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JULIUS EVOLA (19 mai 1898-11 1unie 1974), n. la Roma. Format sub
influenta w1 Nietzsche, Michelstaedter si Weininger; legaturi cu futu-
rismul lui Marinetti, grupul ,,papinian® Lacerba si dadaismul lui Tzara.
Pictor, teoretician al artei (Arte astrarta, 1920). Ofiter de artilerie in
Primul Razboi Mondial. La Roma frecventeazi cercurile de avangarda
(Bragaglia, Balla etc.), azi e considerat drept cel mai important expo-
nent al dadaismului italian. Poet. Studii politehnice nefinalizate. Se afirma
ca filozof si istoric al culturii cu interese vaste si atitudine constant anti-
conformistd: Saggi sull’idealismo magico, 1925; Teoria dell’individuo
assoluto, 1927; Fenomenologia dell’individuo assolutc, 1930. Autor al
primului studiu italian despre Tantre: L nomo come potenza (1926), reluat
st dezvoltat In Lo Yoga della porenza (1949). Cercetiri despre formele
de realizare interioar, alchimie si magie (La tradizione ermetica, 1931),
neospiritualism (Maschera e volto dello spiritualismo contemporaneo,
1932), cavalerism si ezoterism (7] mistero del Graal, 1937). Isi precizeaza
viziunea antimodernd, antiprogresista si antimaterialistd in Rivolza contro
il mondo moderno (1934), ampli panorama a civilizatiilor traditionale in
contrast cu civilizatia contemporani: ,Dupi ce o citest, te simti trans-
format®, scria Gottfried Benn. In plin razboi, dupi o serie de carti despre
problema raselor (Tre aspetti del problema ebraico, 1936; Il mito del
sangue, 1937 ; Sintesi di dottrina della razza, 1941), publici un impor-
tant eseu despre asceza buddhista: La dottrina del risveglio (1943), elogiat
de The Pali Society. Surprins de un bombardament la Viena, in 1945, e
rinit la coloana vertebrald si rimane cu o parezd a membrelor inferioare.
Cirgi majore despre epoca sumbri a omenirii aflate in plin Kali-Yuga:
Gli womini e le rovine (1953), Metafisica del sesso (1958) si Cavalcare la
tigre (1961). O autobiografie intelectuald in 1] cammino del cinabro, 1963;
o interpretare istorico-ideologicd (/] fascismo, 1964), doud volume de
miscelanee (L arco e la clava, 1968; Ricognizioni, 1974); poezii complete
Radga Blanda, 1969). Fondator de publicatii (Ur, Krur, La Torre), cu
contributil strinse n /ntroduzione . , 3vol,
1955-1956; vastd publicistici de-a |
roase limbi, in ciuda marginalizirii la care
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Nota ingrijitorului editiei italiene

Prima editie a acestui eseu” a apirut in martie 1937, in
prestigioasa colectie ,,Studi Religiosi ed Esoterici® a Editurii
Laterza, aldturi de autori precum Freud si Guénon, Lanza
del Vasto si Maeterlinck, Pettazzoni si Salvatorelli. Dupa
cum afirmi Evola in /] cammino del Cinabro (1963), cartea
»a cdpdtat formai ca dezvoltare a unei anexe la prima editie
a volumului Rivolta contro il mondo moderno“**, anume
tocmai cea intitulatd ,,Despre Graal®, prezentd doar in edi-
tia Hoepli din 1934 si, evident, suprimati in editiile ulte-
rioare realizate de Bocca in 1951 i, respectiv, de Mediterranee
in 1969. Teza, explici autorul in continuare, era aceea de a
»demonstra prezenta, in sinul Evului Mediu european, a
unui filon de spiritualitate care se revendica de la tradi-
tia primordiald in aspectul siu regal, ideile corespondente
fiind exprimate mai cu seama prin simbolismul literaturii
cavaleresti, ca si prin figuri, mituri §i naratiuni din « ciclul
imperial »“. Asadar, ce semnificatie are? Spune Evola in
autobiografia sa spirituali, citatd mai'sus: ,in esentd, Graalul
simbolizeaza principiul unei forte transcendente si dara-
toare de nemurire legatd de starea primordiali si care con-
tinud sd existe chiar si in perioada « ciderii », a involutiei
sau decadentei®.

* Traducerea roméneasci are la bazi editia a V-a, aparuti la
Edizioni Mediterranee. (N. 17.)

** Trad. rom. Revolta impotriva lumii moderne, Ed. Antet, Bucu-
resti, 2005. (N. r.)



Misternl Graalului a fost una dintre cele mai importante
si mai originale contributii oferite de Evola in cadrul acelei
»lupte pentru viziunea asupra lumii®, Der Kampf um die
Weltanschauung, care a avut loc in anii 30 s1°40, atdt In
Italia, cat si in alte tari, cand se confruntd doui ,culturi®
diferite. Mitul Graalului, asemenea conceptului de ,,romani-
tate”, conceptului de ,spiritualitate® si asa mai departe, a
constituit tentativa evoliand de a furniza puncte de reper
pentru cei care, in Italia acelor vremuri, teoretizau si actio-
nau incercand si reinvie »mituri considerate risuflate. De
fapt, Evola subliniazi nu o data faptul ¢4, intr-un moment
istoric dat (Evul Mediu), simbolul Graalului a reprezentat
»O tentativi de interventie directs in jocul fortelor istorice,
cu scopul de a restabili contactul intre o putere politica dari
st « Centrul » invizibil, de a concretiza prin intermediul
Misterului acea demnitate transcendenta pe care ghibeli-
nismul a revendicat-o pentru un suveran, de a determina
reunificarea celor « doui puteri »“ (cea regald/razboinica si
cea sacerdotald). A vorbi despre Graal in acel context socio-
cultural avea, agadar, un sens ce depisea sfera eruditiei, a filo-
logiei, a literaturii etc.

Ne-o confirmi fundamentalele consideratii finale din
»Epilogul® la prima editie, din 1937, a volumului Mistersl
Graalului (pp. 183-185), insemnati mirturie a modului in
care Evola isi intelegea propria munci, propria interventie
in dezbaterea epocii, pagini pe care ni se pare util si le repro-
ducem in intregime, ca o mirturie si ca un prilej de confrun-
tare cu situatia din ziua de astizi: fapt semnificativ, daci
tinem seama, pe de alt parte, ci scurta »premisi® a cartii
a ramas practic identica Tn cursul unei perioade de treizeci
de ani, semn ci atitudinea ,, oficialititilor” in privinta temei
Graalului a rimas mereu aceeagi:

»Aici este doar cazul unei semnaliri, ca justificare specifica
st concluziva a studiului nostru asupra Graalului s1 a traditiei
imperiale ghibeline.

Intr-o epoci ce pare a fi incheierea unui intreg ciclu si care
este suprasaturatd de forte de actiune si de tendinte imperialiste,
e firesc si reapari in mod spontan, din profunzime, mituri ce+
tin de ciclurile corespunzitoare, in unele cazuri pe cale directs,
in altele prin intermediul unui instinct inconstient de com-
pensare si de aparare. Motivul Graalului face parte dintr-o
asemenea ordine si, in sine, apartine unui plan mult mai inalt
decit acela pe care astizi, prin asumarea lor preponderent
politic, actioneazi alte teme ale unei simbolice maretii trecute,
precum motivul romanitagii in Italia si motivul « arian » si nordic-
pagin in Germania. A Intelege si a trii simbolul Graalului in
integralitatea sa ar insemna, astizi, a trezi niste forte in misura
sd furnizeze un punct de reper transcendental pentru ceea ce,
maine, dupa o crizi de mari proportii, s-ar putea manifesta sub
forma unei «epoci a supranationalititilor »; ar insemna eli-
berarea aga-zisel « revolutii mondiale » de falsele mituri care o
intoxicd si care fac posibili stipanirea ei de forte intunecate,
colectiviste, irationale; ar insemna intelegerea ciii adeviratei
integrari, aceea cu adevirat in masuri si duci atat dincolo de
formele materializate —~ le-am mai putea numi « luciferice » sau
titanice — de dominare si de putere, cit si dincolo de formele
«lunare » ale supravietuirilor devotionale si ale dezagregarii
neospiritualiste contemporane. Intr-adevir, traditia regali a
stapanitorilor Graalului si ai Templului - aflati in raport cu
conceptul de Imperium si, printre altele, mereu suscepribili de
a Incununa un sistem social precis, asa cum a fost acela care,
printre multiplele sale expresii regale, o avea si pe aceea a consti-
tutiei ierarhice supranationale medievale — este in acelasi timp
virila si spirituald, eroici si olimpiana: numai prin raportare la
ea antiteza dintre « rizboinic » §i « preot » este depasiti, Impe-
riul se adevereste, dreptul acestuia se absolutizeazi, stipanitorul
adormit se trezeste, contactele sunt restabilite, iar spiritul se pre-
schimba n putere.

Ca un asemenea centru de referintd s-ar putea efectiv recon-
strui in viitorul nostru imediat, spre a conferi in mod magnetic
o orientare justd si fericitd unor mari forte acordate la nivel
supranational, spre a le transfigura simbolurile — In principal
cel nordic si cel roman — e, la ora actuald, o chestiune pe care
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nu o putem determina. De asemenea, trebuie si considerim
zadarnici orice tentativi de a crea grupuri si organizatii mate-
riale si vizibile, cu scopul de a exercita o influenti directs asupra
fortelor active azi in lume. Chiar aceste forte, urmindu-si pro-
priul determinism, vor produce in curind o situatie decisivi,
care fie va ldsa in mod definitiv si se zireascd posibilitatea unei
astfel de actiuni si a unei « conversiuni », fie o vor exclude pur
st simplu.

Intre timp, o actiune posibil4 si utili trebuie pusid in legituri

cu urmitoarea chestiune. Unul dintre efectele pirtii negative care
fiact,ioneazi din culise in epoca moderni il constituie paralizarea
 fortei reintegratoare pe care unele principui st simboluri cu
caracter superior le-ar putea avea: paralizarea acesteia nu prin
excluderea lor, ci prin devierea intelegerii lor, ficind ca ele si
\apard practic degradate si caricaturizate, ins3, substituindu-li-se,
sfarsesc prin a le risturna actiunea intr-una de semn contrar.
Ceea ce Orientul, ca reper supratraditional, a devenit in Occi-
dent, prin sinistre deformiri nu atat din partea detractorilor, cat
a apologetilor sii « spiritualisti », panteisti si teozofisti; ceea ce a
'devenit Insusi rozicrucianismul, dupi cum s-a spus, Inciput pe
‘ména ocultistilor, a masonilor si a altora asemenea lor; pe un
alt plan, ceea ce conceptele de traditie nordici si de suprarasi
ariand au devenit in unele preluiri de domeniul materialismului
zoologic si al mitologiei politice; transformarea supracato-
licismului in anticatolicism de facturi fie masonici, fie neoevan-
ghelicd si umanitard, in supraumanism nietzschean sau in cult
al imanentei si agsa mai departe e un exemplu elocvent al actiunii
pervertitoare despre care am vorbit, ceea ce ne face si ne gandim
la o «inteligenta » diriguitoare, care isi cunoaste chiar prea bine
treaba pe care o are de ficut si mijloacele adecvate scopurilor
sale de distrugere. '

Intrucat, dupi felurite simptome, se pare ci inclusiv vechiul
mit imperial si traditia Graalului sunt hirizite unor noi reevo-
cdri, nsd s1 menite a suporta influente de acest gen, am considerat
oportun si ne completim contributia la intelegerea si apirarea
regalititii « traditionale » cu unele referinte mai precise in acest
sens: sumare, dar suficiente pentru orientarea celor ce, avind o
posibild calificare in aceasti directie, ar dori si intreprindid un

studiu al motivelor prezente in aceastd saga, care se poate numi.
mostenirea miretiei si a vointei noastre ghibeline, pani la a simi
ca centrul invizibil si inviolabil, Impiratul care trebuie si se tre-
zeasca, Eroul rizbunitor si restaurator nu sunt mituri ale unui
trecut mort ori mai mult sau mai putin « romantic », ci adevérul
celor ce astizi sunt singurii care se pot numi, in mod legitim,

niste oameni vii“.

Douizeci si cinci de ani mai tirziu, in epoca celei de a
doua si a celei de a treia editii a cirtii, evident cd inten-
title ar fi fost altele, iesind in prim-plan acelea — de altmin-
teri mereu avute si mereu prezente in ansamblul operei
evoliene — ce tin de ,rectificarea® deformirilor lexicale si
semantice cipitate de termeni si de concepte odati cu tre-
cerea timpului si cu agravarea »,decadentei®. A§ad.ar, pre-
cum se spune in ,,Epilogul® la editiile din 1962 st din 1972,
scopul va fi, pe de o parte, ,acuzarea deformirilor pe care
simbolurile si doctrinele traditionale le-au suferit din par-
tea unor autori sia unor curente din vremurile moderne,
iar pe de altd parte, evidentierea ,fecunditatii metodei pe
care, in opozitie cu aceea a cercetirilor academice curente,
am numit-o « traditionali »*. In anii ’60 si °70, pentru Evola,
simbolul Graalului poate avea o semnificatie individue}lé
si interioari: ,,Graalul — explici el in una din concluziile
sale cele mai actualizate — pastreazi valoarea unui simbo‘l
in care se depiseste antiteza dintre « rézb'oini§ > s1
« preot », Insi si echivalentul modern al acestei antiteze:
formele materializate — si, in acest caz, le putem prea b1n§
numi luciferice, telurice sau titanice — ale vointei unei
puteri, iar de cealaltd parte formele « l‘unare » ale religiei
supravietuitoare cu fond devotional si ale unor confuze-
impulsuri mistice si neospiritualiste citre supranatu.ral S
citre lumea de dincolo“. In consecinti, dacd astizi este
permis si se vorbeascd despre ,,templierisr_n“, acest lucru
se poate petrece intr-un singur fel: ,considerdam ca [...]
un posibil templierism poate imbrica doar un caracter
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ntern defensiv, aflat in legirurd cu misiunea de a pastra
inaccesibila simbolica — dar nu numai simbolica — « cetate
solard »“.

Lainceputul anilor 70, fireste ci Julius Evola nu putea
sd prevada nestdvilitul curent medievist care era pe cale si
antreneze cultura occidentali si care, in diferite forme, inci
mai dureazd in anii *90. Multumiti in special povestii din
romanul Stapanul inelelor al lui J.R.R. Tolkien, in Statele
Unite, incepind din 1965, si in Italia, incepand din 1970,
precum si multumiti ,relansiarii® acestui subiect in 1980
prin Numele trandafirului (pe care Umberto Eco I-a scris
cu intentii exact opuse), intr-un interval de doudzeci sau
doudzeci si cinci de ani editura noastra a publicat in per-
manentd eseurt si romane ,,fantastice“ despre Evul Mediu,
despre cavaleri, despre Graal, ca st reeditari ori traduceri
noi ale unor texte din epoci — istorice, cronicaresti, nara-
tive sau poetice. In acest climat — zugrivit in ample linii
comparatiste insotite de o bibliografie extinsi in eseul anexat
la aceastd noud editie a lucrarii lui Evola —, Misternl Graa-
[ului continui si aibi o misiune de indeplinit, ba chiar o
are mai mult ca oricand. Nu numai ca text de o vasti eru-
ditie, de nebanuite revelatii, de fascinanti lecturd, ci mai
cu seamd ca instrument metodologic al unei interpretari
simbolice inegalabile, ce permite formarea unui punct de
vedere heterodox si potrivnic curentului reprezentat de
cultura si de istoriografia inci predominante si care este
condamnat de acestea din urmi pentru insuficientul (sau
absentul) siu ,caracter stiintific*: insi ,metoda traditio-

nald“, asa cum amintise Evola inci din a sa Rivolta contro
il mondo moderno (1934), cauti reflexele mitului in istorie,
nu viceversa...

Asa s-a Intdmplat mai cu seami in cazul analizei inter-
pretative a prozei fantastice in particular si a aceleia apli- »
cate imaginarului in general: abstractie ficind — precum
se poate citi in ,,Premisele Misterului — de intentiile mai
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mult sau mai putin explicite ale autorilor si r-n'ergénd pand
la mit, atunci saga, epopeea, naragiunea tradxg‘lonalé S fol:
clorica, pand si basmul §i povestea farftastlcé moderna
dobandesc o profunzime, o demnitate si un sens cu mxyﬂt
superioare celor pe care le atribme. criticii care se mar-
ginesc doar la o cercetare estetico-filologica sau istorica.
ijnterpretarea evoliand apartine unu.i tip care, ?n mod evi-
dent, isi afld originile in cercetdrile lui René Guénon .datand
de la jumitatea anilor *20 si care 151 va gisi 0 convfu‘rriare
in ceea ce, ulterior, va spune Mircea Eliade in legatura cu
semnificatia ocultd si mitica a ciclului Regelui Arthur si
al Graalului. .

Pentru aparitia in aceasti colectie — Julius Evola, Qpere -
textul cartii Misterul Graalului a fost revizut prin con-
fruntarea cu prima si cu cea de a doug ed.u;le: inugcest_ f?l
au fost corectate unele greseli de tipar si cuvinte straine tupa-
rite eronat (in timp ce, pentru altele, s-a Propus o transcri-
ere mai actualizata fatd de cea obignuitd in anii "30) si au
fost reintegrate unele randuri sdrite. Au 'fost ind}cate tra-
ducerile operelor citate si apdrute intre timp in limba ita-
liani, la o jumitate de secol si mai bine d:e cand I'E,YOIa a
vorbit de original, ori au fost semnalate-ultlmele editii, mai
lesne de reperat. De asemenea, au fCéSt. mserate‘unele refe-
rinte bibliografice pe care le-am considerat utile.

Roma, decembrie 1993

Dupi ce in trei ani au fost epui;ate edit,i:ft a patra s1inca
un nou tiraj al acesteia, ca dovadi a interesului g?neral pentru
acest subiect si in mod deosebit pentru ace.a.staAlucrare, am
considerat oportun si pregatim o a cincea editie, in care unele
particularititi au fost uniformizate cu afzelea din VOIU‘IHG}C
ulterioare ale colectiei (Misternl Graalului a aparut alldodea);
a fost corectats, actualizatd si amplificata bibliografia, a fost
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reficut integral indicele de nume, au fost corectate mai multe
erori de tipar care scipaseri la totusi atenta corecturi prece-
denti.

Le multumesc pentru ajutor si pentru colaborare lui Adolfo

Morganti, Errico Passaro, Antonio Tentori si doamnei
Vanda Gentili.

Roma, octombrie 1996
GIANFRANCO DE TURRIS

Graalul evolian
intre simbol si ezoterism

Cea mai buni prezentare a cirtii Misterul Graalului a
scris-o chiar Julius Evola, intr-o consistenti pagind din 7]
cammino del Cinabro!. Aici, Evola amintea cum, dintr-o
initiald anexi la prima editie a cartii Rivolta contro il mondo
moderno, din 1934, s-a dezvoltat mai apoi o lungd cercetare
concretizati in cele din urma in lucrarea Il mistero del Graal
e la tradizione ghibellina dell’impero, aparutd in 1937 la
Editura Laterza si apoi din nou, in 1962, la Editura Ceschina,
intr-o editie revizuti si addugiti. Scopul cercetdrii il con-
stituia demonstrarea prezentel, ,in sanul Evului Mediu euro-
pean, a unui filon de spiritualitate care se revendica de la
traditia primordiali in aspectul siu regal“?. Dupd ce se
distantase hotirat de prelucrarea romantici a temei Graa-
lului asa cum apare ea in opera Parsifal a lui Wagner si dupa
ce denuntase ca ,eronati® interpretarea acesteia ca mister
crestin, Evola indica drept cheie fundamentali de lecturd
stemele si amintirile pastrate in traditiile celtice si nordice,
in strinsi legaturi cu ciclul regelui Arthur®?, siii identifica
esenta in principiul unei forte transcendente si imortalizante
aflatd in conexiune cu starea primordiala, definindu-i toto-
datd caracterul nu vag mistic, ci propriu-zis initiatic. Ins3
aceastd initiere comporta, dupd judecata lui Evola, o misiune

U]. Evola, Il cammino del Cinabro, Scheiwiller, Milano, 1963,
pp. 143-147.

2 Ibidem, pp. 143—144.

3 Ibidem, p. 144.
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specificd din partea cavalerului chemat si obtini viziunea
st beneficiile Graalului: aceea a restauririi unui Lordin®,
Aceasta misiune ridica problema siturii sale istorice: Evola
indica aceastd posibilitate in traditia istorico-politicd
exprimatd de ghibelinism si incarnati de unele ordine mili-
tare, in antitezd cu vointa ,guelfi* de suprematie a Bise-
ricii. Bl continua prin a indica un numir de »Imostenitori ai
Graalului® — adici ai straditiei aflate in umbra acestuia® —
in miticii Fedeli d”Amore ( »Supusii Tubirii®) studiati de Luig;
Valli, intr-un presupus ghibelinism potrivnic Bisericii silegat
de Ordinul Templului, in traditia rozicruciana; s1se ocupa,
in sfirsit, de masonerie ca ,invertire a ghibelinismului®.

Se stie ¢ s-au incercat mai multe interpretari ale Gra-
alului: aceea a mostenirii celto-piagine folclorizate, aceea
orientald, sau mai precis arabo-persani, ori aceea — care s-a
afirmat foarte curdnd ca fiind cea mai raspanditd — euha-
ristico-crestina.

Nucleul ,,mitului Graalului® — sau al »legendei® sale, cum
poate ca ar fi mai exact si i se spund — rimane totusi de o
solidi insondabilitate. Tar aceasta se intampla in primul rind
pentru ca, spre a evita un echivoc periculos, este necesar si
se sublinieze faptul c4, desi e adevarat ci termeni precum
gradalis apar deja in plin Ev Mediu ca desemnand, pe cat
se pare, un vas, un fel de strachini, obiectul misterios de la
care va porni complexul ciclu al Graalului nu apare fnainte
de romanul Perceval al lui Chrétien de Troyes. Desi foarte
verosimild, e doar o ipoteza faptul cd acest autor ar fi recurs
la un patrimoniu celtic folclorizat, la fel cum nu poate fi
considerat imposibil faptul ¢i el ar fi avut de-a face sl cu
surse si subiecte orientale, eventual sosite in lumea lui prin
cruciadele din Tara Sfinti sau prin Reconquista din Spania.!
Insi towul rimane invaluit in ceata din care se ivesc ipotezele.
Ramane faptul ¢4, atunci cind se vorbeste despre Graal,
subiectul nostru 1l reprezinti o constructie literari: data

' P. Gallais, Perceval et Pinitiation, I’ Agrafe d’Or, Paris, 1972,
P. Ponsoye, L ’Islam e il Graal, Edizioni del Veltro, Parma, 1980.
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nasterii sale coincide cu sfarsitul secolului al XH—lea, lar
textul ei de bazi il reprezintd romanul lui Chrétien. Dar
marele succes al temei Graalului nu e suficient spre a ne‘face
sd trecem de la literatura la mit si nici de la literatura la isto-
rie. Legaturile dintre literaturd, pe de o parte, mit g1 istorie,
pe de alti parte, riman, oricum, obscure, poate arbitrare,
eventual chiar inexistente. .

Totusi, legenda Graalului are toate daFele pentru a consti-
tui o variabild a marii teme antropologice a sursel tuturor
bunurilor: izvor, corn al abundente, vas sau orice altceva
ar putea fi In diferite traditii. ) o

Acest lucru ar situa in mod automat Graalul in 1'egatura
cu cea de ,a treia functie” din scrierileA lui Dumézil, aceea
a germinatiei, a fecunditatii si a bogitiei. Insa caractetru} sacru,
care 11 este propriu, precum g1 incercirﬂe' ce trelvm.ne l.nfruni
tate pentru a cipita acces la prezenta lui par sd Ifld.lce mful
curind celelalte doui functii, cunoasterea magica g1 rega a
si puterea eroicd si razboinici. Asadar, sd vedem aceastd
legenda.

Castelul Montsalvat se ridica inalt si solitar. Cand Parsifal

a fost pus in scend, la Bayreuth, pentfuul primavczari, Mae‘strv:ﬂ
era deja istovit si fizic marcat. Avea sa moard in anul urmi-
tor, in frumoasa lui casi de pe Canal Grande, iar vestea —
LA murit Richard Wagner!“ — avea sa cutremure Europa,
de la tron la plebe deopotrivi. Kaiserul i 'Ia}r‘ul 1_ub_c':aAu arta
lui Wagner; iar printre muncitori german si 1@11@_‘1}1, in l_{g%,
in societitile filantropice, existau deja wagnerieni m‘c}ar]n;{,
si nu lipseau nici cei care vedeal.ll in ,,Sfantul F}'raal de la
Montsalvat o alegorie a Eliberirii celor Asupriti, a revolu-
tiei sociale. '
" Precum se stie, Wagner nu s-a bucurat mereu de aceeasi

primire in rindul publicului. Poate ci receptarea sa a avut
de suferit si de pe urma echivocului — g‘rosolan,‘ dar ras-

pandit — care a ficut din muzica lui un soi de ma.mfést ante

litteram al national-socialismului (iar in Germania hitlerista
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nu au lipsit cei ce au sustinut fir nici o ezitare ci Graalul
era simbolul purititii rasei ariene). Acum, odati eliberat tere-
nul, in mare misuri, de neintelegeri de acest gen, se poate
spune cd Wagner si fratele-dusmanul siu, Nietzsche, traver-
seazd o perioadi de viguros revival. Insi, chiar intr-o epoci
in care wagnerismul nu era sau nu mai era la mods, cuvantul
»Graal era asociat in mod automat — inclusiv printre oameni
dg o culturd remarcabili — cu notele vibrante din Minunea
Vinerii Mari si cu imaginea pe care Maestrul parcd o fixase
pentru totdeauna: Graalul este cupa in care a fost adunat
s:?mgele lui Cristos, iar in jurul siu se desfisoard o complexi
viatd spirituald si rituald ale cirei mistere vor fi , reinteme-
1ate de un cavaler firi pdcat, dar si fird discernimint, un
»pur nebun® in stare naturali care, prin cunoasterea Bine-
lui si a Raului si prin lupta impotriva fortelor intunericului
(rvréjitorul Klingsor), va fi in masuri si 7i retnnoiasci ritu-
rile si s 1i purifice silasul, misticul Montsalvat, unde zace
~regele Graalului®, Amfortas, bolnav ca urmare a unuj grav
pdcat de necuritie.

S-a discutat multi vreme daci misticismul lui Wagner e
unul ,crestin® sau ,,pigan®, daci sursele sale de Inspiratie au
fost pur si simplu ,literare® sau ,,ezoterice® in sens mistic.’ Cert
este ca marele muzician a pornit de la un text datand din
primit ani ai secolului al X1TI-lea, Parzival al lui Wolfram
von Eschenbach, sugestia venindu-i totusi dinspre romanele
franceze care — de la Robert de Boron Ia Queste del Graal —
ofereau o interpretare crestini a misterului si identificau in
Graal pocalul din episodul Patimilor. )

Insd Graalul cunoscut de Evul Mediu era un altul — sau
poate ar trebui si spunem c4, in jurul acestui termen, Fyul
Medn% a adunat o serie de legende de origini felurite, care
Uneort s-au juxtapus, iar alteori s-au impletit, alcituind un
ghem pe care abia in ultima vreme, conjugindu-si eforturile,
filologii, istoricii literari, antropologii si chiar ;;sihanalistii
par sd se fi hotirat a-1 depina. :
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E cu neputinti s fie reconstruit in citeva pagini ,,mis-
terul® Graalului — atdt misterul legendei sale, cat si acela,
nu mai putin dens, al problematicii ivite din studierea ei.
Sa ne multumim, asadar, cu o trecere in revista cit mai clara
posibil, ce va constitui, s sperim, un mic vademecum pentru
cei ce vor dori sd o porneascd la drum prin incilcita si fasci-
nanta pddure a simbolurilor medievale. Vom ciuta si rispun-
dem la citeva intrebiri de bazi: cand s-a infigsat (in ce cadru
siin ce imprejuriri) ,mitul Graalului® dinaintea constiintei
medievale ? Care i-au fost izvoarele ? Care i-au fost formele ?
Tn ce texte s-a vorbit despre el ? In ce punct se afli cercetarea
asupra acestui subiect ? Ce teze au fost avansate spre expli-
carea sa? Abia la sfarsit vom rezerva, cu titlu pur ipotetic,
cateva randuri pentru interpretarea noastra.

Termenul graaus (forma de nominativ; in acuzativ, graal)
este atestat in langue d’oil, agsadar in franceza veche, nu ca
un nume propriu, ci ca un substantiv comun’, cel putin
cu vreo zece ani inainte s se foloseasca de el — tot ca sub-
stantiv comun — Chrétien de Troyes, romancierul ciruia 1
se atribuie ,oficial“ inceputul aventurii literare de care ne
ocupdm. Corespondentul siu latin era gradalis, sau gradale,
indicind o strachini mare si adanci, ori, dacd vrem, un soi
de tavi, din acelea comune la mesele medievale, la care,
precum se stie, se obisnuia si se consume mancarea din far-
furii din care mancau, in acelasi timp, doud persoane. In Pro-
venta, cuvantul grazal sau grasal este intilnit la randul siu
pe la jumitatea secolului al XTI-lea. El supravietuieste in

diferite forme (celebru fiind savoiardul grofla) in limbile
romanice din ziua de azi. E posibil ca, la origine, termenul
sd se fi referit la un obiect de uz cotidian mai degrabd umil.
Unii filologi au propus versiunea potrivit cireia gradale ar
fi fost, in limba latind, rezultatul sintezei a doi termeni:
crater (vas de vin pantecos) si vas garale, recipient unde
se tinea celebrul sos fermentat roman, numit garum. La nivel

L Cf. G.D’Aronco, ,,Un romanzo per 'Europa®, in La Grant Queste
del Saint Graal, Amministrazione comunale, Udine, 1990, p. 23.
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semantic, se pare cd acest cuvant a cipatat o valoare din ce
in ce mai elevata, pand cdnd a ajuns sa semnifice ,mobilier
pentru banchetele de gald“, pe scurt un obiect de uz solemn
sidelux. Pirerea celor care, bazandu-se pe functia Graalu-
111_1 ca sursi de intelepciune si de cunoastere, au tinut si apro-
pie termenul gradale de termenul graduale (lecturi liturgica
ce precedd Evanghelia si, intr-un sens mai larg, carte cuprin-
zand cantecele liturgice; provine din latinul gradus, ,pas’)
nu se justifica filologic.

Chrétien de Troyes a compus Perceval, ou le Conte del
Graal' in decursul penultimului deceniu al secolului al XT1I-lea
siil-a dedicat ultimului dintre marii sii protectori, Filip
de Alsacia, conte de Flandra. El spune ci a primit de la conte
nu numai inspiratia pentru subiectul romanului, ¢i si 0
carte” In care aceastd poveste era narati. In epoca medie-
vala, nu numai ci originalitatea nu era o virtute, dar putea
constitui de-a dreptul un cusur: mai ales atunci cind it
propuneai scopuri etico-didactice (cum era cazul lui Chré-
tien, desi cei care au {inut si vadi in romanul siu o simpli
éducation sentimentale cavalereasci s-au inselat), trebuia
sd te sprijini ori cel putin si te prefaci ci te sprijini pe o
awnctoritas, pe un glas autorizat precedent. ,,Cartea® des-
pre care vorbeste Chrétien ar putea fi, asadar, un expedient,
o pura fictiune literard: dar, pe de alta parte, s-ar putea sa
f1 existat, ceea ce ne-ar obliga s3 impingem cu putin inainte
de zorii secolului al XII-lea originea mitului Graalului ca
fapt literar.

Se stie cd in Perceval, rimas neterminat, este vorba despre
ucenicia cavalereascd a unui tandr ,necioplit®, ,naiv®, care
dupa nenumdrate invagiminte, primite mai intai din partea
mamei, mai apoi din partea lui Gornemant de Goort si, in
starsit, in Vinerea Mare, din partea unui pustnic, ajunge treptat

! Dintre numeroasele editii ale acestei capodopere disponibile in
limba italiani, ne vom raporta la Chrétien de Troyes, Romanzi, San-
soni, Florenta, 1978, si la Perceval o il Racconto del Graal, Mondadori,
Milano, 1979.
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la desivarsirea cavalereascd, al cirei ultim act il constituie
faptul ci al treilea invititor al siu (noua invatiturd nu lej
anuleazi, ci le integreazi pe celelalte doud, elevandu-le sem-{
nificatia) i reveleaza sensul ,aventurii“ prin care trecuse in y
castelul Graalulu. ‘

fn sala mare si somptuoasi a ,bogatului Rege Pescar®
Perceval asistase, intr-adevir, in timpul banchetului, la apa-
ritia repetati a unei procesiuni pe cat de stranii, pe atdt de
uimitoare: un slujitor purtind o lance din fier alb al carei
varf singera, apoi doi slujitori tindnd tot atdtea candelabre
de aur, iar dupi ei o fata ducind in miini un Graal de aur
preacurat, incrustat cu nestemate, care umplea incdperea
de lumini; cortegiul era inchis de o altd domnitd, cu o tavd
de argint. Aducindu-si aminte de invagiturile maestrului
siu intr-ale cavaleriei, care ii recomanda si fie mereu dis-
cret, Perceval nu a indriznit si Intrebe cui i este servit
Graalul (al carui raport cu banchetul este evident). De
aceea, a doua zi de dimineatd, castelul e pustiu, iar el se
indeparteazi ca cineva care a fost alungat de acolo. Apoi
castelul dispare, iar o fati ii dezviluie lui Perceval ca Regele
Pescar este grav ranit si cd, daca el ar fi adresat intrebarile
cuvenite in privinta lincii si a Graalului, l-ar fi salvat i
readus in stare si cirmuiascd din nou. Fata — care il insti-
inteazd pe Perceval ca 1i este verigoard — ii spune si cd ori-
ginea raticirii lui constd intr-un picat pe care l-a comis
fara sa stie: plecind sd devini cavaler, provocase moartea
de durere a mamei sale.

Dupa aflarea acestei vesti si dupa o serie de riticiri si de
aventuri desarte care il fac si 1l uite tor mai mult pe Dumne-
zeu, Perceval 1si va reveni in fire multumita intalnirii, in
Vinerea Mare, cu un pustnic care, la rindul sau, se dovedeste
a-i fi unchi si care i spune ci Graalul ii era servit tatilui
Regelui Pescar (mama lui Perceval, pustnicul si tatil Rege-
lui Pescar sunt frati) si contine o ostie, suficientd pentru Tntre-
tinerea acestuia: ,Graalul ¢ un lucru atdt de sfant s1 atdt de
spiritual, incit pentru viata lui nu e nevoie de altceva in afard
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de ostia ce vine din Graal“. Din picate, romanul — in care
ispravile lui Perceval se impletesc cu acelea ale lui Gawain —
se Intrerupe, iar mesajul sdu nu ne-a parvenit, asadar, in chip
limurit. Nu stim dacd Chrétien era cleric sau laic: asa cum
tot el cAntase dragostea curteneascid in Lancelot, pare-se ca
rdspuns la o cerere legatd de un proiect al Mariei de Cham-
pagne, aici — la propunerea unui principe cucernic si cava-
ler — a urmarit si celebreze componentele si functiile mistice
ale cavaleriei.

Intervalul corespunzitor ultimilor douizeci de ani din
secolul al XII-lea si primilor ani ai secolului al XIII-lea,
adici, grosso modo, intervalul dintre al I11-lea si al IV-lea
Conciliu de la Laterano (care s-au tinut in 1179 si, respectiv,
in 1215), a reprezentat un timp al unor mari prefaceri si al
unor evenimente de o mare insemndtate in istoria crestini-
tdtii. lerusalimul a fost cucerit de Saladin (1187), in timp
ce cruciatii occidentali si venetienii au luat Constantinopolul
(1204); in sudul Frantei a Inceput lupta strinsi impotriva
catarilor, care avea si duci la ,,Cruciada Albigenzilor®; s-au
nascut ordinele cersetoresti; s-a relansat cultul euharistiei,
intarit si printr-o serie de moaste ale Patimilor (celebrs fiind
aceea a Stantului Sange de la Bruges) si de miracole cu carac-
ter adesea popular, centrate in jurul misterului transsubstan-
tierii. Cu sigurantd, nu e de mirare ci emulii si continuatorii
lui Chrétien de Troyes au reluat, asadar, tema Graalului,
accentuandu-i elementele euharistice. De altfel, insusi fap-
tul ci opera lui Chrétien a rimas neterminati constituia o
invitatie la transformarea romanului Graalului tntr-un ciclu
propriu-zis. _

Chrétien le oferise deja epigonilor sii o urma sigura: daci
romanul ar fi fost terminat, dialogul siu cu pustnicul nu ar
fi putut avea decat consecinta de a-I readuce pe Perceval la
castelul Regelui Pescar, de a-l face si puni intrebirile privi-
toare la Graal si de a- elibera astfel pe rege de suferinte si rega-
tul de starea de amortire si de primejdie in care imposibilitatea
suveranului de a cirmui 1l cufundase. Dar aceasti continuare
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a povestirii a fost inviluitd, asa cum era de asteptat, intr-o
intreagi retea de aventuri si de digresiuni. Oricum, avem
un adevirat corpus al continuatorilor lui Chrétien de Troyes:
Pseudo-Wauchier de Denain stiruie asupra tulburirilor tru-
pesti ale lui Perceval, care aveau si il impiedice s ajungd
la o stare de desavarsire interioara si sd devind demn de Graal;
Manessier marcheazi triumful mistic al lui Perceval, in cele
din urmi eliberat de legdturile sale trupesti si devenit toto-
dati rege al Graalului (ii urmeazi la tron Regelui Pescar) si
preot; Gerbert de Mostreuil insereazi o lunga si complicata
digresiune intre cei doi continuatori despre care tocmai am
vorbit. Toate aceste scrieri sunt in versuri de o valoare neo-
mogend, adesea foarte slabe.

Intre timp, inflorea si un ciclu in prozi al Graalului.
Acesta tinea de un alt poem, Roman de Ibistoire del Graal
al lui Robert de Boron. Este vorba despre o naratiune (mai
cunoscuti sub numele protagonistului siu, foseph d’Ari-
mathie) ale cirei raporturi cu Chrétien sunt destul de dificil
de precizat, dar care pare totusi s3 depinda de el mai cu
seama pentru ci se propune nu ca o continuare a acestuia,
ci ca o expunere a ,,preistoriei” Graalului. Robert de Boron
vorbeste si el despre o carte care i-ar fi servit drept izvor
de inspiratie, aceeasi ca in cazul lui Chrétien, iar dupi felul
in care o utilizeazd s-ar spune ci e vorba de un text evan-
ghelic, eventual apocrif. Ne gandim mai ales la doua texte
de altminteri cunoscute, Pseudoevanghelia lui Nicodim si
asa-numita Vindicta Salvatoris. Odatd cu Robert, Graalul
trece, multumitd lui losif din Arimateea, din Orient in
Avalonul celtic si insular, si astfel — gratie unui alt poem
al aceluiasi autor, Merlin — ciclul Graalului se contopeste
definitiv cu cel arthurian.

Robert de Boron a tridit in Anglia suveranilor Planta-
geneti si, unind strans Graalul cu lTosif din Arimateea si
cu ciclul arthurian, el a slujit unei cauze politico-religi-
oase ,,nationale”. Regatul angevino-normand al Angliei, con-
dus de Henric IT, urmdirea un soi de independenta spirituald
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si in perspectivi ecleziasticd fatd de Roma, ca si afirmarea
unei demnitati egale, dacd nu superioare coroanei rivale,
aceea a capetienilor din Franta. Astfel, asadar, ITosif din
Arimateea, care ar fi ajuns in Anglia direct din Tara Sfanta,
firi a mai trece pe la Roma, a fost indicat drept ,,patriarh®
al crestinismului insular, fiu direct si nemijlocit al Orien-
tului; in timp ce Frantei steagului rosu al lui Carol cel Mare
coborat din cer, Frantei sfintei sticlute de la Reims, cu al
cdrei mir adus de ingeri erau unsi suveranii, 1 se opuneau
regii englezi, pastritori — prin intermediul legendarului lor
strabun, Arthur — ai Graalului. Abatia de la Glastonbury,
unde In 1190 s-a ,,descoperit® ,mormantul regelut Arthur®,
a constituit creuzetul acestui soi de hagiografie legendara
nationald.

Poate ci, mai mult decit Chrétien, Robert de Boron a
fost marele inspirator al ciclurilor de prozi ale Graalului,
atribuite — pe nedrept, dupi cat se pare — lui Robert de
Boron insusi si, respectiv, unui alt autor insular, Walter Map.
In aceste scrieri, cunoscute sub nume de ansamblu precum
Didot-Perceval sau Lancelot-Graal, este continutd Queste
del Graal, opera anonimi de neta inspiratie cisterciand, in
care cavaleria ,lumeasci® e umilitd Tn mod hotarat, iar cea
yspirituala® — reprezentatd de Galahad, un adevirat ,Man-
tuitor® cavaleresc — e, dimpotrivi, exaltatd. Aceasta Queste
reprezinti rezultatul ultim al unui proces de progresivd
clericalizare a mitului Graalului, de lecturd univocd in sens
mistico-crestin.

Intre timp, legenda Graalului se raspindea in intreaga
Europi: intre secolele al X1I-lea si al XIV-lea, aveau sd apara
versiuni germane, norvegiene si islandeze, spaniole si ita-
liene. Dintre acestea, important ni se pare Peredur, un ,,Mabi-
nogi® galez din veacul al XIII-lea. Un mabinogi (la plural
»~Mabinogion®) este un soi de poem-baza galez, o compo-
zitie spre uzul bardului incepitor, pe care acesta este nevoit
s3 0 cunoasca, un fel de vademecum tehnico-tematic. Ei bine,
Peredur nareazi chiar povestea lui Perceval, cu unele variatit
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(ce nu pot fi trecute cu vederea). Acest poem e foarte adesea
citat de sustinitorii ,originii celtice® a mitului Graalului;
totusi, desi in aceastd privingd lucrurile trebuie abordate
cu mare atentie, din moment ce Peredur dateaza cu sigu-
rantd din veacul al XIII-lea, noi stim ci poemele de tp
,Mabinogion“ au ajuns la forma scrisa abia tarziu, iar in
realitate nimic nu le impiedici si reproduca, in continu-
turile lor, cunoscute legende strivechi. De altfel, observim
ci, deja la Chrétien de Troyes, Perceval era galez: poate
avea importanti acest lucru in privinta originii acestel teme
legendare?

insa, daci de la linia Chrétien-Robert, de altminteri nict
pe departe univocd, trecem la capodopera poeticd a lui
Wolfram von Eschenbach, la acel Parzival conceput in jurul
anului 1210, discursul se schimbi in chip considerabil. La
fel ca in cazul lui Chrétien si al lui Robert, §i Wolfram 1s1
are ,cartea® sa cea buni, acea auctoritas care l-ar fi inspirat
siin care ar fi fost povestitd — acolo si numai acolo - yadevi-
rata“ poveste a Graalului. Un anume Kyot, provensal de
felul siu, se pare ci a fost autorul povestii denaturate de
Chrétien si restabilite de Wolfram. De la Kyot s-a Incercat
identificarea sursei tuturor elementelor de sorginte crestin-
orientald, astrologico-naturalistd, lato sensu, ca si spunem
asa, _asiatico-mediteraneeand” ale Parzival-ului wolframian:
astizi insi se tinde si se creadi ci acest Kyot ar fi, cum spune
Mittner, o ,,mistificare literari® (conforma uzului unor auc-
toritates fictive, cum se obisnuia la acea vreme). Desigur,
diferentele dintre Graalul lui Wolfram si cel din traditia
franco-englezi sunt multiple. Nu este vorba doar de
aspectul sdu, aici nemaifiind prezentd o cupa, cio piatrd (se
va ajunge si la forme mixte: Graalul ca o cupd sculptatd in
piatrd). Insi intregul pretext ,oriental al operei wolfra-
miene, referirile sale la templieri si la sarazini, simbolismul
sau astrologic si naturalist (legat, de exemplu, de virtutile
pietrelor pretioase) sunt cele care ne determind sa consi-
derim ca aceastd operd, in care tensiunea misticd e temperata
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de o subtild veni umoristici, are in realitate profunde radi-
cini orientale. Parzival a fost interpretat ca un produs al cru-
ciadelor si al raporturilor dintre crestinitate si Orient, firi
a 1 se subestima totusi aspectul celtic.

Acestei traditii vaste, ramificate, evident neuniforme, i-a
corespuns pand acum, din partea multor savanti, o stranie
tendinti totalizanti: aceea de a considera ci Graalul poate
fi explicat cu o singuri tezi de fond, fati de care toate cele-
lalte aspecte anevoie de ordonat ar constitui niste intruziuni,
interpolari sau digresiuni; ori, in cea mai fericiti ipoteza,
niste ,fantezii“ ale diversilor autori.

Fireste, multi nu sunt dispusi si vadi in Graal altceva
decdt o alegorie a unui mesaj liturgic cu caracter nu doar
crestin, ci in mod expres bisericesc. Graalul este pocalul din
liturghie sau vasul in care se pistreazi anafura sfintiti; farfu-
ria de argint, anafornita; lancea care singereazi trimite cu
gandul la ,sfinta lance” a centurionului Longinus (nume
construit dupa cuvantul grecesc longkhé, ,lance”), din care
se cunosteau citeva relicve. Procesiunea din castelul Graalului
s-ar explica, potrivit unor cercetitori, prin ritul impirtisaniei
aduse bolnavilor, iar potrivit altora prin fascinatia exercitata
de ceremoniile solemne ale bisericii bizantine. O asemenea
teza a fost sustinutd, printre altii, de Myrra Lot-Borodine
si de Mario Rocques.!

O tezd aparent convingitoare, care totusi a stirnit perple-
xitdti, din moment ce — la Chrétien de Troyes, cel putin —
ritul Graalului e lipsit de elemente legate propriu-zis de
Bisericd: scena e una curteneasci, se vorbeste de »slujitori®
si de ,,domnite®, iar insusi pustnicul, unchiul lui Perceval,

' A se vedea in general: R.R. Bezzola, Le sens de aventure et de
Pamour. Chrétien de Troyes, P.U.F., Paris, 1968; J. Frappier, Autour
de Graal, Droz, Gengve, 1977; P. Le Rider, Le chevalier dans le Conte
del Graal, S E.D.E.S., Paris, 1978; . Frappier, Chrétien de Troyes et
le mythe du Graal, SED.E.S., Paris, 1979; F. Zambon, Robert de
Boron e i segreti del Graal, Olschki, Florenta, 1984; ***,  El Graal y
la biisqueda inicidtica®, in Cielo y Tierra. Monografico, Barcelona, s.d.
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are o pozitie pe cit se pare neclard din punct de vedere
bisericesc. In alte parti, Graalul contine sangele lui Isus sau
se spune in mod expres ci e un vas pentru mancaruri pe
bazi de peste: de acord, pestele este un vechi simbol cristo-
logic, dar aceasti legiturd a Graalului cu banchetul, cu hrana
materiald, si nu spirituald, nu e oare suspectd?

Alte teze s-au profilat. Jessie Weston, in doud cirti ale sale,
din 1909, respectiv 1920, relua teza scolii etnologice engleze
si in special pe cea a lui Frazer pentru a-i aplica Graalului
aceeasi schemi interpretativd pe care Margaret Murray o
aplica vrijitoriei: mitul Graalului s-ar explica printr-un ritual
agrar de fertilitate, ce poate fi apropiat, mai mult sau mai
putin, de marile cicluri ale lui Attis si Adonis. Regele Ranit
eun ,stipan al iernii®, a cirui rand aduce deznidejdea in regat
(v amintiti de acea Waste Land a lui Eliot?) pand cind un
erou solar — Perceval — determini soarele Graalului si o rein-
sufleteasci. Pe urmele acestei teze, iatd ci isi face aparitia
si psihanaliza: ipoteza lincii ca organ sexual masculin si a
unui Graal vagin era prea ispititoare ca si nu-1 tenteze pe
anumiti discipoli ai lui Freud si Jung.!

Pe de alti parte, avem teoria unei origini celtice si a unet
progresive crestiniri a legendei: si, prin urmare, teoria unui
Graal de origine populari britani-galezd, in care s-ar fiinse-
rat, de sus in jos, influenta prin aculturatie a crestinismu-
lui? Aceastd tezd — printre ai cdrei sustindtori se numard
savanti precum Loomis, Marx (Jean, nu Karl) si Frappier —
este deschisi citre infinite nuante, de la aceea a continuirii
aproape inconstiente a unor mituri si credinte celtice (cila-
toria in Lumea Cealalts, cazanul dititor de bogatii fard star-
sit), de acum folclorizate, la aceea a unui soi de antibiserica

U Cf. T. Gianni Gallino, La ferita e il re. Gli archetipi femminili
della cultura maschile, Cortina Editore, Milano, 1986, o interesanti
cercetare in cheie jungiana.

2 Fundamental in acest sens este volumul Les Mabinogion. Contes
bardiques gallois, Payot, Paris, 1979.
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celtici (crestinata sau nu) care, in secolul al XII-lea, s-ar fi
erijat in postura de concurenti a celei romane. In realitate,
probabil ci adevirul e tocmai invers: Biserica crestini cel-
tici isi pastrase riturile in mare parte independente de cea
romani pani in plin veac al XII-lea, atunci cind centra-
lismul pontifical in crestere a Intreprins o mai mult sau
mai putin precautd, dar viguroasa opera de demolare. Even-
tual, politica Plantagenetilor, a cirel expresie o constituie
mitul lui Arthur, poate explica aceasta reluare a unor ele-
mente celtizante, in parte folclorizate si in parte reconstituite
intelectual.

Dar e de prisos si mai spunem cd nici una dintre aceste
teze nu este pe deplin convingitoare. Cu argumente bune
si chiar, uneori, foarte bune, unii cercetdtori au formulat
si alte ipoteze. Un grup eterogen, dar combativ, de cerce-
tatori — de la Pierre Ponsoye la Henry Corbin si Pierre
Gallais — a propus, pentru mitul Graalului, o origine isla-
micd, mai precis iraniano-islamica, prin intermediul ezote-
rismului sufit si al lecturii mistice a bogater si minunater
literaturi cavaleresti persane.! Algi, precum Helene Adolf,
s-au gandit la un raport nemijlocit cu un eveniment istoric
de extremi importanti pentru Occident: ciderea lerusali-
mului regilor latini si esecul idealurilor cruciate.” Cu alte
cuvinte, Graalul, ca o custodie a adevdratului trup al Cris-
tului euharistic, ar fi fost un surogat ideologic — printr-un
soi de mare ,transfer®, in sens psihanalitic — oferit cava-
leriei europene, frustrati de constiinta faptului ¢i nu izbutise
si pastreze Mormantul de la Ierusalim. Nu au lipsit nici cei
care au interpretat elementele mistice prezente in ciclul
Graalului ca fiind raportabile nu la antichitatea celtica §i nici
la originea orientald, ci la o derivare din doctrinele catare.
Timpul Graalului a coincis cu expansiunea si cu reprimarea

Y Cf. supra, p. 14, nota 1.
2H. Adolf, Visio Pacis. Holy City and Grail, Pennsylvania State
University, 1960.

26

violenta a catarismului; Bisericile catare infloreau prospere,
precum se stie, in Proventa curtilor feudale si a trubadurilor,
unde inflorea si spiritualitatea cavalereascd. Un straniu si
fascinant tip de intelectual wagnerian, dornic pesemne si
acorde propriei credinte national-socialiste un debuseu mis-
tic, a raticit indelung, in anii ’30, prin muntii Pirinet, $i a
sfarsit prin a identifica (si, cel putin din punct de vedere
scenografic, nu se ingela) acel ,Montsalvat“ al lui Wolfram
von Eschenbach si al Maestrului de la Bayreuth in forta-
reata Montségur, ultim refugiu al rezistentei catare.! Otto
Rahn a ajuns si vadi in Graal un soi de paviza a catarismu-
[ui si si considere cu putintd existenta reald a acestei relicve
(intr-adevir, ici si colo, cite cineva pretindea ca se afld in
posesia adeviratului Graal: Catedrala din Genova pastreaza
inci in gezauml siu ,,.Sfantul Lighean de la Cezareea®, o cupd
poligonali dintr-un material sticlos verde-smarald — asa cum
sustin unele versiuni ale legendei Graalului — obtinuta in urma
jefuirii de citre cruciati a oragului palestinian Cezareea: in
onomastica genovezi din veacul al XIT-lea, numele Perci-
valle se intalneste destul de frecvent; mai exista, apoi, un
,Graal® si in catedrala din Valencia). In sfarsit, teoriile ezo-
tericilor: Julius Evola a dedicat Graalului aceastd carte care,
prin intinderea ei, prin varietatea sugestiilor oferite si prin
agerimea apropierilor operate intre doctrinele cresting, uda-
ici, musulmang, budista si diferitele traditii pigane ale
lumii euro-mediteraneene, meriti neindoielnic atentie, chiar
daci in plan filologic trebufe folosita-c#®pRdentd; Rene |
Guénon a scris pagini nu mai putin riscante, dar deopo-

triva fascinante si incitante, despre raportul dintre mitul®
Graalului si mitul — prezent intr-un mare numar de tradi-
tii mitologico-religioase — al ,Centrului Lumii®, al ,Pes-
terii Sacre®, si a instituit o paraleld intre cultul Graalului si

scela al Sfintei Inimi a lui Isus, care meritd cea mai mare

1 O. Rahn, Crociata contro il Graal, Societa Editrice Barbarossa,
Milano, 1991.
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atentie.' Apoi, un genial simbolist catolic, din picate dis-
parut prematur, Attilio Mordini, a vizut in mitul Graa-
lului unul din exemplele cele mai inalte ale modului in care
~crestinismul a constituit in mod obiectiv desivarsirea (si
-nu renegarea) doctrinelor spirituale precrestine §i extra-
crestine.’

Si cu aceasta cadrul se va putea considera, daci nu com-
plet, poate micar satisficitor. Cititorul va avea insi ribda-
rea si acorde atentie si citorva ,concluzii® ale autorului
acestor pagini (,,concluzii“, si fim Intelesi, numai pentru
cd vin in incheierea prezentului eseu, nu fiindci am detine
vreun argument concluziv In privinta subiectului in sine).

Credem c4, atunci cind se vorbeste despre Graal, se cuvin
evitate, in primul rind, doui tentatii egale si de semn con-
trar: aceea de a subestima universul simbolic propus de autori
degradindu-lla rangul de ,feerie®, de ,evaziune fantastici®
(lucruri de altminteri deloc »degradante® In sine, dimpo-
trivd...), sau chiar de fantasmagorie arbitrari (nici un
romancier medieval nu a scris vreodatid micar un rand in
temeiul fanteziei sale pure si simple, iar imaginarea unui
asemenea caz ar fi anti-istoricd), si tentatia in numele cireia
anumiti savanti trateaza ciclul Graalului ca si cum ar fi vorba
de un corpus filozofic, incredintati ci indaritul fiecirui ami-
nunt, al fiecirui cuvan, al fiecirei expresii se ascunde cine
stie ce adevir care se cere descifrat.’ Cu alte cuvinte, trebuie

'R. Guénon, Simboli della scienza sacra, Adelphi, Milano, 1975.
[Trad. rom. Simboluri ale stiingei sacre, Ed. Humanitas, Bucuresti,
1997. (N. red.)] ’

2 A. Mordini, 7/ Tempio del cristianesimo, Edizioni Settecolori,
Vibo Valentia, 1979.

> Un interesant exemplu de cercetare care se propune ca fiind
totalizantd si care contine sugestii remarcabile, desi nu intru totul
acceptabile, il constituie G. Von dem Borne, 7] Graal in Enropa, ECIG,
Genova, 1982. O recapitulare a temelor celor mai importante, acor-
dind o mare atentie tezelor lui Evola si Guénon, se giseste in M. Polia,
Il mistero imperiale del Graal, 1l Cerchio, Rimini, 1993. Nefilologice
s1 inacceptabile sunt in schimb tezele fanteziste din M. Baigen —
R. Leight si H. Lincoln, /I Santo Graal, Mondadori, Milano, 1982.
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sd se tind seama ci romancierii Graalului erau adesea cavaleri
sau ceea ce in Evul Mediu se numea ,oameni de curte®,
eventual uneori oameni din clerul de rand, dar nu rezultd

‘cd ar {1 fost vorba de personaje inzestrate cu o pregitire

filozofico-teologici speciala. In plus, trebuie si ne amintim
ci acestia scriau pentru o elitd laicd si nobiliard, cireia i se
adresau, desigur, pentru a o invita ceva, insi fird a uita cd
misiunea lor era si divertismentul. Totusi, atunci cand — ca
in cazul lui Chrétien — vom da peste un discurs printre altele
si cu o evidentd intentie didacticd, va fi o eroare si ne gan-
dim — cum am mai semnalat — la un soi de éducation senti-
mentale cavalereasci. In Evul Mediu nu isi are locul un
discurs de genul aceluia al lui Fénelon, al lui Rousseau or1
al Iui Flaubert; iar invititura ce i este predatd unui tanir
cavaler este intotdeauna, si prin natura sa, una initiatica.
Dar initiatici pand la ce punct? Si aici, capcanele sunt
evidente, si a cidea in ele ar fi o dovadi de naivitate. La o
adici, se pot sustine si o serie de lucruri, de pilda: castelul
Graalului e o ,,Lumea Cealalti® celtici, 1ar Graalul este un
»Centru Polar®; se poate neindoielnic apropia valoarea sa
de dititor de bogitii inepuizabil (si, multumita ostiei sau
sangelui lui Cristos, de viata vesnica) de feluritele ,daruri
de pe Lumea Cealalti“, de elenul corn al abundentei ori de
vasul druidic; se poate face o legiturd intre cupa Graalu-
lui si Soma vedicd, Haoma avestici ori ambrozia olimpi-
ani. Insa, de aici si pini la a formula ipoteza c4 aceia care
compuneau aceste naratiuni, clericul francez sau cavalerul
german, erau intotdeauna niste ,mari initiati“ e o distanta
considerabild; mai prudent va fi sd se admita ca, in coplesi-
toarea majoritate a cazurilor, era vorba de niste purtatori
cel putin partial in necunostinti de cauzi ai unor simboluri
s1 motive arhetipale. Mai curind decat necesitatea de a
pistra secretul ezoteric si eventual teama de a fi acuzati
de erezie, tocmai aceastd lipsd de constiintd asumatd a facut
ciclul Graalului atdt de permeabil la o ideologie de tip
eubaristico-crestin care reprezenta, poate, explicatia cea
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mai simplistd, cea mai banald a misterului sdu, Insi care
era cea mai la indemana, intrucit era cea mai conforma cu
Weltanschauung-ul crestin medieval riaspandit in acele
vremuri.
. Dar simbolurile sunt, prin natura lor, valabile pe mai
'multe niveluri si rimén legitime si atunci cand sunt utilizate
‘polimort, in directia mai multor semnificatii, care nu nea-
pirat se elimind reciproc. Sa ne amintim de cele ,patru sen-
suri ale scripturii medievale: ei bine, dacd la nivel literal
ciutarea Graalului e o frumoasid aventuri cavalereasci, 1ar
la nivel moral este naratiunea eliberirii cavalerului din cap-
tivitatea sa fizicd pentru a ajunge la o realitate spirituala
superioari, la nivelurile alegoric si anagogic Graalul poate
fi Intr-adevir ceea ce Raimundus Lullus ar fi numit Tubitul
ciutat de Tubitoare, asadar posedarea lui Dumnezeu si, odatd
cu el, posedarea nu doar a intelepciunii, ci i a puterii §1 a
iubirii. Fi bine, Intelepciunea, Puterea si lubirea sunt toc-
mai — asa cum bine ne aminteste Dante — cele trei persoane
ale Treimii. Cavalerul Graalului este un cautator de sine
insusi (prin urmare, iatd Graalul ca exercitiu ascetic, ca
o cucerire, ca un ,rizboi sfant interior). Acestea fiind
zise, rimin posibile toate interpretirile: aceea a orizon-
tului fabulos al Graalului ca orizont eminamente oniric,
la fel ca aceea a unui mit propus ca bagaj existential unei
paturi sociale de rizboinici care, prin natura lor, nu erau
dispusi sa renunte la actiune. In practicd, multe puteau fi
formele aventurii: rizboiul, cruciada, turnirul; insid Graalul
il invita pe cavaler si vadi, oglindit in fiecare din aceste
forme, chipul lui Dumnezeu. Al Dumnezeului crestin,
desigur, dar al unui Dumnezeu care vorbise deja intregii
umanititi incd dinainte de Cristos, $i nu numai prin inter-
mediul Bibliei, ci si prin intermediul vechilor mituri pe
care, sub forma credintelor folclorice, popoarele conti-
nuau si le pastreze.
Iata de ce mitul Graalului ne surprinde prin continua sa
vitalitate; iatd de ce, izvor inepuizabil de bogitie, Graalul
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rimane si un izvor inepuizabil de motive de reflectie: un
izvor, dacd dorim, al unor infinite actualizdri si al unor
infinite interpretiri ce pot fi, toate, la o adica, legitime in
sine. Aga cum bine stiau cavalerii din Evul Mediu ori cei
care le-au interpretat simtirile, cdutarea Graalului este ine-
puizabila: ea nu s-a isprivit niciodatd, pentru cd nu se poate
ispravi niciodatd. Graalul continuam sa il cautim cu tot,
insi el ramane inefabil si insondabil: numai cine porneste
de la constientizarea acestui fapt poate spera si izbuteasca
a-i dezlega misterul.

Cartea lui Julius Evola, care cunostea numai o parte din
dezbaterea istorico-filologici referitoare la Graal aga cum
aceasta se configurase treptat in vremea lui (si in care, de
altfel, nu avea nici o intentie si intervind), pornea mai
degrabi de la aberatiile rezultate in urma succesului operei
wagneriene si se adincea in padurea de simboluri refe-
ritoare la Cunoasterea si la Puterea universale. Medita-
diile ulterioare ale lui Mircea Eliade pe temele regaliiti
sacre, ori fie si numai acelea ale lui Percy Ernst Schramm
pe seama simbolurilor puterii din Evul Mediu, aveau sa
lamureasca si si depaseasci intuitiile, adesea geniale, Insid
nu indeajuns intemeiate pe o aprofundare filologicd §i
conceptuali, din cartea lui Evola. Totusi, aceastd carte a
constituit un pas important, desi nu perceput in intreaga
sa importantd, intrucat — atunci i mai tarziu — a fost cititd
in graba, nu fird prejudeciti, de citre unii, sicu o atitudine
mai curind pioasa decit critica, ca si cand ar fi fost vorba
despre un adevir revelat, de citre altii. A-l restitui pe Julius
Evola culturii inceputului de secol XX, cu limitele si cu
inchistirile sale, dar si cu valoarea si cu semnificatia sa,
devine o necesitate chiar din momentul in care, in intreaga
Furopi, se reactioneazd in mod salutar la aplatizarea stla
reductionismul necum inocente, in lumina cirora mulgi ant
de zile — mai cu seamai in Italia — s-a incercat legitimarea
tezei unei culturi orientate in mod univoc, fie i intr-o
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manierd necompact, intr-un sens in principiu neohegelian.
In aceastd directie, discursul despre Graal se impune din

nou, iar parcurgerea inci o datd a interpretirii evoliene nu
apare nici zadarnici, nici secundari.

FRANCO CARDINI

PREFATA

Pand acum, traditiile referitoare la Graal au starnit, in
principal, doud tipuri de interes.

A fost, mai intdi, un interes aflat la granita dintre literar
si spiritualist, dintre romantic st mistic, cu nuante prepon-
derent crestinizante. Aici, mai mult decit un contact direct
s serios cu izvoarele legendei, a actionat ceea ce patosul
muzical al operei Parsifal a lui Wagner a transmis despre
aceastd legendd, in interpretiri intr-o largd masura defor-
matoare si arbitrare.

In al doilea rand, a existat o lungi serie de studii acade-
mice despre Graal, unde a intrat in functiune searbadul meca-
nism critic, analitic si comparativ al cercetirii de izvoare,
al examindrii de texte, al verificirii de cronologii si de
influente empirice, tipic pentru metoda asupra cireia in zilele
noastre s-a convenit si fie numitd ,stiintifica“

Si unuia si celuilalt dintre aceste doud moduri de abor-
dare esenta Graalului le scapa cu totul. Graalul nu are de-a
face nici cu divagatiile mistice ale unora, nici cu anatomia
eruditd a celorlalti. Graalul are un continut viu, un ,,mister®
care, pand astizi, poate {1 considerat in largd misurd necunos-
cut. El tine de o rraditie metafizicd, in sensul cel mai rigu-
ros al termenului. Doar din punctul de vedere al unei discipline
care stie sd surprindd realitatea a ceea ce se ascunde indaritul
simbolurilor si miturilor primordiale si, mai apoi, din acela
al unei metafizici a istoriei, acest mister poate fi surprins
potrivit semnificatiei sale adevirate si profunde. Prezentul
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eseu intentioneazd sa contribuie la interpretarea legendei
Graalului, consideratd in 1zvoarele sale originale, pornind
de la un asemenea punct de vedere.

PREMISE

Cine vrea si pitrundi esentialul ansamblului de legende
cavaleresti si scrieri epice carora ciclul Graalului le apartine,
alaturi de multe altele cu care are afinitati si de care este legat
intr-o oarecare misuri, trebuie si depiseasca o serie de pre-
judeciti, dintre care prima este cea pe care noi 0 vom numi
literard.

Este vorba despre atitudinea celui care refuzd sa vadain
saga si in legendi altceva decat o productie fantastici si poe-'
tica, individuala sau colectivi, dar in orice caz pur si simplu
umani, nerecunoscand, asadar, cd poate avea o valoare sim-/
bolica superioari ce nu se poate reduce la o creatie arbitrara.”
Or, tocmai acest element simbolic, In felul sdu obiectiv i,
supra-individual constituie esentialul in diferitele saga, inl|
legende, In mituri, in povestirile de vitejie si in epopeile lumii f
traditionale.! Ceea ce putem si chiar trebuie sd admitem este’
cd, in ansamblul compozitiilor, acest sens nu a provenit intot-,
deauna dintr-o intentie perfect constientd. Mai cu seami|
atunci cind este vorba despre reactii cu caracter semicolectiv,
nu rare sunt cazurile in care elementele cele mai importante

! Pentru sensul special pe care noi il atribuim termenului ,lume
traditionala® este indispensabil si ne referim la lucririle noastre: Rivolta
contro il mondoe moderno (1934), Edizioni Mediterranee, Roma, 1969
[trad. rom. Revolta impotriva lumii moderne, Ed. Antet, Bucuresti,
2005 (N. red.)]; Maschera e volto dello spiritualismo contemporaneo
(1932), Edizioni Mediterranee, Roma, 1971. Este acelasi sens pe care
il-au ézibuit Guénon si grupul siu.
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si semnificative au cdpitat o expresie aproape firi stirea imagini sau fantasme sunt mai extravagante si mail inco-

autorilor, prea putin constienti ci se supuneau unor influ- erente, cu atat este mai evident continutul latent inteligent
ente, care, la un moment dat, si-au subordonat intentiile si semnificativ, tocmai pentru cd acesta are nevoie de o
fatise si caracterul spontan al creativititii anumitor persoane foarte buna travestire spre a putea gasi cale deschisa pana
sau grupuri, transformindu-le in mijloace puse in slujba la o stare de semiconstientd. Acelasi lucru este in multe’
unui scop. Astfel, inclusiv in cazurile In care ceea ce este cazuri valabil si in przvmta diferitelor saga, a legendelor :
compozitie poeticd sau fantasticd spontand pare si stea — a povestirilor de aventuri, in privinta miturilor si chiar a-
si materialmente chiar sti — in prim-plan, un asemenea ele- basmelor. Astfel, tocmai latura cea mai fantastici ‘§1 mai/
ment nu are intr-o mai micd misuri valoarea de acoperi- sucitd, mai putin evidentd §i mai putin coerenti, mai putin
mant contingent si de vehicul de expresie, la care se poate creditatd cu o vgloare esteticd sau istorica, .§i ca atare in
opri doar interpretarea cea mai superficiali. Se poate chiar general scoasa din calcul, oferd calea cea mai buni pentru

surprinderea elementului central care-i conferd ansamblu-
lui de compozitii de acest gen adeviratul sens si, uneori,
chiar superioara sa semnificatie istorici. Este tocmai sem-
nalarea existentei unei traditii, despre care vom vedea, in
continuare, ¢ nu e lipsitd de raporturi cu traditia Graa-
lului insusi: ,,Unde am vorbit mai ldmurit si mai deschis:
despre s stunta noastra acolo am vorbit mai obscur si acolo -
am ascuns-0“!; odinioard, imparatul Iulian Apostatul scri- >
sese: ,,Ceea ce In mituri se prezintd neverosimil este tocmai’
ceea ce ne deschide calea citre adevir. In realitate, cu cat
mai paradoxald si mai extraordinari este enigma, cu atat
mai mult pare si ne avertizeze si nu ne incredem in cuvan-
tul ca atare, ci sd ne straduim in descoperirea adevirului
tainuit“2.

Am spus toate acestea in ceea ce priveste prima preju-
decatd ce se cere depdsitd, prejudecati care adesea afecteazi
interpretarea textelor poetico-legendare medievale si care,
de exemplu, s-a manifestat cu o deosebiti fortd in privinta
literaturii asa-numitilor Fedeli d’Amore (,,Supusii Iubirii“)
unde, din pricina preponderentei elementului artistic si
poetic de suprafatd, multora li s-a parut iconoclasti orice

tentativd dC exegeza extrahtelam, achca dﬁ pati Llﬂd&l’t‘, a

admite cd unii autori au dorit numai si ,facd arti“ si chiar
au reusit, astfel incat productiile lor le ies direct in intdm-
pinare celor care cunosc si admit doar punctul de vedere
estetic. Totusi, aceasta nu 1i impiedicd — fiind vorba de o
'operd de arti §i cu atdt mai mult cu cit ei s-au lisat condusi
'de spontaneitate, adici de un proces imaginativ necontro-
ilat — sa fi facut sz altceva, si fi conservat sau transmis, ori
,sd fi pus in actiune un continut superior, pe care ochiul
“expert va sti intotdeauna si-l recunoasci si de care unii
fautori ar fi primii care ar rimine uimiti, daci li s-ar arita
‘in mod limpede.
* Totusi, in legendele traditionale, mult mai frecvente sunt
cazurile in care autorii nu au fost constienti ci fac doar arta
sau doar fictiune, desi mai mereu au avut senzatia destul
de confuzi a anvergurii temelor de ei insisi situate in centrul
_propriilor creatii. La domeniul reprezentat de saga si de
'legendsi trebuie aplicate consideratiile actuale din campul
pmhologml individuale; si anume c4 existi o constiinti peri-
fericd si, dedesubtul acesteia, o zoni de influente mai subtﬂe
mai profunde si mai hotdratoare. Psihanalitic Vorbmd visul
este una dintre stirile in care influente de acest gen, refu-
late sau excluse in stare de veghe din zona constiintei externe,
pun stapamre direct pe facultatea de fantazare, traducan- ! Geber, Summa perfectionis magisterii (in ].J. Mangetus, Biblio-
du-sein 1mag1m simbolice pe care constiinta le triieste fard mem Chemica Curiosa, Genevae, 1702), IX, X, p. 557.
'sd stie mai nimic din adeviratul lor continut: cu cit aceste ? Impiratul Tulian, Contra Heracleum Cynicum, 217 c.

i

36 37



ymisterului® a cirui purtitoare a fost in numeroase cazuri
aceasta literaturd — mister, asa cum vom vedea, nu lipsit de
raporturi cu acele influente care au dat o forma ciclului Graa-
lului, precum si cu anumite organizatii care au actionat din
culisele istoriei cunoscute.

2. Prejudecata etnologicd

O a doua prejudecati ce se cere depisita este cea etnolo-
gicd. Ea se referd in esentd la o serie de cercetiri care, pentru
ciclul de legende al Graalului, au inceput sa descopere diverse
radicini subterane, nereusind si vada in aceste radicini decat
niste fragmente de folclor, de vechi credinte populare primi-
tive. i n acest sens, este important sa ajungem la o preci-
zare privind materia de care ne vom ocupa, deoarece prezenta
unor asemenea elemente in traditia Graalului este cum nu
se poate mai reald: mai mult, ele constituie firul conducator
pentru restabilirea legaturii dintre aspectul supraistoric 1
initiatic al legendei Graalului si aspectul istoric, referitor la
prezenta si la eficienta unei traditii anume.

In primul rand, aici se cuvine a fi extinsi la nivel colectiv
acea relativitate a aspectului ,creatie”, pe care tocmai am
semnalat-o in cazul productiilor individuale, dat fiind ca
majoritatea oamenilor vede in folclor o productie populard
spontand, un produs fantastic colectiv amestecat cu super-
stitii, ce trebuie examinat In sine si pentru sine, mai mult sau
mai putin ca o curiozitate. Urmand o asemenea prejudecata,
asa-numitele scoli etnologice, aidoma celor psihanalitice care
au trecut la studiul ,,subconstientului colectiv, s-au dedat
unor felurite cercetdri, intotdeauna echivalente cu o siste-
matici, molipsitoare reducere a superiorului la inferior.

Aici trebuie sd ne limitdm la un enunt, 1 anume sa con-
testim insusi conceptul de ,,primitivism®, presupus astizi

‘in anumite traditii populare. Departe de a fi ,,primitive®,

in sensul de originare, in cea mai mare parte a cazurilor
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traditiile in cauzi nu sunt altceva decit niste reziduuri dege- |
nerescente ce se cer puse in legiturd cu stravechi cicluri de |
civilizatie. Astfel, impreuni cu Guénon, trebuie neindoielnic |
sd se recunoasci faptul cd in presupusul folclor, ,asa cum

se intdmpld aproape intotdeauna in cazul unor elemente

traditionale in adeviratul sens al cuvantului, oricat de defor-

mate, imputinate sau fragmentare, si al unor lucruri cu valoare

simbolici reali, nu numai cd nu este vorba de o origine

populari, dar nici micar de o origine umand. Singurul lucru

care poate fi popular este doar faptul « supravietuirii » atunci

cand aceste elemente apartin unor forme tradigionale dispa-

rute [ ...], apartinind citeodatd unui trecut atat de indepartat,

incit devine imposibil de determinat, fiind din aceasta cauza

asociat obscurului domentiu al « preistoriei »; el indeplineste

prin aceasta functia unui soi de memorie colectivd mai mult

sau mai putin « subconstientd » al cirei continut este clar

venit din altd parte®.!

Deopotriva de justi este urmitoarea explicatie a faptului
cu totul aparte ci tocmai poporul apare, in asemenea cazuri,
ca purtitor al unui numar considerabil de elemente referi-(
toare la un plan superior, de exemplu initiatic, prin urmare’
tocmai a ceea ce prin definitie poate fi mai putin ,,popular®:
,cind o formi traditionali se afld pe punctul de a se stinge,
ultimii sdi reprezentanti pot foarte bine incredinta de buni-
voie acestei memorii colective despre care am vorbit ceea ce,
altfel, s-ar pierde iremediabil; In fond, este singura modali-
tate de a salva ce mai poate fi salvat Intr-o oarecare masurd;
si, in acelasi timp, incomprehensiunea naturald a masei este;
o garantie suficientd ci ceea ce avea un caracter ezoteric!
si-1 va pistra nealterat, mentinindu-se doar ca o mirturic
a trecutului pentru cei care, in alte timpuri, vor fi capabili |

sa 1l inteleaga“?.

1 Cf. R. Guénon, ,Le Saint Graal®, in Le Voile d’Isis, nr. 170,
1934, pp. 47-48. [Trad. rom. ,,Sfantul Graal®, in Simboluri ale stinter
sacre, ed. cit., pp. 32—-33. (N. t1.)]

2 Ibidem.
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Observatia din urmi este valabili in mod deosebit pentru
elementele de presupus folclor nordico-occidental ,,pagin©
prezente in ciclul Graalului si al regelui Arthur: elemente
care, integrate, reduse adici la semnificatia lor originari prin
intermediul unor referinte traditionale si chiar inter-tra-
ditionale, vor da sensul adevirat pe care diferitele saga si
epopei despre care vom vorbi il incorporeazi, apirand in
apogeul lumii cavaleresti medievale si avand si o relatie cu
idealul ghibelin al Imperium-ului, precum si cu diverse tra-
ditii si curente secrete care, intr-un fel sau altul, au asumat
mostenirea spirituali a acestui ideal.

In acest fel apare limurita si diferenta dintre punctul de
vedere asumat aici si pomenitele teorii psihanalitice despre
subconstientul sau inconstientul colectiv, in care acesta din
urmi a devenit un soi de sac unde sunt primite lucrurile cele
mai disparate, considerate toate, mai mult sau mai putin,
in termeni de ,,Viati®, de atavism, de irational. Ceea ce in
aceste teorii recente este, atat de uniformizant, considerat
a fi ,inconstient” trebuie deseori directionat, dimpotrivi,

cdtre o adevirati ,,supraconstiinti“; si e doar o glumi faptul
‘cd miturile si simbolurile ar fi niste manifestiri ale ,, Vietii*,
/cand natura lor este in mod esential metafizici, iar cu
»Viata“ nu au de-a face in nici un fel, in afard de cazul in
- care este vorba de ceea ce am putea, pe buni dreptate, numi
»cadavrele“ lor.! Nu are nici un rost si se obiecteze, asa cum
s-a mai incercat?, cd orice abordare pozitivi trebuie si se
limiteze la studierea manifestirilor ,inconstientului ca expe-
riente pure, fird si permiti intrarea elementelor transcen-

' Cf. eseul nostru ,,Das Symbol, der Mythos und der irrationa-
listischer Irrweg®, in Antaios, nr. 5, ianuarie 1960.

2 C.G. Jung si R. Wilhelm, Il Mistero del Fiore d’Oro, Laterza,
Bari, 1936, pp. 57 si urm. (A se vedea, de asemenea, traducerea acestei
carti, apdruti intr-o editie ingrijitd de Evola la Edizioni Mediterranee,
Roma, 1971, care contine si un eseu introductiv de Pierre Grison —
nota ingryjitorului editiei italiene.) [ Trad. rom. in Secretul Florii de Aur.
Cartea Constiintei si a Viepii, Ed. Herald, Bucuresti, 2005. (N. red.)]
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dente: acolo unde reperele solide lipsesc, nu e chip si te pott
orienta prin varietatea experientelor, nu e chip si le intelegi
si s le evaluezi, mai ales atunci cind experienta in general
¢ identificats abuziv cu unele dintre modalititile ei particulare,
conditionate chiar si de factori patologici. Acest fapt este
dovedit cu asupra de masura de rezultatul tuturor tentative-,
lor de interpretare psthanalitics, care nu numai cd nu ajung pana
la planul spiritului, dar — chiar si atunci cand, féré a c’édeaj
in aberatii de tipul studiului Totem si tabu al lui Freud', §ie
nu conduc spre un univers subnormal al nevropatilor si al
istericilor — ele sfarsesc, ca in cazul teoriei arhetipurilor a lui
Jung, in niste conceptii confuze, puternic iﬂﬂueggate de npul
cult superstitios al ,,vitalului® si al ,irationalului“, dovedind
astfel nu ci nu ar avea niste ,,premise”, ci cd au unele false.

| Despre metoda ,, traditionald®

RN S

Ramane si eliminim limitarea metodologici referitoare
la tendinta de a deriva in mod unilateral motivele Graalu- |
lui si cele ale mitului imperial, presupunand o transmitere
in intregime exterioard, cazuald si empiricd, dintr-un anu-
mit curent istoric. Potrivit unei opinii foarte rispandite,
legenda Graalului ar fi in mod esential o legenda crestind. Unii,
insd au formulat ipoteza celtico-pdgand’, cireia altii i-au opus
ipoteza indo-orientald’® sau cea siriana*. Unii s-au referit la

t Trad. it. cea mai recentd: Bollati-Boringhieri, Torino, 1990.
A se observa ci atat studiul lui Freud, cit si cel al lui Jung s Wilhelm
au apirut in colectia »Studi Religiosi ed Esoterici a Editurii Laterza
inainte de al lui Evola. (Nota ingrijitorului editiei italiene.) [Trad.
rom. in Opere, vol. 1, Ed. Stiintificd, Bucuresti, 1991. (/. red.y] %

2 A Nutt, Studies on the Legend of the Holy Grail, London, 1888.
J. Marx, La légende arthurienne et le Graal, Paris, 1952. .

31,. von Schroeder, Die Wurzel der Sage vom heiligen Gral, Wien,
1910.

+ 1.E. Iselin, Der morgenlindische Ursprung der Grallegende,
Halle, 1909.
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alchimie! si, pe un alt plan, nu numai ca Graalul a fost condus
pana la doctrinele catarilor sau la cele persane, dar, in anumite
personaje caracteristice $i in anumite locuri ale legendei,
s-a incercat chiar recunoasterea unor personaje si locuri
istorice, provensale pentru unii, persane pentru ceﬂah;r.
Insa, oricare ar fi legitimitatea acestor abordiri, decisiv
ramane spiritul in care ele sunt infiptuite. Caracteristica
| metodei pe care noi o numim ,traditionali®, in opozitie cu
| aceea profand (empiristd sau critico-intelectualistd) din cer-
ﬁcetalde moderne, este de a scoate in relief caracterul uni-
Iversal al unui simbol ori al unui precept prin raportarea
lui la altele corespondente din alte traditii, asa Incat sa se
poata stabili prezenta a ceva superior si anterior fati de
fiecare din aceste formulari, diferite intre ele, insi echiva-
'lente. $i, cum se poate ca o traditie s fi dat intr-o mai mare
masura decat altele o expresie mai completa, mai tipica si
mai transparentd unui semnificat comun, rezulti ci stabi-
lirea unor corespondente de acest gen reprezinti unul din-
tre cele mai fecunde mijloace pentru intelegerea si integrarea
a ceea ce, in alte cazuri, se giseste intr-o forma mai obscuri
ori mai fragmentari.

Daca, in cele ce urmeazi, noi vom aplica tocmai o aseme-
nea metodd, nu aceasta este calea batuta de eruditii moderni.
In pnmul rand, mai mult decat niste cor espondente auten-

tice, ei stabilesc deriviri opace, cer cetind adici faptul empi-
ric si Intotdeauna incert al transmiterii materiale de idei
sau legende de la un popor la altul, de la o ,literatura® la
alta, ignorand c4, oriunde actioneazi influente ale unui plan
mai profund decat acela al simplei constiinte individuale,

'R. Palgen, Der Stein der Weisen, Quellenstudien zum Parzifal,
Breslau, 1922. -

* O. Rahn, Krenzzug gegen den Gral, Freiburg, 1933. [Trad. rom.
“Cruaada impotriva Graalului, Ed. Aion, Oradea, 2004.] F. von Suht-
scheck, »Wolfram von Eschenbach’s Reimber eitung des Parsiwalnama“
in Klio, vol. 25, 1932, nr. 1-2, pp. 50-71.
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corespondenta i transmiterea pot avea loc si pe cdi cu totul
diferite de cele obisnuite, fara conditii precise de timp si
de spatiu, fird contacte istorice exterioare. In al doilea
rand, foarte important este ci orice abordare din aceastd
ordine moderni a cercetirilor sfirseste printr-o deplasare, mai
curand decat prim:r o largire, a punctelor de vedere. De
exemplu, atunci cind un erudit ajunge sa descopere cores-
pondenta existentd intre unele motive prezente in ciclul
Graalului si altele prezente, de pilda, in traditia persan, acest
fapt ii slujeste pur si simplu din perspectiva ,,cercetarii sur-
selor®, iar rezultatul este ca poate afirma triumfal: ,,Graalul
eun s1mb01 persan!“ In nici un caz noul reper nu ii ser-
veste la limurirea unei traditii prin intermediul celellalte,%
pentru intelegerea uneia prin intermediul elementului uni-;
versal, metafizic si supraistoric, eventual mai vizibil in sim-,
bolul corespondent asa cum a fost el formulat intr-o altd
traditie. Pe scurt, este o deplasare la voia intAmplarii intre
punctc}c unei perspective cu doud dimensiuni, nu e cerce-
tarea acelui punct din cele doua dimensiuni ale supratetel ;
care, mai mult decit altele, poate conduce citre cea de a treia;
dimensiune, citre dimensiunea din profunzime, astfel incét/
si poatd servi ca centru ordonator sau ca fir conducator
pentru intreg restul.

