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Alkimija: struktura in zgodovina

Andraz Zvab

I.

Alkimija kljub obnovljenem zanimanju zanjo slej-
koprej ostaja ena najbolj skrivnostnih ezoteri¢nih oziroma
bolje, iniciatornih tradicij. Deloma gre to na raun njene
narave same, ki, kot pravi sam moto »obscurum per obs-
curis« (»obskurno z obskurnimg, t. j. »tema¢no« oziroma
»nerazumljivo« s »temacnim« oziroma »nerazumljivim«),
deloma zaradi teZke dostopnosti in alegori¢ne narave iz-
vornih tekstov, v katere je zelo teZko prodreti. Brati alki-
misti¢ni tekst je dejansko velik napor, Ceprav obstaja
mnogo razli¢nih tipov alkimisti¢nih tekstov, od katerih so
nekateri bolj in drugi manj nazorni; obstajajo pa seveda
tudi taki, ki so povsem nerazumljivi. Kakorkoli, eno je go-
tovo: eden od pomembnih motivov oziroma ‘leitmotivov’
alkimije je bil moto »physika kai mystika«, torej »narava
in mistika«. Alkimisti¢ni Opus (Delo), ki bo obrazloZen v
nadaljevanju, je obiCajno zajemal dva aspekta: material-
nega, t. j. pretvorbo kovin v zlato/srebro oziroma pripravo
Kamna modrih,! Univerzalnega topila oziroma Eliksirja
veCnega Zivljenja (»Panaceje«); in pa misti¢nega/duhov-
nega, t. j. notranjega, v katerem je bil udelezen alkimist
sam ali v paru, v smislu t. i. »frater et soror mysticae«, mi-
sti¢nega brata in sestre.

Obstajajo tri velike alkimisticne tradicije, ki so med
seboj razmeroma neodvisne, in vse tri se navezujejo na
dolocene ezoteri¢ne tradicije. Kitajska alkimija ima
zaCetke v starih kitajskih metalurskih praksah, razvila pa
se je nekako v 3./2. st. pr. n. §., zaledje pa ima v ezote-
ricnem taoizmu. Indijska alkimija (»rasayana«) se je raz-
vila v asu od 5.—12. st. n. §t. in je v tesni zvezi z ayurved-
sko medicino, predvsem pa z nekaterimi tantricnimi smer-
mi, tradicijo nath-siddha in tradicijo hatha-joge. Zahodna
alkimija ima izvore v metalurSkih praksah BliZnjega
vzhoda, v helenisti¢nih misterijskih kultih, grski naravo-
slovni filozofiji (fiziki in kozmologiji) ter hermeti¢ni gno-
zi. Kasneje je vsrkala tudi kr§¢ansko simboliko in elemen-
te krS¢anske mistike. Zahodna alkimija, o kateri bo tukaj
govora, je od ¢asa nastanka, torej nekako od 2. st. pr. n. §t.
oziroma od ¢asa Bolosa iz Mendesa in Psevdo-Demokrita,
pa do njenega postopnega zatona in umika v kulturno pod-
zemlje sredi 18. st presla stiri velike faze. Faze zahodne al-
kimije, ali bolje, zahodne alkimisticne tradicije so nasled-
nje: helenisticna alkimija, torej ¢as od Bolosa iz Mende-

! Pojme, kot so Kamen modrih, Opus (Delo), Kozmos itd. pisem z veli-
ko zacetnico, ker so to v kontekstu alkimisti¢nega diskurza presezni
pojmi.

