JONATHAN BLACK
ISTORIA SECRETA A LUMII

INTRODUCERE

Aceasta este istoria lumii asa cum a fost ea studiatad si predata in
decursul veacurilor in anumite societati secrete. Privita din punctul de
vedere al omului actual, pare probabil nebuneasca, insa un numar
extraordinar de mare de personalitati care au fdacut istorie - barbati si femei
deopotriva - au crezut in ea.

Istoricii din lumea antica relatau ca, de la inceputurile civilizatiei
egiptene si pana la prabusirea Romei, langa templele publice din orase
precum Teba, Eleusis sau Efes erau incinte destinate preotilor. Carturarii
numesc aceste incinte ,scoli ale misterelor”. Aici, elitele politice si culturale
deprindeau tehnici de meditatie. Dupa ani de pregatire, Platon, Eschil,
Alexandru cel Mare, Cezar August, Cicero si altii erau initiati intr-un tip de
filosofie secreta. In diferite epoci, tehnicile folosite de aceste ,scoli”
includeau privarea senzoriala, exercitii de respiratie, dansuri sacre,
reprezentatii teatrale, consumul de substante halucinogene si diverse
modalitati de redirectionare a energiei sexuale. Toate aceste tehnici aveau
rolul de a induce stari alterate de constiinta, in cursul carora initiatul
putea percepe lumea in moduri noi.

Toti cei care dezvaluiau profanilor cele invatate in interiorul incintelor
erau executati. Filosoful neoplatonician Iamblichus a consemnat soarta pe
care au avut-o doi tineri din Efes. Intr-o noapte, la auzul unor zvonuri
privind existenta ascunsa in incintad a unor fantome si a unor practici
magice de o realitate mai intensa, mai arzatoare decat cea ,reald”, cei doi
s-au lasat manati de curiozitate. La adapostul intunericului, au escaladat
zidurile si au coborat in partea cealalta. S-a iscat un veritabil haos, audibil
din orice zona a orasului, iar dimineata, in fata portilor incintei, au fost
gasite cadavrele celor doi baieti.

In lumea anticd, invataturile predate in scolile misterelor erau pazite tot
atat de drastic pe cat sunt pastrate azi secretele nucleare.

Apoi, in secolul al IlI-lea, cand crestinismul a devenit religie de stat in
Imperiul Roman, templele antice au fost inchise. Pentru a evita pericolul
sproliferarii”, secretele lor au fost declarate ,eretice”, iar perpetuarea
acestora era considerata o infractiune capitala. Dar asa cum vom vedea,
membrii noii elite conducatoare, incluzandu-i aici si pe unii lideri ai
Bisericii, au inceput sa formeze societati secrete. Astfel, in spatele usilor
inchise, ei au continuat sa disemineze stravechile secrete.

Cartea de fatd prezintd o serie de dovezi menite s demonstreze ca o
antica si secreta filosofie provenita din scolile misterelor a fost pastrata si



transmisd de-a lungul timpului prin intermediul societatilor secrete,
printre acestea numarandu-se cavalerii templieri si rozacrucienii. Uneori,
aceasta filosofie a fost ascunsa de ochii publicului, alteori a fost adusa in
prim-plan - desi intotdeauna in asa fel incat sa nu fie recunoscuta decat de
initiati.

[ata un exemplu in acest sens: pagina de titlu a cartii Istoria lumii de Sir
Walter Raleigh, publicata in 1614, este expusa in Turnul Londrei. Mii de
vizitatori trec zilnic prin fata ei, fara a observa capul de tap ascuns in desen
si celelalte mesaje codificate.

Daca v-ati intrebat vreodata de ce in Occident nu exista un echivalent al
sexualitatii tantrice expuse pe zidurile monumentelor hinduse precum
templele de la Khajuraho, in zona centrala a Indiei, poate ca vi se va parea
interesant sa aflati ca o tehnica similara - arta cabalistica numita karezza -
este prezentd sub forma codificatd in mare parte din literatura si arta
Occidentului.

Vom vedea, de asemenea, in cuprinsul acestei carti, modul in care
invataturile secrete cu privire la istoria lumii influenteaza politica externa a
actualei administratii americane pentru Europa Centrala.

Este oare papa catolic? Ei, bine, raspunsul la aceasta intrebare nu este
chiar atat de simplu si de direct, asa cum ati putea crede. Intr-o dimineata
a anului 1939, un tanar in varsta de douazeci si unu de ani mergea pe
strada, cand un camion I-a lovit si I-a aruncat la pAmant. In stare de coma4,
el a trait o coplesitoare experientd mistica. Dupa ce si-a revenit, a
recunoscut ca, desi survenita intr-un mod neasteptat, experienta prin care
trecuse fusese exact ceea ce stiuse ca se va intampla ca rezultat al
tehnicilor deprinse de la mentorul sau, Mieczlaw Kotlorezyk, un
rozacrucian modern. In urma acestui episod, tanarul s-a inscris la
seminar, a devenit episcop de Cracovia si, ulterior, papa Ioan-Paul al II-lea.

In zilele noastre, faptul ca seful Bisericii Catolice a fost mai intai initiat
in tainele domeniului spiritual sub egida unei societati secrete nu mai este,
poate, la fel de socant ca odinioara, fiindca stiinta a depasit religia ca
principal agent de control social. Stiinta este cea care decide astazi ce
anume este acceptabil sa credem si ce nu. In lumea antica si in cea crestina
deopotriva, filosofia secreta a fost pastratd ca atare prin amenintarea cu
moartea ce plana la adresa celor care o dezvaluiau. Acum, in epoca
postcrestind, ea este inca insotita de temeri, dar este mai degraba vorba de
amenintarea unei ,morti sociale” decat a unei executii fizice. Credinta in
preceptele esentiale ale filosofiei secrete, precum existenta unor fiinte fara
trup sau ideea conform careia istoria lumii este influentata de organizatii
oculte secrete, este considerata in cel mai bun caz o aiureala, iar in cel mai
rau, nebunie curata.

In scolile misterelor, cei care voiau sa fie initiati treceau prin diverse



incercari: caderea intr-un put, un test al apei, se strecurau printr-o usa
foarte mica si purtau discutii ce puneau logica la incercare cu animale
antropomorfe. Vi se pare ceva cunoscut aici? Lewis Carroll este unul dintre
numerosii scriitori de carti pentru copii - alaturi de Fratii Grimm, Antoine
de Saint-Exupéry, C. S. Lewis si cei care au creat Vrgjitorul din Oz si Mary
Poppins - care credeau in istoria si in filosofia secreta. Printr-o combinatie
de nonconventional si prospetime copilareasca, acesti scriitori au incercat
sa submineze modul materialist, general acceptat, in care este perceputa
viata. Ei voiau ca tinerii sa inceapa sa gandeasca invers, sa priveasca totul
din alt unghi, de jos in sus am putea spune, si sa se elibereze de un mod de
gandire conventional si rigid.

Alte spirite inrudite cu ei sunt Rabelais si Jonathan Swift. Operele lor au
o calitate deconcertanta, in care supranaturalul nu este considerat ceva
iesit din comun, fiind, pur si simplu, un dat. Obiectele imaginare sunt
percepute cel putin la fel de real ca acelea concrete, din lumea fizica.
Satirici si sceptici, acesti scriitori usor iconoclasti destabilizeaza opiniile
incetatenite ale cititorilor si atitudinile lor practice, realiste. Filosofia
ezotericd nu este afisata explicit nicaieri in Gargantua si Pantagruel sau in
Caldtoriile lui Gulliver, dar o superficiala cercetare o poate aduce rapid la
lumina zilei.

Aceasta carte va dovedi de fapt ca, in decursul istoriei, un numar
uimitor de personalitati si celebritati au cultivat in mod secret filosofia
ezoterica si starile mistice deprinse in cadrul societatilor secrete. Scepticii
ar putea spune c3a, traind intr-o epoca in care nici chiar cei mai educati nu
beneficiau de avantajele intelectuale oferite de stiinta moderna, este firesc
ca oameni precum Carol cel Mare, Dante, Ioana d’Arc, Shakespeare,
Cervantes, Leonardo da Vinci, Michelangelo, Milton, Bach, Mozart, Goethe,
Beethoven si Napoleon nutreau convingeri considerate astazi false. Dar nu
vi se pare surprinzator faptul ca in timpurile moderne multi au aceleasi
convingeri: nu numai nebuni, mistici sau scriitori de literatura fantastica,
ci si fondatori ai metodelor stiintifice moderne, umanisti, rationalisti,
distrugatori de superstitii, modernisti, sceptici si critici? Este oare posibil
ca insisi cei care au contribuit din plin la conturarea paradigmei moderne,
materialiste si stiintific orientate, sa fi crezut in secret in cu totul altceva?
Newton, Kepler, Voltaire, Paine, Washington, Franklin, Tolstoi,
Dostoievski, Edison, Wilde, Gandhi, Duchamp... ar putea fi oare adevarat
ca toti au fost initiati intr-o traditie secreta, invatati sa creada in puterea
mintii asupra materiei si sa comunice cu spirite neintrupate?

Biografiile recente ale unora dintre aceste personalitati abia daca
amintesc despre dovezile ce atestd ca respectivii erau interesati de
asemenea idei. lar pe fondul climatului intelectual actual, atunci cand sunt
mentionate, ele sunt in general minimalizate si considerate doar un hobby,



o excentricitate temporara: idei amuzante, folosite ca divertisment sau ca o
metafora a activitatii stiintifice, insa niciodata luate in serios.

Asa cum vom vedea insa, Newton a practicat alchimia toata viata,
considerand ca aceasta era cea mai importanta realizare a sa. Voltaire a
participat la activitati de magie ceremoniala in intreaga perioada in care a
dominat viata intelectuala a Europei. Cand a fondat orasul ce-i poarta
numele, Washington a invocat un mare spirit celest. Iar cand afirma ca este
indrumat de steaua sa, Napoleon nu vorbea metaforic, ci se referea la
spiritul care i-a aratat ce destin il asteapta si i-a conferit maretie si
invulnerabilitate. Unul dintre obiectivele acestei carti este cel de a
demonstra ca, departe de a fi doar niste capricii de moment ori
excentricitati bizare, departe de a fi intamplatoare sau irelevante, aceste
idei stranii au constituit filosofia de baza a multora dintre oamenii care au
facut istoria - si, poate mai semnificativ, de a arata ca toti au fost animati
de acelasi tel.

Daca impletim povestile acestor personalitati intr-o unica si continua
tesatura, devine evident ca, in momente de rascruce ale istoriei, acea
filosofie straveche si secreta a fost mereu prezenta, ascunsa in umbra, dar
exercitandu-si influenta.

In reprezentdrile picturale si statuare ale lumii antice, incepand cu
epoca lui Zarathustra, familiarizarea unei persoane cu doctrina secreta a
scolilor misterelor era redata prin infatisarea acesteia tinand in mana un
document rulat. Asa cum vom vedea, aceasta traditie a continuat si in
epoca moderna, iar astazi statuile din orasele lumii demonstreaza masura
in care influenta ei s-a raspandit. Nu este nevoie sa calatorim pana in
locuri indepartate precum Rennes-le-Chateau, capela Rosslyn sau Tibet
pentru a gasi simboluri oculte ale unui cult secret. Cand va ajunge la
sfarsitul cartii, cititorul va intelege ca aceste indicii se afla pretutindeni in
jurul nostru, in cele mai importante monumente si cladiri publice, in
biserici, in arta, filme, literatura, festivaluri, folclor, in povestile pe care le
spunem copiilor $i chiar in numele zilelor din saptamana.

Doua romane, Pendulul lui Foucault si Codul lui da Vinci, au popularizat
ideea unei conspiratii a societatilor secrete ce tind sa controleze cursul
istoriei. Aceste romane au in centrul actiunii eroi care, auzind zvonuri
ciudate despre o filosofie antica secreta, pornesc pe urmele ei si se lasa
absorbiti de ea.

Unii. Reprezentanti ai lumii academice, de pilda Frances Yates de la
Warburg Institute, Harold Bloom, profesor Sterling de stiinte umaniste la
Yale, si Marsha Keith Suchard, autoare a recentului volum Why Mrs Blake
Cried: Swedenborg, Blake and the Sexual Basis of Spiritual Vision (De ce a
plans doamna Blake: Swedenborg, Blake si babele sexuale ale vizunii
spirituale), au cercetat profund si au scris intelept, dar ei nu au facut



altceva decat sa puna bazele unei abordari precaute. Daca au fost initiati
de oamenii mascati, daca au fost dusi in calatorii spre alte lumi si li s-a
aratat care este puterea mintii asupra materiei... ei nu recunosc public
acest lucru.

Cele mai tainice invataturi ale societatilor secrete sunt transmise
exclusiv pe cale orala. Altele sunt scrise in moduri deliberat obscure, pe
care neinitiatii s4 nu le poatad intelege. Spre exemplu, ar fi posibil sa
deducem doctrina secreta din voluminoasa si dificila carte cu acelasi nume
a Helenei Blavatsky, sau din cele douasprezece volume ale alegoriei Ali and
Everything: Beelzebub’s Tales to bis Grandson (Totul si orice: Povestile lui
Belzebut pentru nepotul sau) de G. 1. Gurdjieff, ori din cele circa sase sute
de lucrari ale lui Rudolf Steiner. In mod similar, am putea - tot teoretic -
decodifica principalele texte alchimice ale Evului Mediu sau tratatele
ezoterice ale initiatilor de nivel inalt de mai tarziu, precum Paracelsus,
Jakob Bohme ori Emmanuel Swedenborg, dar in toate aceste cazuri,
textele sunt destinate celor care cunosc deja domeniul; ele au rolul de a
ascunde tot atat pe cat dezvaluie.

Vreme de mai bine de douazeci de ani am cautat un ghid concis, limpede
si de incredere in hatisul acestor invataturi secrete. In cele din urma,
convins ca nu exista asa ceva, am hotarat sa scriu unul eu insumi. Exista
carti auto publicate si site-uri web care pretind ca ofera un asemenea ghid,
dar la fel ca orice colectionar, indiferent de domeniu, cei care bat librariile
si bibliotecile in cautarea iluminarii spirituale isi dezvolta rapid un al
saselea simt pentru ceea ce este cu adevarat ,real” si nu trebuie decat sa
studieze mai profund aceste carti si site-uri pentru a intelege ca ele nu
constituie catusi de putin un indrumar in materie, nu faciliteaza o
pregatire filosofica deosebita si nu ofera decat foarte putine informatii
concrete.

Istoria pe care o prezint in aceasta carte este rezultatul unei munci de
cercetare de aproape douazeci de ani. Lucrari precum Mysterium Magnum -
un comentariu asupra Facerii al filosofului rozacrucian Jakob Bohme -
impreuna cu texte scrise de Robert Fludd, Paracelsus si Thomas Vaughan,
rozacrucieni si ei, au constituit sursele mele principale de informare,
alaturi de comentarii moderne asupra lor, apartinandu-le lui Rudolf
Steiner si altora. Din motive de concizie si claritate a textului, am reunit
toate aceste surse in notele de la sfarsitul cartii.

Mai important este insa faptul ca am fost ajutat sa inteleg aceste
materiale de un membru al mai multor societati secrete, o persoana care -
cel putin in cazul uneia dintre organizatii - a fost initiata la cel mai inalt
nivel.

Lucrand de ani buni ca redactor la una dintre cele mai mari edituri
londoneze, mi-au trecut prin mana lucrari variate, pe teme mai mult sau



mai putin comerciale, uneori satisfacandu-mi astfel si interesul pentru
ezoterism. Am intalnit numerosi autori din acest domeniu. Intr-o zi, in
biroul meu a intrat un barbat in mod evident deosebit de toti ceilalti. Avea
o propunere de colaborare, si anume ca editura pe care o reprezentam sa
retipareasca o serie de texte clasice ezoterice - lucrari de alchimie si altele
similare - la care el sa scrie noi introduceri. In curand am devenit prieteni
buni si am inceput sa petrecem mult timp impreuna. Am constatat ca
puteam sa-i adresez iIntrebari aproape despre orice subiect, el
spunandu-mi tot ce stia - lucruri cu adevarat uimitoare. Privind acum
retrospectiv, cred ca intr-un fel ma educa, pregatindu-ma pentru initiere.

De cateva ori am incercat sa-i conving sa consemneze in scris toate acele
lucruri, sa astearnd pe hartie o teorie ezoterica generala. M-a refuzat insa
de fiecare data, motivand ca, daca ar face asta, ,ar veni oamenii in halate
albe si m-ar lua cu ei”. Totusi, eu banuiesc ca publicarea acelor invataturi
ar fi presupus pentru el incalcarea unor juraminte solemne si teribile.

Astfel, dintr-un punct de vedere am scris eu cartea aceea, bazandu-ma
pe textele rozacruciene pe care el m-a ajutat sa le inteleg. De asemenea, tot
cu sprijinul lui am ajuns la sursele din traditiile altor culturi. La fel ca
filoanele neoplatonice, ermetice si cabalistice care nu sunt foarte bogate,
cartea de fatd prezinta deopotriva elemente sufiste, idei care deriva din
budismul si hinduismul ezoteric, dar si cateva surse celtice.

Nu vreau sa exagerez asemanarile dintre aceste curente diverse si nici
nu pot, in spatiul restrans al cartii de fata, sa reliefez toate modurile in care
ele s-au imbinat, s-au separat si s-au impletit iarasi in decursul timpului.
Ma voi concentra insa pe ceea ce se afla dincolo de deosebirile de ordin
cultural, pe ceea ce sugereaza ca toate aceste curente contureaza o imagine
unitara asupra cosmosului, una care contine dimensiuni ascunse si
demonstreaza ca viata se supune anumitor legi misterioase si paradoxale.

In general, diversele traditii existente in lume se explica si se clarifica
unele pe altele. Este intr-adevar minunat sa intelegi cum experientele unui
ermit de pe muntele Sinai in secolul al II-lea si cele ale unui mistic german
din Evul Mediu se aseamana cu cele traite de un swami indian din veacul
XX. Fiindca invataturile ezoterice sunt mai profund disimulate in Occident,
voi folosi adesea exemple orientale pentru a ajuta cititorul sa inteleaga
istoria secreta a lumii occidentale.

Nu am intentia sa dezbat conflictele potentiale dintre diverse traditii.
Cultura indiana acorda reincarnarii o importanta mult mai mare decat cea
sufista. De aceea, din considerente de concizie narativa, ma voi limita sa
includ doar cateva exemple de reincarnari ale unor celebre personalitati
istorice.

De asemenea, am operat o selectie drastica in randul acelor scoli
filosofice si societati secrete despre care am considerat ca se bazeaza pe



traditii autentice. In consecintd, am inclus cabala, ermetismul, sufismul,
templierii, rozacrucienii, francmasoneria ezoterica, martinismul, teozofia
doamnei Blavatsky si atropozofia, dar nu si scientologia, stiinta crestina a
lui Mary Baker Eddy si o serie de materiale contemporane primite de
diverse persoane prin channelling. Aceasta nu inseamna ca incerc sa evit
orice controversa. Tentativele anterioare de identificare a unei ,filosofii
perene” au avut ca rezultat diverse platitudini - de tipul ,dincolo de
culoarea pielii toti suntem la fel”, ,dragostea isi este propria-i rasplata”- cu
care e greu sa nu fi de acord. Celor care se asteapta la ceva asemanator
trebuie sa le cer iertare de pe acum. Invataturile pe care le voi descrie ca
fiind prezente deopotriva in scolile misterelor si in societatile secrete din
lumea intreaga ii vor scandaliza pe multi si vor parea chiar aberante.

Intr-o zi, mentorul meu mi-a spus ca sunt pregitit pentru initiere si ca
ar dori s& ma prezinte unor oameni. Asteptasem cu nerabdare acel
moment, dar - spre surprinderea mea - am refuzat. Fireste ca si teama a
jucat un rol aici. Stiam deja ca multe ritualuri de initiere implica stari
alterate de constiinta si uneori chiar asa-numitele ,experiente in pragul
mortii”. Dar un alt motiv al refuzului meu a fost si acela ca nu voiam sa mi
se ofere dintr-odata toate aceste cunostinte; voiam sa continui in a incerca
sa le descopar eu insumi.

Si, pe de alta parte, nu voiam sa depun un juramant care imi interzicea
sa scriu despre ele.

Aceasta istorie a lumii este structuratd in modul urmator. In primele
patru capitole vom vedea ce s-a intamplat ,la inceputuri”, conform
societatilor secrete, si ce inteleg invataturile oculte prin alungarea lui Adam
si a Evei din rai. De asemenea, vom contura imaginea lumii asa cum o vad
organizatiile secrete - furnizand astfel cititorului o pereche de ,ochelari”
conceptuali, care il vor ajuta sa inteleagad mai bine ceea ce urmeaza.

In urmatoarele sapte capitole vom aborda din perspectiva istorica o serie
de personaje din mituri si legende. Vom alcatui astfel o istorie a ceea ce s-a
intamplat inainte de aparitia consemnarilor scrise, asa cum a fost ea
predata in scolile misterelor si cum este studiata si azi in cadrul societatilor
secrete.

Capitolul 8 prezinta tranzitia la ceea ce se numeste in mod conventional
perioada istorica, dar vom continua sa vorbim despre monstri si fiinte
fabuloase, despre miracole si profetii si despre figuri istorice care au
conspirat cu fiinte neintrupate pentru a dirija cursul evenimentelor in
lume.

Sper ca pe parcursul intregului text, cititorul va fi placut surprins
deopotriva de ideile stranii prezentate, dar si de numele personalitatilor
care au crezut in ele. Sper de asemenea ca unele dintre aceste concepte
bizare vor atinge o coarda sensibila in mintea cititorilor si ca multi dintre



dumneavoastra isi vor spune ,da, acum inteleg de ce numele zilelor din
saptamana urmeaza in ordinea cunoscutd” ... ,de aceea imaginea unui
peste, cea a unui sacagiu si cea a caprei cu coada de sarpe sunt asociate
pretutindeni in lume cu constelatii ce nu seamana vizual cu ele” ... ,deci
asta se comemoreaza de fapt de Halloween” ... ,asa se explica bizarele
marturisiri ale templierilor privind venerarea demonilor” ... ,asta i-a dat lui
Cristofor Columb convingerea de a porni in nebuneasca sa calatorie pe
mare” ... ,de aceea a fost ridicat un obelisc egiptean la sfarsitul secolului al
XIX-lea in Central Park din New York” ... ,de asta a fost Lenin imbalsamat”

In toate acestea, am urmarit si arat ca datele elementare ale istoriei pot
fi interpretate intr-un mod situat aproape la polul opus fata de cel in care le
intelegem de obicei. Pentru a demonstra acest lucru, ar fi nevoie, fireste, de
o intreaga biblioteca - de ceva asemanator cu cei treizeci de kilometri de
rafturi cu literatura ezoterica si oculta aflate, se spune, in tainitele
Vaticanului. In unicul volum de fata insa, voi demonstra ci aceasta istorie
alternativa, aceasta imagine in oglinda a celei general acceptate, este una
rationala si coerentd, cu propria-i logicA aptad sa clarifice zone ale
experientei umane ce raman inexplicabile pentru optica conventionala. De
asemenea, in cuprinsul intregului text voi cita surse de specialitate,
oferindu-le cititorilor interesati o cale de urmat.

Unii dintre acesti specialisti au activat in cadrul traditiei ezoterice. Altii
sunt experti in domeniul lor profesional - stiinta, istorie, antropologie,
critica literara - iar rezultatele obtinute tind sa confirme imaginea ezoterica
asupra lumii, chiar si in cazurile in care nu am cum sa stiu daca filosofia
lor de viata are sau nu vreo dimensiune spirituala sau ezoterica.

Dar mai presus de orice - si vreau sa accentuez acest lucru - ii rog pe
cititori sa abordeze textul de fata intr-un mod cu totul nou, sa-1 perceapa
ca pe un exercitiu de imaginatie.

Ii cer cititorului s& incerce sa-si imagineze cum ar fi daca ar crede exact
contrariul a ceea ce am fost invatati sa credem. Acest lucru implica, in mod
inevitabil, o stare alterata de constiinta, intr-o masura mai mica sau mai
mare - fapt care nu este deloc nelalocul lui. Fiindca la baza tuturor
invataturilor ezoterice, oriunde in lume, se afla credinta ca in aceste stari
alterate de constiinta omul poate accede la forme superioare de inteligenta.
Traditia occidentala mai cu seama a pus intotdeauna un accent deosebit pe
valoarea exercitiilor de imaginatie care presupun cultivarea si analizarea
imaginilor vizuale. Iar daca li se permite sa se sedimenteze adanc in minte,
ele isi indeplinesc rolul.

Prin urmare, chiar daca aceasta carte poate fi cititd ca o culegere de
absurditati in care au crezut oamenii de-a lungul vremurilor, ca o
fantasmagorie epica, o cacofonie de experiente irationale, sper ca pana la



finele ei, macar unii dintre cei care o vor parcurge sa sesizeze unele armonii
si chiar un anume curent filosofic, care le va sugera c3, totusi, ar putea fi
adevarat.

Desigur, orice teorie de calitate care incearca sa explice de ce lumea este
asa cum este trebuie sa ofere totodatd o idee despre ce anume se va
intampla in continuare, iar ultimul capitol exact acest lucru il va face -
presupunand, fireste, ca marele plan cosmic al societatilor secrete va avea
castig de cauza. Acest plan implicaA anumite convingeri: ca noul impuls
catre evolutie va veni din Rusia, ca civilizatia europeana se va prabusi si ca
flacara adevaratei spiritualitati va fi mentinuta vie in America.

Ca un ajutor in exercitiul de imaginatie despre care aminteam anterior,
am inclus in cuprinsul textului ilustratii stranii si misterioase, unele dintre
ele nefiind niciodata pana acum expuse in afara societatilor secrete.

Exista, de asemenea, imagini ale unora dintre cele mai cunoscute
embleme culturale ale istoriei mondiale - Sfinxul, Arca lui Noe, Calul
troian, Mona Lisa, Hamlet cu bine cunoscutul craniu - fiindca, in
conformitate cu societatile secrete, toate au intelesuri bizare si neasteptate.

In al treilea rand, am inclus reproduceri ale lucrarilor unor artisti
europeni moderni precum Ernst, Klee si Duchamp, dar si ale unor
sproscrisi” americani ca David Lynch. Vom vedea ca si operele lor sunt
relevante pentru filosofia antica, secreta.

Incercati sa adoptati o stare mentala diferitd si veti vedea cum cele mai
cunoscute evenimente capata o semnificatie cu totul noua.

De fapt, daca un singur precept al acestei istorii alternative este
adevarat, atunci tot ce ati invatat pana acum de la mentorii dumneavoastra
trebuie pus sub semnul intrebarii.

Banuiesc ca aceasta perspectiva nu va ingrijoreaza. Asa cum spunea, in
mod memorabil, unul dintre reprezentantii anticei si secretei filosofii:
Trebuie sa fi nebun; altfel nu ai fi venit aici.

LA INCEPUTURI

DUMNEZEU ISI PRIVESTE IMAGINEA REFLECTATA UNIVERSUL IN
OGLINDA

Candva, demult, timpul nu exista.

Timpul nu este altceva decat o modalitate de a masura schimbarile de
pozitie ale obiectelor in spatiu si, asa cum stie orice om de stiinta, orice
mistic si orice smintit, la inceputuri nu existau obiecte in spatiu.

Spre exemplu, un an masoard miscarea efectuatd de Pamant in jurul
Soarelui. O zi ii trebuie planetei pentru a se roti in jurul axei sale. Iar cum,
dupa propriile lor afirmatii, la inceputuri nu existau nici Soarele si nici



Pamantul, autorii Bibliei nu au vrut nicidecum sa lase de inteles ca totul in
univers a fost creat in sapte zile - in sensul obisnuit al cuvantului ,,zi”.

In ciuda acestei absente initiale a materiei, spatiului si timpului, ceva
trebuie sa se fi intamplat pentru a pune totul in miscare. Altfel spus, ceva
trebuie sd se fi intamplat inainte sd existe ceva. $i din moment ce nu exista
nimic cand s-a intamplat ceva pentru prima data, putem presupune ca
aceasta prima intdmplare a fost mult diferita de evenimentele despre care
discutam in mod obisnuit in termenii dictati de legile fizicii. Ar putea avea
oare sens sa afirmam ca aceasta prima intamplare a fost, din unele puncte
de vedere, mai degraba un eveniment mental, decat unul fizic?

Ideea evenimentelor mentale capabile sa genereze efecte fizice ar putea
parea la prima vedere absurda, insa in realitate este un fenomen cu care ne
confruntam tot timpul. Iata, spre exemplu, ce se intampla cand imi vine o
idee - de pilda ,Pur si simplu trebuie sa intind mana si sa-i mangai
obrazul”: un impuls activeaza o sinapsa la nivelul creierului meu, ceva ca
un curent electric pune in miscare un nerv din brat, iar mana mi se misca.

Ar putea oare acest exemplu banal sa ne spuna ceva despre originile
universului?

La inceputuri, un impuls trebuie sa fi venit de undeva - dar de unde?
Cati dintre noi nu s-au minunat in copilarie vazand primele cristale
precipitandu-se in paharul cu solutie chimica, de parca un impuls se
strecura dintr-o dimensiune in cea care ii urma? In cadrul acestei istorii,
vom vedea cum, pentru multe dintre cele mai stralucite minti ale lumii,
nasterea universului - misterioasa tranzitie de la non-materie la materie -
este explicabila exact astfel. Ei si-au imaginat un impuls transmis dintr-o
alta dimensiune in dimensiunea noastra, aceasta altd dimensiune fiind,
din punctul lor de vedere, mintea lui Dumnezeu.

Cata vreme va aflati inca in prag, inainte de a risca sa va irositi mai mult
din timpul dumneavoastra citind aceasta istorie, trebuie sa declar limpede
ca voi incerca sa va determin sa luati in considerare niste idei care i s-ar
parea firesti unui mistic sau unui smintit, dar care nu i-ar placea deloc
unui om de stiinta. Nu, savantii nu ar fi deloc incantati de ele.

Pentru cei mai de seama ganditori ai momentului actual, teoreticieni
precum Richard Dawkins, profesor la catedra Charles Simony de
popularizare a stiintei de la Oxford, si pentru alti materialisti militanti care
controleaza si intretin opinia stiintifica asupra lumii, notiunea de ,minte a
lui Dumnezeu” nu e cu nimic mai buna decat ideea batranelului cu par alb
care salasluieste in ceruri. Este aceeasi greseala, sustin ei, pe care o fac
copiii si triburile primitive cand isi inchipuie cA Dumnezeu trebuie sa fie
asemenea lor: eroarea antropomorfica. Chiar dacad am accepta ca
Dumnezeu ar putea exista, spun ei, de ce ar fi ,E1” aidoma noua? De ce ar
fi mintea ,Lui” la fel ca mintea noastra?



Si trebuie sa recunoastem ca aici au dreptate. Fireste ca nu exista
niciun motiv pentru a crede asa ceva... fiindca adevarul este exact contrar.
Cu alte cuvinte, singurul motiv pentru care mintea lui Dumnezeu ar putea
fi ca a noastra este acela ca mintea noastra a fost facuta astfel incat sa
semene cu a Lui - altfel spus, ca Dumnezeu ne-a creat dupa chipul si
asemanarea Sa.

Si exact in acest fel decurg lucrurile in cartea de fata, fiindca in aceasta
istorie, totul este invers.

Totul aici este cu susul in jos si cu dosul pe dinafara. In paginile care
urmeaza, veti fi invitati sa va ganditi la acele lucruri la care niciunul dintre
cei care apara si mentin opiniile incetatenite nu si-ar dori sa va ganditi. Veti
fi ispititi s4 abordati idei interzise si sa incercati filosofii pe care liderii
intelectuali ai epocii noastre le considera eretice, stupide si nebunesti.

Dati-mi voie sa va asigur ca nu voi Incerca sa va atrag in dezbateri
academice si nici sa va conving prin intermediul argumentatiei filosofice ca
vreuna dintre aceste idei interzise este corecta. Argumentele oficiale pro si
contra pot fi gasite in lucrarile stiintifice standard, mentionate in cuprinsul
notelor de final. V& voi cere insa sa va extindeti limitele imaginatiei. As vrea
sa va imaginati cum ar fi daca ati percepe lumea si istoria sa dintr-un
punct de vedere aflat la polul opus fata de cel cu care ati fost invatat.

Cei mai de seama ganditori ai zilelor noastre ar fi oripilati si in mod cert
v-ar sfatui sa nu va jucati cu asemenea idei si in niciun caz sa zaboviti
asupra lor cat timp veti citi aceasta carte.

De fapt, s-au depus eforturi concertate de a eradica din lumea intreaga
orice amintire si orice urma a acestor idei. Elita intelectuala a prezentului
este de parere ca, daca le permitem sa revina, chiar si pentru scurt timp, in
imaginatia omenirii, riscAm sa regresam pana la formele de constiinta
aborigene, atavice, un marasm mental de care ne-am straduit milenii de-a
randul sa scapam.

Prin urmare, ce s-a intamplat, conform acestei istorii, inainte de a exista
timpul? Care a fost evenimentul mental primar?

Conform povestii noastre, Dumnezeu a reflectat asupra Sa. Altfel spus,
a privit intr-o oglinda imaginara si a vazut viitorul. $i-a imaginat fiinte
asemanatoare cu El insusi. Si-a imaginat fiinte libere, inzestrate cu forta
creatoare, capabile sa iubeasca atat de inteligent si sa gdndeasca atat de
iubitor, incat sa se poata transforma pe ele insele si pe altele asemenea lor
in propria lor esenta interioard. Fiinte care isi puteau extinde limitele
ratiunii pentru a imbratisa universul in totalitatea sa, iar in adancul inimii
lor reuseau sa-i discearna tainele cele mai subtile. Uneori, dragostea in
sufletul lor aproape ca pierea, dar alteori izbuteau sa afle o fericire
profunda dincolo de limitele disperarii, iar cateodata gaseau sensuri de
cealalta parte a nebuniei.



Pentru a va pune in locul lui Dumnezeu, trebuie sa va imaginati ca va
priviti propria reflexie intr-o oglinda. Prin forta vointei, faceti astfel incat
imaginea pe care o vedeti sa prinda viatd si sa-si asume o existenta
independenta.

Asa cum vom vedea in capitolele urmatoare, conform istoriei ,in oglinda”
invatate in cadrul societatilor secrete, exact asa a procedat Dumnezeu,
reflexiile sale - oamenii - formandu-se treptat, in etape, si dobandind o
existenta independenta ajutati, indrumati si indemnati de El pe parcursul
unor perioade foarte, foarte lungi.

Oamenii de stiinta ai zilelor noastre va vor spune ca, in cel mai negru
ceas al disperarii, nu are niciun rost sa va ridicati privirile catre ceruri,
revarsandu-va preaplinul inimii, fiindca nu veti afla niciun raspuns acolo;
stelele nu va vor privi decat cu indiferenta. Misiunea omului, cred ei, este
aceea de a se dezvolta, a se maturiza si a invata sa accepte aceasta
indiferenta.

Universul pe care il descrie cartea de fata este diferit, fiindca a fost creat
cu gandul la omenire. Conform acestei istorii, universul este
antropocentric, fiecare particula a sa avand ca tel omul. Acest univers ne-a
adapostit, ne-a hranit si ne-a alinat in decursul mileniilor, contribuind la
evolutia fenomenului unic care este constiinta umana si indrumandu-ne
pe fiecare dintre noi, ca indivizi, spre marile momente ale vietii. Atunci
cand plangem, universul se intoarce spre noi cu compasiune. Cand ne
apropiem de una dintre marile rascruci ale vietii, intregul cosmos isi tine
rasuflarea, pentru a vedea ce cale alegem.

Oamenii de stiinta vorbesc despre misterul si enigmele universului,
despre atractia gravitationala care uneste toate particulele constituente. Ne
indreapta atentia asupra unor lucruri uimitoare, de pilda ca fiecare dintre
noi contine in fiinta sa milioane de atomi care s-au aflat odinioara in corpul
lui Iulius Cezar. Ne spun de asemenea ca suntem praf de stele, dar numai
in sensul, oarecum dezamagitor, ca atomii care ne compun s-au format din
hidrogenul unor stele care au explodat cu mult inainte ca sistemul nostru
solar sa se fi format. Fiindca important este urmatorul fapt: oricum ar
formula teoria, cu retorica lor referitoare la mister si enigme, universul pe
care il promoveaza ei este unul al fortelor oarbe.

In universul ,stiintific’, materia a aparut inaintea mintii. Mintea este de
fapt un accident al materiei, insubstantial si fara legatura cu ea; un savant
a mers chiar pana acolo incat a caracterizat mintea drept o ,boala a
materiei”.

Pe de alta parte, in universul de tip mintea-inaintea-materiei, descris in
cartea de fata, conexiunea dintre minte si materie este mult mai stransa; de
fapt, este o conexiune vie, dinamica. Totul in acest univers este viu si
constient intr-o anumita masura, si totul raspunde, sensibil si inteligent, la



cele mai adanci si mai subtile nevoi ale noastre.

In universul mintii-inaintea-materiei, aceasta din urma a aparut din
mintea lui Dumnezeu si, mai mult decat atat, a fost creata pentru a oferi
conditiile in care mintea umand sd poatd exista. lar mintea umana este in
continuare punctul focal al universului, care o hraneste si ii satisface
nevoile. Materia este manipulatd de mintea omului - poate nu la acelasi
nivel, dar in acelasi mod in care este manevrata de mintea lui Dumnezeu.

In anul 1935, fizicianul austriac Erwin Schrédinger a pus la punct un
celebru experiment teoretic, cunoscut sub numele de Pisica lui
Schrodinger. Acesta era menit s demonstreze modul in care se modifica
evenimentele atunci cand sunt observate, in realitate, experimentul nu
facea altceva decat sa ia invataturile societatilor secrete cu privire la
fenomenele cotidiene si sa le aplice la domeniul subatomic.

La un moment dat in copilarie, poate fiecare dintre noi s-a intrebat daca
un copac ce cade in padure face intr-adevar vreun zgomot atunci cand nu
existd nimeni care sa-1 auda. Fireste, ne spunem noi, un sunet care nu
poate fi auzit de nimeni nici nu poate fi descris ca un sunet. Societatile
secrete sunt de parere ca adevarul nu este departe de aceasta idee.
Conform lor, un copac cade intr-o padure oarecare, oricat de izolata ar fi
aceasta, numai pentru ca undeva, candva, cineva sa fie afectat de el. Nimic
nu se intampla, nicaieri in univers, decat in interactiune cu mintea
omeneasca.

In experimentul lui Schrédinger, o pisicd este inchisd intr-o cutie
impreuna cu un material radioactiv al carui risc de a ucide animalul este de
cincizeci la suta. Ambele probabilitati de cincizeci de procente - ca pisica sa
fie vie si ca pisica sa fie moarta - raman, ca sa spunem asa, suspendate in
timp pana ce deschidem cutia ca sa vedem ce e induntru, si numai atunci
se produce cu adevarat un eveniment sau altul: moartea sau
supravietuirea felinei. Privind in cutie, la pisica, o putem ucide sau o putem
salva. Societatile secrete au sustinut dintotdeauna ca lumea de zi cu zi se
comporta intr-un mod similar.

In universul societatilor secrete, o moneda aruncata in aer, in conditii de
laborator strict controlate, va ateriza cu capul in sus in cincizeci la suta din
cazuri si cu pajura in sus in celelalte cincizeci de procente, in conformitate
cu legile probabilitatii. Dar aceste legi raman invariabile numai in conditii
de laborator. Altfel spus, legile probabilitatii sunt aplicabile doar atunci
cand subiectivitatea umana a fost in mod deliberat exclusd. In conditii
normale, cand fericirea si sperantele de implinire ale cuiva depind de o
aruncare a zarurilor, legile probabilitdtii sunt incdlcate. Iar in joc intra legi
mai profunde.

In prezent, suntem cu totii de acord cu ideea ca starile emotionale ne
afecteaza corpul fizic si ca, mai mult decat atat, sentimentele si emotiile



adanc inradacinate pot provoca schimbari profunde si de durata, pozitive
sau negative, la nivelul organismului - ceea ce numim efecte
psihosomatice. Dar in universul descris in cartea de fata, starea
emotionalad afecteazd in mod direct si materia aflatd in afara corpului
uman. In universul psihosomatic, comportamentul obiectelor fizice in
spatiu este determinat in mod direct de starile mentale, fard ca noi sa
facem ceva efectiv in acest sens. Altfel spus, putem afecta materia prin
modul in care o privim.

In Chronicles: Volume One, memoriile sale recent publicate, Bob Dylan
scrie despre ceea ce trebuie sa se intample pentru ca un individ sa poata
schimba epoca in care traieste. Pentru a reusi acest lucru, ,e nevoie sa detii
putere si control asupra spiritelor. Eu am facut-o o data...” $i sustine in
continuare ca asemenea persoane pot ,... vedea in inima lucrurilor, pot
sesiza adevarul lor - nu metaforic vorbind - ci pot vedea in realitate, ca
atunci cand patrunzi cu privirea intr-un metal si-1 faci sa se topeasca, pot
vedea lucrurile asa cum sunt ele in realitate, cu cuvinte dure si putere de
patrundere extrema.”

Remarcati sublinierea facuta, si anume ca nu vorbeste metaforic, ci ca
se refera in mod explicit si literal la o intelepciune straveche, puternica,
pastrata in cadrul societatilor secrete, o intelepciune insusitd de marii
artisti, scriitori si ganditori care au faurit cultura si civilizatia lumii. In
inima acestei intelepciuni se afla convingerea ca resorturile cele mai adanci
ale vietii noastre mentale sunt totodata resorturile la fel de adanci ale lumii
fizice, fiindca in universul societatilor secrete, intreaga chimie este o
psihochimie, iar modul in care continutul fizic al universului raspunde la
actiunea psihicului uman este guvernat de legi mai puternice si mai
profunde decat cele ale stiintelor fizice, materiale.

Este important sa ne dam seama ca prin aceste legi profunde se intelege
mai mult decat simpla ,mand norocoasd” la jocurile de noroc sau
accidentele ce par a se intampla in siruri de cate trei. Pentru societatile
secrete, acestea sunt legi imprimate in tesatura fiecarei vieti umane, la cel
mai intim nivel, dar si tiparele ample si complexe de tip providential, care
au conturat istoria lumii. Teoria prezentatd in aceasta carte sustine ca
istoria are o structura mai adanca si ca evenimentele pe care ni le explicam
de obicei in termeni de politica, economie sau dezastre naturale pot fi
percepute mai convingator din punctul de vedere al altor tipare, de ordin
spiritual.

Intregul mod de a gandi invers, cu susul in jos si dosul in afara, al
societatilor secrete, tot ce pare bizar si incredibil in materialul care
urmeaza izvoraste din convingerea ca mintea a precedat materia. Nu
dispunem aproape de nicio dovada pentru a decide ce anume sa credem
despre ceea ce s-a intamplat la inceputul timpului, insa alegerea pe care o



facem are implicatii uriase pentru modul in care intelegem lumea si
functionarea ei.

Daca sunteti de parere ca materia a aparut inaintea mintii, trebuie sa
gasiti o explicatie pentru felul in care combinarea intamplatoare a
substantelor chimice a dus la formarea constiintei - ceea ce este dificil.
Daca, pe de alta parte, credeti ca materia a fost un fel de precipitat al mintii
cosmice, aveti in fatd o problema la fel de complicata: aceea de a explica
modul in care s-a intamplat acest lucru, de a oferi un cadru de lucru.

De la preotii din templele egiptene pana la societatile secrete de astazi,
de la Pitagora la Rudolf Steiner, marele initiat austriac de la sfarsitul
secolului al XIX-lea si inceputul veacului XX, acest tipar a fost totdeauna
conceput ca o serie de ganduri emanate de mintea cosmica. La inceput
existand doar mintea in stare pura, mai tarziu aceste emanatii au devenit
un soi de protomaterie, energie a carei densitate a crescut pana ce s-a
transformat in materie eterica, mai diafana decat gazele, lipsita de orice
particule. In cele din urma, acele emanatii au devenit materie gazoasa, apoi
lichida si in cele din urma solida.

Kevin Warwick este profesor de cibernetica la Universitatea Reading si
unul dintre cei mai de seama creatori de inteligenta artificiala la nivel
mondial. Lucrand intr-o rivalitate amicald cu colegii sai de la
Massachusetts Institute of Technology, din Statele Unite, el a creat roboti
capabili sa interactioneze cu mediul in care se afla, sa invete si sa-si
ajusteze comportamentul in functie de acesta. Robotii sai demonstreaza un
grad de inteligenta comparabil cu cel al unor animale inferioare, precum
albinele. In decurs de cinci ani, sustine el, robotii vor atinge nivelul de
inteligenta al pisicilor, iar peste un deceniu vor fi cel putin la fel de
inteligenti precum oamenii. Warwick este de asemenea in curs de a pune la
punct o noua generatie de computere robotizate care, spera el, vor putea
proiecta si fabrica alte computere, fiecare nivel generandu-1 pe cel imediat
inferior.

In conformitate cu cosmologii din Antichitate si cu societatile secrete,
emanatiile mintii cosmice trebuie percepute in mod similar, ca actionand in
sens descendent, de la principiile mai inalte, mai puternice si mai
cuprinzatoare, spre cele mai inguste, cu caracter particular, fiecare nivel
creandu-l si guvernandu-1 pe cel inferior lui. De asemenea, aceste emanatii
au fost intotdeauna privite ca fiind intr-un anume sens personificate si
inteligente.

Cand Kevin Warwick si-a prezentat descoperirile in fata colegilor de la
Royal Institute, in anul 2001, a fost criticat de unii dintre ei pentru ca a
sugerat ca robotii lui sunt inteligenti si, prin urmare, constienti. De
netagaduit insa este faptul ca creierul acestor roboti se dezvolta intr-un
mod relativ organic. Ei isi formeaza ceea ce ar putea fi foarte bine numit



personalitati, interactioneaza cu alti roboti si fac alegeri ce depasesc toate
programele instalate in ei. Kevin a sustinut ca robotii lui nu au, probabil, o
constiinta cu toate caracteristicile celei umane, dar, la urma urmei, nici
cainii nu au. Cainii sunt constienti intr-un mod céainesc, a insistat el, iar
robotii sunt constienti in modul lor propriu. Desigur, din anumite puncte
de vedere, precum abilitatea de a face instantaneu complexe calcule
matematice, robotii dovedesc o constiinta superioara celei umane.

Am putea privi constiinta emanatiilor mintii cosmice intr-un mod
similar. Ne-am putea aminti, de asemenea, de maestrii spirituali tibetani
despre care se spune ca au capacitatea de a forma, prin vizualizare si
concentrare intensa, un tip de ganduri numite tulpas. Fiintele rezultate -
le-am putea numi fiinte-gand - ating un anume fel de viata independenta si
indeplinesc vointa stapanului lor. In mod similar, Paracelsus, magul
elvetian din secolul al XVI-lea, scria despre ceea ce el numea un ,aquastor”,
o fiinta formata prin forta imaginatiei concentrate, care poate dobandi o
viata proprie, iar in anumite circumstante poate deveni vizibila si chiar
tangibila.

La cel mai de jos nivel al ierarhiei, in conformitate cu doctrina secreta
straveche a oricarei culturi, aceste emanatii, aceste fiinte-gand ale mintii
cosmice, se intrepatrund atat de strans, incat creeaza aparenta de materie
solida.

In prezent, daci am dori si gisim un limbaj capabil sa descrie acest
fenomen straniu, ne-am putea indrepta atentia spre mecanica cuantica,
dar in cadrul societatilor secrete, intrepatrunderea fortelor invizibile pentru
a crea aparenta lumii materiale este conceputa ca o retea de lumina si
culoare sau - pentru a folosi un termen din alchimie - Matricea.

SAVANTI DE RENUME INTREABA: ESTE OARE VIATA DOAR UN VIS?

Acest titlu a aparut in ziarul The Sunday Times, in februarie 2005. In
articol, Sir Martin Rees, astronom regal al Marii Britanii, declara: ,in cateva
decenii, computerele au evoluat de la stadiul in care erau capabile sa
simuleze doar tipare simple pana la cel in care pot crea lumi virtuale
detaliate. Daca aceasta tendintd va continua, ne putem imagina
ordinatoare apte sa simuleze lumi chiar mai complicate decat cea in care
credem noi ca traim. Acest lucru ridica o intrebare de natura filosofica: ar fi
posibil ca noi insine sa ne aflam intr-o astfel de simulare, iar ceea ce
credem noi ca este universul sa fie doar un soi de nisa a cerurilor? Dintr-un
punct de vedere, am putea fi noi insine creatii in cadrul acelei simulari.”

Ideea generala este ca oamenii de stiintd de prim rang din lumea
intreaga sunt tot mai fascinati de extraordinarul grad de finete a detaliilor
necesar pentru ca omenirea sa apara si sa se dezvolte, iar acest aspect ii



determina sa se intrebe ce anume este real si ce nu.

Pe langa aceste evolutii in plan stiintific, romanele si filmele au reusit
intr-o oarecare masura sa ne familiarizeze cu ideea ca ceea ce consideram
in mod obisnuit realitate ar putea fi de fapt o ,realitate virtuala”. Philip K.
Dick, probabil primul scriitor care a introdus aceste notiuni in cultura
populara, era un bun cunoscator al intelepciunii initiatice privind starile
alterate de constiinta si dimensiunile paralele. Romanul sau

Do Androids Dream of Electric Sheep? (Viseazd androizii oi electrice?) a
fost transpus pe pelicula cu titlul Blade Runner. Alte filme pe aceeasi tema
sunt Minority Report (bazat tot pe un roman al lui Dick), Total Recall, The
Truman Show si Eternal Sunshine of the Spotless Mind. Dar cel mai
rasunator succes a fost inregistrat de The Matrix.

In acest din urma film, ticilosi amenintatori supravegheazi din umbra
lumea virtuala pe care o numim realitate pentru a ne controla,
urmarindu-si astfel obiectivele imorale. In parte, aceasta este o reflectare
corecta a invataturilor din cadrul societatilor secrete si ale asa-numitelor
scoli ale misterelor. Desi toate fiintele care traiesc in spatele valului de
iluzie fac parte din ierarhia emanatiilor mintii cosmice, unele demonstreaza
o tulburatoare ambiguitate morala. Acestea sunt fiintele pe care lumea
antica le considera zei, spirite si demoni.

Faptul ca unii oameni de stiinta reincep sa acorde atentie acestui mod
stravechi de a percepe cosmosul este un semn incurajator. Desi
sensibilitatile moderne suporta cu greu metafizica, cu ceea ce ar putea
parea abstractiuni teoretice de inalt nivel ingramadite unele peste altele,
cosmologia lumii antice era, asa cum ar recunoaste orice istoric onest al
ideilor, o magnificA masinarie filosofica. Prin modul in care prezenta
dimensiunile interconectate, in evolutie, ciocnirea, transformarea si
intrepatrunderea marilor sisteme, prin amploarea, complexitatea si
extraordinara fortd explicativd, cosmologia anticd rivalizeaza cu stiinta
moderna.

Nu putem spune pur si simplu ca fizica a inlocuit metafizica, facand-o
inutila. Exista o deosebire esentiala intre aceste doua sisteme, ele
explicand lucruri diferite. Stiinta moderna detaliazda modul in care
universul a ajuns asa cum este acum. Filosofia anticad pe care o vom
explora in aceasta carte explica modul in care experienta noastra privind
universul a ajuns sa fie asa cum este acum. Pentru stiinta, marele miracol
ce trebuie deslusit este universul fizic; pentru filosofia ezoterica, este
constiinta umana.

Savantii sunt fascinati de extraordinara serie de echilibre, de corelatii
intre diverse seturi de factori, necesare pentru ca viata pe Pamant sa
devina posibila. Ei discuta in termeni de echilibre intre rece si cald, intre
uscaciune si umiditate, despre distanta exacta de la planeta noastra la



Soare (nu mai mare, nici mai mica), despre o anumita etapa din evolutia
Soarelui (cu o temperatura anume, nu mai ridicata, nu mai scazuta). La un
nivel fundamental, pentru ca materia sa aiba coeziune, forta gravitationala
si electromagnetismul trebuie sa aiba, ambele, o anumita valoare (fara a fi
mai puternica sau mai slaba). Si asa mai departe.

Privind din punctul de vedere al filosofiei ezoterice, ne dam seama ca un
set de asemenea extraordinar de echilibre a fost necesar pentru a face din
constiinta noastra subiectiva ceea ce este ea azi - cu alte cuvinte, pentru a
conferi experientei noastre structura pe care o are.

Prin ,echilibre” nu ma refer doar la o minte echilibrata in sensul obisnuit
al cuvantului - caracterizata de emotii sanatoase si nu foarte puternice - ci
la ceva mai profund, ceva esential. Spre exemplu, de ce anume este nevoie
pentru a face posibil firul narativ interior, seria de istorii pe care le punem
cap la cap pentru a ne forma simtul identitatii, senzatia sinelui? Raspunsul
este, desigur, memoria. Doar amintindu-mi ce am facut ieri ma pot
identifica pe mine insumi ca persoana care a facut respectivele lucruri.
Esential este faptul ca pentru aceasta este necesar un anumit nivel al
memoriei, nici mai mare, nici mai mic. Romancierul italian Italo Calvino,
unul dintre numerosii scriitori moderni care au urmat filosofia mistica a
Antichitatii, exprima aceasta idee in mod direct: ,Memoria trebuie sa fie
suficient de puternica pentru a ne permite sa actionam fara a uita ce
anume voiam sa facem, invatam fara a inceta sa fim mereu aceeasi
persoana, dar trebuie sa fie totodata suficient de slaba pentru a ne permite
sa ne deplasam spre viitor.”

Alte echilibre sunt necesare deopotriva pentru a putea gandi liber,
pentru a intretese gandurile in jurul acelui simt central al sinelui. Trebuie
sa putem percepe lumea exterioara prin intermediul simturilor, dar la fel de
important este sa nu fim coplesiti de senzatiile din mediu, care ar risca sa
ne ocupe intregul spatiu mental - caz in care nu am mai putea gandi si nu
ne-am mai putea imagina. Faptul ca acest echilibru exista este cu adevarat
extraordinar, asa cum este si, de pilda, faptul ca Pamantul nu este situat
nici prea departe, nici prea aproape de Soare.

De asemenea, avem capacitatea de a ne deplasa punctul focal al
constiintei in cadrul vietii noastre interioare, aidoma cursorului pe ecranul
unui computer. Drept rezultat, dispunem de libertatea de a alege la ce
anume sa ne gandim. Dacad nu ar exista acest echilibru perfect intre
atasarea si detasarea de impulsurile interioare si de perceptiile din lumea
exterioara, dumneavoastra, in momentul de fata, nu ati avea libertatea de a
va desprinde atentia de pagina pe care o cititi si de a va gandi la cu totul
altceva.

Si astfel, daca elementele si conditiile fundamentale ale constiintei
umane nu ar fi caracterizate de acest exceptional set de echilibre si



corelatii, noi nu am avea libertatea de a gandi si a actiona dupa bunul plac.

Iar in privinta celor mai inalte culmi ale experientei umane, ceea ce
psihologul american Abraham Maslow a numit ,experiente de varf’, sunt
necesare echilibre si mai fin reglate. Spre exemplu, in momente de rascruce
ale vietii, poate fi nevoie sa luam anumite decizii. Si de aceasta data, daca
incercam, folosindu-ne intreaga inteligenta, sa ne dam seama ce anume e
bine sa facem cu propria viata, daca ne avantam in aceasta incercare cu
inima deschisa, daca dovedim rabdare si smerenie, putem discerne
actiunea corecta, pe care s-o urmam. Si odatd ce am luat decizia cea
dreapta, pentru a o duce la bun sfarsit, acel curs corect al actiunii va
necesita probabil intreaga vointa de care dispunem, intinsa in timp atat cat
putem suporta. Or, exact asta inseamnd, la nivel fundamental, sa
experimentam viata ca fiinte umane.

Este greu de explicat aceasta structura a constiintei care face posibile
libertatile amintite, oportunitatile de a alege sa procedam asa cum trebuie,
de a evolua si a ne dezvolta devenind oameni buni - uneori chiar eroici -
daca nu am crede in providenta - altfel spus, daca nu am crede ca asa a fost
scris sa fie.

Prin urmare, constiinta umana este, din unele puncte de vedere, un
miracol. In prezent, tindem si trecem acest lucru cu vederea, dar anticii
erau tulburati de acest caracter miraculos. Asa cum vom vedea, liderii lor
intelectuali urmareau subtilele schimbari ale constiintei umane cu aceeasi
atentie cu care savantii moderni cerceteaza transformarile mediului fizic.
Pentru ei, istoria, cu intampldrile ei mitice si supranaturale, era o poveste a
modului in care a evoluat constiinta omeneascd.

Stiinta actuala incearca sa impuna o imagine ingusta, reductiva, a
constiintei, straduindu-se sa ne convinga de caracterul ireal al elementelor
- uneori persistente - pe care nu le poate explica. Din randul acestora fac
parte forta misterioasa a rugaciunii, premonitiile, senzatia ca esti privit,
telepatia, experientele in afara corpului, coincidentele si alte fenomene pe
care stiinta moderna le inghesuie intr-un ungher obscur.

Si, ceea ce este mult mai important, in aceasta dispozitie reductiva a sa,
stiinta refuza sa accepte ceea ce experienta umana recunoaste - respectiv,
ca viata are un sens. Unii savanti neaga chiar si faptul ca merita sa ne
intrebam daca viata are sau nu sens.

Vom vedea, pe parcursul istoriei de fatd, ca multi dintre cei mai
inteligenti oameni care au trait in aceastd lume au devenit adepti ai
filosofiei ezoterice. De fapt, eu cred ca fiece om inteligent a incercat, la un
moment dat in viata, sa afle cate ceva despre ea. Este un impuls firesc al
fiintei umane acela de a se intreba daca viata are vreun sens, iar filosofia
ezoterica este cea mai bogata, cea mai profunda si mai concentrata suma
de idei pe aceasta tema. In consecinta, inainte de a porni la drum cu istoria



noastra, este vital s operam inca o distinctie filosofica asupra frontului
mai maleabil al gandirii stiintifice.

Uneori lucrurile o iau razna, iar viata pare lipsita de sens. Alteori insa,
vietile noastre lasa impresia cd au o semnificatie. Exista situatii, spre
exemplu, cand existenta noastra pare ca o ia pe un drum gresit: ratdm un
examen, pierdem un loc de munca sau incheiem o relatie sentimentala.
Apoiinsa, ca urmare a acestei aparente turnuri gresite, ne gasim adevarata
vocatie ori sufletul pereche. Sau - un alt exemplu - cineva hotaraste in
ultimul moment sa nu se imbarce intr-o cursa aeriana, iar apoi avionul se
prabuseste. Cand se intampla asemenea lucruri, putem avea senzatia ca
sCineva acolo sus” are grija de noi, cad pasii ne sunt indrumati. De
asemenea, putem resimti in mod acut caracterul fragil al vietii - cat de usor
situatia ar fi putut fi alta, daca nu ar fi existat un impuls aproape
imperceptibil, parca venit din alta lume.

In mod similar, acea parte a noastra ,cu picioarele pe pamant”, orientata
spre abordarea stiintifica, poate considera o coincidenta drept o corelare
intamplatoare a unor evenimente interconectate, insa uneori, in inima
noastra, banuim ca totusi coincidentele nu sunt doar rodul intdmplarii.
Cateodata ni se pare ca acea coincidenta constituie o aluzie, una extrem de
fina, la un inteles ascuns, profund, dincolo de confuzia vietii de zi cu zi.

Si uneori constatam ca, atunci cand orice speranta pare a fi pierduta,
dincolo de disperare se afla cu adevarat fericirea, sau ca in sanul urii se
ascunde samanta iubirii. Din motive pe care le vom analiza mai tarziu,
fericirea este privita in prezent in stransa conexiune cu dragostea de tip
sexual, astfel ca adesea atunci cand ne indragostim traim mai pregnant
senzatia ca ,asa a fost SCRIS sa fie”.

Recent, oameni de stiintd de prim rang au fost citati in mod frecvent
afirmand ca stiinta se afla pe punctul de a descoperi explicatia - sau sensul
- tuturor fenomenelor si evenimentelor din viatd si din univers. Aceste
declaratii sunt facute de obicei in relatie cu ,teoria stringurilor”, o teorie, se
spune, care va fi formulata cat de curand si va include toate fortele din
natura, combinand legile gravitatiei cu fizica lumii cuantice. Atunci vom
putea corela legile rezonabile ce guverneaza obiectele perceptibile cu
comportamentul mult diferit al fenomenelor de pe taramul subatomic.
Odata ce aceasta teorie va fi formulata, vom intelege tot ce este de inteles cu
privire la structura, originile si viitorul cosmosului. Astfel vom cunoaste tot
ce exista fiindca, sustin teoreticienii, altceva nu exista.

Inainte de a afla secretele initiatilor si a le deslusi straniile convingeri
referitoare la istorie, este important sa stabilim clar distinctia intre
ysemnificatie” asa cum este utilizat termenul in discutiile referitoare la
sensul vietii si ,semnificatie” asa cum folosesc oamenii de stiinta cuvantul.

Un baiat stabileste o intalnire cu prietena lui, dar ea il lasa balta.



Baiatul este furios si indurerat. Vrea sa inteleaga situatia tulburatoare in
care a ajuns. Cand reuseste sa dea de ea, o asalteaza cu intrebari: iar si iar,
DE CE?

...flindca am pierdut autobuzul, raspunde ea;

...flindca am plecat tarziu de la serviciu;

...fiindca am fost distrata si n-am vazut cat e ceasul;

...flindca ma nemultumeste ceva.

Astfel ca baiatul insista si insista, pana ce obtine ceea ce voia (oarecum):

...fiindca nu vreau sa te mai vad.

Atunci cand intrebam DE CE, chestiunea poate fi abordata in doua
moduri: ca in cazul primelor raspunsuri ale fetei, evazive, sensul fiind
»=CUM”- adica necesitand raspunsuri care sa ofere o relatare de tip cauza si
efect, de atom care se ciocneste cu un alt atom; sau, intrebarea DE CE
poate fi abordata asa cum ar fi vrut baiatul, ca o incercare de a identifica
INTENTIA.

In mod similar, atunci cand ne punem intrebari, despre sensul vietii si
al universului, nu vrem de fapt sa stim CUM au luat ele fiinta, cum s-au
reunit elementele si conditiile necesare pentru a se forma stelele, planetele,
materia si asa mai departe. In realitate, ne intereseaza intentia aflata la
baza lor.

De aceea, marile intrebari de tip DE CE - DE CE viata? DE CE
universul? - In calitatea lor de categorii filosofice elementare, nu pot fi
elucidate de oamenii de stiinta, sau mai corect spus nu de acestia in
calitatea lor de exponenti ai stiintei. Daca intrebam ,DE CE suntem aici?”
putem fi bombardati cu raspunsuri care - la fel ca raspunsurile fetei din
exemplul prezentat - sunt perfect valide, corecte din punct de vedere
gramatical, dar ne lasa un gust amar fiindca nu lamuresc intrebarea asa
cum am dori-o in forul nostru interior. Adevarul este ca fiecare dintre noi
este animat de o dorinta profunda, poate de nestins, ca aceste intrebari
sa-si primeasca raspunsul la nivelul INTENTIEI. Iar oamenii de stiinta care
nu sesizeaza aceasta deosebire, oricat de straluciti ar fi in domeniul lor,
sunt niste natangi cand vine vorba despre filosofie.

In mod evident, putem alege sa conferim unor parti din viata noastra un
tel si un sens anume. Daca imi place sa joc fotbal, atunci un sut care
trimite mingea in poarta reprezinta un tel pentru mine. Dar viata intreaga,
de la nastere pana la moarte, nu poate avea un sens, o semnificatie, fara o
minte care sa fi existat inaintea ei, pentru a-i da acea semnificatie.

Acelasi lucru poate fi spus si despre univers. De aceea, atunci cand ii
auzim pe oamenii de stiintd vorbind despre univers ca fiind ,minunat”,
»,plin de semnificatii” sau ,misterios”, e bine sa ne amintim ca, probabil,
folosesc acesti termeni cu o anumita lipsa de onestitate intelectuala. Un
univers de tip ateist poate fi semnificativ, minunat sau misterios doar



intr-un sens secundar, dezamagitor, la fel cum un iluzionist este numit
adesea ,magician”. Iar atunci cand vine vorba despre marile intrebari ale
vietii si mortii, toate ecuatiile stiintifice na sunt altceva decat o modalitate
mai dificila si mai complicata de a spune ,,Nu stiu”.

In prezent suntem indemnati si dam uitarii marile intrebari privind
viata si moartea. De ce suntem aici? Ce sens are viata? Asemenea chestiuni
sunt lipsite de rost, ni se spune. Tot ce trebuie sa facem este sa le ignoram
si s4 mergem mai departe. Si astfel pierdem din vedere cat de uimitor este
insusi faptul de a fi viu.

Cartea de fata a fost scrisa din convingerea ca ceva pretios este in pericol
de a fi inabusit si cd, din acest motiv, traim mai putin intens decat o faceam
odinioara. Mie mi se pare ca, daca privim datele fundamentale ale conditiei
umane dintr-o alta perspectiva, ne putem da seama ca stiinta nu stie de
fapt atat de multe cat pretinde ca stie si cA nu poate explica cele mai
profunde si mai inalte totodata aspecte ale experientei umane.

In capitolul urméator vom incepe prin a ne imagina ci pasim in mintea
initiatilor din lumea antica, pentru a privi universul din perspectiva lor.
Vom analiza intelepciunea straveche, pe care am uitat-o, si vom vedea ca,
din punctul ei de vedere, chiar si acele lucruri pe care stiinta moderna ne
indeamna sa le consideram cu adevarat reale, concrete, sunt de fapt cat se
poate de interpretabile, doar cu putin mai mult decat niste iluzii optice.

O SCURTA PLIMBARE IN PADURILE STRAVECHI
SA PASIM IN MINTEA ANTICILOR

Inchideti ochii si imaginati-va o masi, o masa buna, ideala, la care v-ar
placea sa lucrati. Cat de mare ar fi? Din ce ar fi lucrata? Cum ar fi lemnul
imbinat? Ar fi vopsita, lacuita sau doar lustruita? Ce trasaturi aparte ar
avea? Imaginati-va aceasta masa cat mai viu cu putinta.

Acum priviti o masa reala.

Despre care dintre ele puteti fi sigur ca stiti tot adevarul? De ce anume
puteti fi mai sigur: de ceea ce se afla in mintea dumneavoastra sau de
obiectele pe care le percepeti prin intermediul simturilor? Ce este mai real,
mintea sau materia?

Dezbaterea derivata din intrebarile simple de mai sus s-a aflat in centrul
oricarei filosofii.

In ziua de astazi, cei mai multi dintre noi aleg materia si obiectele in
defavoarea mintii si ideilor. In general, consideram obiectele fizice un
etalon al realitatii. In mod contrar, Platon numea ideile ,lucrurile care sunt
cu adevarat”. In lumea antica, obiectele percepute cu ochiul mintii erau
considerate realitati eterne de care putem fi siguri, spre deosebire de



suprafetele externe, tranzitorii, aflate in afara noastrda. Ceea ce vreau eu sa
sugerez este urmatoarea idee: inainte vreme, oamenii nu credeau intr-un
univers al mintii-inaintea-materiei fiindca ar fi cantarit atent argumentele
filosofice pro si contra si ar fi ajuns la o concluzie rationala, ci pentru ca
experimentau lumea intr-o modalitate de tip minte-inaintea-materiei.

In vreme ce gandurile noastre sunt palide si obscure in comparatie cu
impresiile datorate simturilor, pentru omul antic situatia era exact inversa.
Pe atunci, oamenii nu aveau un atat de acut simt al obiectelor fizice;
acestea nu erau la fel de net definite si diferentiate cum sunt astazi pentru
noi.

Daca vom privi reprezentarea unui copac pe zidurile unui templu antic,
vom observa ca artistul nu s-a uitat cu atentie cum anume sunt legate
ramurile de trunchi.

In lumea antica, nimeni nu privea cu adevarat copacii asa cum o facem
noi.

In prezent, tindem sd gandim intr-un mod reductionist cu privire la
propriile noastre ganduri. Adoptam in general ,moda” intelectuala care
considera gandurile ca fiind nimic mai mult decat cuvinte - poate cu o vaga
urma de altceva, de pilda sentimente, imagini si asa mai departe - numai
cuvintele in sine avand o semnificatie reala.

Daca zabovim insa, chiar si in fuga, asupra ei, constatam ca aceasta
abordare la moda contrazice in mod flagrant experienta de zi cu zi. Sa
luam, spre exemplu, un gand banal si insignifiant ca acesta: ,Nu trebuie sa
uit sa-i telefonez mamei in seara asta.” Daca incercam sa analizam un
astfel de gand pe masura ce isi croieste drum in campul constiintei noastre,
daca incercam sa-1 retinem pentru a arunca o raza de lumina asupra lui,
vom vedea, probabil, ca poarta cu sine o serie de asociatii verbale, precum
cele ce ies la lumina in cadrul unui test psihanalitic de asociere a
cuvintelor. Daca ne concentram mai puternic, s-ar putea sa ne dam seama
ca aceste asociatii sunt inradacinate in amintiri ce poarta cu ele anumite
sentimente, emotii si, totodata, propriile lor impulsuri volitive. Vina pe care
o simt fiindca nu i-am telefonat mamei mai devreme isi are originile, asa
cum stim din psihanaliza, dintr-o increngatura complexa de sentimente ce
dateaza din primii ani de viata: dorinta, furie, pierdere si tradare,
dependentd si nazuinta spre libertate. In vreme ce imi analizez sentimentul
de esec, alte impulsuri se nasc - nostalgie pentru vremea cand lucrurile
stateau poate mai bine, cand eu si mama eram strans uniti - si un vechi
tipar comportamental este resuscitat.

In vreme ce continudm si imobilizdm acest gand, el se va rasuci de
colo-colo. Insusi actul de a-1 analiza il schimba, provoaca reactii, uneori
chiar reactii contradictorii. Un gand nu e niciodata imobil; este ceva viu,
ceva ce nu poate fi niciodata ferm definit prin litera moarta a limbajului. De



aceea Schopenhauer, un alt sustinator al filosofiei mistice aflate in centrul
acestei carti, spunea ca ,indata ce incerci sa exprimi un gand in cuvinte, el
inceteaza de a mai fi adevarat”. Cuvintele nu pot prinde si transmite in
niciun caz complexitatea unei imagini sau a unor sentimente.

Numeroase dimensiuni sunt ascunse de partea nevazuta a tuturor
gandurilor, chiar si a celor mai anoste si banale.

Inteleptii lumii antice stiau cum sa lucreze cu asemenea dimensiuni si,
in decursul mileniilor, au creat si au rafinat imagini al caror unic rol era
indeplinirea acestei functii. Asa cum sustin invataturile propovaduite de
scolile misterelor, istoria timpurie a lumii este ,scrisd” intr-o serie de
imagini de acest tip.

Inainte de a analiza imagini cu ridicat potential evocator, as vrea sa-i rog
pe cititori sa ia parte la un exercitiu de imaginatie: incercati sa va inchipuiti
cum percepea lumea o persoana din timpurile stravechi, un candidat la
initierea intr-o scoala a misterelor.

Fireste, avem de-a face cu un mod de perceptie care, din punctul de
vedere al stiintei moderne, ar parea complet fals, dar pe masura ce vom
inainta in istoria de fata, vom descoperi tot mai multe dovezi care atesta ca
numeroase personalitati ale lumii au cultivat in mod deliberat aceasta
straveche stare de constiinta. Oamenii la care ne referim credeau, asa cum
vom vedea, ca ea le oferea o imagine a lumii asa cum este ea in realitate, a
modului in care functioneaza cu adevarat: o imagine din unele puncte de
vedere superioara celei actuale. Acesti oameni au adus cu ei in ,Jumea
reald” idei care au schimbat cursul istoriei, nu numai inspirand mari opere
de arta, ci facilitand unele dintre cele mai importante descoperiri stiintifice.

Prin urmare, sa ne imaginam ca pasim in mintea unei persoane de acum
doua mii cinci sute de ani, care strabatea o padure in drum spre un loc
sacru sau un templu precum Newgrange din Irlanda sau Eleusis, in
Grecia...

Pentru acea persoana, padurea si tot ce se afla in ea era viu. Spirite
nevazute sopteau in orice miscare a copacilor. Adierea care ii mangaia
obrajii era gestul unui zeu. Daca ciocnirea norilor de pe cer se solda cu un
fulger, era o izbucnire a vointei cosmice... si poate ca omul nostru grabea
putin pasul. Sau se adapostea intr-o pestera.

Cand omul din Antichitate patrundea intr-o pestera, avea strania
senzatie ca intra in propria sa teasta, izolat fiind in spatiul sau mental.
Daca urca pe culmea unui deal, isi percepea constiinta extinzandu-se pana
la orizont in toate directiile, catre granitele cosmosului, si se simtea una cu
acesta. Iar noaptea, bolta cereasca era pentru el mintea universului. Cand
mergea pe o poteca in padure, avea impresia ca isi urmeaza destinul.
Astazi, oricare dintre noi s-ar putea intreba la un moment dat: ,Cum am
ajuns in aceasta viata care nu pare a avea mai deloc de-a face cu mine?” Un



asemenea gand ar fi fost de neconceput pentru cineva din lumea antica,
unde fiecare individ era constient de locul sau in univers.

Orice lucru care i se intampla - chiar si vederea unui fir de praf in razele
soarelui, bazaitul unei albine sau imaginea unei vrabii cazand - era menit
sa se intample. Totul ii spunea ceva. Orice era o pedeapsa, o rasplata, un
avertisment sau o premonitie. Daca vedea o bufnita, de pilda, pentru el nu
era doar simbolul unei zeite, ci zeita Atena insdsi. O parte a ei - un deget de
atentionare, poate - patrundea astfel in lumea fizica si in constiinta lui.

Este important sa intelegem modul particular in care, conform anticilor,
fiinta umana are anumite afinitati cu lumea fizica. Ei credeau nestramutat
ca absolut totul in interiorul nostru are un corespondent in natura.
Ramele, spre exemplu, au forma intestinelor si proceseaza materia asa cum
o fac si intestinele. Plamanii care ne permit sa ne deplasam liber in spatiu,
aidoma unei pasari, au forma de pasare. Lumea vizibila este, deci, omul
intors pe dos. Plamanii si pasarile sunt expresia aceluiasi spirit cosmic, dar
in moduri diferite.

Pentru maestrii din scolile misterelor, exista o semnificatie in faptul ca,
privite de sus, organele interne ale corpului omenesc reflecta, in
dispunerea lor, sistemul solar.

Astfel, dupa parerea anticilor, intreaga biologie este de fapt o
astrobiologie. In prezent stim bine cd Soarele conferd viatd si energie
fiintelor vii, ajutand planta sa se dezvolte din samanta, indemnand-o sa se
inalte, dar anticii credeau deopotriva in fortele lunii care, dimpotriva, tind
sa aplatizeze si sa lateasca plantele. Ei considerau ca vegetalele cu bulbi
subterani, precum tuberculii, sunt afectate in mod deosebit de Luna.

De asemenea, si mai frapant poate, se credea ca formele complexe,
simetrice, ale plantelor sunt determinate de traiectoriile stelelor si
planetelor in miscarea lor pe bolta. Asa cum un corp ceresc urmeaza o
traiectorie ce face la un moment dat o bucld, asemenea unui siret de
pantof, aceeasi forma este schitata de miscarea unei frunze pe masura ce
creste, ori de o floare. Spre exemplu, anticii sustineau ca planeta Saturn,
care are o traiectorie ascutita pe bolta, are un rol important in formarea
acelor de conifere. Sa fie oare o coincidenta faptul ca, asa cum a
demonstrat-o stiinta moderna, coniferele contin cantitati neobisnuit de
mari de plumb, metalul despre care anticii credeau ca este animat interior
de planeta Saturn?

Dupa parerea stramosilor nostri, forma corpului omenesc este in mod
similar afectata de tiparele schitate de stele si planete pe bolta cereasca.
Miscarile planetelor, de pilda, ar fi inscrise in corpul uman in curbura
coastelor si in forma buclata a nervilor centripetali.

Stiinta a inventat termenul ,bioritm” pentru a descrie modul in care
relatia Pamantului cu Luna si Soarele, tradusd in succesiunea



anotimpurilor si a zilei dupa noapte, este inseratd biochimic adanc in
modul de functionare a fiecarei fiinte vii - de pilda in tiparele de somn. Dar
dincolo de aceste ritmuri usor de identificat, anticii recunosteau cum si
altele, mai complexe din punct de vedere matematic si legate de regiuni
indepartate ale cosmosului, influenteaza viata umana. Omul respira in
medie de 25 920 de ori intr-o zi, acesta fiind numarul anilor dintr-un an
platonic complex (numarul de ani necesari pentru ca Soarele sa incheie un
tur complet al zodiacului). Durata medie sau ,ideald” a vietii umane -
saptezeci si doi de ani - are acelasi numar de zile.

Aceasta interconexiune nu se limita exclusiv la corpul fizic, ci se extindea
deopotriva la constiintd. Cand omul nostru care se plimba vedea un stol de
pasari cotind ca o singura fiinta in zbor, i se parea ca stolul e ghidat si pus
in miscare de un singur gand, si chiar credea ca asa stau lucrurile. Daca
animalele din padure se deplasau deodata, brusc, la originea miscarii lor se
afla Pan. Omul nostru stia fara indoiala ca asa decurgeau lucrurile, fiindca
el resimtea in mod obisnuit marile spirite gandind prin el insusi si prin alti
oameni in acelasi timp. Stia ca, atunci cand intra in scoala misterelor si
maestrul sau spiritual le prezenta noi idei uimitoare lui si colegilor sai, cu
totii experimentau exact aceleasi ganduri, ca si cand maestrul ar fi ridicat
in fata lor un obiect concret, pe care toti sa-1 vada. De fapt, el se simtea mai
aproape de ceilalti atunci cand isi impartaseau gandurile, decat la simpla
apropiere fizica.

Astazi, tindem sa fim foarte posesivi cu gandurile noastre. Vrem sa ni se
acorde credit pentru ca le-am emis si ne place sa credem ca spatiul nostru
mental este numai al nostru si ca nicio alta constiinta nu poate patrunde in
el.

Dar nu trebuie sa zabovim prea mult asupra acestor supozitii, pentru a
vedea ca nu corespund totdeauna experientei pe care o traim. Daca suntem
cinstiti, trebuie sa recunoastem ca nu ne construim noi insine, de fiecare
data, toate gandurile. Si nu ma refer doar la faptul ca genii precum Newton,
Kepler, da Vinci, Edison si Tesla afirmau ca inspiratia le-a venit ca intr-un
vis sau, uneori, chiar intr-un vis. Cu totii putem spune ca gandurile de zi
cu zi ne vin in mod firesc. Adesea spunem ,Mi-a trecut prin gand ca...”,
»sMi-a venit in minte sa...”. Cu putin noroc, uneori ne vine in minte,
formulata de-a gata, o vorba de duh care face senzatie. Si sigur ca suntem
fericiti sa ne arogam meritele pentru ea, dar adevarul este ca remarca pur
si simplu ne-a tasnit de pe buze inainte de a avea timp s-o formulam in
mod constient.

Experienta de zi cu zi ne demonstreaza ca gandurile ne patrund in ceea
ce ne place sa consideram spatiul nostru mental privat, venind de
altundeva. Pentru antici, acest ,altundeva” era alt cineva: mai precis un
zeu, un inger sau un spirit.



Iar un individ nu este totdeauna inspirat de acelasi zeu, inger ori spirit.
Daca astazi obisnuim sa credem ca avem, fiecare dintre noi, un singur
centru al constiintei, situat in craniu, in lumea antica fiece individ
considera ca are mai multi centri ai constiintei, cu origini in afara capului.

Am vazut mai devreme ca zeii, ingerii si spiritele erau privite ca emanatii
ale marii minti cosmice - cu alte cuvinte, fiinte-gand. As vrea sa acordati
acum atentie ideii ca aceste fiinte-gdnd se exprimau prin intermediul
oamenilor. Daca astazi ne spunem in mod natural ca oamenii gandesc, in
Antichitate se credea ca gandurile omenesc.

Asa cum vom vedea, zeii, ingerii si spiritele pot determina mari
schimbari in soarta unei natiuni. lar punctul focal al acestor schimbari
poate fi adesea un individ. Alexandru cel Mare si Napoleon, de pilda, au fost
vehiculele unui spirit maret si pentru o vreme au condus destine intr-un
mod remarcabil. Nimeni nu li se putea opune si au izbutit in tot ce au
incercat - pana cand spiritul i-a parasit, iar din acel moment, brusc, totul a
inceput sa mearga prost.

Vom constata acelasi proces in cazul unor artisti care au devenit
canalele de exprimare ale unui zeu sau spirit intr-o anumita perioada a
vietii lor. Atunci ei au parut ca-si ,gasesc glasul” si au creat cu mana sigura
capodopera dupa capodopera, transformand uneori constiinta unei intregi
generatii §i chiar schimband directia unei culturi in istorie. Dar cand
spiritul il paraseste, opera nici unui artist nu mai este caracterizata de
geniu.

In mod similar, daca un spirit anima artistul in crearea unei opere de
arta, acelasi spirit poate fi din nou prezent atunci cand lucrarea respectiva
este privita de altii. ,Atunci cand Bach canta la orga, chiar si Dumnezeu
asista la mesa”, declara unul dintre contemporanii compozitorului german.

In prezent, multi crestini cred cdA Dumnezeu este prezent in trup si
sange la impartasanie, desi intr-un mod mai degraba incert, pe care secole
intregi de dezbateri teologice nu au reusit sa-i clarifice pe deplin. Pe de alta
parte, daca citim liturghiile care au supravietuit din anticul Egipt -
indeosebi Cartea deschiderii gurii - sau cronicile pastrate in templele
vestalelor din Roma in care au fost consemnate frecventele lor ,epifanii”, ori
aparitii ale zeilor, ne dam seama ca pe atunci prezenta zeilor era cu
adevarat asteptata la finalul ceremoniilor religioase, intr-un mod mult mai
pregnant decat la slujbele crestine de azi. Pentru oamenii din lumea antica,
prezenta zeilor inspira veneratie.

Cand ii venea un gand, omul nostru care mergea prin padure se simtea
ca si cum ar fi fost atins de aripa unui inger sau de vesmantul unui zeu. E1
simtea o prezenta chiar daca nu o percepea intotdeauna direct si in detaliu.
Dar odata intrat in incinta sacra, putea sesiza nu doar aripa, nu numai
spiralele de lumina si energie ce constituiau vesmantul: in mijlocul luminii



el vedea ingerul sau zeul ca atare. Si credea ca astfel percepe cu adevarat o
fiinta de pe taramul spiritual.

Astazi, consideram momentele de iluminare ca pe o traire interioara,
insa pentru antici ele veneau din exterior. Omul nostru din padure
considera ca fiintele-gand pe care el le vazuse sunt vizibile si pentru ceilalti,
ceea ce in prezent am numi o halucinatie colectiva.

