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Preficio dos Editores

0 VOLUME VI “Tipos Psicoldgicos” e o volume VII - “O Eu e o

Inconsciente” e “Psicologia do Inconsciente” - eram considerados
bdsicos e imprescindiveis a compreensdo de sua Obra Completa pelo
proprio C.G. JUNG. Nesta Obra Completa, ¢ presente volume n° Xil,
“Psicologia e Alquimia” ocupa um lugar central. O texto é aqui
apresentado em sua terceira edigéo.

Por motivos técnicos, como se sabe, o duple volume “Mysterium
Conjunctionis” (vol. XTIV / 1 e 2) teve que ser publicado antes (1968),
muito embora tenha sido escrito anos mais tarde e tivesse sido
impensdvel sem o trabalho de pesquisa feito para o presente estudo.
Sob o titulo “Estudos Alquimicos”, o volume XIII compreende os
trabalhos restantes de JUNG sobre esta temdtica que o fascinou e
ocupou durante dezenas de anos.

O que o autor quis expressar precipuamente com “Psicologia e
Alquimia” depreende-se do capftulo introedutéric do presente
volume, enquanto o preficio a 1* edigdo (1944, volume V da série
de ensaios psicolégicos por ele editada) apresenta um histérico
resumido da génese da obra. Apesar de o tema fugir aparentemente
i normalidade, e do modo como o autor o elaborou em seu rico jogo
de inter-relagdes, o editor, como se verifica no preficio 2 segunda
edigdo (1952), swpreendeu-se com 0 sucesso do livro, A experiéncia
com tradugbes — nomeadamente o fato de a ediciio anglo-americana,
no Ambito dos Collected Works 1970 ter exigide uma reedi¢do — ¢
mais uma prova de que o presente estudo ndo atua apenas em
profundidade, mas felizmente também em amplitude. Uma relagdo
espiritualizada e animica com a realidade material deve exercer
sobre a nova geragdo uma- atragdo toda especial, por ser capaz de
curar a dissocia¢fio antinatural e secular da psique ocidental e,
simultaneamente, de superar de dentre o materialismo.



Lembre-se o leitor das observa¢bes d-: C.G. JUNG em “Memdrias,
Sonhos e Reflexdes” (1961}, onde ele relata de modo todo pessoal
o seu encontro e confronto com o mundo do espirito e das imagens
alquimicas, no capftulo sobre “A origera da obra”. Levar a sério a
iraalidade da alma” — e em primeiro lugar a da prépria alma -
significa obviamente para o editor, sempre ¢ de novo, a conexéo com
forgas que ultrapassam o destino individual e conseguem captar
intuitivamente uma nova era ao mesmo “empo que ajudam a forma-
la criativamente.

Lembramo-nos, agradecidos, < todas as colaboradoras de C.G.
JUNG, que nos facilitaram sensivelmente ¢ trabalho editorial deste
volume, com sua erudi¢io e seu cuidado. Assim, por exemplo,
pudemos dispor do indice em sua base. Depois do afastamento das
nossas dedicadas colaboradoras de muitos anos, Marie-Louise Atten-
hofer e Jost Hoerni, para se dedicarem & conclusdoe de seus estudos,
a elaboracdo parcial deste indice inusitadamente trabalhoso foi
assumido pelo Sr. Dr. Rudolf ten Haaf. Essa exaustiva tarefa foi
terminada pela nova colaboradora, Sra. Elisabeth Imboden-Stahel,
que merece nossos methores agradecimentos.

A fim de corresponder a inlimeros pedidos e conquanto seu
sentido nao seja esclarecido no contexto, traduzimos para o alemdo
todas as passagens do texto em lingua estrangeira ainda nio
traduzidas no original. Essas tradugBes foram acrescentadas direta-
mente no lugar, ou por meio de nota de rodapé entre colchetes [ ]
(este sinal alids é utnlizado toda vez que as observagbes forem do
Editor).

Qutono de 1971
Os editores
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Prefacio

N© PRESENTE VOLUME V' dos Ensaios Psicolégicos imprimiram-se

dois trabalhos importantes, que faziam parte de conferéncias
pronunciadas nas reunides Eranos. As palestras foram publicadas
pela primeira vez no “Anudrio Eranos” 1935 e 1936. O volume da
atual edi¢do foi praticamenite duplicado por exposi¢des suplemen-
tares e por uma document:lcZo mais completa. Além disso, o texto
foi aprimorado sob diverscs aspectos e em parie reorganizade. A
apresentac¢do, enriquecida som material lustrativo complementar,
também & nova. O grande ntimero de ilustragbes acrescidas ao texto
justifica-se pelo fato de ac imagens simbélicas pertencerem, por
assim dizer, a consrituigdo espiritual alquimica. Aquilo que nio se
podia exprimir ou se exprimia apenas imperfeitamente através da
palavra escrita, o alquimista traduziu em suas imagens, cuja i
guagem, apesar de extravagarite, era muitas vezes mais inteligivel
do que seus conceitos filosificos insuficier:mes. Entre essas imagens
e as que sdo criadas espontaneamente por pacientes em tratamento
psiquico, existe para o conhecedor uma 6bvia relagdo formal e de
conteudo, na qual, no entanto, ndo pretendo me deter expressis
verbis no decorrer da minha exposicéo.

Quero expressar meu especial agradecimento A Sra. Dr. phil.
M.-L. von Franz, pela ajuda filolégica na radugioe dos controvertidos
textos de ZOZIMO, em parte deteriorados e de dificil interpretaggo.
A Sra. cand. phil. R. Scharf agradeco a pesquisa sobre a lenda de Og
e do Unicdmio na literatura talmiidica. Pela elaboragio do indice,
agradeco 4 Sra. Dr. phil. L. Frey, e & Sra. O. Frobe-Kapteyn pela coleta
das fotocépias que lhe havia pedido, de numerosas imagens
alquimicas. Quero expressar igualmente meus melhores
agradecimentos 2 Sra. Dr. phil. J. Jacobi pela selecéio e organiza¢io
do material llustrativo, coiro também por ter-se encarregade da
impressioc.

Kiisnacht, Janeiro de 1943 C.G. JUNG
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Preficio a segunda ed: ~ao

5 MOTIVO de grande alegria que um livro, que tantas exigéncias

faz ao leitor, possa ser editado pela segunda vez em poucos anos.

Isso me leva a concluir, com muita satisfagio, que este trabalho
encontreu um piblico numeroso e receptivo.

A segunda edi¢de é publicada sem alteragdes, apenas com
algumas corre¢bes e complementag¢des. Devo um especia-
I agradecimento i Sra. L. Hurwitz-Eisner pela minuciosa revisdo do
texto e do Indice.

Jultho de 1951
C.G. JUNG
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Liber patris sapientiae in: Theatrum chemicum Britannicurn {16£7)
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I

INTRODUCAO A PROBLEMATICA
DA PSICOLOGIA RELIGIOSA DA
ALQUIMIA

Calamum quassatum non conteret
et linum fumigans non extinguet {I5 42,3)

(Ele ndo guebraré o canigo rachado
€ ndo apagard a mecha fumegante.)



Fig. 2. O par gjoelhado de alquimistas junto ao forno do opus (obra), invocando
a béngéo de Deus.
Mutus fiber (1702)

QUEM j4 estiver familiarizado com a psicologia dos complexos néo
terd necessidade alguma destas observagdes a guisa de
introdugdo as investigagfes aqui apresentadas. Creio, no entanto,
que o leitor leigo e despreparado precisa deste esclarecimento
inicial. O conceito de processo de individuagdo, por um lado, e a
alquimia, por outro, parecem muito distantes entre si e é quase
impossivel para a imaginacdo conceber uma ponte que os ligue. A
este tipo de leitor devo os esclarecimentos que se seguem, mesmo
porque, no momento em que minhas conferéncias foram publicadas,
constatei uma certa perplexidade por parte de meus erfticos.

O que tenho a dizer acerca da natureza da alma estd baseado
em primeiro lugar em observagdes feitas sobre o homem. Os argumen-
tos contra tais observa¢des levantavam o problema de que elas se
referiam a experiéncias quase inacessiveis e até entdo desco-
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nhecidas. E um fato curioso constatar a freqiiéncia com que todos,
até os menos aptos, acham que sabem tudo sobre psicologia, como
se a psique fosse um domfnio acessivel ao conhecimento geral. No
entante, todo verdadeiro conhecedor da alma humana concordara
comigo, se eu disser que ela pertence as regibes mais obscuras €
misteriosas da nossa experiéncia. Nunca se sabe ¢ bastante neste
dominio. Na minha atividade pratica, ndo passa um s¢ dia sem que
eu me defronte com algo de nove e inesperado. £ verdade que as
minhas experiéncias nio fazem parte das banalidades da vida
cotidiana, mas elas estdo ao alcance de todos os psicoterapeutas que
se ocupam deste campo particular. Acho pois impertinente a .
acusa¢do que me fazem no tocante ao cardter desconhecido das
experiéncias por mim comunicadas, Nio me sinte respensavel pela
insuficiéncia dos leigos em matéria de psicologia.

No processo analftico, isto &, no confronto dialético do cons-
ciente e do inconsciente constata-se um desenvolvimento, um
progresso em dire¢do a uma certa meta ou fim cuja natureza
enigmdtica me ocupou durante anos a fio. Os iratamentos psiquicos
podem chegar a um fim em todos os estdgios possiveis do desenvol-
vimento, sem que por isso se tenha o sentimento de ter alcangado
uma meta. Certas solugbes tipicas e tempordarias ocotrem: 1. depois
que ¢ individuo recebeu um bom conselho; 2. depois de uma
confissdo mais ou rhenos completa, porém suficiente; 3. depois de
haver reconhecido um contetido essencial, até entfo inconsciente,
cuja conscientiza¢do imprime um novo impulso 4 sua vida e 3s suas
atividades; 4. depois de iibertar-se da psique infantil apds um longo
trabalho efetuado; 5. depois de conseguir uma nova adaptagio
racional a condigdes de vida talvez dificeis ou incomuns; 6. depois
do desaparecimento de sintomas dolorosos; 7. depois de uma
mudanga positiva do destino, tais como: exames, noivado, casamen-
to, divérecio, mudanga de profissdo, etc.; 8. depois da redescoberta
de pertencer a urna crenga religiosa, ou de uma conversao; 9. depois
de comecar a erigir uma filosofia de vida (“filosofia”, no antigo
sentido da palavral).

Se bem que a esta enumeracio possam ser introduzidas diversas
modificagtes, ela define de um modo geral as principais situagbes
em que ¢ processo analffico ou psicoterapéutico chega a um fim
provisério, ou &s vezes definitivo. A experiéncia, porém, mostra que
hé um nimero relativamente grande de pacientes para os quais a
conclusdo aparente do trabalho junto ao médico nio significa de
mnodo algum o fim do processe analftico. Pelo contrdrio, o confronto
com ¢ inconsciente continua do mesmo modo que no casc daqueles
que ndo interromperam o trabalho junto ao médico. Ocasio-
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nalmente, ao encontrarmos tais pacientes anos depois, ndo é raro
que contem histdérias interessantes de suas transformagbes
posteriores ao tratamento. Essas ocorréncias fortaleceram inicial-
mente minha hipdtese de que hd na alma um processo que tende
para um fim, independentemente das condi¢Bes exteriores; essas
mesmas ocorréncias libertaram-me da preocupagio que eu pudesse
ser a causa unica de um processo psiquico inauténtico (e, portanto,
contririo & natureza). Esse receio ndo era descabido, uma vez que
certos pacientes néo sio levados ao desfecho do mabalho analftico
por nenhum dos argumentos mencionados nas nove categorias —
nem mesmo por uma conversiio religiosa — e nem pela mais
espetacular liberagdo dos sintomas neuréticos. Foram precisamente
casos desta narnureza que me convenceram de que o tratarmento das
neuroses se abre para um problema bem mais amplo, além do campo
exclusivamente médico e diante do qual a ciéncia médica é de todo
insatisfatéria.

Lembrande os primérdios da anélise, hd cerca de cinqgiienta
anos, com suas concepgoes pseudobioldgicas e sua depreciagio do
processo de desenvolvimento anfmico, podemos constatar que ainda
hoje se considera a persisténcia no trabalho analitico comeo “fuga 2
vida"”, “transferéncia nio resolvida”®, “auto-erotismo”, etc. No entan-
to, como todas as coisas comportam dois pontos de vista, uma
apreciacio negativa desse “ficar pendente” no sentide da vida sé
seria legftima se fosse provado que nada de positivo subjaz a ele. A
impaciéncia do médico, alids muito compreensivel, nada prova por
si mesma. E é preciso nido esquecer que foi através da paciéneia
indizivel dos pesquisadores que a nova ciéncia conseguiu erigir um
conhecimento mais profundo da natureza da alma; certos resultados
terapéurticos inesperados foram cbtidos gracas a perseveranga ab-
negada do médico. As opinibes negativas e injustificadas sdo levianas
e as vezes também perniciosas, ndo passando de um disfarce da
ignordncia, ou melhor, sendo uma tentativa de esquivar-se A respon-
sabilidade e ao confronto incondicional. O trabalho analitico
conduzird mais cedo ou mais tarde ao confronto inevitdvel entre o
eu e otu, e o tu e o en, muito além de qualquer pretexto humano;
assim pois € provdvel e mesmo necessdrio que tanto o paciente
quante o médice sintam o problema na prépria pele. Ninguém mexe
com fogo ou veneno sem ser atingido em algum ponto vulneravel;
assim, o verdadeiro médico ndo é aquele gue fica ao lado, mas sim
dentro do processo.

Tanto para o médico, como para o paciente, o “ficar pendente”,
ou a dependéncia pode tornar-se algo indesejdvel, incompreensivel
e até mesmo insuportdvel, sem que isso signifique algo de negativo
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para a vida. Pelo contrdrio, pode até ser uma dependéncia (um “ficar
pendente”)} de cardter positivo: se por um lado parece um obstéculo
aparentemente insuperdvel, por outre, representa uma situagdo
iinica, exigindo um esfor¢o maximo que compromete o homem total.
Podemos entdo dizer que de fato, enquanto o paciente estiver firme
e inconscientermnente 4 procura da solug¢do de um problema insolivel,
a arte ou a técnica do médico consiste em fazer o possivel para
ajudd-lo nessa busca. “Ars totum requirit hominem!” (a Arte requer
0 homem inteirol), exclama um velho alquimista. Justamente é este
“homo totus” que se procura. O esfor¢o do médice, bem como a
busca do paciente, perseguem esse “homem total” oculto e ainda.
nfo manifesto, que é também o homem mais amplo e futuro. No
entanto, o0 caminho correto que leva & totalidade € infelizmente feito
de desvios e extravios do destino. Trata-se da “longissima via”, que
nio é uma reta, mas uma linha que serpenteia, unindo os opostos &
maneira do caduceu, senda cujos meandros labirinticos ndo nos
poupam do tervor. Nesta via ocoirem as experiéncias que se consi-
deram de “dificil acesso”. Poderfamos dizer que elas sdo inacessiveis
por serem dispendiosas, uma vez que exigem de nés o que mais
tememos, isto é, a totalidade. Alias, falamos constantemente sobre
ela — sua teorizagdo é interminével —, mas a evitamos na vida real.!
Prefere-se geralmente cultivar a “psicologia de compartimentos”,
onde uma gaveta nada sabe do que a outra contém.

Receio que aresponsabilidade por este estado de coisas ndc deva
ser apenas atribuida a inconsciéncia e impoténcia do individue, mas
também & educagdo animica geral do homem eurcpeu. Esta nio
depende s¢ da competéncia das religies dominantes, mas também
deriva da natureza delas; somente as religides ultrapassam os
sistemas racionalistas, referindo-se tanto ao homem exterior quanto
ao homem interior. Podemos acusar o cristianismo de retrégrado a
fim de desculpar nossas prdprias falhas. Ndo pretendo, porém,
cometer o erro de atribuir a religido algo que em primeiro lugar ¢
devido 3 incompeténcia humana. Assim pois ndo me refiro a uma
compreensdo melhor e mais profunda do cristianismo, mas a uma
superficialidade e a um equivoco evidentes para todos nés. A exi-
géncia da “imitatio Chrisd”, isto é, a exigéncia de seguir seu medelo,
tornando-nos semelhantes a ele, deveria conduzir o homem interior
ao seu pleno desenvolvimento e exaltagdo, Mas o fiel, de mentalidade
superficial e formalistica, transforma esse modelo num objeto exter-
no de culto; a veneragdio desse objeto o impede de atingir as

1. E digno de nota que, numa obra sobre homilética, um tedlogo protestante
tenha a coragem de exigir a integridade ética do pregador — e isto, invocando a minha
psicologia (HANDLER, Die Predigt).



profundezas da alma, a fim de transformd-la naquela totalidade que
corresponde ao modelo. Dessa forma, o mediador divino permanece
do lado de fora, como uma imagem, enquanto o homem continua
fragmentdrio, intocado em sua natureza mais profunda. Pois bem,
Cristo pode ser imitade até o ponto extremo da estigmatizagio, sem
que seu imitador chegue nem de longe ao modelo e seu significado.
Nio se trata de uma simples imita¢io, que ndo transforma o homem,
representando assim um mero artificio. Pelo contrario, trata-se de
realizar 0 modelo segunde os meios préprios de cada um — Deo
concedente — na esfera da vida individual. Em todo o caso, nio
esquecamos que uma imitagdo inauténtica supGe s vezes um
tremendo esfor¢e moral; neste caso, apesar da meta nio ser atingida,
hd o mérito da entrega total a um valor supremo, embora este
permanega externo. Nio é impossivel que pelo mérito do esforco
total a pessoa possa ter o pressentimento de sua totalidade, mediante
o sentimento da graga, peculiar a este tipo de vivéncia.

A concepg¢do inadequada da “imitatio Christi” apenas exterior é
refor¢ada pelo preconceito europeu que distingue a atitude ocidental
da oriental. O homem ocidental sucumbe ao feitico das “dez mil
coisas”: distingue o particular, uma vez que estd preso ac eu e ao
objeto, permanecendo insconsciente noe que diz respeito is raizes
profundas de todo o ser. Inversamente, ¢ homem oriental vivencia
o mundo das coisas particulares e o seu prépric eu como um sonho,
pelo fato de seu ser encontrar-se enraizado no fundamento origind-
rio; este o atrai de forma t8o poderosa que relativiza sua relagio com
o mundo, de um modo muitas vezes incompreensfvel para nés. A
atitude ocidental — que d4 énfase ao objeto — tende a relegar o
“modelo” de Cristeo a seu aspecto objetal, roubando-lhe a misteriosa
relagdo com o homem interior. Este preconceito faz com que, por
exemplo, os exegetas protestantes interpretem &1ds duddv (referin-
do-se ao reino de Deus), como “entye vds” e nio “dentro de vés”.
Nada pretendo dizer sobre a validade da atitude ocidental, j4 que
estamos mais do que persuadidos de sua problematicidade. Se nos
confrontarmos, porém, com o homem oriental — o que ¢ tarefa do
psicélogo - tal confronto suscita dividas dificeis de serem resolvidas.
Quem tiver a pretensdo de resolver essa questio cometerd uma
vicléncia, pois mesmo sem saber estard se arrogando a ser um
“arbiter mundi”. No que me concerne, prefiro o dom precioso da
divida, uma vez que esta ndo lesa a virgindade dos fenémenos
incomensuréveis.

Cristo, enquanto modelo, carregou os pecados do mundo. Ora,
quando o modelo permanece totalmente exterior, o0 mesmo se d4
com 0s pecados do individuo, o qual se torna mais fragmentdric do
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que nunca; ¢ equivoco superficial em que incorre lhe abre o caminho
fAcil de jogar literalmente sobre Cristo seus pecados, a fiin de escapar
a uma responsabilidade mais profunda, e isto contradiz o espirito
do cristianismo. Esse formalismo e afrouxamento foram a causa da
Reforma, mas sio também inerentes ao protestantismo. No case do
valor supremo (Cristo} e o maior desvalor {o pecado) penmanecerem
do lado de fora, a alma ficar4 esvaziada; faltar-lhe-4 o mais baixo e
o mais alto. A atitude oriental (principalmente a hindu) representa
o contrario dessa atitude: o mais alto e o mais baixo estdo dentro do
sujeito (transcendental). Por este motivo o significado do “a "
do si-mesmo, ¢ elevado além de todos os limites. No homem ociden- -
tal, no entanto, o valor do si-mesmo desce até o grau 0. Isto explica
a desvalorizacio generalizada da alma no Ocidente. Quem quer que
fale de realidade da alma serd censurado por seu “psicologismo” e
quando se fala em psicologia é neste tom: “é apenas psicolégico...”
A idéia de que hé4 fatores psiquicos equivalentes a figuras divinas
determina a desvalorizagio destas vltimas. E quase uma blasfémia
pensar que uma vivéncia religiosa possa ser um processo psiquico;
¢ entdo introduzido o argumento de que tal vivéncia “ndo é apenas
psicolégica”. O psfquico é sé natureza - e por isso se pensa comu-
mente que nada de religioso pode provir dele, Tais criticos néo
hesitam, ne entanto, em fazer todas as religides derivarem da
natureza da alma, excetuando a que professam. Julgo significativo
o fato de que duas resenhas teoldgicas de meu livro Psicologia e
Religifo — uma catélica e outra protestante — silenciaram delibe-
radamente minha demonsixagio da origem psiquica dos fendmenos
religiosos.

Em face disto dever-se-ia perguntar: donde procede toda essa
informacgdo acerca da alma, que permite dizer: “apenas animico™?
Pois é assim que fala e pensa o homem ocidental cuja alma, pelo
visto, “de nada vale”. Se tivesse valor, falar-se-ia dela com mais
respeiro. Como nio é este o caso, conclui-se que ndo se dd nenhum
valor a ela. Isto ndo ocorre sempre e necessariamente em toda parte,
mas sé quando néo se pde nada dentro da alma, “deixando Deus do
lado de fora”. (Um pouco mais de Meister Eckhart ndo faria mal a
ninguém!)

Uma projecio exclusivamente religiosa pode privar a alma de
seus valores, tornd-la incapaz de prosseguir em seu desenvolvimen.
to, por inani¢do, retendo-a num estado inconsciente. Ela pode
também cair vitima da ilusdo de que a causa de todo ¢ mal provém
de fora, sem que lhe ocorra indagar como e em que medida ela
mesma contribuj para isso. A alma parece assim tdc insignificante
a ponto de ser considerada incapaz do mal e muito menos do bem.



Entretanto, se a aima nao desempenha papel algum, a vida religiosa
se congela em pura exterioridade e formalismo. Como quer que
imaginemos a relagdo entre Deus e a alma, uma coisa é certa: é
impossivel considerar a alma como “nada mais do que”. Pelo con-
tririo, ela possui a dignidade de um ser que tem o dom da relagéio
consciente com a divindade. Mesmo que se tratasse apenas da
relagio de uma gota de 4gua com o mar, este 1ltimo deixaria de
existir sem a pluralidade das gotas. A afirmagdo dogmdtica da
imortalidade da alma a eleva acima da mortalidade do homem
corporal, fazendo-a participe de uma qualidade sobrenatural. Deste
modo, ela ultrapassa muito em significade ac homem mortal cons-
ciente, e portanto seria vedado ao cristdo considerar a alma como
um “nada mais do que”.2 Assim como o olho corresponde ao sol, a
alma corresponde a Deus. E pelo fato de nossa consciéncia néo ser
capaz de apreender a alma, é ridiculo falar acerca da mesma em tom
condescendente ou depreciativo. O préprio cristio que tem fé néo
conhece os caminhos secretos de Deus, e deve permitir que este
decida se quer agir sobre ele a partir de fora, cu internamente,
através da alma. O fiel ndo pode contestar o fato de que hd “somnia
a Deo missa” (sonhos enviados por Deus) e ilumina¢des da alma
impossiveis de serem remetidas a causas externas. Seria uma
blasfémia afirmar que Deus pode manifestar-se em toda a parte,
menos na alma humana. Ora, a intimidade da relagio entre Deus $
a alma exclui de antemdo toda e qualquer deprecia¢io desta iltima.
Seria talvez excessivo falar de uma relagio de parentesco; mas, de
qualquer modo, deve haver na ailma uma possibilidade de relagéo,
isto &, forgosamente ela deve ter em si algo que corresponda ao ser
de Deus, pois de outra forma jamais se estabeleceria uma conexdo
entre ambos.* Esta correspondéncia, formulada psicologicamente, &
o arquétipo da imagem de Deus.

Todo arquétipo é capaz de uma diferencia¢do e de um desenvol-
vimento infinitos. Daf o fato de poder ser mais ou menos desenvol-
vido, Numa forma exterior de religido, em que toda énfase repousa
na figura externa (tratando-se, neste caso, de uma proje¢dc mais ou
menos completa), o arquétipo ¢ idéntico s representagdes externas,

2. O dogma do homem a imagem e semethan¢a de Deus também tem a maior
importincia na avatiagio do fator humano - sem falar da encamacio de Deus.

3. O fato de o diabo também poder possuir a alma nio reduz a importincia da
mesma.

4. Por esta razdo ¢ totalmente impensdvel, do ponto de vista psicolégico, que
Deus seja apenas o “totalmente cutro”; pois o “totalmente outro” n&o pode ser o [ntimo
mais [ntimo da alma - e Deus o &, As dnicas afirmaces psicologicamente corretas
acerca da tmagem de Deus sdo os paradoxos ou as antonomias.
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mas permanece inconsciente enquanto fator animico. Quando um
contetido inconsciente é quase totalmente substituido por uma
imagem projetada, isso determina sua exclusfio de qualquer
influéncia e participagéio no tocante 4 consciéncia. Sua prépria vida
é com isto profundamente prejudicada uma vez que ¢ impedido de
exercer sua func¢éo natural de formagdo da consciéncia; mais ainda,
ele permanece inalterade em sua forma origindria, pois no incons-
ciente nada se transferma. A partir de um certo ponto, o contetido
inconsciente pode apresentar até mesmo uma tendéncia & regressio,
a niveis mais profundos e arcaicos. Pode acontecer que um eristdo,
mesmo acreditande em todas as imagens sagradas, permaneca-
indiferenciade e imutdvel no mais intimo de sua alma, porque seu
Deus se encontra completamente “fora” e nao é vivenciado em sua
alma. Seus motivos e interesses decisivos e determinantes bem comeo
seus impulsos nédo provém da esfera do cristianismo, mas de uma
alma inconsciente e indiferenciada que é, como sempre, pagi e
arcaica. N4o $6 a vida individual, mas a soma das vidas individuais
que constituem um pove, provam a verdade desta afirmagdo. Os
grandes acontecimentos do mundo, planejados e realizados pelo
homem, nio sdo inspirados pelo cristianismo, mas por um paganis-
mo indisfar¢dvel. Tal fato se origina de uma alma que permaneceu
arcaica, ndo tendo sido nem de longe tocada pelo cristianismo. Como
a Igreja sup8e, com razdo, o “semel credidisse” (ter acreditado
alguma vez) deixa alguns vestigios; entretanto, nada transparece
deles nos principais fatos em curso. A cultura cristd mostrou-se
assustadoramente vazia: nada mais do que um verniz externo,
porquante o homem interior permaneceu intocade, alheic 4 trans-
formagéo. Sua alma nio corresponde &s crengas exteriores. O Cristo
em sua alma ndo acompanhou ¢ desenvolvimente exterior. Sim,
exteriormente tudo af estd, na imagem e na palavra, na Igreja e na
Biblia, mas o mesmo nio se d4, dentre. No interior, reinam os deuses
arcaicos, como nunca; ou melhor, a correspondéncia entre a imagem
interna e externa de Deus ndo se desenvolveu por caréncia de cultura
anfmica, ficando retida no paganismo. A educagfo cristd fez o
humanamente possivel, mas nfo bastou. Poucos experimentaram a
imagem divina como a qualidade mais {ntima da prépria alma.
Apenas travaram conhecimento com um Cristo exterior, e nunca a
partir do Intimo de sua alma; este é o motivo pelo qual dentro dela
reina ainda o mais obscuro paganismo. E ¢ 0 paganismo que inunda
a chamada cultura crista, ora com indisfar¢éve] clareza, ora sob um
disfarce gasto que ndo convence a ninguém.

Com os meios utilizados até hoje foi impossivel cristianizar a
alma, a fim de que as exigéncias mais elementares da ética cristd



tivessem alguma influéncia substancial sobre os principais reclamos
do europeu cristio. E verdade que os missiondrios cristiios pregam
o Evangelho aos pobres pagdos nus, mas os pagéos interiores que
povoam a Europa ainda néic ouviram essa mensagem. A cristandade
deverd recomecar necessariamente do inicio se quiser cumprir sua
elevada tarefa educativa. Enquanto a religido restringir-se 4 fé e 3
forma exterior, e a fun¢fio religiosa ndc for uma experiéneia da
prépria alma, nada de essencial poderd ocorrer. Compreendamos
ainda que o “Mysterium Magnum” n3o é apenas alge de existente
por si mesmo, mas também algo que se enrafza principalmente na
alma humana. Quem ndo sabe isto por experiéncia prépria pode ser
um douter em teologia, mas nada conhece de religido e ainda menos
de educagio humana.

Todavia, qu?,ndo demeonstro que a alma possui uma funcédo
religiosa natural®, e quando reafirmo que a tarefa mais nobre de toda
a educagdo (do adulto) é a de transpor para a consciéncia o arquétipo
da imagem de Deus, suas itradia¢ies e efeitos, sio justamente os
tedlogos que me atacam e me acusam de “psicologismo”™. Se os
valores supremos ndo estivessem depositados na alma, tal comeo
mostra a experiéncia, sem eliminar o avriuov mvedua (o espirito
da contrafagéo, que também nela estd presente), a psicologia nio
me interessaria absolutamente, pois nesse caso a alma nio passaria
de um miserdvel vapor. Sei, porém, através de centenas de
experiéncias, que ndo é este o caso. Ela contém e corresponde a tudo
quanto o dogma formulou a seu respeito e mais ainda, aquilo que
torna a alma capaz de ser um olhe destinado a contemplar a luz. Isto
requer, de sua parte, uma extensio ilimitada e uma profundidade
insonddvel. J4 fui acusado de “deificar a alma”. Isto ¢ falso, ndo fui
eu, mas o prdprio Deus quem a deificou! Nio fui eu que atribuf uma
funcdo religiosa 4 alma; simplesmente apresentei os fatos que
provam ser a alma “naturaliter religiosa”, isto é, dotada de uma
funcio religiosa: fung¢lio esta que ndo inventei, nem coloquei ar-
bitrariamente nela, mas que ela produz por si mesma, sem ser
influenciada por qualquer idéia ou sugestio. Numa trdgica cegueira,
esses tedlogos ignoram que ndo se rata de provar a existéncia da
luz, e sim de que hd cegos incapazes de saber que seus olhos
poderiam enxergar. Seria muito mais importante ensinar ao homem
a arte de enxergar. E 6bvio que a maioria das pessoas & incapaz de
estabelecer uma relagdo entre as imagens sagradas e sua prépria
alma, isto é nio conseguem perceber a que ponto tais imagens
dormitam em seu préprio inconsciente. Para tornar possivel esta

5. TERTULIANQ: “Anima naturaliter christiana” (A alma ¢ naturalmente cristd)
[Apologeticus, XVII).
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visdo interior, é preciso desimpedir o caminho que possibilita essa
faculdade de ver. Sinceramente, ndo posso imaginar gomo iss0 seria
exegiifvel sem a psicologia, isto é, sem tecar 2 alma.

Ouire mal-entendido de conseqiiéncias igualmente sérias con-
siste em atribuir a psicoliogia a intengio de ser uma nova doutrina,
talvez herética. Quando um cego aprende a :nxerger, ninguém
espera dele que descubra imediatamente novas verdades com um
olhar poderoso de dguia. J4 é algo promtissor que ele veja alguma
coisa, podendo compreender até certo ponte o e ¢std vendo. Na
psicologia, trata-se do ato de ver, ¢ udc da construgio de novas
verdades religiosas, quando as doutrinas existentes ainda nfo foram-
reconhecidas e compreendidas. Em matéria de reliziZo 4 sabido que
nio se pode entender o que nio se experimenteu interiormente.
Apenas na experiéneia interior se revela a relagdo da alma com
aquilo que é apresentado e pregado exteriormente, a modo de um
parentesco ou correspondéncia de tipo “sponsus — sponsa”. Ao
afirmar, como psicélogo, que Deus € wn arquétipo, eu me refiro ao
tipo impresso na alma; 2 origem du palavra tipo vem do grego tdror,
que significa batida, algo que unpnme Assim, a prépria pdlavra
arquétipo j4 pressupde alguma coisa que imprime. A psicologia,
enquanto ciéncia da alma, deve restringir-se ac seu objeto e
precaver-se no sentido de ndo uiwrapassar seus limires, fazendo
afirmag¢es metaffSicas ou ndo Lnpoctz que profissdo de fé. Se a
psicologia pretendesse pressupor um Deus como causa hipotética,
estaria reclamando implicitamente a possibilidade de uma prova de
Deus. Com isso, extrapolaria seu campo de comnténeia de um modo
absolutamente inadmissivel. Ciénceia 3¢ pude ser ciéncia; ndo ha
profissdes de fé “cientificas”, nem “conrradictionses in adiecto”
(contradlgoes nos termos). ignoramos era iiima instdncia de onde
se origina o arquétipo, da mesma forma que igroramos a origem da
alma. A competéncia da psicolegia enquante ciéncia empirica nfo
vai além da possibilidade de constatar, 3 base de uma pesquisa
comparativa, se o tipo encontradc na altna pode ou ndo ser desig-
nado como uma “imagem de Deus”, Destas forma, nada se afirma de
positivo ou de negativo acerca de uma pessivel existéncia de Deus,
do mesmo modo que o arquéiipc do “herdi” ndo pressupde a sua
existéncia.

As minhas pesquisas psicoldgicas, provande a existéneia de
certos tipos psiquicos, bem come a sua analogia com representagdes
religiosas conhecidas, abrem uma possibilidade de acesso a

6. Como aqui se wata da quesiio do esforge humano, deixe de ,ado 05 atos da
graca que fogem a algada humana.



contetidos suscetivels de serem experimentados, os quais constituem
incontestavelmente e de modo manifesto o fundamento empirico e
palpédvel da experiéncia religiosa. O homem religioso é livre de
aceitar quaisquer explica¢fes metafisicas sobre a origem destas
imagens; ¢ mesmo ndo ocorre com o intelecto, que deve se ater
estritamente aos principios da explicagde cientifica, evitando
ultrapassar as possibilidades do conhecimente. Ninguém pode evitar
a fé em aceitar como causa primeira Deus, Purusha, Atman ou Tao,
eliminando assim a inquietude tltima do homem. A ciéncia trabalha
com escripulo e nio pretende tomar o céu de assalio. Se cedesse a
uma tal extravagéncia j4 teria serrado o galho no qual se assenta.

O fato é que o conhecimento e a experiéncia da presenga de tais
imagens interiores abre para a razdo e para ¢ sentimento uma via
de acesso Aquelas outras imagens que a doutrina religiosa oferece
ao homem. A psicologia faz, portanto, o contrdric daquilo de que é
acusada; ela proporciona possibilidades para um melhor enten-
dimenio do que existe, ela abre os olhos para a riqueza de sentido
dos dogmas; nio destréi mas, pelo conirdrio, pde novos habitantes
numa casa vazia. Posso confirmé-lo através de multiplas
experidncias; pessoas dos mais variados credos que apostasiaram ou
arrefeceram em sua fé encontraram uma nova via de acesso s suas
antigas verdades: entre eles, n3o eram poucos os catdlicos. Até
mesmo um parsi encontrou o caminho de volta ao templo de fogo
zoroastriano, o que prova a objetividade do meu ponto de vista,

E justamente por essa objetividade que mais criticas recebe
minha psicologia: o ndo optar por esta ou por aquela doutrina
religiosa. Sem antecipar minhas convic¢Ses subjetivas, proponho a
seguinte pergunta: ndo é compreensivel ser também uma op¢io o
fato de nfo arvorar-se em “arbiter mundi”, e renunciar explicita-
mente & uma tal subjerividade, acreditando-se, por exemplo, que
Deus se exprimiuv em rnuitas linguagens e apareceu em miltiplas
'formas, e que todas essas afirmagbes sfo verdadeiras? A objegio
apresentada particularmente por parte dos cristios de que é
impossivel serem verdadeiras as afirmagdes mais contraditérias deve
tolerar esta interpelacio delicada: umn € igual a @és? Como wés pode
serurn? De que modo pode uma méie ser virgem? E assim por diante.
Entdo ainda ndo se percebeu que todas as afirmagdes religiosas
contém contradigdes ldgicas e alegac¢bes absurdas por prinefpio,
constituindo tal coisa 2 esséncia da asser¢do religiosa? Corroboran-
do este ponto de vista, TERTULIANO confessa: “Et mortuus est Dei
fitius, prorsus credibile est, quia ineptum est, Et sepultus resurrexit;
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certum est, quia impossibile est.” (E o Filho de Deus morreu, e é isto
fidedigno por ger absurdo. E sepulto, ressuscitou; isto é certo porque
¢é impossivel.)’ Se o cristianismo exige fé em tais contradi¢des, ndo
pode condenar, ao que me parece, quem defende alguns paradoxos
amais. Surpreendentemente, o paradoxo pertence ao bem espiritual
mais elevado. O significado univeco é um sinal de fraqueza. Por isso
a religifo empobrece interiormente quando perde ou reduz seus
paradoxos; no entanto, a multiplicagdo destes ultimos a enriguece,
pois s6 o paradoxal é capaz de abranger aproximadamente a
plenitude da vida. A univocidade e a ndo-contradigio sdo unilarerais
e portanto ndo se prestam para exprimir o inalcancével.

Nem todos possuem a forca espiritual de um TERTULIANQ, o
qual nio sé suportava ¢ paradoxo, como também o considerava a
méxima certeza religiosa. O ntimero excessivo dos espiritualmente
fracos torna o paradoxo ameacador. Enquanto este dltimo per-
manece oculto como alge natural e portante inquestionével, sendo
um aspecto habitual da vida, néo oferece perigo algum. No entanto,
se uma mente pouco desenvolvida {que, como sabemos, é sempre a
mais segura de si mesma) pretendesse fazer do paradoxo de uma
profissdo de fé o objeto de suas elucubracgbes, tdo graves quanto
impotentes, ndo demoraria a explodir numna gargalhada sarcdstica
e iconoclasta, indicando as “inépcias” manifestas do mistério. Desde
o [luminisme francés o desmorenamento foi rdpido; quando desper-
ta essa mentalidade mesquinha que nio suporta paradoxos ndo hd
sermao sobre a terra que a contenha. Surge entdo uma nova tarefa:
erguer pouco a pouco essa mente nio desenvolvida a wn nivel mais
alto e muldplicar o nimero dos que pelo menos conseguem vis-
lumbrar a ampliddo de uma verdade paradoxal. Se iste nfo for
possivel, o acesso espiritutal ac cristianismo pode ser praticamente
obstruide. Ndo se compreende mais o que os paradoxos do dogma
pretendiam dizer; quanto mais exteriormente forem concebidoes,
mais nos escandalizaremos com sua forma irracional até se tornarem
reliquias bizarras do passado, totalmente obsoletas. Quem passar
por este processo ndo pode imaginar a extensdo de sua perda
espiritual, pois jamais experimentou as imagens sagradas como
interiormente suas, isto é, nunca soube do parentesco de tais
imagens com sua prépria estrutura anfmica. Mas a psicologia do
inconsciente pode proporcionar-lhe este conhecimento
indispensdvel e sua cbjetividade cientlfica é do maior valor no
tocante a isso. Se a psicologia estivesse ligada a alguma confissdo
religiosa ndo poderia nem deveria permitir essa liberdade de

7. [De carne Christi, V1.



movimentos ao inconsciente do individuo, que é uma condi¢do
prévia e indispens4vel 4 produgio de arquétipos. O que nos convence
¢ justamente a espontaneidade dos contetidos arquetipicos, e a
interven¢io preconceituosa contra ela impede a experiéncia
genuina. Se o tedlogo acredita realmente na onipoténcia de Deus,
por um lado, e na validez dos dogmas, por outre, por que nio confia
entio no fato de que Deus pode exprimir-se também pela alma? Por
que esse medo da psicologia? Ou entZo (de modo inteiramente néo
dogmdtico) deverd a alma ser considerada como o inferno a partir
da qual sé os demdnios se manifestam? Se fosse esse o caso, tal
realidade niio seria menos convincente; conforme sabemos, a reali-
dade do mal percebida com horror converteu pelo menos tantas
pessoas, quanto a experiéncia do bem.

Os arquétipos do inconsciente sdo correspondentes aos dogmas
religiosos, fato que pode ser demonstrado empiricamente. Na lin-
guagem hermenéutica dos Padres, a Igreja possui um tesouro de
analogias com os produtos individuais espontineos que en-
contramos na psicologia. Aquilo que ¢ inconsciente expressa nio ¢
arbitrdrio, nem corresponde a uma opinido, mas ocorve pelo fato de
ser assim mesmo, como em qualquer ser natural. £ ébvio que as
expressdes do inconsciente sdo naturais e ndo formuladas dogmati-
camente como as alegorias patristicas, as quais atraem a totalidade
da natureza para a érbita de suas amplificagGes. Se estas produzem
surpreendentes “allegoriae Christi”, o mesmo acontece no que se
refere 4 psicologia do inconsciente. A diferenca, no entanto, reside
no fato de que a alegoria patristica “ad Christum spectat” (se refere
a Cristo), ao passo que o arquétipo psiquico é apenas ele mesmo,
podendo ser interpretado segundoe o tempo, o lugar e o meio, No
Ocidente, o arquétipe € preenchido pela imagem dogmdtica de
Cristo; no Oriente, por Purusha, Atman, Hiranyagarbha, Buda, etc.
O ponto de vista religiose coloca obviamente a énfase naquilo que
imprime, o impressor, ac passo que a psicologia cientifica enfatiza
o tipo (rumos), o impresso, o qual é a Unica coisa que ela pode
apreender. O ponto de vista religioso interpreta o tipo como algo
decorrente da ac¢do do impressor; o ponto de vista cientffico o
interpreta como simbolo de um contelido desconhecido e
inapreensivel. Uma vez que o tipo é menos definido, mais complexo
e multifacetade do que os pressupostos religiosos, a psicologia, com
seu material empirico, é obrigada a expressar o tipo mediante uma
terminologia que independe de tempo, lugar e meio. Se, por exem-
plo, o tipo concordasse em todos os detalhes com a figura dogmdtica
de Cristo sem conter algum determinante que a ultrapassasse,
terfamos pelo menos de considerar o tipo como uma cdpia fiel da
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figura dogmadtica, dando-lhe um nome correspondente. Neste caso,
o tipo coincidiria com o Cristo. Empiricamente, isto néo ocorre, pois
o inconsciente, do mesmo mode que nas alegorias dos Padres da
Igreja, produz muitos outros determinantes que nio estio contidos
de um modo explicito na férmula dogmatica; ou melhor, figuras
nio-cristdis, como as que acima mencionamos, estie contidas ne
tipv. Mas nem estas figuras satisfazem a indeterminacio do
arquétipo. £ impensavel que qualquer figura determinada possa
exprimir a indeterminag¢do arquetipica. Senti-me impelide por isso a
dar o nome psicoldgico de Si-mesmo (Selbst) ac arquétipo corres-
pondente - suficientemente determinado para dar uma idéia da_
totalidade humana e insuficientemente determinado para exprimir
o cariter indescritivel e indefinivel da totalidade. Estas qualidades
paradoxais do conceito correspondemn ao fato de que a totalidade
consiste, por um lado, do ser humano consciente e, por ouiro, do
homem inconsciente. Ndo se pode, porém, estabelecer os limites e
as determinacdes deste dltimo. Por isso, na linguagem cientifica, o
termo Si-mesmo nao se refere nem a Cristo, nem a Buda, mas a
totalidade das formas que representam, e cada uma dessas formas
é um sftmbolo do Si-mesmo. Este modo de express3o € uma necessi-
dade inrelectual da psicologia cientifica e ndo significa de modo
algum um preconceite transcendental. Pele contrério, como dis-
semos acima, este.ponto de vista objetive possibilita a alguns de se
decidirem por Cristo e a outros, por Buda, etc. Quem se escandalizar
com esta objetividade deverd considerar que sem ela néo hé ciéncia
possivel. Assim pois, negando a psicologia o direito 2 objetividade,
estar4 tentando extinguir extemporaneamente a luz viva da ciéncia,
Mesmo que uma tal tentativa surtisse efeito, seu resultado apenas
contribuiria para aumentar a brecha catastréfica que jd existe entre
a compreensio secular, por um lado, e algreja e a religido, por ouwo.

Nio sd é compreensivel, come também representa uma “raison
d'étre” absoluta para uma ciéncia, poder concentrar-se com relativa
exclusividade no seu objeto. Umna vez que o conceite do Si-mesmo &
de interesse central para a psicologia, ¢ pensamento desta tltima
caminha obviamente em sentido inverso relativamente A teologia;
para a psicologia, as figuras religiosas apontam para ¢ Si-mesmo,
enquanto que para a teologia o Si-mesmo aponta para a sua prépria
representagdo central, isto é, o Si-mesmo psicolégico poderia ser
compreendido como uma “allegoria Christi”. Esta oposigdo é ir-
ritante, mas infelizmente inevitdvel, a menos que se negue por
completo 4 psicologia o direito de existir. Prego portanto a tolerin-
cia, o que ndo & diffeil para a psicologia uma vez que esta, como
ciénceia, ndo rem pretenses totalitdrias.



O “siinbolo de Cristo” ¢ da maior importidncia para a psicologia,
porquanto constitui, aolado dafigura de Buda, talvez o simbole mais
desenvolvido e diferenciado do Si-mesmo. Isto pode ser avaliado pela
amplitude e pelo conteiido dos predicados atribufdos ac Cristo, que
correspondem 3 fenomenologia psicolégica do Si-mesmo de um
meodo incomum, apesar de ndc incluir todos os aspectos deste
arquétipo. A extensdo incalculdvel do Si-mesmo pode ser conside-
rada negativa relativamente a determina¢o de uma figura religiosa.
Mas os jufzos de valor ndo constituern de maneira alguma uma tarefa
da ciéncia. O Si-mesmo ndo s6 € indefinido, como também comporta
paradoxalmente o cardter do definido ¢ até mesmo da unicidade.
Provavelmente esta é uma das razdes pela qual as religides que foram
fundadas por personalidades histéricas se tornararm religides univer-
sais, como no caso do cristianismo, budismo e islamismo, A inclusio
de uma personalidade humana, tnica {especialmente quando ligada
4 natureza divina indefinivel), corresponde ao individual absoluto
do Si-mesmo, que liga o dnico ao eterne e o individual ao mais geral.
O Si-mesmo é uma unifo dos opestos xar’ dfoysv. Isto o distingne
essencialmente do sfmbolo erisiav. A androginia de Cristo é a
concessio méxima da Igreja A protlmatica dos opostos. A oposi¢io
entre o luminoso e o bom, por um lado, e o escuro e mau, por outro,
permaneceu em conflito aberto, uma vez que Cristo representa sé o
bem e sua contrapartida, o deménio, o mal. Esta oposi¢io ¢ o
verdadeire problema do munde, que até agora néio foi resolvide. G
Si-rnesmo, de qualquer modo, € o paradoxo absaluto, jd que repre-
senta a tese, a antftese e a sfntese em todos os aspectos. (As provas
psicoldgicas desta afirmagio sdo abundantes. No entanto, nio me é
possivel enumerd-las aqui, in extenso. Remeto o conhecedor desta
matéria ao simbolismo da mandala.)

Quando, mediante a exploragie do inconsciente, a censciéncia
se aproxima do arquétipe, o individuo é confrontade com a
contradi¢do abissal da natureza hurnana, o que lhe proporciona uma
experiéncia imediata da luz e da treva, do Cristo e do dembnio.
Trata-se aqui, no melhor ou no pior dos casos, de uma possibilidade
e ndo de uma garanta; experiéncias deste tipe nio podem ser
induzidas através de meios humanos, H4 fatores a serem levados em
conta que nao estde sob nosso controle. A vivéncia dos opostos nada
tem a ver com a visdo intelectual, nem com a empatia. E mais aquilo
a que poderfamos chamar de destino. Tal vivéncia pode provar a uns

31

23



a verdade de Cristo, a outros, a de Buda, até 2 mais extrema
evidéncia.

Sem a vivéncia dos opostos ndo hd experiéncia da totalidade ¢
portante também ndo hé acesso interior s formas sagradas. Por essa
razdo o cristianismo insiste na pecaminosidade e no pecado original,
com a inteng¢#o dbvia de abrir em cada um, pelo menos a partir de
fora, o abismo da contradigdo do mundo. Este método falha, porém,
quando se trata de uma mente mais ou menos desperta, jd que nio
acredita mais nessa doutrina, além de consideri-la absurda, Um tal
intelecto, por ser unilateral, fica paralisado diante da “ineptia
mysterii” {absurdo do mistério). Na verdade, encontra-se a uma
distdncia infinita das antinomias de Tertuliano; o fato é que ndo
consegue suportar o sofrimento implicado no problema dos opostos.
Sabe-se como os exercicios rigorosos e certas prédicas missiondrias
dos catélicos, assim como a educagéio protestante que sempre fareja
o pecado, causam danos psiquicos que nao levam ao Reino dos Céus,
mas ao consultério médico. Apesar de ser inevitdvel a visdo proble-
mética dos opostos, praticamente poucos a suportam - fato este que
nio escapou 2 experiéncia dos confessores. Uma rea¢do paliativa
manifestou-se no “probabilismo moral”, que sofre os mais diversos
ataques porquanto visa atenuar o efeito esmagador do pecado.® O
que quer que se pense sobre esse fendmeno, uma coisa é certa: nele,
além de outras ceisas, estd contida uma grande dose de humanidade
e de compreensio da fraqueza humana, o que nio deixa de compen-
sar a tensdo insuportével das antinomias. O psicélogo compreenderd
facilmente o grande paradoxo entre a insisténcia sobre o pecadc
original, por um lado, e a concessdo do probabilismo, por outre,
como uma decorréncia necessaria da problematica cristd dos opostos

8. ZOCKLER [Probabilismus, p. 67] define da seguinte maneira: “Probabilismo,
em geral, ¢ o modo de pensar que se dé por satsfeito com um grau de probabilidade
maior ou menor quando se trata de responder questdes cientificas. O prebabilismo
moral, o Unico que importa aqui, consiste no principio de orientar seus atos de
liberdade moral nio pela consciéncia, mas pelo que € dade como provavelmente certo,
i.€, pelo que é recomendado por uma doutrina ou uma autoridade qualquer que serve
de modelo™. O probabilista ESCOBAR (T em 1669), p. ex., € de opinido que, se ©
penitente invocar como fundamento para seu modo de agir um parecer provével, o
confessor serd obrigado a absclvé-lo, mesmo que ndo tenha a mesma convicgio, A
pergunta de quantas vezes na vida somos obrigados a amar a Deus, ESCOBAR
responde, citando uma série de autoridades jesufticas: segundo uns, amar a Deus uma
dnica vez, pouco antes da morte, seria ¢ bastante; segundo outros, uma vez por ano
ou uma vez a cada rés ou quairo anos. Ble préprio chega 4 conclusio de gue é
suficiente amar a Deus uma vez, ao despertar da razio, depois, uma vez a cada cinco
anos, ¢ uma dltima vez na hora da morte. Em sua opinido ¢ grande némero de
doutrinas morais diferentes ¢ a principal prova da bondade da providéncia divina, pois
isso toma o jugo de Cristo tdo leve (op. cit., p. 68). Compare-se também com v.
HARNACK, Lehrbuch der Dogmengeschichte 111, p. 748s.
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acima esbocada. O bem e o mal se encontram tdc préximos no
Si-mesmo quanto dois gémeos monovitelinos! A realidade do mal e
sua incompatibilidade com o bem proveca uma separacdo violenta
dos opostos, conduzindo inexoravelmente & crucifixdo e a suspenséo
de tudo o que ¢ vivo. Uma vez que a alma é “naturaliter christiana”
(cristd por natureza), tal conseqiiéncia é inevitdvel, como foi na vida
de Jesus: todos nds deverfamos ser “crucificados com Cristo”, isto é,
suspensos num sofrimento moral equivalente a verdadeira
crucifixdo. Na pritica, isto sé é possivel até certo ponto, pois se trata
de algo t3o intolerdvel e hostil a vida que um ser humane comurn
apenas pode entrar em tal estado de vez em quando, o menos
possivel. Como poderia continuar a ser um homem comum dentro
de um ral sofrimento? Por isso, uma atitude mais ou menos proba-
bilistica em relagdo ao problema do mal é inevit4vel. Assim sendo,
averdade do Si-mesmo, isto é, a unidade inimagindvel de bem e mal
aparece concretamente no seguinte paradoxo: o pecado é o que ha
de mais dificil e grave, mas néo a ponto de ser impossfvel livrar-se
dele numa perspectiva probabilistica. Este procedimento nio é
necessariamente frouxo ou frivolo, mas simplesmente uma necessi-
dade prética da vida. Na confissdo ocorre o mesmo que na prépria
vida; esta se debate para ndo perecer numa oposi¢ic inconcilidvel,
Por outro lado, permanece —nota bene — o conflito “expressis verbis”
que cotresponde de novo 4 antinomia do Si-mesmo, o gual é
simultaneamente conflito e unidade.

O mundo cristdo transformou a antinomia entre o bem e o mal
num problema universal, erigindo-a em principio absoluto através
da formula¢do dogmdtica dos contrédrios. O cristie é atirado a este
conflito ainda insoldvel como protagonista do bem e como um dos
atores no drama do mundo. Esta imita¢do de Cristo, tomada em seu
sentide mais profundo, implica um sofrimento intolerdvel para a
maioria dos homens. Conseqiientemente, o exemplo cristico sé é
seguido em parte, ou nao é seguido de modo algum e a pratica
pastoral da Igreja se vé obrigada a “aliviar o jugo de Cristo”. Isto
significa uma redugdo considerdvel da rigidez e severidade do
conflito, o que redunda praticamente numa relativiza¢do do bem e
do mal. O bem equivale 4 imita¢io incondicional de Cristo e o mal
representa um obstdcule a isso. A fraqueza e a inércia moral do
homem sdo os obstdculos principais & imitagdo; o probabilismo os
encara com uma compreensiio pritica e corresponde talvez mais is
virtudes cristds da tolerincia, da benevoléncia e do amor ao préximo
do que a atitude daqueles que véem no probabilismo mera frouxidao,
Apesar de podermos atribuir ac esforgo probabilistico as prineipais
virtudes eristds, ndo devemos ignorar o fato de que ele impede o
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sofrimento da imitagio de Cristo, subtraindo ao conflito do bem e
do mal o seu rigor, suavizando-o a proporgdes tolerdveis. Com isto
nos aproximamos do arquétipo do Si-mesmo, no qual esta oposi¢io
aparece unificada; alids, como ja foi dito, contrariamente ao sim-
bolismo cristdo, que deixa o conflito em aberto. Para este dltimo, o
mundo ¢ trincado por uma “cisdo™ a luz combate a noite, e o
superior, o inferior. Estas dualidades ndc sdo uma unidade, como
no arquétipo psiquico. Ainda que o dogma tenha horror A idéia de
que “dois” sejam “um”, a pratica religiosa possibilita, como vimos,
a aplicacdo do simbole psicolégico natural, a saber, do Si-mesmo
unificado. Por outro lado, o dogma insiste em que “trés” sdo “um”,
mas se recusa a reconhecer que os “quatro” sejam “um”, Sabe-se que
os numeros fmpares sempre foram masculinos nio s¢ para nds,
ocidentais, como também para os chineses; gquanto aos niimeros
pares, sdo femininos. Assim, a trindade ¢ uma divindade explicita-
mente masculina, para a qual a androginia de Cristo e a posi¢do
especifica e eleva¢do da méde de Deus ndo oferecem um equivalente
pleno.

Com esta constatagdo que talvez pareca estranha ac leitor,
chegamos a um axioma central da alquimia, ou seja, ao aforisma de
MARIA PROPHETISSA: “Um torna-se dois, dois torna-se trés e do
trés provém o um que € o quarto”. Como ¢ leitor j& percebeu pelo
titulo deste livro; ocupa-se ele com o significado psicolégice da
alquimia e portanto com um problema que, salvo rarissimas
exce¢bes, tem escapado A pesquisa cientifica até o presente. Até hd
bem pouco tempo, a ciéncia se ocupava apenas com o aspecto que
a alquimia desempenhava na histéria da quimica e em pequena
medida com seu lado filoséfico e histérico-religioso, A importincia
da alquimia na histéria do desenvolvimento da quimica é evidente.
Seu significado para a histéria do espirito humano, no entanto, ainda
é tio desconhecido que é quase impossivel precisar em poucas
palavras em que consiste. Nesta introdugdo tentei representar a
problemdtica histérico-religiosa e psicoldgica na qual se insere o
tema alquimico. A alquimia constitui como que uma cotrente
subterrdnea em relacdo ao cristianismo que reina na superficie. A
primeira se comporta em relacdio ao segunde como um sonho em
relagio a consciéneia e da mesma forma que o sonho compensa os
conflitos do consciente, assim o esfor¢o da alquimia visa preencher
as lacunas deixadas pela tensfio des opostos no cristianismo. Isto se
exprime de modo impressionante no axioma de MARIA PROPHETIS-
SA acima citado, o qual percorre como um leitmotiv mais de
dezessete séculos da alquimia, Nesta, os mimeros impares da
dogmdtica cristd sdo entremeados por niimeros pares que significam



o feminino, a terra, o subterrdneo e até mesmo o préprio mal. Sua
personifica¢io € a “serpens mercurii” (serpente mercurial), ¢ dragéo
que se gera e se destréi a si mesmo e 3 “prima materia”. Esta idéia
béasica da alquimia remonta ao Tehom”, a Tiamat com seu atributo
de dragdo, e mediante eles, ao mundo origindrio matriarcal que foi
superado, na teomaquia do mito de Marduk, pele mundo patriarcal
e viril. A transformagao histérico-universal da consciéneia para o
lado “masculino” é em primeiro lugar compensada pelo inconsciente
cténico-feminino. Em certas religides pré-cristds ji ocorre uma
diferenciagdo do masculino sob a forma da especificagdo pai-filho,
transformagdo esta que atinge seu significado m#éximo no cristianis-
mo. Se o inconsciente fosse apenas complementar, teria acompa-
nhado essa transformagdo da consciéncia, ressaltando as figuras de
mae-filha, ¢ o material necessério para isto j4 se encontrava no mito
de Demeter e Perséfone. No entanto, como a alquimia mostra, o
inconsciente preferiu o tipo Cibele-Atis, sob a forma da “prima
materia” e do “filius macrocosmi”, provando com isto nio ser ele
complementar, mas compensatério. [sto ressalta o fato de o incons-
ciente ndo atuar meramente em oposi¢io A consciéncia, constituindo
um parceiro ou adversério que a modifica em maior ou menor grau.
Nio é uma imagem complementar de filha que o tipo do filhe chama
do inconsciente cténico, mas um outro filho, Segundo todas as
aparéncias, este fato digno de nota est4 ligado a incarnagdo do deus
puramente espiritual na natureza humana terrestre, possibilitada
pela concepgdo do Espirito Santo no ttero da Beata Virgo. Assim
pois o superior espiritual masculine se inclina para o inferior,
terrestre, feminino; vindo ao encontro do masculino, a mie, que
precede o mundo do pai, gera entdo um filho, mediante o instru-
mento do espiritoc humano (da “Filosofia™) no sentido alquimico: um
filho que nio é a antftese do Cristo, mas sua contrapartida cténica;
ndo um homem-deus, mas um ser fabuloso conforme 4 natureza da
mée primordial. Enquanto a tarefa do filho superior € a da salvagio
do homem {do microcosmo), a do filho inferjor é a de wm “salvator
macrocosmi”.

Eis, de modo abreviado, o drama que se desenrolou na obscuri-
dade da alquimia. E intitil dizer que esses dois filhos jamais se
uniram, a nao ser talvez no espirito e na vivéncia mais fntima de
pouces alquimistas, especialmente dotados. Mas ndo ¢ dificil per-
ceber a “finalidade” desse drama: a encarnac¢do de Deus, sob a

9.Compare-se com Gn 1,2. O leitor encontrard uma compilagiic dos temas miticos
em LANG, Hat ein Gott die Welt erschaffen? Lamentavelmente a critica filolégica terd
muitas reservas a fazer em relacéo a esse trabalho. No entanto, convém assinald-lo
devido a sua tendéncia gndstica.
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aparéncia de uma aproximacio do principic do munde paterno
masculino com o principio do mundo materno feminino, incitande
este dltimo a assimilar o primeiro. Isto foi como que a tentativa de
lan¢ar uma ponte para compensar o conflito entre ambos.

Nio se escandalize o leitor se a minha digressdo soa como um
mite gnéstico. Movemo-nos aqui no terreno psicolégico em que estd
enraizada a gnose. A mensagemn do simbolo cristio é gnose, e a
compensacio do inconsciente o é ainda mais. O mitologerna é a
linguagem verdadeirarmente origindria de tais processos psiquicos e
nenhuma formulag¢do intelectual pode alcangar nem mesmo
aproximadamente a plenitude e a for¢a de expressio da imagem
mitica. Trata-se de imagens origindrias cuja melhor expressio ¢ a
imagistica.

O processo aqui descriio apresenta todos os tragos caracte-
risticos de uma compensacdo psicolégica. Sabe-se que a méscara do
inconsciente ndo é rigida, mas reflete o rosto que voltamos para ele.
A hostilidade confere-lhe um aspecto ameacadoer, a benevoléncia
suaviza seus tragos. N4o se rata aqui de um meroe reflexo ético, mas
de uma resposta auténoma que revela a natureza independente
daquele que responde. Assim pois o “filius philosophorum™ nio é a
mera imagem refletida do filho de Deus numa matéria imprépria;
esse filho de Tiamat apresenta os ra¢es da imagem materna origi-
ndria. Embora séja nitidamente hermafrodita, seu nome é mas-
culino, revelando a tendéncia ao compromisso do submundo
cténico, rejeitado pelo espirito e identificade com o mal: ele ¢
indiscutivelmente uma concessdo ac espiritual e ao masculino,
embora carregue o peso da terra e o cardter fabuloso de sua
animalidade origindria.

Esta resposta do mundo materno mostra nao ser intransponivel
o abismo que o separa do mundo paterno, porquanto o inconsciente
contém um germe da unidade de ambos. A esséncia do consciente
é a diferenciagio; para ampliar a consciéncia é preciso separar os
opostos uns dos outros, e isto contra naturam. Na natureza, os
opostos se buscam - “les extrémes se touchent” — o mesmo se dando
no inconsciente, sobretudo no arquétipe da unidade, no Si-mesmo.
Neste 1iltimo, como na divindade, os opostos sdo abolidos, Mas com
amanifesta¢io do inconsciente comega a cisiio, do mesmo modo que
na Criagdo: toda tomada de consciéncia € um ato criador e desta
experiéncia psicolégica derivam os multiplos simbolos
cosmogonicos.

A alquimia trata principalmente do germe da unidade que estd
oculto no caos de Tiamat e que corresponde & contrapartida da
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unidade divina. Como esta, ela tem um carater trinitdrio na alquimia
de influéncia cristd, e triddico na alquimia pagéd. Segundo outros
testemunhos aquele germe corresponde 3 unidade dos quatro
elementos, constituindo uma quaternidade. A grande maioria das
descobertas psicolégicas modernas alinha-se ao lado deste dltimo
ponto de vista. Os raros casos por mim observados que produziam
o nuimero trés eram caracterizados por uma deficiéncia sistemdtica
no campo da consciéneia, ou seja, pela inconsciéneia da “fungio
inferior”. O nimero tés ndo é uma expressdo natural da totalidade,
ao passo que o nilimero quatro r%:resenta o minimo dos determi-
nantes de um jufzo de totalidade. E preciso ressaltar no entanto que
ao lado da nitida tendéncia para a quaternidade da alquimia (como
também do inconsciente), sempre h4 uma incerteza marcante enire
o trés e o quatro. J4 no axioma de MARIA PROPHETISSA, a quater-
nidade é encoberta e vaga. Na alquimia, fala-se tanto de quatro como
de trés “regimina” (processos), de trés como de quatro cores. Alids,
sempre hd quatro elementos, mas freqiientemente trés sio
agrupados e um deles fica numa posi¢iio especial: ora é a terra, ora
ofogo. O “merctirio” ® & sem duvida “quadratus”, mas também uma
serpente tricéfala, ou simplesmente uma tri-unidade. Esta
inseguranga indica que se trata de um cardter duplo, isto é, as
representacdes centrais sio tanto quaterndrias, quanto ternérias. O
psicdlogo ndo pode deixar de mencionar o fato de que a psicologia
do inconsciente também conhece uma perplexidade andloga. A
funcdo menos diferenciada (inferior) estd de tal modo contaminada
pelo inconsciente coletivo, que ao se tornar consciente traz consigo
entre outros também o arquétipo do Si-mesmo, 1 & réraprov (0 um
que nasce com o quarte), como diz MARIA. O quatro significa o
feminino, o materno, o fisico; o trés, o masculino, o paterno, o
espiritual. A incerteza entre o quatro e o rés significa portanto o
mesmo que a hesita¢do entre o espiritual e o fisico: um exemplo
marcante de que toda verdade humana é apenas uma pentiltima
verdade.

Nesta introdugéo, parti da totalidade do homem como meta 2
qual conduz em 1ltima instincia o desenvolvimento anfmico, no
decurso do processo psicoterapéutico. Esta questZo liga-se indisso-
luvelmente a pressupostos filosdficos e religiosos. Mesmo que o

10. [O autor redigiu a seguinte nota para a edicdo inglesa (1953): “Nas obras
alquimicas o significado da palavra “Mercurius® ¢ dos mais variados; nido designa
apenas o elemento qufmico mercirio (Hg), Mercurius (Hermes) o Deus, e Mereiirio o
planeta, mas também - e antes de mais nada - a secreta “substéncia transformadora”
que é ao mesmo tempo o “espirito” inerente a todas as criaturas vivas, Estas diversas
conotagdes aparecerio com maior clareza no decorrer do livro™.]
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paciente se julgue isento de preconceitos neste aspecto, o que é um
caso freqilente, os pressupostos de seu modo de vida, seus pen-
samentos, sua moral, sua linguagem, sio historicamente condici-
onados até os minimos detalhes; muitas vezes este fato permanece
inconsciente, por falta de cultura ou de autocritica. A analise de sua
situago, porém, conduz mais cedo ou mais tarde a wrn esclarecimen-
to de seus pressupostos espirituais, ultrapassando de longe os
determinantes pessoais e trazendo 4 baila a problemdtica que tentei
esbogar nas pdginas precedentes, Esta fase do processo é caracte-
rizada pela produgéo de simbolos de unidade, das “mandalas”, que
aparecem quer ntos sonhos quer no estade de vigilia, sob a forma de
impressdes visuais, e que representam, nédo rare, uma nftida com-
pensagdo das contradigdes e conflitos da situagdo consciente. Talvez
nio seria correto aﬁrmar que a responsabilidade desta situacédo se
deva a uma “fenda”!! (PRZYWARA) aberta na ordem cristd do
mundo, na medida em que é facil provar que o simbolismo cristio
cura essa ferida ou pelo menos se esforga por fazé-lo. Sem divida,
seria mais acertado interpretar o fato do conflito permanecer aberto
como um sintoma da situacio psfquica do homem ocidental e de
lastimar sua incapacidade de assimilar toda a amplitude do simbolo
cristdo, Como médico, ndo posso fazer exigéneia alguma ao paciente
no tocante a esse ponto; além disso, faltam-me os meios da gragada
Igreja. Confronto:me portanto com a tarefa de enveredar pelo 1inico
caminho possivel para mim, isto é, 0 da conscientizagido das imagens
arquetipicas, que de modo algum cotrespondem as representagdes
dogmadticas. Por isso devo deixar que o paciente decida de acordo
com seus pressupostes, com sua manuidade espiritual, cultura,
origem, e seu temperamento, na medida em que isso for possivel
sem sérios conflitos. Minha tarefa como médico é ajudar o paciente
a rornar-se apto para a vida, Nao posso ter a presungdo de julgar
suas decisbes dltimas, pois sel por experiéncia que toda coergio,
desde a mais sutil sugestdo ou conselho a quaisquer outros métodos
de persuasdo, apenas produzem, em tiltima andlise, um obstdculo a
vivéncia suprema e decisiva, isto &, o estar a sés com o Si-mesmo,
com a objetividade da alma ou como quer que a chamemos. O
paciente deve estar a sés para descobrir o que o suporta quando ele
nio estd maijs em condi¢Ses de se suportar a si mesmo. Somente essa
experiéncia dar-lhe-4 um alicerce indestrutivel.

Eu confiaria ao tedlogo de bom grado essa tarefa, que realmente
néo é ficil, se muitos de meus pacientes nio viessem justamente do
tedlogo. Eles poderiam ter permanecido na comunidade eclesial mas

11. PRZYWARA, Deus semper maior [, p. 71s.



o fato é que tombaram da grande drvore como folhas secas e se
vincularam entio ao tratamento. Algo neles se agarra muitas vezes
com a forca do desespero, como se eles ou algo neles estivesse na
iminéncia de precipitar-se no nada, caso se soltassem. Procuram um
chio firme em que se apoiar. Como nenhum apoic externo é
adequado devemn encontra-lo em si mesmos. Do ponto de vista da
razio, isto parece o que hid de mais inverossimil, nio o sendo
entretanto do ponto de vista do inconsciente. O arquétipo da “origem
humilde do Salvador” é um testemunho deste fato.

O caminho para a meta a principio é caético e imprevisivel, e sé
aos poucos vio se multiplicando os sinais de uma dirego a seguir,
Q caminho nfo segue a linha reta, mas é aparentemente ciclico. Um
conhecimento mais exato o define como uma espiral: os temas do
sonho sempre reaparecem depois de determinados intervalos, sob
certas formas que designam 2 sua maneira o centro. Trata-se de um
ponto central ou de uma disposi¢dc centrada que em certos casos
surge a partir dos primeiros sonhos. Os sonhos, enquanto manifes-
tagBes dos processos inconscientes, tracam um movimento de
rotacdo ou de circumambula¢do em torno do centro, dele se
aproximando mediante amplifica¢bes cada vez mais nftidas e vastas.
Devido & diversidade do material simbélico é dificil a principio
reconhecer qualquer tipo de ordem. De fato, nada permite pressupor
que as séries de sonhos estejam sujeitas a um principio ordenador,
A uma observagdo mais acurada, porém, o processo de desenvol-
vimento revela-se ciclico ou em espiral. Poderiamos estabelecer um
paralelo entre esses processos em espiral e o processo de crescimento
das plantas; o tema vegetal (4rvore, flor, etc.) também retorna
frequentemelate nesses sonhos e fantasias, ou em desenhos
espontﬁneos Na alquimia, a 4rvore € o sfmbolo da filesofia her-
mética.

O primeiro dos estudos que se seguem trata de uma série de
sonhos, cujos conteiidos versam sobre numerosos simbolos do
centro, ou methor, da meta. O desenvolvimento desses simbolos
equivale mais ou menos ao processo da cura. O centro, isto é, a meta,
tem portanto um sentide de salvagdo, na acep¢do prépria desta
palavra. A justificativa de uma tal terminologia decorre dos préprios
sonhos que contém muitas referéncias ao tema dos fenbémenos
religioses. Alguns deles figuram em meu livro Psicologia e Religido.
Parece-me claro que tais processos implicam os arquétipos for-
madores de religides. Qualquer que seja a natureza da religido, ndo
resta a menor duvida de que seu aspecto psiquico, empiricamente

12. Ver as ilustragdes em WILHELM e JUNG, O Segredo da Flor de Quro.
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constatavel, reside nessas manifesta¢ies do inconsciente. Insistimos
talvez demais na questio, no fundo estéril, de saber se as afirmagdes
da fé sdo verdadeiras ou nédo. Abstraindo o fato de que é impossivel
provar ou refutar a verdade de uma afirmagéo metaffsica, a simples
existéncia da afirmagdo i& constitui uma realidade evidente por si
mesma, Ndo necessitando de outra prova. Além disso, se a este fato
se acrescentar o “consensus gentium”, a validade da afirmacio fica
comprovada, dentro dessa medida. A tinica coisa que podemos
compreender neste contexto € o fenémeno psiquico, que nada rem
a ver com a categoria da exatidio ou da verdade objetiva. E
impossivel “esgotar” um fenémeno através de uma avaliagdo racio-
nal e na vida religiosa lidamos com fenémenos e fatos, e ndo com
hipdteses a serem discutidas.

No processo do tratamento psiquice, a relagiio dialética conduz
logicamente ac confronto do paciente com sura sombra, essa metade
obscura da alma da qual nos livrameos invariavelmente através de
proje¢des, ora carregando o préximo —~ num sentido mais ou menos
lato — de todos os vicios que sdo nossos, ora transferindo os préprios
pecados para um mediador divino através da “contritio” ou da
“attritio” mais amena.!® Sabemos sem divida que sem pecado ndo
hd arrependimento e sem arrependimento ndoe h4 graga redentora;
sabemos também que sem “peccatum originale”, o ato de redencio
do mundo jamais-teria ocorride. Omitimos porém cuidadosamente
uma indagacio que deverfamos fazer por boas razdes: acaso repre-
senta o poder do mal uma vonrade especial de Deus? Se como
psicoterapeutas lidarmos com as pessoas que se confrontam comt sua
sombra mais negra, sentir-nos-emos freqilentemente compelidos a
admitir esse ponto de vista.”  Em todo caso, o médico ndc pode
outorgar-se o direito de apontar as tdbuas da Lei num gesto leviano
de superioridade moral, dizendo: “Ndo deves”. Deverd julgar ob-
jetivamente e ponderar acerca das possibilidades, pois sabe menos

13. Contritio € “arrependimento perfeito”. Attritio é “arrependimento imperfeito™
(*contritio imperfecta” A qual também pertence a “contrigo natuialis™). A primeira
considera o pecado como oposi¢io ao Bem Supremo; a dltima o rejeita por sua maidade
¢ feitira e também por medo do castige.

14. Diante do destino trigico, conseqiéncia inevitdvel da totalidade, é perfeita-
mente natural que s recorra a uma terminologia religiosa como sendo a dnica
adequada no caso. A “fatalidade do meu destino” significa uma vontade demonfaca a
determinar justamente esse destino, uma vontade nio necessariamente coincidente
com a minha (a vontade do eu). Mas quando esta vontade se opde ac ey, ndo se pode
deixar de ver nisso um “poder”, i.é, algo de divino ou infernal. A aceitagio do destino
vai chamar a isso vontade de Deus; a luta sem esperanca € desgastante conira a
determinagdo do destino tenderd a ver nisso o diabo. De qualquer maneira, esta
terminologia, além de ser universalmente compreensivel, & plena de significado.



por sua educagdo e formacdo religiosas do que por intuigfio e
experiéncia, que existe algo como uma “felix culpa”. Ele sabe que se
pode perder ndo sé sua felicidade, como também sua culpa decisiva,
sem a qual o homem n&o atingird sua totalidade. Esta iiltima
representa um carisma que néo se produz por astucia ou habilidade;
56 podemos crescer em direcdo a ela, suportando o que o seu
crescimento acarreta. E sem duvida desesperador o fato de que a
humanidade ndo seja homogénea, mas composta de individuos cuja
constitui¢do espiritual se espraia num intervalo de pelo menos dez
mil anos. Por conseguinte, ndo hé verdade alguma que nio seja
salvacdo para alguns e extravio para outros. Todo universalismo estd
fincado neste dilema assustador. Mencionei antes o probabilismo
jesuita que descreve perfeitamente a tremenda tarefa da catolicidade
eclesial. Pessoas muito bem intencionadas escandalizaram-se com
essa posi¢do, mas no confronto imediato com a realidade da vida
muitas perderam a indignacdo ou a vontade de rir. O médico também
deve discernir, ponderar, ndo a favor ou contra a Igreja, mas a favor
ou contra a vida e a satide. No papel, o cédigo moral parece claro e
suficientemente lmpido, mas o mesmo documente escrite nas “t4-
buas de carne do corag¢do” ndo raro significa um triste farrapo, e em
particular nas almas dos que falarn mais alto. Ainda que se proclame
pov toda parte que “o mal é¢ mau e que nao deve haver hesitagdo em
condend-lo”, na vida individual o mal € justamente o mais proble-
matico, exigindo profunda reflexdo. A pergunta que merece a nossa
maior atenc¢do pode ser assim formulada: “Quem € que age?” — A
resposta a essa pergunta decidird em 1iltima andlise acerca do valor
da agdo. Para a sociedade, de fato, 0 mais importante é aquilo que
se faz, por ser algo de imediatamente visfvel. Mas a longo prazo, no
entanto, até a a¢do justa poderd ter um efeite calamitoso em mios
erradas. Quem vé longe néo se ofuscard nem com a agéo certa do
homem errado, nem com a agao errada do homem certo. O psicote-
rapeuta deve portanto dirigir sua atengdo nao sobre aquilo que se
faz, mas sobre o como se faz a agdo, pois é isso que inelui todo o ser
daquele que age. O mal deve ser considerado tanto quanto o bem,
pois bem e mal sdo afinal de contas prolongamentos e abstragdes
ideais da acdo, e ambos pertencem ao claro-escure da vida, Ora, em
dltima andlise, nio hd bem que nio possa produzir o mal, nem mal
que nio possa produzir o bem.

O confronto com a metade obscura da personalidade, com a
“sombra”, produz-se por si sé6 em toda terapia mais ou menos
profunda. Este problema é tdo importante quanto o do pecado na
Igreja. O conflito aberto é inevitédvel e doleroso. J& me perguntaram
muitas vezes: “Como o senhor lida com isso?” — Eu ndo fago nada,
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ndo posso fazer absolutamente nada. S6 posso esperar, com uma
certa confianga em Deus, até que o conflito suportado com paciéncia
e coragem produza a solugdo destinada a essa pessoa, e que eu
mesmo nao possoe prever. No entanto, nfo permane¢o passive ou
inativo, mas ajudo o paciente a compreender tude ¢ que o incons-
ciente produz durante o conflito. Acreditem, nic se trata de
banalidades. Pelo contrério, trata-se das coisas mais significativas
com as quais jd deparei. O paciente também ndo permanece inativo,
pois deve fazer ¢ que é certo, de acorde com suas forgas, a fim de
nio permitir que a pressdo do mal se torne excessiva nele. Assim,
necessita da “justificacfio pelas obras”, pois a “justificagéo pela fé*
por si 8¢ ainda ndo ecoou dentro dele, como em tantos outros seres
humanos. A “fé” pode substituir ds vezes a felta de experiéncia. Neste
caso a agdo real se torna indispensavel. Cristo acolheu o pecador e
ndo o condencu. A verdadeira imitagdo de Cristo fard o mesmo e
como nio se deve fazer ao outre ¢ que ndo se faria a si mesmo,
também devemos acolher o pecador que nés mesmes somos. E assim
como nio acusamos o Cristo de confraternizar com ¢ mal, também
nio devemos nos inculpar devide ao amor que sentimos pelo pecador
que nés Mesmos SOIMOS, COMO Se isto representasse um pacto de
amizade com o diabo. Melhoramos o outro através do amor e o
pioramos através do édio, o que vale também para nés mesmos, O
perigo deste modo de ver equivale ao perigo da imitagdo de Cristo;
o justo porém ndo permite que ¢ surpreendam conversando com
publicanos ou prostitutas. Devo no entanto ressaltar que a psicologia
néo inventou o cristianismo, nem a imita¢do de Cristo. Desejo que
algreja liberte a todos do peso de seus pecados, mas a quem ela nio
puder prestar esse servigo s resta o recurso de curvar-se tanto na
imitacdo de Cristo, a ponto de tomar sobre si a carga de sua prépria
cruz. Os antigos podiam recorrer A antiga sabedoria grega: Msndév
Fyav 1d Katp@ wévia npéoeatt kadé. (Nada exagerar, todo o bem
repousa na justa medida). Mas que abismo ainda nos separa da
raziol

Abstragio feita da dificuldade moral, resta um perigo que néo é
dos menores, podendo acarretar complica¢Bes principalmente em
individuos com predisposi¢des patolégicas: é o fato de que os
conteldos do inconsciente pessoal (precisamente a sombra) ndo se
distinguem a principio dos contetidos arquetipices do inconsciente
coletivo, por estarem ligados entre si. Quando a sombra é trazida 2
consciéncia pode arrastar consigo, a tona, os contexidos do incons-
ciente coletivo, Isto pode exercer uma influéncia tremenda sobre a
consciéncia, uma vez que a vivificagdo dos arquétipos molesta o mais
frio dos racionalistas, e precisamente a ele, De fato, é este tipo de
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pessoa que teme a forma inferior da convicgdo: a superstigdo que,
segundo acredita, o coage. Nessas pessoas, a supersticdo sé se
exprime desta forma quando se encontram num estado patoldgico,
e nio quando mantdm seu equilfbrio. Neste Gltimo caso, por exem-
plo, a supersti¢io se manifesta sob a forma do medo de “ficar louco”,
pois tudo ¢ que a consciéncia modema ndo é capaz de definir ¢
considerado como doen¢a mental. Devemos admitir porém que os
contetdos arquetipicos do inconsciente coletivo assumem muitas
vezes uma forma grotesca e horripilante em sonhos e fantasias. Até

mesnto a consciéneia mais racional ndo é imune aos sonhos de

angtistia que podem perturbd-la profundamente, ou as repre-
sentacfes obsessivas e angustiantes. A elucidagéo psicolégica dessas
imagens que ndo podem ser ignoradas ou caladas conduz logica-
mente ¥s profundezas da fenomenoclogia histérico-religiosa. A
histéria das religiGes em seu sentido mais amplo (incluindo
mitologia, folclore e psicologia primitiva) representa o depdésito do
tesouro das formas arquetipicas; o médico colhe nesse dominio
paralelos auxiliares e material comparative eloqilente destinado a
tranqiiilizar e esclarecer a consciéncia gravemente perturbada em
sua orienta¢o. E indispensével no entanto dar 3s fantasias emer-
gentes, estranhas i consciéncia e aparentemente ameagadoras em
relagdo a ela, um contexto que as aproxime da compreensio. Como
a experiéncia mostra, isto ocorre favoravelmente através do material
mitolégico comparativo.

A segunda parte deste volume oferece um grande mimero de
exemplos deste tipo. O leitor surpreender-se-4 com a abundéncia das
relagBes entre o simbolismo do sonho individual e a alquimia da
Idade Média. Isto ndo € uma prerrogativa do caso citade, mas um
fato universal que sé me chamou a atengdo hé dez anos atrés, pois
sé entdo comecei a aprofundar-me seriamente no pensamento e na
simbdlica da alquimia.

Aterceira parte contém uma introducéo 4 simbélica da alquimia
em sua rela¢do com o cristianismo e com o gnosticismo. Sendo uma
simples introdugéo, estd longe de representar um estude exaustivo
desta drea complicada e obscura, preocupando-se apenas com o
tra¢ado de um paralelo entre Christus-lapis (Cristo-pedra filosofal).
Este paralelo d4 ensejo de fato a uma comparagic entre as repre-
sentagbes da meta do “opus alchymicum” e as representagdes cristis
do centro; ambas tém um grande significado para a compreensio e
interpretagdo das imagens que aparecem nos sonhos, assim comeo
para sua atuac¢do psicolégica. Esta dltima é muito importante para
a prética da psicoterapia, pois ndo raro os pacientes cultos e in-
teligentes, cujo retorno  Igreja é impossivel, entram em contato com
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materiais arquetipicos. O médico é pois colocado diante de proble-
mas impossiveis de serem dominados através de uma psicologia de
orienta¢do exclusivamente personalista. O simples conhecimento da
estrutura psiquica da neurose também ¢ insuficiente nesses casos;
quando o processo atinge a esfera do inconsciente coletive en-
contramo-nos diante de material squddvel, ou seja, dos fundamentos
universais da psique, com suas varia¢des individuais, O que ajuda a
compreender essas camadas mais profundas da psique é, por um
lado, o conhecimento da mitologia e da psicologia primitiva e, por
outro, de um meodo muito especial, o conhecimento das etapas
histéricas preliminares da consciéncia moderna. A consciéncia atual
foi modelada tanto pelo espfrito da Igreja, como pela cidncia em
cujos primdrdios se ocultava muita coisa que ndo podia ser aceita
pelalgreja. Trata-se principalmente de remanescentes do espfrito da
Antiguidade e do seu sentimento da natureza que n#o era possivel
extirpar, tendo encontrado um refiigio na Filosofia Natural da Idade
Média. Os antigos deuses dos planetas sobreviveram a muitos
séculos de Cristianismo sob a forma de “spiritus metallorum” e
componentes astrolégicos do destino.!® Enquanto na Igreja a dife-
rencia¢dio crescente de rito e dogma afastava a consciéncia de suas
rafzes naturais no inconsciente, a alquimia e a astrologia se empe-
nhavam incessantemente em preservar da ruina a ponte que as
ligava a natureza, isto ¢, a alma inconsciente. A astrologia recon-
duzia sempre a consciéncia ao conhecimento da “Heimarmene”, isto
é, da dependéncia do cardter e do destino de certos momentos no
tempo; por seu lado, a alquimia motivava incessantemente a
projecdo dos arquétipos que ndo podiam inserir-se sem atrito no
processo cristdo. A alquimia movia-se de fato sempre no limite da
heresia e era proibida pela Igreja. Ela desfrutou entretanto da
protegdo eficaz da obscuridade de seu simbolismo, que a qualquer
momento pedia ser explicado por uma alegoria inofensiva. Para
muitos alquimistas, o aspecto alegérico se achava de tal modo em
primeiro plano, que estavam totalmente convencidos de tratar-se
apenas de corpos quimicos. Outros, entretante, consideravam o
rrabalho de laboratdrio relacionado com o sfmbolo e seu efeito
psiquico. Tal como demonstram os textos, esses alquimistas tinham
a consciéncia do efeito psiquico, a ponto de condenarem os ingénuos
fazedores de ouro come mentirosos, trapaceiros ou extraviados.
Proclamavam seu ponto de vista airavés de frases como esta: “aurum

15. PARACELSO ainda fala dos deuses no “mysterium magnum” (Philesophia ad
Athenienses, SUDHOFF XIII, p. 387s); bem como a obra de ABRAHAM ELEAZAR
fUraltes chymisches Werk], influenciada por PARACELSO (séc. XVIII).



nestrum non est aurum vulgi” (nosso oure nie € o ouroe vulgar). Seu
trabalho com a matéria constitufa um sério esforgo de penetrar na
natureza das transformagées qufmicas. No entanto, ao mesmo tempr-
era — ¢ as vezes de modo predominante — a reprodugdo de um
processo psiquico paralelo; este podia ser mais facilmente projetado
na quimica desconhecida da matéria, uma vez que ele constitufa um
fenémeno inconsciente da natureza, tal como a transformagio
misteriosa da matéria. A problemdtica acima referida do processo
do desenvelvimento da personalidade, iste €, do processo de indivi-
duagdo, é expressa no simbolismo alquimico.

A grande preocupacdo da Igreja € a “imitatio Christi”, ao passo
que o alquimista, na secliddo e na preblemdrica obscura de sua obra,
sucumbe sem saber ou mesmo sem querer aos pressupostos incons-
cientes naturais de seu espirito e de seu ser, por nido dispor para se
apoiar de modelos claros e inequfvocos como o Cristo. Os autores
estudados pelo alquimista fornecem-lhe simbolos cujo sentido ele
capta a seu modo, embora na realidade toquem e excitem seu
inconsciente, Ironizando-se a si mesmos, os alquimistas cunharam
a expressao: “obscurum per obscurius” (o obscuro pele mais obscu-
ro). Awravés deste método entregavam-se justamente ao processo do
quzl a Igreja pretendia libertd-los, oferecendo-lhes seus dogmas,
analogias estas que em sua mais rigorosa oposicdo A alquimia
haviam sido cortadas de sua vinculagfic com a natureza, ligadas que
eram 2 figura histérica do Salvador. A unidade dos quatro, o ouro
filoséfico, o “lapis angularis” (pedra angular), a “aqua divina” (dgua
divina) correspondiam na Igreja 4 cruz de quatro bragos na qual o
“Unigenitus” foi sacrificado, uma vez na histdria e por toda a
eternidade. Os alquimistas preferiam, de modo pouco eclesiéstico, a
busca do conhecimento a verdade oferecida pela fé, ainda que como
homens medievais se julgassem bons cristdos. Neste sentido,
PARACELSO é um exemplo tipico. Na realidade, ocorreu-lhes o
mesmo que aos homens modernos, os quais preferem ou sdo
obrigados a preferir a experiéncia origindria individual a um tipo de
félegada pela tradigde. O dogma nédc é uma inveng&o arbitrédria, nem
um milagre dnico, apesar de ser assim descrito com a finalidade
evidente de destacd-lo de sua vincula¢do com a natureza. As idéias
centrais do cristianismo radicam na filosofia gnéstica que, conforme
as leis psicolégicas, se desenvolveram forgosamente no momento em
que as religidies cldssicas se tornaram obsoletas. Esta filosofia baseia-
se na percep¢io dos simbolos do processo inconsciente de indivi-
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duacdo, o qual se desencadeia quando se desagregam as repre-
sentagdes coletivas principais que dominam a vida humana. Em tais
perfodos ha necessariamente um certo nimere de individuos inten-
samente possuldos pelos arquétipos numinosos; estes dltimos sdo
impelidos a superficie, a fim de formarem as novas dominantes, A
possessio revela-se quase sempre pelo fato de as pessoas possuidas
se identificarem com os contetidos. Ndo reconhecendo ¢ papel que
lhes é imposto como efeito dos novos contetidos a serem descobertos,
elas os encarnam exemplarmente em suas vidas, tornando-se
profetas e reformadoras. Na medida em que o contedido arquetipico,
do drama eristdo conseguia exprimir de modo satisfatério o incons-
ciente inquieto e premente da maioria, o “consensus omnium”
(consentimento de todos) o elevou A categoria de verdade
obrigatéria para todos; isto ndo ocorreu, eniretanto, por um ato de
julgamento, mas por uma possessdo irracional muito mais eficaz.
Jesus tormou-se assim a imagem protetora conira todos os poderes
arquetipicos que ameagavam apoderar-se das pessoas. A boa-nova
anunciava: “J4& aconteceu, e ji ndo vos acontecerd mais se acredi-
tardes em Jesus, o filho de Deus!” No entanto, isto podia e pode
acontecer a qualquer um que sofre a desagregac¢io da dominante
cristd. Por isso sempre houve pessoas que, ndo se satisfazendo com
a dominante da vida consciente, buscaram por debaixe do pano ou
por atalhos secundérios, para seu bem ou para seumal, a experiéncia
origindria das rafzes eternas. Seguindo o fascinio do inconsciente
irrequieto, puseram-se a caminho rume ao deserto, onde, como
Jesus, depararam com o filho das Trevas, o avriuuov aveiua (o
esplrito da contrafa¢do). Assim implorava um alquimista (e era um
membro do clero!): “Horridas nostrae mentis purga tenebras, ac-
cende lumen sensibus!” (Dissipa as trevas horriveis de nosso espirito
e acende a luz de nossos sentidos!). Esta frase exprimia provavel-
mente a experiéncia da “nigredo”, primeiro estagio da obra, sentido
como “melancholia” e que correspende psicologicamente ao en-
coniro com a sombra.

Eis por que, quando a psicoterapia modema reencoitira os
arquétipos ativados do inconsciente coletivo, se repete o fendémeno
freqilentemente observade em momentos de grandes trans-
formagdes religiosas; mas como jd dissemos isto também ocorre no
individuo para o qual as representa¢des dominantes jd nada signifi-
cam. O “descenstis ad inferos™ (a descida aos Infermoes) do Fausto é



um exemplo desse fendmeno que consciente ou inconscientemente
representa um “opus alchymicumn” (obra alquimica).

Fig. 3. Simbolo da obra alquimica.
Hermaphroditisches Sonn- und Mondskind (1752)

A problemdtica dos opostos suscitada pela sombra desempenha
um papel importante e decisivo na alquimia, uma vez que conduz 3
unificagdo dos opostos no decorrer da obra, sob a forma arquetipica
do “hieros gamos”, ou seja, das *nipcias quimicas”, Nesta, os opostos
supremos sob a forma do masculine e do feminino (como no yang e
yin chinés) se fundem numa unidade em que os contrdries
desaparecemn, unidade esta incorruptivel. A condi¢éio necesséria, no
entanto, é que o “artifex” ndo se identifique com as figuras do “opus™,
mas as preserve em sua forma impessoal e objetiva. Quando o
trabalho alquimico era arduamente realizado no laboratério, havia
um clima psiquico favordvel, pois o alquimista nio tinha opor-
tunidade alguma de identificar-se com os arquétipos emergentes,
posto que estes dltimos eram projetados na substineia quimica. O
inconveniente desta situagdo, no entanto, era o fato de que o
alquimista se via for¢ado a representar a substincia incorruptivel
como corpo quimico, e isto era urn empreendimento impossivel. Daj
resultou a ruina da alquimia de laboratdrio e sua substituigio pela
quimica. Mas a parte animica da obra nae desapareceu. Ela conquis-
tou novos intérpretes, como vemos por exemplo no Fausto e na
rela¢do significativa da psicologia modema do inconsciente com a
simbdlica alquimica.
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Fig. 4. Pepresentacio do processo simbblico, que comega com o caos e termina
com o nascimento da Fénix — {Luz}.
Tirado do frontispicio do Songe de Poliphile (1600) editado por BEROALDE DE
VERVILLE.
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SIMBOLOS ONIRICOS DO
PROCESSO DE INDIVIDUACAO

Contribuicao para o conhecimento dos
processos do inconsciente manifestado nos
sonhos

... facilis descensus Averni;
noctes aigue dies patet atri ianua Dits:
sed revocare gradum superasque evadere ad auras,
hoc opus, hic labor est.

... facil é a descida aos Infernos;
noite & dia o portdo do deus sombrio estd
aberto: mas o retorne acs ares luminosos
do céu se faz por caminhos cheios de provagoes.
VIRGILIO, Eneida, livro V1, 126-129
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1. Introdugéo

A. O MATERIAL

Os sfmbolos oniricos do processe de individuagde sfio imagens de

natureza arquetipica que aparecem no sonho; elas descrevem o
processo de busca do centro, isto &, o estabelecimento de um novo
centro da personalidade. As idéias gerais de um tal processo foram
expostas em meu trabalho O Eu e o Inconsciente. Por alguns motivos
mencionados nesse livio tal centro é designado pelo nome de
“Si-mesmo”, que deve ser compreendide come a totalidade da esfera
psiquica. O Si-mesmo nio ¢ apenas o ponto central, mas também a
circunferéncia que engloba tanto a consciéncia como ¢ inconsciente.
Ele é o centro dessa totalidade, do mesmo modo que o eu € o centro
da consciéncia.

—? \u RNz \f‘i

SO

Fig. 5. As sete virgens no processo de transformagéo.
Le Songe de Pofiphile {1600)
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Os simbolos que aqui serdo tratados ndo se referem 3s multiplas
fases e transformacgdes do processo de individuagio, mas sim as
imagens relacionadas direta e exclusivamente com a tomada de
consciéncia do nove centro. Tais imagens pertencem a uma
categoria especial, que chamo a simbdlica da mandala. No livro O
Segredo da Flor de Qura, em colaboragdo com RICHARD WILHELM,
descrevi essa simbélica com mais pormenores. No presente trabalho
gostaria de apresentar em ordem cronolégica uma série individual
desses simbolos. O material de que disponhoe consiste em mais de
mil sonhos e impressdes visuais de um homem ainda jovem cuja
formacgdo cientifica deve ser sublinhada.! Neste estudo elaborei Qs
400 primeiros sonhos, distribuidos ao longo de um perfodo de dez
meses, Com o intuito de evitar qualquer influéncia de minha parte,
incumbi uma de minhas alunas, que era entdo médica principiante,
da observagdo do processo. Isto durou cinco meses. Depois, o
sonhador prosseguiu as observagdes sozinho durante trés meses. A
nie ser uma curta entrevista ne infcio, antes de comegar as
observagGes, nio encontrei o sonhader durante os oito primeiros
meses. Assim, pois, 355 dos 400 sonhos foram sonhados inde-
pendentemente de qualquer contate pessoal comigo. Apenas os
dltimos 45 sonhos ocorreram sob a minha observac¢io. Ndo foram
feitas em relaciio a estes interpreta¢des dignas de nota, pois o
sonhador nio necessitava de minha ajuda devido & sua excelente
formacio cientifica e ao seu talento. As condi¢bes portanto eram
ideais para uma observa¢do e um registro isentos.

Em primeire lugar, quero apresentar extratos dos 22 sonhos
irticiais, a fim de mostrar como ¢ simbolisme da mandala aparece
precocemente e comoe se ajusta ac material onirico restante.
Posteriormente, seleciono em ordem cronolégica os sonthos que se
referem especialmente & mandala,

Com poucas excec¢des, todos os sonhos sdo resumidos, quer
extraindo a parte referente ao contelido principal, quer condensando
o texto e o reduzindo ao essencial. Esta operagio simplificadora nio
sé os abreviou, como também afastou alusdes e complicagdes pes-
soais, 0 que era necessario por motivos de discri¢do. Apesar desta
interferéncia duvidosa evitei, obedecendo ao melhor de meu critério

1. Devo assinalar expressamente que n&o se Irata de uma formagao em Histdria,
Filologia, Arqueologia ou Emologia. As referéncias ac material dessas dreas sio
inconscientes por parte de sonhador.

2. Mandala (sdnscrito) significa clrculo e também circulo magico. O seu simbolis-
mo inclui todas as figuras dispostas concentricamente, circunvolucdes em torno de um
centro, redondas ou quadradas, e todas as disposigdes radiais ou esféricas — para
mencionar apenas as principais formas enconiradas.
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e consciéncia, qualquer arbitrariedade e distor¢do do significado.
Tomei as mesmas precau¢Bes na interpreta¢do, motivo pelo qual
certas passagens de sonho parecem ter sido omitidas. Se néo tivesse
renunciado ao uso do material completo, ndo teria tido condigGes
de publicar esta série que na minha opinido é inigualével do ponto
de vista da inteligéncia, clareza e coeréncia. Sinto-me feliz portanto
em exprimir minha gratiddo sincera ao “autor”, pelo servi¢o que
prestou & ciéncia.

B. O METODO

Em meus wrabalhos e conferéncias sempre fiz questdo de as-
sinalar a necessidade de renunciar a toda e qualquer opinido precon-
cebida, ao abordar a andlise e a interpreta¢do dos contetidos da
psique objetiva’, isto é, do inconsciente. Nio dispomos ainda deuma
teoria geral do sonho, que nos permita proceder impunemente de
um modo dedutivo, assim como também nio dispomos de uma teoria
geral da consciéncia que nos permita fazer inferéncias. As manifes-
tagfes da psique subjetiva e portanto da consciéncia sé sdo
previsiveis num grau minimo, e ndo hd demonstragdo tedrica que
prove a necessidade de um suposto nexo causal entre elas. Pelo
contrdrie, devemos contar com uma alta porcentagem de ar-
bitrariedade e do acaso (quase 100%) das complexas agdes e reagdes
da consciéncia. De modo semelhante ndo hd razdes empiricas e
meneos ainda tedricas para supor que 0 mesmo também ndoe ocorra
com as manifesta¢fes do inconsciente. Estas {ltirnas sdo tdo diver-
sas, imprevisiveis e arbitrdrias quanto as primeiras e devem também
ser submetidas a multiplas abordagens. Nas manifesta¢Bes cons-
cientes encontrame-nos na situagio privilegiada de sermos inter-
pelados, confrontados com um conteddo cujo propésito é ser
reconhecido; das manifesta¢des “inconscientes”, pele contrario, ndo
ha uma linguagem adaptada e enderegada aos nossos sentidos, mas
apenas um fenémeno psiquico que aparentemente sd tem vdrias
relagdes com os contexidos conscientes. Se urna expressao consciente
for incompreensivel temos o recurso de i.ndagar o que ela significa.
A p31que objetiva porém ¢ estranha a consciéncia na qual ela se
exprime. Devemos obrigatoriamente aplicar 0 mesmo método usado
para a leitura de um texto fragmentdrio, ou que contenha palavras
desconhecidas, isto é, a considera¢do do contexto. Pode ocorrer que

3. Arespeito deste conceito, ver meu ensaio Das Grundproblem der gegenwiirtigen
Psychologie e WOLFF, Einfithrung in die Grundlagen der komplexen Psychologie, p. 36s.
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o significado da palavra desconhecida seja descoberto quando com-
parado com uma série de passagens que a contém. O contexto
psicolégico de contetidos oniricos consiste no tecido de associagdes
em que a expressiio onfrica se acha naturalmente incluida. Teorica-
mente nunca podemos sabé-lo de antemio; na pratica isto é s vezes
possivel quande se tem grande experiéncia e exercicio. Mas uma
andlise cuidadosa nunca se fiard demasiadamente nas regras do
oficio, uma vez que o perigo do etro e da sugestio é considerdvel.
Na andlise de sonhos isolados, por exemplo, este conhecimento
antecipado e as pressuposi¢des baseadas em expectativas praticas e
probabilidades gerais sdo decididamente condendveis. Deve-se
entio tomar como regra absoluta que, de infcio, todo sonho ou
fragmento onirico seja considerado como algo desconhecido; além
disso, deve-se fazer uma tentativa de interpreta¢do apenas depois de
captar o contexto, Pode-se entlo aplicar no texto do sonho o sentido
encontrado gragas & consideragio do contexto, observando se disso
resultard uma leitura fluente, ou se aparecerd um sentido
satisfatério. Nao se deve no entanto esperar de forma alguma que
este sentido corresponda a qualquer esperanga subjetiva; possivel-
mente e até com freqiiéncia o sonho diz algo espantosamente diverso
daquilo que se espera. Se o sentido do sonho corresponder a
expectativa, isso deveila até mesmo ser um motive para
desconfianga, pois via de regra o ponto de vista do incons fxente é
complementar ou compensaténo em relagdo A consciéneia”, sendo
portanto algo de “diverso” e inesperado. Nio contesto de modo
algum a possibilidade de sonhos “paralelos”, isto é, de sonhos cujo
sentido coincida com a atitude da consciéncia ou venha em apoio
desta dltima. Mas na minha expenénma pelo menos, estes Gltimos
sdo relativamente raros,

O método que adoto neste estudo parece francamente hostil a
atitude que preconizo em relagdo ao sonho. Parece que os sonhos
530 “interpretados” sem a menor consideragdo pelo contexto. Na
realidade, nio fiz de forma alguma o levantamento de contexto neste
caso, pois a série de sonhos nio transcorreu sob minha observagio,
tal como mencionei. Procedo de certo modo como se eu mesmo
tivesse tide os sonhos, estando pertanto em condi¢des de fornecer-
lhes o contexto.

Este procedimento, aplicade a sonhos isolados de uma pessoa
praticamente desconhecida para mim, seria um erre profissional
grosseiro. Mas nio se trata aqui de sonhos isolados, mas de séries

4. Omito intencionalmente a andlise dos conceitos: complementar e compen-
satdrio, por ser demasiado extensa.



Fig. 6. Uma figura matema hierarquicamente superior s deusas do destino.
THENALID, Traité de la cabals {séc. XV}

conectadas entre si, em cujo decorrer o sentido se explicita pouco a
pouce por si mesmo. A série representa o contexto fornecido pelo
préprio sonhador. E como se dispuséssemos nio de um tinico texto,
mas de muitos, iluminando de todos os lados os termos desco-
nhecidos, de modo que a leitura dos varios textos ja basta para
esclarecer as dificuldades de sentido de cada um deles. Além disto,
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o terceiro capitulo desta pesquisa trata de um arquétipo bem
definido, que j4 conhecemos h4 muito tempo a partir de outras
fontes, o que facilita consideravelmente a interpretacio. Certamente
a interpretagdo de cada parte isolada & essencialmente uma con-
jetura, mas o desenrolar da série completa nos d4 rodas as chaves
necessirias para coITigir erros eventuais cometidos em passagens
anteriores,

E ébvio que o sonhador, enquanto esteve sob observacio de
minha aluna, nfo temou conhecimento destas interpretacdes e
portanto ndo foi influenciade por idéias suscitadas por elas. Baseado
em minha farta experiéncia, considero que a possibilidade e o perigo
do preconceito sdo superestimados. Como a experiéncia mostra, a
psique cbjetiva é auténoma em alto grau. Se assim ndo fosse, njo
poderia exercer sua fungéo prépria, que é a compensagdo da cons-
ciéncia. A consciéncia é passivel de ser domesticada como um
papagaio, mas isto néo se da com o inconsciente. Por isso SANTO
AGOSTINHO agradeceu a Deus por nio té-lo responsabilizado por
seus sonhos. Q inconsciente € uma realidade psiquica que sé aparen-
temente pede ser disciplinada, e isto em prejuizo da consciéncia. Ele
é e permanece alheic a todo arbilrio subjetivo e representa um
imbite da natureza que nio pode ser melhorado nem deteriorado;
podemos auscultar seus segredos, mas ndo manipuléd-lo.

PN
; =

Fig. 7. O Lréboro como simbolo do Alon.
HORAPOLLO, Selecta hisroglyphica (1597)



2. Os sonhos iniciais

f.!tr‘_-._ar.-'- Nature ‘ ‘{P ecwlum . {:1.-»qm- [ET TR
A - L
¢4 ) i,
TR v iy o

w\* %m

w"“"‘ﬁmm@&w"’“’b “\mﬁ
*ﬂ"{“““; gmﬂ\ud P o

H"

Fig. 8. A figura feminina é a “anima mundi” (lunar), guiada por Deus e a qual,
por seu lado, guia o homem.
FLUDD, Utriusque cosmi (1617)
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SONHO 1

O sonthador estd numa reunido social. Ao despedir-se pbe um chapéu
que ndo € seu.

O chapéu, sendo aquilo que cobre a cabega, significa em geral
0 que simboliza a cabega. Assim como numa expressdo idiomdtica
alem3 diz-se que “se coloca todas as idéias debaixo de um chapéu”,
o chapéu recobre toda a personalidade como uma representagio
principal outorgando-lhe sua significagdo. A coroagido confere ao
soberano a natureza divina do Sol, o barrete doutoral, a dignidade
do erudito, um chapéu estranho, uma natureza estranha. MEYRINK
utiliza este tema no Golem, onde o heréi coloca o chapéu de
Athanasius Pernath, passando entdo por uma vivéncia estranha. No
Golem é nitido que se wata do inconsciente, e o heréi é envolvide
em vivéncias fantdsticas. Ressaltemnos que o significado do paralelo
com ¢ Golem tem aqui um carater hipotético: ¢ chapéu de um
Atandsio € o de um imortal, n3o submetido ao tempo, homem
universal e eterno, que se distingue do individuo tnice, acidental.
O chapéu que cinge a cabega ¢ redondo como o circulo solar da
coroa, contende por isso a primeira alusdo 4 mandala. O nono sonho
manddlico [pardgr. 134] e o trigésimo quinto sonhe [pardgr. 254]
confirmam respectivamente o atribute da duragdo eterna e a
natureza manddlica do chapéu. Como conseqiiéncia geral da troca
de chapéus podemos prever um desenvolvimento semelhante ao do
Golem, isto é, uma emergéncia do inconsciente. Este, com suas
figuras, j4 esti como uma sombra atrds do sonhador, pressionando
para entrar na censciéncia.

SONHO 2

O sonhador viaja de trem e, ao ocupar todo o espago diante de uma
janela, impede a visdo dos outros passageiros. Ele deve dar-thes espago
para que vejam.

O processo desencadeou-se e o sonhador descobre que estd
privando de luz os que estdo atrds dele, ou seja, os componentes
inconscientes de sua personalidade. Nio temos olhos nas costas; por
isso “atrds” é a regifo do invisivel, isto &, do inconsciente. Liberando
o espago da janela, ou seja, da consciéncia, os contetidos incons-
cientes tornar-se-do conscientes.
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IMPRESSAO VISUAL HIPNAGOGICA 3

Praia. O mar invade a terra, inundando tudo. O sonthador estd sentado
numa itha solitdria.

O mar é o sfmbolo do inconsciente coletivo porque sob sua
superficie espelhante se ocultam profundidades insondaveis.! Os que
estio atras do sonhador, representando uma personificagio sombria
do inconsciente, irrompem a modo de uma maré na terra firme da
consciéncia. Tais irrupgbes sdo ameacadoras por serem irracionais
e inexplicdveis & pessoa em questdo. Elas acusam uma alteragio
significativa da personalidade, na medida em que representam um
penoso segredo pessoal, isolando a pessoa e alienando-a do seu
ambiente, E algo que “néo se pode contar a ninguém”, devido ao
receio de ser acusado de sofrer de doenga mental e isto ndc sem
razdo, pois algo de semelhante ocorre com os doentes mentais.
Mesmo assim, ha uma distdncia enorme entre uma irrupgio in-
tuitivamente percebida e a subjugac¢io patoldgica, mas um leigo nao
a avalia. O isolamento pelo segredo resulta em geral numa ativag¢io
da atmosfera psiquica, numa espécie de substitutive do contato
perdido com os demais. £ também uma causa de ativacdo do
inconsciente, dando origem a algo semelhante as ilusdes e
alucinagdes que a soliddo suscita nos viajantes do deserto, nos
navegantes e nos santos. Provavelmente, o mecanismo de tais
fenémenos tem uma explicaciio energética. As rela¢bes normais com
os objetos do mundo se fazem as expensas de uma certa quantidade
de energia. Se essa relagdo com o objeto é interrompida hd uma
“retencio” de energia que forma, por seu lado, um substitutive
equivalente. Tal como a mania de persegui¢io resulta de um rela-
cionamento envenenade pela desconfianga, assim também uma
realidade iluséria vem substituir a animag¢do normal do meio am-
biente e, em lugar de pessoas, comec¢am a mover-se sombras ater-
radoras e fantasmagdricas. Este é o motivo pelo qual o homem
primitivo povoava os lugares desertos e solitdrios de “diabos” e
outros fantasmas.

SONHO 4

O sonthador estd cercado por muitas formas femininas indistintas (fig.
33). Uma vog interior diz-lhe: “primeiro preciso separar-me do Pai.”

1. O mar € um lugar de predilecio para a génese de visdes (i.é, imupgdes de
contelidos inconscientes); p. ex. a grque visdo da dguia, no 4° Livro de Esdras (11,1)
surge do mar e a vis3o do “homem”™ (avéponor) 13,3, 25 e 51 surge “do coragio do
mar”, HA uma passagem sobre o mar (13,51): “Como ninguém consegue explorar nem
conhecer o que estd nas profundezas do mar, assim também nenhum habitante da
terra pode ver meu Filho” ete.
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Aqui, a atmosfera psiquica foi ativada pelos “succubi”, usando
uma linguagem medieval. Lembremo-nos das visdes de Santo Antio
no Egito descritas com tanta erudigio por FLAUBERT.* O elemento
alucinatéric manifesta-se através do pensamento em voz alta. As
palavras “primeiro preciso separar-me” implicariam a
complementacao “para depois”. Pode-se supor que este complemen-
to corresponde mais ou menos a: “para depois seguir ¢ inconsciente,
isto é, a sedugdo das mulheres” (fig. 9). O Pai, enquanto repre-
sentante do espfrito tradicional, como nas religides e concepgdes
gerais do mundo, impede-lhe o caminho, retendo o sonhador na
consciéncia e seus valores. O mundo tradicional masculinoe, com seu
intelectualismo e racionalismo, manifesta-se como um ebsticulo. A
partir disto é possivel concluir que o inconsciente, com o qual o
sonhador estd entrando em contato, se acha em oposicio signifi-
cativa com as tendéncias da consciéncia. Por outre lado, o sonhador
revela uma atrag¢io decisiva pelo inconsciente. Este dltimo ndo deve
portanto ser subordinado aos julgamentos racionais da consciéncia,
mas tornar-se uma vivéncia sui generis. O intelecto nio aceita isto
facilmente, porque se trata de um “sacrificium intellectus” que,
embora ndo sendo total, é pelo menos parcial. Além disso, o proble-
ma aqui proposto ndoc & de facil compreensio para o homem
moderno; este tende a compreender o inconsciente como um
apéndice inessencial e até mesmo um tante irreal da consciéncia, e
nio como uma esfera prépria de experiéneia, de caréter auténomo.
No desenrolar-se dos sonhos seguintes, tal conflito surgird muitas
vezes até encontrar a férmula adequada para a correlacio cons-
ciente-inconsciente, que confira & personalidade a posi¢ido
intermedidria e correta. Um tal conflito ndo pode ser resolvido pela
compreensdo, mas sé pela vivéncia. Cada estdgio do processe deve
ser vivido plenamente. Nio hd interpretagdo ou quaisquer
subterfiigios que pudessem nos enganar se pretendéssemos contor-
nar a dificuldade. A unifica¢do da consciéncia e do inconsciente sé
pode se dar gradualmente,

A resisténcia do consciente contra ¢ inconsciente, bem como a
depreciacio deste dltimo, € uma necessidade histérica do desenvol.
vimento da consciéneia, pois de outro modo ela nunca se teria
diferenciado do inconsciente. A consciéncia do homem modermno
porém distanciou-se demasiadamente da realidade do inconsciente.
Ele acabou por esquecer-se que a psique nio depende da nossa
intengdo, mas é em sua maior parte autSnoma e inconsciente. Por
isso o contato com o inconsciente provoca um terror pinico no

2. La tentation de Saint Antoine.



Fig. 9. Trata-se provavelmente da ressurréigéo do rei adormecido sob a forma do
julgamento de Péris, com Hermes no papel de psicopompo.
Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia {1520)
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homem civilizado, em boa parte devido 4 analogia ameagadora que
ele apresenta com a deenga mental. O intelecto ndo tem qualquer
objecdo em “analisar” o inconsciente como um objeto passivo. Tal
atividade corresponderia exatamente i expectativa racional. No
entanto, dar livre curse ao inconsciente e vivencid-lo como uma
realidade ultrapassa a coragem e o saber do europeu médio. Este
prefere ndc compreender este problema e para os espiritos fracos
assim deve ser, pois a coisa néo é isenta de perigo.

Vivenciar o inconsciente é um segredo pessoal dificil de ser
comunicado e a poucos. Por isso, provoca isolamento, como ji
dissemos acima. O isolamento, porém, determina uma ativacdo
compensatéria da atmosfera psiquica e isto suscita o medo. As
figuras que aparecem no sonho em questdo sdo femininas, o que
indica a natureza feminina do inconsciente. Trata-se de fadas,
sereias tentadoras e ldmias (figs. 10, 11, 12 e fig. 157) que enganam
0 wa]ante solitdrio e o induzem ao erro. Enconl:ram se do mesmo
modeo virgens sedutoras no infcio da nekyla de Polifilo? (fig. 33). A
melusina de PARACELSO® pertence a mesma espécie de figuras.

IMPRESSAQ VISUAL 5

Uma serpente trage um circulo em torno do sonhador, que estd
enraizado como uma drvore no chdo.

Tragar um circulo protetor (fig. 13) é wn antige recurso usado
por todos os que se propdem a realizar um projeto estranho e secreto.
Desta forma protegem-se dos “perils of the soul” (perigos da alma)
que ameacam de fora quem quer que se isole por um segredo. Por
outroe lado, usa-se também 1al recurso desde os tempos mais remotos,
a fim de delimitar um territério sagrado e inviolavel; assim, o “sulcus
primigenius”, por exemplo, era tragado por ocasido da fundagdo das

3. Nekyia vexvia de vExus (caddver), ttulo do 11° Canto da Odisséia, € um
sacrificic aos mortos para exorcizar os falecidos que se encontram no Hades. Nekyia
&, portanto, um termo adequado para designar “a viagem para o Hades”, a descida ao
pais dos mortos, também utilizado neste sentido por DIETERICH em seu comentaric
do Codex de Akhmim, que contém um fragmento apocaliptico do evangelho segundo
S. Pedro (Nekyia: Beitrdge zur Eriddrung der neuentdeckten Petrusapokalypse). A Diving
Comédia, a “cldssica Noite de Walpurgis” do Fausto, 2° parte, € os apdcrifos sobre a
descida de Cristo aos infernos s3o exemplos tipicos do conceito de Nekyia.

4. Compare-se com a edi¢do francesa de COLONNA, Le Songe de Poliphile [ed.
por BEROALDE DE VERVILLE; fig. 4 deste vol.].

S. Mais pormenores em meu livro Paracelsus als geistige Erscheinung (Estudos
Alquimicos) [pardgrs. 179s e 214s].
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cidades® (fig. 31). O fato de o sonhador estar enraizado no centro é
uma compensagio de seu impulso quase irresistivel de fugir do
inconsciente. Depois desta visdo, € tomado por uma sensacio
agraddvel de alivio e com razdo, porquanto conseguiu criar um
téuevos’ protegido, um espago tabu, no qual poderd vivenciar o
inconsciente. Assim, seu isolamento, antes tdo inquietante, é as-
sumido e adquire um sentido e objetivo que o livram de seu cardter
aterrador.
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Fig. 10. Fig. 11. Fig. 12.
Melusina Melusina bicéfala Sereia com méscara
ELEAZAR, Uraltes chymisches Werk (1760)

IMPRESSAO VISUAL 6 (que se segue imediatamente & precedente)

Uma figura feminina oculta em véus estd sentada nos degraus de uma
escada.

O temg da mulher desconhecida que tecnicamente designamos
por anima® aparece aqui pela primeira vez. E uma personificacao da
atmosfera psiquica ativada, tal como o grupo de figuras femininas

6. KNUCHEL, Die Umwandlung in Kult, Magie und Rechisgebrauch.
7. Um pedago de tetra delimitado, muitas vezes um bosque, consagrado a Deus.
8. Sobre a definigio da “anima”, ver {JUNG] O Eu e o Inconsciente [pardgr. 296s].
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indistintas de sonho 4. A partir deste momento, a figura da mtither
desconhecida repetir-se-4 em vérios sonhes. A personificagio signi-
fica sempre uma atividade auténoma do inconsciente. O
aparecimento de figuras personificadas indica que o inconsciente
comegou a atuar. A atividade de tais figuras tem nfo raro um caréter
antecipador, podendo prenunciar uma atividade que ¢ sonhador
exercers no futuro. Neste caso, trata-se de uma escada que indica o
movimento de subir ou descer (fig. 14).
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Fig. 13. O Uréboro devorando a cauda, como matéria-prima do processo
alquimice, com a rosa vermelha e branca, "flos sapientum” {a for dos sébios).
Embaixo: “coniunctio solis et lunae” {conjun¢lo do sol e da lua). No centro: o
“fapis philosophorum” {pedra filosofal} corno o fitho.
Pandora {1588)

66 Como o processo que se desenrola em tais sonhos tem uma
analogia histérica com os ritos de iniciagdo, ndo seria supérfiuo



Fig. 14. O sonho de Jact.
Aquarela de BLAKE

lembrar que a escada planetdria de sete degraus desemnpenha um
papel considerdvel nesses ritos, segundo nos relata por exemplo
APULEIUS. As iniciagbes do sincretismo no fim da antigitidade

3
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fortemente impregnadas pela alquimia (v. as visdes de Zézimo)g,
ocupam-se especialmente com o movimento “ascensional”, isto &,
com a sublimagdo. A ascensdo é freqilentemente representada por
uma escada (fig. 15); dai, a ofereniia funerdria egipcia de uma
pequena escada para o ka dos mortos™ . A idéia da ascensio através
dos sete circulos planetérios significa o regresso da alma & divindade
sc»lari seu lugar de origem, tal como nos ensina FIR.M[CUS MATER-

. O mistério de fsis descrito por APULEIUS? culmina naquilo
que a alquimia do comeco daldade Média (remontando diretamente
a cultura alexandrina’® como nos foi transmitida pela tradigdo
drabe) designa comeo “solificatio” (solarizagdo): o iniciado é entjo
coroado como Helios,

IMPRESSAO VISUAL 7

A mulher velada descobre seu rosto que é radiante como o sol.

Consuma-se a “solificatio” na anima. Este processo corresponde
certamente 4 “illuminatio” (ilumina¢c). Esta representagio por
assim dizer mistica estd em oposi¢io extrema 4 atitude racional da
consciéneia, a qual reconhece apenas a visdo intelectual como forma
suprema da compreensdo e do conhecimento. Esta atitude nfo leva
em conta ¢ fato de que o conhecimento cientifico satisfaz apenas a
pequena ponta emergente da personalidade que nos é
contemporénea; ndo satisfaz porém a psique coletiva'? cujas raizes
mergulham na bruma da pré-histéria, sempre exigindo um rito
especial para entrar em contato corn a consciéncia contemporinea.
E pois evidente que se prepara um esclarecimento do inconsciente,
que tem mais o cardter da “illuminatio” do que o da “explica¢ic”
racional. A “solificatio” (solarizagdo) estd infinitamente distante da
consciéncia que a julga uma quimera.

9, ZOZIMO viveu por volta do ano 300 dC, Compare-se com REITZENSTEIN,
Poimandres, p. 8s e BERTHELOT, Collection des anciens alchimistes grecs, 111, 1, 2.

10. A referéncia ao tema da escada é confirmada nos sonhos 12 e 13, Compare-se
também com a escada de Jaco (fig. 14).

11. “Animo descensus per orbem solis tribuitur” [Diz-se que o espirito desce pela
érbita do sol). (De errore profanarum religionum).

12. Q asno de otiro.

13. Compare-se comn RUSKA, Turba Philosophorum.

14. Compare-se com © coneeito do inconsciente coletivo em [JUNG] Psychologi-
sche Typen, Definigio [“Inconsciente, 07].
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Fig. 15. A “scala lapidis” {a escada da pedra) representando os estagios do
processo algquimico,
Emblematical Figures of the Philosophers' Stone (séc. XV}
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IMPRESSAO VISUAL 8

Um arco-fris devia ser usado como ponte, mas ndo se deve passar por
cima e sim por baixo dele. Quem passar por cima safre uma queda
mortal.

56 os deuses conseguem caminhar sobre a ponte do arco-iris; os
mortais sucumbiriam na queda, pois o arco-iris é apenas uma bela
aparéncia tra¢ada no céu e ndo um caminho para os seres humanos
corpdreos. Estes devem passar “por baixo” (fig. 16). Mas sob as
pontes a dgua flui, seguindoe seu declive natural. Esta alus3o serd
confirmada posteriormente,

Fig. 16. O "mercurius fsicephalus” representado como Anthropos; embaixo: o
homem de olhos vendados guiado pelo animal.
KELLEY, Tractalus duo da Lapide phifosophorum (1676}

SONHO 9

Uma campina verde onde pastam muitas ovelhas. E o “pafs das
ovelhas”.

Este fragmento estranho e impenetrdvel A primeira vista poderia
provir de impressdes da infincia, particularmente de representages
religiosas (que nio sdo muito alheias ao contexto do sonho), assim
como por exemplo “O Senhor me apascenta em verdes carnpinas”s
ou a alegoria do pastor e das ovethas no cristianismo 1‘:’r'irﬂitivo1
(fig. 18). O fragmento seguinte aponta algo semelhante.

15. A origem imediata do simbolismo cristio do carmeiro encontra-se nas visdes
do Livro de Henoc 89, 10s (O Apocalipse de Henoc rementa mais ou menos ac inicio
do dlimo sécuto antes do nascimento de Cristo). [Die Apokryphen und Pseudo-
epigraphen des Alten Testaments, p. 291s).



