
meditatie treptatd ce seamana cu invdtarea unei arte. In confor-
mitate cu conceptia gnosticd privind pneuma, definitd in mod
obisnuit ca o ,roud”, o ,aspersie” sau o ,mireasma”, sau,
incd, o ,,umezire” de lumind, sethienii concep si ei pneuma ca
pe un ,parfum” ce radiaza pretutindeni. Cit priveste intune-
cimea, ea este alcdtuitd din apd irationald (desi nu lipsitd de
autoreflectie), care doreste febril contactul cu pneuma si lumina,
pentru a nu ramine ,,singurd, invizibild, obscura, neputincioasa
si fard de eficacitate, nevolnici”. De aceea, isi pune la lucru
toate facultdtile pentru a retine in ea insasi splendoarea luminii
si parfumul pneumei.

Cele trei principii contin nenumdrate forfe atomice in per-
petud coliziune. Din miscarea si din contactul lor se isca
modele sau mulaje, forme care actioneaz asupra substantelor
in felul unor peceti. Aceste forme reprezintd ideile feluritelor
organisme vii, adicd ale tuturor fiintelor ce vor fi actualizate
in creatie. in chip deosebit, din acelasi impact primordial
dintre fortele atomice ale celor trei principii s-a ivit mulajul
cerului i al pamintului, care este un soi de matrice, asema-
nitoare intru totul cu matricea maternd. intr-adevir, numai
meditind asupra formei vulvei feminine se poate percepe ori,
mai bine spus, se poate vizualiza imaginea matricei cosmice.
Toate lucrurile au iesit dintr-un vagin de acest fel, in care era
imprimatd forma fiecdrei fiinte individuale. Si-atunci cind
matricele au generat creaturile, pe deasupra lor s-a raspindit
parfumul pneumei, vehicul al luminii superioare.

Miscarea apelor intunecate a fost produsd de un prim
principiu, un vint teribil care a ridicat un val enorm in elemen-
tul lichid inferior, feminin. Aceasti tromba-matrice a fost
fecundatd de pneuma purtdtoare de lumind; dupd care ea a
plasmuit omul primordial numit Nois (Intelect), un zeu perfect
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antropomorf, dar in acelast timp sclav al intunecimii. Lumina
doreste sa-1 salveze, sd-1 elibereze de trupul sdu intunecat. De
aceea, pune in miscare mecanismul mintuirii spre a-l recupera
pe Nofs, un mecanism ce se suprapune cumva evenimentelor
din cartea Genezei, interpretate speculativ. O razi de pneuma
impregnatd de lumini se lasid deliberat incarceratd in intune-
cime : este duhul plutind deasupra apelor (Gen., 1, 2), agitat
de un vint in forma de sarpe (aluzie la sarpele biblic). Drama
aceasta se rezolvi in crearea unui nou Om, Logosul care este
Crist si care ,pdtrunde in tainele respingdtoare ale matricei
materne” pentru a-1 salva pe Nods, prizonier al intunecimii'*.

Una dintre erorile fundamentale ale exegetilor gnosticis-
mului a fost aceea cd ei nu au sesizat relatia directd dintre
continuturile speculative de acest gen si practica gnostica.
Astfel, caracterul de experientd trditd pe care trebuie sa-1 fi
avut gnoza in rindul adeptilor ei a fost redus la o purd genera-
litate. Vom vedea mai tirziu cd gnosticii aveau la dispozitie
manuale continind descrierea obositoare a locurilor (fopoi) in
care sdlasluiesc puterile celeste, cu numele lor si cu parolele
necesare trecerii. Ascensiunea sufletului gnosticului era soco-
titd a se petrece dupd aceste har{i eschatologice. Dar gnoza
»intelectualistd”, opunindu-se gnozei ,ritualiste”, nu consta
pesemne intr-o simpld memorare abstractd a unor astfel de
scheme. Este foarte probabil cd tehnicile gnostice de meditatie
implicau vizualizari si scenarii fantastice despre care astdzi nu
ne putem face decit o foarte palida idee. Clocotitoarea imagi-
natie gnosticd, capabild sa produci acele descrieri care, trans-
puse in imagini, ar fi putut iesi din fantezia unui Hieronymus
Bosch, nu se putea multumi cu exercitii de memorare abstracta,
de vreme ce o asemenea mnemotehnica n-a existat decit ince-
pind dintr-o epoci foarte recentd'®. Va fi de-ajuns si amintim
aici ci, atunci cind sethienii lui Ipolit16 recomandau meditatia
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asupra alcdtuirii pupilelor oculare si a vaginului, aceasta se
referea, dupa toate probabilitdtile, la un exercitiu pe care
adeptul era cu adevirat tinut sa-1 practice. Imaginile puse in
migcare la astfel de exercitii sint concret evocate in Parafraza
lui Sem, unde elementul predominant este format din nenuma-
rate matrice inzestrate cu ochi, vinturi-matrice si nori colorati
reprezentind eonii celesti.

Doar o infima parte se poate reconstitui din ceea ce trebuie
sa fi fost experienta traitd a gnozei si tehnicile de meditatie uti-
lizate de micile grupuri gnostice din Antichitatea tirzie. Ar fi
fals sd credem ca ei isi petreceau ziua invidtind pe de rost
continutul teoretic al gnozei, asa cum ni-l transmit manuale
precum Cdrtile lui leu sau Pistis Sophia. Fireste, nu era lucru
usor sd-ti amintesti topografia fiecirui loc de dincolo, numele
si formulele fiecdrui archon (print celest), parolele si incan-
tatia melodica ce le acompania, chiar atunci cind numarul de
»vami” - topoi sau faxeis — nu era de 365, ci de 60 sau chiar
mai putin.

Felul precis insd cum invdtau gnosticii toate acestea — si
este sigur ci unii dintre ei o faceau - ne va rimine in veci
necunoscut.

Ceea ce stim totusi este ci exercitiile lor n-aveau cum si fie
abstracte. Constau probabil intr-o inventie mentald, o vizua-
lizare interioard care transpunea, pe lingd etapele ascensiunii,
mai multe alte continuturi ale gnozei (ca de pilda acele vulve
cosmice — matricele ideale ale tuturor lucrurilor).

Unul dintre acele exercitii, practicat de gnosticii zisi perati,
se ficea probabil fixind ochii pe o portiune de cer. Prin modi-
ficarea perspectivei focale sau prin meditatia asupra formei
norilor (sau prin amindoud deodatd), se putea obtine imaginea
unui sarpe: ,Dacd privind primesti ingdduintd, vei vedea
ridicindu-ti ochii la cer frumoasa imagine a Sarpelui incolicit
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la obirsia cerului si felul in care acesta devine principiu al
oricdrel miscdri pentru toate fiintele ce se nasc. Abia atunci
vel intelege cd nu-i fiintd, nici in cer, nici pe pamint, nici in
infern, care si fi aparut fird Sarpe...”!7.

Ipolit este, fird doar si poate, ereziologul cel mai grijuliu
in a transmite fidel doctrina adversarilor sii. De aceea probabil
rdmine el singurul care a acordat o anumitd importantd unei
practici atit de stranii. Nu-i cunoastem decit o singurd paraleld,
in gnoza ismailitilor sau garmatilor, o sectd islamici ivitd in
Irak in secolul al IX-lea'®: | Cel ce rimine treaz in noaptea de
gadr (noaptea revelatiei lui Mohamed) - spune un text de-al
lor - va vedea..., dacd va privi in zori in deschiderea Lunii,
imaginea lui Mohamed”".

Experienta gnozei nu poate fi inteleasd decit exercitindu-ne
la maximum facultitile poetice, asa cum foarte bine a observat
Gilles Quispel®. Desigur, tehnicile de meditatie, visele si
extazele erau cu totul altceva decit poezie. Si totusi, voind sad
le intelegem, nu dispunem de nici un instrument mai potrivit
ca poezia si imaginatia poeticd. Céci e sigur cd nici chiar
aparatul conceptual cel mai rafinat nu e capabil sd ne dea o
idee despre ce se intimpla realmente intr-un cerc gnostic.
Pentru aceasta, trebuie sd incercdm si patrundem in jungla
luxurianta a imaginilor prezente in textele originale si chiar in
rezumatele lor ficute de ereziologi. Am dat citeva exemple,
care ar putea fi lesne inmultite.

Este din picate peste puterile noastre sd cunoastem etapele
precise ce trebuiau sd-1 ducd pe gnostic pind la obtinerea
experientei intime a gnozei, o experienta care, realizatd mental
sau ritual, echivala in orice caz cu o ascensiune extatici in
timpul cdreia adeptul avea viziunea eonilor, sub forma unor
nori colorati sau a unor fopoi geometrici in care se tirau figuri
bizare cu nume la fel de bizare. Oricum, aceastd experienti
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nu poate fi reconstituitd pornindu-se de la informatiile prea
fragmentare de care dispunem s§i nu existd nici un indiciu cd
situatia aceasta s-ar putea vreodatd schimba. Orice tentativa
teoreticd de a furniza o imagine, chiar aproximativad, a expe-
rientei extatice a gnosticilor este condamnati si ramind la
stadiul de simpld ipotezad.

Gnosticismul este numai unul dintre curentele religioase
din Antichitatea tirzie pentru care psihanodia - ascensiunea
extaticd sau eschatologicd a sufletului - reprezinta totodati
scopul si speranta cea mai adincid. Descrisd in povestiri vizio-
nare paradigmatice apartinind apocalipticii elenistice i romane,
iudaice si iudeo-crestine, psihanodia trebuie si treacd, in expe-
rienta adeptului, de la starea teoretica la starea practicd. Miste-
rele din epoca imperiald - precum gnoza si neoplatonismul
pentru Imperiul tirziu - se straduiesc si realizeze contactul
intim, prin viziune ori alte mijloace, dintre initiat si divinitate.
Cel putin pentru anumite mistere, se pare cd ascensiunea
insotea viziunea.

Problemele privitoare la psihanodie au beneficiat in ultimii
ani de atentia mai multor savanti. Acestia s-au ocupat de ea
intr-o perspectivd cu totul noud, care n-ar fi fost posibild in
epoca lui Wilhelm Bousset, incercind mai cu seamd si anali-
zeze minutios relatiile dintre religie si stiintd in Antichitatea
tirzie. Fiindcid noi insine ne aldturdm acestui curent, ciruia-i
recunoastem influenta asupra elabordrii cartii de fatd, este
necesar si trecem rapid in revistd citeva lucriri deosebit de
importante in domeniul ascensiunii sufletului.

Sad incepem cu Jacques Flamant, autorul unei enorme
monografii despre Macrobius®, care i-a trezit gustul de a
reveni in mai multe rinduri asupra impovératoarei probleme a
ordinii planetelor in univers, schimbdtoare dupi religia si
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stiinta epocil. {i vom mentiona lucririle cind vom infrunta noi
insine acest subiect. Intr-un ultim articol, publicat in culegerea
de Acte ale Colocviului International de la Roma (24-28 sep-
tembrie 1979), despre Soteriologia cultelor orientale in Imperiul
Roman**, Jacques Flamant a ficut mai multe observatii intere-
sante, din care vom reproduce aici esentialul.

Cei vechi, frapati de fenomenul de izodromie a plane-
telor inferioare (Mercur si Venus), au incercat sa-1 explice in
mai multe feluri®. Oricum, doui ordini ale planetelor in
cosmos au fost retinute, in functie de locul lui Mercur si al lui
Venus deasupra (ordinea ,,egipteand”) sau dedesubtul (ordinea
»chaldeand”) Soarelui. Or, eschatologia individuald din Anti-
chitatea tirzie se construieste adesea dupd aceastd schema :
»Jufletul, ca sd se intrupeze pe aceastd lume, pogoard din cer
prin sferele planetare pe care le va traversa in sens invers la
»24 " Atribuind sistemelor ,cu trei ceruri” si ,cu
sapte ceruri” o indepdrtatd origine iraniana si, respectiv, babi-
loniand, J. Flamant observa totusi : ,,fn fapt, tocmai la ris-
pintia secolelor al Ill-lea si al Il-lea se inmultesc marturiile
privind: 1) complicarea si perfectionarea ipotezelor astro-
nomice presupunind, toate, sapte etaje ale planetelor (sistemele
cu epicicluri sau cu excentrice nefiind altceva decit perfectio-
ndri aduse sistemului cu sapte etaje) ; 2) afirmarea unei veri-
tabile astrologii «stiintifice», care combina dogmele chaldeene
si egiptene cu noua stiintd greacd ; 3) doctrinele religioase ce
concepeau reintoarcerea sufletului la cer ca o ascensiune prin
cele sapte/opt sfere celeste (in acest caz, mdrturiile sint mai
tirzii decit la 1 si 2, numdrul lor sporind in preajma erei
crestine). Asta inseamnd ci stiinta astronomica si stiinta astro-
logica din Grecia sint deja bine dezvoltate atunci cind apar
marturiile privitoare la Himmelsreise prin cele sapte sfere;

intoarcere
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sintem in plini perioada de sincretism, si sd atribui chaldeenilor,
grecilor sau egiptenilor cutare ori cutare doctrind devine foarte
dificil, daci nu arbitrar”®. Si Flamant conchide : ,,In aceasti
conceptie a unui paradis celest care a supravietuit pind in
zilele noastre macar pentru valoarea ei de imagine, stiinta
elenisticd a fixat cadrul cildtoriei sufletului. De aceea, atunci
cind Hrusciov il pune sd spuni putin cam repede pe primul om
trimis in cosmos cd n-a dat acolo peste Dumnezeu, el comite
o eroare grosolana : in acel périgeios in care naviga cosmonau-
tul, el putea cel mult intilni niscaiva suflete gribite sd ajungd
pe Luni ca si-si inceapi de acolo ascensiunea prin ceruri...”?.

Directia aceasta ilustratd de Jacques Flamant, care pune cu
acuratete in relatie reprezentarile religioase cu istoria stiintelor
din epoca in care cele dintii aveau curs, a dat rezultate extrem
de importante in cazul misterelor lui Mithra, de care ne vom
ocupa la timpul potrivit. Savanfi ca A. Bausani, R. Beck,
R.L. Gordon, M. Guarducci si S. Insler au aritat, intr-un mod
Cce ni se pare peremptoriu, ci niste speculatii astrologice uneori
foarte sofisticate prezidau atit constructia cit si iconografia
locurilor de cult mithraice (mithraea)” . impotriva acestei ipo-
teze s-a ridicat in mai multe rinduri glasul lui M.J. Vermaseren,
dupd care simbolismul mithraic trebuia in chip necesar sd
rimind accesibil credinciosilor nestiutori de carte’®. Asa cum
observam in alti parte *°, este insd probabil ci ierarhia miste-
relor lui Mithra acorda importanta calculelor astrologice. Vom
vedea totusi cd aceste consideratii nu usureazi nicidecum
intelegerea psihanodiei mithraice, admitind ci o astfel de
experienti ar fi fost inclusi in ritual. In orice caz, speculatiile
misteriozofice precum cele ce atribuie cultului lui Mithra o
»trecere prin sferele planetare” devin mai probabile acolo
unde este practicatd astrologia. O analizd a acestor marturii va
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forma obiectul mai multor capitole din cartea de fatd, intr-o
perspectivd metodologici larg influentatd de cercetirile com-
binate ale istoriei religiilor si ale istoriei stiintelor.

Lucririle lui Wilhelm Anz si ale lui Wilhelm Bousset au
facut epocd datoritd simplitdtii - uneori chiar simplismului
concluziilor trase de cei doi savanti. La nivelul actual al cerce-
tarilor, li s-ar putea oare opune niste cunostinte la fel de clare
si eficace ? Lucrul este putin probabil, dar nu constituie, pentru
noi, un subiect de neliniste. La ora la care - asa cum a aritat
foarte bine Carsten Colpe in doud lucrari ce-si pastreaza astizi
intreaga valoare *’- informatiile noastre privind mai multe
tipuri de ascensiune vizionara devin din ce in ce mai precise,
nu mai e cu putin{d sd se enunte o teorie in termeni la fel de
simpli. Si totusi, chiar dacd in concluziile noastre problema
originii ultime a ideii de ascensiune sau a schemelor celeste
nu-si mai afld locul, meritd s expunem concis aceste concluzii
inainte de a aborda materia uneori dificild a cercetdrii prezente.

Psihanodia sau cildtoria celestd a sufletului reprezintd, de
la presocratici pind in zilele noastre, o experientd extaticid ori
eschatologicd dintre cele mai rispindite in interiorul mai multor
religii sau curente religioase din toatd lumea. Concentrindu-ne
exclusiv asupra traditiilor care au influentat lumea occidentald,
am constatat existenta unei anumite continuititi in povestirile
vizionare, de la Platon pind in Evul Mediu crestin tirziu si de
la Numenius din Apameea si Iulian Teurgul pind la Marsilio
Ficino si Giovanni Pico della Mirandola.

Ideea unei influente orientale — indeosebi iraniene - asupra
povestirilor grecesti de indltare la cer este superflud cind ne
gindim la existenta ,,samanilor” in Grecia dinainte de Socrate.
Aceste povestiri incep, pe vremea lui Platon, si contribuie la
edificarea unor credinte eschatologice mereu mai conforme cu
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ipotezele stiintifice, ceea ce duce, sub influenta astrologiei,
la scenariul mai mult sau mai putin constant al unei ascensiuni
desfasurate prin cele sapte sfere planetare, dupd ordinea ,,chal-
deand” sau ,egipteand”. Vom numi acest tip de psihanodie, pe
care-l vom intilni la gnostici si la hermetici, la Numenius,
Macrobius, Servius, Proclus, Dante Alighieri, Marsilio Ficino,
Giovanni Pico della Mirandola etc., tipul grecesc.

Dimpotrivd, in mediul iudeo-elenistic, poate sub influentd
babiloniand, se dezvolta celdlalt tip de ascensiune - sd-1 numim
iudaic -, prin strabaterea a trei sau sapte ceruri care nu sint
niciodatd cerurile planetare. Marturiile privind tipul iudaic sint
mai abundente decit cele tinind de tipul grecesc. Intr-adevir,
toatd apocaliptica iudaici si iudeo-crestind, mistica MRKBH
sau a carului ce poartd tronul divin in viziunea lui lezechiel,
povestirile islamice despre mi’raj-ul lui Mohamed, apocalip-
sele crestine si iudaice medievale apartin acestui tip, ce poate
fi definit drept cel mai simplu si mai patetic si, cu siguranti,
cel mai putin riguros in privinta informatiilor stiintifice pe
care le vehiculeaza.

Toate acestea se complicd prin faptul cd numeroase apoca-
lipse tipic grecesti, precum aceea a lui Er din Republica lui
Platon sau acelea cuprinse in marile mituri eschatologice ale
lui Plutarh, nu apartin tipului ,,grecesc” asa cum tocmai l-am
definit. Ele au totusi o influentd determinantd asupra tipului
»iudaic” in epoca crestind. Etichetele de ,,grecesc” si de ,,iudaic”
vor putea deci fi retinute, tinind seama de faptul ca ele nu vor
neapdrat s indice originea ,greceascd” sau ,,iudaicd” a mate-
rialelor studiate. Se poate insid vorbi de un ,tip mixt” ?

Numeroasele convergente dintre tipul grecesc si tipul iudaic
de psihanodie nu ajung niciodatd si steargd diferentele esentiale
dintre ele. Dacd e adevdrat, cum foarte bine observa Jacques
Flamant, cd, atunci cind teoriile grecesti despre psihanodia
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planetard au ajuns la teologii chaldeeni, acestia ,n-au putut
decit sd se bucure de ndscocirea unei cosmografii care se
potrivea atit de bine cu strivechea lor teologie”, e vorba
totusi de o intilnire primejdioasd pentru identitatea chaldee-
nilor. Intr-adevir, toti cei care adopti modelul grecesc de
ascensiune se pomenesc de indati transformati in reprezentanti
ai tipului grecesc. Rimine cu toate astea bizar ci, desi cele
doud modele se apropie adesea pind la o distantd infimd (de
pildd in povestirile despre mi’raj sau in apocalipsele medie-
vale), trecerea care si transforme un tip in altul n-a avut
niciodatd loc. Atunci cind mi raj-ul lui Mohamed vorbeste de
sapte/opt ceruri, el nu se referd niciodatd la ,cerurile astro-
nomice”, cum mai credea incd marele savant Miguel Asin
Palacios. La Dante, dimpotriva, cerurile sint numdrate si
numite dupd planete si cosmologia aristotelicd - argument de
addugat la cele ce se opun ideii unui imprumut din mi’raj in
Divina Commedia.

Aceasta reprezintd constatarea generald cea mai importantd
care se degaji din lucrarea noastri. In rest, specialistii vor afla
in ea materie de meditatie asupra teoriilor perimate ale trecu-
tului, in timp ce publicul care va voi sd-i acorde atentie va
obtine firad doar si poate informatii accesibile.



Nota cu privire la semnificatia
termenului de ,,extaz”

Istorici ai religiilor si antropologi au remarcat de mult cd ar
trebui evitatd cu grija folosirea termenului de ,extaz”, din
cauza impreciziei sale. intr-adevﬁr, »extaz” acoperd sfere de
semnificatie destul de deosebite: se di acelasi nume unor
experiente neasemindtoare precum acelea ale dionysiacilor
din vechea Grecie, ale samanilor tungusi, ale vracilor (medi-
cine-men) australieni, ale dervigilor rotitori sau ale Sfintei
Tereza din Avila.

Dupa unii autori care-l1 utilizeazd ca echivalent pentru
»transd”, cuvintul ,extaz” ar desemna niste experiente si niste
tehnici care au in comun o stare de , disociatie mentali”'.
Dupa altii, el este aplicabil in trei situatii diferite : ,,...aceea de
posesiune, cind subiectul e pradad uneia sau mai multor activi-
titi insolite ; aceea de transd hipnoticd sau mediumnicd, in
care subiectul e calm, dar viu in mod concret ; si aceea de cata-
lepsie, cind subiectul e intr-atita privat de toate facultdtile sale,
pind la oprirea respiratiei si a pulsului, incit are aparenta unui
mort, cu toate cd, dupi ce se reintoarce la viata, e capabil si-si
descrie perceptiile si cunostintele dobindite «in spirit»”?.

Verbul grec ex-istdno (existdo, existemi), din care provine
substantivul ek-stasis, indica mai intii actiunea de a deplasa,
a duce in afard, a schimba ceva sau o stare de lucruri, apoi pe
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acelea de a iesi, a pdrdsi, a se indepdrta, a abandona (si de
asemenea : a ldsa, a ceda, a renunta, a evita etc.). Elementul
semasiologic comun intregii familii lexicale este acela de
separare si, uneori, de degenerescentd. Substantivul ek-stasis
va insemna deci deplasare, schimbare, deviere, degeneres-
centd, alienare, tulburare, delir, stupoare, excitatie provocatd
de bduturi ametitoare. Cimpul semantic destul de larg al
cuvintului se raporteazd la ideea de disjunctie, cu implicatia
psihosociologicd de ,a iesi din cadrele ce reglementeaza, in
imprejuriri istorice date, criteriile normalititii”. in orice caz,
se pare cd ipoteza lui E. Rohde, dupd care ekstasis ar fi
desemnat in vechea Grecie separarea sufletului de trup, n-are
nici un temei filologic : , Cuvintul desemneazi niste deviatii
mentale mai mult sau mai putin accentuate, dar nu apare
niciodatd in contextele in care ar fi fost de asteptat sd apard
dacd Rohde ar fi avut dreptate” *.

Oricum iInsd, experienta separdrii sufletului de trup este fami-
liard Greciei antice. Asta presupune, dupd toate probabilitdtile,
0 anumitd conceptie, explicitd sau implicitd, despre suflet si
relatiile lui cu trupul. Au existat tentative de aplicare la credin-
tele grecesti anterioare veacului al V-lea a.C. a categoriilor
fabricate de suedezul E. Arbman® si urmate de elevii lui,
A. Hultkranz si J. Paulson®. Arbman distinge doud feluri de
suflete, sufletul trupesc, al cirui rost exclusiv este de a mentine
functiile vitale ale viului, si sufletul liber, care poate piridsi
trupul in stare de catalepsie sau de inconstientd (transa).
Conceptiile scolii suedeze au fost criticate de H. Fischer’,
care preferd termenul de Traumego celui de suflet liber al lui
Arbman. J. Bremmer a observat totusi ci Traumego nu convine
ariilor unde visul joacd un rol secundar in formarea con-
ceptiilor despre suflet, precum vechea Grecie®. De aceea si el
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opteazd, in ultimd instantd, pentru categoriile lui Arbman,
Hultkranz si Paulson.

Iatd o altd chestiune dezbdtutd de antropologii care nu
disociazd ,extaz” de ,posesiune” : cum este oare posesiunea
teoretic posibild - prin ,pierderea sufletului” (soulloss) si
inlocuirea lui de citre spirite, sau fard pierdere a sufletului?
Cu alte cuvinte, orice posesiune presupune o ,,deposedare”,
prealabild ori instantanee, de sine insusi? Aceasta este teoria
belgianului L. De Heusch?, pe drept cuvint criticati de
I.M. Lewis", care observi ci explicatia empirici in cauzi nu
este aplicabild decit unui numdr restrins de culturi.

Am amintit aceste discutii cu singurul scop de a preciza cd
vom mentine o distantd prudentd fatd de acest subiect, fard
totusi a-1 neglija complet. in vechea Grecie, nu existi o doc-
trind coerentd a ,,sufletului liber” sau a vreunui ,, Traumego”,
dar existd in schimb o foarte bogatd si foarte caracteristicd
fenomenologie a extazului. in sfirsit, dintre clasele de extatici
greci, singura ce ne va interesa in aceastd lucrare, aceea legata
de zeul Apollon din Hyperboreea, se bucurd de o pozitie spe-
ciald in structurile generale ale posesiunii (v. cap. I infra).

Traditia greacd a extazului apollinic, care prezintd nu putine
analogii cu samanismul din Asia centrald §1 septentrionald,
pune in joc un tip de personaj : iatromantul, un medicine-man
grec capabil de toate performantele confratilor sdi asiatici,
americani sau australieni, intre care cilitoria extaticd nu e cea
de pe urmd. De aici decurge un tip special de povestire, care
transmite viziunile si cunostintele dobindite de iatromant in
lumea de dincolo. Urme din aceste apocalipse sint prezente in
fragmentele ramase de la Empedocle, Parmenide, Aristeas etc.
De la aceeasi ideologie pornind a construit Platon apocalipsa
lui Er din cartea a X-a a Republicii, unde personajul prestigios
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al iatromantului e inlocuit de un extatic involuntar. latromantul
clasic nu dispunea intotdeauna de facultatea de a-si controla
extazele ; dar, in general, categoria aceasta de personaje era
socotiti a avea o anumitd stdpinire asupra evenimentelor.
Extaticul accidental al lui Platon reprezintd o inovatie in inte-
riorul aceleiasi scheme.



Capitolul I

Iatromantii

L-am prevenit deja pe cititor ci o singura clasd de extatici greci
ne va interesa indeaproape in acest expozeu. Aceasta implicd
existenta in Grecia, inainte de secolul al V-lea, a mai multor
categorii de experiente care intrd in notiunea de ,extaz”, asa
cum a fost definitd de Bolton si Lewis. Una din ele este
dionysianismul care, dupi teza binecunoscuti a lui H. Jeanmaire,
continuid o traditie mitico-rituald foarte veche, referitoare la
divinititi feminine ca Hera si Artemis'. Dionysianismul este
ceea ce s-ar putea numi un ,,cult extatic” tipic, care presupune
un grup alcétuit din subiecti posedati involuntar (de mania ce
emani de la zeu)?. Actorii ritualului dionysiac sint in cea mai
mare parte femei, ale caror manifestdri principale sint vaga-
bondajul (,,pe munti”, oreibasia), consumul de bauturi ameti-
toare si dansul. Scena centrald a ritualului, pe care participantii
o efectueazi intr-o stare de insensibilitate si inconstientd, este
lacerarea unei victime animale (ori chiar umane) si ingestia,
omofagd sau nu, a carnii ei.

Nu este surprinzitor cd Erwin Rohde a deplorat epidemiile
de coree religioasd provocate de ,inclinatiile morbide” ale
dionysianismului®. Prin aceasta se manifesta implicit ideea
scumpi lui Nietzsche a unei opozitii intre spiritul ,,apollinic”
si spiritul ,dionysiac” al elenilor. Dar, in timp ce Nietzsche
vorbea de o sintezd superioard a celor doud spirite, Rohde se
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madrginea la constatarea cd dionysianismul, pe care-1 credea de
origine tracd, reprezenta o degenerescenta fatd de apollinismul
funciar al Greciei.

Critica generalizdrilor lui Nietzsche si Rohde a provocat o
neincredere excesivd fatd de dihotomia apollinic - vs - dio-
nysiac. In realitate, o intreagi categorie de extatici greci, ale
cdror manifestari sint in contrast cu fenomenologia dionysia-
nismului, pot fi definiti ca personaje aflate in relajie cu zeul
Apollon din Hyperboreea. Dupi Eric R. Dodds, reprezentantii
acesteli clase prezintd puternice analogii cu samanii din centrul
si din nord-estul Asiei §i ar putea chiar sd fie numiti ei ingisi
,samani”*.

.M. Lewis, care considerd cd extazul implicd intotdeauna
»posedarea” de spirite sau de citre spirite, a trasat o tipologie
destul de functionald a fenomenelor de posesiune, intre care se
rinduieste si samanismul. Lewis distinge trei tipuri principale
de posesiune, in functie de relatia dintre subiect si entititile pe
care el le stdpineste sau care-1 stdpinesc pe el :

1) culte extatice : subiectul este involuntar posedat de spirite ;

2) samanism : subiectul (care este, in acest caz, un ,,opera-
tor™) stdpineste spiritele dupd voie ;

3) vrdjitorie : operatorul care stdpineste spiritele le indreaptad
pe acestea impotriva subiectului pasiv, ce va fi posedat
de ele in pofida vointei sale”.

Dionysianismul din Grecia intrd in primul caz, acela al
cultelor extatice. Faptul este cu atit mai evident cu cit Lewis
insusi a descris aceastd clasd pornind de la fenomene de pose-
siune rituald colectivd, precum africanul sar, ale cdrui analogii
cu dionysianismul fuseserd deja subliniate de H. Jeanmaire.
Dimpotrivd, apartenenta extaticilor apollinici la clasa sama-
nilor nu e defel de ordinul evidentei. Stabilind tipologia
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iatromantului, a vraciului (medicine-man) grec, vom incerca
sd dim un rdspuns intrebdrii daci apelativul de ,,saman” i se
potriveste ori nu.

Inainte de a purcede la analiza traditiilor mitologice, si
reamintim cititorului cd problema fenomenului extatic din
Grecia a fost abordatd in mai multe perspective :

1) indo-europenizanta ;
2) istorico-culturali ;
3) mediteraneana.

Fiindca primele doud vor fi discutate mai jos, sd ne oprim
o clipd asupra comparatismului mediteranean. Deja G. Hoelscher
(Die Profeten, 1914) observa strinsa aseminare dintre nebi’im
iudei si bacanti.

La israeliti, traditiile referitoare la nebi’im, al ciror nume a
fost redat in traducerea greceascd a Septuagintei prin cuvintul
~profet”, ne prezintd aceste personaje si societitile de ,,fii de
profeti” pe care pdreau a le fi format, ca pe niste grupuri de
energumeni dedati exercitiilor si acelui soi de gimnasticd
religioasd apta sd provoace, prin procedeele uzuale, extazul
colectiv si manifestdrile stranii si dezordonate ce insofesc
intrarea in transi. Spre a desemna aceastd frenezie, foarte
asemandtoare cu aceea pe care o intretineau, pare-se, profetii
din sanctuarele vechilor zei cananeeni, ebraica dispune de un
cuvint care inseamni ,a se comporta ca un nabi” si care, in
fapt, pare a corespunde destul de exact termenului grecesc pe

care-1 traducem prin ,,a se comporta ca un bacant”®.

Evreii par a fi cunoscut si ei categoria iatromantilor (pe
care C. Grottanelli ii numeste de altfel ,healers and saviours”),

dintre care cei mai celebri sint Eliyah si discipolul sdu Elishah
(prin secolul al IX-lea)’. Structura acestor personaje este
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»pitagoreica”, iar proorocul Ilie, rdpit la ceruri intr-un car
tras de cai de foc® , seamind in chip ciudat cu Parmenide care,
si el, cdldtoreste cu carul solar dincolo de portile Zilei si ale
Noptii®. Se poate presupune ci existd o traditie meditera-
neand a iatromantului, traditie ce trebuie cu grija deosebitd de
aceea a cultelor colective. De aceea n-am putea fi de acord cu
C. Grottanelli', care nu pare a sesiza diferentele dintre grupele
extatice de tip dionysiac si extaticii solitari pe care-i numim
iatromanti. Acestia prezintd mai multe asemaniri cu samanii,
desi, dupd pdrerea noastrd, analogiile incd nu sint suficiente
ca sd i se dea acest nume.

Din punct de vedere sociologic, clasa iatromantilor este
alcituitd exclusiv din indivizi masculi, izolati", aflati in legi-
turd cu zeul Apollon din Hyperboreea.

latromantii sint medici (iatroi) si ghicitori (manteis), purifi-
catori (cathartes) si taumaturgi. Ei sint capabili s efectueze
lungi cédlatorii in spatiu, ,,in spirit”, dar si in trup. Nu par si
utilizeze substante euforizante sau halucinogene, cu toate cd nu
poate fi neglijatd o asemenea posibilitate. Unele din experien-
tele lor s-ar explica lesne prin folosirea unor droguri psihotrope
si poate chiar psihedelice. Drogati ori nu, sint victimele a ceea
ce medicina modernd numeste ,,sindrom de abstinenta”, adica
evitd mincarea si, probabil, raporturile sexuale.

Un pasaj din Clement din Alexandria'? reuneste numele
citorva dintre personajele de care vom avea a ne ocupa :

Pronosticul era practicat de marele Pitagora, de Abaris
Hyperboreul, de Aristeas din Proconnesos, de Epimenide
cretanul, care a caldtorit la Sparta, de Zoroastru medul, de
Empedocle din Acragas/Agrigent si de Phormion spartanul ;
si in mod sigur de Polyarate din Thasos, de Empedotim din
Siracuza si indeosebi de Socrate atenianul.
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Vor trebui exclusi de pe listd Socrate §i Zoroastru, care nu-i
decit o fictiune elenisticd. Tinind cont de faptul cd Empedotim
e un personaj inventat de Heraclide din Pont, vor trebui adiu-
gate urmadtoarele nume, pentru ca sd avem un registru aproape
complet : Bakis (numele unui individ, dar si al unei categorii
de iatromanti), Cleonym din Atena, Hermotim din Clazomene
si Leonym din Crotona.

Abaris vine de la Miazadnoapte purtind o sdgeatd care, dupd
Licurg (secolul al 1V-lea), este chiar arma lui Apolion®, in
timp ce, dupa Heraclide din Pont, este proprietatea personald
a zeului §i are dimensiunile unei lincii'. Pentru Porfir" si
lamblichos'®, Abaris este preot al lui Apollon Hyperboreul.
El il intilneste pe Pitagora la Olympia'’, in 568/565 dupi
Hippostrate'®, sau in 696/693 dupai altii. Pitagora se ridicd in
fata asistentei si-si arati coapsa de aur'®, semn care indici in
cl, in ochii lui Abaris, o epifanie a lui Apollon. Preotul de la
Miazdnoapte ii incredinteazd sdgeata sau, dupd o altd traditie,
lasd ca ea si-1 fie luatd de Pitagora, in semn, desigur, de
supunere. La Crotona, Pitagora era in orice caz considerat
Apollon Hyperboreul in persoani®.

Aristeas din Proconnesos este specialistul incontestabil al
treburilor nordice céci, ,,posedat de Apollon”, a ficut o célato-
rie pini la hyperboreeni?, descrisi in poemul siu Arimaspeea,
care circula deja la inceputul secolului al VI-lea?. Herodot
povesteste cd acest personaj excentric a reapdrut in Metapont,
la 240 de ani dupd cea de-a doua plecare a sa, insotindu-l pe
zeul Apollon sub forma putin cam neasteptatd de corb. I-a
exhortat pe locuitori si ridice un altar in cinstea zeului si o
statuie pentru el insusi. Cele doud monumente pesemne ¢ au
existat, cici Herodot precizeazi ci erau inconjurate de dafini?.
Un Apollon cu o creangi de laur apare pe niste monede
metapontine bitute pe la 470 a.C.*, iar istoricul Atheneu
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mentioneazi si el dafinul® care, lucru curios, joacd un anumit
rol in citeva povestiri locale de posesiune.

Phormion e rinit si vindecat de Dioscuri, in timp ce
Leonym, dubletul lui Phormion, cdldtoreste pind la Insula
Albi (Leuké), unde-i intilneste pe Ahile si Ajax?. Alba sau
rogie, aceastd insuld-grddind a lui Apollon, situatd dincolo
de oceanul occidental, este un tinut al beatitudinii postume.
A. Dieterich vede in ea doar o variantd a paradisului terestru
al hyperboreenilor’.

Apelativul de entheoi atribuit adesea iatromantilor 1i se
potriveste tot atita cit Sibilelor, dionysiacilor si maniacilor
aflati sub influenta lui Ares. De aici nu se poate insd deduce ci
toate aceste categorii apartin ,religiei lui Dionysos™?. In
povestirea lui Herodot, indeosebi Aristeas este desemnat drept
phoibolamptos, dar existd si alte expresii ce li se aplica foibo-
leptilor, profetilor posedati de Apollon. Ei sint prin excelentd
ghicitori (manteis), autori de oracole (chresmologoi)®, purifi-
catori (cathartes), dar si medicine-men (iatroi). Un Idealtypus
al iatromantului e alcatuit din urmatoarele trasaturi distinctive :
abstinentd, previziune, taumaturgie, ubicuitate, anamnezd a
vietilor precedente, cildtorii extatice sau transldri in spatiu.
Fiecare caz particular se apropie mai mult sau mai putin de
acest portret ideal.

1. Abstinenta este confirmatd de legendele Ilui Abaris,
Pitagora si mai ales Epimenide.

In cilitoria sa din Hyperboreea pini in Grecia si Italia,
Abaris nu maninci nimic®, la fel si in timpul sederii in Grecia,
unde ,,nimeni nu l-a vizut niciodati mincind ceva”?'. in lacasu-i
subteran, Pitagora este sobru®’, dar Heraclide, Dicearh si
Clearh® ii atribuie moartea prin inanitie, in felul eroului
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Trophonius®, al cirui nume e purtat de celebra pesterd de
incubatie din Lebadeea®.

Epimenide, care doarme vreme de 57 de ani in caverna lui
Zeus, se mentine in viatd cu ajutorul unei plante numite alimos
(s1 nu alimon, care este, evident, forma de acuzativ), consu-
mind din ea o cantitate cit o mislind*®. Planta, al cirei nume
e perfect redat de Cherniss si Helmbold prin englezescul
Hungerbane, nu e neaparat o algd, asa cum ar putea-o sugera
numele. Dupa toate probabilititile, e vorba de un drog extras
din ridicinile unei anumite plante®’, poate o specie locali
asemdndtoare cu coca din Peru, din Bolivia (Erythroxylon
coca) si din Columbia (E. novogranatense), continind vreun
alcaloid euforizant care taie senzatia de foame. Dupa infor-
matiile lui Maxim din Tyr privind caracterul viziunilor lui
Epimenide®®, nu se poate exclude ca acestea si fi fost produse
de un halucinogen.

2. Previziunea. Abaris, Aristeas, Bakis, Epimenide,
Hermotim si Pitagora sint ghicitori. Informatiile despre
Aristeas® si Hermotim® sint generice, in timp ce in celelalte
cazuri sint mult mai amanuntite. Abaris prevede cutremure de
pamint* si o ciumd*. Epimenide prevede rizboiul cu persii cu
zece ani in avans® si, dupid Pausanias, e chiar ucis de spartani
din pricina profetizirii unui dezastru*. Pitagora prezice ci o
corabie care intra in Metapont avea un cadavru la bord®, ci o
ursoaici albi isi va face aparitia la Caulonia* si ci discipolii
sdi metapontini vor fi persecutati*’. Un grup de legende din
secolul al IV-lea a.C. atribuie patru prodigii de acelasi gen fie
lui Pitagora (Andron din Efes), fie lui Ferekyde din Syros
(Theopomp). Pentru ci Porfir* sprijinea autenticitatea traditiei
referitoare la Pitagora, ,,savantii moderni sint cu totii pentru
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ipoteza contrara”®. in trei cazuri e vorba de previziune :
Pitagora la Metapont sau Ferekyde la Syros™ ia o guri de api
dintr-o fintind i prezice un cutremur de pamint iminent;
Pitagora la Megara sau Ferekyde la Samos prevad cd o corabie,
navigind sub vint favorabil, se va scufunda totusi; in fine,
Pitagora prezice cucerirea Sybarisului, Ferekyde pe aceea a
Messenei - si, in ambele cazuri, isi previn un prieten.

3. Magie naturald. Abaris, autor de descintece™, stie s
intoarci vinturile”*?, dar in aceastd arti exceleazi Empedocle,
fapt ce-i aduce porecla de ,opritorul de vint”®. El inchide
vinturile in niste burdufe de piele, cu ajutorul ,sacrificiilor
hyperboreene”*. Le promite discipolilor sii ci vor putea
domina vinturile si ploile si chiar readuce din Hades ,,forta”,
adicd sufletul, unui mort®. Pitagora stie si el si potoleascd
furtunile si grindina, sd linisteascd apele fluviilor si ale marii.
Asta explici poate de ce un fluviu il saluti cu glas omenesc™®.
I se mai atribuie alte doud minuni simbolice: el face si
coboare din iniltimi un vultur alb la Crotona® ; musci un
sarpe veninos si-1 ucide®.

4. Purificdri. Abaris, Epimenide, Bakis si, foarte probabil,
Empedocle, sint cathartes. Abaris purificd Sparta impotriva
ciumei, astfel cd epidemia nu mai loveste niciodata orasul. ,A
mai purificat si orasul Cnossos din insula Creta”®. Epimenide
este un cathartes prin excelenti®. 1 se atribuie purificarea
Atenei in vremea lui Solon®®. Bakis purifici si vindeci femeile
spartane pradd maniei; i se atribuie de asemenea profetia
invaziei lui Xerxes®.

5. Ubicuitate. Bilocatia le este atribuitd lui Aristeas si lui
Pitagora. In clipele cind Aristeas murea la Proconnesos, tot el
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isi instruia discipolii in Sicilia®. Pitagora este vizut, in aceeasi
zi si la aceeasi ord, in doud locuri diferite : la Crotona si in
Metapont®®, in Thurii si in Metapont®, sau la Metapont si la
Tauromene®’.

6. Anamnezd. Epimenide, Pitagora si Empedocle isi amin-
tesc vietile lor anterioare. Epimenide credea ci este Eac, fratele
lui Minos, si afirma ci ,,a inviat de mai multe ori”%. Pitagora,
dupi versiunea lui Heraclide din Pont® ar fi fost Aithalides,
socotit fiul lui Hermes. El ar fi primit de la tatil siu darul
anamnezet existentelor succesive. Putin dupi aceea, s-a incar-
nat in Euforb, care a fost ucis de Menelaos in rdzboiul cu
Troia, st apoi in Hermotim (din Clazomene), care-si amintea
viata-i precedentd. Pe urmi a fost Pirus, pescar in Delos, si
apoi Pitagora. Lista incarnarilor la Dicearh” si Clearh” difera
fatd de cea a lui Heraclide: Euforb, Pyrandru, Aithalides,
frumoasa prostituati Alco, si apoi Pitagora. In secolul al IV-lea
insi nu se vorbea decit de trei incarniri’?, in timp ce mirturiile
mai recente mentioneazi numai numele lui Euforb”.

Pitagora era in stare sd desluseascd pind si existentele pre-
cedente ale altora : el ii aminteste lui Myllias din Crotona ci
a fost Midas™ etc. De altfel, stie si comunice cu cei defuncti’.

Empedocle posedd o reminiscentd mai completd, fiindca isi
aminteste chiar de incarndrile sale vegetale si animale : a fost
biiat, fatd, arbust, pasire si peste in mare’®.

7. Operatiuni iatromagice. Empedocle, am vazut deja,
afirmd implicit cd e capabil sd recupereze din Hades sufletul
unui defunct. Nu degeaba il numeste Heraclide din Pont ,vraci
si clarvizitor”, iatromant”’. Dupi Diogenes Laertios’®, cuvin-
tul apnous, pe care-1 regdsim in titlul tratatului heraclidean Peri
dpnou, reprezintd si numele unei carti dedicate de Empedocle
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prietenului sdu Pausanias. Apnoos inseamna , neinsufletit” si
deci cea mai bund traducere a lui apnous ar fi ,catalepsie”.
Heraclide ii face, in acelasi context, urmitoarea descriere :
»E vorba de o boald care mentine trupul vreme de treizeci de
zile fari respiratie si fird puls”. In tratatul siu, Heraclide
povestea ci Empedocle, dupi ce a salvat o femeie catalepticd’”,
a dat un banchet. In ziua urmitoare a dispirut si, dupi ce au
ascultat intimplarea povestita de unul dintre ei, convivii si mai
ales Pausanias au tras concluzia cd Empedocle fusese chemat
la ceruri de un glas divin, adica efectuase, incd in viata fiind,
o translatio ad deos. Existd de asemenea, desigur, versiunea
scepticilor, al cirei colportor este Hippobotes. Dupd aceasta,
Empedocle, doritor si treacd drept zeu, s-a sinucis aruncindu-se
in Etna, insi vulcanul i-a zvirlit afard o sanda de bronz*’. Pentru
C. Grottanelli, versiunea lui Hippobotes nu reprezinti altceva
decit rationalizarea unui pattern mediteranean arhaic privind
ascensiunea unui profet. Unul din cele mai vechi exemple de
asemenea legende ne este dat de povestea lui llie, care si el isi
lasi in urmd mantia®. Doui tentative ratate de acelasi gen ii
sint atribuite unuia din cele mai curioase spirite dintre elevii
lui Platon, Heraclide din Pont®. in sfirsit, versiunile retragerii
lui Pitagora® si a lui Zalmoxis® in niste megara construite sub
locuintele lor respective, ca sd-i facd pe ceilalti sd creada ci
efectuaserd o cildtorie in Hades, sint la fel de rationalizate ca
si cele dintii. Oricum, Pitagora ar fi disparut din Metapont
fard si lase vreo urma, precum zeii®. Grigorie al Nazianzului
povesteste ca Aristeas, Empedotim si Trophonius s-ar fi ascuns
in nigte ,,ldcasuri de nepitruns” (adyron)®®. Cit despre Zalmoxis,
el ar putea fi o divinitate a cavernelor®’ ca atitea altele, ca acel
Zeus din Ida, de exemplu, in grota cdruia doarme Epimenide.
Trophonius, care este un Zeus chthonios®®, a dat numele celebrei
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pesteri de incubatie din Lebadeea, in care postulantul patrundea
cu picioarele inainte, fiind adici omologat unui defunct®.

8. Cdldtorii extatice. Epimenide din Creta doarme vreo
citeva zeci de ani® in aceeasi caverni in care Minos isi vizita
la opt ani o dati tatdl, pe Zeus®. Epimenide isi didea numele
de Eac, facindu-se astfel frate cu Minos. Cretanii il numeau
néos koiires, ceea ce implici o relatie strinsd cu Zeus®. Expert
in catalepsie, Epimenide l-ar fi insotit pe Pitagora in caverna
din Ida, in momentul cind acesta se intorcea din calitoria la
Magi®. Iamblichos il da drept elev al lui Pitagora, dar asta nu
era deloc necesar® : autor de oracole si de poeme teogonice,
Epimenide era adorat de cretani ca un zeu®. Personajul avea
deci prin el insusi o structurd ,,pitagoreicd”, precumn Empedocle
si Aristeas. Dupd Plutarh, incubatia lui in pesterd ar fi durat
57 de ani®. Ca si se mentini in viati, Epimenide consuma
cite putin din planta alimos®’, ceea ce i-a permis si atingi
venerabila virsti de 157 de ani. In timpul catalepsiilor, sufletul
lui ii vizita pe zei, le asculta vorbele si stitea dinaintea Adevi-
rului si a Dreptitii®®. Nu vom fi defel surprinsi sa aflim ci un
glas din ceruri il indemna s@ dedice sanctuar nu Nimfelor, ci
lui Zeus” : ,pestera nimfelor” este prin excelentd un loc de
incubatie. Profetul si purificatorul apollinic Bakis doarme
intr-o caverni aseminatoare'®. Cui trebuia si fi adus sacrificii
catalepticul Epimenide dacd nu Nimfelor? Iar Aristeas, fiul
lui Apollon si al Cyrenei, invatacel al Nimfelor, oare nu ridica
si el in cele din urmd un templu in cinstea lui Zeus mai curind
decit intr-a celor ce-i diduseri invatiturd'® ?

Sufletul lui Hermotim din Clazomene'* isi pirisea adesea
trupul ,,intr-o stare intre moarte $i viatd”, ca sa se ducid in locuri
indepirtate, unde inregistra evenimentele locale. Dusmanii sii,



40 I0OAN PETRU CULIANU

Cantharizii, ii arserd trupul neinsufletit, impiedicind astfel
intoarcerea sufletului in receptaculul sdu (remeanti animae
veluti vaginam ademerint). Plutarh precizeazi'® ci tocmai
sotia lui Hermodor (= Hermotim) i-a livrat trupul dusmanilor
lui, care ,suferd pedeapsa” farddelegii lor ,incd si acum in
Tartar”. Apollonios adaugd améanuntul destul de interesant ci
nici o femeie nu e admisa in templul lui Hermotim, in amin-
tirea tradirii sotiei lui'™. Pentru M. Detienne'®, Hermotim
era doar o figurd marginald, un fel de anomalie sociald, intr-o
culturd care nu recunostea vreo valoare experientei sale. Ca nu
e deloc asa o dovedeste numele dusmanilor lui, Cantharizii.
Kantharos este atributul lui Dionysos', iar intr-un tinut in
care organizatiile dionysiace apar de peste tot, Cantharizii
trebuie si fi fost o hetairia, o confrerie dionysiaci'”. Un alt
detaliu pare sd indice drumul cel bun: asasinii il surprind pe
Hermotim gol (gymnos) ; or, in vremea elenismului, cei ce-si
practicau arta goi erau mediumurile®®. Hermotim din Clazomene,
departe de a fi o figura marginald, era, dimpotriva, un medium
foarte prizat pentru talentele lui, pind intr-atita incit suscita
gelozia puternicei confrerii extatice a Cantharizilor. Or, in
principiu, el n-avea cum si-si facd gelosi decit concurentii, si
mai ales dacd nu urma aceleasi metode ca ei ca sd obtind un
rezultat asemandtor in formd, dar superior in calitate. Hermotim
ar putea fi un extatic nedionysiac asasinat de o confrerie
dionysiaci.

Aristeas moare pe neasteptate in pravalia unui postdvar din
Proconnesos, dar dispare in chip misterios de indati ce posta-
varul il paraseste ca sd-i anunte familia. Cineva il intilneste pe
drumul spre Cyzicus. Dupa sase ani, Aristeas se intoarce la
Proconnesos, isi scrie Arimaspeea si apoi dispare pentru 240
de ani'®. Mirturia lui Maxim din Tyr, pe care J.D.P. Bolton
are tendinta de-a o respinge, se integreazd de minune in
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fenomenologia iatromantului grec. Sufletul lui Aristeas ar fi
avut facultatea de a-i parasi trupul sub forma unei pasari. in
calitoriile sale extatice, el parcurge distante enorme, ajungind
astfel pind la hyperboreeni'®. Dupa Pliniu, forma asumati de
sufletul liber al lui Aristeas era aceea a unui corb'.

Translatia in spatiu este una din cele mai importante facultati
ale iatromantilor. Ei o efectueaza ,in trup” (Abaris, Empedotim,
Museu, Phormion, poate Parmenide) sau ,,in spirit” (Aristeas,
Epimenide, Hermotim, Cleonym).

Heraclide din Pont"? povesteste ci Abaris ar fi cilitorit din
Hyperboreea pind in Grecia si in Italia cilare pe o sdgeata.
Aceeasi traditie este semnalati de Porfir"? si lamblichos"*.
Chiar dacd nu apare la autorii tardivi, aceastd versiune trebuie
sd fi fost, dupd E.R. Dodds, mai veche decit ,versiunea
rationalizanti a lui Herodot”"®. Pentru K. Meuli, Abaris este
un saman tipic, fiindca sidgeata zburdtoare ar face parte din
dotarea samanului scit"®. Ea este de aur, pentru cd Apollon
Hyperboreanul al grecilor trebuie si fi fost o divinitate celesta
a popoarelor fino-ugrice (voguli si ostiaci), care avea antebra-
tele de aur'”. In acest caz, Dodds este cu totul de acord cu
Meuli : el aminteste cd samanii buriati utilizeaza sageti pentru
a readuce sufletele celor bolnavi, ca si in timpul funeraliilor ;
cd se practicd divinatia in functie de traiectoria sdgetilor ; in
fine, cd ,,sufletul exterior” al samanului tatar poate locui intr-o
sdgeatd, in timp ce al{i samani zboard prin aer cdlare pe un
toiag, la fel ca vrijitoarele pe coada de maturd. J. Bremmer
respinge toate aceste analogii, cu dreptate, se pare''®. Antici-
pind rezultatele investigatiei noastre, va trebui sd remarcam ca
structurile ,samanismului” grec se dovedesc complet auto-
nome fati de samanismul nord-asiatic ori scitic'®. Credintele
pe care le analizdm dezviluie o solidaritate totald intre ele, o
coeziune intrinsecd imposibil de explicat prin teoria contactelor
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culturale din secolul al VII-lea. Existenta unui iatromant precum
Empedocle n-are nimic ciudat in lumea greacd, pentru ca ea
este fundamental legatd de conceptul de apnous, de catalepsie.
De aceea Empedocle poate sa-si revendice, ca oricare medicine-
-man, putinta de a recupera sufletul unui cataleptic. in cazul
lui Abaris, care, in cele mai autentice tradifii, zboard pe
sdgeata lui Apollon, putem vedea un strdmos ce revine din
tinutul luminos al mortilor folosind ,,arma” cea mai potrivita
si mai rapidd in situatia datd : raza de soare, ,,bratul” insusi al
lui Apollon. Sd ne amintim ca Parmenide, ca si proorocul Ilie,
cdldtorea intr-un car solar. Dimpotrivd, W. Burkert a demon-
strat, in contra lui K. Meuli, cum ,coapsa de aur” a lui
Pitagora face parte dintr-un alt complex de credinte referitoare
la Magna Mater anatoliand'®.

Legendele lui Phormion si Leonym din Atena apartin sferei
medicinei homeopatice si a eroului vindecitor (hieros iatros)'?'.

Phormion, deja mentionat de Cratinus'?, este protagonistul
unei povestiri a lui Theopomp'?*® pistrate in Lexiconul Suda.
Nascut la Crotona, el e ranit intr-o batilie la Sagra, probabil
de unul dintre Dioscuri, care luptaseri de partea locrienilor'®*.
Un oracol ii spune sd se ducd in Sparta, unde prima persoand
care-1 va pofti la masd il va vindeca. Abia sosit in Sparta,
intilneste un tinar care-1 invitd la el acasd unde, aflind ce voia
Phormion, ii inchide rana cu putind rugina luatd de pe lancea
lui. Pind aici, legenda este calchiatd pe aceea a lui Telephos,
vindecat in acelasi fel de cel care-l rinise, adici de Ahile!?.
Dar, in clipa cind Phormion piriseste casa personajului, in
care-1 recunoastem lesne pe acelasi Dioscur ce-l ranise la
Sagra, el se pomeneste deodatd la Crotona, in fata casei sale.
Alta datd, pe cind celebra teoxenia (foarte probabil in prezenta
Dioscurilor insisi), doi oaspeti necunoscuti il poftird la Cyrene
ca si-l intilneasca pe Battus. Ridicindu-se de la locul lui,
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Phormion tine in mind un betigas de laser. Regele Battus,
intemeietorul cetitii Cyrene, introdusese acolo riturile Dioscuri-
lor'?®. Laserul (o risind extrasi din silphium sau laserpitium)
era principalul obiect de comert al cyrenienilor'?’ : cind Phormion
se pomeneste dintr-o data cu betigasul in mind, cititorul trebuie
sd priceapd ca, in scurtul moment al transei, el se dusese
realmente la Cyrene'?.

O altd legendd homeopaticd despre hieros iatros il are ca
protagonist pe Leonym din Atena. El e ranit, in aceeasi bdta-
lie de la Sagra, de Ajax, care lupta de partea locrienilor'?’.
Oracolul de la Delphi ii recomandi sa se duca pe insula Leuké,
unde-i gaseste pe Ahile si pe Ajax. Dupd care se intoarce
acasd, vindecat.

Insula albad unde eroii morti isi continud viata este un para-
dis solar echivalent cu tirimul homeric de lumini, Lykiam,
unde e dus Sarpedon dupd moarte. Aithiopis este numele ei
dupi alte tradigii'® . Pentru A. Dieterich, existi o relatie foarte
strinsd intre insula Leuké (Lykia, Aithiopis), Insula Preaferi-
citilor'*?, Hyperboreea'® si stincile Leucade. Hermes aduce
in fata Leucadelor sufletele celor ce vor sd intre in Tinutul
Mortilor'**. Apollodor'*® povesteste ci, dupi procedeele expia-
torii apollinice, un condamnat la moarte trebuia sa fie aruncat
din inaltul Leucadelor. O povestire similard se refera la sfirsitul
lungii existente a hyperboreilor. Acestia, ajunsi la capitul vietii,
se arunci de pe stincile Leucade. Un pasaj din Euripide'*® pare
a demonstra cd, pe vremea lui, expresia ,a se arunca de pe
Leucade” insemna pur si simplu ,,a muri”. Nu e absurd si tragem
de aici concluzia ci Leucadele deschid calea cétre insula Leuké,
cd moartea este o cale, dacd nu cumva singura, cétre Insula
Preafericitilor. Or, caracterul solar al insulei pare sa sugereze
cd diversele ei reprezentdri (Leuké, Aithiopis, Hyperboreea),
chiar dacd nu sint absolut identice la origine, s-au confundat
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intr-o perioadd destul de timpurie, pind la a converge intr-un
motiv unic : un paradis terestru situat intr-o insuld occidentala
(sau nordicd), ce nu poate fi atins decit dupa trecerea pragului
mortii, stincile Leucade'?’.

Zeul Apollon Hyperboreanul este el oare cu adevidrat un
zeu nordic? A.H. Krappe il identificd cu zeul din Abalo,
insula merelor” (a Hesperidelor), Avalonul medieval'*. insa
istorisiri si referiri privitoare la Insula Preafericitilor nu se
regdsesc numai la greci si la celti si nici numai la indo-
-europeni. Ipoteza unui imprumut nu se impune. Pe de altd
parte, indienii cunosc in populatia din Uttar (Urtara-Kurus)
echivalentul perfect al hyperboreilor. Si aici ipoteza unui impru-
mut pare superflud.

Revenind la personajele noastre, o adnotare la legenda lui
Leonym ne informeazi cd raportul dintre medicind si Tinutul
Mortilor nu este intimpldtor. Vizitarea insulei Leuké nu pro-
voacd numai vindecarea lui Leonym, ci si pe aceea a lui
Stesichor, care primeste de la cel dintii mesajul frumoasei
Elena: el isi va recipdta vederea dupd ce-si va compune
palinodia'®. In fond, de unde altundeva ar fi putut dobindi
Stesichor putinta de a vedea lumina daci nu de la eroina in al
cdrei nume se regdseste ideea de strdlucire ?

Cleonym din Atena este protagonistul unei povestiri a lui
Clearh din Soloi, elev al lui Aristotel'**. Schema povestirii nu
transcende datele platoniciene primite'*! si nu implicd nici o
inovatie fati de ele'*?. Cleonym este un cataleptic ca si Er,
Epimenide, Hermotim si Aristeas. Sufletul lui, eliberat de
lanturile trupului, contempld de sus pdmintul. Ajuns intr-un
loc consacrat zeitei Hestia, printre demoni-femei, el intilneste
sufletul unui siracuzan, si el cataleptic. Un glas misterios le
porunceste sd asiste la judecata defunctilor, care are loc sub
controlul Furiilor. Apoi glasul le porunceste sd se intoarca pe
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pamint. inainte de a se despirti, cele doui suflete isi promit
unul altuia sd se caute si sa se intilneasci, de astd dati in carne
si oase.

Cornelius Labeon'*® povesteste o intimplare similari :

... duos uno die fuisse defunctos et occurrisse invicem in
quodam compilto, deinde ad corpora iussos fuisse remeare et
constituisse inter se amicos esse victuros, atque ita esse factum
donec postea morerentur’.

P. Mastandrea'* traduce cuvintul compitum prin ,delimi-
tare intre doud proprietdti private, unde se puteau infrunta
sferele de actiune ale Larilor protectori si unde se celebrau
rituri in cinstea defunctilor care aspirau la divinizare”. Dupd
Mastandrea, intelesul pasajului ar fi deci urmatorul : cei doi
cataleptici se cunosteau deja in viata paminteascd, unde erau
vecini; din cauza unei certe de proprietate, nu nutreau unul
pentru altul cine stie ce sentimente binevoitoare. Mastandrea
crede cd cei doi nu s-ar fi putut duce la ceruri fard sd se fi
impdcat mai intli pe pamint intre ei.

Interpretarea aceasta ni se pare exagerata. Cuvintul compi-
tum, pe care Bolton il traduce cu ,a sort of crossroads”'*
inseamni ,,incrucisare, riscruce”!*®. E mult mai rezonabil si
credem ca:

* ,[Labeon povesteste cd] doi oameni au murit in aceeasi zi §i s-au

intilnit la un fel de raspintic ; apoi li s-a poruncit sd se intoarca
in trupuri(le lor) si ei au hotdrit sd fie pricteni §i asa s-a si
intimplat pind cind, mai tirziu, au murit.”
N. ed. : Traducerea din limba latind a acestui citat, ca si a celor
cc urmeazd in prezentul volum, a fost fdcutd - cu exceptiile
evidente din text — de Ana Cojan. Traducatorul cirtii si editorul
ii aduc cuvenitele multumiri.
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1) cei doi cataleptici nu se cunosteau inainte de experienta
lor extatica ;

2) ei se intilnesc la incrucisarea drumurilor care duc in cer
si in infern:

3) li se porunceste sd se reintoarcd in trupuri;

4) inainte de a se desparti, isi promit sd se intilneascd pe
pamint si sd fie prieteni pind in clipa mortii.

Eroarea de traducere a lui Mastandrea este evidentd: el
considera cd forma constituisse depinde de iussos ! In realitate,
numai iussos si remeare formeaza o sintagmd autonoma, care
depinde de fuisse (constructie ipoteticd). Predicatele fuisse
si constituisse introduc doud coordonate copulative, precum
celelalte doud dinainte (fuisse... et occurrisse... deinde...
Juisse... et constituisse). Eliminind falsa problemad introdusi
de Mastandrea, ajungem la o povestire intru totul asemadnatoare
cu aceea a lui Clearh.

Empedotim din Siracuza'?’ este un personaj fictiv creat de
Heraclide din Pont intr-unul din dialogurile sale pierdute,
foarte probabil in Abaris. Numele vine de la doi cataleptici
celebri, Empedocle si Hermotim. Din fragmentele pastrate la
Servius, in Suda, la Proclus, Philopon si Olympiodor, citeva
din ispravile vizionare al cdror protagonist a fost Empedotim
se mai pot reconstitui.

Répit de o fortd divind, el are viziunea a trei porti si a trei
cdi celeste, situate aproximativ in semnul Scorpionului (poarta
lui Heracles, care duce la zei), intre Leu si Cancer si intre
Virsitor si Pesti'*®. Ideea a trei porti este noud in raport cu
configuratia lumii eschatologice din Republica, X, si nu coincide
nici cu reprezentarea mai tirzie a lui Numenius si a neoplatoni-
cienilor, care vorbesc de numai doud porti, situate in semnele
polare ale Capricornului si Cancerului'*. Este probabil ci
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titlul satirei lui Varro, Triodites Tripilios, peri aretés ktéseos,
contine o aluzie la viziunea lui Empedotim'®. Dar e imposibil
sd identificdm acest triodos cu compitum de la Labeon, indi-
ratul cdruia se intrevede pur si simplu incrucisarea infernald
din Gorgias (542a).

Proclus'! povesteste o alti versiune cu Empedotim. Acesta,
aflindu-se intr-un loc pustiu, asistd la aparitia fulguranti a lui
Pluton si a Persefonei si contempld judecata sufletelor.

Sint putine elemente noi in celelalte marturii ale diversilor
autori'®® : dupd Bolton, se pare cid Heraclide opera o genera-
lizare a eschatologiei celeste, eliminind Hadesul subteran din
miturile lui Platon'>. Bolton insd exagereazi cu siguranti
influenta lui Heraclide asupra spiritului din Spditantike.

Museu, dupi Onomacrit, zboard prin aer'*, in timp ce
Parmenide cdldtoreste cu un car, insotit de Heliade (fiicele lui
Helios), pe calea divinititii (Soarele insusi), ce-1 duce pe ,,omul
care stie... cit de departe ii doreste inima”, oricum ,,departe
de urmele multimii”. Dincolo de portile Zilei si ale Noptii, el
intilneste Zeita, poate pe nimfa Hypsipyle'®, care-i fagiduieste
sd-1 invete despre toate lucrurile, despre Adevir si Parere.

Aristeas este probabil cildtorul extatic cdruia traditia i-a con-
servat cel mai bine ispravile, datoritd celebritdtii poemului sdu
Arimaspeea'® pe care autorii mai recenti nu l-au citit, cici dis-
paruse incd dinainte de intemeierea bibliotecii din Alexandria.
Gellius, care se lduda cd gdsise un exemplar la Brindisium, se
inspira din aceeasi compilatie greceascd folositd de Pliniu.

Sufletul lui Aristeas era capabil sd-si pdrdseascad trupul
dupi voie'¥’, sub formd de corb'®. Arimaspeea nu poate si ti
fost altceva decit povestirea unei cdldtorii extatice, in lumea
unde doar ,cdldtorii eterului” se simt la ei acasd. Toate mdirtu-
rille par sd indice acest lucru; degeaba am incerca sd recon-
stituim traseul aerobatului pe hirtile geografice. Aristeas nu
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contempla ceea ce se afld pe mapamondul nostru, ci pe acela
al altei lumi.

Ne este imposibil sd analizim aici continutul poemului
Arimaspeea. Oricum, preafericitil lui hyperborei, care ajung
la virsta de o mie de ani, seamana ca doud picdturi de apa cu
poporul mitic Uttara-Kurus din izvoarele indiene'*. Si populatia
aceasta locuieste intr-o regiune temperatd, dincolo de un munte
inalt; nu cunoaste boala si suferinta, membrii sdi sint oameni
piosi si veseli care mor la virsta de 11 000 de ani (o mie, dupa
traditia budistd). Hyperboreii si uttarakuru seamini cu locuitorii
Insulelor aeriene ale Preafericitilor din Phaidon si din Gorgias.
Grecii cunosteau traditia indiand, poate prin Megasthene, de
vreme ce Pliniu'® vorbeste de artacori, aflati in nordul asiatic,
intru totul aidoma hyperboreilor. in timp ce Ptolemeu'® ii
citeazi pe ottorokorrai, al cdror nume elimin orice posibilitate
de coincidentd fortuitd. Preferdm sd credem ci nu existd nici
o filiatie intre traditia indiand si textul poemului Arimaspeea :
amindoud ilustreazd aceeasi credintd intr-un Paradis nordic.
Farime din aceastd credintd au supravietuit in vechea Grecie,
fard a forma totusi un corpus coerent. Grddina Zeilor se afla
in tinutul hyperboreilor, deasupra regiunilor ploii si vintului,
in cerul olimpian'®?. Si o gridind asemainitoare ii primeste
poate pe eroii si pe poetii morti'®®. Sofocle!®* vorbeste de gri-
dina lui Phoebus, situatd la marginea pamintului, unde tisneste
fluviul Noptii, acolo unde se afli si gridina ori insula'® fer-
mecati a Hesperidelor'®, acolo unde se inalid palatul nemuri-
torilor'®’. Oamenii nu au nicicum acces la acel loc. Tarimul
de lumind le este rezervat eroilor care au pisit dincolo de
punctul dureros de trecere al Leucadelor.

Solidaritatea credintelor cu privire la extaticii greci ne
invitd sd reconsiderdm teoria contactelor culturale, care a fost
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sustinutd, cu mai multd sau mai putina insistentd, de Alfoldi,
Meuli si Dodds. In primul rind, va trebui si rispundem ches-
tiunii dacd iatromantii greci sint ori nu ,,samani”. In al doilea
rind, va trebui sd decidem dacd, samani ori nu, aceste perso-
naje sint in Grecia la ele acasd sau prezenta lor se explicd prin
influenta scitd din cursul secolului al VIl-lea a.C.

Am vizut ci iatromantii par ,,posedati” de citre zeul Apollon :
sint phoiboleptoi (sau phoibolamptoi). Ce implicd aceastd
»posesie” apollinicd? Se pare cd principala ei trasdtura este
cilatoria sufletului. Lucan'® povesteste cazul unei matroane
romane ,,posedate de Apollon” : sufletul ei zboara pe deasupra
pamintului, in timp ce trupul raticeste pe strazile orasului.
»~Posesie”, ,posedare”, nu este termenul cel mai adecvat spre
a descrie ce i se intimpla acestei femei, cum nu este, de altfel,
nici in cazul lui Aristeas, Epimenide sau Hermotim. Aceste
,Iapiri” nu corespund absolut deloc cu ,,posesia” samanicad.
Samanul, cotropit de spirite, izbuteste sd repurteze o victorie
strilucitd asupra lor, devenindu-le, la rindul lui, stipin. Poves-
tea lui e aceea a unui ,wounded surgeon”'®, a unui posedat
care devine posedant a ceea ce-l posedd. Nimic din toate
acestea la iatromantii greci, care altminteri sint totusi capabili
de aceleasi performante ca samanii, inclusiv aceea de a intoarce
din drum un suflet ce se indreaptd spre Hades.

E.R. Dodds, reprezentantu] cel mai ilustru al teoriei ,,sama-
nice”, explicd aparitia personajelor noastre in Grecia, cdtre
secolul al VlI-lea, prin doud elemente distincte : 1) elementul
autohton = figura unui theios aner; 2) elementul samanic
provenit din contactul cultural cu scitii.

Este totusi foarte indoielnic cd se poate cu adevirat opera o
distinctie intre acesti doi factor:. Ce ar mai ramine din traditia
lui theios aner fard ,elementele importate” de care vorbeste
Dodds? Ce ar fi Empedocle fard insusirile care-l fac atit de
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asemdndtor cu un saman: acelea de vindecdtor magic, de
»opritor al vinturilor”, de personaj care-si amintegte existen-
tele sale precedente ?

Dimpotriva, desi Meuli a acordat prea mult credit teoriilor
Scolii de la Viena, nu este autorul acelor ,speculatii riscate”
pe care i le atribuie Dodds. Meuli credea, precum insusi
Dodds, cd samanismul grecilor era importat prin coloniile
de la Marea Neagrd'’’, dar nu excludea nici posibilitatea
ca iatromantii sa fi fost autohtoni in Grecia. Cercetdrile lui
W. Burkert si ale lui E.A.S. Butterworth par sid-i dea dreptate
in aceastd privintd '".

in concluzie, credem ci apelativul de ,samani” nu li se
potriveste iatromantilor greci, cici ei nu se incadreazd absolut
deloc in fenomenologia posesieil samanice : nu stipinesc spiri-
tele de care au fost posedati. Insi, pe de altd parte, sint capabili
de aceleasi performante ca adevaratii samani. In sfirsit, iatro-
mantii n-au patruns in cultura greacd intr-un anumit moment :
au crescut o datd cu ea, au un loc de seamad in chiar aceasta
culturd, reprezentind o trdsdaturd caracteristicd a ei dintre cele
mai socante, desi mai putin individualizate.

Marile mituri eschatologice ale lui Platon'”* cresc pe solul
fertil al vechilor credinte referitoare la iatromanti. Er, perso-
najul central al mitului din Republica, X, este un cataleptic de
aceeasi spetd ca pacientii lui Empedocle loviti de apnous.
Experienta care-i ingdduie sd acceadd la misterele sufletului
s1 ale universului este de acelasi ordin ca si la Aristeas,
Epimenide $i Hermotim.

Mitul hyperboreilor si al Insulei Preafericitilor se regéseste
la Platon, in pasajele cosmologice si eschatologice din Phaidon
si din Gorgias. Vom analiza in capitolul urmitor ideile grecesti
despre eschatologia celestd dinainte de Platon. Dispunem de
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prea putine date pentru a putea aprecia mdsura exactd a
inventiei platoniciene in raport cu traditia populard sau esote-
ricd anterioard. Altfel spus, e imposibil sd stabilim cu precizie
pina la ce punct transforma Platon datele traditionale si pind la
ce punct inoveazd fatd de ele. Chestiunea influentelor orientale
in eschatologia platoniciana este de asemenea foarte controver-

sati'” iar teza ,minimalisti” sustinuti de Jula Kerschensteiner

ni se pare mult mai convingdtoare decit teza , maximalistd” a
unui Reitzenstein sau a unui Bidez. Oricum ar fi insd, n-avem
a discuta aici aceastd chestiune incurcata.

La prima vedere, Platon opereaza un transfer catre inal(imi
al eschatologiei traditionale ; cu alte cuvinte, el plaseaza Para-
disul terestru al hyperboreilor intr-o zond celestd. Este putin
probabil ca aceastd idee si derive din pitagorism, de vreme
ce exista deja pe timpul lui Homer. De altfel, problema loca-
lizdrii Paradisului ramine in Occident deschisd pind in secolul
al XVIlI-lea, cind Paradisul incd mai era cautat intr-o insula
apuseand. Se prea poate ca, de altfel, concurenta dintre aceste
doud reprezentdri — aceea a unui Paradis accesibil cautdrii
orizontale si aceea a unui Paradis celest accesibil numai sufle-
telor dezincarnate, in elevatie verticald - sd dateze dintr-o
epocd foarte indepirtata.

Pentru Platon, Pamintul este un corp sferic aflat in centrul
universului'’*. Oamenii trdiesc pe fundul scobiturilor Pimin-
tului, in timp ce suprafata acestuia ajunge pind la cerul instelat.
Din pricina neputintei noastre de a zbura din adincile crevase
terestre, ignoram existenta ,,pamintului adevarat”. Experienta
emergentei noastre in lumea de sus ar fi comparabild cu aceea
a unui peste scos din apa. Trecerea de la un element grosier la
un element mai subtil este foarte primejdioasd, ea implicd
~puterea de a suporta vederea” Adevdratei Lumini, a Adevi-
ratului Cer, a Adevidratului Pamint.
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Pamintul pe care trdim noi este friabil ; celdlalt, din contra,
este incoruptibil, facut din pietre pretioase indiscutabil supe-
rioare, prin calitatea lor, bijuteriilor de pe lumea aceasta. Este
plin de aur si argint, de pomi si animale minunate, de oameni
care se deplaseazd pe aer cum ne deplasim noi pe mare.
Oamenii aceia, care au eterul deasupra capetelor asa cum noi
avem aerul, se bucurd de o climid dulce, nu sint niciodati
bolnavi, iar organele lor de simt sint superioare alor noastre in
misura in care eterul este superior aerului. in templele lor
sdldsluiesc zeii in persoand, ei pot fi vazuti fatd cdtre fatd, iar
vorbele si profetiile lor se lasd auzite.

Aceastd viziune din Phaidon se precizeazd in Gorgias
(523asq.) : locuitorii Adevaratului Pamint triiesc pe niste insule
inconjurate de oceanul aerului. Sint Insulele Preafericitilor.



Capitolul II

Demonizarea cosmosului
si dualismul gnostic

Schimbarea care a avut loc, de-a lungul elenismului si al epocii
romane, in perspectivele cosmologice, antropologice si escha-
tologice ale perioadei clasice a fdcut obiectul cercetdrilor
unor savanti prestigiosi precum M.P. Nilsson, W. Nestle si
E.R. Dodds'. Noul Zeitgeist comporti transcendenta radicali
a divinitdtii, multiplicarea sistemelor de intermediari intre
aceasta si lume, ca si tema aproape unitard a eschatologiei
celeste” .

incepind din secolul I p.C., eschatologia celesti se combini
cu ,demonizarea” cosmosului’, care isi cunoaste expresia trium-
fatoare in diferitele sisteme gnostice, apartinind fie tipului
»siro-egiptean” (sethian), fie tipului , iranian™* .

Intre primele marturii ce atestd, in secolul al V-lea a.C.,
propagarea ideilor privind relatiile suflete-astre si acelea care,
in secolul I p.C., ne informeazd despre caracterul demonic atri-
buit sferelor astrale, trebuie sd plasim (intre secolele al IV-lea
si al Il-lea a.C.) aparitia unei reprezentdri intermediare :
Infernul ceresc.