Nu stim insa cum sa facem sa avem o astfel de experienta. Nu stim cum
sa procedam pentru a intalni un spirit neincarnat. Nu stim cine sunt aceste
spirite. Astazi pare ca suntem intr-o perpetua cautare a unei experiente
spirituale autentice, dar rareori putem fi siguri ca am trait una care sa-si
merite cu adevirat numele. In lumea antica, perceptiile spiritelor erau atat
de puternice, incat nimanui nu-i trecea prin minte si nege existenta lumii
spirituale. De fapt, anticilor le-ar fi fost tot atat de greu sa nege existenta
spiritelor pe cat ne-ar fi noua astazi sa refuzam sa mai credem in masa ori
in cartea din fata noastra.

Numarul redus al experientelor traite in prezent face dificila credinta in
spiritele neincarnate. Biserica sustine ca, de fapt, credinta este admirabila
tocmai pentru ca este dificila; cu cat relatia intre nivelul de credinta si
dovezile in sprijinul ei este mai pregnant invers proportionala, cu atat mai
bine, se pare. Aceasta abordare li s-ar fi parut insa absurda oamenilor din
Antichitate.

Daca credeti intr-un univers de tipul mintea-inaintea-materiei, daca
sunteti de parere ca ideile sunt mai reale decat obiectele, asa cum credeau
anticii, halucinatiile colective devin mult mai usor de acceptat decat daca
»optati” pentru un univers de tipul materia-inaintea-mintii - caz in care
acestea sunt aproape imposibil de explicat.

In istoria pe care o propunem aici, zeii si spiritele controleazi lumea
materiala si isi exercita puterea asupra ei. Vom vedea, de asemenea, ca
uneori fiintele neintrupate patrund in ea nestingherite. Cateodata,
comunitati intregi devin posedate de o incontrolabila salbaticie sexuala.

Acesta este motivul pentru care comunicarea cu spiritele a fost
intotdeauna considerata foarte periculoasa. In  Antichitate,
interrelationarea controlatd cu zeii si spiritele era rezervata scolilor
misterelor.

Robert Temple, profesor-invitat de studii umaniste, istorie si filosofia
stiintei la Universitatea din Louisville, SUA, si profesor de istorie si filosofia
stiintei la Universitatea Tsinghua din Beijing, a demonstrat ca unele culturi
stravechi, precum cea chineza si cea egipteana, intelegeau universul
intr-un mod care, din anumite puncte de vedere, il depaseste pe cel actual.
Spre exemplu, Temple a aratat ca egiptenii, departe de a fi primitivi si
inapoiati in acest domeniu, stiau ca Sirius este un sistem format din trei
stele - un adevar pe care stiinta moderna I-a ,descoperit” abia in 1995,



cand astronomii francezi au detectat cu ajutorul unor puternice
radiotelescoape steaua pitica rosie numita ulterior Sirius C. Ideea este ca
vechii egipteni nu erau nici ignoranti, nici naivi, desi asa suntem uneori
tentati sa-i consideram.

Una dintre ideile stupide pe care ne place sa le atribuim anticilor este
venerarea Soarelui, ca si cand ar fi crezut ca steaua in sine era o fiinta
dotata cu ratiune si simtire. Comentariile facute de Robert Temple asupra
unor texte-cheie din Aristotel, Strabon si altii sugereaza ca egiptenii din
Antichitate considerau Soarele ca fiind un fel de lentila prin care influenta
spirituala a unui zeu iradia din taramul spiritual in cel terestru. Alti zei isi
ytransmiteau” influenta prin intermediul altor planete si constelatii. Asa
cum pozitiile relative ale corpurilor ceresti se schimbau, in mod similar
diversele tipare de influenta confereau istoriei o anumita directie.

Revenind la omul nostru care se plimba prin padure, intelegem acum
ca, pentru el, spiritele aflate ,in umbra” Soarelui, a Lunii si a celorlalte
corpuri ceresti actionau asupra diverselor componente ale corpului si
mintii sale. El isi simtea membrele miscandu-se asemenea curgatorului
Mercur, iar spiritul lui Marte se framanta in el, in fluviul de fier topit care
era sangele lui.

Starea rinichilor sai era determinata de miscarile planetei Venus. Stiinta
moderna incepe abia acum sa inteleaga rolul pe care il joaca rinichii in
sexualitate. La inceputul secolului XX s-a descoperit in ce masura intervin
rinichii in stocarea testosteronului. Apoi, in anii optzeci, gigantul
farmaceutic elvetian Weleda a inceput efectuarea unor teste care au
dovedit ca miscarile planetare determina modificari chimice ale solutiilor
de saruri metalice, suficient de puternice incat sa fie percepute cu ochiul
liber, chiar si atunci cand aceste influente sunt prea subtile pentru a fi
masurate prin metodele stiintifice de care dispunem in prezent.

Mai interesant este faptul ca aceste modificari substantiale apar atunci
cand solutia de sare metalica este examinatd in relatie cu miscarea planetei
cu care era asociatd in mod traditional. Astfel, sarurile de cupru de la
nivelul rinichiului sunt afectate de Venus, cuprul fiind metalul traditional
asociat cu aceasta planeta. Se pare ca stiinta moderna este pe punctul de a
confirma ceea ce anticii stiau prea bine. De asemenea, se poate spune ca
intr-adevar Venus este planeta dorintei.

Scolile misterelor sustin ca, pe langa constiinta localizata la nivelul
capului, fiecare dintre noi are, spre exemplu, un tip de constiinta a inimii
care emanad de la Soare si patrunde in spatiul nostru mental prin
intermediul inimii. Sau, altfel spus, inima este portalul prin care zeul Soare
intrd in viata noastrd. In mod similar, un fel de constiintd a rinichilor
iradiaza in noi de la Venus, raspandindu-se in corpul si in mintea noastra
prin portalul reprezentat de acest organ pereche. Cooperarea dintre acesti



centri diferiti ai constiintei ne conferd un caracter iubitor, manios,
melancolic, agitat, brav, ganditor etc., formand ansamblul unic numit
experienta umana. Actiondnd prin intermediul centrilor nostri de
constiintd in acest sens, zeii planetelor si ai constelatiilor ne pregatesc
pentru marile experiente, pentru testele cruciale la care ne va supune
cosmosul. Structura subtila a vietilor noastre este determinata de miscarile
corpurilor ceresti. Sunt impulsionat de Venus sa doresc si, cand Saturn
revine, ma simt supus la o incercare dura.

In acest capitol am inceput deja si punem in aplicare unele dintre
exercitiile de imaginatie folosite in invataturile ezoterice. In capitolul
urmator vom trece pragul unei scoli a misterelor si vom incepe sa studiem
stravechea istorie a cosmosului.

GRADINA RAIULUI

CODUL FACERII INTRA IN SCENA STAPANUL INTUNECAT
OAMENII-FLORI

Stiinta si religia sunt de acord ca, la inceputuri, universul a trecut de la
nimic la existenta materiei. Dar stiinta are foarte putine de spus cu privire
la aceasta misterioasa tranzitie, explicatiile pe care le ofera fiind extrem de
speculative. Specialistii nu au nici macar un raspuns unanim la intrebarea
daca materia a fost creata toata de la inceput sau continua inca sa fie
creata.

Pe de alta parte, intre preotii initiati din lumea antica exista un consens
remarcabil, invataturile lor secrete sunt codificate in textele sacre ale celor
mai mari religii ale lumii. In cele ce urmeaza vom vedea ca o istorie ascunsa
a creatiei este codificata in Facerea (Geneza), ca unele dintre cele mai
cunoscute expresii pot fi decriptate astfel incat sa dezvaluie noi domenii
extraordinare ale gandirii, impresionante panorame ale imaginatiei. $i vom
vedea totodata ca aceasta istorie secreta ,rimeaza” cu invataturile secrete
ale altor religii.

La inceputuri, din neant s-a precipitat doar o materie mai fina si mai
subtila decat lumina, urmata de un gaz exceptional de diafan. Daca ochiul
uman ar fi privit acesti zori ai istoriei, tot ce ar fi vazut ar fi fost o vasta
pacla cosmica.

Acest gaz sau pacla era Mama Tuturor Fiintelor, care purta in sine tot
ceea ce era necesar pentru crearea vietii. Zeita Mama, asa cum era uneori
numita, se va metamorfoza in decursul acestei istorii si isi va asuma
diverse forme, cu nume diferite, dar deocamdata, ,pamantul era netocmit
si gol”.

Si acum survine primul mare punct de cotitura al istoriei. Biblia



continua: ,Intuneric era deasupra adancului.” in conformitate cu exegetii
Bibliei din cadrul traditiei ezoterice, acesta este modul in care autorii
Facerii vor de fapt sa spuna ca Zeita Mama a fost atacata de un vant uscat,
arzator, care aproape ca a anihilat potentialul de existenta a vietii.

Din nou, daca ar fi privit aceste momente, ochiului omenesc i s-ar fi
parut ca pacla usoara, emanata de mintea lui Dumnezeu, este coplesita
dintr-odata de o a doua emanatie. Caci a urmat o furtuna violenta, aidoma
unui rar si spectaculos fenomen observat de astronomi - probabil moartea
unei stele masive - exceptie facand faptul ca aici, ,la inceput”, acesta s-a
petrecut la o scara uriasa, care a cuprins intregul univers.

Asa ar fi stat deci lucrurile pentru ochiul fizic, dar pentru cel al
imaginatiei, acest intins nor de pacla si teribila furtuna care 1-a atacat pot fi
percepute ca acoperind doua gigantice fantome.

Inainte de a incerca si deslusim tainele acestei istorii stravechi a
cosmosului si de a intelege de ce atatea minti stralucite au crezut in ea,
este important s-o privim in forma in care ar fi fost ea prezentata in
vremurile antice: ca o serie de instantanee imaginative. Si este important
sa lasam aceste instantanee sa ne activeze imaginatia, exact asa cum
intentionau preotii din vechime ca ele sa actioneze asupra imaginatiei
candidatului la initiere.

Cu cativa ani in urma m-am lasat prins intr-o discutie cu una dintre
figurile legendare ale lumii interlope londoneze, un om care facilitase
evadarea unui infractor numit Frank ,Nebunul cu Toporul” Mitchell dintr-o
inchisoare pentru delincventii cu probleme psihiatrice si apoi, conform
istorisirilor, innebunise si el. Il ucisese pe Frank cu o arma cu teava
retezata, in partea din spate a unei furgonete, dupa care se scaldase in
sangele lui, razand. Dar cea mai vie amintire a sa, cea pe care el o considera
cea mai infioratoare, era si cea mai veche; omul isi amintea o lupta pe care
o vazuse pe cand avea, probabil, doi sau trei ani. Bunica lui se batea cu o
alta femeie, cu mainile goale, in strada, in fata casei sale, printre cladirile
victoriene din East End. Omului ii ramasesera in memorie lumina de gaz pe
strada uda si pietruita, felul in care se scuipau combatantele si silueta ca
de urias a bunicii lui, mare, cu o fortd supranaturala. Isi amintea de
asemenea cum antebratele ei masive, musculoase si aspre de la spalatoria
in care muncea pentru a-1 putea hrani pe el, izbeau iar si iar in cealalta
femeie, cu toate ca aceasta se prabusise la pamant.

Trebuie sa ne imaginam ceva similar atunci cand ne gandim la cele doua
forte titanice inclestate in lupta la inceputurile timpului. Zeita Mama era
frecvent considerata o figura iubitoare, datatoare de viata, cu infatisare
placuta si dispozitie alinatoare, dar avea totodatd si un aspect terifiant.
Atunci cand era nevoie, putea fi razboinica. Locuitorii anticei Frigii, spre
exemplu, si-o aminteau ca fiind Cibele, zeita nemiloasa care calatorea



intr-un car tras de lei si care astepta de la cei ce o venerau sa intre intr-o
stare de delir atat de salbatic, incat sa se autocastreze.

Rivalul ei era si mai inspaimantator: lung, osos, cu pielea alba si
solzoasa, cu ochii rosii, stralucitori. Plutind la mica inaltime deasupra
Pamantului-Mama, Stapanul intunecat era inarmat cu o coasa mortala,
dezvaluindu-si astfel identitatea in fata tuturor celor care n-o ghicisera de
la bun inceput. Astfel, dacad prima emanatie a mintii lui Dumnezeu s-a
metamorfozat in zeita Pamantului, cea de-a doua a devenit zeul Saturn.

Saturn trasa limitele sistemului solar. De fapt, zeul era insusi principiul
limitarii. Interventia lui a introdus in creatie potentialul obiectelor
individuale de a exista si, prin urmare, a permis trecerea de la inform la
forma. Cu alte cuvinte, gratie lui Saturn exista in univers o lege a identitatii
prin care ceva exista numai ca atare, niciodata ca altceva, si nici altceva nu
existd exact ca acel ceva. Gratie lui Saturn, un obiect ocupa un anumit
spatiu la un anumit moment si niciun alt obiect nu poate ocupa acelasi
spatiu in acelasi moment si, de asemenea, niciun obiect nu se poate afla in
mai mult de un singur loc la un moment dat. In mitologia egipteana,
corespondentul lui Saturn era Ptah, cel care modeleaza pamantul pe roata
olarului, iar in numeroase mitologii Saturn poarta titlul de Rex Mundi,
regele lumii sau ,printul acestei lumi”, ca urmare a controlului pe care il
exercita asupra vietii noastre materiale.

Daca o entitate individuala poate exista in timp, atunci, in mod logic, ea
poate deopotrivd sda inceteze sd mai existe. De aceea Saturn este zeul
distrugerii, cel care isi inghite propriile vlastare. Uneori este portretizat ca
Batranul Timp sau ca Moartea insasi. Ca urmare a influentei lui Saturn,
tot ce traieste contine in sine saméanta propriului sau sfarsit si, tot din
cauza lui, ceea ce ne hraneste ne si distruge. Moartea este prezenta
pretutindeni in cosmos: infiltrata in cerul albastru, in firul de iarba, in
fontanela neinchisd a unui nou-nascut, in lumina din privirea
indragostitului. Din cauza lui Saturn viata omului e grea. Din cauza lui
Saturn, fiecare sabie are un dublu tais si fiece coroana e o cununa de spini.
Daca uneori viata ni se pare aproape prea grea pentru a fi indurata, daca
ne doare si daca strigam in disperare catre stele, motivul este acela ca
Saturn ne impinge spre limitele noastre.

Si ar fi putut fi chiar mai rau decat atat. Potentialul de viata in cosmos
ar fi putut fi sugrumat inca inainte de a se naste. Universul ar fi ramas
pentru totdeauna un loc in care materia moarta se cerne la infinit.

Pe parcursul acestei istorii, vom vedea ca Saturn s-a intors in diferite
epoci si sub diverse chipuri, pentru a-si implini telul de a mumifica
omenirea si de a stoarce orice strop de viata din ea. Iar la sfarsitul ei, vom
vedea de asemenea ca interventia sa decisiva, un eveniment de mult prezis
de societatile secrete, urmeaza sa se produca in curand.



In Facerea, incercarea Celui Rau de a zadarnici din fasa planurile lui
Dumnezeu, acest prim act de rebeliune al unei fiinte-gand impotriva mintii
care a emanat-o, este ,expediatd” printr-o singura fraza scurta. Dar, asa
cum am mentionat deja, Biblia nu foloseste o scara temporala pe care noi
s-o putem recunoaste astazi. Tirania lui Saturn asupra Pamantului-Mama3,
tentativa sa criminald de a elimina potentialul de viatd din univers, a
continuat vreme indelungatd - o perioada imposibil de cuprins pentru
mintea umana.

Tirania sa a fost in final alungata, iar Saturn, desi nu complet invins, a
fost tinut in sah si inchis pe taramul sau. Si de aceasta datd Facerea ne
spune cum s-au petrecut lucrurile: ,Si a zis Dumnezeu: «Sa fie luminal» Si
a fost lumina.” Lumina a impins inapoi intunecimea care plutise deasupra
apelor.

Cum a fost obtinuta aceasta victorie? Exista in Biblie, desigur, doua
relatari ale creatiei. Cea de-a doua, de la inceputul Evangheliei dupa loan,
este din unele puncte de vedere mai detaliatd si ne poate ajuta sa
decodificam Geneza.

Dar inainte de a continua sa descifram povestea biblicA a creatiei,
trebuie sa abordam o chestiune delicata. Am inceput deja sa interpretam
Facerea in termenii Zeitei Mama si ai lui Saturn. Toti cei educati in spiritul
uneia dintre marile religii monoteiste vor manifesta, in mod firesc, o anume
reticenta fata de asemenea idei. Desigur, vor spune ei, aceste credinte de
tip politeist, in divinitati ale stelelor si planetelor, sunt caracteristice
religiilor primitive, precum cele ale anticilor egipteni, greci ori romani!

In acest moment, crestinii cu opinii conventionale vor refuza sa mai
citeasca lucrarea de fata.

Biserica actuala propovaduieste un monoteism radical dus la extrem.
Motivul este, in parte, dominatia exercitata de o stiinta ce aproape ca nu
mai lasd loc pentru Dumnezeu. In crestinismul orientat spre stiinta,
Dumnezeu a devenit o prezenta imanenta, nediferentiata si nedetectabila
in univers, iar spiritualitatea nu este decat o vaga si confuza senzatie de
unitate cu aceasta prezenta imanenta.

Dar crestinismul isi are radacinile in religiile mai vechi din zona in care
a aparut, toate fiind de tip politeist si astronomic. Iar credintele primilor
crestini reflectau aceste origini; pentru ei, spiritualitatea insemna
comunicarea cu spiritele reale.

Bisericile crestine - de la catedrala din Chartres si bazilica Sf. Petru din
Roma pana la micile lacase parohiale din lumea intreagd - au fost
construite pe locurile unor stravechi izvoare sfinte, grote sacre, temple si
scoli ale misterelor. In decursul istoriei, asemenea situri au fost
considerate portaluri destinate spiritelor, fisuri in tesatura fireasca a
continuumului spatio-temporal.



Astroarheologia a demonstrat ca aceste portaluri sunt aliniate cu
fenomenele astronomice, fiind menite sa canalizeze influxul din lumea
spiritelor la momente adecvate. La Karnak, in Egipt, la rasarit in ziua
solstitiului de vara, o raza subtire de soare patrundea in templu si
strabatea aproape cinci sute de metri prin curti, sali si coridoare, pentru a
ajunge in cele din urma in intunecimea din Sfanta Sfintelor.

Unii crestini vor fi surprinsi sa afle cat de departe a fost perpetuata
aceasta traditie. Toate bisericile crestine sunt aliniate din punct de vedere
astronomic, orientate spre rasarit in ziua sfantului caruia ii este dedicat
lacasul.

Marile catedrale, de la Notre Dame din Paris la Sagrada Familia din
Barcelona, sunt acoperite cu simboluri astronomice si astrologice. Bazilica
Sf. Petru din Roma este orientata spre est astfel incat, la solstitiul de vara,
se produce exact acelasi efect ca in templul de la Karnak.

In prezent, clerul condamna ferm astrologia, insa nimeni nu poate nega,
spre exemplu, ca toate marile festivaluri crestine au la baza fenomene
astronomice: Pastele este celebrat in prima duminica dupa prima luna
plina de dupa echinoctiul de primavara, iar Craciunul e sarbatorit in prima
zi dupa solstitiul de iarna, cand Soarele la rasarit incepe sa se deplaseze in
mod vizibil in sens invers la orizont.

Chiar si o scurta privire asupra textelor biblice sugereaza ca
interpretarea actuala, radical monoteista, a scripturilor nu concorda cu
ceea ce credeau autorii lor. Biblia se refera la numeroase fiinte spirituale,
neintrupate - inclusiv la zei ai triburilor rivale, la ingeri, arhangheli, dar si
la diavoli, demoni, la Satan si Lucifer.

Importante fragmente din Biblie pot fi recunoscute ca descriind
divinitatile stelelor si ale planetelor.

Cei patru heruvimi constituie unele dintre cele mai puternice simboluri
ale scripturilor, aparand in pasaje-cheie din Ezechiel, Isaia, leremia si in
Apocalipsa. Populari in iconografia iudaica si in cea crestina, proeminenti
in arta si arhitectura crestina de pretutindeni, ei sunt simbolizati de Vitel,
Leu, Vultur si Inger. In cadrul invataturilor ezoterice, acesti patru heruvimi
sunt fiintele spirituale aflate la baza a patru dintre cele douasprezece
constelatii ale zodiacului. Dovada identitatii lor astrologice rezida in
imagistica asociata: Vitel Taur, Leu Leu, Vultur Scorpion, Inger Varsétor.

Acest tipar cvadruplu al simbolismului referitor la constelatii se
regaseste in toate marile religii ale lumii. Dar pentru cel mai important si
mai sugestiv exemplu de politeism in cadrul crestinismului, trebuie sa
revenim la povestea creatiei, asa cum este ea relatatd in Facerea si in
Evanghelia dupa Ioan.

Versetul 1:1 din Facerea este tradus de obicei astfel: ,La inceput,
Dumnezeu a facut cerul si paméantul.” in realitate, orice exeget al Bibliei



recunoaste - chiar daca numai dupa unele insistente - ca termenul Elohim,
tradus aici prin ,Dumnezeu”, este de fapt un plural. Astfel, traducerea
corecta a versetului este: ,La inceput, zeii au facut cerul si pamantul.” lata
o anomalie tulburatoare, pe care reprezentantii Bisericii tind s-o ignore; in
cadrul cercurilor ezoterice insa, este bine cunoscut faptul ca termenul
Elohim desemneaza divinitati astronomice.

Asa cum am mentionat deja, putem descoperi identitatea acestor
divinitati comparand versetul respectiv din Facerea si fragmentul similar
din Evanghelia dupa loan: ,La inceput era Cuvantul si Cuvantul era la
Dumnezeu si Dumnezeu era Cuvantul... Toate prin El s-au facut... Si
lumina lumineaza in intuneric si intunericul nu a cuprins-o.”

Aceasta paralela este utila, deoarece Ioan nu a folosit cu de la sine
putere termenul respectiv: Cuvantul. El se referea astfel la o traditie deja
straveche in epoca lui, asteptandu-se, in mod evident, ca ea sa fie inteleasa
de cititorii evangheliei sale. Cu circa patru sute de ani mai inainte, Heraclit,
un filosof grec, scria: ,Logos-ul (Cuvantul) a fost inainte sa poata fi
Pamantul.” Important in acest sens este faptul ca, in conformitate cu
traditia straveche, Cuvantul care lumineaza in intuneric in Evanghelia
dupa Ioan - si, asa cum am vazut deja, zeii care au zis ,sa fie lumina” in
Facerea - este reprezentat de cele sapte spirite care actioneaza impreuna
sub forma influentei spirituale emanate de Soare.

Astfel, atat Vechiul, cat si Noul Testament fac trimitere la rolul zeului
Soare in cadrul creatiei, asa cum era el inteles de religiile lumii antice.

Al doilea act principal in cadrul creatiei survine atunci cand zeul Soare
septuplu soseste pentru a salva Pamantul-Mama de Saturn.

Privit prin ochii imaginatiei, Soarele este un tanar frumos, radios, cu o
coama leonina. Calatoreste intr-un car si este muzician, avand diverse
nume: Krisna in India, Apolo in Grecia. Aparand in toata splendoarea in
mijlocul furtunii, el alunga intunericul lui Saturn, pand ce acesta se
transforma intr-un urias dragon sau sarpe, incolacit in jurul cosmosului.

Soarele incalzeste apoi Pamantul-Mama si-1 readuce la viata, scotand
concomitent un raget triumfal, care reverbereaza pana la marginile
universului. Ragetul sau face ca materia din pantecele cosmic sa vibreze,
sa danseze si sa alcituiasca diverse tipare. In cercurile ezoterice ale
initiatilor, acest proces este numit uneori ,dansul substantelor”. Dupa o
vreme, materia se coaguleaza intr-o diversitate de forme stranii.

Prin urmare, Soarele creeaza lumea cantand.

Soarele-Leu este o imagine frecvent intalnita in arta antica. Ori de cate
ori apare, ea se refera la acest stadiu timpuriu din povestea creatiei in
viziunea de tip mintea-inaintea-materiei. O excelentd reinterpretare a
rolului jucat de Soarele-Leu in actul creatiei a fost realizata in anii cincizeci
de C. S. Lewis, in Nepotul Magicianului, una dintre cartile ce prefigurau



romanul Leul, vrdjitoarea si dulapul, din seria Cronicile din Narnia. Ceea ce
nu au observat insa criticii literari din afara traditiei ezoterice este faptul ca
opera lui C. S. Lewis este puternic influentata de traditia rozacruciana. In
aceasta poveste, Soarele-Leu este numit Aslan:

In intuneric, ceva se petrecea in sfarsit. O voce incepuse sd cante. Era
foarte, foarte departe si lui Digory - primul copil care explora Narnia - ii era
greu sa-si dea seama din ce directie vine. Uneori pdrea sd rasune din toate
directiile in acelasi timp. Alteori avea impresia cd vine din padmantul de sub
el si abia daca se distingea o melodie. Dar era, fard indoiald, cea mai
frumoasa voce pe care o auzise vreodata, atdt de frumoasa, incat abia mai
putea suporta. ... La rdasdrit, cerul a devenit din alb roz si din roz auriu.
Vocea s-a indltat, s-a indltat, pand ce aerul a inceput sd tremure odatd cu ea.
... Leul pasea de colo-colo pe taramul acela pustiu, cantandu-si noul cantec.
Si in vreme ce el pdsea si canta, valea a inverzit, acoperitd cu iarbd. Se
intindea de sub Leu aidoma unui lac. Si urca pe coastele dealurilor ca un val.

Prin victoria zeului Soare, maestrii din scolile misterelor se refereau de
fapt la tranzitia cruciala de la un cosmos pur mineral la unul in care
inmugurea viata vegetala.

In cadru primelor forme de flord primitiva, conform traditiei misterelor,
germeni singulari s-au unit, constituind vaste structuri plutitoare ca niste
retele, care au umplut intregul univers. In Vede, cartile sacre ale
hindusilor, aceasta etapa a creatiei este descrisa ca ,plasa lui Indra”- o
retea infinita de filamente vii, luminoase, intretesandu-se continuu,
unindu-se aidoma unor valuri de lumina si dizolvandu-se din nou.

Timpul a trecut si unele dintre aceste filamente au inceput sa se
impleteasca definitiv, undele de lumina conturandu-se in structuri
asemanatoare cu copacii. Ne putem face o imagine ilustrativa a acestui
proces daca ne amintim cum ne simteam in copilarie, atunci cand vizitam o
sera de la gradina botanica, precum cea de la Kew Gardens, in care ii
placea sa se plimbe lui Alice Liddell, fetita care a inspirat romanul Alice in
Tara Minunilor. Carcei si lujeri impresionanti se intindeau pretutindeni. In
jur, pe fondul unei luminozitati cu accente verzi, pluteste o pacla umeda.

Daca ne-am putea parasuta in acest ambient si ne-am aseza pe una
dintre ramurile verzi ce se intinde cat vezi cu ochii, si daca aceasta ramura
uriasa s-ar misca dintr-odata, ne-am simti aidoma unui erou de poveste ce
sade pe o stanca, iar stanca se urneste din loc, dezvaluind ca este de fapt
un urias. Fiindca vasta fiinta vegetala din inima universului, ale carei
membre moi si luminoase se intindeau in toate cele patru colturi ale zarii,
era Adam.

Iar acela era paradisul.

Cum nu exista inca niciun element animal in cosmos, Adam era lipsit de
dorinte si, prin urmare, de griji si de nemultumiri. Nevoile ii erau



satisfacute inainte chiar de a fi resimtite. Adam traia intr-o lume a eternei
primaveri. Natura ii oferea o nesfarsita sursa de hrana sub forma unei seve
laptoase, asemanatoare cu sucul papadiilor de azi. Reminiscente ale acelei
stari de beatitudine ne-au parvenit prin intermediul statuilor care o
reprezinta pe Zeita Mama cu sani multipli.

Cu trecerea timpului, formele de viata vegetala au devenit mai complexe,
mai apropiate de plantele actuale. Daca am fi putut privi cu ochii fizici acea
perioada din istoria cosmosului, am fi fost uimiti de multitudinea de flori
frematatoare.

Am sugerat deja ca istoria secreta a creatiei o umbreste pe cea stiintifica
in moduri interesante. Am vazut, de exemplu, ca etapa pur minerald a
existentei a fost urmata de un stadiu vegetal primitiv, dupa care s-a
instaurat o erd a plantelor complexe. Dar existd aici o deosebire
fundamentala, asupra careia trebuie sa va atrag atentia. Initiatii acestei
istorii secrete sustin nu numai ca aparitia vietii omenesti a fost precedata
de o etapa de dezvoltare vegetala, ci si ca elementul vegetal constituie inca si
astazi o parte esentiald a fiintei umane.

Daca am extrage sistemul nervos simpatic din organism si l-am privi ca
atare, am vedea ca seamana cu un copac. Unul dintre cei mai de seama
specialisti britanici in homeopatie a rezumat aceasta idee intr-un mod
remarcabil: ,Sistemul nervos simpatic este darul regnului vegetal pentru
corpul fizic al omului.”

Pretutindeni in lume, gandirea ezoterica este preocupata de energiile
subtile ce strabat aceastd componenta vegetala a organismului si de
asemenea cu ,florile” acestui copac: chakrele care functioneaza, asa cum
vom vedea, ca organe de perceptie. Marele centru al componentei vegetale a
corpului uman, hranindu-se cu undele luminoase si caldura primite de la
Soare, este chakra plexului solar, numita astfel deoarece s-a format in acea
etapa de dezvoltare controlata de Soare.

Cea mai pregnanta constientizare a acestui element vegetal in corpul
uman s-a pastrat in randul populatiilor din China si Japonia. In medicina
chineza se considera ca fluxul energetic al acestei forte vegetale a vietii,
numit chi, insufleteste corpul, iar atunci cand delicata retea energetica
inregistreaza un blocaj, survine boala. Faptul ca acest flux de energie nu
poate fi detectat de stiinta moderna, materialista, si ca pare a opera intr-un
domeniu vag, undeva intre spiritul uman si corpul animal carnal, nu
reduce catusi de putin eficacitatea artei medicale chineze, asa cum pot
atesta generatii intregi de pacienti.

Chinezii si japonezii pun totodata un accent deosebit pe rolul plexului
solar in practica spiritualda. Daca privim o statuie reprezentandu-l pe
Buddha in meditatie, vedem o persoana a carei atentie este indreptata spre
interior, centrul meditatiei, centrul sdu de gravitatie mental si spiritual,



fiind abdomenul inferior. Aceasta inseamna ca persoana in cauza si-a
retras constienta de la starea mentala rigida, muritoare, a creierului, si s-a
cufundat in centrul propriei sale fiinte, centru numit uneori hara si aflat in
conexiune cu intreaga existenta. Astfel, Buddha se concentreaza pe
constientizarea mai deplina a faptului ca este viu si a unitatii sale cu toate
fiintele vii.

Desi notiunea de chakre a devenit populara in Occident datorita
afluxului de idei ezoterice orientale, chakrele detin deopotrivd un rol
esential si in cadrul traditiei ezoterice din Vest, asa cum poate fi remarcat
in gandirea egipteana si in cea iudaica. $i, asemenea filonului ascuns al
divinitatilor stelare si planetare identificat anterior, putem spune ca in
crestinism exista si o traditie secretd a chakrelor.

Organele corpului vegetal sunt situate in anumite puncte nodale pe axa
verticalda a trunchiului si au cate un numar diferit de petale; chakra
plexului solar, de pilda, are zece petale, iar cea a fruntii, doua. Cele sapte
chakre principale - localizate la nivelul pelvisului, al plexului solar,
rinichilor, inimii, gatului, fruntii si crestetului - apar in scrierile lui Jakob
Bohme, din secolul al XVII-lea si, asa cum vom vedea ulterior, in lucrarile
unui catolic relativ contemporan cu el, Sfanta Teresa din Avila, care le
numeste ,ochii sufletului”.

Mai mult decat atat, la o lecturare atenta, putem constata ca Biblia
insasi contine numeroase aluzii codificate la existenta chakrelor.
»sCoarnele” cu care este infatisat de obicei Moise in lucrarile de arta sunt
considerate de crestinii cu orientare conventionala rezultatul unei greseli
de traducere. In traditia ezoterici insd, coarnele simbolizeaza cele doua
petale ale chakrei fruntii, numite uneori ,al treilea ochi”. Toiagul inflorit al
lui Aaron este o aluzie la activarea chakrelor, la deschiderea florilor de pe
trunchiul copacului subtil. In ultimul capitol vom vedea cum, in
Apocalipsa, deschiderea celor sapte peceti este de fapt o metafora pentru
activarea celor sapte chakre si pentru marile viziuni ale lumii spirituale
care 1i vor urma.

Glanda pineala, sau epifiza, este o glanda mica si cenusie, de marimea
unei migdale, situata in profunzimea creierului, la jonctiunea acestuia cu
maduva spindrii. In fiziologia ezoterica se considera ca, atunci cand avem o
presimtire, glanda pineala incepe sa vibreze, iar daca aceasta vibratie este
prelungita cu ajutorul tehnicilor ezoterice, poate duce la deschiderea celui
de-ai treilea ochi, situat, desigur, in mijlocul fruntii.

Anatomistii moderni au ,descoperit” epifiza abia in 1866, cand doua
monografii au fost publicate aproape simultan de H. W. Graaf si E. Baldwin
Spencer. Mai tarziu s-a constatat ca pineala este mai mare la copii, iar la
pubertate, cand diverse parti ale organismului suferd un proces de
sCristalizare”, glanda incepe sa se calcifieze si sa-si reduca dimensiunile.



Oamenii de stiinta stiu in prezent ca melatonina este un hormon produs in
cea mai mare parte de epifiza, in general noaptea. Melatonina este esentiala
pentru ritmul veghe-somn si pentru mentinerea in parametri normali a
sistemului imunitar.

Daca stiinta moderna a descoperit relativ tarziu glanda pineala, anticii
stiau in mod cert despre existenta ei si, de asemenea, considerau ca-i
inteleg functia. Totodata, stiau cum s-o manipuleze astfel incat sa atinga
stari alterate de constiinta. Egiptenii o infatisau sub forma sarpelui uraeus
(cobra pregatita de atac), iar in literatura indiana este privita ca Al Treilea
Ochi al Iluminarii, sau Ochiul lui Shiva. A fost de asemenea reprezentata
ca vergeaua cu un con de pin in varf a adeptilor lui Dionisos, iar un
anatomist grec din secolul al IV-lea I. C. O numea ,sfincterul ce regleaza
fluxul gandurilor”.

Pentru antici, epifiza era un organ de perceptie a sferelor superioare, o
fereastra ce se deschidea spre splendoarea si stralucirea ierarhiilor
spirituale. Aceasta fereastra putea fi deschisa prin meditatie si prin alte
practici secrete, prin care initiatul avea anumite viziuni.

Cercetari recente efectuate la Universitatea din Toronto au demonstrat
ca meditatia asupra glandei pineale prin metode recomandate de yoghinii
indieni declanseaza eliberarea unui val de melatonina, hormonul gratie
caruia visam si care, in doze corespunzatoare, poate provoca halucinatii.

Revenind la povestea creatiei si la simbolurile codificate in Geneza, am
vazut ca trupul lui Adam era la inceput amorf si foarte moale, cu pielea
aproape tot atat de delicata precum boarea ce pluteste la suprafata unui
iaz; mai tarziu insa, a inceput sa se solidifice. Asa cum scria misticul
crestin si filosoful rozacrucian Jakob Bohme in Mysterium Magnum,
comentariul sau asupra Facerii, ,ceea ce avea sa devina cu timpul os s-a
intarit acum, transformandu-se in ceva asemanator cu ceara”. Incalzite de
Soare, membrele verzi ale lui Adam au capatat tonuri roz.

Pe masura ce s-a solidificat, Adam a inceput sa se imparta in doua -
adica era un organism hermafrodit, care se reproducea in mod asexuat.
Atunci cand este chestionat insistent, orice specialist in ebraica biblica
recunoaste ca in Facerea 1: 27, fragmentul tradus prin ,5i a facut
Dumnezeu pe om dupa chipul Sau; dupa chipul lui Dumnezeu 1l-a facut; a
facut barbat si femeie” trebuie de fapt formulat: ,Si au facut ei (Elohim) pe
om dupa chipul si asemanarea lor (plural).”

Deci prin aceasta metoda de reproducere specifica plantelor s-a nascut
Eva din trupul lui Adam, modelata din cartilajul ceros care indeplinea
pentru Adam functia de os.

Urmasii lui Adam si ai Evei se reproduceau de asemenea asexuat,
procreand prin utilizarea sunetelor intr-un mod analog activitatii creative a
Cuvantului. Acest episod al istoriei aminteste de traditia francmasonica



referitoare la ,Cuvantul care a fost pierdut”- credinta ezotericd conform
careia In viitorul indepartat, cand acest Cuvant va fi redescoperit,
fecundarea se va putea face folosind doar sunetul vocii umane.

Adam, Eva si urmasii lor nu au murit; cand si cand, adormeau pentru
a-si reface fortele. Dar aceasta stare de fiinta ce se hranea cu lotus, in
Gradina Raiului, nu putea dura la nesfarsit; omenirea nu ar fi depasit in
acest caz niciodata stadiul vegetal.

Iar intentia fusese totdeauna aceea ca zeul Soare sa se separe de
Pamant... pentru o vreme.

Desigur ca nu au supravietuit artefacte din epoca in care zeii si
protooamenii traiau in forma vegetala, dar dispunem de documente certe
referitoare la astfel de artefacte.

Herodot, istoricul grec din secolul al V-lea 1. C., a fost supranumit
sparintele istoriei”, fiind cel dintai care a incercat sa documenteze si sa
alcatuiasca o istorie coerenta si obiectiva a omenirii.

In circa 485 1. C., Herodot a vizitat orasul Memfis din Egipt. Acolo, in
cripte vaste, i-au fost aratate siruri de statui ale fostilor faraoni, intinse
aparent la nesfarsit, pana in perioade ce se pierdeau in negura vremurilor.
Mergand alaturi de preoti de-a lungul sirurilor, a ajuns la o serie de trei
sute cincizeci si patru de sculpturi colosale in lemn.

— Editie a Bibliei publicata in Anglia in 1611 si autorizata de Biserica
Anglicana (n. Tr.).

Reprezentand fiinte care domnisera inainte de Menes, primul faraon
uman al Egiptului. Aceste fiinte, i-au spus preotii, se ,nascusera una din
cealaltd”, adica fara necesitatea unui partener sexual, prin metoda
partenogenezei, specifica plantelor. Monumentele, fiecare purtand o
placuta cu numele, istoricul si perioada, constituiau un document in lemn
referitor la de mult incheiata epoca de viata vegetala a omenirii.

Oameni-mdtragund intr-o gravura din secolul al XIX-lea. Rdddcina de
matrdgund a detinut intotdeauna un rol central in traditia ezotericd,
deoarece forma ei pare adesea a reprezenta o plantd ce tinde spre forma
umand. Oare colosii pe care i-a vazut Herodot semanau cu aceste siluetei?

LUCIFER, LUMINA LUMII

MARUL DORINTEI CONFLICT IN CERURI SECRETELE ZILELOR
SAPTAMANII

Creatia era repusa in scena in cadrul scolilor misterelor, o drama in trei
acte. Primul il infatisa pe Saturn asuprind Pamantul-Mama. Cel de-ai
doilea rezuma nasterea Soarelui si protectia oferita de el



Pamantului-Mama. Acest stadiu paradiziac al oamenilor-flori era
rememorat ca Era Soarelui.

In cadrul acestor dramatizari, candidatul la initiere se afla in miezul
unei combinatii de reprezentatie teatrala cu efecte speciale si sedinta de
spiritism. Intr-o stare alteratd de constiintd, poate drogat si aproape
incapabil sa se distanteze de respectivele evenimente, candidatul era
indrumat de preoti intr-o calatorie de tip samanic in lumea spiritelor.
Dramatizarile, asa cum le stim noi astazi, au depasit in cele din urma
granitele marilor centre grecesti ale misterelor, dobandind un caracter
public, dar in epoca timpurie a scolilor misterelor, cel putin, candidatii
traiau astfel o experienta pe care n-o mai vazusera nicaieri pana atunci.

Si ajungem acum la actul al treilea, subiectul acestui capitol. La
inceputul sau s-a produs evenimentul hotarator despre care aminteam la
sfarsitul capitolului anterior. PAmantul si Soarele s-au separat. De acum,
razele solare datatoare de viatd nu-l mai iluminau din interior, ci se
revarsau asupra Pamantului din cer. Drept urmare, acesta s-a racit si a
devenit mai dens. Structura sa predominant gazoasa a capatat un caracter
preponderent lichid. Contractandu-se, intreaga sa suprafata apoasa a fost
acoperita de Adam si Eva si de vlastarele lor vegetale.

Dintr-odata, in punctul culminant al celui de-ai treilea act, candidatul
la initiere ce participa la aceasta dramatizare sesiza un damf de sulf si era,
probabil, orbit de o stralucire brusca, aidoma unui fulger, in vreme ce
pasnica scena pastorala era invadata de o forma de viata bizara, lucioasa,
incornorata si de o lividitate oribila. Imaginea care se prezenta in fata
ochiului sau mental era aceea a unui sarpe aparent nesfarsit, croindu-si
drum in cosmos, un sarpe de o frumusete perversa. ,Tu te aflai in Eden, in
gradina lui Dumnezeu, ni se spune in Ezechiel 28:13, hainele tale erau
impodobite cu tot felul de pietre scumpe: cu rubine, topaze si diamante, cu
crisolit, onix si iaspis, cu safir, smarald, carbuncul si aur.”

Candidatul la initiere privea cu oroare cum sarpele se incolacea tot mai
strans in jurul trunchiului vegetal al lui Adam, intelegand ca urmarea
astfel seria de evenimente prin care viata pe Pamant trecuse, cu suferinte,
la urmatorul stadiu de evolutie. Fiindcd povestea sarpelui incoldcit pe
trunchiul copacului contine cea mai ilustrativd imagine a tranzitiei
Pamantului de la viata vegetald la cea animald.

Inca din secolul al XVIll-lea, cand imaginea de tip
materia-inaintea-mintii asupra vietii a inceput sa ia locul vechii paradigme
mintea-inaintea-materiei, Biserica se straduieste sa armonizeze povestea
creatiei, asa cum apare ea in Biblie, in Facerea, cu descoperirile stiintifice.
Dar incercarea nu are sorti de izbanda, fiindca se bazeaza pe o interpretare
moderna si in acelasi timp anacronica a Genezei.

In Facerea, evolutia nu este privita in mod obiectiv, asa cum ar face-o un



om de stiintd modern, punand cap la cap dovezi geologice, antropologice si
arheologice impartial si obiectiv evaluate. Povestea Facerii este o relatare
subiectivd a modului in care a evoluat omenirea si a celui in care a fost
resimtit acest proces. Cu alte cuvinte, povestea sarpelui incoldcit si a
copacului este o imagine a formdrii coloanei vertebrale si a sistemului nervos
al animalelor, asa cum a fost ea pdstratd in subconstientul colectiv al
omenirii.

Dar, asa cum vom vedea in mod repetat, istoria ezoterica nu este in mod
necesar in contradictie cu datele stiintifice. Doar ca, la fel ca in imaginea in
perspectiva prezentata in capitolul 1, ea priveste aceleasi fapte dintr-un
punct de vedere cu totul diferit.

Am vazut in capitolul anterior cd materia pregatise terenul pentru
aparitia vietii vegetale. Mai departe, cea din urma a constituit leaganul in
care sa poata lua fiinta viata animala. Pentru a exprima altfel acelasi lucru,
regnul vegetal a format substratul in care au cazut semintele regnului
animal.

Acesta a fost inceputul episodului hotarator, numit Caderea in pacat.

Candidatul la initiere era ajutat sa simta, in mod literal, atmosfera de
criza si de pericol a Caderii in pacat. Dintr-odata, ca si cand ar fi fost
impins de un cutremur, se prabusea intr-o gaura neagra, pravalindu-se in
ceea ce descoperea curand a fi un tunel sapat de un sarpe. Conform
traditiei ezoterice, incaperea sapata in piatra sub marea piramida de la
Gizeh, numita Sala Ordaliei, indeplinea exact aceasta functie. Excavatii
recente la Baia, in Italia, intr-o zona in care un sistem de grote partial
naturale, partial sapate de mana omului, era considerat de anticii romani
intrarea in lumea de dincolo, au scos la iveala o trapa prin care candidatul
la initiere era aruncat in tunelul de sarpe de dedesubt.

Astfel, candidatul experimenta pe propria sa piele modul in care Lucifer
si legiunile sale infestasera intregul Pamant cu o sumedenie de serpi
lucitori. El vedea cum, in conformitate cu istoria secreta, planeta incepuse
sa freamate de forme de viata animala primitive; vedea cum dorinta biciuia
insusi solul, facandu-i sa geama si sa suspine, si intelegea ca urme ale
acestui chin pot fi vazute in unele formatiuni stancoase.

Dar de ce a trebuit ca tranzitia de la viata vegetala la cea animala sa fie
marcata de un asemenea chin? Relatarea din Geneza reliefeaza in mod cert
acest aspect al supliciului, intr-unele dintre cele mai evocative versete ale
Vechiului Testament: ,lar femeii i-a zis: «Voi inmulti mereu necazurile tale,
mai ales in vremea sarcinii tale; in dureri vei naste copii. ...» Iar lui Adam
i-a zis: «... blestemat va fi pamantul pentru tine!

Cu osteneald sa te hranesti din el in toate zilele vietii tale! Spini si
palamida iti va rodi el.» ,Ca rezultat al Caderii, se pare, oamenii trebuie sa
sufere, sa se zbata si sd moard. Dar de ce?



Invaluite in acest limbaj stravechi, se ascund numeroase adevaruri, pe
care stiinta moderna le recunoaste. Plantele se reproduc printr-o metoda
numitd partenogeneza. O parte a plantei se desprinde si creste apoi,
formand o alta planta. Aceasta noua planta este, dintr-un punct de vedere,
o continuare a celei dintai care, intr-un anumit sens, nu moare. Aparitia
vietii animale si metoda sa de reproducere - sexul - au adus cu ele moartea.
Odata cu foamea si cu dorinta au fost resimtite deopotriva nemultumirea,
frustrarea, regretul si frica.

Deci cine este cel care o ispiteste pe Eva? Cine este sarpele care aduce
dorinta in lume, framantand-o? Fiecare dintre noi isi spune probabil ca stie
raspunsul la aceste intrebari, dar il stie la un nivel naiv. Problema este ca
autoritatile care au vegheat la dezvoltarea noastra spirituala ne-au
mentinut din acest punct de vedere la un nivel de gradinita.

Am inceput sa vedem in capitolul precedent cum Biserica si-a disimulat
propriile-i radacini astronomice, cum partea de inceput a Facerii ascunde
in ea povesti despre aceiasi zei ai planetelor pe care ii cunoastem din alte
religii, primitive; zeul Saturn, zeita Pamant si zeul Soare.

Pe masura ce avansam in textul Facerii, intelegem inca o data modul in
care aceasta disimulare a radacinilor astronomice si monoteismul de tip
radical al Bisericii moderne ne pot impiedica sa intelegem in mod limpede
ce incercau textele antice sa ne transmita.

Cei mai multi dintre noi considera ca in crestinism este recunoscuta
existenta unui singur diavol - altfel spus, ca Satan si Lucifer constituie una
si aceeasi entitate.

De fapt, nu avem nevoie decat de o privire scurta, din alta perspectiva,
asupra textelor, pentru a ne da seama ca autorii Bibliei au intentionat
altceva. Si de aceasta data avem de-a face cu un ,detaliu” pe care toti
exegetii Bibliei il accepta, dar care nu a ajuns si la cunostinta
credinciosilor. Am vazut deja ca Saturn, Stapanul intunecat, agentul
materialismului, trebuie identificat cu zeul planetei Saturn din mitologia
greaca si romanda. Dar oare Lucifer, sarpele, ispititorul care atata omenirea
cu dorinte animalice, trebuie si el identificat cu Saturn? Sau poate cu o alta
planeta?

Exista o vasta si erudita literatura ce compara textele biblice cu lucrari
mai vechi sau contemporane cu ele, insa din alte culturi, si demonstreaza
ca principalii doi reprezentanti ai raului in Biblie, Satan si Lucifer, sunt
doua entitati diferite. Din fericire, nu este necesar sa cercetam noi insine
aceasta literatura, fiindca gasim chiar in Biblie o afirmatie explicita, in
Isaia 14: 12: ,Cum ai cazut tu din ceruri, stea stralucitoare, fecior al
diminetiil”

Steaua diminetii este, desigur, Venus - Luceafarul. Prin urmare, Biblia il
identifica pe Lucifer cu planeta Venus.



Ar putea parea, la prima vedere, ciudat sa punem semnul egal intre zeita
planetei Venus in mitologiile romana si greaca (Afrodita in aceasta din
urma) si Lucifer din traditia iudeo-crestina. Venus/Afrodita este de sex
feminin si pare mai pregnant datatoare de viata. In realitate insa, exista
cateva puncte comune.

Atat Venus/Afrodita, cat si Lucifer sunt animati de sexualitate si dorinte
carnale.

Marul este fructul asociat cu ambele zeitati. Lucifer o ispiteste pe Eva cu
un mar, iar Paris ii inmaneaza Afroditei marul, intr-un gest care duce la
rapirea Elenei si la izbucnirea razboiului troian. Marul este considerat, la
nivel universal, fructul zeitei Venus, fiindca pozitia samburilor atunci cand
fructul este taiat pe jumatate reproduce traiectoria pe care se deplaseaza
planeta in cadrul unui ciclu de patruzeci de ani: o stea cu cinci colturi.

Lucifer si Venus sunt totodata personaje cu caracter complex. Lucifer
este rau, dar e un rau necesar. Fara interventia lui, protoomenirea nu ar fi
depasit stadiul vegetal in evolutia vietii. Ca rezultat al interventiei sale in
istorie, suntem fiinte animate atat in sensul ca ne deplasam pe suprafata
Pamantului, cat si din perspectiva dorintelor care ne impulsioneaza. Un
animal este constient de sine insusi ca entitate distincta asa cum plantele
nu sunt. A spune ca Adam si Eva ,au cunoscut ca erau goi” inseamna a
afirma ca au devenit constienti de trupurile lor.

S-au pastrat din lumea antica numeroase reprezentari incantatoare ale
lui Venus, dar si unele cumplite. Dincolo de imaginea femeii de o frumusete
nepereche pandeste teribila femeie-sarpe.

Pentru a analiza mai profund aceastad complexitate de caracter si a
intelege mai bine urmatorul mare eveniment din istoria secreta a lumii, ne
vom indrepta acum atentia spre o versiune germana mai veche a traditiei
lui Venus/Lucifer, care a aparut in poezia medievala si a patruns in
literatura lumii atunci cand Wolfram von Eschenbach a preluat-o si a
adaptat-o sub forma poemului Parzifal.

Iata! Iata-1 pe Lucifer!

Daca mai exista maestri-preoti,

Atunci stii bine ca adevarul il spun.

Sfantul Mihail vazu méania lui Dumnezeu...

A luat coroana lui Lucifer de pe capul lui

Asa incat piatra a sarit de pe ea

Si a devenit, pe pamant, piatra lui Parsifal.

Traditia ne spune ca, atunci cand Lucifer a cazut, un smarald mare s-a
desprins din fruntea lui. Acest lucru insemna ca omenirea va pierde,
treptat, capacitatea de perceptie a celui de-ai treilea ochi: chakra fruntii.

Faptul ca viata este adesea greu de indurat e rezultatul influentei
exercitate de Satan, dar cea a lui Venus face ca viata sa fie de multe ori greu



de inteles. Inraurirea lui Venus a conferit universului o calitate inselatoare,
paradoxala. Altfel spus, in lume a aparut iluzia. Lucifer a daruit materiei o
stralucire menita sa deruteze omenirea, s-o faca oarba in fata adevarurilor
de esenta inalta.

De ce se intampla uneori ca drumul inainte sa ni se para ca duce inapoi?
De ce adesea lucrul pe care in niciun caz nu trebuie sa-1 facem pare
aproape imposibil de deosebit de cel pe care e bine sa-1 facem? In adancul
inimii stiu ce ar trebui sa fac, dar in mine exista ceva, un element strain,
care vrea sa ma abata de la drumul drept. Elementul luciferic este inchistat
in insasi fiziologia mea. Dorinta si iluzia se combina

In mine in chip periculos. Din cauza influentei lui Lucifer, ,nu fac binele
pe care il voiesc, ci raul pe care nu-1 voiesc, pe acela il savarsesc” (Epistola
catre Romani 7: 19). Sfantul Pavel care, asa cum vom vedea, fusese initiat
in traditia misterelor, spune astfel ca o parte din mine stie intotdeauna ce
anume e drept, dar adesea este coplesita de partea ademenita de Lucifer.

Stiinta moderna nu se intreaba niciodata cum a aparut iluzia in lume...
sau imaginatia... sau vointa. Dar pentru antici, iluzia, imaginatia si vointa
erau unele dintre cele mai puternice forte din univers, la fel de vii in spatiul
tridimensional, ca si in mintile noastre. Pentru ei, istoria creatiei era istoria
devenirii acestor forte.

Friedrich Nietzsche scria: ,Daca nu ai haosul in tine, nu poti da nastere
unei stele dantuitoare.” Omul n-ar fi putut deveni pe deplin creativ, brav
sau iubitor daca nu ar fi putut face greseli, daca nu ar fi putut vedea
lucrurile altfel decat sunt si daca nu ar fi putut crede ca ele sunt altfel
decat sunt. Lucifer este de vina pentru ca nu credem intotdeauna ceea ce
ne arata dovezile. De multe ori credem ceea ce vrem sa credem. Spre
exemplu, viata unei persoane cunoscute ni se poate parea un esec
mizerabil sau un succes deplin, in functie de modul in care alegem s-o
privim - cu bunavointa sau cu meschinarie. lar atunci cand focul mistuitor,
pucioasa primitiva, ne arde in maruntaie, e greu sa alegem sa fim
binevoitori.

Atunci cand, la inceputuri, zeita Pamantului a fost atacata de zeul lui
Saturn, tanarul zeu Soare a aparut pentru a o apara si, in urma bataliei din
ceruri, l-a invins. Prin urmare, candidatul la initiere caruia i se prezinta
istoria secreta a lumii a urmarit deja o mare batalie. lar in continuare
trebuie sa vada o alta, in care dusmanul este sarpele urias ce s-a strecurat
in paradis pentru a-1 corupe. Dar cine va fi noul erou care va duce aceasta
noua lupta?

Asa cum am facut cu Satan si Lucifer, pe care Biserica i-a ingemanat
pentru a le ascunde originile astronomice, trebuie sa deslusim acum o alta
confuzie indusa in mod deliberat.

In primele capitole ale Facerii, care spun povestea creatiei, termenul



tradus in mod obisnuit prin ,Dumnezeu” este, dupa cum am vazut, Elohim.
Mai tarziu, autorii textului renunta la acest nume si folosesc in locul lui
termenul lehova, de asemenea tradus ,Dumnezeu”. Specialistii din afara
traditiei ezoterice au incercat sa explice ceea ce pentru ei par a fi doua
nume ale aceluiasi Dumnezeu ca rezultand din doua filoane literare diferite
- filonul Elohim si filonul Iehova - datand probabil din perioade diferite si
asamblate ulterior.

Adeptii traditiei ezoterice au insa o explicatie mult mai simpla. Elohim si
Iehova nu sunt doua nume ale aceleiasi entitati, ci entitati diferite. Asa cum
am vazut, Elohim este un nume colectiv pentru cele Sapte Spirite ce
actioneaza impreuna ca zeu al Soarelui, in vreme ce Iehova a aparut atunci
cand unul dintre aceste sapte spirite s-a desprins de celelalte pentru a
apara Pamantul de Venus.

Pentru a descoperi adevarata identitate astronomica a lui Iehova,
trebuie sa privim, din nou, spre iconografia oponentului sau, Venus.
Trebuie de asemenea sa ne amintim ca, pentru antici, istoria originilor
cosmosului se referea nu numai la felul in care a fost alcatuit universul, ci
si la modul in care a fost creatd experienta umana, la felul in care a
dobandit aceasta structura ei caracteristica. Altfel spus, se referea
deopotriva la legile lumii fizice si la principiile naturii umane.

Firea omeneasca este astfel modelata incat intreaga mea forta de a
rezista dorintelor animalice - de fapt ceea ce ma impiedica sa devin un
animal in sine - deriva din capacitatea mea de gandire, de reflectie. Venus
era infatisata in mod traditional cu o oglinda in mana, dar nu din vanitate,
asa cum se considera astazi. Oglinda era simbolul puterii pe care o are
reflectia de a modifica dorintele.

Zeul reflectiei era zeul marelui luminator de pe cerul noptii: Luna. In
toate culturile antice, Luna controla nu doar fertilitatea, ci si gandirea.

Preotii initiati credeau ca, pentru a crea conditiile propice gandirii
umane, cosmosul a trebuit sa se structureze intr-un anume fel. Pentru ca
reflectia umana sa fie posibila, a fost nevoie ca Soarele si Luna sa fie astfel
dispuse pe bolta, incat Luna sa reflecte pe Pamant lumina Soarelui.

De asemenea, ei erau convinsi ca aceasta dispunere pe cer trebuia sa fie
reprodusa, la o scara mai mica, in interiorul craniului omenesc. Aici,
glanda pineala reprezenta Soarele, iar cea care putea modifica si reflecta
asupra viziunilor primite de aceasta din lumea spiritelor era hipofiza, sau
glanda pituitara.

Toate acestea pot parea complet absurde, insa pentru antici ele
corespundeau realitatii de zi cu zi. Ei identificau mici schimbari survenite
in propria lor constiinta, ce pareau a varia odata cu modificarile de pozitie
ale Soarelui si Lunii. Cititorii sunt invitati sa se observe pe ei insisi, pentru
a vedea daca au vise mai animate atunci cand Luna este plina.



Daca veti urmari stridiile dintr-un acvariu vreme de treizeci de zile, veti
vedea ca se deschid si se inchid odata cu fazele Lunii. Iar stiinta moderna a
confirmat ca glanda pituitara se comporta asemenea unei stridii.

Zeul Lunii a devenit cunoscut iudeilor sub numele Iehova, iar
musulmanilor ca Allah, marele zeu sd-nu-faci.

Prin urmare, in toiul acestei drame cosmice a creatiei, cand Pamantul
era in pericol sa se transforme intr-un iad, a aparut o noua forta, pentru a
i se opune lui Lucifer. Asa cum cei sapte Elohim actionasera pentru a-1 tine
in frau pe Saturn/Satan, acum unul dintre acesti sapte s-a desprins din
randul lor pentru a deveni divinitate a Lunii, dirijand de pe aceasta pozitie
operatiunile menite sa-1 tind sub control pe Venus/Lucifer.

Marea conflagratie cosmica impotriva lui Venus a ramas in constiinta
tuturor culturilor lumii, de pilda in povestea bataliei lui Krisna cu
demonul-sarpe Kaliya, in mitul luptei lui Apolo cu monstrul Python sau al
lui Perseu ucigand, cu ajutorul scutului folosit ca oglinda, balaurul care o
ameninta pe Andromeda.

Iehova din Vechiul Testament este un zeu gelos, manios si razboinic. In
traditia iudaica, fortele lui sunt conduse de arhanghelul Mihail. Iata ce
spune in acest sens Apocalipsa: ,,Si s-a facut razboi in cer: Mihail si ingerii
lui au pornit razboi cu balaurul. Si se razboia si balaurul si ingerii lui. ... Si
a fost aruncat balaurul cel mare, sarpele de demult, care se cheama diavol
si satana, cel ce insala pe toata lumea, aruncat a fost pe pamant.”

Am vazut deci ca, in al treilea act din drama creatiei, zeul Lunii a
inregistrat o mare victorie.

Si astfel a inceput epoca Lunii. Primele trei ere ale cosmosului, cea
minerald, cea vegetald si cea animald - ziua lui Saturn, ziua Soarelui si ziua
Lunii -, au fost imortalizate in numele primelor trei zile din sdaptamadna lata
singurul motiv pentru care aceste trei zile din saptdmana, in ordinea
respectiva, poarta numele celor trei corpuri ceresti.

ZEII CARE IUBEAU FEMEILE

NEPHILIM PROIECTAREA GENETICA A OMENIRII ZEII-PESTI ISTORIA
ORIGINALA A ORIGINII SPECIILOR

Vom trece acum in revista unul dintre cele mai intunecate si mai
rusinoase episoade din istoria lumii; chiar si in cadrul societatilor secrete,
uneori asupra lui este trasa o perdea.

Un preot babilonian din vremea lui Alexandru cel Mare a fost unul
dintre primii istorici ai lumii. Din cele cateva fragmente de text pastrate,
este limpede ca Berosus, la fel ca Herodot inaintea lui, a studiat numele de
regi inscrise pe zidurile templelor si arhivele secrete ale preotilor.



Putinele scrieri ale sale care au supravietuit pana astazi cuprind
invataturi despre originile Cerului, ale Pamantului si ale unei rase de
hermafroditi, oamenii presexuali care se reproduceau prin partenogeneza.

Berosus spune ca Pamantul era locuit de o rasa primitiva. Apoi, intr-o
zi, pe tarmul marii a aparut un monstru, un animal numit Oannes, ,al
carui corp intreg era cel al unui peste; sub capul de peste avea un alt cap si
avea picioare dedesubt ca acelea de om, sub coada de peste. Vocea si
vorbirea lui erau articulate, omenesti; reprezentari ale lui s-au pastrat
pana in ziua de azi. ... Monstrul obisnuia sa-si petreaca ziua printre
oameni, dar pe atunci nu manca; el le-a explicat despre litere, despre
stiinte si arte de toate felurile. I-a invatat sa construiasca orase si temple,
sa scrie legi si le-a dezvaluit principiile cunoasterii geometrice. I-a ajutat sa
deosebeasca semintele pamantului si le-a aratat cum sa culeaga fructe; pe
scurt, i-a instruit in tot ce le putea indulci felul de-a fi si a le umaniza viata.
... lar cand soarele apunea, monstrul Oannes se retragea in mare si isi
petrecea noaptea acolo, caci era un amfibian. ... Iar dupa aceasta au
aparut si alte animale ca Oannes.”

Relatari similare despre zei-pesti care au aparut brusc in randul
oamenilor si le-au devenit invatatori pot fi gasite si in alte traditii - de pilda
legendele indiene despre Matsya, primul avatar al lui Visnu, miturile
feniciene cu privire la Dagon, cel care i-a invatat pe oameni arta irigatiilor,
si stravechii zei-pesti al tribului Dagon din vestul Africii. De la Plutarh, stim
ca primele reprezentari ale lui Zeus il infatisau ca un om cu coada de peste,
o imagine care a supravietuit in mitologia elena sub chipul lui Poseidon,
fratele lui Zeus.

Unii autori moderni, neinitiati in traditia ezoterica, au considerat ca
aceasta imagistica a pestilor dovedeste ca a existat o invazie a
extraterestrilor in vremurile antice. S-a sugerat chiar ca specia umana a
fost ,,construita” de acesti invadatori printr-un fel de inginerie genetica - un
excelent exemplu al modului in care traditiile ezoterice sunt rastalmacite
de cei care doresc sa le dea o interpretare materialista.

Atunci cand candidatul la initiere atingea stadiul corespunzator, i se
dezvaluia insa adevarul in aceasta privinta, iar adevarul semana bine cu
cele ce urmeaza...

Exista in Facerea un fragment care, la o prima privire, nu pare a se referi
exact la aceste evenimente marine, desi descrie o invazie a unor fiinte
venite de pe alte taramuri.

Facerea 6: 1-5: ,]ar dupa ce au inceput a se inmulti oamenii pe pamant
si li s-au nascut fiice, fiii lui Dumnezeu, vazand ca fiicele oamenilor sunt
frumoase, si-au ales dintre ele sotii, care pe cine a voit. ... In vremea aceea
s-au ivit pe pamant uriasi, mai cu seama de cand fiii lui Dumnezeu
incepusera a intra la fiicele oamenilor si acestea incepusera a le naste fii:



acestia sunt vestitii viteji din vechime. Vazand insd Domnul Dumnezeu ca
rautatea oamenilor s-a marit pe pamant si ca toate cugetele si dorintele
inimii lor sunt indreptate la rau in toate zilele, 1-a parut rau si s-a cait
Dumnezeu ca a facut pe om pe pamant.”

Oare ce sa intelegem din acest fragment? Expresia tradusa aici prin ,fiii
lui Dumnezeu” desemneaza, pretutindeni altundeva in Biblie, ingeri,
mesageri coborati din ceruri. In acest context insa, ,coborarea” pare a avea
conotatii morale negative. A spune ca ingerii au intretinut raporturi
sexuale cu femeile vrea oare a da de inteles ca s-au cobordt- au trecut la un
nivel inferior - pentru a se implica in lumea materiala? $i, eventual, ca le-a
placut prea mult?

Asa cum spuneam, incercam acum sa deslusim unul dintre cele mai
intunecate episoade ale istoriei secrete, iar aceste cinci versete ale Facerii
ar fi putut raméane absolut impenetrabile daca evenimentele nu ar fi fost
tratate mai pe larg in anticele traditii iudaice, indeosebi in Cartea lui Enoh.

Acest text a disparut din cadrul istoriei oficiale, exoterice, In anii
300-400 D. C., dar traditiile privind existenta, continutul si invataturile lui
au fost pastrate de francmasonerie. Apoi, in 1773, exploratorul scotian
James Bruce a descoperit cateva fragmente ale textului, in stare precara, in
unele manastiri etiopiene, confirmand astfel vechile traditii francmasonice.

Desi nu a fost inclusa niciodata in canonul scripturilor crestine, fiind
redactata in secolul al IV-lea, Cartea lui Enoh era atat de apreciata de
autorii Noului Testament, incat acestia au citat din cuprinsul ei,
conferindu-i in mod evident importanta unei scrieri sacre. Ilustrativ pentru
aprecierea de care se bucura textul este faptul ca lisus Cristos i-a
recunoscut ideile privind imparatia ce va sa vina si judecata de apoi. Mai
mult decat atat, expresia folosita in episodul Schimbarii la Fata, ,Acesta
este Fiul Meu, cel ales”, este menita sa indice ca lisus Cristos era cel
fagaduit de Cartea lui Enoh.

Iata ce spune acest text despre ingerii care iubeau femeile:

Cartea lui Enoh 6: 1-4: ,Si s-a intamplat ca numarul oamenilor a crescut
si oamenii au avut fete foarte frumoase. Si ingerii, fii ai cerului, le-au vazut,
s-au indragostit de ele si si-au spus unii altora: «Veniti, hai sa ne luam de
sotii dintre fetele oamenilor si sa avem copii cu ele.» ... $i toti ceilalti
impreuna cu ei si-au luat sotii, fiecare si-a ales una si au inceput sa intre la
ele si sa se injoseasca cu ele si le-au invatat farmece si magie ... si ele au
ramas insarcinate.”

Mai tarziu, lui Enoh i se arata cerurile, unde ingerii rebeli - numiti
Observatorii - ii cer acestuia sa intervina pe langa Dumnezeu pentru ei.
Dar cand el incearca sa faca acest lucru, Dumnezeu ii repudiaza si il trimite
pe Enoh inapoi:

»o1 du-te de le spune Observatorilor, care te-au trimis sa vii in numele



lor: Voi ar trebui sa veniti in numele oamenilor, nu ei in numele vostru.”

Apoi povestea ingerilor cazuti este reluata cu cuvintele lui Dumnezeu si
cateva detalii suplimentare:

Cartea lui Enoh 6: 15-16: ,Asadar ati coborat din Cerurile vesnice, inalte
si sfinte si ati curvit cu femeile, v-ati injosit cu fiicele oamenilor si v-ati luat
sotii si ati facut precum copiii Pamantului si ati avut ca fii uriasi. Si macar
ca erati fiinte spirituale, cu viata vesnica, v-ati injosit cu sangele femeilor si
ati avut copii cu sangele si carnea, ca aceia care mor si se duc. ... lar catre
Observatori, care v-au trimis sa vorbiti in numele lor si care erau dinaintea
timpului in Ceruri, lor sa le spuneti: «Ati fost in Ceruri, dar toate tainele nu
v-au fost dezvaluite inc4, iar voi le stiti pe cele de nimic, iar pe acestea, in
ingrosarea inimilor voastre, le-ati facut cunoscute femeilor si prin aceste
taine femeile si barbatii aduc rau mult pe Pamant.» Deci spuneti-le lor:
«Liniste nu aveti.» ,,

Epistola soborniceasca a lui ITuda 6 ii descrie pe Observatori drept ingeri
care ,nu si-au pazit vrednicia, ci au parasit locasul lor”. Commodorius, un
autor crestin din secolul al IlI-lea, scria: ,Femeile care i-au sedus pe ingeri
erau de o asemenea grosolanie, incat sedusii nu-si mai puteau dori sa se
intoarca in Ceruri.”

Dar dincolo de aceste aluzii ciudate, fragmentare, se afla un grup de
personaje bine cunoscute noua tuturor. Cand spune despre Observatori ca
si-au parasit locasul, Epistola lui Tuda pare a se referi la ei ca la niste
pastratori ai timpului. Dar ultimul si cel mai ilustrativ indiciu privind
identitatea ascunsa a acestor ,ingeri cazuti” se afla in numarul lor - sapte
intr-una dintre versiunile Cartii lui Enoh.

In toate traditiile, sapte este numarul marilor zei ai sistemului solar. Din
nou intelegem ca textul biblic contine, printre randuri, referiri la aceleasi
divinitati astronomice din mitologiile greaca si romana.

Ingerii atrasi in mod sexual de fiicele oamenilor erau de fapt zeii din
Olimp.

Am vazut ca Biblia include, codificata, o relatare a creatiei in care
rolurile-cheie au fost jucate de Saturn, Terra, Soarele, Venus si Luna. Am
urmat firul narativ de la stadiul pur material la cel vegetal si apoi la primele
framantari ale regnului animal. Epoca urmatoare va fi fost marcata de
aparitia zeilor sistemului solar: Jupiter - sau Zeus la vechii greci - a devenit
mai-marele tuturor zeilor. In cursul acestei ere au intrat in scena de
asemenea Marte si Mercur.

Copil fiind, Jupiter a trebuit ferit de ochii tatalui sau, Saturn;
Pamantul-Mama (Geea in mitologia greaca) I-a ascuns pe insula Creta,
intr-o grota subterana. Izolat de ceilalti zei, copilul a crescut hranit cu
laptele unei capre-nimfa si cu mierea albinelor sacre.

Pamantul-Mama l-a ascuns pe micul Jupiter deoarece se temea ca



Saturn si Titanii - vlastarele lui mai mari - il vor ucide. Ea stia ca nasterea
copilului era un semn ce arata ca domnia lui Saturn se apropia de sfarsit,
iar tranzitia de la o era la alta este intotdeauna dificila si dureroasa. Vechea
ordine refuza de fiecare data sa se retraga atunci cand i-a venit vremea.

Titanii erau executantii lui Saturn, bratul lui inarmat. Erau mancatori
ai constiintei. Voiau sa inghita orice noua viata si sa creeze ceea ce Milton,
bun cunoscator al istoriei secrete, numea ,,un univers al mortii”.

Titanii erau dusmanii declarati ai lui Jupiter. Nu au izbutit sa-1 ucida in
pruncie, dar niciodata nu au incetat sa-1 atace, sporadic si in cadrul unor
crancene batalii, pana ce Jupiter i-a infrant si i-a inchis sub pamant.
Aceste mari forte ale materialismului au devenit parte a structurii Terrei,
iar atunci cand un vulcan se trezea la viata si ameninta sa erupa, anticii
considerau ca ele isi aratd nemultumirea.

Odata Titanii intemnitati, Jupiter a devenit unicul conducator al
Olimpului, regele zeilor si divinitatea unei noi ere. Si-a scuturat lanturile si
intregul Pamant s-a cutremurat. El era singurul zeu suficient de puternic
pentru a manui trasnetul.

In capodopera sa, Nunta lui Cadmus cu Armonia, scriitorul si carturarul
italian Roberto Calasso, care a incercat sa aduca la cunostinta publicului
larg traditiile ezoterice privind realitatea istorica din spatele miturilor, se
exprima astfel: ,Olimpul intruchipeaza revolta lejeritatii impotriva
preciziei.” Altfel spus, zeii olimpieni - Jupiter, Apolo, Marte, Mercur, Diana,
Atena si altii - s-au rasculat impotriva limitarilor impuse de Saturn.
Olimpienii zburau in vazduh pentru a face fapte magice si a infrange
monstri teribili. Era o epoca splendida, spectaculoasa, care a lasat urme
adanci in memoria umana, inspirdnd unele dintre cele mai interesante
opere de arta din istorie. Insi avea totodatd un caracter sinistru, fiind o era
marcata de ambiguitate morala. Trasnetul lui Jupiter lovea printr-o perdea
deasa de testosteron, izul salbatic al patimilor instinctuale, cruzimea
primitiva a ferocitatii animalice.

Jupiter a violat-o pe Callisto si aceasta a fost transformata intr-un urs; a
siluit-o pe Io, metamorfozand-o intr-o vitea. L-a pedepsit pe Licaon pentru
canibalism, transformandu-1 intr-un lup. Poftele lui Apolo pentru Hyacinth
au dus la preschimbarea frumoasei in floarea cu acelasi nume, zambila, iar
legatura sa carnala cu Dafne s-a soldat cu metamorfozarea acesteia in laur.

Trebuie sa subliniem ca toate aceste mituri au la baza proliferarea
formelor naturale, raspandirea pe intreaga suprafatd a planetei a
diversitatii aproape infinite a plantelor si animalelor, biodiversitatea care o
caracterizeaza. Zeus nu este moral intr-un sens pe care Moise l-ar fi
acceptat, dar el si supusii sai olimpieni au regizat fecunditatea
frematatoare, creativitatea nesfarsita a lumii vii.

Cum ramane insa cu povestea zeilor-pesti? Cum se incadreaza ea in



acest context?

Am vazut ca multe dintre mitologiile lumii relateaza istoria stranie a
sosirii zeilor-pesti si am precizat ca Zeus insusi, in cele mai vechi
reprezentari ale sale, era considerat unul dintre ei. Am constatat de
asemenea ca miturile referitoare la Jupiter si la ceilalti zei olimpieni descriu
proliferarea formelor de viata animala. Imbinarea acestor doua filoane da
nastere unei posibilitati surprinzatoare.

S-ar putea oare ca miturile antice sa fi anticipat teoria stiintifica
moderna conform careia viata animald, care avea sa ducd prin evolutie la
fiinta umana, a debutat sub forma pestilor?

Daca ar fi adevarata, aceasta ipoteza ar constitui o revelatie
extraordinara.

Teoria evolutiei speciilor, propusa de Darwin, este una dintre marile
realizari stiintifice ale istoriei, de acelasi calibru cu descoperirile lui Galilei,
Newton si Einstein. Ar fi oare posibil ca preotii din scolile misterelor sa fi
avut cunostinta despre evolutia speciilor cu mii de ani inaintea lui Darwin?
Vom observa in continuare ca dovezile in sprijinul acestei supozitii - care la
prima vedere cel putin pare absurda - sunt scrise pe cer cu litere de-o
schioapa, pentru ca toata lumea sa le poata vedea.

Suntem pe cale de a descifra codul universului. Am vazut deja ca
primele episoade ale istoriei trebuie intelese in termenii creatiei bine
reglementate a sistemului solar. Unul dupa altul, Saturn, Soarele, Venus,
Luna si Jupiter s-au alaturat efortului de a intruni conditiile elementare
care au facut posibila evolutia vietii pe Pamant. Urmarind acest proces
treptat, am ajuns in zorii epocii regnului animal si a constiintei, marcata de
proliferarea formelor de viata animala.

Pentru a intelege istoria dezvoltarii acestora, trebuie sa ne indreptam
din nou atentia spre astronomie si, continuand sirul de evenimente despre
care anticii credeau ca au dus la crearea planetelor, vom ajunge la o
secventa complexa: constelatiile zodiacului.

Pentru antici, fortele naturii erau latente iarna si se trezeau primavara,
cand reincepeau sa-si exercite influenta. De aceea, constelatia in care
rasarea Soarele primavara era foarte importanta pentru ei. Astrul zilei
insufletea constelatia respectiva, o energiza si ii accentua puterea de a
modela lumea si istoria acesteia.

Din cauza usoarei inclinari a axei terestre, Soarele pare a se retrage
treptat in spate, pe fondul stelelor. Vreme de circa 2 160 de ani, Soarele
rasare in aceeasi constelatie, dupa care trece la urmatoarea. In prezent ne
aflam in Era Pestilor si, asa cum stie deja aproape toata lumea, asteptam
sa intrdm in Era Varsatorului. In vreme ce constelatiile si erele vin si trec,
variatiunile simfonice ale muzicii sferelor semnaleazd o noua miscare.
Ciclul fortelor insufletitoare, al pornirilor instinctuale ce strabat cosmosul,



se deplaseaza intr-un alt plan.

In general, percepem cele douasprezece constelatii ale zodiacului
decurgand in ordine in functie de lunile anului, Berbecul fiind urmat de
Taur, apoi de Gemeni si asa mai departe. In ciclul mai amplu insa,
determinat de aparitiile acestor constelatii la echinoctiul de primavara, ele
decurg in ordine ,inversa”, dupa Gemeni urmand Taurul, apoi Berbecul
etc.

Acest fenomen este numit precesie. Specialistii nu au cazut de acord
asupra momentului in care anticii au devenit constienti de existenta lui. O
lucrare marcanta pe aceasta tema este Hamlet’s Mill (Moara lui Hamlet),
scrisa de profesorul de istoria si filosofia stiintei Giorgio de Santillana de la
Massachusetts Institute of Technology, SUA, in colaborare cu Hertha von
Dechend, profesor de stiinte la Universitatea din Frankfurt, si publicata la
sfarsitul anilor cincizeci. Extrem de bine documentata, cartea a deschis
calea unei redescoperiri a dimensiunii astronomice a miturilor, de mult
uitatd in afara societatilor secrete. Autorii ei sugereaza ca unul dintre
episoadele care ocupa un loc central in toate mitologiile si in intreaga
literatura mondiala, de la Oedip rege la Hamlet - povestea fiului persecutat,
care isi infrange unchiul si redobandeste tronul tatalui sau - descrie de fapt
un eveniment astronomic, si anume o era precesionala ce urmeaza alteia.

Dar Hamlet’s Mill contureaza un model prin excelenta static: arata ca
precesia este codificata intr-un anumit arhetip, dar nu si modul va. Care
constelatiile guvernatoare ne permit sa organizam diversele straturi ale
mitului in ordinea cronologica corecta.

Sa privim acum aceasta insiruire in termenii realitatii istorice aflate la
baza miturilor lui Jupiter si ale celorlalti zei, in conformitate cu traditia
ezoterica.

Fiindca am privit istoria asa cum a fost ea retinuta in mituri, indeosebi
in cele ale zeilor olimpieni, ne-am imaginat, in mod firesc, personajele ca pe
niste oameni anatomic moderni. Ar trebui sa nu uitam insa ca miturile
reflecta infatisarea pe care ele ar fi avut-o privite cu ochii imaginatiei.
Pentru un ochi fizic - daca acesta ar fi existat - ele ar fi aratat cu totul altfel.

Fiindca aceste imagini create de imaginatie reprezintd debutul fi
dezvoltarea ulterioard a formelor de viatd primitivd.

Daca epoca inceputului vietii marine a fost marcata de guvernarea
planetei Jupiter, inseamna ca, din punctul de vedere al precesiei
constelatiilor, a fost totodata influentata de Pesti. Cand Soarele a inceput
sa rasara in constelatia Pestilor, o noua forma de viata s-a precipitat din
substanta semilichida de la suprafata Terrei. Aceasta a fost prima forma
embrionica de peste, ceva asemanator cu actualele meduze.

Anticii considerau ca autorul acestui impuls evolutionar a fost un zeu.
Daca viata primitiva pe Pamant - cea care, prin evolutie, avea sa duca la



aparitia omului - a luat forma unui peste, motivul a fost acela ca un zeu a
adoptat forma respectiva si, odata cu ea, a adus acest tip de viata pe Terra.

In mitologia egipteana, aparitia regnului animal priviti ca un eveniment
miraculos era asimilata cu nasterea lui Horus, cele mai vechi reprezentari
ale acestui zeu, ca si cele ale lui Jupiter, infatisand o fiinta pe jumatate om,
pe jumatate peste.

Vedem deci inca o data ca grecii si egiptenii, la fel ca iudeii, venerau
aceeasi divinitate in alte vesminte culturale.

Urmatoarea epoca precesionalda a fost prima Era a Varsatorului -
marcata de evolutia amfibienilor - uriase creaturi plutitoare, asemanatoare
intr-o oarecare masura cu delfinii actuali, dar cu membre palmate si o
excrescenta pe frunte. Aceasta excrescenta, numita ,lanterna”, era glanda
pineala, fiind prezenta si astazi la unele specii de reptile, precum Tuatara
din Noua Zeelanda.

s,Lanterna” era principalul organ de perceptie al creaturilor protoumane.
Sensibila la temperatura, ridicata sau scazuta, a altor vietuitoare, fie ele
apropiate sau indepartate, lanterna le putea intui natura interioara.
Fiintele protoumane puteau intui deopotrivd natura plantelor,
determinand daca erau bune de mancat sau ca remediu al unor boli, asa
cum procedeaza astazi unele animale. Si fiindca legile dezvoltarii nu erau
inca pe deplin stabilite, oamenii putea vorbi cu plantele intr-un mod care,
asa cum sustin anticele epopei iudaice, putea convinge ,pomii sa dea rod
sau granele sa creasca inalte cat cedrii din Liban”. Probabil ca vorbirea
acestor oameni-amfibieni semana oarecum cu mugetul cerbilor.

Ulterior, protooamenii cu lanterne in frunte au fost idealizati sub chipul
unicornilor. Zeita Pamantului inca le transmitea, prin clarviziune, ce
anume sa faca, astfel ca legile naturale si cele morale erau identice. Acest
adevar istoric este splendid reprezentat in celebra tapiserie de la muzeul
Cluny din Paris, in care inorogul isi odihneste capul pe genunchii unei
fecioare.

In memoria colectiva a omenirii, unicornul a rdmas, desigur, o creatura
vanata. Oamenii 1isi puteau cauta apararea pe genunchii
Pamantului-Mama, dar lumea devenise deja un loc periculos. Am vazut ca
dorinta existase initial independent de omenire, continuand sa se
manifeste astfel, neintegrata in tiparul protouman. Aceste dorinte salbatice
si libere erau balaurii si dragonii din mitologie; ei terorizau celelalte forme
ale creatiei.

Odata ce suprafata mlastinoasa a Pamantului a inceput sa se solidifice,
transformandu-se in uscat, a inceput un nou stadiu de dezvoltare a fiintei
umane. Acesta a fost debutul Erei Capricornului, cand protooamenilor
le-au aparut membre cu ajutorul carora sa se poata deplasa pe sol, manati
de dorintele animalice incipiente.



In conformitate cu intelepciunea antica, intrarea in scena a lui Marte a
fost cea care a dus la evolutia animalelor cu sange cald. Marte si-a facut
aparitia in perioada de tranzitie dintre amfibienii asemanatori cu soparlele
din Era Capricornului si animalele de uscat din Era Sagetatorului, marcata
de patrupede.