sa in Psevdo-Demokrita prek najpomembnejSega ne-
krScanskega helenisticnega alkimista, Zosimosa iz Pano-
polisa; do Olimpiodorosa, ki je — v 6. st. — zaetnik bizan-
tinske alkimije oziroma vezni ¢len med gnosti¢no, a ne-
kr§¢ansko helenisti¢no alkimijo, in bizantinsko alkimijo.
Bizantinska alkimija je druga faza, ki pa kaj hitro preide
v arabsko oziroma islamsko alkimijo, ¢eprav sta ti dve tra-
diciji dolgo ¢asa tekli druga ob drugi. Arabska oziroma is-
lamska alkimija je zelo pomembna; njeni kljucni pred-
stavniki so bili Jabir ibn Hayyan, Rhazes, Ibn Umail in
Aviccenna (kot teoretik). Latinska alkimija — kot Cetrta
faza — ima zacetke konec 12. in v prvi polovici 13. st. s
prevodi arabskih del in prvimi neodvisnimi deli, kot je
Summa Perfectionis Magisterii Psevdo-Gebra (ok. 1280)
in Pretiosa Margarita Novella Petrusa Bonusa iz Ferrare
(ok. 1330). Preko renesancnega in barocnega razcveta za-
hodne (t. j. latinske, ¢eprav so od 16. st. dalje teksti vse
pogosteje pisani v vulgarnih, t. j. nacionalnih jezikih) al-
kimije se le-ta v 17. st. postopno razcepi na misti¢ni in
znanstveni pol; znanstveni pol je v 18. st. postopno presel
v kemijo, misti¢ni pol pa je preZivel kot hermeti¢na filo-
zofija ter dozivel svoj ponovni razcvet konec 19. st. z Zla-
to zoro, zlasti pa z Jungovo psiholoSko razlago alkimi-
sticne simbolike. Kakorkoli Ze, alkimija je bila pogosta
praksa Se dolgo v 18. st.; z njo so se ukvarjali tako znans-
tveniki (Robert Boyle, Isaac Newton, Janez V. Valvasor),
mistiki oziroma teozofi (npr. Johann Georg von Welling)
pustolovci (grof Saint Germain in Guiseppe Balsamo —
grof Cagliostro), navduS$evala pa je tudi literate, umetnike
in celo filozofe zgodnje romantike. Zanimanje Goetheja
za alkimijo je med tistimi, ki podrobneje poznajo Zivljenje
in delo tega »poslednjega alkimista«, dobro znano — Faust
je po mnenju mnogih velika alkimisti¢na metafora; enako
velja za Mozartovo opero Carobna pi¢al. Navdiha v alki-
misti¢nih idejah so iskali tudi filozofi nemskega idealiz-
ma, zlasti Hegel, Schelling in Franz Xaver von Baader.
Kakorkoli Ze, v Casu najvecjega razcveta scientizma,
t. j. nazora, ki nekriti¢no poveli¢uje moc¢ znanosti in priz-
nava znanost za edino mogoco pot do vedenja, znanstveno
resnico pa kot edino legitimno, je bila alkimija vse pogo-
steje in vse bolj odlo¢no pojmovana kot vraZzeverna in mi-
stiéno-zmedena oblika proto-kemije, povrhu izraZena v
nerazumljivem jeziku in prek bizarnih in grotesknih sim-
bolov. Ta pogled se je marsikje oziroma pri marsikom
ohranil Se dandanes. Drug, temu nasproten pogled pa je,
paradoksalno, nastal v istem Casu. Leta 1850 je Mary Ann
Atwood, rojena South, napisala knjigo »A Suggestive In-
query into Hermetic Philosophy and Alchemy«, kjer je po-
stavila in obrazloZila tezo, da je §lo v primeru alkimije za
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iniciatorno tradicijo, izvirajoco iz novoplatonizma, oziro-
ma iz egipCanske hermeti¢ne gnoze in gr8kih misterijev.
Sredisce alkimisti¢nega Dela je bil oziroma je Clovek, in
smoter Dela je bil oziroma je poboZenje? loveka, oziro-
ma Se vec: Slo je oziroma gre za vednost o tem, kako po-
stati nesmrten. To najpomembnejSo od vseh skrivnih ved-
nosti so iniciati strogo varovali; postopek so ovili v ke-
micno simboliko in nerazumljive metafore, da vednost ne
bi pri§la v roke neposvecenim. Podobno tezo so zagovar-
jali upokojeni ameriski general Ethan Allen Hitchock, ki
je leta 1857 objavil delo »Remarks upon Alchemy and
Alchemists«, s tem, da je bil njegov pogled nekoliko nai-
ven; in pa tudi francoski mag Eliphas Levi Zached (t. j.
Alphonse Louise Constant) v delu »Dogme et Ritual de la
Haute Magique« (Dogma in ritual visoke magije) 1. 1856.
Na osnovi teh del in del kasnejSih avtorjev, zlasti iz Sole
tradicionalizma se je uveljavilo drugo prepri¢anje, namrec
da je bil naravoslovni oziroma kemic¢ni aspekt alkimije le
krinka, in da je vsa teZa Dela lezala v njegovi misti¢ni
komponenti: alkimisti¢ni teksti naj bi na prikrit nacin go-
vorili o ¢loveku in se posluZevali simbolov, kot so »mate-
ria prima«, »Kamen modrih«, »ogenj modrih« itd. da bi ti-
stim, ki so bili posveceni, posredovali vednost o pobozZen-
ju oziroma nesmrtnosti. Ta pogled je imel moc¢an vpliv na
Carla Gustava Junga, ki je bil pri svojih analizah alkimije
sicer previdnejsi, vendar je poudarjal psiholoski in mi-
sti¢ni pomen alkimije. Njegova teza — ki je imela in Se
vedno ima velik vpliv — je, zelo posploseno, naslednja. Al-
kimistom je bila snov neznana in skrivnostna substanca;
imela je znacaj numinoznega. Med alkimisti¢nim Delom,
ki so ga alkimisti zelo intenzivno doZivljali, saj je §lo za
sveto delo® ki je vkljucevalo tudi molitev, duhovno in
dusevno predpripravo, meditacijo itd. so alkimisti doZiv-
ljali proces notranje preobrazbe, ki ga je Jung poimenoval
individuacija. Alkimisti so vsebine svoje dusSevnosti, torej
material, ki je med Opusom prihajal iz nezavednega v za-
vest, projicirali v snov in njene spremembe. Alkimija je ta-
ko pravzaprav »projicirana individuacija«< — v snov so al-
kimisti projicirali to, kar se je dejansko dogajalo v njih sa-
mih, in tako so nastajale nenavadne in bizarne arhetipske
podobe in simboli, ki so v alkimiji tako pogosti.

Jungov pristop je bil izjemno vpliven, a ni ostal brez
kritike. Kritizirali so ga tako predstavniki znanosti zaradi
domnevne neobjektivnosti, predvsem pa nekateri ezoteri¢ni
misleci (npr. Julius Evola), ki so trdili, da so se alkimisti do-
bro zavedali pomena simbolike in da ni §lo za projekcijo,
pac pa za jasno poznano skrivno vedo, izraZeno prek sim-
bolov in metafor ter namenoma prikrivano; pri Velikem De-
Iu pa je slo za dobro poznan in namerno prikrit postopek,
oziroma bolje, za vednost in postopek, ki sta bila zaradi sa-
me svoje narave izraZena prek simbolov. Znacilnost reli-

2 Pobozenje: iz grike beside »theopoesis«, kar pomeni poboZanstvenje.
3 Alkimija se v starih spisih dejansko imenuje Ars Sacra, Sveta Umet-
nost, ali Ars Magna, Velika Umetnost

giozne, zlasti pa misti¢ne in ezoteri¢ne govorice je namrec
posredovanje sporocila prek simbolov in metafor in alkimi-
jaje v tem pogledu primer par excellence.

Kakorkoli Ze, osebno menim, da je $lo pri alkimiji
za izjemno vecplasten fenomen in da stvar ni toliko v tem,
da bi se Jung motil ali da bi se motil Evola ali da bi se mo-
tili tisti, ki priznavajo alkimiji le vrednost v smislu proto-
kemije. Pomota je po mojem mnenju v tem, da tako
vecplastnega fenomena, kot je alkimija, ni mogoce krciti
na eno samo interpretacijo oziroma »veliko pripoved«
(t.i.»grand narrative«). NajnovejSe raziskave so pokazale,
da alkimisti¢na tradicija kljub nespornim skupnim
nacelom nikakor ni bila monolitna tradicija. Med alkimi-
sti so bili ljudje, ki so dejansko poudarjali misti¢ne in ezo-
teri¢ne aspekte; bili so ljudje, ki so iskali Kamen modrih
kot dejansko substanco in posvetili celo Zivljenje temu, da
bi jim uspela preobrazba kovin. Pri tem je nedvomno pri-
hajalo do psihi¢nih projekcij. Bili so ljudje — kot npr. Para-
celsus — ki jih je stvar zanimala z medicinskega vidika.
Nekateri pa so, nasprotno, poudarjali predvsem tehni¢ne
in naravoslovno-znanstvene aspekte. Nekateri alkimisti so
bili bolj teoretiki, drugi predvsem praktiki, tretji mistiki.
Res je sicer, da je misti¢ni pol po sami definiciji inherent-
ni del alkimije — toda nekateri so ga mo¢no poudarili, dru-
gi so se posluZevali le misti¢nega jezika. Ravno v tem je
privlacnost alkimije: v njeni odprtosti, njeni nedolocljivo-
sti, njenem izmikanju jasne opredelitve. Z drugimi bese-
dami: v njeni skrivnostnosti.