Aceste trei probleme necesitd, din cauza amplorii materia-
lelor puse in joc, fiecare o discutie separata, fard a uita insa de
legdtura lor - istoricd si fenomenologicd - naturald. Infernul
ceresc si apoi ceea ce s-a numit ,,demonizarea cosmosului” au
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devenit posibile numai prin eschatologia cereascd; la fel,
reprezentarea unui Infern astral, dacd nu explicd intru totul
demonizarea cosmosului, formeaza totusi o verigd importantd
de legdturd intre primul si ultimul membru din seria noastra
de fenomene.

1. Eschatologia celestd, chiar dacd reprezintd un motiv de
datd mai veche, nu se impune decit o datd cu miturile lui
Platon®. Originea si transformdrile ei au dat loc la nenumiirate
discutii, pe care le vom rezuma in paginile urmditoare.

Cea dintii aluzie, in Grecia, la nemurirea cereasci pare a fi
epitaful razboinicilor ucisi in 432 la Potideea : , Eterul le-a
primit sufletele, pimintul trupurile”®. Idei analoage apar in
versurile fals atribuite lui Epiharmiu, cunoscute de Euripide7,
si in Pacea lui Aristofan (reprezentati la Dionysiile din 421)8.
in fine, un intreg complex mitic si ideologic raspindit in secolul
al V-lea pune in legaturd sufletul omenesc, nemuritor ori nu,
cu iniltimile ceresti’.

L. Rougier' a sustinut ipoteza originii pitagoreice a credin-
tei in imortalitatea celestd a sufletelor. ,Revolutia stiintificd”
pitagoreicd ar fi fost descoperirea astronomiei geometrice,
care ,va consta in a ardta cd se poate da seamd de toate
particularitatile miscarilor aparente ale planetelor combinind
un mic numir de misciri circulare si uniforme, fiecare din ele
la fel de simpld si regulatd ca revolutia diurnd a cerului [ste-
lelor] fixe”!"'. Aceastd descoperire va avea ca rezultat proiectia
traiectoriilor planetare pe sfere, in timp ce pentru astronomia
babiloniand traiectoriile erau coplanare. Meritul pitagoreicilor
ar fi constat in aceea cd ei au pus problema distantelor medii
ale planetelor fati de Pimint'?, problemi ce-si va giisi o solutie
in numaritoarea stiintifici a lui Eudoxiu din Cnid, autor al
sistemului sferelor omocentrice reformat de Callipos din Cyzic
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si integrat de Aristotel in fizica sa'®. ,, Astronomia geometrici
a pitagoreicilor” ducea la o teorie dualistd a lumii, la opozitia
substantiald dintre lumea celestd a miscdrilor circulare uni-
forme si lumea sublunard a miscarilor rectilinii accelerate.
Corpurile sublunare sint amestecuri supuse coruptiei, in timp
ce corpurile supralunare sint alcdtuite din foc sau din eter
incoruptibil'*. Sufletul inrudit cu astrele este de origine supra-
lunari si de esentd ignee'®. Cizut din cer in urma unei greseli
originare (aici Rougier nu exclude influenta orficd asupra
pitagorismului)'®, sufletul isi va reintegra patria celestd dupi
moartea fizici'’. In fine, pitagoreicii ar fi cunoscut si doctrina
metensomatozei, ideea unui purgatoriu sublunar etc'®

Teza lui L. Rougier, aprobati in general de P. Boyancé'®
fost criticatd de F. Cumont®, care totusi nu neagi existenta in
pitagorism a acelui intreg complex mitic si ideologic pus in
evidentd de Rougier. Cumont observa pur si simplu cd ,,dogma
nemuririi ceresti”, propagata in Grecia de pitagoreici, este de
origine iraniand*, in timp ce ordinea ,.chaldeand” a planetelor,
imprumutatd deja de Arhimede, ar fi - cum o indicd numele -
de origine babiloniani ** ; lucru neindoielnic, cu conditia doar
ca ea si fi existat vreodatd pe pimint mesopotamian® (cf. si
cap. V, infra).

W. Burkert distruge tezele lui Rougier, accentuind influen-
tele orientale, dar mai ales aportul reprezentdrilor arhaice. A
vorbi de o ,revolutie pitagoreici” i1 se pare ,a dangerous
over-simplification”. La Homer, silasul obscur al Hadesului
coexistd cu Elizeul si cu apoteoza lui Heracles. Asocierea
zeu-cer este arhaica®. Ideea originii divine a sufletului si a
intoarcerii lui la cer este foarte raspinditd si-1 preceda pe
Pitagora. Divinizarea astrelor este curentd in Mesopotamld
catasterismele in Egipt, ideea ascensiuni celeste in Iran®. In
sfirsit, nemurirea §i esenta ignee a sufletului nu sint niste

X
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inventiuni pitagoreice. Sufletul este nemuritor pentru
Anaxagora® si scriitorii medicali?’, este ,de foc”, ca Soarele
si Luna, pentru Parmenide si Hippasus®, pentru Heraclit®
si chiar pentru Leucip si Democrit®®, in timp ce pentru
Anaximene® este alcituit din ,,aerul divin” care inconjoar
universul®.

In concluzie, in secolul al V-lea are loc in Grecia inceputul
cristalizdrii unui complex mitic arhaic privind raporturile
suflete-corpuri ceresti. Acest proces nu e opera exclusiva a
pitagoreicilor. Abia in dialogurile platoniciene eschatologia
celestd asumd o importantd capitald, pe cind lumea care evolua
in jurul misterelor va mai continua incd sd utilizeze vechea
reprezentare a unui Hades subteran unic pentru toti cei plecati
dincolo™®.

Miturile eschatologice ale lui Platon situeazd Infernul in
abisul Tartarului care traverseaza dintr-o parte in alta PAmintul
sferic si imobil aflat in centrul universului**. Cerul este rezer-
vat existentei fericite a filozofului, al cirui suflet si-a recuperat
prin exercitiul detasdrii aripile pierdute cind a survenit eveni-
mentul funest al pogoririi in trup®*. Existi doui zone celeste
unde existenta sa continud dupd moarte: una la suprafata
pamintului (,,Adevaratul Pimint” sau Insulele aeriene ale Prea-
fericitilor*®), unde se bucurd de imponderabilitate si de alte
facultdti speciale, de pildi de contactul direct cu zeii¥’, si
cealaltd situatd mai sus, acolo unde se contempld direct si
imediat esentele hiperuraniene, ideile®® .

In mitul Iui Er din Cartea a X-a a Republicii, unii comen-
tatori au incercat si vadi influente iraniene>® si babiloniene®,
dar dovezile in sprijinul acestor teze ramin destul de slabe*!.
Sinteza platoniciand depaseste de departe suma elementelor ei
singulare, in fine, mai multe motive platoniciene preexistd sub
o formi sau alta in folclorul arhaic** si in speculatiile presocra-
ticilor®®. Nu sint motive suficiente ca si le ciutim originea in
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Orient si nici ca sa le atribuim lui Pitagora si pitagoreicilor
meritul exclusiv de a fi elaborat o eschatologie celesta.

2. Infernul ceresc. Problema originii reprezentdrii unui
Infern ceresc rimine incd deschisd, chiar dupa cercetdrile care
desemneazd in Heraclide din Pont pe autorul ei probabil. Nu
putem cintdri influenta subterand a acestuia numai incre-
zindu-ne in citeva maérturii tirzii, in timp ce existd, daci nu
certitudini, cel putin bdnuieli privind rolul stoicismului in
deplasarea in inalt a Hadesului subteran. Posidonios n-ar avea
cum fi totusi autorul acestei doctrine.

Transtormirile Infernului ceresc, din punct de vedere feno-
menologic (dacd nu istoric), sint mai putin indoielnice. Se
poate distinge un Infern plasat undeva in ceruri, de un Infern
situat pe pamint si/sau in zona sublunard. Pe cind cel dintii
nu-i decit o consecintd, mai mult sau mai putin importantd, a
»uranizarii” eschatologiei, cel de-al doilea reprezintd rezul-
tanta ideilor conjugate de nemurire celestd si de devalorizare a
existentei paimintesti.

Asumptia din urmd face parte integrantd din dualismul
platonician®, dar multi inainte de Platon - si dupi el - au
existat, pentru care pamintul era o vale a lacrimilor. Empedocle,
care definea lumea drept ,,un tinut necunoscut unde adastd
crima si ura si multe alte mizerii”®, nu se indoia, precum nici
Euripide®, cd viata aceasta ar fi altceva decit moarte si ci
moartea deschide calea cidtre adevdrata viatd. Savantii inci
mati incearcd s deosebeascd ce anume e orfic in aceastd idee
de ce este pitagoreic. Dintre cele trei teme dominante care-o
constituie, numai ultima este cu siguranti de origine orfici*’ :

a) lumea sublunari supusi schimbirii §i coruptiei ;

b) trupul, temnitd a sufletului;

c) pdcatul (sau greseala) care explicd starea de degradare a
omului.
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a) Teoria originii pitagoreice a separdrii dintre lumea
sublunard® si lumea supralunard si-a pierdut orice credit. Ea
ii apartine, foarte probabil, numai lui Aristotel® .

O celebra acousma pitagoreicd raportatd de Iamblichos ne
transmite credinta dupi care Insulele Preafericitilor ar fi Soarele
si Luna®. Reprezentarea unui purgatoriu atmosferic al suflete-
lor dezincarnate a fost atribuiti si ea pitagoreicilor®, care
socoteau ci aerul este populat de demoni*. Pentru a ajunge la
locurile beatitudinii celeste trebuia traversat acest purgatoriu®.

W. Burkert observa cd Hadesul pitagoreic n-ar avea cum sd
fie ceresc : ,,Insulele Preafericitilor nu sint o parte a Hadesului,
cici sint situate foarte departe de el”**. Dar el acceptd in
general autenticitatea acousmei, 1dsind astfel drum deschis
ipotezelor ,mitologiei selenare” a pitagoreicilor™. Aceasta
neinteresindu-ne in mod special in contextul de fatd, sd subli-
niem doar faptul cd distinctia intre o zond incoruptibild dincolo
de Luni si o vale a lacrimilor dincoace de astrul nocturn pare
a deriva din sistemul sferelor omocentrice si din cosmologia
aristotelica. I se poate oare atribui unei asemenea tripartitii a
cosmosului (Hades subteran, purgatoriu aerian, Insule celeste
ale Preafericitilor), tripartitie care ar fi prefigurat-o pe aceea
a lui Platon, o origine pitagoreici®®? Mirturiile in spriji-
nul acestei ipoteze sint, cum am vizut, putin numeroase $i
indoielnice.

O alt idee retinuta ca pitagoreica”’, originara eventual din
India, de unde ar fi ajuns in Magna Graecia prin Persia (in
care n-a lisat nici o urmi...), este aceea a metensomatozei’.
Dupi spusele lui Diogenes Laertios, Xenofan, sursa cea mai
veche cu privire la Pitagora, i-o atribuie acestuia®. Ea apare
la Pindar®, Empedocle®, Herodot®*, Platon®®. Le-a fost atri-
buitd si orficilor®, si ,,egiptenilor”65 . Pentru W. Burkert, ar
putea fi vorba de o doctrind din Italia meridionald, datoratd

557
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remanierii orfismului de citre Pitagora insusi®. Oricum ar sta
lucrurile, metensomatoza presupune o conceptie pesimistd a vietii
pamintesti, conceptie ilustrati si de dualismul platonician. in
termeni antropologici, ea implicd in chip aproape necesar o
doctrind a trupului ca temnitd a sufletului (antisomatism), dar
nu antreneazi automat §i celdlalt motiv dualist, adica preschim-
barea lumii naturale in Infern pur (anticosmism).

b) in celebrul pasaj platonician despre séma-séma®, a fost
distinsd o aluzie la doud doctrine diferite, dintre care numai
una este orficd (séma-phrourd). Distinctia este desigur perti-
nentd, insd pasajul in discutie le atribuie totusi orficilor uzajul
acestui joc de cuvinte si interpretarea lui®®. Cei cirora li s-a
atribuit adevirata lui paternitate sint pitagoreicii®®.

c) Literaturii orfice 1i apartine cu sigurantd la propriu ideea
unui ,,pacat”” care a pricinuit deciderea omului. Existi deja
aluzii la ,,picat” la Empedocle si Pindar”', dar ar fi riscat si
le punem direct in legdturd cu mitul orfic al sfisierii in buciti
a lui Dionysos de cdtre Titani, despre care informatiile nu trec
de secolul al Ill-lea”. in orice caz, Dodds a demonstrat ca
Platon cunostea acest mit”>. Acei palaioi theologoi te kai
manteis — ,vechi teologi si vizionari” - ai lui Philolaos n-ar
putea fi decit orficii™®, care sustin ci sufletul este inmormintat in
trup ca pedeapsi pentru anumite picate (dia tinas timorias)”.

O astfel de doctrind a rupturii negative a unei situatii
primordiale implici in chip necesar dualismul™ (de exemplu,
~caderea sufletului””” e una din formulirile centrale ale dualis-
mului platonician).

Doctrina metensomatozei, cu variantele’”® si corelatiile ei
dualiste”, are un efect imediat asupra reprezentirilor date
Infernului. Intr-adevir, din punct de vedere logic Infernul ar
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putea fi considerat de aici inainte inutil, de vreme ce rolul sau
este acum preluat de existenta paminteascd®. Dar asta nu se
intimpla intotdeauna : la Platon, Infernul subpimintean con-
tinud sd-si exercite rolul de loc de punitie temporard sau
permanenti a pacitosilor si damnatilor® .

Motivul Infernului ceresc nu existd la Platon. El ar putea
cu toate astea sd derive din eschatologia celestd platoniciana,
remaniati de Xenocrate®?, Crantor®® sau Heraclide din Pont®.
Cel din urmd, multd vreme ldsat in umbrd de primii doi, a
obtinut recent succesul pe care, pe cind trdia, pare sd-1 fi
urmdrit in van®.

O intreagd epocd a facut din stoicul de mijloc Posidonios
din Apameea (cca 130-46 a.C.) dacd nu autorul, mdcar propa-
gatorul motivului Infernului ceresc®. Fizica stoici nu se prea
potriveste, intr-adevdr, cu ideea unei eschatologii subpdmin-
tene® : sufletul fiind un suflu arzitor, el are o tendintd naturala
de a se ridica iInspre indltimile celeste. Filozoful eclectic
Posidonios, maestrul lui Cicero, ar fi combinat datele stoice
cu ,pitagorismul platonician al vremii sale” si cu ,,vechile
credine astrale ale Orientului”®. Unele puncte de vedere ale
lui F. Cumont au fost acceptate de K. Reinhardt®, altele au
fost criticate®. Dar R. Jones” si mai ales P. Boyancé” au dat
lovitura de gratie speculatiilor privitoare la prost cunoscutul
Posidonios®.

Ipoteza care prevaleazi astdzi inlocuieste o legenda cu alta :
renuntind la candidatura lui Posidonios, il pofteste pe Heraclide
sd se aseze pe acest ,jilt primejdios” pe care nimeni n-a
rezistat prea mult. Lui i se atribuie indeosebi transformarea
eschatologiei platoniciene, substituirea Infernului subpamin-
tean cu un Infern ceresc.
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Heraclide, nascut in Heracleea Ponticd cindva intre 388-373,
ar fi frecventat Academia in 364 sau mai inainte. Ratind in 338
succesiunea lui Speusip, s-a intors acasd ca sd-si rumineze
insuccesul®™ si a incercat si se consoleze obtinind micar admi-
ratia concetdtenilor sdi. in buna traditie a iatromantilor, s-a
straduit pasimite si treacd drept zeu, incd din viatd® sau cel
putin dupd moarte®. Pe scurt, a esuat lamentabil, din pri-
cina incredulitdtii oamenilor. Cele doua legende transmise de
Diogenes Laertios sint atit de rationalizate, incit isi pierd orice
valoare istoricd si chiar mitologicad.

Un tratat heraclidean pierdut”, continind istoriile unor
cataleptici celebri precum Hermotim din Clazomene, Epimenide
din Creta, Aristeas din Proconnesos, Abaris si Pitagora®, ar
sta la baza conceptiei Infernului ceresc®. in acest dialog aduce
Heraclide in scend personajul fictiv Empedotim'®.

Dintre marturiile privitoare la doctrina heraclideand expusa
de Empedotim, doar doud (sau trei) il desemneaza pe acesta
ca autor al motivului Infernului ceresc :

1) Philop. ad Arist. Meteor. 1 8: Empedotim ar fi numit
Calea Lactee - ,,Calea sufletelor care traverscazd Hadesul
din ceruri” !,

2) Olympiod. in Plat. Phaed. 238 afirmida cd, dupd
Empedotim, regatul lui Pluton (Hades) cuprinde tot ce
se afld sub sfera Soarelui.

3) Dupi Bolton, Numenius, apud Procl. in Plat. Remp. 11
129 Kroll, i-ar fi atribuit lui Heraclide si credinta cd
sufletele sdldsluiesc in Calea Lactee.

Proclus mai povesteste'® o intimplare atribuiti lui Clearh

din Soloi (¢f. cap. I supra), despre moartea aparentd a unui
anume Cleonym din Atena. Sufletul lui, eliberat de corp, se
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avintd in spatiile siderale, de unde contempld jos, pe pdmint,
»locuri de felurite forme si culori si riuri pe care nici un
muritor nu le poate vedea”. Acolo il intilneste un siracuzan, alt
cataleptic. Ei vad , sufletele care sint judecate si pedepsite si
purificate unul dupd altul, sub supravegherea Eriniilor”. Se
intorc pe pamint si convin sd se caute §i sd se recunoascd in
carne §i oase.

J.D.P. Bolton crede a afla in acest pasaj o mirturie irefutabild
privind Infernul ceresc. De vreme ce Clearh este contempora-
nul lui Heraclide, el ar fi suferit influenta teoriilor acestuia
din urmid'™. Doui elemente din povestirea atribuiti lui Clearh
par, la prima vedere, incompatibile cu Infernul subpamintean :
riurile ,,pe care nici un muritor nu le poate vedea” (dar care se
afla aici, pe padmint ! ) si mai ales pedepsirea si purificarea sufle-
telor. Considerate totusi in ansamblul eschatologiei platoniciene,
aceste elemente nu adaugd nimic imaginilor din marile mituri
din Cartea a X-a a Republicii si din Phaidon (107c sq.). Jude-
cata sufletelor la care asistd Er are loc intr-o zond situatd intre
»gurile cerului” si ,gurile pdmintului”, pe cind reincarnarea
lor se efectueazd pe Pajistea din Mijloc (- mijlocul universului,
dupa Zeller; poate chiar suprafata pamintului care, fatd de
crevasele locuite de muritori, joacd rolul unei zone celeste).
La tragerea la sorti a destinului lor pe pdmint, unele din aceste
suflete sint ,,pedepsite”, in sensul cd fac o alegere proastd. De
asemenea, dupd tragerea la sorti, sufletele sint ,purificate” de
cilduri teribile si de friguri ingrozitoare, pind ce ajung in
lunca pustie a fluviului Lethe. Mai trebuie reamintit cd Er nu
poate vedea abisul Tartarului si cd fluviile infernale au guri de
virsare pe padmint. Astfel, povestirea atribuitd lui Clearh nu pare
a aduce nimic nou fatd de Platon: viziunea de sus a pamin-
tului, el tis anothen, nu-i decit copia pasajului din Phaidon
110b, restul fiind un rezumat al unui pasaj din Republica, X.
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La Plutarh, Infernul pare celest (ambiguitatea localizérii
povestirilor sale este binecunoscutd), dar se poate presupune
ci nici el n-a renuntat cu totul la Infernul subteran. Thespesius-
-Aridaios din Soloi'™ si Timarh din Cheroneea'® | witnessed
the fate of the dead in the «Hades in the air»”'%"_ Si totusi, un
glas misterios il instruieste pe tindrul cataleptic din De genio
Socratis despre soarta nefericitd a raufacitorilor pedepsiti in
Tartarul pe care, dupd toposul clasic din Republica, vizionarul
nu-1 poate vedea direct. Chiar dacd Plutarh a operat, in gene-
ral, un transfer cdtre indltimi al schemei infernale platoni-
ciene'”’, nu existd nici un motiv si binuim ci Tartarul nu este
aici abisul subteran traditional.

In concluzie, este foarte posibil ca Empedotim, personajul
lui Heraclide, sa fi fost purtdtorul de cuvint al teoriei Hadesului
celest. Dar e cu totul improbabil ca si Clearh sa fi impartasit
vederile colegului siu. In sfirsit, obedienta fati de modelele
platoniciene rimine foarte puternicd in textele lui Cicero'®,
ale lui Seneca'” si in cele din tratatul pseudo-aristotelic De
mundo', citate toate de Bolton in sprijinul tezei sale. Influenta
lui Heraclide asupra transformdrii vederilor religioase din
epoca sa si din secolele ce vor sd vind ramine imprecisd, dar,
in orice caz, destul de putin consistenta.

3. Demonizarea cosmosului. Dupd aceastd scurtd privire
asupra chestiunii in starea ei actuald, ne mai rimine sa prezen-
tam citeva documente privind eschatologia si Infernul ceresc
incepind din epoca romand si sd urmdrim treptata ,,demo-
nizare” a cosmosului pind la sistemele gnostice.

Eschatologia celestd se substituie in general eschatologiei
htoniene. Dar, ca si la Platon, ea nu este exclusivi : Infernul

”

*  ...atestau soarta defunctului in «Hadesul din aer».”
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subteran va continua sd joace un rol important aldturi de
Infernul ceresc.

Divinititile telurice ale misterelor se uranizeazi. Persefona
nu e singura care suferi aceasti metamorfoza' ; aceeasi soarti
o are Cybele!?, in timp ce Attis devine o divinitate solard'?.
Dar Hadesul subteran incid mai exista in secolul al VI-lea, cind
Damascius viseazd cd e preschimbat in Attis, in miruntaiele
pamintului™®. In foarte comentatul pasaj din Apuleius'® despre
initierea nocturnd a lui Lucius in misterele lui Isis, se pare ca
~mistul pogoard in Hades ca si urce la cer dupi ce s-a purificat
trecind prin elemente”"'®. Osiris si Sarapis, divinititi ale miste-
relor htoniene'"’, se transform3 in zei celesti"®. in unele cazuri,
trecerea de la zeii misterici la zeii uranieni sau hiperuranieni
e datoratd unei influente iudaice”’.

Traditia Infernului subpamintean, impreund cu cliseele ei
literare, este lipsitd de credibilitate, de unde si abundenta
interpretirilor alegorice'®. Virgilius, care , pistreazi decorul
conventional, geografia imuabili a regatului umbrelor™'?,
distruge cu toate astea validitatea acestor reprezentiri. El
vorbeste de ,purificarea, ascensiunea, transmigratia sufle-
telor”'??. Infernul este localizat in atmosfera, iar sufletul se
purificd la traversarea zonelor de aer, de apd pluviald si de
foc'?. Nu existi concordanti in ce priveste locul Infernului
aerian: dupd unii autori, e vorba de partea cea mai joasa a
atmosferei, bintuitdi de demonii rii'**; dupi altii, de toati
zona sublunari'®. Incircat de greutatea picatelor, sufletul
celest se lasd iardsi pradi vinturilor!?®. Rolul Lunii in aceste
complexe eschatologice devine fundamental. Acolo se produce
sciziunea intre ratiune (noiis) si suflet (psyché), care se dizolvd
lent in regatul Persefonei'?’. Styxul, care delimiteaza acest
regat, se intinde de la sfera lunard pind la pdmint sau pind in
adincimile Tartarului'?®. In trecerea ei, Luna absoarbe sufletele
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purificate si le respinge pe acelea care incd nu meritd si
5129

acceadd la existenta celesta
Ca zdmislitoare si gazda a sufletelor, ca regiune a celei de-a
doua mor{i care, mai curind sau mai tirziu, conduce psihia la
pacea existentei elementare, ca loc, in fine, al judecirii binelui
si rdului, (Luna) are intr-adevar o mare influentd asupra vietii
omenesti, care vede in ea epifania celor mai inalte sperante,
telul nostalgiilor ei celor mai tdinuite!*.

Alie teorii, pe care F. Cumont le giseste ,,aberante” !, dar

care vor cdpita o importantd enormd incepind din secolul
I p.C."™2, situau inceputul locului de sedere a celor drepti abia
deasupra sferei stelelor fixe, iar pind acolo extindeau incer-
cdrile purificatoare ale sufletelor, fie ca ele ar fi fost arse de
focul Soarelui i spilate de apele Lunii'*, fie ci ar fi trebuit
sd treacd prin cercurile planetare intre care se repartizau cele
patru elemente'*.

Fdrd sd insistdm prea mult asupra acestor ultime reprezen-
tiri, la care vom avea prilejul de a reveni, si incercam a schita
un tablou succint al situdrii Infernului, ceresc ori nu, in
literatura apocalipticd iudaicd si iudeo-crestind. Textele osci-
leazd in general intre credinga intr-un Infern subpdmintean si
credinta in Infernul uranian.

Dupa Enoh-ul etiopian (secolul al Il-lea a.C.), mortii locu-
iesc pamintul, lumea inferioard si Infernul, iar printre ei se
afla ,Cei Drepti si Sfintii”!*°. La Judecata de Apoi, spune un
alt apocrif, Satan va fi invins, paginii vor fi pedepsiti si idolii
distrusi. Israel se va ridica, va invinge vulturul Romei, iar
Dumnezeu il va primi in ceruri, in timp ce dugmanii lui se vor
duce in Infern'*®. Ca la Filon'*’, Infernul este situat aici pe
pdmint. E locul unde vor vietui paginii, in vreme ce Israel isi
va continua existenta eschatologici ,,in eterul cel sfint”.
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Tot in primul Enoh, patriarhul vizionar, cdlauzit de
arhanghelul Uriel care, intr-una din listele angelologice ale
apocrifului!®®, se ocupd de lumea oamenilor si de Tartar (pe
cind in altid parte!®® are functia de a veghea asupra celor sapte
stele care au pdcdtuit §i asupra ,,temnitei ingerilor, in care vor
fi ei inchigi pentru totdeauna”'*), ajunge la un pustiu ingro-
zitor si vede ,sapte stele ca niste munti in flacari”. E vorba de
sapte stele, ii explicd Uriel, care n-au ascultat poruncile divine
si n-au apdrut la rastimpul prescris. Ele vor trebui sd-si ispa-
seasci greseala vreme de zece mii de ani'*'. Unul din capitolele
privind Judecata vorbeste de sapte munti de metal ce vor
apirea dinaintea lui Mesia si ,,se vor topi in fata lui precum
ceara infierbintatd de foc”, cizind neputinciosi'*.

Dupa Enoh-ul slav (secolul I p.C.), existd un Infern sub-
teran'®®, un Infern la miazinoapte de cel de-al treilea cer si
alte doua locuri de pedeapsd, unul in cel de-al doilea cer, unde
ingerii cizuti asteaptd Judecata'*, si celilalt intr-al cincilea
cer'®. Infernul din cel de-al treilea cer este complet lipsit de
lumina, chiar si flicarile focului infernal sint intunecate. Pica-
tosii sint chinuiti cu o succesiune de foc si gheatd, ingerii ii
strdpung cu armele.

In Apocalipsa greaci a lui Petru (secolul al Ii-lea), desco-
peritd acum o sutd de ani la Akhmim si cunoscutd inainte

numai din aluziile autorilor ecleziastici'*, apostolul vizionar

e dus intr-un loc indepdrtat de deasupra lumii'*’, unde contem-
pla bucuriile Paradisului. Infernul este probabil situat undeva
in ceruri'®, ca in fragmentele din Apocalipsa greaci a lui
Baruh (secolul al II-lea) si in Apocalipsa lui Sofonie, al cérei
text copt e greu databil'®’.

Intr-un Midrash'®, Gehinnom e unul din primele lucruri

create de Dumnezeu, impreund cu Tora, Tronul, Gan’Eden
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(Gradina Paradisului), penitenta, Templul celest si numele lui
Mesia. Paradisul se afla la dreapta Domnului, Infernul la stinga.

Existd reprezentdri tirzii mult mai complexe, de pilda in
Midrashim medievale, la care nu se poate exclude influenta
legendelor arabe despre mi’raj. in Midrash Koénen, ,universul
intreg e alcdtuit din sapte sfere concentrice. Fiecare consta,
sus, dintr-o emisferi celesti si jos dintr-o emisferi terestra”'”.
Cel ce a redactat textul uitd cerul Wilon'¥, cidruia ar fi trebuit
sa-i corespundd pamintul Heled. Cerului Raqi’a ii corespunde
pamintul Thabel, cerului Shehagim pd@mintul Arqa, cerului
Zebul pamintul Yabasha, cerului Ma’6én pamintul Haraba,
cerului Makon pamintul Adama, cerului ’Araboth, legat de bra-
tul drept al Domnului atotputernic, pamintul inferior inconjurat
de ,marea cea mare” in care sildsluieste monstrul Leviathan.
Fiecare pimint e format din sapte parti. Gehinnom, care se
giseste in pdmintul Arqa, are si el tot sapte compartimente :
Sheol, Thahthith, Abaddon'*?, groapa coruptiei sau a deseu-
rilor, mizga, poarta mortii, poarta umbrei mortii. Acolo ingerii
distrugdtori ii judecd pe nelegiuiti. Fiecare compartiment are
dimensiunile unui drum pe jos de o durati de cinci sute de ani
in lungime, litime si indltime'**. Pentru H. Bietenhard, cosmo-
logia subiacentd acestei reprezentiri este de origine babilo-
niani'*®, dar reaminteste si de teoria greaci a celor doui
emisfere'> si a culminatiei inferioare a Soarelui (hypogeion)'”’ .
Acolo plasau vechii autori Tartarul'*®, iar zeii insisi sint uneori
organizati in cupluri, incit fiecdrui zeu superior ii corespunde
un zeu inferior'®. Speculatiile acestea dateazi de mult, la fel
ca si calculul distantelor de la pdmint la cer si respectiv la
Tartar, calcul de care deja Hesiod se aratd interesat'®. nsi
inmultirea cu sapte ar putea veni de la reprezentdrile babilo-
niene'®, filtrate prin speculatiile rabinice si prin cele ale
traditionalistilor musulmani.
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Prin aceste date se valorizeazd un numdr de idei distincte
despre localizarea Infernului : Infernul plasat undeva in ceruri,
purgatoriul atmosferic, Infernul sublunar si, in sfirsit, teoria
demonizdrii sferelor astrale, ce va deveni dominantd dupd
secolul I p.C.

in legiturd mai mult sau mai putin strinsi cu purgatoriul
atmosferic si cu existenta demonilor aerieni, citeva texte apo-
caliptice vorbesc despre demonizarea cerului. Levi (Test. XII
Patr. 111, secolul al II-lea a.C.) contempld in primul cer, care
este intunecat, toate faptele vinovate ale oamenilor'®?, pe cind
viziunea lui Paul are un caracter mai complex si chiar mai
detaliat decit aceea a lui Sofonie :

Am privit firmamentul si am vizut puterea. Erau acolo uita-
rea care insald si atrage inimile oamenilor, spiritul de clevetire,
spiritul de preacurvie, spiritul de minie, spiritul de nerusinare.
Acolo se aflau de asemenea principii rdului... Am privit si am
vazut ingerii necrutétori, cu chipuri pline de furie si cu dinti
care le ieseau din gurd. Ochii le striluceau ca Luceafarul la
Risirit. Din plete si din guri le ieseau scintei de foc'®.

E vorba de ingerii ,,care n-au crezut in indurarea Domnului
si n-au ndddjduit In el”, paziti de ingerii strdlucitori ai Drep-
tatii'®*. Sufletul Celui Drept e ajutat in ascensiunea lui de
acestia, de ingerul lui pazitor si de Spirit. Puterile rdului ii vin
in intimpinare, dar il lasd si treacd, deoarece nu gisesc in el
nimic consubstantial, nimic care si le apartind. Dreptul ajunge
apoi dinaintea lui Dumnezeu si Mihail il conduce in Paradis.
Sufletul nelegiuitului are o soarti diferitd ' ; interceptat de
~putere” si de fortele greselii, uitdrii, cirtirii care coopereazi
cu aceasta, el se lasd ispitit din pricina asemandrii pe care
reprezentantii raului i-o constatd cu ei insisi, cici e consub-
stantial cu ei. Dumnezeu il incredinteazd in fine ingerului
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Tartaruc, ,raspunzitor de chinuri, ca sd-1 alunge in tenebrele
exterioare, acolo unde sint plinsete si scrisniri din dinti, ca sa
rimind acolo pini in ziua Judecitii”'%.

Evitind discutia despre demonii (ingerii) necrutitori care
tortureazi sufletele pacitosilor'®’, ne vom concentra atentia asu-
pra prezentei lor in cer. Intr-o categorie de texte, sufletele sint
curdtate dincoace de cer. Cerul nu e contaminat de prezenta
sufletelor osindite si a cildilor lor. O altd categorie e alcatuita
din textele care situeazi Infernul intr-o zond celestd izolatd de
rest, astfel ca prestigiul cerului sa nu sufere. Dimpotrivi, in
textele citate in urmd apare ideea (tipic iudaicd) a unei lupte
permanente intre ingerii celesti (¢f. infra, cap. 1II). Aceastd
progresie a Infernului n-ar avea deloc cum sd fie din nou
atribuitd influentei speculatiilor lui Heraclide, de bizareriile
cdruia abia citiva eruditi isi mai aminteau. Noua conceptie
despre lume care se iveste in secolul I era dictatd de o enorma
rdsturnare ideologica in interiorul Imperiului Roman, rastur-
nare ale cdrei cauze trebuie cdutate in Palestina. Ipoteza originii
iraniene a ,demonizdrii cosmosului” (sustinuta de religions-
geschichtliche Schule, de F. Cumont si chiar de unii savanti
mai curind favorabili teoriei originilor iudaice ale gnosticis-
mului, precum R.M. Grant), ni se pare mult depasita.

Povestirile ascensiunilor celeste, foarte frecvente in epoca
noastrd, se inspird din catabazele arhaice: ascensiunea nu-i
decit o coborire inversati'%®. Nu Iranul a fost leaginul ideii de
ascensiune, cum a sustinut religionsgeschichtliche Schule, de
la W. Anz incoace'®. Schema cosmologici cu trei ceruri nu e
nici ea tipic iraniani'’®: o regisim, printre altele, chiar la
Babilon'”, unde catabazele zeilor si ale eroilor nu exclud
ascensiunea la ceruri'’. In secolul I p.C., deplasarea Hadesului,
in atmosferd, in zona sublunara sau in cer, face imposibil tra-
seul descinderii in miruntaiele pimintului. in anumite cazuri,
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schemele catabazelor se pastreazd, fiind insd vorba acum de
pogorirea pe pdmint a unui salvator salvandus de origine ura-
niani si de urcarea lui (anodos) la cer'”. Fiecare psihanodie
singulard va urma modelul acestui act soteriologic, sufletul
va fi mintuit prin cunoasterea ,cdii” ce i-a fost revelati de
Mintuitor'’*. Continutul practic sau existential al gnozei isi
face prin aceasta aparitia'”.

Sistemul Iumii este dictat incepind din secolul 1 ,de o
conceptie unitara cu privire la reprezentdrile lumii inferioare”,
care cuprinde acum ,,intreaga regiune de sub stele”, ca ,sediu
al raului”, al ,arhontilor” rdi'’®. Ascensiunea lui salvator
salvandus sau a gnosticului prin sferele demonizate ,.este o
pogorire inversatd, cu atit mai mult cu cit, in aceastd imagine
a lumii, regatul mortilor trebuie si el ciutat, in general, in
sferele astrale”'”’.

Un text al lui Firmicus Maternus'’® ni-1 prezinti pe Crist
care coboard incognito pe pdmint, unde domneste raul :

...ut humanum genus a Mortis laqueis liberaret, vere omnia
ista sustinuit, ut captivitatis durae iugum tolleret... clusit
lanuas sedis infernae et durae legis necessitatem calcata
Morte prostravit... fregit claustra perpetua, et ferreae fores
Christo iubente conlapsae sunt, ecce terra contremuit et funda-
mentum suorum stabilitate concusso praesentis Christi numen
agnovit'™" .

* ,...spre a elibera semintia omeneascd din lanturile Mortii, el a
suferit cu adevarat toate acestea ; ca sd ridice jugul grelei robii...
A inchis portile lacasului infernal si, cilcind in picioare Moartea,
a invins legea cea infricosatoare... A sfirimat temnita vesnici si,
la porunca lui Crist, portile ferecate s-au prabusit, pimintul,
iatd, s-a cutremurat si, zdruncinat din temelii, a recunoscut
numele lui Cristos cel viu.”
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Dupai ce a invins Moartea, Crist urcd la cer :
Cognoscitur statim a custodibus caeli Filius Dei".
El striga:

Tollite portas qui praeestis illis et extollite vos, portae eternae,
et introibit rex gloriae'®".

Desi anterior din punct de vedere cronologic, apocriful
iudeo-crestin Ascensio Isaiae (secolul I)'8! e mai aproape de
textele gnostice propriu-zise decit pasajul din Firmicus. Ascen-
siunea profetului ar fi avut loc in cel de-al douiizecilea an al dom-
niei lui Ezechias, cu concursul unui inger cilduzitor (6, 1 sq.).
Cele sapte ceruri sint lumi pure de lumind, in care pind si
existenta umbrelor este necunoscutd. Cel dintii sau firma-
mentul este teatrul luptei pe care o dau legiunile demonice ale
lui Sammael intre ele, de la Creatie pind la Parusie (7, 9; 10,
29-31):

Quia sicut est in terra tanto est in firmamento, forme enim
e okek

Sfirmamenti hic sunt in terra (7,10) .

In fiecare din primele cinci ceruri se afli cite un inger
asezat pe un tron, cu cete de ingeri la dreapta si la stinga lui
(9,4). Ingerii din partea stingd sint inferiori ingerilor din
dreapta, in cel de-al saselea cer se afld tronul lui Dumnezeu si
tronul pregitit pentru Isaia (7, 21 sq.). Acest ultim etaj e

* Fiul lui Dumnezeu indatd a fost recunoscut de pazitorii cerului.”
** Deschideti portile care asculti de poruncile voastre, iar voi,
porti eterne, deschideti-vd, cidci regele gloriei va intra.”
*** Cici ceea ce este pe pamint este si pe firmament, iar formele
firmamentului se regdsesc aici pe padmint.”
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populat de nenumdrati ingeri si de Cei Drepti, incepind de la
Adam (9, 8). Tronuri si coroane asteaptd pdtimirea si indltarea
lui Isus Cristos ca si le fie conferite (9, 12). O privire a lui
Dumnezeu il preschimbi pe Isaia in inger'®. Profetul, in
traditia ,,scriitorului celest” (Enoh-Metatron)'® este poftit si
citeascd, in cirtile-n care se afld inscrisd soarta lumii, eveni-
mentele viitoare (9, 19-23).

Ca incoronare a experientei sale vizionare, Isaia vede viitoa-
rea inidltare a lui Isus la cel de-al saptelea cer, dupi sdvirsirea
mintuirii (9, 14-18; 10, 7-11, 40). El aude glasul Tatilui
care-si trimite Fiul ,,pind la ingerii din regatul mortilor”, dar
ii interzice si se ducd in Infern (10, 8). Mortii ocupid, in
consecintd, doud locuri distincte: Cei Drepti ultimul cer,
nclegiuitii - Infernul subpdmintean. ,Regatul mortilor” nu
este prin urmare altceva decit lumea aceasta, pamintul. E
vorba, am vazut deja, de un fopos platonician ce se regaseste
la Cicero, Seneca, Filon etc.

Dupi cel de-al cincilea cer, Crist lasd deoparte lumina de
glorie si devine aidoma cu fiecare clasd inferioard de ingeri,
ca sit nu fie recunoscut (10, 11). Daci ,,zeul din fiecare lume”
ar sti, av intinde mina si l-ar ucide. E vorba deci de o contra-
dictie destul de frapantd intre neutralitatea ingerilor ceresti in
anumite capitole ale apocrifului si caracterul lor ,,rdu” in alte
pdrti ale textului. Un motiv tipic gnostic s-a suprapus aici
peste o credintd nedualistd. Nu e inutil s3 amintim ca gnosticii
arhontici ai lui Epifaniu (Pan. XL 2, 2) se foloseau de scrierea
aceasta.

in fine, Isus devine aidoma locuitorilor pamintului (8, 9 sq.).
Glasul lui Dumnezeu va risuna pind la al saselea cer, iar Fiul
va distruge ,,arhontele si ingerii si zeii care guverneaza aceasta
lume” (10, 12). Justificarea acestui act este la fel de tipicd
pentru gnosticismul sethian: ,,Cici ei m-au mintit §i mi-au
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zis © Numai noi si nimeni in afard de noi” (10, 13). E vorba,
desigur, de o aluzie la orgoliul dublat de ignorantd al demiur-
gului gnostic si al arhontilor sai'®. La fiecare poarti a ceruri-
lor, Isus trebuie sd-i spund ingerului pazitor parola, ca sd nu
fie recunoscut (10, 24). Intruparea este descrisi dupi doctrina
doceti curentd in mediile gnostice'®®. Dupi inviere, Isus rimine
incd mult timp (545 de zile) pe pamint'*®. Apoi urci din nou
la locul lui obisnuit, dintr-al saptelea cer (11, 23).

Schema catabazei-anabazei mintuitorujui prin cerurile demo-
nizate este identicd sau aproape identicé in doctrina ofitilor lui
Irineu'®”, ca si nu amintim decit paralela gnostici cea mai
evidentd. Sophia vesteste venirea eonului Crist prin glasul lui
loan, si il pregiteste pe omul Isus astfel ca entitatea pneuma-
ticd Crist sd poatd gési un vas mundum in care sa patrunda,
Lutl per filium eius Jaldabaoth foemina a Christo annun-
tiaretur” (laldabaoth este avortonul Sophiei si seful arhontilor
rdi). ,Descendisse autem eum (sc. Christum) per septem coelos
assimilatum filits eorum dicunt et sensim eorum evacuasse
virtutem””".

E vorba de o pogorire proteiformi ce-i ingdduie lui Crist s
rdmind incognito, la fel ca in Ascensiunea lui Isaia.

Bresa deschisd de salvator salvandus gnostic in cerurile
demonizate reprezintd modelul cdii pe care va putea evada
sufletul adeptului dupd moartea fizica.

Numeroase texte inmultesc obstacolele psihanodiei. Asa-zisa
Lliturghie mithraici” '8 ne dezviluie citeva formule magice ce
vor functiona ca parole pentru paznicii portilor ceresti, dar
cantitatea lor este foarte modestd fatd de , pecetile” (nume si

* ...pentru ca prin fiul ei Jaldabaoth, femeia sa fie anuntati de
Crist.” ,Ei spun cd el (Crist) a pogorit prin cele sapte ceruri
luind forma fiilor lor si cd i-a istovit, unul cite unul, de putere.”
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formule) continute in scrierile gnostice (Pistis Sophia, cele
doui Cdrti ale lui leu)'® sau in mistica iudaica'®. In compa-
ratie, aventurile sufletelor printre mandeenele mataratas par un
joc de copii'. Textele hermetice folosesc pentru psihanodie un
model cosmologic foarte curent'*?, in versiunea demonizati'®>.

Cartea lut J. Kroll, Gott und Hélle (1932), este pretioasi
prin cantitatea de materiale culese privind catabazele si anaba-
zele arhaice. Teoria lui Kroll reflectd ideile comune ale epocii
sale, exprimate de intreaga religionsgeschichtliche Schule, in
timp ce textele insesi contrazic uneori aceastd orientare univoca
ce regiseste peste tot credinte iraniene sau (babiloniene) irani-
zate. Catabaza/anabaza unei entitfi celeste (sau psihanodia,
ceea ce revine la acelasi lucru) repetd schemele pogoririlor
arhaice in Infern. C3d se adoptd ori nu o cosmologie de origine
astronomicd (cf. cap. VII infra), ascensiunea se desfdsoara
mereu in acelasi cadru ,,demonizat” : porti, paznici infrico-
sdtori, vamesi, locuri de trecere cu platd si declaratii, pasa-
poarte si parole, controale si perchezitii.

De aici nu trebuie neapdrat conchis cd e vorba de influente
orientale, indeosebi babiloniene. Cum eschatologia celestd s-a
putut forma in Grecia independent de Orient, pornind de la o
mostenire arhaici, motivele amintite mai sus par sa se fi
dezvoltat si ele pornind de la catabaze arhaice, de la invititura
misterelor, de la doctrine dualiste orfico-pitagoreice, com-
binate cu un intreg amestec de platonism, stoicism, astrologie
populari etc. Toate aceste credinte au influentat adinc literatura
apocaliptici iudeo-crestind si mistica iudaicd a Tronului'®*.
Dar un numar de motive demonstreazi cd a existat si o influ-
entd in sens invers: pre-dualismul iudaic a l3sat urme de
nesters in toate aceste speculatii, aducind astfel o contributie
hotiritoare la formarea dualismului gnostic.
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4. Formarea dualismului gnostic. Fara a impartasi optimismul
savantilor care regdsesc in cercurile iudaice heterodoxe (minim)
o doctrind dualistd ce explici formarea insdsi a gnosticis-
mului!®, credem ci iudaismul elaboreazi, cel putin din seco-
lul I p.C., niste reprezentdri pre-dualiste care, combinate cu
doctrinele dualiste de veche origine greaca'®, justifici aparitia
dualismului gnostic fard a mai fi nevoie s se recurgd la teza
influentei iraniene!”’. Teza binecunoscuti a lui R.M. Grant'®
isi afld puncte de sprijin textuale destul de solide, pe care
chiar autorul ei nu i le-a oferit (el facind apel, de altfel, la
cheia hermeneuticd universald a epocii sale, anume rolul maz-
deismului in formarea gnosticismului).






Capitolul III

Razboaiele ceresti si gnoza

Studiind materialele religioase iudaice cu incepere de la tannaiti,
se poate urmadri formarea unei doctrine pre-dualiste, provenind
din elemente mai vechi de primele doud veacuri p.C. Coerenta
interna a acestei doctrine pare si excluda orice influenta straina
determinantd.

Ipoteza originii iudaice a dualismului gnostic a fost deja avan-
satd de savantii din secolul al XIX-lea, incepind cu H. Graetz'.
Numai cd - lucru foarte cunoscut — Graetz si urmasti lui, care
nu duc lipsd de continuatori printre contemporanii nostri, chiar
si dintre cei mai ilustri, confundau diteismul cu dualismul. Or,
anumite doctrine iudaice®, care nu reprezentau punctul de
vedere comun (ca sd nu spunem ,,ortodox”) al exegetilor Torei
si al traditiei orale, vehiculau ideea unei divinititi secundare,
rdspunzdtoare uneori de crearea lumii. Cea de-a doua divinitate
este, in general, un inger al Domnului, care-1 ascultd respectuos
poruncile si nu are in nici un caz vreo intentie rea in privinta
lui. Doctrina aceasta este socotitd inacceptabild de catre rabini,
din momentul cind incep sd se ocupe de ea. Dar, inaintea lor,
Filon din Alexandria discutase deja ipoteza a dou# divinitati®.
Vom examina aceste mirturii in partea a doua a capitolului.
Pentru moment, va fi suficient sd observiam ci diteismul iudaic
postuleazd intr-adevir existenta a doud divinitdti, cea de-a
doua fiind clar subordonatd Dumnezeului suprem, fird a-si
pune vreodatd problema unui antagonism sau madcar a unei
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concurente oarecare intre cele douid fiinte. Or, se stie ca
dualismul, daca e radical, postuleazi existenta a doi zei ori a
doud principii coeterne si antagoniste sau, dacd e moderat,
postuleazd existenta unui factor perturbator care impiedica, la
un moment dat, expansiunea armonioasa a Fiintei. Diteismul
iudaic nu intrd in nici unul din aceste doud tipuri de dualism.

Vizutd in acesti termeni, ipoteza lui Graetz si a succesorilor
lui n-are nici o sansd de a rezista criticilor : diteismul iudaic
n-are nimic de-a face cu dualismul gnostic. Si totusi, va trebui
sd retinem cd unii dintre diteistil evrei sustineau ci lumea a
fost creatd de un inger al Domnului ; iar aceeasi idee, colorati
dualist, se intilneste la gnostici precum Simon Samariteanul,
Cerint si altii. In sfirsit, in toate sistemele gnostice care tin de
tipul moderat de dualism, lumea inferioard este creata de cdtre
demiurgul rdu si arhontii sdi care joaca, fatd de Dumnezeul
suprem, rolul de divinitd{i secundare. Este deci posibil sid
ludm in consideratie ipoteza cd diteismul iudaic precrestin se
transformd, din cauza unei schimbari generale de Zeitgeist, in
dualism gnostic, printr-o investire negativa a ingerului creator
al lumii. Asta inseamnd pur si simplu cé acesta din urmi poate
foarte bine sd se preschimbe intr-un personaj riu, ci el poate
lesne suferi 0 metamorfoza negativa, cu conditia ca circum-
stantele ideologice generale si o ceari. intr-un climat dualist,
ingerul creator al lumii dobindeste repede trasituri negative.
Asta revine la a spune cd cea mai importanta chestiune nu este
de a sti dacid demiurgul gnostic provine ori nu din iudaism, ci de
a determina conditiile de aparitie a climatului dualist al epocii.

Nu va fi inutil s amintim aici principalele ipoteze privind
formarea sentimentului dualist in epoca infloririi sistemelor
gnostice :

a) Dualismul gnostic provine din Iran. Este ipoteza sustinutd
de religionsgeschitchtliche Schule. La aceasta se rdspunde in
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general cd a existat fard doar si poate un fel de dualism chiar
si in zoroastrism (cu toate cid ceea ce se numeste dualism
~Iranian” tine de o epocd mult mai recentd), dar cd un zoro-
astrian nu s-ar fi gindit niciodatd si descalifice lumea in
intregime. Dualismul zoroastrian este procosmic, pe cind cel
al gnosticilor e anti-cosmic.

b) Dualismul gnostic provine din dualismul orfico-pitago-
reico-platonician. Cel ce susfin aceastd teorie amintesc ci,
desi dualismul platonician e favorabil cosmosului, exista totusi
doctrine anticosmice in orfism si la Empedocle. Se respinge in
general aceastd ipotezd invocindu-se caracterul ei prea feno-
menologic, adicd prea putin istoric.

¢) Dualismul gnostic este de origine iudaicd §i se explicd
prin disperarea poporului evreu cauzatd de distrugerea Tem-
plului din anul 70. Este vorba mai curind de o teorie socio-
-psihologicd, lansatda de R.M. Grant si primitd de numerosi
savanti (intre care J. Daniélou este fdard indoiald primul).
Trebuie sd recunoastem cd Grant nu aduce probe textuale in
sprijinul acestei ipoteze si cd el se raliazi la pozitia dominantd
(aceea din religionsgeschichtliche Schule), care cautd originea
oricirui dualism in Iran. insi obiectia cea mai serioasi la
aceastd teorie priveste caracterul anti-iudaic al speculatiilor
in jurul demiurgului gnostic. Dupd H. Jonas, ideea originii
iudaice a dualismului gnostic nu este compatibild cu cazul de
~antisemitism acut” pe care-l reprezintd acest dualism. De
aceea H. Jonas insusi propune o altd explicatie a fenomenului :

d) Gnosticismul in intregul sdu se constituie tn Samaria,
adicd intr-un mediu iudaic la origine, dar anti-indaic in pri-
vinta pozitiei sale ideologice. Nu vom discuta aici aceastd
ultimd ipoteza.

Pentru noi, ,antisemitismul” gnostic, pretins ori real, nu
exclude in mod funciar originea iudaica a dualismului gnostic.
S-ar putea foarte bine imagina cum anumite medii iudaice
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dintre cele mai fervente nu puteau suporta ideea vreunei
slabiciuni din partea Dumnezeului lor; de aceea au preferat
sa discrediteze mai degraba Tora decit ideea insdsi de transcen-
denti. Infringerea din 70, apoi aceea din 135, au seminat
pesemne indoiala chiar si in cugetele cele mai credincioase. In
momentul in care s-au vizut complet parasiti de Dumnezeul
lor, e foarte probabil ca numerosi evrei sa-l fi pardsit si ei, dar
numai pentru a salva ideea insdsi de divinitate. Nu e vorba
asadar de antisemitism, ci doar de o profundd schimbare in
conceptia despre lume a anumitor evrei.

Presupunerea pe care am formulat-o acum, anume ca unii
evrei pardsesc un Dumnezeu care-i parisise, se precizeaza pe
misurd ce ne gindim la avantajele asteptate de evrei de la
pozitia privilegiatdi a Dumnezeului lor fatd de zeii celesti ai
altor neamuri. Or, ideea ca divinitatea care vegheazd peste
poporul iudeu este superioard ingerilor veghetori peste alte
semingii nu este cu sigurantd mai recentd decit Carrea lui
Daniel (168-165 a.C.). Aluziile la ingerii popoarelor sint
probabil mai vechi*. La LXX, Dr. 32, 8 interpreteazi ori-
ginalul ebraic redindu-l prin: ,dupd numdirul ingerilor lui
Dumnezeu”, acolo unde Biblia masoretilor spune ,,dupd numa-
rul copiilor lui Israel” (la fel si Vulgata: iuxta numerum
filiorum Israel)®. Si pasajul continui astfel (citez dupa Vulgata) :
pars autem Domini populus eius, lacob funiculus hereditatis
eius (32, 9)”". Daci urmim asadar LXX, ajungem la aceasti
asertiune : Dumnezeu a impdrtit teritoriile neamurilor dupa

* Biblia ortodoxd da in acest loc: ,,Cind cel Preainalt a impartit
mostenire popoarelor, cind a impartit pe fiii lui Adam, Atunci a sta-
tornicit hotarele neamurilor dupd numdrul ingerilor lui Dumnezeu.
[ar partea Domnului este poporul lui Iacov, Israel e partea lui de
mostenire” (Dt., 32. 8-9) (n. tr.).
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numadrul ingerilor sdi, astfel ca fiecdrui inger si-i revini un
neam. In rest, cele trei versiuni ale Bibliei concordi in a spune
ca numai poporul lui Israel se afld direct in dependentd de
Dumnezeu. Rezultid, conchide E. Peterson. cd ,das Verhdltis
Israels zu den Nazionen primdr gar nicht als ein Verhdltnis
von Volk zu Volk, sondern als eines von Gott zu den Engeln der
Volker aufgefasst ist”®". Si chiar aceasta este conceptia pe care
si-o fac evreii despre poporul lor. incepind din secolul
al lI-lea a.C., textele care dovedesc aceastd credinta sint destul
de numeroase : Sirah 24, 12, Jubilee 15, 31 etc’. in epoca
Macabeilor, traditia privitoare la ingerii popoarelor se crista-
lizase, de vreme ce Cartea lui Daniel vorbeste de ingerii
persilor (10, 13, 20) si ai grecilor (10, 20) si precizeazd cd
ingerul poporului evreu este Mihail (10, 13,21), ,cel dintii
dintre ingerii pazitori”. Ideea ca nu Dumnezeu insusi vegheazi
poporul lui Israel, ci arhanghelul Mihail, apare de asemenea
in Cartea etiopiand a lui Enoh (20, 5). Oricum, chiar cind
Mihail e cel care face figurd de apdritor si reprezentant celest
al lut Israel, superioritatea sa fatd de ceilalti ingeri pazitori ai
neamurilor este foarte marcatd, ceea ce reiese de pildad din
acest pasaj din Recognitiones pseudo-clementine :

Uni vero qui in archangelis erat maximus sorte dato est
dispensatio eorum qui prae ceteris omnibus excelsi dei cultum
atque scientiam receperunt®™”.

* ,Relatiile lui Israel cu neamurile sint intelese in primul rind nu
ca relatii de la popor la popor, ci ca relatie a lui Dumnezeu cu
ingerii neamurilor.”

*#* Celui mai mare dintre arhangheli i-a fost datd sarcina de a
guverna peste aceia care, inaintea tuturora, au primit cultul si
stiinta Dumnezeului din ceruri.”
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Traditia aceasta nu este singura care deriva din interpretarea
pasajelor vetero-testamentare. Aldturi de ea, hermeneutica rabi-
nicd se ocupd destul de des de doud versete ale capitolului 24
din Isaia“, conchizind ca ingerii celesti ai popoarelor sint vino-
vati de actiunile politico-militare ale semintiilor terestre’. Va
trebui desigur convenit ci aceastd interpretare este mult mai
veche decit Talmudul din Babilon, in care este formulatd tran-
sant: ,,Nu vei afla nici un popor care si fie pedepsit fard a fi
pedepsitd in acelasi timp si divinitatea lui”'°. Deja in secolul
I p.C. era foarte raspinditd ideea cd ingerii celesti ai popoarelor
se razboiau intre ei la fel ca noroadele de paminteni ai cidror
reprezentanti si guvernatori erau. Descrierea luptelor dintre
ingeri este adesea asociatd cu ideea prezentei rele a lui Satan
sau a lui Sammael in ceruri, precum in Ascensiunea lui Isaia :

Ascendimus ego et ille (sc. angelus) super firmamentum, et
vidi prelium magnum Sathane (Vers etiop. si [r. lat. : Samael)
el virtulem ejus resistentem honorantie dei et unus erat pres-
tantior alio in videndo, quia sicut est in terra tanto est in
firmamento, forme enim firmamenti hic sunt in terra""”

Pentru moment, am fixat un punct sigur in analiza noastra :
existd In iudaism o doctrind destul de veche care atribuie
fiecdrui popor de pe pamint un inger ceresc, cu exceptia

* Isaia, 24, 21-2 : ,,Si in ziua aceea Domnul va cerceta, acolo sus,
ostirea cea de sus i pe padmint pe regii pamintului. - $i ca robii
vor fi inchisi intr-o inchisoare sub pamint si dupd multe zile vor
fi cerceta(i™ (n. tr.).

**  Urcardm, eu si cu el (ingerul), deasupra firmamentului si vazui
batilia lui Satan si a puterii sale care nu voise sd-1 cinsteascad pe
Dumnezeu, si unul era mai maicstuos decit altul la vedere. Cici
ceea ce se afld pe pamint se regdseste pe firmament, iar formele
firmamentului se afla pe pamint.”
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poporului lui Israel, care-l are pe Dumnezeul unic. Aceastd
doctrind provine din interpretarea unui pasaj din Deuteronom
(32, 8). Ea era deja curenti in vremea redactirii /ntelepciunii
lui Isus Sirah si a cartii Jubileelor. O altd traditie destul de
veche, care figureazi deja in capitolul 20 din Cartea etiopiand
a lui Enoh si reapare in Cartea lui Daniel (10, 13,21), face din
arhanghelul Mihail printul din ceruri al lui Israel. in fine, incd
o traditie veche, ce provine din interpretarea unui pasaj din
Isaia (24, 21-2), afirma cd ingerii pazitori ai popoarelor vor fi
pedepsiti laolaltd cu semintiile pe care le guverneazi pe pamint.
Asta face sd se iveascd ideea cd ingerii ceresti sint rispunzétori
de conflictele politico-militare ce au loc intre natii. La fel pre-
cum pamintul e teatrul luptelor dintre popoarele lumii, cerul
este teatrul luptei dintre ingerii nationali.

Sd precizdm acum imaginea pe care si-o face iudaismul
tardiv despre ingerii pdzitori ai popoarelor.

Mai intii, numdrul lor era deja fixat la 72 sau la 70, dupa
un mod de a socoti pe care rabinii il derivd in general din capi-
tolul 11 al Facerii', dar care, in realitate, provine din imparti-
rea anului babilonian in 72 de siptimini de cite 5 zile fiecare®.
in al doilea rind, e probabil ca atribuirea de ingeri popoarelor
celor mai importante in istoria epocii sa fi fost fixa. Traditiile
recente afirma cd ingerul pazitor al poporului este si ingerul
protector al regelui'*. Astfel, Esau, ca patriarh al poporului
Edomului, il are pe Samael drept inger protector'®. Aceeasi
traditie se intilneste in Cartea ebraicd a lui Enoh'®, compusi
in cea de-a doua jumiitate a secolului al III-lea p.C. In acelasi
pasaj 1 se atribuie numele de Dubbiel arhontelui persilor.

Traditiile privind ingerii pazitori ai popoarelor sint in gene-
ral destul de numeroase in literatura rabinicd. Ele reprezintd
interpretdri ale unor fopoi din Vechiul Testament si, ca atare,
se rinduiesc in urmitoarele categorii :
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1) Toate noroadele pamintului au un inger ca reprezentant
ceresc, mai putin evreii, al ciror sef ceresc este Dumnezeu
insusi sau arhanghelul Mihail (in LXX, Dt. 32, 8). Astfel,
Testamentul lui Nephthali in ebraicd afirmi cd in ceruri se
vorbeste ebraica'’, de vreme ce Avraam l-a ales pe Dumnezeu
ca Domn al poporului sdu, alegind in acest fel implicit limba
divini'®.

2) ingerii popoarelor sint vinovati de dezordinile de pe
pamint (in Is. 24, 21-2). Aceastd idee este ulterior dezvoltatd
in sensul cd, la fiecare rdzboi, ingerul asistd armata poporului
pe care-l guverneazi. in fine, ingerii sint reprezentantii popoare-
lor lor pe linga Dumnezeu.

in sensul acesta, dupd Eleazar din Modein (mort in 135),
ingerii pazitori ai popoarelor vor cere la Judecata de Apoi ca si
Israel sd fie pedepsit, fiindcd el n-a fost mai putin idolatru si
nu s-a abatut mai putin de la poruncile lui Dumnezeu decit cele-
lalte natii. O haggadah similara ii este atribuitd lui R. Jehudah
b. Shimon (cca 320)%.

,Cind popoarele se rdzboiesc pe pamint, printii lor ceresti
se rizboiesc si ei”, afirmi o altd scriere?. Astfel, ingerul
Egiptului, invins, isi ia zborul dupd infringerea de la Marea
Rosie?*.

3) O ultimad traditie combind datele primelor doud cu inter-
pretarea visului lui lacov (Gen. 28, 10-22) sau a luptei lui
Iacov cu ingerul (Gen. 32, 24-9). Dupd R. Meir (cca 150),
ingerii care urci si coboard pe scari sint ingerii popoarelor®.
lacov vede ingerii Babilonului, ai mezilor, grecilor si Edomului
(Roma) cum coboarid, ceea ce inseamnd decdderea acestor
popoare. Shemuel b. Nahman (cca 260) adauga faptul ca durata
dominatiei acestor popoare a fost respectiv de 70, 52 si 180 de
ani. in ce priveste Roma, durata nu e determinati. O dati cu
R. Shemuel, R. Hama b. Haninah afirmi cd, in episodul din
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Facere 32, 24 sq., lacov se lupta cu ingerul Edomului. Lupta lui
o prefigureazd pe aceea a lui Israel contra Romei. Dupi aceeasi
traditie prezentd in 3 Enoh, ingerul se numeste Sammael®.

Identitatea lui Sammael. L-am regdsit pe Sammael in textul
etiopian si in recenzia latind fragmentard a Ascensiunii lui
Isaia (secolul 1). Intr-o serie de mirturii iudaice care nu urci
la o epocd anterioard secolului al Ill-lea — Bereshith rabbah,
Tanhuma, 3 Enoh etc. -, Sammael este ingerul Edomului
(Roma). Dupa o altd traditie, acelasi nume ii este atribuit inge-
rului mortii care, pe vremea lui R. Eliezer b. R. José Haggelili
(cca 150), avea titlul de kosmokrator® . In constiinta invitatilor
evrei din epoca de sfirsit a tannaitilor, acest Sammael era cu
sigurantd figura cea mai antipatica din toatd ostirea ingereasca.
Lucrul e dovedit si de o incercare de a-i deriva numele din
sam’el, ,otravi a lui Dumnezeu”?.

in acest punct al expozeului nostru, va trebui si reamintim
cuvintele intelepte ale lui W. Bousset :

Wie von der rabbinischen Literatur des romisch-byzantinischen
Zeitalter ausgehend das religiose Charakterbild des spdthell-
enistischen Judentums rekonstruieren wollte, wiirde auf Sand
bauen...””.

Din fericire, in cazul nostru existd un indiciu foarte pretios
care ne informeaza destul de exact cd speculatiile de care ne ocu-
pam sint mult mai vechi decit ultimii Tannaim sau Amoraim :
titlul de ,,Print al Lumii”.

* Cine ar voi si reconstruiasci, plecind de la literatura rabinica
din perioada romano-bizantind, caracterul religios al iudaismului
elenistic tardiv, ar construi pe nisip...”
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Printul Lumii. Martiriul lui Isaia i1 atribuie lui Beliar,
numit si Matanbukus, care este ,,ingerul nedreptdtii”, titlul de
,Putere a acestei lumi”®®. in Ascensiunea lui Isaia luati in
intregul ei, titlul de Print al acestei lumi il desemneazd pe
seful spiritelor rele?. Apocalipsa lui Avraam, pe care savantii
o dateazd in general la sfirsitul secolului I sau la inceputul
secolului al II-lea p.C., precizeazd cd Azazel, seful spiritelor
rele, este si Domn al noroadelor lumii, ceea ce inseamni ci e
seful ingerilor pazitori ai noroadelor®. Or, se videste ci titlul
de ,,Pring al Lumii”, care n-avea nimic rau in sine, de vreme
ce traditia rabinici i-1 atribuie chiar si lui Mihail®', il desemna
tocmai pe seful ingerilor popoarelor. In scrierile de la sfirsitul
secolului I, titlul ii este acordat ingerului nedreptitii, lui Satan,
sub numele de Azazel sau de Beliar. in fine, dupi o alti serie
de mirturii, gdsim cd acelast titlu ii revine ingerului Edomului
(Roma), care se numeste Sammael §i reprezintd, evident, o
altd ipostazd a lui Satan.

Or, procesul mental care duce la identificarea a patru figuri
independente (ingerul rdu care, sub diverse nume, apare deja
in I Enoh ; seful ingerilor popoarelor, purtdtor al titlului de
,Print al acestei lumi” ; ingerul Edomului; ingerul extermi-
nator) nu ni se pare deloc complicat. Acest proces a fost deja
reconstituit de A. Schlatter si reluat de H. Bietenhard. Fiindcd
Roma a cucerit lumea, ingerul Romei primeste de drept titlul
de ,,Print al Lumii” (dupd interpretarea din Isaia 24, el si-a
invins toti confratii celesti; for{ind putin aceastd interpretare,
rezultd cd el a trebuit chiar s3-1 invingd pe Dumnezeu in per-
soand sau macar pe Mihail, arhanghelul suprem). Roma insi
este 0 putere rea, cdci ea a supus poporul ales si i-a distrus
sanctuarul lui, care este sanctuarul lui Dumnezeu (cf., despre
teologia Templului, numeroasele contributii, de exceptionald
valoare, ale lui J. Maier). Asta face ca ingerul Romei si nu
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poati f1 decit adversarul lui Dumnezeu, Satan, sub oricare din
numele sale. In fine, ultima asimilare s-a produs separat :
adversarul poartd numele de Sammael, care este ingerul infri-
cosdtor al mortii. Nu e surprinzator cd ingerul Romei, care a
ucis oameni si a devastat locurile sfinte, se numeste astfel.

in concluzie, ni se videste ci o uriasi umbri intunecatd
domind, indeosebi dupd anul 70, constiinta poporului evreu :
aceea a ingerului Romei, care este ,,Printul acestei lumi” (ca
sef al ingerilor popoarelor), fiind totodata si adversar al lui
Dumnezeu, ca sef al spiritelor rele si ca inger al mortii. Cum
se face cd ingerul acesta care a subjugat poporul lui Dumnezeu
devine, la gnostici, creatorul insusi al lumii, aflim din alte
traditii iudaice.

Diteismul iudaic. Numeroase surse rabinice, dintre care
cea mai veche este Mekhilta, un midras (comentariu) tannait
la Shemot care dateazi din secolul al ll-lea®, inregistreazi o
doctrind ,eretici”, aceea a celor ,, Doui Puteri ceresti” (STY
RSWYWT BSMYM)*. Mirturiile rabinice provin din Palestina
si preced prin urmare contactul cu zoroastrismul ce va avea loc
in Babilonia amoraicd. Doctrina incriminatd, care este diteis-
mul sau binitarianismul, derivd din interpretarea pasajelor
»primejdioase” ale Scripturii, ca de pilda pluralul (formal ?)
Elohim din Bereshith, ingerul din Shemor 20 sq. sau ,Fiul
Omului” la Daniel 7, 9. Rabinii Yohanan si Simlai sint cei
dintii care folosesc gramatica spre a combate ideile eronate
derivate de eretici din pluralul Elohim™. Diteismul iudaic era
fard doar si poate precrestin, de vreme ce Filon din Alexandria
discuti destul de des ipoteza a doi Dumnezei®®.

Toate acestea se acordd intru citva cu marturia (foarte
recentd : din secolul al X-lea) a lui Al-Qirisani privitoare la
secta iudaici precrestini a magarienilor*®. Magarienii socoteau
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cd Dumnezeu insusi nu era raspunzitor de crearea lumii: el
isi delegase un loctiitor intru aceasta, un inger din suitd. Dupa
G. Quispel, acesti evrei precrestini erau neindoios constienti de
contradictia dintre felurile de creatii antropomorfice descrise
in Genezd (prin cuvint etc.) si caracterul neantropomorf al
Dumnezeului lor. Concluzia cd un inger crease lumea decurgea
pesemne din rigoarea logicd cu care magarienii privisera ches-
tiunea si din stradania lor de a evita orice idolatrie. Or, ideea
cd un inger al Domnului e creatorul lumii ii este atribuitd lui
Simon Magul din Samaria in Recognitiones pseudo-clemen-
tine*”, si lui Cerint de citre Irineu®® si Pseudo-Tertulian®.
Credinta cd demiurgul era un inger o impdrtdseau si alti
reprezentanti ai aceluiasi tip de gnosticism®. Este deci pro-
babil cd Simon imprumutd ideea unei divinititi secundare
creatoare de la secta precrestind a magarienilor, care erau
reprezentanti ai ereziei celor ,,Doud Puteri ceresti”. La Simon,
acest zeu secundar este identificat cu Dumnezeul evreilor®!. Si
remarcam perversitatea samariteanului, care nu se multumeste
sd adopte o teorie ereticd, ci 0 si corecteazd intr-un sens
defavorabil Dumnezeului vecinilor sdi!

Demonstratia aceasta ni se pare foarte solidd, cu atit mai
mult cu cit literatura apocalipticd (incepind cu I Enoh), izvoa-
rele eseniene §i rabinice insistd mult pe figura unui loctiitor al
lui Dumnezeu.

Loctiitorul lui Dumnezeu. Informatiile din Geneza 5, 18-24
cu privire la Enoh au creat o bogatd serie de interpretdri
legendare in jurul misterioasei figuri a patriarhului rapit de
Dumnezeu”. El este in stare s3 urce la ceruri ca si afle tainele

*  Facerea 5, 24 : ,Si a placut Enoh lui Dumnezeu si apoi nu s-a
mai aflat, pentru ci l-a mutat Dumnezeu” (n. tr.).
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astronomice*, si contemple lumea divini* si si se informeze
despre venirea Mintuitorului si sfirsitul timpurilor*. Este
depozitarul tuturor doctrinelor secrete, stiind tot ce se petrece
pe pamint si in ceruri in trecut, prezent si viitor**. Dupi
Jubilee (4, 23), Enoh a fost pus in gradina Edenului ca scriitor-
-arhivar al judecitilor lui Dumnezeu; el este eroul cultural
care i-a invatat pe oameni scrierea, stiintele si intelepciunea -
mai ales astronomia si calendarul*®. Mare vizionar, cunoscitor
a tot ce se intimpla in vizibil si in invizibil, tot lui i se atribuie
si plingerea impotriva ingerilor care au avut relatii cu fiicele
oamenilor*’. In 2 Enoh, Dumnezeu il ridici, prin arhanghelul
Vrevoel, la rangul de scriitor ceresc*®. El a fost cel dintii ini-
tiat de un inger (si apoi de Dumnezeu insusi) in tainele Creatiei
(ma’aseh bereshith) si ale Cosmosului (ma’aseh merkdbah).
Dupi Testamentul lui Avraam®, este ingerul-scriitor ciruia
Heruvimii ii duc cirtile in care sint inscrise pacatele oame-
nilor. El ii transmite lui Dumnezeu rugiciunile ingerilor™® si
ale oamenilor™ si chiar poarti titlul misterios de , Fiu al
Omului”®. Tot el este centrul, sef al Celor Drepti in ceruri.

in textele tardive provenite din Babilonia amoraici, Enoh
este identificat cu ingerul Metatron: ,,Enoh... a fost ripit de
Verbul lui Dumnezeu si asezat in ceruri si s-a numit de atunci
inainte Metatron, Marele Scriitor”**. Aceasti traditie formeazi
unul din nucleele povestirii in Cartea ebraicd a lui Enoh (dupd
250). Enoh-Metatron apare in ea la inceput ca angelus interpres
care-i dezvdluie tainele celui de-al saptelea cer, ’Araboth,
rabinului Yishmael b. Elisha. Acolo a fost trimis de Dumnezeu
(3 Hen. 1, 4-6) si primeste titlul de sar ha-panim, ,Print al
Chipului” sau ,,al Prezentei” lui Dumnezeu. In realitate, este
tot Enoh, care a fost ridicat la aceastd demnitate angelicd in
ciuda protestelor ,batrinilor” ingeri Uzza, Azza si Azael®.
De aceea, din cauza fulgurantei sale cariere, este numit na’ar,
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Ltindar”. In fine, pentru cd este singurul locuitor din ceruri
niscut dintr-o femeie, e numit ,,unic printre fiii cerurilor”>.
Numit si YHWH HQTWN, , Micul Yahwe”, el are 70 de
nume care corespund celor 70 de nume ale fui Dumnezeu si
celor 70 de semintii de pe pdmint. E inzestrat cu 72 de aripi,
dintre care fiecare are dimensiunile intregii lumi. Fiecare ochi
din cei 365 ai sdi e mare cit Soarele, fiinta-i este de foc, tronul
lui seamidnd cu cel al lui Dumnezeu, coroana sa are 49 de pietre
scumpe pe care sint inscrise numele magice ale Creatiei lumii®’.
Ca Print al ingerilor, e si sef al ingerilor popoarelor, calitate
care-i confer titlul de SR H'WLM, , Print al Lumii”**. Numele
de Metatron este indeosebi legat de legenda intrarii celor patru
in pardes. Elisha b. Abuya, supranumit Aher (,,Celdlalt”),
devine, dupi aceste povestiri, campionul ereziei diteiste, cici,
vdzind tronul lui Metatron si pe ingerul-scriitor care-l ocupa,
nu-si poate reprima un gind: ,Poate cd - Dumnezeu sd md
ierte ! — existd doud Puteri”®. Metatron, care l-a indus firi si
vrea in eroare pe Aher, neridicindu-se de pe tron in prezenta
Domnului, va fi pedepsit in fata adunirii ingerilor®.

Povestirea cu Metatron pare doar o adiugire tirzie la legenda
celor patru care au intrat in pardes®. Asta nu inseamnd ci
figura unui loctiitor al lui Dumnezeu nu este cu mult mai
veche : pizitorul ceresc al lui Israel, ingerul care prezideazi
Judecata de Apoi, scriitorul celest ori ingerul psihopomp isi au
deja locul lor aparte in Cartea etiopiand a lui Enoh, in Cartea
lui Daniel si in Jubilee. Mai ales Mihail, arhanghelul poporului
evreu, are o importantd cu totul deosebitd in literatura apoca-
lipticd si in speculatiile rabinice. in Enoh-ul etiopian, un loc
marcant ii este rezervat lui Uriel ; in altd parte, Yahoel primeste
o atentie speciald. Dar, in epoca de care sintem interesati,
indeosebi doud alte figuri angelice par sd fi asumat un rol de
prim-plan: Melchisedec si (Ye)remiel.
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Melchisedec este probabil identificabil cu ,Printul de
Lumini” si cu ,,ingerul Adevirului” de la Qumran®. in comen-
tariile (midrasim) eschatologice din secolul I p.C. descoperite
in grota 11 de la Qumran, Melchisedec este mintuitorul care-i
readuce in patrie, la sfirsitul timpurilor, pe cei raticitori prin
alte locuri, ca sd le vesteascd eliberarea de pdcat. Identificat
cu Mihail, el este seful armiilor ceresti ce-i vor nimici pe
Belial si pe ingerii rai.

In ms. Sokolov al Cartii lui Enoh, Melchisedec, conceput
in chip miraculos, e salvat de cidtre ingerul Mihail de apele
potopului si petrece 40 de zile in griadina Edenului®. Acolo
este numit ,,marele preot cel de sus, Cuvintul lui Dumnezeu si
Puterea care face minuni mai mari si mai glorioase decit toate
cele care au fost”®. Dupd unii ereziologi crestini, asiaticul
Theodot il socotea pe Melchisedec o mare putere cereasca,
mediatoare si intervenind in favoarea ingerilor®. Origen si
Didim cunosteau si ei teoria dupi care Melchisedec era inger®.
Un grup de eretici melchisedecieni afirmau mai tirziu ci
Melchisedec e Dumnezeu prin naturd (physei theos), cd e
logosul divin (theos logos)®. S-a petrecut, evident, un transfer
al trasdturilor caracteristice lui Enoh la aceastd altd figura
biblicd destul de ciudatd - Melchisedec. Dar speculatiile ce-1
au ca obiect sint - sub numele lui Enoh - mult mai vechi.
Unele dateazd de pe timpul Macabeilor.