Fig. 17. O Astifex (ou Hermes) como pastor de “Aries” e “Taurus” que
representam os impulgos primaveris, 0 comeco do “opus”,
Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1520)

Fig. 18. Cristo, como pastor.
Mosaico do Mausoléu de Galla Placidia, Ravena (424-451)
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IMPRESSAO VISUAL 10
A tnulher desconthecida estd no pais das ovelhas e mostra o caminho.

A anima, que j4 antecipara a “solificatio” (solarizatf'ﬁo), apresen-
ta-se aqui como o psicopompo que indica o caminho'® (fig. 19). O
caminho principia no pafs das criangas, isto é, no tempo em que a
consciéncia racional do presente ainda nio se separara da alma
histérica, do inconsciente coletivo. Esta separa¢8o, na verdade, ¢
indispensével, mas conduz a um tal distanciamento da psique
pré-histdrica nebulosa, que ocorre uma perda do instinto. Isto
acarrera uma atrofia da vida instintiva e conseqiienternente uma
desorientacdo nas 31tua<;oes humanas em geral A separagao men-
cionada faz com que o “pais das criangas” permaneca defini-
tivamente infantil, tornando-se uma fonte perperua de tendéncias e
impulsos infantis. £ evidente que esses intrusos ndo sdo bem-vindos
pela consciéneia, que se esforca por reprimi-los. Tal repressdo serve
apenas para estabelecer um distanciamento maior da origem,
agravando a falta de vida instintiva a ponto de tornar-se wma
auséncia de alma. Como resultado disto, a consciéncia é inteira-
mente inundada pelo infantilismo ou entdo vé-se obrigada a
defender-se constantemente ¢ em vio deste Ultimo através de uma
senilidade cinica ou mediante uma resignagdo amarga. E preciso
reconhecer, portanto, que apesar do inegdvel sucesso da atitude
racional da consciéncia hodierna, sob muitos aspectos ela é infan-
tilmente inadequada e portanto hostil 4 vida. Esta, tende sido
dessecada e bloqueada, exige que se busque a fonte. Mas a fonte 6
serd enconrrada se a consciéncia resignar-se a retornar ao “pafs das
criangas” a fim de nele receber, como antes, as diretivas do incons-
ciente. E infantil ndo apenas aquele que permanece crianga por
muito tempo, mas aquele que separando-se da infincia pensa que
ela ndo existe mais porque ndo a vé, Entretanto, quem retorna ao
“pais das eriangas” receia tornar-se infantil, pois née sabe que tudo
o que ¢ autenticamente anfmico tem uma dupla face: uma voltada
para a frente, ouira para tras. Ela € ambigua e portanto simbdlica,
como toda realidade viva.

No estado consciente mantemo-nos NuiM CcUMeE € Pensamos
puerilmente que © caminhe que prossegue leva ainda a maijores
alturas. Esta é a qulménca ponte do arco-fris, Na realidade, para
atingir o cume seguinte, teremos primeiro que descer aquele pafs
onde os caminhos apenas comegam a separar-se.

16. Em Henoc o chefe e principe também aparece sob a forina de carneiro ou
bode (op. cit. §9,48).
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Fig. 19. A “alma" como guia do caminho.
Agquarela de BLAKE para o Purgatdrio de DANTE, canlo IV
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SONHO 11
Uma voz diz: “Es ainda uma crianga.”

Esse sonho impde o reconhecimento de que mesmo uma cons-
ciéncia diferenciada néo é isenta de infantilidade e que portanto é
necessario uma volta ao mundo da infincia.

SONHO 12
Passeio perigoso com pai e mde, subindo e descendo muitas escadas.

A consciéncia infantil estd sempre ligada a pai e mée, nunca estd
$6. A volta & infincia é sempre um regresso ac lar de pai e mie, 3
carga do n3o-ego psiquicoe representado pelos pais e toda sua longa
e significativa histdria. A regressdo significa uma dissolug¢io nas
determinantes histéricas hereditdrias, de cujo cerco sé se escapacom
grande esforco. A pré-histéria psiquica é o espirito da gravidade, que
exige degraus e escadas porque niio pode voar, a modo do intelecto,
sem corpo e sem peso. A dissolugio na multiplicidade das determi-
nantes histéricas se assemelha ac exivavio ¢ a um tipo de
desorientac¢do na qual até o que ¢ certo parece um erro alarmarnte,

Como afirmamos anteriormente, o tema dos degraus e das
escadas (fig. 14 e 15) indica o processo de transformagdo animica e
suas peripécias. ZOZIMO d4-nos um exemplo cldssico disso, com sua
ascensdo e descida pelos quinze degraus de luz e escuriddo'”,

Nio podemos libertar-nos da infincja sem trabalhar exaustiva-
mente esse tema, o que sabemos desde as investigagdes de FREUD.
O simples conhecimento intelectual nédo basta, pois sé ¢ eficaz uma
rememoracio que seja ao mesmo tempo vivenciada de novo. Muitas
coisas irresolvidas ficam para trds devido ao rdpido escoar dos anos
e a0 affuxo invencivel do mundo que acaba de ser descoberto. Mas
ndo nos livramos dessas coisas, apenas nos gfastamos delas. Se muito
tempo depois evocarmos novamente a infancia, nela encontraremos
muitos fragmentos vivos da prépria personalidade, que nos agarram,
e somos invadidos pele sentimento dos anos transcorridos. Esses
fragmentos permanecem num estagio infantil e por isso s@o intensos
e imediatos. S4 através de sua religa¢do com o consciente adulto
poderdo ser corrigidos, perdendo seu aspecto infantil. O “incons-
ciente pessoal” deve sempre ser resolvido em primeiro lugar, isto é,
deve ser integrado na consciéncia, De outro modo, o acesso ao
inconsciente coletivo tornar-se-ia impossivel. A viagem com pat e

17. BERTHELOT, op. cit. IlI, I, 2. Compare-se com a minha dissertagio: Einige
Bemerkungen zu den Visionen des Zosimos.



mie, subindo e descendo muitas escadas, corresponde a esta cons-
cientizagdo de conteiidos infantis ainda néio integrados.

€

Fig. 20. Os seis planetas unificados no sétimo, Mercirio, representado pelo
Uréboro, e a dguia dupla vermelha e branca (hermafrodita).
Traciatus qui dicitur Thomae Aquinatie de alchimia (1520)



83

Fig. 21. Os sete deuses dos planetas no Hades.
MYLIUS, Philosophia reformata (1622)

SONHO 13
O pai grita ansioso: “Este é o sétimo!”

No passeio pelas escadas deve ter ocorrido um acontecimento
ao qual o pai se refere como sendo “o sétimo” (fig. 20). O “sete”
corresponde ao degrau mais elevado e seria, do ponto de vista
inicidtico, a meta almejada (fig. 28). No sentido do espfrito tradi-
cional, porém, a “solificatio” (solariza¢do) é uma idéia excéntrica,
mistica, nos limites da loucura, uma vez que tais absurdos s6 eram
pensados antigamente, nos tempos da supersti¢do nebulosa. O
mundo mental, hicide e purificade da nossa época esclarecida j4
superou essas brumas hd muito tempo e a tal ponto, que sé nos
hospicios se albergam jluminados dessa natureza. Nao admira pois
que o pai se encontre ansioso, como a galinha que chocou ovos de
pata e enira em desespero, constatando as tendéncias aqudticas de
sua prole. Se for correta a interpretagio de que o “sétimo” corres-
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ponde ao degrau mdximo da iluminagio, 0 processo da integragdo
do inconsciente pessoal deveria em principio estar concluido. No
estdgio seguinte comegaria a abertura do inconsciente coletivo, ¢
que explica a ansiedade do pai no sonho, como representante do
espirito tradicional.

Avolta s brumas origindrias do inconsciente porém nio implica
que se deva renunciar inteiramente a conquista valiosa dos antepas-
sados, isto é, 4 diferenciagdo da consciéncia. Trata-se mais da
questdo do homem ocupar o lugar do intelecto, mas ndo aquele que
o sonhador imagina e sim alguém mais “arredondado” ou completo.
Isto significa que muita coisa deve ser assimilada no &mbito da
personalidade, ainda que no momento tal coisa pareg¢a penosa ou
mesmo impossfvel. O pai que grita tdo ansiosamente: “Este é o
sétimo!” é um componente psiquico do sonhador, e a ansiedade
também ¢ sua. Conseqiientemente, a interpreta¢io deve levar em
consideragio que o “sétimo” ndo é apenas um dpice, mas também
pode significar alge de desfavoravel. Encontramos este tema, por
exemplo, no conto do Pequeno Polegar e do Ogre. O Pequeno Polegar
é o cagula de sefe irméos. Sua estatura de ando e sua esperteza sdo
inofensivas, mas é ele quem conduz seus irméos & cabana do Ogre,
demonstrando sua dupla natureza, portadora de sorte ou de
infortiinio. Em outras palavras, ele é também o Ogre. Desde a
antiguidade, o “sete” representa os sete deuses planetérios (fig, 20);
estes Ultimos formam aquilo que as inscri¢des das pirimides desig-
nam por “paut neteru”, uma sociedade de deuses!® (figs. 21, 23). Se
bem que uma sociedade signifique os “nove”, freqilentemente ndg
se rata de nove, mas de dez ou mais componentes. MASPERO
afirma que principalmente o primeiro e o Ultimo da série sdo capazes
de desenvolvimento ou de desdobramento, sem aiterar o nimero
nove. Algo de semelhante ocorreu ac “paut” clissico dos deuses
greco-romanos ou babilénicos na época pds-cldssica, quando os
deuses se retiraram: uma parte, em dire¢do aos astros distantes e
outra, que se degradou ac nivel de demdnios, nos metais dentro da
terra. Tornou-se entdo claro que Hermes-Merctirio, enquanto deus
cténico da manifestaciio e espirito do mercidrio, possuia uma
natureza dupla, razio pela qual era considerado um hermafrodita
(fig. 22). Enquanto planeta Merctrio ele é o mais préximo do sol, o
que indica também sua maior afinidade com o ouro. Enquanto metal,
o merctiric dissolve o ouro e apaga seu brilho solar. Durante toda a
Idade Média constituiu o objeto misterioso da especulagio dos

18. BUDGE (The Gods of the Egypeians I, p. 87) a designa por “company of the

gods”.
19. Erudes de mythologie 11, p. 245.
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Fig. 22. Mercirio no "ovo dos fildsofos”{vaso alquimico) esta de pé sobre o sol &
a lua, enguanto “filius”, o que alude a sua dupla natureza, Os pAssaros indicam
a espiritualizagio e 0s raios ardentes do sol fazem amadurecer 0 “hormunculys”
no vaso.
Mutus liber (1702)

filésofos da natureza: ora era um espirito servigal e atil, um
wapedpos (paredros: literalmente, o assistente, o companheiro) ou
“familiaris” (espirite familiar); ora era o “servus” ou o “cervus
fugitivus” (o escravo ou o cervo fugitive), um duende que levava os
alquimistas ao desespero, evasivo, enganador e trocista®®, multi-
plicidade de atributos que tinha em comum com o diabo; citemos,
dentre eles, o dragdo, o ledo, a 4guia, o corvo, que sdo os principais.
Na hierarquia alquimica dos deuses, ele é o mais baixo, como “prima
materia”, ¢ o mais alto, como “lapis philosophorum”. O “spiritus
mercurialis” (fig. 23} é o guia (Hermes psicopompo; fig, 146) e ¢

20. Compare-se com ¢ divertido didlogo enoe o alquimista e Mercurius no
Dialogus (Theatrum chemicum, 1613, IV, p. 509s).
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sedutor dos alquimistas, sua boa sorte e sua perdi¢do. Sua natureza
dupla o torna apto para ser nio sé o sétimo, como também o oitavo,
ou seja, o oitavo no Olimpoe, “ne qual ninguém ainda pensara”
(Fausto, 22, parte),

O leitor talvez achard estranho que lancemos mio de um campo
tio distante como a alquimia medieval. A “arte negra” porém néo é
tao remota quanto se pensa; o sonhader, como homem culto, devia
ter lido o Fausto. Este tltimo é um drama alquimice do comege ao
fim, embora o homem culto de hoje tenha apenas uma vaga idéia
disto. Apesar de nossa consciéncia estar longe de uma compreensio
total, o inconsciente percebe “os arcanos sagrados imemoriais” e 4
primmeira ocasido os evoca. Talvez tenha ocorride ao nosso paciente,
com a leitura do Fausto, o mesmo gue aconteceu ao jovem GOETHE
ao ler THEOPHRASTUS PARACELSUS, em companhia de Friulein
von Klettenberg, em Leipzig?'. Como podemos supor, foi nessa época
que ¢ misterioso qiliproqué do sete e do vito gravou-se em sua
consciéncia, sem que esta o tenha decifrado. Aliga¢do com o Fausto
ndo é despropositada, tal como revela o sonho seguinte.

SONHO 14

O sonhador encontra-se na América, procurando um empregado de
cavanhaque. Diz-se que todas as pessoas tém um empregado assim,

A América é um pais onde as coisas sdo encaradas de um ponto
de vista préatico e direto, sem a sofistica¢@o européia. L4, procura-se
manter o intelecto em seu papel de empregado. Isto soa como um
crime de lesa-majestade, que poderia suscitar escrtipulos, mas é algo
ranqiiilizador constatar que todas as pessoas (na América) fazem
o mesmo. O “cavanhaque”, ou melhor, ¢ “barbicha” € o velho e
conhecido Mefistéfeles, “empregado” de Fausto. A ele, porém, nio é
dado triunfar decisivamente de Fausto, apesar deste Gltimo ter
ousado descer ao caos sinisiro da alma histdrica, assumindo as
vicissitudes e precariedades da vida que irrompem da plenitude do
caos.

Questionando posteriormente o sonhador, este reconheceu a
narureza mefistofélica do “homem de cavanhaque”. A versatilidade
intelectual bem como os dons criativos e as tendéncias cientificas
sdo atributos do Merclirio astrolégico. O homem de cavanhaque
representa portanto ¢ intelecto e é apresentado pelo sonho como o
“familiaris”, isto é, o espirito servigal, que nfo deixa de ser um pouco

21, Dichtung und Wahrheit [GOETHE].
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Fig. 23. O vase mistico, no qual sé unem as duas naturezag (Sol e Lua,
Caduceu), gerando o “filius hermaphroditus”, 0 Hermes Psicopompo; de cada
lado, os seis deuses planetérios,

Figurarum aegypliorum secretarum... (séc. XVill)

78



perigoso. Desta forma, o intelecto é degradado de sua posigéo inicial
suprema, passando para o segundo lugar, e marcado a fogo pelo
demonfaco. Isto ndo significa que sé agora se tivesse tornado
demoniaco - jd o era antes, mas o sonhador ndo percebera que estava
possuido pelo intelecto, tacitamente recenhecido como instdncia
suprema. Assim lhe fora dada a possibilidade de examinar mais de
perto a fun¢do que até entdo dominara incontestavelmente e de
mode decisivo sua vida anfmica. Com Pausto, ele poderia dizer:
“Entdo era esse o cemne da questio!” Mefistéfeles é o aspecto
diabélico de toda fung¢do psiquica que escapa a hierarquia da
totalidade, assumindo a autonomia e o dominio absoluros (fig. 36).
Este aspecto porém sé serd percebido quando a fungéo se separa e
se objetiva, ou seja, personificando-se tal como no sonho em questio.

E curioso constatar que o *homem de cavanhaque” também
aparece na literatura alquimica, como por exemplo no Giildener
Tractat vomn Philosophischen Stein®®, escrito em 1625; numa
“pardbola” que nele figurgg elaborada do ponto de vista psicoldgico
por HERBERT SILBERER®, aparece um jovem filésofo de cavanha-
que preto entre velhos fildsofos barbudos. SILBERER hesita em

reconhecer o diabo nesta figura.

Mercirio, enquanto mercirio quimico, presta-se perfeitamente

4 caracterizagio do elemento “liquido”, isto €, da mobilidade da
mente {fig. 24). Para os alquimistas, portanto, o merciirio ora é um
“espirito”, “spiritus”, ora d4gua, “aqua permanens”, que nada mais é

do que o “argentum vivum”.

SONHO 15

A mde do paciente derremgq dgua de uma bacia para outra. (Somente
no 28° sonho o paciente se lembra de que essa bacia era da irmi.)
Esta agdo é realizada com a maior solenidade; seu significado é de
importdncia para o mundo circunstante. Depois, 0 sonhador € rejeitado
pelo pai.

Defrontamo-nos aqui de novo com o tema da troca (v. sonho 1).
Uma coisa é colocada em lugar de outra. O “pai” é eliminado e entfio
come¢a a agdo da “mde”. Assim como o pnmelro representa a
consciéncia coletiva, o espirito l:radlc:onal a mie figura o incons-
ciente coletivo, a fonte da 4gua da vida®* {fig. 25). (v. o significade

22, Publicado em: Geheime Figuren der Rosenkreuser.
23. Probleme der Mystik und threr Symbolik.
24, Agua como Origem, ver p. ex. a cosmogonia egipcia.
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Fig. 24. Todas as atividades subordinadas ao Mercdrio.
Manuserito de Tiibingen (oerca de 1400)



materno da myyrjrzs, do “fons signatus™?® como atributo de Maria,
etc. - fig. 26). O inconsciente troca a localizagdo das forgas vitais, o
que indica uma mudanga do ponto de vista. A associa¢do feita
posteriormente pelo sonhador permite-nos reconhecer quem se
torna agora a origem da fonte da vida: é a “irmd”. O filho &
subordinade 3 mie e estd em pé de igualdade com a irmia. A
degradagio do intelecio o liberta da dominacio do inconsciente e
portanto do infantilismo. A irm3 é um remanescente do passado,
mas sabemos através de sonhos posteriores que ela era a portadora
da imagem da anima. Temos portanto o direito de supor que a
transferéncia da 4gua da vida Jpara a irma significa no fundo a
substituigdo da mde pela anima.

Fig. 25. A fonte da vida como “fons mercurialis®.
Rosarium philosophorum (1550}

25. WIRTH, Aus orientalischen Chroniken, p. 199.

26. [fonte selada] Céntico dos Cdnticos 4,12,

27. Na verdade é win processo de vida normal, que no entanto em geral se
desenvolve de modo totalmente inconsciente. A anima € um arquétipo, que estd sempre
presente. (Ver FJUNG) Psychologische Typen, Definigoes [“Alma”™, “émagem anfmica”]
e O Eu e o Inconsciente). Amie € a primeira portadora desia imagem e isso the confere
ute poder de fascinio sobre o filtho. Via inmé e outras figuras semelhantes, este poder
se transfere 3 mulher amada.
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A anima torna-se assim wm fator dispensador de vida, uma
realidade anfmica em profunda oposi¢do aoc mundo paterno. Quem
poderia — sem pdr em risco sua satide mental — confiar a dire¢iio de
sua vida as diretivas provindas do inconsciente? E isso, supondo que
alguém fosse capaz de entender o que isso representaria. Quem quer
que o faga compreenderd sem dificuldade a ofensa monstruosa que
uma tal mudanga significa para o espirito tradicional, e em primeiro
lugar para aquele espirito que, na Igreja, revestiu um corpo terrestre.
Foi esse deslocamento sutil, do ponto de vista psiquico, que motivou
no caso dos alquimistas um tipo de comportamento propositalmente
rnisterioso, o qual determinou por sua vez todos os tipos de heresia.
£ légico portanto que o pai rejeite o filho, sinal de excomunkdo
{convém notar que o sonhador é catéhco) Mas quem quer que
reconhega a realidade da psique e a tome pelo menos como um fator
dtico e co-determinante ofende o espirito tradicional que hd muitos
séculos vem regulamentando o ser anfmico a partir de fora, através
de institui¢des e também da razido, Ndo que o instinto irracional se
rebele por si mesmo contra a ordem solidamente esrabelecida e é
bom ressaltar que ele mesmo &, por sua lei interna, a estrutura mais
s6lida e 0 fundamento origindrio criador de toda ordem vigente. Mas
justamente pelo fato de este fundamento ser criador, toda a ordem
que dele promana — mesmo em sua forma mais divina — é passagem
e transitoriedade. O estabelecimento da ordem e a dissolugio do j4
estabelecido, contra toda aparéncia externa, escapam no fundo 2
arbitrariedade humana. O segredo reside no fato de que s6 tem vida
aquilo que por sua vez pode suprimir-se a si mesmo. E bom que tais
coisas sejam de dificil compreensdo e que usufruam de um estado
salutar de ocultagio; os espiritos fracos sio facilmente perturbados
e confundidos por elas. O dogma, quer seja de natureza confessional,
filoséfica ou cientifica, oferece uma prote¢do eficaz contra tais
perigos e a excomunhdo é uma conseqiiéncia necessiria e aul, do
ponto de vista social.

A 4gua, isto é, o inconsciente, que a mie derrama na bacia da
anima, ¢ um simbolo excelente da vitalidade do ser animice (v. tb.
fig. 152). Os velhos alquimistas nfo se cansavam de inventar
sinénimos expressivos que a designassem. A “aqua nostra” (nossa
dgua) também era chamada “mercurius vivus” (merciirio vivo),
“argentum vivum” (prata viva), “vinum ardens” (vinho ardente),
“aqua vitae” (dgua da vida), “succus lunariae” (suco lunar), etc.,
termos mediante os quais pretendiam caracterizar um ser vivo e ndo
alheio & materialidade, em oposi¢do a incorporalidade obrigatéria
do espirito abstrato. A expressdo “succus lunariae” indica com
suficiente clareza sua origem noturna, e “aqua nostra”, assim comeo
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cercada de seus atributos. (O jardim fechado quadrangular,

Fig. 26. Maria,

o

assim como a palmeirae o

do séc. XVii

© pogo ¢ a fonte
arvores da vida, simbolos do feminino).

a poria,

k

Pequena imagem de devogéo

a torre,

cipreste,

templo redondo,
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Fig. 27. Ainfluéncia re
Bibliotaca

géneradora da conjunglio soklua sobre o banho,
! Ambrosiana, o J



“mercurius vivus', apontam para o cardter terrestre da fonte. O
“acetum fontis” (dcido da fonte) € uma poderosa dgua corrosiva que
por um lado dissolve todas as coisas criadas e por outro conduz 2
mais durdvel de todas as criagfes: o misterioso “lapis” (a pedra).

Tais analogias podem parecer muito remotas. Remeto portanto
o leitor aos sonhos 13 e 14 da se¢do seguinte, onde este simbolismo
é retomado>®. A importincia da agdo *para o ambiente”, percebida
pelo préprio sonhador, mostra o alcance coletivo do sonho,
importincia que se exprime também na decisdo que influenciard
fortemente a atitude do sonhador.

A opinido segundo a qual “extra ecclesiam nulla salus” (fora da
Igreja nido hé salvagao) repousa sobre o fato de que uma instituigdo
é um caminho seguro e vidvel, que possui uma meta certa, visivel
ou definfvel, e que portanto fora dela nio é possfvel encontrar
caminhos, nem metas. Ndo podemos subestimar o tremendo signi-
ficado do sentimento de se estar perdido no caos, embora se saiba
que esse estado é a “conditio sine qua non” de toda renovag¢io do
espirite e da personalidade.

SONHO 16
Diante do sonhador, um As de paus. Ao lado deste aparece um sete.

O 4s, sende 1, ¢ a carta mais baixa do baralho, e a mais alta pe210
valor. O 4s de paus, por ser cruciforme, indica o simbolo cristdo
No dialeto sui¢o-zlemdo, o naipe de paus também é chamado
“Chriiiiz” (cruz). As trés folhas aludem também 3 triplice natureza
do Deus uno. O mais baixo e o mais alto significam principio e fim,
oAeo Q.

O sete aparece depois do 4s de paus, e ndo antes. Assim sendo,
o enunciado deve ser o seguinte: primeiro, o conceito cristio de Deus
e a seguir os sete (degraus). Estes significam a ransformacéo (fig.
28). A rransformagdo comec¢a com ¢ simbolo da trindade e da cruz

28. Os paralelos citados provém principalmenie da literatura latina dos séculos
Xil a XV1i. Um dos textos mais interessanies € o Rosarium Philosophorum. Seu autor €
andnimo. E manifestamente um “filésofo”, que parece consciente do fato de ndo se
tratar de uma vulgar fabricacao de ouro, mas de um segredo “filoséfico™ O Rosarium
foi editado pela primeira vez sob o twlo: Roeserium phdasophorum Secunda pars
alchimiae de lapide philosophorum vero mode praeparando, continens exactam eius
scientiae progressionem. Foi reproduzido em: Bibliotheca chemica curiosa [ed. por
MANGET(US)] I1, p. 87s; e também em: Artis auriferae I, p. 204s. As minhas cita¢des
foram tiradas em sua maioria desta dldma.

29. Compare-se com Sonho 23 [pardgrs. 212 e 220].
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Fig. 28. A pesca do Leviatd com a vara de sete elementos da tiibo de Jessd,
tendo por isca o crucifixo.
HERRAD VON LANDSBERG, Hortus deliciarum (ca. 1180)



Fig. 29. A rosa de sste pétalas, engquanto alegoria dos sete planetas, dos sete
degraus da transformagdio, efc.
FLUDD, Summum bonum {1629)

e, de acordo com as alusdes arcaizantes dos sonhos anteriores 7 e
13, culminaria na “solificatio” (solarizagdo). No entanto, aqui nio
hé referéncia a esta solugdo. Conhecemos uma passagem, de origem
medieval, diversa do retorne ao Hélio classico, tentado sem éxito por
JULIANOQ o Apdstata. Trata-se da passagem para a rosa, expressa
pela férmula “per crucem ad rosam” (pela cruz i rosa), que foi
condensada no fim da Idade Média pela “Rosa-Cruz”. A esséncia
solar do sol celeste desce para a flor, réplica terrestre da face do sol
(fig. 29). (A qualidade solar também estd contida no simbeolo da “flor
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de ouro” da alquimia chinesa3°.) Uma tltima reminiscéncia
nostélgica da “rosa” pode ter sido a “flor azul” dos roménticos: ela
volta a olhar, de um modo tipicamente roméntico, para as rufnas
dos claustros medievais, mas ac rmesmo tempo em seu gracioso
cardter terreno, representa uma modesta Novidade. Entretanto, o
préprio brilho dourado do sol teve que submeter-se i descida,
encentrando sua analogia no britho de ouro terrestre; o “aurum
nostrum”, pelo menos para os espiritos majs sutis, distanciava-se da
materialidade grosseira do simples metal®'. Para eles, sem diivida
alguma, tratava-se da natureza simbélica do ouro, distinguindo-se
por isso mediante atributos como “vitreum”, ou “philosophicuny”.
Sua clara analogia com o sol foi provavelmente o fator que o impediu
de alcangar a suprema dignidade filoséfica, cabendo esta ao “lapis
philosophorum”. Acima do transformado estd aquilo que transforma
e isto é uma das qualidades mdgicas da pedra prodigiosa. O Rosarium
diz: “Pois a nossa pedra, iste é, o merciirio vivo ocidental, que foi
colocado acima do ouro, superando-o, é aquilo que mata e vivifica”
(p. 221). Em relagdo ao significado “filoséfice” do “lapis” o seguinte
texto do tratado atribuide a HERMES é particularmente
esclarecedor: “Compreendei, § filhos dos Sdbios, o que diz esta pedra
extremamente preciosa;...e a minha luz supera a toda luz, e as
minhas virtudes sdo superiores a todas as virtudes... Eu §ero a luz,
mas a escuridio também pertence a minha natureza..”

30. Igualmente na “Flor de Ouro” da alquimia (fig. 30). Compare-se com SENIOR
ADOLPHUS, Occulta philosophia. A flot de ouro vem do grego xpvaaﬁ:ov {BER-
THELQT, op. cit, 1, X1IX, 19) e x,ovm'ﬁsyov = flor de ouro, planta migica como
a jtidAv de Hotnero, freqiientemente mencionada pelos alquimistas. A flor de ouro é
o que hd de mais nobre e pure no ouro, O mesmo nome & dado & pirita. (Compare-se
comv. LIPPMANN, Encstehung und Ausbreitung der Alchemie L, p. 70). A forca da*aqua
permatiens” [d4gua eterna) também é denominada “flor” (do fruto) (Turba, ed. por
RUSKA, p. 204, 20). O termo “flos” (flor) também foi utilizado pelos alquimistas
posteriores para exprimir a substincia mistica da wansformagio. (Compare-se com
“fios citrinus™ [flor amarela) em: Aurora consurgens; “flos aeris aureus” [flor de ourc
do ar} em Consilium coniugii em: Ars chemica, p. 167; “flos est aqua numimosa” {a flor
é a dgua rica] <mercurius> na Allegoria sapientum no Theatr. chem. V, p. 81; “flos
eius < operis > est lapis” [a flor da obra € a pedra) em: MYLIUS, Philosophia reformata,
p. 30.)

31. “Aurum nostrum non est aurum vulgi” [o nosso ouro ndo é o ouro vulgar],
diz o Rosarium [Art. aurif. 11, p. 220].

32. “Quia apis noster scilicet argentum vivum occidentale quod praetulit se auro
et vicit illud, est illud quod occidit et vivere facit” {op. cit,, p. 223).

33. “Intelligite, filii spientum, quod hic lapis preciosissimus ctamag; ... et lumen
meum omne lumen superat ac mea bona omnibus bonis sunt sublimiora... Ego gigno
lumen, tenebrae autem naturae meae sunt...” {op. cit, p. 239). Com referéncia 2
qualidade peculiar das citagdes de HERMES do Rosariumt, compare-se com pardgr.
140, Nota 18 fdeste volume].
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Fig. 30. A rosa vermelha @ branca, a “flor de ouro” da alquimia come lugar de
nascirnento do “filius philosophorum™.
Ripiey Scrowle {1588)

SONHO 17

Uma longa caminhada. No caminho o sonhador encontra uma flor 100

asul.

A caminhada é um andar por sendas sem fim e portanto 10

simultaneamente busca e transformagdo, De repente o sonhador
depara com uma flor azul, filha casual da natureza que se abre
despretensiosamente para ele, no caminho. E como que uma gentil
evocagio de tudo o qQue era roméntico e lirico e desabrochara em
sua juventude, quando a visdo cientifica do mundo ainda ndo o
separara dolorosamente da experiéncia real de mundo, ou melhor,
quando esta separagdc ainda estava no inicio, mas o olhar ja se
voltava para trés, divisando as coisas passadas. Na verdade, a flor
parecia um aceno amdvel, emana¢do numinosa do inconsciente,
indicando, para quem fora despojado daquele caminho que para o
homem significa seguranc¢a e salvagdo, o lugar e o momento da
histéria em que poderia encontrar amigos e irmdos espirituais e onde
poderia achar o germe prestes a desenvolver-se em seu seio.
Entretanto, o senhador ainda ndo tem a menor suspeita do ouro solar
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Fig. 31. A cidade simboblica, como centro da terra, representa urn témenos com
Seus muros protetores dispostos em rethngulo.
MAIER, Viatorium (1651)



que une a flor inocente aos escindalos da alquimia e A blasfémia
pagi da “solificatio”. A “flor de ouro da alquimia” (fig. 30) pode
também ser ocasionalmente uma flor azul, “a flor de safira do
hermafrodita™*,

SONHO 18

Um homem estende a mdo, oferecendo um punhado de moedas de ouro
ao sonhador que, indignado, atira-as do chdo, mas logo se arrepende
profundamente. Depois, numa drea delimitada, comega um espetdculo
de variedades.

Aqui a flor azul j4 comega a revelar sua histéria. O “ouro” que é
oferecido é recusado com indignagdo. Amd interpreta¢do do “aurum
philosophicum” é compreensivel. Mas logo aparece o remorso por
haver rejeitado o precioso segredo, respondendo erroneamente i
indagagdo da esfinge. Algo de semeihante ocorre ao herdi do Golem
de MEYRINK, quando o fantasma lhe oferece um punhado de grios
e ele se recusa a aceitd-los. A materialidade bruta do metal amarelo,
com sua odiosa conotagdo monetdria e a insignificincia dos grios,
tornam o repiidio compreensfvel. £ esse precisamente o motivo pelo
qual é tio difleil enconirar ¢ “lapis”™: por ser “exilis” (vil), insig-
nificante, “in via eiectus invenitur” (por ter side jogado fora e
encontrade na rua), por ser o mais barato e encontrar-se por toda
parte, “in planitie, in rnontibus et aquis” (na planfcie, nas montanhas
e na égua)35. Tal como o tesource de SPI'I‘I‘ELER%, em seu
Prometheus und Epimetheus, tem um aspecto “ordindrio”, razio pela
qual ndo serd também reconhecido pelos homens de inteligéneia
voltada para os valores mundanocs. No entanto, o “lapis in via
eiectus” (o “lapis” jogado na rua) poderia tornar-se o “angularis” (a
pedra angular) e ao intuir essa possibilidade o sonhador € tomado
por remorsos violentos,

A banalidade do aspecto exterior faz com que o ouro seja
cunhado, iste é, moldado, estampado e avaliado. Ne plano anfmico
tratar-se-ia daquilo que NIETZSCHE se recusa a fazer no
Zarathustra, isto €, dar nome is virtudes. Ao receber forma e nome,
o ser psiquico é dissolvido em unidades cunhadas e avaliadas. No
entanto, isto s6 é possivel porque ele ¢ uma multiplicidade inata, um

34, Epistola ad Hermannum Archiepiscopum Coloniensem em: Theatr. chem. V, p.
899.

35. No Tractatus aureus de HERMES 18-se: “in stercore giectus... vilis et vilissimus”
{iogado no esterco...vil e vilfssimo}.

36. Compare-se com [JUNG] Psychologische Typent (Obras compl. VI, p. 189s).
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actimwlo de unidades hereditdrias ndo integradas. O homem natural
ndo é o Si-mesmo, mas uma particula da massa e a prépria massa;
£ a tal ponfo coletivo que nem sequer tem a certeza de seu préprio
eu, E esse o motivo pelo qual necessitou desde os primérdios dos
mistérios de transformagio, que o tornam “alge”, arrancando-o da
psique coletiva de cariter anirnalesco, isto é, pura multiplicidade.

No entanto, se a multiplicidade depreciada do homem natural
for rejeitada, sua integracédo, ou melhor, o processo de auto-realiza-
¢do rambém serd mpossnbllltad03 Isto equivale a morte espiritual.
Avida, em seu verdadeiro sentido, nio é apenas um deixar acontecer,
mas também tornd-la consciente: Somente a personalidade
unificada é capaz de experimentar a vida, contrarjamente aquele
evento cindido em aspectos parciais que também se chama homem,
A perigosa multiplicidade a que ¢ sanho 4 jd aludira € compensada
pelo sonho 5, onde a serpente traga o circulo mdgice protetor,
delimitando desse modo a drea tabu (v, tb. fig. 13), ou seja, um
temenos (fig. 31). O simbolo do temenos aparece aqui numa situagio
andloga, reunindo o muiltiplo numa agdo conjunta: a reunido &
agraddvel em seu aspecto superficial, mas loge perderd seu cardter
prazeroso. A briga dos bodes que se confrontam evoluird para a
“ragédia”. As analogias conhecidas, tais como a luta dos sdtivos, por
exemplo, ¢ um ritual dos mistérios, cuja finalidade deve ser como
sempre a religagdo do homem com a linhagem natural de seus
ancesirais e, conseqiientemente, com a fonte da vida. Lembremos as
palavras obscenas (a:’o;aooﬂoy{a) das damas atenienses durante os
mistérios de Eléusmé que serviam supostamente para aumentar a
fertilidade da terra™ (cf. o relato de HERODOTO®? acerca das
exibi¢des durante as festividades de fsis, em Bubdstis).

A alusdo ao significado compensatério do temenos, porém,
ainda permanece obscura para o sonhador. Este preocupa-se muito
mais com o perigo da morte espiritual provocado pela rejei¢io das
conexdes histéricas, o que € bastante compreensivel.

37. Esta formulacio ndo afirma que o Si-mesmo é criado no decorrer da
existéncia, tmas apenas € conscientizado. O Si-mesmo existe anteriormente e desde
todo o sempre, porém de modo latente, 1.é, inconsciente. Compare-se com minhas
explicagGes posteniores. .

38. FOUCART, Les Mystéres d'Eleusis.

39. [Nove fivros das Histdrias, 11, 58).



IMPRESSAO VISUAL 19

Uma caveira. O sonthador quer chutd-la, mas ndo o consegue. Pouco a
pouco o crdnio transforma-se numa bola vermelha; depois, numa
cabega de muther, que emite lus.

Os mondlogos da caveira, no Fausto e em Hamlet, evocam o
absurdo aterrador da existéncia quando é apenas considerada pelo
“pédlido esbogo do pensamento”. Foram opinides e julgamentos
wradicionais que levaram o sonhador a rejejtar a oferta desprezivel
e equfvoca. Mas & medida em que ele tenta esquivar-se da visdo
sinistra da caveira, esta se transforma numa bola vermelha, alusdo
possivel ac sol nascente, e depois se transmuta numa cabe¢a
luminosa de mulher, o que lembra de imediato a visdo 7. Trata-se
aqui evidentemente de uma enantiodromia®; apés a rejeicdo atras
mencionada, o inconsciente se manifesta com maior for¢a, primeiro
através do antige simbolo da unidade e divindade do Si-mesmo - o
sol — passando depois para o tema da mulher desconhecida,
personificagdo do inconsciente. Esse tema inclui naturalmente ndo
$6 0 arquétipo da anima, como também a relag¢iio com a mulher real,
a qual por um lado é uma pessoa humana e, por outre, um
receptdculo de natureza psiquica (a "bacia da irmd”, tal como no
sonho 15).

Na filosofia neoplaténica a alma mantém uma relaciio nitida
com a forma esférica. A substdncia da alma configura-se em torno
das es4f]eras concéntricas dos quatro elementos sobre ¢ ¢éu incandes-
cente

IMPRESSAQ VISUAL 20
Um globo; a mulher desconhecida estd de pé sobre ele, adorando o sol.

~ Esta impressdo € uma ampliacdo da visdo 7. A rejeicao significa
certamente um aniquilamento de todo o desenvolvimente do pa-

40. Ver este conceito em [JUNG] Psychologische Typen, Defini¢o [“Einstellung”
(attude}].

41. Compare-se com FLEISCHER, Hermes Trismegistus an die menschliche Seele,
p. 6. E também a forma redonda do homem original platémoo eo Oﬁnpos‘ (esférico)
de EMPEDQOCLES. Come no Timeu de PLATAO, a “anima mundi” bem como a “alma
do corpo” tem para os alquimistas a forma esfenca o ouro igualmente (fig. 209).
Compare-se também com MAIER, De circulo physico quadrato, p. 11s. Quanto A relagio
entre o “elemento redondo” & o erénio ou a cabega, compare com as minhas explicagdes
em: O Simbole da Transformegdo na Missa [Obras comp. XI, p. 219s].
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ciente, até a ocorréncia do sonho 18. Por isso reaparecem os
sfmbolos iniciais, mas de forma ampliada. Tais enantiodromias sdo
caracteristicas nas seqiiéncias dos sonhos em geral. Se o consciente
nio interviesse, ¢ inconsciente permaneceria num movimento
ondulatérie infrutifero, tal como o tesouro que segundo a lenda leva
nove anos, Nove meses € nove noites para aflorar; no caso de nio
ser encontrado na Ultima noite submergira novamente e tudo
recomecard, a partir do infcio.

O globo deve originar-se da idéia da bola vermelha. Esta repre-
senta o sol, ao passo que o glebo é uma imagem da terra sobre a
qual a anima estd adorando o sol (fig. 32). Assim pois a anima se
disdingue do sol, alusdo ao fate de que este é um principio distinto
da anima. Esta dltima, personifica o inconsciente. O sol, porém, é
um simbolo da fonte da vida e da totalidade dltima do homem (tal
como ¢ indicado na “solificatio™). Ora, o sol é um simbolo antigo,
ainda que muito préxime de nds. Sabemos igualmente que os
cristdos dos primeiros séculos tinham uma certa %ﬁcu]dade em
distinguir o #fdcos dvarodijs (o sol nascente) do Cristo™. Ao que tudo
indica, a anima do sonhador ainda é uma adoradora do sol, perten-
cendo essencialmente ao mundo antigo, uma vez que o consciente,
com sua atitude racional, se preocupa muite pouce ou quase nada
com ela, impossibilitando sua meoderniza¢do (ou melhor,
cristianizagfo). Parece mesmo que o processo de diferenciagdo do
intelecto, iniciado na ldade Média cristd gracas a formacgdo
escoldstica, induziu a anima a regredir ao mundo da antiguidade. A
Renascenca fornece-nos provag suficientes disto; a mais nitida ¢ a
“hypnerotomachia” de Polifilo*®, que encontra sua anima — a dama
Polia — na corte de Vénus; Polia ndo tem preocupagdes de ordem
cristd, mas é agraciada com todas as *virrudes” da antiguidade, {Com
toda a ragziio o século XVI considerou Polifilo como um livro de
mistérios” .) Esta anima faz com que mergulhemos diretamente na
antigunidade. Nio consideraria errénea uma interpretagio da enan-
tiodromia acima descrita “ex effectu” como uma tentafriva de escapar
a essa preocupante e inverossimil regressdo & antiguidade. En-

42, Compare-se com o argumento de AGOSTINHO, segundo o qual este sol ndo
€ Deus, mas aquele que o criou {Ir foannis evangelium XXXIV, 2) e o testemunho de
EUSEBIQ, que ainda achava que entre os “cristios” havia adoragio ao sol (Constantini
oratio ad sanctorum coelum, V).

43. Compare-se com FIERZ-DAVID, Der Liebestraum des Poliphilo.

44, A inmodugio de BEROALDE DE VERVILLE 2 edigio francesa da Hyp-
rerotomachia de 1600 demonstra este ponko de vista claramente. Compare-se também
com as minhas explanagdes em Estudos Alquimicos.
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Fig. 32. A “coniunctio sofis et lunae’, A virgem branca estd de pé scbre a lua (7).
TRISMOSIN, Splendor solis (1582)
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Fig. 33. Polifflo rodeado de ninfas,
- Le songe de Poliphite (16D0)

sinamentos bésicos essenciais da filosofia alquimista remontam
diretamente ao sincretismo greco-romano tardio, o que foi suficien-
temente demonstrado por RUSKA em seu livro Turba ™, por exemplo.
Conseqilentemente, a simples alusdo 4 alquimia faz-nos sentir a
atmeosfera do mundo antigo e ao mesmo tempo induz-nos a suspeitar
de uma regressdo a niveis pagéos.

Nio ¢ demais sublinhar aqui, com toda a énfase, que o sonhador
ndo tem a menor conscidncia destas coisas. Seu inconsciente, porém,
estd mergulhado nessas conexdes que também se cxprimem his-
toricamente, fazendo-o comportar-se como se fosse um grande
conhecedor desses estranhos fenémenos da histéria do espirito. Na
realidade, inconscientemente, ele é um porta-voz da evelugdo
animica auténoma, tal come o alquimista medieval ou os
neoplaténicos da antiguidade. Seria pois possivel escrever a histéria
a partir do inconsciente “cum grano salis”, da mesma forma que a
partir dos textos cbjetivamente disponiveis.

45. RUSKA, Turba.




Fig. 34. O "negro” (nigredo} de pé sobre o redondo {sol niger).
MYLIUS, Philosophia reformata (1622)

IMPRESSAO VISUAL 21

O sonhador estd rodeado de ninfas. Uma voz diz: “Ora, sempre 114

estivemos aqui, mas ndo o notaste.” (fig. 33)

Aqui, aumenta a regressao, chegando a representacbes da an- 115

tiguidade. Ao mesmo tempo é retomada a situagiio do senho 4 e
amravés dela reaparece a situagdo de rejeicdo do sonho 18, onde o
repidio levou 2 enantiodromia compensatéria de sonho 19.
Entretanto, a imagem € ampliada pelo reconhecimente alucinatério
de que se trata de uma realidade que sempre existira, embora n3c
tivesse sido notada. Com essa constatagéo a psique inconsciente ¢
conectada & consciéncia como elemento coexistente. O fendmeno da
“voz” sempre tem um cardter definitivo e indiscutfvel para o sonha-
dor, como o aidrés Epa " isto €, a voz enuncia uma verdade ou
condi¢do que ji ndo pode ser posta em diivida. O fato de que se

46.“Fle proprio < o> disse”. Esta frase 4 uma alusio 3 autoridade de PTTAGORAS.
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estabeleceu um contato com o passado remots, isto &, com as
camadas profundas da psique, € aceito pela personalidade incons-
ciente do sonthador e comunica-se também a consciéneia sob a forma
de uma sensagdo de relativa seguranga,

A visdo que aparece no sonho 20 representa a anima como
adoradora do sol. Ela sai, por assim dizer, da esfera (ou da forma
esférica) (fig. 32). A primeira forma esférica é a do crénio. Segundo
uma antiga concepg¢iio, a cabega ou o cérebro é a sede da “anima
intellectualis” (alma intelectual). Por isso o vaso alquimico deve ser
redondo como a cabeca, a fim de que aquile que nele for produzido
também seja “redondo”, isto &, simples e perfeito, tal como a “anima
mundi” (alma do munde)*’. A coroacgdo da obra é a produgio do
“redonde” presente no inicio (como “materia globosa™ fig. 34; v. tb.
figs. 115, 164, 165) e no fim (como ouro). Provavelmente a frase:
“sempre estivemos aqui” refere-se a isso. O cardter regressivo da
visio manifesta-se pelo fato de aparecerem de novo uma pluralidade
de figuras femininas, tal come no sonho 4. Agora porém elas sdo
caracterizadas como imagens da antiguidade, o que indica uma
regressdo histérica (tal como a adoradora do sol, ne sonho 20). A
decomposi¢io da anima numa multiplicidade equivale a uma
dissolugfio no indiferenciado, isto ¢, no inconsciente. Isto leva a
conjetura de que, paralelamente a regressio histérica, opera-se uma
relativa dissolug¢do da consciéncia (processo que em seu grau maxi-
mo pode ser observado na esquizofrenia). A dissolugdo da consci-
&ncia, o “abaissement du niveau mental” — na expressao de PIERRE
JANET - aproxima-se de um estado mental primitive. A “regio
nymphidica” (regido das ninfas), mencionada no tratado De vita
longa de PARACELSO como sendo a situa¢éo origindria e inicial do
processo de individua¢ao*®, constitui um paralelo da cena onirica
das ninfas.

IMPRESSAO VISUAL 22

Floresta virgem. Surge um elefante ameagador. Um antropdide
enorme, urso ou homem das cavernas com sua clava ameaga atacar o
sonhador (fig. 35). De repente aparece o “homem de cavanhaque” e
fixa o olhar no agressor de tal forma que este fica enfeiticado. O

47. Compare-se com Liber Platonis quartorum em: Theatr. chem. V, p. 1495e 174,
Este tratado € um texio harranitico de grande importincia para a histdria da alquimia,
com edicoes em drabe e em [atim. Esta dltima foi infelizmente aviltada. O original fol
provavelmente redigido no séc. X. Compare-se com STEINSCHNEIDER, Die
europdischen Ubersetzungen aus dem Arabischen, p. 44.

48, Recomendo ler os meus comentirios em Estudos Alquimicos [pardgr. 214].
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sonhador porém entra em pdnico. A voz diz: “Tudo deve ser regido pela
luz”.

A pluralidade de ninfas fragmentou-se em componentes ainda
mais primitivas; isto significa que a animag¢ao da atmosfera psiquica
intensificou-se consideravelmente, motive pelo qual podemos con-
cluir que o isolamento do individuo em relagio a seus
contemporineos acentuou-se na mesma propor¢do. Nio é dificil
reportar o isolamento intensificado ao sonho 21, no qual a conexio
com o inconsciente foi de fato constatada e aceita. Este dado,
altamente irracional do ponto de vista da consciéncia, constitui um
segredo a ser ciosamente guardado, pois seria diffcil justificar sua
existéncia a uma pessoa de sensc comum. Caso o revelasse, seria
tachado como um individue completamente louco. A descarga da
energia sobre o ambiente € pois cerceada, disso resultande um
excedente energético que pesa do lado do inconsciente: isso explica
o aumento anormal da autonomia das figuras inconscientes, cul-
minando na agresséo e no pavor. Aquilo que fora o divertido teatro
de variedades das figuras inconscientes comega a ser algo pertur-
bador. As ninfas da antiguidade podem ser aceitas mais facilmente,
Por representarem elementos estéticos. Por detrds dessas graciosas
figuras, nem de longe se suspeita do mistério dionisfaco, do jogo dos
sdtiros com suas trigicas implicagfes, inclusive o estragalhamento
sangrento do deus feito animal. Foi preciso que um NIETZSCHE
viesse desnudar em toda a sua fragilidade a concepgio ginasiana que
o homem europeu nuiria em relagio 4 antiguidade! Sabe-se o quanto
Dioniso significou para ele! Devemos levar a sério o que o filésofo
alemdo disse a respeito do deus — e mais ainda: tudo o que lhe
aconteceu, Sem divida alguma, no estdgio preliminar de sua doenga
fatal, j4 previra que a ligubre sorte de Zagreu lhe estava destinada.
Dioniso significa o abismo da diluicie passional, onde teda a
singularidade humana se dissolve na divindade da alma animalesca
primordial. Trata-se de uma experiéncia ac mesmo tempo
abengoada e terrfvel. A humanidade, protegida pela cultura, acredita
ter escapado a essa experiéncia, até o momento em que se desen-
cadeia uma nova org'ia de sangue, provocando o espanto dos “bem-
pensantes” que ndo tardam a acusar comgo culpados o capitalismo,
0 armamentismo, os judeus e os magons.*

No fim do sonho aparece em cena, frente ac sonhador, o amigo
de cavanhaque, qual um “deus ex machina” prestativo, que exorciza
o insélito antropdide ameagador. Quem sabe quanito a curiosidade
imperturbével de Fausto diante dos fantasmas da noite de Walpurgis

49. Escrevi esta passagem na primavera de 1935.
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Fig. 35. Interpretacéo medieval do “homem selvagem”,
Vaticano {séc. X¥)

devia i presenca prestativa de Mefisto, com sua atitude “matter-of-
fact”t Oxald muitos se lembrem ainda a tempo, nos momentos
cruciais da reflexio cientfica e filoséfica, do intelecto tio denegrido.
Aqueles que o denigrem talvez jamais hajam vivenciade algo que
Ihes demonstre o valor do intelecto e arazio pela qual a humanidade
forjou ral arma, com esforco t3o admirdvel. O fato de nao perceber
tal coisa demonstra uma enorme alienag¢do da vida. O intelecto, sem
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Fig. 36. O diabo, como esbirito do ar e do intelecto contrédrio a Deus.
llustragBo do Fausio, 1a. parte, de DELACROIX (1789-1863)

divida, ¢ ¢ diabo (fig. 36), um “estranho fitho do caos”, e o primeiro
a quem podemos confiar a tarefa de lidar eficazmente com sua
prépria mie. A experiéncia dionisfaca d4 muito o que fazer ao diabo,
sempre 2 procura de trabalho; o confronto com o inconsciente, que
a isto se segue — segundo me parece — ultrapassa de longe os
rabalhos de Hércules: um munde de problemas que o intelecto néo
consegue reselver, nem mesmo em centenas de anos, o que explica
por que a raziio jd entrou em férias diversas vezes a fim de recupe-
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rar-se, realizando tarefas mais simples. Por isso talvez a alma tenha
caido tantas vezes ¢ durante longos periodos no esquecimento, e o
intelecto precisou recorrer com freqiiéncia a palavras apotropaicas,
tais como “oculto” e “mistico”, na esperanga de que até as pessoas
inteligentes acreditassem que ele dissera alguma coisa.

A voz declara categoricamente: “Tudo deve ser regido pela luz”,
que deve significar a consciéncia capaz de discernimento, da “il-
luminade” (iluminagio) verdadeira e honestamente obtida. As
profundezas obscuras do inconsciente ndo devem ser negadas por
um sofisma ou pela ignordncia provenientes de um medo comum
mal disfar¢cado e também néo devem ser explicadas apressadamente
por racionaliza¢bes pseudocientificas. O que for¢osamente devemnos
admitir € a existéncia na alma de coisas sobre as quais pouco ou
nada sabemos e que possuem um grau de realidade pelo menos
semelhante ao dos fendmenos do munde fisico, os quais também
nic compreendemos totalmente, embora afetem nessos corpos de
modo mais persistente. Nenhuma pesquisa, afirmando que seu
objeto ndo possui cardter préprio ou é “nada mais do que...”,
contribuiu para o conhecimento.

Com a intervengao ativa do intelecto inicia-se uma nova fase no
processo inconsciente, a saber, o confronto da consciéncia com as
imagens da mulher desconhecida (anima), do homem desconhecido
{(“sombra™), do velho sdbio (“personalidade mana“)50 e com os
simbolos do Si-mesmo. O préximo capitulo serd dedicado a este
assunto,

Fig. 37. A flor de sete pétalas.
BOSCHIUS, Symbolographia (1702)

50. Cotnpate-se estes termos com [JUNG] O Fu e o Inconsciente.
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Fig. 38. Merciiio como Virgem, de pé sobre a fonte de ouro {sol) e de prata
{lua}, com o filho dragio.
Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1520}
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3. O simbolismo da mandala

A. SOBRE A MANDAILA

Como j4 disse anteriormente, extraf de uma série concatenada de

400 sonhos todos aqueles que considero de natureza manddlica.
A palavra mandala foi escolhida por designar o cfrculo ritual ou
magico utilizado especialmente no lamafsmo e também na ioga
tintrica, como yantra ou instrumento de contemplagio (fig. 39). As
mandalas orientais usadas nos cultos sdo configuragbes es-
tabelecidas pela tradigdo; costurnam ser desenhadas ou pintadas e
em festas especiais’ podem ser expressas pelos movimentos do
corpo.

Em 1938, no mosteiro de Bhutia Bustyz, tive a oportunidade de
conversar com um “rimpotche” lamafsta, chamado LINGDAM GOM-
CHEN, sabre a mandala (khilkor). Ele explicou-me que e¢la € um
“dmigs-pa” (pronuncie-se migpa), imagem mental (imago mentalis)
que s6 pode ser construfda através da imaginagio de um lama que
concluiu sua instru¢io. Nenhurna mandala é igual a outra, sendo
individualmente diferentes. Acrescentou que as mandalas en-
contradas nos mosteiros e nos templos nio tém significado particu-
lar, por serem meras representa¢des exteriores. A verdadeira
mandala é sempre uma imagem interior, construida pouco a pouco
através da imaginagae (ativa) somente em perfodos de distirbio do
equilfbrio anfmico, ou quando se busca um pensamento dificil de
ser encontrado por ndo figurar na doutrina sagrada. O acerto desta
afirmagdo tornar-se-4 evidente no decorrer dos esclarecimentos que
se seguirdo. A configuragio aparentemente livre e individual deve
ser compreendida “cum grano salis”, uma vez que em todas as

1. Remeto o leitor & exposicio de ZIMMER em: Kunstform und Yoga im indischen
Kulthild, e também a WILHELM e JUNG, O Segredo da Flor de Ouro.
2. Nas vizinhancas de Darjeeling.

104



K7
XD

Fig. 39. Shri-Yantra.

mandalas lamaistas domina nfo somente um estilo inconfundivel,
como também uma estrutura tradicional. Assim, por exemplo, ela é
sempre um sistema quaterndrio, uma “quadratura circuli” (qua-
dratura do circulo)}, cujos conteddos procedem invariavelmente da
dogmdtica lamaista. H4 textos como o Shri-Chakra-Sambhara
Tantra®, que contém instru¢bes para a constru¢do da “imagem
mental”, O “khilkor” distingue-se estritamente do “sidpe-korlo”, da
roda do mundo {fig. 40), que representa todo o percurso das formas
humanas de existéncia, segundo a concepgdo budista. Contra-
riamente ao “khilkor”, a roda da vida é composta de um sistema

3. [AVALON, The Serpend Power, VIL]
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Fig. 40. A “roda da Vida" tibetana {sidpe-korlo).
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Fig. M. A “grande pedra-calendaric” mexicana.

terndrio, sendo que os trés principios do mundo se encontram no
centro, a saber: o galo, que representa a concupiscéncia, a serpente,
que representa ¢ 6dic ou a inveja e o porco, que representa a
ignordncia ou inconsciéncia (avidya). Deparamos aqui com o dilema
do trés e do quatro, que também desempenha um papel no budismo.
Encontraremes novamente este problema no decorrer da nossa série
de sonhos.

Parece-me fora de diivida que esses simbolos orientais surgiram
originalmente de sonhos e visfes e nic da fantasia de qualquer
monge mahayana. Pelo contrdrio, pertencem aos sfmbolos religiosos
mais antigos da humanidade (figs. 41, 42, 43, 44), e talvez ja&
tivessem existide na era paleclitica (v. desenhos rupestres
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rodesianos). Além disto, s30o universalmente difundidos, fato este
que nio aprofundarei aqui. Quero apenas sublinhar que as mandalas
sdo produzidas, usando material empirico.

Fig. 42. Cristo-mening, carregando a cruz na mandala.
Afresco de ALBERTUS PICTOR, /greja de Harkeberga, Suécia (aprox. 1480)

125 Em seu uso cultual, as mandalas sfo extrematnente signifi-
cativas pois seu centro contém em geral uma figura de supremo valor
religioso: as vezes é o préprio Shiva, freqiientemente abracado 2
Shakti, ou entdo Buda, Amitaba, Avalokiteshvara, ou ainda um dos
grandes mestres do Mahayana, ou simplesmente ¢ “dotje”, simbolo
de todos os poderes divinos, de natureza criativa ou destrutiva (fig.
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43). O texto da Flor de Ouro, que procede do sincretismo taofsta,
atribui a este centro propriedades alquimicas especiais, no sentido
das qualidades do *“lapis”, assim como as do “elixir vitae” (elixir da
vida), e portante de um pdpgarov &Bavadias (bebida que dd a
imortalidade)”.

E essencial conhecer esta valoriza¢io maxima do simbolo, por-
quanto ceincide com o significado central dos simbolos manddlicos
individuais, caracterizados pelas mesmas qualidades de natureza por
assim dizer “metafisica”.” Se ndo estivermos completamente en-
ganados, eles representam um centro psiquico da personalidade que
nio é idéntico ao “eu”. Observei tais processos e imagens ao longo
de vinte anos, através de wn material empirico relativamente abun-
dante. Durante quatorze anos ndo divulguei, nem escrevi sobre tais
observacbes, receando distorcé-las. No entanto, em 1929, no
momento em que RICHARD WILHELM confiou-me o texto da Flor
de Ouro, resolvi publicar pelo menos algumas aluses aos resultados
de minhas observac¢fes. Em casos como esses, a cautela nunca é
excessiva, pois o impulso da imitagdo e a avidez mérbida de
apoderar-se da plumagem alheia, pavoneando-se com ela, leva muita
gente a fazer uso desse tipo de temas “mdgicos”, para uso externo,
como se fosse ungiliento. Na realidade, ndo hesitamos em fazer as
coisas mais absurdas a fim de escapar A prdpria alma. Pratica-se a
ioga indiana de qualquer escola, seguem-se regimes alimentares,
aprende-se de cor a teosofia, rezam-se mecanicamente os textos
misticos da literatura universal — tudo isto porque nao se consegue
mais conviver consigo mesmo e porque falta fé em que algo de qtil
possa brotar de nossa prépria alma. Pouco a pouco esta ultima
fornou-se aquela Nazaré da qual nada de bom se pode esperar; vai-se
portanto procuré-la nos quatro cantos da terra: quanto mais distante
e exdtico, melhor. Ndo pretendo perturbar essas pessoas em suas
ocupacdes prediletas. No entanto, se houver alguém que queira ser
levado a sério mas se ilude, pensando que emprego métodos e
doutrinas da ioga e sugiro a meus pacientes que desenhern mandatas
para conduzi-los ao “ponto exato”, entdo preciso protestar e recri-
minar as pessoas que léem meus trabalhos com uma desatencio
verdadeiramente condendvel. A doutrina segundo a qual tode mau
pensamento provém do corac¢do, sendo a alma humana o recipiente
de toda a iniqiiidade, deve estar arraigada até & medula dessas

4. Compare-se com REITZENSTEIN, Die helienistischen Mysterienreligionen.

5. As aspas significam que nada “afirmo” com a expressac “metafisico”, mas a
utilizo apenas impropriamente, no sentido psicolégico, a fim de caractetizar a estranha
afirmacdo dos sonhos.
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Fig. 43, Vajramandala lamalsta.
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Fig. 44. Calendéario mexicano.

pessoas. Se tivessem razdo, a obra criativa de Deus representaria um
lamentével fracasso e seria o caso de se aderir ao gnéstico MARCIAQ
e expulsar o demiurgo incompetente. De ponto de vista ético, ¢
extrernamente pritico delegar a Deus a responsabilidade exclusiva
pela existéncia desse asilo de criancas débeis mentais, incapazes de
levar a colher 4 boca. O ser humano é suficientemente dotado para
preocupar-se consigo mesme, Uma vez que possui na prépria alma
o germe de sua transformacgéo’. Vale a pena observar pacientemente
0 Que se processa em siléncio na alma. A maioria das transformagdes

6. Como diz Mestre ECKHART: “ez ist zeméle inne, niht dze, sunder allez inne”
{ndo estd fora, mas dentro, todo dentro). (Deutsche Mystiker, 11, p. 8,37).
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e as melhores ocorrem quando néio se & regido pelas leis vindas de
¢ima ¢ do exterior, Admito de bom grado que é tal o meu respeito
pelo que acontece na alma humana, que receio perturbar e distorcer
a silenciosa atuagio da natureza, mediante intervengdes
desajeitadas. Por isso renunciei a observar pessoalmente o caso que
nos ocupa, confiande a tarefa a um principiante, livre do peso do
meu saber - tudo isto, para ndo perturbar o processo. Os resuitados
que aqui apresento sfio simples auto-observacdes conscienciosas e
exatas, de uma pessoa de grande firmeza intelectual, que ninguém
jamais sugestionou e que nio seria passfvel de ser sugestionada. Os
verdadeiros conhecedores do material psiquico reconhecerdo facil-
mente a autenticidade ¢ espontaneidade dos resultados aqui expos-

tos.

Ahh 44 Abh, 47
Fig. 46. Fig. 47,
Dragio coroado, devorando Circulo formado por dois dragbes;
a prbpiia cauda, nos quatro cantos, os sinais dos
quatro elementos.

ELEAZAR, Uraltes chymisches Werk (1760)
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B. AS MANDALAS NOS SONHOS

Recapitulemos, para concluir, o simbolismo da mandala dos
sonhos iniciais j& discutidos:

1. Impressdo visual 5: Serpente que traga um cfrculo em torno do
sonhador.

2. Sonho 17: A flor azul.

3. Sonho 18: O homem com as moedas de ouro na palma da mdo.
Espago delimitado para o teatro de variedades.

4, Impressido visual 19: A esfera vermelha.

5. Sonho 20: O globo terrestre.
[O simbolo mandélico seguinte aparece no primeiro sonho da
nova sétie.]

SONHO 6

Uma mulher desconhecida persegue o sonhador. Ele corre sempre em
ctreudo.

A serpente do primeiro sonho mandélico foi uma antecipagio.
Freqiientemente uma figura personifica certo aspecto do incons-
ciente, antecipando uma experiéncia ou agdo que o préprio sujeito
fard no futuro. A serpente indica um movimento circular, no qual o
préprio sujeito se envolverd futuramente. Isto quer dizer que algo
concebido como um movimento circular est4 em processo no incons-
ciente, pressionando de tal forma o consciente de modo a atingir o
sonhador. A mulher desconhecida ou anima representa o incons-
ciente que importuna o sonhador, a ponto de fazé-lo girar em cfrculo,
Disso resulta pura e simplesmente um centre potencial, que nio é
idéntico ao eu. Este dltime gira em torno do centro,

SONHO 7

A anima acusa ¢ sorthador de ndo preocupar-se suficientemente com
ela. Hd um reldgio marcando cinco para as ...?

A situagio é semelhante: o inconsciente o importuna como se
fosse uma mulher exigente. Isto explica o relégio, cujos ponteiros se
movem em circulo. Para qualquer pessoa que vive atenta ao relégio
cinco para as... representa um estado de certa tensio, uma vez que
dentro de cinco minutos é hora de fazer isto ou aquilo. Talvez até se
esteja com pressa. (O simbole do movimento circular - v. fig. 13 —
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estd sempre ligado a uma certa tenséo, conforme constataremos
mais adiante.)

SONHO 8

A bordo de um navio. O sonhador estd ocupado com um novo método
de orientagdo. Ora estd longe demais, ora demasiado perto: o lugar
certo estd no meio. FId um mapa e nele estd desenhado um ctreulo com
Q S€U centro.

Atarefa aqui apresentada é claramente a de estabelecer o centro,
¢ lugar correto. Este 1iltimo ¢ o centro de um circule. Ao anotar o
sonho, ele lembrou-se que pouco antes havia sonhado que praticava
tire ao alvo (fig. 48); ora atirava alto demais, ora demasiado baixo,
O alvo estava no meio. Ambos os sonhos pareciam-lhe muito signi-
ficativos. O alvo é um circulo com um centro. A posigdo no mar ¢
determinada de acordo com os astros que aparentemente giram em
redor da terra. O sonho descreve portanto uma atividade que tem
por fim construir ou determinar um centro objetivo, Trata-se de um
centro fora do sujeito.

K ] : A [ ““_. a -

Fig. 48. A “putrefactio” (putrefagao), sem a qual a meta do “opus” {obra) nio
pode ser atingida (dai, o tiro ac alvo).
STOLCIUS DE STOLCENBERG, Viridarium chymicum (1 624)
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SONHO 9

Um relégio de péndulo que ndo pdra de funcionar, embora os seus pesos 134
ndo descam.

Trata-se de um tipo de relégio cujos ponteiros avangam ininter- 135
ruptamente e, como nio hd nenhuma perda por atrito, ele é nada
mais nada menos do que um “perpetuum mobile”, em eterno
movimento circular. Deparamos aqui com um atributo “metafisico”.
Como j4 foi dito antes, utilizo esta expressido em sentido psicolégico,
portanto figurativamente. Isto quer dizer que ¢ atributo da eter-
nidade é um testernunhoe do inconsciente, e nio uma hipéstase, De
qualquer modo, a mensagem do sonho perturba os critérios
cientificos do sonhador, mas ¢ precisamente isto que confere a
mandala seu significado peculiar. Coisas importantissimas n3o sfio
aceitas por contradizerem aparentemente a razio, submetendo esta
dltima a uma prova demasiadamente drdua. O movimento perpétuo,
por nio haver perda pelo atrito, indica que o reldgio é césmico e até
mesmo transcendente. Em todo o caso, a questiio aqui levantada é
a de saber se o fendmeno psiquico expresso na mandala est4 sujeito
as leis espdcio-temporais ou ndo. Isto denota uma diferen¢a frente
ao eu empirico, dificil de ser resolvida; em outras palavras, o outro
centro da personalidade encontra-se num plano diferente do plano
do eu pois, contrariamente a este, possui o atributo da eternidade,
ou seja, de uma relativa intemporalidade.

SONHO 10

O sonhador encontra-se na Peterhofstatt em Zurique, juntamente com 136
o médico, 0 homem de cavanhaque e a muther-boneca. Esta é uma
desconhecida que ndo fala e com quem ninguém fala. A questdo € de
saber a qual dos trés homens a mulher pertence.

A torre da igreja de Sdo Pedro em Zurique tem um mostrador 137
de tamanho surpreendente. A Peterhofstatt é uma praca bem
delimitada, um temenos, o mais verdadeiro sentido da palavra. Um
espago que pertence 3 igreja. Os quatro personagens encontram-se
nesse espaco. O circulo do relégio € dividido em quatro partes, tal
como o horizonte. O sonhador representa seu préprio eu, o homem
de cavanhaque, ¢ intelecto como “empregads” (Mefisto) e a mulher-
boneca, a anima. A boneca ¢ o objeto da crianga e portante uma
excelente expressido para a natureza néo-ego da anima. Ela também
é caracterizada como cobjeto pelo fato de ninguém dirigir-lhe a
palavra. Esta negagdo — também presente nos sonhos 6 e 7
{pardgrafos 128 e 130] — denota uma falta de relagdoc entre o
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consciente e o inconsciente; o mesmo se d4 em relagio 3 duvida: a
quem pertencerd a “desconhecida™ O “médico” também pertence
ao ndo-ego e deve conter uma leve alusio a mim mesmo, embora
naquela época o sonhador nio estivesse em relagdo comige’. O
homem de cavanhaque, pelo contrério, pertence ao €go. Esta situa-
¢éo lembra imediatamente as relagdes descritas no esquema das
fungdes (fig. 49). Ao conceber as fungbes da conscigncia dispostas
em circulo, a fungiio mais diferenciada ¢, via de regra, a portadora
do eu; ela estd sempre ligada a uma fun¢do auxiliar. A fungio
“inferior”, por seu lado, é inconsciente, sendo por isso projetada no
nao-ego. Ela liga-se também a uma fungio auxiliar, Logo, nio sera
impossivel ver nas quatro pessoas do sonho uma representacio das
quatro fungdes como componentes da personalidade total, inclusive
o inconsciente, A totalidade compreende ¢ ego e 0 ndo-ego. O centro
do circulo, enquanto expressio de uma totalidade, n3o coincidiria
pois com o eu, mas sim com o Si-mesmo, enquanto sfntese da
personalidade total.(O centro marcado no circulo € uma alegoria
bastante conhecida da natureza de Deus.) Na filosofia dos
Upanixades, o Si-mesmo ¢ inicialmente o atman pessoal, possuindo
ao mesmo ftempo uma qualidade césmico-metafisica enquanto
atman suprapessoal”

DENKEN

MTUIEREN

FIHMLEN

Fig. 49. Representagio esquemética das Guatro fungdes da conscidneia, O
pensamento & aqui considerado como a fungEo principal, ocupands o meia do
semicirculo claro; o sentimento, enquanto fungao inferior, ocupa o semicireylo
€8CLIO, 40 pass0 que as duas fungdes auxiliares ficasm parcialments no claro e

parcialmente no escuro.

7. Como o sonho néo se “referiu” a mim “nominalmente”, masa penas insinuando,
oinconsciente ndo tem, pelo visto, a intencio de salientar a minha importancia pessaal,

8. Compare-se com [JUNG] Psychologische Typen [cap. X)

9. DEUSSEN, Allgemeine Geschichte der Philosophie 1.
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Fig. 50. O castelo que protege contra os espiritos da doenga.
FLUDD, Surnmum boaum (1629)

Na gnose encontramos idéias semelhantes. Menciono aqui a 138
idéia do Anthropos, do pleroma, da ménada e da centelha de luz
(spinthér), num tratado do Codex Brucianus: “This same is he
(Monogenés) who dwelleth in the Monad (uévas) which is in the
Setheus (onfevis), and which came from the place of which none can
say where it is... From him it is the Monad (udvas) came, in the
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Fig. $1. O santuério do lapis circundado pelas érbitas dos planetas. Ele
representa tarnbém um labirinto,
VAN VREESWYK, De Groens Leauw (1672)

manner of a ship, laden with all good things {ayaBév), and in the
manner of a field, filled, or () planted with every kind (yévor) of
tree, and in the manner of a city (xéks), filled with all races (yévos)
of mankind... This is the fashion of the Monad (uévas) ~ all these
being in it: there are twelve Monads (gévas) as a crown upon its
head... And to its veil (Kararéraoua)which surroundeth it in the
manner of a defence (7rupyds) there are twelve Gates (xidn)... This
same is the Mother-city (uyrpémrolis) of the Only-begotten
(uovoyeviis).” (Ele é o préprio Monogenes, o qual habjta a ménada
que estd em Setheus e proveio de um lugar que ninguém sabe dizer
onde fica... Dele procedeu a ménada a modo de um barco carregado
de toda espécie de boas coisas e a modo de um campo repleto ou
plantado de toda espécie de drvores e 2 modo de uma cidade com
todas as ra¢as da humanidade... Esta é a maneira de ser da Ménada
— uma vez que tudo isso nela se encontra: hd doze ménadas em forma
de coroa sobre a sua cabega... E hd doze portdes que ddo para o véu
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que a circunda a modo de protegdo ... Esta é a cidade-m3e do
Unigénita:r).Io

Fig. 52. Harpberates sentado sobre a flor de I5tus.
Geama gnostica

Acrescento i guisa de esclarecimento que Setheus é um nome 139
de Deus, que designa o Criador. O Monogenes é o Filho de Deus. A
comparagio da ménada com um campo e uma cidade corresponde
a idéia do temenos (fig. 50). A ménada também ¢é coroada (v. nesse
contexte o “chapéu” do sonhe 1 [pardgr. 52] e do sonho 35 [parigr.
254]). Considerada como metrépole, a ménada ¢é feminina, seme-
lhante ao padma (l6tus), forma bésica da mandala lamaica. (No
contexto chinés corresponde 3 flor de Quro e no Ocidente, 3 Rosa e
4 Flor de Quro.) Nela habita o Filho de Deus, 0 Deus que se
manifestou’!. No Apocalipse encontramos o Cordeiro no centro da
Jerusalém celeste. Em nosso texto diz-se igualmente que Setheus
habita o santfssimo do Pleroma, cidade de quatro portas {que se
assemelha 3 cidade de Brahman sobre o Meru, a_Montanha do
Munde, na {ndia). Em cada porta h4 uma ménada'®. Os membros
do Anthropos, nascido do Autogenes (Monogenes), correspondem
43 quatro portas da cidade. A ménada é uma centelha de luz

10. [Destacado por JUNG.] (BAYNES, A Coptic Gnostic Treatise [p. 89]).

11. Buda, Shiva ete. no létus (fig. 52); Cristo na rosa, no colo de Maria {existe
um rico material sobre este tema em: SALZER, Die Sinnbilder und Beiworte Manms),
o lugar germinativodo corpo diamantino na fior de ourc. Compare-se com a circumam-
bulatio no espago quadrado, sonho 16, parigr. 164.

12. BAYNES, op. cit., p. 58. Compare-se com a Vajra-Mandala (fig. 43), em cujo
Cefitro se encontra o grande Dorje, cercado por doze dorjes menores, bem como a
mdnada inica coroada com doze ménadas. Além disso, em cada um dos quatro portais
encontra-se um dorje.

119



140

141

(spmther) € uma imagem do Pai idéntica a0 Monogenes, H4 uma
mvoca&go que diz: “Thou art the House and the Dweller in the
House (Vés sois a Casa e o Habitante da Casa). O Monogenes
estd de pé sobre um tetrapeza'*, mesa ou estrado de quatro colunas
correspondentes 4 quatermidade dos quatro evangelistas >,

A idéia do lapis ‘relaciona-se intimamente com estas repre-
sentagbes. Em HERMES, o “lapis” diz: “Me igitur et filic meo
coniunctoe, nil melius ac venerabilius in Mundo fieri potest.” (MNada
hd no mundo de melhor e mais digno de veneragio do que minha
unido com mewu Filho "} O Monogenes também é denominado “a
luz escura” Segundo o Rosarium, HERMES diz: “Ego lapis’ gigmo
lumen, tenebrae autem naturae meae sunt.” (Eu gere a luz; no
entanto, as trevas também pertencem 3 minha natu.reza B) A
alquimia conhece igualmente o “sol niger” (sol negro) (ﬁg 34).

A seguinte passagem do Tractetus aureus, capitulo IV, é um
paralelo interessante do Monogenes que habita o seio da cidade-mae
¢ éidéntico A ménada coroada e envolta num véu: “O scberano reina,
tal como ¢ testemunhado por seus irmaos (e) diz: ‘Serei coroado e
adornado com ¢ diadema e revestido com as vestes do Reino, dou
alegria aos coragdes e, acorrentado aos bragos e seios de minha mée
e & sua substincia, mantenho coesa e em repouse a minha substin-
cia, e componho o invisivel a partir do visivel; assim aparecerd ¢ que
estd oculto, e tudo o gue os fildsofos ocultaram serd gerado a partir
de nés. Compreendei, observai e meditai estas palavras, 4 vés que
escutais, e ndo busqueis mais nada. Desde o principio, o homem foi

13. Op. cit., p. 94

4. Op. cit., p. 70.

15. Compare-se com IRENEU [Adversus haereses], ITN, X1, e CLEMENTE, Stromata,
V, V1. Semelhante 2o tetramorfo como montaria da Igreja {fig. 53).

16. Rosarium (Art. aurif. 1T, p. 240). As citagdes de HERMES foram tiradas do
cap. IV do Tractatus aureus [Ars chem., p. 23s, e Bibl. chem. 1, p. 427s].

17. BAYNES, op. cit., p. 87.

18. As cita¢des de HERMES do autor andnimo do Rosarium contém alteragdes

- intencionais que s3o muito mais do que falhas de leitura. Sao propriamente criagdes

novas as quais confere maior autoridade pelo uso do nome de Hermes. Comparei as
rés edigbes impressas do Tractatus aureus, de 1566 e 1610 & 1692, e achei que todas
elas concordam entre si. As citagbes do Resarium (p. 239) no Tractatus aureus (p. 2335)
dizem o seguinte: “Tam Venus ait: Ego genero lumen, nec tenebrae meae naturae sunt...
me igitur et fratri junctis nihil melius ac venerabilius.” [Pois Vénus diz: Gero a luz,
mas a escuridio nio pertence & minha natureza... por isso ndo h4 nada melhor e mais
digno do que a unido de mim mesma com meu irméo.]
19. Compare-se com MYLIUS, Phil. ref,, p. 19.
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. 53. O Tetramorfo como montaria da Igreja.
{aprox. 1180)
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gerado pela natureza cujas entranhas sic de carne e néc de outra
substincia.”

O ‘rei” ¢ uma referéncia ao lapis. Este dltimo ¢ o “Senhor”,
conforme se depreende da seguinte passagem do Rosariunt®’; “Et sic
Philosophus non est Magister lapidis, sed potius minister,” (E assim,
o filésofo ndo é o senhor da pedra, mas sim o seu servidor.) Da
mesma forma, a realizagdo definitiva do lapis na forma do her-

mafrodita coroado € designada por “Aenigma Regis” (Eni do
Rei).“" Um poema alemo que se refere a este enigma dlzzzgma

Hie ist geboren der Kayser aller ehren -
Kein hoher mag uber jn geberen werden.

Mit kunst oder durch die natur

Von keiner lebendigen creatur.

Die Philosophy heisen jn jhren Suhn

Er vermag alles was sie thun. (fig. 54)

(Aqui nasceu o Imperador digno de todas as honras
Ninguém superior a ele poderd nascer

Pela arte ou pela natureza

De nenhuma criatura viva.

Qs Filésofos chamame-no seu Filho

Ele torna possivel tudo o que eles fazem.)

QOs dois 1iltimos versos poderiam ser uma referéncia direta 3
citagdo j& mencionada de HERMES.

E como se os alquimistas tivessem comegado a vislumbrar que
o Filho - o qual, segundo a concepgdo cldssica (e crists) € eterna-
mente inerente ao Pai, manifestando-se como dadiva divina & hu-
manidade - fosse alge que o homem pudesse produzir (“Deo
concedente”) a partir de sua prdpria natureza. A heresia deste
pensamento é 6bvia.

A natureza feminina da fun¢io inferior se deve 2 sua
contaminagio com o inconsciente. Por suas caracteristicas
femininas, o inconsciente é %ersoniﬁcado pela anima, no homem,;
na mulher, dd-se o contrario™ . :

20. Art. aurif. 1}, p. 356.

21. Op. cit,, p. 359.

22. Op. cit., p. 359s.

23, Compare-se com LJUNG) O Eu ¢ o Inconsciente [pardgrs. 296s].



Admitindo-se que este sonho e 0s que o antecederam signifi-
quem realmente algo que suscita no senhador uma sensagio de
suma importincia e admitindo-se também que tal importincia
corresponde, digamos assim, aos pontos de vista referidos no comen-
tdrio, atingirfamos entio o ponto culminante de uma intuigio
introspectiva de grande auddcia. Em todo o caso, para uma consci-
éncia despreparada, o eterno relégio de péndulo j4 ¢ diffcil de digerir
e poderia facilmente paralisar vdos intelectuais demasiadamente
altos.

i}

| .. Q

4*};— _‘_‘* S

’ m& : cousef. ‘
AW

£nigma Regis.
Licift geboren der Repfer aller ehrens
8ein béber mag vber jn geboren werden,

Fig. 54. O Hermafrodita, comn trds serpentes de um lado e uma do outro;
embaixo, o Dragao-Merciirio tricéfalo.
Aosarium philosophorum, in: Arlis auriferae Il (1593)
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SONHO 11

O sonhador, o médico, um piloto e a mulher desconhecida viajam num
avido. De repente uma bola de croqué despedaga o espelho, instrumento
de navegagdo indispensdvel, e o avido cal Reaparece a divida: a quem
pertence a mulher desconhecida.

C médico, o piloto e a mulher desconhecida sfo caracterizados
como pertencendo ac nic-ego. Os és sdo estranhos. Logo, o
sonhador possui unicamente a fun¢io diferenciada portadora do eu
e isto significa que o inconsciente ganhou muito terreno. A bola de
croqué pertence a um joge em que a bola é impelida com um taco,
para passar sob um arco de arame. O sonho 8 [pardgr. 69] diz quie
néo se deve (voar?) por cima do arco-fris, mas que se deve passar
por baixo dele. Quem quiser passar por cima caird. O véo é alto
demais. O jogo de croqué é jogado na terra e ndo ne ar. Nao devemos
elevar-nos acima da “terra”, ou seja, acima da dura realidade, o que
acontece freqilentemente ao sermos tomados por intui¢fes geniais,
Nuneca estamos 3 altura de nossos pressentimentos e portanto jamais
devemos identificar-nos com eles, Somente os deuses passam sobre
a ponte do arco-iris; os mortais, porém, caminham sobre a terra,
estando sujeitos s suas leis (fig. 16). A natureza terrestre do ser
humane, apesar de sua capacidade de intui¢éo, é lamentavelmente
imperfeita. Esta imperfei¢dc no entanto € inafa ao seu ser, & sua
realidade. O homem ndo consiste apenas de suas melhores intuigdes,
idéias e aspiragbes mais altas, mas também de suas condigdes
odiosas, tais como a hereditariedade e aquela série indelével de
recordagdes, gritando: “Vocé fez isso, entdo vocé é issol” O homem
jé perdeu a cauda dos sdurios pré-histéricos, mas em compensag¢do
pende de sua alina uma corrente que o prende a terra; uma corrente
homérica* de “condicfes” tdo pesadas, que o methor é ficar preso a
elas, mesmo com o risco de nioc tornar-se herdi, nem santo. (A
histdria d4d-nos o direito de ndo atribuir um valor absoluto a estas
normas coletivas.) O fato de estarmos ligados & terra ndo significa
que ndo possamos crescer. Muito pele contrdrio, tal fate é uma
“conditio sine qua non” desse erescimento. Ndo hé drvore alguma,
por mais alta e nobre que seja, que tenha renunciado as suas rafzes
obscuras. Cresce tanto para cima como para baixo. A questdo de se
saber para onde vamos ¢, sem duvida, da maior importincia;

* [A edicio anglo-americana tem a seguinie nota de rodapé: “A ‘cadeia durea de
Homero’ € na aiquimia uma corrente de grandes sdbios, a comecar por Hermes
Trismegistus, que conecta o céu com a ferma. Ao mesmo empoe € uma corrtente de
substéncias e diversos estados quimicos, que aparecem ac longo do processo
alquimico. Compare-se com Auren catena Homeri.™)



Fig. 55. Fausto diante do espelho magico.
Agua-forie de REMBRANDT {aprox. 1652)
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entretanto, saber quem vai para onde é igualmente importante. O
“quer’” sempre implica um “de onde vem”. E preciso ter uma
verdadeira grandeza para permanecer na altura, Mas ser presungoso
é fécil. Diffcil é atingir o centro verdadeiro (v. sonho 8 [pardgr. 132]).
Nesse sentido, é indispensivel ter consciéncia dos dois lados da
personalidade humana, de suas metas e de sua origem. Esses dois
aspectos nunca devem ser separados, seja pela soberba (hybris), seja
pela covardia.

Enquante “instrumento de navega¢io indispensivel”, o “espe-
lho” provavelmente é uma referéncia ao intelecto que é sempre capaz
de pensar e nos persuade a identificarmo-nos com suas percep¢des
(qualidade espethante)}. O “espelho” é, para SCHOPENHAUER, uma
das metéforas prediletas do intelecto. No sonho, é adequadamente
caracterizado pela expressdo “instrumento de navegagio”, por sero
guia indispensdvel para o homem através do mar sem rumo. No
entanto, quando o homem sente faltar o chio debaixo dos pés e
comeca a especular, seduzido pela intui¢do que alga véo para o
infinito, a sitwagdo torna-se perigosa. (fig. 55)

O sonhador forma de nove uma quaternidade com as trés
pesspas do sonho. A mulher desconhecida, a anima, representa
invariavelmente a fun¢do “inferior”, isto ¢, a fung¢do indiferenciada.
No caso do nosso sonthador, trata-se do senitimennto. A bola de croqué
pertence ao tema do “redondo”, sendo portanto um simbolo da
totalidade, ou sefa, do Si-mesmo, que se mostra neste contexto hostil
ao intelecto (ac espelho). Pelo visto, o sonhador “navega” demais
com ¢ intelecto, perturbando assim o processo de individuagdo. No
tratado De vita longa, PARACELSQO descreve ¢ quatre como
“Scaiolae”, e o Si-mesmo como “Adech” (Ad3o, homern primordial).
Como é sublinhado por PARACELSO, ambos dificultam a “obra” a
tal ponto que quase se poderia falar de uma hostilidade por parte de
Adech®*,

SONHO 12
O sonhador encontra-se numa plataforma de bonde junto ao pai, 4
mde e ¢ &md, em sttuagdo de perigo.

Aqui também o sonhador constitui uma quaternidade com as
demais personagens do sonho. A queda leva-o de volta a inféncia,
quande o ser humano ainda estd longe de seu estado de totalidade.
O grupo familiar representa a totalidade, cujos componentes ainda

24, Compare-se com Estudos Alguimicos [pacédgrs. 209s].



sdo projetados sobre os membros da famfilia, sende por eles per-
sonificados. Tal estado ¢ perigoso para ¢ adulto, por ser regressivo;
no fundo, significa uma cisdo de sua perscnalidade, fato este que ¢
sentido pelo primitivo como uma ameaga de “perda da alma”. Na
cisio, os componentes da perscnalidade integrados com tanta
dificuldade s3o novamente impelidos para fora. Perde-se a culpa,
que ¢ substituida por uma inocéncia infantil; reaparece entéo o pai
mau responsédvel por isto e a mae pouco amorosa responsavel por
aquilo e nesses inegdveis nés causais fica-se preso como uma mosea
em teia de aranha, sem perceber que se perdeu a liberdade moral®®
Tudo o que os pais e os antepassados fizeram de errado contra a
crianga, o adulto declara ser sua condigde dada (Gegebenheit), com
aqual terd de conviver. Somente a um tolo interessa a culpa do outro,
frente & qual nada se pode fazer. O homem inteligente aprende
através de sua prépria culpa. A pergunta poderia ser esta: Quem sou
e, a quem sucedem todas essas coisas? Olhando para dentro de seu
coraglo ele encontrard certamente a resposta a esta pergunta cru-
cial.

No sonho anterior, o vefcule era um avifo; neste, é um bonde
elétrico. O tipo de veiculo, num sonho, ilustra o tipo de movimento,
ou a maneira pela qual se avan¢a no tempo — em outras palavras,
como se vive sua vida psiquica, individual ou coletivamente, por seus
préprios meios ou por meios emprestados, espontaneamente ou
mecanicamente. N¢ avido, o sonhador é conduzido por um piloto
desconhecido, isto ¢, por uma intuigiao de origem inconsciente. (A
falta, aqui, é a utilizagdo excessiva do “espelho” para a navegagio.)
No sonho de que tratamos agora, ele estd num bonde elétrico que
pode ser usado por qualquer pessoa; isto significa que ele se
movimenta ou se comporta como qualquer pessoa. Mesmeo assim, no
sonho em questdo, ele continua a ser uma dentre quatre pessoas, ¢
que quer dizer que ele se encontra nos dois veiculos por causa de
sua aspiracfio inconsciente para a totalidade.

25. MESTRE ECKHART diz: *...'Eu ndo vim 4 teiTa para razer 3 paZ mas a espada
para cortar todas as coisas, para (e separar do teu irméo, do teu filho, da tua m3e e do
teu amigo, que na verdade sio teus inimigos’. Pois, na verdade, aquele que te adoga a
vida € teu inimigo. Se o teu olho vé todas as coisas, teu ouvido cuve todas as coisas, e
o teu coragio se lembra de todas as coisas, na verdade, em todas essas coisas a tua
alma é destruida” (Deutsche Mystiker 11, p. 14, 23s).
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Fig. 56. Afonte da juventude do Codex de Sphaera (séc. Xv).




SONHO 13

Um tesouro jasz no Eﬁmdo do mar. E preciso merguthar por uma 154
abertura estreita. E perigoso, mas ld embaixo encontrar-se-d um
companheiro. O sonhador ousa pular no escuro e descobre 4 embaixo

um belo jardim disposto simetricamente, com uma fonte no meio (fig.

56).

No mar do inconsciente jaz oculto o “tesouro de dificil acesso”, 155
que 36 ¢ alcancado pelo corajoso. Conjeturo que a jéia também pode
ser o “companheiro”, alguém que anda ao nosso lado e junto de nds
através da vida — provavelmente uma analogia ac eu solitdrio que
encontra um tu no Si-mesmo, pois este vltimo é inicialmente um
nao-ego estranho. Este é o tema do companheiro mégico, Citarei trés
exemplos famosos: os discipulos no caminho de Emais, Knshna e
Arjuna no Bhagavadgita e Moisés e El-Khidr na sura 18 do Cordo?®
Levo além a conjectura: o tesourc ne mar, ¢ companheiro e o Jardlm
sf0 uma e a mesma coisa, isto é, ¢ Si-mesmo. O jardim ¢ de novo o
temenos, e a fonte, a nascente da “dgua viva” mencionada por Jodo
7,38, a qua.l também foi procurada e encontrada pelo Moisés do
Cordo, com El-Khidr a seu lado?, um de “nossos servidores, dotado
de nossa graga e sabedoria” (su.ra 18). E segundo a lenda, no chio
do deserte, em torno de El Khidr, brotaram flores primaveris. A
imagem do temenocs com a fonte, inspirada na antiga arquitetura
cristd, tornou-se o pdtio da mesquita isldmica, tendo ao centro a casa
de banhos ritualistica (por exemplo, Ahmed Ibn-Tulun, no Caire).
No claustro ocidental também encontramos algo semethante: a fonte
no jardim. Acrescente-se o ‘jardim das rosas dos Filésofos”, que
conhecemos através dos tratados de alquimia, representade mais
tarde em belas gravuras em cobre. “O Habitante da Casa” (“The
Dweller in the House”) — (v. comentdrio do sonho 10 [parigrafo
139]) representa o “companheiro”. O centro e o circule aqui
figuwrados como fonte e jardim sfo analogias do “lapis” que entre
outras coisas é um ser vivente (figs. 25 e 26). No Rosarium, HERMES
pbe em sua boca as seguintes palavras: “Protege me, protegam te.
Largire mihi ius meum, ut te adiuvem™?® (Protege-me, e eu te
protegerei. Dd-me o que é meu, a fim de que eu te ajude). O “lapis”,
neste contexto, é como um bom amigo e auxiliar que nos ajuda
quando o ajudamos, o que indica uma relagio compensatéria.

26. Compare-se com o meu rabalho Uber Wiedergeburt [pardgrs. 135s).

27. VOLLERS, Chidher 11, p. 235s.

28. Art. aurif. 11, p. 239. Fsta citagfio do Tractatus aureus segundo a edigdo de
1566 (Ars chemica) diz: “Largiri vis mihi meum ut adivvem te.” [Queira dar-me o que
& meu, para que eu te ajude].
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Fig. 57. O banhc impenial na &gua da fonte milagrosa, sob 2 influncia do Sol e
da lua

Biblioteca Angelica (séc. XiV)



{Lembro neste ponto ¢ que foi dito no comentirio do sonho 10
[pardgrafo 138s], sobretudo no que diz respeito ao paralelo Mono-
genes — “lapis” ~ Si-mesmo.)

Fig. 58. O Cristo, fonte do fogo, com os estigmas “chamejantes”.
Vitraf do Coro da igreja do antigo Mosteiro da Kénigsfelden, Sulga {séc. XIV)

A queda por terra leva portanto ae fundo do mar, logo, ao 156
inconsciente. Com isto, o sonhador obtém a prote¢do do temenos
contra a cisdo da personalidade causada pela regressio 2 infincia.

A situa¢o assemelha-se & dos sonhos 4 e 5 [pardgrafos 58 e 62], na
qual o cfrculo magico representava a prote¢do contra a atragéo da
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multiplicidade do inconsciente. (Do mesmo modo, os perigos da
tenta¢do acemetem Polifilo, quando este iniciz sua Nekyia {des-
cida)).

A fonte da vida ¢, como E! Khidr, uma boa companheira, mas
nem por isso isenta de perigos. Segundo ¢ Cordo, ¢ velho Moisés
precisou enfrentar provacbes penosas por causa dessa fonte — que é
o simbolo da forga vital em incessante renovagao (figs. 57 e tb. 25,
26, 27 e 84), como o relégio que nunca pdra. Uma palavra nio-

.

can&nyca do Senhor diz: “Quem estd perto de mim estd perto do
fogo". Este Cristo esotérico é uma fonte de fogo (fig. 58), que
provavelmente tem alguma rela¢do com o #iip &et {dov (eterno fogo
da vida) de HERACLITO - e assim também a “aqua nostra” (nossa
dgua) € “ignis” (fogo), segundo a concepgao dos filésofos alquimis-
tas 0. A fonte nio é apenas o fluir da vida, mas também o seu calor,
isto &, o seu ardor, o segredo da paixao, cujos sinénimos tém sempre
as caracteristicas do fogo L a “agua nostra”, que tudo dissolve, &
um ingrediente indispensavel para a producéo do lapis. No entanto,
a fonte surge na parte inferior, razdo pela qual ¢ caminho passa por
baixo. A fonte ardente da vida sé & encontrada embaixo. Este
embaixe ¢é a histéria natural do homem, de sua liga¢do causal com
o mundo dos instintos (fig. 16). Sem esta liga¢do, nem o “lapis”, nem
o Si-mesmo poderdo cumprir-se.

-

SONHO 14

O sonhador entra com o pai numa farmdcia. Ld hd ofertas de coisas
de vaior a prego baixo, sobretudo de uma dgua especial. O pai conta-the
acerca do puats de onde essa dgua provém. Em seguida, atravessa o
Rubicdo, de trem.,

Nas “farmécias” tradicionais, com seus vidros e potes, suas
4guas, seu “lapis divinus” e “infernalis” (pedra divina e infernal) e

29. Uma citagdo de ARISTOTELES no Rosarium (Art. qurif. 1, p. 317) diz: “Elige
dbi pro lapide, per quem reges venerantur in Diadematbus suis ..quia ile est
propinquus igni.” [Elege por tua pedra aquilo que faz com que os reis sejam venerados
€m suds corpas.., pois esta <pedras estd junto do fogo. | '

30. Compare-se com © texto de KOMARIUS, em que Cledpatra explica o signifi-
cado da 4gua (BERTHELOT, Alch. grecs, IV, XX, 8s).

31. Roserium (Are. aurif. 11, p. 378): “Lapis noster hic est ignis ex igne creatus et
in ignem verdeur, et anima eius in ignem moratur.” [Essa nossa pedra € fogo criado
do fogo e em fogo se cransformard e sua alma habiia no fogo.] Esta passagem poderia
ter sido inspirada no seguinte: “Item [apis noster, hoc est ignis ampulla, ex igne creatus
est, et in eum vertitur.” {Assim também a nossa pedra € o frasco de foge criado do fogo
& que a ele retornaj (Allegoria Sapientum em: 8ibL chem. I, p. 468a)
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seus magistérios, ainda se conserva uma reminiscéncia sensfvel da
paraferndlia da cozinha alquimica daqueles que viam no “donum
spiritus sancti” (dom do espirito santo) — o “dom preciose” — apenas
a quimera da fabricagio do ouro. A “4gua especial” é por as%m dizer
a “aqua nostra non vulgi” (nossa dgua que ndo ¢é vulgar) ™. Nio é
diffcil compreender que o pai o conduz & fonte da vida, uma vez que
é seu procriador natural. Ele representa de certo mode a tetra ou o
solo de onde jorrou a fonte de sua vida. Em sentido figurado, porém,
é o “espirito que ensina”, que o inicia no sentido da vida, explican-
do-lhe os segredos, segundo o ensinamento dos antigos. E um
mediador da sabedoria tradicional. Na realidade, porém, o educador
paterno em nossa época apenas preenche esta fungio no sonho do
filho sob a figura arquetipica do pai: ¢ “Velho Sébio”.

A 4gua da vida pode ser obtida a baixo preco, pois todos a
possuem embora desconhec¢am seu valor. Ela “spernitur a stulds” (€
desprezada pelos tolos), pois eles acreditam que tudo ¢ que é bom
sempre esta fora e em outro lugar, e que a fonte dentro de sua prépria
alma nada mais € do que... Como o lapis, é de “pretio quoque vilis”
(de baixo preco) e, como no Prometheus de SPITTELER, “in viam
eiectus” (atirado & rua} por todos, desde o sumo sacerdote e a
Academia até o camponés. E na rua, Ahasvero encontra a jéia e a
guarda no bolso. O tesouro mergulha de novo no inconsciente,

Mas o sonhador percebe algo, e com enérgica determinac¢io
atravessa o Rubicfio. Compreendeu que o fluir e o fogo da vida nfo
podem ser subestimados, por serem indispensdveis a realizagio da
totalidade. Quem passa o Rubicdo ndo pode voltar atrds.

SONHO 15

Quatro pessoas descemn rio abaixo: o sonhador, o pai, um determinado
amigo e a muther desconhecida.

Na medida em que o “amigo” é uma personalidade determinada
e bem conhecida, pertence ao mundo consciente do eu, tal como o

o. 32.A“aqua nostra” também é chamada “permanens™(eterna) e corresponde ao
vdwp Ociov dos gregos: “aqua permanens, ex qua quidem aqua lapis noster
preciosissimus generatur” [4gua eterna da qual se origina a nossa pedra precios{ssima),
1é-se na Turba philosophorurn (Art. aurif. [, p. 13). “Lapis enim est haec ipsa permanens
aqua, et dum aqua est, lapis non est” [A pedra é esta Agua eterna, que enquanto
permanece dgua ndo & pedra] {op. cit., p. 16). O prego baixo da “4gua” é ressaltado
de vdrias maneiras, como em op. cit,, p. 28: “Quod quaerimus publice minimo precio
venditur, et st nosceretur ne tantillum venderent mercatores.”[O que nds procuramos
serd vendido publicamente por um prego minimo, e se fosse reconhecido, os comer-
ciantes ndo © venderiam tao barato.]
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pai. Algo de essencial aconteceu: no sonho 11 [pardgr. 147], o
inconsciente estava numa rela¢io trés por um; agora a relacio se
inverteu; o sonhador é que estd na relagdo tréds por um, que ¢ a
mulher desconhecida. Logo, o inconsciente despotenciou-se. A razio
disto estd no fate de que o inferior se ligou ao superior pela imersio,
isto €, o sonthador resclveu viver nio s6 como ser mental incorpéreo,
mas também aceitando o corpo e 0o munde dos instintos, a realidade
dos problemas da vida e do amor, vivendo-os concretamente’>. Foi
este o Rubicdo transposto. A individuagio, a realizacio prépria, nao
¢ apenas um problema espiritual, e sim o problema gera! da vida.

-

SONHO 16

Hd muitas pessoas presentes. Todas caminham da direita pare a
esquerda, em torno de um quadrado. O sonhador ndo estd no centro,
mas sim num dos lados. Dizem que vdo reconstruir o macaco gibdo.

O quadrado aparece aqui pela primeira vez. Deve ter-se
originado do circulo, mediante as quatro pessoas (isto serd confir-
mado mais tarde). O problerna da quadratura do efrculo, assim como
o “lapis”, a “tinctura rubea” (tintura rubra) e o “aurum
philosophicum” (ouro filosofal), intrigava os espfritos medievais. A
quadratura do circulo é um sfmbolo do “opus alchymicum” (trabalho
alquimico) (fig. 39), na medida em que decompéde a unidade cadtica
origindria nos quatro elementos, recomponde-0s novamente numa
unidade superior. A unidade é representada pelo circulo e os quatro
elementos, pelo quadrado. A producgio do une a partir do quatro é
o resultado de um processo de destilagao, ou melhor, de sublimagio,
que se d4 numa forma “circular”; em outras palavras, o destilado foi
submetido a diversas desl:i.laqées“, a fim de extrair-se a “alma” ou
o “espirite” em sua forma mais pura. Via de regra, o resultado é
designado como “quintesséncia”, mas este ndo é o tinico nome dado
ao “uno” sempre desejado e nunca atingido. Ele tem “mil nomes”
como a materia prima, dizem os alquimistas. Em sua Confession™",
HEINRICH KHUNRATH diz a respeito da destilagdo circular: “Durch
Cireumrotation oder Circularische Philosophische umblauffung des

33. Os alquimistas referiam-se em geral veladamente a isto. P. ex. a citagio de
ARISTOTELES no Rosarium (Art. aurif. 1, p. 318): “Fili, accipere debes de pinguiori
carne” [Filho, tu deves servir-te da carne mais gorda.) No Tractatus auretis (cap. IV)
|&-se: “Homo a principio natura generatur, cuius viscera camea sunt...” [Desde os
primérdios, o homem ¢ criado da natureza, e as suas visceras sd¢ de carne.]

34, Compare-se com [JUNG] Estudos Algufinicos [pardgrs. 185s.]

35, Von hylealischen Chaos, p. 2045.



Fig. 59. “Todas as coisas estio contidas soments no irés / no quatro elas se
alegram™ {Quadratura do cireulo).
JAMSTHALER, Viatorium spagyricum {1625)

Quaternarii... widerumb bracht werden zur héchsten unnd aller
reinsten Simplicitet oder Einfalt... Monadis Catholicae plusquamper-
fectae... Aus dem unreinen groben Eins wird ein héchstreines sub-
tiles Eins” etc. (Pela cireum-rotagio ou revolucie filosdfica circular
do quaterndrio... a suprema e purissima simplicidade ou inocéncia
é restabelecida... a mais que perfeita “monadis catholicae” {ménada
catdlica)... Do uno grosseiro e impuro resulta o uno purfssimo e sutil,
etc.). A alma e o espitito devem separar-se do corpo, como se fosse
uma morte: “Dahero sagt auch Paulus Tarsensis: Cupio dissolvi, et
esse cum Christo™" ...darumb, mein lieber Philosophe, mustu allhier

36. ¥11,23,
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den Geist und die Seele Magl'lesiae37 auffangen”. (Por isso diz Paulo
de Tarso: Desejo dissolver-me e ser com Cristo... portanto, meu caro
fildsofo, deves captar aqui o espfrito e a alma da Magnésia). O
espirito (ou seja, o espirito e a alma) corresponde ao “ternarius”
(terndrio)} — o ntimero trés, o qual deve ser primeiramente separado
de seu corpo e, depois de purificado, ser novamente nele infun-
dido®®. Pelo visto, o corpo é o qua.rto E por 1530 que KHUNRATH
refere-se 3 citagdo do PSEUDQ-ARISTO TELES® s se%ndo a qual o
cfreulo ressurge no quadrado, a partir do tridngulo™. A figura do
circulo representa, ao lado do Urdbore — o dragio que devora a
prépria cauda -, a mandala bdsica da alquimia. .

A mandala oriental, sobretudo a lamafsta, contém em geral um
plano bésico de estupa em forma de quadrado (fig. 43). Note-se que
a estupa se refere a uma construgdo. Pelas mandalas executadas em
forma de corpo sélido, juntamente com o quadrado é sugerida a idéia
de uma casa ou templo, ou seja, de um espage interior cercado de
muros . Segundo o ritual, as estupas devem ser sempre percorridas
em movimento “circum-ambulatério”, da esquerda para a direita,
pois o movimento conudrio é maléfico. A esquerda (“sinister”)
significa o lado inconsciente. O movimento para a esquerda equivale
portanto a um movimento em dire¢do ac inconsciente, enquanto que

-

37. A “magnésia” dos alquimistas nada tem a ver com a magnésia (MgQ). Em
KHUNRATH (op. cit., p. 161) ela & “materia caelests atque divina” [celeste € mesmo
divina], logo a “materia lapidis philosophorum™, a substincia arcana ou da trans-
formagio.

38, KHUNRATH, op. cit., p. 203s.

39, Op. cit,, p. 207.

40. Uma representacio figurativa deste motivo em MAIER, Scrutinium chymicum:
Emblema XX1. No entanto, MAIER concebe o ternarius de modo diferente (compare-se
com fig- 60). Ele diz (p. 63): “Similiter volunt philosophi quadrangulum in triangulum
ducendum esse, hoc esy, in corpus, spiritum & animam, quae tria in trinis ooloribus
ante rubedinem praeviis apparent, utpote corpus sew (efTa in Satumi i
spiritus int lunari albedine, tanquam aqua, anima sive aér in solari citrinitate. Tum
triangulus perfectus erit, sed hic vicissim in circulum mutari debet, hoc est, in
rubedinem invariabilem.” [Da mesma forma os filésofos afirmam que o quadrado deve
wansformar-se em tridnguio, isto & em corpo, espirito e alma, os quais antes do
vermelho aparecem em és cores, ou seja, © COTPO OU a terra NUM Negro satwmino, o
esplrito num branco lunar como 4gua, a alma ou o ar, amarelo como o sol. Entio o
tridngulo estard completo, todavia, por sua vez, ele deve transformar-se num cireulo,
isto &, num vermelho inalterdvel). Aqui o quarto é o fogo, um fogo perpétuc.

41. Compare-se com “cidade” e “fortaleza” no comentario do sonho 10 no pardgr.
137s (Ver tb. figs. 31, 50 e 51). Os alquimistas também entendem o “rotundum” que
se origina do quadrade, como “oppidum” [cidade]. Compare-se com AEGIDIUS DE
VADIS, Dialogus inter naturam et filium philosophige em: Theatr. chem. (1602) 1, p.
115,
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Fig. 60. A quadratura do circulo, compresndendo os dois sexos numa totalidade,
MAIER, Scrutinium chymicum (1687}

omovimento para a direita é “correto”, tendo por meta a consciéncia.
No Oriente, através de uma longa prética, os contetidos incons-
cientes assumiram gradativamente formas definidas. Tais formas
exprimem o inconsciente, e devem ser aceitas e mantidas pelo
consciente. A ioga, com sua prética estabelecida, procede de maneira
semelhante. Imprime formas definidas na consciéncia. Seu paralelo
mais importante no Ocidente sdo os Exercitia spiritualia (Exercicios
espirituais) de INACIO DE LOYOLA, os quais também imprimem
representagbes bem definidas da salvagdo. Este procedimento é
“correto”, uma vez que o simbolo é uma expressio vélida da situagao
inconsciente. A validade psicolégica da ioga, tanto no Oriente como
no Ocidente, perdura até 0 momento em que o processo inconsciente
- que antecipa futuras transformagdes da consciéncia - esteja desen-
volvido a ponto de apresentar nuangas, as quais ndo s3o satisfatoria-
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mente expressas pelo sfmbolo wadicional ou estio em desacordo
com ele. Neste caso, e somente neste caso, podemos dizer que o
sfmbolo perdeu a sua “validade”. Tal processe representa provavel-
mente um deslocamento lento e secular da imagem inconsciente do
mundo e nada tem a ver corm o criticismo intelectual. Os sfmboles
religiosos sdo fendémenos da vida, simples fatos, e nao opinides.
Quando a Igreja insiste por tdo longoe tempo na idéia de que o Sol
gira em torne da Terra, abandonando este ponto de vista no século
XIX, pode muito bem invocar a verdade psicolégica de que, para
mithées de seres humanos, o Sol giravarealmente em torno da Terra;
s6 no séc. X1 um nimeroe suficiente de pessoas atingiu a firmeza da
funcdo intelectual, podendo reconhecer as provas da natureza
planetdria da Terra. Infelizmente, nédo hé verdade alguma que seja
independente das pessoas que a reconhegam,

A “circumambulatio” (circum-ambulag¢do) do quadrade, da
direita para a esquerda, poderia estar indicande que a quadratura
do circulo é uma etapa do caminho para o inconsciernte; tratar-se-ia
assim de uma passagem, de um instrumento que possibilita alcangar
uma meta além, ainda nio formulada. E um dos caminhos em
diregiio ao centro do nio-ego, que os pesquisadores da idade Média
também percorreram para produzir o lapis. Diz o Rosarium
philosophorum™®?: “Com o homem e a mulher traca um circuto e
exirai deste o quadrado; do quadrado exirai o tridngulo. Traca um
clreulo e entfio terds a pedra dos filésofos™® (fig. 60 e tb. fig. 59).

42. Trata-se de uma citagio atibuida ao PSEUDQ-ARISTOTELES; no entanto
nio pode ser comprovada no Tractatus Aristotelis alchemistae ad Alexondrum Magnum
(Theatr. chem. V, p. 880s).

43, Nos escolios do Tractattis aureus (Hermetls Trismegist tractatus vere aureus
de lapidis philosophici secreto cum scholils Dominici Gnosii) 18-se (p. 43): “quadran-
gulum secretum sapientura” [o quadrado secveto dos sdbios]. No cenro do quadrado
b4 um circulo com raios. O escélio explica-o'da seguinte maneira: “Divide lapidem
tuum in quator elementa... et coniunge in unum et totum habebis magisterium.”
[Divide a tua pedra nos quatro elementos e une-os em um 56, € terds todo o magistério.]
(Citacio do PSEUDO-ARISTOTELES.) O circulo no centro & chamado “mediator,
pacem faciens inter inimicos sive elementa imo hic solus ‘mediator’ efficit quadraturam
circuli” jo mediador que estabelece a paz entre os inimigos ou entre {05 quairo)
elementos; alids € aquele que realiza a quadratura do circulo) (op. cit, p. 44). A
circum-ambula¢do tem seu paralelo em “circulatio spirituum sive distillatio circularis,
hoc est exterius intro, interius foras: item inferius et superius, simul in uno circulo
conveniani, neque amplius cognoscas, quid vel exterius, vel interius, inferius vel
superius fuerit: sed omnia sint unum in uno circulo sive vase. Hoc enim vas est
Pelecanus verus Philosophicus, nec alius est in toto mundo quaerendus.” [... Na
circulagio dos espiritos ou na destilagio circular, isto é, do exterior para o interior e
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O intelecto do homem moderno considera tudo isto o maior dos
absurdos. No entanto, este juizo de valor ndo impede que tais
associagBes de idéias existam hd muitos séculos, desempenhand:
um papel de suma importancia. £ fun¢iio da psicologia entender
estas coisas, e deixar que o leigo vocifere contra tantos absurdos e
contra o obscurantismo. (Muitos de meus cciticos, que se dizem
“cientistas”, reagem exatamente como aquele bispo que excomun-
gou os besouros por proliferarem desavergonhadamente.)

Do mesmo modo que as “estupas” contém reliquias de Buda em
seu santudrio mais recéndito, assim também encontramos ne inte-
rior do quadrado lamaista e no ideograma chinés da terra, que
corresponde a um quadrado, o santo dos santos ou algo que tem
propriedades mdgicas: a fonte césmica de energia, o deus Shiva, o
Buda, um Bodhisattva, ou um grande Mestre; em chinés, trata-se do
Ch'ien, o Céu, com suas quatro forgas cdsmicas irradiantes (fig. 61).
Na mandala do Cristianismo medieval do Ocidente, a divindade
reina no centro, nfo raro sob a forma do Salvador wtiunfante,
juntamente com as quatro figuras simbdlicas dos Evangelistas (fig.
62). O simbole do sonho que estamos comentando contrasta violen-
tamente com estas idéias metafisicas supremas: o “gibdo”, que é um
género de macaco, deve ser reconstruide no centro. Encontramos
novamente ¢ macaco que surgira pela primeira vez no sonho 22
[pardgrafo 117). Naquele sonho, ele provocara pinico e a
interven¢do auxiliadora do intelecto. No sonho em questéo, ele deve
ser “reconstruido”, o que significa o restabelecimento do antropéide,
do “ser humano” como realidade arcaica. O caminho para a esquer-
da, evidentemente, ndo conduz para cima, para o reino dos deuses
e das idéias eternas, mas sim para baixo, para a histéria natural,
para os fundamentos instintivos animais do ser humano. Trata-se
por conseguinte de um mistério dionisfaco, na linguagem da an-
tiguidade.

do interior para o exterior: e também quando o inferior
e 0 superior se enconiram em um € ¢ mesmo cfrculo,
ndo discernirias mais o exterior e o interior, o inferior ¢
0 superior: mas tudo seria um s6 num iinico circulo ou
vaso. Pois este vaso ¢ o verdadeiro Pelicano Filosdfico,
ndo havendo outro no mundo inteiro.} Este processo é
elucidado pelo desenho ao lado. A divisio em quatro éo
“exterius”; quatro rios que entram e saem do “Oceano™
interior (op. cit., p. 262s).
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170 O quadrado corresponde ao temenos {v. fig. 31}, onde é repre-
sentada uma pega de teatro: uma pega de macacos e nfio de sdtiros,
O interior da “Flor de Ouro” é um “lugar de germinagio”, e nele é
concebido o “corpe diamantine”. Seu sinénimo, “terra dos an-
cestrais”" ", talvez indique que esta criagdo é o resultade de uma
integracdo dos estdgios ancestrais.

Fig. 61. A pérola como simbolo do Ch'ien, rodeado por quatro emanagles
energéticas (dragdes).
Espailho de bronze chinds do perfado Tang (gbe. VIHX)

44. WILHELM e JUNG, O Segrede da Flor de OQuro (edigao 1939), p. 112.
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angelistas e pelos quatro rios do Paraiso. Nos quatro
medalhdes: as quatro vintudes cardeals.

Mostairo de Zwislalten, Brevidrio (séc. XI)

Fig. 62. Mandala retangular com cruz, #m cujo centro figura o Cordeiro de Deus,
cercado pelos quatro Ev
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Nos ritos primitivos de renovacdo, os ancestrais representam um
papel significadvo. Os aborigenes da Austrdlia Central identificamn-
se cOm seus antepassados miticos do perfodo alcheringa, espécie de
era homérica. Do mesmo modo, os fndios Pueblo de Taos identi-
ficam-se, na preparagdo de suas dangas ritualfsticas, com o Sol, do
qual sdo os filhos. A retro-identifica¢io com os ancestrais humanos
e animais significa, no plano psicoldgice, uma integragdo do incons-
ciente, um verdadeiro banho de renovagdo na fonte da vida, onde se
é novamente peixe, isto &, inconsciente, como no sono, ha
embriaguez e na morte; daf o sono de incubagdo, a consagragio
orgidstica dionisfaca e a morte rituaifstica na iniciagdo. Tais
procedimentos realizam-se sempre no lugar sagrado. Podemos
transpor facilmente estas idéias para o concretismo freudiano: o
temenos seria o Gitero materno, e o rito, uma regresséo ao incesto.
No entanto, heste case, trata-se de equivocos de neuréticos, os quais
permaneceram parcialmente infants. Ignoram que essas praticas
foram exercidas pelos adultos desde os primdrdios, sendo portanto
impossivel explicd-las como simples regressdes ao estdgio infantil.
Caso contrdrio, as mais altas conquistas da humanidade ndo signi-
ficariam mais do que desejos infantis pervertidos, e a expressdo
“infantil” perderia a sua razdo de ser.

Uma vez que a alquimia, em seu aspecto filoséfico, preocupou-se
com problemas muite afins aos que inferessam a psicologia mais
moderna, talvez valerja a pena aprofundar mais um pouco o tema
onfrico do macaco a ser reconstruido no espago quadrade. Na grande
maioria dos cases, a alquimia identifica a substdncia transformadora
com o “argentum vivum” ou Mercirio. Do ponto de vista quimico,
este termo designa o mercidrio (metal), mas do ponto de vista
filoséfico ele significa o “spiritus vitae” (espirito da vida), cu ainda
a alma do mundo (fig. 91}, assumindo igualmente o significade de
Hermes, deus da revelagdo, Nio cabe aqui discutir este assunto em
profundidade. Retomaremos o mesmo tema em outra ocasido™ .
Hermes associa-se 4 idéia do redondo e do quadrade, tal como ¢
demonstrado no Papyrus V, linha 401, dos Papyri Graecae magicae%.
L4, é descrito como orpoyyidos kai rerpdywvos (redondo e quadra-
do), Também é chamade rerpaylddyy (quadranguiar). De qualquer
modeo ele se relaciona com o niimero quatro; por isso também existe
um Hermes quadricéfalo, ‘Bopusns tetpaxépalos™ . Tais atributos

45, [JUNG, O Espirito Mercurius.]

46. Ed. por PREISENDANZ, p. 195.

47. Compare-se com BRUCHMANN, Epitheta Deorum, quae apud poetas Graecos
leguntur, cf. v.
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eram conthecidos na ldade Média, como mostra a obra de CARTARI.
Nela, podemos ler o seguinte*®:

¢ %)
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o | | |

Fig. 63. Hermes. Pintura de vaso grego.

“Davantage, les figures quarres de Mercure (fig. 63), qui n'avait
seulement que la teste et le membre viril, signifoient que le soleil est
e Chef du monde, et qui seme toutes choses, mesmes les quatre
costez de la figure quarree, designent ce que signifie la sistre & quatre
chordes, qui fut aussi donnee & Mercure, c'est a dire, les quatre
parties du monde, ou autrement, les quatre saisons de annee ou
bien que les deux equinocces, et les deux solstices, viennent a faire
les quatre parties de tout le Zodiaque.” (Além disse, as imagens
quadradas de Mercurio (fig. 63), o qual tinha apenas a cabe¢a e o
membro viril, significam que o 5ol € o Senhor do mundo, semeador

48. Les Images des diewx des anciens, p. 403.
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de todas as coisas; os quatro lados da imagem quadrada designam
o sistro de quatro cordas, que também foi dado a Merctirio, as quatro
partes do mundo ou, em outras palavras, as quatro estacdes do ano
ou ainda os dois equindcios e os dois solsticios, formando as quatro
partes do Zod{aco.)

G

G
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Fig. 64. Cristo (como Anthropos) de pé no globo tarrestre, cercado pelos quatro
alementos {fogo, dgua, terra @ ar).
DE GLANVILLE, Le propriétaire des choses (1487)

E ficil compreender que tais propriedades tornaram o Merctirio
um simbolo adequado para representar 2 misteriosa substincia
transformadora da Alquimia, uma vez que ela é redonda e quadrada,
isto é, uma totalidade constituida de quatro partes (quatro elemen-
tos). Assim sendo, o homem origindrio gndstico que consta de quatro
partes™_(fig. 64) bem como o Cristo Pantocrator sio uma “imago
lapidis*®® (imagem da pedra) (fig. 65). Sendo a alquimia ocidental

49. [JUNG] Estudos Alquimicos [pardgrs. 168 e 206s].

50, Compare-se com [JUNG] Erlﬁsungsvomcdfungen in der Alchemie (As idéias de
salvagdo na alquimia: 1! deste vol.)

144




$o

Fig. 65. O Tetramorfo (simbolo do Anthropos) de pé sobre duas rodas (simbolos
do Antigo e do Novo Testarmento}.
Do Mosteiro Watopéadi, Monfe Athos (1213)

em grande parte de origem egipcia, dirigimos nossa atengdo, em
primeiro lugar, para a figura helenfstica do Hermes Trismegistos
que, por um lado, é o padrinho do Mercdrio medieval e, por outro,
procede do Thoth do Antigo Egito (fig. 66). O atributo de Thoth era
o babuino, sendo As vezes representado direramente como sfmio> ..
Esta idéia foi preservada mediante inimeras edi¢bes do Livro dos
Mortos até os tempos atuais. £ verdade que na alquimia - cujos
textos disponiveis pertencemn, com raras exce¢des, 4 era crista — esta
antiqiiissima relag@o entre Thoth-Hermes e 0 macaco desapareceyn,
apesar de ter sido vigente no Império Romano. No entanto, uma vez
que o Merciirio tem algo em comum com o diabo (questao que nio

S1. BUDGE, The Gods of the Egyptians I, p. 21 e 404,
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aprofundaremos agera), ¢ macaco surge novamente junto a
Merciirio na figura do “simia Dei” (macaco de Deus) (fig. 67).
Pertence A esséncia da substincia transformadora o fato de que, por
um lado, ela é uma coisa de pouco valor e até mesmo desprezivel,
expressa por uma série de alegorias do diabo: serpente, dragio,
corvo, ledo, basilisco e dguia; por outro lado é também algo valioso,
chegando ao divino. A transformag&o conduz da maior profundidade
as maiores alturas, do nivel animal, infantil e arcaico até o “homo
maximus” mistico.

O simbolismo dos rites de renovagdo, quando levado a sérig,
ultrapassa o aspecto meramente infantil e arcaico, em diregdo aquela
disposigio psiquica inata, resultado e celeiro de toda a vida an-
cesiral, que remonta até i animalidade; daf, o simbolismo ancestral
e animal. Trata-se de tentativas de abolir o hiato entre a consciéncia
e o inconsciente, sendo este Gltimo a prépria fonte da vida, a fim de
realizar uma reunificagio do individuo com o solo marerno da
disposi¢do instintiva herdada. Se esses ritos de renovagido nio
produzissem resultados efetivos, ndo sé teriam desaparecido na
pré-histéria, como nem mesmo teriam surgido. Nosso caso demons-
tra que mesmo quando a conscifncia estd a milhas de distincia das
representagdes arcaicas dos ritos de renovagio, o inconsciente
procura reaproximd-los da consciéncia, mediante os sonhos. Sem
diivida alguma a auitonomia e autarquia da consciéncia representam
qualidades sem as quais esta tiltima nio existiria; no entanto, tais
qualidades podem constituir também um perigo de isolamento e de
aridez, por criarem uma alienagdo insuportdvel do instinto, resul-
tante da cisdo entre consciéncia e inconsciente. Esta perda de
instinto é fonte de infinddveis exiravios e confusdes.

O fato de o sonhador nio ocupar a posicde “do centro”, mas
encontrar-se num dos lados, é um indicio elogiiente do que vai
ocorrer com seu eu: ele ndo poderd exigir o lugar central, tendo
provavelmente que contentar-se com a posi¢cdo de um satélite ou,
pelo menos, de um dos planetas na drbita do sol. O lugar central,
que ¢ o mais importante, est claramente reservado para o gibio que
vai ser reconstrufdo. O gibdo pertence 2 categoria dos antropdides
e, em razio de seu parentesco com o homem, é um sfmbole adequado
para exprimir a parte da psique que desce 2s esferas subumanas.
Além disso, no exemplo do cinocéfale (babuino) associado a Thoth-
Hermes (fig. 68) e que era o macaco hierarquicamente superior aos
outros, no antige Egito, virnos como sua afinidade com o divino o
tormou um sfmbolo adequado para exprimir a parte do inconsciente

146



Fig. 66. Amon-Ra, o espirito dos quatro elamentos dos eglpcios.
CHAMPOLLION, Panthéon égyptien
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Fig. 67. Demdnio simiesco.
Speculum humanae salvationis {séo. XV
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que ultrapassa o nivel da consciéncia. A hipdtese segundo a qual a
psique humana possui camadas que se encontram abaixo do nivel
da consciéncia provavelmente nfo causaré sérios conflitos. No en-
tanto, o fato de que também existam camadas, por assim dizer, acima
da consciéncia, se afigura a muitos como uma presung@o que toca
as raias de um “crimen laesae maiestatis humanae” (crime de
lesa-majestade humana}. Minha experiéncia, entretanto, testemu-
nha que a consciéncia s6 pode pretender a uma posigo relativa-
mente central, devendo aceitar o fato de que de certa forma é
ultrapassada e cercada pela psique inconsciente por todos os lados,
‘Para trds”, mediante os contelidos inconscientes, estd conectada
com as condi¢Bes fisiolégicas € com os pressupostos arquetipicos.
Contudo também protende “para frente”, através de intui¢Ges que
por sua vez sdo parcialmente condicionadas por arquétipos e por
percepgies subliminares, ligadas A relatividade espdcio-temporal do
inconsciente. Deixo ao critério do leitor que examine a possibilidade
deumatal hipétese, apés uma ponderagfo cuidadosa sobre esta série
de sonhos e sobre a temdtica por ela levantada.