Cat despre trimiterea pe care am ficut-o referitor la ten-
tativele de a mterpt eta motivele Graalului in functie de f1gur1
si situatii istorice, dat fiind cd aceste tentative au existat §i
in privinta altor cicluri narative care au raporturi importante
cu Graalul (regele Arthur, preotul Ioan s.a.m.d.), ea meritd
o precizare ulterioara.

In general, in aceste incercari actioneazd aga-numita ten-,
dinti ,euhemerista®, reluatd de moderni in virtutea lmpul—
sului lor irezistibil de a reduce, oriunde e cu puting, superiorul,
la inferior. Figurile mitului si ale legendei — se crede — sunt
simple sublimdri abstracte ale unor figuri istorice, care au
sfarsit prin a lua locul acestora din urma si prin a conta in
sine si pentru sine, din punct de vedere rmtologlc si fantastic.
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Numai ci adevirat este tocmai contrariul, adici: existi rea-
livdti ale unei ordini superioare, arhetipale, umbrite, in dife-
rite mdsuri, de simbol sau de mit. Se poate intdmpla ca,
(In istorie, anumite structuri sau personalititi si ajungi,
‘intr-o misurd oarecare, si incarneze asemenea realititi.
« Atunci, istoria si supraistoria interfereazi integrandu-se
reciproc, iar acestor personaje si structuri fantezia le poate
+ transfera instinctiv trasaturile mitului, tocmai pe temeiul
faptului ¢, intr-un fel, realitatea a devenit simbolici, iar
simbolul a devenit realitate. In astfel de cazurl, inter-
pretarea euhemeristi intoarce complet pe dos adeviratele
: raporturi, conform cirora mitul este cel care constituie
\ elementul primar si care ar trebui s slujeasca drept punct
(de pornire, in timp ce figura istorici sau datele istorice con-
fstituie doar o expresie a sa, contingenti si conditionati in
{raport cu acea ordine superioard. Am avut, in altd parte,
prilejul de a indica adeviratul sens al relatiilor, in aparenti
absurde si arbitrare, stabilite de unele legende intre figuri
istorice destul de diferite, pe temeiul faptului ci acestea,
desi neavand nimic in comun din punct de vedere istoric,
in timp si in spatiu, au fost percepute in mod obscur ca
manifestiri echivalente ale unui singur principiu sau ale
unei singure functii. Analogi este ratiunea unor genealogii
in aparentd nu mai putin extravagante: descendenta legen-
Idaré exprimd figurat o continuitate spirituala, care poate
fi reald chiar si fira conditiile inerente unei continuititi a
sangelui in spatiu si in timp. Genealogia regilor Graalului,
a lui Lohengrin, a lui Arthur, a preotului Ioan, a lui Helias
st aga mai departe trebuie analizate, in esenti, dupi acest
criteriu. In plus, tocmai unele situatii ideale provenite din
mai sus pomenita interferenti dintre istorie si supraistorie
ne oferd cheia fundamentald pentru a intelege geneza si
sensul ciclului Graalului si a tot ceea ce, in cadrul acestui
[ ciclu, conduce citre ideea supraistoricd a Imperiului, pre-
“cum si la o aparitie particulari a acestuia in lumea medie-
vald occidentala.

{
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4. Locul istoric al misterului Graalulu:

Acest aspect se cuvine lamurit dupd cum urmeaza.

Izoland textele care se referd strict la Graal, observam,
in ansamblu, repetarea catorva teme esentiale, exprimate prine
intermediul simbolismului unor figuri si ispravi dg vitejie.

i : 1 1mi 173, C nul centrit;
cavaleresti. Este vorba, in ultimd analiza, .dﬁe tema unu e;“
isteri 1 cautdrt - et
misterios, de tema unei cdutdri, a unei incercdrt §1 a unet

¥i SDIre 1 it nei resta-i
cuceriri spirituale, de tema unet succesiuni sau a u i

i

uratii regale care uneori capdtd §1 caractezﬁul uneit ac;}t:u(:gn'dei%
reinsdndtosive sau vindecare. Parsifal, Gawain, Galahad, Ogier,!

Lancelot, Peredur s.a.m.d. in esentd nu sunt altceva decat,
nume diferite pentru un singur tip: la fel cum modulatii/

felurite ale unui aceluiasi motiv sunt regele A}‘thgr, Ioszf din
Arimateea, preotul Toan, Regele Pescar etc., si, din nou, ima-
gini echivalente sunt acelea ale diverselor castele misteri-
oase, ale diverselor insule, ale diverselor regate, ale dwerse@o.r
tinuturi inaccesibile si aventuroase care, in aceste povesvtuq!
ni se perindi pe dinaintea ochilor intr-o serie care, Eiaca ge
de o parte creeazi o atmosferi stranie, suplv'areahsta, pel e
alta parte sfirseste prin a deveni monotond. vAmAsemr_la at}:
deja ci toate acestea au — sau e posibil sd e}lba =, In primu
rand, un caracter de ,,mister” in sens propriu, adica mn;mnc:
Insi, in forma specific potrivit cireia toate aceste lucruri
sunt exprimate in ciclul Graalului, noi tre;bzne s4 recunoas-
tem punctul in care o realitate supraistoricd a fortat istoria,
asociind in modul cel mai strans simbolurile sus-mentio-
natului ,mister” cu senzatia confuzi, dar vie,‘cé_era.n'evom
de realizarea efectivd pentru solutionarea crizet sp.lr%tuale
si temporale a unei intregi epoci, si anume a civilizatier ecu-
menico-imperiale medievale in genergL . o
Tocmai de la aceastd situatie precisa a prins forma sta
cipatat viatd ciclul Graalului. Evocarea motivelor primor-
diale si supraistorice s-a intdlnit cu miscarea asceridegta a
unei éraditii istorice intr-un punct de echilibru, in jurul
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cdruia, In scurt timp, s-a precipitat §i cristalizat o materie
_de o naturd §i o provenienta destul de diferite, unificata de
1(:16@3 unui Motiv comun caruia i-ar putea servi drept expre-
sie. Astfel, va trebui sa pornim de la ideea unitdtii interne
~;fund::1mental<_i a diferitelor texte, cu diversele figuri, diver-
‘sele simboluri si diversele aventuri care le apartin, si va trebui
sd descoperim capacitatea latentd a unui text de a integra
'sau de a continua un altul, pani la completa configurare a
catorva teme fundamentale. Dincolo de toate acestea, si redu-
cem temele respective la semnificatiile lor inter-traditionale
si la o metafizica globali a istoriei ar Tnsemna sa re’petém
ceea ce am expus deja Intr-o altd lucrare!. Aici va trebui,
asadar, si ne mirginim a oferi numai reperele indispensabile
pentru a putea cu adevirat intelege sensul, deopotrivi istoric
s1 supraistoric, al misterului Graalului.

o . : . v
Revolta impotriva lumii moderne, ed. cit.
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PRINCIPII SI ANTECEDENTE

5C z'aéil »_Olimpidn

Potrivit liniei de gindire urmate de noi, ceea ce in sanul
diferitelor popoare s-a manifestat ca ,traditie” autenticd nu
cste ceva relativ, determinat de factori externi ori pur si
simplu istorici, ci trimite intotdeauna citre niste elemente
ale unei stiinte unice in esenta e, elemente ce au caracter
de ,,constante®.

Ei bine, invatitura traditionald, intr-o forma sau alta, a-
afirmat intotdeauna si pretutindeni existenta unei rase purta-
toare de la origini a unei spiritualitati transcendente si, cal
atare, considerati adesea ca fiind _divini“ sau ,aidoma celei |
2 zeilor. Am denumit structura acesteia ca fiind olimpiand, 3
prin acest termen urmirind si desemnim o superioritate L
inniscutd, ,,0 naturd care, imediat ca atare, este 0 suprana- ¢
tura“. O forta din fnalt, in cazul unei asemenea rase, este
o ,prezenti“ care o predestineaza pentru conducere, pentru; |
functia regald, o desemneaza ca rasi a ,,celor ce sunt” si ,,ce:
pot®, iar uneori ca rasi solard. -

Dacs varsta de aur, despre care numeroase traditii vor-,
besc tntr-un fel sau altul, este o indepirtati amintire a ciclu- :
lui unei asemenea rase, in acelasi timp, atat despre ea, cat !
si despre functia si despre insdsi localizarea sa a fost for- '
mulati si o conceptie supraistoricd, in virtutea faptului ci,
la un moment dat, ceea ce fusese manifest a devenit ascuns.
Din pricina unei continue involutii 2 umanitatii, deopotrivd,
Amintiti de numeroase traditii, functia exercitata de o ase~
menea rasi a devenit treptat invizibila, iar acel contact nemij-|

locit dintre elementul istoric si elementul supraistoric a fost
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anume ci fnntele Vrstei primor rdiale nu au pierit, ¢i au trecut
~intr-o forma mv121b11a, la ciliuzirea muritorilor.! De la tema
{ varstei de aur se trece, asadar, la aceea a unui regat metafizic,
“cu care se afld intr-o misterioasi relatie obiectivi si onto-
'logicd toti stdpanitorii din inalt, fie cei ce se pot considera
mostenitori reali ai traditiei pnmorchale fie cei ce i-au repro-
dus, intr-o misurd mai mult sau mai putin perfectq si con-
stientd, tlpul de regnum intr-un anumit teritoriu si in cadrul
unei anumite civilizatii. Astfel se defineste notiunea tradi-
«tionald a unui invizibil »Rege al Lumii“, asociati unor sim-
bolun bine determinate, dintre care unele provin nemijlocit
d]n analogii, pe cind altele sunt reminiscente mitologizate
‘ale pimantului sau ale pimanturilor unde s-a manifestat
| ciclul primordial olimpian.
~  Sunt, in prlmul rand, simboluri ale centr alitdtii: cen-
trul, polul, regiunea din centrul lumii, piatra centrali sau
- de temelie, magnetul. Apoi, simboluri ale stabilizitii: insula
f1xata in mljlocul apelor, stinca, piatra de nezdruncinat.

St mai sunt simboluri ale inviolabilitatii si ale inaccesibi-

Zztatzz castelul (sau tirdmul) nevizut sau de negisit, inal-
timea muntoasi silbatici, o regiune subpimanteand. Apoi:
,,Taramul Luminii®, , Tirdmul celor Vii“, ,Tara Sfanti®
~In plus, toate variantele simbolisticii anrului, care, cuprin-
* 7and de asemenea conceptele de solaritate, de lumini, de
regalitate, de nemurire si de incoruptibilitate, a avut intot-
deauna un oarece raport cu traditia primordiali si cu varsta
desemnati de acest metal. Alte simboluri fac trimitere la
» Viatd“ prin excelenti (,,hrana vesnici®, ,Arborele Vietii®),
la o cunoastere tmnscendenta la o fortd invincibili, toate
- apidrand combinate in fel si chip in reprezentirile
 fantastice, simbolice sau poetice care, in diferitele traditii,
au transpus aceasta temd constantd a unui regnum invizibil

' Hesiod, Opera et Dies, vv. 112—125. [Trad. rom.: ,Munci si zile®
in Hesiod — Orfeu, Poeme, Ed. Minerva, Bucuresti, 1987. (N. 7.)]
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siaunui ,centru suprem® al lumii, in sine sau in emanatiile

si reproducerile sale.!

6 Despre Erou si despre Femeie

Precum se stie, varsta de aur face parte din doctrina celor
patru vdrste, care ne vorbeste despre mai sus pomenita invo-
lute splrltua]a inregistratd in decursul istoriei, incepand din
timpuri strivechi. Insi fiecare dintre aceste varste are si 0
semnificatie morfologicd, exprima o forma tipicd i univer-

sali de civilizatie. Dupi varsta de aur, o avem pe cea de -

argint, care corespunde unui tip sacerdotal, mai mult femi-

rin decit viril, de spiritualitate: noi o numim spirituali-,

tate lunari, intruct simbolul argintului s-a aflat mereu in’
mod traditional in acelasi raport fata de simbolul aurului
cum se aflid Luna fati de Soare, iar o asemenea corespon-
denti este aici deosebit de limuritoare: Luna este astrul femi-
nin care nu mai are in sine, ca Soarele, principiul propriei |
lumini. De unde trecerea spre tot ce ¢ spiritualitate condi-
tionati de o atitudine de supunere, de abandon, de raptus!
amoros ori extatic. Avem astfel ridicina fenomenului ,reli-/
gios“ in sens restrans, de la variantele sale teiste si devotio-
nale la cele mistice.

Orrice ridicare a unei virilititi silbatice si materializate }
impotriva acestor forme spirituale defineste o varstd de bronz. |
Este degradarea castei razboinice, revolta sa impotriva celui
ce reprezinta spiritul, intrucit acesta nu mai e cdpetenia
olimpiani, ci doar un preot; e declansarea principiului care -
1i este caracteristic ca orgoliu, violenti si rizboi. Mitul cores-
punzitor il constituie revolta titanici sau luciferica, tentativa
prometeici de uzurpare a focului olimpian. Era ~gigantilor®

! Asupra acestui subiect, fundamentala este lucrarea lui R. Guénon,
Le roi du monde, Paris, 1927, la care vom fi nevoiti si ne referim
adesea. [Trad. rom. Regele Lumaii, Ed. Rosmarin, Bucuresti, 1994.
(N. red.)]
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sau a ,fiintelor elementare® e o transpunere echivalenti, ce
se intalneste in diferite traditii si in fragmentele pastrate in
legendele si in epopeile diverselor popoare.

Ultima este vdrsia deé fier sau, potrivit corespondentei
sale expresii hinduse, epoca intunecatd. Aici intrd orice civi-
llizatie desacralizati, orice civilizatie care cunoaste si exaltd
‘exclusiv ceea ce este omenesc s1 terestru. Impotnva acestor

- forme de decadenta se deflneste ideea unui posibil ciclu de
' restaurare, numit de Hesmd ciclul eroic sau virsta eroilor.
Alci, termenul ,eroic” trebuie inteles intr-un sens special,
tehnic, diferit de sensul uzual. Potrivit lui Hesiod, ,,semintia

“eroilor® a fost creatd de Zeus, adicd de pr 'ncipiul olimpian
cu p051b1htatea de a recuceri starea pr imordiald si de a da mai
apoi viati unui nou ciclu ,de aur“!. Insd pentru a reusi -
este vorba de o posibilitate, nu de o stare naturald — se pune
dubla conditie de a depisi atat spiritualitatea ,lunard®, cat
si virilitatea materializatd, altfel spus, atat preotul, cit s
simplul rizboinic sau titan. Aceste trasituri sunt recurente
in figurile ,eroice” din mai toate traditiile. Astfel, de exem-
plu, chiar in acesti termeni e descris Herakles in traditia
selemcso ~aheeani, ca prototip eroic: el 0 are drept adversara
eternd pe Hera, figura suverand a cultului panteist-lunar;
1si dobandeste nemurirea olimpiana mai cu seamd pentru
i este aliat cu Zeus, cu principiul olimpian, impotriva ,,gigan-
tilor®, iar potrivit unuia dintre mlturﬂe acestui ciclu, prin
interventia sa, elementul ,titanic® (Prometeu) este eliberat
si reconciliat cu cel olimpian.

Trebuie relevat faprul cd, daci in ,,titan este conceput
cel ce nu accepti conditia umani si vrea sd fure focul divin,
o singura trasiturd il desparte pe erou de titan. Ca atare, deja
Pmdar ii indemna pe oameni si nu Tsi doreasca ,,sd devina
zei“, iar in mitologia ebraicd simbolul blestemului lui Adam
a functionat ca un avertisment analog, indicand un pericol
fundamental. Tipul titanic — sau, intr-o altd perspectiva,
tipul rizboinic — rimane, In fond, materia prima pentru erou.

U Cf. Hesiod, Munci 5i zile, vv. 156—173.
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Pentru solutionarea pozitiv, adica pentru transformarea |
olimpiani ca reintegrare a stirii primordiale, se pun insd |
doud conditii.

In primul rind, incercarea §i confirmarea cahﬁcarm
virile — de unde, in simbolistica epica si cavalereascd, o serie:
de ispravi, de aventuri, de fapte de vitejie, de lupte — insa
de asa naturi, incit sd nu se transforme intr-o limitd, in-
hybrzs, in inchiderea eului, incat si nu paralizeze capaatatea
de a se deschide citre o forta transcendentd, ce reprezinta
conditia absolut necesara pentru ca focul si poatd deveni
lumina si si se poati elibera. Pe de altd parte, aceasta eliberare /
nu trebuie si insemne incetarea tensiunii interioare, drept
care o incercare ulterioara constd in reafirmarea adecvatd a
calitatii virile in planul suprasensibil, consecinta fiind tocmai’
transformarea ohmp1ana obtinerea acestel demmtatl care, s
in traditiile initiatice, a fost mereu desemnata ca ,,regala .
Acesta este punctul hotirator, care diferentiazid experienta .
eroici de orice evaziune mistici si de orice confuzie pan-
teistd, iar in cadrul simbolisticii referitoare la aceastd expe-
rientd se cuvine si o amintim aici mai cu seama pe aceea
legatd de femeie.

in traditia indo-ariani, orice zeu — orice putere trans-
cendenti — este legat deo SOtle iar termenul shakti, ,sotie’ ,S
inseamna totodati si ,putere®. Tn Occident, Intelepciunea, )
Sophia, uneori Sfantul Duh fnsusi au avut ca reprezentare |
o femeie regali, iar tineretea perpetud olimpiand dati de sotie /
lui Herakles ne apare ca Hebe. In reprezentirile egiptene,
femeile divine le oferd 1egﬂor floarea de lotus, simbol al
renasterii, i ,cheia vietii“. Asemenea iranienelor fmwzsbz
si wal/emzle nordice constituie reprezentiri ale laturilor trans-;
cendentale ale rizboinicilor, sunt fortele destinului si ale”
victoriei lor. Traditia romani a cunoscut o Venus Victrix,

,zamislitoare® (Venz/ts Genitrix) a unei stirpe 1mper1ale, iar
traditia celtica a cunoscut femei supranamrale care ii ripesc
pe er6i in insule misterioase, pentru a-i face nemur itori cu
dragostea lor. Potrivit unet etimologii, Eva inseamna »Viati®,
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»Cea Vie“. Firid a merge mai departe cu insiruirea acestor barbatul il are ca stipan al femeii sale. In treacit, sd relevim

exemple, pe care le-am discutat in altd parte!, constatim faptul ¢, aici, ne aflim intr-o pozitie diametral opusi fata.
sasadar cd o simbolistica deosebit de rispanditi a reprezen- de simbolistica nuptiali utilizatd cu precidere in mistica de
| tat prin ,,femeie” o fortd insufletitoare si transfiguratoare, orientare religioasd, mai cu seami in cea crestini, unde
% prin intermediul cireia poate avea loc depisirea conditiei sufletului i se atribuie rolul feminin, acela al ,miresei®.
“omenesti. De altminteri, ce temei are reprezentarea femi- Acestea fiind zise, amintind de ,,semnele® centrului, avem
nind a acestei forte ? Orice simbolistici se bazeazi pe rapor- simboluri compozite: Doamna Insulei, Doamna Arborelu,.
turi de analogie precise. Ca atare, trebuie si pornim de la Doamna Izvorului, Doamna sau Regina Castelului, Regina
posibilele relatii dintre birbat si femeie. Aceste relatii pot Taramului Soarelui, Doamna Ascunsi in Piatrd s.a.m.d. In
 fi normale sau anormale. Sunt anormale atunci cind femeia particular, ca Vddand, femeia exprimi o perioadd de com-*
devine dominatoarea birbatului. Simbolistica femeii legata pensare, adica traditia, forta sau puterea care nu mai este
de acest al doilea caz nu priveste problema de care ne ocu- posedatd, care si-a pierdut ,birbatul® si asteaptd un nou
pam acum, motiv pentru care nu vom zdbovi asupra sa. Vom stipan si erou': analogd este semnificatia pe care o detine’
semnala doar ci este vorba, in acest sens, despre niste con- »Fecioara® intemnitati, care asteapti si fie eliberata si luata
%cepgii ginecocratice (matriarhale) ce trebuie privite ca rimisite de sotie de un cavaler predestinat. Pe aceastd bazi, tot ceea
jale ciclului ,lunar®, in care se reflecti tema dependentei si ce se gaseste, in legendele epice si in numeroase povestiri
a pastvitdtii omului fatd de spiritul conceput sub semnul femi- cavaleresti, in materie de aventuri si de lupte eroice pornite
) nitatii (Mama cosmicd sau Magna Mater, Mama Vietii s.a.m.d.): din fidelitate fatd de o ,,doamna“ si din speranta de a o poseda,
Yo temd caracteristicd, tocmai, pentru ciclul mentionat. aproape intotdeauna poate fi interpretat prin criteriul unei
Insd in acest cadru nu intrd in mod necesar ideea mai simbolistici pentru incercirile calitatii virile, impuse ca o |
' generald a femeii ca administratoare a sacrum-ului si ca prin- premisd a integririi transcendente a personalititii. Tar daci h
' cipiu insufletitor, ca purtitoare a unei ,vieti“ care elibe- in aceastd literaturd gisim si femei ce tin de motivul seduc-
" reaza, insufleteste si transformd simpla ,,fiinti“.2 Dimpotrivi, tiei si al primejdiei pentru erou, acest lucru nu teebuie inte-
aceastd idee poate face parte, si intr-adevir adesea chiar face les doar in modul primitv si direct, ca simpld seductie
\parte, din universul acelei spiritualitati pe care noi o numim carnald, ci si, la un nivel mai inalt, in termenii primejdiei,
. »eroicd®. In acest caz, trebuie si ne referim ins3, ca bazi a caci aventura ,eroici“ poate duce la o cidere titanici. Femeia «
analogiei si a simbolisticii, la raporturile normale dintre bir- exprimd asadar seductia puterii §i a cunoasterii transcendente,
bat si femeie, si de aici rezulti conceptul fundamental al unei atunci cand semnificatia posedirii ei este uzurparea pro—,g
situatii in care principiul viril isi pastreazi propria naturi; meteicd si vina orgoliului riuficitor. Un alt aspect, opus,
dinaintea sa, spiritul este ,,femeia: primul este activ, iar al poate avea o legituri cu ceea ce a fost numit ,,moartea aspi-
doilea este pasiv — chiar si dinaintea fortei care il transfigu- ratoare care provine de la femeie®, referirea ficindu-se la
reaza si il insuflegeste, eroul isi mentine caracterul pe care pierderea principiului celui mai profund al virilittii.?

! Cf. Metafisica del sesso (1958), Edizioni Mediterranee, Roma, ! De aici si intelesul evident al expresiei ,,feciorul Vidanei®, care,
1993. (Nota ingrijitorului editiei italiene.) [A se vedea si trad. rom. de la traditia iraniani si de la maniheism, s-a pastrat pani la masoneria
Metafizica sexulni, Ed. Humanitas, Bucuresti, 1994. (N. tr. )] occidentali.

? Ibidem. 2 Metafizica sexului, ed. cit.
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7 Tema hiperboreeand

Localizarea centrului sau a sediului originar al civilizatiel

- ,olimpiene® din varsta de aur intr-o regiune boreald sau
' nordico-boreald, devenita nelocuibild, e un alt precept tra-
‘ditional fundamental, pe care noi l-am expus in alta parte,
cu documentarea corespunzatoare.! O traditie de origine
hiperboreeani, in forma sa originara olimpiand sau in reve-
nirile sale de tip ,eroic®, sti la baza unor actiuni civilizatoare
‘desfasurate de neamuri care, in perioada dintre sfarsitul epo-
cii glaciatiunilor si neolitic, se rispandesc pe continentul
‘eurasiatic. Unele dintre aceste neamuri trebuie s3 fi venit
direct din nord; altele par sa fi avut drept loc de origine un
‘taram atlantico-occidental, unde se constituise un soi de ima-
"gine a centrului nordic. Acesta este motivul pentru care dife-
rite simboluri si amintiri concordante se refera la un tirdam

" care uneori este nordico-arctic, iar alteori este occidental.
Centrul hiperboreean, printre feluritele sale denumiri,
care au ajuns si ii fie aplicate si centrului atlantic, le-a avut
si pe acelea de Thule, de Insula Albd sau a LStralucirin® — hin-
\dusa shveta-dvipa, ori insula greaci Leuké® —, de ,saméntd
ooriginari a rasei ariene” — airyanem-vaéjo —, de Tardmul
Soarelui sau ,, Taramul lui Apolo®, ori de Avalon. In toate
traditiile indo-europene, amintiri concordante vorbesc despre
disparitia acestui loc, devenit mai apo1 mitic, ca urmare a
unui inghet sau a unui potop. Aceasta este contrapartea
reali, istoricd, a diferitelor aluzii la ceva ce, pornind de la
o anumiti perioadd, avea si se piarda sau sa devina ascuns
si de negisit. Acesta este sl motivul pentru care JInsula®
sau ,, Taramul celor Vii“( prin ,,Vii“, in sens inalt, intelegan-
du-se cei ce apartin rasei divine originare), tinutul la care,

-1 Revolta impotriva lumii moderne, ed. cit., partea a doua, cap. 3-5.

2 Mai ales in traditia comunicati de Diodor din Sicilia (Bibliotheca

historica, 11, 47), insula Leuké, adici Insula Alba, este identificata cu

tiramul hiperboreenilor, situat in Ocean, ,in fata regiunii celglor™:
or, ea e prezentarta si ca insuld a lul Apolo. e WL
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mai mult sau mai putin, s-ar referi simbolurile deja cunos-
cute ale centrului suprem al lumii, s-a confundat adesea
cu ,regiunea mortilor®, prin ,morti“ intelegdndu-se rasa:
disparuti. Astfel, de pilda, potrivit unei doctrine celtice,’
oamenii l-ar fi avut ca straimos primordial pe Zeul Mortilor, -
Dispater, care locuieste intr-o regiune indepartat, dincolo
de ape, avindu-si silasul in acele ,,Insule extreme® de unde,
dupi invititura druidicd, ar fi provenit in mod nemijlo-
cit o parte a locuitorilor preistorici ai Galiei.! De altmin-
teri, o traditie clasicd povesteste ci, dupi ce fusese stipanul
paméntului, regele din varsta de aur, Cronos-Saturn, detro-
nat sau evirat (adici lipsit de puterea de ,,zimislire, de a
da viatd unor noi odrasle), ar trii pentru totdeauna, ,in
somn®, intr-o regiune din extremul septentrion, citre Marea,
Arctici, numiti din aceasti pricind Marea Cronidad.? Acest !
lucru a lisat loc pentru felurite confuzii, dar in esentd este
vorba Intotdeauna de transpunerea unor idei referitoare la
tema hiperboreeani fie in supraistorie, fie sub semnul unei
realititi sau al unui centru spiritual latent ori invizibil. Pentru
scopurile noastre, este necesar si zdbovim putin asupra
formei pe care aceste amintiri au cipatat-o in ciclul celtic,
si mai cu seami in cel irlandez. Este vorba in esentd de
traditiile referitoare la Avalon, la Tuatha dé Danann si apo1
la Tnsasi domnia lui Arthur. Aceste traditii au o anvergurd
mai mult decat locald si istoricd: deseori, pani si datele

! Cf. H. D’Arbois de Jubainville, Le cycle mythologique irlan-
dais, Paris, 1884, pp. 26—27. Numele irlandez de ,Pamantul de sub
valuri® — fir fa tonn — dat unel imagini din aceasti regiune (cf. F. Lot,
_Celtica®, in Romania, XXIV, pp. 327-328) contine probabil o amin-
tire despre coborirea si scufundarea sub ape a acestui loc. IR

2 Cf. Plutarh, De facie in orbe lunae, § 26; Pliniu, Historia
naturalis, IV, 30. Aici este vorba chiar de Thule, care, dupi Strabon,
Geographia, 1, TV, 2, se afla la sase zile pe mare de Britania, lingd
marea inghetata. Pentru referinta ,eroilor” la varsta primordialg, de
a cirei stare ei mai profitd Intr-un fel sau altul, interesantd e traditia
potrivit cireia Cronos, odinioara rege al acelei ere, figureaza adesea
si ca rege al eroilor (Hesiod, Munci 51 zile, vv. 168—171).
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geografice care figureazi in ele au, asa cum frecvent se intdm-
pli in asemenea cazuri, o semnificatie pur simbolica.

(8] Traditia in Irlanda
D R B B

Istoria legendard a Irlandei e centratd pe faptele unor
popoare care ulterior au ocupat-o §i au stipanit-o, prove-
nind dintr-un misterios centru nordico-atlantic, unde uneori
s-au intors. Historia Brittonum di deseori acestui centru

,numele de Hiberia, insi in realitate un asemenea termen
( constituie doar transcrierea fantezisti a cuvintelor irlandeze
{ mag-mé, trag-mér sau mag-mell, care desemneazi ,, Téra-
| mul Mortilor®, adici centrul primordial nordico-atlantic.!
Faptele acestor popoare sunt multiple: ele se afld intr-o
continui luptd cu Fomorii, giganti sau fiinte intunecate s1
monstruoase, asimilate in mod semnificativ, in elementele
crestine ale acestei serii narative, cu gigantii antediluvieni
sau cu niste naturi silbatice descinzand din Ham si Cain.?
Acesti Fomori sunt echivalentul ,naturilor elementare® sau
al gigantilor, cirora, in traditia nordica a Eddelor, li se opun
Asirii, ,eroii divini“. Primii reprezintd fortele unui ciclu
al ,varstei de bronz*, forte telurice Intunecate, asociate adan-
curilor acvatice (in ciclul Ulster), la fel cum le-a fost asociat
odinioari teluricul Poseidon, sau corespund unor forte din
ciclul originar, care s-au materializat si s-au degradat in sens
titanic. Acest al doilea aspect pare sd rezulte din traditiile
celtice, pentru faptul cd lui Tethra, regele Fomorilor, 1 se
atribuie uneori aceeasi patrie misterioasd de dincolo de Ocean,
inexpugnabilul turn al lui Conann, un alt rege al Fomori-
lor, turn aflat pe ,,Insula de sticli din mijlocul marii“, fiind,
in fond, el insusi in mod viddit o reprezentare a centrului
primordial.

! Cf. H. D’Arbois de Jubainville, op. cit., p. 85.
2 Ibidem, pp. 92, 94.
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In orice caz, in aspectul lor esential de rasd intunecata
si teluricd, Fomorii sunt Invinsi de un nucleu de civiliza-
tori veniti in Irlanda din regiunea atlantici, de semintia lui
Partholan. Aceasti semintie se stinge, fiind inlocuitd de un
al doilea popor avand aceeasi origine, semintia lui Neimheidh.
Numele Neimheidh, ce provine dintr-o radicina celtica in-
semnind ,ceresc” si, de asemenea, ,stravechi®, ,venerabil®,
,sacru“l, ne permite si concepem acest nou ciclu ca pe o
creatie a reprezentantilor traditiei primordiale aflati incd in
stare purd, ,olimpiani®. In epoca lui Neimheidh se cuvine
plasat un episod simbolic, care isi giseste corespondentul
intr-un episod analog din E dde. Aici, ,eroii divini“, Asiri,
apeleazi la fiintele elementare®, cirora le cer sd le recon-
struiasca fortireata din ,regiunea centrali®, Asgardul din
Mitgard. Ca risplatd pentru aceastd muncd, gigantii vor sd
o primeascd pe ,femeia divind“ Freja si, odatd cu ea, ,Luna
si Soarele“. Intrucit nu o primesc — fiindcd sirii auimpie-
dicat aceastd uzurpare a fortelor din inalt provocati de faptul
ci s-au folosit de puterile elementare — izbucneste o lupta
care sfarseste prin deznodimantul fatal de ,declin al zei-
lor“. Tot astfel, in ciclul irlandez, Neimheidh se foloseste
de Fomori, cirora le cere si ii construiasca o fortireatd, dar
mai apoi, temindu-se cd acestia vor pune stipanire pe ea,
i extermini.? Asta insi nu ii foloseste la nimic: urmasii lui
Neimheidh sfarsesc prin a fi subjugati de Fomorii din
fortireata Torinis, situati — si ea — intr-o insula aflati la
nord-vest de Irlanda; in apropiere de acest loc, intr-o incer-
care de revoltd, ei sunt masacrati, la fel cum, in Edde, lupta
impotriva fortelor elementare se incheie, intr-un prim mo-
ment, cu amurgul ZEsirilor. $i intr-un caz, si in celilalt, avem
de-a face pe cit se pare cu reprezentarea inceputului unui
ciclu ,titanic pe ruinele unei civilizatii derivate nemijlocit
din cea primordiali.

U H. Martin, Etudes d’archéologie celtique, Paris, 1872, p. 77.
2 Cf. H. D’Arbois de Jubainville, op. cit., p. 91.
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Aici, in dezvoltarea seriei narative irlandeze, intervine
o tentativi de restauratie ,eroici“. Este vorba de ciclul des-
pre asa-numitii Tuatha dé Danann, termen care Inseamnd
,oameni ai zeitei Anu sau Dana“!. Aceastd rasd pe de o
parte este conceputd ca venitd in Irlanda ,din cer — de
unde, dupi Leabhar na hvidbe, li se trag ,intelepciunea si
superioritatea stiintei lor“?; pe de altd parte, aceastd rasa
si-ar fi dobandit cunoasterea supranaturald in regiunea hiper-
boreeani’. Cele doui versiuni nu se contrazic, ci se lumineazi
reciproc, atit prin caracterul nu doar omenesc al centru-
lui primordial, cat si pentru cd, dupa cum ne spune aceasta
saga, semintia Tuatha s-ar trage din urmasii supravietuitori
ai semintiei lui Neimheidh, care s-ar fi deplasat pe terito-
riile hiperboreene sau atlantico-occidentale tocmai pentru
a deprinde stiintele supranaturale, de unde si o relatie cu anu-
mite obiecte mistice, despre care vom mai vorbi.* Semintia
lui Neimheidh fiind cea ,,cereasci® si ,striveche” care a sfar-
sit prin a fi risturnati de un ciclu titanic, sensul ansamblului
trimite, probabil, la un contact reintegrator cu centrul spi-
ritual originar — ceresc si, in transpozitia geograficd a amin-
tirii, hiperboreean sau atlantico-occidental —, contact ce
reinsufleteste si di forma ,,eroicd” noii stirpe, asa-numiti-
lor Tuatha dé Danann?, care ii inving din nou pe Fomori
si pe semintiile afine — Fir-Bolg — si pun stapanire pe Irlanda.

U Cf. H. D’Arbois de Jubainville, op. at., pp. 118-119.

2 Ibidem, p. 56.

3 Battle of Mag Tured, §§ 1-3 (H. D’Arbois de Jubainville, L’épo-
pée celtique en Irlande, Paris, 1892, p. 403).

* Cf. H. D’ Arbois de Jubainville, Le cycle mythologigue, ed. cit,
p. 141.

3 Se poate stabili o corespondentd Intre aceasta traditie si aceea
relatati de Plutarh (De facie..., ed. cit.,, § 26), potrivit cireia pe
rardmurile boreale stirpea lui Herakles (ciclul eroic) s-ar fi amestecat
cu aceea a lui Cronos (ciclul primordial), determinand o civilizatie
saseminitoare cu cea elenici® (cea olimpiano-eroica, al cirei sim-
bol a fost tocmai Herakles): ,Drept pentru care lui Herakles 1i este
inchinati cea mai mare cinste, iar dupi el, lui Cronos®.
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Capetenia tuathanilor, Ogme, e o figura ,solard® — Grian
Ainech — cu trasaturi similare celor ale doricului Herakles.
El cucereste spada regelui Fomorilor.

Tnsi si stapanirea tuathanilor isi are sfarsitul. Lebor Gabala
(Cartea Cuceririlor) vorbeste despre sosirea in Irlanda a unei
noi rase, aceea a , fiillor lui Mileadh®, a carei fizionomie nu
e pe deplin limuriti. Predomind aspectul razboinic — Mileadh
pare si aibi aceeasi ridicini ca miles’ —, insotit insd de
rimisite ale traditiei mai inalte, proprie ciclului precedent,
al tuathanilor. Astfel, si in civilizatia Mileadh subzisti sim-
bolistica ,locului central“: alcituirea acestui popor este feu-
dali, cu o regalitate supremi stabilitd la Tara, in ,,pdmantul
de mijloc® (Meadhon), odinioari centrul sacru al tuatha-
nilor, iar regele era consacrat cu ,,piatra destinului® (lia-fail),
despre care vom mai vorbi si care apartinea tot traditiei
tuathanilor.? In ce-i priveste pe acestia din urmd, potrivit
unor texte, ei au pirisit tara, asumandu-si o forma invizi-
bils, ca locuitori ai unor minunate palate ,,subterane” sau ai
unor pesteri din munti, inaccesibile oamenilor, printre care
nu mai apar decit in mod exceptional; dupa alte texte, ei
s-au intors in tinutul de origine, in Avalon.> Asa cum am mai
spus, cele doud versiuni sunt echivalente, fiind vorba doar
de doui reprezentiri diferite ale centrului primordial deve-
nit ocult (,,subteran®) si inaccesibil. Acestui centru in tradi-
tiile celtice i-au fost in continuare aplicate imaginile ,, Insulei”
atlantice Avalon, iar aici e momentul si evidentiem faptul
ci, ulterior, aceasti insuli a fost conceputd cu precidere
ca un loc al ,femeilor® care 1i atrag pe eroi pentru a-1 face
nemuritori. De altfel, numele de Avalon se explici pe baza
termenului cimric afal, care inseamnd poama sau madr, ca

1 Cf. H. Martin, op. cit., p. 82.

2 Ibidem, pp. 84-85.

3 Cf. C. Squire, The Mythology of Ancient Britain and Ireland,
London, 1909, p. 41. Traditia tuathanilor se continua intr-un fel in
ciclul eroic al Ulsterilor, considerati urmasgi ai acestora, cu caracter
,solar analog celui al eroilor greci (p. 54).
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insula merelor“!; ceea ce ne aminteste, evident, de insula
Hesperidelor ,,de peste Ocean®, cu simbolicele ei mere de
aur, pe care Herzkles le cucereste in una dintre isprivile
menite a-i conferi nemurirea olimpiani. Femeile suprana-
turale din insula Avalon apar ca posesoare ale darului ,,sdnd-
titii“ — in saga lui Tir-nan-og ele declari ¢, pe pimanturile
lor, niciodati nu ,se va vedea moartea sau descompu-
nerea trupului® si ci, acolo, eroul Oisin va putea dobandi
,coroana de rege al tineretii vesnice“.? Insi, totodati, Ava-
lon-ul, ,Insula Albi“?, are si valoarea de insuld ,polard®
si ,solard“. Dupi o altd etimologie posibili, insula Avalon
nu este altceva decat insula lui Apolo, zeu avand numele
celtic de Ablun sau Belen; ca atare, reprezintd tirdamul
»solar si regiunea hiperboreeani, intrucit Apolo fusese
considerat si zeu solar tocmai al varstei de aur si al regiunii
hiperboreene.* Tar daci aceastd insuld se confundi adesea

1 Cf. E. Windisch, Das keltische Britannien bis zum Kaiser Arthur,
Leipzig, 1912, p. 114. De la doamna din insula indepértatd eroul
Condla primeste un mir care, oricit ar manca din el, riméne intreg
si care ii redesteapti o nostalgie de neinfrant: este tema ,hranei vesnice®,
pe care o0 vom revedea apirind la Graal, impreuna cu nostalgia pe
care acesta i-o susciti celui ce I-a vizut micar o dati.

2 Cf. H. Martin, op. cit., p. 154. Marx (La légende arthurienne...,
ed. cit., p. 52) opteazi pentru cuvantul avallach, ,mir* — mirul
care oferd nemurirea.

3 Se cuvine si relevam faptul ci termenul Albion pentru Anglia
si numele Albania dat unei parti a acesteia rezulta dintr-o transpozitie
in cazul acestei tiri a strivechii imagini constituite de ,, Insula Alba®
sau a ,Strilucirii“, care, in traditia hindusi, ca shveta-dipa, are si carac-
terul de sediu al lui Vishnu ca zeu solar purtitor al crucii hiperbo-
reene, sau swastika. De aceea am afirmat ci multe desemniri geografice
ale traditiilor in cuvant au doar o anverguri simbolica.

4+ Cf. R. Guénon, ,La Terre du Soleil®, in Etudes traditionnelles,
ianuarie 1936, p. 36. [Trad. rom. ,Pimantul Soarelui®, in Simbolur
ale stiintei sacre, ed. cit.] Una dintre reprezentirile pimantului la care
ne referim acum este aceea a asa-numitei ten-mag-trogaigi, Cuprin-
zand urmitoarele simboluri caracteristice ale sediului central, pe care
le vom vedea ulterior reiterate in seriile narative cavaleresti: femei

60

cu insula de sticla®, aceasta trebuie si ne conduci spre
simbolistica generali a unor pereti de sticld si chiar de aer,
intrebuintatd spre a semnifica un soi de aparare invizibila
plasatd in jurul anumitor locuri, pentru a impiedica acce-
sul, ca si potrivit unui simbol ulterior, acela al zidului de
foc ce impresoari insula respectiva. Sunt variante ale ideii
de inviolabilitate, care este intotdeauna pusa in legdturd
cu centrul suprem.

Textul cunoscut sub numele de Battle of Mag-Tured
(§§ 3—6) povesteste ci, din sediul nordico-atlantc, tuathanii
au adus patru obiecte aflate intr-o relatie stransd cu invata-
tura primiti acolo: o piatrd, o lance, o spadd si un cazan.
Este ,piatra destinului® sau spiatra regald”, numita astfel
pentru ci, asemenea unui oracol, permite recunoasterea celui
vrednic de a fi rege; este lancea lui Lug, zeul fulgerului,
despre care se spune ci ,nici o batalie nu a pierdut cel care
a purtat-o“; este spada invincibild s necrutdtoare a lui Nuadu;
este, in sfarsit, vasul lui Dagda, in stare si sature in mod
magic, din continutul siu, oricat de mulgi rizboinici. Aceste
obiecte ale tuathanilor si-au reficut aparitia in obiectele
corespondente din ciclul Graalului, la fel cum sediul acestuia
se va dovedi a fi in strinsi legiturd cu insula Avalon sau
JInsula Alba«.!

In traditiile adunate in Analele celor Patru Maestri, deo-
sebit de vizibili este, mai apoi, tema luptei si a victoriei ca
incercare. O formuli ce revine mereu este: ,Regele X a fost
doborat de Y, care a devenit rege®.? Sensul sdu mai profund
ne trimite la saga Regelui Pidurilor din Nemi, de care ne-am

regale, copacul de argint avand in varf soarele, arborele victoriet, o
fantind, un vas cu o biuturi care nu se sfarseste niciodatd (¢f. E.
Beauvois, ,L’Elysée transatlantique et 'Eden occidental®, in Revue
de I’Histoire des Religions, vol. VII, 1883, p. 291).

! Toate aceste interpretiri evoliene Isi gisesc o substantiald confir-
mare in cartea Le Druidisme (1985), de Jean Markale. (Nota ingriji-
torului editiei italiene.)

2 Cf. H. Martin, op. cit., p. 85.
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ocupat in altd parte, unde Infrangerea st uciderea unui anu-
mit personaj apare ca o introducere directd la functia si la
demnitatea regald si sacerdotald detinute de personajul
respectiv — si, de asemenea, la calitatea de sot al ,femeii
divine®“.! E1 bine, literatura cavalereasca medievala e plina
de variante ale acestei teme: Incercarea armelor conduce,
adesea aproape in mod automat, citre posedarea unei femei,
care trece de la un erou la altul. Pe baza asa-numitului
»drept al 1ubirii“, potrivit eticii acestei literaturi, era un
lucru aproape firesc faptul cd un cavaler si-o putea alege
ca obiect al dorintei sale chiar pe Doamna stipanului sau,
in conditile in care se credea, si se putea dovedi, mai viteaz
decat acesta in incercarea armelor.? Caracterul de ciuda-
tenie pe care toate aceste fapte, daci sunt luate ad litteram,
il prezinta, deficitara lor corespondenti cu obiceturile efec-
tive ale epocii, ar trebui sd ne determine de la sine sa pre-
supunem existenta unui continut ascuns, ca adevirat sens
al acestor ,aventuri“’: in care este vorba, pe cit se pare,
de ecouri indepartate ale temei selectiei acelet calitdti virile
care, in cel mai inalt grad, calificd pentru a obtine posesia
Lfemeii®.

Dupd Historia Regum Britanniae, Britania ar fi fost,
la origine, ocupati de giganti. Celui mai important dintre
acestia i se dd numele Goemagog. Brutus, conceput ca fiind
unul dintre urmasii troienilor care au creat si Roma, 11 exter-

' Cf. Revolta impotriva lumii moderne, ed. cit., partea intai, cap. 2.

2 Cf. E.J. Délécluze, Roland ou la Chevalerie, Paris, 1845, vol. I,
pp- 132-133. In Cavalerul cu cotiga, chiar sotia regelui Arthur poate
fi luatd cu sine de un cavaler inarmat care 1l provoaci la lupta pe
Arthur insust.

3 Si relevam si caracterul de ciudidtenie pe care, luata ad litteram,
il prezinti legea cavalereasci, potrivit cdreta ,Doamna®“ sau ,femeia
regald” a Invinsului trecea in mod aproape automat la Tnvingdtor,
caruia 1i revenea, mai curind ca o datorie decit ca un drept. Astfel
stau lucrurile si la Wolfram von Eschenbach (11, 100): swelch riter
helm bi iif gebant, | der ber nich riterschaft ist komen, / bt er den pris
genommen, / der sol diu kiineggine han.
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mini si intemeiaza traditia britanicd.! E o reminiscenta biblici
semnificativi. Gog si Magog sunt fiinte demonice pe care,
in mitul imperial, le vom vedea jucind un rol insemnat.
Ei sunt echivalenti cu Fomorii, sunt echivalenti cu ,fiin-
tele elementare® sau rinthursi, cirora Asirii, ,eroii divini®
at Eddelor, le taie calea cu un zid, astfel incat ,sediul Cen-
trului® — Mitgard, adicd o anumitd reproducere a centrului
primordial - sa le fie inaccesibil. Intr-un anume sens, ei nu
reprezinti altceva decat demonismul lumii maselor.
Analele celor Patru Maestri povestesc despre mai multe
revolte Impotriva dinastiei sacre a semintiei Tuatha dé Danann
si, de asemenea, impotriva ulterioarei dinastii rizboinice a
fiilor lui Mileadh, insurectii datorate semintiei Fir-Dom-
hanain, sau ,,rasa din adancuri®, o rasi telurica, asociatd unor
reminiscente degenerescente ale unor locuitori anteriori ai
Irlandei, asa cum sunt Fir-Bolgii. In sfirsit, se vorbeste
despre o ,rasi plebee” — aithe-ach-tuatha — care, profitand
de o sirbitoare, masacreaza nobilimea, determinandu-i pe
cei Patru Maestri si se revolte impotriva regelui suprem al
sediului Centrului®. Insi, ca pedeapsi pentru aceasti vio-
lents, tara e lovitd de o sterilitate generala, insotitd de tot
soiul de nipaste: regatul va rimane n aceasti stare pand cand
fiul ultimului rege care fusese invins si ucis se va intoarce
pe paminturile tatilui siu.? Ei bine, in saga orientalid a lui
Alexandru, distrugerea ,,tuturor raurilor, incat n-a mai rimas
nici un strop de api“ este raportatd la timpul cand au sosit
popoarele lui Gog si Magog.® In aceeasi stare ajunge si
regatul Graalului, devenit o Gaste Terre, pimantul devastat

U Cf. E. Faral, La légende arthurienne, Paris, 1929, vol. 11, p. 87.
(Historia Regum Britanniae alui Geoffrey of Monmouth are o tradu-
cere italiani: Goffredo di Monmouth, Storia dei Re di Britannia,
Guarda, Parma, 1989 — nota ingrijitorului editiei italiene.)

2 Cf. H. Martin, op. cit., p. 86.

3 Cf. F. Spiegel, Die Alexandersage bei den Orientalen, Leipzig,
1851, pp. 5354,
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din pricina asa-numitei ,lovituri dureroase®, stare ce nu va
inceta pand cind nu va sosi eroul razbunitor si restaura-
tor. Acest ansamblu de traditii strivechi si vechi simbo-
luri celtice precrestine prezinti deja principalele teme care,
ca sd spunem asa, se vor reintrupa in legendele Graalului.
Ulterioara veriga de legituri o constituie saga regelui Arthur.

9. Ciclul arthurian

In ansamblul formelor acestei saga, realitatea istorici
a lui Arthur — care ar fi fost un dux bellorum al cimrilor
nordici in lupta impotriva anglo saxonilor intre secolele
al V-lea si al VI-lea - trece in plan secundar dinaintea
aspectului potrivit ciruia in regatul siu a ajuns si se vadi
un soi de imagine a functiei regale supreme, aflatd in stransd
legaturi cu traditia h1pel boreeana, pand aproape de iden-
tificarea cu aceastd functie luati in sine, cu caracteris-
tici istorice i supraistorice. De aceea, relama dintre regatul
Tui Arthur si Anglia devine una accidentald: in literatura
medievali, acest regat a avut mai curdnd o semnificatie
supranationald, cuprindea cea mai buni cavalerie, iar influ-
enta asupra crestindtitii eroice medievale a fost atit de mare,
incat aceasta is1 vedea in Arthur conducitorul simbolic,
ambitia oricirui cavaler fiind s devini membru al mis-
teriosului Ordin al »Regelui Arthur — fapt deosebit de
semnificativ.
Numele Arthur poate avea felurite interpretiri, dintre
care cea mai credibili e aceea care il pune in legituri cu
fc:uvnftteie celtice arthos, ,urs€, si viros, ,birbat“.! Nennius
f‘exphcase deja: Arthur latine sonat wrsum horribilem.” Aceas-
'ti semnificatie a unei forte virile care provoacd spaimi este
"de altfel legata de o simbolistici de origine hiperboreeani

! Cf. E.W.B. Nicholson, King Arthur and Gildas, The Academy,
1895

Cf R Smgel Dze Arthursage, Bern- Lelpzz 1926, p. 17.
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nevestele si copiii pentru a urma Ordinul

si conduce, totodatd, la ideea unei functii centrale sau
spolare” (Ursa Mare). Si asta nu e totul: in ansamblul tex-
telor traditionale, simbolurile si numele sfarsesc prin a stabili
un raport intre aceastd constelatie, cu toati simbolistica
de pol sau centru legatd de ea, si Thule, nume ce se afld
printre cele cu care a fost desemnata ,Insula Albi“ hiper-
boreeani, centrul traditional primordial.! Elementul ,,polar®,
elementul hiperboreean si elementul regal converg asadar
in figura lui Arthur. Aspectul unilateral viril si rizboinic
ce s-ar putea presupune in Arthur ca #rsus horribilis apare
rectificat prin faptul cd, in legenda, Arthur e mereu insotit,
ca de un soi de complement sau de acompaniator al siu, de
Myrddhin sau Merlin, detinitor al unei cunoasteri si al unei
puteri supranaturale, in misurd a se prezenta, in fond, mai
putin ca o persoand distinctd si mai mult ca o personificare
a laturii transcendentale st spirituale a lui Arthur insusi.?

De altfel, stransa legiturd dintre aceste doud principii — cel

razboinic i cel spiritual — este deja definitorie pentru ,,cava-|

lerismul® de la curtea lui Arthur si pentru semnificatia celor!

mai caracteristice aventuri ale membrilor acesteia. Cavalerii
Mesei Rotunde, adicd ai regelui Arthur, nu sunt pur si sim-
plu rizboinici: dupd cum se poate citi in Morte Darthur?,
cei alesi sd faca parte din acest cerc ,se simt mai bine-
cuvantati s mai demni de veneratie decat daci ar fi obtinut
o jumdtate de lume. lar el isi pardsesc parintii, rubedeniile,
“.1n fond, insusi

' Cf. R. Guénon, Regele Lumai, ed. cit., cap. X.

? De altfel, in traditiile nordice, numele ,urs — bjérn — i-a fost:

aplicat lui Thor, care este unul dintre ,eroii ceresti® sau Asiri aflati
in luptd cu fiintele elementare®; iar ursul, impreuni cu lupul, este
in Ynglingasaga una din formele preluate de Odin, conducitorul suprem
al fortaretei Walhala si al ,locului centrului sau Mitgard.

3 Sir Thomas Malorv, Morte Darthur, ed. Strache} Londonv
New York, 1876, X1V, 2. [Cititorul de limbi romini are la inde-
mana talm1c1rea /Wom tea 7”€0€ZMZ Arthur, Ed. Minerva, Bucuresti,

1979. (N. tr. )] 4 '
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Graalul poate reprezenta elementul transcendent cu care
aceastd cavalerie aspira si se completeze: lucru care va
rezulta limpede in formele acestei saga in care regatul lui
Arthur se confundi in cele din urma cu cel al Graalului.
Meritd sa mentionam aici episodul referitor la pietrele de
la Stonehenge, pietre incd existente si motiv de stupoare
pentru multa lume, Intrucat e un mister modul in care
aceste blocuri gigantice au putut fi tdiate st aduse, in tim-
puri atdt de indepirtate, pand la locul unde au fost gisite,
ca ramasite ale unui mare templu solar datand, pare-se, din
megalitic sau din neolitic. Poruncindu-le rizboinicilor sa
meargi si ia asemenea pietre enorme de pe culmi inde-
partate, Merlin spune: ,,Puneti-va pe treaba, viteji razboi-

nici, si invitati, prin cobordrea unor asemenea pietre, dacd

forta e cea care intrece spiritul sau dacd spiritul e cel care
intrece forta®“. Razboinicii se dovedesc incapabili, 1ar Merlin,
razand, reuseste fard nici o dificultate.! Faptul ci virtutea
razboinici are, in ciclul arthurian, un reper spiritual rezulta
de altminteri Inci din acest indemn, continut in acelasi text,
adica in Historia Regum Britanniae: ,Luptat pentru piman-
tul vostru s1, dacd va f1 nevoie, acceptati moartea: cici moar-
tea e 0 izbanda si o eliberare a sufletului®?. Este intocmai
conceptia striveche despre asa-numita mors triumphalis,
punct central al eticii proprii traditiilor de tip ,eroic®
Potrivit legendei, Arthur si-a dovedit dreptul inndscut
de a fi rege legitim al intregii Anglii trecand de proba spade;,
adicid izbutind si scoati o spadd infiptd Intr-o piatrd mare
dreptunghiulari asezata pe altarul templului. Aceastd piatra
apare in mod evident ca fiind o variantd a ,,pietrei regilor®,
ce tinea odinioari de traditia semintiei Tuatha dé Danann.’?

Y Apud E.Faral, La légende arthurienne, ed. cit, vol. II, pp. 238-240.

2 Ibidem, p. 258.

> Morte Darthur, 1, 3; R. de Boron, Merlin, pp. 169—170. Sa ne amin-
tim c3, In saga nordico-germanica, Siegfried trece o probi echivalenta:
scoate din ,,Arbore o spada Infiptd pe care nimeni nu o putea clinti.
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Aici avem de-a face cu o simbolistica dubla, convergenta.
Pe de o parte, avem simbolismul general al , pietrei de teme-
lie“, care duce la ideea ,polard®, potrivit cireia alegoriai
si rmtul ar face trimitere la o putere virila (spada) ce trebuie
extrasa din acest pr1nc1p1u In al doilea rind, scoaterea
spadei din piatrd poate Insemna si eliberarea unei puteri;
de materialitate, intrucat piatra are adesea aceasti semni-
ficatie, ceea ce concordi cu un alt episod al legendei, acela
in care, calduzit de Merlin, Arthur pune stapanire pe spada
Caliburn sau Excalibur, tinutid de un brat misterios dea-
supra apelor.! Dar aceastd armd, se spune, fusese fiuritd in
Avalon, adicd are legiturd cu ,,centrul suprem*; iar faptul
ca e unutd deasupra apelor exprimi din nou o forta deta-)
sati de conditiile vietii materiale, pasionale si contingente,|
viatad la care s-a raportat dintotdeauna un aspect funda-
mental al simbolisticii apelor. Aceasti viata trebuie depi-
sita nu doar de cei ce aspird s primeasci mandatul regal
al ,,centrului®, ci si de orice cavaler ce vrea si devina vred-
nic de a apartine suitei regelui Arthur si, in sfarsit, de a
regisi Graalul.

Pentru scopurile noastre, printre motivele proprii odi-
nioar3 tradigiei britanice, vom mai face trimitere la institutia
Mesei Rotunde si la simbolistica sediului regelui Arthur.
In privinta acesteia din urmi, recurente sunt simbolurﬂes
pamantului inaccesibil: potuVlt lui Andreas Capeﬂanus rega-,
tul lui Arthur e despartit “de lumea oamenilor printr-un rau,
lat, peste care trece un pod primejdios. Acesta e pdzit de’
giganti, iar pe linga el se afld un castel aflat intr-o perma-
nentd migcare de rotatie.? Tn acest castel, numit si ,castel’
regal® — caer rigor — sau ,,castelul bogatilor” — caer golud —
ar fi pastrat un vas supranatural cucerit (potrivit traditiei
din The Spoiling of Annwn) de regele Arthur de la regele
Jumii celeilalte®, vas care, aidoma unuia dintre simbolurile

U Morte Darthur, 1, 23.
2 Cf. S. Singer, Arthursage, ed. cit., p. 11.
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proprii odinioari traditiei hiperboreene a semintiei Tuatha
dé Danann (vasul lui Dagda), ca si Graalul din castelul
regelui ,,bogat®, ,saturd“ pe oricine, timiduieste orice rani
si fereste de actiunea timpului, refuzandu-si insd darurile
dinaintea lasilor si a sperjurilor.! Un asemenea sediu, ca

'un castel rotitor — revolving castle, Caer Sidi — este totuna

\cu insula care, in strivechea saga celtici, tine adesea locul

|

| »Insulei de Sticli® si, in general, al Avalonului, iar aici existd

;f cu sigurantd o aluzie la ,, Tardmul Polar®, care intr-adevar

'se roteste in jurul propriei axe si parcd transportd lumea
in miscarea sa de rotatie — ceea ce nu poate si nu ne tri-

~mitd cu gandul la imaginea ,,Stipanului universal® in ipo-

‘staza lui de cakravarti, expresie care inseamnd tocmai
sinvartitor al rotii“, ficind trimitere la cel care, ca un cen-
tru imobil, misca roata regnum-ului si, in general, a univer-
sului ordonat.

Sunt idei care, de altminteri, isi afld corespondentele in
insdsi simbolistica Mesei Rotunde pe care Arthur, la sfatul
lui Merlin, a instituit-o ca semn distinctiv al ordinului cava-
(leresc a cirui cipetenie era. Potrivit textului lui Malory, Masa

(Rotunds ar fi de fapt construiti dupi aseminarea lumii, in
‘ea aflandu-si addpost intregul univers, pimantesc si ceresc.?
In alte texte?, referirea se face in general la cursul astrelor
si la rotatia cerului in raport cu un centru imobil, de unde
rezultd in chip limpede ci si cavalerii care iau loc la Masa
Rotundi sunt tot atitia reprezentanti ai puterii centrale
ordonatoare. Acum, este important si relevim faptul ¢4, in
mai multe naratiuni, acesti cavaleri ai Mesei Rotunde, or1
cel putin cei mai buni dintre ei, sunt in numir de doispre-
zece, de unde rezultd o viditd corespondentd intre e1 si
cei doisprezece Pairi care, in Roman de Brut, ,isi impart

Y Cf. C. Squire, Mythol. of anc. Brit., ed. cit., pp. 73-74.

2 Morte Darthur, X1V, 2. ‘

3 Cf. F. Kampers, Das Lichtland der Seelen und der heilige Gral,
K&ln, 1916, pp. 30-31.
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paimantul in doudsprezece pirti, fiecare luand drept feuda
una din ele si numindu-se rege“!. Importanta acestui ami-

nunt rezidd in faptul ci doisprezece e un numir solar care, "=

intr-un fel sau altul, a figurat oriunde s-a constituit, ori
s-a Incercat sa se constituie, un centru traditional: cele
doudsprezece tronuri din Mitgard, cei doisprezece zei
olimpieni supremi, cei doisprezece butuci din centrul
delphic, cei doisprezece lictori ai Romei, cei doisprezece
locuitori ai Avalonului, cei doisprezece conti paladini ai
lui Carol cel Mare si asa mai departe. Dar, in saga Graalului
si a regelui Arthur, acest simbolism e pus in legdturi cu
un motiv ulterior, si anume cu cel al locului primejdios.
Este vorba despre un loc ramas neocupat la Masa Rotunda
si rezervat unui cavaler asteptat si predestinat, superior
tuturor celorlalgi, care apare uneori ca fiind af treispre-
zecelea cavaler si care, prin urmare, corespunde in mod
evident insesi functiei supreme de centru, cipetenie si pol
al celor ,doisprezece®, fiind o imagine sau o reprezentare
a insusi ,Regelui Lumii“, sau cakravari.?

Fireste, atunci cind apare tema ,locului primejdios®
conceput ca un loc gol la masi, trebuie si ne gandim la o
stare de involutie a regatului lui Arthur sau de decadenta
a reprezentantilor sii, astfel incit s3 fie nevoie de o resta-
urare. In mod ideal, tocmai acesta este momentul in care
cavalerii Mesei Rotunde pornesc in ciutarea Graalului si in
care, in literatura corespunzitoare, aventurile Graalului si
cele ale cavalerilor regelui Arthur se impletesc in mod inex-
tricabil. In general, regatul lui Arthur este identificat atunci
cu Locris sau Logres — o veche denumire a unei parti din

V' Cf. EJ. Délécluze, Roland..., ed. cit., vol. 1, pp. 43, 49.

% Aici ne-am putea simti inclinati si ne gandim la Cristos si la
cei doisprezece ucenici ai lui g1, intr-adevir, aceste raportiri nu lipsesc
in pirtile crestinate ale legendei. Se cuvine insi a releva faptul cd sim-
bolistica respectivi este cu mult anterioari crestinismului si e supratra-
ditionali: reprezentarea crestind nu e decit o adaptare particulard a
acesteia, intr-un cadru religios.
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Anglia, ca ,Albania“ si ,Insula Alba“, precum si ca sediu
al Graalului; iar cavalerii lui Arthur pleacd in cdutarea Graa-
lului pentru a readuce regatul la vechea stralucire 1 pentru
a spulbera vrijile care, dupi cum se stie inca din Mabinogion,
,au lovit acest taram. Graalul este simbolul a ceea ce s-a pierdut
i trebuie regisit. Un birbat trebuie si faca astfel incat
'Graalul s3 isi manifeste din nou virtutile, iar acesta este adesea
‘tocmai cavalerul care va ocupa ,locul primejdios®.

In legitura cu toate acestea, avem de-a face cu un soi de
dedublare a figurii regelui Arthur. Pe de o parte, avem un
~rege Arthur supraistoric, simbolizand o functie; pe de altd
parte, avern un rege Arthur care, ca tip al unui reprezentant
istoric al acestei functii, se afld in centrul unor evenimente
cu un sfarsit fatal, care il plaseazi in prelungirea vechilor
povestiri despre distrugerea si disparitia semintiei Tuatha
dé Danann si a urmasilor acestora. Ca sd nu anticipim, vom
aminti aici doar epilogul vechii legende a lui Arthur, unde,
printre altele, revine simbolistica femeii.

Dous personaje incearci si 1i sustragd lui Arthur ,,Doamna“

- sau ,femeia® — pe Quennuwar sau Guinevere (nume insem-
‘nand ,spiritul alb“, ceea ce confirma caracterul et simbolic).
Primul este Maelvas, care o conduce in cetatea sa, Glaston-
bury, identificatd cu ,,Oragul de Sticld® oceanic s1 cu Ava-
lonul: Glastonia id est urbs vitrea / etiam insula Avalloniae
celebriter nominarur.t Ca atare, ,Insula de Sticli“ este ase-
diatd, iar pana la urma se ajunge la o reconciliere. In acest
moment, in saga se insinueazi un element crestin, Intrucat
se pretinde cd, in aceste imprejurari, Arthur dd insula ca
feud unui reprezentant al Bisericii, asigurandu-i imunitatea.
In realitate, aceste fapte trimit citre o tentativa a traditiei
crestine de a Inlocui traditia celto-hiperboreeana, prin insu-
sirea celor mai importante teme ale acesteia din urma. Glas-
tonbury a fost unul dintre principalele centre ale raspandirii

LCf. F. Lot, ,Celtica®, in Romania, XXIV, pp. 327-329; E. Faral,
La légende arthurienne, ed. cit., vol. 11, p. 411.

70

crestinismului in Anglia si, spre a dobandi prestigiu, a incer-
cat si absoarbi intr-o forma crestinata traditiile anterioare
nordico-celtice, pana la a-si revendica pentru sine semni-
ficatia vechiului Avalon. Glastonia, adici Glastonbury, dupa
cum explicd cel mai important text in acest sens, De anti-
guitate Glastoniensis Ecclesiae, la inceput se numea ynis
gutrin: in britand ynis insemnand insula, iar gutrin insem-
nand wvitrea; dupi sosirea englezilor a devenit Glastibury,
de la glas = vitrum s1 buria = crvitas, Glastiberia.! Povestea
donirii insulei din partea lui Arthur citre Bisericd e agadar
un fel de alibi de ,succesiune traditionald” fabricat de
evanghelizatorii crestini. Mai mult, referindu-se la tragicul
epilog al vechii legende, pomenit de noi ceva mai sus, s-a
declarat ci regele Arthur murise si ¢ mormantul siu se afla
la Glastonbury. Astfel riméanea vechiul centru, doar ¢ purta
noua semnificatie de centru al crestinismului misionar.

In al doilea rind, in timp ce Arthur e pe cale sd-si infap-
tuiasci legendarul imperiu mondial si si cucereasca si Roma
spre a fi incoronat acolo, nepotul sau Mordred, rimas in
tard, uzurpi tronul si pune stipanire §i pe ,Doamna® lui
U E. Faral, op. cit., pp. 411 siurm., 439. Nu e insi exclus ca insési
cetatea Glastonbury si fi fost, in timpuri preistorice, un centru al
traditiei primordiale, asa cum pare si o dovedeasca prezenta vestigiilor
unui fel de imens templu stelar, definit de trasarea pe sol a unor efigii
gigantice reprezentdnd constelatiile dispuse in cerc, in care unii cerce-
tatori au tinut si vadi chiar modelul Mesei Rotunde (¢f. A Guide to
Glastonbury’s Temple of the Stars, its giant effigies described from
air views, maps, and from ,, The High History of the Holy Grail*,
Watkins, London, s.d. ; iar despre aceasti carte, R. Guénon, ,,Pdman-
tul Soarelui®, ed. cit.). Fireste, un asemenea centru nu trebuie confundat
cu cel primordial, in raport cu care ar putea constitui eventual o
emanatie, inlocuitd, pani la urmd, inclusiv la nivel topografic, de
centrul crestin. Daci ii dam crezare lui Hecateu din Abdera, care a
scris prin secolul IV 1.Cr., Marea Britanie era locuita de hiperboreeni,
in care astizi s-ar vrea si se vadi asa-numitii ,,protocelti®, care ar fi
construit ansamblul de la Stonehenge (¢f. H. Hubert, Les Celtes,
vol. I, pp. 247, 274). =4 . Seoedi oo
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Arthur, pe Guinevere. In rizboiul care urmeazs, triditorul
este ucis, insi cei mai buni cavaleri ai Mesei Rotunde cad
in luptd, Arthur insusi e rinit de moarte, e transportat in
Avalon, pentru ca stiinta timdduirii posedati de ,,femeile”
locuitoare ale acestui tirdm, mai cu seami de Morgande
(»Cea Niscutd din Mare®), si il insdndtoseascd si si 1i per-
miti si Isi exercite functia.! Insi rinile regelui Arthur (dupi
unii, mai ales aceea produsi de o lance otriviti) se redeschid
in fiecare an, iar credinciosii sii zadarnic il asteapti si se

intoarcd. Ei cred totusi cd, intr-o zi, regele Arthur va apdrea

din nou in Avalon si isi va relua domnia: astfel incit, de
atunci, britanii nu au mai vrut si numeasc nici un alt rege.?
In alte variante ale legendet — de pilda in Otia Imperialia a
lui Gervasius de Tilbury — el este reprezentat zicand intr-un
pat dintr-un palat miraculos, pe varful unui munte. Iar potrivit

! Despre toate acestea in La mort du Roi Artit, ed. J. Frappier,
Paris, 1954; G. Scoepperle-Loomis, Arthur in Avalon and the Banshes,
New Haven, 1923, pp. 5-25; E. Faral, La légende arthurienne, ed. cit.,
vol. I, pp. 296, 302, 441; S. Singer, Arthursage, ed. cit., pp. 8, 12.
Referinta din Historia Regum Britanniae este urmitoarea: Inclytus
ille Arturus rex letaliter vulneratus est, qui illinc ad sananda vulnera
sua in insulam Avallonis advectus. In Morte Darthur (XX1,7) se poate
citi: ,,Unii spun, prin multe parti din Anglia, ci regele Arthur nu a
murit, ci a fost dus altundeva prin vrerea Domnului nostru. $i se spune
cd se va intoarce... Eu nu as zice asta, ci mai curind ci, intr-un loc
din lumea asta, viata lui a fost transformati (be changed bis life). Insi
multi spun cd pe mormantul lui e scris acest vers: Hic iacet Arthurus
Rex quondam Rexque futurns®. In acelasi text (XX, 5), Arthur, rinit,
vrea ca spada lui sa 11 fie inapoiati bratului misterios care o tinea
deasupra apelor, ceea ce are sensul vidit al unui fel de restituire a
mandatului siu.

2 A. de Boron, Perceval, p. 178. O interferenti ulterioari cu moti-
vele expuse, asupra cireia vom reveni, o prezinti acea varianti a
povestii potrivit cireia Arthur se va Intoarce din Avalon in clipa unei
bitilii hotdratoare cu dusmanii britanilor, care are efectiv semnificatia
sultimei batdlii® (cf. Natr ovissus, ,,L.e mythe arthurien et la legende
de Merlin®, in Ogam, nr. 6, 10, 13 din 1950).
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unei alte versiuni, tendentios crestina, el este ,,mort", iar tru-
pul siu e ingropat in abatia de la Glastonbury, care, dupd cum
am vizut, a incercat si se prezinte ca fiind insusi Avalonul.

Toate acestea se pot raporta la o crizd si la un interregn,
cirora le va urma ciutarea Graalului. Intre timp, not am
identificat o altd temi fundamentald a ciclului Graalului:/
regele rinit care, in sediul inaccesibil si misterios, asteapta,
vindecarea, ca si se poatd ,,intoarce”. Totodatd, si ne amin- [
tim de cealaltd temi preexistentd In saga celticd, aceea a rega-
tului lovit de devastare si de sterilitate din pricina revoltei
plebee sau din pricina unei rini provocate de o lance ori de
o spada scapiritoare.

10) Sczgoz zmpermlcz Stozpcmul Unzaefsal

Potrwﬂ aspectului la care tocmai ne-am referit pe scurt,
saga lui Arthur apare ca una dintre multele forme ale mitului |
general al imparatului sau stapamtorulul universal invizibil|
si al manifestirilor sale. Este un motiv care dateaza din cele!
mai vechi timpuri si care se afld intr-o anumiti relatie cu
doctrina ,manifestirilor ciclice® sau avatara: manifestarea, '
in momente determinate, sub forme diferite, a unui prin-_
cipiu unic care, in perioadele intermediare, subzistd in stare
nemanifestati.! Astfel, ori de cite ori un suveran a pdarut
si intrupeze un asemenea principiu, s-a 1vit in mod voalat
in legendi imaginea potrivit cireia el ,nu a murit®, ci s-a
retras intr-un sediu inaccesibil, de unde se va manifesta din
nou intr-o buni zi, ori imaginea potrivit cireia el ,,doarme*

si urmeazi si se trezeasci. Si la fel cum, in aceste cazur,

elementul supraistoric se suprapune peste cel istoric, trans-
formand o anumiti figuri reald intr-una simbolici, tot astfel,

! De la Alain de Lille (in E. Beauvois, L’Elysée transatlantique,
ed. cit., p. 314), retragerea lui Arthur a fost comparatd in mod semni-
ficativ cu cele ale lui Tlie si Enoh, profetii care ,,nu au murit niciodatd®
si despre care se spune ci intr-o bund zi vor reaparea.
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~dimpotriva, numele acestor figuri reale supravietuiesc uneori, si distrugatorul fortelor ahrimanice: in acest punct ar fi bine

1-des¢1nné'11d insa ceva ce le transcende. si observam ci atit conceptia ebraicd despre ,,Mesia®, cat
~  Imaginea unei regalitadi in stare de ,,somn® sau de moarte si cea crestina despre ,jmpéré'gie“, pe care numerosi cerceta-
‘aparentd s¢ inrudeste cu aceea a unei regalititi alterate, afec- tori o atribuie mitului imperial medieval, nu constituie decat
tate, paralizate, nu in privinta principiului ei intangibil, ci un ecou al acestei stravechi conceptii ario-iraniene precrestine.
in a reprezentantilor el exteriori si istorici. De aici provine Insa, pentru a avea cea mai importanta formulare a moti-

tema _regelui ranit, mutilat sau neputincios, care continui vului in discutie, trebuie si ne referim la doctrina despre
sd tralascd in »Centrul® inaccesibil, unde legea timpului si Kalki-Avatara, aflat in legiturd cu povestea lui Parashu-

a mortii nu e in vigoare. ’ Rama, una dintre reprezentirile tipice ale exponentului eroic

Fard a mai repeta ceea ce am expus in altd parte!, spre a din traditia olimpiano-hiperboreeani primordiald. Cand

da o idee globali si universalizati a contextului in cauza, stramosii colonizatorilor arieni ai Indiei se aflau incd intr-o

regiune septentrionald, se spune cd el i-ar fi exterminat cu
securea sa pe razboinicii rebeli si, de asemenea, ca si-ar fi
ucis mama vinovati: simboluri ale dublei depisiri despre
care am mai spus deja (§ 7) cd este caracteristica pentru spi-/
ritul ,eroic® — depasire atat a virilitdtii degradate, cat s1 a)
unei spiritualititi trecute sub semn feminin-matern, pot1‘ivit§
unei involutii si unei degradiri In sens contrar —, cu atdt mai
mult cu cit actiunea sa se raporteazi la o perioada cuprinsi
intre varsta de argint sau lunari si varsta de bronz sau tita-

vom aminti citeva forme tipice in care, in vremurile cele mai
vechi, a cdpatat expresie aceastd simbolistici. 7 L
In traditia hindusi intilnim tema lui Mahakashypa, care
doarme in interiorul unui munte, dar care se va aestepta,
in sunetul scoicilor, atunci cand se va manifesta din nou
principiul deja aparut sub forma lui Buddha. O astfel de
perioadi este i aceea a venirii unui ,,Stipan universal® —
cakravarti — purtind numele de Shankha: or, Shankha in-
seamna tocmal ,scoici®, de unde, prin aceastd asimilare . :
~verbald, se exprima ideea unei desteptiri din somn in sensul nicd, intre tretd-yuga si dvipara yugd. '
~noii manifestari a ,Regelui Lumii“ si al insesi traditiei pri- Parashu-Rama v a murit piciodatd, el a dua? o viaid de
mordiale pe care povestirea respectiva o concepe ea fiind ascet pe varful unui munte, pe Mahendra, unde triieste pentru

PR } . : : : ; . . L :
‘inchisa, in perioadele intermediare de crizi, tocmai intr-o | totdeauna.’ Cu aceste premise, atunct C%nd va veni viemed,
f in conformitate cu legile ciclice, se va asista la 0 noud mani-

'scoica. O traditie iraniand analogi se referi la eroul Kereshispa a o : o
care, ranit de o sigeata in timp ce era cufundat intr-o stare : festarfj"c}m inalt, suj; forma unui rege sacru, victorios asupra
de ,somn* (avem, din nou, acelasi simbol), supravietuieste »epociintunecate -, eum este Kalb-Avatara. Kalki se nagte,
\in letargie peste veacuri, asistat de asa-numitele fravashi ’(13 in mod s,_i.mbo.hc, in Sha.mbala, unul dintre numele sub care,
in traditiile hinduse si tibetane, este desemnat centrul sacru

%eri cum regele Arthur, rinit, rimane in viati pe insula feme- Liverb B4 - e Parashu-Ra
\ ilor experte 1n arta ezotericd): dar se va ridica din nou in iperboreean. il are tocmai pe Parashu-Rama ca maestru

~epoca lui Shaoshyant si va lupta alituri de el.? Shaoshyant ) A
L e Stapanul L viitor. triumfal rec . L Mababbarata, 1, 2; 111, 116-117; X1I, 49; X1V, 29.
\ panul unui vittor, triumfal regat al ,,Zeului de Lumina 2 : g : oratorulul di 1l hiper-
Motivul nasterii simbolice a restauratorului din centrul hiper
T Cf. Revolia i . B boreean se giseste si in traditia iraniand, unde i se aplica uneori chiar
J. Revolta impotriva Zzgnzz moderne, ed. cit., partea a doua, lui Zarathustra, care, dupa unele surse, s-ar fi nascut in spatiul hiper-
cap. 11-12 (nota ingryjitorului editiei italiene). f boreean — in airyanem-vaéjé — sau si-ar fi intemeiat aici religia (cf. o
(2 Cf. S. Przyluski, La légende de Pemperenr Acoka, Paris, 1523, | Bundabesh, XXX111; Vendidad, XIX; F. Spiegel, Die arische Periode i

pp- 173-178. und ihre Zustinde, Leipzig, 1887, pp. 125-126). In privinta locului
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spiritual si, dupi ce a fost initiat in stiinta sacré, obtine inves-
titura regald. Intre timp, de la Shiva, el primise un cal alb
inaripat (ciruia in poveste i se atribuie atita importanti, incat
adesea il gisim identificat cu Kalki insusi), un papagal atot-

_cunoscitor! si o spadi luminoasd — iar aici, in privinta para-

lelelor, putem aminti cd tot pe un cal alb se spune ci va
reaparea regele Arthur, precum si ci acelasi simbol are o
noti aparte in Apocalipsa lui Ioan; cat priveste spada, e vorba
de asemenea de spada dispiruti pe care Arthur o va lua din
nou si care, din cand in cind, se ridica din ape, aruncand
sclipiri.? Calduzit de pasire, el obtine ,,femeia“, adici o ia de
sotie pe Padma sau Padmavati, fiica regelui, pe care nimeni
nu o putuse poseda intrucat, prin vointd divini, orice barbat
care o dorea se preschimba in femeie ~ simbol cu o semnifi-
catie profundi. Kalki, impreund cu rizboinicii sii, traverseazi
marea fird sd isi ude picioarele, cici aceasta se solidificase
dinaintea lui, ajunge din nou in tinutul siu natal, la Shambala,
pe care o gaseste atit de transformati si de strilucitoare,
incat i se pare a fi locasul lui Indra, Regele Zeilor si Zeul
Eroilor. E un simbol pentru remanifestarea fortelor Cen-
trului primordial, motiv pentru care reapar si reprezentantii
dinastier solare si ai celei lunare, regii Maru si Dév4, care,
gratie puterii ascezel lor, rimiseserd vii de-a lungul epo-
cilor lumii i pani la ,epoca intunecati®, pe Himalaya, con-
ceputd ca regiunea unde epoca primordiali ,dureazi de-a
pururi®. In sfirsit, are loc ultima bitilie, lupta lui Kalki

de nastere al lui Parashu-Rama, daci Shambala e un oras istoric aflat
in apropiere de Delhi, la fel de adevirat e ci este desemnati mereu
ca fiind ,,Orasul din Nord®, nu doar in India, ci si in Tibet, precum
$1 cd se spune, de altminteri, intotdeauna in aceste cazuri, ci localizi-
rile cu pricina sunt pur si simplu simbolice.

' E interesant i, in alegoriile medievale cavaleresti, tocmai »papa-
galul® este pasirea ce corespunde cavalerilor si care sustine drep-
tul acestora la ,,doamna“ impotriva clerului (¢f. A. Ricolfi, Studi sui
«Fedeli d’Amore», Milano, 1933, p. 28; reeditare: Bastogi, Foggia,
1983).

5 . : . .
* Natrovissus, Le mythe arthurien..., ed. cit., passim.

76

impotriva epocii intunecate, personificatd de Kali si de doua
dintre cipeteniile demonilor, Koka si Vikoka'. Este vorba
de o lupta deosebit de duri, intrucit acesti demoni se resus-
citau reciproc si se ridicau nevatimati de indatd ce atingeau
piméantul: insd, in cele din urma, bitilia se va solda cu vic-
toria lui Kalki.?

Elementele simbolice cuprinse in aceasta poveste, cu un
sens ce s-ar putea si 1i fi rimas oarecum neclar cititorului,
vor fi limurite in cele ce urmeaza. Aici am tinut, in esentd, sa
oferim cateva repere in misuri a Incadra dintr-un punct de
vedere inter-traditional mitul imperial al remanifestirii Reg-
num-ului, precum si si impiedicim considerarea separatd,
si, mai ales, intr-o dependentd unilaterald fatd de credintele
crestine, a expresiilor cipitate de mitul cu pricina in Evul
Mediu. De altfel, romanitatea insisi, inca din perioada sa,
imperiali pigind, le-a apdrut multora ca semnificind o
redesteptare a varstei de aur, al cdrei rege, Cronos, cum am
vizut, a fost conceput ca triind de-a pururi intr-o stare de/
somn in regiunea hiperboreeani. Sub Augustus, profetiile
sibiline au anuntat un suveran ,solar®, rex a ceelo sau ex sole

! Koka si Vikoka se afld intr-o vadita corespondentd cu Gog si
Magog. Trebuie relevat cd animalul calirit de Kali este migarul, aso-
ciat in mod traditional cu fortele ,,demonice si antisolare, precum
si cu asa-numitii ,fii ai revoltei neputincioase” (cf. Revolta impo-
triva lumii moderne, ed. cit., partea a doua, cap. 10). In plus, orasul
Vishasana, unde stipaneste Kali, care isi cauti aici refugiul impotriva
lui Kalki si ciruia i se di foc, este reprezentat ca o cetate ginecocraticd,
adici guvernati de femei, fapt prin care se exprima asocierea dintre.
demonismul maselor si uzurparea realizata de o formi ,feminina“
de spiritualitate. ‘

? Despre toate acestea, ¢f. A. Préau, ,Kalki, dixieme avatara de
Vichnou d’apres le Kalki-purana“ (in Le Voule d’Isis, nr. 139, 1931,
pp. 428 si urm.) si E. Abegg, Der Messiasglanbe in Indien und Iran,
Ziirich, 1928, pp. 47 si urm. In Vishnupurana (1V, 3), Kalki apare
tocmai in aceastd functie de distrugitor al ,razboinicilor® degra-
dati si desprinsi de sacru (mleccha), functie asumata odinioard de
Parashu-Rama.
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missus', la care par sa se refere st Horagiu?, atunci cand invoca
venirea lut Apolo, zeul hiperboreean al varstei de aur, pre-
cum si Virgiliv®, atunci cand anunti, la fel, iminenta unei
noi varste de aur, a lui Apolo si a eroilor. In acest fel si-a
conceput Augustus o simbolicd ,filiatie“ din Apolo, pe cind
pasarea Phoenix, recurentd in imaginile lui Hadrian si ale
lui Antoninus, se atld in stransi legaturd tocmai cu aceasta
idee a unei resurectii a varstei primordiale prin intermediul
Imperiului Roman.* Intuirea legdturii dintre Roma si prin-
cipiul supraistoric st metafizic al Imperiwm-ului — dacd e
sd tinem seama de procesul, explicat mai sus, al transpozitiei
trasaturilor proprii acestui principiu la 0 anumitd imagine
a sa din istorie — poate fi, in fond, consideratd ca baza insesi
teoriel perenitdtil 1 ,eternitagn® Romet.