Cit despre ingerul (Ye)remiel, numele lui apare i in capi-
tolele cele mai vechi din Enoh. Papirusul Gizeh, la capitolul
XX, adaugi la lista celor sase sfinti ingeri numele lui Remeiel.
Numele de Ramiel (sau Rumael) apare in capitolele VI si
LXIX, dar acolo e vorba de un inger cazut.

Si in apocrifele 4 Ezdra si 2 Baruh, din aceeasi perioadd
(70-135 p.C.), figureazd numele angelic Remiel. Or, este
semnificativ ¢, in ambele texte, profetii discutd cu un inger
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(4 Ezdra : Uriel). La un moment dat, ei uitd cd se afld in fata
unui inger si-1 numesc Dumnezeu®.

In 2 Baruh, textul siriac are forma rm’il®°, exact ca in 4 Ezdra
4, 36. Versiunea latinid de la 4 Ezdra di urmatoarele nume :

2 mss. : Uriel (I ms. : Oriel);

3 mss. : Remihel (Remiel) ;

I ms.: Hieremihel (p. 42 Violet 1910) ;

I ms.: nici un nume propriu.

Lectiunea Uriel este o lectio facilior, dar imposibild in con-
text. Hieremihel vine dupd toate probabilititile de la Remihel,
prin asimilare cu leremeel (lerahmeel) din Ieremia 36(43), 26.
Versiunile georgiene dau Eremi si Uriel, versiunea etiopiand -
*Iyarumiyal, cea arabd — Uriel”. Numele reapare in familia ¢
din Oracula Sybillina 11 214-19:

Cind vor sosi mesagerii incoruptibili ai lui Dumnezeu cel
nemuritor, Heromiel, Uriel, Saniel si Azael, ei, care stiu cite
picate a facut fiecare om in trecut, vor scoate toate sufletele
oamenilor din intunericul adinc ca sd le ducd la judecata
dinaintea tribunalului lui Dumnezeu cel nemuritor si maret” .

Numele mai apare si intr-o apocalipsi coptd necunoscuti’,
sub forma HREMIEL™, poate o deformare de la EREMIEL.
Este cit se poate de frapant cd acest inger Eremiel il implora
pe vizionar sd nu-l ia drept Dumnezeu insusi :

Fii cu bagare de seamd, nu te ruga mie, eu nu sint Domnul,
cel Atotputernic (Pantocrator), ci sint marele inger Eremiel,
cel care vegheaza abisul si Infernul, cel in miinile ciruia sint
inchise toate sufletele de la sfirsitul potopului pind astizi’.

Acest inger rdspunzitor de paza celor defuncti indeplineste
aceleasi functii ca Uriel in unele parti din Enoh-ul etiopian. In
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fine, in 2 Baruh, Remiel asumi aceleasi functii extraordinare
pe care sursele iudaice le atribuie lui Mihail sau Gabriel”.

Dupd P. Bogaert, numele de Remiel derivd din rddicina
RHM-, din care ar rezulta imediat Yerahmeel. Pe acesta il
regdsim in forma leremeel (lerahmeel), care apare in [ Paralip.
(2,25-27.33.42) si la Ieremia 36(43), 26. Lectiunile Hieremihel,
"Iyriamiyal, Eremi din diverse versiuni la 4 Ezdra, ca si lectiu-
nile Eromiel din Oracolele Sibiline si Eremiel din apocalipsa
copti sint foarte apropiate de derivatul Yerahmeel. in fine,
numele de Yeremiel apare si in alt text copt citat de P. Bogaert’s.

Este probabil - asa cum crede P. Bogaert - ca ingerii Uriel
si (Ye)remiel si nu fie decit ,personificdrile celeste” ale
profetilor leremia si Uriyahu””. Ceea ce ni se pare insi semni-
ficativ este cd apocrifele 4 Ezdra si 2 Baruh lasa sd se inteleagd
faptul cd vizionarii au tendinta de a-i lua pe cei doi mari ingeri
Uriel si Yeremiel drept Dumnezeu insusi.

Toate acestea ne fac sé credem cd, dacd episodul cu Metatron
reprezintd cu adevdrat o addugire tardivd la povestea intrarii
celor patru in pardes, ideea cd un mare inger al Domnului ar
fi putut fi luat de citre vizionari drept Domnul insusi nu era
posterioard secolului I p.C. Documentatiei mai sus prezentate
i s-ar putea intr-adevir adiuga un episod din Ascensiunea lui
Isaia, o scriere de origine foarte probabil tudaicd ce ne-a
parvenit intr-o redactare crestind® si a fost compusi, dupi
toate indiciile, intre 70-135 p.C.™. Ajuns la al doilea cer,
Isaia vrea sd-l adore pe ingerul glorios asezat pe tron. Or, asa
cum a observat cel dintii I. Gruenwald®, ingerii evrei n-au
cum sd stea agezati, fiindcd ei n-au articulatii : ,the angels
have no joints”. E normal ca Isaia sa-1 ia pe ingerul care stitea
jos, un fel de Enoh-Metatron, drept Dumnezeu. Ingerul inso-
titor cautd sd-1 impiedice :
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Si am cdzut cu fata la pimint ca si-1 ador, iar ingerul care mi
cdlduzea nu mi-a ingdduit, ci mi-a zis : ,,Nu adora nici un tron
si nici un inger din cele sase ceruri — de unde am fost eu trimis
ca sa te cdlduzesc -, ci doar (pe acela) pe care ti-l1 voi spune
eu, in cel de-al saptelea cer. Cici peste toate cerurile si ingerii
lor sint puse tronul, vesmintele si coroana ta, pe care trebuie

sd le vezi t”®.

O scend asemindtoare se deruleazd in cerul al saselea,

versiunile latind si etiopiand fiind incd o datd concordante :

Si spusei ingerului care md conducea: ,Ce-mi vidd ochii,
Doamne ? " lar el imi rdspunse : ,Eu nu sint Domnul tiu, ci
tovarisul tiu de drum”®.

Totul ne indeamnd si credem cd o doctrind diteisti exista in

iudaismul precrestin si cd in secolul I p.C. sau mai inainte
aceastd doctrind se dezvolta in doud sensuri :

1) in povestirile vizionare, loctiitorul lui Dumnezeu putea
fi luat drept Dumnezeu insusi;

2) in povestirile cosmogonice, i se atribuia loctiitorului lui
Dumnezeu crearea lumii.

Pe de altd parte, loctiitorul lui Dumnezeu, ca sef al inge-

rilor popoarelor, avea titlul de SR H’WLM, , Print al Lumii”.
lar acest titlu 1i revenise in acelasi timp si ingerului Romei,
care se identifica cu Sammael, ingerul mortii, si cu adversarul
lui Dumnezeu, seful ingerilor rdi. Astfel, ,Printul Lumii”
devenea creator al lumii si tot astfel el era creatorul rdu al
acestei lumi.

Concluzie. Am urmdrit vicisitudinile eschatologiei celeste

in Grecia, aparitia ideii unui receptacul uranian al sufletelor si
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a unui Infern ceresc, demonizarea progresivi a lumii terestre,
a atmosferei, a cerurilor.

Am ajuns la concluzia cd eschatologia celestd din opera lui
Platon nu provine din nigte elaboriri pitagoreice §i nu presupune
cu necesitate o influentd iraniani. Ea deriva mai curind dintr-un
strat de credinte arhaice privitoare la relatiile suflete-astre si
din primele teorii despre natura de foc sau aeriani a sufletului.

Generalizarea eschatologiei celeste, transferul Infernului in
ceruri n-ar avea cum sd fie opera exclusiva a lui Heraclide din
Pont, a cdrui influentd asupra spiritului elenismului pare destul
de limitatd. Dimpotrivd, incompatibilitatea dintre doctrina
animologica stoica si ideea unei pogoriri a sufletului in Infern
a jucat pesemne un anumit rol in formarea acestei noi sinteze.

»Demonizarea cosmosului”, fenomen dominant incepind
din secolul I p.C., bine reprezentat indeosebi prin sistemele
gnostice, se explica prin generalizarea eschatologiei celeste, prin
extinderea purgatoriului aerian la ceruri si prin influenta doc-
trinelor orfico-pitagoreice si a motivelor pre-dualiste iudaice.

ingerii ceresti ai popoarelor, care vor deveni, spre sfirsitul
epocii tannaitilor, raspunzdtori de toate fenomenele fizice (deci
si de naturd si istorie), suferd o ,,demonizare” evidentd, prici-
nuitd de ocupatia romana si intdrita de cdderea Templului. Seful
lor devine in chip fatal ingerul Romei, de vreme ce Roma e
stipina lumii. In fine, Roma este o putere rea si in consecinti
Satan insusi devine ingerul Edomului. Lui i se cuvine, ca sef
al celorlalti ingeri nationali, titlul de ,,Print al Lumii”.

Aceste dezvoltiri doctrinale, care se deschid de-acum spre
adeviratul dualism, sint proiectate pe o schemd cosmologicd
deja elaboratd in mediu grec, pornind de la credintele arhaice
referitoare la catabazele infernale si de la noile teorii astro-
nomice. Astrologia are si ea un rol important de jucat in aceste
transformari.
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Doctrinele dualiste grecesti, sub formi arhaicd orfico-
-pitagoreica sau sub forma pe care o asumi in ontologia
platoniciand (origine hiperuraniana si cidere a sufletului in
lumea aceasta), au jucat incontestabil un rol de prim-plan in
noua sintezd. Ele au constituit probabil catalizatorul subteran
al climatului dualist ce caracterizeazid aceastd perioada.



Capitolul 1V

Ascensiunea sufletului in misterele
din Spdtantike

Experienta extazului reprezinta punctul culminant al misterelor,
jonctiunea dintre teorie §i experientd, dintre faptul colectiv i
faptul individual. Se intelege de la sine cd o cercetare a extazu-
lui si a rolului sdu in mistere, in orice epocd, ne-ar antrena prea
departe. Din numérul imens de texte si de monumente figurate,
adesea foarte greu de interpretat, am ales doar principalele
mdrturii referitoare la ascensiunea sufletului in Spdtantike.
Aici, ca si in alte locuri, ne-am ales ,,problemele” in functie de
literatura recentd, care a pus in discutie vechile puncte de vedere
sustinute de religionsgeschichtliche Schule.

Subiectul nostru e mai usor de abordat pornind de la o
teorie generald a misterelor. Se stie cd misterele sint institutii
specifice, care comporta o disciplind esotericd (Arkandisziplin),
o practicd a inifierii (Initiationspraxis) si anumite reprezentdri
ale renagterii inifiatice (Wiedergeburtsvorstellungen)' :

E vorba despre intersectarea si despre omologia structurald
(Gleichschaltung und Gleichgestaltung) dintre destinul ome-
nesc si destinul unei divinititi. In acest caz, doctrina secreti
(geheimgehaltene) este mitul ; initierea este insertia, in cel mai
larg sens posibil, a vietii omenesti in vicisitudinea (Geschehen)
miticd si, ca atare, este cel putin un act magic, adesea insa
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fiind un act mult mai drastic ; renasterea (Wiedergeburt) este
o zeificare (Vergottung), intr-un sens foarte specific. Nucleul
unei religii antice a misterelor apare acolo unde disciplina
esotericd, practica initierii si renasterea sint integrate, in acest
punct central, destinului omenesc si divin, adica transformarii
persoanei umane si persoanei divine din una in alta®.

Misterele cele mai tipice in perioada clasica sint cele de la
Eleusis, in jurul cdrora Dionysos gravita deja intr-o epoca foarte
indepirtati. In acel moment, el nu avea niste , mistere” ale lui,
dupi cum nici orficii nu aveau®. Mai putem vorbi si de miste-
rele Cabirilor, despre cele ale Cybelei si ale lui Attis, dar nici-
odati n-au existat mistere iraniene, babiloniene sau egiptene*.

in epoca romand, noi divinitdti, de origine orientald sau nu,
se adaugd pe aceastd listd : Dionysos, Sarapis, Isis, Sabazios,
Jupiter Dolichenus si Mithra.

Dupa teoria lui M.P. Nilsson si a lui W. Otto, doud tipuri
diametral opuse de religiozitate coexistau in Grecia anticd :
religiozitatea ,,olimpiand” si religiozitatea ,,mistica”. Figurile
olimpiene sint impasibile, ele nu intervin in soarta omeneasci
decit din afard, fara a participa la ea. Dimpotrivi, zeii mistici
cunosc vicisitudini care-i fac direct solidari cu soarta omului.
Divinitatea ,,misticd” prin excelentd este Dionysos, un Dionysos
in functie protomistericd (din punct de vedere fenomenologic).
Tranzitia dintre misticismul fard institutie si misterele institu-
tionalizate este ilustratd in afara Greciei de divinitati supuse
suferintei, precum Tammuz, Adonis, Attis si Osiris. Dionysos
insusi, desi vine in Grecia din altd parte, se integreaza cre-
dintelor grecesti arhaice : miturile care-1 au ca protagonist au
o bazi autohtond®. Strdin printre olimpieni, Dionysos se pre-
teaza interpretdrilor dramatice ale orficilor, care resping toate
practicile crude prezente in cultul zeului®.
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Trecerea de la misticism la mistere este marcatd de aparitia
unei institutii capabile de a garanta initierea sau ,accesul
ritual al unui individ ori al unui grup omogen la o stare sau,
mai specific, la un corp socialmente calificat si «diferit» din
punct de vedere religios”’. Scenariul initierii corespunde telu-
lui suprem al ideologiei misterice, anume omologarea rituald
a destinului neofitului cu vicisitudinile zeului.

Mijloacele sacramentale prin care se realizeaza interiorizarea
divinitdtii mistice sint multiple : ingestia, ascultarea, viziunea,
unirea sexuald, hainele rituale, suferinta provocatid de durere
si de foame, contactul, extazul (Aussersichgeraten) sau intro-
iectia (Insichgehen)®. Hans Jonas reduce aceste tipurti la cinci

1) incorporarea, adica asimilarea zeului prin consumare

rituala ;

2) unirea sexuald sau in orice caz eroticd cu zeul ;

3) generatia prin divinitate, adicd renasterea ca progeni-

turd a ei1;

4) cdlatoria celestd a sufletului citre zeu ;

5) iluminarea prin lumina divini (si viziunea ei)’.

Acestor forme de reprezentare le corespund forme culturale
care asigurd si infaptuiesc telul unic (al misterelor). Este
vorba de sacramente, adicd de simboluri rituale ale unirii si
caii, care alcituiesc in general o scara de actiuni cdrora li se
atribuie o putere instrumentald, dar care cuprind mult mai
mult in formele lor extatice, mai ales in viziunea ultimi. Nu
este vorba numai de o realizare simbolico-sacramentala, ci si,
totodatd, de o realizare imediatd ; nu numai de mijloace, ci si
de o actualizare imediati a scopului®.

Ascensiunea sufletului ca modalitate de indeplinire a scopului
misterelor este strins legatd de eschatologia celestd (cf. cap.
11, supra). Vechile divinitdti htoniene — Cybele, Attis, Osiris,
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Sarapis, Sabazios si chiar Persefona, regina infernald prin
excelentd — isi transferd regatele in ceruri. Simbolismul anodic
al misterelor face parte, in general, din simbolismul funerar al
epocii. Mai mult ins3, in majoritatea cazurilor, acest sim-
bolism este, intr-adevir, eschatologic, cdci speranta principald
a participantilor la mistere o reprezintd o mai buni soartd
postumd". Numai in cazuri sporadice se poate pune problema
unei experiente extatice realizate in timpul initierii neofitului
si, in plus, interpretarea textelor ramine in acest caz foarte
indoielnica.

Dupd ce vom trece in revistd citeva documente privind
speranta postumi a mistilor in epoca romand, ne vom con-
centra intreaga atentie asupra posibilitdtii unei ,,ascensiuni a
sufletului” in misterele lui Isis si ale lui Mithra.

Am constatat deja cd, spre finele secolului I p.C., se
creaserd in jurul lui Dionysos anumite structuri institugionale
care-1 transformau in divinitate mistericd. Cultul lui Dionysos
in acea epocd este deosebit de bogat in simboluri eschato-
logice. Speranta postumad a initiatilor dionysiaci e foarte bine
descrisd in pasajul din dialogul lui Plutarh De sera numinis
vindicta (565e-566a), in care Thespesius din Soloi contemplad
abisul ceresc unde locuiesc sufletele acestora:

Abisul semina pe dinduntru cu pesterile bahice, impodobit
fiind si el cu iederd, cu verdeatd si culorile tuturor florilor.
Rispindea o boare blinda si gingasd din care emana un miros
si un amestec aparte de voluptate, ceva asemdndtor cu mirosul
vinului pentru cei beti. Sufletele, bucuroase de acest miros, se
ldsau inmuiate ca de o betie si se mingiiau unele pe altele. lar
locul era plin de jur-imprejur de veselie, de risete si de toate
plécerile celor care se joacd si se bucurd. 1 se spuse cd pe acolo
urcase Dionysos la zei, unde o dusese si pe Semele mai tirziu.
Locul acela e numit Lethe (dupd traducerea lui C. Méautis).
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in interpretarea lui Plutarh, soarta postumi a initiatilor
dionysiaci este inferioard aceleia a altor initiati (probabil cei
de la Eleusis), cdci sufletele lor, impregnate de umiditate de la
Lethe, s-ar intoarce in ciclul metensomatozei. Pasajul dove-
deste cd in epoca lui Plutarh doud relatii fundamentale erau
stabilite intre mit, rit si eschatologie :

1) soarta postumi a initiatului era analoagi cu aceea a
Semelei (ceea ce, dupd H. Jeanmaire, nu era cazul intr-o
epoca anterioara) ;

2) grota bahicd, un fel de locus amoenus amenajat real-
mente in onoarea pruncului Bacchus, se regisea ca atare
in lumea de dincolo.

Scena de anagogé a Semelei si apoteoza lui Dionysos apar
pe un numir de monumente figurate databile din aceeasi
perioadd, de exemplu pe un disc ,tarantin” descoperit la
Brindisi (secolele I-1V)'"2. Insd divinizarea lui Dionysos este
un motiv foarte vechi, care se regdseste, de pildd, pe craterul
de la Ruvo". Un inifiat dionysiac apare, foarte probabil, pe tii
vas descoperit intr-un mormint capucin din cimitirul vechiuiui
Salodium (Salo). Este asezat pe o bigd figuratd in partea
dreaptd de sus a apoteozei lui Dionysos'.

Cultul lui Dionysos foloseste si alte simboluri apartinind
ideologiei nemuririi astrale, de exemplu scara, care apare pe
discurile de la Taranto', mai exact pe 27 din cele 43 de
exemplare repertoriate de P. Wuilleumier'®. Pe discul de la
Brindisi in particular, scara figureaza aldturi de liknon (sitd,
ciur), de falus si tirs, adicd de obiecte care-1 evocd limpede pe
Dionysos'’. Dupi M. Leglay, originea simbolului scirii de pe
discurile tarantine si, in general, de pe toate marturiile figurate
privind nemurirea astrald, trebuie ciutatd in chiar cultul lui
Dionysos :
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Se stie ca scara este, impreuna cu frunza de iedera, crinul si
iedul (sau puiul de céprioard, sau cerbul), unul din signacula
dionysiace, adicd una din cele patru mérci care-i deosebesc in
mod vizibil si indelebil pe initiatii cultului lui Dionysos si le
permit si se recunoasci intre ei'®.

Pe un kylix attic din prima jumdtate a secolului al V-lea a.C.,
o femeie are deja tatuatd scara pe incheietura miinii stingi.

Scara mai figureaza si in registrul inferior al unui numar de
stele votive de origine romand (datate incepind din cea de-a
doua jumatate a secolului I), descoperite in Africa de Nord, la
Tiddis, Tigisis, Bir-Derbal si Beja. Simbolul a ajuns acolo din
Italia de Sud,

...in bagajele nucerianului P. Sittius si ale prietenilor lui
campanieni, acei Sitziani pe care peregrindrile aventuroase i
succesele militare in serviciul lui Cezar i-au dus in nordul
Numidiei, unde, in anul 46 a.C., s-a constituit in jurul Cirtei
un fief de un stil atit de particular, incit el avea sd-si pistreze
pind la mijlocul secolului al 1Il-lea p.C. un statut municipal
exceptional sub numele de Confederatia Cirteani'®.

Dar scara cirteand apartine simbolurilor zeului nucerian
Sarnus, pe ale cirui ex-voto ea figureazi deja in secolul 1a.C.%.

Tot ce se poate conchide din aceste date istorice si arheolo-
gice este cd signaculum-ul dionysiac al scirii, a carui semnifi-
catie e departe de a fi limpede, este adoptat in epoca romand
intre simbolurile cele mai curente ale ascensiunii sufletului
dupd moarte.

Daci speranta misterelor dionysiace se limiteazd la soarta
postuma a sufletului, alte mistere par sa fi integrat psiha-
nodia printre secventele insesi ale scenariului initierii. Cel
putin asta era pdrerea majoritdtii savantilor de dinainte de
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razboi. Cercetdrile din ultimii ani se aratd mai reticente fati
de aceastd interpretare.

Problema unei psihanodii initiatice se pune numai in cazul
misterelor lui Isis si ale lui Mithra.

Celebra synthema® isiacd aflatd la Apuleius (Mer. XI 23)
rdamine destul de enigmatica :

Accessi confinium mortis et calcato Proserpinae limine per
omnia vectus elementa remeavi, nocte media vidi solem can-
dido coruscantem lumine, deos inferos et deos superos accessi
coram et adoravi de proxymo".

Dupi initierea nocturnd, despre care ii este interzis sa spuni
mai mult, Lucius primeste cele doudsprezece stolae ale initia-
tului. Scenariul ni-l aratd succesiv :

1) stind pe un piedestal de lemn, dinaintea statuii zeitei ;
2) imbricat in stola Olympiaca ;

3) tinind o tortd in mina dreaptad ;

4) purtind o coroani din frunze de palmier.

Ceea ce ne intereseazi aici nu este initierea diurnd, ci numai
aceea care a avut loc in timpul noptii, iar din aceasta indeosebi
episodul ,trecerii prin elemente” (per omnia vectus elementa
remeavi). Olandezul K.H.E. De Jong, in De Apuleio Isiacorum
Mysteriorum Teste (1900), stabilea deja cele trei semnificatii

* ,Am ajuns pind la grani{a mortii si, trecind pestc pragul Proserpineli,
m-am intors, purtat prin toate elementele ; am vazut soarele stralu-
cind in plind noapte cu o lumina alba, m-am apropiat, fata citre
fatd, de zeii de jos si de cei de sus si i-am adorat indeaproape”
(dupa traducerea lui Pierre Grimal) (n.a). [Cf. si varianta lui
I. Teodorescu, in Apuleius, Metamorfoze sau Mdgarul de aur,
Ed. Univers, 1996, p. 272 (n. tr.)].
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posibile ale acestei formule si fiecare noud cercetare nu face
decit sa-i repete observatiile :

1) ar putea fi vorba de o inscenare®, ipotezd retinutd de
R. Merkelbach® ;

2) ar putea fi vorba de o aluzie la invulnerabilitatea mis-
tului* ;

3) in fine, ar putea fi vorba de o psihanodie de acelasi tip
ca aceea descrisd in Corpus Hermeticum (Ascl. 28;
¢f. Poim. 25-26). De Jong opteaza pentru aceasta ultima
ipoteza®.

1. Oinscenare ? Trecerea initiatului prin regiunile cosmice
(elementa) ar fi putut fi simulatd cu mijloace mecanice. Preotii
puneau in miscare niste masini care produceau efecte scenice
pe care mistul, aflat intr-o stare hipnoticd, le inregistra in
transd®®. Principala probd in sprijinul acestei interpretiri ar
putea fi o informatie cu privire la initiatii in misterele lui
Bacchus, legati de niste aparate care-i transportau in pesteri
ascunse vederii’’. Dar ipoteza unei simple operatii rituale pare
mai probabild: in aceleasi mistere dionysiace, ,mistii erau
supusi unor fumigatii de torte cu pucioasd, ablutiunilor, apoi
unei ventilatii, pentru ca, purificati prin foc, apd si aer, sd
poati evita incercirile aseminitoare intr-o alti viatd”?®. Acest
proces cathartic le este reamintit participantilor prin folosirea
rituald a ciurului mistic (liknon), care curdtd griul la fel cum
vinturile spulberd murdiria din suflete®.

2. Invulnerabilitatea mistului ? Credinta cd in timpul exta-
zului se produc fenomene de incombustibilitate era raspindita
in Grecia incd din epoca clasicd : parul Menadelor arde fara
ca ele si sufere®, tortele lor, muiate in api, nu se sting’, in
fine, cei ,inspirati” nu sint atinsi de foc*’. , Trecerea prin
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elemente” ar fi deci o ,,incercare”, un ,asalt” al apei, focului
si aerului asupra initiatului, care-i asigurd apoi invulnerabi-
litatea si facultatea de a levita. Conjectura aceasta se loveste
de dificultigi foarte serioase, chiar de naturd textuald. Oricit
de legat ar fi fost de secretul initierii, Apuleius n-ar fi omis
totusi sd indice mai clar aceste cuceriri spirituale, daca intr-ade-
var s-ar fi socotit cd trebuia si le obtini*>.

3. Psihanodie ? Capitolul 28 din tratatul hermetic Asclepius
descrie chinurile suferite de sufletul vinovat dupd moarte :
trebuind si pldteascd o rdscumpdrare in regiunea infracelestd,
el este ldsat pradd furtunilor si torturilor amestecate venite din
partea aerului, a focului si a apei. Fard a accentua aspectul
punitiv, De Jong preferd aceastd ipoteza :

Etenim in somno illo , ecstatico” cum tam mirabilia viderint
mystae, quidni et per aéra, per aquam, per ignem, denique,
solo dehiscente, et per terram se latos esse crediderint ?3%"

E. Cumont interpreteazd si el la fel fraza din synthema :

Aceastd doctrind a trecerii prin elemente a avut o largi ris-
pindire si s-a bucurat de un credit durabil. I se pot afla urmele
in misterele lui Isis si in papirusurile magice din Egipt, in
cirtile gnostice si in maniheism. Pe de alti parte, ea s-a
conservat in apocrifele crestine, iar bizantinii nu-i pierdusera
amintirea®.

*  Intr-adevir, de ce initiatii, dupi ce vor fi vizut in acel somn
«extatic» atitea lucruri minunate, n-ar fi putut crede ci au fost
transportati prin aer, apa si foc si, la sfirsit, crapindu-se scoarta,
prin pdmint?”
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In ce-l priveste, G. Gwyn Griffiths sugereazi ci paralela
cea mai exactd a , trecerii prin elemente” ar fi un text egiptean
descoperit intr-un mormint teban. i dau aici traducerea, fird
comentarii, dupd E. Hornung :

Going in peace to the heaven, to the horizon, to the fields of
rushes, to the underworld (Dat), (o the sSmt-hall, to the place
where this god tarries®’.

Dacad cele trei interpretdri ale initierii isiace sint la fel de
posibile si dacd, asadar, problema nu admite rezolvare, nu la
fel stau lucrurile cu misterele lui Mithra. De la bun inceput, se
poate afirma ci toate indiciile par a se opune ipotezei unei
psihanodii mithraice. Toate, minus unul - o frazid dintr-acel
Discurs adevdrat (Aléthés logos) al filozofului pagin Celsus® :

Platon a propovaduit cd, pentru a cobori din cer pe pamint sau
pentru a urca de pe pamint la cer, sufletele trec prin planete®®.
Persii 1si reprezentau aceeasi idee in misterele lui Mithra. Ei
au o figurd ce reprezintd cele doud misciiri care se petrec in
cer, aceea a stelelor fixe si aceea a astrelor riticitoare, si 0
alta analoagd pentru a simboliza cdldtoria sufletului prin
corpurile celeste [tes psyches diexodou]*. Aceastd figuri este
o scard naltd, alcdtuitd din sapte porti, avind o a opta poartd
deasupra celorlalte. Prima poartd este de plumb, a doua de
cositor, a treia de aramd, a patra de fier, a cincea e dintr-un
amestec de metale, a sasea de argint, a saptea de aur. Ei i-o
atribuie pe prima lui Cronos, sugerind prin plumb incetineala
acestui astru ; pe a doua Afroditei, care evocd starea si moli-
ciunea cositorului; pe a treia care, fiind din aramd, nu poate

* ,Mergind in pace la cer, cdtre orizont, pe cimpul de trestii, in
lumea de dincolo (Dat), in sala ssmt, in locul unde sildsluieste
acest zeu.”
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fi decit tare si solidi, lui Zeus; pe a patra lui Hermes, care
trece in rindul oamenilor drept rezistent la efort si izvodind
multe lucruri folositoare, ca fierul ; pe a cincea care, alcétuitd
din diferite metale, prezintd neregularititi si varietate, lui
Ares ; pe a sasea Lunii, care are strdlucirea argintului, iar pe
a saptea Soarelui, ale cidrui raze amintesc de culoarea aurului.
Aceastd dispunere a astrelor nu e opera hazardului, ci ascultd
de raporturi muzicale.

Se poate imediat observa cd, pe scara lui Celsus, planetele
sint dispuse in ordinea inversa zilelor siptaminii, de la Saturn
la Soare. Asta explicd, cum a demonstrat R. Turcan®, aluzia
lui Celsus la ,raporturile muzicale”. Intr-adevir, daci nu stim
de ce doctrinele astrologice ii atribuiau cutdrei zile cutare
planetd ,regentd”, stim, in schimb, foarte bine cum se ajungea
de la seria ,chaldeand” la siaptdamina planetard.

Ordinea ,chaldeani” a planetelor, adoptatd de tratatele
astrologice incepind din secolul al II-lea a.C., este, foarte
probabil, de origine greacd §i provine din cel dintii calcul
»stiintific” al distantelor medii dintre cele sapte astre ratici-
toare (inclusiv Luna si Soarele) si Pamint (cf. infra, cap. VI).
E posibil ca o anumitd teorie muzicosoficd si fi prezidat
calculul regentilor zilei si orei. Intre ale sale Quaestiones
conviviales, Plutarh se intreba si ,,de ce ordinea zilelor sapti-
minii nu este desemnatd dupa ordinea planetelor in univers”#
dar raspunsul sdu n-a ajuns pind la noi. Aceasti doctrind
astrologicd dateazd cel putin din secolul I a.C., de vreme ce
poetul Tibul amintea deja de Saturni sacram diem* . O inscrip-
tie pompeiand de la jumatatea secolului I p.C. cuprinde, in
greceste, toatd seria regentilor, in timp ce un graffitto din
aceeasi perioadd combind numele latine ale regentilor cu nume
de localititi, dupd vreo doctrind astrogeografica® .
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O diagrami binecunoscutd in Evul Mediu ne aratd cum se
obtine seria regentilor pornind de la ordinea ,,chaldeani”*, ca
si operatia inversi**. Dacid dispunem pe un cerc, in sens
trigonometric invers i la distante egale, cele sapte planete in
ordinea ,,chaldeand”, e suficient sd ne deplasim de la prima
planetd pind la cea de-a treia (de fapt, a patra, numdrind-o §i
pe prima) in sens trigonometric, si asa mai departe. Obtinem
astfel regentii zilelor saptdminii, adicd din prima ora a zilei.
Influenta planetelor asupra orelor urmitoare ale zilei se petrece
dupd ordinea ,chaldeanid” : de pildd, dacd regentul primei ore
de miercuri este Mercur, regentul celei de-a doua ore va fi
Venus, al celei de-a treia Soarele etc.

Asa cum am aritat in altd parte*®, Dion Cassius mentio-
neazd doud moduri in care se poate ajunge, pornind de la ordi-
nea ,,chaldeand” a planetelor, la cei sapte ,,regenti” ai zilelor
sdptdminii. Primul mod constd intr-un joc ,,muzicosofic”, ce
ar putea fi chiar cel la care Celsus face aluzie in textul sdu. Al
doilea mod, tinind de un calcul aritmetic foarte simplu, pare
insd cel mai probabil. Dacéd Luna, prima ,,planetd” dupa ordinea
»chaldeand”, este ,regentul” primei zile a sdptiminii (luni) -
fiind regent al primei ore a zilei - si dacd fiecare planeti se
succede la regenta celor 24 de ore ale primei zile, rdmin trei
planete pentru ziua urmitoare. Prima fiind Marte, care este si
regentul primei ore din ziva a doua, aceasta va sta sub regenta
lui Marte : marti.

Iatd-ne agadar lamuriti cu privire la originea sdptaminii
plarietare. Asta nu explicd insa de ce aceastd ordine a planetelor
e adoptatd de mithraistii lui Celsus. Intr-adevir, nu e greu sa-ti
dai seama cd, dacd sufletul mistului e considerat a efectua o
célatorie planetard, el nu poate urma decit 0 anumitd ordine
cunoscutd a planetelor in univers. Or, scara lui Celsus nu
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reprezintd o astfel de diagramd spatiald, nu este o reductie
simbolicd a structurii cosmosului.

Mai mult insd : ordinea lui Celsus nu este superpozabild
celei a tutelelor (futelae) planetare din cele sapte grade initiatice
mithraice, asa cum le regdsim intr-un mithraeum din Santa
Prisca pe Aventino*’ sau in acela de la Felicissimus, in Ostia* :

korax Mercur
nymphus Venus
miles Marte
leo Jupiter
Perses Luna
Heliodromus Soare
Pater Saturn

In sfirsit, ordinea tutelelor nu corespunde, in plus, nici
unei ordini cunoscute a planetelor in univers. Concluzia pare
inevitabild : misterele lui Mithra nu celebrau nici o ascensiune
a sufletului prin sfere. Rdmin insd deschise doud chestiuni :
oare Celsus expunea el cu adevirat o doctrind mithraicd, sau
broda asupra propriilor lui teorii, luind drept canava un simbol
din misterele lui Mithra? Si, in cazul din urmai, de ce vorbea
de o ,caldtorie a sufletului”, dacd simbolul nu se preta unei
asemenea interpretdri? Altfel spus, ce insemna oare cuvintul
diexodos la Celsus ?

In cartea sa Mithras platonicus®, R. Turcan a avansat o
interpretare seducdtoare a ,,simbolului mithraic” al lui Celsus
(c. Cels. VI 22): ,Ceea ce semnifica... «simbolul» mithraic
era innoirea integrald a lumii si, corelativ, a sufletelor, «apoca-
tastaza» de la capdtul Marelui An sideral : universul ar urma
sd-si retrdiascd atunci primdvara dintii.”
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R. Turcan crede cd Celsus si, mai tirziu, Porfir, ar fi fost
amindoi partizanii unei teorii cam sofisticate a Marelui An,
care ar face sd coincidd o misterioasd perioadd de implinire a
destinului sufletelor cu reintoarcerea ,planetelor” la pozitiile
pe care le ocupau la crearea lumii. In fine, R. Turcan atribuie
ideii unei ,,renasteri vernale a cosmosului” o origine iraniand.

Ceea ce ne intereseazi este sa stim dacd ideea unei coinci-
dente intre perioada de realizare globald a metempsihozei si
aceea a Marelui An sideral (despre care v. J. Flamant, Macrobe,
pp- 406-13) exista si, in cazul unui raspuns afirmativ, care-i
era originea.

Sd ludm mai intii textele cele mai tirzii, acelea ale lui
Porfir.

In Viaga lui Pitagora (cap. 19), Porfir ii atribuie lui Pitagora
ideea cid , fiintele care se nasc renasc in functie de anumite
cicluri periodice”. Existd efectiv la Porfir o solidaritate intre
metensomatoza si ciclurile cosmice — dovadd, acest pasaj din
De animatione embryonis: ,Faptul de a simpatiza cu un
anumit corp si nu cu altul este datorat sau viefii anterioare
insesi, sau revolutiei universului, care duce asemanitorul citre
aseminitor”.

Dupd aceste date, putem considera cd Porfir semnaleaza in
trecere teoria unei relatii intre realizarea ciclului metensomatic
global si ciclul cosmic, teorie cdreia insd nu pare sd-i acorde
o mare importantd. lar in ce-1 priveste, Macrobius nu pare s-o
fi inregistrat.

Cazul lui Celsus este cu totul diferit; de altminteri, el este
cel care ne va ajuta s3 infelegem originea acestei teorii.

Prezentd poate la Porfir, ideea unei solidarititi intre meten-
somatoza si ciclurile cosmice in sensul pe care l-am precizat
mai sus lipseste cu desdvirsire la Celsus. Acesta nu vorbeste
decit de cataclismele periodice care distrug lumea sau o parte
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a lumii, punindu-le in relatie cu ciclurile revolutiei siderale.
Dar el atrage atentia asupra primejdiilor unei interpretari ero-
nate a acestei idei ,,grecesti sau barbare” din partea crestinilor :

Pentru cd au inteles prost aceste doctrine, le-a trecut [cres-
tinilor] prin minte cd, dupd niste cicluri de duratd mare si
reveniri si conjunctii ale stelelor, au loc incendii si potopuri,
si cd, dupd ultimul potop din vremea lui Deucalion, reintoar-
cerea periodicd potrivit alternangei universului cere un mare
incendiu. De aici vine opinia eronatd ce-i face sa spuna:
Dumnezeu va pogori in chip de cildu cu fierul in mind
(c. Cels. IV 11, 5-12, vol. 11 208 Borret).

Origen replicd :

in ce ne priveste, departe de a atribui potopul si focul cicluri-
lor si reintoarcerilor periodice ale stelelor, noi le gasim cauza
in cresterea peste masurd a desfriului, pe care potopul sau
focul 1l distruge (ib., 1V 12,13-16, p. 212).

Aceastd interpretare a lui Celsus era curentd. Regdsim ideea
solidaritdtii dintre cataclismele periodice care distrug lumea si
ciclurile cosmice intr-o apostild a lui Calcidius la comentariul
pasajului din Timaios privind Marele An (Tim. 39d 2-7 ; Calc.,
Comm. 118, pp. 162, 9-164, 3 Waszink) :

Quem quidem motum et quam designationem non est putandum
labem dissolutionemque afferre mundo, quin potius recreatio-
nem et quasi novellam viriditatem positam in auspicio motus
novi ; haud sciam an in quibusdam regionibus terrae proven-
tura sit ulla ex innovatione iactura’.

* _ Nu trebuie s credem cd aceastd miscare $i aceastd rinduiald ar
t1 aducdtoare de ruini si de destrdmare in Jume, cdci, dimpotriva,
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Critica acestei conceptii care, dupa Censorinus (18, 11 ;
39, 4-12), i-ar fi datoratd lui Aristotel, e imprumutatd de
Calcidius, dupd J.H. Waszink, de la Numenius (dupi altii, de
la Panetius din Rodos).

Dimpotrivd, Calcidius expune in alta parte, fara s-o critice,
o doctrind pe care Celsus o cunostea foarte bine si care-i
atrasese reprosurile lui Origen: aceea a vesnicei reintoarceri
a lucrurilor, datoriti ciclurilor cosmice.

Este exact ceea ce vrea sa spund Celsus in doud pasaje pe
care R. Turcan le-a interpretat foarte diferit (cf. supra):

1) Perioada fiintelor muritoare este asemandtoare de la inceput
la sfirsit si, in cursul ciclurilor determinate, au fost, sint si vor
fi cu necesitate mereu aceleasi lucruri {¢. Cels. 1V 65, 4-7,
vol. II 346 Borret).

2) Cici stelele, dupd anumite perioade determinute, luind
aceleasi pozitit si aceleasi relatii mutuale, toatc lucrurile de pe
pamint, ne incredinteaza ei (adicd discipolii lui Pitagora si ai
lui Platon), sint asemaindtoare ccior din moumentul in care
lumea comporta aceeasi pozitie relativa a stelelor (¢f. Tim.
39d 2-7). Dupii aceastd doctrind, atunci cind stelele revin
dupa o lungd perioadad la aceeasi relajie mutuald pe care o
aveau pe timpul lui Socrate, e necesar ca Socrate sd se nasca
din nou din acesiagi paringi, 53 suferc aceleasi persecutii, acu-
zatia lui Anytos si Meletos, condamnarea de citre Consiliul
Areopagului. in plus, savantii din Fgipt, pentru ci trans-
mit astfel de doctrine, sint pentru Celsus si adeptii lui obiect
de veneratie si nu de batjocurd (c. Cels. V 21,3-7, vol. 1Il 66
Borret).

in semnele prevestitoare ale noului curs ticbuie sd vedem o
renastere si aproape o noud tinerete ; nu stiu dacd in vreo parte
a pdmintului de aici s-ar putea isca vreun de7astru.”
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In fine, intr-un ultim pasaj, Celsus expune, printre motivele
reincarnadrii, pe acela al ,,economiei universului” :

3) Oamenii se nasc legati de un trup fie datoritd economiei
universului, fie ca ispasire a greselilor lor, fie pentru ci sufle-
tul e incdrcat de pasiuni, pind cind se purificd la perioade
determinate. Cici, dupa Empedocle, trebuie ca ,,vreme de o
mie de ani s rdtdceasca departe de cei preafericiti sufletul
muritorilor {,] schimbindu-si forma cu timpul” (B 115 D.-K.).
Trebuie deci sd credem cid oamenii au fost dati in grija unor
temniceri ai acestei inchisori (ib., VIII 53, 2-10, vol. IV 290
Borret).

Este evident cd aluzia lui Celsus la ,perioadele determi-
nate” nu poate avea in vedere altceva decit mitul din Phaidros
248%e-249a, unde se spune cd fiecare suflet isi recapdta aripile
dupi ce si-a petrecut 10 000 de ani in ciclul metensomatic,
exceptie facind sufletul filozofului, care si le poate redobindi
dupd numai ,trei revolutii a cite o mie de ani” (bineinteles,
dacd a dus o ,viatd filozofici”). Cit despre ,,economia uni-
versului” de care vorbeste Celsus, este la fel de evident ci ea
i:u se poate referi decit la pasajul din Timaios 41d sq. privind
iurmarea sufletelor individuale si legea dupd care le sint atri-
buite trupurile pe care le aleg. Sufletele sint implantate in
trupuri ,,In virtutea necesitatii”. Aceastd necesitate este expusa
in discursul Demiurgului cdtre zei din pasajul precedent din
Timaios (4Ua sq.) : ,,Mai rimine sd se nascd trei rase muri-
toare. Dacd nu se vor naste, cerul va fi neterminat, cici nu va
contine in ¢l toate speciile de animale, si trebuie sd le contind
spre a fi desavirsit”.

In concluzie, Celsus nu pare sa fi cunoscut ideea unei
solidaritdti Intre un ciclu metensomatic global si un ciclu
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cosmic. Celsus expune in altd parte doctrina - pe care n-o
aprobd - a relatiei dintre Marele An si distrugerile periodice
ale cosmosului. El aproba, in schimb, ideea vesnicei reintoar-
ceri — provocate de ciclurile cosmice periodice - a lucrurilor.
Calcidius pare si fi adoptat exact aceeasi pozitie ca si Celsus.

Dar care este atunci semnificatia pasajelor din Porfir si de
unde provin ele? Li s-ar putea eventual atribui o origine
orientald, daca n-ar reprezenta reluarea aproape literald a unui
pasaj din Platon. intr-adevir, in Politicul 272d-e, acesta expune,
in trecere, dupd ce a vorbit despre schimbadrile periodice de
directie in miscarea lumii, ideea relatiei dintre soarta sufletului
si realizarea unui ciclu cosmic :

Dupi ce fiecare suflet si-a plitit tributul de nasteri cdzind pe
pamint sub formi de sdmintd de cite ori ii fusese scris, pilotul
universului, 1asind cirma, s-a retras in postul siu de obser-
vatie, iar lumea a luat-o din nou indarat, urmindu-si soarta si
inclinatia activa.

Dupa Cicero (de nat. deorum 1 10, 25 sq.), Aristotel ar fi
adoptat, modificind-o, ideea platonicd a unui Dumnezeu care
regleazd miscarile universului - ,, modo alium quendam prae-
fecit mundo eique eas partis tribuit ut replicatione quadam
mundi motum regat ac tueatur”™*".

Se vede deja cd la Platon exista - intr-un fel insd deloc mai
explicit decit la Porfir - ideea solidarititii intre ciclurile cosmice
si soarta sufletului, ca si intre ciclurile lumii si cataclismele
periodice care distrug omenirea sau o parte din ea. Celsus, ca
si Calcidius, nu situeazi aceste cataclisme la sfirsitul Marelui

* ,...acum pune o altd putere divind in fruntea lumii si 11 atri-
buie functia de a-i guverna si conserva miscarea printr-un mers
retrograd.”
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An. Dupi ei, nu par a exista unul sau mai multe ,sfirsituri ale
lumii” ; lucrurile se vor succeda féari intrerupere, dar fiecare
eveniment nu va fi decit repetarea unui eveniment din ciclul
precedent.

Porfir face aluzie, in treacit, la mitul din Politicul (272d-e),
fara nici o intentie de a aprofunda legdtura posibild dintre
perioada reincarnirilor si aceea a reintoarcerii cosmosului la
dispunerea lui originara.

Sa revenim acum la pasajul din Calcidius (Comm. 118),
care, dupd J.H. Waszink, contine o critici a conceptiei lui
Aristotel (¢f. Censorinus, d. nat., 18, 11; 39, 4-12). in
Politicul, Platon afirmi ci, intre consecintele pe care le antre-
neazd fiecare inversare a mersului universului, se prenumara
si cataclismele care afecteazd anumite regiuni terestre. Or, in
cazul cind Calcidius s-ar fi gindit la un cataclism general,
el n-ar mai fi addugat defel ,haud sciam an in quibusdam
regionibus terrae proventura sit ulla ex innovatione iactura”.
Asijderea, n-ar mai fi vorbit de recreatio et quasi novella
viriditas posita in auspicio motus novi. Ceea ce ne face si
credem ci el critica aici mitul insusi din Politicul, in versiunea
aristotelica mentionati de Cicero.

Chiar dacd ocupi un loc destul de marginal printre doc-
trinele Antichitatii tirzii, aceasta conceptie platoniciani - ,,un
timp pe fatd - un timp pe dos” merita, cred, sd fie semna-
latd aici®.






Capitolul V

Zborul magic

Ispravile de zbor magic din primele veacuri de dupi Cristos se
desfasoara dupd o schemad literard stabild, care comporta trei
secvente succesive :

1) magicianul se catard intr-un loc inalt (citeodati un aco-
peris) ;

2) se aruncd de acolo in gol ;

3) dintr-un motiv sau altul, se zdrobeste de pamint.

Desi rezultatul este fatal, nu putini sint candidatii care
incearci experienta. in cele trei istorii la care ne vom referi,
plasate intre secolul I si secolul al 1II-lea, nu se inregistreazi
nici o reusita.

1. Prima povestire pare a demonstra cd schema esecului era
mai veche si se inrdddcinase deja solid in imaginatia populara.
E vorba de un caz istoric : Nero 1i porunceste unui magician
grec, care se liuda cd poate zbura la cer, sd-i dea o probi‘.
Mai tirziu, cind cel dintii aviator din Roma, care voia si
reprezinte zborul lui Icar in Circ, se zdrobeste dinaintea lojei
imperiale?, memoria colectivi uneste cele doui episoade intr-o
singuri povestire®.

2. Dupd Pseudo-Clement din Roma*, Simon Magul din
Samaria, in care savantii au vdzut primul gnostic, voise sa
dea o reprezentatie de zbor magic la curtea romand si se
prabusise la pamint. Pseudo-Clement putea sti povestea de pe
timpul lui Nero.
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O altd sursd’® pune in legiturd ascensiunea lui Simon cu
sfirsitul misiunii lui pdmintesti. Cu o zi inainte de a se lansa,
Simon 1i anun{a pe cei prezenti: ,,Miine am sia v pirdsesc,
oameni rii si necredinciosi, si-mi voi cduta refugiu in preajma
lui Dumnezeu, a cirui Putere sint, chiar daci ma aflu acum sla-
bit. In timp ce voi sinteti decdzuti, iati-ma pe mine, Cel-ce-sta-
-in-picioare etc.”. In aer insi nu va sta mult ,,in picioare”, cici
Sfintul Petru rosti o rugiciune si Magul fu vazut prabusindu-se.

3. A treia povestire dateazd dintr-o epocd mai recentd. Un
precursor al lui Mani, ,bogat si ingenios saracen”, pe nume
Scythianus,

...avea un singur discipol, numit Terebinthus, care a redactat
pentru el patru cir(i: Misterele, Capitolele, Evanghelia si
Tezaurul. Amindoi s-au dus in ludeea, unde maestrul a murit
si de unde discipolul a fugit in Babilonia. Acolo el a declarat
ci se numeste Buddha, cd e ndscut dintr-o fecioara si a fost
hranit de ingeri in munti. Avu dispute cu mithraistii si nu
izbuti si convinga decit o bitrina. Intr-o dimineagd, urcat pe
o terasd si dupd niste incantatii magice, el incerca si-si ia
zborul, dar cizu si se zdrobi. Bitrina il inmorminti...¢

Zborul magic proiectat de Terebinthus si soldat cu un esec
singeros aminteste de levitatiile atribuite Apostolului Luminii
de credinciosii sdi’.

Apollonios din Tyana este mostenitorul iatromantilor greci
si nu ne va mira cd Filostrat ii atribuie facultatea de a se
deplasa dintr-un punct al spatiului in altul fird zibavi®. Ca si
Empedocle, Apollonios ar fi fost rapit la cer in sanctuarul
zeitei Artemis-Dictynna din Creta®. in cilitoria lor in India,
Apollonios si discipolul sdu Damis ii intilnesc pe ,,Brahmanii
indieni care triiesc si nu triiesc pe pamint, schivnici fara
schivnicie, neposedind nimic decit lumea intreagd” . Brahmanii
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stau in levitatie la trei picioare deasupra pamintului, ,,si asta
nu din trufie, cici asa ceva le este strdin, ci pentru cd trebuie
sd-si practice riturile citre Soare deasupra pimintului, precum
Soarele insusi”. Filozofii in pielea goald din Egipt le sint
inferiori confratilor lor indieni. Ei nu plutesc in aer, dar
izbutesc totusi si facd un copac si glisuiasca".

Pasajele atit de problematice din Arnobius privind faculta-
tile Magilor de a-si transporta clientii la ceruri nu se integreaza
in acelasi context miraculos'>. Ele se referd probabil la o
doctrind precisd, pe care vom incerca s-o identificim.

Se stie cd Arnobius, ereziolog crestin de origine africana,
autor al scrierii Adversus gentes (sau nationes) pe la inceputul
secolului al IV-lea, in timpul lui Diocletian, polemizeazd cu
niste adversari pe care-i numeste viri novi, ,oameni noi”.
Acesti viri novi sconteazd sd-si obtind mintuirea prin tret
mijloace :

1) filozofie si abstinenta ;

2) magie, care asigurd reurcarea sufletului la originea-i

celestd ;

3) ritualul etrusc, cu sacrificarea de hostia animalis.

Prima doctrind vizatd de Arnobius este aceea a ,,gnostici-
»13 aceiasi probabil impotriva ciirora se dezlintuise Plotin'*.
Si mai mult inci, , gnosticii” ar putea fi chiar membri ai scolii
lui Plotin". , Sacrificiul etrusc” nu ne intereseaza aici; vom
reveni imediat la originea doctrinei ascensiunii sufletului'®.
latd mai intii textele :

lor

Arnob. Il 62 (a): ...neque illud obrepat aut spe vobis aeria
blandiatur, quod ab sciolis nonnullis et plurimum sibi adro-
gantibus dicitur, deo esse se gnatos'’ nec fali obnoxios legi-
bus'®, si vitam restrictius egerint, aulam sibi eius patere, ac
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post hominis functionem, prohibente se nullo tamquam in
sedem referri patritam'”.

(b): ...neque quod Magi spondent, commendaticias habere
se preces quibus emollitae nescio quae potestates vias faciles
praebeant ad caelum contendentibus subvolare™"".

I1 66: ...licet ergo tu purus et ab omni fueris vitiorum con-
taminatione purgatus, conciliaveris illas atque inflexeris potes-
tates, ad caelum ne redeunti vias cludant atque obsaepiant
(sic) transitum...”™

1133 : Cum primum soluti membrorum abieritis e nodis, alas
vobis adfuturas putatis, quibus ad caelum pergere atque ad
sidera volare possitis™"

* ,...nu va lasati mingiiati de speranta zadarnicid pe care v-o
nutresc nigte impostori cu sleahta lor, cd ati fi copii de zeu,
eliberati de legile sortii astrale, ci ati fi in stare, ducind o
viata frugald, sa contemplati curtea (zeului) si sa v intoarceti
dupi moarte, de nimic impiedicati, la silasul patern” (cf. I
33: ,...credeti cd nici un obstacol nu vd va putea impiedica
s vi intoarceti la curtea Domnului ca la voi acasi”) (n.a.).

*% ...(sd nu credeti nici in) fagaduielile Magilor ci ar de(ine
rugdciuni propitiatorii prin care, induplecind nu stiu ce puteri,
le arata discipolilor lor ciile usoare de a zbura la cer” (cf. 11
13: ,...ritul artelor secrete, prin care adresati cuvintul nu
stiu cdror puteri, ca si vd fie binevoitoare si s3 nu pund

obstacole reintoarcerii voastre la locurile natale”) (n.a.).
**% . ..asadar, dacd esti pur si curdtat de orice contaminare a
viciilor, vei indupleca puterile si le vei face sa se indure sd nu
inchidi ciile de reintoarcere la cer si sa nu bareze trecerea...”
k4% Credeti cd, abia elibera(i din strinsoarea midularelor voastre,
va vor creste aripi ce va vor ingaddui si va indreptati citre cer

$i sd zburati spre astri.”
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Doctrina personajelor lui Arnobius nu pare a avea nimic de-a
face cu faptele citate mai inainte, respectiv cu tentativele de zbor
ale lui Simon si Terebinthus sau cu translatiile in spatiu efectuate
de Apollonios din Tyana. Desi, la prima vedere, avem impresia
ca zborul citre cer se petrece in corp, vom vedea imediat,
dupd ce vom fi identificat doctrina incriminatd de Arnobius,
ci in realitate e vorba doar de o ascensiune a sufletului.

Viri novi ai lui Arnobius cred :

1) ci sint fiii zeului, consubstantiali cu el ;

2) ca se pot intoarce dupa moarte la sediul divin (ce li se
cuvine din cauza figurata la punctul 1) ;

3) ca toate acestea se obtin ducind o viatd ascetica si prac-
ticind rituri secrete de purificare, ceea ce le asigura:

4) complicitatea puterilor care ocupd trecerea dintre pamint
si cerul lui Dumnezeu. Aceastd complicitate le este de ase-
menea asiguratd de cunoasterea anumitor parole (III 3).
Doctrina aceasta este identicd celei a Magilor care se
laudi cé ar sti formule propitiatorii.

Ipoteza din urma ne este confirmata de un pasaj ciudat care
s-a strecurat intr-o scolie la Tebaida lui Statius® : ... licet Magi
sphragidas habeant, quas putant Dei nomina continere™ . E
vorba de ,,sigilii” sau talismane ce permit trecerea prin barie-
rele celeste pazite de ,puteri” sau de arhonti.

Mentionarea ,Magilor” in textul lui Arnobius ar putea
trimite la Oracolele chaldeene ale lui Iulian Teurgul, al
cirui nume apare in alt loc din Adversus nationes®, si asta
cu atit mai mult cu cit doctrina centralda a Oracolelor este
anagogé sau ascensiunea sufletului la cer®. Misterul elevatiei
teurgice este precedat de actiuni rituale care purificd trupul
si sufletul® :

* ...desi Magii poseda sigilii socotite a contine numele zeilor.”
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Dupi spusele Chaldeanului, noi nu putem urca spre Dumnezeu
decit intdrindu-ne vehiculul sufletului prin rituri materiale ;
dupa parerea lui, intr-adevir, sufletul este purificat cu ajutorul
pietrelor, al ierburilor, al incantatiilor si astfel e pregatit de
ascensiune®.

Dar purificérile sint inutile dacd nu sint insotite de anam-
neza ,parolei” de trecere, uitatd de suflet in momentul cind
patrunde in trup:

Aceastd synthema care, rostitd, face ca Intelectul Suprem si
devind favorabil dorintei sufletului, este identicd unuia din
»simbolurile” (i.e. voces mysticae) pe care Intelectul, dupa
un alt Oracol, ,le-a seminat peste tot in lume”... .

Existd un singur obstacol ca sa fim siguri cd doctrina incri-
minatd de Arnobius este aceea din Oracolele chaldeene : faptul
cd In acestea nu se intilnesc puteri rele ce-ar trebui induple-
cate?’, ca in gnosticism si hermetism. Dar nimic nu dovedeste
cd ,puterile” lui Arnobius ar fi rele. In al doilea rind, elevatia
teurgicd era un proces initiatic care, dupa H. Lewy, avea loc in
timpul vietii mistului si nu corespundea cu soarta lui postuma.
Era un act cathartic, nu eschatologic®. Lucrul acesta pare si
corespundd, intr-adevdr, cu ceea ce pretindeau Magii la Arnobius
(II 62b), dar nu se potriveste cu prima jumdtate a pasajului
citat, care spune apdsat cd intoarcerea la patria divind va avea
loc post hominis functionem. Or, cei ce se pregdteau mai ales
(dar poate nu exclusiv) pentru primejdioasa céldtorie a sufle-
tului dupa moarte erau gnosticii i hermeticii. Nimic insd nu
dovedeste cd ritul ,chaldeenilor” n-ar fi prevazut si un fel de
extrema onctiune pentru indltarea sufletului celor morti.

Dacd n-ar exista o cezurd graficd si semanticd intre cele
doud pirti, a si b, ale pasajului I 62, s-ar putea presupune ci
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viri novi ai lui Arnobius profesau o doctrind unitard, alcatuitd
din elemente gnostice, hermetice si chaldeene®. Dar Arnobius
pare in general a opune, desi declard ca postulatele le sint
identice, doctrina acelor viri novi celei a Magilor; ele se
confundd, de altfel, in pasajul 1I 13.

La fel, nu e nevoie sd-1 transformdm pe Porfir in sef al viri
novi numai pentru ci un fragment din De regressu animae®
seamdnd cu doctrina expusd de Arnobius : ,...utendum alicuius
daemonis amicitia, quo subvectante vel paululum a terra possit
elevari quisque post mortem”". E drept cd ascensiunea este
aici postumd, dar nicdieri la Arnobius nu e vorba de ajutorul
vreunui demon. Titlul de ,,demon” i s-ar putea potrivi aici in
schimb Soarelui care, in Oracole, are functia de , ascensor”
(anagogeus) al sufletului®. Ceea ce le era efectiv comun lui
Porfir si acelor viri novi era influenta lui Numenius®?. Numenius
expunea in amdnunt teoria pogoririi sufletului in trup si a in-
toarcerii lui la cer®, dar nu se ocupa de psihagogi, de demonii
prieteni si de parolele de trecere. Sintem siliti sd8 conchidem
cd, dacd fragmentul 2 din De regressu animae nu provine de la
Numenius, el ar putea in schimb foarte bine sd rezume o idee
»chaldeand”, cu exceptia detaliului privitor la caracterul postum
al experientei. Dar, iardsi, putem oare fi siguri cd teurgii nu
practicau ritualul lor de iniltare ca si-si asigure o soartd mai
bund dupd moarte ?

Mai ramine de elucidat sensul ultimului pasaj din Arnobius :
w-..cum primum soluti membrorum abieritis e nodis, alas vobis
adfuturas putatis, quibus ad caelum pergere atque ad sidera
volare possitis”. intotdeauna i s-a dat o interpretare prea lite-
rald. Chiar si F. Cumont crede ci vrijitorii ,,pretindeau sa-si

* ...slujindu-se de prietenia unui anumit demon care, impingind
putin, poate ridica pe cineva, dupa moarte, deasupra pamintului.”
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inzestreze cu aripi victimele credule cind acestea se vor elibera
de trupuri, ca si poati astfel zbura la ceruri”®. in realitate,
pretentia ,,vrajitorilor” lui Arnobius trebuie sa fi fost mult mai
nevinovatd ; in focul polemicii, ereziologul a folosit pesemne
o expresie cam ambigud, cu intentia precisd insd de a le atribui
ceva abracadabrant. Simbolul ,,aripilor sufletului” provine din
Phaidros (249a-c): in cursul existentei padmintesti, numai
gindirii citorva alesi i se intimpld ,sa dobindeascd aripi”,
datoritd anamnezei declansate de viziunea hiperuraniani a
ideilor (249d-250c), comparatd cu o ,initiere in mistere”
(250c-¢e) care ajunge sd fie o ascensiune ontologicd. Platon se
slujeste de cel putin trei simboluri luate din patrimoniul imagi-
nilor legate de ascensiunea sufletului: carul cu cai inaripati
(246a-b), aripile sufletului si urcarea unor trepte succesive,
care simbolizeazi initierea in misterele Iubirii®.

In platonismul de mijloc, simbolul are doui semnificatii
distincte : pentru necrestinii precum Albin®, aripile reprezinti
gindirea sau dorinta amoroasd care inaltd sufletul la contem-
plarea speciilor ideale; pentru crestini, ,aripile sufletului”
simbolizeaza harul Sfintului Duh si, in cele din urma, ajung sa
reprezinte porumbelul evanghelic®’.

Plotin, care n-avea cum si ignore metafora platoniciana,
are surpriza de a o vedea utilizatd de gnosticii (valentinieni) cu
care polemizeazi®. Nu trebuie insi uitat ci scrierea lui Plotin
nu-i viza direct pe valentinieni, ci pe aceiasi viri novi din
Adversus gentes, adicd pe membrii propriei sale scoli influen-
tati de dogmele gnosticismului siro-egiptean. Pentru adversarii
lui Plotin, ,,pierderea aripilor” exprima pdcatul sufletului lumii
exilat dincolo de zidurile plenitudinii divine. Pentru Plotin,
metafora se putea aplica numai cdderii sufletelor individuale
in existenta piminteasci®. La Basilide, simbolul este folosit in
acceptia pe care o luase la autorii crestini (aceea a porumbelului
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evanghelic), dar doctorul alexandrin stabileste de asemenea o
legdturd intre aripi §i onctiune.

Nici una din aceste teorii nu li se potriveste , vrajitorilor”
lui Arnobius, dupd cum nici interpretarea literald a ceea ce
pretindeau ei nu este justificatd. Poate tot arta teurgicd oferd,
incd o datd, o solutie destul de convenabila pentru aluzia lui
Arnobius. La Proclus, ,,aripile sufletului” apartin vehiculului
luminos, pneumatic, care infisoari sufletul rational*’. Datorita
purificdrii obtinute prin ,arta hieraticd”, corpul pneumatic va
urca iardsi pind la acel aitherios topos din care a iesit :

Iar el spune atunci ci... optimul mijloc, pentru corpul lumi-
nos, de a-si dobindi aripile nu constd doar in purificare si in
exercifiul apostazei (apostasis) - aceasta vizeaza separarea -,
ci si in efortul de obisnuire cu imaterialitatea®.

Teoria ,,vehiculului sufletului” este neoplatoniciani®, dar
e probabil ca Oracolele chaldeene, care o ignora, s fi cunoscut
in schimb metafora ,aripilor sufletului”. Intr-adevir, ea apare
intr-un fragment cu sens nu foarte clar la acelasi Proclus® :

O datd imprastiat trupul de pe lumea asta, si-a luat avint citre
Olimp, purtat pe aripile usoare ale sufletului, dar nu fiindca in
maruntaie (ale victimelor) s-ar fi sadit vreo vorba de incredere.

Disolutia trupului corespunde destul de fidel cu soluti e
nodis membrorum de la Arnobius. Expresiile prea concrete ale
acestuia provin pur si simplu din dorinta lui de a-si descalifica
adversarii, care erau la fel de convinsi ca si el insusi ca
niciodatd nu vor creste aripi pe bratele oamenilor, decit in
satirele lui Lucian®.

Cu toate ci traditiile orientale nu fac obiectul lucririi de
fatd, o exceptie se impune in ce priveste analiza schemei
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esecului, la care John S. Strong a remarcat asemandri frapante
cu unele povestiri budiste*. Dupa Strong, unul din paradoxu-
rile budismului constd in a condamna de la bun inceput orice
forma de miracol, inclusiv zborul, desi el face parte din ispra-
vile cele mai comune ale lui Buddha insusi, ale bodhisattva si
ale marilor adepti.

Comentariul la Dhammapada precizeazi cd interdictia de a
zbura prin aer a fost infrintd de Buddha insusi, atunci cind un
»eretic” (un non-budist) 1-a provocat la un concurs de mira-
cole. Impotriva argumentului ci el insusi interzisese practi-
carea miracolelor, Buddha a replicat: ,,N-am prescris nici o
reguld pentru mine insumi, regulile sint valabile numai pentru
discipolii mei”. Dar, dupa numeroase izvoare, printre disci-
polii sdi se numdra unii celebri aerobati sau cdlitori prin aer.

Mai multe legende precizeazi ca li se poate intimpla aces-
tora si-si piardd facultatea de a zbura. Doud exemple aduse de
Strong aratd cd pierderea se petrece atunci cind intervine
dorinta carnali. in Culla-palobhana-jataka se povesteste intim-
plarea cu un cilugir care se opreste din zbor la o casd, unde
e intimpinat de o femeie frumoasd al carei barbat era absent.
Cilugidrul nu se poate impiedica s-o doreascd pe fermecd-
toarea-i gazdd, ceea ce-l face sd nu-si mai poatd lua zborul.

O poveste din Samkappa-jataka ne informeaza ci nici chiar
un Bodhisattva nu este imunizat impotriva concupiscentei.
Ducindu-se in zbor la palatul unui rege ca sd-si ia pomana, el
o surprinde pe regind iesind goald din baie la al doilea cat al
castelului si se vede silit sd iasd pe scard: ghimpele dorintei
i-a strdpuns armura ascetismului. Va trebui si treacd o sapti-
mind ca si poatd zbura din nou.

Putinta de a zbura in budism este amenintata sau de dorinta
sexuald, sau de o karma proasta. In orice caz, puterile speciale
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sau siddhi sint obtinute in budism in conformitate cu principiile
riguroase din yoga: concentrare perfectd si meditatie ne-
intreruptd.

in contrast cu facultatea personajelor budiste de a zbura
prin aer, si ,ereticii” o pot face, dar de astd datd cu mijloace
magice care nu necesitd din partea practicantului absenta
dorintei si nici vreo restrictie eticd sau intelectualda. Asta duce
in budism la un dispret fatd de magician si de magie care este
perfect comparabil cu dispretul crestin ce se exprima in scrie-
rile pseudo-clementine sau in polemicile lui Arnobius. in
comentariul la Dhammapada e vorba la un moment dat de un
»eretic” care se slujeste de puterea sa de a zbura ca sa ajungd
fara opreliste la etajul al saptelea al unui palat si s3 se culce cu
o tindrd de familie bund. Dhajavihetha-jataka vorbeste de un
magician care adorid soarele in timpul zilei, iar noaptea zboari
direct in apartamentul reginei din Benares.

Se intelege de la sine cé, tot asa cum puterile lui Petru sint
incomparabil mai intinse decit cele ale lui Simon, puterile
budistilor le depdsesc de departe pe ale magicienilor. Iar
pdtania lui Terebinthus, precursorul lui Mani, e deja prefigu-
ratd in comentariul la Dhammapada relatind cazul ,ereticului”
Jjaina Nathaputta care, ca sd-si mascheze neputinta de a-si lua
zborul, se slujeste de o intreagd punere in scend, fard a izbuti
totusi sd scape nevdtimat din acea intimplare.

Cum mdrturiile samanice si orientale nu intrd in sistemul
acestei carti, si ne limitdim la a semnala aici existenta unor
importante dezvoltdri paralele in mai multe traditii din lume,
dezvoltari care se explicd, foarte probabil, pornind de la situatii
comune mai curind decit de la o origine comuna.






Capitolul VI

Incubatie si catalepsie la Plutarh

Studiul miturilor eschatologice ale lui Plutarh' ne va permite
sd surprindem pe viu Zeitgeist-ul epocii si sd inregistram dife-
rentele dintre noua viziune a lumii si conceptiile platoniciene.

Plutarh nu mai era tinir cind, dintr-o ambitie de altfel
foarte respectuoasid de a rivaliza cu Magistrul, scrie tratatele
De facie in orbe lunae, De genio Socratis si De sera numinis
vindicta®. Trecuse de cincizeci de ani si, ajuns pe culmile
carierei, ocupa functia de preot la Delphi: in acel moment, in
jurul anului 100, se apuci el de aducerea la zi a marilor mituri
eschatologice ale lui Platon (Gorg. 522d-527c; Phd. 107d-115a;
Resp. 614a-621d; Phdr. 246a-257b)*. Aventura personajului
sdu Aridaeus-Thespesius din Soloi are ca model cdlitoria
extaticd a lui Er, in timp ce mitul lui Timarh din Cheroneea
(De genio...) se inspird din Phaidon.

Perspectiva lui Plutarh este aproape intotdeauna inifiaticd,
dar sursa lui primi de inspiratie rimine peste tot Platon insusi®.
Initierea reprezintd o subvertire a valorilor mundane, ea creeazi
o puternicd antitezd eschatologicd intre soarta celui ales si
soarta masei’. Ignorarea unui ,destin mai bun al defunctilor”
are o valoare ontologicd : ea ii desparte pe cei ce continud sd
se complacd in tina lumii de aceia care rezista constient la
Jteama, cutremurarea, sudoarea si stupoarea” mortii®. Trei
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factori revin constant in opera lui Plutarh : referinta, explicitd
sau implicita, la initiere; ideile, interesele speculative si
cliseele literare ale lui Platon; in fine, vointa de a-l concilia
pe Platon cu noul Zeirgeist printr-un demers care are o laturd
extrem de conservatoare (folosirea unor materiale mitologice
arhaice, pre-platonice) si o latura inovatoare (sistemul de exe-
gezd contemporand). Fie-ne ingdduit sd nu ne pronuntdm asupra
»pitagorismului” lui Plutarh. Termenul de ,,pitagorism” a fost
folosit atit de des incit si-a pierdut aproape orice confinut.
Este foarte greu de deosebit ce anume provine la Plutarh din
traditia neintreruptd a invatatilor pitagoreici si ce, dimpotriva,
din credintele populare cele mai putin sofisticate. Foarte adesea,
extremele se ating, iar conservatorismul celor mai rafinate
spirite nu constd decit intr-o reinterpretare a credintelor celor
mai ,,vulgare” si mai persistente. Preferintele filozofilor plato-
nicieni isi gdsesc expresia cea mai potrivitd in spusele persona-
jului celui mai intelept din Bacchantele lui Euripide : ,,Lucrul
intelept nu este inelepciunea, nu este si ai ginduri supraome-
nesti” (v. 3945). Comportamentul cel mai irational si cre-
dintele aparent cele mai absurde din popor ascund pesemne
vreun adevir ultim. E de la sine inteles cd pitagorismul s-a
nutrit si el din aceste credinte. Dar nimic nu-1 impiedicad pe
Plutarh sd o faci si el direct, fard a recurge neapdrat la traditia
pitagoreicd. Cici el are tot ce-i trebuie ca s inainteze singur
cu pasi siguri: glasul Maestrului si spiritul Timpului sdu.

De genio Socratis 589f-592a

Timarh din Cheroneea este, foarte probabil, un personaj ndscocit
de Plutarh, ,,si isi datoreazd originea cheroneani patriotismului
local al autorului”’. El manifestd un interes profund pentru
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natura demonului socratic si, incercind s-o inteleaga, recurge
la o catabazi in grota de la Lebadeea. Informatiile pe care le
di Plutarh despre acest renumit loc de incubatie se potrivesc
cu cele ale lui Pausanias (IX 39, 5-14) si cu acelea, mai
sumare, ale lui Filostrat (V.A. VIII 19). La paisprezece kilo-
metri de Cheroneea, pe drumul citre Delphi, se afla oracolul
de la Lebadeea consacrat personajului mitic Trophonius, pe
socoteala ciruia circulau numeroase legende®. Oracolul era
consultat din secolul al Vl-lea a.C., iar Plutarh trebuie si fi
fost la curent cu traditiile locale, pe care le expunea de altfel
intr-un tratat ce n-a ajuns pini la noi’. O aluzie din De defectu
oraculorum®™ pare si indice ci fratele siu Lamprias era
insdrcinat cu o functie sacerdotald la Lebadeea. Nu se poate
exclude ipoteza ca Plutarh sd fi cunoscut o Eis Trophoniou
katdbasis a lui Dicearh, dar savantii moderni inclind s3 admita
totala lui independent fatd de acest posibil izvor de informatii'2.
Cel ce voia sa consulte oracolul, ne instiinteaza Pausanias,
trebuia sd se supund unei ,,purificdri” comportind abtinerea,
citeva zile, de la ,cele neingdduite”. Un fragment al poetului
comic Cratinus aduce o informatie suplimentard : era vorba,
de buni seami, de tabuuri alimentare'®. Postulantul ficea o baie
rituald in apele Herkynei, dar oracolul nu putea fi consultat
decit dacd miruntaiele unui berbec negru sacrificat noaptea
intr-un sant aritau semne favorabile'*. Atunci postulantul era
din nou spdlat in apele riului si doi copii numiti Hermai ii
ungeau corpul cu ulei. Preotul il ducea apoi in apropierea a
doud izvoare numite Lethe si Mnemosyne, care figurau de
altfel in peisajul eschatologic de pe lamelele de aur din Magna
Graecia'®. Bind din cel dintii, el isi uita trecutul, in timp ce
apa celui de-al doilea ii permitea sd-si aminteascd oracolul.
Dupi ce ciddea in adoratie dinaintea statuii zeului, postulantul
era imbricat cu o tunicd de in alb si condus la intrarea grotei.
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Cobora ¢ scari ce ducea la un orificiu strimt, in care trebuia
sd intre ¢y picioarele inainte, tinind in mind o turtd cu miere.
Era aspirat in adyron de un suflu puternic'S.

Consultarea oracolului dura mult, iar revelatia era comuni-
cata fie printr-o viziune, fie printr-o ,,voce”. La sfirsit, se iesea
la fel cum se intrase, adici cu picioarele inainte. Acest moment
al scenariului ritual, ca si prezenta izvoarelor eschatologice si
a prdjiturii mortuare, indici faptul ci postulantul era omologat
CU un mort, iar ritul, in intregul lui, avea legaturi profunde cu
Initierey!7.

Scenariul consultirii oracolului are un caracter extrem de
arhaic. Grota joaci un rol foarte important in initierea sama-
nicd'® jar riturile de intrare intr-o grotd au intotdeauna un
SCop extatic'®. O traditie analoagi celei a grotei lui Trophonius
a subzistat in Irlanda pini in secolul al XVIIl-lea. Apocalipsa
cavalerului Owein, protagonistul din Tractatus de Purgatorio
Sancti Patricii, scris pe la 1188-89 de cilugirul cistercian
H. de Saltrey, seamini mult cu aceea a lui Timarh®. Oricum,
nivelu] jstorico-cultural cel mai arhaic pind la care urci incu-
batia say viziunea extatici obtinuti intr-o groti este reprezentat
de initjerile samanice?'.

Toate acestea sint valabile, cum bine a vizut J. Hani??, nu
Iumai pentru preliminariile incubatiei, ci si mai ales pentru viziu-
N€a catalepticului Timarh. Abia descins in obscuritatea grotei,

--.1 se pdru... cd primise o loviturd in cap, insotiti de un
Zgomot asurzitor, si ¢d suturile craniului i se desfacuseri ca si

lase sufletul s3 iasa®.

Intoarcerea sufletului in trup se petrece in acelasi fel :

-..simti iardsi o durere violentd la cap, ca si cum ar fi suferit
O strinsoare puternici®,
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Dupi cum foarte bine a observat J. Hani, existd o strinsd
asemanare intre desfacerea suturilor craniene la Timarh si
obtinerea liberei circulatii a sufletului in afara corpului prin
sutura frontalis la indo-tibetani®. Brahmarandhra sau ,,ciocul
lui Brahma” este intr-adevar deschiderea craniand care per-
mite, dupd aceste traditii, iesirea sufletului. in samanism exista
credinte analoage : in timpul extazului, sufletul iese din trup
prin cap; sufletul unui bolnav i este reinserat in trup prin
cap26 ; n fine, sufletul unui saman patrunde in trupul viitoarei
sale mame tot prin cap®’. E posibil ca reprezentirile samanice
sd se fi format sub influenta credintelor indo-tibetane, dar nici
ipoteza inversd nu e mai putin intemeiati. Si ne gindim numai
la traditiile grecesti arhaice privind raportul dintre psyché
si cap, adunate de R.B. Onians®® (dar criticate recent de
J. Bremmer®), sau la importanta pe care o ia acest motiv la
Platon®. Chiar daci localizarea sufletului in cap nu era gene-
rala in Grecia, credinta aceasta exista fird doar si poate inca
din epoca homerica. Plutarh nu face decit sd-i adauge ama-
nuntul ,,samanic” al desfacerii suturilor craniului.

Sufletul lui Timarh, eliberat de trup,

...avu mai intii impresia cd respira din nou dupi ce fusese
pind atunci indelung comprimat si cd devenea mai mare ca
inainte, precum o veld care se umfli in vint®.

El asculti armonia sferelor’” si contempli astrii sub forma
de insule plutitoare in eter®. In mijlocul insulelor se afli un
lac, care corespunde probabil cu sfera celestd. Un curent mai
rapid reprezintd ecuatorul celest, in timp ce zodiacul este
situat pe centura tropicald. Sub acoperirea limbajului poetic,
Plutarh introduce si alte notiuni astronomice, ca aceea de
inclinare a eclipticii. Comportamentul insulelor este diferit :
cele mai multe, reprezentind stelele fixe, sint antrenate in
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migcarea sferei, pe cind celelalte - adicd planetele — descriu
un itinerar, capricios in aparenta, care decurge din combinarea
propriei lor misciri cu aceea a sferei celeste®. Doui fluvii de
foc se arunci in mare, aluzie probabild la peisajul eschatologic
din Phaidon 111d, dar corespunzind aici celor doud brate ale
Ciii Lactee™®.