Fierul lui Marte s-a concretizat in sangele rosu si a asigurat conditiile
care au facut posibil egotismul - nu numai in sensul impulsului sanatos de
supravietuire. Pe masura ce Pamantul a continuat sa se solidifice si sa
devina mai dens si mai uscat, dimensiunile lui s-au redus, astfel incat o
creatura nu putea prospera decat pe seama alteia. lar faptul ca doar cu
greu ne putem deplasa fara a vatama sau chiar a ucide o alta fiinta vie a
fost inscris in insasi conditia umana. Din cauza lui Marte natura
omeneasca are o latura cruda, care savureaza aceasta situatie, care exulta
atunci cand sileste un alt semen sa se supuna si devine euforica atunci
cand 1i domina pe ceilalti, cand isi poate exercita vointa fara nicio ingradire.

Odata ce protooamenii au devenit in intregime creaturi ale uscatului,
s-a impus necesitatea de a aparea noi modalitati de comunicare. Ca
rezultat al influentei lui Mercur s-a dezvoltat cutia toracica. Tot Mercur a
fost cel care a modelat membre mai zvelte si mai potrivite pentru ca
oamenii sa se poata deplasa unii spre ceilalti, sa traiasca si sa munceasca
impreuna. Mercur era, desigur, mesagerul si scribul zeilor, numit Hermes
la greci si Thoth la egipteni. Dar era totodata zeul inselaciunilor si al
hotiilor.

Acest capitol s-a dorit a fi un comentariu asupra Facerii, axat pe o serie
de traditii similare, precum cea egipteana si cea elena. Acest mod de
interpretare si decodificare a Bibliei a aparut in randul neoplatonicienilor si
al primilor cabalisti, fiind sustinut de grupari precum cea a rozacrucienilor.
Multe dintre ideile expuse de noi pana acum pot fi regasite in scrierile lui
Robert Fludd (care a exercitat o influenta puternica asupra Paradisului
pierdut, de Milton) in secolul al XVII-lea si, putin mai tarziu, in deja
mentionatul comentariu al lui Jakob Bohme la prima carte a Bibliei,
Mysterium Magnum. Efortul de elucidare a acestor comentarii si de
reformulare in termeni moderni a cunostintelor detinute de rozacrucieni a
fost preluat de marele carturar si initiat austriac Rudolf Steiner, Societatea
Antropozofica, ale carei baze le-a pus, fiind un veritabil urmas al filonului
rozacrucian.

Chiar si in afara traditiei ezoterice insa, este recunoscut faptul ca intre
civilizatiile antice ale lumii se manifesta un remarcabil acord cu privire la
imaginile asociate cu ordinea constelatiilor in zodiac. Acest acord este cu
atat mai interesant, am putea spune, dacd ne gandim ca dispunerea
corpurilor ceresti asa cum sunt ele vazute de pe Pamant nu sugereaza prin
aproape nimic aceste imagini.



Realitatea este aceea ca anticii recunosteau in ordinea constelatiilor
insasi evolutia omenirii si a lumii, asa cum era ea inteleasa si pastrata in
memoria colectiva. Pentru populatiile stravechi, istoria lumii era scrisa in
stele.

Prin urmare, ceea ce consideram a fi o idee moderna care demonteaza
superstitiile antice este de fapt una cu adevarat veche. Notiunea de evolutie
secventiald a speciilor s-a nascut cu mii de ani inainte ca Darwin sa fi
pornit la drum pe vasul HMS Beagle.

Istoria secreta a fost codificatd in zodiac, consemnata de initiati ca
Jakob Bohme si Robert Fludd si pastratd pana in epoca moderna de
organizatii ezoterice precum francmasonii si diverse grupari rozacruciene,
dar intotdeauna, in mod deliberat, in asa fel incat neinitiatii sa n-o poata
intelege.

Apoi, in secolul al XIX-lea, cand textele sacre ale hinduismului au
inceput sa fie traduse in limbile europene si publicate in tiraje de masa, o
mare parte din cunostintele ezoterice anterior atent ascunse au patruns in
constiinta publicului general. Fascinatia starnitda de ele a reaprins
interesul pentru Cabala si pentru alte traditii occidentale, contribuind la
crearea unei veritabile mode a spiritualismului. Multi dintre marii
intelectuali ai epocii au incercat sa aplice metodologia stiintifica la studiul
fenomenelor spirituale si spiritualiste.

In anul 1874, Charles Darwin participa la sedinte de spiritism impreuna
cu romancierul George Eliot. Rivalul lui Darwin, A. E. Wallace, a luat parte
la o serie de experimente controlate de spiritualism, considerand ca aceste
fenomene pot fi masurate si verificate asa cum alte tipuri de fenomene erau
masurate si controlate stiintific. Dupa cum vom vedea in continuare, multi
intelectuali de frunte, printre ei aflandu-se si oameni de stiinta, credeau ca
filosofia ezoterica este un domeniu al cunoasterii in sine si ca stiinta si
supranaturalul vor ajunge intr-o zi sa se armonizeze.

Friedrich Max Miiller era un tanar german pe care Compania Indiilor de
Est 1-a angajat in anii 1840 sa traduca Rig Veda; ulterior i-a fost oferit un
post de profesor la Oxford. Mtller a tradus cartile sacre ale hindusilor in
cincizeci de volume si astfel doctrinele ezoterice orientale au ajuns pentru
prima data la cunostinta publicului larg. Germanul era bun prieten cu
Darwin, cu care intretinea o corespondentd regulata. Originea speciilor a
fost publicata in anul 1859.

Conform istoriei secrete, evolutia speciilor nu a fost un proces lin,
constant, asa cum considera stiinta. Au existat meandre si puncte de
cotiturd cu implicatii majore asupra modului in care intelegem astazi
fiziologia si structura noastra mentald. Au existat de asemenea drumuri
infundate, false inceputuri si incercari deliberate de sabotaj. Serpi,
paianjeni, gandaci si creaturi parazite, pe de alta parte, au prins forma sub



influenta maligna a fetei intunecate a Lunii.

In conformitate cu doctrina secretd, animalele au evoluat in formele pe
care le cunoastem astazi sub influenta stelelor si a planetelor - leul
influentat de constelatia Leului, spre exemplu, vitele de Taur. Centaurii,
sirenele, faunii si satirii erau predecesorii oamenilor actuali: impulsul de a
crea fiinta umana moderna din punct de vedere anatomic, in diverse stadii
de evolutie.

Planul cosmic viza ca toate formele biologice din lume sa fie, treptat,
incorporate in om, acesta urmand a fi incoronarea procesului de creatie. Pe
masura ce conduceau omenirea tot mai aproape de anatomia umana de
astazi, zeii si-au asumat conformatiile partial umane, partial animale pe
care le-au retinut sumerienii, egiptenii, persanii si babilonienii, pana ce au
ajuns la formele anatomice perfecte pe care si le aminteau ultimele mari
civilizatii ale lumii antice: grecii si romanii. Zeita planetei Venus, de pilda,
era divinitatea cu cap de vaca Hathor, iar zeul planetei Mercur era Anubis
cel cu cap de caine, de pe zidurile templelor egiptene. Conform traditiei
secrete, aceleasi fiinte au ramas in memoria grecilor din epoca clasica, in
forme mai evoluate.

Textele antice referitoare la aceastd era pun de asemenea un accent
deosebit pe giganti. Autorul Cartii lui Enoh, apartinand traditiei iudaice, si
Platon, din cea greaca, sunt de acord ca in acele vremuri timpurii, inaintea
Potopului, a aparut o rasa de uriasi. De fapt, legende referitoare la o rasa
antediluviana de uriasi exista in lumea intreaga, de la Danava si Daitya in
India, la Miaotse in China. In Dialog intre Midas Frigianul si Silenus, text de
pe vremea lui Alexandru cel Mare, care s-a pastrat fragmentar, Silenus
afirma ca ,oamenii cresteau pana la de doua ori inaltimea barbatilor din
vremea lui si trdiau de doua ori mai mult”. In conformitate cu traditia
secreta, uriasele statui Bamyan recent distruse in Afghanistan nu erau
reprezentari gigantice ale lui Buddha, ci statui in marime naturala ale unor
uriasi inalti de cincizeci si doi, treizeci si sase si respectiv noud metri.
Vesmintele care le dadeau infatisarea unor Buddha erau sculptate in ghips
si se spune ca ar fi fost adidugate ulterior. In secolul al XIX-lea, s-a
consemnat ceea ce credeau localnicii, anume ca statuile ii infatisau pe
Miaotse, gigantii din traditia chineza. De asemenea, despre celebrele statui
din insula Pastelui se presupune ca ar reda inaltimea reala a uriasilor din
trecut.

Totodata, sa nu uitam de ciudateniile care s-au dovedit a fi drumuri
inchise pe calea evolutiei: oamenii cu un singur picior, oamenii-liliac,
oamenii-insecte si oamenii cu coada. Manetho, un istoric egiptean din
secolul al IllI-lea I. C., a consemnat miturile referitoare la vlastarele
Observatorilor, scriind ca ,au adus pe lume creaturi umane cu doua aripi,
altele cu patru aripi si doua fete, oameni cu un trup si doua capete, altii cu



picioare de tap si coarne pe cap; unii aveau picioare de cal in spate si de om
in fatd; mai existau unii despre care se zice ca erau tauri cu cap de om si
caini cu patru capete, a caror coada le iesea din spate precum coada de
peste ... si alti monstri, tot soiul de creaturi ca niste dragoni”.

Aceasta era, prin urmare, epoca imortalizatd in marile mituri ale
omenirii, cea care si-a gasit ecou in opere ale literaturii fantastice precum
Stapanul inelelor de J. R. R. Tolkien sau cartile din ciclul Narnia ale lui C. S.
Lewis. Aceste texte constituie o rabufnire in prezent a memoriei colective
din perioada in care oamenii imparteau planeta cu uriasi, dragoni, sirene,
centauri, unicorni, fauni si satiri. Numerosi pitici, silfi, nimfe, driade si alte
fiinte spirituale inferioare slujeau zeilor, iar oamenii traiau alaturi de ele, se
razboiau cu ele si uneori se indragosteau de ele.

In istoria secreta, ultimele fiinte care au aparut inaintea omului au fost
maimutele antropoide. Ele s-au nascut fiindca unele spirite s-au grabit si
s-au Incarnat prea devreme, inainte ca anatomia umana sa fi fost
definitivata. Prin urmare, sustin initiatii, nu este corect sa spunem ca omul
se trage din maimuta, ci mai degraba ca maimutele antropoide constituie o
ramurd degeneratd a omeniril.

Desigur ca niciuna dintre aceste creaturi fabuloase nu a lasat vreo urma
fosilizata. Si atunci, de ce atatea personalitati ale istoriei, initiati ai
societatilor secrete, au crezut in existenta lor? De ce ar trebui o persoana
inteligenta sa acorde macar un dram de atentie acestei idei?

ASASINAREA REGELUI VERDE
ISIS SI OSIRIS GROTA CAPATANII PALLADIUM-UL

In perioada descrisd de miturile Olimpului, zeii traiau printre oameni.
Dar istoria ultimului zeu care a domnit ca rege pe Pamant este consemnata
in versiunea sa cea mai detaliatd nu in mitologia elena, ci in cea egipteana.
Vechii egipteni nu se indoiau de faptul ca zeul lor cel mai important traise
odinioara printre ei, ii condusese in batalii si ii guvernase intelept si cu
pricepere.

Herodot descrie astfel o vizita la templul in care se spunea ca ar fi fost
ingropat Osiris: ,Obeliscuri gigantice din piatra se inalta in curte si alaturi
se afla un lac artificial circular. Pe acest lac, noaptea, egiptenii pun in
scena Misterele, Ritul Negru care celebreaza moartea si invierea unei fiinte
al carei nume nu indraznesc a-1 rosti. Eu stiu ce se intampla acolo, dar ...
nu voi spune nimic mai mult.”

Din fericire, putem completa aceasta relatare incitanta cu povestea lui
Osiris asa cum este ea narata de Plutarh, un preot initiat al oracolului din
Delphi, care a trait aproximativ in aceeasi perioada cu Herodot. Cele ce



urmeaza se bazeaza pe descrierea lui Plutarh, la care am adaugat material
suplimentar, din alte surse.

Vom incepe prin a ne imagina o lume macinata de razboi si framantata
de monstri fiorosi si de animale salbatice. Osiris era un mare vanator, un
»Stapan al Fiarelor”- acelasi cu Orion Vanatorul din mitologia elena si
Herne Vanatorul din cea nordica - si un razboinic de seama, care apara
tara de fiarele pradatoare si infrangea armatele invadatoare.

Acest mare luptator a fost insa invins nu in lupta cu monstrii sau pe
campul de batalie, ci de dusmanul din interior.

La intoarcerea dintr-o campanie militara, Osiris a fost intampinat cu
urale de multime, de poporul care il iubea. Domnia sa, desi amenintata
mereu de atacurile din exterior, avea sa ramana in amintirea populara ca o
epoca de aur, o era a bunastarii si fericirii sociale. Numele Osiris rezoneaza
cu inseminarea, ourien insemnand samanta, sperma, iar ceea ce noi
numim astazi ,centura lui Orion” este de fapt un eufemism, in Antichitate
fiilnd perceputa ca un penis ce devenea erect pe masura ce noul an se
scurgea. Aceste amanunte ar trebui sd ne previna ca povestea care
urmeaza are o puternica latura sexuala.

Osiris a acceptat invitatia fratelui sau, Seth, la un banchet menit sa-i
celebreze victoria in lupta. Unii spun ca Osiris s-ar fi culcat cu frumoasa
Nepthys cea cu pielea intunecata, sotia lui Seth si sora lui Isis, consoarta
eroului nostru. Aceasta inseamna oare ca Seth avea un motiv pentru a
ucide? Dar poate ca nici nu-i trebuia unul. Explicatia animozitatii resimtite
de acesta fata de Osiris rezida in chiar numele lui. Fiindca Seth era trimisul
lui Satan.

Dupa banchet, Seth a anuntat ca va fi organizat un joc. El confectionase
deja un cufar splendid, ca un sicriu din lemn de cedru incrustat cu aur,
argint, fildes si lapislazuli. Cel care avea sa se potriveasca perfect in cufar,
a declarat Seth, il putea pastra.

Unul cate unul, invitatii au incercat sa intre in cufar, dar fiecare era
prea gras sau prea slab, prea inalt sau prea scund. In cele din urma, Osiris
s-a apropiat si s-a intins in sicriu. ,Mi se potriveste!” a strigat el. ,Parca
mi-ar fi o a doua piele!”

Dar placerea de a fi castigat cufarul i-a fost de scurta durata, caci Seth a
pus imediat capacul, 1-a batut in cuie si a umplut fiece crapatura din lemn
cu plumb topit, metalul lui Satan. Apoi, impreuna cu servitorii sai, a dus
cufarul pe malul Nilului si i-a dat drumul pe apa.

Osiris era nemuritor si Seth stia ca nu-I poate ucide, dar spera ca astfel
va scapa de el pentru totdeauna.

Cufarul a plutit pe Nil vreme de cateva zile si nopti, ajungand in cele din
urma la tarm in regiunea in care se afla azi Siria. Un tamarisc tanar care
crestea acolo l-a invaluit cu ramurile sale si, treptat, a crescut in jurul lui,



inchizandu-1 protector in trunchiul sau. Cu timpul, copacul a devenit
celebru pentru frumusetea lui, iar regele Siriei l-a taiat si 1-a sculptat in
forma unui pilastru pe care 1-a asezat in mijlocul palatului sau.

Intre timp, Isis, despartita de sotul ei si deposedatd de tron, si-a tdiat
parul, si-a innegrit fata cu cenusa si a ratacit de colo-colo, cautandu-si
inlacrimata consortul iubit. Dupa o vreme, a intrat ca servitoare la curtea
unui rege strain. (Cititorii vor remarca modul in care aceasta legenda,
initial un rit sacru in templele Egiptului antic, ne-a parvenit intr-o forma
usor cosmetizata, aceea a basmului Cenusdreasa.)

Dar Isis n-a renuntat niciodata la gandul de a-si gasi barbatul si, intr-o
zi, puterile ei magice i I-au aratat intr-o viziune, in cufarul din trunchiul
copacului aflat chiar in palatul regelui sirian la curtea caruia slujea ea.
Atunci Isis si-a dezvaluit adevarata identitate, de regina, si 1-a convins pe
rege sa doboare pilastrul si s-o lase sa ia cufarul.

A plecat de acolo la bordul unui vas si s-a oprit pe insula Chemmis, din
delta Nilului. Acolo avea de gand sa-si foloseascad magia pentru a-si
readuce sotul la viata.

Dar si Seth avea puteri magice. Impreuna cu acolitii sai malefici, vana la
lumina Lunii si, intr-o viziune brusca, a vazut-o pe Isis tinandu-1 in brate
pe Osiris. Astfel ca, in timp ce ea dormea, el s-a abatut asupra cuplului de
indragostiti. Hotarat ca de aceasta data sa-si atinga obiectivul, 1-a atacat pe
Osiris cu salbaticie si 1-a taiat in paisprezece bucati, pe care le-a ascuns in
cele patru zari ale regatului sau.

Asa ca vaduva Isis s-a vazut nevoita sa plece din nou la drum. (Cei
familiarizati intr-o oarecare masura cu ritualurile francmasoneriei stiu
probabil ca membrii acestui ordin se autointituleaza ,Fiii Vaduvei”, in parte
pentru a-si marca participarea la cautarile ei.)

Isis purta sapte valuri pentru a nu fi recunoscuta de acolitii lui Seth si
era ajutata de Nepthys, care il iubea deopotriva pe Osiris; aceasta din urma
s-a transformat intr-un caine pentru a gasi mai usor si a dezgropa bucatile
din trupul lui Osiris. Ele au reusit sa le recupereze pe toate, cu exceptia
penisului, care fusese mancat de pestii din Nil.

Dupa ce au ajuns in insula Abydos, in sudul Egiptului, noaptea, Isis si
Nepthys au alaturat partile gasite si le-au legat laolalta bandajandu-le cu
ajutorul unei fasii lungi de panza alba. Prima mumie.

Apoi Isis a faurit un penis din aur si l-a atasat la locul lui pe corp. Nu a
izbutit sa-si readuca sotul la viata in intregime, dar 1-a inviat din punct de
vedere sexual, astfel ca s-a putut apleca asupra lui, atingandu-i cu miscari
delicate si invaluindu-i penisul sub forma unei pasari pana ce el a ejaculat.
In acest mod ea a ramas insarcinata si asa l-a conceput pe Horus, noul
Stapan al universului.

Crescand, Horus a razbunat moartea tatalui sau, ucigandu-si unchiul,



pe Seth. Intre timp, Osiris traia in Lumea de Dincolo, ca rege si Stapan al
Celor Morti. Acesta este rolul in care este cel mai des infatisat de egipteni,
de obicei cu fata verde, invaluit in bandaje grele si aparent imobil, dar
emanand o fortd simbolizatd de insemnele sale regale, purtand carja si
imblaciul.

Dar ce inseamna oare toate acestea? Ce putem intelege din ele?

La un anumit nivel, par a reprezenta succedarea constelatiilor, in
precesia echinoctiilor. Horus il detroneaza pe Seth si-i ia locul.

La un alt nivel, poate unul evident, avem de-a face cu un mit al fertilitatii
legat de ciclul anual al anotimpurilor. Aparitia stelei Sirius la orizont, dupa
ce luni intregi nu putuse fi vazuta, era pentru vechii egipteni un semn ca
Osiris avea sa invie la scurt timp dupa aceea si ca Nilul avea sa se reverse.
Mituri ale zeului suveran revenit la viata au circulat in lumea intreaga, de
la Tammuz si Marduk la povestile Regilor Pescari asociate cu Parsifal si
regele Arthur. Si toate respecta acelasi tipar. Regele este ranit de moarte in
zona genitala si, in vreme ce el zace suferind, pamantul ramane sterp. Apoi,
in primavara, are loc o interventie magica, iar el invie atat sexual, cat si
intr-un mod care fertilizeaza lumea intreaga.

De aceea Osiris era venerat in Egipt ca zeu al recoltelor si al fertilitatii
verii. Mult-dorita aparitie anuala, la rasarit, a lui Orion si a consoartei sale,
Isis - pe care noi o cunoastem sub numele Sirius, cea mai stralucitoare stea
de pe cer - vestea revarsarea Nilului si deci revenirea la viata a lumii
vegetale si a celei animale si umane deopotriva, fiind in mod literal o
problema de viata si de moarte. Egiptenii confectionau mici mumii din
saculeti de in umpluti cu cereale. Cand acestea erau udate, cerealele
incolteau si rasareau prin panza, aratand ca marele zeu renascuse.

»,Eu sunt planta vietii”, spune Osiris in textele din piramide.

Nu voi zabovi asupra acestui aspect al lui Osiris, deoarece semnificatia
miturilor referitoare la fertilitate a devenit aproape unanim recunoscuta in
ultima suta de ani, de cand Sir James Frazer a scris Creanga de aur.
Problema este ca aceasta semnificatie tinde sa fie apreciata in detrimentul
tuturor celorlalte.

Daca populatia Egiptului care umplea curtile templelor antice intelegea
povestea lui Osiris la acest nivel al mitului fertilitatii, trebuie spus ca exista
si un alt nivel, mai inalt, cunoscut doar preotilor din sanctuarul interior -
Ritul Negru al carui secret pretindea Herodot ca il cunoaste.

Iar acest secret era unul istoric.

Pentru a discerne adevarul in acest sens, trebuie sd ne indreptam
atentia asupra unui episod la fel de bizar si de tulburator din mitologia
elena. Stim de la Plutarh ca in antichitate, Osiris, ultimul zeu-faraon care a
stapanit Pamantul, era echivalentul lui Dionisos, ultimul zeu olimpian.
Sursele nu concorda asupra originii lui. Unii specialisti sustin ca tatal lui



era Hermes, altii inainteazd numele lui Zeus. Toti sunt insa de acord cu
faptul cd mama micului zeu era Geea, Pamantul-Mama, si ca, la fel ca in
cazul lui Zeus, ea l-a ascuns pe pruncul Dionisos intr-o pestera.

Ca si Zeus, Dionisos reprezenta evolutia unei noi forme de constiinta, pe
care Titanii, si de aceasta data, erau hotarati s-o sugrume din fasa. Si din
nou Titanii ne apar ca devoratori ai constiintei. Acestia si-au manjit fetele
cu ghips alb, pentru a-si ascunde identitatea de fii cu chipurile negre ai
zeului-cioara. Nu voiau sa-1 sperie pe micul Dionisos, ci sa-1 ademeneasca
din leaganul ascuns intr-o nisa, in fundul pesterii. Si dintr-odata s-au
napustit asupra lui, sfasiindu-1 in bucati, pe care le-au azvarlit intr-un
cazan cu lapte clocotind, smulgand carnea de pe oase cu dintii.

Intre timp, Atena se strecurase in pesterd nevazutad si furase inima
copilului inainte ca aceasta sa fie fiarta si mancata. [-a dus-o lui Zeus, iar
el si-a facut o taietura in coapsa, a indesat inima induntru si a cusut
carnea la loc. Dupa o vreme, asa cum Atena tasnise gata formata din teasta
lui, Dionisos a renascut, si el in toata firea, din coapsa lui Zeus.

Pentru a intelege realitatea istorica aflata la baza acestei legende
misterioase si a povestii paralele a lui Osiris, trebuie sa ne amintim c3, in
aceasta versiune a istoriei universului, materia a precipitat din mintea
cosmica in decursul unor foarte lungi perioade si a evoluat treptat, lent,
spre soliditatea pe care o cunoastem astazi. Este de asemenea util sa nu
uitam ca, desi ne gandim la aceste personaje mitice, oameni si zei
deopotriva, ca avand o anatomie similara cu a noastra, asa ne apar ei doar
priviti cu ochiul imaginatiei.

Pentru ochii fizici ai epocii respective, lumea arata cu totul altfel. Era
lumea imortalizata in Metamorfozele poetului-initiat Ovidiu, cand formele
anatomice ale oamenilor si animalelor nu erau definitivate in structura pe
care o au acum, o lume a gigantilor, a hibrizilor si a monstrilor. La oamenii
cei mai avansati din punct de vedere anatomic, perechea de ochi actuali era
in formare, dar ,lanterna” lui Osiris era inca proeminentad in mijlocul
fruntii, unde osul craniului nu se intarise inca.

Treptat, materia a devenit mai densa. Iar ceea ce trebuie sa retinem de
aici este ca, desi materia precipitase din minte, era straina de aceasta. Pe
masura ce s-a solidificat, ea a devenit o bariera din ce in ce mai serioasa in
fata fluxului liber al mintii cosmice. $i treptat, in vreme ce materia a
capatat consistenta, apropiindu-se din acest punct de vedere de obiectele
solide pe care le cunoastem astazi, s-au dezvoltat doua dimensiuni
paralele: lumea spirituala si lumea materiala, prima fiind perceputa cu
lanterna lui Osiris, iar cealalta cu ajutorul celor doi ochi fizici.

Povestea lui Osiris/Dionisos este urmatorul episod si poate cel decisiv in
acest proces, cand unele parti ale mintii cosmice, ale constiintei universale,
s-au desprins si au fost absorbite in trupuri individuale. Calota craniana



s-a osificat, inchizandu-se peste lanterna lui Osiris si izolandu-se astfel de
mintea cosmica.

In conformitate cu intelepciunea anticad, atita vreme cat nu existase
nicio bariera catre lumea spiritelor, a zeilor si a ingerilor de deasupra, omul
nu se putuse bucura de libertatea de vointa si de gandire care
caracterizeaza constiinta umana. Daca nu am fi fost astfel separati de
lumea spiritelor si de mintea cosmica, daca insasi constructia noastra
fizica nu ne-ar fi izolat de ea, mintea umana ar fi fost coplesita.

Asa insa, oamenii aveau acum un spatiu personal, In care sa poata
gandi.

Imaginea arhetipala a acestui model al conditiei umane este alegoria
grotei, a lui Platon. Prizonierii sunt inlantuiti in grota cu fata la un zid, fara
posibilitatea de a privi in jur. Intampléarile care se petrec afard, dincolo de
gura pesterii, arunca pe zid umbre pe care prizonierii le cred a fi realitatea.

Acesta este un model al filosofiei numite idealism, conform careia
mintea cosmica si gandurile sau fiintele-gand emanate de ea (ideile)
constituie realitatea superioara. Obiectele fizice, pe de alta parte, sunt doar
umbre sau reflexii ale acestei realitati superioare.

Fiindca ne-am indepartat mult de epoca in care oamenii credeau in
idealism, ne este dificil sa-1 apreciem ca pe o filosofie de viata, fara a-l
considera doar o teorie seaca. Dar cei care credeau in el percepeau lumea
intr-un mod idealist si il considerau un proces istoric.

Teoreticienii ignora in general nivelul de semnificatie surprinzator de
literal al alegoriei lui Platon. Grota despre care vorbim este calota craniana.
Craniul este o incinta intunecata, osoasa, acoperita de piele. Platon era un
initiat, constient de mecanismele delicate de umbre si reflexii produse in
interiorul craniului uman, fiziologia si psihologia oculte ale doctrinei
secrete.

Caracteristica definitorie a vietii umane, reusita ei de varf, ca si a
universului, este capacitatea de a gandi. Creierul este cel mai complex, cel
mai subtil, mai misterios si cu adevarat miraculos obiect fizic din universul
cunoscut. lar in conformitate cu doctrina secreta, cosmosul a creat creierul
uman pentru a se putea gandi la sine insusi.

Pentru a intelege ceea ce analizam aici, este esential sa renuntam la
modul materialist de a gandi si de a aborda lucrurile privindu-le, daca
putem spune asa, pe la celalalt capat al telescopului. Daca sunteti idealist,
inseamna ca aveti credinta ca universul a fost creat de Mintea cosmica
pentru mintile umane. Mai precis, credeti ca Mintea cosmicd a creat
universul material pentru a conferi mintii umane structura pe care o are
astazi.

Istoria idealista a creatiei este istoria acestui proces, iar marile
evenimente din cuprinsul ei au asezat la locul lor Soarele, Luna, planetele



si stelele. Constiinta umand are in prezent structura pe care o are deoarece
corpurile ceresti sunt dispuse deasupra noastra asa cum sunt dispuse.

Odata ce Luna s-a aflat in locul potrivit pentru a reflecta pe Pamant
lumina Soarelui, iar acest proces a fost reprodus in microcosmosul
craniului uman, odata ce materia a devenit suficient de densa pentru ca
mintea umana sa fie ,izolatd”, s-a atins punctul in care anatomia si
constiinta omului au dobandit forma pe care o cunoastem astazi. Conditiile
elementare necesare pentru ca fiinta umana sa poata reflecta - sa poata
gandi - erau deci indeplinite.

A mai ramas insa de discutat o problema.

In istoria secretd, aceastd evolutie are totodatid o dimensiune specific
sexuala. Preotii misterelor credeau ca, pe masura ce lanterna lui Osiris s-a
retras sub invelisul osos al craniului si a ocupat pozitia pe care o are astazi
glanda pineald, a inceput sa iasa in relief penisul. Conform invataturilor
antice, penisul a fost ultima parte a corpului uman care a dobandit forma
si structura actuale, carnoase, acesta fiind motivul pentru care artistii
familiarizati cu doctrina societatilor secrete, ca Michelangelo si Signorelli,
confratele initiat al lui Leonardo da Vinci, confereau penisului, in
reprezentarile personajelor mitologice, un aspect vegetal.

Ajunsi in acest punct de cotitura al istoriei, cand penisul a devenit
carne, oamenii nu se mai puteau inmulti prin vechea metoda a
partenogenezei, specifica plantelor. Astfel, omenirea a cedat cu totul in fata
sexualitatii animalice.

Iar de aici s-a deschis calea unei a treia dimensiuni, teribile.

Oasele umane s-au rigidizat, capatand un caracter material. Craniul a
devenit ceva pe jumatate viu, pe jumatate mort. Aceasta este baza unei
axiome a doctrinei secrete care sustine ca inceputul mortii a fost nasterea
gandirii.

In conformitate cu intelepciunea secretd, exista o opozitie fundamentala
intre viata si gandire. Procesele vii din organismul uman - digestia,
respiratia si fenomenele specifice cresterii, spre exemplu - decurg in mare
parte inconstient. Iar dimensiunea constienta, ganditoare, a omului este
posibila doar printr-o suprimare partialda a acestor procese vitale.
Organismul uman ,deturneaza” fortele care la animale sunt utilizate
pentru crestere si structurare biologica, si le canalizeaza pentru a crea
conditiile necesare gandirii. Se spune ca acesta este motivul pentru care
oamenii sunt, comparativ cu animalele, fiinte bolnavicioase. Gandirea este
un proces letal, limitand atat dezvoltarea, cat si longevitatea.

In stadiul de creaturi vegetale, protooamenii nu aveau experienta mortii.
Cand au inceput sa dobandeasca insa caracteristici animale, au resimtit
gustul mortii, ceva asemanator cu somnul plin de vise. Dupa. O vreme, se
Jtrezeau” din nou in lumea materiala. Dar acest somn nu le mai oferea



invigorarea mult-dorita, oricat de profund ar fi fost. Pe masura ce oasele
umane si Pamantul in sine s-au rigidizat, dobandind structura pe care o au
astazi, omul a inceput sa se deplaseze mai putin liber, si chiar cu durere.
Strigatul mortii capata o sonoritate tot mai puternica, pana ce, in final, a
devenit aproape asurzitor.

Somnul s-a adancit pana ce a capatat aparenta mortii, dupa care s-a
transformat in moarte.

Oamenii erau acum prinsi in ciclul salbatic al vietii, mortii si renasterii,
ciclu in care orice fiintd trebuie sa moara pentru a face loc unei noi
generatii. Lumea ajunsese intr-un loc in care trebuia ca parintii sa moara
pentru a lasa loc fiilor, iar regele trebuia sa moara pentru a lasa cale libera
unui succesor tanar si viguros. Carturarii au izbutit sa coreleze textele
existente cu sculpturile din zona piramidei in trepte de la Karnak, langa
Cairo, pentru a intelege ce anume se petrecea in cadrul ritualurilor
»,Heb-Sed” care aveau loc aici. Dupa ce participa la o ceremonie a mortii si
renasterii intr-o incapere subterana, faraonul ,inviat” iesea intr-o curte din
incinta templului. Acolo urma sa treaca printr-o serie de teste de forta,
inclusiv alergarea cu un taur, pentru a demonstra ca - asa cum striga de
fapt in mod ritualic - ,Sunt liber sa alerg prin tara.” Daca nu reusea sa
treaca aceste teste, faraonul avea parte de o moarte la fel de sangeroasa
precum cea a taurului. Un calator britanic din secolul al XIX-lea ne-a lasat
urmatoarea relatare de la fata locului a sacrificarii unui zeu-taur in India:
,Cand e data lovitura ce desprinde capul de trup, chimvalele suna, tobele
bat, cornul rasuna si toti participantii, strigand, isi manjesc trupurile cu
sange, se tavalesc in el si, dantuind ca niste demoni, isi insotesc dansul cu
cantece, aluzii si gesturi obscene.”

Ceva asemanator trebuie sa fi vazut si Herodot, daca i s-a permis sa
urméareasca Ritul Negru al egiptenilor. In punctul culminant al ceremoniei
de initiere pe care am descris-o, candidatul ar fi fost si el martor la ceva
similar: moartea unui mare zeu.

Conditia omului se schimba din multe puncte de vedere. Am ajuns astfel
la un punct de inflexiune in istoria secretd a lumii, cand materia
precipitata din mintea cosmica se solidificase intr-o asemenea masura,
incat craniul uman dobandise deja in mare parte forma pe care o are astazi.
Dar cel de-ai treilea ochi era inca mult mai activ decat este in prezent.
Perceptiile lumii materiale erau la fel de vii ca acelea ale planului spiritual.

Un om care intra in sala tronului priveste un alt om asezat in fata lui -
sau ceea ce pare a fi un om. Desi omenirea nu mai avea acces nelimitat la
lumea spiritelor, pe atunci individul il putea privi pe rege cu al treilea ochi
si, daca o facea, era posibil sa vada un zeu asezat pe tron.

Cea mai ampla marturie istoricd a capacitatii pierdute a omului de a
folosi acest dublu mod de perceptie se regaseste in Bhagavad Gita. Un



conducator de car de lupta pe nume Arjuna era framéantat de indoieli in
ajunul unei batalii. De aceea Krisna, conducatorul pe care avea sa-l
reprezinte in lupta, ii permite sa-1 vada cu ochiul viziunii interioare in
forma sa divina, suprema. Tremurand de veneratie si uimire, Arjuna
percepe ochii lui Krisna ca fiind Soarele si Luna, vede ca zeul umple
Cerurile si Pamantul cu stralucirea a o mie de sori, ca este venerat de
nenumarati alti zei si ca in el rezida toate minunile universului. Apoi Krigna
isi reia forma umana si isi arata chipul bland, pentru a-1 linisti pe ingrozitul
Arjuna.

Probabil ca aceeasi experienta era traita de cel ce intra in sala tronului
sau din Teba. Jakob Béhme numea lumea pietrei sculptate, a lemnului
cioplit, a vesmintelor regale si a carnii ,Lumea de Afard”. Si expresia se
dorea a fi peiorativa. Bohme stia ca lumea interioara, accesibila celui de-ai
treilea ochi, este cea reala. Iar in lumea sangeroasa, chinuitoare si scaldata
in moarte in care s-au pomenit aruncati, de ea s-au agatat adeptii lui
Osiris.

Prin urmare, mitul lui Osiris are numeroase intelesuri ascunse, dar mai
presus de toate este un mit al constiintei. Din el aflam ca toti trebuie sa
murim, dar numai pentru a renaste. Osiris revine la viatd nu intr-o
existenta obisnuitda, ci intr-o stare superioara de constiinta. ,Nu voi
putrezi, proclama el in Cartea mortilor, nu ma voi descompune, nu voi
cadea prada viermilor, imi voi pastra fiinta, voi trai, voi trai.” Remarcam si
de aceasta data formularea, notiunea de renastere ce ar putea parea ciudat
de familiara crestinilor. Fiindca Osiris constata aici ca are ceea ce crestinii
numesc ,viata vesnica”.

In povestea lui Osiris am vazut cum fortele sexului, mortii si gandului
au devenit mai strans impletite, pentru a crea acel atribut unic care este
constiinta umana. Inteleptii din Antichitate si-au dat seama ca moartea si
sexualitatea sunt necesare pentru ca gandirea sa poata exista, si fiindca au
inteles modul in care aceste forte s-au intrepatruns in cadrul unui proces
istoric, au inteles totodata ca gandirea constienta poate fi utilizata pentru a
manipula forta sexuala si pe cea a mortii astfel incat sa poata fi atinse stari
de constiinta superioare. Inca din cele mai vechi timpuri, aceste tehnici au
fost unele dintre cele mai bine pastrate secrete ale scolilor misterelor si ale
societatilor secrete.

Vom analiza in detaliu asemenea tehnici putin mai tarziu; toate acestea
sunt insa dificil de inteles pentru noi, fiindca tindem in general sa
percepem sexualitatea in termeni pur materialisti. Este foarte greu, spre
exemplu, sa privim reprezentarile falusurilor de pe zidurile templelor
egiptene si hinduse si sd ne imagindm ce anume urmareau ele sa
transmita, cum ar fi trebuit sa fie ,interpretate”, deoarece in epoca
moderna, spiritualitatea a fost aproape complet eliminata din problemele



de natura sexuala.

In lumea antica, sperma era consideratd o expresie a vointei cosmice,
forta generativa ascunsa, principiul structurant al intregii vieti. Se credea
ca fiecare dram de sperma contine o particula din prima materia din care
sunt facute toate, o particula ce poate exploda cu o forta incredibila, pentru
a forma un nou macrocosmos. Adolescentii de azi resimt poate un vag ecou
al acelui sentiment stravechi, cand primele impulsuri ale sexualitatii aduc
cu ele senzatia unei noi intensitati, a unei chinuitoare dorinte de a
imbratisa lumea intreaga.

Dorinta insa este totdeauna predispusa la degradare. Lucrul pe care il
dorim il si poseddam, in imaginatie. Dorinta solidifica. Atunci cand simtim
dorinta pentru cineva, il ,reificAm”, pentru a folosi un termen imprumutat
de la Jean-Paul Sartre; vrem sa-1 supunem vointei noastre, iar aceasta este
influenta Spiritului Opozitiei.

Din perspectiva universului de tip mintea-inaintea-materiei, aceasta
degradare a celorlalti prin modul in care ii percepem poate fi adevarata in
sens literal: modul in care ii privim pe ceilalti le afecteaza structura
fiziologica si chimica.

Stiinta moderna ne-a invatat sa consideram impulsul sexual ca pe ceva
impersonal, ceva ce are o vointa independenta de a noastra, ca expresie a
instinctului de supravietuire al speciei. Si pentru antici, dorinta sexuala
era expresia unei vointe mai presus de cea a individului. Ei considerau ca
sexualitatea ne ghideaza spre clipele decisive din viata, fiindca intelegeau
ca sexul hotaraste in familia cui ne nastem, dar si persoanele catre care
suntem atrasi.

In lumea antica, un barbat ce privea o femeie pe care o dorea se simtea
uneori prada unei dorinte coplesitoare, inspaimantatoare. Stia ca restul
vietii lui va fi decis de raspunsul ei. Stia de asemenea ca radacinile dorintei
lui erau foarte, foarte adanci, avandu-si originea cu mult inainte de viata
lui actuala. Stia ca dorinta sexuala care il indreptase spre ea nu era pur
biologica, asa cum consideram noi astazi, ci avea si alte dimensiuni,
spirituale si sacre. Daca planul dragostei il ghidase spre intalnirea cu ea,
insemna ca marii zei din ceruri pregatisera pentru ei aceasta experienta
vreme de milenii, in decursul multor incarnari.

Astazi stim ca, atunci cand privim o stea indepartata, vedem de fapt
ceea ce a existat cu foarte mult timp in urma, fiindca luminii ei i-a trebuit o
vreme indelungata ca sa ajunga pe Terra. Anticii cunosteau insa si un alt
adevar, acela ca atunci cand isi contemplau propria vointa, vedeau de fapt
ceva format cu mult timp inainte de a se naste ei. Stiau de asemenea ca, de
fiecare data cand simteau ca se contopesc cu alta fiintd umana in actul
sexual, era implicat mersul unor constelatii intregi. Si mai stiau ca felul in
care faceau dragoste va exercita un efect asupra universului vreme de



milenii de-a randul.

Atunci cand facem dragoste interactionam cu marile puteri cosmice si,
daca decidem sa procedam astfel in mod constient, putem lua parte efectiv
la actul magic in sine. La acest element magic al raportului sexual se
referea Rilke atunci cand scria ca ,doi oameni unindu-se in noapte invoca
viitorul”.

Mai exista inca o intorsatura in legenda lui Osiris, o umbra intunecata
intr-o poveste si asa sumbra. Am vazut ca Isis avea o sora, pe Nepthys, sica
intre ea si Osiris s-ar fi manifestat o anume necuviinta de natura sexuala.
Mai tarziu insa, zeita si-a folosit puterile magice pentru a o ajuta pe Isis sa
caute fragmentele de trup ale lui Osiris si sa le reuneasca. Prin urmare,
Nepthys reprezinta o forma intunecata a intelepciunii, cazuta in pacat, dar
capabild de izbavire. In crestinism, acelasi personaj, acelasi impuls
spiritual, apare sub chipul Mariei Magdalena. Am urmarit pana acum
istoria caderii in pacatul originar si am vazut ca nu a fost vorba despre
caderea spiritului uman in lumea materiala preexistenta - asa cum ne
inchipuim atat de des si cu atata usurinta - ci despre una in care corpul
omenesc a devenit mai dens, pe masura ce lumea materiala isi marea si ea
densitatea.

Traim intr-o lume cazuta. Asa cum exista nenumarate spirite care ne
ajuta sa ne dezvoltam si sa evoluam, la fel exista altele, tot atat de
numeroase, care se straduiesc sa ne distruga si pe noi, si insasi tesatura
lumii noastre. In mitologia crestind si in doctrina secreti a Bisericii,
Pamantul a suferit si a fost pedepsit pentru cadere, spiritul fiindu-i inchis
adanc in lumea din interiorul sau. Uneori numita Sophia, indeosebi in
traditia crestina, aceasta intelepciune poate fi atinsa doar atunci cand
coboram in locurile intunecate si demonice ale Pamantului, dar si ale
noastre. Din cauza lui Nepthys - adicd a Sophiei - trebuie ca toti sa
ajungem in cele mai adanci strafunduri, sa traim tot ce viata are mai rau de
oferit, sa ne luptam cu propriii nostri demoni, sa ne testam intelectul pana
la limitele sale si sa ajungem dincolo de nebunie.

Stim de la Plutarh ca in Antichitate Isis era identificata cu Atena, zeita
elena a intelepciunii. Ea avea o sora vitrega, o fata cu pielea intunecata
numita Pallas, pe care o iubea mai mult decat pe oricine altcineva. Lipsite
de orice grija, se jucau pe campiile Anatoliei, alergand, harjonindu-se si
luptandu-se in gluma cu sulite si scuturi. Intr-o zi insd, Atena a fost
neatentd, a alunecat si, din greseala, a infipt sulita in Pallas si a ucis-o.

De atunci si-a luat numele Pallas-Atena, pentru a recunoaste acea parte
intunecata din propria-i fiinta, asa ca, dintr-un punct de vedere, Nepthys
era latura intunecata a lui Isis. De asemenea, pentru a-i pastra amintirea,
a cioplit din lemn negru o statuie ce o reprezenta pe Pallas.

Statuia, numita Palladium, sculptata de mana unei zeite si stropita cu



lacrimile ei, era veneratd in Antichitate ca un obiect avand puterea de a
schimba lumea. Cata vreme locuitorii Anatoliei au pastrat-o in capitala lor,
Troia a fost cel mai important oras din lume. Dar grecii voiau sa stie si ei ce
cunosteau troienii, iar cand au pus stapanire triumfatori pe statuie, au
devenit ei conducatorii lumii. Mai tarziu, Palladium-ul a fost ingropat
ceremonios sub pamantul Romei, pana ce imparatul Constantin 1-a mutat
la Constantinopol, acesta devenind centrul spiritualitatii mondiale. Se
spune ca in prezent statuia se afla ascunsa undeva in estul Europei, acesta
fiind motivul pentru care in ultima vreme puterile francmasonice au
incercat sa obtina controlul asupra regiunii respective.

Cultul lui Nepthys impreuna cu echivalentele sale grecesti si crestine
formeaza unul dintre cele mai intunecate si mai puternice curente din
ocultism. Forte extraordinare, ca acestea, modeleaza chiar si astazi istoria
lumii.

ERA SEMIZEILOR SI A EROILOR
CEI ANTICI AMAZOANELE ENOH HERCULE, TEZEU SI IASON

Cand Herodot s-a aratat nedumerit cu privire la straniile statui de lemn
ale faraonilor care domnisera inaintea oricarui rege uman, preotii egipteni
i-au spus ca nimeni nu poate intelege aceasta istorie fara a avea cunostinta
despre ,cele trei dinastii”.

Daca ar fi fost un initiat al scolilor misterelor, Herodot si-ar fi dat seama
ca cele trei dinastii erau, in ordine, prima generatie de zei creatori - Saturn,
Reea, Uranus - a doua generatie formata din Zeus, fratii lui si copiii lor,
precum Apolo si Atena, si in cele din urma generatia semizeilor si eroilor.
Despre aceasta vom vorbi in capitolul de fata.

Pe masura ce densitatea materiei crestea, si deoarece intre ea si spirit
exista o relatie de respingere, zeii au devenit o prezentd tot mai putin
constanta. Cu cat o divinitate era mai inalta, mai inefabila, cu atat ii era
mai greu sa-si faca loc in reteaua tot mai stramta a necesitatii care guverna
Pamantul. Zeii mari, precum Zeus sau Pallas-Atena, isi faceau simtita
prezenta si interveneau direct in problemele oamenilor numai in situatii de
criza.

In scolile misterelor, initiatii invatau ca o schimbare decisiva in acest
sens a survenit aproximativ in 13000 I. C. Din acel moment, divinitatilor de
rang inalt le-a devenit greu sa coboare mai mult de nivelul Lunii. Vizitele lor
pe suprafata Pamantului s-au rarit si si-au scurtat durata. Se credea ca
intr-una dintre aceste vizite au lasat in urma, din greseala, bizarul vasc, o
planta ce nu poate creste in solul terestru, dar se dezvolta in mod natural
pe Luna.



Fara prezenta zeilor cei mari care sa-i tina in frau, urmasii lui Saturn,
inchisi in pesterile subterane, au inceput sa se furiseze din nou la lumina,
invadand suprafata Pamantului si vanand oameni. De asemenea, monstri
marini ieseau din apa si-i inhatau pe cei care se aventurau prea departe de
tarm. Uriasii furau vite si uneori mancau carne de om.

Razboaie crancene au izbucnit intre oameni si ostile celorlalte creaturi -
reminiscente ale epocii anterioare. Lupta dintre lapiti, un trib de cioplitori
de cremene, si centauri a fost imortalizata pe friza Parthenonului atenian.
Centaurii fusesera invitati la nunta capeteniei lapitilor, dar vederea
trupurilor albe, neacoperite de par, ale femeilor lapite le-a aprins poftele.
Au rapit mireasa si au siluit-o, aceeasi soarta avand-o pajii si domnisoarele
de onoare. In lupta care a urmat, a fost ucis un rege lapit si astfel a inceput
un conflict ce avea sa dureze generatii intregi.

Cand oasele s-au ingrosat, lumea animald a inceput sa-si resimta
propria greutate. Procesul de creatie a obosit, iar animalele au devenit
feroce, deoarece supravietuirea presupunea zbateri si straduinte. Odata cu
omul, a decazut si natura, iar coltii si ghearele s-au inrosit de sange. Leii si
lupii au inceput sa atace oamenii. Plantele au dezvoltat spini pentru a
ingreuna culegerea fructelor, si au aparut unele toxice, precum omagul.

Pe friza Parthenonului a fost imortalizata de asemenea lupta impotriva
amazoanelor, un trib de femei razboinice, primele care au calarit cai in
lupta. Inainte de a i se permite sa se mérite, o0 amazoana trebuia sa ucida
un barbat. Cu platose din blana si scuturi in forma de semiluna, cavaleria
lor secera randuri-randuri de pedestrasi. Erau magnifice si reprezentau o
noua forma de comportament uman, fiindca posibilitatea mortii atragea
dupa ea, cu putere, o alta, aceea a uciderii si a crimei. Taie-i si vor sangera.
Taie-i suficient de adanc sau de des si vor muri. lar unora dintre oameni,
situatia a inceput sa le placa. Din Cartea lui Enoh aflam cum suprafata
Pamantului a fost acoperita de armate pornite la razboi si cum ,carnea
umana insasi a devenit perversa”.

Din cauza craniului osos si a acoperirii organelor de perceptie spirituala,
oamenii erau izolati acum nu numai de zeii de deasupra, ci $i unii de altii.
O umbra se asternea asupra relatiilor interumane. A devenit astfel posibil
ca un centru de constiinta sa se creada separat de celelalte. ,Sunt eu
pazitorul fratelui meu?” se intreaba Cain, reprezentantul unei noi forme de
constiinta. Aceasta intrebare nu ar fi avut niciun sens pentru Adam si Eva,
care erau ca un singur copac.

Asa cum am fi coplesiti de lumea spiritelor daca nu ne-am fi izolat de ea,
in mod similar, daca nu ar exista un filtru in fata empatiei, am resimti
durerea oricui ca fiind a noastra si am fi striviti de suferintele celorlalti. In
lipsa unui anume nivel de izolare, omul nu s-ar putea cunoaste pe sine
insusi ca individ; nimeni n-ar mai simti focul arzator in frunte, care l-a



impins pe Cain la actiune. Dar fireste cad in toate acestea existau si
capcane...

Istoria demonstreaza ca omul nu-i sufera pe semenii lui cu alte forme de
constiinta, pe care le tolereazad cu mare greutate. Este suficient sa ne
gandim la modul in care au fost tratati aztecii de europeni, la
cvasigenocidul aborigenilor din Australia sau la incercarea nazistilor de a
ucide tiganii. In continuare vom vedea ca, inca din vremea lui Moise, evreii
s-au aflat de multe ori in avangarda crearii unor noi forme de constiinta.

Oamenii devenisera acum liberi sa faca greseli, sa aleaga in mod eronat
si sa& se bucure de aceasta alegere. Ei nu-si mai primeau hrana spirituala
de la sanul plin de seva al Pamantului-Mama. Legea naturala si cea morala
nu mai erau identice.

Pamantul devenise mai rece, mai dur si mai periculos, din multe puncte
de vedere. Oamenii se luptau pentru a supravietui si uneori erau pusi la
incercare pana la limitele rezistentei. Au descoperit ca drumul inainte era
intotdeauna marcat de pericolul mortii si de asemenea ca, daca nu urmau
acel drum, oricum mureau. De acum inainte, erau nevoiti sa arunce in joc
acele lucruri pe care le pretuiau mai mult, altfel riscand sa le piarda.
Dincolo de un anumit punct, nu mai exista cale de intoarcere, iar acel
punct, au constatat ei, trebuie neaparat atins.

Dar au descoperit totodata lucruri neplacute despre ei insisi: ca
fusesera abrutizati de lumea aceasta noua in care traiau si ca-si
dezvoltasera carapacea dura, protectoare, a obisnuintei. lar spargerea
acestei carapace, care implica expunerea laturii lor sensibile, partea aceea
care-i readucea din nou la viata pe deplin, era un proces dureros, caruia
putini ii puteau face fata.

Lumea a devenit un loc sumbru, un loc al paradoxurilor, unde
contrariile se atrag, iar a fi om este o incercare dureroasa, o lume ce avea
nevoie de eroism.

Cel mai mare si mai terifiant membru al monstruoasei progenituri a lui
Saturn a fost si ultimul. Tifon a tasnit din mare si s-a indreptat direct spre
Olimp, scuipand foc si obturand lumina soarelui cu aripile sale intinse, ca
de liliac. Avea cap de magar, iar cand a iesit din apa marii, zeii au vazut ca
de la mijloc in jos nu era altceva decat o ingramadire colcaitoare de mii de
serpi. Zeus a incercat sa-1 doboare cu fulgerul sau, dar Tifon nu s-a
sinchisit de el. Cand monstrul s-a repezit asupra lui, Zeus a inhatat secera
de cremene cu care Cronos il castrase pe Uranus, insd membrele ca niste
serpi ale lui Tifon s-au incolacit pe bratele si picioarele lui si i-au smuls
secera. Apoi, tintuindu-i pe regele zeilor la paméant, monstrul i-a smuls
tendoanele. Zeus era nemuritor, deci nu putea fi ucis, insa fara tendoane
era complet neajutorat.

Tifon a luat tendoanele si s-a retras intr-o pestera, pentru a-si vindeca



ranile. Apolo si Pan au iesit la lumina si au pus la cale un plan. Au plecat
sa-1 gaseascad pe Cadmus, eroul ucigator de balauri, care cutreiera
Pamantul in cautarea surorii lui, Europa. Fata fusese rapita de Zeus, care
luase infatisarea unui taur alb. Apolo si Pan i-au promis lui Cadmus c3,
daca ii va ajuta, cautarile lui vor lua sfarsit.

Pan i-a dat eroului naiul sau si, deghizat in pastor, acesta s-a dus sa-i
cante monstrului ranit. Cum nu mai auzise muzica pana atunci, Tifon a
fost vrajit de ciudatele armonii. Cadmus i-a spus ca melodia pe care o
ascultase nu era nimic in comparatie cu cele pe care i le putea canta la lira,
dar din pacate coardele instrumentului sau se rupsesera.

Monstrul i-a dat tendoanele lui Zeus, pentru a inlocui coardele rupte, iar
eroul a plecat spunandu-i ca trebuia sa se duca pana la coliba sa, ca sa
monteze coardele la lira. Astfel ca Zeus si-a recapatat tendoanele, 1-a atacat
apoi pe Tifon prin surprindere, 1-a doborat si l-a ingropat sub muntele
Etna.

Ceea ce trebuie sa retinem de aici este faptul ca Zeus a putut fi salvat
numai cu ajutorul unui erou. De acum, zeii aveau nevoie de oameni.

Miturile marilor eroi eleni - Cadmus, Hercule, Tezeu si Iason - constituie
unele dintre cele mai cunoscute povesti din istoria omenirii. Aparent, ele
lipsesc complet din relatarile Bibliei, dar in conformitate cu doctrina antica
pastrata in cadrul societatilor secrete, Cadmus trebuie identificat cu Enoh,
primul om din traditia iudaica la care recurg zeii pentru ajutor.

In Vechiul Testament se regasesc doar cateva cuvinte enigmatice
referitoare la Enoh. Facerea 5: 21-24: ;Enoh a trait o suta saizeci si cinci de
ani, si atunci i s-a nascut Matusalem. Si a umblat Enoh inaintea lui
Dumnezeu, dupa nasterea lui Matusalem, doua sute de ani sii s-au nascut
fii si fiice. Iar de toate, zilele lui Enoh au fost trei sute saizeci si cinci de ani.
Si a placut Enoh lui Dumnezeu si apoi nu s-a mai aflat, pentru ca l-a mutat
Dumnezeu.”

Fragmentul nu ne ofera o baza larga de pornire, dar, asa cum am vazut,
exista in literatura iudaica o traditie literara care-i are in centru pe Enoh,
inclusiv, dupa cum ne amintim, cateva carti citate amplu in Noul
Testament. Intr-una dintre acestea, Cartea Jubileelor, se spune despre
Enoh ca ar fi descoperit scrierile Observatorilor, dar traducerea este gresita
aici, in realitate acreditdandu-se ideea ca Enoh descoperise - de fapt
inventase - limbajul scris in sine.

Traditia iudaica il descrie pe Enoh ca pe un personaj straniu. Avea o
infatisare stralucitoare, dificil de privit, fiind deci o prezenta inconfortabila.
Din acest punct de vedere, ne aminteste poate de lisus in evanghelii, care
atragea multimi mari de oameni, dar tindea sa se retraga pentru a ramane
singur cu fiintele spirituale care i se revelau.

In singuratate, Enoh putea vorbi cu zeii si ingerii cu o claritate pe care



omenirea in ansamblul ei o pierdea rapid. Initial, petrecea o zi predicand
multimilor, apoi trei zile singur. Cu timpul, a redus perioada traitd in
mijlocul societatii la o zi pe saptamana, dupa aceea la o zi pe luna si in final
la una pe an. Oamenii asteptau cu nerabdare intoarcerea lui, dar atunci
cand aparea, fata lui stralucea atat de tare, incat le era greu sa-1 priveasca
si se vedeau nevoiti sa-si fereasca ochii.

Ce facea oare Enoh cand se retragea in singuratate? Vom vedea in mod
repetat ca marile puncte de cotitura in istorie sunt determinate de doua
tipuri de gandire. In primul rand, momentele decisive sunt cele in care
ganditori precum Socrate, lisus Cristos si Dante cugeta pentru prima data
la ceva ce nimanui nu i-a trecut prin minte inainte. In al doilea rand, clipele
de rascruce apar atunci cand gandurile sunt consemnate si imortalizate,
deoarece pastreaza astfel o anume intelepciune straveche, altfel in pericol
de a fi pierduta pentru totdeauna. Generatia lui Iared, tatal lui Enoh, era
ultima care fusese martora unei neintrerupte succesiuni de zei, ingeri si
spirite emanate de mintea lui Dumnezeu. Ceea ce Enoh a pastrat in primul
limbaj scris si in primele monumente de piatra - cele mai vechi cercuri
megalitice - a fost aceasta viziune a fiintelor spirituale ierarhizate in planul
superior. Enoh este una dintre cele mai importante figuri ale istoriei secrete
a lumii pentru ca ne-a lasat o prezentare completa a ceea ce am putea
numi, cu un termen modern, ecosistemul lumilor spirituale. Din acest
motiv, el a fost imortalizat nu doar sub numele Cadmus in mitologia
greaca, ci si ca Idris in traditia araba si ca Hermes Trismegistus in cea
egipteana ezoterica. Enoh stia ca, asa cum procesul gandirii submineaza
sanatatea, exprimarea orala slibeste memoria. In plus, se astepta la o
catastrofa care avea sa distruga tot ce realizase omenirea - mai putin ceea
ce avea el in minte si ce consemnase in cele mai rezistente monumente din
piatra.

El a imortalizat ierarhiile ceresti nu doar in aceste monumente, ci si prin
inventarea limbajului insusi. Fiindca, in conformitate cu doctrina secreta,
limbajul a apdrut odatd cu atribuirea de nume corpurilor ceresti.

Cele mai vechi forme de arta, precum cele descoperite in celebrele grote
din Lascaux, in Franta, si Altamira din Spania, constituie de fapt
reprezentari ale acelorasi corpuri ceresti, care nu sunt altceva decat
gandurile mintii cosmice, reverberandu-se pretutindeni in univers.
Limbajul si arta ii permiteau acum omului sa-si insuseasca intr-un fel
aceste ganduri cosmice.

Enoh s-aretras tot mai departe in munti, unde terenul era inospitalier si
vremea rea. Tot mai putini erau cei care-i puteau urma. Iata ce spune el:
»91 ochii mei au vazut secretele fulgerului si tunetului, tainele norilor si ale
bobului de roua, si acolo am vazut unde se nasc ele si de unde vin pentru a
uda pamantul. Si am vazut acolo incaperile inchise din care se impart



vanturile, si incaperea din care vine ceata si norul ce sta atarnat deasupra
Pamantului de la inceputurile sale. Si am vazut incaperile din care vin
Soarele si Luna, si unde se duc.”

Din Cartea lui Enoh aflam ca in ultima sa viziune extatica, este condus
intr-un veritabil tur al cerurilor, al diferitelor sfere ceresti si al diverselor
ordine ingeresti care salasluiesc acolo, si i se arata intreaga istorie a
universului.

In cele din urma, Enoh se adreseaza grupului restrans care il urmase pe
coasta muntelui. In vreme ce el vorbea, oamenii s-au uitat in sus si au
vazut un cal coborand din vazduh intr-un vartej. Enoh a incalecat pe el sia
urcat la cer.

Ceea ce trebuie sa intelegem din aceasta poveste a ridicarii la ceruri a lui
Enoh este faptul ca el nu a murit asa cum mor oamenii, fiindca nu era om
pe de-a-ntregul. La fel ca alti semizei si eroi din mitologia elena,
Enoh/Cadmus era un inger in trup de om.

Miturile lui Hercule, Tezeu si Iason sunt prea bine cunoscute pentru a le
mai repeta aici, dar unele aspecte ale lor au o semnificatie aparte pentru
istoria secreta.

Din legendele referitoare la semizeul Hercule (Heracle in mitologia
greaca), intelegem cat de mult se afundase omenirea in lumea materiala.
Hercule nu voia altceva decat sa fie lasat in pace sa-si traiasca viata si sa se
bucure de placerile lumesti - sa bea, sa manance, sa se ciorovaiasca - dar
era in mod repetat intrerupt de datoria de a-si implini destinul spiritual. Un
personaj neindemanatic, impiedicat, uneori caraghios, Hercule era sfasiat
intre doua forte cosmice opuse.

Poetul Ovidiu povesteste de asemenea cum, odata ce zeii s-au retras,
Eros a inceput sa faca nazbatii. Hercule era framantat in aceeasi masura
de dorinta, dar si de spiritele care incercau sa-l controleze.

Astazi, daca ne indragostim de o persoana frumoasa, putem percepe
frumusetea ca pe un semn al intelepciunii spirituale. Atunci cand privim
intr-o pereche de ochi minunati, speram uneori sa gasim in ei insusi
secretul vietii. Dragostea lui Hercule pentru Dejaneira, a Ariadnei pentru
Tezeu sau iubirea lui Iason pentru Medea sugereaza ca legatura de ordin
spiritual dintre oameni deja se tulburase. Era astfel posibil sa privesti in
ochii unei frumuseti si sa fi amagit de ce vedeai acolo. Sexualitatea
devenise inselatoare.

Pericolul amagirii era agravat de dragostea pentru amdgire. Ceea ce e
foarte bine pentru mine si ceea ce e foarte rau, lucrul pe care trebuie sa-1
fac mai presus de orice si lucrul pe care nu trebuie sa-1 fac in niciun caz:
toate seamana foarte bine intre ele. In strafundul sufletului meu, poate ca
stiu sa le deosebesc, dar un spirit al perversitatii ma indeamna sa vreau sa
aleg ceea ce nu trebuie. Frumusetea deplind este intotdeauna invaluita



intr-o serioasa perturbare sufleteasca.

Cele douasprezece munci ale lui Hercule ni-1 infatiseaza razbind printr-o
serie de incercari, fiecare stabilita de spiritele care guverneaza constelatiile.
Sunt incercarile prin care trec toti oamenii, in general fara voia lor, la fel ca
Hercule. Astfel, viata lui ilustreaza suferinta impusa de existenta umana.
El este fiecare dintre noi, prins in ciclul durerii.

Pentru ratiunea omului modern, caracterul alegoric al unei povesti
reduce considerabil posibilitatea ca naratiunea respectiva sa fie o ilustrare
veridica a unor evenimente reale. Scriitorii de azi se straduiesc sa-si
goleasca textele de semnificatii, s le aplatizeze pentru a le conferi un
caracter mai natural. Pentru antici insa, care credeau ca fiece lucru care se
petrecea pe Pamant era determinat de miscarile stelelor si planetelor, cu
cat o poveste prezenta mai pregnant astfel de tipare ,poetice”, cu atat era
mai realista si mai corecta.

De aceea, suntem probabil tentati s consideram calatoriile lui Hercule,
Tezeu si Orfeu in lumea de dincolo ca niste simple metafore. Este adevarat
ca, la un anumit nivel, aventurile lor simbolizeaza faptul ca omenirea
incepuse sa accepte realitatea mortii si sa se resemneze in fata ei. Dar cand
ne gandim la incercarile lui Hercule, Tezeu etc. Pe taramul de dincolo, nu
trebuie sa ni le imaginam ca pe niste calatorii interioare, pur mentale.
Atunci cand se luptau cu monstri si demoni, ei faceau fata unor forte care
le invadasera propria fiintd - carnea umana pacatoasa si labirintul
intunecat al creierului omenesc. Dar totodata se confruntau cu monstri
reali, in carne si oase.

Daca comparam legenda lui Tezeu si a Minotaurului cu un mit mult mai
vechi, precum cel referitor la Perseu si Meduza, ne dam seama ca, pana in
epoca lui Tezeu, viteza de metamorfozare trebuie sa fi sciazut. In povestea
lui Perseu, fiecare episod implica forte supranaturale sau transformari
magice. Pe de alta parte, Minotaurul, jumatate om, jumatate taur, pare a fi
un supravietuitor intamplator al unei epoci anterioare.

Ultima aventura in care au fost implicati semizeii si eroii poate fi de
asemenea considerata ca fiind istorie. Razboaiele erau purtate in
incercarea de a fura de la triburile rivale cunoasterea ,sanctuarului
interior” si, la acest nivel, calatoria intreprinsa de Iason in cautarea Lanii
de Aur poate fi considerata un asemenea raid.

Isaac Newton a dezvaluit un graunte din intelepciunea secreta a
confreriei din care facea parte atunci cand a aratat ca, la fel ca muncile lui
Hercule, cautarea Lanii de Aur simbolizeaza Inaintarea Soarelui prin
semnele zodiacului. Ceea ce n-a explicat el, desi in mod cert stia acest
lucru, este ca Lana reprezintd spiritul animal purificat deplin prin
catharsis, care straluceste precum aurul.

Incolacit in jurul copacului, se afld un sarpe care intentioneaza si-1



impiedice pe Iason sa ia Lana. Acesta este un urmas al sarpelui luciferic
care, incolacit pe copacul din Gradina Raiului, a alterat initial fiziologia
omenirii. Dar daca Ii poate lua Lana, Iason va dobandi el insusi puteri
extraordinare. Va putea sa-i ceara spiritului sau sa paraseasca trupul fizic
dupa voie, va putea sa comunice liber cu zeii si ingerii, la fel ca inaintasii
sai din alte epoci. Va deveni capabil sa-si controleze propria fiziologie, sa
influenteze telepatic mintile altor oameni si chiar sa transforme materia.

Prin urmare, textul in care Apollonios reda cautarea intreprinsa de
Iason trebuie citit atat ca un manual de initiere, cat si ca o relatare istorica.
Vom vedea mali tarziu cum au actionat, stiind acest lucru, alchimistii din
Evul Mediu si, ulterior, Newton insusi.

Daca vom privi din perspectiva stiintei perioada lui Enoh, Hercule si
Iason, nu vom recunoaste niciunul dintre marile evenimente descrise in
acest capitol. Nu vom vedea eroi sau monstri iesind din apele marii si nici
zeitati fantasmagorice precum Zeus sau imperii distruse de magia neagra.
Vom vedea numai vant, ploaie si un peisaj natural sumbru, ale carui unice
trasaturi umane sunt, cel mult, cateva asezari rudimentare si unelte din
piatra primitive.

Dar poate ca stiinta ne arata doar ceea ce s-a intamplat la suprafata. Nu
cumva lucrurile mai importante s-au petrecut dedesubt? Istoria secreta
consemneaza amintirea experientelor subiective, a marilor trairi care au
transformat afectivitatea umana in aceasta perioada. 3i atunci, care dintre
ele este mai reala, daca putem spune asa? Care dintre ele este mali
ilustrativa pentru ceea ce insemna sa fi om in epoca respectiva: abordarea
stiintifica sau cea ezoterica, incifrata in miturile antice?

Este oare posibil ca evenimentele actuale sa includa mai multe niveluri
de realitate, niveluri pe care nu le poate percepe constiinta noastra
moderna, orientata spre stiinta, pe care ne bazam pentru a ne orienta in
blocajele rutiere, in supermarketuri si pe internet?

SFINXUL SI FIXAREA TIMPULUI

ORFEU DEDAL, PRIMUL OM DE STIINTA IOV ENIGMA SFINXULUI
ESTE DEZLEGATA

Cand Iason se imbarca pe Argos in ceea ce avea sa fie ultima rabufnire a
eroilor si semizeilor, alaturi de el se afla multe din figurile ilustre ale epocii,
printre care Hercule si Tezeu. Dar in randul acestor supereroi vanjosi si
musculosi, se afla si unul cu altfel de puteri, un personaj de tranzitie,
pregatit pentru viata de dupa disparitia eroilor si a semizeilor, o viata in
care oamenii vor fi nevoiti sa-si poarte singuri de grija.

Orfeu venise dinspre nord, aducand cu el darul muzicii. Iar armoniile



sale erau atat de placute, incat fermecau nu doar oamenii si animalele, ci si
copacii si chiar pietrele. In calatoria intreprinsa impreuna cu lason, el i-a
ajutat pe eroi atunci cand forta bruta nu a mai fost suficienta. Cantand si
acompaniindu-se la lird, a imbunat stancile uriase care se ciocneau,
amenintand sa-i striveasca pe argonauti si corabia lor, si a adormit
monstrul care pazea Lana de Aur.

Pe drumul de intoarcere, s-a indragostit de Euridice, dar in ziua nuntii
mireasa a fost muscata de glezna de un sarpe si a murit. Orbit de durere,
Orfeu a coborat in lumea de dincolo, hotarat sa nu accepte noua ordine a
vietii si mortii, hotarat s-o aduca pe Euridice inapoi.

Moartea devenise un lucru teribil; nu mai era bine-venita odihna, cand
spiritul se relaxa si se revigora in vederea unei noi incarnari, ci era acum o
dureroasa despartire de cei dragi.

Coborand tot mai in adanc, Orfeu l-a intalnit pe sinistrul luntras Caron,
care la inceput a refuzat sa-1 duca peste raul Styx, pe taramul mortilor. Dar
Caron a fost vrajit de muzica lui, la fel ca si Cerberul, cainele cu trei capete
care pazea drumul spre taramul lui Hades, lumea de dincolo. Vocea si lira
lui Orfeu i-au vrajit de asemenea pe cumplitii demoni a caror misiune era
aceea de a scoate din spiritele celor morti poftele animalice si dorintele
salbatice agatate inca de ele.

In cele din urma, a ajuns in locul in care stapanul lumii de dincolo o
tinea captiva pe iubita lui. Acesta n-a mai fost cu totul cucerit de muzica
lui, fiindca eliberarea Euridicei, pe care a acceptat-o, n-a fost
neconditionata. Exista o singura conditie, mica. Mireasa lui se putea
intoarce in lumea celor vii numai daca Orfeu o va conduce la lumina fara a
intoarce fie si o singura data privirea pentru a se asigura ca ea il urmeaza.

Dar fireste ca in ultima clipa, cand a zarit lumina soarelui, temandu-se
poate ca a fost inselat de stapanul lumii de dincolo, Orfeu s-a intors. Si si-a
vazut iubirea vietii aidoma unui fuior de fum. Ceilalti eroi, cei musculosi,
izbutisera in stradaniile lor luptandu-se pana la capatul puterilor, dand
dovada de curaj si perseverand. Vremurile se schimbasera insa. Marii
initiati care au consemnat aceasta poveste au vrut ca noi sa intelegem de ce
a ratat Orfeu - fiindca a incercat sa faca exact ceea ce facusera toti eroii
inaintea lui: a incercat sa se asigure.

Sau poate ca muzica lui isi mai pierduse din puteri, fiindca n-a izbutit sa
le impiedice pe bacante - adeptele lui Dionisos - sa se napusteasca asupra
lui si sa-1 sfasie in bucati. Apoi i-au aruncat intr-un rau capul, care a plutit
la vale cantand inca. In drum, salcii plangatoare au rasarit pe maluri. In
final, capul lui Orfeu a fost recuperat si asezat pe un altar intr-o grota,
unde oamenii veneau sa-i consulte ca pe un oracol.

Daca Enoh/Cadmus a dat nume stelelor si planetelor, Orfeu a fost cel
care le-a masurat si astfel a inventat numerele. Sunt opt note intr-o octava,



dar de fapt sunt numai sapte, a opta reprezentand trecerea la urmatoarea
octava. Prin urmare, octavele simbolizeaza ascensiunea prin sferele
sistemului solar, care in Antichitate detineau un rol esential in orice sistem
de gandire. Atribuind unui sistem o notatie, Orfeu a pus bazele
matematicii. Astfel puteau fi manipulate concepte, pavand drumul spre
interpretarea stiintifica a universului fizic.

Orfeu este un personaj de tranzitie fiindca, pe de o parte, este un
magician cu puterea de a misca pana si pietrele prin muzica sa, dar pe de
alta parte este precursorul oamenilor de stiintd. Vom constata mai tarziu
aceeasi ambivalenta la multi dintre marii savanti ai lumii, chiar si in epoca
moderna, dar in vremea lui Orfeu, o alta figura reprezentativd pentru
aceasta tranzitie a fost Dedal. (Stim ca erau contemporani fiindca Dedal era
pazitorul Minotaurului pe care 1-a ucis Tezeu, plecat apoi in cautarea Lanii
de Aur impreuna cu lason.)

Dedal a ramas celebru pentru ca a faurit aripile din ceara si pene cu care
el si fiul sau, Icar, sa poata evada din Creta. Tot el a fost cel care a proiectat
labirintul, fiind creditat de asemenea cu inventarea fierastraului si a
burghiului. Prin urmare, era inventator, inginer, si arhitect, dupa
standardele actuale. Si nu folosea magia.

Daca stiinta era o inovatie a epocii, la fel era si magia, aplicarea la
domeniul supranatural a modului stiintific de a gandi. In aceasta erd nu
mai suntem martorii aparent facilelor schimbari de forma din perioadele
anterioare sau transformari in paianjeni, cerbi ori plante ale celor care
deranjeaza. In locul lor, le vedem pe sotia lui Iason, Medea, si pe Circe, la
care prima apeleaza pentru ajutor, consiliere si protectie magica. Circe si
Medea trebuie sa depuna eforturi pentru a obtine efectele supranaturale
dorite, folosind potiuni, vraji, incantatii. Inventarea cuvintelor si a
numerelor le-a permis oamenilor sa manipuleze lumea naturala, dar le-a
sugerat ca pot face acelasi lucru cu lumea spiritelor. Medea i-a oferit lui
Iason o licoare rosie-sangerie preparata din seva de crocus, pentru a
imblanzi balaurul ce pazea Lana de Aur; de asemenea, a folosit incantatii si
ramurele de ienupar cu care a stropit pleoapele monstrului. Medea prepara
elixire magice si cunostea secretele imblanzirii serpilor.

Pe masura ce lumea materiala continua sa devina mai densa si cea a
spiritelor era tot mai indepartata, chiar si spiritele inferioare - cele ale
naturii, silfii, driadele, naiadele si gnomii - au inceput sa fie tot mai greu de
observat; pareau a disparea in paraie, copaci si pietre la primele licariri ale
zorilor. $i totusi, ramaneau chinuitor de aproape si pe ele - atunci, ca si
acum - le considerau magicienii cel mai usor de manipulat.

Unii magicieni au incercat de asemenea sa-si impuna vointa asupra
marilor zei, sa-i tragad jos de pe Luna. Miturile despre primul varcolac,
Lycaon - care a declansat potopul lui Deucalion, provocandu-1 pe Poseidon



s& inunde campiile Traciei si determinand-o pe Atena sa-si mute orasul pe
locul actualei capitale a Greciei - si cele referitoare la furtunile cumplite
care o urmareau pe Medea oriunde mergea sunt ilustrari ale catastrofelor
naturale provocate de practicarea magiei negre.

La sfarsitul acestei perioade, omenirea este bolnava, la fel ca si natura.

Desi dupa standardele eroului conventional, Orfeu a inregistrat un esec,
influenta sa asupra istoriei a fost mult mai puternica si de mai mare durata
decat cea exercitata de Hercule, Tezeu si Iason. Muzica pe care el a creat-o
avea sa fie un balsam pentru spiritul bolnav si tulburat al omenirii vreme
de milenii.

Oamenii deveneau tot mai izolati nu numai fata de zei, ci si unii de altii,
erau chinuiti de mediul inconjurator dur si uneori chiar ostil, imaginatia le
era infectatd de bestialele si perversele impulsuri ale magiei, insa toate
acestea erau acum contracarate de influenta estetica exercitata asupra
imaginatiei nu numai de muzica, ci si de literatura, de pictura si de
sculptura. Reprezentarile vizuale ale frumusetii, adevarului si iubirii
actionau asupra omenirii la un nivel mai adanc decat cel constient, fiind
mai puternice decat orice invatatura morala explicita, dar abstracta.

Orfeu a fost, deci, miticul fondator al misterelor elene, cel care avea sa-i
ilumineze si sa-i inspire pe grecii antici.

Poate ca cea mai viguroasa expresie artistica a crizei spirituale de la
finele epocii eroilor ne este oferitd in Biblie. In forma scrisa in care ne-a
parvenit, povestea lui Iov este unul dintre textele mai tarzii ale Vechiului
Testament, dar la origini este de fapt printre cele mai vechi.

Iov era un om bun, si cu toate acestea, si-a pierdut toti banii. Toti fiii si
fiicele i-au murit. Ramas singur, a fost lovit de o boala care i-a acoperit
corpul cu furuncule. Intre timp, cei ticilositi prosperau. Povestea lui a
supravietuit pana astazi nu fiindca lov ar fi fost un mare conducator sau
fiindca ar fi facut fapte marete, ci pentru ca a fost primul om caruia i-a
trecut prin minte un gand foarte important si profund adevarat: ,Viata e
nedreapta.” Hercule fusese jucaria zeilor, dar Iov a fost cel care a strigat
catre ceruri cerand socoteald. Spre deosebire de eroul mitic, el avea la
dispozitie limbajul pentru a o face.

Astazi ni se pare de la sine inteles ca avem suficienta putere de manevra
mentald pentru a alege la ce anume vrem sa ne gandim. Inainte de
inventarea limbajului insa - marea realizare a acestei epoci - aceasta
manevrabilitate ar fi fost imposibila.

Limbajul ne permite sa ne distantadm de lume; ne ajuta sa ne retragem
din prezentul fizic si ne faciliteaza descompunerea experientelor traite - fie
ele actuale sau nu - in fragmente pe care le putem manipula. Intr-o anume
masura, ne permite s ordonam experienta de viatd dupa dorinta.

Acest proces comporta insa un element de alienare. Pe langa avantajele



pe care le-a oferit, limbajul a transformat lumea intr-un loc mai rece, mai
intunecat si mai inselator. Am vazut anterior ca gandirea in sine are un
potential letal; limbajul, de asemenea, ne face mai putin sanatosi, mai
putin energici si mai nesiguri in drumul nostru prin lume.

Prin urmare, limbajul a adus cu el o noua forma de constiintad. Inainte
de Iov, oamenii considerau ca tot ceea ce li se intampla fusese menit sa li se
intample si ca exista un tel divin in fiece actiune. Si nu protestau; n-o
puteau face. Acum insa, limbajul i-a permis lui Iov sa se detaseze putin,
astfel incat a iInceput sa observe unele neconcordante. Viata este,
intr-adevar, nedreapta.

Dar Dumnezeu l-a mustrat pentru ca a priceput atat de putin. ,,Unde
erai tu, cand am intemeiat pamantul? ... Atunci cand stelele diminetii
cantau laolalta si toti ingerii lui Dumnezeu Ma sarbatoreau? ... Ai fost tu
pana la izvoarele marii sau te-ai plimbat pe fundul prapastiei? Ti s-au
aratat oare portile mortii si portile umbrei le-ai vazut? ... Care drum duce la
palatul luminii si care este locul intunericului? ... Poti tu sa legi cataramele
Pleiadelor sau sa deznozi lanturile Orionului?”

Ceea ce 1-a salvat pe Iov a fost faptul ca a avut acea senzatie pe care cu
totii o avem cand ne trezim dintr-un vis frumos, pe care incercam sa ni-l
amintim, dar nu putem; era constient ca gama experientelor umane se
reducea intr-un fel. ,O, daca as fi inca o data ca in lunile de mai inainte, ca
in zilele cand Dumnezeu ma ocrotea, ca atunci cand El tinea stralucitoare
deasupra capului meu candela Sa si, luminat de ea, eu Strabateam prin
intuneric!” (Iov 29: 2-4).

Iov se referea aici, desigur, la ,lanterna lui Osiris”.

Astazi, termenul ,apocrif” are conotatii peiorative, dar in realitate
desemneaza ceva ascuns - sau ezoteric. In Testamentul lui Iov, text apocrif,
el este rasplatit pentru ca a fost constient de ceva ce nu stia, constient de
ceea ce pierduse. Fiii si fiicele i-au fost inapoiati, fetele lui purtand centuri
aurite. O centura i-a dat posibilitatea de a intelege limba ingerilor, cea de-a
doua i-a dezvaluit secretele creatiei, iar a treia, limba heruvimilor.

Muzica, matematica si limbajul au fost inventate in epoca eroilor, la fel
ca astronomia - o altd realizare atribuita lui Enoh. Primele complexe
megalitice marcau nu numai ierarhiile zeilor si ingerilor, ci si pozitiile
stelelor si planetelor. Prin urmare, in cadrul istoriei secrete, pentru prima
data a devenit posibila stabilirea datelor unor mari evenimente.

Intre labele de leu ale Sfinxului de la Gizeh, privind spre rasarit, se afla
o lespede din piatrda pe care sta scris: ,Acesta este Locul Splendid al
Primului Timp.” Misteriosul ,Prim Timp”, sau Zep Tepi, era o expresie pe
care vechii egipteni o foloseau pentru a se referi la inceputurile timpului. In
mitologia lor, Zep Tepi era marcat de inaltarea movilei primordiale din apele
oceanului si aterizarea pasarii Phoenix pe ea.



Printr-un remarcabil efort de reconstructie, pe care l-a intreprins stand
intre labele Sfinxului, Robert Bauval a izbutit sa determine data Zep Tepi.
Conform mitologiei egiptene, Phoenixul a sosit pentru a marca nasterea
unei noi ere. Pentru vechii egipteni, Phoenixul, sau Pasarea Bennu, era
simbolul ciclului sothic de 1 460 de ani (durata necesara pentru ca anul
calendaristic egiptean, de 365 de zile, sa se resincronizeze cu inceputul
ciclului anual, marcat de aparitia lui Sirius). Sincronizarea acestor doua
cicluri, anual si sothic, s-a produs in anii 11451, 10081, 7160, 4241 si
2781 1. C. Bauval a remarcat imediat ca acesti ani coincid cu debutul unora
dintre marile proiecte arhitectonice de pe malurile Nilului. In mod evident,
inceputul ciclului avea o foarte mare importanta pentru egiptenii antici...

Incercand si-si dea seama care ciclu ar fi putut fi ,primul”, Bauval a fost
initial tentat sa considere ca a fost vorba despre 10081 I. C., tinand seama
de o traditie ezoterica in conformitate cu care Sfinxul a fost construit cam
in aceasta perioada sau chiar inaintea ei.

Apoi Bauval a aflat ci in 11451 I. C., Calea Lactee - care pentru
numeroase culturi ale lumii antice avea o semnificatie extraordinara, ca
Sluviu al sufletelor’- era dispusa exact deasupra cursului Nilului, astfel
incat cele doua pareau a se oglindi una in cealalta. De asemenea, si-a dat
seama ca in acelasi an 11451, ciclurile anual si sothic au coincis cu un al
treilea ciclu, cel al Marelui An - perioada de 25 290 de ani in care este
strabatut complet zodiacul - iar acest lucru avea o importanta deosebita,
deoarece la data respectiva, trupul de leu al Sfinxului, orientat spre est, ar
fi privit spre zorii Erei Leului.