In perioada bizantini, mitul imperial capiti, din partea
lui Metodius, o formulare care, intr-o mat mare sau mai mici
legatura cu legenda lut Alexandru cel Mare, reia cateva teme
examinate de noi pand acum. Avem motivul unui rege con-
siderat mort, care se trezeste din somn i creeaza o noud
Romi; dar, dupi o scurtd domnie, nivalesc popoarele lui Gog
si Magog, cirora Alexandru le blocase inaintarea, si se declan-
seazd ,ultima batilie®®. Este tocmai forma care, in Evul
Mediu ghibelin, va fi reluati si dezvoltati pe larg. Impara-

' Cf. F. Kampers, Das deutsche Kaiseridee in Prophetie und Sage,
Miunchen, 1896, p. 9.

2 Horatiu, Ode, 1, 11, 30 si urm.

* Virgiliu, Bucolicele, IV, 5-10, 15 si urm.

* Cf. F. Kampers, op. ct., p. 10.

> Ibidem, pp. 24-27. Apocalipsa lui Petru vorbeste despre un ,fiu
al leului® (leul simbolizand Imperiul) care 1i va respinge s11i va dis-
truge pe toti regii, intrucat primise in acest sens putere de la Dumne-
zeu, si care se va manifesta ca ,cineva care se trezeste din somn®.
Siin aceasta perioadi reinfloreste in umbri amintirea hiperboreeana,
cita vreme Lactantiu de pildd (/nst., VI, 16, 3) afirmi cd principele
cel puternic care va restabili dreptatea dupd ciderea Romei va veni
»din regiunile extreme ale nordului®. [Tn limba romana, Apocalipse

apocrife ale Noului Testament, Ed. Herald, Bucuresti, 2007. (N. red. )]
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tul asteptat, ascuns, care nu a murit niciodaté{ Cls-aretras
intr-un centru invizibil si inaccesibil, se transforma aici in
unul sau alrul dintre reprezentantii majori ai Sfantului Impe-
riu Roman: Carol cel Mare, Frederic I si Frederic I1. Iar
tema complementari, aceea a unui regat devastat sau pus-
tiit care asteaptd restaurarea, i1 gaseste echivalentul in tema
Arborelui Uscat. Arborele Uscat, asociat unei reprezentari /
a sediului ,, Regelui Lumii®, despre care vom vorbi ceva mai
departe, va relnverzi in momentul noit manifestiri imperiale
si al victoriel impotriva fortelor ,epocii intunecate” prezen-
tate, in conformitate cu noua religie, in termeni biblico-cres-
tini: ca popoarele lui Gog si Magog, navilitoare in epoca
Anticristului.! Aceasta nu inseamni ci imaginea lui Frede-
ric 11 sau a regelui Arthur pe munte, ca si aceea a cavale-
rilor lui Arthur care nivilesc de pe munte nu ne trimit §1
la vechile conceptii nordico-pagane, la Walhala ca silas mon-
tan al lui Odin, sef al ,eroilor divini“?, precum si la ceata
de suflete ale eroilor alesi de ,,femei” — de walkirii — care,
de la forma unei cete silbatice, trece si la aceea a unei armate
mistice care, sub conducerea lui Odin, va lupta in ultima
batalie impotriva ,fiintelor elementare®.
fn nenumiratele variante, aceasti saga e recurentd in

perioada de aur a cavaleriei occidentale sia ghibeli.nismu_lui,
jar in fervoarea profetica starniti de ideea venirii CC].UJ de
_al treilea Frederic® eaisi gaseste o concretizare in enigma-
tica formuld a imparatului vin si nevin: Oculus eins morte
clandet abscondita supervivetque, sonabit et in populis; vivit,
non vivit, uno ex pullis pullisque pullorum superstite®. , Tra-
leste, nu triieste® : aceastd formuld sibilind ascunde misterul
ci;fﬂizagiei medievale aflate in momentul amurgului. Regele

U Cf. A. Graf, Roma nella memona e nelle immaginazioni del
Medioevo, Chiantore, Torino, 1883, vol. 11, pp. 500-503, 556.

2 Cf. F. Kampers, Das deutsche Kaiseridee.. ., ed. cit., pp. 109, 155;
S. Singer, op. cit., pp. 8-9.

3 Ibidem, p. 84.
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rinit, regele in letargie, regele care a murit, dest apare viu,
care e viu, desi apare mort, $1 asa mai departe, sunt teme
echivalente sau convergente, teme pe care le vom regisi
intocmai in ciclul Graalului, unde au fost insufletite cu o
deosebiti vitalitate si fortd sugestivi, in punctul final, al
. supremului efort al Occidentului de a se reconstrui dupa
" modelul unei mari civilizatii, de spiritualitate virild si de
- traditie imperiala.

1 j‘;vnfrederic. Preotul Toan. Arborele I mperinlut

{ntr-o veche nuveli italiand se povesteste cd spreotul loan,
nobil senior indian®, i-a trimis o solie impératului Frederic,
ca unuia ,care cu adevirat era oglinda lumii, spre a-si da
seama daci era intelept la vorbi si la faptd®. Asadar, ,Fre-
deric® (pe cit se pare referirea se face la Frederic II) pri-
meste din partea ,,preotului Toan® trei pietre si, totodat,
este intrebat care e cel mai bun lucru din lume. ,,Tmpéra—
tul le lud si nu intrebd despre puterea lor; in privinta intre-
barii, el rispunse ci ,masura® este lucrul cel mai bun din
lume. Din aceasti atitudine, preotul Ioan deduce cd ,,impa-
ratul era intelept la vorbd, dar nu si la faptd; pentru ca el
nu intrebase despre puterea pietrelor, care erau de o atat
de mare noblete®. El crede ci, odatd cu trecerea vremii,
aceste pietre aveau ,,s3 isi piardd puterea, Intrucat impara-
tul nu le cunostea® si incearcd si le recupereze. Aceasta se
intimpl, in esentd, prin intermediul uneia dintre ele, care
avea puterca de a-l face nevizut §i despre care ii spune ca
,pretuieste mai mult decdt tot imperiul tau®l.

Potrivit unei alte legende, pe care ne-a pastrat-o Oswald
der Schreiber, Frederic IT a primit de la preotul Toan o haind
din piele de salamandri care nu arde in foc, apa tineretii ves-
nice i un inel cu trei pietre, fiecare dintre ele avand puterea
de a-1 face pe posesor si supravietuiasci sub apd si sd fie

! Text in G. Biagi, Le novelle antiche, Firenze, s.d., vol. T, pp. 4—6.
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invulnerabil, respectiv invizibil. Piatra preotului Ioan este
recurenti mai cu seami in scrierile germane din jurul anului
1300, fiind asociati puterii de a-i face pe oameni invizibili.!

Aceste legende sunt deosebit de semnificative, dacd tinem
seama ci regatul preotului loan nu este altceva decat una
dintre reprezentirile medievale ale ,,Centrului suprem“?. Se
credea ci acest regat s-ar fi gisit intr-o regiune misterioasa
si miraculoas, cand din Asia Centrali, cind din Mongolia,
cind din India si chiar din Etiopia (care avea o semnificatie
foarte vaga si diversificatd in acea epoci). Insi, din atribu-
tcle referitoare la acest regat, nu existi nici un dubiu in
privinta caracterului siu simbolic. ,,Darurile preotului Ioan
pentru imparatul Frederic constituie un soi de ,mandat®
superior, oferit reprezentantului german al Sfantului Imperiu
Roman, pentru ca acesta s stabileascd un contact real cu
principiul ,,Stapanului Universal®. Apa tineretil vesnice are
in mod vidit intelesul de nemurire; haina care nu arde este
legati de insusirea pasarii Phoenix de a rimane neafectata,
de a exista si de a se reinnoi in foc; invizibilitatea e un simbol
curent pentru puterea de a avea contact cu invizibilul si cu’
suprasensibilul, de a se transfera in acesta; puterea deatrii
sub ape este, in fond, echivalentd cu nonscufundarea sub
ape, cu puterea de a pdsi pe ape (ceea ce trebuie si ne amin-
teasci de episodul din legenda lui Kalki-Avatara, de spada
lui Arthur tinutd deasupra apelor etc.): ea presupune parti-,
ciparea la un principiu superior curgerii lumii si fluxului’
devenirii. Pe scurt, este vorba de niste atribute si de niste_
puteri de tip strict initiatic.

Acestea fiind zise, legenda italiana pare sd faca trimitere la
un fel de inadecvare a lui Frederic fati de mandatul incredintat.
Limita lui Frederic o constituie o putere a cavalerismului

U Cf. A. Bassermann, JVeltro, Gross-Khan und Kaisersage®, in
Neune Heidelb. Jabrbiicher, X1, 1902, p. 52; F. Kampers, Das deutsche
Kaiseridee. .., ed. cit., p. 103.

2 Cf. R. Guénon, Regele Lumii, ed. cit., cap. 11
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strict laic si a cArmuirii pur temporale: ,mdsura® este lucrul
cel mai bun din lume.! El nu pune intrebarea — intrebarea
despre simbolurile puterilor oferite lui de preotul Ioan.
Pentru aceastd ignorare a celui mai inalt mandat, cu timpul,
functia sa va fi condamnata la decidere, de aceea mandatul
ii este revocat de preotul Toan. O noud formi a imparatulu
care ,triieste si nu triieste, a cdrul viatd e numai aparenta,
sau a regelui in letargie — insi asociatd acum cu o tema fun-
| damentald a Graalului: vina de ,,a nu pune o intrebare®, care
L ar fi avut o putere restauratoare.

Si addugam cateva aminunte asupra imaginili existente
pe atunci in privinta regatului preotului loan. Tractatus pul-
cherrimus il numeste ,regele regilor® (rex regum). In el se
imbina autoritatea spirituali si cea regald?, si poate spune
despre sine: Johannes presbyter, divina gratia Dominus domi-
nacinm omnium, quae sub ccelo sunt ab ortu solis usque ad

paradisum terrestrem. Insa, in esentd, ,preotul Joan“ este
lun titly, este un nume ce desemneazi nu un anumit individ,
ci o functie. Astfel, la Wolfram von Eschenbach si in Titurel’
intalnim ,,preotul Toan® ca titly, iar Graalul, dupa cum vom
vedea, 1i indica pe cei care, rand pe rand, trebuie s devina
spreotul Ioan®. In saga, de altminteri, ,preotul Ioan“ este
cel ce tine In frau popoarele lui Gog si Magog, exercitd o

! Este exact puterea care — pOtrivit Unor Cercetitori care se Opresc
insa la simplul aspect etico-naturalist — ar fi definit stilul fundamental
al raselor ariene sau indo-europene (¢f. H.F.K. Glinther, Die nordi-
sche Rasse bei den Indogermanen Asiens, Miinchen, 1934, pp. 47-48.

? Demnitatea de rege sacru ajunge adesea, prin intermediul unor
reminiscente biblice, sa il infitiseze pe preotul Toan ca ,,fiu“ sau ,,nepot®
al regelui David, iar uneori ca fiind regele David insusi: Davis Regis
Indorum, qui presbyter Jobannes a vuigo appellatur — De rege Davis
filio Regis Jobannis (cf. F. Zarncke, ,Der Priester Johannes®, in
Abbandlungen der philologish-hist. Klasse der Kgl Sdchs. Gesell. Der
Wissenschaften, Leipzig, 1883, p. 19). David a fost si el asociat cu spada
eroilor Graalului si cu incercirile la care acestia sunt supusi.

3 Alci, ca si la p. 88, autorul se refera la Titurel al lui Albrecht
von Scharffenberg. (Nota ingrijitorului editier italiene.)
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stapanire vizibild si invizibila (la figurat: stapanirea asupra.
fiintelor naturale si a celor invizibile) si Tsi fereste regatul
de ,lei“ si ,giganti“. In acest regat se afla §i ,fantana tine-
retii®, si nu rareori el se confunda cu sediul celor trei magi

sau cu cetatea Seuva, construitd in apropiere de Muntele Vie-
toriei — Vaus sau Victorialis — chiar de cei trei regi magi.!
in plus, aici reapare simbolistica »polard® a ,,castelului rot-
tor creat dupa imaginea cerurilor, ca si cea a locului unde
existi pietre de lumina si pietre ,,care dau vederea orbilor®
si care i fac pe oameni invizibili.? Mai cu seama, preotul
loan posedi piatra care poate reinvia, pasirea Phoenix, iar
dupi altii Acvila — o referintd a carei anvergura va fi remar-
cata de oricine, dat fiind ¢i Acvila dintotdeauna, i mai ales
in epoca acestor legende, a functionat ca simbol al functiei

! Textele in F. Zarncke, op. cit., pp. 156—158, 159 si urm., 175. Cf.
si G. Oppert, Der Presbyter Johannes in Sage und Geschichte, Berlin,
1870, pp. 9-11, 26, 27,28-30, 32-33, 4445, Legenda crestind a celor
trei regi magi e o incercare de a-i revendica un caracter ,traditional“:
crestinismului, in sensul pe care noi, odati cu Guénon, il acordim’
acestui termen. Cel trei regi magi, unul oferindu-i aurul si salutan-
du-l ca rege, altul oferindu-i timaia si salutdndu-1 ca preot, iar celalalt
smirna, adica balsamul de incoruptibilitate, si salutindu-1 ca profet,
1i acords lui Tsus recunoasterea datoratd unui presupus reprezentant
al celor trei puteri in starea nescindata primordiald. De altfel, aceastd
fecunoastere se regiseste cu usurintd in personajele care apar la nag-
terea lui Kalki, spre a- cinsti (¢f. A. Préau, Kalki-Avatara, ed. cit.,
p- 433).

2 {n textul lui Johannes With de Hese (F. Zarncke, op. ar., p. 159)
se poate citi: Et ibi est speciale palacium presbyteri Jobannes et doc-
torum, ubi tenentur concilia. Et illud potest volvi ad modum rotae,
et est testudinatum ad modum cceli, et sunt ibidem multi lapides pre-
tiosi, lucentes in nocte, ac si esset clara dies. Cf. P. Hagen, Der Gral,
Strasbourg, 1900, p. 121; F. Zarncke, ,Der Priester Johannes” (partea
all-a,in Abband. etc., vol. VII, p. 913): Ibi sunt lapilli qui vocaniur
midriosi, quos frequenter ad partes nostras deportare solent Agquilae,
per quos reiuvenescunt et lumen recuperant. Si quis tllum in digito
portaverit, ei lumen non deficit, etsi si imminuitum restituitur et cum
plus inspicitur magis lumen aenitur. Legitimo carmine consacrato homi-
nem reddit invisibilem etc.
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imperiale (care, in aspectul sdu ,extern®, cum am viazut
incd din cazul Romeli, este legati si de simbolul pasarii Phoe-
nix). Ei bine, potrivit unor versiuni, regele persan Xerxes,
Alexandru, impiratii romani, in sfarsit, Ogier Danezul si
Guerrino ar fi ,vizitat regatul preotului Ioan.! Este vorba
de reprezentarea legendard a obscurei senzatii a unor con-
tacte pe care marii stipanitori istorici si eroii legendari —
intr-o formd mai mult sau mai putin directd, in numele unui
soi de pecetluire invizibild a legitimitdtii sau demnititii lor —
ar fi avut-o cu Centrul suprem, unde se giseste piatra ce
aduce la viatd Acvila.

Intr-adevir, potrivit legendei, Alexandru, aflat pe drumul
spre India, odinioard stribitut de Herakles si de Dionysos,
ar fi cerut divinitdtii zdlogul suprem al victoriei, ca pe o
ultimd incoronare a cuceririlor sale. El ajunge intai la fintana
tineretil, iar mai apoi la cei doi arbori — masculin si feminin —
al Soarelui si al Lunti, care 1i vestesc destinul si Imperinm-ul.?
In contextul legendelor din acest ciclu se vorbeste in ansam-

' Cf. F. Zarncke, op. cit., pp. 149 si urm. Dupa cum afirmd unele
texte, unii regi, precum Manuel al ,Romaniei®, ar fi fost transportati
de preotul Ioan in palatul sdu, intr-o viatd nemuritoare, precum a sa.

2 Cf. A. Bassermann, ,, Veltro, Gross-Khan und Kaisersage®, ed. cit.,
pp- 48—49. Aceastd legendi a lui Alexandru, care reia unele elemente
din textele lui Callistene si Tulius Valerius, isi are Intr-o anumita
masuri corespondentul intr-o altd saga din secolul al XTI-lea, potrivit
céreia, a]ungand in locul ,unde sufletele celor drepti asteaptd ziua
invieri trupului®, adici in paradisul terestru, Alexandru obtine o piatrd
similard cu“cea a lui Frederic 11 si a preotului Toan, despre care se
'spune: ,,Daci Inveti si 11 cunosti natura si puterea, te vei desprinde
de tot ceea ce inseamnd ambitie [lumeasci]“. Cf. F. Kampers, Das
Lichtland der Seelen, ed. cit., p. 103. De asemenea, mai pot fi citate
unele traditii persane si arabe potrivit cirora Alexandru, ciliuzit de
El Khidder (personaj misterios care joaci un rol insemnat in initierea
islamicd) porneste in ciutarea Fantinii Vietii si a Luminii, situati la
miazinoapte, sub Steaua Polari. Numai ci rezultatul expeditiei e incert.
(Cf. Il romanzo di Alessandro, editie ingrijitd de Monica Centanii,
Einaudi, Torino, 1991 — nota ingrijitorului editiei italiene).
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blu despre ,,Arborele Centrului®, despre ,,Arborele Solar,
despre arborele care conferd, tocmai, victoria si Imperiul,
insd, totodatd, si despre ,,Arborele lui Set®.

Pe temeiul informatiilor vagl s1 misterioase ale diferi-
tor caldtor, in Evul Medlu, imaginea indepartatului si mag-
nificului imperiu al Marelui Han, impirat al tatarilor, a
redesteptat-o pe aceea a ,Regelui Lumii®, drept care acest
imperiu a fost adesea confundat cu insusi regatul preotu-
lui Toan. Astfel, mai ales in legituri cu legenda Marelui|
Han, se dezvoltd motivul unui arbore misterios, care ii.
asigurd victoria si imperiul universal celui care ajunge pani|
la el ori care isi atarni de el scutul. lati un text foarte eloc-/
vent in acest sens, apartindndu-i lut Johannes von Hildesheim:
Et in ipsa civitate in templi Tartarorum est arbora arida,
de qua plurima narratur in universo mundo... ab antiquo
in omnibus partibus Orientis, fuit consuetudinis, et est,
quod si quis vex vel dominus vel populus tam potens
efficitur, guod scutum vel clipeum sunm potentur in illam
arborem pendet, tunc illi regi vel domino in omnibus et
per omnia obediunt et intendunt.' Arborele de care este
vorba a devenit un punct de interferenti pentru semnificatii
diferite, pe calea unor asonante verbale. Nu este vorba
despre simbolul, explicat deja, al Arborelui Uscat: aici,
»Arbore Uscat” reprezinti una dintre mterprctanle ter-
menului Arbre Solgue, ciruia i s-au mai atribuit qensurﬂw
de ,arbore solar® (arbor solis), de ,arbore solitar® (m’bre;
seul), ori de ,arbore al lui Set® (arbor Seth). Referindu-se
la tara Marelui Han, Marco Polo scrisese: et il y a un
gm/zdzsme plain oi est ’Arbre Solque, que nous appelons
PArbre Sec. De altminteri, raportat la o radicini arabai,
Solqye poate insemna ,vast, inalt, durabil®, iar un manu-
scris englez aratd cd este vorba nu de Arborele Uscat, c1,
de Arborele lui Set, acela pe care Set l-a obtinut dintr-o
mladitd luatd din Pomul Cunoasterii, adici din Arborele

' Cf. A. Bassermann, op. cit., pp. 33-35.

85



central al paradisului terestru.! In acest context, arborele
care 1i conferi celui care ajunge pana la el puterea si suve-
ranitatea universala ne trimite, astfel, inca o dati, la o traditie
ce se revendici de la ,starea primordiali® (sugeratd de
paradisul terestru). Totodatd, atit duplicitatea arborelui
solar si a celui lunar, cat si aspectul dublu de arbore al
cunoasterii si de arbore al victoriei ne trimit la sinteza celor
doui puteri, inerentd stdrii primordiale: sintezd care a
precedat ulterioara separatie, feminizarea spiritualului si
materializarea virilului. Asa cum se prezintd in asemenea
llegende, legitura dintre arborele imperiului si arborele
\central al pamd1sulu1 este fireasca, data fiind mat sus sem-
“nalata relatie existentd intre orice manifestare autentic
“a Impenuhn si starea primordiald. Cért priveste atrlbutul
,uscat®, s-a mai spus: acest aspect al arborelui se refera
la o perioadi de decadentd care trebuie depdsitd. Aceasta
semnificatie este limpede, de exemplu, in legenda potrivit
cireia arborele va reinverzi atunci caind se vor ,,intalni®
preotul Ioan si Frederic.

Cat priveste regatul preotului loan, acesta a servit, inclu-
siv din punct de vedere i istoric, drept suport pentru ideea
voalatd a unei integriri a fortelor desfasurau sub sim-
bolurile cavalerie, Impeuulm si cruciadelor. Intr-o trans-
punere materialistd, acest principe misterios si puternic din
Orient, necrestin, dar prieten al crestinilor, a fost invocat
spre a veni in fx}utorul initiativei crestine in momente dintre
cele mai tragice, pentru un rezultat victorios al rizboiu-
lui sfant.? Odata niruite aceste sperante, ajutorul nema-
nifestindu-se in forma militard imaginatd in mod naiv si
negasindu-se modalititile de a intelege ceea ce stitea indi-
ritul simbolului preotului Toan si al sajutorului® siu, a
supravietuit doar legenda acestuia, ca element al diferitelor
naratiuni.

U 1bidem, p. 44. Texrul din F.Zarncke, Der Priester Johannes ...,
ed. cit., pp. 161 st urm.; (Marco Polo), pp. 127-128.
2 Cf. P. Hagen, op. ct., p. 124
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In acest sens, de folos ne va fi sa semnalam ciclul lui
Ogier. In traditia daneza, Ogier (sau Holger) e un cores-
pondent al imparatului ghibelin care nu a murit niciodata:
e un erou ascuns in adincul unui munte sau in partea subte-
rand a castelului Kronburg, care insi va reapdrea atunci cand
pimanturile sale vor avea nevoie de un salvator.! Saga lui
Ogier prezintd evolutiile cele mai interesante pentru noi
in ciclul lui Carol cel Mare, intrucat aici ea alituri intr-o
unitate semnificativi diferitele motive pe care le-am iden-
tificat pand in prezent. Ogier Danezul ni se infigiseazi ca
fiind unul dintre paladinii lui Carol cel Mare care, dupi ce
a fost in conflict cu imparatul, sfirseste prin a-si asuma
trasiturile unui salvator al crestindtagii in momentul primej-
diei extreme, precum si pe cele ale unui cuceritor universal.
Fl 1si extinde puterea asupra intregului Orient s1 ajunge,
asemenea lui Alexandru, pana la regatul preotului Ioan. Aici
se afli cei doi arbori, lunar si solar, despre care am viazut
ci sunt echivalenti cu arborele puterii universale din legenda
Marelui Han? si cu arborele centrului, asociat cu starea
primordiald (,,paradiziaci®). Dar este foarte interesant faptul
¢, aici, regatul preotului loan sfarseste prin a se identifica
cu szlon%l altfel spus cu centrul din traditia hiperbore-)
eani’, precum si faptul cd se stabileste o ielatle stransa intrel

balsamul celor doi arborl si trecerea lul 0‘7161‘ in forma
celui dare Jtriieste pururi® gi care ,intr-o zi se va intoarce®

! A. Bassermann, op. cit., p. 56.

2 De altfel, cei doi arbori ar putea fi pusi in legaturi, de asemenea,
cu dinastia lunari si dinastia solard, ai ciror reprezentanti, ponlwt
povestu lui Kalki- Avateua la care ne-am referit, n-ar fi murit nicio-
datd, ci ar astepta tocmai venirea lui Kalki pentru a se remanifesta:
eveniment care, intr-o alti formai, coincide cu cel continut, in saga
medievali, in simbolul reinfloririi Arborelui Uscat.

3 Intr-un mod indirect si mai voalat, aceeasi relatie se regiseste
in legenda italiana $11n cea francezi a lui Guerrino sau Guérin, pentru
faptul ci, aici, recatul preotulul Toan e considerat centru al cultului
apolinic i solar (eroul 1i gaseste aici pe preotii lui Apolo). fnsi Apolo,
precum se stie, este z.eul hlpu’boreean al luminii.
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n acest sens, in traducerea germani a lui Otto von Dieme-
ringen a Cdldtoriilor lui John Mandeville se poate citi: Man
saget auch in den selben Landen das Oggier by den selben
boumen were und sich spyset mit dem balsam und do vo
lebt er so lang, und meinen er lebe noch und solle har wider
zu inen komen. Dupi ce a cucerit Orientul, Ogier Danezul
ajunge asadar in Avalon, unde devine iubitul femeii supra-
naturale Morgana, sora regelui Arthur. Aici este ripit din
lume, intr-o tinerete vesnici. Dar crestinitatea, aflindu-se
intr-o primejdie extremd, are din nou nevoie de el. Arhan-
ghelul Mihail vine la Morgana si, prin poruncd divind, Ogier
reapare in lume si obtine victoria. In acest moment inter-
vine o noud temi caracteristici, care va reapirea si in ciclul
Graalului, mai ales in legituri cu ,fiul® regelui Graalului,

. Lohengrin: eroul trimis de centrul suprem 7 trebuie sd isi

\dezvdluie numele si nici locul de unde vine. Functia pe care
o incarneazi si ceea ce actioneazd intr-adevir in el trebuie
si rimand necunoscute, nu trebuie confundate cu persoana
sau, oricum, raportate la aceasta. Deoarece incalcd aceastd
lege si dezviluie unde a fost, asupra lui Ogier legea timpului
isi recapiti tiria, el imbitraneste dintr-odatd si e pe moarte.
In ultima clipi apare Morgana, care il duce din nou in Ava-
lon, unde va riméne pini cind, pentru a saptea oard, cres-
tinitatea va avea nevoie de el.!

Daci tinem seami de toate aceste date, este cat se poate
de semnificativ faptul ci, la Wolfram von Eschenbach,
preotul Ioan e conceput ca un descendent al dinastiei Graa-
lului, ¢i in Titurel Parsifal insusi isi asumi functia ,,preotului
Ioan“ si ci tocmai in tara acestuia din urmi se transferd in

'1n privinta liniilor generale ale acestei saga a lui Ogier Danezul,
of. L. Gautler, Les épopées frangaises, Paris, 1878, vol. 1, pp. 300, 450,
553; vol. I1, pp. 52 si urm., 240 si urm.; C. Voretzsch, Ueber die Sage
von Ogier dem Dinen, Halle, 1891; G. Paris, Histoire poétique de
Charlemagne, Paris, 1865, pp. 137 si urm., 249 s1 urm., 305 si urm.,
330 si urm. Numirul sapte joaci un rol insemnat in toate traditiile,
cu referire la evolutii ciclice.
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cele din urma Graalul, spre a indica numele celor care, rind
pe rind, trebuie si devini ,preotul Toan®.! In varianta ger-
mand a povestii lui Ogier, preotul Ioan si Marele Han ne
sunt infitisati ca doi tovarasi ai lui Ogier care au intemeiat
doui puternice dinastii.? Este vorba de diferite reprezentari
ale unitdtii interne a acestei teme, exprimatd in chip diferit
in ciclul fiecirei saga, avand in centru una sau alta dintre
aceste figuri simbolice.?

12. 'Da}ztef;f?despre Veltro sz despre Dux

Pentru a incheia aceasta serie de apropieri vom releva
faptul cd la o aceeasi ordine de idei si simboluri se cuvine
raportata si conceptia dantesci despre Veltro si despre Dux.

Din punct de vedere extern, nu este exclus ca Dante si
fi ales termenul Veltro (,,ogar®) pe baza asemanirii fone-
tice dintre cane (,caine”) st Khan (,,Han®), titlul marelui

conducitor al Imperiului Mongol. Cum s-a spus, pe vremea |

aceea, acest imperiu era uneori confundat cu acela al rege-
lui loan, al lui Alexandru, al lui Ogier si asa mai departe,,
adicd, in general, cu reprezentirile figurate ale ,,Centrului
Lumii®. Pe atunci, Marele Han al titarilor inci nu devenise
groaza Europel, ci, dupi descrierile unui Marco Polo, ale
unui Haithon, ale unui Mandeville, ale unui Johannes de
Plano Carpini s.a., era conceput, tocmai, ca imparatul puter-
nic al unui imperiu misterios, indepartat si nesfarsit, ca un
monarh intelept si fericit, prieten al crestinilor, desi ,,pagan®.
De altminteri, asemidnarea fonetici ce conduce de la Khan

! Textul in W. Golther, Perceval und der Gral, Stuttgart, 1925,
pp- 241-242.

2 Apud A. Bassermann, Veltro..., op. at., p. 66.

3 O frumoasi editie a ,,Scrisorii preotului loan® este Lettera del
Prete Gianni, ingrijitd de Gioia Zaganelli (Pratiche, Parma, 1990),
care include diferitele versiuni ale acesteia: de la cea latini, pe care
se bazeazd Evola, la cele anglo-normanda si francezd veche, cu un
bogat aparat critic. (Nota ingrijitorului editiei italiene.)
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la céine si apoi la Veltro (,,ogar®) apare inci din versiunea
germana a lui Mandeville: Heisset der grosse hundt, den man
gewonlich nennt Can... der Can ist der 6berst und machtigst
Keiser den die sunne ubersc;’oemet Insusi Boccaccio, cu toate
cd arespins-o, a semnalat totusi o interpretare a dantescului
Veltro tocmai in legituri cu Marele Flan.! De altfel, in limba
germana veche, bpmo insemna senior, stipanitor, iar acest
cuvant figureazd in diferite nume ale unor vechi familii
nobiliare germane, precum Huniger si altele.

Acest fapt nu este cu totul absurd, odati eliminati ciuda-
fenia pe care aceastd perspectivd o poate sugera la prima
vedere, citd vreme ne referim la cele spuse pentru a arita

¢4, In ciclul in chestiune, Marele Han era un simplu suport

;pcntzu desemnarea unei functii care nu era Iegata de nici o
[persoana particulari si de nici un regat istoric propriu-zis.
La Dante, aceasta funcge este evocati, la el devine un simbol
s1, totodatd, o credintd politicd si o sperant, lucru care ne
duce destul de aproape de ceea ce vom vedea ci a fost spiritul
insufletitor si generator al ciclului Graalului.

Nu este cazul si examinim aici simbolistica Divinei
Comedii potrivit diferitelor interpretari la care se preteazi.
Ne vom limita la a indica faptul ¢4, in linii cit se poate de

- generale, cilitoria lui Dante in lumea cealaltd poate fi inter-
~ pretati ca schemi dramatizati a unei progresive purificiri
st initieri. Numai cd o asemenea ,,aventuri®, ca si in cazul
Graalului, la Dante se afld intr-o stransi relatie cu problema
Imperiului. Dante, raticit In pidurea intunecati si salbatica,
care forteazi ,acel ponor [...]/ ce n-a lisat om viu prin el
nicicdnd“?, trimiterile lui la ,,coasta neumblata® si la felul

! Aceasta este una dintre tezele principale ale lui Bassermann, sus-
tinuta in lucrarea citatd mai sus. (Cf,, de asemenea, introducerea si notele
la Lettera del Prete Giannz, ed. cit. — nota ingrijitorului editie italiene. )

? Dante, Divina Comedie, Infernul, 1,14, 26-27. [Fragmentele citate
de Julius Evola din Divina Comedie le-am preluat in talmacirea lui
George Cosbuc, aparuta la ESPLA, Bucuresti, dupi cum urmeaza:
Infernul, 1954; Purgatorinl, 1956; Pi?dd[.slil 1957. (N. tr.)]
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cum ,moartea-l strAnge mai cu zor / la raul care marii nu-i
did vlagd“!, la ascensiunea sa pe ,dealul desfatarii“ si la
»Speranta de-a mai merge-n sus“? nu ne pot face si nu ne
gandim la unele situatii analoge, pe care le vom vedea pre-
zentandu-se dinaintea cavalerilor porniti in ciutarea Graa-
lului, care se vad nevoig si traverseze rauri repezi si si infrunte
primejdii fatale in ,tinutul silbatic®, pentru a urca in cele
din urma pe muntele salbatic, M ontsalvatsche unde se afld

st ,Castelul Desfatarii®

In Beatrice a lui Dante — dupi cum vom vedea mai indea-
proape atunci cind ne vom referi la simbolistica generald
vehiculata de Fedeli d’Amore, organizatie din care Dante
ficea parte — revine tema ,femeil supranaturale“; iar in
iubirea care o determini si il ajute din ceruri pe Dante e
ceva ce aminteste de tema predestinirii, sau a ,alegerii®,
imperativul suprem impus cavalerilor, de a ajunge la Graal
si de a depisi o serie de aventuri si de lupte simbolice.
Aceste aventuri si lupte, in fond, urmiresc si exprime ace-
lagi proces de purlflcare caruia Dante, probabil din pricina
raportirii la o cale diferitd, mai putin adinc marcati de’
spiritul unei traditii eroice decat de acela al unei tradigii -
teologic- contemplamve 11 di forma strabaterii Infer nulm :
sia Purgatorluhn

Revenind la episodul initial, ascensiunea directd a lui
Dante spre ,deal” e impiedicata in principal de un leu si
de o lupoaici, care isi au corespondentii vizibili in simbo-
lul tarfei, ,sigurd, ca si-un castel pe munte®, si in acela al
uriasului feroce cu care aceasta se imperecheaza, perso-
naje intalnite in cea de a doua cantici a poemulm (Purga-
roriul, XXXII, 148— 153) Interpretarea cea mal curentd,
potrivit cireia lupoalca sl prostituata ar reprezenta Biserica
Catolica, in ump ce leul si uriasul ar reprezenta Casa Frantei,
ni se pare a {1 1 cea corectd; doar ci face un pas mai departe
cel ce, de la reperul istoric contingent (care, in acest caz, ar

1[72femzz] 1,29;1I, 107-108.
2 Infernul, 1, 54, 77.
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pr1v1 episodul distrugerii Ordinului temphcnlor), merge
pani la prmapule corespondcnte Leul si uriasul ne apar
atunci, mai in general ca fiind niste reprezentiri ale prin-
cipiului unei regadtam degradate, laice, abuzive, ale salba-
ticului principiu rizboinic; In timp ce lupoaica si prostituata
s-ar referi la o involutie sau degradare corespunzitoare,
survenitd in principiul autoritidtii spirituale. Numai c4,
in privinta acestui al doilea punct, conceptia lui Dante
suferi de o limitare ce tine de adeziunea sa la crestinism.
Atunci cind acuzi Biserica, el — asa cum, mai mult sau
mal putm va proceda si Luther — o acuzi din pricina
coruptiei in sensul de mundanizare si de intrigd politica;
nu o acuzi pornind de la principiul ¢4, inclusiv in cazul
in care Biserica ar fi rimas reprezentanta purd §i neco-
ruptd a invdgiturii originare a lui Cristos, ea tot ar fi con-
. stituit un obstacol: crestinismul in genere reducandu-se,
;/in esenta sa, la o sp1r1tuahtate cu caracter lunar, cel mult
,ascetlco contemplativ, incapabili de a constitui reperul
suprem pentru o reconstructie traditionald mtegrala Insi
asupra acestui subiect vom fi nevoiti si revenim, chiar si
firi a trebui si trimitem la lucrarea noastrd principald
de)a citati.

In orice caz, Dante prezice venirea celui care va pune
capit dublei uzurpiri. Este vorba, tocmai, de Veltro', care,
potrivit convergentei simbolurilor la care am ficut trimi-
tere mai adineaori, este totuna cu acel Dux, ,trimis de cer,
pe curv-a o ucide / si pe acel cu care-adultereazi“?. Sim-
bolul este, in mare, acela al unui rizbunitor si al unui res-
taurator, ca imagine a ,,Stipanului Universal® despre care
Dante vorbeste in De Monarchia si al unei ,restituiri bazate
pe distrugerea celor dot, principii solidare de decadents, care
ne aminteste, neindoielnic, de faptele de vitejie ale lui Para-
shu-Rima (cf. supra, § 11), oricare ar fi personalititile isto-

U Infernul, 1, 101—105.
ngatonul XXXIII, 43—45. In raportarea la Ogar, depisirea
Leulm sfarseste prin a trece pe plan secund fati de aceea a Lupoaicei.

92

rice in care Dante, potrivit sperantelor sale de ghibelin mili-
tant, a crezut cd recunoaste aceastd figurd. La toate acestea
se adaugi referiri directe la alte s1mbolun pe care le-am mai
intalnit in saga Marelui Han, a preotului Ioan, a lui Ogier
Danezul, a hu Alexandru si in saga imperiald in genere —
mai cu seami Arborele Uscat, lemﬂourea acestuia si Acvila.
La Dante, Arborele capiti deopotriva dubla semnificatie
de Arbore al Cunoasterii si al ,,paradisului terestru® (prin
referirea sa la Adam) si de Arbore al Imperiului (prin
referirea la Acvild); in ansamblu, el urmaireste deci sa
semnifice Imperiul care se justificd prin raportarea la traditia
primordiald. Inainte de toate, arborele dantesc este acel
Arbre Sec, acel Diirre Baum dm saga 1mperlala ,,un pom
pe care / nici tlori n-avea, nici ﬁunze nici un ram®, ,,pomul
vaduvit”, ,planta“ despre care se spune cd ,oricine-i rupe
crengi si-o dezvestmantd / prin fapt de hula-njura Primul
Bme / ce numai spre- al siu uz o ficu sfanti“!. In privinta
dezvoltarii viziunii dantesti, care urmeaza dupa toate aces-
tea, lisind la o parte elementele cu referi intd istoricd contin-
gentd (31mbolunle diferitelor etape ale Bisericii si ale relatiilor
acesteia cu imperiul), si ne oprim pentru a releva urmitoa-
rele: Dante are viziunea Arborelui care infloreste imediat
dupi ce avusese viziunea chipului descopent al ,femeii supra-
naturale®, pe care el o asemuieste in mod semnificativ cu
»a vesnicei lumini [...] splendoare“?. In al doilea rind, in
timp ce viziunea Arborelui reinverzit poarti citre profetia
venirii lui Dux, adici a unei noi manifestiri rizbunitoare
a ,,Stapanului Universal®, in acelasi timp se prezintd imagi-
nea ,stirii primordiale”, a ,,paradisului terestru®, si se spune:
,Putin vei sta-n padure-aici si, scos, / in veci tu cetdtean
vei fi cu mine [cu ,femeia supranaturali®], / in Roma-n care
e roman Cristos“?. Este, adica, participarea efectiva la Reg-
num-ul metafizic, pentru care este evocat simbolul roman

! Ibidem, XXXII, 38, 50; XXXIIL, 58—60.

2 Ibidem, XXX1, 133-140.
3 Ibidem, XX3{11, 100-103.
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si, la drept vorbind, astfel ncat acesta si se dlspuna mai
presus decat crestinismul insusi (,romanitatea® lui Cristos).
De altfel, acestei viziuni i1 urmeazi regenerarea lui Dante
prin apa amintirii, o prefacere care 1i deschide calea cereasci,
adica acea cale citre stiri pur metafizice de existents, evolutie
careia 1 se aplicd aceeasi simbolisticd a reinfloririi, deja rapor-
tatd la ,,pomul vaduvit“: ,Ma-ntorsei deci de la paraul sfant /
ca nou, asemeneca plantel tinerele / cand noud creste-n noul
sau vestmant, / curat si gata s ma urc la stele”!.

La Dante, itinerarul spiritual reprezentat de simbolistica
Diviner Comedii starseste prin a avea un deznodimint
contemplativ: in conformitate cu ideea dualistd a lui Dante
potrivit cirela Imperiul, cu inerenta sa vita activa, in insisi
spiritualitatea sa, ar reprezenta o simplad pregitire pentru
vita Conz:emplatwcz Vom observa ceva ana]og in unele forme
ale ciclului narativ al Graalului, anume in cele mai tarzii,
care, la fel ca legenda italiand a lui Guerrino, se incheie prin
retragerea protagomstuhn la o viati asceticd. Insi in ciclul
Graalului aceasta apare in termenii unui fel de concluzie
pesimistd, formele fundamentale ale acestui ciclu atestand un
spirit diferit, 0 mai mare tensiune, o atitudine mai pugin con-
ditionata, semn al influentei unei traditii mai apropiate de
origini decat aceea de la care se revendici gandirea dantesca.

Dupa ce am adunat, pand acum, toate reperele necesare
spre a ne orienta, vom trece asadar la examinarea misterului
Graalului.

VIbidemn, XX X111, 142—-145. Ne putem aminti, ca o pzuaie}a fap-
tul cd intoarcerea regelui Arthur a fost asociatd si cu o reinverzire a
stejarilor care s-au uscat pe durata interregnum-ulul
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S-a relevat pe buni dreptate ci, din punct de vedere
istoric, cele mai reprezentative texte referitoare la Graal ne
determini parci si ne gandim la un curent subteran care a .
aparut la un moment dat, care s-a retras insd imediat §1
s-a ficur din nou invizibil, ca si cum s-ar fi confruntat cu
un obstacol sau o primejdie precisi.! Intr-adevir, aceste texte
se ingrimidesc intr-o perioadd scurti: nici unul dintre ele
nu pare si fie anterior ultimului sfert de secol XII si nici,
unul posterior primului sfert de secol XIIL. Tar aceasti peri-¢
oadi corespunde si apogeului traditiei medievale, perioadei,
de aur a ghlbehmsmulm a cavaleriei inalte, a cruciade-.
lor si templierilor si, in acelasi timp, efortului de sinteza
metafizica desfa;.urat de tomism, pe baza, in fond, a unei
mosteniri precrestine si necrestine, reluata si de civilizatia
arabi (intr-o inflorire analogi a spiritului cavaleresc si mis-
tic), asa cum era mostenirea aristotelismului. Unei populari—
tagl imediate a romanelor si poemelor despre Graal i
urmeazi o la fel de mare uitare, cu totul aparte. In primii
ani ai secolului al XI1I-lea, ca la poruncd, in Europa nu se
mai scrie despre Graal. O reluare are loc dupi un interval
sensibil, in secolele al XIV-lea si al XV-lea, cu forme deja +
preschimbate, adesea stereotipe, care intrd intr-o rapida
decadenti. Perioada sincopei pnmel traditii a Graalului coin-
cide cu aceea a maximului efort al Bisericii de a reprima

U Cf. J.1. Weston, The Quest of the Holy Grail, London, 1913,
pp. 4, 135, 137.
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curente pe care le-a considerat ,eretice”. Revenirea are loc
dupi un anumit interval de la distrugerea Ordinului templi-
erilor. Mai ales in Italia si in Franta, partial si in Anglia,
acestei distrugeri pare si 1i fi urmat organizarea intr-o forma
mai secretd a reprezentantilor unor influente afine, despre
care vom vedea ¢ nu erau lipsite de legituri cu insisi traditia
Graalului, cireia i-au continuat unele aspecte pand in tim-
puri relativ recente.

S4 indicdm principalele surse ale ciclului narativ al Graa-
lului, pe care ne vom sprijini cu precidere expunerea, date
intr-o ordine care, dupa unii cercetitori, este chiar ordinea
cronologicd aproximativd a compilirii textelor:

1) Ciclul lui Robert de Boron, care cuprinde:
a) Joseph d’Arimathie;
b) Merlin;
c) Perlesvanx.
2) Conte del Graal al lui Chrétien de Troyes, impreuni cu:
a) o primd continuare, a lui Gautier de Doulens;
b) 0 a doua continuare, a lui Manessier;
c) o interpolare, de Gerbert de Mostreuil.

3) Asa-numitul Grand Saint Graal.

4) Perceval i Gallois, in proza.

5) Queste del Saint Graal, penultima parte a lui Lancelot,
in prozad.

6) Parzival al lui Wolfram von Eschenbach, cdruia i se
potasocia Titurel al lui Albrecht von Scharffenberg st Warz-
burgkrieg.

7) Morte Darthur al lui Malory.

8) Din Créne al lui Heinrich von dem Turlin.!

!'Textele de la 1 1a 5 se gasesc in urmitoarele editii: P. Paris, Les
romans de la Table Ronde, Paris, 1868; J. Furnival, Queste del St. Graal,
Londra, 1864; C. Potvin, Perceval li Gallois ou le Conte del Graal,
Mons, 1866— 1871 ; F. Michel, Le roman du St. Graal, Bordeaux, 1841
E.Hucher, Le St. Graal on Le Joseph d’Arimathie, Mons-Paris, 1875;
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Toate acestea, in privinta a ceea ce indeobste se numeste
yliteratura® Graalului in sursele sale pozitive. Si trecem
acum la o scurtd examinare a surselor interne ale traditiet,

" potrivit unor indicatii furnizate chiar de aceste texte.

Relevim, in aceastd directie, intai de toate tema Avalo-
nului. In Perceval li Gallois se povesteste intocmai cum
cartea latineascd ce cuprindea istoria Graalului a fost gdsitd
in insula Avalon, ,intr-o casi sfanta situatd deasupra unor
tinuturi incarcate de aventuri®, unde ,,s1 Arthur, si Guinevere
sunt inmormantati“!. Acum, la Robert de Boron, adici
intr-unul dintre cele mai vechi texte ale ciclului, Avalonul
figureazd ca un tinut situat in extremul occident, unde, la
porunci diving, se deplaseazd un numir de cavaleri din ceata
lui Tosif din Arimateea, purtitorul Graalului, printre care
Petrus si Alan. Textual, se spune cd Petrus va trebui s
se deplaseze ,unde inima lui il cheami®, adici ,in vaile
Avalonului® si acolo va trebui s3 rimana pani cand va sosi
cineva care va sti si citeascé o scrisoare divind si care va vesti
puterea Graalului.2 Noi stim deja ci Avalonul occidental,
e totuna cu ,,Insula Alba“. Acum, tocmai ,,in Insula Albi®,
conceputd prin transpozitie ca o parte a Angliei, se depla--
seazd, potrivit lui Gautier, insusi Iosif din Arimateea cu
Graalul, 1ar acolo, atacat de dusmani, el si oamenii lui sunt
Lhtaniti“ de Graal, care 1i ofera fiecaruia ceea ce isi doreste.?
De altfel, dupa alti autori, in nsula Avallonis — confundat,

A. Pauphilet, La Queste del Saint Graal, Paris, 1949. Intrucit in
A. Bich-Hirschfeld, Die Sage vom Gral, Leipzig, 1877, se gaseste o
excelentd analizi globali a acestor texte, la aceastd lucrare vom face’
trimitere cu precidere in citatele noastre, pentru comoditatea citito-
rului. Pentru opera lui Wolfram von Eschenbach vom cita din editia
P. Piper, Wolfram von Eschenbach, Stuttgart, 1891-1893, 4 vol.; pen-
tru a lui Malory, din editia Strachey, Morte Darthur, London-New York,
1876; in sfarsit, pentru a lui von dem Turlin, din editia G.H.F. Scholl
(Diu Crone, Stuttgart, 1852).

' Perceval Ii Gallois, p. 134.

2 Joseph d’Arimathie, p. 156.

* Gautier de Doulens, Le conte del Graal, p. 94.
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din motivele deja explicate, cu Glastonbury — ar fi ingro-
pat insusi Tosif din Arimateea.! O asemenea insuli este, in
fond, o reproducere a celei unde sunt purtati multi eroi ai
Graalului si unde se desfisoari aventurile si incercirile lor
cele mai semnificative. La randul e1, insula reia vechiul simbol
»polar® nordico-celtic al Centrului primordial, atunci cand
ni se prezintd sub forma de ,insuli rotitoare®

In realitate, despre acest centru este vorba aici, intr-un
fel sau altul. Acesta este ,pamantul figaduintei“ pe care
Graalul il ofera, conceput fie ca locul unde se afld izvoarele
Graalului, fie ca tara in care acesta este transportat, fie ca
loc al ciutarii sale. Diferitele cilitorii raportate la el au un
caracter simbolic, iar semnificatia stabilirii unui contact cu
forte sau centre ale traditiei primordiale rezulta deja din fap-
tul ca, de pilda, in Grand St. Graal, Tosif din Arimateea si
cavalerii lui ajung prin mijloace supranaturale pe pimantul
Anglier, conceput ca o tari a fagiduintei legatd de Graal.
Lor li se impune proba de a traversa apele in mod suprana-
tural, probad in care vor izbuti cei alesi §i cei puri, pe cand
cei lipsiti de credinti se vor scufunda.? In ce ne priveste, am
lamurit deja sensul acestei simbolistici.

Traditia relatatd de Wolfram von Eschenbach conduce
si ea la Avalon, in médsura in care, aici, intemetetorul dinastie
viitorului rege al Graalului este Mazadan, pe care o femeie
supranaturali, Ter-de-la-Schoye, 1l duce in Feimurgan.
Printr-o vizibila schimbare de nume, o recunoastem aici pe
Morgana din ciclul lui Arthur, care isi are sediul in ,, Taramul
Desfararii®, unul dintre numele date ,,Insulei Occidentale
din traditia celticd, care uneori sfarseste prin a 1 se aplica

'R. Heinzel, Ueber die franzdsischen Gralsromanen, Wien, 1891,
p. 42. De altminter, trebuie observat faptul ¢4, in multe romane, Tosif
din Arimateea rimane in continuare un soi de ,,prezenta“ in castelul
unde se desfisoari aventurile eroilor predestinati, preluind uneori
el insusi trasaturile ,regelui ranic®.

2 Grand St. Graal, p. 22.

3 Wolfram von Eschenbach, Parzival, vol. 11, p. 40.
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Graalului insusi. Tema unei tradigii primordiale aflate in
lecéturé cu Avalonul si care trebuie resuscitati pe o cale
»eroica® joaca, de altfel, un rol insemnat in formularea
acestel saga de citre Robert de Boron. Parsifal ajunge si afle
cd ,Pescarul cel Bogat® (titlu aplicat deseori lui Tosif din
Arimateea) este tatal siu: la o porunci divini, el s-a dus ,in
tarile indepartate din Occident, unde soarele apune (ava-
lo1t)“, 1ar acolo e tinut Intr-o viata ce nu se sfarseste, pani
cand fiul lui Alan va indeplini fapte de vitejie de natura a-l
recomanda drept cel mai bun cavaler din lume.!

Cat despre referirile la Tosif din Arimateea, ele constituie
componenta crestind, degi nu catolica si apostolica, a acestui
ciclu narativ. Josif e reprezentat ca un ,nobil cavaler” pigan
ajuns 1n Palestina, care, pentru serviciile de rizboinic inde-
plinite vreme de sapte ani pentru Pilat din Pont, obtine de
la acesta corpul neinsufletit al lui Isus, al cdrui singe scurs
din coasti 1l aduna intr-o cupi care, dupd unele texte, e chiar
Graalul. Intemnitat ,intr-o casi asemenea unui pilastru gol
in mijlocul unei mla§t1m , Losif are viziunea lui Dumnezeu,
care 1i Inapolazd cupa: aceasta i1 da lumind si viatd pani la
eliberarea sa, care, dupi unele texte, are loc abia patruzeci
de ani mai tirziu.? Toate acestea au avut loc pe cand Tosif
era incd pagan. Apoi el primeste botezul si este uns de
Dumnezeu ca prim episcop al crestinismului, cu un mir
care, de altfel, apare a fi cel al consacririi regale, nu doar
sacerdotale. De fapt, acest mir va consacra mai tarziu
intreaga dinastie a regilor Britaniei, pina la Uther Pendra-
gon, tatdl regelui Arthur.® Tosif 51 oamenii sii trec prin mai
multe aventuri simbolice, asupra cirora vom reveni, si in
care se repetd tema ,,Insulei, Inainte sd treacd in Anglia (tard
pe care am vazut-o asumandu-si semnificatia ,, Insulei Albe®),

! Perlesvanx, p. 173.

? Grand St. Graal, pp. 10-12; Perceval lf Gallois, p. 123. Nume-
rele sapte si patruzeci au un caracter ezoteric si s-au raportat de
asemenea la unele procese interioare de dezv oltare st de purificare.

> Grand St. Graal, p. 13.
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pe calea supranaturald mai sus pomenitd. in Perceval li
Gallois gisim sugestia importanti ci, incd inainte de moar-
tea lui Isus, Tosif ar fi fost pe ,Insuld®, unde ulterior se va
duce Parsifal'; iar Robert de Boron vorbeste si de niste mis-
teriosi strimosi ai lui losif, cirora trebuie si li se slujeasca

deopotrivi pentru ca cineva si izbuteasci si intre in Ordin;

or, asa stind lucrurile, ar fi existat agadar incd de dinainte
de Cristos si de crestinism.?
Daci se urmireste si li se acorde un continut istoric suz
generis acestor aspecte ale povestii, el ar putea fi formplat
1n sintezi astfel: ceva din crestinism trece in aria nordico-
" celticd si redesteapti traditia Avalonului. Potrivit acestor
traditii, Britania, asociati cu unele reminiscente ale ,Insulei
Albe“ si mai apoi, hotirit, cu regatul regelui Arthur, este
de fapt pimantul figiduintei oferit de Graal, locul in care
Graalul se manifesti eminamente. In plus, un centru englez —
Glastonbury, dar si Salisbury — din nou confundat cu Ava-
lonul sau cu locuri simbolice echivalente — pastreaza ,sur-
 sele” istoriei Graalului. Referinta dupi care Graalul a fost
{dat spre a-i hrini pe cavalerii trecuti in Avalon si cazuti aici
intr-o stare de penurie ar putea face aluzie la o perioadd de

~decadenti a formelor vizibile ale vechii traditii nordice, care

tocmai ca traditie a Graalului trebuia si se trezeascd la o viata
noui la contactul cu religiozitatea crestind ce patrunsese
pand in Nord. Acest lucru ar putea fi pus in legiturd cu tema
( vrajilor de care Graalul trebuie si elibereze Anglia (51, dupa
‘unele variante, intreaga lume?), ca si, de asemenea, cu tema
curtii lui Arthur, intrati in decadenti ca urmare a ,loviturii
dureroase” si a necesitatii cavalerilor Mesei Rotunde de a porni
intr-o aventurd, necunoscuti textelor mai vechi din traditia
nordico-celtici, si care este tocmai ciutarea Graalului.
Chiar in forma sa crestinatd, aceasta cdutare este insd
1 deopotrivi necunoscutd in cazul primelor texte ale cresti-

Y Perceval li Gallots, p. 133.
2 Merlin, p. 167.
3 Perlesvanx, p. 178.
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nismului ortodox, iar traditia Graalului are, in mod vadit, '
prea putine puncte in comun cu cea apostolico-romani. In
privinta celui de-al doilea punct, s-a vizut deja ci strabunul
intemeietor al dinastiei Graalului, Iosif din Arimateea, pri-
megste Investitura direct de la Cristos, iar dinastia lui, in esenti
regali, nu are legituri cu Biserica de la Roma, ci conduce
nemijlocit citre regatul nordic al regelui Arthur si, intr-o
ramificatie a sa, potrivit lui Wolfram von Eschenbach, devine
regatul simbolic al preotului Toan, ,regele regilor®. Cit de-
spre primul punct, daci literatura ecleziastici deja cunostea
figura lui Tosif din Arimateea si tema intemnitirii acestuia!,
ea nu stie nimic despre Graal, dupd cum nu existi nici vechi
texte britane (cu exceptia unuia, si Intr-un singur pasaj, care
pare interpolat) in care Tosif si apard ca un apostol crestin
al Angliei.? Cronicarul Helinand, primul care relateazi o
istorie a Graalului unde apare figura lui Tosif din Arimateea,
scrie: Gradalis autem vel gradale dicitur Gallice scutella lata
et alignantulum profunda in qua preciosae dapes, cum suo
jure divitibus solent apponi, et dicitur nomine Graal... Hanc
historiam latine scriptam (a se intelege: in scrierile Bisericii)
invenire non potu, sed tantum Gallice scripta habentur a
guibusdam proceribus, nec facile, ut ainnt, tota inveniri potest.>
In 1260, Jakob van Maelant va numi mincinoasi istoria
Graalului tocmai pe baza faptului c4, pani atunci, Biserica
nu stia nimic — sau, mai bine zis, nu voia si stie nimic des-
pre ea.t

' E vorba mai cu seami de Evanghelia dupd Matei (XXVI) si de
Gesta Pilati (XTI, XIV),

> Cf. A. Bich-Hirschfeld, Die Sage vom Gral, ed. cit., p. 214.

? In anexa la editia citatd din Morte Darthur, p. 491.

* Cf. J.L. Weston, op. cit., p. 55; E. Wechssler, in Die Sage vom
heiligen Gral in ihrer Entwicklung, Halle, 1898, p- 9, scrie: , In pofida
caracterului siu net religios, legenda [Graalului] nu a fost recunoscuti
de Biserica si de cler. Nici un scriitor ecleziastic nu ne povesteste de-
spre Graal. In atit de bogata literaturi bisericeasci ajunsi pani la noi,
nicdieri nu gisim amintit nici micar numele Graalului, cu exceptia
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Daca in unele texte pocalul lui Tosif din Arimateea se
identifici cu pocalul de la Cina cea de Tain, in nici o tradige
crestind nu se gisesc urme ale unei asemenea asocieri'. Pe
de alta parte, inclusiv atunci cand, in texte mai tarzii §1
puternic crestinate, Graalul va cipata, In acest sens, o functie
analogi celei a cupei euharistice din taina Liturghiei, reti-
nerea unui Robert de Boron, de pildi, de a vorbi despre
narura Graalului si aluzia la unele cuvinte secrete referitoare
la el, pe care nimeni nu trebuie sa le repete si care i-ar fi
fost transmise numai lui Tosif din Arimateea, trimit cu gan-
dul la existenta unui mister diferit de acela din ritul catolic,
celebrat de altcineva decat de clerul ortodox, dimpreund cu
o simbolisticd si un ezoterism defel striine de crestinism.”
Tar atunci cand unele texte identifici Graalul, vazut ca o
cupi, cu pocalul lui Isus, si lancea cu lancea din episodul
ristignirii, cine urmireste logica interna si observi intonatia
fundamentali a ansamblului nu poate sd nu se intrebe daca,
in toate acestea, nu cumva este vorba de ceva mai mult decat

‘de niste imagini ale constiintei religioase predominante

/imprumutate ca mijloace de exprimare a unui alt continut.

cronicarului Helinand. Totusi, nu se poate ca autorilor acestor texte
si le fi raimas necunoscutd minunata poveste despre simbolul
credintei. Mai curand este pr obdbzl ca ei sd fi urzit in jurul acester
Zegencie 0 conjuratie a tdcerii.“ J. Marx (La légende arthurienne,
ed. cit., p. 7) observi: ,Dar Biserica si-a msuszt aventura Gr aa]ulm
Se pare ¢ in ea a resimit ceva anterior, ceva originar, ceva misterios®.
(Teza ¢ cu sigurantd justd, in sensul ci nici un scriitor bisericesc
declarat, nici vreun cilugir la modul expliciz, nici Biserica oficiala
nu au vorbit vreodata despre Graal. Totusi, trebuie si se yind seama
si de teza, de acum acceprati, ci asa- uumitu} Lancelot in prozd, ano-
nim st in cinci Ve lu me, a fost scris in mediul monastic cistercian, in
= al secolului al X11I-lea, ca de incd o mm radd cd mitul
'ﬁﬂ 1entd si asupra aceste: 14
’*izwo. Solfanelli, Chieri, 1989

. TL \X/estom Ul“, at., p. 54

2 Cf. R. Heinzel, Ueber dzefhmzm“ hew
1891, p. 1125 Merlin, p. 167.
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Cd un asemenea continut 1si are radacina in traditii striine
de crestinism, acest fapt i apare destul de limpede oricui va
considera legendele Graalului 1n ansamblul lor.

Wolfram von Eschenbach spune ci sursele povestirii
sale le constituie un anume Kyot Provensalul, care, la rin-
dul siu, ar fi gisit legenda lui Parsifal si a Graalului in
nigte texte pigane, pe care le-a descifrat gratie cunoaste-
rii unor caractere magice. Flegetanis, din stirpea lui Solo-
mon, scrisese istoria Graalului continuti In aceste texte in
vremurile de demult, pe temeiul cunostintelor sale astro-
logice, intrucat citise numele Graalului in stele. ,Cercetdnd
stelele, a descoperit secrete adanci, despre care nu vorbea
decat frematand.«!

Asadar, in general, istoria Graalului prezintd trisdturi
supranaturale, secrete, initiatice. Robert de Boron raporteaza
adeviratele surse ale acestet istorii la o ,mare carte” pe care
el nu a putut si o citeascd, ,,unde sunt scrise marile mistere
care sunt numite ale Graalului®, iar in Perceval li Gallozs
se adaugi: ,,Aceastd istorie trebuie pretuitd cum nu se poate
mai mult si nu trebuie povestitd unora care nu o pot intelege:
intrucat un lucru bun rispandit printre cameni rdi nu va fi
niciodati invitat de acestia.“ Iar Robert de Boron spune:
,Marea istorie a Graalului nu a fost povestitd niciodati de
un muritor” (#ngue retreite este n’avoit / la grant estoire don
Graal / par nul homme qui fust mortal). Metamorfozele des-
fisurate in viziunea Graalului sunt, pentru el, inexprimabile,
Jfindci tainele sacramentului nu trebuie si 1 se reveleze
decat celui ciruia Dumnezeu i-a dat aceastd forta“2 Vaucher
spunc ci e primejdios si se vorbeascd despre Graal altfel
decat la timpul si la locul cuvenir 51 ¢a ,nu poy vorbi de
misteru! Graalului fird si tremuri si sa-ti schimbi culoarea

on Eschenbach, Parzival
rach, ez hiez ein dinc der gril:/
erne, wie flﬁ’? ;/?‘f‘Z

; thie, p. 52; Perceval i1 Gallois, p. 134; Joseph
d’ 47unmbze pp 157- 158

IV, b 82

ol T11,
v sunder
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fetei“!. Asa-numita Elucidation care precedi textul lui Chré-
tien de Troyes face trimitere la un anume Mester Blihis,
posesor al unei traditii ce trebuie si rimAani secreti: Car,
- se Mazistre Bibis ne ment, nus ne doit dire le secrée.? Textul
cel mai recent si mai crestinat din prima perioadd, Grand
St. Graal, inlocuieste caracterul originar, secret si misterios,
cu un caracter mai pronuntat mistic: cartea Graalului a fost
. scrisa de insusi Cristos §i transmisd autorului in timpul unei
‘viziuni. Apropierea de acest text se poate face numai in urma
‘unei pregatiri ascetico-purificatoare. Cine il citeste are vede-
_nii, spiritul 1i e ripit de ingeri si dus si contemple nemijlo-
cit Sfanta Treime. A deschlde scrinul care contine Graalul
inseamnd a intra in contact nemijlocit cu Cristos.? Totusi,
chiar tindnd cont de aceste caracteristici, de rinile, orbirea
sau arsurile despre care vorbeste acest text cu referire la cei
care vor si se apropie prea mult de Graal, rimane semnifi-
' catia veche si mai apropiatd de cea initiald a unui mysterium
( tremendum avand prea putine in comun cu pathos-ul crestin.

P e ———

Z 4>} Vzn‘utzle Gmalnlm

In diferitele texte in care apare, Graalul este prezentat,
in esentd, sub trei forme:
— 1) Obiect imaterial, inzestrat cu miscare proprie, de naturi
indefinitd si enigmatici (,,nu era de lemn, nici din vreun
metal oarecare, nici din piatra, din corn sau din os“).
— 2) Piatrd — ,piatrd cereasci® si »platrd a luminii®

3) Cupad, vas sau tavi, deseori de aur si uneori impodobiti
cu nestemate. Atdt in aceastd formad, cit si in forma prece-
denti, mai mereu ,doamnele“ sunt cele care poarti Graalul
(un alt element cu totul striin de orice ritual crestin; in
schimb, nu figureazi nici un preot).

' Cf. J.L. Weston, op. cit., pp. 8—9.
2 Ibidem, p. 108.
> Grand St. Graal, pp. 9-12.
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O forma intermediari e cea a unei cupe obtinute dintr-o
piatrd (uneori dintr-un smarald). Graalul este calificat uneori
ca ,sfant®, alteori ca ,,bogat“ — e lucrul cel mai bogat pe care
cei vii l-ar putea avea®, se spune in Morre Darthur (X1, 2).
Acest text, asemenea multor altora din aceeasi perioadi, folo-
seste termenul Sangreal, ce s-ar putea preta urmitoarelor
trei interpretiri: Saint Graal (,,Stantul Graal®), Sang Real
(,Sange Real®), Sang Royal (,Sange Regal®).

Principalele virtuti ale Graalului se pot rezuma dupi cum
urmeaza:

1) Virtutea luminii, adicd virtutea iluminatoare. Graalul
raspandeste o lumind supranaturald. Chrétien de Troyes:
Une si grans clartés i vin / que si pierdirent les candoiles /
los clarté, com font les estoiles / quand i solaus lieve ou
la lune'. Robert de Boron descrie aparitia Graalului in tem-
nita lui losif din Arimateea ca pe o mare lumind, adiu-
gand ca losif, ,,de cum a zirit pocalul, a fost cu totul patruns
de Sfantul Duh*“?. La Vaucher, Regele Pescar poartd Graalul
pe timp de noapte st lummcaza calea cu el. Vorbind despre
aparitia sa dinaintea lui losif, Grand St. Graal spune ci
din Graal emana ,,0 asemenea strilucire, de parcid ardeau
o mie de lumaniri si vorbeste de%pre un fel de raptus
dincolo de conditia temporala cei patruzect si doi de an1
petrecuti de JIosif in temnitd cu Graalul de fapt lui nu i-au
parut a fi dect trei zile.? La Gautier, Parsifal urmireste
o fatd intr-o padure intunecatd, desi ea 1i interzisese.
Deodatd apare o lumind puternici, fata dispare, izbucneste
o furtund cumplitd, 1ar a doua zi Parsifal afld cid lumina
provenea de la Graalul adus in piadure de Regele Pescar.?
La \/‘\’/’olﬁ am von Eschenbach, Graalul este ,,p1at1a lumi-
niu“: ,,Indephmrea desdvarsitd a oricdrei dorinte si paradis,
asta e Graalul, piatra lurmn;u, dinaintea cireia orice stralucne

! Chrétien de Troyes, Le Conte del Graal, p. 76.
2 Joseph d’Arimathie, pp. 151-152.

> Grand St. Graal, p. 12.

* Gautier de Doulens, Le Conte del Graal, p. 97.
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paminteasci piere“!. In Queste del Graal, vizand Graalul,
Galahad e cuprins de un mare freamait si spune: ,Acum vad
limpede tot ceea ce limba nu ar putea exprima si inima nu
ar putea gandi niciodata. Aici vad izvorul marilor cutezante
si inceputul vitejiilor, aici vid minunea minunilor®. In Morte
Darthur, manifestarea Graalului e insotitd de bubuitul unui
tunet si de ,,0 razd de soare de sapte or1 mai strilucitoare ca
lumina zilei, si in acel moment ,toti au fost iluminati de
harul Sfantulut Duh®. Cu acest prilej, Graalul se infitiseaza
intr-o formd enigmatica: ,Nimeni nu il putea vedea, nici
nu il putea purta®, cu toate ci fiecare cavaler primea de la
el ,hrana pe care si-o dorea cel mai mult pe lume*2.

2) Aceasta corespunde celei de a doua virtugi a Graalului.
Nu e doar lumini si fortd supranaturali iluminatoare, ci
di si hrani, da viard. La Wolfram, Graalul, conceput ca o
piatrd, lapsit exillis, 1t hrineste pe tou cavalerii templieri:
,,sie lebent von einem steine“?. Odati adus 1n sala de mese
ori atunci cind apare ca prin farmec deasupra mesei intinse,
fiecare cavaler primeste tocmai ceea ce isi doreste mai mult.
A vorbi, aici, de alimente fizice corespunzitoare gustului
fiecirui cavaler inseamnd a materializa semnificatia superi-
oari a efectului felurit al unui dar de ,,viata“ unic, in functie
de vointa, de vocatia si de firea proprie ori de calificarea
celor ce se pregatesc sa-1 primeascd. La limitd, aceastd hrand
devine cea care distruge orice dorintd materiala. Ca atare,
in Perceval li Gallois, in virtutea miresmei emanate de
Graal, mesenii uitd s manance, iar Gawain, intr-un raptus
extatic, primeste viziunea ingerilor.* In Grand St. Graal,
Graalul reproduce miracolul inmultirii painilor.’ In Quesze

! Parzival, vol. 11, pp. 237, 240: Den wunsch von paradis, / béde
wurzeln unde vis. / Daz was ein dinc, daz hiez der Gral, / erden
wunsches iiberwal.

2 Morte Darthur, X111, 6.

3 Parzival, vol. 111, p. 62; vol. 1L, p. 240: Diu werde gesellschafr /
bete wirtdschaft vome Gral.

* Perceval Ii Gallois, p. 126.

> Grand St. Graal, p. 23.
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del Graal, unde aparitia sa e precedata de o ,,lumini strilu-
citoare ca soarele®, el se misci ca prin farmec i, dupa ce i-a
dat fieciruia ,hrana® sa, dispare, la fel cain Morte Darthur.!
Se spune mai ales ¢i cei puternici, eroii, iubesc hrana oferita
de Graal. Astfel, Robert de Boron oferd urmitoarea etimo-
logie: ,Se numeste Graal pentru ci place vitejilor® — agree
as prodes homes.? Apoi, am vazut deja ca insusi losif din
Arimateea, impreuni cu cavalerii sii au primit de la Graal
nu doar lumin3, ci si viata (hrani) de-a lungul intregii perioade
de captivitate impuse de Regele Crud, vreme de patruzeci
de ani.’

3) Darul de ,,viagi al Graalului se manifestd insd si in
virtutea de a vindeca rani mortale, de a reinnoi si de a pre-
lungi viata in chip supranatural. La Manessier, Perceval si
Hector, luptandu-se unul cu altul, riman amandoi raniti de
moarte si igi asteapti sfarsitul, cand, la miezul nopti, pur-
tat de un inger cu o infatisare ,imparateasca®, Graalul
apare si ii insinitoseste complet §i instantaneu.’ Acelasi epi-
sod se gaseste si in Morte Darthur, unde acelasi fenomen
se inregistreazi in cazul lui Lancelot.” In Queste del Graal
¢ relatatd viziunea avand in centru un cavaler suferind intins
pe o targi, care se tiragte pand la Graal si, atingdndu-l, se simte
revigorat, iar suferinta lasi locul somnului.® Insd In acest
caz intervine interferenta cu un motiv ulterior, acela al regi-
lor care, in asteptarea restauratorului sau a rizbunitorului
predestinat, sunt mentinuti de Graal intr-o viata prelungitd

' Queste del Graal, p. 27.

2 Perlesvaux, p. 177.

3 Queste del Graal, pp. 42—43.

4+ Manessier, Le Conte du Graal, p. 102. Tot acolo apare si virtutea
luminoasi: por la clarté lor oils ovrierent / ton emmi cele clarté virent /
un angle tout empérial / qui en ses mains tint le gréal. Pentru cititorul
atent, faptul ca in acest text viziunea, cu aceasti lumini, are loc la
miezul noptii nu e lipsit de semnificatie ezoterica (cf. ysoarele de la
miezul noptii“ s.a.m.d.).
5 Morte Darthur, X1, 13-14; XII, 4.
¢ Queste del Graal, p. 40.
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artificial. Wolfram, relatdnd cum, prin puterea Graalului,
»pasdrea Phoenix se mistuie si se preface in cenusd, dar se
si transformd, reapirind mai apoi in toatd splendoarea ef,
mai frumoasi ca oricand“!, stabileste in mod limpede o
legiturd intre ,darul de viati® al Graalului si regenerare, al
cirei simbol a fost pasirea Phoenix in mod traditional. De
fapt, Wolfram spune cd ,aceastd piatri [Graalul] i insufla
omului 0 asemenea vigoare, Incit oasele si carnea lui isi reca-
pétd de indatd tineretea“ (selbe kraft dem menschen git der
stein / daz im fleisch und bein / jungent enpfaebt al sunder
twal)?. Asadar, in afara faptului ci ilumineazi, Graalul rein-
noieste; le refuza insi hrana simbolici, sau ,darul de viati®,
celor ce s-au manjit de picate — dupi unele texte, lasilor si
mincinosilor.?

4) Graalul induce o putere de victorie si de stipanire. Cine
se foloseste de el ’en court de bataille venchu. Dupi Robert
de Boron, toti cei ce izbutesc si-1 vada, pe lingi faptul cid
se vor bucura de desfatare etern, nu vor fi niciodati depose-
dati de drepturile lor si nu vor fi niciodati infrinti in lupta
in Lorengel Graalul se prezinti ca fiind »piatra victoriei®,
cu care Parsifal ii respinge pe Attila si pe hunii sii in momen-
tul In care acestia erau pe punctul de a infringe crestinitatea.’
Despre cel ce trece de incercarea Graalului, la Wolfram se
spune: ,,De acum nu mai existd pe lume fiinti care si te in-
treacd in noblete si in cinstire. Esti Stipanul tuturor fiptu-
rilor. Puterea supremi iti va fi transmisi“®. De altfel, acest
aspect al Graalului care conferi forta victoriei va fi intr-o
$i mai mare misurd pus in evidentd prin legitura cu »spada

! Parzival, vol. 111, p. 62.

2 Ibidem.

* Grand St. Graal, p. 25.

* Joseph d’Arimathie, p. 152.

> Cf. W. Golther, Parzival und der Gral, Stuttgalt 1925, p. 250.

¢ Parzival, vol. 11, p. 253: wam zwaz die liifte hant bes[ageﬂ /
déarobe muoster hoche tragen. / Dir dienet zam unde wilt, / ze richeit
ist dir wunsch gezilt.
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Graalului®. Insa inci din acest pasaj din Wolfram e anticipati
esenta cea mai inaltd a Graalului, relatia pe care o are cu o
regalitate transcendentd, cu principiul ,Stapanului Lumii®.
Vom vedea, de altminteri, cd Graalul insusi, ca un oracol,
it desemneazi pe cavalerii chemati si isi asume rangul de
rege in diferite tirdmuri. Pe buni dreptate, unii cercetdtori
au stabilit o apropiere intre Graal si hvaréno, obiectul care,
potrivit vechii traditii iraniene, simbolizeazi si incarneaza
forta cereascd a regalifétii si care preia diferitele aspecte de
piatrd magica, de platm a suveranititii si a victoriel, de cupd:

aspecte pe care, in mod evident, le detine si Graalul.!

5) Daci Graalul are pe de o parte o virtute insufletitoare,
pe de alti parte el prezintd o virtute de temut, distrugitoare.
Graalul orbeste. Graalul fulgeri. El poate actiona ca un fel
de hau. Nescien recunoaste in Graal obiectul dorintei pe
care o nutrea cand era un tanir cavaler, insi, cind devine
custodele lui, tremuri si isi pierde vederea, iar odatd cu
aceasta isi pierde si orice stipanire asupra propriului trup.”
Queste del Graal adauga faptul ¢4, intr-un fel similar, Mordrain
incercase s contemple ceea ce nici unei limbi nu 11 este dat
sd exprime: tentativa lui dezldntuie un vant supranatural care
ii distruge vederea, el fiind condamnat si riméana in viata

1n aceasta stare pana cand va veni er oul careva 1eahza HllSte—

rul Graalului si il va insinitosi. Tema nu e noud. Insusi Dante,
atunci cind contempla empireul, isi pierde vederea, de§1 doar
pentru a si-o redobandi, intr-un al doilea moment, inca si
mai pitrunzitoare.” Faptele de vitejie ale eroului persan Rostan
urmaresc sd ii inapoieze vederea si libertatea unui rege a
cirui vocatie prometeici rezultd hmpede din incercarea sa
de a urca la cer folosindu-se de niste acvile.* S-ar putea invoca

' M. Covajee, in Journal of K.B. Oriental Studies, Bombay, nr. 33
(1939), pp. 49 si urm. (citat de J. Marx, La légende arthurienne et
le Graal, Paris, 1952, pp. 244-248).

2 Grand St. Graal, pp. 16-17; 24.

3 Paradisul, XXX.

* Cf. E.J. Délécluze, Roland..., ed. cit., vol. I, p. 143.
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si alte exemple cu usurintd. Potrivit naragiuniu lui Gerbert,
Mordrain, care a construit un altar pentru Graal, giseste un
inger cu o spadid de foc care blocheaza accesul spre acesta
(lucru care ne aminteste de blocarea analogi a ,,locului pri-
mordial® din Biblie, de zidul de foc care inconjoara, in unele
texte, ,Insula® s.a.m.d.). Ca pedeapsa pentru incercarea lui,
ingerul il anunta ¢ nu va putea muri si ¢a ranile 1i vor rimane
deschise pana la venirea cavalerului care ,,va pune intre-
barea“!. Tnsa tocmai la aceasti vedere a Graalului de aproape,
care i-a lovit pe Mordrain si pe Nescien, aspird, in Morte
Darthur, Gawain, care porneste 1n ciutare de aventuri, pro-
punindu-si si nu se mai intoarca decit dupa ce isi va fi
atins scopul.

Natura primejdioasd a Graalului, in al doilea rand, ni se
dezviluie in legituri cu tema ,locului primejdios® si cu Incer-
carea pe care acest loc o constituie pentru cei ce vor sa 1s1
asume rolul ,eroului asteptat® si functia de sef suprem al
cavalerilor Mesei Rotunde. Este vorba de ,locul gol®, de
»al treisprezecelea loc” sau de ,,locul polar” despre care am
mai vorbit; loc sub care se cascad hiul sau care este fulgerat
atunci cand in el se asazi cineva nedemn sau neales. Astfel,
Moses, cand se pregiteste si il ocupe, e insficat de sapte
maini de foc? si distrus ,precum flacira distruge o bucata
de lemn® — in continuare, textul prezinta lucrurile in acesti
termeni: o jumitate din focul care il arde pe Moses s-a stins,
dar cealaltd jumadrate nu se va stinge pand cand nu va veni
Galahad, spre a duce la bun sfarsit aventura Graalului®> O
varianti o reprezintd ,incercarea vasului®: de extazul Graa-
lului se bucuri cei care, la masa lui Tosif din Arimateea (masa

! Gerbert de Mostreuil, Le Conte del Graal, pp. 106—107.

2 Aici revine numirul traditional ,sapte® si poate cd ar fi cazul
si ne gindim la efectele deosebite ale unei forte trezite asupra celor
»sapte centre ale vietii, despre care se vorbeste in Invititura ezoterici
(cf- J. Evola, Lo Yoga della potenza, 1949, Edizioni Mediterranee,
Roma, 1994 — nota ingrijitornlui edipiei italiene).

> Grand St. Graal, p. 25.
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care se confundi cu Masa Rotunda ori care se propune ca
antecedent al acesteia din urma), nu sunt manjiti de pacate;
cu acest prilej, Moses, care s-a asezat pe locul primejdios,
este inghitit de o genune care s-a cascat sub el — dupa expli-
catia crestinata, din pricina lipset sale de credinta, intrucat
era un fals discipol.’

Pe de alti parte, intalnim i motivul potrivit caruia cau-
tarea Graalului va putea fi indeplinitd doar de cel ce va fi
sezut in jiltul de axr construit de o femeie supranaturald. Sase
cavaleri care au incercat si se aseze 1n acest jilt au fost inghi-
titi de o prapastie ciscata imediat. Parsifal se agaz la randu-i,
bubuie un tunet ingrozitor, pimantul se despici, insi el
ramane linistit, la locul siu.? Impasibil, in calma sa demni-
tate, in puritatea fortei sale, nimic nu il poate birui. La
Robert de Boron, dupi toate acestea, cutezdtorului care a
sustinut aceastd Incercare i, de asemenea, tuturor cavalerilor
Mesei Rotunde, li se impune inci o serie de aventuri, care
constituie calea spre cucerirea definitiva a Graalulu?®. Queste
del Graal si Morte Darthur prezintd aceastd temd intr-o
forma si mai directa: locul primejdios este ocupat in mod
fericit doar de cel ce a trecut de ,incercarea spadei”, care a
fost in misuri si scoatd o spadi dintr-o piatrd, dovedind
astfel ci e cel mai bun dintre toti cavalerii. Dupa reusita in
aceasti incercare, a cirei semnificatie am explicat-o deja,
Graalul apare la curtea regelui Arthur, striluceste o lumina
mai puternici decit a soarelui, Graalul apare ca prin farmec
emanand mireasma-i si dindu-i fiecirui cavaler hrana care
i se potriveste.” .

Acest aspect primejdios al Graalului trebuie considerat
ca fiind cazul-limitd a ceea ce Graalul poate infiprui in
functie de natura diferita a celor ce intrd in contact cu el.
Forta Graalului 1i distruge pe toti cei care incearca sd il atingd

! Joseph d’Arimathie, p. 155; Perlesvaux, pp. 171-172.

2 Gerbert de Mostreuil, Le Conte del Graal, p. 103.

3 Perlesvaux, p. 172.

+ Queste del Graal, pp. 27, 37; Morte Darthur, X111, 4-6.
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fird a avea calificarea adecvatd, pe toti cel care incearca,
oricum, si il uzurpe, repetand astfel gestul titanic, luciferic
sau prometeic. O expresie destul de semnificativa se gdseste,
in acest sens, la Wolfram, atunci cind spune, la figurat, ca
pentru pacatosi Graalul devine atat de greu, incdt nici macar
impreund nu ar fi in stare s3 il poarte.! Insusi excesul pe care
puterea transcendentd il constituie pentru o fiintd con-
ditionatd si legati de propriile limite este cel care face si
actioneze ca forta distructivi o fortd a ,,vietii“ (¢f. focul care
il mistuie pe Moses). O varianti a acestei semnificatii o gisim
in Morte Darthur sub urmitoarea formi: zirind ,,0 mare
luming, ca si cind toate tortele din lume s-ar fi adunat in
acea sald“, Lancelot pdseste inainte. Un glas il previne si
nu intre, ba chiar sd fugd, fiindcd altminteri se va cii. El nu
i1 di ascultare si intrd, un foc il izbeste in fatd, el se pribu-
seste la pAmant si nu se mai poate ridica, intrucit a pierdut
orice control asupra propriului corp. Tovarasilor sii, care
cred ci a murit, un bitran le spune: In numele Domnului,
el nu e mort, ci e mai plin de viatd si mai puternic decat voi
toti“. Lancelot rimane in aceasti stare de moarte aparentd
vreme de doudzect st patru de zile, iar prlmele cuvinte pe
care le rosteste mai apoi sunt: ,,De ce m-ati trezit? Imi era
cu mult mai bine decit acum®. Aceasti experienti este
raportatd la vederea Sangrealului asa cum nimeni nu il poate
vedea mai bine? — evident, e vorba de o stare initiatici, de
o stare in care participarea la puterea Graalului devine
posibila printr-o suspendare a constiintei de veghe si a limi-
tiril individuale legate de ea, fiind astfel evitat efectul negativ,
distructiv si doborator pe care experienta ,,contactului® il
are la cei ce nu sunt in stare si treaci la forme superioare
de constiintd, la alte stiri ale fiintei.

