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Abstrakt: Tomasz Sojka, SYMBOLICZNA PEREGRYNACJA PRZEZ NATURE, CZYLI PARA-
BOLA ALBO ZAGADKA FILOZOFOW DOELACZONA DO DWUNASTU TRAKTATOW O KA-
MIENIU FILOZOFOW MICHAEA SEDZIWOJA. PRZEKEAD Z KOMENTARZEM. ,POROW-
NANIA” 8, 2011, Vol. VIII, s. 159-182, ISSN 1733-165X. Parabola seu aenigma philosophorum jest
jednym z najbardziej reprezentatywnych tekséw sposrod alchemicznej literatury. W poetyckiej
formie ujmuje tresci zaré6wno o charakterze naukowym, filozoficznym, a takze mistycznym.
W artykule przedstawiam ten tekst wraz z polskim tlumaczeniem oraz komentarzem do naste-
pujacych po sobie fragmentach. Przeklad nie aspiruje do wersji artystycznej, ktéra uwspoétcze-
$nilaby renesansowo-barokowa literature alchemiczng. Trzyma sie raczej Zrédtowych wyrazen,
lecz jednoczesnie odsyla do egzegezy. To komentarz pelni zasadniczg role w przyblizeniu sensu
owej ,tajemniczej” paraboli. Interpretacja skupia sie przede wszystkim na uchwyceniu intertek-
stualnych zwigzkéw, opisaniu historycznego kontekstu oraz oméwieniu hermetycznej , wspol-
noty tekstualnej”. Ttumaczona Parabola seu aenigma philosophorum zostaje takze naswietlona
z perspektywy egzystencjalnej, hermeneutycznej oraz psychoanalitycznej.

Abstract: Tomasz Séjka, THE SYMBOLIC PEREGRINATION THROUGH NATURE OR THE
PARABOLE OR PHILOSOPHER’S MYSTERY ENCLOSED TO 12 TREATISES ON THE PHI-
LOSOPHER’S STONE BY MICHAL SEDZIWC)]. TRANSLATION AND COMMENTARY.
“POROWNANIA” 8, 2011, Vol. VIII, s. 159-182, ISSN 1733-165X. Parabola seu aenigma philosopho-
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rum is one of the most representative texts of the alchemical literature. Its poetic form expresses
scientific, philosophical and mystical essence. I present this text in the article together with the
Polish translation and the commentary to the following fragments. The translation does not
aspire to the artistic version, which would make renaissance and baroque alchemical literature
closer to our contemporaries. It pertains to the source expression, but simultaneously sends to
the exegesis. It is a commentary that takes the leading role in bringing closer the sense of the
“mysteries” Parabola. The interpretation focuses mainly on grasping the intertextual connections,
describing historical context and discussing the hermetic “interpretive community”. Parabola seu
aenigma philosophorum translated become exposed also from the existential, hermeneutic and
psychological point of views.

Jednym z najwazniejszych przedstawienn w alchemicznym micie jest literacki
obraz z pierwszego traktatu Corpus hermeticum zwanego Poimandres, w ktérym
natura (physis) oglada posta¢ Czlowieka (morphés tou Anthrépou), a Czlowiek za-
uwaza w odbiciu podobienistwo do natury. W niej postanawia zamieszkac i z nig
sie zjednoczy¢.

Gdy zobaczyla [natura czyli physis] go [cztowieka] jako czysta pieknos¢ i jako boska po-
sta¢, uSmiechnela sie z mitoscia, poniewaz zobaczyla w wodzie wyglad pieknej postaci
Czlowieka oraz cieni jego na ziemi. On za$, widzac w niej postac jemu podobng, odbija-
jaca sie¢ w wodzie, zakochat sie i postanowil tam zamieszka¢ w bezrozumnej postaci
[ten dlogon morphén]. Natura za$ wzieta ukochanego, otoczyta go calkowicie i zjedno-
czyli sie pochtonieci mitoscia?.

Wedlug tego kosmogenicznego i antropogenicznego mitu cztowiek wywodzi
swoje pochodzenie spoza ukladu calosci (harmonia), gdzie jako nieSmiertelny
(athdnatos), nigdy nie uspiony (aypnos) posiada wladze i moc nad wszystkim. Jed-
nak skoro tylko zstapil w porzadek $wiata (physis) i z wzajemnoscig zakochat sie
w naturze, zasnal odurzony jej zmystowym przycigganiem.

W alchemii estetyczny opis sil i mozliwosci natury wynika miedzy innymi
z tego hermetycznego przekazu, a ponadto w literaturze alchemicznej nie tylko
sama natura ulega mityzacji, ale takze proces jej rozumienia. Ludzie bowiem
w fizykalnym $wiecie ,u$pieni i oczarowani bezrozumnym snem” (kraipalontes,
thelgomenoi hypno alogo) - jak podaje Corpus hermeticum3 - poprzez poznawcza pe-
regrynacje budza sie do wiedzy o sobie samym.

W alchemii nie tyle chodzi o to, by poja¢ $wiat jako przedmiot; alchemia po-
przez mit wartosciuje raczej sama droge pojmowania i uczestnictwo w niej. Moz-

2Przet. W. Myszor, [w:] H. Jonas, ,Poimandres” Hermesa Trismegistosa. Przel. M. Klimowicz, [w:]
Idem, Religia Gnozy. Liszki 1994, s. 167.
3 Corpus hermeticum. Paris 1991, s. 16.

160



Tomasz Séjka, Symboliczna perygrynacja przez Nature. ..

liwoé¢ rozumienia natury jest tym samym, co poznawcza wedréwka przez nature.
Mit peregrynacji wyznacza w alchemii paradygmat podgzania za dynamika $wia-
ta. Wspolczesnie paradygmat ten wynika przede wszystkim ze scjentystycznych
przekonan o tym, ze ,przyroda jest tylko niezaleznym od wartosci i dlatego tez
pozbawionym sensu i znaczenia, neutralnym faktem”4. Réznica i dystans miedzy
wspolczesna nauka a jej poprzedniczka alchemia wynika miedzy innymi stad, ze
ta pierwsza , wolna od ostatecznych pytan o czlowieka i §wiat”> unika wszelkich
interpretacji wybiegajacych poza naukowa perspektywe, natomiast alchemia jako
sztuka (ars) dazy takze do samorozumienia wsrdd sit i mozliwosci natury. Nie tyle
stara sie nalozy¢ sens na sily przyrody, raczej, nieustannie zapytujac o nature, jed-
noczeénie zapytuje o cztowieka, ktéry w nature jest uwiklany. Mit peregrynacji
wskazuje na to, ze proces rozumienia objawia si¢ jako niekoniczace sie zapytywa-
nie i poszukiwanie (quaerere).

Literacki przyklad tego mitu stanowi tekst dotaczony do Dwunastu traktatéw
0 kamieniu filozofow Sedziwoja zatytulowany Parabola albo zagadka filozofow w miejsce
zakoticzenia i dodatku dotqczone (Parabola seu aenigma philosophorum coronidis et supe-
radditamenti loco adjunctum®). Ten sam tekst znajduje sie jako wstep do dwucze-
Sciowego anonimowego traktatu Aurelia occulta. Tam widnieje pod tytulem Zagad-
ka filozofow Iub Saturna symbol jasno poprzez parabole Azoth objawiajgcy (Aenigma
philosophorum sive symbolum Saturni per parabolas Azoth dilucide ostendens”). Zgodnie
z intencjg Sedziwoja tekst ten ma poprzez zagadke opisywac calosé sztuki alche-
micznej (totam artem aenigmatice8), a poniewaz jest przypowiescia, nie tyle istotne
sa szczegOly Swiata przedstawionego, indywidualizm bohatera czy fabularne splo-
ty wydarzen. Paraboliczna forma naprowadza raczej na pewien nadrzedny pre-
tekst i ukryty sens, ktéry domaga sie ujawnienia i rozszyfrowania. Sens, ktéry sie
tutaj kryje za symboliczna ekspresja, moze zosta¢ ujawniony jedynie w nawigza-
niu do hermetycznej wspélnoty tekstualnej. Stad mozna powiedzieé, Zze prezento-
wana Parabola albo zagadka filozoféw posiada charakter inicjacyjny - wprowadza,
zapoczatkowuje, inspiruje do poszukiwania hermetycznych treéci; to znaczy,
otwiera poznawcza peregrynacje przez nature, inicjuje na drodze rozumienia ko-
smicznej dynamiki.

W interpretacyjnym ruchu niezbedna jest pamie¢ o kontekécie, w ktérym
omawiana parabola si¢ pojawia, czyli o historycznej ,epoce przeciwienstw”, kiedy

4FJ. Wetz, Trudny dialog. Miedzy hermeneutykq a przyrodoznawstwem. Przel. A. Przylebski, [w:]
Dziedzictwo Gadamera. Poznati 2004, s. 234.

5 Ibidem.

6 Sendivogius, Duodecim tractatus de lapide philosophorum, [w:] L. Zetzner (ed.), Theatrum chemicum.
T. 4. Strasbourg 1659-1660, s. 444-447. Wszystkie cytaty Sedziwoja z tego trakatu pochodza z tego
wydania.

7 Aureliae occultae philosophorum partes duae, [w:] Theatrum chemicum. T. 4, s. 457-562.

8 Sendivogius, Duodecim tractatus, s. 442.
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to w obliczu $wiata przyrody czlowiek coraz dobitniej uéwiadamia sobie swoja
matos¢ i kruchos¢, kiedy to wobec ogromu sit natury coraz intensywniej pojawia
sie u niego poczucie innosci, osamotnienia i odretwienia, a utrata poczucia ko-
smicznego tadu jest tym samym, co lek przed zagubieniem i zatraceniem w cha-
osie nieokreslonych mocy. W XVII wieku dobitnie te nastroje wyraza Blaise Pascal’
piszac , Wiekuista cisza tych nieskoriczonych przestrzeni przeraza mnie” [passus
206]; ,Od piekta lub nieba odgradza nas tylko zycie, rzecz najkruchsza w $wiecie”
[p. 213]; ,,Oto nasz prawdziwy stan; oto co nas czyni niezdolnymi i do wiedzy
pewnej, i do zupelnej niewiedzy. Zeglujemy po szerokim przestworzu, wciaz nie-
pewni i chwiejni, popychani od jednego do drugiego krarica. Czegokolwiek chcie-
libyscie sie uczepié, wraz chwieje sie to i oddala; a jesli podazamy za tym, wymyka
sie, wyslizguje i wiekuiscie ulata” [p. 72]. Chociaz filozofia Pascala i alchemia nie
w kazdym punkcie sg ze soba zgodne, to jednak poczucie leku i niepewnosci zbli-
za je do siebie na tyle, aby wspoéttworzy¢ nastréj tamtej epoki. Literatura alche-
miczna wyraza go przede wszystkim w formie symboli; czesto az groteskowych.
Jednym z najczesciej sie pojawiajacych jest imago ,trujacego smoka” (venenatissi-
mus Dracol0), ktory - czytamy w scholiach do Tractatus aureus z XVII wieku - czuj-
nie zamieszkuje szczyt filozoficznej géry pod imieniem ,, wszedooki” (nomine pant-
dofthalmos), ,,albowiem po obu stronach ciala, z przodu i z tytlu, wypelniaja go
oczy, czesciowo zamkniete, czeSciowo otwarte”, $pigc nieprzerwanie pilnuje on
drogi do kamienia filozoféw, i nie ma innego dostepu jak tylko przez owego smo-
kall (impossibile est quempiam per hoc ostium itratre posse, nisi Draco) - czyli symbol
egzystencjalnego leku na drodze rozumienia natury. Oprocz tego, ze symbol ten
odnosi si¢ do mitycznej wyprawy Argonautéw (podczas ktorej Jazon, aby zdoby¢
ztote runo, musi stoczy¢ walke z nigdy nie uspionym smokiem), to wéréd kultu-
rowych przemian XVI i XVII wieku - w dobie Rewolucji Naukowej - budzi skoja-
rzenia bliskie chrzescijariskiej eschatologii. Smok to sila chtoniczna, wiadca pie-
kielnych ogni i oparéw, posta¢ demoniczna, bestia zabita przez sw. Jerzego lub tez
zblizajacy sie Antychryst. Opowiedci te nie tylko funkcjonuja w sferze legendy
i alegorii. Jak wskazuje brytyjski historyk, badacz dziejow nauki w aspekcie kultu-
rowym, Charles Webster ,w ciggu calej Rewolucji Naukowej eschatologia chrze-
Scijariska stanowita silny bodziec, jedli nawet nie gléwny czynnik motywacyjny
rozwoju nauki”12,

9 B. Pascal, Mysli. Przel. T. Boy Zeleniski. Krakéw 2003.

10 Hermetis Trismegisti Tractatus Aureus de Lapidis Phisici Secreto in septem capitula divisis, cum scholii
Anonimy, [w:] ].J. Mangetus (ed.), Biblioteca Chemica Curiosa seu rerum ad alchemiam pertinentium thesau-
rus instructissimus. Genevae 1702, s. 423.