Osebno se mi zdi povsem mogoce, da je dejansko
obstajala — oziroma, Se obstaja — iniciatorna tradicija, ki
utegne iti do pozne antike. Prav tako menim, da obstajajo
dobri razlogi za domnevo oziroma bolje za pogled, da je v
primeru alkimije resni¢no $lo za koherentno hermeti¢no
filozofijo, ki bi jo bilo najlaZje oznaciti za »ezoteri¢no
kozmologijo Zahoda«. Ne morem pa vsega tega trditi. Al-
kimija je navsezadnje pristna ezoteri¢na tradicija, kar po-
meni, da so polno znanje o tem, kaj dejansko je alkimija,
posedovali — ali posedujejo — samo iniciati oziroma adep-
ti. Tudi Se tako poglobljen eksoteri¢ni Studij alkimije ne
more prodreti v njeno ezoteri¢no skrivnost. Vendar pa je
po drugi strani res, da alkimisti¢ni teksti vsebujejo mocan
numinozni naboj. Ce jih ¢lovek bere, na loveka delujejo
preobrazajoce — simbolika, bodisi izrazena preko slik bo-
disi prek tekstovnih metafor in alegorij, postopno prodre v
Cloveka in ga pri¢ne preobrazati. Tudi s samim branjem
tekstov, brez kakr§negakoli prakti¢nega Dela, se v ¢loveku
pri¢ne nekaj vrsiti. Vse iniciatorne tradicije poznajo ini-
ciacijski prehod oziroma preizkus. V primeru alkimije je
iniciacijski prehod oziroma preizkus ravno branje tekstov
in prodiranje v kompleksno alkimisti¢no simboliko (kar,
kot lahko izpricujem sam, nikakor ni lahko pocetje!). Na
predzadnji grafiki Mutus Liber, Neme Knjige iz 1702,
piSe: »Ore lege lege lege relege labora et invenies.« (»Mo-
li, beri beri beri, Se enkrat beri, delaj in uspel bos.«)

V tem traktatu podajam malo obseZnejsi in podrob-
nejsi pregled strukture in zgodovine alkimije; torej njenih
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filozofskih in misti¢nih predpostavk, nacel in zlasti sim-
bolov; in pa zgodovinski pregled od prvega zgodovinsko
jasno dolocljivega alkimista, Zosimosa iz Panopolisa, do
umika alkimije v kulturno oziroma ezotericno podzemlje
sredi 18. st. Alkimijo obravnavam predvsem kot kulturno-
religiozni pojav. Z drugimi besedami, ne izrekam se o
tem, ali so alkimisti dejansko kdaj preobrazili niZje kovine
v zlato ali nasli Kamen modrih. Opisujem alkimijo, ka-
kr8na je bila, pri ¢emer se opiram tako na novejSe kot na
starejSe Studije, in pa tudi na same alkimisti¢ne tekste, ki
sem jih imel priloZnost brati in k preucevanju katerih se
bom morda ponovno povrnil. Ce bo ta traktat vsaj enega
spodbudil k zanimanju za alkimijo, bo moj trud poplacan.

IL.

Alkimija — kot specificna veda oziroma kot jasno
izrazeno specificno prizadevanje za preobrazbo kovin, kot
je mogoce na najpreprostejsi nacin definirati tako kom-
pleksen fenomen, kot je alkimija — stopi pod Zaromet zgo-
dovine z Zosimosom iz Panopolisa. Pri tem alkimistu iz
3./4. st. n. §t. so Ze navzoce vse temeljne poteze, ki bodo —
nekatere vcasih bolj izraZzene, drugi¢ manj — spremljale
zahodno alkimijo na njeni poti skozi $tiri poglavitne faze,
namre¢ griko alkimijo, bizantinsko alkimijo, arabsko al-
kimijo in evropsko oziroma latinsko alkimijo. Pri Zosimo-
su je navzoce vse: misticna usmeritev, skrivnostni jezik,
prepri¢anje o smotrnosti kovin (namre¢ o njihovi rasti
proti najodli¢nejsi formi, zlatu), vera v njihovo preobraz-
ljivost, itd. Kakorkoli Ze, da bi dejansko razumeli alkimi-
jo, je potrebno povedati najprej nekaj o grskih in heleni-
sti¢nih filozofskih in religioznih temeljih.

Alkimisticna kozmologija se v marsi¢em naslanja
na Aristotelovo filozofijo, tako fiziko kot metafiziko. V
tem kontekstu so kljucni trije pojmi Aristotelove filozofi-
je: materija, forma in teleoloSkost (smotrnost). Vsaka bit-
nost (ousia: posamicna bitnost) po Aristotelu sestoji iz
materije in forme. Materija je tisto, kar je na doloceni po-
samezni bitnosti »v potencialu«, oziroma neuresni¢enost
dolocene bitnosti. Forma je uresni¢enost bitnosti in hkrati
njen »lik« (eidos), torej bistvo ali doloc¢ilo dolocene stva-
ri. Ce vzamemo za primer denimo hrast: forma hrasta je
njegovo bistvo in hkrati njegova uresni¢enost, ki je hkrati
tudi dolocilo te bitnosti. Vse v sublunarnem* kozmosu je z
nekega vidika materija, z drugega forma. Hrast je denimo
hrast z vidika uresnicenosti; toda hkrati je hrast lahko ma-
terija za nekaj novega, kar je v hrastu potencialno nav-
zoCe, denimo za leseno hiso. Vse bitnosti so po Aristotelu
torej razpete med moZnost in uresni¢enost, med materijo
in formo. Z vidika ontologije torej na zacetku stoji »prima
materia«. Prima materia je pojem, ki je v alkimiji igral ve-

* Sublunarni svet: svet pod sfero Lune, upostevajo¢ geocentriéni pogled
na svet.

liko vlogo. Kakorkoli Ze, v Aristotelovem smislu pomeni
»Cisti potencial«, »¢isto moZnost«. Na drugem koncu on-
toloske lestvice stoji Cista forma oziroma forma forme, ki
odgovarja Bogu in ga je Aristotel poimenoval »negibni gi-
balec«.