6) Dualitatea virtutii Graalului este, intr-o anumiti mi-
surd, legatd de semnificatia pe care, la modul universal, in
traditiile concordante ale diferitelor popoare si chiar in afara

' Parzival, vol. 111, 15.
2 Morte Darthur, XVIL, 15.
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oricarei relatii cu simbolurile crestine, o detine perechea
cupi-lance. Cupa corespunde in primul rand aspectului
teminin, Insufletitor si iluminator, iar lancea aspectului viril,
aprins sau regal (sceptru) ale aceluiasi principiu: daci vrem,
prima corespunde arborelui ,,lunar® sia doua arborelui ,solar®,
despre care s-a vorbit deja; prima aspectului ,, Intelepciune
stantd“ sia doua aspectelor ,,foc si ,denumire® ale aceluiasi
principiu. Dar in acelasi context s-ar putea insera si ambi-
valenta lancii, preluati din traditia irlandezi, care pe de o
parte aplicd le coup doulonreux, provocand o distrugere; pe
de altd parte, are virtutea de a vindeca.

Aceastd rapidd trecere in revistd a virtutilor atribuite Gra-
alului ilustreaza partea, ca sd spunem asa, subiectivi a ciu-
tarii sale. O atare cdutare este, In esentd, o chestiune interioara.
Nu este vorba, ca experientd, de ceva asemenea unui simplu
extaz mistic. E mai curdnd o putere primordiald care ajunge
sd fie invocatd pozitiv. Cine stie si si-o asume este calificat
pentru inaltele misiuni exprimate simbolic in legenda,
misiuni care constituie, de altfel, nucleul ei central.

S trecem acum la naratiunile unde Graalul figureazi ca
piatrd si sd relevdm semnificatia aparte pe care, in raport cu
cele deja spuse, ne-o prezinti traditia care face din Graal o
piatrd cizutd din cer si o piatrd ,luciferici®.

Wolfram von Eschenbach intrebuinteazi referitor la Graal
enigmaticul termen lapsit exillis.! Savantii au interpretat acest
termen in diferite moduri: lapis erilis, adici ,,Piatra Dom-
nului“ (San Marte); lapis elixir, cu referire la elixirul alchimic
al regeneririi (Palgen); lapis hetillis sau betillus (Hagen), ce
poate trimite la Bontdlog, la piatra cizutd din cer din mito-
logia greacd; lapis ex coelis sau de ccelis, ,piatra cereasci®
(Martin) si, in sfarsit, ,piatra exilului®. In realitate, oricat de

' Parzival, vol. 111, p. 62: si lebent von einem steine: / des geslihre
ist vil reine / Hat ir des mibt erkennt / der wirt in hie genennt / Er
heizet lapsit exillis.
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justa ar fi una sau alta dintre aceste interpretari conjecturale
din punct de vedere pur etimologic, toate acestea trimit la
semnificatii la care Graalul se preteaza in egald misurd, potri-
vit diferitelor sale aspecte.

Graalul este inainte de toate lapis ex ccelis, intrucdt, dupa
acelasi Wolfram, el fusese adus pe pdmant inigial de o ceatd
de ingeri. Aceeasi traditie este relatatd in Tzzrel al lui Albrecht
von Scharffenberg, unde Graalul se prezinti deopotriva ca
o piatr, jasp sau cremene, legatd de simbolul pasarii Phoenix:
Ein schar den graf uf erde / by alten ziten brabte / ein stein
in hohem werde, | man in schiizzeb dar uz wurken dabte; /
laspis und silix ist er gennent, / von dem der fenix lebende
wirt | swenn er sich selb ze aschen brennet'. Pentru Wolfram,
este vorba de ingerii care au fost condamnati si coboare pe
pamant fiindci au fost neutri in momentul rdzvratirii lui
Lucifer. Pizit de ei, Graalul nu si-a pierdut virtutile. Apoi
a trecut in custodia unei stirpe de cavaleri, desemnag, in
principiu, de la cer.? Aceastd traditie se modificd in Wari-
burgkrieg in felul urmitor: o piatrd a sarit din coroana lui
Lucifer atunci cind acesta a fost izbit de Arhanghelul Mihail.
Este piatra celor alesi, cizutd pe pamant din cer, piatra pe
care Parsifal a gisit-o si care fusese culeasd odinioard de
Titurel, strabunul intemeietor al dinastiei Graalului. Graalul
ar fi aceastd piatri lucifericd.* Dupa alti autori, piatra cizutd
pe pamant ar fi fost un smarald ce impodobea chiar fruntea
lui Lucifer. Ea a fost taiata in forma de cupa de un inger
credincios si astfel a aparut Graalul, dat lui Adam in para-
disul terestru, pana cind Adam insusi a cazut §i a fost alun-
gat din acel loc. Set, fiul lui Adam, reusind sd regaseasca

U Apud A. Bich-Hirschield, Die Sage vom Gral, ed. cit., pp.
289-290.

2 Parzival, vol. 11, pp. 49, 64.

3 Der Wartburgkrieg, ed. K. Simrock, Stuttgart, 1858, pp. 174-178.
§§ 142-145. In unele manuscrise ale acestui text piatra e gasitd de
Parsifal, pe cind 1n altele ea ,,este” Parsifal insusi — o identificare deo-
sebit de interesanta.
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pentru o vreme paradisul terestru, a adus de acolo cu sine
Graalul.! Se pare, in sfarsit, ca alt autori au pus Graalul in
legdturd cu Montségur, fortireata catara din Pirinei, pe care
armatele lui Lucifer ar fi asediat-o spre a obtine Graalul si
a-1 monta la loc in coroana printului lor, de unde cizuse
pe pamant in momentul reprimarii tentativei acestuia. Insi
Graalul ar fi fost salvat de niste cavaleri care I-au ascuns in
inima unui munte.”

15. Piatra lucifericd

In aceste legende, fie si eliberate de vesmintele de ordin
religios in sens restrans, apare din nou apropierea dintre
Graal ca piatrd cereascd §i 0 mostenire §i 0 putere miste-
rioasi legatd de ,starea primordiald® si, intr-un anume fel,
pastratd in perioada ,exilului“. Referirea la Lucifer, consi-
derati in sine, dincolo de cadrul crestin si deist, poate fi pre-
zentatd ca o varianti a temei unei tentative, esuatd sau deviatd,
de recucerire ,eroici“ a acestei stiri. Cat despre tema armatei
de ingeri coborati din cer cu Graalul, ea ne-o aminteste
pe aceea a semintiei Tuatha dé Danann, §i ea considerati a
unor ,fiinte divine®, venitd in Irlanda din cer, aducand si

U Cf. R. Guénon, Regele Lumii, ed. cit., cap. V; V.E. Michelet, Le
secret de la chevalerie, Paris, 1930, pp. 27-30. Toate acestea ne pot
aminti de legenda arabd privitoare la piatra neagri din Kaaba, data
de Arhanghelul Gabriel lui Adam, luati in cer dupi potop si apoi
readusi de Gabriel pe pAmant, spre a servi ca ,,piatrd de temelie” pentru
centrul traditiei islamice. Aceastd piatrd, albi si stralucitoare, dupa
picat a devenit neagri (¢f. G. Welil, Biblische Legenden der Muselmaénner,
Frankfurt, 1845, pp. 37, 84, 93). In ceea ce priveste aceastd ultimi
interpretare, ea se cuvine probabil recuificata in sensul potrivit caruia
culoarea neagri desemneazi ceea ce este ocult, nemanifestat, aga cum
este ,centrul“ suprem in perioada de intunecare a oricirei civilizatii
traditionale.

2 Traditia relatatid de O. Rahn, Der Kreuzzug gegen den Gral,
ed. cit., p. 78.
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ea o piatrd supranaturald — piatra regilor legitimi — §1 alte
obiecte care, asa cum s-a observat, corespund Intocmai celor
din ciclul Graalului: o spadi, o lance si un vas care 11 oferd
fiecdruia hrana potrivitd, fird a se epuiza. Totodatd, patria
neamului Tuatha — dupi cum stim — este acel Avalon care,
conform unei traditii deja semnalate, este st sediul cirtilor
despre Graal si care, in orice caz, a fost confundat adeseg,
ca urmare a unor asocieri obscure, cu locul unde se mani-
festd eminamente Graalul. Dar asta nu e tot. In unele legende
celtice, ingerii cazuti sunt identificati tocmai cu semingig
Tuatha dé Danann': in alte legende, se vorbeste intocmai
despre niste spirite care, ca pedeapsid pentru neutralitatea
lor, au fost nevoite si coboare pe pimant. Acestea sunt de-
scrise ca locuind o regiune occidentala transatlanticd, unde
a ajuns Sfantul Brendan, regiune care, din nou, e o reprezen-
tare a Avalonului, la fel cum o atare cilitorie e o imagine
crestinati a celei infaptuite de diferiti eroi celtici spre a ajunge
in ,Insuld“, patria originari si centrul inviolabil al tuatha-
nilor.? Avea asadar o curioasi interferenti de motive care
isi giseste expresie, de exemplu, in Leabhar na hvidhe, unde
se citeste cd tuathanii sunt ,,zei si falsi zei, din care precum
bine se stie se trag inteleptii irlandezi. Se pare ci ei au ajuns
in Irlanda din ceruri, de unde superioritatea cunostintelor
si a stiintei lor?.

~ Caatare, ar trebui si procedam aici la o separare oarecum
delicatd a unor motive, asa incit si putem stabili pe de o
parte ceea ce se referd la elementele cu adevirat Iuciferic.e?
cidrora li se poate aplica in mod corect ideea unei ,,cideri®
sl a prezentei pe pdmant ca o pedeapsi, si pe de altd parte
ceea ce — printr-o reprezentare deformatd tendentios — se

U'Cf. E. Martin, Wolfram won Eschenbach, Halle, 1902, vol. 11,
p. XLIV.

2 Cf. Der Wartburgkrieg, ed. cit., p. 353. (Cf. de asemenea La navi-
gazione di San Brandano, Bompiani, Milano, 1975 si /] viaggio di san
Brandano, Pratiche, Parma, 1994 — nota ingrijitorului editiei italiene.)

* Cf H. D’Arbois de Jubainville, Le cycle mythologique ..., ed. cit.,
p- 56.
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poate referi la pazitorii de pe pimant ai puterii de la cer S
ai traditiei al carei simbol este Graalul: ca o cvasipersistents,
nealterats, secreti prezenti a ceea ce a fost propriu stirii
primordiale si ,divine®.  Neutralitatea® ingerilor Graalului,
despre care e vorba la Wolfram, ne trimite de fapt cu gandul
catre o stare ideal anterioara fatd de acea diferentiere a spi-
ritualititii in functie de care se poate defini, in general, spiri-
tul luciferic. Iar daci, intr-un al doilea moment, Wolfram
oferd o altd versiune, punindu-I pe Trevrizent si spund ci
ingerii neutri nu au mai urcat la cer (asa cum tuathanii s-au
retras din nou in Avalon), ci si-au atras ruina vesnicd, iar
»Cine vrea si fie risplitit de Dumnezeu trebuie si se arate
a fi adversarul acestor ingeri cizuti“!, trebuie si tinem seama
de modul in care crestinismul a deformar traditiile anterioare,
inlocuindu-le sensul originar cu semnificatii foarte diferite.
In general, datoriti caracterului general propriu viziunii sale
preponderent , lunare® asupra sacrului, crestinismul a stig-
matizat adesea ca fiind , luciferic® si ,diabolic® nu numai
ceea ce efectiv este ca atare, ci si orice incercare de reintegrare
de tip ,eroic” si orice spiritualitate striini de raporturile
de devotiune si de dependenti creaturali fati de divinul con-
ceput la modul teist. Astfel, si in altd parte am avut prilejul
sd constatam existenta unor amestecuri de motive analoge
cu cel pe care tocmai l-am observat in cazul semintiei Tuatha
dé Danann, de pild4 intr-o anumiti literaturi siriaco-ebraica,
unde ingerii cizuti sfirsesc prin a se contopi cu o stirpe de
»Veghetori® — éypipyopot — conceputd ca invitatoarea pri-
mordiald a omenirii? Tertulian® nu ezitd si raporteze in mod
global la ingerii cizuti ansamblul doctrinelor magico-her-
metice, acelea pe care le-am vizut ajutindu-I pe Flegetanis
sd patrunda textele originare despre Graal si pe care Morre
Darthur i le atribuie lui Solomon, conceput ca un strimos

Y Parzival, vol. 111, p. 254.

> Cf. ]. Evola, La tradizione ermetica (1931 ), Edizioni Mediter-
ranee, Roma, 1996, pp. 15 si urm. (Nota ingrijitorului editie: italiene.)
[V.sttrad. rom. Traditia hermetici, Humanitas, Bucuresti, 1999. (N. tr.)]

3 Tertulian, De cultu feminarum, 1, 2b.
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intemeietor al neamului de eroi ai Graalului, in exact aceeasi
termeni ca si Tertulian: ,,Acest Solomon era un Intelept si
cunostea toate virtutile pietrelor si ale copacilor, ca si drumul
stelelor si multe alte asemenea lucruri“!. Cand Inocentiu 111
i-a acuzat pe templieri ca s-au dedat si ei la doctrina ,,demo-
nilor“? — urentes doctrinis daemonorium — este foarte pro-
babil s3 fi avut in vedere pretinsele mistere de adorare ale
lui Anticrist practicate de templieri si s fi dat curs in mod
instinctiv aceleiasi asimildri prin care ,,semintia divind® pri-
mordiald a fost prezentatd ca semintia pacitoasa ori luci-
fericd a ingerilor cdzut.

In ceea ce ne priveste, am oferit deja repere suficient de
exacte pentru orientarea dinaintea unor distorsiuni de acest
gen si pentru fixarea granitelor dintre spiritul luciferic si cel
care nu este astfel, precum si dintre punctul de vedere crestin
si punctul de vedere al unei spiritualititi mai inalte. Astfel,
oricui ii va fi usor sa deosebeasca anvergura fiecarui element
intalnit in saga noastri printre multe interpolari si defor-
miri. Dupi ce am aritat cd elementul , titanic” rdimane mate-
ria prima din care se poate extrage ,eroul®, e de inteles ci,
orice ar fi, Wolfram 11 da lui Parsifal cateva trasituri
luciferice®, ficandu-l insi si 1si ducd aventura la bun sfarsir,
in asa fel incit in cele din urma el capata forma luminoasa
aunui rege al Graalului si a unui restaurator. De fapt, Parsifal
il acuza pe Dumnezeu ci l-a tridat, ci i-a ingelat credinta
pentru ci nu l-a asistat pani la cucerirea Graalului. El se
revolti si, in mania lui, spune: ,Slujeam o fiintd careia 1 se
spune Dumnezeu Inainte si se fi ingaduit s md expun unel
batjocuri jignitoare si si mi acopir de rusine... Am fost
robul lui supus, intrucit credeam ci avea si imi acorde
bunivointa lui: insi de acum inainte voi refuza si-l mai
slujesc. Daci ma va urmari cu ura lui, md voi resemna.
Prietene [ii spune el lui Gawain], cind 1ti va sosi ceasul sd

1 Morte Darthur, XVII, 5.
2 Cf. W.F. Wilcke, Geschichte des Tempelherrenordens, Leipzig,
1826, vol. 11, p. 351.
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te lupti, gdndul la 0 doamna [subinteles: nu la Dumnezeu]
si fie cel care si te ocroteasca“!. Insufletit de acest dispret
si de aceastd mandrie, dupi ce nu a reusit in prima sa viziti
la castelul Graalului, Parsifal isi infaptuieste aventurile. Si,
astfel desprins de Dumnezeu, evitand bisericile, dedandu-se
unor fapte ,silbatice de cavaler — wilden Aventiire, wilden,
ferren Ritterschaft — sfarseste prin a invinge oricum, prin
a dobandi oricum gloria de rege al Graalului. Trevrizent
trebuie sd 11 spuna: ,Rar s-a vizut o minune mai mare: ari-
tandu-ti mania, ai obtinut de la Dumnezeu ceea ce iti doreai“?.
Mai trebuie observat ci, la Wolfram, Parsifal apare ca fiind
cel care ajunge la castelul Graalului In mod exceptional, fird
a fi fost desemnat sau chemat, asemenea celorlalti cavaleri.?
Alegerea sa se petrece ulterior — ca si spunem asa, aventurile
lui Parsifal insele sunt cele care determind si aproape impun
aceastd alegere. Trevrizent spune: ,Niciodatd nu s-a mai
intamplat ca Graalul sa fi fost cucerit prin luptd® — Es was e
Ungewohlhnbeit, dasz den Gral ze keine zéten jeman maochte
erstriten. Aceastd insusire ne determind la rdndul e1 sd recu-
noastem tipul ,eroic“: cel care nu prin natura sa, asemenea
tipului ,,olimpian® (ciruia i-ar putea corespunde regele legi-
tim al Graalului, ulterior cizut in decadentd, rinit, devenit
senil sau neputincios), ci prin trezirea unei vocatii profunde
st multumita actiunii sale ajunge sd ia parte la ceea ce Graalul
simbolizeazi, mergand atdt de departe incit devine cavaler
al Graalului si, in sfarsit, isi insuseste demnitatea suprema
a Ordinului Graalului.

16. Proba orgolinlui

La Wolfram, aceste semnificatii se precizeaza si se con-
firma atat in legdturd cu figura lui Gawain, cit si cu cea a
lui Amfortas. La Wolfram, Trevrizent este fratele regelui

! Parzival, vol. 11, p. 329; vol. 111, p. 43.
2 Parzival, vol. 111, p. 253.
3 Parzival, vol. 111, pp. 65-66.
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decidzut al Graalului, care s-a retras la o viatd asceticid pe
langd , Fantana Silbatici“ — Fontane la Salvatsche — incer-
cind sd usureze, prin ascezd, suferintele fratelui siu si sa
remedieze decadenta regatului Graalului. Insusi numele lui
s-ar putea traduce prin ,rigaz recent“! — ceea ce ne tri_m_ite
cu gandul la o solutie provizorie Intemeiati pe principiul
ascetic, in asteptarea adeviratei restaurdri. Ei bine, Trevrizent
nu uitd sd 1 aminteascd lui Parsifal, tocmai dupi ce acesta
a hotdrat si 1si continue aventura fird Dumnezeu, nici mai
mult, nici mai putin decit de soarta lui Lucifer si a cetelor
sale.? Dar, in acelasi timp, el 1i aratd si adevirata limit3,
adevirata cauzi a ciderii: dacd pentru a avea dreptul de a
pdzi Graalul trebuie si dovedesti o fortd si un curaj excep-
tionale, este de asemenea necesar ,sd fii nepdtat de orgo-
lin*3. Trevrizent 1i spune lui Parsifal: ,Poate ci tineretea
ta te va impinge sd Incalci virtutea renuntdrii“ — iar aici,
in mod semnificativ, el continui prin a-i aminti cazul lui
Amfortas, ,mizeria care il chinuieste si care i-a fost rasplata
pentru orgoliul siu“. Amfortas a fost lovit de nenorociri,
de care au avut de suferit si toti cei din jurul siu, tocmai
pentru cd, ,,in cdutarea iubirii, el nu a stiut si respecte casti-
tatea” (unt da zer gerne minne / Aizerhalp der kiusche sinne)?.

In personajul Amfortas, Wolfram a reprezentat tipul
regelui ranit si neputincios, aflat in asteptarea eroului care
il va insdnitosi si ciruia ii va transmite apoi mandatul de
rege al Graalului. Ciderea lui Amfortas este explicati in felul
urmitor: alegindu-si ca strigit de lupti deviza ,, Iubirea, care
nu se prea potriveste cu umilinta®, el a intrat in serviciul
domnitei Orgueluse de Logrois, sivirsind ispravi vitejesti
»dominate de dorinta de iubire®. Insi, intr-una din aceste

' Cf. San Marte, Parcifal, Halle, 1887, p. LIV. Parsifal spune: mit
saelde gerbert hin den gral.

% Parzival, vol. 111, p. 57.

3 Parzival, vol. 111, p. 65: Ir miiest aldi vor héchvart / mit senften
willen sin bewart. / Ich verleite libte inwer ingent, / daz ir der kinsche
braechet tugent.

* Parzival, vol. 111, p. 65.
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aventuri, sfirseste prin a fi ranit in pirtile barbitiei, cu o
lance otravitd (mit emnem geliippeten sper / wart er ze ljostieren
wunt), de un cavaler pigan incredintat ci va cuceri Graalul,
Adversarul este ucis, dar rana lui Amfortas riméne, iar forta
i se risipeste, el nemaifiind in stare si isi exercite cum se cuvine
functia de rege al Graalului. Ca atare, intreg regatul cade
intr-o stare de addncd prostratie si dezolare.!

Indiritul simbolisticii erotice a acestui episod e destul
de lesne de recunoscut aluzia la o deviere luciferica, adici
la 0 afirmare sau actiune ghidati nu de o orientare transfigu-
ratoare, ci de dorinti si de orgoliu. Castitatea obisnuiti nu
¢ legea Graalului — la Wolfram, regii Graalului pot avea si
o doamna, desemnati tot de Graal, pe cand in alte texte
cavalerii Graalului accepti favorurile doamnei diverselor
castele, iar unii chiar abuzeazi de ea?; dar nu i se pot dedica
$inu se pot uni cu aceasti doamni, care e un simbol al orgo-
liului: ,Orgolicasa® (Orgueluse). Aceasta inseamni deja
lezarea, otrivirea virilititii eroice, condamnand-o la o ardere
chinuitoare si nestinsi care, intr-un fel, are aceeagi semni-
ficatie ca pedeapsa lui Prometeu?. Asadar, acesta este sensul

' Parzival, vol. 11, pp. 70—71.

*J. Marx (La légende arthurienne, ed. cit, pp. 211-213) relevi
tocmai ca, initial, printre virtutile eroului Graalului pe primul loc
nu era nicidecum castitatea: dimpotrivi, iubirile sale sunt uneori
destul de deocheate §i sunt caracterizate prin fugacitatea lor, prin aceea
cd nu se lasa legat. Abia tarziu, sub influenta versiunii lui Robert de
Boron, cavalerul Graalului va deveni Castul si Virginul, versiune
moralizantd ce va fi popularizati de Wagner.

Pe de altd parte, in general nici doamnele din aceste povestiri nu
intampind dificultati n a se dirui, eventual dupi ce le-au cerut celor
ce le doresc si treacd prin felurite incerciri, ele reproducand astfel
tipul afroditic si nestatornic al multor figuri celtice. Insasi doamna
lui Arthur are un comportament ambiguu, pare si se raporteze cu
placere la propria ripire. Castitatea si idealizarea nu stau defel in
prim-plan.

* Pentru sensul pedepsei prometeice, cf. Revolta impotriva lumii
moderne, ed. cit., partea a doua, cap. 7. Apoi, cititorul va observa
cd nu este limpede de ce deviza ,Tubire“ a lui Amfortas »0U se prea
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ranii lui Amfortas, sinonim cu insisi ciderea. Si se intelege,
prin urmare, de ce Trevrizent vorbeste de Amfortas imediat
ce il pusese in gardi pe Parsifal amintindu-i de ciderea lui
Lucifer.

Ei bine, interesant este ca Wolfram ne vorbeste despre
un alt cavaler care intreprinde, in fond, aceeasi aventurd ca
si Amfortas, insi cu un rezultat diferit. Este vorba de Gawain.
Fl a ascultat sfatul lui Parsifal de a se increde in ,,femeie®,
in loc si se increadd in Dumnezeu. In Oblilote el o giseste
pe cea care ,il va ocroti in orice clipd de restriste®, care ii
vafi escorti si suitd®, ,,acoperis care il ocroteste in furtunile
nenorocirii®, cea care spune: ,lubirea mea iti va da pacea,
te va scipa de orice primejdie, desi, cu vitejia ta, te vel apdra
oricum pini la capit. Fu sunt in tine, soarta mea e strans
legata de a ta si vreau si-ti fiu aproape in luptd. Daca vel
crede nestrimutat in mine, norocul si curajul nu te vor parasi
niciodata“!. Odari definite In acesti termeni uniunea sa cu
,doamna“ si eficienta ocultd a acesteia din urmi, Gawain
infrunta aventurile din ,,Castelul Fecioarelor” sau Schastel
Marveil. Aceasti aventura fusese indicati de Cundrie, mesa-
gera Graalului, ca fiind cea in care cavalerii Mesei Rotunde
urmau si isi masoare fortele dupi ce Parsifal, desi ajunsese
pani la castelul Graalului, nu stiuse s isi indeplineasca misi-
unea restauratoare. L.a Wolfram, este numita cea mai anevo-
i0asa dintre toate aventurile, iar in Morte Darthur, ,0 mare
nebunie“2. Fi bine, la Wolfram, aceasti aventura se desfa-
soard exact sub semnul celei ce odinioard fusese cauza ruinei

potriveste cu umilinta, in afard de cazul in care cuvantului ,iubire®

nu i se di un inteles incifrat si initiatic, la care ne vom referi mai departe,

" atunci cand vom vorbi de ,,Supusii Tubirii“ (Fedeli d’Amore) italieni
si provensali.

U Parzival, vol. IV, pp. 35-36. Gawain raspunde: ,,Va pirea cd

eu sunt cel care lupta, dar de fapt tu vei fi cea care vei lupta in mine®

(man mac mich da in strite seben: / der muoz minhalp von in ges-

chehen).
2 Parzival, vol. 11, p. 3165 Morte Darthur, X111, 15.
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Iui Amfortas, adicd sub semnul domniter Orgueluse. Iar
aventura i reuseste lui Gawain, ea nu il duce la ruina. Vom
vedea aminuntele in cele ce urmeaza. Aici vom observa doar
cd, n aceastd aventuri, Gawain trebuie s se dovedeasci gata
si indeplineascd fapte in orice caz legate de tot soiul de
umilinte, de batjocuri si de ingratitudini. Pe scurt, e vorba
de o proba a orgoliului, a facultitii ascetice de a sti s3 lupti
si si invingi depisind orice hybris, printr-o subtild stapanire
interioari, ce ar putea fi prea bine continutd in alegoria tre-
cerii lui Gawain prin acea ,cale ingustd® (estrozte Voie) cu
care incepe aventura, o cale primejdioasa, care in Diu Crone
e ficuta din otel si latd doar cit o palma, peste un torent adanc
si intunecat, singura cale de acces catre ,,castelul rotitor®,
si pe care un alt cavaler, Keii, nu cuteazi a o infrunta.! (Gene-
ralizand, aceasta este simbolistica unei cii anevoioase, aflatd
la egald distanti de ,,prometeism® si de o sfintenie non-virila.)

In loc sa sfarseasca precum Amfortas, Gawain o ia pe
Orgueluse de sotie. Un simbol semnificativ il constituie, pe
de alti parte, faptul cd Gawain ajunge in regatul lui Orgue-
luse in timp ce il urmirea pe cel ce ,rdnise” un cavaler pe
care el 1l gisise in bratele unei femei: altfel spus, e parcursi
aceeasi cale, e ciutatd aceeasi cauzd, dar incercarea izbuteste.

In acest sens, si relevim asadar dublul aspect pe care,
in conformitate cu cele expuse pand acum, il capatd In aceastd
saga tema ,femeii“. Pe de o parte, aici se stabileste distinctia
intre o ,cavalerie pimanteasci®, al cirei mobil il constituie
femeia, si 0 ,cavalerie cereasca, al cirei obiect il constituie
Graalul. Acest fapt rezulti, de exemplu, din Queste del Graal,
unde cavalerii care pleaci in ciutarea Graalului ar vrea si
isiia cu ei femeile, dar sunt impiedicati de un anahoret care,
cu acest prilej, declard: ,cavaleria pimanteasci trebuie sd
se transforme In cavalerie spirituala“?. Si mai interesant este,
mai apoi, faptul ci textele Graalului redau, in mod frecvent

! Parzival, vol. IV, pp. 71 si urm.; Diu Crore, pp. 158 s1 urm.
2 Queste del Graal, p. 38.
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si fitis, sub forma ispitei femeii, insdsi ispita lui Lucifer!:
lucru cum nu se poate mai ciudat, daci se face abstractie de
interpretarea oferitd de noi, intrucit, in mod traditional, acti-
unea lui Lucifer nu a avut niciodatd de-a face cu o ispitd sexuald.
Dar, in acelasi timp, saga Graalului reia in forme multiple
tema deja cunoscuti a unor regate obtinute de la 0 doamni,
cuceritd prin trecerea victorioasa a tuturor probelor eroice.
Tocmai pe aceasti cale, de exemplu, nu numai ¢ Gahmuret,
tatil lui Parsifal, devine rege de doui ori, dar Parsifal insusi
obtine acest rang prin intermediul lui Condwiramur, dommt,a
a cirei invocare de citre Wolfram sfarseste prin a fi asimilatd
cu invocarea insisi a Graalului? Mai mult, Gerbert stabileste
o 1egatura tntre insuccesul initial al lui Parsifal si faptul ca
el si-a abandonat ,femeia® (aICI e vorba de Blancheﬂol)
Graalul in sine ne apare in stransi legdturd cu ,femeile”
Fecioare regale si doamne incoronate il poartd mereu, uneort
sfarsind prin a-si insusi unele atribute ale Graalului insusi.*
Fratele vitreg al lui Parsifal, ,,piganul“ Feirefiz, care ,,is1 dorea
cu ardoare risplata pe care doamnele stiu si o diruiascd®,
avantindu-se din aceasti pricind in orice ispravi eroica si pri-
mejdioasi, tocmai concentrandu-si gindurile asupra ,doam-
nei® capiti atita fortd, incat aproape ci il invinge chiar pe
Parsifal. El devine sotul purtitoarei Graalului, Repanse de
Schove si astfel, dupi ce se si ,botezase”, obtine viziunea
Graalului si ia parte la functia regali transcendentd, devenind
strimosul intemeietor al dinastiei spreotilor loan“®. ,,Siru-
tarea® domnitei Antikonie are o putere aparte: diruitd unui

! Grand St. Graal, pp. 18—19. Aici ,ispita“ e pusi in legaturd tocmai
cu ,cel care a fost cel mai puternic inger din cer si care si-a pierdut
mostenirea”.

2 Parzival, vol. 111, p. 203.

3 Gerbert de Mostreuil, Le Conte del Graal, p. 103.

* Parzival, vol. 11, p. 237. Despre Repanse de Schoye se spune:
»Chipul ei impristia o asemenea strilucire, incat toatd lumea credea
ci vede soarele la risarit™.

3 Parzival, vol. 111, pp. 196, 264, 267, 275.
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cavaler, .1l inflicira cu ardoarea ei intr-un asemenea hal,
incat acesta era gata si doboare o padure intreagd pentru
a-si procura linci nenumairate®. Dar Antikonie este si cea

~care il face pe cavaler si-1 promitid ci ,,se va duce, credincios

si fard soviire, si cucereascd Graalul pentru ea®’.

Insi mai cu seami la Heinrich von Turlin e viditi legi-
tura si aproape identificarea dintre tema femeii ca ,,femezc
supranaturald®, Vrowe Saelde, si tema Graalului. Palatul
detinut de Frau Saelde — ficut din aur si din nestemate, de
o strilucire atat de orbitoare, incat, intr-un prim moment,
lui Gawain i se pare ci toata tara e in flicari, existind un
simbol echivalent cu acela al ,Insulei Rotitoare“? — e 0 ima-
gine a castelului Graalului, iar cdutarea acestei resedinte a
Doamnei Saelde are multe in comun cu cautarea Graalului:
e conditionati de probe analoge (de exemplu, infringerea
unui leu care scoate foc pe guri si a unui vrajitor), altfel spus,
apare ca o fazd pregititoare pentru adevirata cucerire a Gra-
alului. Textul oferi citeva simboluri deosebit de semnifi-
cative. In primul rand, proba Mdnusii. F o minusi care,
purtatd de cei ,puri, le face invizibild jumitatea dreaptd a
trupului, in timp ce in cazul celorlaly aratd acea parte a
trupului care a pacdtuit. Cel ce trece de aceastd proba pri-
meste de la Frau Saelde a doua manusa, obtinand din partea
et ajutor st protectie pentru ciutarea Graalului’ Cu toate ca
nu ni se spune in mod explicit, suntem ldsat sd ne imaginam
cid a doua minusa produce invizibilitatea si a celei de a doua
jumatit a trupului celor alesi, adici invizibilitatea com-
pletd. Este o simbolisticd ce ar putea fi interpretatd dupd cum
urmeazd: intrucat virtutea invizibilitdtii corespunde puterii
de a se transfera in invizibil, adici de a asuma o stare libera
de forma fizici, ,femeia” (in legémré cu a doua manusd a
Doamnei Saelde) actioneazi aici in sensul integririi a ceea

Y Parzival, vol. IV, pp. 93-94.
2 D Créne, pp. 192-194.
3 Ibidem, pp. 284 si urm.
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ce, in acest sens, poate deriva din ,puritatea” cavalerilor
incercati (doar Arthur si Gawain trec aceasta proba) Inal
doilea rand, intr-un alt CplSOd al aceleiasi naratiuni, Gawain
ajunge la resedinta lui Saelde, obtinand de la ea auspiciile
de ,sdnitate si victorie pentru toate timpurile® pentru el s1
de ,durata eternd“ pentru regatul lui Arthur, de care el apar-
tine.! Insi, indati dupi acest soi de confirmare, Gawain tre-
buie si infrunte o probi care, efectiv, corespunde cu aceea
a lui Gawain din Wolfram, anume proba neclintirii, a sta-
panirii interioare: el trebuie si mearg3 Tnainte impasibil, fara
sa rispunda nici la batjocurd, nici la provocari la lupta, nici
la strigite de ajutor, nici la misiuni cavalerest de dreapta
razbunare. lar textul spune ca, daci Gawain ar fi esuat in
aceasti incercare dorita de Frau Saelde, ,,curtea s-ar fi dizol-
vat® (der hof zergangen waere)?: efect analog celui provocat
de ciderea lui Amfortas. Acelasi simbol ni se prezinta inca
o data, intr-o alti formai, atunci caind Gawain, pus si aleaga
intre o femeie regala (si, implicit, regatul acesteia) si tineretea
vesnica, el nu soviie in a o prefera pe cea de a doua, adica
o viatd supranaturala.® Si chiar aceasta aventuri preceda o
proba care este reflexul exact al celei savirsite de Gawain
al lui Wolfram in Castelul Fecioarelor si incheiate prin
posedarea domnitei Orgueluse.*

Rezumind, din punct de vedere ezoteric sensul tuturor
acestor fapte este cd ,femeia“ — forta insufletitoare, puterea,

Y Ibidem, p. 195.

2 Ibidem, pp. 196-202.

> Ibidem, pp. 212-214.

* Trebuie relevat ¢, in simbolistica literaturii trubadurilor ger-
mani, Saelde e identificari cu Felicia si il are ca odrasla pe Heil. Asadar,
ea o personifica pe felicitas in sensul roman. Saelde inseamni Gliick,
calitarea celui care reuseste, care ajunge ,,in mod fericit® la scop: 1ar
aceasti calitate genereazd pe Heil, adica ,sindtatea”, salvarea, prin
raportarea la Saelde ca ,femeie divina®. Aceastd simbolisticd este cum
nu se poate mai transparenta, ea constituind o confirmare precisa a
interpretarilor noastre.
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cunoasterea transcendenti — nu constituie un pericol decat
ca obiect al dorintelor. Doar ca atare ea substantializeaza
ispita lucifericd si este cauza rdnirii ,birbdgeir” care il
degradeazi si il paralizeaza pe Amfortas: este femeia care,
in mitul lui Kalki, pe care l-am analizat anterior, in fond,
nu este luatd de nimeni cu adevirat de sotie, cu exceptia ero-
ului restaurator, intrucat ceilalti, in momentul in care o
doresc, sunt transformati din barbati in ,femei”, adica, pre-
cum Amfortas, 151 pierd virilitatea spirituald. Ca dorintd, ca
impuls salbatic, erosul eroic e un pericol. Castitatea inseamni
aict infranare, limita, puritate anti-titanicd, depésire a orgo-
liului, neclintire imateriald — iar nu un banal precept moralist
si sexofob. Semnificativd e aceastd vorbd a lui Trevrizent:
,Existd un singur lucru pe care Graalul si virtutile sale nu-I
vor putea tolera niciodatd la tine: mirimea nemdsurati a
dorintelor®

»Pacea triumfali“ corespunde cu ,starea olimpiand“ recu-
ceriti de erou: ,,Prin luptd, ai cucerit pacea sufletului“!. Ascezi
a puterii, depdsire atat a elementului viril silbatic, cit si a
elementului doringd?, puritate in victorie: doar asa prinde
forma Intr-o fiinti omeneasca nucleul viril invincibil, sideral,
purificat, care il face pe om apt de a-si asuma Graalul, de
a avea viziunea deplini a acestuia fira a fi orbit, strivit sau ars.

Toate aceste aspecte s-au referit la semnificatia cea mai
profundi a acestor parti ale legendei Graalului. Asadar, dupa
ce le-am fixat, poate ci va fi bine sd facem, pentru orice even-
tualitate, o trimitere citre o ulterioard si posibild perspectiva
interpretativd a episodului lui Amfortas, in care ar putea
intra motivul femeii, inteles, de aceastd datd, Intr-un sens
mai concret. Posibilitatea de a admite, fie si in subsidiar, o
asemenea interpretare e legatd de misura in care este legitim

! Parzival, vol. 111, p. 239: ,.du bdst / der séle ronve erstritten®.

2 Cf. Morte Darthur, X, 4, unde o atare dubla depisire e oferita
prin alegoria lui Sir Tristan, un cavaler al Mesei Rotunde, care, asistat
de Morgan le Fay, de ,,femeia supranaturala®, i ucide atat pe Sagramor
le Desirous, cit si pe Dodinas le Savage.
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sd se presupund ci mediile din care s-a raspandit ,literatura
de dragoste” medievali se aflau in posesia unor cunostinte
in materie de magie sexuald si ci la acestea urmireau sd faca
aluzie in simbolistica lor. La 0 asemenea intrebare nu e usor
sd se rispundi cu hotarare. in orice caz, iati, pe scurt, care
sunt reperele.

Potrivit traditiilor secrete, omul posedi principiul unei
forte eminamente virile, care, eliberati de materialitate, s-ar
manifesta ca o putere magici si de conducere. Aceasti forta
e paralizatd de sexualitate, in afara de situatia in care 1 se
di o orientare cu totul aparte. Astfel, femeia, atunci cand
trezeste in initiat dorinta si il atrage in actul al cdrui scop
e zdmislirea, actioneazd intr-un mod letal pentru forta
respectivd. Or, citd vreme puterea virilitdtii magice si supra-
materiale este aceeasi care ajuti la depisirea ,,curentului mor-
tii“, s-a putut vorbi pe buni dreptate de o moarte aspiratoare
ce vine de la femeie. Asadar, ni se prezintd un nou aspect
al acestei simbolistici pomenite mai adineauri, al barbatului
care — in mod paradoxal — devine femeie in momentul in
care doreste o femeile si, mai apoi, mai ales, in momentul
in care infiptuieste ceea ce, la modul vulgar, se crede a fi
actul de ,,a o0 poseda®. In afara oricirui moralism, atunci cind
acest lucru se petrece sub semnul dorintei si al abandonului,
el este echivalent cu o evirare, cu o rinire sau lezare a virili-
tatii sale magice.! Cu rezervele de rigoare, o perspectivi de
acest gen ar putea functiona si in situatia unei interpretari
aditionale, subordonate, a motivului lui Amfortas ranit si
neputincios, mai cu seamd in privinta faptului cd rana otra-
vitd se referd indeobste la pirtile genitale. In domeniul magiei
sexuale, femeia se prezintd ca o fortd pe cit de esentiali, pe
atdt de primejdioasi — in egald misurd cu planul la care
ne-am raportat mai sus si care — este bine si o subliniem ~
aici trebuie si rimand ca prim reper.

! Despre toate acestea, ¢f. in principal Metafizica sexului, Ed.
Humanitas, Bucuresti, 1994.
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17. Fulgerul si lancea

lar acum si ne indreptim atentia asupra Graalului.

Am relevat cum, ca piatrd cizutid din fruntea lui Lucifer,
Graalul aminteste in mod precis si semnificativ de piatra
din frunte — urnd — care, in simbolistica hindusi si mai cu
seami in budism, tinea deseori locul celui de ,al treilea
ochi®, zis si ochiul lui Shiva.! Este vorba de un ochi la care
se raporteaza atat ,vederea transcendenti sau ciclici® (in
budism, este iluminarea spirituald, bodhi), cit si o putere
fulgeratoare. lar in privinta acestui al doilea aspect, avem
o legaturd directd cu ceea ce tocmai am afirmat daci ne
aducem aminte cd Shiva l-a fulgerat tocmai cu un asemenea
ochi pe Kama, zeul iubirii, care incercase si 1i trezeasci
dorinta pentru femeia lui (shaki). De altminteri, in traditi-
ile ezoterice yoghine de aceeasi sorginte, ochiului frontal
it corespunde asa-numitul ,centru de comandi® — 4iid
cakra — care, totodatd, este sediul cel mai inalt al , viriliagii
transcendente®, aceea in care phallus-ul simbolic al lui Shiva
se manifestd sub forma itara, la care se raporteazi puterea
de a traversa ,,curentul timpului®, pentru a conduce dincolo
de moarte.?

De altfel, chiar potrivit aspectului siu generic de piatra
cizutd din cer, piatra luciferici face trimitere la puterea
tulgeritoare prin simbolistica asa-numitelor ,pietre ale
fulgerului®, a pietrelor meteorice, despre care este vorba
in numeroase traditii, unde acestea sfarsesc adesea prin a
reprezenta fulgerul insusi.” Iar aici, Guénon a dovedit posi-
bilitatea de a se referi la simbolistica striavechii securi din
piatrd, care sparge si despici, si care de aceea a simbolizat
la randul sdu fulgerul, in traditii ce, mai mereu, se leagi

' Cf. R. Guénon, Regele Lumii, ed. cit., cap. V.

2 Cf. A. Avallon, The Serpent Power, London, 1924,

3 Cf. R. Guénon, ,Les Pierres de Foudre®, in Le Voile d’Isis,
or. 113,1929, pp. 347-348. [Trad. rom. ,Pietrele de trisnet®, in Sim-
boluri ale stiintei sacre, ed. cit. (N. red.)]
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pani la urmi de traditia primordiala hiperboreeana’ s1
de reprezentantii sii eroici si olimpieni, sau in orice caz
anti-titanici. Astfel, securea, In afara de Shiva, care asa cum
am vizut l-a fulgerat pe zeul iubirii, se afla in legatura si
cu Parashu-Rama si corespunde ciocanului Mjollnir al lui
Thor: este 0 arma simbolici cu care aceste din urmai doua
personaje lovesc si doboara entitatile telurice, titanice sau
silbatic-rizboinice. In acest sens, securea devine sino-
nima cu acel fulger cu care zeul olimpian suprem al tradigiei
grecesti i extermini pe titani si, mai ales, cu acel vajra al
lui Indra, zeul ceresc si rizboinic al armatelor indo-ariene
primordiale.

In vederea scopurilor urmirite de noi, aceastd ultimi
referintd prezint un interes special, Intruct vajra cuprinde
trei semnificatii: inseamnd sceptru, inseamna fulger si in-
seamna piatrd diamantind. Prima semnificatie trimite cdtre
aceleasi sensuri care, in fond, 1si afld expresia in simbolistica
lancii. Existd o saga celticd avand o stransa relatie cu aceea
a Graalului: este vorba de saga lui Peronnik. Aici, teme
fundamentale sunt un vas de aur si o lance de diamant ce
trebuie cucerite din castelul unui gigant. Vasul are virtutile
benefice ale Graalului: ,,iti ofera pe datd toatd hrana si boga-
tiile pe care ti le doresti, band din el te insianitosesti de
orice boala, iar mortii isi recapard viata“. Lancea de diamant
prezinti in schimb trasiturile ,groaznice” ale pietrei luci-
ferice, ale lui vajra, forti-sceptru-fulger; este lancea ine-
xorabild, lance sans merci; strilucitoare ca o flacars, elle tue
et brise tout ce qu’elle touche, insd tocmai de aceea e o garan-

U Ihidem. o. 348. In ceea ce ne priveste, vom releva faptul interesant
len, p priveste, p

cd regisim securea, sau securea dubld hiperboreeand, purtata de o
figurd de centaur, in numeroase desene din vechea Scotie si din
Irlanda: ¢f J. Romilly Allen, The Early Christian Monuments of
Scotland, Edinburgh, 1903, pp. 223, 253, 297. Fireste, prin Lmigratia
simbolurilor®, securea a fost asociati ulterior si cu felurite figuri avénd
prea putine legaruri cu traditia hiperboreeand, la o parte lasind
cazurile cand s-au inregistrat adevirate uzurpari (de pilda, in ciclul
vechii civilizatii pelasgice).
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tie a victoriel. De indatd ce eroul Peronnik atinge aceste obi-
ecte, pamantul se cutremurd, se aude un tunet infricositor,
palatul dispare s1 el se pomeneste in padure, cu lancea si
vasul, pe care 1 le duce regelui Britaniei': o fenomenologie
care, dupd cum oricine poate constata, constituie un facsi-
mil al celei a Graalului st a ,locului primejdios®.

Vedere ciclica, vedere transcendentd, putere de comandi,
secure-fulger, fulger-sceptru — asadar, in contextul mituri-
lor, toate acestea se asociazd cu piatra misterioasi din care
a fost extras Graalul, care a impodobit coroana lui Lucifer
si pe care, intr-un fel de ,revansi a ingerilor®, trupele sale
au Incercat sd 0 recucereascd; piatra care s-a aflat odinioari
in posesia lui Adam in ,starea primordiali®, in ,paradisul
terestru®, dar pe care si el a pierdut-o; care, in sfarsit, sub
un anumit aspect, este incd prezenta in chip misterios aici,
pe pamant, ca ,piatrd a exilului®.

De altminteri, traditia despre paradisul terestru ca sediu
al Graalului 151 gaseste corespondentul in traditia care, pani
laurma, identifici aceste doud spatii. Wolfram vorbeste despre
Graal ca despre ,,un obiect atat de august, incit Paradisul nu
are nimic mai frumos®: ,floare a tuturor fericirilor, el aducea
pe pimant o asemenea plinitate de daruri, incit virtutile sale

«?

le egalau pe cele ce 11 sunt atribuite Imparitiei Cerurilor®2.

U Cf. B. Junk, Gralsage unde Gralsdichtung des Mittelalters, Wien,
1911, pp. 19 si urm.; L. von Schroeder, Die Wurzel der Sage vom h.
Gral, ed. cit., p. 63. Ca antecedent, in traditia irlandeza J. Marx (La
légende arthurienne ..., ed. cit., pp. 130—135) o mentioneazi pe Gaz
Bolga, initial lancea zeului Lug, printre ale cirui atribute se numara
fulgerul si trasnetul. Aceastd lance are puteri otravitoare si distruga-
toare, care se cer atenuate printr-un anume procedeu misterios, fiilndci
altminteri l-ar arde pe cel care o manuiegte. Eii se atribuie ,lovitura
fatali“ care a pus in pericol suveranitatea si sanitatea curtii Mesel
Rotunde; ea l-a lovit si rinit pe regele Graalului, dar si pe Gawain,
intr-o noapte de incercari dezastruoase.

2 Parzival, vol. 11, p. 240: Wan du Gral was der saelden frubr /
der werlde siieze ein solh genunt, / er wic vil nich geliche, / als man
saget von bimelriche.
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In Queste del Graal, Galahad, contempland Graalul in Palais
espirituel, e cuprins de un fior minunat §i se roagd lui
Dumnezeu si il scoatd din aceastd viatd si s il lase sd intre
in Paradis, intrucit de acum a cunoscut pe deplin misterul
Graalului.! In Perceval i Gallois, castelul Graalului poarta
chiar numele de Eden.? In Diu Crone, ciutarea il poarta pe
Gawain intr-o tari ce nar putea fi consideratd drept paradi-
sul terestru“?. In secolul al XV-lea, Veldenaer povesteste c,
potrivit vechilor izvoare, ,cavalerul cu lebiada“, Lohengrin,
war fi venit de la Graal (dat Greal), care inainte vreme se
numea ,raiul pe pimant“, dar care nu este paradisul, ciun
loc al pacatului, unde, de altminteri, ajungi cu mari aventuri
si din care cu mari aventuri si doar daci norocul te ajutd
mai poti iesi“*. Astfel, intr-un fel sau altul, Graalul rimane
in legituri si cu recucerirea stirii primordiale, reprezentata
de ,paradisul terestru®>.

Am pomenit deja de acea traditie potrivit cireia Set ar
fi recucerit Graalul in paradisul terestru. Acesta este un motiv
destul de interesant pentru faptul c4, in limba ebraicd, Set
e un cuvint care se preteazi la doud semnificatii opuse: pe
de o parte ,riscoali® si ,,ruind, iar pe de altd parte temelie“®.

U Queste del Graal, p. 50.

2 Perceval It Gallois, p. 132.

> Diu Crone, pp. 188 si urm.

* F. Kampers, Das Lichtland der Seelen, ed. cit., pp. 48, 115.

5 In contextul numeroaselor povestiri referitoare la ,cavalerul cu
lebida“, Elias sau Lohengrin (¢f. texte in W. Golther, Parzival und
der Gral, ed. cit., pp. 251-253), acest cavaler vine dintr-un sediu care,
in mod alternativ, ne apare ca fiind cind paradisul terestru unde se
giseste Graalul (ennales quosdam veteres volunt prodidisse, Heliam
istum e paradysi terrestris loco quodam fortunatissimo, cui Graele nomen
esset, navigatio tali venisse), cind sediul lui Arthur, cand ,muntele”:
tema lebedei ne trimite la lebida cu care Apolo vine din sediul sau
hiperboreean, adici din ,,insula solari a lui Apolo®, adicd din insdsi
Jinsula Avalon®, care, astfel, inca o dati, prin intermediul temei ,,cava-
lerului cu lebada“, se dovedeste legata de Graal.

¢ Cf. R. Guénon, ,Sheth,in Le Voile d’Isis, nr. 142, 1931, p. 587.
[Trad. rom. ,Set“, in Simboluri ale stiintei sacre, ed. cit. (N. red.)]
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Primul inteles ne trimite la substratul ,luciferic®, la prin-
cipiul rizboinic salbatic, menit prin reintegrarea ,,eroici® si
isi schimbe natura si si se transforme in ,,temelie“; de unde
al doilea inteles al numelui Set, ,,temelie®, ,,pol“, avand o lega-
turd esentiald cu functia regald, conceputd, in general, ca
emanatie a ,puterii Centrului®. Insi, pe aceasti cale, ne iese
in intAmpinare si interpretarea misteriosului lapsit exillis al
lui Wolfram ca lapzs beryllus, ,piatrd centrald®, si ca lapis
erilis, ,piatra Domnului®.

In unele texte siriace, se vorbeste efectiv despre o piatra
pretioasi care este ,temelia® sau ,,centrul® lumii, ascunsi in
sadancurile primordiale, in templul lui Dumnezeu®. Ea este
pusd in legiturd cu trupul omului primordial, Adam, precum
si, lucru deopotrivd interesant, cu un loc montan inaccesi-
bil, a cirui cale nu trebuie dezviluiti oamenilor, acolo unde
Melchisedec, aflat ,,in serviciu divin pentru vecie®, pazeste
insusi trupul lui Adam.! Numai ci, in Melchisedec, avem
de-a face din nou cu o reprezentare a functiei supreme, con-
comitent regala si sacerdotali, a ,Regelui Lumii“?; aici aso-
ciatd, asadar, cu un soi de garda de corp a lui Adam, a celui
care initial a posedat Graalul, care l-a pierdut si care nu mai
triieste; iar acestea apar impreund cu motivul unei pietre
misterioase si cu acela al unui sediu inaccesibil.

De altfel, asa cum am mai aritat, o semnificatie ,,centrali®
este chiar inerentd simbolisticii ,,pietrelor ceresti® in general,
atat de des prezente oriunde o anumitd rasi a incarnat sau a
intentionat sd incarneze o functie ,,polara® in ciclul unei deter-
minate civilizatii. Tar de la piatra regald irlandez3, la care ne-am
referit in repetate randuri, se trece la acel lapis niger asezat
la Roma acolo unde incepe via sacra, la piatra neagra din Kaaba,
centrul traditional al islamismului, la piatra neagra trans-
misd — dupid o legendi — de ,,Regele Lumii® lui Dalai Lama’,

VCf. L.E. Iselin, Der morgenlindische ..., ed. cit., pp. 55-56, 89,

80, 91.
2 Cf. R. Guénon, Regele Lumi, ed. cit., cap. VL.
* Ibidem, cap. L.
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la piatra sacri care, in imnurile grecesti, este altarul si casa
lui Zeus si, in plus, ,,tronul din centrul lumii™!, spre a se ajunge,
in sfarsit, la insusi omphalos, la piatra sacri de la Delfi, cen-
trul traditional al Fladei, conceput Insa si ca prima creatie
po ostdiluviani a rasei primordiale, a Qmpel lui Deucalion.?
Nu e hp51t de interes si observim si cele ce urmeaza.
Aceasta p1atra sacra centrala, omphalos, a mai fost numita
si,betil®, iar betilul e o piatra care, asemenea Gr -aalului, este
intr-un aspect al siu piatra victoriei. Acest fapt reiese incd
de la Pliniu: Sotacus et alia dno genera fecit cerauniae, nigrae
rubentisque, similes eas esse secz/mbus ex his quae mgme sint
ac rotundae sacros esse, urbes per illas expugnari et mss&j
baetulos (belillos) vocari, guae vero longae sint ceraunias’. Dar
substantivul grec Boutdrog este identic cu ebraicul beth-el,
care inseamni ,,casa Domnului® si care nu poate sa nu ne
trimitd cu gandul la cunoscuta poveste a lui Iacov, ,invin-
gatorul 1[10611_11111 De la Tacov si-a primit numele de Betel
regiunea in care o piatrd sacra indici locul de temut unde
o scari leagi cerul de pimant. ,Cat de infricosat este locul
acesta!® spune Tacov.* , Aici este casa lui Dumnezeu, aici
este poarta cerurilor®. Insd la Tacov e destul de vizibild si
componenta ,,luciferici®, proprie realizirilor de tip ,eroic”
Numele lui inseamna ,,mg,elatoml Tacov este cel care lupta
cu ingerul si ii smulge binecuvantarea, el izbuteste sd il vada

! Cf. F. Kampers, Das Lichtland der Seelen, ed. cit., p. 88.

2 Cf. L. Preller, Griechische Mythologie, Berlin, 1872, pp. 66—67.
Si ne amintim de legenda islamica, pe care am mai citat-o, potrivit
cireia piatra din paradis a revenit pe pamdnt dupa potop.

3 Pliniu, Nat. Hist., XXXVIII, 135.

+ Gerzeza, 28:17. ,Scara“ ce leagd cer si pamant e un echivalent al
Lpuntit” snnboh«,e la care in mod Uadmonal se raporteazd functia
de ,centru” si de ,mediator® apontzfer u1u1 functie care se confunda
cu aceea a adevirarei regalitat. In Mabinogion si in traditia nordma
in genere se reitereazd aceastd zicali: ,,Cel care este sef si ne fie punte.”

alta convergenti interesanta: unii cerceratori sustin cd piatra irlan-
dezi a consacrarii regilor a fost obtinutd din piatra, din Lbetilul® din
povestea lui Tacov, dp care se leagd semnificatia pe care o indicam acum.
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»pe Dumnezeu fatd in fata“ §i sa scape ,,cu viatd“, luptand chiar
impotriva divinului. Ingerul trebuie si i1 spuna: ,Numele
tdu nu va mai fi Iacov, ci te vei chema Israel (Cel ce luptd
cu Dumnezen); caci ai luptat cu Dumnezeu si cu oamenii,
si al fost biruitor“!. Aici au fost, pe buni dreptate, relevate
trasiturile unei ciudate concordante Intre Tacov si Parsifal,
care, in pofida lui Dumnezeu, isi atinge scopul si se impune
ca ales: la fel cum Tacov, biruind, 1si obtine binecuvantareaZ.
In ceea ce ne priveste, vom evidentia o corespondenta si mai
enigmaticd: regele Graalului care Isi asteaptd Insinitosirea
schiopiteazi sau e rinit la coapsi. In povestea lui Tacov,
ingerul 1l rineste pe lacov la incheietura coapsei, si acesta
schiopiteaza. ,Vizand ci nu-l poate birui, [...] I-a lovit la
incheietura coapsel, asa ci 1 s-a scrantit inchelietura coap-
sei lui Tacov, pe cand se lupta cu el*? . Inci o dat3, ni se pre-
zintd o serie de conexiuni ulterioare, a ciror explicitare si
aprofundare nu s-ar mai sfarsi niciodati. S3 ne mirginim a
fixa acest punct: Graalul-betil se leagd de ,starea primor-
diala® ca ,temelie” i, in aceastd privinti, asemenea pietrei
lui Tacov, exprimi ceva ce uneste cerul cu pimantul, in esentd
sub semnul unei victorii eroico-supranaturale si al unei func-
tii ,centrale®

Este limpede mai apoi ¢ tradigia care face din Set un
cuceritor al Graalului are legatura cu cealaltd traditie, conti-
nutd 1n saga imperiald medievald amintitd mai sus, potrivit
careia Set ar {1 luat din paradisul terestru o mliditi a plantei,
din care, in sensul unei imagini a Arborelui Vietii, avea sa
se dezvolte acel copac pe care I-am vizut deja figurand in
saga preotului loan, a lui Alexandru, a Marelui Han s.a.m.d.,
sub forme felurite, inclusiv sub aceea a Arborelui Uscat al
Imperiului. Tocmai un asemenea arbore intrd in sceni in

Grand St. Graal, in Queste del Graal s1in Morte Darthur,

! Geneza, 27:36; 32, 24-30.

[8)

Cf. P. Hagen, Der Gral..., ed. cit., pp. 105-106.
Geneza, 32:25; 31, 32: ,,Rasal ea soarele cand a trecut pe langa
Peniel (Fata lwi Dumnezen). Insi Tacov schiopita din coapsi®.

3
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in legaturi cu asa-numita ,,corabie a lui Solomon® si cu proba
spadei.! E vorba de o corabie misterioasd pe care se gasesc
un pat, o coroani de aur si o spadi ,,cu podoabe ciudate®:
e vorba de trei fusuri de culoare diferitd — unul alb, altul verde
si ultimul rosu — ficute de Solomon sau de sotia acestuia,
cu rimurele dintr-un arbore crescut tot dintr-o mladitd luata
din arborele central al paradisului, in trei etape diferite ale
dezvoltarii sale.2 Spada e aceea a lui David, a regelui sacer-
dotal, pe care I-am vizut deseori confundandu-se cu figura
preotului Toan®. Un aminunt cit se poate de semnificativ:
teaca acestei spade are numele memoire du sang, ,memoria
sangelui®. Un inscris avertizeazd ci un singur cavaler va
mAanui aceastd spadi, iar el i va intrece pe toti cei care l-au
precedat si pe toti cei ce ii vor urma. Corabia continind
aceste obiecte nu are echipaj, a fost pardsitd pe mare si
navigheazi sub ciliuzirea divini. Noud ni se pare limpede
3 toate acestea sunt un echivalent al ,intrebirii care trebuie
pusi® asa cum o vom interpreta, altfel spus cd simbolizeaza
mostenirea abandonati a traditiei regale primordiale, care
il asteapti pe predestinat si pe restaurator. Un alt simbol
echivalent: spada pierdutd a lui Arthur, care din ¢and in cind

' Grand St. Graal, pp. 19-20; Queste del Graal, pp. 46—47; Morte
Darthur, XVIL, 5, 6-7.

2 Explicatia oferiti de texte in aceasti privintd constituie unul
dintre multele ,,invelisuri“ pe bazi de elemente crestine: dupd cum
se spune, corabia reprezinti Biserica, cele trei culori sunt acelea pe
care arborele le-a cipitat in vremea Evei, a nasterii lui Abel si a
uciderii acestuia de mana lui Cain. In aceasti ultima directie, ar putea
rdmane utilizabil trimiterea la o luptd fratricida la care se poate referi
povestea celtici a ,loviturii dureroase®. Foarte probabil, cele trei culori
isi dezviluie sensul dinaintea celui care, mai curind, le asociazi cu
cele prezente, de pildi, in traditia hermeticd, unde ele desemneaza
trei grade ale dezvoltirii initiatice si ale operei ,pietrei” de la albedo
la rubedo. De altfel, culoarea rosie e culoarea cavalerului Graalului,
ca vermeilh (rosu singeriu). Tema fratricidului se referd probabil la
o proba a armelor incheiati printr-o uzurpare, pentru care a se vedea
ceea ce vom spune la § 19.

> Morte Darthur, XVII, 6-7.
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se ridicd strilucitoare din ape, in asteptarea celui care, in
sfarsit, va fi in masurd si o manuiasca iarisi. In Grand St.
Graal, corabia cu pricina vine si il ia pe Nescien de pe isle
rornoiante — o insuld care se roteste necontenit intrucat e
fixata de magnetul terestru si se sustrage influentei oricdrui
clement.! in Morte Darthur, lafel, vine siilia din acele parts
of West, that man call the Isle of Turnance? Asadar, teme-
lor din vechea traditie ebraici li se adaugi cele ale traditiel
celtico-hiperboreene, ,insula rotitoare™ avand aceeasi semnifi-
catie ,polard pe care 0 au curtea lui Arthur, Masa Rotunda,
roata in miscare dinaintea Doamnei Saelde, Avalonul sau
JInsula de Sticla® sau ,Insula occidentali®.

De altfel, Graalul isi dezviluie inci o datd semnificatia
sa de ,piatrd a Centrului®, prin urmare si a Imperiului -
lapis erilis — prin stransa legaturd pe care o are, in mod vadit,
cu diferitele teme si cu diferitele cicluri narative pe care
le-am expus cu titlu introductiv. Spre a incheia aceastd serie
de confruntiri, vom aminti ci Alexandru, ca si Set, s-ar f1
apropiat de Centrul primordial de pe pamant, de ,,paradisul
terestru®, de unde ar fi adus o piatrd avand trisiturile Gra-
alului, pe care si Set a luat-o din acelasi loc: piatra strluceste
ca soarele, oferd tinerete vesnicd si garanteazd victoria. Fa
are forma unui ochi (aluzie la ochiul din frunte?), a unui
mdr (Hesperidele ?) sau a unei sfere.? Dar, ca si in cazul lui
Alexandru, Roma imperiali pare sa fi fost marcatd in mod
enigmatic de legenda cuprinzand aceleagi simboluri care apar
in saga Graalului. Ca pignus imperu, spre a asigura pereni-
tatea Romei, Numa ar fi primit de la parintele zeilor olim-
pieni un scut mic. Acest scut ar fi fost obtinut dintr-o pratrd

! Grand St. Graal, pp. 19-20.

2 Morte Darthur, XVIL, 4.

3 Cf. F. Kampers, Das Lichtland der Seelen, ed. cit., pp. 37-39;
W. Golther, Parzival und der Gral, ed. cit., p. 207. E de observat
ci, in poemul Parzival al lui Wolfram von Eschenbach, Alexandru
figureazi printre cei care, mai mult decit oricine altcineva dupd Adam,
au cunoscut virtutea pietrelor magice, precum cele ce se gaseau pe
armura lui Feirefiz, fratele vitreg al lui Parsifal.

137



meteoricd, adicd dintr-o ,piatrd din cer”; totodata acesta
ar fi corespuns unui vechi vas pentru ambrozie, hrana Nemu-
ritorilor. Scutul a fost pastrat de colegiul salienilor, care
tineau si lancea (basta) si erau doisprezece la numar. Ei bine,
noi am viazut ci acest numar ,solar apare si in Ordinul
Mesei Rotunde, ca s1 in Ordinul Graalului: iar piatra cereasca,
vasul care ofera hrani supranaturala si lancea, aceste trei obi-
ecte esentiale din saga nordico-medievala, se regisesc asadar
deja ca ,semne” fatidice ce inviluie misterul originii Romei
si al destinului siu de centru imperial universal. Existd o con-
cordantd a semnificatiilor, pe care parcd ne vine si 0 numim
magicd, intre toate aceste traditii atat de indepdrtate In timp
§1 n Spagl‘u.

18. Misterul lancii si al razbundrii

Am pomenit deja de complementaritatea existenta intre
lance si cupi. In reprezentanle traditionale ale ,,dublei puteri®,
sceptrul deseori se confunda cu o lance, iar simbolistica lin-
cii, la fel cu aceea a sceptrului, interfereaza adesea cu simbo-
listica ,axei lumii®, trimitdnd astfel la de-acum cunoscutele
semnificatii ,polare” si regale. Ei bine, in ciclul Graalului
lancea apare, tocmai, in cazul unor figuri regale si prezinta
un caracter dublu: ea rdneste si ea insandroseste. Acest lucru
reclamd o explicatie.

In saga, lancea Graalului este adesea insingeratd; uneori,
mai curdnd decit pitatd de sange, ea Insasi este cea care pro-
duce o curgere de sange. In Diu Crone, din acest singe se
hraneste regele. In textele mai tarzii, singele va cipata un
rol tot mai insemnat, pani Intr-acolo incat va trimite in plan
secundar vasul care il contine si care, initial, juca rolul esen-
tial. In aceste texte, Graalul devine Sangreal, cu dublul sens
de singe real al lui Tsus si de singe regal. In elementele cresti-
nate ale povestii, lancea Graalului este de fapt explicatd uneori
ca fiind aceea cu care Isus a fost rinit, iar singele care curge
din ea ar fi ,sdngele mantuirii®, adica ar reprezenta un prin-
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cipiu regenerator. Aceasta nu explica insa prea bine faptul
ci lancea i rdneste pe cei ce, aidoma lui Nescien, au vrut
si cunoasci prea indeaproape misterul Graalului, rimdnand
din acest motiv nu doar raniti, ci si orbigi. Vederea revine
si rana se inchide in virtutea sangelui care curge din fierul
lancii, odata ce s-a reusit scoaterea lui din rana. In Grand
St. Graal, la producerea unui asemenea fenomen, un Inger
stralucitor declari ¢i acesta este inceputul minunatelor aven-
turi ce se vor desfisura in tara unde se va duce Tosif din
Arimateea, adici in regiunea nord-occidentala. Multumita
acestor aventuri, ,adeviratii cavaleri se vor deosebi de falsii
cavaleri, cavaleria piminteasci va deveni cavalerie cereasca®
si atunci se va repeta miracolul singelui care tdsneste din
fierul lincii. Ultmul rege al dinastiei lui Tosif va fi si el rdnit
de lance, la ambele coapse, si nu se va insinitosi decit la
sosirea celui ce va descoperi secretul Graalului, avand califi-
carea necesari in acest sens.!

In acest ansamblu, singele s-ar pirea asadar ca este in
legaturi cu virtutea eroului restaurator. Dar in textul cu pri-
cina se giseste si referirea la faptul cd aceastd lanche aven-
tureuse rineste, in sensul cd aplicd o pedeapsd menitd sa
aminteasci de rana lui Isus.2 Toate acestea par sd contind
tema ,sacrificiali®, adici trimit la necesitatea unei ,,morti-
ficari®, a unui ,,sacrificiu® ca o condigie preliminari pentru
ca experienta Graalului si nu se dovedeasca letala. Totugi, in
alte texte aceastd tema se incruciseaza cu aceea a razbundrii:
cu singele ei, lancea aminteste de o razbunare pe care cel
predestinat trebuie si o indeplineasca: abia atunci, odatd cu
sivarsirea misterului, se va recdpata pacea, sfarsitul starii cri-
tice a unui regat. In legiturd cu aceastd variantd, restaurarea
capatd caracterul unei reafirmdri, a unei reludri victorioase
a aceleiasi forte sau traditii, pe care un altul si-a asumat-o,
dar a cizut sau a fost rinit. Tema ,,sacrificiali®, in acest mo-
ment, se rectifica intr-un sens mai viril, ce trebuie considerat,

1 Grand St. Graal, pp. 16—17; Queste del Graal, p. 50.
2 Grand St. Graal, p. 17.
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si in acest caz, ca fiind originar. La Vaucher, fierul lincii e
1nf1pt in trupul unui cavaler mort. Cel care il scoate trebuie
siil rizbune. Iar rizbunirtorul este restauratorul.! In orice
caz, de la un sdnge cu trisituri enigmatice — singe de mantu-
ire, de sacrificiu sau de rizbunare — se trece la singele ca
sange regal, iar lancea, in cele din urmi, conduce la ,pacea
triumfali“. Filonul central, solar al traditiei pe care o studiem
aici ni se reconfirmd iar i iar, risirind mereu din meandrele
labirintice ale simbolisticii si din opacitatea stratificirilor.
Tema la pés sera pas ceste lance se giseste, incd din saga
celtici a lui Peredur ab Evrawe, alituri de tema razbunirii,
si e probabil ca pe aceastd cale si fi influentat povestirile
despre Graal. Asemenea lui Parsifal, eroul Peredur e bleste-
mat fiindcd nu ,,a pus intrebarea®, ceea ce, aici, inseamné'
fiindcd nu a Intrebat despre Jlancea extraordinar de mare®
din care tasnesc trei suvoaie de singe. In unele variante ale
acestei saga, castelul unde se afls aceste obiecte se confunda
cu un al doilea castel, al cirui rege e un cavaler schiop, odi-
nioari cenusiu. Peredur declard: ,,Pe cinstea mea, nu voi mai
avea somnul linistit pAni ce nu voi afla povestea lincii, 1ar
explicatia, cu care saga se incheie, este ci amazoanele, femeile
supranaturale ale lui Kaerlayw, riniserd un rege, care se
dovedeste a fi cavalerul cenusiu care schiopiteazi. Ele ii
uciseseri si feciorul, ciruia i-au retezat capul. Peredur 1 se
adreseazi, in mod semnificativ, regelui Arthur, impreund
cu care Indeplineste rizbunarea: le extermini pe femeile supra-
naturale, dupé care 1‘egele schiop isi recapidtd sinitatea, rega-
tul si pacea.? Aici e interesant de ev1dent1at in primul rand
faptul ci femeile recunosc in Peredur pe ,cel ce fusese la
scoala lor spre a deprinde cavaleria, dar al carui destin era
sd le ucidi“? — cititorul va intelege lesne ce inseamni una

' J.L. Weston, The Legend of Sir Perceval. O temi analogd in
Conte del Graal 2 lui Manesster, p. 100.

2]. Loth, Les Mabinogions, Paris, 1889, vol. I, pp. 45 si urm.;
P. Hagen, Der Gral..., ed. cit., p. 82.

3 Ibidem, p. 109.
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ca asta; cat despre ,rana“ regelui provocatd de femei, citi-
torul va putea revedea ceea ce am spus deja, dintr-un dublu
punct de vedere interpretativ, in legituri cu rana lui Amfortas.
Mai in general, avem aici de-a face cu aspectul potrivit
ciruia tipul ,eroic® il constituie tot barbatul care depaseste
sfemeia“. Din punct de vedere simbolic, amazoana nu e
altceva decat principiul feminin In misura in care uzurpa
o functie de dominatie; iar daci pe de o parte ,eroul® are
nevoie de femeie si devine erou tocmai prin intermediul e,
pe de alta parte el trebuie si distrugd trdsaturile prin care
ea — in legenda noastri — s-a dovedit a fi fatald pentru dina-
stia precedenta In al doilea rand, calitatea care face posibild
razbunarea si, in general, misiunea lui Peredur se leagi de
acea probi a spadei, despre care stim deja in cazul regelui
Arthur si pe care o vom mai intilni in repetate randuri.
In castelul batranului, Peredur isi frinsese spada lovind o
rangd din fier, dovedindu-se capabll si i lipeasca de indata
fragmentele, insd, dupd doud asemenea incerciri, la cea de
a treia probi, spada rimane tindari, iar batranul rege spune:
,Tu nu detii decit doud treimi din putere, iti rimdne sd
mai cuceresti si ultima treime. Iar cdnd o vei avea Intreagd,
nimeni nu va fi in stare si se masoare cu tine“". In saga noas-
tri, aceastd carentd apare implicit ca fiind cauza pentru care
Peredur ,,nu pune intrebarea® si, ca atare, nici nu concepe
sensul razbunirii. E vorba de trei grade ale unei incerciri,
care ar putea fi marcatd prin formula ,,Lovit, renasc®: capaci-
tatea de a relua si de a reafirma o energie, frantd — daca se
doreste, in mod ,sacrificial® (de unde, eventual, si o lega-
turd ulterioari cu tema crestind — ¢f. § 19 — intr-un prim
moment, adica intr-o formi elementari materiali. in ceea
ce priveste ,rizbunarea®, aceasta e o temi care, probabil,
are legiturd cu un anume element istoric absorbit de saga,
,ranii“ regelui corespunzandu-i mereu o tridare a unor forte
sau curente care i-au Uzurpat sau au incercat si 11 uzurpe

U Ibidem, p. 59. Ar putea exista o corespondentd intre numarul
acestor probe si cele trei suvoaie de singe care izvordsc din lance.
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funcga. Asadar, forma completd a acestel saga prezintd schema
urmatoare: sangele care picuré de pe lance cere razbunare;
refacerea sp1d61 frante e prlma misiune; aceasta conduce la
spunerea intrebarii“; de aici, in sfarsit, provin rizbunarea,
restaurarea, glorificarea. Atunci, lancea devine simbolul lumi-
nos al pacil.

Temele fundamentale ale vechii povesti celtice a lui Peredur
corespund intocmai cu cele din saga lui Parsifall, care, prin
urmare, inclusiv pe aceastd cale trimite cidtre elemente
stravechi, de origine si spirit noncrestine. Un ultim reper
in acest sens poate fi indicat in The Destruction of Da Derga’s
Hostel? siin Musca Ullad, vechi legende celtice unde, printre
altele, figureaza deopotriva o lance puternici si letald, alarurn
de un vas continand singe amestecat cu o substanta otravi-
toare care arunci fliciri. Lancea, de cum e scufundati in
acest vas, 11 stinge flicirile.’ La Wolfram, chinul ranii lui
Amfortas si imposibilitatea vindecirii acestel rani se dato-
reazi unei otravi arzitoare de pe fierul lincii — spunandu-se:
»~Dumnezeu si-a aritat puterea lui minunata si cumplitd“*.
Este echivalentul substantei insangerate otrdvite si arzitoare
despre care era vorba in saga celticd citatd, substanti pe care
lancea, in aspectul ei pozitiv (aspectul ,,;sceptru®), o dizolva,
o stinge, am spune potrivit aproape aceleiasi imprejurari prin
care Herakles, ca erou olimpian, devine eliberatorul erou-

Y Cf. A. Bich-Hirschfeld, Die Sage vom Gral, ed. cit., pp. 205-206.

2 Despre aceastd Distrugere a palatului lui Da Derga, of. Jean
Markale, 7/ Druidismo, ed. cit., pp. 185, 205 (nota ingrijitorului editie
italiene).

3 Cf. A.C.L. Brown, ,,The Bleeding Lance” (Publication of the Mo-
dern Langunage Association of America, XXV, 1,1910), pp. 9, 10, 20, 41.

* Parzival, vol. 11, p. 80; vol. IL, p. 256: an dem got wunder, hit
getan. Dacd ¢ si adoptdm si interpretarea care se bazeaza pe expe-
rientele de magie sexuald, ,sangele amestecat cu o substantd otravi-
toare care arunca flacari® de nestins e o aluzie cit se poate de potrivitd
la starea de dorinti obsesivi, pe care nimic nu o poate domoli, tipica
pentru cei care ies ,,riniti“ din asemenea experiente. Cf. cartea noastra
Metafizica sexului.
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lui titanic Prometeu. Tenebrele si tragedia se risipesc, redes-
teptandu-se ,,memoria singelui® hiperboreeana, care pazeste
spada. Se infiptuieste misterul ,Sangelui Regal®

19. , Lovitura dureroasa“

Si examinim acum diferitele forme asumate de motivul
regelui decizut, excluzand-o pe cea privitoare la Amfortas,
pe care am cercetat-o deja.

In Grand St. Graal siin Queste del Graal, regele a cipa-
tat ranile de care suferd luptand cu un rege dugman al cresti-
nilor, Regele Crud. El nu isi dd seama de ranile pe care le
are decat in clipa cAnd isi pierde vederea, fiindcd se apropiase
prea mult de Graal.! Am putea interpreta acest simbol in
sensul ci lipsa de recunoastere a Graalului duce la recunoas-
terea unei inferioritati, a faptului de a fi fost ,,ranit® pe nesti-
ute, in actul de a fi luptat cu reprezentantii unor forme
rraditionale noncrestine si, eventual, de a-1 fi invins.

Insi, in aceleasi texte, rana are si o legaturd cu spada care
zace, alituri de coroana de aur, pe corabia lui Solomon:
spada uneori scoasd pe jumaitate din teaci (o teacd purtand,
cum am mai spus, numele de ,,memoria singelui“ si care,
in Morte Darthur, este ficutd partial cu lemn din ,,Arborele
Vietii“)2 Se stie deja ca aceasta spada il agteapta pe cel pre-
destinat; un inscris avertizeazi ci cel ce va considera utila
o asemenea spadd o va gisi inutild in clipa nevoii. Nescien
o foloseste impotriva unui gigant, dar ea se fringe. Dupd
ce Mordrain o sudeazi la loc, Nescien este ranit de o alta
spada de foc, tinutd de o mana nevazuti, ca pedeapsa fiindcd
scosese din teaci spada ax estranges renges®. In Queste del

U Grand St. Graal, p. 24; Queste del Graal, pp. 42—43; Gerbert
de Mostreuil, Le Conte del Graal, pp. 106-107.

2 Morte Darthur, XVII, 6-7.

3 Queste del Graal, pp. 46—47. Intr-o interpolare la textul lui Chré-
tien de Troyes (relatatd de W. Golther, Parzival, ed. cit., p. 12) apare acest
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Graal siin Morte Darthur, lui Nescien i se spune cd si-a
rupt ména din pricina picatelor sale, iar in Grand St. Graal
Nescien e vindecat de un preot care piseste pe mare fird
sd isi ude picioarele, parcd simbolizand calificarea pe care
el ar fi trebuit si o prezinte spre a putea manui spada in mod
legitim.! Si Pelles scoate pe jumdtate spada din teacd, dar e
rinit imediat la coapsi de o lance si nu se va mai insindtosi
pani la sosirea lui Galahad, cel predestinat.?

La toate acestea, in Grand St. Graal se adaugi principiul
credintei. In clipa cind Nescien crede ci nava lui Solomon,
pe care se afli spada si coroana, e un miraj, corabia se dezin-
tegreazi, iar el se pomeneste aruncat in mare.” Asadar, tema
uzurpirii se asociazd, aici, cu cea a lipsel de credinta. Ne
vom aminti cum, in alte versiuni, Moses e inghitit de o pri-
pastie ce s-a ciscat sub ,,locul primejdios®, rezervat celui ales
tocmai din pricina necredintei sale. Arma nu poate fi folosita
impotriva gigantului fird si se sfardme, inainte ca cel care
o mAnuieste si se integreze intr-o calitate diferitd de tot ceea
ce poate avea legituri, tocmai, cu elementarul, cu salbaticul,
cu titanicul (gigantul), iar credinta lui si fi devenit neclintitd.

Istoria spadei este pusd mai mereu in legiturd cu asa-nu-
mita ,loviturd dureroasi — le coup doulourenx, the dolorous
stroke. Tati versiunea din Queste del Graal*: In regatul Logres
(vechi nume pentru Britania), aceastd spadi a fost manuitd
de Labran, pentru a-1 ucide prin tridare pe regele Urban.
Din acel moment, regatul Logres a fost devastat de o0 molim4,
iar Labran, in clipa cind introduce spada la loc in teaca ei

aminunt interesant: spada Graalului se frange la prima lovitura a lut
Parsifal impotriva lui Orguilleus, el fiind mai apoi nevoit si lupte
folosind nu aceasti spadi, ci spada lui, adici cea pe care o preluase
de la Cavalerul Rosu (despre care ¢f. § 23).

' Queste del Graal, pp. 44—47; Morte Darthur, XVII, 4; Grand
St. Graal, p. 21.

2 Queste del Graal, p. 47.

3 Ibidem, p. 20.

* Ibidem, p. 46.
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de pe corabia lui Solomon, moare. Se spune ci, de atunci,
nimeni nu a mai izbutit s manuiasci ori si scoatd din teaci
aceastd spada fird si fie rinit sau ucis.

Dezvoltiri mai ample ale acestei teme aflim in Morte
Darthur. Aici, protagonistul este sir Balin le Savage, numit
si ,Cavalerul cu Doud Spade” si considerat a fi cel care a
dat ,lovitura dureroasi®. In aceste texte, spada face tri-
mitere la Avalon, corespunde spadei regelui Arthur: ea
e purtatd de o fecioard trimisd de marea doamni Lile of
Avelion si poate fi scoasi doar de un cavaler without vil-
lainy or treachery, and without treason. Sir Balin trece de
aceasta incercare, dar nu vrea si-i inapoieze doamnei spada.
Ca atare, i se prezice cd arma va deveni cauza pierzaniei
sale. Balin are de luptat cu regele Pellan: spada i se fringe,
el cauti o altd arma, giseste o lance miraculoasi pe o masa
de aur si 1l rineste pe regele Pellan. Acesta cade iesit din
simgiri s nu se va insdnitosi ,,pand cand nu va veni Galahad,
inaltul pring, sd 1l insindtoseascd prin ciutarea Sangrealului®
Langa masd, pe un divan, zicea insusi losif din Arimateea,
covirsit de varstd. Aceasta e lovitura dureroasi care distruge
in parte regatul Logres si atrage un soi de Nemesis. In-
tr-adevir, Balin sfarseste prin a lupta impotriva propriului
frate, Balan, fird si-1 recunoasci, 1ar cei doi se ucid unul
pe altul.! In toate acestea, este evidenti reprezentarea unei
nipustiri silbatice (Balin /e Savage) care, in preajma unei
regalititi decizute (prezenta lui losif, bitran), actioneazi
nu in sensul unei restaurdri, ci mai degrabi al unei uzurpéri'
altfel spus, in sensul unei forte uzurpate, care duce numai
la o lupta fratricidi: Balin cel care il loveste pe Pellan din
dinastia lui Josif (reprezentant al unei puteri care, mai mult
sau mai putin, este echivalenta celei conferite de spadi) 1l
anticipeazd ca semnificatie pe Balin cel care Iupta impo-
triva lui Balan. In urma acestor evenimente, nimeni nu va
mai avea spada, cu exceptia lui Galahad, care o va putea

Y Morte Darthur, 11, 1, 2, 15, 16, 18.
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scoate dintr-un bloc de piatra plutind pe ape, adici dintr-o
soliditate supranaturala si imateriala.!