Privind in jos, Timarh vede

...0 mare prapastie... rotunjitd, asemdndtoare cu o sferd tdiata,
inspdimintdtoare si adincd, plind de tenebre groase ce nu
stiteau locului, fiind adesea agitate ca niste valuri®®.

De acolo se inaltd gemete de animale, plinsete de barbati si
de femei insotite de un zgomot confuz. Cuvintul care indica
agitatia tenebrelor, ektaratoménou, ,este ales cu bund-stiintd
pentru Tartar”, explicd F. Cumont, cici derivarea lui Tartaros
din taratto era curentd® . Aici insi Plutarh ia distantd nu numai
fatd de Hesiod®, ci si fatd de Platon, pentru care Tartarul era
un spatiu subteran. Explicatia cea mai convenabild® este ci e
vorba in acest pasaj de Pdmintul nostru. in De facie... 940f, se
afirmi cd un locuitor de pe Luni care s-ar uita in jos la Pamint
ar avea impresia cd vede Hadesul si Tartarul.

Yvonne Verniére® revine la explicatia lui F. Cumont si a lui
G. Soury*, dupi care portiunea de sferi ar reprezenta emisfera
inferioard a lumii. Chestiunea este de fapt destul de incurcati :
A. Corlu nu respinge nici el aceastd ipotezd**, in vreme ce
F. Cumont pare favorabil in altd parte ideii cd prapastia repre-
zintd chiar Pimintul®. Interpretarea din urmd, propusi de
R. Heinze si urmatd de G. Méautis si A. Corlu, ni se pare cea
mai rezonabild. in Phaidon 109, Pimintul nostru vizut de pe
Adevdratul Pamint, adica de la suprafata Pamintului, ar apdrea
ca o pripastie adinci*. Sufletul lui Timarh a ajuns acum la
inal{imile rarefiate, nu departe de Luna, dar inci foarte departe
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de zeii astrali superiori ce-i vor rimine de altfel inaccesibili*.
La acest punct al cdlatoriei sale extatice, un Glas fard trup il
interpeleazd pe Timarh, instiintindu-l cd e dispus si-i dea
explicatii despre ceea ce a vazut deja, dar nu si despre ,,regiu-
nile superioare, (cici) ele apartin altor zei”*. Timarh va trebui
mai ales sa se limiteze la a pune intrebari despre ,,lotul, partea
(moira) Persefonei. .., una din cele patru imparatii ce-si dato-
reazi frontierele Styxului”’. Timarh intreabd ce este Styxul,
iar Glasul ii raspunde :

E drumul Hadesului. Vine din fatd si, in punctul lui cel mai
inalt, delimiteazad zona de lumind. Urcd, dupi cum vezi, din
Hades si, acolo unde, in revolutia lui, atinge lumina, margi-
neste ultimul (inut al universului. Sint patru principii in toate :
cel dintii este acela al vietii ; al doilea, al miscirii ; al treilea,
al generatiei; iar ultimul, al coruptiei. Unitatea (Monas) il
leagd pe primul de al doilea in invizibil, Nous pe cel de-al
doilea de al treilea in regiunea Soarelui, Natura (Physis) pe al
treilea de al patrulea in regiunea Lunii. O Parci, fiicd a
Necesitdtii, are menirea de a pazi fiecare legiturd: Atropos
pe prima; Clotho pe a doua; Lachesis, de care depinde
rotirea generatiei, pe cea de-a treia, a Lunii.

Luna, care este ,proprietatea demonilor pamintesti”, se
afla putin deasupra Styxului; acesta o atinge insd la intervale
regulate®®. In acele momente (eclipsele lunare), anumite suflete
se desprind de pe Luni si recad in ciclul metensomatozei®.

Teoria celor trei articulatii cosmice si a eclipselor ca momente
de intilnire dintre Luna si Hadesul terestru fusese deja expusi
in De facie..., 944a-c si 945c-d. In timpul eclipselor, sufletele
celor vinovati urcd inspre Luna prin conul de umbra al Pamin-
tului; spre a fi alungate, se lovesc obiecte rasundtoare de
bronz. Luna are doui fete care comunica prin doud vii, doud
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,mari trecitori” : o anticameri, o ,,Casi a Persefonei” se afla
in fata Pamintului, in timp ce ,,Cimpiile Elizee” 1i intorc
spatele. O falie lunard adinca, ,,vigduna Hecatei”, e locul
unde sufletele rele sint chinuite™.

Savantii moderni®® consider ci teoria punctelor de articulatie
cosmicd provine de la Xenocrate, care deosebeste trei regiuni ale
lumii : ultracelestd, celestd, infracelesti>. Se poate totusi obiecta
ci cele trei ,statii” de la Plutarh (Soarele, Luna, Pimintul) n-au
nimic de-a face cu impartirea lui Xenocrate. Pentru H. Dorrie,
ierarhia Moirelor se explici tot prin influenta acestuia®. Con-
form vechii ipoteze emise de religionsgeschichtliche Schule,
cele trei niveluri cosmice de la Plutarh ar proveni din cele trei
ceruri ale cosmologiilor iraniene. Teoria aceasta a fost primiti
cu prea mult entuziasm de cei mai mari cercetdtori din peri-
oada interbelicd. Cele , trei ceruri”, care se regisesc nu numai
in credintele indo-iraniene, ci si la greci si babilonieni, nu
provin dintr-o unica sursd. De altfel, cdldtoria lui Timarh se
opreste la primul etaj, probabil suprafata Pamintului, imediat
sub Lund. El nu-i va putea vedea pe zeii astrali superiori §i
deci intreaga ipoteza cu privire la acestia raimine de domeniul
conjecturii. Cam in aceeasi perioadd in care Plutarh isi com-
punea De genio... (cca 100 p.C.), o altd teorie privind ascen-
siunea sufletului isi ficea probabil aparitia pe scena culturala
a timpului - o vom descrie cu scrupulozitate in capitolul
urmitor. in acest tip de psihanodie cu riadicini in vulgata
hermetica precrestind, sufletul parcurge toate cele sapte ceruri
planetare, ca si-si gaseascd odihna in ogdoadd. Daca interpre-
tirile noastre sint corecte, Plutarh nu ramine cu totul in afara
ideilor astrologiei hermetice. Dar, fatd de un Numenius din
Apameea, el reprezintd incd vechea scoald platoniciand. Dim-
potriva, Oracolele chaldeene, terminate probabil in cea de-a
doua jumatate a secolului al II-lea (epoca lui Numenius si a lui
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Celsus)™, vehiculeazi si ele doctrina celor trei zone cosmice
(inteligibild, eteratd, sublunari)®.

Prezenta Styxului in zona sublunar este perfect previzibila
in climatul cultural al timpului. Am analizat deja dezvoltarea
ideilor privitoare la eschatologia celesta (cap. II). Plutarh nu
face decit sa transporte in cer peisajul eschatologic subteran al
lui Platon, impreund cu fluviile sale infernale. in cele doui
fluvii de foc care se varsd in marea celestd (590f) putem
identifica Pyriphlegetonul si Cocytul din Phaidon 111d, care
curg in sens contrar unul fatd de altul. Dar motivul unui fluviu
celest de foc ar putea proveni din apocaliptica iudaicd, unde isi
facuse deja aparitia in secolul al II-lea a.C., in Cartea lui
Daniel (VII 10). E drept cd descrierile fluviului de foc, asa
cum apar la Origen, in Extrasele valentiniene ale [ui Theodot
si in Cartea ebraicd a lui Enoh®®, in Talmudul babilonian®” ca
si in cele trei midrashim redactate intre secolele al VI-lea si
al IX-lea®®, diferd complet de Styxul lui Plutarh. E vorba de o
traditie separatd, plamiditd de rabinii secolului al I11-lea® si
adaptata probabil de autorii crestini si gnostici la propriile lor
sisteme de gindire®. F. Sagnard a incercat si-1 identifice pe
acel Theodot, autor al Extraselor comentate de Clement din
Alexandria®. Ipolit® il citeazd pe un anume Theodot din Bizant
(secolul al II-lea), zis ,Pielarul”, care avea un discipol numit
si el tot Theodot, zis ,,Bancherul”®. Chiar daci Extrasele nu
dateazd din epoca lui Valentin, probabil cd nu-i sint nici cu
mult posterioare. Trebuie deci sd dim putin indarat aparitia
motivului in iudaism, ca el sd fi avut timpul de a fi reluat de
scoala valentiniand orientald, asa cum presupune Edsman.

Dimpotrivi, fluviul de foc de la Origen nu prezinta trasaturile
cele mai caracteristice ale motivului iudaic, asa cum se regisesc
ele in Extrase, cap. 38, sau in Enoh-ul ebraic (cca250 p.C). La
Origen, fluviul n-are nimic de-a face cu Tronul lui Dumnezeu,
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dupa topos-ul din Daniel (VII 10). Cel putin in cinci pasaje
citate de Edsman®, fluviul de foc e pus in legiturd de citre
Origen cu sabia de foc a Heruvimului care pizeste intrarea in
gridina Edenului®. Extrasele, cap. 38, exploateazi pasajul din
Cartea lui Daniel, dar 1i adauga cel putin un amanunt provenit
din speculatiile rabinice : fluviul de foc curge in vidul creatiei,
»care este Gheena, iar aceasta nu ajunge niciodatd sd se umple
cu foc”. Talmudul babilonian® atribuie originea acestei cre-
dinte rabinului Zutra’ bar Tobiah, intemeietor, in 219, al scolii
superioare de la Sura pe Eufrat. O regisim in 3 Enoh® :

Si fiecare fluviu descrie un cerc in cele patru directii in "Arabot
Ragia’, iar (de acolo) ele cad... peste capetele celor rdi care
se afld in Gheena.

La inceputul secolului al III-lea sau chiar inainte, rabinii
contaminasera doud pasaje biblice: Daniel (VII 10), despre
torentul de foc, si leremia (XXIII 19), despre furtuna lui
Dumnezeu care cade peste capetele necredinciosilor. Excerpta
ex Theodoto au fost influentate de speculatiile rabinice, ceea
ce nu mai este valabil pentru Origen.

Lucrurile se complici insd putin, pentru ca Styxul lui Plutarh
indeplineste o functie aproape similard : desi nu curge in jos,
peste capetele necredinciosilor, el provine totusi din Hades si
are o foarte strinsd legdturd cu pacdtosii. Se pot avansa doua
ipoteze la fel de justificabile (sau refutabile): sau Plutarh a
avut cunostintd despre o traditie iudaicd (care, 1n cazul acesta,
ar f1 cu mult anterioard secolului al III-lea), sau rabinii din
secolul al Ill-lea au utilizat mitul lui Plutarh ca pe un fel de
catalizator intre Daniel (VII 10) si leremia (XXIII 19).

N-avem a ne ocupa de doctrina demonului® 1a Plutarh, nici
de cazul lui Hermodor (= Hermotim) din Clazomene (592d),
pe care l-am mentionat in cap. I supra. Ideea tripartitiei omului
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(trup, suflet, noiis) este platoniciané""’. Formulele lui Plutarh
sint calchiate dupi cele ale lui Platon, de pilda din Timaios
70a™, Phaidros 247¢" etc. Elementele din scenariul mitului
lui Timarh sint adesea greu de identificat, dar o data identi-
ficarea ficutd, intotdeauna e vorba de o interpretare mai mult
sau mai putin fidela a eschatologiei platoniciene.

De sera numinis vindicta 563b-568f

In timp ce peisajul eschatologic din mitul lui Timarh € construit
pornind de la elemente aproape intotdeauna identificabile, nu
la fel se intimpld cu mitul lui Aridaeus-Thespesius din Soloi.
In acest mit din urmi, topografia lumii de dincolo are un
caracter extrem de vag.

Viziunea lui Timarh era obtinutd in mod voluntar. Aridaeus
din Soloi, ca si modelul siu, Er, o obtine accidental. in primul
caz, e vorba de o quest (ca si folosim terminologia curenti
referitoare la initierile samanice)’”. Al doilea caz nu intrd
exact in fenomenologia a ceea ce se numeste in samanism call,
ci mai curind in aceea, extrem de bogatd, a ,accidentului
electiv®”, care se bucuri de un prestigiu enorm in literatura
parapsihologici mai mult ori mai putin serioasi. In mitul lui
Thespesius, acest motiv introduce elemente moralizatoare :
Aridaeus, dupa ce a risipit bunurile familiei, incearcd si faci
din nou avere prin mijloace necinstite. Oracolul lui Amphilochos
din Cilicia i prezice cd va fi mai fericit dupi moarte, ceea ce
chiar se va si intimpla:

Cizu de la oarecare inidltime, se lovi la ceafd si muri, nu
dintr-o rand, ci numai de la aceastd loviturd. Dupi trei zile,
era deja dus la groapd, cind isi recapitd dintr-o dati fortele si,
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revenindu-s§i, suferi o nemaipomenita schimbare de viatd. Céci
cilicienii nu cunosc vreun alt om din vremea aceea care Sa-si
respecte mai bine cuvintul, si fie mai cucernic in fata divini-
tatii, mai necrutitor fatd de dusmani si mai sigur fatd de
prieteni (563d, p. 121 Méautis).

Aceastd modificare a conditiei sale exterioare si interioare
este marcatd de o schimbare de nume. Aridaeus pare o defor-
mare de la numele tiranului Ardiaeus (Ardiaios) din Republica
(615€)™, condamnat pe vecie la chinurile Tartarului. Dimpo-
trivd, vocabula thespesios face aluzie la ,lucruri divine si
stranii””® sau, ca si reluim un pasaj al lui G. Soury’®, ,acest
cuvint, care inseamnd divin, minunat, i se potriveste celui
care, printr-o adeviratd favoare divind, un <«har», s-a putut
«converti»".

Ceea ce i se intimpld catalepticului in perioada lui de
moarte aparentd coincide in general cu experienta vizionard a
lui Timarh din timpul incubatiei in grota lui Trophonius.
Sufletul rational al lui Aridaeus iese din trup, provocindu-i o
schimbare (métabolé) a constiintei comparabild cu senzatia
»unui marinar ce cade de pe corabie in abis”. Aceastd dez-
orientare initiald se transforma in viziune intelectuald plenard :
el are impresia de ,,a respira cu tot corpul”, in timp ce sufletul,
»deschizindu-i-se ca un ochi unic”, poate privi ,,in toate partile
odati””’. Dusi de lumina astrald, comparati cu o mare linis-
titd, psyché, care ,se misca in toate sensurile cu usurintd si
rapiditate” (563f, p. 79 Verniere), contempla sufletele mortilor
ce urcid din zonele joase. Ele seamind cu niste bule luminoase
care se transformd apoi in mici figurine umane. Unele se
inaltd direct in sus, in timp ce majoritatea, speriate, se lasad
antrenate intr-o miscare dezordonatd. Sufletul unei rude se
apropie de el si-l strigd pe numele lui cel nou, Thespesius.
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Precum Glasul din mitul lui Timarh, aceastd rudd moarti la o
virstd frageda are functia literard de a-i explica extaticului
continutul viziunii lui.

Scenariul apocalipsei se articuleazi in sapte secvente princi-
pale care preced trezirea personajului:

. Mesagerele Dreptitii.

. Culoarea sufletelor.

. Soarta inigiatilor dionisiaci (Lethe).
. Craterul viselor.

. Oracolul lui Apollon.

. Chinurile infernale.

. Metensomatoza.

NN AW

1. Adrasteea, fiica lui Zeus cu Ananke, administreazi drepta-
tea prin cele trei Erinii : Poine, Dike si Erinys. Poine se ocupd
de greselile usoare, Dike de vinovatii gravi, dar care pot fi
adusi la calea dreaptd, iar Erinys de vinovatii inrditi, incurabili,
pe care-i aruncd in Tartar.

Ceea ce trebuie sd facd Dike si Erinys nu a suscitat comen-
tarii. Nu acesta este si cazul pentru Poine, care se ocupi de ,,cei
ce sint pedepsiti in trupurile lor si prin trupurile lor” (564e :
en somati kai dia somdton kolazoménous). Mai departe, se pre-
cizeaza printr-o comparatie cu pedepsele practicate de persani
cd e vorba de ,,pedepse exercitate asupra bunurilor §i a trupuri-
lor” (565a, p. 81 Verniére). Dupd Yvonne Verniere, pasajul nu
ridicd nici o problemad de interpretare : ,,Cine a platit pe pamint,
dincolo de mormint scapi de cele mai groaznice pedepse”’®.
Pentru G. Méautis, Poine

...11 pedepseste pe cei vii, ea este cauza bolilor, a schimbdrilor
de soartd care ne lovesc. Sint pedepse usoare, insuficiente,
care nu reprezintd nimic dacd le compardm cu cele ce ne
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asteapta dupa moarte, la care nici nu visdm. Este insd limpede
indicat cd aceastd pedeapsd are un singur scop — indreptarea
celui vinovat™.

Aceste doui interpretdri, care se completeaza una pe alta,
lasd totusi in umbrd douid intrebdri la care n-avem nici o
pretentie sd rdspundem noi :

a) Ce se intimpld dupd moarte cu sufletele pedepsite
»in trup” ?

b) Cum trebuie inteleasd expresia dia somdton? Cuvintul
dia poate avea doud nuante distincte : cauzald (in acest caz, e
vorba de pedepse corporale din cauza unor transgresiuni de
aceeasi naturd) si instrumentald (in acest caz, sufletul vino-
vatului se va reintoarce imediat in ciclul metensomatic, va fi
pedepsit prin asumptia unui nou trup)®.

2. Pasiunile pamintesti lasd cicatrice pe suflete (565b).
Motivul apare deja in Gorgias 523b-524e® . insi doctrina
culorilor sufletelor dezincarnate este originald (565c¢-d) :

Culoarea intunecatd si murdard este spoiala josniciei si a cupi-
ditatii, culoarea rosie si arzitoare — a cruzimii si a durititii.
Cind apare o nuan{d verde, acolo se afld necumpatarea in
placeri care anevoie se dezradacineazd. Reaua credintd, inso-
titd de invidie, emite un violet nesdnatos (p. 126, ¢f. Méautis,
minus ultima frazd, la care preferdm traducerea Yvonnei
Verniere, p. 81).

Culorile sint produse pe pamint de viciile respective si nu
vor dispdrea decit dupd purificarea in dicasteriul lui Dike.
Daci acest tratament drastic nu duce la nimic, sufletul impe-
nitent se va incarna intr-un trup de animal, ca si-si satisfacd
propriile-i dorinte presante (565d).
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G. Méautis a pus in lumind asemandri destul de uimitoare
intre doctrina aceasta si doctrinele teozofilor moderni®?. Ana-
logiile nu explica totusi nimic si nu se poate deduce din ele ca
o ,traditie pitagoreicd” neintreruptd ajunge de la izvorul lui
Plutarh pind la noi.

Constatind unele asemindri intre viciile mentionate in textul
lui Plutarh si viciile atribuite planetelor intr-un text al lui
Servius, precum si existen{a unei anumite analogii intre culo-
rile atribuite planetelor de citre vulgata hermeticd si culorile
prezente la Plutarh, am tras concluzia cam grabitd ca sursa lui
Plutarh ar fi trebuit si fie o scriere hermeticd precum Panaretos,
mentionatd de Paul din Alexandria. In realitate, in timp ce
viciile la Plutarh, astrologia hermetica si Servius se dovedesc
efectiv foarte asemindtoare intre ele, doctrina culorilor la
Plutarh nu corespunde decit in parte traditiilor astrologice, in
care lui Jupiter i se atribuie mai totdeauna culoarea alba®, si
nu violetul care i-ar reveni dupa textul lui Plutarh. in fine,
Plutarh se referd numai la patru culori, nu la cinci, dupd
numirul planetelor. Probabil cd se inspird aici de la culorile
celor patru ,,cartiere” ale Romei, dupd impartirea lui Romulus.
Echipajele ,,cartierelor” participante la cursele de cai aveau si
o divinitate planetari tutelard, dar, ca si in astrologic, si in acest
caz culoarea lui Jupiter nu era violetul, ca la Plutarh, ci albul®.

3. Unul dintre cele mai interesante pasaje ale mitului lui
Thespesius (565e-566a) pomeneste de o ,,prdpastie adincd”
aidoma unei ,grote dionisiace”, numitd Lethe (¢f. cap. III,
supra). Inconjurate de o vegetatie luxurianti si imbitate de
mirosurile ei dulci, sufletele cunosc acolo o placere continui :
locurile sint pline de ,,dansuri bahice, de risete, de tot felul de
jocuri si distractii”. Prin acest licas fermecat trecuse Dionysos
in ascensiunea-i celestd. Mai tirziu, tot aceastd cale o urmase,
in anagogé, Semele.
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Motivul grotei dionysiace a fost studiat cu minutiozitate de
Y. Verniére®, ceea ce ne scuteste de a-1 mai aborda aici. Dupid
descrierea prapastiei Lethe, cdlduza lui Thespesius il impiedica
pe acesta sd coboare acolo,

...spunindu-i... cd partea rationala a sufletului se dizolva si se
umezeste prin voluptate, iar trationalul si trupescul, reinsufle-
tindu-se si luind un aspect carnal, readuc amintirea trupului
(566a, p. 128 Méautis).

Atunci partea rationald a sufletului simte dorinta de a se
incarna. Urmeazi celebrul joc de cuvinte etimologic a cdrui
paternitate pare sa-i revind lui Plutarh : nasterea (genesis) este
o ,inclinatie cdtre pamint” (epi gén neisis). il regdsim in
fragmentul din De anima la Stobeus (1089h) si apoi la Plotin,
Porfir, lamblichos, Iulian, Damascius, Olympiodor si Psellos®®.
Ideea ingreunirii sufletelor sub efectul ,umezelii” pe care o
absorb vine probabil de la Heraclit¥’. Dar legitura dintre soarta
initiatilor dionysiaci si reincarnare provine dintr-o consideratie
de alt gen, care ne ingdduie sd privim altfel ierarhia misterelor
in conceptia lui Plutarh. Acesta, fard sd nege orice valoare
initierii dionysiace, o socoteste inferioard, caci ea duce cu
necesitate la intoarcerea individului in ciclul metensomatic.
Or, fragmentul VI din De anima afirmi cd adeviratul initiat
este acela care nu va mai cobori niciodati din ldcasul sdu ceresc
in tina lumii. Cei mai multi savanti sint de acord ca e vorba de
initiatii de la Eleusis. Chiar presupunind cd existau pe timpul
lui Plutarh rituri de initiere orficd, nu citre acestea poate sd
mearga preferinta scriitorului beotian cdci, cum vom vedea
mai departe, el il considerd pe Orfeu un personaj de rangul al
doilea. Dar atunci, cum se explicd importanta pe care pare s-0
acorde mitului (orfic) al sfisierii copilului Dionysos de catre
Titani (de vreme ce spune limpede cd e vorba de un mister
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aflat sub pecetea secretului inifiatic — De esu carnium 996¢) ?
Relatiile complexe dintre Eleusis si orfism in epoca clasicd au
fost analizate in recenta lucrare a lui F. Graf®®, care se arati
destul de sceptic in utilizarea mitului lui Dionysos-Zagreus la
micile mistere de la Agra. Existd totusi marturia lui Stefan din
Bizant (s.v. Agra), care afirmi ci aceste mistere erau (6n peri
ton Didnyson, cd reprezentau mitul lui Zagreus. Indicatia pare
valabild pentru epoca lui Plutarh.

4. Cit despre Orfeu, el apare in mitul din De sera... sub o
lumind nu prea favorabild. Cind Thespesius ajunge la craterul
in care trei demoni amestecd substanta iluzorie a viselor,
cilduza sa ii oferd explicatia ci

...Orfeu inaintase pind acolo cind venise sd caute sufletul
sotiel sale si, printr-o eroare de memorie, transmisese oameni-
lor o parere falsd afirmind ci, pentru zei, oracolul lui Apollon
si cel al Noptii erau comune. De fapt, Apollon n-are nimic
de-a face cu Noaptea. insi... oracolul Noptii si al Lunii sint
comune si in nici un punct al Pamintului nu sint fixe i n-au un
singur sdlas, ci ratdcesc pretutindeni deasupra oamenilor, prin
vise si imagini (566b-c, p. 129 Méautis).

in consecinti, puterea lui Orfeu nu e mare, de vreme ce el nu
izbuteste sd depdseascd limita pusd de craterul imaginatiei oni-
rice. In plus, el nici micar nu-si aminteste corect ce a vazut!

In traditia platoniciand, orice referintd la crater trimite
automat la Timaios (35a; 41d), dar interpretarea si mitologia
lui variaza dupa autori. Viri novi ai lui Arnobius (Il 25), care
coincid probabil cu gnosticii lui Plotin (II 9, 6), par si fi
multiplicat numirul craterelor®. Referinte mai precise existi
la Macrobius, provenind poate din Comentariul la Timaios al
lui Porfir™.
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Cele doud cratere, al lui Plutarh si al lui Macrobius, contin
o materie ,inseldtoare”, dar motivele ,capcanei” intinse de
materie sint deosebite la unul fatd de celdlalt: in timp ce la
Macrobius craterul sideral al lui Liber pater trimite direct la
Timaios, nu la fel se intimpla cu craterul oniric al lui Plutarh.
intre cele doui singurul punct comun este referinta — e drept,
importantd — la Orfeu. Macrobius insd nu-i atribuie craterului
o origine ,orfici” : el se limiteazd la explicatia ,orfici” (in
realitate, neoplatoniciand) a craterului, anume ca noiis hylikon.

5. Pentru Plutarh, Dionysos si Orfeu (cu exceptia lui Dionysos-
-Zagreus al micilor mistere de la Agra, pe care nu-1 asociaza
cu orfismul) sint figuri de planul doi. Dimpotrivd, zeul Apotlon
este plasat de el intr-o regiune celestd total inaccesibild expe-
rientei umane. Thespesius nu are nici micar capacitatea de a
suporta lumina care emand din trepiedul apollinian, dublet
ceresc al celebrului trepied delphic. Dionysos si Orfeu sint
figuri ,mistice”, ambigue, care au strinse legdturi cu vicisi-
tudinile omenesti. Apollon, in schimb, este inabordabil. Chiar
Sibylla, care proferi oracole”, este o fiintd mai apropiati de
Pamint - ea zboard de colo-colo pe suprafata Lunii: oricum,
nu are un caracter solar, ca zeul ce-o inspird.

6. Ajuns la locul chinurilor infernale, Thespesius se pome-
neste in fata unei scene patetice : propriul lui tatd este dus de
niste demoni infricosdtori citre iesire (pentru a fi torturat).
Categoriile de supliciati sint doar patru :

a) ipocritii, care sint jupuiti de piele si intorsi ca 0 manusa,
cu miruntaiele spre exterior ;

b) dusmanii din timpul vietii, care se devoreazd unul
pe altul ;
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¢) marii pacdtosi (cdrora nu li se specifica pacatele), care
sint cufundati in elestee de metal topit (aur, fier) sau,
dimpotrivd, ricit (plumb) ;

d) recidivistii, a cdror vind s-a rasfrint asupra descenden-
tilor lor si care sint persecutati de acestia.

Ordalia metalului topit nu e aplicatd decit indivizilor vino-
vati si nu, ca in zoroastrism, tuturor celor vii. Nu e nici urma
de judecatd de apoi la Plutarh®. Cit priveste chinurile, nu
exista absolut nici un motiv de a le ciuta originea in Orient ;
toate modelele pot fi grecesti®.

7. Ultimul episod eschatologic contemplat de Thespesius
este reincarnarea sufletelor. Dintre acestea, cel al lui Nero ar
trebui sd ia forma unei vipere (presupuse a-i sfisia maruntaiele
mamei sale), dar capiti in extremis o soartd mai buni**, fiindca
apartine impdratului care le acordase libertatea grecilor.

Pasajul final al dialogului pune citeva probleme de inter-
pretare. O femeie minunati si imensd pare, desi o alta incearca
s-o impiedice, sa imprime in Thespesius memoria apocalipsei
sale cu ajutorul unei ,,baghete incandescente”. Dupa care, ,,ca
aspirat de suflul violent si irezistibil al unei trombe” (568a,
p- 85 Verniere), sufletul catalepticului se intoarce in trup in
clipa cind acesta era cit pe ce sid fie inmormintat.

Scenariul apocalipsei lui Thespesius ramine fidel mitului lui
Er. Singura diferentd cu adevarat importantd dintre cele doud
povestiri constd in schimbarea cadrelor cosmologice traditio-
nale. In epoca lui Plutarh, eschatologia celesti se generalizase.






Capitolul VII

Ordinea si dezordinea sferelor

1. Spiritele eminente din epoca lui Basilide, a lui Numenius,
a lui Celsus si a celor doi Iulian (Chaldeanul si fiul sdu,
Teurgul) erau framintate de o intrebare ce va gisi la noi prea
putind intelegere si incd si mai putind ingdduintd : cum oare
pogoard sufletul din cer si pe ce cale se intoarce el in patria-i
celestd? Scrierile hermetice si gnostice, apoi neoplatonismul
de la Plotin la Proclus, impdrtdsesc interesul pentru misterul
fundamental al nasterii si al echivalentului ei invers : moartea.
Cici, dacd nasterea este o ,,inclinatie” sau o coborire citre
pdmint, moartea nu poate fi decit contrariul ei: o ascensiune,
urmind aceeasi cale, pind la locul de provenientd a sufletului
indestructibil.

Doctrina variazi in functie de curentele spirituale si autorii
considerati. Pentru A.J. Festugiére, ea cunoaste doua variante
principale : o variantd ,demonizati”, care se regiseste in
hermetism §i gnosticism §i care presupune dobindirea treptatd
de citre suflet a viciilor planetare la coborire si depunerea lor
la urcare ; si o varianti ,,normalid”, prezentd mai ales in neo-
platonism, in care sufletul dobindeste anumite insusiri in sfere
pe parcursul coboririi, pentru a se dezbara de ele la urcare.

in general, textele se ocupi numai de un singur moment al
procesului de cosmizare-decosmizare a sufletului, deoarece
momentul celdlalt nu face decit si ristoarne desfasurarea celui
dintii, fard a-si schimba prin asta structura.
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2. Dacd ne luam dupd W. Bousset, varianta ,,demonizati” a
doctrinei se regdseste la gnosticii Basilide si Isidor, fiul aces-
tuia. Basilide era un crestin extrem de erudit din Alexandria
(secolul al Il-lea p.C.), a cidrui gindire a fost influentatd de
crestinismul egiptean, de gnoza vulgard si de platonismul
epocii sale'. Pentru Basilide, pneuma transcendenti a omului
e atasati de o psyché accidentali ce apartine cosmosului’.
Viciile cosmice ataci sufletul si se incrusteazi in el sub forma
unor excrescente sau ,,apendice” (prosartemata)®. G conceptie
similari trebuie si fi fost sustinutid si de Isidor, autorul unui
tratat Despre sufletul accidental® .

Dupid W. Bousset’, care-l urmeazi aici pe R. Reitzenstein®,
Iamblichos expune aceeasi doctrind cind afirmi ca, in confor-
mitate cu scrierile hermetice,

...omul are douai suflete : unul provenit din Inteligibilul Prim’,
care participd si la puterea demiurgului; celilalt introdus in
noi pornind de la revolutia corpurilor ceresti; in acesta se
strecoara sufletul ce-1 vede pe Dumnezeu. Asa stind lucrurile,
cel care coboard din lumile (celeste) in noi insoteste revolutia
acelor lumi, in timp ce sufletul provenit din Inteligibil, prezent
in noi dupd modul propriu inteligibilului, e superior ciclului
nasterilor si prin el urcam, eliberati de fatalitate, citre zeii
inteligibili ; cit despre teurgia care se ridicé pind la ceea ce nu
e generat, ea se indeplineste (tot) dupd o astfel de viata®.

Pentru Iamblichos, existd doud feluri de zei, cosmici si
hipercosmici: cei din urma sint ,eliberatorii sufletului”, fi
asiguri sciparea din ghearele fatalititii astrale °:

Dar daci zeii ne elibereaza de fatalitate, naturile care se afla
pe ultima treaptd fatd de ei, coborind si prinzindu-se in deve-
nirea cosmici si in trup, implinesc fatalitatea™.
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Notiunea de , fatalitate astrali” (heimarmene) in hermetism
si gnosticism e prea cunoscutd ca sd mai insistdm aici asupra
ei. Va fi suficient sa amintim cd nu avea defel semnificatia
abstractd pe care o are pentru noi cuvintul ,fatalitate”. Dupa
conceptiile astrologice ale timpului, destinul biologic si istoric
al omului era reglat de influenta inexorabilda a planetelor.
Determinismul astral era riguros si implacabil. Doctrina pogo-
ririi sufletului prin sfere i dddea o justificare filozoficad si
psihologici la fel de riguroasd. Aceasta are un pandant mito-
logic in aventura mintuitoare a unui ,,salvator”, care putea fi
hermeticul Anthropos, gnosticul Crist si chiar Salvatorul din
unele apocalipse si legende periferice crestine.

Istoria intrupdrii (ensomatosis) Omului primordial hermetic
se petrece dupd acest scenariu :

Acest om ideal, in urma unei cdderi ale cérei peripetii variazad
de la un mit la altul, dar al cérei principiu este in mod obisnuit
erosul, se pribuseste in lumea materiei, adici pe pamint. in
cursul caderii, Omul incepe in general (...) prin a imbrica un
corp astral sau pneumatic, vehicul (ochema) al i noiis (care
nu poate avea contact direct cu materia), intermediar intre un
noiis imaterial si concretiunile din ce in ce mai materiale ce se
vor prinde de el; apoi, pe mdsurd ce traverseazd cele sapte
sfere (sau, in alte mituri, cele doudsprezece semne zodiacale),
acest Om-noiis imbraca, precum niste tunici, viciile celor sapte
planete (sau ale arhontilor ce le guverneazi...), st astfel mur-
ddrit se incarneaza el in fine intr-un trup pamintesc si se
uneste cu natura materialad".

Aceastd reconstructie a lui A.J. Festugiere, se-ntelege de la
sine, pleacd de la postulatul ca toate marturiile privind doctrina
pogoririi sufletului provin din hermetism : oricit de fascinanta,
teoria e totusi tributard acestei petitio principii.
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Scenarii de acest gen existau insi cu adevdrat in gnosticism.
Cel-mai cunoscut vizeazd pogorirea eonului Crist si apartine
doctrinei ofitilor dupd Irineu :

...descendisse autem (Christum) per septem coelos assimi-
latum filiis eorum (sc. ai arhontilor) dicunt et sensim evacuasse
virtutem'*".

Crist evacueazd din cerurile planetare puterile rele ale
fatalitagii astrale, el anuleazd, in intelesul cel mai fizic al
cuvintului, fatum-ul. Prin bresa creati de el, sufletul adeptului
se va putea indlta liber pind la pleroma.

Situatia apocalipsei iudeo-crestine din secolul I, Ascensio
Isaiae, este, am vizut, destul de speciala. intr-adevz”u', ea ar
putea revela o doctrind protognosticd. Dar nu se poate exclude,
in acelsi timp, ca textul ajuns pind la noi sa fi fost remaniat de
gnostici. Oricum ar fi, un pasaj al apocrifului enuntd o idee
tipic gnosticd, anume aceea a arogantei dublate de ignorantd a
sefului arhontilor®® .

Coborirea Mintuitorului in Ascensiunea lui Isaia nu implicd
evacuarea fortei ingerilor rai, dar aratd totusi limpede cd direc-
tia negativd a verticalei, ,,in jos”, comportd si 0 negativitate
ontologicd, o decddere crescindd in raport cu ,inaltul”, cu
Tatdl. Dacd insd arhontii gnostici sint in general pdzitorii
puterilor planetare, ideea fundamentald a apocalipsei nu pare
a fi aceasta. Crestinii nu sint obsedati de fatalitatea astrald ;
principalul lor adversar e Moartea. Vom putea remarca dife-
rentele dintre gnostici, Ascensiunea lui Isaia si crestini recitind
adaptarea aceluiasi mit la Firmicus Maternus®.

* ...spuncd el (Crist) a pogorit prin cele sapte ceruri luind forma
fiilor lor si ¢ i-a istovit, unul cite unul, de putere.” (V. si supra,
p. 73 - n. tr.).
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Necesitatea inexorabild la Firmicus este reprezentatd de
Moarte ; la gnostici, ea este reprezentatd de arhontii rai ai ceru-
rilor planetare, ca distribuitori ai fatalitdtii astrale si gardieni ai
cdii ce duce la pleromi. A doua acceptie (a gnosticilor) este, cum
vom vedea mai departe, mai bine reprezentatd decit cealaltd.

Mai multe texte ne indicd faptul cd cei sapte arhonti gnostici
sint divinitdti planetare. Irineu o spune limpede in privinta
ofitilor :

...sanctam autem hebdomadem septem stellas, quas dicunt
planetas, esse volunt'*".

Numele lor sint: laldabaoth, Iao, Sabaoth, Adonaeus,
Elohaeus, Oraeus, Astaphaeus, ceea ce aproape corespunde cu
lista lui Celsus'®: laldabaoth, lao, Sabaoth (Adonaios),
Astaphaios, Ailoaios (= Elohim), Oraios. Ialdabaoth leonto-
cefal'’ e identificat cu Saturn, ceea ce furnizeazi urmitoarele
corespondente intre arhonti si planete :

Jaldabaoth Saturn

lao Jupiter
Sabaoth Marte
Adonaios Soare
Astaphaios Venus
Ailoaios Mercur
Oraios Luna'®

Arhontii lui Celsus sint teriomorfi' :

Michael Leu
Souriel Taur
* ,...pretind cid sfinta hebdomada sint cele sapte stele pe care le

numesc planete.”
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Raphael Dragon
Gabriel Vultur
Thauthabaoth Urs
Erataoth Ciine
Thartharaoth (Onoel,
Thaphabaoth) Madgar

Corespondente similare se regisesc si in cele trei versiuni
din Apocryphon Johannis (textele le mai atribuie celor sapte
arhonti planetari o serie de sapte vicii)®™ :

1) I Iaoth II Althoth III Aoth I, III leu II oaie

2) I, III Eloaios II Eloaion magar

3) 1, 11 Astaphaios III Astophaios hiend

4) 1, II lao I Iazo I, II dragon III dragon
leontocefal

5) I, IIT Adonaios II Sabaoth dragon

6) 1I, 111 Adonin I Adoni maimuta

7) 1 Sabbataios II Sabbede foc

111 Sabbadaios

in Scrierea Jard titlu (Sst), listei celor sapte arhonti ii cores-
punde lista ,,paredrilor” lor, care sint, dupd M. Tardieu, cele
sapte atribute ale Dumnezeului veterotestamentar : ,, Astfel inver-
sate, calificativele demiurgului iudaic devin figuri ale celor
sapte vicii asociate cu planetele care fixeazi Heimarmene”?' :

Taldabaoth Pronoia Sambathas
lao Noblete

Sabaoth Divinitate
Adonaios Regalitate

Eloaios Gelozie

Oraios Bogatie

Astaphaios Intelepciune®
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[aldabaoth creeazd moartea care, la rindul ei, creeazi o
hebdomadi de syzygiai viciosi®®. , Fiecare cuplu de opozitii
produce din nou alte hebdomade. Ceea ce di cifra totald de
(7 x 7) 49 de demoni”®. In replici la cei 49 de demoni,
Sabaoth-Zoe instaleazd la rindul sidu 49 de ,puteri bune”,
dupi acelasi mecanism?®.

Mult mai mult decit expunerile ereziologilor crestini, tex-
tele in limba coptd ale Papirusului de la Berlin 8502 (4J 1) si
cele de 1a Nag Hammadi (4J II-11], Sst) ne permit sd intelegem
doctrina gnosticd a viciilor planetare. Cele sapte sfere au
paznici teriomorfi cidrora le sint asociate vicii specifice. Or, in
ascensiunea sa citre pleroma, sufletul va da tocmai peste acesti
vamesi teribili, pe care va trebui sd-i induplece cu ajutorul paro-
lelor de trecere si al amuletelor. Probabil cd vamesii ceresti nu
se multumeau cu atita; in unele cazuri, se presupunea ci ei
retineau sufletul in care giaseau un viciu asemindtor cu acela
pe care-| reprezentau (credinta care se regdseste in Apocalipsa
Iui Pavel’®). Intre gnosticism si apocaliptica iudeo-crestini
existau strinse puncte de contact: gnosticii arhontici ai lui
Epifaniu, preocupati de urcarea sufletului prin cerurile plane-
tare”’, utilizau apocriful Ascensio Isaiae®® ; apocriful Vita Adae
a fost remaniat de gnostici etc.

Dupd definitia lui Hans Jonas, gnoza ca praktisch vollzogene
Entweltlichung, ,realizare practicd a acosmismului”, este o

cunoagtere a ,,ciii”, adici a sacramentelor ce trebuie indepli-
nite acum, a ,,numelor” ce trebuie folosite pe urma3, atunci cind
spiritul intilneste in ascensiunea sa puterile, dupd ce a abando-
nat trupul mortii, si, in tot cazul, cunoasterea oricarei prega-
tiri rituale sau etice pe care le-ar putea cere viitoarea trecere®.

Se poate prevedea cd experienta ascensiunii (postume) a
sufletului prin sferele arhontice va asuma in gnosticism o
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importantd deosebitd. Cunoasterea cdii se actualizeazi prin
revelatie : catabaza-anabaza adeptului.

Sacramentele doar pregitesc experienta ascensiunii. Marcos™
cunoaste sase rituri : botezul pentru iertarea pacatelor, botezul
initiatic, confirmatia, euharistia, ritul camerei nuptiale si ex-
trema onctiune® . Telul extremei onctiuni este de a face sufletul
invizibil ,,principatelor si puterilor”, pentru ca

...omul lduntric s& se inalte pind la realitdtile invizibile, in timp
ce... trupul rimine in lumea creaturilor, iar sufletul [mortilor]
este aruncat prada demiurgului. Sint instruiti sa spuna, atunci
cind, morti, vor fi ajuns in fata puterii: ,,Sint fiul Tatalui, al
Tatdlui preexistent, filius autem in eo qui ante fuit. Am venit
sd vdd ce-mi apartine si ce mi-e strdin : dar nu complet strdin,
cici a fost facut de Ahamoth, care e femeie si care a tacut toate
lucrurile pentru ea insdsi. Originea mea e in preexistent §i ma
reintorc la locul de unde am venit”. La aceste cuvinte, puterile
dispar si el inainteazi citre aceia ce sint in jurul demiurgului...
Si cel care a pidrasit viata le spune celor ce-1 inconjoard pe
demiurg : ,,Sint un vas mai pretios decit femeia care v-a creat
pe voi. Dacid mama voastri isi ignord radicina, eu ma cunosc
pe mine insumi si stiu de unde provin si o invoc pe Sophia cea
incoruptibild care este in Tatdl, mamd a mamei voastre care
nu are tati si nici sot mascul. O femeie nascuti dintr-o femeie
v-a creat, ea care-gi ignori chiar mama si se crede singurid. Eu
0 invoc pe mama ei”. La auzul acestor cuvinte, cei ce-1 incon-
joard pe demiurg sint foarte tulburati si isi recunosc radicina
si stirpea maternd, in timp ce acela se duce citre locul lui,
dupi ce si-a aruncat lantul, adici sufletul’®.

Felul exact in care se petrecea ascensiunea la gnostici
rdmine necunoscut, din motivele pe care le-am expus deja in
introducerea la cartea aceasta. Practica gnostici, intr-adevir,
reprezenta aplicatia trditd a unei tehnici ale cérei singure date
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teoretice ne sint transmise de tratate precum Pistis Sophia si
indeosebi cele doud Cdryi ale lui Ieu. Or, toate tratatele gnostice
originale in limba copté care ne-au parvenit tin de tipul inte-
lectualist si ascetic al gnozei. Dimpotrivd, gnoza , ritualistd”,
uneori libertind, cu care polemizeazi gnosticii intelectualisti
ca si ereziologii crestini, n-a ldsat nici o urmi pinid la noi.
Faptul pune o altd problema a cirei rezolvare nu e sigurd;
intr-adevar, dupa madrturiile originale [pdstrate], se pare ca
gnosticii se pregdteau din timpul vietii pentru o experientd de
ascensiune a sufletului care ar fi avut loc abia dup3 moarte, in
vreme ce mérturiile privind gnoza ritualistd ne indici faptul cd
ei realizau ritual ascensiunea in timpul vietii. Chestiunea nu
poate nici intr-un caz fi transatd, asa cum au facut mai multi
savanti, spunind cd toate informatiile ereziologilor despre
gnosticii libertini nu sint demne de incredere. Vom vedea ci
unele cu sigurantd sint, fiindcd se integreazd perfect in presu-
pozitiile doctrinei gnostice in general.

In rezumat, se poate afirma ci problema ascensiunii la
gnostici este strins legatdi de aceea a pogoririi sufletului in
trup. Or, am vizut deja cid gnosticul Basilide socoteste central
conceptul de prosartemata sau concretiuni planetare, urmat de
fiul lui, Isidor, care vorbeste de o ,,psyché accidentald” alca-
tuitd din aceleasi vicii astrale. Savantii sint in general de acord
cd doctrina lui Basilide e intemeiatd pe conceptul de antimimon
pneuma sau ,,spirit contrafdcut”, numit uneori antikeimenon
pneuma sau ,spirit riu”, doctrind prezenti in scrierea gnosticd
Apocriful lui Ioan, ajunsi la noi in patru versiuni®. Irineu,
episcopul de Lyon, e cel care intreprinde deja intre anii
180-185 p.C. un rezumat al sistemului din Apocriful lui loan,
in nota sa consacratd barbelognosticilor. Savantii de astdzi
merg pind la a atribui acestei scrieri apocrife precedenta in
raport cu Basilide insusi, activ la Alexandria cdtre anul
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120 p.C. Notiunea de ,apendice” planetare, ca si aceea de
»suflet accidental”, ,adventice”, ar reprezenta remanierea
conceptului de antimimon pneuma.

Dupia Apocriful lui loan, acest spirit este intermediar intre
suflet si trupul material. Cit despre sufletul insusi, si el este o
creatie a celor sapte arhonti sau Seniori planetari, sau, mai
precis, a celor sapte atribute formind perechi (syzygiai) cu
arhontii*®. Formarea spiritului contraficut se bucuri de o
atentie speciald in cea de-a treia carte din Pistis Sophia. Atasat
de suflet prin cele sapte puteri ale destinului astral, el este
cauza reincarndrilor sufletului (metabolai), ale cdrui vicisi-
tudini le urmeaza in cursul transmigririi. Vedem agadar cum,
prin doctrina despre antimimon pneuma, gnosticii formuleazi
o teorie riguroasd cu privire la karma, ale cdrei origini orien-
tale e inutil sd le cdutdm, fiindcd o regdsim de asemenea in
interiorul unei lungi traditii orfico-pitagoreice si platoniciene.
Non-reincarnarea ca tel suprem al gnozei este impiedicatd de
existenta acestui spirit de contrafacere, de care nu te poti
debarasa inainte de a fi obtinut gnoza. Evident ci, in aceasti
situatie, misterele gnostice se obliga fatd de adept si-i elibereze
sufletul din lanturile acelei antimimon pneuma, cu conditia ca
el sd practice riguros invitdturile ce-i vor fi predate. Doctrina
trebuie s fie de origine astrologicd ; am avansat altidati ideea
ci sursa ei posibild ar fi tratatul hermetic Panaretos®. Daci
riminem la evidenta furnizatd de capitolul 136 din Pistis
Sophia, ar fi efectiv posibil ca ordinea planetelor sd provina
din Panaretos, care instruia asupra felului cum se puteau
obtine, in horoscopul nasterii, coordonatele punctelor in care
planetele isi exercitau maximum de influentd (kleroi, sortes,
loci) asupra sortii umane, fiecare prezidind un cimp al exis-
tentei sau activititii umane ce-i era propriu®®. La baza doctrinei
noastre, a cirei primi marturie ar putea fi Apocriful lui loan,
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std o polemicd implicitd contra astrologiei, cici aceasta atribuia
planetelor anumite calititi pe care gnosticii, urmati de o intreagd
serie de alti reprezentanti ai Antichitatii tirzii, le transformau
pur si simplu in vicii.

In fine, aceastd doctrind nu furnizeazi decit schema intr-ade-
var esentiald a ascensiunii gnostice, care se considerd cd se
desfdsoard intr-un fel mult mai complicat. Astrologia facuse
deja tot ce-i stituse in putintd ca sd multiplice numarul de
kosmokratores sau Seniori ceresti. intre ei se numirau, pe
linga cele sapte planete, cele doudsprezece semne zodiacale,
cei 36 de decani, cele 360 de grade ale cercului zodiacal, cele
365 de zile ale anului solar etc., pe care gnosticii si le reprezen-
tau ca pe niste entitdti autonome, avind fiecare personalitatea
ei distinctd. Pe de alta parte, multi alti eoni gnostici locuind
etajele cosmice nu par a avea nici o legiturd cu astrologia.
Gnosticul era tinut sd le invete pe de rost fizionomiile, numele
si parolele de trecere. Acest exercitiu de memorare sau de
vizualizare diferea foarte mult in functie de apartcnenta gnosti-
cilor la tipul , intelectualist” sau la tipul ,ritualist” de gnozi.
Gnosticii care foloseau cele doud Cdrti ale lui leu, de exemplu,
invitau pe de rost numele si formele a 60 de ,,tezaure” ceresti,
in care sdldsluiau 90 de leu derivati dintr-un leu primordial.
60 de configuratii extrem de bizare si 60 de nume de leu
nu erau insd tot ce i se cerea adeptului. El mai trebuia sa-i
cunoascd §i pe toti ocupantii ,,tezaurelor”, cu portile lor cu tot
si cu paznicii acestora, trebuia sd stie numele teribile ale
eonilor si ale celor trei paznici de la fiecare tezaur, numarul
magic si ,pecetea” sau talismanul corespunzitor fiecirui eon.
Cum practica era pesemne prea grea pentru multi dintre ei,
Mintuitorul gnostic le-a dezviluit celor sdraci cu duhul un
singur set de nume, numere si talismane capabile sa le deschida
fird discriminare toate vamile ceresti.
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S3d urmdrim descrierea anevoioasd a unei singure etape a
ascensiunii dupd cea dintii Carte a Iui leu. Apocriful debu-
teazd prin a anunta cd este ,Cartea cunoasterilor (gnoseis)
Dumnezeului invizibil (aoratos) prin mijlocirea misterelor
(mysteria) ascunse”®’. latd asadar una din etapele ascensiunii,
model pentru toate celelalte :

Am ajuns din nou la cel de-al saizecilea Tezaur (thesauros) :
Oaxaéx (iesi) afard, (sint) eu, cu Taxis a mea care mi incon-
joara. Le-am spus discipolilor mei : ,,Priviti structura acestui
Tezaur : sint sase Topoi in jurul lui, in mijlocul carora se afld
Oaxaéx. Cele doud linii trase pe sub topoi sint radacinile lor in
care el sildsluieste. Celelalte doui linii, in care se afld acei
Alpha, sint si ele de acelasi gen: sint doud deasupra si doud
dedesubt, ele sint drumurile pe care (va trebui si le urmezi)
cind vei voi sd ajungi la Tatil, in Toposul lui si induntrul lui.
Alpha aceia sint draperiile (katapetasma) trase dinaintea lui.
Din nou sint doisprezece Topoi in Tezaur si in fiecare Topos
doisprezece cipitani...

Din nou o poartd (pyle) in Tezaur si din nou trei porti in
exterior, intrdrile fiind pazite de paznici (phylakes) ; sint cite
trei la fiecare poarta si fiecare are un Nume.

Acum, cind ajungeti la acel Topos, pecetluiti-1 (sphragizein)
cu aceastd pecete (sphragis). Acesta este Numele sdu : xaxa-
phazdzaé. Repelati-1, in timp ce tineti in mind un psephos :
lope. Aceasta este pecetea. Din nou... etc”*® .

Cartea se continud pe acelasi ton, urmati indeaproape de //
leu, in care o importantd capitala este atribuitd la trei tipuri de
botez. Dar descrierea misterelor este identica :

Am sd vi incredintez misterele celor noud paznici de la cele
trei porti ale Tezaurului de luminad si felul in care trebuie
chemati, ca si ajungeti la Topoi. Iar apoi am sd vi incredintez
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misterul copilului si felul in care trebuie sd-1 chemati ca si
ajungeti in Toposul lui. Pe urmi am si vi incredintez misterul
celor trei Amen si felul in care trebuie sd-i chemati ca sd
ajungeti in Topoi. Si v voi mai incredinta misterul celor cinci
(arbori) ai Tezaurului de lumini si... misterul celor sapte gla-
suri (phonai) si al vointelor (thelema) celor 49 de Dynamis. ..,
iar apoi... misterul marelui Nume si al tuturor Numelor...,
adicd al marii Lumini care inconjoara Tezaurul de lumini, si
felul in care trebuie s-o chemati... etc®.

E greu de spus dacd vreun simulacru de ascensiune - in
afara experientei de vizualizare si meditatie — avea deja loc in
timpul vietit adeptului gnozei intelectualiste. Lucrul pare sigur
in ce priveste gnoza ritualist-libertina, dupd informatiile poate
usor tendentioase, dar de primé mind, ale lui Epifaniu, episcop
de Constantia (Salamina) in insula Cipru (cca 305-403), care
a fost cit pe ce s3 fie subjugat de erezia propagatd cu zel de
multe tinere incintitoare. Nimeni mai mult decit el n-ar fi
putut aprecia forta ,,otrdvii” gnostice si nu era mai indicat sd
scrie o carte al cirei titlu (Panarion) s-ar traduce liber prin
»Antidot”. Epifaniu mirturiseste el insusi cd numai vointa
divind 1-a salvat de ispitele acelor tinere diabolic de bine
facute si deloc lipsite de inteligenta, care voiau sd-1 scoatd din
ghearele Arhontelui, demiurgul rdu al acestei lumi. Spiritua-
litatea grupului lui Epifaniu e destul de caracteristici. Ne
putem face o idee despre aceasta aflind cd tinerele cu pricina
trebuiau si foloseascd toate mijloacele de seductie de care
dispuneau ca sid-i converteascd si si-i mintuiascd pe bietii
damnati, ceea ce implica un sentiment foarte viu de orgoliu si
de superioritate din partea celor mai frumoase fatd de cele mai
putin frumoase, sentiment care se exprima prin aceste cuvinte
adresate de o norocoasi unei tovarase mai urite : ,Eu sint un
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vas de electiune, cici ii pot mintui pe cei ce se aflad in greseala,
in timp ce tu nu ai acest dar™*.

Nu este neverosimil ca acesti gnostici sa fi practicat abortus
provocatus si consumul ritual de semen virile si de menstre. in
orice caz, se poate avea cu sigurantd incredere in descrierea pe
care o di Epifaniu unui exercitiu atribuit gnosticilor fibioniti.
Acestia nu se margineau sd invete pe de rost configuratia
cerurilor arhontice, ci se considera cd ei insisi le parcurgeau
intr-un ritual fara doar si poate extenuant. Intr-adevar, masculii
isi alegeau perechile dintre adeptele sectei, practicind de 365
de ori coitus reservatus cu ele pentru a marca cele 365 de
etape ale ascensiunii celeste, si incd de 365 de ori pentru a
cobori din nou pe pamint. Epifaniu nu precizeaza cit timp dura
aceastd serie de acupldri, insd aspectul ei ritual 1i impune niste
limite destul de stricte, ceea ce ar face practica incredibild
dacd n-am lua in calcul existenta unor tehnici speciale de
retinere a semintei, pe care probabil cd acesti gnostici si le
insusisera®!.

Sa revenim acum la doctrina catabazei-anabazei sufletului.

Spre a epuiza madrturiile privind versiunea ,,demonizatd” a
acesteia si inainte de a ajunge la hermeticul Poimandres, va tre-
bui sd analizim cu atentie un pasaj din Oracolele chaldeene®

Nu te apleca in jos; o prapastie se cascd sub pamint, care
trage (sufletul) departe de pragul cu sapte cdi.

Psellos* explici astfel expresia de la urmi:
Pragul cu sapte cdi sint sferele celor sapte planete. Astfel,
cind sufletul se inclind de sus, el e purtat pe pamint prin cele

sapte sfere.

Eusebiu citeaza si el un oracol ,,apollinic”, care afirmi ci
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...nu existd decit o singurd revolutie cosmica, impirtitd in
sapte zone aflate in drumul astrelor, pe care chaldeenii si
evreii I-au numit drumul celor sapte*.

Pentru H. Lewy, faptul nu e suficient pentru a sustine ca
Oracolele chaldeene propovdduiau si ele doctrina pogoririi
sufletului prin sfere. Pogorirea era probabil conceputi in patru
etape, traversind regiunile eterului, Soarelui, Lunii si aerului,
in care sufletul, dupi toate probabilititile, nu imbrica nici o
Ltunicd” astrala™. Ascensiunea se desfisoara in aceeasi or-
dine*. In procesul de iniltare teurgici, sufletul trebuie si
cunoasci ,,parolele” ca si treac de ,,puteri”* si si se slujeasci
de ajutorul razelor emanate de Soarele psihagogic*®. Motivul
Soarelui psihopomp sau anagogic era foarte raspindit in credin-
tele populare, ca si in doctrinele savante ale epocii®. E de-ajuns
sd amintim aici importanta lui Helios in ,liturghia mithraica”
publicatd de A. Dieterich (1903), carte magicd reproducind
stilul tratatelor hermetice. ,Liturghia” povesteste probabil
experienta efectivd socotitd a se petrece dupd moartea candi-
datului. Acesta, aflat in regiunea sublunari, se inaltd cu aju-
torul unei rugdciuni prin cele patru elemente si, traversindu-le,
ajunge la portile focului ceresc, care-1 vor permite trecerea
inspre lumea eteratd a zeilor planetari. Dinaintea acestor porti,
el trebuie sd rosteascd o prezentare urmatd de o formuld
magica: , i eu sint o stea care merge cu voi, care se iveste
din adincuri cu razele ei : oxyoxerthouth.” Zeul-paznic Foc il
va face si pdtrundi in ,,lumea zeilor”, regat al celor ,,sapte zei
nemuritori ai cosmosului”*. Dupi ce s-a rugat si l-a constrins
in chip magic pe zeul Soarelui, mistul, omologat (nominal ?)
cu un vultur, este precedat de Helios in ascensiunea lui spre
Pol’. Ajung in fata altor porti, unde mistul trebuie doar s3-i
spund paznicului din dreapta intrarii : ,,Deschide ! ” Poarta se
deschide, st

5%
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...din adincuri apar sapte tinere imbricate in mitase, cu
chipuri de serpi. Ele sint numite zeitele celeste ale Sortii
(Tychai) si au sceptre de aur’?,

Aceastd aparitie e urmata de inci una: sapte zei

...cu chipuri de tauri negri, purtind sorturi de in si sapte dia-
deme de aur. Sint Seniorii celesti ai Polului (Polokratores)™,
pe care la fel va trebui si-i saluti, spunindu-i fieciruia pe nume.

Cele sapte Tychai si cei sapte Polokratores corespund fara
indoiali stelelor din Ursa Mici si din Ursa Mare®*. Dincolo de
Pol si de sfera stelelor fixe (reprezentatd de cele doudsprezece
divinitati zodiacale) se afld tronul Dumnezeului suprem, care
prezideaza miscarea Ursei Mari. Aceasta imprima sferei ste-
lelor fixe o rotatie inversd celei a planetelor. Ajuns in fata lui
Dumnezeu, initiatul i1 adreseazi un fel de imn care celebreaza
trecerea sa de la o stare la alta” (mor, am rendscut), eliberarea
lui din ciclul reincarnarilor (m-am eliberat de generatie). Pentru
a aminti cit era de curent acest scenariu de psihanodie in primele
secole p.C., va fi suficient sd citim cuvintele lui F. Cumont :
sint descrise adesea niste sfere (sau ceva echivalent),

...fiecare strapunsa de cite o poartd pazitd de un comandant
(archon) sau, cum se mai spunea deseori, un vames (telones).
Acesta era insdrcinat sa examineze bagajul moral al celui ce se
prezenta, excluzindu-i pe indezirabili; pentru a-l1 insela pe
acest inchizitor, se recurgea uneori la subterfugiul de a da
mortului un nume fals. Misterele pretindeau sd furnizeze
initiatilor parole de trecere care-i induplecau pe acesti gardieni
incoruptibili. Ele ii invdtau rugiciuni ori incantatii care le
faceau propice puterile rauvoitoare ; contra loviturilor aces-
tora, ele isi imunizau fidelii prin tatuaje (stigmata), peceti
(sphragides) sau unguente. Sfaturile ce-i erau date inainte
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mortului spre a-i facilita pogorirea in Infern slujesc acum la a-i
usura ascensiunea catre sferele siderale. Pretentiile magicieni-
lor rivalizau in aceasti privinti cu cele ale preotilor orientali®’.

in Hliturghia mithraicd”, episodul depdsirii planetelor pare
secundar fata de celelalte intilniri ale mistului. In alte cazuri,
ascensiunea se desfasoard in sapte (opt) etape, prin zone
demonizate, fard ca acestea sd se identifice cu cele sapte ceruri
planetare. Asa se intimpla cu psihanodia (massigta) la mandeeni,
unde reprezentarea divinitiilor planetare> rimine absolut dis-
tinctd de aceea a etajelor ceresti (mataratas) pe care trebuie sa
le parcurgd sufletul dupa moarte. Primele sapte mataratas sint
locuite de puteri demonice. Intr-a treia se afli ,,cele sapte fiinte
pe care Ptahil le-a chemat (la viatd)”. Dupa toate probabilitd-
tile, e vorba de Ruha si cei sapte copii ai sdi, care ar putea fi
spiritele planetare’’. Ogdoada ii apartine lui Abatur, ,venera-
bilul, preainaltul, cel ascuns si protejat dinaintea cdruia st
balanta: el cintireste faptele si recompensa”. Primele sapte
mataratas vor retine sufletele inchinitorilor la idoli, ale asce-
tilor, tiranilor, ucigasilor si nedreptilor, in timp ce matarata lui
Abatur le este rezervatd credinciosilor adevaratei religii care
n-au meritat s intre in ,casa vietii”, cici nu si-au indeplinit
indatoririle si n-au fost demni de numele de nasoreeni’®.
Intr-una din liturghiile mortuare din Ginza de stinga®, ascen-
siunea se deruleazd in numai sase etape: Soare (Shamesh),
Lund, Foc, cei Sapte (fii ai Ruhei), Ruha si in fine ,piraiele”
(haphigya mya). Aici sufletul este luat de o razd de lumina si
dus in preajma Vietii®.

Sint numeroase alte contexte in care figureazi cele sapte
astre demonizate. Deja in Enoh-ul etiopian se vorbea de sapte
stele inchise in ,temnita ingerilor” vreme de unsprezece mii
(sau o mie) de ani, pentru cd nu ascultaserd de poruncile
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divine® . Originea motivului pare babiloniani®. Legendele
iraniene tardive cu privire la cele sapte spirite planetare prizo-
niere in cer nu provin obligatoriu din aceeasi sursa, cdci cei
»Sapte astri rdi” babilonieni erau stelele din Pleiada. in
Bundahishn®, cinci din cele sapte spirite sint numite, in ordine :
Tir (Mercur), Vahram (Marte), Auharmazd (Jupiter), Anahid
(Venus) si Kevan (Saturn). Aceastd serie nu corespunde cu nici
una cunoscuta in Spdtantike, nici cu ordinea ,,chaldeand”, nici
»egipteand” (platoniciand), nici cu ordinea (de origine cu
adevarat egipteand) din tratatul pseudo-hermetic Panaretos.
Dacd deplasdm primii doi termeni dupa ultimul, obtinem
seria : Jupiter, Venus, Saturn, Mercur, Marte, care corespunde
ordinii ,,paleo-babiloniene” din glosarul unei inscriptii exege-
tice datind cel putin din secolul al VII-lea a.C.%. Se poate
conchide fard teamd cd e vorba de o purd coincidenti.
Ménoék-i Khrat® vorbeste de temnita celor sapte Awakhtars
(planete), in timp ce tratatul medieval Ulema-i Islam povesteste
istoria a sapte mari div, demoni ahrimanieni, condusi la cer de
ingeri. Ohrmazd le da lumind §i nume divine si astfel apar
planetele®. in persanele Rivdyat se vorbeste de sapte demoni
ahrimanieni facuti prizonieri de fortele luminii. Trei sint numiti :
este vorba despre Saturn (al saptelea cer), Marte (al cincilea)
si Mercur (al doilea). Acest text utiliza dupa toate aparentele
ordinea ,chaldeand” uzuald. Ipoteza lui W. Bousset, dupi
care zurvanismul iranian ar fi produs demonizarea divinitatilor
astrale babiloniene, se dovedeste fard nici un temei. Pornind
de la credinte de origini diferite care circulau in Spdtantike,
Bundahishn si celelalte scrieri in pahlavi sau in persanid au
brodat o legenda cam lipsité de originalitate despre captivitatea
celor sapte demoni siderali. La toate acestea trebuie adiugat
cd divinitdtile planetare sint efectiv demoni la mandeeni, la
care isi pastreazi numele babiloniene. in capitolul VIII din
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Ginza de dreapta, ele apar in ordinea urmatoare : Shamesh
(Soarele), Sin (Luna), Kevan (Saturn), Bel (Jupiter), Dlibat
(Venus), Nbu (Mercur), Nirek (Marte), ordine modificatd in
primele doud capitole ale Tezaurului mandean (Soare, Venus,
Mercur, Luna, Saturn, Jupiter, Marte)®’. La an-Nadim (secolul
al IX-lea), Shahrastani si al-Makrizi, planetele mandeene sint
numite dupi ordinea ,chaldeani”®®. Dar nu trebuie uitat ci
massiqta, psihanodia mandeand, nu constd niciodatd intr-o
trecere prin sferele planetare. Aceeasi observatie estc valabila
si pentru maniheism® .

Doui idei fundamentale sint prezente in textele studiate
pind aici: aceea a catabazei si/sau a anabazei sufletului si
aceea a demonizarii sferelor. La drept vorbind, ele nu apar
impreund decit in gnosticism. Oracolele chaldeene, a cidror
doctrind nu este dualistad, par a iesi cu totul din acest context.
La fel si ,liturghia mithraica” : episodul depdsirii planetelor
este marginal si nu implicd nici un fel de demonizare a aces-
tora. Ideea unei pogoriri a sufletului prin sfere ii lipseste.
Dimpotrivd, in mandeism erau toate premisele ca teoria sa fie
prezentd, cici cele doud idei sint prezente. insi mataratas
parcurse de suflet in cursul indl{drii postume nu se confunda
absolut deloc cu planetele demonizate. La fel, nici scenariul
eschatologiei individuale in maniheism si in textele pahlavi
din secolul al VI-lea si pind in secolul al IX-lea nu cunoaste
motivul ascensiunii planetare.

Cel mai explicit document privitor la depunerea concretiu-
nilor planetare in timpul psihanodiei rimine capitolul XXV al
tratatului hermetic Poimandres, compus prin secolul al II-lea -
al I1I-lea p.C.”™. Ascensiunea se desfisoari in doui etape, din
care prima este ,,urcarea prin cercurile planetare” (XXV), iar
a doua ,,divinizarea sufletului, telul ultim al gnozei” (XXVI).
Dupa ogdoadad, in care sufletul patrunde debarasat de apendicele
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tinind de heimarmene, el trece printr-o a noua statie (puterile —
dynamelis), ca sd se opreascd intr-a zecea, la Dumnezeu, unde
devine el insusi Dumnezeu”'. Numai prima parte a cilitoriei
ne intereseaza :

Si astfel omul se avintd de-acum spre indl{imi prin armatura
sferelor si in prima zoni pardseste puterea de a creste si a des-
creste, intr-a doua iscusintele rautitii, viclenie de-acum lipsitd
de efect, intr-a treia iluzia dorintei de-acum lipsitd de efect,
intr-a patra ostentatia poruncitului de-acum lipsitd de scopu-
rile ei ambitioase, intr-a cincea indrizneala nelegiuita si teme-
ritatea trufasd, intr-a sasea mijloacele vicioase de a dobindi
bogitia’® de-acum fiird efect, intr-a saptea zond minciuna care
intinde capcane.

In comparatie cu alte texte care descriu pogorirea si/sau
ascensiunea prin sfere, vom vedea cd Poimandres utilizeaza
neindoielnic ordinea ,.chaldeand” a planetelor. Aceeasi doc-
trind a cerurilor demonizate e prezentatd de Servius in citeva
pasaje din Comentariul siu la Eneida™ :

ad VI, 714 : ...quum descendunt animae trahunt secum torpo-
rem Saturni, Martis iracundiam, Veneris libidinem, Mercurii
lucri cupiditatem, Jovis regni desiderium’.

Ordinea planetelor in acest pasaj este aceea care se afld in
tratatul astrologie pseudo-hermetic Panaretos si, cu o usoard
diferentd, in Apotelesmata ale lui Pseudo-Manethon. Ea sea-
mani cu o ordine egipteani de o vechime venerabili. in afari
de asta, pasiunile enumerate de Servius corespund in mare
viciilor atribuite planetelor in Poimandres.

»Atunci cind coboari, sufletele isi insusesc lincezeala lui Saturn,
violenta lui Marte, concupiscenta lui Venus, aviditatea la cistig a
lui Mercur, dorinta de a domni a lui Jupiter.”
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ad VI, 127: ...ergo hanc terram in qua vivimus inferos esse
voluerunt™, quia est omnium circulorum infima, planetarum
scilicet septem, Saturni, lovis, Martis, Solis, Veneris, Mercurii,
Lunae et duorum magnorum. Hic est quod habemus et novies
Styx interfusa coercet (Aen. VI 439): nam novem circulis
cingitur terra’.

ad V1439 : Novies Styx interfusa qua altius de mundi ratione
quaesiverunt, dicunt intra novem hos mundi circulos inclusas
esse virtutes, in quibus et iracundiae et cupiditates”, de
quibus tristitia nascitur, id est Styx, unde dicit novem esse
circulos Stygis, quae inferos cingit, id est terram, ut diximus
supra (ad VI 127): nam dicunt alias esse purgatiores extra
hos circulos potestates™"”

erviu ilizeaza aici ordinea ,c eand anetelor
S s utilizeazd aici ordinea ,chaldeand” a planetelo

x»

si pare a opta pentru doctrina ,,mixtd”, de origine astrologica,
dupa care planetele confera niste calitati (virtutes), dar si vicii
(iracundiae et cupiditates). O formuld similard se afl la pole-
mistul Arnobius’ : ,,...ac dum ad corpora labimur et prope-
ramus humana, ex mundanis circulis secuntur nos causae,

* ok

»Se spune ci pamintul pe care trdim este Infernul, fiind cea mai
de jos orbitad dintre cele sapte ale planetelor Saturn, Jupiter,
Marte, Soare, Venus, Mercur, Luna si cele doud mari. De aceea
avem aici (Virgiliu, Eneida VI 439): «si de noui ori e inchis
Styxul curgitor», caci pamintul e inchis in noud cercuri.”
»«Styxul aruncindu-se de noud ori»: studiind ordinea lumii
superioare, au spus cd facultétile, intre care violenta si cupidi-
tatea din care se iscd necazurile, sint inchise de cele noui cercuri
ale lumii, adicd de Styx, despre care se spune cd are noui cer-
curi ce inchid Infernul, adicd lumea, asa cum am zis mai sus
(la VI 127) ; se mai spune cd in afara acestor cercuri sint puteri
mai pure.”
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quibus mali simus et pessimi, cupiditatibus atque iracundia
ferveamus”"®".

Porfir, care e la curent cu tema astrologica a calitdtilor pla-
netare’, e posibil si se refere la doctrina iniltirii si pogoririi
sufletului in unele fragmente din De regressu animae, ca de
pilda: ,...purgatamque animam... reverti... ad Patrem, ne
aliqguando iam malorum poluta contagione teneatur "**"". Dar
mala mundi inseamnad o expresie prea vagé ca sd deducem din
ea cd e vorba de concrescente planetare : ,,...animam purga-
tissimam, cum redierit ad Patrem, ad haec mala mundi num-
quam esse redituram™"™" . Aceste descrieri concordi destul de
bine cu Oracolele chaldeene.

3. Doctrina dobindirii calitdtilor planetare a suscitat vii
discutii in ultimii cincizeci de ani. Savantii au optat indeo-
sebi pentru sau contra atribuirii acestei teorii lui Numenius
din Apameea. Urmindu-l pe F. Cumont®, E.A. Leemans a
inclus printre fragmentele lui Numenius nu numai pasajele din
Comentariul la Visul lui Scipio de Macrobius, pe care autorul
insusi i le atribuie cu buni-stiintd inteleptului apamean, ci si,
intre altele, pasajul privitor la pogorirea sufletului prin sfere®.
Criticat de R. Beutler®, el era insi sprijinit de E.R. Dodds.
Alti savanti, precum A.J. Festugiére sau J.H. Waszink si,
mai recent, E. Des Places, au acceptat parerile lui Beutler,
impotriva lui Leemans. intr-o cirtulie publicati de maestrul

* _...cind ne precipitim in trupuri si ne gribim cdtre cele ome-
nesti, din cercurile cosmice ni se trag cauzele care ne fac rii si
foarte rdi, care ne fac s fierbem de cupiditate si de violentd.”

*%  ..purificat, sufletul... se intoarce... la Tatdl, ca niciodata si
nu mai cada captiv relelor ce-l1 contamineaza.”
*#x . ..sufletul foarte purificat, o datd revenit la Tatil, nu se va mai
intoarce niciodata la relele lumii.”



EXPERIENTE ALE EXTAZULUI 171

sdu J.H. Waszink, M.A. Elferink gdsea noi argumente in
favoarea tezei lui Beutler®, in timp ce H. De Ley ii lua (fara
parti pris) apirarea lui Leemans®. Teza lui De Ley a fost
urmati de J. Flamant®’. Cum aceasti polemicd nu se referd
direct la singurul pasaj din Macrobius care ne intereseazd, ne
dispensdm de a o expune aici. Dupd mdrturiile lui Porfir,
Macrobius si Proclus, Numenius si discipolul sdu Cronius ar
fi intr-adevdr autorii unei teorii a pogoririi si indltarii sufle-
tului®, insi nimic nu ingiduie si li se atribuie si motivul
trecerii prin sfere. Pentru subiectul nostru, este inutil sa repro-
ducem aici teoria numeniand despre cele doua porti ale cerului
situate in semnele opuse ale Cancerului si Capricornului, pe
unde sufletele coboard in lume si, respectiv, urcd din nou
la cer®. Teoria s-a bucurat pesemne de un succes durabil,
de vreme ce incd mai dim peste o aluzie la ea in Fihrist
de an-Nadim®™. Vom reproduce integral aici doar textele lui
Macrobius si Proclus privind pogorirea prin planete :

1. Macrob. in S. Scip. 1 12, 13-14, p.- 50, 11-24 Willis:
...hoc ergo primo pondere de zodiaco et lacteo ad subiectas
usque sphaeras anima delapsa dum et per illas labitur, in
singulis non solum, ut iam diximus, luminosi corporis amicitur
accessu, sed et singulos motus, quos in exercitio est habitura,
producit :

in Saturni ratiocinantem et intelligentiam, quod logistikén et
theoretikén vocant ;

in Jovis vim agendi, quod praktikon dicitur ;

in Martis animositatis ardorem, quod thymikén nuncupatur ;
in Solis sentiendi opinandique naturam, quod aisthetikon et
phantastikén appellant ;

desiderii vero motum, quod epithymetikén vocatur, in Veneris ;
pronuntiandi et interpretandi quae sentiat quod hermeneutikon
dicitur in orbe Mercurii ;
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phytikén vero, id est naturam plantandi et augendi corpora,
in regressu globi lunaris exercet’.

2. Procl. in Tim. 1 199 Festugiére :

...trebuie spus cé sufletul trdieste acolo sus dupa legile intelec-
tului si ca, supus lui Kronos, el descinde mai intii la notiunea
unei vieti politice, care este jupiteriand, apoi urneste irasci-
bilitatea si trdieste cu ambitia onorurilor - or, irascibilitatea
este de resortul lui Ares —, dupi care cade in concupiscentd si
in genul de viatd care este de resortul Afroditei, ca in sfirsit
sd emitd principiile creative fizice : or, toate principiile crea-
tive sint de resortul lui Hermes si Hermes cel falic vegheaza
asupra principiilor creative fizice. Prin aceste principii, sufletul
se uneste cu trupul. Invers, cind a luat corp, sufletul traieste
mai intii o viata vegetativd, prezidind alimentatia si cresterea
trupului, apoi este supus concupiscentei, care trezeste instinc-
tele proprii generatiei, apoi irascibilitétii, care-1 face sd lupte
impotriva acestor instincte si sd se ridice la o viata ambitioasd
si doritoare de onoruri, apoi ajunge la politica, atunci cind isi
modereazd pasiunile si, in fine, la viata intelectiva.