Vse v svetu je po Aristotelu podvrZzeno smotrnosti,
kar pomeni, da vse na svetu i§¢e popolno ali popolnejso
formo. Na ta nacin — prek iskanja popolnejSe forme —
negibni gibalec giblje svet. Vse, kar je, stremi k popolno-
sti, k Cisti formi, ki jo predstavlja negibni gibalec, in zato
se Kozmos tudi giblje oziroma spreminja.

Toliko o Aristotelovi ontologiji, ki je klju¢na za ra-
zumevanje njegove fizike in kozmologije. Aristotel je svet
— po klasi¢ni Platonski shemi — razdelil na tri podro¢ja. V
skladu z geocentricnem sistemom v srediS¢u Kozmosa
stoji Zemlja, ki je — kot celoten Kozmos — sferi¢ne oblike.
Okoli zemlje se po tirnicah gibljejo planeti, ki jih je se-
dem. Prvi od planetov je Luna, nato Merkur, Venera, Son-
ce, Mars, Jupiter, Saturn; nato sledi sfera zvezd stalnic, s
katero se konca »nebesni svet« in zacne svet Cistih form.
Ta pogled na Kozmos — ki izvira iz pitagorejstva — so
prevzele razli¢ne ezoteri¢ne tradicije od antike do rene-
sanse. Kakorkoli Ze, klju¢no je to, da svet pod sfero Lune
tvorijo Stirje elementi.

Nauk o §tirih oziroma petih elementih je uc¢il Empe-
dokles iz Agrigenta na podlagi starejSih, pitagorejskih os-
nov; Aristotel ga je v svoji Fiziki prevzel in izpopolnil in
tako je nauk priSel v splosno zakladnico naravoslovne
vednosti od antike do 18. st. Elementi so: zemlja, voda,
zrak in ogenj. RazvrSceni so po subtilnosti, kar pomeni, da
je zemlja najbolj groba in ogenj najbolj subtilen. Ti ele-
menti tvorijo sub-lunarni svet, torej svet, kjer se gibanje
kaZe kot propadanje oziroma minevanje. Nebesni svet —
svet med sfero Lune in sfero zvezd stalnic — pa je napol-
njen z etrom ali »kvintesenco, ki je najsubtilnejsi in ne-
propadljivi element. Zato so — po pojmovanju Aristotela —
nebesna telesa nepropadljiva; njihovo gibanje je Cisto gi-
banje in ne minevanje.

Toliko o Aristotelu. Sedaj si lahko ogledamo Se drug
pomemben helenisti¢ni vpliv na alkimijo, namre¢ gnosti-
cizem. Gnosticizem je ime za skupino gibanj, ki so se
razsirila med 1. in 4. st. n. §. Gre za skupno (krovno) ime
za razli¢ne tokove, ki so jim skupne nekatere temeljne
ideje, ki se ti¢ejo Boga, Kozmosa in Cloveka. Najprej,
gnosti¢ni nazor je povecini — ¢eprav ne izklju¢no — duali-
sticen in kozmi¢no-pesimisti¢en. To pomeni, da je Koz-
mos predstavljen kot »polnost zla«, v nasprotju s Pleromo
(= »Polnost«) ali Bogom, ki je »polnost Dobrega«. »Ple-
roma« pomeni svet Boga in eonov, ki so Bozje emanacije.
Gnosticizem o samem Bogu pogosto govori kot o »nezna-
nem Bogu«, »iz samega sebe rojenem Bogu« (»Autoge-
nes«) ali »Breznu« (»Bythos«); eoni so samo-aktualizaci-
je Boga, ki so jih nekateri gnostiki mnoZili do skrajnih
meja. Drugo gnosti¢no pojmovanje je nauk o »bozanski
iskri« oziroma pneumi, ujeti v ¢loveku. Gnoza, t. j.
odresilno spoznanje, osvobodi boZansko iskro. S tem je
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odresen clovek, hkrati pa je obnovljen del Plerome.
Odresenje cloveka je namre¢ na paradoksalen nacin
odreSevanje Boga (Plerome), saj je ¢lovek pravzaprav
boZzansko bitje v jeci oziroma suZenjstvu Kozmosa. Gnoza
ni katerokoli vedenje, pa¢ pa pomeni duhovni uvid; v tem
kontekstu je gnoza postavljena v opozicijo do episteme, t.
j- zgolj intelektualnega vedenja. Pomembne zgodovinske,
legendarne in mitoloSke osebnosti — kot denimo Jezus iz
Nazareta, Zaratustra, Mani, Hermes Trismegist itd. so v
gnosticizmu pojmovane kot tisti, ki so prinesli gnozo, t. j.
odresilno spoznanje.

Gnostic¢nih struj je bilo v pozni antiki zelo veliko —
kr$¢anski pisci so gnosti¢ne $ole primerjali z glavami Hi-
dre: ko je Herkul odsekal Hidri eno glavo, je na njenem
mestu zraslo deset novih. Postopno pa je gnosticizem iz-
zvenel in se umaknil krScanstvu. Gnoza sama — kot te-
meljna naravnanost ¢loveka — pa ni izginila, le preobrazi-
la se je. Gnosti¢ni odnos do Kozmosa in ¢loveka je vtisnil
mocan pecat porajajoci se alkimiji. Ideja o boZanski iskri
v Cloveku, ki jo gnoza (spoznanje) odreSi iz suZenjstva
Kozmosu, s ¢imer je odreSen sam Bog in obnovljen del
Plerome, je v alkimiji vzniknil kot ideja o odreSevanju
materije. Eden od vodilnih motivov alkimije je namrec tu-
di ideja o »semenu zlata, ki je navzo€ v vsaki kovini. Al-
kimist torej s svojim Delom pripomore k odreSevanju ko-
vine, s tem da spodbudi in osvobodi seme zlata. Delo —
gledano s tega vidika — je torej v tem, da alkimist, uposte-
vajo¢ nacela hermeticne filozofije, pospesi rast kovine v
zlato. Kamen modrih ima v mnogih alkimisti¢nih delih
pomen agensa, ki spodbudi seme zlata k rasti ter tako pos-
pesi razvoj kovine v zlato. V renesansi in baroku, ko je al-
kimija dobivala vse bolj misti¢ne poteze, je bila ideja o
»boZanski iskri v snovi« po analogiji »makrokozmos je
identi¢en mikrokozmosu« prenesena tudi na ¢loveka.