La Gautier, spada 1i apartine unui cavaler ucis de 0 mana
necunoscutd. Gawain imbracid armura acestuia, adica 11 preia
functia, 1i ia spada si o duce cu sine 1n castelul Graalului,
al cirui rege, care cere spada, vede ca e ruptd si ci cealaltd
jumdtate se afld in trupul unui cavaler zicind intr-un cos-
ciug. Elii cere lui Gawain si lipeascd cele doud buciti, insd
acesta nu reuseste. Ca atare, regele ii spune cd nu se aflaincd
Ja inaltimea misiunii pentru care a venit. Intr-adevir, Gawain
incepe ,,sa puna intrebarea® si primeste cateva explicatii pre-
liminare, stle ci puterea lincii a fost neutralizati de ,lovitura
dureroasi® care a nenorocit regatul Logres. Insi, de indatd
ce regele incepe sd 1i vorbeasca despre acest secret, legat toc-
mai de spada, Gawain cade pradd somnului. De altfel, regele
il avertizase deja ci, Intrucat nu izbutise sa lipeascd la loc
spada, un asemenca secret nu ii va putea fi transmis.> Aici,
tema spadei frinte capitd forma sa cea mai semnificativa:
o parte din ea i1 apartine tipului unui erou lovit, a carui func-
tie e preluata de Gawain; cealaltd parte se raporteazi la regele
mort i, corelativ, la misiunea de a restaura regnum-ul. Re-
lipirea celor doud parti Inseamnd ajungerea la sinteza proprie

' Morte Darthur, 11, 19. In Grand St. Graal, apare urmatoarea
versiune: regele dinastici Gr aalului, Lambor, a fost ranit de un adver-
sar, Bruillant, cu spada lui Solomon. A fost prima lovitura aplicata
cu aceasta spada in Britania, iar pentru rizbunarea acestei lovituri
au izbucnit lupte care au devastat regatul, numit de aceea ulterior
terre gaste. In clipa cind Incearca si puni spada la loc in teacd (sa
ne amintim ci numele ei este memoire de sang), Bruillant pici mort.
In acelasi text se vorbeste despre un succesor al lui Lambor, regele
Pelleant, tot din dinastia ,regilor pescari“ ranit la ambele coapse In-
tr-o batalie din preajma Romei si numit din aceastd pricina ,regele
schilod® — [1 rois mehaignies —, care se va insdnitosi numai la sosirea
eroului predestinat, Galahad. Tn aceste versiuni, pare si aibi relief
mai cu seami tema unei probe a armelor incheiatd prin inferioritatea
unor reprezentanti ai regalititii Graalului
2 Gautier de Doulens, Le Conte del Graal, pp. 94-95.
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restaurdrii, la regele primordial care renaste prin interme-
diul eroului. Dar Gawain, cel putin intr-un prim moment,
esueazd. Congtiinta lui nu poate urmdri misterul spadei. El
adoarme.

Este apoi interesant de relevat faptul cd somnul, prin care
Gawain 1si rateaza misiunea, intr-o altd dezvoltare a acestei
saga devine 1 insdsi cauza rinii. In Terre Foraine, in mijlo-
cul unui curent de api vertiginos, Alan fiul lui Bron a cladit
un castel superb pentru Graal, numit Corbenic si identificat
cu Graalul insusi, cici, potrivit textului, in limba caldeeand
Corbenic ar insemna ,,preastantul vas® — samntisme vaisians.
Acesta este castelul ,,veghii perene® si al probei somnului.
Aici, nimeni nu trebuie sd doarma. Céand regele Alphasan

incearcid si doarmi, un barbat de foc ii stripunge cu o lance

ambele coapse, rand care ulterior ii provoacd moartea. Cor-
benic este un palais aventurens, unde orice cavaler care a
dormit peste noapte e gisit mort a doua zi.! O temi analogi
gisim in Diu Créne. Spre deosebire de tovardsii sii, desi a
fost poftit, Gawain nu bea, iar aceastd abstinentd simbolica
il ajuta s nu adoarmai, asemenea celorlali, 1,53 pund Intre-
barea®, lucru ,firid de care ar fi fost zadarnic tot ceea ce
facuse si ceea ce incd ar mai fi putut face“2. Intelesul tuturor
acestor fapte e destul de limpede. Asa cum ,,somnul® e un
binecunoscut simbol initiatic, la fel este s acela al ,,Celui
Trezit* si al ,Celui Fird Somn®. A trece de ,,somn* a avut,
in toate traditiile initiatice, intelesul de a participa la o luci-
ditate transcendents, emancipatd de conditionarea existentel
materiale si individuale.

O varianti a temel uzurpam legata intr-o oarecare masura,
de tema lui Amfortas, o gdsim In aga-numita Elucidation:
regaml Logres apare devastat si sterp deoarece regele Amagon
si cavalerii sdi le-au atacat pe ,,Doamnele Fantanii®, luandu-le

' Grand St. Graal, p. 28. Noaptea Incercirilor era un motiv con-

stant inci din vechile povestiri irlandeze: ¢f. A. Brown, The Origin
of the Grail Legend, Cambridge, 1943, pp. 218-225.
2 Diu Créne, pp. 352, 359 si urm.
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o cupd de aur. De atunci, curtea ~regelui pescar®, adici a
regelui Graalului, care constituia bogitia tarii, a dispdrut,
iar tronul a rimas vacant pentru mai mult de o mie de ani.
In cele din urmi, pe vremea regelui Arthur, Gawain afli
acest lucru si porneste in ciutarea curtii Graalului si a regelu
Graalului.! La Wolfram, Klinschor apare de asemenea ca
un uzurpator al femeilor, iar aceastd posturd a lui, dati sub
forma alegorici a unui adulter, este cauza eviratiei lui g1 a
ulterioarei sale aderiri la magia neagr, adicd la o contrafa-
cere a puterii supranaturale.? Klinschor are un castel unde;,
prin mestesugul siu tenebros, atrage si intemniteaza femei,
inclusiv pe mama lui Arthur. In acest castel are loc proba
decisivi a lui Gawain, la care ne-am mai referit, iar acesta
sfarseste prin a o avea pe femeia care a insemnat ruina lui
Amfortas si a regatului Graalului, anume pe Orgueluse.
Toate acestea ne apar destul de limpede dacd urmdm inter-
pretarea deja indicatd (§ 16). Se vede ci diferitele motive
din aceste povestiri se unesc intr-un cadru general, in centrul
ciruia sti o singuri idee de bazi.

La Manessier, spada este cea cu care a fost ucis, prin
tradare, fratele regelui Graalului si care, cu acest prilej,
s-a frant. Cel ucis zace in cosciugul din castelul Graalului.
Spada franti a fost pistratd, dar, cu fragmentele ei, regele
urmitor al Graalului isi produce in mod neasteptat o rand
care il lipseste de orice putere: utilizarea fortei vdtimate,
nereintegrate, este fatali la rindul siu. Aici, in prim-plan
sti tema razbunirii. Spada trebuie reficutd, iar cel ce va
fi capabil de acest lucru va trebui mai apot si il rizbune
pe cavalerul ucis, gisindu-l pe Partinial, stipanul ,, Turnu-
lui Rosu®. Dupi mai multe aventuri, avand caracterul
unor probe initiatice, Parsifal il ucide pe Partinial (care
aici ar putea constitui echivalentul acelui gigant cu care,
luptand, eroilor necalificati li se fringe spada lui David):

U'Cf. J.L. Weston, The Quest..., ed. cit,, pp. 111-112.
2 Parzival, vol. IV, pp. 252-254.
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moment in care regele Graalului se ridici in picioare, insi-
natosit.!

La Gerbert, vitimarii (sau rinii) produse de spada in buciti
ii corespunde o fisurd care raimane in spada reficuti si care
it impune lui Parsifal noi aventuri pentru a recuceri Graalul.
In cursul acestor aventuri, tema rizbunirii apare din nou,
intrucdt Parsifal se vindecd si 1l rizbuni pe primul siu invi-
titor, Gurnemanz, pe care il gisise rinit de moarte. In al
doilea rand, intalnim urmitorul episod important. La curtea
lui Arthur, unde Parsifal se intoarce, ajunge o ambarcatiune
trasd de o lebada, cu un sicriu pe care nimeni nu e in stare
sd 1l deschida. Parsifal il deschide si gdseste un cavaler mort,
pe care trebuie sd 1l rizbune. Dupi ce se hotiriste si faci
acest lucru, el trece, printre altele, prin urmitoarea aven-
turd: Parsifal deschide un mormint in care era inchis un om
viu. Acesta, insd, la rindu-i, Incearcd sd il inchidi pe Parsifal
in mormant. In cele din urms, Parsifal izbuteste si il impingi
inapo1 in groapa. Dupa aceea, Parsifal ajunge la castelul fati-
dic, iar aici lipeste spada in intregime si definitiv.? Acelasi
episod 1l intdlnim si la Gautier, unde cavalerul care cerea
ajutor din mormant izbuteste, pentru o clip4, si 1l inchidi
acolo pe Parsifal, dupi care incearcd si ii fure calul.? In-
tr-unul dintre aceste texte, despre cavalerul din mormant
se spune ci este insust diavolul. Foarte importanti, aici, este
aparitia lebedei, Intrucic lebada e legati strans de traditia
hiperboreeani si de insusi Apolo, zeul hiperboreean al var-
stei primordiale sau varsta de aur. Este evident ¢ sicriul trans-
portat de lebdda (animal care il va conduce si pe Lohengrin
din tdrimul Graalului) are sensul unui indemn ticut la a
determina renasterea a ceva mort, decizut, referindu-se tocmai
la tradigia hiperboreeani (si ne amintim ci, uneori, eroul
e prezentat si ca feciorul unei vidane care locuieste intr-o
padure solitari si tristd — ¢f. ceea ce s-a spus, despre ,,vidani,

! Manessier, Le Conte del Graal, pp. 100, 102.

z Gerbert de Mostreuil, Le Conte del Graal, pp. 102, 103, 107.
? Gautier de Doulens, Le Conte del Graal, p. 98.
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la § 8). Dar aici se iveste pericolul ca eroul si cadd el insusi
pradi acestei morti sau acestui somn: acesta este intelesul
tentativei demonice de a-1inchide pe Parsifal, cel predestinat,
in aceeasi groapi de unde un om viu striga dupa ajutor.
Acest inteles este completat de ceea ce putem citi in Din
Créne. Aici, regele Graalului este batran si, pe cat se pare,
bolnav. Cand Gawain, care nu adoarme precum insotitorii
sil, ,pune intrebarea®, regele scoate un strigat de bucurie
si oferi explicatia urmitoare: el, impreuna cu ai sdi, era mort
de multd vreme, desi parea viu (ich bin tot, sewie ich nicht
t6t schin / innde das gesinde min / daz ist ouch tét mit mir),
si fusese nevoit sa pastreze aceasta aparenta de viatd intr-o
angoasi extremi pani cand cautarea Graalului avea sa se
implineasci. Cel ce realizeazi acest lucru este Gawain, iar
bitranul rege 1i transmite spada care il va face pururi victo-
rios, disparand apoi cu toti ai sii i cu Graalul, in sensul evi-
dent de a lisa loc regatului cu adevirat viu si instaurat.’ in
alte texte, scopul intrebirii este analog. Intrebarea are puterea
de a-1 vindeca pe rege si de a-i face totodata posibild moartea,
doar in mod artificial indepartatd de el: et guant il sera garis,
si via dedanz i iii jorz de la vie & mort, et baillera & celui
chevalier le vessean et li aprendra les segriotes parcles, que
li aprit Joseph.? Sila Wolfram, chiar daca regele ranit se vin-
decs, el piriseste totusi tronul, care 1i revine lui Parsifal.
Tocmai acesta este sensul: o transmitere. O veche dinastie
decizuri este eliberati de viata sa artificiald si sfarseste in
momentul in care o noui dinastie se dovedeste capabild si
ii preia functia, manuind sau reconstituind spada, infiptuind
rizbunarea, ridicind din nou ceea ce cazuse. in schimb,
inlocuirea survenita in mod neregulamentar si arbitrar, prin
violentd si necalificare, ori in termenii unei lupte fratricide,
constituie sensul povestii ,,loviturii dureroase®, fie asa cum

! Diu Créne, pp. 364-365.
2 Cf de exemplu Perceval al Jui Didot (J.L. Weston, The Quest ...,
ed. cit,, p. 62).
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am rezumat-o noi din Morte Darthur, fie din numeroasele
alte versiuni, mai mult sau mai putin confuze si incurcate.

La Wolfram von Eschenbach, in preajma regelui rinit
mai vietuieste un batrdn magnific, care zace intr-un pat. Este
Titurel, primul caruia 1i fusese Incredintat ,,drapelul Gra-
alului®. Graalul — adici functia al cirui reprezentant riméane
tot el — il mentine in viatd, dar el e lovit de ,podagri ca de
o paralizie impotriva cireia nu existi leac*’. Regii decizuti,
despre care este vorba in celelalte texte, au adesea o viati
prelungitd intr-un mod nenatural: o vérsti fie de o mie, fie
de patru sute, fie de trei sute de ani.? Ei nu pot muri inainte
sd soseasca cel predestinat. Prin aceasta, se face aluzie la un
interregn, in sensul supravietuirii pur si simplu formale a
regnum-ului. E un mandat péstrat intr-o stare latent, purtat
de ridnig, de paralizag sau de orbiti, pani cind va sosi
restauratorul. Tar cand, in Perceval li Gallois, citim c3 tatal
lui Parsifal, dind ascultare unui glas divin, plecase in inde-
partatele tari de la Apus, iar aici nu putuse muri pani cand
nu apdruse cel ce merita si se numeasci cel mai bun cavaler
din lume?, prin aceasta revine inci o dati tema ,,Insulei Occi-
dentale®, a Avalonului si a regelui Arthur rinit.

O altd referintd interesantd este aceea a lut Wolfram, potri-
vit cirela rana otrivita si arzitoare a lui Amfortas s-ar tnaspri
cu deosebire sub semnul lui Saturn, adici al lui Cronos*. De
fapt, asa cum am amintit, Saturn-Cronos este regele varstei pri-
mordiale, regele care doarme in sediul hiperboreean, dupi
unele versiuni ale mitului, lipsit de ,,virilitate” odati cu tncepu-
tul unui nou ciclu. Cele expuse mai adineauri, in ansamblu,

! Parzival, vol. 11, p. 242; vol. IIL, p. 91.

2 Cf. Queste del Graal, pp. 42—43; Gerbert de Mostreuil, Le Conte
del Graal, p. 107 etc. La Albrecht, de asemenea, Titurel are cinci sute
de ani.

* Perlesvanx, p. 173.

* Parzival, vol. 111, pp. 80, 81, 83; in vol. III, p. 245, se adauga
faprul ca suferingele se intetesc i sub semnul lui Jupiter si al lui Marte,
care, din nou, reprezinti regalitatea olimpiana si principiul rizboinic.
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ne limuresc de ce tocmai sub semnul lui Cronos se redes-
chide §i se agraveazi rana lui Amfortas. De altfel, va fi cazul
si evidentiem si faptul ci, in traditia hermeticd, Saturn-Cronos
este chiar ,,mortul care trebuie resuscitat; faptul cd arta
regali a ,eroilor” consti in eliberarea plumbului de ,,mize-
riile”, de imperfectiunile si de intunecimile sale, trans-
mutindu-1, astfel, in aur si infiptuind in acest fel ,Misterul
Pietrei“. Aurul, Cronos si ,piatra de temelie® constituie tot
atitea trimiteri citre traditia regald primordiali. Atunci cind
semnul acesteia reapare, rana celui care s-a degradat ori a celui
care a uzurpat arde si devine chinuitoare.

Tema, pe care am intilnit-o deja, a unui cavaler ucis sau
rinit, pe care ciutitorii Graalului il gisesc langa femeia sa —
uneori, semnificativ, in preajma Arborelui! — ne trimite la
tipul eroului care a esuat In Incercare, ori il sensibilizeaza chiar
pe ciutitorul Graalului in aspectul potrivit ciruia, intr-un
prim moment, el a dat gres in misiunea sa. Este semnificativ
faptul ci, adesez, tocmai o astfel de femeie, conceputd ca
fiind o rudi a ciutitorului Graalului, 11 dezviluie acestuia
propriul lui nume, pe care el nu il cunoaste.? In orice caz,
ea oferi explicatii despre misterul castelului Graalului, il
acuzi pe cavaler pentru ci ,,nu a pus intrebarea®, iar uneori
ii aratd cum si lipeasci la loc spada, In cazul in care s-a frant.’
Intrucit, la Wolfram, femeia sti langi trupul imbalsimat al
cavalerului mort, gebalsemt riter tét, se pare cd, In acest caz,
avem de-a face cu o interferenti ulterioar3, st anume cu con-
topirea dintre motivul regelui Graalului, a cirui viatd e
doar aparenti, cu motivul eroului lovit inainte si isi fi dus
aventura la bun sfarsit. La Wolfram, o asemenea femeie este
Sigune, care il blestemi de-a dreptul pe Parsifal pentru indi-

' Cf. de exemplu Parzival, vol. 11, p. 253; Chrétien de Troyes,
Le Conte del Graal, pp. 77, 80. Arborele este aproape intotdeauna
un stejar, in vechile traditii celtice acesta fiind Arborele Lumii si al
,Centrului®.

2 Chrétien de Troyes, Le Conte del Graal, p. 77.

3 Parzival, vol. 11, pp. 250, 254-255.
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ferenta lui in privinta regelui suferind din castelul Graalului
siin privinta Graalului Tnsusi.!

Ca o varianti a temei de mai sus trebuie, in sfarsit, avuti
in vedere versiunea potrivit cireia regele nu este inci rinit,
1ar regatul siu nu e inca devastat, ci toate acestea survin doar
pentru ci de trei ori au fost vizute Graalul, lancea si spada,
tard ca nimeni s intrebe la ce folosesc. Indiferenta si lipsa
de intelegere au creat o ,mare nenorocire; aceasta este
pricina pentru care curtea regelui Arthur si-a pierdut vechea
stralucire si pentru care au izbucnit toate rizboaiele de
pe pamant.” Cadrul acestei variante are ceva din tonul tra-
gic al unui ,,amurg al zeilor“. Cand soseste Parsifal, ,Regele
Pescar® a murit deja, iar adversarul siu, regele din Castel
Mortel, a pus stipanire pe Graal, pe lance si pe spadi. Parsifal
recucereste aceste obiecte si il sileste pe regele dusman
si se sinucidi, dar nu intemeiazi o noui dinastie a Graalului,
ci se retrage impreund cu tovardsii sdi intr-o viati asce-
ticid. Un glas divin il previne ci Graalul nu se va mai mani-
festa decdt intr-un loc misterios, care le va fi revelat si citre
care Parsifal si tovarasii sii pleacd, pentru a nu se mai intoarce
vreodatd.’ Dupd cum vom vedea, s-ar putea ca acest lucru
sa fi reflectat si 0 anumiti situatie istorica.

20. Regele Pescar

Un imbold mai degrabi enigmatic il provoaca titlul de
~rege pescar” sau de ,bogat pescar® purtat de regele Graalu-
lui incepand cu losif din Arimateea, sau dedublarea regelui
rinit al Graalului Intr-un ale pcrsonaj, care Intr-un prim
moment preia tocmai trasiturile unui pescar.

Tn latura sa cea mali exterioari, aceasti snnbohst!ca este
legata, pe cat se pare, de doui izvoare, unul crestin i altul

5

! Parzival, vol. 11, p. 256.

% Perceval It Gallois, pp. 124, 125.
> Ibidem, pp. 128—131, 134.
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celtic. Intr-adevar, cunoastem tema evanghelici a pescmmlm
miraculos. Inmultirea pestilor e un echivalent al hranei ine-
puizabile oferite in mod supranatural de Graal. Acest lucru
pare si se aplice mai cu seama la saga din Grand St. Graal,
unde toti cei care nu au fost hraniti de Graal sunt hrinig
de un peste pescuit de Alan; acest cavaler a primit numele
de li riche pescheour, titlu ce s-a transmis de-a lungul intre-
gii dinastii a Graalului.! La Robert de Boron se adaugi fap-
tul ca cel ce va numi Vasui cu numele sau adevirat va Cipéta
titlul de ,,bogatul pescar®, tocmai datoriti pestelui prms atunci
cand s-a initiat misterul Graalului.? De altfel, aici pare sa
se facd o d1stmct1e dest efectele pegtelui i ale Graalului sunt
echivalente, pegtele apare ca un soi de complement al Graa-
lului, el intregindu-i eficacitatea in cazul unui anumit grup
de cavaleri pe care vasul nu 1i ,,hrineste®.’

Tn ceea ce priveste izvoarele celtice, In primul rand tradi-
tia celticd cunostea deja un ,,peste al intelepciunii® — salmon
of wisdom — care arde mainile, dar care, odata pus In gur,
oferi cunoastere*: simbolisticd atdt de transparentd, Incat
nu mai reclama o elucidare speciala. In al doilea rand, pes-
tele joacd un rol in legenda privitoare la transmiterea traditiel
primordiale in Irlanda. In Leabhar na buidbe se povesteste
¢, atunci cind s-a stins semintia primordiald a lui Partholan,
cuceritoarea Irlandei, din ea a supravietuit un barbat, Tuan,
care, adoptand rand pe rind forma diferitor animale sim-
bolice, a pastrat amintirea primei generatii. In timpul semin-
tiel Tuatha dé Danann a preluat forma unei acvile sau a unui
soim. Din aceastd formd, a trecut la aceea a unui peste, atunci
cand stirpea lui Milhead a venit la putere. Pescuit si mancat
de o printesi, Tuan renaste sub forma umani, ca fiu al aces-
teia si ca profet.® Regele Graalului ca pescar ar putea, la o

' Grand St. Graal, p. 25.

2 Joseph d’Arimathie, p. 157.

3 Grand St. Graal, p. 25.

+Cf. A. Nurt, Studies ..., ed. cit, pp. 158, 209.

5 Apud H. D’ Arbois de Jubainville, Le cycle mythologique ...,
ed. cit., pp. 50 si urm.
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adicd, avea o anumita relatie cu ideea ascunsa a reludrii
mostenirii stirpei lui Partholan, a ,amintirii“ acesteia, con-
ceputa ca un mister de ,hranire” similar cu cel al Graalului
ori complementar in raport cu acesta.

In privinta reperelor prezente in ansamblul ciclului impe—
rial expus de noi la inceput, ne vom mar gini s4 amintim
cd dinastia Graalului sau traditia acestuia este adesea
prelungitd pana la Solomon. Ei bine, o serie de legende
arabe, devenite de domeniu comun in Evul Mediu occi-
dental prin intermediul unor versiuni spaniole, prezintd
tema pestelui in legaturi cu o ciutare echivalentd, in fond,
cu aceea a Graalului ca piatra regala si piatrd a puterii. Este
vorba de un inel cu o piatrid avind trisiturile unui ,foc
ce umple cerul i pimantul®, simbol al puterii supreme.
Pierzand acest inel, Solomon decade. Inelul a fost aruncat
in mare. Pescuind, Solomon 1l regiseste intr-un peste, si
astfel 1si recapita puterea de a stipani peste cele vizute si
nevizute (asupra oamenilor, animalelor si demonilor).! Acest
inel al lui Solomon este, la randul siu, un corespondent
al pietrei pe care insusi Alexandru cel Mare ar fi gisit-o
intr-un peste urias si care, aidoma Graalului purtat de Regele
Pescar, are proprietdti luminoase, manifestandu-se ca o
mare stralucire in noapte.?

Un ultim aspect al simbolisticii pestelui il putem deduce
din fraza evanghelici: ,,va voi face pescari de oameni®, pre-
cum si prin intermediul lui Petru, apostolul pescar, caruia
mai apoi i se va aplica simbolistica ,pietrei de temelie®, in
calitatea lui de Intemeietor al Bisericii, al centrului noii religii
si al tradigier apostolice: iar aici am mal putea aminti ca ,,ine-
lul pescarului® figureazi printre insemnele papale. Explica-
tia, pe care o gasim la Chrétien de Troyes, este ci regele

' Cf. A. Kampers, Das Lichtland der Seelen, ed. cit., pp. 37-38.

2 Ibidem, p. 39; of. p. 102. In profetiile, franceze si taliene, ale
lai Merlin mtalmm o temi analogi, sub forma cor oanel 1mpa1 amlm
Adriano di Orbante care s-a pierdut in mare si ale cirei ,pietre® i-ar
fi fost aduse lui Frederic de un pescar.
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Graalului, tocmai pentru ci a fost ranit, nu mai are o altd
ocupatie si bucurie posibild, in afard de pescuit.! Aici, regele
Graalului apare evident ca fiind cel care, constatindu-si pro-
pria impotenti, ca ,pescar de oameni® il cauti pe cel ales,
pe erou. Un aminunt semnificativ: in Perceval li Gallois car-
ligul cu care pescuieste e din aur?. Apoi, atdt in acest text,
cit si la Wolfram von Eschenbach, tot pescarul este cel care
% aratd lui Parsifal drumul spre castelul Graalului, unde rea-
pare, preluind figura regelui bolnav. Dar ,se mai spune si
ci ceea ce pescuieste atunci cind durerile il chinuiesc nu il
acoperi nevoia“’. ‘

O semnificatie mai profundi a acestor simboluri o putem
obtine prin analiza comparativi a diferitelor traditii. Guénon
evidentiazi pe buni dreptate faptul cd multe elemente ne
determini si credem ci simbolistica pestelui ar fi de origine
nordici si chiar hiperboreeand, Intrucat ,prezenta sa a fost
semnalati in Germania septentrionali si in Scandinavia (dar
si in Scotia), iar in aceste regiuni ne aflim, pe cét se pare,
mai aproape de punctul siu de plecare decit in Asia centrald,
unde a fost purtatd neindoielnic de acel mare curent, des-
prins din traditia primordiald, care avea sd dea nastere tra-
ditiilor din India i din Persia“*. Dar mai existd un fapt care
intireste o atare supozitie, si anume acela cd tocmal in tra-
ditia hindusi ,,manifestarea sub forma de peste — matsya-ava-
tara — e considerati ca prima dintre manifestarile lui Vishnu,
cea care se plascazi la inceputul ciclului actual §1 care, prin
urmare, se afli in relatie cu punctul de plecare al traditier
primordiale“. Ca ,peste”, Vishnu ciliuzeste pe ape arca
continind germenii lumii viitoare, iar dupd cataclism reve-
leazi Vedele, care, prin ridicina vid (,,a st1), indici stiinta

! Chrétien de Troyes, Le Conte del Graal, p. 77.

2 Perceval li Gallois, p. 131.

3 Parzival, vol. 111, p. 82.

4 Cf. L. Charbonneau-Lassay, ,Le poisson®, in Regnabit, decem-
brie 1926. (Acum in: L. Charbonneau-Lessay, Le Bestiaire du Christ,
Arché, Milano, 1980 — nota ingrijitorului editiei italiene.)
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prin excelentd: la fel cum, tot sub forma de peste, calde-
eanul Oannes i1 invatd pe oameni doctrina primordiala.’

- Elementele celtice si crestine, indicate ceva mai sus, ale sim-

bolismului pestelui apar asadar ca niste fragmente ale unei
conceptii mai ample, care lumineazd cu deosebire si tema
aflatd in discutie, a legendei Graalului. Regele Pescar e
stdpanitorul decizut care incearcd si reactiveze insasi traditia
primordiald, mostenirea hiperboreeani, la care se va ajun;ge
numai odati cu sosirea eroului care va cunoaste Graalul si
va fi constient de functia acestuia si de beneficiile sale, dcspr’c
care am vizut ci se completeaza si aproape se confunda cu
cele ale ,pestelui“. De aici se trage si celalalt aspect al ace-
luiasi simbolism: Regele Pescar in ipostaza de ,,ciutdtor de
gameni“, oameni in sens inalt, de fiinte calificate pentru
funcya aflata in discutie.

21. Sedinl Graalului

Am vidzut ci, printre locurile unde se destidsoarid pro-
bele cavalerilor Graalului, in prima linie figureazi Insula
si Castelul.

»Calitoria“ spre aceste locuri trebuie consideratd, in esenta,
sub specie interioritatis, adici in termenii unor deplasiri ale
constiintei intr-o lume ce, indeobste, le rimane inchisd oame-
nilor. Aceastd cilatorie reia un simbolism initiatic general
st universal, abstractie ficand de acele referinte specifice, pe
care le-am semnalat si care trimit si la traditia Avalonului
si a Insulei Albe. ’

Pindar spusese ci la tirdimul hiperboreenilor nu se ajunge
nici pe pamant, nici pe mare si c¢d numai eroilor, precum
Herakles, le-a fost dat si giseasci drumul intr-acolo. In

~ 'R. Guénon, ,Quelques aspects du symbolisme du poisson®, in
Etudes traditionnelles, februarie 1936, pp. 66 si urm. [Trad. rom.
»Citeva aspecte ale simbolismului pestelui®, in Simboluri ale stiinte:
sacre, ed. cit.] o
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traditia extrem-orientald, se spune ci la insula aflatd la capd-
tul tinutului septentrional se poate ajunge numai cu zborul
spiritului. In traditia tibetand, cu privire la Shambala, misticul
sediu septentrional, despre care am vizut deja ci este in rela-
tie cu Kalki-Avatara, se spune cd ,,se afla in spiritul meu®’.
Castelul Graalului este numit palais spirituel in Queste s,
respectiv, ,castel al sufletelor? (in sensul de fiinte spiritu-
ale) in Perceval li Gallois. Mordrain ajunge pe insula rupestrd
situatd acolo unde ,,se face adevirata traversada spre Babilo-
nia, Scotia si Islanda® si unde incep incercarile sale, dupa
ce a fost rapit de Sfantul Duh.? Tar daci Plutarh povesteste
ci, in sediul hiperboreean, viziunea lui Cronos se petrece
in starea de somn?®, in Morte Darthur Lancelot are viziunea
Graalului intr-o stare de moarte aparenta’, pe cand in Queste,
intr-o stare care nu e nici somn, nici veghe, el are viziunea
cavalerului ranit care se tiriste pani la Graal spre a-si alina
suferintele®. Toate constituie experiente dincolo de consti-
inta obisnuita.

Uneori, castelul este prezentat ca invizibil sau imposibil de
gasit. Doar celor alesi le este dat s il gaseascd, fie printr-o
intamplare fericiti, fie printr-o vraja, altminteri el se sustrage
ochiului cautatorului. La Wolfram, Graalul este invizibil
pentru cei nebotezati. Dar e suficientd aceastd descriere a
apei botezului: ,, Apa face si prospere toate fiintele cirora le
dim numele de fapruri. Multumita acestei ape ochii nostri pot
vedea. Apa spali sufletele si le face atat de stralucitoare, incat
nici micar ingerii nu raspandesc o lumind mai puternica®’
spre a ne convinge ci este vorba mai putin de botezul crestin

1 Texte in acest sens in Revolta impotriva lumii moderne, ed. cit.,
partea a doua, cap. 4.

2 Queste del Graal, p. 50; Perceval li Gallois, p. 132.

3 Grand St. Graal, p. 18.

4 Plutarh, De facie in orbe lunae, ed. cit,, § 26.

5 Morte Darthur, XVII, 15.

¢ Queste del Graal, p. 40.

7 Parzival, vol. 111, pp. 264, 267, 271.
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de(:.ét deo %luminax‘e propriu-zisd, apa avand, aici, cam ace-
easi semunificatie pe care »Apadivini® sau ,, Apa filozofali®
o are in hermetsm. In multe cazuri, dupi ce eroul a ajuns
pana la el sil-a vizitat, castelul dispare dintr-odat3, iar cavale-
rul se pomeneste pe o plaji pustie sau intr-o padure. In alte
cazurl, aventura eroului se implineste doar prin gisirea cas-
telului, fira sa mai fie nevoie si pund intrebarea despre Graal !
In acele reprezentiri ale castelului ca fiind inconjurat de
ape — de mare (Queste), de un rau navalnic (Grand St. Graal)
sau de un lac, unde se afld si Regele Pescar (Wolfram) —
avem de-a face cu niste simboluri (in afari de ceea ce am
afirmat deja In privinta reprezentirilor ,polare) ale inac-
gesibﬂitét,ii siizolarii. Intalnim sitema ,,vadului periculos®.
In Queste del Graal,? castelul e pazit de doi lei, adicd de
acelagi animal pe care Gawain il va Invinge in proba din
»castelul domnitei Orgueluse®, care este iardsi o experientd
initiaticd. La Wolfram, la castel se ajunge printr-o modalitate
iesitd din comun dati de faptul cd Parsifal stribate pe calul
sau lasat s2 umble In voia cea buni cale lunga prin padure,
cand ar fi putut prea bine si il faci si zboare ca o pasire’.
Aici castelul ne este prezentat ca ,,solid s1 puternic®, cu ziduri
netede care l-ar face sigur chiar si atunci cand ar fi asediat
de toate armatele din lume: Swaz erden har umbslagenz
mer, / danc gelac nie his s6 wol ze wer / als Munsalvaesche.
In castel se gisesc ,splendori cum nu mai existd pe fata
pamantului. Dar cel ce porneste in ciutarea lui, din neno-
rocire nu il giseste niciodatd: totusi, multi pornesc in aceastd
cautare. Pentru a-1 vedea trebuie sd ajungi acolo fird si
stit — er muoz unwizzende gescheben. Locul pe care se afld
acest castel este pustiu, silbatic si periculos: este Montsal-
vatsche, din tara numitd Terre de Salvatsche*. ,Drumul ce
duce spre el este plin de lupte® — swa diu stét / von strite

! Gerbert de Mostreuil, Le Conte del Graal, pp. 102-103.
2 Queste del Graal, p. 48.

3 Parzival, vol. 11, pp. 226-227.

* Parzival, vol. 11, p. 252.
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rivher wec dar gét. ,De obicei, nu ciliresti atat de aproape
de Montsalvatsche fird si trebuiasci si infrunti o luptd pri-
mejdioasi ori si te intdlnesti cu acea ispasire careia lumea
4 di numele de moarte“!. Cavalerii Graalului sau temph.e—
rii (Templeisen) 1i impiedicd sa se apropie pe.bérb‘a‘gi‘i din
orice neam, cu exceptia celor indicati de o inscripyie ce
apare chiar pe Graal. Acesti cavaleri au jurat s lupte Pﬁn%
la ultima picituri de singe impotriva oricarui cOtropitor.”
Titurel: in mijlocul pidurii se inaltd un munte pe care
nimeni nu il poate gisi, in afard de cazul cind e ciliuzit
de ingeri. Este muntele strijuit, muntele ocrotit, Mont-
salvatsche. Tar deasupra acestui munte pluteste Graalul,
sustinut de fiinte nevizute.’ .
in textele mai tarzii, muntele Graalului, Montsalvatsche,
trece adesea de la semnificatia de mons silvaticus la aceea
de mons salvationis, legati de meleagurile Salvaterra s1 San
Salvador, din Spania, unde acesta s-ar afla*, adicét de munte
al salvirii, in sensul de mantuire. In general, existd a§adar
mai multe simboluri prin care se exprimi intotdeauna ideea
unei inviolabilititi dinaintea oricirei profandri sau eversiuni,
in timp ce tema invizibilitdti, impreund cu altele afine, subl.i—
niazi conceptul unei inaccesibilitdti care este aceea proprie
tuturor celor ce se sustrag lumii corporale, a formelor sia
simturilor fizice: potrivit unei limite care, pentru omul obis-
nuit, coincide cu hotarul mortii® sau, cel putin, cu acela al
starii de somn. Am vizut deja cum castelul Graalului, peste

! Parzival, vol. IV, p. 93; vol. 111, p. 39: Ode der alsolben wandel
bét, / als man vorm walde heizet t6t. B

2 parzival, vol. 111, pp. 62, 65, 82. In aceastd privinta, cajalem
Graalului au parte de un ,trai primejdios®: si nement nie_me;zs sicher-
beit, / si wagnt ir leben gein jenés lebn / daz ist fiir sinde in da gegebn.

3 Textul dupi W. Golther, Percival und der Gral, ed. cit., p. 239.

* Cf. W. Golther, Percival ..., ed. cit., p. 233. o '

5 Tntr-un text englezesc al lui Merlin, cativa cavaleri ai Meser Ro-
tunde vad trecand cortegiul Graalului, aclamat astfel de un glas de
la cer: ,,Cinste, slavd, putere si bucurie vesnicd distrugdtorului morti !

(apud J.L. Weston, The Quest ..., ed. cit., p. 154).
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care ,se pogoard flicirile Sfantului Duh®, este deopotriva
castelul in care se destisoard proba somnului. Depasirea
acestei probe Inseamni trecerea in mod activ dincolo de con-
stiinta de veghe a individului fizic. Dar acest lucru nu se
intampla fird o crizd si fard o actiune dificild si riscanti: la
care, potrivit acestui punct de vedere interpretativ, poate
fi redusd una dintre semnificatiile ,luptelor primejdioase®
despre care vorbeste Wolfram. Intr-adevir, celor ce posedi
cunostinte in aceastd materie le este cunoscut faptul cd ase-
menea aventuri se pot incheia si printr-o boald, prin nebu-
nie sau prin moarte.

In aceasti privinti, foarte interesanti este imaginea din-
tr-un manuscris: a4 merge pe tdisul unei spade. Lancelot
ajunge la castelul aventurii sale trecand peste o punte care
nu e altceva decat tdisul unei spade.! E o tema cunoscuti in
numeroase traditii, mai cu seamd In cea iraniand si in cea ira-
niano-islamici, si care se aplicd atit experientelor post-mor-
tem, ale lumii de dincolo, cat si acelora ale ciii inigiatice: incd
din Katha-upanishad, drumul spre intelepciune a fost com-
parat cu mersul pe taisul unui brici.

Cat despre paza Graalului si a sediului sdu, pe care tem-
plierii 0 executd intr-un sens specific si in legdturi cu ceea
ce vom afirma ceva mai incolo, este vorba de apararea unui
anumit centru spiritual. In aceastd privinta, este important
sd facem de pe acum aceasta precizare. Sediul Graalului apare
intotdeauna ca un castel, ca un palat regal fortificat, si nici-
odatd ca bisericd san templu. Abiain textele mai tarzii se incepe
sd se vorbeascd de un altar sau de o capeld a Graalului, legata
de forma mai crestinatd a povestii, in care acesta se confundi
pani la urmi cu pocalul euharistiei. Insi in variantele mai
vechi ale legendei nu intalnim nimic asemdnitor. Iar strinsa

LA se vedea ilustratia unui manuscris din secolul al X1I-lea, in
H.Y. Thompson, Illustrations from One Hundred Manuscripts, London,
1916 (apud H. Zimmer, The King and the Corpse, New York, 1948,

pp. 166-167; trad. rom. Regele si cadavrul, Ed. Humanirtas, Bucu-
resti, 2007 — N. tr.).
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legituri, pe care am observat-o, a Graalului cu spada si cu
lancea, dar si cu o figurd de rege sau cu trasaturi regale, e
suficientd spre a ne indreptagi si considerdm ca extrinsecd
aceastd ulterioard formulare crestinatid. Pe aceastd bazi,
centrul Graalului, ce trebuie apirat ,,pana la ultima picatura
de singe“, nu numai ci nu poate fi pus in legaturd cu cres-
tinismul si cu Biserica (care, cum am mal spus, a {inut sd
ignore mereu acest ciclu de mituri), dar, mai in general, nici
micar cu un centru de tip religios sau mistic. Este vorba,
mai curand, de un centru initiatic, pastrator al mosteniri tra-
ditiei primordiale, potrivit unititii nescindate, proprie aces-
teia, a celor doui demnitdti: cea regald si cea spirituala.

22. Alie aventuri initiatice
ale cavalerilor Graalulu:

In poemul lui Wolfram se spune: ,Cine vrea si cuce-
reasca Graalul nu isi poate deschide calea spre acest obiect
de pret decat cu arma in mani“’. In aceastd fraza este rezu-
mat spiritul intregului ciclu al ,aventurilor® infruntate de
cavalerii Mesei Rotunde in ciutarea Graalului. Sunt aven-
turi cu caracter epic si rizboinic, dar care poseda de ase-
menea un caracter simbolic, spre a exprima, in esenta,
fapte spirituale, si nu actiuni materiale. In opinia noastra,
acest aspect al simbolismului nu reprezinta nicidecum un
element cazual si irelevant. Vrem sa spunem ca aceastd
,deschidere a drumului spre Graal cu arma in mani“, cu
toate duelurile, luptele si batiliile de rigoare, face trimitere
cu siguranti la o cale specifica de realizare interioard, in
ordinea cireia tocmai elementul ,,activ®, rizboinic sau viril
joacd rolul esential. Calea ce trebuie sd ni se deschidd lup-
tand este aceea care conduce de la ,cavaleria terestrd” la
,cavaleria spirituali“: potrivit expresiilor traditionale folo-

L Parzival, vol. V1, p. 102: Van swers gréles gerte, / der muose mut
dem swerte / sich dem prise nahen.
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site de noi altundeva!, nu este vorba numai de ,micul riz-
boij‘, ci si de ,,marele rizboi sfant®.

In ansamblu, In aceste aventuri sau probe se pot deosebi
doud teme si doud grade.

1) Ele sunt menite a confirma calitatea rizboinici, fican-
du-1 pe cel predestinat s apari ca fiind invincibil sau ca fiind
cel mai bun cavaler din lume. Insi, pentru aceasta, pe langa
torta, mai este nevoie si de ,intelepciune®, precum si de o
anume misterioasi vocatie.

In privinta elementului ,,vocatie“, vom aminti doar ci,
in Perceval i Gallois, la Wolfram si la Chrétien de Troyes,
lui Parsifal i se trezeste dorinta de aventuri cavaleresti, care
il vor determina mai intdi si devini cavaler al Mesei Rotunde,
iar apoi sa caute Graalul, atunci cand, ripic de cantul pdsa-
rilor, incepe sd dea ascultare , firii sale si dorintelor sale celor
mai adanci“2 E un simbolism la care nu putem face trimitere
decit in treacit. In mod analog, atmosfera fiind comparati
cu o conditie care nu mai apartine elementului ,pimant®,
In numeroase traditii, inclusiv in cea cresting, fiintele vizdu-
hului, pisirile, au simbolizat naturi suprapimantesti, iar
limba pisarilor, in consecinti, a simbolizat ,,limba zeilor®
cuprinsd intr-o anumitd fazd a trezirii interioare. Pentru
cateva repere: in saga nordico-germanicd, Sigfried Intelege
aceastd limba dupi ce a ucis ,,dragonul®. Pentru Della Riviera,
intelegerea ,,ascunsului si feluritului ciripit al pasirelelor®
e unul dintre darurile pe care ,eroul” il obtine de la Arborele
Vietii (pasarelele care locuiesc in acest arbore sunt, potrivit
simbolismului evanghelic, ,ingerii“)®. Despre Solomon, a
carui legdturd cu unele dintre elementele traditiei Graalului

! Revolta impotriva lumii moderne, ed. cit., partea Intdi, cap. 18.

2 Parzival, vol. 1L, p. 123 : 5i wart wol innen, daz zeswal / von der
stimme ir kindes brust. / Des twang in art und sin gelust.

> C. Della Riviera, /[ mondo magico de gli Heroi, Milano, 1605,
reeditat sub ingrijirea lui J. Evola, Laterza, Bari, 1932, p. 169. (Retipa-
rirea cu caractere moderne a textului original din 1605 a apirut la
Edizioni Mediterranee, Roma, 1986 — nota ingrijitorului editiei italiene.)
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am observat-o in repetate rinduri, ca si despre alti inte-
lepti, mai ales in traditiile arabe, se spune ca intelegeau limba
pasirilor.! In plus, in unele legende celtice, sub forma de
pisiri apar oamenii din semintia Tuatha dé Danann, deveniti
invizibili, uneori pentru a-i conduce pe cei alesi citre rese-
dintele lor ,,subpimantene®. Tocmai la acest element supra-
natural, ca un soi de chemare de la cer, ciruia 1 se asociazd
o misterioasi reminiscenti (de care s-ar putea lega si afir-
matia conform cireia ,,nimeni nu va cunoagte Graalul daca
nu l-a vizut deja in cer®), trebuie redus simbolul lui Parsifal,
pe care il trezeste la vocatia de cavaler al Graalului glasul
pasirilor, nu al fiintelor de pe suprafata pimantului, §i care
astfel se desprinde si de mama lui.?

in mod firesc, eroului Graalului i se cere s3 adere la
principiile proprii eticii cavaleresti, ale fidelitdtii, onoarei
si adevirului, de la a ciror transpunere in fapti nu trebuie
si se abati nicidecum. Despre Trevrizent se spune cd l-a

! R. Guénon, ,Le langage secret de Dante et des « Fideles
d’Amour »“, in Le Voile d’Isis, nr. 110, 1929, p. 120.

2in tipul mamei lui Parsifal, potrivnicd vocatiei eroice a acestuia,
dusmani a pasirilor care au redesteptat aceastd vocatie in inima frului
ei, mami care, in speranta de a-1 putea opri, ii d4 un cal ripciugos si
care, in cele din urmi, moare, in timp ce Parsifal, desprins de ea,
desfasoari ciclul aventurilor in ciutarea Graalului, nu este exclus si
se poati recunoaste simbolul unei legaturi ,ginecocratice” depisite
de Parsifal. Intr-adevir, invigitura transmisi de Gurnemanz lui Parsifal
se prezinti, la Wolfram, ca o depdsire a mamei. Gurnemanz, care il
invati pe Parsifal tot ceea ce poate contribui la ,asigurarea fericirii
eterne®, ii reproseazi ci e mereu cu numele mamei sale pe buze. Mai
apoi, dupi ce Parsifal a invitat de la el principiile eticii si ale onoarei,
aceasta din urmi dusi pana intr-acolo, incat si declare ci pentru acela
care cade in rusine ,tot ceea ce este nobil in el se desprinde si il pari-
seste, iar el se duce de-a dreptul in iad, se spune cd _de atunci, Parsifal
a incetat s mai vorbeasci despre mama lui — siner muoter er geweic”
(Parzival, vol. 11, pp. 174~176). Toate acestea pot fi raportate la prin-
cipiul asa-numitelor ,societiti ale birbatilor®, dar i, mai general, la
opozitia deja semnalati (§ 7) dintre civilizatia materna (mama) si civi-
lizagia ,eroicd®.
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eliberat pe Parsifal de pacatele sale intr-o perioadi de viati
ascetici, ,fird insi a Incilca legile cavalerismului®!. Gisim
spus in repetate randuri ci lasii, mincinosii si triditorii
nu-si au locul in ordinul regelui Arthur. Fidelitatea si ura
fatd de minciund reprezintd, in ciclul Graalului, prima
calificare, iar in prologul lui Wolfram acest fapt va marca
o distinctie esentiald, aproape metafizici si ontologici,
intre fiintele omenesti, ceea ce poarti urma vizibili a com-
ponentei nordico-ariene a lumii rizboinice si virile medie-
vale. De o parte se afld cei ce cunosc sentimentul onoarei
s1 al rusinii, iar de partea cealaltd cei incapabili de aceste
sentimente: acestea sunt precum doud semintii plimadite
dintr-o substanta diferiti, neavind nimic in comun.

2) Dar calitatile virile, chiar atunci cand sunt integrate,
angajeazd in sensul unei misiuni precise, iar abia acesta
este punctul hotdrator, in ciclurile narative aflate in discutie.
In contextul care ne intereseazd pe noi in clipa de fati, ele
sunt blestemate atunci cand prezenta sau dobandirea lor nu
conduce la ,,punerea intrebirii“ sau la ceva echivalent. Se
considerd cd eroul primit in castelul Graalului trebuie si
reinsdndtoseascd, sd instituie sau si preia regnum-ul. Daci
ramane indiferent dinaintea problemei nerostite, dinaintea
reprezentantului rinit, paralizat, evirat, degradat sau imbi-
tranit al regalitdti, potrivit Graalului, aceastd virtus dove-
ditd sau cdpatatd se aratd a fi, in ciclul in discutie, lipsiti de
sens, altfel spus, prin Insusi acest fapt se arati a fi incom-
pleta, este iluzorie si, am putea spune, aproape ,demo-
nici®, blestematd de Dumnezeu.? Cu alte cuvinte: initiatilor
Graalului le revine o misiune suprapersonali, care consti-
tuie adevirata masurd a calificirii lor. ,A cunoaste® Graalul
si totusi a nu intreba ,la ce foloseste® constituie, dupi unele
texte deja citate, o dovadd a insuficientei eroului. Ceea ce

! .Aparzz"val, vol. I11, p. 91.

? In poemul Parzival al lui Wolfram (vol. 11, p. 315), intrucit nu
a pus intrebarea, Parsifal e numit ,,unealta diavolului®: 7r sir der hellen-
hirten spil / gunérter lip, her Parzival!
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e totuna cu a spune ci, aici, este vorba de o spiritualitate
,angajata, de o spiritualitate al cirei ideal nu ¢ o transcen-
denta detasata de lume.

Nenumiratele aventuri ale eroilor Graalului se rapor-
teazi la citeva motive. Odati intelese, cititorul acestor romane
nu giseste, in cele din urmd, decit o nesfirsitd repetare a
acestor motive, sub formele cele mai felurite. Cum s-a spus,
ne gisim intr-o atmosferd fantastici, ,suprareald®, intr-o
impletire a lumii supranaturale cu cea reald. Lipsesc nexurile
cauzale curente ale coerentei sau ale unei intrigi autentice
de opera ,literara®. Aventurile sunt, in mare masurd, dispa-
rate; insd, adesea, tocmai incoerenta lor, impreuna cu inter-
ventia miraculosului aproape ca un fapt firesc, conferd sens
acestor aventuri desfisurate in afara timpului, iar repetitiile
scot in evidenta caracterul nu episodic, ci tipic, simbolic,
al faptelor la care se face trimitere. Vom mai semnala cateva
dintre aventurile cele mai caracteristice, al caror sens poate
rezulta nemijlocit din cele expuse pana acum.

Tnainte de toate, am semnalat deja episodul lui Mordrain,
ripit de Sfantul Duh si dus in ,insula-turn® din mijlocul
oceanului. Insula e pustie. Mordrain este indemnat sa se {ind
tare in credinta lui. Intervine ispita unei ferer si se dove-
deste ca Lucifer este cel ce actioneaza prin ea. Urmeazd proba
unei furtuni cumplite, cu tunete si fulgere, iar apoi aparitia
unui fel de pasire Phoenix (pasirea miraculoasi din Serpolion)
care il doboari si il rineste pe Mordrain. Acesta va rdimane
vreme de sapte zile fari cunostinta (somn inigiatic), pana cand,
dupi ce mai trece de incd o ispitd luciferici, gratie interpre-
tarii unui vis de-al siu ajunge si afle de dinastia predestinatd
si il dea pe eroul Graalului.!

! Grand St. Graal, pp. 18—19. Pentru unele recurente ale numarului
traditional ,sapte” vom semnala ca, in Morte Darthur siin Queste
del Graal, pentru a pitrunde in castelul fecioarelor (chastias as
pucelles), Gawain trebuie sd Invinga sapte cavaleri; ¢, in Elucidation,
Graalul este cautat de sapte ori; ci, in Grand St. Graal, Moses este
insficat de sapte maini de foc atunci cind esueazi in proba ,locului
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In aventurile de acest gen figureaza, intii de toate, sosi-
rea pe insuld, o ,,insuli rotitoare sau o ,insuld-turn®, imagine
a Avalonului, prezentat insd ca un loc pustiu si primejdios.
Dupd mai multe probe, apare ,corabia“. Aceasti corabie
(la fel ca sicriul hiperboreean tras de lebede) introduce
motivul urmitor, acela al unui mandat sau al unei misi-
uni, prin faptul cd aici se afli spada si coroana de aur, nu
lipsite de legdtura cu Arborele Vietii si cu regalitatea sacra
(David).

O temai analogd intdlnim in Queste del Graal. De pe un
cal diavolesc, iute ca vantul, Parsifal e zvarlit Intr-un riu
navalnic. El izbuteste si ajunga pand la ,insula®, unde ajuta
un leu care se lupta cu un sarpe (purificarea fortei ,leu®).
Rezistd ispitelor unei femei in care actioneazi o influentd
demonicd. Apare apoi o figurd sacerdotali, careiliala bor-
dul unei ambarcatiuni. Textul lui Manessier vehiculeaza
aceastd varianti: pe cand stitea sub un szejar, lui Parsifal 1i
apare un cal diavolesc, de pe care este azvarlit intr-un rau
nivalnic. Parsifal e ajutat de 0 ambarcatiune pe care se afld
o femeie, el o confundi cu doamna lui, Blancheflor, dar este
tot o creaturd demonici. Soseste vasul sacerdotal, care il
conduce pe Parsifal intr-un frumos castel. La scurt timp,
el infrunti si depaseste proba in care trebuie sa lipeasci la
loc spada franti (integrarea initiatici a fiintei). In acest text,
ca o aventurd anticipatoare, Parsifal, apropiindu-se de un
arbore luminos, vede cum acest arbore se preschimba in-
tr-o capeld, unde cadavrul unui cavaler zace langa un altar.
Lumina e stinsd deodatd de o mani ascunsi. El se intoarce
in capel, Isi petrece acolo noaptea (echivalentd cu proba
somnului din castelul Corbenic) si afld ci in acea mini
actiona diavolul, care ucisese deja un numir mare de cavaleri
viteji, Ingropati apoi prin preajmi. Afld toate acestea de la
un pustnic, adicd de la o personificare a principiului ascetic,

primejdios®; ci, la Gerbert, trebuie si treaci sapte ani Tnainte ca Parsifal,
ciruia i s-a frant spada, sd poatd regisi castelul Graalului; o tema ana-
logd intélnim in Perlesvaux s.a.m.d.
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care il indeamni pe Parsifal si dobandeasca gloria, dar sd
se gandeasci si la sufletul lui. Parsifal este mai apoi aruncat
din sa de calul siu, nu reuseste si il ajunga din urmi si,
pe cand stitea sub stejar, vede calul demonic despre care
am vorbit: urmeazi aventurile deja expuse. Atit in unele,
cit si in celelalte este evident ci e vorba de doud transcrieri
diferite ale aceluiasi motiv. Proba capelei este de fapt ace-
lasi pericol pe care Parsifal il infruntd atunci cand inca-
lecd, langi stejar, pe calul demonic si cand se lasd purtat
de acesta.!

fn ceea ce priveste aceasti istorie a calului, datd fiind impor-
tanta extraordinari pe care animalul de cilirie il are deseor:
in literatura cavalereascd, poate ci este oportun si amintim
ceea ce, in altd parte, am avut deja prilejul si semnaldm despre
cal ca simbol.?

Catd vreme cavalerul reprezinti principiul spiritual al
personalititii angajat in diferite probe, calul nu poate repre-
zenta decit ceea ce ,poarti® acest principiu, adici forta vital,
stipaniti de el mai mult sau mai pugin. Astfel, in vechiul
mit clasic povestit de Platon, principiul personalititii e figu-
rat ca un conducitor de car, iar soarta lui depinde de modul
in care stie si stipineasci anumiti armasari simbolici, in
relatie cu ceea ce isi mai poate incd aminti din viziunea lumii
supranaturale. In Antichitate, calul le era consacrat in mod
deosebit zeilor: Poseidon si Marte. Poseidon e in acelasi
timp zeul teluric (»zguduitorul pimantului®) s1 zeul marii,
fiind prin urmare simbolul unei forte elementare, ceea ce
explici relatia pe care, in aventurile mentionate mai sus, calul

! Queste del Graal, p. 43; Manessier, Le Conte del Graal, p. 101.
Feluritele creaturi demonice, cai sau femei, sunt demascate, iar cap-
cana intinsi de ele este zidarnicitd in clipa cind eroul isi face semnul
crucii: este reprezentarea crestinati a ideii unei evociri a principiului
supranatural.

2 Cf. si V.E. Michelet, Le secret de la chevalerie, ed. cit., pp. 8—12.
(V.si]. Evola, Revolta impotriva lumii moderne, ed. cit., partea intat,
cap. 13 — nota ingrijitorului editiet italiene.)
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demonic o are cu apele, cu raul navalnic, in care isi azvirle
ciliretul. Raportat la Marte, calul exprimi mai degraba
orientarea rizboinici a fortei vitale, ce 1i corespunde tocmai
vehiculului® aventurilor eroice proprii, in general, cavale-
rismului. Aceasta ne limureste asupra semnificatiei simbo-
lice a azvarlirii din sa: existd pericolul ca ,,elementarul®, forta
dezlintuits, si preia initiativa. Deopotriva de limpede devine
si sensul altor episoade: cavalerul ingropat, care incearci sa
il inchidi pe Parsifal in mormant, incearcd de asemenea sd
iiia si calul. In proba orgolinlui infruntatd de Gawain, pen-
tru a trece peste un curs nivalnic de apd, eroul trebuie, ca
o conditie pentru trecerea vadului, si ii cedeze calul unui
cavaler pe care, Intr-un prim moment, trebuie s il invinga.’
Legarea propriului cal de coloana de la Mont Orguellous,
creatd de Merlin si a cirei semnificatie ,,polard® e destul de
vizibili, constituie proba care distinge cel mai bun cavaler:
o incercare cireia i1 vor urma ,,sacrul mister®, acela al ste-
jarului transformat in capeld, precum si proba capeler®. $i
asa mai departe. Cele semnalate mai sus sunt suficiente pen-
tru orientarea cititorului oriunde, in aceste aventuri, ceva
ciudat si anormal in legiturd cu caii fiecdrui cavaler i va
indica prezenta unei semnificatii ascunse.

Revenind la aventurile rezumate ceva mai sus, tunetele,
furtunile si fenomenele analoge care figureazd in ele se afla
intr-o evidenti corespondenti cu cele care se inregistreazi
in proba ,locului primejdios“. Tema intregirii oferite de
Graal dincolo de neclintirea pur ,naturali® sau rizboinici,
temi cireia 11 corespunde mai mult sau mai putin aceea a
imbarcirii sau a lipirii spadei dupi prima proba, capiti la
Robert de Boron forma urmaitoare: Parsifal rimane calm si
imperturbabil atunci cand, asezandu-se pe ,,locul primejdios®,

U Parzival, vol. IV, p. 143. La inceput, Parzival isi dorea doar si
lupte — ich suochte nibt wan striten. Acest episod face trimitere, pe
ct se pare, la niste probe de ordin superior, pentru care e nevoie sd
se treacd dincolo de forta reprezentati de cal.

2 Gautier de Doulens, Le Conte del Graal, pp. 95-96, 98—99.
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pamantul se despica si risund un tunet puternic de parca
lumea intreaga ar sdri in aer: dar, Intrucdt o asemenea cute-
zantd nu e insotita si de ,punerea Intrebdri“ (motiv pentru
care femeile 1l mustra astfel: ,Dumnezeul tau te uraste si
e o minune ci pamantul nu ¢ se deschide sub picioare),
el e nevoit si treaci printr-o serie de aventuri, si numai dupd
ce primeste Graalul piatra Mesei Rotunde, care se cripase
sub Parsifal, se lipeste la loc pe de-a-ntregul.!

Cititorul familiarizat cu literatura misteriozofici va recu-
noaste lesne, in aceste aventuri, aluzia la experiente tipice
cu caracter initiatic, exprimat prin simboluri mai mult sau
mai putin identice din tradigii ce tin de arii diferite. Furtunile
si tunetele, trecerile peste ape, dezvoltiri ale temelor Arbo-
relui si Insulei, rapirile si mortile aparente si asa mai departe
sunt, ca si spunem asa, niste ,constante” ale povestirilor
cu continut initiatic, atit in Orient, cat si in Occident: asa
incat ar fi banal s purcedem aici la comparatii care n-ar face
altceva decat si se depene la nesfarsit. La Plutarh si la Impi-
ratul Tulian, in mirturiile care ne-au parvenit despre misteriile
elene, in De Mysteriis, in Cartea mortilor tibetana siin cea
egipteand, in asa-numitul Ritual Mitraic, in invataturile din
yoga si din taoismul ezoteric, In cea mai veche tradigie caba-
listica despre Merkaba etc., chiar si un profan poate des-
coperi corespondenta supratraditionald a simbolurilor, iar
daci nu e victima ideii cd totul se reduce la creatii poetice
ori la proiectii fantastice interpretabile psihanalitic pe baza
sinconstientului colectiv®, el va putea deslusi etapele ce
corespund unui aceluiasi itinerar interior. De altminteri, in
acest sens, putem face trimitere la lucririle noastre in care
ne-am ocupat in mod special de aceastd materie?, acesta nefi-
ind locul in care sd tratdim ex professo fenomenologia si
simbologia referitoare la distrugerea eului fizic si la parti-

! Perlesvaux, pp. 172-173, 175, 178.

2 Cf. Traditia hermeticd, ed. cit.; Lo Yoga della potenza, ed. cit;
of. de asemenea Introduzione alla magia (1955), Edizioni Mediterranee,
Roma, 1971.

170

ciparea la stari transcendente ale fiingei. Vom presupune ca
cititorul se afld in posesia anumitor cunostinte in acest sens
si ne vom margini si subliniem elementele ce pot fi intelese
mal usor.

Una dintre aventurile cele mai remarcabile este aceea din
Castelul Minunilor — Chastel Marveil — despre care In poe-
mul lui Wolfram se spune: ,,Luptele pe care le-ati infruntat
pani aici nu erau decat o joacd de copii. Acum vd agteapta
intdmplari infricositoare®!. Am mai evidentiat faptul cd aceastd
aventuri este propusi de mesagera Graalului, Cundrie, dupa
ce ea l-a acuzat pe Parsifal (fiindcd nu ,,pusese intrebarea®)
cu aceste vorbe: ,Laudele tantose care ti se aduc nu fac doi
bani. Faima ta s-a dovedit a fi necurati. Masa Rotundi si-a
manjit gloria primindu-1 pe sir Parsifal“?. Asadar, aventura
din Chastel Marveil apare ca un soi de reparatie, ca o probd
meniti a trezi in Parsifal o fortd, o constiinta si o vocatie
care inci ii lipseau. In Morte Darthur, un glas ceresc auzit
intr-o capeli de pe vérful unui munte il indeamna pe Galahad
si porneascd in aceastd aventurd, numiti aici chiar aventura
din Castle of Maidens’.

La Wolfram, aceasti aventurd il are ca protagonist pe
Gawain, care, odati patruns in castel (in Morte Darthur,
dupa traversarea apelor si infringerea a sapte cavaleri), vede
un pat miscitor care se indeparteazd de cum se apropie
cineva de el si despre care se spune ci ,cel ce se va culcain
el isi va vedea parul albind“. Dupi ce izbuteste sd urce in
acest pat, Gawain se simte ca ,,prins intr-un vartej“. Aude
tunete si zgomote infricogitoare, care inceteazd de indatd
ce cavalerul isi indreapti gandurile spre Dumnezeu, lasind
insi locul unei ploi de pietre si de sageti care nu il ucid numai
multumiti scutului cu care cavalerul, pe pat, se apdrd, insd
este ranit. Urmeaza manifestarea unui principiu primordial,
sub infitisarea unui leu silbatic, pe care, desi ranit, Gawain

! Parzival, vol. IV, p. 156.
2 parzival, vol. 11, pp. 313, 316.
3 Morte Darthur, X111, 14.
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reuseste si il omoare, pierzdndu-si mai apoi cunostinga.
Ciand se trezeste, se pomeneste ingrijit de fermei. Dupd tre-
cerea de aceasti probi, Gawain devine regele castelului, 1ar
Klinshor isi pierde orice putere asupra acestuia.! Aceastd
proba poate fi comparati cu primejdioasa, fatala probd a
somnului, despre care am mai vorbit. In Din Créne?, de
altfel, Gawain adoarme in patul care incepe sd se invartd,
pietrele si sigetile magice il lasi nevitimat, iar a doua zi de
dimineati e gisit dormind adanc: dup proba groazei, depa-
sitd printr-o raportare la Dumnezeu, urmeaza un »contact®,
apoi proba rezistentei dinaintea descircirilor unei forte trans-
cendente trezite chiar de acest contact in fiinta aspirantului
la initiere. Odati stipaniti aceastd fortd (victoria asupra leului
silbatic), se obtine demnitatea de rege, iar puterea unei vriji
tenebroase este infrantd.

Rezumim si o alti variantd a acestei aventuri. fntr-o
primi fazd, Gawain trebuie sd cucereasca spada. El o obtine
aratindu-se capabil si ucidd un gigant. In virtutea spadel
cucerite, este primit in castelul Graalului. Din viziunea
Graalului este ripit Intr-un extaz st, in aceastd stare, are
viziunea unui jilt in care sti un rege stripuns de o lance.
_intrebarea® nu este pusd. Lisat singur, Gawain joaci sah
cu un adversar nevizut, care are pioni din axr, pe cind ai
lui sunt din argint. Gawain e invins de trei ori si, dupa ce,
de minie, sfirimai tabla de sah, el cade pradi somnulu, 1ar
a doua zi nu mai giseste pe nimeni in castel.’ In acest episod
se repeti in mod vidit tema unei forte (spada) incomplete.
Victoria asupra gigantului nu il impiedicd pe Gawain si tie
asociat cu elementul ,argint®, menit a fiinvins de elementul
Laur®. Insi, in mod traditional, argintul simbolizeazi prin-
cipiul lunar, pe cand aurul simbolizeazd principiul solar si
regal, pentru care Gawain, care ,nu a pus intrebarea®, nu

! Parzival, vol. TV, pp. 166 si urm., 182 si urm., cap. X1II; Chrétien
de Troyes, Le Conte del Graal, p. 80.

2 Diu Créne, pp. 255-260.

3 Perceval li Gallois, pp. 125-126.
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este inci indeajuns de calificat. La Gautier, aceastd probi
pare sd corespundi cu ,,tema femeii“, intrucat se adauga fap-
tul c3, aici, cavalerul (care de aceastd datd este Parsifal, 1ar
nu Gawain) este invins la sah de Fee Morghe (adici Fata
Morgana), o reprezentare a femeit supranaturale din Avalon.!
Tn aceastd versiune, numai dupi o serie de alte aventuri isi
atinge Parsifal scopul, care este conditionat — printr-o noud
convergenti a unor motive cunoscute — de capacitatea sa
de a lipi la loc spada frantd.

De altfel, partidei de sah pierdute il urmeaza uneori aceastd
aventuri: eroului ii apare o fecioard, de care se indrigosteste,
dar pentru a o poseda el trebuie si obtind capul unui cerb.
Cu ajutorul unui ciine de vanitoare, Parsifal reuseste s faci
rost de acest cap. Survine insi un incident legat de tema
_cavalerului din mormiant®. Cavalerul Graalului gaseste mor-
mantul cu cavalerul viu inchis induntru: acesta, odatd eliberat,
incearci si il inchidi acolo pe Parsifal. In timp ce Parsifal
se opune acestei incerciri, atat capul cerbulu, cat si cainele
51 sunt furate de un cavaler, frate cu cel inchis in mormant,
care pani la urmi e ajuns din urma si ucis. Eroul Graalului
este caliuzit de ciine pani la castelul cu sahul, unde, dupa
ce predi capul cerbului, obtine femeia.? in Morte Darthur,

cainele il conduce pe erou (Lancelot, aict) Intr-un vechi cas-

tel, unde giseste un cavaler mort si o fecioard, care i1 cere
sa.4i vindece un frate rinit, pentru aceasta fiind necesar si
obtini o spadi trecind de proba din capela primejdioasa
(chapel perilons)’.

Sensul vehiculat de simbolul cerbului este incert. In Grand
St. Graal, opriti de ape, Tosif din Arimateea si cavalerii sdi

sunt condusi peste aceste ape printr-o vraja, fird sd se scu-
funde, de un cerb alb purtat de un grup de patru lei.* Expli-

catia oferitd in acest text puternic crestinat, potrivit cireia

! Gautier de Doulens, Le Conte del Graal, pp. 95-96, 98.
2 Perlesvanx, pp. 172—173, 175-176.

3 Morte Darthur, IV, 14.

* Grand St. Graal, p. 26.
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cei patru lei ar fi cei patru evanghelisti, iar cerbul ar f1 Cristos,
ni se pare ca nu merge dincolo de nivelul alegoric al strati-
ficirii religioase tarzii, intrucat cerbul jucase deja un rol,
adesea important, in vechiul simbolism central-european si
nordic. Oricum, in text este deja suficientd referirea la puterea
de a conduce peste ape, simbol universal pe care [-am expli-
cat deja, pentru o anume demnitate initiatica. Cét despre
cele doui episoade — furtul capului de cerb si incercarea de
a-1inchide pe Parsifal in mormant —, dat fiind ci cei doi cava-
leri care actioneaza aici sunt frati“, ei ne prezintd unul dintre
acele cazuri de dedublare a unui motiv, deosebit de frecvente
in aceasta literatura. Parsifal pe cale de a fi inchis pe neastep-
tate in mormant este identic cu Parsifal cirula pentru moment
ii este rapit privilegiul supranatural simbolizat de cerb, in func-
tie de care, intregit prin posedarea femeii, el va fiin mdsurd
sa conduci aventura spre un rezultat pozitiv definitiv si va
provoca invierea efectivi a regalitatii Graalului.

Insuficienta fortei eroice in sine, nu In sensul tehnic spe-
cial indicat de acest termen, ci in sensul obisnuit, este expri-
mati si prin motivul spadei duble. Prima spadi, aceea pe
care Parsifal o poartd cu sine sau pe care a cucerit-o In aven-
turile sale anterioare, corespunde virtutilor pur rizboinice,
cantirite cum se cuvine. Pe cea de a doua, la Wolfram, Parsifal
o obtine abia n castelul Graalului, fiind cel de la care toti
se asteptau sa ,pund intrebarea. In sfarsit, este aceeasi spada
pe care regele doar in aparenta viu din Dix Crone i-o trans-
mite lui Gawain inainte si dispard, In sensul de a-i preda func-
tia pe care el insusi o exercitase; si este aceeasi spadd despre
care, in Grand St. Graal', Celidoine spune ca o pretuieste
ca pe insusi Graalul.

La Wolfram, prima spadi 1i apartinea initial Cavalerului
Rosu. In contextul literaturii despre Graal, tema Cavalerului
Rosu este, de asemenea, nu tocmai clard. Cavalerul Rosu
se identifica pe de o parte cu tipul cavalerului hotarat sa fsi
deschidi drumul spre Graal cu arma in man. Insi un ase-

' Grand St. Graal, p. 2.
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menea tip, o asemenea demnitate, este deja rezultatul unei
selectii preliminare, am spune aproape naturald. Ca atare,
Cavalerul Rosu este uneori, fard indoiald, el insusi eroul care
ajunge la Graal, 1ar alteori este un cavaler pe care cel ce ajunge
la Graal l-a invins si ciruia i-a luat armura rosie si spada.
Trecerea unei functii de la o persoand la alta prin proba
armelor e un motiv pe care l-am explicat deja cu titlu intro-
ductiv si care are o strinsi legituri cu ciclul. De altfel, merita
s4 amintim aici o saga din ciclul celtic, care reia aceeasi temi,
cu toate ¢i Graalul nu figureaza in ea In mod nemijlocit.
Sub un copac mare se afla o fantana. Iar daca acest copac
aminteste de ,arborele Centrului®, in simbolismul traditio-
nal fintana face trimitere la punctul in care forta insufleg-
toare (apa) tasneste 1n starea sa elementari. Cel ce varsa apa
din aceasti fintini provoacd un tunet ingrozitor, de se
cutremuri cer si pimant. Se dezlintuie un suvoi rece ames-
tecat cu grindini care-i pune viata in primejdie si care patrunde
pani la oase (la fel ca pietrele si sigetile din proba de la
Chastel Marveil)®. Atunci, arborele se usuci, pierzandu-si
toate frunzele. Niste pasiri miraculoase se asaza in copac,
iar cind glasul acestora se face auzit producind trecerea citre
starea de extaz soseste un cavaler care trebuie invins. Mulg
cavaleri de rang inferior de la curtea lui Arthur sucombs,
mai ales fiindci nu au fost in stare si reziste dinaintea suvo-
iului de api pe care ei singuri l-au dezlantuit. In schimb,
cavalerul Owein depiseste proba, il rineste pe Cavalerul
Negru si, in timp ce il urmireste, ajunge la un ,,mare castel
luminos® unde, de la 0 doamna, primeste inelul care il face
invulnerabil si invizibil: simboluri ale unor puteri si demni-
titi pe care noi le-am explicat deja. Cavalerul Negru, stipanul
castelului, moare. Doamna era sotia lui, ,Doamna Fantanii®,

1O formi intermediari e reprezentatd de Cavalerul Rosu care il
ajutd pe cavalerul Graalului impotriva adversarilor sii, care sunt pe
cale de a-l coplesi (¢f. Queste del Graal, p. 43).

2 Aceasta referire la oase este deosebit de interesantd din punct
de vedere initiatic.
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care devine acum sotia celui ce i-a invins sotul. Owein preia
functia cavalerului ucis de el. Regii ,,marelui castel luminos®
sunt pastritorii si pazitorii Fantanii: odata invinsi, functia
lor 1i revine invingatorului.! Tot astfel, dupa ce l-a ucis pe
Cavalerul Rosu, Parsifal devine el insusi Cavalerul Rosu,
lucru atestat de faptul ci isi insuseste si poartd armura st
spada acestuia.

Saga pe care tocmai am rezumat-o face parte din Mabi-
nogion si prezinti o interferentd intre tema probei armelor
si 0 probi de tip evident initiatic, care o completeazd pe
prima: iar, la modul ideatic, tocmai depdsirii acestei probe
initiatice (care nu mai este asadar o probi ,naturald®) i putem
face si corespundi posedarea celei de a dowa spade. Prin
urmare, o asemenea spadi primeste Parsifal in castelul Graa-
lului. ,Daci ii cunosti virtutile secrete — 1i spune Sigune —
poti intra firi frici in orice lupti®. De ea se slujise regele
Graalului inainte si fi fost rinit. Ea se poate frange, iar
atunci, pentru a o lipi la loc, trebuie si se recurgi la apele
,Fantanii“ (fAntdna Lac)2. Eroul, care ajunge pani la castelul
inaccesibil al Graalului bizuindu-se doar pe propriile putert
si pe propriul curaj, In general, primeste tocmai o asemenca
spadi sau e pus dinaintea misiunii de a o lipi la loc atunci
cand ea este deja rupti. Ultima tintd a ciutdrii, ,inalta glorie®
si suprema demnitate, este atins3 atunci cind manuirea spa-
dei sau lipirea ei conduc imediat la ,punerea intrebarii®.
»A-1 pune in mini spada era totuna cu a-1 indemna s3 puni
intrebarea“ — se spune in poemul lui Wolfram.> Dupi obti-
nerea spadei ori dupd indeplinirea oricireia dintre faptele care,
in varietatea simbolisticii, dupd cum am spus, 1i corespund,

1. Loth, Mabinogion, vol. 11, pp. 9-27. E de observat cd, in poe-
mul Parzival al lni Wolfram (vol. IV, p. 106), primejdioasa domnitd
Orgueluse ii apare si ea lui Gawain lingi o fintina care se afli pe o
stanca.

2 Parzival, vol. 11, pp. 154-155.

3 Parzival, vol. 11, p. 241: Wan dé erz enpfienc in sine hant, / do
was ey wrdgens rite eymant.
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e nevoie si se simtd nevoia de a cunoaste esenta Graalului
si, de asemenea, misterul Lancii si al Regelui vanit. Obti-
nerea spadei sau refacerea ei inseamna dovada de a fi virtual
calificat — sau ,investit — pentru viziunea Graalului, pentru
asumarea puterii ,,Pietrei Luminii“ sau a ,Pietrei de teme-
lie“, asadar, fard indoiald, pentru a-l face pe rege si reinvie,
pentru a restaura regatul devastat sau pustiu. O prima probi
poate esua, spada se poate fringe, iar atunci ea trebuie recon-
stituiti la ,,Fantani®, trebuie sd se reparcurgd un ciclu de
aventuri al cirui sens ni-l ofer, poate, in modul cel mai lim-
pede, tocmai simbolismul naratiunii celtice citate mai sus,
avand drept cheie tocmai proba Fantanii, in aseminarea el
cu proba de la Chastel Marveil, indicatd de Cundrie celor
care au fost la castelul Graalului fird a atinge scopul suprem.

In consecintd, eroul, ciruia spada i-a mai fost cindva
incredintatd, e incercat acum de o nostalgie implacabild. Parsifal
spune: ,Fie ci e departe sau aproape ceasul cind imi va fi
dat si revid Graalul, pind atunci nu voi mai cunoaste bucu-
rie. Spre Graal se indreapta toate gindurile mele. Nimic nu
mi va abate de la el, cit timp voi trai“!. Incetul cu incetul,
eroul se va ridica: de la calitatea inci pasiva, lunari, simbo-
lizatd de piesele de sah din argint, va trece la calitatea activi,
virild in sens transcendent, cireia i se va adecva. Este vorba
de o iniltare progresivd, concomitent prometeicd si olimpi-
ani, pe calea unde au invins Herakles si Iacov, stipanul
ingerilor, si unde, dimpotrivi, au cizut Lucifer, Prometeu,
Adam. Este vorba de aceeasi transformare pe care Ars Regia
hermeticd o indici In aceastd formuli: ,,Opera noastri este
transmutarea unei naturi intr-o alti naturi, a slabiciunii in
fortd, a grosului in subtire, a corporalitatii in spiritualitate®?.
Cand se reuseste acest lucru, coroana regali a Graalului este
definitiv asiguratd, adevidratul Stipan al Celor Doud Spade
e treaz si viu. lar aici se cuvine sd amintim un punct funda-
mental: in literatura teologico-politici, mai cu seamd ghibelin,

' Parzival, vol. 11, p. 327.

2N. Flamel, Le désir désiré, § V1.
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din perioada luptei pentru investituri, cele doud spade, dupa
o imagine evanghelica, nu semnifican altceva decat tocmai
aceastd dubld autoritate — cea politicd si cea spirituald.

23. Graalul ca mister ghibelin

Tocmai in legatura cu acest punct putem acum sd €xa-
minim, pe scurt, problema particulari referitoare la sem-
nificatia pe care ideea regalititii Graalului i a Ordinului
Graalului a putut-o avea in contextul fortelor, atat vizibile
cAt si secrete, care au actionat in perioada istorica de difuzare
a acestor cicluri narative.

Am mai spus ci inaccesibilitatea si invizibilitatea a tot
ceea ce a servit la dramatizarea si pastrarea amintirii centrului
si a traditiei primordiale, in traditiile diferitelor popoare, sim-
bolizeazi trecerea de la manifest la ocult a unei puteri care,
din acest motiv, nu trebuie considerati mai putin reald. In
termenii unui centru la care, precum se spune in poemul
lui Wolfram von Eschenbach, sunt chemati alesii din toate
rarile, din care cavalerii pleacd spre tirdimuri indepartate, in
misiuni secrete, si care, in fine, este un ,seminar de regi®,
regatul Graalului constituie sediul de unde sunt trimigi spre
diferite meleaguri regi despre care nimeni nu va sti niciodatd
,de unde® vin cu adevirat si nici care le sunt ,,semintia® si
_numele“!; semnul Graalului inaccesibil si inviolabil rimane

! Parzival, vol. 111, pp. 84—85, 272. Graalul are aceeasi virtute ca
si ,piatra regilor® din traditia celtici despre semintia tuathanilor,
pentru ci desemneazi pe cineva care trebuie sd is1 asume, Intr-o tard
fara rege, functia regala: wirt iender hérrenlés ein lant / erkennt si da
din goters bant, / so daz diu diete ins bérren gert / von grales schar, die
sint gewert. In plus, in Titurel (textul in W. Golther, Parzival und
der Gral, ed. cit., p. 242), Graalul, printr-un inscris din aur, arata
numele celor care trebuie si devini ,preotul Ioan“. Sub semnul
hiperboreean si solar soseste principele predestinat, de sus, din
Montsalvatsche (Lohengrin, ,Cavalerul cu Lebada®: Wolfram von
Eschenbach, Parzival, vol. 111, pp. 277-279).

178

o realitate inclusiv in forma potrivit cireia nu poate fi asociat
cu nici un regat din istorie. Este o patrie ce nu va putea fi
niciodatd invadatd, cdreia 1i apartii printr-o nastere diferiti
de cea fizicd, printr-o demnitate diferiti de toate cele exis-
tente pe lume, si care uneste intr-un lant de neinfrant oameni
ce pot apdrea Imprastiagi in lume, in spatiu si in timp, in
nagiuni. In scrierile noastre am avut deseori ocazia de a
reveni asupra acestui precept. Intr-un atare sens ezoteric,
regatul Graalului, ca si regatul lui Arthur, regatul preotului
loan, Thule, Avalon si asa mai departe, existd de-a pururi.
Termenul non vivir din formula sibilini Vivit non vivit nu
se referd la el, din acest punct de vedere. Prin caracterul siu
»polar®, acest regat este imobil, nu se apropie si nu se inde-
parteazd periodic de diferitele curente ale istoriei, ci, dimpo-
trivd, curentul istoriei, oamenii si regatele oamenilor sunt
cele care se pot apropia si indeparta de el, periodic.

Or, pentru o anumitd perioadd, Evul Mediu ghibelin
a parut sd prezinte in cel mai Inalt grad o asemenea apro-
piere, a parut sa ofere conditii suficiente pentru ca ,regatul
Graalului®, din ocult, sa devind manifest, si se afirme ca
o realitate totodatd interioari si exterioard, intr-o unitate
a autoritdtii spirituale si a puterii temporale, ca la origini.
Astfel, se poate afirma cd regalitatea Grazlului a constituit
incununarea mitului imperial medieval, vltima profesiune
de credintd a marelui ghibelinism, un climat mai degrabi
decir un loc anume, exprimandu-se asadar mai mult prin
legendd si prin reprezentarea fantasticd sau ,apocalip-
tici“ decat prin constiinta reflexivd si prin ideologia pro-
priu-zis politicd a acelor vremuri. Iar aceasta s-a intdmplat
din acelasi motiv pentru care tot ceea ce, in fiinta indivi-
duala, evolueazi prea adanc si prea periculos pentru con-
stiinta de veghe isi capitd o expresie nu atat in formele clare
ale acesteia, cit in simbolurile viselor si ale spontaneititii
inconstiente.

O intelegere aprofundati a Evului Mediu ne-ar constringe,
din acest punct de vedere, si expunem incd o dati liniile
principale ale acelei metafizici generale a istoriei occidentale,
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pe care, insd, am mai schitat-o siin altd parte’. Ca atare, aici
vom aminti doar citeva puncte, intr-o formd axiomatica.

Decadenta interni i, in cele din urmi, prabusirea poli-
tici a vechii romanititi au intrerupt incercarea de configu-
rare a Occidentului potrivit simbolului impertal. Rispandirea
crestinismului, prin tipul particular de dualism pe care il
afirma, ca si prin caracterul siu de traditie pur $i simplu
religioass, a accelerat procesul de disolutie, pana c:?}n.d3 dupd
nivilirea popoarelor nordice, a cipitat forma c1v1llza§1?1
medievale si a reinviat simbolul Imperiului. Sfantul Imperiu
Roman a insemnat restauratio si continuatio, in misura in
care semnificatia lui ultimi — dincolo de orice aspect exte-
rior, de orice compromis cu realitatea contingentd si, deseori,
dincolo de constiinta limitati si de demnitatea diferitd a expo-
nentilor sii individuali — a constat in reluarea ideii romane
de sintezi ecumenica ,solari“: o reluare care implica, in mod
logic, depisirea crestinismului si care, prin urmare, trebuia?
si intre in conflict cu pretentia hegemonici din ce in ce mai
des invocati de Biserica de la Roma. De fapt, Biserica de
la Roma nu putea admite Imperiul ca principiu superior
celui reprezentat de ea: cel mult, contrazicindu-si ﬂ;ilgrant
premisele evanghelice, a incercat s 1i uzurpe dreptul, si astfel
s-a trezit la viatd initiativa teocratica guelfd.