»Asadar, sub povara acestei prime greutiti, sufletul se desprinde
de zodiac si de Calea Lactee inspre sferele inferioare si cade prin
ele, fiecare invesmintindu-1 nu numai cu un trup luminos, cum
am mai spus, ci si producindu-i acele facultdi pe care va trebui
si le excrcite : in [sfera lui] Saturn va lua facultatea de a rationa
si inteligenta, numite logistikon si theoretikon ; in Jupiter, faculta-
tea de a se misca, numitd praktikon ; in Marte, focarul de energie
numit thymikon ; in Soare, natura senzatiei si a opiniei, adica
aisthetikon si phantastikoén ; in Venus, migcarea dorintei, numitd
epithymetikon ; facultatea de a se exprima si de a interpreta ce
percepe, numitd hermeneutikon, o va lua din orbita lui Mercur ;
phytikén sau facultatea de a rasidi si de a face corpurile sd creasca
o va asuma din miscarea retrogradd a globului lunar.”
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3. Procl. in Tim. V 237 Festugiére (= III 355, 8-17 Diehl) :

Si trebuie sd examindm omul in profunzime, asa cum am pro-
cedat cu Cosmosul, pentru ci si el este un cosmos la scard mai
mica. Intrucit el are, ca si Universul, o inteligentd, o ratiune,
un trup divin, un trup muritor, iar diviziunile sale sint analoage
cu ale Totului. De aici vine cd unii obisnuiesc sd spund ci partea
intelectivd a omului corespunde in rang cu sfera celor fixe,
cd, in ratiune, facultatea contemplativd (theoretikon) i cores-
punde lui Kronos, facultatea politica (politikon) lui Zeus, iar ci,
in partea irationald, irascibilitatea (thymoeidés) ii corespunde
lui Ares, facultatea limbajului (phonetikon) lui Hermes, concu-
piscenta (epithymetikon) Afroditei, sensibilitatea (aisthetikon)
Soarelui, vegetativul (phytikon) Lunii, si, in sfirsit, vehiculul
luminos (t0 augoeideés ochema) corespunde cerului, iar acest
trup muritor lumii sublunare.

Un text al lui Servius rezumd in aparen(d aceeasi doctrind” :

4 ...ut dicunt physici, cum nasci coeperimus, sortimur a Sole
spiritum, a Luna corpus, a Marte sanguinem, a Mercurio
ingenium, a Jove honorum desiderium, a Venere cupiditates,
a Saturno umorem : quae omnia singulis reddere viderunt
extincti’.

Interpretarea textelor devine insd extrem de dificild de
indatd ce abandondm orice idee preconceputd privind doctrina
expusd §i pe autorul ei.

* ,Dupd cum spun filozofii naturii, la inceputul nasterii spiritul
nostru este determinat de Soare. trupul nostru de Lund, singele
de Marte, inteligenta de Mercur, dorinta de onoruri de Jupiter.
poftele de Venus. umoarea de Saturn @ toafe acestea sint redate
de catre defuncti sferclor singulare.™
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in primul rind, nu existi o corespondenti perfecti intre
pasajele mai sus reproduse. Teoria lui Macrobius nu cores-
punde cu aceea a lui Proclus, in timp ce acesta isi schimba el
insusi parerea in aceeasi lucrare : semn cd foloseste doud surse
diferite sau ci isi corecteazi sursa unici. in vreme ce Macrobius
vorbeste intr-adevar de pogorirea sufletului si de asumptia anu-
mitor facultiti astrale”, Proclus (nr. 3) reia pur si simplu o
speculatie in marginea omologiei dintre macro- §i micro-
-cosmos®. Diferenta, minimalizati la De Ley®, este totusi
importantd. Celalalt text al lui Proclus (nr. 2) s-ar putea referi
la pogorire, dar subiectul e tratat prin analogie si nu ,,empiric”,
precum la Macrobius. In fine, Proclus introduce notiunea de
,vehicul” (ochema) al sufletului, care trimite la o teorie foarte
prizata de neoplatonicienii tirzii. Aceastd teorie este, de altfel,
atit de asemdndtoare doctrinei despre kathodos-anodos ale
sufletului, incit e imposibil sd le deosebim net. -

Termenul de ochema, care nu apare la Plotin si Porfir, ci
doar la Iamblichos, Proclus, Damascius, Simplicius si Priscianus
(la Atena), Hermeias si Olympiodor (la Alexandria), este pus
de acesti autori in legéturd cu trei pasaje din Platon® care,
altminteri, n-au nimic de-a face cu ,vehiculul sufletului”®.
Dimpotrivd, in Legile 898e sq., Platon sugereazd, ca simpld
ipotezd, posibilitatea de a intercala un corp de foc sau de aer
intre sufletul si trupul material.

Aristotel este acela care vorbeste de o pneuma inndscutd
(symphyton), ,analoagd elementelor din care sint ficute astrele”
(De gen. anim. 736b 27 sq.). La Galen’’, pneuma e definiti ca
~augoeides te kai aitherddes”. Scrierea pseudo-plutarhiand De
vita et poesi Homeri, 128, din secolul al II-lea p.C., afirmi cd
sufletul, in clipa mortii, antreneaza cu sine to pneumatikon,
care se comportd ca un ochema (pentru suflet). La inceputul
secolului al II-lea (la vremea mortii lui Galen), teoria era
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deja foarte cunoscutd, pentru ca Simplicius (/n Phys. 964,
19 sq. Diels) raspunde obiectiei lui Alexandru din Afrodisia
privitoare la doctrina respectiva. Ea este mentionatd in Corpus
Hermeticum (X 13, 17), iar un augoeides soma apare la Celsus
(ap. Orig. c. Cels. 11 60) si la Ipolit®. Plotin foloseste sintagma
leptoteron soma, ,,corp subtil”, inventatd, conform marturiei
lui lamblichos, de Eratostene si de un anume ,Ptolemeu
Platonicianul”, care ar putea fi contemporanul lui Galen,
Ptolemeu Chennos din Alexandria®. Pentru Plotin, acest »COIp
subtil” e dobindit in cer in cursul pogoririi sufletului’® si
despuiat de pe el la ascensiunea sa' . Porfir impirtiseste aceeasi
parere!®. Pentru lamblichos'”, aitherédes kai augoeidés dchema
este recipientul unor phantasiai divine si organul medium-
nitatii'™. La el nu mai e vorba de pogorirea sufletului, ca la
Plotin si Porfir'®. Proclus pare si rezolve problema postulind
existenta a doui ochemata' : vehiculul superior, care este
symphyes, augoeides sau astroeides, este imaterial, impasibil,
indestructibil ; vehiculul inferior, pneumatikon, este trecdtor
si alcdtuit din patru elemente. Pogorirea sufletului invelit in
vehiculul sdu symphyes este descrisd de Proclus in propozitia
209 a Elementelor de teologie :

Vehiculul fiecdrui suflet in parte pogoard acumulind vesminte
(chitones) din ce in ce mai materiale si se inaltad, insotit de
suflet, prin despuiere de tot ce e material $i isi recupereaza
forma originard, prin analogie cu sufletul care se slujeste de
el. Cdci sufletul coboard asimilind principiile irationale ale
vietii i urcd despuindu-se de toate aceste facultiti...

Nu e asadar nici o indoiald posibild: Proclus cunoaste
doctrina coboririi si urcdrii sufletului prin sfere. Se mai poate
observa ca, in cele doud texte citate mai inainte, Proclus
utilizeazad ordinea ,egipteand” a planetelor, in versiunea lui
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Eratostene (Lund, Soare, Mercur, Venus, Marte, Jupiter,
Saturn). Va trebui sd ne amintim acest amdnunt important cind
va fi sd stabilim provenienta acestor doud pasaje din Comen-
tariul la Timaios.

4. Fara a mai face deosebire intre cele doud variante - cea
»~demonizatd” si cea ,normald” - ale doctrinei trecerii prin
sfere, sd incercdm sd compardm textele intre ele, luind ca
ordine conventionald a planetelor ordinea ,chaldeand”, care
se regdseste la Macrobius §i intr-unul din textele lui Servius
(ad X1 51).

O atentd considerare a textului din Poimandres, comparativ
cu celelalte, ne duce la urmatoarea concluzie : cd ,puterea de
a creste si de a descreste” a Lunii, dorinta iluzorie la Venus si
temeritatea la Marte corespund in toate celelalte mirturii.
Asocierea dintre Saturn si minciuni e foarte veche'”’. | Mijloa-
cele vicioase de a dobindi bogitia” sint apropiate de deside-
rium honorum sau regni la Servius. , Ostentatia poruncitului”
convine de minune Soarelui care, in ordinea ,chaldeani” a
planetelor, este hegemonul cosmic. in fine, zeul Mercur din
mitologia greco-romana este intr-adevir stipin peste ,iscu-
sintele rdutdtii”. Se poate afirma cu toatd certitudinea cd
ordinea planetelor in Poimandres este ordinea , chaldeand”,
ca la Macrobius.

Patru ordini planetare distincte sint prezente in marturiile
noastre :

1. Ordinea ,chaldeand”: (Lunia, Mercur, Venus, Soare,
Marte, Jupiter, Saturn) - Macrobius, Servius (ad XI
51), Poimandres ;

2. Ordinea ,egipteand”: (Lund, Soare, Venus, Mercur,
Marte, Jupiter, Saturn) - Proclus ;
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3. Ordinea regentilor sdptaminii planetare: Servius
(ad VI 127);

4. O a patra ordine de succesiune : (Saturn, Marte, Venus,
Mercur, Jupiter) - Servius (ad VI 714).

Ultima ordine de succesiune a planetelor a fost calificata,
pe nedrept, de ,aberanti”. Ea corespunde perfect ordinii in
care ,,sortii” planetelor (care nu sint totuna cu dispozitia lor in
cosmos !) sint mentionati in tratatul astrologic Panaretos :
Soare. Luni, Jupiter, Mercur, Venus, Marte, Saturn'®. Cu o
usoard inversare (Mercur ocupind locul lui Venus si viceversa),
aceeasi serie planetard se regaseste in Apotelesmata ale lui
Pseudo-Manethon, al cdror autor, niascut in anul 80 a.C., si-a
desfisurat activitatea sub domnia lui Hadrian'®, precum §i
intr-un ostrakon demotic din secolul I p.C. Dupd W. si
H.G. Gundel, ea urcid pind la o serie planetard egipteand de
o venerabili vechime™. Vom reveni asupra acestei ordini
cind va fi sd stabilim originea doctrinei trecerii prin sfere.
Oricum, va trebui s incetim a o mai considera ,aberantd”,
cdci era destul de cunoscutd in epocd. Ea apare in capitolul 136
din scrierea gnosticd Pistis Sophia: Cronos, Ares, Hermes,
Afrodita, Zeus™.

Istoria ordinilor ,.egipteand” si ,chaldeand” este mult mai
bine cunoscutd, insa relatiile interne dintre aceste doud tipuri
de agezare a planetelor in univers au fost ignorate pind la
studiul foarte recent al lui J. Flamant'?.

Ordinea ,,chaldeand”, numitd si ,ciceroniand” sau ,ptole-
meicd”, dispune planetele intre Pamint si cerul stelelor ,fixe”
in functie de durata respectivd a revolutiilor lor.

Distanta medie de la planete la Pdmint, pe care se sprijind
acest edificiu al sferelor celeste, se acorda cu timpul tropic al
trecerii lor prin zodiac, care este cel mai scurt in cazul Lunii



178 IOAN PETRU CULIANU

si cel mai lung in cazul lui Saturn. Pentru Luni, perioada
tropicd, adicd intervalul dintre douid reveniri succesive la
punctul echinoctial, atinge aproximativ 27 de zile si 1/3, in
timp ce perioada sinodicd, adicd intervalul dintre doud Luni
noi, atinge 29 de zile si jumitate. Pentru Mercur, Venus,
Soare si Marte, perioadele tropice sint respectiv de 88, 225,
365 si 687 de zile ; pentru Jupiter - de aproape 12 ani, in timp
ce pentru Saturn - de circa 29 de ani §i jumitate, deci de
aproape 30 de ani'?.

Macrobius ii atribuie lui Arhimede cunoasterea acestei
ordini a planetelor'*, pe cind Theon din Smirna le-o atribuie
,unor pitagoreici”*. in orice caz, Hipparh din Niceea (cca
190-120 a.C.) este partizanul ordinii ,,chaldeene”, care devine
clasicd in toate operele de astrologie si pe care Geminus,
Cleomede, Cicero, Ptolemeu, Theon din Smirna, Vitruviu,
Calcidius si Proclus o preferd ordinii ,egiptene”. Aceasta,
atestatd la vechi autori"®, apare la Plafon, Eudoxiu din Cnid,
Aristotel si Callip, adicd la marile autoritati filozofice si astro-
nomice din secolul al 1V-lea. Platon''” i autorul lui Epinomis"®
atrag deja atentia asupra particularititilor planetelor Venus si
Mercur, care au amindoud aceeasi viteza ca Soarele si urmeazi
traiectoria acestuia. Cercetdrile lui J. Flamant par a demonstra
ci Platon nu ignora teoria , helio-satelitici”""? sau , geo-helio-
centrici”'?, atribuiti de Calcidius lui Heraclide din Pont.
Acest sistem functioneaza la fel de bine cu teoria epiciclurilor
a lui Apollonios din Perga, ca si cu teoria sferelor inglobate
una in alta a lui Eudoxiu, Callip si Aristotel'*'. Postulatul lui
fundamental este cd Mercur si Venus nu se invirtesc in jurul
Pamintului, ci in jurul Soarelui. O cosmologie de acest gen
apare pe doui planisfere din secolele al IX-lea-al X-lea'??, al
caror studiu l-a dus pe J. Flamant la o concluzie destul de
spectaculoasa :
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Sd examindm acum consecintele acestei ageziri asupra ordinii
planetelor, dupd cum Venus si Mercur se afld deasupra sau
dedesubtul Soarelui (in parantezi vom aminti locul lor de
partea opusd, spre a scoate mai bine in evidentd simetria lor
fatd de Soare in ambele aseziri).

Ordinea I: Pamint, Luna (Venus, Mercur), Soare, Mercur,
Venus, Marte...

Ordinea II: Pamint, Lunid, Venus, Mercur, Soare (Mercur,
Venus), Marte...

Ordinea I corespunde ordinii zise ,egiptene”, iar ordinea Il
ordinii zise ,chaldeene”. Se stie totusi cid fiecare din aceste
doud ordini comporta o variantd, dupa cum Venus se afla dea-
supra sau dedesubtul lui Mercur (numai ipoteza lui Heraclide
permitea fixarea sigurad a locurilor lor respective) :

Ordinea Ia: Pamint, Luni, Soare, Venus, Mercur, Marte. ..
Ordinea Ib: Pamint, Lun3, Soare, Mercur, Venus, Marte...
Ordinea Ila: Pamint, Luni, Mercur, Venus, Soare, Marte...
Ordinea IIb: Pamint, Luni, Venus, Mercur, Soare, Marte...

Ordinea Ia este cea a lui Platon, ordinea Ib - atribuitd uneori
gresit lui Platon - este cea a lui Eratostene, dupa Theon;
ordinea Ila este ordinea ,,chaldeani” uzuald ; ordinea IIb este
extrem de rari (Theon le-o atribuie ,,unor matematicieni”)!?.

Dat fiind cd nici un autor — antic sau modern - n-a ajuns la
o concluzie atit de ingenioasd si totodata simpld, va fi normal
sd estimdm ca fiecarui scriitor antic ii placea o anumitd ordine
planetard, cu excluderea tuturor celorlalte. Macrobius, de pilda,
e partizan al ordinii platoniciene (,egiptene”, varianta Ia), pe
care incearcd de altfel s-o concilieze cu ordinea ciceroniani,
cu ajutorul teoriei heliosatelitice'**. Proclus, dimpotriva, aderd
la ordinea ,chaldeani”'?®. Aceste informatii sint destul de
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surprinzitoare, de vreme ce, in textele mai sus transcrise, fiecare

din cei doi autori expune un sistem aflat intr-o discordantd fra-

pantd cu propriile sale vederi. Astfel, Macrobius se revendica
"

de la ordinea ,chaldeand”, pe cind Proclus se revendicd de la
ordinea ,egipteand”. Consecintele sint lesne de sesizat:

1) Macrobius si Proclus isi expun amindoi teoriile dupa
niste surse cu care nu sint pe de-a-ntregul de acord.
2) Sursa lui Macrobius nu coincide cu aceea a lui Proclus.

Pentru a rezolva aceste contradictii, J. Flamant a niscocit o
explicatie seducdtoare. Dupd pdrerea acestui savant, la originea
doctrinei privind pogorirea sufletului prin sfere trebuie cautat
Numenius, care prefera ordinea ,,chaldeand”. Porfir, in Comen-
tariul la Republica, ar fi reprodus fidel doctrina lui Numenius,
de unde ea ar fi fost imprumutati de Macrobius '**. Dar Porfir
insusi era, ca si Macrobius, partizan al ordinii platoniciene
(,egiptene”)'?’. In Comentariul la Timaios, el ar fi modificat
asadar usor teoria numeniand, schimbind ordinea planetelor.
Sursa directa a lui Proclus ar fi Comentariul la Timaios al lui
Porfir!?®, Singurul punct slab al acestei ipoteze este faptul
indiscutabil cd Numenius nu poate fi autorul acestei doctrine,
intrucit ea era deja prezentd in gnosticismul popular, de unde
a fost adoptatd de Basilide. Aceasta insd nu exclude posibi-
litatea ca Numenius s-0 fi cunoscut si expus in vreuna din
scrierile lui. Cit despre adevirata origine a doctrinei, ea este
astrologici. Incd o dati, Servius ne va pune pe drumul cel
bun. Servius expune teoria dupd trei surse diferite :

1) poate dupi Porfir, De regressu animae sau De Styge'? ;

2) dupi o sursd hermeticd;

3) dupa o sursa care foloseste doctrina astrologicd a ,,regen-
tilor” zilelor sdptdminii.
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Cel de-al treilea text al lui Servius, care, la prima vedere,
poate fi interpretat ca o ,pogorire a sufletului”, nu face de
altfel decit si reproduci o teorie astrologici. intr-adevir, el nu
afirma cd sufletul trece prin sfere, ci cd la nastere noi suferim
influenta (sortimur) ,regentilor”. In rest, succesiunea zilelor
sdptdminii, care nu coincide cu asezarea planetelor in univers,
nu se preteaza defel la pogorirea sufletului. Servius vorbeste pur
si simplu de corespondentele dintre micro- si macro-cosmos.
Verbul sortior reprezinti o indicatie foarte utild, céci el trimite
la teoria astrologicd a sortilor (kleroi, sortes) planetari. Ordi-
nea ,,aberantd” din celalalt text al lui Servius (ad VI 741) ne
ingdduie sd-i stabilim cu precizic sursa: e vorba de tratatul
pseudo-hermetic Panaretos, comentat de Paul din Alexandria
si de discipolul sdu Heliodor'*.

Teoria sortilor planetari provine, dupd W. Gundel’~", dintr-o
foarte veche tehnicid divinatorie. Cu ajutorul a doud metode
diferite — aruncarea zarurilor sau un calcul astrologie relativ
simplu, care pleacd de la pozitiile relative ale Soarelui, Lunii
si Ascendentului in tema nasterii —, se poate calcula locus
fortunae al fiecdrui individ. Panaretos indica sortii planetelor
singulare in urmatoarea ordine : Soarele e menit a administra

ll3l

»geniul cel bun” (agathos daimon), Luna - ,;soarta cea bund”
(agathe tyche), Jupiter determind rangul, Mercur - ,nece-
sitdtile naturale”, Venus - iubirea, Marte - curajul si riscul,
Saturn - ,fatalitatea” (nemesis)'*>. Dupd comentariul lui
Heliodor, Luna actioneazd asupra a tot ce are legiturd cu
corpul omenesc si determind insusirile fizice ale fiintei care
vine pe lume. De Soare depinde demonul personal al omului,
ansamblul dispozitiilor si insusirilor sale psihice. Jupiter deter-
mind victoria §i gloria individului, Mercur - inteligenta si

capacititile expresive etc.'*
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Aplicarea practicd a metodei empirice a sortilor (aruncarea
zarurilor) ii este atribuitd ultimului rege egiptean, faimosul
astro-magician Nectanebos'**. Aceeasi doctrini astrologici a
vulgatei hermetice reapare, cu variante speculative ori practice,
in tratatul astrologie atribuit lui Nechepso si lui Petosiris
(secolul al II-lea a.C.), la astrologii Serapion, Vettius Valens
si Firmicus Maternus'**. Ceea ce e cu adevirat egiptean in ea
formeazd subiectul unor vesnice controverse. in orice caz,
gnosticismul popular ce se exprima in tratate precum Apocriful
lui Ioan isi anexeazd doctrina, accentuind insd caracterul ex-
clusiv rdu al planetelor, in polemica cu doctrina astrologilor.
Doctorul Basilide si fiul sdu Isidor sint reprezentantti oficiali
ai noului spirit. Tratatul hermetic Poimandres se inspird in
parte din aceleasi productii gnostice. Teoria trecerii sufletului
prin sferele planetare, transmisd si prin intermediul filozofilor
ce nu impdrtdsesc conceptia pesimistd a lumii care-i caracte-
rizeazd pe gnostici, dobindeste o importantd majord la neopla-
tonicienii tirzii, bucurindu-se inci de un enorm prestigiu in

epoca Renasterii, cind este difuzati de Marsilio Ficinon'*.



Capitolul VIII

Pons subtilis

»Puntea judecdtii” este unul dintre cele mai cunoscute motive
eschatologice din apocalipsele crestine medievale. Singura
ipotezd acreditatd privind originea lui a fost formulata de citre
Miguel Asin Palacios in 1919' si ea revine recent la ultimul
cercetdtor care a consacrat 0 monografie acestui subiect,
P. Dinzelbacher?: simbolul pitrunde in Occident o dati cu
legendele islamice ale mi 'raj-ului lui Mohamed. P. Dinzelbacher
presupune si el cd, trecind prin Irlanda, legendele arabe au
reactivat un focar folcloric autohton de origine celtici®. in
fine, nimeni n-a pus niciodatd la indoiald faptul cd motivul
islamic provine din Iran, mai ales de la puntea Cinvat a tra-
ditiilor pahlavi®.

Cronologia legendelor crestine reprezintd o problemd destul
de spinoasd. Pentru Asin Palacios si pentru Dinzelbacher, ele
dateazi toate din secolul al XII-lea, cici numai aceastd datare le
permite celor doi savanti sd sustind ipoteza tranzitului motivelor
arabe si a pdtrunderii lor in Europa prin Irlanda. Dinzelbacher
ajunge chiar sa forteze cronologiile : pentru el, de vreme ce
originea irlandeza pentru Visio Tundali e doveditd, scrierea
aceasta trebuie sd fi fost compusd inainte de Visio Alberici.
Or, existd indicii sigure® pentru datarea primului text, scris de
cdlugdrul irlandez Marc la Ratisbona (Regensburg), de prin
1149 sau putin mai inainte®. Dimpotrivi, n-avem nici un motiv
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valid sd ne indoim de traditia singurului manuscris consemnind
Visio Alberici, din secolul al Xl]-lea, care fixeazd la 1127 anul
in care Alberico insusi, calugdr la Montecassino, si-a remaniat
povestirea propriilor sale viziuni (datate de la inceputul seco-
lului al XII-lea: 1111 este un terminus post quem), din pricina
imperfectiunilor si a interpolarilor ce se strecurasera sub pana
primului copist, cdlugarul Guido.

O altd eroare, mult mai gravd, a aceluiasi Dinzelbacher, a
fost aceea de a sustine in teza sa de doctorat ci scrierea latind
Visio Esdrae depinde si ea de Visio Tundali’. Or, Dinzelbacher
studiase numai ,,versiunea lungd” a Visio/nis] Esdrae, publi-
cati de A. Mussafia in 1871%. Existi totusi din Visio Beati
Esdrae un manuscris la Bibliothek des Priesterseminars din
Linz, care dateazi din secolele X-XI°. Acest manuscris ar
putea risturna toate certitudinile privitoare la originea iraniana
a motivului ,,puntii inguste” .

Pentru a pdstra o anumitd ordine in expunerea noastri,
ne vom opri un moment la citeva episoade din apocalipsele
secolului al XII-lea. ,,Puntea judecdtii” apare in Visio Alberici
Cassinensis Coenobii Monachi Servi Servorum Christi ultimi
(1127), in Visio Tundali, la ,vizionarul S. Galgan” (mort in
1181), si in Tractatus de Purgatorio S. Patricii redactat in
1188-89 de cilugirul H. din Saitrey". O mai regisim si in
Lancelot de Chrétien de Troyes (cca 1177).

In »cimpul viziunii glorioase” pe care a avut-o la virsta de
zece ani, in cursul unei catalepsii de noud zile, Alberico da
Settefrati (Cosenza, Calabria) vede

...un mare fluviu de smoali arzitoare care iesea din Infern, in
mijlocul céruia se ridica o punte de foc foarte largi. Sufletele
celor drepti trec pe ea cu atit mai repede cu cit sint gdsite mai
nevinovate ; dar dacd acesti drepti sint ingreunati de povara
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pdcatelor lor, atunci cind ajung la mijloc puntea devine strimta
ca un fir. Opriti de acest obstacol, ei cad in fluviu. Apoi,
ridicindu-se si din nou cdzind, sint supusi chinurilor pind
cind, fierti bine si curd(ati de pacate, dobindesc toata libertatea
de a trece puntea'?.

Descrierea puntii in povestirea catalepticului Tundal (Tungdal,
in gaelicd), compusa de cdlugdrul irlandez Marc din Munster
pentru stareta minastirii S. Paul de la Ratisbona, nu seamina
decit de foarte departe cu viziunea lui Alberico. lat-o, dupa rezu-
matul ficut de F. Bar®:

Dupi un drum lung, (Tundal) ajunge la o punte plind de cuie,
aruncatd peste un elesteu in fierbere, in care se aflau niste
monstri cit taurii. Chinul hotilor era sd treaca puntea. Tundal
se pomeneste fard s vrea pe punte, minind o vaci pe care o
furase odinioard. Omul sau animalul cad tot timpul : la mijlo-
cul puntii se iveste alt pacitos, ducind un sac de griu. Amindoi
se roagd sd treacd, varsi lacrimi si singe, iar monstrii din lac
pe datd le beau. in sfirsit, fard sa-s1 dea seama cum, trec
puntea cea infricositoare.

In Voyage du puys sainct Patrix', episodul puntii coincide
perfect cu cel din viziunea lui Alberico. Dus de diavoli inspre
un riu foarte lat, cavalerul Owein trebuie si treaci

...0 punte atit de ingustd cid abia s-ar fi putut {ine pe ea o
pasire, pe deasupra unui lac ce arunca o vilvitaie rau mirosi-
toare de foc, cu diavoli intr-insa.

Invocind numele apotropaic al Domnului, Owein

...a cilcat cu amindoud picioarele pe punte si, prin vrerea
Domnului, puntea se ficu largd de-ar fi putut-o trece doud
cirute una lingd alta'®.
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In Lancelot (Le Chevalier de la Charrette)'®, eroul trebuie
sd treacd, cu miinile si picioarele goale, ,,in suferintd si ago-
nie”, o punte-sabie"’.

Dat fiind cd savantii sint de acord asupra faptului ca Irlanda
a reprezentat locul de trecere obligatoriu al legendelor islamice
citre Europa continentald, sd incercim sd vedem dacd motivul
»puntii inguste” a activat intr-adevdr, asa cum presupune
Dinzelbacher, un ,,focar folcloric celtic”. Singurul text irlandez
ce poate fi comparat cu cele mai sus-citate este Viziunea lui
Adhamhndn din secolul al XI-lea'®, vizibil influentati de poves-
tirile crestine sau arabe. Dar puntea din Viziunea lui Adhamhnadn
n-are nimic de-a face cu traditia celtica. E drept cd, in Cdaldro-
ria lui Mael Duin (secolele VIII-1X)', e vorba de un pod de
sticld care-i respinge pe cei ce vor sd-1 treacd. Osla Cyllellfawr,
un personaj din suita regelui Arthur, posedd, in povestirea
galicd Culhwch §i Olwen, un cutit atit de mare, cd slujeste
drept punte unei intregi armate®, dar aceastd anecdotd n-are
nici ea nimic de-a face cu puntea ingustd sau cu puntea-sabie.
In concluzie, nu pare sa fi existat nici o ,traditie celticd” in
care sd fi fost vorba de vreo ,,punte ingusta” inainte de poves-
tirile crestine si arabe. Cit despre exemplele luate din lumea
germanicd, ele sint si mai indepartate de motivul nostru decit
exemplele apartinind lumii celtice.

In legendele arabe, ,puntea judecdtii” sau sirat are exact
aceleasi caracteristici ca §i puntea din apocalipsele crestine :
se largeste ca sd-i lase sd treacd pe cei drepti si se ingusteazd
ca sd-i arunce pe pacitosi in Infern. Aceastd reprezentare
apare deja in secolul al V1II-lea, de vreme ce o regdsim intr-un
hadit al lui Abu Sa’id al-Khudri, insotitor al Profetului®.
Primele povestiri despre mi 'raj dateaza din aceeasi epocd. Cea
care a fost tradusd din spaniold in latind de notarul Bonaventura
da Siena in vremea regelui Alfonso al X-lea cel Invitat e
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bazatd pe redactarea arabd a unuia din cei doi plastrografi
(autori de apocrife), Maysara ibn ’Abd Rabbi-hi (persan, seco-
lul al VIII-lea), sau ’Umar ibn Sulayman (damaschin, secolul
al VIlII-lea). latd versiunea latind a pasajului in cauzd:

Scias, Machomete, quod Azirat est pons quidam, quem Deus
fecit ad probandum illos qui bene credunt in legem tuam et
similiter qui non credunt. Pons autem iste in alto supra infer-
num situs existens, magis subtilis est quam ullus capillus
capitis et quam ensis accumen eciam plus accutus. Nam ex
utraque parte totus plenus est tenaliis atque unchis et aliis
instrumentis ferreis ad perforandum aptis, quae omnia lon-
giora sunt magnis lanceis et ita eciam ad incidendum acuta
quod a nemine dici potest..."

Puntea e impartitd in sapte compartimente, corespunzind
celor sapte tinuturi infernale®.

Communis opinio crede cd puntea sirat din legendele arabe
provine din puntea Cinvat a eschatologiei iraniene. Sd exami-
nam o clipd textele din Avesta anticd si posterioara. Cinvato-
-peretu apare in pirtile cele mai vechi din Avesta”. Dar
nicdieri in Avesta, nici in versetul gathic din Yasna 51, 13, nici
in Vendidad 19, 27... nu se afld vreo indicatie clard despre
vreo judecatd pe punte®*. Pentru a convinge spiritele cele mai
optimiste care, precum P. Dinzelbacher, cred cd Videvdat 19,
29 std la originea motivului ,puntii inguste”, e de-ajuns sid
citdm acest pasaj, dupd traducerea lui N. Soderblom :

*  Afld, Mohamed, cd Azirat este o punte facutd de Dumnezeu ca
sd-1 pund la incercare pe cei ce cred si pe cei ce nu cred in legea
ta. Puntea aceasta boltitd deasupra Infernului e mai subtire ca
firul de par si mai ascutitd ca tdisul de sabie. La capete e plind de
clesti si cirlige si alte instrumente de fier care sfisie, mai lungi
decit lancile cele mai lungi i mai ascutite decit se poate spune.”
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(Sufletul) urmeazad drumul creat de Timp, drum care exista la
fel de bine pentru cel rau si pentru credincios, puntea Cinvat
creata de Mazda. Acolo, constiin{a si sufletul isi cer inapoi
partea de bunuri pamintesti care a fost datd prin ele in lumea
corporala®.

Sintem siliti sd credem ca reprezentarea unei ,,punti inguste”
apare in Iran citre secolul al VI-lea p.C. cel mai devreme. Ca
si in legendele islamice, e importatd din altd parte. Motivul
capitd contururi foarte precise in scrierile pahlavi redactate in
secolul al 1X-lea: Bundahishn, Dadestan-i denig si Menok-i
khrar®®. In geografia mitici a acestor scrieri, lumea este incon-
juratd de muntele Haraberezaiti (pers. Alborz), care trece prin
cele trei ceruri - stelar, lunar, solar - ca sd ajungd la ,,luminile
infinite” (anagra raosha). In centrul lumii, in Eran-Vegj (av.
airyanem vaejah), care este centrul zonei (keshvar) centrale
Xvaniratha, se inaltd muntii Terak, Hukariya®’, Ushidarena®®
si, in sfirsit, Cakad-i Daitik sau Piscul Judecitii®®:

Din virful lui se aruncd puntea Cinvat, la intrarea cireia are
loc intilnirea sufletului cu Daena, Eul sdu celest - sau, dimpo-
trivd, cu aparitia oribild ce-i reflectd doar eul sdu mutilat si
desfigurat de toate uriteniile, despartit de arhetipul sdu celest™.

Puntea Cinvat se largeste intimpinind sufletul celui drept si
se ingusteazd pind la dimensiunile unui brici ca si-1 zvirle pe
cel picitos in Infern’'.

Si convenim ca puntea sirat din legendele despre mi raj ar
fi putut fi, cronologic, influentatd de traditiile ultimilor suve-
rani Sassanizi. insi alcituirea legendelor, asa cum vom vedea
in capitolul urmitor, indicd mai curind ca sursa unicd pentru
mi’raj literatura apocalipticd iudeo-crestind si mistica iudaica
legata de merkabadh. In acest caz, e mult mai firesc sd urmarim
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istoria motivului in mediile iudaice si crestine mai degrab3
decit in mediile persane, spre a vedea daci ,,puntea ingustd”
nu-si exercitd din intimplare in textele iudaice si crestine
functia de judecatd mult inaintea scrierilor pahlavi.

O ,intrare” si o ,trecere” strimte figureazd in apocalipsa
din secolul I (sau de la inceputul secolului al Il-lea) 4 Ezdra,
compusd in ebraicd sau in arameand si tradusd in greaci, iar
pornind de la greacd, in latind, siriacd, etiopiand, arabd (doud
versiuni), armean, sahidici si georgiani* :

Civitas est aedificata et posita in loco campestri, est autem
plena omnium bonorum ; introitus autem eius angusius et in
praecipiti positus, ut esset a dextris quidem ignis, a sinistris
vero aqua alta; semita autem est una sola inter eos posila,
hoc est ignis et aqua, ut non capiat semita illa nisi solummodo
vestigium hominis®" .

Intre inceputul secolului al Il-lea si jumitatea secolului
al Vl-lea se produce o transformare in aceastd credintd, trans-
formare ce nu poate fi atribuitd influentei iraniene, cici tocmai
in acea epocd devenea si puntea Cinvat in Persia o ,,punte a
judecatii”. in Historia Francorum, scrisi inainte de anul 577,
Grégoire de Tours descria in felul urmitor viziunea abatelui
Sunniulfus din Randan (departamentul Puy-de-Dome) :

...referre erat solitus, ductum se per visum ad quoddam flumen
igneum, in quo ab una parte litoris concurrentes populi ceu

* Existd o cetate indltatd si asezatd intr-o cimpie si plind de toate
bunitdtile. Intrarea ei insd e strimta si pusd deasupra unei pra-
pastii, asa fel incit la dreapta e un foc si la stinga o apd adinca.
Iar intre ele, adicd intre foc si apid, e numai o singurd cirare,
ingustd, aceea, cit talpa piciorului de om.”
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apes ad alvearia mergebantur ; et erant alii usque ad cingulum,
alii vero usque ascellas, nonnulli super mentum, clamantes
cum fletu se vehementer aduri. Erat enim et pons super fluvium
positus ita angustus, ut vix unius vestigii latitudinem recipere
possit. Apparebat autem et in alia parte litoris domus magna,
extrinsecus dealbata... De hoc ponte praecipitabitur, qui ad
disstringendum commissum gregem fuerit repertus ignavus ;
qui vero strenuus fuerit, sine periculo transit et inducitur
laetus in domum™".

O punte absolut asemindtoare apare in Dialogi de vita et
miraculis patrum Italicorum® de Grigore cel Mare (580-604).
In iudaism, aceasta traditie este prezentd doar in Midrash
Yalqut in Is. 60°, dar 1. Scheftelowitz o considerd anterioari
Islamului.

Motivul islamic al ,puntii inguste” ar fi fost, dupd acest
savant, imprumutat din iudaism. Un amdanunt foarte important
pare sd-i intdreascd ipoteza: Impdrtirea in sapte a siraf-ului,
corespunzind celor ,septem viae” din 4 Ezdra. Or, intr-un
midrash mistic numit Viziunile lui Iezechiel, compus in Palestina
in secolul al IV-lea sau al V-lea p.C., se intilneste pentru
prima dati traditia celor ,sapte tinuturi infernale”, care joaca

* ,Obisnuia sd povesteascd cum ajunsese, in cursul unei viziuni, la
un fluviu de foc. De pe un mal se aruncau in el o mul{ime de
oameni, intrecindu-se ca albinele la stup. Unii se afundau pini la
briu, altii pind la subsuori, mai multi pind peste barbie, plingind
si tipind ci-i ardea ingrozitor. Mai era si o punte peste fluviu,
ingustd cit cu greu putea cuprinde latimea unei tilpi. Pe celdlalt
mal se vedea o casd mare, vdruitd pe dinafard... La trecerea
multimii, dacd vreun lenes era descoperit mai in urmai, puntea se
micsora §i (lenesul) se prabusea; cel puternic insd trecea farad
primejdie si intra fericit in casd.”
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un rol important in legendele despre mi’raj. E vorba de niste
pdminturi situate sub pdmintul ,nostru” si care fac pandant
celor sapte ceruri suprapuse. Numele lor sint : ‘Adamah, ‘Eretz,
Heled, Neshiyah, Dumah, She‘ol, Tit Ha-Yaven. Speculatii
cosmologice de felul acesta sint prezente si in Beraita de-Maaseh
Bereshit, ca si in Midrash Konen®. In Islam, traditia celor
sapte pdminturi infernale urcd pind la Ibn Abbas, insotitorul
profetului, si este transmisa de Ka’b al-Akbar, evreu convertit,
contemporan cu Mohamed, ca si de Wahb ibn Munabbih,
traditionalist din secolul al VIII-lea. Dupd E. Cerulli, in seco-
lele X-XI existau doud versiuni, aceea a lui Kisa ‘1 (secolul
al X-lea) si a lui Abtu Omar Yusufb. ‘Abd ibn ’Abdalbarr (mort
in 1071), precum si o a doua versiune la at-Ta‘labl (mort in
1035). Asin citeazi alte doud traditii din secolul al Vlll-lea,
in care paminturile primesc alte nume®. in ce-l1 priveste,
J.L. Palache semnaleazd o traditie asemdndtoare la Azraki,
dar se ingald fard doar si poate afirmind cd nu existd nici un
motiv similar in iudaism*. Dat fiind ci apocriful 4 Ezdra este
cel dintii text in care pedepsele pdcdtosilor si recompensele
dreptcredinciosilor sint impdrtite in sapte categorii, nu e cu
neputintd ca el s fi influentat cosmologia ce prevede sapte
tarimuri infernale.

Problema cronologiilor si a filiatiilor istorice pare, in gene-
ral, mai simpld decit s-a presupus odinioard. Visio Beati
Esdrae in latineste, al cdrei cel mai vechi manuscris dateaza
de la sfirsitul secolului al X-lea sau de la inceputul secolului
al XI-lea, reprezintd cu mare probabilitate cheia acestui puzzle
incurcat. Intr-adevir, dintre cele trei scrieri medievale care
depind de traducerea greacd din 4 Ezdra*, ea este cea mai
aproape de sursi*’. Ceea ce ne intereseazi pe noi in primul
rind este cd ea contine motivul canonic al ,,puntii inguste” :
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Et ambulavi in antea et vidi flumen igneum, pontus erat super
id magnus, latitudo eius, quam unde possit, largitur paria
boum LXX. Ubi cum venissent iusti, transierunt cum laetitia
et exsultatione. Et verum veniebant peccatores, pontus ipse
revertebatur in eam subtilitatem ut filus staminis. Cadebant in
eum flumen confitentes peccata sua...*".

Acest episod a fost interpolat intre secolele al Il-lea si
al X-lea, dar sursa lui este, foarte probabil, una crestina. Or,
noi stim cd in secolul al Vl-lea Grégorie de Tours si Grigore
cel Mare cunosteau aceastd formd de ordalie postumd. Se
poate presupune cad modificarea pasajului din 4 Ezdra privitor
la ,calea ingustd” s-a produs intre secolul al II-lea si secolul
al VI-lea si cd cele doud personaje din secolul al VI-lea se
inspirau amindoud din aceeasi reprezentare, foarte raspindita
in epoca lor. Aceastd reprezentare s-a strecurat probabil pentru
prima oard intr-o scriere foarte asemindtoare cu Visio Beati
Esdrae. Autorii crestini si redactorii scrierilor pahlavi, ca si
povestitorii arabi, s-au inspirat din aceeasi sursd: un apocrif
crestin compilat in secolul al II-lea sau mai tirziu, dar in orice
caz inainte de a doua jumitate a secolului al Vl-lea, care
interpreteazd liber traducerea greacd din 4 Ezdra.

Asta nu inseamnd cd, in unele cazuri concrete, transmiterea
motivului ,,puntii inguste” si receptarea lui in acele apocalipse
medievale despre care Jacques Le Goff ne-a dat recent o frescd
animati* nu s-au efectuat prin intermediul tradigiilor refe-

* Si am mers mai departe i am vazut un fluviu de foc peste care
se afla o punte mare, a cérei lirgime ingaduia trecerea a saptezeci
de perechi de boi. Cind ajungeau la ea cei drepti, o treceau cu
veselie si bucurie mare. Dar atunci cind soseau pacitosii, puntea
se micsora, facindu-se subtire ca firul de péianjen. Ei cideau in
fluviu, mirturisindu-si pacatele...”
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ritoare la mi’raj, asa cum am demonstrat-o in altd parte®.
Intr-adevir, cilugirul Alberico din Settefrati a intrat in schi-
turile de la Montecassino intr-o epocd in care amintirea lui
Constantin Africanul, cel dintii traducétor al textelor arabe in
latineste, era incd foarte vie. Prietenul lui Alberico, tindrul
Pietro Diacono, care a fost i coautor la versiunea apoca-
lipsei redactatd in 1127, avea sd se ocupe indeaproape de
personalitatea lui Constantin, cdci il vom vedea alcdtuindu-i
lista de opere. Pasionat de cultura arabd, savantul cartaginez,
mort in 1087, putuse prea bine sd se intretind despre minu-
natele legende ale mi’ragj-ului cu un tindr cdlugdr pe care
Pietro Diacono, niscut in 1107, incd era simplu si-1 fi intilnit.
Cit despre Alberico, el avusese viziunea la virsta de zece ani,
intr-o catalepsie care a tinut noui zile. In 1127, pe cind numira
vreo 20-26 de ani, pesemne cd uitase continutul exact al cosma-
rurilor sale, fard a mai pune la socoteald ci ar fi putut fi lesne
incredintat ca visase niste episoade sugestive, precum cel cu
puntea ingustd, care aveau si-l impresioneze dupd aceea. in acest
caz, date fiind circumstantele istorice ale redactirii Viziunii
lui Alberico, aceasta pare explicatia cea mai verosimila.
Vedem asadar cd Viziunea lui Alberico ar fi putut fi complet
independentd de Visio Esdrae, o scriere dacd nu foarte veche,
in orice caz bazatd pe o traditie care urcd cel putin pina in
secolul al Vl-lea. Aceeasi traditie avea si fie mai tirziu incor-
poratd in povestirile despre mi 'raj, de unde avea sd influenteze
apocalipsa lui Alberico. Tundal se situeazd in afara acestei
linii, pe cind Purgatoriul Sfintului Patrick s-ar fi putut si faci
parte din ea, fie prin intermediul Viziunii lui Alberico, fie,
mult mai probabil, prin intermediul Viziunii latine a lui Ezdra.






Capitolul IX

De la mistica tronului
la legendele despre mi’raj

Literatura apocalipticd evreiascd (si iudeo-crestind) este
purtdtoarea unui anumit numdir de ,revelatii” privitoare la
destinul individual si colectiv, la structura cosmosului si la
mijloacele de a scdpa de soarta crudi care-i asteaptd pe necre-
dinciosi'. Tot acest complex ideologic este incadrat in anumite
scheme recurente, vizind chiar obtinerea revelatiei :

a) prin vis sau viziune (Dan. 7 si 8§);

b) prin rdpire ; aceasti categorie de extaz involuntar, atribuitd
unor venerabile personaje biblice (Avraam, Enoh, Isaia, Levi,
Moise) radpite de ingeri (Jaoel, Mihael, Uriel etc.), este de
departe cea mai reprezentativd pentru apocalipsele iudaice ;

¢) prin ciutare personalid’. Aceasti formi de extaz voluntar
se dezvolti indeosebi incepind din secolul I p.C.?, in ramura
literaturii apocrife si apocaliptice numita ,,mistica merkdbah”
sau a carului divin din viziunea lui lezechiel (cap. 1)*. Mate-
rialele provenite din acest curent al misticii evreiesti sint
cuprinse in notele din Tosephtah pe marginea Mishnah®, in
apocalipsele lui Enoh (2 Enoh sau Enoh-ul slav) si Avraam®,
redactate in secolul I si, intre secolele III si IV, in ,literatura
hekhalotica” (de la hekhal, ,,palat™) ce se dezvoltd pornind de
la ma’seh merkabdh sau speculatia privitoare la viziunea lui
Iezechiel’.
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Ma’seh merkdabah sau ,lucrarea carului”, ca si ma’seh
bereshith sau speculatia asupra primelor capitole din Facere,
sint discipline mistice care urcd pinid la fariseii celui de-Al
Doilea Templu®. Circulind mai tirziu sub numele marilor
maestri Iohannan b. Zakkai, Eliezer b. Hirkanos, Akiba b.
Joseph si Ishmael Marele Preot, aceasti ,,gnozi iudaici”’ este
la inceput consideratd cu respect de citre iudaismul ,,exoteric”.
Citeva exemple ne vor fi suficiente pentru a ilustra schimbarea
operatd, la un moment dat, in mentalitatea rabinilor relativ la
cele doud discipline secrete. Tannaitul Yehoshua b. Qarha
regretd cad Moise si-a ascuns fata pe Muntele Sinai; dacd n-ar
fi facut-o, Dumnezeu i-ar fi dezvaluit ,,ce se aflad sus, ce se
afld jos, ce-a fost si ce va fi”. Cind Moise s-a cdit si a vrut si
vadi, era prea tirziu: isi ratase unica sansi". Dupid Midrash
Mishle in Prov. 11,8, Dumnezeu se¢ bucura atunci cind dreptii
discutd despre tainele Tronului si ale creatiei. Mai tirziu,
gnoza evreiascd este probabil pusd in legdturd cu doctrina
ereticilor (minim), caci atitudinea rabinilor devine intoleranta :

Cel care e preocupat de patru lucruri : de ce se afla sus, de ce
se afld jos, de ce se afld inainte, de ce se afld inapoi, acela ar
fi facut mai bine si nu vind pe lume. Celui cdruia sldvirea
Creatorului sdu nu-i ajunge, aceluia mai bine i-ar fi fost sd nu
vind pe lume'?.

R. Jona reia avertismentul®® :

Lumea a fost creatd cu litera Béth (de la bereshith): la fel
cum litera Béth este inchisd pe trei parti si deschisa doar pe
una, nici tu n-ai dreptul sa intrebi despre ceea ce se afld sus...

Neindoios, autorii de povestiri vizionare fac parte din doreshe
7 A

haldqot, ,raspinditorii de interpretiri eronate” impotriva cirora
se indreapti polemica rabinilor'.
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Cartea lui Enoh pistrati in etiopiand (1 En.)", ale cirei
cele mai vechi capitole'® au fost scrise in arameani pe timpul
Maccabeilor!’ sau mai inainte, contine deja descrierea unui zid
de clestar inconjurat de flacdri, urmat de o casa de clestar cu
peretii si turlele ,arzind ”18 Enoh patrunde in acea casi ,,arza-
toare ca focul si rece ca gheata”'®, iar apoi intr-o a doua casi,
unde se afld tronul divin, inzestrat cu roti ,ca soarele striluci-
tor” : ,,De sub tron se revirsau torente de foc atit de orbitoare,
cd la ele nu ma puteam uita.” Se regdsesc in viziunea lui Enoh
elemente imprumutate din primul capitol din lezechiel (merkabah
si tronul) si din capitolul VII din Daniel, apocalipsd redactati
intre anii 168-165 a.C.?’. J. Maier a fost acela care a vizut
strinsa asemdnare dintre acest pasaj din I En. (14, 11-19),
minus torentele de foc, si structura Templului din Ierusalim :

Es liegt auf der Hand, dass die ganze Schilderung auf den
ortlichen Verhdltnissen des Jerusalemer Tempel aufgebaut ist.
Da ist die Mauer, die den Vorhof abgrenzt, der Hekal (das
erste Haus), von dem aus man das Allerheiligste (das andere
Haus) sieht, wo der Gottesthron, umgeben von der himmli-
schen Kultdienerschaft, stehr”".

Or, acelasi savant german observd cd mistica merkdbdh
exploateazd doua motive literare mult mai vechi : cel al audien-
tel, potrivit cu ceremonialul de curte orientala, si cel al primej-
diei pitrunderii in Templu si a manipuldrii sacrului®?. Dupi
teologia Templului, Yahweh este efectiv prezent in hekhal,
spatiul sacru in care sint admisi numai preotii :

* Este evident cd intreaga descriere e construitd pe baza relatiilor
spatiale ale Templului din lerusalim. E mai intii zidul care
delimiteazi intrarea, apoi prima casd (hekhal), de unde se vede
Sfinta Sfintelor (a doua casd), in care std tronul lui Dumnezeu
inconjurat de oficiantii celesti ai cultului.”
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Pornind tocmai (de la aceastd conceptie) capitd ritualul o
semnificatie extraordinard, actul de cult fiind omologat cu o
reprezentatie dinaintea divinitdtii: el corespunde, dacd ne
gindim la simbolismul cosmologic al Templului, cu un fel de
ascensiune celesti®.

Terminologia povestirilor despre , intrarea in Paradis” pare
a reflecta doud etape distincte ale transformdirii actului ritual
in Himmelsreise. in unele surse se foloseste cuvintul ,a intra” :
,Patru au fost cei care au intrat in Paradis si acestia sint:
b. Azzay sib. Zoma, Aher si R. Akiba”?*. Un pasaj din Hagigah
a Talmudului babilonian® utilizeazi verbul 'lh, ,a urca”:
,»R. Akiba urci si cobori inapoi in pace"26. Dar, alaturi de 'LYH,
»ascensiune”, G. Scholem a observat ci traditiile merkabadh
folosesc de asemenea, fard discriminare, si cuvintul YRD,
,coborire”, incit misticii insisi sint desemnati cu numele
generic de yorede merkabadh, ,cei ce coboari la merkabah™” .
in Mari curente ale misticii iudaice, Scholem era inclinat si
considere cd termenul de ,ascensiune”, prezent in Micile
hekhaloth, corespundea unei faze anterioare a misticii Tronului.
De vreme ce el nu reia aceastd observatie in Jewish Gnosticism,
sintem siliti s conchidem ca experienta ,coboririi” nu e
neapdrat mai recentd.

Pelerinajul astral al misticului era precedat de practici
ascetice care durau de la 12 la 14 zile?®. Experienta vizionari
propriu-zisd consta in cildtoria prin cele sapte hekhalot-palate
celeste, pini la Tronul lui Dumnezeu®. Trecerea le era con-
simtitd numai posesorilor celor sapte peceti protectoare i propi-
tiatorii, care trebuiau prezentate paznicilor de la porti. Fiecare
pecete continea un nume magic derivat din chiar Merkdbah, in
care Numele ,,sint ca niste stilpi de foc imprejurul Tronului de
foc”*®. Obstacolele, care sporesc, presupun formule tot mai
complicate, ele amintind indeaproape de formulele similare
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din papirusurile magice si din scrierile gnostice’. in faza
secundd a migcarii mistice iudaice, aceste continuturi magice,
socotite pe cit se pare inoperante, sint eliminate. Pericolele ce
se acumuleazi dinaintea vizionarului sint de-acum de alt ordin :
focul si apa (c¢f. infra).

Ultimele etape ale viziunii sint descrise in termeni foarte
vii de Marile Hekhaloth. Pelerinul celest discutd cu paznicii
Domiel si Qaphtsiel la portile celui de-al saptelea hekhal,
prezentindu-le niste ,,nume magice ale lui Dumnezeu” care nu
sint altceva decit vocabule grecesti deformate®. Ceea ce Gritz
a numit ,,basileo-morfismul” misticii Tronului este una din
trasdturile care o disting pe aceasta de alte curente religioase
din aceeasi epoca. Dumnezeu este Regele Sfint, iar descrierea
curtii sale ocupd partea cea mai importanta din tratate. El poseda
nume secrete (Zoharariel, Adiriron, Ahtariel, Totrosiyah), e
inconjurat de ,,principii maiestitii (ga 'vah), ai spaimei (yir’ah)
si ai cutremuririi (ra’ad)”*. Dupi 3 Enoh, Dumnezeu sade pe
tronul slavei, dincolo de cele 955 de ceruri** (numir redus mai
tirziu la 290*). Dimensiunile Creatorului sint astronomice :
el are 23600 de parasanghii’ in inil{ime sau, dupi o alti
estimare, doar tdlpile picioarelor sale au 30 de milioane de
parasanghii*®. Tronul este transportat de cele patru hayyoth
ha-kodesh, Sfinte Fapturi, fiarele-heruvimi din viziunea lui
lIezechiel. Pe Tronul carului e asezat omul primordial, yotser
bereshith, creator al lumii. El nu este ,,adevaratul Dumnezeu”,
ci doar manifestarea ,,slavei ascunse” a lui*’. Vom reveni mai
pe urmd asupra angelologiei scrierilor iudaice din aceasta
perioadd. Cel dintii dintre ingeri, in 3 Enoh este Metatron, sar
hapanim sau ,principe al chipului” (al prezentei) lui Dumnezeu,

*  Unitate de masurd la vechii persi (gr. paraxanges), egald cu
5250 m (n. tr.).
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care locuieste cel de-al saptelea cer, ’Araboth, aproape de
Tronul prezentei lui Dumnezeu (shekinah) si de merkabah,
impreund cu ,legiunile miniei, armiile furiei, Shinanim de
foc, Kerubim cu tortele lor aprinse, Ophannim cu cdrbunii
incinsi, servitorii flicirilor si Seraphim ai fulgerelor”.

Am notat deja in trecere ca primejdiile cele mai importante
intilnite de mistic in cdlitoria lui extatici sint focul si apa. Cum
lucrul nu e fard legiturd cu legendele islamice ale mi raj-ului,
ne vom opri o clipd la el. Cele mai vechi marturii asociazi
studiul primului capitol din Iezechiel cu fenomene de incom-
bustibilitate sau, in orice caz, cu ceea ce s-ar putea numi
Lkratofanii pirice”.

Cind RR. Iohannan b. Zakkai si Eleazar b. Araq discuti
sub un pom despre tainele {inind de merkdbah, un foc pogoari
din cer, iar ingerii servitori danseaza in fata lor®. Elevii
rabinului Iohannan b. Zakkai, Eliezer si Yehoshua, au fost
inconjurati de foc in timp ce studiau ma’seh merkabah®.
Aceste povestiri dateazi din timpurile fericite ale tannaitiior,
cind cildtoria extatica la Tron nu era atit de grea, cu atit mai
mult cu cit era protejata de respectul din partea rabinilor
ortodocsi. Contactul cu focul ceresc nu distrugea defel*”. Mai
tirziu, misticul experimenteazd focul ca pe una dintre cele mai
teribile primejdii ale ascensiunii sale : el emand din propriul
lui corp si amenintd sd-1 devoreze®, astfel incit rimine ,, fird
miini si fard picioare”. Dar se pastreazd implicit faptul ca,
pentru a ajunge la Dumnezeu, cildtorul extatic trebuie si
sufere o transformare prin foc. Este ceea ce i se intimpla lui
Enoh, care e preschimbat in Metatron*, si lui Moise cind vrea
si ajungi la cer®®. Explicatia este foarte simpli : de vreme ce
»ingeril, ca fiinte ceresti, sint facuti, in opinia comuna, dintr-o
substanti ignee®..., se intelege de la sine ci aceste fiinte de
foc reprezinti o primejdie pentru intrusii de pe pamint™*.
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Pericolul apei este foarte marcat in contextul legendei celor
patru care au intrat in Paradis. indeosebi esecul lui ben Azzay,
ben Zoma si Aher (Elisha ben Abuya) provine din a fi luat
drept api , pietrele de marmuri puri” ale Paradisului*® sau pe
cele dintr-al saselea hekhal®. Micile si Marile Hekhaloth
explica faptul ca marmura din hekhal are aspect de valuri ; cei
trei nefericiti care indriznesc si formuleze o judecatd falsa in
casa Domnului contravin avertismentului inexorabil : ,Cel ce
spune minciuni nu are ce ciuta in fata ochilor mei”*. J. Maier
a gdsit probabil singura rezolvare convenabild a enigmei efec-
tului optic ce-l induce pe mistic in eroare. Am vazut deja cd un
capitol din I En. (14, 11 sq.) descrie, sub formd de viziune,
chiar structura Templului din Ierusalim®. Or, zidurile Tem-
plului erau facute din marmurd de felurite culori, incit ,erau
aidoma valurilor mirii”>. Al saselea hekhal ceresc nu-i decit
imaginea aceluia de la Ierusalim (si viceversa), insd ceea ce pe
pamint e doar o perceptie falsd provocatd de abilitatea construc-
torilor, in cer se plateste foarte scump : cu moartea (b. Azzay),
nebunia (b. Zoma) sau erezia (Aher). ,Numai R. Akiba urci
si cobori inapoi in pace.”

De la Testamentul lui Levi, al treilea din Testamentele celor
XII Patriarhi®, un anumit numir de apocalipse uzau de o
schemad ascensionald pe care am avut deja prilejul s-o studiem
(¢f. supra, cap. Il): protagonistul e rapit de un inger (II 6) si
trece succesiv prin ceruri**. Asa se desfisoari experienia
vizionarului in Enoh-ul slav, compus in mediu iudaic citre
finele secolului I p.C.% : in primul cer, Enoh intilneste ingerii
pizitori ai apelor superioare (zdpadi, gheatd, roud), intr-al
doilea ingerii cizuti’’, intr-al treilea Paradisul si Infernul,
intr-al patrulea Soarele, Luna si stelele cu ingerii lor pizitori,
intr-al cincilea ingerii aflati la porunca lui Satan, care au
procreat cu fiicele oamenilor, intr-al saselea ii afla pe ingerii
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Naturii, intr-al saptelea il afli pe Dumnezeu si curtea lui’®.
Nu e nici o legdturd intre cele sapte ceruri si planete, dar
autorii lui 2 Enoh nu ignord suprapunerea acestor doud serii
hebdomadare®. Cu toate acestea, ideea trecerii prin sfere pare
strdind apocalipselor iudaice si iudeo-crestine (Asc. Is.) care
utilizeazd schema cu sapte ceruri.

Toate motivele intilnite in scrierea medievald publicatd de
Moses Gaster sub titlul de Revelatia lui Moise isi trag originea
din literatura apocalipticd iudaica st iudeo-crestind. Unele urcd
chiar pind la traditii mult mai vechi decit cele ale rabinilor din
secolul al Ill-lea p.C.%. Este indispensabil si le examinim,
inainte de a pdsi mai departe.

Transformarea lui Moise prin foc® provine din 3 Enoh (a
doua jumadtate a secolului al ll-lea). Metamorfoza este de
altfel operatd de ingerul Metatron insusi, care nu e nimeni
altul decit Enoh. Succesiunea cerurilor (cel putin de la primul
la al patrulea) presupune o conceptie cam fantezistd: ele nu
corespund cu ordinea planetelor in univers, ci cu ordinea
zilelor saptiminii. Tinind cont de faptul cd doctrina trecerii
prin sfere nu era utilizatd de scrierile apocaliptice iudaice si
iudeo-crestine, aberatia din Revelatia lui Moise nu are mare
importantd in acest context. Originea ei trebuie sa fi tinut de
cult : sdptdimina progreseaza pind la ziua sfintd, sabatul. Textul
se intrerupe joi, cici incepuse prost, cu luni in loc de duminica.

Primul cer corespunde zilei de luni, contine apele superioare
si, prin ferestrele ce-l strdpung, lasd sa se inalte rugiciunile,
plinsetele, bucuriile oamenilor, iar soarta celestd sd pogoare
pe paimint (foamete, sdrdcie, bogdtie, rdzboi, pace, nastere,
boald, sdndtate etc.). Ideea ci apele superioare se afla in primul
cer e foarte veche®’. in I En. 72-82, cerul e previzut cu
doudsprezece porti de trecere pentru astrii cei mart §i cu alte
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douisprezece porti (cap. 76) pentru vinturi®®. In aceeasi scriere
precrestind, ingerii sint pusi sd aiba grija de drumurile Soarelui,
Lunii si stelelor®, in timp ce altii regleazi meteorii®. Si ,,nu
existd nimic pe lume, nici cel mai umil fir de iarbd, care sd nu
fie guvernat de un inger”®. Dupi o altd traditie, toate fap-
tele bune® si plinsetele lui Israel sint pastrate in ceruri®® :
,Omul isi tirdste durerile sub soare, dar el are comoara lui
deasupra soarelui”®. Ingerii popoarelor administreazi naste-
rile de pe pamint”.

In cel de-al doilea cer din Revelatia lui Moise, ciruia-i
corespunde ziua de marti, se afli un inger de 300 de para-
sanghii si 50 de miriade de ingeri de foc si de api care-si cintd
imnurile cu fata citre Shekinah. Sint ingerii meteorologici,
care distribuie nori, vinturi si ploi.

in cel de-al treilea cer, care corespunde zilei de miercuri,
std un inger cu ,,0 lungime de 500 de ani de mers. El are
70 000 de capete, in fiecare cap 70 000 de guri, in fiecare gurd
70000 de limbi, in fiecare limba 70 000 de graturi”. 70 000
miriade de Erellim prezideazi viata vegetalelor (iarbd, arbori,
fructe, cereale). Dimensiunile misurate in ,, 500 de ani de
mers” provin din vechi speculatii rabinice. I se atribuie lui
R. Iohannan b. Zakkai traditia dupi care distanta de la pamint
la cer ar fi de 500 de ani de mers ; tot aceasta ar fi si ldtimea
fiecdrui cer, ca si distanta dintre doud ceruri succesive’'.
Erellim sint o clasi foarte importanti de ingeri in 3 Enoh™.
Numadrul 70 provine din calendarul si din speculatiile cos-
mologice babiloniene. Anul babilonian era impartit in 72 de
hamushtu sau ,saptamini” de cite 5 zile fiecare. Anului cosmic
de 72 de ,,sdptamini” 1i corespund cei 70 (72) de pistori din
1 En. 89, 59 sq. ,,De aceeasi credinti se leagi teoria existentei
celor 72 de popoare de pe lume, care au ca regenti 72 de
ingeri””. Pentru W. Bousset, numirul 70 (72) desemneazi
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originea sau atributele celeste ale obiectelor pe care le insoteste™.
Inmultirea cu 1000 este un procedeu foarte comun de a indica
dimensiunea ori cantitatea superlativd din ceva anume. Pind
aici, nu existd nimic in Revelatia lui Moise care sd nu se
integreze in traditiile iudaice cele mai autentice.

Al patrulea cer, corespunzitor zilei de joi, contine Templul
ceresc, cu coloane de foc rosu, cu margini de foc verde, cu
praguri de foc alb, cu unghiuri de vipai, cu portaluri de granat
si cu sili de geme strilucitoare. Ingerii de aici regleazi si
supravegheazd drumul pamintului, al stelelor si al planetelor.

In cel de-al cincilea cer sint ingeri jumitate foc-jumitate
zapada, apartinind clasei Erellim si numiti Ishim, ,,0oameni”
(Prov. VIII 4). Combinatia paradoxald de foc si zdpadd in
persoana ingerilor provine din traditia privitoare la coinci-
dentia oppositorum in aparitiile numinoase™.

In cel de-al saselea cer se afld miriadele fard numir de Irin
Kadishin, ,sfintii pazitori” (Dan. 1V 10-14). intr-al saptelea
cer sint ingeri de foc, iar printre ei ingerul mortii, care ia in
stipinire sufletele omenesti. Si el apartine patrimoniului de
credinte apocaliptice si de speculatii rabinice. Dumnezeu il
trimite la Avraam, care nu vrea si-i dea sufletul. Uritenia
ingerului exterminator e atit de mare, cd totul moare in jurul
lui Avraam, in afara patriarhului insusi’®. R. Eliezer b. R. Jose
Haggelili (pe la 150) il numeste ,dominator al lumii” si i se dd
numele de Sammael””. In alti parte, numele lui este Abaddon’.

In sfirsit, hayyoth sint descrisi in Revelatia lui Moise dupi
vechile traditii merkabah' . Putem conchide, fird a mai continua
cu analiza descrierilor Infernului si Paradisului, ci toate tradi-
tiile continute in aceastd Himmelsreise a lui Moise sint autentic
iudaice si urcd, in general, pind in secolul al III-lea, adicd in
epoca in care a fost compus 3 Enoh. Nici una nu e prea
recentd, in timp ce mai multe dintre ele apar deja in I Enoh.
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Chiar daca scrierea publicatd de Gaster a fost compusa dupa
legendele islamice ale mi’raj-ului, nu este influentatd de ele.

Germenul legendei despre indltarea la cer a Profetului apare
intr-o aluzie fugace din Coran (XVII 1)¥. Dupi Tor Andrae,
izvorul cel mai vechi despre revelatia lui Mohamed ar fi
povestirea lui Ibn Ishaq (mort in 768) : Gabriel ii porunceste
sd citeascd ceva (Iqra !), dar Mohamed refuzd de trei ori la
rind, cdci nu stie carte. A patra oard intreabd : ,,Ce trebuie si
citesc ?” Atunci se trezeste si

...era ca si cum i s-ar fi intipdrit in inima sa ceva scris. legi
din pestera (de pe muntele Hira) st, in clipa cind se afla pe la
mijlocul muntelui, auzi un glas care spunea : O, Mohamed, tu
esti apostolul lui Dumnezeu, iar eu sint Gabriel. Isi ridica
privirea si-l vizu pe Gabriel sub infatisarea unui om care-si
tinea picioarele incrucisate, la orizontul cerului. (M.) rdmase
in picioare si-1 privi cu atentie si, oriincotro se intorcea, il
vedea mereu pe Gabriel la orizont™.

Ciclurile legendare ale ,,calidtoriei nocturne” (isra’) si ascen-
siunii (mi’raj) nu sint in chip necesar mai putin vechi decit
povestirea lui Ibn Ishaq.

Cel dintii (isra’) este alcdtuit din sase hadituri care dateazi
cel putin din secolul al IX-lea, grupate in doud categorii redac-
tionale pe care le vom rezuma succint in paginile urmitoare®.

I A¥: Mohamed doarme. Apare un om care-l ia de mini
si-l Indeamna sad-1 urmeze. Ajung la un munte. Mohamed soco-
teste cd a-1 urca 1i este peste puteri, dar cdlduza lui fagaduieste
sd-1 ajute si astfel ajung pe culmea muntelui. Acolo, M. asisti
la chinurile infernale si ascultd de spusele cidliuzei ; sfatuit de
accasta, se fereste de Gheend. Apoi viziteazad Paradisul, unde
intilneste trei credinciosi de-ai siii. Isi ridicd ochii la cer si
vede trei profeti: pe Avraam, Moise si Isus.
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IB¥*: Intr-o noapte, unul sau doi oameni (sau ingeri) il duc
pe M. (la lerusalim). Pe drum, intilneste patru supliciati: un
mincinos, pe cel ce nu practicd preceptele Coranului, un sot
adulter si un cimdtar. Pe Avraam 1l intilneste 1ingd un pom a
cdrui coroand atinge cerul, in gradina paradisiacd. Pe lingd A.
se tin niste copii (,,fiii oamenilor” sau copii morti de mici) si
ingerul trezorier al Infernului. Patrunde intr-o casd frumoasa
care este cerul, licas al credinciosilor, dupa care trece pragul
unei case si mai frumoase, care este licasul martirilor. Oame-
nii (ingerii) isi declind identitatea : sint Gabriel si Mihail. Ridi-
cindu-si privirile, M. contempla palatul ceresc pregatit pentru
el insusi, dupd ce va muri.

Ciclul mi 'raj-ului nu e mai putin vechi decit cel al calitoriei
(isra’). Existd trei variante: aceea a lui Bukhari si Muslim
(secolul al IX-lea), aceea a lui Ishaq b. Wahb, traditionalist din
secolul al IX-lea (atribuitd lui Ibn ’Abbas, insotitorul Profe-
tului) si o a treia (socotitd apocrifd de citre traditionalisti),
compusd probabil de unul din plastografi, Maysara b. "Abd
Rabbi-hi (de origine persand) sau 'Umar ibn Sulayman (din
Damasc)®.

11 A% : Mohamed doarme in casa lui de la Mecca (sau in
incinta moscheii). E trezit din somn de Gabriel, care e singur
sau insotit de unul ori mai multi ingeri. Gabriel si ajutoarele
sale il purificd pe Profet ca sd-1 pregiteascd pentru ascensiunea
celestd : 1i deschid pieptul, ii scot inima si-o spald cu apd de
la izvorul din Zamzam intr-o cupd de aur (care contine, pe
deasupra, Intelepciune si Credinti). Apoi ii pun inima la loc si
inchid incizia®. Gabriel il ia pe M. de mini. Ascensiunea
incepe (de la moscheea din Mecca sau de la Templul din
Ierusalim), in trei variante : 1) M. zboari fari vehicul ; 2) G.
si M. se urcd intr-un copac, care creste vertiginos pind la cer ;
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3) M. zboard cilare pe un boraq, animal celest de cildrit ceva
mai mic decit asinul. Ascensiunea se desfdsoard in zece etape,
din care primele sapte sint cerurile astronomice. Gabriel bate
la poarta fiecirui cer si-i cere paznicului cale liberi. In fiecare
cer, G. ii prezintd lui M. unul sau doi profeti, M. 1i salutd, iar
ei 1i rdspund cu binecuvintdri. Ordinea cea mai comund dupa
care se desfisoard intilnirile este : Adam, Isus si loan, losif,
Idris (Enoh), Aron, Moise, Avraam. La al optulea popas intil-
nesc ,,Lotusul cel de pe urma”, un urias arbore al Paradisului
de la a cdrui rdddcind patru fluvii izvordsc. Aici sau in alt loc
al cdlatoriei extatice, Mohamed primeste doud sau trei vase cu
vin, lapte si miere, ca sd-si potoleascd setea. M. alege laptele,
iar Gabriel i aproba alegerea. A noua etapi constd in vizitarea
»Casei locuite”, adicid a lerusalimului celest. Ultima etapd este
infatisarea lui Mohamed inaintea Tronului lui Dumnezeu si
convorbirea cu Dumnezeu. Urmeaza episodul cam fastidios al
celor patru caldtorii, dus si intors, de la Dumnezeu la al saselea
cer, unde std Moise, intru stabilirea numarului potrivit de rugi-
ciuni zilnice ale credinciosilor. Acesta este treptat redus, de la
cincizeci la cinci rugéciuni, din pricina sldbiciunii omului.

I1 B¥: Primele episoade urmeazi indeaproape redactarea
II A. In cel de-al treilea cer. M., insotit de Gabriel, intilneste
un inger enorm, infricosdtor, incandescent, care mestereste
instrumente de torturd. E ingerul pazitor al Infernului, si nu
suride niciodatd. Misiunea lui e de a exercita razbunarea divini
asupra pacitosilor. Ingerul inspaimintitor primeste de sus
poruncd sd-i arate lui M. cele sapte etaje ale Infernului, dispuse
pe o verticald pe care gravitatea pdcatelor creste o datd cu
adincimea. M. nu suportd decit vederea primului etaj, impartit
in 14 compartimente. Dupd acest episod, ascensiunea se desta-
soard urmind schema din redactarea 11 A.
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I1 C¥: Din cauza lungimii povestirii, impar{im rezumatul
nostru dupd etapele ceresti :

Cerul 1: 1. G. si M. dau peste un cocos urias, cu pene albe
pe un corp verde. Capul i se odihneste sub Tronul lui Dumnezeu.
Cintecul de slava ce i-l inaltd lui Dumnezeu e repetat de toti
cocosii de pe pamint™.

2. M. contempld un inger a cdrui jumdtate superioard e de
foc, cea inferioara fiind de zdpadi. Acesta indeamna creaturile
sa-si uneascd prin milostenie corurile, la fel cum el, ilustratie
vie a unei coincidentia oppositorum, izbuteste si concilieze
focul si gheata.

3. Un inger asezat pe un scdunas {ine intregul univers la
picioare, stind cu privirile atintite la Sfinta Scripturd, facutd
din lumini. Este insusi ingerul Mortii, a cirui menire e si
extragd sufletele din trupuri. Sufletul e supus judecdtii inge-
rilor Munkar si Nakir.

4. Aici apare din nou ingerul pizitor al Infernului din
redactarea II B. M. nu suportd vederea chinurilor ingrozitoare
si-l roagd pe Gabriel sd inchidd poarta.

5. Niste ingeri, inzestrati cu nenumdrate fete pe piept si pe
spate, il sldvesc pe Domnul prin cinturi.

Cerurile 2-5 : Ascensiunea este descrisd in termeni generici.
Sint evitate cu grijd motivele prezente in variantele A si B.

Cerul 6 : Apar o multime de Heruvimi, inzestrati cu aripi si
chipuri si ale céror limbi il sldvesc prin cinturi pe Dumnezeu.

Cerul 7: ingeri minunati, pe care M. n-are dreptul si-i
descrie.

Cerul 8: 1. Cer teologic, in care se afld palatele lui
Dumnezeu. Dinaintea lor se gidsesc 70 de rinduri de ingeri
uriasi. M. se ridicd la o indltime echivalentd cu 50 000 de ani
de mers si se pomeneste dinaintea a 70 de noi rinduri de
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ingeri. Scena se repetd de sapte ori. Cele de 7 ori 70 de coruri
angelice se invirtesc in cerc in jurul Tronului lui Dumnezeu.

2. Urmeazi alte sapte etape succesive. In primele trei, M.
intilneste miri de lumind, de tenebre si de foc. Apoi trece peste
un imens munte inzdpezit si ajunge la un alt ocean de foc, dupd
care se afld un ocean de apd in care stau ingerii de sub Tron.
Un ultim ocean, de lumind, 1i deschide cale citre ingerii (din
clasa Heruvimilor) care se invirtesc in jurul Tronului.

Tronul : M. e purtat pind la Tron de un soi de ghirlanda
(rafraf) verde. Gabriel il abandoneaza aici. Tronul e acoperit
de viluri, dar M. trece de ele, ca sd se opreascd dinaintea lui
Dumnezeu insusi, care-si pune miinile pe crestetul umbrei
Profetului. Acest gest ii provoacd lui M. o clipd de stupoare
extaticd. Dumnezeu 1i comunicd faptul cd a fost ales ca mesager
pe linga toate rasele de pe padmint si cd poporul sdu va fi cel
mai mare dintre popoare.

Intoarcerea : Lisat de ghirlandi (rafraf) in apropierea lui
Gabriel, M. are viziunea limpede a tuturor lumilor pe care
le-a vizitat. Gabriel i dd explicatii, dintre care cele mai intere-
sante privesc ierarhiile angelice superioare. Gabriel insusi, ca
Spirit, le este conducitor, iar secundul sdu este ingerul Israfil.

Vizitarea Paradisului : Este conformd descrierilor din Coran.
»Lotusul cel de pe urmd” e un copac urias, la poalele cdruia
curge tluviul paradisiac Kawtar (Cor. 108, 1). Pomul Beatitu-
dinii (Cor. 13, 28) si locuintele celor drepti sint descrise dupd
modelele lor coranice.

Cele doui cicluri de legende, cel despre isra’ si cel despre
mi’raj, sint reunite intr-o unicé redactare - Tafsir(XV 3-10),
de Tabari (secolul al IX-lea)®. Mi’raj-ul este descris dupi
redactarea Il A, pe cind isra’ urmeazd mai degrabi redactarea
I B, cu variantele.
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Legenda islamici a patruns probabil in Spania crestind inci
din secolul al IX-lea®. Prima versiune a mi 'raj-ului rezumati
in latinda (I A, B) e reluatd de arhiepiscopul din Toledo,
Rodrigo Jiménez de Rada (1170-1247), in Sahih sau colectia de
hadituri autentice a lui Bukhari si Muslim, si inseratd intr-al
cincilea capitol din Historia arabum, intitulat De sublimatione
Mahometi in regem et de jussionibus mendaciter excogitatis.
O versiune lunga a mi’raj-ului a fost tradusd in castiliand in
1264, de citre Abraham alfaqim, la porunca regelui Alfonso
al X-lea. Notarul Bonaventura da Siena a efectuat apoi, dupi
textul spaniol, o traducere latind (Liber Scalae Machometi),
care a slujit ca bazd pentru traducerea francezd (Livre de
I’Eschiele Mahomet)™. In 1949, E. Cerulli a editat textul latin
dupa Cod. Paris., Bibl. Nat. lat. 6064, cu variantele din Cod.
Vat. lat. 4072% iar textul francez dupi Cod. Laud., Misc. 534
de la Bodleian Library din Oxford®™.