O sonho que se segue é reproduzido na integra, no texto original:

SONHO 17

Todas as casas tém alguma coisa que lembra um palco, algo de teatro:
bastidores e decoragdes. Quve-se alguém pronunciar o nome de Bernard
Shaw. A peca serd levada num futuro distante. Num dos bastidores
estdo escritas as seguintes palavras em inglés e alemdo:

Esta ¢ a Igreja catdlica universal
Ela ¢ a Igreja do Senhor.

Queiram entrar todos aqueles que se sentem instrumentos do
Senhor.

Mais abaixo estd escrito em caracteres menores: “A Igreja foi
Jfundada por Jesus e por Paulo” - como que para recomendar a
antiguidade de uma firma. Eu disse a meu amigo: “Venha, vamos ver
do que se trata”. Ele respondeu: “Ndo entendo por que tantas pessoas
precisam reunir-se quando tém sentimentos religiosos”. Ao que eu
replico: “Como protestante, vocé jamais compreenderd isso.” Uma
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mulher concorda vivamente comigo. Vejo uma espécie de proclamagdo
na parede, cujo conteitdo € o seguinte:

“Soldados!

Quando sentirdes que estais em poder do Senthor, evitai dirigir-the
diretamente a palavra. O Sernthor ndo pode ser atingido pelas palavras.
Além disso, recomendo-vos encarecidamente que ndo discutais entre
vds a respeito dos atributos do Senhor, porque as coisas preciosas e
importantes sdo inexprimiveis.”

Assinado: Papa..... (nome Hegtvel). -

Entramos. O interior da Igreja parece o de uma mesquita,
sobretudo o de Santa Sofia. Ndo hd bancos, O recinto, como tal, produz
belo efeito. Ndo hd imagens. Na parede, a modo de ornamentagdo hd
sentengas emolduradas (como os provérbios do Cordo). Um desses
provérbios diz o seguinte: “Ndo aduleis as vossos benfeitores”. A muther
que antes havia concordado comigo prorrompe em prantos e exclama:
“Entiio jd nada mais resta”. Respondo-lhe: “Tudo isto me parece muito
certo”, mas ela desaparece. Primeiramente me vejo diante de uma das
pilastras, de tal modo que nada consigo enxergar. Troco entdo de lugar
¢ percebo que hd diante de mim uma multiddo. Ndo fago parte dela e
me sinto s6. Mas todos estdo diante de mim e vejo seus rostos. Dizem
em unissono: “Confessamos estar em poder do Senhor. O Reino dos
céus estd dentro de nds”. Dizem isto trés vezes, com grande solenidade.
Depois, ouve-se o drgdo tocando uma fuga de Bach, com acompa-
nhamento de coro. Mas o texto original foi suprimido. As vezes ouve-se
apenas uma espécie de trinado e logo, em seguida, ouve-se diversas
vezes as seguintes palavras: “O resto é papel” {significando: ndo atua
como vida sobre mim). Terminado o coro, comega de um modo por
assim dizer estudantil a parte fntima da reunido. Todos os partici-
pantes sdo alegres e equilibrados. Passeiam, falam uns com os outros,
satidam-se, serve-se vinho (de um semindrio episcopal destinado ¢
formagdo de padres) e refrescos. Deseja-se o florescimento da Igreja e,
come qgue para exprimir a alegria pelo aumento de participantes na
festa, um alto-fulante transmite uma cangdo da moda, com o seguinte
estribitho: “Agora Carlos ¢ também dos nossos”. Um padre me explica:
“Bstas diversdes de segunda ordem foram aprovedas e permitidas
oficialmente. Temos que adaptar-nos um pouco aos métodos america-
nos. Numa organizagio de massa como a nossa isto é inevitdvel,
Distinguimo-nos fundamentalmente das igrejas americanas por uma
orientagdo nitidamente antiascética”. Em seguida despertei Sensagdo
de grande glivio.



!

Fig. 68. Thoth comao cinocéfalo, (Do tdmulo de Amenherchopschef, perto de
Dér-el-Madina, 20a. Dinastia 1198-1167)
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Infelizmente deve renunciar ao cornentdrio deste sonho como
um todo>? e restringir-me ao nosso tema. O temenos tornou-se um
edificio sagrado (de acordo com a alusdo anterior). As a¢des sio
portanto caracterizadas comeo “religiosas”. O lado grotesco e
humoristico do mistério dionisfaco manifesta-se na parte agradével
da cerimdnia, quando é servido o virtho e se brinda a saude da Igreja.
Uma inscrigio no pise do santudric drfico-dionisface d4 uma
deﬁnigéo adequada da situagio: udvor uf) ¥dwp (é proibido tomar
4gua) % Os vestigios dionisfacos que se encontram na lIgreja, tais
como o simbolismo do peixe ¢ do vinho, o cdlice de Damasco e o
selo cilindrico com o crucifixo e a inscrigio OPPEOS BAKKIKOS
(Orfeu baquico}, etc., sé serdo mencionados de passagem.

A orientagdo “antiascética” marca nitidamente o ponto de
divergéncia com a Igreja Cristd aqui definida como “americana” (v.
comentéirio do sonho 14 [parigrafo 86]. A América & o pais ideal do
bom senso, do intelecto prégico, que gostaria de mudar o munde por
meio de um “brain trust””. Este modo de ver as coisas concorda
com a férmula moderna intelecto = espirito; no entanto, esquece
compietamente o fato de que o “espirito” nunca foi uma “atividade”
humana, e muito menos uma “fungdo”. O movimento para a esquer-
da ¢ assim confirmado como sendo um afastamento do mundo atual
das idéias e uma regressao ao culte de Dioniso pré-cristdo, que
desconhece a ascese. Portanto, o movimento geral do sonho nio
conduz diretamente para fora do lugar sagrado, mas permanece
dentro dele, isto é, ndo perde seu cardter sacral. Ndo submerge no
caos e na anarquia e relaciona a Igreja diretamente com o santuério
dionisiaco, tal como se deu no processo histérico, embora em sentido
inverso. Poderlamos dizer que este desenvolvimento regressivo per-
corre novamente e com fidelidade o percurso histérico a fim de
alcancar o nfvel pré-cristdo. Logo, ndo se trata de uma recaida, mas

52, Este sonho mereceu atengdo especial em minhas conferéncias sobre Psicologia
¢ Religido.

53, Mosaico éifico de Tramithia (EISLER, Orpheus the Fisher, p. 271s). Seria facil
tomar esta inscricio por brincadeira, sem ofender o espirito dos antigos mistérios.
Compare-se, p. €X., com os aftescos da Villa dei Misteri em Pompéia (MAIURI, Lg Villa
dei mister), onde a ebriedade e o éxtase ndo estio apenas lado a lado, mas até
significam uma e a mesma coisa. Mas, uma vez que desde os terapos mais remotos as
iniciagGes também significavam cura, este conselho poderia evenwalmente ser inter-
pretado como um aviso pars se ter cuidado ao beber dgua, na medida em que se sabe
que a dgua bebida nas regides meridionais é mae de disenterias & da febre tiféide.

54. EISLER, op. cil.

55. As opinides do sonhador sdc grosso modo estas.
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Fig. 69. Dante e Virgllio a caminho do mundo subterrineo.
DANTE, Infarnio (Vaticano, séc. XV)

de uma espécie de %escida sisterndtica “ad inferos” (fig. 69), de uma
nekyia psicoldgica™.

Encontrei alge de semelhante no sonho de um sacerdote que
tinha problemas de fé: Ele chega de noite & sua igreja e encontra
totalmente desmoronada a parede do coro. O altar e as rufnas estdo
recobertos por um emaranhado de videiras carregadas de uvas. Por
uma fenda entra o luar.

Num contexto semelhante encontramos também uma relagdo
do culto de Mitra e de Dioniso com a [greja primitiva. Eis outro sonho
de uma personalidade preocupada com problemas de ordem
religiosa: Uma gigantesca catedral gética, quase completamente ds
escuras. Nela se celebra uma missa solene, De repente desaba quase

56. Comp, tb. com figs. 170, 171, 172, 174, 176 € 177.
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toda a parede da nave lateral. A luz ofuscante do sol, juntamente com
um rebanho de touros e de vacas, invade o interior da igreja. Este
sonho tem wm cardter evidentemente mitraico.

Notemos o fato interessante de que a igreja, no sonho em
questio, é urna construgao sincrética, porquanto a Hagia Sofia é uma
igreja cristd antiqiifssima, tendo servide até hd pouco tempo como
mesquita. Isto parece convir & meta do sonho: tentar uma
combinac¢io de idéias religiosas cristds e dionisiacas. Manifes-
tamente, isto deve ocorrer sem que uma exclua a outra, de forma a
nio destruir valor algum. Tal tendéncia € extremamente importante,
pois é no espago sagrado que deve se dar a reconstrugéo do “gibde”.”
Um tal sacritégio levaria facilmente & suposig¢do perigosa de que o
movimento para a esquerda poderia ser uma “diabolica fraus”
(astucia diabdlica), e o gibdoe, o diabo, uma vez que este tltimo é
considerado o “macaco” de Deus. O movimento para a esquerda seria
neste caso uma deturpagdo da verdade de Deus, com a finalidade de
substitui-lo pela “Majestade Negra”. No entanto, ¢ inconsciente néo
alimenta tais inten¢des blasfemas, procurando unicamente restituir
ao mundo religioso o Dioniso perdido, que de certa forma faz falta
ao homem moderno (pensemos em NIETZSCHE!). O sonho 22
[pardgr. 117], onde o macaco aparece pela primeira vez, termina
pelas palavras: “Tudo deve ser regido pela luz” — e assim podemos
acrescentar: e também o Senhor das Trevas, com seus chifres e pés
de bode: um coribante dionisface que chegou inesperadamente 4
gléria de um grande principe.

O episédio dionisfaco tem a ver com a emocionalidade ou a
afetividade humana que nie encontrou uma forma religiosa adequa-
da de expressio na ética e no culto cristdos, predominantemente
apolfneos. As festas camavalescas medievais e o jogo da péla na
igreja foram abolidos relativamente cedo; conseqilentemente, o
carnaval foi secularizado, desaparecende a ebriedade divina do
espaco sagrado. Restaram na igreja o luto, a severidade, o rigor e a
alegria espiritual temperada. Mas a embriaguez, essa forma de
possessao imediata e perigosa, desligou-se dos deuses, envolvendo
por isso o mundo dos homens em seu excesso e seu “pathos”. As
religites pagés enfrentavam este perigo, dando lugar no cuito a esse
&xtase da embriaguez. HERACLITO percebia o que se ocultava atras
disso ao dizer: “E o préprio Hades que eles festejam em seu entusias-
meo delirante.” Por este mesmo motivo, as orgias eram aprovadas no
culto, a fim de exorcizar os perigos que provinham amea-
cadoramente do Hades.
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SONHO 18

Um espago guadrado. Neste, sdo celebradas ceriménias complexas, cuja 183
finalidade é a de transformar animais em seres humanos. Duas
serpentes, movimentando-se em dire¢bes opostas, devem ser imedia-
tamente afastadas. Hé animais, como por exemplo raposas e cdes.
Anda-se de novo em torno do quadrado e deve-se permitir que 0s
animais mordam a barriga da perna dos participantes, cada vez que
passam pelos quatro centos do quadradoe (fig. 118). Quem fugir estard
perdido. Aparecem entdo animais mais nobres: touros e bodes. Quatro
serpentes dirigern-se para os quatro cantos. Depois, a assembléia sai.
Dois oficiantes do sacrificio trazem um réptd enorme e com ele tocam
@ fronte de uma massa animal ou vital ainda informe. Imediatamente
surge uma cabega humana transfigurada. Soa uma voz: “Eis as
tentativas do vir a ser.”

Fig. 70. Ritos pagfos de transformagiio com serpentes, na ldade Média,

A continuagio do sonho trata, por assim dizer, do “esclarecimen- 184
to” daquile que ocorre no espage quadrade. Animais devem ser
transformados em seres humanos, uma “massa de vida” ainda
informe, mediante ¢ contacto de um réptil, deve transformar-se
numa cabe¢a humana “transfigurada” (iluminada}, A massa
animalesca provavelmente significa a totalidade do inconsciente
inato, que deve ser unido pela consciéncia. [sto se d4 mediante o uso
ritualistico do réptil, provavelmente uma serpente. A idéia de trans-
formagdo e renovagio pela serpente (fig. 70) é um arquétipo com-
provado. Trata-se da serpente da cura, que representa um deus (figs.
203, 204). Diz-se acerca dos mistérios de Sabazios: “Coluber aureus
in sinum demittitur consecratis et eximitur rursus ab inferioribus
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Fig. 71. A criagiio de Adao a paniir da massa de argila da "materia prima”.
SCHEDEL, Das Buch der Chroniken und Geschichten {1493)

partibus atque imis”®” (Uma serpente cor de ouro € colocada no peito
do iniciado e depois retirada pela parte inferior). Para os ofitas,
Cristo era a serpente. O desenvolvimento mais significativo do
simbolismo da serpente, em seu aspecto de renovacgio da per-
sonalidade, se encontra na knnda.lini-iogass. A experiéncia do pastor
com a serpente no Zerathustra de NIETZSCHE foi, sob esse aspecto,

57. ARNOBIUS, Adversus gentes, V, 21. Com referéncia a costumes semelhantes
na Idade Média, compare com BHAMMER-PURGSTALL, Mémoire sur dewx coffrets
grostiques du moyen dge (fig. 70).

58. AVALON, The Serpent Power; WOODROFFE, Shakei and Shakta.
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um augirio fatal (alids nfo é o tinico — veja-se a profecia relativa 2
morte do equilibrista).

A “ggassa de vida informe” lembra diretamente a idéia do
“chaos™” alquimico, a “massa” ou “materia informis” (matéria
informe)} ou “confusa” que contém os germes divinos da vida desde
a criagiio. Segundo a interpreragdo do Midrash, Adio foi criado de
modo semelhante: na primeira hora, Deus junta o pé; na segunda,
constitui Wna massa informe; na terceira, cria os membros e assim
por diante” {fig. 71). _

Mas para que tal transformag&o seja possivel, é indispensével
que haja a “circumambulatio” (circum-ambulag@o), isto €, que haja
uma concentragdo exclusiva no centro, lugar da wansformacéo
criativa. No processo, a pessoa é “mordida” por animais; isto significa
que devemos expor-nos aos impitlsos animais do inconsciente, sem
que nos identifiquemos com eles e sem deles “fugirmos”, uma vez
que a fuga do inconsciente tornaria iluséria a meta do processo.
preciso perseverar; no caso em quesido, o processo iniciado pela
auto-observagio deve ser vivido em todas as suas peripécias, para
depois incorporar-se a consciéncia através da melhor compreenséo
possfvel. Naturalmente, iste provoca muitas vezes uma tensio quase
insuportével, devido i falta de propor¢lo entre a vida consciente e
a incomensurabilidade do processo inconsciente, o qual s6 pode ser
vivenciado no mais intime da alma, sem tocar em ponto algum a
supetficie visfvel da vida. O principio da vida consciente &; “Nihil est
in intellectu, quod nomn antea fuerit in sensu™ . O principio do
inconsciente, porém, é a autonomia da prépria psique, a qual no jogo
de suas imagens nio reflete o mundo, mais a si mesma. Ndo obstante,
utiliza as possibilidades representativas fornecidas pelo mundo dos
sentidos, a fim de tornar claras as suas imagens. O dado sensorial,
no entanto, ndo ¢ a “causa efficiens” (causa eficiente), mas &
escolhido e tomadeo de empréstimo de modo auténomo, o que lesa
dolorosamente a racionalidade do cosmos. Entretanto, por seu lado,
o mundo dos sentidos atua com a mesma destrutividade sobre os
processos psiquicos mais profundos, quando neles irrompe como
“causa efficiens”. Se nem a razfo deve ser ultrajada e nem o jogo
criativo das imagens reprimido de um modo desajeitado e violento,

59. Os alquimistas referem-se a LACTANTIUS, Operq, I, p. 14, 20: “a chao quod
est rudis inordinataeque materiae confusa congeries” [do caos que é um amontoado
confuso de matéria crua e desorganizada].

60. DREYFUS, Adam und Eva nach Auffassung des Midresch, citado por REIT-
ZENSTEIN, Poimandres, p. 258,

61. {Nada hd no entendimento que anies ndo utvesse existido nos sentidos,
literalmente: no sentido].
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entdo é necessdrio udlizar um método sintético, cauteloso e pru-
dente, capaz de resolver o paradoxo da unido dos inconcilidveis (fig.
72); daf, os paralelos alqufmicos em nossos sonhos,

s

i

- Sy i AR e 58
Fig. 72. A "unifo dos inconcilifveis": as nlpcias da Agua e do fogo. As duas
figuras sao dotadas de quatro mios cada umna, a firn de caracierizar suas
mittiplas possibitidades.
Segundo uma representagao indiang

187 A concentragio exigida de aten¢do ao centro e a adverténcia
quanto a “fuga”, no sonhe, possuem paralelos inconfundfveis no
“opus alchymicum™ os alquimistas insistem na necessidade de
concentrar-se na obra e de meditar sobre ela. A tendéncia i fuga,
por cutro lade, ndo ¢ atribuida ao operador e sim 2 substincia
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transformadora: o merciric é evasivo e descrito como “servus”
(servo), ou “cervus fugitivus” (cerve fugitive). O vaso deve ser
cuidadosamente fechado, a fim de 1rnped1r que escape o que ele
contém. EIRENAEUS PHILALETHES®? observa acerca deste “ser-
vus”: “...deveis ser muito cauteloses no modo de conduzi-lo, pois se
encontrar uma oportunidade ele vos deixar a ver navios e escaparé,
abandonando-vos em mejo a muitas desgragas”6 Nio ocotreu a
esses filésofos o fato de que poderiam estar perseguinde uma
projecdo, e que, quanto mais conflassem na matéria, mais estariam
se afastando da fonte psicoldgica de suas expectativas. Podemos
reconhecer o progresso psicoldgico pela diferenca que hé entre o
fragmento do sonho citado e seus predecessores medievais: a fuga
aparece agora nitidamente como uma caracterfstica do sonhador,
isto €, ndo estd mais projetada na matéria desconhecida. A fuga
torna-se entdo uma questdo moral. Entretanto, tal aspecto era
também familiar aos alquimistas, na medida em que sublinhavam a
necessidade de uma devogao religiosa particular durante a obra; nio
podemos porém livra-los da suspeita de que hajam utilizado oragdes
e exercicios piedosos a fim de for¢ar o mijagre — alguns até mesmo
desejavam ter ¢ Espiritc Santo como “familiaris”®" Mas nio
devemos omitir, para sermos justos, que em sua literatura hé vdrias
passagens que testemunham o conhecimento que os alquimistas
tinham da prépria transformacg@c. Um dentre eles exclama, por
exemnplo: “Transmutemini in vivos lapides philosophicos!” (Trans-
formai-vos em pedras filosofais vivas!)

Logo que a consciéncia e o inconsciente entram em contacto, os
opostos que eles contém se repelem. E este o motivo pelo qual as
serpentes que fogem em dire¢bes opostas devem ser afastadas desde
o inicio do sonho. Isto significa que o conflito entre consciente e
inconsciente é suprimide por uma decisdo, e a consciénceia é exortada
a “circamambulatio” a fim de suportar a tens&o. Ao andar, formando
esse circulo protetor, impede-se que ¢ inconsciente irrompa no
exterior; esta irrupgao equivaleria & psicose. “Nonnulli perierunt in
opere nostro” (Vérios pereceramn durante a nossa obra), podemos
dizer com o filésofo do Rosarium. O sonho mostra que a operagdo

62. Ele viveu ne inicio do sée. XVII na Inglaterra [o pseuddnimo significa “o
amante pacifico da verdade™.

63, Erklirung der Hermetisch-Poetischen Werke Herm Georgii Riplaei, p. 133s.

64. [Compare-se com JUNG, Mysterium Conitinctionis 11, p. 34, nota 121].
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dificil de pensar em paradoxos, possivel apenas para um intelecto

superior, foi bem sucedida. As serpentes ji nio fogem, mas se

dispdem ordenadamente nos quatro cantos, e com isto o processo

de transformag¢fo ou integrag¢do se realiza com é&xito. A
“ransfiguragdo” e iluminacgéo, isto ¢, a tomada de consciéneia do

centro ¢ alcang¢ada pelo menos na antecipagdo do sonho, Esta

conquista potencial significa -~ no caso de confirmar-se — a renovagéo

da personalidade, com a condicdo da consciéncia ndo perder nova-

mente sua conexao com o centro . Tratando-se de um estado

subjetivo, cuja existéncia ndo pode ser legitimada por nenhum

critério exterior, nenhuma tentativa posterior de descrigdo e.
explicagio serd bem sucedida, pois sé quem fez tal experiéncia

poder4 compreender e testemunhar tal realidade. A “felicidade”, por

exemplo, é uma realidade importante e ndo hd quem ndo a deseje;

no entanto, ndo hd qualquer critério objetivo para testemunhar a

existéncia indubitédvel dessa realidade. Assim, justamente nas coisas

mais importantes, é que devemos contentar-nos com nosso jul-

gamento subjetivo.

A disposicBo das serpentes nos quatro cantos indica uma
ordenagio do inconsciente. E como se houvesse um projeto preexis-
tente, uma espécie de téirade pitagdrica. Observei com
extraordindria freqiiéncia a presen¢a do niimere quatro neste con-
texto. Provavelmente, isto explica a incidéncia universal e o signifi-
cado magico da cruz ou do circulo dividido em quatyo partes. No
caso e questio, parece tratar-se da necessidade de capturar e
ordenar os instintos animais, a fim de exorcizar o perigo de sua
submersdo no inconscienie. Talvez seja esta a base empirica da eruz,
que vence os poderes das trevas (fig. 73).

O inconsciente avangou bastante com este sonho ao aproximar,
nio sem perigo, os seus contendos da esfera consciente. O sonhador
parece estar muito envelvido na misteriosa cerimdnia de sintese e
conservard uma vivida lembranca deste sonho em sua vida cons-
ciente. A experiéncia mostra que isto suscita um considerdvel con-
flite no nivel consciente, porquanto nem sempre a consciéncia estd
desejosa ou em condigBes de fazer o extraordindrio esfor¢o intelec-
tual e moral necessdrio para suportar seriamente um paradoxo.
Nada € tao ciumento quanto uma verdade.

65. Compare-se com 0 comentirio do sonho 10, pardgr. 141; e também com: “et
ego vinctus ulnis et pectori meae malris et substantiae eius, continere, et quiescere
meam substantam facio” [e, estando acorrentado aos bracos € aos seios de minha mée
e 3 sua substincia, fago com que a minha substincia se vna e fique em repouso].
(Tractatus aureus, IV [Ars cheni., p. 24]).
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Fig. 73. © homem salve do poder do dragéo.
{Vaticano, séc, XV)
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A histéria do espirito medieval mostra-nos como toda a menta-
lidade moderna foi moldada pelo crisdanismo. (Isto nada tem a ver
com a cren¢a ou falta de crenca nas verdades ecristds.) A
reconstituicdc do macaco no espago sagrado sugerida pelo sonho é
de tal forma chocante, que a maioria das pessoas se nega a
compreendé-la. Qutros pretenderao ignorar os abismos profundos
do mistério dionisiaco, saudando o nicleo racional darwinista do
sonho como uma tébua de salvagde contra a exalra¢io mistica. 86
uma minoria sentird a colisdo de dois mundeos, e compreenderé que
no fundo ¢ disso mesmo que se trata. Alids, o sonho exprime com
clareza que o macaco deve surgir 14, onde segundo uma antiga
tradi¢@o mora a divindade. Tal substitui¢io & quase tdo grave quanto
umna missa negra.

O espago quadrado que no simbelismo oriental significa terra
(na China) e Padma (l6tus, na India) tem o cariter da ‘yoni”, da
feminilidade. O inconsc'gnte do homem também é feminino e
personificado pela anima™. Esta dltima representa sempre a “fungéo
inferior™®’ e pot isso possui ndo raro wm cardter moral duvidoso; as
vezes representa o prépric mal. Geralmente, é a quarta pessoa
{(comparar sonhos 10, 11, 15 [pardgs. 136, 147, 162]). E o ventre
materno, escuro e temido (fig. 74) e, enquanto tal, de natureza
ambivalente, A divindade cristd é una, em trés pessoas. A quarta
pessoa no drama celeste ¢ indubitavelmente o diabo. Na versdo
psicolégica, mais amena, € a fungfo inferior. Do ponto de vista
moral, € o pecade do homem, e por conseguinte uma funcéo que lhe
¢ aribuida; provavelmente ela é masculina. O elemento feminine €
silenciado na divindade, pois a interpreta¢do do Espfrito Santo como
Sophia-Mater é considerada herética. O drama metafisico cristéo, o
“Prélogo no Céu”, sé conhece atores masculinos, tendo isso em
comum com multiplos mistérios origindrios. O elemento feminino
deverd obviamente estar em algum lugar, presumivelmente no
escuro. Em todo caso, a antiga filosofia chinesa localizeu-o no

66. A idéia de “anima™ segundo a minha defini¢do nao € novidade, mas sim um
arquédpo que encontramos nos mais diversos lugares. Também era conhecida pelos
alquimistas como prova o escolio seguinte: “Quemadmodum in Sole ambulands corpus
coniinuo sequitur umbra... sic hermaphroditus noster Adamicus, quamvis in forma
masculi appareat, semper tamen in corpore occultatam Evan sive foeminam suarm secum
circumfert”, [Assim como a sombra sempre segue aquele que anda no Sol..., © nosso
Adio hermafrodita, ainda que apareca em sua forma de homem, sempre carrega
consigo a sua Eva ou mulher, oculta em seu corpo.] {Tractatus aureus em: Bibl. chem.
1, p. 417b).

67. Compare-se com [JUNG] Psychologische Typen, Defini¢bes [“Fungdo in-
Ferior™].
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Fig. 74. Q céu {0 espiritual) fecunda a terra e gera o homem.,
THENAUD, Traité de fa cabale (sbe. XV

“yin”68. Apesar de se unirem, homem e mulher representam opostos
irreconcilidveis, os quais, quando ativados, degeneram em hostili-
dade mortal. Este par primordial de opostos é o simbolo de todos os
opostos possiveis e imagindveis: quente-frio, claro-escuro, sul-norte,
seco-umido, bom-mau, etc., e também consciente-inconsciente. Na
psicologia das fungGes hd duas fungdes conscientes e portanto
masculinas; a fun¢io diferenciada e a respectiva fungio auxiliar, Nos

68. Tractatus aureus em Ars chem. (p- 17): “verum masculus est coelum foeminae
et foemina terra masculi” [pois o homem € o céu da mulher e a mulher é a terra do
homem].
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sonhos, podem ser representadas por pai e filho, ac passo que as
fun¢bes inconscientes o serdo por mie e filha, Devido ao fato da
oposigdo entre as duas fun¢des auxiliares ser bem menor do que a
oposig¢do entre a fungdo diferenciada e a fungdo inferior, a terceira
fun¢do, ou seja, a fun¢io “auxiliar” inconsciente podera ser trazida
4 consciéncia, tornando-se assim masculina. No entanto ela trari
consigo vestigios de sua contaminagéo com a funcdo inferior, cons-
tituinde por conseguinte uma certa mediagdo com a obscuridade do
inconsciente. A interpretagdo herética de Espirito Sante como
Sophia corresponde a esta realidade psicoldgica, pois foi ele o
mediador do nascimento na carne, possibilitando a manifestagio,
visivel da divindade luminosa na escuridio do munde. Sem duvida,
fol esta associagiio que valeu ao Espirite Santo a suspeita de
feminilidade; Maria era a terra escura a ser lavrada, “illa terra virgo
nondum pluviis rigata” (aquela terra virgem que ainda nao fora
regada pela chuva), tal como TERTULIANO a chamava. 4

A quarta fungdo € contaminada pelo inconsciente e ao ser
conscientizada arrasta consigo todo o inconsciente. Isto acarreta o
confronto com o inconsciente e a tentativa de estabelecer uma
sintese dos oposros.7° De infcio, irrompe um conilito violento,
semelhante ao de qualquer pessoa de bom senso que deve engolir
as mais absurdas supersti¢es. Sua reagdo é de resisténcia e de defesa
desesperada contra o que lhe parece uma insensatez criminosa. Qs
sonhos que se seguem sio explicados a partir desta situagdo.

SONHO 19
Uma guerra feroz entre dois povos.

Este sonho representa ¢ conflito. A consciéncia defende sua
posigdo e tenta reprimir o inconsciente. Disso resulta, em primeiro
lugar, a expulsdo da quarta fungdo; como ela estd contaminada pela
terceira fun¢io, esta dltima também fica ameagada de desaparecer,
o que restabeleceria a situagdo precedente: duas fungbes conscientes
e as outras duas mergulhadas no inconsciente.

69. Adversus Judaeos, XIH.

70. A alquimia considera esta sintese como uma das suas tarefas principais:
“Coniugite ergo masculinum servi rubei filium suae odoriferae uxori et iunct artem
gignent” [Uni, pois, o filho mdsculo do escravo vermelho a sua esposa perfumada, ¢
wnidos produzirdo a Artel. (RUSKA, Turba, p. 62). Esta sintese foi muitas vezes
representada como um incesto de irmédo € irma, versio esta que remonta certamente
2 Visio Arislei {Art. aurif. 1). (Ver tb. fig. 167, que representa a coabitacdo de Gabricus
e Beya, os filhos do “Rei Marinho™.)
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SONHO 20

Dois meninos estdo numa caverna. Um terceiro cai junto a eles, como 196
que jorrando de um cano,

A caverna representa a escuridio e o isolamento do inconsciente. 197

Os deis meninos correspondem a duas fungbes do inconsciente.
Teoricamente, o terceiro seria a fun¢fo auxiliar, indicando que a
consciéneia se restringiu totalmente 4 funcgdoe diferenciada. Assim
pois 0 jogo é de um a rés, 0 que confere ao inconsciente uma grande
vantagem. Podemos entdo esperar um nove avango do inconsciente
e uma recuperacio de sua posi¢do anterior. Os “meninos” aludem
ao tema do ando (fig. 77). Retomaremos o tema mais adiante.

SONHO 21

Uma grande esfera transparente, contendo vdrias esferas pequenes. Em 198
cima, cresce uma planta verde.

A esfera é uma totalidade que abrange todos os contetidos; iste 199
possibilita a renova¢@o de uma vida paralisada por uma lura invril.
Na kundalini-ioga, o “regaco verde” designa o Ishvara (Shiva) que
emerge de sua condigao latente,

"/

Fig. 75. A imagem da Trimurti. O rifingule simboliza a convergéncia do todo
para a ponta da unidade; a tartaruga representa Vishnu e o 16tus sobre o crinio
¢ as duas chamag, Shiva. Ao fundo, o sol radiante de Brahman — o todo
corresponde ao “opus” alquimico, em cujo contexio a tartaruga simboliza a
“rmassa confusa®, o cranio, o "vaso” da transformagaoe e a fior, o “Si-Mesmo”,
isto 6, a totalidade.

Segundo uma represemntagao indiana
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SONHO 22

Num hotel americano, o sonhador toma o elevador e sobe até o terceiro
ou quarto andar. Ld, deverd aguardar, com muitas outras pessoas. Umn
amigo (isto é, uma pessoa determinada), que estd entre elas, diz que
ele (o sonhador) ndo devia ter deixado a mulher escure e descorthecida
Id embaixo por tante tempo, pois ele a confiara a seus cuidados. O
amigo entrega-lhe entdo um bilhete aberto, enderegado & mulher
escura. No bilhete se lé: “A salvaglio ndo pode ser obtida através da
ndo-participagdo ou da fuga. A inércia também de nada serve. A
salvagdo vem de uma entrega total, e o olhar deve estar voltado para
um centro”. Hé um desentho na margem do bithete, representando uma
roda ou coroa de oito raios. O ascensorista chega, dizendo que o quarto
dele (do sonhador) fica no eitavo andar. Ele sobe com o elevador um
pouco mais até o sétimo ou oitavo andar. Ld, ele encontra um homem
desconhecido, Tuivo, que o cumprimenta amavelmente. Dd-se entdo
uma mudanga de cendrio. Dizem que hd uma revolugdo na Sufga: um
partido militar propée que se “sufoque completamente a esquerda”. A
objegdo de que a esquerda jd ¢ bastante fraca, dis-se que por isso mesmo
ela deve ser completamente sufocade. Aparecem soldados, em uni-
formes antiguados, parecidos com o omem ruive. A munigdo de suas
espingardas é constituida de varetas; os soldados formam um cfreulo
e se preparam para atirar em diregdo ao centro. Afinal ndo atiram e
aparentemente batera em retirada, O sonhador acorda muito angusti-
ado.

A tendéncia esbog¢ada no sonho anterior, visando restabelecer a
totalidade, esbarra novarnente neste sonho com a orienta¢io con-
irdria da consciéncia. O cendric americano do sonho é adequado a
situacdo. O elevador sobe como ocomre quando alge “sobe” do
“subconsciente” para a consciéncia. O que sobe, neste caso, é o
contetido inconsciente, isto é, a mandala caracterizada pela quater-
nidade (figs. 61-62 e outras). Por isso, o elevador deveria subir até
o quarto andar. Mas comeo a quarta fungio € tabu, ele vai 36 até o
terceiro ou quarto andar. Isto n3o acontece apenas com o sonhador
em questdo, mas com muitas pessoas. Tal como com o primeiro, elas
deverdo também esperar que a quarta fungfo seja aceita. Um bom
amigo adverte-o que ndo deveria ter deixado a mulher escura, ou
seja, a “anima”, representante da fungdo tabu, esperar “embaixo”,
isto é, no inconsciente. Esta é a razdo pela qual ele esperava em cima,
com outras pessoas. Na realidade, ndo se trata de um problema
exclusivamente individual, mas também coletivo; a animag¢io do
inconsciente, hoje na ordem de dia, jd fora prevista por FRIEDRICH
SCHILLER, o qual levantou questées completamente ignoradas pelo
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Século XIX. NIETZSCHE decidiu rejeitar a serpente ¢ ¢ “homem mais
feio do mundo”, em seu Zarqthustra.
O conselho que se 18 no bilhete ¢ tao profundo quanto acertado, 202

a ponto de nada se lhe poder acrescentar. Apds ter sido formulado

e de alguma forma aceito pelo sorhador, a ascensde poderd conti-
nuar. O sonhador chega entdo ao sétimo ou oitave andar, ¢ que faz
com que a quarta fun¢io néo seja mais representada por uma quarta
parte, mas sim por uma citava parte, havendoe portante uma redugéo

pela metade da quarta fungéo.

Esta hesitacio diante do iltimo passo em dire¢do 3 totalidade 203
desempenha também ao que parece um curioso papel no Fausto, 22,
parte. Trata-se da cena dos cabiros: “sereias transfiguradas”
aproximam-se por sobre as dguas. Nereidas e tritdes cantam:

O que nossas maos trazem

Vos alegrara.

Sobre o escuro gigante do quel8nio
Brilham formas severas:

Sio deuses que vos trazemos;
Cantai altos louvores.

SEREIAS:

De pequena estatura

E grande poder,

Salvadores dos ndufragos,
Deuses hé muito venerados.

NEREIDAS E TRITOES:
Os cabiros trazemos

Para a festa da paz;

Em seus santos dominios,
Netuno ¢ propicio.

Uma “forma severa” é trazida por “sereias”, e portanto por figuras
femininas (figs. 10, 11, 12 e 157) que de certa forma representam o
inconsciente enquanto mar e onda do mar. A palavra “severa” sugere
formas rigorosamente arquitetnicas ou geométricas, uma idéia
definida sem ornamentos roméanticos ;sentimenrais). Ela “irradia”
do escudo (carapaga) de uma tartaruga ! {fig. 76), animal que como
a serpente é um animal primitive de sangue frio, simbolizando o

71. O “testudo” ¢ um instrumento alquimico, uma tgela, com a qual se cobria a
vasilha de cocgiio no forno. Comp. com RHENANUS, Solis e puteo emergentis, p. 40.
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aspecto instintive do inconsciente. A forma (Gebilde) € de certo
modo idéntica As divindades anis invisiveis e criativas, aos
encapucados (fig. 77) ocultos na cista escura, come figurinhas de
cerca de um p€ de altura que ficam & beira-mar, protegendo por seu
parentesco com o inconsciente a viagem mar{tima, isto ¢, a aventura
no escure e no incerto. Sob a forma de déctlos, sdo deuses da
invencdo, pequenos e insignificantes como a incita¢io do incons-
ciente, mas tio poderosos quanto este. El gabir é o grande, o
poderoso.

Fig. 76. A tartaruga: urn instrumento alquimico.
PORTA, De distillationibus {1608}

-

NEREIDAS E TRITOES:
Trés, nés trouxemos,

O quarte, recusou.
Disse ter razdo,
Pensando pelos quatro.

SEREIAS:

Um Deus bem pode
Zombar de um outro Deus.
Mas vds, respeitai-os,
Temendo ofendé-los.

E caracterfstico da natureza sentimental de GOETHE que o
quarto elemento seja precisamente o pensador. Se o “sentimento ¢
tudo” constituindo o principio supremo, o pensamento deve conten-
tar-se com o papel desfavoravel e desaparecer mo abismeo. Tal
desenvolvimento é descrito no Fausto, 12, parte. O préprio GOETHE
serviu-lhe de modelo. Neste caso, o pensamento torma-se a quarta
funcdo (a fungdo-tabu). Através da contaminagdo com o incons-
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Fig. 77a e b. Telésforo, o Cabiro ou “familiaris” de Esculépio.
77a: figura de bronze, St. Germain-en-Laye; 77b; estatueta de mérmora, Viena.

ciente, assume a forma grotesca dos cabiros; estes, enquanto andes,
sdo deuses ctbnicos, geralmente disformes. (“Vejo-os como potes de
argila deformados.”) Eles se mantém num desacordo igualmente
grotesco relativamente aos deuses celestes, aos quais escarnecem (v.
“macaco de Deus™).

NEREIDAS E TRITOES:
Na verdade sido sete.

SEREIAS:
Onde estdo os trés restantes?

NEREIDAS E TRITOES:
Nio sabemos dizé-lo,
Interrogai o Olimpo;

L4 pode estar o citavo

E ninguém nele pensou;
Eles nos ddo suas gracas,
Sejam embora incompletos.
Sio seres incompardveis
Ansiosos de perfeigio,
Nostdlgicos e famélicos
De todo o Inacessfvel.

Sabemos que (os Cabiros) “na verdade” sdo sete ou oito; e 205
novamente ocoite uma dificuldade em relagdo ao oitavo, tal como
j4 ocorreu com o quarte. Da mesma forma, contrastande com a
afirmacao anterior de que eles se originavam de um plano inferior,
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do escuro, diz-se que os Cabiros “na verdade” se encontram no
Olimpo. O fato é que eles aspiram eternamente passar da regido
inferior para a regifio superior, podendo portanto ser encontrados
tanto embaixo quanto em cima. A “forma severa” é cbviamente um
conteldo do inconsciente impelido para a luz. Ele busca e a0 mesmo
tempo ¢ aquilo que em outra parte chamei de “tesourc de dificil
acesso”’ 2, Tal hipétese é imediatarnente confirmada;

Por mais que se ostente a gléria
Dos heréis da Antiguidade

Ao conquistar o Velo de ouro,
Ela ndo basta.

Mas eis os Cabiros.

O “velo de ouro” é o alve cobigado pelos Argonautas, nessa
“busca” temerdria que constitui uma das inlimeras maneiras de
exprimir a conquista do inatingivel. Acerca disto TALES comenta
sabiamente:

Eis 0 qgue o homem ambiciona:
Apenas a ferrugem forna a moeda valiosa,

O inconsciente é sempre o cisco no leite: ¢ defeito temerosa-
mente escondido da perfei¢do, o desmentido dolorose de todas as
pretensdes idealistas, os resquicios da terra que néo se despegam da
natureza humana, turvando-lhe tristemente a transparéncia cris-
talina tdo almejada. Segundo a concepgdo dos alquimistas, .a fer-
rugem e a pddna sdo doengas do metal. No entanto, é justamente
esta lepra que constitui a “vera prima materia” (“verdadeira matéria-
prima™), base para o prepare do ouro filosofal. O Rosarium
philosophorum diz a respeito: “Nosso ouro néo é o ouro vulgar. Mas
indagaste acerca do verde (viriditas, provavelmente a patina),
supondo que o bronze fosse um corpo ‘leprosum’ devido ao verde
que ¢ recobre. Por isso eu te digo que se h4 algo perfeito no bronze
é esse verde, uma vez que ele serd em breve ransformado pelo nosso
método (magisterium) no ouro mais verdadeire”,

A observagdo paradoxal de TALES, segundo a qual s6 a ferrugem
dd a moeda seu valor auténtico, é uma espécie de parafrase
alquimica; seu significado fundamental é ¢ de que nfio hi luz sem
sombra, nem totalidade animica sem imperfei¢do. A vida em sua
plenitude nfo precisa ser perfeita, e sim completa. Isto supde os

72. [JUNG) Simbolos da Transformagdo, indice cf. v.
73. Art. aurif. I1, p. 220: uma citacio de SENTOR. A *viriditas” ¢ ocasionalmente
denominada “Azoth”, que € um dos miltiplos sindnimos da “pedra”™
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“espinhos na carne”, a aceitagdo dos defeitos, sem os quais ndo ha
progresso, nem ascensio,

A problemdtica do trés e quatro, do sete e oito, que GOETHE
tocou neste ponto, é um dos enigmas da alquuma Jue remonta
historicamente a textos atribufdes a CHRISTIANOS’*. No tratado
referente & produgio da “dgua mistica” 1&-se: “Por isso, a profetisa
hebraica exclamava sem temor: ‘O um se tornard dois, o dois, trés,
e do terceiro surgird o uno, que € o quart075.”’ Esta profetisa
comparece na literatura alquimica como MARIA PROPHETISSA”®
(fig. 78), também chamada a Judia, irm3 de Moisés, ou a copta; ndo
& impossivel que seja relacionada com a Maria da tradi¢do gndstica.
EPIFANIO testemunha acerca da existéncia dos escritos de MARIA —
as Interrogationes magnae e parvae, nas quais seria relatada a
seguinte visio: Cristo, na montanha, teria feito nma mulher surgir
de seu flanco, misturando-se depois com ela’’. Nio deve ser por
acaso que o tratado de MARJA fala do “matrimonium a.lchyrmcum
{matriménio alquimico), nun didlogo com o filésofo Aros’® 5 daf
provém um conhecido ditado que apareceu mais tarde: “Case goma
coIn goma num matimdénio verdadeiro”’®, Tratava-se originalmente
da “gummi arabicum” (“goma ar4bica”) usada aqui como um arcano
da substincia wansformadora, devido 3 sua qualidade adesiva.
Assim por exemplo I(I-IUNR!’(I‘I—I8 esclarece que a goma “vermelha”
é a“resina dos sdbios” e um sinénimo da substincia ransformadora.
Esta substdncia como “vis animans” (for¢a vital) é comparada por
outro intérprete com o “glutinum mundi” (cola do mundo),
mediadora entre o espirito e o corpo, sendo ao mesmo tempo a uniio
de ambos™". O antigo tratade Consilium Coniugii explica que o
“homern filosofal” é feito das “quatro naturezas da pedra”. Trés delas

74. O autor andnimo chamado CHRISTIANOS, segundo BERTHELOT (les
Origines de l'alchimie, p. 99s), ¢ um contempordneo de STEPHANUS DE ALEXANDRIA,
logo ele deve ter vivido mais ou menos no inicio do séc. VIL

75. BERTHELOT, Alch. grecs, VI, V, 6, linha 16. O ékpadyalev (grito) quase
animalesco indica um estado de éxtase.

76. Um tratado (de origem drabe?) a ela atribuido, com o titule Practice Mariae
Prophetissae in artem alchemicam em: Art. aurif. I, p. 319s.

77. Panarium, XXVI. Com referéncia a outras relagdes possiveis da Pistis Sophia
com Marjamne e com Maria Madalena compare-se com LEISEGANG, Die Gnosis, p.
113s, € SCHMIDT [ed.], Gnostische Schnfteu in koptascher Sprache, V]II p- 596s.

78, Aros = Horos. 0 “Tots mpopftes 1@ vig adrijs (BERTHELOT, Alch. grecs,
I, XIII) poderia ter servido de modelo ao D:élogo de Maria. Era Facil confundir Isis e
Maria.

79. “Matrimonifica gutnmi cum gumimni vero matrimonio” em: Art. aurif. 1, p. 320.

80. Hyleal. Chaos, p. 239,

81. Aphorismi Basiliani em: Theatr. chem. IV (1613) p. 368.
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Fig. 78. Maria Prophetissa; no fundo, a unido (coniunctio} do superior e do
inferior.
MASER, Symbola aureae mensae (1617)

seriam tervestres, ou da terra; “a quarta natureza é a dgua da pedra
isto é, o ouro viscoso, denominado gé)ma vermelha, com a qual sdo
tingidas as trés naturezas terrestres” . A goma, como aqui se diz, é
a quarta natureza critica: ela é dupla, isto €, masculina e feminina,
sendo ao mesmo tempo uma tnica “aqua mercurialis”. A unido das
duas é portanto uma espécie de autgfecundagdo, que é sempre
atribufda ao draglo mercurial 8 A partir destas alusGes € facil

82. Ars chem., p. 247 e 255.

83. ARNALDUS DE VILLANOVA (Carmen em: Theatr. chern. IV [1613], p. 614s)
encontrou uma maneira feliz de resumir a quintesséncia do tratado nos versos
seguintes: “Maria, mira sonat, breviter quae talia sonat: / Gumi cum binis fugttivum
figit in imis./... Filia Platonis consortia iungit amoris: / Gaudet massata, quando tria
suntsociata”. [Maria enuncia em breve idéias explosivas, pois sdo verdades que brotam
de sua boca:/ com dupla goma fixa os elementos que escapam para baixo/ ... esta Filha
de Platio une as afinidades do amor:/ e se alegra com tudo ¢ que é semeado, cozido,
reunido por rés].
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perceber quem ¢ o homem filosofal: ¢ andrégino origindrio, ou o
Anthropos do gnosticismos" (v. tb. figs. 64, 82, 117, 195, etc.)}, cujo
paralelo na India é o atman. O Brhaddranyaka-Upanishad diz acerca
deste ultimo: “Seu tamanho era ¢ de uma mulher e um homem
abragados. Ele dividiu o S5i-mesmo (atman} em duas partes, dande
assim origem a esposo ¢ esposa. Ele uniu-se a ela”™”, ete. A origem
comum dessas idéias reside na nogdo primitiva do ser originario

bissexual.

&ﬂnf (
L i !

Fig. 79. O rei Sof com seus seis filhos-planetas.
LACINIUS, Pretiosa margarita novelia (1546)

A quarta natureza — para voltarmos ao texto do Consilium
coniugii — leva-nos diretamente 4 idéia do Anthropos, representagio
da totalidade do homem, de um ser unitdrio preexistente a0 homem
€, 40 Mesmo tempo, sua meta. O uno junta-se ao trés como quarto,

84. Compare-se com as minhas observagdes sobre ¢ “Adech” de PARACELSO em:

Estudos Alquimicos [pardgrs. 168 e 203s].
85.1, 4,3. Comp. com The Upanishads 11, p. 85s
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estabelecendo assim a sintese dos quatro na unidade®® {fig. 196).
Quanto ao sete e ao oito, parece tratar-se de algo semelhante; no
entanto, este tema € bem mais raro na literatura, Fncon&amo-lo
porém em PARACELSOQ ao qual GOETHE teve acesso ™, em Ein ander
Erkldrung der gantzen Astronomey (Uma outra exphcaqao de toda a
astronomia}: *“Owm € poderoso / seis sendo sujeitos, o oito é também
pr:)clf.'rc':",r.v”B , até mesmo urn pouce mais do que o primeire. O um é
o rei, 0 seis s3o os servos e o filho: o rei-sol e os seis planetas, ou
seja, os “hemunculi” metélicos, tal como documenta a llustra(;ao da
Pretiosa Marganta nrovella de JANUS LACINIUS (1546) (ﬁg 79).

O oitavo nio comparece aqui. Talvez PARACELSO o tenha inven--
tado. Mas urna vez que este {o oitavo) ¢ ainda mais poderoso do que
o primeirg, a coroa deveria pertencer-lhe. Em GOETHE, o oitavo
“existente” no Olimpo ¢ uma referéncia direta ao texto de PARACEL-
50, que formula a “Astrologia do Olimpo”, isto &, a estrutura do
“corpus astrale” {corpo astral}

Retornando agora ac nosso sonho, tecamos o pentoe critice, isto
é, entre o sétimo ou oitave andar aparece 0 homem ruive, sindnimo
do homem de cavanhaque, o Mefisto astuto que modifica magica-
mente a cena: o importante para ele é o que Fausto j Jamals vira—a
“forma severa”, o tesouro supremo, ¢ que é “imortal’!, Hé uma
stbita u'ansfonnaqao. Aparecem os soldados, representantes da
uniformidade, da opinido coletiva, que decididamente ndo tolera
qualquer inconveniéncia. Para a opinifc coletiva o trés e ¢ sete
constituem a autoridade méxima, séo sagrados; quante ac quatro ¢
ao eito, pertencem ao mal: “potes de argila deforinados”, ‘nada mais
do que” inferioridade e inconsisténcia, segundo o jufzo severc dos

86. H4 uma formula¢io um pouco diferente na Distingio XIV das Allegorice
sapientum {Theaty. chem. V, p. 86): “Unum et est duo, et duo et sunt tria, et tria et sunt
quatuor, et quaruor et sunt tria, er ia et sunt duo, et duc et sunt unum”. [Um € é
dois, e dois e sdo (rés, e trés e sio gualro, e quatro € sdo rés, e rés e s5o dois, e dois
€ sAo um.] Isto representa evidentemente a quadriparticio (tetrameria) do unc e a
sintese do quatio em um.

87. Compare-se com Dichting und Wahrheit,

88. SUDHOFF/MATTHIESEN led.} XII.

89, HUSER {ed.] 11, p. 451. Aqui a “aqua mercurialis” € qualificada como “Bacchi
candens et limpidus humor” (1} fo fluido resplandecente e {fmpido de Baco). Oreieo
filho s3o unidos na operagdo, de tal modo que ao final restam somente o rei renovado
e os cinco criados. E apenas na alquimia tardia que o “senarius” {o seis) representa
um papel modesto.

$0. HUSER 1, p. 530.

91. Ver: Fauste, 2* Patte. Os anjos carregam para o céu a “parte imortal” de
Fausto, depeis de terem enganado o diabo. Segundo vers3c mais antiga, isto € a
“enteléquia de Fausto”.
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bonzos de todas as tendéncias. 4 “esquerda”, que deve ser “completa-
mente sufocada”, refere-se ao inconsciente e a tudo o que ¢ suspeito,
aquilo que provém de lado esquerde e portanto do inconsciente.
Trata-se de uma opinido antiguada, que recorre a meios antiquados;
no entanto, até mesmo as armas antiquadas sdo capazes de acertar
o alvo. Por motivos desconthecidos e ndo menciochados po sonho
desaparece aos poucos esta ameaga de atentado contra o “centro”,
em dire¢do ao qual (segundo o avise) “deve sempre dirigir-se o
olhar”. Este centyo é caracterizado pela roda de oito raios que figura
no desenho & margem do bilhete (fig. 80).

" Y

Fig. 80. Mercdric gira a roda de oito raios, simbaolizando o processo. Numa das
maos, segura o “telum passionis” (dardo da paixao).
Specuium veritatis (Vaticano, séc. XVl

SONHO 23

Num espage quadrado. © sonhador vé sentada & sua frente @ mulher 212
desconhecida, cujo retrato ele deve deserthar. O que desenha, no
entante, ndo é um rosto, mas trevos de trés folhas ou cruses retorcidas
pintadas de quatro cores: vermelho, amarelo, verde e azul.

Em seqiléncia a este sonho, o sonhador traga espontaneamente 213
um circulo. Os quartos deste circulo sdo pintados com as mesmas
cores referidag acima. Trata-se de uma roda de eite raios. No centro,
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acha-se uma flor azul de quatro pétalas. A pequenos intervalos
aparecem numerosos desenhos, todos referidos 3 estrutura peculiar
do “centro”, em busca de uma configurag¢io que expresse adequa-
damente a natureza desse “centro”. Eles se originam quer de
impressdes visuais, quer de percep¢les intuitivas, ou entio de
sonhos,

Quanto & roda, convém observar que ela é uma expressio
favorita da alquimia para designar o processo de circulagio, a
“circulatio”. Por um lado, deve-se pensar na “ascensus® e “descen-
sus” (ascensio e descida) dos péssaros, por exemgglo, algando véo e
descendo, a modo de vapores que se precipitam’, e, por outro, na”
revolu¢do do universo como modele da obra, e tarnbém no ciclo
anual em que a obra se realiza. O alquirnjsta ndo ignorava a conexio
da “rotatio” (rotagdo) e dos cfrculos que desenhava. A alegoria moral
contemporinea da roda destaca entre outros significados que o
“ascensus” e o “descensus” corresponderia 3 descida de Deus até o
homem e a ascensdo deste dltimo até Deus, mencionados num
serméo de Sido BERNARDO: “Por sua descida ele nos permitiu uma
ascensdo suave e salutar™”. Além disso, a roda exprime as virtudes
importantes para a realiza¢dc da Obra: “constantia”, “obedientia”,
“moderatio”, “aequalitas” ¢ “humilitas”®* (constincia, obediéncia,
modera¢do, equanimidade e humildade). As relagbes misticas da
roda desempenharh um papel importante em JACOB BOHME. Como
os alquimistas, ele também opera com as rodas de Ezequiel e diz:
“... reconhecemos portanto que a vida do espirito est voltada para
dentro de si mesma, e que a vida da natureza esta voltada para fora
e para a frente. Podemos compara-las a uma roda esférica que gira
para todos os lados, tal como a roda de Ezequiel.”95 E continua: “A
roda da naturega gira de fora para dentro de si mesma; a divindade,
no entanto, mora dentro de si mesma e sua figura nao pode ser
representada; trata-se apenas de uma semelhanca natural, como
Deus ao refratar-se na imagem deste mundo, Em toda a parte Deus
estd por inteiro, habitando também em si mesmo. Observe a roda
externa que é o zodlaco, com os astros, seguindo-se os sete
planetas””™, etc. “Ainda que esta imagem ndo seja suficientemente
elaborada, nem por isso deixa de ser uma meditagdo; poder-se-ia

$2. Compare-se com 0s movimenios da substincia de transformacgéo na Tabula
Smaragdina (De alchernia, p. 363.).

93. Sermo [V de ascensione Domini, col. 312,

4. O PICINELLUS, Mundus symboticus, Indice (cf. v. “ro1a™.

95, Vom irdischen und himmlischen Mysterium, cap. V, 1s.

96. Vom dreyfachen Leben, cap. D, 58s.
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projetd-la sobre um grande circulo, para a medita¢do dos menos
aptos. Observe pois que o desejo volta-se para dentro de si mesmo,
até o coracio que é Deus”, erc. Para BOHME, a roda significa
também, em termos alquimicos, a “informatio”, a “impresséo” da
vontade eterna. Ela é a M3e-Natureza, ou seja, “o fundo do ser
(Gemiith) da Mie origindria / mediante o qual ela atua e cria: sdo
as estrelas como roda planetdria/segundo o modelo do astro eter-
no/o qual é um espirito/ e o eterno fundo do ser (Gemiith) da
sabedoria divina/ enquanto natureza eterma/ de onde procederam
os espiritos eternos que passaram a habitar as criaturas”,”’ A
“propriedade” da roda ¢ a vida, sob a forma de “quatro intendentes”,
os quais “conduzem o regimento na mie que gera a vida”. Trata-se
dos quatro elementos, “aos quais a roda do ser total confere vontade
e desejo/ de tal forma que toda essa esséncia seja uma 36 coisa”,
como o “funde do ser (Gemiith) do homem,; tal como é em sua alma
e corpo”; pois ele foi criado & imagem desta “esséncia total”. Deste
modo, a natureza também é “esséncia total”, dotada de alma em seus
quatro elementos ® Essa “roda sulfirica” também é a origem do bem
e do mal, isto é, ela conduz para dentro destes principios ou para
fora dos mesmos

A mistica de BOHME ¢ influenciada em seu mais alto grau pela
alquimia. Assim, ele diz: “A forma do nascu"ggnto ¢ como uma roda
giratéria / que Merctrio faz no enxofre”, O “nascimento” é a
“Crian¢a de ouro”, o “filius phllosophorum" (filho dos filésofos =
arquétlpos da crianga divina'®?), cujo “mestre de obras” &
Merctirio’ °2. O préprio Merctirio & “a roda-de-foge da esséncia”, em
forma de serpente. Do mesmo modo, a alma (n&o-iluminada) é um
“Mercirio igneo desse tipo”. Vulcano nela acende a “roda-de-fogo
da esséncia”, quando a mesma se “desprende” de Deus; isto dé
origem ao desejo e ao pecado, que sdo a “ira de Deus”. A alma é
entdo um “verme”, tal como a “serpente de fogo”, uma “larva” e um
“monstro”

A interpretacio da roda, em BOHME, revela algo do “arcanum”
mistico da alquimia, sendo, pois, tanto nesta quanto na acepgio
psicolégica, de considerdvel importincia: a roda surge aqui como

97. De signatura rerum, cap. XIV, 11.

98. Op. cit., cap. XIV, 12.

99. Op. cit., cap. XIV, 13.

160. Op. cit., cap. IV, 25.

101. Compare-s¢ com JUNG e KERENYI, Das géitliche Kind,

102, BOHME, De signature rerum, 1V, 26.

103. BOHME, Gespriche einer erleuchteten und unerleuchteten Seele, p. 11-24.
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uma idéia da totalidade, representando a esséncia do simbolismo da
mandala e compreendendo também o “mysterium iniquitatis”
(mistério da iniqiiidade).

Os fatos demonstram que a idéia do “centro”, o qual o incons-
ciente tentara repetidamente aproximar do consciente, comega a
tomar consisténicia ¢ a exercer um fascinio peculiar sobre este
dlumo. Mais adiante, o desenho (fig. 85} reproduz de novo a flor
azul, mas desta vez subdividindo-a em oito partes; seguem-se as
imagens de quatro montanhas em torno de um lago dentro de uma
cratera; um anel vermelho estd pousado por terra e dentro dele hd
uma drvore seca, na qual uma serpente verde se enrosca, subindo
pela esquerda (fig. 13).

Nao serd pouca a perplexidade do leigo diante da seriedade ¢
atengdo com que se trata aqui de um problema que pede algum
conhecimento da ioga e da filosofia medieval do “lapis”. Conforme
j4 mencionamos no caso da quadratura do cireulo, este € um dos
métodos para a produgdo do “lapis”; outro, seria o uso da “ima-
ginatio” (imaginacdo}, come indica o seguinte texto: “Cuida de
fechar muito bem a tua porta, para que aquele que estd dentro néo
possa escapar e — pela vontade de Deus — alcancards a tua meta. A
natureza opera progressivamente e eu quero que fagas o mesmo,
sim, que a tua imaginagdo seja orientada pela natureza, E que
enxergues de acordo com a natureza, através da qual os corpos se
regeneram nas entranhas da terra. E imagina tal coisa com a
imaginacdo verdadeira e néo com a imaginago fantasiosa'®4,”

O “vas bene clausum” (vaso bem fechado), medida de precaugio
fregiientemente aplicada pelos alquimistas, é um equivalente do
cfrculo mdgico. Em ambos os casos, o que estd dentro deve ser
protegido da invasdo ou contaminagio daquilo que estd fora™ ", bem
como desse modo serd impedido de escapar. A “imaginatio”
(imaginagdo) deve ser entendida aqui em seu sentido literal e
cléssico, ou seja, como verdadeira forga de criar imagens, e ndo como
“fantasia”, a qual designa uma idéia que ocorre de repente, a modo
de um pensamento insubstancial. PETRONIUS emprega este termg

= L 1 L : !)]06
reforcando sua conotagio de ridicularia: “phantasia non homo
(fantasia, ndo um homem). A “imaginatic” (imaginacdo) é uma

104, Rosarium {(Art. eurif. 11, p. 214s).

105, Op. cit., p. 213: “... nec intrat in eum <lapidem > quod non sit ortum ex eo,
quoniam st aliquid extranei sibi apponatur, statim corrumpitur.” [E nada entra nele
<no lapis> que dele ndo tenha saido, pois se fosse acrescentado algo de estranho, ele
se corromperia imediatamente. ]

106. {Satyricon, pardgr. 38].
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evocagdo ativa de imagens (interiores) “secundum naturam” (segun-
do a natureza) e constitui uma verdadeira fungdo do pensamento ou
do poder de representagdo, que ndo tece fantasias aleatérias, sem
meta ou fundamento; assim pois nio joga com os objetos, mas
procura captar a realidade interjor por meio de representagdes fiéis
3 natureza, Esta atividade é designada como sendo um “opus”
(obra). A maneira pela qual o sonhador lida com os objetos dessa
expetiéneia interior ndo pode ser caracterizada sendo como um
verdadeiro trabalho, devido ac modo exato, cuidadoso e cons-
ciencioso mediante o qual o sonhador colige e elabora o contetdo
que abre passagem do inconsciente para o consciente. A semelhanga
com o “opus” torna-se dbvia para quem estiver familiarizado com a
alquimia. Além disso, os sonhos cenfirmam uma tal analogia, como

N

R \g\\\ AL e

Fig. 81. “Sol et ejus umbra” (o sol e sua sombra). A terra esta situada entre a luz
e as frovas,
MALER, Scrutinium chymicum (1687)
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O sonho 23, do qual estamos tratando, deu origem aos desenhos
comentados acima, e ndo contém qualquer sinal que indique o
“estrangulamento” do lado esquerdo, Muite pelo contrdrio, o sonha-
dor encontra-se novamente no temenos, confrontade com a rulher
desconhecida que personifica a quarta fungio, ou func¢io “in-
ferior”.}% Seu desenho foi antecipado pelo sonho e o que este tltimo
representa de modo personificadoe € reproduzide pelo sonhador sob
a forma de um ideograma abstrato. Isto poderia indicar que o sentido
da personificagdo é o simbolo de alge que também poderia ser
representado sob uma forma totalmente diversa. Esta “forma diver-
sa” é uma referéncia retroativa ao sonho 16 [parigr. 971, ac As de
paus cuja analogia com a cruz de bragos desiguais foi ressaltada,
Aqui a analogia ¢ confirmada. Tentei resumir a situag¢do daquele
momento através da seguinte férmula: a Trindade cristd, matizada
porém tingida ou sombreada pelas quatro cores. Estas aparecem
aqui a modo de uma concretizagdo da “tetrakeys”. O Rosanum clta
uma declaragio semelhante no Tractatus aureus: “Vultur' ... el
voce magna, inquiens: ‘Ego sum albus niger et rubeus citrinus
(O abutre... clama com voz alta, dizendo: ‘Eu sou o branco negro e
o vermelho amarelo’), Por oumre lado, é sublinhade ¢ fato de ¢ “lapis”
reunir em si “ommnes colores” (todas as cores). Poder-se-ia supor
portante que a quaternidade representada pelas cores constitui um
estdgio preliminar; Isto é confirmado no Rosarium; “... lapis noster
est ex quatuor elementis” (... nosso lapis provém dos quatro elemen-
tos) (figs. 64, 82, 117 e outras). O mesmo ocolre com o “aurum
philosophicum™ “.. in auro sunt quatuor elementa in aequali
proportione aptata” {oure filoséfico: ... no puro, 0s quatro elementos
se acham reunidos em proporgdes iguais)**'. O fato é que no sonho

107. “Filli, extrahe a radio suam umbram: accipe ergo quartam partem sui, hoc
esi, unam pariem de fermento et tres partes de corpore imperfecto”, etc. [Fitho, exwai
do taio sua sombra: retira-lhe entdo a quarta parte, i.€, umna parte do fermento € trés
partes do corpo imperfeito]: Instru¢do para a preparagio do “lapis”. [Citacio de
HERMES do: Reserium {Arr. aurif I, p. 317.}] Com referéncia a “umbra®, compare-se
com op. cit,, p. 233: “Fundamentum artis est Sol, et eius umbra.” [O fundamento da
Arie & o Sol e sua sombra] {fig. 81). O texto acima corresponde apenas ao sentido
segundo o Tractatus aureus, mas nfo 3 sua forma literal.

108. Compare-se com sonho 58, pardgr. 304, Abutres, dguias, corvos alquimicos
s30 sinbnimos em sua esséncia.

109. Esta citagio de HERMES também € arbitrdria. Na realidade, a passagem diz
o seguinte: “Ego sum albus nigri, et rubeus albi, et citrinus rubei, et certe veridicus
sum.” [Eu s0u o branco do negro e o vermelho do branco, o amarelo do vermelho e
digo a verdade com certeza.] (Tractatus aureus, p. 12). Desta maneira exprimem-se
wés significados por quatre cores, contrariamente 3 fGrmula de HORTULANUS, que
atribui quatro naturezas e trés cores ao “lapis” (De Alchemig, p. 372).

110. Op. cit., p. 207.

111. Op. cit,, p. 208.
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Fig. 82. O Anthropos com 08§ quaire elementos.
De um manuscrito russo do séc. XVilf

também as quatro cores representam a transi¢do da Trindade para
a Quaternidade e portanto para a quadratura do efreulo (figs. 59 e
60); este tiltimo, devide 4 sua rotundidade (simplicidade perfeita),
se aproxima mais da natureza do lapis, segundo a concep¢io dos
alquimistas. Uma receita atribufda a RAIMUNDO, para a preparacgéo
do lapis, diz o seguinte: “Recipe de simplicissimo et de rotundo
corpore, et noli recipere de triangulo vel quadrangulo, sed de
rotundo: quia rotundum est propinquius simplicitati quam trian-
gulus. Notandum est ergo, quod corpus simplum nullum habens
angulum: quia ipsum est primum et posterius in planets, sicut Sol
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in stellis” (Filho, toma de corpe mais simples e redondo, e nao do
triangular ou quadrangular, [toma] do redondo; porque o redondo
est4 mais préxime da simplicidade do que o triangular. Note-se que
0 corpo simples ndo tem Angulo algum, pois é o pr]i?eiro € oiltimo
dentre os planetas, como o sol enire as estrelas).!

SONHO 24

Duas pessoas conversam sobre cristais e em especial sobre um di-
amarnte,

Dificilmente n#o nos ocorrerd aqui a idéia do lapis. Mais do que”
isso, este sonho revela o fundo histérico, sugerindo que se trata
efetivamente do lapis cobigado, do “tesouro dificil de se obter”. O
“gpus” do sonhador é como que uma recapitulagiio inconsciente dos
esforgos da flosofia hermética. (V. a respeito do “diamante” outros
sonhos: 37, 39, 50 [paragrs. 258, 262, 284].)

SONHO 25

Trata-se da constru¢do de um ponto central e de tornar a figura
simétrica por espelhamento neste ponto.

O termo “constyucdo” indica a natureza sintética de “opus”, bem
comeo a laboriosa edifica¢do, que requer toda a energia do sonhador.
O “tomar simétrico” é uma resposta ao conflito do sontho 22 [pardgr.
200] que pretendia “sufocar a esquerda” de modo completo. Agora,
um lade deve corresponder perfeitamente ao outro, tal como uma
imagem no espelho. A imagem aparece no ponte cental, o qual
possuli a propriedade de refletir, sendo um “vitrum”" ", um cristal
ou espelho d’dgua (fig. 209). Refletir no espetho é provavelmente
outra alus3o 3 idéia subjacente de lapis, do “aurum philesophicum?”,
do Elixir, da “aqua nostra®, etc. (fig. 265).

Assim como a “direita” representa a consciéncia, seu mundo e
seus principios, o “espelhamento” significa uma conversdo da ima-
gem do mundo para a esquerda, produzindo uma imagem corres-
pondente inveriida. Em outras palavras, mediante o
“espelhamento”, a “direita” se apresenta como wma inversdo da
“esquerda”. A “esquerda” parece pois ter os mesmos direitos que a

112. Rosarium, op. cit., p. 317.

113. “<lapis> nihilominus non funditur, nec ingreditur, nec permiscetur: sed
virificatur” ete. [A pedra ndo pode ser fundida, nem penetrada, nemn misturada, mas
sim, vitrificada.} (ADEMARUS: citagéo no Resariurm, op. ., p. 353).
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“direita”, ou melthor, o inconsciente e sua ordem quase sempre
ininteligivel vem completar simetricamente a consciéncia e seus
conteiidos, Permanece porém obscuro o fato de se saber o que se
reflete e o que ¢ ¢ refletido (fig. 55). Continuando nosso raciocinio,
poderiamos considerar o “ponto central” como uma intersecgio de
doi? Irgn.u'u:los correspondentes, mas invertidos pelo reflexo no espe-
lho ™™,

A idéia de tornar simétrico poderia significar assim um ponto
culminante no reconhecimento do inconsciente e sua incorporagdo
numa imagem geral do mundo. O inconsciente adquire aqui um
cariter edsmico.

SONHO 26

E noite, céu estrelado. Uma voz diz: “Agora vai comegar.” O sonhador
pergunta: “0 qué?” A voz responde: “O movimento circular pode
comegar.” Uma estrela cadente cal, descrevendo estranha curva para
a esquerda. Muda a cena. O sonthador encontra-se num local duvidoso
de diversées. O dono desse bar parece ser um explorador sem escriipulos.
Algumas jovens decatdas também 1d estdo. Comega entdo uma con-
tenda acerca de direite e de esquerda. O sonthador retira-se e percorre
num tdxi o pertmetre de um quadrado. Depois, novamente o bar. 0
dono deste afirma: “O que as pessoas comentavam acerca de direita e
de esquerda ndo tocou o qute sinto. Hd verdadeiramente um lado direito
e um lado esquerdo na sociedade humana?” O sonhador responde: “A
existéncia da esquerda néio contradiz a da direita. Ambas existem em
todo o ser humano. A esquerda € o reflexo da direita. Sempre que a
sinto como uma imagem refletida no espelho, sinto-me unificado. Néo
hd lado direito, nem esquerdo na sociedade humnana; mas hd pessoas
simétricas e assimétricas. Os assimétricos sdo os que conseguem realizar
apenas um lado, o esquerdo ou o direito. Encontram-se ainda na
situagdo infantil.” O dono do bar diz, pensativo: “Isto jd é bem melhor”.
E retorna aos seus afazeres.

Relatei este sonho inteiro, por ser uma ilustragio excelente do
modo pelo qual o sonhador acolhe as idéias sugeridas no sonho 25
[pardgr. 223]. A idéia da rela¢do simétrica é despida de seu cardrer
césmico e traduzida numa linguagem psicolégica, expressa em
simbolos sociais. “Direita” e “esquerda” sdo termos usados quase
como “slogans” politicos.

114. Existem paralelos parapsicoldgicos muite interessantes, que ndo posso
mencionar agui.
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Fig. 83. Dante é conduzido  presenga de Deus na rosa celeste.
DANTE, Paraiso (Vaticano, séc, XV)
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O aspecto c¢dsmico aparece no infcio do sonho. O sonhador 229
observou que a estranha curva tragada pela estrela cadente corres-
pondla exatamente A linha que tragava ao esbogar a flor dividida em
oito partes, 1S A curva configura o desenho das pétalas. A estrela
cadente desenha o contomo de uma flor que abarca completamente
¢ céu estrelado. Aqui comega o movimento circular da luz.'1® Esta
flor césmica corresponde i rosa do “Paradiso” de DANTE (fig. 83)

A natureza césmica de uma experiéncia, cujo aspecto “interior” 230
s6 poade ser compreendido psicologicamente, choca e provoca ime-
diatamente uma rea¢iio do aspecto “inferior”. QO aspecto cdsmico é
evidentemente “alto” demais, sendo por isso compensado no sentido
oposto (para baixo). Assim sendo, 2 simetria j4 ndc é mais a das duas
imagens do mundo, mas apenas a da sociedade humana e enfim do
préprio sonhador. O dono do bar, comentando essa interpretagdo
psicolégica como “bem melhor”, exprime um reconhecimento que
ainda deveria ser complementado pela frase: *mas n3o o suficiente”.

A contenda acerca de direita e de esquerda, iniciada no bar, é 231

um conflito que itrompe no préprio sonhador ao ter que reconhecer
a simetria. £ isto que ele nio consegue fazer, pois o outro lado tem
um aspecto tdo deplordvel que ndo é ficil olha-lo de pervo. Dai, a
razéo da “circumambulatio” magica (a caminhada em tornoe do
quadrade), o que mantém o sonhador dentro e o impede de fugir,
fazendo-o suportar sua imagem refletida no espetho. Embora o faga
da melhor maneira possivel, ndo contenta o outre lado. Dal, a
relativa frieza da apreciacdo de seus méritos,

IMPRESSAOC VISUAL 27

Um circulo; em seu centro hd uma drvore verde. No cfrculo desenrola-se 232
uma bataltha furiosa entre selvagens. Eles ndo véem a drvore.

E ébvio que o conflito entre a “direita” e a “esquerda” ainda ndo 233
terminou; continua, uma vez que os selvagens permanecem em
“estado infantil” e, por serem assimétricos, sé conhecem a direita ou
a esquerda e nunca a terceira posi¢do, que estd acima do conflito.

IMPRESSAO VISUAL 28

Um cireulo, dentro do qual hd degraus que levam a um pequenc 234
reservatdrio acima, dentro do qual hd uma fonte.

115. Comparar com 0 comentirio do sonho 23, pardgr. 217.
116. Compare-se com pardgrs. 245s e 258s, bam como com [WILHELM e JUNG]
O Segredo da Flor de OQuro, passim,
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Quando um estado € insatisfatério por faitar-lhe umn aspecto
esseNcial do inconsciente, o processo interior recorre a simbolos
anteriores, tal como neste caso. O simbolismo remete de novo ao
sonho 13 [pardgr. 154), onde deparamos com o Jardim mandélico
dos filésofos, e com a fonte da “aqua nostra” (nossa dgua) (fig. 84
e th. 25, 26 e 56). Q cfrculo e a fonte reforgam a mandala repre-
sentada pela “rosa”"!” no simbolismo medieval. O “jardim das rosas
dos filésofos” é um simbolo que ocorre com freqiiéncia, !

Fig. 84. Afonte no fardimn cercado de muros significa 2 “constantia in adversis”
{constancia na adversidade); situagio bern caracteristica na alguimial
BOSCHIUS, Symbolagraphia (1702)

IMPRESSAO VISUAL 29
Um ramo de rosas, depois o sinal % | que deveria no entanto ser %

O ramo de rosas é semelhante a uma fonte que jorra. O sentido
do primeiro sinal (drvore?) nio & claro, ao passo que a corregdo
representa a flor dividida em oito partes (fig. 85). Trata-se manifes-
tamente da corre¢do de um erro, que de certa forma prejudicava a
totalidade da "rosa”. A reconstrugio deve reaproximar da consci-
éncia o problema da mandala, ou melhor, a avaliagdo e interpretagio
corretas do “ponto central”,

117. Compare-se com VALLI, Die Geheimsprache Dantes und der Fedeli d’Amore.
118. Compare-se com Rosarius minor em: De alchemia, p. 309s,
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Fig. 85. A flor de oito pétalas corno oitava ou a primeira das sete,
Recueil de figures astrologiques (séc, XVl

187



238

239

240

241

242

SONHO 30

0 sonhador estd sentade a uma mesa redonda, com e mulher escura
¢ desconhecida.

Sempre que se atinge um ponto méximo de clareza ou da
possibilidade mais ampla de chegar a uma conclusfio é comum
ocorrer uma regressdo. Alguns sonhos intercalados nesta série
mostram com nitidez que a exigéncia insistente da totalidade
provoca no sonhador um sentimento algo penoso, uma vez que a
realizagdo de tal exigéncia acarreta conseqliéncias prdticas signifi-
cativas em sua vida, cujo cardter pessoal transcende os limites de
nossas consideragbes.

A forma redonda da mesa é novamente uma alusio ao circulo
da totalidade. A esta totalidade pertence a anima, como repre-
sentante da quarta fun¢io, principalmente sob seu aspecto “escuro”,
o0 qual sempre se manifesta quando algo deveria ser concretizado,
vertido na realidade, ou quando algo estd a ponto de traduzir-se por
si mesmo na realidade. O “escuro” é o cténico, o terrestre e o real.
E também a fonte do medo gerado pela regressio.

SONHOQ 31

O sonhador estd sentado a uma mesa redonda em companhia de um
homem que emana qualidades negativas. Sobre a mesa hd um copo
cheio de massa gelatinosa.

Este sonho representa um progresso em relagdio ao sonho
anterior, na medida em que o “escuro” é aceito como a ?rdpria
“escuridio”, a ponto de produzir uma verdadeira “sombra”!%* que

119. “Ab eo, quod nigram caudam habet abstine, terrestrium enim deorum est®
[Afasta-te daquilo que tem um rabo preto, pois pertence aos deuses da terra.] (Symbola
Pythagore phylosophi em: FICINUS, Auctores platonict, fol. X, 1I1).

120, Apesar de o tema deste estudo ndo permitir a ampliacio da discussio da
psicologia dos sonhos, devo esclarecer alguns pontos. O sentar-se a uma mesa na
companhia de ouwros significa relacio, ligagio, “composi¢io”. A mesa redonda signi-
fica aqui compor a totalidade. A figura da anima (ji.¢, o inconsciente personificado)
separada da consciéncia do eu, portanto inconsciente, significa que a existéncia de
uma camada isoladora do inconsciente pessoal estd intercalada entre 0 eu e a anima.
A existéncia de um inconsciente pessoal demonsira que contetidos de cardter pessoal
poderiam de fato tomar-se conscientes, mas sdo ilegidmamente mantidos no incons-
ciente, Estamos portanto na presenca de uma consciéncia insuficiente ou inexistente
dasombra. Asombra comresponde a uma personalidade do eu negativo, compreenden-
do portanto todas as caracteristicas cuja existéncia € desagraddvel e deplordvel. Neste
caso, a sombra e 8 anima, por serem ambas inconscientes, contaminam-se mutua-
mente, o que ¢ sonho representa sob a forma de algo como um “matrimdnio”. Mas se
a existéncia da anima (ou da sombia) for reconhecida e compreendida, ocorre uma
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concerne & vida pessoal do sonhador. Isto faz com que a anima seja
liberta da projegdo da inferioridade moral, podendo entdc assumir
sua prépria fungio, isto &, seu aspecto vive e criativo™ . Este tiltimo
é representado pelo copo com seu conteido estranho, o qual,
juntamente com o sonhador, j4 comparamos com a “massa da vida”
indiferenciada, no sonho 18 {pardgr. 183]. Naquela etapa tratava-se
de uma transformacgdo gradual do animalesco primitive em algo
humano. A expectativa agora é algo semelhante, uma vez que a
espiral do desenvolvimento interior parece ter chegado novamente
ao mesmo grau, mas em nivel superior.

O copo corresponde ac “unum vas” (vaso uno) da alquimia (fig.
86) e seu conteiido & mistura viva semi-orginica da qual deverd
emergir o corpo do lapis, dotado de espirito e vida, ou entdo aquela
inesquecivel figura da segunda parte do Fausto de GOETHE, que
dissolve trés vezes consecutivas o cocheiro-menino, o “homunciulus”
e Euphorion que se despedaga no trono de Galatéia (os irés sim-
bolizando a dissolugdo do “centro” no inconsciente). O lapis ndo €
somente uma “pedra” mas, segundo é claramente constatado, se
compde “de re animali, vegetabili et minerali” (coisas anjmais,
vegetais e minerais), COl'lSlStl.l'ldO de cor?o alma e es‘.pit’itctm2 ela
cresce a partir da camne e do sangue O filésofe (HERMES na
Tabula smaragdina)} diz o seguinte: “O vento carregou-a emn seu
venire” (v. fig. 210). Vé-se claramente que “O vento éo ar, o aré a
vida e a vida, a alma.” “A pedra ¢é a coisa intermedidria entre os
corpos perfeitos e impetfeitos, e o ) Jue a prépria natureza comegou
serd levado a perfei¢do pela Arte” Esta pedra é chamada o “lapis
invisibilitatis” (pedra da invisibilidade)’

No soitho trata-se de dar vida (e reahdade) ao “centro”, irata-se
por dizer assim de seu nascimento. O fato desse nascimento provir
de uma massa amorfa encontra um paralelo na idéia alquimica da
“prima materia” como uma “massa informis” caética, prenhe de
sementes de vida (figs. 162 e 163). Como vimos, a qualidade da goma

separacdo das duas figuras, tal como aconteceu em nosso caso. Com isso a sombra é
reconhecida como algo que pertence ao ey, a anima, porém, como algo nio perten-
cente ao eu.

121. Compare-se com 6 que disse sobre a fungdo da anima em minha conferéncia
mtitulada; Uber die Archetypen des kollektiven Unbewussten [pardgrs. 53s). No tratado
Hermes an die menschliche Seele, a anima é chamada “a intérprete suprema e a guardia
mais préxima” (do etemo), o que caracteriza muito bem sua fungio de mediadora
enire ¢ consciente e o inconsciente.

122, Rosarium (Art. eurif. 1), p. 237.

123. Op. cit., p. 238.

124. Op. cit., 235s.

125. OQp. ciL,, p. 231.



245

ardbica e da cola lhe € atribuida, ou também € designada como
‘viscosa” e “unctuesa”. (Em PARACELSO, o “Nostoc” é a substincia
arcana). Embora a idéia de “gelatinoso” esteja baseada primeira-
mente em concep¢des modernas de solo nutriente, excrescéncias
gelatinosas e coisas semelhantes, ela também se reporta a idéias
alquimicas muite mais antigas, as quais, como j4 insisimos diversas
vezes, exercem uma influéncia poderosa, apesar de nic serem
conscientes, na escolha do sfimbolo.

Fig. 86. O aparelho de destilagio alquimica, 0 “unum vas”, com as serpentes do
Mercirio (dupio).
KELLEY, Tractatus duo de Lapide philosophorum (1676)

SONHO 32

O sonhador recebe uma carta de mulher desconhecida. Ela diz estar
sofrendo de dores uterings. Hd um anexo @& carta com um desenho
semelhante ao seguinte:

ik T
. .

LTS e

. -
PP

#* = Licrus

Hd muitos macacos na floreste virgem. Depois descortina-se uma vista
sobre geleiras brancas.

126. O dtero € o centro, ¢ vaso doador da vida (fig. 87). A pedra é como ¢ Graal,

o préprio vaso criador, o “elixir vitae”. E circundado pela espiral, simbolo da
aproxima¢io indireta pela circum-ambulagio.
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Fig. 87. A Virgem representada como vaso da crianga divina,
Rosario dela gloriosa vergine Marla, Veneza (1524)

A anima envia a noticia de processos dolorosos no centro criador 24s
de vida. Este néo é mais ¢ “copo” contendo a massa de vida, mas um
ponto central caracterizado como “utero”, e que através de uma
espiral € atingido através da circum-ambulagéo. De qualquer modo,

a espiral acentua o ponto central e portante o f{itero, sindénimo
freqiiente do vaso alquimico. Ele também é um dos significados
bésicos da mandala oriental’?. A linha em forma de serpente

127, O centro da mandala corresponde ao célice do 1étus indiano: sede e local de
origem dos deuses. O nome que o designa, “padma”, tem um significado feminino. O
“vas” & muitas vezes conhecido como itero, onde & gestada a “crianca”. Na ladainha
de Loreto, Maria € designada trés vezes como “vas” (“vas spirituale”, “honorabile” e
“insigne devotionis”); na poesia medieval também ¢ chamada “Flor do mar”, que
contém o Cristo dentro de si. (Compare-se com o sonho 36, pardgr. 256.) O vaso do
Graal (fig. 88) tem intima relag3o com o vasp hermético: WOLFRAM VON ESCHEN-
BACH chama a pedra do Graal de “lapsit exillis™; ARNALDUS DE VILLANOVA (1 1313)
chama o lapis de “lapis exilis”, a “pedra insignificante” (Rosarium, op. cit., p. 210).
Para a interpretagdo utilizada por WOLFRAM, isto pode ser relevante.
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Fig. 88. Vis&o do Santo-Graal - do Roman de Lancelot du Lac (séc. XV).

conduz ao vaso e constitui uma analogia com a serpente medicinal
de Esculdpio (figs. 203, 204) e com o sfmbole tintrico do Shiva
bindu, do deus eriativo, latente, sem extensfo, sob a forma do ponto
ou lingam circundado trés vezes e meia pela serpente Kundalini™<*.
Com a floresta virgem, encontramos de novo a imagem do macaco
que j4 aparecera nos sonhos 16, 18 [parigrs. 164 e 183] e na visdo
22 [pardgr. 117]. Na visdo 22, essas imagens eram seguidas pela
frase: “rude deve serregido pelaluz”, enquanto no sonho 18 aparecia
a imagem da cabega “transfigurada”. O sonho 32 acaba com uma
vista sobre “geleiras brancas”. Isto lembra ac sonhador um sonho

128, Ver AVALON, The Serpent Power (Shat-Chakra-Nirupana).
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precedente (que nio estd incluido nesta série), no qual ele vé a via
lictea e entra num didlogo sobre a imortalidade. O sfmbolo das
geleiras é pois a ponte reconduzindo ao aspecto césmico que causara
a regressao. Como de costume, o antigo nio retorna com a mesma
simplicidade, mas introduz uma nova complicagdo, a qual, como era
de se prever logicamente, ¢ tio chocante para a consciéncia intelec-
tual como o fora o aspecto cdsmico. A complicagio a que nos
referimos é a lembranca do didlogo sobre a imortalidade. J4 houve
alus3o a este tema no sonhe 9 [pardgr. 134], aravés do relégio de
péndulo, um “perpetuum mobile”. A imortalidade é um reldgio que
jamais para, uma mandala que gira eternamente, tal como o céu. O
aspecto césmico volta com juros e juros acrescidos. Isto poderia ser
excessivo para o sonhador, perquanto um estémago de cientista tem
uma capacidade digestiva limitada.

De fato, ¢ inconsciente prope uma desconcertante profusio de
defini¢des para essa coisa obscura chamada mandala ou Selbst
(Si-mesmo), Parece até que estamos dispostos a continuar no incons-
ciente ¢ sonho secular da alquimia, amontoande novos sinénimos
sobre os velhos, para afinal sabermos tanto ou tio pouco quanto os
Antigos. Ndo entrarei em detalhes acerca do que o lapis significava
para os nossos ancestrais, nem sobre o significado que até os dias
atuais a mandala tem para os lamalstas, os lagn’istas, 0§ astecas e
os indios Pueblo, ou ainda a “pflula de ouro™ < para os taoistas e ¢
“germe de ouro” para os hindus. Cenhecemeos os textos que os
descrevem vividamente. Mas o que significa o fato de o inconsciente
apresentar coin tanta cbstina¢io um simbelisme tio abstruso a um
europeu erudito? Na minha opinido, o tinico ponto de vista aplicdvel
aqui é o psicolégice. (Talvez haja outros, que nio me sdo familiares),
Deste ponto de vista (psicoldgice), tudo aquile que pode ser
agrupado sob o conceito global de mandala parece ser a esséncia de
determinada atitude. As atitudes cenhecidas da consciéncia ex-
primem inten¢des e metas que podem ser definidas. A atitude voltada
para o Si-mesmo porém ¢é a tinica que ndo tem meta definivel, nem
intencdo visivel. Sem divida, podemos pronunciar a palavra “Si-
mesmo”, mas o que ela quer dizer permanece envoito numa obscu-
ridade “metafisica”. Ndo obstante, define ¢ “Si-mesmo” como sendo
a totalidade da psique consciente e inconsciente. No entarnto, essa
totalidade transcende a nossa visdo: é um verdadeiro “lapis in-
visibilitatis” (pedra da invisibilidade). Na medida em que o incons-
ciente existe, n3o é definivel e sua existéncia é um mero postulado.
Nada podemos afirmar acerca de seus conceitos possfveis. A

129. Sindnimo da “Flor de ouro™.
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totalidade é empirica somente em seus aspectos parciais e na medida
em que estes sdo contetddos da consciéncia. Enquanto totalidade,
porém, ela transcende necessariamente a consciéncia.
Conseqiientemente, o “Si-mesmo” é um conceito-limite, alge como
a “coisa-em-si” de KANT. Mas acrescentemos que sna nitidez aumen-
ta constantemente com a experiéncia, conforme atestam nossos
sonhos, sem nada sacrificar de sua transcendéncia. Dade que nio
podemos saber quais sdo os limites daquilo que desconhecemos,
também nio temos condi¢bes de estabelecer quaisquer limites ao
Si-mesmo. Seria arbitrdric e portante anticientfico restringir o
Si-mesmo aos limites da psique individual, independenternente da
circunstincia de ignorarmos seus limites, que jazem no incons-
ciente, Podemos definir os limites da consciéneia; o inconsciente
porém é o psiquismo desconhecide e portanto ilimitado, pelo fato
de ser indefinivel. Ndo devemos pois surpreender-nos se as manifes-
ta¢Bes empiricas dos conteiidos inconscientes apresentarem carac-
terfsticas de algo sem limites e ndo determinade por espago e tempo.
Tal qualidade é numinosa e portanto assustadora, principalmente
para quem reflete atentamente, cénscio do valor de conceitos bem
delimitados. E uma sorte ndo sermos filésofos, nem tedlogos, pois
isto nos evita o confronto com tais “mimenos” no exercicio da nossa
profissdo. O pior é quando, paulatinamente, se torna claro que os
“nimenos” sdo “entia” (entes) psiquicos que se impéem i consci-
éncia enquanto noite apés noite os sonhos filosofam por sua prépria
conta. E ainda mais: se tentarmos nos esquivar desses *nimenocs”,
rejeitando com irritagdo o oure alquimico que o inconsciente nos
oferece, sentir-nos-emos verdadeiramente mal, apesar de todo o
nosso bom senso. Apresentaremos sintomas e ne momento em que
resolvermos encarar de novo essa pedra de escdndalo, trans-
formando-a em pedra angular - ainda que apenas hipoteticamente
- os sintomas desaparecerao e sentir-nos-emos “inexplicavelmente”
bemn. Em tal dilema podemos pelo menos consclar-nos com a idéia
de que o inconsciente é um mal necessdrio e que devemos leva-lo
em conta; a atitude mais inteligente que podemos ter em relagdo a
ele é acompanhd-lo em algumas de suas incursées simbélicas ¢
estranhas, embora o sentido das mesmas seja extremarnente ques-
tiondvel. Talvez seja bom para a satde recordar “as ligbes da
humanidade anterior” (NIETZSCHE).

A 1inica obje¢do contra tais expedientes intelectuais é que nem
sempre eles resistem & prova dos acontecimentos. Observa-se em tais
casos e em outros andlogos, que no correr dos anos a enteléquia do
Si-mesmo se impde de tal forma, que a consciéncia € obrigada a
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realizar proezas cada vez maiores para acompanhar o ritmo do
inconsciente.

Podemos afirmar por agora que o simbolo da mandala é uma
realidade psiquica auténoma, caracterizada por uma fenomenologia
que se repete e ¢ idéntica em teda a parte. Parece tratar-se de uma
espécie de niicleo atémico, sobre cuja estrutura mais profunda e
sobre cujo sentido vltimo nada sabemos. Podemos também conside-
r4-lo como um reflexo real (ou melhor, atuante) de uma atitude da
consciéncia; esta é incapaz de indicar sua meta ou suas intengoes
¢ devido a esta impossibilidade ela projeta por inteire a sua advidade
no centro virtual da mandala*%, A forca compulsiva necessdria para
essa projecio estd sempre numa situagdo da qual o individuo nio
sabe como sair. No entanto, ver a mandala meramente como um
reflexo psicolégico contraria a natureza auténoma deste simbolo que
se manifesta em sonhos e visbes com uma espontaneidade as vezes
arrasadora e a natureza auténoma de inconsciente em geral. Ora,
este titimo nio é apenas a forma originéria do psiquico, mas também
a situa¢do que vivemos na primeira infincia e & qual retornamos
todas as noites, Nao hd provas da atividade meramente reativa (ou
reflexa) da psique. Esta concepgado, no melhor dos casos, seria uma
hipétese de trabalho bioldgica, de valor limitade. Elevada & dig-
nidade de verdade universal, ndo passa de wn mito materialista, uma
vez que nio leva em consideragio a inegdvel capacidade criativa da
alma, diante da qual todas as “causas” se reduzem a meros ensejos,

SONHO 33
Uma luta entre selvagens, durante a qual sdo cometidas atrocidades
bestiais.

Como era de se esperar, a nova complicagdo (a “imortalidade™)

desencadeou um conflito tremendo que utiliza a mesma simbologia,
tal como na situa¢do andloga do sonho 27 [paragr. 232].

SONHO 34

Conversa com um amigo. O sonhador diz-lhe; “Tentho que perseverar
diante do Cristo ensangiientado e continuar trabalhando na minha
salvagdo.”

Este sonho, como o anterior, indica um sofrimento
extraordindrio e sutil (fig. 89), provocado pela irrupgde de um

130, Esta projegdo £ considerada aqui como fenémeno espontineo & ndo como
uma extrapolagio deliberada. A projecio nio € um fenémeno voluntério.
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Fig. 89. O Pelicano, alimentando seus filhotes com o prépric sangue, como
alegoria de Cristo,
BOSCHIUS, Symbolographia {1702)

mundo espiritual estranho, de dificil aceita¢do. Daf a analogia com
a paixe de Cristo: “Meu Reino nio ¢ deste mundo.” Mas o sonho
revela também que prosseguir na tarefa de seu desenvolvimento
tornou-se uma questio de vida e de morte para ¢ sonhador. A
referéncia a Cristo pode revestir-se de um significade mais profundo
do que uma simples adverténcia moral, uma vez que se trata do
processo de individuagdo, reiteradamente proposte ac homem
ocidental sob 0 modelo dogmdtico e religioso da vida de Cristo. A
ténica do significado recafa sempre sobre a “realidade histérica” da
existéncia do Salvador, razdo pela qual sua natureza simbdlica
permaneceu na sombra, embora a encarnagio de Deus constitufsse
uma parte essencial do “Symbolon” (Credo). A eficAcia do dogma
nio repousa porém de mode algum na realidade histdrica, que é
Unica, mas em sua natureza simbélica, em virtude da qual é
expressdo de um pressuposte animico relativamente ubiquo, que
independe da existéncia do degma. Logo, existe um Criste “pré-
cristio”, bem como um Cristo “ndo-cristio”, na medida em que se
trata de umna realidade animica existente por si mesma. A teoria da
prefiguracgio repousa alids sobre este pensamento. Nada mais légico
portanto que a figura do Anthropos ou do Poimen aparega no homem
moderno, isento de pressupostos religiosos, uma vez que estd
presente em sua prépria psique (figs. 117, 195 e outras).
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SONHO 35

Um ator atira o chapéu contra a parede, onde este adquire a seguinte
forma:

O ator indica (conforme comprova material nio inclufde neste
texto) determinado fato da vida pesscal do sonhador, Este tltimo
havia até entdo conservado uma auto-imagem que o impedia de
tomar-se a séric. A atitude de seriedade ora adotada tornara-se
incompativel com a fic¢io anterior. Era preciso renunciar ao ator,
pois este rejeitava o Si-mesmo. O chapéu refere-se ao primeiro sonho
da série [pardgr. 52], no qual o sonhador usava um chapéu alheio.
O ator atira o chapéu contra a parede: o chapéu revela-se uma
mandala, O chapéu alheio era pois o Si-mesmo que lhe parecia
estranho na épeca em que o sonhador desempenhava um papel
ficticio,

SONHO 36

O sonhador vai de tdxi & Rathausplatz (Praga Municipal}, que no sonho
se chama “Marienthof” (Pdtio de Maria).

Menciono este sonho de passagem, por revelar a natureza
feminina do temenas, tal como a “rosa mystica” que € também um
dos atributos da Virgem na litania de Loreto (fig. 26).

SONHO 37

Curvas delineadas por uma luz em torno de um centro escuro. Depois,
uma caminhada através de caverna escura, na qual se trava uma luta
entre o bem e o mal. Mas nela hd também um principe onisciente. Este
oferece ao sonhador um anel de diamante, colocando-o em seu quarto
dedo da mdo esquerda.

Acirculagdo da luz iniciada no sonho 26 [pardgr. 227] reaparece
aqui com maior clareza. Aluz € sempre uma referéncia a consciéncia
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que inicialmente lgw.-ra::orre apenas a periferia. O centro ainda per-
manece obscuro. E a caverna sombria. Penetrar nela significa obvia-
mente desencadear um novo conflite. No entanto, esse centro é
também semeihante ao principe onisciente que estd acirna de tudo,
o dono da pedra preciosa. O presente equivaleria a um voto de
compromisse do sonhador com o Si-mesmo, tratando-se do dedo
anular da méo esquerda onde se usa a alianga. A esquerda porém é
o inconsciente, 0 que nos leva a concluir que a situa¢do ainda estd
em sua maior parte recoberta pela inconsciéneia. O principe parece
ser o representante do “aenigma regis” (enigma do rei) (cef. Comen-
tario do sonho 10 [pardgr. 142] - v. fig. 54). A cavermna sombria
corresponde ao vaso contendo os opostos em conflite. O Si-mesmo
manifesta-se nas oposi¢ies e no seu conflito; trata-se de uma
“coincidentia oppositorum™. Eis por que o caminho para ¢ Si-mesmo
é inicialmente um conflito.

e T
Fig. 90. O urso, tal como o dragio e o ledo, representa o aspecto perigoso da
“prima materia®,

Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1530}
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SONHO 38

Uma mesa circular em torno da qual hd quatro cadeiras. Mesa e
cadeiras estdo vazias.

Este sonho confirma a conjetura feita mais acima. A mandala
ainda nio estd “em uso”.

IMPRESSAO VISUAL 39

O sonhador cai no precipicio. Ld embaixo hd um urso, cujos olhos
britham alternadamente em quatro cores: verinelho, amarelo, verde e
azul, Na realidade, ele tern quatro olhos que se transformam em quatro
luzes. O urso desaparece. O sonhador passa por um longo corredor
escuro. Ao fim do corredor brilha uma luz. Ld se encontra um tesouro
e sobre ele o anel de diamante. Dizem que o anel o levard para longe,
rumo ao Oriente.

O sonho desperto mostra que o sonhador ainda se preocupa com
o centro obscuro. O urso representa o elemento cténico, que poderia
agarra-lo. Mas logo fica esclarecido que o animal é apenas uma
introdugdo s quatro cores {cf. sonho 23 [pardgr. 212]) que por sua
vez conduzem ao lapis, isto é, ao diamante cujo brilho revela todas
as cores do arco-fris. O caminho rumo ao Oriente representa talvez
uma alusdo ao antipoda inconsciente. Segundo a lenda, a pedra do
Graal vem do Oriente e para 14 deve voltar. Do ponto de vista da
alquimia, ¢ urso corresponde i “nigredo”, & “prima materia” (fig.
90), dela advindo a irisagdo da “cauda pavonis”.

SONHO 40

Guiado pela mulher desconhecida, o sonhador precisa descobrir o pdlo,
arriscando em extremo a prépria vida.

O pélo é o ponto em torno do qual tudo gira: eis de novo um
simbolo de Si-mesmo. A alquimia também usou a mesma analogia;
“No pélo estd o coragdo do Merctrio, o qual é verdadeiro fogo. Nele
repousa seu Senhor. Ao navegar através do mar imenso, ele se
orienta pela estrela boreal”.’* O Merctirio é a alma do mundo, e ¢
polo, seu coragdo (fig. 149. A idéia da “anima mundi” (figs. 91 e 8)
coincide com ¢ conceito do inconsciente coletivo, cujo centro é o
Si-mesmo. O simbolo do mar € outro sinénimo do inconsciente,

131. “In polo est cor Mercurii, qui verus est ignis, in quo requies est Domini suj,
navigans per mare hoc magtum... cursum dirigat per aspectum astri septentrionalis.”
(PHILALETHES, Introitus apertus, p. 655).
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IMPRESSAO VISUAL 41
Esferas amarelas rolando em circulo em diregdo 4 esquerda.

Representagdo da rotacdo em torno do centro, que lembra o
sonho 21 [pardgr. 198].

SONHO 42

Um antigo mestre mostra-the no chdo uma mancha vermeltha e
Huminada.

O “Philosophus” mostra-the o “centro”. A cor rubra poderia ser
uma alusfio A aurora, imagem da “rubedo” na alquimia, que geral-
mente precede imediatamente a conclusdo da obra.

SONHO 43

Uma luz amarela como ¢ sol, embora turva, aparece na neblina. De
seu centro partem oito raios. E esse o centro que eles devem atravessar,
o que ainda ndo gcorreu completamente,

O sonhador observa por sua propria conta a identidade desse
ponto que a luz deve atravessar com o péle (sontho 40 [parégr. 264]).
Trata-se portanto, como foi previsto, de aparecimento do sol, que
amarelo neste sonho. A luz perém continua turva, aluséio provivel
a uma compreensio insuficiente. O fato da luz “dever atravessar”
indica a necessidade de uma decisdo que requer esforco, A cor
amarela (citrinitas) coincide freqilentermente com a “rubedo”. O
“ouro” ¢ amarelo ou amarelo-avermelhade.

SONHO 44

O sonhador encontra-se num espago quadrado, onde deve permanecer
imével. Trata-se de uma prisdo para liliputianos ou criangas (7). Uma
mulher eruel os vigia. As criangas comegam a movimentar-se e circulam
na periferia desse espago. O sonhador sente vontade de fugir, mas é
impedido. Uma das criangas transforma-se num animal que the morde
a barriga da perna (fig. 118).

A claridade insuficiente exige outro esfor¢o de concentragio; é
essa a razdo pela qual o sonhador se encontra num estado infantl]
(figs. 95 e 96); “obliquo” também (v. sonho 26 [parigr. 2271} e
confinado no temenos sob a guarda de uma mae-anima cruel. O
animal que surge, como no sonho 18 [pardgr. 183], e morde o
sonhador sugere que este tltimo deve pagar um preg¢o. A “circumam-



bulatio”, como ja vimos, significa a necessidade de concentrar-se no
centro. Este estado de tens3o é quase insuportdvel. No entanto, ao
despertar o sonhador experimenta a sensag¢do agraddvel e intensa
de haver encontrado uma solugdo, “tal como se j4 estivesse com o
diamante na mio”. As “criangas” aludem ao tema do ando, exprimin-
do talvez o elemento “cabirico”, iste é, as forgas formativas do
inconsciente (sonhos 56s [pardgr. 301]), ou entde a condic¢do infan-

I

e

\\Mﬁlﬂﬂ

Fig. 91. Anima Mundi.
THURNEYSSER ZUM THURN, Quinta Esseniia (1574)
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SONHO 45

Um terreno de manobras. Hd tropas que se preparam para a guerra,
formando uma estrela de oito raios que gira para a esquerda,

O essencial parece ser aqui a indica¢do de um conflito superado,
A estrela ndo estd no céu, nem ¢ um diamante, mas sim uma
configuragdo sobre a terra constitida por seres humanos.

SONHO 46

O sonhador encontra-se preso num espage quadrado. Surgem ledes e
uma feiticeira md.

A prisdo cténica retém-no, pois ele ainda néie estd pronto para
realizar aquilo que deve (trata-se de um assunto pessoal importante,
ou mesmo de um dever que lhe causa muita preocupagio). Os ledes,
como todos os animais selvagens, indicam afetos latentes. Na
alquimia, o papel do ledo é jmportante e tem um significado
semelhante. Trata-se de um animal “do fogo”, alegoria do diabo, e
indica o perige do sonhador ser wagado pelo inconsciente.

SONHO 47
O velho sdbio mostra-lite um lugar na Terra, assinalado de um modo
especial.

Deve ser o lugar na Terra préprio para o sonhador realizar o
Si-mesmeo (v. acima, o sonho 42).

SONHO 48

Uma pessoa conhecida recebe prémio por ter encontrado um torno de
cerdmica ao escavar a terra.

O torno de cerimica gira sobre a terra (sonho 45), produzindo
vasos de argila (“terrestres”), os quais podem designar simbolica-
mente o corpe humano. O torno, por ser redondo, alude ao Si-mesmeo
e & sua atividade criadora, na qual se manifesta. O torno simboliza
igualmente a circulagdo, tema que jd apareceu virias vezes.

SONHO 49

Imagem de uma estrela em rotagdo. Nos pontos cardeais do circulo hd
figuras representando as estagfes do ano.
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Assim como j4 foi definido o lugar, agora € designado o tempo. 283

Lugar e tempo sdo os elementos fundamentais e mais necessérios
para qualquer determinagio. A determinagdo de tempeo e lugar fora
ressaltada desde ¢ inicio (nos sonhos 7 - 9 [pardgrs. 130-134]).
Situar-se no espaco e no rempe faz parte da realidade da existéncia.
As estacgdes do ano referem-se a divisdo do circu/o em quatro partes,
e isso corresponde ao ciclo do ano (fig. 92). O ano ¢ um simbolo do
homem prm‘u:m:hal1 (figs. 99, 100, 104). O tema da rotagdo alude
ao fato de que o simbolo do cfreulo ndo deve ser concebido de uma
forma estdtica, mas dinimica.

Fig. 92. O processo alquimico no Zodiaco.
Ripley Scrowle (1588)

132, Estudos Alguimicos [pardgrs. 229 e 237).
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SONHO 50

Um homem desconhecido dd ao sonhador uma pedra preciosa. Este
dltimo € atacado por apaches. Ele foge (pesadelo) e consegue salvar-se.
A muther desconhecida diz-lhe que ndo serd sempre assim: chegerd o
dia em que ele ndo poderd mais fugir, mas deverd resistir.

Aproximamo-nos a largos passos da realidade quando a um
lugar definido se acrescenta o tempo determinado. Iste esclarece o
dom da pedra preciosa e também o medo da decisdo e a falta de
forca para assumi-la.

SONHO 51

Reina uma grande tensdo. Numerosas pessoas circulam em volta de
um grande retdngulo central e de quatro pequenos retngulos laterais.
A circulagdo em torno do retdngulo grande é para a esquerda e a dos
meriores, para @ direita. No centro, a estrela de oito raios. No centro
de cada um dos quatro retdngulos menores hd um recipiente contendo
dgua vermelha, amarela, verde e incolor. A rotagdo da dgua dd-se para
a esquerda. Pergunta-se ansiosamente se a dgua serd bastante.

O

O X O

O

As cores indicam novamente os estdgios preliminares. A pergun-
ta “ansiosa” é sobre a questdo de se haverd ou ndo suficiente d4gua
da vida (*aqua nostra®, energia, libido) para alcancar a estrela. No
ceriro, a circulagio ainda se faz para a esquerda, isto é, a consciéncia
move-se em dire¢do ao inconsciente, O centro ndo se encontra ainda
suficientemente iluminado. A circulagdo para a direita nos
retingulos pequenos, que representam o quatro, parece ser uma
alusdo & tommada de consciéncia das quatre fungdes. Estas sdo



geralmente caracterizadas pelas quatro cores do arco-fris. Surpreen-
dentemente falta o azul e sibito a forma bdsica quadrada
desaparece. A horizontal alongou-se em detrimento da vertical.
Trata-se portanto de uma mandala "perturbada"133. Observe-se, de
um ponto de vista erftico, que a disposi¢io antitética das fungbes
ainda ndo estd bastante consciente a fim de discernir-se suas
polaridades caracterfsticas >*, A predominéncia das linhas horizon-
tais sobre as verticais indica um predominio da consciéncia do eu,
em detrimento da altura e da profundidade.

SONHO 52

Um saldo de baile retangular. Todos se deslocam na periferia da direita
para a esquerda, Subitamente ecou uma voz de comando: “Para o
centro!” No entanto, o sonhador deve primeiro dirigir-se & sala ao lado,
onde quebra algumas nozes. Em seguida, as pessoas descem até a dgua
mediante escadas de corda.

Teria chegado o momento de penetrar até o “centro”, mas o
sonhador deverd quebrar antes algumas nozes (resolver problemas)
no retdngulo menor (a sala ac lado), isto é, em uma das quatro
func¢es. Nesse meio-tempo ¢ processo continua para baixo, em
direcdo as profundezas da “4dgua”. Assim se alonga a vertical e o
quadrado se reconstitui a partir de retinguio incorreto. Isto exprime
a simetria total do consciente e do inconsciente, inclusive com todas
as implicagfes que a “simetrizagdo” do consciente e do inconsciente
tém, no nfvel psicolégico.

SONHO 53

O sonhador encontra-se num espago quadrado, vazio e em rotagdo.
Uma voz exclama: “Ndo o deixem sair. Ele ndo quer pagar o imposto.”

Trata-se de uma referéncia 4 auto-realizagiio insatisfaréria num
assunto pessoal j& mencionado; essa questdo representa wuma das
condigbes inelutdveis e essenciais da individuagdo. Como era de se

133. De vez em quando aparecem mandalas “perturbadas”. Elas consistem de
todas as formas derivadas do circulo, do quadrado ou da cruz regular; bem como as
formas baseadas ndo no nilmero quatro, mas no rés ou no cinco. Os nldmeros seis e
doze constituem neste caso uma certa exceqdo. O doze pode ter relagdo com o quatro
ou o rés. Os doze meses e os doze signos do Zodiaco sdo sfmbolos circulares, colocados
a nossa disposicao. Da mesma forma, ¢ seis é um conhecido simbolo do circulo. O més
sugere a predomindncia da idéia e da voniade (rindade) e o cinco, o homem fisico
{materialismo}.

134, Ver “reoria das fun¢des” em [JUNG] Psychologische Typen [parégrs. 642s].
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esperar, apds a insisténcia preparatéria na vertical do sonho
anterior, o quadrade é recenstituido. A causa da perturbagio fora a
subestima da exigéncia do inconsciente (das verticais), e que por
sua vez produziu o achatamento da personalidade (retingulo
deitado).

Depois deste sonho, o sonhador elaborou seis mandalas, tentan-

do estabelecer o comprimento exato das verticais, a “circulagio” e a
distribuicdo das cores. Depois deste trabalho teve o sonho seguinte:

SONHO 54

Chego a uma casa especial, solene: a “Casa da Concentragdo”. Ao fundo
distingue-se muitas velas dispostas de um modo especial, as quatro
pontas convergindo para o alto. Do lado de fora da porta da casa hd
um velho parado. Pessoas entram e permanecern silenciosas e imdveis
a fim de se recolherem interiormente. O homem que estd & porta diz
a respeito dos visitantes da casa: “Assim que safremn Id de dentro estardo
puros.” Depois disso eu mesmo entro na casa e sou capaz de concen-
trar-me plenamente. Uma voz diz: “E perigoso o que fazes. A religido
ndo é um imposto a ser pago para poderes livrar-te da imagem da
mulher; esta imagem é imprescindfvel. Al daqueles que utilisam a
religido como suceddneo de um outro aspecte da vida da alma: estdo
errados € serdo malditos. A religido ndo é um suceddneo, mas deve
aliar-se &s demais atividades da alma como complemento tltimo. Da
plenitude da vida ¢ que deves engendrar a tua religidio; somente entgo
serds bem-aventurado!” Ac ouvir esta frase dite em voz alta, ougo ao
longe uma misica: simples acordes de um 6rgdo. Algo faz-me lembrar
do tema da “Magia do Fogo” de Wagner. Ao sair da casa vejo uma
montanha em chamas e sinto: “Um fogo que ndo pode ser extinto é um
fogo sagrado” (Shaw, “Senta Joana”).

O sonhador sublinha que este sonho representou para ele uma
“experiéncia muite forte”, O sonho ¢ de fato de cardter numinoso e
ndo seria errado presumir que represente portanto um novo ponto
culminante de compreensdo e discernimento. A “voz” tem em geral
um cardter indiscutivel de autoridade e costuma comparecer nos
momentos decisivos.

A casa corresponde provavelmente ao quadrado, que é um lugar
de “concentragéo” (fig. 93). As quatre pontas fluminadas no plano
de fundoe constituern novamente uma atusio ao quatro. A observagdo
sobre a purificagdo refere-se 3 fungdoe wransformadora do espago-
tabu. A realiza¢do da totalidade, impedida devido & “sonegagdo do
imposto”, exige naturalmente a “imagem da mulher”; esta, enquanto



Fig. 93. A "Montanha dog Adeptos”. O ternplo dos Séblos (Casa da
Concentragio}, ilurninade pelo 3ol e pela lua, ergue-se sobre os sete patamares.
Sobire o templo, & Fénix. O templo fica oculto na montanha, alusio ac falo de a
pedra dos fildsofos encontrar-se dentro da terra, de onde deve ser extraida e
purificada. O zodiaco, a0 fundo, simbeliza ¢ tempo em cujo ciclo o “opus” se
insere, Os quatro sfementos nos cantos indicam a totalidade. Embalxo, & direita:
o homem osgo. A ssquerda: o pesquisador, seguindo o instinto natural.
MICHELSPACHER, Die Cabale, Spiagel der Kunst und Matur (1654)
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anima, representa a quarta funcio, a funciio “inferior”, que é
feminina por ser contaminada pelo inconsciente. O sentide de
pagamento do imposto depende da natureza da fung¢do inferior, gem
como de sua funcdo auxiliar, e também do tipo de atitude’

pagamento pode ser de natureza concreta, como também sunbéllca.
A consciéncia ndo é qualificada para decidir acerca da forma vélida.

A opinido expressa do sonho, segundo a qual a religifio ndo &
um suceddneo de “outro aspecto da vida da alma”, representa, por
certo, uma novidade decisiva para muita gente. De acorde com essa
opinide, a religido coincide com a totalidade ¢ se manifesta como a
expressio da integracdo do Si-mesmo na “plenitude da vida”.

Fig. 94. O Etna. "Gelat ot ardet” (gela o arde).
BOSCHIUS, Symbofographia (1702)

A ressondncia longinqua da “Magia do Fogo”, do tema de Loki,
estd dentro do contexto. Sendo ¢ que significaria a “plenitude da
vida"? O que significaria “totalidade”? Ao que me parece hé razdes
de sobejo para um certo receio, uma vez que ¢ homem como ser total
projeta uma sombra. Nio foi por nada que o quarto foi separado do
trés e banido para o reino do fogo eterno. Mas hd uma palavra
nao-canémga do Senhor que diz: “Quem est4 perto de mim estd perto
do fogo" (fig. 58). Essas ambigiiidades terrfveis ndo sdo des-

135. [JUNG] Psychologische Typen [pardgrs. 621s].

136, “Ait autem |pse salvator: Qui iuxta me est, iuxta ignem est, qui longe esta
me, longe est a regno” [O prépric Salvador, poném1 diz: Quem esté perto de mim, estd
perto do fogo, e aquele que estd longe de mim estd longe do Reino]. (ORIGENES,
Homiliae in Jeremiam, XX, 3, citado em: PREUSCHEN, Antilegomena, p. 44).



tinadas a adultos que permaneceram criangas. Eis por que o velho
HERACLITO era cognominado o “obscuro”™: ele dizia coisas
demasiado claras e falava da vida como de um “fogo eternamente
vivo”. Por isso existem as palavras ndo-candnicas para aqueles que
tém os cuvidos apurados.

O tema da montanha em chamas (fig. 94) se encontra no
Apocalipse de Henoc'¥. Henoc vé as sete estrelas acorrentadas
como enormes montanhas ardentes, no Iugar da punigio dos anjos.
Originalmente, as sete estrelas eram os sete grandes deuses
babilénicos, mas na época do Apocalipse de Henoc trata-se dos sete
arcontes, senhores “deste mundo”, anjos cafdes e punidos. Por outro
lado o tema da montanha em chamas tem iguaimente relagdo com
os milagres de Javé presenciados no Sinai. O nlimero sete entretanto
nio é somente nefasto, pois é na sétima montanha do pafs ocidental
que se encontra a 4rvore que produz os frutos dispensadores de vida,
a saber, a “arbor sapientiae” (4rvore da sabedoﬁa]l38 (figs. 188 e
outras).

SONHO 55

Uma fruteira de prata com quatro nozes quebradas nos pontos car-
deais.

Este sonho anuncia a solugéde dos problemas do sonho 52. No
entanto, a solugdo ainda néo estd completa. O sonhador representa
ameta por ora atingida no desenho de um cfrculo dividido em quatro
partes, cujos quartos tém as quatro cores. Circula-se da direita para
a esquerda. Isto pode satisfazer a simetria, mas ¢ cardter antitético
das fung¢des ainda néo é reconhecido, apesar dos esclarecimentos do
sonho 54, onde o vermelho, o azul, o verde e o amarelo aparecem
lado a lado, em lugar de se oporem. Podemos ento concluir que a
“realizagdo” encontra resisténcias interiores. Estas, por um lade, sdo
filoséficas e, por outro, éticas e sua justificagdo histérica ndo pode
ser descartada facilmente. A falta de reconhecimento da antitese
manifesta-se primeiro pelo fato das nozes ainda terem de “ser
quebradas” e, segundo, por deverem ser permutadas umas pelas
outras, ¢ que revela que ainda nio foram diferenciadas.

137. KAUTZSCH, Die Apokryphen und Pseudoepigraphen des Alten Testaments 10,
p- 251 e 254.

138. Um comentirioc mais detalhado deste sonho encontra-se em: [JUNG]
Psicologia ¢ Religido [pardgrs. 59s].
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Fig. 96. Pataeken [(deuses-criangas prestativos).
Fragmentos de um brinquedo mecénico egfpcio

SONHO 56

Quatro criangas carregam um anel grande e escure, movimentando-se 301

em ctrculo. A mulher escura e desconhecida aparece, dizendo que
voltard, pois agora é a festa do solsticio.

Eis aqui novamente reunidos os elementos do sonho 44: as
criancas e a mulher escura (anteriormente, era a feiticeira m4). O
“solsticio” alude ao momento crftico da mudanga. Na alquimia, a
obra é concluida no outono (vindemia Hermetis — vindima de
Hermes). As criangas (fig. 95), deuses-andes, trazem ¢ anel; isto
significa que o simbolo da totalidade ainda se encontra no &mbito
das for¢as plasmadoras e criativas infantis. Cumpre notar que as
criancas tém seu papel no “opus alchymicum” {obra alquimica). A
obra, ou uma determinada parte dela, é designada por “ludus
puerorum” (jogo de criangas). N3o enconirei ouira explica¢do para
isso, a nfo ser a de que a obra ¢ fécil como uma “brincadeira de
criangas”. Mas uma vez que a obra é extremamente dificil, a julgar
pelo testemunho unénime de todos os adeptos, deve tratar-se de um
eufemismo e provavelmente também de uma defini¢iio simbélica.
Tratar-se-ia de uma alusio & cooperagdo das forcas “infantis”, isto
é, inconscientes, representadas sob a forma de Cabiros e gnomos
(homunculi) (fig. 96).
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IMPRESSAO VISUAL 57
O anel escuro; no centro, um ovo.

IMPRESSAO VISUAL 58

Uma dguia negra sai do ovo e carrega no bico o anel que agora é de
ouro. O sorthador estd num navig & frente do qual o pdssaro voa,

A 4guia significa altura (antes, tratava-se de profundidade: as
pessoas desciam até a 4gua.) Ela se apodera da mandala e portanto
da orienta¢do do sonhador que, levado por um navio, segue o pdssaro
(fig. 97). Os péssaros representam pensamentos e vbos do pen-
samento. De hébito, as fantasias e idéias intuitivas sio representadas
desta forma (o Mercirio alado, Morfeu, os génios e os anjos}. O navio
constitui o veicule que conduz o sonhador através do mar e das
profundezas do inconsciente. Enquanto constrigdo humana, tem o
significado de sistema ou método (ou caminhe — v. Hinayana e
Mahayana = veiculo menor e maior: as duas formas do Budismo),
Ovdo do pensamento vai & frente, seguido pela elaboragdo metddica.
O homem n3o pode atravessar a ponte do arco-fris, tal como um
Deus, mas deve passar por baixo, mediante os meios de reflexiic de
que dispde. A 4guia (sinénimo de Fénix, abutre, corvo) é um
conhecidissimo simbolo alquimico. Até mesmo o lapis, a rebis
(composta de duas partes e portanto muitas vezes hermafrodita,
enquanto fusdo de Sol e de Luna), ¢ amivtide representado por uma
forma alada (figs. 22 e 54), ou seja, como intuigdo ou potencialidade
espiritual (alada!). Todos estes simbolos descrevem, em dltima
andlise, aquela realidade que transcende a consciénceia, denominada
Si-mesmo. A impressdo visual em questdc é como que um
instantineo forogrdfico de um processo em desenvolvimento, con-
duzindo ao estdgio seguinte.

Na alquimia, o ovo é o caos, tal como o concebe o “artifex”
(artifice, adepto), a saber, a “prima materia” onde estd aprisionada
a alma de mundo. Do ovo, simbolizado pelo caldeirdo redondo,
levanta vdo a 4guia ou a Fénix, ou ainda a alma agora liberta, que
em ultima andlise se identifica com o Anthropos, antes aprisionado
no seio da Physis (fig. 98).
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Fig. 97. A “grande viagem” (peregrinatio} de navio. As duas Aguias voam em
sentido oposto em torng do globo terrestre, o que indica o caréter da viagem
que abarca a lotalidade.

MAIER, Viatorium (1851)
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Fig. 98. O ovo filostfico, do qual nasce a Aguia dupla, corn a ooroa espiritual e a
temporal.
(Vaticano, séc. Xv}
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C. A VISA0 DO RELOGIO DO MUNDO

A “GRANDE VISAQ” 5917

Hd um circulo vertical e outro horizontal com um centro comum. E o

reldgio do mundo. Ele é carregado por um pdssaro negro.

O circulo vertical é um disco azul com borda branca, dividida em 32

partes (4X8=32). Nele gira um ponteiro.

O clreulo horizontal ¢ constitutdo de quutro cores. Nele estdo de pé

quatro homenginhos com péndulos e ao seu redor o anel escuro e agora

de ouro (anteriormente fora carregado por quatro criangas).

O “reldgio” tem trés ritimos ou pulsagdes:

A pequena pulsagdo: O ponteiro do disce vertical azul avanga de 1,/32.

A média pulsagdo: Uma volta completa do ponteiro. Ao mesmo tempo,
o cireulo horizontal avanga de 1/32.

A grande pulsagfio: 32 pulsages médias correspondem a ume volta do
anel de ouro.

Esta visdo extraordindria causou ne sonhador a mais profunda
e duradoura impressdo, uma impressidc de “suprema harmonia”,
segundo ele mesmeo disse. O relégio do mundo deve ser a “forma
severa” que é idéntica aos Cabires (fig. 77), isto é, &s quatro criangas,
aos quatro homenzinhos com os péndutos. E uma mandala tridimen-
sional, que adquire corporeidade e, através dela, a realizagdo.
{Lamentavelmente, o sigilo médico ndo me permite dar os dados
biogréficos. E preciso que nos baste a constatagio de que esta
realizacdo se concretizou “de faro™.) O homem torna-se efetivamente
aquilo que faz na realidade.