Potrivit conceptiei curente, care micar ca punct de por-
nire este si cea justi, civilizatia medievald, in ansamblul ei,
a rezultat din trei elemente: nordic-pagan primul, crestin
al doilea si roman ultimul. Primul a jucat un rol hotdrator
in privinta modului de viatd, a eticii si a structurii sociale.
Regimul feudal, morala cavalereasci, civilizatia curtilor, sub-
stanta originari care a ficut posibil avantul cruciat sunt Fie
neimaginat fird o raportare la sangele si la spiritul nordic-
pigan. Dar, daci popoarele coborite din nord citre Roma
nu trebuie considerate ,barbare® din acest punct de vedere,
cici, dimpotrivi, ele ne apar aici ca purtitoare ale unor valori

! Revolta impotriva lumii moderne, ed. cit., partea a doua.
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superioare celor ale unei civilizatii deja descompuse in prin-
cipiile si in materialul sdu uman, se poate totusi vorbi de o
anumiti barbarie, neinsemnand primitivism, ci mai curand
o involutie, in privinta traditiilor propriu-zis spirituale.
Noi am vorbit despre o traditie hiperboreeand primordiala.
La popoarele din perioada invaziilor, nu se pot gisi decit
ecouri fragmentare ale acestei traditii, amintiri obscure care
au lisat loc berechet legendelor populare si superstitiilor:
in orice caz, de asa naturd Incit formele unei vieti rudimen-
tare, rizboinice, necioplite ies in prim-plan mai degraba
decit tot ceea ce, in sens propriu, era spiritual. In aceasti
ultimi privintd, in tradigiile nordic-germanice ale vremii,
constituite in mare parte de Edde, avem de-a face aproape
cu niste reminiscente ale ciror posibilititi vitale pireau deja
aproape epuizate si in care mai rimdisese prea putin din larga
respiratie si din tensiunea metafizica proprit marilor cicluri
ale traditiei de la origini. Se poate vorbi, asadar, de o stare
de latentd involutivd a traditiei nordice. Dar, de indatd ce
s-a produs contactul cu crestinismul si cu simbolul Romet,
a survenit o altd conditie. Acest contact a functionat ca un
stimul. In orice caz, crestinismul a reinsufletit sentimentul
generic al unei transcendente, al unei ordini supranatu-
rale. Simbolul roman a oferit ideea unui regnum universal,
a unei aeternitas purtate de o putere imperiald. Toate aces-
tea au completat substanta nordicd, au dat repere superioare
ethos-ului sdu rizboinic, astfel incat au determinat orienta-
rea treptatd catre unul dintre ciclurile de restaurare pe care
noi le-am numit ,eroice” intr-un sens special. Iatd asadar
ci, din tipul rizboinicului simplu, risare tipul cavalerului;
1atd cd vechile traditii germanice ale rizboiului raportate
la Walhala se dezvoltd pani la epica supranationali a ,,riz-
botului stant®; iatd cd de la tipul Principelui unui anumit
popor se trece la tipul Impiratului sacru si ecumenic, care
afirmi cd Is1 are principiul puterii intr-un caracter si intr-o
origine nu mai putin supranaturale si transcendente decat
acelea ale Bisericii.
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Aceastd adevdratd Renastere, aceastd dezvoltare gran-
dioasi si aceastd minunatd transmutatie a fortelor reclama
totusi un ultim reper, un centru suprem de cristalizare, mat
inalt decat ideea cresting, fie si romanizatd, dar mai inalt §1
decat ideologia externd, politicd, a Imperiului. Acest reper
suprem al integrdrii s-a prezentat tocmai in mitul regalitdfii
Graalului si al regatului Graalului, datorita relatiei intime
pe care acest mit o avea cu multiplele variante ale , legendei
imperiale®. Problema nerostitd a Evului Mediu ghibelin
s-a exprimat in tema fundamentala a acestui ciclu de legende.
Este vorba de necesitatea ca intrebarea sd fie pusd de eroul
cu cele ,doui spade”, care a trecut de probele naturale si supra-
naturale: Intrebarea care i restituie regalitani puterea, intre-
barea care restaureaza.

Evul Mediu il astepta pe eroul Graalului pentru ca suve-
ranul Sfantului Imperiu Roman sd devind o imagine sau o
manifestare a insusi ,Regelui Lumii®, asa incdt toate fortele
si primeascd o noud insufletire, Arborele Uscat sa rein-
floreascd, un zel absolut si risard pentru a invinge orice
uzurpare, orice impotrivire, orice sfasiere, o ordine solarid
si domneasci, imparatul nevizut si fie totodata si cel mani-
fest, iar ,Epoca de Mijloc®, Evul Mediu, sd aiba si intele-
sul de Epocd a Centrului.

Urmirind aventurile eroilor Graalului pani la faimoasa
intrebare, se instaleazi senzatia clari, inconfundabili c3, deo-
dati, ceva il impiedici pe autor si vorbeasca si cd se da un
riaspuns banal pentru a se trece sub ticere adevirarul rispuns,
ntrucit nu e vorba de a sti ce sunt obiectele din povestioara
crestinati ori din vechile legende celtice si nordice, ci de a
simti tragedia regelui ranit sau paralizat si, odatd ajungan-

du-se la aceastd intelegere interioari al cirel simbol il constituie
viziunea Graalului, si fie asumatd initiativa actiunii absolure
e dntuitoare atribuitd

care restaurezzi. Puterea miraculos-m
tntrebirii nu rezultd ca o extravagants decat potrivit acestui
criteriu. A intreba e totuna cu a pune problema. Indiferenta
care, pentru eroul Graalului, constituie un picat, faptul ca
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el asista fard sd intrebe nimic despre sicriu, despre regele
sup.r.a\'fiet,uitor, neputincios, ucis sau pastrand o aparenti
artificiald de viatd, odati ce s-au indeplinit toate conditiile
cavaleriei , terestre® si ale celei »spirituale” si a fost cunos’cut
Graalul, este indiferenta fata de aceasti ijroblemé. Cum
s-a spus, demnitatea Graalului este o demnitate care obliga.
Acesta este caracterul ei specific, prevalent si, putem spune,
an.nmlstic. Tar, din punct de vedere istoric, regatul Graalu-
lui, care va fi fost readus la o nouid strilucire, este insusi
Imperiul; eroul Graalului, care va fi devenit ,,Stipanul futu-
ror fapturilor®, cel caruia i-a fost transmisi ,,puterea supremi®,
este insusi impiratul istoric, ,Fredericus®, oricind acesta
va fi inteles misterul Graalului, cel care, am dori si spunem,
devine el insusi Graalul.

Exista g1 texte! unde aceastd temi e redati Tntr-un mod si
mai direct. Cavalerul ales ajunge la castel, i se adreseaz direct
regelui si, aproape brutal, sirind peste orice ceremonial,
intreaba: ,Unde este Graalul ?“ Ceea ce inseamni: unde e
puterea al cdrei reprezentant ar trebui si fii ? Dintr-o ase-
menea intrebare purcede miracolul.

Iar aici, fragmente ale unor strivechi traditii atlantice,
celtice si nordice se imbini cu imagini confuze din religia
iudeo-crestind. Avalon, Set, Solomon, Lucifer, piatra trisne-
tului, Tosif din Arimateea, ,,Insula Alba“, pestele, ,,Stipanul
Centrului® si simbolismul sediului siu, misterul rizbunirii
si al raiscumpdririi, ,,semnele poporului Tuatha dé Danann,
care, la rindu-i, se confundi cu semintia care a adus Graalul
pe pamant: un intreg ansamblu ale carui elemente, asa cum
ne-am straduit si ardtim, dezviluie Insd o unitate logicd
pentru cei care le pacrund esenta.

Vreme de circa un secol si jumitate, intregul Occident

2 trdit cu intensitate mitul curtii lui Arthur si al

cavalerilor sdi care pornesc in ciutarea Graalului. A fost

U Cf. J.L. Weston, From Ritual to Romance, Cambridge, 1920,
pp- 10 si urm.
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i-a urmat in curind o ruptur brusci. Aceastd redesteptare
a unei traditii eroice legate de o idee imperiald universald
trebuia fatalmente si suscite forte inamice si si conducd, in
cele din urmi, la ciocnirea cu catolicismul.

Adevaratul motiv care a facut din Bisericd un adversar
tenace al Imperiului l-a constituit intuirea, de citre aceasta,
a adeviratei naturi a fortei ce castiga teren indaritul formelor
exterioare ale spiritului cavaleresc 31 ale idei.i ghib-e‘hne. In
timp ce in tabira cealaltd, adicd printre sustindtorit Impe-
riului, din pricina unor compromisuri, contradictii 1 mde:
cizii de care nici Dante n-a fost scutit, o intelegere adecvatd
a fost prezenti doar In mod partial, instinct‘ul Bis'ericn, in
aceasti directie, a functionat negresit. De aici provin drame}
ghibelinismului medieval, cea a marelui cavalerism si, ma1
cu seami, aceea a Ordinului Templier.

MOSTENIREA GRAALULUI

24. Graalul si templierii

In ceea ce priveste varful ierarhiei, e greu de spus prin
ce reprezentanti ai Sfantului Imperiu Roman se va fi stabilit
vreo legdturd nevizutd cu centrul ,Stipanului Universal®.
Pe langa ciclul Graalului, am mai pomenit si alte legende
ce par si addposteasci sentimentul unui mandat misterios
pe care membrii casei de Hohenstaufen l-ar fi primit si pe
care ei l-ar fi asumat uneori, iar alteori nu l-ar fi inteles
sau l-ar fi pierdut. Tn orice caz, nu intdimplitor imaginatia
populari a fost determinati si retrdiasci prin aceste figuri
mitul Impdiratului care, in cele din urmi, va trebui si se
redestepte si sd invingd. Profetia potrivit cireia ,,Arborele
Uscat” va reinflori la intalnirea dintre ,Frederic® si preotul
Toan e o altd forma a sperantei In contactul pe care, in timpul
fazei ascendente a ghibelinismului, adevirata restauratie
l-ar fi putut produce. In general, pini la Maximilian I, numit
in mod semnificativ ,,ultimul cavaler®, care a fost plasat in-
tr-o paraleld simbolicd cu insusi regele Arthur si care, pe cit
se pare, ar fi intentionat sd preia chiar si functia pontifical,
in reprezentantii Sfintului Imperiu Roman se oglindeste
ceva din mirul regalititii transcendente, din acea superioar
»religie regald dupd Melchisedec®, la care ideologia politici
s-a raportat uneori in mod semnificativ atunci cind a reven-
dicat dreptul superior al suveranilor, care pentru ea nu erau
Llaici®, ci ,unsi de Dumnezeu®. In fata unei asemenea situ-
atii, Biserica a evocat pand la urmi niste confuze imagini
apocaliptice si a reluat povestea cu venirea Anticristului. Mai
ales spre sfarsitul Evului Mediu, este ct se poate de vizibild
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incercarea Bisericii de a transfera citre regi din dinastia
francezi, prietena a Curiei romane, trisaturile pozitive ale
figurii viitorului impirat victorios, asociind ideea Anticris-
tului cu acele elemente din legendi care se puteau referi la
printii teutonici ghibelini.! De aceea, unii cercetdtori au cre-
zut ¢i il recunosc pe Anticrist chiar si In trasaturile Ogarului
dantesc.?

Oricum, Biserica nu s-a putut niciodata impune cu ade-
virat dinaintea varfului imperial, iar marea lupta dintre cele
doud puteri, in mare misurd degenerata in formele unui
antagonism intre interese si ambitii temporale, avea si se
incheie printr-un colaps al amandurora, iar apoi cu devi-
erea luterani, fatal atit pentru autoritatea Bisericii, cat i
pentru ideea integrald si sacrala a Imperiului. In schimb, in
privinta a ceea ce se poate numi militia Stintului Imperiu
Roman, adici in privinta cavaleriei, lucrurile au mers altfel,
cu situatii de adeviratd represiune si distrugere.

Este in afara oricirei indoieli c3, dintre diferitele ordine
cavaleresti, Ordinul Templier a fost acela care, mai mult
decat oricare altul, a depdsit dubla limitare constituitd, pe
de o parte, de idealul pur rizboinic al cavaleriei laice, iar
pe de altd parte, de idealul pur ascetic al crestinismului si
al ordinelor sale monastice, apropiindu-se astfel, in mod
sensibil, de tipul ,,cavaleriei spirituale a Graalului®. in plus,
,doctrina interni“ a acestui ordin avea un caracter initiatic.
De aceea, a fost in mod deosebit vizat si indbusit, la drept
vorbind, tocmai prin coalizarea reprezentantilor celor doud
principii pe care ei i1 depiseau la nivel ideatic: papa, aliat
cu un suveran de tip laic, secularizat si despotic, dusman
al aristocratiei, Filip cel Frumos — lucru céruia s-ar putea
face sa-i corespunda simbolul dantesc al »Gigantului® care
se impreuneaza cu ,,Prostituata®. Oricare ar fi fost mobilu-
rile ,reale” ale distrugerii templierilor, ele nu au prea multa

' Cf. A. Bassermann, Veltro, Gross-Khan und Kaisersage, ed. cit.,
pp- 38 st urm.
2 Idem.
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importanti. In astfel de cazuri, asemenea mobiluri sunt
intotdeauna ocazionale: servesc doar la a pune in miscare
fortele necesare pentru infiptuirea unui proiect, a cirui inte-
ligentd directoare se afld pe un plan cu mult mai profund.
Din pricina naturii insesi a idealului templier, Ordinul tre-
buia distrus in chip violent. De altfel, adversitatea ins-
tinctiva a Bisericii impotriva cavalerismului, sub pretexte
felurite, nu a intdrziat si se manifeste si fati de alte ordine.
In 1238, Grigore IX a atacat Ordinul Sfantului Ioan pentru
abuzuri si presupuse tridari, dar semnalind si prezenta,
in cadrul acestuia, a unor elemente ,eretice“. In 1307, cava-
lerii teutoni au fost de asemenea acuzati de erezie de Arhie-
piscopul de Riga si numai cu mare greutate comandantul
lor a izbutit si salveze Ordinul. Insi obiectivul principal
al atacului l-au constituit tocmai templierii. Distrugerea
acestui Ordin coincide cu intreruperea tensiunii metafizice
a Evului Mediu ghibelin; odati cu aceasta, contactele sunt
din nou rupte. Este punctul initial al fracturii, al ,,apusului
Occidentului®.

Lupta impotriva Ordinului Templier, cu mai mare drep-
tate decit aceea impotriva catarilor, poate fi numiti o cru-
ciadd impotriva Graalului. Analogia prezenti la Wolfram
intre cavalerii Graalului si templieri pare si fie sugerati de
acelasi nume: la Wolfram, desi nu se vorbeste de nici un tem-
plu, pazitorii Graalului sunt numiti Templeisen, adica tem-
pliert.! In Perlesvaux, pazitorii Graalului de pe ,,Insuli® sunt
figuri totodatd ascetice si razboinice care, aidoma templi-
erilor, poartd o cruce rosie peste un vesmant alb.? Tosif din
Arimateea i-a dat lui Evelach, strimosul lui Galahad, erou
al Graalului si al regelui Arthur, un scut alb cu o cruce rosie,
care reprezintd Insemnul acordat in exclusivitate templie-
rilor, In anul 1147, de papa Eugen IIL. Iar o corabie cu acelasi
insemn templier, cu o cruce rosie pe panzi albi, este cea

! Parzival, vol. 111, pp. 16, 61. Termenul este si ,templier din
Montsalvat® (von Munsalvaesche der Templies).
2 Cf. J.L. Weston, The Quest..., ed. cit., p. 136.
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care vine si il ia in cele din urmi pe Parsifal, spre a-1 conduce
in sediul necunoscut, unde Graalul fusese dus si de unde
Parsifal nu se va mai intoarce.! Aceleasi teme le intdlnim in
saga Som de Nansai, citd vreme si aici Graalul starseste prin
a fi pazit de niste calugiri rizboinici, locuitori ai unei insule
de pe care, la ristimpuri, pleaci cei ce isi vor asuma, pe alte
meleaguri, rangul de rege.?

Or, cavaleria templieri a fost In primul rind un ordin,
in care lupta si, mai ales, ,,rizboiul sfant® erau considerate
o cale de ascezi si de eliberare. Ea 1si asuma in mod exterior
crestinismul, insd in misterul sdu cel mai inalt, fie si rezervat,
cum e de presupus, unui cerc intern, ea il depisea, respin-
gandu-i cristolatria si principalele limitari de ordin devo-
tional; tinzand incetul cu incetul si deplaseze principiul
autorititii spirituale citre un centru diferit de cel de la Roma,
centru ciruia i se cuvenea, mai curand decat numele de Bise-
ricd, acela mai august si mai universal de Templu.

Acest lucru apare destul de limurit din actele si din rezul-
tatele procesului templierilor. Oricat de deformate si de
colorate in tonuri blasfematoare ar fi fost aceste concluzi,
fie din neintelegere, fie in mod intentionat, ochiul expert ntre-
zireste cu usurintd incotro biteau de fapt.

Fireste, nu e cazul sd idealizdm intregul Ordin Templier
in concretetea sa istorici, mai ales ci acesta a avut dimen-
siuni vaste (pani la noud mii de centre) si a acumulat avere
si putere temporalid. Printre membrii lor s-au numadrat, cu
siguranti, oameni care nu se aflau la iniltimea idealului si
erau lipsiti de pregitire, cum e chiar cazul unui Mare Maestru
precum Gérard de Ridfort (1184~1189). Ceea ce vom spune
in continuare nu se referi la marea masi a templierilor din
ultima perioads, ci la o ierarhie care, asa cum se intdmpld

adesea in asemenea cazuri, nu coincidea neaparat cu aceea

! Perceval li Gallois, p. 134.
2 Cf. ].L. Weston, ,,Notes on the Grail Romances®, in Romania,

XL, pp. 411-413.
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oficiald si vizibild. Dar ea va fi de ajuns pentru a caracteriza
Ordinul.

In primul rind, nu doar din mirturisirile smulse sub tor-
turd, ci i din unele declaratii spontane, reiese cu 0 mare uni-
formitate ci templierii aveau un rit secret cu caracter initiatic
autentic. Ca o conditie pentru admiterea in acest rit, sau ca
o fazi introductivi, trebuia abjurati cristolatria. Cavalerul
aspirant la ierarhiile interne ale Ordinului trebuia si calce
in picioare si sd insulte Crucifixul. T se poruncea si ,nu
creadd in Réstignit, ci in Dumnezeul care este in Paradis®;
i se ardta cd Isus fusese un fals profet, nu o figuri divini care
s-a jertfit pentru a rdscumpira picatele oamenilor, ¢i un om
oarecare, mort din pricina propriilor greseli. Textul acestei
acuze este formulat astfel: £z post crux portaretur et ibi dice-
retur sibi guod crucifixus non est Christus, sed quidam falsus
propheta, deputans per indaeos ad mortem propter delicta
sua.! In acest sens, trebuie totusi si ne gindim c¢i nu este
vorba de o abjurare propriu-zisi, si cu atit mai putin de o
blasfemie, ci de un fel de probi: trebuia si demonstrezi ci
esti In stare si treci dincolo de o formi exoterici, pur reli-
gios-devotionala, a cultului. Se pare ci ritul in chestiune era
celebrat cu precidere in Vinerea Mare?: dar Vinerea Mare
este si ziua care, deseori, coincide cu celebrarea misteru-
lui Graalului sau cu sosirea eroului in castelul inaccesibil
al Graalului.

O altd acuzatie a fost ci templierii dispretuiau sacramen-
tele, mai ales spovedania si penitenta’, adici acele sacramente
care prezintd o mai mare legaturi cu pathos-ul »pacatului®
sial ,,ispdsirii“. Templierii, se spunea, nu recunosteau suprema
autoritate a Papei si a Bisericii si urmau doar in aparenti
preceptele crestine.* Toate acestea ar putea reprezenta rolul

' W.F. Wilcke, Geschichte des Tempelberrenordens, Leipzig, 1826,
vol. I, pp. 226, 265, 302, 303, 304, 326.

2 Ibidem, vol. 111, p. 299.

* Ibidem, vol. 1, p. 268.

* Ibidem, vol. 1, p. 280.
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antagonist al ritului anticristolatric, adicd depdsirea exote-
rismului crestin si a pretentiei abuzive de a incarna suprema
autoritate spirituala, pretentie a unei organizatii pur §i
simplu dogmatico-religioase, aproape deloc constientd de
justificarea pragmaticd a limitdrilor ei si de elemer}tele tra-
ditionale prezente in stare latentd in doctrinele si in sim-
bolurile ei.! '

In plus, templierii erau acuzati ci aveau intelegeri secrete
cu musulmanii si ci erau mai apropiati de credinta islamicd
decat de cea cré§tiné.z Aceasti ultimi semnalare probabil
ci trebuie inteleasa pe baza faptului ca si islamismul, la
randul siu, se caracterizeazi tot printr-o cristolatrie. Cat
despre ,intelegerile secrete®, ele fac trimitere la un punct
de vedere mai putin sectar, mai universal, §i ca atare mai €20~
teric decat acela al crestinismului militant. In mai multe pri-
vinte, cruciadele, in care templierii si, in general, cavaleria
ghii}diné au jucat un rol fundamental, au creat, orice s-ar
spune, o punte supratraditional intre Occident si Orient.
Cavaleria cruciati a sfarsit prin a se pomeni dinaintea unui
soi de copie, adicd dinaintea unor rizboinici care aveau ace-
easi etici, aceleasi obiceiuri cavaleresti, aceleasi idealur: al'c
unui ,rizboi sfant® si, in plus, dinaintea unor filoane imi-
tiatice corespunzatoare. Astfel, in islam, templierii si-au aflat
corespondenta exactd in Ordinul arab al Ismaehplgr, care,
la randul lor, se considerau ,,pazitorii Tarii Sfinte® (inclusiv
in sens ezoteric, simbolic) si aveau o ierarhie dubla: una
oficiali si una secretd. lar acest Ordin, avind de asemenea
un caracter dublu, rizboinic si religios, a trecut prin perico-
lul de a sfarsi la fel ca templierii, dintr-un motiv analog:
pentru fondul siu initiatic §i pentru afirmarea unui ezote-
rism ce dispretuia litera textelor sfinte.” Interesant e s ¢4,

L Cf. J. Evola, Maschera e volto dello spiritualismo contemporaneo,
ed. cit., cap. VIL

2\W.F. Wilke, Geschichte ..., ed. cit., vol. I, p. 265.

3 Templierii si ismaelitii aveau aceleasi culori — alb si rosu — ca man-
tie si cruce, respectiv ca haind §i centura. Seful suprem al ismaelitilor,
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in ezoterismul ismaelit, apare aceeasi temi din legenda impe-
riald ghibelini: dogma islamica a ,Invierii* (guiama) este aici
interpretati ca noua manifestare a Sefului suprem (imam),
devenit invizibil in aga-numita perioadi a ,,absentei“ (ghaiba):
Intrucdt, la un moment dat, imamul dispiruse sustrigin-
du-se mortii, rimanand insi pentru discipolii sii obligatia de
a-i jura credinta si supunere la fel ca lui Allah fnsusi.! Tn acesti
termeni, s-a putut stabili, in mod treptat, o recunoastere inter
pares, dincolo de orice spirit partinic si de orice contingenti
istoricd, un soi de intelegere supratraditionals, asa cum supra-
traditional era insusi simbolul ,, Templului®. De altfel, exclu-
sivismul g1 sectarismul fiind alte trisituri ale exoterismului,
adici niste aspecte exterioare si profane ale unei traditii, se
confirma inci o datd, si aici, aptitudinea de ,,depisire® pe care
am evidentiat-o In prealabil in cazul templierilor. Referitor
la cruciade, dupd cum rezultd de altfel din istorie, aceasti
sintelegere secretd” nu a presupus niciodati vreo tridare
militard, templierii figurand printre trupele cele mai viteze,
mai loiale si mai combative. Mai curand ar fi putut presu-
pune eliberarea ,rizboiului sfant“ de aspectul siu materia-
list si exterior al unui rizboi impotriva ,necredinciosilor®

b

»otapanul Muntelui®, Sheikh al-giabal, era conceput ca un stipanitor
invizibil ,,avind in ména lui viata si moartea regilor®. Persoanei si
resedintei sale inaccesibile, identificatd cu ,,Paradisul®, li s-a aplicat
un simbolism ce corespunde cu acela al regelui Graalului si, In gene-
ral, al ,Stipanului Universal®. Una dintre acuzele aduse templierilor
a fost aceea de a fi ,Incheiat o aliantd cu ,Stipanul Muntelui®. Cf.
V.E. Michelet, Le secret de la chevalerie, ed. cit., p. 50; G. de Castro,
Mondo Segreto, Milano, 1864, vol. III, pp. 39 si urm. Corespondentele
remarcabile existente intre templieri si ismaeliti au fost deja eviden-
viate de Hammer-Purgstall, Fundgruben des Orients, Wien, 1818.

! Aceste perspective, cu usoare variante, sunt comune, in islam,
curentului numit Shi’a si imamismului, care mai existi si astizi ca
religie oficiali a Iranului. Ismaelitii aveau o initiere cu sapte grade,
iar de la al patrulea avea loc transmiterea Invititurii ezoterice suprare-
ligioase (zawil) si era recunoscutd superioritatea dreptului fati de orice
lege: anomia lua locul supunerii oarbe si neconditionate fatd de Sef,
reguli valabild pentru primele grade.
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intoarcerea acestui rizboi la semnificatia sa cea mai purd,
metafizicd, potrivit cireia nu mai intra in discutie o anume
profesiune de credind, ci simpla capacitate de a fe}c.f': din
rizbol o pregitire asceticd pentru obtinerea nemuriris. Tar
dinspre partea islamici, de asemenea, .sensul ultim al ,,rizbo-
jului sfant®, al jibad-ului, era acelasi.!

Or, in ciclul Graalului intdlnim ceva asen_lénétor cu aceste
Jintelegeri®, luate in sensul de comprehensiune supratradi-
tionali: anume sub forma unui amestec de elemente arabe,
i)égﬁne si crestine. Wolfram — asa cum am vazut - sf?tr%e@.tcf
prin a atribui unei surse ,pagine” povestirea Gr'aalulul gasitd
de Kyot. De asemenea, am vizut cd tatal lui Parsifal, desi cres-
tin, nu se d4 nicidecum in laturi de la a %upta sub comanda
unor printi sarazini; insusi losif din Arimateea ne este de-
scris ca folosindu-se de Graal chiar nainte de a f1 l_)otezat.;
pentru Graal au luptat nu numai cavaleri crestini, ci st pég.ﬁr?;
paganul Feirefiz a fost chiar pe punctul de a se dovec‘h, in
proba armelor, mai puternic decat fratele sdu crestin i,
in orice caz, a fost primit in rindul cavalerilor regelui
Arthur inci dinainte de botez. Dimpotrivé, Banl.ch ne este
tnfatisat ca un calif, adicd, din nou, ca un necrestin. Dinas-
tia p’réotului Ioan, de care, precum f;e'gtie, este legate:t aceea
a Graalului, cuprinde pigani si crestini, ba chiar, dupaﬂunele
versiuni, mai multi printi pigani.2 Una peste alta, lfxsand la
o parte unele texte tarzii si crestinate in mod fortat, in multe

U Cf. Revolta impotriva lumii moderne, ed. cit., partea intz.i.i, cap.

18—19. Acesta era adeviratul inteles al luptei si pentru cavalerii Gra-
alului. Pentru ei, nu conta daci adversarul era crestin sau sarazin, la
fel cum era totuna daci bitilia se solda cu o victorie sau cu 0 mfl‘rark
gere, intrucdt, pentru ei, lupta era o ascezd st o puriflcarg (Parzival,
vol. 11, p. 62; vol. 111, p. 86). Fireste, toate acestea sunt va.labﬂe, abstrag;
tie facind de misiunea supraordonati de a apara ,sediul Graalului
si de a opri accesul spre acesta. . ‘
" 2F. Zarncke, in Der Priester Jobannes, ed. cit., pp. 159 g1 urm.,
trimite la un text unde, de exemplu, in dinastia acestui suveran numal
unsprezece reprezentanti din saptezeci si doi sunt pomeniti ca fiind
crestini.
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locurti literatura Graalului prezintd acelasi spirit antisectar
si supratraditional, la care trebuie si se raporteze sensul acu-
zatiei de ,ingelegeri secrete” aduse templierilor; intelegeri
care, probabil, nu Insemnau altceva decit capacitatea de a
recunoaste traditia unici, inclusiv in forme diferite de cea
crestind.
Cat despre ritul central al initierii templiere, acesta a fost
pdstrat intr-un secret cum nu se poate mai strict. Din unul
dintre actele procesului rezultd ¢i un cavaler care a tinut si
ia parte s-a intors palid ca un mort si extrem de tulburat, spu-
nand cd de atunci Inainte, pentru toatd viata, avea si ii fie impo-
sibil s mai fie bucuros in adancul inimii sale: pand intr-acolo
incdt a cizut intr-o depresie profunda si a murit in scurt timp.!
Aceste efecte le amintesc in mod accentuat pe acelea vizute
de noi in unele probe ale Graalului, probe care ,albesc parul®
si suscita, in cel ce esueazd, un dezgust protfund fati de orice
lucru pimaintesc, o nefericire adanci si incurabild. Un fapt
care produce o groazd de naturi a-1 face pe om si nu mai
stie unde se afli si s3 il determine s-o ia la goana — potrivit
unei alte marturii a templierilor? — 1l constituie vederea unui
»1dol“, descris in moduri atat de diferite, incit, asa cum sunt
ele relatate in acte, nu prea se preteazd la o interpretare
precisa (o figurd maiestuoasi din aur, o figurd de fecioars,
un batrin incoronat, o figurd androgini cu doud chipuri, o
aparitie cu cap de animal, ca un berbec si asa mai departe).
Pe cat se pare, este vorba de experiente dramatizate ale consti-
intei initiatice, in care se poate ca un anumit continut al
imaginatiei individuale si fi jucat un rol determinant. Totusi,
o orientare oarecare se poate obtine din anumite marturii,
cum este aceea cd idolul e un ,,demon® care (alegoric) ,,d4 inte-
lepciune si bogitie®?, virtuti pe care le-am mai intilnit in
legiturd cu Graalul; dar o putem deduce si din numele cel
mai frecvent sub care figureazi acest idol: Baphomet. Pe

'W.F. Wilke, Geschichte ..., ed. cit., vol. I, p. 303.

S}

Ibidem, vol. 1, p. 310.
Ibidem, vol. 111, p. 304,

[}
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cat se pare, Baphomet trimite la oty pirovg, adicd la ideea
unui ,botez al intelepciunii®, a unei gnoze in sens superior':
numele unui rit care, foarte probabil, i-a fost transferat ido-
lului. Vederea idolului se pare ci avea loc intr-un anumit
moment al liturghiei?, ca un mister supraordonat in raport
cu aceasta. Ceea ce ne face si ne gindim la ceremoniile des-
crise in textele cele mai crestinate despre Graal: un fel de
liturghie avandu-si in Graal principalul punct de referintd,
cu sensul unui mister pe care este primejdios si il sondezi,
sub amenintarea de a fi stripuns de spad sau de a-ti pierde
vizul. Totusi, la Wolfram, ceea ce obtine Parsifal, ,,suflet de
otel®, este ,intelepciunea®; in alti parte, ,intelepciunea” —
Philosophine — este insisi mama lui Parsifal, conceputd ca
fiind purtitoarea originara a Graalului’ In scrierile gnos-
tice, in mod frecvent, ,intelepciunea” e simbolizati de o
fecioara sau de o femeie — fecioara Sophia —, iar dacd aceasta
ne-ar putea conduce eventual citre explicatia potrivit cireia
Baphomet, centrul botezului templier al intelepciunii, ar fi
o fecioard, pe de alti parte ne aminteste de acel simbolism
al femeii care, dupi cum am vazut, are un rol atat de impor-
tant in povestirile cavaleresti i, in general, in ciclul eroic.
De altminteri, putem releva faptul cd Bernard de Clairvaux,
care a fost considerat un fel de piarinte spiritual al templi-
erilor, a fost numit si ,,Cavalerul Fecioarei®. Intr-o altd mar-
turie — e important si evidentiem ca este vorba de una nordica,
engleza — se pare ci misterul templier avea o legaturd, ca si
acela al Graalului, cu o piatrd sacra: in clipele cele mai difi-
cile, templierii s-ar fi adresat unei pietre continute in altarul
lor.* O denumire a pictrei in hermetismul medieval a fost
Rebis, JJucrul dublu®. Acest fapt ar putea, de asemenea,
stabili o relatie cu simbolul lui Baphomet in forma sa de
yandrogin“. Cel ce s-a unit laloc cu femeia®, cel ce a reab-

! Ihidem, vol. 1, p. 353.

2 [bidem.

3 Gerbert de Mostreuil, Le Conte del Graal, p. 103.
+W.F. Wilke, op. cit., vol. 1, p. 329.
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sorbit-o in sine, In opera de reintegrare inigiatici, a fost
adesea conceput, inclusiv in Orient, ca fiind stipanul celor
doud naturi, ca androgin.

Un temel de acuzare caracteristic I-a constituit acea defor-
mare a realitdtii dupd care templieri ar fi obisnuit si ard3, dina-
intea idolului lor, copii pe care i insisi 7i zimislisera in {)écat !
Probabil ci aceasta nu insemna altceva decat un ,botez z.d
fpcului“, alttel spus, o initiere eroico-solar3 impairtisiti neofi-
tilor, care, potrivit unei terminologii comune tuturor tradidilor
gpéregu ca ,,fii ai Maestrilor, ca niste ,,nou-niscuti, pe tyf:mej
11}1 celei de a doua nasteri. Si In limbajul codificat al mitolo-
giel ‘grece§ti intalnim simbolul unei zeite, Demetra, care pune
copilul in foc spre a-i asigura nemurirea.? Aceasti renastere
avea ca marcd, pe cit se pare, centura, care trebuia purta’té zi
st noapte, pe care fiecare cavaler o primea si care trebuia pusi
in contact cu idolul, spre a rimane saturati de o influenti
aparte.® Inci din misteriile clasice, centura sau cordonul, ca
tavio, constituia semnul initiatilor, la fel cum, in Orient, dis-
tingea castele superioare ale celor ,nidscuti de doui ori®, mai
cu seami casta brahmanilor. Tn acelasi timp, cordonul e si
simbolul lantului imaterial prin care, in mod invizibil, sunt
legati ,,dupa esentid” toti cel care au primit aceeasi initiere
devenind astfel purtitorii unei aceleiasi influente invizibile.

»Focul dublu® e o imagine echivalents, intr-o anumiti

n}ésuré, cu aceea a ,spadei duble“ (¢f. § 23): la aceastd ima-
gine s-a raportat, in Orient, doctrina dublei nasteri a lui Agni,
iar in lumea clasic3, aceea a focului dublu, teluric si uranian.
Or, unul dintre principalele simboluri ale templi’erﬂor este
?,féclia dubla®, care face trimitere, pe cit se pare, la aceeasi
idee 1, In orice caz, e Insotitd de un potir care, aici, precur;l
s-a observat?, joacd tocmai rolul ,unui fel de Graal®. De
altfel, cele doud facli figurau Tnci in simbolismul mitraic,

Yibidem, p. 276.

? Imnul homeric citre Demetra, pp. 256 si urm.
> W.F. Wilke, op. cit., vol. I, p. 277.
* Ibidem, vol. 111, pp. 305-306.

195




in legituri cu o initiere deschisd mai cu seami citre elemen-
tul rizboinic. L
Am mai spus ci Inocentiu III i-a acuzat pe templ:ger_z céd
au cultivat ,doctrina demonilor®, echivalenta pur si sim-
plu cu stiintele supranaturale. in privinta ten_lpherﬂ(?r, cir-
culau zvonuri legate de magie si de necromantie. Dupa u'nele
surse, ei ar fi practicat alchimia — si, chiar dacd probabil nu
a fost vorba de asa ceva, e totusi un fapt ca unele sculpturi
de pe monumentele si de pe mormintele templierilor poartd
semne astrologice si alchimice, de exemplu pentagrama, impre-
uni cu diferite simboluri ale planetelor si ale metalelor.’ In
ciclul Graalului am intilnit deja elemente de acest gen.
Referintele astrologice abunda in poemul lui Wolfram von
Eschenbach. Pentru a descifra textele care contineau mis-
terele Graalului ,scrise in stele®, Kyot a trebuit si invete
literele magice. Uneori, Regele Pescar este descris ca un vra-
jitor care isi poate schimba infitisarea dupd bun.ul sau plac.
Tnsusi Arthur il are ca pandant pe vrajitorul Merlin. In Morte
Darthur, se crede ci acesta, cu ajutorul unei forte magice,
i-a permis lui sir Balin sd treaca de proba spadei. In sfarsit,
vom aminti de traditia potrivit cireia Graalul insust ar fi fost
adus pe pimant si pazit de ,ingerii cizggi“, sir}omni pentru
acei ,demoni“ pe care Inocentiu 111 /1\1- pune in legitura cu
doctrina templierilor sau pentru demonii cu care textele ce':l:
tice crestinate au asimilat semintia Tuatha dé Danann, sosita
din cer sau din Avalon si detinitoare a unor stiinte d}Vlne.
Pentagrama, care figureazd pe un mormant temp}lerz, e
un semn traditional al suveranititit supranaturale; Intr-un
text englezesc despre Graal — Sir Gawain and the Green
Knight — insusi eroul Graalului il primeste ca o dlstmctgeu,
e cand, in alte texte din acelasi ciclu, acest semn consacrd
Spada Graalului pentru ca aceasta sa nu se frangi, iar puterea
ei 54 ramani nestirbitd.’

1 Ibidem, vol. 1, p. 371; vol. 11, p. 3113 vol. T11, p. 348.
2 Ibidem, vol. 111, p. 348.
31.L. Weston, The Quest ..., ed. cit., p. 92.
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In sfarsit, si mai spunem ci adversarii templierilor, in
timp ce, pe de o parte, insistau in mod tendentios asupra
misoginismului lor, pe de alti parte i1 acuzau pe initiati cd

‘incilcau jurdmantul de castitate al ordinului si cd se dedau
la impreuniri impotriva firii.! Puritatea si castitatea, une-
ori (nu intotdeauna), figureazi si in ciclul Graalului ca inzes-
triri necesare ale eroului predestinat. Dar noi am aritat deja
ci existi posibilitatea ca aceste concepte sa primeascd si
o semnificatie mai inaltd decit aceea sexuali si moralisti.
Renuntarea la femeia pimanteand, cum s-a vizut, face tri-
mitere in esentd la depisirea ,,dorintei®. Nu faptul ci se uneste
cu Doamna Graalului, ci faptul ¢i i se daruieste domnitei
Orgueluse determind cdderea lui Amfortas. In orice caz,
la fel cum regilor Graalului li se permitea, dupa Wolfram,
si aibi o femeie — der kiiner sol haben eine / ze rebte ein
konen reine —, in timp ce simplilor cavaleri nu le era ingi-
duit, tot astfel ne putem gandi cid simplii templieri practi-
cau castitatea materiald asceticd, in timp ce initiatii ordinului
practicau o castitate transcendentd. Iar dacd ar fi legitim
si ne raportim, in privinta initierilor templiere, la magia
sexuali de care am pomenit atunci cind ne-am ocupat de
Amfortas, pini la urmd nu ar fi prea greu de inteles despre
ce putea fi vorba acolo unde erau identificate acele ,,impre-
uniri impotriva firii®.2

Din toate aceste elemente rezultd, intr-un mod indeajuns
de limpede, ci intre modelul ideal al cavaleriei Graalului si
dimensiunea internd a miscirii templiere istorice existd o
legiturd analogicd. Pe de alti parte, misterioasa oprire a

VW.F. Wilke, op. cit., vol. I, pp. 269 si urm.

2 Cf. J. Evola, Metafizica sexului, ed. cit., cap. VI. O carte scrisd
sub formi de roman, in care simbolul templier al lui Baphomet con-
stituie un motiv central si care, de asemenea, poate oferi nu putine
sugestii pentru intelegerea celor afirmate adineauri este G. Meyrink,
Der Angel vom westlichen Fenster (tradus de noi in limba italiand pentru
Editura Bocca, 1949, cu titlul L’Angelo della finestra d’Occidente).

[Trad. rom. Ingerul de la fereastra dinspre apus, Ed. Nemira, Bucu-
resti, 2002. (N. red.)]
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sursei de inspiratie a romanelor Graalului, de care am pome-
nit, oprire survenitd inainte de tragedia templierilor si de
dezlantuirea plenari a Inchizitiei, indicd un fel de ocultd
sintonie inclusiv intr-un plan mai concret. Odati cu dis-
trugerea Ordinului Templier si cu colapsul migcarii ascen-
dente ce purtase Imperiul ghibelin citre maretie pe vremea
lui Frederic I sau a lui Otto cel Mare, ceea ce se pregatea
s3 devini manifest s-a ficut din nou invizibil, iar istoria
s-a indepirtat din nou de ceea ce este superior istoriel. A
ramas astfel mitul imparatului care, intr-adevar, nu a murit,
insi a cirui viata e letargicd si al carui sediu e un munte
inaccesibil. Altfel spus, avem de-a face cu o reluare in-
{r-un sens nou, pesimist, a vechii teme a asteptarii, iar ciclul
‘Graalului, care preluase cu precadere aceasta tema supra-
traditionala in termeni pozitivist, ficindu-l sd intervina
pe eroul restaurator si rizbuniror, sfarseste la randul sau
prin a oglindi acest pesimism. Astfel, in tmp ce temele
din Din Créne incd mai poarti urma spiritului afirmativ
al perioadei de inaltd miscare ascensionald, pentru ca
disparitia batranului rege si a curtii sale cu tot cu Graal
marcheazi realizarea misiunii, urcarea pe tron a eroului
care a izbutit si care va domni aflandu-se in posesia spadei
invincibile, alte texte atestd un spirit cu totul diferit. De
altminteri, ¢ vorba de spiritul acelor variante ale legen-
dei imperiale In care rezultatul ,ultimei batilii“ e nega-
tiv pentru regele trezit din somn: el nu este in masura
sa faci fatd fortelor dezlantuite impotriva cdrora intrd
in lupta, iar faptul ci Isi atarnd scutul de Arborele Uscat
nu mai are — ca in povestirea amintitd — sensul unei parti-
cipiri la puterea Imperiului universal, ci acela al cedarn
regnum-ului si al unei treceri la cer.’ Astfel, epilogul tex-
tului lui Manessier este ca Parsifal indeplineste intr-adevir
razbunarea, insi mai apoi renunta la demnitatea regald si,
luand cu sine Graalul, spada si lancea, se retrage intr-o

' Cf. A. Graf, Roma nelle memorie e nelle immaginazion: del Medio
Ewo, ed. cit., vol. II, pp. 488-490.
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viatd ascetica.! Este aceeasi viatd cireia, la Wolfram, renun-
tand la spadi, i se dedicase fratele regelui rinit al Graalului
spre a cauta sd isi lecuiascd Intr-o altd viagd, diferita de cea
eroicd, decadenta si durerea, in perioada de interregn si de
asteptare. Parsifal moare, iar dupd moartea lui nu se mai
stie nimic despre cele trei obiecte: spada, cupa si lancea.?
Tot astfel, in Perceval li Gallois, Parsifal si oamenii lui se
retrag intr-o viaga asceticd intr-un loc unde Graalul nu se
mai manifestd. Pentru a-i conduce aici, apare corabia tem-
plierilor, o corabie cu o cruce rosie pe fond alb, iar de atunci
nu s-a mai stiut nimic nici de Parsifal, nici de Graal.> Ace-
east temd revine in Queste del Graal: o mani din cer ia
Graalul si lancea, care n-au mai fost vizute niciodat, iar
P_arsifal se retrage in singuritate si moare.* In Titurel, Gra’alul
ajunge in cele din urmi in India, in regatul simbolic al pre-
otului Ioan. Popoarele de langa Salvaterre si Montsalvatsche
s-au dedat unei vieti picitoase, iar cavalerii din Montsal-
vatsche, in pofida tuturor eforturilor, nu izbutesc si reme-
dieze situatia. Astfel, Graalul nu mai poate rimane aici, el
trebuind a fi transportat acolo de unde lumina risare: o
corabie, de-a lungul unei cilitorii fantastice, simbolice,
il transportd in India, in regatul preotului Ioan, care se
afla ,aproape de Paradis“. Aici ajung templierii si, din-
tpodaté, 1atd cum, in chip miraculos, tot aici se traﬁsporté
si castelul de pe Montsalvatsche, intrucit in mijlocul unor
popoare pacitoase nu se cade si rimana nimic. Parsifal
insust preia functia ,, preotului Toan®, imagine a invizibilului
~Rege al Lumii“.® In sfarsit, in Morte Darthur, in sensul

! Manessier, Le Conte del Graal, p. 102.

2 Ibidem.

3 Perceval It Gallois, p. 134.

* Queste del Graal, p. 50.

* Textul se afld in W. Golther, Parcival und der Gral, ed. cit.,
pp- 240-242; ¢f. p. 248. In asa-numitul Lobengrin bavarez, de aseme-
nea, Montsalvasche sfarseste prin a filocalizat, impreund cu Arthur
in ,,In_dia centrald®, care pe de alta parte este locul unde, dupi ce au,
parasit Europa, s-ar fi retras ultimii rozicrucieni: Héc ein gebirge
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unei retranscrieri a temei lui Arthur, care, ranit de moarte,
se retrage in Avalon, il intalnim pe Galahad, prizonier, hri-
nit de Graal: odats avuti viziunea deplind a acestuia, el nu
tncearci si se reafirme si si urce pe tron, el cere s pardseasca
acel tiram, iar ingerii vin si ii duci sufletul la cer. O mina
cereasci ia vasul si lancea, ,iar de atunci n-a mai fost nimeni
atat de curajos incit si afirme cd ar fi vizut Sangrealul“!.

Asadar, dupi punctul de apogeu din Evul Mediu, tradi-
tia devine din nou subterand. Un ciclu se incheie. Cursul
devenirii poartd din ce in ce mai departe de ,,Tdramurile
Nemiscate®, de ,Insula®, fortele oamenilor si ale natiunilor
care, de acum, intri iremediabil in faza criticd a ceea ce, in
mod traditional, a cipatat numele de ,epoca intunecatd®,
de kali-ynga.?

25. Graalul, catarii si Fedeli d’Amore

Legenda Graalului are relatii istorice cu ceea ce, in general,
se obisnuieste a se numi literatura trubadurilor, iar in mod
deosebit cu Fedeli d’Amore. Ba chiar unii au considerat-o a
fi pur si simplu o parte a acestel literaturi, cireia, in general,
nu i se atribuia decit o valoare de poezie si de romantism

lit / in der innern Indi, daz ist nibt wit. / Den gral mit al den helden
ez besliuzet / die Arus prabt mit im dar.

U Morte Darthur, XVII, pp. 21, 22.

2 in Parzival, vol. 111, p. 242, Parsifal pare si fie conceput ca
ultimul dintre cei care, pe o cale ,eroica®, si nu prin ,drept divin®,
au reusit si devind Stapani ai Graalului. De fapt, dupi urcarea pe tron
a lui Parsifal, se di de veste in toate tirile ci nu poate cuceri Graalul
decat cel care e chemat de Dumnezeu si ci Graalul nu se mai poate
obtine prin lupti — Kein strit mébt in erwerben. Incercind totusi
acest lucru, multi si-au niruit viata, iar de atunci Graalul a rimas
ascuns: vil lint do verderben / nach dun gral gewerbedes list; / davon
er noch verborgen ist. Pare si fie echivalentul profetiei traditionale
privitoare la varsta de fier a lui Hesiod, varsta ultim3 sau varsta Intu-
necatd, in care posibilitatea Leroici® nu ar mai fi prezenta.
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medieval. Fapt este cd, dimpotrivi, literatura trubadurilor
a avut, la raindul sdu, intr-o anumitd misurd, o dimensiune
ezotericd si potentialititi secrete, lucru care, de altminter,
in Italia, dupa reluarea cercetarilor lui Rossetti si ale lui Aroux
de citre Luigi Valli, este deja admis de nu putind lume.!
Dupi ce am semnalat existenta acestui ezoterism, vom indica
aici sub ce aspecte aceste curente oglindesc influente analoge
celor care au dat formi ciclului Graalului.

Tnainte de toate, firi nici o indoiald, curentul ,Supusilor
iubirii“ (Fedeli d’Amore) a avut deseori un marcat colorit
ghibelin si anticatolic, daci nu chiar eretic. Aroux eviden-
tiase deja felul in care ,stiinta veseld“ (gaia scienza) s-a dez-
voltat in principal in cetiti si castele din Proventa, care au
fost si centre ale ereziei, mai cu seama ale ereziei catare; por-
nind de la aceste premise, el a intreprins cercetdri in pri-
vinta unui continut secret si sectar al poeziei trubadurilor.?
Rahn inclind chiar si vadi in povestea narati de Wolfram
von Eschenbach un soi de transcriere a unei povestiri pro-
vensale aflatd in stransi legituri cu faptele catarilor i mai
ales cu castelul lor de la Montségur.? In ceea ce ne priveste,
credem ci este oportun si operdm o distinctie intre Fedeli
d’ Amore si catari. De asemenea, credem ci mai ales spiritul
catarismului a avut prea putine puncte in comun cu acela
al templierismului Graalului.

Catarii pretindeau la rindul lor cd sunt depozitarii une:
stiinte superioare si ai unei spiritualitati mai pure decit cea
catolici. Fi nu recunosteau suprema autoritate a Bisericii

! G. Rossetti, Il mistero dell’amor platonico nel Medioevo, Londra,
1840; E. Arous, Preuves de I’hérésie de Dante, notemment d’une
fusion opérée en 1312 entre la Messenie Albigeoise, le Temple et les
Gibelins, Paris, 1857; L. Valli, I/ linguaggio segreto di Dante e dei
Fedeli d’Amore, Roma, 1928; A. Ricolfi, Studi sui Fedeli d’Amore,
Milano, 1933.

2 E. Aroux, Les Mystéres de la Chevalerie et de IAmour plato-
nigue an Moyen Age, Paris, 1858.

3 O. Rahn, Kreuzzung gegen den Gral, ed. cit.
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si considerau adorarea crucit un ultraj adus naturii divine
a lui Cristos, impingand aceasta respingere pand intr-acolo
incit ajung sd spuni: ,S4 nu fiu niciodata mantuit sub
semnul acesta“.! Ei aveau niste Mistere, rezumate in ritu-
rile legate de manisola si de consolamentum spiritus sancti,
menite a-1 inalta pe membrii comunitatii la gradul de ,,Per-
fecti“.? Totusi, In ansamblu, crezul lor se prezintd ca un
amestec destul de suspect de crestinism originar, de mani-
heism si de budism alterat. El se caracterizeaza printr-o
exasperare a evazionismului crestin: dualismul, refuzul pesi-
mist al lumii, accentuarea pathos-ului 1ubirii §i al renunti-
rit, impulsul spre o eliberare fard formai, ca i un ascetism
de un tip intre ,lunar” si exaltat (pana intr-acolo Tncat unii
catari alegeau si moari de foame gandind ca astfel se eli-
berau de lume, conceputd ca o creatie rea a anti-Dumne-
zeului si ca un loc de exil) ne aratd cum acest curent se
plaseazid destul de departe de tot ceea ce se poate raporta
la o traditie de spiritualitate ,eroici“ si, in fond, inclusiv
de severi initiere. Aceasta nu inseamnd cd ghibelinis-
mul nu ar fi primit un impuls din partea catarismului, insd
numai pe cale indirectd, din ratiuni istorice contingente,
iar nu printr-o autentici afinitate cu spiritul mitului impe-
rial. Proventa, centru al catarismului, poate fi consideratd
unul dintre principalele locuri in care, prin intermediul
cruciadelor, s-a realizat transmiterea a numeroase teme si
simboluri traditionale din Orientul arabo-persan citre Occi-
dentul crestin. Insi, pe cind in ciclul Graalului in preajma
unei atari conjuncturi s-a ridicat din nou la suprafatd aspec-
tul pozitiv si viril al unei vechi mosteniri nordico-celtice
precrestine, in catarism, dimpotrivd, pare si se f1 ridicat
iarasi la suprafatd aspectul negativ, feminin, ginecocratic al
unei alte mosteniri precrestine, pe care noi, in altd parte,

1 Ibidem, p. 154; G. de Castro, Mondo Segreto, ed. cit,, vol. I, p. 183:
Crucem dicuni chavacterem esse bestiae, quae in Apocalypse esse
legitur, et abominationem in loco sancto.

2 N. Peyrat, Historre des Albigeois, Paris, 1880—1882, pp. 399—-401.
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am numit-o atlantico-meridionald! si care trebuie consi-
derati o alterare a traditiei primordiale in sensul ,,ciclului
Mamei“2. Pe cét se pare, catarii au preluat din maniheism
si din budism simbolul pietrei luminoase mani, care
lumineaza lumea si sterge orice dorintd pimanteascd’, insa
in aceasti privinti nu existd decit o corespondentd exterioard
cu Graalul, Intrucit simbolul catar are pur si simplu tra-
siturile lunare si religioase de ,,giuvaier al milosteniei” si
al _iubirii divine®. Aversiunea catarilor fatd de Bisericd s-a
intemeiat pe faptul ci in Roma s-a vdzut un soi de conti-
nuare a mozaismului (pentru catari, ca si pentru anumite
secte gnostice si pentru Marcion Dumnezeul mozaismului
insemna, printre altele, un Dumnezeu al pamantului, opus
celui al ,,iubirii“). Pe scurt, Biserica era prea ,romand® pen-
tru a putea fi Biserica catard a Tubirii. Prin urmare, sensul
profund al cruciadei impotriva catarilor a fost unul diferit
de al aceleia impotriva templierilor.* Atunci cand Peyrat
vede in aceasti cruciadi lupta dintre, de o parte, teocratia
autoritard romand aliati cu Franta galicd feudald si monar-
hici din nord si, de cealaltd parte, Aquitania iberici demo-
cratici, federativd, municipald, leagin al unui cavalerism
dornic de a se emancipa de Roma si de Franta nordic@’,

! Revolta impotriva lumii moderne, partea a doua, cap. 5-6.

2 Peyrat (op. cit., p. 67) evidentiaza in ciclul provensal tocmal tema
divinizarii femeii, care ar fi avut o dubla radicina: iberica si crestind.
Ca si germanicii, ibericii vedeau in tovarisele lor de viatd ceva profetic
si divin. Femela ibericd avea un nume al ei, prin care se deosebea
familia, asadar se spunea: fiii Belissenei, ai Imperiei, ai Olivieret. Sotul
era sters, precum losif in fata Mariei, iar Maria devenea divini: dupi
acelasi autor, mitul mariolatric s-ar fi intrupar in tipul femeii catare,
regina imperiului iubirii cintate de trubaduri.

3 O. Rahn, op. ait., p. 121; F.von Suhtscheck, Wolfram von Eschen-
bachs Reimbereitung des Parsiwalnima, ed. cit., p. 61.

4 Semnificativ in acest sens e faptul ci Bernard de Clairvaux, de
altfel un bine-cunoscut sustinitor al templierilor, a depldns raspan-
direa catarismului.

5 N. Peyrat, Histoire ..., ed. cit., vol. II, pp. 6-11.
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el, lisind la o parte pretuirea personald pe care o acorda
faptului, vede bine. Aceasta nu inseamnd insi cd, in ultima
instantd, lovitura pe care Biserica aliatd cu ,,Gigantul® le-a
aplicat-o catarilor, spre deosebire de aceea pe care le-a apli-
cat-o templierilor, ar fi fost indreptatd impotriva unui element
inseparabil de pathos-ul originar al adeviratului crestinism,
ci impotriva unui element care, poate Intr-o mai mare masura
decit catolicismul roman, se putea considera ca fiind in mod
autentic crestin.

Mai ales curentul reprezentat de Fedeli d’Amore, asa cum
spuneam, nu trebuie pus intr-o relatie unilaterali cu catarii.
Acest curent prezintd adesea un caracter intr-o mal mare
misuri initiatic si ghibelin, desi nu pand intr-acolo Incit si
nu apard, in raport cu spiritul Graalului, ca o formi deja
disociati. Potrivit traditiei, legile iubirii — leys d’amors —
ale trubadurilor ar fi fost gisite initial de un cavaler britan
pe creanga de aur a unui stejar unde se asezase soimul regelui
Arthur!: un simbolism care noui ne este deja cunoscut, asa
cum cunoscut ne este si simbolul inelului de aur pe care
trubadurul il primea de la doamna sa in momentul cdnd 1
jura fidelitate vesnicd. Spre consacrarea acestui rit, de altfel,
in Proventa era invocatd Fecioara, iar in Germania acea ,,Frau
Saelde*? pe care am vazut-o prezentandu-se si ca ocrotitoare

a regatului lui Arthur, precum si ca inlesnitoare st sustina-

toare a cuceririi Graalului.

In literatura trubadurilor, ,Doamna“ si ,,Iubirea® au un
caracter simbolic Inc si mai pronuntat si mai evident decat
in cazul diferitelor doamne si regine din textele despre Graal
si din literatura propriu-zis cavalereasci, ele devenind cen-
trul tuturor intdmplirilor. Doar ci, probabil, in acest caz, sim-
bolismul nu a exclus si un aspect concret, legat de o cale de
realizare spirituali speciald, divergenti, in care sentimentele,
exaltarea si dorinta suscitate de o femeie reald — conceputi
s1 trditd, totusi, printr-un fel de proces de evocare, ca intru-

U Ibidem, vol. 11, p. 70.
2 O. Rahn, Kreuzzung..., ed. cit., p. 16.
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pare a unei forte insufletitoare §i transfiguratoare, transcen-
dentd in raport cu persoana — puteau juca un rol, ca bazi
sau ca punct de plecare.

Despre toate acestea am mai vorbit intr-o altd lucrare a
noastrd — Metafizica sexului'. Aici, vom scoate in relief doar
ca inclusiv scopul acestei cii specifice era, in general, acela
al oricirei initieri. O spune explicit un Fedele d’Amore
provensal, Jacques de Baisieux, atunci cand il identifica pe
Amor cu distrugerea mortii, spunand: A senefie en sa partie
sans, et mor senefie mort; lor lasemblons, s’aurons sans mort,
astfel incat pentru el ,amantii®, cei ce au obtinut ,amorul®,
iubirea, sunt ,cei care nu mor", cel care ,,vor trai intr-un
alt veac de bucurie si de slavd“?. Faptul ¢4, asadar, ,literatura
{ubirii avea adesea un continut secret este limpede si, de
altminteri, rezultd implicit din mai multe trimiteri ale auto-
rilor respectivi. De exemplu, Francesco da Barberino isi
avertizeazi tovarisii ,si se teami de oamenii neciopliti® si
scrie: ,Spun si declar ci toate operele mele care trateaza
despre Amor eu le inteleg Intr-un sens spiritual, insd nu toate
pot fi comentate pentru toatd lumea®’. Lucrarea sa Docu-
menti d’Amore poarti ca sigld elocventa figurd a unui rdz-
boinic cu spada in mand, din a cirui gurd iese acest Inscris mai
mult decit semnificativ: Jo son vigor e guardo selvenisse / alchun
chel livro aprisse | e se non fosse cotal chente a detto / dregli
di questa spada per lo perto*. Asadar, un avertisment pentru
profan; apirarea unei doctrine secrete, care nu poate sa nu
ne faci s ne gandim chiar la un aspect al aparérii Graalului.

Valli a evidentiat faptul ci ,Doamnele” care apar in litera-
tura scrisd de Fedeli d’Amore, orice nume ar avea, fie ci se
cheami Rosa, Beatrice, Giovanna, Selvaggia si asa mai departe,
pornind de la Dante, Guido Cavalcanti, Dino Compagni si

U Cf. mai ales §§ 47 si 48. (Nota ingrijitorului editiei italiene.)

2 Textul se afld in A. Ricolfi, Stud:..., ed. cit., p. 63.

> I'bidem, pp. 37, 48.
* Cf. L. Valli, Il lingnaggio segreto ..., ed. cit., p. 237.
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de la poetii din preajma curtii siciliene, incluzandu-1 aici si
pe Frederic 11, sunt, toate, o aceeasi doamni, care, pentru
acest cercetdtor, reprezintd tocmai doctrina secretd, pazitd
de un grup unit in mod invizibil, precum si de o intentie
militantd in mare misurid potrivnicd Bisericii. Cateva exem-
ple: iubirea lui Dante, la un moment dat, se dezviluie ca
fiind dragostea pentru ,,Intelepciunea Sfanti“. ,Doamna“
lui, Beatrice, ii confera libertatea initiatici — nu numai cd,
prin intermediul ei, sufletul lui Dante este ,,detasat de trup®,
dar in Paradis ,soarele ei umbreste ,soarele lui Cristos®.
Dino Compagni scrie despre: L’amorosa madonna Intelli-
genza / che fa nell’alma la sua vesidenza, / che co la sua bielta
m’ha *nammorato (,Iubitoarea Doamni Inteligenta / care
in suflet Isi alege licasul / si care cu frumusetea e m-a ficut
si md Indrigostesc”) si mai departe: O voi c’avete sotiil conos-
cenza / amate la sovrana intelligenza, / quella che trage Panima
di guerra, / nel cospetto di Dio fa residenza. / EI’¢ sovrana
donna di valore, / che anima notrica e pasce ’l core / e chi I’
servidor giammai non erra (,O, voi, ce-avetl stiinga iscu-
sitd, / ubiti suverana inteligenid, / aceea care sufletul din luptd
scoate / in prezenta lut Dumnezeu fsi alege licasul. / Ea e suve-
rana doamni a valorii, / care nutreste sufletul si hranegte
inima, / iar cine 1i e supus nicicand nu greseste.”) Guido
Cavalcanti pune in legiturd una si bella donna, che la mente
comprender non puod (0 atat de frumoasd doamni, Incat
mintea nu poate s-o cuprinda“) cu declaratia: La salute
tua & apparita (,Salvarea ta a aparut™). Iubirea lui Guido
Guinizelli se dezviluie a fi pentru o doamni care ar trebui
dare il vero / come la Intelligenza de lo cielo (,,sd ofere adeva-
rul / precum Inteligenta din cer®). In Jugement d’Amour,
unde figureaza tocmai acea Blancheflor, pe care am vizut-o
aparind si ca una dintre ,femeile” lui Parsifal, se vorbeste
despre ,,Mistere ale iubirii“ ce nu le pot fi comunicate ,,necio-
plitilor, indiscretilor si oamenilor de rand“ si care se cuvin
afi rezervate , clericilor si cavalerilor®. Tn sfarsit, Arnaut Daniel,
numit de Petrarca ,,Gran Maestro d’Amore® (Mare Maestru
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al Tubirii), afirmd cd ,dacd ar cuceri-o pe doamna lui, ar
iubi-o de o mie de ori mai mult decat pustnicul sau cilugarul
I-a iubit pe Dumnezeu“!. Din toate acestea, se poate intul
tema care a format in mod secret aceastd literaturd si la care
trebuie si ne raportam inclusiv atunci cand acest lucru apare
mai putin vizibil, respectiv mai acoperit de expresiile poetice
si patetice. Totodatd, asa cum am mai semnalat, trebuie si
tinem seama si de celdlalt aspect, un aspect mai concret,
propriu unei anume ,,¢di a sexului®, in care entuziasmul si
exaltarea erosului joacd un rol tehnic, ca sprijin pentru o
realizare initiaticd. De aici rezultd o diferentd nu numai in
raport cu realizirile pe baza intelectuali i asceticd, ci s1 in
raport cu acelea Intemeiate pe actiunea eroica (precum in
cavalerism si in ,calea rizboinicului®).

Ca si in ciclul Graalului, la Fedeli d’Amore intilnim si
tema femeii ca ,,vidani“. Francesco da Barberino vorbeste
chiar de o viduvi mistericasd — io dico a te chiaramente
che vi fu e vi & una certa vedova che non era vedova (,eu
it spun limurit ¢4 a fost §i este o anumitd viduva care nu
e viduvi“) — pe care el ar fi cunoscut-o si in virtutea cireia
el ajunge si Isi regdseascd In cele din urmi ,tiria®.?

Revenind la aspectul initiatic, Fedeli d’Amore aveau in
vedere mai multe grade. De pildi, Nicolo de’ Rossi dispune
»gradele si virtutea adeviratei iubiri“ potrivit unei scari care
se intinde de la liguefatio la langunor, la zelus si, in starsic,
la extasis, care dicitur excessus mentis, adicd numeste o expe-
rienta suprarationald.’ La Francesco da Barberino gasim
o reprezentare a lui Amor cu trandafiri, sigeti §i cal alb,
alituri de doudsprezece figuri adormite, care semnifici

! bidem, pp. 34, 53-57, 429.

2 Ibidem, p. 242.

31n Diu Créne intilnim urmitoarea varianti a motivului ,,vida-
nei“: la curtea Graalului, regele si cavalerii si sunt morti cu totii, desi
pistreazi aparenta vietii; in schimb, purtitoarea Graalului si insoti-
toarele ei — ni se spune — sunt vii cu adevirat si Dumnezeu le-a lisat
lor Graalul in perioada de ,interregn®, pana la venirea eroului.

207




douisprezece virtuti sau grade ale unei ierarhii care ntro-
ducit in Amoris curiam (penultimul grad) si, in cele din urmd
in ,eternitate“!. Asadar, apare aici, inci o datd, simbolismul
calului, raportat la un principiu care este ,ne-moarte® (a-7207);
cat priveste sigetile si trandafirii, acestora le corespunde, evi-
dent, dubla putere de a ucide sau de a stripunge, si respec-
tiv de a reinvia (,a face si infloreasci), care se numiri si
printre puterile atribuite Graalului sau lincii Graalului. De
altfel, fir3 alte travestiri, Dante simbolizeaza viziunea lumii
ceresti tocmai ca pe o ,,rozd eternd” (rosa sempiterna), ara-
tindu-ne astfel ce trebuie si gaindim, mai mult sau mai putin,
despre doamnele care poartd, in chip stiruitor, numele
,Rosa“: doamne atit de celebrate, aproape pani la mono-
tonie, mai cu seami in literatura cultivatd de mediile ghi-
beline, precum cele de la curtea lui Frederic II, incepand cu
impiaratul insusi.?

Cait despre celilalt aspect, opus, al principiului ,,amor®,
aspect conform ciruia acesta poate actiona in mod distructiv,

UL. Valli, op. cit., p. 37: ,,Aceste virtuti sunt: mai intai Invatatura,
care, data novitiis notitia vitiorum, docet illos ab illorum vilitate
abstinere: iar aceastd docilitas administratd novicilor este, cum nu
se poate mai limpede, virtutea initiatici. Urmeaza celelalte: Iscu-
sinta, care confectioneazi niste traiste nespus de ciudate in care se
tin ascunse lucrurile de pret. A treia virtute este Statornicia, a patra
Discretia, a cincea Ribdarea, a sasea Speranta, a saptea Prudenta,
que te docet custodire quesita, a opta este Gloria, a noua Justitia,
gue male custodientem quesita punit, adici aceea trimisi de Amor
si 11 pedepseasci pe cei care « nu pistreaza cum se cuvine o asemenea
onoare », cei ce nu pistreazd cum se cuvine secretul, a zecea este
Inocenta, care desemneazi starea celor care 1i slujesc lui Amor in
mod demn si liudabil, a unsprezecea este Gratitudinea, care intro-
ducit in Amoris curiam, si in sfarsit Eternitatea, care promite viata
vesnicd“.

2 Ibidem, pp. 48, 129-130, 393. La un moment dat, Frederic 11 ist
numeste Roza lui ,Rosa di Soria®. Valli crede ci vede in acest fapt
o posibili referire la o traditie provenitd din Orient, intrucit, In acea
epoci, in Orientul arabo-persan inflorea o bogata literaturi centrati
tocmai pe simbolismului trandafirului.
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interesant este ¢i aici revine tema din ciclul Graalului, adici
un moment in care cavalerul este ranit, nu doar de sigeti,
ciside o lance. La Jacques de Baisieux citim: , Amor, care
nu intarzie in a-si cunoaste credinciosii, se duce in zbor spre
cel pentru care doamna e in suferinti, il rineste cu lancea lui
sii aplicd 0 asemenea loviturd, Incat ii scoate inima din piept
si 1-o duce doamnei sale“!. Potrivit aceluiasi autor, care nu
ezitd s declare ci primii si cei mai de seami ,,Supusi ai Tubirii®
au fost cavalerii regelui Arthur §i ai Graalului, Amor vrea
ca supusii sai ,sd fie inarmati pentru luptd, fiindc3 tine si
fringi si si doboare aroganta orgoliosilor, a celor ce 7i sunt
potrivnici“?: iar pe asemenea ,orgoliosi“ el ii va stripunge
cu lancea, la fel cum s-a intdmplat cu Amfortas, din pricini
cd devenise iubitul domnitei Orgueluse. In poezia lui Guido
Cavalcanti, despre Amor in general se spune ci trezeste
la mente che dormia (,,mintea care dormea®) — adici pro-
voacd desteptarea initiatici —, dar si ¢i ucide inima ori ci
face sufletul s tremure. De asemenea, Dante, dinaintea vizi-
unii doamnei, spune: ,m-am tinut tare ca si nu cad* si 7/
cor divenne morto ch’era vivo (,,inima care era vie a devenit
moartd“)’. Mai mult decit simple transpuneri ale unor emo-
til amoroase, toate aceste expresii, alituri de numeroase altele
asemdnitoare, adesea despre efectul unui enigmatic ,salut®
al doamnei*, trimit cu gindul la efectele unor experiente
transcendente, similari celei din pomenita mirturie din cazul
templierilor.

! AL Ricolfi, op. cit., p. 67.

2 Ibidem, pp. 68, 84.

? L. Valli, op. cit., pp. 135, 183. Viziunea ,glorioasei doamne a min-
tii mele® il determini pe Dante si evoce ( Vita Nuova, 1, 2) nici mat
mult, nici mai putin decat biblicul Ecce Deus fortior me, qgui veniens
dominabitur mibi.

* In aceste texte intalnim un frecvent si semnificativ uz ambiguu
de a oferi ,salutul® (saluto) si de a oferi ,salvarea® (salute). S-a vizut
cum una dintre etimologiile aplicate numelui purtat de castelul Gra-
alului, Montsalvatsche, este ,, Muntele salvirii sau ,al mantuirii®, mons
salvationis.
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Cat despre ritul initiatic i, totodati, despre ierarhia de
ansamblu prezenti in cazul reprezentat de Fedeli d’Amore,
documentul cel mai important este o ilustratie a lui Francesco
da Barberino, unde se vid treisprezece figuri care, tindnd
seama ci cea din centru este dubli, androgini, trebuie consi-
derate, potrivit observatiei lui Valli, simetric in raport cu
aceast figura centrali, obtinandu-se sapte perechi ce cores-
pund in mod evident unei ierarhii si ,calitoriei ceresti®,
situati in mod traditional intr-o relatie simbolicd cu cele
sapte ceruri.! Gradele inferioare, pdna la barbatul si femeia
care alcituiesc a patra pereche, corespund unor figuri lovite
mai mult sau mai putin grav si doborate de sagetile lui Amor.
Celei de a cincea perechi, desi lovita la randul siu, insa de
o singuri sigeats, ii corespunde inscrisul: ,,Din aceastd moarte
va porni viata.“ A sasea pereche o cuprinde pe ,V adana®,
care il are dinaintea ei pe ,cavalerul meritat”: aluzie mai mult
decat clari la o luare de contact cu forta sau traditia ,,rimasa
singuri“, premergand posesiei efective, reprezentatd de gra-
dul urmitor. Intrucit, dupi a sasea pereche, care nu mai este
lovita de sigeti, ci poartd deja trandafirii invierii, vine gltm’:{a
figura, cea centrala, androgind, cu inscrisul ,sotie st sot™.
Deasupra acestei figuri, pe un cal inaripat, is1 1a zborul zeul
Amor, distrugitorul morti1. -

Or, este extrem de interesant c&, intr-unul dintre primele
si cele mai raspandite texte din aceasta literaturd, anume
in Liber de Arte Amandi a lui Andreas Capellanus, silasul
lui Amor are intocmai caracteristicile ,,silasului polar®, sau
,Taramul Centrului: palatinm Amoris este in medio mundi
constructum?, avind asadar acelasi caracter de »centru® pe
care il prezinta si castelul sau insula Graalului.? Iar asta nu

1 Sunt stari ale fiintei corespunzitoare gradelor respective ale initi-
erii. Interesant e ci Dante, in Vita Nuova (1, 14), spune ci anumite idei
ale sale pot fi ingelese numai de ,cel ce este intr-un atare grad « Supus
al Tubirii »“.

2 A. Ricolfi, op. cit., p. 20. o '

3 Cf. L. Valli, op. cit., p. 175, pentru acest text al lui Dino Compagn}:
In una ricca e nobile fortezza / ista la fior d’ogni belta sovrana; / in
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e totul: la Dante, Amor, conceput ca ,,Senior al Nobletei®,
are din nou coordonatele centrului: Ego tanguam centrum
cireuli cui simili modo se habent circumferentiae partes, iar
el le spune celor ce ,iubesc nefericit®, adici nu au obtinut
Amorul s1 ,Doamna“: tu autem non sic.' in asa fel incat,
odata cu referirea la centralitatea fiintei reintegrate, a initi-
atului, fatd de sine Insusi, avem reprezentarea subiectivi a
caracterului metafizic al centrului insusi, precum si a ceea
ce poate inlesni unirea unei persoane singure cu acesta. Pe
de altd parte, la Jacques de Baisieux, acordarea ,feudelor
de Tubire de catre Amor, reprezentat aici ca un rege birbos
purtdnd coroana de aur — asadar departe de imaginea sa cla-
sicd, seméinand, mai degrabi, cu una dintre formele sub care
apare templierul Baphomet —, aminteste atit de ,,mandatele®
acordate de ,Regele Lumii®, cit si de acordarea functiei de
rege pentru un teritoriu sau altul, atribuiti de Graal unora
dintre cavalerii sii.

51 ,muntele” apare in simbolismul vehiculat de Fedeli
d’Amore, iar odati cu el figureazi si ,piatra®, legati de ideea
unel mortl misterioase $i a unei invieri in care se nidij-
duieste. Intr-un sonet, Cino da Pistoia se reprezinti pe sine
»pe muntele alb §i binecuvantat®, plingind pe o piatrd care
o acopera pe doamna lui.2 De asemenea, intr-un sonet atribuit
lui Dante se vorbeste despre ,,indurerata piatri® care ,,0 tine
moartd pe doamna mea“, doamni care poarti ea insisi nu-
mele de Petra. Aici putem citi: Apriti, pietra, si ch’io Petra
veggia / come nel mezzo di te, crudel, giace, / ché ’l cor mi

un palazzo ch’e di gran bellezza, / fu lavorato alla guis’indiana (,In-
tr-o bogati si nobili cetate / se afli floarea suverani a tururor frumu-
setilor; / Intr-un palat care este de o mare frumusete, / a fost lucrat
in maniera indiana®); iar castelul e intoneato da ricca finmana ( incon-
jurat de un riu cu ape bogate®). Acest castel al Florii inconjurat de
ape este, asadar, o reprezentare a castelului Graalului, si nu este exclus
ca referirea la India si se datoreze vreunui ecou al povestirilor despre
regatul prectului Ioan.

' Vita Nuova, X11.

2 L. Vall, op. cir., pp. 192-193.
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dice ch’ancor viva seggia (,,Deschide-te, piatrd, ca eu pe
Petra si 0 vid / cum in mijlocul tau, crudo, zace, / cdci inima
imi spune ci ea este inci vie®).! In tratatul }Feggzmento e
costume delle Donne piatra este 0 nestematd, 1ar aceasta,
asemenea doamnei care o poarts, e un simbol evident al Inte-
ligentei suverane.” Putem oare considera cd do?mna cea xgei
Petra, inchisi si silitd de piatrd sd stea ca moarta, ¢ un sumbo!
echivalent cu acela al Graalului conceput ca piatra, a caret
virtute ,triieste sinu triieste®, cu Graalul aﬂatuin mina unui
rege paralizat sau viu doar in aparem;f"t?‘v Dacid o asemenea
paraleld nu este, poate, lipsitd de 0 anumitd ratiune de a exista,
nu trebuie totusi si trecem cu vederea faptul cd, la Dante,
toate cantonele in care figureazd piatra sunt compozitil d?
ewersiune,3 si c3, aici, tema doliului si a durerii se ev1d_e.n§1aza
cu mult mai mult decit oricare dintre aspectele pozitive ale
,Pietrei Luminii®. De fapt, aici pare sd intre in joc c‘egaiglt
aspect, nu doar initiatic, cide asemenea militant si ght elin,
al curentului reprezentat de Fedeli d’ Amore, asupra caruia
se cuvine si zibovim.

26. Dante si Fedeli d’Amore
ca militie ghibelind

La fel cum strigitul de lupta al templierilor era ,,Tr.égascé
Dumnezeul Sfant Amor!<, tot astfel, la Jacques de Balsleux,
seniorul ,feudei Tubirii® e numit Sfantul An_rx(?r si se con-
fundi cu insisi divinitatea, feuda ubiri idenuﬁcﬁndu—seAcu
feuda cereascd inalienabila, in opozitie cu feudele paman-
testi, contingente si revocabile. Totodatd, Fedeli d’Amore
prezinti trisiturile unei militii combatante, cu armele si cu
acordurile lor secrete. Dupd ce s-a spus cd ,,nu trebuie sd
dezvaluie secretele lui Amor, ci si le ascunda cum pot mai

U Ibidem, pp. 340 si urm.
2 A. Ricolfi, op. cit., p. 37.
3 L. Valli, op. ait., p. 340.
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bine, asa incit si nu scape nici un cuvint®, se adaugi ci ei
strebuie si actioneze de comun acord cu vointa, cu vorba
si cu fapta®!. La Francesco da Barberino, ,,Curtea lui Amor®
e reprezentatd ca o curie cereascd a Alesilor, ordonati ierar-
hic, cu ingeri ce corespund fiecirui grad; iar dupi cele
semnalate in legituri cu pasirea ca simbol, sensul acestei
reprezentdri, amintind de castelul Graalului ca ,,palat spiri-
tual® si ,castel al sufletelor”, nu difers de acela al reprezen-
tdrii curtit lui Amor, alcituitd in intregime din pisiri care
vorbesc una cate una.? Pe de alti parte, Francesco da Bar-
berino a fost un soldat, un adept inflicirat al ghibelinis-
mului, inrolat in armata lui Henric VII de Luxemburg.
Cei mai de seama poeti ai iubirii sunt ghibelini si ultraghibe-
lini, unii suspectati de erezie, altii eretici fird doar si poate,
exaltd femeia si vorbesc despre iubire, dar ,sunt cu totii
oameni de actiune, de luptd, de rizboi, de partid“?. Truba-
duri precum Guilhem Figueira si Guilhem Anelier, scipati
din cruciada impotriva catarilor, au trecut energic de par-
tea impdratului, nipustindu-se vehement asupra Bisericii.
Chiar tratatul lui Andreas Capellanus — acela unde apare
imaginea ,,Centrului® si unde maxime precum ,,Cine nu stie
sd ascundd nu stie si iubeasci“ ori ,, Jubirea dureazi rareori
atunci cand e destainuitd“ oglindesc si conduita impusi de
apartenenta la o organizatie secreti — in 1277 a fost lovit
de o condamnare solemni din partea Bisericii*, in conditiile
unei vidite insuficiente a motivelor moraliste invocate spre
a o justifica. Fapt este cd Dante (care in Divina Comedie
a folosit ca simbol central imaginea de pe sigiliul Mare-
lui Maestru al templierilor: Acvila si Crucea) s-a dus la Paris
tocmai 1n perioada marii tragedii a templierilor, firi si
declare niciodati acest lucru cuiva, nimeni nestiind prea bine
pentru ce s-a dus acolo.” Din aceste elemente, ca si din multe

' A. Ricolfi, op. cit., p. 68.

2 Ibidem, pp. 45—46.

> L. Valli, op. cit., p. 47.

* A. Ricolfi, op. cit., pp. 23, 76.
> L. Valli, op. cit., p. 423.
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altele asemenea, se poate presupune ci, in afara de faptul
ci alcituiau o retea initiaticd, Fedeli d’ Amore aveau o orga-
nizatie a lor care sustinea cauza imperiului si se opunea Bise-
ricii. Fi nu erau numai depozitari ai unei doctrine secrete,
ce nu putea fi redusi la invatitura catolicd mai exterioara,
ci si elemente militante, angajate intr-o luptd cu pretentiile
hegemonice ale Curiei romane.
Aceasta este teza cercetatd odinioard de Rossetti si de
Aroux, reluatd de Valli, apoi, intr-o oarecare masurd, de
Ricolfi, iar mai recent, accentuind insi numai latura poli-
tici, de Alessandrini.! Pe aceastd bazi, simbolismul sem-
nalat adineauri ar mai admite inca o interpretare. Organizatiei
insesi, ca detinitoare a doctrinei, ar trebui si i se aplice
simbolul Doamnei, utilizat pentru ea. Legile fubirii — de pilda
aceea conform careia ,doamna care a primit i acceptat de
la indragostitul desavarsit darurile Masseniei, adicd manu-
sile i cordonul mistic?, trebuie sd 1 se ddruiasca, caci altmin-
teri va fi considerati o desfranata® — s-ar revela ca fiind niste
formule de fidelitate, de solidaritate militantd §i aga mat
departe.’ Femeia care, pentru Dante, uzurpa locul Beatricet,
adica al Intelepciunii Sfinte, silind-o sa plece in surghiun,
ar fi Biserica Catolici, in exoterismul ei care a subminat
violent ,adevirata doctrina®; acelasi lucru l-ar semnifica si
,piatra care impietreste” si care o fine inchisd pe Doamna
cea vie, Petra.* Dar, in aceasti privintd, si mai semnificative
sunt ilustratiile lui Francesco da Barberino. In ilustratia cu
cele paisprezece figuri care, in perechi, formeaza sapte grade
ierarhice, noi vedem de fapt ci gradele cele mai de jos sunt
constituite de ,religios®, caruia i corespunde un ,,mort®, ceea

1 M. Alessandrini, Dante, Fedele d’Amore, Atanor, Roma, 1961.

2 Cordonul il aminteste pe acela al templierilor, iar in privinta
manusilor, ne putem amint de aventura din Dz Créne, pe care am
relatat-o unde apar in legitura cu ajutorul oferit de Frau Saelde cauti-
torilor Graalului care au depisit o probi preliminard. Precum se stie,
manusa joaci un rol de seami in ritualul masoneriel.

3 A. Ricolly, op. cat., p. 24.

+ 1. Valli, op. cit., pp. 342 si urm.
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ce reproduce conceputul dantesc al pietrei ca sinonim pentru
moarte. Agadar, reprezentantii ierarhiei ecleziastice, in com-
paratie cu aceea a ,,Supusilor Tubirii“, apar ca niste’profani
sunt departe de a poseda cunoasterea insufletitoare, doamna
adevirati, f,Véd_uva“ care corespunde gradélor su;)erioafe
,,f:avalerulm meritat”, care are ,,trandafirul® si ,viata®, pe cénci
€1 nu cunosc decat ,moartea“!. Putem presupuﬁe ca aceste
grade superioare constituiau acelasi mister suprareligios la
care templierii erau admisi numai dupi ce se lepadaseri de
cruce si care, in ciclul Mesei Rotunde, este reprezentat de
insust Graalul ca mister supra si extraeuharistic.

Cat despre Fedeli d’ Amore ca miliie si organizatie ghi-
behpé, in literatura in chestiune avem si unele referiri ve;gro—
simile la faptele istorice. Unul dintre documentele cele mai
semmﬁcaﬁve il constituie o alti ilustratie a lui Francesco
da Barber}no, unde este reprezentati tragi’ca victorie a Mortii
?supfa hil Afnor. Moartea sigeteazd o femeie, care apa;e
ovitd s1 in cidere. f&létur}_ de ea se afli Amor, impartit in
duoala, partea din stinga fiind intreagi, iar cea din dréapta
faramitatd. Aici credem ci poate fi valabils, firi indoiali
nterpretarea lui Valli, conform cireia Moartea ar fi Biserica,
1ar Doamna lovita ar fi organizatia ,, Supusilor Tubirii* 2 Cat
despre figura bipartiti a lui Amor, in pairtea ei fardmitata
ca ar echivala cu insdsi femeia lovit, altfel spus cu latura
externd, distrusa a organizatiei, In timp ce partea sa stangd
ceaf.alté jumdtate a ei, ar semnifica latura invizibili. care fn’
pofida a toti si a toate, a continuat s existe. In sin;bolo’gia
traditionald, latura stingd a avut in mod frecvent o legatura
cu ceea ce este ocult si nemanifestat.