Sfinxul intrupeaza cele patru constelatii cardinale ale zodiacului, cele
patru colturi ale cosmosului: Leul, Taurul, Scorpionul si Varsatorul, cele
patru elemente care actioneaza impreuna pentru a constitui lumea
materiald. In conformitate cu istoria secretd, Sfinxul este un monument
dedicat primei clipe in care cele patru elemente s-au sedimentat si materia
a devenit in sfarsit solida.

Cand scria in Timaeus despre Sufletul Lumii crucificat pe Trupul Lumii,
Platon nu anticipa rastignirea lui Cristos, asa cum sustin unii apologeti
crestini, ci rememora acest moment crucial din istoria lumii, asa cum il
concepe idealismul - momentul in care constiinta a fost in fine incastrata in
materia solida.

Prin urmare, Sfinxul detine un loc special in istoria relatata de idealisti,
marcand punctul in care, dupa valuri succesive de emanatii ale mintii
cosmice, s-a format materia solida asa cum o cunoastem noi astazi. De
aceea a ramas, poate, cea mai de seama emblema a lumii antice. Legile
fizicii pe care le stim in prezent au devenit atunci operationale si din acel
moment datele au putut fi ferm stabilite, fiindcA marele orologiu al
universului a pornit pe complexul sau set de orbite.



Daca aceasta tarzie solidificare a materiei s-a petrecut cu adevarat,
atunci metodele de datare, precum cea cu carbon-14, utilizata in mod
conventional pentru stabilirea cronologiilor antice, ar deveni inutile. Stiinta
moderna pleaca, in calculele sale, de la o premisa care pentru antici nu
exista - si anume ca legile naturii au fost valabile oricand in timp si oriunde
in spatiu.

Sfinxul ii cere lui Oedip sa dezlege o ghicitoare: ,,Ce merge mai intai pe
patru picioare, apoi pe doua si in final in trei picioare?” Daca nu-i putea
raspunde, Sfinxul avea sa-l ucida; Oedip insa interpreteaza cimilitura
corect, ca referindu-se la cele trei varste ale omului. Ca bebelus merge in
patru labe, apoi creste si merge pe doua picioare, iar la batranete are nevoie
de un al treilea picior, adica de un baston. Dar termenul ,,varste” constituie
aici doar o altd modalitate de a face trimitere la evolutia omenirii. Iar forma
Sfinxului este un monument inchinat acestei evolutii.

Infrant de istetimea lui Oedip, Sfinxul se arunca in hau. Moartea lui
sugereaza ca divinitatile elementelor, principiile de organizare a
universului, au fost absorbite deja cu succes in corpul omenesc.

Esenta mitului lui Oedip este soarta teribila pe care a sperat s-o evite,
fara insa a reusi: 1si ucide tatal si devine amantul mamei lui. Legile naturii
sunt deja fixe si mecanice, iar oamenii sunt prinsi in plasa lor. Astfel,
Sfinxul marcheaza totodata sfarsitul epocii metamorfozelor, cimentarea
formelor biologice pe care le cunoastem azi si, de asemenea, bareaza
drumul inapoi. In Facerea, unul dintre heruvimi face imposibila
intoarcerea in rai, iar egiptenii numeau Sfinxul, alcatuit din patru
heruvimi, ,Hu”, care inseamna protector. In acest fel, sugerau ca el
impiedica orice alunecare catre vechile modalitati de procreere.

Se considera frecvent, in mod eronat, ca in 1650, cand episcopul Usher
a calculat data creatiei ca fiind anul 4004 1. C., acesta ar fi fost unul dintre
ultimele vestigii ale unei superstitii stravechi. De fapt, calculele lui Usher
erau produsul unei epoci in care materialismul castiga teren, la fel ca o
interpretare ingusta, literala, a Bibliei, care li s-ar fi parut anticilor
absurda. Acestia credeau ca sufletul uman exista din vremuri imemoriale,
cu ere inainte de anul 11451 1. C., cand trupul uman asa cum il cunoastem
s-a materializat pe deplin in jurul spiritului.

Este interesant sa remarcam ca, in conformitate cu calculele lui
Manetho, in secolul al Ill-lea I. C., acesta este aproape cu precizie
momentul in care s-a incheiat domnia semizeilor.

Vom vedea in continuare ca, in conformitate cu doctrina ezoterica,
materia nu numai ca a precipitat din mintea universala cu putin timp in
urma, dar exista doar pentru o scurta perioada, urmand a se dizolva iar
peste ceva mai mult de nouad mii de ani, cand Soarele va rasari iar in
constelatia Leul, pentru a intalni din nou privirea Sfinxului.



Conform invataturilor secrete, trdim pe o mica insuld de materie,
intr-un vast ocean de idei si de imaginatie.

UN ALEXANDRU CEL MARE AL NEOLITICULUI

NOE SI MITUL ATLANTIDEI TIBETUL RAMA SI CUCERIREA INDIEI
SUTRELE YOGA ALE LUI PANTANJAU

Daca sunteti cat de cat familiarizati cu mitul Atlantidei, ati ramas
probabil cu impresia ca la baza lui se afla o singura sursa antica: Platon.
Iata pe scurt ce relata el. Preotii egipteni i-au povestit lui Solon, politician
din generatia strabunicului lui Platon, despre o mare insula din Atlantic
care a fost distrusa cu circa noua mii de ani mai inainte, adica in
aproximativ 9600 1. C.

Civilizatia de pe aceasta insula fusese fondata de Poseidon, iar populatia
ei era formata din descendentii zeului si ai unei frumoase muritoare pe
nume Cleito. (Asa cum am vazut in capitolul 5, interventia unui zeu-peste
este prezenta in forma codificata in toate mitologiile lumii.) Pe langa insula
principala, aceasta civilizatie stapanea si alte cateva insulite din regiune.

Cea mai mare insula era dominata de o minunata campie fertila si de un
deal maiestuos. Acolo locuia Cleito, iar oamenii se desfatau cu bucatele ce
rodeau din belsug. Doua izvoare tadsneau din maruntaiele pamantului,
unul cu apa calda si celalalt cu apa rece.

Pentru a o pastra pe Cleito pentru el insusi, Poseidon a ordonat saparea
unor canale circulare in jurul dealului. Cu timpul, aici s-a dezvoltat o
civilizatie sofisticata, domesticind animale, extragand minereuri si
construind temple, palate, hipodromuri, arene, bai publice, cladiri
guvernamentale, porturi si poduri. Multe ziduri erau imbracate in metal -
bronz, cositor si un metal rosu, necunoscut astazi, numit oricalc. Templele
aveau acoperisuri de fildes si turnulete din aur si argint.

Insulele Atlantidei erau conduse de zece regi, fiecare cu regatul sau,
conducatorul celei mai mari insule fiind suveranul celorlalti noua. Templul
central, dedicat lui Poseidon, avea statui din aur, printre care una a zeului
asezat intr-un car tras de sase cai inaripati si flancat de sute de nereide
calare pe delfini. Taurii rataceau liberi prin padurea de coloane ale
templului si, la fiecare cinci sau sase ani, cei zece regi erau lasati singuri in
incinta, fara arme, pentru a vana taurii. Dupa ce prindeau unul, il duceau
in fata marii coloane din oricalc pe care erau inscrise legile Atlantidei si
acolo il decapitau.

Viata era in general idilica in insule. De fapt, era atat de multumitoare,
incat in cele din urma oamenii s-au plictisit si au devenit agitati, decadenti,
corupti, mereu in cautare de ceva nou si de putere. Iar Zeus a hotarat sa-i



pedepseasca. Insulele au fost acoperite de apa, pana ce la suprafata au mai
ramas doar cateva petice de pamant, ca un schelet iesind din mare. Si apoi
un mare cutremur a inghitit, in decurs de o zi si o noapte, tot ce mai
ramasese din Atlantida.

Sigur, aceasta relatare a distrugerii Atlantidei nu ar fi deloc credibila,
daca Platon ar fi fost singurul autor clasic care a scris despre ea. Aristotel a
declarat la un moment dat ca ,Platon de unul singur a facut Atlantida sa se
ridice din mare si a scufundat-o apoi din nou”, iar afirmatia sa a fost
interpretatd in sensul ca toatd istoria ar fi fost o inventie. O cercetare
sumara dovedeste insa ca literatura clasica este plind de referiri la
Atlantida - de exemplu in lucrarile lui Produs, Diodor din Sicilia, Pliniu,
Strabon, Plutarh si Posidinus - toate incluzand diverse elemente ce nu se
regasesc la Platon si par a proveni din surse anterioare lui, presupunand,
fireste, ca nu au fost si ele nascocite.

Produs scrie c3, la trei sute de ani dupa Solon, lui Crantor i-au fost
aratate de preotul din Sais niste coloane pe care era inscrisa, cu hieroglife,
istoria Atlantidei. Un contemporan relativ al lui Platon cunoscut astazi ca
spseudo-Aristotel” a scris despre un paradis insular similar in lucrarea sa,
Despre minunate lucruri auzite.

Istoricul grec Marcellus, care a trait in aproximativ aceeasi perioada cu
Platon, se baza in mod evident pe surse mai vechi atunci cand scria: ,in
Oceanul Marginas (Atlanticul) exista sapte insule mici si trei mai mari,
dintre care una i-a fost dedicata lui Poseidon.” Numarul regatelor concorda
cu cel din relatarea lui Platon. Un istoric elen din secolul al IV-lea I. C.,
Theopompus din Chios, reda o poveste narata cu doua sute de ani inaintea
lui Platon de Midas din Frigia, conform careia ,pe langa partile bine
cunoscute ale lumii - Europa, Asia si Libia (Africa) - exista o alta nestiuta,
de o incredibila intindere, unde pe pasuni si pajisti inverzite pasc turme de
animale mari si puternice si unde oamenii au de doua ori inaltimea celor de
la noi si traiesc de doua ori mai mult ca ei”. Asa cum am vazut deja, Enoh si
legendele unui mare numar de culturi din lumea intreaga amintesc de
existenta uriasilor inainte de Potop.

Si am ajuns astfel la mitul elen al Potopului. Povestea lui Deucalion este
mult mai veche decat epoca lui Platon. Atat in relatarea acestuia din urma,
cat si in cea biblica se sugereaza, ca si aici, ca prin Potop s-a intentionat
distrugerea celei mai mari parti a omenirii, deoarece dezvoltarea acesteia
luase un curs gresit. Rudolf Steiner sublinia ca toate legendele despre
semizei si eroi precum Cadmus, Tezeu si lason implica intreprinderea unei
calatorii spre est. In consecinta, sustinea el, ar trebui sa le interpretam ca
relatari ale unor migratii care s-au produs atunci cand conditiile de pe
insulele Atlantidei s-au deteriorat, inainte de catastrofa finala.

Citind ce scria Platon despre Poseidon, primul rege-zeu al Atlantidei, ar



trebui sa ne amintim cele discutate in capitolul 5, anume ca Poseidon a fost
initial o forma jumatate om, jumatate peste a lui Zeus (Jupiter in mitologia
romana). Totodata, Poseidon era zeul marii involburate si al adancurilor
vulcanice, al carui muget colosal anunta o catastrofa de amploare. Prin
urmare, el a detinut un rol important atat la inceputul, cat si la sfarsitul
istoriei Atlantidei.

Exista si mituri ale altor culturi antice care coroboreaza relatarea lui
Platon. Aztecii din America de Sud au consemnat ca isi aveau originea in
SAztlan”, pamantul din mijlocul apei”. Uneori acest uscat era numit
»Aztlan al celor Sapte Grote” si era descris ca o mare piramida centrala, in
trepte, inconjurata de alte sase mai mici. Conform traditiilor culese de
spaniolii invadatori, omenirea fusese aproape in intregime distrusa de un
mare potop, si ar fi fost stearsa de pe fata pamantului daca n-ar fi existat
un preot si sotia lui, care construisera o ambarcatiune dintr-un bustean
gol la interior, in care salvasera seminte si animale. Complexa si sofisticata
astronomie a triburilor sud-americane i-a sugerat unui cercetator modern
ca acest potop s-ar fi produs in jurul anului 11600 1. C.

Diferenta pare mare in comparatie cu data avansata de Platon, circa
9600 1. C., dar esential este faptul ca ambele relatari plaseaza catastrofa la
finele erei glaciare. Geologia moderna sustine ca, pe masura ce calotele
glaciare s-au topit, o serie de inundatii s-au produs cu incepere din nord.
Am mentionat deja ca insulele Atlantidei au fost lovite de mai multe
revarsari catastrofice, intinse pe o perioada lunga, inainte ca si ultima
insula sa fie complet inghitita de ape.

In prezent, arheologii descopera in diverse regiuni ale lumii urme ale
unor civilizatii care au fost acoperite de ape in urma topirii ghetii la
sfarsitul erei glaciare. In aprilie 2002, relatarile pescarilor din regiune au
contribuit la localizarea orasului pierdut al Celor Sapte Pagode, in largul
orasului Mahabalipuram din India. Structurile asemanatoare unor temple
care au fost descoperite sunt mult mai mari si mai complexe decat ar fi fost
de asteptat la sfarsitul erei glaciare - deci in Neolitic. Scriitorul si
cercetatorul Graham Hancock, a carui activitate a contribuit din plin la
zdruncinarea prezumtiilor noastre academice cu privire la istoria antica, a
afirmat atunci: ,Am sustinut de multi ani ca miturile referitoare la Potop
existente in lumea intreaga trebuie luate in serios - un punct de vedere pe
care majoritatea specialistilor occidentali il resping. Dar aici, in
Mahabalipuram, s-a demonstrat ca miturile au dreptate, iar specialistii
gresesc.”

Eu insumi am vazut artefacte recuperate de pe fundul oceanului in
largul coastelor americane ale Atlanticului - asa-numitele pietre Scott,
despre care cred cu tarie ca tehnologiei actuale i-ar fi foarte dificil sa le
reproduca, pentru a nu mai vorbi despre cea existentd acum unsprezece



mii de ani, cand zona respectiva a fost acoperita de ape. Din punct de
vedere al aspectului, pietrele Scott au caracteristici care seamana uimitor
de mult cu cele ale artefactelor egiptene. Nu am dreptul de a dezvalui acest
secret, dar sper ca pana la momentul publicarii lucrarii de fata, Aaron du
Val, presedintele Societatii Egiptologice de la Muzeul din Miami, va fi aratat
deja lumii obiectele pe care le detine.

In miturile elene care au supravietuit pana astazi nu exista o descriere
detaliatd a evenimentelor care au dus la scufundarea artefactelor
respective, iar textul biblic este succint, dar putem suplini lipsa acestor
informatii cu ajutorul relatarilor provenite din alte culturi, indeosebi cea
sumeriana si altele din Orientul Apropiat. Niciun specialist nu neaga faptul
ca unele dintre aceste relatari ale altor culturi au constituit o sursa de
inspiratie pentru textul biblic. Elemente care ne sunt cunoscute din
povestea biblica, precum arca, porumbelul si ramura de maslin, apar si in
textul sumerian, mai vechi, in care numele lui Noe este Ziusudra. Noe este
mentionat deopotrivd in relatarea mesopotamiana, unde e numit
Atrahasis, si In cea babiloniana, in care poarta numele Upnapistim.
Imbinand aceste variatiuni pe aceeasi tema, obtinem o varianta extinsa a
textului biblic:

Intr-o zi, Noe sedea intr-o coliba din trestie, cand a auzjt o voce venind
prin perete si avertizandu-l despre o ploaie mare ce va distruge omenirea.
Daramds-ti coliba din trestie si construieste o barca, i-a spus vocea. Noe si
familia lui au inceput sd construiascd o corabie mare, din trestii, pe care au
acoperit-o apoi cu smoald, pentru a nu pdtrunde apa in ea. Tot ce crestea din
pamant, tot ce pdastea pe el, pasdrile cerului, vite si animale sdlbatice care
cutreierau campiile, pe toate le-a urcat in corabie. Apoi, vreme de sase zile si
sase nopti a suflat furtuna si corabia a fost batuta de valuri. Ploaia, vijelia si
revarsdrile au acoperit suprafata pamantului. In cea de-a saptea zi, aurind
ca vantul se mai potoleste, Noe a deschis o fereastra si lumina soarelui i-a
cazut pe chip. Lumea era tdcuta, fiindcd toatd omenirea se intorsese in
tarand...

Potopul care aproape ca a distrus omenirea este comemorat an de an,
atat de vii, cat si de morti in Ziua Tuturor Sfintilor (sau a mortilor) - adica
de Halloween. In Anglia, chiar si in secolul al XIX-lea, satenii se costumau
astfel incat sa imite cadavrele, purtau masti si scoteau un fel de
mum-mummm, cu buzele inchise, pentru a imita sunetul facut de mortii
vii.

Cand Noe si familia lui au debarcat si au pus piciorul din nou pe uscat,
s-a intamplat ceva ciudat. ,Atunci a inceput Noe sa fie lucrator de pamant
si a sadit vie. A baut vin si, imbatandu-se, s-a dezvelit in cortul sau. Iar
Ham, tatal lui Canaan, a vazut goliciunea tatalui sau si, iesind afara, a
spus celor doi frati ai sai” (Facerea 9: 20-22).



Este firesc ca Noe sa fi devenit lucrator al pamantului; arheologia
sugereaza ca in acea perioada, in Neolitic, au fost puse bazele agriculturii.
Dar ce trebuie sa intelegem din aceasta bizara istorie a goliciunii sale la
betie?

Pentru a o deslusi, este nevoie sa ne indreptam atentia asupra traditiei
care il identifica pe Noe cu Dionisos cel Tanar, din mitologia greaca. Aici
trebuie sa descalcim insa doua fire narative privitoare la doua personaje cu
acelasi nume. Apelativul Dionisos desemneaza doi indivizi - un zeu si,
ulterior, un semizeu - care si-au adus contributii diferite la istoria omenirii,
in doua perioade distincte. Cel care trebuie identificat cu Noe se deosebeste
mult de anteriorul Dionisos Zagreus, Dionisos cel Batran, despre a carui
dezmembrare am amintit in capitolul 6.

Dupa Potop, Dionisos cel Tanar, adesea infatisat intr-o barca, a calatorit
din Atlantida prin Europa si pana in India, pentru a invata omenirea sa
practice arta agriculturii, sadirea granelor, cultivarea vitei-de-vie si scrisul.
Acesta din urma fusese, desigur, popularizat de Enoh, dar acum risca sa
cada in uitare din cauza distrugerilor provocate de Potop.

Dionisos si adeptii lui purtau tirsul, prajina pe care se incolaceau serpi
ca iedera si in varful careia se afla un con de pin, asemanator cu glanda
pineala. Acest detaliu sugereaza ca Dionisos ii invata pe oameni si despre
evolutia corpului omenesc, despre formarea coloanei vertebrale cu pineala
in capatul ei, asa cum am vazut anterior. Faunii, satirii si toti ceilalti din
alaiul lui Dionisos sunt reprezentativi pentru ultimii locuitori ai Atlantidei,
ramasitele unui proces de metamorfoza. Ciudata relatare biblica despre fiii
lui Noe care au vazut goliciunea tatalui lor in timp ce acesta dormea beat se
refera de asemenea la incheierea acestui proces. Am vazut ca organele
genitale au fost ultima parte a anatomiei umane care a evoluat la forma sa
actuald, iar fiii erau curiosi sa afle ceva nou despre originile lor. Erau oare
copiii unui semizeu, ai unui om sau ai unui inger?

Legendele referitoare la acest personaj in traditia greaca si in cea iudaica
- Dionisos cel Tanar si Noe - au o anumita conexiune cu strugurii si cu
betia. Pe adeptii lui Dionisos i-am intalnit deja. Salbaticele bacante I-au
sfasiat pe Orfeu in bucatele. In starea de betie extatici, ele erau posedate
de un zeu.

Popoarele primitive au trait intotdeauna in armonie cu partea vegetala a
firii lor. De aceea, au inteles ca diversele plante au efecte diferite asupra
biologiei, fiziologiei si constiintei umane.

Ceea ce vedem iIn traditiile greaca si iudaica privind inceputurile
agriculturii este reprezentarea unei noi forme de constiinta, mai rationale.
Ce simbol al impactului gandirii umane asupra naturii ar fi putut fi mai
sugestiv decat lanurile de grau? Iar misiunea celor care se aflau in fruntea
omenirii era acum aceea de a fauri noua constiinta dirijata de gandire.



In Zend-Avesta, textul sacru al zoroastrismului, personajul
Noe/Dionisos este numit Yima. El le spune oamenilor cum sa construiasca
o asezare - un ,var”, un loc ingradit, un fel de fortareata ,in care sa intre
oameni, vite, caini, pasari si focuri arzande”.

Apoi 1i invatd ca, atunci cand ajung in locul in care urmeaza sa se
stabileasca, ,sa-1 sece de apa, sa cladeasca stalpi de imprejmuire si apoi sa
ridice case din lemn, ziduri de lut, garduri si rogojini”. De asemenea, [i
indeamna sa ,intinda pamantul arandu-1”. Si acolo urma sa nu fie ,nici
oprimare, nici josnicie, nici lancezeala, nici violenta, nici saracie, nici
infrangere, nu ologi, nu dinti lungi, nu uriasi, niciuna dintre trasaturile
spiritului rau”.

Si de aceasta data se constatd o anume neliniste cu privire la anomaliile
epocilor anterioare, precum uriasii.

Poetul grec Nonnus a consemnat calatoria lui Dionisos in India, aceeasi
peregrinare fiind descrisd in Zend-Avesta ca ,inaintarea lui Ram asupra
Indiei”. Dar cea mai detaliata descriere a ei apare in marea epopee hindusa,
Ramayana.

Din toate aceste relatari reiese limpede ca migratiile spre est nu au
insemnat deplasarea spre teritorii nelocuite. Atunci cand populatia
Atlantidei a fost distrusa aproape in intregime, supravietuitorii au plecat
spre alte teritorii, ocupate insa de triburi locale. Reactia lui Dionisos fata de
ceea ce a gasit in aceste noi teritorii este ilustrata de faptul ca a interzis
canibalismul si sacrificiile umane. Unii preoti locali aveau serpi uriasi sau
pterodactili - rari supravietuitori ai epocii antediluviene, pe care ii venerau
ca zei si pe care ii hraneau cu carnea prizonierilor. Ramayana descrie
modul in care Rama si adeptii sai au patruns pe neasteptate in aceste
temple cu torte, alungandu-i atat pe preoti, cat si pe monstrii de acolo.
Rama se ivea ca din senin in mijlocul dusmanilor, uneori cu arcul intins,
alteori neinarmat, dar capabil sa-i pietrifice cu privirea ochilor sai albastri
ca lotusul.

Rama era un expatriat, un nomad; regatul sau se afla pe fundul apelor.
Nu ducea o viata de rege, ci isi facea tabara in salbaticie, impreuna cu
iubita lui Sita. Apoi Sita a fost rapita de vrajitorul Ravana. Ramayana
descrie cum Rama si-a incheiat peregrinarile cucerind India si Ceylonul,
ultimul refugiu al lui Ravana, si a construit un pod peste mare, intre India
continentala si Ceylon, cu ajutorul unei armate de maimute - adica
hominizi, descendentii spiritelor umane care s-au incarnat prea devreme,
condamnate fiind astfel sa dispard. In cele din urma, dupa o lupta care a
durat treisprezece zile, Rama l-a ucis pe Ravana revarsand foc asupra lui.

Il putem considera deci pe Rama un Alexandru cel Mare a Neoliticului.
Dupa cucerirea Indiei, avea lumea la picioare. Dar avea si un vis.

Mergea prin padure intr-o noapte cu luna, cand spre el a venit o femeie



frumoasa. Pielea ei era alba ca zapada si purta o coroana splendida. La
inceput, el n-a recunoscut-o, dar femeia i-a spus: ,Eu sunt Sita, ia coroana
aceasta si condu lumea alaturi de mine.” Si a ingenuncheat, umil3,
oferindu-i o coroana stralucitoare, statutul regal care ii fusese refuzat pana
atunci. Dar in clipa aceea ingerul sau pazitor i-a soptit la ureche: ,Daca iti
pui coroana aceea pe cap, pe mine n-o s ma mai vezi. lar daca iei acea
femeie in brate, fericirea pe care o va incerca va fi atat de mare, incat o va
ucide pe loc. Daca insa vei refuza s-o iubesti, va trai tot restul vietii ei libera
si fericita pe pamant, iar spiritul tdu nevazut va veghea asupra ei.” Cand
Rama s-a hotarat, Sita a disparut printre copaci. Cei doi nu aveau sa se
revada niciodata, despartiti fiind pentru totdeauna.

Legendele despre viata Sitei dupa acea intalnire sugereaza ca nu reiese
limpede ca ar fi fost atat de fericitd precum fagaduise ingerul pazitor. In
aceasta ambiguitate si incertitudine recunoastem wun element de
modernitate al mitului. De asemenea, putem sesiza in el un paradox aflat
in insasi esenta naturii umane. Orice dragoste, daca este autentic3,
implica o renuntare.

Cu maiestria sa in lupta, chipul frumos, ochii albastri si pieptul vanjos,
Rama seamana din multe puncte de vedere cu eroii din miturile elene,
precum Hercule, dar in legenda lui apare, asa cum spuneam, si un element
nou. Hercule a trebuit sa aleagad intre virtute si fericire si, deloc
surprinzator, a preferat-o pe cea dintai. Povestea lui Rama, pe de alta parte,
contine un element de surpriza morald. Cititorul va fi probabil de acord cu
insistentele Sitei, atunci cand ea sustine in fata lui Rama ca se cuvine ca el
sa accepte coroana de care a fost deposedat la nastere. Dar alegerea lui
surprinzatoare, de a nu primi coroana ce-i revine de drept si a nu se
casatori cu femeia iubita, inflacareaza imaginatia si inteligenta morala.
Povestea lui Rama ne incurajeaza sa privim dincolo de conventional, sa ne
plasam imaginar in mintea celorlalti si, in ultima instanta, sa gandim noi
insine. Filosofia ezoterica a dorit dintotdeauna sa submineze modurile
mecanice si conservatoare de a rationa, izvorate din obisnuinta. Mai tarziu
vom vedea cum dramaturgii si romancierii familiarizati cu gandirea
ezoterica, de la Shakespeare si Cervantes la George Eliot si Lev Tolstoi, au
inflacarat imaginatia morala, aceasta fiind una dintre trasaturile
distinctive ale literaturii cu adevarat de calitate. Daca arta si literatura
ofera senzatia unui tipar, a unor legi care opereaza dincolo de gandirea
conventionald, arta ezoterica aduce aceste legi in planul constient.

Legenda lui Rama ne reaminteste totodata ca, in conformitate cu istoria
secreta, cosmosul a fost creat pentru a oferi omului conditiile necesare
liberului arbitru si liberei gandiri. Rama ar fi putut impune supusilor sai
dreptatea si corectitudinea stapanindu-i cu o mana de fler, dar i-a lasat sa
decida ei insisi. Astfel, el constituie arhetipul exilatului, al ,Regelui Secret”



sau al ,Filosofului Secret” care influenteaza cursul istoriei nu de pe tron, ci,
incognito, din mijlocul oamenilor de rand. Rama incearcad sa ajute
omenirea sa se dezvolte liber. El este un semizeu, dar refuza sa fie
conducatorul lumii. De acum inainte, zeii si semizeii nu vor mai ocupa, in
carne si oase, tronurile.

La finele calatoriei, ratacitorii au fondat Shambala, o fortareata
spirituala in regiunea muntoasa a Tibetului. Considerat acoperisul lumii,
Tibetul este cel mai vast si mai inalt podis, inconjurat de munti semeti. In
cadrul unor traditii se spune ca populatia tibetana descinde direct din cea
a Atlantidei.

Dupa unele opinii, in Shambala se poate ajunge doar printr-un tunel
subteran, iar dupa altii, locul exista intr-o altd dimensiune, spre care se
deschide un portal undeva in regiune. Sfantul Augustin a fost cel mai de
seama teolog crestin dupa Sfantul Pavel si, la fel ca acesta, era initiat al
unei scoli a misterelor. A scris despre locul in care au trait Enoh si sfintii,
un paradis terestru situat atat de sus, incat Potopul nu l-a putut ajunge.
Emmanuel Swedenborg, teolog, diplomat si inventator suedez din secolul
al XVIII-lea, si totodata unul dintre francmasonii de frunte ai vremii, scria
ca ,«Lumea Pierduta» trebuie cautata printre inteleptii din Tibet si Tataria”.
Anne-Catherine Emmerich, o catolica din Germania secolului al XIX-lea,
adepta a misticismului, scria in mod similar despre un Munte al Profetilor,
unde ar trai Enoh, Ilie si altii care n-au murit in mod obisnuit, ci s-au
yJnaltat”, si unde s-ar afla de asemenea unicorni care au supravietuit
Potopului.

Din izolarea Tibetului au aparut izvoare de spiritualitate vie, care s-au
unit, au dobandit forta, profunzime si amploare, devenind un fluviu
navalnic, asemenea Gangelui, si hranind India intreaga.

In aceasta istorie a lumii scrisd in stele, era urmatoare a debutat odata
ce Soarele a inceput sa rasara in constelatia Racului, in 7227 1. C., cand a
fost fondatd prima mare civilizatie hindusa, cea mai veche si cea mai
profund spirituala dintre civilizatiile de dupa Potop. Fondatorii ei nu erau
deloc impresionati de nou-creata lume materiala, pe care o considerau
maya - o iluzie ce ameninta sa ascunda realitatile superioare ale lumilor
spirituale. Ei priveau cu nostalgie inapoi, la vremurile dinainte ca acest val
al materiei sa se fi asternut intre omenire si ierarhiile spirituale.

Baile inghetate si celelalte forme de tortura autoimpusa ale ascetilor pot
fi considerate un aspect al efortului de a ramane deschisi fatd de lumea
spiritelor. Acesta era un efort constient, pe care il faceau cata vreme valul
era inca translucid, pentru a-si aminti de caracteristicile lumii spirituale si
a le imprima pentru totdeauna in constiinta umana.

Succesul acestei incercari s-a tradus in faptul ca India este si astazi cel
mai mare depozitar mondial al cunoasterii spirituale, indeosebi in privinta



fiziologiei oculte. Asa cum imi spunea recent un initiat de nivel inalt, ,daca
vizitezi India, nu poti sa nu simti cum, si azi, aerul pur si simplu pdrdie de
conotatii astrale”. Marii invatati occidentali, ca Pitagora, Apollonios din
Tyana si St Germain au calatorit in India in cautarea acestor conotatii
astrale. Evangheliile cuprind citate din surse indiene mai vechi si diverse
idei care isi au originea in ele. Sir John Woodruffe, specialistul in sanscrita
care a tradus pentru prima data textele tantrice, in secolul al XIX-lea, scria
ca pana si venerabila traditie sufista se bazeaza pe invataturile hinduse -
spre exemplu pentru informatiile despre chakre.

Incepand cu anii saizeci, numerosi sunt occidentalii care simt ca religia
hindusa ofera o utila bazd de cunoastere spiritualda si, de asemenea,
discipline spirituale practice si ghiduri privind lumea spiritelor, pe care nu
le pot gasi in Biserica crestind. Majoritatea librariilor din Occident vand
mai multe carti de misticism inspirate de traditia orientald decat de cea
vestica.

Dupa refuzul lui Rama de a accepta coroana, nu a mai existat o
personalitate anume care sa domine epoca. Daca el fusese un erou
plurivalent, care lupta cu monstrii, se lansa in aventuri indelungi si
riscante si fonda orase, succesorii sai, numiti uneori ,Cei Sapte intelepti”,
sau Rishi, au fost caracterizati de o stare pasiva, de inactivitate. Ei nu au
construit nimic din piatra. Traiau in locuinte din lut sau in adaposturi
simple, printre radacinile si mladitele plantelor. Nimic durabil n-a ramas
dupa ei - decat cunostintele lor.

Exista o zicala simpla in Cabala: ,Tot ce ai vazut vreodata, fiece floare,
fiece pasare si fiece piatra, va trece si se va preface in tarana, dar faptul ca
le-ai vazut va ramane.” Rishi-i ar fi fost de acord cu ea. Asezati cu picioarele
incrucisate astfel incat talpile sal e fie orientate in sus, doreau sa nu simta
forta gravitatiei, atractia reductiva, spre in jos, a lumii materiale, ci aspirau
la lumile spirituale. Puteau vedea fiintele spirituale actionand pe Pamant,
ajutand semintele sd germineze primavara, mugurii sa infloreasca vara,
fructele sa se coaca toamna, stiind ca pe durata iernii semintele sunt
ocrotite tot de ele. Rishi-i resimteau fluxul si refluxul influentelor spirituale
ca pe o uriasa rasuflare. Civilizatia hindusa antica era cel mai de jos taram
al Cerurilor.

Am amintit anterior de modul in care materialistii preiau in mod
incorect termeni $i expresii precum ,sensul vietii”, folosindu-le cu un
inteles secundar si usor injust. Acelasi lucru se intampla cu cuvantul
»Spiritual”, pe care oamenii il utilizeaza adesea pentru a se prezenta ca buni
samariteni sau ca exemple de moralitate, intr-un fel ambiguu, poate chiar
pseudomistic. Termenul ,spiritual” desemneaza de fapt capacitatea de a
vedea, a auzi si a comunica, asemenea adeptilor indieni, cu spiritele.

Rishi-i erau de asemenea capabili sd comunice in moduri oculte. Prin



simpla respiratie, ei simteau daca o persoana era binevoitoare sau nu.
Inspirand rasuflarea altuia, puteau ,descifra” viata interioara a acestuia.

Adeptii puteau revarsa in sufletul celor din jur cunostintele pe care le
detineau intr-un flux continuu de imagini. Mult mai tarziu aveau sa fie
aceste cunostinte transpuse in cuvinte si transmise oral de la o generatie la
alta, pana ce in final au fost consemnate in scris sub forma Vedelor.

Privirea lor putea alunga serpii si calma tigrii sau leii. Nimic nu-i putea
distrage de la contemplare. Adeptii rataceau liberi, construindu-si
adaposturi rudimentare, hranindu-se cu fructe si cu laptele dat de turmele
lor. Mancau numai alimente vegetale, niciodatd carne. A ingera carne,
considerau ei, inseamna a absorbi suferintele din ultimele clipe de viata ale
animalului. Se cufundau in constiinta vegetald, in procesele fizice -
respiratie, digestie, somn, stare de veghe - care, asa cum am vazut,
constituie darul ficut trupului uman de lumea plantelor. Invatand sa-si
controleze ens vegetalis, corpul eteric, ei isi puteau controla totodata
respiratia, ritmul digestiei, chiar bataile inimii si circulatia sangelui -
reusite extraordinare pentru care adeptii hindusi au ramas celebri, precum
capacitatea de a-si opri inima doar gandindu-se la acest lucru.

Adeptii stiau totodata ca, prin contemplarea in concentrare profunda a
chakrei plexului solar, dobandeau capacitati de clarviziune. De asemenea,
stiau cum sa-i invaluie pe ceilalti intr-un fascicul protector de iubire,
emanat din chakra inimii.

Pe langa cele saisprezece petale ale chakrei inimii, adeptii percepeau o
suta una artere subtile si luminoase izvorand din zona respectiva, aidoma
spitelor unei roti. Trei dintre ele, mai mari, se ridica spre cap. Una se
indreapta spre ochiul drept si corespunde Soarelui si viitorului. Alta se
inalta spre ochiul stang si corespunde Lunii si trecutului. Ei intelegeau ca,
prin functionarea combinatad a acestor doua organe de simt, omul poate
percepe miscarile obiectelor materiale in spatiu, in relatie unele cu altele, si
poate resimti trecerea timpului. Artera mijlocie urca de la inima si trece
prin crestet. Astfel, drumul ascendent este iluminat de dedesubt, prin
intermediul inimii radiante. Si tot pe aceasta cale a arterei de mijloc,
spiritul paraseste corpul prin crestet, in clipa mortii.

Pentru antici, intreaga viata era caracterizata de o pulsatie, de un ritm
sau o rasuflare. Ei considerau ca viata umana este insuflata temporar in
lumea iluziei - maya - si apoi expiratda, acest proces repetandu-se in
decursul timpului. Anticii percepeau turmele sau bancurile de suflete
inspirate si expirate in si din viata materiala, impreuna.

Aceasta antica civilizatie indiana era, din unele puncte de vedere, un
ecou al lumii vegetale apoase, scaldate in soare, din perioada anterioara
momentului in care s-a separat Soarele de PAmant. De asemenea, era si o
perioada a mancatorilor de lotus, care trebuia sa se incheie, pentru a lasa



loc progresului.

Am vazut ca fiintele din ierarhiile superioare nu-si mai puteau face
aparitia in corpuri fizice, asa cum se intamplase anterior, in Atlantida. Se
puteau 1iInca manifesta sub forma spectrelor sau fantomelor,
semimateriale, dar si acest lucru se petrecea din ce in ce mai rar. La
sfarsitul acestei epoci, oamenii le mai puteau vedea, cu ochii fizici, doar o
data sau de doua ori in viata. Pe masura ce zeii se retrageau, omul trebuia
sa gaseasca modalitati de a-i urma.

Astfel s-a nascut yoga.

In momentele de maxima concentrare in meditatie, un val de energie se
ridica de la baza coloanei vertebrale, prin artera mijlocie si prin inima, spre
cap. Uneori, aceasta energie era asemanata cu un sarpe care se inalta prin
coloana vertebrala pana in cap, unde musca intr-un punct aflat exact in
spatele radacinii nasului. Muscatura declansa un flux extatic de curenti
luminosi: sapte sute de mii de fulgere, cu un bazait ca al unui roi de
milioane de albine. Adeptii se pomeneau intr-o altd dimensiune, care la
inceput parea a fi un vast ocean de uriase valuri unduitoare de energie si
lumina - experienta misticA preliminara existenta in toate traditiile. Pe
masura ce se obisnuiau cu lumea spirituala, aceste forte aparent
impersonale incepeau sa se transforme in invelisul exterior al zeilor si, in
cele din urma, chiar chipurile lor se reliefau in lumina - aceleasi chipuri ale
divinitatilor stelelor si planetelor care ne-au devenit familiare in ultimele
capitole.

Una dintre cele mai scurte, dar si mai percutante carti din lume este
Sutrele yoga ale lui Pantanjali. A fost scrisa in forma ei finala in circa 400 1.
C., dar isi are originile in invataturile Rishilor.

Pantanjali isi indeamna cititorul sa se concentreze asupra fortei
elefantului pentru a dobandi si el aceeasi fortd. De asemenea, spune ca
vietile trecute pot fi cunoscute daca ne concentram asupra trecutului.
Acestea sunt lucruri pe care, atunci ca si acum, doar initiatii de cel mai
inalt grad le pot realiza. Noi, ceilalti, le vom putea face abia in incarnarile
viitoare.

Rishi-i sustineau ca telul existentei este evolutia intregului univers si ca
semintele acestei transformari se afla in corpul omenesc.

In anul 5067 1. C., cand Soarele intra in constelatia Gemenilor, zeii
impingeau cosmosul spre urmatorul stadiu al evolutiei umane. Asa cum,
inainte, impulsul catre evolutie se deplasase spre est, din Atlantida in
India, acum incepea sa se retraga spre vest, si continua si astazi in aceeasi
directie.

CALEA VRAJITORULUI



LUPTA LUI ZARATHUSTRA IMPOTRIVA PUTERILOR INTUNERICULUI
VIATA SI MOARTEA LUI KRISNA PASTORUL ZORII EVULUI INTUNECAT

In 5067 I. C., in regiunea Iranului actual, era prorocitd nasterea unui
nou mare conducator. Ne-o putem inchipui pe mama lui traind intr-o
restransa comunitate agrara, precum cele descoperite la Catal Huyuk.
Apoi, in miezul unei ierni cumplite, a izbucnit o molima. Oamenii
murmurau in sat, acuzand-o pe tanara de vrajitorie, sustinand ca ea
atrasese asupra lor si vremea teribila, si boala.

In a cincea luna de sarcina, femeia a avut un cosmar. In vis a vazut un
nor imens, din care ieseau balauri, lupi si serpi care incercau sa-i smulga
copilul din trup. Dar in vreme ce monstrii se apropiau, pruncul din pantece
i-a vorbit pentru a o linisti si, cAnd vocea lui s-a stins, o piramida de lumina
a coborat din cer. Prin piramida a venit un baiat cu un toiag in méana
stanga si un pergament rulat in dreapta. Ochii ii straluceau cu un foc
interior, iar numele lui era Zarathustra.

Diferitele scoli de gandire inainteaza date diferite pentru acest
eveniment. Unii autori din lumea antica il plasau in aproximativ 5000 I. C.,
in vreme ce altii, precum Plutarh, in 600 I. C. Motivul? Nu a existat un
singur Zarathustra.

Nasterea primului Zarathustra a declansat furtuni de ura. Regele era
dominat de un grup de vrajitori, care I-au convins ca baiatul trebuie ucis,
asa ca a plecat spre casa tinerei mame si a gasit copilul singur in leagan.
Hotarat sa-1 injunghie, a ridicat bratul, dar in clipa a aceea a paralizat ca
prin farmec. Mai tarziu, si-a trimis un servitor pentru a rapi copilul si a-1
abandona in salbaticie, printre lupi. Dar haita, despre care regele sperase
ca-1 va sfasia pe copil in bucati, a vazut ceva in ochii lui si a luat-o la fuga,
inspaimantata. Si astfel copilul a crescut, devenind tanarul din visul
mamei.

Dar fortele raului stiau ca pe Pamant a venit astfel cel mai aprig dusman
al lor, asa ca se pregateau.

Era Gemenilor a fost una a divizarii. Omul nu mai putea trai in
siguranta in paradis, asa cum facuse in epoca indiana. Daca aceasta din
urma fusese o recapitulare a vremurilor paradiziace dinainte de separarea
Soarelui de Paméant, noua epoca persana era o reeditare a teribilei perioade
in care monstrii lui Lucifer cotropisera viata pe Terra. Acum, fortele raului
strangeau randurile, conduse de Ahriman (Satan in zoroastrism).

Cosmosul a fost invadat de hoarde de demoni care au intunecat cerurile.
Acestia se varau intre oameni si esaloanele superioare ale ierarhiilor
spirituale. Daca epoca indiana a fost cea in care fiziologia secreta a omenirii
a fost imprimata in memoria umana, era persana este perioada pe care
trebuie s-o studiem pentru a intelege demonologia.



Hoardele de demoni impotriva carora Zarathustra si-a condus adeptii
au fost totodata clasificate de el, aceasta fiind baza ierarhizarilor pe care le
utilizeaza si astazi societatile secrete.

In acest punct de cotiturd al istoriei, oamenii au inceput si simta
incertitudinea la un nivel pe care astazi 1-am numi existential. Nu mai erau
foarte siguri ca traiesc intr-un univers in esenta binevoitor, in care totul
avea sa se termine cu bine. Si atunci au resimtit pentru prima data genul
de frica pe care Emile Durkheim l-a numit anomie - teama de haosul
distructiv care se insinueaza la periferiile existentei si care ne poate ataca
din intunecimea de dincolo de ele sau din cea care ne inconjoara atunci
cand dormim... ori care ne asteapta in pragul mortii.

In timpul somnului, ne pierdem constiinta animala. In invataturile
societatilor secrete, aceasta din urma, numitad spirit, este infatisata ca
plutind in afara corpului in vreme ce dormim. Faptul are doua consecinte
majore. In primul rand, in lipsa elementului animal, trupul revine la o stare
vegetativa. Fara a mai fi secatuite de framantarile constiintei animale sau
de efectele istovitoare ale gandirii, functiile organice controlate de
elementul vegetal sunt revigorate. Ne trezim odihniti si inviorati.

In al doilea rand, detasat de perceptiile senzoriale ale corpului, spiritul
intra intr-o stare alterata de constiinta, o patrundere in lumea spiritelor
sublunare. In vise, percepem lumile spirituale, fiind abordati de ingeri,
demoni si de spiritele celor morti.

Sau, cel putin, asta se intampla in epoca Rishilor. In vremea lui
Zarathustra, firea omeneasca devenise atat de incastrata in materie si de
corupta, incat visele devenisera haotice si dificil de interpretat. Erau
fanteziste si pline de semnificatii stranii, distorsionate. In vis puteau
aparea imbolduri din partea spiritelor, fragmente din vietile trecute si chiar
amintiri ale unor episoade din istorie.

In cel mai adanc somn, al treilea ochi se poate deschide si atunci privim
in lumea spiritelor, dar cand ne trezim, uitam tot.

Dupa anii petrecuti in exil, tanarul Zarathustra a simtit nevoia sa se
intoarca in Iran. La granita, a avut o viziune. O uriasa si stralucitoare fiinta
spirituala i-a aparut in fata si i-a spus s-o urmeze. Zarathustra a facut
nouazeci de pasi pana la salasul urias al spiritului, iar acesta a zburat
peste terenul pietros, ducandu-l pe tanar intr-un luminis ascuns intre
copaci si stanci. Acolo, un cerc format din alte sase spirite asemanatoare
plutea deasupra solului. Toate s-au intors spre el pentru a-i ura bun venit
si I-au invitat sa-si paraseasca pentru o vreme trupul fizic si sa li se
alature.

Am mai intalnit anterior aceste spirite stralucitoare. Erau spiritele
Soarelui, numite in Facerea Elohim. Acum, ele il pregateau pe Zarathustra
in vederea misiunii sale.



Mai intai, i-au spus ca trebuie sa treaca prin foc fara a fi ars.

Apoi i-au turnat pe piept plumb topit - metalul lui Ahriman - lucru pe
care el l-a suportat in tacere.

In al treilea rand, i-au deschis toracele si i-au aratat secretele organelor
interne, inainte de a-1 inchide la loc.

Zarathustra s-a intors la curte si a impartasit ceea ce ii dezvaluisera
marile spirite. I-a spus regelui ca spiritele Soarelui, care au creat lumea,
lucrau pentru a o transforma si ca intr-o zi lumea intreaga va fi un urias
trup de lumina. Regele caruia i se adresa era unul recent urcat pe tron, dar,
la fel ca predecesorul sau, si el era dominat de ministri ticalositi. Suveranul
a refuzat sa asculte vestea cea buna, iar ministrii I-au convins sa-1 arunce
pe Zarathustra in inchisoare.

Acesta a evadat insa si a scapat de incercarile de asasinat indreptate
impotriva lui. A trait pentru a duce numeroase batalii cu fortele raului,
lupte in care puterile sale magice s-au confruntat cu fortele vrajitorilor
malefici. Mai tarziu a devenit arhetipul magicianului, cu palarie inalta,
mantie presaratd cu stele si un vultur pe umar. Zarathustra era un
personaj periculos, oarecum deconcertant, pregatit sa contracareze focul
cu foc. Si-a condus adeptii in grote izolate, ascunse in paduri, si acolo, sub
pamant, i-a initiat. Voia sa le ofere puterile supranaturale necesare pentru
a duce lupta cea dreapta. Stim despre existenta acestei scoli a misterelor
deoarece a supravietuit in Persia, in secret, vreme de cinci milenii, inainte
de a reaparea in mod public sub forma mithraismului - un cult initiatic
popular printre soldatii romani - si apoi a maniheismului, o religie a
misterelor mai tarzie, din randurile careia a facut parte, ca initiat, si
Sfantul Augustin.

Zarathustra si-a pregatit adeptii pentru a face fatd demonilor lui
Ahriman - asura - supunandu-i la veritabile chinuri initiatice. Cel care se
teme de moarte, spunea el, este deja mort.

Menippus, filosof grec din secolul al IlI-lea I. C. Care a fost initiat de
succesorii lui Zarathustra din traditia mithraica, scria ca, dupa o perioada
de post, mortificare si exercitii mentale efectuate in solitudine, candidatul
era obligat sa strabata apa inot, sa treaca prin foc si prin gheata. Apoi era
aruncat intr-o groapa cu serpi, iar pieptul ii era taiat de-a latul cu sabia,
pentru ca sangele sa curga.

Experimentand astfel adancurile fricii, initiatul era pregatit pentru cea
mai rea soarta care-i putea astepta, atat in viata, cat si dincolo de moarte.

O parte esentiala a acestei pregatiri avea rolul de a-i induce experienta
constienta a separarii elementului animal de cele vegetale si materiale ale
fiintei lui, asa cum se intampla in timpul somnului. La fel de importanta
era experimentarea separarii elementului animal de cel vegetal, care se
produce dupa moarte. Cu alte cuvinte, initierea presupunea ceea ce



denumim astazi prin sintagma ,experienta de dupa moarte”. Prin faptul ca
isi parasea trupul, candidatul se convingea, dincolo de orice indoiala, ca
moartea nu reprezinta sfarsitul.

Persoanele care invata sa viseze constient - cele care au capacitatea de a
gandi si a-si impune vointa in timpul somnului, asa cum facem in mod
obisnuit in starea de veghe - pot dobandi puteri considerate astazi
y,supranaturale”. Daca puteti visa constient, inseamna ca in curand va veti
putea deplasa dupa voie in lumea spirituala, comunicand liber cu spiritele
celor decedati si cu alte fiinte neintrupate. Veti putea afla, probabil, ce va
rezerva viitorul, in modalitati care altfel nu v-ar fi accesibile. Veti putea
calatori in alte regiuni ale universului material si veti vedea ce se intampla
acolo unde nu sunteti prezent fizic - asa-numitele calatorii astrale.
Paracelsus, marele initiat din secolul al XVI-lea care, dupa cum vom vedea,
ar putea fi parintele medicinei experimentale si al homeopatiei, sustinea ca
poate vizita alti oameni in visurile lor. Vom vedea de asemenea ca multe
descoperiri stiintifice le-au fost revelate unor initiati in timpul unor astfel
de stari de constiinta alterate.

Capacitatea supranaturala de influentare a mintii este si ea un posibil
rezultat al initierii. Fara indoiala, initiatii pe care i-am intalnit eu au
abilitati de a ,cati” mintile altora care le depasesc cu mult pe cele pe care
oamenii de stiinta sceptici le pot reproduce in experimentele de laborator.

In mod similar, stiinta ofera doar o explicatie vaga, firava si deloc
lamuritoare cu privire la hipnoza. lar motivul este acela ca, dincolo de
trucurile magicienilor de scena, hipnoza a fost la origine - si ramane inca la
nivel esential - o practica oculta. Explicabila doar in cadrul conceptului de
minte-inaintea-materiei, isi are originile in activitatile Rishilor din India si
in tehnicile aplicate de preotii templelor egiptene in cadrul ritualurilor de
initiere. In Sutrele yoga ale lui Pantanjali, puterea de a influenta mintile
altora este una dintre cele numite vibhuti. Influenta mentala era folosita in
scopuri pozitive, dar pe masura ce lumea a devenit un loc periculos, a
inceput sa fie utilizata atat pentru aparare, cat si ca arma de atac.

Am vazut anterior ca, in cadrul filosofiei de tip mintea-inaintea-materiei,
modul in care privim o persoana o poate afecta la nivel subatomic.
Reprezentarile celui de-ai treilea ochi sub forma cobrei incolacite pe fruntile
initiatilor egipteni demonstreaza ca acesta poate ,tasni” si lovi ceea ce
percepe. In secolul al XVII-lea, savantul si alchimistul J. B. Van Helmont
spunea ca ,un om poate ucide un animal privindu-i fix vreme de
cincisprezece minute”. Calatorii europeni care au vizitat India incepand cu
secolul al XVIII-lea s-au aratat uimiti de capacitatea adeptilor de a induce
imediat o stare de catalepsie oricarei persoane, pur si simplu privind-o.
Povestea unui calator din secolul al XIX-lea a fost consemnata de un
prieten al lui George Eliot, initiatul Gerald Massey. Calatorul fusese



hipnotizat de privirea unui sarpe si sub fascinatia ei, se cufundase tot mai
adanc intr-un somn ,somnambulic”. Apoi un tovaras de drum impuscase
sarpele, iar calatorul resimtise o lovitura in cap, ca si cand ar fi fost si el
lovit de glont. In secolul XX au existat relatiri despre lupi capabili si-si
incremeneasca victimele si sa le impiedice sa tipe, chiar si atunci cand
acestea nu stiau ca sunt privite. Locuitorii unui orasel numit
Crowborough, aflat la mai putin de zece kilometri de locul in care am scris
aceasta carte, isi amintesc bine despre un vraci local, pe nume Pigtail
Badger. Oamenilor le era teama de el, fiindca se spunea ca barbatul, inalt,
solid si cu o infatisare fioroasa, ii putea tintui pe ceilalti locului doar
privindu-i. Umbla vorba ca uneori proceda astfel cu lucratorii de la ferma,
dupa care se aseza si le manca mancarea chiar in fata lor.

Cele mai importante invataturi din procesul initierii se refereau la modul
in care sunt percepute lumile spirituale dupa moarte. Motivul nu era acela
ca un candidat s-ar fi indoit de existenta vietii dupa moarte - pe atunci
aceasta idee era de neconceput - ci faptul ca se temeau de ce anume li se va
intampla in momentele respective. In primul rand, le era teama ci demonii
de care scapasera in timpul vietii stateau la panda. lar initierea le arata
cum sa calatoreasca in siguranta in viata de dupa moarte.

In timpul somnului, spiritul animal pleaca si lasd in urma partile
vegetald si minerala ale trupului. In moarte insa, elementul vegetal, cel
care controleaza functiile vitale, paraseste corpul odata cu spiritul animal.
Componenta vegetala a firii umane are numeroase functii, inclusiv pe
aceea de stocare a amintirilor. Atunci cand ea se desprinde de trupul
material, ambele incep sa se dezintegreze. Ca urmare a acestei dezintegrari
a partii vegetale, spiritul isi trece in revista viata recent incheiata.

Elementul vegetal se detaseaza de spiritul animal si se disipeaza in
rastimp de cateva zile, dupa care spiritul ajunge in sfera sublunara. Acolo
este atacat de demoni care ii smulg toate dorintele impure, corupte si
animalice, toate impulsurile negative ale vointei. Aceasta regiune, in care
spiritul suporta un dureros proces de purificare ce dureaza cam o treime
din perioada petrecuta pe pamant, este numitd purgatoriu in traditia
crestina. Este acelasi loc cu Hadesul la vechii greci si taramul umbrelor la
egipteni, dar si cu Kamaloca (literal ,regiunea dorintei”) la hindusi.

Meister Eckhart, misticul german din secolul al XVIII-lea, spunea: ,Daca
te opui mortii, vei simti cad demonii iti sfasie viata, dar daca ai atitudinea
potrivita in fata mortii, vei putea intelege ca diavolii sunt de fapt ingeri care
iti elibereaza spiritul.” Un initiat are atitudinea potrivita in fata mortii. El
poate sa vada dincolo de aparente si stie ca, in locul cuvenit lor, demonii
indeplinesc un rol esential in ceea ce am putea numi ,ecologia” lumii
spirituale. In lipsa acestei curétiri, spiritul nu poate striabate sferele inalte
sinu le aude muzica. Dupa viata delasatoare petrecuta pe pamant, el nu se



poate reuni cu Tatal daca nu este mai intai purificat.

Este important sd ne amintim ca toate cunostintele dobandite prin
initiere nu sunt catusi de putin seci si abstracte, ci existentiale; candidatul
trece printr-o experienta extracorporala cutremuratoare.

Din sfera lunara, spiritul destrupat urca spre taramul lui Mercur, de
acolo la cel al lui Venus si, mai departe, spre Soare. Acolo el resimte, pentru
a-1 cita pe oratorul grec Aristides, ,,0 usurinta pe care nimeni dintre cei care
nu au fost initiati n-o poate nici descrie, nici intelege”. Nu trebuie sa uitam
ca aceste invataturi se regaseau in scolile misterelor din toate culturile
antice si ca au supravietuit pana in zilele noastre gratie societatilor secrete.
De la Cartea mortilor egipteana si Pistis Sophia crestina la Divina Comedie a
lui Dante si la lucrari moderne precum Micul print de scriitorul francez din
secolul XX Antoine de Saint-Exupéry, doctrina secretd a fost pastrata,
uneori in carti pe care numai initiatii le pot citi, iar alteori a fost ascunsa
chiar la vedere.

In textele antice, initiatului ii sunt comunicate numele secrete ale
spiritelor care pazesc intrarea in fiecare sfera si, cateodata, strangerile de
mana secrete si alte semne si formule necesare pentru a putea trece mai
departe. In Pistis Sophia, sferele sunt descrise ca fiind din cristal, iar cei
care pazesc intrarile sunt demoni.

In toate religiile antice, fiinta care indruma spiritul prin lumea de
dincolo si il ajuta sa treaca de paznicii-demoni este zeul planetei Mercur.

Dar initiatii scolilor misterelor aveau un secret. La jumatatea drumului
printre sferele ceresti se produce o inlocuire. Sarcina de a indruma spiritul
uman in sus este preluatd de o fiintd a carei identitate ar putea fi
surprinzatoare. In ultima parte a ascensiunii spiritului prin sferele ceresti,
ghidul care ii lumineaza calea este Lucifer.

In ecologia spirituald a cosmosului, Lucifer este un rau necesar, atat in
viata aceasta - fiindca fara el omul nu ar putea avea nicio dorinta - cat si in
viata de dupa moarte. In lipsa lui, spiritul s-ar cufunda intr-un intuneric
total si nu ar mai putea intelege inaltarea. Scriitorul roman din secolul al
[I-lea Apuleius nota ca in procesul initierii, spiritul ii intalneste pe zeii
cerurilor in intreaga lor splendoare si eliberati de orice ambiguitate.

Urcand prin sferele lui Jupiter si Saturn, spiritul trece prin sfera
constelatiilor si este in final reunit cu marea minte cosmica. A fost o
calatorie dureroasa, derutanta si obositoare. Plutarh scria in acest sens:
ysDar la sfarsit o lumina extraordinara straluceste pentru a ne intampina,
cu pajisti minunate cu cantece si dansuri, cu solemnitatea taramurilor
sacre si a infatisarilor sfinte.”

Apoi spiritul trebuie sa coboare iar dintr-o sfera in alta, pregatindu-se
pentru o noua incarnare. In cursul acestei calatorii, fiecare sfera ii ofera un
dar de care va avea nevoie atunci cand va reintra in planul material.



Urmatoarea descriere a fost compilata pe baza unor fragmente de tablite
antice datand probabil din al treilea mileniu inainte de Cristos, descoperite
in Irak la sfarsitul secolului al XIX-lea.

El a trecut-o de prima poarta si i-a redat acoperamantul trupului ei.

El a trecut-o de a doua poarta si i-a redat bratarile mainilor si
picioarelor.

El a trecut-o de a treia poarta si i-a redat cingatoarea taliei.

El a trecut-o de a patra poarta si i-a redat ornamentele sanilor.

El a trecut-o de a cincea poarta si i-a redat colierul gatului.

El a trecut-o de a sasea poarta si i-a redat cerceii urechilor.

El a trecut-o de a saptea poarta si i-a redat marea coroana a capului.

Chiar si astazi, copiilor li se aminteste de aceste daruri in povestea
Frumoasei din Pddurea Adormita. Spiritul uman reactioneaza cu forta si
caldura la auzul acestei povesti, resimtind-o ca adevarata intr-un sens
profund.

Dar pentru a intelege continutul ezoteric al Frumoasei adormite este
necesar sa ne inversam oarecum modul de a gandi. Povestea spune c3, la
petrecerea care celebra nasterea printesei, sase ursitoare i-au oferit daruri
care s-o ajute sa aiba o viata fericita si implinita. Cea de-a saptea ursitoare,
care il reprezintd pe Saturn sau Satan, spiritul materialismului, arunca
blestemul mortii asupra copilei, dar aceasta este apoi inlocuita printr-un
somn indelungat. Cele sapte ursitoare sunt, desigur, cei sapte zei ai
sferelor ceresti.

Elementul inversat, cu susul in jos, din aceasta poveste este acela ca
somnul de moarte, fara vise, in care este aruncata printesa in urma
blestemului reprezinta de fapt viata de aici, de pe Pamant. Cu alte cuvinte,
din cauza interventiei lui Satan, oamenii isi pierd treptat constiinta - si in
cele din urma orice amintire - vietii lor petrecute in mijlocul ierarhiilor
ceresti: ,Nasterea noastra nu e decat somn si uitare.” Astfel, in aceasta
poveste, petrecerea de la inceput trebuie inteleasa ca avand loc in lumea
spiritelor; abia atunci cand adoarme, printesa devine vie in planul material.
Iar cand se trezeste, moare!

Am constatat deja existenta unui paradox similar in povestea lui Osiris,
care in cea mai mare parte a sa se petrece in lumea spiritelor. Cand este
inchis in sicriul care se potriveste ca o piele, acesta devine chiar pielea lui.
Pentru Isis este mort atunci cand traieste in plan material.

Povestile la care ne-am referit sugereaza ca atat viata pe Pamant, cat si
cea de dupa sunt guvernate de planete si stele si ne atrag atentia asupra
unei alte dimensiuni importante a invataturilor initiatice. Acestea
pregatesc candidatul pentru intalnirile cu pazitorii diverselor sfere, atat pe
drumul ascendent, cat si pe cel de intoarcere in jos. Daca sunt bine
impregnate in spiritul uman, asemenea invataturi il vor pregati pentru



cooperarea constientd cu fiintele spirituale superioare, pentru pregatirea
unei noi incarnari. Cuvantul-cheie aici este ,,constienta”.

Initierea implica faurirea unei relatii eficiente, constiente, cu spiritele
neintrupate, si o cunoastere existentiala a modului in care ele actioneaza in
viata noastra pe Pamant si in cea de dincolo. Ea dezvaluie felul in care ele
opereaza atunci cand suntem treji, cand visam si cand suntem morti. Am
vazut ca legendele pe care le-am analizat, precum cea a lui Hercule, sunt
structurate in functie de diverse cicluri astronomice, calatoria Soarelui
de-a lungul lunilor calendaristice si in precesia echinoctiilor. Si trebuie sa
subliniem c& aceleasi tipare care structureaza viata pe Pamant guverneaza
si lumea spirituala.

Hercule si Iov au trecut, in viata lor pamanteasca, prin incercari care au
ramas consemnate in istoria lumii, dar aveau sa fie supusi la aceleasi
incercari si in viata de

Dupa... daca nu invatau cum sa devina constienti de ele. Si daca nu
invatau acest lucru, aceeasi soarta ii astepta in viata terestra urmatoare.

Acesta este scopul initierii: ca o tot mai mare parte a experientelor de
viata sa fie traite constient, ca limitele constiintei sa fie impinse mereu mai
departe.

In viata individuald, dar si colectiv, stribatem mereu ciclurile trasate
pentru noi de stele si planete. Daca putem deveni insa constienti de ele,
daca putem constientiza in cel mai intim mod rolul astrilor in viata noastra,
inseamna ca, intr-un sens, nu mai suntem prizonierii lor. Nu mai suntem
prinsi in capcana lor, ne ridicam deasupra si nu ne mai miscam in cerc, ci
pe o spirala ascendenta.

Zarathustra purta o mantie cu stele si planete ca simbol al cunoasterii
deprinse de la spiritele Soarelui, cunoastere pe care o transmitea apoi in
cadrul initierii. Cand, dupa experienta extracorporala, reveneau in propriul
trup, candidatii erau ajutati de Zarathustra sa exploreze modul de
functionare interioara a organismului in moduri pe care omenirea avea sa
le redescopere peste mii de ani gratie autopsiilor. Deosebirea este aceea ca
anticii, obisnuiti sa perceapa viata cu cea mai mare subiectivitate posibila,
nu invatau anatomia umana intr-un mod abstract, conceptual, ci mai
degraba o experimentau. Asa se face ca ei stiau despre existenta glandei
pineale cu mult inainte ca aceasta sa fie ,descoperita” de stiinta moderna.

La granita dintre mileniile al VI-lea si al V-lea I. C., omenirea a inceput
sd construiasca marile ansambluri megalitice care s-au pastrat pana
astazi. Asa cum retragerea zeilor in perioada indiana obligase omul sa
gaseasca modalitati de a-i urma, in mod similar acum, lipsa indrumarii
divine directe a impus descoperirea unor cii novatoare de a o ciuta. Inca o
data, omenirea se vedea nevoita sa-si depaseasca limitele.

Ca initiator al acestor monumente din piatra, Zarathustra poate fi



considerat o imagine in oglinda post-Potop a lui Enoh.

Cercurile de megaliti care au inceput sa fie construite in Orientul
Apropiat, nordul Europei si Africa de Nord erau menite sa masoare
miscarile corpurilor ceresti. In anii cincizeci, profesorul Alexander Thom de
la Universitatea Cambridge si-a dat seama ca monumentele megalitice din
lumea intreaga au fost construite pe baza aceleiasi unitati de masura,
numite de el ,yardul megalitic”. Constatarea sa a fost ulterior confirmata de
ample analize statistice ale diverselor monumente. Recent, dr. Robert
Lomas de la Universitatea din Sheffield a demonstrat modul in care aceasta
unitate de masura a fost stabilitd cu o uluitoare acuratete si constanta in
diferite regiuni ale lumii; un pendul care se balanseaza de 360 de ori in
timpul necesar unei stele sa strabata unul dintre cele 360 de grade in care
este impartita bolta cereasca are lungimea de 16, 32 inci (41, 45 cm), adica
exact jumatate de ,yard megalitic”.

Fiindcd nu se indoiau ca stelele si planetele guverneaza viata pe
Pamant, anticii si-au definit, iIn mod firesc, jaloanele si unitatile
matematice ale lumii fizice in functie de aceste corpuri ceresti sau, altfel
spus, spirituale. Prin urmare, la originile ei, matematica n-a fost doar
holistica, in sensul ca tinea seama de dimensiunile, forma si miscarile
Pamantului si de relatia sa cu celelalte corpuri ceresti, ci a fost totodata
expresia unui impuls spiritual.

Fortele raului amenintasera totdeauna sa-1 distruga pe Zarathustra.
Exista si astazi ecouri puternice ale acestei amenintari, in cadrul micilor
temple zoroastriste din regiunile muntoase, in care o flacara mentinuta vie
este continuu in pericol sa fie stinsa. La varsta de saptezeci si sapte de ani,
Zarathustra a fost asasinat pe propriul sau altar.

Cu putin timp inainte de finele celui de-al patrulea mileniu, s-a nascut
Krisna. Era anul 3228 1. C. Acest pastor si profet poate fi considerat, din
unele puncte de vedere, un precursor al lui lisus Cristos. (Vom vedea in
curand ca Osiris, Krisna si Zarathustra sunt infatisati la nasterea lui lisus,
disimulat insa, in celebre picturi renascentiste.)

Fireste, el nu trebuie confundat cu zeul razboinic cu acelasi nume, care
a luptat impotriva fortelor luciferice ale dorintei si iluziei. Acum aceste forte
erau adanc impregnate in firea omeneasca, degenerand in patima pentru
aur si varsarea de sange.

Cea care avea sa-i dea nastere, fecioara Devaki, avea tot mai des viziuni
stranii. Intr-o zi, ea a intrat intr-o stare de profund extaz. A auzit o muzica
celesta, glasuri si harpe, si in mijlocul unei izbucniri stralucitoare de
miriade de lumini, l-a vazut pe zeul Soare aparand in fata ei cu chip
omenesc. Coplesita de el, si-a pierdut cunostinta.

La vremea potrivitd, s-a nascut Krigsna. Mai tarziu, Devaki a fost
prevenita de un inger ca fratele ei, Kansa, va incerca sa-i ucida fiul, asa ca



fata a fugit de la curte pentru a trai printre pastorii de la poalele muntelui
Meru.

Kansa era un ucigas de copii, haituind vlastarele localnicilor saraci.
Odata, ucisese pe cand era el insusi copil. Acum a trimis un sarpe urias cu
creasta rosie pentru a-1 ucide pe nepotul sau, dar Krigsna a omorat sarpele,
calcandu-i in picioare. Un demon de sex feminin, Putana, ai carei sani erau
plini de otrava, l-a atras spre ea, dar Krisna a supt la pieptul ei cu atata
forta, incat ea s-a prabusit si a murit.

Kansa a continuat sa-si persecute nepotul, vanandu-1 ca pe un animal
salbatic, insa Krisna, de acum un tanar barbat, era protejat de pastori si se
ascundea pe dealuri si in paduri, unde propovaduia non-violenta si iubirea
de semeni: ,Raspundeti cu bine la rau, uitati de suferinta voastra pentru
chinul altuia” si ,Renuntati la roadele muncii voastre; fie ca munca sa va fie
singura rasplata.” Krigsna spunea lucruri pe care nimeni nu le mai spusese
pana atunci.

Cand aceste invataturi au ajuns la urechile lui, Kansa s-a infuriat si mai
tare, torturat fiind de ele pana in strafundurile spiritului.

Krisna era cunoscut sub diverse titulaturi, printre care ,Pastorul” si
,Domnul Laptareselor”. Ducea o viata simpla, rustica, propovaduind, dar
evitand confruntarea directa cu Kansa. Laptaresele din regiune erau
indragostite, pana peste urechi, de tanarul zvelt. Lui ii placea sa cante la
flaut si sa danseze cu ele dansul iubirii. Odata, le-a pandit pe cand se
imbaiau in raul Yumana, le-a furat hainele si s-a urcat intr-un copac, unde
ele sa nu-l poata ajunge. Altadata dansa cu mai multe laptarese si toate
doreau sa-1 tina de mana, asa ca s-a multiplicat astfel incat fiecare dintre
ele sa poata crede ca tine mana adevaratului Krisna.

Intr-o zi, el si fratele sdu au intrat in Mathura, orasul lui Kansa,
imbracati ca niste tarani saraci, pentru a participa la un festival sportiv. Pe
drum au intalnit o fatd diforma pe nume Kubja, care ducea la palat
parfumuri si pomezi. Cand Krisna i-a cerut, fata i-a dat si lui niste pomezi,
desi era clar ca nu-si putea permite, iar el a vindecat-o si i-a redat
frumusetea.

Dar Kansa nu s-a lasat ingelat de deghizarea fratilor si, cand a inceput
concursul de lupte, a tocmit doi uriasi sa-i ucida. Cum acestia au dat gres,
Kansa a trimis un elefant imens sa-i calce in picioare. Dar Krisna si fratele
lui au scapat si de el.

In cele din urma, Krisna a hotarat sa renunte la orice deghizare si sa-1
infrunte fatis pe Kansa. Cand a revenit in Mathura, a fost primit de oameni
cu urale, ca un salvator, intampinat cu flori si ghirlande. Kansa il astepta
impreuna cu acolitii sai in piata centrala. ,Mi-ai furat regatul, i-a spus el,
acum ucide-ma!” Cand Krisna a refuzat, Kansa le-a ordonat soldatilor sa-1
prinda si sa-1lege de un cedru. Acolo a fost martirizat de arcasii lui Kansa.



Odata cu moartea lui, in 3102 1. C., a inceput Kali Yuga, Evul intunecat.
Yuga este o diviziune a anului lung, existand opt yuga intr-un ciclu
complet.

Atat in traditia orientala, cat siin cea occidentald, aceasta mare tranzitie
cosmica a inceput in anul 3102 I. C. Si s-a incheiat in anul 1899. Asa cum
vom vedea in capitolul 24, francmasonii au celebrat apropiatul sfarsit al
Kali Yuga prin construirea unor monumente gigantice in centrul tuturor
oraselor mari ale lumii occidentale. Cei mai multi dintre noi trec pe langa
aceste constructii familiare fara a sti ca sunt de fapt jaloane ale istoriei si
filosofiei pe care le analizam in lucrarea de fata.

In intunericul ce se adancea, a aparut o lumina. Cand Krisna se stingea,
un alt personaj se apropia de anii maturitatii, un purtator de lumina
incarnat, asa cum, trei mii de ani mai tarziu, avea sa se incarneze si lisus
Cristos.

Vom examina in capitolul urmator viata si vremurile acestui Lucifer
incarnat.

INCLESTAREA CU MATERIA

IMHOTEP SI EPOCA PIRAMIDELOR GHILGAMES SI ENKIDU AVRAAM
SI MELHISEDEC

Inca din zorii societatii umane, au existat grupuri restranse ai caror
membri practicau tehnici secrete menite sa-i transpuna intr-o stare
alterata de constiinta, din convingerea ca o asemenea stare le confera
puterea de a percepe lucruri inaccesibile constiintei obisnuite, de zi cu zi.

Problema este aceea ca, din punctul de vedere al constiintei obisnuite de
astazi, care este rationala, practica si realista ca niciodata pana acum, tot
ceea ce e perceput in acea stare alteratd este, aproape prin definitie,
iluzoriu. Daca initiatii din cadrul societatilor secrete intra in stari
halucinatorii in care au legatura cu fiinte neintrupate, vad viitorul si
influenteaza cursul istoriei, atunci toate aceste lucruri nu sunt altceva
decat simple halucinatii.

Dar daca se poate dovedi ca dau rezultate?

Am aratat deja ca aceste stari au inspirat unele dintre cele mai de seama
opere de arta, literaturd si muzica din lume, insa toatd demonstratia
noastra poate fi ignorata de cei convinsi ca la mijloc este doar o chestiune
de imaginatie, ceva fara nicio relevanta pentru aspectele practice ale vietii.
La urma urmelor, toate lucrarile de arta, chiar si cele extraordinare, au in
ele un element fantastic. Atitudinea mentald a omului modern prefera sa
vada rezultate concrete. Cum ramane, de pilda, cu marile descoperiri
stiintifice sau cu realizarile ingineresti? In acest capitol vom examina o



epoca in care marii initiati ai scolilor misterelor au condus omenirea spre
unele reusite de ordin tehnic fara egal, de la templul din Baalbeck, in Liban
- In a carui structura se gaseste un bloc de granit sculptat in greutate de
circa o mie de tone, pe care nici cea mai puternica macara de astazi nu-1
poate ridica - la marea piramida de la Gizeh si la altele mai putin
cunoscute, din China.

La inceputul acestei epoci, cele dintai mari civilizatii par sa fi aparut
dintr-odata, de nicaieri - cultura sumerianda, dominata de eroul-taur
Ghilgames, cea egipteana, cu cultul boului lui Osiris, si cea cretana, care
avea si ea in centru un taur. Perioada acestor civilizatii este Era Taurului,
care a debutat in prima parte a mileniului al IlI-lea I. C. Dintr-un motiv pe
care istoria conventionald nu-l poate identifica, grupuri numeroase de
oameni au inceput, in aceasta perioada, sa traiasca in comun, in orase bine
organizate, de dimensiuni mari si extraordinar de complexe.

Un eveniment obscur, dar cu un impact deosebit, s-a petrecut in China,
un episod invaluit in mister. Nici chiar marii initiati nu-1 pot deslusi cu
claritate. In mileniul al IlI-lea I. C., oamenii de pe teritoriul actual al Chinei
duceau o viata tribala, nomada si, in conformitate cu Rudolf Steiner,
intr-una dintre asezarile de acolo a venit pe lume un individ extraordinar.
Asa cum, mii de ani mai tarziu, o alta fiinta cereasca avea sa coboare pe
Pamant si sa se incarneze in persoana lui lisus Cristos, la fel s-a incarnat
acum Lucifer.

Iar nasterea lui Lucifer a fost inceputul intelepciunii.

Fireste ca folosesc termenul ,intelepciune” intr-un sens aparte - de fapt
in acelasi sens in care il utilizeaza exegetii biblici atunci cand vorbesc
despre ,cartile intelepciunii din Biblie”. Intelepciunea cuprinsa, de pilda, in
Proverbe sau in Ecleziastul este reprezentata de o serie de reguli pentru o
viata fericita si reusita, dar, spre deosebire de invataturile din alte carti
biblice, ele nu au nicio dimensiune morala sau religioasa. Aceasta
intelepciune este in intregime de ordin practic, sfatuind cititorii ce sa faca
pentru a-si urmari cat mai eficient propriile interese. Nu se sugereaza
nicaieri, spre exemplu, ca purtarea corecta va fi rasplatita sau ca pacatele
vor fi pedepsite - decat cel mult de ceilalti oameni. De asemenea, nu se
aminteste de vreo ierarhie cereasca.

Aceste carti, redactate in forma pe care o cunoastem astazi in
aproximativ 300 I. C., au fost roadele unui mod de gandire care se
dezvoltase cu circa doua mii cinci sute de ani inainte. Istoria secreta
sugereaza ca aceasta forma de intelepciune a devenit posibila ca rezultat al
incarnarii si al activitatii lui Lucifer.

In general, initierile in disciplinele spirituale aveau loc in perioada dintre
copilarie si maturitate, dupa ani indelungi de pregatiri. Spre exemplu,
initierea in Cabala era permisa in mod traditional abia la varsta de



patruzeci de ani, iar candidatii la initiere in scoala lui Pitagora erau obligati
sd traiasca in izolare, fara a vorbi, ani intregi inainte de a-si incepe
educatia. Dar Lucifer a fost crescut inca de la nastere intre zidurile unei
scoli a misterelor. Un grup de magi a vegheat continuu la educarea sa,
permitandu-i sa ia parte chiar si la cele mai tainice ceremonii, modelandu-i
sufletul pana cand, la varsta de patruzeci de ani, a avut o revelatie. Astfel,
a devenit prima persoana capabila sa gandeasca la viata pe Pamant intr-un
mod in intregime rational.

Am vazut in capitolul 8 ca Orfeu a inventat numerele. Dar in epoca lui ar
fi fost imposibil sa te gandesti la numere fara a avea in minte concomitent
semnificatia lor spirituald. Acum, datorita lui Lucifer, numerele puteau fi
percepute fara nicio conotatie simbolica, fiind considerate doar o
modalitate de a masura cantitatile, modalitate neafectatd in vreun fel de
notiunea de calitate. Oamenii erau deci liberi sa masoare, sa calculeze si sa
construiasca.

Stim de la Plutarh ca fiul lui Orfeu, Asclepios, era unul si acelasi cu
Imhotep, care a trait in aproximativ 2500 I. C. In epoca lui, acest urias val
al schimbarii, acest mod revolutionar de gandire strabatuse lumea, venind
din Orientul indepartat.

Vizir al faraonului Djoser, Imhotep era constructor, sculptor si fauritor
de vase din piatra. Era numit de asemenea Capetenia Observatorilor -
acesta devenind ulterior titlul marelui preot din Heliopolis. Reprezentat
uneori cu o mantie acoperita cu stele si alteori tinand in mana un
pergament rulat, Imhotep era celebru in Antichitate ca arhitect si
constructor al piramidei in trepte de la Saqgara. In secolul al XIX-lea,
arheologii care faceau excavatii sub aceasta piramida au descoperit o serie
de comori secrete, inchise acolo de la constructia ei, care au devenit
cunoscute sub numele generic de ,obiectele imposibile ale lui Imhotep”.
Unele dintre acestea sunt expuse in prezent la Muzeul Metropolitan din
New York. Specialistii din secolul al XIX-lea au fost uluiti in primul rand de
vasele care, sustineau ei, ar fi imposibil de reprodus de mestesugarii
actuali. Burduhanoase, dar cu gatul lung si subtire, este greu de inteles
chiar si astazi cum au fost lucrate in cristalul de stanca din care sunt
confectionate.

Marea piramida este situata la o jumatate de ora spre nord de Saqqara.
Cea mai impresionanta constructie din lume, strajuieste aceasta raspantie
a istoriei, orientatd cu remarcabilda acuratete spre cele patru puncte
cardinale. O descriere a ei aici ar fi un element superfluu. Este suficient sa
spunem c3, desi in principiu ar putea fi reconstruita astazi, acest efort ar fi
distrugator chiar si pentru unele dintre cele mai solide economii ale lumii.
De asemenea, ar constitui o provocare uriasa pentru tehnica inginereasca,
mai cu seama in privinta orientarii sale astronomice exacte.



Dar detaliul care, conform istoriei secrete, ii confera un caracter aproape
miraculos este acela ca a fost prima cladire egipteana construita vreodata.

Adeptii istoriei conventionale presupun ca ambitiile arhitectonice ale
egiptenilor au progresat de la mormintele simple, numite mastaba, la
complexitatea relativd a piramidei in trepte, culminand cu masiva
sofisticare a marii piramide, datatd conventional in circa 2500 I. C. In
absenta consemnarilor din vremea respectiva si fiindca piramidele nu
contin materiale organice care sa poata fi datate cu carbon, iar pana acum
nu se cunoaste nicio metoda de datare a pietrei fasonate, aceasta data pare
a fi rezultatul unui mod rezonabil de interpretare a dovezilor existente.

Mentionam in primele pagini cd aceasta carte consemneaza o istorie
inversa, cu susul In jos, comparativ cu cea conventionala, iar in
conformitate cu doctrina secreta, marea piramida a fost construita in 3500
I. C., inainte de fondarea marilor civilizatii din Egipt si Sumer, intr-o vreme
in care singurele constructii anterioare erau cercurile de monoliti si alte
monumente ,ciclopice”.

Ni-i putem imagina pe oamenii Epocii de Piatra, invesmantati in piei de
animale si Tnarmati cu unelte primitive, privind stupefiati marea piramida.

Conform istoriei secrete, prin urmare, piramida in trepte si alte piramide
mai mici reprezinta nu un progres, ci un declin.

Marea piramida a fost considerata, in mod conventional, un mormant.
Ca variatiune pe aceeasi tema, datorita puturilor inguste care se indreapta,
din asa-numitele camere ale faraonului si reginei, spre anumite stele, a fost
privita ca un fel de masinarie menita sa ajute la proiectarea spiritului
faraonului mort afara din mormant, spre locul sau de odihna cereasca.
Astfel, conform acestei opinii, marea piramida ar fi un soi de uriasa masina
de excarnare.

Din punctul de vedere al istoriei secrete insa, o asemenea interpretare
este anacronica. In epoca respectiva, credinta generala era aceea ca spiritul
uman calatoreste, dupa moarte, prin sferele planetare si spre stele. De fapt,
asa cum am vazut, cei aflati in viata aveau o experienta atat de vie a lumii
spirituale, incat cu mare greutate ar fi putut decide sa nu creada in
caracterul real al calatoriei spiritului dupa moarte, asa cum noua ne-ar fi
dificil sa refuzam a crede in realitatea cartii pe care o tinem in mana.

Prin urmare, ar trebui sa cautam in altd parte o explicatie a functiei
marii piramide. Esenta civilizatiei egiptene antice rezida in eforturile ei de a
supune materia, iar acest lucru este dovedit de impulsul inovator de a taia
si a ciopli piatra.

Un alt exemplu al noii relatii a omului cu materia este cel al practicii
mumificarii. Niciodata nu ne grabim mali tare sa atribuim anticilor credinte
stupide decat atunci cand stabilim o legatura intre mumificare si bunurile
descoperite in morminte pe de o parte, si presupusa convingere ca spiritul



ar fi intentionat sa le foloseascd in viata de dupa moarte, pe de alta parte.
Rolul acestor practici funerare, conform filosofiei ezoterice, era acela ca
exercitau un fel de atractie magneticd asupra spiritului ce se inalta,
ajutandu-l sa-si grabeasca urmatoarea incarnare. Se credea ca, prin
pastrarea trupului decedat, acesta se constituia intr-un punct focal pentru
spiritul care il parasise, atragandu-1 din nou in jos, spre Pamant.

Explicatia ezotericA a functiei indeplinite de marea piramida este
similara. Am vazut in capitolul 7 c3, fiindu-le tot mai dificil sa se incarneze,
divinitatile se retrasesera pana in planul Lunii, vizitand din ce in ce mai rar
Pamantul.

Prin urmare, marea piramida este o uriasa masindrie de incarnare.