V kontekstu alkimije je Se posebej pomembna ena
izmed gnosti¢nih struj, namre¢ hermetizem. Alkimija se v
spisih namre¢ pogosto imenuje z imenom »hermeti¢na
umetnost«. Hermes Trismegist, ki je dal ime hermetizmu,
je v Casu od antike do 17. st. veljal za zgodovinsko osebo.
Dandanes se je uveljavilo prepricanje, da gre za mitoloski
spoj dveh bogov: grskega Hermesa in egipcanskega Thot-
ha. Hermes je bil namre¢ — poleg tega, da je bil zavetnik
trgovcev in popotnikov — tudi boZji sel, psihopomp’ in za-
vetnik okultnih ved; Thoth pa je bil pisar bogov in zavet-
nik okultnih ved v Egiptu. Tako nastali lik, Hermes Tri-
smegist, je bil pojmovan kot modrec par excellence. V
casu od 1. do 3. st. so nastali hermeticni spisi (Corpus
Hermeticum, v nadaljevanjuu CH). Hermeti¢na gnoza je
primer optimisti¢ne gnoze. V srediS¢u CH je nauk o triadi
Bog — Kozmos — Clovek. Bog je pojmovan véasih apofa-
ti¢no, navadno pa na platonski nacin kot Eno in Dobro.
Kozmos je sin Boga, ¢lovek sin Kozmosa in vnuk Boga. V
prvem traktatu CH, Pojmandru, je opisan mit o nastanku

5 Psihopomp — vodnik du§ umrlih

¢loveka. Govor je o Anthroposu, BoZjem Sinu (ki ima
vzporednice s kozmi¢nim ¢lovekom iz drugih gnosti¢nih
naukov), ki je bil ustvarjen po podobi Boga, kot androgin,
nato pa se zaljubil v Physis (»Naravo«) in se spustil skozi
sedmero planetarnih sfer ter se s Physis zdruzil v tesnem
objemu. Tako je nastal ¢lovek, ki je umrljiv po zunanjem
in nesmrten po notranjem ¢loveku.

Razen slovite Smaragdne plosce, imenovane »Mag-
na charta alkimistov« in spisa Asklepij so bili Hermeti¢ni
spisi vse d 15. st. Evropi neznani in tako pred 15. st. niso
imeli vpliva na razvoj latinske alkimije. Vendar pa je po-
leg filozofske ali »visoke« hermeti¢na literature obstajala
tudi t. i. »tehni¢na« hermetika. Ta je bila poznana Bizan-
tincem in Arabcem, zlasti Sabejcem iz Harrana. Tehni¢na
hermetika je obravnavala predvsem tri hermeti¢ne vede:
alkimijo, astrologijo in teurgijo (magijo). Zato je mogoce
reci, da hermetic¢na filozofija, kot se kaZe v spisih latinske
alkimije, sloni predvsem na tehni¢ni hermetiki in (vsaj
pred 15./16. st.) manj na filozofski hermetiki, ki je sama
po sebi v marsi¢em blizu platonizmu. Po drugi strani pa je
res, da je loCevanje na »filozofsko« oziroma »visoko« her-
metiko in na »tehni¢no« ali »nizko« hermetiko nekoliko
umetno: elementi visoke hermetike, t. j. hermeti¢ne filo-
zofije kot take, so bolj ali manj prisotni v nizki hermetiki,
oziroma drugace: »nizka« ali »tehni¢na« hermetika je v
veliki meri prakti¢na aplikacija »visoke« hermetike. Res
pa je, da se je »hermeticna umetnost« pa prehodu iz Gr-
kov na Arabce v marsi¢em preobrazila. Kljub temu, da je
znotraj »hermetic¢ne filozofije«, kot je mogoce povsem
upraviceno nazvati alkimijo, neka specifi¢na koherent-
nost, ki presega zgodovinski razvoj, le-ta ni ostal brez
svojega vpliva. Filozofska hermetika je na (latinsko) alki-
mijo dobila mocnejsi vpliv v 2. polovici 15. st., v ¢asu re-
nesanénega hermeti¢nega razcveta. Ce na alkimijo gleda-
mo kot na ezoteri¢no in iniciatorno hermeti¢no tradicijo,
potem je na vpliv filozofskih hermeti¢nih spisov (t. i. vi-
soke hermetike) na alkimijo — paradoksalno — pravzaprav
povratni vpliv.

Geslo helenisti¢ne alkimije je bilo »Physika kai
mystika« (Narava in mistika). Prej opisano Aristotelovo
naravoslovje tvori namre¢ naravoslovno-kozmoloski as-
pekt alkimije, medtem ko hermeti¢ne in gnosti¢ne ideje
tvorijo predvsem njeno misti¢no zaledje. Alkimija je v
starih spisih imenovana »hermeti¢na umetnost«; v nekem
smislu je torej alkimija hermeti¢ni nauk, zdruZen z nara-
voslovjem, ki je ob vzponu kr$¢anstva presel najprej na
Arabce in se nato v 12. in 13. st. prek kulturnih stikov po-
javil v Evropi. Physika kai mystika je tako upravi¢eno
paradigmati¢ni moto alkimije, saj je v tej vedi oboje — ta-
ko naravoslovje kot mistika — zdruZeno v precudni, v¢asih
prav nadrealisti¢ni in groteskni sintezi.

Sedaj lahko preidem na same alkimisti¢ne ideje. Al-
kimijo bom predstavil kot ezoteri¢ni kozmoloSki nauk
oziroma kot kozmoloSko gnozo; vendar je v alkimiji koz-
moloski nauk dejansko tezko lociti od antropoloskega
(Ceprav je po drugi strani res, da zgodnji alkimisti¢ni tek-
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sti redko povsem eksplicitno govorijo o ¢loveku), saj je
ena temeljnih maksim hermetizma »Kakor zgoraj, tako
spodaj«, namre¢ soujemanje med makrokozmosom in mi-
krokozmosom, svetom in ¢lovekom.