11 Jbidem, s. 412.

12 Ch. Webster, Od Paracelsusa do Newtona. Magia i powstanie nowozytnej nauki. Przet. K. Kopciriska
i A. Zapalowski. Warszawa 1992, s. 54.
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Chociaz dla wspolczesnosci nie tyle mozliwe jest odtworzenie minionej sytu-
acji lub poprzez rekonstrukcje lepsze poznanie tamtych czaséw, to jednak w inter-
pretacyjnym ruchu powstaje mozliwos¢ otwarcia sie na dzieje i wejscie w dialog
z dzialajaca tradycja. W ten czasowy dystans wdzieraja si¢ pytania, ktére przypo-
minajg, czym jest ,bycie” czlowieka zakorzenionego w naturze. Jak wyglada egzy-
stencjalne uksztaltowanie cztowieka uwikltanego w mit o rozumieniu $wiata natu-
ry? Jak mit poznawczej peregrynacji ksztaltuje egzystencje? Czym jest zycie
czlowieka rzuconego w nature? Zagadka? Niewyrazalng tajemnica? Bezrozum-
nym Snem?

Wedlug alchemikéw-hermetystéw, aby w ogéle mie¢ do czynienia z natura,
nie wystarczy w laboratoryjnych warunkach poznawac i bada¢ jej mozliwosci, lecz
otworzy¢ sie takze na samopoznanie, czyli na rozumienie wlasnej egzystencji
w naturze. Te role przejmuje sztuka i w estetycznej formie przedstawia mit o pe-
regrynacji przez nature. Po usystematyzowanym wykladzie Michata Sedziwoja
w Dwunastu traktatach o kamieniu filozofow nastepuje enigmatyczna parabola.

Przypowiesé¢ przedstawia pewnego czltowieka, ktéry po dlugiej podrézy przez
morza zostaje rzucony na brzeg tajemniczej wyspy. Tam we $nie ukazuje mu sie
posta¢ Neptuna, ktéry oprowadza go po réznych zakatkach wyspy. Neptun poka-
zuje mu miedzy innymi zagadkowy ogréd, w ktérym rosng dwa szczegolne
drzewa - stoneczne i ksiezycowe. I chociaz wyspa ta posiada wszystko, co tylko
mozna sobie wyobrazi¢, to nie kazdy potrafi znalez¢ tam wode, cudowna wode
wydobyta z promieni Storica lub Ksiezyca. Wiedze na jej temat przekazuje po-
dréznikowi sedziwy Saturn. Lecz zaciekawiony podréznik, mimo Ze nieustannie
zapytuje, ledwie moze pojaé tajemnicze stowa i czyny swojego przewodnika. Sa-
turn znika, a podréznik budzi sie ze swego snu. W kolejnym $nie prosi o wyja-
$nienia Neptuna. Takze i jego zapytuje o tajemniczg wode i jej plodne zdolnosci,
podpiera sie przy tym swoja filozoficzng wiedzga. Lecz i wywdd Neptuna nie roz-
jasnia umystu czlowieka. Neptun przenosi zbudzonego juz podréznika na ziemie
europejska.

Znaczenie paraboli nie sprowadza si¢ oczywiscie do alegorycznego przedsta-
wienia pewnych zwigzkéw i reakcji chemicznych. Estetyczna forma tej przypo-
wieéci, wyrazona przez symbolike, metafory, narracje, wytwarza nastrojowa sytu-
acje, ktora zmyslowo (aisthesis) wcigga adepta w proces rozumienia natury.
Przyjrzyjmy sie blizej tej przypowiesci. Ponizej przedstawiam tekst Paraboli albo
zagadki filozofow we wlasnym tlumaczeniu, a w nawiasie umieszczam oryginalny
tekst aciniski®3. Poniewaz poszczegolne fragmenty opatruje tez wlasnym komenta-

13 Thumaczenie tekstu Parabola seu aenigma philosophorum dokonat juz polski chemik i historyk na-
uki Roman Bugaj. Jego wieloletnie poszukiwania dokumentéw na temat Michala Sedziwoja oraz
historyczno-filologiczne badania owocowaly pierwsza kompilacja traktatow alchemika w polskim
ttumaczeniu. Patrz: M. Sedziw6j, Traktat o kamieniu filozoféw. Przel. oraz wstepem i komentarzami
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rzem, przekladu nie kieruje ku odpowiedniosci artystyczno-literackiej, ku tak
zwanej ,ekwiwalencji dynamicznej”. Czeéciej sktaniam sie ku , ekwiwalencji for-
malnej”14. Nie oznacza to oczywiscie, ze ttumacze catkowicie stowo w stowo, lecz
odsytam do komentarza. Podazanie za sensem prezentowanej paraboli odbywa sie
tutaj w wieloperspektywicznej egzegezie. Dlatego tez w komentarzu zwracam
uwage na kontekst historyczny, dystans czasowy, intertekstualne zwiazki, ujecie
egzystencjalne, a takze na hermeneutyczny aspekt psychoanalizy. Ponizszy tekst
Paraboli albo zagadki filozofow pochodzi z czwartego tomu alchemicznej antologii
wydanej w Strasburgu w latach 1659-1660 przez Lazarusa Zetznera.

»,Zdarzylo sie niegdys, gdy przez tyle lat mojego zycia zeglowatem z bieguna Arktycz-
nego ku biegunowi Antarktycznemu, ze przez nadzwyczajne kierownictwo Boga by-
tem rzucony (ejicerer) na brzeg pewnego ogromnego morza. I chociaz dostep i wlasci-
wosci tego morza $wiata (maris illius mundi) znalem doskonale, niemniej nie
wiedzialem, czy w tych regionach urodzona byta owa rybka Echeneis (pisciculus ille
Echeneis), ktoérej tylu ludzi niskiego i wysokiego stanu dotychczas tak troskliwie szuka-
to. Podczas gdy zauwazam na brzegu ptywajace tu i tam Meluzyny i Nimfy, zasypiam
(somno corripior) w morskim szumie, zmeczony takze minionym trudem i przyttoczony
réznymi my$lami”.

[Evenit aliquando cum per tot annos vitae meae navigarem a polo Arctico ad polum Antarcti-
cum, ut singulari Dei nutu ejicerer ad littus magni cujusdam maris. Et licet maris illius mundi
aditus et proprietates optime cognitas et perspectas heberem, nihilominus inscius fui, an etiam
in illis oris generaretur pisciculus ille Echeneis, quem tot magnae et parvae conditionis homines
hactenus tam solicite quaesierunt. Dum autem in littore Melosynas hinc inde natantes cum
Nymphis conspicio, fessus etiam a praecentibus laboribus et cogitationibus variis gravatus ab
aquarum murmure somno corripior.)

Komentarz: Aby wyjasni¢ poczatek paraboli, warto wyszczegélni¢ cztery istot-
ne tropy interpretacyjne: obraz morza (mare), symbol rybki Echeneis (pisciculus ille
Echeneis) oraz metafory ejicerer i somno corripior. Pierwszym przedstawionym obra-
zem jest obraz morza, imago najczesciej stosowane jako analogia do materia prima,
niewyrazalnej sfery (inexplicabilial®), w ktorej dziataja wszystkie mozliwe potencja-

opatrzy!t R. Bugaj. Warszawa 1971. Tlumaczenie Bugaja kieruje si¢ w strone racjonalnej eksplikacji, co
prezentuje on takze w swoim komentarzu (s. 211): ,,Zagadka Sedziwoja, ideowo zwigzana z Traktatem o
kamieniu filozofow, sanowi kontynuacje jego teorii saletro-powietrznej. Spotykane w tresci watki egzo-
tyczne (gaje pomarariczowe i cytrynowe, cyprysy, cedry, winogrona itd.) stanowily wspomnienia
alchemika z jego podrézy do Wioch i na Wschéd”. Proponuje nowe odczytanie i ttumaczenie tekstu
Parabola seu aenigma philosophorum, kladac silniejszy akcent na symbolike, metaforyke oraz irracjonalny
aspekt alchemii. Chce wskaza¢ w ten sposéb, ze 6w tekst mozna wlaczy¢ nie tylko do historii nauki.
Zagadka Sedziwoja wspottworzy bowiem wazne ogniwo historii literatury i filozofii.

14 E. Nida, Zasady odpowiednioéci. Przel. A. Skuciniska, [w:] P. Bukowski i M. Haydel (red.), Antolo-
gia teorii przektadu literackiego. Krakéw 2009, s. 62-69.

15 J. Becherus, Oedipus chymicus, [w:] Bibliteca chemica curiosa. T. 1. Coloniae Allobrogum 1702, s. 306.
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ty natury - morze, czyli pelnia, ktéra nie méwi nic, a jednoczeénie pustka, ktéra
wyraza wszystko; masa zmieszana (masa confusa), materia confusa et inordinatal®.
Poniewaz w sferze tej nie ma zadnych réznic, a wszystko jest ze sobg tozsame
i jednorodne, nie mozna tu méwi¢ o zadnym rozumieniu, zadnym sensie, lecz
raczej o zanurzeniu w catkowitej nieSwiadomosci'”. Jak pisze Jung na podstawie
tekstu Visio Arislei, ,zanurzenie w wodzie to, takze w alchemii, swego rodzaju
nocna podroz morska”18. Bohater (filius noster) przypowiesci w tej morskiej podrozy
»zegluje z bieguna arktycznego ku biegunowi antarktycznemu”. Nie ma tu mowy
o dostownym zeglowaniu, lecz o metaforze poznawczej peregrynacji przez nie-
znang materie, jeszcze nie poznany mikrokosmos, czyli przez ludzkie cialo
i dusze, co wyjasniaja takze stowa Sedziwoja z traktatu O siarce: ,posiadasz biegu-
nowo arktyczne usta, posiadasz antarktyczny brzuch, a wszystkie cztonki niebiosom
odpowiadaja”?®. Alchemiczny obraz morza odsyla zatem do wiedzy o czlowieku;
W nim to istnieje nieznana i chaotyczna morska przestrzen; to w wewnetrznym,
duchowym morzu czlowieka kryje sie skarb - in aqua est maximum secretum? -
prowadzacy do poznania natury, co rownoznaczne jest z samopoznaniem. Czyta-
my u paracelsysty Gerarda Dorneusa: ,Niech pozna, ze najwigekszy skarb (thesau-
rum) czlowieka w czlowieku istnieje (existere), nie poza nim”2!. Symbolem tego
skarbu, sekretu, arcanum - jakkolwiek by powiedzie¢ - jest owa rybka Echeneis.
Napotykamy u Theobalda de Hogheland’a: ,Jest w morzu naszym rybka
okragla pozbawiona osci i n6zek”22. Obraz ten bezposrednio wywodzi sie z tekstu

16 ,materia zmieszana i nieuporzadkowana”, Bernardus Trevisanus (ed. G. Dorn), De alchemia
liber, [w:] Theatrum chemicum. T. 1, s. 698.