Cum versiunea francezd corespunde, cuvint cu cuvint, cu
versiunea latind, reproducem aici rezumatul ficut celei dintii
de citre P. Wunderli in teza sa Etudes sur le livre de I’Eschiele
Mahomet™ .

Textul nostru povesteste o calatorie nocturnd a lui Mohamed,
pe care i-0 face posibild gratia divind, in parte pe pamint, in
parte in lumea de dincolo:

Pe cind dormea in casa lui de la Mecca impreund cu Omheni
(cum rezulta din text, sotia sa — in realitate, verisoara), Mohamed
este trezit de arhanghelul Gabriel si indemnat de acesta sa-1
urmeze. El isi incepe caldtoria pe Alborak, un fel de iapa, si
se indreaptd mai intii catre lerusalim. Pe drum este in trei
rinduri ispitit. La lerusalim e intimpinat de profetii care au
fost inviati ca si-l slaveascd si sd-1 sarbatoreasca.

Dupid acest episod. incepe cildtoria in lumea de dincolo.
Mohamed urcd scara ce-1 duce la primul cer, tot insotit de
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Gabriel si de ingerii a cidror menire e si pizeascd scara.
Urcind, il intilneste pe ingerul mortii si std de vorbi indelung
cu el despre cele legate de moartea dreptilor sau a pacatosilor.
Dupi aceea viziteaza cerurile. La poarta fiecdrui cer se afld
un paznic care-i pune intrebdri lui Gabriel despre insotitorul
lui si se dovedeste intotdeauna bun cunoscitor al personalititii
Profetului, de cum ii aude numele. In cele sapte ceruri,
Mohamed intilneste personaje care se bucurd de bunivointa
aparte a Domnului : Enoh si Ilie (in cerul de argint), Aaron
(in cerul de aur), Moise (in cerul facut dintr-o singura perld),
Avraam (in cerul de smarald), Adam (in cerul de rubin). In
fiecare caz, ni se dau si amdnunte despre intinderea, populatia
si organizarea cerului in chestiune. Al optulea cer (de topaz)
este subimpdartit prin numeroase perdele ; cerul acesta e populat
de heruvimi. Aici se desparte Gabriel de Mohamed, care se
duce acum sa se infitiseze lui Dumnezeu ; acesta ii prescrie
sd-si (ind poporul la post patruzeci de zile pe an, iar pe el
sd-] venereze in rugdciuni de cincizeci de ori pe zi. Regi-
sindu-1 apoi pe Gabriel, el vede Tronul lui Dumnezeu, masa si
pana ce-i slujesc la scrierea destinelor. Descrierea celui de-al
optulea cer se reia: primim informatii despre ingerii care
poartd Tronul, despre ceilalti ingeri care populeazi acest cer
si despre schimbirile ce se vor petrece aici in ziua judecatii.
Mohamed si Gabriel coboard atunci intr-al saptelea cer. Ni se
da o noud descriere a acestui cer care nu coincide cu prima,
cu noi aminunte topografice si particularitdti cosmografice ;
descrierea aceasta este mult mai bogati si mai pitoreasca decit
cea dintii. Ea se termind cu o privire de ansamblu asupra
creaturilor iesite din miinile lui Dumnezeu si a distribuirii lor
pe pamint si in ape. Pe urma, Mohamed e dus la un pamint alb
si misterios, locuit de niste creaturi si mai misterioase, despre
care ii este interzis sd spund ceva.

Spiritul Iui Dumnezeu il inzestreazd acum pe Mohamed cu un
soi de vedere rezumativd a tot ce-i trecuse prin fata ochilor
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pind atunci. Regdsindu-1 pe Gabriel, astd datd insotit de Rafael,
este condus la cele sapte paminturi ce inconjoard pamintul alb
pomenit mai sus si ei i-l aratd pe ingerul Auquotrofins cu
pana-i minunati, ii aratd cocosul ce sté in preajma lui Dumnezeu,
ingerul de zdpada si de foc.

Apoi, Gabriel si Mohamed pornesc din nou la drum. Ajung
dinaintea zidului Paradisului. Ca si in ceruri, nu pot intra
decit dupi ce Gabriel explici cine este Mohamed. in realitate,
zidul imprejmuieste sapte paradisuri, iar primul pare chiar
impartit in doud pdr(i, dintre care una este Edenul. Sintem
pusi la curent cu soarta primului paradis (si a celorlalte) in
ziua Judecdtii, dupi care urmeaza noi amanunte despre crearea
si organizarea cosmosului si a lumii, de pilda ca Nilul, Eufratul,
Gihonul si Tigrul izvordsc din Eden, cd in Paradis aceste
patru fluvii sint de miere, de lapte, de vin si de apa inmi-
resmatd, dar cd se transforma in apa obisnuita de indati ce ies
din Paradis si se varsa pe pamint etc. Trecind prin toate aceste
paradisuri, Mohamed ajunge la al saptelea, unde std Dumnezeu
atunci cind vrea sd porneascd in vizitid. Celelalte paradisuri
sint pline de castele, turnuri, palate etc., au pomi minunati,
fluvii de toate culorile, de toate miresmele. Acolo locuiesc
huriile, care fac deliciile preafericitilor: fiecare are 500 ca
neveste ; pe deasupra, mai primeste 4 000 de fecioare pe care
si le poate face neveste cind are el chef, si 8000 de slujnice ;
intre toate aceste femei existd insd una pe care preafericitul o
indrigeste cu deosebire si care-i este favoritd. Paradisurile
mai sint pline si de alte minuni: mesele fermecate care
potolesc foamea si setea de cum sint atinse, ingerii care-i aduc
in fiecare zi daruri lui Dumnezeu, pomii care impart bucate
alese, fintinile purificatoare, copiii-mesageri, pomul Tube,
ingerii-povestitori etc. etc. Sint cdmile care aduc daruri de la
Dumnezeu si cu care preafericitii se pot duce in resedinta lui,
unde, ca un tatd bun, se intereseaza daci ei se simt bine, sint
multumiti etc. Le da in dar castele foarte frumoase numite
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alkazeres, asezate intr-un peisaj de o bogitie miraculoasd ; fi
duc acolo ingeri care le {in companie o vreme, jucindu-se si
rizind cu ei.

Dupid ce vede toate aceste minundtii, Mohamed ii este pre-
zentat trezorierului Paradisului, Ridohan, care-i aratd alte
lucruri uimitoare, precum de exemplu fluviul al-Kettinen si
pavilioanele in care huriile se nasc si cresc ca iarba. Ridohan
si Gabriel il pardsesc atunci pe Profet, care se duce acum sa-i
facd o vizitd lui Dumnezeu. Acesta ii dd Coranul si-i porun-
ceste sd-si pund poporul s facd de 50 de ori pe zi rugdciunile
prescrise si sa (ind 60 de zile de post pe an. La cererea lui
Mohamed, el reduce numarul de rugdciuni la cinci. Profetul
coboara atunci din nou in cerul in care se aflda Moise ; profetul
iudeu il intreabd de obligatiile impuse de Dumnezeu poporului
lui Mohamed si-l incurajeaza sa ceard o reducere a postului ;
Mohamed revine de trei ori la Dumnezeu, care ii reduce de
fiecare datd durata postului cu cite zece zile.

Regisindu-i pe Gabriel si Ridohan, acestia ii dau sd bea patru
bauturi simbolice si-i explica dupa aceea semnificatia lor.
Dupa vizitarea ecluzei minunate, darul lui Dumnezeu pentru
Mohamed si poporul sdu, Gabriel il anuntd cd Dumnezeu
doreste ca el sd vada Infernul, ca sii-si ingtiinteze poporul nu
numai de plicerile ce-i asteaptd pe preafericiti, ci i de chinu-
rile suferite de pacatosi. Totusi, Profetul nu parcurge personal
Infernurile asa cum se intimplase cu Paradisurile : se mulfu-
meste cu o descriere facutd de arhanghel si cu citeva priviri
strecurate induntru de la distantd. lata descrierea Infernulut :
sub pamintul locuit de noi se afld sapte paminturi suprapuse
in care totul este de foc - paminturile insesi, cei ce le locuiesc,
madrile care fac parte din ele cu tot cu pestii lor. Sub aceste
paminturi se afld o stincd ce le sustine, iar stinca std pe un
peste ce-si tine capul si coada laolaltd, incit sa formeze un
cerc. Sub peste nu e nimic altceva decit intuneric. Primul
pamint e izolat de celelalte si std la rindul lui sprijinit de o
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stincd verde pe care-o tine in palmd un inger; ingerul std in
picioare iardsi pe un peste. Sub acest prim pamint se afld un
vint de o cruzime fdrd margini, instrument al rdzbundrii lui
Dumnezeu, care va fi folosit si la chinuirea pacitosilor din
Infern. Al doilea pamint e populat de scorpioni, al treilea de
lighioanele tatas (un fel de potirnichi), al patrulea de serpi;
toate aceste animale sint veninoase si-i chinuiesc pe picatosi
cu veninul lor. Pe al cincilea pamint, ei sufera chinul bulga-
rilor de pucioasa aprinsi ; pe al saselea se afld arhiva in care
sint inregistrate toate pacatele ; in plus, sint si niste ape amare
din care cei damnati trebuie si bea. in fine, pe al saptelea
pamint se afld lacasul lui Satan. El este inldntuit si inconjurat
de diavoli.

La cererea lui Mohamed, Gabriel purcede atunci la o descriere
a sfirgitului lumii : Dumnezeu va face sa se caste o groapa de
foc ce va seca mdrile si va pirjoli totul intr-o clipitd; focul
acesta va inspdiminta chiar si fiarele din Infern si vintul care
bate acolo. Aceasta descriere este urmata de o noui explicare
a temeiurilor celor sapte piminturi care alcatuiesc Infernul :
ele pluteau mai intii la intimplare pe mare; dind curs rugs-
mintii ingerilor, Dumnezeu ii porunci unuia dintre ei si le
sprijine ; acesta isi tine picioarele pe o stincd verde; stinca
sti pe un bou, ale cdrui picioare stau pe un peste numit
Leviazan (= Leviathan). Cele sapte paminturi sint iarisi
descrise : fiecare are o mare, dar al nostru are sapte. Pe dea-
supra, mai e o mare care inconjoard gura Infernului. Pamintul
nostru este inconjurat de jur imprejur de Muntele Kaf i tinut
in spate de un peste. Intre cele sapte tirimuri ale Infernului si
tarimul nostru se afld atmosfera numita Halmange.

Aici povestirea devine cam discontinua ; Gabriel se porneste
dintr-o datd sd vorbeasci de probitatea pe care Dumnezeu le-a
dat-o oamenilor in pazi. Apoi trece la 0 noud descriere a zilei
Judecitii: birbati si femei in pielea goald se vor aduna, in
virstd de treizeci de ani. Fiecare va mdrturisi despre ceilalti si
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chiar propriile-i madulare vor dezvilui pacatele raufdcatorului.
Dumnezeu, asezat pe un pamint cu totul alb, va asculta acuza-
tiile si va pedepsi si recompensa pe fiecare dupa merit. Se va
tine un fel de socoteald generald a binelui fdcut, a raului
suferit si a raului facut. Cei ce nu vor putea fi ,pldtii” de
citre ,,debitorii” lor vor fi recompensati de gratia divind.
Acest tablou este insotit de 0 noud explicare a cosmosului :
ingerul Arsaniel {ine cele sapte tirimuri, cdlare pe boul Beamut
(= Behemoth), care sta pe o stincd verde. Tot pe aceasta stinca
se afld o parte din Muntele Kaf, cealaltd fiind dedesubt. Sub
stincd nu se gisesc decit aer si tenebre, care se intind peste o
apa mare. Mai e totusi un munte numit Sare, impértit in sapte
si despartit de cele sapte tarimuri mai sus mentionate. El e
inconjurat de Muntele Kaf. La dorinta lui Mohamed, Gabriel
ii vorbeste despre creaturile misterioase aflate dincolo de acest
munte ; ii mai spune si cd pe Muntele Kaf std cocosul lui
Dumnezeu, iar cele saptesprezece ramuri ce ies din acest
munte sustin cerurile. Dincolo de Muntele Kaf sint sapte mari
care imprejmuiesc totul. Gura Infernului se deschide din cel
de-al saptelea pimint, inconjurati de miri de foc. in ele
Dumnezeu va scialda sufletele necredinciosilor in ziua Jude-
ci(ii, inainte de a le condamna. In acea zi, Dumnezeu va face
Infernul sa se ridice in sus, cu puntea Azirat pe deasupra, ca
si-1 vadd toatd lumea. Lingd punte va fi un fel de pajiste
intinsd, situatd intre pamintul nostru si cel dintii dintre cele
sapte paminturi ale Infernului, separate si ele de pajisti ase-
manatoare.

Gabriel ii explicd atunci lui Mohamed cum a distribuit
Dumnezeu binele si raul pe pamint. il duce apoi intr-un loc de
unde poate vedea Infernul cu castelele, turnurile si cele sapte
porti ale lui ; in el vede chinurile indurate de pacdtosi : muntii,
fluviile, fintinile si castelele de foc, femeile oribile care-i
string in brate, pomii de foc ce rodesc fructe pline de viermi
veninosi, dragonii si scorpionii etc. i mai explici si cum vor
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fi trimisi pacatosii la diferitele porti ale Infernului, in functie
de pacatele lor.

in ziua Judecitii, Dumnezeu va mai aduce si o fiari ingro-
zitoare si uriasd, care va primi poruncd sd-i chinuiascd pe
pacdtosi si va fi pusd de aceea in Infern. Dupi ce fiara va
defila prin fata pacitosilor adunati laolaltd, Dumnezeu va lua
un cintar ca si cintireascad binele si raul savirsite de fiecare ;
dupa cum va prevala unul sau altul, omul va merge in Paradis
sau in Infern. Insi fiecare se va putea mintui daci a dat in
scris cd-1 recunoaste pe Dumnezeu drept Dumnezeul unic si
pe Mohamed ca profet al sdu. Acest lucru scris va contra-
balansa toate pdcatele. In ziua Judecitii, toti mortii vor fi
inviati, cerul si pamintul vor fi innoite, va fi o zi plini de
neliniste si asteptare. Nici un ajutor nu va mai fi cu putinti;
fiecare va trebui si si-o petreacd singur si sd-si recunoasca
greselile sale.

Puntea Azirat are si ea o functie importantd: slujeste la
examinarea acelora ce sint de credinta lui Mohamed. Este
subimpartitd in alte sapte punti, iar pe fiecare punte li se va
pune o intrebare musulmanilor ce vor incerca s-o treaci pe cit
de repede posibil ; cei care vor putea da un rispuns satisfa-
citor isi vor continua drumul, ceilalti vor cidea de pe punte in
focul Infernului. Puntea e mai subtire ca un fir de par, iar de
o parte si de alta sint clesti, frigari de fier, munti si vdi. Totul e
inconjurat si depasit de véapadile focului din Infern ; musulmanii
care trec puntea nu vad decit acest foc si dragonii si scorpionii
ce-i chinuiesc pe aceia care cad in Infern. Ei vor trece mai
repede sau mai incet, dupa virtutea fiecaruia, mereu incurajati
de Gabriel si de Mohamed ; ultimii ajunsi de cealaltd parte
vor fi negri ca ticiunele: ei vor fi petrecut 25 000 de ani in
flacari.

Dupd aceastd povestire, Mohamed se mai uitd o datd la Infern
si vede chinurile inspdimintdtoare indurate de anumiti paci-
tosi ; Gabriel i le explica: cei ce seamdnd discordia, martorii



EXPERIENTE ALE EXTAZULUI 217

mincinosi, adulterii, tirfele, bogatanii trufasi suferd o pedeapsa
care este in directd legdturd cu pacatul comis de ei.

Gabriel il indeamna stiaruitor pe Mohamed atunci sa poves-
teascii poporului siu tot ce a viizut. il insoteste pind la templul
din Ierusalim, unde isi iau ramas-bun unul de la altul ; Alborak
il readuce pe Mohamed la Mecca. Omheni doarme mai departe
in pat, ca atunci cind o pardsise. El ii povesteste toatd intimpla-
rea si, in pofida sfatului pe care ea i-1 dd (ca si Hasce, Fatima
si Habenabez), le spune si coreisitilor de cilitoria sa nocturni ;
se intimpla ceea ce prevazusera cei care-i voiau binele : tribul
lui nu-1 crede, cu exceptia lui Abubekar. Numai dupa o noua
viziune, ce-i ingdduie lui Mohamed sd descrie alctuirea
caravanei lor care se intorcea de la lerusalim, mai inainte de
sosirea acesteia, apropiatii inceteaza sa-1 mai facid mincinos si
sd-si batd joc de el, convinsi fiind de aceastd dovada.

Ne ddm lesne seama cd Liber Scalae reproduce redactarea
II C a legendei i raj-ului, cu o inversare finald : viziunea din
Liber Scalae se termind cu vizitarea Infernului, pe cind redac-
tarea ,apocrifd” a lui Maysara sau a lui "Umar ibn Sulayman
se termind cu vizitarea Paradisului. Existd trei versiuni dis-
tincte ale /i 'raj-ului care circuld in Occident, in timpul Evului
Mediu si in Renastere :

1. Rezumatul lui Rodrigo Jiménez de Rada (Il A, B).

2. Liber Scalae (11 C).

3. Versiunea juristului (faqih), convertit in 1487, Juan
Andrés de Jativa, traducdtor al Coranului, din Confusion
de la secta mahomética, publicati la Valencia in 1515%.

*  Coreisiti (quraisiti) - trib arab din imprejurimile Meccii, care-si
ia numele de la conducdtorul Qusay (sec. V), stramos al lui
Mohamed. Profetul insusi provine din clanul coreigit numit hagemit.
In islamul ortodox, califii trebuiau alesi dintre coreisiti (n. tr.).



218 IOAN PETRU CULIANU

Dupi aceastd din urmai redactare, succesiunea cerurilor si a
profetilor se desfisoard in felul urmaitor (distinct de Liber
Scalae)®® :

scara: ,puesta del suelo hasta al cielo, toda fecha de la
luz de Dios”

cerul 1: ,de plata muy fina” - Adam

cerul 2: ,de oro muy fino” - Noe

cerul 3: ,de una piedra preciosa” - Avraam

cerul 4: ,de una esmeragda muy fina” - losif

cerul 5: ,de un diamante” - Moise

cerul 6: ,de caraboncle” - loan Botezatorul

cerul 7: ,de la luz de Dios” — Isus.

La 14 ianuarie 1673, orientalistul Antoine Galland
(1646-1715) a cumpirat la Constantinopole un splendid manu-
scris cu miniaturi reprezentind mi 'raj nameh, executat la Herat
in Khorassan de caligraful Malik Bakshi, in secolul al XV-lea.
Aceastd versiune mistica a /i ‘raj-ului, compusa de poetul Mir
Haydar in turca veche, transcrisd de caligraf cu caractere uigure
si insotitd de 61 de miniaturi, are o istorie ce meritd mentio-
nata®”. Manuscrisul a ajuns in biblioteca lui Colbert, care l-a
insircinat pe Frangois Pétis de la Croix si-1 descifreze. Incer-
carile lui Pétis furd zadarnice : orientalistul n-a izbutit nici
mdcar sd defineascd limba in care fusese scris textul. Abia
marele sinolog Abel Rémusat (1788-1832) a dus la bun sfirsit
traducerea citorva fragmente. Manuscrisul, care se afld astizi
la Bibliotheque Nationale sub cota , Supplément turc 190", a
fost in cele din urma tradus in intregime de Pavet de Courteille
in 18921,

Manuscrisul reprezintd o capodoperi a artei timuride din
Herat, capitala Khorassanului, sub printul Baisonghor Mirza.
Cit despre text, el este o reluare a versiunii II B a mi 'raj-ului,
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in care povestirea despre isra’ pind la Ierusalim are o importantd
mai marcatd. Ultima secventi a textului este spectacolul infri-
cosdtor al Infernului, in reprezentarea cdruia miniaturistul
exceleazid. Ocupind un loc cu totul aparte printre manuscrisele
mi’raj nameh, ,Suplimentul turc 190” puncteaza pentru a
doua oard patrunderea povestirilor despre mi’raj in Franta.
Prima oari fusese o datd cu traducerea franceza a versiunii
deja traduse la curtea Castiliei. Receptarea povestirii nu se
impiedicase de necredinta cititorului ; dimpotriva, povestea a
suscitat un viu interes printre laici datoritd afabulatiei sale
bogate si o pasiune la fel de insufletita in rindul spiritelor reli-
gioase, pentru care a ramas multd vreme materie de dispute.
Nici unii si nici ceilalti nu se indoiau de veridicitatea povestirii,
dar in timp ce pentru unii ea era pretext de reverii nostalgice,
pentru ceilalti era o dovada palpabild a lipsei de spiritualitate
la islamici.

Dimpotriva, splendidul manuscris persan a ajuns in Franta
intr-o epocd in care singurul interes pe care l-a trezit a fost de
naturi esteticd si stiintifici. Era de-acum un simplu produs de
anticariat de o valoare incomparabila.

Izvoarele mi’raj-ului. Pare superfluu sd mai demonstram
ci legendele mi raj-ului au ca izvor imediat apocalipsele iudaice
si iudeo-crestine si mai ales , literatura hekhalotici”. Scrierea
publicata de Gaster sub titlul de Revelatia lui Moise a fost com-
pusa dupi povestirile despre mi’raj. Cu sigurantd insd, ea nu
a suferit influenta acestora, cdaci este construitd exclusiv cu
materiale iudaice. Citatele din Talmudul babilonian par sa
indice cd a fost scrisa dupd redactarea acestuia, dar la fel de
bine poate fi vorba de interpoldri din secolul al XII-lea. Ne
vom margini la a semnala analogiile cele mai proeminente
dintre mi’raj si ascensiunea lui Moise :
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1. Ca si Moise, Mohamed strabate cele sapte ceruri, ajunge
in fata Tronului lui Dumnezeu, vede Paradisul si Infernul.

2. Nu existad o relatie explicita intre cele sapte ceruri si sfe-
rele planetare.

3. In fiecare cer, Mohamed, ca si Moise, intilneste un inger
inzestrat cu insusiri §1 0 misiune specifice, precum $i o
categorie de ingeri reprezentativi din cerurile respective.

Originea tuturor acestor motive este iudaicd, in timp ce
categoriile supliciilor infernale si ale recompenselor paradisiace
se regdsesc peste tot in apocalipsele iudaice si iudeo-crestine.
F. Michelini Tocci'” merge si mai departe : corecteazii cuvintul
Martala, titlul unei carti scrise de regele Solomon ,,por enten-
dimiento de Spiritu Ssanto”, citat de regele Alfonso al X-lea in
Libre del Setenario, in Merkabdh rabbah, un tratat apartinind
literaturii hekhalotice'®. Din moment ce Mohamed nu traver-
seaza palatele ceresti (hekhaloth), ci cele sapte ceruri, ni se
pare mai probabil ca mi’raj-ul sd urmeze mai curind traditia
Testamentului lui Levi, aceea din 2 Enoh, din Ascensiunea lui
Isaia si din Revelatia lui Moise.

Toate acestea n-ar mai fi necesitat nici o demonstratie
suplimentard dacd G. Widengren n-ar fi lansat o ipoteza usor
diferitd in Muhammad, the Apostle of God, and His Ascension'®.
Widengren recunoaste cd modelele imediate ale motivelor
mi’raj-ului sint iudaice si iudeo-crestine'®, dar crede ci izvo-
rul lor ultim trebuie cdutat in Iran: vizitarea de citre extatic
a locurilor de recompensi si pedeapsd postume este un motiv
tipic iranian, iar modelul sdu clasic este cartea lui Arday Viraz
(cap. 7sq.): ,Literatura apocalipticd iudaica si crestind a luat
din ea aceastd combinatie aparte dintre o indltare la cer si o
vizitid la locul pedepselor”'®. Or, noi stim foarte bine ci
Arday Viraz Nameh dateazi din secolul al VI-lea al erei crestine.
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O strivitoare traditie greacd, elenisticd, romand, iudaicd si
iudeo-crestind a vizitei in Paradis si Infern se dezvoltase pind in
acea epocd, cind implinise deja mai mult de un mileniu. Dim-
potrivid, aceste povestiri apocaliptice lipsesc din Avesta recentd
si chiar din scrierile redactate in pahlavi in secolul al IX-lea,
a cdror specialitate este eschatologia, dar nu revelatia extatica.
O apocalipsd iraniand din secolul al VI-lea, oricit de autentici
ar fi, nu poate anula o traditie atit de tenace. Sintem siliti s
conchidem ci povestirile despre mi 'rgj n-au imprumutat nimic
din Iran; originea lor este in intregime iudaica si crestind, cu
exceptia citorva episoade si speculatii tipice, care le-au fost

adiugate de imaginatia islamici'®.
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20/1926, pp- 85-226 si 21/1927, pp. 1-185.
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Ramayana IV 43 ; Mahabharata V17.
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Hes. Theog. 215; 275.

Eurip. Phaeth. fr. 781, 9; 25; 44; Hes. Theog. 274 ; 334;
548 ; Mimnerm., fr. 11-12.

Eurip. Hippol. 732 sq.

1 674 sq.
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Meuli, pp. 144 si 158.

Eliade, Zalmoxis, p. 48.

Resp. 613e - 621d; Phaedo 107c-1 l4c; Gorg. 523a-527c.
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ACISCO, pp. 243-55.
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Miinchen, 1950 ; W. Nestle, Griechische Religiositdt (1930-34),
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sq.; E.R. Dodds, Pagan and Christian in an Age of Anxiety,
Cambridge, 1965, cap. 1.

. Cf. Hans Jonas, Gnostic Religion, Boston, 19632, pp. 31-42.

. Cf. ). Kroll, Gott und Holle. Der Mythos von Descensuskampfe
(1932), reprod. anas. Darmstadt, 1963, pp. 58-9.

. Cf. recenzia mea la H. Jonas, op. cit., Aevum, 49/1975, pp. 586-7.
. Resp. 613e-621d; Phaedo 107c-114c; Gorg. 523a-527c. Cu
privire la miturile lui Platon, v. in general: P. Frutiger, Les
Mythes de Platon. Etude philosophique et littéraire, Paris, 1930 ;
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PM. Schuhl, La fabulation platonicienne. Paris, 1968%;
J.A. Stewart-G.R. Levy. The Myths of Plato, London, 1960.
Pentru Phaidros, cf. L. Robin, La théorie platonicienne de
1’amour, Paris, 19642, f f 32 sq.

. Aithér mén psychds hypedéxato, somata dé chthon.
. »Tdrinala tarind, suflarea citre inalt” ; ¢f. L. Rougier, La religion

astrale des Pythagoriciens, Paris, 1959, p. 84 ; F. Cumont. Lux
perpetua, Paris, 1949, p. 146.; W. Burkert, Lore, p. 361.

. Arist. Pax, vv. 832-7: ¢f. Rougier, p. 85; Cumont, p. 146;

Burkert, p. 360, n. 52.

. Dupa Burkert, p. 360, in acest complex intrd : 1) originea divind

si intoarcerea sufletului in cer (probabil daimonul lui Empedocle,
¢f. Dodds, The Greeks and the Irrational, cap. V); 2) divini-
zarea stelelor (a cdrei origine ar fi babiloniana) si catasterismele
(de origine egipteand) (cf. Heraclit fr. A15 Diels-Kranz =
Macrob. In S. Scip. 1, 14, 19); 3) relatia dintre Luna si spiritul
celor defuncti ; 4) ascensiunea celestd (pentru Burkert, dc origine
iraniand). in fine, pentru ideile privind natura ignee sau aeriani
a sufletului la fiziologii ionieni, la Parmenide, Hippasus, Leucip
si Democrit si probabil la Empedocle, ¢f. notele 26-32 infra.
L. Rougier, op. cit.

Rougier, p. 27.

Ibid., pp. 28-34.

Ibid., pp. 36-7.

Ibid., pp. 49-53.

Ibid., pp. 61-4.

Ibid., pp. 67-70.

Ibid., pp. 64-5.

Ibid., pp. 71 si 78sq.

Cf. Psihanodia, ed. cit.

Cumont, pp. 142 sq.

Cumont, pp. 147-8. Doctrinele cdrora Rougier le acorda totusi
o individualitate ,,orfica” sint considerate ,,pitagoreice” de citre
Cumont (p. 154). Faptul nu este deloc surprinzitor: ,O atitu-
dine «minimalistd» fatd de traditia orfica face si creascd rapid
importanta pitagorismului (Wilamowitz, Thomas, Linforth,
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Long...), in timp ce o atitudine hipercritica fatd de pitagoreici
face ca Grecia sa fie populatd de orfeotelesti” (Burkert, p. 125).
Cumont, pp. 178-9.

Ordinea ,chaldeand” pare a deriva pur si simplu din modul
grecesc de a calcula distanta medie a planetelor fatd de Pamint,
in functie de durata respectivi a revolutiilor lor ; ¢f. Boll-Bezold-
-Gundel, Storia dell’astrologia, Roma-Bari, 1985, p. 61. Dupd
Fr. X. Kugler, Natur, Mythus und Geschichte, pp. 77-90, ordinea
planetelor in epoca neoasiriana-seleucida (Luna, Soare, Jupiter,
Mercur, Saturn, Venus, Marte) nu coincide cu ordinea greaca.
Ordinea spdtbabylonisch nu facea altceva decit sd pund in rclatie
planetele cu ,influentele” lor, distribuindu-le astfel in doud
grupe, una pozitivd (Marduk, Istar-Sarpanitu, Nabu), alta nega-
tiva (Nergal, Ninib). Eudoxiu din Cnid s-ar fi putut totusi inspira
din modelul cosmologic al sferelor concentrice babiloniene. Dar
ordinea ,chaldeani” a planetelor nu inceteaza prin asta de a fi
greceasca.

Burkert, p. 359.

Ibid., p. 360. Burkert plateste aici pentru religionsgeschichtliche
Schule un tribut mai mare decit ar fi trebuit.

Aet. IV 7, 1.
Hippocr. Carn. 2.
28A45 D.-K.
Al5SD.-K. ; ¢f. nota 9.

Leucip. A28; Democr. A101-2.

Anaximen. fr. 2; ¢f. Emped. fr. 2, 4, 1a Dodds, The Greeks and
the Irrational, loc. cit.

Burkert, pp. 361-2.

Originea celesta si totodata htonica este accentuatd in lamelele
,orfice” : Petelia, fr. 32a Comparetti si Kern, 1B17 D.-K.:
,int fiicd a cerului instelat si deci de stirpe celesta” ; Turii, 32¢
= 1B18. 7 D.-K.: ,,am cucerit coroana rivniti”, dar in versul
urmator Persefona este numita chthonia basileia.

Resp. 613d-621d.

Phaedr. 246b.

Gorg. 526b.
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Phaedo 107c-114c.

Phaedo 114, cf. Tim., 41d sq.

J. Bidez, Eos, pp. 43 sq.; Cumont, p. 148.

Cumont, ibid. ; P.M. Schuhl, pp. 71-8, a comparat fusul lui
Ananke cu unele reprezentiri babiloniene.

In secolul al I1l-lea, Colotes, elev al Iui Epicur, afirmi ci Er al
lui Platon n-ar fi altul decit Zoroastru (la Procl, in Remp. 11 109
Kroll). Dar in vremea aceea Zoroastru era un personaj mitologic
pur fictiv, cdruia i se atribuiau trdsituri apartinind altor figuri
legendare sau mitologice. Astfel, infelepciunea lui Zoroastru ar
fi fost dobinditd in lumea de dincolo, printr-o moarte si o
reinviere (cf. Bidez-Cumont, Les Mages hellénisés, 11, p. 158).
Pitagora i-ar fi fost elev (Schol. in Remp. 600b; Plut. Col. 14 =
Her. Pont., fr. 68 Wehrli). Originea lui Zoroastru ar putea fi
greacd (cf. Schol. Plat. Alcibiad. 1, citat de Bolton, Aristeas,
p- 158). El a trdit la Proconnesos in secolul al VI-lea (Plin.
N.H. 30, 8). Cuvintul grecesc Zorodstres, ,,pur astral”, ar putea
fi doar o fictiune etimologica pornitd de la Zaratas, mai apropiata
de pahl. Zaratust (cf. Bidez-Cumont, vol. I, p. 6). La acestea
trebuie addugate si alte traditii privitoare la Z. : , Jewish tradi-
tion made Abraham Zarathustra’s teacher in astrology. Alexander
Polihistor knows the identification of Z. with Ezekiel, thus making
Pythagoras the latter’s disciple. Z. was also identified with
Nimrod (sometimes confused wilh his father Cush, his uncle
Mizraim, or his grandfather Ham), Seth, Balaam, and Baruch.
For the Syrian writers of the middle ages, Z. was of Jewish
origin, and from them this notion passed over to Palestina””

»Traditia ebraica a facut din Avraam cel ce l-a invitat pe Zarathustra
astrologia. Alexandru Polihistor cunoaste identificarea lui Z. cu
Iezechiel, si-1 face astfel pe Pitagora discipolul sdu. Z. a fost identi-
ficat si cu Nimrod (uneori confundat cu tatal sidu Cus, cu unchiul siau
Mizraim sau cu bunicul siu Ham), Seth, Balaam si Baruh. Pentru
autorii sirieni ai veacurilor de mijloc, Z. era de origine iudaica, iar
de la ei aceastd convingere a trecut in Palestina.”
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(David Winston, ,, The Iranian Component in the Bible, Apocrypha,
and Qumran”, HR. 5/1966, pp. 184-5). Identificarea lui Colotes
nu dovedeste deci absolut nimic (¢f. Bolton.p. 151).

Burkert, pp. 364 sq.

Cf. notele 25-32 supra.

Crat. 400-403 ; Gorg. 492e; Resp. 514a sq. etc.

Emped. B 118 D.-K., 1a Guthrie, Orphée et la religion grecque,
p. 190. Guthrie se raliazé timid opiniei lui E. Maas (Orpheus.
Untersuchungen zur griechischen rémischen altchristlichen
Jenseitsdichtung und Religion, Miinchen, 1895, p. 95), dupa
care Empedocle ar vorbi aici de Hades (cel subteran). Dupi
Rohde, Bignone, Kranz, Jaeger, Dodds etc., fragmentul se referd
la pamint ca loc de exil al daimonului.

E vorba de celebrul vers citat de Platon in Gorg. 492e (cf. Guthrie,
p. 264 ; Bianchi, Prometeo, p. 74). Acestei citdri 1i urmeaza
aceea a unui ,intelept”, care spune: ,Acum sintem morti, iar
trupul ne este mormint™, de pus in legdturd cu Crat. 400c, unde
doctrina despre séma-séma le este atribuitd ,unora” (tinés), fara
altd specificare, in timp ce ,acelora din cercul lui Orfeu” (hoi
amph’Orphea) li se atribuie derivarea lui séma din sozein (Dodds),
precum si ideea unei ,anumite greseli” (Rougier, p. 69). In
Gorgias, dupa intelept se prezintd un ,,italiot” (asadar, un orfic,
dupa Bianchi, ibid.), care evocd o alta doctrind. Aceste doud
pasaje par a justifica separarea dintre ,pitagoreici” si ,,orfici”
(Cumont, p. 248). Doctrina trupului-mormint ar fi, in acest caz,
pitagoreica (v. discutia la Burkert, pp. 125-9).

Cumont, pp. 244-5; Rougier, pp. 67 sq.; Dodds, loc. cit. etc.
Rougier, pp. 49 sq. si 80 sq., acceptat in fond de Cumont,
pp. 175-7.

Cumont, p. 177.

Iambl. v.p. 18 (82) : Ti estin hai macdron nésoi ; Helios, Seléne —
. Ce sint insulele preafericitilor ? Soarele, Luna.” Aceasti acousma,
care nu e deei ,veche” deloc, ar dovedi, dupd Cumont, p. 147,
cd pitagoreicii cunosteau ideca de nemurire luni-solard, impru-
mutatd de la ,indo-iranieni”, si anume de la ,Magii... ale ciror
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doctrine le-au cunoscut”. Despre Luni ca Insuld a Preafericitilor :
Castor din Rhodos (secolul 1 a.C.); Plut. Quaest. Rom. 76
(282a) ; de fac. 29 ; Porph. la Stob. 149, 61 ; Serv. ad Aen. VI
640 ; 887. in general, Luna nu e decit o etapi intermediari pe
drumul solar : Plut. de fac. 29 (944c) ; Amat. 20 (766b) ; Porph.
la Stob. 149, 55. Numai in Comm. Bern. Luc. 9,9 (care reflectd
ideile lui Posidonios ?), Luna si Soarele au acelasi rol : sufletul
intrd , in suam sedem, hoc est in solis globum ac lunae”
(cf. Burkert, p. 364, n. 75).

Rougier, pp. 78 sq.; Cumont, pp. 175 sq.

D.L. VIl 32: einai pdnta ton aéra psychon empléon.

Acest topos apare in cathartica dionisiacd (Serv. ad Aen. VI
741 ; Juv. 111 485; Clem. Al. Ecl. proph. 25; Serv. ad Georg.
1 165), la Virgilius Aen. 740 sq., Cic. Tusc. 1 42, Cornutus 59,
Aug. C.D. X1V 3 si la neoplatonicieni (Porph. ap. Stob. Ecl. 1
49, 60 ; Macrob. in S. Scip. 1 11,6). ,,Aceastd doctrind a trecerii
prin elemente a avut o largd rdspindire si s-a bucurat de o
favoare durabild. I se pot releva urmele in misterele lui Isis s1 in
papirusurile magice din Egipt, in cirtile gnostice si in mani-
heism. Pe de altd parte, ea s-a conservat in apocrifele crestine,
iar bizantinii nu-i pierdusera amintirea” (Cumont, p. 211). Ori-

Ead

ginea el ,pitagoreica” e tot atit de indoielnica precum originea
el ,posidoniand”.

Burkert, p. 364.

Citeva insusiri ale selenienilor : ei sint de cincisprezece ori mai
inalti decit oamenii, n-au trebuinte excretorii etc. (Aet. Plac. 11
30, 1). E greu de atribuit o origine pitagoreicd pasajelor din Plutarh
cu privire la rolul eschatologic al Lunii, asa cum au ficut-o, sub
influenta lui G. Méautis, P. Boyancé (,,Les deux génies dans
I’Antiquité grecque et latine”, Rev. de Philol., 79/1935, pp.
189-202) si a lui E Cumont (pp. 172 sq.), G. Soury (La
démonologie de Plutarque) si M. Detienne (La notion de daimon
dans le pythagorisme ancien, Paris, 1963 ; cf. critica acestei
lucrdri la F.E. Brenk, In Mist Apparelled. Religious Themes in
Plutarch’s Moralia and Lives, Leiden, 1977, p. 139, n. 30).
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Dupd Cumont, p. 190, diviziunea tripartitd a omului (séma,
psyché, nolis), cireia ii corespunde eschatologia tripartitd (Schol.
din Verona in Aen. V 81 ; c¢f. Plin. VII 55; Plot. I 1, 12 si VI
4.16; Serv. ad Aen. 1V 654 ; Ps.-Probus, Comm. Bucol. 334.
1), s-ar datora influentei doctrinei pitagoreice a metensomatozei.
Rougier, p. 76 ; discutii la Burkert, pp. 120 sq.

Cumont, pp. 197 sq.

D.L. VIII 36, Xen. fr. 21B7 D.-K. Cf. si Arist. de an. 407b20
si 414a22.

Pind. O!. 11 56 sq. (fr. 127 Bowra).

Emped. fr. 117.

Hdt. 1I 123, atribuitd egiptenilor.

In afard de Phaidon, cf Men. 81 a; Resp. 614 sq. ; Phdr. 248 d;
Gorg. 525c¢.

Dar izvoarele vechi ale orfismului nu vorbesc decit despre
preexistenta sufletului : Burkert, p. 126.

Hdt. 1I 123 e singurul care di aceasta informatie, contrara fata
de tot ce se stie despre religia egipteana.

Burkert, pp. 133-5, care nu exclude posibilitatea influentelor
orientale.

Crat. 400c; cf. Dodds, loc. cir. Dupa traducerea lui Rougier,
p. 69: ,Unii (tines) declard cd trupul este astfel mormintul
sufletului (séma séma) si cd el este astfel inmormintat in viata
aceasta...; dar, in ce md priveste, socotesc cd sectantii lui
Orfeu (oi amph 'Orphea, mai exact «cei din cercul lui Orfeu» —
¢f. si Bianchi, Prometeo, p. 136 - ceea ce exclude ideea pre-
conceputd confinutd in termenul de «sectd») au interpretat cel
mai bine cuvintul, admitind ca sufletul suferd in viata pedeapsa
unei greseli oarecare. Ei cred cid sufletul este inchis in trup ca
intr-o inchisoare (frourd), unde e pazit (sozetai). Trupul, precum
il aratd si numele (soma), este asadar pentru suflet, pind cind
acesta isi va pliti datoria, un temnicer (soma), fira a fi nevoie s
1 se schimbe vreo literd.”

Precum Bianchi, ibid., p. 136, care retine distinctia lui Dodds.
Cf. si Bianchi, ,,L’Orphisme a existé”, in Mélanges d’histoire des
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religions offerts a Henri-Charles Puech, Paris, 1974, pp. 129-37,
mai ales pp. 131-2.

Rougier, p. 69; Cumont, p. 154.

Pe care Bianchi il numeste ,,pacat antecedent” (,,Péché originel
et «péché antecedent»”, in RHR, 170/1966, 2, pp. 117-26), spre
a-1 deosebi de doctrina crestind a pacatului originar.

Apud Plat. Men. 81b ; Bianchi insi crede ca nu sint suficiente argu-
mente ca sa fie vorba de o aluzie la mitul orfic (Prometeo, p. 68).
Papirusul de la Fayyum (Gurob); cf. Jeanmaire, Dionysos,
pp- 379-405.

Comentind pasajul din Legile 701c, Dodds observa ca aluzia lui
Platon la ,ceea ce numeau natura anticd a Titantlor” n-ar avea
sens dacd genul uman n-ar fi iesit din Titani. Olympiodor (in
Phdr. 84, 22 sq.) ii atribuie lui Xenocrate (fr. 20) ideea unei
legaturi intre doctrina trupului-inchisoare, Dionysos si Titani.
Philolaus, fr. 14.

Bianchi, Prometeo, p. 66; cf. lambl. Protr. VIII 134; Procl.
Hymn. 1V, v. 10 sq.

Cf. recenzia mea la Bianchi, Prometeo, in Aevum, 1/1979.

A cidrei cauzd rimine imprecisd: Tim. 42a: ex andnkes ; Phdr.
248c: tis syntychia.

Cf. Cumont, pp. 199 sq., care deosebeste intre metensomatoza
si palingenezie ; cea din urmi ,,desemneazi o suitd de transmi-
grari despdrtite de intervale”, ca la Platon (Resp. 615; Phdr:
249e). Cf. Burkert, pp. 133-5.

Spre a ne simplifica expunerea, sd consideram pentru moment
ci doctrinele trupului-mormint si ,,pacatului” sint corolare ale
metensomatozei.

Acesta ar putea fi cazul pentru Empedocle (c¢f. Cumont, pp. 200-1 ;
Burkert, p. 134).

Burkert, p. 134.

R. Heinze, Xenokrates, Leipzig, 1892 ; cf. Burkert, p. 366, n. 86.
P. Boyancé, Etudes, p. 163, n. 2; REC, 1952, pp. 3 sq.
Bidez-Cumont, vol. I, pp. 14 sq. si 81 sq.; Bidez, Eds, pp. 43
sq.; Cumont, Lux perpetua, p. 149.
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Dupd publicarea fragmentelor de catre Fritz Wehrli, Die Schule
des Aristoteles, vol. VII: Herakleides Pontikos, Basel, 1953.
Astfel, W. Bousset, Himmelsreise, p. 60 ; Dieterich, Mithrasli-
turgie, pp. 196 sq. si mai ales Cumont, After Life, pp. 27-31,
98 si 158. Acesta a facut amenda onorabilad in Lux perpetua,
pp. 157-62.

Sext. Emp. adv. math. 1 71 ; VI 69; Cic. Tusc. 1 17, 40.
Cumont, p. 161.

K. Reinhardt, Kosmos und Sympathie, Miinchen, 1926.
Ibid., pp. 308-76, unde critica ideea cd Posidonios ar fi fost
intermediarul dintre Platon si Cicero.

R. Jones, ,Poseidonius und Solar Eschatology”, in Class.
Phil., 27/1932, pp. 113-31.

P. Boyancé, Etudes, pp. 78-104.

Ceea ce antreneazd autocritica lui Cumont, p. 162, n. 4.
Inci mai triia pe la anul 315; cf. Bolton, p. 172.

D.L. V91.

D.L. V 90.

Abaris ? Peri dpnou ?

Bolton, p. 156.

Ibid., p. 152.

Rohde este acela care descompune numele fictiv al acestui
personaj in Empedocle si Hermotimus ; cf. Bolton, p. 152.
to gdla tén ton Haiden .1640n en ourand.

Proct. in Plat. Remp. 11 113 Kroll.

Bolton, p. 151, ¢f. si Burkert, p. 367, care analizeaza fr. 93-4
(Wehrli) ale lui Heraclit.

Plut. de sera num. vind. 567.

Plut. de genio Socr. 589f sq.

Bolton, p. 149.

De exemplu, Styxul este plasat in zona sublunari (¢f. comen-
tariul lui Brenk, p. 140).

S. Scip. (de rep. VI); Tusc. Disp. 144 sq.

Dial. VI 25.

De mundo 391a (secolul 1 p.C.).
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Plut. de facie 27, 2 (942e¢). Persefona este regind lunari, he
d’en seléne kai ton péri selénen. Urmeazd jocul de cuvinte
asupra numelui Phersephone asociat cu phosphoros si asupra
dublului inteles al numelui Kore.

H. Graillot, Le culte de Cybéle Mére des Dieux d Rome et dans
I’Empire Romain, Paris, 1912, pp. 207-8 : ,,Odinioar3 divinita-
tea htoniand domnea asupra mortilor fiindca-i primea, la drept
vorbind, in sinul ei. Dar la contactul cu orfismul, mazdeismul,
iudaismul, conceptia frigiand despre lumea de dincolo s-a
sublimat. Influenta directd a speculatiilor astrologice determi-
nase o noud conceptie despre suflet si scopurile lui ultime.
Sufletul e de esentd aeriand si divind. «Trupul mi-e cenusi»,
citim pe mormintul unui zelator al lui Attis, «dar sufletul mi-a
fost luat de aerul sfint» (CIL Il 6384 : corpus habent cineres,
animam sacer abstulit aér). Acest suflet care aspird la spatiile
din indl{imi isi ia avint cdtre regiunile superioare de unde
pogorise. El se grabeste sa-i infatiseze Mamei oricirei vieti
recolta de virtuti (Jul. Or. V 169) pe care a cules-o de pe acest
pamint si care o bucurd pe divinitate. Dincolo de portile
cerului, in licasurile empireului, Magna Mater il intimpind ca
pe un copil ce se intoarce dintr-o cdldtorie indepartata.”
Arnob. V 42; Macrob. Sar 121, 9; Mart. Cap. 11 192; Jul.
Or. V 168 ; Procl. Hymn. Sol. 25; c¢f. Cumont, p. 264.

Cf. D.M. Cosi, ,Salvatore e salvezza nei misteri di Attis”, in
Aevum, 50/1976, 1-2, p. 67.

Apul. Mer. X1 23.

Cumont, p. 265.

Ibid., p. 267.

Sarapis este un mare zeu cosmic, pe cind Osiris se transformi
in divinitate hipercosmicd la Plut. Is. Os. 78 (383a) : zeul ,std
departe de pamint si nu e murdarit de nici un contact cu ceea
ce e supus coruptiei si mortii” (Cumont, p. 267). Men cel
Mare, zeu lunar din Anatolia, e adorat ca subteran si celest in
acelasi timp (ibid., p. 215).

Astfel Sabazios, zeu htonic frigian, care devine Hypsistos
(Nestle, cap. HI 4 ; iudeii se asezaserd in Apameea citre anul
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270 a.C.). intrebat despre natura lui Hypsistos, oracolul lui
Apollon din Claria raspunde : ,,Gindeste-te ci cel mai mare
dintre toti zeii este Iao : iarna se numeste Hades, la inceputul
primaverii Zeus, Helios vara si bunul Iao toamna” (Macrob.
Sat. 118, 20).

Cumont, pp. 204-5. Cele patru fluvii infernale devin patru
vicii ale sufletului (minie, remuscare, tristete, urd : Phil. Quaest.
in Gen. 1V 234 ; Serv. ad Aen. V1295, 134, 439), Furiile sint
si ele niste vicii chinuitoare (Cic. Pro R. Am. 24, 67 ; de leg. 1
14, 40 ; Parad. 11 18), niste reprosuri care tortureaza constiinta
celui rdu (Lucr. I 1014 sq.; Juv. XIII 191 sq.), in timp ce
marii vinovati ai homericei Nekyia devin ambitiosul (Sisif:
Lucr. IIl 978 sq. ; Macrob. in S. Scip. 1 10, 7 sq.), pacdtosul
plin de remusciri sau indragostitul gelos (Tityos), omul temdtor
de wviitor (Tantal), ghinionistul (Ixion) etc. (Lucr. 11T 1003 sq.).
Cumont. p. 212.

Ibid., p. 213.

Aen. V1 740 sq. : Aliae panduntur inanes etc.

Cic. Tusc. 142; Cornutus 59; Aug. C.D. XIV 3.

Macrob. in S. Scip. 1 11, 6: Inter lunam terrasque locum
mortis et inferiorum vocari.

Porph. ap. Stob. Ecl. T 49, 60.

Plut, de fac. 941 sq.; cf. nota 111.

Plut, de genio 591e ; se pare ci Infernul subpamintean, rezervat
marilor vinovati, mai subzistd incd la Plutarh, cel putin in
acest tratat.

Ibid. ; cf. nota 107.

J.J. Bachofen, Die Unsterblichkeitslehre der orphischen Theo-
logie, Gesammelte Werke, V11, Basel-Stuttgart, 1958, p. 34.

Cumont, p. 212.

E greu de acceptat opinia lui Cumont, dupai care ,,ele au ramas
fara mare influenta asupra credintelor eschatologice”.

Iambl. ap. Lyd. mens. IV 148; Philopon. in Meteor, 1 17;
Lactant. Placid. Theb. VI 860.

. Macrob. in S. Scip. 12, 8 sq.; Procl, in Tim. 11 48, 15 Diehl

(¢f. Cumont, ib.).
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. 1 En. 39, 4; 62, 8. Tradus in Charles, Apocrypha, vol. I,
pp. 163-281.

Apoc. Mosis 10, 9 sq.

Phil. Vita Mos. 1 217.

Prima listd : Uriel, Raphael, Raguel, Mihael, Saraqael, Remiel
(20, 11): cap. 40, 9-10 vorbeste numai de patru arhangheli
(Mihael, Raphael, Gabriel, Phanuel). Capitolele 6-36 din Cartea
etiopiand a lui Enoh, din care s-au regasit niste fragmente ara-
meene la Qumran, dateaza dupi toate probabilitétile din secolul
al Ill-lea a.C. (cf. J.T. Milik. The Books of Enoch, Oxford, 1976,
pp. 25 sq.) sau chiar dintr-al IV-lea (¢f. G.W. Nickelsburg, ,,Apo-
calyptic and Myth in 1 Enoch 6-117, JBL, 96/1977, pp. 383-405).
J.J. Collins (,, The Jewish Apocalypses”, in SEMEIA, 14/1979,
p. 37) respinge cu toate acestea incercarea lui Milik de a
considera apocalipsele lui Enoh ca deja presupuse de cap. 6 al
Facerii.

1 En. 21, 7-10.

Ibid., 21, 10.

Ihid., 18, 12-16. Stelele pedepsite depind probabil de un model
babilonian (cele ,sapte stele rele”, pesemne cele din Pleiade :
Boll-Bezold-Gundel, pp. 18-19. Pentru A. Dieterich, Nekyia,
pp- 219-20, n. 3, originea lor ar fi greaca.

1 En. 52, 2.

2 En. 40, 12 (traducere in Charles, vol. II, pp. 425-69).

2 En. 10, 1-5; 7, 1-3.

Ibid., 29, 4.

Clem. Al. Ecl. proph. 41, 48 si 49; Method. Sympos. 11 6
Macarius Magnes [V 6-7 si 16. Versiunea etiopiani integrali a
fost descoperitd mai tirziu ; ea reprezintd, foarte probabil, o tra-
ducere coruptd a lucrdrii originale - ¢f. A. Yarbro Collins, ,, The
Early Christian Apocalypses”, in SEMEIA, 14/1979, p. 73.

Apoc. Petri gr. 15, in Dieterich, Nekyia, pp. 4, 30 sq.:
mégiston choron ektos toutou tofi kosmou.

Ib., 21 sq., la Dieterich, pp. 4, 43-6 sq. Pacitosii sint chinuiti de
ingeri (oi koldzontes dngeloi), biciuti de spirite rele (mmastizomenoi
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hypo pneumdton ponerén) etc. Cap. 21-35 ale apocrifului se
indeletnicesc cu descrierea claselor de pacatosi si a pedepselor lor.
3 Bar. 3-9; ¢f. H. Bietenhard, Die himmlische Welt, p. 208.
Infernul ar fi un sarpe imens in cel de-al treilea cer (4, 4) sau
macar pintecele unui sarpe (4, 6). Despre Apocalipsa lui
Zephaniah (sau Sofonie), c¢f. A. Lods, De quelques récits de
voyage au pays des morts. Comptes rendus, Acad. d’Inscriptions
et Belles-Lettres, Paris, 1940, p. 449. Cf. siJ.J. Collins, p. 43.
Midr. in Ps. 90.

Bietenhard, p. 39.

Lista cerurilor, dupd Resh Lagish (pHag. 12a), este urmaitoa-
rea: Wilon (dinlat. ,,velum™), Raqi’a (,,firmament”), Shehagim
(de la shahaq, ,a toca”; in cel de-al treilea cer, se afld niste
mori ceresti care macind mana), Zebul (,,licas”), Ma’dn (de la
’Gn, ,alocui”), Makoén (de la kun, ,a sustine”). V. discutia la
Bietenhard, pp. 8-9. Cf. si Sepher Hekhaloth (3 En.) 17, 3.
Despre figura lui Abaddon, ¢f. Kroll, pp. 35-9 si 77.
Bietenhard, pp. 37-41.

Ibid., p. 37.

Ps.-Plat. Axioch. 371 (secolul I a.C).

Arist. de caelo B, 2 (285al0).

Cumont, p. 193.

Lact. Placid. Theb. 1V 527.

Theog. 720 sq.

Cf. Bietenhard, pp. 15-16.

Test. Levi 3, 1. Cf. si Apoc. Zephan. (Sophon.).

Apoc. Pauli 11 ; Moraldi, vol. 1, pp. 1855 sq.

Ibid., 12.
Ibid., 15 sq.
Ibid., 17 sq. ,, Tenebrele exterioarc” sint aici, dupa cit se pare,

Infernul situat dincolo de Oceanul care inconjoard Pamintul
(ib., 31 sq.). Se vorbeste despre ele si in scrierile gnostice
(Pistis Sophia), in care aceastd zond este impdrtitd in doua-
sprezece ,compartimente de pedeapsd” (choldseis tamieiai),
pazite de arhonti cu forme fantastice si cu nume bizare. Se



246

167.
168.
169.
170.
171.

172.

173.

174.

175.
176.

177.
178.
179.

180.

NOTE $I REFERINTE

poate iesi din ele prin mijlocirea unui Drept, care trebuie s
celebreze cel mai inalt mister al Inefabilului pentru sufletul
temporar damnat. Iniltat pini la Fecioara psihostatici de lumin
si marcat cu pecetea ei, sufletul va putea reintra in ciclul meten-
somatic, obtinind astfel o noud posibilitate de a se mintui. Ter-
menul grecesc pentru ,metensomatoza” este aici metangismos
(pp. 160, 3 si 161, 33 Schmidt), care revine in maniheism,
aldturi de sir. tashpika si de lat. revolutio (¢f. H.-Ch. Puech,
Le Manichéisme - Son Fondateur, sa doctrine, Paris, 1949, p.
179, n. 360).

Cf. Dieterich, Nekyia, pp. 46-62 si 162-213.

Dieterich, Mithraslit., p. 196 sq.

W. Anz, Zur Frage, pp. 84-8.

W. Bousset, Himmelsreise, pp. 38-58, indeosebi 45 si 57-8.
Dupa A. Jeremias, cerul babilonian poate avea intre 3 si 10
etaje, mai putin 6; c¢f. Bietenhard, p. 14.

Despre cilitoriile ceresti ale lui Etana si Adapa, ¢f. P.M.-J.
Lagrange, Etudes sur les religions sémitiques, Paris, 19052,
pp. 390-3.

Cf. C. Colpe, Die religionsgeschichtliche Schule (FRLANT
78), Gottingen, 1961.

Cf. H. Jonas, Gnosis und spdtantiker Geist, vol. 11, 1, Gottingen,
1954, p. 17.

Idem, Philosophical Essays, Englewood Cliffs, 1974, pp. 264 sq.
J. Kroll, pp. 58-9. Daci credintele babiloniene au jucat un rol
in sinteza astronomicd greacd din secolul al V-lea, ele au
rdmas acum prea departe in urmi ca sd se mai poatd inci
sustine cd , infernizarea” lumii provine ,,din credintele babilo-
niene iranizate”. Despre ,iranizare”, c¢f. critica facutd de Colpe,
Schenke si Quispel la adresa religionsgeschichtliche Schule.
Kroll, ibid.

Firm. Mat. err. 24.

J. Kroll, p. 64, considerd cd episodul luptei de trei zile cu
moartea este de origine folclorica.

Ps. 23 (24), 7-10. J. Kroll, p. 67, observa: , Astfel putem
vedea in cele din urma cum drate pylas se referd la extaticul
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dnodos al gnosticilor”, ceea ce este o simpld petitie de principiu.
in orice caz, motivul portilor, vamesilor, pasapoartelor, paro-
lelor de trecere etc. este foarte raspindit in gnosticism si in
afara gnosticismului (¢f. Cumont, pp. 299-300).

Urmaim editia lui E. Tisserant, Ascension d’Isaie. Trad. de la
version éthiopienne, avec les principales variantes des versions
grecques, latines et slaves, Paris, 1909. Cf. si E. lenneke-
-W. Schneemelcher (eds.), Neutestamentliche Apocryphen,
vol. I, Tiibingen, 1964, pp. 454 sq. (Fleming-Duensing) ;
Moraldi, vol. II, pp. 1797-8, n. S; Bietenhard, pp. 215-9.
Apocriful era folosit, dupa Epifaniu (Pan. XL 2, 2), de gnosti-
cii arhontici.

Asc. Is. 9, 30; ¢f. 1 En. 71, 11. Despre transformarea lui Enoh
in ingerul Metatron, ¢f. Targ. Ps.-Yonathan la Gen. 5, 24 si
mai ales 3 En. 4, 6 Odeberg.

Despre traditia ,scriitorului celest”, ¢f. nota 182 si Jub. 4,
23; 2 En. 22 sq.; Test. Abrah. 10, 8 -11, 3, unde este vorba
tot de Enoh. Metatron ca scriitor celest apare in bflag. 15a.
Dupd Odeberg si Bousset-Gressmann, numele lui derivid din
metator, ,scriitor”. Bietenhard, p. 149, preferd etimologia meta
ton thronon, in vreme ce Scholem (Grands courants, 11 7;
Jewish Gnosticism, p. 22) observd cd, in acest caz, yod din
transcrierea in ebraicd ar fi superfluu. in ce-l priveste, el
preferd ipoteza unui ,nume secret” compus dupd regulile
repetitiei, cu terminatia -rén care, impreund cu -on, este foarte
frecventd in cazuri din acestea. Dar in redactarile in ebraici pe
care le-am vizut, numele lui Metatron se scrie fard yod, ceea
ce pare a intdri ipoteza lui Bietenhard, recent reluatd de
S. Lieberman.

Despre stupiditatea si fanfaronada demiurgului gnostic, cf. arti-
colul meu , La «passione» di Sophia...” Aevum, 51/1977, 1-2,
in special p. 150.

Cf. U. Bianchi, ,Docetism”, in J.M. Kitagawa-C.H. Long
(eds.). Myths and Symbols. Studies in Honor of Mircea Elinde,
Chicago-London, 1969, pp. 265-74.
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186. Asc. Is. 9, 16; cf. Iren. 1 30, 13 si episodul similar in Pistis
Sophia.

187. Iren. 130, 12.

188. Cf. A. Dieterich, nota 9 supra.

189. Cf. nota 186.

190. Cf. Scholem, Jewish Gnosticism, pp. 31-4.

191. Cf. W. Brandt, Das Schicksal der Seele nach dem Tode, nach
manddischen und parsischen Vorstellungen, pp. 1-15.

192. Cf. nota 23 supra.

193. Cf. cap. VI infra.

194. Scholem, ibid., p. 33. Cf. cap. VIII infra.

195. Aceasta este opinia lui Gritz, reluatd de Scholem si acceptati
de Bietenhard, p. 159.

196. Cf. Bianchi, Prometeo, p. 151.

197. Cf. nota 176.

198. R.M. Grant, Gnosticism and Early Christianity, New York-
-London, 1959, p. 34. El sustine cd gnosticismul reprezinta
reactia mediilor iudaice deceptionate la catastrofa din 70, dar
nu neaga contributia mazdeismului la formarea gnosticismului.

Capitolul III

1. H. Graetz, Gnosticismus und Judentum, Monasd, Krotoschin,
1846.

2. in orice caz precrestine, cum vom vedea in continuare.

3. Cf. A.E. Segal, Two Powers in Heaven. Early Rabbinic Reports
about Christianity and Gnosticism (SJLA 25), Brill, Leiden,
1977, pp. 159-79.

4. Dupa W. Bousset, expresia ,,ostirea cerului”, care se regaseste
in Dt. 4, 19 si 17, 3 si care desemneazd pur si simplu stelele
(¢f. W. Bousset, Die Religionen des Judentums in spdthell-
enistischen Zeitalter, hrgs. von H. Gressmann, Mohr, Tiibingen,
1926%, pp. 321-2), s-ar referi si la ,ingerii popoarelor” (ibid.,
p- 324). 1. Scheftelowitz (Die altpersische Religion und das
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Judentum. Unterschiede, Ubereinstimmungen und gegenseitige
Beeinflussungen, Topelmann, Giessen, 1920, p. 156) combate
aceastd supozitie. Pentru el, originea ingerilor nationali trebuie
cautatd in pasaje precum Dt. 29, 25; Dan. 10, 13, 20, Sir. 17,
17, in care divinitdtile diferitelor popoare isi reprezintd tara
dinaintea lui Dumnezeu.

. Cf. Bousset-Gressmann, pp. 324-5; E. Peterson, ,,Das Problem

des Nationalismus im Alten Christentum”, in Friihkirche, Judentum
und Gnosis, Herder, Roma-Freiburg-Wien, 1959, p. 51. Peterson
citeazd si punctele de vedere ale lui R. Dussaud si O. Eisfeldt,
dupd care impdrtirea din Dt. 32, 8 ar proveni din mitologia
cananeand, indeosebi din repartizarea teritoriilor intre natii,
dupid numdrul fiilor lui El. Masoretii ar fi aceia care au trans-
format El in Israel.

. Peterson, p. 52.
. Peterson, ibid. ; H. Bietenhard, Die himmlische Welt im Urchris-

tentum und Spdtjudentum (WUNT 2), Mohr, Tiibingen, 1951,
pp- 109-10. Printre textele recente, acela al lui Irineu, adv. haer.
IIT 11 este cit se poate de clar: ...populam autem, qui credit
Deo jam non esse sub angelorum potestate, sed sub Domini.
Facta est enim portio Domini, populus eius Jacob, funiculum
haereditatis eius Israél”. Va trebui de asemenea s ne amintim
ci Irineu i atribuie lui Simon Magul din Samaria ideea ci
ingerii guverneaza lumea riu, fiindci fiecare vrea puterea pentru
el insusi (I 23, 3). Aceasti idee va fi discutatd in note infra, ca
interpretare la Isaia 24, 21-2.

. Ps.-Clem. rec. 11 42; ¢f. Peterson, p. 52.
. Is. 24, 21 -2; cf. Bietenhard, pp. 109-10 si 111 sq.
10.

bSukka 29a, bar. Ideea cd nu Dumnezeu e rispunzitor de
dezordinile pamintene, ci ingerii care nu ascultd de poruncile
lui, e deja formulatd de Filon, de Decalogo 61. Nu ne vom mira

.--.poporul insd, care crede in Dumnezeu, cd nu mai este in puterea
ingerilor, ci sub a Domnului. Céci s-a dat ca parte Domnului,
poporul lui lacov, firul mostenirii lui Israel.”
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cd Irineu ii atribuie o teodicee similard lui Simon Magul : ,,ingerii
guvernau rau lumea, fiindca fiecare din ei voia sd aibd el comanda”
(I 23, 3). O interpretare sociologicd a acestor fapte legatd de
constituirea gnosticismului a fost datd de H.-G. Kippenberg in
articolul sdu din Numen, 1970.

Asc. Is. VII 9-10, pp. 147-8 Tisserant.

Cf. Targ. Ps.-Yonathan la Gen. 11, 8.

Cf. W. Bousset, Hauptprobleme der Gnosis, Vandenhoek &
Ruprecht, Goéttingen, 1907, pp. 358-60; Bousset-Gressmann,
pp- 325-6; Bietenhard, p. 109. Numarul 70 apare deja la cei 70
de pastori din / En. 89, 59 sq.; il regdsim in Ps.-Clem. hom.
18, 4 ; hTestNaphtali 8 ; Targ. Ps.-Yon. la Gen. 11, 8. Numirul
72 apare in schimb la Ps.-Clem. rec. 2, 42. Bousset, Hauptpro-
bleme, loc. cit., di mai multe exemple care atestd simbolismul
uranian al numirului 70 (72).

Sota 8; Shemot r. 21, 5, ap. Scheftelowitz, p. 156.

Bereshith r. 77; Tanhuma, Yelammedénu la Wayyshlah, 8;
c¢f. Scheftelowitz, p. 156.

3 En. 26, 11.

TestNephth. 8 sq.

j Megillah 1, 71b, 44, ap. Bietenhard, p. 111. Traditia se bazcazi
pe Jub. 15, 31-2: cf. Peterson, p. 52.

Midi r. 1a Ps. 120.

Shih r. 1a Cant. 8, 8, ap. Bietenhard, p. 109.

Emek hammelek 173, ap. Bietenhard, p. 111, n. 1.

Mekhilta 1a Ex. 15, 1. Dupd R. Eleazar b. Pedath (cca 276),
Misrayim, ingerul Egiptului, e inzestrat cu aripi - ¢f. Peterson,
pp- 53-4, n. 5.

Pesikta 15la.

Bietenhard, pp. 112-13.

Bietenhard, p. 116.

Ibid.

Bousset-Gressmann, p. 41.

Asc. Is. 11 4, p. 93 Tisserant.

Asc. Is. 13, p. 86 si X 29, p. 201. Tisserant : numai versiunile
etiopiana si slava.
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Apoc. Abrah. 14, 5 sq.; 20, 5; 22, 6.

Pirke R. Eliezer 27.

Cf. G. Foot Moore, Judaism in the First Centuries of the Christian
Era. The Age of the Tannaim, vol. 1, Harvard U.P., Cambridge,
1946, pp. 135sq.

Cf. A.F. Segal, pp. 33 sq.

Segal, p. 150.

Cf. Segal, pp. 159 sq.

Cf. L. Nemoy, ,,Al-Qirisini’s «Account of the Jewish Sects»”, in
Hebrew Union College Annual, 7/1930, p. 317; H. Wolfson,
. The pre-existent Angel of the Magharians and Al-Nahawandi”,
in Jewish Quarterly Review, X1/1960, p. 97 ; G. Quispel, ,, The
Origins of the Gnostic Demiurge”, in Gnostic Studies, vol. 1,
Ned. Hist.-Archaeol. Inst., Istanbul, 1974, pp. 213-19.

Rec. 2, 39, ap. Quispel, p. 216; cf. st Adv. Haer. 123, 2-3.
Adv. Haer. 126, 1 : ...non a primo deo factum esse mundum
docuit, sed a virtute quadam valde separata et distante ab ea
principalitate quae est super universa et ignorante eum qui est
super omnia deum”.

Adv. omn. Haer. 3: ...nam et ipse mundum institutum esse ab
angelis dicit... ipsam quoque legem ab angelis data perhibens,
Judaeorum deum non dominum, sed angelum promens™ .
Izvoare la Quispel, p. 219.

. Rec. 2, 57; Quispel, p. 216.

1 En. 72-82.
1 En. 14.

1 En. B.

2 En. 24 sq.
Jub. 4, 17-23.

*k

.-..ne-a invitat cd lumea nu a fost facuta de un zeu prim(ordial), ci
de o virtute mult separata si distantatd de acel principiu suprauni-
versal §i care ignord zeul aflat mai presus de toate.”

»-.-spune cd insdsi lumea a fost facutd de cdtre ingeri..., cd insasi
legea a fost datd de ingeri, si ca Dumnezeul iudeilor nu este stapinul,
ci ingerul.”
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Cf. Bietenhard, pp. 143 sq.

2 En. 22 sq.

Test. Abrah. 10, 8-11, 3.

Deja in 1 En. 13, 3 sq.

2. En. 64, 4.

1 En. 71, 14-17 (poate o interpolare tardiva).

Targ. Ps.- Yon. la Gen. 5, 24.

3 En. 4, 5-6.

3 En. 3,2; 4, 10.

3 En. 48, lc.

Bietenhard, pp. 151-3.

3 En. 10, 3; 14,1;48, 9c.

bHag. 15a.

bHag. 15a; 3 En. 16.

Cf. Segal, p. 63.

Cf. A.S. Van der Woude, ,,Melchizedek als himmlische Erloser-
gestalt in den neugefundenen eschatologischen Midrashim aus
Qumran Hohle X1.”, in OTS, XIV/1965, pp. 354-73.

2 En. 3, 28-9; cf. Segal, pp. 194-5, n. 33.

2 En. 3, 34, ibid.

Ipolit, ref. 7, 36; Epifaniu, Pan. 55, 1; Filastru, haer. 52;
Pseudo-Tertulian, adv. omn. Haer. 8 ; Segal, ibid.

Hier. Ep. ad Evangelium 73, 2.

P.G. 65, col. 112a, ap. Segal, ibid.

II Bar. 7, 2; 75, 1; cf. L'Apocalypse syriaque de Baruch.
Introduction, traduction et commentaire par P. Bogaert, Ed. du
Cerf, Paris, 1969, vol. I, p. 426.

55, 3; 63, 6; Bogaert, p. 428.

Pentru versiunea siriacd, Violet, p. 42, transcrie Remihel.
Trad. la Bogaert, p. 431.

G. Steindorff, Die Apokalypse des Elias, eine unbekannte
Apokalypse und Bruchstiicke des Sophonias-Apokalypse (TU
XVII, 2), Lepzig, 1899, pp. 50-1 si 152 ; Bogaert, p. 431.
Bogaert, p. 431.

Trad. la Bogaert, pp. 431-2.
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Discutie la Bogaert, vol. I, p. 432 si vol. II, p. 117.

C.D.G. Muiiller, Die Biicher der Einsetzung der Erzengel Michael
und Gabriel (CSCO 226, Ser. Copt. 32), Louvain, 1962, pp.
86, 14-22, ap. Bogaert, p. 436.

Bogaert, p. 438. Uriyahu apare in ler. 26, 20 (Urie), pentru a
prezice exact aceleasi lucruri ca Ieremia. Am reluat aici o parte
din articolul nostru ,Les anges des peuples et la question des
origines du dualisme gnostique”, in J. Ries (ed.), Gnosticisme
et monde hellénistique, Louvain-la-Neuve, 1982, pp. 131-145.
Aceasta cel putin din punctul nostru de vedere, expus in articolul
,La Visione di Isaia e la tematica della «Himmelsreise»”, in
M. Pesce (ed.), Isaia, il Diletto e la Chiesa, Bologna, 1983.
pp. 95-116. S3 semnaldm totusi cd in mare parte celelalte con-
tributii reunite in acelasi volum preferd sa vorbeasca de Ascensio
ca de un text crestin.

Cu privire la data la care a fost compusia povestirea, datd accep-
tata de citre R. Charles si E. Tisserant, v. art. cit. supra.
Ithamar Gruenwald, Apocalyptic and Merkavah Mysticism,
Leiden-Koln, 1980.

Asc. Is. VII21-22, in Ascension d’Isaie. Traduction de la version
éthiopienne avec les principales variantes, etc. par Eugéne
Tisserant, Paris, 1909, pp. 155-6, si art. cit. supra, p. 103.
Asc. Is. VIII 4-5, p. 163 Tisserant, si art. cit. supra, p. 103.

Capitolul IV

1.
2.

w

C. Colpe, Mithra-Verehrung, p. 380.

Ibid., p. 381. Din punct de vedere istoric, misterele apar in
neolitic, in cercul cultural al civilizatiilor din Asia Mica, Tracia,
Grecia si egeand: ib., p. 383; c¢f. si M. Eliade, Histoire des
croyances et des idées religieuses, vol. I, pp. 303 sq. si recenzia
mea din Aevum, 1979 (ad loc.).

. Opinie contrari la Colpe, p. 381.
. Colpe, pp. 384 si 399-404.
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Jeanmaire, Dionysos, pp. 210 sq.

Bianchi, Prometeo, p. 133 ; cf. recenzia mea ad loc. Formarea
misterelor este legati de o antici religiozitate agrari (cf. Pettazzoni,
I misteri, p. 48; W. Koppers, ,,Zum Ursprung des Mysterien-
wesens im Lichte von Volkerkunde und Ethnologie”, in Eranos
Jahrbuch, X1/1944, Ziirich, 1945, pp. 215-75), care asimileazi
reinnoirea periodicd a vegetatiei cu ,reinnoirea” sufletului dupd
moarte (Pettazzoni, pp. 282 sq.). Nemurirea sufletului este soli-
dard cu un intreg complex ,,mistic” ce implica vicisitudinile unei
divinitati a vegetatiei si a Lunii, dupd modelul cirora se reali-
zeazd, prin participare, destinul elementului uman neperisabil.
in mezolitic are loc o revolutie culturali provocati de desco-
perirea agriculturii §i de ndscocirea feluritelor unelte precum
arcul, corzile, plasele, barca etc. Descoperirea agriculturii pro-
duce o profundd modificare in orizontul cultural al vinatorilor-
-culegdtori si prin urmare in ideile lor religioase. Ultimele date
arheologice si tehnica de datare cu carbon radioactiv deplaseaza
mult in urma aparitia agriculturii si a domesticirii animalelor.
Citre 7000 a.C., noua culturd se manifestd in acelasi timp pe
coastele Greciei si ale Italiei, in Creta, in Anatolia meridionali,
in Siria si in Palestina (,,semiluna fertila”). Nici o proba arheolo-
gicd nu demonstreazi ci centrul de difuziune a acestei culturi ar
fi fost Mesopotamia.

Douid variante principale ale mitului originilor sint solidare cu
aceastd noud culturd. Prima, inregistratd de Ad. E. Jensen la
populatiile indoneziene, constd in uciderea unei divinititi - dema.
La triburile wemale din insula Ceram, e vorba de trei divinitati
feminine, Satene, Rabie si Hainuwele : dar nu aceasta e regula
generald (de opinie contard este Koppers, art. cit., pp. 219-20) :
la populatia marind-anim din Noua Guinee, divinitatea, Jawi,
este masculind. Jawi este cel dintli mort, iar din capul siu risare
cocotierul (Jensen, Mythes et cultes chez les peuples primitifs, tr.
fr. Paris, 1949, p. 106). ,,«Muma cultului» este figurati in fiecare
an la sarbitoarea fecundititii de cdtre o tinari fati care e ucisi si
mincati ; iar la kiwai, Mannogere, figurd dominanti, a introdus
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moartea $i generatia pe pamint si din cadavrul sfisiat al fiicei sale
Pakai au apdrut plantele folositoare” (ibid., p. 107). La marind-
-anim, divinitétile creatoare si celelalte fiinfe din vremea primor-
diali sint numite dema. in mitologemul uciderii unei divinitdti
dema de cdtre dema ,trebuie si recunoastem ideea centrald din
viziunea despre lume a vechilor civilizatii agricole” (ib., p. 108).
Divinitatea ucisd reprezintd trecerea de la timpul primordial la
timpul istoric caracterizat de moarte, de necesitatea hranei si a
procreatiei sexuale. Aceastd divinitate devine, in calitate de ,cel
dintii mort”, punctul mitic de referintd pentru toti mortii ; ea se
transforma in toate plantele folositoare ; este omologatad cu (sau
devine) Luna. Cultul este o reprezentare dramaticd a uciderii
divinitdgii, rcprezentare care reactualizeazd, prin mestecarea
rituald a alimentelor (vegetale, animale sau umane), evenimentul
primordial. Prin moarte, omul reintegreaza comunitatea de dema
(ib., pp. 108 sq.). Celilalt mitologem poartd numele de Prometeu :
¢ vorba de furtul prin viclesug al cerealelor ceresti, impotriva
vointei zeului suprem (ib., pp. 126-8). Deosebirea dintre cele
doud mitologeme nu rezidd in distinctia dintre doud tipuri de
agricultura, in principal vegecultura (Hainuwele) si cerealicultura
(Prometeu). in anumite cazuri, ca de pildi la mayasi, mitologe-
mul zis ,,al lui Hainuwele” slujeste la a explica aparitia cerealelor.
Complexul misterelor eleusine se bazeaza pe aceeasi ideologie
agricold si pe un scenariu mitologic foarte apropiat de acela care
o are in centrul sdu pe Hainuwele, aceastd Kore a molucilor. Ca
si Rabie-Hainuwele, Persefona dispare in adincul pdmintului.
Ca si ea, dar prin figura Demetrei, este legati de soarta vegetatiei
si mai ales a cerealelor. Asimilatd Lunii prin prezenta in mit a
Hecatei, Persefona va deveni, intr-o epoca tirzie, divinitate lunara.
Ca si pentru Hainuwele, animalul ei de sacrificiu este porcul
(pentru relatia porcine-lumea infernald, cf. recenzia mea la doud
editii recente din Mabinogi, in Aevum, 2/1979). Un dans labirintic
reactualiza in cult vicisitudinile ambelor divinitagi (cu privire la
toate aceste apropieri, ¢f. K. Kerényi, , La jeune fille divine”, in
C.G. Jung-K. Kerényi, Introduction d [’essence de la mythologie,
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tr. fr. Paris, 1968, pp. 181-89). Dimpotrivd, mitologemul lui
Prometeu nu este utilizat in formarea misterelor (¢f. Bianchi,
Prometeo, p. 224). Alte conexiuni istorico-culturale referitoare
la mistere au fost puse in evidentd de Pettazzoni si Koppers.
Pettazzoni, inspirindu-se din teoriile lui Andrew Lang (Custom
and Myth - 1885% -, Oosterhout, 1970), vede o legituri strinsi
intre mistere §i initieri la popoarele arhaice. W. Koppers (art.
cit., pp. 220-27) observa ci strimosul cel mai apropiat al miste-
relor e format de societitile secrete (Mdnnerbiinde), care con-
tinud, in culturile matriarhale, initierile de pubertate si initierile
secrete ale biietilor (geheime Knabenweihen). Din punct de
vedere strict istoric, aceste idei sint depdsite.