Por que essa configuracio singular causa uma impressio de
“suprema harmonia”? Por um lado, sua compreensdo é dificil, mas
por outro néo ¢ é, se levarmos em considera¢éo o material histérico
comparativo. E dificil intui-la, uma vez que seu sentido é extrema-
mente obscure. Mas quando o sentido é impenetrivel e a forma e a
cor n3o levam em consideragcdo as exigéncias estéticas, nem a
compreensio e nem o senso de beleza sdo satisfeitos. Nio podemos
compreender ¢ porqué da impressio de “suprema harmonia”, a ndo
ser que arrisquemos a seguinte hipétese: os elementos disparatados
e incongruentes se combinaram de um modo feliz, produzindo
simultaneamente uma configuracio que concretiza em alto grau as
“intenc¢des” do inconsciente. Devemos supor portanto que a imagem
é uma expressdo particularmente bem sucedida de uma realidade

139. Esta visio foi elaborada mais pormenorizadamente em: [JUNG] Psicologia
¢ Religido [pardgrs. 112s].
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psiquica que de outro modo seria irreconhecivel e que até entiio sé
se manifestara através de aspectos aparentemente desconexos,

A impressdo & extremamente abstrata. Uma das idéias basicas
parece ser a da intersecgdo de dois sistemas heterogéneos, com um
centro comum. Se partirmos, comeo o fizemos até agora, da hipdtese
que o “centro” e sua circunferéncia representam a totalidade do ser
animico — o Si-mesmo — entdo a configuracio significard que ocorre
no Si-mesmo a intersec¢do de dois sistemas heterogéneos, funcio-
nalmente relacionados enire si, regidos por leis e regulados por “trés
ritnos”. O Si-mesmo é por definigéio o ceniro e a circunferéncia dos
sistemas conscientes e inconscientes. Mas a regulagio de suas
funcdes de acordo com “trés ritmos” € algo que ndo posso comprovar.
Ignoro aquilo a que aludem os trés ritmos, mas nio duvido de forma
alguma que a alusfo se justifica. A dnica analogia possivel seria a
dos trés “regimina” (processos) mencionados na introdugdo, através
dos quais os quatro elementos se transformam uns nos outros, ou
sio sintetizados na quintesséncia;

19 “regimen”: da terra 4 4gua
2¢ “regimen™: da dgua ac ar
3° “regimen”: do ar av fogo

Provavelmente nio erramos ao presumir que esta mandala
busca a unido dos opostos, a mais completa possivel; portanto, busca
igualmente a unido da trindade masculina com a quaternidade
feminina, de modo andlogo ac hermafrodita alquimico.

O aspecto césmico da configuragiio {relégio do mundo!) leva-
nos a supor que se trata de uma redugéo ou talvez da origem do
espaco-tempo, mas de qualquer medo, de sua esséncia. Em termos
matemdticos, seu cardter seria quadridimensional e apenas
visualizado numa projecdo tridimensional. Nao quero exagerar a
importancia desta conclusdo, uma vez que ndo possc Comprovar o
acerto desta interpretagéo.

As 32 pulsa¢bes poderiam derivar da multiplicagio do quatro
(8%4), pois a experiéncia mostra muitas vezes que o quatro en-
contrado no centro de uma mandala se transforma freqiientemente
em 8, 16, 32, 4 medida em que vai para a periferia. Na cabala, o
nimero 32 desempenha um papel importante. Assim, no livro
Jesirah (1,1), lemos: “No interior de 32 vias misteriosas da sabedoria,
Yah, Yhwh dos Exéreitos, o Deus de Israel, o Deus vive e Rei do
mundo... sepultou seu nome.” Essas vias consistem em “10 niimeros
contidos em si mesmos (Sephiroth) e 22 letras fundamentais” (1,2).
O significado dos 10 nimeros é o seguinte: *1. o espirito do Deus
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Fig. 99. Simbolo do ternpo do lapis. A cruz ¢ os trés simbolos dos evangelistas e
uma pessoa {que representa o anjo) indicam analogia com Cristo.
Traciatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1520)

vivo; 2. o espirito do Espirito; 3. a 4gua do Espirito; 4. o fogo da
4gua; 5-10, altura, profundidade, leste, oeste, sul, norte” (1,191,
Quanto a CORNELIUS AGRIPPA, diz: “O numero 32 é atribuf{do pelos
sdbios hebraicos & sabfgoria, por ser o numero das vias da sabedoria
descritas por Abrado” 1 FRANCK estabelece uma relagédo entre o
niumero 32 e a trindade cabalfstica, Kether, Chochma e Bina: “Estas

1490. BISCHOFF, Die Elemente der Kabbalah |, p. 63s. Quiras associagbes relacio-
nadas com o nimero “32” sdo mencionadas em op. cit., p. 175s.
141. De occulta philosophia I, Cap. XV, X001
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trés pessoas contém e relinem em si tudo o que existe; e sfio, por sua
vez, unidas na cabeca encanecida, no ancido dos Ancidos, pois ele é
Tudo e Tudo € ele. Ora ¢le é representado com trés cabegas que sdo
uma s¢, ora é comparado ao cérebro que, sem comprometer sua
unidade, se divide em trés partes, estendendo-se pelo corpo através
de trinta e dois pares de nervos, da mesma forma que a divindade
se estende no universo através de trinta e duas vias miraculosas” 42,
Esses 32 “canales occulti” sdo também mencionados por KNORR
VON ROSENROTH. Este denomina Chochmah a unidade abran-
gente (“semita altissima omnium, complectens omnes” [a via
altissima oni-abrangente de todas as coisas]), referindo-se a J6 28,7;
“K um caminho que o abutre niio conhece e o olhe do falcdo nio
percebe”143. RENE ALLENDY, numa publicagio utilissima sobre o
simbolismo dos ntimeros, diz o seguinte: *32, — C'est la
différenciation apparaissant dans le monde organisé: ce n’est pas la
génération créatrice, mais plutét le plan, le schéma des diverses
formes de créatures modelées par le Créateur... comme produit de
8%X4..”"™ (32, - E a diferenciagio aparecendo no mundo or-
ganizado; ndo é a geragdo criadora, mas sim o plano, o esquema das
diversas formas de criaturas modeladas pelo Criador... como produto
de 8X4...) Ndo é certo que se possa comparar os 32 sinais propfcios
(mahavyanjana) do Buda menino ao mimero cabalistico.

No que concerne & comparagio histérica, encontramo-nos numa
situagdo mais propicia, pelo menos no tocante ao aspecto geral.
Temos & nossa disposi¢io em primeiro lugar todo ¢ simbolismo da
mandela de trés continentes; em segunde lugar, ¢ simbolismo do
tempo da mandala, especialmente como ¢ desenvolvide pela
astrologia no Ocidente. O horéscggo (fig. 100) é uma mandala (um
relégio) com um centro escuro’ , uma “circumambulatio” para a
esquerda, com “casas” e graus planetdrios. Nas mandalas das igrejas,
em especial nas do chdo ao pé do altar-mor, ou sob ¢ transepto, &
freqilente o usc dos animais do zodiaco ou das estagdes do ano.
Oufra idéia conexa é a da identidade de Cristo com o ano litirgico,
do qual Ele & simultaneamente o pdlo em repouso e a vida. O Filho
de Homem ¢ uma antecipagdo da idéia do Si-mesmo (fig. 99). Daf
a mistura gndstica de Cristo com outros sinénimos do Si-mesmo,
entre os naassenos de HIPOLITO. H4 também uma relacdo com o
simbolismo de Hérus. Por um ladoe, o Cristo Pantocrator em trono

142. Die Kabbala, p. 137s.

143. Kabbala denudata ], p. 601s.

144. Le Symbolisme des nombres, p. 378.

145. Gompare-se com HIPOLITO, Elenchos, lib. V, Cap. X.
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Fig. 100. Hordscopo com as casas, os animais do zodiaco e 0g planetas,
Xilogravura de SCHON para a Capa do Ca;‘endéﬁo da Natividade de REYMANN
{1515
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Fig. 101. Cristo na Mandora, rodeadc pelos simbolos dos quatro evangelistas.
Afresco romano na igrefa de St. Jacques-des-Guérets {Loire-et-Cher)

de gléria, com os simbolos dos quatro evangelistas, trés animais e
um anjo (fig. 101), e, por ouiro, Hérus-Pai com seus quatro filhos
ou entdo Osiris com os quatro filhos de Hérus? (fig. 102). Hérus
também é um Hlios &varodis (sol nascente)!* tal como Cristo era
venerado pelos cristdos primitivos.

146. Baixo-relevo de Philae (BUDGE, Gsiris and the Egyptian Resurrection 1, p, 3;
& também The Book of the Dead [Papyros of Hunefer) pl. 5). As vezes trés com cabegas
de animais e um com cabega humana, como no Papiro Kerasher (BUDGE, op. cit.). Em
uin manuscrito do séc. VII {Gellone), os evangelistas tém as suas cabegas de animais,
COMG €M Muitos Oulros Monumentos roMancs.

147. Assim denominado por MELITON DE SARDES. Cf. Analecta sacra, citada
por CUMONT, Textes et monuments relatifs atee mystéres de Mithra 1, p. 355.
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Fig. 102. Csiris com os quatre filhos de Hbrus sobre a flor de [6tus.
Livro dos Mortos (Papiro de Hunefer)

Encontramos um paralele especial em GUILLAUME DE DIGUL-
LEVILLE, prior do mosteiro cisterciense de Chélis, poeta normando,
que compdbs independentemente de DANTE, entre 1330 e 1355, rés
“peélerinages” (peregrinacgtes): Les Pélerinages de la vie humaine, de
Véme et de Jésus-Christ.™*® O titimo canto da Pélerinage de l'dme
contém uma visdo do paraiso. Este é constituido de sete esferas

148, DELACOTTE, Guillaume de Digulleville.
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grandes, cada uma das quais contém sete esferas menores'*’. Todas
as esferas estdo em rotacio e¢ a lltima é denominada “sidcle”
(saeculum). Os “sidcles” celestes sdo protdtipos dos séculos ter-
restres. O anjo que guia o poeta lhe explica; “Quand la sainte Eglise
dans ses oraisons ajoute: in saecula saeculorum, il ne s'agit point du
temps de la-bas, mas de l'éternité” (Quande a santa Igreja acrescenta
as suas oragdes: in saecula saeculorum, nio se trata do tempo
terrestre, mas da eternidade). Os “sidcles” sfo também espacos
esféricos habitados pelos bem-aventurados. “Siécles” e “cieux”
{céus) sdo idénticos. No mais alto dos céus, que é de puro ouro, o
rei se assenta sobre um trone redonde, que brilha mais que ¢ préprio
sol. Ele ¢ cercade por uma coroa (couronne) de pedras preciosas. A
seu lado, num trone redondo de cristal marrom, se assenta a Rainha,
que intercede pelos pecadores (fig. 103).

“En regardant vers le ciel d'or, le peélerin apergut un cercle
merveilleux qui paraissait avoir trois pieds de large. [1 sortait du ciel
d’'or en un point et y rentrait d’autre part et il en faisait tout le tour”
(Olhando para o céu de ouro, o peregrino viu um circule maravilhose
que parecia ter trés pés de largura. Ele safa em um ponto do céu de
ourc e tormava a entrar nele por outro lado, depois de uma volta
completa). Este clrculo & cor de safira, isto é, azul. O circulo &
pequeno, de trés pés de didmetro, parecendo mover-se sobre um
grande circulo, como um disco rolante. O circulo grande e o circulo
de ouro do céu se entrecortam .

Enquante GUILLAUME se acha absorto nesta visdo, surgem trés
espiritos vestidos de plirpura, com coroas e cintos de ouro, e entram
no céu de ouro. Segundo o que o anjo lhe ensina, este instante ¢
“une féte” (uma festa), tal como uma festividade da igreja sobre a
terra:

“Ce cercle que tu vois est le calendrier” (Este circulo que vés é
o calendério),

Qui en faisant son tour entier,
Montre des Saints les journées
Quand elles doivent étre fétées.
Chacun an fait le cercle un tour,
Chacune étoile y est pour jour,

149. Uma idéia que corresponde ac sonho da esfera que contém muitas esferas
menores [21, pardgr. 198]).

159. Compare-se com “circulus flavus et... alter caeruleus” [um circulo amarelo. ..
e um outre azul cor do mar] em ORIGENES, Contra Gelsum, V1, cap. 38,
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Chacun soleil pour Pespace
De jours trente ou zodiaqus », 151

(Que ao fazer uma volta completa,
Mostra os dias dos santos

Que devem ser celebrados.

Cada ano faz uma volta o circulo
Cada estrela 14 estd por um dia,
Cada sol pelo espago

De trinta dias ou zodfaco.)

As trés figuras representam santos, cujo onomadstico estd sendo 318
festejado naquele dado momento. O circulo pequenc tem trés pés de
largura e enira no céu de ouro; sdo trés as figuras que repentina-
mente também entram no céu. Significam o momento do tempo na
eternidade, tal como o circule do calendério (fig. 104). Nio se
explica por que o “calenddrio” tem precisamente trés pés de didmetro
e por que sio trés as figuras que entram no céu. Pensamos natural-
mente nos trés ritmos da nossa visdo, desencadeados pele movimen-
to do ponteiro sobre o circulo azul; os trés ritmos s3o incorporados
inexplicavelmente ao sistema, do mesmo modo que ¢ circulo do
calendério entrando no céu de ouro.

O guia continua instruinde GUILLAUME acerca do significado 319
dos signos do zodfaco, relativamente 3 histdria da salvagio, e conclui
observando que a festa dos doze pescadores — os quais aparecem
dianre da Trindade — serd celebrada no signe de Peixes. GUILLAUME
percebe entdo que nunca entendera realmente a natureza da Trin-
dade e interroga o anjo. Este responde: “Or, il ¥ a wois couleurs
principales: le vert, le rouge et l'or. Ces trois couleurs se voient
réunies en maints ouvrages de soie moirée et dans les plumes de
maints oiseaux, tel le paon. Le roi de toute puissance qui met trois
couleurs en unité ne peut-il faire aussi qu'une substance soit

. on152 , S
trois? (Ora, h4 trds cores principais, o verde, o vermelho e ¢ ouro.
As trés cores se encontram reunidas em numerosos trabalhos de seda
moirée e na plumagem de muitos pdssaros, como o pavio. O rei
todo-poderoso que coloca trés cores numa unidade ndo poderd acaso
fazer com que uma substincia linica seja és?) A cor de ouro régia
¢ atribufda a Deus Pai; a cor vermelha, a Deus Filho, por ter
derramado seu sangue, e a cor verde, ao Espiriro Santo, “la couleur
qui verdoie et qui réconforte” (a cor que verdeja e reconforta). Em

151. (p. 205).
152. (p. 213).



seguida o anjo diz-lhe para ndo fazer mais perguntas e desaparece.
Mas GUILLAUME acorda e se enconira na prdpria cama. Assim
termina a “pelerinage de P'dme” (peregrina¢do da alma).

Fig. 103. Sponsus et sponsa (esposo & esposa).
Detalhe do Poliittico con !'Incomnaz(or;gh de STEFANO DA SANT'AGNESE ({séc.
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Fig. 104. Deus como Trindade, criando o zodiaco.
PETRUS LOMBARDUS, De sacramentis (Vaticano, séc, XIV)

Mas ainda héd uma pergunta a fazer: “Sdo trés — mas onde ficou 320
o quarto?” Por que falta o azui? Alids, esta cor j4 faltara na mandala
“perturbada” do nosso sonhador. Curiosamente o “calendrier” que
corta o cfreuto de ouro ¢ azul, assim como o circulo vertical da
mandala tridimensional. Presumimos que o azul, como vertical,



Fig. 105. A Virgem como personificagio do ¢bu estrelado.
Speculum humanae salvationis (Vaticano, séc. XV)

signifique altura e profundidade (o céu azul em cima ¢ o mar azul
embaixo), e que a redu¢do da vertical ransforme o quadradoe num
retingulo horizontal, produzindo como que uma inflagio da cons-



ciéncia’®>, A vertical corresponderia portanto ao inconsciente. Mas
o inconsciente possui no homem uma caracterfstica feminina. E o
azul é a cor tradicional do manto celeste da Virgem (fig. 105).
GUILLAUME, por estar téio absorte na Trindade e no triplice aspecto
do “Roy”, esqueceu a “Reyne”. Fausto, num ato de adoragioc 2
Virgem, diz as seguintes palavras:

“Hoechste Herrscherin der Welt!
Lasse mich im blauen
Ausgespannten Himmelszelt
Dein Geheimnis schauen”.

(Soberana do mundo!
Permite que eu contemple
Teu segredo na tenda
Azul do céu.)

Fig. 106. O “Blixir da Lua™.
(Vaticano, séc. XVii}

Segundo GUILLAUME, na tétrade das cores do arco-fris falta 321
inevitavelmente o azul, por ser este de natureza feminina. No
entanto, a anima, como a mulher, representa a altura ¢ a profun-

153. Compare-se este conceilo com as minhas explanagdes sobre a “inflagio” em:
Q Eu e o Inconsciente [pardgrs, 227s].
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didade do homem. Sem ¢ circulo vertical azul a mandala dourada
permanece incorpdrea e bidimensional, mera imagem abstrata.
Somente a interferéncia do tempo e do espago no aqui e agora cria
a realidade. A totalidade se concretiza apenas no instante, naquele
instante que Fauste buscou pela vida afora.

O poeta em GUILLAUME deve ter pressentide a verdade heréti-
ca, ao associar ao Rei uma Rainha, assentada num cristal da cor da
terra. Ora, o que ¢ o céu sem a mée-terra? E como pode 6 homem
alcangar a sua plenitude, se a Rainha néo interceder em favor de sua
alma negra? Ela compreende a escuriddo - pois levou consigo, para
o céu, seu wono, a prépria terra, ainda que na mais sutl das
insinuacdes! Ela acrescenta o azul inexistente ao oure, ao vermelho
e ao verde, criando o todo harmonioso.

D. 0S SIMBOLOS DO SI-MESMO

A visio do “relégio do mundo” nio é o dltimo estigio, nem o
ponto culminante no desenvelvimento dos sfmboloes da psique ob-
jetiva. No entanto ela ¢ mais ou menos o desfecho da terca parte
inicial do material que abrange cerca de quatrocentos sonhos e
visBes, A singularidade desta série reside na descrigfde particu-
larmente completa de uma realidade psiquica que eu j4 observara
hé muito tempoe em numerocsos casos individuais ™. Gragas ndo s
ao cardter completo do material objetivo, mas também ac cuidado
e ao discernimento do sonhador, tivemos condigdes de acompanhar
passo a passo 0 processo de sintese do inconsciente. Nio resta a
menor divida de que as peripécias desta sintese teriam sido repre-
sentadas com maior exatiddo, se os 340 sonhos que se intercalaram
entre os 59 aqui descritos tivessem sido incluidos nesta reflexio. No
entanto isto foi impossivel, pois os sonhos as vezes tocam a in-
timidade da vida pessoal do sonhador, razéio pela qual omitimos sua
publica¢do. Tive que me restringir, portanto, ac material impesseal.

Espero ter conseguido facilitar 2 compreensdo dos sfmbolos do
Si-mesmo em seu desenvolvimento, superande pelo menos parcial-
mente as sérias dificuldades inerentes a todo material empirico. Ao
mesmo tempo tenho a plena confiantiga de que o material com-
parativo indispensdvel para ilustrar e completar este estudo poderia
ter sido consideravelmente mais abundante. No entanto, para néo

154. Compare-se com o comentdrio a: [WILHELM e JUNG] O Segredo de Flor de
Ourp [pardgrs. 31s) € [JUNG) O Eu e o Inconsciente [e ainda O Simbolismoe da Mandala].



Fig. 107. A Virgem carregando o Salvador.
Speculum humanae salvalionis (Vaticano, séc. XV)

sobrecarregar o leitor em seu entendimento, resolvi restringir o
material ao mdximo. Muita coisa por isso permaneceu como simples
alusdo. Espero que os leitores ndo interpretem tal op¢do como
leviandade. Acredito ter condigbes de documentar detalnadamente
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todas as opinides aqui expostas. Nio quero contudo insinuar que me
Julgo capaz de fazer afirmagdes concludentes acerca de um tema
tdo complexo. Nio é a primeira vez que trate de uma série de
manifestacdes espontineas do inconsciente. J4 o fiz em meu livro
Stmbolos da Transformagdo; neste se tratava do problema de uma
neurose (da puberdade), ao passo que aqui a problemdtica se
prolonga até a individuagdo. Além disso, hd uma diferenga conside-
rdvel entre as duas personalidades em questdo. O primeiro caso, do
qual alids nunca tratei pessoalmente, terminou numa catdstrofe
psiquica (psicose); o segundo, aqui em questdo, apresenta um
desenvolvimenro normal, tal como tenho observado freqiientemente
em pessoas de elevado nivel intelectual.

E digno de nota no case que estamos comentando a seqiiéncia
légica naquilo que conceme ao simbolo central. Dificil livrar-nos
neste caso da impressio de que o processo inconsciente como que
se move em espiral em tomo de um centro, do qual o paciente se
aproxima lentamente, Neste processo, as caracteristicas do “centro”
tornam-se cada vez mais nitidas. Poderfamos talvez dizer inversa-
mernte que ¢ centro — em si mesmo incognoscivel — age como um
imi sobre o material e o5 processos disparatados do inconsciente,
capturando-os pouco a pouco em sua teia de cristal. Por isto
cosSIuUmMa-se representar o centro, em outros ¢asos, como aranha na
teia (fig. 108), sobretudo quando predomina ainda no consciente a
atitude temerosa em relaciio aos processos inconscientes. No entan-
to, deixando fluir o processo — 0 que ocorreu no caso presente — o
simbolo cenwal for¢a passagem através do caos aparente da psique
pessoal e de seus emaranhados dramdtices, com un%gspemisténcia
sempre renovada. No epitifio do grande BERNOULLI """ ]&-se acerca
da espiral algo que ilustra ¢ que acabamos de dizer: “Eadem mutata
resurgo” (Ressurgirei mudado, porém o mesmo). Por isso, as repre-
sentacdes em espiral do centro sdo freqiientes, como por exemplo a
da serpente enroscada no ponto criativo, isto ¢, no ovo,

Parece até mesmo que os emaranhados pessoais, bem como as
peripécias subjetivas e draméticas da vida, em toda a sua inten-
sidade, sdo apenas hesitagbes, recuos receosos ou até complicagbes
mesquinhas e desculpas meticulosas que visam néo encarar o cariter
definitivo desse estranho ou alarmante processo de cristalizagdo.
Muijtas vezes temos a impressio de que a psique pessoal galopa em
torno deste ponto central como um animal assustado, ao mesmo

155, No claustro da catedral de Basiléia.



tempo fascinado e temeroso; embora fuja constantemente, cada vez
mais se aproxima do centro.

Fig. 108. Maya, a eterna teceld do mundo ilusério dos sentidos, ¢iroundada pelo
Uréboro.
Vinheta danificada do tiulo de uma colego de senlengas braménicas.

Nio quero dar ensejo a mal-entendidos, nem quero que pensem 327
que sei algo a respeito da natureza do “centro”, pois este é simples-
mente incognoscivel. Ele sé pode ser expresso simbolicamente
através de sua fenomenologia, 0 que alids ocorre com qualquer
cbjeto da experiéncia empirica. Entre as caracteristicas particulares
do “centro”, o que desde o infcio mais me impressionou foi o
fenémeno da quaternidade (fig. 109). O fato de ndo raro ocorrer
uma competi¢do entre o mimerc rés e o quatre prova que nio se
trata apenas do “quatro”, como por exemplo dos quatre pontos
cardeais ou algo semelhante*®. Ocorre também, embora com menor
freqiiéneia, uma competi¢io entre o quatro e o cinco; as mandalas
de cinco raios s3o consideradas anormais por faltar-lhes simetria'®’.
E como se normalmente existisse uma nitida insisténcia no quatro,
ou como se houvesse estatisticamente uma probabilidade maior em
relacdo ao quatro. Nio posso silenciar a seguinte observagdo: o fato
de o principal elemento quimico constitutivo do organismo fisico ser
o carbono — caracterizado por quatro valéncias - é sem divida um
“lusus naturae” (um jogo da natureza) bastante estranho; além

156. Isto foi observado especialmente em homens. Mas dizer se se trata de um
acaso ou néo, foge A minha competéncia.

157. Constatado principalmente em mulheres. A raridade da observacio ndo
permite trar conclusoes.
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Fig. 109. Os quatro evangelistas com seus simbolos o 0s quatro rios do paraiso;
no centro, as rodas de Exequiel com o “spiritus vitae™ em seu interior {Ez 1,21).
Miniatura de um Evangeligrio da biblioteca de Aschaffenburg {séc. Xl
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disso, o “diamante” também € um cristal de carbono, como se sabe.
O carbono & preto (carvio, grafito), mas o diamante é a “4gua mais
limpida”. Sugerir tal analogia seria um lamentdvel exemplo de mau
gosto intelectual, se o fendmeno do quatro representasse uma mera
inven¢do da consciéncia e n3o um produto espontineo da psique
objetiva. Ainda que supuséssemos serem os sonhos influenciados
pela auto-sugestao — ¢ neste caso a forma seria mais importante do
gue o sentido - terfamos que provar ainda que a consciéncia do
sonhador deveria esfor¢ar-se consideravelmente para impor a idéia
de quaternidade ao inconsciente, No entanto, tal possibilidade estd
fora de cogita¢ao no caso que ora tratamos, COmo em Inuitos outros
que observei, sem mencionar os iniimeros paralelos histdricos e
étnicos!®® (fig. 110, e v. também figs. 50, 61, 62, 63, 64, 65, 66, 82,
109 e ouiras). Numa visdo de conjunto chega-se, segundo me parece,
& conclusdo inevitivel de que hd um elemento psfquico que se
exprime através da quaternidade. Isto ndo requer especulagdes
ousadas, nem uma imagina¢io extravagante. Se designei o centro
por “Si-mesmo” nio foi sem refletir maduramente, avaliando antes
com todo o cuidado os dados empiricos e histéricos. Numa inter-
pretagio materialista poder-se-ia afirmar que o “centro” neda mais
é do que aquele ponto em que a psique se torna incognoscfvel, por
ser 14 que se funde com o corpo. Nurna interpretagio espiritualista,
inversamente, afirmar-se-ia que o Si-mesmo nada mais é do que o
espirito, o qual anima a alma e o corpo, irrompendo no tempo e no
espaco através desse ponto criativo. Recuso-me expressamente a
entrar em tais especulagdes fisicas ou metafisicas e me contento com
a constatagdo dos fatos empfricos; acho que isto é infinitamente mais
importante para o progresso do conhecimente humano do que ir
atrds de modismos intelectuais ou de pretensas crengas “religiosas™.

Baseado em minha experiéncia, posso afirmar que se trata de
“processos nucleares” significativos na psique objetiva, de certas
imagens da meta que o processo psiquico parece propor a si mesmo
por “ser orientad& para um fim”, independentemente de qualquer
sugestio externa . E ébvie que externamente isto sempre ocorre
numa situacio de caréncia psiquica; h4 uma espécie de fome, cuja
meta sdo alimentos bem conhecidos e preferidos e nunca iguarias

158. Mencicnei aqui apenas alguns desses paralelos.

159. A mesma imagem apresentada como meta no nosso material serve
freqiientemente como imagem da origem, quando considerada do ponto de vista
histérico. Menciono como exemplo a idéia do Paraiso do Antigo Testamento e
especialmente a criagdo de Addo do livio de Henoch eslavo (FORSTER, Adams

Erschaffung und Namengebung, p. 4775).
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Fig. 110. Desenho na areia dos indios Navajo.
{América do Norte)

-

estranhas a consciéncia, ou absurdas. O alve que se propde i
caréncia psiquica, a imagem que promete “curar” e integrar €, a
primeira vista, bastante estranha 2 consciéncia, de modo que sé é
aceita com as maiores dificuldades. Evidentemente a situag¢iio é bem
outra quando se trata de pesscas que vivem numa circunstincia
histérica e ambiental em que tais imagens de alvo tém uma validez
dogmdtica. Essas imagens neste caso s3o apresentadas eo ipso 3
consciéncia e o inconsciente nelas vé o reflexo de sua prépria e
misteriosa imagem. Entdo se reconhece, religando-se novamente 2
consciédncia,

No que concerne 2 origem das formas manddlicas, uma
observagdo superficial poderia levar A suposi¢do de que elas se
criariam gradativamente no decorrer da série de sonhos. Na reali-
dade, as mandalas vio aparecendo com wina clareza e diferenciacio
crescentes, pois sem divida sempre estiveram presentes. Alids ja se
manifestaram desde o primeiro sonho (como dizem as “ninfas”:
“Ora, sempre estivemos aqui, mas ndo o notaste™). £ mais provavel
portanto que se trate de tipos existentes a priori, de arquétipos
inerentes ao inconsciente coletivo e assim alheios ao vir-a-ser e



desaparecimento do individuo. O arquétipo ¢ por assim dizer uma
presenca “eterna” e a questio é de saber se a consciéncia o percebe
ou ndo. A hipétese mais plausivel, que explica melhor os dados da
observagdo, é que as formas manddlicas e suas manifestagdes mais
claras e frequentes’  no decorrer da série onfrica correspondem a
wma percepgio cada vez mais nitida de um “tipv” existente a priori.
Isto é mais provavel que a suposi¢do de que as formas manddlicas
vio sendo criadas apenas no decorrer da série de sonhos. H4 uma
circunstineia que contraria esta tltima suposi¢do: o fato de idéias
tdo importantes quanto a de chapéu cobrindo a personalidade, ada
serpente formando um circulo e a do perpetuum mobile j4 terem
aparecido desde o inicio (sonhos 1, 5 ¢ 9 [pardgrs. 52, 62, 134]).

Se as formas manddlicas sdo arquétipos deveriam, como
fenémenos coletivos, ocorrer teoricamente em todos os individuos
de um modo nitido. Na pritica porém sé se encontram em casos
relativamente raros, o que nio impede o fato de desempenharem o
papel de pélos secretos em tormo dos quais tudo gira. Afinal, cada
vida ¢ a realizagdo de uma totalidade, isto ¢, de um “Si-mesmo”,
motive pelo qual esta realizagdc também pode ser chamada de
individuag&o. Pois toda vida estd ligada a portadores e realizadores
individuais e € inconcebivel sem eles. Cada um destes portadores
recebe um destine e uma especificidade individuais e a vida sé
epcontra o seu sentido quando eles se cumprem. Na verdade, o
“sentido” pederia muitas vezes ser chamado de “sem-sentide”, mas
entre o mistério do ser e a razic humana hi um abisme
incomensurdvel. “Sentido” e “sem-sentido” sdo interpretacdes
antropomérficas cujo significado é dar-nos uma orienta¢io suficien-
temente vdlida.

Os paralelos histéricos demonstram que o simbolismo da man-
dala ndo é mera curiosidade, mas sim um fenémeno que se repete
com regularidade. Se assim ndo fosse, ndo haveria materiais com-
parativos. Pois bem, sdo justamente as possibilidades de comparagio
com os produtoes espirituais de todos os tempos e dos quatro cantos
do mundo que nos mostram com clareza a importincia imensa que

160. Dividindo os 400 sonhos em & grupos de 50 sonhos cada um, obtém-se a
seguinte distribuigio:

1. 6 mandalas V. 11 mandalas
11. 4 mandalas V1. 11 mandalas
III. 2 mandalas VII. 11 mandalas
IV. 9 mandalas VIII. 17 mandalas

Ccorre portanto um aumendo significativo dos temas mandéalicos.
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o “consensus gentium” atribui aos processos da psique objetiva. Esta
raziio j4 é suficiente para ndo tratarmos o tema com leviandade.
Minha experiéncia médica sé pode confirmar tal constatagio. H4,
de fato, pessoas que consideram anticientifico levar algo a sério; nio
querem que a seriedade interfira em seu campo de jogos intelectuais.
No entanto, 0 médico que ignora os valores do sentimente humano
comete um erro lamentivel. Se tentar corrigir a atividade misteriosa
e dificilmente compreensivel da natureza em nome de uma atitude
dita cientifica, estard substituindo os processos curatives da
natureza por sofismas banais. Tomemos a peito a antiga sabedoria
alquimica: “Naturalissimum et perfectissimum opus est generare
tale quale ipsum est” {A obra mais natural e mais perfeita é gerar o
que ¢ semelhante a si mesmo).

Fig. 111, A "cauda pavonis” que rel.’me todas &8 cores & um simbolo da
idade.
BOSCHIUS, Symbo!ogmph;a {1702)



m

AS IDEIAS DE SALVACAO NA
ALQUIMIA

Uma contribuicéo a histéria das idéias na
alquimia

Habentibus symbolum facilis est mransitus
(A oravessia ¢é ficil para aqueles que possuem
o simbolo)
Um “verbum magistri” (apotegma) alquimico extraido de:
MYLIUS, Philosophia reformata
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Fig. 112. Os simbolos principais da alquimia.
TRISMOSIN, La taysan d'or (1613)



1. Os conceitos basicos da alquimia

A. INTRODUGAO

LENTAMENTE, no decurso do século XVIII, a alquimia pereceu em

sua prépria obscuridade. Seu método de explicagio ~ “obscurum
per obscurius, ignotum per ignotius” (o obscuro pelo mais obscuro,
o desconhecido pelo mais desconhecido) - era incompativel com o
espirito do iluminismo e particularmente com o alvorecer da ciéncia
quimica, no final do século. Mas estas duas novas forgas intelectuais
apenas eram o tiro de misericérdia na alquimia. Sua decadéncia
interna comegara pelo menos um século antes, no tempo de JAKOB
BOHME, quando muitos alquimistas abandenaram seus alambiques
¢ cadinhos, devotando-se inteiramente 3 filosofia (hermética). Foi
entio que o quimico e o filésofo hermético se separaram. A quimica
tornou-se uma ciéncia natural, enquanto a filesofia hermética per-
deu o fundamento empirico sob 0s seus pés, aspirando a alegorias
bombdsticas e especula¢les vazias que sé se alimentavam das

Fig. 113. Forno da Lua ¢ do Sol, aludindo & “coniunctio”, a uniio dos opostos.
Mutus liber (1702}
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Fig. 114. Os quatro estigios do processo alquimico (os quatro elementos sio
indicados pelas esferas).
MYLIUS, Philosophia reformata {1622)

lembrangas de tempos melhores'. Eram os tempos em que a mente
do alquimista ainda lutava realmente com os problemas da matéria,
em que a consciéncia indagadora se confrontava com o obscuro
espago do desconhecido, no qual figuras e leis eram obscuramente
percebidas e atribu{das 3 matéria, apesar de realmente pertencerem
A psique. Todo desconhecido e vazio é preenchido com projegGes
psicolégicas; é como se o préprio fundamento psiquico do investi-
gador se espelhasse na obscuridade. O que ele vé& ou pensa ver na
matéria sdo principalmente os dados de seu prdprio inconsciente

1. Um exemplo apavorante desta espécie de “alquimia” & a obra ilustrada Gekeime
Figuren der Rosenkreuzer aus dein 16. und 17. Jahrhundert. O denominado Sachse-
Codex, datado da primeira metade do séc. XVIII, também d4 uma idéia excelente dessa
espantosa literatura (HALL, Codex Rosae Crucis).




nela projetados. Em outras palavras, ele encontra na matéria, como
se pertencessem a ela, certas qualidades e significados potenciais de
cuja natureza psiquica ele & inteiramente inconsciente. Isto ¢ ver-
dadeiro sobretudo na alquimia cldssica, onde a ciéncia empirica e a
filosofia mistica eram mais ou menos indiferenciadas. G processo de
divisdo que separava a pvowa (fisica) da pvorixd (mistica) prin-
cipou no fim do século XVI e produziu uma espécie de literatura
fant4stica, cujos autores eram, pelo menos num certo grau, cons-
cientes da natureza psiquica de suas wansmuta¢bes “alquimicas”,
Sobre este aspecto da alquimia, especialmente quanto a seu signifi-
cado psicolégico, o livre de HERBERT SILBERER Probleme der
Mystik und ihrer Symbolik (1914) fornece uma informagdo abun-
dante. O simbolismo fantdstico relacionado com o aspecto psicolé-
gico é graficamente descrito num trabalho de BERNOULLI: Seelische
Entwicklung im Spiegel der Alchemie...? Podemos encontrar em
EVOLA um relato detathado da filosofia hermética: La tradizione
ermetica. Mas um estudo abrangente das idéias contidas nos textos,
e da sua histéria, ainda ests faltando, embora sejamos devedores a
REITZENSTEIN por sua importante obra preparatéria neste campo,

B. AS FASES DO PROCESSO ALQUIMICO

Como sabemos, a alquimia descreve um processo de trans-
formagdo qufmica e d4 indmeras instrugdes para a sua realizagdo.
Apesar de que dificilmente dois autores sejam da mesma opinido no
tocante ao decurso exato do processo e a seqiiéncia de seus estdgios,
a maioria concorda sobre os principais pontos, desde os primeiros
tempos, isto ¢, desde o comeco da era cristd. Quatro estdgios (fig.
114) sdo assinalados, caracterizados pelas cores origindrias j4 men-
cionadas em HERACLITO: melanosis (o enegrecimentc), leukosis
(embrang uecimento), xanthosis {(amarelecimento), iosis (enrubes-
cimento)”. A divisdo do processo em quatro fases era chamada a
TeTpauepeiv Tipy pilocgopiav (a tetrameria da filosofia). Mais tarde,
por volta dos séculos XV e XVI, as cores foram reduzidas a trés, e a
xanthosis, também chamada “citrinitas”, caiu gradualmente em
desuso, ou entdo era raramente mencionada. Em seu lugar a “viri-
ditas” (o verde) aparece raras vezes apds a melanosis ou “nigredo”,

2. p. 2318,

3, Esta palavra deriva de [6s (venenc). Mas tem quase o mesmo significado da
tintura vermelha na alquimia tardia, razdo pela qual traduzi “losis” por “enrubescimen-
"
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Fig. 115. A "pigredo”. Obscurecimento do Mercirio senex (velho Mercirio),
exalando o “spiritus" & a “anima". O corvo simboliza a “nigredo”.
JAMSTHALER, Viatorium spagyricum {1625)

apesar de ndo ser sempre reconhecida. Embora a tetrameria original
fosse equivalente A quaternidade dos elementos, sempre se acentuou
que, apesar dos eléementos serem quatro (terra, 4gua, ar e fogo) e
quatro as qualidades (quente, frio, seco e timido), havia apenas trés
cores: preto, brance e vermetho. Uma vez que o processo nunca
conduzia 2 meta desejada, cada uma de suas partes nunca era levada
a termo de modo padronizade; a mudanga na classifica¢do de seus
estdgios era devida ao significade simbélico do quatérnio e da
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Fig. 116. Hermafrodita corcado, representando a uniao de Rei ¢ Rainha entre as
arvores do Sol @ da Lua,
De um fasciculo de manuscritos herméticos (Paris, séc. XVII)

Trindade ou, em outras palavras, era devida a razdes de ordem
interna e psicoldgica, e nio externa™.

4. Isto evidenciy-se particularmente nos trabalhos de DORNEUS, cujo ponto de
vista trinitdrio o coloca em viclenta oposicdo a quaternidade, o “gquadricornums
serpens” [serpente de quatro chifres]. Compare-se com [JUNG] Psicologia ¢ Religido
[pardgr. 103s].
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O negrume ou “nigredo” (fig. 115) é um estado inicial, sempre
Ppresente no inicio como uma qualidade da “prima materia”, do caos
ou da “massa confusa”; pode também ser produzido pela separagéo
dos elementos (solutio, separatio, divisio, putrefactio). Se o estado
de divisdo se apresenta de infcio, como acontece algumas vezes,
entdo a unidc dos opostos se cumpre A semelhanga da unido do
masculine e feminino (chamado o coniugium, matrimonium, con-
iunctio, coitus), seguido pela morte do produte da unido (mor-
tificatio, calcinatio, putrefactic) e seu respectivo enegrecimento. A
partir da “nigredo”, a lavagem (ablutio, baptisma) conduz direta-
mente a0 embranquecimento, ou entdo ocorre que a alma (anima)
liberta pela morte € reunida ao corpe morto € cumpre sua
ressurrei¢éo; pode dar-se finalmente que as muiltiplas cores {omnes
colores) — a “cauda pavonis” (cauda do pavido) - conduzam % cor
branca e una, que contém todas as cores, Nesie ponto, a primeira
meta importante do processo € alcancada: trata-se da “albedo”,
“tinctura alba”, “terra alba foliata”, “lapis albus”, etc., altamente
valorizada por muitos alquimistas como se fosse a dltima meta. E o
estado lunar ou de prata, que ainda deve algar-se ao estado solar. A
“albedo” é, por assim dizer, a aurera; mas s6 a “rubedo” ¢ o nascer
do sol. A transi¢io para a “rubedo” constitui o amarelecimento
(citrinitas), se bem que como ji observamos este € suprimido
posteriormente. A “ribedo” sucede entio diretamente 3 “albedo”,
mediante a elevagdo do fogo & sua maior intensidade. O branco ¢ o
vermelho — Rainha e Rei — podem entio celebrar suas “nuptiae
chymicae” {nuipcias quimicas) nesta fase (fig, 116).

€. CONCEPCOES E SIMBOLOS DA META

Aseqiiéncia das fases nos diversos autores depende, em primeiro
lugar, de sua concepgdo da meta; as vezes trata-se da tintura branca
e vermelha {aqua permanens); s vezes, da pedra filosofal que, como
hermafrodita, contém as duas; ou ainda da panacéia (aurum
potabile, elixir vitae), ouro filoséfico, vidro de ouro (vitrum aurewmn),
vidro maledve] (vitrum malleabile). As concep¢des da meta sdo tio
vagas e suas variantes sdo tantas como os processos individuais. O
“lapis philosophorum”, por exemplo, é muitas vezes a “prima
materia”, ou o meio de produzir o ouro; ou ainda é simplesmente
um ser mistico as vezes chamado “Deus terrestris”, “Salvator”, ou
“filius macrocosmi”, figura sé compardvel ao Anthropos gndstico, o
homem divino originaric® (fig. 117).

5. Compare-se com [JUNG) Estudos Alquimicos [pardgrs. 165s e 203s].
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Ao lado da idéia da “prima materia”, a da 4gua (aqua per- 336
manens) e a do fogo (ignis noster) desempenham um papel impor-
tante, Apesar destes dois elementos serem antagénicos e
constitufrem um tipico par de opostos, sdc uma e a mesma coisa, de
acordo com o testemunho dos autores”. Como a “prima materia”, a
dgua tem mil nomes’; diz-se mesmo que ela é o material original da
pedra®. Apesar disto, por outro lado se afirma que a 4gua é extraida
da pedra ou da “prima materia”, como sua alma vivificadora
(anima)’. Esta perplexidade irrompe claramente na seguinte pas-
sagem da Exercitatio VHI in Turbam:

“Muitos discutem em longas controvérsias se a pedra, sob diversos
nomes, consiste de varias substincias, de duas, ou somente de uma.
Mas este fildsofo (Scites) ~ e Bonellus™ " dizem que toda a obra e a
substiancia de toda a obra nfo sdo mais do que a 4gua; e que ¢
tratamente {regimen) da mesma também ocorre na 4gua. E hd de
fato uma substincia na qual tudo est contido e que é o sulphur
philosophorum [0 qual] € 4gua e alma, 6leo, Merctirio e Sol, o fogo
da natureza, a 4guia, a lagrima, a primeira hyle dos s4bios, a materia
prima do corpo petfeite. E por qualquer nome que os filésofos
designem a sua pedra, eles sempre querem significar e referir-se a
esta substincia Unica, isto &, a 4gua da qual tudo [se origina] e na
qual as erros sdo cormietidos e também corrigidos. Eu a chamo dgua

6. Rosarium em: Art. awrif. I, p. 264. A“aqua permanens” é a “forma ignea verae
aquae” [a forma {gnea da dgua verdadeira). RIPLAEUS, Opera omnia chemica, p. 62:
“Anima aerea est secretus ignis nosirae philosophiae, oleum nostrum, nostra aqua
mystica” [A alma pneumdtica € o fogo secreto da nossa filosofia, nosso Sleo, nossa
dgua mistica). Figurarum aegyptiorum [ms.] p. 6: “... aqua philosophorum est ignis”
[a dgua dos fildésofos € fogo]. Musaeum hermeticum, p. 653: “Est nempe in Aqua nostra
requisitus... Ignis” etc. [En nossa dgua & o fogo que se procural. Awrora 1, cap. XI,
sexta pardbola [ed. VON FRANZ]: “Senior dicit: Cumque voluerint extrahere hanc
aquam divinam, quae est ignis, calefaciunt igne suo, qui est aqua, quem mensurad
sunt usque in finem el occultaverunt propter insipientam fatuorum” [Senior diz: E
quando eles querem extrair esta dgua divina, que & fogo, aquecem-no com seu fogo
que € dgua, que eles mediam até o fim, e escondiam por causa da estupidez dos tolos).
Aurora 11 em: Art. aurif. I, p. 212: (Dicit Senior) “Ignis noster est aqua” [Senior diz:
Nosso fogo € dgua]; op. cit., p. 227: “Philosophus autem per aquam, vitlgus vero per
ignem” [Portanto, o filésofo pela 4gua, as pessoas comuns, pelo fogo.]

7. ZOZIMO em: BERTHELOT, Alch. grecs, HL, L1I, 2.

8. Turba em: Art. aurif. |, p. 13. Cons. coniugii em: Ars chem., p. 121, “lapidem
esse aquam fontis vivi” [a pedra € dgua de uma fonte viva).

9. Cons. coniugii, op. cit, p. 66: A *vita uniuscuisque rei” € a 4gua, “est vivum,
quod non moritur, quam diu mundus est, quia est caput mundi” [a vida de todas as
coisas (¢ a 4gua); é viva, porque ndo morre, enquanto o mundo existir, pois & a coisa
mais importante do mundo].

10. Scites, Frictes, Flritis = SOCRATES (RUSKA, Turbd, p. 25).

11. Bonellus, Ballinus, Bonilis = APOLONIO DE TIANA (STEINSCHNEIDER e
BERTHELOT, citados em: RUSKA, op. cit., p. 26).
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Fig. 117. Anthropos como “anima mundi”®, contendo os quatre elementos e
designado pelo ndmero 10 que significa a perfei¢io (1 + 2 + 3 + 4).
ALBERTO MAGNQ, Philosophia naturalis {1560}

‘filoséfica’, ndo dgua vulgi (comum), mas ‘aqua mercurialis’, quer
seja simples ou compdsita; pois ambas sdo dguas filosdficas, apesar
do mercirio vulgar ser diferente do filoséfico. Aquela [dgua)l ¢
simples [e] ndo misturada; esta [4gua] é composta de duas substin-
cias, a saber, de dgua mineral e da simples. Estas d4guas compdsitas



formam o Mercirio filoséfico, do qual podemes afirmar que a
substancia ou ‘prima materia’ consiste de dgna compdsita. Alguns
alquimistas acham que consiste de trés e outros somente de duas.
Quarnto a mim, acho que duas espécies sdo suficientes: masculina e
feminina, ou irmdo e irma (fig. 118). Mas todos chamam a 4dgua
simples de veneno, mercirio (argentum vivum), cambar, ‘aqua
permanens’, goma, vinagre, urina, 4gua do mar, dragdo e serpente”.

Fig. 118. Q par Irmac-irmd no “banho da vida” séic mordidos na barriga da pema
por dragdes; sobre suas cabegas se derrama a 4gua lunar fecundada pelo sopro
divino,

Theatrum chemicum Britannicum (1652)
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Esta consideragdo torna uma coisa evidente: a 4dgua filosdfica &
a pedra, ou mesmo a “prima materia”; mas ao mesmeo tempo é o seu
solvente, como se percebe pela seguinte receita:
“Triturar a pedra até obter um pé muito fino; pd-la num vinagre
claro celestal (coelestino) e ela dissolver-se-4 imediatamente em
4gua filoséfica”.1®

Fig. 119. Forno alquimico.
GEBER, De Alchemia (1529)

Podemos também mostrar como o fogo desempenha o mesmeo
papel que a dgua, Outra idéia, ndo menos importante, é a do vaso
hermético (vas Hermetis), representado pelas retortas e fornos que
contém as misturas das substincias a serem transformadas (fig.
119). Apesar de ser um instrumento tem no entanto relagées
peculiares com a “prima materia”, assim como com o lapis; nfo é
portanto um mero instrumente. Para os alquimistas o vaso é algo
verdadeiramente maravilhoso, um “vas mirabile”. MARIA
PROPHETISSA (fig. 78) diz que todo o segredo reside em conhecer

12. Ambas as cita¢bes [rad. do latim] em: [In Turbaem philosophorum exercita-
tiones] Art. aurif., p. 167s.



o vaso hermético. “Unum est vas” (um é o vaso) é constantemente
reafirmado . Ele deve ser completamente redondo’4, 2 semelhanga
do cosmos esférico'>, de maneira que a mﬂuénma das estrelas pode
contribuir para o sucesso da operacio! ® Euma espécie de “matrix”

(matriz) ou “uterus” do qual deve nascer o “filius philosophorum”-*,
a pedra milagrosa (fig. 120). Daf a exigéneia de c}ue o vaso, além de
ser redondo, também tenha a forma de um ovo' ™ (figs. 121 e 22),

Pensa-se naturalmente que esse vaso € uma espécie de retorta ou
frasco; mas logo se percebe que tal concepgdo é inadequada, por-
quanto o vaso é muito mais uma idéia mistica, wn verdadeiro
simbolo, como todas as idéias principais da alquimia. Percebemos
entdo ser a dgua, oumelhor, a “aqua permanens”, o préprio Merctirio

13, P. ex. “... unum in uno circulo sive vase” [Um em um circulo ou vasa] (Scholia
a Hermetis Trismegisti Tractatus aureus em: Bibl. chem. I, p. 442).

14, Por este motivo, chama-se “domus vitrea sphaeratilis sive circalaris” [casa de
vidro em forma de esfera ou circulo]. (Epistela ad Hermannum em: Theatr. chem. V, p.
896. — O “vas” € uma “sphaera, quam cribrum vocamus” {esfera, que chamamos de
crivo} {(Allegoriae super librum Turbae em: Art. aurif. 1, p. 144). Esta idéia j4 estava
presente na alguimia grega, por exemplo, em OIJMPIODOHO (BERTHELOT, Alch.
grecs, 11, IV, 44, 1.17-18). O “vas” é um ¢, avov KuAikéy (aparelho circular), uma

prédny’ apacpos:éqs‘ (frasquinko estérico).

15. “.. vas spagiricum ad similitudinem vasis naturalis esse construendwum.
Videmus enim totym caelum et elementa similitudinem habere sphaerici corporis, in
cuius centro vigel ignis calor inferjoris... necessarium igitur fuit nosoum ignem poni
extra nostrum vas, i sub eius rotundi fundi centro, instar solis naruralis”, [... o vaso
espagirico deve ser construido segundo o modelo do vaso natural. Pois vimos que o
céu inteiro e os elementcs se assemelham a um corpo estérico, em cujo centro atua o
calor do fogo inferior... era portanto necessdrio deslocar o nosso fogo de dentro do
vaso para fora, e abaixo do centro de sua base redonda, tal como o sol natural].
(DORNEUS, Physica Trismegisti em: Theatr. chem. {1602) I, p. 430.) “Vas autem factum
est rotundum ad imitationem superi<oris> et inferi<oris>", [0 vaso € construjdo
redondo imitando o superior e o inferior] — 05 < >contém as minhas emendas do texto
bastante deteriorado —. (Liber quartorum em: Theatr. chem. V, p. 148 e 150). REIT-
ZENS'I’EJN (Poimandres, p. 141) compara, pois, com toda razio o “vas mirabile” sobre

cabega do anjo no Tratado fsis an Horus (BERTHELOT, op. cit., I, XIII, 21) com o
:cwdos dtakoetdis sobre a cabega de Chnuphis em PORFIRIO [ﬁg 203].

16. “... vas nostrum ad hunc modum esse debet, ut in eo materia regi valeat a
caelestibus corponbus Influendae namque caelestes invisibiles, et astrorum impres-
siones, apprime necessariae sunt ad opus.” [... 0 nosso vaso deve ser construfdo de tal
forma que nele a matéria seja dominada pelos corpos celestes. Pois as influéncias
celestes invisfveis e a influéncia dos astros sdo indispensdveis & obra.] (DORNEUS,
Congeries Paracelsicae chemiae em: Theatr. chem. (1602) 1, p. 574).

17. “¥as” como “mairix” (RIPLAEUS, Opera, p. 23). In Turbam philesophorum
exercitationes em: Art. aurif. I, p. 159; Aurcora II, em: Art. aurif. 1, p. 203; Cons. coniugii
em: Ars, chem., p. 204, etc.

18. “In uno vitro debent omnia fieri, quod sit forma ovi.” [Tude deve ser feito em
um dnico vidro, que deve ter a forma do ovo] (RIPLAEUS, op. cit., p. 30).
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dos filésofos!®. No entanto, ele nio & somente a dgua, como também
seu oposto, o fogo™.

Fg. 120. Mercurius no vaso.
BARGHUSEN, Elementa chemicae (1718)

19. “Quum igitur de vase noswo loquimur, intellige aquam nostram, quum de
igne, itidem aquam intellige, et quum de furno disputamus, nihil ab aqua diversum
aut divisum volumus.” [Portanto, quando falamos do nosso vaso entenda-se nossa
4gua, quando falamos do fogo, entenda-se Agua igualmente, & quando falamos do
forno, ndo queremos dizer nada que seja diferente ou separado da dgual. (Fons
chemmicae philosophiae em: Mus. kerm., p- 8013). O Mercurius, 1.6, a “aqua permanens”,
&0 “vas nostrum, verum, occultm, hortus item Philosophicus, in quo Sol noster otietur
et surgit” [O nosso verdadeiro vaso oculto, como também o jardim flos6fico, onde
nasce & sobe ¢ Sol). (PHILALETHES, Metallorum metamorphosis em: Mus. herm., p-
770). Cutros nomes sio “mater”, “gyum”, “furnus secretus” ete. {op. ¢il, p- 770; &
ainda Aurora Il em: Art. aurif. I, p. 203). “Vas Philosophorum est aqua eorum” [0 vaso
dos filésofos € a dgua deles]. (HERMES, citagdo em HOGHELANDE, De cichimiae
difficultatibus em: Theatr. chem. {1602) 1, p. 199.)

20. “Vas” igual a “ignis verus” (PHILALETHES, op. cii., p. 770); “vas” igual a
“yinum ardens, ignis” (MYLIUS, Phil. ref., p. 245). “\as Hermetis> est mensura ignis
tui” [<O vaso de Hermes> € a medida de teu fogo] (Practica Mariae phophetissae em:
Art. aurif I, p. 323). No comentario alqufimico o fogo e a dgua, moralmente inter-
pretados, sdo “chamas & ligrimas” (“Recueil stéganographique” de BEROALDE DE
VERVILLE, a respeito do Songe de Poliphile).



Nio me estenderei acerca dos intimeros sinénimos do vaso. Os 339
pouces que mencionei serdo suficientes para demonstrar seu signi-
ficado indubitavelmente simbdlico.

Fig. 121. As transforrmagdes de Mercurius no vaso hermético. O homunculus
como “Manneken piss” alude & “urina puerorum” {urina das criangas) = aqua
permanens,

Cabala minerafis (British Museurn)

Quanto ac decurse do processo como um todo, os autores sdc 340
vagos e contraditdrios. Muitos se contentam com algumas sugestes
sumdrias; outros fazern uma lista elaborada das vdrias operagdes.
Assim, em 1576, JOSEPHUS QUERCETANUS, alquimista, médico e
diplomata, que na Franc¢a e na Sufca francesa desempenhou um
papel semelhante ac de PARACELSO, estabeleceu a seqiiéncia das
doze operaq;fies21 que se seguem (fig. 122):

1. Calcinatio (calcinacio)} 4. Coniunctio (conjungao)
2. Solutio (solugio) 5. Purefactio (putrefagio)
3. Elementorum separatio 6. Coagulatio (coagulagio)

(separagdo dos elementos)

21. Ad Ifacobi Auberti Vindonis De ortu et causis metallorum contra chemicos
explicationem em: Theatr. chem. (1602) II, p. 198s.
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7. Cibatie (nutri¢ao)
8. Sublimatic (sublimagéo)

9. Fermentatio (fermentagao) 12. Proiectio (projecio)

10. Exaltatio (exaltagio)
11. Augmentatio (amplia¢do)

Cada um destes termos tem mais de um significado; basta olharmos
a bibliografia especializada e os verbetes do léxico de RULAND para
o compreendermos. Nio temos a intengdo de aprofundar neste

contexto o problema das variantes do processo alquimico.
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Fig. 122. As doze operagdes alquimicas representadas como “arbor

philosophica”.
NORTON, Mercurius redivivus (1630)
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Tal é superficialmente e em suas linhas gerais a estrutura da 341
alquimia, come é conhecida por todos. Do ponto de vista do nosso
conhecimento moderno da quimica, ela nos diz pouce ou nada e se
nos voltarmos para os textos, com seus mil e um processos e receitas
legados pelaldade Média e pela antiguidade, encontraremos poucos
dentre eles, relativamente, de significado identificdvel pelo cuimico.
E provével acharmos a maioria sem sentido; € indubitével que jamais
foi produzida uma verdadeira tintura ou ouro artificial durante todos
esses séculos de intenso labor. Podemos entdo perguntar com toda
arazio o que induzia os velhos alquimistas a prosseguir trabalhando
ou “operando” (como diziam) de modo constante, escrevendo todos
aqueles tratados sobre a “divina” arte, se toda a sua agdo era tdo
desprovida de esperanga? Para fazer-lhes justica devemos acrescen-
tar que todos os conhecimentos essenciais da quimica e suas
limita¢Ges eram-lhes desconhecidos e assim podiam ter esperanca
como aqueles que sonhavam com ¢ vfo e cujos sucessores fizeram
tal sonho tormar-se realidade. Nem poderiamos subestimar ¢ sentido
da satisfacfio que nasce do empreendimento, da aventura: o
“quaerere” (buscar) e o “invenire” (achar). Estes permanecem, na
medida em que os métodos empregados parecem ter sentido. Nada
havia naquele tempo que pudesse convencer ¢ alquimista da falta
de sentido de suas opera(;ﬁes qufmicas e o que é mais, ele contava
com uma longa tradigio de ndo poucos que haviam obtido o
maravilhoso resultado™, Afinal o assunto nao era completamente
desesperador e absurdo, uma vez que um certo ntimero de descober-
tas uteis emergia ocasionalrnente, como produtos de seu trabalho
de laboratério, Como precursora da quimica, a alquimia j4 tinha
suficiente “raison d’'étre”. Assim pois, mesmeo que a alquimia consis-
tisse — se o quiserem — numa série infinddvel de experimentos
quimicos fiiteis e infrutiferos, isse nio seria mais surpreendente do
que as tentativas ousadas da medicina e da farmnacologia medievais.

Fig, 123. Hermatrodito,
Hermaphroditisches Sonn- und Mondskind (1752)

22, Até MEYRINK (no séc. XX) ainda acreditava na possibilidade do método
alquimico. Existe um relato importante sobre as suas préprias experiéncias na
introducdo a Thomas Aquinas; Abhandlung iber den Stein der Weise, p. XXIX s.
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2. A natureza psiquica da obra alquimica

A. A PROJEGAO DE CONTEUDOS PSIQUICOS

342 0 opus alquimico nfo concerne em geral unjcamente aos ex-

perimentos quimicos, mas a alge semelhante aos processos
psiquicos, expresso numa linguagem pseudoquimica’. Os antigos
conheciam aproximadamente o que eram os processos quimicos;
deviam saber pelo menoes que ¢ que praticavam née era quimica
comum. O conhecimento desta diferenga jd se exprime no titulo de
um tratado atribufdo ao (pseudo-)DEMOCRITO, o qual data do
primeiro século: rér pvowed kai Té pvorixé (a Fisica e a Mistica). E
logo depois as evidéncias se acumulam de que na alquimia hé duas
correntes heterogéneas (segundo nos parece), fluindo lado a lado e
que ndo pedemos conceber como sendo compativeis. O “tam ethice
quam physice” (tanto eticamente — isto é, psicologicamente — quanto
fisicarnente) da alquimia ¢ inconcebivel pela nossa ldgica. Se ad-
mitimos que o alquimista usa o processo quimico sé simbolicamente,
entio por que trabalha num laboeratério com cadinhos e alambiques?
E se, como ele constantemente afirma, estd descrevendo processos
quimicos, por que os desfigura com seu simbolismo mitoldgico até
torna-los irreconheciveis?

Este enigma significou um quebra-cabe¢as para muito estudioso
honesto e bem intencionado da alquimia. Por um lado, o alquimista

1. EVOLA (La Tradizione ermetica, p. 28s) diz: “A consttuigdo espiritual do
homem pertencente aos ciclos pré-maxderncs da cultura era tal, que cada percepgfio
fisica tinha simultaneamente um componenie psiquico que o ‘animava’, conferindo 3
imagem um ‘significado’ adicional e a0 mesmo tempo uma tonalidade emotiva parti-
cular e poderosa. Assim sendo, a fisica antiga era ac mesmo tempo uma teologia e uma
psicologia transcendental: pelo fato de receber os lampejos das esséncias metaffsicas
na matéria dos sentidos corporais. A ciéncia natural era ao mesmo tempo uma ciéneia
espirituzl e os muldplos sentidos dos simbolos reuniam os diverscs aspectos £m um
dnico conhecimento”.



Fig. 124. Os alquimistas operando.
Mutus liber (1702)

declara que estd ocultando a verdade intencionalmente, de maneira
a impedir que os maus ou estultos tomem posse do ouro, prevocando
umn desastre. Mas, por ocutro lade, 0 mesmo autor assegura-nos que
© ouro procurado nic € — como os tolos supdem — o oure comum
(aurum vulgi), mas o oure filoséfico, ou mesmo a pedra maravilhosa,

o “lapis invisibilitatis” (a pedra da invisibilidade)“, ou o “lapls
aethereus” (a pedra etérea) 3, ou finalmente a mconcebfvel “rebis
hermafrodita” (fig. 125) e acaba dizendo que todas as receitas
simplesmente devem ser desprezadas4. De qualquer modo, por
razdes psicolégicas, é muito improvével que a consideragdo pela
humanidade fosse ¢ motive pelo qual ¢ alquimista tinha a mania do
segredo. Quando se descobre algo de real, geralmente isso & divul-

gado com alarde. O fato é que os alquimistas tinham pouco ou nada
a divulgar no tocante 4 qufmica e ainda menos no tocante i
fabricagéo do ouro.

2. Rosarium em: Are. aurif. I, p. 231: “Ec ille dicitur lapis invisibilitads, lapis
sanctus, res benedicta.” [E ele ¢ chamado a pedra da invisibilidade, a pedra sagrada,
a coisa abengoada] .

3. MAIER, Symbola aureae mensae, p. 386: ... non parvis sumptibus illam /
Invenere artem, qua non ars dignior ulla est, / Fingendi Lapidem Aetherium [...néc
foi com pouco esforgo que inventaram aquela arte - a mais digna entre todas — de
confeccionar a pedra etérea] (referéncia a MARCELLUS PALINGENIUS, poeta et
sacerdos).

4. ... omnes receptae spermendae sunt in arte”, como diz o Resarium (Art. aurif.
IL, p. 223).
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Fazer segredo pode ser um mere blefe com o propésito ébvio de
explorar os crédulos. Mas toda tentativa de explicar a alquimia
unicamente sob este ponto de vista é, na minha opinido, desmentida
pelo fato de que um bom nimero de tratados detathados, eruditos
e conscienciosos foram escritos e impressos anonimamente, néo
podendo portanto ter representade uma vantagem ilegftima para
alguém. Mas hé sem divida um grande mimerc de produgbes
fraudulentas e charlatés.

Fazer segredo pode também ter outra causa, O verdadeiro
segredo ndo age ocultamente, mas apenas usa uma linguagem
secreta: ele é prefigurado por urmna grande variedade de imagens que
apontam para a sua esséncia. Nio me refiro aqui ac segredo pessoal
guardado por alguém e cujo contetdo lhe é conhecido, mas a uma
coisa ou questdo “secreta”, isto &, conhecida apenas através de
alusdes, mas essenciaimente desconhecida. Assim sendo, o alquimis-
ta desconhecia a verdadeira natureza da matéria. Ele a conhecia
unicamente através de alusbes. Na medida em que procurava inves-
tigé-la, projetava o inconsciente na escuriddo da matéria, a fim de
clared-la. Na tentativa de explicar o mistério da matéria, projetava
outro mistério, iste é, projetava seu préprio fundo psfquico desco-
nhecido no que pretendia explicar: “obscurum per obscurjus, ig-
notumn pet ignotius” (o cbscuro pelo mais obscure, o ignorado pelo
mais ingorado!}). Tratava-se evidentemente nio de um método
intencional, mas de um acontecimento involuntdrio.

Arigor, a projegdo mumca ¢ feita— ela acontece, ela simplesmente
estd ai. Na obscuridade de algo exterior eu me defronto, sem
reconhecé-la, com minha prépria interioridade ou vida animica. A
meu ver, seria um erro reduzir a férmula “tam ethice quam physice”
{moral tanto quanto fisica) 4 teoria das correspondéncias, fazendo
desta (ltima sua causa (“prius”). Pelo contrdrio, essa teoria seria
muito mais uma racionalizagdo da vivéncia da proje¢éo. O alquimis-
ta ndo pratica sua arte por acreditar ieoricamente muna cotres-
pondéncia, mas tem uma teoria das correspondéncias pelo fato de
vivenciar a presenca da idéia na matéria (physis). Minha tendéncia
¢ portanto a de acreditar que a verdadeira raiz da alquimia deve ser
buscada menos nas conceituagdes filoséficas do que nas projegbes
vivenciadas de cada pesquisador. Na minha opinido, o praticante
tinha certas vivéncias psiquicas enquanto realizava as experiéncias
quimicas no laboratdrio; no entanto, essas vivéncias se lhe
afiguravam comportamentos especificos do processo quimico. Como
se tratava de projec¢des, naturalmente ele ndo sabia, no nivel da
consciéncia, que a vivéncia nada tinha a ver com a matéria propria-
mente dita (isto ¢, tal como hoje a conhecemos). O alquimista



Fig. 125. Mercurius como hermafrodita do Sol e da Lua (Rebis), de pé sobre o

caos {redondo).
MYLIUS, Phifosophia reformata (1622)

vivenciava sua projecdo como uma propriedade da matéria; mas o
que vivenciava na realidade era o seu inconsciente. Deste modo,
repetia toda a histéria do conhecimento da natureza. Como & sabide,
a ciéncia teve inicio com a observacgdo das estrelas, nas quais a
humanidade descobria as dominantes do inconsciente, os “deuses”,
bem como as estranhas qualidades psicoldgicas do zodfaco — uma
teoria completa e projetada do cardter. A astrologia é uma
experiéncia primordial, como a alquimia. Projegbes deste tipo
repetemn-se todas as vezes que o homem tenta explorar uma
escuridio vazia, preenchendo-a inveluntariamente com formas

vivas.

Assim, pois, dirigi minha atenc¢fo para o problema de saber se 347
hd relatos de tais experiéncias feitos pelos préprios alquimistas, a
partir do exercicio de sua arte. Ndo tinha a esperanga de fazer
grandes descobertas, uma vez que se tratava de vivéncias *incons-
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cientes” que, precisamente por isso, dificilmente constariam de tais
relatos. Ora, hd de fato na literatura alquimica alguns relatos
inequivecos. E um fato caracterfstico serem os relatos mais recentes
mais minuciosos e precisos do que os antigos.

O relato mais recente prosvém de um tratado alemio de 1732,
intitulado: Abtala Jurain, etc.”, onde se ]&:

“Toma uma boa medida de 4gua de chuva comum, pelo menos dez
quartilhos, conservando-a num frasce de vidro bem tampado pelo
menos durante dez dias; ela deixard no fundo um depédsito de
material e detritos, Decanta o liquido claro e coloca-o num recipiente
de madeira redondo como uma bola, corta-o pelo meio, enchendo a
terca parte do recipiente; pde-no sob o sol do meio-dia, num lugar
secreto e isolado.

Depois, pinga uma gota de vinho tinte consagrado na 4gua. Instan-
taneamentie veras surgir na superficie desta dltima, névoa ¢ uma
densa obscuridade, tal como ocorreu na primeira cria¢o. Pinga em
seguida mais duas gotas e verds a luz sair da escuriddo; depois,
sucessivamente, a cada metade de um quarto de hora pde a terceira,
depois a quarta, a quinta, a sexta gota, e entio para; verds com teus
préprios olhos surgir na superficie da 4gua uma coisa apds outra,
tal como Deus criou todas as coisas nos seis dias (fig. 126) e o modo
pelo qual isto aconteceu, sendo que esses segredos nido devem ser
enunciados, nem eu tenho o poder de reveld-los. Cai de joelhos antes
de empreender esta operagio. Deixa que teus olhos o testemunhem,
pois ¢ mundo foi criado desta forma. Deixa as coisas ficarem assim,
e meia hora depois tudo desaparecera.

Nisse vereis claramente os segredos de Deus, 0s quais se acham
agora ocultos como 2s criangas, Compreendereis o que Moisés
escreveu acerca da criagdo; vereis que espécie de corpo Addo e Eva
tiveram antes e depois da queda, o que era a serpente, a drvore, de
que frutos comeram; o que é o paraiso e onde ele se encontra, com
gue corpos as pessoas ressuscitardo, nio com o corpo que recebemos
de Adado, mas com o que alcangamos pelo Espirito Santo, a saber,
com aquele que ¢ nosso Salvador trouxe do céu.”

5. ABTALA JURAIN Filii Jacob Juran, Hyle und Coahyl. Aus dem Athiopischen ins
Lateinische, und aus dem Lateinischen in das Teutsche translatieret und fibegesetst durch
D. Johann Elias Miiller. - O texto ndo ¢ antigo, de modo algum, mas apresenta todas
as caracteristicas do perfodo da decadéncia (séc. XVII). Agrade¢o ao Prof, TH.
REICHSTEIN (Basiléia), pois lhe devo o conhecimento desse liviinho. Citagbes: Die
Schopfung, cap. VLI, p. 52s e Die Himmel, cap. IX, p. 54s.
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Fig. 126, Os seis dias da Cragio, culminando no sétimo dia.
HILDEGARD VON BINGEN, Scivias (séc. Xl

“Tomal sete moedas feitas de cada um dos metais, denominadas
segundo os planetas, e imprimi em cada uma o cariter do planeta
em sua casa; cada moeda deve ter o tamanho e a espessura de um
rose noble”; o mercirio, porém, deverd pesar apenas um quarto de
onga e nada deve ser impresso nele.

6. Rose noble = moeda de ouro inglesa dos séculos XV e XVI.
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Fig. 127. A transfiguragio ds Mercurius no fogo.
BARCHUSEN, Elementa chamicae (1718)

-

Em seguida, colocai as moedas num cadinho, segundo a ordem em
que se apresentam no céy, e fechai todas as janelas do aposento, de
modo a torna-lo totalmente escuro. Depois, devereis fundi-las con-
junramente no meio do aposento, pingando em seguida sete gotas
na pedra aben¢eada; saird entdo imediatamente do cadinho uma
chama {(fig. 127) que se espalhard por todo o aposento {ndo temais
qualquer dano) e o fard brilhar mais intensamente do que o sol e a
lua, e vereis sobre vossas cabegas todo o firmamento como um céu
estrelado, e os planetas terfio seu curso certo como no céu, Deixai
que tudo cesse por si mesmeo; num quarto de hora tudo voltard ao
seu lugar.”

Retiramos mais um documento de um tratado de THEOBALD
DE HOGHELANDE (séc. XVI):

“Virios nomes teriam sido dados 3 pedra devido & multiplicidade
maravilhosa de figuras que aparecem no decotrer da obra, sendo
que muitas vezes surgem cores ao Mmesmo tempo, assim comeo
imaginamos estranhas formas de animais, répteis ou 4drvores nas
nuvens ou ne fogo. Enconirei também algo semelhante” — prossegue



o autor — “num livro atribufdo a Moisés: depois de dissolvido o corpo,
diz o livro, aparecerfo 3s vezes dois ramos, as vezes trés ou mais, as
vezes formas de répteis; ds vezes podemos ter a impressio de ver um
homem com a cabega e todos os membros, sentado numa catedra’”

As exposigbes de HOGHELANDE vém provar, tal como os dois
textos anteriores, que durante as experiéncias de laboratério ocor-
rem alucinagdes ou visBes, as quais 56 podem ser proje¢des de
conteudos inconscientes. HOGHELANDE reproduz uma citagdo de
SENIOR. gue afirma ser mais importante buscar a visdo do vaso
hermético do que a escritura . (Ndo ¢ esclarecido o significado de
“scriptura” - tratar-se-ia acaso da descrigéo tradicional do vaso nos
tratados dos mestres?) Os autores referem-se ao olhar com os olhos
do espirite, sendo que nem sempre fica claro se se trata de visdes
propriamente ditas ou de visdes no sentido metaférico, QO Novum
lumen” diz:

“Deus permite ao fildsofo inteligente, por intermédio da natureza
(per naturam), que ele faga aparecer as coisas ocultas na sombra, e
delas retire a sombra... Todas essas coisas acontecem e os olhos das
pessoas comuns ndo as véem, mas os olhos do intelecto {intellectus)

7. De Alchemiae difficultatibus em: Theatr, chent. (1602) 1, p. 164s [Tradugéo]. O
mesmo em PHILALETHES, Introitus aperius em: Mus. herm., p. 687: “Terra enim
germinandi avida aliquid semper fabrticat, interdum aves aut bestias reptiliaque te in
vilro conspicere imaginabere...” [A terra dvida de produzir sempre cria alguma coisa;
s vezes imaginas ver pdssaros, animais ou répteis dentro do vidro...]. O homem
sentado na cdtedra refere-se sem divida a uma visio de Hermes, tal como nos é
apresentado no antigo tratado Senioris Zadith filii Hamuelis Tabula Chymica, p. 1s (fig.
128). SENIOR era um autor drabe do século X. A figura aqui descrita do velho sdbio
segurande o livro dos segredos sobre os joelhos foi reproduzida no frondspicio do
Poliphile (fig. 4). A visdo mais antiga desta espécie poderia ser a de KRATES. O livro
de KRATES nos foi transmitido em Arabe e, em sua forma atual, parece ter pertencido
ao séc. IX. A maior parte do seu conteido, porém, € de origem grega, logo, conside-
ravelmente mais antigo. Diz a waducio de BERTHELOT: “Puis je vis un vieillard, le
plus beau des hommes, assis dans une chaire; il était revétu de vetements blancs et
tenait A 1a main une planche de la chaire, sur laquelle était placé un livre <in manibus
extentis super genua sua, tabulam marmoream extractam ab ea (statua respective
cathedra), SENIOR, p. 4> ... Quand je demandai quel était ce vieillard, on me répondit:
‘C'est Hermés Trismégiste, et le livre qui est devant lui est un de ceux qui contiennent
Pexplication des secrets qu'il a cachés aux hommes.™ [Depois vi um anciio, o mais belo
dos homens, sentado numa cdtedra; cobriam-no vestimencas brancas e na mao
segurava uma prancha da cdtedra, sobre a qual tinha sido colocado um livro... Quande
perguntei quem era esse ancido, responderam-me: “E Hermes Trismegisto, ¢ o livio
que tem diante de si € um daqueles que contém as explicag¢bes do segredo, os quais ele
ocultava aos homens.”} (Chimie au moyen dge I11, p. 46s).

8. De alch. diff., op. cit., p. 199.

9. Mus. herm., p. 574 [SENDIVOGIUS]).
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e da imaginagac as percebem (percipiunt) com a verdadeira, a mais
verdadeira das visoes (visu).”

RAIMUNDO LULO escreve:

“Filho amado, escuta, o curso da natureza é transformado, de modo
que sem a invocag¢do do familiaris (espirito familiar) por exemplo, e
sem exaltagdo espiritual, poderas ver espiritos fugitives ou os que ja
escaparam condensados no ar sob a forma de diversos animais
monstruesos, ou de seres humanos, movendo-se como nuvens de 14
para c4, de ca para 1'% (fig. 129).

DORNEUS diz algo semelhante!!:

“Com seus olhos mentais (oculis mentalibus) fard transparecer
pouco a pouco um numero indefinido de centelhas, que aumentario
a2 cada dia, transformando-se progressivamente numa luz
intensissima.”

O psicélogo ndo estranhard que uma metdfora as vezes se
transforme numa alucinagio. HOGHELANDE (1594) descreve em
suas notas biogréficas como no terceiro dia da “decoctio” (decoc¢io)
ele viu a superficie da substincia cobrir-se de cores, principalmente
de “verde, vermelho, cinza e o resto iridescente”. Sempre que se
lembrava desse dia vinha-lhe 4 mente o verso de VIRGILIO; “Ut vidi,
ut perii, ut me malus abstulit error” [Quando vi, eu pereci e um
terrivel equivoco tomou conta do meu destino]. Esse equivoco ou
flusdo dtica (udibrium oculis oblatum) teria sido a causa de muitas
penas e desgastes futuros. Pois acreditara que naquele momento
atingira a “nigredo”. Mas poucos dias depois seu fogo ter-se-ia
apagado durante a neite, provocando um “jrreparabile damnum”
(dano irrepardvel); isto é, ele nunca mais conseguiu reproduzir o
fendmeno' 2 Muito embora a pele iridescente sobre os metais em
fusdo néo seja necessariamente uma alucinagao, o texto demonstra
uma disposic¢do evidente do autor para admiti-la.

O Tractatus Aristotelis'® contém uma passagem significativa
acerca da psicologia do alquimista:

“A serpente é o mais astuto dos animais da terra; mostra sob a beleza
de sua pele um aspecto inofensivo e, como urmna ‘materia hypostatica’,

10. Compendium em: Bibl chem. 1, p. 875.

11. Speculativa philosophia em: Theatr. chem. (1602) 1, p. 275.

12. HOGHELANDE, De alch. diff, em: Theatr. chem. {1602) I, p. 150,
13, Theatr. chem. {1622) V, p. 884.
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Fig. 128. Hermes Trismegistos.
SENIOR, De chemia {1566)
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parece formar-se a si mesma, por efeito de uma ilusdo, ac ser imersa
na dgua. Nesta recolherd entio as for¢as (virtutes) da terra, que é o
seu corpo. Por sentir muita sede bebe exageradamente e,

ernbnagada provoca a desaparicdo (decipere) da natureza i qual
est4 unida’

Fig. 129. "Spirlus” personificados, escapando da “prirma materia® aquecida.
Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1520)

A serpente é ¢ mercurio que, enquanto substincia fundamental
(hypostatica), forma-se a si mesma na “4gua” e engole a natureza 4
qual estd unida (fig. 130); (v. o Sol se afogando na fonte de
Mercurius, o ledo devorando o Sol [fig. 169], Beya dissolvendo
Gabricus dentro déla). A matéria forma-se por efeite da ilusdo —
necessariamente, a do alquimista. Esta ilusdo poderia ser a “vera
imaginatio” (imaginagdo verdadeira) que possui ¢ poder “de infor-
mar™,

O fato de que visdes estejam ligadas A obra alquimica também
deve explicar por que sonhos e visGes onfricas ndo raro sejam citados
como “intermezzi” significatives da obra, ou como fontes de revela-
¢io. NAZARI, por exemplo, apresenta sua teoria da transmutagéo
sob a forma de trés sonhos, numa analogia bem clara com o
Pohﬁlo . A cldssica Visio Arislei'® reveste-se de uma forma onirica
semethante. Do mesmo modo, OST. WS comunica sua doutrina sob
a forma de uma revelagio oninca . Nestes textos (como também

14. Texto da passagem mais importante: “... quasi Materia Hypostatica fingit se
in aquam demersum per illusionem...” A ilusdo pode referir-se a “demergere” ou a
“fingere™. Como o primeiro sentide nao € inteligivel, escothi o segundo.

15. Dellg Tramutazione matallica sogni tre. Um carme de JOSEPHUS AVANTIUS
{op. cit.] sobre o autor diz: “Somnia credentur vix; non tamen omnia falsa, quae tali
fuerint praemeditata viro.” [E dificil acreditar nos sonhes; porém nem todos os sonhos
pressentidos por um homem tio importante sdo falsos].

16. Art. qurif. I, p. 146s.

17. BERTHELOT, Chimie au mayen dge ITI, p. 319s.




Fig. 130. A serpenta mercurial na &gua ou no fogo, devorando-se a si mesma,
BARCHUSEN, Efemnanta chemicae (1718)
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nos de SENIOR e KRATES), os sonhos e vistes sio em sua maioria
formas literdrias, ac passo que a visdo onfrica de ZOZIMO possui um
cardrer essencialmente mais auténtico’”. Destaca.-se repetidamente
na literatura alquimijca que a “aqua pennanens” procurada seria
revelada pelo sonho'”. De qualquer maneira, a “prima materia”,
assim como a pedra ou o segredo de sua produgao ¢ revelada por
Deus ao alquimista. LAURENTIUS VENTURA diz*: “N3o nos & dado
conthecer o processo a nio ser por uma didiva de Deus, ou através
da instru¢do de um mestre de grande experiéncia; e tudo isso
depende da vontade divina.” Na opinido de IG-{UNRA'IHzl, deve ser
possivel “elaborar perfeitamente/ ‘nosso Chaos naturae’ (= prima
materia)... na major inocéncia ... a partir da misteriosa visdo e
revelagéo divina/ sem 2grandes investiga¢Ges e elucubragbes a res-
peite de suas causas"“’. HOGHELANDE explica a necessidade da
iluminacéoe divina, dizendo que a produgio da pedra transcende a
razio®, e que sé o conhecimento sobrenatural divine sabe o momen-
4
to exato do ap%ecsmento da pedra®’. Somente Deus conhece a
“prima materia””. Na época pés-paracélsma, a fonte da luminacio
passa a ser ¢ “lumen naturae” (luz da natureza):
“Esta luz é a luz verdadeira/ da natureza/ que ilumina todos os
fildsofos que vém a este mundo e amam a Deus. Ela estd no mundo/
e toda a construgio do mundo é por ela adornada/ e serd por ela
preservada até o ultimo grande dia de Senhor;/ mas ¢ mundo ndo
a conhece: antes, no que diz respeito a grande pedra catélica dos
filésofos/ que... 0 mu%'do inteirc tem diante dos olhos/ e mesmo
assim ndo a conhece,”

18. Compare-se com as minhas exposicoes em: Die Visionen des Zosimos,

19, SENDIVOGLIUS, Parabola em: Bibl. chem. 1, p. 474s. — KHUNRATH (Hyleal.
Chaos, p. 42) diz: “<O> habitaculum Materiae Lapidis... cabalistico, i.¢, originaria-
mente dado a conhecer do alto pela inspiracio divina / e por uma revelacéo especial
(ambas através de um, ou sem intermedidrio / seja em estado desperto, seja no de sono
ou sonho)”.

20. De ratione conficiendi lapidis em: Theaer. chem. (1602) II, p. 256.

21. Op. cit., p. 184s.

22, Algo semelhante em HOGHELANDE, De alch. diff. em: Theatr. chem. (1602)
I, p. 154; € também Turba (ed. por RUSKA), p. 155,8; Mus. herm. p. 8, 55, 75 e 212;
DORNEUS, Physica Trismegisti em: Theotr. chem. (1602) |, p. 413.

23. Op. cit,, p. 194. HOGHELANDE remete a Turba, X30OOX. {ed. por RUSKA, p.
147,2: “maius tst, quam quod ratione percipiatur <nisi> divina msp;rauone") (E
grande demais para ser compreendido pela razdo, a nio ser por inspiragdo divinal.

24, Op. cit., p. 205,

25. SENDIVOGIUS, Novum lumen em: Mus. herm., p. 577 “... materia prima,
quam solus Deus scit.”

26. KHUNRATH, op. cit., p. 71s. — Observe-se a referéncia implicita ao Logos (Jo
1,9-11}.



B. A ATITUDE ESPIRITUAL EM RELA(}AO AO OPUS

Acitagdo que se segue, extraida do texto de um autor an6n1'.m027,
mostra um aspecto algo diverso da relagdo do psiquico com o
frabalho quimico: “Rogo-te observar com os olhos do espirito esta
pequenina drvore que produz o gréo de trig., em todos os seus
aspectos, a fim de poderes plantar a &rvore dos filésofos”, ete.”® (fig.
131 e tb. figs. 135, 188, 189, 221 enire outras). Isto parece uma
alusdo A imaginagdo ativa que na verdade desencadearia o processo.

DORNEUS diz em sua Philosophia meditativa®®: “Jamais fards
com que as outros se tornem o Um, se antes tu mesmo no te tornares
Unmy”. Qualquer que seja o sentido do “Um” para o alquimista™, ele
se refere ao “artista” como sujeito, cuja unidade é colocada como
conditio sine qua non para a realiza¢do completa da obra. Ndo hé
divida alguma de que se trata da condigao psicolégica da obra e que
esta ¢ fundamental.

31

Lé-se no Rosarium philosophorum™":

“Quem conhece o sal e sua solugde, conhece o segredo oculte dos
velhos sabios. Dirige pois teu espfrito para o sal, pois é somente

27. Instructio de arbore em: Theatr. chem. VI, p. 168.

28. “Quaeso, oculis mentis hanc grani triticei arbusculam secundum omnes suas
circumstantas aspice, ut arborem Philesophorum, eodem modo plantare... queas.”

29. Theatr. chern. (1602) I, p. 472: “Ex alijs nunquam unum facies quod quaeris,
nisi prius £x teipso fiat unum.”

30. Uma provdvel referéncia & Tabula smaragdina (ed. por RUSKA, p. 2): “Etsicut
omnes res fuerunt ab uno, meditatione unius: sic omnes res natae” etc. [E como todas
as coisas procedem do Uno, pela medita¢io sobre 6 Uno: assim nascem todas as coisas).
Dal a exigéncia de o alquimista ndo ter defeito fisico sério algum, mutitagies, etc. Ver
GEBER, Summa perfectionis, kib. I, p. 24: “Si vero fuerit artificis corpus debile et
aegrotum, sicut febrientium, vel leprosorum corpora, quibus membra cadung, et in
extremis vitae laborantium, et iam aetatis decrepitae senum, ad artis complementum
non perveniet. His igitur naturalibus corporis impotentijs impeditur artifex in inten-
tione sua.” [Mas, se o corpo do alquimista (artifex) estiver doente & fraco, como o
corpe das pessoas portadoras de febres, ou lepra, cujos membros apodrecem e caem,
ou dos moribundes, dos decrépites, ele ndo atingird a conclusio da Arte. Fstas
debilidades naturais do corpo sdo para o artifex obstdculos ao seu projeto.] H4
ensinamenios semelhantes em outra fonte antiga, o Septem tractatus seu capitula
Hermetis Trismegisti, aurei em: Ars chem., cap. I, p. 11: “Ecce vobis exposui, quod
celatum fuerat, quoniam opus vobiscum, et apud vos est, quod intus arripiens et
permanens in terra vel in mari habere potes.” [Olhai, eu tenho revelado a vds o que
estava oculto; a Obra estd convosco e no meio de vés, e se a captas, poderds t2-la para
sempre na terra ou sobre o mar.]

31. Em Art. aurif,, I, p. 244s. RUSKA (Turba, p. 342) situa o Rosarium em meados
do séc. XV.
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Fig. 131. Adlo como “prima materia” atravessade pela fiecha de Mercikio deixa
gue a “arbor philosophica™ nasga de seu corpo.
Miscellanea d'alchimia (sbc. XV)



neste, somente na ‘mens’ e ‘in ipsa sola’ que se esconde a ciéneia e
o segredo mais nobre e mais oculto de todos os antigos filésofos™”

Se o segredo se referisse realmente ao sal, deverfamos admitir
aqui um duplo erro de impressdo. “Espirito” e “sal” sdo parentes
proéximos (cum grano salist) 33 Assim sendo, o sal ndo é apenas o
centro fisico da Terra, segundo KUNRATH, mas também o “sal
sapientiaea4 (sal da sabedoria). A respeito deste iltimo, ele diz: “Por
isso, dirige teu cora¢do/ sentidos/ razdo e pensamento a este sal e
somente a ele”””, Em outra passagem, o autor anénimo do Resarium
afirma que a obra deve ser realizada “pela imaginacgio verdadeira e
ndo pela imaginagdo fantasiosa”"" e em outra ocasido diz que a pedra
56 serd encontrada “no momento em que a investiga¢io rornar-se
pesada para aquele que investiga® . Esta observagio sé deve signi-
ficar novamente que a condi¢io psicolégica é indispenséavel para a
descoberta da pedra miraculosa.

As duas observagdes deixam bem clara a possibilidade de que,
na opinido do autor, o segredo essencial da arte estd oculto no
espirito humano e portanto, em termos modermos, no inconsciente
(fig. 132).

Os alquimistas comecaram a compreender que sua obra se
achava ligada de algum modo & alma humana e suas fungdes; por
conseguinte parece-me provavel que o wecho do Rosarium acima
mencionado nie é um mero erro de impressio, coincidindo com as
opinides de outros autores. Eles insistem, sem excecdo, no estudo
meticuloso dos livros e na meditagdo dos mesmos. Assim, RECHAR-
DUS ANGLICUS®® escreve em sen Correctorium fatuorum:

32. “Pone ergo mentem tuam super salem, nec cogites de alijs. Nam in ipsa sola
eccultatur scientia et arcanum praecipun et secrelissimum omnium antiquorm
Philosophorum”. MANGETUS (BibL chem. 11, p. 95) mencicna “ipsa sola”; e também
na primeira edigio do Rosarium philosophorum, secunda pars alchemiae de lapide
philosophico, etc. de 1550; e também a edigio de 1593. Infelizmente nio tenho acesso
205 MAanuscritos.

33. Compare-se com ¢ “sal sapientiae”, que segundo o antigo rito do batismo é
dado ao batizando.

34, Op. cit., p. 257, 260 e 262,

35, Op. dit,, p. 258.

36. Art. aurif. 1, p. 214s: “Et vide secundum naturam, de qua regenerantur
corpora in visceribus terrae. Et hoc imaginare per veram imaginationem et non
phantasticam.”

37. Op. cit,, p. 243: “Et invenitur in omni loco, er in quolibet tempore, et apud
omnem rem, cum inquisido aggravat inquirentera.”[E ¢ encontrada em todos os
lugares, € em qualquer momento, e em todas as circunstineias, quando a procura tem
muito peso para aquele que procura.}

38. CSnego de 5. Paul, Londres, médico particular do papa Gregdrio IX, T aprox.
1252 (FERGUSON, Bibliotheca chemica I, p. 270s).
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]

Fig. 132. Representagso dos conteddos “secretos” (isto 6, inconscientes) da

obra; no centro, a mulher ligada ac rei do mar {como Netuno),  embaixo, &

esquerda, como pescadora; & direita, o artifex como pescador da melusina.
Mutus liber (1702}
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“Conseqilentemente, todos aqueles que desejam alcangar o beneficio
desta Arte, devem dedicar-se ao estudo e haurir a verdade nos livros
e ndo nas fibulas inventadas ou obras mentirosas, porquanto esta
Arte nio serd considerada verdadeira {(muito embora o ser humano
esteja sujeito a muitas ilusdes), a ndo ser depois de conclgidos 0s
estudos e do conhecimento das palavras dos filésofos”, etc.

BERNARDUS TREVISANUS relata como lutara inutilmente anos
a fio, até que finalmente um “sermo” (sermio) de PARMENIDES,
inserido na Turba, o conduziu ao bom caminho.

HOGHELANDE* escreve:

“Ele deve colecionar livros de vérios autores, sem o que sua
compreensao serd impossfvel, e também néo deverd rejeitar nenhum
livro, mesmo que nio o entenda depois de té-lo lido uma, duas ou
trés vezes; que o releia dez, vinte, cinqilenta vezes ou mais. Por fim,
notard os pontos acerca dos quais os autores geralmente concordam;
ai é que estd oculta a verdade”, etc.

O mesmo autor, referindo-se a LULO, afirma n#o ser possivel aos
homens executarem a obra por causa de sua ignoraneia, a néo ser
depois de terem passado pelo estudo da filosofia universal, que lhes
revelard aquile que permanece oculto e desconhecido aos demais.
“Eis por que a nossa pedra néo € uma banalidade, mas sim o 4mago
da nossa filosofia”*%. DIONYSIUS ZACHARIUS conta que foi acon-
selhado por um “rehglosus doctor excellentissimus” a abster-se de
gastos inidteis em “sophisticationibus diabolicis” (soffstica
diabélica), dedicando-se de preferéncia ao estudo dos livros dos
velhos filésofos, a fim de travar conhecimento com a “vera materia”
(verdadeira matéria). Depois de um ataque de desespere, auxiliado
pelo espirito divino, ele se reergueu e com seriedade consagrou-se 3
leitura dos livros até esgotar seus recursos financeiros. Depois,
comegou a trabalhar ne laboratério, onde viu o aparecimento das
trés cores, e na Pdscoa do ano seguinte aconteceu o milagre — “vidi
perfectionem” (vi a obra em sua perfei¢do) — a saber, o merciirio
“conversum in purum auwrum prae meis oculis” (convertido em ouro
purc diante de meus olhos). (Dizem que isso ocorreu no ano de

39. Theatr. cher. (1602} 1, p. 444.

40. “Parmenides... qui me primum retraxit ab erroribus, et in rectam viam direxit.”
Liber de alchemia em: Theatr. chem. (1602) I, p. 795.

41, De alch. diff. em: Theatr. chem., op. cit,, p. 213s.

42. Op. cit., p. 206.
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1550%%). Este relato alude evidentemente a forte dependéncia da
obra e sua meta de um pressuposto espiritual. RICHARDUS
ANGLICUS rejeita toda a imundicie com que trabalhavam os
alquimistas, tais como cascas de ovos, fios de cabelo, sangue de uma
pessoa ruiva, basilisco, vermes, ervas e fezes humanas. “Um homem
colhe aquilo que semeia. Se ele semear imundicie, também colhers
imundicie**” “Voltai, 6 irmaos, ac caminho da verdade que ignorais;
por isso eu vos aconselho, para vosso préprio bem, a estudardes e
trabalhardes no laboratdrio, refletindo permanentemente sobre as
palavras dos filésofos, de onde podereis extrair a verdade*™.
Insiste-se na importincia ou necessidade da razio (mens) e da”

inteligéneia, ndo s porque a execugio de uma obra téo dificil exige
uma inteligénceia invulgar, mas porque segundo se presume hd uma
espécie de poder mdgico inerente & mente humana, capaz de
transformar a prépria matéria. DORNEUS, que dedicou uma série
de tratados interessantes*® ao problema do modo pelo qual a obra
se relaciona com o ser humano (fig. 133), escreveu o seguinte: “Na
verdade, a forma que corresponde ao intelecto do homem ¢é o
comego, ¢ meio e o fim do processo; tal forma é revelada-pela cor
amarela, indfcio 9ue o ser humano € a forma principal e a maior no
opus espagﬁico4 » DORNEUS fraga um paralelo perfeito entre a
obra alquimica e a fransformacdo moral e intelectual do homem. O
caminho de seu pensamento j4 fora antecipado no entanto no texto
harranita do Tratado das tetralogias platbricas, cujo titulo original é
Liber Platenis quartorum‘w: “Para awuxiliar o estudioso” o autor
estabelece quamro linhas de correspondéncias, cada uma das quais
consta de quatro “Yivros™*:

43. Opusculum philosophiae naturalis em: Theatr. chem. (1602) §, p. §13 e 815s.

44, Correctorium alchymiae em: Theatr. chem. (1602) T, p. 451.

45, Op. cit,, p. 459.

46, Theatr. chem. (1602} 1.

47. Philosophia chemica em: Theatr. chem. (1602) 1, p. 485: “Verum forma quae
hominis est intellecous, initium est, medium et finis in praeparationibus: et ista
denotatur a croceo colore, quo quidem indicatur hominem esse maiorem formam et
principalem in opere spagirico.” A “forma™ age por “informatio” (que também &
designada por “fennentatio™). “Forma” € o mesmo que idéia. Ouro, prata, etc. sdo
formas da matéria, por isso a possibilidade de fazer ouro quando se consegue imprimir
a forma do ouro (impressio formae) & “informis massa™ ou ac caos, isto ¢, 4 “prima
materia”™

48, Theair. chem. V, p. 114s.

49. Op. cit, p. 137.
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Fig. 133. Alquimistas trabalhando no opus vérias etapas do processo. Abaixo,
surge o 50|, trarendo a flor de ouro.
Mutus liber (1702}
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I n* m v

1. De opere 1. Elementum 1. Naturae 1. Senisus

naturalitm aguae compositae (Sentidos)

{Sobre a obra (Naturezas

das coisas compostas)

naturais)

2. Exaltatio 2. Elementum 2. Naturae 2. Diseretio

divisionis terrae discretae Intellectualis

naturae (Naturezas (Discernimento

(Exaltacio da distintas) intelectual}

divisao da

narureza)

3. Exaltado animae 3. Elementum 3. Simplicia 3. Ratio™*

{Exaltagdo da aéris {Coisas (Razio)

alma)™’ simples)

4, Exaltatio 4. Elementum 4. Aetheris 4. Res quam

intellectus igmis simplicioris concludunt hi

(Exaltagdo do (Coisas etéreas effectus prae

intelecto) ™ ainda mais cedentes,

simples) (A coisa

incluida nas
operages o5
precedentes)

50. O livro mostra_“quid separetur et praeparetur” [o que se deve separar e
preparar]. A “separatio” ou “solutio” refere-se & decomposicio da martéria origindria
nos elementos.

51, O texio diz: “... liber in exaltatione animae, cum sit separatio naturae ef
ingenium in conversione sua a materia sua”, [Q livre sobre a exaltagio da alma, sua
separacdo da natureza ¢ sua qualidade de transformar-se a partir da sna matéria). A
“anima” € separada de seu corpo (separatic). Enquanto “ingenium” ela & a sua
qualidade, ou “alma”, que deve ser transformada em sua prépria matéria.

52. “Est sicut praeparatic totius, et conversio naturae ad simplex... et necesse est
in eo elevari ab animalitate, plus quam natura, ut assimuletur praeparation{e) ipsis
ineelligentis, altissimis veris.” [E como a preparagio do Todo e a conversio da natureza
ao simples... e & necessdrio superar a animalidade mais do que o faz a natureza, a fim
de que, por esta preparagio, se assemelhe as inte]igéncias mais elevadas e verdadeiras].
Assim sendo, o trabalho principal cabe ao intelecto: isto &, a sublimagio até o estigio
mais elevado, onde a natureza é transformada no sunples 0 qual, segundo sua prépria
natureza, tem afinidade com os espiritos, os anjos € as idéias eternas. Na segunda
coluna, a este estAgio mais elevado corresponde o fogo, “qui est super omnia elementa,
et agit in eis” [que estA acima de rodos os elementos, & neles agel, na terceira coluna,
a forma etérea (a mais elevada) da narureza transformada, e na quarta, a meta de
10do O processo.

53. Esta coluna € precedida pela observagiio: “Vel si vis potes illas <scl. exalta-
tiones>> comparare elementis.” [E se quiseres, podes comparar tais exaitagdes aos
elementos).

54. “Rationi vere dirigenti ad veritatem” [raz30 que realmente conduz 3 verdade].

55. Os “effectus” referem-se aos estdgios precedentes do processo da trans-
formacao.
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As quatro linhas mostram quatre aspectos do opus. A primeira
linha horizonta! comega pelas coisas naturais, a “prima materia”
representada pela dgua. Estas coisas sdo compostas, isto é, mis-
turadas. Corresponde-lhes na quarta coluna (vertical) a percepgdo
dos sentidos. A segunda linfa horizontal significa um grau mais
elevado do processo: na primeira coluna (vertical) da mesma, as
naturezas misturadas sdo decompostas e transformadas de novo em
seus elementos originais; na segunda coluna, a terra é separada da
4gua (primordial), segundo o tema do Génesis, tio apreciado na
alquimia; na terceira coluna, trata-se de uma separagido conceitual
¢ na quarta, do ato psicolégico do discermimento.

A terceira linha horizontal mostra ainda mais nitidamente a
progressdo ascendente: na primeira coluna (vertical) a alma emerge
da natureza; na segunda, ocorre uma elevag¢do (Erhebung) para o
reino do ar; na terceira, o processo chega as coisas “simples”, as
quais, por ndo serem misturadas, sdo incorruptiveis, eternas e se
aproximam das jdéias plat6nicas; na quarta, finalmente, ocorre uma
ascensio da “mens” (mente) a “ratio” (razio), & “anima rationalis”
(alma racional), isto ¢, 3 forma suprema da alma. A quarta linha
horizontal mostra a plenitude de cada uma das quatro colunas.

Primeira coluna: esta coluna ¢ de natureza “fenomenoldgica”
{com a permissdo do termo moderne); da somatdria dos fenémenos
naturais emerge o elemento psiquico, o qual culmina na “exaltatio
intellectus”, no fendémene nitido da apercep¢do e do entendimento.
Sem divida, nfo estamos violentando o texto ac considerarmos esse
“intellectus” como a suprema lucidez da consciéncia.

Segunda coluna: de acordo com uma antiga concepgéo
alquimica, a terra surge das 4guas cadticas e origindrias, da “massa
confusa”; sobre ela ¢ ar se acumula como elemento voldtil, despren—
dendo-se da terra. Acima de tudo, o fog()56 a substincia mals “fina”,
isto &, o pneuma fgneo®’, que j4 toca o trono dos deuses™ (fig. 134
e tb. figs. 166, 178 e 200).

Terceira coluna: esta coluna ¢ de natureza conceitual ou ideal,
contendo portanto juizos intelectuais. G que é misturado decompde-

56. Avwidtw uiv obv eivar 16 mip (DIOGENES LAERTIUS, De vitis
philesophorum, V11, 1: Sobre Zendo, 137).

57. Doutrina estdica.

58. Ainda em LACTANTIUS (Institutiones, VII, 12) a alma € de natureza ignea e
luminosa.
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Fig. 134. Saturno ou Mercurius senex é cozido no banho até que seu espliito, a
Pomba branca (pneuma), dele se eleve.
TRISMOSIN, Splendor solis
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se em seus diversos componentes que, por sua vez, sio reduzidos ao
“simples”; deste, emergem finalmente as quintessénclgs ou seja, as
idéias simples e primordiais. O éter é a qumtesséncla

Quarta coluna: esta coluna é exclusivamente psicolégica. Os
sentidos transmitem a percepg¢do. A “discretio intellectualis” corres-
ponde & apercep¢io, que estd submetida 2 “ratio”, ou a “anima
rationalis”, supremo bem concedido por Deus ao homem. Acima da
“anima rationalis” s6 estd a “coisa”, resultado de todas as operagdes
precedentes. O Liber quartorum interpreta esta “coisa” como sendo
“o Deus invisivel e imével®®, cuja vontade criou a inteligéneia; a alma
simples originou -se da vontade, bgm como da inteligéncia (com-
preendida aqui como ‘intellectus’ ; mas a alma condiciona as
naturezas distintas que produziram as naturezas compostas, e estas
dltimas mostram que uma coisa s6 pode ser conhecida através
daquilo que lhe é superior. A alma & superior & natureza, e através
dela se conhece a natureza; a inteligéneia é conhecida pelo que lhe
é superior 88 s6 é abranglda pelo Deus tnico, cujo ser ¢
inapreensivel®2,

O texto original diz o seguinte:

*,.. scias quod scientia antiquorum quibus appraeparatae sunt scien-
tae et virtutes, est quod res ex qua sunt res est Deus invisibilis et
immobilis, cuius voluntate intelligentia condita est; et voluntate et
1'.1'1telligentia€'3 est anima simplex, per animam sunt naturae dis-
cretae, ex quibus generatae sunt compositae, et indicant quod res
non cognoscitur, nisi per suum superius. Anima vero est super
naturam, et per eam cognoscitur natura, sed intelligentia est supe-
rior anima et per eam cognoscitur anima, et intellig.entia(n'l)64
noscit, qm'65 superior ea est, et circundat eam Deus unus, cuius
qualitas apprehendi non potest.”

59. ARISTOTELES, De coelo, 1, 3, & Meteorologica, 1, 3.

60. Em ARISTOTELES (Meteor., XI1, 7) Deus é000ic: 1t Gidtos ket & axkiviros
{ur ser eternc e imutdvel].

61. FECHNER também pensa deste modo (Elemente der Psychophysik I, p. 526):
“O psiquicamente homogéneo e simples liga-se 2 uma multiplicidade fisica, a multi-
plicidade ffsica contrai-se psiquicamente nc homogéneo, no simples ou no mais simples
ainda.

62. Liber quartorum em: Theatr. chem. V, p. 145 e 144,

63. Em vez de “intelligentiae”.

64. Em vez de “intelligentia™.

65. Em vez de “et quid™.
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O autor acrescenta uma citagdo, cuja origem ndo posso com-
provar. Ei-la:

“0 filésofo disse no Livro dos Didlogos: ‘eu circundei os trés céus, a
saber, o das naturezas compostas, ¢ das naturezas distintas e o da
alma. Mas quando quis circundar o céu da inteligéncia, a alma me
disse: ‘Aquele ndo ¢ o teu caminho. Entdo a natureza me atraiu e eu
fui arrafde’. Tal constata¢doe de principio o filésofo ndo a fez para
designar esta ciéncia, mas porque desejava que suas palavras reve-
lassem a for¢a que liberta a criatura. Queria que se compreendesse,
neste tipo de obra, como se reconhece ¢ processo inferior pelo
superior.” O texto original diz: “Et dixit philosophus in libro
Dialogorum: Circuivi tres coelos, scilicet coelum naturae com-
positae, coelum naturae discretae et coelum animae. Cum autem
volui circumire coelum intelligentiae, dixit mihi anima, non habes
illue iter, et attraxit me natura, et attractus sum.”

Neste texto antiqiifssimo - que em sua versdo 4rabe ndo se situa
muite depois do século X, contendo intimeras partes ainda mais
antigas — encontramos uma enumeragio sistemdtica dos pontos de
correspondéncia entre o “opus alchemicum” e 0s processos paralelos
filoséficos e psicolégicos. Por al podemos perceber facilmente até
que ponto os processos quimicos matetiais coincidiam com os fatores
espirituais, ou melhior, psiquicos, para agueles pensadores. A corres-
pondéncia chegava tdo longe que se designava por “cogitatio” ou
pensar aquilo que devia ser extraldo da matéria™. Essa estranha
maneira de ver as coisas poderia ser explicada pela seguinte
hipétese: os antigos fildsofos suspeitavam da proje¢do de seus
contetidos anfmicos na matéria. Como hd uma conexdo intima entre
o ser humano e o segredo da matéria, ndo sé DORNEUS como antes
dele o Liber quartorum j4 exigiam que o operator estivesse 3 altura
de sua tarefa; este devia realizar em si préprio o processo que
atribufa 3 matéria, “uma vez que as coisas sdo levadas 4 perfeicdo
pelo que Thes é semelhante”. Esta € a razdo pela qual o operator deve
“estar presente” na obra (oportet operatorem interesse operi).“ Se o
pesquisador estiver longe de possuir a semelhanca (com a obra) nido
ga]garig7a altura que descrevi, nem atingiria o caminho que conduz
dmeta”’)”

66. Op. ciL., p. 144: “Sedentes super flumina Eufrates, sunt Caldaei... priores, qui
adinvenerunt exuzhere cogitationem.” [Os caldeus estabelecidos 4 margem do
Eufrates... foram os primeires a inventar a arte de extrair 0 “pensamento”].

67. Op. cit., p. 137.
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Devide & proje¢3o hé uma identidade inconsciente entre a psique 376
do alquimista e a substincia arcana ou substincia de transformagéo:
o0 espirito cativo dentro da matéria. Assim sendo, o Liber quartorum
recomenda que se use o “occiput” (ist% , a parte posterior do crinio
hurmanoe) como vaso de transformagdo™ (comparar com fig. 75), por
nele estarem contidos o pensamento e o intelecto®® (fig. 135). De
fato, precisamos do cérebro como morada da “parte divina” (partis
divinae). “As coisas — prossegue o texto — sdo transformadas arravés
do tempo e de defini¢Bes mais precisas em intelecto, na medida em
que as partes sfo assimiladas umas As outras na composi¢io e na
forma. Mas, por estar mais perto da ‘anima rationalis’, o cérebro
assimiloy-se & mistura e, como dissemos, a ‘anima rationalis’ é
simples”™."

O pressuposto inerente a esta linha de pensamento é o efeito 277
operacional da analogia; em outros termos, assim como a partir da
muldplicidade das percep¢des sensoriais produz-se a unidade na
psique e a simplicidade da idéia, assim também a partir da dgua
origindria produz-se finalmente o fogo, isto &, a substincia etérea;
nio porém — e isto é decisive — como simples analogia, mas como
efeite do estado espiritual sobre a matéria. DORNEUS diz,
conseqiienternente; “H4, escondida no corpo humano, uma substin-
cia metafisica conhecida por poucos e que no funde nio necessita
de qualquer medicamento, pois ela mesma é um medicamento
incorruptivel.” Este remédio é de natureza triplice: metaffsica, fisica
e moral (que hoje chamarfames de “psicolégica”). “O leitor atento —
diz DORNEUS - concluird que se deve gassar da metafisica para a
fisica mediante um processo filoséfico 17 Bste remédio é obvia-
mente a substincia arcana, também definido por ele em outra
passagem como “veritas” (verdade):

68. “Si utaris opere exterior, non utaris nisi occipitic capitis, et invenies” [Se
aplicares a operagio exterior, deves usar unicamente o “occiput”, e entio encontrards)
(Op. cit,, p. 124). Esta conjectura é sujeita a reservas, pois ainda nao tenho em mios
© texto Arabe.

69. “Os capitis est mundum et est... minus os, quod sit in (h)omine <texto:
nomine>, £t vas mansionis cogitationis et intellectus...” {O crénio € puro; ele € um
0850 menor 1o corpo humano, ele € o vaso onde habitam o pensamento e a razio]
(Op. cit, p. 124).

70. “Res convertuptur per tempus ad intellectum per certitudinem, quantum
partes assimulantur in compositione et in forma. Cerebrum vero propter vicinitatem,
cum anima rationali <o ‘et’ deve ser eliminado> permixtioni oportuit assimulari, et
anima rationalis est simplex sicut diximus.”

71, Speculativa philosophia em: Theatr. chem. (1602} 1, p. 265.

279



Fig. 135. O cranio como simbolo da “mortificatio” de Eva, representando o
aspecto femininc da “prima materia™, Contrasiamente ao caso de Addio, onde
“arbor” corresponde ao falo {v. fig. 131}, a &rvore cresce aqui na cabega de Eva,
Miscellanea d'alchimia (sbe. XV)



“H4 uma certa verdade nas coisas naturais, impossivel de ver-se
com os olhos exteriores, mas que s6 a mente percebe (sola mente).
Qs filésofos a experimentaram e acharam que sua forga € tio grande
a ponto de operar milagres™ <. “Toda a Arte consiste nesta (verdade)
que liberta o espirito (spiritus) de suas cadeias, do mesmo modo que,
como -}‘/3’ dissemos, o entendimento € liberto (moralmente) do
corpo”’°. “Tal como a fé que opera milagres no ser humano, assim
também esta forca, a ‘veritas efficaciae’ (verdade da eficécia), faz o
mesmo na matéria. Esta verdade é a forga suprema, de uma fortaleza
invencivel e nela a pedra dos filésofos estd em seguranga.”

Pelo estudo dos filésofos o homem torma-se capaz de atingir esta
pedra. E esta iltima, por sua vez, ¢ o homem. Neste sentido,
DORNEUS exclama: “Transformai-vos de pedras mortas em pedras
filosofais vivasys!”, exprimindo deste modo claramente a identidade
daquile que estd no homem com aquilo que estd escondido na
matéria.

Em seu Recueil stéganographique’®, BEROALDE DE VERVILLE
diz o seguinte:

“Qui quelquefois a veu changer la goutte de mastic, et la pressant
en faire sortir vne larme limpide, qu'il prenne garde et il verra au
temps prefix de la douce pressure du feu issir du subiet philosophic,
vne substance pareille: car aussi tost que sa noirceur violette sera
pour la seconde fois excitee, il s'en suscitera comme vne goutte cu
fleur ou flame ou perle, ou autre similitude de pierre precieuse,
laquelle sera diversifiee iusques 3 ce quelle coule en blancheur
tres-claire, qui puis apres sera susceptibie de se vestir de 'honneur
des beaux rubis, et pierres etherees, qui sont le vray feu de "'ame et
lumiere des Philosophes.” (Quem por acaso jé viu a mudanga da gota
de resina e premindo-a dela fez sair uma ligrima limpida, entdo
preste atencdo e verd no tempe oportuno sair da coisa filoséfica pela
doce presséo do fogo uma substdncia semelhante: assim que seu
negrume violdceo for excitado pela segunda vez, aparecerd uma
espécie de gota ou flor ou chama ou pérola ou qualquer espécie

72. Op. diL., p. 298.

73. Op. ciL, p. 264.

74. Op. dit,, p. 266.

75. Op. cit, p. 267: “Transmutemini de lapidibus mortuis in vivos lapides
philosophicos.”

76. Le Tableau des riches inventions [S® pdg. sem numeragio].
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similar de pedra preciosa, que se diversificara até escorrer em alvura
clarissima, depois susceptivel de vestir-se com a honra de belos rubis
e de pedras etéreas, que sdc o verdadeiro fogo da alma e luz dos
Filésofos.)

O que dissemos deve ser suficiente para se compreender que
desde os tempos mais remotos a alquimia apresentava um duplo
aspecto: por um lado, a ebra quimica prdtica ne laboratério e, por
outro, um processo psicolégico, em parte consciente e psiquico, e
em parte inconsciente e projetado nos processos de transformagio
da matéria.

Nio é necessério despender muitos esforgos no comego da obra;
basta abordé-la com “espfrito livre e vazio”, tal como diz ¢ texto’’.
H4 uma regra importante a ser observada: “o espfrito (mens) deve
estar em harmonia com a obra e esta deve estar acima de todas as
coisas”’®. Segundo outro texto, a fim de atingir a “compreensdo
durea” (aurea apprehensio} devemos manter os olhos do espirito e
da alma bem abertos e contemplar ¢ conhecer com a luz interior
acesa por Deus na natureza e em nossos coragdes, desde os
primérdios’”.

O fato de a psique do artista estar intimamente ligada 4 obra,
ndo sé como mediadora, mas também como origem e ponto de
partida, torna compreensivel a relevincia dada a consttuigio e 4
atitude mental e psiquica do alquimista. ALPHIDIUS diz o
seguinte®’: “Sabe, ndo poderds obter esta ciéncia sem primeiro
purificar teu espfrito diante de Deus, isto é, até que erradiques toda
corTupsio de ten coragdo”. Segundo a Aurora Consurgens, a casa do
tesoure da sabedoria hermética repousa sobre o fundamento de
catorze virtudes principais: sadde, humildade, santidade, castidade,
fort;aal, vitdria, fé, esperanga, amor (caritas), bondade (benignitas},

77. IOANNES A MEHUNG (JEAN DE MEHUN, nascido entre 1250 e 1280),
Demonstratio naturae em: Mus. herm. ... liberi vacuique animi” (p. 157).

78. THOMA NORTONUS ANGLUS, Tractatus chymicus, cap. V1, em: Mus. herm.
“Nam mens €jus cuun opere consentiat...” (p. 519).

79. Aquarium sapientum em: Mus. herm., p. 107,

80. Aurera 1, cap. X, quinta pardbola, p. 90 e 92: De domo thesauraria: “Et
Alphidius: Scito, quod hanc scientiam habere non poteris, nisi mefitem tuam Deo
putifices, hoc est in corde omnem corruptionem deleas”.

81. O texvo diz: “.. virtus, de qua dicitur, virtus ornat animam, et Hermes, et
recipil virtutem superiorum et inferiorum Planetarum, et sua virtute penetrat omnem
rem solidam...” [A forca da qual se diz: a virtude € o ornamento da alma e Hermes: e
ela recebe a for¢a dos planetas superiores e inferiores, € com esta forca ela penetra
todas as coisas sdlidas) (Op. cit p. 190); comparese com RUSKA (ed.}, Tabula
smaragding {p. 2): “... et vecipit vim superiorum et inferiorum”.
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paciéncia, moderagdo, atitude ou compreensio espiriual®® e
obediéncia.

O pseudo-Tomds do tratade que citamos menciona esta frase:
“Expurgai as pavorosas trevas do nosso espirito”®>, e d4 como
exemplo SENIOR, o velho alquimista, falando a respeito da “nigredo”
e da “dealbatic” (alvejamento)s“. Deste modo, as “trevas do nosso
espirito” coincidem indubitavelmente com a “nigrede” ou
“negrume” (figs. 34, 48, 115 e 137); o autor sente ou vivencia deste
modo o estdgio inicial do processo alquimico como algo idéntico 2
sua prépria condi¢do psicolégica.

GEBER, outra autoridade antiga, também testemunha neste
sentido. Segundo o Rosarium, em seu livro Liber perfecti magisterii™>,
GEBER requer do artifex (artista) as seguintes qualidades psicolé-
gicas e caracteroldgicas: ele deve ter o espfrito extremamente sutil
e dispor de conhecimentos suficientes acerca dos metais e dos
minerais. Assim peis ndo pode ser grosseiro de espirito ou rigido,
nem pode ser voraz ou cobigoso, indecise e inconstante, Ndo deve
ser apressado ou presungoso. Pelo contrdrio, deve ter firme propé-
sito, longanimidade, perseveranca, paciéncia, docilidade e
moderagdo.

O autor do Rosarium afirma que quem desejar ser iniciado nesta
arte e sabedoria ndo deve ser arrogante e sim piedoso, correto,
profundamente compreensivo, humano, de semblante alegre e
temperamento feliz. “Meu filho - prossegue ele — antes de mais nada

el te exorto ao temor de Deus, que sabe a espécie d% gnomem que és,
e onde estd o auxflio para todo e qualquer solitario™.”

82. O texto é esclarecido aravés de Ef 4,23s: “.. renovamini [autem) spiritu
ments vestrae, et induite novum hominem...” [renovai-vos, pois, no espirito de vossa
mente, € revesti-vos do homem novo...] e acrescenta “ hoc est intellectum subtilem” [e
isto é urra inteligéneia sudl].

83. Qp. dit,, I, cap. IX, quarta pardbola (p. 76): “.. de corpore, de quo canitur:
Hortidas nostrae mentis purge tenebras”,

84. Op. cit.: “Senior: et facit omne nigrum album...” (e ele branqueia tudo que ¢
negrol.

85. Segundo o Rosarium em: Art. aurif. I, p. 228. O texto da Summa perfectionis
& muito mais detathado. Ocupa tedo o capltule V do liber ! sob o dtulo “De impedimen-
tis ex parte animae artificis” [Dos obstdculos provenientes da alma do artifex]. Ver
DARMSTAEDTER, Die Alchernie des Geber, p. 20s.

86. Rosarium em: Art. aurif. 1I, p. 227: “Deum tmere, in quo dispositionis tuae
visus est, et adiuvatio cuiuslibet sequesrrati.” A citagio provém do Tractalus qureus
(também intitulado Septem tractatus seu capitula Hermetis Trismegisti, aurei: isto na
primeira edicio? em: Ars chemn.) Mas |4 a passagem soa (no infcio do cap. 2, p. 14):
“Fiti i, ante omnia moneo e Deum [imere, in quo est nisus tuae dispositionis et
adunatio cuiuslibet sequestrad.” [Meu filho, exorto-te antes de mais nada a temer Deus
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A introdugio 4 Arte, dada por MORIENUS a CALID®’, ¢ particu-
larmente instrutiva:

“Esta coisa que hd tanto tempo procuras nio pode ser conquistada
ou realizada & for¢a ou com paixdo. Ela s§ € conquistada pela
paciéncia e humildade e através do amor decidido e perfeito. £ que
Deus concede esta cidncia divina e pura a seus fiéis servidores,
3queles a quem Ele decidiu concedd-la desde o estado primordial
das coisas..’™ (Seguem-se algumas observacdes a respeito da
ransmissdo da Arte aos alunos.) “Eles (os eleirtos) também ndo
conseguiram reter coisa alguma a nZo ser pela for¢a concedida por
Deus, nem podiam dirigir suas mentes a ndo ser para a meta®®, que
Deus lhes havia fixado. E isto porque Deus encarrega dentre os seus
servidores aqueles que escolheu para esta inten¢fo (fig. 136) no
sentido de procurarem essa ciéneia divina, oculta aos homens, e de
preservé-la em si mesmos. Ela ¢ a ciéncia que afasta seu possuidor
(aquele que a pratica) das misérias deste mundo, conduzindo-o ac
conhecimento dos bens futuros.”

“Quando o rei perguntou a MORIENUS por gue preferia viver nas
montanhas e nos desertos e ndo nos mosteiros, ele respondeu: Ndo
duvido que encontre mais tranqiiilidade nos mosteiros e comuni-
dades ¢ trabalho mais drduo nos desertos e montanhas; mas
ninguém colhe aquilo que nio semeia... O caminho que conduz &
paz ¢ extremamente estreito e ninguém o encontra a néo ser pelo
sofrimento da alma®®.”

Ao ler esta Ultima frase ndo devemos esquecer que MORIENUS
nio fala para a edificagdo geral, mas que se refere A Arte divina e
sua obra. MICHAEL MAIER exprime algo semelhante ao dizer: “Na
quimica hd uma certa substéncia nobre (lapis): em seu comego reina

em quem estd a forga da tua disposicio e a alianga como todo e qualquer solitdrjo].
Sobre a modificacio da citagio de HERMES no Rosarium, cofpare com paragr. 140,
nota 18 [deste volume].

87. Morieni Romani quondam eremitae Hierosolymitani, De re metallica, etc.
compare-s€ com REITZENSTEIN, Aichemistische Lehrschriften und Mdrchen bei den
Arabern. MORIENUS (Morienes ou Marianus) deve ter sido ¢ mestre do principe
omfada KHALID IBN JAZID IBN MUAWLIAH (635-704). Compare-se com VON
LIPPMANN, Entstehung und Ausbreitung der Alchemie, p. 357. A passagem também se
encontra em: Morieni Romani eremitae Hierosolymitani sermo em: Art. awrif. 11, p. 22s.

88. “Quibus eam a primaeva rerum natura conferre disposuit” (p. 22).

89.“... animos sucs etiam ipsi regere non possunt diutius nisi usque ad terminum™
etc, (p. 23).

90. Op. cit,, p. 18: ... nisi per animae afflicdonem™.



a afligdo com o vinagre, mas em seu fim reina a felicidade com
alegria; assim supus que o mesmo aconteceria comigo: que primeiro
sofreria dificuldades, tristeza e desgosto, mas que finalmente todas
as coisas se tornariam mais alegres e mais faceis”!

Fig. 136. Deus ilumina o artifex.
BARCHUSEN, Efementa chemicae (1718}

O mesmo autor também confirma que “a quimica estimula ¢ 368
artifex a meditar nos bens celestes””?, ¢ que ¢ iniciado por Deus
nesses mistérios “rejeita todas as preocupag¢des insignificantes tais
como o comer e o vestir, sentindo-se como se tivesse renascido”™.