Najprej je tu okvirni kozmoloski nauk. Omenil sem
doktrino o Stirih elementih. Ta doktrina je bila oziroma je
sestavni del alkimije® skozi ves ¢as njenega obstoja. Ele-
menti so, kot Ze povedano, razvrS¢eni po subtilnosti; hkra-
ti imajo kvalitete. Kvalitete so naslednje: zemlja je mrzla
in suha, voda je mrzla in vlaZna, zrak je vro€ in vlaZen in
ogenj je vro¢ in suh. Ocitno je torej, da so elementi raz-
vr§ceni po parih nasprotij: voda/ogenj, zemlja/zrak (kar
odgovarja nasprotjem aktivno/pasivno; tako je npr. ogenj
aktivni element, voda pasivni, itd.) Nasprotja odgovarjajo
tudi dihotomijam gorljivo/negorljivo in hlapljivo/nehlap-
ljivo. Treba pa je povedati, da v alkimiji elementi niso poj-
movani v modernem kemi¢nem pomenu; so bolj principi
Kozmosa oziroma, ¢e se lahko tako izrazim, metafizi¢na
stanja, ki jih elementi zgolj simbolizirajo. Tako gre torej
pri vodi za simbol stanja »vodenosti«, pri zraku za simbol
stanja »zracnosti«, pri zemlji za simbol stanja trdote itd.

Poleg teorije o elementih je bila v alkimiji mo¢no
navzoca teorija o dveh prvih pocelih, Zveplu in Zivem sre-
bru. Teorijo je postavil Jabir ibn Hayyan, t. i. »arabski Ge-
ber«, v 8. st. Zveplo je aktivno, mosko, suho, gorljivo;
Zivo srebro je pasivno, Zensko, vlazno, hlapljivo. Ponovno
je potrebno povedati, da gre za kozmicna principa in ne za
elementa v kemi¢nem pomenu. V barvni simboliki je Zve-
plo pogosto povezano z rdeCo barvo, Zivo srebro z belo;
na ravni planetarne simbolike je Zveplo povezano s Son-
cem, zivo srebro z Luno. Sonce je namre¢ moski planet,
Luna Zenski.

Na tem mestu je moZna primerjava z doktrino o
yin/yangu kitajske filozofije ali z doktrino o Sivi in Sakti.
Indija je imela oziroma ima svojo alkimijo, kot tudi Kitaj-
ska. Tako taoisti¢ni yang v nekem smislu odgovarja Zve-
plu, saj je yang princip moskega/aktivnega; medtem ko
yin odgovarja Zivemu srebru, saj je yin princip Zenske-
ga/pasivnega. Posebej zanimiva je primerjava z indijsko
alkimijo, ki se imenuje rasayana in je povezana s tantriz-
mom ter s tradicijo nath-siddha. Zanimivo je, da je simbo-
lika obrnjena: Siva (mogki) je povezan z Luno, semenom
in belo barvo, medtem ko je Sakti (Zenska) povezana s
Soncem, krvjo in rdeco barvo. Gre, skratka za nauk o te-
meljni polarnosti v kozmosu. Ta temeljna polarnost je v
alkimisti¢nih tekstih upodobljena z mnoZico tekstualnih
in vizualnih metafor. Najbolj znana, pravzaprav »kla-
si¢na« upodobitev komplementarne polarnosti v kozmosu
je Hermesov kaducej; v elegantno ilustriranih alkimi-
sti¢nih delih iz 17. st. nastopajo kot simboli polarnosti npr.
Sonce in Luna, Son¢ni kralj in Lunina kraljica, rde¢a in
bela ptica, ki se spopadata, vitez in zmaj, jelen in samo-
rog, pes in psica, dve kaci, itd. Klasi¢en simbol zdruzenja

¢ Alkimija je navsezadnje Ziva tradicija.

polarnosti je hermafrodit oziroma androgin, imenovan
»Rebis« (Dvo-Bit).

Arabski alkimist Rhazes je v 9. st. namesto teorije o
dveh principih postavil teorijo o treh principih: Zveplu in
Zivem srebru, ki ju uravnoteZa sol. Zametek podobne teorije
je mogoce najti v delu Summa pefectionis magisterii psev-
do-Gebra (nastalo ok. 1275). V tem kljucnem delu srednje-
veske latinske alkimije je tretji princip, ki ima uravnavajoco
vlogo, arzenik.” Teorija o treh principih pa se ni prijela vse
do Paracelzusa. Ta moz (zivel 1493-1541) je alkimijo teo-
retsko na novo utemeljil, klju¢no vlogo pri tem pa ima nje-
gova teorija o treh principih: Zveplu, Zivem srebru in soli.
Razmerje med »tria prima« je Paracelzus v delu Opus Para-
mirum (1. 1527) opisal na naslednji nacin: »Kar v kosu lesa
gori, je Zveplo; kar gre v dim, je Zivo srebro; kar ostane kot
pepel, je sol.« Ta teorija je postala posebno popularna med
paracelzisti in misti¢nimi alkimisti poznega 16. in prve po-
lovice 17. st. zaradi ustreznic med opisanimi tremi principi,
telesom/duso/duhom, tremi svetovi ali kozmi¢nimi »princi-
pi« v filozofiji Jakoba Boehmeja ter osebami Sv. Trojice.

Klju¢no mesto v alkimiji imajo kovine. Prepricanje
alkimistov je bilo, da kovine rastejo v Zemlji. Alkimisticni
traktati se zelo pogosto zacenjajo z razlago tega, kako na-
stajajo kovine. Zelo posploseno je teorija naslednja. 1z
sredis¢a Zemlje se proti povrsju vzpenja dvoje hlapov,
vrodi in suhi, Zvepleni; ter mrzli in vlaZni (Zivosrebrovi).
Ko pride do stika teh dveh hlapov, v povezavi z doloceni-
mi planetarnimi vplivi nastajajo kovine. Od cistoce hla-
pov je odvisna cCistost kovin. NajcistejSi kovini sta zlato,
ki je povezano s Soncem in je mosko; ter srebro, ki je po-
vezano z Luno in je Zensko. Tako je zlato sestavljeno iz
Cistega, rdecega, negorljivega Zvepla in Cistega, hlapljive-
ga zivega srebra.. Skratka, v zlatu je razmerje Zveplo/Zivo
srebro popolno. V zvezi z nastankom kovin pride do izra-
za Aristotelov nauk o smotrnosti: smoter vseh kovin je po-
stati zlato. Ce je proces te smotrne rasti prekinjen, kovine
»dozorijo« v svinec, Zelezo, baker, cink ter Zivo srebro.
Teh sedem kovin je torej razvr§¢enih glede na njihov prib-
lizek zlatu oziroma srebru. Nauk o kovinah je izjemno
veCplasten. Na eni strani so kovine v planetarnih kores-
pondencah, svinec (navadno pojmovan kot najbolj necista
kovina) je povezan s Saturnom, cink z Jupitrom, Zelezo z
Marsom, baker z Venero, Zivo srebro z Merkurjem, srebro
z Luno in zlato s Soncem. Planeti oziroma kovine so bodi-
si solarne in aktivne (zlato, zelezo, baker), bodisi lunarne
in pasivne (srebro, cink, svinec). Zivo srebro je bilo nekaj
posebnega. Kot tekoca in hlapljiva kovina je buril do-

.....

oppositorume, sovpadanja nasprotij.