. Bianchi, Initiation, mystére, gnose, p. 154, n. 1.

. Colpe, Mithra-Verehrung, p. 387.

. H. Jonas, Philosophical Essays, pp. 297 sq.

. Ibid., p. 299.

. Pettazzoni, pp. 282 sq.; Koppers, p. 220.

. M.J. Vermaseren, Liber in Deum, p. 48.

. Napoli, Inv. 815221-H. 2883 ; cf. Vermaseren, ibid., pl. XXXIV.
. Vermaseren, ib., p. 58.

. H. Ogawa, ,,Mithraic Ladder Symbols and the Friedberg Crater”,

in Hommages a M.J. Vermaseren, vol. 11, pp. 854-73, indeosebi
p- 868; cf. F. Cumont, Lux perpetua, p. 282.

Cf. M. Leglay, ,Le symbolisme de 1’échelle sur les steles
africaines dédiées a Saturne”, in Latomus, 23/1964, pp. 213-46,
indeosebi p. 237.

Ibid., p. 238.

Ibid., p. 235.

Ibid., p. 240.

Ibid., p. 242.

Cf. cercetarea metrica la W. Wittmann, Das Isisbuch des Apuleius.
Untersuchungen zur Geistesgeschichte des 2.Jh., Stuttgart, 1938,
pp- 112-13. Ideea este pe deplin confirmata de J. Bergman (in
articolul din ACISCO citat infra).

K.H.E. De Jong, De Apuleio..., Leiden, 1900, p. 111.
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Roman und Mysterium in der Antike, p. 13.

De Jong, pp. 111 sq.

Ibid., p. 115.

De Jong, p. 109 ; Merkelbach, p. 151 ; Gwyn Griffiths, p. 301.
Liv. 39, 13; c¢f. Merkelbach, ibid. ; Gwyn Griffiths, ibid.
Cumont, Lux perpetua, p. 209.

Clem. Al. Ecl. proph. 25; Serv. ad Georg. 1 165, ¢f. Cumont,
ibid.

Eurip. Bakkh., v. 757 sq.

Liv. 39, 13.

Iambl. Myst. 111 4; ¢f. Gwyn Griffiths, p. 302.

Gwyn Griffiths, p. 302.

De Jong, p. 115; Cumont, p. 211.

F. Cumont, ibid.

The Isis-Book, p. 301. Semnalez aici cd egiptologul J. Bergman
(Ich bin Isis) a prezentat la Colocviul de la Roma (25 septembrie
1979) o ipotezd mult mai seducitoare si, in plus, convingdtoare
pentru majoritatea auditorilor. In comunicarea sa care avea ca
titlu chiar pasajul din synthema ce ne intereseaza aici, Per omnia
vectus clementa, Bergman a analizat strinsa aseminare dintre
Jtrecerea prin elemente” si descrierea céldtoriei mortului in
prelungirile din epoca ptolemaicd ale textului din epoca farao-
nicd cunoscut sub numele de Cartea celor Doud Drumuri
(¢f. L.H. Lesko, The Ancient Egyptian Book of Two Ways,
Berkeley-Los Angeles, 1972 ; Paul Barguet, ,Essai d’inter-
prétation du Livre des Deux Chemins”, Revue d’Egyptologie,
21/1969, pp. 7-17; A. Piankoff, The Wandering of the Soul,
Princeton, 1972, pp. 2-37). Cele ,,doud drumuri”, ,,de apd” si
,»de pdmint”, erau amindoud parcurse de mort cu o barcd (remor-
catd pe sol). La extremitatile E si O barca era schimbatd, ceea ce
didea, in fond, o miscare circulard. Or, in epoca ptolemaica,
cilitoria devine efectiv circulara, iar zeii elementari prezideazd
cele patru puncte cardinale: Chu = N = aer, Geb = E =
pamint, Osiris = S = apd, Ra Harachte = V = foc. Cilatoria
mortului reprezintd astfel o trecere per omnia elementa. Sesizind
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aceste analogii, foarte interesante, fireste, Bergman nu a avut
totusi timp sa insiste asupra tranzitiei de la geografia eschato-
logicd egipteani la misterele lui Isis din epoca romana. Supozitia
fundamentali a contributiei sale insi este aceea ca initiatul era
omologat cu un mort, ci el ficea, oarecum, o experien{a pos-
tumi (calcato Proserpinae limine), ceea ce pare valabil in cazul
lui Lucius.

Ap. Orig. c. Cels. V122 = Alethes logos 111 72, in reconstituirea
lui L. Rougier, Celse contre les chrétiens. La réaction paienne
sous I’Empire Romain, Paris, 1977, p. 218.

Aluzie (incorectd) la 7im. 41 d. O teorie a pogoririi si a reintoar-
cerii sufletului a fost elaboratd de Numenius din Apameea, contem-
poran cu Celsus, autor al unui tratat Despre tainele lui Platon,
utilizat probabil de Porfir in Grota Nimfelor; cf. R. Turcan,
Mithras platonicus, p. 63.

Tés psyches diexodou. M. Borret (Sources chrétiennes, 1967,
vol. III, p. 233) traduce cuvintul diéxodos prin ,trecere”, ca
R. Merkelbach si J. Duchesne-Guillemin. Termenul si acceptiu-
nea lui sint luate de Celsus din Phaidros 247a (L. Robin il traduce
prin ,evolutie”). il regisim si in Peri t’agathoii de Numenius,
citat de Eusebiu, in legiturd cu zeul-demiurg care circuld prin
cer. Diéxodos la Celsus se aplica circuitului sufletului prin
planete - ¢f. R. Turcan, Mithras platonicus, pp. 48-9.

Ibid., pp. 58-9.

Quaest. conv. 672c; cf. W. Gundel-H.G. Gundel, Astrolo-
gumena, p. 186. Plutarh era partizan al ordinii platoniciene
(,,egiptene”) a planetelor - c¢f. de E ap. Delph 386a sq.

Cf. Sven Eriksson, Wochentagsgotter, Mond und Tierkreises.
Laienastrologie in der romischen Kaiserzeit, Stockholm, 1956,
pp- 22-3 ; W. Gundel, Sternglaube, Sternreligion und Sternorakel.
Aus der Geschichte der Astrologie, Heidelberg, 1959%, p. 104 ;
W. Gundel-H.G. Gundel, Astrologumena, p. 129.

CIL IV 5202 si I* 218, ap. W. Gundel-H.G. Gundel, p. 174.
W. Gundel, Sternglaube, p. 106.

Boll-Bezold-Gundel, p. 94, fig. 6.
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Dio Cass. 37, 18, 3-4; ¢f. L.P. Culianu in Aevum, 55/1981, p. 170.
Cf. M.J. Vermaseren-C.C. Van Essen, The Excavations in the
Mithraeum of Santa Prisca on the Aventine, Leiden, 1965,
pp. 159-69, 178-86.

Cf. U. Blanchi, ,I culti misterici di eta romana e la tipologia dei
misteri di Mithra”, in ACISCO; R. Turcan, ,Salut mithriaque
et sotériologie néoplatonicienne”, in ACISCO. Cu prilejul discu-
tiilor suscitate de comunicarea noastri la acelasi Colocviu de la
Roma (24 septembrie 1979), DI. Profesor Jacques Flamant a
facut o observatie care s-ar putea dovedi de o importanta incal-
culabild pentru intelegerea misterelor lui Mithra: in fond, ordi-
nea acelor futelae ale gradelor initiatice mithraice corespunde
cu ordinea ,,chaldeand” a planetelor, cu o simpla transpozitie a
Lunii si Soarelui intre Jupiter si Saturn. Aceastd noud interpre-
tare n-a fost incd exploatatd de literatura stiingifica.

R. Turcan, Mithras platonicus. Recherches sur [’hellénisation
philosophique de Mithra, Brill, Leiden, 1975, pp. 51-56.
X14, tr. in A.J. Festugiére, La Révélation d’Hermés Trismégiste,
vol. III, Paris, 1953, p. 287; Turcan, p. 53. Celelalte texte
porfiriene citate de R. Turcan in sprijinul tezei sale nu au aceeasi
valoare documentard; ele par a nu avea nici o legaturd cu
ciclurile cosmice, ci doar cu metensomatoza. in fine, Macrobius,
In S. Scip. 113, 11, dupa care constat enim numerorum certam
constitutamque rationem animas sociare corporibus™ (pp. 53,
27 sq. Willis), nu pare a avea in vedere nimic altceva decit
,revolutiile sufletului” din Timaios (44e, 47d etc.): ,,...zeii au
inlanguit revolutiile divine... intr-un corp sferic pe care noi il
numim acum cap” (dupi tr. E. Chambry). Este evident ci aceste
revolutii vor pdstra aceleasi raporturi numerice precum cele
doud revolutii ale sufletului cosmic, raporturi expuse in Timaios
34d sq.

»Se stie ca o anumita ratiune fixd a numerelor asociazi sufletele cu
(diferite) trupuri.”



260

51,

52.

53.

NOTE $I REFERINTE

Calcidius o semnaleazad comentind acelasi pasaj din Timaios 39d
2-7 (Est tamen intellectu facile, quod perfectus temporis numerus
perfectam annum compleat tum demum, cum omnium octo cir-
cumactionum cursus peracti velut ad originem atque exordium
circumactionis alterius revertentur, quam semper idem atque
uniformis motus dimetietur) : Hoc quippe - comenteazd Calcidius -
omni tempore finito, ut cuius determinatio certi circuitus spatio
consideretur, omnia quae vel in caelo vel in terris proveniunt,
rursum de integro ad praeteritas condiciones redeant necesse
est, ut puta qui nunc est habitus constellationis post prolixam
temporis seriem instaurabitur eodemque modo qui sequitur deinceps
est hoc semper” (Caic. Comm. 148, p. 185, 10-19 Waszink).
Pluto’s Statesman. A Transaltion of the Politicus of Plato with
Introductory Essays and Footnotes by J.B. Skemp, Routledge &
Kegan Paul, London, 1952, pp. 98 sq.

Anumite formuldri au fost luate aici din articolele noastre
»,La Grande Année et la Métempsychose”, in U. Bianchi &
M.J. Vermaseren, La Soteriologia, op. cit., pp. 303-7, si ,,Un
temps a I’endroit, un temps a ’envers”, in Le Temps chrétien,
des origines au Moyen Age, sous la dir. de Ch. Piétri etc.,
Paris, 1984.

,»«Este totusi lesne de ingeles cd un numir prefect al timpului acopera
un an perfect abia atunci cind cele opt cicluri ale tuturor miscarilor
de rotatie incheiate se reintorc la origine si la inceputul celeilalte
rotatii, pe care mereu aceeasi migcare uniforma o misoara.» [ntr-ade-
vir..., dupd ce tot acest timp s-a incheiat, sfirsitul lui poate fi observat
prin intervalul dintre un circuit si altul ; toate cite se intimpla, fie in
cer fie pe pamint, revin cu necesitate incd o data, in totalitate, la
conditiile trecute; pozitia de acum a constelatiilor va fi din nou
restabilitd dupd un sir nedefinit de ani si la fel (se intimpld) cu cea
care urmeazi de aici inainte, si tot asa de-a pururi.”
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Capitolul V

0 NV AW

12.

13.
14.
15.
16.
17.
18.
19.

. Dio Chrysost. Or, 21, 9; Juven. Il 77; ¢f. R. Reitzenstein,

Hellen. Mysterienrel., pp. 188-9.

. Suet. Nero 12.

. Reitzenstein, p. 189.

. Rec. 11 7 si Hom. 11 3.

. Actus Vercellenses 31.

. Acta Archelai 63, 5 ; cf. H.-Ch. Puech, Le manichéisme, p. 23.
. Puech, p. 25; izvoare ap. ibid., p. 108, n. 72.

. Philostr. V.A. IV 10. Biografia lui Apollonios a fost terminatd de

Filostrat dupa moartea Iuliei Domna, sotia lui Septimius Sever,
in 217.

. V4. VIII 30.
10.
11.

V.A. Il 15.

V.A. VI 10. I se atribuia lui Jamblichos posibilitatea de a se
indlta la zece coti de sol prin levitatie : Eunapius, V. Soph., citat
de Cumont. Lux perpetua, p. 373.

Arnob, II 62; c¢f. Chr. Elsas, Neuplatonische und gnostische
Weltablehnung in der Schule Plotins, Berlin-New York, 1975.
p- 48, si recenzia mea in Aevum, 51/1977, p. 189a ; P. Mastandrea,
Un neoplatonico latino : Cornelio Labeone, p. 130.

Elsas, ibid.

Enn. 11 9.

Cf. recenzia mea la Elsas, p. 188b.

V. supra.

Ccf. 11 16.

Cf. 11 29.

Cf. 1133 : vos in aulam dominicam tamquam in propriam sedem
remeaturos vos sponte nullo prohibente praesumitis’.

*

»Considerati cd veti raimine in casa [curtea] Domnulut ca in propria
voastra casi, de bund voie si fard ca nimeni sa va opreasca.”
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Cf. 1 13 : secretarum artium ritus, quibus adfamini nescio quas
potestates, ut sint vobis placidae neque ad sedes remeantibus
patrias obstacula impeditionis opponant.

Schol. in Stat. Theb. 1V, v. 516, in Bidez-Cumont, Les Mages
hellénisés, vol. 1, p. 226, 15.

I52.

Cf. H. Lewy, Chaldaean Oracles and Theurgy (ed. Tardieu,
Paris, 1978), pp. 177, 413, 487.

Lewy, p. 178.

Pscll. Comment. 1132a, p. 169, 8-12 Des Places.

H. Lewy, p. 191.

Cf. Lewy, p. 417.

Ibid., p. 419.

P. Mastandrea, pp. 131-2.

Fr. 2, p. 29, 4 Bidez ; ¢f. P. Courcelle, , Les sages de Porphyre
et les «Viri novi» d’Arnobe”, REL, 31/1953, pp. 257-71, mai
ales pp. 265-6; P. Mastandrea, p. 132.

H. Lewy, p. 418; ¢f. p. 410 si CH XVI 16, unde initiatul este
rdpit de razele de soare.

Elsas, Neuplatonische, si recenzia mea, p. 188b.

Cf. fr. 30-35, pp. 80-87 51 notele, pp. 116-19 Des Places.
Lux perpetua, p. 294.

Symp. 209e-210a; cf. L. Robin, La théorie platonicienne de
’amour, Paris, 19667, par. 26.

Albin IV 6; ¢f. J. Daniélou, Message Evangélique, p. 117.
Cf. A. D’Ales. in Ephem. Theol. Lov., X/1933, pp. 63-72, mai
ales pp. 65-6; J. Daniélou, Message Evangélique, p. 117.

A. Orbe. Variaciones gndsticas sobre las alas del alma, Grego-
rianum, 35/1954, pp. 18-55, mai ales p. 18.

Ibid., pp. 20-21.

Cf. A.J. Festugiere, ,,Contemplation philosophique et art théur-
gique chez Proclus”, in Studi di storia religiosa, Messina, 1964,
pp- 17-18.

Ibid.

Cf. cap. Vlinfra.
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.In remp. 11 126, 23-6 = fr. 217, p. 118, 4-6 Des Places.

44. Icaromenip. 3-2; c¢f. Cumont, Lux perpetua, p. 294. Trebuie

45

oare sd intelegem cd si crestinii sirieni credeau cd ,,pene repezi”
le vor creste pe brate citind Canonul funebru siriac 1X (ap.
Edsman, Le baptéme de feu, p. 122) : , Aripile pomenilor nu mi
le-am pregatit din tinerete, iar penele repezi nu mi le-am pre-
gatit. Ce sa fac?... Aripile rugdciunii, care sint mai repezi ca
aerul, si aripile ingerilor cu care ai fost tovards te vor duce in

5

preajma firmamentului unde nu ajunge suflu de foc si pard
(dupa trad. Edsman)?

. John S. Strong, ,, Wenn der magische Flug misslingt. Zu einigen

indischen Legenden tiber den Buddha und seine Schiiler”, in
H.P. Duerr (ed.), Sensucht nach dem Ursprung. Zu Mircea
Eliade, Frankfurt, 1983, pp. 503-18.

Capitolul VI

1.

E vorba de:

1) De facie in orbe lunae 940f-945d ; text grec si trad. engl. in
Plutarch’s Moralia, vol. XII, ed. H. Cherniss-W.C. Helmbold
(The Loeb Classical Library), London-Cambridge Mass.,
1957, pp. I sq. ; traducere germand in K. Ziegler, Plutarch
iiber Gott und Vorsehung, Dédmonen und Weissagung, Zirich-
-Stuttgart, 1952 ; tr. fr. in Y. Verniére, Symboles et mythes
dans la pensée de Plutarque, Paris, 1977, pp. 63-72.

2) De genio Socratis 589f-592e, text grec si trad. engl. in
Plutarch’s Moralia, vol. VII, ed. Ph. H. De Lacy-B. Einarson,
1959, pp. 362 sq. ; cea mai bund editie cu traducere franceza
este aceea a lui A. Corlu, Plutarque : le démon de Socrate,
Paris, 1970. Cf. si Ziegler, op. cit. ; R. Flaceli¢re, Sagesse
de Plutarque, Paris, 1964 ; Verniére, op. cit., pp. 72-77.

3) De sera numinis vindicta 563b-568f, text grec si trad. engl.
in Moralia VII, pp. 180 sq.; cf si Plutarh Liber de sera
numinis vindicta. Accedit Fragmentum eidem vindicatum
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apud Stobaeum Rec., em., ill. Daniel Wyttenbach, Lugduni
Batavorum 1772 (excelenta traducere latini a lui Wyttenbach
e reluatd de F. Diibner in editia de la Firmin-Didot). Cf. si
Verniére, pp. 78-85 si Plutarh, Des délais de la justice divine.
Traduction nouvelle, précédée d’une introduction et accom-
pagnée de notes explicatives par G. Méautis, Lausanne, 1935.

. Foarte probabil in ordinea in care le-am mentionat mai sus.

H. von Arnim, Plutarch iiber Ddmonen und Mantik, Amsterdam,
1921, pp. 41-43, crede cd mitul din De genio presupune deja
demonologia lunard din De facie. Subzistd contradictii intre dati-
rile lui K. Ziegler (Pluturco, ed. ital., Brescia, 1965, pp. 227-56)
si ale lui Y. Verniere (p. 58), pe care le-am analizat in articolul
,Inter lunam terrasque... Incubazione, catalessi ed estasi in
Plutarco”, nota 8.

. Cf. A. Corlu, p. 17; Y. Verniére, pp. 97-100. Structura dialogu-

lui De facie este analoagi celei din Timaios (cf. Verniere, p. 96).

. Fragmentul din De anima la Stobeus {ine mai ales de frecventarea

asidud a lui Platon (Phdr. 248a-b), dar ar putea avea legiturd cu
misterele din Eleusis : ¢f. U. Blanchi, ,,Eleusis, Stob. IV p. I089H
et Plat. Phaedr. 248a-b”, in Mélanges de philosophie, de littéra-
ture et d’histoire ancienne offerts a Pierre Boyancé, Roma, 1974,
pp. 73-7.

. Initiatul perfect ,care vede din inalt masa profand nepurificatd

stind in noroiul gros si-n negura...”.

. phrike kai tromos kai hidros kai thdmbos - De an. 11 6, ap.

Stob. Anthol. TV 52b49, p. 1089h Wachsmuth-Hense.

. Corlu, p. 60; c¢f. Von Arnim, p. 17.

. Cf. A. Brelich, Gli Eroi Greci, Roma, 1958, pp. 46 sq.
. Nr. 181 din catalogul lui Lamprias.

. 431e.

Cf. Verniere, p. 106.

. Corlu, p. 61; Verniere, p. 106.
. Cratinos, fr. 219 = Ath. VII (325¢); ¢f. J. Hani, , Le mythe de

Timarque chez Plutarque et la structure de I’extase”, REG, 88/
1975, pp. 105-20.
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Paus. IX 39, 6.

Cf. cap. II supra.

Hani, p. 107. in cazul in care purificirile nu erau indeplinite,
consultarea oracolului nu era lipsitd de primejdie ; un paznic al lui
Demetrius si-a gisit moartea in felul acesta, ¢f. Paus. IX 39, 12.
Cf. Hani, pp. 107-8.

Cf. M. Eliade, Religions australiennes, Paris, 1972, pp. 139 sq.
Cf. A. Métraux, Le vaudou haitien, Paris, 1958, pp. 204-5.
Despre traditiile medievale, c¢f. F. Bar, Les routes de [’autre
monde, Paris, 1946, pp. 121-2.

Cf. textul meu ,Pons subtilis”, Aevum, 2/1979.

Cf. M. Eliade, Le chamanisme, Paris, 19682, passim.

Art. cit.

tas raphas diastdsas methiénai tén psychén : 590b, p. 159 Corlu.
592e, p. 167 Corlu.

Cf. Hani, p. 115, n. 26.

Hani, p. 114.

Cf. V.G. Ksenofontov, Chrestes. Shamanizm i christianstvo, Irkutsk,
1929, ap. H. Findeisen, Dokumente urtiimlicher Weltanschauung
der Volker Nordeurasiens, Oosterhout, 1970, pp. 334-9 (v. textul
meu ,Pons subtilis”, Aevum, 2/1979).

R.B. Onians, The Origins of European Thought, Cambridge,
1951, pp. 95-104, 118sq. etc.

op. cit., pp. 13-14.

A. Olerud, L’idée de Macrocosmos et de Microcosmos dans le
Timée de Platon, Uppsala, 1951, pp. 23, 33-5 etc.

590c, pp. 159-61 Corlu. Metaforele plutarhiene referitoare la
navigatie au fost recent analizate de Marie-Henriette Quet, ,,Rhé-
torique, culture et politique”, in Dialogues d’histoire ancienne,
4/1978, pp. 51-117, in special p. 65 (cf. 71-2, la Dion din Prusa).
Cf. Corlu, p. 63.

590a-d, p. 161 Corlu. Aluzie la insulele aeriene din Phd. 1lla.
De Lacy-Einarson, pp. 463-5; Corlu, p. 63 ; Verniére, p. 168.
Von Arnim, p. 36; Corlu, p. 64; Verniere, p. 168.

590f, p. 161 Corlu.
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F. Cumont, Recherches sur le symbolisme funéraire des Romains,
Paris, 1942, p. 136, n. 3si p. 55, n. 3; Corlu, p. 64 ; Verniére,
p. 182; ¢f. si H. Lewy, Chaldaean Oracles, pp. 378 sq.
Theog., vv. 720-25.

De Lacy-Einarson, p. 466 n.b. ; Corlu, p. 65.

Op. cit., pp. 183sq.

La démonologie de Plutarque, Paris, 1942, p. 217, n. 1.

Op. cit., p. 66.

Recherches, p. 56, n. 1.

in fond, Platon vorbeste pur si simplu de Pamintul vizut din cer.
Interpretarea lui Y. Verniére este mai putin constiincioasi in
acest punct. Ea este ingreunata de afirmatii paradoxale, ca aceea
de la p. 157: ,Miturile din Gorgias §i Phaidon... se desfasoara
pe pamint” etc. Or, Phd. 109b incepe cu o viziune de sus ce-i
slujeste in mod evident de model celei a lui Timarh.

591a, p. 163 Corlu.

Ibid.

591 c, p. 163 Corlu. Cele , ,,177 de mdsuri secunde” sint proba-
bil zilele terestre : ¢f. R. Flaceliere, Plutarque et les Eclipses de la
lune, REA, 1951, pp. 203-21, in special p. 211. 177 de zile repre-
zintd intervalul dintre douad eclipse lunare (¢f. Verniere, p. 170).
591a-d, p. 163 Corlu.

De facie 944a-c.

Corlu, pp. 68-9; Verniere, p. 182.

Xenocrate, fr. 5 Heinze.

H. Dorrie, ,,Zum Ursprung der neuplatonischen Hypostasenlchre,
Hermes”, 82/1954, pp. 331-42.

Cf. H. Lewy, Chaldaean Oracles, p. 4.

Ibid., p. 376. Fr. 164 Des Places = p. 63 Kroll sugereaza totusi
ci cealaltd doctrind, de origine hermeticd, fuscse asimilatd de
Oracole. Comentariul lui Lewy, p. 294, nu pare si ({ind seama
de aceasta distinctie.

XVIII 19, p. 60 Odeberg.

bHag. 13b.

Bereshith rabba 78 ; Pirke R. Eliezer 4 ; Pesiqta rabbati 20 ;
¢f. Edsman, Le baptéme de feu, pp. 23-5.
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Edsman, p. 25.

Ibid., p. 29, cu privire la Exc. ex Theod.

Clément d’Alexandrie, Extraits de Théodote. Texte grec, introd.,
trad. et notes de F. Sagnard (SC 3), Paris, 1948, Introduction.
Réf. VII 35.

Ib. VII 36.

Hom. XXIV in Luc. 111 16; Hom. in I Sam. XXVIII 3-25;
Exhort. ad Mart. 36 ; c. Cels. V1 33; Hom. V 1 in Ez.

Gen. Il 24 ; ¢f. Edsman, pp. 1-8.

bHag. 13b.

3 En. 33, 4, trad. de Edsman, p. 26.

591d-e, p. 165 Corlu ; ¢f. comentariul exhaustiv al lui G. Soury,
La démonologie, cap. X, pp. 153-70.

¢f. Tim. 30b.

Corlu, p.

Ibid., pp. 73-6.

Cf. art. meu din Verifiche, 1V/1975, pp. 3-4.

Cf. un exemplu in S.M. Shirokogoroff, Psychomental Complex
of the Tungus, London, 1935, p. 243b, n. 2.

Méautis, p. 63. Corectia lui Y. Verniere (Ardiaios pentru Aridaios)
este superflud ; forma Aridaeus apare si la Just. Mart. Cohort.
27, 25d; Clem. Strom. V 14, 90 ; Euseb. Praep. X111 5 (669d) ;
¢f. De Lacy-Einarson, p. 173.

De Lacy-Einarson, p. 173.

Soury, p. 213, n. 2; ¢f. si Méautis, p. 63.

563e.

Verniere, p. 237.

Méautis, p. 66.

Profesorul U. Blanchi, la a cdrui solicitudine am apelat in legi-
turd cu acest subiect in primavara lui 1978, a avut bunivointa de
a discuta cu mine pasajul. Admite si el ca did poate avea aici o
semnificatie instrumentald §i cd s-ar putea s3 fie vorba de o aluzie
la metensomatoza. Trebuie totusi semnalat ci nici unul din tradu-
catorii lui Plutarh, de la D. Wyttenbach (1772) la Y. Verniére
(1977), n-a luat in considerare aceastd posibilitate.
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De Lacy-Einarson, ad loc. ; corrige, la Verniere, p. 140, 624
in 524.

Méautis, pp. 71 sq.

V. A. Bouché-Leclercq, LAstrologie grecque, Paris, 1899,
p. 14.

Despre culorile cartierelor din Roma si tutelele lor planetare, v.
Emily B. Lyle, ,,Dumézil’s Three Functions and Indo-European
Cosmic Structure”, in History of Religions, 22/1982, pp. 25-44
si I.P. Culianu, ,Le mandala et I’histoire des religions”, in
Cahiers de Symbolisme (urmeaza sa apara).

Verniére, pp. 186-8, 272 sq., despre mitul lui Cronos in De
facie 941a-942a, in special 941f.

H. Lewy, pp. 294-5.

Fr. 77 Diels ; discutie la G. Soury, pp. 164-6 ; Méautis, p. 62 ;
Verniere, p. 137. Ideea revine la Porph. de antro 10; Iambl.
Myst. 11, p. 84 ; Procl. in Remp. 11 349, 4 Kroll.

F. Graf, Eleusis und die orphische Dichtung Athens in vorhell-
enistischer Zeit, Berlin-New York, 1974 ; despre Dionysos la
Eleusis, ¢f. pp. 40-78.

H. Lewy, p. 324.

In S. Scip. 112, 7-8, p. 49, 6-16 Willis: ...anima ergo cum
trahitur ad corpus, in hac prima sui productione silvestrem
tumultum id est hylen influentem sibi incipit experiri, et hoc est
quod Plato notivit in Phaedone animam in corpus trahi nova
ebrietate trepidantem, volens novum potum materialis aluvionis
intelligi, quo delibuta et gravata deducitur, arcani huius indicium
est et Crater Liberi patris ille sidereus in regione quae inter
Cancrum est et Leonem locatus, ebrietatem illic primum descen-
suris animis evenire silva influente significans, unde et comes
ebrietatis oblivio illic animis incipit iam latenter obrepere...
InS. Scip. 112, 11-12, pp. 49, 31-50, 5 Willis : Sed altissima et
purissima pars eius (sc. materiae), qua vel sustentantur divina
vel constant, nectar vocatur et creditur esse potus deorum,
inferior vero atque turbidior potus animarum, et hoc est quod
veteres Lethaeum fluvium vocaverunt. Ipsum autem Liberum
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patrem Orphici noGn hylikdn suspicantur intelligi, qui ab illo
individuo natus in singulos ipse dividitur’.

566¢; cf. Méautis, p. 69.

Comentariul lui Y. Verniere, p. 203, este extrem de confuz.
Scara ,mithraica” a lui Celsus n-are nimic de-a face cu viziunea
lui Thespesius !

Dieterich, Nekyia, pp. 46-227.

567f; e preschimbat in broscoi, dupd Brenk, p. 138.

Capitolul VII

—

AN

G. Quispel, ,,Gnostic Man: The Doctrine of Basilides”, in
Gnostic Studies, 11, p. 107.

Ibid., p. 127.

Clem. Strom. 11 20, 112 ; Bousset, Hauptprobleme, p. 365.

Cf. Clem. 1120, 113, 3.

Ibid., p. 365, n. 1.

Poimandres, p. 107.

.-.-asadar cind sufletul este atras intr-un corp incepe sd simtd, in
aceastd prima prelungire de sine, un tumult al padurii, adicd hylen
[padure] navalind in el ; acest lucru l-a notificat Platon in Phaidon :
sufletul atras in corp tremurd de o betie noud, iar noua bauturd
insemneaza aceastd aluviune materiald, gustatd treptat si incarcatd
(de rod) ; semnul acestei taine este Craterul Tatilui Liber [Bacchus],
cel din stele, agezat intre Cancer si Leu; el semnificd faptul cd o
stare de betie cuprinde sufletul inainte de cadere, mai intii acolo
(sus), de unde in ascuns incepe si-l rapeasca deja uitarea, insoti-
toarea betiei.

... Dar cea mai profunda si pura parte a ei (a materiei), care sustine
sau contine cele divine, se numeste nectar si se crede ca este bautura
zeilor ; inferioara insd §i impurd bauturd a sufletelor, pe care cei
vechi au numit-o Apa Lethei. Pe insusi Tatal Liber [Bacchus], orficii
l-au banuit a fi noin hylikon [spirit al padurii] ; care niscut din acel
indivizibil se divide el insusi in ficcare.”
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Despre doctrina maniheistd a celor doud suflete, ¢f. Titus de
Bostra 123-7; 11 6; Aug. op. imperf. c. Jul. 1 172; 111 172;
c. Il epist. Pelagii IV 4 ; Bousset, Hauptprobleme, p. 368.

. Myst. VIII 6, pp. 199-200 Des Places.
. Myst. VIII 8 (271, 1sq.), p- 201 Des Places.

Myst. VIII 7 (269, 19-270, 4), p. 200 Des Places.

A.J. Festugiere, Hermétisme et mystique paienne, Paris, 1967,
p. 20.

Iren. I 30, 12.

Dumnezeu ii spune Mintuitorului : Exi et descende de omnibus
celis, et sis in mundo et vade usque ad angelum, qui est in
infernum (textul etiopian spune Scheol si adauga : ,totusi, nu te
vei duce pind in Hagual” = ’abaddon, compartiment inferior al
Gheenei), transfigurans te secundam formam illorum, et non
cognoscent te, neque angeli neque principes seculi illius : et
iudicabis principem illius seculi et angelos eius et mundi rec-
tores, ideo quia negaverunt me et dixerunt, nos sumus et sine
nobis nemo est.

Asc. Is. X 8-13, pp. 193-4 Tisserand. Formula ofitilor lui Irineu
este aproape identica ; laldabaoth, demiurgul rdu al acestei lumi,
pretinde : Ego pater et deus et super me nemo (Iren. 130, 5).

Pogorirea se petrece dupd recomandarea Tatdlui: ...et tunc
exivit, Dominus de septimo celo et descendit in sextum celum. ..
Cum viderunt eum angeli, laudaverunt et glorificaverunt eum,
non enim transfiguravit se in figura eorum... cum descendisset
in quintum celum, ibi statim transfiguravit se secundum formam
angelorum illorum (si tot asa, pind la primul cer). Ideo non
cantabant ei, nec adorabant, apparebat enim illis similis eorum,
ostendebat enim caracterem per singulos celos custodibus por-
tarum® (Asc. Is. X 17-28, pp. 197-9, Tisserant).

»Du-te si coboara din toate cerurile si fii in lume si du-te pind la inge-
rul care se afld in Infern (...), preschimbindu-te tu dupi chipul lor,
$i nu te vor recunoaste, nici ingerii nici principii acelei lumi; si ii
vei judeca, pe principele acelei lumi si pe ingerii lui si pe conducatorii
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Err. 24; ¢f. Kroll, Gort und Holle, pp. 64-7. Crist pogoari
incognito pe pamint, regat al raului, ut humanum genus a Mortis
laqueis liberaret, vere omnia ista sustinuit, ut captivitatis durae
iugum tolleret... clusit ianuas sedis infernae et durae legis
necessitatem calcata Morte prostravit... fregit claustra perpetua,
et ferreae fores Christo iubente conlapsae sunt, ecce terra con-
tremuit et fundamentum suorum stabilitate concusso praesentis
Christi numen agnovit. Cain Asc. Is., Crist se inaltd la cer si, de
astd datd, cognoscitur statim a custodibus caeli Filius Dei".
Iren. 1 30, 9.

Ap. Orig. c. Cels. VI 31.

¢. Cels. V130, 6; 31, 18-19; VUU 40, 28.35; lei 43, p. 101,
2 Schmidt; cf. si Scriptum sine titulo (Sst) 148, 7 si Ipostaza
arhontilor (HA) 142, 17 de la Nag Hammadi, in A. Bohlig,
Mysterion und Wahrheit, Leiden, 1968, pp. 80 sq. Cf. si Tardieu,
Trois mythes gnostiques, p. 6l.

Bousset, Hauptprobleme, p. 9. La barbelognosticii lui Irineu 1 29,
in locul lut lIaldabaoth e Proarhon care, impreuni cu Authadia,
fabricd eonii Kakia, Zelos, Phthonos, Erinnys si Epithymia;
¢f. ibid., p. 13. O listd diferitd la Epifaniu, Pan. XXVI 10, 1-3:
Tao, Saclas, Seth, David, Eloaios sau Adonaios, Ialdabaoth sau
Elilaios, Sabaoth sau Ialdabaoth; ¢f. Tardieu, p. 63, n. 85.

c. Cels. V1 30; Anz, pp. 20 sq.

AJ 141, 16-42, 8; 43, 11-44,4; AJ 1l 11, 26-35; 12, 14-25,
ap. Tardieu, p. 63, n. 85; AJ III 17, 17-18, 9, ap. Krause-
-Labib, Die drei Versionen..., pp. 72-3.

*

lumii, pentru cd nu m-au recunoscut pe mine $i au spus : noi sintem
i fard noi nimeni nu este! (...) Eu sint Tatdl si Dumnezeul si dea-
supra mea - nimenti (...) Si atunci a iesit Domnul din al saptelea cer
st a coborit in al saselea... Cind l-au vdzut pe el ingerii 1-au laudat si
l-au slavit pe el, cici nu se preschimbase dupi chipul ingerilor acelora
(...) Si atunci nu-l mai cintau, nici nu-l mai slaveau, caci le aparea
asemenea lor si in fiecare cer ardta paznicilor la porti chipul siu.”
Vezi traducerea pasajului la pp. 70-71, supra (n. tr.).
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Tardieu, p. 62, n. 79.

Sst 149, 9-150, 11 ; ¢f. Tardieu, p. 62.

Sst 154, 19-155, 3, ap. Tardieu, pp. 67-8.

Tardieu, p. 68.

Sst 155, 4-17; lista la Tardieu, p. 69.

Apoc. Pauli 15; cf. cap. II supra.

Pan. XL 2, 7-8, p. 83, 3-10 Holl.

Pan. XL, 2, 2; ¢f. Tardieu, p. 35.

H. Jonas, Philosophical Essays, pp. 271-2.

Iren. T 13-22.

E. Buonaiuti, ,Die gnostische Initiation und die christliche
Antike”, in Die excommunizierte Kirche, hrgg. u. eingel. von
E. Benz, Ziirich, 1966, p. 153.

Iren. 121, 5.

V. I.P. Culianu, Gnosticismo e pensiero moderno : Hans Jonas,
Roma, 1985.

V. R. Van den Broek, , The Creation of Adam’s Psychic Body in
the Apocryphon of John”, in Van den Broek-Vermaseren (ed.),
Studies in Gnosticism and Hellenistic Religions presented to
G. Quispel on the occasion of his 60th Birthday, Leiden, 1981,
pp. 38-57.

V. bibliografia in Psihanodia 1, supra, pp. 88-90 si notele.
Idem, ibidem.

I Iei, p. 142 Schmidt.

1 Iei, pp. 41-3 Schmidt.

2 leq, pp. 57-8 Schmidt. Printre ,foile voiante” ale Papirusului
lui Bruce, iatd si un ,,Fragment despre trecerea sufletului printre
arhontii caii de mijloc”, pp. 333-4 Schmidt-Till : ,,...(indem er
forttragt) die Seelen (psychai) raubend, und wenn sie meine
Seele zu jenem Orte (fopos) fithren, so wird sie ihnen das
Mysterium ihrer Furcht geben, d.h. chariér. Und wenn sie
dieselbe zu den Ortern aller Ordnungen (taxeis) der Parapléx,
des grossen gewaltigen Archonten (archoni), fihren, die auf
dem Wege der Mitte ausgebreiter ist, indem sie die Seelen
raubend davontragt, und wenn sie (meine) Seele zu jenem Orte
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fiihren, so wird sie ihnen (das) Mysterium ihrer Furcht geben,
d.h. achré... Und wiederum wenn sie meine Seele zu dem Orte des
Typhon fiihren, des grossen gewaltigen Archonten (des mit dem)
Esel (gesicht)..., welcher auf dem Wege der Mitte ausgebreitet
ist, indem er die Seelen raubend davontrigt, wenn sie meine
Seele zu (jenem) Orte fiihren, so wird sie ithnen das Mysterium
(ihrer) Furcht geben, d.h. prair etc.” intre scrierile copte desco-
perite la Nag Hammadi, existd doui in care ,cildtoria in lumea
de dincolo” detine un loc mai mult sau mai putin marcant. in Para-
fraza lui Sem (cod VII 1), Sem insusi, ripit in extaz (1, 2-11),
aude revelatia lui Derdekeas privind originea lumii si a omului
(1, 12sq.). in scrierea Zostrianos (cod. VIII 1), un inger il inso-
teste pe Zostrianos prin eoni, revelindu-i numele lor (¢f. E.T. Fallon.
»Gnostic Apocalypses”, in SEMEIA, 14/1979, pp. 136-7).

V. Jean Doresse, Les livres secrets des gnostiques d’Egypte,
Paris, 1958, p. 9.

V. I.P. Culianu, Gnosticismo..., cap. 1.

OC fr. 164, p. 106 Des Places. Hans Lewy, care traduce ultima
expresie prin sevenfold ladder, o expliciteaza ca fiind ,.the seven
planetary spheres which the soul of the initiate must climb up half-
way in its «elevation» towards the Empyrean”” (H. Lewy, p. 294).
Comm. 1132b, p. 169 Des Places.

Praep. 1X 10, ap. Bousset, Himmelsreise, p. 76.

H. Lewy, p. 182 ; acelasi citeaza (ibid., n. 26) marturia contrara
a lui Lydus, Mens. 1V 22, pe care-o socoteste provenitd din
neoplatonism - ¢f. Porph. Sent. 29, 2; id, ap. Procl. in Tim.
165, 17 sq.

Cf. fr. 110, p. 94 Des Places si coment. lui H. Lewy, pp. 189 si
414, unde Lewy uitd totusi cd ,pragul cu sapte cidi” se refera
numai la pogorirea sufletului, nu si la indltarea lui.

Cf. Lewy, pp. 190-95.

Ib., pp. 195-200 si 418.

*

.»-..cele sapte sfere planetare prin care sufletul initiatului trebuie sa
urce la jumatatea drumului «indltarii» sale catre Empireu.”
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V.G. Quispel-H.-Ch. Puech, Introducere la De Resurrectione.
Epistula ad Rheginum, Ziirich-Stutigart, 1963.

ML 10, 9 sq.; comentat de Dieterich, p. 69.

Ib., 12, 11 sq.

Ib., 12, 13 sq.

Ib., 12, 27.

Dieterich, pp. 72 si 193.

Cumont, Lux perpetua, pp. 299-300.

De origine babiloniand ; c¢f. Brandt, pp. 11-12; despre numele
lor, ¢f. Anz, p. 74.

W. Brandt nu se hotdrdste si le interpreteze astfel : ¢f. contra-
dictia dintre cele sustinute de autor la p. 5 si la p. 13 in aceeasi
lucrare.

Ginza de stinga 4, ap. Brandt, pp. 5-6.

Gs 88, 23-90, ap. Brandt, pp. 14-15.

Cea mai interesanta reprezentare este cea a ,,piraielor” (haphiqya
mya). Cei ce pling mortii vor fi pedepsiti in lumea de dincolo
(Gd 19, 6 si 37, 18), mai precis ,vor fi aruncati in valuri”.
Explicatia ne este datd de Saddar Bundahishn 96, pp. 358 sq.
West, ap. Brandt, p. 24, n. 1: ,cind cineva pleacd spre acea
lume (de dincolo), nu e bine ca altii sd scoatd vreun strigat, si-si
clameze durerea lor (s1) sd plingd. Pentru cd fiecare lacrimai (care)
iese (din) ochi devine o (picdturd) din acel fluviu dinainte de
puntea Cinvat (si) atunci sufletul mortului rimine (in) loc; di e
greu sd-si croiascd drum pe acolo st nu e in stare sd treacd puntea
Cinvat.” Motivul ar fi de origine avesticd, ¢f. Brandt, p. 24, n. 2.
1 En. 21, 10.

Cf. cap. Il supra, nota 141.

Bd. 5, 1, ap. Boussct, Hauptprobleme, p. 41.
Boll-Bezold-Gundel, p. 5.

VIII 17-21 ; Bousset, p. 42.

Bousset, ibid. ; lc corespunde povestea mandeand a celor sapte
demoni planetari pusi de Hibil-Ziva in care ceresti de lumind
(GdV11).

Bousset, pp. 28-30.
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Ibid., p. 23.

Cf. Finhrist, pp. 100-101 Fligel si H.-Ch. Puech, Le Manichéisme,
pp- 75-86 i 179, n. 360. Psihanodia este descrisd de an-Nadim
in Fihrist, p. 100, in felul urmitor (trad. Fligel): ,Jene aber
nehmen diesen Wahrhaftigen, bekleiden ihn mit der Krone, dem
Kranze und dem Kleide, geben ihm das Wassergefiss in die Hand,
und steigen mit ihm auf der Siule des Lobpreises zu der Sphire
des Mondes, zu dem Urmenschen und zu der Nahnaha der
Mutter der Lebendigen bis zu dem Zustand, in dem er zuerst in
den Paradiesen des Lichtes war. Sein Korper aber bleibt alsdann
liegen, damit ihm die Sonne, der Mond und die Lichtgotter die
Kriafte d.i. das Wasser, das Feuer und den sanften Lufthauch
entziehen und er erhebt sich zur Sonne und wird ein Gott. Der
Rest seines Korpers aber, der ganz Finsternis ist, wird in die
Holle geworfen.”

Cf. A.D. Nock, Introduction la CH 1, Paris, 1960, p. V.
Poim. 26, p. 16, 5-15 Nock-Festugiere.

V. Festugiére, La Révélation d'Hermes Trismégiste, vol. III,
Paris, 1953, pp. 303-4.

Ad Aen. V1 714 ; cf. Bousset, Himmelsreise, p. 77; VI 127,
vol. II, p. 27, 19-28, 2 Thilo-Hagen; c¢f. ad VI 439, vol. 1II,
p. 66, 25-67, 5. In alti parte (ad XI 51, vol. 11, pp. 482-83),
Servius expune doctrina astrologica ,,normald”, care se regdseste
de asemenea la Macrobius si la Proclus - ¢f. infra.

Cf. Macrob. in S. Scip. 1 12, 3, p. 48, 12-14 Willis: ...hinc et
Pythagoras putat a lacteo circulo deorsum incipere Ditis Imperium,
quia animae inde lapsae videntur iam a superis recessisse".
Doctrina este numeniand, ¢f. Num., fr. 35, p. 86, 26-7 Des
Places (= Procl. in Remp. 11 129 Kroll). Pentru J.D.P. Bolton,
Aristeas, pp. 151 sq., ea ar proveni de la Heraclide din Pont.
Despre caducitatea acestei ipoteze, ¢f. art. nostru L’ascension

»-.-si Pitagora socoteste cd imperiul lui Dis [zeul mortii] incepe de
la Calea Lactee, cici sufletele cazute de acolo se pare cid s-au
indepartat deja de cei de sus.”
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de ’adme dans les mysteres et hors des mysteres (ACISCO).
Proclus (NUM., fr. 35) ii atribuie lui Numenius ideea ci ,,flu-
viile subterane sint sferele planetelor”, care este o idee noui
fata de Styxul celest la Plutarh (¢f. cap. V supra).

Cf. Arnob. 11 16; text infra.

Cf. supra, lambl. Myst. VIII 6, pp. 199-200 Des Places.

Adv. nat. 11 16, p. 83, 16-19 Marchesi.

Cf. 11 28, p. 99, 16-100, 3 Marchesi: Quod §i animae quas
vocatis membrorum impediuntur obstaculo, quominus artes suas
atque antiquos reminiscantur..., quemadmodum... sciunt... ad
infima haec mundi quanam ratione pervenerint, quas ex quibus
circulis qualitates, dum in haec loca labuntur, adtraxerint™?
Cuvintul qualitates ii corespunde aceluia de virtutes de 1a Servius,
ceea ce ne face sd presupunem cd viri novi ai lui Arnobius com-
binau doctrina astrologica a calitdtilor si viciilor planetare cu
doctrina catabazei-anabazei sufletului.

de regr. an., pp. 16+, 10-13; 17+, 3-14.

Ib., p. 40+, 14-16.

Ib., p. 42+, 3-5.

Inter alia, cf. After Life in Roman Paganism, New Haven, 1922.
E.A. Leemans, Studie over den wijsgeer Numenius van Apamea
met uitgave der fragmenten, Bruxelles, 1937.

Gnomon. XVI1/1940, pp. 111-15.

La descente de I’ame d’aprés Macrobe, Leiden, 1968.
Macrobius and Numenius. A Study of Macrobius in Somn. I, c. 12
(Latomus. CXXV), Bruxelles, 1972.

Macrobe et le néo-platonisme latin, a la fin du IVe siécle,
Leiden, 1977.

Fr. 31-35 Des Places.

.Daca sufletele sint impiedicate de obstacolul membrelor (cum
spuneti voi) si nu-si mai pot aduce aminte de vechile mestesuguri
sau de cei vechi - atunci cum pot ele s stie in ce chip au ajuns aici
pe pamint, ce calititi si cite cercuri le-au atras ca si coboare in
aceste locuri?”
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Porph. de antro 28, p. 75, 11-76, 1 Nock ; Macrob. in S. Scip.
112, 1-4, p. 47, 30-48, 22 Willis; Procl. in Remp. 11 128,
26-130, 14; 131, 8-14 Kroll = 111 72-75 Festugiére.
Fihrist, p. 101 Fliigel - aluzie la poarta Capricornului.

ad Aen. X1 51, vol. 11, pp. 482-3 Thilo-Hagen.

Ascensiunea si itinerarul ei sint presupuse intr-un alt pasaj
(I 12, 16-17, p. 51, 3-15 Willis), rezumat in esenti de aceastd
fraza: ...cum rursus e corpore (sc. anima), ubi meruerit conta-
glone vitiorum penitus elimata purgari, ad perennis vitae lucem
restituta in integrum revertatur’.

Elferink, p. 60, n. 95.

De Ley, p. 54, n. 1.

Phd. 113d; Phdr. 247b; Tim. 41 e; cf. 44e; 69c.

E.R. Dodds, Appendix Il : The Astral Body in Neoplatonism,
in Proclus, The Elements of Theology, Oxford, 1963?% p- 315.
de placitis Hippocratis et Platonis, ap. Dodds, p. 316.
Dodds, p. 317.

Ibid. V. si cartea noastrd Eros et Magie, Paris, 1984.

Enn. IV3, 15.

IV 3, 24.

Cf. Dodds, pp. 318-19.

Mys:. 11T 14.

Dodds, p. 319. Idei similare apar la Synesius din Cyrene;
cf. cartea noastra Eros et Magie, cap. II.

Dodds, pp. 318 si 320, mentioneazi si Or. chald., p. 47 Kroll =
Procl. in Tim. 111 234, 26 sq. Fragmentul nu figureaza in editia
lui E. Des Places. Este comentat de H. Lewy, p. 182, care
crede cd termenul ochema (cf. Psell. Comm. 1132a) nu apartine
la origine Oracolelor (p. 178, n. 7). Mdrturia lui Hierocles (in
Carm. aur. 214, 2 Needham = 478b20 Mullach) este la fel de
suspectd ca si cele ale lui Proclus si Psellos.

*

»---dupi ce sufletul (a iesit) din nou din trup, unde s-a luptat din greu
sa se purifice de molipsirea adinci a viciilor, restituit integral condi-
tiei sale anterioare se poate reintoarce catre lumina vietii eterne.”
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In Tim. 11 236, 31 sq.; 298, 12 sq.; El. Theol. pp. 196 si
207-9 (cit. p. 183 D.).

Boll-Bezold-Gundel, p. 67.

Cf. Pauli Alexandrini elementa apotelesmatica, ed. E. Boer
(interpretationes astronomicas addidit O. Neugebauer), Leipzig,
1958, cap. 23, pp. 47 sq. Eisagogika ale lui Paul din Alexandria
sint scrise dupd 378. Heliodor, elev al lui Proclus la Atena, isi
scrie intre 475-509 al sdu In Paulum Alexandrinum Com-
mentarium (ed. Ae. Boer, interpret. astron. add. O. Neugebauer
si D. Pingree, Leipzig, 1962, pp. 60 sq.). Cf. W. Gundel-
H.G. Gundel, Astrologumena, pp. 236-39 si W. Gundel,
Sternglaube, pp. 132-34.

Cf. Astrologumena. pp. 160 sq.

Ibid., p. 163, n. 63.

PS IV 136. p. 234, 24 sq. Schmidt.

J. Flamant, Macrobe, pp. 419-35; ¢f. siJ. Flamant, , Un témoin
intéressant...”, in Hommages a M.J. Vermaseren, Leiden,
1978, pp. 381-91.

Boll-Bezold-Gundel, p. 62.

InS. Scip. 119, 1-2 si implicit I1 3, 13 ; ¢f. Flamant, Macrobe,
pp. 421-22.

Flamant, ibid.

Philolaus (¢f. Aet. Plac. 336, 20 sq.), Platon (Tim. 38c), Filip
din Opus (Epinom. 986c sq.), Eudoxiu din Cnid (¢f. Procl.
in Tim. 62, 4), Callip (Procl., ibid.), Aristotel si Chrisip.
Cf. Flamant, p. 423, n. 160.

Tim. 38c.

Epinom. 986¢ sq.

W. Gundel-H.G. Gundel, pp. 85-6.

Cf. V. Fontanella, ,Mercurio alla ricerca di Apollo-Sole. La
teoria geo-eliocentrica di Eraclide Pontico nel De Nuptiis
Philologiae et Mercurii di Marziano Cappella 1 8-267, At
dell’Ist. Veneto di Scienze, Lettere ed Arti, Cl. Sc. morali,
lettere ed arti, 135/1976-77, pp. 305-22. Calcidius ii atribuie
aceastd teorie lui Heraclide (¢f. Timaeus a Calcidio translatas
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commentarioque instructus, ed. J.H. Waszink, Leiden, 1962,
cap. 109-11). Martianus Cappella si Vitruviu, la curent fiind cu
teoria, nu-l indicd pe Heraclide ca autor al ei (¢f. Flamant,
Mucrobe, p. 427, n. 176).

Flamant, Macrobe, p. 427, n. 176.

Cod. Vossianus lat. 79 g-to din Leiden si Cod. Boloniensis
(Boulogne-sur-Mer), Bibl. Publ. Ma. 188, fol. 30r (acesta din
urma este reprodus in W. Gundel-H.G. Gundel, Astrologumena,
plansa XIV); ¢f. Flamant, Un témoin intéressant, pp. 381 sq.
Flamant, Un témoin..., p. 386.

InS. Scip. 1, 19, 6-7 ; discutie la Flamant, Macrobe, pp. 426 sq.
Flamant, Macrobe, p. 423, n. 180 si p. 558.

Cu privire la chestiunea izvorului imediat al lui Macrobius,
¢f. De Ley, pp. 22 sq. Pentru De Ley, ca si pentru E.A. Leemans,
ar fi vorba de comentariul lui Porfir la Republica, nu la
Timaios, ca pentru Elferink, pp. 4-5 si 40.

Elferink, p. 34 si p. 59, n. 94. Dupd Elferink, Numenius ar fi
fost si el partizan al ordinii ,egiptene”. De Ley, p. 54, n. 1,
respinge aceastd ipoteza.

Flamant, Macrobe, p. 561.

Concordanta dintre Arnobius si Servius dezviluie faptul ca
amindoi se inspird din Porfir, primul din De regressu animae,
al doilea din De Styge; cf. Elferink, p. 58, n. 58.

Cf. nota supra.

W. Gundel, Sternglaube, pp. 132 sq.

Ibid., p. 132.

Ibid., p. 133.

Ibid.

Ibid., p. 134. Alte informatii privitoare la relagiile dintre
pogorirea sufletului si teoriile muzicosofice se gisesc in art.
nostru ,,Ordine e disordine delle sfere”... Pentru o concluzie
diferitd de a noastrd in ce priveste originca doctrinei despre
ascensiunea sufletului, cf. excelentul articol al lui J. Flamant,
»Sotériologie et systémes planétaires™, in ACISCO.

. V. cartea noastri Eros et Magie, Paris, 1984.
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Capitolul VIII
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10.

1.

12.

13.

14.

15.
16.

. La Escatologia musulmana, pp. 274-76.
. Die Jenseitsbriicke im Mittelalter (Diss. Univ. Wien 104), Viena,

1973.

. Ibid., p. 162.

. Asin Palacios, pp. 180, 282 etc. ; Dinzelbacher, p. 161.

. Asin, p. 286.

. Dinzelbacher, pp. 36 sq.

. Ibid., pp. 30 sq.

. A. Mussafia, ,Sulla visione di Tundalo”, Sitzungsber. K. Akad.

Wiss., Phil.-hist. Klasse. LXVII, Viena, 1871. Recent, in articolul
,Die Vision Alberichs und die Esdras-Apokryphe”, Studien u.
Minteilungen zur Geschichte des Benediktiner-Ordens u. seiner
Zweige, 87/1976, pp. 435-42, P. Dinzelbacher face amenda ono-
rabild. El remarca faptul cid Visio Esdrae este anterioari fatd de
Visio Alberici si consideri cd a doua este influentatd de prima.

. Ms. A 1/6 (HS]), {f. 14a-17b ; publicat de O. Wahl, Apocalypsis

Esdrae - Apocalypsis Sedrach - Visio Beati Esdrae, Leiden,
1977, pp. 49-61.

Cf. art. meu ,,Pons subtilis”, Aevum, 2/1979 si art. meu citat in
ACISCO.

Si o Visio Pauli latind care se inspird din Apoc. Pauli; cf. Asin,
p- 281.

Visio Alb. XVII, in L’autre monde au Moyen /fge. Voyages et
visions..., Trois récits traduits par Jean Marchand, Paris, 1940,
pp. 148-49.

E Bar, Les routes de I’autre monde. Descentes aux Enfers et
voyages dans [’au-dela, Paris, 1946, pp. 107-8.

Versiune francezi in proza din Tractatus. .., publicatd de Cl. Nourry
la Lyon in 1506 ; reprodusd de J. Marchand, pp. 80 sq.
Voyage... VIII, pp. 108-9 Marchand.

Ed. M. Roques, Paris, 1958 ; episodul in intregime se desfasoari
de la v. 539 la v. 982.
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A
1

Despre , trecerile primejdioase’’ in alte romane ale lui Chrétien
de Troyes, cf. art. meu ,Pons subtilis”.

Anonim. Cf. K.H. Jackson, A Celtic Miscellany, Harmondsworth,
1976 ; cit. p. 292 : ,, A huge bridge is across the glen ; it reaches
from one side to the other, high in the middle but low at each
end. Three parties are attempting to go over it, and not all get
across. One party, from them the bridge is wide from beginning
to end, so that they cross it unhurt, without fear and without
terror, over the fiery glen. Another party, however, as they
approach it, it is narrow for them at first but wide at last, so that
they cross in this way over that same glen after great peril. But
the last party, for them the bridge is wide at first but narrow and
strait at last, so that they fall from its midst into the same
perilous glen, into the gullets of those eight fiery monsters
which make their dwelling in the glen.”

Ibid., p. 155: , A little while after that they saw an island with
a fortress in it, and a bridge of glass at its door. As often as they
tried to go up on the bridge they would fall down back again.”
P.K. Ford (ed.), The Mabinogi and Other Welsh Tales, Berkeley-
-Los Angeles-London, 1977, p. 129: ,Osla Cyllclifawr Great-
-Knife, who used to carry the short and wide Bronllafn; when
Arthur and his men would come to the edge of a river, they
would seek a narrow crossing over the water, and the knife in its
sheath would be placed over the water; that would be bridge
enough for all the armies of the three isles of Britain, their three
adjacent islands, and their goods.” E vorba pur si simplu de un
urias, al cirui cutit e foarte lat".

Asin, p. 281.

Liber Scalae 36, p. 192, ap. E. Cerulli, I/ ,Libro della Scala”
(Cerulli I), p. 203.

Y 46, 10; 32, 13; 51, 13. ,,Das Wort peretu braucht ursprunglich
nicht die besondere Bedeutung «Briicke» gehabt zu haben, die es

*

Vezi discutia asupra acestor pasaje si in loan Petru Culianu, Psihano-
dia, Nemira, 1997, pp. 121-122 (n. tr.).
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meist in den iranischen Sprachen hat; etymologische kann
es allgemein «Ubergang» (von einer Gegend zur anderen)
oder «Strasse, Passage, Weg» bedeuten” - H.S. Nyberg, Rel. Ir.,
p- 185.

N. Soderblom, La vie future, p. 95; cf. ib., n. 1, unde autorul
citeazd un pasaj din Ch. de Harlez, Avesta CLVI: ,Doctorii din
veacul al IV-lea p.C. i-au adiugat judecata de dupd moarte.”
Ibid., p. 90.

Cf. Ph. Gignoux, ,L’Enfer et le Paradis d’aprés les sources
pehlevies”, Journal Asiatique, CCLV1/1968.

Unde se afld izvorul vietii 1 copacul nemuririi.

Muntele Aurorelor, din mijlocul marii cosmice Vurukasha:
Bund. 12, 6; 13, 3-5.

Bd. 12, 7; Dad.-i dén. 21,1 sq. 34, 1-4.

H. Corbin, Terre céleste, p. 126.

Ph. Gignoux, pp. 222-4.

Die Esra-Apokalypse (IV. Esra), 1. Teil : Die Uberlieferung,
hrgg. von Bruno Violet, Leipzig, 1910, pp. XIII-XV; Die Apoka-
lypsen des Esra und des Baruch in deutscher Gestalt, hrgg. von
Bruno Violet, mit Textvorschligen fiir Esra und Baruch von
H. Gressmann, Leipzig, 1924, pp. XXXI, XL, XLIX.

Lat. VII 6-8, p. 128 Violet; ¢f. lat. VII 11-14, pp. 130-31 Violet.
Aceastd apocalipsa cunoaste si ideea repartizarii pacdtosilor in
»sapte cdi” (lat. VII 80-7, pp. 174-8 Violet) sau ,sapte ordine”
(ib., 92-8, pp. 180-6 Violet). Pentru P. Dinzelbacher, pp. 160-1,
motivul ,trecerii inguste” ar fi indo-european, pentru ci e
regdsit in izvoare indiene (Kathop. 3, 14).

Hist. Franc. 33.

IV 36.

1. Scheftelowitz, Die altpers. Rel., p. 180 : ,In der messianischen
Zeit versammelt Gott alle Nationen, und deren Gotzen erhalten
auf Befehl Gottes Bewegung und Leben, um alsdann gegen ihre
Anbeter zu zeugen. Darauf miissen alle Nationen lber eine
lange Briicke schreiten, die tiber die Holle gespannt ist und nach
dem Paradiese fiihrt. Fir die Gottlosen, die den fuss darauf
setzen, wird die Briicke so schmal wie ein diinner Faden ; sodass
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sie alle in die Tiefe der Holle hinabstiirzen ; dagegen fiihrt Gott
selbst die frommen Israeliten hiniiber...”

Cf. Ithamar Gruenwald, Apocalyptic and Merkavah Mysticism,
Leiden-Koln, 1980, p. 134.

Cerulli, pp. 239-40, n. 199. Iatd numele celor sapte tarimuri in
Liber Scalae (= Livre de I’Eschielle) si la primii doi traditio-
naligti (la ultimul, ele nu sint numite) :

Aranka = ar-Ramaka.

Halgelada = halada (al-Kisa’1), jalada (Ibn ’Abdalbarr).
Area (fr. Areka) = Araqa.

alhubra = al-harba (al-Kisa’1), al-jaraba’ (Ibn ’Abdalbarr).
malca (fr. malta) = maltam (Kis.), malta (Ibn Abd.).
zahikika (fr. saykiqua) - sijjin.

hagib = ‘agjiba sau ’gjiba, ldcas al armatelor diabolice si al
lui Iblis inldntuit.

Hadit al lui Ibn Yurayi, in Tafsir (111 96-7) de Jazin:

1. Yahannam (= Gehinnom).
2. Lazi.

3. al-hatma.
4. al-sa’ir.
S
6
7

Nk W=

. saqar.
. al-yahim.
. al-hawiya.
Hadit al lui "’Abd Allah b. 'Umar, tovards al lui Mohamed, ap.
Ta’labi, Qisas 4 ; al lui Wahb b. Munabbih, ap. Bada’i’al-zuhur
8-9 (Asin. pp. 138-9):
1. Adim (,suprafatd”).
Basit (,,cimpie”).
Taqil (,,durerosul”).
Batih (,,zgomotosul”).
Hayn (,adversitate”).
Masika (,rezerva”) si siyyin (,temnitda”).
7. al-sakhar (,,arzitorul™) si at-tara (,,umedul”).
J.L. Palache, Het heiligdom, p. 123; despre tdrimurile din
Midrash Konen, v. Bietenhard, pp. 37-41. Numele lor sint:

o w s W
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Heled.

Thebel.

Arqa.

Yabasha.

Haraba.

Adama.

. Tarimul inferior.

Fiecare tiarim are sapte parti. Gehinnom se afld pe tarimul Arqa.
Cf. Dieterich, Nekyia, pp. 214-15.

O. Wahl, pp. 7-8.

Visio b. Esdrae (mss Linz), 36a-d, pp. 54-5 Wahl; cf. si Visio
din Vat. lat. 3838, secolul al XllI-lea, cap. 36a-d, ap. Wahl,
ibid. : Et ambulavit amplius et vidit flumen igneum et pontem
super magnum. Et venerunt iusti et transierunt cum laetitia et
exsultatione. Et venerunt peccatores, et pons iste revertebatur in
subtilitatem ut filum staminis. Et cadebant in hoc flumen con-
fitentes peccata sua...

Jacques Le Goff, La naissance du Purgatoire, Paris, 1981.

V. Psychanodia, pp. 111-113".

NN AW

Capitolul IX

1.

Doctrinele cele mai importante sint : cei doi aioni, Mesia, Anti-
cristul, Judecata de Apoi si invierea mortilor (Bousset-Gressmann,
pp- 243-75). Angelologia joacd un rol de prim plan (ib., pp. 320-31;
Bietenhard, pp. 101-19), ca si descrierea curtii lui Dumnezeu
(Bietenhard, p. 120 sq.), a Paradisului (ori Paradisurilor) (ib.,
pp. 161-97) si a Infernului (ori Infernurilor) (ib., pp. 205-21).

. Cf., de exemplu, povestea lui R. Joshua b. Levi, bKetuboth 77b.

Dupi J.J. Collins, Introduction : Towards a Morphology of a Genre
(SEMEIA 14, pp. 14 sq.), si The Jewish Apocalypses (pp. 22 sq.),
apocalipsele iudaice si neiudaice pot fi clasificate in doui tipuri

*

in versiunea roméneasca, la pp. 122-124 (n. tr.).
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fundamentale : 1) apocalipse féra cildtorie in lumea de dincolo §i
2) apocalipse care cuprind o calitorie hiperspatiald (Otherworldly
journey). Se intelege de la sine, numai acestea din urma ne inte-
reseazd. Ele se pot clasifica in trei categorii : 2a) Apocalypses with
an Otherworldly Journey and a Review of History (ApocAbrah
15-32); 2b) Otherworldly Journey with Cosmic and/or Poli-
tical Eschatology (1 En, 2 En, TestLevi 2-5); 2c) Otherworldly
Journeys with only Personal Eschalology (3 Bar, TestAbrah 10-15,
ApocZephaniah). A. Yarbro Collins, pp. 84 sq., aplicd acelasi
sistem de clasificare la apocalipsele crestine ,with an Other-
worldly Journey”, care se integreazi in categoriile 2b (Ascls
6-11; ApocPaul, ApocEsdrae, ApocVirg) si 2c (Testlsaac 5-6;
TestJacob5 ; Zosimus; ApocBMariae, ApocJacob (,the Brother
of the Lord”), MystSJohApost (mss copt publicat de Budge in
1913) ; ResurrBart, ApocSedrach).

. Cf. infra §i J. Maier, Das Gefdhrdungsmotiv, p. 25.
. Cf. G. Scholem, Les grands courants, cap. II; Gruenwald,

Apocalyptic, pp. 20 sq.

. Cf. G.E Moore, Judaism, p. 155.

2 Enoch provine dintr-un mediu iudaic (c¢f. Bousset-Gressmann,
p- 22). Este datat, in general, din secolul I (¢f. Rowley, p. 95).
ApocAbrah e datatd din secolele I-11 (c¢f. Rowley, pp. 111-12).

. Literatura hekhaloticd (de la hekhal, ,palat, sald, hald” traver-

sat(d) de mistic ca sd ajungd la Tronul lui Dumnezeu), cuprinde
sapte scrieri: Hekhaloth zutreti, Hekhaloth rabbati, Merkdbdh
rabbah, Hekhaloth fard titlu, Capitolul despre fiziognomie si
Chiromantie, Sepher Hekhaloth sau 3 Enoh si Massekheth Hekhaloth
(cf. Scholem, Jewish Gnosticism, pp. 5-9). Cu privire la apoca-
lipsd 1n literatura rabinicd si in mistica iudaicd, cf., in general,
A.J. Saldarini, ,Apocalypses and «Apocalyptic» in Rabbinic
Literature and Mysticism”, in SEMEIA, 14/1979, pp. 187-205, cu
bibliografie la pp. 199-205, si Gruenwald, Apocalyptic, pp. 98 sq.

. Scholem, Les grands courants, cap. Il ; Gruenwald, Apocalyptic,

pp- 73 sq.

. Termenul de ,gnoza”, opus ,gnosticismului” dualist, a fost

adoptat de K. Rudolph, Randerscheinungen, p. 783.
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Shemoth r. 45, in Ex. 33, 12, ap. Bietenhard, p. 89.
Bietenhard, p. 90.

Mishnah Hag. 11 1, ap. Bietenhard, p. 87.

jHag 8a, ap. Bietenhard, p. 88.

K. Rudolph, Randerscheinungen, p. 796.

Charles, vol. II, pp. 163-281.

Ch. 6-36; 93, 1-10; 91, 12-17; 37-71 ; 83-90; cf. Rowley, p. 54.
Aceasta era vechea datare, care se regaseste, de pilda, la Bousset-
-Gressmann, p. 12. Descoperirea la Qumran a unor fragmente
din 7 En in aramaicd a dus la o revizuire a datdrii traditionalc.
Capitolele 6-36 sint acum datate din secolul al II-lea sau din
prima jumatate a secolului al II-lea: c¢f. J.T. Millik, The Books
of Enoch, Oxford, 1976, pp. 25 sq. ; discutarea tezei lui Millik
si a aceleia a lui G.W. Nickelsburg, la J.J. Collins, The Jewish
Apocalypses, p. 37.

1 En. 14, 11.

Ib., 14, 13.

Bousset-Gressmann, p. 11. Se presupunea cd, precum alte capitole
din / En (de exemplu al 7l-lea, c¢f. J. Maier, p. 23), cap. 14 ar
fi putut fi influentat de Daniel VII 10 (nehar di-niir sau ,torent
de foc”). Darin 1 En 14, 19 e vorba de mai multe torente de foc —
¢f. Edsman, Le baptéme de feu, p. 63 : ,Diversele motive figu-
reazad aici fard nici un fel de legéturd ; curenti de foc pedepsitori
din Gheena (67, 7), geografie neutrd a Hadesului in care fondul
grecesc cu Pyriphlegetonul si Okeanos e manifest (17), descriere
staticd a cerului in care fluvii de foc inconjoard cetatea lui
Dumnezeu si in care terminologia trideaza asemaniri cu Dan.
VII 10 (I En 71, 2 si 6) si, in fine, un pasaj luat aproape cuvint
cu cuvint din acest verset i zugravind curengii de foc care tisnesc
de sub tronul lui Dumnezeu (14, 19). Fluviile n-au in acest verset
nici o legéturd cu judecata lumii...” Tocmai torentele de foc pro-
venite din divizarea acelui nehur di-niir apar in literatura hekha-
loticd - ¢f. Scholem, Jewish Gnosticism, pp. 9 sq. ; Maier, p. 31.
J. Maier, p. 23.

Ibid., pp. 19-22.
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Ib., p. 21.

TosHag 113 ; jHag 11 1, 77b; bHag 14b; cf. Maier, p. 28.
bHag 15b; cf. Maier, pp. 26 si 28 ; Gruenwald, op. cit., p. 87.
Jewish Gnosticism, p. 20, n. 1.

Les grands courants, 11 1 ; Gruenwald, pp. 86-7.

Cf. indeosebi Les grands courants 11 3 si n, 34; Gruenwald,
pp- 98 sq.

Hekhaloth rabbati 15-23.

Alphabet du R. Aqiba, ap. Scholem, Les grands courants,
cap. II, n. 38.

J. Maier observd de doud ori la rind - pp. 30 si 40 - cd
gnosticismul precede din punct de vedere cronologic literatura
hekhalotica.

Les grands courants 11 2 si Jewish Gnosticism, p. 33.

Les grands courants 11 4, n. 59.

3 En 48; 955 reprezintd valoarea numericd a cuvintului ha-
-shamayim, in care m final = 600.

Valoarea numericd obisnuitd a lui shamayim.

Dupa Scholem, valoarea numerelor trebuie sd aibd un sens
simbolic - ¢f. Merkabah shelemah 38a.

Les grands courants 11 6, n. 94.

3 En 7. in Hekhaloth rabbati 22, Anaphiel, print al ingerilor, nu
are aceleasi caracteristici ca Metatron: cf. Les grands courants
II 17. Noi date despre Metatron la Gruenwald, pp. 140-1 si
235 sq.

Bietenhard, p. 88: Maier, pp. 26 sq.; o poveste face figurd
aparte : dupd bHag 13a, un tindr care se indeletnicea cu specu-
latii degpre hashmal (lez. 14, 24 ; VIII 2) a fost distrus de foc.
Aceastd legendd e recentd. Dupd J. Maier, p. 28, focul nu e
interpretat ca o primejdie decit din epoca lui Akiba. Cf. si
Gruenwald, pp. 75 sq.

Ap. Bietenhard, pp. 88-9 si Gruenwald, pp. 75-84.

jHag 11 77a, ap. Maier, p. 27; alte fenomene miraculoase se
petrec cu emulii celor doi rabini, R. losif Preotul si R. Shimon
b. Nathanael - ¢f. bHag 14b si jHag 77a.
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46.
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Cf. Tanhuma, ter. 11, la Maier, p. 32. n. 56.

Hekhaloth rabbati 111 4.

3 En 15, p. 39 Odeberg. Dupd traducerea lui Edsman, p. 30:
,De Indatd ce Sfintul... ma lua in slujba sa ca si slujesc tronul
de Slavid si Rotile de la Merkabah si nevoile pe care le avea
Shekinah, de indatd carnea imi fu preschimbatid in flicari,
muschii in foc arzdtor, oasele in ticiuni de ienupar dogoritori,
lumina pleoapelor mi se preschimbi in splendoarea fulgerelor,
pupilele ochilor in jar, parul din cap in flicdri incinse, toate
membrele in aripi de foc arzdtor. Iar la dreapta mea era noian de
foc si pard, la stinga ardeau tdciuni, de jur imprejurul meu
bintuiau vijelia si furtuna, iar inainte si inapoi bubuiau tunetul si
cutremurul.” Cf. si Gruenwald, p. 89.

The Revelation of Moses 1 A, 2-6, tradusd de M. Gaster, ,,Hebrew
Visions of Hell and Paradise”, in The Journal of the Royal
Asiatic Society. London, 1893, pp. 571-611, citat de la p. 573;
rezumat francez la Edsman, pp. 30-31 : Dumnezeu ii poruncegte
lui Metatron si-1 ducd pe Moise in cer ca recompensi pentru
umilinga lui : ,,Dar Metatron rdspunse : «Stdpin al lumii ! Moise
nu poate urca si vada ingerii, céci sint ingeri de foc, iar el e din
carne si singe.» Atunci ii zise Dumnezeu: «Du-te si adu-1; si-i
vei preschimba trupul in torta de foc».” La aparitia lui Metatron,
Moise e cuprins de spaim3 aflind c3 este vorba de o ascensiune
la cer si obiecteazd: ,,«Eu sint (facut din) carne si singe si la
ingeri nu ma pot uita.» Atunci Metatron ii preschimba trupul in
tortd de foc si-i (facu) ochii precum rotile carului ceresc, puterea-i
ca puterea ingerilor si limba ca o vidpaie de foc ; si-l ficu sd urce
la cer.” Autorul acestei povestiri se inspird in mod evident din
pasajul paralel din 3 Enoh, cdci Metatron ii declard lui Moise
(6): I am Enoch the son of Jared, thy father’s father.
1Enl7,1; 2En39,3; c¢f. bHag 14a; Hekhalothr. 10, 1.26, 3.
J. Maier, p. 31. Pentru acest autor, speculatiile privitoare la
slava (kabéd) lui Dumnezeu si la focul celest ce consacri sacri-
ficiul la altar sint la originea acestui motiv: ib., pp. 30 sq.
bHag 14b; Gruenwald, op. cit., pp. 86-93.
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Hekhaloth z., ap. Scholem, Jewish, p. 15; Hekhaloth r. 26, 2,
ap. Maier, p. 37.

bHag 14b.