Adificuldade e a afli¢io encontradas no infcio da obra coincidemn 389
outra vez com a “nigredo”, tal como “as pavorosas trevas do nosso
espirite” mencionadas na Aurora consurgens; e estas, por sua vez,
devem ser 0 mesmo que a “afflictio animae”, o softimento da alma
mencionado por MORIENUS. O termo “amor perfectissirnus” com ¢

91, Symbola, p. 568.
92. Op. cit, p. 144
93, Op. cit., p. 143.
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qual ele caracteriza a atitude do adepto exprime uma devogio
eXtrema para com a obra. Se essa “seria meditatio” (séria meditagfo}
néo for apenas mero palavrérie — suposicio esta que ndo temos razio
alguma para levantar — entdo podemos imaginar que os antigos
adeptos se dedicavam a obra com uma concentragéo incomurn e com
um verdadeiro fervor religioso (v. o texto abaixo). Uma tal devogio
propicia a projegéo de valores e de significados no objeto de inves-
tigacdo apaixonada, preenchendo-o de formas e figuras cuja origem
primeira estd no inconsciente do pesquisador.

C. MEDITAGAO E IMAGINAGAO -

A idéia que expusemos coincide com o modo singular e
extraordindrio designado pelos alquimistas com os termos de
“meditatic” e “imaginatio”. O Lexicon Alchemiae (Diciondrio de
Alquimija) de RULAND, datado de 1612, define a “meditatio”* nos
seguintes termos: “A palavra ‘meditatio’ é usada quando ocorre um
didlogo interior com alguém invisfvel que tanto pode ser Deus,
quando invocado, como a prépria pessoa ou seu anjo benigno” (fig.
137). Este “didlogo interjor” ¢ familiar ao psicélogo — por constituir
umna parte essencial da técnica do didlogo com o inconsciente™. A
defini¢io de RULAND prova sem diivida alguma que os alquimistas,
ao falarem em “nreditari”, ndo se referem a uma simples reflexio,
mas a um didlogo interior e portanto a uma relagio viva com a voz
do “outro” em nés que responde, isto é com o inconsciente. O
conceito de meditagdo no “dictum” (dito) hermética: “E como todas
as coisas vém do Uno, através da meditacdo do Uno” deve ser
entendide na acepc¢io alquimica de um dialogo criative mediante o
qual as coisas passam de um estado potencial inconseiente para um
estado manifesto. Assim pois 1é-se num tratado de PHILALETHES™:
“0 maravilhoso é que a nossa pedra, apesar de ja ser perfeita e capaz
de transmitir a tintura perfeita, humilha-se de novo voluntariamente
e medita uma nova volatilidade, sem nenhuma manipulag¢o
Veremos logo o que se entende por volatilidade meditada, quando

94. “Meditatio <cf. v.> dicitur, quoties cum zliquo alio colloquium habetur
mremum, qui tamen non videtur. Ut cum Deo ipsum invocando, vel cum sejpso, vel
proprio angelo bono” (p. 327). Esta concepgiio coitesponde de certa forma ao

“colloquium” nos exercicios de INACIO DE LOYQLA. Todas os autores sio unanimes
em enfatizar a importincia da meditacio.

95. Remeio a minha exposicio em: O Eu e o Inconsciente [pardgr. 341s).

96. Introitus apertus em: Mus. herm., p. 693,

97. “... novamque volatilitatem citra ullam manuum impositionem meditabitur™,



Fig. 137. Alquimista meditando no estado da “nigredo”, no inicio do opus.
JAMSTHALER, Viatorium spagyricum {1625}

ele diz: “Ela (a pedra) liquefar-se-4 voluntariamente.., ¢ a uma ordem
de Deus serd dotada de espirito, o qual erguerd vbo, levando consigo
a pedrags." “Meditar” significa portanto que através de um didlogo
com Deus haverd mais espirito fluindo para a pedra; isto quer dizer
que esta se espiritualiza, volatiliza e se sublima cada vez mais (fig.
178). KHUNRATH escreve mais ou menos o mesmo:;

“Assim pois estuda/ medita/ sua/ trabalha, cozinha... abrir-se-4
entdo para ti uma torrente salutar, a qual nasee do coragio do filho
do grande mundo”, uma 4gua “que nos é dada pelo préprio filho do
grande mundo e que jorra de seu corpo e coragio, tormnando-se uma
verdadeira Aqua Vitae natural...””

98. Compare-se com a lenda maometana do rochedo na mesquita de Omar
(Jerusalém}, que queria acompanhar Maomé em sua ascensio ao céu.
99. Hyleal. Chaos, p. 274.
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Fig. 138. O esplrito mercurial da “prima materia® sob a forma da salJamandra
“deleitando-se” ng fogo.
MAIER, Scrutinium chyrmicum (1687)

Damesma forma, a “meditatio caelestium bonorum” (meditagio
dos bens celestes) acima mencionada deve ser entendida no sentido
de uma relagiio dialética e viva com certas dominantes do incons-
ciente. No tratado de um alquimista francés' % do sécule XVII/XVIL

100. Extraio este texto de um manuscrito intitulado Figurarum aegyptiorum
secretarum... Incipit: “Ab omai aevo aegyptiorum sacerdotes™[p. 1]. Colophon: “laus
jesu in saecula” [p. 46 (fol. 47, pergaminho, séc. XV1I; que estA em minha posse). {Os
egipcios sempre tiveram sacerdotes] ColofZo [A gléria de Jesus por todos os séculos].
As figuras deste manuscrito sdo idénticas &s encontradas no ms. n. 973 (séc. XVIH)
Bibl. de P'Arsenal, Paris. Elas provém da Pratigue de NiCOLAS FLAMEL (1330a 1417),
ms. francés n. 14765/2 (séc. XVIII) da Bibl. Nationale, Paris. A origem do texto latino
do meu manuscrito ainda é desconhecida {ver figs. 23, 148, 157 ¢ 164).



encontramos uma excelente confirmagdoe disto, Diz ele textual-
mente:

“Quantas vezes 0s vi {os sacerdotes Aegyptiorum) tomados de alegria
por causa de minha compreensido e me bejjavam com afeto pois.
aprendia facilmente as ambigiiidades de um ensinamento paradoxal.
Quantas vezes eles se comoviam, tocados por minhas belas descober-
tas sobre as figuras das complexas sabedorias antigas, e mostravam
a meus olhos e dedos o vaso hermético, a salamandra (fig. 138; v.
tb. as figs. 129 e 130), a lua cheia e o sol nascente.”

Fig. 139. Hermes, fazendo aparecer magicamente a alma alada do Interios de
uma urna funeraria.
Lekythos funerério dtico

Embora esta histdria nde seja uma confissio, mas uma descriciio 392
da idade de ouro da alquimia, ela mostra como a estrutura psicols-
gica do “opus” era concebida pelo alquimista. O que constitufa o
segredo propriamente dito era a relac¢éio frente aos poderes invisiveis
da alma. Os antigos mestres gostavam de recorrer i forma alegérica
para exprimir este segredo. A Visio Arislei’® & um dos monumentos

10%. Art. qurif. I, p. 146s. Compare-se com RUSKA, madugdo na Festschrift de
STICKER Historische Studlen und Skizzen gur Natur- und Heilwissenschaft, p. 22s. Mais
antigas ainda séo as séries de vises de ZOZIMO em Tepl &perts [A virtude)
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mais antigos do género, exercendo uma influéncia considerdvel
sobre a literatura alquimica posterior. Ela &, por todas as suas
caracteristicas, parente préxima das séries de visbes conhecidas na
psicologia do inconsciente (ver abaixo).

H4 pouco mencionei que os conceitos de “imaginatio” e de
“meditatio” tém um significado especial no “opus” alquimico. J4
travamos conhecimento com a notével passagem de Rosarium que
nos ensina como a obra deve ser executada com a verdadeira
“imaginatio”. Do mesmo modo, aprendemos através de outra citagio
como a arvore filosofal eresce mediante a contemplagio (figs. 121 e
135). O diciondrio de RULAND (Lexicon Alchemiae) ajuda-nos 3
compreender o que o alquimista entende por “imaginatio”.

Diz RULAND: “A imaginagdo ¢ o astro no homem!%, o corpo
celeste ou supraceleste.” Esta defini¢do surpreendente d4 um enfo-
que particular aos processos da imaginagdo ligados ao “opus™: néo
devemos de forma alguma encard-los como fantasmas insubstanciais
a modo de imagens da fantasia, mas corno alge corpdreo dotado de
um “corpus” sutil (fig. 139) de natureza semi-espiritual. Em uma
época na qual n3o havia uma psicologia empfrica da alma era fatal
que reinasse um tal concretismo: tudo o que era inconsciente se
projetava na matéria, isto &, vinha de fora ao encontro do ser
humano. Tratava-se de certa forma de um ser hibrido, meio espiri-
tual, meio fisico, concretizagdo que nfo raro encontramos na
psicologia dos primitives. Assim sendo, a “imaginatic” ou ate de
imaginar também ¢ uma atividade fisica que pode ser encaixada no
ciclo das mutagfes materiais; pode ser causa das mesmas ou entdo
pode ser por elas causada. Deste modo, o alquimista estava numa
relag¢do ndo sé com o inconsciente, mas diretamente com a matéria
que ele esperava transformar mediante a imaginacio. A curiosa
expressio “astrum” (astro)} é um termo de PARACELSO, s‘iﬁniﬁcando

e sanl “*:
neste contexto alge de semelhante a “Quintesséncia” ™. A “ima-
ginatio” € pois um extrate concentrado das forgas vivas do corpo e da
almq. Compreende-se assim a exigéncia de que o artista tenha uma
constituicio fisica sadia, uma vez que trabalha com sua

(BERTHELOT, Alck. grecs, 101, 1, 1s) bem como a de KRATES (BERTHELOT, Chimie au
moyen dge I, p. 44s).

102. .. astrum in homine, coeleste sive supracoeleste corpus”. RULAND segue
PARACELSD neste ponto. Remeto, portanto, acs meus Estudos Alguimicos [paragr.
1731

103. RULAND, op. cit.,, cf. v. “astrum™; “virtus ef potentia rerum, ex
praeparationibus acquisita” [Astro: virtude e forca das coisas adquiridas gragas a
preparagio); daf também: “extractum” ou “quinta essenga”.



quintesséncia e através dela; daf ser essa condi¢io indispensével ao
seu trabalho. Devido & mistura de fisico e do psiquice nédo se pode
dizer ao certo se as transformagbes decisivas no processo alquimico
devem ser procuradas no 4mbito material ou no espiritual. Na
realidade, esta questiio estd mal formulada. Naquela época ndo havia
a alternativa ou/ou, mas um reino intermedidrio entre a matéria e
a mente, isto é, um dominio animico de corpos sutis'%%, cuja
caracteristica era manifestar-se tanto sob a forma espiritual, como
material. $¢ esta maneira de ver pode transpor ¢ absurdo da linha
do pensamento alquimico para a esfera do inteligivel. Obviamente,
a existéncia desse reino intermediério cessa no momento em que se
busca examinar a matéria em si mesma, independentemente de
qualquer projegdo; o reino intermedidrio dos corpos sutis permanece
na nao-existéncia enquanto acreditamos saber algo de definitivo
acerca da matéria e da alma. Mas assim que a fisica toca numa regido
“nunca pisada, ou que nao deve ser pisada” e simultaneamente a
psicologia deve admitir cutras formas de existéncia psiquica além
das aquisigdes da consciéncia pessoal, isto é, no momento em que
esta tildima (2 psicologia) depara com urna escuriddo impenetravel,
o reino intermedidrio revive e ¢ fisico e o psiquico tornam a fundir-se
numa unidade indivisfvel. Atualmente estamos bem préximos desta
virada.

Estas reflexfes e outras do mesmo génerc sdo inevitdveis se
quisermos compreender um pouco a estranha terminologia
alquimica, J4 se tornou obsoleto falar acerca dos “extravios” da
alquimia, uma vez que seu aspecto psicolégico pde a cidneia diante
de novos desafios. Na alquimia encontramos problemas bem moder-
nos que no entanto se situam fora da 4rea da quimica.

O conceito da “imaginatio” é provavelmente uma das chaves
mais importantes, sendo a mais importante para a compreensio do
“opus”. O autor anénimo do tratado De sulphure'® fala da faculdade
imaginativa da alma no trecho em que tenta comunicar algo que os
antigos teriam omitido, ou seja, a indicagio clara acerca do segredo
da Arte; diz que a alma ocupa o lugar de Deus (sui locum tentens seu
vice Rex est) e habita ¢ espirito da vida que estd no sangue; que ela
governa a inteligéncia % ¢ esta, 0 corpo; que a alma opera no corpo
(operanur), mas que a maior parte de sua fun¢io (operatio} €

104. FIGULUS (Rosarium novum, p- 109) diz; “<Anima>> é como uma fumaga
sutl e imperceptivel”.

105. Mus. herm, p. 601s.

106, “Illa gubernat mentem™ (op. cit,, p- 617).
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exercida fora do corpo (podemos acresceatar a modoe de explicagio:
na projecdo); que esta caracteristica € divina, pois a sabedoria divina
56 estd contida parcialmente no corpo do munde; em sua maior parte
ela estd fora e imagina coisas muito mais elevadas do que o corpe
do mundo pode conceber (concipere); essas coisas estao além da
natureza e sdo os préprios mistérios de Deus. A alma é um exemplo
disto: ela também imagina muitas coisas profundissimas fora do
corpo, & semelhanca de Deus. No enfanto, ¢ que a alma imagina
acontece apenas na mente'”’, mas o que Deus imagina acontece na
realidade. “A alma no entanto tem o poder absoluto e independente
de fazer outras coisas (alia facere) além das que o corpo pode
entender. Quando ela quer, tem ¢ maior poder sobre o corpo
(potestatem in corpus); pois de outra forma, nossa filosofia seria
vd... Podes entender coisas maiores porque te abrimos as portas.”

D. ALMA E CORPO

A passagem que acabamos de citar nos fornece idéias preciosas
sobre o mode de pensar do alquimista. Nesse texto a alma ¢
evidentemente uma “anima corporatis” (figs. 91 e 208) que morano
sangue. Corresponderia pois ao inconsciente na medida em que este
dltimo é compreendido come fenémeno psiquico intermedidrio
entre a consciénciae a fungdo fisioldgica do corpo. Na escala tintrica
dos chakras™ ", esta “anima” localizar-se-ia abaixo do diafragma. Por
outro lado, ela é também ministro de Deus, vice-rei e uma analogia
do “Deus creator”. H4 pessoas que sentem a necessidade de colocar
um supracensciente ao lado ou acima do inconsciente ao qual nio
podem conceber sendo como um “subconsciente. Tais hipdteses ndo
preocupam os nossos filésofos; segundo a sua doutrina, toda forma
elementar de ser contém dentro de si sua polaridade, isto €, seu
oposto. Com isto adiantaram-se 3 problemdtica psiquica dos opostos.
Nei%se contexto o autor diz algo de impertante acerca do elemento
ar’:

“0O ar é um elemento pure, naoe alterade, o mais digno de sua espécie,
particularmente leve e invisivel, mas interiormente pesado, visivel e
s6lido. Nele estd incluido (inclusus) o espirite do Altissimo que se
movia sobre as dguas antes da criagio, segundo o testemunho das
Sagradas Escrituras: ‘E ele voou nas asas dos ventos’.} 1% Neste

107. “... exequitur nisi in mente” (op. cit., p. 617).

108. AVALON, The Serpent Power.

109. Mus. herm., p. 612.

110. “Et... volavit super pennas ventorum” (Salmo 17,11).
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Fig. 140. O artifex com sua “soror mystica”, segurando as chaves da obra. Eles .
reprosentam o sol e a lua.
Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1520}
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elemento estio integradas todas as coisas (integrae) pela
imaginagdo do fogo.”

A fim de podermos compreender tais afirmagdes temos que
livrar-nos de todas as idéias modernas sobre a constitui¢io de um
gés, e concebé-las como puramente psicolégicas. Trata-se nesse caso
da projegdo de pares de opostos, tais como leve — pesado, visfvel -
invisfvel, etc. Acontece que a identidade dos opostos € a caracte-
ristica de todo fato psfquico no estado inconsciente. Assim sendo,
uma “anima corporalis” é simultaneamente “spiritualis” e o micleo
do ar sélido e pesado é ac mesmo tempo o “spiritus creator” que
paira sobre as dguas. E do mesmo modo que “as imagens de toda.
criatura” estio contidas no espirito criador, assim também todas as
coisas sdo imaginadas ou “figuradas” pela “forga ignea” do ar. Por
um lado, isto se deve ac fato de o fogo circundar o trono de Deus e
dele serem criados os anjos e todos os demais seres viventes, numa
seqiléncia e qualidade descendentes, isto &, {(todos esses Se{ﬁ) sdo
“imaginados” por infusfo da “anima” ignea no ar da vida™"'; por
outro lado, certamente também pelo fato de o foge destruir tude o
que ¢ composto, devolvende suas imagens ae ar, como fumacga.

Ora, a alma - diz nosso autor — estd apenas parcialmente
encarcerada no corpo, tal como Deus esti apenas parcialmente
confinado no corpo do mundo. Se despojarmos tal afirmagdo de seu
caréter metafisico; seu significado € o de que a alma s$ se identifica
parcialmente com a nossa existéncia empirica consciente; de resto,
ela se encontra projetada e também num estado capaz de imaginar
ou figurar coisas majores, inapreensfveis pelo corpo, isto é, que nio
podem ser trazidas para a realidade. Estas “coisas maiores” {(maiora)
correspondem as coisas “mais altas” (altiora) da imaginac¢do divina
criadora do mundo, as quais, por serem imaginadas por Deus, se
tornam imediatamente substanciais, ndo permanecendo em estado
de realidade potencial como os conteiidos do subconsciente. A
observagio de que a alma, apesar de tudo, tem um poder maior sobre
0 corpo torna evidente que essa atividade “extra corpus” da alma se
refere ao “opus” alqufmico; se assim néo fosse, a filosofia ou a arte
régia nada seriam. “Tu podes — diz o autor — conceber (concipere)
a coisa maior”; por isso o teu corpo pode torna-la realidade com a
ajuda da Arte e “Deo concedente” (se Deus permitir), sendo esta
férmula constante na alquimia.

111. P. 615. De forma semelhante, Cristo é “imaginado™ em nds (Aquarium
sapientwm em: Mus, Herm., p. 113): “Deus, antequam Christus filius ejus in nobis
formartus imaginatusque fuit, ... nobis potius rerribilis Deus™ [Antes de Cristo, seu filho,
ter sido formado e imaginado em nés, ... Deus era mais terrivel para nds].
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A “imaginatio”, tal como a entendiam os alquimistas, é na 400
verdade uma chave que abre a porta para o segredo do “opus” (fig.
140): Sabemos agora que se trata de representar e realizar a “coisa
maijor” que a “anima”, como ministro de Deus, imagina criativa-
mente e “extra naturam”. Em linguagem mais moderna dir-se-ia que
se trata de uma concretizagio de contetidos do inconsciente’ ' que
sdo “extra naturam”; néc pertencendo ao nosse mundo empirico,
330 um a priori de cardter arquetipico. O lugar ou o meio desta
realizacio nido é nem a matéria, nem o espirito, mas aquele reino
intermedidrio da realidade sutil que sé pode ser expresso adequa-
damente através do simbolo. O simbelo ndo é nem abstrato nem
concreto, nem racional nem irracional, nem real nem irreal. £
sempre as duas coisas: “non vulgi”, a nobre questio daquele que foi
segregado (“cuiuslibet sequestrati”), daquele que foi escolhido e
predestinado por Deus desde as origens.

Fig. 141. O artifex com o livro @ ¢ altar; no fundo um campo de trigo como
alegoria do "opus™ @ a "coniunctio” de Sol e Lua, promovendo a vida.
KELLEY, Tractatus duo de Lapide philosophorurm {1676)

112. Todos os “nossos segredos” teriam nascido de uma “imagem™ (imago), diz
RIPLAEUS (Cpera, p- 9).
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Numa “explicatio locorum signaterum” (explicagfo de figuras mar-
cadas por letras), LIBAVIUS d4 a “explicacdo” seguinte da fig. 142:

A
B

RNy

°ozx

Pedestal ou base como imagem da Terra.

Dois gigantes ou Atlas ajoelhados sobre a base, segurande uma
esfera do lado direito e do lado esquerde, apoiando-a com as
maos.

Dragdo de quatro cabegas, cujo hélito cria a esfera: os quatro
graus do fogo; da primeira boca parece sair ar, da segunda,
uma fumaga sutil, da terceira, fumaga ¢ fogo e da quarta, fogo
puro. -
Mercurius segura com corrente de prata dois animais deitados.
O ledo verde.

Dragio de uma cabega. — E e F significam a mesma coisa, a
saber, o liquido mercurial, que ¢ a “materia prima” da pedra.
Aguia de prata tricéfala; duas das cabegas pendem, murchas, e
a terceira cospe denro do mar (designado pela letra H).
Imagem do vento, exalando ¢ sopro de espfrite (spiritus) sobre
o mar.

Imagem do ledo vermelho de cujo peito jorra sangue vermelho
no mar abaixo, pois este deve ser tingido como se fosse uma
mistura de prata e ouro, ou de branco e vermelho. A imagem &
relacionada com corpo, alma e espirito por aqueles que desde
o comego procuram trés (principios), ou entéio com o sangue
do ledio e a goma da &guia. Por aceitarem trés (principios) eles
tém um duplo Mercurius. Aqueles que aceitam dois (prin-
cipios), tém apenas um (Mercurius), que provém de um cristal
ou metal imaturo dos filésofos.

Rio de d4gua negra, como no caos, representando a “putrefactio”
(putrefagdo), da qual se eleva uma montanha que é negra
embaixe e branca no tope, de modo a fazer fluir de seu cume
uma fonte de prata. £ a imagem da primeira dissolucio e
coagulagdo, e da segunda dissolugio.

A montanha mencionada.

As cabecas dos corvos negres que emergem do mar e olham.

Chuva de prata, caindo das nuvens sobre o cume da montanha,

o que As vezes designa a nutri¢io ¢ a ablugio do Lato pelo Azoch
e As vezes, a segunda dissolugdo através da qual o elemento ar
¢é separado da terra e da dgua (a terra é uma forma da
montanha; a 4gua, o liquido do mar anteriormente mencio-
nado).

296



Fig. 142, Representagio da seqidncia das etapas do processo aiquimico.
LIBAVIUS, Alchymia (1606}
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As nuvens das quais (jorram) o orvalhe ou a chuva e o liquido
nutritivo.

Visdo do céu onde um dragice deitado de costas devora sua
prépria cauda. Trata-se de uma imagem da segunda coagula-
¢éo,

Um homem e uma mulher da Etidpia sustentando duas esferas
laterais mais elevadas. Eles estio sentados sobre a esfera maior
e significam o negrume da segunda operag¢do, na segunda
putrefagdo.

Mar de prata pura indicando o liquido mercurial, mediador da_
unijic das tinturas.

Um cisne nadando no mar; seu bico estd cuspindo um liquido
leitoso. Este cisne é o elixir branco, o calcdreo branco, o
arsénico dos filésofos, comum aos dois fermentos. Com as
costas e as asas ele suporta a esfera superior.

Eclipse do sol.

O sol, mergulhando no mar, isto &, na 4gua mercurial. Nesta
também deve derramar-se o elixir, que causa o verdadeiro
eclipse do sol. De cada lado, um arco-fris sugere a “cauda do
pavio” que aparece na coagulagdo.

Eclipse da lua, tendo também de cada lado um ar¢e-iris e outro
na parte inferfor de mar, no qual a lua deve mergulhar (cada
vez). E a imagem da fermentagdo branca. Os dois mares porém
devem ser bem escuros.

A lua deslizando em dire¢do ao mar.

A rainha coroada com coroa de prata acariciando uma 4guia
branca on prateada que estd a seu lado.

O rei vestido de piirpura, com uma coroa de ouro, tendo a seu
lado um lede de ouro. A rainha tem numa das mdos um lfrio
branco e o rei, um lirio vermelho.

Uma fénix sobre a esfera, pegando fogo; de suas cinzas muitos
péssaros de prata e de ouro levantam véo. E o sinal da multi-
plicacéo e da aumentagéo.

+O+
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3. Aobra

A. O METODO

A base da alquimia é a obra (opus). Esta consta de uma parte
prética, a “operatio” (operagdo) propriamente dita, que podemos
conceber como um experimento com corpos quimicos. A meu ver &
completamente initil pretender pér uma ordem no caos infind4vel
das matérias manipuladas e dos procedimentos. E raro poder formar
uma idéia mesmo aproximada das matérias e dos métodos utilizados
e dos resultados obtidos. Via de regra, os nomes das substincias que
podem ter qualquer significado deixam o leitor na mais profunda
obscuridade: trata-se das substincias mais usadas tais como o
mercurio, o sal e o enxofre, cujo significado alquimico pertence ao
segredo da Arte. Ndo devemos contudo imaginar que os alquimistas
sempre se tenham compreendido entre si. Eles mesmos queixam-se
da obscuridade dos textos e ocasionalmente também confessam que

Fig. 143. Alquimistas operando.
Mutus liber (1702)
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nido compreendem seus préprios sfmbolos e figuras simbélicas.
Assim por exemplo o sébio MICHAEL MAIER censura GEBER -
autoridade cldssica — de ser o mais obscuro de todos, afirmando que
seria preciso um Edipo para decifrar o enigma da “Gebrina Sphinx”.
BERNARDPUS TREVISANUS, cutre alquimista famoso, acusa GEBER
de obscurantista, comparando-o a um Proteu que promete a fruta e
d4 cascas’.

O alquimista tem a consciéncia de escrever obscuramente,
Admite que se exprime de propésito de um modo velado, mas ao que
eu saiba em parte alguma declara que poderia escrever de outro
modo. Transforma sua falta em virtude, afirmando ser obrigado a
ocultar a verdade por um motive ou outro, e que a torna tdo clara
quanto possivel, embora sem dizer em voz alta o que é a “prima
materia” ou o lapis (pedra).

A obscuridade profunda que encobre os procedimentos
quimicos provém do fato de o alquimista interessar-se por um lado
pelo aspecto quimico de seu trabalho e por outro pela descoberta de
uma nomencilatura que utiliza para designar as iransformagdes
anfrnicas que realmente o fascinam. Tode alquimista auténtico
constréi por assim dizer um sistema de pensamentos de vigénceia
mais ou menos individual, que consta dos “dicta” dos fildsofos e de
uma combinagio de analogias com idéias alquimicas basicas, as
guais provém de todos os cantos do mundo, Ha tratados cujo objetivo
é praticamente o de fornecer ac artista material analégico®. O
método da alquimia, do ponte de vista psicolégico, é o da
amplificagdo ilimitada. A “amplificatio” é recomendada sempre que
se {rate e uma vivéncia obscura, cuja vaga insinua¢io deva ser
multiplicada e ampliada através de um contexto psiceldgico a fim
de tornar-se compreensfvel. Por isso na psicologia complexa
aplicamos a “amplificatio” na interpretagédo dos sonhos. O sonho é
uma insinuagdo demasiado vaga para o entendimento, devendo
portanto ser enriquecido com o material associativo e analégico e
reforcade até tornar-se inteligivel. Essa “amplificatio” constitui a
segunda parte do “opus”, sendo concebida como “theoria” pelo
alquimista”. Originariamente a teoria é “filosofia hermética”,

1. MAIER, Symbola, p. 202. Compare-se também com MAIER, Scrutinium, p. 33:
“...sunt enim plerique libri adeo obscure scripti, ut a solis authoribus suis percipiantur”.

2. P. ex. Aurora [I, em: Art. gurif 1, p. 189s.

3. P. ex. Introitus apertus em: Mus. herm., p. 660: “Sunt enim in principiis nostris
multae heterogenae superfluitates, quae in puritatem nunquam (ad opus nostrum)
reduci possunt, eapropter penitus expurgare illas expedit, quod factu impossibile erit
absque arcanorum nostrorum theoria, qua medivm docemus, quo cum ex merelricis
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Fig. 144, A esquerda: trés artistas na biblioteca. A direita: o artista, ou meihor,
gou auxiliar trabathando no laboratério,
MAIER, Tripus aureus (1677)

ampliada desde o infcio pela assimilagio de idéias dogmdticas
cristds. Na alquimia ocidental dos primérdies, os fragmentos hermé-
ticos eram transmitidos em sua maioria pelos originais drabes. Um
contato direto com o Corpus hermeticum sé foi estabelecido na
segunda metade do séc. XV, quando o manuscrito grego do Corpus
hermeticum chegou da Maceddnia 3 Itdlia, traduzido para o latim
por MARSILIUS FICINUS.

A vinheta do titulo do Tripus aureus de 1677 (fig. 144) ilustra
graficamente o duplo aspecte da alquimia. A vinheta se divide em

menstruo excemnatur Diadema Regale” [Em nossa maténia inicial existemn muitas
coisas heterogéneas supé&rfluas que nunca podem ser reduzidas (para a nossa Obra)
ao estado de pureza; convém, pois, expurgd-las completamente, o que de fate &
impossivel sem a teoria de nossos arcanos (segredos primordiais), através da qual
ensinamos os mejos de extrair o Diadema Régio do ménstruo da meretriz]. O Rosarium
philosophorum, enquanto secunde pars alchirmiae, € uma dessas “theoria”, no sentido
verdadeiro de “visio” (espetdculo, p. ex. assistir a cenas de teatro etc.). Compare-se
com a “Theorica” de PARACELSO em [JUNG): Estudos Alquimicos (Paracelso o médico)

[paragr. 41].
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Fig. 145, Laboratério o oratério.
KHUNRATH, Amphitheatrum saplentiae aeternae (1604)

duas pax‘tes“: 4 direita, o laboratérie, onde um homem vestindo
apenas um cal¢do curto mexe com o fogo; A esquerda, vé-se uma
biblioteca onde um abade (CREMER”), um monge (BASILIUS

4. Encontramos uma ilustragio semelhante em KHUNRATH, Amphitheatrum,
Tab. Iil (fig. 145).

5. JOHN CREMER, Abade de Westminster, viveu no infcio do sée. XIV. Seu escrito
Testamentum foi reproduzido no Mus. herm, p. 533s.



Fig. 146. Mercurius como “simbolo unificador”,
VALENTINUS, Duodecim claves (1678)

VALENTINUS®) e um leigo (THOMAS NORTON7) trocam idéias. No
centro hd um tripé sobre o forno, com ¢ alambique dentro do qual
aparece o dragio alado. O dragdoe simboliza a vivéncia, a visdo do
alquimista trabalhando no laboratdrio e “teorizande.”” O dragio

6. Personagem lenddric ou ficticio.

7. Auior presumido do famoso Ordinall of Alchimy no Theatrum chemicum
Britannicum de ELIAS ASHMOLE. No que diz respeito a sua personalidade, veja
NIERENSTEIN AND CHAPMAN, Inquiry into the Authorship of the Ordinall of Alchinty.

8. Podemos ter uma idéia de visdes como estas, através da do pai de BENVENUTO
CELLINI, assim descrita por este em sua autobiografia: “Quando eu dnha cinco anos
de idade aproximadamente, meu pai estava numa edicula abobadada de nossa casa,
onde haviam lavado roupa, e portanto havia restos de brasa de carvalho; ele tinha um
violino nas mios e cantava e tocava perto do fogo, pois fazia muito fric. De repente,
olhando para a brasa, ele viu um animalzinho como uma lagartixa deleitando-se no
mejo das chamas. Percebeu imediatamente do que se tratava € mandou chamar-me a
mim e a minha irm&, mostrou-nos o bicho e deu-me um viclento tapa na cara. Quando
abri um berreiro, tentou aczlmar-me afetuosamente, dizendo: Filho querido! nao te
bato por teres cometido algo de errado, mas sim, para que te lembres desta lagartixa
que estis vendo no fogo. E uma salamandra <Fig. 138>, que, pelo que eu saiba, ainda
nistguém viu. Dizendo isso, beijou-me e deu-me uns tostes” (GOETHE, Werke X000V,
p- 20).



come fal é um monstro, ou seja, um simbolo combinando o principio
ctbnico da serpente com o prmciplo aéreo do péssaro. £ uma variante
do Mercurius, segundo RULAND®, Mercurius porém é o divino
Hermes alado que se manifesta na matéria (fig. 146), deus da
revelagio, senhor do pensamento e psicopompo por exceléncia. O
metal liquido do “argentum vivum”, do mercirio, era a substincia
maravilhosa que exprimia com perfei¢io a natureza do ovidfwv,
daquilo que brilha e vivifica interiormente. Quande e alquimista fala

Fig. 147. Uréboro.
Codex Marcianus {Veneza, séc. Xl

-

do Mercurius, estd se referindo exteriormente ac meretrio e inte-
riormente ao espirito criador do munde oculto ou cativo na matéria,
O dragdo é talvez o mais antigo dos sfmbolos figurados da alquimia,
atestado por documentos. Ele aparece como ofpofépos (Uréboare, o
devoradorda pr?gna cauda), no Codex Marcia.nus (fig. 147) datado
do sécu.lo X/X1°7, com a segumte legenda: & 16 ndv (o uno, o
todo)?!. Os alquumstas nio se cansam de repelir que o “opus”

provém de uma 56 coisa, devendo retornar ao uno “, sendo portanto

9. Lexicon alchemiae, cf. v. “draco”™.

10. Compare-se com TAYLOR, A Survey of Greek Alcherny.

11. Reproduzido por BERTHELOT, Alch. grecs, Introduction p. 132,

12. Rosarium em: Art. qurif II, p. 2065: “Unius ergo esto voluntatis in opere
naturae, nec modo hoe, modo illud attentare praesumas, quia in rerum multitudine
ars nosira non perficitur. Quantumcumaque enit diversificentur eus nomina, tamen
semper una sola res est, et de eadem re...” [Por isso deves concentrar foda a tua vontade
na obra da natureza sem pretender experimentar ora isto, ora aquilo, pois a nossa Arte
nio é jevada a cabo na multiplicidade das coisas. Por mais que se diversifiguem os seus
nomes, rata-se sempre de uma 56 ¢ da mesma coisal. “... unus est lapis, una medicina,
unum vas, vnum regimen, unaque dispositio.” [Uma é a pedre, um o remédio, um o
vaso, um o método e wma a atitude) (op. cit.); REITZENSTEIN, Alchemistische
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uma espécie de movimento circular, o do dragdo que morde a prépria
cauda (v. figs. 20, 44, 46 e 47). Por esta razfc o “opus” é muitas
vezes chamado de “circulare” = de forma singular ou “rota” = roda
(v. th. fig. 80). Mercurius encontra-se no inicio e no fim da obra. E
a “prima materia”, o “caput corvi’, a *nigredo”. Como dragio,
devora-se a si mesmo e como dragdo morre para ressuscitar sob a
forma do lapis. E o jogo de cores da “cauda pavonis” (cauda do
pavio) e a separagio nos quatro elementos. £ o hermafrodita, o ser
primordial, o qual se divide, formando o par cldssico de irmdo-irm3,
e se unifica na “coniunctio”, a fim de aparecer de novoe ao fim sob a
forma radiante do “lumen novum” (nova luz), do lapis. E metal e
ndo obstante liquido, matéria e no entanto espirito, frio porém
ig'neomf veneno que ¢ medicamento, um stmbolo unificador de
OpOostos 4 (fig. 148).

B. O ESPIRITO NA MATERIA

Todas estas idéias constituem o patriménio comum 405
antiqiifssimo da alquimia. ZOZIMO, que pertence ao século III, cita
em seu trabalho Da arte e da interpreta 0" uma das mais antigas
autoridades da alquimia: OSTANES'®, que viveu no limiar da
histéria e j4 era conhecido por PLINIO. A relag¢io de OSTANES com
DEMOCRITO, um dos primeiros escritores alquimistas, poderia ser
datada no primeiro século aC!”. OSTANES teria dito o seguinte:

“Vai até as correntezas do Nilo e 14 enconirards uma pedra que tem
esplirito (zvetiua). Toma-a, divide-a e enfia tua méo dentro dela para

Lehrschriften, p. 71. MORIENUS cita o imperador HERAKLEIOS (610-641): “Her-
cules... dixit: Hoc autem magistetium ex una primum radice procedit, quae post
modum in plures res expanditur, et iterum ad unam revertitur...” [Hércules dizia: Em
sua otigem, este magistério procede de uma {inica raiz, para em seguida ramificar-se
numa muitiplicidade de coisas e de novo retornar ao unol. (De transmutatione
metallorum em: Art. aurif. II, p. 25).

13. Rosarium em: Art. aurif I1, p. 210: “Scitote ergo, quod argentum vivum est
ignis, corpora comburens magis quam ignis.” [Sabei, pois, que o merciirio € um fogo
que queima os corpos mais do que fogo.)

14. Compare-se com ¢ significade do simbolo unificador em meu livro
Psychologische Typen [pardgr. 315s]

15. BERTHELOT, Alch. grecs, I, VI, 5.

16. Umn texto atribufdo a OSTANES encontra-se em BERTHELOT, Chimie au
ntoyen dge 111, p. 116s, em sua versdo drabe, Um texto grego em: BERTHELOT, Alch.
grecs, IV, 1.

17. VON LIPPMANN, Entstehting und Ausbreifung der Alchemie, p, 334.
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Fig. 148. O Mercurius (caduceu!} unindo os pares de 0postos no processo.
Figurarum aegypliorum secrefarum (sée. XV



extrair-lhe o coragfio, pois sua alma (yvy#) reside em seu coragio'®
{fig. 149). H& um comentdrio intercalado que diz o seguinte: “L4
encontrards aquela pedra que tem um espi'.nto e que se relaciona
com a expulsdo do merciirio (e&udpapyvams)

A metéfora enfitica usada por NIETZSCHE no Zarathustra:
“Para mim uma imagem dorme na pedra”, parece dizer o mesmo,
mas em uma ordem inversa. Na antigiiidade, o0 mundo da matéria
era preenchido pela proje¢io de um segredo animico que, desde
entio, aparecia como o segredo da matéria, assimn permanecendo até
a decadéncia da alquimia no século XVIII. A intuiciio estidtica de
NIETZSCHE porém queria arrancar da pedra o segredo do super-
homem, onde ele até entio dormia. A semelhanca dessa imagem,
NIETZSCHE queria criar ¢ super-homem, o qual segundo a lin-
guagem dos antigos poderia ser considerade o homem divino. Os
velhos alquimistas, pelo contrdrio, procuravam a pedra miraculosa
que contivesse uma esséncia pneumdtica a fim de extrair dela a
substincia que penetra em todos 0s corpos (pois ela € o “espirito”
que penetrou na pedra), transformando todas as substincias vis em
matéria nobre mediante a tintura. Esta “matéria-espirito” é como o
merciirio que se encontra invisivelmente dentro dos minérios e que
deve em primeiro lugar ser expulsc a fim de ser recuperado “in
substantia”, Mas assim que se possui esse mercurio penetrante (fig.
150} é possivel “projetd-io” em outros corpos, fazendo-os passar do
estado imperfeito para o estado perfeito™. O estado de imperfei¢io
assemelha-se a um estado de dorméncia; neste estado os corpos
encontram-se como “os acorrentados e adormecidos no Hades”!
(fig. 151). Estes sd3o despertados da morte, pela tintura divina
extraida da pedra miraculosa, prenhe do espfrito, para uma vida
nova e mais bela. E perfeitamente clara aqui a tendéncia de ver o
segredo da transformacdo animica na matéria, como também o
desejo de utilizd-la como linha diretriz tedrica para as trans-
formagdes quimicas.

NIETZSCHE encarregou-se de impedir que confundissem o
super-homem com o homem ideal do ponto de vista moral e espiri-

18. Compare-se com MAIER, Symbola, p. 19: .. extrahis Deum a cordibus
statuarum” [extrais Deus do coragio das estdtuas] refere-se a RAIMUNDO LULO,
Codicillus, cap. 47 [p. 115]. Compare-se também com o “extrahere cogitationem”
[extrair a cogitagdo] mencionado acima [par. 375, nota 66).

19. BERTHELOT, Alch. grecs, II, V1, 5.

20, Alias, é curioso notar que as alquimistas tenham escolhido justamente o termo
“proiectio” para exprimir a aplicagio do mercirio filoséfico a metais vis.

21, BERTHELOT, Alch. grecs, IV, XX, 8.
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Flg. 149. O rei doente {a “prima materia™), de cujo corag¢o os filhos dos planetas
recebem Suss coroas.
La sagesse des anciens {sbc. XVIll}

tual. Da mesma forma nao se declara que a tintura ou a 4gua divina
tenha efeitos exclusivamente benéficos de cura e enobrecimento,
mas também se ressalta que o preparado é um veneno mortal que
penetra 0s corpos como o proprio nvetiza penetra sua pedra.

22, Op. cit, 11, VI, 8.



Fig. 150. Q Merchrio penetrante,
Specufum verftatfs (Vaticano, séc. XVii)

ZGZIMO é um gnéstico influenciade por HERMES. Em sua carta 408

a Theosebeia ele recomenda-lhe o “Kratér” (vaso de misturas) como
vefculo da transfermagio; aconselha-a que corra para junto de
Poimandres a fim de ser batizada ne Krater.

O Krater refere-se ao vaso divino de que HERMES fala a Thoth
em seu tratado denominado & :goa‘rﬁp“. Apés a criagdo do mundo,
Deus enviou esse vaso i terra como uma espécie de pia batismal apés
havé-lo enchido de vofs (= avetiua). Deus quis que desse modo os
homens desejosos de se libertarem de seu estado natural (imperfeito,
adormecido), isto é, da &voia (consciéneia insuficiente, na lin
guagem moderna} tivessem uma oportunidade de mergulhar no voiis
{fig. 159) a fim de participarem do estado superior da #woia
(iluminag¢3o, consciéncia superior). O vots é pois um tipo de Sapeiov
(corante), isto é, de tintura, a qual enobrece o corpo vil. Sua fungio
equivale rigorosamente 3 do extrato tintorial da pedra que também
era ou é um mvedua, tende como merciio o duplo significado

23. Op. dit, I, LI, 8.
24, SCOTT, Hermetica 1, p. 149s.
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Fig. 151. Os prisioneiros do inferno.

IZQUIERDO, Praxis axercitiorum spiritualium P.N. §. Ignatii (1695)
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Fig. 152. Acima: Satumo devorando seus filhos, aspergido pela Agua mercurial
(lac virginis, vinum ardens); embaixo: a regeneragdo no banho.
Tractatus qui dicitur Thomae Aguinatis de alchimia {1520)

311



410

“hermético” de psicopompo redentor® e de meretirio (metal) (fig.
152),

Fica entdo suficientemente claro que ZOZIMO possufa uma
espécie de filosofia mistica ou gndstica, cujas idéias centrais ele
projetavana matéria. Quando falamos de projegiio psicolégica temos
que nos lembrar sempre, como j& dissemos, que a projeciio é um
fennémeno pré-consciente, atuante apenas enquanto permanece in-
consciente. Uma vez que ZOZIMO estd persuadido como todos os
demais alquimistas de que sua filosofia ndo se aplica unicamente &
matéria, mas de que nesta ocolrem Processos que ComMprovar o
sentido dos pressupostos filoséficos, ele deve ter vivenciado na
matéria pelo menos uma identidade entre seus estados psiquicos e
o comportamento dela. Em se tratando de uma vivéncia pré-cons-
ciente j4 se sabe que é inconsciente e assim pois ZOZIMO, como
todos os demais alquimistas, ndo tem condigdes de fazer qualquer
declaragio acerca dessa identidade. Ela simplesmente acontece e
ndo somente serve como ponte, mas atua como ponte que liga os
fenémenos animicos e materiais, tornando-os um sé: “o que estd
dentro também estd fora”. Um evento inconsciente que escapa ao
consciente é figurado de alguma forma e em algum lugar: por
exemplo, em sonhos, visGes e fantasias. A idéia do pneuma como
Filho de Deus que se abisma na matéria“ e novamente dela se liberta
afim de salvar todas as almas corresponde ao conteiido inconsciente,
projetado na matéria (fig. 153). Este contelido é um complexo
auténome segregado da consciéncia, levando uma vida inde-
pendente no nic-ego psiquice e é imediatamente projetado quando,
de alguma forma, se constela, isto ¢, quando ¢ atraido por analogias
externas. A autonomia psiquica do pneuma27 é atestada pelos

25. Trata-se aqui provavelmente de idéias neopitagdricas. Aqualidade penetrante
da alma-pneuma, gue Impregna o corpo, é encontrada em AENESIDEMOS (ZELLER,
Die Philosophie der Griechen, 3* parte, p. 26). Para ele aﬁp (o ar) também £ a
substéncia onglnéna, que corraiponde ao yetpa (pneuma) dos estdicos (p. 23,
nota 2). Hermes, cuja qualidade pneumddca (edlica) (fig. 210 e 211) ¢ indicada por
suas asas, conduz as almas ao aldssimo, segundo ALEXANDER POLYHISTOR (p. 76);
05 impuros, porém, sio presos no inferno pelas Frineas, debaixo da ferros inquebrdveis
(como os imperfeitos “acorrentados no Hades™) (fig. 151).

26. A idéia cabalistica de Deus permeando o mundo sob a forma de centelhas de
almas (scintiliae) e a idéia gnostica decm'wﬁyp {spinther: centetha) sdo semelhantes.

27. s conceitos de voUs (nous) e ItveDuc (pneuma) sio utlizados de maneira
promfscua no sincretismo. O significade mais antigo de pneuma & vento, logo um
fendmeno aéreo; daf a equivaléncia do aer e pneuma (ZELLER, op. cit., 3° parte, p
23). Em ANAXIMENES a substancia origindria é o aer (ZELLER, op. cit., 1* parte, p.
713s), ao passo que em ARCHELAUS, discipulo de ANAXAGORAS Deus é a.'qp (aer)
e vous (nous). Em ANAXAGORAS, o eriador do mundo é voiis (nous), que produz
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neopitagéricos; sob o ponto de vista destes, a alma foi ragada pela
matéria, restando apenas a inteligéncia, o voiis. Mas este & exterior
ao homem: é seu daimon. Seria dificil encontrar uma formulagiio
melhor para a sua autonomia. Provavelmente ¢ idéntico ao deus
Anthropos. Ele aparece junto ao demiurgo, mas € um opositor das
esferas planetdrias; rompe o circulo das esferas e se inclina para a
terra e a 4gua (isto é, estd prestes a projetar-se nos elementos). Sua
sombra cai sobre a terra, mas sua imagem se reflete na 4gua,
incendiando o amor dos elementos. A imagem refletida da beleza
divina o embevece de tal modo, que gostaria de habitar dentro dela.
No entanto, mal desce, a Physis o envolve num abrago apaigmado.
Deste abrago surgem os primeiros sete seres hermafroditas™. Estes
relacionam-se ocbviamente com os planetas e portanto com os metais
(figs. 154, 155; comparar também com figs. 21 e 79), os quais se
originam do Mercurius Hermaphroditus, segundo a concepgio
alquimica.

Fig. 153, O artifex retira o “homuncuzt:is". o “filho dos Fildscfos™, do vaso
hermético.
KELLEY, Tractsius due de Lapide philosopherum (1676)

um turbilhdo no caos, originando a separagio do éter e do ar (op. cit., p. 687s). Com
referéncia ao conceito de pneuma no sincretismo, compare-se com LEISEGANG, Der
Heilige Geist, p. 26s.

28. SCHULTZ, Dokumente der Gnosis, p. 64; REITZENSTEIN, Poimandres, p. 50.
~ De acordo com a dtica nmpigérim,ohermafmditismo também € um atributo da
divindade. Compare-se com NIOCOMACO (ZELLER, op. cit., 3* parte, p. 106).
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Fig. 154. O Reai com os seis Fig. 155. Q Rei renovado
Planetas, isto é, os metais. {fllius philosophorum)
venarado pelos seis
planetas.
KELLEY, Tractatus duo de Lapide phitosophorum (1676}

O fenémene inconsciente da projecdo de um contevido autdno-
meo se expressa em tais reflexSes visiondrias (o Anthropos vé sua
imagem refletida). Estas imagens miticas sdo portanto semethantes
aos sonhos que nos comunicam ndo sé o fato de ter ocorrido uma
projecdo, como também aquilo que foi projetado. A coisa projetada,
segundo os testemunhos da época, é o daimon divino vods, o
homem-deus, o pneuma, etc. Na medida em que ¢ ponto de vista da
psicologia complexa é realista, isto é, fundamentado na hipdtese de
que os contelidos psiquicos sdo existéncias, os atributos mencio-
nados caracterizam uma parcela inconsciente da personalidade,
dotada de uma consciéneia superior que ultrapassa ¢ humano
comum. Empiricamente, tais figuras exprimem sempre “insights” ou
qualidades superiores, ainda ndo conscientes, podendo-se até
mesmo perguntar se elas podem ser atribuidas ou nio ac ego
propriamente dito. Tal problema, que o leigo pode considerar um
sofisma, se reveste de um enorme significado na prética. Uma
atribui¢3o incorreta pode provocar inflagbes perigosas, que o leigo
sé considera sem importéncia por desconhecer os desastres animicos
e exteriores que podem ser causados por tais inflagdes.%’

29. A inflagio sendo um estado de extrema vaidade faz com que se suba
“demasiadamente alio”. Isto pode provocar tonturas ou uma tendéncia a cair nas
escadas, torcer o pé e tropecar em degraus ¢ cadeiras, etc.
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Fig. 156. A diade {Dia e Noite), representacio simbélica da correspondéngcia
entre o zodiaco e © hornem.
Las trés riches heures du Duc de Barry (séc. XV)
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Na realidade, trata-se de um contetdo que até hoje quase nunca
foi atribufde A personalidade humana. Cristo é a tinica grande
excecdo. Enquanto vids 1ot &vBpidmov (Fitho do Homem) e enquanto
8eot tés (Filho de Deus), ele torna real o Homem-Deus; como
encarnagdo do Logos mediada pela concepgdo pneumdtica, ele é
urna manifesta¢io do vois divino.

A projecéo cristd dd-se no desconhecido do homem, ou no
homem desconhecido, que se torna assim o portador do “segredo
terrivel e inaudito”*%, A projecdo paga, ao invés, vai além do homem
e concerne o desconhecido do mundo material, a substincia desco-
nhecida, a qual, do mesmo modo que 0 homem eleito, estd plena de
Deus. Assim como no cristianismeo a divindade se oculta na figura
do servo, na “filosofia” ela se oculta na pedra insignificante. Na
proje¢do cristd, o “descensus spiritus sancti” vai s6 até o corpo vive
do eleito, verdadeiro homem e verdadeiro deus a um sé tempo. Na
alquimia porém a descida vai até a escuriddo da matéria inanimada,
cujas re oes inferiores — segundo os neopitagéricos — séo regidas
pelo mal’!, O mal e a matéria, juntos, formnam a dfade (a dualidade)
(fig. 156). Esta € de natureza feminina, uma “anima mundi”, a physis
feminina desejosa do abrago do Uno, da ménada, do bom e do
pe-rfeito32 A gnose de JUSTINO represefita-a como Edem virgem na
parte superior e serpente, na inferior™> (fig. 157). Vingativa, ela
combate o mveting pois 0 mesmo, infiel, a abandonara sob a forma
do demiurgo, a segunda forma de Deus. Ele é “a alma divina presa
nos elementos” e nossa tarefa é libertd-la

C. A OBRA DA REDENGAO

Todas estas imagens miticas descrevendo um drama da alma
humana que se passa além de nossa consciéncia indicam que o
homem £ simultaneamerte o que deve ser redimido e o redentor. A

3¢. BERTHELOT, Alch. grecs, IV, XX, 8: 16 pvotflpiov td ppiktdv Kkai
wapddofov.

31. ZELLER, Op. cit, 32 parte, 2, p. 152.

32, ZELLER, Op. «it., 3° parte, 2, p. 98s € 151,

33. HIPOLITO, Elenchos V, 26, 1. A alquimia aplicou o termo Edem a0 Mercurius,
que também foi representado como virgem na parie superior e serpente na parte
inferior. Dal resultou a Melusina de PARACELSO (compare-se ¢. [JUNG] Estudos
Alqufmicos [paragr. 179s]).

34. Veja a salvago e a purificacio da &v rois ovorysion ovvdedsioa Yeia
g{qu (alma divina aprisionada nos elementos), no traiado de SOPHE (BERTHELOT,
Alch. grecs, TII, XLiI, 1).
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Fig. 157. A “anima Mercurii”.
Figurarum asgypliorum secretarum (séc. XVill}
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primeira férmula é cristd e a segunda, alquimica. No primeiro caso,
o homem atribui a si mesmo a necessidade de redengdo e delega Y
figura dwma autﬁnoma a obra da redengio, o verdadeiro &Blov
(prova) ou “opus”; no segundo caso, 0 homem arca com o dever de
executar o “opus” da redengdo, atribuindo o estado de sofrimento e
a consegsuente necessidade de redengée A “anima mundi” presa na
matéria

Em ambos os casos a redengdo € uma obra (fig. 158). No
cristianismo é a vida e a morte do Deus-Homem que, enquanto
“sacrificium” tinico, reconcilia com Deus o homem necessitado de
redencio e perdido na matéria. O efeito mistico do auto-sacrificie
do Deus-Homem se estende em primeiro lugar a todos os honens,
mas atua apenas naqueles que se submetem pela fé ou sfo eleitos
pela graga divina; em segundo lugar, de acordo com a concepgio
paulina, o efeito mistico daquele sacrificio se estende, enquanto
apocatastase, a todas as criaturas endo apenas ac ser humano. Todas
as criaturas, em seu estado de imperfeicio, estio 4 espera de serem
redimidas do mesmo modo que o homem natural. Por um fenémeno
de “sincronicidade” o homem, como portador de uma alma submersa
no mundo (na carne), entra em relagie com Deus “in potentia” no
momento preciso em que este, como Filho, mergutha em Maria, a
“virgo terra”, representante da “materia” em sua forma a mais
elevada. E “in potentia” ele se redime plenamente no momento
preciso em que o Filho eterno de Deus retorna ao Pai, depois de
padecer o sacrificio da morte.

A ideologia deste mistério é antecipada nos ciclos dos mitos de
Osfris, Orfeu, Dioniso, Hércules e na idéia messiinica dentro da
profecia judajca36. Tais antecipagdes remontam aos mitos primitivos
dos heréis, nos quais a superagio da morte j4 desempenha um papel

35, Na gnose judaica tardia (cabalfstica), desenvolveu-se uma atwude muito
semelhante & da alquimia. Compare-s¢ com a excelente descrigio de ERNST
GAUGLER, Das Spdtjudenium, p. 279s.

36. Os pontos principals sdo: a natureza humano-divina de Gsiris, que garante a
imortalidade humana, sua natureza cereal (frigo, milho) e seu desmembramento e
ressurreicio; em Orfen o domar dos impulsos, o pescador, o bom Pastar, o mesue da
sabedoria, a laceraciio; em Diomise, a natureza do vinho, o &xtase revelatdrio, ¢
simbolismo do peixe, o desmembramenio e a ressurreicio; em Hécules, a submissio
a Euristeu e Omphale, o trabalho dificil (sobretudo a libertagio da humanidade
atormentada pelos males), a cruz formada no espago pelos trabalhos 7 — 10: sul-norte
/ leste-ceste, a vertical pelos mrabathos 11 e 12 {cf. alusio paulina em Ef 3,18), sua
auto-incineracdo e sua “sublimatio” até o estado divino.
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Fig. 158. O “moinho de héstias”. A “Palawa” jogada no moinho pelos quatro
evangelistas sob a forma de faixas com dizeres, a fim de reaparecer no célice,
depois do processo de moagem, como o Cristo menino.
Representagdo simbdlico-figurativa de Jo 1,14: *A Palavra se fez carne™.
Altar-mor da Igreja de Tribsess, Pomerdnia (séc. XV)

ilnportante37. Também merecem mengdo as projecdes sobre Atis e
Mitra, mais ou menos da mesma época. A projeqdo cristi distingue-se
de todas estas formas de manifesta¢des do mistério da redengio e
da transformagéo por causa da figura histérica e pessoal de Jesus.
Nele, o acontecimento mitico se encarnou, entrande no espago da
histéria do mundo come fato histérice e mistico vnico.

No herdi divino a prépria divindade se empenha em sua criagio
incompleta, sofrida e viva; até mesmo assume sua condigio de
sofnmento realizando por este ato de sacrificio o “opus magnum”,
o &0ov {(prova) da salvagdo e da vitdria sobre 2 morte. Em relagio

37. Compare-se, p. ex,, com o mito Maui polinésio (HAMBRUCH [ed.],
Siidseemdrchen, p. 289. Marerial suplementar em FROBENIUS, Das Zeitalter des
Sennengottes).
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ao desempenho dessa obra totalmente metafisica, 0 homem nada
pode fazer de fato de decisivo. Sé pode erguer os olhos cheios de fé
e de confianga no seu Redentor, esforgando-se pela “imitato” que
no entanto jamais chega a ponto de tornar o homem redentor de si
mesmo. Uma imitagio e reconstituicio perfeitas de Cristo no homem
de fé deveria levar necessariamente a esta conclusdo. £ ébvio que
isto é impossfvel. Se ocorresse uma tal assimilag¢éo, seria Cristo que
se reconstituiria no homem de fé, cuja personalidade ele substituiria.
Se a Igreja ndo existisse terfamos de fato que contentar-nos com esta
constatagdo. A instituicdo da Igreja representa nada menos do que
uma continuaglo ininterrupta da vida do Cristo e da sua fun¢éo
sacrifical. No “officium divinum” ou, na linguagem dos beneditinos,
no “opus divinum”, o sacrificio de Cristo, o ato de redengo, é
constantemente renovade sem jamais tornar-se outra coisa; é o
sacriffcio tinico, levado a cabo pelo préprio Cristo e sempre realizado
de novo no tempo e fora do tempo. Este “opus supernaturale” ¢
reproduzido no sacrificic da Missa. Na Consagragdo o sacerdote
concretiza o acontecimento mistico; ne entanto, o verdadeiro agente
¢ o Cristo que se sacrifica sempre e em toda a parte, Sua morte
sacrifical ocorreu no tempo, mas € um acontecimento supratem-
poral. Segundo a concepgio de TOMAS DE AQUINO, o sacrificio da
Missa ndo é uma verdadeira “immolatio” (imolagdo) do corpo de
Cristo, mas nma imagem representativa da morte sacrifical®®, Esta
concepgdo seria satisfatdria e comsegilente se ndo ocorresse a
transubstanciagdo dos elementos oferecidos, do pdo e do vinho. Esta
oferenda deve ser um sacrificio, um “sacrificium”, isto é, um “tornar
sagrado”. A etimologia da palavra alemd “Opfer” (sacrificio) parece
obscura, pois vem de “offesre” (oferecer), ou de “operare” (atuar,
operar). Numa terminologia antiga “operari Deo™ significava servir
a Deus ou oferecer-lhe sacriffcios. Mas se “QOpfer” é um “opus”, €
muito mais do que a “oblatio”, o ofertar uma oferenda tio modesta
como pdo e vinho. Deve ser um ato eficaz e s palavras rituais do
sacerdote é atribufdo um significado causal. As palavras da
Consagra¢do (qui pridie quam pateretwr... {que na véspera de sua
Paix{io...]) ndo devem portanto ser tidas como representativas, mas
como “causa efficiens” da transubstanciagio. Por isso o jesuita
LESSIUS (1 1623) designava as palavras da Consagragdo como a

38. “... celebrado huius sacramenti est imago quaedam repraesentativa passionis
Chrisd, quae est vera eius immolatio”. [A celebragiio deste sacramento representa a
imagem da paixio de Crisio, que & sua verdadeira imolagao). {Real -Encyklopidie fiir
prot. Theol. u. Kirche X11, p. 689, 35).
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“espada” com a qual o Cordeiro era imolado®. A chamada teoria da
macta¢do (imolagfio) ocupa wm lugar importante na literatura da
Missa, embora nio seja aceita em toda parte em seus abusos muitas
vezes chocantes, O rito grego é o mais claro de todos, tal como o
descreve o arcebispo NICOLAUS CABASILAS de Tessalénica (f em
torno de 1363)*. Na primeira parte (preparatéria) da Missa, o pio
e o vinho n#o sdo colocados sobre o altar-mor, mas sobre a xpéteots,
que é uma espécie de aparador. Ali o sacerdote corta uma fatia de
pao, ato que € acompanhado do texto seguinte: “Ele foi conduzido
como um cordeiro ac matadoure.” Depois ¢ sacerdote coloca a fatia
de pao sobre a mesa, dizendo: “O Cordeiro de Deus ¢ sacrificado.”
Em seguida marca-se uma cruz no pio e a seu lado se crava uma
pequena langa; o texto que acompanha este ritual é o seguinte: “E
um dos soldados perfurou seu lado com a langa, deste jorrando 4gua
e sangue.” A estas palavras mistura-se a 4gua e o vinho no cdlice,
Segue-se a “oblatio” em procissdo solene, o sacerdote levando a
oferenda. (Aqui o ddpor representa o dom, ¢ doador, isto €, Cristo
como sacrificador e que é também o sacrificado.) O sacerdote repete
assim o acontecimento tradicional e, na medida em que g Cristo, no
estado sacramental, possui uma “vita corporea actualis”", uma vida
corporal real, ocorre também por assim dizer uma destruigo fisica

39. Esta concepgao foi adotada na edicio de Beuron do missal {p. X).

40. KRAMP, Die Opferanschauurgen der romischen Messliturgie, p. 114.

41.*... vita corporea actualis sensitiva auta sensibus pendens” {uma vida corporal
efetiva e sensivel ou dependente dos sentidos] (Cardeal CIENFUEGOS - 1 1739 —em
Real-Encykl., op. cit,, p. 696, 45).

42. Compare-se com ¢ sacriffcio do cordeiro na Vite S. Brendani: “Dixiique
sanctus Brendamus fratribus: ‘Faciamus hic opus divinum, et sacrificemus Deo agnum
immaculatum; quia hodie cena Domini est” Et ibi manserunt usque in sabbatum
sanctum Paschae. Invenerunt eciam ibi multos greges ovium unius coloris, id est albi,
ita ut non possent terram videre prae multtudine ovium. Convocatis autem fratribus,
vir sanctus dixit eis: ‘Accipite quae sunt necessaria ad diem festum de grege.’ Illi autern
acceperunt unam ovem el cum illam ligassent per cornua, sequebatur quasi domestica,
sequens illorum vestigia. At ille: ‘Accipite, inquit, unum agnum immaculapim.” Qui cum
viti Dei mandata complessent, paraverunt omnia ad opus diei crastini.” [E Sdo
Brendano dizia aos irmaos: ‘Realizemos aqui a obra divina, e sacrifiquemos a Deus um
cordeiro imaculado, pois hoje é a cela do Senhor.’ E 14 permaneceram até o sdbado
santo de Pdscoa. L4 encontraram também muitos rebanhos de carneiros de uma tnica
€or, ou seja, brancos, e tal era a quantidade de carneiros, que nao podiam ver o chio.
O santo homem convocou «f irmédos e disse-lhes: *Tomai do rebanho o que for
necessirio para a festa’. Eles porém pegaram tm carneito e depois de o terem amarrado
pelos chifres, ele lhes seguiu os rastros, como um animal doméstico. E ele disse: ‘Tomai
um cordeiro imaculado’. E depois de terem cumprido com a incumbéneia do homem
de Deus, prepararam tude para o dia seguinte] {p. 12}, “Confestim tunc cantaverunt
tres psalmos: ‘Miserere mei Deus, et Domine refugivm, et Dens Dens meus.” Ad tertiam
vero alios tres: ‘Omnes genies, Deus in nomine, Dilexi quoniam’ cum alleluya. Deinde
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(mottificatic) de seu corpo. Isto ocorre pelo efeito das palavras da
Consagragio pronunciadas pelo sacerdote; através da destruigio da
oferenda e da “oblatio occisi ad cultum Dei” (a oferta do sacrificado
para o servi¢o de Deus) dé-se a ransformagio, a transubstanciagiio.
Esta transformagdo € uma “transmutatio” dos elementos, os quais
passam de um estado natural, maculado, imperfeito e material a um
corpo sutil. O péo, que deve ser de farinha de trigo, significa o corpo;
o vinho porém enquanto sangue representa a alma. Apés a
Consagracdo, um pedago de héstia é misturado ao vinho, deste modo
se realizando a “conjunctic” da alma e do corpo (fig. 159), ¢ corpo
vivo de Cristo, ou seja, a unidade da Igreja. .

Santo AMBROSIO designava por “medicina” o pio trans-
formado. E o pdppaxov &Bavadias, o remédio da imortalidade, que
na “communio” faz com que se desenvelvam no fiel os efeitos
correspondentes & sua natureza, isto é, 3 unide do corpo e da alma.
Ne entanto isto ocorre sob a forma da cura da alma (“et sanabitur
anima mea”) e de uma “reformatjo” (regeneracio) do corpo (et
mirabilius reformasti”). E claro este sentido no texto da Missa:
“Concedei-nos pelo mistério desta 4gua e deste vinho participar da
divindade daquele que se dignou participar da nossa humanidade:
Jesus Cristo”, ete. (“Da nobis per hujus aquae et vini mysterium, ejus
divinitatis esse consortes, qui humanitatis nostrae fieri dignatus est
particeps, Jesus Christus...”)

Que se me permita intercalar neste ponto uma observagio
pessoal; como protestante que sou, foi para mim uma verdadeira
descoberta as palavras do Ofertdrio, quando as li pela primeira vez:
“Deus qui humanae substantiae dignitatem mirabiliter condidisti”
(G Deus, que criaste miraculosamente a dignidade da substincia
humana) e “qui humanitatis nostrae fieri dignatus es particeps” (Tu
que te dignaste participar da nossa humanidade). Nesta dignificagdo
do homem algo maior parece ocultar-se. Se Deus se dignou (“dig-
natus est”) partilhar da natureza humana, entio o homem também

immolaverunt agnum immaculatum, et omnes venerunt ad communionem dicentes:
‘Hoc sacrum corpus Domtm, et Salvatoris nostri, sanguinem sumite vobis in vitam
aeternam’™. [Logo a seguir, cantaram trés Salmos: ‘Tende piedade de mim, 6 Deus’ e
‘Serthor, meu refigiv’, e ‘Deus, meu Deus’. E na Terca, outros trés: ‘Vds, todas as nagses’,
‘Deus em tew nome', ‘Pois eu amei, com o aleluia. Depois sacrificaram o cordeiro
imaculado e todos participaram da comunhao, dizendo: ‘Este é ¢ corpo sagrado do
Senhor e nosso Salvador, recebei ¢ seu sangue para a vida eterna'’] (La Légende latine
de S. Brondoines, p. 34).
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Flg. 159, A “coniunctio” da alma e do corpo: uma visiio eclesiastica do banho

nupcial aiquimico.
Les grandes heures du Duc de Berry (1413)

pode considerar-se digno de partilhar da natureza divina. Num certo
sentide, o sacerdote jd o faz ao oficiar o mistéric do sacrificio,
oferecendo-se como vitima no lugar de Cristo, A comunidade por seu
lade também o faz ao comer o corpe consagrado, tomando assim,
substancialmente, parte na divindade.
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O sacerdote, ao mediar a transformaqio, prenunciando as pala-
vras da Consagraclo, redime o pdo e o vinho da imperfeigio
elementar inerente a criatura. Tal pensamento porém nio é cristéo,
¢ alquimico. Enquanto que do ponto de vista catdlico se enfatiza a
presenga atuante de Cristo, o alquimista se interessa pelo destino e
pela reden¢do manifesta das substancias. Pois é em sua matéria que
a alma divina se encontra cativa, esperando a salvagiio que the é
dada neste momento preciso. A alma se apresenta na figura do “Filho
de Deus”. Para o alquimista, ndo é ¢ homem o primeiro a necessitar
da redengio, e sim a divindade, perdida e adermecida na matéria.
Sé depois ele anuncia sua esperanga de que o corpo transformado ¢
beneficie como uma panacéia ou “medicina catholica”, do mesmo
modo como beneficia os “corpora imperfecta”, tais como os metais
vis, “doentes”, etc. Ele nio visa sua prépria salvacio pela graca de
Deus, mas a libertacdo de Deus das trevas da matéria. Ao realizar esta
obra miraculosa, ele se beneficia secundariamente de seu efeito
salutar. Ele pode abordar a obra como um ser necessitado de
redencio, mas sabe que a sua redengdo depende do sucesso da sua
obra, isto é, da Iibertaqﬁo da alma divina por seu intermédio. Para
consegui- lo precisa da meditagdo, do jejum e da oragio; necesmta
do auxilio do Espirito Sante, como seu :rapsdpos- (paredros) . Nio
¢ o homem que deve ser redmndo mas sim a matéria. Por isso, o
espirito que se manifesta na transfon‘uac;é’o ndo ¢ o “Filho do
Homem”, mas o “filius Macrocosmi”, como acertadamente diz
KHUNRATH*, Assim sendo, ndc é o Cristo que emerge desta
transformagio, mas um ser material inefavel denominado “pedra”;
este ser apresenta as qualidades mais paradoxais e também possui
“corpus”, “anima”, “spiritus”, além de poderes sobrenaturais (fig.
214). Poderfamos ser tentados a explicar o simbolismo alqufmico da
transformagéo como sendo urna caricatura da Missa, se sua origem
nio fosse pagé e portanto muito mais antiga.

A matéria que contém o segredo divino encontra-se em toda
parte, inclusive no corpo humano™. Ela é de pouco valor e se

43. Tl&pedpos = espirito servidor. Assim em KHUNRATH e outros.

44, Hyleal. Chaos, p. 59 et passim. L&-se em MORIENUS (D¢ transmut. met. em:
Art. aurif. 11, p. 37) que € bem mais antigo: “In hoc enim [apide quatuor continentur
clementa, assimilaturque Mundo, et Mundi compositioni”. [De fato, esta pedra contém
os quatro elementos e ela se toma semelhante ac mundo e a tudo o que compée o
munde].

45. MORIENUS diz ao rei Calid (Op. cit., p. 37): “Haec enim res a te extrahitur:
cuius efiam minera tu existis, apud te namgue dlam inveniung, et ut verius confitear,
a te accipiunt: quod quum probaveris, amor ejus et dilectio in te augebitur. Et scias
hoc verum et indubitabile permanere.” [Pois esta coisa ¢é extraida de 4: etués
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encontra em toda parte; podemos achd-la até mesmo no monturo
mais repugnante” (fig. 256). Conseqlientemente este “opus” jd nédo
& um “officium” ritual, mas a obra da redengio que o préprio Deus
realizou na humanidade através de Cristo, como modelo; mas no
caso do filésofo (alquimista} que recebeu o “denum spiritus sancti”,
ou methor, a Arte divina, este a considera como sendo seu “ppus”
individual. Os alquimistas sublinham este ponto: “Aquele que traba-
lha através do espirito de cutrem ou de uma méo paga obterd
resultados que estiio longe da verdade; e, inversamente, aquele que
presta servigos a outrem como um ajudante de laboratério ndo terd
acesso aos mistérios da rainha”, Poderfamos citar aqui as palavras
de CABASILAS: “A modo de reis que levam sua oferenda a Deus
pessoalmente e nunca através de outros.”

Os alquimistas s3o, de fatoypessoas solitérias“s; cada qual diz o
que tem a dizer a sua maneira®’. Raramente tém discipulos e parece
que transmitiam bem pouca coisa por radigio direta; nem temos
provas da existéncia de quaisquer sociedades secretas®”. Cada qual
trabalhava sozinho no laboratério e sofria com a sua solidao. Em

constituido de seu mineral, em i ela € enconwrada, e para melhor exprimir-me, é de t
que a retiraram: e depois de a teres provado, o teu amor € O teu desejo por ele
aumeniardo. E sabe que isto permaneceré verdadeiro e indubitdvel.]

46. “._, in stercore invenitur.” [... € encontrada no esterco.]

47. MAIER, Symbola, p. 336.

48. KHUNRATH (op. cit, p. 410) diz, p. ex.: .. assim opera também no
laboratdrio sozinho / sem colaboradores ou assistentes; a fim de que Deus, o zeloso /
ndo te prive da Ane / por causa dos teus assistentes / aos quais nao estou disposto a
concedé-la.”

49. “Quia nobis solis artem per nos solos investigatam wadimus, et non aliis...”
[Pois & Arte ¢ investigada por nds sés e a nds 505 ¢ ransmidda e ndo a outrem.]
(GEBER, Summa perfectionis emn: Bibl chem. I, p. 557b).

50. Naturalmente ndo levo em consideragio os Rosa-cruzes mais t@ardios, nein as
comunidades de “Poimandres”, reconhecidas por ZOZIMO. Enue os extremos destas
duas épocas, encontrei apenas uma passagem duvidoss, na Practica Mariae Prophetis-
sae (Art. awrif. 1, p. 323; veja fig. 78): O “interlocutor” Aros (Horos) pergunta a Maria:
“6 domina obedist in societate Scoyari: & prophetissa an invenisti in secretis
Philosophorum...” O Senhora, vés vos submetestes 3 sociedade do Scoyarus: 6
profetisa, encontraste os segredos dos Fildsolos...]. A palavra “Scoyaris” ou “Scoyarus”
lembra o misteriosc “Scayolus” em PARACELSO (De vita longa), expressio que se
refere a0 Adepto. {“Scayolae” significa principios ou forcas espitituais superiores. Veja
Estudos Alquimicos [pardgrs. 2065)). Haverd aqui uma correspondéncia? Em todo caso
parece haver uma alusio a uma “societas”. Acontece que o tratado de MARIA seria
muito antigo, remontando & antiguidade, isto &, a uma época préxima as sociedades
gnésticas. AGRIPPA (De incertitudine et vanitate scientiarum, cap. XC) menciona um
juramento de iniciagao, eventual indicio da existéncia de sociedades secretas. WAITE
{The Secrer Tradition in Alchemy) chega a um resultado negativo. Para maiores
detalhes, veja Estudos Afquimicos (op. cit.).
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compensacio ndo havia muitas brigas. Seus escritos sdo pratica-
mente isentos de polémica e a maneira pela qual se citam uns aos
outros denota uma concordéncia surpreendente quanto aos
principios, embora nidoc se saiba bem em que pontos poderiam
concordar!. Hé pouca teimosia e pequenas divergéncias de idéias,
ao contrario do que ocorre entre tedlogos e filésofos. Provavelmente
isto se deve ao fato de a “verdadeira” alquimia jamais ter sido um
negdcio ou uma carreira; sempre foi um “opus” genufno cumprido
no trabalho silencioso do sacrificio de si. Temos a impressdo de que
cada qual tentava expressar sua vivéncia particular e citava os
“dicta” (ditos) dos mestres que pareciam espelhar seus préprias
sentimentos.

Todos concordamn desde os tempos mais remotos que sua Arte
é sagrada e divina™ e que sua obra sé pode ser levada a cabo
mediante a ajuda de Deus. Esta ciéncia s6 é dada a poucos e s6 é
entendida por aqueles a quem Deus ou um mestre abriu o enten-
dimento”. Néo se deve também comunicar o conhecimente adqui-
rido a outras pessoas, quando estas ndo sdo dignas dele®®. Uma vez
que todas as coisas essenciais sdo expressas por metdforas, a comu-
nicagio se destina exclusivamente aos inteligentes, aos que possuem
o dom da compreenséoss. Os tolos, porém, se iludem com inter-

51, Neste particuiar, a Turba philosophorum & instrutiva.

52. ... magisterium nihil aliud est nisi arcanum et secretum secretorum Dej
altissimi et magni” [o magistério nada mais ¢ do que o arcano e o segredo dos segredos
de Deus algssimo e supremo] (MORIENUS, op. cit. p. 39. “... donum et secreioril
secretum Dei” [dom e segredo dos segredos de Deus]. (Cons. coniugii em: Ars chemn.,
p. 56). “... divinum mysterium a Deo datum, et in Miido non est res sublimior post
animam rational” [O mistério divino dado por Deus; e no mundo nfo existe ¢oisa
mais sublime do que a alma racional] {(Rosarium em: Art. aurif. I, p. 280).

53. Rosarium, op. cit,, p. 212, 228,

54. Op. cit,, p. 219, 269.

55. Op. cit,, p. 230. A alquimia supera todas as demais ciéncias, opina DJABIR
(séc. VIIL). “En effet, tout homme instruit dans une science quelconque, et qui n’a point
donné une partie de son temps a M'étude de I'un des principes de I'oeuvre, en théotie
ou en pratique, posséde une culture infellectuelle absolument insuffisante”. [Com
efeito, todo homem instruide nutna ciéncia qualquer, que nio tenha consagrado uma
parte de seu tempo ao estudo de um dos principios da obra, em teoria ou na préatica,
possui uma cultura intelectual abselutamente insuficiente]. (BERTHELOT, Chimie au
moven dge, 11, p. 214). Supe-se que INABIR tenha sido cristdo ou s4bio. Veja também
RUSKA, Die siebzig Biicher des Gabir ibrn Hajjan, p. 38). SYNESIUS também apela &
inteligéncia (BERTHELOT, Alch. grecs, 11, 1, 16). OLIMPIODORO até compara a Arte
a inteligéneia divina (op. cit,, II, TV, 45) e também faz apelo 4 inteligéncia de seu
publico (op. cit,, 55). CHRISTIANOS rambém enfatiza a inteligéncia (op. cit. V1, I, 4
e VI, II, 2). Na Aurora I (Prologus) em: Art. aurif. I, p. 185 enfatiza-se igualmente:
“.. oportet intellectum valde subtliter et ingeniose acuere™ [é preciso agugar o
intelecto com mnuita sutileza e habilidade].
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pretggﬁes ao pé da letra e com receitas e desse modo incorrem em
erro . Ao ler os livros, nﬁg emos contentar-nos com um sé, mas
devemos ter muitos livros™’, pois “um livro abre outro™*®, Além do
mais, devemos ler com cuidado, paragrafo por parigrafo, ¢ assim
faremos descggenas . Os termos sdo reconhecidamente de pouca
credibilidade™. Ocasio ente um sonho nos revelard qual a
substincia que buscag%os 1, A “materia lapidis” pode ser descoberta
por inspiragdo divina™“, A préitica da Arte é uma via dura eamggs
longa das vias™". A Arte ndo tem inimigos a ndo ser os ignorantes™ .

Fig. 160. Simbolo da Arte como unific dos opostos dgua-fogo.
ELEAZAR, Uraltes chymisches Werk (1760}

56, Rosarium em: Art. aurif. 11, p. 210.

57. “Librorum magnam habeat copiam” [E preciso ter uma grande quantidade de
livros] (HOGHELANDE, De alch. diff. em: Bibl. chem. |, p. 342a).

58. “Rasis... < dixit>: Liber enim librum aperit” (cit. de PETRUS BONUS, Mar-
garita pretiosa, caput VII, em: BiblL chem. [1, p. 33b) [Rasis... <disse>: um livro abre
o outro].

59. Rosarium, op. cit., p. 230.

60. Op. cit., p. 211, 243, 269.

61. “Aqua Philosophica tibi in somno aliquoties manifestata™ [a Agua Piloséfica
que a ti se manifestou vdrias vezes em sonho]. SENDIVOGIUS, Parabola, em: BibL
chem. 1L, p. 475b).

62. FIGULUS, Rosarium novwm olympicum, pars altera, p. 33.

63. FIGULUS, Tractatulus ritythmicus, op. cit., prima pars, p. 58.

64. Rosarium, op. cit., p. 230.

65. ARNALDUS DE VILLANOVA em: Rosarium, op. cit., p. 210,
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£ supérflue dizer que tanto na literatura alquimica, como em
toda parte, hid autores bons e maus. H4 producdes de charlatdes,
insensatos e trapaceiros. E facil reconhecer os escritos de pouco valor
por suas indmeras receitas, cuja redagio é descuidada, inculta, por
sua mistificagio insistente e pela insipida e descarada teimosia
quanto 4 fabricagdo do ouro. Reconhece-se os bons livros pela
aplicagéio, pelo zelo e pelo esforgo mental visivel de seu autor,
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4. A “materia prima”

A. DESIGNAGOES DA MATERIA

base do “opus” € a matéria-prima que é um dos segredos mais 425

importantes da alquimia. Isto ndo é surpreendente, uma vez que
ela representa a substincia desconhecida portadora da proje¢do do
conteido psiquico auténomo. Evidentemente tal substineia ndo era
especificada, pois a projegdo emana do individuo, sendo portanto
diferente em cada caso, Portanto, ndc é cotreto afirmar que os
alquimistas nunca definiram a “materia prima”; muito pelo contré-
rio, foram tantas as defini¢bes dadas que estas acabaram por con-
tradizer-se repetidamente. Para uns, a “materia prima” era o
merclric (metal), para outros, minério, ferro, ouro, chumbe, sal,
enxofre, vinagre, 4gua, ar, fogo, terra, sangue, dgua da vida, “lapis”,
veneno, espirito, nuvem, céu, orvalho, sombra, mar, mie, {ua,

Fig. 161. A “prima rnateria® como Saturno que devora seus filhos.
Mutus liber (1702)
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dragdoe, Vénus, caos, microcosmo (fig. 162). O Lexicon de RULAND
déd nada menos do que cingiienta sindnimos, niirnero este que pode
ser consideravelmente acrescido.

Além dessas designag¢bes, em parte quimicas e em parte
mitolégicas, também hd as “filosdficas” que t8m uma conotagio
mais profunda. Encontra.mos por exemplo a designagio de “Hades”
no Tratado de KOMARIOS'. Em OLIMPIODORO, a terra negra
contém o “maldito de Deus” (Beoxaraparos). O Consillium Coniugii
diz que o pai do ouro e da prata e portanto a sua “prima materia” é
o “ser vivo (animal) da terra e do mar”, ou o “homem”, ou seja, uma
“parte do homem”, como seus cabelos, sangue, etc. DORNEUS
chama a “prima materia” de “addmica” e - baseado em PARACELSO
— de “limbus microcosmicus”. A matéria da pedra seria “nada mais
do que o Mercurius igneo e perfeito”, o verdadeiro Addo her-
mafrodita e o microcosmo (= homem). HERMES TRISMEGISTOS
teria designado a pedra de “6rfd". DORNEUS, discipulo de
PARACELSO, deve ter relacionado a doutrina do Anthropos (de
PARACELSO) com suas préprias idéias. No tocante a isto remeto ¢
leitor ao meu trabalho Paracelsica. Em outros autores sdo mencio-
nadas as relagfes entre o homem e a “prima materia”; no entanto,
nio citarei aqui todos esses autores.

O dragdo mercurial da alquimia grega, denominado & 1o ndv,
deu ensejo A caracteriza¢do da “prima materia” como “Unum” (Uno),

1. BERTHELOT, Alch grecs, IV, XX, 8.

2. Congeries Paracelsicae chemicae em: Theatr. chem. 1, p. 578. No mesmo lugar,
DORNEUS explica: “Mercurium istum componi corpore, spiritu, et anima, eumque
naturam elementorum omnium, et proprietatem assumsisse, Quapropter ingenio et
intellectu validissimis adseverarunt suwm lapidem esse animalem, quem etam
vocaveruni suum Adarmuwm, qui suam invisibilem Evam occultam in suo corpore
gestaret” etc. [0 Mercurius em questio é constituido de corpo, espirito e alma,
assumiu a natureza e propriedades de todos os elementos. Por este motivo eles
afinnavam com exiraordindria perspicacia e inteligéneia que a sua pedra é um ser
animado, por eles também denominado o seu Adde que traz oculta em seu corpo sua
Eva invisivel]. HOGHELANDE diz: “a tudo eles comparavam a ‘prima materia’, ao
monstro hermafrodite masculino e feminino, ao céu e A terra, ao corpo ¢ espirito, ao
caos, a0 microcosmo € 3 massa confusa; a qual contém em si todas as cores e
potencialmente todos o3 metais; acima dela nada existe no mundo de mais maravi-
lhosa, uma vez que se fecunda a si mesma, concebe dela mesma e dA A tuz a 5i mesma”
(De alch. diff. em: Theatr. chem. (1602) |, p. 178s).
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“prima materia”.
Tableau du templs des muses (1635)

designagbes da

Fig. 162. O desencadeamento dos opostos no caos. “Chaos” é uma das
DE MAROLLES,
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“unica res”, “Monas”* (ménada), bem como 3 afirmacdo do Liber
Platonis quartorum de que o homem é qualificado para completar a
obra por possuir aquilo que é simples, ou seja, a alma®. MYLIUS
descreve a “prima materia” como sendo o “elementum primordiale”.
Ela seria o “puro sujeito e a unidade das formas”, que tem a
possibilidade de abarcar todas as formas (“in quo retinetur quaelibet
forma cum possibilitate”)s.

EXIMINDUS diz na segunda versio da Turba’:

“Anuncio-vos, ¢ filhos da Douirina, que o principio de todas as
criaturas é uma certa natureza primordial eterna e infinita, que 3
tudo cozinha e rege, ¢ cujos aspectos ativos e passivos sé sdo
conhecidos e reconhecidos por aqueles a quem fei dado conhecer a
Arte sagrada.”

No SermoIX da Turba®, “Eximenus” expde uma teoria da Cria¢do
(Criac@c através do “Verbo”), tal como na Biblia, que contradiz
totalmente a teoria acima, segundo a qual o principio é uma “natura
perpetua infinita”. O Rosarium designa a “prima materia” por “radix
ipsius” (raiz de si mesma). Ela € portanto enraizada em si mesma,
sendo auténoma e ndo dependendo de nada.

-

3. Troctatus gureus em: Mus. herm., p. 10, e muitas oufras passagens.

4. DEE, Monas hieroglyphica em: Theatr. chern. (1602) II, p. 2185, Em AEGIDIUS
DE VADIS (Dialogus em: Theair. chem. 11, p. 110), a “mbnada™ ¢ a “forma” ativa na
matéria, KHUNRATH (Amphitheatrum, p. 203) escreve: “... in Cabala, est hominis ad
Monadis simplicitatem reducti, cum Deo, Unic: id in Physico-Chemia ad Lapidis
nostri... cum Macrocosmo... Fermentatic.” [... na Cabala, trata-se da unific do homem
com Deus, que juntos sdo reduzidos 3 simplicidade da ménada: na quimica-fisica,
trata-se de uma fermentagio (do homem) com © macrocosmo, que é reduzido (A
simplicidade da nossa padra}.] H4 uma passagem semelhante em sua “Confessio”
(Hyleal Chaos, p. 335 ¢ 204), onde a “mdnada” é igualmente mais um simbolo do lapis
concluido. DORNEUS (De spagirico artificio em: Theatr. chem. (1602) 1, p. 441} diz:
“In uno est enim wnum et NON est unum, est simplex, et in guaternaric componimr’,
[Pois 0 um estd no uno ¢ ndo ¢ o uno, € simples e composto na quaternidade]. Sua
doutrina da “coisa simples” é foriemente influenciada pelo Liber quartorum. (Também
menciona a magia uma vez). Na mesma passagem, poréin, DORNEUS utiliza o termo
“ménada” também para designar a meta: “A ternario et guaternario fir ad monadem
progressus” [O progresso vai do terndrio e do quaterndrio para a mdnadal. O nome
“lapis” é utlizado, sem excegio, na literatura para designar o inicio € a meta.

5. Theatr, chem. V, p. 130.

6. Phil. ref,, p. 174.

7. Art. aurif. I, p. 66. Eximindus (ou Eximidius na primeira versio) ¢ uma
corruptela de Anaximenes e Anaximandro.

8. Turbe (ed. por RUSKA), p- 116,
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B. O INCREATUM

Enquanto “radix ipsius” a prima materia é um verdadeiro “prin- 430
cipjum”, muito perto do que PARACELSO chama de um “increatum”
(algo que nio foi criado). Em sua Philosophia ad Athenienses,
PARACELSO diz que essa matéria Unica é um grande segredo, nio
possuindo a natureza dos elementos. Ela preenche toda a “regio
aetherea” (regido etérea). Ela € a mée dos elementos e de todas as
criaturas (fig. 163). E impossivel expressar esse mistério que alids
nio foi criado (nec etiam creatum fuit). O mistério increado foi
preparado (praeparatum) por Deus de tal forma que no futuro nada
serd parecido com ele, nem ele voltard a ser o que ja foi”. Isto, porque
ele foi corrompido de tal modo que seria impossfvel reconstitui-lo
(poder-se-ia considerar isto uma alusdo ao pecado original). A
reproducio de DORNEUS d4 sentido ao texto originallo.

A autonomia e eternidade da “prima materia” em PARACELSO 431
é uma alusdo a um principio equivalente i divindade, corres-
pondente a uma “dea mater”. Como essa idéia possa ajustar-se a fé
cristd ¢ problema de PARACELSO e ndo ¢ a unica culpa que tem no
cartdrio. As interpretagbes do Aquarium sapientuml , curiosas por
seu cardter insélito (que nem mesmo a Aurora Consurgers conseguiu

9. DORNEUS traduz: “Increatum igitur mysterium hoc fuit ab altissimo opifice
Deo pracparaturm, ut & simile nunquam futurum sit, nec ipsum unquam rediturum, ut
fuic” (Physica genesis em: Theatr. chem. (1602) I, p. 380). A isto corresponde o seguinte
texto de PARACELSO: “... Jogo, 0o Mysterium magnum jincriado ¢ preparado pelo
supremo artista e nenhum outro serd jamais igual a ele, nem ele voltaré a ser; do mesmo
medo que o queijo nunca volta a ser leite, a coisa gerada também nunca tomard a
aparecer em sua primeira matéria™ (Philosophia ad Athenienses, SUDHOQFF XIII, p.
390).

10. PARACELSO (op. cit.): “este mysterium magnum era a mae de todos os
elementos, € também a avé de todas as estrelas, drvores e de todas as criaturas da
carne, pois tal como as criancas nascem de uma mie, do mysterium magnum também
nascem todas as criaturas, sensiveis e insensfveis e todas as ouras igualmente, e o
mysterium rtagnum ¢ uma mde dnica de todas as coisas mortais e nela ®m a sua
origem” etc. (op. cit, p. 391): “Ora, como todos o demais mortais crescem e se
originam do “‘mysterio increato’, compreende-se que nenhuma criatura fora criada
antes, depois ou & parte, mas que todas foram criadas juntas pois o supremo arcanum
{mistério), o maior bem do creator {criador), criou todas as coisas no increatum, nio
na forma, néio na esséncia, njo na qualidade, mas estavam no ‘increato’, tal como uma
imagem estd na madeira, apesar de a mesma ndo ser percebida, enquanto da madeira
nio for removido o excesso; s6 depois se reconhece a imagem. O mysterium increatum
também nio deve ser entendido de ourro modo; que o carnal € o insensivel, em sua
separag#o, alcanga cada qual a forma e a estrutura que lhe € prépria.”

11. Mus. herm., p. 73s. Tenho que corrigir aqui um ervo que cometi em mey
wrabalho Estudoes Alquimicos [pardgr. 231]: o Aquarium, além de referir-se ao autor
citado, também Irata da histéria das heresias num sentido negativo.
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Fig, 163. A Terra como “pnma materia” amamentando o Flho dos Fildsofos.
MYLIUS, Philosophia reformata (1622)

superar) levam mais longe as especulacdes de PARACELSO (sem
mencionar o autor}. Miquéias (5,2) teria dito acerca da “prima
materia”: “Sua origem vem dos primérdios, dos tempos imemoriais.”

(Na Vulgata 18-se “egressus eius ab initio, a diebus aeternitatis”.)
Jofo (8,58) também diz: “Antes que Abrado existisse, eu sou”. Disto
se depreende que a pedra nio tem comego, mas o seu “prirnum Ens”
existe desde toda a eternidade, e também néo tem fim e existird por
toda a eternidade. Para que se compreenda isto corretamente é
preciso ter bem abertos os olhos da alma e do espirito, contemplando
e distinguindo com nitidez, 4 luz interior. Desde ¢ princfpio Deus
acendeu esta luz nta natureza e em nossos coragéeslz. Prosseguindo,

12, Muss. herm., p. 106s,
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o autor diz que como a pedra juntamente com sua matéria tem mil
nomes, sendo por isso chamada a “miraculosa”, assim esses mesmos
nomes em seu supremo grau podem ser atribufdos a Deus.'® Efetiva-
mente, o autor os emprega desta forma. E dificil para o cristo aceitar
tal conclusiio. No entanto, esta apenas repete ¢ que o Liber Platonis
quartorum ji dizia claramente: “Res ex qua sunt res, est Deus
invisibilis et immobilis” (A coisa que d4 origem as coisas é o Deus
invisivel e imével)“. “Res” (a coisa) significa o objeto da arte divina,
Na realidade s3o poucos os filésofos que chegaram “expressis verbis”
a esta conclusdo; no entanto, este aspecto aumenta decididamente
a transparéncia de suas insinuagdes e alusdes veladas. Além disso,
tal conclusdo era psicologicamente inevitdvel, na medida em que o
inconsciente, por ser desconhecido, deva sempre coincidir consigo
mesmo; dada a auséncia de qualidades discerniveis, nio se pode
distinguir um conteddo inconsciente de outro. Nédo se trata de uma
subtileza légica, mas de um fendémenc bem real e de grande
importincia préitica, a saber, trata-se dos fendmenos de identidade
e de identificacdo no &mbito da vida social, baseados no caréter
coletivo (e na natureza indiscrimindvel) dos contefidos incons-
cientes. Tais contetidos aproximam irresistivelmente por atragdo
mitua os individuos por eles possuidos, conglomerando-os em
grupos maiores ou menores, gue podem crescer com facilidade, a
modo de uma avalanche.

Os exemplos acima mosiram que os alquimistas chegaram
PoOUCe a pouco a projetar na matéria até mesmeo a idéia do supremo
valor, isto é, a divindade. O valor supremo foi assim ligado a matéria,
criando-se um ponto de partida para o desenvolvimento da ver-
dadeira qufmica por um lado, e por outre, do materialismo fileséfico
mais recente, com todas as conseqiiéncias psicolégicas que um
deslocamento de cento e oitenta graus da imagem do mundo
acarreta necessariamente. Embora a alquitnia nos pareca hoje algo
bem distante, nio devemos subestimar sua influéneia cultural na
Idade Média. Nossa época é filha da Idade Média e néo renega seus
pais.

18. Op. cit, p. 111.
14, Theatr. chemn. V, p. 145.
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C. UBIQUIDADE E PERFEICAQ

A “prima materia” possui o cardter da ubigilidade: encontrameo-
la sempre e em toda parte, o que significa o fato de a projegdo poder
ocotrer sempre e em toda parte. Sir GEORGE RIPLEY, ¢ alquimista
inglés {14157-1490), escreve: “Os fildsofos duem aos que buscam
que péssaros e peixes nos razem o ‘lapls ; todo ser humano o
possui, ele estd em tode lugar, em ti, em mun, em todas as coisas,
NO tempo e no ¢=.'.'>1:nzu;c-1 .Ele se oferece sob uma forma vil (vili figura).
Dele se origina a nossa d4gua eterna’ (aqua permanens)”, Segundo
RIPLEY a “materia prima” ¢ a dgua; esta ¢ o principio material de
todos os n:corpos18 inclusive do mercurio’®. Ela é a hyle que pelo ato
divino da criagdo surgiu do caos®® sob a forma de uma esfera
escura® (sphaencum opus) (fig. 34). O caos é uma “massa confusa”
de onde procede a pedra (figs. 125, 164 e outras). A dgua hilica

contém wm fogo elementar ocultoﬁ. No tratado De sulphure®® o

elemento terra abriga como seu oposto internio o “ignis gehennalis”
(fogo da Geena), fogo do inferno. Em HORTULANUS a pedra provém
de uma “massa confusa” que contém em si todos os elementos®* (v.

-

15. Compare-se com GRENFELL AND HUNT, New Sayings of Jests, p. 15s: “Jesus
saith: (Ye ask? who are those) that draw us (w the kingdom, if) the kingdom is in
Heaven?... the fowels of the air, and all beasts that are under the earth or upon the
earth, and the fishes of the sea...” (Jesus disse: [Vds perguntais quem sdo eles?] que
nos atraem [ao reino, se] o reino estd no Céu?... as aves do ar, e todos os animais que
estdo debaixo ou sobre & terra, e os peixes do mar..)

16. RIPLEY, Opera, p. 10.

17. Qp. ¢it, p- 130.

18. Op. cit., p. 369.

19. Op. dit., p. 427.

20. No Ripley-Scrowle (British Museum, ms. add. 5025} a esfera da dgua €

representada com asas de dragdo (ver fig. 228). Nos Verses belonging to an emblemnati-
cal scrowle (Theatr. chem. Brit., p. 376) o “spiritus Mercurii” {espirito do Mercurius}
diz:
“Of my blood and water 1 wis, / Plenty in all the world there is / It runneth in every
place; / Who it findeth he hath grace: / In the world it runneth over all, / Ad goeth
round as a ball.” / [De meu sangue e 4gua eu sei / que existe em abundincda no mundo
/ Em todos os lugares ele flui; / Quem o encontra, encontra a gra¢a: / No mundo ele
flui erx toda parte, / e ele rola como faz a bola].

21.0p. dit, p. 9.

22. RIPLEY, Opera, p. 197.

23 Mus. herm., p. 606.

24. HORTULANUS, Commentariolus em: De Alchemia, p. 366.
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fig. 162). Tal como o mundo surgiu do “chaos confusum”?®, assim
também dele surge a pedra . A idéia da esfera de 4gua em rotagio
evoca idéias pltagéncas para ARCHYTAS, a alma do mundo é um
circulo ou uma esfera®’ i’.’l:bm'a PHILOLAOS, ela arrasta consigo o
mundo em sua rotacdo” . A origem desta imagem encontra-se
provavelmente em ANAXAGORAS onde o voiis provoca um turbilhédo
no caos>>. Igualmente importante é a cosmogonia de EMPEDOCLES
onde, pela unido do dissemelhante (pela influéncia da ¢pdia), surge
o apaipos (o ser esférico). A defini¢do deste ltimo como sendo
evdaipoviorator 9eds (o Deus de Suprema Bem-aventuranga)
projeta uma luz especial sobre a natureza do ‘“lapis”, perfeita,
“redonda™®, procedendo da esfera primordial, j4 que a constituiu.
Eis por que a “prima materia” ¢ freqiientemente denominada “lapis”
(fig. 164 e 165). O primeiro estado € apenas o estado oculto que,
pela arte e graca de Deus, pode ser conduzido ao segundo: ao estado
manifesto. Por esta razio a “prima materia” coincide as vezes com
a nocéo do estado inicial do processo, a “nigredo” (negrume). Ea
terra negra na qual é semeado o ouro ou o lapis, como se fosse um
grio de trigo (fig. 48). E a terra negra, mégica e fértil trazida do
Parafso por Adio e que também é denominada antimdnio e descnta
como “o negro mais negro do que o negro” (nigrum nigrius nigre)>!

D. O REI E O FILHO DO REI

Tal como o grio de fogo oculto na hyle, o filhe do rei jaz nas
obscuras profundezas do mar, como se estivesse inanimado, mas néo

25, Compare-se com AEGIDIUS DE VADIS, Dialogus em: Theatr. chem. (1602} 1,
p. 101: O caos € a “materia confusa” Esta “materia prima” é necessiria 3 Arte. Na
“materia prima” estio misturados os quatro elementos em estado desordenado, pois:
“Terra e dgua, que 550 mais pesadas do que os ouos clementos, elevavam-se até o
circulo da lua e o fogo e ¢ ar, que s30 mais leves do que os outres, desciam até o centro
da terra, razio por que esta “materia” é chamada, acertadamente, desordenada. Desta
matéria desordenada, apenas uma parte permanece Ro mundo, e ela é conhecida por
tados e € vendida publicamente®.

26. HORTULANUS, op. dit., p. 371.

27. ZELLER, Philosophie der Griechen, III / 2% sec., p. 120.

28. Op. cit,, p. 102; e também p. 154.

29. Op. cit,, 1, p. 687.

30. Também como “piscis rotundus” (peixe redondo)} no mar (Allegoriae super
librum Turbae em: Art. aurif. 1, p. 141).

31. MAIER, Symbola, p. 379.

337

434



D n s

forer 3.'-4:'}0 .',t“...-..qt{“’,';}...q rw‘.{.’d‘.‘w’“";’r"’tﬂ /m”

N 7 Jis {Mw .

Fig. 164, Mercdrio de pé sobre o caos redondo, segurando a balanga como sinal
de “pondus et mensura” (peso e medida). O “redondo” é a prefiguragiio do ouro.
Figurarum asgyptiorum secratarum (séc. XVl
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Fig. 165. “L'occasione”: um Merc(ric sobre a esfera terrestre (o “redondo”); a
seu lado, o caduceu e as comuobpias, simbolizando a abundancia de suas
déadivas.

CARTARI, Le immagini de | dei de gif antichi (1583)
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obstante vive e seu clamor vern das proﬁmdezas32 (fig. 166): “Aquele
que me libertar das dguas e me u-%nsferu' patra um estado seco, eu o
cumularei de riquezas perpétuas®

A relagdio com o “rex marinus” (rei do mar) da Visio Arislei**
(visdo de Arisleu) é transparente. Arisleu™ relata sua aventura junto
ao “rex marinus”, em cujo reino nada prospera e nada se reproduz,
pois 14 ndo ?é filésofos. Apenas se mistura o semelhante com o
semelhante®®; ; conseqiientemente, nao hd proecriagdo. A conselho
dos filéso 0s, 0 rei deve unir em casamentg seus dois filhos
Thabritius>’ e Beya, que gestara em seu cérebro>® (fig. 167).

32, “... ex profundoe clamat” (op. cit., p. 380).

33. Compare-s¢ com ¢ inicio da sétima pardbola em: Aurora I, cap. XII: “Conver-
timini ad me in toto corde vestro, et nolite abiicere me, ec quod nigra sum et fusca,
quia decoloravit me Sol <Ct 1,55>>, et abyssi operuerunt faciem meam <Jn 2,6 et
terra infecta et contaminata <Sl[ 105,38> est in operationibus meis, quia tenebroe
factae suntsuper eam < Lc 23,44 > pro eo quod infixa sum in limo profundi <S] 68,3>,
et substanta inea mon est aperta, propterea de profundis clamavi <8} 129,1>, et de
abysso terrae voce mea ad vos omnes qui transitis per viam, attendite et videte, si quis
similem mihi invenerit <Lm 1,12, dabo in manum suam stellam matutinam <Ap
2,28>." [Voltai-vos para mim de todo o coragdo € ndo me rejeiteis, por eu ser preta e
escura, pois ¢ 50 assim me gueimou; e as profundezas cobriram o meu rosto e a terra
fol deteriorada ¢ maculada em minhas obras, pois havia escuridio sobre ela, por eu
ter afundado no lodo-da profundeza e minha substincia nao foi explorada. Por isso
clamo da profundeza e do abismo da Terra minha voz se dirige a todos vés que passais
peloe caminhe: Tende cuidado e olhai para mim, se jamais um dentie vds encontrou
alguém que comigo se parecesse, eu the porei nas mdos a estrela matutna.} Entre
colchetes estdo anotados os trechos correspondentes da Vulgata.

34. Art. aurif. 1, p. 146s.

35. Compare-se com RUSKA, Turba, p. 23. Arisleu é uma corruptela de Archelacs,
devido a uma transcricio drabe. Archelaos poderia ser um alquimista bizantino do séc.
VIII-I Deixou uma poesia sobre a Arte sagrada. No entanto, uma vez que a Turba
atribuida a ARISLEU remonta & tradicho 4rabe — como mostra RUSKA — presume-se
que ARCHELAOS tenha vivido em época bem anterior. RUSKA identifica-o, portanto,
com o discipulo de ANAXAGORAS (op. cit,, p. 23). Ele admite — o que é de particular
ipteresse para o alquimista - que o vois (nous espirito) estd misturado com 0 ar:

659(1 xai votv T6v Dedw [Deus que € ar e espitito] (STOBAEUS, Edogarum, I, p.

36. O casamenio de igual com |§ual 4 se encontra em HERACLITO. (DIELS,
Fragmente der Vorsokratiker, 1, p. 79} {O contetido desta nota repousa sobre um
erro].

37. Também Gabricus, Cabricus, Cabritis, Kybric; em drabe kibrit = enxofre. -
Beja, Beya, Beua; em drabe al-baida = ¢ branca (RUSKA, Turba, p. 324).

38. *Ego tamen filium et filiam meo in cerebro gestavi.” (Visio Arislei em: Art.
aurif. 1, p. 147.). Em MAIER (Symbola, p. 343s) trata-se de um incesto com a méae, pois
Gabritius casa-se com sua mae Isis —e isto porque nio existe nenhum outro casat desta
espécie. £ manifestamente um casal de deuses cténicos (simbolizando os opostos
latentes na “prima materia™ que celebra o hierosgamos.
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Fig. 166. No plano de fundo, o rei do mar gritando por $660m1o; no primeiro
plano a sua figura rengvada com ¢ “rotundum” e a “columba spiritus sancti®.
TRISMOSIN, Splendor solis (1582)
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Dizer que o tei ¢ “exanimis”, inanimado ou carente de alma, ou
que sua terra € estéril, equivale a afirmar que o estado oculto € um
estado de laténcia e potencialidade. A obscuridade ¢ a profundeza
do mar significam apenas o estado inconsciente de um contetdo que
¢ projetado de modo invisivel. Na medida em que tal conteudo
pertence ao todo>’ da personalidade e s6 aparentemente se desliga
do contexto mediante a proje¢io, produz-se sempre uma atragio
entre a conscidncia e o conteldo projetado. Em geral, a atragio se
manifesta sob a forma do fascinio. A alegoria alquimica exprime este
fato pela imagem de rei gritande por socorro das profundezas do
estado dissociado e inconsciente em que se encontra. A consciéneia
deveria atender a esse apelo; seria mister prestar o servi¢o ao rei,
“operari regi”, pois além de sabedoria isto seria a salvagﬁom. No
entanto, isto implica a necessidade da descida ao obscure mundo do
inconsciente, o ritual de uma xaraBaors sis &vipov (descida ao
antro), a aventura de uma viagem maritina noturna (figs. 69, 170
e 171), cuja meta e destino é o restabelecimento da vida, a
ressurrei¢do e a superacio da morte (figs. 172, 174, 177). Arisleu e
seus companheiros arriscam-se a empreendé-la; ela resulta primeiro
numa catastrofe, a morte de Thabritius. Tal morte é o castigo pela
“coniunctio oppositorum” incestuosa (figs. 223, 226). O par irm&o-
irm3 é uma alegoria da idéia dos opostos que sdo muitos, tais como:
seco-limido, quente-frio, masculino-feminino, sol-lua, ouro-prata,
mercdrio-enxofre, redondo-quadrado, dgua-fogo, voldtil-denso,
corpéreo-espiritual, ere.? 0 “regius filius” (filho do rei} € uma forma

39. 0 "tode” ou 0 “Si-Mesmo™ compreende conteidos conscientes e inconscientes
(cf. [JUNG] O Eu ¢ ¢ Inconsciente).

4¢. Existe ampla comprovac@o de que para os filésofos “dividae” (riquezas) e
“salus” (sadde) significam nido 56 “bona futura” (bens futuros) de tipo espiritual ou
salvagiio da alma, mas também o bem-estar fisico. Nio podemos esquecer que o
alquimista ndo faz a menor questio de se torturar com escriipulos morais, sob pretexto
de 0 homem ser um nada pecador que vai a¢ encontro da obra de redencfo de Deus
através de uma conduta é&tica irrepreensivel. O alquimista estd no papel de um
“sedentor” cujo “opus divinum™ é mais uma continuagio da obra divina de redencdo,
do que uma medida de prevengio contra uma eventual danagio por ocastio do Jufzo
Final.

41. A natureza anfitética do “ens primum” (primeiro ente) & por assim dizer uma
idéia universal. Na China, o par de opostos € “yang” e “yin”, nimero impar ¢ par, céu
e terra, etc.; a unido realiza-se igualmente no hermafrodita {(Cf. HASTINGS, En-
oyclopaedia of Religion and Ethics, IV, p. 140). EMPEDOCLES: velkos e prdia
(discdrdia e amizade) dos elementos (Zeus - Fogo, Hera — Ar) . No segundo periado
da Criagio surgem hermafroditas semelhantes acs Ymir € Buri nérdicos (HERR-
MANN, Nordische Mythologie, p. 574}. Enire os neopitagdricos: Monas (Mdnada) =
masculino, Dyas = feminino (ZELLER, Philosophie der Griechen 111 / 22 sec., p. 98). Em
NICOMACO, a divindade € niimero par eimpar; portanto, “homem-muther” {(ZELLER,
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D Lona durd meyn ombgeben/ond fuflermgnne/
Wirfin rcbrSn/ﬁarcP/wbg gewaleig alsich byn.
O Sol/bubift vber alleliecht 3u extanen/
Sobedarfliudod mein als der hander heninen.

Fig. 167. Alegoria da unido animica dos opostos na Arte alguimica.
Rosarium phitosophorum {1550)

rejuvenescida do seu pai, o rei. O jovem é representado muitas vezes
com uma espada e significa o espirito, ao passo que o pai significa
o corpo. Em uma versio da Visio, a morte do filho ocorre pelo faro
de ele desaparecer completamente no corpo de Beya durante o coito.
Em outra versdo, é devorado pelo pai (fig. 168), ou entdo o sol se
afoga no mercirio ou é engolido pelo ledo (fig. 169). Thabritius é o
principio masculino, espiritual da luz e do logos que desaparece no
abrago da “physis”, tal como o votis gndstice. A morte é portanto a
descida do espfrite na matéria. A natureza pecaminosa deste acon-

op. cit,, p. 106s). HERMES TRISMEGISTOS: “Nous” ¢ hermafrodita. BARDESANES
(154-222); hermafrodita crucificado (SCHULTZ, Dokumente der Gnosis, p. LV).
VALENTINUS: O Criador do mundo é mae-pai; em MARKOS o pai ptimordial &
hermafrodita. Entre o5 Ophitos “pneuma” é masculino-feminino (SCHULTZ, op. «it.,
p-171}.
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tecimento foi freqilentemente representada pelos alquimistas que
aparentemente ndo a entendiam muito bem (?), razdo pela qual
racionalizavam cu minimizavam o incesto, tio chocante™ em si
mesmo.

E. O MITO DO HEROI

Uma vez que o inceste se d4 a conselho dos filésofos, a morte
do filho do rei é algo de desagradavel e perigoso. A consciéncia
coloca-se numa situagdo perigosa pela descida ao inconsciente;
aparentemente, é como se ela se extinguisse. A situacéo é a do herdi
dos primérdios devorado pelo dragdo. Em se tratande de um
decréscimo ou extingdo da consciéneia, tal “abaissement du niveau
mental” (rebaixamento do nivel mental) equivale ao “peril of the
soul” tio temido pelos primitivos (medo dos espiritos)43. A
provocacio deliberada ou consentida desta situag¢do € um sacrilégio
ou violagdo de tabu, punido pelos castigos mais severos. Em
decorréncia disto, o rei aprisiona Arisleu e seus companheires numa
wiplice casa de vidro, juntamente com o cadaver do filho do rei. Os
heréis ficam portanto retidos ne mundo inferior, ou melhor, no
fundo do mar, onde deverdo permanecer por oitenta dias, a wn calor
extremo ¢ expostos a todos os terrores. A pedido de Arisleu, Beya ¢
presa com eles. (Em outra versio da Visio, a prisdo ¢ interpretada
como sendo o ttero de Beya®.) Assim, eles sdo subjugados pelo
inconsciente e abandonados a ele; isto significa que se entregaram

42. MAIER, Symbola, p. 343s: “(Anonymus philosophus Delphinas, secretd ma-
ximi, tractatus): De matre cum filio ex necessitate naturali conjungenda clarissime
loquitur; si enim unus sit mascuius et una foemina, eius mater, in mundeo, annon hi
duo coniungendi sint, ut genus humanum inde muldplicetur?... eodem modo cum
saltem in arte chymica sint duo subiecta, quorum wmim afterius mater est, haec
copulanda” etc. {Delphinas, um fildsofo andnimo, fala claramente no Tratado do
Segredo mAximo, que, por uma necessidade natural, a mée precisa unir-se ao filho,
porque, se no mundo houvesse um dnico homem e uma dnica mulher, ou seja, sua
mae, ndo teriam eles que se unir a fim de multplicar a humanidade? ... de qualquer
modo, também existem na Arte Quimica dois sujeitos, um dos quais € mée do outro e
eles devem ser unidos.} — op. cit, p. 515, encontra-se um Epithalamium honori
nuptiarum Matris Beige et filif Gabrict, que inicia com as seguintes palavras: “Ipsa
maritali dum nato foedere mater / Tungitur, incestum ne videatur opus. / Sic etenim
Natura fubet, sic alma requirit / Lex Fat, nec ea est res male grata Deo” [Quando a
prdpria mie se une a seu fitho maritalmente, ndo se considera este atwo como
incestuoso. Pois & a natureza que assim ordena e assim exige a sagrada lei do destino,
e o fato ndo desagrada a Deus].

43. O medo dos espiritos significa psicologicamente a subjugacio da consciéncia
pelos contelddos auténomoes, ¢ que equivale 3 perturbacio mental,

44, Rosarium em: Art. ourif. 1, p. 246,



Fig. 168. O rei, como “prima materia”, devorando o tilho.
LAMBSPRINCK, Figurae et emblamata {1678)

A morte voluntariamente, a fim de gerar uma vida fecunda naquela
regido da alma que até entdo jazia numa inconsciéncia obscura e na
sombra da morte (fig. 171).

Muito embora a possibilidade de vida seja sugerida pelo par 438
irm#o-irmd, esta oposi¢do inconsciente deve ser ativada pela
interven¢do da consciéncia; se assim néo fosse, ela permaneceria
latente. Trata-se porém de uma tarefa perigosa. A stiplica angustiada
da Aurora consurgens ¢ compreensivel: “Horridas nostrae mentis
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Fig. 169. O “leko verde” devorando o sol.
- Rosarium philosophorum {1550}

purga tenebras, accende lumen sensibus”.*® (Afastai as trevas hor-

rendas de nossa mente e acendei a luz de nossos sentidos). Com-
preende-se tammbém MICHAEL MAIER, que enconireu pouca gente
disposta a mergulhar no mar?*®, Arisleu corre o perigo de sucumbir
ao destino de um Teseu e de um Peirithoos, que em sua nekyia
{descida) se enraizaram nos rochedos do Hades. Isto quer dizer que
a consciéncia, ao avangar por regibes desconhecidas da alma, ¢
dominada pelas forgas arcaicas do inconsciente — espécie de
repeti¢do do abrage ¢ésmico do “nous” e da “physis”. A meta da

45. 1, cap. IX, 4" Paribola (p. 76). A passagem € oriunda da primeira “oratio” do
terceiro domingo do Advento: “... et mentis nostrae tencbras gratia tuae visitationis
jllustra” {e ilumina as trevas do nosso Espitito com a graga da tua visitagdo].

46. “Nonnulli perierunt in opere nostro” [Néo sdo poucos os que pereceram ao
longo da nossa obra], como diz o Rosariunm. O momento da tertura também € muito
enfatizado em: Allegoriae super librum Turbae (Art. aurif. I, p. 139s): “Accipe hominem,
tonde eum, et trahe super lapidem... donec corpus eius moriatur...” [Toma o homem,
corta-the os cabelos e arrasta-o sobre a pedra... aié que 0 seu corpo morral.



descida no mito do herdi é caracterizada de wm modo geral pelo fato
deste aventurar-se numa regido perigosa (dguas abissais, caverna,
floresta, ilha, castelo, etc.), onde poderd encontrar o “tesoure dificil
de ser alcan¢ado” (tesouro, virgem, elixir da vida, vitéria sobre a
morte, etc.) {fig. 172).
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Ag. 170. A “viagern maritima notumna” (José na cisterna, Cristo na sepultura,
Jonas engolido pela baleia).
Biblia paupenum, edi¢io alema (1471)

No fundo, o medo e a resisténcia que todo ser humano ex-
perimenta em relagdo a um mergulho demasiade profunde em si
mesmo & o pavor da descida ao Hades. Se fosse resisténcia apenas,
o0 caso nio seria tio grave. Na realidade porém emapa desse sub-
strato anfmjco, desse espago obscuro e desconhecido™ uma atragio
fascinante™, a qual ameaga tornar-se tanto mais avassaladora quan-
to mais nele se penetrar. O perigo psicolégico desse momento
corresponde a uma desintegra¢do da personalidade em suas com-
ponentes funcionais: as fun¢des isoladas da consciéncia, os com-
plexos, os fatores hereditdrios, ete. A desintegra¢io — uma
esquizofrenia funcional ou mesmo real - é o que sucede a Gabricus

47. O espago quadrado como espago da alma, compare-se com Traumsymbole des
Individuationsprosesses [Simbolos Onfricos do Processo de Individuagio] [parte H

deste volume]. Segundo PETAGORAS, a alma & um quadrado (ZELLER, op. cit. I / 2*
sec., p. 120).

48. Simbolizada por uma mulher com poderes mdgicos ou por virgens lascivas,
como em Poliphile (comp. com fig. 33) BEROALDE DE VERVILLE, Le Songe de Poliphile.
Motivos semelhantes em Simbolas Oniricas [parte I deste volume].

47
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Fig. 171. Viagem maritima noturna de Hércuies na taga do sol.
Fundo de um vaso ético (Vaticano, séc. V aC}

(naversao do Rosarium philosophorumy}: ele se desintegra em dtomos
no corpo de Beya' , o que corresponde a uma certa forma de
“mortificatio” (fig. 173).

49. Rosarivm em: Art. aurif, T, p. 246s: “Nam Beya ascendit super Gabricum et
includit eum in su0 utero, quod nil penitus videri potest de eo. Tankoque amore
amplexata est Gabricum, quad ipsum totum in sui naturam concepit, et in partes
indivisibiles divisit. Unde Merculinus ait:... Per se solvuntur, per se quoque conficiuntur
/ Ut duo qui fuerant, unum quasi corpore flant.” [Entio Beya monia sobre Gabricus,
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Fig. 172. Jonas salndo da boca da baleia. O final da travessia maritima notuy

comesponde A conquista do “lapis angularis” (pedra angular).
Speculum humanae salvationis (séc¢. XV)

ma

Qco re aqui uma repeti¢io da “coniunctio” do “nous” com a 440

“physm . Esta unido porém ¢é um fenémeno cosmog6nico, ao passo
que no primeiro caso ocorre uma catdstrofe causada pela
intervengdo dos fildsofos. Enquanto a consciéncia ndo se manifesta
os opostos do inconsciente permanecem latentes, Eles s3o ativados
pela consciéncia e o “regius filius”, o espfrito, “logos” ou “nous” ¢
entdo tragado pela “physis”, isto é, o corpo e os 6rgéos que o

encerrando-0 em seu fitero, de tal forma que dele nada mais se vé. E ela abragou
Gabricus com amor tio grande, que o recebeu por inteiro em sua natureza, dividindo-o
em particulas indivisiveis. Por isso MERCULINUS diz.... Dissolvem-se por si mesmos e
juntam-se por si mesmos, para que, de dois que eram, se tornem por assim dizer um
56 no corpo.) (“Merculinus” é uma corregio de “Masculinus™ do texto). Assim como o
filho do rei, o préprio rei é morto de diversas maneiras, p. ex., a pancadas, ou ele bebe
tanta igua que adoece gravemente dissolvendo-se nela (MERLINUS, Allegoria de
arcano lapidis em: Art. aurif. |, p. 392s).

S0. VALENTINUS, Practica em: Mus. herm., p. 394. Quira versio do tema do
devorar (op. ¢it.): Marte d4 o corpo do rei para ser devorado pelo lobo (fame acerrima
occupatus [acirrado pela fome)), o filho de Satumo (chumbo). O lobo simboliza o
apetite da “prima materia™ pelo rei, que freqiientemente ocupa o lugar do fitho (fig.
175; comp. tb. com figs. 168, 169).
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Ag. 173. O assassinato do rel {mortificatio).
STOLCIUS DE STOLCENBERG, Viridarium chymicum {1624)

representam adquirem um predominio sobre a consciéncia. O mito
do heréi®! rkhece a condicdo de ser engolido pela baleia e retido
em seu ventre™ (fig. 124) no interior da baleja € tal o calor que o
heréi perde o cabelo™, isto é, renasce sem cabelos como um

51. Ver JUNG, Stmbalos da Transformagdo, passim.
52. Ver D'ESPAGNET, Arcanunt hermeticae philosophiae em: Bibl. chem. II, p. 655,
1XVIIIL: “Haec prima digestio fit velut in stomacho.” [Esta primeira digest3o se dd como

no estdmago].
53. FROBENIUS, Zeitalter des Sonnengoties [passim]).
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Flg. 174. Jonas dentro da baleia,
Lamparina de barro dos primérdios do cristfanismo

recém-nascido (fig. 176). Esse calor € o “ignis gehennalis”, o inferno,
ao qual Cristo também desceu para vencer a morte, como parte de
sua “opera”,

O Filésofo empreende a viagem ac Hades como “redentor”, O
“fogo oculto” ¢ a antitese interior da umidade fria do mar™". Na Visio
hé um calor inconfundivel de i.rlcuba(;ﬁoss, equivalente ao estado da
auto-incuba¢fo na “meditatio”. Encontramos na ioga da India a
concep¢io andloga do “tapas”56, da aute-incubagfo. (O exercicio do
“tapas” tem a mesma finalidade que a da Visio: transformagdo e
ressurreicdo.) (fig. 177)

54. Turba, Sermo LXVIIL: “... opus nosirum... ex maris fit generatione” [Nossa
obra surge da geragao pelo mar] (RUSKA, p. 167).

55. Compare-se com o banho de suor do rei (Fig. XTIV dos Sfmbolos de
LAMBSPRINCK (no Mus. herm., p. 369 entre outros). O processo de incubag¢io do ovo
na fabricagdo do ouro, tal como € descrite por NIKEPHOROS BLEMMIDES JT20l} T#j¢
adoypvoomotics (BERTHELOT, Alel grecs, VI, XX).

56. Compare-se com as minhas explicagbes em: Simboles da Transformacdo
[paragr. 589s].
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Fig. 175. O lobo como “prima materia® devorando ¢ rei morto; no plano de
fundo: sublimegdo da “ptima materia” o renascimento do rel.
MAIER, Scrutinium chymicum (1687)

Fig. 176. Jonas no venire da baleia.
Saitério de Chludoff {bizantino, sée. )
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F. O TESOURO OCULTO

O “tesouro dificil de ser alcangado” que se suspeita estar 442
presente na “prima materia” obscura foi simbolizado de diversas
maneiras pelos alquimistas. CHRISTOPHORUS PARISIENSIS afir-
ma que o caos (enquanto “materia prima”) é obra da natureza
sapientissima. Diz também que a nossa inteligéncia (intellectus)
deve transformar esta obra de arte da natureza, ou seja, o caos,
mediante a ajuda do “espfrito celestial e ardente” (spiritu), na
quintesséncia de natureza celeste e na esséncia vivificante
{vegetabilis} do céu. No caos, diz ele, existe in potentia a mencionada

substincia preciosa sob a forma de uma “massa confusa” dos
elementos reunidos. Este é o motivo pelo qual a razio humana deve
aplicar-se com diligéncia (incumbere debet), a fim de poder
transportar o nosse céu para a realidade (ad actum)57.
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Fig. 177. A “ressumreicéio” (Sanso carregando as portas da cidade dos filisteus;
Cristo ressurgindo do thmulo; Jonas vomitado pela baleia.