17,,Na temat prima materia adepci prawia jak najeci, lecz niewiele méwia; ba, méwia tak mato, ze
najczesciej trudno sobie wyrobic jakies pojecie o tym, czym tak naprawde ona jest. Zachowanie adep-
tow wskazuje na powazny problem intelektualny, co przede wszystkim wynika z tego - i dlatego
wydaje sie to zrozumiale - ze wcale nie istnieje taka materia, z ktérej datoby sie wytworzy¢ lapis, jak
réwniez z tego, ze nigdy nie zostal wytworzony taki lapis, ktéry cho¢ troche odpowiadalby tym ocze-
kiwaniom; a zatem wymienione okreslenia prima materia wskazuja na co$, co w ogole nie jest jakas
konkretng materig - chodzi tu raczej o intuicyjne pojecie psychicznej sytuacji poczatkowej, jak na
przyklad woda zycia, chmura, niebo, cieri, morze, matka, Ksiezyc, smok, Wenus, chaos, massa confusa,
mikrokosmos i tym podobne”. C.G. Jung, Aion. Przyczynki do symboliki Jazni. Przet. R. Reszke. War-
szawa 1997, s. 171.

18 C.G. Jung, Praktyka psychoterapii. Przyczynki do problematyki psychoterapii i do psychologii przenie-
sienia. Przel. R. Reszke. Warszawa 2007, s. 272.

19 Habes polum Arcticum os; habes alvum Antarcticum et omnia membra coelestibus correspondent. Sen-
divogius, De sulphure, [w:] Musaeum hermeticum reformatum et amplificatum. Frankfurt 1678, s. 616.
Wszystkie cytaty Sedziwoja z tego traktat pochodza z tego wydania.

20T, de Hogheland, De alchemiae difficulatatibus Liber, [w:] Theatrum chemicum. T. 1, s. 172.

21 Cognoscat hominis in homine thesaurum existere maximum, et non extra ipsum. Cytat za: C.G. Jung,
Aion, s. 189.

2 Est in mari nostro pisciculus rotundus, ossibus et cruribus carens. T. de Hogheland, De alchemiae dif-
ficulatatibus..., s. 146.
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Turba philosophorum, jednakze pochodzi juz z kultury rzymskiej, przede wszystkim
od Pliniusza. Bardzo obszernie symbol alchemicznej ryby interpretuje Carl Gustav
Jung?. Przedstawia go jako zanurzona w nieSwiadomosci (w ,morzu naszym” -
mare nostro) tres¢, ktéra z magnetyczna sita wciaga czlowieka ku poznaniu Catosci,
Petni, czyli Jazni. Wedlug jungowskiej interpretacji owa okragta rybka Echeneis
symbolicznie wyraza Jazi. To zatem, czego alchemik poszukuje, to umiejetnosé
calosciowego ogladu natury, komplementarnego ujecia duszy i ciala. Ped ku temu
poznaniu obrazuje symbol ryby.

Jednakze proces rozumienia determinuje okre$lona sytuacja egzystencjalna,
w ktora - jak mowi podréznik z przypowiesci - ,jest rzucony” (ejicerer). Metafora
ta - wyrazona w stronie biernej - ustala sytuacje pierwotna; cztowiek pozbawiony
wyboru i wlasnej woli musi okresli¢ siebie na osamotnionej nieznanej wyspie -
w tajemniczym $wiecie natury. Wida¢ tu pewna analogie z mitem gnostyckim,
ktéry na egzystencjalny sposob wyklada niemiecki badacz Hans Jonas:

Zycie zostalo rzucone w $wiat, §wiatlo w ciemnosé, dusza w cialo - a wyrazony pier-
wotny gwalt, jaki zostal mi zadany, sprawiajacy, ze jestem tu, gdzie jestem, wyraza
bierno$¢ mojego, nie wynikajacego z wyboru, pojawienia sie¢ w jakim$ istniejagcym
$wiecie, ktérego nie stworzylem i ktérego prawo jest mi obce. Zarazem obraz rzucenia
nadaje calej tak zapoczatkowanej egzystencji charakter dynamiczny?-.

Powyzsze stowa moga sie réwniez odnosi¢ do sformutowania somno corripior,
ktore nie tyle znaczy ,zasypiam”, lecz - takze w stronie biernej - ,jestem porwany
przez sen”. Autor paraboli wyraZznie nawigzuje w ten sposob do hermetycznego
przekazu o ,uspieniu i oczarowaniu w bezrozumnym $nie” - czyli w physis. Nie
ma tu mowy tylko o pewnym artystycznym fortelu, lecz o charakterze ludzkiego
pobytu na ziemi. Metafora ,uspienia” naznacza ludzkie zycie jako zycie w nie-
wiedzy, zycie w zapomnieniu i w odurzeniu. Jedynym sposobem na uwolnienie
sie od biernego pobytu wséréd praw natury moze by¢ tylko droga rozumienia.
Wynika stad, ze w sztuce alchemicznej ,rozumienie” (intelligere, comprehendere,
assequi) zostaje okreslone jako sposéb bycia w swiecie w ogodle.

Przyjrzyjmy sie dalszej czesci paraboli:

»Jak tylko spokojnie zasypiam, we $nie dziwna wizja mi si¢ pojawita. Widze wycho-
dzacego z morza wraz z tréjzebem starego Neptuna o czcigodnej siwiznie, ktéry po
przyjaznym pozdrowieniu poprowadzil mnie po najbardziej ujmujacej Wyspie. Ta naj-
piekniejsza Wyspa potozona byla na potudniu, przepelniona wszystkim, co niezbedne
cztowiekowi i jego szczesciu. Pola Elizejskie Wergiliusza ledwie mogga sie z nig réwnac.
Caly brzeg Wyspy zewszad otoczony byl zielonymi mirtami, cyprysami i rozmarynem.

3 C.G. Jung, Aion, s. 147-190.
2 H. Jonas, Gnostycyzm, egzystencjalizm, nihilizm, [w:] Idem, Religia gnozy. Przet. M. Klimowicz.
Liszki 1994, s. 352.
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Laki zieleniejgce pachnialy pokryte najrézniejszymi kwiatami o przepieknym i przy-
jemnym wygladzie. Wzgérza ozdobione byly w zdumiewajacy sposéb winoroslami,
oliwami, cedrami. Lasy przepelnione pomaraficzowymi i cytrynowymi drzewami.
Wspélne drogi obsadzone po obu stronach misternie splecionymi drzewami laurowy-
mi i granatowymi uzyczaly wedrowcom najprzyjemniejszego cienia. Azebym krétko
powiedzial; cokolwiek jest na calym $wiecie, tam ogladano.

Podczas wedréwki z polecenia Neptuna pokazano mi pod pewna skala dwa ukryte
mineraly owej Wyspy: Zlota i Stali. Niedaleko stagd poprowadzono mnie na Igke, na
ktérej osobliwy ogréd obsadzony byl réznymi godnymi zobaczenia drzewami. Pomie-
dzy wieloma drzewami ukazal mi za$ siedem drzew oznaczonych imionami, a wsréd
nich zauwazylem nadzwyczajne, bardziej niz inne btyszczace. Jedno z nich wydawato
owoce podobne najjasniejszemu i najbardziej promieniujagcemu storicu, a liécie jego by-
ty podobne do Zlota, drugie wytwarzato zaiste najbielsze owoce, jasniejsze od Lilii, a li-
Scie jego byly niczym zywe srebro. Jedno drzewo zwane bylo przez Neptuna stonecz-
nym, drugie ksiezycowym”.

[Et dum suaviter obdormisco, occuravit mihi in somnis visio mirabilis. Video e mari nostro ve-
nerandae canitiei senem Neptunum cum tridente egregientem, qui me post amicam salutatio-
nem in Insulam deducit amaenissimam. Haec Insula pulcherrima versus austrum sita erat, ac
rebus omnibus, ad hominis necessitatem et ad ejusdem delitias spectantibus, refertissima. Virgi-
lii campus Elysius vix cum illa potuisset comparari. Totum Insulae littus, undique virentibus
myrtis, cupressis ac Roremarino cinctum erat. Prata virentia varietatis floribus tecta, jucundis-
simo aspectu, suavissime redolebant. Colles vineis, oleis et cedris, miro modo decorati erant.
Nemora Aurantiorum et Limoneorum arboribus referta. Viae publicae Laurorum ac Granato-
rum arboribus singulari artificio intertextis utrinque consitae, gratissimam peregrinantibus
praebebant umbram. Ut paucis dicam, quicquid in toto mundo est, ibidem videbatur.

Inter ambulandum monstrabantur mihi a dicto Neptuno sub aliqua rupe, letentes duae il-
lius Insulae minerae Auri et Chalybis. Non longe illinc deducor ad partum, in quo peculiaris
hortus variis et spectatu dignissimis arboribus plantatus erat. Inter complures arbores autem os-
tendit mihi septem arbores nominibus insignitas, ac inter has praecipuas, aliis eminentiores ob-
servavi, quarum una ferebat fructum instar solis lucidissimi et fulgentissimi, et folia ejus erant
instar Auri; Altera vero producebat albissimos Liliis candiores fructus, et folia ejus erant sicuti
Argentum vivum. Vocabantur autem hae arbores a Neptuno una solaris arbor et altera Lunaris.]