Civilizatia egipteana a reprezentat un nou si puternic impuls al evolutiei
umane, mult diferit de civilizatia orientala ce credea ca materia este maya,
iluzie. Egiptenii au pus bazele amplei misiuni spirituale a Occidentului,
numita uneori in alchimie ,francmasonerie sufitd” si in general in cadrul
societatilor secrete Lucrarea. Misiunea era aceea de a actiona asupra
materiei, de a o taia, a o sculpta, de a o scalda in forta intentiei, pana ce
fiecare particula de materie din wunivers va fi fost prelucrata si
spiritualizata. lar marea piramida a fost cea dintai manifestare a acestui
impuls.

Istoria pe care o prezentam aici se concentreaza, din unghiuri diferite,
asupra constiintei.

In primul rand, a fost naratd in cadrul unor grupuri diverse, al caror
obiectiv era accederea in stari alterate de constiinta. In al doilea rand, ea
pleaca de la asertiunea ca, in decursul timpului, constiinta a suferit
modificari mult mai mari decat cele acceptate de adeptii istoriei
conventionale. Si in al treilea rand, sugereaza ca misiunea acestor grupuri
este aceea de a dirija evolutia constiintei. Fiindca intr-un univers care isi
are originile in plan mental, telul final al creatiei este intotdeauna mintea.

As vrea sa ne indreptam acum atentia asupra celui de-al doilea punct de
vedere exprimat mai sus, pentru a arata ca unii teoreticieni au sustinut
recent, in scrierile lor, perspectiva ezoterica in conformitate cu care
constiinta era inainte mult diferita de cea actuala.

In aceeasi perioada cu formarea civilizatiei egiptene, in circa 3250 I. C.,
pe teritoriul dintre fluviile Tigru si Eufrat a aparut civilizatia sumeriana. In
primele asezari din Sumer, in flecare casa se aflau statui ale stramosilor si
ale divinitatilor marunte. Un craniu era uneori pastrat ca o ,locuinta”
pentru un spirit minor. Concomitent, despre spiritul superior ce proteja
orasul si interesele sale se credea ca salasluieste in ,casa zeului”- o cladire
din centrul complexului templului.

Pe masura ce asezarile s-au dezvoltat, casele zeilor au tinut pasul cu ele,
devenind cu timpul zigurate - mari piramide in trepte, cu baza



rectangulard, construite din caramizi de lut. In centrul fiecarui zigurat se
afla o incapere de mari dimensiuni, in care era asezatad statuia zeului,
incrustata cu pietre si metale pretioase si imbracata in vesminte luxoase.

In conformitate cu textele cuneiforme, zeilor sumerieni le placeau
mancarea, bautura, muzica si dansurile. Pe mese erau puse numeroase
feluri de mancare, iar zeul era apoi lasat singur, sa se bucure de ele. Dupa
o vreme, preotii intrau si mancau ceea ce ramasese. Divinitatile aveau de
asemenea nevoie de paturi in care sa doarma si sa se delecteze cu placerile
sexuale impreuna cu alti zei. Iar in acest scop erau spalate, imbracate si
unse cu parfumuri.

La fel ca in cazul bunurilor lasate in mormintele egiptene, aceste practici
aveau menirea de a ispiti divinitatile sa coboare si sa salasluiasca in planul
material, reamintindu-le de placerile simturilor, de care nu se puteau
bucura in lumea spiritelor.

Albina este unul dintre cele mai importante simboluri in cadrul traditiei
secrete. Albinele stiu sa-si construiasca fagurii cu un fel de geniu
preconstient. Structura stupilor se bazeaza pe date precise si exceptional
de dificile. De exemplu, toti au incorporat, din constructie, unghiul de
rotatie a Pamantului. Sigiliile cilindrice sumeriene din epoca respectiva
sunt decorate cu personaje cu trup de om si capul in forma unui cuib de
albine. Motivul? In aceasti perioadd, constiinta individuald era perceputa
ca fiind alcatuita prin cooperarea multor centri de constiinta diferiti, asa
cum am aratat in capitolul 2. Acesti centri puteau fi ,utilizati” in comun
sau chiar mutati de la o minte la alta, asa cum roiul de albine trece de la un
stup la altul.

In anul 1976 a fost publicata o stralucitd analizi a textelor sumeriene si
de alta provenienta antica, realizata de profesorul de istorie Julian Jaynes,
de la Princeton. Lucrarea, The Origin of Consciousness in the Breakdown of
the Bi-Cameral Mind (Originea constiintei in colapsul mintii bicamerale),
sustine ca in perioada sumeriand oamenii nu percepeau viata interioara
asa cum o intelegem noi astazi. Nu aveau un vocabular prin care s-o
exprime, iar din textele lor ne dam seama ca pentru ei trasaturile vietii
mentale precum vointa, simtirea si gandirea, pe care noi le consideram ca
fiind generate undeva in interiorul nostru, erau rezultatul activitatii
spiritelor sau zeilor in si in jurul trupurilor fizice. Aceste impulsuri nu se
nasteau in interiorul lor, emanate de ei insisi, ci apdreau in viata lor la
chemarea fiintelor neintrupate care trdiau independent de ei.

Este interesant de remarcat ca analiza lui Jaynes rezoneaza cu modul
ezoteric in care percepea Rudolf Steiner istoria antica. Nascut in Austria in
anul 1861, Steiner este reprezentantul unui autentic filon al filosofiei
rozacruciene, el fiind, in epoca moderna, autorul celei mai detaliate
prezentari a evolutiei constiintei. Iar din cate stiu eu, cercetarile lui Jaynes



nu au avut la baza aceasta traditie.

Poate ca ne va fi mai usor sd apreciem analiza lui Julian Jaynes in
raport cu mult mai familiara mitologie greaca. In Iliada, spre exemplu, nu
vedem pe nimeni stidnd si cugetdnd la ceea ce are de facut, asa cum
procedam noi astazi. Pentru eroii Iliadei, subliniaza Jaynes, nu exista
introspectie. Cand Agamemnon ii fura lui Ahile iubita, acesta din urma nu
ia el insusi hotararea de a-si infrana pornirile; o zeita il atentioneaza
tragandu-l de par, avertizandu-l sa nu-l atace pe Agamemnon. Un alt zeu
iese din mare pentru a-1 consola si tot un zeu ii sopteste Elenei despre
dorul de casa. Exegetii contemporani tind sa interpreteze aceste fragmente
ca fiind descrieri ,poetice” ale emotiilor personale, in care zeii sunt doar
simboluri aidoma celor create de poetii moderni.

Analiza patrunzatoare a lui Jaynes reliefeaza faptul ca aceasta
interpretare identificd in mod gresit tipul modern de constiinta in texte
scrise de oameni care aveau o cu totul alta forma de constiinta. Iar Jaynes
nu este singurul care percepe astfel lucrurile. Filosoful John Wisdom de la
Cambridge scria: ,,Grecii nu vorbeau despre pericolele reprezentate de
reprimarea instinctelor, dar se gandeau la dejucarea planurilor lui
Dionisos sau la preferinta pe care i-o acordasera Atenei in defavoarea lui
Poseidon.”

Vom vedea in ultimele capitole ca acea forma antica a constiintei a
continuat sa existe foarte mult timp, chiar mai mult decat considera
Jaynes. Pentru moment insa, vreau sa subliniez o deosebire importanta
intre analiza acestuia si modul in care intelegeau anticii lucrurile. Jaynes ii
descrie pe zeii care guverneaza actiunile oamenilor ca fiind ,halucinatii
aurale”. Pentru el, regii din Sumer si eroii Greciei antice sunt victime ale
autoamagirilor, asaltati de iluzii. Anticii insa nu 1i considerau nicidecum
iluzii, ci fiinte vii, independente.

Jaynes crede ca, in epoca homerica si mai inainte, omenirea a trait
intr-o lume a amagirilor, pana cand emisfera cerebrala dreapta a dobandit
suprematia asupra celei stangi. Dupa parerea lui, fiecare individ, desi
credea ca este abordat de un zeu perceptibil deopotriva de toti ceilalti, era
de fapt prizonierul unei iluzii personale. Problema cu acest punct de vedere
este urmatoarea: cum halucinatiile sunt, aproape prin definitie,
non-consensuale, ar fi de asteptat ca oamenii din acea epoca sa fi trait
intr-o lume absolut haotica si barbara, in care nimeni nu intelegea pe
nimeni. Psihiatria actuala defineste schizofrenicul ca fiind o persoana ce
nu poate face deosebirea intre imaginile si sunetele generate intern si cele
provenite din exterior. Nebunia clinicA provoaca tulburari extreme,
handicapante, cu afectarea grava a modului de functionare sociala,
profesionala si personala. Dar oamenii din perioada la care ne referim au
construit primele civilizatii de dupa Potop, caracterizate de o separare neta



intre activitatile preotesti, militare, agrare, comerciale si de productie.
Forta de munca organizata a realizat ample edificii publice: canale, drenaje
si, desigur, temple. Existau economii complexe si armate disciplinate,
numeroase. Pentru ca toti acesti oameni sa coopereze astfel, halucinatiile
ar fi trebuit, fireste, sa fie colective! Daca imaginea despre lume a anticilor
era o autoamagire, atunci iluzia ar fi trebuit sa fie una de masa, extrem de
complexa si de sofisticata.

Ceea ce am incercat sa prezint pana acum este o istorie a lumii asa cum
era ea inteleasd de popoarele antice, care aveau o conceptie de tip
mintea-inaintea-materiei, in cadrul careia fiecare individ percepea zeii,
ingerii si spiritele ca interactionand cu el si cu toti ceilalti.

Gratie lui Freud si Jung, suntem cu totii familiarizati cu ideea ca mintea
umana contine complexe psihologice independente de centrii nostri de
constiinta, care, intr-un anume grad, pot fi considerate autonome. Jung
descria aceste complexe psihologice majore in termenii celor sapte
divinitati planetare principale din mitologie, numindu-le cele sapte
arhetipuri majore ale inconstientului colectiv.

Cand l-a intalnit pe Rudolf Steiner, care credea in spiritele neintrupate,
inclusiv in zeii planetari, Jung l-a catalogat drept schizofrenic. Vom vedea
in capitolul 27 ca spre sfarsitul vietii, Jung a ,sarit gardul” consensului
stiintific modern, concluzionand ca aceste complexe psihologice erau
autonome in sensul independentei complete de creierul uman. Astfel, el a
facut un pas mai departe chiar decat Jaynes. Prin faptul ca nu mai
percepea zeii ca halucinatii - fie ele individuale, fie colective - ci ca
inteligente superioare, el a adoptat filosofia antica, de tip
mintea-inaintea-materiei.

Cititorul este rugat sa nu procedeze la fel. Este important sa va feriti de
impresia ca, eventual, aceasta versiune a istoriei este in vreun fel ilogica,
ori ca pare veridica intr-un sens vag poetic sau, mai rau, spiritual. Este un
lucru important deoarece este suficienta o clipa de relaxare din acest punct
de vedere si riscati, chiar fara a va da seama la inceput, s-o luati cu voiosie
pe drumul ce duce drept spre azilul de lunatici.

Ghilgames, marele erou al civilizatiei sumeriene, a fost rege in Uruk in
aproximativ 2100 1. C. Povestea sa este una a nebuniei, a emotiilor
extreme, a anxietatii si alienarii. Poetul Rainer Maria Rilke o numea
»epopeea fricii de moarte”.

Versiunea pe care o prezentam aici a fost compilata in mare parte din
textele de pe tablitele de lut descoperite in secolul al XIX-lea si pare a fi
aproape completa.

La inceputul ei, tanarul rege este supranumit ,taurul care impunge”. E
plin de energie, despica trecatori in munti, sapad puturi, exploreaza,
porneste in batalii. Este mai puternic decat oricare alt om, frumos, curajos,



un iubdret alaturi de care nicio fecioara nu e-n siguranta, dar e singur. Isi
doreste un prieten, cineva care sa-i fie egal.

De aceea, zeii il creeaza pe Enkidu - la fel de puternic ca Ghilgames, dar
salbatic, cu trupul acoperit complet de par. Traieste printre animalele
salbatice, mananca la fel ca ele si bea din apa paraielor. Intr-o zi, un
vanator da peste aceastd creaturad stranie in padure si 1i povesteste lui
Ghilgames despre ea.

Cand aude povestea vanatorului, regele isi da seama ca acesta e
prietenul indelung asteptat si pune la cale un plan stralucit. Ii cere celei
mai frumoase prostituate din templu sa intre goald in padure, sa-l
gaseasca pe salbatic si sa-1 imblanzeasca. Si cand ea face dragoste cu el,
Enkidu uita de salasul sau din codru, asa cum stiuse regele ca se va
intampla. De acum inainte, cand se apropie de animalele salbatice, ele simt
diferenta si nu mai alearga alaturi de el, ci, dimpotriva, fug din calea lui.

Ghilgames si Enkidu se intdlnesc in piata din Uruk, in vreme ce se
desfasoara un concurs al campionilor. Toti locuitorii orasului sunt stransi
acolo pentru a privi. Regele e cel care castiga, doborandu-1 pe Enkidu, in
vreme ce el ramane in picioare.

Astfel au inceput o frumoasa prietenie si o serie de aventuri. Cei doi
vaneaza pantere si il dibuie pe monstrul Hawawa, care pazeste drumul prin
padurea de cedri. Iar mai tarziu, cand ucid taurul Cerurilor, Ghilgames
pune ca pe peretele iatacului sau sa fie prinse coarnele acestuia.

Dar apoi Enkidu se imbolnaveste grav. Ghilgames sta la capataiul lui
vreme de sase zile si sase nopti. In cele din urm4, un vierme iese din nasul
lui Enkidu. In final, Ghilgames trage un val peste fata vechiului sidu prieten
si rage ca o leoaica ce si-a pierdut puii. Mai tarziu, porneste sa strabata
stepa, plangand, in vreme ce teama de propria sa moarte incepe sa-i roada
maruntaiele.

Ghilgames sfarseste la hanul de la capatul lumii, unde vrea sa poata
scapa din propriul sau cap, si ii cere frumoasei hangite sa-i spuna care e
drumul catre Ziusudra - acesta fiind, asa cum am vazut, un alt nume al lui
Noe sau Dionisos. Ziusudra era un semizeu care nu murise cu adevarat
niciodata.

Ghilgames construieste o barca cu fundul plat, acoperita cu smoala, ca
acelea utilizate si azi de arabii din zonele mlastinoase, si pleaca spre
Ziusudra. Acesta 1i spune: ,iti voi dezvalui un secret, o taind a zeilor. Pe
fundul marii se afla o planta care inteapa ca trandafirul. Daca o vei putea
aduce la suprafata, vei deveni din nou tanar. Este planta tineretii vesnice.”

Ziusudra il invata cum sa se scufunde in apele care acopera Atlantida si
cum sa gaseasca traditiile ezoterice pierdute in vremea Potopului.
Ghilgames isi leaga pietre de picioare, la fel ca pescuitorii de perle din zon3,
se scufunda, culege planta, isi taie legaturile si se ridica la suprafata,



triumfator. Dar in vreme ce se odihneste pe mal, un sarpe miroase planta si
i-o fura.

Ghilgames e ca si mort.

Citind aceasta poveste, ne mira probabil esecul lui Ghilgames la testul la
care l-a supus marele conducator al omenirii. Exista o nota de anxietate in
acest mit, o notd ce s-a raspandit apoi la civilizatiile babiloniana si
mesopotamiand, care au dominat regiunea.

La moartea lui Ghilgames, ne aflam in epoca celor mai mari zigurate.
Legenda Turnului Babel - incercarea de a construi un turn inalt pana la
ceruri, care s-a soldat cu pierderea limbii unice, care unifica intreaga
omenire - simbolizeaza faptul ca, pe masura ce au devenit tot mai atasate
de ingerii indrumatori si spiritele lor tutelare, triburile si natiunile au
yuitat” de zeii cei mari si de mintea universala care confera tuturor
elementelor disparate ale cosmosului un destin comun. Ziguratele
constituie o incercare eronata de a urca la ceruri prin mijloace materiale.

Turnul Babel a fost construit de Nimrod Vanatorul. In Facerea, Nimrod
este numit ,cel dintai viteaz de pe Pamant”. Arheologul David Rohl l-a
identificat, in mod convingator, cu personajul istoric Enmer-kat (Enmer
Vanatorul), primul rege din Uruk, care i-a scris suveranului tarii
invecinate, Aratta, cerandu-i tribut; aceasta este, se pare, cea mai veche
misiva care a supravietuit pana astazi.

Nimrod a fost primul om care a cautat puterea de dragul puterii, iar din
aceasta dorinta de putere au izvorat cruzimea si decadenta. Conform
traditiei iudaice, o profetie referitoare la nasterea lui Avraam l-a impins pe
Nimrod la infanticid in masa. Trebuie sa intelegem de aici ca regele
sacrifica nou-nascuti, Ingropandu-le trupurile in fundatia marilor
constructii.

In aproximativ 2000 I. C., Avraam ratacea printre ,zgarie-norii” din Ur
(Uruk), unde se nascuse. Apoi a decis sa plece in desert si sa devina
nomad, pentru a redescoperi sentimentul divinului, in pericol de a fi
pierdut.

Cand a ajuns in Egipt, faraonul i-a dat-o pe una dintre fiicele sale, pe
nume Agar, pentru a fi servitoarea sotiei lui, Sarai. Agar i-a daruit lui
Avraam primul fiu, pe Ismael, care avea sa devina parintele popoarelor
arabe. Acest lucru inseamna de fapt ca Avraam a deprins de la preotii
egipteni importante cunostinte de tip initiatic. In vremea respectiva,
casatoriile erau incheiate de obicei in cadrul aceluiasi trib sau al familiei
extinse. Puterile supranaturale aveau legatura cu sangele, iar mariajul
intre oameni cu acelasi sange intarea aceste puteri - asa cum se intampla si
in traditia tiganilor, spre exemplu. Casatoria intre persoane apartinand
unor triburi diferite ar putea implica, prin urmare, un schimb de
cunostinte si de puteri.



Ce forma de initiere ar fi putut primi Avraam in Egipt?

Ar trebui sa ni-1 imaginam pe candidat intins intr-un mormant de
granit, inconjurat de initiatii care I-au cufundat intr-o transa
asemanatoare cu somnul profund. In aceasta stare, €i ii pot extrage trupul
vegetal - si odata cu el spiritul sau trupul animal - din corpul fizic, astfel
incat acesta sa pluteasca aidoma unei fantome la gura mormantului.

Un martor la ritualul de initiere a poetului irlandez W. B. Yeats descria
cum, in cursul ceremoniei, o serie de clopote erau batute pentru a marca
etapele. Spiritul lui Yeats putea fi vazut stralucind cu diferite grade de
luminozitate in diversele etape, fiecare fiind marcatad de alte tipare
coloristice.

Initiatii care participa la aceste ceremonii stiu cum sa muleze trupul
vegetal al candidatului, astfel ca atunci cand acesta reintra in corpul fizic,
aspirantul sa-i poata folosi in mod constient organele de perceptie. La
sfarsitul celor trei zile, candidatul va fi ,renascut” sau initiat - prag pe care
hierofantul il marcheaza prinzandu-1 de mana dreapta si ridicandu-1 din
sicriu.

In filosofia ezotericd, trupul vegetal are o importantd covarsitoare.
Controleaza functiile organice, iar chakrele sunt, desigur, organele sale.
Astfel, el reprezinta portalul dintre lumea fizica si cea spirituala, iar daca
chakrele sunt energizate, pot aparea puteri de perceptie si influenta
supranaturala, capacitati de comunicare cu spiritele neintrupate si, de
asemenea, abilitati de vindecare.

In cadrul procedurii somnului in templu - care avea sa fie practicata de
initiatii din scolile misterelor chiar si doua mii cinci sute de ani mai tarziu,
fiind utilizata si astazi in anumite societati secrete - unei persoane bolnave
i se permitea sa doarma in incinta lacasului de cult. Acest somn dura trei
zile, timp In care initiatii actionau asupra trupului vegetal al bolnavului
intr-un mod ce nu diferea mult de procesul de initiere.

Subiectul acestui proces de vindecare are viziuni realiste, dirijate de
initiati. La inceput, este cufundat intr-o bezna totala si i se pare ca-si
pierde cunostinta, ca moare. Apoi are impresia ca-si revine si, condus de o
fiinta cu cap de animal, strabate coridoare lungi, trecand printr-o serie de
incaperi. In diverse etape ale procesului este amenintat de alti zei si demoni
cu cap de animal, inclusiv de crocodili monstruosi, care se reped la el.

In Cartea mortilor egipteana, candidatul trece de acesti paznici ai
pragurilor afirmand: ,Eu sunt gnosticul, eu sunt cel ce stie.” Aceasta este o
formula magica pe care o foloseste in procesul initierii si pe care o va putea
utiliza din nou, dupa moarte.

Mai departe, se apropie de sanctuarul interior si zareste o lumina
extraordinar de stralucitoare licarind pe langa marginile portilor. Striga:
sLasati-ma sa intru! Lasati-ma sa ma spiritualizez, dati-mi voie sa devin un



spirit pur! M-am pregatit dupa scrierile lui Thoth!”

In cele din urma4, din valurile frematande de lumina se contureazi o
viziune a Zeitei Mama alaptandu-si pruncul. Aceasta este o viziune
vindecatoare, deoarece ne readuce in vremurile paradiziace pe care le-am
analizat in capitolul 3, inainte ca Pamantul si Soarele sa se separe, cand
planeta era iluminata de el din interior, o vreme in care nu existau inca
nemultumire, boald sau moarte. Si, totodata, ne indreapta spre inainte,
spre un alt timp cand Pamantul si Soarele se vor reuni, iar Terra va fi
transfigurata de astrul zilei.

Pretutindeni si In toate epocile au existat oameni care au crezut ca
meditatia asupra acestei imagini a Zeitei Mama cu pruncul ei faciliteaza
vindecari miraculoase.

Dupa sederea in Egipt, Avraam a plecat spre vest, in regiunea pe care o
numim astazi Palestina. Acolo a fost nevoit sa-si Inarmeze si sa-si
pregateasca servitorii pentru a-1 salva pe fratele lui, capturat de banditii
locali. Dupa o lupta apriga si sdngeroasa, in vreme ce mergea printr-o vale
(pe care exegetii Bibliei au identificat-o cu actuala vale Kidron), Avraam a
intalnit un personaj ciudat, pe nume Melhisedec.

Ca si in cazul lui Enoh, acesta este doar in treacat mentionat in Biblie,
lasand insa impresia ca avea o aura magica si ca in privinta lui ceva a
ramas nespus. Facerea 14: 18-20: ,lar Melhisedec, regele Salemului, i-a
adus paine si vin. Melhisedec acesta era preotul Dumnezeului celui
Preainalt. Si a binecuvantat Melhisedec pe Avram si a zis: «Binecuvantat sa
fie Avram de Dumnezeu cel Preainalt, Ziditorul cerului si al pamantului. Si
binecuvantat sa fie Dumnezeul cel Preainalt, care a dat pe vrajmasii tai in
mainile talel» ,,

Aceasta impresie de supranatural este accentuatd de un misterios
fragment din Noul Testament, in Epistola lui Pavel catre evrei 6: 60-7: 17:
ysunde lisus a intrat pentru noi ca inaintemergator, fiind facut Arhiereu in
veac, dupa randuiala lui Melhisedec. Caci acest Melhisedec, rege al
Salemului, preot al lui Dumnezeu cel Preainalt, care a intdmpinat pe
Avraam, pe cand se intorcea de la nimicirea regilor si l-a binecuvantat.
Caruia Avraam i-a dat si zeciuiala din toate, se talcuieste mai intai: rege al
dreptatii, apoi si rege al Salemului, adica rege al pacii, fara tata, fard
mamd, fard spitd de neam, neavand nici inceput al filelor, nici sfarsit al
vietii, ci, asemanat fiind Fiului lui Dumnezeu, el radmadane preot pururea. ... El
s-a facut nu dupd legea unei porunci trupesti, ci cu puterea unei vieti
nepieritoare. Caci se marturiseste: «Tu esti Preot in veac, dupa randuiala lui
Melhisedec.» ,,

In mod evident, aici se intampla ceva ciudat. Desigur ca acest personaj
misterios, care are capacitatea de a trai vesnic, nu este un om obisnuit.

In traditia cabalista, identitatea secreta a lui Melhisedec este Noe,



marele lider din Atlantida care a invatat omenirea sa se ocupe de
agricultura, sa cultive grane si vita-de-vie, cel care n-a murit cu adevarat,
ci a trecut intr-o altd dimensiune, si care a reaparut pentru a fi
indrumatorul spiritual al lui Avraam si a-1 initia intr-o cunoastere la un
nivel superior.

Pentru a intelege invataturile initiatice predate de Melhisedec, trebuie sa
analizam un episod survenit mai tarziu, in care, in conformitate cu traditia
ezoterica, era prezent si Melhisedec, desi in versiunea biblica acest lucru
este trecut sub tacere. Isaac avea douazeci si doi de ani cand tatal lui l-a
dus pe munte pentru a-1 sacrifica pe altarul lui Melhisedec.

In unele forme de initiere, este foarte important ca la un punct anume in
desfasurarea ceremoniei, candidatul sa creada, pentru scurta vreme, dar
cu o convingere ferma, ca va muri. Probabil a inteles ca va trece printr-o
moarte simbolica, dar dintr-odata are impresia ca planurile s-au schimbat.
Poate ca a depus cele mai solemne juraminte, cu pretul mortii, ca isi va
schimba comportamentul si va trai conform celor mai inalte idealuri.
Acum, cu sabia deasupra capului, se intreaba daca initiatii care detin
puterea asupra lui stiu ca a mintit. Fiindca isi da seama ca a facut lucruri
pe care n-ar fi trebuit sa le faca, nu le-a facut pe cele ce s-ar fi cerut facute
si ca nu este pur. Stie in adancul sufletului sau ca nu are suficienta vointa
pentru a-si respecta juramintele depuse. Si astfel, s-a condamnat pe sine la
moarte $i nu are cum sa mai iasa din aceasta situatie.

Acesta este momentul in care intelege ca are nevoie de un ajutor
supranatural.

Atunci cand suntem impresionati de marile tragedii grecesti, ca Oedip
rege sau Regele Lear, resimtim probabil un vag ecou al acestor sentimente
de frica si autocompatimire. In cadrul initierii, candidatul este astfel dirijat
incat sa simta tragedia propriei sale vieti, o coplesitoare nevoie de
purificare, de catharsis. $i incepe sa-si judece viata asa cum o vor judeca
ingerii si demonii dupa ce va muri.

In clipa in care cutitul lui Avraam era pe punctul de a reteza gatul lui
Isaac, un inger asaza pe altar in locul acestuia un berbec ale carui coarne
se incurcasera intr-un desis. Aceasta din urma imagine, coarnele prinse in
desis, reprezinta chakra cu doua petale a fruntii deja prinsa in materie.
Avraam actioneaza asa cum o face deoarece acest tip de viziune trebuia
sacrificata. Deocamdata, cel putin, capacitatea de perceptie a lumilor
spirituale trebuie trecuta in stare de latenta, de dragul misiunii asumate de
stramosii lui Avraam - aceea de a-si dezvolta creierul ca organ al gandirii.

Iudeii aveau sa fie indrumati de Iehova, marele spirit al Lunii, zeul ,sa
nu faci” care ajuta omenirea sa evolueze de la experienta extatica de tip
animalic si de la viata sufletului tribal (sau de grup) spre dezvoltarea
liberului arbitru individual si gandirii libere.



In cadrul istoriei secrete, acest sacrificiu al chakrei fruntii se desfasoara
pe altarul lui Melhisedec, marele preot al misterelor solare. Aceasta
inseamna ca Isaac a fost initiat pana la un nivel atat de ridicat, incat acum
intelege necesitatea urmatorului stadiu al dezvoltarii umane, cel lunar.
Evolutia liberului arbitru si a gandirii neincatusate va permite in cele din
urma omului sa detina un rol constient in transformarea lumii.

Isaac a ramas in scoala misterelor a lui Melhisedec vreme de trei ani si
jumatate, deprinzand toate aceste lucruri. Fiindca Melhisedec este preot al
misterelor solare, trebuie sa ne inchipuim ca in scoala sa se afla un cerc de
monoliti. Am ajuns deja in epoca acestor temple solare, dintre care unele
s-au pastrat pana astazi la Luneberg, in Germania, la Carnac in Franta si
la Stonehenge, in Anglia. In secolul al IV-lea 1. C., istoricul Diodor din
Sicilia mentiona existenta in nord a unui templu sferic al Soarelui, dedicat
lui Apolo. Specialistii actuali cred ca se referea la Stonehenge sau mai
degraba la Callanish, in nordul indepartat al Scotiei, dar in ambele cazuri
asocierea cu Apolo trebuie inteleasa ca o asteptare a renasterii zeului Soare
din pantecele Zeitei Mama.

Alte contributii importante la dezvoltarea gandirii au fost aduse,
desigur, de greci. Asediul Troiei marcheaza ascensiunea civilizatiei elene,
perioada in care grecii au preluat initiativa de la caldeeni si egipteni,
faurindu-si propriile lor idealuri.

Am urmarit pana acum o istorie a lumii in care, pentru prima data,
vietile marilor eroi culturali de pretutindeni - Adam, Jupiter, Hercule,
Osiris, Noe, Zarathustra, Krisna si Ghilgames - au fost impletite intr-un
unic fir narativ cronologic. In general, ei nu au lasat urme fizice,
continuand sa traiasca doar in imaginarul colectiv, fiind imortalizati numai
in fragmentele de relatari si de imagini care au supravietuit.

De acum inainte insa, vom vedea ca multe figuri legendare, considerate
de cei mai multi dintre noi ca neavand nicio legatura cu istoria, au lasat in
urma lor mementouri fizice, scoase la iveala recent de arheologi.

Ruinele Troiei, descoperite in anii 1870 de arheologul german Heinrich
Schliemann, au starnit mereu controverse. Stratul de pamant excavat de el
dateaza probabil din circa 3000 I. C., fiind deci prea vechi pentru a fi fost
contemporan cu Homer, dar in prezent majoritatea arheologilor considera
ca stratul din 1200 I. C., din Epoca tarzie a Bronzului, corespunde relatarii
lasate de Homer.

In lumea antica, rizboaiele aveau ca motiv detinerea de cunostinte
sacre, initiatice, in parte datorita puterilor supranaturale pe care acestea le
confereau. Grecii au pornit la lupta deoarece voiau sa ia cu ei statuia
sculptata de mana zeitei Atena, numita

Palladium si ar trebui sa percepem intr-o lumina similara si stradaniile
lor de a o stapani pe Elena.



Astazi, in fata frumusetii am putea recunoaste ,fagaduiala fericirii”,
pentru a-1 cita pe Stendhal. Da, poate ca apreciem acea fagaduiala intr-un
sens brut, banal, dar am putea face acest lucru si intr-un sens mai
profund. Frumusetea deosebita ne pare uneori mistica, de parca ar contine
in ea insusi secretul vietii. Daca as putea fi alaturi de persoana aceea
minunata, ne spunem, existenta mea ar fi implinita. Prezenta frumusetii
exceptionale poate induce o stare de constiinta alterata; initiatii de sex
masculin au fost adesea asociati cu femei foarte frumoase, in parte poate
deoarece prezenta lor conferda un caracter mai intens tehnicilor sexuale
secrete predate in scolile misterelor.

Stapanirea Elenei avea sa le permita grecilor sa treaca spre urmatorul
stadiu al civilizatiei. Schimbarea de constiintd la care se refera mitul
asediului troian este rezumata si de celebrele cuvinte ale lui Ahile: ,Mai
bine sa fi sclav in lumea celor vii, decat rege in cea a umbrelor.” Eroilor
Greciei si Troiei le placea sa traiasca la soare, iar cand acesta a fost
dintr-odata obturat, spiritele lor fiind trimise pe taramul umbrelor, in
intunecimea occidentald, pentru ei a fost o lovitura cumplita. Aceasta era
teama de moarte a lui Ghilgames intensificatda pana la un nivel ce pare
aproape modern.

Sa remarcam ca Ahile nu se indoia de caracterul real al vietii de dupa
moarte, dar modul in care o concepea el nu trecea dincolo de semiexistenta
searbada din sfera sublunara. Viziunea sferelor ceresti de deasupra nu mai
era posibila pentru el.

Putem privi acest punct de cotitura in constiinta umana si dintr-o alta
perspectiva daca ne intrebam care dintre eroi a castigat de fapt lupta cu
troienii in favoarea grecilor. Nu bravul, puternicul si cvasiinvincibilul Ahile,
ultimul semizeu, ci Odiseu ,cel cu mintea sprintena” i-a invins pe locuitorii
Troiei, determinandu-i sa accepte in dar calul din lemn in care erau
ascunsi soldati.

Pentru inteligenta actuala, povestea calului troian pare aproape
implauzibila. Din punctul de vedere al psihologiei moderne este nerealist sa
ne inchipuim ca niste oameni au putut fi atat de creduli. Dar in epoca
razboiului troian, oamenii abia incepeau sa se desprinda de mentalul
colectiv pe care l-am urmarit in cadrul plimbarii prin padurea antica si care
a fost definit de Julian Jaynes. Inainte de razboiul troian, toati lumea
impartasea aceeasi lume a gandurilor, fiecare putand sti ce gandeau
ceilalti. Pe atunci, o asemenea inselatorie n-ar fi fost posibila. Oamenii
interactionau cu o sinceritate totala. Ei aveau sentimentul, pierdut pentru
noi, ca prin tot ceea ce faceau, luau parte la un eveniment cosmic.

Astfel, putem spune ca data asediului Troiei este deopotriva data primei
inseldtorii din istorie.



COBORAREA IN INTUNERIC

MOISE SI CABALA AKHENATON SI SATAN SOLOMON, SHEBA $I
HIRAM REGELE ARTHUR SI CHAKRA COROANA

Civilizatia egipteana este probabil cea mai de succes din intreaga istorie
cunoscuta, supravietuind vreme de peste trei mii de ani - in comparatie cu
cea crestind, din Europa si America, care are, deocamdata, o durata de
numai circa doua mii de ani. Un alt aspect remarcabil este cel al arhivelor
istorice egiptene extraordinar de bine pastrate, pe zidurile templelor, pe
tablite de lut ori pe papirusuri. Acestea au fost esentiale in plasarea in
contextul istoric corect a civilizatiilor invecinate, care au lasat in urma mult
mai putine artefacte si consemnari.

In mod traditional, se considera ca exodul evreilor din Egipt a avut loc in
timpul faraonului Ramses al Il-lea, unul dintre cei mai de seama
conducatori ai Egiptului. Realizator al marilor constructii de la Luxor si
Abu Simbel, este totodata creatorul uriasului obelisc aflat astazi in Place de
la Concorde, in Paris. In poemul romantic Ozymandias, de Shelley, Ramses
al II-lea este arhetipul conducatorului muritor ce ajunge sa creada ca
monumentele sale vor dura o vesnicie: ,Priviti-mi lucrarile, voi cei
puternici, si disperati!”

Un rival de mare clasa al lui Moise, asa l-am putea considera. Asa l-a
considerat, in orice caz, Cecil B. De Miile. Numai ca a aparut o problema.
Arheologii au descoperit ca incercarile de a gasi urme lasate de iudei in
timpul domniei lui Ramses al II-lea sau semne ale caderii Ierihonului ori ale
distrugerii Templului lui Solomon in  straturile arheologice
corespunziatoare nu duc la absolut niciun rezultat. In consecinta,
specialistii au ajuns la concluzia ca miturile epice ale originii evreilor sunt
doar ,mituri”, in sensul ca nu au nicio baza in realitatea istorica.

Merita sa ne oprim acum un moment si sa ne intrebam cat de mult si-au
dorit acei oameni ca povestile respective sa fie neadevarate, in ce masura
convingerile lor au fost fundamentate pe o veselie similara cu aceea a
adolescentilor atunci cand constata ca certitudinile din copilarie le sunt
spulberate.

In anii noudzeci, un grup de tineri arheologi din Londra si din Austria,
condusi de David Rohl, au pus la indoiala cronologia conventionala a
Egiptului. De fapt, ei si-au dat seama ca in perioada celei de-a treia dinastii
din Regatul Mijlociu, doua siruri de faraoni despre care se credea ca au
domnit unii in continuarea celorlalti s-au aflat de fapt la putere
concomitent. Astfel, cronologia egipteana a fost ,scurtatd” cu aproximativ
patru sute de ani. Numita ,noua cronologie”, aceasta castiga teren chiar si



in randul generatiilor mai vechi de egiptologi.

Un efect secundar neprevazut al noii cronologii - si spun ,neprevazut”
deoarece acesti cercetatori nu urmareau vreun scop religios in sine - a fost
acela ca, atunci cand au inceput sa caute dovezi ale miturilor biblice cu
patru sute de ani in urma, arheologii au facut unele descoperiri
senzationale.

Conditia umana ne ofera o extraordinara libertate de a crede ceea ce
vrem sa credem, dar pentru toti cei care nu au motive ascunse pentru a
considera ca relatarile biblice sunt ,doar povesti de adormit copiii”, aceste
noi dovezi sunt edificatoare.

Ele demonstreazid ca Moise nu a trait in circa 1250 I. C., fiind deci
contemporan cu Ramses al II-lea, ci ca s-a nascut in aproximativ 1540 I.
C., iar exodul s-a petrecut in jurul anului 1447 1. C. Utilizand calcule
astronomice si observatii ale planetei Venus consemnate in textele
mesopotamiene care coroboreaza atat Biblia, cat si documentele egiptene
pastrate pana astazi, David Rohl a adus dovezi concludente care atesta ca
Moise a crescut ca print egiptean la curtea faraonului Neferhotep I, pe la
mijlocul secolului al XVI-lea I. C. Rohl a descoperit indicii suplimentare
intr-o relatare a lui Artapanus, un istoric iudeu din secolul al IlI-lea 1. C.,
care ar fi putut avea acces la consemnari acum pierdute din templele
egiptene. Artapanus povestea ca ,printul Mousos” a devenit un
administrator popular in vremea lui Khenefru, succesorul lui Neferhotep I.
Apoi, cand faraonul a inceput sa-1 invidieze, Mousos a fost exilat. In cele
din urma, Rohl demonstreaza ca faraonul din vremea exodului a fost
succesorul lui Khenefru, Dudimose. Excavatiile efectuate in stratul
arheologic corespunzator perioadei lui Dudimose au scos la iveala vestigiile
unei asezari straine de sclavi sau muncitori - precum cele la care se refera
Papirusul Brooklyn, un decret regal ce autorizeaza transferul unui
asemenea grup, exact in perioada respectiva. Aceasta asezare ar fi putut fi
construita de - si pentru - evrei. Exista de asemenea morminte si dovezi ale
unor inmormantari in masa grabite, care ar putea constitui dovezi ale
urgiilor biblice.

Descoperirea ruinelor in piatra ne introduce in realitatea istorica, dar
pentru a intelege ceea ce era cu adevarat important in termeni umani, cum
anume era sa traiesti acolo, cele mai inalte si mai adanci culmi ale
experientei umane, trebuie sa apelam din nou la istoria secreta.

In calitatea sa de print egiptean, Moise a fost un initiat al misterelor
egiptene. Acest lucru a fost consemnat de istoricul local Manetho, care a
plasat respectiva scoald a misterelor la Heliopolis, si este de asemenea
confirmat in Faptele apostolilor 7: 22, unde apostolul Stefan spune: ,Si a
fost invatat Moise in toata intelepciunea egiptenilor.”

Invataturile lui Moise sunt puternic ancorate in intelepciunea



egipteana. Spre exemplu, Descantecul 125 din Cartea mortilor descrie
judecata celor decedati. Spiritul trebuie sa declare in fata lui Osiris ca a
dus o viata cuviincioasa si apoi sa nege, in prezenta celor patruzeci si doi de
judecatori ai mortilor, ca a comis o serie de fapte imorale: ,Nu am furat, nu
am ucis, nu am adus marturie falsd” si asa mai departe. Fireste ca acest
text este mai vechi decat cele Zece Porunci.

Dar asta nu stirbeste cu nimic meritele lui Moise. Invataturile sale nu ar
fi putut izvori decat din mediul istoric in care traia. Semnificativ cu privire
la el este insd modul in care a reformulat intelepciunea straveche, cu
scopul de a duce omenirea spre urmatoarea etapa din evolutia constiintei.

Cand, exilat fiind, fuge in desert, Moise intalneste un invatator batran si
intelept. Ietro era un mare preot african - etiopian - pastrator al unor tablite
de piatra. Cand Moise s-a insurat cu fiica lui, Ietro 1-a initiat la un nivel
superior. Aceasta lasa de fapt sa se inteleaga episodul cu rugul in flacari.
Cand Moise a vazut tufisul arzand fara a fi mistuit de foc, a avut de fapt o
viziune a eului ce nu este distrus de focul purificator aflat dincolo de
mormant.

Din aceasta viziune a sa a izvorat ideea unei misiuni, impulsul de a
actiona pentru binele superior al omenirii, de a ne conduce pe toti pe un
taram al laptelui si mierii.

Dar cand Moise ezita in fata imensitatii misiunii incredintate,
Dumnezeu ii intareste hotararea: ,Toiagul acesta, care a fost prefacut in
sarpe, ia-1 in mana ta, caci cu el ai sa faci minuni.” Si Moise s-a intors in
Egipt, cu gandul de a-i cere faraonului ,sa lase poporul meu si plece”. In
vreme ce el si fratele sau, Aaron, se aflau in sala tronului, acesta din urma
si-a aruncat brusc toiagul la paméant. Ca prin farmec, toiagul s-a
transformat intr-un sarpe. Faraonul a cerut vrjjitorilor de la curte sa
repete si ei isprava, dar cand au facut-o, sarpele lui Aaron i-a inghitit pe ai
lor.

Pe masura ce conflictul dintre Moise si faraon evolua, Moise a inceput
sa-si foloseasca si el toiagul - sau bagheta - pentru a dirija cursul
evenimentelor: pentru a aduce foc si grindina din cer, pentru a arunca
urgia lacustelor, pentru a desparti apele marii Rosii ori pentru a azvarli o
piatra astfel ca apa sa tasneasca dincolo de maluri.

Dar ce inseamna oare toate acestea? Banuiesc ca multi dintre cititori
stiu deja ce vreau sa spun, dar legenda conform careia acest toiag fusese
cioplit din lemnul copacului din Gradina Raiului ii subliniaza semnificatiile
profunde. Toiagul este parte a dimensiunii vegetale a cosmosului.
Stapanindu-l1 si controlandu-1 in propriul sau corp, Moise, acum un initiat,
a putut stapani si controla universul din jurul lui.

Mai tarziu, dupa ce a renuntat la incercarile de a-1 convinge pe faraon
sa-i elibereze poporul si sa-1 lase sa plece in desertul Sinai, a coborat de pe



munte cu tablele de piatra. Moise s-a dovedit a fi un veritabil tiran, din
unele puncte de vedere chiar mai dur decéat faraonii. De nenumarate ori,
evreii au esuat in a se ridica la inaltimea cerintelor sale. La un moment dat,
au fost pedepsiti cu o invazie a unor serpi feroce si mortali. Pentru a-i salva,
Moise a tintuit un sarpe de bronz pe un stalp asezat orizontal. Iata cum
comenteaza loan 3: 14 acest fragment din Vechiul Testament: ,Si dupa
cum Moise a inaltat sarpele in pustie, asa trebuie sa se inalte Fiul Omului.”
in mod evident, lIoan considera ca sarpele de bronz il prevestea pe lisus
Cristos rastignit. Sintagma ,.sa se inalte” are sensul de a fi transformat sau
transfigurat. Sarpele de bronz a fost topit, astfel ca priveste inainte,
sugereaza loan, spre transfigurarea corpului material al omenirii.

Toiagul pe care il foloseste Moise pentru a-i pedepsi pe egipteni si a-si
disciplina propriul popor era o imagine a sarpelui luciferic al constiintei
animale care a fost controlata si supusa de vointa si de o disciplind morala
foarte dificil de mentinut. Prin urmare, darul pe care Moise l-a facut
poporului sau a fost vinovatia. Moralitatea apare in istorie odata cu Moise
si, odata cu ea, se manifesta si o schimbare de atitudine.

Daca privim cele Zece Porunci din perspectiva doctrinei ezoterice, cel
mai semnificativ este modul in care primele doua interzic utilizarea
imaginilor in practicile religioase si cer iudeilor sa nu venereze alti zei. La fel
ca Avraam, Moise deschide calea catre un nou tip de religie care elimina
practicile celor anterioare, cu ceremoniile lor elaborate, cu chimvalele
rasunatoare, norii de fum intunecat si idolii vorbitori. Vechea religie tindea
sa diminueze constiinta. Credinciosii obtineau accesul la lumile spirituale,
dar o faceau intr-un mod necontrolat, in cadrul viziunilor coplesitoare,
exaltate, ale adeptilor lui Osiris. lar Moise intentiona sa schimbe aceasta
stare de lucruri si s-o inlocuiasca cu o comuniune meditativa, constienta,
cu divinul.

Interzicand imaginile - chipurile cioplite - Moise a contribuit la crearea
conditiilor ce aveau sa faca posibila gandirea abstracta.

Cele Zece Porunci si celelalte legi incluse in Iesirea si Deuteronomul
constituie invataturile de ordin public ale lui Moise; ele erau destinate
intregului popor. Conform traditiei ezoterice, el i-a initiat totodata pe cei
saptezeci de batrani ai neamului in Cabala - cunoasterea mistica secreta a
iudaismului.

Cabala este la fel de cuprinzatoare ca orice religie majora a lumii si vom
reveni cu timpul asupra diverselor ei aspecte.

Repet, faptul ca au izvorat dintr-o traditie mai veche, respectiv sistemul
numeric mistic al egiptenilor, nu diminueaza catusi de putin importanta
lui Moise sau a Cabalei.

Nu ne-au parvenit calcule matematice din Egiptul antic, dar
cunostintele in domeniul matematicilor superioare s-au pastrat in arta



locala. Spre exemplu, ochiul lui Horus era frecvent infatisat sub forma
asa-numitului ochi udja, despre care stim astazi ca era format dintr-o serie
de hieroglife ce reprezentau fractii cu totalul de 63/64. Daca inversam
raportul si impartim 64 la 63, obtinem un numar numit media lui Pitagora,
considerat cel mai mare secret al egiptenilor.

Numerele de o mare complexitate, precum media lui Pitagora, numarul
pi sau numarul phi (numit uneori si proportia de aur sau numarul de aur)
sunt numite numere irationale. Ele se afla la baza structurii universului
fizic si erau considerate de egipteni principiile guvernatoare ale creatiei,
cele prin intermediul carora materia a precipitat din mintea cosmica.

Oamenii de stiinta de astazi stiu ca media lui Pitagora, numarul pi si
proportia de aur, la fel ca inruditul sir al lui Fibonacci, sunt constante
universale ce descriu tipare complexe in astronomie, muzica si fizica. Sirul
lui Fibonacci, spre exemplu, este o serie in care fiece numar este suma
celor doua care il preceda. Spiralele au la baza acest sir prezent din
abundenta in natura: bratele spiralate ale galaxiilor, in forma amonitilor si
in dispunerea frunzelor pe tulpina.

Egiptenii considerau ca aceste numere caracterizeaza armoniile secrete
ale universului si le incorporau sub forma ritmurilor si a proportiilor in
constructia piramidelor si a templelor. O cladire astfel ridicata ar fi ideala.
O sala, o intrare, o fereastra care are incorporata in arhitectura sa
proportia de aur ar exercita o atractie inefabila asupra spiritului uman.

Marile temple egiptene sunt, desigur, pline de forme vegetale precum
coloanele cu aspect de trestie din hipostilul de la Karnak. Dar viata vegetala
era aceea ce conferea proportiile corecte membrelor umane, ea modela
coastele, curbandu-le in conformitate cu o formuld matematica placuta
ochiului, pe care constructorii templelor incercau s-o reproduca.

Ideea este ca templele egiptene erau astfel construite deoarece zeii nu se
mai puteau incarna in trupuri de carne si sdnge. Templul era cladit pentru
a fi, cu adevarat, trupul unui zeu. Spiritul divinitatii respective traia in
interiorul corpurilor vegetal si material reprezentate de templu, asa cum
spiritul uman traieste in trupurile sale, de asemenea vegetal si material.

In urma iudeilor nu a rdmas o mostenire arhitecturald bogata, precum
cea a egiptenilor. Misticismul lor de naturd numerica ne-a parvenit sub
forma codificata, in limbajul folosit in cartile lui Moise.

Cartea principala a Cabalei este Zoharul - un amplu comentariu asupra
primelor cinci carti ale Vechiului Testament, atribuit in mod traditional lui
Moise. Daca lumea este pe deplin materializata, atunci - conform Cabalei -
cuvintele si literele constituie mijloacele prin care s-a desfasurat acest
proces de materializare. Dumnezeu a creat lumea alcatuind tipare din
literele alfabetului ebraic. Prin urmare, acestea au proprietati magice si
tiparele pe care le formeaza in scripturi contin ample niveluri de intelesuri



ascunse.

Capitolul al paisprezecelea din lesirea contine trei versete - 19, 20 si 21
- formate fiecare din cate 72 de litere. Daca scriem aceste trei versete unul
deasupra altuia astfel incat cele 72 de litere sa alcatuiasca tot atatea
coloane si daca citim coloanele pe rand, descoperim cele 72 de nume
secrete ale lui Dumnezeu.

Fiecarei litere ebraice 1i este atribuit un numar. Aleph, prima litera, are
numarul 1, beth, a doua, are 2 si asa mai departe. Conexiunile sunt
complexe. Cuvantul ebraic pentru ,tatd” are valoarea numerica 3, iar cel
pentru ,mama” are valoarea 41. Cuvantul pentru ,copil” are valoarea 44:
suma dintre tata si mama.

Si potrivirile nu se opresc aici.

Valoarea numerica a sintagmei care defineste in ebraica ,Gradina
Raiului” este 144. Valoarea numerica pentru ,copacul cunoasterii” este
233. Daca impartim 233 la 144, obtinem o valoare foarte apropiata (cu o
diferenta de numai patru puncte zecimale) de numarul phi sau proportia
de aur.

In ultimele decenii, matematicienii si-au asumat misiunea de a
descoperi mesajele astfel codificate in textul cartilor lui Moise. Witztum,
Rips si Rosenberg, spre exemplu, au incercat sa identifice coduri de
transcriere ce folosesc siruri de litere echidistante. Rezultatele date
publicitatii includ cateva nume de personaje postbiblice din istoria iudaica,
dar deocamdata nu exista fraze sau fragmente care sa poata fi percepute ca
avand un mesaj. Nu mie imi revine sarcina de a dezvalui acest lucru, insa
un statistician de la Cambridge mi-a aratat rezultatele obtinute in urma
aplicarii unui ,cod omisiv” extrem de complex, verificat ca fiind valid de un
profesor de matematica de la Universitatea din Cambridge. Fragmentele pe
care acest statistician mi le-a aratat aminteau de Psalmi.

Imaginati-va ce ar insemna daca o carte intreaga - sau o serie de carti -
ar fi codificata in textul nostru. Oare fiecare dintre aceste noi texte ar avea
diverse niveluri de semnificatii? O astfel de realizare ar depasi capacitatile
inteligentei umane obignuite.

Cercetari recente efectuate de un grup ocult au demonstrat ca J. S.
Bach a compus unele dintre cele mai frumoase melodii ale lumii - precum
celebra Ciaconna - conferind fiecarei note valoarea unei litere a alfabetului.
Muzica lui Bach transmite mesaje secrete, asemanatoare cu cele ale
Psalmilor - un lucru care, din nou, depaseste limitele inteligentei umane
normale.

In cercurile ezoterice, limbajul caruia initiatii ii atribuie niveluri de
semnificatii ascunse este numit uneori ,limbaj verde” sau ,limbajul
pasarilor”. Se spune ca Rabelais si Nostradamus, contemporani la
Universitatea din Montpellier, si Shakespeare, pe de alta parte, ar fi folosit



in scris acest limbaj. La el se refera Wagner atunci cand face trimitere la
legenda conform careia Siegfried a deprins limbajul pasarilor band sangele
unui dragon.

Sa mai amintim in acest sens o posibilitate. Poate ca vorbim cu totii, tot
timpul, limbajul verde; poate ca unica deosebire intre noi si marii initiati
precum Shakespeare este aceea ca ei o fac in mod constient.

Sigmund Freud era profund interesat de Cabala. Asa cum vom vedea,
aceasta a avut o influenta formatoare asupra gandirii sale. Numai ca Freud
a inversat lucrurile atunci cand a sustinut ca sursa monoteismului lui
Moise a fost faraonul Akhenaton. Astazi stim ca Moise a fost primul in acest
sens. Ideile monoteiste ale lui Akhenaton erau diferite intr-un mod subtil,
insa periculos.

La apogeul Regatului Nou, domnia tatalui lui Akhenaton, Amenhotep al
III-lea, parea a prevesti o noua era de pace si prosperitate care, desi nu a
fost marcata de realizari extraordinare precum marea piramida, avea sa
duca la construirea celor mai de seama temple ale lumii antice.

Dupa trei fiice, regina Tiy i-a daruit faraonului Amenhotep un fiu. Poate
fiindca fusese indelung asteptat, poate fiindca era limpede ca tatal lui nu
avea sa mai traiasca mult, baiatul a fost crescut in interiorul templului,
fiindu-i instilat sentimentul unei misiuni de ordin cosmic.

Akhenaton se nascuse cu o deficientd cromozomiala care ii conferea o
infatisare stranie, hermafrodita, chiar nepamanteana: avea coapse
feminine si un chip prelung, cu aspect eteric, spiritualizat. Aceasta
deficienta ii provoca totodata simptomele unei instabilitati mentale: manii,
halucinatii, paranoia.

O anume combinatie a acestor factori poate sa-i fi determinat actiunile
ce amenintau sa afecteze intregul proces al evolutiei umane.

Spre deosebire de civilizatia babiloniana, in care regii functionau
independent de casta preoteasca, fapt care a dus la cazuri extreme de
cruzime despotica, faraonii Egiptului actionau sub egida preotilor initiati.
De aceea, opinia incetatenita conform careia revolutia pusa la cale de
Akhenaton a fost un act de individualism radical este gresita.

Inceputul domniei lui Akhenaton a coincis cu debutul unui nou ciclu
sothic - unul dintre marile cicluri astronomice care au modelat istoria, in
conformitate cu gandirea teologica.

Ciclul sothic are o durata de 1 460 de ani. In mitologia egipteana, fiecare
inceput de ciclu era marcat de revenirea pasarii Bennu, phoenixul ce
vestea nasterea unei noi epoci. Cand Akhenaton a anuntat inchiderea celui
mai stralucit templu al lumii, de la Karnak, si fondarea unui nou centru de
cult si totodata capitala undeva la jumatatea distantei intre Karnak si
Gizeh, acesta nu a fost un act de vointa al unui individ excentric, ci fapta
unui rege initiat ce-si implinea destinul cosmic. Astfel, el pregatea



intoarcerea pasarii Bennu in anul 1321 1. C.

Prima sa masura a fost aceea de a construi un nou templu dedicat lui
Aton, zeul discului solar. In incinta acestuia se afla un obelisc incununat
de piatra Benben, pe care urma sa coboare in zbor legendara pasare
Phoenix.

Urmatorul pas, sustinut de regina Tiy, mama faraonului, a fost acela de
a construi noua capitala si de a trimite intr-acolo, pe calea apei, intregul
aparat guvernamental. Akhenaton voia sa modifice astfel axa de rotatie a
planetei.

Apoi a declarat ca Aton era unicul si adevaratul zeu, ceilalti neavand o
existenta reala. Acesta era deci un monoteism foarte apropiat, ca sens, de
cel modern. Venerarea divinitatilor precum Isis, Osiris si Amon-Ra a fost
interzisa. Templele lor au fost inchise, festivalurile populare care le erau
dedicate fiind declarate simple superstitii.

Reforma lui Akhenaton are in ea ceva atragator pentru omul modern. La
fel ca monoteismul actual, cel sustinut de Akhenaton era unul de tip
materialist. Prin definitie, monoteismul neaga existenta celorlalti zei, dar si
a spiritelor si a altor forme de inteligenta neintrupata. Prin urmare, el tinde
sa fie materialist in sensul cd neagd experienta spiritelor - or, aceasta
experientd, asa cum am subliniat deja, este insasi esenta spiritualitatii.

Prin urmare, Soarele fizic a fost cel pe care Akhenaton 1-a declarat divin,
sursa binelui si a tot ceea ce este pozitiv. In consecinti, arta din vremea sa
a renuntat la formalismul hieratic traditional, cu ierarhia sa de divinitati.
Arta lui Akhenaton pare naturalista intr-un mod pe care noua, astazi, ne
este usor sa-i apreciem. Unele imnuri dedicate lui Aton care s-au pastrat si
par sa anticipeze in mod remarcabil Psalmii lui David. ,,Ce felurite sunt cele
pe care le-ai facut tu! Ai creat lumea dupa voia ta - oameni, vite si fiare
salbatice”, exclama Akhenaton. ,Nenumarate sunt lucrarile tale, canta
David, si pe toate le-ai facut cu intelepciune. Lumea e plina de roadele
mainii tale.”

Dar dincolo de armoniile poetice, dincolo de ratiune si de modernism se
ascundea o monomanie dementa. Interzicand venerarea tuturor celorlalti
zei si declarandu-se pe sine insusi unicul mediu de transmitere a
intelepciunii si influentei lui Aton in lume, Akhenaton a afirmat inutilitatea
castei preotesti, pe care a inlocuit-o in intregime cu propria-i persoana.

In ciuda faptului ca s-a asezat in centrul tuturor practicilor religioase,
faraonul s-a retras tot mai adanc in labirintul de curti interioare ale
palatului, alaturi de frumoasa lui sotie, Nefertiti, si de copiii lor. Acolo se
juca impreuna cu tanara sa familie, compunea imnuri si refuza sa asculte
vestile rele despre tulburarile populare sau revoltele din coloniile Egiptului,
care ii amenintau suprematia in regiune.

Iar prabusirea s-a produs in cele din urma din interior. Dupa



cincisprezece ani de domnie, in ciuda tuturor rugaciunilor adresate lui
Aton, 1i moare una dintre fiice. Apoi se stinge si mama faraonului, Tiy, care
il sustinuse intotdeauna, iar Nefertiti dispare din consemnarile de la curte.
Doi ani mai tarziu, preotii pun la cale asasinarea lui Akhenaton, dupa care
il asaza pe tron pe cel ce avea sa devind cunoscut lumii sub numele
Tutankhamon.

Imediat, casta preoteasca incepe reconstruirea Tebei. Capitala fondata
de Akhenaton devine in scurt timp un oras parasit si toate monumentele
ridicate in cinstea lui, toate reprezentarile sale si toate mentiunile numelui
sau sunt sistematic distruse.

Unii specialisti din epoca moderna I-au considerat pe Akhenaton un
personaj profetic, chiar sacru. Este semnificativ insa faptul ca, asa cum
stim de la Manetho, egiptenii i-au consemnat domnia ca pe un eveniment
sethian, Seth este, desigur, Satan, marele spirit al materialismului, care
tinde intotdeauna sa distruga adevarata spiritualitate. Daca trimisul sau,
Akhenaton, ar fi reusit sa converteasca omenirea la materialism, atunci cei
trei mii de ani de dezvoltare delicata a spiritului uman si numeroasele
calitati care au evoluat intre timp ar fi fost pierdute pentru totdeauna.

Desi nu s-a pastrat nicidecum in aceeasi stare ca unele dintre templele
egiptene, nicio constructie religioasa nu starneste mai mult imaginatia
colectiva decat Templul lui Solomon.

Saul a fost identificat recent ca un personaj istoric mentionat in
scrisorile regilor vasali ai lui Akhenaton. Loiali, acestia ii trimiteau rapoarte
cu privire la evenimentele petrecute in tarile lor. Numele lui Saul in aceste
scrisori este ,Labya”, regele populatiei ,Habiru”. Ca urmare a acestei
identificari in arhivele culturilor invecinate, putem spune astazi cu
certitudine ca David - ,Tadua”- a fost primul care a unificat triburile lui
Israel intr-un regat unic, cand a devenit rege al Ierusalimului in 1004 1. C.,
adica in timpul domniei lui Tutankhamon. David este cel care a pus
temeliile templului din lerusalim, dar a murit inainte de a-1 putea construi,
aceasta sarcina revenindu-i fiului sdu, uns rege al lerusalimului in 971 1.
C.

Inainte de noua cronologie stabilitd de David Rohl, se credea ci Solomon
- daca fusese un personaj istoric real - a trait in Epoca Fierului. Acest fapt
constituia o problema serioasa, deoarece arheologii nu au gasit in vestigiile
din perioada respectiva nicio urma a bogatiei si a constructiilor pentru care
Solomon a fost dintotdeauna renumit. Plasarea lui in Epoca Bronzului s-a
dovedit a fi perfect justificata. In straturile arheologice corespunzatoare
acestei perioade au fost descoperite ruine in stil arhitectural fenician -
posibila opera a unui anume Hiram.

Figura lui Solomon a ramas in constiinta populara ca insasi intruparea
intelepciunii si maretiei princiare, iar in traditia secreta, ca stapanitor



magic al demonilor prin excelenta, in traditia oculta a francmasoneriei -
asa cum stim dintr-un discurs al cavalerului Michel Ramsay, din 1736 -
Solomon si-a consemnat cunoasterea magica in cartea secreta asezata mai
tarziu la fundatia celui de-ai doilea templu ridicat in Ierusalim.

In folclorul iudaic, domnia lui Solomon a fost atat de rodnica, incat
aurul si argintul devenisera la fel de raspandite precum pietrele de pe
strazi. Dar fiindca iudeii nu aveau in epoca o traditie a constructiei
templelor, fiind un popor nomad, Solomon a preferat sa angajeze ca
arhitect un fenician pe nume Hiram Abiff. Daca intreaga constructie nu
pare sa fi fost - pe baza dimensiunilor consemnate in Vechiul Testament -
mai mare decat o biserica parohiala actuald, decoratiunile sale erau, atat
ca numar, cat si ca stralucire, fara precedent.

In centrul siu se afla Sfanta Sfintelor, o incintd placati cu aur si
incrustata cu pietre pretioase. Rolul sau era acela de a gazdui Chivotul
Legamantului, in care erau inchise Tablele Legilor. Heruvimii ale caror aripi
se intindeau protector asupra lui erau, dupa cum am vazut, reprezentativi
pentru constelatiile zodiacale. In colturile altarului se aflau patru coarne,
simbolizand Luna, si un sfesnic din aur cu sapte brate - desigur, o
reprezentare a Soarelui, Lunii si celor cinci planete principale. Pilastrii
Iachin si Boaz masurau pulsul cosmosului si erau astfel amplasati incat sa
marcheze cele mai indepartate puncte ale rasaritului de soare la
echinoctiu; in conformitate cu istoricul iudeu din secolul I, Josephus, si cu
Clement, primul episcop de Alexandria, cei doi pilastri erau incununati cu
Lorreries”- reprezentari mecanice ale miscarilor planetare. Relatarea biblica
mentioneaza de cateva ori prezenta rodiilor sculptate. Robele preotilor erau
decorate cu pietre pretioase ce simbolizau Soarele, Luna, planetele si
constelatiile, dar smaraldul este singura piatra numita ca atare.

Cea mai interesanta caracteristica a templului pare sa fi fost un lac -
sau, conform Coranului, o fantana - de alama topita. La fel ca in cazul
sarpelui de bronz tintuit pe lemn de Moise, aceasta imagine ar trebui sa ne
trimita cu gandul la practicile secrete de transformare a fiziologiei umane.

Hiram, mesterul constructor, a angajat o breasla pe mestesugari pentru
a-i pune proiectul in practica si i-a grupat in trei grade: Ucenici,
Companioni si Maestri. IdentificAm aici notiunea de confrerie ce avea sa
treaca treptat dincolo de limitele inguste ale ezoterismului si sa transforme
organizarea sociala in intregul ei, iar in povestea uciderii lui Hiram Abiff
identificAm un avertisment cu privire la turnura negativa pe care ar
putea-o lua situatia.

Intr-unele dintre traditiile secrete este prezenta o subtila rivalitate intre
Solomon si Hiram Abiff. Regina din Saba l-a vizitat pe Solomon, dar a vrut
totodata sa-i cunoasca pe omul care construise un templu atat de
fascinant. Iar cand a simtit privirea lui Hiram Abiff asupra ei, a avut



senzatia unui metal topit curgandu-i prin trup. L-a intrebat apoi cum a
izbutit sa aduca frumusetea cerurilor pe Pamant, in arhitectura templului.
El i-a raspuns ridicand in aer o cruce in forma literei T. In clipa urmatoare,
toti lucratorii din jur s-au napustit in templu aidoma unor furnici.

Si aici apare imaginea unei insecte. Traditiile pastrate in Talmud si
Coran afirma ca templul a fost construit cu ajutorul unei insecte
misterioase, capabile sa ciopleasca piatra, numita Shameer. La fel ca in
cazul stupului, avem si de aceasta data un simbol al fortelor spirituale, pe
care Hiram le putea comanda.

Trei dintre lucratorii din subordinea arhitectului erau invidiosi pe
puterile lui secrete si la un moment dat au decis ca trebuie sa afle tainele
lacului de alama. La sfarsitul unei zile de lucru, cand Hiram pleca de la
templu, cei trei I-au atacat, iar cum el a refuzat in mod repetat sa le
dezvaluie secretele sale, l-au asasinat, fiecare administrandu-i cate o
lovitura sangeroasa la cap.

Se spune ca unele secrete au murit odata cu el, fiind deci pierdute
pentru totdeauna, si ca tainele divulgate in cadrul scolilor misterelor si al
societatilor oculte sunt de mai mica importanta.

Exista aluzia unui element de natura sexuala in relatarea privind crucea
in forma de T si senzatia de arsura a reginei din Saba, dar pentru a putea
intelege secretele lui Hiram Abiff trebuie sa ne punem urmatoarea
intrebare: tinand seama de toate elementele astronomice din alcatuirea si
din decoratiunile templului, care anume era orientarea acestuia? Doi
cercetatori masoni, Christopher Knight si Robert Lomas, au aflat
raspunsul la aceasta intrebare pornind de la faptul ca Hiram provenea din
Fenicia, regiune a carei principala divinitate era Astarte - sau Venus.
Fireste, acest lucru concorda cu detaliile decorative deja mentionate:
rodiile, care sunt fructele zeitei Venus, si smaraldele, pietrele pretioase ale
aceleiasi divinitati.

In conformitate cu Clement din Alexandria, perdeaua care izola Sfanta
Sfintelor avea un decupaj in forma unei stele cu cinci colturi. Aceasta a fost
intotdeauna un simbol al zeitei Venus, datorita traseului similar urmat de
planeta Venus pe ecliptica intr-un ciclu de opt ani, cu cinci aparitii pe cerul
diminetii si cinci pe cel de seara. Este singura planeta care schiteaza un
astfel de tipar regulat. Tiparul este considerat uneori o pentagrama, alteori
o stea cu cinci colturi si cateodata - asa cum vom vedea cand vom analiza
rozacrucianismul - o floare cu cinci petale, si anume roza.

Pe langa faptul ca este un simbol al lui Venus, pentagrama are o
semnificatie deosebitd in geometrie deoarece - asa cum mentiona Luca
Pacioli, profesor care a studiat matematica lui Leonardo da Vinci, in cartea
sa despre proportia divina - incorporeaza numarul de aur.

Mai mult decat atat, aceasta geometrie sacra opereaza deopotriva in



spatiu si in timp.

Cinci cicluri venusiene de cate 584 de zile se intind pe exact opt ani
solari, ceea ce inseamna ca un ciclu venusian este 1, 6 dintr-un ciclu solar.
Am mai intalnit si inainte aceasta valoare, de 1, 6; sunt primele doua cifre
din proportia de aur - unul dintre numerele irationale si magice care
descriu precipitarea materiei din mintea cosmica. Conform doctrinei antice
secrete, planetele si stelele sunt cele care controleaza aceasta precipitare.

Asocierile cu Venus nu se opresc aici, o dimensiune ducand la alta,
aidoma universurilor multiple imaginate de stiinta moderna. Exista multe
etimologii posibile ale numelui ,lerusalim”, una specificand ca numele
initial al orasului era Ursalem, ,ur” insemnand ,fondat de”, iar ,Salem”
fiind numele antic al zeitei Astarte (sau Venus) in contextul de seara. Lojile
masonice au ca model Templul din Ierusalim. Steaua cu cinci colturi a lui
Venus este prezenta deasupra scaunului ceremonial al Marelui Maestru,
iar initiatii se salutd printr-o imbratisare ceremoniala fraterna, in cinci
miscari. Lojile au lucarne astfel dispuse incat lumina lui Venus sa
patrunda prin ele in anumite zile importante. Un maestru mason renaste
ceremonial cu fata spre lumina lui Venus la echinoctiu.

Tinand seama de identificarea lui Venus cu Lucifer, aceste asocieri ar
putea parea la prima vedere deconcertante, dar in cadrul istoriei ezoterice,
Lucifer este intotdeauna un rau necesar. Capacitatea de gandire a omului a
fost faurita prin intermediul echilibrului dintre Venus si Luna, iar Luna,
asa cum am vazut, este prezenta in structura altarului din templu.

Misiunea lui Solomon era aceea de a conduce omenirea spre o lume
intunecata, pregnant materiala, pastrand insa vie flacara spiritualitatii.
Era aceeasi misiune pe care francmasoneria avea sa si-o asume in secolul
al XVII-lea, in zorii epocii moderne a materialismului.

Mitul lui Solomon isi gaseste un distant ecou in insulele Britanice.
Specialistii de astazi considera in general ca, daca legendele lui Arthur au o
baza istorica, aceasta dateaza din ,Evul intunecat” ce a urmat retragerii
romane din insulele Britanice, cand un razboinic crestin a dus lupte
glorioase, dar in esenta inutile, impotriva navalitorilor pagani. S-a sustinut
la un moment dat ca personajul istoric aflat la originea legendelor
arthuriene ar fi fost Owain Ddantgwynne, un senior vels care i-a infrant pe
paganii saxoni in batalia de la Badon, in anul 470. In acest caz, ,Arthur” ar
fi fost de fapt un titlu onorific, care insemna ,ursul”.

Dar regele Arthur cel original a trait la Tintagel putin inainte de epoca lui
Solomon, in circa 1100 I. C., cand comunitatile rurale pasnice din insulele
Britanice ale Epocii de Bronz au fost cotropite de populatiile razboinice ale
Epocii Fierului. Mentorul sau spiritual, Merlin, vrajitorul din padurea
Cellydon, era un supravietuitor din era cercurilor megalitice. El 1-a ajutat
pe Arthur sd mentina vii misterele solare. Arthur insusi era un rege al



Soarelui, inconjurat de cei doisprezece cavaleri ai zodiacului si casatorit cu
Venus, Guinevere fiind forma celta a numelui Venere, adica Venus.
Coroana sa era reprezentata de chakra crestetului, aprinsa pentru a-si
putea calauzi supusii, asa cum Solomon si-a condus si el poporul prin
intuneric.

RATIUNEA - SI CUM NE PUTEM RIDICA DEASUPRA EI
ILIE SI ELISEI ISAIA BUDISMUL EZOTERIC PITAGORA LAO-TZU

Dupa moartea lui Solomon, Regatul lui Israel a inceput din nou sa se
destrame si, odatad cu acest proces, s-a constituit un grup de asa-numiti
profeti. Rolul lor era acela de a-i sfatui pe regi, numai ca, spre deosebire de
relatia dintre Melhisedec si Avraam sau Merlin si Arthur, cea pe care o
intretineau ei cu suveranii avea un caracter potrivnic, chiar subversiv.
Profetii spuneau lucruri neplacute, impopulare, pe care nimeni nu voia sa
le auda. Vorbeau emfatic, aiuritor; uneori erau considerati nebuni.

Ilie era un ins ciudat, salbatic si solitar, aproape un vagabond, cu o
cingatoare din piele si o mantie lunga. La fel ca Zarathustra, la foc
raspundea tot cu foc. Dumnezeu l-a indrumat sa se ascunda in salbaticie si
sa bea din apa unui parau, fiind hranit de corbi. Corbul sugereaza ca llie
era un initiat in intelepciunea lui Zarathustra, acesta fiind unul dintre
gradele initiatice in cadrul misterelor sale.

Regele lui Israel, Ahab, s-a insurat cu Izabela si a inceput sa
construiasca altare dedicate lui Baal (numele canaanit pentru
Saturn/Satan). Ilie s-a luptat si i-a invins pe profetii lui Baal, invocand si
chemand focul din cer. Alteori a apelat la acelasi procedeu al focului celest
pentru a ucide trupele de soldati trimise de I1zabela pentru a-1 prinde.

Ilie era un om al sangelui si al tunetului, profetul care traia la limita
nebuniei. Exista relatari privind dovezi repetate si uluitoare ale charismei
sale: clarviziune, capacitatea de a tamadui pe deplin un otravit, de a face
fierul sa pluteasca sau de a vindeca un lepros. O poveste ciudata este aceea
in care izbuteste sa readuca la viata un baiat asezandu-se deasupra lui si
infuzandu-i spiritul sau. Cand a fost nevoit sa fuga iar in pustie, a facut-o
pentru a-si salva viata si pentru a se indrepta spre Dumnezeu. Acolo s-a
pomenit stand pe un varf de munte, in mijlocul unei furtuni teribile. Ni-1
putem imagina certand vijelia: un fel de combinatie intre regele Lear si
nebunul de la curte. In cele din urma s-a asezat, istovit, si a adormit sub
un ienupar, unde a visat un inger.

Apoi, cand inca nu se luminase, a inceput sa urce muntele Horeb in
cautarea lui Dumnezeu, asa cum il indemnase ingerul. Dar s-a iscat un
vant puternic, care a zguduit muntele, si bolovani uriasi s-au desprins,



rostogolindu-se spre el. Ilie si-a dat seama ca Dumnezeu nu se afla in
vantul acela si a reusit sa se adaposteasca intr-o pestera. Deodata, un
fulger a izbit pamantul chiar la gura pesterii, aprinzand vegetatia de afara
si blocandu-1 inauntru. Dar Ilie a stiut ca Dumnezeu nu se afla nici in acel
foc.

Dupa o vreme, furtuna s-a potolit, focul s-a stins, iar la venirea
diminetii, totul era cuprins de liniste. Steaua zorilor a rasarit si atunci, in
aerul bland al diminetii, Ilie a auzit glasul marunt, tacut, al lui Dumnezeu.

Personaj exuberant, chiar socant, el a fost profetul unei noi interiorizari
- o evolutie pornind de la modul in care Moise a auzit vocea Domnului in
tufisul arzand, dar una mai discreta, aproape subliminald. Daca inainte
oamenii aveau un sentiment coplesitor al divinului, acum erau nevoiti sa
asculte atent, sa practice o disciplina mentala si sa se concentreze pentru
a-1 discerne.

Dar pentru a intelege adevarata semnificatie a misiunii lui Ilie este
necesar sa-i lamurim moartea, iar ca sa putem face acest lucru, trebuie sa
ne indreptam mai intai spre India.

Exista marturii privind hindusi capabili s4 se materializeze si sa se
dematerializeze, dupa dorinta. In excelenta sa Autobiografie a unui yoghin,
publicata pentru prima data in 1946, Paramahansa Yogananda povesteste
cum, la un moment dat, trebuia sa-i intalneasca pe mentorul sau spiritual,
Sri Yukteswar, la gara din localitate, dar a primit un mesaj telepatic sa nu
se duca acolo, fiindca acesta fusese retinut in alta parte. Paramahansa
Yogananda a asteptat in camera de hotel. Deodata, fereastra ce dadea spre
strada a inceput sa straluceasca in lumina soarelui si mentorul s-a
materializat indubitabil in fata lui, explicAandu-i cA nu era o aparitie
fantomatica, ci un om in carne si oase, si ca primise porunca divina de a-i
oferi ucenicului sau aceastd experientda deosebita. Paramahansa
Yogananda a pipait sandalele familiare, din panza portocalie, legate cu
sfoara, si a simtit roba maronie a mentorului sau atingdndu-i in treacat.

Ilie a dus acest dar intr-un nou stadiu de dezvoltare. El a invatat cum sa
se incarneze si sd se excarneze dupd dorintd.

Nu-ti poti lua viata cu tine dincolo de moarte, spune zicala populara, dar
in conformitate cu doctrina secreta, acest lucru este posibil. Marele initiat
al secolului XX, G. I. Gurdjieff, spunea ca ceea ce este necesar pentru a
deveni cu adevarat stapanul propriei existente in aceasta viata este exact
ceea ce trebuie pentru a supravietui ca entitate constienta in viata de
dincolo. Iar initierea are ca obiect deopotriva aceasta viata, dar si pe cea de
dupa moarte. In cartea a saptea a Republicii sale, Platon afirma: ,,Cei ce nu
pot intelege ideea de bine in aceasta viata vor cobori dupa moarte in Hades
si vor adormi in acel salas intunecat.”

La finele vietii sale, Ilie a fost ridicat la ceruri intr-un car inflacarat. La



fel ca Enoh si Noe inainte, nici el n-a murit in modul obisnuit, ci s-a
alaturat grupului de maestri inaltati, care sunt in general invizibili, dar
revin pe Pamant in vremuri de criza si de mari schimbari.

In filosofia cabalistd, carul cu care Ilie urca la ceruri este numit
Merkaba. Marii initiati pot actiona asupra corpului vegetal astfel incat
acesta sa nu se dezintegreze dupa moarte, permitand astfel spiritului ce se
inaltd sa pastreze aspecte ale constiintei care, in mod obisnuit, sunt
posibile doar in timpul vietii terestre. Ei cunosc tehnici secrete prin
intermediul carora energii extrem de fine pot cristaliza in asa fel incat sa nu
se disperseze.

Vom vedea mai tarziu cum crestinii numesc acest car ,trupul invierii”.

Cand llie s-a inaltat, mantia i-a alunecat si a fost prinsa de Elisei, pe
care profetul il alesese sa-i fie succesor. Printr-un proces misterios,
transferul mantiei 1i confera lui Elisei o parte mai mare din puterea lui Ilie.
(Vom reveni pentru a vedea cum se realizeaza acest lucru atunci cand vom
discuta despre viata si opera lui Shakespeare.)

Succesiunea nu a fost insa lipsitd de ambiguitati. La un moment dat,
pare ca Ilie vrea sa-si renege urmasul. Astfel, pleaca in graba, iar cand
Elisei vine dupa el, ii spune: ,Du-te inapoi! Ce ti-am facut eu tie?” Oare
vede la el ceva incert? Mai tarziu, Elisei este batjocorit de un grup mare de
tineri deoarece era chel si isi foloseste puterea pentru a chema doi ursi din
padure, care ii ataca si-i ucid pe acestia. Totul decurge ca si cand profetul
ar fi inca inclestat in lupta sa pe viata si pe moarte cu Baal.

Doua sute de ani mai tarziu, in epoca ultimilor profeti, s-a conturat un
nou mod de intelegere, transcendent, al modului in care functioneaza
universul. Conceptul de indurare le-a conferit profetilor o atitudine mult
mai putin razboinici. In 550 I. C., Isaia proclama: ,Poporul care locuia
intru intuneric va vedea lumina mare. ... Caci Prunc s-a nascut noua, un
Fiu s-a dat noua, a Carui stapanire e pe umarul Lui si se cheama numele
Lui: inger de mare sfat, Sfetnic minunat, Dumnezeu tare, biruitor, Domn al
pacii, Parinte al veacului ce va sa fie.”

Conceptul de indurare s-a nascut din acest sentiment profetic al istoriei.
Suveranii celor doua regate si popoarele lor nu au facut ceea ce li se ceruse.
S-au delasat, iar paméantul lor a devenit parloaga. Dar apoi, datorita
indurarii divine, o radacina vie a aparut in pustiu. Profetii au vazut
indurarea divina actionand astfel in decursul vietii lor, la nivel militar si
politic, in avantul, decaderea si iarasi dezvoltarea micilor regate din care
faceau parte. Ei au profetit, de asemenea, repetarea situatiei in cadrul
ciclurilor cosmice ale istoriei.

Pentru adeptii lui Baal, pe de alta parte, viata se rezuma la exercitarea
puterii. Ei credeau ca, daca aplicau practicile religioase corecte - sacrificii
si ceremonii magice - ii vor putea convinge pe zei sa le faca pe plac.



Isaia nu era de acord cu aceasta perspectiva. El le-a spus oamenilor ca
Yahve le aratase indurare alegandu-i pe ei, dandu-le puterea de a se
supune, spalandu-i de pacate, salvandu-i atunci cand se aratasera
nesupusi si fagadduindu-le ca le va reda gloria trecuta, desi nu o meritau.
Dragostea lui Yahve nu poate fi ceruta, cumparata sau castigata. Era vorba
deci despre o dragoste daruita in libertate deplina.

Odata inteles acest tip de iubire divina, nu mai era decat o problema de
timp inainte ca aceasta intelegere sa deschida calea unei noi dimensiuni a
dragostei omului pentru alt om.

Isaia avea un puternic presentiment atat al istoriei, cat si al viitorului
pentru poporul lui Israel - ,0 Mladita va iesi din tulpina lui lesei.” De
asemenea, el are o viziune a sfarsitului lumii, asupra careia vom reveni mai
tarziu, ,Lupul va paste la un loc cu mielul, leul va méanca paie ca boul.”

Traditia profetici s-a incheiat in jurul anului 450 I. C. Asa cum avea sa
scrie rabinul specialist in Cabala Hayyim Vital la sfarsitul secolului al
XVI-lea, dupa Agheu, Zaharia si Maleahi, profetii nu mai izbuteau sa
patrunda cu privirea decat la nivelurile inferioare ale cerurilor si doar
intr-un mod puternic voalat.

Ultimele cuvinte ale Vechiului Testament sunt cele rasunatoare prin
care Maleahi profetea revenirea lui Ilie, asteptata inca in fiecare an, de
Paste, cand ii este rezervat un loc la masa, cu un pahar de vin si usa
deschisa.

In alte regiuni ale lumii insa, remarcabili initiati deschideau dimensiuni
noi ale conditiei umane. Un amplu spirit iluminist isi facea loc in diverse
minti si in culturi diferite, in aceeasi perioada.

Printul Siddhartha a venit pe lume intr-un timp si intr-un loc
caracterizate de mici state razboinice, in Lumbini, in zona actualului Nepal.
Pana la varsta de douazeci si noua de ani, el a trait in lux si desfatare.
Fiecare dorinta ii era implinita inainte chiar de a o resimti si in jurul lui era
numai incantare. Dar intr-o zi tanarul a iesit din palatul regal si a vazut
ceea ce nu fusese niciodata inainte lasat sa vada: un om batran. A fost
cutremurat, dar a mers mai departe, constatand ca supusii lui erau
bolnavi, in pragul mortii.

Astfel, a decis sa paraseasca palatul, lasandu-si in urma sotia si copilul,
pentru a incerca sa inteleaga suferintele vazute. Traind vreme de sapte ani
printre asceti, n-a gasit raspunsul dorit in Sutrele yoga ale lui Pantanjali si
in invataturile succesorilor celor Sapte intelepti. Apoi, in final, cand avea
treizeci si cinci de ani, s-a asezat sub copacul Bodhi, pe malurile raului
Neranjara, hotarat sa nu se clinteasca de acolo pana cand nu va reusi sa
inteleaga.

Dupa trei zile si trei nopti, a realizat ca viata inseamna suferinta si ca
suferinta este cauzata de dorinta pentru lucrurile lumesti, dar ca omul se



poate elibera de orice dorinta. O astfel de eliberare, o asemenea afinitate
pentru lumea spirituala poate fi atinsa, si in acest caz omul respectiv nu se
va mai reincarna niciodata, devenind - la fel ca Siddhartha - un Buddha.