Biblia pauperum {1471}

57. CHRISTOPHORUS PARISIENSIS, Elucidarius em: Theatr. chem. VI, p. 228s.
Compare-se com Mitra nascido de uma pedra “solo aestu libidinis” [somente pelo calor
da libido].
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Fig. 178. A pormnba (avis Hermelis, passaro de Hermes), levantando vbo a partir
dos quatro elernentos, simbolo do espirto que se liberta da prisdo da physis.
De summa et universalis medicinae sapiantiae velerum philosophorum (Paris,

provavelmenta séc. XVIIl}
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Fig. 179. A Trindade alquimica: o rei e seu filho, juntamente com Hermes entre
08 dois {Hermes = Spiritus Marcurii).
LAMBSPRINCK, Figurae et emblemala (1678}

JOHANNES GRASSEUS desenvolve uma idéja segundo a qual a 443
“materia prima” € o chumbe (dos filésofos), que também é chamado
o chumbo do ar™ (alusio aos opostos internos). Dentro deste
chumbo estaria a pomba branca resplandecente (fig. 178), também
chamada o “sal dos metais”. E a rainha de Sab4, casta, s4bia e rica,

58. Ver tb. SENDIVOGIUS, De sulphure em: Mus. harm., p. 612 (do elemento ar):
... extra leve et invisibile, intus vero grave, visibile et fixum” [exteriormente leve
invisivel, interiormente, porém, pesado, visivel e fixo).
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Fig. 180. A Trindade cristd corn o Espirito Santo representado por um homem
alado.
Gravura do Mestre da Paixio de Berlim {meados do séc. XV}

recoberta pego véu branco, e que deseja entregar-se unicamente ao
rei Salomdo>’.

Segundo a concepgdo de BASILIUS VALENTINUS, a terra (como
“materia prima”) nio € um corpo inerte, mas nela habita o espirito
que € a vida e a alma da terra. Todas as criaturas, inclusive os

59. GRASSEUS, Arca arcani em: Theatr. chem. VI, p. 314 menciona “Degenhardus
Augustini ordinis Monachus” como sendo o autor desta idéia, numa evidenie alusao
2 “sapientia”, como na Aurora. ’
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minerais, recebem a sua for¢a do espirito da terra. O espirito € vida;
ele é alimentado pelas estrelas e da alimento a todos os seres vivos
que abriga em seu seio. Como a mée prenhe de seu filho, a terra (fig.
163) gesta em seu seic os minerais concebidos pelo espirito que ela
recebeu do alto. Este espirito invisfvel é como que uma imagem
intangfvel refletida no espelho; e € a raiz dos corpos necesgdrios ao
processo, ou que dele surgem (radix nostrorum corporum)”" (a raiz
de nossos corpos).

Fig. 181, Aface do Sol.
BOSCHIUS, Symbolographia (1702)

Hé uma idéia semelhante em MICHAEL MAIER®!: através de 44s

milhbes de revolugbes em torno da terra, o sol teceu o ouro dentro
da terra. Progressivamente ele imprimiu sua imagem na terra. O
ouro ¢ isto. O so] é a imagem de Deus; o coragdo -, a imagem do sol
no homem, tal comeo o ouro dentro da terra é também designado por
“Deus terrenus”; Deus é reconhecido no ouro. Esta imagem de Deus
que aparece no ouro € a “anima aurea”, a qual insuflada no merctirio
comum o transforma em ouro,

60. Practica em: Mus. herm., p. 403s.

61. De circulo physice quadrato. HA uma idéia andloga em EMERSON, Essays I, p.
301s.

62, Coracio e sangue como sede da alma.
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Rl US acha que se deve exirair o fogo do caos“tornando-o
visivel"", Este fogo é o Espirito Santo que une Pai eFilho . O Egg)irito
Santo ¢ representade fregiientemente por um ancifio alade™, por
Merciirio sob a forua do deus da revelagdo, que corresponde a
Hermes Trismegistos™, constituindo uma Trindade alquimica jun-
tamente com o rei e o filho do rei (figs. 179 e 180). Deus forjou este
fogo nas entranhas da terra, assim como o fogo puggador do inferno:
o préprio Deus arde neste fogo™’ em amor divino™ .

63. Opera, p. 146.
64. P. ex., nas Figurae de LAMBSPRINCK (Mus, herm., p. 371 [fig. 179]).

65. Na [ndia deparamos a idéia similar do hamea (cisne).
66. SCOTT, Hermetica L e 11

67. Também designado por “calx viva” (cal viva).

68. Glorie mundi em: Mus. hernt, p. 246s.
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5. O paralelo lapis-Cristo

A. A RENOVAGAO DA VIDA

Os exemplos oferecidos no capftule anterior mostram que um 447
espirito se oculta na “prima materia”, tal commo na pedra do Nilo de
OSTANES. Este espirito foi interpretado como sendo o Espirito
Santo, ¢ que coincide com a antiga madigdo do “nous” devorado
pelas trevas no memento em que é abragado pela “physis”. A tinica
diferenga é que o devorade aqui ndo é mais o feminine por
exceléncia, isto é, a terra, mas sim o “nous” sob a forma de Mercurius,
isto &, ¢ Uréboro devorando a prépria cauda (fig. 147, etc.). Em
outras palavras, trata-se de um espirito cténico, material, de um
hermafrodita, por assim dizer, de aspecto masculino-espiritual e
feminino-corporal (figs. 183 e tb. 54, 125 e outras). O mito gnéstico
origindrio sofreu estranhas transformacdes: o “nous” e a “physis”
constituem uma unidade indistinta na “prima materia”, tornando-se
uma “natura abscondita”.

Fig. 182. Cristo Salvador das almas,
Afresco na Igreja do mostairo de Braunwsiler, Renénia (séc. Xil)
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O equivalente psicolégico deste tema é a projecic de um
contetido inconsciente altamente fascinante que, comeo todos os
contelidos deste dpo, apresenta um cardter numinoso, “divino” ou
“sagrado”. A alquimia propde-se a alcangar este “tesouro dificil de
ser alcangado” e a produzi-lo de forma visivel na medida em que a
Arte se exerce no laboratério, quer sob a forma do ouro fisico, quer
como panacéia, quer sob a forma de tintura com poder de trans-
formacgdo. No entanto, uma vez que a atividade quimica pratica
jamais foi inteiramente pura, exprimindo também em si e por si os
contettdos do inconsciente do operador, ela era simultanearente
uma anwdade psiquica a qual se poderia comparar a imaginagdo
ativa® Aqullo que se capta ativamente através deste método tarnbém
se exprime na vida onfrica. As relagdes do munde da intuigio
alqufmica e dessas duas formas do processo de interpenetragdo
inconsciente-consciente sio tio préximas a ponto de ser justo
supor-se que no procedimento alquimico se trata de processos
semelhantes ou iguais aos da imaginagdo ativa e dos sonhos, e enfim
ao processo de individuagéo.

Fig. 183. Divindadae andrbgina entre uma serpente macho com o 8ol o outra
fémea com alua.
Camafeu dos fins da era babildnica

Haviamos deixado Arisleu e seus companheiros juntamente com
Beya e Thabritius morto na triplice casa de vidre, onde haviam sido
aprisionados pelo “rex marinus”. Eles sofrem o efeito de um caler

1. Expus este método em: O Eu e 0 Inconsciente. [Compare-se ainda com A fungdo
transcendente, Mysterium Coniunctionis (pardgrs. 4545 e 5285) e Os Fundamentos da
Psicologia Analftica (Tavistock Lectures.]



Fig. 184. Os trés jovens na fomalha ardents.
Relevo de sarcdfago da Villa Carpegne, Roma (da antigiidade cristd)

intenso, como os trés jovens que o rei Nabucodonosor langara a
fornalha (fig. 184). O rei tem a visdo de um quarto personagem
semelhante a um filho dos deuses, no relato de Daniel 3,25. Tal visdo
tem a ver com a alquimia na medida em que esta repete reiterada-
mente que o “lapis” € *“oinus et unus” (trés em um) (fig. 185 e fig.
1). A pedra também é constituida pelos quatre elementos, sendoe que
o fogo — como j4 vimos - representa o espirito ocuito na matéria. Ele
& o quarto elemento que apesar de ausente esti presente, aparecendo
na hora de aflicdo dento da fornmalha ardente para denotar a
presenga divina: a ajuda e a conclusio da obra. No momento de sua
afli¢do, Arisleu e seus companheiros véem em sonhos seu mestre
Pitdgoras e lhe pedem ajuda. Este envia-lhes seu discipulo Har-
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Fig. 185. Embaixq: a triade como unidade; a quatemidade pousando sobre o
binario.
VALENTINUS, Duodecim claves (1678)

foretus, que é o “autor do alimento”?. Com isto a obra se completa
e Thabritius é devolvido A vida®. Permitimo-nos supor que Har-
foretus deva ter trazido o alimente milagroso. No entanto, isto sé &
esclarecido gragas & descoberta de RUSKA, que nos elucidou o texto
do Codex Berolinensis. Lé-se na introdugdo deste texto, que nio
consta nas edi¢bes impressas da Visio®: “Pitdgoras diz: ‘escreveis e

2. Harforetus = Horfoltus do Codex Berolinensis (RUSKA, Turba, p. 324s.) Na
opinido de RUSKA [op. cit., p. 27] ele é o mesmo que o imperador Herakleios (610-641).
Seu pape! mistico na Visio torna provvel uma rela¢io com Harpdcrates.

3. Consta da Visio Arislei em: Art. aurif 1, p. 149: “... ad Regem dicentes: Quod
filius uus vivit, qui morti fuerat deputatus” [ ... disseram ao Rei: teu filho vive, aquele
que foi considerado morto]. E do Codex Beralinensis (RUSKA, op. cit., p. 328): “... et
misimus ad regem, quod filius tuus commotus est” [mandamos dizer ao rei que teu filho
esid se mexendo) (“commotus” significa provavelmente que ele estd se “mexendo™).

4. Utilizo a edi¢do de 1593 de Art. aurif. 1, p. 146s.
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Fig. 186. A Arvore de coral no mar.
DIOSCORIDES, De materia medica {séc. V)
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j4 escrevestes para a posteridade como ¢ plantada esta 4rvore
preciosfssgna e como aquele que come dos seus frutos nunca mais
terd fome™.” Como o objetive da publicagio da Visio € deixar para
a postendade um exemplo do processo, ela trata do plantio das
drvores, e o final da lenda mostra o efeito regenerador dos frutos.
Enquanto Arisleu padecia e Thabritius jazia no sono da morte, a
4rvore® cresceu e deu fruto. O papel desempenhade por Arisleu na
casa de vidro é totalmente passivo. A a¢do decisiva vemn do mestre
que envia seu mensageiro com o alimento da vida.

Como se sabe, o conhecimento secreto sé € recebido por inspi-
ra¢de divina, ou pela boca de um mestre e ninguém pode completar
a obra a ndo ser com a ajuda de Deus’. No caso re sndo, 0 mestre
mitico, o divino Pitdgoras”, ocupa ¢ lugar de Deus” e completa a
obra da renovacio da vida (ﬁg 187). Esta intervencdo divina, por
assim dizer, ocorre no sonho de Arisleu quando ele v& o mestre e
pede sua ajuda. Se a unido dos opostos, esplrito e corpo, expressa
por Gabricus e Beya, o assassinio e o cozimento na fornalha corres-
pondem na perspectiva alquimista 10 a0 ofertério da Missa, en-
contramos uma analogia, no que concerne ao pedide de ajuda, no
“memento vivorum”, na suplica pelos vivos e na lembranga dos
mértires, etc., que precedem a transubstanciagdo. Esta invecagéo é
feita “pro redemptione animarum suarum, pro spe salutis et in-
columitatis suae” [pela reden¢io de suas aimas, pela esperanca de
sua salvagdo e sua salde]; os santos sdo lembrados a fim de que
Deus no-las conceda atvavés de seus méritos e intercessido (ut in
onmibus protectionis tuae muniamur auxilioc [para que por tua
protecio e ajuda sejamos em tudo preservados]}. O pedido termina
com a epiclese que inroduz a ransubstanciagio: ... ut nobis corpus
et sanguis fiat” (a fim de que se transforme para nés no corpo e

5. RUSKA, op. cit,, p. 324. Esia passagem foi alterada em Art. aurif. I, p. 146, para:
“... ex arbore illa immortali, fructus... colligere” [colher os frutos daquela drvore
imortal}.

6. Freqilentemente a drvore € um “coralium”, ou “corallus”, um coral, e
conseqlientemente uma “drvore do mar” (fig. 186): “Corallus... vegetabile nascens in
mare” [Coral... vegetal que nasce no mar] (Allegoriae super fibrum Turbae in: Art. qurif.
1, p. 143). A drvore do parafso e PARACELSO, Liber Azoth {(SUDHOFF XIV, p. 567).

7. Dat a férmula sempre repetida “Deo adiuvante®, “Deo concedente”.

8. PITAGORAS era para os neopitagéricos wm deus encarnado (compare-se
ZELLER, Phil. der Griechen, 111 / 2* sec,, p. 130).

9. Trata-se de uma substituicio semethante 3 de Poimandro por Hermes. Com-
pare-se com SCOTT, Hermetica | e 1L

10. MELCHIOR CIBINENSIS [comp. com pardgrs. 480s deste volume].
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Fig. 187. O dragio vomita JasAo, depois de beber a pogio oferecida por Atena.
Taga dtica (séc. V)

sangue), ou seja, no alimento miraculoso!?, o papuarxov wijs (o
elixir da vida). Na Visio, os frutos da drvere imortal (figs. 188, 189,
190) trazem a salvagdo. Os “fructus sacrificii missae”, os frutos do

11. Uma citagio de ALPHIDIUS (MAIER, Symbola, p. 65 — bem como na Aurora
I, cap. I) diz: “Qui hanc scientiam invenerit, cibus erit ejus legiimus et sempiternus”
fAquele que encontrou esta ciéncia, nela terd um alimento legftimo e inesgotdvel]. A
sétima pardbola da Awrora diz: “Ex his enim fructibus grani (hujus) cibus vitae
conficitur, qui de coelo descendit. Si quis ex eo manducaverit, vivet sine fame. De illo
namque pane edent pauperes et saturabuntur et laudabunt Dominum, qui requirunt
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Fig. 188. A drvore dos fildsofos, rodeada pelos simbolos do “opus”.
MYLIUS, Philosophia reformata {1622)

sacrificio da Missa a que a Igreja se refere, ndo sdo os mesmos na
medida em que subentendem os efeitos morais e outros, e nfio as
substincias consagradas, as quais também sio produzidas “ex opere
operato”.

eum et vivent corda eorum in saeculum.” [Pois € dos frutos deste grio que serd
preparado o alimento da vida que desce do céu. Se alguém dele comer, viverd sem fome.
Pois daquele pao comeriio os pobres e ficardo saciados e Jouvardo o Senhor aqueles
que o procuram € seus coragdes viverdo etemnamente.)



Fig. 189. O Dragso com a arvore das Hespérides.
BOSCHIUS, Symbolographia (1702)

Neste ponto as vias se dividem. O cristdo recebe os frutos do 451
sacrificio da Missa para ele, pessoalmente, e para as suas circuns-
tdncias de vida, no sentide mais amplo. O alquimista, por seu lado,
recebe os “fructus arboris immortalis” (os frutos da 4rvore imortal)
nio s4 para si mesmo, mas em primeiro lugar para o Rei ou para o
Filho do Rei, para a plena realizac¢fdo da substincia que busca. Na
verdade, ele participa da “perfectio” que lhe proporciona saide,
riqueza, iluminagdo e salva¢do; no entanto, como ele ndo é aquele
que deve ser redimido, mas sim o redentor do divino, o que lhe
importa antes de tudo ¢ levar a substincia 4 perfeicdo. Para ele, as
qualidades morais existem a priori; ele 36 as leva em consideragiio
na medida em que elas favorecem ou tolhem o “opus”. Coloca toda
a énfase - por assim dizer - no efeito “ex opere operantis”, em grau
evidentemente muito maior do que a Igreja, uma vez que o alquimis-
ta se coloca no lugar do Cristo, imolande-se a si mesmo no sacriffcio
da Missa. Ndo se pense porém que € talvez devido a uma
megalomania religiosa que ele se arroga o papel de Redentor. Ele o
faz ainda menos do que o sacerdore, o qual representa o Cristo no
sacrificio. O alquimista ressalta incessantemente a sua “humilitas”
(humildade) e sempre inicia seus tratados invocando Deus. Nio
pensa em identificar-se com Cristo; muito pelo contrério, a alquimia
estabelece um paralelo entre a substincia procurada, ¢ “lapis”, e o
Cristo. Nio se trata assim propriamente de uma identificagio, mas
do “sicut” (assim como) hermenéutico, que indica a analogia. A
analogia para o homem medieval nio é tanto uma figura légica,
como uma identidade secreta, resquicio vive de um modo primitivo
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Fig. 190. A arvore do culio comn serpente.
Fragmento de um aniigo manuscrito mexicano dos malas

de pensar. O rito da béngédo do fr.)gr.)12 na Sexta-Feira Santa € um
exemplo instrutivo deste fato (fig. 191). O fogo é como que o Cristo
{imago Christi). A pedra cujo atrito produz o fogo ¢ a “pedra
angular”, outra “imago”; e a centelha que salta da pedra é mais uma
“imago Christi”. A analogia disto com a exragdo do “pneurmna” da
pedra no “dictum” de OSTANES ¢ evidente. O “pneuma” como fogo,
Cristo como fogo (fig. 58) e como elemento oposto no interior da
terra sio idéias que nos sio familiares. A pedra de onde salta a
centelha também € uma analogia do sepulcro na rocha, ou da pedra
selando sua entrada. Dentro do sepulero jazia o Cristo adormecido
e preso pelas ataduras da morte durante os trés dias da ida aos
infernos, isto €, em que desceu ao “ignis Gehennalis”. E de 14 que
ressurge como novo fogo (fig. 234).

Sem sabé-lo, o alguimista ultrapassa a “imitatio Christi”,
chegande & conclusio a que nos referimos acima. A completa

12. Parece gue o tito da Consagragdo do Fogo se originou na Franga; em todo
caso, 14 ja era conhecido no sée. VIII, quando ainda néo era praticado em Roma. Isto
¢ atestado através de uma carta do papa ZACARIAS a SAOQ BONIFACIO. Tudo indica
que em Roma sé foi introduzido no sée. IX. (BRAUN, Liturgisches Handlexikon, cf. v.
“Feuerweihe” [Consagragao do fogo]).
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Fig. 191, O derramamento do Espirito Santo em forma de linguas de fogo.
Do Porikopenbuch de Munique (séc. Xl

assimilagio ao Redentor capacita o assimilado para a obra da
redencio no mais profundo de sua alma. Esta conclusio se opera de
modo inconsciente; o alquimista nunca & levado a presumir que é o
Cristo quem realiza a obra dentro dele. Gragas 4 sabedoria e A Arte
que adquiriu ou que Deus the concedeuy, o alquimistaliberta o “nous”
ou “logos” criador do mundo, perdido na matéria do mundo, e isto
para a salva¢do da humanidade. O artifex ndo corresponde ao Cristo,
mas reconhece em sua pedra miraculosa a correspondéncia do
Redentor. Deste ponto de vista, a alquimia aparece como uma
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continua¢do da mistica cristd, atingindo as profundezas e obscuri-
dades do inconsciente. E isto através da materializagie da figura de
Cristo levada as tltimas conseqliéncias, ou seja, até a estigmatizagio.
86 que esta continuag¢do inconsciente nio atinge em ponto algum a
superficie, permitindo que a consciéncia se confrontasse com ela.
Deste processo inconsciente o que aparece na consciéncia so apenas
alguns sintomas simbdélicos. Se o alquimista tivesse conseguido
formar uma idéia concreta de seus contettdos inconscientes, deveria
ter reconhecido que tomara o lugar de Cristo. Para sermos mais
exatos, deveria ter reconhecido que tormara sobre si o “opus” nio
enquante ego, mas enquante Si-nesmo ~, do mesmo modo que
Cristo: ndo para resgatar o homem, mas o Divino. Deveria ter
reconthecido ndo sé a sua equivaléncia a Cristo, mas também o Cristo
como s{mbolo do Si-mesmo. Esta conclusdo tremenda foi negada 3
consciéncia medieval. Para o espirite dos Upanishades seria dbvio o
que pareceria absurdo para o cristdo europeu. O homem moderno
deve quase cousiderar-se feliz pelo fato de que, no momento da
colisfo com o pensamento e a vivéncia orientais, seu empobrecimen-
to espiritual chegou a tal ponto que mal percebeu contra o que estava
colidindo. Seu confronto com o Oriente desenrola-se agora no nivel
totalmente inadequade e indcuo do intelecto e além disso o assunto
¢é delegado a especialistas versados em slnscrito.

-

B. TESTEMUNHOS A FAVOR DA INTERPRETAGAO
RELIGIOSA

a} Raimundo Lulo

Nio surpreende o fato de que a analogia “lapis”-Cristo tenha
aflorado relativamente cedo enire os autores latinos, uma vez que o
simbolismo alquimico é impregnado de alegorias eclesidsticas. Sem
duvida alguma as alegorias dos Padres da Igreja enriqueceram a
linguagem alqufmica. Na minha opinido porém é muito dificil
reconhecer até que ponto o “opus alchemicum”, em suas variadas
formas, pode ser compreendido come uma transforrnagao de rivos
da lIgreja (batismo, Missa} e de dogmas (concep¢do, nascimento,
paixdo, morte e ressurrei¢io). Ndo se pode negar que a Igreja sempre

13. Muito embaora eu tenha insistido, a cada ocasido que se apresenta, no fato de
o conceito do Si-Mesmo, tal como o defini, ndo coincidir com o da personalidade
empfrica e consciente, constaniemenie deparo o mal-entendido que quer que o “eu”
coincida com o “Si-Mesmo”. Devido ao fato de a personalidade humana ser fundamen-
talmente indefinivel, o Si-Mesmo € um concefto-limite, expressando uma realidade
flimitada em si.
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Fig. 192, A quatesnidade da ¢ruz no Zodlaco rodeada de seis planetas, Mercurius
corresponde A cruz entre o Sol e a Lua: uma paréfrase de §.
BOHME, Theosophische Werke (1682)
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forneceu 4 alquimia material novo, reiteradamente; mas no que
concerne as idéias basicas origindrias constatamos que se trata de
elementos oriundos de fontes pagis, sobretudo gnésticas. As raizes
do gnosticismo ndo radicam no cristianismo; alids seria mais ver-
dadeiro afirmar que este 1iltimo assimilou idéias do gnosticisme

Além disto, possufmos um texto chinés datado de meados do século
II que denota semethangas fundamentais com a alquimia ocidental.
Qualquer que tenha sido a ligagio entre China e Ocidente ¢ incon-
testdvel a existéncia de idéias paralelas na esfera ex%racnstﬁ onde
a influéneia crista simplesmente ¢ nula’. WAITE! expressou a
opinido de que o paracelsista HEINRICH KHUNRATH (1560-16053,
autor do Amphitheatrum publicado em 1598, foi quem pela primeira
vez identificou o “lapis” com Cristo. Na obra algo pesterior de JAKOB
BOHME, que utiliza muito a linguagem alquimica, o “lapis” j4 se
tinha tornado uma metdfora de Cristo (fig. 192). A hipétese de
WAITE ¢ indubitavelmente errénea. Ha testernunhos bem anteriores
da relacdo “lapis™-Cristo; o mais antige que até hoje pude constatar
provém do Codicillus (cap. IX) de RAIMUNDO LULO (1235-1315).
Embora muitos dos iratados a ele atribuidos pudessem ser redigidos
por discipulos espanhéis e provengais, isto ndo altera em nada a data
aproximada dos escritos principais, aos quais pertence o Codicillus.
Em todo o caso nio conhego opinido alguma fundamentada que
situe este tratado.emn época posterior ao séc. XIV. Lé-se no Codicillus:

“E assim corno Jesus Cristo, da estirpe de Davi, assumiu a natureza
humana para libertar e redimir o género humano presa do pecado
por causa da desobediéncia de Adao, na nossa Arte também tudo o
que ¢ injustamente difamado serd absolvido, lavado e liberto do
oprébrio pelo seu oposto’’.”

b) O Tractatus aureus

O Tractatus aqureus — atibuido a HERMES e considerado, na
idade Média, de origem drabe -- seria uma fonte ainda mais antiga
se Cristo nele fosse mencionado. A razao pela qual eu me refiro a
esse Tratado reside no fato de ele descrever coisas que 18m uma

14. Compare-se com SIMAO MAGO, que pertence 3 era apostdlica € j4 dispde de
um sistema bem desenvolvido.

15. Refiro-me a WEI PO-YANG, An Ancient Chinese Treatise on Alchenty.

16. The Secret Tradition in Alchemy.

17.“... etut Christus Jesus de stirpe Davidica pro liberatione et dissoluticne generis
humani peccato captivati ex transgressione Adae, naturam assumpsit humanam, sic
etiam in arte nostra quod per unum neguiter maculatur per aliud sown contrarium a
turpitudine ila absolvirur, lavatur et resolvitur” (Bibl. chem 1, p. 884b).
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semelhanga notdvel com os acontecimentos misteriosos do tempo
pascal, embora apresentadas numa linguagem totalmente diversa.
A passagem que nos interessa diz mais ou menos o seguinte:

“Nossa pedra preciosfssima que foi langada ac monturo tornou-se
inteiramente vil... Mas se casarmos o rei coroado com a filha
vermelha, esta conceberd ao foge brande um filho e o nutrird com
nosso fogo... Ele entdo se transformard e a sua tintura permanecers
vermelha como a carne. Nosso filho de estirpe real toma a sua tintura
do fogo; a morte, a escuriddo e as 4guas fogem. O dragéo teme a luz
do sol e nosso filho morto entie viverd. O rei surge do fogo e se
regozija com o casamento. Os tesouros ocultos sdo revelados. O filho
se transforma num fogo guerreiro e ultrapassa a tintura, por ser ele
mesmo o tesouro, trazendo em si a matéria filoséfica. “Aproximem-
se, 6 filhos da sabedoria, e se rejubilem, pois o reino da morte foi
superade e o filho reina; suas vestes sdo vermelhas’®, a plrpura o
reveste " (fig. 193).

Pode-se interpretar este texto como uma variante do Deus- 455
homem mitico e de sua vitéria sobre a morte e, assiim, como uma
analogia do drama cristdo. Como ainda se desconhece a idade e
origem desse texto de HERMES, néo se pode ter a certeza quanto 3
influéncia cristd sobre ele. Provavelmente nido houve tal influéncia,
Textos muito antigos como o de KOMARIOS?® ndo sofreram com
certeza essa influéncia. (Os preficios cristios religiosos, ete. nos
manuscritos sdo interpolagdes dos copistas bizantinos mondsticos.)
E no entanto ¢ texto de KOMARIOS apresenta todas as caracteristicas
de um mistéric de regeneragdo. Nele, nido € um Salvador que opera
aresswrrei¢éio dos mortos, mas sim a twp Gsiov, a “aqua permanens”
doslatinos (fig. 194). O simbolismo cristdo da 4gna (aqua = spiritus
veritatis, Batismo e Eucaristia) representa um paralelo inegével em
relagéo a isso.

¢} Zézimo e a doutrina do Anthropos

Nos textos mais tardios atribuidos a ZOZIMO (séc. III) en- 456
contramos o Filho de Deus indubitavelmente associado A arte sacer-

18. Compare-se com a Leitura da Quarta-Feira de Cinzas (Is 63,1-7): “Por que
tuas vestes estiio vermelhas e tuas roupas, como as daqueles que pisam a uva no lagar?”
€ “que o seu sangue salpicou os meus vestidos”. Compare-se com “pallium sanguineum”
(manto de sangue} em ouiros autores.,

19. Ars chem., p. 7-31. O texto acima ressalta apenas o essencial.

20. BERTHELOT, Alch. grecs, IV, XX. O texto poderia pertencer ao séc. 1.
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Fig. 193. Arosa branca e & vermetha como produtos finais da ransformacio do
ret ¢ da rainha.
Trésor das frésors (aprox. de 1620-1650)

dotal (feparikii Téyvy). Reproduzo abaixo, em tradugdo livre, os
trechos referentes a questdo

4,8: Tendo refletido e vivido na comunidade humana, verds que o
Filho de Deus... se tornou tudo por amor das almas santas a fim de
arrancé-las ao dominio do destino™, trazendo-as para o dominio
incorpéreo (espiritual) — vé como ele e% tudo se tornou: Deus, anjo
e homem sujeito & dor e ac sofrimento””, Com efeito, como ele tem

21. O texto encontra-se em BERTHELOT, op. cit., HI, XLIX, 4-12. RUSKA também
d4 uma waducio de 2 - 19 em: Tab. smaragd. p. 24-31. SCOTT (Hermetica IV, p. 104)
também reproduz esie trecho do iexio em grego, acompanhado de um comentdrio,
Compare-se além disso com BOUSSET, Hauptprobleme der Gnosis, p. 190s. A wadugio
acima difere da de RUELLE (BERTHELOT, op. cit.) bem como da de RUSKA em vdrios
pontos. [A fiin de ndo sobrecarregar o texto, renunciou-se a uma tradugdo das
passagens gregas nas anotagbes, discutiveis do ponto de vista flolégico. — O Editor.}

22. Heimarmene = fatalidade, destino, necessidade natural.

23. Esta frase a partir de “vé” foi eliminada por RETTZENSTEIN (Poimandres, p.
103), por considerd-la uma interpolacio cristd; o mesmo fez RUSKA (op. cit., p. 25).
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Fig. 194, Sulfur como sol, Mercurius como lua formando a ponte sobre o rio da
“Agua eterna”.
BARCHUSEN, Elementa chemicae (1718)

todo o poder, pode tornar-se tudo o que quiser e obedece ao Pai ao
peneu'zasr todos os corpos™, ﬂumman%% o espirito de todas as
almas®”, e incentivando-o (a0 espirito)™ a segui-lo as alturas da

24, RUSKA (op. cit., p. 25): “que habita em todos os corpos”. SIJKEV no entanto
deve ter antes o significado de “atravessar, penetrar”. Comp. com BOUSSET, op. cit,,
p- 191.

25. £doTns [de cada) Cod. A conjectura EKGOTOY [de cada um] & supéflua.

26. &vopudw [langar-se com ardor ou jogar-se] s6 pode ser transitivo, RUELLE
e RUSKA traduzem: “Assim ele <a saber o Fitho de Deus>... subju ao céu”. Esta
interpretacéo, porém, torna sem sentido 0s acusativos que se seguem e que se referem
ao objeto.
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regido bem-aventurada®’, 14 onde morava antes da criagéo _do
corpdrec™”, ansiando por ele e deixando-se guiar até aquela luz

5:_ E contempla a T4bua também escrita por Bitos>® e por
Platdo®! 1rés vezes grande e por Hermes infinitamente grande,
dizendo™“ que o pnmelro homem é designado, pela primeira palavra
hierdtica “Thoyth” , intérprete de todo ser (Seiende) e que d4 nome
a todas as coisas corpéreas. Os caldeus, partos, medas e hebreus
porém chamam-no Adam, cujo significado ¢ “Terra virgem”, “Terra
vermelha cor do sangue (ou: ensangiientada)”, “Terra ignea” 34 e

-

27. Quer dizer o voUs (o nous: o numinoso). Compare-se com REITZENSTEIN,
op. cit., p. 103, nota 11.

28. RUSKA (op. dit, p. 25) diz: “antes de assumir a corporalidade”. Como
predicativo de ysveo‘z?a: (0 devir, o ser) 16 owyawcév {0 corporal) nado pode ter
arngo O sentido mais provdvel € “antes da criagio”. Compare-se com 0 fo 9

cit., p. 2.'7), onde 0s homens de [uz salvam os seus espiritos, SOV K TPd Tof

.uov aa:v (no lugar particular onde se encomravam antes [da criagdo] do -
mundo)-

29, &rolovdolvia (acompanhando), opeyo;tevov (aspirando a) e
057]}’00#81}0‘1’ fconduzido, guiade) referem-se a VoD (espirio), que também &
objeto de mpﬂnoev (tender para). SCOTT {op. cit., p. 119) transfere 1oda esta
parte para antes do pardgrafo ¢ (p. 84), uma vez queela néo cobina com uma doutrina
hermérica. No entanto ela é a fundamentacio evidente da idéia precedente, de que o
ser humano ndo deve rebelar-se exteriormente contra o destino, mas sim esforcar-se
interiormente para atingir o autoconhecimento. A submissio exterior do Filho de Deus
ao sofrimento constitui um exemplo disso.

30. Compare-se com REITZENSTEIN, op. cit., p. 107s. IAMBLICHUS (De mysterfis
Aegyptiorum, VIII, 4) menciona um profeta Bitys como sendo intérprete de Hermes
junto ao rei Ammon Parece que ele encontrou a escrita de Hermes em Sais, Ibidem
g(, 7): attd 8¢ 10 aym?&v TO (v | 0&;01: Wovvra; Ty APOEVYOOY, £voy

v, 10 38 aw?pwmvov thy apds avrov Swwory, Srep Bitvs ék tiv
‘Bppaixdv PiAwv uednppupvevoev. Segundo DIETERICH (Papyrus magica
musei Lugdunensis Baravi, p. 753s) ele é 0 mesmo que o taséhf_)h Pitys dos papiros
mé; cos {WESSELY, Gnechmcher Za 92,95 e 98: 11TVOS -

g. Qcrdvy Tlites atpsnlfbe-:p waywyﬁp itvos Baciléws WMO?
eeovalov) Além do mais, segundo DIETERICH, eveniualmente também é idéntico
ao Bithus de Dyrrhachium mencionado por PLINIO {Livre XXVII). SCOTT (op. cit.,
p- 129s) sugere inserir eventualmente Nikotheos ou “que eu escrevi”, pensando num
desenho.

31. Compare-se com Philebos (18h), Phaidros (274¢}.

32, A divisio por SCOTT & inadmissivel. Realmente, em Pkilebos (18), Thoth nio
€ representado como sendo o “primeiro homem”, mas como o “homem divino” e aquele
que ¢ nome a todas as coisas.

33. RUSKA (op. cit.): “... 0 que Thoythos significa waduzido para a linguagem
sagrada.” Thoythos, no entanto. deve ser um “genitivus explicativus” de @wvy (a
palavra), uina vez que o nominativo aparece ein outro lugar como “Thoyth”. Com-
pare-se [ambérn com BOUSSET (op. cit., p. ]91)

34, :rvpa (fogo) Cod. deve ser: RYPPA = da cor de fogo. Compare-s¢ com
SCOTT, op, cit., p. 121: “A interpretacio de Adam como Y3} apVEvos (terra virgem)
énitidamente uma combinagdo do“adamah” hebraico = ¥2] {em grego: terra) (PHILO,
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“Terra carnal”. Esta interpretacdo encontra-se nas Bibliotecas dos

ptolomeus. Estes depositavam-na® em cada sagnmério, principal-
mente ne Serapeion, na época em que Asenan” procurou o sumo-

I, 62) e do grego &dudfs (indomado) = FapPévos (virgem). Em HESICHIUS
encontra-se gggpa = gapeviks} yrj (“adamahy” = a terra virgem); JOSEPHUS,
gﬂgui&a.tes.!udaicac, 1,1,2: onpcives O todto (Adauos) nvppos, Enetdfnep

O Tijs RUPPas YIS EYEYOVEL, ToLaUTy yap EoTiv §f aphévos ij [e esta
palavra (Adam) significa cor de fogo, devido ao fato de ele ter safdo da terra cor de
fogo, pois esta & a cor da terra virggm]. Com -s¢ com OLIMPIODORO (BER-
THELOT, Alch. gress, 11, IV, 32): ovtos Aé?gf) TEVTQV @vﬁpwggaw
mpdos éyEveto &k Taw Tecudpwy atoiyeiwv. KeAeitay 08 ket mapdévos
v, Kai wuppd: yif, Kai Kivyy yij, kol yij aipotddys [porguanto este
{(Adarn), o primeiro de todos os homens, & produto dos quatio elementos. Também &
chamado terra virgem e terra cor de fogo, terra cor de came € cor de sangue].
Compare-se com EUSEBIO, Evangelica praeparatio, 11, 6, 10s.

35. 6v (o qual) Cod; REITZENSTEIN e RUSKA: &v (dos quais). Ov (o qual)
eventualmente também se refere ao primeiro homem: isto &, que eles o colocam como
Osiris em todos os santudrios. Bncontramos uma comprovagio deste argumento ¢m
LYDUS, De mensibus, IV, 53: .., pois h4 muitas opinides conwraditérias entre os
tedlogos no que se refere ao Deus adorado pelos hebreus. Pois os egipeios, e Hermes
em primeiro lugar, afirmam que ele é Osiris, o *Ser’, sobre o qual Platéo fala no Timaios
<27d>:"‘o que é 0 que &, sem ter tido origem. .. Compare-se com REITZENSTEIN (op.
cit., p. 185) acerca da suposta transferéncia das idéias judaicas para o Egito.

36, apexdAeoey (ele enviou) *A... Cod.; REITZENSTEIN e RUSKA:
rapeideoay Aoevév: quando “eles <os ptolomeus> mandaram chamar o (ou:
a) Asenan™, RUELLE, ao invés, interpreta Asenan cofmo sujeito dempexalsotv (ele
mandou). Nada se sabe a respeito de um sumo sacerdote chamado Asenan. Segundo
observa SCOTT (op. cit., p. 122}, ¢ muito mais provével que se trate de Asenath, a bela
filha do sacerdote egfpcio Putifar de On (Heliépolis), a qual, segundo Gn 41,50
concebeu dois filhos de José durante o seu cativeiro no Fgito. ¥m Midrash revisado
pelos ¢ristdos conta uma lenda segundo a qual essa Asenath se apaixonou por José,
que l4 aparece como representante do faras, que no entanto a rejeita pelo fato de ela
nio professar a sua fé. Ela se converteu entio e fez peniténcia. Depois disso, aparece
um mensageiro masculino (na revisio; Miguel), que ela recebe de maneira inteira-
mente pagd, como um 6a:ywv erpsapos (spiritus familiaris), que The d4 de comer
um favo de mel vindo do Paraiso, conferindo-the assim a imortalidade. Ele lhe anuncia
que José viria e a desposaria, e que de ora em diante o seu nome seria “refigio”. -
Compare-se com BATIFFOL, Le Livre de la priére d’Asenath, ¢ REITZENSTEIN, Die
hellenistischen Mysterienreligionen, e também OPPENHEIM, Febula Josephi et
Asenathae; WILKEN, Urkunden der Prolemderzeit, e KERENYI, Die griechisch-orientali-
sche Romanliteratur in religionsgeschichtlicher Beleuchturng, p. 104s. Possivelmente o
mensageiro celeste € originariamente Hermes. Assim sendo, o texto poderia talvez ser
o seguinte: “Naquele tempo, quando Asenath pediu ajuda ao sumo-sacerdote de
Jerusalém, e este lhe enviou Hermes, o quat...” SCOTT propSe substituir Asenath por
“Eleasar”, que segundo a carta de Aristéias prepara a tradugio dos setenta (Septuagin-
ta): neste caso, porém, também se deveria transformar ¢ mensageiro Hermes que segue
em Epunvéa = intérprete. Mas provavelmente se trata de uma lenda totalmente
diferente.
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sacerdote de Jemsalém37, o qual enviou Hermes; este traduziu toda
a escritura hebraica para o grego e para o egipcio.

6: Assim, o nome do primeiro homem é para nés Thoyth e para
eles, Adam, na lingua dos anjes. Contudo eles o designavam sim-
bolicamente, referindo-se ao seu corpo™, pelos quatro elementos
de toda a esfera celeste (fig. 195). De fato, a letra A de seu nome
indica o ascenso (&varodsn), o ar; o D, porém, indica o descenso
daquile que devido ao peso declina (v0s)*..; o M, no entanto,
indica o meio-dia (ueonufoia), o que esté no meio desses corpos, o
fogo do cozimento que conduz i quarta zona mediana (da
maturagio) . O Adam carnal, em sua formagio visivel, chama-sé
Thoyth; o homem espiritual que nele habita, contudo, tem um nome
verdadeiro e outrp pelo qual é chamado. O nome verdadeire ainda
nio o conhego.”” Somente Nikotheos, aquele que ndo pode ser
encontrado, o sabe, O nome ¢ luz (pdr), e dai o motive pelo qual os
homens eram chamados g@Tes,

7: Quando o homem-luz*’, toralmente isento de malicia e de
a¢do, vivia no Parafso, atravessado™ ' pelo sopro do poder do Destino,

37. TGV apyrepooodtuwy (desprovido de sentido) Cod. Conj. 70V &p-
xtepéa Tepooodvuwy (o sumo-sacerdote de Jerusalém). Compare-se com REIT-
ZENSTEIN, RUSKA e SCOTT.

38. Karvé 18 odpter também poderia ser traduzido por “na linguagem do
corpo”, em oposigio & linguagem dos anjos, mencionada anteriormente, assim como
ZOZIMO, alids, opde a linguagem espiritual a uma Evowios @pdots (linguagem
encamada, linguagem fisica).

39. E também as letras (orotyeia).

40, Aqui hi cermamente uma lacuna onde constava o elemento terra ou eveniu-
almente os elementos terra € 4gua. Em todo caso, o texio estd danificado neste ponto.
RUSKA sugere colocar &GAdpa T3 GpKTov em vez de TOV dépa Tov delitepoy,
para indicar o Norte. SCOTT (op. cit., p. 123) est4 provavelmente certc ao conservar
o TV Gépa (o ar), uma vez que se trata de uma combinagdo dos pontos cardeais
com os elementos; por isso, acrescenia Y7} (a terra) a Sors (poente). Para justificar
a insergio do pKTOS (norte) SCOTT citg os Oracula Sibylling 3,24: vy O Peos
eqif’ & mAdoas rerpaypauucagov Addu 1év mpdtov mdaalévia, xal
ovvopa TAnpdoavia avatoAfy te dvawy Te peonuPpiny Te kal dpktoy
{¢.0 préprio Deus que criou Adam, do nome de quatro letras, o primeiro homem criado,
cujo nome abrange o levante, o poente, o sul e o norte}, e o Livro Eslavo de Henoc, cap.
30.

41. RUSKA: “O mais central desses corpos ¢ fogo que faz amadurecer, e aponta
para a quarta zona cenral”. REITZENSTEIN omite todla es1a passagem.

42. &ryvodiv [ignorando (participio presente)] Cod.; &yvod [ignoro] Conj. de
REITZENSTEIN. di¢t 18 Téds Cod. literalmente “levando em conta o até agora”,

. 43.Do s = homem em Homero. Jogo de palavras entre 70 s (homem-luz)
e 0 s (homem homérico). Veja RUSKA.

44. REITZENSTEIN 51aJW80yévq.J, referente a paraiso: “no paraiso perpassado

pelo sopro do destino™.
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Fig. 196. As trés manifestagdes do Anthropos em sey processo de
transformagiio: “corpus”, “anima®, “spiritus”: ermbaixo: dragio e sapo como
estigio preliminar,

Ripley Scrowle (1588)



(os elquentos) l:versuad1.t'au:|:1-no45 a revestir-se do Adam que nele

estava" , isto é, do Adam forjado pelos quatro elementos e pelo poder
do Destmo (cp com figs. 82 ¢ 117)¥. Em sua inocéncia porém (o
homem-luz) ndo se recusou “eles. Os elementos vangloriavam-se
de té-lo escravizado. Hesfodo or seu lado, dizia que o homem
exterior era a colTente coma qual Zeus amarrara Prometeu. Depois
de prendé-lo dessa forma enviara-lthe ouiro grilhdo: Pandora, que os
hebreus chamavam de Eva. Na linguagem alegérica, Prometeu e
Epimeteu s8o uma tinica pessoa, isto ¢, alma ¢ corpo. O ser humano
ora apresenta a imagem da alma, ora a do espirito e também a da
carne (fig. 196), devido & desobediéncia cometida por Epi.meteu
contra Prometeu, seu préprio espirito 1 Nosso espirito declara

“O Filho de Deus que tudo pode e em tudo se torna quando™> The
apraz, manifesta-se a cada um™ conforme deseja; Jesus Cristo
entrou em Adam, erguendo-o até a regido em que os homens-luz
habitavam anteriormente

8: Aos homens totaimente impotentes, no entanto, ele aparecerd
como um homem agoitade e capaz de sefrer. Depois de haver
roubado secretamente os homens-luz a ele pertencentes™ provou —
pelo fato de nada ter realmente sefrido — que calcara a morte com
os pés e a repelira. Assim, hoje e até o fim do mundo®’ ele estd

45. REITZENSTEIN completa “os arcontes”. No entanto € mais provével que se
ware dos o‘roixeta (elementos) acima mencionados. Compare-se com Gl 4,9

46 nog airtot {junto a ele} Cod.; REITZENSTEIN, SCOTT e RUSKA J!a:p
T d@v: “Adam encontrado junto a eles”,

47. Compare-se particularmente com BOUSSET, op. cit., p. 139.

48, Theogonia (HESIODO), 61?.

49, O¥ (que, acusativo) Cod. @ (dativo) conj. de RETTZENSTEIN.

5¢. “Prometheus” Cod., eliminado por REITZENSTEIN, por ser uma provivel
referéncia ao homem total.

51. voU conjectura de RETTZENSTEIN.

52. Personificado segundo R.EFI'Z.ENSTEIN Nous (como Poimandres).

53. 81¢  God.; RETTZENSTEIN: ou “udo o que ele quer”.

4. paivet Cod.; RUSKA e SCOTT: paivetat “aparece”. £ possivel que a frase
seguinte seja o conteﬁdo daquilo que o Filho de Deus demonstra?

55. REITZENSTEIN elimina esta frase como sendo uma mterpolaqéo cristé.
Segundo PHOTIOS (Bibliotheca, 170), ZOZIMO teria sido interpretado mais tarde num
sentido cristio. SCOTT também omite a palavra “Jesus Cristo” e usa como sujeito,
simplesmente, “o Filho de Deus™.

56. ovAlfjoas (ndo tem sentido) Cod.; REITZENSTEIN e SCOTT: ovdijoas.
RUSKA traduz; “abrindo méo de sua prépria humanidade” (7). Quanto ao l:ermo
“roubar”, comparar com Acta Archelai, XI1, onde se diz de Deus: “Hac de causa... furatur
eis <os ‘principes’> animam suam.” [Por este motivo... ele rouba deles <dos
principes:> a alma deles <ou dele>].

57. REFTZENSTEIN também relaciona isto com o que segue.
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presente em (muitos) l|.1ga.res58 no meio dos seus">, oculta e aber-
tamente, aconselhando-os secretamente através de seu préprio es-
pfrito 2 suportar o equfvoco do Adam neles existente®’, que ¢
expulso,” agoitado e morte, tagarelando de um modo fituo e
invejando os homens-espirito-e-luz; (assim) estes dltimos acabam
por matar o seu Adam.

9: _Isto sucede até a vinda do espirito do Antimimos, que os
mveja63, querendo que continuem extraviados como antigamente®*;
o Antimimeos declara ser o préprio Filho de Deus, apesar de ndo ter
forma corpdrea, nem animica. No entanto, aqueles que se toernaram
mais sensatos por serem possuidos pelo Filho de Deus oferecem-lhe
o préprio Adam para ser sacrificade e salvam seus espiritos-luz,
levando-os Aquele lugar que lhes pertence e onde j& estiveram antes
da criagdo do mundo. Mas antes que o Antimimos, o invejoso,
empreenda estas coisas , envia seu precursor da Pérsia, que divulga
falsas histérias e desencaminha os homens pelo poder do destine
(heimarmene), Esta Wltma palavra tem nove letras, quando &5
conserva ¢ ditonge”". Depois, agﬁs mais ou menos sete perfodos 7,
ele aparecerd sob a sua prépria $ forma...

10: E estas coisas (sdo ditas) apenas pelos hebreus, bem como
pelos livros sagrados de Hermes, acerca do homem luminoso e seu

58, TOTOLOL (nos lugaresy Cod.; RETTZENSTEIN: £etan, “ele vai parz ...

59. GUI@Y conjectura de REITZENSTEIN, BOUSSET e SCOTT; ovAw (abrindo
mao) Cod.; ovAdcddn: “ele conversa” (RUELLE).

60. RUELLE: “Ti conseillait aux siens d’échanger aussi secrétement leur esprit avec
celui d"Adam qu'ils avaient en eux...” [Ele aconsethou o5 seus a trocarem seu espirito
secretamente com o de Adam que efes tnham dentro de si) Isto, porém, torna
supérfluo o Sick. Compare-se também a passagem @yl yap & vods NU@EY ... (eo
nosso espirito afinma) ¢ o comego onde o redentor, na medida em que ele ilumina o
“nous” de cada alma, a reconduz indiretamente.

61. E‘xew pode significar “ter que suportar”. Tudo indica que com isso os
adversdrios pensam atingir os homens-luz.

62. REITZENSTEIN elimina o segundo 7@ avtd@v. Aaxpé no entanto também
pode significar: “afastado do lado de alguém”. .

63. Or' oV Eydovievos Cod.; REITZENSTEIN: di&k Enplotipevos.,

64. Omitido por REITZENSTEIN. No entanto isso quer dizer: “antes do
aparecimento do redentot”.

5. plv #f (antes que) pode ser construido com acusative e infinitivo. Entdo o
“Antimimos” & sujeito de 'roll;tog oai & nio objeto de &ooTéANer. RUSKA coloca
vidy Beod como sujeito de Yol pffoot. No emanto, j4 hd muito tempo niio se trata
mais dele, uma vez que o seu aparecimentio j4 passou. £ mais provévet que o préprio
Antimimos tenha um precursor.

66. RHTZENSTEIN & SCOTT propdem Ma‘wxa?os‘ (maniqueu).

67. mepiodov Cod.; ept&Govs REITZENSTEIN.

68. a1 (a ele) Cod.; favrodf (dele) REITZENSTEIN.

382



guia, o Filho de Deus, e também acerca do homem terreno, Adam e
seu guia, o Antimimos, que afirma por blasfémia e impostura ser ele
préprio o Filho de Deus. Os gregos, por sua vez, chamam o Adam
terreno de Epimeten, cujo préprio espirito e seu irmao (Prometen)
aconselhou-o a ndo aceitar os presentes de Zeus. Na medida em que
cometeu o erro para depois arrepender-se e procurar o lugar da
bem-aventuranga, ele interpreta” tudo e aconselha aqueles que tém
ouvidos espirituais; ne entanto, aqueles que possuem apenas
ouvidos corporais sucumbem & forga do destino, por ndo admitirem
ou ndo concordarem com oufra coisa.

11: E todos aqueles que t&m sorte com a tintura no momento
oportuno levam unicamente em conta o grande Livro sobre os fornos
e subestimam a Arte. Ndo compreendem também o poeta que diz:
“Mas os deuses ainda nie tinham distribuido os dons aos homens7°”,
etc. Nem perceber, niem observam o modo de viver dos homens: e
que numa mesma Arte as pessoas atingem a meta de diversas
maneiras, cada qual praticando-a de um jeito, segundo as varjas
caracterfsticas e constela¢Bes dos astros, embora no exercicio da
mesma Arte. E (eles ndo percebem) que um dado artifice se encontra
inativo’ ", outro estd sé (isolado)’”, os sacrilegos vio longe demais,
enquanto cutros, demasiado timidos, ficam estagnados (isto ocorre
em todas as Artes); aqueles que praticam a mesma Arte a exercem
diferentemente quante aos instrumentos e procedimentos e tém
comportamentos diversos no que se refere as concepg¢des espirituais
e A sua realizacdo na prética.

12: E mais do que nas outras Artes, estas coisas devem ser
observadas na Arte sagrada.

Ao que tudo indica, o Filho de Deus, em Zézimo, é um Cristo
gnéstico, que tem mais afinidade interior comn a concepgdo iraniana
do Gayomart do que com o Jesus dos Evangelhos. As relagGes do

69. REITZENSTEIN ¢ RUSKA supdem a existéncia de uma lacupa depois da
palavra “procurar” e relacionain a palavra “ele” com Prometeu. Mas isto €
desnecessdrio. Epimeteu Epunvedet [indica) o que deve ser feito ao entendedor
espiritual, aravés do seu destino.

79. Conforme observa SCOTT, trata-se de uma citacdo inexata da Odisséia VIII,
167: otiTws ob wavreoor Beol yaptévia didobor cvdpaory (os deuses presen-
teiam cada individuo de maneiras diferentes), num contexto que mostra gue os
individuos recebem dos deuses dons de tipos diferentes, da mesma forma que Z0ZIMO
também mostra no que segue que os seres humanos abalham em todas as Artes de
maneiras individualmenie diferentes. .

71. &yew Cod.; &pydv conj. de RUSKA; dkpov SCOTT.

72. RUSEA coloca gotﬂ.c’m’ovos‘ (laborioso, ativo) no lugar de dvos (sé); no
entanto, wata-se de desvantagens que sdo enumeradas aqui.
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autor com o Cristianismo néo sdo claras, uma vez que ele deve ter
pertencido sem duvida & comunidade herméticq] de Poimandres,
conforme se deduz do texto relativo ao Krater’>. Tal como na
alquimia cristd posterior, aqui também o Filho de Deus € uma espécie
de paradigma da sublimagdo, isto é, da libertagdo da alma da
heimarmene (destino). Tanto num case como no outre, o Fitho de
Deus ¢é idéntico a Adam, constitufdo da quaternidade de quatro
terras diferentes. E o Anthropos, o primeiro homem, simbolizado
pelos quatre elementos, idéntico ao “lapis” que possui a mesma
estrutura. Também € caracterizado pela cruz, cujas extremidades
correspondem aos quairo pontos cardeais (fig. 197; tb. fig. 82 192).
Este motivo ¢ freqilentemente substituido por viagens que lhe
correspondem como a de Osiris’”, os trabalhos de Hércules’”, as
viagens de Henoc’” e a “peregrinatic” simbdlica aos quatro pontos
cardeais, em MICHAEL MAIER (1568-1622)" (fig. 97). H4 também
relatos sobre viagens de Hermes Trisrnegisros7 , que taivez tenham
inspirado a “peregrinatio” de MAIER; na realidade, € mais provével
que este autor tenha representado o “opus” como uma viagem ou
odisséia semelhante 4 dos argenautas, 4 procura do “aureum vellus”
(velo de ouro}, mencionado no ttulo de mais de um tratado. Em um
tratado atribyido 2 ALBERTO MAGNO hd uma alusio a campanha
de Alexandre’”, sendo que a jornada termina com a descoberta do

-

73. BERTHELOT, Alch. grecs, HI, 11, 8.

74. DIODORUS, Bibliotheca, I, p. 27.

75. O rouro de Creta conduz para o Sul, para o Norte (a Trdcia) os cavalos de
Diomedes, para o Leste (Cftia) Hipélito, para o Oeste {Espanhia) o gado de Geridio. As
Hespérides que também se encontram no Oeste {como o pais dos mortos ocidental)
conduzem ao décimo segundo wabalho, a jornada para os infernos (Cérbero).

76. Livio de Henoc (Apokryphen, 1i, p. 248s). As viagens vio em direcdo dos
quairo pontos cardeais. No Ocidente ele encontra um mundo subterrineo dividido em
quarro partes; dessas partes, és s3o escuras € uma, clara,

77. Aviagem inicia-se na Europa e leva para a América, Asia e finalmente 3 Africa,
em busca do Mercurius & da Fénix (Symbola, p. 572s).

78. Em MARIUS VICTORINUS (HALM, Rhetores Latini minores, p. 223, citado
por: RETTZENSTEIN, Poimandres, p. 265, nota 3).

79. “Alexander... invenit sepulcrum Hermetis... et quandam arborem sitaty ab
extra intus tenentein viriditatem gloriosam: super eam ciconia... ibi sedebat, quasi se
appelians circulum Lunarem: et ibi ipse aedificavit sedes aureas et posuit terminum
itineribus suis idoneum.” [Alexandre... encontrou o timulo de Hermes... e do lado de
fora uma certa drvore de um verde maravithoso em seu interior: no topo da &rvore,
uma cegonha... 14 pousava, como se chamasse a si prépria o cfrculo lunar: e 14 ergueu
wonos de ouro, pondo um fim adequado as suas jornadas.] (Super arborem Aristotelis
em: Theair. chem. [1602] I, p. 527.) Aqui a cegonha ¢ uma “avis Hermets”, tal como
o ganso & o pelicano (fig. 198).



bt ﬁg B i’ 4
(R &
Fig. 197. Cristo no centro dos quatro rios do Parafso, dos Evangelistas, dos Pals

da igreja, das virtudes, etc.
PEREGRINUS, Specuium virginum {séc. XV

timulo de Hermes. A seu lado {em lugar da Fénix) hé uma cegonha
pousada na érvore.

Adam corresponde a Thoth (Bwi6), o Hermes egipcio (v. fig. 458
68). O homem espiritual interior nele existente é chamado pds (luz).
NIKOTHEOS, que conhece o seu nome secret%oaparece duas vezes
em ZOZIMO, como um personagem misterioso” . Um texto gnéstico

80. No mesmo tratado (BERTHELOT, Alch. grecs, I, XLIX, ).
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copta também se refere a ele, como sendo aquele que contemplou o
Monogenes (Unigenitus). PORFIRIO o menciona (na Vida de
Plotino) como sendo o autor de um apocalipse®’. Os maniqueus
colocam-no entre os profetas ao lado de Shém, S&ém, Enéds e Henoc,

Fig. 198, Anser ou Cygnus Hermetis (cisne de Hermes).
Hemaphroditisches Sonn- und Mondskind (1752)

Prometeu e Epimeteu representam o homem interior e exterior,
tal como Cristo e Adam. O poder “de tornar-se tudo”, atribuide ao
Filho de Deus, nio é apenas uma propriedade do pneuma, mas
também do mercirie alquimico, euja capacidade ilimirada de trans-

81. BAYNES, A Coptic Gnostic Treatise, p. 84s. Compare-se também com BOUS-
SET, Hauptprobleme der Gnosis, p. 189, e SCHMIDT, Texte und Untersuchungen zum
Neuen Testament, p. 135s; e também Turfanfragment M 299a em: HENNING, Ein
manichdisches Henochbuch, p. 27s.

82. PUECH, Der Begriff der Erlosung im Manichdismus, p. 197s.



formagdo é louvada® de acordo com a versatilidade do merciirio
astrolégico (fig. 24). Ele é a “materia lapidis”, isto é, a substdncia de
transformacéo por exceléncia. Da mesma forma atribui-se 39
mercirio o poder %e penetracio (fig. 150). Ele penetra nos corpos
COIMOo UM veneno

O Antimimos, ¢ imitador, principic do mal, aparece como o
adversdrio do Filho de Deus. Ele também se considera um Filho de
Deus. Os opostos inerentes a divindade aqui se separam nitidamente.,
Encontramos este demdnio como é&vripov nvevpa (espirito da
contrafagdc) em muitas passagens. No corpo do ser humano ele se
acha como espirito das trevas, obrigande a alma a realizar todas as
suas tendéncias pecaminosas” . O paralelo desta oposicdo é a dupla
natureza do Mercurius, que se revela no processo alquimico prin-
cipalmente através de Uréboro, o dragao gue se devora a si mesmo:
ele copula consigo mesmo, matando-se e ressuscitando a si mesmo.
Hermafrodita, € constitufdo de opostos e ao mesmo tempo é o
simbolo unificador dos opostos (fig. 148). Por um lado, é um veneno
mortal, basilisco e escorpifo; por outro lado, panacéia e “salvator”
(fig. 199).

ZOZIMO revela-nos com suas explanagdes quase toda a teologia
da alquimia, secreta e bem peculiar, ao tragar um paralelo entre o
sentido aculto do “opus” e o mistério gnéstico da redengio. Com esta
constatag@o pretende-se apenas sugerir que a analogia Cristo-lapis
dos latinos tem precedentes gndstico-pagdos e ndo foi de modo
algum uma especulagio exclusiva da Idade Média.

83. “... seque pro libity suo transformat, ut varias larvas induat” [... e ele se
transforma da manejra que quer, assumindo diversas formas (méscaras)]
{PHILALETHES, Metallorum metamorphosis, p. 771). “.. dicitar enim Mercurius
propter suam mirabilem convertibilitatis adhaerentiam” [pois ele £ denominado Mer-
curius, devido a sua maravilhosa capacidade de ransformacio] (AEGIDIUS DE
VADIS, Diglogus em: Theatr. chemt. [1602] 11, p. 118).

84. “... omnemque <rem> solidam penetrabit™ {e ele penetrard todas as coisas
sélidas) (Tab. smaragd., p. 2). “... est oleum mundissimum, penetrativum in corporibus”
[ele € um dleo purissimo que penetra os corpos] (Rosarium em: Art. aurif II, p. 259).
“... spiritus vivus, et in mundo talis non est, qualis ipse est: et ipse penetrat omne
corpus...” [um espirito vivo, como ndo existe outro no mundo: e ele penetra todo
corpo] (Rosinus ad Sarratantam em: Art. aurif. 1, p. 302).

85. DJABER [GEBERY), Le Livre de la miséricorde em: BERTHELOT, Chimnie au
maoyen dgelll, p. 181. “Tunc diffundit suum venenum” [Entioele espalha o seu veneno]
(LAMBSPRINCK, Figurae, p. 352). “Venenosus vapor” [vapor verenoso] (FLAMMEL,
Summaritum philasophicunt, p. 173). “Spiritus venenum” [espirito-veneno] (RIPLEY,
Opera, p. 24). “Mercurius lethalis est” [0 merctirio € letal] {Gloria numndi, p. 250).

86. Pistis Sophia, p. 46 e 207.
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Fig. 199. Represantagioc do hermafrodita com a esfera alada do caos, dos sete
planetas e 0 drago.
JAMSTHAL ER, Viatorium spagyricum (1625)

d) Petrus Bonus

A fante mais antiga acerca da relagdo da pgd.ra com ¢ Cristo
parece ser o texto de PETRUS BONUS de Ferrara 7, datado de 1330
a 39. Aqui vio reproduzidos extratos de sua interpretagﬁoss:

87. Impresso em Bibl. chem., p. 8. GESNER menciona BONUS como
contemporineo de RAIMUNDO LULO. MAZZUCHELL], que viveu mais tarde (1762),
afirma, contudo, que PIETRO ANTONIO BONI vivera por volta de 1494. FERGUSON
{Biblioteca chemica 1, p. 115) deixa a questio em aberto. A data acima deve ser
considerada com reserva. A primeira edigio da Pretiose margarita novella encontra-se
em LACINIUS, Pretiosa margarita novella de thesauro (Veneza, 1546), fls. 1s: “Quia
consuevit non solum...” {pois ele tem o costume ndo apenas...). Aqui falta a introdugdo
dada por MANGETUS (Bibl. chem.). Qs autores citadas no lexto viveram antes do séc.
XIV. Quanto ao contetido também nao hd razbes para situar a época da criagdo do
texto depois da primeira metade do séc. XIV,

88. Cap. VI (Bibl chem. LI, p. 29s).
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Fig. 200. Agula @ cisne como simbolos do "spiritus” sublimado; Satumo no
primeiro plano, & direita.
MYLIUS, Philosophia reformata (1622)

Esta Arte é em parte natural e em parte divina e sobrenarural.
Concluida a sublimagéo (fig. 200) dd-se a germinagiio de uma alma
de um branco resplandecente (anima candida) através da mediagdo
do espirito, com o qual ela prépria voa para o céu (fig. 134). Isto
constitui clara e manifestamente a pedra. Até aqui o processo, apesar
de bastante miraculoso, ainda pertence i esfera da natureza, No que
diz respeito porém A fixagdo e 2 permanéncia da alma e do espirito
ao final da sublimagdo, isto ocorre quando se acrescenta a pedra
secreta, impossivel de ser apreendida pelos sentidos, mas unica-
mente pelo intelecto, pela inspira¢do ou revelagio divina, ou através
dos ensinamentos de um sdbio. Alexander diz existirem duas
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categorias: a visdo pelos olhos e a compreensio pelo corat;io”. Esta
pedra secreta é uma d4diva de Deus. E a pedra sem a qual a alquimia
nio poderia existir, E o coragdo e a tintura do ouro. Sobre ela diz
Hermes: “E necessdrio que no ﬁ:%do mundo céu e terra sejam
ligados; esta ¢ a palavra filoséfica™." Pitdgoras também dizia na
Turba: “Deus ocultara isto de Apolo a fim de que o mundo ndo fosse
devastado.” Assim sendo, a Alquimia estd acima da natureza e ¢
divina. Nesta pedra est# toda a dificuldade da Arte. O intelecto ndo
consegue compreend@-la, mas precisa acreditar nela como nos
milagres de Deus e nos fundamentos da confiss3o cristi. Eis por que
Deus € o tnico operator, enquanto que a natureza permanege
passiva. Os antigos filésofos, através do conhecimento de sua Arte,
sabiam da iminéncia do fim do mundo e da ressurrei¢do dos mortos.
E entdo que a alma ser4 de novo ligada ao seu corpo originério, por
toda a eternidade. O corpo transfigurar-se-4 inteiramente
(glorificatum}, tornar-se-& incorruptivel e de uma sutileza incrivel®! .
podendo penetrar tudo o que é sdélido. Sua natureza serd tanto
espiritual como corpérea. Quando a pedra se decompbde, tornando-se
pd a modo de um ser humano na sepultura, Deus lhe devolve alma
e espirito, retirando-lhe toda a imperfei¢éo; depois, a substincia (illa
res) é fortalecida e melhorada, tal como ¢ ser humano que se
fortalece e rejuvenesce apés a ressurreicio, Os antgos fitésofos viam
o Juizo Final nesta Arte, isto é, na germinac¢fio e nascimento desta
pedra, pois nela dcorre a unido da alma a ser beatificada (bearifican-
dae) com seu corpe origindrie, para a gléria eterna. Os antigos
também sabiam que uma virgem conceberia e daria & luz a si
prépr:iagz. Isto sé & possivel através da graga de Deus. Este é o motivo
pelo qual Alphidius®® diz, acerca da pedra, que sua mie ¢ virgem e
seu pai ndo conhece mulher. Além disso sabiam também que Deus

89. Os equivalentes psicoldgicos destas duas categorias sdoa cognigao consciente,
baseada essencialinente na percepgiio sensorial, e a projecao de conteddos incons-
cientes, designada pela expressio “cot™. Isto porque a regifio do coracdo (fig. 149)
representa wma primitiva localizagiio da consciéncia, além de abrigar em nivel mais
elevado os pensamentos emotivos, i.&, os conteudos que ainda permanecem sob forte
influéncia do inconsciente.

90. “Quod verbum est philosophicum”. Penso que devo dar este sentido 2 frase,
pelo fato de uma concepgio alguimica mais tardia haver feito distingdo entre o Cristo
como “verbum scriptum” e o “Lapis™ como “verbum dictum et factum” (Epilogus Orthelii
em: Bibl. chem. U, p. 526s).

91. “subiilitatem fere incredibilem”.

92. Como analogia de Deus.

93. Um filésofo supostamenie rabe, do sée. XII.
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se tornaria homem no tiltimo dia desta Arte®® (in novissima die hujus
artis), quando a Obra se completa. O que gera e o que é gerado
tornam-se um: o anciao e ¢ menine, pai e filho, Ora, como nenhuma
criatura a nio ser ¢ homem pode unir-se a Deus, devido &
dissemelhanga do primeiro em relacéo ao segundo, era preciso que
Deus se tornasse um ¢om o homem e isto aconteceu ern Cristo Jesus
e sua Virgem mie”". Eis por que Balgus declara na Turba: “O
milagres da naturezat Transformando a alma do ancidoe num corpo
jovem, e o pai em filho” (fig. 166}. Da mesma forma Platéo escrevera
um evangelho (scribens in Alchemicis [em escritos alquimicos]),
completado bem mais tarde por Jodo, o Evangelista. Platdo escrevera
as palavras iniciais: “No principio era o Verbo” até esta passagem:
“Houve um homem enviado por Deus"”®. Deus mostrou ao filésofo
este exemnplo miraculoso a fim de torné-lo capaz de executar obras
sobrenaturais. Morienus diz que Deus conflou este magistério a seus
filésofos e profetas, a cujas almas confiou uma morada no Paraiso’’.

Deste texto, um sécule anterior ao de KHUNRATH, é possivel
deduzir sem diivida alguma que naquela época j4 era tdo evidente a
relagio entre o mistério de Cristo e o do lapis que o “opus” filoséfico
representava um paralelo, uma imita¢do e talvez mesmo uma con-
tinuagio da obra de redengéo divina.

2} A Aurora Consurgens e a doutrina da “Sapientia”

A fonte seguinte ¢ a Aurora Consurgerwga, da qual se encontra
um manuscrite do séc. XV, em Zurique, o Codex Rhenovacensis
{mosteiro de Rheinau). Lamentavelmente, ¢ manuscrito estd
mutilade, comecgando pela quarta pardbola. O manuscrito chamou
a minha aren¢do pelo fato do impressor de Artis auriferae quam
Chemiam vocant sé ter editado a segunda parte da Aurora Consurgens

44, Portanto, provavelmente na obra alquimica, que procede da mesma forma
que a criagio e o fim do mundo.

95. Também encontramos uma exposi¢io pormenorizada, mas mais tardia, em:
De arte chimica (Art. aurif. 11, p. 581 e 613).

96, BONUS refere-se aqui a um escrito mais antigo, pseudoplatdnico, que até hoje
ndo consegui comprovar, que ji continha um paralelo Lapis-Cristo. E possivel que se
trate de uma fonte originariamente 4rabe (sabica?) tal como o Tractatus aureus.

97. 830 “electi” {os eleitos). Influéncias maniqueistas seriam possiveis em
MORIENUS.

98. Este texto foi editado em latim e aleméio, com comentdrios da Dra. phil. M.L.
von FRANZ [Publicado em 1957 sob o titulo Aurore consurgens. Um documento
atributde a Santo Tomds de Aquino sobre a problemdtica dos opostos alquimicos, como
wvol. I} do Mysterium coniunctionis de JUNG. As passagens da Aurore dladas neste
volume XI1 das Obras Completas foram tiradas dessa edi¢ao.]
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(1593). Apresentava porém uma pequena nota ao leitor, na qual
explicava ter omitido deliberadamente todo o tratado das pardbolas
ou alegorias. Isto porque, segundo a antiquada maneira dos obscu-
rantistas (antiquo more tenebrionum) o autor tratava quase toda a
Sagrada Escritura sobretudo Salomdo, os Salmos e o Céntico dos
Cédnticos como se tivessem sido escritos apenas em homenagem &
alquimia. Sim, até mesmo o sacrossanto mistério da Encarnagéo e
da morte de Cristo foram por ele distorcidos do medo mais profano:
ndo o fizera {como reconhecia o tpégrafo CONRAD WALDKIRCH)
com mds intengdes, mas segundo a maneira daquela época de trevas
(secuium illud tenebrarum). WALDKIRCH referia-se 2 época
anterior a Reforma, cujas concep¢des do homem e da matéria e cyja
experiéncia da presenc¢a divina no mistério da “materia” j4
desapareceram do campeo visual do protestante,

Q tratado encontra-se totalmente preservado no Codex Parisinus
Lat. n® 14 006. H4 tambégn uma cépia do Tratado na colegdo de
JOHANNES RHENANUS®, A idade do texto atribuide a Santo
TOMAS DE AQUINO (f 1274) poderia ser determinada pelo fato de
o autor imediatamente anterior nele citado ser ALBERTO MAGNO
(1193-1280). Os demais autores que de um modo geral sempre eram
citados no séc. XV, ARNALDUS DE VILLANOVA (F 1313) e RAIMUN-
DO LULO (+ 1315) nio sio mencionados. Como TOMAS foi
canonizado em 1323, sua fama atinginde entdo o 4pice, valia a pena
atribuir-lhe textos a partir dessa data. Assim pois se a época de sua
criagio for deslocada para a primeira metade do século XIV, nio
estarfamos longe da verdade. O autor é certamnente um clérige, que
conhece sua Vulgata de cor, Toda a sua linguagem é embebida de
citagGes biblicas e sua mente, repleta de filosofia alquimica, Para ele
a alquimia é simplesmente idéntica & “Sapientia Dei” (Sabedoria de
Deus). Comega seu tratado com palavras da Sb 7,2 e Pr 1,20-21;

“Venerunt mihi omnia bona pariter cum illal® sapientia austri, quae
foris praedicat, in plateis dar vocem suam, in capite tu.rbangn
clamitat, in foribus portarum urbis profert verba sua dicens'"':
Accedite ad me et lluminamini et operationes vesirae non confun-

49. Harmoniae imperscrutabilis chymico-philosophicge Decades duae, I, p. 175s.
Compare-se com KOPP, Die Alchemie I, p. 343.

100. Vulgata, Sb 7,11: “Venerunt autem mihi omnia bona pariter cum illa
<sapientia > et innumerabilis honestas per manus illius” (“Entdo, junito com ela vieram
todas as coisas boas para mim e em suas mios havia uma riqueza incalculdvel”,
Apokryphen |, p. 489).

101, Vulgata, Pr 1,20; Ziircher Bibel, Pr 1,20s: “A sabedoria clama na rua, sua
voz eleva-se nas pragas abertas, ela prega sobre os muros, na entrada das portas da
cidade ela pronuncia suas palavras”.
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dentur'®?, omnes qui concupiscitis me!%, divitiis meis adimplemini.
Venite ergo filii, audite me, scientiarn Dei docebo vos. Quis sapiens
et intelligit hanc, quam Alphidius dicit homines et pueros in viis et
plateis praeterire et cottidie a iumentis et pecoribus in sterquilinio
conculearni...” (Todos os bens vieram a mim com essa sabedoria do
sul, que predica nas ruas; sua voz ecoa nas pragas, clama sobre a
cabega da multidiio, ¢ 3 entrada das portas da cidade langa seu apelo,
dizendo: “Vinde a mim e sede iluminados e vossas a¢bes ndo serio
confundidas, todos vés que me desejais, sereis cumulados com as
minhas riquezas. Vinde pois, fithos meus, escutai-me e eu os en-
sinarei a ciéncia de Deus. Quem ¢é sdbio e a compreende, a ela de
quem Alphidius diz que homens e criangas passam ao seu lado nas
ruas e pas pragas e todos os dias ela é pisada no esterco por jumentos
e pelo gado...”)

A “sa&ientia austri” (sabedoria do sul) na linguagem
patristica'® ¢ a sabedoria do Espfrito Santo. Para o nosso autor
“Sapientia” é “regina Austri, quae ab oriente dicitur venisse, ut

AT 105 .
aurora consurgens” {a rainha do vento do Sul ">, da qual se diz que
chegou do Oriente, como a aurora que surge1°6) (fig. 201).

Sem _mencionar nosso texto o Rosarium philosophorum cita o
seguinte ' :
“Esta (sapientia) & minha filha e por sua causa se diz que a Rainha
do Sul veio do Oriente, como a aurora que surge, a fim de ouvir,

102. Vulgata, S 33,6: “accedite ad eumt <Dominum > et itluminamini et facies
vestrae non confundentur”; Zircher Bibel, Sl 34,6: “Olhai para ele e vosso semblante
se iluminard e ndo sereis confundidos.” E também Vulgata, Eclo 24,30: “Qui audit me
non confundetur et qui operantur in me non peccabunt.” (*Aquele que me ouve néio
serd confundido e aqueies que operam por mim néo pecardo.” Apokryphen I, p. 355:
24,22).

103. Vulgata, op. cit,, 26: “Transite ad me omnes qui concupiscitis me et a
generadonibus meis implemini.” (“Vinde a mim, vds que me desejais e sede saciados
com meus frutos”. Apokryphen, 1, 24,19).

104. EUCHERIUS, Formularium spiritalis intelligentiae; RABANUS, Allegoriae e
outros. Compare-se com Vulgata Hab 3,3: “Deus ab austro veniet et Sanctus de monte
Pharan™; Ziircher Bibel, Hab: “Deus vem do Sul (Theman), o santo das montanhas de
Far3d.”

105. “regina austri surget in judicio cum gereratione ista et cordemnabit eam
quia venit a finibus terrae audire sapientiam Salomonis et ecce plus quam Salomon
hic.” [A rainha do Sul aparecerd no julgamento com esta geragdo e a condenaré, pois
ela veio dos confins da terra a fim de ouvir a sabedoria de Salomao, e v&, 0 que hd aqui
¢ mais do que Salomao.] (Mt 12,42 e Lc 11,31).

106, Vulgata, Ct 6,9: “quae est ista quae progreditur quasi aurora consurgens
pulchra ut luna electa utsol”, [Zircher Bibel, Ct 6, 10: “Quem € ela, que vem chegando
como a aurora, bela como a lua cheia, pura como o sol”].

107. Art. aurif. 11, p. 294s.
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Fig. 201. A Sapientia (Sabedoria) como mbe dos sabios.
Tractatue qul dicltur Thomae Aquinatis de alchimia (1520)

compreender ¢ ver a Sabedoria de Salomio; poder, honra, forca e
dominio sdo postos em sua mao; ela usa a coroa real das sete estrelas
fulgurantes, tal como uma noiva adormada para o seu esposo, e em
suas vestes estd escrito em Jemras de ouro, em grege, em drabe e em
latim: ‘Eu sou a Filha tnica dos sdbios, que os tolos desconhecem
completamente.”

Trata-se sem divida nenhuma de uma cita¢do da Aurera con-
surgens. No texto original sio doze as esirelas e nido sete. As sete
referem-se ao que tudo indica as sete estrelas na méo do apocaliptico
“Similis filio hominis” {(semelhante ao Fitho do Homem) (Ap 1,313 e
2,1). As sete estrelas representam no Apocalipse os sete anjos das
sete igrejas e os sete espiritos de Deus (fig. 202). As sete estrelas tém
o subentendido histérico da antiqiifssima assembléia dos sete
Deuses, que posteriormente passaram a ser 05 sete metais da
alquimia (figs. 21, 79, 154 e outras). Eles foram destronados somen-
te pela ciéncia dos tiltimos cento e cingiienta anos. Em PARACELSO
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os deuses ainda ocupam seus tronos no “mysterjum magnum”] 3151
“prima materia” como arcontes, “para a sua e a nossa desgraga”" .

Fig. 202. Mesa de comunh3o com sete peixes.
Lamparina cristd de argila, de Cartago

O texto original tem, como dissernos, doze estrelas referentes 469
aos doze discipulos e aos doze signos do Zodfaco (fig. 92, 100). A
serpente Agathodaimon dos camafeus gndsticos também ostenta
doze ou sete ratos em torno da cabeca (figs. 203, 204, 205). Em sua
segunda homilia CLEMENTE abserva que o ntimero dos apdstolos
corresponde aos doze meses %, No sistema maniqueu, o Salvador
cria uma roda césmica com doze casas (o Zodfaco)}, que serve para
a eleva¢do das almas . Esta roda tem wuma conexio signifi-

108. SUDHOFF XIII, p. 403.

109. CUMONT, Textes ef monuments I, p. 356,

110. HEGEMONIUS (Acta Archelai, p. 12s): “Cum autem vidisser pater vivens
adfligi animam in corpore, quia est miserator ef misericors, misit fillum suum dilecrum
ad salutem animae; hac enim causa et propter Homoforum misit eum. Et veniens filius
transformavit se in speciem hominis; et adparebat quidem hominibus ut homo, cum
non esset homo, et homines putabant ewm natum esse. Cum ergo venisset, machinam
quandam concinnatam ad salutem animarum, id est rotam, statuit, habentem
duodecim urceos; guae per hanc spheram vertitur, hauriens animas worientium
quasque luminare maius, id est sol, radils suis adimens purgat et Junae tradit, etits
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1 1

cativa'? com a “rota”, o “opus circulatorium” da alquimial 2 cuja
finalidade é a mesma que a da sublirmacdio, segundo as palavras de
DORNEUS: “A roda da cria¢do tem seu ponte de partida na materia
prima, e dela passa para os elementos simples” 130 conceito de
“rota philosophica” (figs. 80 e 104} € ampliado por RIPLEY, quando
este diz que a roda deve girar através das quatro estagdes do ano e
os quatro pontos cardeais, Isto conecta o simbolo A “peregrinatio” e
a quaternidade. A roda ampliada torna-se a roda solar, que rola pelos
quatro cantos do céu; ela se identifica com o deus so] e com ¢ herdj
que se submete & paixdo dos trabalhos dificeis e da auto-incineragéo
como Hércules, ou ao aprisionamento e desmembramento pelo
principio do Irﬁl:i como Osirie O carro de fogo no qual Elias sobe ao

céu (fig. 207) ~nnthecido do carro de
Helios (fig - “RLES %, “Toma
a serper *ixa-a voltar a
terra te sapare¢a ..as
profuna. 40 o negrume
do mar mor.. .vida alguma a do
sol submergindo . . - substituido no contexto

pela serpente do Mercurius, isto é, pela substincia a ser trans-
forrnada. MICHAEL MAIER concebe o “opus circulatorium™ de faro
como uma imagem do curso aparente do sol:

-

adimpletur lunae discus, qui a nobis ita appellatur.” {Mas quando o pai vivo percebeu
a alma sendo torturada ne corpo, ele, por ser misericordioso e compassive, enviou o
seu filho dileto para a salvagdo da alma; com este pretexto e por causa do Homoforus
ele o enviou, E o filho veio e, wansformando-se, assummiu forma humana e mostrou-se
aos homens, alids, como homem, apesar de néo ser homem, e 0s homens presumiram
que ele dvesse nascido. Assim sendo, ele veio e montou um dispositivo para a redengio
das almas, isto €, uma roda com doze cacambas, movida pela rotacdo das esferas, que
haure as almas dos mortibundos; depois elas s3o colhidas pela luz maior, isto é, pelo
sol, com seus raios, que as purifica e as entrega entéo 4 lua, e € assim que cresce o
disco da lua, como costumamos dizer.] - Esta mesma passagem encontra-se no
Panarizm de EPIFANIQ, Haereses, LXV1, p. 447.

111, Extistem conexdes secretas ou pelo menos notdveis paralelos enire a alquimia
e 0 maniquefsmo, que ainda deveriam ser investigadas.

112. RIPLEY descreve a transformacio da terra em 4gua, da dgua em ar e do ar
em fogo: “Nam rotam elementorum circum rotasti” {tu giraste a roda dos elementos]
{Opera, p. 23).

113. Philosophia chemica em: Theatr. chem. (1602) 1, p. 492. - Compare-se
também com MYLIUS (Phil. ref, p. 104): “Toties ergo reiterandum est coelum super
terram, donec terra fat coelests et spiritualis, et coelum fiat terrestre, et jungatur cum
feira, tunc completum est opus.” [Q oéu deve ser reproduzido na terra tantas vezes
que forem necessirias até que a terra se torne celeste e espiritual, e o céu se faga
terrestre, e ligado A terra; a obra entio estard concluida.)

114. CUMONT, op. cit., p. 178.

115. Tractatus Aristotelis em: Theagtr. chem. V, p. 885s.
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“Enquanto esse herdi, tal como um gigante a]egre”f’, surge no

oriente ¢ se precipita em diregdo ao poente, onde submerge para
sempre de novo retornar ao leste, gera este movimento circular e
deixa na matéria brilhante do merctrio, como num espelho,
vestigios de formas nas quais o esfor¢o humane pode procurar o ouro
liberto de impurezas, testado pelo fogo e pela équa e transformado
em algo de utilizével e aprazivel a Deus Criador’ !

Fig. 203. A serpente Chnufis Fig. 204. A serpente XNOVMIC
©om uma ¢oroa de sete raios. com cabega de ledo
Camafeu gnostico e doze
raios sobre uma pedra de altar.
Amuleto gndstico

O circulo descrito pelo sol € “a linha que retorna a si mesma (tal 470
como a serpente que morde a prépria cauda)” e na qual podemos
reconhecer Deus. Seria a “argila brilhante” que “a roda (rota) e a
mio do oleiro supremo e todo-poderoso moldam”: substincia ter-
restre em que se reuniriam e prenderiam os rajos solares. Esta

116. Referéncia 4 Vulgata, Si 18,6s: “in sole posuit tabermaculum suum et ipse
tanquam sponsus procedens de thalamo suo / exultavit ut gigans ad currendam viam
a summo caeli egressio eius” [Zircher Bibel, Sl 19,5s.: “L3 ele armou uma tenda para
o 50l, e ele, qual um esposo, surgiu de seu tilamo (cAmara secreta)/ e exulitante como
um herdi percorre a rota; ele sai em um dos exiremos do céu,..”].

117.“Dum enim Heros ille, tanquam gigas exultans, ab ortu exurgit, et in occasum
properans demergitur, ut iterum ab ortu redeat continue, has circulationes causarur,
inque materia splendida argent vivi, velut in speculo, ideas relinquit, ut humana
industria aurum inquiratur, ab adhaerentibus segregetur, igne, aqua examinetur, et
in usum Deo Creatori placentem transferatur”™ {De circulo quadreto, p. 15).
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Fig. 205, Deusa do destino (?) como serpente de sete
Selo de Séo Servécio dg Catedral de Maasiricht

substancia ¢ o ouro’ ! Em seu Eratado Introitus apertus ad occlusum
regis palanum PHILALETHES!? elabora a concepgio de MAIER: Em
“nosso” merchrio estaria contido um enxofre igneo, ou seja, um
“sulphl,}r%us ignis”. Este fogo € uma “semente espiritual” que nossa
virgem’ recebeu em seu seio, porquanto a virgindade imaculada
permitiria o “amor espiritual”, segundo o autor do mistério hermé-
tico e como a prépria experiéncia o demonsira. Observe-se que esta
virgem, por ser “intemerata” (imaculada), mesira uma analogia com
Maria, e é fecundada por uma semente que, neste caso, ndo é o
Espfrlto Santo, mas um “fogo sulfiirico”, iste & urn “ignis gehennalis”
(fogo do inferno)’2.. A virgo & Mercurius'% (fig. 208) e devidg A
presenca do sulfur, prmcipxo ativo-masculino, ela ¢ hermafrodita'®®

O sulfur é o “aurum volatile” (ouro vol4rl) (fig. 209) — um ouro

118. Op. cit., p. 15s.

119. Mus. herm., p. 661.

120. “.. nihilominus intemerata remanens” [preservando ndo obstante a sua
virgindade]. Compare-se com “mater amata, intemerata” da hinologia latina; também
a *virgo pulchra, ornata, ad persuadendum valde apta” [virgem bela, adornada,
nascida para persuadir], aparecendo ora na forma masculina, ora na feminina, entre
os maniquefstas das Acte Archelai (op. cit).

121. Tais paralelos mosiram a que ponto, apasar das afirmacGes em contrdrio, a
abra alqufmica é, do ponto de vista cristio, um “mysterium iniquitatis”. Num sentido
objetivo, no entanto, trata-se apenas de um mistério cidnico, que, conforme demonstro
na segunda parte desie volume, tem sua raiz no processo de transforma¢ic do
inconsciente.

122. A natureza feminina do Mercurius esed ligada 3 lua.

123. A “Virgem masculina™ também é uma idéia maniquefsta em TEODORETO,
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“espiritual”, ¢ “awrum non vulgi” (ouro nac vulgar) do Rosarium
philosophorum — e simultaneamente o “primum movens, quod rotam
vertit axemque vertit in gyrum” (o motor primeiro que faz girar a
roda e o eixo circularmente).

Fig. 206. Helios com um globo radiante em seu carro puxado por quatro cavalos.
Do Saltério Londrino (1066)

LAURENTIUS VENTURA!?* relaciona a roda com a visio de 47
EZEQUIEL. Falando do lapis, ele diz que EZEQUIEL viu “em sua
forma a roda na roda e o espirito da vida, que se encontrava no mejo
das rodas'®” (figs. 109 e 207). E por isso “este (mysterium) teria

124. Sua obra foi impressa em 1571 na Basiléia.

125. Vulgata, Ez 1,15s: “cumque aspicerem animalia apparuit rota una super
terram iuxta animalia habens quattuor facies / et aspectus rotarum et opus earum
quasi visio maris / et una similitudo ipsarum quattuor et aspectus earum et opera quasi
sit rota in medio rotae” [Ziircher Bibe]: “Além disso, vi uma roda no chio ac lado de
cada um dos quatro seres animados. A aparéncia das rodas era como o luzir de um
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Fig. 207. A ascensao de Elias ao céu.
Afresco cristido primitivo no cemitério de Lucina, Roma

sido chamado por alguns de Deus terrestris”?®, Tal pensamento no
é aparentemente uma invengio de VENTURA, mas, como ele indica,
uma cita¢do do Lilium, fonte que néo consegui situar. Em todo o
caso ela remonta ao séc. XIV, ou entio é ainda mais ant:iga127.

A idéia do “opus” circulatdrio ou da substincia arcana rotatéria
jd é expressa no antigo tratado de KOMARIQS, que fala do “mistério
do turbilhdo” (uuotfipiov 1ijs Aaidanos) a modo da roda (1poyoi

crisdlito, e as quairo rodas tinham todas a mesma estrutura € elas eram construfdas
de maneira tal, que cada uma das rodas era atravessada no meio pela outra™]. Além
disso (op. cit,, 20): “spiritus enim vitae erat in rotis” [“pois 0 esplrito dos seres animados
€stava nas .

126. De retione conficiendi lapidis... em: Theatr, chern. (1602) 11, p. 259s.

127. Entre os tratados que conheco existem de fato dois intitulados “Lilium”™: o
Lilium inter spinas de GRASSEUS, que pertence porém ao sée. XVII, e o Lilium de spinis
evilsum de GUILHELMUS TECENENSIS [Theatr. chem. (1659) IV, p. 887s] que viveu
entre o fim do séc. XVI ¢ o comego do séc. XVIIL. O primeiro Lilium, devido A data, ndo
é levado em consideragao, o segundo, porém, pode ser considerado, por ter sido com
toda probabilidade erroneamente atribuido a GUILHELMUS. A julgar pelo conteddo
e pelos autores citados (indmeras citagbes da Tuurba, do Tractatus Micreris [Theatr.
chem. V}, de GEBER etc.; faltando porém ALBERTO, LULO e ARNALDUS) trata-se de
um lexto antigo, pertencente, talvez, ao tempo do Consilium coniugii. A citagao acima,
porém, nio pode ser localizada no mesmo. Lilium ou Lilius também € citado pelo
Rosarium philosophorum.



Fig. 208. Mercurius como “anima mundi”.
Turba philosophorum (séc. XVI)

401



Fig. 209. A esfera alada {chamada “Aurum aurae”) como produto final do “opus”
alquimico, espelhando-se na Fonte da vida. Representagdio simbélica do “opus”
com ssus atibutos {Arvores, montanhas dos planstas, etc.).
BALDUINUS, Aurum hermeticum {1675)

)128 (Compare-se com Z¢ 9,14: “et Dominus Deus in tuba caner
et vadet in turbine austri” [e o Senhor Deus tocard uma trompa e
avangard no nurbilhdo do sul}). O logion mistico de ZOZIMO ' deve
pertencer a este contexto: “E o que significa isto: ‘e a natureza vence
as naturezas’ e ‘ela é levada A perfei¢éio e se torna turbilhonante?”
{xcd yiveran iltynidoa). A substincia da transformagdo € uma
analogia do universo em rotagdo, do macrocosmo, ou melhor, um
reflexo deste impresso no 4mago da matéria. No planoc psicolégico
trata-se de uma espécie de reflexe do céu em rotagio no incons-
ciente, de uma “image mundi” projetada pelo alquimista em sua

128. BERTHELOT, Alch. grecs, IV, XX, 17.
129, Op. <it, Hl, L.
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“prima materia”. No entanto, esta interpretag¢io é alge unilateral,
uma vez que a idéia da substincia arcana inclui também um
arquétipo, cuja representagio mais simples ¢ a idéia da centelha da
alma (scintilla, cxvérjpe) e da ménada.

A personifica¢do da Sapientia no livro da Sabedoria de Salomdo
deu evidentemente ensejo A sua identificagdo com a “regina austri”
(rainha do sul). Na alquimia ela sempre se apresenta como Sapientia
Dei e nos escritos dos padres da igreja o vento sul € uma alegoria do
Espfrito Santo, provavelmente devido a natureza quente e seca desse
vente. Por este motivo, o processo de sublimagio é denominado na
alquimia 4rabe “o grande vento do sul”, referindo-se ao aquecimento
da retorta e do seu contetido>°. O Espfrito Santo é fgneo e provoca
a exaltagdo. O equivalente do Espirito Santo - se é que se pode dizer
assim — € o fogo secreto, o “spiritus igneus” do Mercurius, cujos
opostos consistem num “agens” (agente), o fogo, e num “patiens”
(paciente), o merciirio. Pojs bem, se ABLTL- QASIM fala do fogo ¢ ¢
denomina o “grande vento do sul”, estd em concordincia com a
antqiifssima idéia grega de Hermes como sendo o deus do vento’
(figs. 210 e 211).

Alonguei-me um pouco no tocante ao inicio da Aurora pelo fato
de tratar-se de um exemplo excelente da natureza do texto total, no
que se refere a linguagem e também ao contetide. Como a Aurora [
foi publicada depois como exemplo de um texto alquimico religioso,
eu me limito a algumas observagbes rdpidas acerca de alguns
paralelos do Cristo-*lapis”. Na Aurora I capitulo 2, a Ciéncia recebe
o nome de dom e sacramento de Deus, coisa divina que os sibios
ocultaram nas imagens. Disto se conclui que o “opus alchemicum”
era considerado no mesmo nivel do *opus divinum”, isto €, da Missa
(v. abaixo). — A Aurora I, capitulo 6, descreve a pedra com palavras

130. HOLMYARD {Kitab al-ilm al-muktaseb, p. 43): “... but what of the speach
of Hermes in which he says: ‘The great south wind when it acts makes the clouds to
rise and raises the clouds of the sea.’ He said, if the powdering is not successful the
compound will not ascend into the top of the retort, and even if it does ascend it will
not pour into the receiver. It is necessary to mix with it the first and the second waters
before it will ascend to the top of the retort. “That, he said, ‘is the Great South Wind?
He said: “Yea, O King™ etc. [... mas o que pensar do discurso de Hermes, em que ele
diz: ‘O grande vento do sul, quando sopra, faz subir as nuvens e levanta as nuvens do
mar.’ Ele disse que se a pulveriza¢io nio for conseguida, o composto ndo subird i parte
superior da retorta, e, mesmo que subisse, ele nio se derramaria no recipiente. E
necessario misturd-lo 2 primeira e & segunda dguas antes de subir A parte superior da
retorea. ‘E este’, disse ele, ‘o Grande Vento do Sul? “Sim - 6 Ref, disse ele etc.).

131. ROSCHER (Lexikon), cf. v. “Hermes der Windgott” [Hermes, o deus do
vento).
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Fig. 210. "O vento o carregou em seu ventre” (Tabula smaragding). O “foetus
spagyricus” ¢ o préprio Mercurius renovado.
MAIER, Scrutiniurn chymicum (1687)

do Céntico dos Cénticos: “Talis erit mihi filius dilectus”'>? e com
outras palavras tiradas do Salmo 44: “ipsum videte, speciosum forma
prae filiis hominum, cuius pulchritudinem Sol et Luna mirantur.”'>>
(Este ser4 nosso fitho bem-amado... Othai-o, sua beleza é superior 3
dos filhos dos homens, e é admirada pelo Sol e pela Lua.) O “filius

132. Vulgata, Ct 5,16: “Talis est dilectus meus” {Este é o meu bem amado].

133. Vulgata 51 44,3 (designado por epithalamium chrisdanum = cAntico nupcial
cristdo. LUTERO: “um canto da noiva®, Zircher Bibel: “pars as nipdas do rei”).
“Speciosus forma prae filiis hominum” [Ziircher Bibel 45,3: “Tu és o mais belo entre
os filhos do homem™).



philosophorum” é aqui comparado ao “noive” do Cdntico dos
Cdlnticos que, como se sabe, é interpretado como sendo o Cristo. Na
“parabola secunda de diluvie aguarum et morte” (Aurore I, capitulo
7} 1é- 36 “.vird entido a plenitude do tempo, e Deus enviard seu
Filho!** como havia dito ¢ o constm.éu-é herdeiro de todas as coisas,
pois por ele também fez o r%undo (e) outrora disse a ele: ‘Tu és
meu Filho, hoje te gerei’” ”"; os magos do Oriente ofertaram-ihe
também d4divas preciosas”, ete. Aqui igualmente o Cristo é um
paralelo do “lapis”. Na quarta parébola (Aurora I, capitulo 9) a
Trindade é tomada como um paralelo (v. tb. figs. 179 ¢ 180): “...
como ¢ o Pai, assim ¢ o Filho e o Espirito Santo, e os trés sao Um,
isto é, corpo, espirito e alma; pois toda perfei¢do repousa no nitmero
trés, ou seja, medida, niimero e peso” (fig. 212).

Na sexta parabola (Aurora I, capitulo 9) 1&-se:

“Como estd escrito na Turba: a Terra carrega tudo, pois é pesada137
por constituir o fundamento de todo o Céug uma vez que apareceu
seca ” com a separagdo dos elementos’ . Abriu-se um caminho
sem obstdculo no Mar Vermelho, pois este mar vasto e grande“o

134. Gl 4,4.
135.Hb 1,2.

136.Hb 1,5¢5,5.

187, RUSKA, Turby, p. 178.

138. Compare-se com D’ESPAGNET, Arcanum em: Bibl. chem. I, p- 656 § LXXIII:
“Lapidis generato fit ad exemplum creationis Mundi; suum enim Chaos et materiam
suam primam habeat necesse est, in qua confusa fluctuant elementa donec spiritu
igneo separentur... Congregantur aquae in unum, et apparet Arida.” [A cria¢do da
pedra realiza-se de acordo com o modelo da criagio do Mundo; pois precisa de seu
préprio caos e de sua matéria-prima, em que os elementos se agitam confusamente até
serem separados pelo espitito igneo... As dguas juntar-se-3o e a terra seca aparecerd.]

139. “Denique separatur lapis in quatuor elementa confusa, quod contingit per
retrogradationem Luminarium” [Finalmente a pedra é separada nos quatro elementos
misturados entre si, o que resulta da retrogradacfio das Lumindrias do c&u] (op. cit.,
p- 655 § LXI1I). Isto refere-se 3 “coniunctio” de So] e Luna, os quais morrem post coitum
(apds o coito) (fig. 223). Compare-se com a série de simbolos no Rosarium (Art. aurif.
iI, p. 254s [e também em: JUNG, Psicologia da Transferéncia]). “Nigro colori succedit
albus™ [ cor negra segue-se a branca.) Este “enxofre” branco € o “lapis™ “Haec terra
est alba foliata” [esta € a terra branca folheada] (Bibl. chem. 11, LXIV).

140. O “mar” dos fildsofos: um “mare sapientiae” -~ titulo de Hermes (SENIOR,
Tabula chymica, p. 31} — é uma alusio evidente a Moisés,
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Fig. 211. O deus do ar Aer, como Criador de toda harmonia; no circulo interno:
Arion, Pitagoras, QOrfeu; no externo: as nove Musas; nos cantos: os quatro
ventos. Hermes é um dous do vento.

Recued! des lausses décrétales (séc. XU
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Fig. 212. Representagio tricéfala da Trindade.
Speculum humanae salvationis (1480}

abalou o rochedo”l, e as aguas metélicas'* jorraram (fig. 213).
Com isto desa?ﬁ'eceram na terra seca' ¥ os rios que alegram a
cidade de Deus " '; quando os mortais se revestirem da imortalidade
e ¢ corruptivel do ser vivente revestir-se da inconruptibﬂidadel"s,

141. Da pedra de onde sai a centelha pneumdtica também flui a 4gua que cura.
Na literatura alquimica mais tardia, esta pedra ¢ muitas vezes comparada ao Cristo
{como também na hermenéutica cristd), e dela flui a dgua miraculosa. Assim diz
JUSTINCG MARTIR (PREUSCHEN, Antilegomena, p. 129): “Cristo brotou de Deus qual
fonte de 4gua viva, na terra dos pagdos que nido tinham conhecimenio algum de Deus
<fig. 213>, ele que também apareceu ao vosso pove curando os cegos, mudos e
paraliticos de nascenga segundo a carne... ele também ressuscitava os mortos... ele...
fazia isto para convencer os que estavam dispostos a nele crer de que mesmo um
homem acometido de uma enfermidade do corpo qualquer, se cumptir os mandamen-
tos dados por Deus, ele o ressuscitard com corpo intacto em sua segunda vinda, depois
de o ter tornado imortal e incorruptivel e sem tristeza.”

142, Imagem freqilente: 4gua mercurial (rivuli aurei) etc.

143, Semelhante 3s “pluviae et imbres™, chuvas que molham e fertilizam a terra
sedenta, O rej estd sedento e bebe d4gua até dissolver-se a si mesmo (Compare-se com
MERLINUS, Allegoria em: Art. aurif. I, p. 392s).

144. Vulgata, 8] 45,4: “fluminis imperus laetificat civitatem Dei” [Zarcher Bibel
46,5: “0Os bragos de um rio caudaloso alegram a cidade de Deus™).

145, 1Cor 15,53.
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entdo verdadeiramente cumprir-se-4 a palavra: A morte é engolida
na vitéria; 6 morte, onde a tua vitéria? L4 onde teu pecade prevale-
cia, a graga prevalece agora ¢ com maior poder. Pois assim como
todos morrem em Addo, todos ressurgirdo para a vida em Cristo.
Porque assim como a morte foi trazida por um homem, por ele
(Jesus) chegou a resswrreicdo dos mortos, O primeire Addo e seus
filhos foram criados de elementos efémeros; conseqitentemente,
aquilo que era composto devia ser decomposto; o segundo Adio
designado como ¢ homem filoséfico foi criado de elementos puros
que se tornardo eternos. O que é constituido de substﬁnf‘i‘g simples
e pura permanece indestrutivel por toda a cternidade™, Assinr;
Senior afirma: $6 uma coisa jamais morre!*, continuando viva e
em perene ampliagdo depois que o corpe for transfigurado na
ressurrei¢io dos mortos, no dia de Juizo Final; eis por que a fé
testemuntha a ressurrei¢do da carne e a vida eterna apds a morte.
Entdc o segundo Addo dird ao primeire Adfo e a seus filhos ™
Vinde, benditos do meu Pai, herdai ¢ Reino eterno que foi preparado
para vés desde o principio da obra'; comei o meu pio e tomai o
vinho que misturei para vés, j4 que tudo isto foi para vés preparado.
Quem tiver ouvidos para ouvir que ouga 0 que o espirite da Doutrina
diz aos fithos da Ciéncia acerca do Addo terrestre e celeste, aludidos
pelos fildsofos nes seguintes termos: Quando tiveres obtido dgua da
terra, ar da dgua, fogo do ar e terra do fogc»l 0 entdo possuirds toda
a nossa Arte de um modo perfeito” etc.

Nesta passagem, ¢ que ¢ particularmente interessante é o
paralelo do “lapis” ou da “aqua sapientum” com o segundo Addo
que, através da citagio de HERMES em SENIOR, conecta o Cristo
com a doutrina de Anthropos da alquimia. Cristo € identificado aqui
com ¢ “homo philosophicus”, o microcosmo (fig. 214) que ¢ ao
mesmo tempo o “Uno que néo morre e que vivifica tudo o que estd
merte”. O “homo philosophicus” tem aparentemente um duple
sentido: por um lado significa “o Uno”, isto é, a tintura ou o “elixir

146, Compare-se com RUSKA, Turbg, p. 1823 e 115s.

147. Uma citagio de HERMES em: SENIOR, De chemio, p. 71s (também Bibl
chern. 11, p. 227a): “Est mundus minor <i.é, o microcosmo = ser humano:>. ltem est
unum quod non moritur, quamdiu fuerit mundus, e vivificat quodlibet mortuum” etc.
[Ele ¢ um mundo menor. Da mesma forma ha algo que nio morre enquanto existir o
mundo, e reanima tudo o que estd morto.) A cita¢do refere-se 4 “aqua philosophica”.
SENIOR & um cognome de MUHAMMED IBN UMAIL, anribuido, sem certeza, ac séc.
X

148. aos fildsofos.

149. Mt 25,34; em vez de “fundacio do mundo” aqui é o inicio do “opus™.

150. Uma citacio de ARISTOTELES; comp. com Rosgrium {Art. qurif, 11, p. 185).
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Fig. 213. O miiagre da fonte: Moisés golpeia a rocha e a Agua jorra.
Bible moralisée {séc. XIII)

vitae”, mas por outro alude ac homem interior, imortal, idéntico ao
Anthropos ou pelo menos relacionado com ele (v. th. ﬁgs 117 195
e outras). Esta doutrina ¢ desenvolvida por PARACELSO!®

A Aurora prossegue no mesmo estilo e dd, na sétima Parébola, 477
uma “confabulatio dilecti cum dilecta” {conversa do bem-amado
com a bem-amada), isto é, “o didlogo amoroso de Cristo com sua
Igreja” (Bfblia de Lutero), e termina com estas palavras: “Vé, como
é bom e prazeroso para dois habitar num sé! Facamos pois aqui trés
moradas: A primeira, para ti, a segunda, para mim e a terceira, para

151. JUNG, Estudos Algufmicos [pardgrs. 165s e 203s),
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nossos filhos, pois dificilmente uma corda tripla se rmnpels2 » O

autor relaciona estas wés moradas com o Liber trium verborum de
KALIDl 3, As trés palavras “onde toda a Ciéncia se oculta” devem
“ser transmitidas aos devotos, isto ¢, aos pobres... do primeiro ao
dltimo homem.” As txés palavras sdo: “Durante trés meses a dgua
preserva o feto no ventre materno, durante trés meses o ar o aquece
(e) o fogo o protege durante o0 mesmo perfodo de tempo.” “E esta
palavra — acrescenta KALID - e esta douirina e a meta obscura sio
abertas, de modo que se veja a verdade”.

Ainda que, de acordo com o texto acima, as rés moradas sejam
destinadas ao “sponsus Christus” e, como se supde, & “Sapientia®
como “sponsa”, a palavra final é da “Sapientia” que oferece duas das
moradas ao adepto e aos filésofos filhos da sabedoria. A “corda
tripla” (fig. 215) é em primeiro lugar uma referéncia a intima liga¢do
entre a “Sapientia” e seus adeptos; no entanto, de acordo com a
mengio feita por KALID as “tria verba”, ela também significa o
processo triplice que leva “corpus” “amma" e “spiritus™ da substin-
cia de ransformacdo a uma unifo @l:erri,at1 (figs. 185, 196). O que
& unide, isto &, a ligagiio (em seu sentido quimico) € o resultado do
“opus”, ou methor, o “filius philosophorum”, o lapis, de certo modo
comparavel ao “corpus mysticum” da Igreja (fig. 234): Cristo € a
videira, o todo; os discipulos s30 05 ramos, as partes. De fato, o autor
deste tratado d4 aimpressdo de ter introduzido a Sagrada Escritura
na alquimia, como o acusaram e nio sem razdo. E espantoso
constatar como ele faz as mais extraordindrias exirapolagbes de
consciéncia tranqilila, sem saber o que est4 fazendo. Como ji mostrei
em meu livio Paracelsica, em PARACELSO podemos observar uma
atitude semelhante, cerca de duzentos anos depois, tal como no
autor do Aquarium sapientum. O autor da Aurora conhece profun-
damente a Vulgata, dando-nos a impressdo de ser um sacerdote,
Segundo o testemunhe do humanista PATRITIUS, a filosofia hermé-
tica nio era de forma alguma considerada como algo de oposto ao

152, Aurora 1, Cap. XI1, sétima pardbola (p. 129).

153. Art. qurif. |, p. 352s. KALID o mesmo que “Kallid”] refere-se ao principe
omfada KHALID IBN JAZID (fim do séc. V). No entante, hd moiivos suficientes para
se acreditar que este tratado nao tenha sido escrito por ele. (Comp. com LIPPMANN,
Entstehung und Ausbreitung der Alchemie, 11, p. 122, onde também é indicada a
bibliografia sobre esta questio.) — “Os pobres” = nome dado 3quele que busca e
investiga. Compare-se com “les poures hommes évangélisans” em RUPESCISSA, La
vertu et le propriété de la quinte essence, p. 31.

154. O processo aqui tem irés partes, contrariamenie 3 reparii¢io em quairo dos
gregos. Mas isso poderia ser devido 4 analogia com os nove meses da gravidez.
Compare-s¢ esta passagem com a parte 11, cap. 11 deste volume e KALLID, op. cit. (Art.
aurif. 1, p. 358s).
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Fig. 214. Simbolo da transformago henmética: o “homo philosophicus™ como
Mercurius,
NORTON, Mercurius redivivus (1630)
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cristianismo eclesidstico. Pelo contrdrio, nela se via um suporte da
fé crista. Por esta razio PATRITIUS pediu ao papa GREGORIO XIV,
na introdugéo de seu livro, que deixasse HERMES ocupar o lugar de
ARISTOTELES™®®,

O texto da Aurora tein uma importincia histérica, pelo fato de
ser pelo menos duzentos anos posterior aos escritos de KHUNRATH
{1598) e de BOHME (1610). E curioso notar que a primeira obra de
BOHME rambém se intitula Aurora, ou o sol do amanhecer. Serd que
BOHME conhecia pelo menos o titulo da Aurora consurgens?

) Melchior Cibinensis e a pardfrase alquimica da Missa

A identificaciio do “lapis™ com Cristo temn igualmente uma fonte
num documento interessante do infcio do século XVI. Seu titulo o
comprova. O texto foi enviado ao rei LADISLAU da Hungria e da
Boémia. O autor chamava-se NICOLAUS MELCHIOR VON HER-
MANNSTADT'*®. Ele representou o processe alquimico sob a forma
de Missa (fig. 216):

Introitus missae...: Fundamentum vero artis est corporum solutio.
[O fundamento da obra é a dissolucdo dos corpos.]

Kyrie, fons bonitatis, inspirator sacrae ariis, a quo bona cuncta tuis
fidelibus procedunt, Eleison. [Senhor, fonte de todo bem, inspi-
rador da Arte sdgrada, do qual procedem todas as coisas boas para
os teus fiéis, tende piedade de nés.]

155. PATRITIUS, Nova de universis philosophia.

156. Nio confundir com MELCHIOR, cardeal e bispo de Bressanone, a quem se
atribui o tratado Ein Philosophisch Werck unnd Gesprech von dem Gelben und Roten Man
(em: Aurei velleris tractatus 111, p. 300s.), Nosso autor ¢ o capeldo NICOLAUS MEL-
CHIOR. SZEBENI, astydloge da corte do rei depois de 1490, L permaneceu ainda apds
amorte de WLADISLAW il, e sob o reinado de LUfS II (1506-1526), Apés a derrota de
Mohacs (1526) e a morte de LUIS II, MELCHIOR refugiou-se na corte de FERNANDO
1, em Viena. Este mandou executd-lo em 1531. Nosso documento, portanto, deve ter
sido redigido antes de 1516. LADISLAU, “Ungariae et Bohemiae rex” (Rei da Hungria
eda Boémia) e WLADISLAW [I, que se tornou rei da Bofmia em 1471 e rei da Hungyia
em 1490, sc uma e a mesma pessoa. No texto hd a seguinte observagiio: “ad
extrpandum turcam” (para expulsar o turco). Na realidade, Buda (de Budapest) sé
foi conquistado pelos turcos em 1541; o pais, no entanto, jd sofria hd muito tempo a
agressdo dos turcos, - O texto citado encontra-se em; Theatr. chem. (1602) I1I, p. 853s.
Titulo exata: Addam et processum sub forma misae, a Nicolao Melchiori Cibinensi,
Transilvano, ad Ladislaurn Ungariae et Bohemiae Regem olim misswm (“Cibinensis” de
“Cibiu” = Szeben).
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Fig. 215. A conclusio do processe: “oculatus abis™ (provido de othos,
prossegues teu caminho). Hermes, coma Anthropos com o artifex ¢ a soror,
ligados pela corda tripla; embaixo: Hércules, simbolo predileto dewdo & 88US
trabathos (“opera”); ao fundo, a escada que ja nBo é

Mutus liber {1702)
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Rg. 216. O artifex como sacerdote; a esquerda, & Terra amamentando o
Mercuriug crianga: “matrix eius terra est” (Tabufa smaragdina).
MELCHIOR CIBINENSIS, Symbofum in: MAIER, Symbola aureae mensae (1617}

Christe, Hagie <!>, lapis benedicte artis scientiae qui pro mundi
salute inspirasti lumen scientiae, ad exstirpandum Turcam <!>,
Eleison. {Cristo, Santo, bendita pedra do saber da Arte, que
acendeste a luz da Ciéncia para a salvagdo do mundo, para
expulsar os furcos, tende piedade de néds.]

Kyrie, ignis divine, pectora nostra juva, ut pro tua laude pariter
sacrameiita artis expandere possimus, Eleison. [Senhor, fogo
divino, assiste nossos cora¢des, a fim de que para a tua gléria
possamos propagar os sacramentos da Arte, tende piedade de
nés.]

Gloria in excelsis... (simples invacagiio)

Collecta (ora¢do que precede a leitura da Eplstola) O pensamento
principal é que o “famulus tuus N.N.” exerca a “sagrada Arte da
alquimia” para a gléria de Deus e a propagacio da fé cristd ().

Epistola (simples invocacao.)
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Graduale (canto coral geraimente constituido de versfculos tirados
dos Salmos; antigamente era cantado nos degraus {gradus] do
ambdo): Surge aquila et veni auster: perfla hortum meum, et
fluent aromata illius >’ [Levanta-te, vento do norte, e vem, vento
do sul: sopra através do meu jardim e os aromas exalardo].

Versus: Descendit sicut pluvia in vellum, et sicut stillicidia, stillantia
super terram. Alleluia. O felix conditor terrae, nive albior, suavi-
tate dulcior, f(r)agrans in fundo vasis instar balsami. C Salutaris
Medicina hominum, quae curas... omnem corporis languorem...
O fons sublimis ex quo vere scaturit vera aqua vitae, in praedium
tuerum fidelium. [Ele desce como a chuva sobre um velo e como
a garoa goteja sobre a terra. Aleluia. O Santo Criador da Terra,
mais branco do que a neve, mais doce do que a dogura, perfumado
como o bdlsamo no fundo da infora. % medicina salutar dos
homens, que curas todas as fraquezas do corpo, ¢ fonte sublime,
de onde jorra a verdadeira 4gua da vida nos jardins de teus fiéis.]

Depois do Evangelho se diz uma “Ave praeclara”.

Quero ressaltar acerca disto alguns pontos essenciais (o restante
consta nas notas de rodapé): Apés a leitura do Evangelho, seguido
pele Credo CHIOR introduz ndo uma Ave Marfa, mas uma “Ave
praeclara” 58 da qual o nosso autor d4 sé o infcio, sem conclui-la.
“Ave praeclara” € o comego de um hino a Maria atribufdo a diversos
autores; entre eles, a ALBERTO MAGNO, cuja suposia autoria é
particularmente interessante para um alquimista. REMY DE GOUR-
MONT™® cita a seguinte lenda que consta ne “Registro de
Osnabriick de Santa Maria™: uma virgem, em vestes reais, teria
aparecido em sonho a Alberto, repreendendo-o por ndo demonstrar
gratiddo suficiente pelas gracas concedidas a ele pela Virgem Maria.
Apés o sonho, Alberto teria composto a “Ave praeclara”. Para um
alquimista, este texto € cheio de alusdes sedutoras:

“Ave praeclara maris stella, in lucem gentium Maria divinitus orta...

Virgo, decus mundi, regina coeli, praeelecta ut sol, pulchra lunaris
ut fulgor...

157. “Aquilo” é uma “allegoria diaboli” e “auster” uma “allegoria spiritus sancti™,
Comp. ¢. MIGNE, Index de allegoriis (P.L. QCXIX). Entre as autoridades encontramos
© conhecido alquimista ALANUS DE INSULIS (MAIER, Symbola, p. 259).

158. Convitia completar talvez com a “aqua vitae” acima mencionada, ou melhor,
com a “medicina” mencionada adiante, que na realidade é o tema principal.

159, Le Latin mystique, p. 1295,
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Fac fontem dulcem, quem in deserto petra demonstravit, degustare
cum sincera fide, renesque constringi lotes in mari, anguem
aeneum in cruce speculari (fig. 217).

Fac igni sancto patrisque verbo, quod rubus ut flamma, tu portasti,
virgo mater facta, pecu%l]i pelle distinctos ", pede, mundis labiis

cordeque prop'mquarel "

Se o texto de MELCHIOR deixa em aberto a questiio de se saber
se “praeclara” se refere 4 “aqua vitae” mencionada acima, nio deixa
duvida alguma de que “praeclara” designa nio somente a Virgem
como ¢ um verdadeiro hino de louvor a Maria. Nosso autor acrese
centa: “Ave praeclara deve ser cantada e poderiamos considerd-la o
‘Testamento da Arte’, uma vez que toda a Arte da quimica est4 nela
oculta figuradamente e bem-aventurado é aquele que compreende
esta ladainha'®%.”

Esta ladainha é um hino a Maria; provavelmente se trata do que
acabamos de mencionar e isto pode ser deduzido do seguinte texto
de MELCHIOR: a Virgem ¢ identificada com o arcanum da Arte,
talvez A base do Testamentum de RAIMUNDO LULO'®3, considerado
na época a maior autoridade neste assunto. No tratado de
KOMARIOS encontramos uma idéia semelhante, na seguinte pas-
sagem: “Ostanes e seus companheiroes diziam a Cledpatra: Em ti estd
oculto todo o terrivel e surpreendente mistério™ "

MELCHIOR, no texto que se segue, faz uma verdadeira pardfrase
alquimica do hino a Maria:

“Salve, 6 bela luminaria do céu, luz resplandecente165 do mundgé
aqui tu te unes a luz, aqui se realiza (fit) o vinculo de Marte’

160. Comp. com Gn 30,32s,

161. “Ave, estrela resplandecente do mar / Maria que nasceste divina / para
Hlwmninar os poves... / Virgem, ornamento do mundo / Rainha do Céu, predileta como
o Sol, / bela como o fulgor da Lua... / Faze-nos provar com fé sincera / da doce fonte
que jorrou da pedra do deserto / e cingit os rins que o mar banhou / e contemplar
sobre a cruz a serpente de bronze. / O Virgem, que te tomasle mae pelo fogo sagrado
/ pela Palavra do Paj / carregada em 1eu seio como a sarca ardente / faze que, assim
como o gado ¢ diferenciado mediante o pélo, / nos aproximemos de 4, / com os pés,
com labios puros e com o coragdo.”

162. “Sequentia sancti evangelij, sub tono, Ave praeclara, cantetur; quam tes-
tamentum artis volo nuncupari, quoniam tota ars chemica, tropicis in ea verbis
occuliarur, et beatus” etc.

163. Codicillus seu vade mecum aut cantilena Raymundi Lulli em: Bibl. chem. I, p.
880s.

164. Ev got xéxpuntar Shov 16 uvatipiov 18 ppiktov Kal

aapddobov (BERTHELOT, Alch grecs, IV, XX, 8).

165. Sol.

166. Referéncia a Vénus e Marte, presos na rede de Vuleano.

416



Fig. 217. A “serpens mercurialis” crucificada, a serpente de bronze de Moisés,
ABRAHAM LE JUIF, Livre des figures hidroglyphiques {séc. XVii)
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{copula martialis) e a ‘coniunctio’ de Merciirio'%, Destes tras nasce
em pﬁm%ielao lugar, no leito do rio, pelo magistério da Arte, o gigante
vigoroso " procurade por milhares e milhares apés a dissolugdo dos
réds, nio em s&guai e chuva..., mas em 4gua mercurial, nesta nossa
goma abengoada ", que se dissolve a si mesma e cujo nome &
esperma dos filésofos. Agora ele procura’’® unir-se depressa e
desposar sua noiva virgem, fecundd-la no banho, em fogo brando
(fig. 218). Mas a virgem ndo engravida logo, precisa ser beijada e
abracada muitas vezes. Concebe entiio em seu corpo e assim se forma
o embrido portador de felicidade, e tudo isto conforme 3 ordem da
natureza. Depois, no funde do vaso, aparece o vigoroso elio?_?
queimado, calcinado, descorado e totalmente morto e sem vida 1
(fig. 219). Ele pede para ser enterrado, regado com sua prépria
wmidade e calcinado aos poucos™ <, até surgir do fogo forte sob
forma resplandecente... Vé o etiope milagrosamente restabelecido e
renovado! Em conseqiiéncia do banho do renascimento ele recebe

167. “Coniunctio” de Mercurius com quem? ou “conjunctio” de dois Mercurius,
© masculino e o feminino? Parece tratar-se da unido do Sol e Luna, de Marie e
Merciirio.

168. “Hic est totius fortitudinis fortitudo fortis” [Ele € a for¢a forte de toda forga)
(RUSKA, Tab. smaragd., p. 2).

169. A substincia especial com que lidou MARIA, a Profetisa e “Irmi de Moisés”
(Are. aurif 1, p. 3198): “Recipe alumen de Hispana, gummi album et gummi rubetm,
quod est kibric Philosophorum... et matrimonifica gummi cum gummi vero
matrimonio”. [Pegue alume da Espanha, goma branca e goma vermelha que € o kibric
dos Filésofos... € una-os goma com goma, num matrimdnio verdadeiro.]

170. Supostamente o sol, talvez na forma de “goma”. O coito do Sol e da Luna
no banho € um mitologema central da alquimia, celebrado em numerosas repre-
sentagdes figurativas (figs. 218, 159, 167 entre outras).

171. A saber a “caput mortuuin”, a cabega de Oslris no estado da “nigredo”. O
“etfope” origina-se igualmenie de vm ratado atribuido a ALBERTO, intitulado Super
arborem Aristotelis (Theatr. chem. 1602, TI, p. 5245.) A passagem diz: “... quousque
caput nigrum aethiopis portans similinidinem, fuerit bene lavatum et inceperit albes-
cere...” {até que a cabega negra que se assemelha ao etfope fique bem lavada e comece
a tornar-se branca...]). Na Chymische Hochzeit de ROSENCREUTZ, a presumida rainha
do drama ¢ a concubina atual do mouro. Compare-se também com Aurera I, cap. V1,
primeira pardbola.

172. A calcinagdo corresponde provavelmente 3 incineracio, e a incandescéncia
da cinza tende & vimrificagio. Esta operagio também poderia ter sua origem em MARIA
PROPHETISSA: “Vitrifica super illud Kibrich et Zubech <alias Zibeic>> et ipsa sunt
duo fumi complectentes duo Lumina.” [Vitrifique esse Kibrich e Zubech, que sio dois
vapores que envolvem duas luzes.] Art. aurif 1, op. cit,, p. 321: “Zaibac, Zeida, Zaibach,
Zaibar, Zerachar, Zibatum, id est, argentum vivum”; Zaibar = Mercurius (RULANDUS,
Lexicon) . Zibaq <drabe> = merciric (ver von LIPPMANN, Entstehung und
Ausbreitung der Alchemie, p. 409), Kibric = Kibrit (drabe) = enxofre (RUSKA, Turba,
p. 348: registro drabe; e também p. 324: “Cabritis € a radugéo latina de Kibrit
‘enxofre™).
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Fig. 218. O “Banho dos filésofos”.
MYLIUS, Philosophia reformalta (1622)

um nove nome, que os fildsofos chamam de enxefre natural, e seu
filho, que ¢ o ‘lapis philosophorum’ (pedra filosofal). V&, hd uma
coisa, uma raiz, uma esséncia 2 qual nada de exterior se acrescenta,
mas da Eual é retirado muito do supérfluo através do magistério da
Arte... E o tesouro dos tesouros, a suprema pogdo filoséfica, o
mistério celeste dos antigoes. Bem-aventurado aquele que o encontra.
Quem ¢ viu, escreve ¢ fala abertamente e eu sei que seu testemunho
¢ verdadeiro. Louvado seja Deus por toda a eternidade!™...

Aqui a liturgia chega ao fim. Segue-se uma espécie de
recapitulagdo das partes principais. MELCHIOR associa o ofertdrio
A pedra rejeitada pelos construtores e que se tornou a pedra angular.
“Isto é obra de Deus e admirdvel aos nossos olhos.” Depois vem a
Secreta, que conduz i oblagdo alquimica. O sacrificio oferecido é o
“opus”, a saber, “nostrum artificium benedictae artis alchemiae”
(nosso bendito exercicio da arte da alquimia), “que deve sempre ser
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Fig. 219, Representagio do “etiope™, que significa “nigredo”.
TRISMOSIN, Splendor solis (1582)

420



consagrado ao glorioso nome de Deus e a reforma salutar da Igreja,
por Nosso Senhor Jesus Cristo. Amém.”