F o 1. C e
o a'prui ”ca,d in altd parte, Francesco da Barberino 1i indici pe cre-
nciogi ca tit : ita A Introl itui

nelosi ca nd cei care menta.celes.tem curiam introire nu constituie
o dezmunfire, asa cum ar vrea Ricolfi. Rimane de vizut daci nu cumva
aici se facue refenr.e la.cel care au stiut sa treacd dincolo de latura mai
exterioard a credintei lor.

2L, Valii 3 i
. Va - : bi, 1 int3
e 1, o]z. c‘zt., p- 243. Dante va vorbi, In consecintd, despre
. N . e A ~ . > .

embrele imprastiate ale ,Beatricei, intelegand prin asta diferitele

grupuri supravietuitoare ale organizatiei.
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S3 trecem acum la examinarea, pe scurt, a semnificatiel
ultime si generale a curentului reprezentat de Fedeli d’Amore
in raport cu spiritul prezentin ciclul Graalului si in celelalte
traditii care am vizut ci prezintd legaturi cu acesta.

O anumiti continuitate si interferentd poate fi admisd
in planul doctrinei secrete, initiatice, §i in acela al orientdril
militante ghibeline a unei organizatii. Insd, aga cum am sem-
nalat, in ce-i priveste pe Fedeli d’Amore se poate vorbi de
o formi deja disociatd, dintr-un dublu motiv. Atunci cand,
tn randurile acestora, a figurat actiunea, a fost vorba de acti-
unea militants, iar nu de actiunea asumati ca baza pentru o
realizare spirituald sau initiaticd, aga cum stau lucrurile potri-
Vit ciii cavaleresti si ,eroice® in general, precum si potrivit

orientirii ideale a templierilor. Am relevat faptul c4, dimpo-
trivi, in ceea ce priveste latura initiaticd, este probabil ca mem-
brii curentului si ai organizatiei aflate in discutie s3 fi urmat
calea iubirii®.
in al doilea rand, cu privire la fundalul initierii lor, la
Fedeli d’Amore, apirand sub infitisarea de Jntelepciune
Sfanta”, de ,Doamna Inteligentd® s1, in general, asa cum Valli
si altii au observat, de gnozi, ,femeia® sau ,doamna“ trimite
cu gandul la un plan in esentd sapiential si contemplativ, nu
lipsit de un element extatic. Fapt confirmat si de orizontul
-ntelectual al lui Dante. Astfel, trebuie si ne gandim cd, daca
in aceste medii se depisea situatia religioasi a celor care, pur
si simplu, cred®, se riminea totusi in sfera unui fel de ini-
tiere platonizanti, nu exista orientarea in sensul unei initieri
,regale care s cuprinda unitar elementul rizboinic i cel
sacral, asa cum stau lucrurile in simbolul Stapanului cu doud
Spade si al invierii /. mperator-ului si a regelui Graalului. Ale-
fel spus, ghibelinismul ,Supusilor Tubirii® era lipsit de un
pandant spiritual adecvat, si de aceea am vorbit noi de o formd
deja disociatd, desi, in anumite privinte, €a a continuat, ca
organizatie secretd, traditia precedentd sau paraleld.
'Aceasti observatie ne conduce si in planul istoric si tre-
buie si ne intrebdm daci aspectul antiecleziastic al curen-
cului in cauzi nu a fost doar unul contingent, nefiind legat
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de o depasire adevirati a catolicismului. Intr-adevir, in
cadr‘ul catolicismului ortodox era loc si pentru o realizare
de tip contemplativ, mai mult sau mai putin platonic, iar
multe dogme si simboluri ale traditiei apostolice puteau fi
insufletite pe temeiul acesteia.! De altfel, nu putine puncte
ne determind s ne gandim cd Fedeli d’Amore nu voiau
nimic inconciliabil — in principiu — cu un catolicism puri-
fl'cat si demn, ci piatra lui Dante nu avea nimic din Graal,
ci era pur si simplu Biserica Catolicd a cirei piatrd de temelie
este Petru: constatand ci aceastd piatrd, odinioari alba, deve-
nise neagra, ,,de la culoarea ei cu totul indepartati®, ar face
aluzie doar la coruptia din pricina cireia Biserica ar fi devenit
un fel de mormant al doctrinei vii a lui Cristos, a cirei depo-
zitard puri trebuia si fie de fapt. Ca atare, Fedeli d’Amore
nu s-au opus Bisericii Intrucit erau exponentii unei traditii
dlferxtf: in esentd, ci fiindci, pentru ei, Biserica nu era, sau
nu mai era, la indlgimea doctrinei crestine pure.? Daci toate
acestea sunt adevirate, atunci Dante si Fedeli d’Amore nu
ar mai putea fi situati pe aceeasi linie cu cavalerii Graalului.
»Viduva“ despre care ei vorbesc nu ar mai fi traditia solard
a Imperiului, ci o traditie deja alterata si micsorati, Jlunari®
asadar nu pe de-a-ntregul inconciliabild cu premisele unui
catolicism purificat.

In acest sens, o dovadi indirectd o constituie conceptia
dantescd asupra raporturilor dintre Biserici si Imperiu. Asa
cum am r.na.i semnalat, aceastd conceptie se sprijind pe un
dualism limitator, pe o polaritate intre viata contemplativi

! Se poate semnala o carte — R.L. John, Dante, Wien, 1947 — in
care autorul cautd sd inmulteascd dovezile templierismului lui Dante
si pe care el, totusi, in fond, nu le consideri incompatibile cu doctrina
catolici. Interesant e cd aceastd carte, a unui credincios, are impri-
matur ecleziastic. ,

. 2 In acest sens, nu trebuie exclusid nici influenta Invatacturii lui
Gioacchino da Fiore, centrati pe ideea unei noi Ecclesia S}in'tmzlis
corespunzind unei noi ere a crestinismului, cu profetia venirii anui
»papd angelic”, pandant mistico-ecleziastic al profetiei’ despre ,viito-
rul Frederic“. ' ’ ’
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si viata activa. Or, dacd, pornind de la un atare dualism, Dante
se rifuieste violent cu Biserica pentru toate acele aspecte in
care aceasta nu se limiteazi la pura viatd contemplativa, ci
devine avida de bunuri si de puteri pimintesti, nerecunos-
cand dreptul suprem al Imperiului in ordinea vietii active
si cautind si 1 uzurpe prerogativele, daci e si existe o logica,
pe temeiul acelorasi premise Dante ar fi trebuit sd cultive
o aversiune egala si fatd de tendinta opusi, adica fatd de orice
tentativi a Imperiului de a-si afirma integral propria autori-
tate in domeniul lumii de dincolo, acolo unde Biserica invoca
dreptul siu de exclusivitate, drept pe care Dante i-l recu-
noaste. Cu alte cuvinte, in aceeasi misurd in care a combarut
guelfismul, Dante ar fi trebuit si se opuni si unui ghibeli-
nism integral, unei conceptii transcendente asupra Impe-
riwm-ului: aceasta ca urmare a unei teorii initiale care contine
caracteristici ,,heterodoxe® in raport cu un catolicism puri-
ficat intr-o cu mult mai mici masurd decit in raport cu
traditia primordiali a spiritualitatii ,regale®. De aceea, impo-
triva tendintei unor cercetitori de a supraevalua ,ezoteris-
mul® lui Dante, precum si in pofida prezentei efective a
acestui ezoterism in multe dintre conceptiile sale, in planul
la care ne referim noi aici Dante se detaseazi ca poet §i com-
batant cu mult mai mult decat ca sustinator al unei doctrine
lipsite de compromisuri. El di dovada de prea multa patima
si de prea mult spirit partizan atunci cand este militant, fiind
prea crestin si prea contemplativ atunci cind trece la dome-
niul spiritual. Din aceasta situatie decurg numeroase con-
fuzii si inconsecvente: de pildi, Frederic IT e trimis in Infern,
pe cand templierii sunt apirati impotriva lui Filip cel Fru-
mos. In general, totul pare si ne indice faptul c3, oricum ar
fi fost, Dante a avut ca punct de pornire traditia catolic3, pe
care s-a straduit si o Inalte la un plan relativ initiatic (suprare-
ligios), si cd el nu a fost in legdtura nemijlocitd cu reprezen-
tantii unor traditii superioare si anterioare crestinismului
si carolicismului, asa cum, dupd opinia noastrd, este cazul
surselor esentiale de inspiratie ale ciclului Graalului g1, dupd
cum vom arita, si ale literaturii hermetice.
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De aceea, considerand curentul reprezentat de Fedeli
d’Amore in ansamblul sau, trebuie si vedem in el un grup
ghibelin cu caracter inigiatic, ca atare in posesia unei stiinte
mai inalte decat doctrina ortodoxi a Bisericii, Tnsi aliturats
unei conceptii asupra ideii imperiale deja slibiti, de com-
promis. Astfel, aspectul cel mai pozitiv al curentului este
acela in care Curtea Iubirii preia caracteristicile unui regat
sau ale unei feude imateriale, iar ,,Supusii“ sunt personalititi
care, in mod separat, se dedici unei realiziri suprarationale
extatice, constituind o retea mai ales sub semnul acesteia.
Intr-o anumitd perspectivi, aceasta corespunde la modul
ideal cu incheierea pesimisti a legendei Graalului, cu Graalul
care se face din nou nevizut, cu Parsifal care, din rege, devine
ascet. $i mai cu seamd in aceastd forma se va conserva traditia
in perioada urmitoare, abandonand din ce in ce mai mult
aspectul militant, iar In unele cazuri reinsufletind filoane
originare, mai profunde. ’

Cit despre curentul reprezentat de Fedeli &’ Amore, in
Ttalia el pare si fi continuat pani la Petrarca si Boccaccio,
preludnd insa trisituri din ce In ce mai umaniste, pani cind
aspectul de ,,arta“ a devenit precumpdnitor in raport cu aspec-
tul ezoteric. Atunci, simbolurile s-au preschimbat in simple
alegorii, iar semnificatia lor n-a mai fost Inteleas3, nici micar
de citre cei care au continuat si le foloseasci in poeziile lor.
La inceputul secolului al XVII-lea, principiul vital al traditiei
pare si se fi epuizat complet, nu numai 1n ansamblu, ci si
la autori considerati separat. Pentru o continuare relativi,
e nevole si ne referim la alte grupuri si la alte curente.

27. Graalul si traditia hermeticd

Traditier hermetice i-am dedicat o lucrare aparte, unde
intentionam si ardtdm caracterul esentialmente simbolic al
unei mari parti din ceea ce, dintr-o literaturi foarte complexi
s1 abstrusd, a fost prezentat in mod exterior ca alchimie si
ca procedee alchimice pentru producerea Aurului si a Pietrei
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Filozofale.! indrumandu-i spre aceasti lucrare pe cei ce vor
dori si aprofundeze doctrinele hermetico-alchimice, ne vom
mirgini aici sd indicim citeva teme ale acestora, care, sub
o alti forma, le reproduc pe acelea ale misterului Graalului
si ale regalititii initiatice.

in ceea ce priveste latura istoricd, traditia hermetico-alchi-
mici si-a ficut aparitia in Occident in perioada cruciadelor,
dar si-a atins apogeul intre secolele al XI1-lea si al XIV-lea,
continuand inclusiv in secolul al XVIII-lea si interferind,
tn aceste ultime dezvoltiri ale sale, cu rozicrucianismul. Insd
ridicinile ei sunt cu mult mai indepirtate. Intre secolele
al VII-lea si al XII-lea este atestati la arabi, care inclusiv in
aceastd privintd au functionat ca mediatori pentru reluarea,
de citre Occidentul medieval, a unei mosteniri mai vechi a
intelepciunii precrestine. Intr-adevir, textele arabe si siri-
ene hermetico-alchimice se revendici la rindul lor de la niste
texte din perioada alexandrind si bizantini datind din seco-
lele al T11-lea si al V-lea; pe de o parte, acestea reprezentau,
din punct de vedere concret, cele mai vechi marturii din isto-
ria stiintei, dar, pe de altd parte, probabil cd adunau si trans-
miteau traditii anterioare, pistrate inainte vreme exclusiv
sub forme orale, de stricti transmitere initiaticid”.

intr-adevir, textele elenistice trimit deja la tot felul de
autori, reali sau imaginari, din Antichitatea precrestind, cu o
foarte subtire baza concreti, insi ca un simptom semnifi-
cativ, ca senzatia vagi a unui adevir. In aceastd privintd, pentru
scopurile noastre, va fi suficient si reliefdm cateva aspecte.

Tnainte de toate, traditia se declari depozitara unei stiinte
secrete, regale si sacerdotale — a unui mister care, potrivit
lui Pebechios si lui Olympiodorus’, era rezervat castelor

1. Evola, Traditia hermeticd, ed. cit.

2°Cf,, de asemenea, Jack Lindsay, The Origins of Alchemy in
Graeco-Roman Egypt. (Nota ingrijitorului editiei italiene.) _

3 M. Berthelot, La chimie an Moyen-Age, Paris, 1893, vol. 11,
Introd.; vol. 111, p. 97.
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superioare: regilor, inteleptilor si sacerdotilor. Termenul
prevalent a devenit, tocmai, Ars Regia, Arta Regala.

Intr-o anumiti legituri cu aceasta, fie si prin unele refe-
rinte imaginare si uneori extravagante, originile traditiei Artei
Regale sunt stabilite mai cu seamd in traditia egipteana (sub
acoperiri clasico-pagane, in Hermes, considerat stramosul
intemeietor sau maestrul regilor egiptent)!, precum siin tra-
ditia iraniand. Potrivit Textelor Democritice si potrivit lui
Synesius?, ea ar fi, tocmai, stiinta posedata cindva de regii
egipteni si de profetii persani. Se face trimitere nu doar la
Zarathustra, ci si la Mithra, care, alituri de Osiris, va marca
anumite faze ale ,operei divine“.> Or, tocmai in antichitatea
Egiptului si a Iranului s-a afirmat, in forme tipice, traditia
~regalititii solare”.

Textele alchimice elenistice vorbesc despre o stirpe din
secolele de demult, imateriali, liberd si fard de rege.* Un text
medieval sustine ci ,,alchimia® era cunoscutd in epoca ante-
diluviani.’ Un alt autor antic i stabileste originea in ,,primul
dintre ingeri®, care s-a insotit cu ,,Isis“. Pe aceasti cale, Isis
ajunge In posesia stiintei, asa cum ea insisi i dezviluie lui
Horus.® Astfel, aici, tema ,femeii divine® si a tipului unui
restaurator (Horus, rizbunitorul si restauratorul lui Osiris,
care fusese ucis si tiiat in buciti) se asociazid in mod confuz,
dar si semnificativ, cu reminiscente biblice referitoare la
ingerii coboriti pe pimant si la stirpea lor, care, potrivit tra-
ditiei, In epoca antediluviani, fusese o stirpe de ,fiinte glori-
oase” sau ,vestite. Trebuie asadar si ne gandim la elemente
ale traditiei primordiale care s-au conservat in ciclul ascendent,

! Lenglet du Fresnoy, Histoire de la philosophie hermétigue, La
Haye, 1742, vol. 1, p. 17.

2 M. Berthelot, Collection des anciens Alchimistes Grecques, Paris,
1887, vol. 11, pp. 53, 58.

> M. Berthelot, op. cit., vol. 11, pp. 114 passim, 124, 145, 188.

* Ibidem, vol. 11, p. 213.

> Ibidem, vol. 11, p. 417.

® M. Berthelot, Les origines de ’Alchimie, Paris, 1885, p. 10.
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_solar® sau ,eroic”, elemente ale unor civilizatii precum cea
egipteani si cea iraniand, care au trecut mai apoi, intr-o
forma misterica, in amestec cu ele si care imbraca, in cele
din urma, tocmai forma mascati hermetico-alchimica, conco-
mitent cu utilizarea pe scard largd a unui simbolism extras
din mitologia si din astrologia clasica.

In sine cu mult mai veche decit crestinismul si striina
spiritului crestin, doctrina hermeticd, gratie tocmat impe-
netrabilei sale travestiri metalurgice, a putut continua in peri-
oadele istorice dominate de islamism si de catolicism fira
afi constransi si preia din aceste religii materiale de acope-
rire si fara a suferi, pe aceastd cale, deformdri insemnate.
Chiar in textele medievale occidentale, referirile la crestinism
se dovedesc a fi extrinseci, chiar si la 0 examinare cit se poate
de superficiali: intr-o masura cu mult mai mare decat ace-
leasi referiri, ce pot fi intalnite in ciclul Graalului. Elementul
clasic si pagan riméne vizibil in mod limpede in formele
sale exterioare. Abia in perioada mai tarzie, interferenta
cu rozicrucianismul a dus la un amestec al simbolurilor
hermetice cu cele ale unui fel de ezoterism cregtin avand
unele trisituri in comun cu traditia curentului reprezentat
de Fedeli d’Amore.

Din aceste consideratii rezulti ci, din punct de vedere
istoric, din chiar documentirile sale concrete occidentale,
traditia hermeticd a acoperit o perioada cu mult mai vasta
decat ciclul initiatic cavaleresc. Totusi, ne propunem sa o
surprindem 1In acea fazi a el care ni se prezintd, istoric
vorbind, ca un filon aparut in Occident in aceeasi perioada
cu ciclul Graalului si cu Fedeli d’Amore, supravietuin-
du-le si stabilind o continuitate definitd de corespondenta
unor simboluri fundamentale. In cele ce urmeazi, le vom
examina pe scurt.

1) Misterul Artei Regale are o stransi legiturd cu acela
al reintegririi ,eroice®. Intr-o formi declarati de-a dreptul,
acest lucru rezulea, de pilda, dintr-un text al lui Della Riviera,
unde ca tema centrali figureazi identificarea ,,Eroilor® cu
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cei care ajung si cucereasca ,al doilea Arbore al Vietii® si
sd instaureze un al doilea ,,paradis terestru®, adici o imagir;e
a centrului primordial, care, asemenea castelului Graalului,
»nu li se arata sufletelor necurate si impure, ci rimane la fel
de ascuns in ceturile luminii inaccesibile ale Soarelui ceresc.
Eli se aratd numai « fericitului » erou vrijit!, care il posedi
in chip glorios, bucurandu-se de Lemnul Vietii aducitor de
mantuire, situat in centrul acestui univers“2. La Basilius Valen-
tinus intdlnim aceeasi tema: cautarea centrului Arborelui
care se afld in mijlocul ,,paradisului terestru®; ciutarea incepe
cu ,,materia“ Operei st implicd o luprd atroce. Am vizut cum
accesul la castelul Graalului, unde, potrivit poemului Titurel,
figureazd Arborele de aur, se cucereste cu arma in mani.
»Materia® ciutata in traditia hermetici se identifici adesea cu
»piatra® (la Wolfram, ca si la alti autori, ,,piatra® este Graalul);
1ar cea de-a doua operatie descrisi de Basilius Valentinus e
destinata gasirii acestei materii, impreuni cu cenusa Acvile:
si cu singele Leului (doud simboluri cu o semnificatie lim-
pede, dupi cele ce s-au spus, si caracteristice inclusiv pentru
ciclul ghibelino-cavaleresc)’.

2) In textele hermetice medievale si postmedievale, sim-
bolismul regal joaci un rol fundamental, n strinsi relatie
cu acela al aurului. E o relatie ce dateazd din strivechea
traditie egipteand. Unul dintre vechile titluri ale faraonului
era ,,Horus ficut din aur®, iar daci In calitate de Horus regele
apirea ca o Incarnare a zeului solar restaurator, faptul ci
era ficut din aur exprima nemurirea si incoruptibilitatea sa.

! A se confrunta cu simbolismul Doamnei Saelde, ocrotitoarea ero-
ilor Graalului, despre care am vizut cum personifici insusirea ,fiintei
fericite”, adicd a reusitei in incerciri.

2 C. Della Riviera, Il mondo magico de gli eroi, ed. cit., p. 14.

3B. Valentino, ,,Azoth® (in Bibliotheca Chemica Curiosa, vol. 11,
p- 214). Printre efectele realizirii ,eroice®, C. Della Riviera (op. cit.,
p- 168) indica invincibilitatea, faptul cd eroul devine asemenea unui
»leu infricogdtor” si asemenea unui zeu, cinstit pe pdmant ,,printre
discipolii regali ai inaltului Jupiter®.
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De asemenea, acelasi aur face trimitere, in mod supratradi-
tional, la starea primordiald, la acea epocd marcatd, la dife-
ritele popoare, tocmai prin acest metal’. Astfel, siin hermetism,
termenii Aur (metalul), Soare si Rege apar ca sinonime si
sunt intrebuintate mereu unul in locul celuilalt. In altd
ordine de idei, dezvoltarea lui Opus Hermeticum e prezen-
tati adesea sub forma unui rege bolnav care se insdndtoseste,
aunui rege intins intr-un cosciug sau inchis intr-un mormant
care invie, a unui batran decrepit care isi redobandeste vigoa-
rea si tineretea, a unui rege sau a unei alte figurt care este
loviti, sacrificatd sau ucisi i care mai apot isi recapdtd o
viati mai inaltd si o putere superioard fatd de oricare alta
care ar fi precedat-o. Sunt motive asemdnatoare cu cele pre-
zente in misterul Graalului.

3) Textele hermetice medievale abundi in referiri la
Saturn, care, asemenea lui Osiris, este regele varstei de aur,
erd care, precum se stie, e in relatie cu traditia primordi-
ala. Titlul unui opuscul semnat de Huginus a Barma, Doz~
nia lui Satwrn transformatd in vdrsta de aur, griieste de
la sineZ Tema unei stiri primordiale ce trebuie redesteptata
capitd, in hermetism, forma producerii aurului prin trans-
formarea metalului lui Saturn, adici a plumbului, unde
aurul s-a ascuns. intr-o hieroglifi a lui Basileus Valentinus
il vedem pe Saturn incoronat, plasat deasupra unui simbol
complex reprezentind Opera hermeticd in ansamblul e1.
Sub Saturn intilnim semnul Sulfului, semn care, la rin-
dul siu, contine simbolul invierii, adica pasirea Phoenix’.
Dupi Philalethes, Inteleptii gasesc elementul, de care au
nevoie, in ,,semintia lui Saturn®, odati ce adauga Sulful care

! Cf. A. Moret, Du caractére religieux de la royauté pharaonique,
Paris, 1902, pp. 21-23.

2 Huginus a Barma, 1] regno di Saturno trasformato in Eta
dell’Oro, editie ingrijitd de Stefano Andreani, Edizioni Mediterranee,
Roma, 1986 (nota ingrijitorului editiei italiene).

3 Textele se afli in J. Evola, Traditia hermeticd, ed. cit., partea
intai, § 71
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lipseste!: in acest caz, cheia ne este oferiti de sensul dublu

al tern}enuhn grecesc BeTov, insemnand atat Sulf, cat si ,,divi-
(<9 > i

nul®. In plus, adesea, Sulful este echivalent cu Focul, care,

~in hermetism, e principiul activ si insufletitor. In textele ele-

nis.tice gasim motivul sacrez pietre negre, mai puternici decit
orice vrajd, dar care, pentru a putea fi cu adevirat ,Aurul
nqstm“, »adicd Mithra®, si pentru a putea produce ,,marele
mister mithraic®, trebuie si posede puterea justi sau ,leacul
justei actiuni“?. E un alt mod de a exprima misterul redes-
teptirii si al reintegrarii. Mai existd un paralelism cu temele
Graalului: simboluri ale unei regaltit primordiale si ale unei
»pletre® care asteapta o putere virild si divind (Sulf = divinul)
pentru a se putea manifesta ca ,,aur” si ca ,,piatra filozofali®
avand puterea unui leac care elimini orice ,,boali”.

4) Pe aceastd bazd ar 1 posibili interpretarea misteriosu-
lui termen lapsit exillis, utilizat de Wolfram pentru a desemna
Graalul, si prin lapis elixir, recunoscind o corespondenti
intre Graal st ,,piatra divini“ sau ,cereasci“ din hermetisn&,
care a avut §i valoarea unui elzxir, a unui principiu care rein-
noieste, care di viati vesnica, sinitate si victorie. Cum am
mai semnalat, aceasta este teza sustinuti de Palgen?®, tezi ce
ar putea fi dezvoltatd mai departe. Atunci cand, intr-un text
ce ni s-a pastrat de la Kitdb-el-Foshul, citim: ,, Aceasta piatra
vi vorbeste si voi nu o intelegeti; ea vd cheami si voi nu 1i
rispun.det,i. O, minunitie! Ce surzenie vi astupi urechile!
Ce betie vi inibusi inimile!*, suntem inclinati si ne gan-
dim la ,intrebarea” legatd nemijlocit de Graal, pe care initial

' AJ. Pernety, Dictionnaire mytho-hermétigue, Paris, 1758, p. 451.
Denis Zachaire (., Philosophie naturale des métaux®, in Bibl. Philos.
C}Jymzques., Paris, 1741, vol. 11, p. 512) numeste Sulful ,principiul
agent®, in ump ce Pernety (p. 534) spune ci ar fi ,vointa“. Cf. Phi-
lalethes, Introitus apertus ad occlusum Regis palatium, ed. 1645, X1,
p. 9.

2 M. Berthelot, Collection ..., ed. cit., vol. 11, pp. 114, 265.

> R. Palgen, Der Stein der Weisen, Breslau, 1922.

* Textul se afld in M. Berthelot, La chimie..., ed. cit., vol. 111,
pp. 116-117.
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eroul nu o intelege, dar pe care mai apol o pune, realizan-
du-si astfel misiunea. Filozofii hermetici isi cauta ,,piatra®
intocmai cum cavalerii cauti Graalul, piatra cereasca. Atunci
cind scrie: ,Corpul nostru, care este piatra noastrd ocultd,
nu poate fi nici cunoscut, nici vazut fard inspiratie... iar fara
acest corp stiinta noastri e desarti“!, Denis Zachaire repro-
duce, odata cu numerosi alti autori, tema invizibilitdgi st a
intruvabilitatii Graalului, rezervat numai celor ce sunt che-
mati sau celor ce, printr-o intdmplare fericitd sau printr-o
inspiratie, sunt condusi pani la el. Pe de altd parte, tema con-
form cireia ,piatra nu e piatri, iar aceastd cunoastere trebuie
inteleasi ,intr-un sens mistic, si nu fizic* dateaza din peri-
oada elenistici. Ea revine in multe texte hermetice $i amin-
teste de natura imateriald a Graalului, care, potrivit unor
autori deja citati, nu este nici din aur, nici din corn, nici din
piatri, nici din altd substanta. Intr-un text hermetic arab, cau-
tarea pietrei este insotitd de tema muntelui (Montsalvatsche),
de tema femeii si de tema virilitdtii, iIn modul cel mai semni-
ficativ. De fapt, ,,piatra care nu e piatrd §i nici nu are naturd
de piatri® ar putea fi gisitd in varful celui mai inalt munte:
din ea se poate obtine Arsenicul, adici virilitatea (datorita
sensului dublu al termenului grec époevixoy, in traditia her-
metici a fost folosit adesea ca un simbol al principiutui viril,
sinonim cu acel Sulf activ ce trebuie si i se adauge lui Saturn,
despre care era vorba la Philalethes).? Sub Arsenic se afla
mireasa® acestuia, adicd Mercur, cu care acesta se uneste.’
Asupra acestor fapte vom reveni ceva mai jos. Deocamdata,
si incheiem spunand ci, potrivit unuia dintre motivele sale
cele mai recurente, Arta Regald a hermeticilor se concentreaza
injurul unei ,pietre®, deseori identificati cu Saturn, care con-

v 7achaire, Philos. nat. des métaux, ed. cit., p. 502.
2 M. Berthelot, Collection ..., ed. cit., vol. T1, p. 417 (text): ,Prin
numele de Arsenic s-a voit a se intelege, sub o enigmi, virilitatea®.
3 Textul se afli in M. Berthelot, Collection ..., ed. cit., vol. II1,
.282; ¢f. ,Cartea lui Crates® (M. Berthelot, Collection ..., ed. cit.,

vol. IT1, p. 48).
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in stare Iat'enté, sicd ,misterul straniu si infricositor transmis
de régf}@ Hermes discipolilor®, precum si ,,Eroilor® ce ine-
leg sa ist deschida o cale pani la ,,paradisul terestru* prin lu;’)té
cumplitd“, constd in eliminarea acestei stiri de latents, n’{lmité
ad‘ese‘a »moarte®, ,boald®, ,impuritate” sau ,,imper’fectiune“
prin intermediul unei operatii cu caracter initiatic. j
5) sS4 ne referim, in sfarsit, la mysterium coniunctionis.
Umr.ea dintre »barbat® si ,femeie® este, inci din invititura
cuprinsa in textele elenistice!, o parte esentiali a Operéi her-
metice. .},Bérbatul“ e Soarele, Sulful, Focul’, Arsenicul. Acest
principiu, din pasiv, devine ,viu §i activ®, iar pentru aceasta
¢ nevoie sd se imbine cu principiul feminin, numit ,,Doamna
fl.lozof{lor hermetici“, ,,Fintina“ lor sau »Apadivind® — in
stmbolismul metalurgic: cu Mercurul. Iar aici devine maj
CE.(pli.Cit sensul ascuns pe care il are Doamna in multe pirti
din literatura cavalereasci si, de asemenea, in literatura scrisi
de Fedeli d’Amore. Dupi cuvintele lui Della Riviera?, ea
este ,Hebe a noastri®, legati de ,,al doilea Lemn al Viet’ii“
careile.oferé »Eroilor beatitudinea naturali [olimpiani] a sv;ﬂe—,
tuilul‘ st nemurirea trupului®. Adesea este echivalenti cu ,Apa
Vietii®. In plus, hermetismul indici si latura ei primejdijoasé
care acnioneazd intr-un mod distructiv, la fel ca Graalul, ca:
larllcea sau ca a doua spada, in cazul celor ce li se alituri fara
a f% inlst.are sd 11 determine propriul ,,Aur® sau ,Foc* — adici
principiul personalitiii si forta —, si isi depaseascd limita
naturald. Nunta, adici unirea cu femeia, diuncazi daci nu
afost precedatd de o ,,purificare” completd.> Mercurul sau
Doamna filozofilor este Apa Vietii, insi are si caracterul unui

tine pasarea Phoenix, elixirul, aurul sau pe ,regele nostru®

' O formulare tipici se giseste la Zosimos (textul se afls in M
Berthelot, op. ar., vol. 11, p. 147). .

f C. Della Riviera, op. cit., p. 92.

°J.V. Andreae, Chemische Hochzeir Christiani Rosenkreuz, Stras-
bom_‘g, 1616 (reed., Paris, 1928, p. 4) [A se vedea si ,,Manifestele’ Rozi-
cmcxene“,_ in Frances A. Yates, [luminismul rozicrucian, Ed. Humanitas
Bucuresti, 1998, pp. 255 si urm. (N. tr.)] )
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trisnet®, al unei ,otrdvi infocate care dizobf;?l orice: 1uc“ru“,
care ,arde si ucide totul®, asa Incat ,Focului fllf.azofilor , pe
care il traduce in act, i se va aplica un simbolism intrebu-
intat siin ciclul Graalului: Spada, Lancea, Securea, tot ceea
ce reteazd si rineste.’ . A
T acest context, interesante sunt alegoriile continute n-
tr-0 lucrare hermetico-rozicruciand a lui Andreae. Adci se
cuvin relevate doud puncte. Inainte de toate, unele: probef
sunt insotite de avertismentul: ,Mai bine fugi decat sd infrun’g
ceea ce iti depiseste fortele®. Aceste probe sunt cagtigate
numai de rdzboinici si de cei care, crezﬁndufse}ncapabﬂl
de a infiptui ceva, s-au dovedit lipsiti de or%olm. Invai doilea
rand, se vorbeste despre o Fantand, pe 1§r.1ga care st un Leu,
care dintr-odati insfacd o Spadd lucie s1 0 frange, apoi nu
se potoleste pani cind o porumbitd nu ii transmite O creanga
de maslin, pe care el o devorea?é.z .Leul, spada §1_poru1;1—
bita apartin si simbolismului din ciclul Graalului. VSpac',av,
adici forta pur rizboinic, e infrantd .de puterea dvez:lawxn\;ulga
aflati in conexiune cu ,,Fantdna“. Criza nu e depdsitd desat
prin intermediul porumbitel, care este de asemenea o pasare
consacrati Dianei (Diana fiind si unul dintre numele her-
metice pentru ,Doamna filozofﬂor“‘), in timg ce in roma-
nele Graalului e uneori asociati cu misterul reinnoirit fo.rge;
Graalului insusi. Inca o datid, avem de-a face cu o 8..11“121-6 la
o realizare infaptuita dincolo de virilitatea obisnuita si de
_criza contactului®. .
Nu este cazul si analizim aici diferitele faze ale operet
hermetice (pentru ele, facem trimitere la lucrafeg noastrd
deja citatd). Ne intereseazd doar sd mchc.ém doud su‘nboh}r}
esentiale care marcheazi desivarsirea ultimd a acesteia, adicd
trecerea in randul initiatilor. Primul este Rebis, al}:fel spus
Androginul, care se bazeaza pe simbolismul erotic si pe acela

' Cf. A.]. Pernety, op. at., pp- 138, 236, iar in alte texte, in J. Evola,
Traditia hermeticd, §§ 1, 2. _
21.V. Andreae, op. cit., cap. 111, pp- 36 si wrm., p. 50.
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al ,,nuntii oculte”; l-am intalnit deja la templieri si la Fedeli
d’Amore. Al doilea e culoarea rosie, culoare regali (se vor-
beste si de ,,purpura de Tyr a Imperator-ului®), supraor-
donata in raport cu culoarea alba, utilizata pentru a marca
o fazi preliminari, extaticd si, am mai putea spune, ,,lunari®
a Opere1 (in ea — se spune — Doamna este cea care stipa-
neste): o fazd ce trebuie depdsitd. Rosul corespunde regali-
tatii initiatice. Un simbol paralel pentru Operd in ansamblul
e, intrebuintat de Philalethes, ,accesul la palatul inchis al
Regelui® apare ca un pandant al accesului spre castelul din
Montsalvatsche, la fel cum virtutea vindecitoare a Pietrei
si a elixirului hermetico-alchimic apare ca o paraleli a vinde-
carii si treziri regelui decazut al Graalului si a altor sim-
boluri corespunzitoare.
Dupd aceasti privire de ansamblu, ne putem Intreba care
a fost semnificatia traditiei hermetice in Occident. Aici
trebuie sd repetdm ceea ce am semnalat deja. Arta regali, Ars
Regia, atestd un filon secret de initiere, al cirui caracter viril,
»eroic” si solar este in afard de orice indoiali. Dar, spre deo-
sebire de tot ceea ce 1n ciclul Graalului si in saga imperiali
oglindeste acelasi spirit (in afard de legiturile pe care le au
cu traditia primordiald), ei i1 lipseste caracterul ,,angajat®.
Vrem sd spunem cd nu trebuie si se presupund existenta unei
legdturi precise intre adeptii hermetici, pe de o parte, si
organizatiile militante precum cavaleria ghibelini si Fedeli
d’Amore, pe de altd parte. Asadar, lipseste si o incercare
oarecare de a interveni in mod nemijlocit in jocul fortelor
istorice, cu scopul de a restabili contactul intre o anumiti
putere politica si ,,Centrul® invizibil, de a concretiza prin
intermediul Misterului acea demnitate transcendenti pe care
ghibelinismul a revendicat-o pentru un suveran, de a deter-
mina din nou unirea celor ,,doui puteri“. Marturia proprie
traditiei in discutie are asadar in vedere numai demnitatea
interioard la care a continuat si aspire o serie de individua-
litdti, care, pe aceastd cale, au pistrat o mostenire striveche
inclusiv dincolo de apusul civilizatiei medievale si al acelui
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Sacrum Imperium, dincolo de destrimarea umanistd a tradi-
tiei reprezentate de Fedeli d’Amore, dincolo de contami-
narile naturalismului, ale umanismului si ale laicismului care
au caracterizat vremurile ce au urmat. Drept urmare, LAurul
nostru®, Mortul ce trebuie inviat, Stapanul solar cu puterea
cea dubli si asa mai departe au figurat in hermetism esen-
tialmente ca niste simboluri ale operel interioare: invizibila,
aidoma ,Centrului® si celui de ,al doilea paradis® pini la
care , Froii“ lui Della Riviera au inteles si 151 deschida calea.

De altminteri, dupa Renastere si Reformd, stapanitorii
vizibili s-au prezentat din ce In ce mai mult ca niste con-
ducatori in exclusivitate temporali, lipsiti de orice investire
de sus si de orice autoritate transcendenta, de orice capaci-
tate de a reprezenta ceea ce in ghibelinism s-a numit Hreligia
regald a lui Melchisedec®. Si nu numai cd monarhiile decad
si nu mai existd o ,cavalerie spirituala®, dar cavaleria insisi
decade, cavalerii transformandu-se in soldati si ofiteri aflati
in serviciul natiunilor si al ambitiilor politice ale acestora.
intr-o asemenea perioadd, pentru transmiterea traditiei a
pirut si convini cum nu se poate mai bine tocmai forma
_hermetici“ in sensul comun al termenului, care face trimi-
tere la tot ceea ce este impenetrabil si sibilinic. Asa cum s-a
spus, aceastd forma a utilizat esentialmente jargonul meta-
lurgic si chimic, cu combinatiile sale extravagante si decon-
certante de simboluri, semne, operatii si referinte mitologice.!

1 Tn cartea noastrd pe care am mai citat-o am arétat ¢ alchimia, inte-
leas ca art de a transforma metalele in aur si de a compune elixirul
prin procedee fizice a fost doar efectul lipsel de intelegere a unor
profani, care au interpretat la modul material simbolismul meralurgic
al Artei Regale, si numai la ei trebuie raportata acea alchimie pe care
istoricii stiintei o considerd o chimie superstitioasa, aflatd intr-un stadiu
infantil. Tnsi asta nu inseamna ca, pe baza puterilor inerente realizirii
alchimice, unele personalitati nu s-au dedicat producerii unui anumit
soi de fenomene fizice anormale, inclusiv in domeniul experimentelor
cu metale reale, ca si in acela al asa-numitei medicini spagirice: lucru
posibil, care, in acest caz, nu are nimic de-a face nici cu lipsa de dis-
cernimint a alchimistilor la care tocmai ne-am referit, nici cu vreuna
dintre realizirile stiintei moderne.

230

Irj virtutea zicestula, »acoperirea® a fost perfecta; iar pentru
cd pe de alta parte hermetismul se revendica mai cu seam3
de la_ niste traditii precrestine autonome, pentru aceste dou
motive e.l nu s-a ciocnit cu catolicismul ortodox, desi avea
mul.t mai putine in comun cu acesta decit cu ezoterismul
unui Dante sau al unor Fedeli d’Amore.

Abia in formele mai tarzii ale unui hermetism cu preci-
dere rozicrucian, lucrurile s-au prezentat, intr-o oarecare
masurd, altfel. Atunci s-a produs un fel de revenire momen-
tand la suprafatd a traditiei secrete in istorie: o reaparitie
cdreia, insd, avea s 11 urmeze disparitia definitivi. ’

28. Graalul si rozicrucienii

E dificil de izolat rozicrucianismul de hermetism, cel
putin in sensul ci hermetismul, In aspectele sale esentiale
poate fi luat in considerare in mod independent de Ny
cruc‘lanism, insd invers nu este cu putintd, intrucat ceea ce
se stie despre rozicrucianism ni-1 infitiseazi ca fiind puternic
influentat de elemente si simboluri ale hermetismului.

~ Din punct de vedere istoric, rozicrucianismul trebuie con-
s1derat.a fi unul dintre acele curente secrete care au actionat
dupéAdlstrug_erea Ordinului Templier, unele existand in ger-
men Incd inainte de acest eveniment, dar s-au definit §i orga-
nizat mai ales ulterior, ca niste continuatoare subterane ale
aceleiasi tendinte. Acest fapt marcheazi o diferenta in raport
cu hermetismul, care, cum s-a spus, pare si fi existat in forme
neschimbate Inainte si dupd intdmplirile din jurul efortului
medieval de reconstructie traditionali. Tar o a doua trisi-
turd distinctiva este aceea cd, fie si ca punct de pornire pentru
o interpretare ezoterici, rozicrucianismul preia multe din
clementele crestinismului, ca si din literatura scrisi de Fedeli
d’Amore si din traditiile romantice ale trubadurilor, unde
trandafirul devenise un simbol de o importanti aparte. Ter-
menul care desemneazi curentul (Roza + Cl"uce) exprimi
de la sine aceste legituri: drept urmare, aceasti miscare
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prezintd, in fond, un caracter mai putin legat de origini decat
acela al Graalului, unde filonul esential e constituit de un
nucleu nordic precrestin, si de unul hermetic, unde filonul
esential e constituit de un nucleu mediteraneean pagan.
Din perspectiva spirituald, ,Rozacruce® —lafel ca ,,Buddha®,
ca ,preotul Ioan® ori ,Cavalerul cu Doud Spade” — este esen-
tialmente un titlu ce marcheazi un anumit grad al realizarii
interioare. Termenul trebuie explicat pe temeiul unui simbo-
lism universal, mai curind decit in mod specific crestin. In
acest simbolism, crucea reprezinti intilnirea dintre directia
de sus exprimati prin verticala/si starea terestrd exprimatd
prin orizontala —. Aceasti intalnire, + , in cazul celor multi
are loc in sensul unei blociri, al unei neutralizari, al unei
cideri (,crucificarea omului transcendent in materie®, cum
se exprimau gnosticii si maniheistii). In schimb, in cazul
initiatului, ea duce la o posedare deplini a posibilititilor con-
ditiei umane, care iese de aici transformati, s1 tocmali aceastd
evolutie, conceputi ca o deschidere, ca o intindere i ca o
inflorire, este indicati de trandafirul care, in simbolul rozi-
crucian, se deschide in centrul crucii, adici in punctul de
intersectare a directiei verticale cu cea orizontald.! Adevaratit
rozicrucieni se cade a fi considerati niste personalititi unite
intre ele prin identitatea unei asemenea realizari. Organizatia
din care au ficut parte trebuie consideratd ca fiind ceva
derivat si contingent.

Se pare ci activitatea rozicrucienilor a inceput in a doua
jumitate a secolului al XIV-lea si cd nasterea in 1378 a legen-
darului fondator sau reorganizator al Ordinului, Christian
Rosenkreuz, nu e decit un simbol pentru prima organizare
a curentului. Tot un caracter simbolic par si aibi si diferi-
tele evenimente din viata lui Rosenkreuz: acesta a petrecut
doisprezece ani intr-o ministire, apoi a cilatorit in Orient,

V' Cf. J. Evola, Traditia hermeticd, partea intai, § 10. Deoarece ver-
ticala exprimi si masculinul, iar orizontala femininul, simbolul total
al crucii ca integrare activi a celor doud principii are un sens nu tocmai
diferit de acela al ,nuntii magice” si al androginului.
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unde a fost inigiat In adevirata stiintd. Am vizut ci si Frede-
ric 1I ficuse aluzie la o misterioasd provenienti orientali a
~Rozei“ sale. De aceea, ar putea fi vorba de o integrare a
invatdturii ascetice crestine (Rosenkreuz la manastire) prin
intermediul unei stiinte superioare, ale cirei depozitare incd
mai erau unele organizatii secrete orientale (arabo-persane).
Tntors in Occident, Christian Rosenkreuz este expulzat din
Spania cea catolicd la modul superlativ, ca suspect de ere-
zie, se stabileste in Germania, patria sa, iar in aceasti pri-
vintd interesantd e aluzia urmditoare: tinutul natal al lui
Rosenkreuz e in Germania .5z rotusi nu se gdseste pe harii®.
El nu isi transmite stiinta decat unui grup foarte restrans.
Retras Intr-o grota, devenitd mai apoi mormantul siu, el vrea
ca acest mormant sd rimana necunoscut intregii lumi pani
cand va suna ceasul, adicd abia la 120 de ani dupi moar-
tea lui. Dat fiind ¢ Rosenkreuz a murit, se pare, in 1484,
descoperirea grotei si a mormantului s-ar fi petrecut asadar
in 1604, iar aceasta este, mai mult sau mai putin, perioada
in care curentul rozicrucienilor incepe si producd valvi si
infloreste, intr-un anume fel, in istorie, ,,ca si cum ar fi iesit
literalmente de sub pimant®.! In aceasti povestire, perioada
intermediard ar putea eventual face aluzie la o perioadi de
reorganizare subterani, in timp ce in intervalul dintre 1604
si 1648, datd in jurul cdreia, potrivit traditiei, rozicrucienii
ar fi pariasit definitiv Europa, s-ar putea intreziri perioada
unei incerciri de a exercita 0 anume influentd asupra cli-

matului istoric al Occidentului, prin trezirea senzatiei unor
anumite ,,prezente” si reevocand, in acelasi timp, simbolul
Regatului invizibil. Numadrul scrierilor despre rozicrucieni

apdrute in aceastd perioadd este, intr-adevir, stupefiant.

! Legenda lui Christian Rosenkreuz e continuti intr-o scriere
anonimi, aparuti in 1614 si republicatd in 1615, intitulatd Allgemeine
und generale Reformation der gantzen weiten Welt, mai ales in partea
cunoscutd sub numele de Fama fraternitatis oder Briiderschaft des
hochléblichen Ordens des R+C. Cf. de asemenea M. Poce, Alchimia
e alchimisti, Roma, 1930, pp. 136 si urm.
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Printr-un fel de sugestie colectiva, desi nu se stia nimic precis
despre ei, rozicrucienii au devenit un mit si au ldsat loc cele
mai variate literaturi, pro §i contra, pani cand, la un moment
dat, interesul odinioard atit de viu s-a risipit cu aceeasi
repeziciune cu care se desteptase: la fel cum, mai mult sau
mai putin, pe la finele secolului al XII-lea si inceputul seco-
lului al X1II-lea, se intdmplase cu literatura Graalului.
Pentru unele referinte, cele mai importante documente
sunt deja semnalata Allgemeine Reformation, cu comple-
mentul siu Confessio fraternitatis Rosae Crucis, ad eruditos
Europae (Kassel, 1615), precum si asa-numitele Manifeste
rozicruciene, apirute unul la Frankfurt si doud la Paris, intre
anii 1613 si 1623.1 Odatd indepirtate partile apocrife si cele
de travestire, punctele esentiale ce pot fi extrase din scrierile
de acest gen sunt, mai mult sau mai putin, urmitoarele:
1) Existd o ,Confrerie de fiinte care au parte de o
ssedere vizibili si invizibili“ in cetatea oamenilor. ,Dum-
nezeu i-a acoperit cu un nor pentru a-i proteja de riutatea
dusmanilor.“ De aceea, mai intdi in Spania $i mai apoi in
Franta, au fost numiti Alumbrados si ,Invizibili“: ceea ce
trebuie raportat la fiinta transcendentd a acestor enigmatice
personalititi, transcendentd datorita cireia sunt niste ade-
viratl ,rozicrucieni”. Nimeni nu poate si comunice cu el
daci este motivat de simpla curiozitate. Dimpotrivi, raportul
se stabileste automat in cazul celor inscrisi realmente ,,in
registrul Confreriel noastre®, prin ,intentia conjugata cu
vointa reali a cititorului®, acesta constituind, conform mani-
festelor rozicruciene, singurul mijloc ,,de a ne face cunoscuti
lui, iar el noui®. La fel ca in Ordinul Graalului, rozicrucienii
ii cunosc prin revelatie pe cel care sunt demni sd facd parte

! Ne vom raporta la aceste manifeste ale rozicrucienilor asa cum
sunt ele reproduse in Lenglet du Fresnoy, Histoire de la philos. hermeét.,
ed. cit.,, vol. I, pp. 376, 372—373. Pentru o confruntare de ansamblu
a surselor ¢f. ].S. Sempler, Unparteiliche Sammlung zur Geschichie
der Rosenkreuzer, Leipzig, 1786—1788.
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din Ordinul lor si care, inscrisi fiind, pot fi rozicrucieni chiar
si fard sd o stie.

2) Asa cum s-a spus, ,rozicrucian® reprezinti esential-
mente un grad inigiatic si o functie, iar nu persoana ca atare.
Astfel, se spune cd ,rozicrucianul® nu ar fi supus contin-
gentelor naturii si necesitatilor acesteia, bolilor si bitranetii:
el traieste in orice perioadd asa cum a trait la inceputul lumii
si cum va trdi pana la sfarsitul veacurilor. Ordinul a existat
Inaintea fondatorilor si a organizatorilor sii: Rosenkreuz
este (dupa unii) Solomon. Practic, atunci cand prefera si
moard — sd lasd din conditia umand —, ,rozicrucianul isi
alege o persoani demni si 1i succeads, adicid si 1i preia func-
tia, care in acest fel continui neschimbati. Aceasta per-
soand preia chiar numele predecesorului siu. Ordinul are
in frunte un misterios Imperator, al cirui nume si al cirui
sediu trebuie si rimana necunoscute. Un text apirut in 1618,
Clipenm Veritatis, ofera succesiunea acestor Imperatores
rozicrucieni; printre altele, aici figureazd numele lui Set —
ciruia 1i cunoastem deja rolul simbolic jucat in ciclul Graalu-
lui —, al lui Enoh s1 al lui Ilie, asadar ale profetilor care ,nu
au murit niciodata®, prezentati uneori si in posturi de ini-
tiatori misteriost.

3) Rozicrucienii sunt obligati sa foloseasci , hainele® ¢ari-
lor in care calatoresc sau isi aleg resedinta. Asta vrea si spuni
ca trebuie si isi aleagd un mod exterior de aparitie, adecvat
locului si mediului in care intentioneazd si actioneze. Fard
carg si fard semne, ei pot vorbi limba tuturor teritoriilor
unde tin s fie prezenti spre a-1 scoate pe oameni din rati-
cire si din moarte. Printr-o alegorie, aici se face aluzie la
asa-numitul ,,dar al limbilor®, la capacitatea de a traduce si
de a ,vorbi®, in termenii fiecarei traditii in parte, doctrina
unicd primordiald. De fapt, stiinta posedati de rozicrucieni
nu e consideratd noud: este stiinta de la origini, ,Jumina pe
care Adam a primit-o Tnainte de cidere®. De aceea, aceasti
stiintd nu poate {1 nici opusd, nici comparaté cu nici una din-
tre opiniile oamenilor (Confessio fraternitatis). Rozicrucienii
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ajutd lumea fird intrerupere, insi intr-un mod invizibil si
imponderabil (Menapius).

4) Restaurarea Regelui, acest motiv fundamental al Gra-
alului si al hermetismului, este si tema centrali a textului
Chemische Hochzeit Christiani Rosenkrenz anno 1459
(Strasbourg, 1616), unde felurite aventuri, distribuite in
sapte zile, transpun alegoric cele sapte grade sau stadii ale
initierii. In ultima zi alesii sunt consacrati ,,Cavaleri ai Pie-
trei de Aur® — eques aurei lapidis. Printre altele, in aceastd
carte se descrie o cilitorie pand la resedinta Regelui. Urmeazi
misterul invierii suveranului, mister ce se transform3 sem-
nificativ in constatarea ci Regele triieste deja si e treaz:

»multi gisesc ciudat faptul ci ar fi inviat, convinsi fiind cd

ii astepta pe ei sd il trezeasca“ — aluzie la ideea ci, in esenta
sa metafizicd, principiul regalititii existd de-a pururi si ci
nu trebuie confundat cu o simpli creatie omeneasci si nici
cu actiunea cuiva care ii poate oferi o noud manifestare in
istorie. Alituri de Regele inviat, Rosenkreuz, care va tre-
bui sd 1si recunoascd in el ,tatil“, poarti aceleasi insemne
purtate odinioard de templieri si de corabia lui Parsifal:
un stindard alb cu o cruce rosie. Nu lipseste nici pasirea
lui Parsifal, porumbita. Cavalerii Pietrei de Aur ii jurd
credintd Regelui inviat, care s-a manifestat inci o dati.!
Formula, oferitd intr-un alt text, prin care se soliciti par-
ticiparea la misterul Rozei-Cruce corespunde intocmai
motto-ului templierilor: ,Nu pe noi, ci numele Tiu, Tu

Y Chemische Hochzeit Christiani Rosenkrenz ..., ed. cit., cap. V11,
pp- 127 si urm. Alici s-ar putea releva si o varianti a unei teme a
Graalului, sub forma unei persoane care a ,,cizut in pacatul de a o
vedea pe Venus dezveliti“ si a fost condamnati, ca atare, si faci de
strajd dinaintea unei porti pini la venirea cuiva care a comis acelasi
pacat $i care atunci va prelua aceastd functie. Este ceea ce se mtampla
in cazul lui Rosenkreuz, care voia si il elibereze pe paznic si care nu
va fi el insusi eliberat ,inainte de serbirile nuptiale ale viitorului fiu
al regelui®.
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singur, o, Dumnezeule Suprem, noi il cinstim, din vesnicie
in vesnicie™’.

5) Imaginea sediului rozicrucienilor si aceea a Imparatu-
lui lor corespund din nou celor legate de ,,Centru®: este
,cetatea solara®, ,muntele din centrul lumii®, aflati toto-
datd ,departe si aproape®, ,,Palatul Spiritului de la capitul
lumii, din varful unui munte inalt, inconjurat de nori®, parca
un facsimil al castelului de la Montsalvatsche. Dam in conti-
nuare citeva repere continute in textele rozicruciene: cores-
pondenta dintre cele doui traditii e suficient de vizibili, cum
vadit este si faptul i §i aici, ca si in legenda Graalului, ciurtarea
acelui Centru misterios e legatd de probe si experiente ini-
tiatice, caracterizate prin trasaturi ,eroice®

Dupa cum se spune in Lettre de F.G. Menapius, 15 juillet
16177, rozicrucienii locuiesc intr-un castel construit pe o
stancd, inconjurat in partea superioari de nori si in partea infe-
rioara de ape, 1n al cirui centru se afld un sceptru de aur si un
izvor din care tasneste Apa Vietit. Pentru a se ajunge la acest
castel, trebuie si se treacd mai intii printr-un turn, numit »tuT=
nul nesicrur“, iar ap01 prmtr un altul, numit ,,turnul pri-
mejdios, iar apol e nevoie si se escaladeze stinca si sd se
atingi spectrul. Atunci va apirea o Fecioard si il conduci pe
cavaler. Norii dispar, castelul devine vizibil, iar cel ales e
primit sd faci parte din stipanirea ,,cereasci si pimanteasci®

Ne putem referi si la scrierea Griindlicher Bericht von
dem Vorbaben, Gelegenheit und Inhalt der [6bl. Bruderschaft

! Piatra“ secretd joacd un rol insemnat si in textul rozicrucian al
lui Sincerus Renatus, Die wabrbafte und vollkommene Bereitung des
philosophischen Steins der Bruderschaft aus dem Orden des Golden-
und Rosenkrenzes (Breslau, 1710). In plus, in aceasti scriere sunt
expuse regulile Ordinului, Ordin in care un rol fundamental il au
atat ,piatra® (ca in cazul cavalerilor Graalului din Wolfram), cit st
roza (Fedeli d’Amore). Fiecare membru al acestui Ordin foloseste
piatra, pe care insd nu trebuie si o arate niminui; piatra are puterea
de a-l reinnoi pe cavaler, transformare ce se inregistreazi ori de cite
ori rozicrucianul se transferd Intr-o altd tari (§§ 26, 45).

% Sincerus Renatus, op. cit., § 52.
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des R+C (Frankfurt, 1617), unde citim: Jn mijlocul lumi®
se ridicd un munte, ,departe si aproape, cu cele mai mari
comori si cu rautatea diavolului. Calea care duce spre el
poate fi gisitd numail prin munca proprie. Rugati-va si
intrebati de aceasta cale, urmati ciliuza, care nu este o hmta
pamanteascd si care se gdseste in voi, desi nu o recunoasteti.
Ea vi va conduce la tinta de la miazdnoapte [¢f. ,Soarele
dela miazanoapte’ * din Misteriile (.lasu:e] Veti avea nevoie
de un curaj de erou... In clipa cind veti avea privelistea cas-
telului, un vant navalnic va zgudui stancile. Tlgn si dra-
goni se vor nipusti asupra voastrd. Un cutremur va dobori
tot ceea ce vantul a crutat, iar un foc puternic va mistui
orice materie pamanteascd [cf. probele din castelul domnitei
Orgueluse] In zori vremea buni va reveni si vetl vedea

comoara®. Casi ,Piatra® hermemcﬂor, aceasta comoard are
puterea de a transforma in ,aur®, adici de a redestepta in
om starea ,,solard® originard. Ea reda sanaratea. »Insi nimeni
din lume nu trebuie si stie ca o posedai.” Dupd desco-
perirea comorii ,,trebuie si va Intoarceti s1 vetl gasi pe cineva
care vi va asocia Confreriei si care cu orice prilej va va sluji
drept calauza“l.

6) Rozicrucienii nu pregetau si 11 condamne pe
yhulitorii din Orient si din Occident®, prin aceasta ficind
o aluzie evidentd la islamici si la catolici. Ei addugau ca
acestia urmareau si ,facd praf s1 pulbe1e coroana tripld a
Papei®, revendicand pentru ei insisi o mai inaltd ,orto-
doxie“ st autoritate spirituala. Referirea la tiari nu e lipsita
de o semnlflcagle aparte, Intrucat o asemenea coroand se
numiri printre simbolurile ce se referd tocmai la ,Regele
Lumii“ si la funcgia acestuia?, pe care, asadar, pentru rozicru-
cieni, Biserica Catolicd ar fi uzurpat-o si al ciret adevirat
reprezentant ar fi fost al lor Imperator. Aceste personalitati
enigmatice anuntau cd Furopa era gravida si cd trebuia si

VApud P. Sédir, Histoire et docirines des Rose-Croix, Paris, 1923,
p. 125,

2 Cf. R. Guénon, Regele Lumii, ed. cit., cap. IV.
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dea nastere unui copil puternic. Mai vorbeau de un Impe-
rator ,roman”, ,,Stapan al celui de-al Patrulea Imperiu®,
cdruia spuneau cd 1i puteau oferi comori inepuizabile. In
textul rozicrucian deja citat, Allgemeine Reformation der
gantzen wieten Welt, ca siin Fama fraternitatis, ideea funda-
mentald este c rozicrucienii au misiunea de a opera, inainte
sd soseascd ,sfarsitul lumii®, o restabilire generald tocmai
sub semnul misteriosului lor Imperator.

Dupa aparitia la Paris a ultimelor manifeste rozicruciene,
dupé ce rizboiul de treizeci de ani izbucnise si se incheiase
prin acel tratat de la Westfalia care a dat lovitura de gratie
autoritatii efective a suprawetmtorulul Sfant Imperiu Roman,
ultimii rozicrucieni autentici ar fi parisit insi Europa, spre
a se deplasa intr-o ,,Indie“!, ce probabil ci trebuie inteleasi
ca fiind India aceea snnbohca asimilatd cu regatul preotulm
Ioan, In care, asa cum am vizurt, s-ar fi transferat castelul
de la Montsalvatsche, Graalul si cavalerii szi. ,,Sfarsitul lamii®
despre care vorbeau rozicrucienii ficea probabil aluzie numai
la sfarsitul unei lumi, adicd al unui ciclu de civilizatie: la fel
cum viziunea apocalipticd a dezlantuirii semintiilor lui Gog
s1 Magog, despre care este vorba In saga imperiali, nu era
decir prefigurarea acelei ,,demonii a maselor® care in vremu-
rile moderne, dupd Revolutia Francezi si dupi ciderea celor
mai mari tradigii dinastice europene, avea si capete propor-
tit din ce In ce mai impresionante.

Cat despre misiunea adeviratilor rozicrucieni in perioada
secolului al XVT1I-lea la care am ficut trimitere, ea trebuie
sd se fi limitat, nu fird o intentie ,experimentali® precisa,
laa ,inspira®, pe cale indirects, diferiti autori sa produci un
anumit zvon, o anumiti agitatie in societate, firi nici o inten-
tie militantd autenticd. De fapt, totul ne face sd ne gindim

! Traditia privitoare la plecarea ultimilor adevirati rozicrucieni
se gaseste in textul lui Renatus citat mai sus, dar si in scrierea lui Neu-
haus, Avertissement pieux et trés utile des Fréres de la Rose-Croix,
a sgavoir s’il y en a? Quels ils sont ¢ Do ont pris ce nom ? Et a quelle
fm ont espandu leur renomée ¢ (Paris, 1623).
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cd rozicrucieni nu au constituit niciodatd o organizatie mate-
riald ,angajatd“ in planul pohuc (ca atare, Suscepmbﬂa de
a fi identificati si lovitd) si ci el au rimas in mod efectiv
invizibili, dincolo de mitul care i-a luat ca subiect (de altfel,
una dintre denumirile grupului lor a fost chiar LAdunarea
Invizibililor®). Se pare ¢4, din experimentul lor, rozicrucienii
au dedus un rezultat negativ, iar asta i-a determinat sa
~plece”. Nu este exclus ca la acest lucru si fi contribuit si
constatarea deformirii pe care, din pricina mediului, anu-
mite idei erau destinate si o sufere imediat, producand astfel
efecte opuse celor dorite. In amestecul pe care il prezinti
operele unui Valentin Andreae, ca si ale altor autori ce se
revendici de la Roza-Cruce, este hmpede de exemplu o
marcati tendinti de a utiliza in sens protestant §i iluminist'
aversiunea rozicruciani fatd de Biserica Catolici. Se ajunge
astfel la unul dintre echivocurile cele mai grave si la una dintre
cele mai periculoase devieri, si anume la aceea care i-a impins
pe principii teutoni si trideze ideea sacrali a Imperiului
chiar in momentul emancipirii lor luterane de Roma; este
acea involutie prin care, in loc si depaseasci spiritualita-
tea imperfectd, ,,lunard“ reprezentatd de Bisericd, printr-o
formi mai inalti, mai apropiatd de regalitatea transcendenta
a Graalului, in vremurile moderne nu s-a gisit o altd formuli
de emancipare decit trecerea in tabira rationalismului ilumi-
nist, a liberalismului si a culturii laice, fapt ce reprezinta o
invertire apr oape demonici a ghibelinismului.
Intr-adevir, in epoca moderni nu rareori ne gisim dina-
intea unor cazuri de utilizare invertitd a ,,misterului®. Acesta,
care in spatiul propriu si in vremurile trecute fusese din-
totdeauna un privilegiu aristocratic si baza pentru o auto-
ritate absoluti si legitima venitd de sus, se transforma intr-o
armi a ereticilor, a unor forte degradate care se rascoali de
reguld dinspre piturile joase impotriva ierarhiilor supra-

U Cf. F.A. Yates, op. cit. A se observa ci originalul The Rosicrucian
Enlightenment e din 1973, adici posterior cirtii lui Evola. (Nota ingri-
jitorului ediier iraliene.)
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vietuitoare, impotriva autorititii Bisericii s1 apoi impo-
triva autorititii reprezentantilor unor organizatii poli-
tice traditionale. Dar despre aceasta vom vorbi in capitolul
urmator.

In vremurile mai recente, hermetismul si rozicrucia-
nismul au inspirat diferite secte si diferiti autori care si-au
asumat cu de la sine putere calificarea de reprezentany ai
acestor traditii, mai mult sau mai putin in legituri cu teo-
zofia, cu ,ocultismul®, cu antropozofia si cu alte asemenea
produse ale devierii pseudospiritualiste contemporane. ! Ast‘
fel, de indati ce aude termenii ,,h61 metic“ si ,rozicrucian®,
marele public, care ignora chiar si principiul unor asemenea
lucruri, tocmai la una sau la alta dintre aceste secte e inclinat
si se gAndeascd. Asta nu inseamni cd adevirul nu se afld
altundeva, si anume ci sectele in discutie nu au nimic de-a
face cu traditiile ale ciror nume si, uneori, simboluri le-au
uzurpat, reprezentantii lor autentici parand, intr-adevir, si
nu mai aibi de multd vreme nici o resedintd vizibild in
Occident. Raportul dintre unele si celelalte este cam acelasi
cu raportul existent intre un Graal si un Parsifal gititi in-
tr-un sos mistico-crestin si romantico-muzical de Wagner,
pe de o parte, si adevirata traditie a ,,Stapanilor Templului®,
pe de altd parte.

U Cf. J. Evola, Maschera e volto dello spiritualismo contemporaneo,
ed. cit. (Nota ingrijitorului edifiei italiene.)
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EPILOG

29. Invertirea ghibelinismului.
Consideratii finale

Intrucit cercetarea noastrd a avut in vedere si interfe-
rentele dintre organizaii inigiatice §i curente istorice, € Gpor-
tun sa spunem cate ceva — cu titlu de concluzie — despre
raporturile existente Intre ceea ce am numit »mostenirea
Graalului®, adica ghibelinismul inalt, si societatile secrete
din vremurile moderne, mai cu seami despre acelea care,
pornind de la Tluminism, s-au definit sub f'o.rm:é de.m‘as;o-
nerie. Fireste, in paginile de fat3, vom fi nevoiti si ne limitam
la esential. . ‘

Tnca de la asa-numita sect a Iluminatilor din Bavaria
intalnim un exe’mplu tipic pentru acea rasturnare a tendm:
telor la care ne-am referit mai adineauri. Acest fapt rezulca
din insisi schimbarea de sens suferiti de termenu],‘ ,,Ih.nmi
nism®. Tnitial, acesta a avut legaturd cu ideea unei iluminiri
spirituale ;upral*agionale; insi ulterior, in_cetul cu iﬂl}cetul,
a devenit sinonim cu rationalismul, cu teoria ,,Jumini natu-
rale“, cu antitraditia. In aceastd privint, se poate vorbi de
o intrebuintare contraficuti si ,,subversiva® a drep‘tglul pro-
priu inigiat{llui, adeptului. Dacid e cu adevé}‘at initiat, el s¢
poate plasa dincolo de formele istorice contingente a}e unet
gradigﬁ anume, i1 poate acuza limitirile — in cazul‘m care
primeste mandat in acest sens — §i se poate situa mai presus
de autoritatea acestora; el poate respinge dogma, intrucat are
ceva in plus, cunoasterea transcendentd, §1 intr-un cu totu!
alt sens este constient de inviolabilitatea acestei cunoastert;
in sfarsit, poate revendica pentru sine c?emnitate.e'a.ur}el‘fnm;e

libere, pentru ci s-a eliberat de lanturile naturii inferioare,
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umane: in aceastd perspectivi, cei ,liberi sunt si cei , egali®,
iar comunitatea lor poate fi conceputi ca o ,,confrerie®. Fi
bine, e suficient ca aceste aspecte ale dreptului initiatic si
materializeze, s se laicizeze si democratizeze, apoi si se
fie traduse in termenii individualismului, pentru a obtine
imediat principiile fundamentale ale ideologiilor subversive
si revolutionare moderne. Lumina simplei ratiuni omenesti
substituie ,iluminarea* si lasi loc distrugerilor produse de
»libera cugetare® si de critica profana. Supranaruralul e sur-
ghiunit si confundat cu natura. Libertatea, egalitatea sociali
st egalitatea in drepturi incep si fie revendicate tn mod
abuziv de individul ,,constient de demnitatea lui® (1nsi incon-
stient de propria sclavie in raport cu sine) pentru a se ridica
impotriva oricarei forme de autoritate si pentru a se institui,
in mod iluzoriu, ca ratiune ultima a propriei existente. Spu-
nem ,,in mod iluzoriu® intrucat, in inlantuirea inexorabili
a diferitelor faze ale decadentei moderne, individualismul
a avut durata unui scurt miraj si a unei betii amdgitoare, cici,
in epoca maselor, elementul colectiv si irational I-a biruit de
indatd pe individul ,,emancipat®, adici dezridicinat s1 lipsit
de tradite.

Or, incepand din secolul al XVIII-lea, pe lingi asa-nu-
mitele sociétés de pensée, apar si grupuri care afiseazi un carac-
ter inifiatic, in timp ce se indeletnicesc mai mult sau mai putin
direct cu aceastd operd, revolutionari si ,reformisti®, de
»iluminism® si de rationalism.! Unele dintre aceste grupuri
constituiau efectiv continuarea unor organizatii precedente
de tip congregational si traditional. Astfel, in aceasts pri-
vinta, trebuie si ne gindim la un proces de involutie care
a mers pand la un punct in care, din pricina retragerii prin-
cipiului animator originar al acestor organizatii, s-a putut
realiza 0 adevirara inversare a polaritatilor: influente de cu

! Dintr-o pura intémplare — prin intermediul unor documente
gasite asuprs i curier ucis de un trisnet — s-au obginut probe

sigure privind chiar o actiune revolutionari desfasurara de secta ilu-
minatilor.
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totul alt ordin au ajuns si se insinueze si sd actioneze in niste
organisme care, mai mult sau mai putin, reprezentau ca.da—
vrul sau supravietuirea automati a ceea ce fuseserd ele inainte
vreme, utilizindu-le si indreptindu-le fortele intr-o direc-
“tie opusi fatd de aceea care le fusese proprie in mod norma%
si traditional.! Prologul romanului Doctor Balsamo ‘al ha
Alexandre Dumas, prolog care e ceva mai mult decat simpld
fictiune (intrucat Intrebuinteazi datele rezultate dlr} pro-
cesul acestui personaj), descrie o intilnire secretd a ,,initia-
tilor” sositi din toate tirile: un sef care se prezintd ca Mare
Maestru Rozicrucian di drept devizi acronimul L.D.P. (/ilia
destrue pedibus ,distruge si calcd in picioare crinii [Fran-
tei]“); acesta ne poate folosi ca o oglindire a_chmatuhu pro-
priu lojilor si consfituirilor iluminatilor si ale grupurilor
aseminitoare, care au promovat ,revolutia intelectuald® ce
avea si declanseze, in cele din urmad, valul revolutiilor poli-
tice dintre 1789 si 18482 -
nsi dualitatea contradictorie a celor doui motive — si
anume, pe de o parte, supravietuirea unor aspecte ale ritua-
lismului ierarhic simbolic si initiatic si, pe de alta parte, pro-
fesarea unor ideologii complet opuse celor care s-ar putea
deduce din orice doctrini initiaticd autentici — este evidentd
mai cu seamd in masoneria modernd. Se pare ci aceastd maso-

! Pentru mecanismul acestui proces, in analogia sa cu o actiune
necromantici, ¢f. R. Guénon, Le régne de la quantité et les signes 656.5'
temps, Paris, 1945, cap. XX VI, XXVII [Trad. rom. Dommnia cantitdii
st semnele vremurilor, Ed. Humanitas, Bucuresti, 1995. (N. 17.)] ‘
2 Sigla L.D.P. apare in primul dintre asa-numitele grade cavaleresti
masonice (cel cu numairul 15 din ierarhia de ansamblu a thplm Scof
tian). In mod voalat, se pare ci legenda acestui grad face aluzie tocmai
la deplasarea functiei initiatului. De fapt, se vorbeste de anumite
semne distinctive ale unor demnitit princiare pe care, odati cu hbcr—'
tatea, aspirantul la initiere le primeste de la ,,Cyrus®, dar pe care mai
apoi le pierde. Insi, dupi ce ajunge din nou la maestru, care, impreun
cu citiva credinciosi supravietuitori, se refugiase printre rgmelc Tem-
plului lui Solomon, i se vorbeste despre valoarea indoielnici a acestor
titluri si primeste un nou titlu si spada.

244

nerie s-a organizat concret in perioada Ordinului Rozi-
crucian si a ulterioarei pleciri din Europa a adeviratilor
rozicrucieni. Elia Ashmole, despre care se pretinde c4 ar fi
jucat un rol fundamental in organizarea primel masonerii
engleze, a triit intre anii 1617 si 1692. Totusi, conform celor
mai multe surse, in forma sa actuali de asociatie semisecreti
militanti, masoneria nu dateazi mai devreme de anul 17001,
intemeierea Marii Loji de la Londra avand loc abiain 1717.
Printre antecedentele concrete, nu fantazate, ale masoneriei
s-au numdrat mai cu seamd traditiile unor bresle medievale,
in care elementele principale ale artei constructiei, ale edi-
ficarii, erau imediat asumate potrivit unei semnificatii ale-
gorice i initiatice. Astfel, ,constructia Templului® putea
deveni sinonimi cu insisi ,Marea Operi® initiaticd, slefu-
irea pietrei brute in piatri pitrati putea face aluzie la misiu-
nea preliminard de pregitire interioard si asa mai departe. Se
poate considera cd, pand la inceputul secolului al XVITI-lea,
masoreria §i-a pastrat acest caracter initiatic si traditional,
astfel incat, cu referire la misiunea unei actiuni interioare,
ea a fost numiti ,operativi“?. Abia in 1717, prin infiinta-
rea Marii Loji de la Londra si prin ivirea asa-numitei ,maso-
nerii speculative” continentale, s-au inregistrat substituirea

' Cf. A. Pike, Morals and Dogmas of the Ancient and Accepted
Scottish Rite, Richmond, 1927.

? Trebuie evidentiat faptul ci in masonerie, inci din perioada sa
operativd si initiatic, se poate constata o anumiti uzurpare, atunci
cand raporteazi la sine ,Arta Regali®. De fapt, initierea legati de
meserie este cea care corespunde cu a Treia Stare din vechime (casta
hindusi a asa-numitilor vaysha), adici cu niste straturi ierarhic inferi-
oare castei rizboinicilor, cireia 1 corespunde in mod legitim ,Arta
Regala®. De altfel, mai trebuie sa aratim si ci actiunea revolutionari
a masoneriei speculative moderne este cea care a minat civilizatiile
din Starea a Doua si a pregatit, prin democratie, venirea la putere a
celor din Starea a Treia. Pentru primul punct, inclusiv dinspre latura
cea mal exterioard, nu se poate sd treacd neobservat comicul acelor
fotografii ale unor regi englezi care, ca demnitari masonici, poarti sortul
si alte semne distinctive ale corporatiilor mestesugaresti.
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subversivi si inversarea de polaritate despre care am vorbit.
De fapt, ca ,speculatie®, aici au servit ideologiile iluminista,
enciclopedisti si rationalistd, impreund cu o corespunza-
toare interpretare deviati a simbolurilor, iar activitatea de
organizare s-a concentrat hotirit in planul politico-social,
folosind totusi cu precidere tactica actiunii indirecte, ope-
rand prin influente si sugestii a ciror origine era dificil de
identificat.

Se sustine ci aceastd transformare s-ar fi inregistrat numai

in anumite loji, in timp ce altele si-ar fi pastrat caracterul
initiatic si operativ inclusiv dupa anul 1717, Intr-adevar, acest
caracter poate fi intalnit in mediile masonice carora le-au
apartinut, de pildd, Martinez de Pasqually, Louis Claude
de Saint-Martin si insusi Joseph.de Maistre. Insi trebuie s
se (ini seama ci, intr-o altd privintd, aceastd masonerie a
intrat ea insisi intr-o faza de degenerescentd, cata vreme nu
a putut face nimic Impotriva afirmarii celeilalte masoneri,
care, pani la urmi, practic a coplesit-o. Dupa cum nici nu
a existat vreo actiune a masoneriei care avea si ramana initi-
atic pentru a 0 soma ori nega pe cealalt, pentru a-i condamna
activitatea politico-sociald sia o impiedica si se recomande
in mod oficial ca masonerie.

Asadar, referindu-ne la masoneria sspeculativa®, in ea
vestigiile initiatice au rdmas limirate la o suprastructurd
rituald, care mai cu seami in masoneria de rit scotian a avut
un caracter neorganic si sincretist, pentru multele grade
aflate dincolo de primele trei (singurele cu oarece legitura
real cu precedentele traditii mestesugdresti) fiind adunate
simboluri din traditiile initiatice cele mai felurite, in mod
evident spre a crea impresia ci aici s-a strins mogtenirea
tuturor. Astfel, in aceasta masonerie gisim diferite elemente
din initierea cavalereascd, din hermetism si din rozicruci-
anism: aici figureazd ,demnitdgi® precum aceea de ,Cava-
ler al Orientului sau al Spadei®, de ,,Cavaler al celor Doua
Acvile“, de ,Principe Adept®, de ,Demnitar al Sfantu-
lui Imperiu®, de ,,Cavaler Kadosh® (adici, in ebraici, de
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»Cavaler Sfant®), echivalent cu ,Cavalerul Templier® si
cu ,Principele Rozicrucian®. In general — si acesta es{e
punctul care, pentru noi, prezinti o insemnitate aparte —
masoneria de rit scotian manifesti o ambitie deosebiti in
a se revendica tocmai de la traditia templiera. Astfel, se pre-
tinde ci cel putin sapte dintre gradele sale ar fi de origine
templiejré, in afard de gradul 30, care poarti in mod explicit
denurm.rea de _Cavaler Templier intr-un mare numir de loji.
U_pul dintre giuvaierele gradului suprem al intregii ierar-
hii (gradul 33) - o cruce teutonici — poarti sigla J.B.M.

care se explica prevalent prin initialele lui Jacobus Burgundu;
Molay, care a fost ultimul Mare Maestru al Ordinului Tem-
plului, iar ,,de Molay“ figureaz si intr-o ,paroli de tre-
cere” a acestui grad: ca si cind cei care sunt initiati aici ar
urma sd repete demnitatea si functia sefului Ordinului ghi-
behn ce tusese distrus. De altfel, masoneria scotiani pre-
tinde cd m_ulte dintre elementele sale i-au fost transmise
de o organizatie mai veche, numiti , Ritul lui Heredom®.
Aceastd expresie e tradusi de diferiti autori masonici prin
,,r1t.ul mostenitorilor®, prin care s-ar intelege tocmai mos-
tenitorii templierilor. Conform legendei in cauzi, cativa
templieri supravietuitori s-ar fi retras in Scotia, unde s-au
pus sub protectia lui Robert Bruce. Acesta i-a introdus in-
tr-o organizatie initiaticd preexistentd, de origine megtesu-
gdreasca, care atunci si-a primit numele de ,Marea Loji
Regalid a lui Heredom*.

Oricine poate vedea importanta pe care ar fi avut-o aceste
referinte in privinta a ceea ce noi am numit ,,mostenirea
Graalului®, in misura in care ar fi detinut o bazi reali: ele
urmdreau sa ii asigure masoneriei un titlu de ortodoxie tra-
ditionald. Insa, in realitate, lucrurile stau cu totul altfel.
De fap, este vorba de o uzurpare: aici trebuie si se vadi o
Invertire, iar nu o continuare a traditiei precedente. Acest
fapt este evident daci tinem seama, in ansamblul siu, rocmai
de pomenitul grad 30 al Ritului Scotian, care in unele loji are
drept cuvant de ordine: Revansa templierilor. ,Legenda®
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referitoare la acest cuvant de ordine reia motivul pe care
|-am semnalat mai adineauri: templierii care si-au gasit refu-
giu in organizatii secrete engleze ar fi creat aict acest grad,
in intentia de a-si reorganiza Ordinul si de a-si indeplini
rizbunarea. Or, pomenita invertire a ghibelinismului nu
si-ar putea gisi 0 expresie mai clari decit in aceastd eluci-
dare a ritualului: ,Rizbunarea templierd s-a abitut asupra lui
Clement V nu in ziua in care oasele sale au fost date flicari-
lor de calvinistii din Proventa, ci in ziua in care Luther a
rasculat o jumirate din Europa impotriva papalitatii, in
numele drepturilor constiintei. lar rizbunarea s-a abatut
asupra lui Filip cel Frumos nu in ziua in care rimisitele sale
pamintesti au fost azvarlite de o gloat in delir in gunoiul
de la Saint Denis, si nici in ziua in care ultimul descendent
investit cu puterea absoluti a iesit din Templu, ca prizonier
de stat, spre a urca pe esafod, ci in ziua in care Adunarea
Constituanti francezi a proclamat in fata tronurilor drep-
turile omului si ale cetdteanului®’. Faptul ci, mai apoi, de
la planul individului — ,omul® si cetiteanul® —, nivelul
sfarseste prin a cobori pand la planul maselor anonime si
al conducitorilor mascati ai acestora rezultd dintr-o isto-
rie aflatd in legaturi cu ritualul diferitor grade. De pilda,
in Ritul Scotian al Consiliului Suprem al Germaniei, aceastd
poveste figura la gradul 4, numit al ,Maestrului secret”. Este
vorba de povestea lui Hiram, constructorul Templului de
la Terusalim, care dinaintea regelui sacral Solomon dovedeste

" Ritnalnl celui de al XXX lea grad al Consiliului Suprem al
Belgiei al Ritului Scotian Antic si Accepiat, Bruxelles, s. d., pp- 49, 50.
i1 seena dramatica rituali (of, p. 42) isi face aparitia Sequin de Florian,
cel care i-ar fi denuntat pe templieri si care, spre a se justifica, afirmd
urmitorul principiu: ,Biserica e mai presus de libertate®; in replici,
Maestrul Lojii afirmi: ,Libertateae mai presus de Biserica®. Evident,
prima propozitie e justd daci este vorba de pretentia de libertate a
wnui individ oarecare, pe cind cea de a doua propozitie e adeviratd
daca este vorba de cineva care are calificarea necesard pentru a se situa
dincolo de inevitabilele limitdri proprii uneia sau alteia dintre formele

particulare, istorice, ale autorititii spirituale.
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cd are asupra maselor o putere atat de miraculoasi, incat
i,mgele, care avea faima de a fi unul dintre cei mai mari
Intelepti, a descoperit c4, dincolo de puterea lui, existd o

putere si mali mare, O putere care, in viitor, Isi va cunoaste

propria forta si va exercita o suveranitate mai mare decit a
lui. Aceasti putere este poporul (das Volk)*. Si se adauga:
,Noi, masonii de rit scotian, vedem in Hiram personifica-
rea umanititii.“ Or, ritul, ficAndu-1 ,,maestri secreti®, ar tre-
bui si le confere aspirantilor la initierea masonica chiar
natura lui Hiram: adici ar trebui s 1i faci partasi la aceastd
misterioasi putere de a misca umanitatea ca popor, ca masd,
putere care ar submina si inlitura Insisi forta regelui sacral
simbolic.

Cat despre gradul specific templier (al treizecilea), meritd
sd mai observim, in ritul acestuia, confirmarea asocierii din-
tre elementul initiatic si elementul subversiv antitraditional,
ceea ce in mod necesar 1i conferd primului trasdturile unei
efective contrainitieri, pe cind ritul insusi nu se reduce la
o ceremonie goald, ci pune in miscare forte subtile. La gra-
dul in cauzi, initiatul care doboari coloanele Templului s1
calcd in picioare crucea, fiind apoi admis la Misterul sci-
rii ascendente si descendente cu sapte trepte, este cel care
trebuie si jure rizbunare si si concretizeze in mod ritualic
acest jurimint lovind cu un pumnal Coroana si Tiara, adica
simbolurile dublei puteri traditionale, a autorititii regale
si a celei pontificale, exprimand astfel nimic altceva decat
sensul a ceea ce masoneria ca fortd ocultd a subversiunit
mondiale a favorizat in lumea moderni pornind de la Revo-
lutia Francezi st de la constituirea democratiel americane,
trecind prin miscirile de la 1848 si ajungind pani la Primul
Rizboi Mondial, la revolutia turci, la revolutia din Spania
si la alte evenimente aseminitoare. In timp ce, asa cum am
vizut, in ciclul Graalului realizarea initiatici este conceputd
astfel incat de ea se leagd angajamentul de a-l face pe rege
si renascd, in ritul la care ne referim acum avem de-a face
exact cu contrariul, cu o contrafacere a unei initieri legate
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de jurimantul (uneori cu formula: , Victorie sau moarte®)
de a lovi sau de a risturna orice forma de autoritate de sus.