Calea catre intelegere - sau iluminare - era numita de Buddha ,Calea
celor Opt” si presupunea credinta cea dreapta, convingerea corecta,
invatarea, actiunea, traiul, intentia, gandirea, contemplarea.

Pentru sensibilitatile occidentale moderne, aceasta cale pare imposibil
de moralizatoare si totodatd oarecum abstracta, chiar nepractica. Dar
invataturile lui Buddha au o latura ezoterica si, la fel ca orice principii
ezoterice, contin un nivel de semnificatie eminamente practic. Filosofia
ezoterica 1i invata pe initiatii sai cum sa atinga transformarea psihologica
folosind tehnici practice de manipulare a fiziologiei umane. In cazul Caii
budiste, cele opt practici sunt de fapt exercitii pentru activarea a opt dintre
cele saisprezece petale ale chakrei gatului.

Iata deci o schimbare istoricA in domeniul practicilor initiatice. In
ritualurile de initiere practicate in marea piramida, spre exemplu,
candidatului ii era indusa o transa profunda, asemanatoare cu moartea,
dupa care un cerc de cinci initiati 1i inaltau trupul vegetal din cel fizic. Apoi
lucrau asupra lui, modelandu-1, aducandu-i in tipare capabile sa perceapa
lumile superioare, astfel ca atunci cand corpul vegetal se cufunda din nou
in cel fizic si aspirantul se trezea, renastea de fapt la o noua forma de viata,
mai inaltd. Ideea este insa ca pe intregul parcurs al acestui proces,
candidatul era inconstient.

Acum, adeptii lui Buddha participau in mod constient la propria lor
initiere, actionand asupra chakrelor. Unul dintre rezultatele acestui efort
era un nou mod de viata, pregnant moral, care avea la baza compasiunea
fata de toate fiintele vii.

Fiindca omul devenea tot mai independent de lumile spirituale, exista
pericolul ca puterile unui individ sa-i depaseasca dorinta de a urma
drumul cel drept si de a le folosi in mod intelept. De asemenea, aparea si
riscul ca puterile supranaturale conferite de initiere sa ajunga in posesia
celor cu intentii negative.

In plus, intotdeauna a fost posibil ca oamenii sd dobandeasca aceste
puteri, chiar dacad nu au fost anterior initiati. Uneori se intampla ca
rezultat al unor traume extreme in copilarie, acestea deschizand o bresa in
plan psihic, prin care spiritele pot patrunde in mod necontrolat. Alteori
oamenii dobandesc puterile respective prin practicarea magiei negre sau a
celei ce nu concorda cu cele mai inalte aspiratii spirituale, asa cum se
intampla in scolile secrete ce pastreaza vie o traditie antica, autentica.
Toate aceste cazuri prezinta un risc comun: non-initiatul, chiar si cel bine
intentionat, poate avea dificultati in a recunoaste spiritele cu care
comunica.



Scopul Caii celor Opt este initierea ca parte a unei dezvoltari morale
protectoare, controlate. Pentru a putea controla lumea, trebuie sa te poti
controla mai intai pe tine insuti.

Chakra gatului este organul la nivelul caruia se formuleaza
intelepciunea spirituala. Ea face legatura intre chakra inimii si cea a
fruntii. In alcatuirea fiziologica a unui initiat, curentii iubirii curg dinspre
chakra inimii prin cea a gatului, pentru a ilumina chakra fruntii. Atunci
cand aceasta lumina se indreapta spre ea, chakra fruntii se deschide
aidoma unei flori sub razele soarelui.

Fiecare dintre noi poate identifica un ecou - sau mai degraba o
anticipare a acestui fenomen in propria sa viata. Daca privim o persoana
prin ochii dragostei, identificam la ea calitati pe care altii nu le pot percepe.
Simplul fapt de a ne indrepta privirea cu dragoste asupra ei poate aduce la
suprafata calitatile respective, ajutandu-le sa se dezvolte. Daca veti intalni
o persoana cu o orientare spirituala extrem de rafinata, veti constata ca
este vesela, zambitoare, aproape copilaroasa. Motivul este acela ca ea
priveste intreaga omenire prin ochii dragostei.

Cand a murit, Buddha si-a atins obiectivul, astfel ca n-a mai fost nevoit
sa se reincarneze. Aceasta nu inseamna ca nu mai face parte din istoria
noastra, asa cum vom vedea cand vom incepe sa analizam Renasterea
italiana.

Pitagora s-a nascut pe prospera insula greaca Samos, in jurul anului
575 1. C., in epoca in care primele blocuri de marmura erau asezate pe
Acropola ateniana. Nimeni nu a exercitat o influentd mai mare decat el
asupra evolutiei ezoterismului occidental. Pitagora era privit ca un semizeu
inca din timpul vietii. La fel ca in cazul lui lisus Cristos, niciuna dintre
scrierile sale nu s-a pastrat, cu exceptia catorva idei, comentarii si relatari
scrise de discipolii sai.

Se spune ca avea capacitatea de a se afla in doua locuri concomitent, ca
un vultur alb il lasase sa-i mangaie, ca s-a adresat o data zeului unui rau,
iar din apa i-a raspuns o voce: ,Te salut pe tine, Pitagora!” Se mai zice de
asemenea ca intr-o zi i-a indemnat pe niste pescari ce nu avusesera noroc
sa mai arunce o data plasele in mare, si au prins atat de mult peste, incat
aproape ca le-a rupt navoadele. Era un mare tamaduitor, recitand uneori
anumite versuri din Homer, despre care credea ca au puteri deosebite, asa
cum misticii crestini rostesc versete din Psalmi sau din Evanghelia dupa
Ioan. Pentru a vindeca, utiliza si muzica. Filosoful grec Empedocle sustinea
ca Pitagora ii putea vindeca pe bolnavi si ii intinerea pe varstnici. La fel ca
Buddha, isi amintea incarnarile sale anterioare si se spune chiar ca putea
rememora intreaga istorie a lumii de la inceputuri.

Intelepciunea sa a fost rezultatul anilor indelungati de cercetare si al
multiplelor initieri in scolile misterelor. A petrecut douazeci si doi de ani



deprinzand secretele preotilor egipteni initiati si a studiat cu magii din
Babilon si cu urmasii Rishilor din India, unde s-a pastrat amintirea unui
mare fauritor de miracole pe nume Yaivancharya.

Pitagora intentiona sa sintetizeze gandirea ezoterica din lumea intreaga
intr-o conceptie comprehensivd asupra cosmosului - ceea ce Leibniz,
matematician si cabalist din secolul al XVII-lea, avea sa numeasca
yflosofia perena”.

Conform gandirii idealiste, istoria lumii ajunsese in acest moment la un
punct de cotitura. Marile idei emanate de mintea cosmica erau aproape
complet disimulate in materia pe care au creat-o impreuna, iar misiunea
lui Pitagora era aceea de a le consemna conceptual inainte de a disparea
definitiv.

Astfel, filosofia lui initiazd procesul de transpunere a viziunii
primordiale, a constiintei imagistice a omenirii antice, in termeni
conceptuali.

Aproximativ in anul 532 1. C., Pitagora a cazut in dizgratia lui Policrates,
conducatorul despotic din Samos. Silit sa plece in exil, a fondat o
comunitate restransa - careia i-au urmat altele - in Crotona, in sudul Italiei
actuale. Candidatii la initiere in cadrul acestei comunitati erau obligati la
ani de pregatire, ce includea si o bizara dietd din care faceau parte
semintele de mac, susan si castravete, mierea salbatica, florile de narcisa
galbena si coaja cepei-de-mare din care fusese extras in prealabil tot sucul.
Se punea un accent deosebit pe gimnastica, aceasta fiind considerata o
modalitate de a armoniza cele trei trupuri - material, vegetal si animal - iar
candidatilor li se cerea sa nu vorbeasca ani la rand.

Pitagora le putea oferi ucenicilor sai o stralucitd imagine a lumilor
spirituale, pe care apoi o si interpreta. Pe baza acesteia - primul mod de
predare discursiv - s-au conturat matematica, geometria, astronomia si
muzica.

Despre el se spunea pe atunci ca este singura fiintd umana capabila sa
auda muzica sferelor, conceputa ca o serie de note, fiecare fiind emisa de
cele sapte planete in deplasarea lor prin spatiu. Fireste ca este usor sa
consideram toate aceste detalii ca fiind aiureli mistice, dar povestea
referitoare la modul in care a masurat el prima gama muzicala are in ea o
sonoritate autentica.

Intr-o zi, Pitagora se plimba prin oras, cand a auzit zgomotul de metal
batut pe nicovala si a remarcat ca ciocanele de marimi diferite scot sunete
diferite. S-a intors acasa, a fixat o scandura de-a latul unei camere si a
atarnat de ea o serie de greutati echivalente cu greutatea diferitelor
ciocane, In sens crescator. Dupa repetate incercari, a stabilit ca notele
muzicale placute urechii omenesti corespund unor greutati diferite. Apoi a
calculat ca intre ele exista o proportie matematica bine definita. Aceste



calcule ale lui Pitagora stau la baza octavei muzicale pe care o cunoastem
astazi.

In vreme ce au inceput sa descrie elementul rational al vietii, Pitagora si
adeptii sai au formulat un concept paralel, unul care probabil nu fusese
niciodata articulat inainte, fiindca pana in momentul respectiv fusese parte
integranta a experientei de zi cu zi a tuturor fiintelor umane. Conceptul
afirma ca viata poate fi explicatd in termeni rationali numai pana la un
punct. Cu alte cuvinte, in viatd existd si un important element irational.

Invataturile privind partea rationald a vietii, predate in scolile
misterelor, contribuiau la construirea oraselor, la dezvoltarea stiintei si
tehnologiei, la structurarea si reglementarea Lumii Exterioare. Cele
irationale, in forma lor explicita, erau pastrate in interiorul scolilor. A vorbi
despre ele in afara acestora era un lucru periculos si putea starni ostilitate.
Asa cum mentiona Plutarh, ,celui care cunoaste adevarurile superioare ii
este dificil sa ia in seama valorile «serioase» ale societatii. Eternitatea este o
joaca de copii”.

Astfel, la nasterea gandirii rationale, scolile misterelor intretineau
opusul acesteia. Nu este o intamplare faptul ca oameni ca Pitagora, Newton
sau Leibniz, care au contribuit din plin la familiarizarea omenirii cu
realitatea universului fizic, au fost deopotriva reprezentanti de seama ai
gandirii ezoterice. Motivul? Este neindoielnic ca - asa cum au observat
aceste minti stralucite - daca privim viata in cel mai subiectiv mod posibil,
renuntand la cel obiectiv (cum se impune de fapt in domeniul stiintific),
observam conturarea unor tipare complet diferite. Privita obiectiv, viata
poate fi rationala si supusa legilor naturale, dar atunci cand este perceputa
subiectiv, apare ca irationala.

Scindand astfel trairile experimentale, Pitagora a creat posibilitatea de a
analiza mai limpede ambele dimensiuni.

Adeptii sai erau instruiti sa traiasca departe de societate, alternand
intre extazul mistic si analiza intelectuala. Pitagora a fost primul care s-a
autointitulat ,iubitor al intelepciunii”, adica ,filosof”, dar, la fel ca Socrate
si Platon, care i-au urmat, semana mai degraba cu un mag, decat cu un
profesor din epoca moderna. Elevii lui il venerau, fiind convinsi ca el are
puterea de a-i face sa viseze dupa voia lui si ca le poate reorienta
instantaneu constiinta si in stare de veghe.

Pitagora si-a atras furia nemarginita a celor exclusi din cercul sau de
initiati. A refuzat sa-i primeasca, de pilda, pe un individ numit Cyon in
scoala sa, din cauza comportamentului agresiv si nesabuit al acestuia. In
consecinta, Cyon a pus la cale o revolta impotriva lui. Grupul a dat buzna
in cladirea in care erau reuniti Pitagora si adeptii lui si i-a dat foc. Toti cei
aflati acolo au murit.

In epoca lui Pitagora, alti doi filosofi din colturi diferite ale lumii, Heraclit



in Grecia si Lao-tzu in China, si-au pus amprenta asupra istoriei,
incercand sa defineasca in mod rational dimensiunea irationala a vietii.

Nu poti pasi in acelasi izvor de doua ori, spunea Heraclit.

Se zice ca, la un moment dat, Confucius a venit la Lao-tzu si i-a cerut
sa-i initieze. Acesta din urma l-a refuzat, luandu-l in deradere din cauza
manierelor insinuante si a ambitiei nemasurate. Este o poveste
neadevarata, probabil, dar atrage atentia asupra unui adevar important:
confucianismul si taoismul intruchipeaza gandirea exoterica si, respectiv,
ezoterica din China.

Confucius a petrecut multi ani strangand laolalta idei din intelepciunea
traditionalda chineza, culegerile sale fiind adoptate ca manuale de
guvernare de viitorii conducatori ai Chinei. Preceptele pe care el le-a
enuntat sunt prin excelenta rationale; de pilda: o calatorie de o mie de
kilometri incepe cu un singur pas; sa pretuiesti mai mult munca decat
recompensa; daca nu-ti poti indeplini obiectivele, atunci modifica-le si asa
mai departe.

Putem face o comparatie intre Confucius si Rudyard Kipling, ambii
slyjitori ai imperiului. Dacad materialismul stiintific ar putea descrie
complet viata in totalitatea ei, atunci poemul Daca al lui Kipling ar
constitui principiul suprem de urmat, iar filosofia ezoterica nu si-ar mai
avea rostul.

De stii, cu nerv, cu inima, cu vana,

Drept sa ramai, cand ele june nu-s,

Si stai tot darz, cand nu mai e stapana Decat Vointa ce le tine sus. ...

Daca ti-e dat, prin clipa zdrobitoare,

Sa treci si s-o intreci, mereu bonom, atunci: a ta e Lumea asta mare si,
mai mult, fiul meu: atunci - esti Om!

Problema este ca, desi existdA momente in care cel mai bine e sa ne
straduim din rasputeri, fard a ne da batuti, sunt si situatii - asa cum a
constatat Orfeu pe pielea sa - cand mai prudent este sa renuntam si sa ne
lasam dusi de VAL. Uneori, atunci cand alergam dupa ceva, nu reusim
decat sa impingem acel lucru si mai departe de noi; cateodata, singura
modalitate de a pastra ceva este aceea de a-i da drumul. Sau, in cuvintele
lui Lao-tzu:

Fiindca cel trezit se asaza pe sine la urma, paseste inainte.

Fiindca lasa de la el, primeste.

Fiindca e lipsit de egoism, se implineste.

Cel linistit este stapanul celor agitati.

La treizeci de ani dupa moartea lui Pitagora, o uriasa armata persana
condusa de Xerxes a invadat Grecia. Apoi, In primii ani ai secolului al V-lea
I. C., persanii au fost infranti de atenieni pe campia de la Marathon si dupa
aceea de o alianta ateniano-spartana la Mycale.



Pitagora institutionalizase discutarea deschisa a optiunilor si adoptarea
in mod colectiv a deciziilor ce priveau intreaga comunitate, ceea ce numim
astazi politica. Pe aceste baze si in spatiul creat de alianta dintre atenieni si
spartani, avea sa se contureze caracterul unic al orasului-stat Atena.

MISTERELE IN GRECIA SI ROMA

MISTERELE DIN ELEUSIS SOCRATE SI DAIMONUL SAU PLATON CA
MAG IDENTITATEA DIVINA A LUI ALEXANDRU CEL MARE CEZARII SI
CICERO ASCENSIUNEA MAGILOR

Daca la atenieni recunoastem clarul gandirii libere, individuale, la
spartani nu putem sa nu observam dezvoltarea vointei individuale si a
impulsului competitiv pana la limitele venerarii eroilor, a celor puternici.
Eroii au creat spatiul in care a putut inflori cultura elena, care in secolul al
V-leaI. C. A inceput sa dicteze standardele in domeniul frumusetii formelor
si al rigorii intelectului, la care omenirea aspira inca de atunci.

Aceasta e Grecia marilor initiati: filosofii Platon si Aristotel, poetul
Pindar si dramaturgii Sofocle si Euripide.

Cea mai cunoscuta dintre scolile misterelor in Grecia era cea din
Eleusis, un satuc aflat la cativa kilometri de Atena. Omul politic roman
Cicero, el insusi un initiat, avea sa spuna ca misterele de la Eleusis si ceea
ce a decurs din ele au constituit cea mai de pret valoare pe care Atena a
daruit-o lumii civilizate.

Numele ,Eleusis” provine de la elauno, care inseamna ,eu vin”, adica
yiau fiintd”. Din sanctuarul de acolo n-au mai ramas decat cateva lespezi ici
si colo si doua panouri din interior, dar o descriere contemporana
aminteste de un zid exterior banal, din piatra cenusiu-albastruie. Induntru
erau statui si frize reprezentand zeite, gramezi de grane si flori cu opt
petale. Dintr-o alta relatare aflam ca in plafonul sanctuarului interior
exista o deschidere, aceasta fiind singura sursa de lumina.

Misterele Minore erau celebrate primavara si presupuneau rituri de
purificare si transpuneri scenice ale povestilor despre zei. Statuia unui zeu
incoronata cu mirt si tinand o torta era purtata in procesiune, insotita de
cantece si dansuri. Zeul era sacrificat si murea vreme de trei zile. Cand, in
cadrul reprezentatiei, divinitatea jertfita invia din morti, hierofantii si
candidatii care luau parte la ceremonie strigau: ,lachos! Iachos! Iachos!”

Celebrarile aveau si un element sexual explicit. Psellus, un carturar
bizantin, scria ca Venus era infatisatd ca iesind din mare dintr-o
reprezentare in miscare a organelor genitale feminine si ca dupa aceea avea
loc mariajul dintre Persefona si Hades. Clement din Alexandria nota ca era
pusa in scena siluirea Persefonei, iar Athenagoras afirma ca, in cursul



acestei dramatizari bizare, violente, aproape suprarealiste, zeita era
portretizatd cu un corn in frunte, simbolizand probabil cel de-ai treilea
ochi.

Exista de asemenea relatari ce amintesc despre turnarea ceremoniala a
laptelui dintr-un vas de aur in forma de san. La un anumit nivel, aceste
ceremonii au o legatura evidenta cu venerarea Zeitei Mama, dar totodata ar
trebui sa ne atraga atentia asupra faptului ca, la un nivel mai profund,
subiectul lor era viata dupa moarte. Stim de la Pitagora ca, pentru antici,
Calea Lactee era o vasta multime de spirite, aidoma unui fluviu. Spiritele
mortilor, asemanate cu stelele, urcau prin poarta Capricornului, printre
sferele ceresti, inainte de a cobori iar in lumea materiala prin poarta
Racului. Pindar spunea: ,Fericit este cel care a vazut Misterele inainte de a
fi ingropat in pamant, fiindca el stie ce se intampla la sfarsitul vietii.”
Sofocle adauga: ,De trei ori fericiti sunt cei care au vazut Misterele inainte
de a muri, caci ei vor avea viata dupa moarte. Toti ceilalti vor trece doar
prin suferinte.” Plutarh sustinea ca, atunci cand moare, omul obisnuit
experimenteaza pentru prima data ceea ce initiatii au trait deja.

Misterele Majore, celebrate la echinoctiul de toamna sau in jurul acestei
date, erau precedate de noua zile de post, dupa care candidatilor la initiere
li se dadea o bautura tare, numita kykeon.

Desigur ca infometarea dusa la extrem poate provoca ea insasi o stare
vizionara, sau cel putin poate predispune la halucinatii. Dupa un post atat
de lung, candidatul bea amestecul de orz prajit, apa si ulei extras dintr-o
planta mediteraneeana, Teucrium polium, care in cantitati mari poate avea
efecte narcotice.

Misterele induceau experiente extrem de intense, spaima exacerbata,
oroare fara limite si stari extatice. Plutarh amintea despre teroarea celor ce
urmau a fi initiati - de parca ii astepta moartea, ceea se si intampla de
altfel, dintr-un anumit punct de vedere.

Imaginati-va ca ati fi fost martor la prezentarea terifiantelor evenimente
supranaturale din cadrul Misterelor Minore, iar acum aveti impresia ca
aceste lucruri se vor intampla in realitate, ca veti lua parte la o dramatizare
in care veti fi ucis si, intr-un anume sens, chiar veti muri. Relatarile lui
Produs sugereaza ca viitorii initiati erau atacati de ,siluetele navalnice ale
hoardelor de demoni pamantesti”. Desi in epoca spiritelor superioare -
zeilor - le era foarte dificil sa coboare pe taramul material, dens, acest lucru
era relativ simplu pentru spiritele inferioare, precum demonii si spiritele
celor morti. Candidatul urma sa fie pedepsit si torturat de demoni. In
Descrierea Greciei, Pausanius aminteste de un demon numit Euronomos,
cu pielea neagra-albastruie, aidoma unei muste, care devora carnea
cadavrelor intrate in putrefactie.

Oare ar trebui sa luam toate acestea in sens literal? Asa cum am



mentionat anterior, ceremoniile initiatice erau partial ritual si dramatizare,
partial sedintd de spiritism. Faptul ca& narcoticele detineau un rol
important in aparitia demonilor nu inseamna in mod necesar - din punctul
de vedere al idealismului - ca acestia erau iluzorii. Trebuie de asemenea sa
ne amintim ca in regiunile rurale ale Indiei au loc si astazi ceremonii
religioase cat se poate de respectabile - venerarea unor spirite marunte,
Preta, Bhut, Pisacha si Gandharva - pe care occidentalii le-ar considera
sedinte de spiritism.

Scolile misterelor intentionau sa ofere candidatului o experienta
spirituala autentica, ceea ce in contextul filosofiei idealiste inseamna o
veritabila experienta a spiritelor - mai intai a demonilor si a spiritelor celor
morti si apoi a zeilor.

In secolul al V-lea I. C. Devenise deja dificil ca un zeu fara trup material
sa afecteze materia in mod direct, de pilda sa deplaseze un obiect greu. Dar
era posibil ca preotii initiati sa rosteasca niste cuvinte magice intr-un nor
de fum ce se ridica dintr-un foc sacrificial, si chipul unui zeu sa apara
uneori. Karl von Eckartshausen, teozof de la sfarsitul secolului al XVIII-lea,
a consemnat cele mai eficiente plante si substante a caror ardere putea
determina aparitii: cucuta, maselarita, sofran, aloe, opiu, matraguna,
seminte de mac, asfetida si patrunjel.

Statuile extrem de realiste pentru care Grecia acelei epoci a devenit
celebra isi au originea in scolile misterelor, functia lor initiala fiind aceea de
a contribui la aducerea zeilor pe Pamant.

Din modul in care erau utilizate statuile anterior, in Egipt si Sumer, stim
ca intentia era aceea ca zeii sa le ocupe, sa traiasca in ele ca intr-un corp
fizic si sa le aduca la viata. Daca v-ati opri in fata statuii zeitei Artemis, din
Efes, Pamantul-Mama s-ar inalta inaintea dumneavoastra aidoma unui
copac masiv. Ati avea senzatia ca sunteti absorbit in matricea vegetala a
cosmosului, in vastul ocean de unde luminoase, si ca deveniti una cu el.

Statuile pareau ca respira, ca se misca. Si se spunea ca uneori vorbesc.

Dupa diverse incercari, candidatului care izbutea sa treaca de ele ii era
permis sa urce in Empireu, un loc plin de lumina, muzica si dansuri.
Dionisos - Bacchus sau lacchos - ii aparea intr-o splendida viziune
luminoasa. Oratorul Aristides spunea: ,Mi s-a parut ca-l simt pe zeu
venind aproape si ca l-am atins, eram undeva intre somn §i trezie. Spiritul
mi-era atat de usor... intr-un mod pe care cineva care n-a fost initiat nu l-ar
putea intelege.” Prin aceasta lipsa de greutate a spiritului, Aristides se
referea la o experienta extracorporala. De asemenea, pare limpede ca zeii
ocupau uneori, in cadrul misterelor, corpuri vegetale, eterice, si ca apareau
sub infatisarea unor spectre sau fantome luminoase.

Prin wurmare, procesul initierii conferea o cunoastere directa,
existentiala, de netagaduit, a faptului ca spiritul poate trai in afara



corpului, iar cata vreme se afla in aceasta stare, candidatul devenea si el
un spirit intre spirite, un zeu intre zei. lar odata ce ,renastea” in lumea
materiala, de zi cu zi, noul initiat pastra multe dintre puterile de perceptie
si capacitatile de influentare a evenimentelor, specifice zeilor.

In consecint4, initierea era o experienta mistica. Asa cum am vazut insa
in cazul lui Pitagora, din ea nu lipseau nici cunostintele practice, chiar de
tip stiintific. Dupa initiere, hierofantul elucida recenta experientad a
initiatului, dezvaluindu-i detalii oculte dintr-o carte compusa din doua
tablite de piatra, intitulata Cartea Interpretdrii. In ea erau descrise modul in
care s-au format lumea materiala si corpul fizic si modalitatea prin care
acestea erau controlate de lumile spirituale. Ca un ajutor in transmiterea
invataturilor, preotii initiati foloseau simboluri, printre care tirsul din
trestie, uneori cu cateva noduri, si cu un con de pin in varf. Apoi mai erau
si y,jucariile lui Dionisos”: un sarpe din aur, un falus, un ou si un titirez
care scotea sunetul ,om”. Cicero scria la un moment dat ca, atunci cand le
intelegi, iti dai seama ca misterele oculte au legatura mai degraba cu
stiintele naturale decat cu religia.

Invataturile aveau insa si un element profetic. In cadrul initierii finale de
la Eleusis, candidatului i se arata, in tacere, un spic de grau verde.

Desigur ca, la un anumit nivel, misterele aveau o esenta agrara si vizau
o recolta bogata. Dar mai exista un nivel, cu referire la ,recolta” de suflete.

Spicul de grau reprezenta steaua Spica, samanta divina tinuta in mana
stanga a zeitei virgine a constelatiei Fecioara. Vorbesc aici, fireste, despre
zeita egipteana Isis. Granele din méana ei fac trimitere la marele ,timp
samanta” cosmic. El va fi transformat in painea de la Cina cea de Taina,
simbolizand trupul vegetal al lui lisus Cristos si deopotriva dimensiunea
vegetald, sau starea alterata de constiinta pe care fiecare dintre noi trebuie
s-o0 atinga - conform crestinismului ezoteric - pentru a-1 putea intalni acolo.

Si de aceasta data vedem ca dimensiunea vegetala a cosmosului este
punctul focalizator al gandirii ezoterice. In filosofia lui Platon, ea e
reprezentata de suflet, mediatorul dintre trupul material si spiritul animal.
Pentru a lasa in urma lumea materiala si a patrunde in cea a spiritelor,
asupra dimensiunii vegetale trebuie sa ne axam Lucrarea.

Exista si alte cai prin care spiritele pot influenta evenimentele pe
Pamant. Daca veti privi unul dintre busturile lui Socrate care s-au pastrat
pana astazi, veti fi surprinsi, probabil, de aspectul energic, ca de satir, al
fizionomiei sale. In traditia secretd, Socrate este considerat o reincarnare a
marelui spirit ce traise anterior in trupul lui Silenus.

Socrate vorbea uneori despre daimonul sau, referindu-se astfel la un
spirit pozitiv, care il indruma in viata. Astazi, acesta ni s-ar putea parea un
concept ciudat, dar urmatoarea relatare cu privire la un daimon in
vremurile recente va fi, probabil, edificatoare. Este un incident rememorat



de un elev al filosofului ezoterist rus, P. D. Ouspensky, care a exercitat o
influenta formatoare asupra unui mare numar de scriitori si artisti ai
secolului XX, incluzandu-i aici pe poetul si dramaturgul T. S. Eliot,
arhitectul Frank Lloyd Wright si artistii Kazimir Malevich si Georgia
O’Keefe.

Omul, un avocat, ascultase un seminar sustinut de Ouspensky intr-o
casa din zona de vest a Londrei si mergea pe strada, derutat si plin de
dubii. La un moment dat insa, o voce din interiorul sau i-a spus: ,Daca vei
pierde contactul cu aceste lucruri, vei face ceva ce vei regreta intreaga
viata.” $i omul s-a intrebat de unde vine vocea.

In cele din urma, a gasit o explicatie in invataturile lui Ouspensky.
Vocea era de fapt sinele sau superior, iar unul dintre scopurile initierii la
care participa era acela de a-si altera constiinta in asa fel, incat sa poata
auzi tot timpul vocea respectivd.

Socrate era un om ghidat astfel de propria sa constiinta. El a dus mai
departe importantul proiect de transpunere in concepte a intelepciunii
instinctive a eului animal, inferior, iar filosofia sa, la fel ca aceea a lui
Pitagora, nu este exclusiv teoretica, ci este totodata o filosofie a vietii. Si,
spunea el, obiectivul oricarei filosofii este acela de a-i invata pe oameni cum
sa moara.

Nici chiar in scolile secrete nu exista un raspuns unanim la intrebarea
daca Socrate a fost sau nu un initiat. Cand a fost acuzat de coruperea
tinerilor atenieni si de faptul ca nu crede in zei, s-a sinucis band cucuta si
a murit iertdndu-si calaii. lar juramantul impotriva sinuciderii era unul
dintre cele mai teribile pe care le rosteau initiatii.

A devenit banal sa auzim spunandu-se ca religia a avut o influenta
negativa, chiar distructiva, asupra istoriei umane. Razboaiele religioase,
Inchizitia, reprimarea ideilor stiintifice si atitudinile patriarhale restrictive
sunt citate frecvent in acest sens. Este bine sa ne amintim insa ca unele
dintre cele mai mari realizari ale culturii umane isi au originea in scolile
misterelor, iar in lumea antica acestea constituiau o parte integranta a
religiei organizate. Nu doar sculptura si dramaturgia au izvorat din cadrul
acestor institutii, ci si filosofia, matematica, astronomia, ca si unele idei
politice si medicale. Dar mai presus de orice, scolile misterelor au
influentat evolutia constiintei. Istoria conventionala pune un accent limitat
pe evolutia constiintei, dar o putem observa usor in actiune, daca
examinam schimbarile survenite in dramaturgia greaca.

In piesele lui Eschil si Sofocle, primii reprezentanti ai acestui gen literar
ale caror piese au fost puse in scena in afara scolilor misterelor, faptele rele
atrag persecutii din partea unor demoni inaripati numiti Erinii sau Furii -
de pilda in Orestia, de Eschil, in 458 1. C. Odata cu piesa lui Euripide din
428 1. C., Hyppolytus, aceasti mustrare este internalizatd si capatd un



nume. ,,Un singur lucru poate supravietui prin toate incercarile vietii: o
constiinta curata.”

In istoria conventionala, se considera ci omul a fost dintotdeauna
dojenit de constiinta si ca Euripide a fost doar primul care i-a conferit un
nume. In traditia ezotericd insd, motivul pentru care in niciuna dintre
consemnarile de pana atunci nu apare nicio aluzie macar la existenta
constiintei este acela ca misterele de la Eleusis au fost cele care au faurit
aceasta noua dimensiune a experientei umane.

Marea artd dramatica ilustreaza faptul ca adesea nu simtim ceea ce
ne-ar dicta conventiile ca trebuie sa simtim si ne indica noi modalitati de a
fi, de a gandi, a simti, a dori si a percepe. Pentru a imprumuta cuvintele lui
Saul Bellow, putem spune ca ea ofera conditiei umane o deschidere putin
mai larga.

In prezenta dramei elene, suntem purificati prin catharsis. Autorii greci
ofereau publicului o experientd ce amintea de aceea a initierii, iar
procedeul folosit de ei se baza pe o intelegere a naturii umane in esenta
initiatica. Trupul animal al omului a fost viciat. A devenit dur si poarta un
fel de carapace protectoare. Dar ne-am obisnuit deja cu existenta ei; am
ajuns chiar sa ne bazam pe ea. Existenta noastra comoda, confortabila,
este insa posibila din cauza torturilor, varsarilor de sange, jafurilor,
nedreptatilor... si in adancul sufletului fiecare dintre noi stie acest lucru.
Asa se face ca in noi ingine existd un soi de dispret de sine care ne
impiedica sa traim pe deplin clipa prezenta, sa ne traim viata la intensitate
maxima. Nu putem iubi si nu putem fi iubiti cu adevarat inainte ca acea
carapace sa se deschida, prin chinuitorul proces de initiere. Pana ce nu
atingem acel punct, nu stim ce poate si ce trebuie sa fie viata cu adevarat.

Iar atunci cand urmarim o dramatizare iscusita a uneia dintre tragediile
inspirate de experienta initierii - Oedip rege, de pilda, sau Regele Lear-
putem prinde un ecou al acestui proces.

Daca unele dintre ideile grecilor antici sunt greu de inteles si de
acceptat, altele pot parea la prima vedere evidente, firesti, astfel incat ne
lasa impresia ca nici nu meritd mentionate. Iatd doua dintre putinele
dictoane atribuite lui Pitagora, care au ajuns pana la noi:

Mai presus de orice, respecta-te pe tine insuti.

Si

Nu ceda ispitei decdt atunci cand accepti sa te minti pe tine insuti.

Pentru a intelege de ce asemenea idei au fost considerate provocatoare,
capabile sa miste lumea din loc, fiind deci rememorate pe parcursul
veacurilor, trebuie sa le privim in contextul nou-aparutului sentiment al
sinelui.

In mod similar, atunci cand a spus ,,O viata nesdbuita nu merita traita”,
Socrate se adresa unor oameni care pana in acel moment nu avusesera



capacitatea de gandire abstracta gratie careia sa poata reflecta la propria
lor existenta. Acesta a fost marele dar al lui Socrate pentru omenire.

La moartea lui Socrate, Platon, unul dintre elevii sai, a devenit
principalul reprezentant al filosofiei elene. Platon s-a nascut in anul 428 1.
C., facand parte dintr-una dintre primele generatii in care alfabetizarea
devenise sistematica. El a fondat Academia in gradina in care se afla
mormantul lui Academos, din Atena. Dialogurile sale constituie cea mai
stralucita expresie a filosofiei de tip mintea-inaintea-materiei, numite
idealism, care constituie esenta cartii de fata.

Conform istoriei secrete, pana in momentul la care ne referim, fiecare
individ avusese o experienta de tip idealist a lumii. Tipul de constiinta care
il anima nu-i permitea sa puna la indoiala faptul ca ideile constituie o
realitate de ordin mai inalt decat obiectele. Toata lumea credea acest lucru
in mod instinctiv. A devenit insd necesar ca un mare initiat sa
conceptualizeze imaginea idealistd despre lume si s-o consemneze in
termeni sistematici atunci cand constiinta a evoluat si a ajuns in stadiul in
care omul a putut concepe si punctul de vedere contrar. Elevul lui Platon,
Aristotel, a schitat pasii inainte ce au dus la materialism, filosofia
dominanta astazi.

Idealismul lui Platon este usor de interpretat in mod eronat. Ni se pare
firesc sa consideram ca, daca lumea materiala este un precipitat al
proceselor noastre mentale, atunci ar trebui s-o putem manipula in mod
simplu si direct doar gandindu-ne la acest lucru. De fapt, daca lumea
intreaga nu e altceva decat o gigantica holograma, nu inseamna ca la un
moment dat o putem inchide complet? In Principiile cunoasterii umane,
episcopul George Berkeley, cel mai influent reprezentant al idealismului in
lumea anglofona, prezinta o versiune a idealismului in care materia nu
poate exista independent de perceptie - o versiune bine cunoscuta celor ce
studiaza filosofia in universitatile anglo-americane. Dar ea nu este
sustinuta si de marea majoritate a celor care, in decursul istoriei, au crezut
in idealism. Asa cum am sugerat deja, acesti oameni percepeau lumea
intr-un mod idealist. Capacitatea imaginativa era mult mai puternica decat
cea de gandire, care abia incepea sa se dezvolte. Ei credeau ca obiectele
imaginare sunt mai reale decat cele percepute cu simturile, desi acest
lucru nu inseamna ca acestea din urma sunt in intregime ireale.

Majoritatea celor care au adoptat idealismul ca filosofie de viata au
crezut in faptul ca precipitarea materiei din mintea cosmica este un proces
istoric indelungat, care s-a produs gradual. De asemenea, au considerat -
si considera inca si azi - ca holograma va fi la un moment dat ,inchisa”, dar
tot gradual si tot pe parcursul unor perioade lungi.

Studentilor ce dezbat astazi argumentele pro si contra idealismului le
este probabil dificil s& puna semnul egal intre ideile platonice pe de o parte



si zeii si ingerii pe de alta, asa cum am facut noi. Aceasta asociere risca sa
para extrem de antropomorficd pentru ratiunea moderna. Dar, repet, cei
care au adoptat in istorie idealismul ca filosofie de viatd au crezut
intotdeauna in spirite, zei si ingeri.

Cu privire la marile gadnduri cosmice care au creat lumea, la principiile
active de dincolo de aparente, multi idealisti s-au intrebat in ce masura
este corect sa le consideram fiinte constiente, aidoma noastra. Idealisti
precum Cicero si Newton au privit acesti ,intelligenceri”, pentru a prelua
termenul folosit de Newton, ca fiind nici categoric impersonali, nici
categoric personali. Fiindca Cicero si Newton nu erau nici ei categoric
politeisti sau categoric monoteisti. Ei percepeau viata ca fiind
semnificativa, iar universul ca intentionat. Prin urmare, credeau ca in
insasi structura universului este inserat ceva similar caracteristicilor
umane, ceva asemanator cu constiinta omeneasca.

Si, foarte important, initiatii societatilor secrete, la fel ca aceia din scolile
misterelor, 1i intdlneau pe acesti ,intelligenceri” neintrupati atunci cand
intrau in stari alterate de constiintd. Goethe este cel care, probabil, a
descris cel mai ilustrativ ce inseamna sa fi un idealist in epoca moderna. In
acest sens, mentiona sentimentul prezentei reale a unor interconexiuni vii
cu lumea naturala si cu alte fiinte umane, desi astfel de conexiuni ar putea
sa nu fie masurabile sau vizibile. $i, in mod esential, amintea despre marile
spirite universale care tin universul ,laolalta”. ,Intelligencerii” lui Newton
sunt numiti de Goethe ,Mame”.

Suntem cu totii cufundati in mistere. Nu stim ce freamdta in atmosfera
care ne inconjoard Si nici cum este acest ceva conectat cu propriul nostru
spirit. Atdt este cert, cd uneori ne putem intinde antenele sufletului dincolo
de limitele corporale ... un suflet poate exercita o influentd decisiva asupra
altuia doar prin simpla sa prezentad, iar in acest sens eu pot oferi numeroase
exemple. Mi s-a intdmplat adesea ca, atunci cand ma plimb impreund cu o
cunostinta si am in minte o imagine vie a ceva anume, cunostinta respectiva
sd inceapa imediat sd vorbeascd despre acel ceva. Am cunoscut de
asemenea un om care putea, fard a rosti un cuvant, sd amuteasca un
interlocutor angajat in conversatie doar prin puterea mintii sale. ... Fiecare
dintre noi are in el anumite forte electrice si magnetice, si emitem, la fel ca
magnetul insusi, o fortd de atractie sau de respingere. ... Fa cei indragostiti,
aceasta putere magneticd este foarte intensa si actioneaza chiar la distantd.
In filele tineretii mi s-a intamplat de multe ori ca, in plimbarile mele solitare,
sa simt o puternica dorintd de a fi aproape de o fata indragita si sa ma
gandesc la ea, pand cand fata chiar venea la mine. ,Eram atdt de fara
astampdr in camera mea, spunea ea, incdt nu m-am putut impiedica sa nu
vin aici.”

Si Goethe continua vorbind despre conexiunile vii ce stau la baza



acestor fenomene:

Salasluind in solitudinea si obscuritatea vesniciei, aceste Mame sunt
fiinte creatoare; ele sunt principiul creator si sustindtor din care decurge tot
ce are viata si formd pe acest pamant.

Iar ceea ce inceteaza sa respire se intoarce la ele ca o esentd spirituald,
pe care o pdstreazd panad ce apare ocazia unei noi existente. Toate sufletele
si formele care au existat sau vor exista plutesc aidoma unui nor in
vastitatea salasului lor... magicianul trebuie sd pdtrundd pe domeniul lor
pentru a obtine puterea asupra formei unei fiinte...

In secolul al V-lea I. C., Atena si Sparta s-au razboit pentru suprematie.
Un secol mai tarziu, au fost cotropite, ambele, de Macedonia condusa de
Filip al II-lea. Plutarh nota ca fiul lui Filip, Alexandru, s-a nascut in anul
356 1. C., in aceeasi zi in care templul din Efes a fost incendiat de un
nebun.

Fiecare scoala a misterelor detine un set de invataturi proprii numai ei,
acesta fiind motivul pentru care Moise si Pitagora au fost initiati in cadrul
mai multor scoli. Hierofantii din scoala de pe langa templul din Efes le
transmiteau initiatilor misterele Pamantului-Mama - puterile care
modeleaza lumea naturala. Astfel, dintr-un punct de vedere putem spune
ca spiritul acestei scoli 1-a patruns pe Alexandru inca de la nastere. El si-a
petrecut apoi intreaga viata incercand sa identifice acest element divin din
interiorul sau.

Intr-o zi, neinfricatul baietandru cu ochi stralucitori si coama leonina a
imblanzit un cal aprig, pe nume Bucefal, pe care niciunul dintre generalii
tatalui sau nu-i putea incaleca. Filip a cautat printre cele mai stralucite
minti ale vremii pentru a-i gasi fiului sau un preceptor si l-a ales pe
Aristotel, cel mai bun dintre elevii lui Platon. Alexandru si mai varstnicul
sau profesor s-au recunoscut fara intarziere ca spirite inrudite.

Indatd ce Platon a conferit idealismului o expresie conceptuald, era
firesc si inevitabil ca opusul sdu sa fie deopotriva formulat. In loc sa deduca
adevarul despre lume pornind de la principiile universale materiale,
Aristotel a cules si a clasificat datele referitoare la universul material si a
dedus legile fizice printr-un proces de abstractizare. In acest mod, el a
putut inventa un mod cu totul nou si modern de a descrie fortele ascunse
ce modeleaza natura. Se spune adesea ca Imperiul Roman a constituit un
vehicul de raspandire a crestinismului; in mod similar, Alexandru a creat
cel mai mare imperiu pe care il vazuse lumea pana atunci, acesta devenind
vehiculul de diseminare a filosofiei aristoteliene.

Filip al II-lea a fost asasinat cand fiul sau avea numai douazeci de ani,
dar Alexandru s-a afirmat imediat ca un conducator de geniu si un
comandant militar de neinvins. In 334, I. C., si-a condus armata in Asia,
invingandu-i pe persani in batalia de la Issos, desi macedonenii au luptat



unul contra zece. Apoi si-a continuat inaintarea spre sud, prin Siria si
Fenicia, dupa care a cucerit Egiptul, unde a fondat orasul Alexandria.
Pretutindeni unde a ajuns, a fondat orase-stat dupa modelul elen,
diseminand deopotriva politica si filosofia greaca.

Misiunea lui Alexandru era, in parte, aceea de a salva nou-formata
constiinta faurita de initiati precum Platon si Euripide de pericolul de a fi
coplesita de bogatia, grandoarea si forta militara a Asiei. Mai exact spus,
rolul lui era acela de a feri noua capacitate de rationare de a fi distrusa de
stravechea clarviziune ritualista si de constiinta de tip imaginar.

In anul 331 1. C., Alexandru i-a infrant inci o data pe persi si a ras de pe
suprafata pamantului antica lor capitalda, Persepolis, dupa care si-a
continuat marsul prin actualul Afghanistan, pana in India. Acolo a initiat
un dialog cu filosofii brahmani, descendentii Rishilor. Dandu-li-se
permisiunea de a urmari riturile sacre, initiatice, ale brahmanilor, preotii
lui Alexandru au fost uluiti sa constate cat de mult semanau ceremoniile
acestora cu cele pe care le conduceau ei insisi.

Exista o legenda conform careia Alexandru l-a trimis pe un filosof grec
sa-1 cheme la el pe un invatator brahman, fagaduindu-i acestuia
recompense mari si amenintdndu-i cu decapitarea daca refuza sa vina.
Filosoful l-a gasit in cele din urma pe brahman in adancurile unei paduri si
a primit de la el urmatorul raspuns: ,Brahmanii nu se tem de moarte si nu
jinduiesc la aur. Dormim in pace si adanc pe patul de frunze al padurii.
Daca am avea vreun bun material, acesta n-ar face decat sa ne tulbure
somnul. Ne miscam liber pe suprafata pamantului, fara conflicte, iar
nevoile ne sunt implinite ca de o mama ce-si alapteaza pruncul.”

Rareori i se intampla lui Alexandru sa primeasca o astfel de replica.
Pana aproape de sfarsitul vietii, se parea ca nimeni nu i se poate opune.
Asa cum s-a intamplat de numai cateva ori in decursul istoriei, un individ
parea capabil sa-si impuna vointa asupra lumii intregi.

Am amintit mai devreme ca viata lui Alexandru cel Mare poate fi
considerata in intregime o incercare de a intelege originile puterii divine.
Conform unor traditii diferite si in epoci diferite, Perseu si Hercule sunt
considerati deopotriva stramosi ai lui. Aristotel i-a daruit lui Alexandru un
exemplar din lliada lui Homer, pe care tanarul a invatat-o pe de rost, iar
uneori se privea pe sine insusi ca pe un semizeu, aidoma lui Ahile. In 332 1.
C., a plecat intr-o expeditie spre templul lui Amon din oaza Siwa, la circa
opt sute de kilometri vest de Memfis, in Egipt. Se spune ca s-a aflat la un
moment dat in pragul mortii in cursul acestei calatorii, desi este posibil sa
fie vorba despre o ,moarte mistica”. Cert este faptul ca Alexandru a fost
yrecunoscut” de preotii de acolo si initiat.

Se afirma uneori ca preotii i-ar fi spus ca este fiu al lui Amon-Zeus si se
presupune ca perechea de coarne ceremoniale pe care a inceput sa le



poarte dupa aceea marca momentul respectiv. In unele tari pe care le-a
cucerit a ramas in amintirea populard ca un barbat cu coarne. In Coran
apare ca Dhul-Qaenayn, ceea ce inseamna ,cel cu doud coarne”. In
conformitate insa cu istoria secreta, acestea sunt coarnele unui vanator pe
care l-am intalnit deja, iar cei doi prieteni foarte buni, Ghilgames si
Enkidu, despartiti de moartea prematura a celui din urma, s-au reunit
atunci cand s-au reincarnat ca Alexandru cel Mare si Aristotel.

La varsta de treizeci si trei de ani, Alexandru a ignorat avertismentele
astrologilor babilonieni de a nu intra pe portile orasului lor. Doua
saptamani mai tarziu, a murit rapus de febra. In scurt timp avea sa devina
limpede faptul ca imperiul lui Alexandru cel Mare si-a putut pastra
integritatea numai datoritd magnetismului sau personal.

Budismul s-a afirmat ca prima religie de tip misionar a lumii in circa
200 I. C. Anterior, religia in care credea fiecare individ era dictata de tribul
ori rasa din care acesta facea parte. Acum insa, conditia umana era in
schimbare. Pentru cei neinitiati, lumea spiritelor era o inchipuire vaga, ce
lasa urme slabe, incerte si dificil de remarcat. Inspirati de Pitagora,
Socrate, Platon si Aristotel, oamenii isi dezvoltau capacitatea de gandire
deductiva si inductiva; puteau cantari acum argumente deopotriva pro si
contra.

In anul 140 1. C., Roma devenise deja capitala neincoronata a lumii si un
focar de idei. Cetatenii ei aveau la dispozitie diverse sisteme de credinta,
dintre care sa poata alege: cultul oficial al divinitatilor planetare, cel
neoegiptean al lui Serapis, epicurianismul, stoicismul, filosofia
peripateticilor si mithraismul persan. De asemenea, calugarii budisti si
brahmanii din India ajunsesera, fara indoiala, pana in Alexandria. Pentru
prima data in istorie, adoptarea unuia dintre aceste sisteme de credinta
constituia o chestiune de preferinta personala.

Fiecare individ putea alege in functie de dovezile de care dispunea sau
putea hotari singur ce anume voia sa creada. Astfel, odata cu extinderea
dominatiei exercitate de Imperiul Roman, ajungem intr-o epoca a
credintelor lipsite de autenticitate, cu un cinism si o cultivare constienta a
sensibilitatii complet noi.

Atunci cand ne gandim la Roma antica, ne imaginam sofisticare,
grandoare, dar si paranoia. Daca am compara Grecia din vremea lui Pericle
cu Roma cezarilor, am recunoaste in aceasta din urma acelasi tip de fast
coplesitor si ritualuri magnifice caracterizate de fum, tamaie si chimvale
sunatoare ce fusesera utilizate in trecut pentru a-i supune pe oameni, ca
intr-o hipnoza, lui Baal. Acum ele erau folosite pentru a-i determina sa
creada ca diversi membri bizari si egocentrici ai elitelor conducatoare erau
de fapt zei.

Cezarii i-au obligat pe cei din scolile misterelor sa-i initieze si pe ei, iar in



cadrul acestui proces au descoperit stravechile invataturi referitoare la zeul
Soare.

Iulius Cezar i-a exterminat pe druizi din cauza misterelor Soarelui, pe
care acestia le practicau, sustinand ca zeul Soare urma sa revina in scurt
timp pe Pamant. In mod similar, Augustus a interzis astrologia nu fiindca
nu ar fi crezut in ea, ci pentru ca se temea de ce ar putea citi astrologii in
stele. Daca populatia nu mai putea descifra semnele timpului, atunci el ar
fi reusit sa se prezinte in continuare ca o intruchipare a zeului Soare.
Fiindca fusese initiat, Caligula stia cum sa& comunice cu spiritele Lunii in
vis. Dar cum initierea fusese obtinuta prin forta si fara pregatirea
corespunzatoare, el nu putea identifica in mod corect spiritele respective.
Caligula se referea la Jupiter, Hercule, Dionisos si Apolo ca fiind fratii sai si
uneori se invesmanta in haine extravagante, pentru a arata ca ei. Domnia
caracterizata de nebunie a lui Nero a atins un punct culminant atunci cand
imparatul si-a dat seama ca el nu era, de fapt, zeul Soare, preferand sa dea
lumea intreaga prada flacarilor decat sa lase in viatd un individ superior
lui.

Magarul de aur.; de Apuleius, este una dintre marile lucrari initiatice ale
epocii romane. In ea se regidseste o minunata poveste referitoare la viata
spiritului. Cupidon si Psyche contine banale si relativ conventionale
avertismente cu privire la riscurile curiozitatii, dar are totodata o
semnificatie istorica si ezoterica.

Psyche este o tanara frumoasa si nevinovata. Cupidon se indragosteste
de ea si trimite soli care sa-i ceara sa vina in miez de noapte la palatul sau
din varf de deal. Acolo se va impreuna cu un zeu! Dar exista si o conditie: ei
trebuiau sa faca dragoste in intuneric deplin. Psyche este nevoita sa se
increada orbeste in faptul ca va avea parte de iubirea unui zeu.

Dar sora ei mai mare este invidioasa si, ca atare, o tot ispiteste,
spunandu-i ca de fapt ea nu face dragoste cu un splendid si tanar zeu, ci cu
un sarpe hidos. Intr-o noapte, fata nu mai poate rezista si, in vreme ce
Cupidon, ostenit dupa eforturile sexuale, dormiteaza, indreapta asupra lui
o lampa cu ulei. Plina de incantare, il priveste pe tadnarul extraordinar
culcat alaturi, dar in clipa aceea un strop de ulei fierbinte cade pe pielea lui
si il trezeste. Astfel, Psyche este alungata de langa el pentru totdeauna.
Mitul are un inteles dublu: zeul este, intr-adevar, un sarpe hidos. Aceasta
este povestea lui Nephilim, a patrunderii in conditia umana a sarpelui
dorintelor animalice, spusa insa din punctul de vedere uman.

Scolile misterelor erau lasate in paragina. Asa cum am vazut, sapaturile
efectuate la intrarea in Lumea de dincolo de la Baia, in sudul Italiei, au
scos la iveala tuneluri secrete si trape folosite pentru a-i convinge pe
aspirantii la initiere ca traiesc o experienta supranaturala. In intunericul
sufocant, preotii invesmantati aidoma zeilor se aplecau asupra candidatilor



drogati anterior cu halucinogene. Robert Temple a reconstituit ceremoniile
initiatice care aveau loc in aceasta perioada tarzie, decadenta. In general
presupuneau efecte speciale infricosatoare si chiar marionete, ca intr-un
fel de tunel al groazei actual. Deosebirea era aceea ca la finele initierii, cand
candidatul iesea la lumina, preotii il luau la intrebari si, daca nu credea
fara cea mai vagad umbra de indoiala in iluziile traite, era ucis.

Romanii onesti, adevaratii initiati, s-au retras in cadrul unor scoli, ce
functionau in umbra, independent de cultul oficial. Stoicismul a devenit
expresia exterioara a impulsului initiatic al epocii, punctul focal in
extindere al evolutiei spirituale. Cicero si Seneca, ambii profund implicati
in stoicism, au iIncercat sa& tempereze maniile egocentrice ale
conducatorilor politici ai vremii, sustinand ca toti oamenii s-au nascut frati
si ca sclavii ar trebui eliberati.

Cicero era un om civilizat si lipsit de sofisticare, una dintre marile forte
reformatoare ale Imperiului Roman. Pentru el, initierea la Eleusis fusese
principala experienta formatoare a vietii sale, invatandu-l, dupa spusele
lui, ,sa traiasca in bucurie si sa moara cu speranta”.

Desi privea cu un anume dispret credintele superstitioase ale plebeilor
in zeii corupti, Cicero se arata tolerant fata de ele. Sustinea ca pana si cele
mai ridicole mituri pot fi interpretate in mod alegoric. In Natura seilor, el
sustine cu fervoare ideea stoicilor privind spiritul miscator al universului,
forta diriguitoare ce determina plantele sa-si caute hrana in sol si confera
animalelor simtul, capacitatea si instinctul de a cauta ceea ce le prieste,
ceva aproape asemanator cu ratiunea. Acelasi spirit al cosmosului a daruit
omului ,ratiunea in sine si o inteligenta superioara zeilor insisi”. Acesti zei
nu ar trebui priviti ca avand trupuri ca ale noastre, ,,ci sunt invesmantati in
cele mai frumoase si mai eterice forme”. De asemenea, Cicero scria ca ,le
putem deslusi telul superior, interiorizat, in miscarile stelelor si
planetelor”.

Atunci cand manevrele politice ale Romei s-au indreptat impotriva lui,
Cicero si-a intins gatul cu stoicism in fata sabiei centurionului.

Seneca era si el increzator in aceasta bunavointa cosmica sustinuta de
stoici si in capacitatea adeptilor de a o manipula pentru implinirea
propriilor scopuri. Piesa lui, Medea, cuprinde probabil formule magice
reale folosite de practicantii magiei negre din epoca. Medea este infatisata
ca fiind capabila sa-si directioneze forta urii concentrate cu atata putere,
incat poate modifica pozitiile stelelor.

In aceasta epoca a spulberarii farmecului si iluziilor a devenit posibila,
pentru prima datad, conceptualizarea faptului ca zeii s-ar putea sa nu
existe. In cadrul elitelor intelectuale, epicureicii formulau cele dintai
filosofii materialiste si atee. Singura care a mai rezistat a fost credinta in
spiritele de nivel inferior, adica cele ale mortilor si demonii. Daca citim



literatura vremii, precum evangheliile din Noul Testament, constatam c3,
in viziunea ei, lumea era taramul unei revarsari de demoni.

In vreme ce elitele intelectuale testau ateismul, oamenii de rand se
dedau la forme atavice de ocultism ce se bazau pe faptul ca demonii si ale
forme inferioare ale vietii spirituale sunt atrase de sacrificiile sangeroase.
Marele preot al Templului din Ierusalim purta clopotei prinsi pe vesmintele
ceremoniale, pentru ca dracusorii ce salasluiau in colturile intunecate sa-i
auda venind si sa-si ascunda siluetele hidoase. Templul, pe de alta parte,
avea nevoie de un vast si complex sistem de drenaj pentru a face fata miilor
de litri de sange sacrificial ce curgeau zilnic prin el.

In lumea intreagid erau adoptate masuri disperate. Plutarh combate
intr-o asemenea masura jertfele umane, incat lasa de inteles ca acestea
erau deja la ordinea zilei. lar in America de Sud, in cadrul unei bizare
parodii, un practicant al magiei negre era tintuit pe o cruce.

ZEUL SOARE SE INTOARCE

CEI DOI PRUNCI ISUS MISIUNEA COSMICA RASTIGNIRE IN AMERICA
DE SUD CUNUNIA MISTICA A MARIEI MAGDALENA

Palestina ajunsese la o veritabila rascruce in istoria omenirii. Fiindca
zeii nu mai erau perceputi ca existand in lumea materiala, era necesar ca
zeul Soare, Cuvantul, sa coboare pe Pamant. Asa cum vom vedea, misiunea
lui era aceea de a planta in craniul uman samdnta unei vieti interioare ce
avea sa devind noua arena de desfdsurare a experientei spirituale. Aceasta
insamantare va duce la senzatia pe care o resimtim cu totii astazi, si anume
ca fiecare dintre noi are in sine un ,spatiu interior”.

Planul cosmic prevazuse ca spiritul uman sa dobandeasca un caracter
individual, sa fie capabil sa gandeasca liber, sa-si exercite libera vointa si
sa aleaga pe cine iubeste. Pentru a crea conditiile necesare in acest sens,
materia a devenit tot mai densa, pana ce fiecare spirit individual s-a izolat
in cele din urma in interiorul propriului sau craniu. Astfel, vointa si
gandirea umana nu mai erau pe deplin controlate de zei, ingeri si spirite,
asa cum se intdmpla cu un mileniu in urma, pe vremea razboiului troian.

Aceasta noua stare de lucruri prezenta insa si pericole. Pe langa faptul
ca omenirea sa devina complet izolata de lumea spirituala, exista si riscul
ca oamenii sa se izoleze de asemenea total unii de ceilalti.

Aceasta era marea criza a epocii. Oamenii nu se mai simteau fiinte
spirituale, fiindca spiritul uman era in primejdie de a fi sugrumat.
Dragostea care tine laolalta familii si triburi, acel sentiment instinctiv, de
sange, precum cel ce-i leagad impreuna pe lupii dintr-o haita, era din ce in
ce mai putin prezent in craniile recent rigidizate, in noile orase si cetati.



Urmarind aceasta evolutie spre sentimentul identitatii individuale, am
amintit de legea mozaica, un set de reglementari privind viata in cadrul
comunitatii, aplicate cu strictete, de tipul dinte pentru dinte, ochi pentru
ochi. Am amintit de asemenea de invatamintele lui Buddha referitoare la
datoria de a resimti compasiune pentru toate fiintele vii. In ambele traditii
putem recunoaste inceputurile obligativitatii morale ca mijloc de dezvoltare
si disciplina individuala. Acum, stoicii din Roma confereau individului un
statut politic si social sub forma drepturilor si indatoririlor.

Ca o ironie, prin urmare, exact in epoca in care se forma individualitatea
umana, sentimentul ca viata merita traita a inceput sa fie in mare parte
pierdut. Varsarile de sange din arena Colosseumului nu sugereaza nici
macar existenta unei idei de valoare a vietii omenesti, pentru a nu mai
spune nimic despre sanctitatea ei.

Ieshua ben Pandira, conducator al esenienilor, propovaduia puritatea si
compasiunea universala, dar o facea din punctul de vedere al unei miscari
de retragere si izolare fatd de lumea exterioara. Stoicii predicau
responsabilitatea, dar pentru ei aceasta era o indatorire lipsitd de orice
bucurie. ,Sa nu lasi niciodata viitorul sa te tulbure, caci il vei infrunta,
daca va fi sa fie, cu aceleasi arme ale ratiunii care te apara azi impotriva
prezentului”- aceasta era filosofia de viata a imparatului Marc Aureliu, si el
un stoic. Cuvinte pline de o resemnare obosita.

Omenirea se simtea prada unui val de suferinta. Ne putem imagina cum
asteptau oamenii pe cineva care sa le spuna , Veniti la mine voi, cei osteniti,
si eu va voi da odihna.” Am vazut ca, in sanctuarul de la Eleusis,
candidatului la initiere 1i era prezentat un spic verde de grau, cerandu-i-se
sa astepte ,timpul sidmantad”. In sanctuarul interior al marilor temple
egiptene, celui ce urma a fi initiat 1i era aratata zeita Isis alaptandu-l pe
Horus. Acest al doilea Horus, acest Horus ce va sa vina, avea sa fie un nou
imparat al zeilor, ce urma sa aduca un har divin nou. I se spunea Bunul
Pastor, Mielul lui Dumnezeu, Cartea Vietii sau Adevarul si Viata. Isaia isi
indemnase poporul sa urmeze caile Domnului, fagaduind ca pacatele
fiecaruia aveau sa fie spalate de anticipata venire a lui Mesia. In Egloga a
patra, poetul si initiatul Virgiliu prevestea sosirea zeului-om, a
Mantuitorului. ,Era de aur se va intoarce atunci cand primul sau nascut va
cobori din inalt, scria el, ... toate pacatele ticalosiilor noastre trecute vor fi
curatite.”

De fapt, viata lui lisus Cristos, conform informatiilor care ne-au
parvenit, poate fi consideratd o inlantuire de evenimente din vietile
predecesorilor sai: fiul unui dulgher si al unei fecioare, precum Krisna,;
nascut pe 25 decembrie, ca Mithra; vestit de o stea la rasarit, la fel ca
Horus; mergand pe apa si hranind cinci mii de oameni dintr-un cos mic cu
mancare, aidoma lui Buddha; autor al unor vindecari miraculoase, ca



Pitagora; readucand mortii la viata, precum Elisei; executat pe un lemn, la
fel ca Adonis; inaltandu-se la cer ca Hercule, Enoh si Ilie.

Cu greu gasim in evanghelii fie si o singurd fapta sau pilda a lui lisus
care sa nu fi fost prefigurata de altele, intr-un anume fel. Toti cei predispusi
la o gandire negativa din acest punct de vedere vor considera cele de mai
sus ca o dovada a faptului ca existenta lui lisus tine de domeniul fanteziei.
In cadrul istoriei secrete insd, aceste similitudini constituie o miscare de
convergenta universald, in contextul careia universul in ansamblul sau se
straduia sa dea nastere noului zeu Soare.

Privind reprezentarea de tip imaginativ a nasterii lui lisus, asa cum a
fost ea ilustrata in marile opere de arta ale lumii, si decodificand-o conform
doctrinei secrete, intelegem modul in care intreaga istorie oculta a omenirii
a culminat cu acest moment.

In Maria, recunoastem prezenta zeitei Isis; atunci cand Soarele rasare in
constelatia Pestilor, semnul zodiacal al lui lisus, la polul opus al boltii
ceresti se afla Fecioara. In Iosif, patriarhul cu toiagul cocarjat, il
identificam pe Osiris, toiagul simbolizand cel de-ai treilea ochi. Grota in
care este frecvent reprezentata nasterea lui lisus este de fapt craniul in care
urmeaza a se petrece noul miracol al constiintei. Pruncul din iesle are
trupul vegetal al lui Krisna. Boul si asinul reprezinta cele doua epoci care
au precedat Era Pestilor - cea a Taurului si cea a Berbecului. Steaua care 1i
indruma pe magi este spiritul lui Zarathustra (,steaua de aur”). Unul dintre
magi este Pitagora reincarnat, cei trei fiind initiati de profetul Daniel. De
asemenea, ingerul care vesteste pastorilor nasterea lui lisus este spiritul
lui Buddha.

Uneori, traditia secreta tinde sa priveasca lucrurile cu o simplitate
copilareasca.

Cele doua evanghelii care descriu copilaria lui lisus, cele dupa Luca si
Matei, prezinta versiuni diferite ale acesteia, incepand cu genealogia lui, cu
momentul si locul nasterii, si sfarsind cu vizita pastorilor in Evanghelia
dupa Luca si a magilor in cea dupa Matei. Aceasta deosebire a fost strict
pastrata si redata in arta Evului Mediu, pierzandu-se insa ulterior. Desi in
cadrul serviciului religios este trecuta cu vederea, teologii din mediile
academice recunosc ca, dat fiind deosebirea dintre ele, una dintre cele
doua relatari trebuie sa fie falsa, macar in privinta aspectelor asupra
carora nu coincid; aceasta concluzie este deranjanta, fireste, pentru toti cei
care cred ca scripturile sunt de inspiratie divina.

In cadrul traditiei secrete insa, acest lucru nu constituie nicidecum o
problema, fiindca cele doua evanghelii se refera la doi copii pe nume lisus,
intre care exista o inrudire misterioasda. Nu erau gemeni, desi semanau
aproape pana la identitate.

In textul gnostic al Pistis Sophia, contemporan cu cartile canonice din



Noul Testament si pe care unii specialisti il considera tot atat de autentic,
exista o relatare ciudata privindu-i pe acesti doi copii.

Maria vede la un moment dat un baiat care arata exact ca fiul ei si,
fireste, crede ca este el. Dar copilul o uimeste atunci cand ii cere sa-i vada
pe fiul ei, pe lisus. Temandu-se ca are in fata un soi de demon, Maria leaga
copilul de pat si pleaca pe camp, cautandu-i pe Iosif si pe lisus, pe care ii
gaseste punand araci pentru vie. Cand se intorc toti trei acasa, baietii se
privesc unul pe celalalt, uimiti, si apoi se imbratiseaza.

Traditia secreta care urmareste procesul subtil, dar complex, prin care
au fost imbinate trupul omenesc si constiinta umana are un fir paralel ce
descrie procesul de asemenea extrem de complex al intruparii Cuvantului.
In cadrul sau, a fost necesar ca unul dintre cei doi copii lisus, cel ce purta
in sine spiritul lui Krisna, sa-si sacrifice in mod misterios identitatea
individuala, pentru binele celuilalt. Economia spirituala a universului
impunea aceasta jertfa, pentru ca baiatul care supravietuia sa fie gata mai
tarziu, la botez, sa primeasca spiritul cristic. Asa cum ni se spune in Pistis
Sophia, ,voi ati devenit una si aceeasi fiinta”.

Aceasta traditie a celor doi prunci lisus a fost pastrata in cadrul
societatilor secrete si este reprezentata pe portalul nordic al catedralei din
Chartres, pe mozaicul din absida bisericii San Miniato de langa Florenta si
in picturile multor initiati, printre care Bordone, Rafael, Leonardo da Vinci
si Veronese.

»La inceput era Cuvantul si Cuvantul era la Dumnezeu si Dumnezeu era
Cuvantul. ... Toate prin El s-au facut. ... Si lumina lumineaza in intuneric
siintunericul nu a cuprins-o. ... in lume era si lumea prin El s-a facut, dar
lumea nu L-a cunoscut.”

Autorul Evangheliei dupa Ioan face aici o comparatie intre modul in care
Cuvantul a creat universul si misiunea lui lisus Cristos, Cuvantul intrupat.
Loan prezinta aceasta misiune ca pe un fel de a doua creatie.

Intr-o vreme in care universul devenise atat de dens incat zeii nu se mai
puteau manifesta pe Pamant, in lume a coborat zeul Soare. Misiunea sa era
aceea de a planta o simanta. Acest sambure spiritualizam avea sa creasca
si sa constituie noua arena in care divinitatile sa-si poate face simtita
prezenta...

Elementul esential in acest context, cel care in afara traditiei secrete a
fost in general ignorat, este faptul ca lisus Cristos a creat viata interioard.

Am identificat deja o aluzie la aceasta viata interioara in vocea slaba
auzitad de Ilie. In mod similar, in Ieremia, Dumnezeu spune: ,Voi pune legea
Mea inauntrul lor si pe inimile lor Voi scrie.” Dar plantarea semintei
Soarelui cu peste doud mii de ani in urma a fost evenimentul decisiv in
procesul care a permis fiecaruia dintre noi sa simta ca are in propria sa
fiintd un univers de o varietate si o intindere infinite.



De asemenea, ni se pare ca si ceilalti au infinitul in ei. In decursul
sutelor de ani au fost intrunite conditiile necesare pentru crearea unui
sentiment al identitatii individuale - ceea ce numim astazi uneori ego sau
eu interior. Fara interventia zeului Soare insa, acest ego ar fi fost doar un
punctisor dur, centrat asupra sa insusi, interesat exclusiv de propria sa
multumire imediatd si deschis numai catre cele mai josnice interese
exterioare; niciun individ nu I-ar fi constientizat pe vreun altul ca un
centru independent al constiintei.

Atunci cand parintii I-au dus pe lisus in Templu, in perioada in care
sperechea” lui a disparut, copilul a uimit prin intelepciunea sa. El a preluat
de la celalalt capacitatea de a citi gandurile, de a vedea adanc in sufletul
altora, de a intelege cum interactioneaza acestia cu lumea spirituala si de a
sti ce sd spuna sau sa facd pentru a-i ajuta. De asemenea, percepea
durerea celorlalti ca pe propria sa suferinta. Experimenta ceva - darul
empatiei - ce nimeni nu mai simtise pana atunci.

Odata ce un individ sau un grup restrans dezvolta o noua capacitate, un
nou mod de manifestare a constiintei, acesta se raspandeste in lumea
intreaga cu o viteza uimitoare. lisus Cristos a daruit omenirii un nou tip de
iubire, o iubire milostivd, bazata pe darul empatiei. O persoana putea
transcende limitele existentei sale izolate, pentru a lua parte la ceea ce se
intampla in sinele interior al alteia.

Inainte de Cristos, iubirea era de tip tribal sau familial. Acum, individul
se putea ridica deasupra legaturilor de sange, alegdnd liber pe cine sa
iubeasca. La acest lucru s-a referit lisus atunci cand, in Evanghelia dupa
Marcu 3: 32, a lasat impresia ca neaga importanta mamei pentru el si
cand, in Evanghelia dupa Matei 10: 37-8, spunea: ,Cel ce iubeste pe tata
ori pe mama mai mult decat pe Mine nu este vrednic de Mine.” Esenta
invataturilor ezoterice se refera, inainte de toate, la modul corect de a iubi
si afirma ca, atunci cand cooperam cu fortele ce au creat universul, aceste
forte curg prin noi insine in asa fel incat putem deveni constienti de
prezenta lor. Procesul este numit taumaturgie sau magie divina.

La acest nivel ori la nivelul ,maruntelor, nestiutelor si repede uitatelor
fapte de bunatate si iubire”- ,calea cea mica” a Sfintei Thérése de Lisieux,
calea altruismului si a actelor caritabile banale - noua perspectiva crestina
se focaliza asupra vietii interioare. Daca vom compara codurile morale
anterioare, precum legile lui Moise sau chiar mai vechiul Cod al lui
Hammurabi, cu Predica de pe Munte, observam imediat ca primele erau
doar niste reglementari menite sa controleze comportamentul in lumea
exterioara: nu te inchina la idoli, nu fura, nu ucide, nu preacurvi etc.
Invataturile morale din Evanghelii, pe de altd parte, sunt indreptate asupra
starilor interioare: ,Binecuvantati sunt cei saraci cu duhul... cei ce plang...
cei blanzi... cei cu inima curata.



Cand anunta: ,Eu insa va spun voua: Ca oricine se uita la femeie,
poftind-o, a si savarsit adulter cu ea in inima lui”, lisus face o afirmatie pe
care nimeni n-a mai facut-o inaintea lui, aceea ca gandurile pe care le
nutrim in inima noastra sunt la fel de reale ca obiectele fizice. Ceea ce
gandesc in sinea mea exercita un efect direct asupra istoriei cosmosului.

Intr-un univers de tip idealist, intentia este, desigur, mult mai
importantad decat intr-unul materialist. In primul, dacid doua persoane
indeplinesc exact aceeasi actiune in exact aceleasi circumstante, una cu
inima deschisa, iar cealaltd nu, consecintele diferitd foarte mult. Intr-un
mod necunoscut, misterios, starea de spirit influenteaza rezultatele
actiunii, asa cum starea sufleteasca a unui pictor isi lasd amprenta asupra
lucrarilor sale.

Conform interpretarii ezoterice a miturilor elene, ambrozia, hrana zeilor,
este dragostea umana. In lipsa ei, zeii se indeparteaza si puterea lor de a ne
ajuta devine limitata. In crestinismul mistic si ezoteric, ingerii sunt atrasi
catre noi daca le cerem ajutorul, dar daca n-o facem, ei cad intr-un soi de
zona crepusculara, intr-o stare vegetativa, iar in locul lor asupra noastra isi
exercita influenta fantome si demoni ce-si croiesc drum spre eul nostru
inferior.

Desigur, ne putem opune demonilor si ne putem ,antrena” eul animalic
asa cum am antrena un caine, printr-un proces de repetitie. In cadrul
invataturilor ezoterice se spune ca este necesara repetarea zilnica a unui
exercitiu meditativ timp de douazeci si una de zile daca vrem sa operam o
schimbare profunda a obisnuintelor noastre.

Dar mai exista o parte si mai adanca a eului nostru animalic, aflata
complet dincolo de pragul constientei si deci inaccesibila ei. Aceasta parte
nu poate fi transformata prin exercitatea vointei libere, indiferent de gradul
de perseverenta, deoarece degradarea eului animal a patruns si in eurile
vegetal si animal.

Pentru a transforma aceste aspecte ale fiintei noastre, avem nevoie de
ajutor supranatural.

Prin urmare, misiunea zeului Soare era aceea de a se cufunda pana la
cele mai adanci niveluri ale materiei, exercitandu-si influenta spirituala
transformatoare. Zeul Soare are capacitatea de a ajunge pana in cea mai
materiala parte a omenirii, acesta fiind motivul pentru care a fost scris ca
yhiciunul din oasele sale nu va fi frant”.

Lotusul cu douasprezece petale radiaza in exterior din regiunea inimii si
ii invaluie pe toti cei pe care ii iubim. El este totodata un organ de perceptie.
Lucrul pe care il iubesc cu adevarat se va deschide in fata mea si imi va
dezvalui secretele sale.

Invaluirea cuiva in dragoste in acest fel este un exercitiu de imaginatie.
Fireste, imaginatia nu trebuie confundata cu fantezia: ea este o perceptie



adevarata a unei realitati mai inalte, iar organul corespunzator, atat in
Occident, cat si in Orient, este chakra inimii. La ea s-a facut referire pe
drumul spre Emmaus, cand ucenicii care si-au dat seama cu cine s-au
intalnit isi spun: ,Oare nu ardea in noi inima noastra, cand ne vorbea pe
cale?”

Cand chakra inimii se deschide si infloreste, putem percepe lumea
exterioara intr-un mod supranatural. O inima iubitoare imi poate oferi
experienta constientd a inimii cosmosului, a inteligentei afective care se
afla dincolo de lumea exterioara si o controleaza. ,Fericiti cei saraci cu
duhul, caci ei il vor vedea pe Dumnezeu.”

Dragostea actioneaza asupra vointei, dar si asupra puterilor de
perceptie. Cand iubim pe cineva cu adevarat, suntem dispusi sa facem
orice pentru persoana respectiva. De aceea infloreste chakra inimii atunci
cand iubirea ne determina si actionam asa cum ne dicteaza constiinta. In
acest caz, nu purcedem la drum fara tragere de inima, ca Mare Aureliu; nu
actionam cu raceald, fara entuziasm sau autenticitate. Nu ne facem datoria
in vreme ce o parte din noi insine e reticenta si inciudata, ci actionam
manati de dragoste si devotament.

Initierea creeaza o noua forma de constiintda. Ea readuce la viata
modalitati de a fi constient de lumea spiritelor obisnuite in stadiile
anterioare ale evolutiei umane, cu elemente noi insa. Initierile lui Pitagora,
care au deschis calea epocii de suprematie a Greciei si Romei, de pilda, au
avut ca tinta atingerea unei stari de constiinta alterata ce presupunea
comunicarea libera cu lumea spiritelor - o situatie banala si frecvent
intalnitda in vremea lui Ghilgames si Ahile, spre exemplu - dar cu o
deosebire esentiala. Initiatii din scoala lui Pitagora puteau aborda
experientele spirituale traite intr-un mod conceptual, imposibil pentru
Ahile sau Ghilgames.

Patru sute de ani mai tarziu, initerea lui lisus Cristos introducea un
element novator in aceasta ecuatie, deschizand astfel noi si extraordinare
dimensiuni ale iubirii.

Pentru a intelege mai bine evenimentele importante descrise in
evanghelii, trebuie s examinam implicarea lui lisus in scolile misterelor. In
cadrul acestei analize, vom strabate un teritoriu academic bine pazit.
Descoperiri controversate, acceptate acum de majoritatea specialistilor in
studiul Bibliei, dar ramase necunoscute masei largi de credinciosi,
dovedesc ca o serie de texte crestine timpurii, redescoperite in Palestina in
anii cincizeci, contin versiuni ale spuselor lui lisus mai apropiate de
original decat cele cuprinse in evangheliile Noului Testament. Iar unele
dintre ele cuprind pilde care nu apar in cele patru evanghelii.

Faptul ca texte precum Evanghelia dupa Toma redau versiuni ,mai
adevarate” ale relatarilor biblice ne indeamna sa credem ca intregul lor



continut non-biblic ar putea fi autentic. Acest lucru are o importanta
deosebita pentru istoria noastra, fiindca unele dintre versiunile despre care
aminteam au legatura cu invataturile secrete.

Evangheliile lasa de inteles ca lisus le-a oferit ucenicilor sai preferati
invataturi care nu erau menite sa ajunga la cunostinta publicului larg.
Cand ii avertiza s nu arunce ,margaritare inaintea porcilor”, parea a se
referi la necesitatea de a ascunde multimilor anumite adevaruri secrete.
Mai explicit, in Evanghelia dupa Marcu 4. 11, lisus spune: ,Voua va e dat
sa cunoasteti taina imparatiei lui Dumnezeu, dar pentru cei de afara totul
se face in pilde.”

O descriere mult mai revelatoare si mai frapanta a implicarii lui lisus in
domeniul invataturilor secrete se regaseste intr-o scrisoare a episcopului
de Alexandria din secolul al II-lea, Clement. Textul a fost descoperit de dr.
Morton Smith, profesor de Istorie antica la Universitatea Columbia, in anul
1959, in biblioteca manastirii Mar Saba de langa lerusalim:

...St Marcu, in vremea cat Petru a ramas la Roma, a asternut pe hartie
faptele Domnului, fara a le povesti insd pe toate si fard a zice mdcar ceva
despre cele secrete, ci alegandu-le pe acelea pe care le-a crezut el mai
folositoare pentru a mdri credinta celor pe care ii invata. Dar cand Petru a
murit ca un martir, Marcu a venit in Alexandria, aducdnd cu el inscrisurile
sale si pe cele ale lui Petru, din care a copiat in cartea sa acele lucruri pe care
le-a privit ca potrivite pentru desdvdrsirea cunoasterii, iar in acest fel a
alcatuit o evanghelie mai spiritualda, pentru uzul celor ce se desavdarseau ...
iar cand a murit, si-a lasat scrierea bisericii din Alexandria, unde este inca
bine pazitd.

Apoi, episcopul de Alexandria citeaza din aceasta versiune ,mai
spirituala” a Evangheliei dupa Marcu:

Si au venit in Betania, si acolo era o femeie al carei frate murise. Si
venind, s-a prostrat ea in fata lui lisus si i-a zis: ,Fiul lui David, ai mild de
mine.” Dar ucenicii au certat-o.

Iar Iisus, fiind maniat, a intrat cu ea in gradina in care se afla mormadntul
si, indatd, mergand induntru, unde era tdndrul, a intins mdna Si,
prinzandu-l de mana, l-a ridicat.

Dar tanarul, vazandu-l, l-a iubit si a inceput sa-l roage sd vina alaturi de
el.

Si dupd sase zile, lisus i-a spus ce sa facad si seara tandrul a venit la el
purtand o panza de in pe trupul gol. Si a ramas cu el in noaptea aceea, cdci
Iisus l-a invdtat tainele impardtiei lui Dumnezeu. Si apoi, sculdndu-se, s-a
intors pe celdlalt mal al lordanului...

Cina cea de Taina, de Leonardo da Vinci. S-a sugerat ca aceasta fresca
face referire la doctrine secrete privind rolul femeilor in crestinism. Vom
vedea in curand cd aceastda afirmatie este adevdratd, desi nu in sensul in



care a interpretat-o Dan Brown in Codul lui da Vinci.

Pentru omul modern, este posibil ca acest text - care pare a fi o versiune
mai detaliatad a invierii lui Lazar din Evanghelia dupa Ioan - sa descrie o
relatie de tip homosexual, dar asa cum vom vedea cand vom incepe sa
examinam mai indeaproape natura ceremoniilor initiatice, Marcu se refera
de fapt la o initiere de tip scoala a misterelor.

Invierea lui Lazar a fost perceputa in mod traditional ca o relatare
codificata a unei initieri. Iata indiciile. Lazar ,moare” vreme de trei zile, iar
cand il readuce la viata, lisus Cristos foloseste expresia ,Lazare, vino
afaral” pe care o utilizau hierofantii in marea piramida cand, dupa trei zile,
intindeau mana pentru a-1 ridica pe aspirantul la initiere din mormantul
deschis aflat in Camera Faraonului.

Cum a decurs insa invierea din perspectiva lui Lazar? Care a fost forma
alternativa de constiinta pe care i-a conferit-o? Cititorii ar putea fi surprinsi
sa afle ca raspunsul la aceste intrebari ne este deja cunoscut, fiindca in
cadrul istoriei secrete, omul numit Lazar in Evanghelia dupa Ioan este cel
care avea sa scrie mai tarziu Apocalipsa Sfantului Ioan. In conformitate cu
doctrina secreta, deschiderea celor sapte peceti si marile evenimente de tip
vizionar care au urmat si care sunt descrise in Apocalipsa se refera la
reactivarea celor sapte chakre.

Parcursul nostru pana in acest punct a fost unul precaut. Persoanelor
crescute in traditia crestina le este mai usor, probabil, sa recunoasca
aceste lucruri in alte credinte si culturi, in parte gratiei focalizarii mai
accentuate permise de distantare, dar si pentru ca nu percep atat de
pregnant ca se afla pe un teren sacru. Dar textele crestine cu cea mai
puternica incarcatura sacra au un caracter profund ocult:

Cei umili vor mosteni pamantul.

Credinta muta muntii din loc.

Cere si ti se va da.

Se constata o disimulare deliberata din partea liderilor Bisericii atunci
cand vine vorba despre aceste precepte esentiale ale credintei crestine si
despre altele asemenea lor. Crestinismul modern, liberal, incearca sa se
reconcilieze cu stiinta minimalizandu-si dimensiunea oculta, dar afirmatii
precum cele de mai sus, extrase din Predica de pe Munte, descriu de fapt
modul in care opereaza fortele supranaturale in univers. Pe langa faptul ca
sunt paradoxale si misterioase, pe langa ca sunt irationale si prezinta idei
greu de acceptat din punct de vedere probabilistic, aceste precepte descriu
un comportament al universului care ar fi cu desavarsire imposibil, daca
stiinta ar explica tot ce se intampla in lume. Fiindca in aceste conditii cei
umili nu ar mosteni In niciun caz pamantul si rugaciunile nu ar primi
raspuns de la fortele pe care le prevede stiinta. Si nici credinta ori virtutile
nu ar fi rasplatite, daca nu ar exista o putere supranaturala care sa



vegheze la acest lucru.