W czesci tej najdobitniej zostaje wyrazona emanacja natury. Przyroda ludzi

i oczarowuje pieknem. Z estetyczng sila - czyli zmystowo - wciaga cztowieka
w swoje prawa; uwodzi nastrojem. Cztowiek poddaje sie temu pieknu i bytby nim
catkowicie odurzony, gdyby nie ,stary medrzec” - boski Neptun, ktéry oprowa-
dza podréznika po wyspie. W alchemii - co czesto sie podkresla - wiedza przeka-
zana zostaje albo przez przyjaciela albo przez boskie wskazanie. Czytamy u scho-
liasty Tractatus aureus: ,Zadna wiedza za$ nie bylaby prawdziwa lub dobra, gdyby
przez Boga nie byla natchniona” (Nulla autem scientia vera et bona, nisi quae a Deo

inspirata sit?). Dzieki temu podréznik, mimo Ze porwany w sen natury, moze
2 Hermetis Trismegisti Tractatus Aureus ..., [w:] Biblioteca Chemica Curiosa, s. 414.
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ogladac i widzie¢ otaczajacy go $wiat, a nie tylko biernie w nim przebywac. Sym-
bolika przedstawionych mu siedmiu drzew odnosi si¢ oczywiscie do siedmiu po-
tencjaléw natury. Wprowadza nas ten ustep w ogromny kontekst astrologiczny,
obszerng dyskusje renesansowaq na temat czlowieka ograniczonego gwiezdnym
fatalizmem i czlowieka kreatora, maga manipulujacego kosmicznymi sitami. Moce
siedmiu potencjalow zstepujq (descendent?6) na czlowieka i to one - niczym narzu-
cone szaty - determinujg pobyt w $wiecie natury, a calkowite poddanie sie ich
dziataniu oznacza ,zamieszkanie w bezrozumnej postaci” (ten dlogon morphen),
zapominajacej o pierwotnej wiedzy (gnosis), ku ktérej cztowiek podaza droga
rozumienia. Rola czlowieka wedlug hermetyzmu - co zupelnie idzie w parze
z filozofia neoplatoriska?” - polega na wyzbyciu sie¢ owych ,nalecialosci” i zapa-
nowanie nad sitami natury. Dwa szczegdlne drzewa - sloneczne i ksiezycowe (una
solaris arbor et altera Lunaris) takze wskazuja, Ze nieustannie mamy kontakt z kre-
giem pism hermetycznych; w Tablicy Szmaragdowej Storice nazwano ojcem, Ksiezyc
matka (Pater ejus est Sol, mater ejus Luna). Znaczenie tych symboli sprowadza
sie ponadto do sfery przeciwieristw i paradokséw. Sztuka alchemiczna akcentuje
idee Iaczenia i jednosci sprzecznych ze soba mocy - Slorice jako aspekt meski,
atrybut dnia, symbol $wiadomosci na drodze rozumienia taczy sie z Ksiezycem;
czyli z aspektem zeiskim, atrybutem nocy, symbolem nie§wiadomosci. W literatu-
rze alchemicznej Sol i Luna stanowia nieodlaczng pare, bardzo obszernie komen-
towana w licznych tekstach. W hermetycznym kompendium pod tytutem Harmo-
nia czytamy cytaty Lulliusa: ,Kamien nasz jest potaczeniem Storica i Ksiezyca”;
,Slorice jest ojcem wszystkich metali, a Ksiezyc matka, niech Ksiezyc przyjmie
od Stonica jakakolwiek badZ jasnos¢; na nich dwojgu polega cate dzieto”28. W ogla-
danym ogrodzie dochodzi do polaczenia wszystkich rozproszonych sit natury,
zatem ogrod ten symbolizuje jednoéé, , krajobraz kosmiczny”??, centrum $wiata;
stanowi przy tym paralele do symbolu alchemicznego kamienia, albowiem Ilapis
sjest jak drzewo, ktérego galezie i liScie oraz owoce sg z niego, przez niego, i ku
niemu, a ono samo jest caloscig i z niego samego jest calos¢”30. Bohater prezen-
towanej paraboli dopiero wchodzi na droge tego poznania. Jest to jego inicjacja,
aby sta¢ sie tak zwanym magiem, lub kreatorem, twoérca posiadajacym , wiedze”.

2% Czytamy w traktacie IX Sedziwoja: ,Zwaz teraz, ze moce planet nie wstepuja, lecz zstepuja.”
[Considera jam quod planetarum virtutes non ascendent, sed descendant.] M. Sendivogius, Duodecim tracta-
tus..., s. 433.

2 Plotyn, Enneady. Przel. A. Krokiewicz. I, 1, 12. Warszawa 2001, s. 98.

28 Lapis noste est conjunctio Solis et Lunae. (...) Sol est pater omnium metallorum et Luna mater, quamuvis
Luna claritatem recipiat a Sole: ex istis duobus totum pendet magisterium. - D. Lagneus [L’Agneau], Harmo-
nia seu consensus philosophorum chemicorum, [w:] Theatrum chemicum. T. 4, s. 732.

2 M. Eliade, Traktat o historii religii. Przel. ]. Wierusz Kowalski. Warszawa 2000, s. 291.

30 [Lapis Sapientum] Est enim sicut arbor, cuius rami et folia et fructus sunt ex ea, et per eam, et ad eam, et
ipse est totum, ex ex ipso est totum. T. de Hogheland, De alchemiae difficulatatibus..., s. 167. Patrz takze
symbolika drzewa: Aurelia occulta, [w:] Theatrum chemicum. T. 4, s. 500.
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Dalsze wskazania pochodza od objawienia Neptuna, a nastepnie od samego
Saturna.

,I mimo ze na Wyspie tej wszystkiego bylo do woli, jednego jednak jej brakowato. Nie
posiadano wody, chyba ze z wielka trudnoscig. Chociaz wprawdzie wielu bylo, ktérzy
czesciowo starali sie¢ tam sprowadzi¢ wode Zrédlang (aquam fontis) przez kanaly, cze-
sciowo takze wydobywali z réznych rzeczy, ale podejmowany trud byl na darmo, po-
niewaz zadnym sposobem nie mozna byto jej tam zdobyé¢, a jesli byla zdobyta, inaczej niz
z promieni Stonica lub Ksiezyca, czym niewielu moglo sie wyréznic, to jednak okazywata
sie nieuzyteczng i trujaca; a ci, ktérzy w tym przedsiewzieciu mieli szczeécie, nigdy nie
mogli przyciagnaé wiecej niz 10 czesci. Byla bowiem tego rodzaju Woda Woda cudowna
(Agqua mirabilis) i uwierzcie mi w to, co na wlasne oczy widzialem, a rzeczywiscie glaska-
tem $niezysta biel owej wody, a kiedy owa wode ogladalem, bardzo ja podziwiatem”.

[Et quamvis in hac Insula omnia ad nutum essent, unicum tamen ipsi deerat. Aqua non habeba-
tur, nisi magna cum difficultate. Erant quidem multi, qui partim tentabant illuc aquam fontis
per canales deducere, partim etiam ex variis rebus eliciebant, sed frustraneus erat attentatus la-
bor, quia illic locorum nullo poterat haberi medio, et si habebatur, inutilis tamen fuit et veneno-
sa, nisi e radiis Solis vel Lunae, quod pauci praestare potuerunt, et qui in hoc loco perficiendo
fortunam habuit propitiam, nunquam ultra decem partes potuit attrahere. Erat enim ejusmodi
Aqua mirabilis et crede mihi, quod oculis meis viderim, et palprim aquae illius niveum cando-
rem, et dum illam aquam contemplerer, valde miratus sum.]

Peregrynacja przez nature rozpoczela sie¢ od zeglugi po bezkresnej wodzie
morskiej, przez tajemniczg wyspe ku odnalezieniu wody Zrédlanej (aqua fontis),
cudownej wody (Aqua mirabilis), ktéra ma udziat w kazdej mozliwej emanacji na-
tury - ,,z niej wszystko i w niej wszystko” (ex qua omnia et in qua omnia®') jak poda-
je éredniowieczny tekst Turba philosophorum, gdzie nazwano ja réwniez ,woda
merkurialng” (aqua mercurialem), zaré6wno ,prosta” jak i ,zlozona” (sive simplicis,
sive composita). Tym samym symbolicznym tropem podaza traktat Aquarium sapien-
tum. Czytamy tam, ze ,wode Merkuriusza” (aqua Mercurii) ,Filozofowie nazywali
takze mlekiem dziewicy albo materii pierwszej; mlekiem, krwia i potem, réwniez
niezniszczalnym Zrédlem albo woda zycia, ktéra jednak zawiera w sobie najwiek-
sza trucizne”32. Paradoksalny charakter owej tajemniczej wody odsyta zatem nie
do pewnej okreSlonej cieczy chemicznej, lecz do symbolicznego eliksiru, ktory
nalezaloby raczej identyfikowac z pewna dyspozycja, potencjatem wewnetrznym,
ten to - na dlugiej drodze samopoznania - czlowiek odkrywa w sobie niczym ta-
jemnice zakryta w mikrokosmosie. Trudno powiedzie¢, czy jest identyczna z pla-

31 In turbam philosphorum exercitationem, [w:] Biblioteca chemica curiosa, Coloniae Allobrogum 1702.
T.1,s. 500.

32 aqua Mercurii (quam Philosophi etiam lac virginis, vel primae materiae, Lac, Sanguinem et sudorem;
item, indestructibilem fonem, vel aquam vitae, quae tamen etiam maximum venenum in se continent, nominave-
runt). Hydrolithus Sophicus seu Aquarium sapientum, [w:] Musaeum hermeticum reformatum..., s. 93.
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toriska idea, czy tez z gnostycka pneuma, albo z jakimkolwiek metafizycznym cen-
trum, jednak z pewnoscia woda ta stanowi alchemiczng ekspresje ludzkiego po-
tencjatlu, ktory poprzez sztuke pozwala ogarnia¢ otaczajaca rzeczywistosc.
W symbolicznej ,wodzie merkurialnej” objawia sie raczej mozliwos¢ i moc, czyli
dynamis natury. Czlowiek te filozoficzng zdolnos$¢ do uniwersalnego rozumowania
nie moze zdoby¢ poprzez pewne sztuczne konstrukcje, ktére - niczym kanaly -
majq przyspiesza¢ rozumienie natury. W takim przypadku traktat Aquarium sa-
pientum ironicznie okresla powstaly eliksir jako Elixir Nihilixir33, czyli wyciag
z niczego, z pustki. Symbol ,,cudownej wody” pojawia sie w wiekszosci pism al-
chemicznych, lecz nigdy nie zostaje jednoznacznie okreslony. Rosarium philosopho-
rum nazywa wode , nasieniem wszystkich metali” (sperma omnium metallorum), ona
to ,zabija i ozywia, wypala i wybiela, rozpuszcza i zamraza, doprowadza do gni-
cia, a nastepnie wytwarza nowe rzeczy”34. W scholiach do Tractatus aureus woda
jest ,kluczem sztuki” (clavis artis), nazwana tez , Azotem”, czyli ,woda filozo-
ficzng”35, ktéra obejmuje caly sztuke od ,a” do ,z”, od ,alfy” do ,omegi”, od
»Aleph” do ,Thau”3¢. Z wody tej - jak podaje Tractatus Aristotelis - ,,wszyscy
prawdziwi filozofowie Zycie maja i nieskoriczone bogactwa”?’. Jest to ,woda
wiecznie trwajaca, ktéra ma w sobie moc kamienia”3. Natomiast kamieri stanowi
kolejny symbol odsytajacy do rozumienia dynamiki natury.