Cf. Bietenhardt, pp. 91-2.

bSukkha 5 1b; bBaba bathra 4a; cf. Maier, p. 35.

. Editie recentd de M. De Jonge, Test. XII Patr., Leiden, 19702,
pp. 10-22. Scrierea a fost compusd spre sfirsitul secolului
al II-lea a.C. de un fariseu, partizan al Maccabeilor ; ¢f. Charles,
The Greek Versions, p. IX ; Bousset-Gressmann, p. 14 ; Rowley,
pp- 63 sq. Anders Hultgard a dat o analizi istorica si exegetica
a eschatologiei din aceastd scriere in cartea sa L’eschatologie
des Testaments des Douze Patriarches, I. Interprétation des
textes, Uppsala, 1977 (despre TestLevi, c¢f. mai ales pp. 92-106
si 268-89).

Trei (IT 7-8) sau sapte (III 1-8). O schemd cu trei ceruri nu apare
mai tirziu decit in 2 Cor. 12, 2-4. E inutil si consideram,
precum W. Bousset, cd aceastd traditie este de origine iraniana.
Schema obisnuitd prevede sapte ceruri: 2 En, ApocAbrah, 3
En, ca si traditiile tannaitilor (Mishnah Hag 111; bHag 11b-16a;
jHag7a-8a): cf. Bietenhard, pp. 5-6.

Rowley, p. 95.

Traditia e mai veche: cf. TestLevi 3, 2.

Cf. TestLevi 3, 3.

Charles, vol. II, pp. 425-69 ; Rowley, pp. 96-7.

Cf. 2 En 27, 3; 30, 2-4; Lods, De quelques récits, p. 445.
Cf. Edsman, pp. 24-5.

Gedulath Mosheh 2 sq., p. 573 Gaster.

Ea provine tocmai din TestLevi : cf. Bietenhard, p. 4.

Cf. Bietenhard, pp. 23-4. Alta versiune in / En 33-6.
1EnT72-82; 2Enll, 19.

1 En60; Jub 2, 2: cf. Bietenhard, p. 102.

Yalkut Hadash 147, ap. Bietenhard, p. 102.

Debarim r. 1 (195).

bShabbath 105b.

. R. Hilphai, Qoheleth r., 1a 1, 3, ap. Bietenhard, p. 224.
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Mareheth ha-elohuth 26, ap. Bietenhard, p. 113, n. 1.
bPesahim 94a-b; cf. jShabbath 34a, ap. Bietenhard, p. 19.
RevMos reuneste ea insdsi un numdir de traditii in cap. 26,
p. 578 Gaster.

3 En 46, 2: Elim, Erellim, Taphsanim; Hayyoth, Kerubim,
Seraphim, Hashmallim.

Bousset, Hauptprobleme, p. 359. Cf. si Gen. 1l si Turg. Ps.-
-Yonathan, in Ber 11, 8; ideea celor 72-70 de traducitori ai
LXX, a celor 70-72 de apostoli ai lui Isus (Lc. 10, 1), a celor 72
de episcopi ai bisericii maniheene etc.

Bousset, p. 360.

Cf. 1 En 14, 13. S-ar putea de asemenea aminti cd pedeapsa con-
stind in succesiunea focului si a ghetii se regéseste in mai multe
descrieri ale Infernului din primele secole ale erei crestine —
¢f. Cumont, Lux perpetua, p. 227 ; Scheftelowitz, p. 185.
TestAbrah 17 ; c¢f. Rowley, p. 114.

Bietenhard. p. 116, n. 1.

Cf. Kroll, Gott und Hélle, pp. 35 sq. si 77.

Semnalez aici si alte motive a ciror origine iudaicd este absolut
incontestabild : ultimul cer se numeste Araboth (cap. 27, p. 579
Gaster) (¢f. 2 En 22; bHag 12b; 3 En 10, 6; 48, 3 C etc.).
ingerul Dina (Dan VII 10) predd Tora in 70 de limbi, la univer-
sitatea celestd (cf. Bietenhard, pp. 186-8). Supliciile infernale
sint foarte asemindtoare cu cele descrise in Apocalipsa greacid a
lui Petru (cf. Dieterich, Nekyia, pp. 4, 43-8, 11 ) sau in alte texte
ale vremii (ibid., pp. 223-4). La fel, Paradisul (cap. 53 sq., pp. 585
sq. Gaster). Nu e nimic iranian sau islamic in aceste descrieri.
Doud alte pasaje din Coran au fost interpretate de exegeti ca
aluzii la aceeasi ispravd vizionard a lui Mohamed (LII 1 si
LXXX1V 19).

Ibn Ishaq, ap. Tor Andrae, p. 34; ¢f. 34-42.

Asin, pp. 10-18; 425-30.

Sa’id ibn Mansur (secolul al IX-lea), ap. Asin, pp. 11-13; 425-27.
Constituitd din 4 hadituri : Bukhari §i Muslim (secolul al IX-lea),
Daraqutni (secolul al XI-Iea), Ibn Hanbal (secolul al IX-lea),
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Ibn ’Asakir (secolul al XII-lea), ap. Asin, pp. 14-18; text de
Bukhari si Muslim tradus la pp. 428-30, cu variantele celorlalte
trei hadituri in note.
Asin, pp. 18 sq.; 430 sq.
Bukhari si Muslim; Asin, pp. 19-23; text tradus, pp. 430-31.
O altd versiune a ,deschiderii pieptului” sau a ,purificdrii
inimii’’ (Qor. 44, 1) apare in Collectio Toletana, tradusi prin
grija lui Pierre le Vénérable, abate de Cluny (1092-1156), dupi
cdlatoria sa in Spania (1141): Tres... viri de poscuis arreptum
huc elevarent. Quorum primus a pectore usque ad umbilicum
laedens aperuit apertoque viscera nive lavit. Succedens secun-
dus, cor per medium scidit et e medio granum nigrum eripiens,
abiecit dicens : Haec est portio diaboli. Tertius loca extergens
me ut fueram et sum restituit”. Naratiunea se inscrie in cele mai
autentice traditii samanice.
Hadit atribuit lui Ibn ’Abbas, dar compus probabil de egipteanul
Ishaq b. Wahb (secolul al IX-lea), ap. Asin, pp. 23-30; text
arab, pp. 432-4 si trad., pp. 434-7.
Hadit copiat de Suyiuti, autor al colectiei de hadituri apocrife
al-La’ali (1 33-42), dupd Ibn Haban (mort in 965). Acesta il
atribuie persanului Maysara ibn ’Abd Rabbi-hi (secolul al VIII-lea)
sau damaschinului *Umar ibn Sulayman-(secolul al VIII-lea).
Apud Asin, pp. 31-58 ; fragment trad. pp. 438-9.
La origine, acest motiv ar putea fi mazdean. Este ceea ce crede
F. Cumont, Lux perpetua, pp. 409-11. Dar legendele islamice
l-au imprumutat probabil din crestinism.

Asin, pp. 59-66; trad. unor fragmente, pp. 440-43.

92. Asin, pp. 374-81.

»Trei... barbati au ardtat acolo maruntaiele smulse. Primul dintre ei
s-a taiat de la piept pind la ombilic, si-a desfacut viscerele si le-a
spalat cu zapada. Urmind al doilea, si-a taiat inima pe din doui, a
scos din mijlocul ei un graunte negru pe care l-a aruncat, zicind :
asta e partea Diavolului. Al treilea a curitat locul si pe mine m-a
reficut, asa cum fusesem si cum sint acum.”
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Dupid P. Wunderli, Etudes, p- 120, traducerea francezd ii
apartine unui ,,provincial necunoscut” care lucra la porunca lui
Bonaventura. Traducitorul a copiat totul, inclusiv prologul,
unde se afirma cd Bonaventura da Siena fdcuse traducerea din
spaniold. Aceasta era adevirat in fapt pentru versiunea latina
care a slujit de baza versiunii franceze.

Cerulli I, pp. 24-263.

Alte texte publicate de Cerulli in prima sa carte: Cod.
d’Uncastillo (Aragon), prima jumdtate a secolului al XIlI-lea
(pp- 331 sq.); Historia Arabum de Rodrigo Jiménez de Rada,
injuxta cu Cronica general alcatuitd din insdrcinarea lui Alfonso
cel Intelept al Castiliei (1221-84) (pp. 335 sq.) ; Contra Legem
Saracenorum (Improbatio Alchorani) de dominicanul florentin
Ricoldo da Montecroce (1267), célitor in Orient (incepind
cu 1280), intors la Florenta inainte de 10 octombrie 1301
(pp. 346 sq.); Dittamondo de Fazio degli Uberti, scris intre
1350-60 (pp. 355 sq.); o legendd pisand, Cod. 50, Bibl.
Seminarului din Pisa (secolul al XIV-lea) (pp. 358-9) ; Specchio
della Fede de fr. R. Caracciolo din Lecce (secolul al XV-lea)
(pp- 360 sq.). in cea de-a doua carte a sa (Nuove ricerche,
1972, notata aici Cerulli II), Cerulli s-a ocupat de raspindirea
legendelor despre mi 'raj in Europa crestind din secolul al XV-lea
in secolul al XVII-lea.

Wunderli, Erudes, pp. 73-8. Text la P. Wunderli, Le Livre de
I’Eschiele Mahomet. Die franzosische Fassung einer alfonsi-
nischen Ubersetzung, Berna, 1968.

Cerulli II, pp. 159-62.

Cf. Cerulli II, pp. 130 sq. Cartea lui Juan Andrés a fost tradusa
in italiana, francezi, englezd si latind (ib., pp. 157-9).

Cf. Marie-Rose Séguy, The Miraculous Journey of Mahomet,
New York, trad. oland. De hemelvaart van Mohammed, Utrecht-
-Anvers, 1977.

Miradj-nameh, tradus de Pavet de Courteille, Paris, 1892.
Apud Cerulli 1, p. 11.

Cf. Scholem, Jewish Gnosticism, p. 6.

Widengren, pp. 204-16.
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104. Ib., pp. 209, n. 1, 211, 213sq.

105. Ib., p. 206.

106. Dimpotrivd, e foarte posibil ca traditia ,cartii celeste” si
provind in islamism de la secta elchazaitilor : ¢f. Tor Andrae,
ap. Widengren, p. 208. Dar nu trebuie uitat cd acelasi motiv
are un rol marcant in apocalipsele iudaice (2 En) si in literatura
hekhaloticéd (3 En). Despre Elchasai, v. acum G.P. Luttikhuizen,
The Revelation of Elchasai, Tibingen, sub tipar.

Referinte bibliografice

O bibliografie generald comentatd privind ascensiunile celeste a fost
datd in articolul nostru ,,L’«Ascension de 1 ’Ame» dans les mystéres
et hors des mystéres”, in U. Bianchi-M.J. Vermaseren (ed.). La
soteriologia dei culti orientali nell’Impero Romano, Leiden, 1982,
pp- 276-307.

Cu privire la istoria cercetdrilor, urmétoarele lucrari sint deose-
bit de importante : Wilhem Bousset, Die Himmelsreise der Seele
(1901), retipdrire anastaticd, Darmstadt, 1971 ; Carsten Colpe, ,,Die
«Himmelsreise der Seele» ausserhalb und innerhalb der Gnosis”, in
Ugo Bianchi (ed.), Le origini dello gnosticismo, Leiden, 1967,
429-45; C. Colpe, ,,Die <Himmelsreise der Seele» als philosophie-
und religionsgeschichtliches Problem”, in E. Fries (ed.), Festschrift
J. Klein, Goéttingen, 1967, pp. 85-104 ; A.F. Segal, Heavenly Ascent
in Hellenistic Judaism, Early Christianity, and their Environment, in
ANRW II 23, 2, editat de W. Haase, Berlin-New York, 1980,
pp- 133-94 ; Jacques Flamant, ,,Sotériologie et systémes planétaires”,
in Bianchi-Vermaseren (eds.), La soteriologia, op. cit., pp. 223-42 ;
1.P. Culianu, Psychanodia I, Leiden, 1983.

Ca lucriri de orientare globald, se vor putea incd utiliza Joseph
Kroll, Gott und Hélle. Der Mythos vom Descensuskampfe (1932),
retiparire anastaticd, Darmstadt, 1963, si mai ales Franz Cumont,
Lux perpetua, Paris, 1949.

in ce priveste extazul in Grecia anticd, putem mereu consulta
Erwin Rohde, Psyché. Le culte de 1’dme chez les Grecs et leur
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croyance d l'immortalité, trad. fr. Paris, 1952, la care interpretérile
trebuie adesea ajustate. in chestiunea vechiului pitagorism, cartea
standard este aceea a lui Walter Burkert, Lore and Science in Ancient
Pythagoreanism, trad. engl. amplificatd, Cambridge (Mass.), 1972 ;
despre dionysianism, cea mai buni introducere ramine tot H. Jeanmaire,
Dionysos. Histoire du culte de Bacchus, Paris, 1951 ; cu privire la
iatromanti, se vor consulta E.R. Dodds, The Greeks and the Irrational,
Berkeley-Los Angeles, 1951 ; EM. Cornford, Principium Sapientiae.
The Origins of Greek Philosophical Thought, Cambridge, 1952;
Mircea Eliade, Le chamanisme et les techniques archaiques de
l’extase, Paris, 19682 ; Mircea Eliade, De Zalmoxis a Gengis-Khan,
Paris, 1970 ; 1.P. Culianu, ,Iatroi kai manteis. Sulle strutture dell’esta-
tismo greco”, in Studi Storico-Religiosi, 4/1980, pp. 287-303 ; Jan
Bremmer, The Early Greek Concept of the Soul, Princeton, 1983.

Referitor la ascensiunea sufletului in gnosticism, se poate consulta
si lucrarea depdsita a lui Wilhelm Anz, Zur Frage nach dem Ursprung
des Gnostizismus, Leipzig, 1897, recurgindu-se si la lucrdrile lui
W. Bousset, C. Colpe, A.F. Segal si 1.P. Culianu (v. supra).

Despre mistere, in afara cértii depasite a lui Richard Reitzenstein,
Die hellenistischen Mysterienreligionen nach ihren Grundgedanken
und Wirkungen (19273), retiparire anastatica, Stuttgart, 1956, a se
vedea si Franz Cumont, Lux perpetua, op. cit. ; Hans Jonas, Philo-
sophical Essays, Englewood Cliffs, 1974 ; Ugo Bianchi, , Initiation,
Mystere, Gnose (Pour I’histoire de la mystique dans le paganisme
greco-oriental)”, in C.J. Bleeker (ed.), Initiation, Leiden, 1965,
pp. 154-71. unde autorul dezvoltd vechea teza a lui Raffaele Pettazzoni
din I misteri. Saggio di una teoria storico-religiosa, Bologna, 1923.
O buni interpretare a misterelor e datd de C. Colpe in Mithra-
-Verehrung..., in J.R. Hinnels (ed.), Mithraic Studies, Manchester,
1975, pp. 378-405.

Cu privire la literatura astrologici si influenta ei asupra ideologiei
ascensiunii celeste, a se vedea A. Bouché-Leclercq, L Astrologie
grecque, Paris, 1899 ; W. Gundel, Sternglaube, Sternreligion und
Sternorakel. Aus der Geschichte der Astrologie, Heidelberg, 19592,
si indeosebi W. Gundel si H.G. Gundel, Astrologumena. Die Astro-
logische Literatur in der Antike und ihre Geschichte, Wiesbaden, 1966.
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Despre literatura apocaliptica in general, v. John J. Collins (ed.).
Apocalypse : The Morphology of a Genre (SEMEIA, 14), Missoula,
1979 ; in afara culegerilor standard de apocrife la Vechiul si Noul
Testament (Charles, Erbetta, Henneke-Schneemelcher, Moraldi etc.),
cititorul dispune de asemenea de editii (critice) si de studii separate
privind cea mai mare parte a apocalipselor iudaice si iudeo-crestine.
Semnaldm aici, pentru importanga sa, volumul lui M. Pesce (ed.), Isaia,
il Diletto e la Chiesa, Bologna, 1983 (despre Ascensiunea lui Isaia).

in legituri cu mistica iudaici merkabah si literatura hekhalotici
se poate recurge tot la Gershom Scholem, Les grands courants de la
mystique juive, tr. fr., Paris, 1950 si, de acelasi, Jewish Gnosticism,
Merkabah Mysticism, and Talmudic Tradition, New York, 1960.
Apoi se vor putea consulta: J. Maier, Das Gefdhrdungsmotiv bei
der Himmelsreise in der jiidischen Apokalyptik und ,, Gnosis”, in
Kairos 5/1963, pp. 18-40; K. Rudolph, Randerscheinungen des
Judentums und das Problem der Entstehung des Gnostizismus, in
Kairos, 9/1967, pp. 105-22; Ithamar Grucnwald, Apocalyptic und
Merkavah Mysticism, Leiden-Koln, 1980.

Despre traditiile mi rgj-ului lui Mohamed, a se vedea tot Asin
Palacios, La Escatologia Musulmana en la Divina Comedia, seguida
de Historia y critica de una polémica, Madrid-Granada, 19437
M.-R. Séguy, The Miraculous Journey of Mahomet, New York (pe care
am folosit-o in traducerea olandezd, De hemelvaart van Mohammed,
Utrecht-Anvers, 1977) ; G. Widengren, Muhammad, the Apostle of
God, and His Ascension, Uppsala, 1955. Despre circulatia traditiilor
referitoare la mi’raj in Occident, v. E. Cerully, I/ , Libro della Scala”
e la questione delle fonti arabo-spagnole della Divina Commedia,
Vatican, 1949 ; de acelasi autor, Nuove ricerche sul , Libro della
Scala” e la conoscenza dell’Islam in Occidente, Vatican, 1972.
Despre traducerea in franceza veche a Liber Scalae, v. P. Wunderli,
Etudes sur le Livre de I’Eschiele Mahomet, Winterthur, 1965 si,
de acelasi autor, Le Livre de [’Eschiele Mahomet. Die franzosische
Fassung einer alfonsinischen Ubersetzung, Berna, 1968.

Numeroase referinte la apocalipsele medievale se vor putea gasi
in excelenta carte a lui Jacques Le Goff, La naissance du Purgatoire,
Paris, 1981.
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in afara lucrarilor mai sus citate, cititorul care doreste si
aprofundeze materia ascensiunii celeste se va putea adresa unor
lucrdri cu un caracter mai specializat. Semnaldm aici citeva din acestea :
Ugo Bianchi (ed.), Mysteria Mithrae, Leiden, 1979 ; J.D.P. Bolton,
Aristeas of Proconnesus, London, 1962 ; Pierre Boyancé, Etudes
sur le Songe de Scipion, Paris-Bordeaux, 1936; W. Brandt, Das
Schicksal der Seele nach dem Tode, nach manddischen und parsischen
Vorstellungen (1892), retipirire anastatici cu o postfatdi de Geo
Widengren, Darmstadt, 1967 ; J. Daniélou, Message Evangélique et
culture hellénistique, Tournai, 1961 ; A. Dieterich, Nekyia, Leipzig,
1893 ; de acelasi, Eine Mithrasliturgie (1923%), retipirire anastatici,
Darmstadt, 1966 ; P. Dinzelbacher, Die Jenseitsbriicke im Mittelalter
(tezd), Viena, 1973 ; C.M. Edsman, Le baptéme de feu, Uppsala,
1940 ; A.J. Festugiére, La Révélation d’Hermes Trismégiste, 4 vol.,
Paris, 1949-1954 ; Jacques Flamant, Macrobe et le néo-platonisme
latin, a la fin du IVe siécle, Leiden, 1977 ; J. Hani, Le mythe de
Timarque chez Plutarque et la structure de [’extase, in Revue des
Etudes Grecques, 88/1975, pp. 105-20; Hans Jonas, La religion
gnostique, tr. fr., Paris, 1978; 1.M. Lewis, Ecstatic Religion,
Harmondsworth, 1971 ; H. Lewy, Chaldaean Oracles and Theurgy
(1956), retiparire anastaticd, Paris, 1978; J. Marchand, L’autre
monde au Moyen Age. Voyages et visions, Paris, 1940 ; G. Méautis,
Recherches sur le Pythagorisme, Neuchatel, 1922 ; Karl Meuli,
Scytica, in Hermes, 70/1935, pp. 121-76 ; Gilles Quispel, Gnostic
Studies, 2 vol., Istanbul, 1974-75; L. Rougier, La religion astrale
des Pythagoriciens, Paris, 1959; G. Soury, La démonologie de
Plutarque, Paris, 1942 ; Michel Tardieu, Trois mythes gnostiques,
Paris, 1974 ; Robert Turcan, Mithras platonicus, Leiden, 1975;
G. Verbeke, L’évolution de la doctrine du pneuma du Stoicisme d
S. Augustin, Paris-Louvain, 1945 ; Y. Verniere, Symboles et mythes
dans la pensée de Plutarque, Paris, 1977.



Postfata

Ascensiunea celestd a sufletului.
Interpretdri, metode §i controverse
la loan Petru Culianu

»Nu cred in lucruri, cred in legéturile
dintre ele.”
Georges Braque

Eruditia ,,metalica” a lui Culianu

fn ziuade 1 august 1984, Mircea Eliade trecea urmitoarea insemnare
in jurnalul sdu : ,, Termin (in sfirsit!...) de scris i transcris prefata
(scurtd si mediocrd) la excelentul volum al lui Culianu, Expériences
de [’extase. Ce-am ajuns!... Jean-Luc Pidoux Payot imi ceruse
aceasta Prefatd (conditie sine qua non ca sd publice cartea); era
vorba de prima lucrare a lui Ioan in Franta ; trebuia «recomandat de
o autoritate». Cum tot aminam, a trimis cartea la tipografie si mi-a
rezervat doud pagini. Apoi, de curind, mi-a precizat dead-line :
20 august. Admiratia mea pentru foan este sincerd si fard margini.
[...] Sper ci voi putea scrie odata tot ce gindesc despre Ioan Culianu”
(Eliade, J, 468)'. Precum se stie, in 1984, lui Culianu i-au apirut
doud cdr{i la importante case editoriale frantuzesti: FExpériences
de 'extase la Payot si Eros et magie a la Renaissance. 1484 la
Flammarion. Probabil cd Ioan Petru Culianu si-a concentrat stu-
diul asupra temei extazelor dupda 1978, an in care s-a inscris la
Sorbona, la Departamentul de Istorie si Filozofie, cu specializarea
in Antichitatea tirzie, pentru obtinerea unui doctorat de 3" cycle en
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Sciences Religieuses. Tot atunci ii spunea prietenului siu italian,
istoricul Gianpaolo Romanato, urmdétoarcle : ,Lucrez fird entuziasm
la teza care sper cd va deveni o carte despre experientele extazului.
Cred cd va fi prima si ultima mca carte in intregime stiintificd”
(Anton, 147). Departe de a fi doar subiective, indardtul unei unde
de amdriciune abia mascata, rindurile din scrisoarea citre Romanato
contin §i o ironie asumatd : cirfile cc aveau sd apard in urma tezei
cu pricina, Psihanodia (1983) si Experiente ale extazului (1984),
constituie proba a ceea ce Paul Drogeanu’? numea ,eruditia putin
metalicd” a lui Culianu. Nu este o opinie singulard, cici si pentru
Sorin Antohi, versiunea francezd ,reprezintd maturizarea profesio-
nald a istoricului religiilor, fiind extrem de tehnicd, practic rezervata
specialigtilor de virf ai domeniului” (Antohi, 159).

Volumul Experiente ale extazului are, intr-adevir, un caracter
prin excelenti academic. in paginile lui, I.P. Culianu arati ci stipi-
necste instrumentele filologice si textele referitoare la studiul psihano-
diei si face dovada exhaustivitatii in ce priveste istoriografia moderna
asupra acestui fenomen (fapt deja dovedit cu prisosintd in Psihanodiu ;
asupra acestui punct voi reveni). De asemenea, arhitectonica lucrarii
trideazd o exactitate dc matematician in alegerea argumentelor,
introducerea temelor, a citatelor si a trimiterilor bibliografice, astfel
incit ccea ce unui ochi exterior i apare drept o inldntuire de articole
despre extaze se dovedeste a fi 0o ampld demonstratie riguroasa.

Orice savant, cercetind numeroasele definiii ce alcituiesc osatura
unei discipline umaniste, se vede pus in fata unei duble optiuni:
potrivit lui Culianu, el poate repera definitiile neoperationale, adica
falsificabile printr-un algoritm de tip popperian, cu scopul de a evita
folosirea lor in continuare. Ar mai cxista, insd, un procedeu : ,si se
adere la definitiile propuse de profesorii de altadaté si apoi ele sd fic
folosite cu subtilitate in vederea transformarii lor” (ME, 19). Mctoda
din urma, amintind izbitor de practica persani a ketman-ului®, indici
faptul ci, desi Ioan Petru Culianu a hdrazit lucrérilor Psihanodia $i
Experiente ale extazului o formd pur stiintificad, teoriile expuse in
aceste cirti nu se supun regulilor unei comunitdti stiintifice, carac-
terizate prin izolare (privilegierea unui anumit discurs, in defavoarea
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Listoriei trdite™), esoterism (discursul respectiv este incifrat de
anumite coduri stiintifice) si ortodoxie (regulile de cercetare stabilite
de comunitate prescriu obtinerea anumitor rezultate, ARI, 131)*.

Avansez, in continuare, ipoteza cd in Psihanodia si Experiente
ale extazului 1.P. Culianu a folosit, intr-o dozd variabild de la un
titlu la altul, tocmai cele doud modalititi indicate mai sus ca metode
de schimbare a unui cadru de cercetare.

Ipoteza catenelor tematice

Recent, criticul literar Gabriela Gavril a sugerat posibilitatea unei
lecturi a operei teoretice a lui Ioan Petru Culianu prin grila oferita
dc prozele de tinerete. publicate intre 1967 si 1971 (deci inaintea
oricaror scrieri de specialitate!) in revistele Cronica si Luceafdrul
si reunite, pentru intiia oard, intr-un numir din mai 1996 al supli-
mentului Coridianul. Litere, Arte & Idei. Concluziile obtinute de
Gabriela Gavril oferd noi perspective de intcrpretare a scrierilor tui
Culianu. Ea sugereazi ci in aceste texte s-a petrecut ,,0 cristalizare
incredibild, incd de la 16-17 ani, a unei structuri personale” si
repereazd, in consecin{d, , prezenta unor nuclee de gindire ce vor fi
dezvoltate mai apoi in opera stiintifici”. Acest fapt pune in lumini
Lunitatea de gindire a textelor lui Ioan Petru Culianu” (Gavril, 3).
Mai multe argumente in sprijinul unei unitdi de gindire manifestate
in opera lui Culianu ar putea fi aduse printr-o ipoteza de lucru cu rol
euristic, care va trasa cadrul teoretic in care se situeaza textul de fata
si va ingddui o plasare cit mai adecvatd a lucrdrii Experiente ale
extazului intr-o perspectivi sincronicd asupra intregii opere rimase :
Opera stiintificd pe care loan Petru Culianu a scris-o intre anii
1969-1991 a constat dintr-o continud rafinare a instrumentelor
teoretice cu care a abordat aceleagi citeva teme de cercetare. Astfel,
scrierile lui pot fi distribuite in ceea ce am numit ,, catene tematice”
realizate pe ,, culoare temporale lungi”. Catenele sint trei la numdr :
.magia in Renastere”, ,ascensiunea” si ,gnosticismul”. Fiecare
dintre aceste lanfuri tematice presupune o asa-numitd ,,perioadd de



300 POSTFATA

laborator”, precum §i schimbarea metodei de cercetare datoritd
unor ratiuni de ordin epistemic.

Voi enumera, in continuare, lucririle care intrd in componenta
fiecdrei catene. Lantul tematic numit aici ,magia in Renastere”
debuteaza in 1969 si sfirseste in 1981. Eros §i magie in Renastere,
intrepitrundere de eruditie si interpretiri indriznete, pare a fi o
lucrare completd, necesitind un timp de conceptie ,lent, egal si
definitiv”, scrie H.-R. Patapievici (UC4). Motivul ,coincidentia
oppositorum” la Giordano Bruno este titlul comunicarii prezentate
de I.P. Culianu la Universitatea din Bucuresti in noiembrie 1970,
ramasd ineditd pind astdzi; al doilea titlu din catena ,,magiei” poate
fi chiar lucrarea de diplomi, de asemenea ineditd, Marsilio Ficino
(1433-1499) si platonismul in Renagtere, sustinutd in iunie 1972 la
aceeasi Universitate (EMR, 11, 409). Din perioada de laborator a
acestei catene mai face parte §i o primd variantd a cirtii Eros §i
magie, intitulatd locari serio. Stiinyd §i artd in gindirea Renagsterii,
scrisd in romaneste in 1979 (EMR, 12)°. Apoi, pe 3 iulie 1983, la
Groningen, scriind ,,Cuvintul inainte” la Eros si magie in Renastere,
I.P. Culianu fsi declara bucuria ,de a vedea ci dupd doisprezece ani
de cercetari laborioase manuscrisul era gata, iar libertatea de a ma
consacra unui alt subiect in sfirsit cuceritd” (EMR, 11)". Chintesenta
acestor cercetdri se regdseste in articolul ,,Magic in Medieval and
Renaissance Europe”, redactat de I.P. Culianu pentru The Encyclopedia
of Religion, opera coordonata de Mircea Eliade, aparuta in 1987.

Catena tematici a ,,ascensiunii” isi are inceputul in anul 1978,
cind Culianu s-a inscris la doctorat cu teza despre experientele
extazului. Lucrérile esentiale din acest lang sint urmatoarele : Iter in
Silvis. Saggi scelti sulla gnosi e altri studi (Messina, 1981), Psihanodia
(E.J. Brill, 1983), Experiente ale extazului (Payot, 1984), articolul
»Ascensiune” din The Encyclopedia of Religion (1987) si Caldtorii
in lumea de dincolo (1991). In acest caz, perioada de laborator ar fi
tocmai intervalul de elaborare a tezei, intitulatd Expériences de
I’extase et symboles de I’ascension de |’Hellénisme a l'Islam, susti-
nutd pe 17 iunie 1980, interval punctat de publicarea citorva articole
esentiale pe tema extazelor.
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Catena gnosticismului a inregistrat cele mai vizibile schimbari
metodologice. Dupd [lter in Silvis (1981) urmeaza Gnosticismo e
pensiero moderno : Hans Jonas (Roma, 1985, dar terminatd in
1982) si apoi doud cirti decisive pentru ceea ce H.-R. Patapievici a
numit o ,, mathesis universalis a lui Culianu” ;: Gnozele dualiste ale
Occidentului (1986 este anul predarii tezei din care a fost prelucrati
aceastd carte) si The Tree of Gnosis : Gnostic Mythology from Early
Christianity to Modern Nihilism (San Francisco, 1992). Perioada de
laborator a acestel catene tematice incepe cu studiile de la Milano,
din 1973 pind in 1976, sub indrumarea lui Ugo Bianchi si ia sfirsit
tocmai in 1986, la Wassenaar (Haga) in Olanda. Timpul acordat
transformirii cargii Gnozele dualiste ale Occidentului in varianta
engleza, The Tree of Gnosis, ,,se manifestd precipitat, mobil si supus
auto-transformarii”, sub presiunea descoperirii unui nou principiu
explicativ, scriec H.-R. Patapievici (UC, 4).

Discutia despre perioadele de laborator ale celor trei catene nu
poate fi incheiatd fard a aminti méicar cele citeva zeci de articole si
recenzii, cu neputin{d de citat aici, care pot fi plasate in jurul ace-
lorasi ,nuclee de gindire”, precum si de importantul eseu ,Religia
si cresterea puterii”, publicat in volumul colectiv Religie si putere
(Genova, 1981, trad. rom. Nemira, 1996). Culianu distileazi tema
»specialistilor puterii” (acei ,specialisti ai sacrului” eliadieni) in
Religie si putere pentru a o relua, ca pe o temi muzicali®, in Eros §i
magie in Renagtere si Experiente ale extazului; de asemenea, tema
nihilismului, fundamentald pentru partea a doua a aceluiasi eseu,
reapare in ultimele cirti despre gnoza.

Trédsdtura caracteristicd a lanturilor tematice este data de faptul
cd metodele de cercetare folosite de loan Petru Culianu au variat
considerabil, intr-un mod oarecum sincron, pe toate cele trei catene.
Astfel, langul tematic al ,,magiei” utilizeazi o metodologie a cutiei
cu unelte (toolbox approach) cu scopul de a propune un nou cadru
de cercetare in istoria religiilor si teoria culturii. Strategiile de
schimbare continute de ,cutia cu unelte” metodologica (filtrul her-
meneutic, analiza non-evaluativd, tipul ideal, miscarea inapoi §i
empirismul ldrgit)’, apar ca atare in Eros §i magie in Renastere, sint
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detectabile, in forma incipientd, in locari serio si Mircea Eliade
necunoscutul, si pot fi regdsite in Psihanodia si Experiente ale
extazului. Potrivit eseistului H.-R. Patapievici, dupd 1986 are loc o
cezurd in gindirea lui I.P. Culianu, cezuri prilejuitd de descoperirca
unei mathesis universalis, ce a produs o mutatie in viziunea despre
lume a istoricului religiilor (GDO, 358). Cu o oarecare probabilitate,
putem situa aceastd cezurd dupd predarea celor 14 articole scrise de
Culianu pentru The Encyclopedia of Religion. Acestea reprezintd
consacrarea profesorului de istorie a religiilor si recunoasterea sa ca
autoritate de necontestat in cele trei teritorii invocate. Articolele de
mare intindere , Ascension”, , Astrology”, ,Gnosticism from the
Middle Ages to the Present” si ,,Magic in Medicval and Renaissance
Europe” stau marturie pentru aceastd afirmatie.

Fiecare dintre cele trei catene tematice a cunoscut, dupa 1990,
reformuldri considerabile, impuse de noul principiu explicativ: in
domeniile gnozei si ascensiunii pot fi citate Arborele Gnozei (1992)
si Cdldtorii in lumea de dincolo (1991). Iar ipoteza lanturilor tema-
tice ar mai putea primi o confirmare dacé se {ine seama de proiectele
de cirti trimise de I.P. Culianu, in primdvara anului 1991, editurilor
Harper and Row si Oxford University Press. Lucrdrile Nasterea
infinitului : revolutia nominalista. 1250-1450, Amintiri despre viitor.
Arta combinatorie a lui Raymundus Lullus si intrebuintarea ei misticd
si O istorie a magiei" anuntau o iminenti si completi reformulare a
datelor istorice ‘din Eros §i magie in Renagstere potrivit viziunii
oferite de noua metoda.

Unitatea de gindire a operei lui Ioan Petru Culianu este probatd
si de faptul ci, pe lingd un acelasi set de metode, cele trei teritorii
explorate addpostesc o temd comund. Teoria vehiculului (ochema)
astral este, in acest sens, un subiect privilegiat, chiar o cheie herme-
neuticd a scrierilor lui Culianu. Constructia originald din Eros §i
magie se intemeiazad pe ,continuitatea dintre pneuma individuald si
pneuma cosmicd” (EMR, 49-54) ; reinterpretarea erosului ca gradul
zero al magiei devine posibild numai dacd se admite, ca piatrd
unghiulard, teoria vehiculului neoplatonician al sufletului. De ase-
menea, distinctia esentiald, din Expericnte ale extazului, dintre
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ascensiunca greacd si ascensiunea iudaicd nu ar fi fost posibila fara
tcoria ,navetci spatiale platoniciene”".

Catena ascensiunii se intersecteaza cu cea a gnosticismului intr-o
abordare metodologicd imprumutatd de Culianu din istoria stiinei,
abordare prezentd initial in articolul din 1979, , Démonisation du
cosmos et dualisme gnostique”'? si afirmata programatic in ,,Intro-
ducerea” la Experiente ale extazului (EE, 19).

Pe urmele tui Christian Jacob, care gidseste cd Experiente ale
extazului contine o recentrare a problematicit din Psihanodia pe
tema gnosticismului, avansez ipoteza unei suprapuneri a celor doud
catene tematice (,,ascensiune” §i ,,gnosticism”™) in lucrarea din 1984
de la Payot. Presupozitiile metodologice din Eros si magie, dedusc
din concepte ale familiei de gindire ilustrate de Weber, Wittgenstein,
Kuhn si Feyerabend, nu sint explicit enuntate in Experiente ale
extazului, dar efecte ale lor pot fi descoperite indaratul discursului
erudit de istorie a religiilor.

Fira indoiald, ipoteza catenelor tematice presupune carengele
inercnte oricdrei scheme care tinde sd inchidd intr-un construct
mental bogdtia unei cercetdri intinse pe varii teritorii. Astfel, tot
unei eventuale perioade de laborator ii pot fi atribuite textele despre
Eminescu, publicate in perioada de profesorat la Groningen, si
diversele scrieri despre Mircea Eliade (monogratia italiand din 1978,
articolele ce i-au urmat si studiul Mircea Eliade necunoscutul, scris
in 1982-1983, inedit pind in 1995) mdrturisind despre postura lui
[.P. Culianu de ,,impenitent adept al ercziei comparatiste” (It S, 54).

. Mrejele intortocheate ale traditiei”

Psihanodia poate fi citita intr-un dublu registru feyerabendian @ este
un bun manual despre cum sint cu putintd ideilc socante si despre
folosul lor ca metodi terapeuticd in disciplinele umaniste si, totodata,
reprezintd un discurs abia disimulat impotriva traditiei. ., Introdu-
cerea” este un veritabil manifest anti-traditie : .Scopul cértii de fata
este de a combate din rddacind vederile «tradifionale» gresite in
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domeniul a ceea ce se numeste «die Himmelsreise der Seele» sau
«iniltarea la cer a sufletului», un domeniu in care orientarea datd de
religionsgeschichtliche Schule continud sa detind monopolul” (P, 14).
Noua generatie de istorici ai religiilor trebuie sd se desprindi, la
nivel istorico-genetic dar si hermeneutic, de ,,mrejele intortocheate
ale traditiei” (P, 16), si sd realizeze imensa ,,capacitate a traditiei de
a transmite conceptii gresite” (P, 13). In stiinga si religie, influenta
traditiei se traduce prin manifestarea unor ,forte regresive”, adica
printr-o redusd permisivitate la inovatie: mesajul incredintat de
savantii inaintasi este rareori supus unor reevaludri critice potrivit
altor norme axiologice decit cele traditionale.

Semn al invocatei ,unitdti de gindire”, discursul impotriva tra-
ditiei apare la Ioan Petru Culianu incid din 1976, intr-unul dintre
primele articole ,italiene” : , Freud-Jung-Witigenstein” . Articolul
este conceput ca o inldntuire de recenzii despre lucriri (Viitorul unei
iluzii, Psihologie si religie, Note despre ,Creanga de aur” a lui
Frazer) ce au produs o mutatie in gindirea europeand, in sensul deta-
sdrii de presupozitiile iluministe §i pozitiviste importate in moder-
nitate prin intermediul disciplinelor umaniste. Relativismul cultural
al lui Wittgenstein se intilneste, in scrierea lui Culianu din 1976, cu
cel de sorginte eliadiand, intr-un dublu efect: constituie o conditie
necesarid de intelegere a fenomenelor religioase non-occidentale si
oferd un instrument de critici a modelor culturale ilustrate prin
~perspectiva delirantd” a psihanalizei asupra religiei din Torem §i
tabu $i prin tratarea magiei, in Creanga de aur, ca o eroare fatd de
cadrele stiintei apusene.

Lectia lui Wittgenstein (cunoasterea primitivilor despre naturd
nu diferd fundamental de a noastra, ci doar magia lor este deosebitd),
imbogatitd de anarhismul epistemologic feyerabendian, s-a dovedit
fecundd in cazul cirtii Eros §i magie in Renagtere. Descoperirca
faptului cd stiinta modernd a apdrut ca un apendice secularizat al
Reformei, datoritd cenzurii imaginarului, se¢ alimenteazd dintr-o
invariabild meditatie pe tema contestdrii traditiei. Totusi, pentru
Culianu, exemplul prin excelenta al puterii de deformare exercitate
de o traditie rdmine Scoala germani de istoric a religiilor, ale cdrei
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teorii au impus ,,una din cele mai bine organizate §i mai aclamate
gafe stiintifice”"?.

Care sint punctele vulnerabile ale teoriilor propuse de religions-
geschtliche Schule ? Culianu a etichetat conceptiile scolii germane
drept ,,0 eroare istoricd” datoritd in primul rind celor doud motive
recurente : identificarea Iranului, ca teritoriu imaginar al proiectiilor
stiintifice de la inceputul secolului XX, cu locul de obirsie al
doctrinei indltdrii sufletului la cer, §i patrunderea in lumea occiden-
tald a motivului psihanodiei potrivit unui model genealogic. Istoricul
religiilor recurge la o strategie arheologicd pentru a stabili maniera
in care elemente inofensive ale cercetdrilor unor savanti reputati
s-au constituit intr-o constelagie ideologicd redutabild, devenind
~expresia la modd a unei conceptii unitare” (P, 43). Aparitia elemen-
telor invocate nu poate fi situatd mai devreme de 1872, an in care
Martin Haug a stabilit ca relatarea cildtoriei in lumea de dincolo
descrisd in textul pahlavi al Cdryii lui Arda Viraf tine de o , traditie
zoroastriani”. in 1892, teologul Wilhelm Brandt gisea ci scenariul
ascensiunil mandeene (massiqgta) trimite la un model persan. Dupd
1897, elementele se coaguleaza in teorii, cind Wilhelm Anz, primul
reprczentant al Scolii germane de istorie a religiilor, postuleazi cd
doctrina centrald a gnosticismului este credinta despre indltarea
sufletelor la cer - identitate ce avea si fie fecund reinterpretatd
in Experiente ale extazului -, dar cd ,trecerea gnosticd a sufletului
prin cerurile demonizate” este de origine babiloniand, suferind
ulterior influente din Iran (P, 43-35). in doui lucriri, din 1901 (Die
Himmelsreise der Seele) si din 1907 (Hauptprobleme der Gnosis),
Wilhelm Bousset criticd pozitia lui Anz, inverseazi raportul dintre
Babilonia si Iran, investindu-si propriile teorii cu autoritatea unei
mode ideologice : ,,doctrina indltarii sufletului la cer e de origine
iraniani. in forma ei originard, ascensiunea avea loc prin trei ceruri.
Sub influentd babiloniand, numirul cerurilor s-a modificat de la trei
la sapte (cerurile planetare). Ulterior, o noud influentd iraniand
adaugi la toate acestea o puternicd viziune dualistd a lumii, ceea ce
explicd denionizarea cerurilor arhontice in gnosticism’’ (P, 47-48).
Daci dovezile paniranismului referitoare la demonizarea cosmosului
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in scrierile gnostice, aduse de Bousset in lucrarca din 1901, sint
calificate de Culianu doar ,insuficiente”, probele din 1907 sint
»evident contradictorii” : doctrina despre demonii planetari apartine
zurvanismului din secolul IV p. Chr., fiind deci ulterioard gnosti-
cismului'®. Dupi ce respinge apartenenta dualismului zoroastrian la
acelasi gen cu dualismul gnostic, slujindu-se de tipologia prin inva-
rianti propusd de Ugo Bianchi, si dovedeste apoi inoperantd opozitia
dintre schema cu trei ceruri si schema cu sapte ceruri planetare,
Culianu conchide : ,teoria originii iraniene a gnosticismului nu are
nici o sansd de supravietuire pe plan strict fenomenologic, nici pe
plan istoric™ (P, 51).

Prin ce modalitdti poate cercetdtorul sa se sustragd atractici unei
traditii culturale? Refuzul in bloc al ideilor ci nu este lipsit de
riscuri (schematizarea gindirii ar fi unul dintre cele mai importante),
cdci centralele ideologice cu rol de manipulare a fantasmelor rezerva
marginalilor ce adoptd aceastd solutic extremd o moda culturald
alternativd : ,contra-traditia” s-ar putea spune, {inind scama de fina-
lul anahzei despre Statul magician din Eros §i magie (pp. 154-157).
Riaspunsul lui Culianu din perioada 1979-1984 recomandd identifi-
carea rezultatelor produsc de moda ideologicd si considerarea lor ca
efecte de suprafatd alc unei vointe selective, ale unui filtru herme-
ncutic situat la nivelul imaginarului'®. Prezentarea fenomenului
psihanodiei este articulatd pe cercetarea succesiva a mai multor grile
interpretative. Schema verticald tripartitd (Iad-Pamint-Cer) din onto-
logia platonici'” se va modifica radical, intii dupi reinterpretarea ei
potrivit sistemului de excgezd ,sofisticat” al lui Plutarh (P, 95) si
apoi in urma impactului nihilist al vointei gnosticilor ,de a inversa
valorile filosofiei” (EMR, 313). Care este fundamentul teorctic al
discursului impotriva traditiei din Psihanodia ? In Gnozele dualiste
ale Occidentului, Toan Petru Culianu sustine ci succesul teoriilor
propusc de religionsgeschichtliche Schule s-ar datora credibilitdtii
neconditionate oferite, la sfirsitul secolului trecut, de ,puternicele
instrumente ale filologiei germane si de reputatia de temeinicic a
studiilor germane” (GDO, 351)'®. In cadrul distinctiei, propusi de
logicianul J.M. Bochenski, dintre autoritate epistemica si autoritate
deontici (,,autoritatea stiintei” versus ,autoritatea superiorului”)'?.
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se poate afirma ci teoria originii iraniene a gnosticismului, formulati
de Bousset, reprezintd un abuz de autoritate epistemicd in raport cu
un domeniu. Astfel, o autoritate unanim recunoscut intr-un anumit
domeniu (filologia clasicd germand) este consideratd o autoritate
intr-un alt teritoriu invecinat, intemeiat cu ajutorul instrumentelor
filologice (istoria religiilor). Traditia culturald poate lua nastere si
din obisnuintd : ,,Din punct de vedere psihologic, acceptarea falsei
autoritdti se explicd, in cele mai multe cazuri, prin obignuinti.
Subiectul s-a obignuit pur si simplu si-l priveasci pe purtitor drept
o autoritate. La inceput este vorba doar de autoritate intr-un anume
domeniu: dar subiectul a acceptat-o de atitea ori, incit nu-i este
deloc greu s-o transfere asupra altor domenii” (Bochenski, 46-47).
Inaintea logicianului polonez, al cirui studiu dateazi din 1974,
Arthur O. Lovejoy avea sd identifice aceste obisnuinte recurente cu
deprinderile mentale active ,in gindirea unui individ sau a unei
generatii” (Lovejoy, 14). incid din 1936%, asadar, istoria ideilor
incerca si rafineze o metodd analiticd proprie ,,in incercarea de a
intelege cum credinge si mode intelectuale noi apar si se raspindesc”
(Lovejoy, 24), pentru ca, in 1969, Michel Foucault, intr-un efort
teorctic de identificare a imperceptibilelor momente de rupturd din
istoria gindirii, s rccomande un travaliu ce ar aduce iesirea din jocul
de notiuni care diversificd tema continuitdtii: traditia, influenta,
dezvoltarea si evolutia, mentalitatea si spiritul - concepte acceptate
deseori fird vreun examen critic prealabil (Foucault, 31-32).

Culianu si-a onorat maestrul si prin furia iconoclasta cu privire
la traditie. Cele trei mode culturale analizate in eseul ,Modele
culturale si istoria religiilor”? ale lui Mircea Eliade, adici ospi{ul
totemic primordial din Totem §i tabu, cautarea zeitelor-mame in mai
toate religiile, prilejuitd de Creanga de aur, si savurosul episod al
devorarii unei cdmile crude de cdtre beduini in rastimpul unei nopti
sint traditii inventate, dar cu o mare putere de seductie. Constelatia
de idei, imagini si simboluri care se impune initial, din motive
uneori misterioase, sub forma unei mode culturale, devine imediat
modai ideologicd si sfirseste ca traditie : o suma de ,inventii atit de
comode si de superficiale, incit nimeni nu-si mai dd osteneala sd le
controleze” (EMR, 280).
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Extaz grec, extaz iudaic

Experiente ale extazului este anuntatd de autorul ei drept partea
complementara, constructivd, a intreprinderii critice din Psihanodia
si contine, aldturi de Introducere si de o Notd referitoare la semni-
ficatia termenului ,, extaz”, noud capitole care reiau o tcmaticd ini{iata
in articole din perioada 1979-1982 si prelucrata partial in volumul in
englezi din 1983. Astfel, capitolul I are la bazi articolul ,Iatroi kai
manteis : Sulle strutture dell’estatismo greco” (1980)*, capitolul 11
reia, cu minime transformairi, studiul ,, Démonisation du cosmos et
dualisme gnostique” (1979)* ; capitolul III contine finalul studiului
mai sus indicat, dar trimite si la alte doud eseuri, in englezd si
francezd, pe aceeasi temd: , The Angels of the Nations and the
Origins of Gnostic Dualism” (1981)* si ,,Les anges des peuples et la
question des origines du dualisme gnostique” (1982)% ; capitolul IV
tine de articolul ,, L ’«ascension de | dme» dans les mystéres et hors
des mystéres” (1982)*; capitolul V are la bazi articolul ,Le vol
magique dans I’Antiquité tardive” (1981)%7; capitolul VI are o
pre-istorie sub forma articolului ,,Inter lunam terrrasque... Incuba-
zione, catalessi ed estasi in Plutarco” (1980)%, reluat apoi in volumul
Iter in Silvis ; capitolul VII reia tematica din ,,Ordine e disordine
delle sfere” (1981)%, capitolul VIII trimite la un alt articol reluat in
Iter in Silvis, ,,Pons subtilis: storia e significato di un simbolo”
(1979)*, iar tematica ultimului capitol isi afld ecouri in capito-
lul VIII din Psihanodia, ,,De la apocalipsele iudaice la mi’'raj”
(pp- 113-117). Studiul pentru teza de doctorat la Sorbona este punctat
de Culianu cu articole specializate publicate constant si tinalizat
prin cele doud cérti distincte, complementare una alteia, Psihanodia
si Experiente ale extazului.

Teza centrald a volumului parizian, expusa in ,, Introducere” (EE,
19-20) si in deschiderea articolului .,,Ascension” din The Encyclo-
pedia of Religion (A, 435b-436a), si demonstratd pe tot parcursul
cartii printr-un aparat interpretativ erudit si ingenios, distinge doud
tipuri de cdlatorie celestd a sufletului, apdrute in cultura occidentald
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din epoca arhaicd pind in Renastere. Psihanodia greacd se origineazd
in isprévile extatice ale iatromantilor, continud cu miturile lui Platon,
suferd o reinterpretare majord in miturile lui Plutarh, apare in
scrierile gnostice si hermetice pentru ca, mai apoi, sd patrunda in
Evul Mediu (Dante) si Renastere (Marsilio Ficino si Pico della
Mirandola). Psihanodia iudaicd isi are radécinile in Babilonia, este
dezvoltatd in speculatiile ebraice ale misticii carului si preluatd in
scrierile apocaliptice iudeo-crestine, influenteaza traditia arabi refe-
ritoare la indltarea la cer (mi 'raj) a Profetului Mohamed, pentru a se
regdsi, in final, in apocalipsele medievale crestine. Criteriul care
face posibila distinctia de mai sus este adoptat de Culianu din istoria
stiintei. (Interesul pentru scrierile lui Paul K. Feyerabend il face pe
istoricul religiilor, in 1983, sd-si pund problema unei ,noi istorii a
stiintelor, o istorie ce-si asteaptd inci autorii”, EMR, 13.) Psihanodia
greacd presupune intrepdtrunderea credintelor eschatologice cu ipo-
teze stiintifice ale Antichitétii tirzii referitoare la un cer profund si
descrie indltarea sufletului prin sapte sfere planctare, potrivit fie
unei ordini astronomice ,chaldeene”, fie unei ordini ,egiptene”.
Psihanodia iudaicd nu adopta un cadru stiintific astronomic, in acest
caz indltarea sufletului implicd parcurgerea a trei sau sapte ceruri
care nu sint planetare. Taxonomia lui Culianu prezintd, sub forma
unui construct mental, doud tipuri ideale de ascensiune celestd. Desi
existd convergente intre cele doud tipuri de psihanodie, pentru a
evita contopirea cadrelor teoretice stabilite, Culianu postuleazid o
permanentd diferen{d minima care impiedica aparitia unui tip mutant
de extaz, iudeo-grec sau greco-iudaic. Taxonomia extazelor nu apare
in Psihanodia (1983, dar terminatd in 1981), astfel ci , Introducerea”
poate fi consideratd, cronologic si metodologic, ca fiind ultimul
strat al cértii Experiente ale extazului, iar straturile anterioare pot fi
stabilite din corespondenta strictd a articolelor si studiilor publicate
in periodice cu capitolele lucrdrii.

Daci mentinem cartea Experiente ale extazului la intersectia cea
mai importanti dintre ceea ce am denumit catena ,,ascensiunii” si
catena ,gnosticismului”, atunci si teza centrald se dovedeste a fi
articulatd de alte doud teze complementare : cea a ,iatromantilor”
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pe de o parte, demonizarea cosmosului, formarea dualismului gnostic
si trecerea sufletului prin ceruri planetare pe de altd parte. Capitolul
dedicat tatromantilor este asezat la inceput dintr-o ratiune de doui
ori insemnatid: pe plan fenomenologic si istoric teoria originilor
grecesti este singura in méisurd si rivalizeze cu moda Scolii ger-
mane ; dar si pentru cd tema samanismului este discutati in legiturd
cu lumea clasicd mediteraneand. Tipul ideal al 1atromantului, devot
al zeului Apollon din Hyperboreea, este compus, potrivit lui Culianu,
din trdsdturi care nu se actualizeazd in totalitate la un singur extatic,
dar pot da seama de intreaga serie : abstinentd, previziune, tauma-
turgie, ubicuitate, anamneza vietilor precedente, cdldtorii extatice
sau in spatiu (EE, 29).

Intentia istoricului religiilor de a reconsidcra tcoria contactelor
culturale intre Asia i bazinul mediteranean il situeaza in siajul unei
traditii strdlucite ce debuteazd cu lucrarea Psyché a lui Erwin Rohde.
Filologul german considerd cd ideea unui suflet separabil de corp a
fost introdusd in Grecia prin cultul trac al lui Dionysos, care a dat
nastere credintei ,,intr-o viatd nepieritoare si independentd a sufle-
tului” (Rohde, 231). Aparitia unei noi conceptii despre suflet in
Grecia arhaicd este articulatd de o idee-unitate, detectabild in rccuzita
romanticd si redatd foarte bine de metafora lui Rohde : dionysismul
ar fi reprezentat ,picdtura de singe strdin din vinele grecilor™*.
Paternitatea formulei poate fi atribuitd, intr-un fel, lui Nietzsche
care, in ,Note coerente pentru introducere” la Nasterea filosofiei
in epoca tragediei grecesti, scrise in 1875, deplinge transformarea
jocului gratuit al Demiurgului din fragmentele lui Heraclit in teleo-
logia strictd a Noiis-ului la Anaxagora, in termenii urmatori: ,nue
greacd aceastd idee a distinctiei dintre corp si suflet, intelese ca fiind
unul material, celdlalt imaterial” (Nietzsche, 137). Pind dupa mijlo-
cul secolului XX, putini au fost cei care s-au aplecat asupra spiritua-
litatii grecesti fdrd sa fie sedusi de ideea-unitate a intruziunii barbare
in cosmosul elenic. Britanicul W.K.C. Guthrie a imaginat sosirea
din nord a zeilor Dionysos (Tracia) si Apollon (Siberia)®. E.R. Dodds
explicd, in Grecii §i irationalul, aparifia ,samanismului grec” prin
intilnirea dintre figura autohtond a omului divinizat (theios aner) cu
elemente samanice intilnite de greci la scitii din coloniile de la
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Marea Neagrd. El descrie ,0 linie dc descendentd spirituald”™ ce
aduce practici extatice din Scitia, prin Helespont, in Grecia asiatica,
trece prin Creta si coboard spre Sicilia lui Empedocle. Antidotul la
~picdtura de singe strdin”’ vine din partea studiilor fenomenologice
si a celor de nuanti structuralistd. Marcel Detienne, intr-o scoala de
interpretare ce-i numird pe Louis Gernet™ si Jean-Pierre Vernant™,
pastreazd elementul theios aner, dar mutd discutia de la istoria
colonizirii la structura societitii grecesti din secolul V i. Chr.%
Mircea Eliade, in lucrarea Samanismul §i tehnicile arhaice ale
extazului (1951), evitd, cu o prudentd de comparatist, sia-i denu-
meascd pe extaticii zeului Apollon ,samani”, muliumindu-sc doar
sd analizeze elementele de similitudine i apropiere dintre cele doud
serii de fenomene (Eliade, S, 355-361). Dupd doud decenii, in
volumul De la Zamolxis la Genghis-Han, Eliade reia, din aceeasi
perspectivd, prezentarea ,trasdturilor net samanice” ale iatroman-
tilor (Eliade, Z, 43-51).

Samanismul si tehnicile arhaice ale extazului joacd rolul de
carte-referent pentru scrierile lui Ioan Petru Culianu dintre 1978 si
1984, prin care tindrul istoric al religiilor Inccarca sid explice asemi-
ndrile dintre psihanodia mediteraneand si samanismul asiatic. Astfel,
in monografia Mircea Eliade, Culianu pune in legdturd scrierile
maestrului sdu despre samanism cu cele despre yoga, ambele tratind
»structuri ce fac partc din acelasi univers imaginar arhaic™, dar pre-
zintd $i critica lui Eliade la adresa conceptiilor lui Dodds care ,,extinde
prea mult conceptul de samanism™ (ME. 66). in Psihanodia, pro-
blema denumirii pare s nu mai comporte o aceeasi importan(a, cici
»dacd iatromantii sint numiti samani sau nu, este doar o chestic de
conventie” (P, 62), pentru ca, printr-un demers fenomenologic si
istoric, 1.P. Culianu s3 retragd iatromantilor apclativul de , samani”
in Experiente ale extazului. Autorul contcstd teoria contactelor
culturale pentru a face din iatromanti piatra unghiulard a constructiei
sale : existenta unui model mediteranean al extazului arhaic, inde-
pendent de cel asiatic, avind in comun trdsdturi importante.

Pentru ilustrarea celei de-a doua teze, Culianu detecteazd o serie
de fenomene, alcdtuitd din ,,eschatologia celesta”, ,infernul celest”
si ,demonizarea cosmosului”. Eschatologia celestd s-a datorat, in
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parte, aparitiei unui ,,cer profund” in stiinta greacd, prin sistemul
celor 27 de sfere concentrice, conceput de Eudoxiu din Cnid spre a
da seamd de miscdrile corpurilor ceresti. Proces gradual cu dimensiuni
complexe, demonizarea cosmosului devine o constanti a sistemelor
gnostice prin aldturarea unor elemente sincretice: generalizarea
eschatologiei celeste, mutarea in ceruri a purgatoriului aerian, precum
si dubla influentd a doctrinelor dualiste orfico-pitagoreice si a moti-
velor predualiste iudaice (EE, 76-77). Teza cea mai ,personald” a
lui Culianu (calificativul 1i apartine lui Jacques Flamant) consti din
identificarea unui motiv prin excelentd gnostic, demiurgul cel riu,
cu un intreg proces mental iudaic : ingerul Romei, Sammael, numit
»Principe al lumii”, devine stdpin peste ingerii celorlalte popoare,
este identificat apoi cu Satana, printr-o investire negativi, deci cu
creatorul (i)responsabil al acestei lumi. Demonstratia figureaza si in
eseul ,Religie si cresterea puterii”, ca exemplu ilustrativ al nihi-
lismului, o ultimi incercare de supravietuire prin propria distrugere
(RP, 205-209).

Specialistii in religiile Antichitdtii tirzii au intimpinat cartea
Experiente ale extazului cu entuziasm, recunoscind in Ioan Petru
Culianu un confrate al lor si o autoritate incontestabild in acest
domeniu - ,unul dintre cei mai buni specialisti in problemele legate
de inil{area si nemurirea sufletului”, scria Jacques Flamant®, ase-
zindu-1 pe savantul roman in descendenta unui Franz Cumont. Pe de
altd parte, Giovanni Filoramo il infdtiseaza pe autorul Experientelor
extazului deopotriva ca un continuator a! lui Ugo Bianchi (in tratarea
gnosticismului si a contextelor istorice) si al lui Mircea Eliade (cici
concepe, ca §i acesta, hermeneutica drept singura posibilitate de sal-
vare metodologicd a istoriei religiilor). Christian Jacob observa cu
justete recentrarea lucrarii Experiente ale extazului, dupa Psihanodia,
pe problema gnosticismului, definind studiul francez drept ,,0 analizad
a traditiei gnostice, dar si o istorie a psihanodiei in Antichitate”?’ .
Savantii citati recunosc caracterul inovator al demersului din Psiha-
nodia si Experiente ale extazului, acceptd respingerea tezelor vehi-
culate de religionsgeschichtliche Schule, dar ii aduc si unele obiectii.
Jacques Flamant, autorul unei fecunde polemici amicale cu Ioan Petru
Culianu, se arati sceptic fatd de teoria originilor iudaice ale gnozei,
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in ciuda ,uimitoarei virtuozititi a demonstratiei” din capitolul III,
deoarece absenta documentelor decisive si datate in teoria iraniani
nu ar conduce in chip necesar la concluzia inexisten{ei vreunei probe.

Maniera in care Giovanni Filoramo isi sfirseste cele doui recenzii,
la editia pariziand din 1984 si la versiunea italiana din 1986, este in
masurd sd ne dezviluie miza teoreticd a acestei lucridri erudite.
Contributia metodologicd cea mai importantd §i originald a cartii
rezidd in imbinarea exigentei hermeneutice cu caracterul concret
istoric, crede Filoramo, mai precis in chemarea autorului de a se
proceda la un efort de redescoperire a semnificatiei vizionare si
rituale a textelor, cu scopul de a ,reconstitui practica gnosticd in
ceea ce are aceasta mai propriu si original” (EE, 11). Reconstituirea
gnozei ca entitate vie ar presupune, potrivit lui Culianu, restabilirea
legaturii dintre latura speculativad, de tip intelectualist, a gnozei si
expresia sa trdita, ritualistd. Detectarea unui cadru narativ, redat
prin istoria exemplard a lui Zostrianos, intelectual frustrat de lipsa
experientei directe a celor invitate, duce la imaginarea, de citre
savant, a practicii gnostice. Tehnicile de meditatie gnostice amintesc
de disparuta artd a memoriei din vremea Renasterii, cici presupun o
inventie mentald, o vizualizare interioara a unor ,,scenarii fantastice”
legate de indltarea sufletului la cer. Paradoxal, unicul instrument de
cercetare a experientei gnostice ramas la dispozitia savantului se
dovedeste imaginatia poetici sau, potrivit lui Gilles Quispel, ,exer-
citarea la maximum a facultdgilor noastre poetice”. Cu acest demers,
Culianu se inscrie intr-o traditie occidentald postbelicd de redesco-
perire a imaginarului (Henry Corbin, Gaston Bachelard si Gilbert
Durand sint numele cele mai importante), dar trimite si la finalul
sceptic din Eros §i magie in Renagtere. Nevrozele acestui veac vor fi
lecuite doar atunci cind o altd reformd ar produce ,din nou, o
modificare profundi a imaginatiei umane, spre a-i fixa alte cdi si alte
scopuri” (EMR, 306). Umilului savant nu-i ramine altd sans3 decit
aceea de a turna picdturi in zidul traditiei, de a trimite in lume cirti,
»rasaduri de fantasme menite unor culegitori necunoscuti”, sperind
ca prin aceastd trudd sd modifice, fie si infinitezimal, imaginatia
indbusitd de puritanismul Reformei.
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Note

Promisiunea aceasta nu s-a rcalizat. Cu exceptia a trei scurte prefege,
scrise de Eliade intr-un registru aproape identic, si a scrisorii entuziaste
din 3 mai 1977, asezati de Culianu in deschiderca monografici salc
despre opera maestrului, accasta avea sd rimind cca mai importantd
insemnare din Jurnal referitoare la I.P. Culianu. Estc inutil de aratat cc
importantd ar fi avut rindurile respective pentru o istorie a relatiei
Eliade-Culianu.

Paul Drogeanu a oferit accastd inspiratd formulad la 0 masa rotunda ,,In
memoriam loan Petru Culianu”, inrcgistratd pe 5 octombric 1991 si
difuzatd pe programul I al TVR in 16 $i 23 noicmbric 1991. Cu acceasi
ocazie Scerban Anghelescu crede i, in Expériences, Culianu ,,isi pldteste
tributul fata de dogmcele academice in vigoare”, dar intr-un content
anterior isi aminteste ,,de surisul ironic care transpirea in text, atunci
cind [loan Petru Culianu, n.n. E.I.] imi scria din Italia despre copildria
occidentalilor de a cere un aparat critic, o bibliografie impresionantd. Si
a spus: «bibliografie vreti, bibliografie va dau». Se misca cu o vitezd
uluitoare, cu o vitezd cu totul iesitd din comun, cu o viteza care era cea
a gratici. Dar o vitezd niciodatd lipsitd de ironic in subtext, de detasare
fatd de accastd vitezad”. (Am transcris din inregistrarea vidco-casctei,
publicatd in Cotidianul. Litere, Arte & Idei din 18 mai 1992. E.1.).
Cf. Czeslaw Milosz, La pensée captive, Gallimard, 1953.

in articolul »Avers si revers in istorie. Citeva reflectii cvasi-episte-
mologice” din Revista de istorie §i teorie literard, an XXXIV, nr. 2-3,
aprilic-septembrie 1986, I.P. Culianu aratd cd izolarca, esoterismul i
ortodoxia, enuntate initial d¢ Thomas S. Kuhn in lucrarea Structura
revolutiilor stiintifice, au devenit si caracteristici ale scolilor din cadrul
disciplinclor umaniste. Exemplele alese de I.P.Culianu pentru a-si ilustra
teza provin cu precddere din psihanalizd si lingvisticd. Articolul respectiv
isi pdstreazd o importanta aparte intrucit pune in cvidentd optiunile
metodologice ale lui Ioan Petru Culianu din perioada 1981-1986.

in articolul ,Jocul cu fantasmele”, Gabricla Gavril isi sustine afirmagia
doar cu exemple din Eros si magie in Renagtere. 1484 si din Pergamentul
diafan, identificind elemente de continuitate intre primele texte si aceste
doud cirti.

locari serio. Stiintd §i artd in gindirea Renagterii a rdimas ineditd pind
in 1994, an in care Introducerea a apdrut in numdrul din luna mai al
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revistei Timpul, iar alte doud capitole au vazut lumina tiparului in
Cotidianul. Litere, Arte & Idei (numerele din 23 mai i 18 iulie 1994),
din accasta lucrare raminind incdite incd alte doua capitole. [locari
serio. Stiintd §i artd in gindirea Renagterii a aparut in volum la Editura
Polirom, 2003, cu o postfatd scmnatd de H.-R. Patapicvici, intitulatd
»Jocul scrios al magici” - n.ed.]

. Consider intr-o manierd oarecum arbitrard cd lanful tematic ,,magia

%

renascentistd” ia sfirgit o datd cu predarea manuscrisului Eros §i magie
Editurii Flammarion, deoarcce dupd 1983 au urmat cursuri tinute la
Groningen, Milano, Chicago, Sicna, conferinte §i articole pe aceeasi
tema. Pentru amanunte suplimentare cititorul poate recurge la nota ce
insotcste capitolul , Originile stiintei in timpul Renasterii” din Jocari
serio (Cotidianul. LA&I, 23 mai 1994) prccum si la bibliografia
I.P. Culianu oferitd de Ted Anton la sfirsitul cirtii Eros, magie si asa-
sinarea profesorului Culianu (Nemira, 1997).

. Vezi articolul ,Fantasmele si nihilismul”, in Cotidianul. LA&I, din

18 noicmbrie 1996.

Am prezentat, pe larg, constituirea ,,cutiei cu unelte” metodologice in
seria de articole , Strategii de schimbare a unui cadru de cercetare in
istoria religiilor la loan Petru Culianu” din revista Timpul, nr. 10, 11,
12/1997 si 1, 2/1998.

H.-R. Patapicvici a aratat, in articolul , Ultimul Culianu” din LA&/,
nr. 27 (161), anul V, 18 iulic 1994, cd Istoria magiei urma sa fic
»~compendiul compact (cca. 350 p.) al unei monumentale The Oxford
Encyclopedic History of Magic, pentru care Culianu isi oferise oficiile
de «Editor-in-Chicf» $i cdreia ii redactase deja planul pind in amai-
nuntele sectiunilor, contactase colaboratorii si strinsese deja o parte din
materiale”.

Tema vehiculului astral al sufletului apare si in Psihanodia (pp. 33.
101-106), Expériences de I’extase (pp. 119-144), Cdldtorii in lumea de
dincolo (pp. 199-219) si Eros §i magie in Renastere (pp. 48-54 ; 307-317).
Articol publicat in Revue de [’Histoire des Religions 98 (1979),
pp. 3-40; reluat integral in Ilter in Silvis (Messina, 1981), pp. 15-52;
publicat apoi, cu minime modificiri, ca un capitol independent, in
Experiente ale extazului (pp. 48-67).

Publicat in I/ Ragguaglio Librario XLIII (1976) 4, pp. 126-130.

The Tree of Gnosis. Gnostic Mythology from Early Christianity to
Modern Nihilism, San Francisco, Harper, 1992, p. 26. Transcriu citatul
dupd traducerea lui H.-R. Patapievici, inscratd in postfata la volumul
Gnozele dualiste ale Occidentului, Nemira, 1995, p. 351.
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Urmitorul pasaj al lui I.P. Culianu trimite direct - desi fara si le citeze
in acest loc - la Jucrdrile de filozofie a stiingei ale lui Thomas S. Kuhn
(Structura revolutiilor stiintifice, Ed. Stiintifici, 1976) si Paul K.
Feyerabend (Against Method, Verso, 1988 si Science in a Free Society,
Verso, 1978).

in postfata la Gnozele dualiste ale Occidentului, H.-R. Patapievici
distinge, pentru lucrdrile scrise de Culianu inainte de 1986, intre un
nivel de suprafagd al cercetdrii si un nivel de profunzime, in care
~cunostintele sint activate si actionate de «presupozifii culturale» de
adincime care, intr-o epocd datd, alcdtuiesc grila interpretativi, filtrul
hermencutic al unei epoci, careia ii confera originalitate” (GDO, 359).
In articolul ,Strategii de schimbare...” am tratat despre recurcnta
Hfiltrului hermeneutic” in alte scrieri ale lui Culianu, integrindu-1
intr-o perspectivd de istorie a ideilor (in Timpul, nr. 12, decembric
1997).

in Psihanodia, p. 15, Nemira, 1997.

Vezi insemnarea de la nota 14.

J.M. Bochenski, Ce este autoritatea ? Introducere in logica autoritdtii,
Humanitas, 1992, capitolul 4, , Tipurile de autoritate”, pp. 49-56.
Anul in care au fost publicatc - sub titlul Marele Lant al Fiintei. Studiu
despre istoria unei idei - prelegerile tinute la Harvard in 1933 de
Arthur O. Lovejoy.

Conferinta initiald cu acelasi titlu a fost pronuntatd in octombrie 1965,
la University of Chicago, si publicatd in The History of Religions :
Essays on the Problem of Understanding, ed. Joseph M. Kitagawa,
University of Chicago Press, 1976, pp. 2-38, pentru ca sa fie reluati in
Ocultism, vrdjitorie si mode culturale, publicatd in 1976 la The University
of Chicago si tradusd in 1997 la Humanitas.

Publicat in Studi Storico-Religiosi, n.s., 4 (1980), pp. 287-303.

Vezi insemnarea de la nota 12.

in Studies in Gnosticism and Hellenistic Religion, ed. by R. van den
Broek and M.J. Vermaseren, pp. 79-91, Leiden, Brill.

Apdrut in Gnosticisme et monde hellénistique, editat de J. Ries,
pp. 131-145, Louvain-la-Neuve, Peeters.

Din volumul La soteriologia dei culti orientali nell’Impero Romano,
(ed.) U. Bianchi si M.J. Vermaseren, pp. 79-91, Leiden, Brill, 1982.
Publicat in Revue de I’Histoire des Religions, nr. 98/1981, pp. 57-66.
Apdrut in Perennitas : Studi in onore di A. Brelich, Roma, Edizioni
dell’Ateneo, pp. 149-172.
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. In Aevum, nr. 55/1981, pp. 96-110.
30.
31

Ibid., nr. 53/1981, pp. 301-312.

in ,.Dic Religion der Griechen”, 27, Kl. Schriften, I f, 338, apud
E.R. Dodds, Grecii si irationalul, Meridiane, 1983, p. 165. Precum se
stie, editia roméneascd a acestui studiu fundamental a purtat un titlu
schimbat din pricina cenzurii: Dialectica spiritului grec.

Guthrie chiar exclamd cu un patos deloc britanic : ,.Elenii n-au fost
pentru Dionysos o cucerire usoard”, in Les Grecs et leurs dieux, trad.
S.M. Guillemin, Payot, 1956, p. 182.

Louis Gernet, Anthropologie de la Gréce Antique, Flammarion, 1982,
capitolul , Les origines de la philosophie”.

Jean-Pierre Vernant, Mit §i gindire in Grecia anticd, Meridiane, 1995,
capitolul ,De la mit la ratiune”.

In articolul , Les origines religicuses de la notion d'intellect. Hermotime
et Anaxagorc” din Revue philosophique de lu France et de I’Etranger,
nr. 2/1964. Culianu criticd tocmai situarea, de citre Detienne, a exta-
ticilor apollinici in marginea socictétii grecesti a secolul V i. Chr.
(P, 78, EE, 33).

In Revue des Etudes Latines, nr. 63/1985.

in Revue de I'Histoire des Religions, nr. 4/1996, p. 420.

Am folosit urmitoarele referinte bibliografice :

loan Petru Culianu, Mircea Eliade, Nemira, 1995 (ME)

Religie §i putere, Nemira, 1996 (RP)

Psihanodia, Nemira, 1997 (P)

Eros i magie in Renagtere, Nemira, 1994 (EMR)

Avers si revers in istorie, RITL, 2-3/1986 (ARI)

locari serio. Stiintd si artd in gindirea Renagterii, Timpul, 5/1994 (IS)
Iter in Silvis, Messina, EDAS, 1981, (ITS)

Caldtorii in lumea de dincolo, Nemira, 1994 (CLD)

Gnozele dualiste ale Occidentului, Nemira, 1995 (GDO)

»~Ascension” in The Encyclopedia of Religion, ed. by M. Eliade,
I: 435a-441b, New York, 1987 (A).

Antohi, Sorin, Exercitiul distantei, Nemira, 1997.

Anton, Ted, Eros, magie §i asasinarea profesului Culianu, Nemira, 1997.
Bochenski, .M., Ce este autoritatea ? , Humanitas, 1992.

Eliade, Mircea, Jurnal, vol. 1I, 1970-1985, Humanitas, 1993 (J).

Samanismul §i tehnicile arhaice ale extazului, Humanitas, 1997 (S).
De la Zalmoxis la Genghis-Han, Humanitas, 1995 (Z).



318 POSTFATA

Foucault, Michel, L’archéologie du savoir, Gallimard, 1969.

Gavril, Gabriela, ,Jocul cu fantasmele”, in Cotidianul. LA&.I., mai 1996.

Lovejoy, Arthur O., Marele Lant al Fiingei, Humanitas, 1997.

Patapievici, H.-R., ,,Ultimul Culianu”, Cotidianul. LA&I., 27/1994 (UC).
JJoan Petru Culianu, o mathesis unmiversalis”, Cotidianul. LA&I,
42/1995.

Nietzsche, Friedrich, Nasterea filosofiei in epoca trugediei grecesti, Dacia,
1992.

Rohde, Erwin, Psyche, Meridiane, 1985.

Restul articolelor si studiilor la care nu am ficut trimitere expli-
citd in corpul textului se gasesc in spatiul , Notelor™.

Eduard Iricinschi



Prefagd (Mircea Eliade) . .. .. ... ... ... .. .. .. ... . ... 7
Introducere . .. .. ... ... 9
Noti cu privire la semnificatia termenului de ,extaz” ... ... ... 25

Capitolul 1
Iatromantii . .. ........ ... ... ... ... 29

Capitolul T
Demonizarea cosmosului si dualismul gnostic . ... ... ... .. 53

Capitolul HI

Razboaicle ceresti signoza . ... ... .. ... ... ... .. ... 77
Capitolul IV

Ascensiunea sufletului in mistercle din Spdtantike ... ... ... 97
Capitolul V

Zborul magic . ... ... . ... .. 117
Capitolul VI

Incubatie si catalepsie la Plutarh . . .. .. ... .. ... .. ... 129
Capitolul VII

Ordinea si dezordinea sferelor . .. ... ... ... ... ... ... 149
Capitolul VIII

Pons subtilis . . ... .. ... ... ... ... ... 183
Capitolul IX

De la mistica tronului la legendele despre mi’raj . ... ... .. 195
Note si referinte . . . . .. ... ... . ... L 223
Postfatd

Ascensiunea celestd a sufletului. Interpretdri, metode §i controverse
la Ioan Petru Culianu (Eduard Iricinschi) . ... .............. 297