Na realidade, a regeneracdo do etiope corresponde 2
transubstanciacio; mas falta a “consecratio”. A ladainha a Maria,
“Ave praeclara”, contém a transubstancia¢do como um mistério “in
gremio virginis” (no seio da Virgem), segundo a concepgdo de
MELCHIOR. Ele se apéia numa velha tradigdo. Assim, encontramos
em SENIOR ZADITH a seguinte passagem:

“A lua cheia ¢ a 4gua dos fildsofos e a raiz da Ciéncia; porque a lua
¢ a senhora da umidade, a pedra perfeita e redonda §.0 mar, donde
conclui que ela (alua) é a raiz dessa ciéncia ocultal’3”

Alua é aqui (como Isis), por ser a senhora da umidade, a “prima
materia” sob a forma da dgua, e portanto méie do “hydrolithus”
(pedra d'dgua): sinénimo do lapis, paralelo de Cristo. Como “scien-
tia” e “prima materia” sdo termos usados freqilentemente como se
fossem idénticos, a “scientia” ou “sapientia” é idéntica i lua em sua
acepcio de principio feminino (fig. 220); distoe resulta, na doutrina
gnéstica, a Sophia como mée ou noiva de Cristo.

A segnir vem a Postcommunio: “Honrai o nosso rei, que vem do
fogo”“, o iluminade e corcado por toda a eternidade com o
diadema!” A conclusde constitui uma “Completa”, visando o for-
talecimento da fé cristd e o exterminio dos turcos.

A parte 0 mau gosto deste texto, ele esclarece bastante o sentido
do nosso tema. Pelo visto, MELCHIOR reconheceu a analogia 'dos
dois “opera” e substituiu com toda a ingenuidade o “opus” indivi-
dual, em sua caréncia, pelas venerdveis palavras da Missa. MEL-
CHIOR viveu na época da Reforma. Néo tardou que em vastas regides
da Europa a missa fosse substituida pelas sacrossantas palavras de
predicadores que anunciavam de fato a Palavra de Deus, mas a seu
mode. MELCHIOR agiu mais ou menos da mesma forma. Se lhe
concedermos o direito a uma profissdo de fé subjetiva, ele se torna

173. De chemia, p. 35s.

174. Citacdc de: Tractatus aureus (Ars. chem., p. 22). E preciso acrescentar que
MELCHIOR recomenda a leitura de Lec 10 antes do Credo. Este capitulo, que aparen-
temente nada tem a ver com o tema, termina no entanto com as seguintes palavras
significativas: “Uma s coisa é necessdria: Maria escolheu a melhor parte; que ndo lhe
serd tirada.”
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Fig. 220. Representacio da Lua.
Vaticano {séc. XV}

aceitdvel. Do texto apresentado deduz-se claramente que MEL-
CHIOR sentia o processo alqufmico como equivalente ac processo
de ransubstanciagio, e que para ele era uma necessidade inelutdvel
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representar sua experiéncia’’® justamente na forma da Missa. No
entanto é bem estranho que néo tenha colocado a transubstanciagio
alquimica no lugar da transubstancia¢do da Missa, mas sim perto
do Credo, de tal modo que o Oficio acaba antes da Consagragdo. Na
segunda vers3o da recapitulagdo é omitide de novo o ponto cul-
minante do rite da Missa e hd um salto da Secreta do Ofertério
diretamente para a Postcommunio. Esta particularidade pode ser
explicada talvez por um certo temor sagrado diante da parte mais
solene e comovente da Missa, a saber, a Consagragéo. Poderfamos
supor no minime que isto seria o sinal indireto de um conflito de
consciéncia enire a experiéncia do rito atuando de fora e a vivéncia
interior, individual. Ainda que Cristo nio seja mencionado em parte
alguma como “lapis” ou “medicina”, depreende-se uma tal ident-
dade, com inegdvel certeza, no texto de MELCHIOR.

&) Georgius Riplaeus
Encontramos um testemunho adicional, que WAITE deveria ter 490

conhecido, na obra de_seu conterrdneo, o cdnego Sir GEORGE
RIPLEY de Bridlington'”® (1415-90) (v. figs. 30, 92, 196, 228, 251
e 257). A edicdo do Liber duodecim portarum, obra principal de
RIPLEY, é precedida de uma tabela das correspondéncias filoséficas
estabelecidas por B. A PORTU, Aquitanus. A tabela reproduz as
correspondéncias dos sete metais as substdncias quimicas, e os
chamados “tipos”. Entende-se por “tipos” os simbolos alquimicos,
como por exemplo as tinhuras, as idades, os signos do Zodfaco, etc.
Entre essas correspondéncias encontram-se também sete mistérios,
sendo que ao ouro é atribuide o “mysterium altaris” (a Missa), ao
passo que a sua correspondéncia alquimica é a “transmutatio” (fig.
221}, Entre os tipos de cereais é o triticum (trigo) que pertence a
esse mistério. B, R PORTU poderia ser o paracelsiano BERNARDUS
GEORGIUS PENOTUS. Este ultimo nasceu entre 1520 e 1530, em
Port-Sainte-Marie, na Guienne (parte da antiga Aquitdnia) e morreu
em 1620 no asilo de indigentes em Yverdon (Waadt), tio idoso
quanto decepcionado com o otimismo de PARACELSO, que o con-
tagiara na época de seus estudos na Basiléia. Compartilhou do
destino inevitdvel daqueles aos quais faitava o necessario senso de

175. O cardter subjetivo da vivéncia aparece na observagio intercalada do autor:
... et scio quod verum est testimonium eius” [e eu sei que o seu testemunho é
verdadeiro].

176. Bibl. chem. 11, p. 275s, e Theatr. chem. (1602) 1, p. 123.
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Fig. 221, “Arbor philosophica”: a &vore como representagéo simbdlica das fases
de tansformagio alquimica.
NORTON, Cathalicon physicum (1630)
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Fig. 222. Cristo na Arvore da Vida; em cima, seu simbole: 6 pelicano.
CRISTOFORO (), #f Sogno deffa Vergine {em torno de 1350}
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humor para compreender ¢ velho mestre e para os quais a doutrina
secreta do “aurum non vulgi” permanecia secreta demais. Seu
testemunho porém mostra que a analegia do “opus” com a Missa
também era vdlida nos circulos de PARACELSO. Este foi
contempordneo de MELCHIOR e independentemente dele poderia
ter chegado a conclusdes semelhantes que, de certo modo, pairavam
no ar. A analogia de MELCHIOR pareceu t3o significativa a
MICHAEL MAIER que este \iltimo a incluiu no sfmbolo XI de seus
Symbola aureae mensae (1617) (fig. 216), com a divisa: “Lapis, ut
infans, lacte nuiriendus est virginali.” (A pedra, cotno uma crianga,
deve ser nutrida com leite virginal.) -

Na Cantilene Georgii Riplaeilw lemos a seguinte legenda:

“Era uma Vez um nobre rei (a ‘capur corporum’); ele nio rinha
descendentes. Lamentava-se por causa de sua esterilidade: um
‘defectus originalis’ devia té&-lo afetado, embora tivesse sido ‘alimen-
tado debaixo das asas do Sol, e nic possuisse defeitos fisicos
naturais. Diz ele textualmente: ‘Ai de mim, infelizmente receio e sei
com certeza que se ndo obtiver imediatamente a ajuda das espécies,
nio poderei procriar. Mas com grande espante ouvi que poderia
renascer pela drvore de Cristo’ (fig. 222). Ele deseja entio voltar ao
venire materno e dissolver-se na ‘prima materia’. A mée o encorajou
e o escondeu debaixo de suas roupas, até encarné-lo de novo nela e
através dela. Engravidou e durante a gravidez comia carne de pavio
e bebia sangue do ledo verde. Finalmente deu i luz a crianca que
era parecida com a lua, transformmande-se depois no esplendor do
sol. O filhe tornou-se rei novamente, O texto diz: ‘Deus te concedeu
as armas maravilhosas e brilhantes dos quatro elementos, em cujo
centro estava a virgem redimida (virgo redimita).’ Dela jorrava um
balsamo maravilhoso e sua face brilhava radiante, ornada com a
pedra preciosa. Em seu colo porém estava deitado o lefo verde!”®,
de cujo lado escorria sangue (fig. 242). Ela foi coroada com um
diadema e colocada como estrela o Empireo. O rei tornou-se um
triunfador supreme, um grande médico que curava todas as doengas,
um redentor (reformator) de todos os pecados,”

Isto, no tocante i Cantilena. Em outro trecho, RIPLAEUS diz!”*:

177. Opera, p. 421s [traducdo livre e resumida. A versdo completa encontra-se em
Mysteriunt Coniunctionis I1]. Compare-se com Aurera I, cap, X, quinta parabola.

178. O termo também ¢ usado como sindnimo de “unicérnio”,

179. Op. cit,, p. 1.
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Fig. 223. A “mortificatio” ou “nigredo” e a “putrefactio”. Sol e Lua apbs a
conjunciio, vencidos pela morte.
MYLIUS, Philosophia reformata (1622)

“Crist? dizia: ‘Quando eu for elevado ao céu, tudo atrairei para
mim. % A partir do momento em que as duas partes crucificadas e
inanimadas se desposarem, homem e mulher serdo sepultados ao
mesmo tempo (fig. 223) para depois serem novamente vivificados
pelo espirito da vida. Em seguida devem ser elevados ao céu, a fim
de que corpo e alma sejam transfigurados e entrenizados por sobye
as nuvens; depois atrairdo todos os corpos para a sua prépria
dignidade (fig. 224).”

Se nio nos esquecermos que o auter, longe de ser um leigo, é 493

um cénego erudito, torna-se dificil supor que ndo tivesse conseiéncia
do paralelo com as idéias dogm4ticas mais importantes. Na verdade,
em ponto algum afirma diretamente que o “lapis” ¢ o Cristo; no

180. Jo 12,32,
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Fig. 224. A fransfiguracdo dos corpos representada pela coroacio de Maria.
Codex Germanicus {1420}

entanto, & ficil reconhecer as figuras sagradas nos papéis do rei e
da virgem-mae, RIPLEY deve ter escolhido propositalmente tais
paralelos sem a consciéncia de estar cometendo uma blasfdmia. O
tipégrafo CONRAD WALDKIRCH, na Basiléia, teria derramado uma
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MAIER, Scrutinium chymicum (1687)

chuva de fogo e enxofre sobre ele. RIPLEY pertencia a um tempo em
que Deus ainda morava na natureza com os seus mistérios e em que
o mistério da salvagdo se operava em todos os niveis do ser; isto
porque os fenémenos inconscientes ainda viviam numa participagdo
paradisiaca e imperturbdve! com a matéria, sendo nela experimen-
tados.

Em minha juventude encontrei um dltimo vestigio desta visdo
medieval do mundo na seguinte experiéncia:
Tinhamos naquela época uma cozinheira origindria da Floresta
Negra, na Sudbia, cuja incumbéncia era a de executar as vitimas do
galinheiro destinadas a nossa cozinha. Tratava-se de galinhas ands,
cujos galos se caracterizavam por uma especial agressividade e
criueldade. Um deles ultrapassava todos os outros sob esse aspecto
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e minha mie encarregou a cozinheira de despachar o malfeitor para
o almogo domingueiro. Cheguei no momento exato em que ela trazia
para casa o galo decapitade, dizendo 4 minha me: “Apesar de ter
sido tdo ruim ele teve uma morte cristd. Antes que eu lhe cortasse a
cabega gritou: ‘Perdoa-me, perdoa-mel’ Agora, apesar de tudo, ele
vai para o céu!” Minha mée respondeu, indignada: “Que bobagem!
Sé as pessoas humanas v3o para o céu”, ac que a cozinheira
retrucou: “Ora, as galinhas tém seu prdprio céu, assim como as
pessoas tém o delas” — “Mas sé os seres humanos tém uma alma
imortal e uma religido”, disse surpresa minha mie. “N3o, ndo &
assim”, respondeu a cozinheira; “os animais rammbém tém aimas 2
¢ada um tem seu préprio céu: os cachorros, gatos e cavalos, porque
no tempo em que o Salvador dos homens veio para a terra, o Salvador
das galinhas também veio para as galinhas e por isso elas também
tém que se arrepender de seus pecados antes de morrer, se quiserem
ir para o céu.”

O modo de ver as coisas de nossa cozinheira era um vestigio
folclérico daquele espirito que conseguia ver o drama da salvagdo
em todos os niveis do ser, descobrindo-o também nas misteriosas e
incompreensiveis transformagdes da matéria.

No que diz respeito as particularidades do nosso texto, o rei
enfermo — que néo obstante nascera perfeito — € 0 homem que sofre
de esterilidade espiritual. Na visdo de ARISLEU o campo ¢ estéril
porque nele sé se unem os iguais em vez de se unirem os opestos.
Qs filésofos aconselham ao rei que una seu filtho & sua filba a fim de
fertilizar de nove o campo através de um incesto de irméo-irma (fig.
225). Para RIPLEY trata-se de um incesto de mée-fitho. Ambas as
formas sdo familiares & alquimia e constituem o protétipo das bodas
régias (fig. 32). Este coito endoglmico é uma varjante da idéia do
Uréboro que, por sua natureza hermafrodita, fecha o cfrenlo sozinho,
Em ARISLEU, o rei sabe que é rei por ter um filho e uma filha, ao
passo que seus siditos ndo os tdm devido a sua esterilidade. A
“gestatio in cerebro” (a gestagdo no cérebro) 181 sndica contetidos
psiquicos ou, mais exatamente, um par de opostos psiquicos capaz
de tornar-se criativo por si mesmo (fig. 226). No entanto o rei nido
permitira até entdo que seus filhos procriassem, por reprimir e
ignorar a manifesta¢do de seus impulsos de vida. E como se nfo

181. “Meo in cerebro gestavi® [Gestei-o em meu cérebro}. (Visio Arislei em: Art.
aurif. 1, p. 147).
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Fig. 226. Conjungio dos opostos no vaso hermético ou na dgua(= inconscienta}.
Trésor des trésors (1620-1650 aprox.)
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Fig. 227. Coniunctio. Uma figura fantéstica e hibrida,
BRANDT, Hexastichon (1503}

tivesse conscientizado a existéncia de seus filhos e s6 tivesse apreen-
dido o seu sentido apds o consetho dos filésofos. A culpa da
esterilidade reside na projecdo inconsciente da impossibilidade de
prosseguir em seu “desenvolvimento” ou “redengio”, enquanto os
conteddos inconscientes ndo forem integrados & consciéneia. O par
irmao-irma representa o inconsciente, ou seja, um conteitdo impor-
tante do mesmo (fig. 227). Um psicdlogo contemporineo teria
aconseihado o rei a lembrar-se da existéncia de seu inconsciente,
pondo com isso um termo A estagnagdo. Como sempre acontece em
casos semelhantes emerge entdo a superficie uma oposigéo, isto &,
um conflito penoso que nos faz compreender facilmente por que o
rei preferia continuar inconsciente de seu conflito. Uma vez que
nunca faltam ao conflito complicages morais, ele é adequadamente
representado — sob este ponto de vista — por um incesto moralmente
chocante. Em RIPLEY o incesto com a mie ¢ de fato disfar¢ado sob
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Fig. 228. O rei emplurnado que devora suas plumas, alimentando-se com elas.
Ripley Scrowls
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a antiga forma de rito de adegdo; mas nem por isso a miie deixa de
engravidar. O fato de o rei desaparecer debaixo das roupas da mie
corresponde 4 dissolugdo total %2 ¢ Gabricus no corpo de Beya, na
segunda versio da Visio Arislei'®®. O rei representa a consciéneia
dominante, a qual, no decorrer do ‘confronto com o inconsciente, ¢
engolida por ele, o que produz a “nigredo” (figs. 34, 137, 219 e
outras), a saber, um estado de escuridio, que finalmente conduz a
uma renovagiio e ao renascimento do rei,

Fig. 229. A Aguia como simbolo do esplrito que se eleva sabre a matéria.
Hermaphraditisches Sonn- und Mondskind (1752)

Aesranha idéia da “nutrigdo do rei sob as asas do sol” (fig. 228)
poderia referir-se 3 passagem de Malaquias (4,2), que antecipada-
mente racionalizou a adoragie de Cristo como Helios ou Sol,
tendéncia & qual AGOSTINHO se opéds: “Mas para vés que temeis o
meu nome, nascerd o sol da justica e a salvagdo estard nas suas asas:
v6s entdio saireis e saltareis como os novilhos de uma manada’®®”

182. “... et includit eun in suo utero, quod nil penitus videri porest de eo.
Tantoque amore amplexata est Gabricum, quod ipsum totum in sui naturam concepit,
et in partes indivisibiles divisit” [... e ela o encerrou em seu titero, de tal modo que dele
nada mais se via. E ela abragou Gabricus com tanto amor que o absorveu por inteiro
€m sua natureza, e o dividiu em partes indivisiveis.) [Compare-se com pardgr. 439,
nota 49 deste volume].

183. A passagem correspondente na Vulgata diz: “et orietur vobis timentibus
ncmen meum sol justitiae ef sanitas in pennis eius: et egrediemini er salietis sicut vinali
de armento”.
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Fig. 230. O paviio surgindo da retorta.
(sbe. XV
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Fig. 231. Mercurius como virgem (Pandora) e “arbor philosophica”
REUSNER, Pandora (Basiléia, 1588)
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Esta passagem sempre fora compreendida como uma profecia mes-
sidnica, e certamente RIPLEY a conhecia. As asas do sol™ ™" corres-
pondem a uma imagem antiqiifssima que tocava de perto ¢ hebreu
MALAQUIAS: o simbolo egipcio do Sol. Quem for alimentado pelo
sol & o filho de Deus, isto &, o rei >,

Do mesmo modo que Arislen, o filho morto do rei, é de novo
trazido & vida pelos frutos da drvore filoséfica, assim também em
RIPLEY o rei enfermo deve ser curado por uma ‘species” particular.
Deve entender-se por isto um “péopakov fwifs”, um “elixir vitae”, A
drvore pela qual ele deve renascer por um lado ¢ a cruz de Cristo
(fig. 222} e, por outro, a drvore imortat de frutos milagroses da visdo
de Aristeu (figs. 188 e 189). O alimento da mée durante a gravidez
consiste em carne de pavio e sangue. O pavéo é um antigo simbolo
cristio do Salvador; no entanto, nio é certo que RIPLEY conhecesse
este fato, O pavio ne entanto (figs. 230 e 111) é uin parente préximo
da Fénixl%, que RIPLEY sabija ser um s{mbolo de Cristo (v. as figuras
do “Ripley-Scrowle”). O ledo verde, de cujo lade ferido sai sangue,
repousa no colo da virgem'®’. Trata-se pois do simbolismo da
Comuthio e da chaga no flanco de Cristo deitado no colo da Pieta.
O lefio verde é uma forma de transformacgdo do Mercurius'®

184, As penas da fénix e outros pdssaros tém um papel importante na alquimia
em geral e partdculanmente em RIPLEY {compare-se ¢om Scrowle em: Theatr. chem.
Brit., p. 375s; e ainda figs. 229, 266, 270).

185, Gloria mundi em: Mus, herm.,, p. 221: “<lLapis> per Solem et Lunam
generatus...; Primum namque suum parfum in lerra accepit, et tamen frangitur,
destruitur, et mortficatur... per vaporem generatur, et denuo nascitur, cum vento in
mare venii... adgue cum vento ex mari in terram venit, et cito iterum evanescit... Et
quamwvis cotiidie denuo nascatur, nihilominus tamen ab iritic mundi ille fuit...” (O
lapis gerado pelo Sol e pela Lua nascen primeiro sobre a terra, no entanto, foi
quebrado, desoufdo e aniquilado... ¢ novamente gerado pelo vapor, e renasce e &
levado pelo vento até o mar e, com o vento, do mar para a tetra, € de povo se evapora
rapidamente... E apesar de renascer diarfamente, ela existiu desde o princ(pio do
mundo]. {Compare-se com Jo 1,1 € 15.)

186, Compare-se com CAUSSINUS, De symbolica Aegyptiorum sapientia, p. 71, cf.
v. “phoenix™.

187. O ferimento do ledo significa o seu sacrificio e mortificagio no processo. Ele
também é representado mutilado, com as patas cortadas. Compare-se com p. ex.
REUSNER, Pardora, p. 227, Mencione-se igualmente o unicérnio ferido, deltado no
colo da virgem (fig. 242 e outras),

188, RULANDUS, Lexicon: “Leo viridis, quorundam opinione aurum™ [o ledo
verde € ouro na opinido de muitos].
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Fig. 232. Glorificagio do corpo sob a forma da Coroagdo de Maria. Em lugar do
Fitho se encontra a Sapientia (Hermes senex). O Esplrito Santo é representado
separadaments. Trata-se da produgio da quaternidade. Embaixo: & extragio do
espirito de Mercurius a partir da “prima materig”,

REUSNER, Pandora (1588}
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A mie, como instrumento do novo nascimento, é idéntica 3 499
Arvore. Na Pandora de 1588, a 4rvore é re%ssentada sob a forma de
uma virgem nua e corecada (Pandora) (fig. 231). A “arbor
philosophica” é um simbolo conhecido e representa o processo
filosdfico, Quando RIPLEY fala da drvore de Cristo identifica a cruz
de Cristo!? (figs. 188, 221 e 222} com a drvore miraculosa.

Finalizando o processo, hd uma apoteose da Virgem-Mi3e. A 500
Pandora acima mencicnada implica uma representa¢do da apoteose
sob a forma de wna elevagiio de Maria, da “assumptio Beatae Mariae
Virginis” (fig. 232). Apds a sua morte seu corpe reuniu-se novamente
4 alma por um milagre divino e ambos foram recebidos no céu. Esta
concepgéo foi recentemente promulgada a dogma. Na figura, Maria
é designada por “terra, corpus, lyb, die wonn der jungfrowenn
wardt” (terra, corpo, corpo que se tornou a gléria da Virgem); a
pomba pousa sobre ela e Deus-Pai (?) a abengoa, tocando-a A direita
com a miao. Ela & coroada. A figura de Deus que segura o globo
terrestre traz a inscrigfio: “anima, Seel, Jesse pater, filius et mater”,
“Mater” é uma referéncia 4 rainha do céu entronizada ao lado dele,
o rei; nela, a matéria da terra, transfigurada em seu corpo de
resswrrei¢do, é integrada 2 divindade 1A sua esquerda hd uma
figura de barbas, igual 3 de Deus-Pai, com a inscri¢do: “Sapientia,
Wryssheit” (Sabedoria). Na parte inferior da imaggn vé-se repre-
seittada a libertagdo da “rebis” da “materia prima” *“. O todo tem a
forma de mandala enquadrada pelos simbolos dos evangelistas. Na
margem inferior da imagem hd a seguinte inscrigdo: “Figura speculi
Sanctae Trinitatis, Gestalt des Spieﬁ)els der Heiligen Dryheit” (Figura
especular da Santissima Trindade 3.

RIPLEY caracteriza seu rei como triunfador, Salvador de todos 501
os enfermos e Redentor de todos os pecados. Ao fim do Rosarium
(1550} hd uma imagem do Cristo ressuscitade com a inscrigdo (fig.
234): “Nach meinem viel unnd manches leiden unnd marter
gross/Bin ich erstanden, clarifiziert, und aller mackel bloss” (Depois

189, P. 225.

190. Para mim, permanece uma questio em abetio saber se a alquimia sofreu
influéncias germénicas, p. eX. justamente o simbolistmo da drvore.

191. Compare-se com a visio de GUILLAUME DE DIGULLEVILLE [pardgrs. 3153
deste volume].

192, Esta estranha representacao poderia referiv-se ao “piscis Jevatus de profun-
do” [peixe tirado das profundezas] em AGOSTINHO. Compare-se com as minhas
explicagdes em: Mysterium Coniunctionis 1, cap. Iil.

193. Esta imagem remonta ao Codex Germanicus N°® 598 (fig, 24): Das Buch der
heiligen Dreifalcigkeit und Beschreibung der Heimlichkeit von Verdnderung der Metallen.
Offenbahret Anne Christi 1420, (Compare-se com figs. 233 ¢ 235.}
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Fig. 233. Quaternidade cristé: o trés e o um {Maria).
Escola Francesa (1457)

de muitos e varios sofrimentos e grande martirio/ressuscitei,
clarificado e livre de toda macula}.

h) Os epfgonos

Chameo de epigonos os autores do sée. XVIl, época que presen-
ciou o apogeu da alguimia, mas também o infcio de sua decadéncia
quando a mistica separou-se cada vez mais nitidamente da fisica.
Por um lado, a tendéncia mistico-filoséfica se definia com mais
evidéncia e, por outro, a quimica propriamente dita comecgava a



delinear-se com maior precisfo. A era da ciéncia natural e da técnica
comec¢ava a sua ascensio e a atitude introspectiva medieval
aproximava-se de seu declinio. Os valores religiosos e metafisicos

C SN

Fig. 234. O Cristo Ressuscitade como simbolo do “filius phllosophorum®.
Rosarium philoscphorum (1550)

mostravam-se cada vez mais inadequados para a expressio do
material de vivéncias animicas que o “opus alchymicum” trazia
tona. Foi a psicologia empirica, surgida varios séculos depois, que
langou uma nova luz sobre os obscuros contevidos psiquicos das
experiéncias herméticas.

Na literatura do fim do séc. XVl e inicio do séc. XVII, a 503
especulagio mistica, provavelmente estimulada pelo humanismo e
pelo cisma da Igreja, emergiu dos véus que encobriam os mistérios
ancestrais, 3 medida que os autores iam conseguindo expressar o
indizivel mediante palavras e imagens. O simbolismo imagfstico, as
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vezes bem grotesco, que produziam, ndo contribuia em nada para a
elucidagdo do arcano e também o desvalorizava aos olhos do
profano, acelerande o declinio da sabedoria hermética. O quanto a
cultura espiritual européia perdeu com isso comega a ser percebido
em nossos dias pelo eniendimento psiquico mais acurado, que
assiste 4 desorganiza¢io sem precedentes da Europa. Afertunada-
mernte a perda ndo € irrepardvel: “Natura tamen usque recwrret”
(Expulse a natureza & forga e ela volta correndo).

Mencionarei ainda alguns paralelos do Cristo com o “lapis”,
tirados dessa literatura.

No tratado De arte chimicalw, de um autor an&nimows, hi ugg
paralelo de Mercurius com a Virgem Maria. Diz o texto: “Ouve’
esta pardbola profunda: o céu etéreo fora fechado a todos os homens
de modo a fazé-los descer aos infernos e 14 ficarem presos para
sempre. Mas Cristo Jesus abriu o portal do Olimpo etéreo e libertou
o reino de Plutéoe a fim de libertar as almas quando um titero virgem,
com a ajuda do Espirito Sante, por um mistérie insondével e pelo
mais profundo sacramento, fez com que a Virgem Maria recebesse
o que de mais sublime havia no céu e na terra; finalmente ela deu
4 luz ¢ Salvador do mundo inteiro que, por sua imensa bondade,
salvard a todos os perdidos pelo pecado, se o pecader a Ele se voltar
com freqliéncia. Mas a Virgem permaneceu incorrupta e intacta; por
este motivo o Mercurius é equiparado e néo imerecidamente (non
imimerito...aequiparatur) i divina e gloriosfssima Virgem Maria.
Mercurius é virgem, uma vez que jamais muitiplicou ne ventre da
terra qualquer corpo metélico e ndo obstante gerou-nos a pedra
através da solugio do ‘céu’; iste significa que ele abre o ouro e dele
retira a alma, que deves compreender como sendo a divindade

194. Art. aurif. [, p. 375s.

195. O auvor seria o proprio MARSILIUS FICINUS (1433-1499). MANGETUS é
dessa opinido (Bibl chem. II, p. 172). O tratado deve estar contido nas obras completas
de FICINUS (Basiléia 1561 e 1576). (SCHMIEDER, Geschichte der Alchemie, p. 235,
Compare-se também com FERGUSON, Bibliotheca chernica 1, p. 268 € KOPP, Alchemie
I, p. 212). Mas o tratado fem: Art. aurif 1, p. 596] menciona o assassinate de PICUS
MIRANDULANUS: “Quis non intempestivam Pici Mirandulani necem lacrymis non
madefacere?” [Quem ndo derramaria Kgrimas pelo assassinato absurdo de Picus
Mirandulanus?} Isto 56 pode dizer respeito ao sobrinho de grande PICUS, chamado
GIANFRANCESCO PICO BELLA MIRANTIOLA, assassinado em 1533, Este “terminus a
quo” situa-se 34 anos apds a morte de FICINUS, A referéncia (Art. aurif I, p. 625) ao
padre minorita ULMANNUS e ao seu tratado iluminade deve indicar antes um autor
alemdo de meados do séc, XV1. O tratado de ULMANNUS rem possivelmente a ver com
© Dreifaltigheitsbuch. Aindicagdo de SCHMIEDER ¢é inexata. De acordo com as minhas
pesquisas o tratado ndo consta da edigio de Basiléia.

196. 0 texto tem um erro de impressio: ¥auri” em vez de “audi”. Compare-se com
Art. aurdf. 1, p. 608: “audi similitudinem arduam”.
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(divinitatem). E ele a leva em seu ventre por um curto espago de
tempo ¢ a transmite 1o Momente exato a um corpo purificado. Daf
é que nos vem o Menino, isto &, o ‘lapis’, através de cujo sangue os
corpos inferiores sdo tfapsformados (tncta) e reconduzidos sios e
salvos ao céu dourado

Enquanto “anima mundi”, o Mercurius pode ser comparado &
wapbévos vo¥f pwtds (Virgem da Luz) gndstica e a virgo Maria cristd
(figs. 8, 105, 107, 164, 165, 208) ou até “equiparado” a ela como
quer o texto. Nota bene, apenas estou reproduzindo a opinido do
nosso autor anénimeo. O “puer” torna-se entdo o “fillius macrocosmi”
(figs. 64, 192, 214, 234 e outras) e, como tal, uma analogia de Cristo.
O autor chega também 4 mesma conclusfo ao comparar a natureza
do corpo de Cristo ao efeito da pedra: “No corpo de Cristo — pelo fato
de nunca ter cometido pecado algum, e devido & unifio miraculosa
da divina esséncia — havia uma tal afinidade (affinitas} dos elemen-
tos e uma tal coesio (colligatio) entre eles, que jamais ele teria
morrido se ndo tivesse procurado a morte por sua prépria e livre
vontade, a fim de redimir a humanidade; foi por esta {iltima que Ele
veio a0 mundo’*>.”

Como se sabe, ocorre no “lapis”, em vez do conflito caético dos
elementos, sua coesdo reciproca e a mais intima, o que torna a pedra
incorruptivel, razéo pela qual esta, na opinido do autor, tem o mesmo
efeito que o sangue do Redentor: “sanitatem atque vitam diuturnam
in foelicitate.,.: propter quam praecipue lapis noster est peten-
dus”'® (satide e vida longa de felicidade...: para chegar a isto
deve-se buscar em primeiro lugar a nossa pedra).

A série de obras de autores incertos pertencem os escritos
freqiientemente citados de BASILIUS VALENTINUS (pseuddnimo}
que parece ter vivido no infcio do sée. %xv%°% JOHANN THOLDE (por
volta de 1600} de Frankenhausen, na Turingia, ¢ considerado o
provdvel autor das obras de BASILIUS VALENTINUS, as quais
apareceram a partir de 1602, Symbola aureae mensae (1617) de
MICHAEL MAIER é uma das primeiras obras nas quais VALENTINUS

197. Op. cit., p. 582.

198, Op. cit,, p. 626.

199. Op. cit., p. 627.

200. Segundo indicagio de SCHMIEDER (op. cit., p. 197s), o imperador Maxi-
miliano deve ter ordenado em 1515 uma pesquisa, nos conventos beneditines, para
descobrir s& um monge com esse nome constava dos registros. O resultado, porém,
fora negadvo. Esta informagio parece ndo merecer crédito. Do mesmo modo ndo
parece existr manuscrito algum, que pudesse ter sido publicado antes do sdc. XVII.
{Compare-se com KOPP, op. it., p. 31.)
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509

é mencionado. Segundo MAIER a autoria destes escritos é total-
mente incerta. Diz ele: “Obscurus omnibus manere quam innotes-
cere maluit.” [Ele preferiu permanecer obscuro a todos e ndo
tornar-se conhecido.] Por seu estilo, os escritos de VALENTINUS
pertencem incontestavelmente ao fim do séc. XVI, e ndo a épocas
anteriores. O autor sofre uma forte influéncia de PARACELSQ, tendo
adotado seu conceiio do “archeus” e sua teoria dos espiritos astrais
201
e elementares” . Na pdgina 364 da edi¢do completa de 1700, que
tenho & minha frente consta uma Allegoria S.S. Trinitatis, et Lapidis,
bhilosophici, de onde exiraio a seguinte passagem:

“Assim, o Mercurius philosophorum deve ser considerado um corpus
spiritualis, como ¢ denominado pelos filésofos. De Deus-Pai nasceu
seu tnico Fitho Jesus Cristo/ que é Deus e homem/ e é sem pecado/
também nio era obrigado a morrer: Ele porém morreu por sua
prépria vontade e ressuscitou por seus irmaos e jrmas/ a fim de que
com Ele vivam sem pecadoe por toda a eternidade. Assim ¢ ouro €
sem qualquer defeito, e é fixo/ pode passar por todos 0s exames e &
glorioso/ no entanto por amor de seus irmdos e irmés imperfeitos e
enfermos, ele morre/ e ressuscita glorioso/ e os redime e tinge para
a vida eferna/ e os torna perfeitos como o oure puro. A terceira
Pessoa da Trindade € Deus o Espirito Santo/ um consolador enviado
por Nosso Senhor Jesus Cristo/ a seus fiéis cristdos/ que os fortalece
e consola na fé até a vida eterna: assim sendo, o Spiritus Solis é
tarmbém materialis, ou Mercurins corporis; quandoe se unem/ pas-
sam a chamar-se Mercurius duplicatus, pois ambos s3o Spiritus,
Deus o Pai e Deus o HEspirito Santo. Mas Deus o Filho (¢) homo
glorificatus, tal como o nosse owre glorificado e fixo/ o Lapis
philosophorum; este é também chamado Trinus (triplo): isto €, ex
duabus aquis vel spiritibus, minerali & vegetabili (tirado das duas
dguas ou dog dois espiritos, o mineral e o vegetal), e do sulphure
Solis animal®%%.”

No ano de 1619 apareceu um escrito de edificacdo alquimica
intitulado Wasserstein der Weysen. A pégina 67 e seguinte, o autor
andnimo diz que apenas quer mostrar como a pedra angular
rejeirada (lapis angularis=Cristo) “concorda com a pedra filosofal
terrestre e corpdrea, correspondendo perfeitamente a ela de um
modo sutil e engenhoso.” A partir diste ver-se-4 “como a pedra
filosofal terrestre € uma verdadeira Harmaonia, contrafactur (réplica)

201. © autor menciona também a “lues Gallica™ Num poema diddtco publicado
em 1530, ao que parece, a doenga foi denominada pela primeira vez pelo médico
italiano FRACASTORO por “morbus Gallicus™.

202. VALENTINUS, Chymische Schriften, p. 364.
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Rosarium philosophorum (1550)

Fig. 235. Quaternidade alquimica: o trés & o um {corpo e principic feminino).
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e protétipo da verdadeira pedra espiritual e celeste, Jesus Cristo”.
Esta constata¢do do autor se estende ao longo de wmas cinglienta
pdginas. O escrito causou grande impacto e o préprio JAKOB
BOHME fi enire seus admiradores. KOPP, que menciona o
escrito acima®””, se escandaliza com a mistura blasfema de idéias
alquimicas— que utilizam um simbolismeo altamente chocante —com
as concepedes religiosas. Ndo devernos porém julgar com demasiada
severidade a ingenuidade medieval e sim tentar compreender o que
pretendia exprimir essa linguagem desajeitada.

O paralelo Lapis-Cristo exerce um papel importante na obra de-
JAKOB BOHME (1575-1624), mas ndo desejo analisd-lo aqui por-
menerizadamente. Remeto is pagsagens caracter{sticas que se en-
contram em De signatura rerum

Deste material se depreende com toda a evidéncia o que a
alquimia buscava afinal de centas. Ela procurava produzir um
“corpus subtile”, o corpo transfigurado da ressurreigio, isto é, um
corpo que fosse simultaneamettte espfritozos. Através desta
tendéncia ela encontrou-se com a alquimia chinesa, tal como a
conhecemos no texto do Segredo da Flor de OQuro. Nesta obra trata-se
do “corpo diamantino”, isto é, da imortalidade que se alcanga através
da transformagio do corpo. O diamante, por sua transparencxa fogo
e dureza, é um simbolo adequado. Assim, ORTHELIUS 208 diz que os
filésofos ndo poderiam ter encontrade melhor remédio de que aquele
ao qual chamaram, por sua dureza, transparéncia e cor de rubi, a
nobre e bendita pedra dos filésofos.

203. Op. cit,, p. 254.

204. 10, 76s e 12, 10.

205. Aurora II (Art. aurif. |, p. 2285): “Pt notandum quod duplex est sublimatio:
una corporalis, alia spirituatis: corporalis quantum ad terreitatem, spiritualis quantum
ad igneitatem... Facite corpus spirituale, ed fixum volatile... Senjor dicit: Egrediatur
spiritus a corpore qui est ignis... Unde dicitur, quod finctura 6t a natura volantium: Et
illud quod Armat et fixat ipsum spiritum, est fiXxum et perpetuum et incremabile, er
nominatur sulphur Philosophorum”™. {E merece men¢do que a sublimagdo ¢ dupla:
uma do corpo, ouira do esplritoi: do corpo por sua qualidade cténica, e do espirito por
sua qualidade (gnea... Torna o cotpo espiritual e o sélido volatil... Senior diz: Que o
corpo produza o esplrito gue € fogo... Por isso se diz que a tinctura € criada a partir
da natureza voldil das coisas: E aquilo que torma o préprio espirito firme e fixo, € fixo
¢ pemanente ¢ incombustvel, e & denominado o enxofre dos filésofos].

206. Epilogus et recapitulatio Orthelii in Novum lumen chymicum Sendivogii (Bibl.
chem. I, p. 527). ORTHELIUS é apenas conhecido por seus comentdrios sobre
MICHAFL SENDIVOGIUS, que viveu na segunda metade do sée. XV



ORTHELIUS escreveu também exaustivamente sobre a 512
“teologia” do “lapis”. Ne entante, como ele é posterior a BOHME, sé
o mencionarei por ter-se preocupado com o espirito que se encontra
na matéria:

H4 dois tesouros: wm € ¢ verbo escrito e ¢ outro aquele que se torna
real (verbum factum). No “verbum scriptum” Cristo ainda estaria
como que envolto em faixas no seu ber¢o (in cunis suis involutus);
no ‘“verbum dictum et factum”, ao invés, o verbo estaria encarnado
nas criaturas de Deus, nas quais por assim dizer podemos toci-lo
com os dedos; delas temos que retirar o nosso tesouro, pois o verbo
nada mais é do que o fogo, a vida e o espirito que a Sant{ssima
Trindade derramou desde o infcio da Criagie e que teria sido
incubado (incubavit) nas dguas origindrias e insuflado (inspiratus)
e incorporade pelo verbo de Deus em todas as coisas, tal como estd
escrito: “O circulo terrestre estava repleto do Espirito de Deus.”
Alguns teriam manifestado a opinido de que esse espfrite do mundo
(spiritus mundi) seria a terceira Pessoa da Divindade; mas nio
teriam levado em consideragdo a palavra “Elohim” que, sendo plural,
se estende a todas as Pessoas da Trindade. Ele teria nascido desta
dltima, por ela criado. Este espirito ter-se-ia tornado corpéreo e seria
o contetido principal do Salvador (Salvatoris) ou Pedra Filosofal,
verdadeire meio (medium) através do qual corpo e alma se mantém
unidos enquanto durar a nossa vida (fig. 235).

O “spiritus mundi” que pairava sobre as 4guas primordiais té-las-ia
fecundado e nelas incubade um germe, tal como uma galinha choca
o seu ovo, Este ovo seria a “virtus” (potencialidade) que reside no
interior da terra e especialmente nos metais. A tarefa da Arte seria

207 1 1t L} ] H :

a de separar o Archeus™”’, o “spiritus mundi”, da matéria, produzin-
do a Quintesséneia, cuja acdo sobre a humanidade poderia ser
comparada 4 de Cristo.

Na obra deste epigono da alquimia, como vimos, aparece mais 513
uma vez, como num lampejo, a visio gndstica do “nous” emaranhado
na “physis”, No entanto, o fildsofo que outrora descera como um
Hércules as trevas do Aqueronte a fim de cumprir um “opus” divino
tornou-se aqui um homem de laboratério dado a especulagdo,
perdendo de vista a meta elevada da mistica hermética; passou a
dedicar-se A elaboragdo de um ténico benéfico que mantivesse
“unidos corpo e alma”, como nossos avds costumavam dizer ao falar

207. “Archeus est summus, exaltatus, et invisibilis spiritus, qui separatur a
corporibus..., occulta naturae virtus” [Archeus é o espirito mais elevado, mais digno e
invisivel que ¢ separado dos corpos, a forga secreta da natureza.] (RULANDUS, Lexicon
[¢f. v.J que é fortemente influenciado por PARACFELSO.)
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de um bom vinho. Esta mudanga de dire¢do na alquirnia foi devida
3 influéncia poderosissima de PARACELSO, ancestral do moderno
pensamento médico. ORTHELIUS j& tende para a ciéncia da
natureza, delegando & Igreja a vivéncia mistica.

PARACELSO e BOHME marcam a cisdo da alquimia entre a
ciéncia natural por um lado e a mfstica cristd-protestante por outro.
Sua pedra volta a ser o que era: “vilis vilissimus” (a mais desprezivel
das coisas), “in via eiectus” (jogada na rua) como_a jéia no
Prometheus und Epimetheus de SPITTELER. MORIENUS?®® poderia
repetir hoje as mesmas palavras: “Toma aquilo que ¢ pisado com os
pés no monte de esterco; se néo o fizeres, ao tentar subir sem escada
cairds de cabega para baixo” — com isto ele pretende dizer que se o
homem ndo aceitar aquilo que rejeitou, a mesma coisa taird sobre
ele no memento em que ele quiser elevar-se (progredir).

Fig. 236. Os conteddos do vaso hermético.
KELLEY, Fractaits duo de Lapide philosophorum (1676)

Na alquirnia em extingde do séc. XVII, o paralelo *lapis”-Cristo
é encontrado freqiientemente, mas sob uma forma sem origi-
nalidade. Nessa época floresceram as sociedades secretas, sobretudo
os Rosa-cruzes — a melhor prova da exaustio do segredoe da alquimia!
A existéncia de uma ordem secreta tem sua razéo de ser quando é

208. Compare-se com MAIER, Symbola, p. 141. As palavras citadas ndo aparecem
desta forma no prépric MORIENUS, mas MAIER as usa como lema caracterfsdco de
MORIENUS, introduzindo a parte do seu livro consagrada a esse autor. Q) original
encontra-se em: MORIENUS, De transmut. Met. (Art. aurif. IT, p. 355).



necessério proteger um segredo que perdeu sua vitalidade e que sé
poderd perdurar de um modo formal. MICHAEL MAIER permite-nios
entrever de relance essa tragédia: confessa ao término de sua obra
mais importante que no decoirer da grande “peregrinatio” néo
encontrou nem o Mercurius, nem a Fénix, mas somente uma pena
desta dltima. Isto significa que ele tomou consciéneia do seguinte:
a grande aventura nde o levou a nada além de suas ricas atividades
literdrias, cujos méritos teriam certamente mergulhade no
esquecimento se dependessem apenas do espirito dominante dos trés
séculos seguintes. Apesar de que para o materialismo crescente da
época a alquimia tenha passado a significar uma grande decepgio e
um erro absurdo, a “quaedam substantia in Mercurio quae nunquam
moritur” [uma certa substincia no Mercirio que nunca morre]
continuou a exercer um fasc{nio que nunca se extinguiu por com-
pleto, mesmo quando se ocultava sob o disfarce da fabrica¢éo do
ouro,
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6. O simbolismo alquimico no contexto da
histéria das religides

A. O INCONSCIENTE COMO MATRIZ DOS SIMBOLOS

DEPOIS que a quimica propriamente dita separou-se das
experimentagdes e especulagdes tateantes da arte régia, s restou a
simbdlica, semelhante a wmna névoa quimérica, aparentemente
destitufda de qualquer substancialidade. Apesar de rudo ela nunca
perdeu uma certa fascinagio, que continuava impressionando alguns
espiritos aqui e acold. Uma simboélica tdo rica como a da alquimia
deve sua existéncia a uma causa suficiente e ndo a um mero capricho
ou a um jogo dd fantasia. Nela se expressa no minimo uma parte
essencial da alma. Mas esta alma era desconhecida; ela consiste no
que se chama com toda a razdo o inconsciente. Ainda que nfo haja
nenhuma “prima materia”, raiz de tudo quanto existe no sentido

TR T

Fig. 237. O Artifex com sua "soror mystica™, trabathando.
Muius liber (1702)
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materialista, nada do que existe poderia ser discernido se nio
houvesse uma psique para discernir. O “Ser” nos ¢ concedido gragas
3 existéncia psfquica. A consciéncia porém apreende somente uma
parte de sua prépria natureza, pois ela ¢ o produto de uma vida
psiquica pré-consciente que justamente possibilita o desenvolvimen-
to da censciéncia. Embora a consciénceia sucumba sempre 4 ilusiio
de que se cria a si mesma, o conhecimento cientifico sabe que toda
consciéncia repousa sobre pressupostos inconscientes, sobre um tipo
de “prima materia” descenhecida, 3 qual os alquimistas atribufam
tudo o que pode se atribuir ao inconsciente. Assim por exemqlo a
“prima materia” provém da montanha, onde ndo ha distin¢des’, ou
ela é 0 que ABUL-QASIM diz, “derived from one thing and not fro

separate things nor from things distinguishing or distinguished”

(nascida de uma coisa e nio de coisas separadas, nem de coisas
discernentes ou disceimidas). No “mysterium magnum” de PARACEL-
SO, que & precisamente a “prima materia”, “nao havia género de
espécie alguma"s. Ou a “prima materia” & encontrada na montanha,
onde tudo & invertide, como diz ABUL-QASIM: “And the top of this
rock is confused with its base, and its nearest part reaches to its
farthest, and its head is in the place of its back, and vice-versa® (E

1. ABUL-QASIM (Kitab al-ilm, p. 24): “And this prime mauter is found in a
mountain containing an immense collection of created things. In this mountain is every
sort of knowledge that is found in the world. There does not exist knowledge or
understanding or dream or thought or sagacity or opinion or deliberation or wisdom
or philosophy or geomelry or government or power or courage or excellence or
contenament or padence or discipline or beauty or ingenuity or journeying or orthodoxy
or guidance or precision or growth or command or dominion or kingdom or vizierate
or rule of a councillor or commerce that is not present there. Ad there does not exist
haed or malevolence or fraud or villany or deceit or tyranny or oppression or
perverseness or ignorance or stupidity or baseness or violence or cheer{ulress or song
or sport or flute or lyre or marriage or jesting or weapons or wars or blood or killing
that is not present there.” [Esta matéria-priina £ encontrada numa montanha contendo
uma colegdo Imensa de coisas criadas. Nessa montanha h4 todo tipe de conhecimento
que existe no mundo. Ndo ha conheclinento ou compreensio ou sonho ou pensamento
ou sagacidade ou opinido ou deliberaciio ou sabedoria ou filosofia ou geometria ou
governo ou poder ou coragent ou mérito ou contentamento ou paci#ncia ou disciplina
ou beleza ou ingeniosidade ou viagem ou ortodoxia ou orientagiio ou precisdo ou
crescimento ou comando ou dominio ou reino ou vizirato ou lei de um conseiheiro, ou
comércio que 4 ndo estivesse presente. F ndo hd 6dio ov malevoléncia ou fraude ou
infimia ou rapaga ou tirania ou opress3o ou perversidade ou ignoréncia ou estupidez
ou baixeza ou viciéncia ou alegria ou canto ou divertimento ou flauta ou fira ou
casamento ot brincadeira ou armas ou guerras ou sangue ou matanga que 14 nio
estivesse presente.}

2.0p.cit., p. 22,

3. SUDHOFF XTI, p. 402.

4. Op. cit., p. 23,
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o cume desse rochedo se confunde com sua base, e sua parte mais
préxima alcanga a mais recizada, e sna cabega estd no lugar das costas
e vice-versa).

Tais afirmacgdes sio intuigdes da natureza paradoxal do incons-
ciente, o qual nio se sabia situar a no ser no aspecto desconhecido
do objeto, fosse ele matéria ou ser humano. O sentimento de que o
segredo se acha ou num ser vivo estranho ou no cérebro do homem
tem sido freqiientemente expresso na literatura™. A aptidiao de
transformar-se da “prima materia” era atribuida ora a ela mesma,
ora & sua esséncia, isto &, 3 “anima”. Fla era designada como
Mercurius e concebida como um ser duplo paradoxal chamado
“Monstrum” (monstro), hermafrodita ou “rebis” (figs. 125, 199 e
outras). O paralelo “lapis”-Cristo estabelece uma analogia entre a
substincia de transformacdo e o Cristo (fig. 192 e outras), na [dade
Média sem diivida alguma pela influéneia do dogma da
transubstanciacio; anteriormente porém dominava a wadigdo
gndstica de antigas idéias pagds. Mercurius era comparado & ser-
pente que pendia da cruz (fig. 238} (Jo 3,14), para mencionar apenas
um dos numerosos paralelos existentes.

B. O TEMA DO UNICORNIO COMO PARADIGMA

a) O tema do unicérnio na alquimia

Para mostrar o mode pelo qual o simbolismo do Mercurius
misturou-se com a tradi¢@o gndstico-paga e a eclesidstica escolhi o
exemplo do unicérnio. Este @Wtimo nio é uma entidade bem definida,

5. “Cum igitur spiritus ille aquarum supra coefestium in cerebro sedem et locum
acquisierit...” [Se, portanto, o espirito das 4guas supracelestiais escolhe sua sede e
morada no cérebro...] (STEEBUS, Coelum sephiroticum, p. 117). A “pedra que ndo é
pedra” & a Aifos Eyrépados (pedra-cérebro) (BERTHELOT, Alch. grecs, I, I, 1) e 0
ahafaarprvos Eprepados (cérebro de alabastro) {op. cit. I, IV, 1); ZOZIMO define
a matéria desprezada e a0 mesmo tempo preciosa como a@cﬁp TOV Kt
t?eoacf)pﬂtov (ndo dada e dada por Deus) (op. cit. HL, {1, 1). “Accipe cerebrum eius”
[Toma o seu cérebro] (Citacio de HERMES no Rosarium em: Art. qurif. I, p. 264.). O
“o8 occiput” € usado na obra, pois “eerebrum est mansio parts divinae” [o cérebro é a
sede da parte divina} {Liber quartorum em: Theatr. chem. ¥V, p. 124). O “occiput” é o
“yas cerebr” (op. cit., p. 148; compare-se th. com figs. 75 e 135). O cérebro € a “sedes
animae rationalis... Nam est Triangulus compositione, et est propinquius omnibus
membris corpotis, ad similitudinem simplicis” [... a sede da alma racional. Pois por sua
composicio é riangular e se aproxima mais do simples do que qualquer outra parte do
corpo] (op. cit., p. 127). Do corporal € o que mais se aproxima da simplicidade da alma,
togo, a ponte para a aansformagio espiritual (op. cit, p. 187).
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Fig. 238. A serpente de bronze de Moisés, pendendo da cruz: a “serpens
mercurlalis® {v. tb. fig. 217).
ELEAZAR, Uraltes chymisches Werk (1760}

mas um ser fabuloss de miltiplas formas. Assim, hd unicémios
cavalos, asnos, peixes, dragdes, escaravelhos, ete. Trata-se pois, para
sermos exatos, do tema do animal que tem um tnico chifre, No
Chymische Hochzeit (Bodas Qufmicas) de ROSENCREUTZ, um
unicérnio branco como a neve encontra-se com um ledo e lhe faz
uma reveréncia. Tanto o unicérnio como o ledo sdo sfmbolos do
Mercurjus. Um pouco depois o unicérnio transforma-se numa pomba
branca®, outro simbolo de Mercurius, cuja forma volétl, o “splntus”
é um paralelo do Espirito Santo. Nos sfmbolos de LAMBSPRINCK’,

pelo menos dez (das quinze) figuras sio representaces da dupla

6. ROSENCREUTZ, Chymische Hochzeit (p. S4s). Em relaciio 3 pomba: *... nive
dealbabuntur in Selmon et pennae columbae deargentatae et posteriora dorsi efus in
pallore aurt. Talis erit mihi filius dilectus...” [tornar-se-§o brancas em Selmon pela neve
¢ as penas da pomba tornar-se-4o brilhantes como a prata e suas asas na parte posterdor
das costas luzirfio como o curo. Assim serd o meu filho amado} (Aurora [, cap. VI,
primeira parabola), “... plumbum Philosophorum... in quo splendida columba alba
inest, guae sal metallorum vocatur, in quo magisterium operis consistit, Haec est casta
sapiens et dives illa regina ex Saba velo albo induta” [... o chumbo dos Fildsofos... ao
qual € inerente a espléndida pomba branca, que se chama o sal dos metais, em que
consiste 0 magistéric da Obra. Esta € a casta, sdbia e rica rainha de Sab4, coberta por
um véu branco] (GRASSEUS, Arca arcani em: Theair. chem. VI, p. 314). “... et dabit
mihi pennas sicut columbae et volabo cum ea in coelo <51 54,7> et dicam tunc: Vive
ego in aeternum... <Dt 32,40>" [e ela me dard asas como as de uma pomba, ¢ com ela
voarei ao céu. Direi entdo: Eu vivo etemmamente] (Aurora 1, cap. X1, pardbola sete, p.
116 e 117).

7. Mus. herm., p. 338s; primeiro em: BARNAUDUS, Triga chemica.
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Fig. 239. Unicdrnio (O chifre & de Narwal).
AMANN, Ein neues Thierbuch (1569)

natureza do Mercurius. A fig. 3 confronta ¢ unicdrmio com um cerve
(fig. 240). Este tltimo também ¢ um simbolo de Mercurius enquanto
“cervus fugitivus”®, MYLIUS” ilustra o processe mediante uma série
de sete simbelos; o sexto deles é um unicérnio dejtado debaixo de
uma 4rvore, como sfmbolo do “spiritus vitae” que conduz 3
ressurrei¢io (fig. 188). Na tabela de sfmbolos de PENOTUS!’, o
unicérmio juntamente com o ledo, a dguia e o dragio sio associados
20 ouro. O “aurum non vulgi” é um sinénimo do Mercurius, da

8. Compare-se com a terceira imagem do Mus, herm.
9. Fig. em MYLIUS, Phil. ref, p. 316.
10. Theatr, chem. (1602) T1, p. 123.
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Fig. 240. Cervo e unicdmio, simbolizando a alma e o espirito.
LAMBSPRINCK, Figurae et emblemata (1678)

mesma forma que o ledo!!, a dguiaeo dragﬁolz. Diz o poema “Von
der Materi und Prattick des Steins” (Sobre a matéria e a pratica da
pedra)laz

11. Na tradi¢io medieval associa-se o unicdmio ao ledo “porque este animal é
como o ledo, forte, feroz e cruel”. “Por esta razao”, diz BACCIUS, “este animal chama-se
Lycornu na Franca € na ltdlia", o que parece significar um derivado de “lion".
Compare-se com CATELANUS, Ein schéner newer Historischer Discurs vor der Natur,
Tugenden, Eingenschafften und Gebrauch dess Einhorns, p. 22.

12. Conta-se do unicérnio coisas semelhantes s do dragdo, que em sua qualidade
de animal subterrinec habita cavernas e gargantas; que eles {0s unicérnios) se
escondem e habitam os desertos e as altas montanhas e as grutas mais profundas e
estranhas e as tocas dos animais selvagens, enire sapos e outros vermes nojentos e
imundos (op. cit., p. 23).

13, Theatr. chem. (1613) IV, p. 286.
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Sou o verdadeire unicdrnio dos antigos/
Quem pode em dois me dividir/

E de novo as partes reunir,

Para que ndo mais se rompa meu cad4ver...

Dentro deste contexto devo referir-me novamente a RIPLEY, no
qual encontramos esta passagem: “Em seu colo porém repousava o
ledo verde, de cujo lado jorrava sangue.” Esta imagem alude por um
lado a Pietd, mas por outro ao unicérnio feride pelo cagador e
capturado no colo da Virgem (figs. 241 e 242): tal temna é fregiiente
nas representagbes medievais. Aqui contudo o ledo verde substitui o
unicérnio, o que néo era uma dificuldade para o alquimista, uma vez
que o ledio ¢ igualmente simbolo do Mercurius. A virgem representa
seu aspecto feminino passive, ao passo que o unicérnio e o ledio
representamn a forga selvagem, indémita, masculina e penetrante do
“spiritus mercurialis”. O sfimbolo do unicérnio como “allegoria Chris-
ti” e do Espirito Santo era conhecido em toda a Idade Média, razio
pela qual esta relagdo também era familiar ao alquimista que, ao
empregar este simbolo, tinha sem divida presente o parentesco e até
mesmo a identidade de Mercurius e Cristo.

b) O unicdrnio nas alegorias da Igreja

A linguagemn eclesidstica extrai a alegoria de unicémic dos
Salmos, onde o unicémio (na realidade, o bufale) simboliza antes de
mais nada o poder de Deus, tal como no Salme 28,6: “...et comminuet
eas tamquarn vitulum Libani et dilectus quemadmodum filius unicor-
nium"™ (... e fez o Libano saltar como um novilho e o Sarion, como
um filhote de biifalo); e em segundo lugar, também a forga vital do
homem (figs. 243 e 244), como no Salmo 91,11: “... et exaltabitur
sicut unicornis cornu meum’>” (... e minha forca ser4 exaltada como
a do unicdrmio). O poder do mal também é comparado i for¢a do
unicémio, como no Salmo 21,22: “salva me ex ore leonis et a
cornibus unicornium humilitatem meam™ ' (salva-me da boca do
ledio e a minha humildade do chifre do unicérnio}. TERTULIANO
baseia sobre estas metdforas suag alusGes ao Cristo: “Tauri decor eius,
cormua unicornis, cornu eius” !’ (Sua beleza é a dos touros e seu

14. S129.6.

15. 81 92,11,

16. 81 22,22,

17. (TERTULIANO, Adversus Judaeos, cap. X [P.L.IT], col. 666). £ uma referéncia
ao Dr 33,17: “Quasi primogenid tauri pulchritudo eius comua rinocerotis cornua illius
/ in ipsis vendlabit gentes” [O seu touro primogénito é todo nobreza, e seus chifres sdo
05 de um bifalo; com eles subjuga as nagdes].
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Fig. 241. A Virgem domando o unicérnio.
Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1520)

chifre, o dos unicérnios). Ele fala aqui sobre a bén¢3o de Moisés (Dt
33,13s):

Seu pals € abengoado pelo Senhor

Com o que hd de mais precioso no alto céu

E no fundo dos abismos,

Com ¢ que de mais precioso o sol faz nascer

E o que de mais precioso pelas luas € gerado...
Seu novilho primogénito é cheio de gléria

E seus chifres sdo os de um biifalo selvagem;
Com eles ¢smaga 05 povos...

E claro neste contexto que o chifre do rinoceronte significa a 521
felicidade, a for¢a e a satde do abengoado. Como diz TERTULIANO:
“Cristo foi designado como toure por duas qualidades: por um lado,
ele € duro (ferus = selvagem) como um juiz e por outre, benigno
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Fig. 242. Unicérnio sendo abatide no colo da Virgem. O ferimento do lado é
significativo,
Inicial do manuscirito Harley (British Museum)

(mansuetus = manso) como um Salvador. Seus chifres sfo as
extremidades da cruz..” JUSTINO'® interpreta esta passagem de
modo semnelhante: “Cornua unicornis cornu eius (Seu chifre é como
os chifres dos unicérnios). Pois ninguém pode dizer ou provar que
os chifres do unicémio poderiam ser encontrados em outro objeto
ou sob outra forma a ndo ser a que representa a cruz.” Em Cristo ¢
poder de Deus se manifestou. Por isso PRISCILIANO chama Deus de
“unicérnio”: Unicornis est Deus, nobis petra Christus, nobis lapis

18. Diglogus cum Tryphone Judaeo, cap. 91 [P.G. VI, col. 691].
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angularis Jesus, nobis hominum homo Christus'® (Deus &
unicdrnio, para nés Cristo é uma rocha, Jesus, nossa pedra angular,
o Cristo, homem entre os homens). Assim como a singularidade do
Unigénito é expressa mediante a analogia do unicérnio, sdo NILO
utiliza a mesma alegoria para descrever a independéncia intrépida
do xaAdynpos do monge: Movékepds dorey oﬁros-ygc‘éov abtévopoy
(Ele € um unicdrnio, uma criatura independente).

BASILIO considera que o “Filius unicornium” é o Cristo. A origem
do unicérnio é um mistério como o da concepgic de Cristo, diz
AMBROSIO. NICOLAUS CAUSSINUS, de onde extraio estas
observagbes, acrescenta que o Deus colérico e vingativo, suavizado
pelo amor, é apaziguado no colo da \J'irgcam21 (fig. 245). Esta
concepgio eclesidstica tem o seu paralele na idéia alquimica de
domar o ledo e o dragdo (fig. 246). O mesmo sucede com a wans-
formacéo do Deus do Antigo Testamento no Deus de Amor do Novo
Testamento. PICINELLUS diz: “Deus, ¢ supremamente terrivel,
depois de ter habitado o ventre da Virgem Santissima apresentou-se
ao mundo como um Deus pacifico e totalmente abrandado®.”

19. Opera, p. 24.

20. Vitg, cap. XCI [P.G. CXX, col. 69}. AELIANUS j4 se referia & natureza eremita
do monocerus em: De natura animalium (XVI, 20).

21. De symbolica Aegyptiorum sapientia, p. 401 e 348s: “<Dei> fordiudo similis
est Rhinocevoti, exod. 15. Unicornis non admittc in antro cohabitatorem: Flius Dei
aedificavit in saecula, hoc est in utero B<eate> V«irginis>.” [A forca de Deus
assemelha-se A do rincceronte, Ex 16. O unicémio ndo tolera companheiros em sua
caverna: o filho de Deus edificou para muitos séculos, isto €, no seio da Bem-aventutada
Virgem.] (Compare-se com Vulgata, 81 77,69: “et aedificavit sicut unicornjum
sanctificium suum in terra quam fundavit in saecula™; Ziircher Bibel, Sl 78,69: “Ele
edificava o seu santuirio da altura do céu, firme como a terra, que ele fundou para
todos os séculos.”) O chifre do monocerus age como wn alexipharmacon, pois expulsa
o veneno da dgua, o que ¢ uma alusio alegérica ao “Christ baptismum” (batismo de
Cristo) (i.¢, 4 consagracio da 4gua do batismo); “recte Christo baptizato accomodatur,
qui dilectus ur filins unicornjum, ad abluendum nostrorum sordes scelerum omnium
fluenta sanctificavit aquarum, ut ait Beda”. [Aplica-se com justi¢a ac Cristo batizado,
¢ qual come o filho dileto dos unicérnios santificou o curso das dguas, a fim de lavar
a sordidez de todos os nossos crimes, segundo as palavras de Beda]. O cardter selvagem
do rinoceronte € sublinhado em J6 39,9s [Vulgatal: “numgquid volet rinoceros servire
tibi aut morabitur ad praesepe mum / numquid alligabis rinocerota ad arandum foro
to” (Zircher Bibel) [Acaso quererd o rinoceronte servir-te ou habitard ele 4 noite no
teu presépio / porventura prenderds o rinoceronte ao teu arado ou marcard ele os
sulcos atrds de u?].

22. Mundus symbolicus, I, 419b: “S. Bonaventura; Christus, inquit, per mansuetis-
simam Mariam mansuescit et placatur, ne se de peccatore per mortem aelernam
ulciscatur”, {1} [S. Beaventura; Cristo, diz ele, abranda-se e apazigiia-se gracas 2 meiga
Maria, para ndo punir os pecadores com a morie eternal. O mito da Virgem e do
Unicémio & ransmitido por 1SIDORO DE SEVILHA em Liber etymologiarum (X3, 62).
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Fig. 243. Brasao com unicbrnio dos Senhores von Gachnang, Suiga.
Armorial de Zurique (1340

Em seu Speculum de mysteriis ecclesiae diz HONORIO DE AUTUN:

“Q animal ferocfssimo de um s6 chifre é denominade unicérmnio. A
fim de capturd-lo, uma virgem ¢ levada ac campo; ¢ animal dela se
aproxima e, ao deitar-se em seu colo, é aprisionado, Cristo é repre-
sentado por este animal e sua forga insuperdvel, por seu chifre®”.
Aquele que se deitou no regage da virgem foi capturado pelos
cagadores, isto ¢, fol encontrade sob a forma humana por aqueles
que o amam>*’ (fig. 247).

A fonte & o Physiologus Graecus: Tlids 02 Gypeverar; mapdévov ayviy pir-
TOVaY & ev avvoll. Kal GAdetau ebs tov xdAmov vijs maplévou kai
# wapdevos Dadmer 16 Ldov xal &yet £is 16 malériov 1w Paatdéew. (O
modo de capturd-lo: Atiram 3 sua frente uma virgem consagrada. E ele salta ao colo
da Virgem e a virgem acalenta o animal com amor e o faz subir ao palécio dos reis.)
PITRA, Spicilegium Solesmense III, p. 335 (Veterurn Gnosticorum in Physiologum al-
legoricae interpretaciones). O Physiologus deveria remontar a DIDIMO DE
ALEXANDRIA, um hermeneuta cristao do séc. HI.

23, “Insuperabilis fordwdo”. Compare-se com Tab. smaragd.: “Totus fortitudinis
fortitudo fortis” [Forga forte de todas as foras). HONORIO (Speculum, P.L. CLXXII,
col. 847): “<Christus> cuius virtus ut unicomis fuit, quia omnia obstantia cornu
supprimit, quia Christus principatus et potestates mundi comnibus crucis perdomuir”
[<Cristo> cuja forca era como a do unicérnio, porgue suprimia todos os obsidculos
com sey chifre, porque Cristo subjugou os reinos e o poder do mundo com as pontas
da cruz].

24, *Qui in uterum Virginis se reclinans captus est a venatoribus id est in humana
forma inventus est a suis amatoribus.”



Fig. 244. Representag3o alegbrica da glorificagao de Ariosto. A ¢rina frontal do
cavalo fol trangada para dar-lhe a aparéncia de um unicérnio, sem divida
propositalmente,

Dasenho de GIOVANN! BATTISTA BENVENUTL, chamado ORTOLANQ (1488-15257)
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Fig. 245. Maria com o unicbrio armoroso no “Jardim fechado”.
. Tapegaria Suiga (1480}

RUPERTUS® também compara Cristo ao rinoceronte e BRUNO
HERBIPOLENSIS?® ¢ denomina simplesmente cornu (chifre). CAUS-
SINUS escreve que ALBERTO MAGNO menciona a Virgem em relacéo
a0 “monocerus” em sua obra Hypotyposes. ALBERTOQ era um conhe-
cedor da alquimia e extraia cita¢bes dos Tratados de HERMES. Na
Tabula Smaragdina encontra-se o “Filho” de uma forga prodigiosa
que desce 4 Terra, penemando todas as coisas sélidas. A Virgem nio
¢ unicamente um signo astrolégico da Terra, mas significa de fato a
Terra (fig. 248) {(em TERTULIANO ¢ AGOSTINHGQ)}. ISIDORO DE

25, De Trinitate (P.L. CLXII, col. 899).

26, Expositio psatmorum (P.L. CXLIL, col. 182): “In te inimicos nostros ven-
tilabimus cornu. Et in nomine tuo spernemus insurgentes in nobis... comu vero nostrum
Christus est, idem et nomem Patris in quo adversarii nostri vel ventilantur vel spernun-
tur.” [Em ti abateremos os nossos inimigos com o chifre. Em teu nome desdenharemos
aqueles que se levantam contra nds... mas o nosso chifre é Cristo e também o nome do
Pai, por quem os nossos adversdrios sdo arrasados e desprezados.]
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Fig. 246. Mandala com quatro medalhdes de ramos entrelagados, onde se vbem
um cervo, um ledo, um grifo e um unicbrnio,
Ladritho do pavimento da olaria do mosteiro St. Urban {Lucerna)

SEVILHA enfatiza a agdo “perfuradora” do unicérnio®’. Na Tebula
trata-se de um incesto apenas ligeiramente disfarcado de mie e
filho?®, fato de que o alquimista ALBERTO provavelmente tinha
consciéncia,

Como ja foi observado, o unicérmio 250 ¢ univoco e também pode
significar o Mal. O Physiologus Graecus  diza respeito do unicérnio
“que ele é um animal veloz, com um sé chifre e de mds intengdes
relativamente aos homens” (uvnoikakov 3¢ vmépyes dv &vBpdmors). E
sdo BASILIO diz: “Atencdo, 6 tu, ser humano, tem cuidado com o
unicdrnio, isto &, com o deménio (fig. 249). Pois ele conspira contra
os homens (gvnoixaros tois &vfpdmots) e é astuto para fazer o mal...”
(oopbs ot kaxoworfioat).

27. Liber etymologiarum (op. cit.): “... aut vendlet aut perforet.”

28. £ verdade que a mie do Filho ¢ a lua; mas “nutrix eius terra est” [a terra & a
sua ama). Compare-se com fig. 163. “Ascendil a terra in coelum” [Ergue-se da terra
para o ¢éu): sua origem ¢ portanto terrestre, ele sobe ao c€u e retorna A tetra,
penetrando-a. Ver Tab. smeragd., p. 2.

29. Ed. por SBORDONE, p. 263, 1-8.
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Fig. 247. Virgem e unicémio.
Saltério de Chiudoff (Saltério bizantino do fim do séc. 1)

Estes exemplos bastam para mostrar a intima conexaoe existente
entre o simbolismo alquimico e as metdforas da Igreja. Observe-se
nas citagbes eclesidsticas que o stmbolo do unicdrnio também inclui
o aspecto do mal (fig. 250). Por ser um animal fabuloso e origi-
nalmente um monstro, contém em si uma contradi¢io interna, uma
“coniunctio oppositorum”. Esta circunstincia o torna particu-
larmente apropriade para exprimir o “monstrum hermaphroditum”
da alquimia®C.

30. A natureza monstruosa do unicémio & descrita por PLINIO (Historia naturalis,
VI, cap. 21): Seu corpo € o de um cavalo, a pala, de elefante e o rabo, de javali. Uma
descri,?o fantdstica, que podia ter um interesse especial para os alquimistas, encontra-
se no Ivdiké de KTESIAS (cerca de 400): “Pelo que ouvi dizer, na india os asnos
selvagens tém o tamanho de um cavalo. A cabega ¢ de cor purpiirea, mas o resto do
corpo € branco e os olhos m uma cor azul escura. De sua testa sai um chifre de
aproximadamente um cibito e meio; a parte inferior do chifre € branca, mais em cima,
plrpura, o meio, porém, ¢ totalmente preto. Os indianos bebem deste chifre colorido,
como ouvi dizer, porém ndo todos, apenas os mais nobres dos indianos, que o enrolam
com listras douradas espacadas entre si, tal como se adoma o formoso brago de uma
estdtua com braceletes. Dizem que a pessoa que bebe deste chifre livia-se de doencas
incurdveis, pois ndo serd vitima de espasmos, nem morrerd por envenepamento, e se
dver tomado algo nocive & satide, vomitd-o-4 e serd curado” (Relicta fragmenta ox
Cresiae Indicis, 363). Encontramos o mesma em AELIANUS, De netura animalium, [V,
52. Quiras referéncias ao unicdrnio encontram-se em I, 41 e XV1, 20. Por dldmo,
menciona-se que ¢ animal na {ndia & chamado “Kartazonon”. “O poder do seu chifre &
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Fig. 248. Criag8io de Eva, prefigurando a histéria da Salvagio; dal, a presenga do
unicérnio,
Trésor de saplance (séc. XV}

algo invencivel. Gosta de pastagens solitarias, e anda sempre sozinho... Procura a
soliddo”. PHILOSTRATUS em sua Vita Apollonii (111, cap. 2) conta que oo dia em que
a pessoa beber da taca feita do chifre de um unicdmmio, ela ficard imune s doencas,
insensivel & dor de uma ferida, poderd pisar no fogo e o veneno mais podercso néo the
causard dano. Na ypotomioviky Tormoypagia de KOSMAS (comego do sée. VI)
¢onla-se que, para escapar dos cagadores, 0 monocerus se precipita num abismo sobre
o seu chifre, cuja forga amortece a queda. (McCRINDLE, The Christian Topography of
Cosmnas, p. 361). Literatura patristica completa por SALZER, Die Sinnbilder und Beiworte
Mariens, p. 44s.
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¢} O unicdrnio no gnosticismo

H4 igualmente uma relagdo entre a linguagem da Igreja e o

simbolismo gnéstico-pagio. HIPOLITO, em seu relatério sobre a
doutrina dos Naassenos, afirma que a serpente (naas) habita todas
as coisas e todos os seres. O nome de todos os templos (véovs) dela
se origina (vaas) (Elenchos V, 9, 12). Todos os santuérios, toda
iniciagdo (reder) e todos os mistérios seriam dedicados 4 serpente.
Isto lembra imediatamente a frase da Tabula smaragdina: “Pater
omnis telesmi totius mundi est hic” (Este é o Pai da plena realiza¢do
de todo o mundo). tédos, Teders] e Tedeouds, tém o mesmo significado,
isto é, a plena realizagdo no sentido alquimico, o aperfeicoamento e
maturagdo dos “corpora imperfecta”, assim como do préprio
alquimista31.
“Estes (os naassencs) dizem que a serpente é a substincia timida, tal
como (dizia) também Tales de Mileto (pois para este viltimo a 4gua
era o elemento primordial), e sem a serpente ser algum, imottal ou
mortal, animado ou inanimado, poderia existir”.

Esta defini¢ic da serpente concorda com a do Mercurius
alqufmico, o qual também é 4gua, isto €, “4gua divina” (Hdwp Beiov,
“aqua permanens”), o Umido, “humidum radicale” (a umidade radi-
cal) e o espirito da vida (spiritus vitae), inerente ndo sé a tudo que
vive, mas também, enquante alma do munde (anima mundi), a todos
os entes. — HIPOLITO prossegue: “Todas as coisas dependem dela (da
serpente} e ela € boa e temn tudo dentro de si, tal como o chifre do
touro monocérnio (§v képart vaipov ovoxépwros). E a serpente que
dd beleza e maturidade a todos os seres...”

Aserpente, tal como o chifre do unicémio, é um alexipharmacon,
além de ser o principio que leva todas as coisas & maturagio e 2
petfeicdo. J4 conhecemos o unicérnio como simbolo do Mercurius.
Mas além disto este dldmo € a substdncia transformadora por
exceléncia, que por sua vez leva os corpos imperfeitos ou iimaturos 3
plena realizagio e maturaglo. Por isso a alquimia o celebra como
“salvator” (salvador) e “servator” (libertador). Ela (a serpente)
penetra tudo, diz HIPOLITO, “na medida em que procede do Eden e
se divide em quatro prineipios >, A idéia bésica da alquimia é que
tudo procede do Uno (fig. 251) —“... sicut omnes res fuerunt ab uno...

31. Compare-se com [JUNG], Estudos Alquimicos [pardgr. 158] e Paracelso o
Médico [pardgr. 27s]: “maturatio”.
32. As passagens acima citadas sio do Elenchos, V, 4, 12-15.



Fig. 249. Unicomio selvagem.
BOCK, Kriuterbuch (1595)

si¢ omnes res natae fuerunt ab hac una re” {da mesma forma que
todas as coisas procedem do Uno... também todas as coisas nasceram
desta tinica e mesma coisa), diz a Tabula - que este Uno se divide
em quatro elementos (fig. 252), para recompor-se novamente numa
unidade. A “prima materia”, entre outros nomes, é chamada “terra
do parafso”, a mesma que Adéo teria levade consigo ac ser expulso.
O “Mercurius philosophorum” consiste dos quatro elementos (fig.
214). Em um dos hinos de mistérios citado por HIPOLITO, Osiris &
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Fig. 250. Homem selvagem cavalgando o unicémio,
Gravura da série do Grosseres Kartenspis! (por volta de 1463}




designado como sendo “o chifre celeste da Lua” (&novpéviov unvds

> ) " . . 33
Képas) e o mesmo ser primordial é designado por Sophia e Adam™.
Conhecemos tais analogias e seu aspecto alquimico. Outra analogia
citada neste contexto é o “Atis polimérfico”. A capacidade de mutagio
e o polimorfismo de Mercurius s3o representagdes fundamentais da
alquimia. Acredito ndo ser necessdrio aprofundar as idéias cristds
contidas neste sistema pagdo; a comparagio com as cita¢des cristds

deveria bastar.

d} O escaravelho unicérnio

O simbolismo do unicérnie ligado a Mercurius tem uma fonte
importante nos Hieroglyphica de HORAPOLLO (capftulo X). Este
autor diz que o terceiro “genus” (género) do escaravelho é unicérnio
(novékepws) e por causa desta forma peculiar é consagrade a Mer-
curius, tal como a {bis. Além diste o escaravelho é um povoyersjs
(“unigena”), na medida em que ele & avroyeves {dov (um ser vivo
que se gera a si mesmo). Em PARACELSQ a “prima materia” é um
“inereatum”. Em toda a alquimia, enquante Mereurius ou enquanto
“serpens” (serpente) ou “draco” (dragde), a “prima materia” é bis-
sexual e se autofecunda e nasce de si mesma (fig. 253). O “unicus
filius” & o “filius philosophorum” e assim, pois, a pedra. Segundo o
texto de um papiro, o escaravelho sofre 0 mesmo desmembramento
que o dragio, isto 4, a “separatio elementorum”: “O escaravelho solar,
o Senhor alado que se encontrava a pine no céu do meio-dia, foi
decapitado e desmembrado”*, Remeto o leitor 4 “sexta pardbola” do
Splendor solis35, onde a “separatio” é representada por um caddver
desmembrado. O texto abaixo a acompanha:

“Rosinus>® diz/ que pretende/ indicar através da visdo/ que vira um
homem/ morto/ cujo corpo era extrermamente branco/ como um sal/
cujos membros se achavam divididos/ e cuja cabe¢a era de ouro
puro/ porém separada do corpo..” ",

33.0p. cit,, V, 9, 8.

34. Papyrus Graecus J 384 (PREISENDANZ, op. cit., T, p. 60, linha 44s).

35. Em: TRISMOSIN, Aureum vellus,

36. “Rosinus” & uma corruptela de ZOZIMO,

37. A cena lembra o ditado dos Mistérios “Aufer caput, corpus ne tangito” [Pega
a cabega mas ndo toques o corpo] (Poliphile, fol. ¢ ILY [p. 11]).
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Fig. 251. Os sete estagios do processo representados como uma unidade.
Ripley Scrowle (1588)

A cabeca de ouro refere-se originariamente 3 cabega de Osiris, o qual
é denominado dxépados (acéfalo) em um papiro gregoss. Os
alquimistas gregos se diziam, por isto, “filhos da cabega de ouro™*’,
§31 O escaravelho é raramente mencionado na literatura alquimica.

Entre os textos antigos é encontrade no Consilium coniugii: “Nulla
aqua fit quelles, nisi illa quae fit de scarabaeis aquae nostrae”

38, PREISENDANZ, op. cit. 1, p. 185, linha 99.
39. Xpvaéas kepcdijs maides (BERTHELOT, Alch. grecs, 10, X, 1).
40. Ars chem., p. 119.
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Fig. 252. A castidade.
Les Triomphes de Pétrarque (séc. XV1)
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{Nenhuma #gua torna-se elixir, exceto aquela que vem dos escara-
velhos da nossa dgua). A “aqua nostra” nada mais € do que a “aqua
divina”, ou, precisamente, o Mercurius.

Fig. 253, Harpocrates, circundado por um Uréboro.
Gaema gndstica

e) O unicornio nos Vedas
4

532 As pegadas pré-cristds do unicérnio nos conduzem ao QOriente™.
Encontrame-lo nos hinos do “Atharva-Veda” (I, 7), num “Charm
against kshetriya, hereditary disease” (encantamente contra
kshetriya, doenca hereditaria):

1. Upon the head of the nimble antelope a remedy grows! He has
driven the kshetriya (inherited disease} in all directions by means of
the horn.

2. The antelope has gone after thee with his four feet. O horn, loosen
the kshetriya that is knitted inte his heart!

3. (The horn) that glistens yonder like a roof with four wings (sides),
with that do we drive out every kshetryia from thy limbs.

(1. Sobre a cabeg¢a do 4gil antflope cresce um remédio! Ele espalhou
em todas as dire¢bes a kshetryia [doenca hereditdria], através de seu

41. Prefiro nio abordar a questio de o unicdrnio existir ou nio na cultura
assirio-babilénica. SCHRADER (Die Vorstellung vom Movoxepws und ithr Ursprung,
p- 573s), no entanto, pretende derivar a idéia toda do unicétnio das representagdes de
animais de aparentemente um s6 chifre de Persépolis, em cutras palavras, de uma falsa
interpreta¢dio dos monumentos. Por outro lado, ele néo leva em consideracio a fonte
indiana.

42, Sacred Books of the East X111, p. 15.
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chifre, 2. O antflope seguiu-te com suas quatro patas. O chifre, solta
a kshetryia que estd atada a teu coragio! 3. {O chifre] que reluz
adiante como um telhado de quatro dguas [lados], com ele expul-
samos qualquer kshetryia dos teus membros.)

Um unicémio, embora jamais seja chamado por este nome,
parece também ser o peixe de Manu (fig. 254). Fala-se constan-
temente de seu chifre, e nao de chifres. Segundo uma lenda relatada
no Shatapatha-Brdhmana Manu criou um peixe, que foi crescendo
cada vez mais, rebocou-o sobre as dguas do dildvio, conduzmdo o
até a terra firme. Manu havia amarrado o barco em seu chifre**
peixe é uma encarnagidc de Vishnu (fig. 255). Manu s1gmfica
homem™. Sua figura corresponde sob muitos aspectos ao Fvpwiros
(Anthropos) helenfstico. Ele é o pai da humanidade. Descende
diretamente da divindade (de Svayambhu [do que ¢ por si mesmo],
isto &, de Brahman). E o homem-Deus, identificado com Prajapati, o
Senhor de todos os seres criados, como também com o préprio
Brahman, a alma suprema. No Rig-Veda, ele é chamado de “Pai
Manu” e conta-se que com sua filha gerou os homens. E o fundador
da ordem social e moral®® £ o primeiro sacn.ﬁcador e sacerdote
Transmitiu aos homens a doutrina dos Upanishades™®. O fato de ele
proceder igualmente do Viraj andrégino € de particular interesse, O
Shatapatha-Brdhmana o associa a um touro, cuja tarefa é a de
aniquilar os Asuras e Rakshas (deménios inimiges dos deuses). 49

43. Qp. cit, X1, p. 216s.

44. “The fish then swam up to him, and to its horn he tied the rope of the ship,
and by that means he passed swiftly up te yonder northern mountain (Himalaia)”. [O
peixe entdo dele se aproximou a nado e ele amarrou em seu chifre a corda do seu barco,
e dessa maneira conseguiu chegar rapidamente do outro lado da montanha (Himalaia)
ao norte.] {op. cit., p. 217, 5).

45. The Laws of Manu, op. cit., XXV, p. XIV. Manu “is the heros eponymos of the
human race, and by this nature belongs to gods and to men.” [Manu € o “hercs
eponymos” da raga humana, e segundo a sua natureza pertence aos deuses e aos
homens.) (op. cit., LVID).

46, Op. cit,, LVIIs.

47, Vedic Hymmns (op. cit., XLVI, p. 90): “As thou didst perform sacrifice 1o the gods
with the sacrificial food of the wise Manu, a sage together with sages, thus, O highly
wuthful Houi”, ec. [Quando ofereceste o sacrificio aos deuses, com o alimento
sacrifical do Manu sdbio, wmn sdbio junto aos sabios, entio, 6 eminente e verdadeiro
Hoti...]

48. Khdndogya-Upanishad (op. cit,, I, p. 44, 4).

49. Op. cit, XI1, p. 29, 14.

473

533



doicorne Ao WMor

e il piurete P

Nariral

Fig. 254. O “unicomio marinho” {monodon, monoceros), cujo canino serve de
modelo para as antigas representagdes do unicdmio.
POMMET, Histoire générale des drogues {1654)

Finalmente Manu.também ¢ pai da medicina®. Segundo a tradigio
budista é o Senhor da Idade de ouro®!. O chifre aqui € relacionadeo
com uma figura, cujo nome e cariter tem a maior afinidade com o
Anthropos.

534 O tema da virgem em conexio com o unicérnio é encontrado no
Ramajaena e no Mahabharata (111, 110-113). Um eremita, chamado
Rischjasringa (chifre de gazela), filhe de Wibhandaka, ou Ekasringa
(unicdrnio), é tirado de seu isolamento e desposado pela filha do rei
Santa; em outra versio o eremita é seduzido por uma hetaira, pois
era essa a Unica maneira de superar uma terrivel seca que assolava
o pa{ssz.

50. Vedic Hymns (op. cit.,, J3T, p. 427, 13): “Q Marus, those pure medicines of
yours, the most beneficient and delightful, O heroes, those which Manu, our father,
chose, those I crave from Rudra, as health and wealth.” [O Maruts, esses teus remédios
tio puros, os mais eficazes e deliciosos, ¢ herdis, os eleitos por Manu nosso pai, 0s que
peco a Rudra, enquanto saide e riqueza.]

51. Compare-se com as minhas observa¢Ses sobre ¢ “Adech” de PARACELSO
[Estudos Alquimicos, pardgrs. 168 e 203s). .

§2. HOLTZMANN, Indische Sagen, p. 131s; LUDERS, Die Sage von Rsaimga, p.
87s.

A histéria também £ relatada nas Jatakas budistas (Jataka 526).
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) O unicdrnio na Pérsia

Encontramos uma descri¢3o importante do unicérnic no Bun- 535
dahis:
“Regarding the three-legged ass they say, that it stands amid the
wideformed ocean, and its feet are three, eyes six, mouths nine, ears
two, and horm one, body white, foed spiritual, and it is righteous.
And two of its six eyes are in the position of eyes, two on the top of
the head, and two In the position of the hump; with the sharpness
of those six eyes it overcomes and destroys. Of the nine mouths three
are in the head, three in the hump, and three in the inner part of the
flanks; and each mouth is abeut the size of a cottage, and it is itself
as large as Mount Alvand. Each one of the three feet, when it is placed
on the ground, is as much as a flock (gird) of a thousand sheep comes
under when they repose together; and each pastern is so great in its
circuit that a thousand men with a thousand horses may pass inside.
As for the two ears it is Mzendarin which they will encompass. The
one horn is as it were of gold and hollow, and a thousand branch
horns have grown upon it, some befitting 2 camel, some befitting a
horse, some befitting an ox, some befitting an ass, both great and
small. With that horn it will vanquish and dissipate all the vile
corruption due to the efforts of nexious creatures,
When that ass shall hold its neck in the ocean its ears will terrify
(asahméd), and all the water of the wide-formed ocean will shake
with agitation, and the side of Ganfvad will tremble (shivanéd).
When it uiters a cry all female water-creatures, of the creatures of
Afiharmazd, will become pregnant; and all pregnant noxious water-
creatures, when they hear the cry, will cast their young. When it
stales in the ocean all the sea-water will become purified, which is
in the seven regions of the earth — it is even on that account when
all asses which come into water stale in the water — as it says thus:
‘If O three-legged ass! you were not created for the water, all the
water in the sea would have perished from the contamination which
the poison of the evil spirit has brought into its water, through the
death of the creatures of Altharmazd.’
Tistar seizes the water more completely from the ocean with the
assistance of the three-legged ass. Of ambergis also (ambar-ik) it is
declared, that it is the dung of the three-legged ass; for if it has much
spirit food, then also the moisture of the liquid nourishment goes
through the veins pertaining to the body into the urine, and the dung
is cast awayg 3

53. Cap. XIX (Sacred Books V, p. 67s).
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Fig. 255. Vishnu em sua encarnacdo em forma de peixe.
Miniatura indiana (séc. XViHj)

(Diz-se que o asno de trés pernas se encontra no meio do extenso
oceano; tem trés patas, seis olhos, nove bocas, duas orelhas, um
chifre e um corpo branco; seu alimento é espiritual e ele é Integro.
Dois de seus seis olhos ocupam o lugar dos othos, dois ficam no alto
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da cabega e dois atrds do pescogo. Pela acuidade desses seis olhos
ele triunfa e destréi. Das nove bocas, trés ficam na cabega, trés atrds
do pescogo e trés na parte interna dos flancos; cada boca € mais ou
menos do tamanho de uma cabana e ele mesmo é do tamanho do
Monte Alvand. Cada uma das trés patas, quando pousadas no solo,
ocupa o lugar de um rebanho de mil ovelhas juntas. Na
circunferéncia de cada quartela podem passar mil homens em seus
cavalos. No que concerne as duas orelhas, elas poderiam circundar
Méazendarian. O Unico chifre é semelhante ao ouro, € oco e dele
crescem mil ramificagdes grandes ou pequenas: algumas conviriam
a um camelo, outras a um cavale, outras a um boi e algumas
conviriam a um asno. Com este chifre ele vencerd e dissipard toda a
vil corrupgiio atribuida aos esfor¢os de criaturas nocivas.

Quando este asno mergulha o pesco¢o no oceano, suas orelhas
causam terror (asahméd) e toda a extensdo do oceano treme, agitada,
e as costas de Gandvad estremecem (shivanéd). Ao soltar um grito,
todas as fémeas das criaturas aqudticas, dentre as criaturas de
Anharmazd, engravidam; e todas as criaturas aqudticas grividas e
nocivas abortam ae ouvirem o grito. Ao urinar no oceano, toda a 4gua
do mar existente nas sete regides da terra serd purificada — é por esta
razdo que todos os asnos ao entrarem fa dgua urinam - e ele diz:
“Se ndo fosses tu, § asno de trés patas, criado para a dgua, toda a
4dgua do mar teria perecido devido & sua contaminagio pelo veneno
do espirito mau, causada pela morte das criaturas de Aftharmazd.”
Tistar recolhe mais facilmente a 4gua do oceano com a ajuda do asno
de wés patas. Diz-se acerca do ambar-gris (ambar-ik) que ¢é o
excremento do asno de trés patas, pois quando este recebe muito
alimento espiritual a umidade do alimento liquido flui pelas veias de
seu corpo, até A urina e ao excremento que sdo eliminados.)

O monstro evidentemente se baseia no nimero trés. Seu aspecto
de asno evoca o asno selvagem indiano de KTESIAS; como ente
cosmoldgico porém evoca as personificacées monstruosas da “prima
materia” (fig. 256) dos alquimistas drabes. No livro de OSTANES,
por exemplo, encontra-se um monstro desse tipo, com asas de abutre,
cabega de elefante e cauda de dragéo, que d4 ao adepto a chave da
camara do tesouro®’. O asno estd no oceano, tal como a arvore
Gébkard, que cresce da lama profunda do oceano”. O Bundahis diz
acerca desta drvore:

“It is necessary as a producer of the renovation of the universe, for
they prepare its immortality therefrom.” “Some say it is the proper-

54. BERTHELOT, Chimie au moyen dge HE, p. 120,
55, Cap. XVIII {Sacred Books V, p. 65 e 67).
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curing, some the energetic-curing, some the all-curing“.” (Ela &
necessdria enquanto causadora da renovagio do universo, e dela eles
preparaimn a sua imortalidade. Alguns dizem que é a verdadeira cura,
outros, a cura energética, e outros ainda, a panacéia,)

O asno e a 4rvore®’ sdo evidentemente andlogos, pelo fato de
ambos significarem a for¢a vital da procriago e da cura. Trata-se de
urmna analogia bem primitiva, pois ambeos s&o ou tém ¢ mesmo mana.
Assim sendo, os alquimistas 4rabes também obtém a sua “prima
materia” da drvore das regides ocidentais. Lé-se no livro de ABUL-
QASIM®®: .

“Esta prima materia, apropriada ac género do Elixir, é extraida de
uma Unica Arvore que cresce nas regides ocidentais... Esta drvore
cresce na superficie do oceano tal como as plantas crescem na
superficie da terra. Quem quer que corma desta drvore serd obedecido
por homem e djinn; ela é também a drvore de cujos frutos Addo (a
paz esteja com ele!) fora proibido de comer; depois de comer (de seu
fruto), sua forma angélica tornou-se humana. E esta drvore pode ser
transformada em qualquer forma animal.”

O monstro e a drvore significam o pépuarov dbavacias, o elixir,
o alexipharmacon e a panacéia. A propriedade da drvore de poder

-

56, Op. cit., p. 65 e 66.

57. Com referéncia ao fato estranho de uma lagartixa estar escondida na drvore:
“The evil spirit has formed therein, among those which enter as opponents, a lizard as
an opponent in that deep water, so that it may injure the Hém” [Entre outros, que
adentraram como adversérios, o espiritc mau formou uma lagartixa dentro dela, como
um oponente nesta 4gua profunda, a fim de que prejudique o Hom). {Bundahis, cap.
XVIII, op. cit., p. 65) Hom = Haoma, a planta da imortalidade. Na alquimia o “spiritus
Mercurii” que vive na drvore € representado em forma de serpente, salamandra ou
melusina; esta dltima é enconrada no Ripley Scrowle, onde a lagartixa é metade mulher
e celebra a “coniunctio” {casamento) com o “filius philosophorum™ (fig. 257). Os Verses
belonging to an Emblematical Scrowle (Theatrum chent. Brit., p. 375) comentam o
seguinte: “And Azoth wuly is my Sister, / And Kibrick forsooth is my Brother: / The
Serpent of Arabia is my Name / The which is leader of all this game.” {E Azoth é
verdadeiramente minha irmd, / E Kibrick € deveras meu irmdo: / serpente da Ardbia é
meu Nome / que comanda todo esie jogo.]

58. Kitab al-Yilm, p. 23. “This prime matter which is proper for the form of the
Elixir is taken from a single tree which grows in the lands of the West... And this tree
grows on the surface of the ocean as plants grow on the surface of the earth. This is
the tree of wich whosoever eats, men and jinn obey him; it is also the ree of which
Adam (peace be upon him!) was forbidden to eat, and when he ate thereof he was
transformed from his angelic form to human form. And this tree may be changed into
every animal shape.”
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Fig. 268. Monstro fabuloso que contém a "massa confusa” da qual surge o
pslicano (simbolo de Cristo ¢ do "lapis").
Harmaphroditisches Sonn- und Mondskind (1752)

transformar-se em qualquer ser vivo também ¢ atribufda ao Mer-
curius, capaz de tomar qualquer forma (fig. 257).

QO asno é um “daemon trinus”, uma trindade ctdnica, que a
alquimia latina representa por um monstro tricéfalo e identifica com
0 Mercurius, o sal e o sulfur (enxofre) . Quero mencionar apenas
de passagem o antigo boato acerca da adorag¢io do asno no Templo

59, [Compare-se com fig. 54; e também com a vinheta dos Estudos Alquimicos.)
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de Jerusalém e a caricatura de crucifixo no Palatine®®. Além disso,
assinalo o significado saturnino de Jahvé e de Jaldabaoth como
demiurgos; mediante este significado ambas as figuras se aproximam
da “prima materia”, igualmente saturnina.

£ O unicérmio na tradigéio judaica

O Talmud®! relata o modo pelo qual o unicdmio escapou, no
diliivio: do lado de fora da arca, uma vez que ndo coubera dentro
dela devido ao seu porte colossal. Og, o rei de Basan, escapou da
mesma maneira: a passagem do Talmud diz o seguinte:

“Para aqueles que afirmam que o diliivio ndo afetou o pafs de Israel,
é fAcil explicar a sobrevivéncia do unicérnio — mas a aqueles que
acham que o dilivio também se abateu sobre lsrael, como o
explicardo? R, Jannaj retrucou: ‘Levaram os filhotes na arca’, - Mas
Rabba b. Bar Hana dizia ter visto um filhote de unicérnio do tamanho
do Monte Tabor; este media quarenta parasangas, a circunferéncia
de pescogo era de trés parasangas e sua cabe¢a de uma parasanga e
meia; entdo como seus excrementos nio entupiriam o rio Jordio®%?
R, Johanan respondew: ‘Apenas sua cabega foi levada.’ — ‘Mas o
mestre nio dizia que a sua cabega media uma parasanga e meia?’ —
‘Nio, 0 que ia dentro da area era apenas a ponta do seu nariz.’ - .. A
arca ndo subia com ¢ aumento do volume das 4guas?’ — Res Laqis
retrucoll: ‘Ataram-se os chifres na arca.- ‘R. Hisda ndo dizia que eles
haviam pecade pelo calor e pelo calor seriam p%lgldos ?-‘Enatua
opinido, come se explica a presegga(;ao da arca?”" E além disso, onde
se mantinha Og, o rei de Basan™? O que aconteceu foi um mﬂagre
e (a 4gua) permaneceu fria em torno da arca.”

60. [Compare-se com Limina XLII em: Symbole der Wandlung (Simbolos da
Transformacio.)].

61. GOLDSCHMIDT (ed.}, Der babylonische Talmud, X, p. 359 (Tratado Zebahim,
fol. 113b.).

62. Compare-se com a passagem paralela de GOLDSCHMIDT, op. cit., VI, p. 203
{Tratado Baba Bathra, fol. 73b) bem como a nota: “Entenda-se a palavra Re'em, ou
Re'ima, que consta de numerosas passagens da literatura rabinica, como unicdrnio.”

63. Portanto a dgua era tio quente que ¢ unicdrnio deveria ter morvido devido &
fervura, ainda que lhe restasse a possibilidade de respirar (Compare-se com os comen-
rdrios de GOLDSCHMIDT).

&4. Referéncia a Gn 6,14, onde se passou betume nas frestas da Arca, que deveria
ter derretido com a dgua quente {Compare-se com os comentirios de GOLDSCHMIDT).

65. A lenda ralmidica segundo a qual Og teria sobrevivido ao diliévio encontra-se
no Tratado Nidda, fol. 61a (GOLDSCHMIDT, XI1, p. 552): “Pois esta escrito (Gn 14,14):
‘E um que escapou veio e anunciou isso a Abrafo, o hebreu’, e R. Johanan disse: “Foi
Og que escapou do dilivio™.
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Fig. 257. As transformagies do Mercurius durante o processo. A melusina (Lilith)
na Arvore & a Sapientia.
Ripley Scrowle {1588)
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Na colegdo de Midrash intitulada Pirke R EIiezer“, Og viajava
do lado de fora da arca, preso ac degrau de uma escada (cap. 23).

O Targum Pseudo-Jonathan, comen%q;ldo a Génese 14,13, diz
que Og se encontrava no telhado da arca®™.

De acordo com uma lenda talmudica®®, Og é um descendente de
um dos anjos caidos mencionados no Génese 6, por se unirem 2s
filhas dos homens: “Preste atengdo, Sthon e Og eram irmaios, pois o
mestre dizia: ‘Sihon e Og eram filhos de Ahija, do filho de Sam-
hazaj®®.” O comentério de Raschi diz acerca disto que Sihon e Og
eram filhos de Ahija, “o qual descendia de Schemhazai e Azael, os
dois anjos que desceram sobre a terra, no tempo de Enés™.

O tamanho colossal de Og ¢ descrito em vdrias passagens do

Talmu%, “0 mais gigantesco” talvez se encontre descrito no Tratado
Nidda’®:
“Abba Saul, que cutres chamam de R. Johanan, dizia: ‘Eu era coveiro.
Certo dia corri atrds de uma corga e fui parar dentro do fémur de um
defunto; corri trds parasangas, mas nio alcancei a cor¢a e nio
alcancara o fim da extensiio do fémur. Ao regressar, disseram-me que
0 osso (o fémur) era de Og, rei de Basan.”

Nio é impossivel que haja uma fntima relagio entre Og ¢ o
unicérnio: ambos escapam do dilivio, presos de alguma forma do
lado de fora da drca. Ambos sdo gigantescos. Além do mais, conforme
vimos, o unicérmio é comparade ao Monte Tabor, e Og também ¢
relacionado com uma montanha: ele arrancara uma montanha para
langé-la sobre ¢ acampamento dos israelitas’ \. Em um Midrash’?, o
paralelo vai mais longe: o unicérnie é wma montanha ameagada por
um ledo e na histéria acima Og é morto por Moisés, ¢ “servo de Javé”,
tantas vezes comparado ao ledo, no Antigo Testamento. Lé-se no
Midrash:

66, Segundo ZUNZ (Die gottesdienstlichen Vortrdge der Juden, historisch entwickelt,
p. 289) ndo poderia ser anterior ac séc. VIII.

67. Novamente mencionado em: BIN GORION, Sager der Juden, 1, p. 208,

68. Der babylonische Talmud, X11, p. 552 (Tratado Nidda, fol. 61a).

69. O mais importante dos gigantes mencionados em Gn 6,4 (compare-se com o
comentario de GOLDSCHMIDT).

70. Fol, 24b.

71. Der babylonische Talmud, 1, p. 237 (Tratado Berachoth, fol. 54b) e Targum
Pseudo-Jonathan, comentando Nm 21,35,

72. Compare-se Midrasch Tehillim (ed. por BUBER} com o Sl 22,22: “Salvai-me
das fauces do leao e dos chifres dos buifalos”.
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“R. Huna bar Idi dizia: No tempo em que Davi ainda era pastor de
rebanhes, encontrou ¢ unicérnio (Re'em) dormindo no deserto e
pensou gque era uma montanha; escalou-o para apascentar (o reba-
nho). Mas o unicérnio, sacudindo-se, pos-se de pé. Davi, montando-o,
chegou até o céu. Dirigiu-se entdo (a Deus), dizendo: ‘Se tu me
ajudares a descer deste unicémio, construirei um templo para ti, de
100 bragas, como ¢ chifre deste unicdimio.’... O que o Santissimo fez
com ele, louvado seja? Fez com que aparecesse um ledo e o unicérnio,
ao vé-lo, teve medo e se ajoelhou diante dele, por ser seu rei; Davi
desceu A terra. Entretanto, vendo o ledo, Davi também teve medo.
Por isso o salmo diz: ‘Salva-me da boca do ledo, assim como me salvas
dos chifres dos bufalos.”.

Outro Midrash” mosira o unicémio — nie como Re’em, mas
como o *“unicérnio” (“ha-unicornius”) — lutando com o lefio. Diz uma
passagemn:

“H4 em nosso pais o unicérnio (“ha-unicornius™), o qual tem um
grande chifre na testa. H4 também muitos ledes. Quando o unicérnio
vé o ledo empurra-o contra uma arvore para subjuga-lo, O ledo se
desvia e o chifre do unicérnio bate contra a drvore e nela penetra de
tal modo que ele ndo consegue mais retird-lo; o ledo volta e mata o
unicérnio; outras vezes, dé-se o contrario.”

Em Chymische Hochzeit (Bodas quimicas), tal como no brasdo da
Inglaterra, ledo e unicérnio aparecem lado a lado (fig. 258):
alquimicamente eles sdo sfmbolos do Mercurius, assim como na
Igreja representam alegorias do Cristo. O ledo € o unicémio indicam
a tensdo interna dos opostos no Mercurius. O ledo, sendo um animal
perigoso, é semelhante ao dragdo. Este, tem que ser morto; quanto
ao ledo, tem pelo menos que ter as patas cortadas. O unicérnio
também deve ser domado; por ser um monstro, possui um significado
simbélico superior e sua natureza ¢ mais espiritual do que a do ledo.
Come mostra RIPLEY, o ledo também pode ocupar o lugar do
unicdrnio. Os seres colossais, Og e o unicérnie, lembram um pouco
Behemoth e Leviatd, que sdo duas manifestacdes de Javé. Como estas,
Og ¢ o unicérnio sdo personificagdes de forgas demoniacas da
natureza, a modo do asno-unicérnio do Bundahis. O poder da
divindade manifesta-se ndo sé no espirito, mas também no aspecto
animalesco e selvagem da natureza, tanto no interior como no

73. Uber die Zehn Stédmme do: Osar Midraschim (ed. por EISENSTEIN), p. 468.
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exterior do homem. A divindade é ambivalente, enquanto o homem
permanece conectado com a natureza. A interpretagio unilateral de
Deus como “sumrmurm bonum” € nitidamente contra naturam. Eis por
que o Mercurius ambivalente revela o paganismo secreto da
alquimia. Contrariamente a isto, a androginia de Cristo concebida
exclusivamente como espiritual e simbélica escapa a qualquer
conexdo com a natureza. A existéncia da contrapartida do “Principe
deste Mundo” trai porém a polaridade insinuada pela androginia da
divindade manifestada no Filho.

h) O unicdrnio na China

A China rambém conhece ¢ unicérnio. Segundo o Li-ki hd quatro
animais benévolos ou espirituais; ¢ unicémio Kilin)’4 a fénix, a
tartaruga e o dragzo. O unicémio é o maior dos quadnipedes. Seu
corpo é de cervo, tem rabo de boi e cascos de cavalo. Suas costas tém
cinco diferentes cores e seu ventre é amarelo, E benévolo em relagio
aos outros animais. Dizem que aparece por ocasido do nascimento
dos bons imperadores ou dos grandes s4bios. Se é ferido, isto significa
maus pressdgios. Apareceu pela primeira vez no jardim do Imperador
Amarelo, Mais tarde, dois unicérmios viviam em P'ing-yang, capital
do imperador Yao. Um unicérnico apareceu 4 mde de Conficio,
estando ela grivida (fig. 259). Antes da morte de Confiicio houve um
pressdgio que ela ocorreria: um cocheiro feriu um unicérmio (fig.
260}. E importante assinalar que o nome do unicérnio macho é K’i e
o da fémea, Lin; os dois caracteres juntos formam o nome genérico
(1(’i-1in)75. Isto confere uma qualidade de certo modo andrégina ao
unijcdérnio. A sua relagdo com a fénix e o dragio aparece na alquimia,
onde ¢ dragio representa a forma inferior do Mercurius e a fénix, a
superior.

Como 34 mencionamos diversas vezes, o chifre do rinoceronte ¢
um alexipharmacon (contraveneno); por este motivo, até nossos
dias, esses chifres representam um artigo apreciado de comércio

74. No Ts'i-yiian (Enciclopédia chinesa), veja verbete Ki-lin: Assemelha-se ao
cervo, porém maior, com rabo de boi e patas de cavalo; possui um Unico chifre de carne,
o5 plos dorsais sao de cinco cores diferentes, os da barriga, amarelos {ou castanhos),
ao pisar ndo destréi nenhuma erva viva, nem come criatura viva alguma; ele se mostra
quando aparecem soberanos perfeitos (shenyen) e quando o Tao do rei € realizado.
[As legendas referentes 3s figs. 259 e 260 foram traduzidas do chinés pelo Prof. E.H.
TSCHARNER para a edico original do presente volume. Quanto 3s legendas de
Confiicio, compare-se com WILHELM, Kung-tse, Leben und Werk, p. 60 ¢ 189.]

75. Mithology of all Races VIII, p. 98.



Fig. 258. Unicdrnio e ledo,
La dame & Ia licome (56c. XV). A série representa numa seqiiéncia 0s cinco
sentidos

entre a costa oriental da Africa e a China, onde sdo transformados
em tagas a prova de veneno. O Physiologus Graecus relata que quando
uma serpente envenenava a dgua de um bebedouro, os animais, disso
se apercebendo, esperavam que o unicémio entrasse pa dgua e dela

bebesse, pois desse modo anulava o poder do veneno’®, “O unicémio

76. P. 321, 10-17.
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Fig. 259. O K'iHin apuncia o nascimento de Conf(cio. Um K'-fin cospe um
documento de jade. Quando K'ung-tze ainda ndio havia nascido, um K'i-lin foi &
casa do governador de Tsou @ cuspiu um documente de jade. Nele havia &
geguinte inscrigio: “Ofilbo do cristal da rontanha <iiteralments a
Agua-esséncia > perpetuard o reinc decadente de Chou o seré seu rel sem
coroa”. A mée Yen admirou-se @ amarrou um lago bordado no chifre do K'i-lin. O
animal permaneceu [4 duas noites e depois partiu.

De uma obra chinesa ilustrada SHENG-TSI-T'U, Imagens do Hinerdrio da vida do
ser porfeito (Conticio); aproximadamente séc. XVilt

com seu chifre simboliza a cruz® (oravpdv extvadoas ¢ képari
attod).

i) O cdlice do unicérnio

O cdlice que cura estd relacionado com o “cdlice da salva¢do”,
isto é, com o cdlice da comunhio e com a taga do oréculo. MIGNE
refere-se ao fato de que o Cardeal TORQUEMADA sempre tinha sobre
a mesa uma taga de unicérnio: “La corne de licorme prése;;.re des
sortileges” (o chifre de unicérnio preserva dos sortilégios)’” (figs.
261 e 262). “Chifre celeste da lua”, assim os gregos chamavam o
“Geridc de trés corpos”. Este porém é o “Jorddo”’", “o ser humano

77. Dictionnaire des sciences occultes, cf. v. “Licorne”.
78. Analogia de [ij—pdwv.
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Fig. 260. O K'ilin anuncia a morte de Conflcio. A capiura de um K'Hin durante
uma cagada de inverno na regiao ocidental. No 142 ano (do reinado) do Duque Al
(de Lu, 481 aC), fol capturado um K'i-lin durante uma cagada de inverno na
regifo ocidental. Este fato abalou K'ung-tse que parou de escrever o Ch'un-is'iu.
O K'ung-ts’ung-tse {Coletinsa de histbrias sobre Confiicio} diz: Quando um
bando da estirpe dos Shu-sun (familia nobre de Lu) punha fogo na mata, foi
capturade um K'i-lin. Ninguém o reconhéecera. Jogaram-no na encruzithada de
Wu-u. (O discipulo) Jan-yu foi levar a noticia a K'ung-tse, dizendo: “Um corpe de
cervo com um chifre de carne ndo sera acagso um monstro celeste de mau
agouro?” K'ung-tse foi até a encruzilhada para vé-lo. Chorou e disse: “€ um
K'i-lin! O K'iin, animal benévolo, aparece e morre, Meu Tao esgotou-se!”

Da mesma obra ilustrada chinesa

hermafrodita em todos os entes”, que “cricu todas as coisas”: eis
como HIPOLITO resume os ensinamentos dos naassenos. E neste
contexto alude a raga de José e de Anacreonte:

“Mas a passagem ‘Nada foi criado sem ele’”? refere-se a0 mundo das
formas pois este foi criado sem sua ajuda pelo terceiro e quarto
elementos da quaternidade. Pois esta é.., a taga da qual o rei extrai
o0s seus ordculos, quando bebe dela®. 0s gregos teriam feitc uma
aluséo a este segredo mediante os versos anacrednticos:

79.Jo 1,3s.

80. Aqui se trata da taga de José (Gn 44,45): “Por que pagastes 0 bem com o mal
& roubastes minha taga de prata? Nao & a que usa o meu Senhor para beber e também
para as advinhagdes?”
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Fig. 261. O Papa com o unictrnio, como simbolo do Espirito Sante.
SCALIGER, Explanatio imaginum (1570), antitese de PARACELSO, interpretacio
das figuras encontradas em Nilrenberg (1569)

¥

A taga me diz
O que devo tornar-me
Falando sua linguagem silenciosa.

5S¢ ela bastava para que a taga de Anacreonte fosse conhecida pelos
homens, desvendando em sua linguagem silenciosa o segredo
indiz{vel. Eles dizem porém que a taga de Anacreonte é muda; no
entanto ela lhe fala, diz Anacreonte, com voz calada, o que ele deve
tornar-se: espiritual e nio carnal. Mas para isso deve escutar o
segredo oculto no siléncio. E a 4gua que Jesus transformou em vinho
naquela linda festa de bodas. Foi este, dizem eles, o grande e
verdadeiro comego dos sinais, feito por Jesus em Cand, na Galiléia,
para manifestar o reino dos céus. Este (comego) ¢ o reino do céu que
habita dentro de nés como um tesouro, tal como o fermento oculto

em trés medidas de farinha”.®

81. Elenches, V, 8, 4-7. E precisa sublinhar o fato de o flenchas passar imedia-
tamente dos simbolos que acabamos de mencionar para as formas ictifilicas dos
Mistérios samotricios e para ¢ Hermes Kyllenios como analogias suplementares do

arcano Naasseno.



Fig. 262. O unicornio lunar,
Reverso de uma medalha de ANTONIO PISANO (1499)

Como jd vimos, o “chifre da lua” estd indmamente ligade ac 351
unicémio. Aqui ele significa nio s6 o Iypvévys Tproduaros™> (o
Gerido de trés corpos) e ¢ Jorddo, mas também o homem her-
mafrodita, idéntico ao Logos joanine. O “terceiro e quarto” sfo 4gua
e terra. Estes dois elementos, segundo a concepgdo alquimica, cons-
tituem a metade inferior do mundo em sua retorta, ¢ HIPOLITO
compara-a a um cdlice (kévdv). Este é o cdlice do ordculo de José e
de Anacreonte. No tocante aos elementos, a 4gua significa o contetido
e a terra, o continente, isto é, o préprio cdlice. O contettdo é a 4gua
transmutada em vinho por Jesus, e também o Jordio, Este ultimo
significa o Logos e evidencia a analogia com o cdlice da comunhdo.
O seu contetido d4 vida e salvagdo, como o cdlice no 4° Livro de
Esdras 14,39s:

“Entio eu abri a boca e eis que um célice cheio me foi oferecido; ele
parecia cheio de dgua, cuja cor no entanto era a do fogo. Tomei-o
nas mios e bebi; e logo que bebi,

82, HIPOLITO indica que as trés partes do Gerijo so: racional, psfquica e ctdnica.
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Fig. 263. The Campion Pendant (visto de frente}, feito do chifre de um narwal,
rmontado em ouro esmaltado.
No reverso pode-se constatar que algumas parfes do chifre foram raspadas para
fing de cura {séc. XV

meu corac¢io transbordou de compreenséo
meu peito ficou repleto de sabedori
e minha alma guardou a lembranga™.”

O segrede da taga é também o mistério do chifre e este, por sua
vez, a esséncia do unicdmio que significa forga, saide e vida (fig.
263). As mesmas qualidades sio atribuidas pelos alquimistas 2 sua
pedra que descrevem como “carbunculus™”. Segundo a lenda, tal
pedra se encontra sob o chifre do unicérnio, conforme diz WOLFRAM
VON ESCHENBACH:

83. Die Apokryphen 11, p. 400. - Lembra a equivaléncia alquimica: 4gua = fogo.

84. “in Fine exibit tibi Rex suo diademate coronatus, Fulgens ut Sol, clarus ue
carbunculus... perseverans in igne” [Finalmente vird a teu encontro o Rei coroado com
¢ seu diadema, fulgurante como o S0, claro como o carbiinculo... perseverando no
fogo] (Citagdio de Lillius em: Rosarium, Artis aurif. 11, p. 329). O lapis é “resplandecente
como a luz do carbinculo™; “A pedra do carbinculo brithando & luz do fogo™ (KHUN-
RATH, Hyleal Chaos, p. 242; como também em: Amphitheatrum, p. 202).
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Fig. 264. O unicornio na mandala, com a arvore da Vida,
A “Caga ao unicémio” do Castelo de Verteui! (fins do séc. XV)
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¢ um animal chamado monicirus

que reconhece as donzelas puras

e em seu regaco calmo ele adormece;

o coragdo desse animal por nds buscado
sobre a chaga do rei foi colocado;

o carbuncule sob o chifre encontramos
nascido de sua fronte: e o guardamos.

O chifre como sinal de poder e de forqa86 tem cardter masculino.
Ao mesmo tempo € uma taga que, em sua qualidade de receptdculo
significa o feminino, Trata-se portanto de um “sfmbolo unificador™® S
que exprime a bipolaridade do arquétipo (fig. 264).

Este apanhado do simbolismo do unicémio ndo passa de uma
amostra, exemplificando as conexdes infimamente entretecidas e
emaranhadas que hd entre a filosofia natural pagé, o gnosticismo, a
alquimia e a madicdo da Igreja, a qual, por sua vez, influenciou
profundamente a cosmovisio da alquimia medieval. Espero que este
exemplo tenha esclarecido meu leitor até que ponto a alquimia
representava um movimento filoséfico-religiose ou “mistico”.
Provavelmente ele atingiu seu 4pice com GOETHE em sua
cosmovisdo religiosa, tal como aparece no Fausto.

Fig. 265. O unicdmic com seu reflexo, representando a méxima "De moy je
m'épouvante” (eu me assusio comigo Mmesmo).
BOSCHIUS, Symbaofographia {1702}

85. Parzival, I¥, linhas 1494-1501.
86, SCHEFTELOWITZ, Das Hornermotiv in den Religionen, p. 451s.
87. Compare-se com [JUNG] Psychologische Typen (Tipos Psicolégicos).
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Fig. 266. Aguia bicéfala com coroa do Papa e do Imperador, como simbolo do
reino dos dois mundos. A dguia & recoberta de olhos (ilurinagol).
(Vaticano, séc. XV)
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Fig. 267. A "materia prima” como dragio & fecundada pelo “Espirito Santo”, isto
6, pela “avis Hermetis” {ave de Hermes).
ASHMOLE, Hermes Bird (1652)

NUNCA ficou muito clare ¢ que os antigos filésofos entendiam 555
por “lapis”. Esta questdo 50 serd respondida satisfatoriamente depois
de sabermos que contetidos eles projetavam de seu inconsciente.
Somente a Psicologia do Inconsciente podera resolver tal enigma.
Sabemos que um contetido do inconsciente, enquanto projetado, é
inacessivel. Por isso todos os esfor¢os dos autores em torne do
segredo pouce nos revelou. Em compensa¢io obtivemos muito mais
naquilo que concerne ao material simbélico, intimamente ligado ao
processo de individuagdo.

Ao tratarmos de alquimia, devemos levar em consideragéo que 556
na Idade Média esta filosofia desempenhou um papel
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important{ssimo. Nessa época desenvolveu-se uma vasta literatura,
que exerceu grande influéncia sobre a vida espiritual reinante. O
alcance das pretensdes da alquimia aparece em sua forma mais nitida
no paralelo “lapis”-Cristo. Espero que esta circunstincia possa ex-
plicar ~ ou desculpar — minhas incursdes em dreas que aparente-
mente nada tém a ver com a alquimia. Ao penetrarmos na psicologia
do pensamento alquimice surgem conexdes que numa abordagem
exterior parecem muito distantes do material histdrico, No entanto,
se tentarmos compreender este fenémeno do ponto de vista interior,
isto é, do ponto de vista anfmico, partimos de um ponto central para
o qual convergem coisas que, vistas de fora, se afiguram as mais
distantes. L4 deparamos comn a alma humana que, ao contrério da
consciéncia, néc se alterou de mode perceptivel no decorrer dos
séculos e onde uma verdade de dois mil anos ainda é a verdade de
hoje, viva e atuante, L4 encontramos também fatos animicos essen-
ciais que permanecem imutdveis através de milénios e que por
milénios assim continuario. Deste ponto de vista, os tempos moder-
nos ¢ o presente parecem episédios de um drama cujo inicio se perde
nas brumas do passado, estendendo-se até um future longinquo,
através de todos os séculos. Este drama é uma “aurora consurgens”,
o nascimento da consciéncia da humanidade.

O processo alquimico da época cléssica (da Antiguidade até mais
ou menos meados do século XVII} consistia numa investigagio
quimica propriamente dita, na qual se imiscuia mediante projegdo
material psiquico inconsciente. Eis por que os textos ressaltam
sempre a condicdo psicolégica da obra. Os contetidos de que se trata
530 08 que se prestam a projecio na matéria quimica desconhecida.
Dada a natureza impessoal e puramente objetiva da matéria ocorrem
projecdes de arquétipos impessoais e coletivos. Em paralelo com a
vida espiritual coletiva daqueles séculos, trata-se principalmente da
imagem do espirito aprisionade na escuriddo do mundo, isto €, de
um estado irvedento, doloroso de uma inconsciéneia relativa, reco-
nhecida no espelho da matéria e por isso trabalhada na matéria. Uma
vez que o estado psicolégico de um conteiido inconsciente é uma
realidade potencial (que aparece caracterizada pelo par de opostos
ser — no ser), a unido dos opostos desempenha um papel decisivo
no processo alquimico. O resultado coincide com o significado do
stmbolo unificador. Este simbolo é geralmente de cardter numinoso’.
Deste fato depreende-se necessariamente a proje¢do da imagem do
salvador, isto é, do paralelo “lapis”-Cristo, assim como o paralelismo
do “opus” redentor ou “officium divinum” com o “magisterium”. H4

1. Compare-se com minhas exposicbes em Tipos Psicoldgicos, cap. 5.
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porém uma diferenca essencial: o “opus” cristio é um “operari”
executado pelo homem necessitado de reden¢do em honra de um
Deus redentor, ao passo que o “opus” alquimico é 0 esfor¢o do homem
redentor no sentido de redimir a alma divina do munde adormecida
na matéria, 4 espera dessa redengdo. O cristdo torna-se merecedor
dos frutos da graga “ex opere operato” (pela obra feita}; o alquimnista,
ao invés, cria para si uma “panacéia da vida” “ex opere operants”
(pelo trabalho de quem opera) no sentido literal. Isto ihe parece
substituir os vefculos da graga da Igreja, ou entdo representa para
ele um complemento e paralelo da obra divina de redengéo que
continua no homem. Na férmula eclesiastica do “opus operatum” e
do “opus operantis”, ambas as posi¢bes se encontram, embora sejam
inconcilidveis em suas tiltimas conseqiéncias. Basicamente se trata
do par de opostos coletividade-individuo, ou sociedade-per-
sonalidade. Esta problemética é moderna na medida em que foi
necessdria a hipertrofia da vida coletiva e o amontoamento incrivel
das massas de nossos dias, para que o individuo tomasse consciéncia
de sua asfixia nas estruturas de massa organizada. Q coletivismo da
Igreja medieval raramente ou nunca exerceu uma pressio sobre o
individuo de modo que a relagdo deste com a sociedade se tornasse
um problema de ordem geral. Eis por que este questionamento
permaneceu em nfvel de proje¢io, sendo reservado i época
contemporinea abordé4-lo com uma consciéncia pelo menos
embriondria e sob a méscara de um individualismo neurdtico.

Mas antes desta nova transformacdo, a alquimia alcangara sua
culmindncia e com ela o ponto histérico de mudanga no Fauste de
GOETHE, impregnado de idéias alquimicas do comego ao fim. Na
cena de Paris e Helena ¢ talvez onde se exprime com mais clareza a
esséncia do drama fiustico. Esta cena teria significade para o
alquimista medieval a misteriosa “coniunctio” (unidic) de Sol e Luna
na retorta (fig. 268); mas o homem moderno, sob o disfarce de
Fausto, reconhece a projecio e se coloca no lugar de Paris ou do Sol
e se apodera de Helena ou da Luna, sua polaridade interna feminina.
Dessa forma, o processo em si mesmo objetive da unifo torna-se uma
vivéncia subjetiva do “artifex”, isto é, do alquimista. Em lugar de
reconhecé-lo, torna-se ele mesmo um personagem do drama. A
interferéncia pessoal de Fausto tem a desvantagem de perder de vista
o objetivo propriamente dito do processo, isto é, a produgdo do
incorruptivel. Em lugar disso, Euphorion, que deveria ser o “filius
philosophorum”, incorruptivel e incombustibile, se consome na
prépria chama — um inforninio para o alquimista e um ensejo para
o psicdlogo de criticar Fausto, embora este fato seja corriqueiro. Cada
arquétipo, ao manifestar-se, e enquante permanece inconsciente,

497

558



559

560

apodera-se por completo do homem, levando-o a viver o papel
correspondente. Por isso Fausto ndo consegue reprimir Paris junto a
Helena, e 0s demais “nascimentos” e formas de rejuvenescimento,
tais como o cocheiro-menino e ¢ homunculus que fracassam devido
4 mesma cobiga. Talvez seja este o motivo profundo pelo qual o
rejuvenescimento definitivo ocorre somente depois da morte, isto &,
projetado no future. Serd por acaso que Fausto, em sua forma
perfeita, tem ¢ nome de um dos alquimistas mais famoses da
Antiguidade, que j4 nos é familiar: “Marianus” ou Morienus, em sua
variante mais usada?