Noul Testament este plin de invataturi oculte si ezoterice, unele dintre
acestea fiind explicit prezentate. Problema este aceea ca am fost astfel
educati incat sa devenim orbi in fata lor. Textul insa afirma limpede ca Ioan
Botezatorul este Ilie venit din nou, adica reincarnat. lar elementele magice
sunt si ele prezente. Regretatul Hugh Schonfield, Morton Smith si alti
specialisti au aratat ca miracolele lui lisus, indeosebi din punctul de vedere
al cuvintelor folosite, se bazau pe mai vechi papirusuri magice scrise in
greaca, egipteana si aramaica. Fragmentul din Evanghelia dupa loan in
care lisus este descris ca folosind saliva pentru a face o pasta pe care a
aplicat-o apoi pe ochii unui orb nu se refera la o actiune pur divina, in
sensul unui influx direct al spiritului, ci la o manipulare a materiei pentru
a influenta sau a controla spiritul.

Faptul ca subliniem acest lucru nu constituie nicidecum o denigrare la
adresa lui lisus Cristos; este bine sa nu privim anacronic astfel de afirmatii.
In termenii filosofiei si teologiei vremii respective, acest tip de magie divina
sau taumaturgie - era nu doar respectabil, ci constituia cea mai inalta
activitate la care putea aspira o fiinta umana.

Chiar daca decidem sa ignoram continutul supranatural al relatarilor
despre lisus Cristos si despre dezvoltarea crestinismului, tot va trebui sa
acceptam faptul ca s-a petrecut atunci ceva extraordinar, ceva ce necesita
o explicatie. Fiindca, indiferent daca in primii ani ai secolului I, in acea
regiune obscura a Orientului Apropiat, s-a intdmplat sau nu ceva
miraculos, efectele exercitate asupra istoriei mondiale sunt extraordinare
atat ca amploare, cat si ca profunzime. Evenimentele de atunci au dat
nastere civilizatiei actuale - una a libertatii fara precedent, a prosperitatii, a
bogatiilor culturale si a progresului stiintific.

Inainte de epoca lui lisus, importanta individului, caracterul sfant al
vietii individuale si puterea transcendenta a iubirii liber consimtite pentru
o alta fiintda umana erau foarte slab reprezentate. Desigur, unele dintre
aceste idei au fost anticipate de Krisna, Isaia, Buddha, Pitagora sau
Lao-tzu, dar caracterul unic al crestinismului - ,samanta de mustar”
plantata de lisus Cristos - a constat in ideea unei vieti interioare. Odata cu
Ilisus, fiinta umana a inceput sa constientizeze faptul, comun azi tuturor,
ca pe langa universul exterior, infinit de variat si nelimitat, fiecare dintre
noi are inauntrul sau un alt univers, deopotriva infinit si variat; dar lisus a
introdus totodata sentimentul ca fiece om are un fel de istorie personala ce
se impleteste cu istoria generala. Fiecare dintre noi se poate prabusi asa
cum s-a prabusit omenirea in ansamblul ei. Si fiecare dintre noi este
framantat de indoiala si isi gadseste mantuirea personala, individuala, ceva
cu totul diferit de constiinta tribala a generatiilor anterioare ale iudeilor
sau de cea a oraselor-stat grecesti.



Propovaduirea lui lisus Cristos a durat trei ani, de la Botezul Sau pana
in Vinerea Neagra, pe data de 3 aprilie anul 3 D. C., cand pe locul capatanii,
Golgotha, zeul Soare a fost rastignit pe crucea materiei. Apoi, la
Schimbarea la Fata, el a inceput sa transforme materia, spiritualizand-o.

Am vazut deci ca, in cadrul scolilor misterelor, de la Zarathustra pana la
Lazar, candidatii treceau printr-o ,moarte mistica” de trei zile, urmata de
renastere. Viitorul initiat intra intr-o transa profunda, asemanatoare
mortii, vreme de trei zile, timp in care spiritul sau calatorea in lumea
spirituala, intorcandu-se in cea materiald cu noi puteri si cunostinte.
,Moartea” era deci un eveniment real, petrecut insa in plan spiritual. In
cazul rastignirii si invierii lui lisus Cristos, de fapt, pentru prima datd acest
proces de initiere s-a produs ca un eveniment istoric, in planul material.

Partea intunecata a acestui eveniment este cuprinsa in povestea
calatoriei lui lisus in iad. Aceasta a avut loc imediat dupa moartea sa pe
cruce. Este o poveste intrata in desuetudine, parte a procesului prin care
ne-am pierdut sentimentul dimensiunii spirituale a universului. Initierea
se axeaza deopotriva pe iluminarea drumului dupa moarte si pe calatoria
din timpul vietii. In secolele anterioare epocii lui Iisus, ideile omenirii cu
privire la viata dupa moarte se redusesera la anticiparea unei sumbre stari
de semiexistenta pe taramul sublunar, Sheol. Dupa moarte, spiritul uman
isi pierdea starea de constienta in vreme ce se inalta printre sferele ceresti.
Drept rezultat, in incarnarea urmatoare nu-si mai aminteau nimic din
aceasta calatorie.

Coborand in iad, lisus Cristos a mers pe urmele lui Osiris, iluminand o
cale in lumea de dincolo, pe care o puteau urma si cei morti. lar pentru ca
mareata misiune cosmica, asa-numita Cale, sa fie implinita, era nevoie ca
viii si mortii s-o strabata impreuna.

In conformitate cu doctrina ezoterica, intreaga istorie a universului
poate fi rezumata astfel:

A existat o Era de Aur, in care Pamantul si Soarele erau unite, cel de-ai
doilea conferind Pamantului forma.

Soarele s-a separat apoi de Pamant, drept care acesta s-a materializat si
a devenit mai rece.

Zeul Soare s-a intors pentru a-si infuza spiritul in Pamant, astfel ca
intregul cosmos sa se dematerializeze in cele din urma si sa redevina
spiritualizat.

Aceasta este viziunea cosmica a misiunii lui lisus, care i-a inspirat pe
primii crestini, Lucrarea ce a condus la construirea maretelor biserici ale
Evului Mediu si la arta Renasterii. Insd in crestinismul modern, exoteric,
ea a disparut.

Daca moartea lui lisus Cristos era menita sa se intample la un nivel
cosmologic, trebuie sa ne intrebam ce anume a determinat-o la nivel



istoric. Care au fost cauzele directe ale rastignirii?

Desi Lazar a fost instruit de Iisus in secret, renasterea sa, revenirea sa la
o noua viata a constituit un eveniment public. Ea nu s-a petrecut - aidoma
tuturor initierilor de pana atunci - in interiorul bine pazit al unei scoli a
misterelor, iar lisus insusi nu era un hierofant al uneia dintre aceste scoli
sustinute de stat. Drept urmare, el si-a facut dusmani necrutatori din
randul saducheilor, cei care controlau diseminarea cunoasterii initiatice in
numele elitelor conducatoare. Initierea publica a lui Lazar a fost un act
revolutionar, care anunta ruperea legaturilor ce limitau initierea la
membrii elitelor. Acesta a reprezentat inceputul sfarsitului pentru scolile
misterelor si a pavat drumul societatilor secrete.

Dar lisus constituia o amenintare si la adresa elitei romane. Soldatii
care l-au invegsmantat intr-o mantie purpurie si i-au pus pe cap o coroana
de spini nu aveau alt rege si alt zeu decat cezarul. Si-au batut joc de el
asezandu-i pe umeri mantia purpurie purtatd ca semn de initiere in
misterele lui Adonis, iar coroana de spini era o satira la adresa cununii
primite atunci cand candidatul era initiat in misterele de la Eleusis. Cezarii
constituiau marele dusman ascuns al lui lisus Cristos.

Mai putin cunoscut este faptul ca un alt inamic actiona in celalalt capat
al lumii. Acolo, un initiat utiliza un tip de magie mai neagra si mai
puternica decat cea a cezarilor. In conformitate cu Rudolf Steiner, acest
magician isi sporise puterile supranaturale in decursul mai multor
incarnari, iar acum ameninta sa perverteasca intregul curs al istoriei. El
dobandise aceste puteri prin intermediul unei serii de sacrificii umane.
Filosoful spaniol José Ortega y Gasset amintea despre eliberarea spiritelor,
facilitata de varsarea de sange. Sangele reprezinta un mister infricosator,
spunea el; sangele sustine viata, iar atunci cand este varsat, manjind
pamantul, intregul peisaj devine incitat si innebunit. Ocultistii stiu ca
oamenii pot fi ucisi in asa fel incat spiritele lor sa fie supuse. Am vazut cum
marii initiati, ca Ilie, si-au modelat eul vegetal si pe cel animal in asa fel
incat sa devina vehicule pentru calatoria in lumile spirituale. In cercurile
oculte se stie de asemenea ca practicantii magiei negre pot folosi ca astfel
de vehicule sufletele si spiritele celor sacrificati.

Prin urmare, marele dusman, un magician, putea controla oamenii
chiar si dincolo de morméant. Prin sacrificarea unui mare numar de
persoane, el isi crease o armata proprie, in lumea spirituala.

La pragul dintre milenii, un erou solar a fost trimis pe PaAmant pentru a
i se opune. Numele lui era Uitzilopotchtli, asa cum stim din Codexul
florentin al lui Sahagun, una dintre putinele opere literare care au
supravietuit conchistadorilor. La fel ca in cazul eroilor solari anteriori, si
nasterea lui a fost prevestita. A fost adus pe lume de o mama fecioara, iar
dupa aceea fortele raului au conspirat pentru a-1 ucide.



Dar Uitzilopotchtli a scapat cu bine din primele atentate la adresa vietii
sale si, dupd multe incercari, a dus un razboi de trei ani impotriva
practicantului magiei negre, in cele din urma, 1-a invins si l-a crucificat.

La rastignirea lui lisus Cristos a fost eliberatd o enorma forta de
spiritualizare a Pamantului. Iar atunci cand, simultan, a fost crucificat
marele practicant al magiei negre din America de Sud, s-a creat un vortex
care a atras in el marii curenti al istoriei mondiale, extremele binelui si
raului.

Evanghelia dupa Filip cuprinde trimiteri interesante la relatia dintre
Ilisus Cristos si Maria Magdalena: ,lisus o iubea pe ea mai mult decat pe toti
ucenicii si obisnuia s-o sarute adesea pe... Aici fragmentul se intrerupe.
Aceasta pare a fi insa o referire la Cantarea Cantarilor: ,Sarutd-ma cu
sarutarile gurii tale” si ,jubirea ca moartea e de tare”.

Legenda aurita de Jacobus de Voragine, cea mai populara culegere de
relatari privind vietile sfintilor din Evul Mediu, descrie cum un grup de
crestini a inceput sa fie persecutat in lerusalim. Sapte dintre ei au fost
trimisi pe marea Mediterana si lasati sa pluteasca in deriva, intr-o mica
ambarcatiune. In cele din urma, barca a acostat intr-o zona aflata la est de
orasul Marsilia de astazi.

In centrul falezei care se inaltd deasupra tarmului poate fi vazuta si in
prezent grota in care Maria Magdalena, purtatda de ambarcatiunea
respectivd, si-a petrecut ultimii treizeci de ani din viata. In mod obisnuit ea
este reprezentata in operele de arta ca penitenta, goala si acoperita doar de
lungul ei par roscat. O pictura de Fra Bartolomeo, aflata intr-o capela mica
de langa Florenta, o infatiseaza cu vasul cu ulei folosit pentru a unge
picioarele lui lisus. Pictura este asezatd pe o piatra pe care este gravata
urmatoarea inscriptie:

EU L-AM GASIT PE DRAGUL SUFLETULUI MEU.
TIRANIA PARINTILOR

GNOSTICII SI NEOPLATONICIENII ASASINAREA HYPATIEI ATTILA SI
SAMANISMUL UN DRAM DE ZEN

In cadrul invataturilor secrete ale scolilor misterelor, viata si moartea
zeului Soare marcheaza punctul de mijloc al istoriei secrete. Desi a ramas
neremarcat de cronicarii epocii, la finele vremurilor acest eveniment va fi
perceput ca marele moment de inflexiune, in care istoria s-a schimbat. Ca
urmare a magnitudinii sale, putini dintre oamenii acelui timp I-au putut
privi din perspectiva corectd. Dupa o indelungatad perioada de ariditate
spirituala, multi au inceput sa aiba o perceptie vie, desi atavica, a lumilor



spirituale. Poate ca unii banuiau insemnatatea revolutiei de amploare
produse in planul spiritual, dar in absenta unei autoritati unificatoare
precum cea anterioara, a hierofantilor din scolile misterelor, noile
experiente erau interpretate in diverse moduri. Acest lucru s-a reflectat in
proliferarea sectara inregistrata in deceniile de dupa moartea lui lisus.

Multe dintre textele gnostice sunt la fel de vechi precum cartile incluse
in Noul Testament, autenticitatea unora neputand fi pusa la indoiala. Am
amintit deja despre Evanghelia dupa Toma, cu versiunile sale veridice
privind preceptele lui lisus, si despre povestea celor doi copii lisus din Pistis
Sophia. Textul fragmentar al Faptelor Sfantului Ioan ofera o imagine
fascinanta a practicilor initiatice ale lui lisus Cristos. Totul se desfasoara
sub forma unui dans circular. Ucenicii se prind de maini formand un cerc,
dupa care incep sa se roteasca in jurul lui lisus. In liturghia care insoteste
dansul, lisus este cel care initiaza, iar interlocutorul sau este candidatul la
initiere.

Candidatul: Voi fi mantuit.

Cristos: Iar eu voi mantui.

Candidatul: Voi fi eliberat.

Cristos: Iar eu voi elibera.

Candidatul: Voi fi strapuns.

Cristos: Iar eu voi strapunge.

Candidatul: Voi manca.

Cristos: Iar eu voi fi mancat.

Si dialogul continua in acelasi stil paradoxal, aproape absurd; pe
masura ce vom progresa cu aceste explicatii, ne va deveni mai clar.

Candidatul: Nu am casa, dar am case.

Nu am loc, dar am locuri.

Nu am templu, dar am temple.

Doar fragmente de text s-au pastrat mai departe, unele dintre ele
parand sa se refere la un anume mister osirian/crestin al mortii si invierii.
Apoi lisus spune: ,Ceea ce par acum a fi, aceea nu sunt, dar ceea ce sunt
vei vedea cand vei veni. Daca ai fi stiut cum sa suferi, ai fi avut puterea de
a nu suferi. De aceea, sa cunosti suferinta si vei avea puterea sa nu suferi.”

Un dans hindus in onoarea lui Krisna este descris in mod similar, ca ,un
dans circular al soarelui”. Dansatorii se rotesc si se rasucesc in jurul zeului
Soare, imitand astfel planetele. Acest lucru ar trebui sa ne sugereze ca
textul din Faptele Sfantului loan a fost inspirat de o viziune cosmica a lui
Iisus Cristos in chip de zeu Soare care a revenit.

Evanghelia dupa Filip aminteste de cinci ritualuri, ultimul si cel mai
important fiind cel al camerei nuptiale. Sa fie oare acesta o practica sexuala
ritualisticA asemanatoare cu cele care aveau loc in templele din Egipt,
Babilon si Grecia?



Mai tarziu, Biserica s-a straduit sa accentueze caracterul unic al
revelatiei crestine si sa-i distanteze pe lisus - si invataturile. Lui - de tot
ceea ce se Intamplase Inainte. Dar primii crestini percepeau in mod firesc
crestinismul ca derivind din practicile anterioare si ca o Implinire a
profetiilor antice. Multi dintre ei priveau noua religie prin prisma celor
deprinse in scolile misterelor din Egipt, Grecia si Roma.

Clement din Alexandria, unul dintre primii parinti ai Bisericii, cunostea,
poate, oameni care fusesera apropiati de apostoli. La fel ca elevul sau,
Origene, credea in reincarnare, de pilda, si ii invata pe ucenicii mai
avansati ceea ce ei numeau disciplina arcani, practici religioase pe care
astazi le-am considera magie.

Primii lideri ai crestinismului, precum Clement si Origene, erau
carturari ce si-au pus amprenta asupra progresului intelectual al epocii
lor. Unul dintre cele mai interesante rezultate ale acestui progres si-a gasit
exprimarea in neoplatonism.

Platon reusise sa transpunad In concepte perspectiva de tip
mintea-inaintea-materiei asupra lumii. In secolul al II-lea D. C., cei pe care
ii numim astazi neoplatonicieni au inceput sa dezvolte ideile lui Platon sub
forma unei filosofii a vietii si chiar a unei religii cu propriile sale practici
spirituale. Este important sa retinem ca, desi noi astazi privim aceasta
filosofie in mod academic, sec si arid, pentru adeptii lui din secolele
urmatoare, textele sale erau litera de lege. Neoplatonicienii nu se
considerau autorii ideilor sustinute, ci doar ai comentariilor care explicitau
conceptele propuse de Platon. Fragmente privite astazi ca niste simple
exercitii obscure de logica abstracta erau utilizate de neoplatonicieni in
practicile lor religioase.

Principala lor preocupare era descrierea adevaratei experiente
spirituale. In Despre amanare in justitia divind, Plutarh, puternic influentat
de neoplatonism, descrie modul in care arata diversele spirite atunci cand
pot fi vazute incepandu-si calatoria dupa moarte. Decedatul, spunea el,
este inconjurat de un invelis aidoma unei flacari, dar ,unii sunt aidoma
luminii pure a Lunii pline, emanand o singura culoare continua si
constanta. Altii sunt punctati - o priveliste extraordinara - presarati cu pete
palide, ca niste libelule, iar altii au zgarieturi superficiale.”

Plotin, cel mai de seama neoplatonician al scolii din Alexandria, era un
mistic practicant. Elevul sau, Porfirios, sustinea ca si-a vazut de mai multe
ori maestrul prada transelor extatice, unificat cu ,Unicul”. Plotin spunea
despre Porfirios - oarecum dispretuitor, poate - ca nu reusise niciodata
acest lucru. Neoplatonicienii de mai tarziu au pus un accent deosebit pe
importanta practicilor magice, Iamblichus lasadnd in urma descrieri
detaliate ale viziunilor sale.

Plotin a elaborat o extrem de complexa metafizica a emanatiilor, de tipul



celor mentionate in capitolul 1. Neoplatonismul a influentat alte traditii
prin abordarea sa sistematica, indeosebi Cabala si ermetismul, care sunt
considerate de unii specialisti un neoplatonism cu iz iudaic, respectiv
egiptean. In cadrul istoriei secrete insa, scrierile ermetice si cabaliste care
au inceput sa apara in perioada respectiva sunt privite ca primele expresii
sistematizate si consemnate in scris ale unor traditii antice, in mare parte
orale.

Hermetica, atribuita lui Hermes Trismegistus, un intelept egiptean, a
fost scrisa in greaca si se intinde pe patruzeci si doua de volume. Iuri
Stoianov, cercetator la Warburg Institute, a confirmat recent ca majoritatea
specialistilor considera astazi ca textul are o origine egipteana. Hermetica
se remarca prin toleranta fatd de alte traditii, toleranta datorata in parte
ideii ca toate traditiile au la baza aceiasi zei ai planetelor si deschid in mod
similar calea catre aceeasi lume spirituala.

De fapt, este posibil sa trasam o paralela intre emanatiile lui Plotin, zeii
din Hermetica si sferele ceresti descrise in Pistis Sophia.

In Cabala, emanatiile mintii cosmice - asa-numitele sefirot - sunt uneori
privite ca formand un fel de copac, arborele sefirotic. Interpretarea
alegorica a scripturilor initiatda de Filon din Alexandria a pus bazele
structurii comune a tuturor religiilor. Sfantul Pavel amintea de diverse
ordine ingeresti - nu numai ingeri si arhangheli, ci si serafimi, heruvimi,
tronuri, stapaniri, virtuti, puteri, intaietori. El face referire la un sistem
despre care nu se indoieste ca va fi inteles de cititorii sai, un sistem stabilit
de elevul sau, Dionisie Areopagitul. Cele noua ordine pe care acesta le
descrie pot fi asimilate cu ramurile arborelui sefirotic si cu diversele ierarhii
ale zeilor si spiritelor din religiile antice, politeiste si astronomice. Spre
exemplu, ,puterile” Sfantului Pavel corespund zeilor sistemului solar din
mitologiile greaca si romana, puterile luminii fiind spiritele Soarelui, iar
puterile intunericului fiind zeii Lunii si ai planetelor.

Rebecca Kenta, din Israel, a comparat ascensiunea prin portile
intelepciunii, de-a lungul Copacului Vietii din Cabala, cu invataturile
sufite, stabilind conexiuni intre sefirot si chakrele din traditia hindusa.

Orice filosofie de tip idealist, toate sistemele religioase percep creatia in
termenii unei serii descendente de emanatii ale mintii cosmice. Dar
aspectul evident ezoteric este acela al identificarii emanatiilor cu spiritele
stelelor si planetelor pe de o parte si cu fiziologia oculta pe de alta. Acest
lucru a dus la aparitia astrologiei, a alchimiei si a practicilor magice menite
sa faciliteze atingerea unor stari alterate de constiinta.

Este important sa nu uitdm cd nu vorbim aici despre concepte
abstracte, ci despre o experienta traita. Cele noua ierarhii angelice sunt
uneori impartite in trei, iar cand Sfantul Pavel spunea ca a fost inaltat in al
treilea cer, lasa sa se inteleaga de fapt ca a fost initiat la un nivel atat de



ridicat, incat a putut avea o experientd directa, personald, a fiintelor
spirituale superioare: serafimi, heruvimi si tronuri.

Crestinismul s-a conturat pe baza unor credinte si experiente initiatice
de acest tip. Cel mai de seama dintre parintii Bisericii, Sfantul Augustin,
era un initiat al unei scoli a misterelor persane, cea maniheista. Mani s-a
nascut in anul 215, in regiunea actualului Irak. La varsta de doisprezece
ani i-a aparut in fata o fiinta misterioasa, pe care el a numit-o Geamanul si
care i-a dezvaluit o mare taina: rolul raului in istoria omenirii. Astfel, Mani
a invatat despre interferenta fortelor intunericului in crearea universului,
dar si cd, in marea batalie cosmica dintre bine si rau, fortele acestuia din
urma de fapt triumfa.

Natura cosmicad a viziunii lui Mani este evidentd deopotrivd si in
sincretismul sau, in modul in care relateazd marile evenimente ale istoriei
si in rolurile pregnante jucate de Zarathustra, Buddha, profetii iudei si
lisus Cristos.

Caracterul universal al initiatilor ii ingrijoreaza de obicei pe tiranii locali.
De asemenea, capacitatea lor de constientizare a fortelor raului este
predispusa la interpretari gresite. Mani a fost protejat de doi regi succesivi,
dar al treilea l-a persecutat, l-a torturat si in cele din urma l-a crucificat.

LAm intrat in sufletul meu cel mai dinlauntru si am vazut, dincolo de
lumina mea si sufletul meu, lumina.” Marea realizare de ordin intelectual a
lui Augustin a fost aceea de a lasa in urma o expunere comprehensiva a
doctrinei Bisericii in termenii platonismului. In istoria conventionala a
Bisericii insa, este in general trecut cu vederea faptul ca expunerea sa era
bazata pe experienta personala, directd, a initiatului. Augustin insusi
vazuse cu ,ochiul misterios al sufletului” o lumina mai stralucitoare decat
cea a intelectului. El nu era preocupat doar de abstractiunile eterne.
Confesiunile sale ni-1 infatiseaza ca pe un om chinuit de sentimentul
trecerii timpului - de pilda in frecvent citata implorare ,O, Doamne, fa-ma
virtuos... dar inca nu!” si in strigatul lansat in cadrul unei alte experiente
vizionare: ,O, Frumusete, atat de veche si atat de noua totusi, prea tarziu
te-am iubit.” Acest sentiment al trecerii timpului este transpus intr-o
perceptie ezoterica asupra istoriei. Mai tarziu, cand vom analiza profetia sa
privind fondarea Cetatii Domnului, vom vedea cum intelegea el etapele
succesive ale istoriei lumii.

Aceasta era deopotriva epoca marilor misionari crestini. Dupa ce a fost
prins si vandut ca sclav, Sfantul Patrick si-a asumat sarcina de a disemina
ideea sanctitatii vietii umane, pe care lisus Cristos o introdusese in fluxul
istoriei mondiale, militand pentru abolirea sclaviei si a sacrificiilor umane.
Sfantul Patrick era insa totodatd un mag in traditia lui Zarathustra si
Merlin, un personaj terifiant, ce alunga toti serpii din Irlanda cu toiagul
sau, scotand demoni si inviind morti.



Crestinismul a fost rapid acceptat de celti. Sfantul Patrick a suprapus
peste profetia celta a reintoarcerii zeului Soare ceea ce stia el despre viata si
activitatea lui lisus. Astfel, crestinismul celt avea sa imbine armonios
elemente pagane si crestine. Motivele intrepatrunse ale artei celte vor
simboliza, de asemenea, undele impletite de lumina ce caracterizeaza, in
toate traditiile, primul stadiu al experientelor mistice.

Populatie profund independenta, celtii aveau sa insiste asupra
caracterului esential al experientei directe, de natura personala, a lumii
spiritelor si isi vor dezvolta o traditie ezoterica independent de autoritatile
de la Roma. De fapt, unele dintre credintele si practicile lor si ale altor
crestini din epoca vor ajunge sa fie considerate eretice de Biserica Romana.

Atunci cand oamenii au aceleasi valori profunde, cand impartasesc ceea
ce teologul existentialist Paul Tillich numea ,preocupari supreme”, ei devin
uneori incredibil de sensibili la nuantarea opiniilor. In aceste cazuri,
diferendele pot provoca o ura asasina, astfel incat cel mai mare dusman nu
este navalitorul aparut la granita, cu ochii injectati, ci fratele sau sora de
alaturi. Iar uneori unii membri ai congregatiei vor incerca sa interzica
anumite credinte - asa cum a procedat imparatul Augustus - nu fiindca le
considera false, ci tocmai pentru ca le cred a fi adevarate.

Istoria fondarii Bisericii Romane si a raspandirii sale prin bunele oficii
ale Imperiului Roman a fost scrisa atat de reprezentantii ei, cat si de
dusmanii acestora. Imparatul Constantin sustinea cd intr-o noapte,
inaintea unei batalii impotriva unor rebeli, 1-a visat pe lisus Cristos, care
i-a spus sa puna semnul crucii pe steagul sau de lupta, cu inscriptia ,Sub
acest semn vei invinge.” Constantin s-a supus si rebelii au fost infranti. El
a declarat apoi crestinismul religie oficiala a imperiului si a donat
episcopilor de Roma Palatul Lateran. Beneficiile politice ale actiunilor sale
nu pot fi trecute cu vederea. Noua forma de constiinta aparuta in Ierusalim
se raspandea cu forta in intregul imperiu, iar Constantin a profitat de acest
lucru oferind libertatea oricarui sclav care se convertea si cate douazeci de
monede din aur oamenilor liberi care alegeau noua credinta.

Asa cum am vazut, romanii facusera din cruzime un veritabil cult.
Abuzul de putere dus la extrem era la ordinea zilei. Romanii erau nemilosi,
iar brutalitatea devenise o virtute barbateascd. In aceste conditii,
preamarirea crestina a blandetii si a modestiei a schimbat situatia in mod
radical. Era evident ca adeptii noii religii aveau o sursa noua de bucurie si
multumire si un nou fel de a fi in lume.

Ganditi-va cat de stranie trebuie sa-i fi parut unui roman intalnirea cu
un initiat crestin. In fata lui se afla 0 noua forma de constiinta; existau deci
oameni capabili sa traiasca in forul lor interior, iluminati de entuziasmul si
de certitudinea experientelor spirituale. Trebuie sa fi fost ceva la fel de
tulburator cum avea sa fie, sute de ani mai tarziu, intalnirea dintre un



pigmeu din Papua-Noua Guinee cu exploratorii europeni. Dincolo de
fruntea initiatului crestin se deschideau lumi noi si nebanuite.

Constantin sperase, probabil, cad noua religie, cu rigurozitatea ei, va
incetini declinul Imperiului Roman, insa era preocupat de o profetie a
oracolelor sibiline, conform careia Roma avea sa devina din nou prada
lupilor si a vulpilor.

In consecinta, a decis sd zadarniceasca profetia transferand spiritul
Romei intr-un alt loc si fondand o noua capitala. A dezgropat de sub o
coloana de porfir Palladium-ul - statuia sculptata de mana zeitei Atena
care, asa cum am vazut, fusese adusa din Troia si pusa la fundatiile Romei
- si a ingropat-o pe locul orasului ce avea sa primeascd numele
Constantinopol. Palladium-ul a fost asezat sub aceeasi coloana de porfir,
care era incununata acum de o statuie a zeului Soare cu o coroana, aidoma
unui nimb, din cuie luate din adevarata cruce a rastignirii.

Acest simbolism ce incorpora invataturile initiatice referitoare la zeul
Soare putea fi inteles de initiatii oricarei religii; de aceea este oarecum
ironic faptul ca sub egida lui Constantin, Biserica a inceput sa reprime
invataturile de tip initiatic si sa le transforme pe cele proprii, exoterice, in
dogma religioasa.

In anul 325, in cadrul Conciliului de la Niceea s-a hotarat care dintre
numeroasele evanghelii aflate in circulatie erau cele adevarate. Totodata,
edictele imperiale au interzis practicile pagane. La ordinele fiilor lui
Constantin, femeile si copiii au fost impartasiti fortat, gurile lor fiind
deschise de o masinarie din lemn, pentru a le fi indesata inauntru painea
sfintita.

In anul 361, cand a venit la putere, nepotul lui Constantin, Iulian, a
inversat fluxul intolerantei religioase. Deoarece fusese elevul filosofului
neoplatonician Iamblichus si intelegea bine misiunea celui pe care il
numea ,zeul cu sapte raze”, el a conferit drepturi egale tuturor supusilor
sai, indiferent de convingerile religioase ale acestora, si a permis templelor
pagane sa-si deschida portile. Iulian a scris o celebra lucrare cu iz polemic
impotriva crestinismului ingust, dogmatic, care se dezvoltase in timpul lui
Constantin, acesta fiind motivul pentru care autorii crestini de mai tarziu
[-au supranumit ,Apostatul”, termenul definindu-1 pe cel ce renunta la
credinta. Crestinismul, considera el, tindea sa nege caracterul real al zeilor
pe care el ii intalnise gratie initierii.

Iulian a condus o campanie militara in Persia. Asa cum grecii asediasera
Troia pentru a obtine controlul asupra cunostintelor initiatice ascunse,
Iulian voia sa inteleaga filosofia secretd a scolii maniheiste din Persia.
Oricum, stia suficient pentru a-si da seama ca misiunea zeului Soare era
amenintata si ca misterele maniheiste se refereau la razboiul dintre Soare
si Ahriman - sau Satan - spiritul materialismului.



Inainte de a-si putea implini insa misiunea, Iulian a fost asasinat de un
adept al lui Constantin si o noua era a lui Saturn a inceput, in care
adevarata spiritualitate initiaticA avea sa fie cu desavarsire impinsa in
subteranele istoriei, in ilegalitate. Imparatul Teodosius a initiat o inflexibila
politicA de suprimare a oricaror dezacorduri cu linia imperiala privind
doctrina crestina. A confiscat proprietatile ,ereticilor” si le-a preluat
templele. Statuile zeitei Isis i-au fost rededicate Mariei. Panteonul din
Roma se remarca printr-o frumusete sublima, cosmica, fara asemanare in
randul bisericilor crestine. Acest templu al tuturor zeilor a fost transformat
de Teodosius intr-unul al monoteismului.

Totodata, imparatul a inchis scolile misterelor, iar in anul 391 a asediat
Serapeum-ul din Alexandria. Aceasta constructie cu caracter sacru, cu un
mare templu inchinat lui

Serapis, era una dintre minunile lumii antice. In interior, o statuie a
zeului era suspendata de plafon cu ajutorul unui magnet. Existau de
asemenea in incinta biblioteci care adaposteau cea mai mare colectie de
carti a lumii. Din fericire, multe dintre acestea au fost sustrase inainte ca
Serapeum-ul sa fie ars pana in temelii, statuile sale sacre fiind tarate in
strada.

In cele din urmi, Teodosius si-a indreptat atentia asupra scolii
neoplatoniciene din Alexandria, principala pastratoare a mostenirii
intelectuale a  scolilor misterelor. Principalul reprezentant al
neoplatonismului in epoca era o femeie pe nume Hypatia. Fiica unui filosof
si matematician de seama, invatase filosofie, matematici, geometrie si
astronomie. Tatal ei crease o serie de exercitii prin care trupul fetei sa
devind un vehicul corespunzitor pentru o minte stralucita. Ii plicea sa
inoate, sa calareasca si sa strabata muntii. Era pe cat de inteligenta pe atat
de frumoasa si in scurt timp a devenit celebra pentru inventarea unor
instrumente stiintifice, unul dintre ele masurand greutatea specifica a
lichidelor. Doar cateva fragmente din scrierile ei s-au pastrat, dar
contemporanii ei o considerau una dintre cele mai stralucite minti ale
vremii.

Conferintele pe care le sustinea atrageau un mare numar de
participanti. Familiarizata cu filosofia lui Plotin si Iamblichus, explica
modul in care crestinismul evoluase pornind de la invataturile din scolile
misterelor si sustinea, la fel ca tatal ei, cA nu exista nicio traditie sau
doctrina care sa detinda, in exclusivitate, tot adevarul.

Intr-o dupa-amiaza a anului 414, cand pleca de la o conferinta, un grup
de calugari cu glugi negre au silit-o pe Hypatia sa coboare din carul ei, au
dezbracat-o si au tarat-o pe strazi pana la o biserica din apropiere. Acolo, in
intunecimea rece, au impins-o spre altar si, pe fondul mirosului de tamaie,
au aruncat o panza neagra deasupra trupului ei gol si au sfasiat-o. Dupa



aceea, i-au razuit cu cochilii de scoici carnea de pe oase si i-au ars
ramasitele.

Biserica incerca s-o stearga pe Hypatia din istorie asa cum preotii lui
Amon se straduisera sa elimine orice urma a lui Akhenaton.

Este o tentatie usoara aceea de a privi Biserica in ansamblul ei ca
opresorul malefic al libertatii de gandire si de a idealiza gruparile ilegale si
scolile antinomice de tipul neoplatonicienilor si gnosticilor. Incid de la
inceputurile istoriei sale, Biserica a numarat printre liderii sai practicanti
ai magiei negre si alti initiati care au abuzat de puterile lor supranaturale
in urmarirea unor teluri egoiste. Dar la fel de adevarat - si poate mai
important - este si faptul ca, din vremea Sfintilor Pavel si Augustin, marii
conducatori ai Bisericii au fost initiati de cel mai inalt nivel, care au
incercat sa indrume omenirea conform planului divin descris in cartea de
fata. Ei stiau ca in Occident era necesar ca orice informatii legate de
reincarnare sa fie ascunse. In conformitate cu planul cosmic, Vestul urma
sa fie leaganul in care avea sa se dezvolte sentimentul valorii vietii umane
individuale.

Pe de alta parte, desi continuasera activitatea lui Pitagora si Platon,
transpunand 1in concepte experienta directda a lumii spirituale,
neoplatonicienii pareau sa nu fie constienti de marea revolutie produsa in
domeniul respectiv. In scrierile lor nu se intrevede nimic din evanghelia
iubirii universale propovaduitd de lisus Cristos. In mod similar, accentul
gnosticilor asupra experientei directe, personale, a lumii spirituale - spre
deosebire de acceptarea pasiva a dogmelor abstracte - se armoniza cu
impulsul introdus de Ilisus, dar multi dintre adeptii gnosticismului
detestau lumea intr-un mod ce contravenea misiunii lui Cristos, de a
transforma lumea materiala. Multe dintre credintele pe care sectele
gnostice le dezvoltasera pe baza aventurilor traite in lumea spirituala erau
relativ fantastice. Unii dintre ei credeau ca lisus Cristos nu se coborase
intr-atat incat sa se incarneze intr-un trup fizic si ca traise pe Pamant ca
un fel de fantoma; mai mult decat atat, practicau forme bizare si extreme
de mortificare si dezmat ca o modalitate de a-si amorti simturile fizice,
dispretuite, si de a dobandi acces la lumile spirituale. Unii se expuneau
pentru ca serpii sa se tarasca pe trupul lor gol, altii beau sange menstrual
spunand ,Acesta este sangele lui Cristos”, iar cativa credeau ca magia
sexuald va duce la nasterea unor fiinte divine. Existau si gnostici care se
castrau si se laudau: ,Eu sunt mai mort decat tine!”

Roma voia sa suprime deosebirile doctrinare. Convingerile crestine si
obiectivele morale fusesera utile pentru Constantin si Teodosius, care
unificasera si intarisera imperiul intr-o perioada in care triburile barbare il
amenintau la granita orientala.

Extinderea continua a dominatiei chineze crease un efect de domino in



Asia Centrala, care avea efecte si in Europa. Sub presiunile Orientului
indepartat, gotii, vizigotii si vandalii invadasera numeroase regiuni ale
Europei, ajungand chiar pana la Roma, inainte de a bate in retragere. Apoi,
in deceniile trei si patru ale secolului al V-lea, triburile mongole, nomade,
au fost unificate sub sceptrul unui mare conducator, Attila Hunul. Acesta
a cotropit teritoriile invadate anterior de goti si vandali si a construit un
imperiu ce se intindea din stepele Asiei Centrale pana in nordul Galliei.
Apoi s-a indreptat spre nordul Italiei si a atacat Constantinopolul.

Attila, ,Biciul lui Dumnezeu”, a devenit sinonim cu cruzimea, insa un
istoric grec pe nume Priscus, care a vizitat tabara conducatorului hun,
contureaza o altd imagine a acestuia. Priscus relateaza ca Attila traia intr-o
casa simpla, din lemn lustruit, inconjurata de un fel de gard de asemenea
din lemn. Presuri de lana erau asternute pe jos, iar Attila - in traducere,
literal, ,tata mic”, ,tatuc”- isi primea oaspetii imbracat in vesminte simple,
din panza, fara aur sau pietre pretioase, bea (moderat) dintr-un bol de lemn
si manca de pe un platou din acelasi material. Nu a lasat sa se intrevada
nicio emotie pe parcursul discutiei, cu exceptia momentului in care a sosit
fiul lui cel mic, pe care l-a gadilat sub barbie si 1-a privit cu o expresie de
multumire.

Se spune ca, atunci cand a cucerit Corintul, cetate crestina, Attila s-a
infuriat vazand cate o prostituata la fiecare colt de strada sile-a dat de ales:
se marita cu unul dintre oamenii lui sau pleaca in exil.

Chiar daca nu a fost monstrul crud din imaginatia populara, este
adevarat ca, daca ar fi reusit sa distruga Imperiul Roman, consecintele
asupra evolutiei constiintei umane ar fi fost catastrofale.

Attila era cel mai temut dusman al romanilor; el le interzicea oamenilor
sai sa traiasca pe teritoriul roman sau sa cumpere bunuri romane. Cand a
invadat teritoriile ocupate de acestia, a inversat procesul de romanizare,
demoland constructiile romane, si a luat mii de kilograme de aur din
capitala imperiului ca tribut. In anul 452, cand Roma insasi se afla sub
presiunea hunilor, imparatul 1-a trimis pe Leon, episcopul Romei, sa-I
intalneasca pe Attila. Cei doi au negociat un acord in virtutea caruia
Honoria, fiica imparatului, avea sa se marite cu Attila, aducandu-i o dota
de mii de kilograme de aur. Hunul a fost convins ca astfel isi implinise
ambitia de a cuceri Imperiul Roman si de a stapani lumea.

Attila si poporul sau practicau samanismul. In toate bataliile duse, el
era indrumat - intelept, dupa cum s-a vazut - de preotii lui samani. Groaza
starnitd de hoardele hune pornite la luptd era amplificata de urletele
cainilor, de zanganitul armelor, de dangatul clopotelor si sunetul
goarnelor. Toate acestea aveau menirea de a chema in ajutor armatele
mortilor, stafiile stramosilor, pentru a lupta alaturi de ei. De asemenea,
invocau sufletele colective ale animalelor carnivore, lupi si ursi, cerandu-le



sd intre in trupurile lor si sa le confere puteri supranaturale.

Fiindca discutam despre navalirile barbare dinspre rasarit, este
momentul sa ne oprim putin si sa analizdm problema samanismului.
Termenul ,saman” provine dintr-un cuvant mongol-tungus care inseamna
»cel ce cunoaste”.

Din vremea navalirilor barbare pana in prezent, samanii au utilizat o
serie de tehnici - Mircea Eliade le numea ,tehnici arhaice ale extazului”-
menite sa le induca o stare de transa: dansuri si batai ritmice de toba,
respiratia accelerata, automutilarea, privarea senzoriald, deshidratarea,
lipsa de somn; la acestea se adaugau ingestia unor plante psihoactive,
printre care ayahuasca, ciuperca numita cornu-secarei si cactusul peyote.
Studii recente efectuate, printre altii, de William Emboden, profesor de
biologie la Universitatea Statului California, sugereaza ca drogurile erau
utilizate pentru a induce stari de transa si in scolile misterelor - de pilda
kykeon-ul la Eleusis si apa de nufar albastru luata impreuna cu opiu si
radacina de matraguna in Egiptul antic.

Cercetatorii au izolat recent o enzima in creier, capabila sa induca
asemenea stari de transa. Studiile par a sugera ca 2 din oameni au niveluri
cerebrale de dimetil-triptamina suficient de mari pentru a declansa stari de
transa spontane si involuntare. Se pare de asemenea ca acest nivel este
mai ridicat pana la varsta adolescentei, cand are loc un proces de
cristalizare ce afecteaza glanda pineala si functia acesteia. Noi, ceilalti 98,
trebuie sa apelam la aceste tehnici stravechi sau la altele similare.

Antropologii au constatat ca relatarile experientelor de tip samanic
specifice diverselor culturi indica o succesiune de stadii identice. La
inceput survine o blocare a lumii exterioare, a simturilor, insotita de
senzatia unei calatorii in intuneric. Adesea este resimtitd o durere
puternica, de parca trupul fizic este dezmembrat.

In al doilea rand, apar o mare de lumini, de cele mai multe ori insotita de
o retea mobila de tipare geometrice - matricea.

In a treia etapa, aceste tipare prind forméa, de obicei serpi si fiinte pe
jumatate oameni, jumatate animale, deseori cu trupuri pliabile si
semitransparente.

In cele din urma, cand transa se destrama, samanul rdmane cu senzatia
unor puteri supranaturale, cu capacitatea de a tamadui, cunostinte despre
dusmani, abilitatea de a influenta telepatic animalele si cu darul profetiei.

Toate acestea par a corespunde cu relatarile privind initierea in scolile
misterelor, despre care am discutat deja. Gregg Jacobs de la Harvard
Medical School spunea ca ,prin utilizarea tehnicilor samanice ne putem
induce puternice stari ancestrale de constiinta”.

Dar din punctul de vedere al adeptilor moderni ai ezoterismului,
exemplul samanismului nu ne va ajuta prea mult sa intelegem scolile



misterelor si societatile secrete. Multe dintre picturile produse in cadrul
culturilor samanice ca mod de redare a transelor sunt uimitor de frumoase,
dar nu oferda o panorama la fel de vasta si de impresionanta a lumii
spirituale precum cea de pe plafoanele unor temple ca Edfu si Philae. Mai
mult decat atat, fiintele intalnite de samani par a fi de nivel inferior,
nicidecum zeii planetari cu care comunicau preotii din temple.

Prin urmare, dupa parerea practicantilor actuali ai ezoterismului, orice
tip de samanism - fie cel din trecut, al hoardelor de huni ori de mongoli, fie
cel practicat de sangoma in Africa de Sud astazi - constituie o degenerare a
unei viziuni primordiale odinioara magnifice.

Vedem deci inca o data ca, in cadrul istoriei secrete, totul este invers, cu
susul in jos. In istoria conventionald, primele stadii ale religiei au fost
marcate de animism si totemism, dezvoltandu-se apoi pana la cosmologiile
complexe ale marilor civilizatii antice. Conform istoriei secrete, viziunea
primordiala a omenirii era una sofisticata, complexa si extraordinara, abia
ulterior degenerand in animism, totemism si samanism.

Triburile conduse de Attila practicau un samanism ce le oferea un acces
la lumea spiritelor pe care multi clerici i-ar invidia, dar era vorba despre un
acces intr-o stare atavica. Acesta contravenea impulsului spre evolutia
constiintei umane determinat de Pitagora si Platon, impuls caruia lisus
Cristos si Sfantul Pavel ii conferisera o noua directie. Telul acestei evolutii
era unul splendid, acela ca oamenii sa se poata bucura de forta si
superioritatea lor intelectuala individuala si sa fie capabili sa se deplaseze
in mod liber, cu dragoste si cu forta, nu doar in lumea materiala, ci siin cea
a spiritelor.

Ingerarea halucinogenelor este, desigur, o parte importanta a practicilor
samanice moderne, dar ca modalitate de contactare a lumii spirituale este
interzisd de majoritatea reprezentantilor de seama ai ezoterismului
modern. Scopul pe care ei il urmaresc este acela de a trai experienta
lumilor spirituale cu ajutorul facultatilor intelectuale nestanjenite de
nimic, ci chiar accentuate. A patrunde in lumea spiritelor cu ajutorul
drogurilor, pe de altd parte, inseamnad a o face fara pregatirea
corespunzatoare si risca sa deschida un portal catre o dimensiune
infernala, care apoi refuza sa se mai inchida.

In anul 453, cand se pregitea de nunta cu o tanira de neam ales, desi
avea deja sute de sotii, Attila era un barbat in floarea varstei si in plina
vigoare, pe punctul de a desavarsi prabusirea Imperiului Roman.

Fragila aparitie timpurie a unui nou stadiu al constiintei umane avea sa
fie insa retezata din radacina. A doua zi dimineata, Attila a fost gasit mort.
Suferise o masiva hemoragie nazala.

,Cred tocmai pentru ca este absurd.” Aceste celebre cuvinte ale primului
parinte de limba latina al Bisericii, Tertullian, i-au influentat pe numerosi



ganditori de la sfarsitul secolului al XIX-lea si din prima jumatate a
veacului urmator.

Ne putem imagina cat de absurda trebuie sa i se fi parut viata unui
cetatean al Imperiului Roman in perioada declinului acestuia. Omul traia
intr-o lume lipsitd de orice magie, o lume in care marile certitudini
spirituale pe care fusesera fundamentate civilizatiile antice pareau
indoielnice; ele nu mai corespundeau experientei lui actuale. Pan murise
demult, iar oracolele tacusera. Dumnezeu si zeii pareau a nu fi altceva
decat niste biete idei goale, abstracte, in vreme ce adevarata viata ideatica,
viguroasd, era dusa pe taramul stiintei si tehnologiei, in domeniul teoriilor
atomice ale lui Lucretius si al unor uimitoare proiecte ingineresti -
apeducte, sisteme de asanare si drumuri lungi de mii de kilometri - care se
concretizau pretutindeni in jur. Certitudinile spirituale fusesera inlocuite
de realitatea dura, politica si economica.

Si totusi, daca cetateanul in cauza ar fi vrut sa asculte de imboldurile
spiritului sau interior, ar fi putut observa ca aceasta macinare seaca si
mecanica a rotitelor necesitatii, acest nou mod de a fi al lumii scotea in
evidenta ceva cu totul opus, ceva numit pretutindeni altundeva ,calea fara
nume”. Daca acest cetatean ar fi ales sa nu se inchida in fata ei, ar fi putut
sesiza sugestiile venite din partea filoanelor de gandire interioara.

In acest punct critic al existentei, trecem din epoca scolilor misterelor in
cea a societatilor secrete, de la cursul istoriei dirijat de elitele politice la
ceva mult mai subversiv, venit din subteran. O noua stare punea stapanire
pe viata afectiva a initiatilor, o stare ilustrata de viata comediantului lui
Dumnezeu, Francisc din Assisi, de bufonii pieselor lui Shakespeare si in
operele usor moralizatoare ale lui Rabelais, in Caldtoriile lui Gulliver, in
Alice in Tara Minunilor sau in lucrarile lui Kurt Schwitters.

Ca raspuns la o intrebare referitoare la ce anume inseamna Zen, un
calugar a ridicat un deget. Un elev din clasa a inceput sa-i maimutareasca
si dupa aceea, ori de cate ori cineva discuta despre invataturile
respectivului calugar, baiatul ridica degetul, in batjocurd. La ora
urmatoare de curs insa, calugarul s-a repezit la el si i-a taiat degetul cu
pricina. Tanarul a luat-o la fuga, tipand, dar monahul 1-a strigat. Baiatul
s-a intors si s-a uitat spre calugar, iar calugarul, privindu-i fix, a ridicat un
deget.

In acea clipa, tanarul a primit iluminarea.

Aceasta conte cruel nu este un episod istoric, ci doar una dintre clasicele
fabule Zen, formulate in epoca in care hemoragia nazala l-a rapus pe Attila.
Capacitatea de gandire abstracta era in curs de dezvoltare de mai putin de
o mie de ani, inspirata fiind de Pitagora, Confucius si Socrate. Budismul se
raspandise din India in China, odatd cu vizita celui de-ai douazeci si
optulea patriarh budist Bodhidharma. In urmaétoarele doua secole,



budismul si taoismul au fuzionat in China, creand o filosofie a iluminarii
spontane, intuitive, numite teh’an - sau Zen, asa cum va fi numita ulterior
in Japonia.

Teh’an a adus cu ea un nou sentiment prevenitor al limitarilor gandirii
abstracte.

Baiatul si colegii lui s-au straduit in inteleagd ce voia calugarul sa
spuna. Ni-i putem imagina incretindu-si fruntile in incercarea de a dobandi
iluminarea pe cale rationald, cu ajutorul creierului. Deodata insa, tanarul
poate percepe lumea din perspectiva unei stari alterate de constiinta, din
punctul de vedere al constiintei vegetale care isi are sediul nu in craniu, ci
in zona plexului solar. Prin intermediul acestei constiinte vegetale suntem
conectati, individual, cu toate celelalte fiinte vii din univers. Conexiunile
pot fi imaginate ca niste lujeri ai marelui copac cosmic, fiecare plex solar
fiind o floare a copacului. Privita dintr-un alt unghi, constiinta vegetala
este de fapt o altd dimensiune, lumea dintre lumi si poarta catre taramurile
spirituale. Constiinta, aceasta ,lumina aflatd dincolo de lumina
intelectului”, pentru a-1 cita pe Sfantul Augustin, este cea in care trebuie sa
se afunde cel ce doreste sa devina iluminat.

Baiatul atinge iluminarea fiindca din punctul de vedere al acestei forme
diferite de constiinta, degetul calugarului ii apartine si lui in egala masura.
Categoriile filosofice normale ale gandirii rationale nu pot reda in mod
sugestiv aceasta idee.

Hohotele de ras nu pot fi stapanite atunci cand percepem universul cu
susul in jos si cu dosul in afara. La inceputul celei de-a doua jumatati a
secolului al V-lea, in lume a aparut un nou sens al absurdului si, de atunci
inainte, marii initiati ai societatilor secrete, in Occident si in Orient
deopotriva, vor avea de fiecare data o ,tusa” de Zen.

Sub conducerea unul lider puternic, Iustinian, Imperiul Bizantin s-a
extins, recuperand teritorii de la neamurile barbare. Iustinian a inchis si
ultimele scoli de filosofie elena, astfel incat maestrii acestora au plecat in
exil, luand cu ei texte precum scrierile lui Aristotel, printre acestea
aflandu-se si tratatul sau de alchimie, acum pierdut. Multi dintre ei au
ajuns in Persia, unde regele Chosroes visa sa fondeze o mare academie,
precum cea care pusese bazele civilizatiei elene. Intr-un tumult intelectual
ce includea elemente din neoplatonism, gnosticism si ermetism,
metodologia aristoteliana a fost aplicata deopotriva lumii materiale si celor
spirituale. Astfel a inceput epoca de aur a magiei arabe.

Toti am fost vrajiti in copilarie de o imagine sau alta a magiei: duhuri
atotputernice, lampi fermecate si abracadabra. Aceste povesti au inceput
sa-si teasa influenta magica asupra istoriei lumii in secolul al VI-lea;
circulau atunci zvonuri despre roboti si masini zburatoare, despre comori
de aur ce nu se sfarseau niciodata, despre farmece si formule magice



inscrise in carti interzise.

In scurt timp, lumea intreaga a cazut prada vrajii Arabiei, pe masura ce
aceste carti au fost publicate pretutindeni: carti ce contineau soapte ale
demonilor.

EPOCA ISLAMULUI

MAHOMED SI GAVRIL BATRANUL DIN MUNTI HARUN AL RASID SI
CELE O MIE SI UNA DE NOPTI CAROL CEL MARISI PARSIFAL
CATEDRALA DIN CHARTRES

Un personaj sumbru si intunecat privea din lumea spiritelor in jos, spre
aceste noi evolutii.

In anul 570, la Mecca se nastea un copil pe nume Mahomed. La varsta
de sase ani, baiatul si-a pierdut ambii parinti si a fost luat ucenic de un
pastor. Crescand, a devenit un tanar lat in umeri, cu par negru, carliontat,
si o barba prin care straluceau dinti orbitor de albi. Conducator de camile
fiind, transporta parfumuri si mirodenii din Mecca in Siria. Cand a implinit
douazeci si cinci de ani, s-a casatorit cu o vaduva instaritd din Mecca,
devenind astfel unul dintre cei mai bogati si mai respectati locuitori ai
orasului.

Desi, intr-un fel, recastigase tot ce pierduse prin moartea parintilor,
Mahomed era nemultumit. In centrul religios al cetatii se afla o bucata
mare de granit negru numita Kaaba, despre care in unele traditii se spune
ca ar fi cazut pe Pamant din sistemul stelar Sirius. In epoca respectiva,
Arabia era populata de triburi samanice, fiecare venerandu-si propriile
divinitati si spirite. In mijlocul ei, alaturi de Kaaba, se afla un cort sacru, in
care erau adapostiti sute de idoli. Mecca era de asemenea injosita de
vanzarea apei sfinte, luate dintr-un izvor pe care Ismael il facuse sa
tasneasca din nisip. Pentru Mahomed, toate acestea denotau lipsa de
disciplina si de strictete; vedea in jurul lui oameni preocupati numai de
castigurile materiale, de jocurile de noroc, de bautura si de calarie.

Ducandu-si caravanele de camile in locuri precum Siria si Egipt, auzise
relatari despre iudaism si despre lisus Cristos. Episodul alungarii zarafilor
din Templu i-a dat oare idei? In orice caz, Mahomed s-a convins ca Arabia
are nevoie de un profet, de cineva ca lisus, care sa elibereze oamenii de
superstitii si de coruptie morala, unindu-i in vederea unui tel cosmic unic.

Intr-o zi, Mahomed sedea printre dealurile din jurul orasului Mecca,
cugetand mahnit la posibilitatile de realizare a acestui deziderat, cand in
fata i-a aparut un inger, care i-a spus: ,Eu sunt arhanghelul Gavriil.” Apoi
i-a aratat o tablita din aur si i-a cerut s-o citeasca. Mahomed a protestat,
replicand ca este analfabet, dar la insistentele Ingerului, a constatat ca



putea citi. Asa au inceput dialogurile care vor constitui ulterior miezul
Coranului. Mai tarziu, Mahomed s-a intors in oras si a inceput sa predice
despre cele invatate de la Gavriil, vorbind cu sinceritate si cu o forta
irezistibila. Iata in ce termeni directi isi rezuma el crezul:

Invataturile mele sunt simple.

Allah este unicul Dumnezeu.

Mahomed este profetul lui.

Renunta la idolatrie.

Nu fura.

Nu minti.

Nu ponegri.

Si nu te imbata niciodata.

Daca urmezi invataturile mele, urmezi islamul.

Cand a fost provocat sa faca o minune pentru a dovedi ca propovaduirea
sa este de inspiratie divina, a refuzat, spunand ca Allah a ridicat cerurile
fara a recurge la pilastri, a facut Pamantul, raurile, smochinul, curmalul si
maslinul si ca aceste lucruri sunt in sine minuni suficiente.

Putem auzi in acest materialism extatic primele soapte ale epocii
moderne.

In cursul conversatiilor angelice, Gavriil i-a cerut lui Mahomed sa aleaga
o bautura invioratoare, iar el s-a hotarat asupra laptelui, pe care ocultistii
il numesc ,sucul Lunii”. Astfel, in islam alcoolul avea sa fie interzis.

Din punct de vedere ezoteric, semnificativ este faptul ca ingerul care i-a
dictat Coranul a fost Gavriil, in mod traditional arhanghelul Lunii. Allah
este numele musulman al lui Iehova, marele zeu al Lunii $i al gandirii.
Astfel, Gavriil vesteste capacitatea gandirii de a tine in frau patimile umane
si de a potoli fantezia, iar zeul ei este marea divinitate a lui ,sa nu faci”,
reprezentata in iconografia musulmana prin intermediul semilunii.

Gandirea este un proces letal, care secatuieste energiile datatoare de
viatda. In Evul Mediu - epoca islamului - era necesard reprimarea
impulsurilor sexuale daca se dorea cresterea capacitatii de gandire. Iar
pentru a sugruma mladitele fanteziei gnostice, liderii religiosi si-au impus
autoritatea asupra populatiei.

Din perspectiva istoriei occidentale conventionale, in perioada de mijloc
a Evului Mediu, Europa era tinta atacurilor din partea barbarilor
musulmani. Din punctul de vedere al istoriei ezoterice, adevarul este mai
degraba imaginea in oglinda a acestei perceptii. Impulsurile activate in
aceasta perioada, cele care aveau sa se intensifice si sa transforme Europa
si de fapt intreaga omenire, au venit dinspre islam.

Propovaduirea lui Mahomed in piata orasului Mecca a determinat un
complot menit sa-1 ucida. Pentru a-si putea organiza sustinatorii,
Mahomed a fugit, impreuna cu discipolul sau, Abu Bakr, la Medina. In



anul 629, s-a intors la Mecca si in urmatorii patru ani, pana la moartea sa,
a obtinut controlul asupra intregului teritoriu al Arabiei. Cand Abu Bakr
i-a succedat, cu titlul de ,calif’, vointa de noi cuceriri a continuat sa se
manifeste cu o rapiditate uimitoare.

Una dintre conditiile necesare pentru ca o religie sa aiba succes este
aceea de a lucra in lume - altfel spus, de a aduce beneficii materiale.
Combinatia dintre monoteismul radical al lui Mahomed si metodologia
stiintifica aristoteliana, care marcase deja gandirea araba, avea sa se
propage rapid in intreaga lume, din Spania pana la frontierele Chinei.

Absorbind noile idei si totodata raspandindu-le, arabii au intrat in
contact cu zoroastrismul, budismul, hinduismul si stiinta chineza, inclusiv
cu modul de fabricare a hartiei. Astfel, au inregistrat progrese deosebite in
astronomie, medicina, fizica si matematica, inlocuind dificilele cifre romane
cu sistemul pe care il folosim si in prezent.

Conform propriilor sale precepte, sufismul are radacini stravechi, chiar
primordiale. Unele traditii ii stabilesc originile in Confreria Saramong - sau
Fratia Albinei - fondata in Caucaz in timpul primei migratii post-Atlantida.
Mai tarziu a fost influentata, fara indoiala, de gnosticism si neoplatonism.

Daca in perioada sa de varf a existat in islam o tendinta spre dogmatism
si paternalism, sufismul a constituit un impuls contrar, o fascinatie pentru
diversele manipulari uneori perverse si paradoxale ale spiritului. Islamul
ezoteric indemna individul sa se lase prada laturii feminine, afective, a
vietii spirituale, care si-a gasit exprimarea in poezia sufita.

O alta problema importanta in sufism este aceea referitoare la ,eu”.
Conform principiilor sale, ceea ce noi consideram in general a fi sinele
nostru este de fapt o entitate ce functioneaza independent de noi,
constituita in principal din temeri, atasamente false, prejudecati, antipatii,
invidii, obisnuinte, preocupari si compulsii. Practicile sufite presupun in
mare parte distrugerea acestui eu fals, a acestei vointe nereale.

ysDumnezeu ii este omului mai aproape decat vena lui jugulara”, sustine
un verset din Coran (50: 16), insa distrasi fiind de eul nostru fals, nu
constientizam acest lucru.

Marele reprezentant al sufismului Ibn Arabi sustinea ca invatator sufit
este cel ce dezvaluie eul sinelui.

Practicile recomandate de un astfel de invatator sufit cuprind exercitii
de respiratie si folosesc muzica pentru atingerea unor stari alterate de
constiinta. Discipolii sufismului deprind si procesul uneori dureros de
Jtrezire”, de constientizare a curentului cosmic, mistic, ce strabate fiinta
umana, devenind astfel mai vii.

Fiindca se deschid in totalitate in fata acestui curent mistic, sufitii pot fi
aprigi, impredictibili si derutanti. Vom vedea in continuare ca sufismul a
exercitat o influentd ampla, si totusi in mare masurd nerecunoscuta,



asupra culturii occidentale.

Cumnatul lui Mahomed, Ali, era pentru el ceea ce fusese Ioan pentru
lisus Cristos, primind la randul lui si transmitand mai departe invataturile
secrete. Sufitii se supuneau legii islamice, dar o considerau a fi doar stratul
exterior al principiilor ezoterice.

Impreuna cu fiica lui Mahomed, Fatima, Ali a pus bazele asa-numitului
Imperiu Fatimid, ce cuprindea o regiune intinsa din Africa de Nord, inclusiv
Cairo; aici cei doi au fondat o scoala a filosofiei ezoterice: Casa
intelepciunii. In cadrul ei existau sapte grade initiatice. Candidatii
dobandeau cunostinte atemporale si puteri secrete. Sir John Woodruffe,
traducator din secolul al XIX-lea al unor texte tantrice, a adus totodata la
lumina o traditie sufitd cu o imagine similara a fiziologiei oculte. Conform
acesteia, centrii de putere ai fiintei umane au nume interesante, precum
Inima de Cedru sau Inima de Crin.

Unul dintre initiatii Casei intelepciunii a fost Hassan-I Sabbah, celebrul
Batran din munti. El a fondat o mica secta care, in anul 1090, a cucerit
castelul Alamut din muntii aflati la sud de marea Caspica, in actualul Iran.
Din aceasta fortareatd montana, Hassan isi trimitea ,agentii secreti” in
lumea intreaga pentru a-i indeplini ordinele, exercitand astfel un control de
maestru papusar asupra conducatorilor din regiuni indepartate. Acesti
Hasishim - asasini - ai lui se infiltrau la curtile si in armatele straine. Toti
cei care nutreau macar gandul de nu i se supune erau gasiti, a doua zi
dimineata, morti.

Imaginea occidentalilor cu privire la Hassan este deformata, fara
indoiala, de un fragment din relatarile de calatorie ale lui Marco Polo.
Acesta afirma ca Batranul din munti le dadea tinerilor sai adepti anumite
droguri care 1i adormeau vreme de trei zile. Cand se trezeau, constatau ca
se afla intr-o gradina minunata, despre care li se spunea ca este paradisul.
In jurul lor se aflau fete frumoase, care cantau si le satisficeau toate
dorintele. Dupa alte trei zile, tinerii erau din nou adormiti, iar la trezire
erau adusi in fata lui Hassan, convinsgi ca Batranul avea puterea de a-i
trimite oricand inapoi in paradis. Astfel, cand Hassan voia ca o persoana
anume sa fie ucisa, asasinii sai 1i indeplineau imediat dorinta, stiind cu
siguranta ca paradisul le va fi rasplata.

In realitate, Hassan interzicea cu tirie toate narcoticele si bauturile
alcoolice, executandu-si chiar un fiu pe care il prinsese beat. De asemenea,
interzicea muzica. Printre ai sai, avea deopotriva renumele unui sfant si
alchimist, capabil sa controleze evenimentele din lumea intreaga prin
mijloace supranaturale, desi dupa ce si-a stabilit cartierul general la
Alamut, nu si-a mai parasit camera decat de doua ori.

In secolul XX, arhetipul omului ce pare nebun, dar controleaza in
realitate intreaga lume din celula sa, a fost ilustrat de personajul dr.



Mabuse in filmele profund ezoterice ale lui Fritz Lang.

Harun al Rasid a fost un alt reprezentant extraordinar al epocii. Devenit
calif dupa ce abia implinise douazeci de ani, a transformat in scurt timp
Bagdadul in cel mai frumos oras al lumii, construind un palat de o
splendoare nemaiintalnita, deservit de sute de curteni si sclavi, plus un
harem. Era un loc al materialismului stralucitor, in care omul putea
experimenta toate placerile cunoscute in lume, plictisindu-se de ele si
jinduind la ceva nou.

Potentatul oriental cu turban din imaginatia noastra si totodata califul
din cele O mie si una de nopti, el i-a atras la curtea sa pe toti marii scriitori,
artisti, ganditori si savanti ai epocii sale. Se spunea ca, la fel ca in 0 mie si
una de nopti, parasea uneori, strecurandu-se pe o usa secreta, palatul,
deghizat, pentru a trage cu urechea si a afla ce gandesc cu adevarat supusii
sai.

Intr-una dintre cele mai frumoase povesti, un pescar de pe marea Rosie
gaseste in plasele scoase din apa o oala mare de fier. Cand o ridica la bord,
vede ca este decorata cu triunghiurile suprapuse ale Pecetii lui Solomon.
Curios din fire, pescarul deschide oala si, in clipa aceea, un soi de fum
negru se ridica din ea si acopera cerul, astfel ca in jur nu se mai vede nimic,
decat intuneric. Apoi fumul se condenseaza, luand forma monstruoasa a
unui djinn care ii spune pescarului ca a fost inchis in oala de Solomon si
adauga ca, dupa doua sute de ani, a jurat sa-i imbogateasca pe cel ce avea
sa-i redea libertatea; dupa cinci sute de ani, si-a fagaduit siesi ca-i va da
eliberatorului sau putere, iar dupa o mie de ani, a facut legamant ca-1 va
ucide pe cel care-i va elibera. Asa ca ii cere omului sa se pregateasca de
moarte. Pescarul insa raspunde ca nu crede ca djinnul a fost cu adevarat
inchis in oala, iar acesta, pentru a-i dovedi, se transforma din nou in fum
si, rasucindu-se cu o miscare lenta, intra inapoi, moment in care, desigur,
pescarul pune capacul la loc.

Povestea, ce pare doar o istorioara naiva pentru copii, este considerata
de ocultisti ca fiind plind de semnificatii ezoterice. Termenul ,djinn”
inseamna ,a se ascunde”, iar populatiile arabe cultivau cu asiduitate o
metodologie teoretica si practica de abordare a acestor entitati despre care
se spunea ca salasluiesc in case parasite, in fantani si sub poduri. De
asemenea, bine cunoscuta era si practica de a inchide spirite si demoni in
amulete, inele si pietre, cu ajutorul unor sigilii magice precum Pecetea lui
Solomon. In Evul Mediu, aceste traditii, in mare parte de origine araba si
referitoare indeosebi la conferirea de puteri deosebite talismanelor, prin
mijloace astrologice, aveau sa fie reunite in numeroase tratate celebre de
magie neagra. Cel mai important dintre ele, intitulat Picatrix, avea sa-si
puna amprenta asupra multora dintre personalitatile influente ale acestei
istorii, precum Trithemius, Ficino sau Elias Ashmole.



Rumi a devenit cel mai de seama poet sufit de la curtea lui Harun al
Rasid. Chiar si in copilarie, era o prezenta deconcertanta. La varsta de sase
ani a inceput sa posteasca si sa aiba totodata viziuni. Se spune ca intr-o zi
se juca impreunda cu un grup de copii care alergau dupa o pisica, de pe un
acoperis pe altul. Rumi a protestat, spunand ca oamenii ar trebui sa fie mai
ambitiosi decat animalele, dupa care a disparut. Cand ceilalti copii au
inceput sa tipe, speriati, a reaparut brusc in spatele lor; avea o privire
stranie si a declarat ca spirite cu mantii verzi il dusesera in alte lumi.
Mantiile verzi ar fi putut fi umbra Celui Verde, E1 Khidir, o fiinta capabila sa
se materializeze si sa se dematerializeze dupa bunul ei plac. Sufitii sustin
ca Cel Verde vine in ajutorul persoanelor care au o misiune speciala.

La varsta de treizeci si sapte de ani, devenit profesor universitar, Rumi
era adorat de studenti. Intr-o zi cilarea pe calul sidu, urmat de invatacei,
cand a fost oprit de un dervis. Shamsi Tabriz era cunoscut pentru faptul ca
ii insulta pe seici si pe clerici, fiindcd nu se lasa indrumat decat de
Dumnezeu, fapt care il facea sa fie o prezenta imprevizibila si uneori
coplesitoare, chiar zguduitoare.

Cei doi s-au imbratisat si au plecat impreuna sa locuiasca intr-o chilie,
unde au meditat vreme de trei luni. Fiecare a vazut in ochii celuilalt ceea ce
cauta. Dar studentii lui Rumi au devenit atat de invidiosi, incat intr-o zi
[-au pandit pe Shamsi si I-au injunghiat mortal.

Distrus, Rumi a plans si a slabit. Era de neconsolat. Apoi, intr-o zi, in
vreme ce mergea pe strada, a trecut prin fata atelierului unui aurar si a
auzit bataia ritmica a ciocanului pe metal. A inceput si el sa repete numele
lui Allah si, brusc, a inceput sa se roteasca, prada extazului. Asa a aparut
ordinul sufit al dervisilor, sau Mellevi.

Splendida civilizatie araba constituia deopotriva un motiv de fascinatie
si de groaza pentru Europa medievala. Calatorii se intorceau din Arabia
povestind despre viata la curte, despre sute de lei tinuti in lesa, despre un
lac de mercur pe care plutea un pat din piele umflat cu aer si fixat cu benzi
de matase de patru coloane de argint aflate in colturi. Cel mai des se vorbea
despre o miraculoasa gradina mecanica din metale pretioase, cu pasari de
asemenea mecanice, care zburau si cantau. In mijlocul ei se inalta un
copac de aur cu fructe din pietre pretioase uluitor de mari, ce reprezentau
planetele.

Pentru multi, aceste minuni pareau a avea un caracter necromantic; ele
existau undeva la granita dintre magie si stiinta. O explicatie partiala, cel
putin, poate fi regasita intr-o descoperire ficuta la Bagdad in 1936. In timp
ce excava sistemul de canalizare al unui palat, arheologul german Wilhem
Koenig a descoperit un obiect pe care 1-a identificat cu o baterie electrica
primitiva si care data cel putin din perioada Evului Mediu. Cand o colega a
sa a confectionat o replica a obiectului, a constatat ca bateria putea genera



un curent electric cu ajutorul caruia a acoperit cu aur o figurina din argint
in mai putin de o jumatate de ora.

In anul 802, Harun al Rasid i-a trimis imparatului Carol cel Mare in dar
matasuri, candelabre din alama, parfumuri si piese de sah din fildes, un
elefant si un ceas cu apa, care marca orele prin caderea unor bile de bronz
intr-un bol si prin iesirea unor mici cavaleri mecanici pe niste usite. Era un
dar menit sa-i demonstreze imparatului superioritatea stiintelor arabe si
puterea imperiului arab.

Daca nu ar fi existat trei generatii de regi franci, se prea poate ca islamul
sa fi sters crestinismul de pe fata Pamantului.

Nascut in anul 742, Carol cel Mare a mostenit sulita lui Longinus, cea
cu care fusese strapunsa coasta lui lisus pe cruce. Carol tinea sulita langa
el zi si noapte, convins ca aceasta ii conferea capacitatea de a prevedea
viitorul si de a-si fauri propriul destin, in primul deceniu al secolului al
[X-lea, el a inregistrat numeroase victorii impotriva musulmanilor. Cu
ajutorul sabiei sale sfinte, Joyeuse, i-a impiedicat sa invadeze partea de
nord a Spaniei si a protejat totodata drumul urmat de pelerini spre
Santiago de Compostela.

Carol cel Mare avea o infatisare impunatoare. Inalt de mai bine de doi
metri, cu ochi albastri, scanteietori, era un om cu obiceiuri simple,
modeste, care a izbutit sa-si afirme insa vointa asupra istoriei lumii. Pe
langa faptul ca ideea sa privind o Europa fortificatda a mentinut sentimentul
identitatii crestine in fata navalirilor islamice, imparatul a incercat sa-si
protejeze supusii de tirania si coruptia aristocratiei.

Din scrierile unuia dintre marii magi ai Renasterii, Trithemius, abate de
Sondheim, aflam strania poveste a Sfantului Vehm, sau Tribunalul Secret
al Judecatorilor Liberi, infiintat de Carol cel Mare in anul 770 si care se
baza pe semne si cifruri secrete, menite sa-i tina departe pe neinitiati.
Numiti uneori si Soldatii Secreti ai Luminii, acesti oameni mascati tintuiau
o somatie pe portile de intrare in castelul vreunui nobil ce se credea mai
presus de lege. Unii dintre cei vizati ignorau somatia si incercau sa se
protejeze cu ajutorul garzilor de corp, dar in mod inevitabil sfarseau ucisi
de pumnalul caracteristic, in forma de cruce, al Sfantului Vehm.

Cel care alegea sa se supuna somatiei se prezenta noaptea, singur, la
locul desemnat, de obicei o raspantie izolatd. Oameni mascati isi faceau
aparitia si 1i puneau o glugd pe cap, dupa care il duceau la un
interogatoriu. La miezul noptii, gluga ii era scoasa si nobilul constata,
probabil, ca se afla intr-o vasta cripta, in fata Judecatorilor Liberi, mascati
si invesmantati in negru. Apoi ii era citita sentinta.

Aceasta organizatie secretd nu avea la baza in mod vadit o filosofie
ezotericd sau ocultd, dar tema criptei face trimitere la legendele conform
carora Carol cel Mare ar fi fost initiat intr-o incinta subterana.



Enchiridion al papei Leon era o carte de formule magice, printre care si
unele ce protejau de otrava, foc, furtuni si animale salbatice. Volumul a
aparut in cadrul istoriei ezoterice la inceputul secolului al XVI-lea, dar se
spune ca ar fi fost purtat cu sine mereu de Carol cel Mare, care il tinea
asupra sa intr-un saculet din piele. O nota de autenticitate a acestei
povesti rezida in faptul ca primul capitol al Evangheliei dupa Sfantul Ioan a
fost inclus in Enchiridion, ca fiind cea mai puternica formuld magica din
cuprinsul sau. Versetele respective sunt folosite si astazi de unii
reprezentanti ai ezoterismului.

Dovezi mai solide ale gandirii de tip initiatic a lui Carol cel Mare pot fi
vazute la capela din Aachen (Aix-la-Chapelle). Adaugata la palatul lui Carol
cel Mare, era cea mai mare constructie de la nord de Alpi. Forma sa
octogonala strajuieste zidurile menite sa inconjoare Noul Ilerusalim, in
conformitate cu numerologia ezotericA a Apocalipsei Sfantului loan.
Intrarea se face pe Poarta Lupului, numita astfel dupa lupul legendar care
a smuls, prin siretlic, capela din posesia diavolului. Privirile vizitatorului se
inalta spre galeria de la primul nivel, unde se afla impunatorul tron al
sfantului imparat roman, construit din lespezi simple de marmura alba. In
centrul capelei, un sicriu din aur masiv contine osemintele lui Carol cel
Mare. Deasupra lui, ,Cununa Luminilor”, un urias candelabru circular
pare a fi chakra coroana, aprinsa.

Una dintre realizarile lui Carol cel Mare este aceea de a-i fi reunit pe
marii carturari ai crestinismului, in incercarea de a rivaliza cu cei de la
curtea lui Harun al Rasid. Poate cel mai de seama dintre acestia a fost
Alcuin din York.

Conexiunea engleza este semnificativa in cadrul istoriei secrete. Spiritul
regelui Arthur este viu in povestea lui Carol cel Mare. Suveranul este
aparatorul credintei, cel care ii tine pe pagani departe cu ajutorul unei
arme ce-i confera invincibilitate si al unui cerc de cavaleri credinciosi - sau
paladini, in cazul lui Carol cel Mare.

Am vazut ca regele Arthur a trait de fapt in Epoca Fierului, fiind un
adept al zeului Soare intr-o epoca a intunericului. Legendele Graalului,
incluse in canonul religios in vremea lui Carol cel Mare, au la baza
evenimente istorice.

Am putea presupune ca povestea lui Parsifal este o alegorie, dar conform
istoriei secrete, el a fost un om in carne si oase, o reincarnare a lui Mani, cel
care a fondat, in secolul al IlI-lea, maniheismul. Desi nu stia acest lucru,
era nepotul unuia dintre paladinii lui Carol cel Mare, Wilhelm de Orania,
care a luptat impotriva sarazinilor la Carcassonne, in anul 783.
Musulmanii au fost infranti atat de categoric, incat s-au retras din Franta
in Spania.

Crescut pentru a deveni padurar, Parsifal traia impreuna cu mama lui



in adancul codrilor, departe de stralucirea vietii de la curte si de pericolele
cavalerismului. Nu stia cine ii e tata sau unchi. Nu avea sa devina niciodata
un cavaler precum Roland, celebru in vremea sa, ale carui fapte de vitejie
erau renumite si celebrate in inscrisurile oficiale; dar faptele sale ,locale”,
bataliile sale personale, aveau sa schimbe cursul istoriei.

Intr-o zi, Parsifal se juca singur in padure, cand un grup de cavaleri
trecu pe langa el. Episodul este descris de Chrétien de Troyes intr-un
fragment ce aprinde imaginatia cititorului:

Frunzele inmugureau in copaci, stanjeneii infloreau, iar pasdrile cerului
cantau cand fiul vaduvei a intrat in padurea sdlbatica si pustie. Tocmai isi
exersa indemdnarea la aruncarea sulitei, cand auzi un zdnganit Si un
tropotit. Apoi, deodatd, zdri cinci cavaleri iesind dintre copaci, invesmantati
in armuri, cu coifurile stralucind in soare. Aurul, argintul, albul si albastrul
fireturilor déantuiau in fata ochilor sdi. Niciodata nu mai vdzuse el asa ceva Si
crezu cd i se aratd o viziune a ingerilor.

Imaginatia lui Parsifal fusese si ea aprinsa. Tanarul si-a parasit mama,
frangandu-i inima, si a plecat in cautarea aventurii.

In ciuda idealurilor sale, Parsifal a fost un cavaler ridicol, misiunile sale
fiind adesea marcate de neintelegeri si accidente. Calatoria lui a fost una a
singuratatii si esecului.

Apoi intr-o zi, pe inserat, calarea pe langa un rau si i-a intrebat pe doi
pescari daca stiu cumva unde ar putea gasi adapost. Oamenii I-au
indrumat spre un maret castel, asezat pe culmea unui deal. Acela s-a
dovedit a fi castelul Regelui Pescar, Anfortas, care fusese ranit si sangera
din coapsa. Un rege malefic, Klingsor, pusese la cale pentru Anfortas o
capcana ce implica si un soi de ispita sexuala, reusind astfel sa-i raneasca.

In vreme ce Parsifal stitea la masa, si-a facut aparitia o splendida
procesiune in care pajii purtau o spada insangerata si un bol stralucitor.
Dupa cina, Parsifal s-a cufundat intr-un somn adanc. In unele versiuni ale
legendei, el a trecut si printr-o serie de incercari. A fost amenintat de fiare
salbatice - lei - si ispitit de un demon frumos. De asemenea, a fost nevoit sa
traverseze Puntea Primejdioasa, o sabie uriasa asezata deasupra santului
de aparare al castelului. Asa cum vom vedea, toate aceste variatiuni pot fi
armonizate la un moment dat.

Cand s-a trezit, Parsifal a constatat ca se afla singur in castel. A iesit
calare si a vazut ca ogoarele se uscasera si tara intreaga devenise un
paraginis.

Mai tarziu, a fost acceptat la curte si si-a primit pintenii de cavaler.
Intr-o zi insa, o babornita uratd, Doamna Dezgustatoare, 1-a oprit in drum
si i-a explicat ca tara suferea fiindca, atunci cand i se oferise o viziune a
Graalului, el nu a pus intrebarea care 1-ar fi tamaduit pe Regele Pescar si ar
fi schimbat soarta regatului.



La a doua sa vizita la Castelul Graalului, Parsifal 1-a intrebat pe Anfortas
ce anume l-a tulburat, iar el a izbutit in cautarea Graalului, acolo unde toti
ceilalti cavaleri dadusera gres. Sir Lancelot, de pilda, esuase din cauza
iubirii sale pentru Guinevere, fiindca nu avusese inima curata.

In punctul culminant al cautarii sale, Parsifal vede mai intai sulita lui
Longinus - un memento al conexiunii cu Carol cel Mare - si apoi i se arata
Graalul insusi.

Ce sa intelegem din aceasta legenda? Elementul vizionar trebuie
perceput in mod cert ca o relatare a unei ceremonii de initiere. Viziunile si
incercarile lui Parsifal au avut loc in timp ce el se afla intr-o transa
profunda.

Dar, fireste, faptul ca evenimentele sunt alegorice sau simbolice nu
inseamna ca nu trebuie considerate deopotriva reale in mod literal.

Si atunci, ce anume este Graalul?

Am vazut c3, in versiunea germana a legendei, Graalul este o piatra. Si
in versiunea de fata, Graalul pare a avea proprietatile pietrei filosofale a
alchimistilor: straluceste, se regenereaza, reda tineretea trupului fizic si,
pentru a-l cita pe von Eschenbach, ,ofera atat de mult din dulceata si
incantarea lumii, incat pare ca imparatia cerurilor”. Desigur, daca aceasta
piatra care a cazut din fruntea lui Lucifer a fost modelata in forma unui bol,
inseamna ca era o piatra asupra careia se lucrase.

Pentru a intelege ce este Graalul cu adevarat, trebuie sa ne amintim care
este functia lui, sa ascultam cu atentie ce anume ne spune aceasta poveste
bine cunoscuta. Este un potir, un vas menit sa gazduiasca fluidele
corporale. Mai exact spus, menit sa primeasca sangele lui Cristos, scurs
din trupul lui pe cruce si apoi mai tarziu, simbolic, la Cina cea de Taina.

Am vazut deja ca sangele este elementul distinctiv al constiintei
animalice, iar in fiziologia oculta, partea animalica a fiintei umane este
gazduita sau purtata, ca intr-un potir, de componenta sa vegetala.

Prin urmare, secretul Sfantului Graal nu este faptul ca ar reprezenta o
linie genetica, o stirpe. Aceasta idee, asa cum am sugerat deja, contravine
doctrinei ezoterice a reincarnarii. El aminteste mai degraba de rolul partii
vegetale a firii umane ca receptacul viu al spiritului sau al constiintei.
Cautarea Graalului este o cautare a unui receptacul purificat, potrivit
pentru a purta o forma superioara a spiritului, iar incercarile din cursul
cautarii implica anumite tehnici ezoterice de purificare a trupului vegetal.
Rudolf Steiner, poate cel mai important mistic al secolului XX, spunea ca
orice efort ezoteric serios incepe cu actiunea asupra componentei eterice,
adica asupra trupului vegetal.

Din cauza Caderii a devenit eul animal atat de putred, iar noi suntem
prinsi in plasa sinelui nostru sexual. Eul animal este de fapt atat de viciat,
incat stricaciunea a patruns deopotriva in trupurile vegetal si material,



astfel ca purificarea lor nu ne mai sta in puteri. Avem nevoie de aceea de un
ajutor supranatural, iar tehnicile ezoterice sunt menite sa ne furnizeze
acest ajutor.