Tymczasem kiedy bylem zmeczony tymi rozwazaniami, zniknal sprzed oczu moich
Neptun i pojawia si¢ maz wielki, na ktérego czole bylo wyryte imie Saturna. Ten
wzigwszy naczynie, zaczerpnat 10 czeéci wody, natychmiast zerwat owoc drzewa sto-
necznego i wlozyt [do naczynia] i zobaczylem, ze owoc drzewa trawi sie i rozpuszcza
niczym 16d w cieplej wodzie. Zapytatem go: ,Panie, widze rzecz cudowna, ze prawie
niczego nie ma w wodzie; widze w niej jak owoce w przyjaznym cieple wlasnie sa tra-
wione, jak to?” A 6w zyczliwie mi odpowiedzial: ,Synu méj, prawda jest, ze owa rzecz
jest cudowna, lecz nie dziw sie; tak naturalnie by¢é musi. Albowiem woda ta jest woda
zycia, posiadajaca moc takiego polepszania owocéw tego drzewa, ze [ono] pdzniej nie
przez zasadzenie lub zaszczepienie, ale przez sam swoj zapach sprawia, ze szes¢ pozo-
stalych drzew staja sie sobie podobnymi. Ponadto woda ta dla owocu tego jest jak ko-
bieta; w zadnej innej rzeczy owoce tego drzewa nie moga ulec rozkladowi, jak tylko

33 Ibidem, s. 94.

3¢ Aqua est quae occidit et viviscat. Aqua est quae comburit et candidat. Aqua est quae dissolvit et congelat.
Aqua est quae putrescit et postea facit germinare et diversas res. Rosarium philosophorum, [w:] Biblioteca Che-
mica Curiosa. T. 2, s. 88-89.

35 Hermetis Trismegisti Tractatus Aureus..., [w:] Biblioteca Chemica Curiosa, s. 426.

36 Aurelia occulta, [w:] Theatrum chemicum. T. 4, s. 507.

37 Ex hac Aqua omnes Verdi Philosphi witam habuerunt et divitias infinitas. Tractatus Aristotelis Alchy-
mistae ad Alexandrum Magnum de Lapide Philosophico olim conscriptus et a quodam Christiano Philosopho
collectus, [w:] Theatrum chemicum. T. 5, s. 885.

38 Et haec Aqua est permanens et perpetua, quae propter mirabiles suas virtutes habet omnem vim Lami-
dum. Ibidem, s. 891.
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w owej wodzie. I chociaz owoc sam w sobie jest rzecza cudowng i wspanialg, to jednak,
jesli w owej wodzie sie rozklada, powstaje z tego rozkladu Salamandra odporna na
ogien, ktoérej krew cenniejsza jest nad kazdy skarb, ktéra posiada zdolnoé¢ czynienia
plodnymi szes¢ drzew, te ktére widzisz, a owoce ich staja sie stodszymi nad mioéd”. Na
co spytatem: ,Panie, jakim sposobem sie to dzieje?” ,Moéwitem tobie - rzekt - Ze owoce
drzewa slonecznego sa zywe, stodkie; a teraz, skoro tylko przynajmniej jeden z nich jest
nasycony, kiedy w wodzie jest gotowany, nastepnie moze by¢ nasyconymi i tysiac z nich”.

[Interim fatigatus illa consideratione, evanuit coram oculis meis Neptunus et apparet mihi vir
magnus, cujus fronti nomen Saturni erat insculptum. Hic accepto vase hauriebat aquae partes
decem et statim de fructu arboris solaris accepit et imposuit, et vidi fructum arboris consumi et
resolvi instar glaciei in aqua calida. Quaesivi ex illo: “ Domine, video rem mirabilem Aquam esse
fere ex nihilo, video fructus arboris in illa, adeo suavi calore consumi, quid ista?” At ille mihi
gratiose respodit: “ Fili mi, verum est, quod res haec est mirabilis, sed ne mireris, ita enim opor-
tet esse; nam heac aqua est aqua vitae, habens potentiam fructus arboris hujus ita meliorare, ut
postea non plantatione seu insitione, sed solo suo odore faciat sibi caeteras sex arbores un-
iformes. Insuper haec aqua est huic fructui instar foeminae, in re nulla possunt arboris hujus
fructus putrefieri, nisi in hac aqua. Et licet fructus per se sit mirabilis et res preciosa, attamen si
in hac aqua putrescit, gignit ex hac putrefactione Salamandram in igne perseverentem, cujus
sanguis omni thesauro preciosior est, habens facultatem sex arbores, quas hic vides, fertiles red-
dere, illarumque fructus melle dulciores proferre”. At ego petii: “ Domine, quomodo fit istud?”;
“Dixi tibi” - inquit - “arboris solaris fructus esse vivos, dulces, at ubi nunc unus saltem ex illo
saturatur, quando in hac aqua coquitur, possunt postea mille ex eo saturari.]

Bohater tej przypowiesci - alchemik - zostaje catkowicie pochloniety, wrecz
uwieziony, przez uwodzicielskie moce otaczajacej go wyspy; podobnie jak w micie
z Corpus hermeticum, gdzie ,Rozum” (Nous) ogarnia milosna sita natury (Physis).
W tym momencie pojawia sie posta¢ Saturna. W zaleznosci od kontekstu postac ta
przyciaga najrézniejsze znaczenia, lecz zawsze jest to bog panujacy; wlada nad
czasem, przemijaniem, radosnym zlotym wiekiem, a takze nad smutkiem i melan-
cholig, kréluje jako ostatni i najpotezniejszy demiurg, a jednoczesnie uwalnia ku
wiedzy nad siedmioma sferami $wiata fizycznego. W kontekscie stricte alchemicz-
nym czesto identyfikuje sie go z czarnym otowiem (nigredo), ktéry ma zostac
przemieniony w zloty kamieri. U Sedziwoja Saturn pojawia sie takze w traktacie
O siarce, gdzie w rozmowie z alchemikiem na pytanie ,Kim jestes? Jak sie nazy-
wasz?” odpowiada ,Jestem sedzig i naczelnikiem wiezienia, a nazywam sie Sa-
turn’® (Ego sum Iudex et Praefectus carcerum et nomen mihi Saturnus). Dialog miedzy
alchemikiem a Saturnem nalezy raczej postrzegaé jako ,medytacje” (meditatio).
Pojecie to w alchemii ma bardzo istotne znaczenie; zgodnie z Leksykonem alchemii
Martinusa Rulandusa o meditatio méwi sie¢ wtedy, ,ilekro¢ kto§ prowadzi we-
wnetrzng rozmowe z drugim, ktérego jednak nie widaé. Jak z bogiem poprzez

3 M. Sendivogius, De sulphure, s. 634.
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wezwanie Go, lub z samym soba albo z wlasnym dobrym aniotem”4. Juz w Tabli-
cy szmaragdowej czytamy, ze ,wszystkie rzeczy z jednego sie wywodza, w medyta-
qji jednej” (omnes res fuerunt ab uno, maditatione unius). Poprzez takie okreslenia,
takie metafory i symbolike, literatura alchemiczna po raz kolejny akcentuje samo-
poznanie jako spos6b na rozumienie natury. Stad tez wynikaja takie alchemiczne
aforyzmy jak ,Nigdy nie uczynisz z innych jednosci, ktérej poszukujesz, jesli naj-
pierw nie uczynisz jednosci z samego siebie”4!.

Spytatem dalej: , Panie, czy ma byé gotowany na silnym ogniu i jak dtugo?” Na co on:
~Woda ta posiada ogieri wewnetrzny (Aqua ista habet intrinsecum ignem) i jesli pomaga
sie jej nieustajacym cieplem, pala sie trzy czesci jej ciala wraz z cialem owocu, i nie po-
zostanie nic, oprocz najdrobniejszej czesci, ktérg ledwie mozna wyobrazi¢ (pars minutis-
sima, quae vix imaginari potest), lecz o najwiekszej sile; gotowana z przenikliwg madro-
Scia Mistrza najpierw przez siedem miesiecy, nastepnie dziesieé, a przez ten czas
objawiaja sie rézne rzeczy i zawsze mniej wiecej w piecdziesigtym dniu”. Spytalem da-
lej: ,Panie, czy nie moze by¢ owoc ten gotowany takze w innych wodach, albo czy co$
do niej dodaé¢?” Odpowiedziatl: , Nic oprécz tej jednej wody, ktéra w krainie tej lub Wy-
spie uzyteczng jest. Ponadto zadna inna woda nie moze przenikaé pory tego owocu
i wiedz, ze takze sloneczne drzewo wyrasta z tej wody, ktéra sila Magnesu wyciagnieta
zostala z promieni Slorica lub Ksiezyca. Dlatego to posiadaja miedzy soba wielka
zgodnosé. Lecz gdyby dodano do niej co$ niestosownie, nie mozna by wyszczeg6lni¢
tego, co dzieje sie samo przez sie. Nalezy wiec pozostawic ja sama sobie i niech nic nie
bedzie do nie dodawane, oprécz tego owocu. Po gotowaniu owoc jest niesmiertelny,
zycie i krew posiadajacy, poniewaz krew czyni wszystkie nieurodzajne drzewa ptod-
nymi w owoc tej samej natury”.

[Quaesivi porro: “Domine, coquiturne igne forti et quamdiu?” At ille: “ Aqua ista habet intrin-
secum ignem et si juvatur calore continuo, comburit tres partes corporis sui cum hoc corpore
fructus, et non remanebit, nisi pars minutissima, quae vix imaginari potest, sed in summa vir-
tute, coquitur sagaci ingenio Magistri septem mensibus primo, postea decem; sed interea appar-
ent res variae et semper in die quinquagesimo plus vel minus”. Adhuc interrogavi: “Domine,
none potest etiam in aliis aquis coqui hic fructus, vel additurne illi aliquid?” Respodit: “Non est
nisi haec una aqua, quae utilis est in hac regione vel Insula. Nulla etiam alia aqua potest pene-
trare poros hujus pomi nisi haec et scito arborem solarem etiam ex hac aqua ortam, quae radiis
Solis vel Lunae vi Magnetis extracta est. Propterea inter se magnam habent concordantiam. Sed
si aliquid peregrine ipsi adderetur, non posset id praestare, quod facit per se. Reliquenda igitur
per se, nihilque ei addatur, nisi hoc pomum. Post decoctionem est fructus immortalis, vitam ha-
bens et sanguinem, quia sanguis omnes arbores steriles facit portare fructus ejusdem naturae
cum pomo.]

40 Meditatio dicitur, quotiens cum aliquo alio colloquium habetur internum, qui tamen non videtur. Ut
cum Deo ipsum invocando, vel cum seipso, vel proprio angelo bono. M. Rulandus, Lexicon alchemiae sive
dictionarum alchemisticum. Frankfurt 1612, s. 327.

4 Ex aliis nunquam unum facies quod quaeris, nisi prius ex teipso fiat unum. G. Dorneus, Philosophia
meditativa. Cytat za: C.G. Jung, Psychologia a alchemia. Przel. R. Reszke. Warszawa 1999, s. 295.
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Alchemiczne spekulacje na temat praw natury wydaja sie malo wartosciowe
dla oceny nieustannie postepujacego rozwoju technologicznego, ktéry przez ostat-
nie piecset lat wyprzedzil najsmielsze oczekiwania alchemikéw. Czytanie zawi-
tych tekstow alchemicznych moze z pewnoscig by¢ interesujace dla badan nad
linearng historig nauki, lecz ponadto literatura ta - przepetniona mitologig, sym-
bolika i metaforyka - przypomina czlowiekowi o jego wlasnej kondycji, indywi-
dualnej egzystencji uwarunkowanej przez nieokreslone sity natury. Dlatego al-
chemia to nie tylko prehistoria chemii, ,literatura ta przedstawia bowiem prace
duchowa siedmiuset stuleci” - jak méwi Jung - ,patrzac na nig, mozna mie¢ wra-
zenie, ze oglada sie powstawanie i ruch archetypéw z lotu ptaka”42. Dziatanie lite-
ratury alchemicznej - ,niezaleznie od tego, czy sobie to uswiadamiamy, czy nie”43
- w znacznym stopniu wplywa na ksztaltowanie sie takze wspolczesnej sytuacji,
a oprocz tego daje mozliwos¢ poszerzenia kulturowego horyzontu.