Identificando-se com Paris, Fausto iraz a “coniunctio” da
projecdo para a esfera da vivéncia pessoal psicoldgica e portanto para
a consciéneia. Este passo decisivo significa nada mais nada menos
do que a solugdo do enigma alquimico, e também o resgate de uma
parte da personalidade até entdo inconsciente. Todo acréscimo de
consciéncia porém traz consigo o perigo da inflagdo. Isto fica demons-
trado claramente no aspecto de super-homem em Pausto. A morte
deste, necessidade que se deve As exigéncias da época, nfio constitui
de mode algum uma resposta satisfatdria. O nascimento e trans-
formagdo que se seguem & “coniunctio” se ddo no além, isto €, no
inconsciente, deixando o problema em aberto, Este foi retomado por
NIETZSCHE, como sabemos, no Zarathustra: o da transformagio em
super-homem, que ‘ele aproximou perigosamente do homem ter-
restre. Isto provocou inevitavelmente o ressentimente anticristio,
pois o seu super-homem é uma hybris da consciéneia individual, que
se choca necessariamente com o poder coletivo do eristianismo —
levando & destruigio catastréfica do individuo. E sabido o modo pelo
qual e de que formas caracteristicas isto aconteceu “tam ethice quam
physice” (tanto moral como fisicamente) com o préprio NIETZSCHE.
E que resposta os tempos subseqiientes deram ao individualismo do
super-homem nietzscheano? Responderam com o coletivismo, com
a organizagdo coletivista e 0 amontoamento de massas “tam ethice
quam physice”, escarnecendo de tudo o que existira até entdo. Asfixia
da personalidade por um lado e, por outre, a impoténcia de um
cristianisme talvez mortalmente ferido: este é o balango da nossa
época, em toda a sua nudez.

O pecado de Fausto era a identifica¢do com aquilo que devia ser
transformado. O exagero de NIETZSCHE era a identifica¢do com o
super-homem Zarathustra, com a parte da personalidade que
chegara até a sua consciéncia. Podemos acaso falar de Zarathustra
como de uma parte da personalidade? Nio seria ele 0 sobre-humano
do qual o homem participa, sem no entanto sélo? Estard Deus
verdadeiramente meorto, quando NIETZSCHE o declara
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PHILOSOPHORV M,
FERMENTATIO,

tryewird Sol aber verfchloffen
I mit Mereurio philofophonian whergo e

Fig. 268. "Fermentatio” representagio simbdlica da “coniunctio spirituum®.
Rosarium philosophorum (1550)

desaparecido? Nio terd ele voltado justamente sob o disfarce do
“sobre-humano”?

Impelido pela obsessdo do sobre-humano, Fausto provoca o
assassinic de Filémon e Bducis. Mas quem sdc estes dois velhos
modestos? Quande o mundo se tornou ateu, recusando hospedagem
aos desconhecidos divinos Jipiter e Merciirio, Filémon e Biucis
acolheram os héspedes sobre-humanos; e no momento em que
Bducis se dispunha a sacrificar-lhes o tltimo ganso que possufam,
deu-se a metamorfose: os deuses se manifestaram, a cabana humilde

499

561



562

563

transformou-se num templo e os velhos tornaram-se os servidores
imortais do santudrio.

Em certe sentide, os velhes alquimistas estavam mais préximos
da verdade animica ao rentarem resgatar o espirito dos elementos
quimicos, tratando o mistério como se ele estivesse no seio da
natureza obscura e silenciosa. Mas ele era ainda externo a eles. A
evolucdo da consciéncia a um nivel superior, mais cedo ou mais tarde
deveria pér fim a essa projegdo, devolvendo 2 alma aquile que desde
o infcio era de natureza animica. Mas a partir do Iluminismo e da
época do racionalismo cientifico, ¢ que aconteceu com a alma? Ela
fora identificada comn a consciéncia. A alma roimou-se o que se sabia’
dela. Fora do eu, ndo existia. Era inevitdvel pois a identificagdo do
eu com s contetidos retirados da projecio. Acabara o tempo em que
a alma ainda se encontrava “fora do corpe” e imaginava essas
“maiora” (coisas maiores) ndo captdveis pelo corpo. Assim, pois, os
contelidos outrora projetados deveriam aparecer como alge perten-
cente A pessoa, isto é, coma imagens fantasiosas do eu consciente, O
fogo esfriou, transformando-se em ar, o ar tormou-se ¢ vento de
Zarathustra e causou uma inflaciio de consciéncia. Esta, pelo visto,
56 pbde ser dominada pelas mais aterradoras catdstrofes da
civilizagdo, ou seja, pelo dilivio que os deuses enviaram 3 humani-
dade pouco hospitaleira.

Uma consciénéia inflacionada é sempre egocénirica e s6 tem
consciéncia de sua prépria presen¢a. £ incapaz de aprender com o
passado, de compreender o que acontece no presente e de tirar
conclusdes vilidas para o futuro. Ela se hipnotiza a si mesma e
portanto ndo é aberta ao didlogo. Conseqlientemente estd exposta a
calamidades que até podem ser fatais. Paradoxalmente, a inflagio é
um tormar-se incensciente da consciéncia. Isto ocorre quando a
consciéncia se atribui contetidos do inconsciente, perdendo o poder
da discriminagdo, condigdo sine qua non de toda consciéncia. No
momento em que o destino encenava na Europa, por quatro anos
seguidos, uma guerra de tremenda atrocidade que ninguém queria,
ninguém por assim dizer indagou quem na realidade a provocara e
mantinha, Ninguém percebeu que o homermn europeu estava possuido
por algo que o privava de seu livre-arbitrio. Este estado de possessdo
inconsciente prosseguird até o dia em que o europeu se “assuste com
sua semelhan¢a a Deus”. Esta transformagéo sé pode comegar pelo
individuo; as massas sdo animais cegos, como estamos cansados de
saber. Por esta razdo acho importante que certos individuos ou que
os individuos comecem a perceber a existéncia de contetidos que ndo
pertencem 2 personalidade do eu, devendo ser atribuides a um
nagc-ego psiquico. Esta operag¢do deve ser empreendida roda vez que
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Fig. 269. O Artifex e sua “soror mystica” fazendo o gesto do segredo ao final do
“opus”.
Mutus fiber (1702)

se qQueira evitar a ameag¢a de uma infla¢do. Dispomos neste sentide
dos modelos tteis e edificantes propostos pelos poetas e filésofos,
paradigmas ou “archetypi” (arquétipos), que podemos considerar
como remédios para os homens e os tempos. Na verdade porém nada
do que 14 encontramos pode ser proposte como modelo s massas.
Trata-se sempre de algo aculto, que podemos propor a nés mesmos
silenciosamente. Poucos sdo 0s que reconhecem que isso lhes diz
respeito. E bem mais fécil anunciar a panacéia universal is
multidSes, porque assim ndc somos obrigados a aplicd-la a nés
mesmos. E sabido que todo sofrimento desaparece quando muitos se
encontram na mesma situagio. O rebanho nde conhece a divida;
quanto maior a massa, melhor sua verdade — mas também sio
matores as suas catdstrofes.

O que pedemos aprender com nossos modelos € antes de mais
nada o fato de que a alma abriga contelidos ou é passivel de
influéncias cuja assimila¢do implica os maiores perigos. Os antigos
alquimistas atribufam o seu segredo 4 matéria; nem Fausto nem
Zarathustra nos animam a incorporar este segredo. Assim sendo, s6
nos resta a opgdo de repudiar a pretensio arrogante da consciéncia
de ser ela mesma a totalidade da alma, reconhecendo que a alma é
uma realidade impossfvel de ser abarcada com os amais recursos do
conhecimento. Ndo considero o homem que admite sua ignorincia
como obscurantista. Obscurantista é muito mais aquele cuja consci-
éncia ndo evoluiu suficientemente para reconhecer a sua ignorancia.
Na minha opinido a esperanca do alquimista no sentido de produzir
o ouro filosofal, a panacéia ou a pedra miraculosa a partir da matéria
é, por um lado, uma ilusio causada pela proje¢do e, por outro,
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corresponde a fatos psiquicos da maior importédncia para a Psicologia
do Inconsciente. Acontece porém que o alquimista projetava o
processe de individuag@o nos processos de transformagio qufmica,
conforme demonstram os textos e seu simbolismo. O termo cientffico
“individuagdo” nao significa de modo al;u.m que se trate de fatos
inteiramente conhecidos e esclarecidos®. Ele apenas designa um
dominio obscuro de pesquisa ainda em curso dos processos psiquicos
através dos quais a personalidade em formagio atinge seu centro no
inconsciente. Trata-se de processos vitais, que, por seu cardter
numinoso, serviram desde os primérdios de estimulo fundamental
para a formagdo dos simbolos. Esses processes sdo misterioses
porque propdem enigmas 2 compreensdc humana; sua solugdo
exigird ainda wm demorado e talvez imitil esforgo de sua parte. Em
dltima andlise, é muito duvidoso que o entendimente humano
realmente seja ¢ insrumento adequado para essa pesquisa. Nio &
por acaso que a alquimia se chama a si mesma de “arte”; sente, de
uma forma correta, que trata de processos criatives que sé podem
serrealmente compreendidos pela vivéncia, e que o intelecto sé pode
descrevé-los. Os proprios alquimistas diziam: *Rumpite libros, ne
corda vestra rumpantur” (Rasgai os livros para que ndo se rompam
vossos coragoes). Mas por outro lado insistiam justamente no estudo
dos livros. Sdo as vivéncias e nde os livros que nos aproximam da
compreensdo (fig. 269).

Fig. 270. A Fénix como simbolo da ressurreigio.
BOSCHIUS, Symbalographia (1702)

2. Compare-se com [JUNG] op. cit., Definicdo: “Individuacio®.



Ne estude dos simbolos oniricos que figura neste livro mostrei sss
como uma tal vivéncia se apresenta na prética. Por af podemos
perceber ¢ que ocorre quando nos debrugamos com interesse e
seriedade sobre as regides desconhecidas da alma. Apesar da multi-
plicidade infinita das formas individuais da experiéncia, elas variam
em torno de certos tipos centrais, que ocotrem universalmente,
conforme o simbolismo aiquimice também mostra. Sdo as imagens
primordiais, de onde as religiGes recebem, cada qual, sua verdade
absoluta,
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Registro de Fontes das Iustracoes

Abibliografia de cada obra é registrada de modo completo apenas uma vez, Ocorrendo
repeti¢do, o nlimero correspondente aparece entre colchetes,

1. O Cdador, como Senhor do Universo. - Liber patris sapienticge in: THEATRUM
CHEMICUM BRITANNICUM (1652), p. 210. [Bibl. A

2. O par ajoelhade de alquimistas. — Mutus liber in quo tamen tota philosophia
hermetica, figuris hieroglyphis depingitur, p. 11 (Detalhe). [Bibl. A: BIBLIOTHECA
CHEMICA CURIOSA 1, Suplemento. Por motives técnicos teve que ser utilizada,
para a reprodugio das ilustragdes desta obra, a edigio de 1702 (em vez da de
1677).)

3. Simblo da obra alquimica, — Hermaphroditisches Sonn- und Mondskind (Fitho
hermafrodita do Sol e da Lua). Das ist: Des Sohns deren Philosophen natiirlich-
ibernatiirliche Gebdrung, Zerstorung und Regenerierung. Mainz, 1752, p. 28.

4. Representacio do processo simbélico. — Frontispicio do Songe de Poliphile editado
por BEROALDE DE VERVILLE (1600). [Bibl. B]

5. As sete virgens no processo de transformacao. — Le Songe de Poliphile (1600). [Bibl.
Bl

6. Uma figura materna hierarquicamente superior 4s deusas do destino. — THENAUD,
J.: Traité de la cabale. Ms. 5061 (séc. XVI), Bibliothéque de P'Arsenal, Paris.

7. O Uréboro como simbolo do Aion. — HORAPOLLO: Selecta hieroglyphica (1597), p.
5. [Bibl. 5]

8. A “anima mundi” guiada por Deus. — Gravura em cobre de J. Th. de Bry, tirada de:
FLUDD, R.: Utrtusque cosmi maioris scilicet et minoris metaphysice, physica atque
technica historica. Oppenheim 1617, p. 4 e 5.

9. Ressurreigdo do rei adormecido. - Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de
alchimia. Ms. Voss. chem. F. 29, Fol. 53 e 87 (1520), Universititsbibliothek,
Leiden.

10, 11, 12. Melusina, Melusina bicéfala, Sereia com mdscara. - ELEAZAR, A.; Uraltes
chymisches Werk (1760), 1 p. 84, 85, 98, (Bibl. B]

13. O Uréboro devorando a cauda. — Pendora: Das ist die edlest Gab Gottes, oder der
werde urd heilsame Stein der Weysen (1588), p. 257. [Bibl. B)

14. O sonho de Jacé. — BINYON, L.: The Drawings and Engravings of W. Blake. London
1922, prancha 79. ’

15. A“scala lapidis”. - Emblematice! Figures of the Philosophers’ Stone, Ms. Sloane 1316
(séc. XVII), British Museum, London.

16. O “mercurius tricephalus™ representado como Anthropos. - KELLEY, E.: Tractatus
duo egregit, de Lepide philoscphorum. Hamburg e Amsterdam, 1676, p. 101.
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17.
18,
19,
20,
21.

22.
23

24,
25,
26,
27.

28,

29.

30,

31.

32.

33.

34.
35.

36.
37.

38,

39.

40,
41,

42,

43.

44.

45,

O ;Lrlﬁfeéc ([Ol.}l Hermes) como pastor de “Aries” e “Taurus”. — Tractatus... de glchimia.
ol. 86. [

Cristo, como pastor, — KOEMSTEDT, R.: Vormictelalterliche Malerei. Augsburg
1929, {ig. 50.

A “alma” como guia do caminho. — BINYON, L., prancha 102, [14]

Os seis planetas unificados no sétimo. — Tractatus ... de alchimia. Fol. 94a. [9]

Os sete deuses dos planetas no Hades. — MYLIUS, J.D.: Philosophia reformata
(1622), p. 167, fig. 18. [Bibl. B}

Mercitrio no “ovo dos fildsofos™. - Mutus liber, p. 11 (detalhe). [2]

. O vaso mistico. ~ Figurarum aegyptiorum secretarum. Ms. (séc. XVIID), p. 13. [Bibl.

B)

Todas as atividades subordinadas ac Merciirio. — Ms. {cerca de 1400), Universi- .
téesbibliothek, Tiibingen.

A fonte da vida como “fons mercurialis™. — Rosarium philosophorum (1550). [Bibl.
A: ARTIS AURIFERAE Ii]

Maria, cergada de seus atributos. — PRINZ, H.: Alterientalische Symbolik. Berlin
1915, p. 6.

A influéncia regeneradora da conjungao sol-lua. — CARBONELLL, G.: Sulle Fonti
storiche della chimica e dell'alchimia in Italia. Roma 1925, fig. X.

A pesca do Leviatd. — BEISSEL, St.: Die Geschichie der Verehrung Marias in
Deutschland withrend des Mitielalters. Freiburg i.Br. 1909, p. 105.

A rosa de sete pétalas. — FLUDD, R.: Summum bonum (1629). Bibliothdéque
Nationale, Paris, Réserve td/30, 87.

A rosa vermelha e branca. — Ripley-Scrowie. Four Rolls drawn in Liibeck (1588). Ms.
Sloane 5025, British Museum, London, N°. 1 {detalhe).

A cidade simbdlica, como cenro da terra. - MAIER, M.: Viatorium, hoc est, de
montibus planetarum septem, seu metallorum. Rouen 1651, p. 57.

A “coniuncto solis et lunae”. — TRISMOSIN, 5.: Splendor Solis. [Bibl. A: AUREUM
VELLUS]

Polifilo, rodeado de ninfas. — Le Songe de Poliphile, p. 9. [4]

O “negro” de pé sobre o “redondo”. — MYLIUS, J.D., p. 117, fig. 9. [21])

O “homem selvagem”™. - Codex Urbanus Ladnus 899, fol. 85 (séc. XV), Biblioteca
Vaticana, Roma.

O diabo, como espiriio do ar. - Uma das ilustrages do Fausto, 12 parte, de EUGENE
DELACROIX.

A flor de sete pétalas. - BOSCHIUS, J.: Symbolographia sive de arte symbolica
sermones septert. Augsburg 1702, simbolo DCCIOTI, class. I, tab. XXT.

Mercirio como Virgem. — Tractatus.., de alchimia. Fol, 95a. [9)

Sl[igb‘iag}:ra — ZIMMER, H.: Kunstform und Yoga im indischen Kultbild, fig. 36.

ibl.

A “roda da Vida™ dbetana. — Colecdo particular.

A“grande pedra-calenddrio” mexicana. - SPENCE, L.: The Gods of Mexica. London
1923, p. 38.

Cristo-menino carregando a cruz na mandala. - CORNELL, H.: The lconography of
the Nativity of Christ. Uppsala 1924, p. 53,

Vajramandala lamaista. ~ WILHELM, R. e C.G. JUNG: Das Gefteimnis der Goldenen
Bliite (O Segredo da Flor de Oure). Thusiragio do frontspicio. [Bibl. 8]

Calenddrio mexicano, — HERRLIBERGER, D.: Heilige Ceremonien oder Religionsii-
bungen der abgdttischen Vilker der Welt. Zirich 1748, prancha XC, n. 1.

Hermes como psicopompo. — KING, C.W.: The Gnostics ard their Remains. London
1864, fig. 14.
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46, 47. Dragdo coroado, devorando a prdpria cauda; Circulo formado por dois dragées.
- ELEAZAR, A, n. 4 ¢ 3. [10]

48. A “putrefactio”, - STOLCIUS DE STOLCENBERG, D.: Viridarium chymicum.
Frankfurt 1624, fig. VIIL

49, Representacdo esquemdtica das quatro fungdes da consciéncia. — JACOB), J.: Die
Psychologie von C.G.Jung. Ziirich 1949, p. 19,

50. O castelo que protege contra os espititos da doenga. - FLUDD, R., 1d/30, 87. [29]

51. O santudrio do Lapis. - VAN VREESWYK, G.: De Groene Leeuw, Amsterdam 1672,
p. 123. .

52. Harpécrates sentado sobre a flor de Litus. - KING, C.W,, fig. 6. [45)

53. O Tetramorfo como montaria da Igreja. — KELLER, G. e A. STRAUB: Herrad von
Landsberg: Hortus deliciarum. Strassburg 1879-1899. Prancha JOO(VIIL

54. O Hermafrodita com as serpentes. — Rosarium philosophorum, p. 359, [25]

55. Fausto diante do espelho mégico. — Alberting, Wien.

56. A fonte da juventude. - CARBONELLL G, fig. DL [27]

57. O Banho imperial na 4gua da fonte milagrosa. - CARBONELLL, G., fig XI [27]

58.0 m%ﬁm, fonte do fogo. — Viaal do Coro, Mosieiro de Kdnigsfelden, Suiga (sée.

59. A quadratura do circulo. - JAMSTHALER, H.: Viatorium spagyricum. Das ist: Ein
gebenedeyrer Spagyrischer Wegweiser. Frankfurt 1625, p. 272.

60. A quadratura do circulo, - MAIER, M.: Secretioris naturae secretorum scrutinium
chymicum, Emblema 3XI, p. 61. (Bibl. B]

61. A pérola como simbolo do Ch'ien. — LAIGNEL-LAVASTINE, M.: Histoire générale de
le médecine. 3 vols., Paris 1936-1949, I p. 543.

62. Mandala retangular com cruz. — LOEFFLER, K.: Schwdbische Buchmalerei in
romanischer Zeit. Augsburg 1928, prancha 20.

63. Hermes. — LENORMANT, Ch. e J.J. WITTE: Elite des monuments céramographiques.
8 vols., Paris 1844-1861, Il prancha LXOVIN.

64. Cristo, como Anthropos. — GLANVILLE, B. de: Le Propriétaire des choses. [Tradugio
de: CORBICHON, J.: Liber de proprietatibus rerum.] Lyon 1482,

65. O Temramorfo (simbolo do Anthropos). — GILLEN, O.: Jconographische Studien zum
“Hortus Deliciarum® der Herrad von Landsberg. Berlin, 1931, p. 15,

66, Amon-Ra. - CHAMPOQLLION, J.¥.; Panthéon égyptier. Paris 1825, Arquivo de
estampas da Ciba Zeitschrift, Basel.

67. DemOnio simiesco. — Speculum hurnanae salvationis. Ms. 511 (séc, XIV), Bibli-
othéque Nationale, Paris.

68. Thoth como cinocéfalo. — Colegio Hahnloser, Bern.

69. Dante e Virgilio. — Codex Urbanus Latinus 365 (séc. XV), Biblioteca Vaticana,
Roma.

70. Ritos pagios de transformacg&o, na Idade Média. - HAMMER, J. de: Mémoire sur
dewx coffrets gnostiques du moyen dge. Prancha K. [Bibl. B}

71. A criagio de Addo. — SCHEDEL, H.: Das Buch der Chroniken und Geschichten.
Niimberg 1493, p. V. .

72. As nidpcias da dgua e do fogo. - MULLER, N.: Glauben, Wisser und Kunst der alten
Hindus. Mainz 1822, prancha [, fig. 17.

73. O homen salvo do poder do dragio. — Codex Palatinus Latinus 412 (séc. XV),
Biblioteca Vaticana, Roma.

74. O céu fecunda a terra e gera o homem. — THENAUD, J. [6]

75. A imagem da Trimurt. - MULLER, N., prancha Ii, fig. 40, [72]

76, A tartaruga: um instrumento alquimico. - PORTA, G. della: De distillationibus tibri
IX. Swrassburg 1609.
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77a, 77b. Telésforo, o Cabiro ou “familiaris” de Esculépio. — Ambas as figuras tiradas
de ROSCHER, W.H. [ed.): Ausfiibrliches Lexikon der griechischen und romischen
Myrhologie, p. 316, [Bibl. B: Lexikon, Ausfiihrliches]

78. Maria Prophetissa. — MAIER, M.: Symbola aureae mensae I, p. 57, ilustragio do
Frontispicio. [Bibl. B]

79. O rei Sol com seus seis fithos-planetas. -~ BONUS, P.: Pretiose margarita novella de
thesaure ac pretiosissimo philosophorum lapide. [Ed. por Janus Lacinius.) [Bibl.
B; também A: BIBLIOTHECA CHEMICA CURIOSA)

80. Merciirio gira a roda de oito raios. — Speculum veritatis. Codex Vaticanus Latinus
7286 (séc. XVII), Biblioteca Vaticana, Roma.

81.“Sol et ejus umbra” (o sol e sua sombra)- A teira estd situada entre a luz e as trevas.
— MAIER, M., p. 132. [60]

82. O Anthropos com o5 quatro elementos. — De um manuscrito russo do séc. XVIIL
(Propriedade particular).

83. Dante na rosa celeste. — [69]

84. A fonte[ no] jardim cercado de muros, - BOSCHIUS, J., Sfmbolo CCL, Class. 1, tab.
XVL [37

85, A flor de oito pétalas. — Recueil de figures astrologiques. Ms. 14770 (séc, XVII),
Bibliothéque Natonale, Paris.

86. O aparelho de destilago alquimica. — KELLEY, E,, p. 109, [16]

87. A Virgem representada como vase da Crianga divina. - INMAN, TH.: Ancient Pagan
and Modern Christiant Symbolism Exposed and Explained. New York 1879.

88. Visdo do Santo-Graal. — Le Roman de Lancelot du Lac. Ms. 116, fol. 610" (séc. XV),
Bibliothéque Nationale, Paris.

89. O Pelicano, como alegoria de Cristo. - BOSCHIUS, J., Simbolo 1XX, class. I, tab.
V. [37]

90. O urso representa o aspecto perigoso da “prima materia”. - Fol, 82. [9]

91. Anima mundi. — THURNEISSER ZUM THURN, L.: Quinta essentia, das ist die
hochste subtilitet, krafft und wirckung, beyder der fiirtrefflichsten und menschlichem
geschlecht am niitzlichseen Kiinsten der Medicin und Alchemy. Leipzig 1574, p. 92

92. O processo alquimico no Zodiaco. — Ripley Scrowle. [30]

93. A “Montanha dos Adeptos™. — MICHELSPACHER, St.: Cabala, speculumn artis &
naturae, in alchymia. Augsburg 1654.

94. O Etna. — BOSCHIUS, J., Sfmbolo 300X, class. I, tab. II. [37]

95. 0 “Ludus puerorum” [jogo de criangas]. - TRISMOSIN, S., prancha XX. [32]

96. Pataeken (deuses-criangas prestativos). — I p. 104. [61)

97. A “grande viagem” (peregrinatio). - MAIER, M., p. 183, [31]

98. O ovo filosdfico. — Codex Palatnus Latunus 412 (séc. XV), Biblioteca Vaticana,
Roma.

99, Simbolo do tempo do lpis. — Fol. 74. [9]

100. Hordscapo. —~ STRAUSS, H.A.: Der astrologische Gedanke in der deutschen Vergan-
genheit. Miinchen 1926, p. 54.

101. Cristo na Mandorla. — CLEMEN, P.: Die romanische Monumentalmalerei in den
Rheinlanden. 2 vols. Diisseldorf 1916, fig. 195, p. 260.

102. Osiris com os quatro filhos de Hérus. — BUDGE, E.AW.: Osiris and the Egyptian
Resurrection. London 1909. Hustracdo do frontispicio (detalhe).

103. Sponsus et sponsa [Esposo e esposa). — Accademia, Venezia,

104. Deus como Trindade. — PEDRO LOMBARDO, De sacramentis. Codex Vaticanus
Latinus 681 (séc. XIV), Biblioteca Vaticana, Roma.

105. AVirgem como personificagio do céu estrelado. — Speculum humenae selvationis.
Codex Palatinus Latinus 413 (séc. XV), Biblioteca Vaticana, Roma.
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106,
107,
108,
109.

110.

112,
113,
114.
115,
116.
117.
118.
119.
120.
121,
122,
123.

124,
125.

O “Elixir da Lua”. - CARBONELLL, G., p. 155, fig. 189 (detathe). [27}

A Virgem carregando o Salvador. — Speculum humanae selvationis. [105]

Maya, circundada pelo uréboro. - MULLER, N, tab. |, fig. 91. [72]

Os quatro evangelistas. —- MOLSDORF, W.: Christliche Symbolik der mittelalterli-
chen Kunst. (Hiersemanns Handbiicher X) Leipzig 1926, prancha V1.

Desenho de areia dos [ndios navajo. — STEVENSON, 1.: “Ceremonial of Hasjely
Dailjis and Mythical Sand Painting of the Navajo Indians”. Em: Eighth Annua!
Report of the Bureau of Echnology to the Secretary of the Smithsonian Institution
1886/87 (Washington 1891) p. 229-285, prancha CXXJ.

. A “cauda pavonis” [cauda do pavio]. - BOSCHIUS, J., simbolo LXXXIV, class. I,

tab. V. (37]

Os stmbolos principais da alquimia. — TRISMOSIM, 5., ilustraco do frontispicio

da edigéio francesa. [32]

Forno da Lua € do Sol. — Mutus liber, p. 14 (detalhe). [2]

Os quatro estdgios do processo alquimico. - MYLIUS, J. D, p. 96, fig. 2 [21]

A “nigredo” [negrume). - JAMSTHALER, H,, p. 118 [59]

Hermafrodita coroado. — Fasciculo 6577 {séc. XVIT), Bibliothéque de PArsenal,

Paris,

Anthropos como “anima mundi”. - ALBERTO MAGNQ: Philosophia naturalis.

Base] 1560.

O par irmio-irmi no “banho da vida”. - THEATRUM CHEMICUM BRITANNI-

CUM, p. 350. [1)

Forno alquimico. - GEBER (Jabir ibn Hayyan): De alchimia libri tres. Strassburg

1529, frontispicio.

Mercuriug no vaso. — BARCHUSEN, JI. C.: Elementa chenricae, Imptimés R. 6927,

tig. 75 (1718, Bibliothéque Natonale, Paris.

As ransformagGes de Mercurius no vaso hermético. — Ms. Sloane [Add.] 5245,

fol. 2, British Museum, London.

As doze operagbes alquimicas. — NORTON, S.: Mercurius redivivus, seu Modus

confictendi lapidem philosophicum tum glbum, quam rubeum e Mercurio. Frankfurt

1630,

Hermafrodita. — Hermaphroditisches Sonn- und Mondskind, p. 16 (detalhe). [3)

Oz alquimistas operando. — Mutus liber, p. 13 (detalhe). [2]

bﬁlgercuﬁus como hermafrodita do Sol e da Lua {rebis). - MYLIUS, LI, p. 354,
.5.[21)

126. Os seis dias da Criagio, culminando no sétimo dia. - HILDEGARD VON BINGEN:

127.
128.

Scivias. Ms. (séc. XTI}, Mosteiro de Oblatas [de Santa Hildegard] 5t. Rupertus,
Bingen.

A wansfiguragio de Mercurius no fogo. - BARCHUSEN, J. C,, fig. 76. [120]
Hermes Trismegistos. — ZADITH BEN HAMUEL (Zadith Senior): De chentia
senioris antiquissimi philosopht libellus. Strassburg 1566,

129. “Spiritus® personificados [espiritos]. - Traceatus... de alchimia, fol. 60a {detalke).

130.

9
A serpente mercurial, - BARCHUSEN, J.C,, fig. 58-61. [120)

131. Addo como “prima materia”. — Miscellanea d’Alchintia. Ms, Ashburmham 1166 (séc.

132,
133,
134,
135.
136.

XV}, Biblioteca Medicea-Laurenziana, Firenze.

Representagio dos conteiidos “secretos” da obra. — Mutus liber, fig. 3 [2]
Alquimistas trabalhando no opus. — Mutus liber, p. 6. [2]

Saturno € cozido no banho. — TRISMOSIN, S. (32)

O crénio como simbolo da “mortificatio” de Eva. — Miscellanea d’Alchimia. [131]
Deus ilumina o artifex. — BARCHUSEN, J.C., fig. 2. [120]
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137. Alquimista meditando. - JAMSTHALER, H., p. 27. [59]

138. O esplrito mercurial da “prima materia”. —- MAIER, M., p. 85. [60]

139. Hermes, fazendo aparecer magicamente a alma alada do interior de uma umna
funerdria. — HARRISON, JL.E.: Themis. A Study of the Secial Origins of Greek
Religion. Cambridge 1912, p. 295, fig. 78.

140, O artifex com sua “soror mystica”. — Tractatus... de alchimia, fol. 99. [9]

141. O artifex com o livro e o altar. - KELLEY, E., p. 118. [16])

142. Representa¢io da seqiiéncia das etapas do processo alquimico, — LIBAVIUS, A.:
Alchymta. recognita, ermnendata et aucta. Frankfurt 1606, Commentarium, I, p.

143. Alqum'nstas operando. — Mutus liber, p. 7 (detalhe). [2]

144. A esquerda: trés artistas na biblioteca; 3 direita: o auxiliar wrabalhando no,
laboratdrio. ~ MAIER, M.: Tripus aureus, hoc est, Tres trectatus chymici selectissimi,
p. 373. [Bibl. B]

145. Laboratério e Oratéiio. — KHUNRATH, H.: Amphitheairion sapientice geternae
solius vere, Christiano-kabalisticum, divino-magicum... Tertriunum, Catholicon.
Hanau 1604, tab. 111

146. Mercurius como “simbolo unificador”. — VALENTINUS, B.: Duodecim claves, clavis
. [Bibl. A: MUSAEUM HERMETICUM, p. 396}

147. Uréboro. - BERTHELOT, M.: Collection des anciens alchimistes grecs. Paris 1887,
p. 132.

148, O Mercurius unindo os pares de opostos. — Figurarum aegyptiorum secretarum.
(23}

149, O Rei doente (a “prima materia™). — Lg Sagesse des anciens. Ms. (séc. XV}, de
propriedade de autor.

150. O merciirio penetrante. — Speculumn veritatis. [80]

151. Os prisioneiros dd inferno. — IZQUIERDQ, S.: Praxis Exercitiorunt spiritualium
P.N.S. Ignaiji. Roma 1695, p. 72.

152, Acim[a:] Saturno; embaixo: a regeneracio no banho. — Tractatus... de alchimia, fol.
73.[9

153. O antifex retira 0 “homunculus” do vaso hermético. — KELLEY, E., p. 108. [16]

154, 155. O Rei com seis planetas {metais); O Rei renovado. — KELLEY, E., p. 122 &
125. [16)

156. A diade (Dia e Noite). - DURRIEU, P.: Les trés riches heures deJean de France, Duc
de Berry. Paris 1904, prancha 13,

157. A “anima Mercurii”, - Figurarum aegyptiorum secretarum, p. 1. [23]

158. O “moinho de héstias™. - MOLSDORF, W., prancha X. [109}

159. A “coniunctio” da alma e do corpo. — Les grandes hewres du Duc de Berry. Ms. Ladn
919 (1413), Bibliothéque Nationale, Paris.

160, S{mbolo da Arte como unifo dos opostos dgua-fogo. — ELEAZAR, A, p. 10. [10]

161. A “prima materia” como Saturno. — Mutus {iber, p. 7 (detalhe). {21

162. O desencadeamento dos opostos nto caos. — MAROLLES, M. de: Tableaioe du termple
des muses, Ed. por Z. Chatelain. Amsterdam 1733, tableau 1.

163. A Terra como *prima materia”, - MYLIUS, J.D,, fig. 1, p. 96. [21]

164, Mercurius de pé sobre o caos redondo. — Figirarum aegyptiorum secretarum, p.
45. [23]

165. “L'oceasione™: um Mercurius sobre a esfera terrestre. - CARTARI, V.: Le Immagini
de i dei de gli antichi, p. 400 [Bibl. B]

166. O rei do mar gritando por socorro. - TRISMOSIN, S., prancha VII. [32]

167. Alegoria da unifio anfimica dos opostos. - Rosarium philosophorum. [25]
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168,

169

O rei, como “prima materia”, devorando o flho. - LAMBSPRINCK, De lapide
philosophico figurae et emblemata, fig. 13. [Bibl. A: MUSAEUM HERMETICUM,
p. 367)

O “ledo verde” devorando o sol. — Rosarium philosophorum. [25)

170. A “viagem maritima noturna”. - Biblia pauperum. Nova edigiio da Gesellschaftder

171.

172,
173.

Bibliophilen. Weimar 1906, fig. 170.

Viagem maritima noturna de Hércules na taga do sol. — DOELGER, F..: Die
Fischdenkmadler in der frithchristlichen Plastik, Malerei und Kleinkunst. Miinster
i.W. 1927, TV prancha 163.

Jonas saindo da goela da balea. - Speadum humanae salvationis, [67]

O assassinato do rei. — STOLCIUS DE STOLCENBERG, D., fig. Cl. [48]

174. Jonas dentro da baleia, — EISLER, R.: Orpheus — the Fisher, Prancha XLVIL. [Bibl.

175.

176.

177,
178.

179,
180.
181,
182,
183.
184.
185.
186.
187,
188.
189,

190,

191.
192,
193,

194,

B)

O lobo como “prima materia®. — MAIER, M.: Sautirium chymicum, Fmblema
XXV, [60]

Jonas no ventre da baleia. - Saltério de Chludofi, Mosteiro dos monges de Sio
Nicolau em Praobraschen, Rissia. Tirado de: TIKKANEN, J.J.: Die Psalterillusira-
tion im Mittelalter. Helsingfors 1895, I p. 24, fig. 22.

A “ressurreicho”, — Biblia pauperum. Fig. 170. [170]

A pomba como simbolo do espitito que se liberta. -~ De swnma et universalis
medicinae sapientiae veterum philosophorum. Ms. 974, fig. 18 (séc. XVIIi), Bibli-
otheque de L'Arsenal, Paris.

A Trindade alquimica. - LAMBSPRINCE, p. 371. [168]

A Trindade cristd com o Espirito Santo representado por um homem alado. -
MOLSDORF, W., prancha 1. [109}

A face do Sol. - BOSCHIUS, )., simbolo CXTI, class. I, tab. V1. [37]

Cristo Salvador das almas. — CLEMEN, P, p. 397. [101]

Divindade andrdgina. -- LAJARD, J.B.F.: Mémoire sur une représentation figurée
de le Vénus orientale androgyne. {(Nouvelles Annales de I'lnsdrur archéologique I)
Paris 1836, p. 163.

Os wés jovens na fornalha ardente. — EHRENSTEIN, Th.: Das Alte Testarnent tm
Bilde. Wien 1923, p. 818.

A trfade como unidade; a quaternidade pousando sobre o bindrio. — VALEN-
TINUS, B., clavis IX, p. 415. {146]

A drvore de coral no mar. — KOEMSTEDT, R, fig. 79. [18]

O dragée vomita Jasdo. — LAIGNEL-LAVASTINE, M., [ p. 148, [61]

A drvore dos filésofos. — MYLIUS, J. D, p. 316. [21]

O dragdo com a drvore das Hespérides. - BOSCHIUS, J., Simbolo LVTI, class. ITI,
tab. IV. [37]

A drvore do culte com serpente. - FOERSTEMANN, E. [ed.): Fragment aus einer
altexikanischen Mayehandschrift in der Koniglichen Offentlichen Bibliothek zu
Dresden. Dresden 1892, prancha JXXV1 (detalhe).

O derramamento do Espirito Santo. — SPRINGER, A.: Handbuch der Kunst-
geschichte, 72 ed., 4 vols. Leipzig 1902-1904, Il p. 194, fig. 254.

A quaternidade da cruz no Zodfaco. — BOHME, J.: De signaturq rerum, ilustragio
do frontispicio. [Bibl. B}

A rosa branca e a vermelha. — Trésor des trésors. Ms. 975, fig. 11 e 12 (aprox. de
1620-1650), Bibliothéque de I’Arsenal, Paris.

Sulfur como sol, Mercurius come lua. - BARCHUSEN, J.C,, fig. 9. [120]
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195. Criador, Macrocosmo € microcosmo em forma humana. — HILDEGARD VON
BINGEN: Liber divinorum operum. Codex 1942, fol. or (séc. XI), Biblioteca
governativa, Lucca.

196. As trés manifestagbes do Anthropos. — Ripley-Scrowle, n. 2 (detalhe). [30]

197. Cristo no centro dos quatro rios do Parafso etc. — PEREGRINUS: Speculum
virginum, seu Dialogus cum Theodora virgine. Codex Palatinus Latinus 565 (séc,
XI0), Biblioteca Vatdcana, Roma.

198. Anser [ganso] respective cygnus [cisne] Hermetis, - Hermaphroditisches Sonn-
und Mondskind, p. 54. [3]

199. Representagio do hermafrodita coin a esfera alada do caos. — JAMSTHALER, H

. 75. [59]

200. gguifl e]cisne como sfmbolos do “spiritus” sublimade. - MYLIUS, J.D., p. 126, fig.
13. [21 -

201. A Sapientia como mae dos sdbios. - Tractatus... de alchimie, fol. 53, [9]

202. Mesa de comunhdo com sete peixes. -~ EISLER, R, prancha LIX. [174]

203, 204, 205. A serpente Chnufis com uma coroa de sete raios; a serpente com cabeca
de ledo e doze raios; deusa do destino como serpente de sete cabegas. — KING,
C.W,, prancha III, fig. 7 e 2; p. 119,[45]

206. Heli;)s %T seu carro puxado por quatro cavatos. — TIKKANEN, J.J., 1 p. 25, {ig.
25, [17

207. A ascensio de Elias ao céu. — EHRENSTEIN, Th., p. 699. [184]

208. Mercurius como “anima muendi”. — Turba philesophorum. Codex Latinus 7171
(séc. XVT), Biblioth&que Nationale, Paris.

209. A esfera alada como produto final do “opus”. ~ BALDUINUS, C.A.: Aurum superits
et inferius aurae superioris et inferioris hermeticum. Frankfurt e Leipzig 1675,
frondispicio.

210. O Mercurius renovddo como “foetus spagyricus”. — MAIER, M., emblema L. [60]

211. O deus do ar Aer. — Recueil des fausses Décrétales. Ms. (sé&c. XI1I), Bibiothéque de
Reims.

212. Representacio tricéfala da Trindade. - Speculum humanae salvationis. 167]

213. Moisés golpeia a rocha e a Agua jorra. — EHRENSTEIN, Th., p. 384. {184]

214. Simbolo da wansformagdo hermética. —- NORTON, 8., fig. 2. [122]

215. A conclusio do processo. — Mutus liber, p. 15. [2]

216. O artifex como sacerdote, — MAIER, M., p. 507. [78]

217. A “serpens mercurialis” crucificada. — ELEAZAR, A. (Abraham le Juif): Livre des
figures higroglyphiques. Ms. frangais 14765 {séc. XVIII), Bibliothdque Natonale,
Paris.

218. O “Banho dos fildsofos”. — MYLIUS, J.D., p. 224, fig. 4. [21]

219. O “etope” como “nigredo”. — TRISMOSIN, S., prancha VL. [32]

220. Representacio da Lua. ~ Codex Urbanus Latinus 899, fol. 68r (séc. XV), Biblioteca
Vadicana, Roma.

221. “Arbor philosophica®. — NORTON, S.: Catholicon physicorum, sex Modus conft-
ciendi tincturam physicam et alehymicam. Frankfurt 1630, fig. LX0CAIL

222 Cristo na Arvore da Vida. — CRISTOFORO (?): Il Sogno della Vergine. (Em toimo
de 1350) Pinacoteca di Ferrara. Pertencente 3 colegdc de quadros do Dr. C. A
Meier, Zidrich.

223, Sol et Luna apds a conjungdo, vencidos pela morte. - MYLIUS, J.D., p. 243, fig.
6. [21]

224. A eransfiguragio dos corpos, representada pela coroagdo de Maria. — Das Buch
der h;ib',gen Dreifaltigkeit. Codex Germanicus 598 (1420), Staatsbibliothek,
Minchen.

*
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2325. A pogdo do amor oferecida ao par irm3o-irm3. - MAIER, M.: Scrutinfum
clymicum, emblema IV. [60)

226. Conjungio dos opostos no vaso hermético. — Trésor des trésors. (193]

227. Coniunctio. Uma figura fantastica e hibrida. — BRANT, S.: Hexastichon ... in
memorabiles evangelistarum figuras. s.1. 1503,

228. O rei emplumado. — Ripley Scrowle, Ms. Add. 10.302. [30]

229, 124 63}.';? como simbolo do espirito. - Hermaphroditisches Sonn- und Mondskind, p.

230. O pavio surgindo da retorta. — De um manuscrito (séc. XVII) de propriedade do
“Landammann” Dr. C. Rusch, Appenzell.

231. Mercurius come virgem (Pandora) e “arbor philosophica”. — Pardora, p. 225. [13)

232, Glorificagdo do corpo retratado sob a forma da coroagdo de Maria. — Speculum
Trinitatis, em: Pandora, p. 253. [13]

233, Quaternidade cristd. — Escola Francesa (1457). Museum Basel.

234, O Cristo Ressuscitado como simbolo do *filius philosophorum™. ~ Rosarium
philosaphorum. [25)

235, Quaternidade alquimica. — Rosarium philosophorum. [25]

236. Os contetidos do vaso hermético. - KELLEY, E,, p. 114. [16]

237. O artifex operando com sua “soror mystica®. — Mutus liber, p. 7 (detalhe). [2)

238. A serpente de bronze de Moisés, pendende da cruz. - ELEAZAR, A, fig. 11, 10.
(10}

239. Unicérnio. — AMANN, J. [ilustrador): Ein reuw Thierbuch. Versos de G.Q. Schaller.
Franldurt 1569. .

240, Cervo e Unicdimio. — LAMBSPRINCK, figura M, I, p. 337. [168]

241. O Unicdimio domado pela Virgem. - Tractatus... de alchimia, fol. 87. [9]
242.0 Unicérnio mortalmente atingido no coloda Virgem. - Inicial. Tirada de: Historiq
animalium cum picturis. Ms. Harley 4751, foi. 6°, British Museum, London.
243. Brasdo com unicdrnio dos Senhores von Gachnang. — MERZ, W.: Oberrheinische
Wappen und Siegel. Ziirich 1927, p. 33,

244, Glorificagio de Ariosto. — Da colegio de desenhos 3 mio pertencente a A.O.
Meyer, Hamburg. Auctions-Katalog 184 de C.G. Bomer, Leipzig 1914, prancha
30.

245. Maria com ¢ unicémic no “Jardim fechado™ - GYSIN, E.: Gotische Bildteppiche
der Schweiz. Basel 1941, prancha 5 (Bildteppich, 1480},

246, Mandala com cervo, ledo, grifo e unicémio. - ZEMP, J.: Die Backsteine von S.
Urban. Ziirich 1898, p. 169.

247. Virgem e Unicdrnio. — TIKKANEN, JJ., I p. 43. [176]

248. Criacdo de Eva. — Trésor de sapience. Ms, 5076 (séc. XV), Bibliothéque de 'Arsenal,
Paris.

249. Unicémio selvagem. — BOCK, H.: Krduterbuch. Swassburg 1595, p. 391. Do
arquivo de estampas da Ciba Zeitschrift, Basel.

250. Homem selvagem cavalgando o unic6rnio. — Gravura em cobre do monograntista
E.S. (por volta de 1463) em: GEISBERG, M.: Die Kupferstiche des Meisters E.S.
Berlin 1924, prancha L. 269.

251. Os sete estigios do processo representados como uma unidade, — Ripley- Scrowle,
n. 4 {detalhe). [30]

252. A castidade. — Les Triomphes de Pétrarque. Ms. 594 de Louis XTI, fol. 134 (séc. XVI),
Bibliothéque Natiopale, Paris. Do Arquivo Eranos, Ascona, Sulca.

253. Harpéerates, circundado por um Uréboro. — KING, W, prancha 11, fig. 8. [45)

254, O “Unicdrnio Marinho™. — POMMET, P.: Histoire générale des drogues. Paris 1694,
Ii p. 78. Do arquivo de estampas da Ciba Zeitschrift, Basel.

515



255, Vishnu em sua encamagao em forma de peixe. — Miniatura indiana do séc. XVII,
de propriedade do autor.

256. Monstro fabuloso. — Hermaphroditisches Sonn- und Mondskind, p. 57. [3]

257. As transformacdes do Mercurius durante o processo. — Ripley Scrowle, n. 3
(detalhe). [30]

258. Unicémio e Ledio. — La Dame & la Licorne (Série de tapegarias do séc, XV,
representando os cinco sentdos). Musée de Cluny, Paris. Do arquivo de estampas
da Ciba Zeitschrift, Basel.

259, 260. O Ki-lin anuncia o nascimento e a morte de Confiicio. — SHENG-TSI-T*U:
Imagens do itinerdrio da vida do ser perfeito. sl., s.d. (aprox. séc. XVIII). Da
colecio de imagens pertencente ao Dr, G. Dekker, Meilen.

261. O Papa com o unicérnio. - SCALIGER, P.: {Explonatio imaginun.} P, Principis de
la Scala primi tomi Miscellaneorum de rerum caussis. Kln 1570, p. 84; antitese
de PARACELSO): Fin auslegung der figuren so zu Niirenberg gefunden seind worden,
gefirt in grunt der magischen weissqgung durch doctorem Theophrastum von
Hohenheim (Uma interpretacdo das figuras encontradas em Niirenberg, con-
duzida com base na profecia mdgica pelo doutor...) Basel (?) 1569, fig. 18.
[interpretacio das figuras dos papas, presumivelmente do Abade Joaquim de
Fiore] De: PARACELSO (Theophrastus Bombastus von Hohenheim) Sdmliche
Werke XI1, p. 554. Ed. por Kari Sudhoff. [Bibl. B}

262. O unicdmio lunar. — Reverse de uma medalha de ANTONIO PISANO (1499).

263, “The Campion Pendant” (visto de frente). — EVANS, J.: Magical Jewels of the
Middle Ages and the Renaissance. Oxford 1922

264. O unicdimio na mandala, com a drvore da Vida. - Tirado de um caidlogo do
Metropolitan Museum of Art, New York 1938: The Unicorn Tapestries, fig. 6.

265, O unicdémio com seu reflexe. — BOSCHIUS, J,, Simbolo LXXXIX, class. 1, tab. 5.
[37]

266. Aguia bicéfala com foroa do Papa e do Imperador. — Codex Palatinus Latinus 412
{séc. XV), Biblioteca Vaticana, Roma.

267. A “mareria pritna” como dragdo. - Cabego tdrado do matado alqulmico Hermtes
Bird de E. ASHMOLE, p. 213. [1]

268. “Fermentatio” (fermentaciio): representagio simbdlica da “coniunctio spiri-
taum”. - Rosarivm philosophorum. [25]

269. O Artifex e sua “soror mystica”. — Mutus liber, p. 14 (detalhe). [2]

270. A Fénix como simbolo da ressurreicio. - BOSCHIUS, J., Simbolo DCV, class. 1,
tab. XXVI. [37]

271. Pégina dos “Excerpta”, 1940-1953. — Biblioteca do Autor, Kiisnacht-Ziirich.
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Wiinsche. Trier 1892.

BUDGE, E.A. Wallis: The Book of the Dead. Facsimiles of the Papyri of Hunefer, Anhai,
Kerasher. {Ed.] London 1899,

— The Gods of the Egyptans. 2 vols. London 1904,

— Gsirls and the Egyptian Resurrection. 2 vols. London 1911,

Bundahish: Veja WEST.

CARTARI, Vincenzo: Le lmmagini de i dei de gli antichi. Lyon 1581. Edigo francesa
de Antoine du Verdier: Les Images des dieux des anciens. Lyon 1581.

CATELANUS, Laurentius: Ein schéner newer historishcer Discurs, von der Natur,
Tugenden, Eigenschafften, und Gebrauch dess Einhoms. (Utn belo novo discurso
histérico, sobre a natureza, virtudes, propriedades e utilizagio do upicémio).
Traduzido por Georgius Faber. Frankfurt a.M. 1625,

CAUSSINUS, Nicolaus: De symbolica Aegyptiorum sapientia. K5kn 1623, Encadernado
com:

— Polyhistor symbolicus. Koin 1623.

CELLINI, Benvenuto: Leben des B'C’, Florentinischen Goldschmieds und Bildhauers
von ihm selbst geschrieben. {Vida de B'C’, ourives e escultor florentino, escrita
por ele mesmo). Traduzido e editado com um apéndice por Goethe. Partes I eI,
Tiibingen 1803,

CLEMENTE DE ALEXANDRIA: Stromata. Migne P.G. VIl col. 685 - IX col. 602,

CLEMENTE DE ROMA (Papa): Homilia I. Migne P.G. Il col. 77-112.

Cédices e Manuscritos:

Kisnacht (Zurich. C.G. Jung Bibliothek. Ms. “Figurarum aegyptorum secretarum”.
Presumivelmente do séc. XVIIT,

Miinchen. Staatsbibliothek. Codex Germanicus 598, “Das Buch der Heiligen Dreifal-
tgkeit und Beschreibung der Heimlichkeit von Verinderung der Metallen.” (“O
Livro da Santfssima Trindade e Descrigio do sigilo da ransformacéo dos metais™).
1420,

Paris. Bibliothéque de PArsenal. Ms. 973, “Explication des figures hiéroglyphiques des
Egyptens...” Séc. XVIIL.

Paris. Bibliothéque Nationale. Ms. Latin 14006. “Aurora consurgens”. Séc. XV.
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~ Ms. Frangais 14765, Abraham le Juif: “Livre des figures hiéroglyphiques™. Séc. XVIH.
(Contém também “Alchimie de Flamel, écrite en chiffires en 12 clefs... par Dénis
Molinier” ou “Pratique” [p. 204s].)

Ziirich. Zenwalbibliothek. Codex Rhenoviensis 172 (proveniente do Mosteiro de
Rheinau). Séc. XV.

COLONNA, Francesco: Hypnerotomachia Poliphili... Venezia 1499.

- Veja BEROALDE DE VERVILLE.

—Veja FIERZ-DAVID.

COSMAS: Veja McCRINDLE.

[CTESIAS (Kresias):] Relicta fragmenia ex Ctesiae Indicis in Ctesiae Cnidii operum
reliquiae. Ed. por Bihr, 1824,

CUMONT, Franz: Textes et monuments figurés reladfs aux mystéres de Mithra. 2 vols.
Bruxelles 1896/99.

DANTE ALIGHIERI: Die gonliche Komddie. (A divina comédia). 2 vols. Stuntgart
1871/72.

DARMSTAEDTER, Emst: Alchemie des Geber. (Alquimia de Geber). Traduzido e
eaplanado. Berlin 1922,

DELACOTTE, Joseph: Guillaume de Digulleville (poéte normand): Trois romans-
potmes du XIVe sidcle. Les plerinages et la divine comédie. Paris 1932.

DEUSSEN, Paul: Allgemeine Geschichte der Philosophie. (Histéria geral da filosofia).
2 vols. Leipzig 1906/15.

DIELS, Hermann: Die Fragmente der Vorsokradker griechisch und deuwsch. (Os
Fragmentos dos pré-socrdticos, em grego e alemio). 2 vols, 3 ed. Berlin 1912.

DIETERICH, Albrecht: Nekya: Beitrdge zur Erklirung der neventdeckten Perrus-apo-
kalypse. (Gontribuigfies para a explanagio do recém-descoberto Apocalipse de
Pedro). 2% ed. Leipzig 1913.

— [Ed.] Papyrus magica Musei Lugdunensis Batavi... Em: Jehrbiicher fiir classische
Philologie (Anudrios de filologia cldssica), Suplemento XVI (Leipzig 1888) p.
747-829.

DIODORUS SICULUS (Dicdoro da Sicflia): Bibliotheca historica. Ed. por Ludwig
Dindorf. 5 vols. Leipzig 1866-1868.

DIOGENES LAERCIO: De vitis philosophorum libri X. Cum indice rerum. 2 vols.
Tauchnitz, Leipzig 1895,

DREYFUSS, .J.; Adam und Eva nach der Auffassung des Midrasch. (Adao e Eva segundo
a concepgao do Midrash). Strassburg 1894,

ECKHART, MEISTER: Veja Mystiker, Deutsche.

EISENSTEIN, Jehuda David: Ozar Midraschim. 22 ed. New York 1928.

EISLER, Robert: Orpheus the Fisher. London 1921.

ELEAZAR, ABRAHAM: Veja ABRAHAM ELEAZAR.

{ELIEZER BEN HYRCANUS:] Pirké de Rabbi Eiiezer, Traduzido e editado por Gerald
Fredlander. London £ New York 1916,

EMERSON, Ralph Waldo: Essays: First series. Complete Works, Centenary Edition, II.
Boston e New York 1903.

Encyclopaedia Judaica. Das Judentum in Geschichte und Gegenwart. {O judafsmo na
histéria e na atwalidade). Ed. por Jakob Klatzkin. 15 vols. Berlin 1928s.

Encyclopaedia of Religion and Ethics. Ed. por James Hastings. 13 vols. Edinburgh
1008-1926.

EPIFANIO: [Panarium] Contra octoginta haereses opus quod inscribitur Panariun sive
Arcula. Migne P.G. XLI col. 173 — XLII col. 832,

Epitheta deorum: Veja BRUCHMANN.

Esdras, 4° Livio: Veja Apokryhen, Die, und Pseudoepigraphen.
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EUCHERIUS LUGDUNENSIS (Eucherius de Lyon): Formularium spiritalis intelligen-
dae ad Uranjum. Lib. I. Migne P.L. col. 727-772.

EUSEBIO DE ALEXANDRIA: Veja CUMONT.

EUSEBIO DE CESARFEIA: Evangelica praeparatio. Migne P.G. XXI col. 853-864.

EVOLA, Jlulius]: La Tradizione ermetica. Bari 1931.

FECHNER, Gustav Theodor: Elemente der Psychophysik. (Elementos da psicofisica).
2 vols, 2° ed. Leipzig 1889.

FERGUSON, John: Bibliotheca chemica. 2 vols. Glasgow 1906.

« Veja Mythology of all races.

FICINUS, Marsilius: Auctores Platonici. Venezia 1497.

FIERZ-DAVID, Linda: Der Liebestraum des Poliphilo. Ein Beftrag zur Psychologie der
Renaissance und der Moderne. (O sonho de amor de Polifilo. Uma contribuigio
4 psicologia da Renascenca e da ldade Moderna). Rhein Verlag, Ziirich 1947,

FIGULUS, Benedictus (Benedict Torpfer): Rosarium novum olympicum et benedictum.
Base| 1608.

FIRMICUS MATERNUS JULIUS: Liber de errore profanarum religionum. (Corpus
seriptorum ecclesiasticorum Latinorum II) Wien 1867. Veja também Migne P.L.
X1 col. 918-1050.

FLAMEL, Nicolas: Veja Codices e Manuscritos.

FLAUBERT, Gustave: La Tentation de Saint Antoine. Paris 1874,

FLERSCHER, Heinrich [Ed.}: Hermes Trismegistus an die menschliche Seele. (Hermes

 Trismegistus 4 alma humana). Arabe e alemdo. Leipzig 1870.

FORSTER, Max: Adams Erschaffung und Namengebung. Ein [ateinisches Fragment
des 5. g. slawischen Henoch. (A criacdo e denominacic de Adédo. Um fragmento
latino...} Em: Archiv fiir Religionswissenschaft X1 (Arquivos de Ciéncias Religiosas
X0} (Leipzig 1908) p. 477-519.

FOUCART, Faul Frangois: Les Mystéres d’Eleusis. Paris 1914.

FRANCE, Adolghe: Die Kabbala oder die Religionsphilosophie der Hebrier, Tradugio
do francés. Leipzig 1844.

FRANZ, Marie-Louise von [Ed.]: Veja Aurora consurgens.

FROBENIUS, Leo: Das Zeitalter des Sonnengottes. {A era do deus do Sol). Berlin 1904.

GAUGLER, Emst: Das Spatjudentum. (O judaismo tardio). Em: Mensch und Gottheit
in den Religionen. Kulturhistorische Vorlesung. (Homem e divindade nas re-
ligides. Paleswra histdrico-cultural). Verlag der akademischen Buchhandiung,
Bem-Leipzig 1942.

GEBER (Arabs): Veja (A) ALCHEMIA, DE, L.

Geheime Figuren der Rosenkreuzer aus dem 16ten und 17ten Jahrhundert. (Figuras
secretas dos rosa-cruzes dos séculos XVI e XVII). 2 vols. Altona 1785/88,

GOETHE, Johan Wolfzang von: Werke. Vollstindige Ausgabe letzter Hand. (Obras.
Edi¢do completa da (dltima versdo). 31 vols. Cotta, Stuttgart 1827-1834:

— Dichtng und Wahrheit. (Poesia e verdade)} Vols, XXIV-XXVI e XLV,

— Faust. (Fausto) Primeira parte vel. X1I; segunda parte vol. X11I.

GOLDSCHMIDT, Lazarus [Ed.}: Der babylonische Talmud. (O Talmude babilénico).
12 vois. Berlin 1929 a 1936.

GOURMONT, Rémy de: Le Latn mystique. Les pottes de Pantiphonaire et la sym-
boligue au moyen 4ge. 2° ed. Paris 1922,

GRENFELL, Bernhard P. e Arthur HUNT [Eds.]: New Sayings of Jesus and Fragment
of a Lost Gospel. New York, London, Toronto, Melbourne e Bombay 1904.

GUILLAUME DE DIGULLEVILLE: Veja DELACOTTE.
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HAENDLER, Otto: Die Predigt. Tiefenpsychologische Grundlagen und Grundfragen.
(O Sermao. Fundamentos e questbes bdsicas da psicologia profunda). 2% ed.
Alfred Tépelmann, Berlin 1949.

HALL, Manly Palmer: Codex Rosae Crucis. Los Angeles 1938,

HAMBRUCH, Paul; Veja Sidseemarchen.

HAMMER, Josef de: Mémoire sur deux coffrets gnostiques du moyen dge. Paris 1832,

HARNACK, Adolf von: Lehrbuch der Dogmengeschichte. (Compéndio da histéria dos
dogmas}. 3 vols. 5* ed. Tiibingen, 1931.

HASTINGS, James: Veja Encyclopaedia of Religion and Ethics.

HAUCK, Albert: Veja Realencyclopadie flr protestantische Theologie etc,

HEGEMONIUS: Acta Archelai. BEd. por Charles Henry Beeson. (Die grechischen
christichen Schriftsteller der ersten drei Jahrhunderte) (Os escritores cristaos
gregos dos trés primeiros séculos) Leipzig 1906.

HENNING, Walter: Ein manichaisches Henochbuch. (Um Livro de Enoque
maniqueista) . Em: Sitzungsberichte der prewssischen Akademie der Wissenschaften,
philosophisch-historische Klasse (Atas das sessGes da Academia Prussiana de
Ciéncias, Classe floséfico-histdrica) (Berlin 1934} p. 27-35.

Henoch (Encque): Veja Apokryphen, Die.

- Veja HENNING.

HERMES TRISMEGISTUS: And die menschliche Seefe (A alma humana): Veja
FLEISCHER.

-~ Tractatus vere aureus, de Japidis philosophici secreto... cum scholiis Dominici Gnosii.
[Tractatus aureus) 1610.

Hermetica. Ed. por Walter Scott. 4 vols. Oxford 1924-1936.

HERODO;IU; Historiarum [ibri IX. Ed. por H.R. Dietsch & H. Kallenberg. 2 vols. Leipzig
1899/1901.

HERRMANN, Paul: Nordische Mythologie in gemeinverstandlicher Darsteflung. (Mi-
tologia nérdica exposta de maneira acessivel a todos) 22 ed. Leipzig 1903.
HES{ODO: Theogonie. (Teogonia). Em: Werke, verdeutscht im Versmass der Urschrift
{Obras traduzidas para o alemfo no metro do original) por Eduard Eyth, 4° ed.

Langenscheide, Berlin e Stuttgart 1855-1911.

HIPOLITO: Elenchos [=Refutatic omnium haeresium]. Ed. por Paul Wendland. (Die
griechischen Schrifisteller der ersten drei Jahrhunderte) {Os escritores gregos
dos trés primeiros séculos) Leipzig 1916.

HOLMYARD, Eric John: Veja ABIPL-QASIM.

HOLTZMANN, Adolf: Veja Indische Sagen.

HOMERQ: Werke. (Obras). Traduzide por Johann Heinrich Vess. 2 vols. Stutigart e
Tiibingen 1842,

HONORIUS (de Autun): Speculum de mysteriis ecclesiae. Migne, PL. CLXXII col.
807-1108,

HORTULANUS: Veja (A) ALCHEMIA, DF, IIL.

- Veja RUSKA, Julius: Tabula Smaragdina [p. 180s}

IAMBLICHUS: De mysteriis Aegyptiorum, Chaldaeorum, Assyriorum. Venezia 1491.

INACIO DE LOYOLA: Geistliche Ubungen. (Exercicios espirituais). Traduzido por
Alfred Feder, ed. por Emmetich Raiiz von Frentz. Freiburg i.Br. 1939,

-- Indische Sagen. (Lendas indianas). Traduzido por Adolf Holizmann, ed. por M.
Winternitz. Jena 1921,

IRINEU (Bispo de Lido): Contra omnes haereses libri quinque, Ed. por J. E. Grabe.
London 1702.

ISIDORO (de Sevilha): Liber etymologiarum. Basel 1489.
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Isis, International Review devoted o the History of Science and Civilisation XVIH (Bruges
1932). [Wei Po-Yang p. 210-289)

JOSEPH BIN GORION: Veja Sagen, Die, der Juden.

JOSEPHUS FLAVIUS: Des Fiirrefflichen Jidischen Geschichi-Schreibers F.J Simi-
liche Wercke, als zwanzig Biicher von den alten jiidischen Geschichten. (As obras
completas do admiravel historiador judaico F\F, como vinte livros das velhas
histérias judaicas). {Antiquitates Judaicae]. Tibingen 1735,

JUBINAL, Achille: Veja Légende, La, larine.

JUNG, Carl Gustav*: Die transzendente Funktion. (A Fun¢io Transcendente).
Geschrieben 1916, erstmals verSffendicht in: Geist und Werk. (Escrito em 1916,
publicado pela primeira vez em: Espirito ¢ Obra). Rhein Verlag, Zirich 1958
[Obras comp., vol. 8 (1967)]

- Psychologische Typen. (Tipos Psicoldgicos). Rascher, Ziirich 1921. Novas edigdes
1925, 1930, 1937, 1940, 1942, 1947 e 1950. [Obras compl., vol. 6 (1960 e 1967)]

- Die Beziehungen zwischen dem Ich und dem Unbewussten. (As relagdes enre 0 Eu
e o inconsciente). Reichl, Darmstadt 1928. Novas edicbes Rascher, Ziirich 1933,
1935, 1939, 1945, 1950, 1960 e 1966 (brochura). [Obras compl., vol. 7 (1964)]
(Em port., Ed. Vozes: O Eu e o Inconsciente).

- Das Grundproblem der gegenwiirtigen Psychologie. (O problema fundamental da
psicologia da atualidade). Em: Wirkfichkeit der Seele. (Psychologische Abhand-
lungen IV) [Realidade da alma. (Dissertages psicolégicas IV)] Rascher, Ziirich
1934, Novas edicGes 1939, 1947 e 1969 (brochura). [Este ensaic em: Obras

_comph., vol. 8 (1967).]

— Uber die Archetypen des kollektiven Unbewussten. (Sobre os arguétipos do Incons-
ciente Coletvo). Em: Eranos-Jahrbuch IT (1934). Rhein Verlag, Ziirich 1935. Nova
edi¢io em: Von den Wurzeln des Bewusstseins. (Psychelogische Abhandlungen
IX) [Das rafzes do consciente. (Dissertagdes psicoldgicas IX)] Rascher, Ziirich
1954, {Este ensaio em: Obras compl., vol. 9/1.]

— Einige Bemerkungen zu den Visionen des Zosimos. (Algumas observagdes sobre as
visges de Zé6zimo). Em: Eranos-Jahrbuch V (1937). Rhein Verlag, Ziirich 1938.
Nova edigdo ampliada em: Von den Wurzeln des Bewusstseins. (Psychologische
Abhandlungen 1X) [Das raizes do consciente. (Dissertacdes psicolégicas IX)]
Rascher, Zirich 1954. [Este ensaio em: Obras compl., vol. 13.]

— Die verschiedenen Aspekte der Wiedergeburt. (Os diversos aspectos do renasci-
mente). Em: Eranos-Jahrbuch VII (1939). Rhein Verlag, Ziirich 1940. Nova
edigio ampliada “Ueber Wiedergeburt™ (“Sobre renascimento” em: Gestaltun-
gen des Unbewussten. (Psychologische Abhandlungen VII) [As formas do incons-
ciente. (Dissertagbes psicoldgicas VII}] Rascher, Ziirich 1950. [Este ensaio em:
Obras comp!., vol. 9/1.]

- Psychologie und Religion. Die Terry Lectures 1937, gehalten an der Yale University.
{Psicologia e Religido. Conferéncias Terry 1937, pronunciadas na Universidade
de Yale). Rascher, Ziirich 1940. Novas edigdes 1942, 1947, 1961 e 1962 (bro-
chura). [Obras compl., vol. 11 (1963)] (Em port., Ed. Vozes: Psicologia da
Religifio Ocidental e Oriental).

— Das Wandlungssymbol in der Messe. (Simbolo de mransformagio na Missa). Em:
Eranos-Jahrbuch VI (1940/41). Rhein Verlag, Ziirich 1942. Nova edigio ampli-
ada em: Von den Wurzeln des Bewusstseins. {Psychologische Abhandlungen D)
[Das rafzes do consciente. (Dissertacdes psicoldgicas IX)] Rascher, Ziirich 1954.
[Obras compl., vol. 11 (1963)] (Em port., Ed. Vozes: Simbolo da transformaciio
na missa),

* Obras citadas neste volume, em ordem cronoldgica.
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— Paracelsica. Zwei Vorlesungen (iber den Arzt und Philosophen Theophrastus.
(Paracelsica. Duas conferéncias sobre 0 médico e filésofo Teofrasto). Rascher,
Ziirich 1942, [“Paracelsus als geistige Erscheinung” (O aspecto espiritual de
Paracelso) em: Obras compl., vol. 13; “Paracelsus als Arzt” (Paracelso, o médico)
em: Obras compl,, vol. 15 (1971)] (Em port., Ed. Vozes: Estudos Alqufmicos).

— Der Geist Mercurius. (O Espirito Metcurius). Em: Eranos-Jahrbuch TX (1942). Rhein
Verlag, Ziirich 1943. Nova edi¢do ampliada em: Symbolik des Geistes. (Psycholo-
gische Abhandlungen VI)} [Os Simbolos do Espirito. (Dissertagbes psicolégicas
V1)) Rascher, Ziirich 1948 e 1953, {Obras compl,, vol. 13].

- Die Psychologie der Ubenragung. (A psicologia da ransferéncia). Erldutert an Hand
einer alchemistischen Bildserie, Rir Arzte und praktische Psychologen. (Expli-
cada através de uma série de ilustragbes alquimicas, para médicos e psicdlogos
praticantes). Rascher, Zlrich 1946 [Obras compl., vol. 16 {1858)]. -

~ Uber Mandalasymbolik. (Sobre a simbologia da mandala). Em: Gestaltungen des
Unbewussten. (Psychologische Abhandlungen VII) [As formas do inconsciente.
(Dissertagdes psicoldgicas V)] Rascher, Zirich 1950 [Obras compl., vol. 9/11.

~ Das gétliche Kind. Veja JUNG, C.G. e Karl KERENYI.

- Symbole der Wandlung. Analyse des Vorspiels zu einer Schizophrenie. (Simbolos da
Transformagio. Andlise do prelidio de uma esquizofrenia). 4* ed. refundida de
“Wandlungen und Symbole der Libido™ (*Transformagses e Simbolos da Libido™)
(1912). Rascher, Zirich 1952 {Obras compl., vol. 12] (Em port., Ed. Vozes:
Simbolos da Transformacio).

— Mysterium Coniunctionis. Untersuchungen dber die Trennung und Zusammen-
serzung der seclischen Gegensitze in der Alchemie. Com a colaboragio de
Marie-Louise von Franz. (Veja FRANZ) 2(3) vols. Rascher, Ziirich 1955. Vols. 1
e 2 como Obras compl., vol. 14/1 e 2 (1968}.] (Em port., Ed. Vozes: Mysterium
Coniunciionis. Pesquisas sobre a separaco e a composicio dos opostos psiquicos
na Alquimia). ’

~ e Karl KERENYI: Einfilhrung in das Wesen der Mythologie. Das gétdiche Kind/Das
gotliche Madchen. (Inrodugio 3 natureza da Mitologia. A crianga divina/A
menina divina). Rhein Verlag, Ziirich 1951. [A colaboragio de JUNG em: Obras
compl., vol. 9/1.]

~ Veja WILHELM: Das Geheimnis der Goldenen Bliite. {O Segrede da Flor de Ouro,
Ed. Vozes).

KAUTZSCH, E.: Veja Apokryphen, Die, und Pseudoepigraphen.

KERENYI, Karoly [Karl]: Die griechisch-orientalische Romanliteratur in religions-
geschichdlicher Beleuchtung. (A literatura de fiegio greco-oriental sob o prisma
da histéria das religides). Tibingen 1927,

- Veja JUNG.

KHUNRATH, Heinrich: Amphitheatrum sapientiae aeternae solius verae etc. Hanau
1609,

- Von hylealischen, das ist, pri-materialischen catholischen oder algemeinem natirli-
chen Chaos. (Do caos hilético, ou seja, catélico pri-material, ou geral e natural).
Magdeburg 1597,

KNORR VON ROSENROTH, Christian [Ed.]: Kabbala denudata seu Doctrina Hebrae-
orum. 2 vols. Sulzbach e Frankfurt 1677/84.

KNUCHEL, Eduard Fritz: Die Umwandlung in Kult, Magie und Rechtsbrauch. (A
trapsformacio no culto, magia e jurisprudéncia. (Schriften der Schweiz. Gesell-
schaft fiir Vokskunde XV) (Txabalhos da Sociedade Suf¢a de Emologia XV) Basel
1919. '

KOPP, Hermann: Die Alchemie in dlterer und neuerer Zeit. (A Alquimia em tempos
antigos € novos). 2 vols. Heidelberg 1886.
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Koran, Der. (O Alcordo). Traduzido fielmente do drabe € provido de obsetvagdes
elucidativas por L. Ullmann. 42 ed. Biclefeld 1857.

KRAMP, Josel: Die Opferanschauungen der rémischen Messliturgie (As interpretagdes
do sacrificio na liturgia romana da Missa). Regensburg 1924,

Kf{ESIAS: Veja CTESIAS.

LACTANTIUS FIRMIANUS: Opera omnia. Ed. por Samuel Brandt e Georg Laubmann.
(Cotpus scriptorum ecclesiasticorum Latinorum) 3 vols. Wien 1890-1897.
LANG, Joseph Bernhard: Hat ein Gott die Welt erschaffen? (O Mundo foi criado por

um Deus?) Francke, Bern 1942,

Légende, La, ladne de S. Brandaines avec une traduction inédite en prose et en poésie
romanes, publiée par Achille Jubinal, d’aprés les manuscrits de la bibliothéque
du Roi, remontant aux Xle, XIle et XIlle sidcles, Paris 1836.

LEISEGANG, Hans: Die Gnosis. (A Gnose). Leipzig 1924,

- Der heilige Geist. Das Wesen und Werden der mystisch-intuidven Erkennmis in der
Philosophie und Religion der Griechen. {O Espirito Santo. A natureza e evolugio
do conhecimento mistico-intuitdvo na filosofia e religido dos gregos). Leipzig
1919,

Lexikon, Ausfiihrliches, der griechischen und rémischen Mythologie. (Diciondrio
completo da mitologia grega e romana). Ed. por W.H. Roscher e outros. 11 vols.
Leipzig 1884-1890.

LIBAVIUS, Andreas: Alchymia... recognita, emendata, et aucta. Frankfurt am Main
1606.

LIPPMANN, Edmund Q. von: Entstehung und Ausbreitung der Alchemie. (Origem e
propagacio da Alquimia). 3 vols. Berlin 1919-1954.

Liturgisches Handlexikon (Diciondrio-manual de liturgia). Regensburg 1924,

LU-CH'IANG-WU: Veja [sis.

LUDERS, Heinrich: Die Sage von Rsyasinga. (A lenda de R.}. Em: Nachrichten von der
Koniglichen Gesellschaft der Wissenschaften zu Géttingen, philosophisch-historische
Klasse, qus dem Jahre 1897/1 (Notcias da Sociedade Real de Ciéneias de
Gottingen, Classe filosdfico-histérica, do ano de 1897/1) (Gottingen 1897) p.
87-135.

LYDUS, Ioannes: De mensibus. Ed. por Richard Wiinsch. Leipzig 1898.

McCRINDLE, John Watson [Ed.]: The Christian Topography of Cosmas, an Egyptian
Monk. London 1897.

MAIER, Michael(is): De circulo physico, quadrato, hoc est auro etc. Oppenheim 1616.

- Secretioris naturae secretorum scrutinjum chymicum [Scrutinium chymicum} Frank-
furt a.M. 1687.

— Symbola aureae mensae duodecim nationum. Frankfurt a.M. 1617,

- Viatorium, hoc est, De montibus planetarum septem seu metallorum. Rouen 1651.

MAIURI, Amadeo: La Villa dei misteri. 2 vols. Roma 1931.

MANGET{US) Jo. Jaccbus: Veja (A) BIBLIOTHECA CHEMICA CURIOSA.

MASPERQ, Gaston Camille Charles: Erudes de mythologie et d’archéologie égyp-
tennes. 7 vols. Paris 1893-1913.

MELITON DE SARDES: Veja CUMONT.

MEYRINK, Gustav: Der Golem. Roman. (O Golem. Romance). Leipzig 1915.

- [Ed.) Thomas Aquinas: Abhandlung {iber den Stein der Weisen. (Tomds de Aquino:
Dissertagio sobre a pedra filosofat). Miinchen 1925,

Midrasch Tehillim: Veja BUBER.

MIGNE, Jacques Paul: Dictionnaire des sciences occulies, 2 vols. Paris 1846/48.
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~ {Ed.] Pairologiae cursus completus:

Pamrologia Latina [P.L.]). 221 vols. Paris 1844-1864.
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- como Paredros 4205

- como Sophia 192

- COMO vento 473

esgpiritos 115%, 129*

esquerda 200, 211, 220, 224, 169, 178

~movimento para a esquerda 164, 1665,
181, 217, 274, 286s, 300, 314

esquizofrenia (v. psicose)

estado infandl 227, 233, 273

esterilidade 436, 491, 496s

estigmatizagdo 7, 452

estrelas, astro 274s, 286, 198, 394, 4685

erapas da transformacdo (v. trans-
formacao)

edope 484s, 219*

eu, consciéncia do eu 3674, 104, 126,
129, 135, 163, 175, 242'% 287,
411, 562

- ¢como centro da consaéncia 44

- e néo-eu (tb. ndo-ego) 137,148, 155,
2421%, 410, 563

- &0 Si-Mesmo 155, 452

eucarista (v. missa)

Eva 192%, 135+, 4262, 456, 248*

evangelistas 139, 169, 62*, 99*, 314,
109*

excomunhio 93

Eximindus (Eximidius) 4287

experiéncia interior, religiosa 13, 15s,
23, 37, 41, 219, 230

éxtase 2097

fada 61

familiaris 84, 88, 77* a, b.

- Espirito Santo como 187

fantasias 38, 305, 394, 410 (v. tb.
“phantasia™)

faseinio, fascinante 436, 439

Fausto 42s, 617, 84, 87, 108, 119, 36*,
55*% 2035, 211, 3205, 554, 5585

fé 35, 37, 41

fechamento, tema do 187s, 2185

feminino (v. masculino — feminino}

- natureza feminina do inconsciente (v.
inconsciente)

552

Fénix 4*, 306, 400, 457, 497'%%, 498,
515, 548s, 270*

fermentatio 366Y, 268+

ferrugem 207

Filémon e Bucis 561

filho (v. tb. filius)

~ arquétipo do 26s

- Fitho de Deus (v. Deus)

— filho do rei (v. rei)

- incesto mée-filho (v. mae, e incesto)

Filho de Deus e Adao 456, 457

— Antimimos 456, 460

- na representagio imagisdca cristd 26,
41, 319, 412

— geracao do 141s

- como divindade na mandala 139

- Monogenes como 139

— e arte sacerdotal 456

- capacidade de wansformagio do 459s

filho do rei 434s, 179*%, 446, 454

- filius regius 436, 440

- morte do 436, 439%°

filius Dei (v. Filho de Deus)

filius hermaphroditus (v. hermafrodita)

filius macrocosmi 26, 335, 420

- Cristo como (v. Cristo)

— lapis como 335, 506s

filius philosophorum 29, 22*, 215, 338,
153*, 155%, 474, 530

— Cristo como (v. Cristo)

- como Salvador 26

- como resultado do opus 478

filius regius (v. filho do rei)

filosofia 365

- gndstica (v. tb. gnose) 41, 410

— mistica 332

— natural 46

— medieval 40

fisico, e mistico 332, 502

flor (v. tb. 16tus)

—dividida em oito pétalas 229, 237, 85*

—azul 99, 101s, 2135, 217

- de ouro 99%°, 101, 139, 30%, 133*

- verde 198

~ lugar de germinagdo 170

- césmica 229

~ de sete pétalas 37*

Flor de Quro 139”, 170, 22916, 24712

Flrids 336'°



fogo, ignis 31, 293s, 336s, 338, 130* 2
366, 370, 377, 397, 400, 434, 446°
451, 456, 551

-~ cOmQ aqua permanens (v. tb, d4gua e
fogo) 336

— Cristo como (v. Cristo)

- como espitito 446, 449, 451, 473

- como fogo doinferne, ignis gehennalis
433, 440, 451, 470

— como lapis (v. lapis)

— Mercurius come (v. Mercurius)

— como prima matena 425

- come o quarto 164%, 204, 297, 449

—e Agua (v. 4gua)

fons (v. fonie)

fonte, pogo 26%, 38*% 154s, 56%, 84%,
355

—acetum fontis 94

- fons mercurialis 25*, 355

- fons signatus 92%

fonte da vida 74, 153, 157s, 171, 264%7

—descoberta da 74

— significado materno da 92%4

forma, formas 366, 427

formagio do simbolo 564

forno 2*, 113%, 119*, 404, 184*, 449

Frictes 336'°

fugaa vida 5

fumaca 394'%

fungao, funcbes, 88, 137s, 49%, 150,
192, 1875 300

~ inferiores 145, 150

— como a quarta fungdo 31s, 192s,
201s, 204, 220s, 240, 295

— anima como (v, anima)

Gabricus {Tabricius, Thabritius) e Beya
19379 , 355, 435, 43537 4365, 439s,
4495, 496

galo (v. animais)

Gayomart 457

geleira 246

Gerido 550

gestacio 496

gibdo (v, macaco)

glebo 110s

gnose 28, 41s, 139s, 413, 414

gniosticismo 410s, 453, 554

Golem 53, 103

goma, cola 209, 244, 336, 184

Graal 246'%7, 88*, 263

graga 7, 14% 32, 36, 415, 420, 433, 462,
475, 557

gralha (v. animais)

grifo 246*

guerra, luta 194, 250

Hades 21*, 182, 406, 4102, 426

— viagem ao (v. viagem maritima no-
urna)

Hamca (v. cisne}

Hamlet 108

Harforetus 449°

Harpdcrates 52*, 449%, 263+

heimarmene 40, 4562, 457

Helios {v. sol)

Hércules 119, 416s, 171*%, 457, 469,
215*

hermafrodita, andrégino 29, 101, 54*,
311, 116%, 123*, 40ds, 410, 447,
460, 199*, 470, 517, 5505

- Adam como 192

- anthropos como 209

— unicdrnio como 526

- filius hesmaphroditus 23*

- divindade como (v. divindade)}

- coroado 141, 116*

- lapis como (v. lapis)

- Mercurius como (v. Mercurius)

- nous como {v. nous)

— urdboro como 460, 496

— rehis 343

Hermes 17%, 179*, 456

- como anthropos 215*

- como deus da manifestacdo (da reve-
lagio) 84, 172

- como psicopompo 23*, 34, 45*, 404

~ idéia do redondo do 172

- Thot-Hermes (v. Thot)

- o niimero quawo de 172

-~ como deus do vento 4095, 473, 211*

herdi 437, 469

- arquétipo do 15

hierosgamos 43, 435>

hino de Maria 4815

histéria das religides 38

Hiranyagarbha 20

homem, ser humano 16*, 84, 152, 169,
74*, 2878 , 365, 413

—~homem & mulher da Edépia 400

- arcaico 169



—eCristo 7s

- natureza dupla do 148

— salvador, redentor 413s, 436%°, 451

- salvagio do 26, 73*%, 413s

- intemo 7s, 12

— como apnthropos, 457, 476

- e prima materia 4255

- auto-realiza¢do do 1055, 163

—culpa do 152

- super-homem 406, 559

- wansformacio do e opus 366, 378s

- ocidental e oriental 8s, 32

homem-luz 456, 256, 458

homem primordial (v. anthropos)

homem selvagem 35+, 250*

“homo maximus”

“homo philosophicus” (v. anthropos)

Homoforus 469" ¢

homunculus 243, 302, 121*, 153*

Horfoltus 4497

horizontal e vertical 287, 320

horizonte, divisdo em quatro partes do
137

hordscopo 314, 100*

Hdérus 314

Hydor theion (v. dgua)

hydrolythus 487

hyle (v. matéria)

ibis (v. animais)

idéia 346, 366%°, 366°%, 377

— que ocorre de repente 219

- platfnica 368

- de salvagio na alquimia 32Ss, 332s

idendficagido 43, 171s, 431, 560

ignis (v. fogo)}

Igreja 32, 40s, 93, 96, 1775, 1783, 417,
453

ilha 56

ilumina¢io, illuminatic 11, 68, 120,
188, 356, 136*, 409, 451, 456

ilusio 57, 3545

imagem de Deus, arquétipo da 11s, 15

- projegdo da 12s

—sol como (v. sol)

imagens {v. tb. arquétipo)

—da meta 328

- da fantasia 38

- primordiais (v. arquétpos)

imaginagao ativa 123, 357s, 448

554

- verdadeira 360

imaginatio 218, 355, 390, 393s, 399s

- como asboum 394

- como corpus subtile 394, 3995

imortatidade 11, 246s, 251, 418, 456%,
511, 53

incesto_de irmio e irma 1937C, 118+,
435, 436, 4965, 225*

- de mée e filho 172, 435, 4915, 496s,
524

inconsciente 40s, 43, 51, 53s, 166s, 186,
203s, 217, 249, 259, 277, 309, 346,
364, 370s, 496, 516, 559

— descida ao 4365

— ativagdio do 57, 108, 118, 201

- confronto com ¢ 3s, 119, 193s, 390

- natureza auténoma do 51, 65, 118,
186, 249

— e consciente (v. consciente)

—despotenciar o 163

- como ilimitado 247s

- integra¢do do 83, 171, 496

- coletivo 31, 38s, 68'% 74, 81, 104,
265, 329

— arquénpo do 38, 42

— o irromper do 57, 253

— mar como (v. mar)

— mae como 92

— & pessoal, individual 81

- compensagio através do 26s, 48s, 51,
61, 64

- contaminagio com o 31, 144, 192,
204, 295

— aspectos césmicos do 228, 230, 246s

- a esquerda como 166, 211, 225, 259

— como solo materno dos sitnbolos 516s

- cardter numinoso do 247, 448

- ordenagio do 189

~ paradoxos do, natureza paradoxal do
517

— pessoal 38, 81, 242'%°

- projecdo do 448, 495, 555

—psicologiado 19, 31,43, 392, 555, 564

— relatividade espécio-temporal do 175

- espontaneidade do 327

— teotia do 48

- transcendéncia do 135

— sucumbir ao 438%, 438

- e subconsciente 397

- depreciagio do 60, 207, 211, 291



— natureza feminina do 61, 144, 192,
320

— orientag¢do para uma meta do 328

- perigo de tornar-se 189

incorruptlvel (v. corpo incorruptivel)

increatum 430s

individuagdo 163, 253, 291, 324, 330,
564 (v. tb. processo de indivi-
duagio)

individuo € coletividade 557, 559

infancia, “pais das criangas” (v. 1b. in-
fantilismo) 77s, 81

- regressdo a 79, 152, 156, 171 (v. tb.
estado infantl)

infantl, infantilismo (v. tb. estado in-
fandl) 74, 81, 92, 152, 171, 173,
227, 233, 273, 302s

inferno 440, 451

inflagiio 3201 4117, 859, 563

iniciagao 66, 83, 171, 177

instinto 157, 163, 169, 174, 189, 203

~ falta de instinto 74,

- alienagdo do instinto 174

- perda do instnto 74

intelecto (v. tb. razdo) 58, 79, 84, 87,
137, 150, 366, 776, 462, 564s

- cardter demonfaco do 88

- degradagiio do 92, 119s

~diferencia¢ao do 112

— = espirito 178s

- prestativo, auxiliar 119s, 169

—moderno 168

- como diabo 36*

inteligéncia, entendimento, compreen-
sd30 (v. th. intelecto) 350, 366, 372,
396, 410, 442, 564

— como pressuposto do opus 366, 423

intellectus, exaltatio intellectus 366

- sacrificium intellectus 58

interpretagdo do sonho 403s

intuigdo 148s, 153, 176, 305

ioga 122, 126, 166, 184, 218, 441

itma 92s, 151s

- como anima 92

- e irmdo (v. irmz”iog

irmao e irma 1937, 118%, 404s, 4365,
4385, 225*%, 495

Isla 22

isolamento 57, £1, 63, 118

Jacd, sonho de 14*

Jaldabaoth 539

jardim (v. th. temenos) 154s

— como vas {ou vaso) 338"

Jasdo 187*

Javé 517

- significado saturnino de 539

Jesus 42, 416s

— milagre do vinho de 550

jogo da péla {de bola) 182

Jonas na baleia 170%, 172*, 174*, 176*,
177*

Jordao 550, 551

jornadas de Alexandre 457°°

José na cisterna 170*

Ka, dos mortos 66

Krater, como vaso 409

Krishna e Arjuna 153s

kundalini-ioga 184, 199

lagartixa (v. animais)

lamias 61

lapis, lapis philosophorum 13*, 84, 94,
942, 995, 51*, 140s, 165, 2205, 305,
99*, 335, 343, 37'§, 387, 402, 404s,
4315, 462s, 4977%% 507, 514, 555s,
564

- como inicio e meta 428%, 431

— como anthropos 335, 64*

- como aqua permanens 94s, 15932,
336°% 4335

~ paralelo lapis-Cristo (v. Cristo)

- como deus tervestris 335, 471

— como diamante 263

- trindade da 220'%, 508

~— como pedra angular 104, 247, 172%,
451, 485, 509

- como elixir vitae 245'%

- criagio da, a partir do caos 433s,

— como Salvador (v. salvador)

— como fogo 167%%, 167

- como filius macrocosmi 335

— como espirito 243, 404s

- como analogia de Deus 159

- como hermafrodita 142, 305, 335

- prod}.l(%éo do 142, 157, 167, 218,
220 220, 256

—como rei 142

— como cristal 224

- como matéria-prima 336, 400

—como homem 378

— Mercurius como (v. Mercuiius)



— ménada como 427°

- propriedades paradoxais do 420

- o redondo do 167, 220, 433

- sanctuarium do 51*

-~ quaternidade do 209, 220, 4485, 457

- volatlidade do 306, 390

—como cenro 125, 155, 224

- lapis aetereus 343

— lapis angularis (v. lapis como pedra
angular)

- lapis exilis 103, 246s, 246'F

- lapis vilis 160, 433, 514

ledc (v. animais)

leste 262s, 452

Leviatd 28*, 547

libido 287

lobo {v. animais)

logos 3565, 412, 436, 440, 511

16tus, flor de 6tus 139, 192, 75%, 246‘2’

Jua 106*, 470'2, 486s, 220, 524%°

- chifre da 529, SSIs

— como prima materia 425, 487

— e estado solar no opus 334

fumen naturae (v, Juz)

luz (v. tb spinther) 117, 120, 138, 139,
1401® , 181, 258, 270 436, 4563

- mtenor 381, 431

— lumen naturae 356s, 381, 431

- circulagdo da 229, 259

macace (v. animais)

macrocosmo 472

— filius macrocosmi (v. filius)

mae 6*, 925, 151s, 491, 493

—incestode mée e filho 435%, 491 5,524

mée - pai 4369

magnésia 165>

mal (v. tb. sombra) 19, 22, 24, 26, 36s,
126s, 192, 413, 469

— bem e (v. bem e mal)

- realidade do 22, 24s

— unjcérmio como 520, 525

Mana, personahdade Mana 121, 537

mandala 32, 462, 53, 122s, 135‘ 2385,
247s, 292, 246* 264*

~ como arquétipo 330

— alquimica 165s

- widimensional 308, 320

- de cinco raios 327

— “perturbada” 28733, 320

~ individual 126

— retangular 62*

- ranscendéncia da 134

- quadridimensional 61*, 62*, 201, 311

— simbolismo da (v. simbolismo)

- simbolismo de tempo da 314

—ceno da 125, 1295, 169, 246'F, 249

— bidimensional 321

mania de fazer segredo dos alquimistas
3433, 402s, 423

mania de persegm-;éo 57

maniqueus, maiqueismo 458, 4627
469, 470'4

Manu 533

Maomé 390°°

mar 400, 425, 434s, 437s, 441, 186#,
475

-coma simbolo do inconsciente coletiva
57, 1555, 203, 265, 305

Marduk 26

Maria (v. th. Virgem) 26*, 105*, 320,
107, 462, 470, 481s, 486, 500,
5055, 245*

— assuncio de 500, 232*

- como tetra 192, 415

— como fons signatus 92

- COMO Vaso 246127, 87*, 107+

- Mie de Deus, 25, 491

- como rosa mistica 257

- transfiguracio do corpo, coma coroa-
cao de 224*

Maria Madalena 20977

Mariamne 20977

Marte 484

- e Vénus 484'%

masculino-feminino 25, 26, 31, 43, 336,
436

Masculinus 439

massaconfusa 185, 75+, 2425, 334, 370,
426 433, 442, 256‘

massa mforrms 244, 366%

matéria (v. tb. substincia) 377s, 406,
401, 410, 4195, 432

- liberraggo da 420

- segredo da 345, 375, 406, 430, 493,
564

- espirito na (v. espirito)

— descida do nous na (v. nous)

- pneumna na 409

- psique e (v. psique)

-



- projecdo na (v. projecdo)

— ubigiiidade da 421

- 0 desconhecido na 413

- regido intermedidnia entre matéria €
espirito 394, 400

matéria-prima {v. tb. matéria) 26, 84,
207, 90*, 306, 334, 336s, 356, 138*,
402, 4255, 4407, 175*, 468, 472,
516

- Adao como 131*

— designacgoes da 4255

— sangue como (v. sangue)

— caos como (V. ¢aos)

— como dea mater 43

— natureza bissexual da 530

— dragdo como 26, 138%, 4253, 267*

— Eva como 135*

- fetra como 163%, 44455529

— opostos na 425s, 4357, 4364

- espirito da 129*, 425, 444, 447

— como increatum 530, 430s

- rei como 149%, 168*, 491s

— Japis como 103, 336, 400, 433

— homem como (v. homem)

— Meicurius corno {v. Mercurius}

- microcosmo 425

- Monas como 4265, 472

— lua como 425, 486s

— monsirum como 536

- como mie dos elementos 430s, 163*

- nigredo como 263, 334, 433

- coemo Satumo 161*, 539

- como serpente, dragio 530

— como matéria desconhecida 425

- ubigiiidade da 421, 432

— como unum 427

- capacidade de mutacgio da 517s

~ como 4gua 367, 425, 433, 487

materialismo 287", 432

matriménio alqulmico (v. coniunctio)
209

Maya 108*

mediador {v. salvador}

medicina {v. tb. elixir vitae) 410, 420,
448, 511, 526°Y, 557, 563s

— alexipharmacon 52227, 529, 538, 549

- substincia arcana 377, 404

- como Mercurius (v. Mercurius)

— pharmacon athanasias 418

557

meditagio 187, 362, 388s, 420, 441

meditagdo e imaginagio 390s

medo, pinico, pavor, temor 117, 240,
325, 437, 439

medo dos espiritos 437

Mefistofeles, Mefisto 875, 119, 211

meio (V. ceniro)

melancolia 41

Melusinas (v. th. vi 10%,11%, 12%,
132*, 4(1 3% 5?.%:3:)&57* ’

meiinos 196s, 95*

mens (v. espirit% inteligéncia)

Merculinus 439

mercirio 84, 91, 94, 336, 365, 401, 404,
406, 409, 445, 473

— COMO prima materia 425

Mercurius, Mercdrio 31'°, 22%, 24%,
80,215, 86*, 305, 338, 127+, 400,
4137, 4267, 164*%, 165%, 436, 192*,
4595, 210*, 515, 529, 547, 561

- anima Mercurii 157*

- “anima mundi” como 208*

- como anthropos 16*

- aqua mercurialis (v. 4gua}

- como agua nostra divina 531

- CcOmo aqua permanens 90, 338, 528

- como arbor philosephica 231*

— astrolégico 88, 459

— como cervus fugitivus 84, 187s, 518

—eCristo 519

-~ coniunctia do 484167

- natureza dupla, duplo significado, ser
duplo, ambivaléncia do 84, 409,
460, 517, 518, 547

— unicdmio como (V. unicémio)

- cotno salvator 460, 529

- familiaris 84, 88

- como fogo 338, 127*, 400, 473

- no vaso {no vas hermeticum) 120%,
121*

- alado 305

~ como simbolo unificador dos opostos
146%, 148*%, 404, 473

- espirtto Mercurius, spiritus mer-
curialis 84, 90, 134*, 138*%, 404, 406,
179*, 447, 518, §37%7

— como hermafrodita 125*, 404, 414,
447, 460, 470, 517

- homo philosophicus como 214%,

—como Virgem 38%, 470, 231%, 505,519



— como lapis philosophorum 384, 404,
5055

—ledo como 84, 498, 518s, 545

- como prima materia 84, 138*, 404,
4253, 433, 517

- como lua 194*

- como deus da manifestagio, da reve-
lagio 84, 172, 404, 446

- como urdboro 20*

- como Paredros 84

- penetrante 150%, 459

— philosophorum 529

— fénix como 548

- como psicopompo 84, 404, 409

— como mercirio, argentum vivum 84,
90, 94, 172, 409

—como roda 215

—-senex 115%, 134*

-eodiabo 84,173

- tricéfalo 31, 16*, 539

— substfncia constituida de quatro
partes do 173

- capacidade de wansformacao do 459,
529, 267+

- substincia transformadora, aptiddo
de wansformar-se 173s, 187, 459,
469, 517, 529 -

- como alma do mundo, anima mundi
172, 265, 506, 528

— dragdo mercurial 26, 20*, 38*, 54*,
209, 138*, 404s, 425, 530

- serpente Mercirio 31, 215, 86*, 355,
130*, 530, 5377

— crucificada 217*, 238*

mesa redonda 238s, 238'2°, 260

metais 410, 426, 490

- como prima materia 425

- doenga dos 207

meteorito 227s

metrépole 139

microcosmo 26, 425, 47537

missa 489

~ opus como (V. opus)

- sacrificio da; ofertorio da 417, 450,
480

mistério, mysterium, m:sténos 66, 104,
105, 169, 177, 416, 430™°

— “mystenium iniquitatis™ 216, 47014

- “mysterium magnum” 13, 4309 elo

mito do herdi 416, 437s, 440

558

mitologia 385

Mitra 180, 416, 442%7

moedas de ouro 102s, 127

Moisés 213%, 47519, 217+, 545

- e Chidher 155, 157

ménada 138s, 1381, 13972, 165, 472

Monas 436!

— materia prima como 427

monocerus (v. unicérnio)

Monogenes 138, 1395, 155, 458, 530

monstre, monstrum 404, 517, 536s,
256*

- come alexipharmacon 538

— unicémio como (v. unjcémic)

- asno como 536

- hermafrodita, hermaphroditum 526

montanha 217, 400

—em chamas 293s, 94*%

morder, motivo do 183, 272, 118*

morte 165, 171, 436s, 453, 475

~ espiritual 105, 106

- momgcano 334, 135*, 439, 173%,
498!

— superagaoc da 416, 436, 438, 440, 455,
475

mortificatio (v. morte)

mouro 4847

mowmenro circular, circulagdo, girar
46 127s, 135, 227, 246, 406, 469

mulher desconhecida (v. anima)

mulheres (tb. formas femininas)
numerosas 58s, 61, 65s, 116

- virgens (v. virgens)

- sereias 203s

~ninfas 114, 118, 329

- succubi 59

mundo do pai 26s

mundo matemo 27

naassenos 527

Nabucodonosor 449

ndo-eu (v. eu)

nascimento 453

natureza 40, 214, 234, 367s

- natura abscondita 447

- lumen naturae (v. luz)

- roda como (em Bohme) 214

- sentimento da, na antiguidade 40

— ¢conexdo com a 547



natureza de cluatro chifres, quadricor-
nutus 333

naturezas compostas 366

navio, barco 132, 133, 305s

Nekyia (v. viagem marf{tima noturna)

neurose 4, 40

nigredo 34*, 263, 333, 115%, 334, 353,
383, 389, 137*, 404, 433, 484777
219*%, 223*, 496

- caput corvi 404

~ caput mortuum 434

Nikotheos 456

ninfas {(v. mulheres)

noite 227

noite de Walpurgis 612,119

norte 456% -

nou: ?ga st'b;‘ Spglg%&rjnii)ﬁ‘m%, 410, 433,

- libertagio do 452

- Cristo como 412

- como deménio 411s

- como hermafrodita 4364, 447

-~ como Mercurius 4475

- e physis 410, 436, 438, 440s, 447,513

- como tintura 409

nozes 288, 300

nimero cinco 2873 3%

~dez 313, 117*

— nove 84

~ quato (v. tb. quadrado e quater-
nidade) 31, 137, 139, 150, 152s,
1625, 61%, 62*, 1725, 189, 210, 220,
286, 295, 300, 3115, 327, 114*, 457

— do anthropos 173, 64*, 209s, 82%,
117*%, 457

— rés e (v. wés)

~— unidade do 41

— e cineo 327

— do filho de Deus 457

— do lapis (v. lapis)

— do cenro (v, centro)

—- és (v, tb. windade) 31, 16*, 211,
287'3% 318, 384%, 4775, 536

— e numero quago 1%, 25, 31s, 123,
54*, 59%, 167%, 75%, 201, 209, 210,
199s, 287'%, 205, 311, 320, 327,
333, 449s

ntimeros 2873

— pares ¢ impares, 255

171

numinoso, o cardter n. do inconsciente
(v. inconsciente)

nipcias quimicas (v. bodas)

obra (v. opus)

oeciput 376, 517°

Og 5408

oitavo, o 84, 205

oito 200s, 210s, 237

- ¢ sete (ver sete)

oposto, opostos 24s, 30, 287, 496

- vivéncia dos 23s

— na divindade 460

- identidade dos 398

- na prima matetia 425, 435>

— inconcilidveis 186, 192

opus alguimico (v. tb. alquimia, pro-
cesso de wansformagao) 4, 43, 4%,
15%, 165, 187, 219, 2225 92*%, 93*,
302, 95%, 114*, 336, 3405, 342s,
357s, 132%, 133%, 3665, 3925, 140*,
399s, 142, 401s, 4215, 160*, 451,
209%, 472, 215*%, 478, 251*%, 557s,
564

- como arbor philosophica 188*, 221%,
231*

- atitude espiritual em relagdo ao (v.
alma)

— pressuposto espiritual do 357s, 365s,
375s, 381s, 554

— imaginatio como 218s

— & missa 420, 4505, 474, 450, 489, 490

- urdbore como simbolo do 404s

- como paralelo dos mistérios da salva-
¢Ao 461s, 463, 557

— como processo psiquico 342s, 357,
372,375

—roda, rota, como simbolo do 80%, 21 4s,
404, 4695, 472

- nimero quatro do 114*, 367

- como caminhada 457

- e ransformacdo do homem 366

— representagdes da meta do 40

Orfeu 4165, 211*

Osiris 102*, 4165, 457, 469, 484'7

— como chifre celeste da lua (Hipélito)
529

ouro, aurum 84, 99, 102s, 116, 433,
4455, 469, 470, 518

— aurum nostrum 40, 99, 100%, 207

- aureum virreum 99



- aurum volad)e 470

- como deus terreno 445

- como lapis 343, 462

— filoséfico 41, 88s, 165, 220, 224, 335,
3435, 564

~ como rotundum 109%), 116, 476

—e prata 366", 400s

ourcboros (v, uréboroe}

outona 302

ovo Z2%, 303s, 98*, 325, 338, 441°°

pai 58, 151s, 158s

-~ cOmo corpo 436

— e mae 78s

— culpa de 152

- e filho 26

- como representante do espirito tradi-
cional 59, 83s, 92, 159

“pals das ovelhas™ 71s

palavra 158%, 512

panacéia 335, 420, 460, 538

péo 417s

paradoxo 18z, 221, 24, 186, 150

paraiso 315, 328", 348, 433, 456

— 4 rios do paraiso 62*, 109*, 197*

Paredrog, Espirito Santo tomo 420s

~ Mercurius como (v. Mergurius)

pares de opostos 336, 398, 436

— psiquicos 496

Pdscoa 454

péssaro (v. animais)

pastor (poimen) 17*, 253

-- Cristo como 18*

pavdo (v. animais)

pecado 9, 24s, 36, 37s, 192, 475

— original 24, 36, 430

- projegéio do 8s

pedra angular {v. lapis)

pedra {v. lapis)

peixe (v. animais)

pelicano (v. animais)

pensatmento 204, 375 .

Pentephre 456%

Pequeno Polegar 84

percepcio dos sentidos 367, 377 (v. 1b.
sentidos)

- subliminal 175

perda da alma 152

peregrinatio (v. caminhada)

perfeifio 208

560

pérola 61*

perpetuum mobile 135, 246, 329

personalidade, dissolugio da 439

- renovacao da 188

— natureza dupla do 149

personificagao 56, 65, 88,112, 192, 220

pesadelo (v. sonhos)

“phantasia” 219

pharmacon athanasias (v. medicina)

physis (v. matéria)

pia batismal 409

Pitdgoras 449s, 4508, 211*

planetas 40, 66, 154*, 155*

—seis 20%, 79*, 410, 154*%, 192*

- sete 66, 29*, 214, 410, 199*

pleroma 138, 139

pluralidade do inconsciente 155

pneuma 7(v. tb. nous) 3707, 134% 410,

410%7, 4135, 459s

- autonomia do 410,

— como fogo 370, 451

- como remédio 410

~ caréter hermafrodita do 436!

- como Mercurius 409

- capacidade de wansformagio do 459

Polifilo, nekya do 61, 156

pdlo 271

-como simbolo do Si-Mesmo 265s, 33*,
156*

pomba (v. animais)

ponte 59, 75, 148, 3053

ponte do arco-iris 77, 305

porco {v. animais)

prata 366%, 400

prefiguracio, deutrina da 253

prima materia (v. materia prima)

prisdo 277, 437

probabilismo 36

— moral 248

problemdtica dos opostos 43, 397

processo alquimico (v. opus})

processo analitico, psiquico (v. processo
de individuagio}

processo de cura 35

processo de individuagio 1s, 40, 44,
116, 150, 5555, 564

— comg,_analogia da opus 40, 448,
470"

- como espiral 34, 242, 245s, 325



- simboles oniricos do 44s
- orientagfio para um fim do 328
rOCEsso transformacio 80, 232,

P 266, 33255, 417, 4705,c27o‘2q'

processos centralizadores do incons-
ciente 44, 325, 564

projegdc 36, 155, 243, 376, 389, 396,
306, 410, 411s, 5558

— do anthropos 410s

— dissolugdo da 559, 562

- de Cristo 7s, 12, 410, 413

- da imagem do salvador 557

- da imagem de Deus (v. Deus)

- dos pares de opostos 398

— paga e crista 413, 416

- imaginac¢o e 396

—de conteiidos inconscientes 342s, 350,
411, 448, 496

- na mandala 24930

— nos homens 413

- religiosa 11s

- na matéria 43, 187, 332s, 345s, 376,
ggg, 394, 410, 413, 425, 433, 473s,

Prometeu e Epimeteu 456s, 459

psicologia 155

~ como ciéncia experimental 15s, 502s

- complexa 403, 411

- objedvidade da 17, 20

- primitiva 38s, 394

- e religido 9, 13s, 35

- e teologia 21

~do inconsciente 19s, 31, 43, 392, 555,
564

psicopompo 8%, 9%, 19%, 84{1-5*, 409

psicose 116, 188, 324, 437%3, 439

psicoterapia 32, 40, 42

psique (v. th. alma) 93, 247s, 326, 327s,
516

— autonomia da 186

- coletiva 68, 104

- e matéria 332, 342, 345, 410

- inconsciente 175s

psigquico, © e o fisico 342, 394s, 410

- o psiquico objetivo e subjetivo 48, 51

Purusha 16, 20

purrefactio, guu‘efaqéo 48*, 334, 223*

quadrado 45

quadratura do circulo (v. circulo)

quadricéfalo (v. tb. tetramorfo) 139'5,
53*, 65*

quadriparti¢do, divisio em Juatro
paries, tetrameria 137, 167, 173,
189, 210%, 283

- do processo 333s

quarto, o 295, 320, 449

— anthropos como 210

- fogo como 16540, 297, 449

- fungio inferior como (v. fungdo infe-
rior)

— diabo como 1925

quaternidade 31s

— alquimica 235*

- ¢ ufade, windade 185*, 333

queda do cabelo (tema da) 440

quflmica 516

- alquimia e (v. alquimia}

- desenvolvimento da 432

quintesséncia 165, 310, 371, 394, 442

rainha de Sabs 443, 518°

raposa (v. animais)

Rasis (Rhasis) 423

ratio, razdo 356%, 366s

realizacdo (v. realidade)

realidade 148, 283s, 308, 321, 396, 399

- como realizagio 239, 279, 291, 300,
308, 330, 400

rebis 305, 343, 125%, 500, 517

recipiente (v. th. vaso, Graal, Krater)
23* 187, 338s

- como aqua permanens 338

- ovo como 22*, 306, 338

—como fogo 338

- hermético 338s, 348, 350, 408s, 153*,
226*, 230*, 236*

— caverna como 258

- hortus como 338"

— COSImos como 338

— Maria como {v. Maria)

~ aceiput como 75+, 376%%, 516°

- forno como 338s

- forma esférica, redonda do 116, 167s,
167 338

- unum vas 243, 338, 40412

- urerus como 246s, 24617

—~*“vas bene clausum” 187s, 2195

redondo, tema do 53, 34*, 150, 166*,
172, 220, 281, 164%, 165*, 166,
209*



— vaso como (v. vaso)

- ouro como (V. ourc)

- produgdo do 116

- cabega como 1 o9

- lapis como (v. lapis)

- alma como 109, 116

- como Si-Mesmo 150, 281

- como_simbole da rotalidade 150,
542120

reflexo, refledr 186, 223s, 249, 328,
411, 472

Reforma 9

regressio 12, 79, 246

- 2 antiguidade 99, 125 1785,

— histdrica 112s, 116

— 2 inféincia {v. infincia)

rei, soberano _141s, 154*, 155%, 166*,
168*%, 441, 4915, 228+

- ressurreicio do 9*

- como salvador (v. salvador)

~como fAlius philosophorum 155*

—como filho de Deus 497

- como hermafrodita 54*

- e rainha 334, 400, 193*

- e filho do rei 434s, 446

— doente, enfermo 149%, 491s, 496s,
498

- lapis como 141, 142

- rex marinus 132*, 166, 434s

- como prima materia 149*, 165*

- rei-sol 79%, 210

- renascimento do 175*%, 496

— aepigma regis 142, 54*

rejeigdo, repidio (tema da) 103, 111

rejuvenescimento (V. renovacio)

religifo 7s, 293s

— paradoxalidade da 18s

- projecio religiosa (v. projecdo)

- histdria das religiGes (v. histdria)

relégio 130s, 146, 246

- do mundo 307s, 312, 323

remédio (v. medicina)

Renascenga 112

renovagdo, regeneragdo, rejuvenesci-
mento (v. tb. ransformacio) 27%,
171, 184, 188, 152*, 454, 558

renovagio da vida 447s

repressdo 74

ressurrei¢do, resurrectio 441, 177%,
455, 462, 475, 270*

retingulo 286s, 320

revelagao (v. tb. iluminacao) 356, 423,
462

rex (v. rei)

rinoceronte (v. animais)

ritos, ritus

—de renovagiio 171, 174

- de transformacéio 70*

roda 65*, BO*, 109*, 4695, 471

- como simbolo do opus (v. opus)

- rota philosophica 469

- do mundo tibetano 40*, 1235

rosa 99, 1391), 235, 193*

— mistica 257

—vermelha ¢ branica 13%, 30*

- de sete pétalas 29*

Rosa-Cruz 99

Rosencreuzer, rosa-cruzes 882, 422%,
E15

rofa philosophica (v. roda)

rotatio (v. tb. circumambulatio) 165,
214, 267, 281s, 290

rubedo 269s, 3345

Rubicao 158

sabio, o velho 121, 159, 278, 3497, 349s

sacrificic 415s, 485

- de Cristo {v. Cristo)

—da missa (v. missa)

- da morte 613

- do Cordeiro

sacrificium intellecrus {v. tb. sacrificio)
59

sal 359s, 401, 539

- dos metais 443

salamandra (v. animais)

salvacio, redencio, resgalar 26, 73%,
200, 414s, 420, 452, 460, 463, 4935

~ da anima mundi 414, 478, 557

- do espirito 562

- do divino 452

—~do homem 414s

- das substincias 420s

salvador, redentor, salvator 26, 41, 169,
62*, 107*, 335, 455, 469, 512

- o alguimista como (v. alquimista)

- Cristo como (v. Cristo)

— arquétipo da “origem humilde” do 33



—rei como 91, 501

~ lapis como 335

- mediador como 167*

— homem como 414

- Mercunius como (v. Mercurius}

- projegao do 557

sangue 365, 396s, 417, 44562

- como prima materia 425

Sansao 177%

sapientia 201%, 478s, 232%, 500, 257*

— doutrina da 465s

—de Deus 473

- como lua 4865

— Saturno 134*, 152*, 440°0, 200+

- prima materia como (v. prima ma-
teria)

Scaiolae 150, 422%

Scites 336'°

Scovaris (Scoyarus) 422%

segredo 9528, 103, 118, 345, 484, 5153,
517

~isolamento arravés do 36, 61, 625, 118

- na arte 396, 400, 517

~ do opus 360s, 132*%, 401s

- da matéria (v. maténia)

seis 210, 287133

— e sete 20*, 84, 210, 126*, 154*, 155*

Sem 458

senarius 210%

sentidos 366

sentimento 150

separatio, separa¢io 530

— dos %!!ementos 334, 340, 36650,
4751

~ do corpo 165s, 366°

sereias 61, 203s

série de sonhos e sonhos isolados 4%

serpens Mercurii (v. Mercurius)

serpente 123, 54*, 183s, 70*, 138s, 203,
215, 325, 355, 404, 183*, 190*,
203*, 204+, 205+

- serpente Agathodaemon 469s

- Cristo como {v. Cristo}

-verde 217

~<a cura 184, 246, 529

- Kundalini 246

- dos naassenos 527

— quadricornutus 333°

— serpens Mercurii (v. Mercurius)

- spiritus Mercurii 537

— descrevendo um circulo 61s, 105,
127s, 329

— como substincia de mansformagio
173s

servus fugitivus 84, 187

sete 84, 975, 198, 467s, 205, 251*

— e ojto 84

- o sétimo 82s, 84, 200, 208, 211

- seis e (v. seis)

Setheus 138s

Shem 458

Shiva 125, 139'1, 169, 75%, 246

Shri-Yantra 39*

simgbgéismc alguimico 40s, 503, 516,

——analogia do, com os sfmbolos cristdos
e gndsticos 40, 454s, 517s, 550s

-— e processo de individuagio 40, 555

simbolismo dos nimeros 313s

simbolismo da mandala {v. tb. mandala)
22, 45, 12325, 124, 216, 314, 331

simbolisimo da ovelhia 71'°, 71

simbolismo do peixe 171, 177, 416%¢

sim bg})ismo da transformacio alquimica
4,

simbolo, simbolos 20, 40, 1665, 249,
325, 338, 400, 452

- da alquimia 112*, 490

—da unidade 32

- uréig;ador de opostos 146*, 404, 450,

— cardter numinose do 557

— a Si-Mesmo como (v, 5i-Mesmo) 44

—do centro 35, 44, 325

- religicso 124, 166

simbolos onfricos 44s

- ¢ alquimia 39

Si-Mesmo 32, 10537, 108, 150,153, 75*,
2475, 2555, 296, 305, 310s, 436,
4523

- arquétipo do 25, 30s

- itman como 9

- desvalorizacio do 9

- transcendéncia da consciéncia do 247,
305, 452

— Cristo como (v. Cristo)

— surgimento do 158s

- attude voltada para o 247

- como espirito 327



- filho do Homem como antecipacdo do
314

- paradoxalidade do 24s

- religifo como expressdo da inter-
pretacdo do 296

- redondo como (v. redondo)

— simbolos do 20s, 121, 265, 323s

- coino a totalidade do psiquico 44, 137,
247, 310s, 330, 436

«~ como unificagio dos opostos 22, 25,
30

—centro ¢como 265, 327

simples 165, 366

- alma como o 371, 377

Sécrates (pseudo-) 336'°

sofrimento 24s, 253, 389

sol (th. Helios) 110, 112, 270s, 355,
133*, ]69‘6 445, 181%, 194%, 469s,
206*, 4841°%

- adoragdo do 110s, 116

- como imagem de Deus 445

—como fonie da vida 112

— e lua 13%, 23%, 27+ 32*, 38%, 57*
3085, 113*, 140%, 141, 4757
434167 €170’ 401, 223*

~— coniunctio do 558

— sol niger 34%, 140

- sol et eius umbra 220’7, g1*

soliddo 36s, 5265, 526

- dos alquimistas (v. alquimistas)

solificatio 68, 73, 83, 98, 101, 112

solsdcio 301

solutio 94, 334, 366

sombra 36, 37s, 42, 121, 192%, 22017,
2424 297 405

sonho, sonhos 11, 34, 465, 111, 294,
356, 410, 423, 324, 448s

— como compensagio 26, 48

- no opus 356

- vefeulo no 151s

- pesadelos, sonhos de angldstia, 38, 284

— iniciais 52s, 127

sono de incubagéo 171

Sophia 529

- como noiva de Cristo 487

- Espirito Santo como 192

Spinther, centelha da alma 138, 139,
410%, 472

sponsus et sponsa 15, 103%

stupa (V. temenos)

»

54

submissfio (tema da) 33, 416%

sublimacio 66, 165, 366°2, 4167, 457,
200%, 469, 473

sublimar 390

substincia arcana 244, 372s, 472, 503

substincia de ransformacgao 173s, 187,
209, 472, 478, 517

- movimentos da 214%%

- dupla natureza da 173s

- “flos” como

- espirito como 376

- magnésia como 165%

- matetria prima como 516

- Mercurius como (v. Mercurius}

— identidade da psique e 376, 360

succubi (v. mulheres)

sulphur, sulfur (v. enxofre)

super-homem (v. homem)

supersticio 38

Tabricius, Thabtitius {v. Gabricus)

Tao 16, 5487*

tapas 441

tartaruga (v. animais)

Tehom 26°

Telesphoros 77* aeb

tema do wnicérnio 518, 523, 528, 530

temenos 64, 31*, 105, 132, 139, 156,
170s, 171, 177s, 257

- jardim como 26*, 153, 235

—stupa 166, 169

- natureza feminina do 171, 257

templo 166

— dos sébios 93*

tempo 283s, 318

—espago e tempo (ver espago)

Terndrio 165, 165™

terra 112, 81%, 367s, 400, 433, 475,
216*, 551

—como prima materia 425s, 163*, 444s

- negra 426, 433

- significado feminino da 26, 192, 322,
444, 456, 216*, 524

tesouro dificil de aleancar 155, 160,
205, 222, 262s, 438, 4425, 448

Tetramorfo 65*%

- como montaria da Igreja 13915, 53*

“theoria” 403

theosebeia 408

Thifimat 26, 29



Thoth 173s, 68%, 456>

— Hermes 173, 457s, 409

Thoyt 456s

tintura 341, 407, 409, 448, 454, 462,
476

— rubea 1635, 333° 335

— alba 335

touro (v. animais)

tortura 438

totalidade 6s, 20, 24, 31, 36, 36', 44,
137, 75*3,9 208, 2427, 295, 97%,
321, 436

—roda como 216

— o redondo como 150, 199, 242120

- o sol como 112

- 0 Si-Mesmo como {v. 5i-Mesmo)

-~ simbolo da 111*

- mranscendéncia da 247s

- quatro partes da 173

~como meta 32, 210, 239, 297, 3285

ragado, devorado (tema do ser) 277,
170%, 172, 174%, | 176%, 447

transcendéncia 135, 247, 305

ransferéncia 5s

transformacao 173, 186, 188, 242, 271,
295, 121%, 406, 417s, 441, 445,
450s, 193*, 214*, 486s, 559, 560

— espiritual 517°

- de Deus (v. Deus)

— etapas da 80, 99, 114*, 133%, 142*,
223%, 251*

transubstanciacio 417

rem 54

igo, grao de 433

Trindade 25, 99, 220, 287'%, 3195,
104%, 320, 180%, 212*, 474*, 508,
512

— alquimista 179*, 446

- ctdpica 539

- e quatemidade {v. quaternidade)

tripé 404

woca (tema da) 52s, 92

unido dos opostas 22, 43, 186, 72*, 219,
311, 334, 112*, 167*, 450s, 226*,
557

Unicornio 491'7%, 5185, 240, 243*,
244*, 246%, 249%, 250% 254 264%
265*

— na alquimia 518

- como alegoria de Cristo (v. Cristo)

— androginia do §47

- como mal 520s, 525

~ como coniunctio oppositorum 526

~ na China 548

~ RO gnosticising 527

- chifre do (v. chifre)

- na tradi¢do judaica 540

— nas alegorias da Igreja 520

e Virgem 498, 518, 241*%, 242*, 245*,
523, 534, 247

- e ledo 518, 545, 258*

—comoa simbelo de Mercurius 518s, 529,
530, 547

- como monstro 526™, 5355, 547

— na Pérsia 535

—nas Vedas 532s

- tema do (v. tema do unicdmio)

unidade 165, 377

- de Deus (v. Deus)

- germe da 30

- simbolos da 32

uno, o 358, 390, 4045, 4275, 476, 529

- como anthropos 209

— desenvolvimento do, a partir do uno
26, 165, 209, 210

- como prima materia 427s

- repartigio em quatro do 16743, 427

urdhoro 7%, 13*, 20%, 165, 108*, 147%,
447, 460, 4963, 253*

- como simbolo do Ajion 7*

urso (v. animais)

dtero, yentre 171, 192, 245'%, 338,
439

- prisdo como 437

vaso (v. recipiente)

veado (v, animais)

velo de ouro 206, 457

veneno 333% 404, 407, 425, 459, 4595,
549

vento 243, 400, 409%5, 4107, 4725

- aquilo 48015'}

— deus do vento, Hermes (v. Hermes)

Vénus 425, 4841

verdade 35s, 41

— substincia arcana comoa 377, 191

- paradoxalidade da 19

verde, o 207, 333

vermelho, rubro (v. rubedo)

vertical & horizontal 287s, 320s

565



Via Lictea 246

viagem dos Argonautas 457

viagem maritima notuma (v. tb. Nekyia,
descida ao Hades) 61, 436, 170*,
171*, 4395, 441, 451

vida 93, 1055, 243, 2935, 437, 444s

—renovagao da (v. renovagio)

vidro, copo de 243, 246

— lapiddvel (v. cristal)

vinho, simbolismo do 177, 417s

viriditas (v. o verde)

Virgem (v. th. Maria) 87*, 107*, 438,
4627, 4705, 491, 493, 499

- como arcano 483, 484

— unicémie e a (v. unicdémio)

— como terra 524

- Deus 2 a 5228

~ Mercurius como (v. Mercurius)

566

— como personificagdo do firmamento
105*

virgens 5%, 61,33 *

visdo 561, 350, 356, 404, 410

- do relégio do mundo 307s, 323

Vishnu 75*%, 533, 255*%

Visio Arislei 1937, 356, 392, 435, 4375,
449s, 4965, 4985

vivenciar o tnconsciente 61, 81, 564

volatilidade 390s, 5112%°

voz 114, 120, 204

Walpurgis (v. noite de Walpurgis}

Yang e Yin 43, 192, 436%

Yantra 122, 39*

Yoga (v. ioga)

Yoni 192

zodiaco 214s, 92*, 93%, 314, 104*, 346
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