Daca dimensiunea vegetala a omenirii este purificata, omul va deveni, in
mod firesc, mai asemanator cu plantele. Sfintii pot trai in unele cazuri
aproape numai cu lumina Soarelui, aidoma plantelor. Therese Neumann,
mistic german si autoare a unor miracole, a trait aproape patruzeci de ani
mancand zilnic numai anafura.

Dar daca tehnicile de transformare a trupului vegetal au existat din cele
mai vechi timpuri, ce anume era nou si deosebit in cele implicate in
initierea graalica?

In cea de-a doua intalnire a sa cu Regele Pescar, Parsifal pune
intrebarea ,Ce te tulbura, frate?” Aceasta demonstreaza o combinatie de
compasiune altruistd si, mai important, spirit cercetator, ceva nou in
secolul al VIII-lea. Iata deci debutul unui nou impuls spre libertatea de
gandire care a marcat inceputul sfarsitului pentru epoca de autoritate a
Bisericii.

Cand Parsifal are o viziune a Sfantului Graal, vede de fapt trupul
vegetal, sau sufletul, care a fost atat de puternic transformat de
sentimentele morale si de curiozitatea intelectuala, incat a devenit demn sa
poarte o forma superioara a spiritului, adica Duhul lui Ilisus Cristos.

Dimensiunile istorice ale legendei sunt redate de modul in care rana lui
Anfortas determina pustiirea tarii. Credinta intima a initiatilor afecteaza
destinul popoarelor.

Forma exterioara a legendei este de asemenea semnificativa. Episodul in
care Parsifal gaseste Graalul este redat in termenii unei viziuni imaginative.

In templele si in scolile misterelor din epocile anterioare, erau sculptate
statui minunate, zeii fiind rugati si coboare si sa saldsluiasca in ele. In
Evul Mediu, marii initiati aveau sa inspire splendide reprezentari
imaginative, menite in mod similar sa fie insufletite de zeii ce vor rezida in
ele.

La moartea lui Carol cel Mare, in anul 814, imperiul cladit de el s-a
destramat rapid, dar ceea ce a supravietuit pana astazi este ideea vie a unei
Europe unite. La fel ca regele Arthur, Carol cel Mare nu a murit cu
adevarat, ci asteapta sa revina, la vremuri de nevoie.

Puterile si avutiile Bisericii au sporit. Ea se dorea a fi unica pastratoare
a cheilor imparatiei. Cea care sustinuse anterior existenta unei singure
vieti, interzicand invataturile despre incarnare, si care afirmase existenta
unui Dumnezeu unic, suprimand cunoasterea privitoare la radacinile sale
astronomice, Biserica sublinia acum unitatea componentelor neintrupate
ale fiintei umane. In anul 869, la al optulea conciliu ecumenic, Biserica a
inchis efectiv portile lumii spirituale, abolind stravechea distinctie dintre



dimensiunea vegetala a sufletului si cea animala a spiritului. Sufletul si
spiritul au fost declarate ca fiind unul si acelasi lucru, iar rezultatul pe
termen lung al acestei masuri a fost acela ca lumea spiritelor, anterior
atinsa in timpul slujbei religioase, a ajuns sa fie considerata doar o
abstractiune seaca.

Experienta lumilor spirituale a fost inlocuitd de dogma menita sa fie
acceptata ca autoritate suprema.

Intre timp, influenta islamicd vitala, deopotriva intelectuald si
spirituala, a continuat sa se manifeste in Europa in cadrul unor centre
precum Toledo sau Sicilia. Studiul matematicii, al geometriei si al stiintelor
naturale, inspirat si de traducerea in araba a operelor lui Aristotel, dar si
astronomia si astrologia s-au raspandit spre nord, culminand cu fondarea
primelor universitati din Europa, dupa modelul islamic, si cu arabescurile
arhitecturii gotice, influentate de complexele forme vegetale ale moscheilor.

Pe portalul nordic al catedralei din Chartres, dedicata in anul 1028, este
infatisat Melhisedec purtand Graalul. Influenta astrologiei, pe care islamul
o aducea inapoi in Europa dupa ce, cu sute de ani inainte, fusese alungata
de autoritatile de la Roma, poate fi observata in simbolismul portalului
vestic: pestele constelatiei cu acelasi nume si cei doi cavaleri templieri ai
Gemenilor. Pe fronton se regaseste de asemenea un stralucit exemplu al
unei vesica piscis - al treilea ochi care percepe lumea spirituala
intrepatrunsa cu cea materiala.

Catedrala din Chartres constituie o fuziune in piatra a misticismului
islamic, a anticei spiritualitati celte si a crestinismului neoplatonic.
Amplasata pe culmea unei coline strabatute de o retea de stravechi
tuneluri si grote, se spune ca ar fi fost construita pe locul unui sit dedicat
Pamantului-Mama. In criptd este expusad si astdzi o madonid neagra,
amintind despre ,inrudirea” dintre Isis, mama zeului Soare, si Maria,
mama lui lisus Cristos.

In pardoseala navei centrale este incrustat cel mai cunoscut labirint din
Europa. Construit in anul 1200, are circa doisprezece metri in diametru.
Inainte de a fi desprinsa pentru a fi topita si folosita la fabricarea tunurilor,
in timpul Revolutiei Franceze, in centrul sau se afla o placa pe care erau
reprezentati Tezeu, Ariadna si Minotaurul.

Desigur ca labirinturile sunt artefacte antice, pagane, ale caror urme pot
fi vazute astazi nu doar la Knossos, ci si in Hawara, Egipt, si in multe locuri
in aer liber in Irlanda, Anglia si in peninsula Scandinava, sapate in roca.
Numeroase alte biserici crestine aveau labirinturi inainte de secolul al
XVIII-lea, cand au fost distruse din cauza implicatiilor lor pagane.

Unul dintre tumulii de la Newgrange, in Irlanda, era incad numit de
localnici, in anii cincizeci, ,castelul spiralei”, datorita spiralei gravate langa
intrare. Sintagma ,regele nostru a disparut in castelul spiralei” era



modalitatea idiomatica de a spune ca suveranul murise.

Aceasta este cheia simbolismului secret al labirintului si al catedralei
din Chartres. Daca intrati in labirint si-i strabateti, veti constata ca urmati
o miscare in spirala, intai spre stanga si inapoi la dreapta, pe masura ce
inaintati spre centru. Pelerinii care il parcurg sunt antrenati intr-un dans
similar cu cel al lui lisus, descris in Faptele Sfantului Ioan. Scopul, in orice
activitate initiatica, este acela de a accede la o stare de constiinta alterata,
in care spiritul urca spre lumile spirituale, facand astfel calatoria de dupa
moarte inca din timpul vietii.

Ariadna, care intervine pentru a-1 salva pe Tezeu, este - privitd in
contextul catedralei din Chartres - Maria care a dat nastere zeului Soare si
prin a carei mijlocire putem da si noi nastere eului nostru superior.

Labirintul de la Chartres poate fi considerat, prin urmare, un fel de
mandala, de ajutor in meditatie si pentru atingerea unei stari alterate de
constiinta. In geometria sacra a catedralei, labirintul este reflectat de o alta
mandala: marea rozasa.

Vitraliile caracteristice Evului Mediu au aparut pentru prima data in
Iran/Irak, in secolul al Xl-lea. Extraordinara sticla luminiscenta de la
Chartres a fost fabricata de alchimistii medievali care aflasera secretele
arabilor si ale caror tehnici nu mai pot fi reproduse astazi. Schwaller de
Lubicz, marele egiptolog, ii explica biografului sau, André van den Broeck,
ca stralucitoarele nuante de rosu si albastru ale vitraliilor de la Chartres nu
aveau la baza pigmenti chimici, ci o separare a spiritului volatil al metalelor
pe care el le testase cu celebrul alchimist Fulcanelli si pe care le gasise siin
fragmentele de sticla descoperite in Egipt.

Rozasa, pe a carei circumferinta exterioara sunt infatisate semnele
zodiacului, reprezintd chakra activata, asa cum trebuie sa fie cand
ajungem in centrul labirintului vietii, dansand in sfarsit pe muzica sferelor.
Nu degeaba a fost catedrala din Chartres descrisa ca un creuzet alchimic
pentru transformarea omenirii.

Islamul isi croia calea in tesatura lumii, atat la nivel ezoteric, cat si
exoteric. Apoi, in anul 1076, musulmanii turci au preluat controlul asupra
lerusalimului.

DEMONUL INTELEPT AL TEMPLIERILOR
PROFETIILE LUI JOACHIM IUBIRILE LUI RAMON LULL SFANTUL

FRANCISC SI BUDDHA ROGER BACON IL IRONIZEAZA PE TOMA
D’AQUINO TEMPLIERII IL VENEREAZA PE BAPHOMET

In anul 1076, musulmanii turci au cucerit Ierusalimul si au inceput sa-i
persecute pe pelerinii crestini. Cruciatii au eliberat Tara Sfanta, dupa care



au pierdut din nou controlul asupra ei.

In anul 1119, cinci cavaleri, condusi de Hugues de Payens, s-au intalnit
pe locul rastignirii. Aidoma celor plecati in cautarea Graalului, cei cinci au
jurat sa devina demni purtatori ai sdngelui lui Cristos. Pentru a-i proteja pe
pelerini, ei si-au stabilit cartierul general in locul in care se credea ca au
fost grajdurile de pe langa Templul lui Solomon.

Reuniti candva intre prima si cea de-a doua cruciada, ei au devenit
trupele de elita ale crestinatatii. Cavalerii Templieri, sau Ordinul Ostenilor
Saraci ai lui lisus Cristos si ai Templului lui Solomon, pe numele lor intreg,
purtau totdeauna, pe sub imbracamintea exterioara, pantaloni din piele de
oaie, ca simbol al castitatii, si le era interzis sa-si rada barba. Singura
posesiune pe care le era permis s-o aiba era sabia, toate celelalte proprietati
fiind detinute in comun. Niciodatd nu aveau voie sa ceara indurarea
dusmanului, retragandu-se numai daca raportul era de trei la unul. Si
chiar daca se puteau retrage, erau intotdeauna obligati sa lupte pana la
moarte.

Sfantul Bernard de Clairvaux, fondatorul ordinului monastic cistercian
si cel mai influent cleric al vremii, a redactat regulamentul de functionare a
societatii in anul 1128, pentru ca templierii sa poatd deveni in mod oficial
un ordin religios. Bernard scria despre ei ca nu cunosteau frica si ca ,unul
dintre ei a pus adesea pe fuga o mie”, ca erau mai blanzi decat mieii, dar
mai incrancenati decat leii, si ca aveau ,bunatatea calugarilor si vitejia
cavalerilor”.

Dovezile arheologice par a confirma faptul ca la originea fondarii
ordinului s-au aflat si motive ascunse - anume cele de a face sapaturi pe
locul Templului. In tunelurile excavate adanc sub acesta au fost
descoperite artefacte de provenienta templiera. Tunelurile au fost taiate in
roca solida, orientate astfel incat sa duca direct sub presupusul loc al
Sfintei Sfintelor.

Ceremoniile de initiere ale templierilor reuneau in mod evident traditii
diferite, inclusiv sufismul si intelepciunea lui Solomon. Era ucis un miel,
iar din el era confectionata o funie, legata apoi de gatul aspirantului. De ea
era tras acesta cand era dus in sala de initiere. Dupa ce i se cerea sa jure,
sub amenintarea pedepsei cu moartea, ca intentiile sale erau pure,
candidatul se intreba daca nu cumva Marele Maestru putea privi in
sufletul lui prin cine stie ce mijloace oculte si daca se afla pe punctul de a
muri.

Cei dornici de initiere treceau prin incercari inspaimantatoare, de tipul
celor la care i1i supunea Zarathustra pe candidatii sai, inclusiv confruntari
cu teribile forte demonice, pentru ca viitorul initiat sa fie pregatit pentru
moarte sau pentru alte orori cu care s-ar fi putut intalni mai tarziu in viata.

Aceste confruntari cu demonii, implicate in procesul de initiere,



persistau in amintirile templierilor, bantuindu-i adesea, insa vreme de
doua sute de ani solidaritatea si rigida lor structura organizatorica au
constituit atuuri extraordinare pentru capacitatea lor de a influenta si
chiar dirija mersul lucrurilor in lume. Fiindca multi nobili s-au alaturat
ordinului, oferindu-i acestuia toate posesiunile lor, templierii au devenit
foarte bogati. Ei au inventat biletele de credit, pentru ca banii sa poata fi
transferati dintr-un loc in altul fara teama de hoti. Templul lor din Paris a
devenit centrul finantelor franceze. Dintr-un anumit punct de vedere, au
fost precursorii bancilor moderne, contribuind la formarea clasei de
comercianti. De asemenea, templierii au fost patronii primelor ghilde
independente de Biserica si de aristocratie. Numite Les Compagnons du
Devoir, aceste ghilde erau responsabile pentru proiectele de constructie ale
templierilor, vegheau la respectarea codurilor etice si protejau vaduvele si
copiii membrilor.

La finele secolului al XII-lea, la orizont se iveau alte amenintari la adresa
suprematiei Bisericii. In 1190-1191, Richard Inima-de-Leu, nepotul lui
Guillaume de Poitiers, primul trubadur, se intorcea din cea de-a treia
cruciada si s-a oprit in drum pentru a-1 vizita pe un pustnic din munti,
cunoscut pentru darul profetiei. Richard a plecat de la el cu o prevestire
sumbra: ,Ce vesti sumbre rasuna de sub capisonul acela!”

Nascut intr-un satuc din Calabria in circa 1135, Joachim traise ani buni
ca pustnic, inainte de a intra intr-o manastire si a fonda apoi abatia Fiore,
in munti.

Incerca sa inteleagd Apocalipsa Sfantului Ioan, luptandu-se cu ea -
pentru a-1 cita - si fiind infrant. Apoi, intr-o dimineata de Paste, s-a trezit ca
un om nou, cu o noua capacitate de intelegere. Numeroasele comentarii
profetice pe care avea sa le faca ulterior au influentat gandirea spirituala si
gruparile mistice din intreaga Europa in perioada Evului Mediu,
reflectandu-se apoi si in filosofia rozacruciana.

Desi cartile esentiale ale Cabalei nu fusesera inca publicate, in scrierile
lui Joachim exista o dimensiune cabalistica, rezultat, poate, al prieteniei
sale cu Petrus Alphonsi, un evreu spaniol convertit. Desigur, Vechiul
Testament insusi reflecta ideea actiunilor lui Dumnezeu asupra istoriei,
dar specifice Cabalei in lucrarile lui Joachim sunt modul in care
interpreteaza textele biblice in termenii complexului simbolism numeric si
totodata viziunea sa asupra ceea ce el numea Copacul Vietii. Joachim a
publicat o diagrama reprezentand acest copac cu doua sute de ani inainte
ca o idee similard sa fie facutd cunoscutd de cabalisti, probabil
inspirandu-se din traditiile orale, gratie prieteniei sale cu Alphonsi.

Dar in privinta invataturilor lui Joachim, imaginatia lumii medievale a
fost starnita in primul rand de teoria celor trei. El sustinea ca, daca Vechiul
Testament a marcat Epoca Tatalui, caracterizata de teama si supunere, iar



Noul Testament a reprezentat Epoca Fiului, era Bisericii si a credintei
religioase, atunci realitatea Treimii sugereaza ca se apropie o a treia epoca,
una a Sfantului Duh. Odata cu sosirea ei, Biserica nu va mai fi necesara,
fiindca vom intra intr-o era a libertatii si iubirii. Cum Joachim era un
initiat, gandirea sa avea si o dimensiune astrologica, de obicei trecuta cu
vederea de comentatorii Bisericii. Era Berbecului era Epoca Tatalui, cea a
Pestilor era Epoca Fiului, iar Varsatorul marca Epoca Sfantului Duh.

Joachim profetise ca va exista o perioada de tranzitie intre cea de-a doua
epoca si cea de-a treia, o perioada in care un nou tip de oameni spirituali
vor educa omenirea si Ilie isi va face din nou aparitia, asa cum profeteau
ultimele versete ale Vechiului Testament, in cartea lui Maleahi. Ilie avea sa
fie precursorul lui Mesia, cel care va facilita marea inovatio. Joachim a
prevestit de asemenea si ca Anticristul se va reincarna inainte de debutul
celei de-a treia epoci. Asa cum vom vedea, profetiile sale ii fascineaza si
astazi pe membrii societatilor secrete.

Ramoéon Lull, ,Doctor Illuminatus”, a fost un misionar pe taramul
musulmanilor, a carui gandire era impregnata de idei islamice. S-a nascut
la Palma, capitala insulei Majorca, in anul 1235, si a crescut ca paj la
curtea regala. Astfel, a dus o viatd de placeri, lipsitd de griji. Intr-o zi,
suspinand dupa o domnita genoveza pe care o dorea cu inflacarare, a intrat
calare in biserica Sfanta Eulalia, in care aceasta se ruga. Doamna l-a
respins, dar intr-o zi a raspuns la versurile pe care el i le trimisese
propunandu-i o intalnire. Cand Ramon Lull a sosit, fara niciun preambul,
femeia si-a dezgolit pieptul in fata lui: acesta era ros de o boala maligna.

Socul trait a marcat inceputul convertirii lui Lull, ajutandu-1 sa-si
formeze o viziune asupra lumii ca un loc al extremelor oscilante, in care
aparentele pot disimula exact opusul celor pe care le infatiseaza. In cea mai
cunoscuta lucrare a sa, Cartea celui ce iubeste si a iubitului, el se intreaba:
»,Cand vine ora la care apa ce curge la vale isi va schimba firea si va incepe
sa urce?” De asemenea, vorbeste despre cel ce iubeste, care cade printre
spini si totusi acestia ii par flori, un pat al iubirii. ,,Ce este nenorocirea?” se
intreaba Lull. ,Sa-ti implinesti dorintele in lumea aceasta. ... De vezi un
[ubit invesmantat in haine frumoase, adauga el, satul de méancare si somn,
sa stii ca in omul acela vezi damnare si chin.” Parfumul florilor aduce in
mintea Iubitului duhoarea malefica a averilor si a meschinariei, a
batranetii si a lascivitatii, a nemultumirii si a mandriei.

Lull scria deopotriva despre urcarea pe scara umanitatii spre gloria
Naturii Divine. Aceasta ascensiune mistica este posibila prin exersarea a
ceea ce el numeste puterile sufletului: simtirea, imaginatia, intelegerea si
vointa. Astfel el a contribuit la conturarea unei forme profund personale de
alchimie care, asa cum vom vedea, va deveni motorul Europei ezoterice.

La un moment dat, Lull spunea: ,De rostesti adevarul, o, nebunule, vei fi



lovit de cei chinuiti, vei fi mustrat si ucis.” in vreme ce predica in fata
musulmanilor din nordul Africii, a fost incercuit de multime, scos din oras
si ucis cu pietre.

Francisc s-a nascut intr-o lume in care serbii traiau in lipsuri extreme,
iar batranii, infirmii, saracii si leprosii erau tratati cu un dispret suveran.
Clericii se imbogateau de pe urma serbilor si i persecutau pe toti cei care
aveau alte opinii decat ei.

In anul 1206, Francisc era un tanar trecut de doudzeci de ani, care traia
in Assisi, Italia. Ducea un trai egoist, lipsit de griji, evitand orice contact cu
greutatile vietii si intorcand capul daca zarea vreun lepros.

Nu putem sa nu remarcam aici paralela cu viata printului Siddharta.

Apoi, intr-o zi in vreme ce calarea, armasarul s-a cabrat deodata, iar
Francisc s-a pomenit in fata unui lepros. A coborat din sa si, inainte de a-si
da seama ce face, a luat mana insangerata a bolnavului si i-a sarutat
obrajii ce supurau. A simtit apoi cum omul isi trage mana dintr-a sa si,
cand a ridicat ochii, leprosul disparuse.

Atunci si-a dat seama ca, la fel ca Sfantul Pavel pe drumul Damascului,
se intalnise cu lisus inviat.

Viata si filosofia lui Francisc au fost atunci intoarse cu susul in jos.
Viitorul sfant a inceput sa inteleaga limpede ca evangheliile recomanda o
viata in saracie, dedicata ajutorarii celorlalti, in care omul sa nu dispuna
ynici de aur, argint sau bani in punga, nici de portofel pentru calatorii, nici
de doua haine ori de pantofi”. Saracia, avea el sa spuna, inseamna sa nu ai
nimic, sa nu-ti doresti nimic, si totusi sa ai cu adevarat toate lucrurile in
spiritul libertatii. Si-a dat seama ca experienta in sine, nu lucrurile
experimentate, este importantd. Lucrurile pe care le detinem ne
controleaza si amenintd sd ne stapaneasca vietile. O voce rasunand
dintr-un crucifix pictat din biserica San Domenico din Assisi i-a spus:
,Du-te, Francisc, si repara-mi Casa care, asa cum vezi, cade in ruina.” lar
lui Francisc experienta i s-a parut a fi inefabila.

Apoi a izbutit sa-si transforme intr-o asemenea masura sinele in
dimensiunile animala, vegetala si, asa cum vom vedea curand, in cea
materiala, incat animalele reactionau in fata lui in moduri uluitoare. Un
greiere canta atunci cand el ii cerea acest lucru. Pasarile se adunau pentru
a-1 auzi predicand. Iar cand un lup mare si fioros teroriza orasul Gubbio,
din munti, Francisc a plecat in intampinarea lui. Lupul a alergat spre el,
dar i s-a asezat la picioare cand viitorul sfant i-a ordonat sa nu raneasca pe
nimeni, dupa care a inceput sa meargad alaturi de el, imblanzit. Recent,
scheletul unui lup a fost descoperit ingropat sub pardoseala bisericii San
Francesco della Pace, din Gubbio.

Daca vom compara misticismul lui Ramén Lull cu cel al Sfantului
Francisc, vom observa ca, intr-un rastimp foarte scurt, s-a produs o



schimbare majora. Misticismul lui Francisc este unul al lucrurilor simple,
naturale, al vietii de zi cu zi si al spatiilor deschise.

In prima biografie a sfantului, Micile flori ale Sfantului Francisc, se spune
despre el ca a descoperit lucrurile ascunse ale naturii cu ajutorul inimii
sale sensibile. Pentru el, totul era viu. Avea acea viziune extatica a
cosmosului pe care o sustine si idealismul, conform careia totul este creat
si dotat cu viata de ierarhiile celeste. Creatia intreaga canta la unison un
Imn Fratelui Soare si Surorii Luna:

Toata slava a ta fie, Doamne, in tot ce tu ai facut si mai intai domnul
meu Fratele Soare care aduce ziua.

Toata slava a ta fie, Doamne, prin Sora Luna si Stelele in ceruri le-ai
facut tu Stralucitoare, frumoase si pretioase.

Spiritul crestinismului contribuise odinioara la evolutia budismului,
instilandu-i un entuziasm gratie caruia invataturile lui Buddha privind
compasiunea universala si-au gasit implinirea in lumea materiala. Acum,
desi Buddha nu se reincarnase, spiritul sau a facilitat reformarea
crestinismului, inspirand compasiunea si respectul pentru toate formele
de viata.

Spre sfarsitul vietii, Francisc medita undeva pe muntele La Verna,
rugandu-se in fata chiliei sale de pustnic, cand dintr-odata cerul intreg s-a
umplut de stralucire si un serafim cu sase aripi i-a aparut in fata. Francisc
si-a dat seama ca ingerul avea acelasi chip cu cel vazut de el pe crucifixul
vopsit care a deschis drumul misiunii sale si a inteles ca lisus Cristos il
trimitea intr-o noud misiune.

La scurta vreme dupa moartea lui Francisc, ordinul pe care il fondase,
cel franciscan, a cazut prada tulburarilor interne. Papa 1i ceruse sa-si
asume responsabilitati suplimentare, care implicau detinerea de
proprietati si bani. Multi dintre membrii ordinului considerau ca aceasta ar
fi o incalcare a ideilor Sfantului Francisc si, ca atare, au format o grupare
disidenta, numita Franciscanii Spirituali, sau Fraticelli. Atat pentru ei
insisi, cat si pentru cei din exterior, membrii gruparii pareau a fi noul tip de
om spiritual despre care Joachim anuntase ca va marca sfarsitul Bisericii.

Asa se face ca adeptii Sfantului Francisc au inceput sa fie vanati si ucisi,
ca eretici.

O celebra fresca de Giotto il infatiseaza pe Sfantul Francisc sprijinind
Biserica. Daca a salvat-o de la prabusirea totala, se poate spune oare ca a
reusit s-o reformeze asa cum ii ceruse vocea din crucifix? In crestinismul
ezoteric se crede ca serafimul care i-a dat stigmatele i-a spus ca noua sa
misiune va fi implinitd dupa moarte. O data pe an, in ziua in care i se
comemoreaza sfarsitul, pe 3 octombrie, el conduce spiritele celor morti din
sferele lunare spre ierarhiile mai inalte.

Initierea, asa cum vom vedea si in continuare, are ca obiect atat viata



aceasta, cat si pe cea de dupa moarte.

In epoca lui Ramén Lull si Francisc, noi si diferite impulsuri catre
reformarea si purificarea practicilor religioase se faceau tot mai pregnant
simtite in diverse regiuni ale Europei, in zonele cunoscute astazi ca fosta
Iugoslavia, Bulgaria, Elvetia, Germania, Italia si, mai presus de toate, in
sudul Frantei.

Acolo, catarii atacasera coruptia din sanul Bisericii. Principiul lor
central, cu iz gnostic, afirma ca ei trebuie sa ramana absolut puri,
neintinati de lumea pacatoasa. La fel ca templierii si ca Sfantul Francisc, si
ei renuntau de bunavoie la posesiunile materiale si depuneau juraminte
stricte de castitate.

Catarii nu aveau biserici din piatra sau lemn si respingeau sistemul de
tip sacramental care facea din Biserica unicul intermediar intre Dumnezeu
si oameni. ,Noi pretuim virginitatea mai presus decat orice altceva”,
spunea un membru. ,Nu ne culcam cu sotiile noastre, ci le iubim ca pe
niste surori. Nu mancam niciodata carne. Toate posesiunile noastre sunt
detinute in comun.” Aveau o singura rugaciune, Tatal Nostru, iar ritualul
lor initiatic, asa-numitul consolamentum, era un fel de adio spus lumii rele
si pacatoase. De asemenea, primeau cu inima deschisa martiriul.

Iar Biserica nu le-a inselat asteptarile in acest sens. In anul 1208, papa
Inocentiu al IlI-lea a ordonat organizarea unei cruciade impotriva catarilor.
Sosind in orasul Beziers, cruciatii au cerut sa le fie predati cei peste cinci
sute de catari ce locuiau acolo. Cand localnicii au refuzat, toti, cateva mii
de suflete, au fost masacrati. Iar cand unul dintre soldati l-a intrebat pe
legatul papal, Arnaud-Amaury, cum ii vor deosebi pe catari de restul
populatiei, se spune ca omul Bisericii ar fi raspuns cu o fraza ce a ramas in
istorie: ,Ucideti-i pe toti, Dumnezeu ii va sti pe ai sai!” La Bram, cruciatii
s-au oprit pentru a lua sute de ostatici carora le-au taiat nasul si buza de
sus, dupa care i-au orbit pe toti, cu exceptia unuia singur, care a condus
procesiunea spre castel. In Lavaur au capturat nouazeci de cavaleri, i-au
spanzurat, iar pe cei ce se stingeau prea incet, i-au injunghiat. O intreaga
armata de prizonieri a fost arsa pe rug la Minerve.

In anul 1244, ultimii eretici ramasi in viata, care supravietuisera celor
noua luni de asediu in castelul Montsegur, amplasat pe o creasta, s-au
predat. Doua sute de calugari catari au coborat muntele si s-au indreptat
spre rugurile care-i asteptau.

Conform legendelor, patru calugari evadasera din fortareata lor cu o zi
inainte, luand cu ei comoara secretd a catarilor. Nu stim daca aceasta
comoara consta din aur, relicve sau o doctrina secreta, dar poate ca prea
usor tindem sa& aruncam o lumind romantioasd asupra catarilor.
Invataturile lor sustineau ca lumea este un loc malefic, ceea ce sugereaza
ca, la fel ca gnosticii inaintea lor, si ei se aflau sub influenta unei filosofii



orientale ce detesta lumea si indragea moartea. Biserica Romei i-a
suprimat cu toata forta de care dispunea, insa adevarata gandire ezoterica
a epocii se afla mai aproape de ea decat propria jugulara.

In a doua jumatate a secolului al XIII-lea a venit pe lume un copil slabut
si bolnavicios. La scurtd vreme dupa aceea a fost luat si ingrijit de
doisprezece intelepti, in conformitate cu Rudolf Steiner, acestia locuiau
intr-o cladire ce apartinea templierilor, la Monsalvat, la granita dintre
Franta si Spania.

Fiindca baiatul a crescut izolat complet de lumea exterioara, localnicii
nu stiau nimic despre natura sa miraculoasa. Spiritul sau era atat de
puternic si de stralucitor, incat trupul lui micut a devenit transparent.

Cei doisprezece I-au initiat in circa 1254 si, la scurt timp dupa aceea,
baiatul a murit, dupa ce si-a impartasit viziunea spirituala cu cei care-i
ingrijisera. Impreuna, cei treisprezece oameni contribuisera la pregatirea
urmatoarei sale reincarnari, in cursul careia avea sa schimbe fata Europei.

Albertus s-a nascut in anul 1193, fiind dupa toate aparentele un copil
tamp si molatic, pana ce, inspirat de o viziune a Fecioarei Maria, a inceput
sa studieze cu atata zel, incat a devenit in scurt timp cel mai cunoscut
filosof al Europei. Tanarul s-a cufundat astfel in stiinta aristoteliana, in
fizica, medicina, arhitectura, astrologie si alchimie. Textul Tdblita de
Smarald a lui Hermes Trismegistus, ce cuprinde si axioma ermetica ,,Asa ca
sus, la fel si jos”, a aparut pentru prima data in istoria exoterica in cadrul
bibliotecii lui. Aproape cu certitudine, Albertus a studiat si metodele de
descoperire a zacamintelor aflate la mare adancime prin mijloace oculte. Se
spune de asemenea ca a construit un fel de automat straniu, numit
Androidul, care putea vorbi, se misca dupa propria vointa si, probabil,
chiar gandea. Era confectionat din alama si alte metale alese datorita
corespondentei lor magice cu corpurile ceresti, iar Albertus 1-a adus la
viata cu rugaciuni si soptind incantatii magice deasupra lui.

Legenda conform careia Albertus Magnus este arhitectul catedralei din
Koln deriva probabil din faptul ca el a scris lucrarea Liber Constructionum
Alberti, care contine secretele francmasonilor operativi, inclusiv cele
privind alinierea fundatiilor catedralelor in functie de directiile
astronomice.

Legendele despre calatorii in subteran, precum cele intreprinse de
Albertus Magnus pentru a descoperi metale, constituie adesea o aluzie la
initieri subterane. Stim ca initieri de acest tip se faceau si in Evul Mediu
datorita relatarii despre una desfasurata in Irlanda, care ne-a parvenit din
trei surse.

Un soldat pe nume Owen, din armata regelui englez Stephen, s-a dus la
manastirea Sfantul Patrick din Donegal. Acolo a postit vreme de noua zile,
inconjurand mandstirea in procesiune si ficand bai de purificare rituala. In



cea de-a noua zi, a fost acceptat in incaperea subterana ,,din care nu toti cei
care intrd se mai intorc”. Acolo a fost culcat intr-un mormant in care
lumina patrundea printr-o singura deschizatura. In noaptea aceea, Owen a
fost vizitat de cincisprezece oameni invesmantati in alb, care I-au prevenit
ca urma sa fie supus la o incercare. Apoi, dintr-odata, a aparut o hoarda de
demoni care I-au tinut deasupra unui foc aprins si i-au aratat scene de
chinuri precum cele descrise de Virgiliu. In cele din urma, au venit doi
batrani pentru a-1 indruma, iar ei i-au aratat o viziune a paradisului.

Albertus a fost indrumatorul spiritual al lui Toma d’Aquino, acesta fiind
cu aproape treizeci si trei de ani mai tanar decat el. Se pare ca Toma a
sfaramat androidul maestrului sau pentru ca il credea diabolic, dupa unele
relatari, sau fiindca automatul vorbea fara oprire, conform altora.

Toma d’Aquino venise la Paris pentru a-1 studia pe Aristotel la picioarele
maestrului sau, insd avea sa descopere ca, de fapt, cel mai mare
aristotelian era un musulman. Averroes sustinea ca, dupa logica
aristoteliana, crestinismul este absurd.

Avea oare logica sa inghita religia si intreaga spiritualitate adevarata?

Opera lui Toma d’Aquino a fost incununata de masiva Summa
Theologica, probabil cea mai influenta lucrare teologica scrisa vreodata.
Obiectivul ei era acela de a demonstra ca filosofia si crestinismul nu sunt
doar compatibile, ci chiar se reliefeaza reciproc. Aquino a analizat cu cea
mai ascutita atentie ideile despre lumea spiritelor, fiind capabil ca clasifice
fiintele din cadrul ierarhiilor ceresti si marile forte cosmice care creeaza
formele naturale, dar si experientele noastre subiective. In Summa regasim,
spre exemplu, invataturile Bisericii cu privire la cele Patru Elemente, ele
fiind redate nu printr-o reinterpretare a dogmei moarte, ci cu o ratiune vie,
patrunzatoare.

Toma d’Aquino este un personaj-cheie in cadrul istoriei secrete,
deoarece marele sau triumf intelectual in fata lui Averroes a impiedicat
cufundarea Europei in materialismul stiintific cu sapte sute de ani prea
devreme.

Din nou, este important sa retinem ca acest triumf a fost inregistrat din
punctul de vedere al experientei directe, de ordin personal, a lumilor
spirituale. Nu exista nicio indoiala ca Toma d’Aquino, la fel ca Albertus
Magnus, era alchimist si credea ca forta spiritelor neintrupate poate fi
controlata si utilizata pentru a determina schimbari in lumea materiala.
Dintre numeroasele texte alchimice care i1i sunt atribuite, carturarii
accepta cel putin unul ca fiind in mod cert autentic. Pentru a intelege mai
bine acest lucru, este util sa-l comparam pe Toma d’Aquino cu
contemporanul sau, Roger Bacon.

Astazi, alchimia poate parea o activitate bizara, laturalnica; in realitate
insa, este bine cunoscuta tuturor crestinilor ce frecventeaza biserica,



deoarece ea constituie punctul central si culminant al serviciului religios.
Toma d’Aquino a fost primul care a formulat doctrina transsubstantierii
painii si vinului, iar ceea ce descria el este in esenta un proces alchimic, in
cadrul caruia substanta painii si a vinului se transforma si o
transsubstantiere paralelad se petrece in corpul uman. Serviciul religios si
comuniunea faciliteaza nu doar o noua stare mentald si reinnoirea
hotararii de autoperfectionare, ci si o schimbare fiziologica vitala.

Nu este intamplator faptul cd Toma d’Aquino a formulat aceasta
doctrina in perioada in care au inceput sa circule legendele despre Graal;
ele descriau acelasi proces, utilizand insa metode diferite.

Desi erau dusmani - Bacon il ridiculiza pe d’Aquino pentru ca nu putea
citi operele lui Aristotel decat in traducere - ambii sunt reprezentativi
pentru impulsul caracteristic epocii: acela de a fortifica si a rafina
inteligenta. Pentru ei, gandirea avea ceva magic. Capacitatea de gandire
abstracta, prelungita, de jonglare cu conceptele teoretice, mai existase o
data inainte, dar pentru scurta vreme si doar in Atena lui Socrate, Platon si
Aristotel, dupa care fusese sugrumata. O noua traditie, vie si mai
rezistenta, a aparut odatd cu Toma d’Aquino si Bacon. Ambii puneau
experienta Inaintea stravechilor categorii traditionale si améandoi erau
oameni profund religiosi, care nazuiau sa-si rafineze ideile religioase pe
baza experientei directe. ,Fara experienta, sustinea Bacon, este imposibil
sa stii ceva.”

Bacon era cel cu o orientare mai practica, insa atunci cand explora
capacitatile supranaturale ale mintii, invoca entitati din aceleasi ierarhii
spirituale pe care le clasificase d’Aquino. Ambii utilizau o logica si o analiza
riguroase, misticismul lor deosebindu-se considerabil de cel extatic, rigid si
lipsit de gandire, al catarilor.

Ca tanar invatat la Oxford, in anii 1250, Bacon era hotarat, la fel ca
Pitagora inaintea lui, sa invete tot ce poate fi invatat; voia sa adune in
mintea sa tot ceea ce stiau carturarii de la curtea lui Harun al Rasid. Astfel,
Roger Bacon a devenit intruchiparea vraciului invatat. Supranumit ,Doctor
Mirabilis”, iesea uneori pe strazile din Oxford in vesminte orientale; alteori
lucra fara incetare, zi si noapte, in incaperile sale de la universitate,
zguduite din cand in cand de explozii.

Bacon efectua experimente practice, de pilda cu metale sau de
magnetism, descoperind praful de pusca independent de chinezi sau
inspaimantandu-si studentii dupa ce o raza de lumina trecuta printr-un
cristal a dat nastere unui curcubeu, ceva ce pana atunci oamenii crezusera
ca numai Dumnezeu putea face. De asemenea, avea o oglinda magica, prin
care putea privi la distanta de optzeci de kilometri in orice directie, fiindca
la vremea aceea numai el cunostea proprietatile lentilelor.

Este cert insa ca Bacon avea puteri pe care stiinta moderna nu le poate



explica. I-a trimis papei Clement al IV-lea lucrarile sale complete in mintea
unui baiat de doisprezece ani pe nume John, pe care il faicuse sa-i invete pe
de rost toate cartile in numai cateva zile. In acest scop utilizase o metoda ce
implica rugiciuni si simboluri magice. In mod similar, ii putea invita pe
studentii sai limba ebraica atat de bine, incat dupa doar cateva saptamani
acestia puteau citi scripturile.

Magia nu este altceva decat puterea mintii asupra materiei. Asa cum
incepem sa intelegem, filosofia ezotericA are in centru metodele de
dezvoltare a facultatilor mentale astfel incat legile naturale sa poata fi
manipulate.

La Roger Bacon, inteligenta si imaginatia erau foarte bine dezvoltate,
una rafinand-o pe cealaltd. In anul 1270, el scria: ,Este posibil sa
construiesti masini de navigatie care sa nu necesite oameni sa le conduca,
astfel ca nave foarte mari sa poata naviga cu un singur om la carma si cu
vitezd mult mai mare decat daca ar fi pline de oameni care sa actioneze
asupra lor. Si pot fi construite masini care sa se miste cu o viteza foarte
mare, fara animale care sa le traga. Masini zburatoare pot fi construite asa
fel incat un om asezat in mijlocul masinii sa actioneze un instrument ce
face ca aripi artificial alcatuite sa fluture... In Evul Mediu, acest vizionar
remarcabil avea o imagine a lumii tehnologice moderne create de stiinta
experimentala. Bacon era un franciscan care, la fel ca fondatorul ordinului
sau, nazuia la o lume mai buna, mai curata si mai blanda pentru cei saraci
si napastuiti.

In Numele trandafirului, romanul lui Umberto Eco, existd un pasaj
sugestiv, in care William of Baskerville, calugarul-detectiv, explica
existenta a doua forme de magie: o magie a diavolului, care cauta sa le faca
rau celorlalti prin mijloace nepermise, si o magie sfanta, ce redescopera
tainele naturii, o stiinta pierduta, pe care o cunosteau anticii. La fel ca
alchimistii arabi care i-au influentat gandirea, Bacon se afla la granita
dintre magie si stiinta, iar aceasta granita, vom vedea, este insasi esenta
alchimiei.

Roger Bacon a scris un tratat intitulat Oglinda alchimiei si ii placea sa
repete o maxima a Sfantului leronim, marele carturar al Cabalei: ,Vei afla
multe lucruri incredibile, aflate dincolo de limitele probabilului, si care cu
toate acestea sunt adevarate.”

In anul 1273, Toma d’Aquino, care se apropia de finalizarea masivei sale
Summa Theologica, participa la slujba intr-o biserica din Napoli, cand a
trecut printr-o coplesitoare experientd mistica. Iatd ce scria despre ea:
,Ceea ce mi-a fost revelat acum face ca tot ce am scris inainte sa nu
valoreze mai mult decat un snop de paie.”

Ne-am putut da seama deja de ,antrenamentul” imaginatiei la Lull si
Bacon. Desigur ca opinia idealistilor referitor la imaginatie este diferita de



cea a materialistilor; pentru ei, imaginatia este capacitatea de intelegere a
unei realitati superioare. Dezvoltarea ei constituie o parte esentiala a
practicilor ezoterice, a riturilor initiatice ale societatilor secrete si chiar a
magiei.

Pentru ezoteristi si ocultisti, importanta imaginatiei deriva si din faptul
ca ea este marea fortd creatoare din univers. Cosmosul este o creatie a
imaginatiei lui Dumnezeu - asa cum am vazut in capitolul 1, imaginatia a
fost prima emanatie - iar pentru noi, imaginatia este cea care ne permite sa
interpretam creatia si, uneori, s-o manipulam.

Creativitatea umana, fie ea magicA sau nu, este rezultatul unei
canalizdri anume a puterilor imaginatiei. In tratatele alchimice, spre
exemplu, sperma este descrisa ca fiind creatd de imaginatie; altfel spus,
imaginatia nu suscita doar dorinta, ci are totodatd puterea de a ne
transforma elementul material.

Initiatii care stiu sa lucreze cu aceste forte creative ale imaginatiei pot
realiza considerabile transformari magice in lumea materiald din afara
propriului lor corp. Adeptii hindusi sunt invatati de la varste tinere sa
exerseze vizualizarea unui sarpe in fata ochilor, cu o atat de intensa
concentrare si cu o forta atat de ,antrenata” a imaginatiei, incat sa-i poata
face si pe ceilalti sa vada reptila.

Desigur ca exista pericolul ca acest accent pus pe imaginatie intr-o
masura atat de mare sa se apropie riscant de mult de fantezie. Exista
totdeauna posibilitatea nedorita ca aceste manipulari ale imaginatiei sa
sfarseasca doar in autoamagire. Magia pare a fi, din acest punct de vedere,
instrumentul celor ce-si fac singuri iluzii nefondate.

Abordarea sistematizatd proprie societatilor secrete era menita sa
previna asemenea riscuri.

Sfantul Bernard de Clairvaux, cel care a alcatuit regulamentul
templierilor, recomanda o exersare riguroasa a imaginatiei. Vizualizand
imagini de la nasterea lui lisus, din copilaria, propovaduirile si de la
moartea lui, 1i poate fi invocat spiritul. Daca v-ati imagina, de pilda, o scena
scasnica” implicandu-1 pe lisus, inchipuindu-va oalele si cratitele, hainele,
infatisarea lui, ridurile care 1i brazdeaza chipul, expresia din ochi si ceea ce
simtiti cand el se intoarce pentru a va privi, si daca apoi, dintr-odata, ati
alunga toate aceste imagini, ceea ce ar ramane in loc ar putea fi adevaratul
spirit al lui Ilisus Cristos.

In Spania secolului al XlIlI-lea, un cabalist pe nume Abraham Abulafia
scria dezvoltand ideea cuvantului creator al lui Dumnezeu. In textele
cabaliste anterioare, cele douazeci si doua de litere ale alfabetului ebraic
fusesera descrise ca fiind forte creatoare. Astfel, ,la inceput”, Dumnezeu a
combinat aceste litere formand tipare, le-a schimbat intre ele si a alcatuit
cuvinte pe baza lor, iar din acest proces s-au nascut toate formele din



univers. Abraham Abulafia sustinea ca initiatul poate participa la procesul
creativ combinand si recombinand literele ebraice in acelasi mod. El
recomanda adeptului sa se retraga intr-o incapere izolata, in liniste, sa se
imbrace in vesminte albe, sa adopte posturi rituale si sa rosteasca numele
divine ale lui Dumnezeu. In acest fel putea atinge o stare de transa extatica,
vizionara, si odata cu ea, puteri secrete.

Ideea de ,cuvinte ale puterii”, care confera initiatului stapanire peste
lumile spirituale - si asupra celei materiale deopotriva - este una foarte
veche. Despre Solomon se spune ca ar fi detinut acest control si ca in
Templul sau, Tetragrammaton-ul, cel mai puternic si sacru nume al lui
Dumnezeu, putea fi rostit o datd pe an, in ziua Ispasirii, numai de catre
marele preot, singur in Sfanta Sfintelor. Afara, trambitele si chimvalele ii
impiedicau pe oamenii de rand sa auda. Se spunea ca cel care stia cum sa
pronunte acest nume sacru putea sa-i inspaimante chiar pe ingeri. Chiar si
mai Inainte, egiptenii credeau ca zeul Soare, Ra, crease universul folosind
cuvinte ale puterii si ca initiatul care le cunostea dobandea putere nu doar
in aceasta viata, ci si in cea de dupa moarte.

Abraham Abulafia recomanda de asemenea utilizarea numelor lui
Dumnezeu sub forma de diagrama. Practica folosirii semnelor magice si a
sigiliilor este prezenta pe scara larga in traditia iudaica, dar, cu un adaos
de elemente egiptene si arabe, s-a raspandit si in Europa in Evul Mediu.
Acest lucru a fost posibil in principal gratie manualelor de farmece si vraji -
grimoires - precum Testamentul Ilui Solomon si Cheia lui Solomon.
Majoritatea vrajilor promiteau implinirea unor dorinte de tip egoist:
sexuale, de razbunare sau de gasire a unor comori. Pregatirea materialelor
(sangele unui animal, ceara de albine, pulberea de magnetit, sulful si,
poate, creierul unui corb) era urmata uneori de un ritual de purificare.
Apoi, la momentul potrivit, avea loc ceremonia, care implica seceri, baghete
sau sabii. In final, pe un inel sau pe o simpld bucata de hartie era inscris
sigiliul, iar cel ce avea sa-i poarte ulterior asupra sa - constient sau nu de
prezenta lui - urma sa fie afectat in bine sau in rau de fiinta neintrupata
invocata. La mijlocul secolului al XIV-lea, Magia sacra a lui Avraam evreul ii
invata pe adepti cum sa starneasca furtuni, sa invie mortii, sa mearga pe
apa sau sa atraga dragostea unei femei. Toate acestea puteau fi realizate
prin utilizarea sigiliilor si a patratelor magice cu litere cabalistice.

In prezent, Biserica opereaza o distinctie clara intre cateva ceremonii
strict reglementate, menite sa invoce puterile spirituale, si care se
desfasoara in context ecleziastic, si toate celelalte ceremonii care au ca
scop invocarea sau conlucrarea cu spiritele neintrupate neaflate sub egida
ei. Acestea din urma sunt considerate ,oculte”, ceea ce in limbajul crestin
actual inseamna de obicei magie neagra.

In Evul Mediu, o astfel de distinctie nu ar fi avut rost. Ritualurile erau



celebrate sub egida Bisericii, pentru a asigura, de pilda, recolte bogate sau
succesul intr-un duel. Painea sfintita era considerata tratament pentru cei
bolnavi si aparatoare impotriva ciumei; amulete ce protejau de trasnet si
inec erau confectionate din lumanari de la biserica. Bucati de hartie avand
inscrise formule magice erau introduse in acoperisul casei pentru a o apara
de foc. Clopotele bisericilor alungau tunetele si demonii. Blesteme oficiale
erau proferate pentru a starpi omizile. Apa sfintita era imprastiata pe camp
pentru a asigura o recoltd buna. Relicvele sfinte constituiau veritabile
fetisuri facatoare de minuni. Botezul putea reda vederea copiilor orbi, iar
veghea peste noapte la altarele sfintilor facilita vise vizionare si tamaduiri,
in traditia ,somnului in templu”, sustinuta de Asclepios.

Mai tarziu, apologetii crestini au incercat sa faca o distinctie intre
practicile bisericesti legitime - solicitari adresate unor fiinte spirituale de
nivel inalt, care puteau raspunde pozitiv sau nu - si magia conceputa ca un
proces mecanic ce implica manipularea unor forte oculte. Aceasta
distinctie se bazeaza insa pe o intelegere gresitd a problemei. Magia este
totodata un proces incert de invocare a spiritelor, inclusiv a unora de nivel
foarte inalt.

In Evul Mediu, toti credeau in aceste ierarhii spirituale. La baza tuturor
practicilor din cadrul Bisericii si a celor spirituale laice se afla credinta ca
repetarea unei formule - de pilda o rugaciune - sau organizarea unei
ceremonii are puterea de a influenta in bine sau in rau evenimentele din
lumea materiala. Prin intermediul acestor activitati, oamenii credeau ca
pot sa comunice cu ierarhiile de fiinte neintrupate ce controleaza lumea
materiala.

Faptul ca rugaciunile erau eficiente si ca providenta rasplatea binele si
pedepsea raul erau atunci convingerea universala si experienta unanima.

Istoria era considerata neindoielnic un proces providential, dar nu in
mod fatalist: Dumnezeu avea pentru omenire un plan la a carui implinire
conlucrau deopotriva diversele ordine de fiinte neintrupate si intrupate, un
plan codificat in Biblie si elucidat de profeti.

Dar era un plan ce putea s-o ia oricand pe o cale gresita.

Ziua de vineri, 13, este considerata si astazi nefasta. Pe data de 13
octombrie 1307, intr-o vineri, suveranii lumii au trecut la actiune pentru a
eradica influentele ezoterice care, se temeau ei, le scapau intr-o masura tot
mai mare de sub control.

Inainte de ivirea zorilor, senesalii Frantei, punand in practica ordinele
regelui lor, Filip cel Frumos, au intrat in templele si in locuintele
templierilor, arestand circa cincisprezece mii de persoane. In templul din
Paris, marele centru financiar al Frantei, au gasit o incapere secreta in care
se aflau un craniu, doua oase de la coapsa si un lintoliu alb, lucruri pe care
le-am gasi si astazi daca am intra intr-un templu francmasonic.



Doar céativa dintre templieri, din orasul La Rochelle, pe tarmul
Atlanticului, au izbutit sa scape fugind in Scotia, unde au trait sub
protectia regelui rebel Robert the Bruce.

Inchizitia i-a acuzat pe cavalerii capturati ca i-ar obliga pe novici sa
scuipe si sa calce in picioare crucea lui lisus, ca s-ar deda la sodomie si ar
venera un idol cu cap de tap numit Baphomet. Martorii marturiseau ca au
vazut acest idol cu o barba lunga, ochi scanteietori si patru picioare. La
presiunile lui Filip cel Frumos, papa Clement a publicat o bula de abolire,
pecetluind astfel sfarsitul Ordinului Templier. Toate bunurile acestuia au
fost confiscate de monarhia franceza.

In fata comisiei papale, cavalerii au spus ca au fost torturati pentru a
marturisi. Un anume Bernard de Vardo a aratat o cutiuta din lemn in care
pastra oasele carbonizate care-i cazusera de la picioare cand fusese tinut
deasupra unui foc.

Dar care era adevarul din spatele marturisirilor?

Cu putin timp inainte de moartea sa, am avut privilegiul de a lucra cu
Hugh Schonfield, reputat specialist in Manuscrisele de la marea Moarta,
care s-a straduit sa le explice exegetilor crestini radacinile iudaice ale
Noului Testament, anterior ignorate sau gresit interpretate. Schonfield
cunostea cifrul ATBASH, in care prima litera a alfabetului este inlocuita cu
ultima, a doua cu penultima si asa mai departe. De asemenea, stia ca acest
cifru a fost folosit pentru a se include o serie de mesaje criptate in Cartea
lui Ieremia si in unele dintre Manuscrisele de la marea Moarta. Instinctul
l-a indemnat sa-i incerce si pe numele Baphomet. Astfel a gasit, codificat in
acest cuvant, termenul ,intelepciune”.

Personificarea intelepciunii la care templierii marturisisera ca se
inchina era insa zeul cu cap de tap al intelepciunii lumesti. Inca din vremea
lui Zarathustra, in cadrul ceremoniilor initiatice candidatului i era indusa
o stare de constiinta alterata in care acesta trecea prin incercari terifiante,
fiind atacat de demoni si pregatindu-se astfel pentru ceea ce era mai rau in
aceasta viata si in cea de dupa moarte. Torturile la care i-a supus Inchizitia
le-au provocat templierilor suferinte atat de cumplite, incat acea stare
alterata de constiinta s-a instalat din nou si in cursul ei le-a aparut
demonul-rege Baphomet, de aceasta data triumfator. Fiindca treceau cu
adevarat prin cele mai chinuitoare incercari pe care viata si moartea le
aveau de oferit.

NEBUNI DIN DRAGOSTE
DANTE, TRUBADURII SI PRIMA DRAGOSTE RAFAEL, LEONARDO SI

MAGII RENASTERII ITALIENE IOANA D’ARC RABELAIS SI CALEA
NEBUNULUI



In anul 1274, la Florenta, tanarul Dante a zarit-o pentru intaia oara pe
frumoasa Beatrice. A fost dragoste la prima vedere. Si a fost de asemenea
intaia data cand cineva s-a indragostit la prima vedere.

In analele societatilor secrete, acesta este un important adevar istoric.
Conform adeptilor istoriei conventionale, oamenii s-au indragostit si au
iubit din cele mai vechi timpuri, dragostea fiind parte integranta din insasi
alcatuirea noastra biologica, sustin ei; odele lui Pindar si ale poetei Saffo
sunt expresii ale iubirii de tip romantic.

Dar in viziunea istoriei secrete, aceste ode din Grecia anticad sunt
interpretate ca avand o palida conotatie sexualad. Ele nu amintesc de
durerea sfasietoare a despartirii, de incantarea extaticd resimtita la
aparitia fiintei iubite si de privirile visatoare ce caracterizeaza astazi
dragostea romantica.

Iata ce scria Dante despre dragostea sa la prima vedere: ,Ea purta o
minunata rochie stacojie, delicata, prinsa cu o cingatoare si in clipa in care
am zarit-o, marturisesc cu adevarat ca spiritul ce iubeste in ascunzisurile
cele mai adanci ale inimii mele a inceput sa tremure atat de tare, incat mi-a
cuprins toata fiinta ... inceputul si sfarsitul fericirii mele in viatd mi-au fost
dezvaluite.” Apoi adauga ca a fost pe deplin absorbit de dragostea din ochii
ei. Mai tarziu avea sa scrie ca, atunci cand a vazut-o pentru prima data, a
crezut ca, printr-un miracol, un inger se materializase pe Pamant. Nimic
din toate acestea nu ar trebui citit in termenii conventiilor poetice.

In Divina Commedia, Dante descrie senzatia de a fi pe deplin absorbit in
privirile ei si adauga ca descarcarea erotica pe care ele i-au transmis-o 1-a
dus in Paradis. Repetam, nu avem de-a face aici cu simple inchipuiri
poetice; elementele erotice si cele mistice se intrepatrundeau intr-un mod
cu totul nou in Occident.

Dante si Beatrice s-au casatorit, fiecare cu altcineva, iar ea a murit la o
varsta tanara. Ceea ce consideram noi astazi a fi dragoste de tip romantic,
cu acel sentiment al predestinarii - ca asa trebuia sa fie - deriva din
fermentul mistic adus de islam. Asa cum ideea caracteristic crestina de
iubire liber consimtita a aproapelui poate fi perceputa ca derivand din
conceptul de indurare al profetilor iudei, in mod similar notiunea moderna
de sacru a fost reliefata de starile de constiinta alterata atinse de misticii
sutiti precum Ibn Arabi. Revolutionara sa Interpretare a dorului exprima
dragostea sexuala in termenii iubirii divine. Sufitii au dat astfel glas unui
sentiment ce nu mai fusese niciodata incercat anterior, creand astfel
conditiile pentru ca toti ceilalti sa-i poata simti.

Vreme de mai bine de o mie de ani, instinctul erotic fusese sugrumat,
energiile sexuale fiind canalizate spre dezvoltarea intelectului uman. Deja
in vremea lui Toma d’Aquino si Roger Bacon, aceastd dezvoltare era



incheiata. Conceputa in timpul noptilor petrecute in genunchi, in fata
altarului, Summa Theologica se constituie intr-o culegere de silogisme, in
peste doua milioane de cuvinte, marturie a unei capacitati de concentrare
intelectuala pe care cei mai de seama filosofi ai zilelor noastre ar egala-o cu
greu.

Imbolditi de un impuls venit din Arabia, oamenii incepeau sa priveasca
lumea materiala cu o noua incantare, derivand placeri senzuale din
luminozitatea, coloritul si senzatia tactila oferite de diversele obiecte.
Varful de lance al evolutiei constiintei umane se deplasase din chiliile
pustnicilor in gradina deliciilor. O vie sclipire sexuala incepuse sa radieze
pretutindeni.

Ocupatia musulmana in Europa a rezistat cel mai mult in Spania. Apoi,
pe masura ce stralucita civilizatie maura s-a intins spre nord, noul fel de a
fi s-a raspandit in lumea intreaga, incepand cu sudul Frantei.

In secolul al XII-lea, regiunile Provence si Languedoc au devenit cele mai
civilizate din Europa. Poetii provensali, trubadurii, au adaptat formele
poetice mauro-andaluziene, inspirati fiind de stralucirea lor erotica. Desi
Helen Waddel nu era o adepta a ezoterismului, lucrarea ei Carturarii
rdtdcitori ramane pana astazi o relatare clasica din aceasta perioada de
tranzitie. Ea reda povestea unui abate care calatoreste alaturi de un tanar
calugar caruia i s-a permis, pentru prima data, sa iasa din manastire. Cei
doi intalnesc in drum cateva femei. ,Sunt demoni!” spune abatele. ,Mie mi
se pare, raspunde tanarul monah, ca sunt cele mai frumoase creaturi pe
care le-am vazut vreodata.”

Cel dintai trubadur care si-a lasat amprenta asupra istoriei exoterice a
fost Guillaume, conte de Poitiers si duce de Aquitania, care a inceput sa
compuna cantece de dragoste suave, incarcate de dorinta, cand s-a intors
din cruciade. Desi si-a facut debutul la curte, noua orientare a cuprins
intreaga societate. Printre trubaduri s-au aflat Bernart de Ventadorn, fiu de
brutar, si Pierre Vidai, baiatul unui blanar. Poate ca rezultat al influentei
exercitate de asemenea oameni, poezia a inceput sa se refere si la elemente
banale: broaste, iepuri, masinarii agricole, crasme, porumbei, spini franti
si obraji odihnindu-se pe un brat.

Trubadurul Arnaud Daniel, pe care Dante il numea il miglio fabbro, se
lauda ca ,vaneaza iepuri cu un bou, aduna vanturile si inoata impotriva
fluxului”. De fapt, vorbea in modul invers, cu susul in jos, al adeptilor
ezoterismului, despre puterile pe care i le conferise initierea.

Pe langa faptul ca au trecut de barierele de clasa, trubadurii au inversat
traditionala supunere a femeii in fata barbatului. In poezia lor, barbatii
devin de bunavoie sclavii doamnelor. Institutia casatoriei actionase ca un
agent de control social, dar acum trubadurii incurajau o noua forma de
iubire spontana, ce se putea manifesta intre indivizi apartinand unor clase



sociale diferite.

Dragostea devenise subversiva, la fel ca si societatile secrete. Fiind astfel
indragostiti, oamenii se simteau mai vii.

Era o noua si intensd forma de constiinta. In poezia de dragoste a
trubadurilor, acest nou mod de a fi poate fi atins daca stii sa-ti croiesti
calea printr-o serie de incercari, gasirea drumului printr-un labirint,
trecerea prin apa si prin iad, lupta si uciderea fiarelor salbatice. De
asemenea, sunt enigme de rezolvat si o racla anume de ales.

Deja palid si framantat de indoieli, indragostitul tremura cand este in
sfarsit acceptat in prezenta adoratei sale. Alaturi de ea, el atinge o stare de
constiinta alteratd, care-i confera puteri supranaturale. Toti cei care iubesc
cu adevarat stiu ca, atunci cand privesc adanc in ochii celuilalt, sufletele
lor se ating.

Cu alte cuvinte, pe langa faptul ca initiatii au introdus in fluxul
constiintei umane experienta indragostirii, acesteia din urmd i-a fost
conferita structura profundd a procesului de initiere.

Simbolismul initierii se regaseste din plin in literatura trubadurilor. Cel
mai frecvent intalnit simbol al trubadurilor, roza, a derivat probabil din
sufism, unde reprezenta, printre altele, intrarea in lumea spiritelor, fiind o
aluzie evidenta la chakre. In celebra poveste Privighetoarea si trandafirul,
pasarea simbolizeaza nazuinta catre divin a spiritului uman. Exista insa si
un neindoielnic nivel sexual al semnificatiei, legat de caracteristicile
carnale, senzuale, ale rozei. Prezenta permanenta a trandafirului in poezia
de dragoste a trubadurilor ar trebui sa ne atraga atentia asupra tehnicilor
ezoterice, poate chiar alchimice, dupa parerea lui Ezra Pound, de extaz
sexual. Guillaume de Poitiers scria: ,Vreau sa raman cu doamna mea
pentru a-mi inviora atat de bine inima, incat sa nu mai pot imbatrani. Cel
ce izbuteste sa traiasca bucuria dragostei sale va trai o suta de ani.”

La originile lui, impulsul care a stat la baza Renasterii a fost unul de
naturd sexualda. Nu dorim sa existe dubii cu privire la afirmatia
extraordinara pe care o vom face aici - aceea ca intreaga constiintd umand a
fost transformata si a trecut la un alt nivel de evolutie deoarece cdtiva
oameni au ales un nou mod de a face sex. Pentru prima data, au facut
dragoste.

Cand atingem acea stare de constiinta alterata care este orgasmul, mai
putem oare gandi, sau orgasmul si gandirea se exclud? Putem si trebuie sa
punem aceeasi intrebare din perspectiva extazului mistic.

Societatile secrete si gruparile eretice precum catarii, templierii si
trubadurii cunosteau tehnici de atingere a extazului mistic. Dar greu
castigata facultate de a gandi avea sa fie suficient de puternica pentru a
supravietui momentelor de extaz?

In Divina Commedia, Dante a dus la un alt nivel impulsul



erotico-spiritual al trubadurilor, extinzandu-si dragostea pentru Beatrice
pentru a cuprinde intregul univers.

La inceputul Commediei, el descrie cum, pe la mijlocul vietii sale, s-a
pomenit ratacit intr-o padure intunecatd, unde a fost intampinat de
Virgiliu, unul dintre marii initiati ai lumii antice. Impreuna cu acesta,
Dante trece printr-un portal deasupra caruia sunt scrise cuvintele
ysRenuntati la orice speranta voi, cei ce intrati aici.” Virgiliu il conduce intr-o
lume asemanatoare cu cea descrisa in Eneida, populata de personaje pe
care le-am intalnit si noi deja in cadrul istoriei noastre. Cei doi traverseaza
raul Aheron si patrund pe taramul umbrelor, unde il intalnesc pe
judecatorul mortilor, Minos, si pe Cerber, cainele cu trei capete. Cand intra
in cetatea Dis, le ies in cale cele trei Furii si Minotaurul. Apoi merg pe malul
Lacului de Sange, in care sunt cufundati cei violenti, inclusiv Attila, strabat
Padurea Harpiilor si o campie arzanda de nisip. Mai departe se intalnesc cu
un celebru vrajitor scotian, Michael Scott, cu Nimrod si in final, in cel mai
adanc cotlon al iadului, Dante vede ceva ce i se pare la inceput a fi o moara
de vant. De fapt, erau aripile lui Lucifer.

Contemporanii lui Dante nu s-ar fi indoit nicio clipa ca aceasta prima
parte a poemului descrie o calatorie reala in lumea subpamanteana - altfel
spus, ca Dante participase la o initiere subterana. Probabil ca trecuse
printr-o serie de incercari si ceremonii precum cea la care fusese supus
cavalerul Owen in Donegal.

Este foarte posibil ca ,Virgiliu” sa fi fost de fapt masca persoanei care 1-a
initiat pe Dante in viata reala, un intelept pe nume Brunetto Latini. Ca
ambasador in Spania, acesta intalnise acolo savanti apartinand atat
traditiei iudaice, cat si celei arabe. Opera sa principala, Cartea Comorii,
cuprinde invataturi oculte despre caracteristicile planetare ale pietrelor
pretioase. Neinitiatii nu pot aprecia caracterul initiatic al modului in care
Dante descrie universul si faptul ca treptele ce coboara spiraland spre
strafundurile iadului au trasaturi planetare. Poemul lui Dante este astfel
scris incat sa poata fi citit pe mai multe niveluri: astrologic, cosmologic,
moral si chiar, dupa unele pareri, alchimic.

La fel ca Fotuhat si ca un model anterior, Cartea egipteand a mortilor,
Divina Commedia este, la un anumit nivel, un ghid catre lumea de dupa
moarte, la un alt nivel un manual de initiere si, la un al treilea, o descriere
a modului in care viata in lumea materiala, aidoma celei de dupa moarte,
este influentata de stele si planete.

Dante aratad ca, atunci cand facem fapte rele in aceasta viata, ne
construim deja un purgatoriu sau un iad intr-o altd dimensiune, care se
intersecteaza cu cea a vietii acesteia, de zi cu zi. Daca nu aspiram sa urcam
pe spirala ierarhiilor ceresti, daca ne limitam la placerile si reusitele
exclusiv pamantesti, inseamna ca ne aflam deja in purgatoriu.



Romanul lui Oscar Wilde Portretul lui Dorian Gray a intrat in constiinta
publicului; stim cu totii ca frumosul si frivolul Dorian are in mansarda sa o
pictura ce putrezeste si devine monstruoasa pe masura ce el se cufunda
intr-o viata de desfrau, in vreme ce el insusi ramane perfect. La sfarsitul
romanului, putreziciunea din portret il afecteaza si pe Dorian, dintr-odata
si coplesitor. In conformitate cu Dante, suntem cu totii niste Dorian Gray,
creandu-ne euri monstruoase si imaginand pedepse de asemenea
monstruoase pentru noi insine. Dar viziunea lui Dante este incomparabil
mai ampla decat cea a lui Wilde, din doua motive: pe de o parte,
demonstreaza ca fiecare dintre noi creeaza in propria fiinta atat iadul, cat si
raiul, si pe de alta arata ce efect au faptele noastre rele asupra structurii
lumii si a tesaturii sale. El intoarce lumea pe dos pentru a da la iveala
efectele hidoase ale celor mai intime ganduri ale noastre si ale faptelor pe
care ne straduim sa le pastram secrete. In conformitate cu Dante, tot ceea
ce facem si ce gandim are un efect material asupra universului. Umberto
Eco numea Divina Commedia ,apoteoza lumii virtuale”.

In anul 1439, un misterios necunoscut pe nume Gemistos Plethon se
strecura la curtea lui Cosimo de Medici din Florenta. Plethon ducea cu el
textele pierdute ale lui Platon, in limba greaca, si totodata diverse lucrari
ale neoplatonicienilor, cateva imnuri orfice si - cel mai interesant - unele
materiale ezoterice care proveneau, aparent, din Egiptul epocii piramidelor.

Plethon venea din Bizant, unde traditia ezoterica neoplatonica inca
persista din epoca primilor Parinti ai Bisericii, ca Origene si Clement, o
traditie pe care Roma o reprimase. El a izbutit sa starneasca entuziasmul
lui Cosimo la ideea unei traditii stravechi, universale, dar secrete, ce ii
predata pe acesti primi crestini, avandu-si radacinile in gandirea lui
Platon, Orfeu, Hermes si in oracolele chaldeene. I-a vorbit de asemenea
despre o filosofie perena a reincarnarii si a intalnirilor de ordin personal cu
divinitatile, posibile gratie ceremoniilor si a intonarii rituale a Imnurilor lui
Orfeu.

Acest apel la experienta de ordin personal a fost cel care a inspirat
evolutia renascentista. Cosimo de Medici l-a angajat pe Marsilio Ficino sa
traduca documentele aduse de Plethon, incepand cu textele lui Platon, dar
cand a aflat despre materialele egiptene, i-a cerut sa le lucreze mai intai pe
acestea din urma. Spiritul pe care Plethon 1-a adus in Italia odata cu
traducerea textelor ermetice s-a raspandit rapid in randurile elitei
culturale. Apetitul pentru noi experiente impreuna cu o noua si vitala
relatie cu lumea spirituala au fost consemnate in scris de magul italian
Giordano Bruno. Acesta scria despre o dragoste care provoaca ,asudare
excesiva, tipete ce surzesc si stelele, vaiete ce rasuna in grotele iadului,
chinuri ce duc spiritul viu intr-o stare de incremenire, suspine ce fac zeii sa
lesine de compasiune, si toate astea pentru acei ochi, pentru acea albeat3,



acele buze, acel par, acea modestie, acel suras mic, acea ironie, acel Soare
eclipsat, acel dezgust, acea vatamare si schimonosire a naturii, o umbra, o
fantasma, un vis, un farmec de Circe in serviciul generarii.”

O nota complet noua in literatura.

Putem spune ca literatura Renasterii este iluminata de stele si planete.
Marii scriitori ai Italiei renascentiste au invocat aceasta energie prin
utilizarea activa si inteligentd a imaginatiei. La fel ca Helen Waddell,
Frances Yates nu facea parte din cercurile ezoterice sau, daca facea, din
scrierile ei nu reiese nimic in acest sens, dar gratie meticuloaselor sale
cercetari si analizelor stralucite, si datorita specialistilor de la Institutul
Warburg care i-au pasit pe urme, dispunem astadzi de o cunoastere
detaliata a descoperirilor ezoterice din vremea Renasterii si a modalitatilor
in care ele au inspirat opere de arta si literatura. Textele ermetice traduse
de Marsilio Ficino se refereau la crearea imaginilor in termeni ezoterici:
,Daca s-a concentrat pe lucrare si pe stele prin imaginatie si emotie,
spiritul nostru se uneste cu insusi spiritul lumii si cu razele stelelor prin
care actioneaza lumea spiritelor.” Altfel spus, daca va imaginati cat mai viu
si mai detaliat spiritele planetelor si divinitatile stelare, ca rezultat al
acestui act imaginativ, puterea acelor spirite ar putea curge prin fiinta
dumneavoastra.

Am vazut in capitolul anterior ca Evul Mediu a fost epoca magiei. Atunci
au inceput ganditorii ezoteristi si ocultistii sa construiasca in mintea lor
imagini pe care zeii si spiritele le puteau insufleti si aduce la viata, asa cum
odinioara constructorii templelor si ai scolilor misterelor din lumea antica
faurisera obiecte - de pilda statui - pe care spiritele neintrupate sa le poata
folosi ca trup. In Italia Renasterii, artistii cu convingeri ezoterice au inceput
sa reproduca, in piatra sau pe panza, imaginile magice din mintea lor.

In Evul Mediu, circulatia manualelor de magie, asa-numitele grimoires,
fusese o activitate subculturala, ascunsa. Acum insa, literatura ermetica
renascentista, publicata fara oprelisti, oferea indicatii privind modul de
confectionare a talismanelor menite sa atraga influente din lumile
spirituale, indicatii urmate de artizanii epocii. Literatura ermetica sugera
ca influentele oculte devin mai puternice daca talismanele sunt faurite din
metalul corespunzator spiritului invocat: aur pentru zeul Soarelui, de
pilda, argint pentru zeul Lunii. De asemenea, preciza ca diferite culori,
forme, hieroglife si alte tipuri de sigilii aveau afinitate pentru anumite fiinte
neintrupate.

Un critic de artd amintea despre ,predilectia pentru tonuri minore” si
pentru culori deschise a lui Sandro Botticelli, ceea ce sugereaza o calitate
eterica, firava, ca si cand ar fi reprezentat in picturile sale fiinte de pe un alt
taram, inca incomplet materializate. Putem observa influenta lui Ficino
asupra lucrarii Primavera a lui Botticelli, care ilustreaza procesul de creare



a materiei in termenii emanarii succesive a sferelor planetare din mintea
universala. Primavera insasi a demonstrat, de atunci incoace, o
remarcabila tendinta de a trai in mintea celor care au vazut pictura.

Artistii neoplatonicieni ai Renasterii credeau ca redescopera secrete
antice. La fel ca Platon, considerau ca orice proces de invatare este de fapt
unul de reamintire, de readucere in memorie. Mintea umana este o
prelungire a infinitei minti cosmice in lumea materiala. Tot ceea ce a fost
gandit sau trait in istorie ramane in bancile de memorie ale mintii
universale - sau mai corect spus, continua sa traiasca intr-un fel de
prezent vesnic.

Daca Platon avea dreptate, cartea aceasta se afla deja in
dumneavoastra!

Odata cu apogeul Renasterii ajungem la notiunea de geniu universal:
Botticelli, dar si Leonardo da Vinci, Rafael, Michelangelo. Geniul este acea
persoana pe care claritatea si maretia viziunilor sale o diferentiaza net de
restul semenilor si nu este probabil intamplator faptul ca aceasta evolutie
s-a produs In Italia, deoarece a constituit o continuare a traditiei marcate
de viziunile extatice ale lui Joachim si ale Sfantului Francisc.

La fel ca sfintii, marii artisti se afirmau uneori ca purtatori de cuvant ai
fiintelor spirituale superioare. In conformitate cu traditia ezoterica, pictorul
Rafael a fost inspirat in mod direct de arhanghelul cu acelasi nume: mana
care a pictat atatea capodopere era indrumata divin.

Dar exista in acest sens o idee mai ciudata si mai misterioasa, aceea ca
fiinta incarnata ca Rafael se incarnase anterior in trupul lui Ioan
Botezatorul. Dupa parerea lui Rudolf Steiner, acest lucru explica de ce nu
exista picturi de Rafael care sa infatiseze evenimente ce au avut loc dupa
moartea lui Ioan Botezatorul. Marile sale capodopere reprezentand Madona
cu Pruncul, care emana un aer straniu si irezistibil, au fost de fapt pictate
din memorie.

Multi magi traiau in Italia renascentista, in vremea lui Leonardo da
Vinci. Adesea lucrau in cadrul strans unit al atelierului unui artist, unde
pictorul si progresul spiritual evoluau impreuna si puteau fi indrumati
concomitent. Spre exemplu, matematicianul si filosoful ermetist Pacioli,
primul care a scris in mod deschis despre formulele secrete aflate la baza
pentaclului venusian, a fost unul dintre maestrii lui da Vinci in privinta
ynumarului divin”.

Un alt mag despre care stim ca si-a exercitat influenta asupra lui
Leonardo (fiindca artistul avea cateva dintre cartile lui si i-a mentionat
numele in insemnarile sale) a fost un arhitect dintr-o generatie anterioara.
Leon Battista Alberti a conceput proiectul palatului Rucellai din Florenta,
unele dintre primele constructii clasice din Italia renascentista, si pe cel al
fatadei bisericii Santa Maria Novella, tot din Florenta. De asemenea, este



autorul uneia dintre cele mai bizare carti in limba italiana:
Hypnerotomachia Poliphili, povestea protosuprarealistd a lui Poliphilo.
(Titlul s-ar traduce, aproximativ, prin ,cel ce iubeste multe lucruri in
stradania sa pentru dragoste intr-un vis”.)

Eroul se trezeste in dimineata in care urmeaza a porni intr-o aventura,
dar cade imediat intr-un vis; isi urmareste iubita pe un taram straniu,
populat de dragoni si alti monstri, pe un traseu labirintic care il duce in
numeroase cladiri splendide, pe jumatate din piatra, pe jumatate fiinte vii.
Interiorul unui templu, spre exemplu, pare a-i fi totodatd maruntaie.
Alberti era obsedat de natura si de formele naturale, pe care le-a inclus in
lucrarile sale in cele mai neobisnuite moduri. Daca privim, de pilda, cele
doua versiuni ale tabloului Madona intre stdnci, aceeasi obsesie devine
evidentd, un exemplu clar al influentei exercitate de Alberti asupra lui
Leonardo da Vinci.

Povestea continua, avand logica unui vis. La un anumit nivel,
Hypnerotomachia este un manifest arhitectural. In ea, Alberti afirma ca
noua arhitectura a Renasterii, la a carei consolidare contribuia, trebuie sa
aiba logica unui vis. In loc sd urmeze inhibati si supusi modelele
anterioare, arhitectii ar trebui sa lucreze intr-o stare de spirit nouad, liber3,
in care nimic nu este interzis si in care sa se lase inspirati de combinatia de
forme pe care ar putea-o sugera noile stari alterate de constiinta. Astfel,
Alberti recomanda un fel de experiment mental controlat, pentru a facilita
un nou mod de a gandi, insa nu doar in domeniul arhitecturii.

Faptul ca este implicata si canalizarea energiilor sexuale devine limpede
la finalul povestii, cand eroul este in sfarsit unit cu iubita sa intr-o serie de
ritualuri mistice, in Templul lui Venus. Preoteasa ii cere iubitei sa agite
lichidul dintr-un bazin cu o torta aprinsa. Din acest motiv, Poliphilo cade
intr-o stare de transa. Apoi bazinului in forma de scoica, plin cu sperma de
balena, mosc, ulei de camfor, ulei de migdale si alte substante, i se da foc,
turturele sunt sacrificate si nimfe danseaza in jurul altarului. Cand iubitei
i se cere sa frece solul de la baza altarului, intreaga cladire incepe sa se
zbatd ca intr-un cutremur si un copac tasneste prin partea de sus a
altarului. Poliphilo si iubita lui gusta din roadele acestui copac si sunt
transpusi intr-o stare de constiinta si mai inaltd. Pulberea vulcanica a
libidoului a fost canalizata de preoteasa-adept astfel incat toate regulile
restrictive de comportament, de moralitate si de creativitate, ba chiar si
legile naturii, au fost intoarse cu susul in jos.

Cea mai misterioasa, probabil, dintre capodoperele Renasterii italiene
este Mona Lisa. Cine 1i poate explica puterea? Marele critic de arta si
ezoterist din secolul al XIX-lea Walter Pater scria despre ea: ,Al ei este
capul asupra caruia toate «sfarsiturile lumii au venit», iar pleoapele i sunt
putin obosite. Este o frumusete fauritd din interior asupra carnii,



depunerea inceata, celulad cu celula, a unor ganduri stranii si fantastice
reverii si sublime pasiuni. ... Este mai batrana decat stancile printre care
sade ... a fost de multe ori moarta si a invatat secretele mormantului si s-a
cufundat in marile adanci si pastreaza asupra ei ziua decazuta.”

Pater face trimitere, poate, la ceea ce stie. Mona Lisa este, intr-adevar,
mai batrana decat zeii.

Am vazut anterior cum Luna s-a separat de Pamant pentru a reflecta
lumina Soarelui spre el si a face astfel posibila reflectia umana. Am vazut si
cum, in 13000 I. C., Isis s-a retras de pe PAmant pe Luna pentru a deveni
stapana acestui proces de reflectie. Acum, la inceputul secolului al XV-lea,
dupa ce cosmosul petrecuse o vesnicie creand conditiile necesare pentru a
face posibila reflectia in sensul in care o intelegem astazi, lucrul asteptat
s-a petrecut in sfarsit. Capodopera lui Leonardo da Vinci este un jalon al
istoriei umane fiindca a capturat in sine clipa in care a avut loc acest pas in
evolutia constiintei. Pe chipul Monei Lisa vedem pentru prima data
profunda bucurie a celui care isi exploreaza viata interioara. Ea este libera
sa se detaseze de lumea simturilor care o incorseteaza si o framanta. Ea are
ceea ce J. R. R. Tolkien numea intr-un alt context ,o privire interioara
nestanjenita, mobila, detasata”.

Prin urmare, Mona Lisa faureste un spatiu magic in care spiritul lui Isis
poate salaslui. Fireste ca, in zilele noastre, este aproape imposibil sa ramai
singur in sala de muzeu cu ea, dar la fel ca Lohan de la British Museum,
Mona Lisa a fost astfel creata incat, daca intri in comuniune cu ea, iti va
vorbi.

Departe de stralucirea si grandoarea curtilor italiene ale Renasterii, in
prea putin sofisticata regiune de nord a Europei, un alt spirit se facea
simtit. La varsta de doisprezece sau treisprezece ani, o fetita care locuia
intr-o casa taraneasca simpla, in impadurita vale a Loarei din Franta, a
inceput sa auda voci si sa aiba viziuni. Arhanghelul Mhail i-a aparut si i-a
spus ca va avea indrumatori spirituali. loana s-a aratat reticenta si a
raspuns ca ar prefera sa ramana si sa toarca alaturi de mama ei. Dar vocile
au devenit din ce in ce mai insistente si i-au vorbit despre misiunea ei.
Cand armata engleza invadatoare parea pe punctul de a cuceri orasul
Orléans, vocile i-au cerut sa se duca la Chinon, o localitate invecinata,
unde il va gasi pe mostenitorul tronului francez, Delfinul, pe care trebuie
sa-1 conduca spre incoronare, in catedrala din Reims.

Ioana era inca un copil cand a ajuns la curtea Delfinului. Acesta a
incercat sa-i joace un renghi, lasand un curtean sa se aseze pe tron si sa
pozeze in viitorul rege, dar Ioana si-a dat seama si i s-a adresat direct
suveranului. Convins, Delfinul i-a daruit fetei un cal alb si o armura
completd de aceeasi culoare, pe care ea a purtat-o, calare, vreme de sase
zile si sase nopti fara incetare.



Apoi loana a avut o viziune in care i s-a aratat o sabie ascunsa intr-o
biserica. Arma pe care a descris-o - si care avea trei cruci distinctive - a fost
descoperita in spatele altarului, intr-o biserica din apropiere, St Catherine
de Fierbois.

Asa cum se intdmpla uneori in istorie, cand fiinte superioare din lumile
spirituale isi revarsa puterile asupra unui individ anume, loana n-a putut
fi contrazisa. Nimic n-a oprit-o, nici macar atunci cand sortii impotriva ei
pareau a fi coplesitori.

Pe 28 aprilie 1429, loana a ajuns la zidurile orasului Orléans, acum
ocupat de dusmani; trupele engleze s-au retras in fata ei si a grupului
restrans care o insotea. Cei cinci sute de francezi au infrant armata engleza
de mii de oameni, intr-un mod pe care chiar si capitanii ei [-au numit
miraculos.

La insistentele ei, Delfinul a fost incoronat ca rege al Frantei la Reims.
Misiunea loanei fusese indeplinita in mai putin de trei luni.

Este dificil sa gasim un exemplu mai elocvent al influentei exercitate de
lumile spirituale asupra cursului istoriei. George Bernard Shaw, profund
interesat de filosofia ezoterica, avea sa scrie ca ,in spatele evenimentelor se
afla forte evolutive ce transcend nevoile noastre obisnuite si care se folosesc
de indivizi in scopuri ce depasesc cu mult mentinerea acestora in viata,
prosperi, respectabili, fericiti si in siguranta”.

Tradata de ai sai, Ioana d’Arc a fost vanduta englezilor. Interogata intens
cu privire la vocile pe care le auzea, a spus ca erau uneori insotite de viziuni
si de lumini stralucitoare, ca o sfatuiau, o avertizau si ii dadeau
instructiuni detaliate, adesea de mai multe ori pe zi. Ea le putea cere de
asemenea sfaturi si primea raspunsuri amanuntite. Aceasta familiaritate,
aceasta capacitate de comunicare deschisa cu lumea spirituala dincolo de
egida Bisericii a fost considerata vrajitorie si, pe 30 mai 1430, Ioana d’Arc a
fost arsa pe rug in piata orasului Rouen din nordul Frantei. In momentele
acelea, un soldat englez s-a into