In orice caz, in ceea ce priveste scopurile noastre, partea
esentiald a acestor consideratii este si indicim punctul in
care ,mostenirea Graalului® i a unor traditii inigatice simi-
lare se opreste si, lisind deoparte eventuala supravietuire
a unor nume si simboluri, nu se mai poate constata nici o
filiatie legitima a acestora. In cazul specific al masoneriei
moderne, pe de o parte, sincretismul el confuz, caracterul
artificial prezentat de ierarhia celei mai mari parti a gradelor
sale — un caracter evident si pentru un profan —, banalitatea
exegezelor curente, moraliste, sociale si rationale aplicate
diferitelor elemente reluate, avind in sine un conginut ezo-
teric efectiv, toate acestea ne-ar putea determina si vedem
in ea un exemplu tipic de organizatie pseudoinitiatici. Ins,
tinind seama, pe de altd parte, de ,directia de eficacitate®
a organizatiei in discutie cu referire la elementele relevate

! Ne uimeste si intilnim la un autor ca Guénon, altminteri atdt
de calificat in studiile traditionale, afirmatia c, aldturi de Tovirasie,
masoneria ar constitui aproape singura organizatie existentd actual-
mente in Occident care, in pofida degeneririi sale, ,,poate revendica
o origine cu adevirat traditionald §i o transmitere initiatici congre-
gationald (Apercus sur Pinitiation, Paris, 1946, pp. 40, 103; trad. it.:
Considerazioni sulla via iniziatica, 11 Basilisco, Genova, 1984). Diag-
nosticarea justi a masoneriei ca sincretism pseudoinitiatic purtat de
forte subterane de contrainitiere, ce poate fi formulata tocmai pe baza
opiniilor lui Guénon, este mai mult sau mai putin explicit discreditatd
de el (¢f. p. 201). Cum se poate impica acest lucru cu caracterul
traditional pe care Guénon il recunoaste totodata catolicismului e
ceva ce rimane de neinteles. O deformare de acest gen e periculoasi
si intr-o privingd aparte, potrivit cireia oferi arme pretioase unei pole-
mici catolice interesate. Pe cind, inainte vreme, nu a constituit decat
o anomalie teratologica, faptul mistificirii si al utilizarii subversive
a Misterului, survenit prin invertirea curentelor mai sus pomenite s
mai cu seami in masonerie, a servit la afirmarea unei teze extrava-
gante a catolicismului militant: aceea conform careia Intreaga traditie
initiatica, in toate timpurile, ar fi avut un caracter tenebros, diabolic,
anticrestin si, in consecintele sale, subversiv. Fireste, nu poate f1 decit
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mai adineauri i la activitatea sa revolutionar, se naste
senzatia limpede ci ne aflim dinaintea unei forge care, in
domeniul spiritului, actioneazi impotriva spiritului: o forts
obscurs, tocmai a antitraditiei si a contrainitierii. Si atunc’i,
este foarte posibil ca riturile ei s3 fie mai putin inofensive
decét. s-ar putea crede, cici, in multe cazuri, acestea, firi
ca cel ce 1au parte la ele si 1si dea seama, stabilesc tocmai
contactul cu aceast forga, ce nu poate fi deslusit de o minte
neinstruitd.

O ultimi semnalare. In legenda gradului cu numarul 32
din Ritul Scotian (,,Principe Sublim al Secretului regal) este
adesea vorba despre organizarea si inspectarea unor forte
(concepute ca fiind adunate in mai multe »tabere®) car’e,
odati cucerit ,Ierusalimul®, vor trebui si construiasci aici
cel de al ,Treilea Templu®. Acest Templu se va identifica
cu ,Stantul Imperiu®, ca ,Imperiu al Lumii“. Or, s-a discu-
tat mult asupra aga-numitelor Protocoale ale Inteleptilor
Sionului, ce contin mitul unui plan detaliat de Conju;atie
impotriva lumii traditionale europene. Noi spunem ,,mi’t“
avand in vedere toate argumentele, intelegand prin aceasta
sd lasim deschisi chestiunea privind veridicitatea sau falsitatea
unui atare document, exploatat deseori de un antisemitism

o glumi proasti. Dar o asemenea tezi nu este oare intiriti de cei ce,
tard a biaga de seamd, i conferd masoneriei un caracrer de ortodoxie
si de filiatie ortodoxi congregationala?

Ne-am dori mult ca cititorul si nu presupuni ca avem vreo anti-
patie preconceputi fatd de masonerie. Personal, am avut raporturi
prietenesti cu Inalfi exponenti ai acesteia, care s-au striduit si i
valorizeze vestigiile initiatice si traditionale. Pe aceasti linie au lucrat,
dt? asemenea, de pilda, un Ragon, un A. Reghini, un O. Wirth. Mai
stim si despre anumite loji, precum Jobannis Loge si altele, care
s-au mentinut detasate de activitatea politico-sociald, prezentin-
du-se in esentd ca niste centre de studii. Insi, din respect pentru ade-
var, nu ne putem permite s3 modificim catusi de putin cadrul general
al masoneriei moderne pe care l-am oferit aici din punct de vedere
istoric, avand in vedere directia predominanti, efectivd si atestati,
a actiunii sale. )
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vulgar.! Rimiane faptul ci acest document, asemenea altora
similare, apirute ici si colo, are o valoare simptomatici, catd
vreme principalele risturniri survenite in istoria contem-
porani dupi publicarea sa au prezentat o impresionantd con-
cordanti cu planul descris in interiorul acestuia. In general,
asemenea scrieri oglindesc senzatia nelimurita a existentel
unei yinteligente® directoare in spatele faptelor celor mai
caracteristice ale subversiunii moderne. Asadar, oricare ar
fi finalitatea practici a divulgirii lor sau, dacd sunt false g1
niscocite, a compilirii lor, textele cu pricina au surprins
ceva ce plutea in aer®, ceva confirmat treptat de istorie. Insd
tocmai in aceste Protocoale vedem cum reapare si ideea unui
viitor imperiu universal si a unor organizatii care lucreazd
subteran pentru instaurarea lui?, insi intr-o contrafacere pe
care o putem numi satanicd, intrucit ceea ce sta efectiv in

1 $n Protocoalele Inteleptilor Sionului se presupune ci firele com-
plotului se afld in mAna ebraismului, dar se face trimitere si la maso-
nerie. O alti problemi ce meriti evidentiati referitor la masonerie
este ci elementele imprumutate de ea din traditiile occidentale pro-
priu-zise trec aproape in plan secundar fatd de cele ebraice: cea mal
mare parte a ,legendelor” si aproape toate sparolele” au bazi ebraici.
Aceasta e o altd problemad suspecta. Intr-adevar, st in iudaism Tn ansam-
blul siu se poate regisi un proces de degradare si de invertire care
a trezit deopotrivi forte de contrainitiere sau de subversiune anti-
traditionald. Poate c4, in istoria secretd a masoneriei, aceste forte au
jucat un rol nu tocmai de neglijat.

(Textul integral al Protocoalelor, publicat pentru prima oard in
Ttalia de Giovanni Preziosi in 1921 si retipirit tot de el in 1937 cu
un comentariu al lui Evola, poate fi acum consultat in anexa volumului
1 falsi Protocolli de Sergio Romano, Corbaccio, Milano, 1992, unde
este examinati cu multd obiectivitate pozitia lui Evola, definit drept
,cel mai inteligent dintre rasistii italieni®, punct de vedere care il
confirmi, in aceastd privintd, pe acela exprimat de Renzo De Felice
in Storia degli ebrei italiani sotto il fascismo (1961), Einaudi, Torino,
1993 — nota ingrijitorului editiei italiene).

2 {n treacit, se cuvine si relevim ci lucrarea revolutionard a maso-
neriei riméne in esenti limitata la pregitirea si la consolidarea epocii
celei de-a Treia Stiri (care a ficut loc lumii capitalismului, a demo-
cratiei, a civilizatiei si societitii burgheze). Ultima faza a subversiunii
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prim-plan e distrugerea si smulgerea din ridacini a tot ceea
ce inseamni traditie, valori ale personalititii si adevaratd
spiritualitate. Pretinsul Imperiu nu e decdt suprema con-
cretizare a religiei omului redus la fiintd lumeasci, transfor-
mat in supremi ratiune existentiald pentru sine si avandu-1
pe Dumnezeu drept dusman. Este tema cu care se pare cé
trebuie si se incheie spenglerianul ,,declin al Occidentu-
lui“! si epoca intunecati (kali-yuga) din stravechea traditie
hindusa”.

e

Tn incheiere, poate cd ar fi oportun si spunem cate ceva
despre ratiunea de a fi a prezentei carti.

Evident, scopul nostru nu a fost si addugam inci o con-
tributie la seria numeroasi de eseuri critico-literare pe temele
tratate aici. in acest domeniu, cartea noastrd va putea avea
o valoare cel mult in misura in care dovedeste fecunditatea
metodei pe care, in opozitie cu aceea folositd in cercetarile

academice curente, am numit-o traditionali®’.

mondiale, intrucit corespunde instauririi celei de a Patra Stdri, este
legata de alte forte, care in mod necesar se intind dincolo de masonerie
si de iudaism, cu toate ci s-au folosit deseori de distrugerile inlesnite
de ambele. Este semnificativ faptul cd actualele avangarzi ale epocii
Stirii a Patra au ales simbolul pentagramei, steaua cu cinci colturi,
ca stea rosie a Sovietelor. Strivechiul simbol magic al puterii omului
ca initiat si stipinitor supranatural — simbol pe care l-am vizut
consacrand si spada Graalului — devine, prin invertire, simbolul
atotputerniciei si al demoniei omului materializat si colectivizat, sub
domnia celei de a Patra Stdri.

! Cf. Oswald Spengler, II tramonto dell’Occidente, Guanda, Parma,
1991 (nota ingrijitorului editiei italiene). [Trad. rom. Declinul Occi-
dentului, Ed. Beladi, Craiova, 1996. (N. red.)]

2 Cf. Julius Evola, Revolta impotriva lumii moderne, ed. cit., par-
tea a doua, §§ 1, 16 si ,Anexa“ (nota ingrijitorului editier italiene).

3 In legituri cu edigia germani a prezentei carti (Gebeimnis des
Grals, Miinchen, 1954), aceasti valoare a fost deja recunoscuti: ¢f.
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Un scop de o mai mare insemnitate a avut in vedere natura
continutului spiritual al materiei studiate. In aceasta privint,
cartea de fatd se leagi de numeroase altele pe care le-am scris
cu intentia de a acuza deformirile pe care simbolurile si
doctrinele traditionale le-au suferit din partea unor autori
si a unor curente din vremurile moderne. In cursul expu-
nerii noastre am ficut trimitere, de pilda, in privinta ciclului
Graalului, la falsificarea spiritului si a temelor acestuia de
citre Richard Wagner. S-a ajuns pani intr-acolo incdt, daca
marele public mai stie cite ceva despre Graal, despre Parsifal
si restul, o stie exclusiv in legiturd cu modul arbitrar deviat
si misticizant in care opera lui Wagner a prezentat aceasta
saga, pe baza unei neintelegeri fundamentale: neintelegere
pe care, de altminteri, a demonstrat-o si atunci cind a Intre-
buintat numeroase teme din vechea mitologie nordico-ger-
manici in Inelul nibelungilor.

Acelasi lucru trebuie spus si in privinta interpretarilor
acelui spiritualism care, influentat deseori el insusi de wag-
nerism si lipsit de orice cunoastere serioasi si directd a sur-
selor, a preluat intr-un mod diletant ciclul Graalului in
termenii unui pretins ,ezoterism crestin®, brodand peste
el fantezii de tot soiul, in grupuscule si in cercuri care de care
mai restrinse. Dimpotrivi, noi am aritat ca temele funda-
mentale ale Graalului sunt necrestine si precrestine i am vazut
cu ce ordine traditionali de idei, impregnate de spiritualita-
tea regald si eroicd, sunt ele in legdtura. In ciclul in chestiune,
elementele crestine nu sunt decat secundare si de acoperire.
FEle deriva dintr-o incercare de adaptare, niciodatd dusd pand
la capit, a ceea ce atestd o substantiald eterogenitate de inspi-
ratie. Si aici, la fel ca in alte cazuri, efortul de a confectiona
un inexistent ,ezoterism crestin® trebuie judecat ca fiind
lipsit de orice teme.!

W. Heinrich, Uber die traditionelle Methode (Salzburg, 1954; trad.
it.: Sul metodo tradizionale, Fondazione Julius Evola, Roma, 1982).
(Nota ingrijitorului editiei italiene.)

' Cf. ]. Evola, Maschera e volto dello spiritualismo contemporaneo,
ed. cit., cap. VIL (Nota ingrijitorului ediiei italiene.)
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In plus, prezentat ca un pretins Mister crestin, misterul
Qraalului ajunge si fie deposedat si de relatia sa épeciali, esen-
tiald cu o misiune si cu un ideal care, asa cum am vizut, depi-
sesc planul pur initiatic, ele propunindu-se si in Occident
in cadrul unui anumit ciclu istoric. ’

- Deaici decurge.o alta finalitate a prezentului studiu, fina-
htgte care, probabil, i-a aparut cititorului destul de limpede
prin ultimele consideratii pe care noi le-am desfisurat in
legjéturé cu involutia ghibelinismului. Astizi s-a aj{ms atat
dg jos, incdt, in polemicile politice, cuvantul »ghibelinism*
a fost intrebuintat spre a desemna apirarea dreptului unui
stat ,laic”, ,modern® si ateu, impotriva ingerintelor Bise-
ricii catolice si ale partidelor clericalizante in domeniul poli-
tic, social si cultural. Faptul ¢4 acesta reprezintd unul dintre
cazurile cele mai reprobabile ale pierderii semnificatiei origi-
nare a unui termen sperdm cd a rezultat in modul cel mai clar
din ansamblul expunerii noastre. In esenta sa, ghibelinis-
mul nu a fost decat o forma de reaparitie a idealului sacral
si spiritual — iar, In filoanele pe care noi le-am indicat, chiar
inigiatic — al autoritatii proprii conducitorului unei orga-
nizatii politice cu caracter traditional, asadar exact contrariul
a tot ceea ce este ,,laic” si, in sensul modern degradat, politic
st statal.!

Ne putem intreba dacd punerea in lumini a acestui con-
tinut al ghibelinismului, al regatului Graalului si al templie-
rismului are astizi un sens in afara aceluia de a restabili
adevirul de dinaintea neintelegerilor si a contrafacerilor sem-
nalate. Raspunsul la aceasti intrebare trebuie si riména nede-
terminat. Chiar si in simplul domeniu al ideilor, caracterul
culturii dominante in ziua de azi este de asa naturi, incit
cei mulgi nu isi pot forma nici micar o idee despre ce este
vorba. De altminteri, doar o foarte restrinsi minoritate ar

- T . . ..

Despre ghibelinism in legiturd cu tematica politici actuali, cf.
cartea noastrd Gli uomini e le rovine (1953), Edizioni Settimo Sigillo,
Roma, 1990. [Trad. rom. Oamenii si ruinele. Orientdri, Ed. Antet,
Bucuresti, 2005. (N. )]
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putea intelege cd, asa cum ordinele ascetico-militare au
indeplinit o misiune fundamentali in haosul material si moral
care a urmat prabusirii Imperiului Roman, tot astfel un ordin,
in termenii unui nou templierism, ar fi de o importanta hota-
ritoare intr-o lume care, asa cum se intampld in lumea actu-
ali, prezinti forme cu mult mai avansate de disolutie si de
colaps interior dect acea perioadd. Graalul pastreazd valoarea
unui simbol in care s-a depdsit antiteza dintre ,razboinic®
si ,preot®, prin urmare si echivalentul modern al acestei anti-
teze, si anume: formele materializate si, In acest caz, putem
prea bine spune luciferice, telurice sau titanice ale vointei
de putere pe de o parte, iar pe de alti parte formele ,lunare”
ale supravietuitoarei religii cu fond devotional si ale unor
confuze impulsuri mistice st neospiritualiste citre suprana-
tural si ultramundan.

Daci ne limitim si luim in considerare individul st pe
unii indivizi, simbolul isi pastreaza tot o valoare intrinsecd,
indicand un anumit tip de formatie interioard. Insi e destul
de hazardat ca de aici si se ajungi la conceptul unui ordin,
al unui templierism modern, silaa crede ci, in conditiile in
care in cele din urmi ar putea cipata contur, acesta ar fiin
misuri si exercite o influentd in mod direct i sensibil asupra
fortelor istorice generale astizi predominante $i asupra unor
procese de acum ireversibile. Deja rozicrucienii ~ cei auten-
tici — inca din secolul al XVIII-lea considerau zadarnicd o
asemenea incercare. Ca atare, chiar si cel care a primit »spada“
trebuie si astepte pentru a o manui, momentul potrivit
putind fi doar acela in care, pe calea unui determinism intrin-
sec, niste forte a cdror succesiune nu a fost incd misuratd
vor ajunge la o limitd si un ciclu se va incheia. Este vorba
de ciclul in care, de asemenea, dinaintea unor situatii exis-
tentiale extreme, un instinct disperat de apirare izbucnind
de I cele mai mari adancimi (am inclina s spunem: din acea
memoire du sang) poate si redea energia si forta unor idei
si mituri legate de mostenirea unor vremuri mai bune. Con-
sideram c, inainte ca acest lucru sd se petreaca, un eventual
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t'emplierisn? ar putea asuma doar un caracter intern defen-
siv, in relatie cu misiunea de a mentine inaccesibild simbo-
lica — insd nu numai simbolica — ,fortireatd solard®.
Aceasta va limuri semnificatia ultima si netrecitoare pe
care o poate avea un studiu serios st angajat al marturiilor
sial motivelor prezentate de saga templieri si de ghibelinis-
mul profund. Intelegerea si triirea acestor motive Inseamna
d.e fapt patrunderea in domeniul unor realitdti supraistorice
si, de asemenea, pe aceasta cale, ajungerea treptata la certi-
tudinea ci centrul invizibil si inviolabil, suveranul ce trebuie
sa se r?de§tepte, insusi eroul rizbundtor si restaurator nu
sunt niste fantezii ale unui trecut mort, mai mult sau mai
putin romar}tic, ci adevirul celor ce astizi sunt singurii care
se pot numi oameni Vil



ANEXA

Redescoperirea Evului Mediu

De cand Misterul Graalului a aparut in cea de a doua
editie a sa (prima de dupi rizboi), la incepurul anilor ’60,
$1 pand astazi, situatia culturali §i judecata consecutivi asu-
pra epocii medievale s-au modificat radical. Pe atunci, inci
mai era in vigoare prejudecata iluministd conform cireia Evul
de Mijloc ar fi constituit o paranteza intunecati intre luminile
Antichitatii §i acelea ale epocii moderne. Istoria era inci
interpretatd potrivit liniei evolutioniste, iar Evul Mediu era
inteles ca un soi de copilirie a omenirii, care, dupi ciderea
lumii antice, isi lua de la capat propriul drum, impovarati
de superstitie, de violenta raporturilor umane si de mizeria
de care nu era in stare si se descotoroseasci.

Prejudecata legata de Evul Mediu are riadicini vechi,
intrucat dateaza din epoca ce, din comoditate — desi, astazi,
istoricii nu sunt nicidecum de acord in aceasti privintd —,

e consideratd a-i fi succedat imediat: Renasterea. In reali-
tate, dispretul umanismului renascentist fatz de secolele care
l-au precedat inseamnai o involutie, mai curind decit o evo- |

lutie. De fapt, ceea ce renaste e doar servila imitatie a mode-
lelor clasicititii grecesti si romane, erijate in ideal estetic
suprem, si pe baza acestora este evaluat tot restul, demon-
strand astfel o totald neintelegere fati de tot ceea ce se dez-
voltase intr-o manierd cu totul diferiti, asa cum sunt arta
romanica si gotica. Régine Pernoud explici foarte bine cum
un asemenea criteriu a determinat distrugerea unui numir
incalculabil de opere de arti. De fapt, Evul Mediu i cunostea
pe autorii clasici, dar se folosea de ei fird si-i imite, si le
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datoram calugirilor medievali faptul ca acesti autort au ajuns
pand la not. in secolul al XII-lea, Berneﬁ‘d de .Charute's gwdeﬁ—.
nit pe sine i pe contemporanii sdi ca fnnfi niste ,pitict asezat!
pe umerii unor uriasi, insd, ca atare, stia ca poate privi mai
departe decit predecesorii sii. Toate acestea dispar treptat
3n secolele urmitoare, ceea ce il va face pe Henri Matisse s
exclame: ,Renasterea e decadenta®’. ‘ .
in epoca Iluminismulu, prejudecitil estetice de sorginte
renascentisti i s-a aliturat critica nemiloasa a Evului Mediu
inteles ca o epocd a superstitiei §1 ignore}n‘gei, din care OfnLll,
iesea, in sfarsit, pentru a ajunge la lumina Ragiunu. Céde-
rea Imperiului Roman era consideratd de fapt sfargitul ori-
cirei civilizatii, intrucit parea absolut de neconceput ca modul‘
de viati, conceptiile st obiceiurile ,barbarilor® ar putea fi
demne de atentie si de consideratie. In realitate, stim astazi
ci lumea nou se ’na§te tocmai din intalnirea celor tret CI_AI—
ruri: cea mostenitd de la lumea clasica, cea de origine celtica
si germanici, si cea crestind, toate f.l'l{ld 'deopptgrivé §emn1f1~
cative pentru intelegerea mentalitdtil s12 sp1r1'tulu1 care au
insufletit Evul Mediu. In plus, acele obicewurt care pentru
un timia atat de indelungat au fost considerate cu dispret ca
find barbare ne apar, dimpotrivd, cd respecta cu mult mai
mult libertatea individuald decat o respectau coresponden-
tele lor clasice: asa stau lucrurile In ceea ce priveste c-:ondltga
femeii, mult mai liberd si mai apreciatd la ,,barban“. .dec:?‘lt
+n lumea romani, conditie ce se risfringe asupra intregu peri-
oade medievale, dar si in privinta absentel sclaviei, care rea-
pare, ca sd vedeti, tocmai in secolul al XV-lea. o
Aceeasi prejudecati impiedicd intelegerea organizarit soci-
ale tipice pentru epoca medievali: feudalismul. In acest sens,
si confruntim afirmatiile lui Turgot cu cele forml.ﬂate de
Régine Pernoud. Asadar, scrie Turgot: ,In prostratia gene-
ral, 0 noui forma de guvernare aplica lovitura de gratie rui-
nei de ansamblu: puterii regale, umilitd si redusi la neant,

! Apud R. Pernoud in Medioevo. Un secolare pregindizio, Bom-
plan, Milano, 1992, p. 19.
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i succedi acea multime de mici seniorii subordonate unele
altora, intre care legile feudale mentin nu stiu ce falsd ima-
gine de ordine, chiar in sinul anarhiei pe care ele insele o
perpetueazi. Regii fira autoritate, nobilii fird nici o opre-
liste, popoarele aservite, zonele rurale acoperite de fortirete
si devastate incontinuu [ ...], orice comert, orice comunicatie
intrerupte [ ...], singurele bogitii, timpul liber de care unii
oameni inci se mai bucur, irosit in trindivie de o nobilime
risipiti ici si colo in castele si capabila doar de a se angaja
in batalii inutile pentru patrie, ignoranta cea mai grosoland
intinzandu-se asupra tuturor natiunilor...”!
Si iatd acum cuvintele lui Régine Pernoud: ,,Nu va {1 astizi
inutil s3 amintim ci in alte vremuri a putut exista o formi
de stat diferiti de aceea pe care am cunoscut-o not, ¢a rapor-
turile dintre oameni s-au putut instaura pe baze diferite de
cele proprii unei administratii centralizate, cd in alte vremuri
autoritatea a putut exista altundeva decdt la oras®. Societatea
feudali este prin urmare o societate ,,cu tendintd comunitard,
desi rinduiti de angajamente personale reciproce® si are carac-
ter agrar, rural. , A fost o civilizatie ndscuta din castele...
Castelul feudal: organ de apirare, spatiu vital al proprietitii
funciare, refugiu natural al intregit populatii rurale in caz
de atac, centru cultural bogat in traditii originale, eliberat
de orice influenti antici (desi toate operele lisate mostenire
de Antichitate erau deseori cunoscute si frecventate)... Are
o mare insemnitate faptul cid acestei culturi i se atribuie
termenii: courtois, courtoisie, curtenesc, curtenie. Sunt ter-
meni emanati de o civilizatie care nu datoreaza nimic orasu-
lui si care evocd ceea ce acea lume propunea pe atunci ca
ideal unei intregi societiti: un cod al onoarei si un soi de
rit social, care sunt acelea ale cavalerismului, ca si, de ase-
menea, o anumiti dezinvolturid a manierelor; in sfarsit, o
atentie plini de consideratie pe care femeia o pretinde din

7. Turgot, ,Quadro filosofico dei progressi successivi dell’intelletto
umano®, in Le ricchezze, il progresso e la storia materiale, scrieri sub
ingrijirea lui R. Finzi, Einaudi, Torino, 1978, p. 21.
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partea barbatului.“! Mai explica istoricul francez ca forta
societatii feudale era obignuinta, ,altfel spus ansambl.ul de
cutume niscute din fapte concrete si care Isi trag autoritatea
si puterea din timpul care le consfingeste; dinamica sa este
aceea a traditiel, care este un dat, insd un dat viu, nu impie-
trit, mereu Cépabil de evolutie, fari a fi niciodatd supus vre-
unei vointe individuale anume®”. Ea presupunea, de exemgilu,
ca orice om si fie judecat pe baza legii sale, adicd a pdman-
tului din care provenea si in care fusese educat, i{ltr—un fel care
ne apare ca fiind cu mult mai respectuos decat numeroase
conceptii moderne. . . _
Daci judecata asupra unuia dintre aspec.:tele cele mai semni-
ficative si mai maltratate ale epocii medievale, asa cum este
societatea feudals, s-a modificat atat de rac}lical3 incat s-a ras-
turnat de-a dreptul, acelasi lucru s-a petrecut 51 in cazul ziltor
slegende® ivite pe seama Evului Mediu. Aftfel, s-a vizut
cum comertul nu s-a Intrerupt nicidecum si ca omul din plin
Ev Mediu, tncepand cu sfarsitul secolului al }A(—le.a, se deplasa
foarte mult, dupa cum o demonstreaza .réspandn'ea practicii
pelerinajului, cd nu numai in mandstr c_ultura a atins cote
elevate si ci analfabetismul, desi raspandit, nu era in nici un

caz total, asa Incat copiii taranilor si ai servitorilor Invatau:

adesea si scrie si sa citeascd, astfel Incat erau n stare sa sem-
neze — o situatie, asadar, nu tocmai diferitd d:s aceea din vea-
curile urmitoare, pani la sfarsitul secolului trecut. )
Schimbarea de judecatd s-a petrecut inainte de toate in
istoriografie: Annales este titlul unei reviste foqdate in 192‘3;3
in Franta, de Lucien Febvre si Marc Bloch, si care se mat
publici inci. Fa 2 modificat radical abordarea si m.etodolo'g].z%
studiilor istorice, mai ales cu privire la Evul Med}p: Istoricii
de la Annales au incercat si documenteze condl'p‘ﬂ:e vietil
te, de tip atdt material, cat §1 spzmul, astfel fma( sd
sci cu o mai mare precizie liniile si contururile unet

~ obis:
detinea ] lini: it
culturi si ale unei societdu. Raportancu-se nu doar la st

' R. Pernoud, op. cit., p. 74.
2 Ibidem, p. 71.
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erea faptelor oficiale, atit in planul politico-militar, cir si
in cel socio-economic, ci si la analizarea documentelor care f
cuprind informatii despre viata cotidiana, pastrate mai ales
in arhivele parohiale, ei s-au pomenit foarte curand dinaintea
unei imagini a vietii medievale cu totul diferiti de cea acredi-
tata pand atunci.

Potrivit lui Franco Cardini, aceasti nouvelle histoire se
naste cu o componenta politicd: dupi Primul Rizboi Mon-
dial, unii cercetitori francezi simteau nevoia depisirii con-
flictului cu Germania, de unde necesitatea une; istorii care
sa nu mai fie aceea a batiliilor si a dinastiilor, nationalisti si
evolutionisti, ci una care si insiste asupra ridicinilor comune
europene, asupra mentalititii si a vietii cotidiene, folosin-
du-se de ajutorul geografie, al antropologiei culturale si al
tuturor stiintelor umaniste. lat3 asadar interesul pentru Evul
Mediu: ,spatiul“ de formare a Europei. Medievistul s-a pome-
nit astfel in situatia de a trebui sa spulbere legende si si

Jindrepte nedreptiti: de fapt, pentru a-si da seama de adevir,
era suficient si abandoneze prejudecitile ideologice mosgte-
nite din trecut si s3 se apropie de texte. Astizi, inclusiv medi-
evisti cu totul laici sau marxisti precum Le Goff recunosc
madretia perioadei studiate de ei si accepti si se confrunte
cu mentalitatea oamenilor din acele vremuri, Incercind si o
inteleaga din interior, firi a-i aplica judeciti « priori niscute
din pozitii ideologice. Asadar, istoricii au abandonat com-
plet imaginea Evului Mediu ca perioadi negativi, de indati
ce au acceptat s se confrunte in mod onest cu documentele.
Totusi, pand in urmi cu citiva ani, aceasti schimbare a
rimas doar in mediile academice, in timp ce in mentalitatea
comund se perpetuau vechile conceptii. De fapt, intotdeauna
existd 0 anumitd intrziere intre ceea ce se petrece la nivelul
culturii ,inalte” si ceea ce ajunge s fie cunoscut; insi, sincer
vorbind, cincizeci de ani par a fi prea mulgi: prin urmare, in
hegemonia culturald dominanti existau rezistente temeinic
inradacinate, care impiedicau marele public s se apropie de
textele expertilor si sa isi modifice astfel propriile opinii.
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11 Ttalia, mai cu seami pani la inceputul anilor ’80, gandirea
predominant, universul culturii erau ,de stinga“, de fac-
turi laicd si marxistd; ca atare, spulberarea prejudecitilor asu-
pra Evului Mediu nu era cu putintd, in situatia in care aceste
prejudeciti continuau si existe in toate domeniile. Ar fi insem-
nat renegarea progresismului radical si recunoasterea faptu-
lui ¢i o epoci in care dimensiunea sacrului era rispanditd
la toate nivelurile nu era nicidecum o epoci a obscurantis-
mului, ci, dimpotrivi, o epoci de realizare deplind pentru
oamenii care au triit in ea. Istoriografia a constituit unul
dintre domeniile in care, in Ttalia, aceste conceptii au ramas
consolidate vreme indelungati, in asa fel incit, in numeroase
universitati, catedrele de medievisticd si cele de filozofie medi-
evali au fost tratate ca niste Cenusirese. Daci acest lucru
era cu putinti la nivel academic, incd 51 mai rdu stiteau lucru-
rile in lumea publicisticii si a culturii in general : au fost nece-
sare citeva socuri pentru ca situatia si se schimbe.

Primul si cel mai important s-a inregistrat prin succesul
enorm obtinut in intreaga lume si, de asemenea, in Ttalia de
Stipanul inelelor al lui J.R.R. Tolkien, publicat in traducere
italiand in 1970. De fapt, boom-ul tolkienian indica faptul
c3 anumite modele si idealuri extrase din spiritul care a mode-
lat Evul Mediu si literatura curteneascd ii fascinau in mare
misurd pe oamenii zilelor noastre si mai ales pe tinerele
generatii. Opera lui Tolkien are la bazd simboluri si mituri
universale, extrase din intreaga traditie occidentald: acel uni-
vers alcituit din onoare cavalereascd, acea epici a curajului
si sacrificiului pentru un ideal cu mult mai inalt decar orice
ideologie, sentimentul sacrului, lupta dintre Bine si Rau, pre-
zenta magiei si a miraculosului, dimpreund cu respingerea
tehnologiei si cu un raport diferit cu natura, un Ev Mediu
idealizat, le-au aparut multora ca reprezentdnd unica salvare
dinaintea catastrofei lumii contemporane. Fireste, in aceasta
privingd, au existat numeroase rezistente din partea inteli-
ghentici dominante, ins4, in pofida polemicilor si a critici-
lor acerbe, succesul a fost imens, cipitand in cele dinurma
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trasiturile unui adevirat ,cult” in intreaga lume, intrucit
venea in intAmpinarea celor mai profunde nevoi ale citito-
rilor. ,De fapt, nu a fost vorba de o miscare de sus in jos,
¢i de jos in sus: de niste sentimente §i senzatii rispandite,
ce si-au gisit oglindirea In carte, care, la rindul e1, a functio-
nat ca un soi de cutie de rezonanti, asezand la randul siu,
in intreg Occidentul, temeliile unei duble renasteri: aceea
a unui Ev Mediu imaginar si aceea a prozei fantastice.”!
Cei ce se apropiau de Tolkien doreau si regaseascd s1in
altd parte acel spirit si acele valori. Astfel, pe de o parte, s--
a dezvoltat literatura fantasticd, insotitd de filme precum
Rizboinl stelelor sau Excalibur, care se revendicau de la acest
spirit si care au contribuit la difuzarea lui. Pe de alta parte,
s-a pornit spre ciutarea surselor. Astfel au fost in cele din
urmi republicate operele lui Chrétien de Troyes si intregul
ciclu arthurian si al Graalului, care foarte curand si-au aflat
continuatorii contemporani. In acest fel, daci literatura
despre Graal se oprise la sfarsitul epocii medievale st in
pragul Renasterii spre a se addnci in uitare, ea isi regdseste
astizi intreaga vivacitate si bogatie, inclusiv simbolicd, gratie
unor opere precum ciclul lui Merlin realizat de Mary Stewart
ori romanelor semnate de Bradley sau de Lawhead. Pe lingi
acestea, au apirut din ce In ce mai multe culegeri de mituri
si de legende ale tuturor popoarelor, mai cu seami cele de
origine celtici, pani la publicarea aproape completd a tutu-
ror textelor medievale semnificative: de la Scrisoarea preo-
tului Toan pani la Pearl. ,Redescoperirea basmelor, noua
pasiune pentru universul magic si folcloric popular [...] au
constituit o consecinti indirectd, s-au ndscut printr-un reflex,
pentru ci se rispindise o noui inclinatie spre creatia de
realititi imaginare si spre recuperarea acelor realititi fabu-
loase care l-au insotit pe om dintotdeauna, pani la instau-
rarea unui rationalism exasperat... Prin opera sa, Tolkien
ridicase in sfarsit capacul de pe cazanul unui imaginar

U G. de Turris, I caso Tolkien®, in volumul colectiv J.R.R.
Tolkien creatore di mondi, 11 Cerchio, Rimini, 1992, p. 17.
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colectiv care de prea multd vreme ramasese sub presiune
si fard nici o cale de virsare, indicind astfel directia justa
ce trebuia urmata“!. Asadar, incetul cu incetul, imaginarul
colectiv si-a schimbat directia, 1ar multd lume s-a deprins
si vada ca fiind pozitive tocmai acele elemente care, pana
atunci, avusesera valente opuse, fiind etichetate ca ,,iratio-
nale“, ,retrograde®, ,reactionare®: de la sentimentul sacru-
lui pani la raporturile bazate pe fidelitate si pe onoare, prin
urmare personale, iar nu abstracte st impersonale, cum sunt
cele bazate pe dreptul pozitivist, proprii societatilor moderne.
Toate acele elemente erau prezente in al nostru Ev Mediu.

Insd poate ci toate acestea s-ar fi limitat la planul literar
daci nu ar fi existat munca migiloasi a istoricilor din scoala
de la Annales: de fapt, cei ce se apropiau de istorie pornind
dinspre literaturi giseau o corespondentd care, fird studiile
efectuate de acesti cercetitori, nu s-ar fi indeplinit niciodata.
Din planul imaginarului s-a trecut asadar in acela al realitdgu
istorice, cu care coincidea in mare misuri. Astfel, unii medi-
evisti de seamd, precum Cardini si Pernoud, s-au putut inte-
resa de ambele niveluri: al realitdgii istorice, respecuv al
literaturii si imaginarului colectiv, simtindu-se in largul lor
in amandoud. Pernoud a fost in masura sa scrie prezentarea
ciclului Mesei Rotunde si al Graalului, realizat pentru copii,
editat de Jaca Book, sustmand importanga si necesitatea ca
acestora sa li se prezinte, pe linga eroil clasici ai benzilor
desenate, eroi si teme care, prin densitatea lor simbolica, sunt
in stare si ,stArneascd imaginatia, sa imbogateasca persona-
litatea si chiar si dezviluie sensul unei vieti, indemnind la
dezvoltarea acelui mai bine st a acelui a fi mai mult decar
att pe care fiecare le poartd in sine“?, observand ci aceastd
incursiune in istorie este Intr-o oarecare masurd si o inigiere.
De altminter, toti istoricii Evului Mediu au fost de acord
asupra necesititii de a cunoaste inclusiv imaginarul gi expre-

Y ibidem, p. 18.
2R. Pernoud, Prezentare la Il ciclo Bretone della Tavola Rotonda,
texte de A. Voglino si S. Giuffrida, Jaca Book, Milano, 1986.
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siile literare iesite la iveald in aceasta perioadi, esentiale pen-
tru intelegerea ei deplina.

Ins3, pe langi structura sufletului omenesc, ale cirui nece-
sitatl raman mereu aceleasi, motivele profunde ale succesului
tolkienian i ale schimbarii conceptiei asupra Evului Mediu
se bazeazi si pe o radicald modificare de pf:rspectlva surve-
nita in secolul XX st mai ales in ultimii ani, in ceea ce priveste
conceptia liniard a istoriei si conceptul de ,,progres, precum
si criza ratiunii si a stiintelor clasice.

Daci deja romantismul intuise falsitatea ideii de progres,
la sfarsitul secolului al XTX-lea si inceputul celui de-al XX-lea,
constientizarea acestui fapt se rispindeste din ce in ce mai
mult. In domeniul filozofiei asistim la o deconstructie a con-
ceptelor de timp s1 de istorie asa cum fusesera intelese pani
in acel moment. De la Nietzsche, care cel dintai pune in dis-
cutie conceptia liniard asupra timpului in favoarea conceptiei
ciclice a anticilor, de la Bergson pani la Benjamin si Bloch,
care pun in discutie ,,istoria“ ca atare: pentru cel din urma,
in particular, nu existd o ,istorie” unitara, ci un ansamblu
de ,istorii“, toate inzestrate deopotrivi cu validitate — ea se
configureazd atunci ca multiversum, ca o polifonie de voci.
Asadar, odatd cu conceperea istoriei ca linie unitara, intrd
in criza insisi ideea de progres si, alituri de aceasta, notiunea
de modernitate. Dezvoltarea tehnologicd impinsi pani la
extrem ne-a aratat ca ideea de progres e lipsita de continut,
intrucit valoarea sa finald constid 1n realizarea conditiilor in
care e posibil un progres mereu nou; negand insi existenta
unui scop ultim, asa cum s-a intamplat, Insusi acest traseu
isi pierde din semnificatie. Inclusiv dintr-o perspectivi a expe-
rientei, triim intr-o conditie de finitudine a istoriei intelese
ca ,mers Tnainte“; asteptarii unui declin al Occidentului 1
se asociazd un soi de instriinare datorati tocmai fazel extreme
a dezvoltidrii tehnologice la care am ajuns si care, pe de o
parte, ne dd senzatia cd triim intr-un vartej frenetic, lipsit
de orice directie, nsd, pe de altd parte, se preschimba intr-un
soi de imobilism.
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Aceasti miscare este Insotitd de criza ratiunii, agsa cum
a fost ea inteleasd de iluministi: de fapt, cercetarea stiintificd
se autodepiseste in permanentd, ajungénd pe de o parte la
rezultate tot mai strdine de perceptia comun, iar pe de aled
parte redeschizind portile categoriei posibilitdtii si minundrii.
Mecanicismul este cu totul marginalizat, evolupomsmul e
pus in discutie, in timp ce fizica cuanticd apare cu totul dife-
ritd fati de conceptia newtoniani, atit de solidi si de sigurd
ciintelegea si exprima insisi structura realititii. Relativismul
stiintific permite si se Inteleagi faptul ci tot sistemul nostru
de cunostinte este in fond de naturd conventionald si nu
poate pitrunde realmente in natura a ceea ce ne inconjoari,
putand cel mult s3 7i stabileasci legile, care la rindul lor nu
sunt fondate ontologic. Necesitatea cedeazi locul probabi-
lititii si se redeschid portile dinaintea existentei Misterului.

Acest climat atat de modificat §i pernnte lui Régine Pernoud
sd sustini cd, sub anumite aspecte, in timpul nostru ne aflim
mai aproape decat oricind de mentalitatea omului medieval
si cu totul indepirtati de clasicismul unor epoci precum Renas-
terea sau Iluminismul. De fapt, ceea ce le caracterizeazi pe
acestea din urma3 este impresia de a putea cuprinde si patrunde
intreg existentul, de a avea o norma stabilitd absolut, in stare
si judece orice aspect al activititii umane si al realititii, la care
trebuie doar si ne adecvim. Caracteristica omului medie-
val este, dimpotrivd, minunarea unitd cu deschiderea citre
dimensiunea Misterului. Desigur, omul medieval triieste in
interiorul unui adevir pe care il simte ca pe un dat, acela al
Scripturilor, insi este vorba de un adevir care il transcende
si care, prin aceasta, nu 11 limiteazd nici creativitatea, nici
actiunea. Pernoud sustine: ,,Generatia noastri se afli la riscru-
cea a doud conceptii asupra lumii — cea in care am fost
crescuti si care mogtenea cele trei sau patru veacuri care au
precedat-o: in centrul tuturor lucrurilor se ridica un homo
academicus, animat de ratiunea argumentatoare si de logica
aristotelicd, care judeca in conformitate cu dreptul roman,
iar in materie de esteticd nu admitea nimic in afard de Anti-
chitatea clasici greco-latind — toate acestea in interiorul unui
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univers tridimensional despre care, incd in secolul al XVIII-lea,
un Berthelot putea crede ci foarte curdnd aveau si 1i fie definite
limitele si componentele. Se intdmpld cd progresele stiingi-
fice [...] au preficut in tdndiri acea viziune asupra lumii [..],
anihiland ceea ce pe buni dreptate putem numi viziunea
clasicd asupra universului®. $i conchide: ,, Astizi microsco-
pul electronic, la fel ca drumul cosmonautului, ne-ar putea
plasa in armonie cu o epoci in care minunarea era accep-
tatd din instinct, o epoci ce n-ar {1 refuzat acele salturi cali-
tative... pe care categoriile logicii clasice le fac inadmisibile*!
Tot astfel, dupa pribusirea 1deolog1110r si mai cu seama
a marxismului, care aplatizase popoare §i culturi, asistim la
renasterea unor sentimente etnice, care uneori capatd tonuri
tragice, si la dorinta de a cauta propriile ridicini mai pretu-
tindeni, Lespmgand cosmopolitismul si abstractia rece si
impersonald a dreptului pozitivist. Astdzi nimeni nu mai
crede 1n statul etic, centralizator si unic depozitar al dreptului.
In schimb, se mmultesc solicitirile de descentralizare intr-un
mod care, si in acest sens, ne poate apropia de mentalitatea
medievali: parci intr-un fel de revansi a nevoilor profunde,
cele considerate irationale, asupra ratiunii abstracte. Asadar,
putem afirma ci, dupa ce a parcurs o paraboh ce l-a condus
de la prezumtia de a putea stipani universul, insotiti de respm—
gerea oricdrei traditii si a oricdrei legaturi cu trecutul, pani la
crizd sila constientizarea propriei neputinge, omul starsitului
de secol XX simte, tocmai de aceea, nevoia de a se intoarce
spre radacini, de a-si reasuma propriul patrimoniu ingropat.
Tncercirile sunt confuze inci, dar tot ceea ce este considerat
cafiind gandire a postmodermtat;u evolueazd In aceasta directie.
Desigur, in momentul de tranzitie reprezentat de anii “90
nu lipsesc vocile potrivnice, acelea care continud si se rapor-
teze la gandirea iluministi si sd se proclame mostenitoare
ale acesteia, ba chiar am spune ci ele sunt inca majoritare,

insd dominatia si tezele lor incep in sfarsit si fie puse in di-

scutie. Este ceea ce s-a intdmplat cu Numele trandafirului
(1980) al lui Umberto Eco: autorul, atent cunoscitor al

' R. Pernoud, Medioevo..., ed. cit., pp. 161-163.
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filozofiel medievale (si-a sustinut licenta cu o tezi despre
Stantul Toma din Aquino), nu reuseste sau nu vrea, cu toate
acestea, si-si abandoneze propria pozitie de iluminist con-
vins, confectionand astfel o operd ambigud, care, pe de o
parte, ne prezinta un Ev Mediu intemeiat si credibil din punct
de vedere istoric — el chiar sustine: ,,Eu voiam si devin pe
de-a-ntregul medieval si sa triiesc in Evul Mediu ca si cum
ar fi fost timpul meu! —, Insd, pe de altd parte, ne infitiseazd
o imagine deformata subtil, intunecati si ostila fatd de nou
si fatd de ratiune, inchisa in intregime in salvgardarea unui
concept de autoritate distorsionat. in realitate, insi, omul
medieval era mult mai deschis decit succesorii sii, 1ar aga-
numita auctoritas constituia un reper indispensabil, dar nu
impiedica nici cercetarea, nici aborddrile s1 nici constructiile
cele mai cutezitoare. Ideea ci tocmai in Evul Mediu cineva
s-ar fi temut de ras (tema centrald a romanului lui Eco) e cu
totul absurdi daca ne gindim la trupele de actori ratacitori
si la insusi modul in care se desfasura o activitate absolut
religioasd precum pelerinajul. Desigur, Evul Mediu ales de
Eco este secolul al XIV-lea, singurul, potrivit lui Régine
Pernoud, pentru care pot fi valabile stereotipurile refolosite
si cunoscute de toatd lumea, pentru cd a fost cu adevarat un
timp al rizboaielor, al foametei si al molimelor, dar mai cu
seamd pentru cd, intr-adevir, a fost o epoci aflatd la intersec-
tia a doud conceptii asupra lumii: cea medievala si cea moderna,
care se va afirma mai apoi, incepand cu secolul al XV-lea.

Guglielmo din Baskerville, personaj sub ale cirui trisi-
tun se ascunde personalitatea lut Ockham si care este mogtenitor
al lui Roger Bacon, incarneazi intr-un mod desavarsit vre-
murile noi care avanseazi, prin increderea totald pe care o
acordd ratiunii si logicii, insi nici Jorge, nici inchizitorul
Bernardo Gui, nici vreun altul dintre personajele romanului
nu Incarneazi spiritul autentic al omului medieval: e1 sunt
mai curdnd niste caricaturi ale unor aspecte pargiale. De aceea,

1 U. Eco, Postille a 1l nome della rosa, Bomp
p-523.[Trad. rom. ,Marginalii si glose la Num
Secolul XX, nr. 8,9,10/1983. (N. red.)]
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cu toate cd reconstituirea atmosferei, rigoarea istorica si chiar
limbajul epocii sunt respectate, la fel ca o serie de descrieri
de arta si de gindire medievale executate cu acuratete, lipsesc
totusi intelegerea si participarea autorului la sufletul auten-
tic al acestei perioade. Asadar, imaginea desprinsi de aici
este incd o datd una negativi, ca a unei perioade Intunecate
st irationale, in care putinii oameni deosebit de iluminati,
neintelesi fiind, se aflau in opozitie cu toti ceilald, umili sau
puternici, care trdiau n frici si in ignoranti. Filmul ficut
in 1986 dupa roman e, fireste, i mai anapoda, Intrucat regi-
zorul J.J. Annaud a dezgropat cele mai triste si mai plezige
locuri comune despre Evul Mediu, cilugarii, Inchizitia si Bise-
rica insagi, realizind o capodopera de , liberi cugetare® si. ..
de absurditate (fiindca dispare si acea rigoare istorici exis-
tentd in roman). Totusi, tocmai din aceasti pricini, in cazul
filmului lucrurile sunt mai lesne de lichidat, pe cind opera-
tiunea desfasurati de Eco apare cu mult mai subtili si, prin
urmare, mai periculoasa.

Numele trandafirului a alimentat un soi de conceptie ciu-
datd asupra Evului Mediu, o conceptie care i recunoaste
$11i resimte farmecul, dar care nu vrea si ii accepte impli-
catiile si motivatiile cele mai profunde. Se inregistreaz astfel
o dihotomie intre un Ev Mediu ,bun® constituit de rebeli,
de opozanti si ca atare in primi instanti de eretici, si unul
»obscurantist si reactionar® constituit de Biserici, de seniori
feudali si de tot ceea ce incarneazi puterea constituiti. O
dihotomie tipic modernd, care nu are nimic de-a face cu
situatia din epocd, Intrucit erezia nu poate fi inteleasi decat
in cadrul unuti discurs despre sacru mult mai amplu, care
1i unea pe toti, eretici si credinciosi, dar care cu greu se potri-
veste cu mentalitatea din ziua de azi. $i anume, sectele eretice
reprezentau o miscare z2ternd din cadrul dialecticii religioase,
nu o incercare de a iesi in afara acesteia ori de a instaura un
soi de ,religiozitate naturali®, si erau indeobste burdusite
cu elemente mult mai ,,irationale® decat ale Bisericii oficiale,
care, dimpotriva, se situa tocmai de partea ratiunii si a inte-
leptei medietas. De asemenea, din punct de vedere social,
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acest soi de ,epopee a celor multi si nec#jigi” care s rexioltau
impotriva asupritorilor apare prea putin convingdtoare, intru-
CAt ereticii erau adesea prost vizuti tocmai de oamenit din
popor, fiind in schimb protejati de nobilii care simpatizau
cu ei. i erau desigur persecutati, insa, explicd Pernoud, legi-
tura dintre sacru si profan era pe vremea aceea atat de stransi,
incat abaterile din domeniul religios si doctrinar capdtau o
importanti extremi si in viata cotidiani. De pi}dé, atunci
cand catarii respingeau valabilitatea juré.méntl.ﬂm, acest fapt
lovea in inima vietii feudale, bazatd in intregime pe rapor-
turile personale si pe jurdmantul de fidelitate. De aici repro-
barea generali pe care aceastd erezie 0 suscitd in acele vremur:
,de fapt, erezia rupea un acord profund la care adera intreaga

societate, iar aceasti rupturi le apirea de o extremd gravitate
celor ce ii erau martori. Orice incident de ordin spiritual,
in acest context, apirea mai grav decat un incident fizic“.
Daci prejudecitile si locurile comune cele mai grosolane

au fost invinse, asta nu inseamnd ca epoca medievala nu

continui si ofere prilej de neintelegeri, mai subtile, dar prin

aceasta nu mai putin ideologizate. De fapt, gandirea progre-

sistd nu a facut decat si caute alte mijloace care sd sprijine

in continuare tezele dintotdeauna. Nucleul in jurul ciruia
graviteazi existenta omului din Fvul Mediu il constituie

raportul siu cu sacrul, iar pand cand nu se accepta ca pro-

blema trebuie abordati din acest punct de vedere nu se Inte-

Jege nimic din spiritul epocii. Acest fapt a fost recunoscut

de un istoric marxist precum Le Goff, care sustine: ,,In Evul

Mediu, orice luare la cunostintd are loc prin intermediul reli-

giei, la nivelul spiritualitait. Mentalitatea ar putea f'i .definité

astfel: ea nu se poate exprima in afara reperelor religioase™”.

Tar un alt medievist de formatie laici precum Duby afirma:

,Eu nu stiu prea bine in ce sd cred, dar stiu in orice caz ci nu

1 R. Pernoud, Medioevo..., ed. cit., p. 123.

21. Le Goff, La civilta dell "Occidente medievale, Einaudi,:fo_ri'nO,
1983. [Trad. rom. Civilizatia Occidentulu medieval, Ed. Stiintific,
Bucuresti, 1970. (N. red.)]
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mi-as putea face munca de medievist dacd nu as simtt anu-
mite lucruri, nu as putea pitrunde la fel de tihnit in gandirea
oamenilor pe care i studiez daci nu as avea o cunoagtere a
textelor sacre, daci nu as sti s le interpretez cam aga cum le
interpretau ei“!. Cu sigurantd, Eco, la rindul siu, cunoaste
textele sacre si le utilizeaza, insi ceea ce nu intelege — ori nu
admite — este ci, pentru oamenii din Evul Mediu, raportul cu
divinul si constiinta prezentei misterului si a sacrului in orice
aspect al realititii nu constituiau nicidecum un obstacol in
calea afirmairii de sine, ci, dimpotrivi, constituiau chiar pre-
misa acestei afirmiri. De aici caracterul ambiguu al operei sale.
Tn opozitie cu acest Ev Mediu al lui Eco i, mai mult, cu al
lui Annaud, apare imaginea deosebit de sugestivd pe care s-a
priceput si o creeze Pupi Avati cu filmul sau Magnificat (1993).
Avati e un laic, dar a stiut si cedeze dinaintea fascinatiei
acelei lumi pe care voia si o zugriveascid, contopindu-se cu
ea, ceea ce nu s-a petrecut in cazurile precedente. Astfel, el
ne diruieste un Ev Mediu timpuriu extrem de realist si de
intemeiat istoriceste pe de o parte, Intrucat nu lasi loc idea-
lizirilor ori sentimentalismelor facile, insi tocmai de aceea
chiar mai incircat de ,prezente” si de semnificatie. Filmul
infitiseazd viata cotidiand a citorva personaje, masuratd de
timpul liturgic al Siptimanii Mari: de la tinira novice la
ciliu, de la cilugirul umil la feudal, personaje alese pentru
semnificatia lor simbolici. Ceea ce se desprinde din acest
film e tocmai importanta simbolului, constiinta misterului
sia sacrului care stribat orice aspect al realului. Sustine regi-
zorul: ,Omul de la inceputurile Evului Mediu triieste intr-o
lume plini ochi de reverberatii, de vibratii, de reguli si de rituri
care il tin intr-un continuu contact cu scena care il incon-
joard. Face parte din ea. Triieste aceeasi viata. $i, la randul sau,
natura participi la acest ritual ... In versiunea mea nu exista
nici un lucry, nici o persoani si nici un animal care si nu fie
parte dintr-un intreg, care si nu traiasci aceastd constiintd,

! G. Duby, dialog cu studentii de la Sorbona, noiembrie 1989.
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care si nu 1i accepte regulile — deseori cumplite [ ...]. Iatd asa-
dar cum se amesteci obiectele de cult cu cele de lucru, §i rapor-
tul lor cu timpul, cu anotimpurile, cu viata 1 cu moartea.
Tar spada si boul, securea care despici si uleiul care consfin-
teste apartin toate aceluiagi context care il cautd pe Dumne-
zeu in toate actiunile de peste zi, care il giseste pe Dumnezeu
in seva arborilor sau intr-o pasire din lemn®. In timp ce ,,uni-
versul in care triim s-a adancit intr-o ticere absolutd, profunda
si disperata: motivul fiecireia dintre angoasele noastre®".
Tati asadar cheia de boltd pentru patrunderea autentica
in universul medieval: daci nu se accepti ca realul poate fi
mai mult decat ceea ce percepem cu simturile noastre, daca
nu se intelege faptul ci lumea in care triim constituie din
acest punct de vedere o involutie i in nici un caz o cucerire,
atunci Evul Mediu nu poate fi inteles. In intrepatrunderea
dintre vechile influente pigane si crestinism, care au carac-
terizat Evul Mediu timpuriu, Avati identifica momentul poate
cel mai interesant si mai bogat pentru spiritul omenesc: desi
conditiile de viatd erau atit de anevoioase, sau poate tocmal
din acest motiv, Evul Mediu e un moment in care se pun
ntrebarile fundamentale, acelea despre viatd si moarte, pe
care astizi cultura noastra le interzice; e un moment care
,incd mai prezintd un soi de supravietuire a ceva ce este foarte
vechi in om, ceva ce omul va ciuta in secolele urmatoare
si rationalizeze si s evite®, neobtinand astfel altceva decit
,si devina prada gandirii dominante si a tuturor puterilor,
mai mult sau mai putin oculte“2. Atunci, Evul Mediu devine
de asemenea un ropos, un arhetip care, dincolo de conotatiile
sale istorice, altminteri respectate la scara larga, se opune
laicismului si destramairii spirituale si umane in care traim.
De la reevaluarea istorici la o categorie estetica §i spiri-
tuald, drumul parcurs in acesti ultimi doudzeci de ani e in-
Unterviu cu Pupi Avati, in Litterae Communions, Milano, 1unie

1934, pp. 36-38.
2 Tnterviu cu Pupi Avad, in L’Ttalia settimanale, Roma, nr. 19,

12 mai 1993, pp. 60-61.
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tr-adevar lung. Asadar, pentru ce ar trebui republicar acest
text al lui Evola ? Cu siguranti fiindca, in cadrul revival-ului
medieval, acest text nu putea lipsi, Insd mai cu seama pentru
cd, in lumina consideratiilor desfisurate, el ne apare ca fiind
cu totul actual. In vremuri in care un asemenea demers era
absolut inimaginabil, Evola a stiut si pacrundi in sufletul
gandirii medievale intelegind ci nucleul acestuia consta in
raportul dintre om si sacru, raport exprimat cu valente diverse,
insd intotdeauna fundamental. In plus, el a inteles un alt fapt
cat se poate de semnificativ: anume ci, pentru omul medi-
eval, nu exista o sfera profani plasati in opozitie cu una sacri,
ci ambele triiau o unitate profundi, transfigurat tocmai
in mitul regalitagii initiate de Graal, exprimati in figuri pre-
cum preotul Toan sau Arthur insusi, insotit de Merlin, sim-
boluri ale Regelui Lumii, ce reuneste in sine functiile de
suveran si de sacerdot. Apoi, metoda utilizati de Evola,
aceea a analizei simbolice si comparative a diferitelor traditii
este acum adoptatd pe scard largd, nu numai in istoria reli-
giilor, ci §11n analiza literari, atunci cind aceasta urmdreste
sd patrundi dincolo de litera textului, mai ales in ceea ce
priveste miturile si legendele diverselor popoare. Degajand
terenul de interpretirile misticizante si romantice niscute
din Parsifalul lui Wagner, autorul ne restituie povestirea Graa-
lului in toatd pregnanta sa, in amestecul siu de elemente cres-
tine si elemente celtice, revendicindu-se de la o traditie mai
veche. Chiar dacd nu am Impirtasi toate afirmatiile si con-
cluziile deduse de Evola, riméne faptul ci opera lui ne ajuta
in mare mdsura s patrundem nu doar in lumea cavalerilor
Graalului, ci si in intreaga mentalitate medievali. In plus, fna-
inte de oricine altcineva, Evola a stiut si identifice in ,,mitul
Graalului, simbol si expresie a conceptiei asupra lumii si
vietii proprii epocii feudale, o posibilitate de rezistenta fata
de lumea materialistd si masificati in care triim, nevoie care,
asa cum am vizut, este azi tot mai resimgita si mai Impartasiti.

CHIARA NEJROTTI

275



BIBLIOGRAFIE

in ultimii douszeci de ani, publicatiile pe tema Evului Mediu
s-au inmultit in Tralia pini la nesfarsit. Ca atare, ne vom margint sa
semnalim textele cele mai semnificative si mai lesne de reperat, care
riman totusi intr-un numir considerabil. In schimb, vom incerca sd
semnalim mai pe larg publicatiile cuprinzand operele literare {nedle—
vale, care nu se giseau sub nici o form4 in urmi cu cdtiva ani. Ca o
dovadi a cat de intins este revival-ul medieval, semnalim si romane,
filme si benzi desenate inspirate din Evul Mediu. (C. N.)

1) ESEISTICA

a) Istoriografie, arid si studii

J. Baltrusaitis, Medioevo fantastico, Adelphi, Milano, 1988 (Evul
Medin fantastic, Ed. Meridiane, Bucuresti, 1975) _

R. Barbieri si M. Dambrosio, Dentro il Medioevo, Jaca Book, Milano,
1989

Beda Venerabilul, Storia ecclesiastica degli Angli, Citta Nuova, Roma,
1987

O. Begbeder, Lessico dei simboli medievali, Jaca Book, Milano,. 1993

S. Bertelli, 71 corpo del Re. Sacralita del potere nell' Europa medievale
e moderna, Ponte alle Grazie, Firenze, 1990

L. Biffi si C. Marabelli, Invito al Medioevo, Jaca Book, Milano, 1982

M. Bloch, I Re taumaturghi, Einaudi, Torino, 1973 (M. Bloch, Regii
tanmaturgi, Ed. Polirom, Iasti, 1997)

M. Bloch, La societa feudale, Einaudi, Torino, 1987 (M. Bloch, Socie-
tatea feudald, Ed. Dacia, Cluj, 1996 — 1998)

R. Boutruche, Signoria e feudalesimo, Il Mulino, Bologna, 1974

O. Brunner, Vita nobiliare e cultura europea, 1l Mulino, Bologna, 1972

B. Calati, La spiritualita nel Medioevo, Boria, Milano, 1988

F. Cardini, Magia, stregoneria, superstizioni nell' Occidente medievale,
La Nuova Italia, Firenze, 1979

276

F. Cardini, Alle radict della cavalleria medievale, 1.a Nuova Italia,
Firenze, 1981

F. Cardini si F. Berlini (coordonatori), Medioevo al femminile,
Laterza, Bari, 1992

F. Cardini, / poveri Cavalieri di Cristo, Bernardo di Clairvanx e la
fondazionedell'Ordine Templare, I1 Cerchio, Rimini, 1992

F. Cardini, Dio lo vunole ! Intervista sulla Crociata, 11 Cerchio, Rimini,
1995

P. Caucci Von Sauken (coordonator), Guida del pellegrino di San-
tiago, Jaca Book, Milano, 1989

G. de Champeaux si S. Sterckx, I simboli del Medioevo, Jaca Book,
Milano, 1981

M.D. Chenu, Il risveglio della coscienza nella civilta medievale, Jaca
Book, Milano, 1982

Chiffaleau, Martines, Paravicini (coordonatori), Rit: e rituali nelle
socteta medievali, Centro Studi Alto Medioevo, Spoleto, 1994

MM. Davy, Iniziazione al Medioevo, Jaca Book, Milano, 1981

M.M. Davy, Il simbolismo medievale, Edizioni Mediterranee, Roma,
1988

L. De Anna, Mito del Nord. Tradizioni classiche e medievali, Liguori,
Napoli, 1994

R. Delort, Vita quotidiana nel Medioevo, Laterza, Bari, 1989

T. DiSalvo, Il Cavaliere medievale, L.a Nuova Italia, Firenze, 1988

G. Duby, L'anno Mille, Einaudi, Torino, 1977 (Anul 1000, Ed. Poli-
rom, lasi, 1996)

G. Duby, L'Europa nel Medioevo, Garzanti, Milano, 1987

G. Duby, L'Arte e la societa medievale, Laterza, Bari, 1991 (Arta si
societatea, Ed. Meridiane, Bucuresti, 1987)

G. Duby, 1l Cavaliere, la Donna e il Prete, Laterza, Bari, 1991 (Cava-
lerul, femeia si preotul, Ed. Du Style, Bucuresti, 1997)

F. Eiximents, Estetica medievale, Jaca Book, Milano, 1986

V. Fumagalli, L'alba del Medioevo, 1l Mulino, Bologna, 1993

V. Fumagalli, Paesaggi della paunra: vita e natura nel Medioevo, 1l
Mulino, Bologna, 1994

E. Garin, Mediocevo e Rinascimento, Laterza, Bari, 1993

J. Huizinga, L'Autunno del Medioevo, Sansoni, Firenze, 1989 (Amur-
gul Evului Medin, Ed. Humanitas, Bucuresti, 2002)

E. Kantorowicz, I due corpi del Re, Einaudi, Torino, 1989

R. Kieckhefer, La magia nel Medioevo, Laterza, Bari, 1993

J. Le Goff, La civilta dell'Occidente medievale, Einaudi, Torino, 1983
(Civilizatia Ocadentului medieval, Ed. Stiintifici, Bucuresti, 1970)

277



J. Le Goff, L'immaginario medievale, Laterza, Bari, 1991 (Ima ginarul
medieval, Ed. Meridiane, Bucuresti, 1991)

J. Le Goff, Meraviglioso e guotidiano nell' Occidente medievale, Laterza,
Bari, 1993

J. Le Goff (coordonator), L'Uomo medievale, Laterza, Bari, 1993
(Omul medieval, Ed. Polirom, Iagi, 1999)

A. Maier, Scienza e filosofia nel Medioevo, Jaca Book, Milano, 1984

D. Novacco, Dei, eroi, cavalieri dell'eti medievale, Casa del libro, 1989

R. Oursel, Pellegrini del Medioevo, Jaca Book, Milano, 1988

M. Pastoureau, La vita guotidiana al tempo dei Cavalieri della Tavola
Rotonda, Rizzoli, Milano, 1990

R. Pernoud, Luce del Medioevo, Volpe, Roma, 1978

R. Pernoud, Medioevo, un secolare pregiudizio, Bompiani, Milano, 1983

R. Pernoud, Eleonora d'Aguitania, Jaca Book, Milano, 1983

R. Pernoud, La Donnaal tempo delle cattedrali, Rizzoli, Milano, 1986

R. Pernoud, Eloisa ed Abelardo, Jaca Book, Milano, 1984

E. Power, Vita nel Medioevo, Einaudi, Torino, 1984

E. Power, Donne del Medioevo, Jaca Book, Milano, 1988

F. Prinz, Clero e guerra nell'Alto Medioevo, Einaudi, Torino, 1994

G. Tardiola, Atlante fantastico del Medioevo, De Rubeis, Ladispoli, 1990

b) Eseuri despre literatura medievald

S. Battaglia, La lirica dei Trovatori, Liguori, Napoli, 1965

E. Curtius, Letteratura europea e Medioevo latino, La Nuova Ttalia,
Firenze, 1992 (Literatura europeand si Eval Medin latin, Ed. Uni-
vers, Bucuresti, 1970)

D. Del Corno e V. Branca, I/ romanzo cavalieresco medievale, Sansoni,
Firenze, 1974

D. De Rougemont,: L'amore e ['Occidente, Rizzoli, Milano, 1993
(Iubirea si Occidentul, Ed. Univers, Bucuresti, 2000)

C. Di Girolamo, I Trovatori, Boringhieri, Torino, 1989

C. Di Girolamo (coordonator), Letteratura romanza medievale, Il
Mulino, Bologna, 1994

Harf-Lancner, Morgana e Melusina, nascita delle fate nel Medioevo,
Finaudi, Torino, 1989

Lanza-Longo, Meraviglioso e verosimile tra antichita e medioevo,
Olschki, Firenze, 1991

M. Mancini, La gaia scienza dei Trovatori, Pratiche, Parma, 1984

L. Maranini, Personaggi ed opere in Chrétien de Troyes, Cisalpino,
Milano, 1974

F.I. Marrou, I Trovatorz, Jaca Book, Milano, 1983 (Trubadurii, Ed.
Univers, Bucuresti, 1983)
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C. Poirion, Il meraviglioso nella letteratura francese del Medioevo
Einaudi, Torino, 1988 ’

O. Shepard, La .L'eggendcz dell'unicorno, Sansoni, Firenze, 1984

E. Stella, La poesia carolingia e tema biblico, Centro Studi Alto Medio-
evo, Spoleto, 1993

A. Vatuero, Apparizioni fantastiche, tradizioni folkloriche e lettera-
tura nel Medioevo, 11 Mulino, Bologna, 1994

P. Zumthor, La lettera e la voce: letteratura medievale, 1l Mulino,

Bologna, 1990 (fncercare de poeticd medievald, Ed. Univers, Bucu-
resti, 1983)

c) Esenri despre ciclul arthurian si despre ciclul Graalului

D. Branca, I romanzi italiani di Tastano e la Tavola Rotonda, Olschki
Firenze, 1989 )

L. Charbonneau-Lessay, I/ Sacro Graal, 11 Cerchio, Rimini, 1995

F. Cigni, Bibliografia degli studi italiani di materia arturiana, Schena,
Bari, 1992 ’

G. Ferracut, ,,La materia di Bretagna, mitologia cristiana®, in 7 qua-
derni di Avallon, nr. 2, Rimini, 1983

A. Graf, Artie nell'Etna. Miti e leggende, Atandr, Roma, 1980

G. Hancock, Il Mistero del Sacro Graal, Piemme, Casale Monferrato,
1995

M. Ir;f;ma (coordonator), Inchiesta del San Gradale, Olschki, Firenze,
1993

N. Ifggre Goodrich, 1l mito della Tavola Rotonda, Rusconi, Milano,

1

N. Lorre Goodrich, Il Mito di Merlino, Rusconi, Milano, 1992

N. Lorre Goodrich, /I Graal, Rusconi, Milano, 1996

J. Matthews, I/ Graal, Ricerca dell'eterno, Fabbri, Milano, 1982

J. Matthews, 1] Graal, la ricerca infinita, Xenia, Milano, 1995

J. Matthews i B. Stewart, [ guerrieri di Re Artit, Melila, Genova, 1991

A. Menduni, La « Klage » di Flartmann von Aue, Universita di Genova,
Genova, 1992

A. Morganti, Il mistero del Mago Merlino, Il Cerchio, Rimini, 1997

A. Palumbo, ,Merlino e 1 suoi simboli¥, in E. Zolla (coordonator),
1l supernomo e i suoi simboli nelle letterature moderne, vol. TV,
La Nuova Italia, Firenze, 1976

M. Polia, Il mistero imperiale del Graal, Il Cerchio, Rimini, 1996

P. Ponsoye, L'Islam e il Graal, All'Insegna del Veltro, Parma, 1980

G. Sinopoli, Parsifal a Venezia, Marsilio, Venezia, 1993

D. Viseux, L'imiziazione cavalieresca nella leggenda di Re Artiy, Edi-
zioni Mediterranee, Roma, 1987
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J.L. Weston, Inchiesta sul Santo Graal, Sellerie, Paler.mc.), 1994
F. Zambon, Robert de Boron e i segreti del Graal, Olschki, Firenze, 1984

2) TEXTE DIN CICLUL ARTHURIAN SI DIN CICLUL
GRAALULUI

ww%_ Romanzi medievali d'amore e d'avventura, Garzanti, Milano,

1981 N
Anonim, Dell'illustre et famosa bistoria di Lancillotto del Lago (editie
anastatici), Forni, Bologna, 1980 '
Anonim, La storia del Santo Graal, coordonator A. Terenzoni, 2 vol.,
Alkaest, Genova, 1981 o
Anonim, La morte di Re Artit, coordonator L. Nerazzini, Ed. del
Graal, Roma, 1981
Anonim, La Cerca del Graal, Boria, Roma, 1985 o
Anonim, Sir Gawain e il Cavaliere verde, coordonator P. Boitani,
Adelphi, Milano, 1986
Anonim, Il romanzo di Tristano, Costa & Nolan, Genova, 1990
Anonim, La ricerca del Graal, coordonatori A. Béguins1 Y. Bonnefoy,
Newton Compton, Roma, 1991 .
Anonim, Sir Perceval di Galles, coordonator Barbara Corzani,
Pratiche, Parma, 1994
Anonim, Le avventure di Arti al lago di Wadling, coordonator
E. Giaccherini, ETS, Pisa, 1993
G. Agrati st M.L. Magini (coordonatori), La leggenda del Santo
Graal, Oscar Mondadori, Milano, 1995
G. Agrati si M.L. Magini (coordonatori), M. erlino l'incantatore, Oscar
Mondadori, Milano, 1996 .
J. Bedier (coordonator), I romanzo di Tristano e Isotta, TEA, Milano,
1988
Beroul, Il romanzo di Tristano, Jaca Book, Milano, 1983
R. de Beaujeu, 11 bel cavaliere sconoscinto, Pratiche, Parma, 1992
R. de Boron, Il racconto della storia del Graal, coordonator A. Teren-
zoni, Alkaest, Genova, 1980 ' .
R. de Boron, I primi due libri della istoria di Merlino (editie
anastatici), Forni, Bologna, 1968
Chrétien de Troyes, Perceval, Guanda, Parma, 1980 '
Chrétien de Troyes, Romanzi, coordonator C. Pellegrini, Sansoni,
Firenze, 1970 . .
G. di Malmesbury, Gesta Regum Anglorum, Studio Tesi, Pordenone,
1992 )
T. Malory, Storia di Re Artiz e dei suoi Cavalieri, 2 vol., Mon(.iadcin,
Milano, 1985 (Moartea regelui Arthur, Ed. Minerva, Bucurest, 197 9
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M.L. Meneghetti (coordonator), { fatti di Bretagna. Cronache genea-
logiche anglo-normanne dal XII al X1V sec., Antenore, Padova, 1979

G. di Monmouth, Storia dei Re di Britannia, Guanda, Parma, 1989

G. di Monmouth, La profezia di Merlino, Sellerio, Palermo, 1992

G. di Monmouth, La follia del Mago Merlino, Sellerio, Palermo, 1993

G. de Montreuil, Perceval, Jaca Book, Milano, 1986

D.si F. Schlegel, La stovia del Mago Merlino, Studio Tesi, Pordenone,
1984

W. von Eschenbach, Parzival, 2 vol.,, UTET, Torino, 1967

W. von Eschenbach, Titurel o il gnardiano del Graal, 11 Cerchio,
Rimini, 1993

G. von Strassburg, Tristano, Einaudi, Torino, 1988

3) TEXTE MITOLOGICE DIN LUMEA CELTICA

w*% [ Celti, Bompiani, Milano, 1991

G. Agrati si M.L. Magini (coordonatori), Saghe e leggende celtiche,
Oscar Mondadori, Milano, 1982

Lady A. Gregory, Dei e guerrieri, Studio Tesi, Pordenone, 1986

4) ALTE TEXTE LITERARE MEDIEVALE

**% Seritture e scrittori sec. VII-X, Einaudi, Torino, 1977

, Scritture e scrittori sec. X1, Einaudi, Torino, 1977

* Scritture e scrittori del sec. XII, Einaudi, Torino, 1978

#%%_ Storie di Dame e Trovatori di Provenza, Bompiani, Milano, 1982

Anonim, La leggenda dei tre compagni, OR, Milano, 1972

Anonim, Ludwigslied. Il canto di Ludovico, Dell'Orso, 1990

Anonim, 1] canto dell'impresa di Igor, Rizzoli BUR, Milano, 1991

Anonim, Il Romanzo di Alessandro, Einaudi, Torino, 1991

Anonim, I/ lai di Narciso, Pratiche, Parma, 1991

Anonim, Storia di Huon e di Auberon, Guanda, Parma, 1991

Anonim, La Canzone di Orlando, Rizzoli BUR, Milano, 1992

Anonim, Fabliaux. Racconti francesi medievali, Einaudi, Torino, 1979

G. Acuts, Leggenda degli infanti di Laro. Due forme epiche del
Medioevo Occidentale, Finaudi, Torino, 1978

G. Angeli (coordonator), La Castellana di Vergy, Salerno, Roma,
1991

R. Bateoli si F. Cigni (coordonatori), I/ viaggio di San Brandano,
Pratiche, Parma, 1994

J. Bedel, 7l miracolo di S. Nicola, Pratiche, Parma, 1988

C. Bologna (coordonator), Liber monstruorum, Bompiani, Milano, 1984
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M. Bonafin (coordonator), I/ viaggio di Carlomagno in Oriente,
Pratiche, Parma, 1993

P. Caraffi (coordonator), Libro de Apolonio, Pratiche, Parma, 1991

L. Cocito (coordonator), I/ romanzo di Flamenco, Jaca Book, Milano,
1988

Chrétien de Troyes, Guglielmo d'Inghilterra, Pratiche, Parma, 1991

Cynewulf, Il sogno della Croce, Pratiche, Parma, 1992

G. da Hildesheim, Storia dei Re Magi, Newton Compton, Roma, 1952

1. da Varazze, Legenda Aurea, coordonatori A. s1 L. Vitale Brovarone,
Einaudi, Torino, 1995

J. De Lorris si W. De Meung, Le Roman de la Rose, 2 vol., editie
integrala, L'Epos, Palermo 1993

A. Del Monte (coordonator), Conti di antichi Cavalieri, Cisalpino,
Milano, 1972

C. Dona (coordonator), Trubert, Pratiche, Parma, 1993

Dhuoda, Educare nel Medioevo, Jaca Book, Milano, 1983

E. Passd (coordonator), La canzone di Guglielmo, Pratiche, Parma,
1995

F. Ferrari (coordonator), Saga di Oddr ['arciere, Iperborea, Milano,
1994

F. Ferrari (coordonator), Saga di Egill il monaco, Iperborea, Milano,
1995

E. Giaccherini (coordonator), Perla, Pratiche, Parma, 1989

E. Giaccherini (coordonator), Sir Orfeo, Pratiche, Parma, 1994

R.A. Grignani (coordonator), La navigazione di San Brandano,
Bompiani, Milano, 1975

Hartmann von Aue, Gregario e il povero Enrico, Einaudi, Torino, 1990

M.]. Heijkant (coordonator), Tristano riccardiano, Pratiche, Parma,
1992

Helinant de Froidmont, [ versi della morte, Pratiche, Parma, 1993

L. Koch ( (coordonator), Gli Scaldi, poesia cortese vichinga, Einaudi,
"Torino, 1985

L. Koch (coordonaror), Seowulf, Einaudi, Torino, 1991

L. Koch {coordonator), La saga dei Votszmghz Pratiche, Parmz, 1994

f'foor:ﬂngrozj La battaglia di Quaresima e Carne:

he, Pcuma, 19

R Lullo U lzb;o del]e Bea[ze Novecento Paxcnna
Maria di Francia, Eliduc, Sansoni, Firenze, 1974
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Maria di Francia, Lais, Pratiche, Parma, 1992

M. Meli (coordonator), Saga di Ragnarr, Iperborea, Milano, 1993

V. Molinari (coordonator), Le stagioni del Minnesang, Rizzoli, Milano
1994

M. Montesano (coordonator), Vita di Barbato, Pratiche, Parma, 1994

L. Merini (coordonator), Bestiari medievali, Einaudi, Torino, 1996

B. Penvini (coordonator), Gormond e Isembart, Pratiche, Parma, 1990

F. Romanelli (coordonator), 7/ cavaliere e I'eremita, Pratiche, Parma,
1987

T. Von Ringoltingen, Melusina, Stampa Alternativa, Roma, 1991

G. Zaganelli (coordonator), La lettera del Prete Gianni, Pratiche,
Parma, 1990

5) OPERE CONTEMPORANE DE FICTIUNE DESPRE
UN EV MEDIU ,IDEAL®, CARE RECREEAZA CICLUL
ARTHURIAN SAU CARE SE REVENDICA DE LA MITU-
RILE LUMII CELTICE

L. Alexander, La Saga di Prydain, Nord, Milano, 1986
L. Alexander, Taran di Prydain, Nord, Milano, 1989
M. Ashley (coordonator), La leggenda di Camelot, Newton Compton,
Roma, 1996
M.Z. Bradley, Le nebbie di Avallon, Longanesi, Milano, 1986
M.Z. Bradley, Le querele di Albion, Longanesi, Milano, 1994
G. Bradshaw, Falco di maggio, SugarCo, Milano, 1989
V. Canning, La leggenda del Calice cremisi, Nord, Milano, 1990
F. Cardini, /] giardino d'inverno, Camunia, Milano, 1996
F. Cuomo, Gunther d'Amalfi; cavaliere templare, Newton Compton,
Roma, 1989
F. Cuomo, Il Codice Macbeth, Newton Compton, Roma, 1996
R. Giovannoly, I predaiori del Santo Graal, Piemme, Casale Monferrato,
1995
H. Harrison, La via degli dei, Nord, Milano, 1995
H. Harrison, I/ trono di Asgard, Nord, Milano, 1996
S. Lawhead, Taliesin, Nord, #Milano, 1991
S. Lawhead, Merlin, il mago guerriero, Word, Milano, 1992
S. Lawhead, Arthur, un Re nella leg(fend, ord, Milano, 1992
i, La guerra per Albion, 14+ ano, 1993
1720 d' Argenwm Nord 994
/ 1990
/ d Mnano, 1991
ffz an Marc Cool Nord, Milano, 1995
M. Llewellyn, L'orgoglio dei leoni, Nord, Milano, 1996

o
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L. Mancinelli, I tre cavalieri del Graal, Einaudi, Torino, 1996

M. Stewart, La grotta di Cristallo, Rizzoli, Milano, 1976

M. Stewart, Le grotie nelle montagne, Rizzoli, Milano, 1978

M. Stewart, L'ultimo incantesimo, Rizzoli, Milano, 1981

M. Stewart, II giorno fatale, Rizzoli, Milano, 1985

J.R.R. Tolkien, Lo Hobbit, Adelphi, Milano, 1973 (Hobbitul, Ed.
Rao, Bucuresti, 2002)

J.R.R. Tolkien, 7] Signore degli Anelli, Rusconi, Milano, 1977 (Stapa-
nul inelelor, Ed. Rao, Bucuresti, 2002)

J.R.R. Tolkien, I/ Silmarillion, Rusconi, Milano, 1978

J. Vance, Lyonesse, Nord, Milano, 1985

E. Walton, I Mabinogion, Garzanti Vallardi, Milano, 1980

T.H. White, Re in eterno, Mondadori, Milano, 1989

P. Wooley, Figlia della primavera nordica, Rizzoli, Milano, 1991

6) CINEMA : FILME DE INSPIRATIE ARTHURIANA
SAU DESPRE UN EV MEDIU LEGENDAR $I FANTASTIC

11 settimo sigillo de Ingmar Bergman (Detojunde huseglet, Suedia,
1956) (A saptea pecete)

Lancillotto e Ginevra de Robert Bresson (Lancelot du Lac, Franta —
Tralia, 1974)

Perceval de Eric Rohmer (Perceval le gallois, Franta, 1978)

11 Signore degli Anelli de Ralph Baski (The Lord of the Rings, Statele
Unite, 1979) (Stdpanul inelelor)

Excalibur de John Boorman (Excalibur, Marea Britanie — Statele
Unite — Irlanda, 1980)

La spada di Hok de Terry Marcel (H. awk the Slayer, Marea Brita-
nie, 1980)

La spada a tre lame de Albert Pyum (The Sword and the Sorcerer,
Statele Unite, 1981)

11 falcone de Vatroslav Mimica (Banovic Strahinja, Tugoslavia, 1982)

La spada e la magia de Brian Stuart (Sorceress, Statele Unite, 1982)

Lady Hawke de Richard Donner (Lady H awke, Statele Unite, 1984)

L'amore e il sangue de Paul Verhoeven (Flesh and Blood, Statele Unite,
1985)

Highlander, I'ultimo immortale de Russell Mulcahy (Highlander,
Statele Unite—Marea Britanie, 1986)

Quarto comandamento de Bernard Tavernier (La passion Beatrice,
Franta—Italia, 1987)

Storia Fantastica de Rob Reiner (The Princess Bride, Statele Unite, 1987)

Highlander IT - il ritorno de Russell Mulcahy (Highlander 11 — The
Quickening, Statele Unite, 1991)
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ﬂ-{ag‘mfz'mz de Pupi Avati (Italia, 1993)
Il primo cavaliere de Jerry Zucker (First Knight, Statele Unite, 1995)
Braveheart de Mel Gibson (Statele Unite, 1995)

7) BENZI DESENATE: SERIALE S1 PERSONAJE DE INSPI—

RATIE ARTHURIANA SAU BAZATE PE UN EV MEDIU
FANTASTIC

Prince Vc)tlz'mzt de Harold Poster (in The New York American Journal,
1937

Lancelot de Jacques Blondeau, Ollier-Francey si Santo D'Amico (in
Le Journal de Mickey, 1959, 1961-1965, 1966—1987)

Le Chevalier Ardent de Francis Craenhais (in Tintin, 1966)

Black Knight de Thomas si Tuska (in The Avengers, 1968)

Camelot 3000 de Bar si Bolland (in Camelot 3000, 1982)

Il ciclo bretone della Tavola Rotonda (1. Artit signore dei Britanni;
2. Parsifal e Lancillotto; 3. La cerca del Graal; 4. Gli ultimi guer-
rieri della Tavola Rotonda) de Alex Veglino, Sergio Giuffrida si
Franco Vignazia (Jaca Book, Milano, 1985-1986) ’

Excalibur de Davis si Claremot (in Excalibur, 1987)
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