7 Ne gre za kemic¢ni element arzen, pa¢ pa za arzenov trisulfid (avripig-
ment), ki je rumene barve, arzenov Stirisulfid (realgar), ki je rdece
barve in pa arzenov trioksid, ki je bele barve. Arzenik je v alkimiji
pojmovan v smislu naravnega principa ali pocela in ne kemi¢nega
elementa.

Zvab:  Alkimija: struktura in zgodovina



Acta Chim. Slov. 2015, 62, S2-S18

Kljuéna ideja alkimistov je bila, z mocjo »umetno-
sti« (t. j. alkimije, Ars Regia, »kraljevske umetnosti«) do-
seCi to, kar ni opravila narava. Ce je smoter vseh kovin
zlato oziroma srebro, ali ne bi mogel ¢lovek — preko poz-
navanja narave — s pomocjo ves¢ine doseci to, kar ni uspe-
la doseci narava, ker je bil naravni proces na ta ali oni
nacin prekinjen? V alkimiji se tako dejansko zastavi zelo
sodoben problem, namre¢ znanost proti naravi: kolikSen
je domet znanosti in kaksno je njeno razmerje napram na-
ravi? Alkimisti so si torej preko »Opusa« (»Dela«) priza-
devali izpopolniti kovine. Pri tem je igral poglavitno vlo-
go Kamen modrih ali Eliksir, ki je deloval kot »kozmi¢no
zdravilo« (ali, kot pravi Jung, »salvator macrocosmi« —
»odresenik makrokozmosa«). Ce je zlato oziroma srebro
predstavljalo popolno kovino, so bile ostale kovine poj-
movane kot »bolne« ali kot »gobave«; in Umetnost si je
prizadevala — preko Kamna modrih — za njihovo »ozdravi-
tev«. V tem kontekstu je Se posebej pomemben gnosticni
nauk o bozji iskri, skriti v ¢loveku. V alkimiji je namrec
gnosticni nauk o skritem BoZjem Bistvu zaobjel tudi kovi-
ne; in tako je bil alkimist v nekem smislu »odreSenik« ko-
vin; tisti, ki je osvobodil njihovo skrito bistvo in kovine
preobrazil v popolno formo, zlato oziroma srebro.

Temelj alkimije je Opus (Delo). Preden preidem na
opis samega dela, je potrebno povedati da je alkimisti¢ni
Opus, sveto delo. Alkimija se v zgodnjih, bizantinskih in
arabskih spisih, imenuje »sveta umetnost«. Alkimisticno
delo je namrec, kot bom pojasnil, v nekem smislu ponovi-
tev kozmogonije v retorti. Zato je alkimisti¢ni Opus terjal
duhovno predpripravo. Alkimisti¢ni teksti vedno znova
govorijo o tem, da je za dovrSitev Opusa potrebno imeti
disto srce in da je uvod v Delo molitev. Grafika iz Khu-
nrathovega Amfiteatra vecne modrosti (Amphiteathrum
Sapientiae Aeternae, 1596) prikazuje prostor, kjer je na
levi strani Sotor, podoben tistemu, ki ga je za Skrinjo zave-
ze postavil Mojzes; pod tem Sotorom, v prostoru, pos-
vecenem molitvi, kle€i alkimist in prosi za navdih Milosti.
Na drugi strani pa je alkimisti¢ni laboratorij, kjer se vrsi
prakti¢no delo. Alkimisti¢ni Opus je namre¢ potekal na
dveh ravneh, tako v ¢loveku samem kot misti¢na pot za iz-
popolnjenje najglobjega cloveskega potenciala, boZanske
iskre; in pa v retorti kot prizadevanje za izpopolnjenje ko-
vin. Ta dva pola sta v alkimiji nelocljiva. Res je sicer, da
so v preteklosti poudarjali predvsem en ali drugi pol: v 19.
st. so zgodovinarji kemije zanemarili misti¢ni pol alkimi-
je in v njej videli le obliko proto-kemije; v 20. st. pa so ne-
kateri avtorji, ki so se naslanjali bolj na Junga kot na iz-
vorne alkimisti¢ne tekste, pretirano poudarjali psiholoski
ali misti¢ni pol. V Opusu sta oba pola zdruZena: ob »trp-
ljenju« substance trpi tudi alkimist, ob njeni »smrti« no-
tranje umira tudi alkimist; in ob njeni regeneraciji in zma-
goslavnem vstajenju je regenerirana in poveli¢ana tudi
dusSa alkimista.

Alkimisti¢ni Opus temelji na predpostavki, da so
kovine specifi¢ne forme (v aristotelskem smislu), ki izvi-
rajo iz enega samega pocela, ki se v alkimisti¢nih spisih

imenuje razlicno, pogosto pa »seme kovin« in »prva snov«
ali »Zivo srebro modrih«. »Seme kovin« oziroma »prva
snov« oziroma »Zivo srebro modrih« je poleg Kamna mo-
drih in samega Opusa eden klju¢nih alkimisti¢nih koncep-
tov. Prva snov je namre¢ pojmovana kot stanje ¢iste poten-
cialnosti; ontolosko stanje, ki nima nobene specifi¢ne for-
me, in to ne samo v smislu kovin, temve¢ v kozmogon-
skem smislu nasploh. To stanje se imenuje »materia pri-
ma« oziroma »nas§ Kaos« oziroma »masa confusa«. Gre
za ontolosko stanje Kaosa pred nastankom Kozmosa. Ko-
vine s svojo specificno formo so del Kozmosa, imajo ou-
sio (bistvo) oziroma formo (udejanjenost). Alkimisti¢na
premisa je naslednja: ¢e bi bilo mogoce kovinam odvzeti
specificno formo (denimo formo bakra) in jih vrniti v sta-
nje kaosa, Ciste potencialnosti, bi jim bilo potem mogoce
»Vvtisniti« novo specificno formo, novo bistvo (ousio) in
jih tako preobraziti. Klju¢na ideja alkimije in hkrati prvi
del Opusa je bil tako povrnitev kovin v stanje kaosa, v sta-
nje materie prime.