Powyzsza dygresja tylko pozornie odbiega od komentarza do prezentowanej
paraboli. W passusie tym pojawia sie ,najdrobniejsza czes¢, ktéra ledwie mozna
sobie wyobrazi¢” (imaginari). Uwage zwraca akt ,wyobrazania”, niezwykle istotny
dla alchemicznej koncepcji rozumienia. Imaginatio nie nalezy jednak myli¢ z fanta-
zjowaniem. W Rosarium philosophorum czytamy, ze wlasciwosci tajemniczej wody
»masz wyobraza¢ poprzez prawdziwg imaginacje, nie fantastyczng”44. Martinus
Rulandus w Leksykonie alchemii definiuje imaginatio jako ,gwiazde w czlowieku,
cialo niebiariskie lub nadniebianiskie” (Imaginatio est astrum in homine, coeleste sive
supercoeleste corpus®), z kolei owa , gwiazde” (astrum) okresla jako ,moc i potencje
rzeczy” (virtus et potentia rerum*), czyli dynamis dang zaré6wno uniwersum (ma-
krokosmosie) jak i czlowiekowi (mikrokosmosie). Imaginatio stanowi wiec zdol-
noé¢ do tworczego dzialania w obrebie $wiata natury; w sensie psychicznym jest
identyczna z rozumem - o czym dowiadujemy si¢ z XI traktatu Sedziwoja?’:
»Wszystko to dzieje sig, a oczy zwyklych ludzi tego nie widzg, lecz postrzegaja to
oczy rozumu i wyobrazni (imaginationis)”. W sensie fizycznym natomiast imagina-
tio stanowi zdolno$¢ do plodnego dzialania natury. W traktacie VI czytamy, ze
nalezy wzia¢ ,zywego meza i zywa kobiete, w réwnoczesnym zlaczeniu, aby mie-

2 C.G. Jung, Wywiad dla Uniwersytetu w Houston, [w:] W. McGuire, RF.C. Hull (red.), Rozmowy,
wywiady, spotkania. Przel. R. Reszke. Warszawa 1999, s. 353.

4 H.-G. Gadamer, Prawda i metoda. Zarys hermeneutyki filozoficznej. Przel. B. Baran. Warszawa 2004,
s. 413.

44 Et hoc imaginare per veram imaginationem et non phantasticam. Rosarium philosophorum, [w:] Biblio-
teca Chemica Curiosa. T. 2, s. 89. Takze Michat Sedziwéj w drugim traktacie pisze o ,falszywej imagina-
¢ji” (vana imaginatio). Sendivogius, Duodecim tractatus, s. 421.

45 M. Rulandus, op. cit, s. 264.

46 Ibidem, s. 75.

47 Haec omnia fiunt et vulgarium hominum oculi ista non vident, sed oculi intellectus et imaginationis per-
cipiunt. Sendivogius, Duodecim tractatus, s. 435.
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dzy soba wytworzyli (imaginentur) sperme dla sptodzenia owocu swojej natury”4s.
W traktacie O siarce Sedziw6j pisze takze o imaginacji ognia (imaginatio ignis)
umozliwiajacej proces tworczy*’. Mozna zatem powiedzie¢, ze imaginatio dla al-
chemii to swoista dynamis, czyli moc i zdolnoé¢ do tworzenia i $wiadomego ogla-
du procesu tworzenia. Imaginatio jest perspektywgq, ktéra obrazuje zjawiskowy
$wiat zarowno psychiczny jak i fizyczny; stad, majac na uwadze wspélczesne na-
wyki przedstawiania $wiata, mozna doszukac¢ si¢ pewnych analogii miedzy al-
chemicznym pojeciem imaginatio, a pojeciem ,$wiadomosci”0. Nalezy jednak przy
tym pamietaé, ze imaginatio nie tyle dystansuje si¢ od $wiata i okreéla z odgo6rnej
perspektywy, lecz aktywnie i twérczo w $wiecie uczestniczy; stanowi zaré6wno
o dynamice natury jak i o dynamice psychicznego zycia czlowieka.

Lecz czym jest owa ,najmniejsza czastka”>! (pars minutissima), ktora ,ledwie
mozna wyobrazi¢”, uswiadomi¢? W paraboli owa ,najmniejsza czastka” przed-
stawiona alchemikowi przez Saturna to fenomen natury, ktéry powstaje na drodze
redukgji, lecz w efekcie stanowi integracje wszystkich elementéw $wiata. Sedziw6j
pisze o tym takze w traktacie III52. Dalej pojawia sie kolejna nazwa dla ,najmniej-
szej czastki” (pars minutissima) - ,niezbedna iskierka” (scintilla necessaria). Inne
okreélenia z alchemicznej literatury to: ,najmniejsze koto” (circulus exiguus - ze
scholii do Tractatus aureus), ,punkcik ledwie postrzegalny” (punctulum vix intelligi-
bile - wedtug Dorneusa), ,punkt storica” (solis punctus - z tekstu Turba philosopho-
rum). Wyjasnienie tego sformutowania prezentuje alchemiczny sposéb rozumo-
wania w ogoéle, albowiem wydobycie owej najmniejszej czastki naprowadza na
specyficzne dla spagirii postepowanie zaréwno redukujace (gr. spaein) oraz inte-
grujace (gr. ageirein). Aby rozumie¢ mozliwosci natury nalezy uwzglednia¢ sily,
ktére niszcza, rozrywaja, rozdzielaja oraz opisywac nature poprzez analize i re-
dukcje, z drugiej strony alchemia uwzglednia sily tworcze, laczace, jednoczace
oraz stosuje rozumowanie syntetyzujace i integrujace.

48 Ergo Marem vivum et Foeminam vivam, hos conjunge simul, ut inter se imaginentur sperma, ad pro-
creandum suae naturae fructum. Ibidem, s. 430.

4 M. Sendivogius, De sulphure, s. 607 i s. 613.

50 Freud definiuje $wiadomos¢ jako ,narzad zmystowy do postrzegania jakosci psychicznych”:
S. Freud, Objasnianie marzeni sennych. Przel. R. Reszke. Warszawa 1996, s. 514. Wedtug Carla Gustava
Junga ,$§wiadomos¢ to funkcja lub aktywnos¢ podtrzymujgca zwigzek funkeji psychicznych z <ja>.”
C.G. Jung, Typy psychologiczne. Przel. Robert Reszke. Warszawa 1997, s. 462. Wedlug hermeneutycz-
nych objasniert Gadamera ,$wiadomo$¢ ma z istoty mozliwos¢ wydobycia sie ponad to, czego jest
$wiadomoscia.” H.-G. Gadamer, Prawda i metoda, s. 466.

51 Obszerna interpretacje tego okreslenia konstruuje w nawigzaniu do gnostyckiej tradycji
C.G. Jung w artykule Gnostyckie symbole Jazni. Patrz C.G. Jung, Aion, s. 249-254.

52 Est enim in quolibet corpore centrum et locus vel seminis seu Spermatis punctum semper 8200 pars
etiam in ipso grano Tritici; Et hoc aliter esse non potest. Nam non tantum est in corpore scintilla aliqua necessa-
ria, quae a suo corpore custoditur ab omni excessive calore et frigore etc. M. Sendivogius, Duodecim tractatus.
s. 424-425.
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Przygladajac sie obszernej symbolice alchemicznej, wyrafinowanym pojeciom
intelektualnym, rozbudowanej metaforyce, mozna doj$¢ do wnioskéw, ze alche-
mia nie tylko stanowi poczatkowe ogniwo dla postepu naukowego, lecz takze ma
silny wplyw na rozw¢j kulturowego zaangazowania cztowieka w rzeczywistosc.

Zapytatem dalej: ,Panie, czy mozna te wode zaczerpngé¢ innym sposobem lub posigéc¢
wszedzie?” Na co on: ,Jest w kazdym miejscu, a nikt bez niej Zy¢ nie moze; zaczerpy-
wana cudownymi sposobami, lecz ta jest najlepsza, ktéra wyciagnieto sita naszej stali,
odkrywang w brzuchu Barana”. Rzeklem: ,Do czego jest uzyteczna?” Odpowiedzial:
,Przed niezbednym zagotowaniem jest najwieksza trucizna, ale po gotowaniu najlep-
szym lekarstwem i daje 29 czastek krwi, kazda za$ czastka dostarczy tobie 864 owocow
drzewa stonecznego”. Spytalem: , Czy nie moze by¢ bardziej ulepszona?” ,Zgodnie ze
swiadectwem pism filozoficznych - powiada - moze byé wzniesiona do dziesieciu, po-
tem do stu, nastepnie do tysiaca i dziesieciu tysiecy i tak dalej”. Nie ustawatem: , Panie
moj, czy wielu poznalo owa wode i czy ma ona osobng nazwe?” Ow gloéno i otwarcie
moéwil: ,Niewielu jg poznalo, ale wszyscy widzieli, widza i kochaja. Posiada imiona,
lecz wiele i r6zne; a najwlasciwszym jej imieniem jest woda naszego morza, woda zy-
cia, ktéra nie moczy rak (Aqua vitae, non madefaciens minus)”.

Ciagle jeszcze pytalem: ,Czy inni uzywaja jej do innych rzeczy?” ,Uzywaja - po-
wiada - wszystkie stworzenia, lecz niewidzialnie”. , Czy cokolwiek sie w niej rodzi?” -
zapytatem; na co on: ,Powstaja z niej wszystkie rzeczy $wiata i w niej zyja, lecz wla-
$ciwie nic w niej nie ma (in ea proprie nihil est), jak tylko rzecz, ktéra miesza sie z kazda
rzecza (sed est res se miscet omni rei)”. Spytalem: ,Czy jest uzyteczna bez owocu tego
drzewa?” Na co powiedzial: ,W tym czasie Zadng miarg, jesli ulepsza sie w samym
tym owocu”. Zaczalem jeszcze wiecej pytac: ,Panie, prosze, nazwij mi to taka nazwa,
abym nie moégt mie¢ zadnych watpliwoséci”. Na co on podniesionym glosem tak za-
krzyczal, ze zbudzil mnie ze snu, dlatego nie mogtem juz o nic wiecej pyta¢. Ani on nie
chcial mi juz odpowiadaé, ani ja nie moge tobie wiecej powiedzie¢. Badz zadowolony,
otworz sie i uwierz, ze nie jest mozliwe jasniejsze wyrazenie. Jesli bowiem tego nie
pojmujesz, nigdy nie zrozumiesz ksigg innych Filozoféow”.

[Rogavi ulterius: “ Domine, hauriturne aqua haec alio modo, vel habeturne ubique?” Et ille: “In
omni loco est et nemo sine ea vivere potest, hauritur miris modis, sed ista est optima, quae
extrahitur vi chalybis nostri, qui invenitur in ventre Arietis”. Dixi: " Ad quid utilis?” Respodit:
“Ante debitam coctionem est summum venenum, sed post coctionem convenientem summa est
medicina et dat viginti novem grana sanguinis, quodlibet autem granum, octigentos sexaginta
quatuor suppeditabit tibi fructus arboris solaris”. Quaesivi: “ Nonne ulterius meliorari potest?;
“Teste scriptura philosophica” - ait - “ad decem, postea ad 100, deinde ad mille et 10 000 etc.
potest exaltari”. Instabam: ,Domine mi, noveruntne multi istam aquam et habetne nomen pro-
prium?” Ille clamabat palam dicens: ,, Pauci noverunt, sed omnes viderunt et vident, et amant”.
Habet nomina, sed multa et varia. At nomen proprium ejus est aqua maris nostri, Aqua vitae,
non madefaciens manus.

Petii adhuc; “Utunturne ea alii ad res alias?”; “ Utitur ea” - ait - “omnis creatura, sed in-
visibiliter”; “ Nasciturne in ea aliquid?” - interrogavi. At ille: ” Ex ea fiunt res omnes in mundo
et in ea vivunt, sed in ea proprie nihil est, sed est res se miscet omni rei”. Quaesivi: “ Estne sine
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hoc arboris fructu utilis?” Ad hoc dixit: “In hoc tempore nequaquam, siquidem nisi in solo hoc
arboris solaris fructu melioratur.” Incepi adhuc rogare: ,,Domine, quaeso nomina mihi illam tam
manifesto nomine, ut nullum possim amplius habere dubium.” At ille sublata voce ita clamavit,
ut me e somno excitare, ideo non amplius poteram quaerere, nec ille ulterius mihi respondere vo-
luit, nec ego tibi plura dicere possum, contentus esto hisce et crede, quod non est possible luci-
dius loqui. Nam si haec non percipis, nunquam aliorum Philosophorum libros assequeris.]

Arystoteles w dziele Fizyka przywoluje zdanie Empedoklesa: ,Tak wiec Jedno
zwyklo powstawaé z Wielosci, a znowu Wieloé¢ z rozkladu Jednosci”53. Ta filozo-
ficzna dewiza znacznie wplywa na artystyczny ksztalt literatury alchemicznej, co
wiecej, tres¢ akwatycznej symboliki odnosi si¢ wlasnie do tej zasady i z niag kore-
sponduje. ,Cudowna woda” (Aqua mirabilis), ,woda zycia, ktéra nie moczy rak”
(Aqua vitae, non madefaciens manus), ktéra , posiada ogierr wewnetrzny” (Aqua ista
habet intrinsecum ignem), pojawia sie takze w traktacie Introitus apertus®, gdzie czy-
tamy: ,Niech wiedzg przeto, Ze woda nasza sklada sie z wieloéci, jedna jest, a jed-
nak powstala z réznych zlozonych Substancji jednej Esencji”35. Sredniowieczny
alchemik Geber nazywa owa wode ,woda sucha” (aqua sicca®). Turba Philosopho-
rum moéwi o ,wodzie wilgotnej lepkiej suchej” (aqua humina lenta sicca®). Identycz-
ne okreslenie znajdujemy w traktacie Hydrolithus Sophicus seu Aquarium sapientum
- ,woda sucha, ktéra rak nie zwilza” (aqua sicca, quae manus non humectet>8), na-
stepnie u alchemika Theobalda de Hoghelanda w traktacie De alchemiae difficultati-
bus: ,Lecz filozofowie przez wode sucha nie rozumieja nic innego jak zywe srebro
(argentum vivum), poniewaz jako wilgotne nie moczy, chociaz plynne i ciekle jest
na podobienistwo wody”%. ,,Woda, ktéra nie moczy rak” (aqua manus non tingens)
pojawia sie takze w tekscie Aurelia occulta®®; w tej samej estetyce pisze Michat Se-
dziwéj w X traktacie: ,Woda nasza zaiste jest woda niebiariska, rak nie moczaca;
nie zwykla, lecz niemal deszczowa”¢!.

5 Arystoteles, Fizyka, ksiega VIII 251a. Przel. K. Lesniak, [w:] Idem, Dziela wszystkie. T. 2. War-
szawa 1990, s. 168.

5 ,W wodzie naszej po pierwsze nalezy szukac ognia” (in Aqua nostra requisitus prima Ignis), Intro-
itus apertus ad occlusum regis palatium. Authore Anonimo Philaletha Philosopho, [w:] Musaeum hermeti-
cum..., Francfurti 1678, s. 653.

55 Sciant, itaque, aquam nostram componi ex multis, esse tamen rem unam ex diversis Subsatantiis unius
Essentiae concretis fajtam, Ibidem.

5 Geberus, Summa Perfectionis Magisterii, [w:] Biblioteca Chemica Curiosa. T. 1, s. 526.

57 Allegoriae sapientum supra librum Turbae, [w:] Theatrum chemicum. T. 5, s. 93.

58 Hydrolithus Sophicus seu Aquarium sapientum, [w:] Musaeum hermeticum reformatum..., s. 84.

% Sed philosophi per aquam siccam nihil aliud intelligunt, quam argentum vivum, ea nempe de causa quod
tangentem non madefaciat, cum tamen liquidum sit et fluidum instar aquae. T. de Hogheland, De alchemiae
difficulatatibus liber..., s. 161.

60 Aurelia occulta, s. 512.

61 Aqua vero nostra aqua est coelestis, non madefaciens minus, non vulgi, sed fere pluvialis. Sendivogius,
Duodecim tractatus, s. 434.
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Artystyczna réznorodnosé, wielos¢ nazewnictwa, obfitos¢ poetycka zmierzaja
w sztuce alchemicznej do paradoksalnej jednosci. Estetyczna forma ma na celu
rozumienie tej zawilej filozoficznej kombinacji. Podobnie prezentuje si¢ symbol
kamienia. Czytamy w Turba philosophorum (Sermo XIII): , Ten to kamien zatem,
ktérego mianowaliSmy wszystkimi nazwami, ktéry dzielo przyjmuje i nasigka,
w ktorym kazda barwa sie ukazuje”2. Alchemiczna podréz poznawcza nie moze
kry¢ sie przed najbardziej zawitymi mozliwosciami natury. Podczas tej symbolicz-
nej peregrynacji otwieraja sie Sciezki, ktorymi postepuje Swiat physis. Cztowiek
zanurzony w tej nieokreslonej przestrzeni identyfikuje sie z paradoksalnym obra-
zem, w ktorym ten $wiat mu sie jawi. Rzucony w dynamike natury sam musi sta¢
sie jednoscig, czyli, aby zdoby¢ wiedza o Jednym, w poznawczej peregrynacji
przechodzi przez r6znorodnosé natury. Warto ponownie przywotac refleksje Carla
Gustava Junga: ,Mozna by zatem powiedzie¢, ze Jedno wyglada by¢ moze tak jak
czlowiek, to znaczy jest okreslone i dajace sie okresli¢, a zarazem jest nieokreslone
i nie dajace sie okresli¢. Zawsze wtedy, gdy mozliwo$¢ poznania dobiega kresu,
koriczymy na paradoksie”®. Symbolika alchemii ukrywa i objawia 6w jednoczacy
sens dla czlowieka, sens, ktéry pomaga mu zrozumie¢ jego wlasne kruche zycie,
aby lek przed ,wiekuistg cisza tych nieskoriczonych przestrzeni”®* nie przerazat,
lecz dawal poczucie troski o zycie.

Po niespodziewanym i naglym odejsciu Saturna, nowy nawiedzil mnie sen; i ponownie
objawia mi sie posta¢ Neptuna, zyczy mi on szczescia w obecnym ogrodzie Hesperyd
pokazujac zwierciadlo, w ktérym ujrzalem odkryta cata nature. Po wszechstronnej i na-
przemiennej dyspucie, dziekuje mu za przedstawione dobrodziejstwa, mianowicie, ze
pod jego przewodnictwem nie tylko wkroczylem do tego urokliwego Ogrodu, lecz takze
odbylem najbardziej upragniong rozmowe z Saturnem. Pozostaly jeszcze pewne godne
zapytania i wyjasnienia trudnosci. Poprosilem Zzarliwie w tej nieocenionej sytuacji, aby
oddalil ode mnie niepewnoé¢é. W tych stowach dalej napieram: ,Panie, przeczytalem
ksiegi Filozoféw zapewniajacych, ze kazde narodzenie powstaje przez meza i kobiete,
a jednak zobaczylem we $nie, jak Saturn jedynie owoc drzewa stonecznego umiescit
w naszym Merkuriuszu; wierze ci takze jako Panu tego Morza, ze dobrze o tym wiesz.
Odpowiedz, prosze, na moje pytania”. Na co on: ,Prawda jest, synu, kazde narodzenie
powstaje w mezu i kobiecie; lecz z powodu réznicy trzech krélestw Natury, inaczej rodzi
sie czworonozne zwierze, inaczej robak. Chociaz robaki takze posiadaja oczy, wzrok,
stuch i pozostate zmysly, to jednak wytworzone s3 w procesie rozkladu, a ich miejscem
lub ziemia, w ktérej ulegaja rozkladowi, jest kobieta. W ten sposéb w filozoficznym ciele
matka jego jest owa tak czesto powtarzana woda twoja, a cokolwiek sie z niej rodzi, tak
jak wéréd robakow, poprzez rozklad sie rodzi (per putrefactionem nascitur). Dlatego Filozo-

2 Hic igitur est lapis quem omnibus nuncupavimus nominibus, qui opus recipit et bibit et ex quo omnis
color apparet. Turba philosophorum. W: Theatrum chemicum. T. 5, s. 12.

6 C.G. Jung, Misterium coniunctionis. Studia w dzieleniu i fgczeniu przeciwienistw psychicznych w al-
chemii. Przetl. R. Reszke. Warszawa 2002, s. 451-452.

64 Patrz przypis nr 8.
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fowie nazywaja to Feniksem i Salamandra. Jesli mianowicie powstaje z zaplodnienia
dwoch cial, to jest rzecza podlegla Smierci, ale poniewaz sie odnawia do zycia, mimo ze
poprzednie ciato zniszczalo, inne bez zepsucia wydobywa. Rzeczywiscie, $mier¢ rzeczy
niczym innym nie jest, jak oddzieleniem jednego od drugiego; i tak dzieje sie w owym
feniksie, ktory wraz z zyciem oddziela sie od zepsutego ciata”.

[Post Saturni insperatum ac subitaneum discessum, novus me sopor invasit et denuo mihi forma
visibili apparet Neptunus, praesentem in hortis Hesperidum congratulatur felicitatem monstrando
mihi speculum, in quo totam naturam detectam vidi. Post varios ultro citroque commutatos ser-
mones gratias ipsi pro exhibitis beneficiis ago, quod suo videlicet ductu, non solum hunc amoenis-
simum Hortum ingressus fuerim, verum etiam in optatissimum Saturni colloquium venerim. Sed
quia propter improvisum Saturni discessum difficultates aliquae quaerendae et investigandae ad-
huc restarent, rogavi enixe, ut hac exoptata occasione mihi scrupulum eximeret. His autem verbis
illum compello: “Domine, legi libros Philosophorum affirmantium generationem ommnem fieri per
marem et foeminam et tamen solum fructum arboris solaris vidi in somniis Saturnum Mercurio
nostro imponere, credo etiam tibi, ut Domino Maris hujus, quod ista bene scias, responde quaes-
tioni meae quaeso.” At ille: ” Verum est, filii, omnis generatio fit in mare et foemina, sed propter
distinctionem trium Naturae regnorum, alio modo nascitur animal quadrupes, alio modo vermis.
Licet enim vermes habeant oculos, visum, auditum et reliquos sensus, tamen per putrefactionem
producuntur, et eorum locus vel terra, in qua putrefiunt, foemina est. Ita in corpore philosophico
mater est hujus rei repetita toties illa aqua tua, et quicquid ex ea nascitur, more vermium, per pu-
trefactionem nascitur. Ideo Philosophi phoenicem et Salamandram vocarunt. Si enim e duorum
corporum conceptione fieret, esset res morti obnoxia, at quia se tantum revivificat, destructo cor-
pore priori, emicat aliud incorruptibile. Siquidem mors rerum nihil aliud est, quam separatio unius
ab altero. Et in hac phoenice ita fit, quod se vita a corpore corruptibili separat.]

Meditatio, w ktérym alchemik rozmawial z Saturnem (czy tez samym sobag),
koncentrowalo sie wokoét symbolu ,cudownej wody”. Jej paradoksalny charakter
uwypukla idee jednosci; ona to z estetyczna sila nadaje sens alchemicznemu spo-
sobowi egzystencji, czyli poznawczemu podejsciu do zycia. Ten sam sens wynika
z estetycznego kreowania idei coniunctio - czyli idei laczenia, pokrewienistwa,
sympatii wszystkich elementéw natury. Rozpoznanie i zrozumienie tej idei to cel
artystycznego wykladu spagirii. W powyzszym meditatio, w ktérym alchemik
rozmawia z Neptunem, akcent pada na idee coniunctio, lecz chodzi tu o tacznosé
miedzy zyciem a $miercig, miedzy umieraniem a odnowa zycia. Cokolwiek sie
rodzi w ,cudownej wodzie” to , poprzez rozklad sie rodzi” (per putrefactionem na-
scitur). ,Wieczny powrét tego samego” $ciSle wigze sie z alchemiczng koncepcja
Swiata. Mozna by nawet moéwié o tym, ze literatura spagiryczna, powtarzajac ten
czasowy cyrkularny paradygmat, usituje nada¢ sens nieokreslonej dynamice mie-
dzy zyciem a $miercig. Czas w alchemicznej literaturze to ,wieczna teraZniej-
sz05¢”%, a zachodzace w naturze procesy odpowiadaja kosmicznej rytmice.
W wiecznej i tozsamej ,materii pierwszej” wszystko sie zaczyna i w niej tez sie

6 M. Eliade, Traktat o historii religii, s. 415.
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konczy, albowiem ona ,sama siebie zaptadnia, w samgq siebie jest brzemienna,
sama siebie rodzi”®. Proces ten prezentuje powszechne w alchemii imago uroboro-
sa, takze symbolika ,okragltego naczynia” (vas rotundum¢®’), lecz réwniez - jak
w powyzszym odcinku paraboli - symbol Feniksa lub Salamandry. Alchemiczna
maksyma z Turba philosophorum mowi, ze to ,natura naturze okazuje rados¢, natu-
ra nature otacza i natura nature przezwycieza”®. Stad tez Sedziwdj powtarza
w traktacie I, Ze ,nie ma na $wiecie niczego poza natura” (nec est in orbe aliquid
extra naturam®). Natomiast rzucony w physis cztowiek, poszukujac sensu, identyfi-
kuje sie z wiecznotrwalymi mozliwosciami natury. Jej przemiany stanowia takze
o wewnetrznych przemianach czlowieka. By¢ twérczym jak natura, znaczy przyj-
mowac¢ na siebie jej dynamike.

,Oprocz tego spytalem: ,Panie méj, czy w dziele tym jest r6znorodnosé rzeczy, czy tez
jednosé rzeczy?” Na co on: ,Jedyna to rzecz, z ktéra nic innego sie nie miesza oprécz
wody filozoficznej, kilka razy we $nie tobie objawionej, ktérej winno by¢ dziesie¢ czesci
na jedna czes¢ ciatla. Uwierz mocno i bez watpliwosci, synu, ze to, co w snach na tej
wyspie zgodnie ze zwyczajem tej krainy bylo ci odkryte, wcale nie bylo snami, lecz
prawda najczystsza, ktéra moze odsloni¢ tobie doswiadczenie (experientia), jedyny
$wiata Mistrz i pomoc Boga.

Pézniej, oddalajac sie po pozegnaniu, chociaz pytatem, bez odpowiedzi przeniést
mnie ze snu zbudzonego do upragnionej krainy Europy. I takze tobie, drogi Czytelni-
ku, tylko tyle dotad przeze mnie powiedziane musi wystarczy¢”.

[Insuper quaesivi: “ Domine mi, suntne diversae res rerum vel compositio in hoc opere?” At ille:
“Unica res est, cui non miscetur aliquid aliud praeterquam aqua philosophica, tibi in somno ali-
quotiens manifestata, quae in decuplo esse debet ad unam corporis partem. Et firmiter ac indubi-
tate credas, filii, quae per somnia in hac insula pro more regionis, tibi a me et Saturno fuerunt
patefacta, nullo modo esse somnia, sed purissima veritatem, quam unica rerum Magistra tibi
Dei assistentia detegere poterit”.

Ulterius quaerentem sine responso post valedictionem discedens, me a somno excitatum, in
desideratam Europiae regionem sistit. Et ita tibi etiam amice Lector, satis hactenus a me dictum

sufficiat.]

Dwie zasadnicze kwestie warto oméwic¢ przy okazji zakorniczenia przedstawia-
nej paraboli. Jedna o znaczeniu racjonalnym, druga o znaczeniu symbolicznym.
Moment w dziejach, w ktérych powyzsza Parabola albo zagadka filozofow sie poja-
wia, to czas, kiedy w kulturze europejskiej dochodzi do diametralnego zréznico-

66 jmpreagnet seipsam, concipiat se ipsam, et parturiat seipsam. T. de Hogheland, De alchemiae difficula-
tatibus..., s. 159-160.

67 Sendivogius, Duodecim tractatus, s. 435.

8 natura naturd laetatur, natura naturam continet, ac natura naturam vincit. Turba philosophorum, s. 19.
Patrz takze Ibidem, s. 38. natura naturam superat, natura naturd gaudet, natura naturam continet. [,natura
nature przewyzsza, natura z natury sie cieszy, natura nature otacza.”]

® Sendivogius, Duodecim tractatus, s. 422.
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wania miedzy phisica a mystica - pierwsza wlasciwa przyrodoznawczemu podej-
ciu, druga hermetycznemu, ktéry ewoluowal w rézne osobliwe formy ezotery-
zmu lub spirytualizmu. Twoérczoé¢ Michala Sedziwoja znajduje sie na rozdrozu
tych dwoéch sprzecznych ze sobg w nowozytnosci nurtéw. Jego alchemiczne pisma
kultywuja zaréwno mistyczne tresci o duszy, jednocze$nie inspiruja do empirycz-
nych badan laboratoryjnych. Stad tez pojawia si¢ w paraboli sformutowanie dla
eksperymentu jako ,jedynego Mistrza” (unica Magistra) oraz , pomoc Boga” (Dei
assistentia). O tym samym czytamy w Przedmowie do Dwunastu traktatow o kamieniu
filozoféw?0. Podejscie to antycypuje naukowe rozumowanie chemiczne. Jako pre-
kursorstwo o$wiecenia nadaje warto$¢ racjonalnym konstrukcjom i metodycznym
badaniom, w ktérych dostep do natury gwarantuja pomiary, obserwacja i zrecz-
noé¢ laboratoryjna (Manuali experientia). Z drugiej jednak strony alchemia nadaje
znaczenie temu, co poprzedza naukowa perspektywe - czyli namyst nad sensem
empirycznych badari, namyst nad cztowiekiem, ktéry przystepuje do urzadzen
laboratoryjnych, refleksja nad ludzka dusza (anima) i jej mozliwosciami. Tu juz nie
ma mowy o jednoznacznych wynikach ,recznego doswiadczenia”. Praca nad du-
sza to dzialanie poetycko-symboliczne, niezbedne dla samorozumienia w poste-
powaniu przyrodoznawczym. Koncowka paraboli, kiedy cztowiek budzi sie ze
snu i przenosi z tajemniczej wyspy na ziemie europejska, to nie tylko fabularny
aspekt przypowiesci, lecz odwolanie sie do imaginatywnych mozliwosci duszy”?;
to znaczy, aby rozumie¢ uniwersum, calos¢ i jednos¢ wszystkich czesci, dusza
ludzka identyfikuje sie z wszedzie obecng ,,dusza $wiata” (anima mundi), przyjmuje
na siebie jej dynamike - jak czytamy w traktacie O siarce - dziata ona , w ludzkim
mniejszym $wiecie, w Mikrokosmosie” (anima in homine mundo minori, Micro-
cosmo). Majac u podstaw taka koncepcje, literatura alchemiczna dazy do wytwo-
rzenia takiego przezycia estetycznego, ktére wciaga w fizykalny proces ,wspoétdo-
znawania”. Za miodym filozofem z kregu florenckiego renesansu Pico Della
Mirandola mozna by okresli¢ te ,,harmonie $wiata” jako universi consensus, ,ktéra
Grecy znaczaco nazywaja symapitheia”72, albowiem - co czytamy w Enneadach (111, 8)
Plotyna- ,jedno jest zawsze cialo wszechswiata i jako w jednym jest wszedzie
w nim dusza”73.

Majac na uwadze wszystkie refleksje umieszczone w komentarzu do przed-
stawianej Paraboli albo zagadki filozoféw, mozna wyszczegolni¢ trzy centra interpre-
tacyjne: tekst ten otwiera inne pisma alchemiczne, aby w ten sposéb zakorzenié¢
alchemiczng idee ,jednosci” i , koniunkcji” w tradycji hermetycznej oraz w inter-

70 M. Sendivogius, Duodecim tractatus, s. 417.

7L M. Sedziwdj pisze o imaginatio duszy w traktacie O siarce: M. Sendivogius, De sulphure,
s. 617-618.

72 G. Pico Della Mirandola, Mowa o godnosci cztowieka. Przelozyli i przypisami opatrzyli Z. Ner-
czuk i M. Olszewski. Warszawa 2010, s. 107.

73 Plotyn, op. cit., s. 382.
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tekstualnych zwiazkach alchemii; przypowies¢ ta antycypuje nowozytny podziat
na racjonalna chemie i irracjonalny symbolizm, inspiruje w ten sposéb do empi-
rycznych badan i do filozoficznego namystu nad sensem naukowego podejscia; po
trzecie, parabola ta porusza zagadnienia o podiozu egzystencjalnym, méwigcym
o tym, ze podstawowym sposobem egzystencji jest rozumienie sil natury oraz
rozumienie samego siebie, czyli czlowieka rzuconego w te dynamike. Artystyczna
gra symboli, retoryczna gra paradokséw i metafor wytwarzaja nastrojowa sytu-
acje, ktéra zmystowo wciaga adepta w proces rozumienia - w mit o peregrynacji
przez nature. W ten sposob zostaje ustalony pewien paradygmat postepowania
z natura, lecz wzorzec ten nie tyle stanowi o jakiej$§ metodzie poznawania, lecz
raczej objawia sie jako sposéb bycia w $wiecie. Mozna powiedzieé, ze prezento-
wana parabola ma charakter inicjacji: inspiruje do poznania natury, otwiera na
samopoznanie, objawia sens , kruchego zycia” rzuconego miedzy niebo a pieklo.
Duchowa i intelektualna przemiana (transmutacja) ku tak ukonstytuowanej egzy-
stencji otwiera na catkowito$¢ zar6wno zewnetrznej dynamiki $wiata, jak i we-
wnetrznej dynamiki czlowieka.
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