Sam alkimisti¢ni Opus ima vec faz in ¢eprav obstoji
nek sploSen konsenz, je dejanski alkimisti¢ni Opus ekso-
tericnim raziskovalcem alkimije Se vedno skrivnost. Ka-
korkoli Ze, v tej predstavitvi se bom drzal uveljavljenega
pogleda, ki Opus deli na tri faze in — bolj specificno —
Opusa, ki ima ustreznice v pomembnem alkimisti¢nem
delu Rosarium philosophorum.® Tako alkimisti¢ni Opus
sestoji iz ve¢ faz, ki so navadno skréene na tri poglavitne
faze. Te tri faze so nigredo, albedo in rubedo. (Crna fa-
za/bela faza/rdeca faza.) V fazi nigreda — ¢rni fazi — kovi-
na »umre«. Ta smrt je prikazana na ve¢ nacinov, ¢esto s
simbolom krokarja (»caput corvi« ali »krokarjeva glava«)
Kemicni procesi, ki odgovarjajo tej fazi, so solucija (raz-
tapljanje), kalcinacija (Zganje), putrefikacija (gnitje).
Snov mora umreti in biti povrnjena v masso confuso, v
stanje kaosa. Tako je doseZena prima materia, prva snov,
iz katere je nastal Kozmos in ki je ontoloSka podlaga vse-
ga ustvarjenega. V tej fazi — ali v eni od vmesnih faz —
dusa in duh zapustita umrlo kovino (ki je pogosto pona-
zorjena v obliki trupla) in se vzpneta »v visine«.” Nato se
— potem, ko je dobila »moc€ z viSine«, dusa oziroma duh
spustita nazaj k mrtvemu truplu, ga opereta (kar se imenu-
je spiranje ali »ablutio«) ter »oZivita«. Na ta na¢in je rojen
Beli kamen ali Lapis albus, imenovan tudi »Bela kraljica«
(regina alba), »Lunina kraljica« (regina Luna) ali »Bela
roZa« (rosa alba). Za pripravo t. i. Rdecega kamna —
»Rdecega kralja« (rex rubeus), »Sonc¢nega kralja« (rex
Sol) ali »Rdece roZe« (rosa rubea) se postopek ponovi na
visji ravni.

Proces, ki sem ga podal, je ena od variacij; sicer ze-
lo pogosta variacija, a ni navzo¢ v vseh alkimisti¢nih tek-

8 Natisnjen 1. 1559 v Baslu

® 7 vidika kemije gre verjetno za namig na sublimacijo, lahko pa tudi na
izhlapevanje: iz umrlega telesa izhlapi tekocina in se vzdigne v gor-
nji del retorte.
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stih. Nekateri sodobni alkimisti so govorili o »suhi poti«
in »mokri poti«; suha pot je krajSa in teZja, medtem ko je
mokra pot daljsa in lazja. Kakorkoli Ze, temeljna alkimi-
sti¢na maksima je bila od samih zacetkov alkimije dalje
»solve et coagula«. Solve et coagula pomeni »raztopi in
strdi«. Ta maksima se pojavi tudi v obliki »seperatio et
coniunctio« (loCevanje in zdruzitev). V tej maksimi se
odraZza temeljno prepri¢anje alkimije, namre¢ »usmrtiti
SnovV«, povrniti jo v materio primo, in jo nato ponovno
oZiviti oziroma lo¢eno ponovno zdruZiti. Pojem smrti in
ponovnega rojstva, ki se v alkimisti¢nih tekstih pojavlja
tako pogosto, da je dejansko leitmotiv alkimije, ima
mocno religiozno in misti¢no simboliko. Kot Ze poveda-
no, se namre¢ Opus odvija tudi v dusi alkimista. Ker je al-
kimija veda, ki ji je uspelo ohraniti svojo skrivnostnost,
nihce sicer to¢no ne ve, kaj se je dogajalo v duSah alkimi-
stov; toda misti¢ni izrazi, ki so jih uporabljali za spre-
membe na substanci, kaZejo na to, da so Opus psihi¢no
zelo intenzivno doZivljali. Faza umrtja kovine, imenovana
nigredo, »krokarjeva glava« (caput corvi) je mogoce razu-
meti kot notranje »umrtje« alkimista; umrtje svoji speci-
ficni formi, svoji rigidnosti. »Acqua mercurialis«, ki iz-
vrsi solucijo (raztapljanje, torej umrtje kovin) je vcasih
primerjana s krstno vodo: ta voda, ki »ubija in ozZivljax,
»umori« starega ¢loveka (Adama); Sele ko je stari ¢lovek
v procesu solucije umrl, je mogoce, da se rodi novi ¢lo-
vek, hermeti¢ni hermafrodit, ki v sebi zdruZuje »belo in
rdeCe«, t. j. moSko in Zensko in ki ga simbolizira Kamen
modrih. V povezavi s simboliko smrti, ki je mo¢no nav-
zocCa v alkimiji, in tvori prvi in najbolj pomemben del
Opusa (t. i. nigredo) bi opozoril na povezavo s Samansko
iniciacijo, v kateri je prav tako navzo¢ simbolizem smrti
in povratka v »sredi§Ce« oziroma »izvor, ki ga v alkimiji
simbolizira materia prima kot Kaos, se pravi kot prvobit-
no, izvorno stanje kozmosa in hkrati tudi ¢loveka. Podrob-
no $tudijo o Samanizmu je napisal Mircea Eliade (Samani-
zem: Arhaicne tehnike ekstaze) in dejansko gre tako v pri-
meru Samanske iniciacije ali transa kot v primeru alkimi-
sti¢nega Opusa za en sam temeljni, arhetipski motiv.
Kamen modrih navadno nastopa kot kon¢ni proi-
zvod Opusa. Ker je sam Opus pojmovan kot »sveto delo,
tudi do Kamna modrih ni mogoce priti zgolj s cloveskim
prizadevanjem. Skrivnost priprave Kamna modrih — ki je
hkrati skrivnost prime materie in skrivnost Opusa — je do-
stopna bodisi preko iniciacijskega prenosa z adepta na
ucenca bodisi po Bozji Milosti. Kamen modrih kot vrh
opusa je v alkimisti¢nih tekstih opisan z nasprotujocimi si
izrazi, ki spominjajo na zenovske koane. Jung ga je oz-
nacil za »coincidentio oppositorums, sovpadanje naspro-
tij. Kakorkoli Ze, Kamen je tista substanca, ki zdravi kovi-
ne in jih odreSuje njihove gobavosti. Ima dve obliki: lu-
narno (beli kamen, prej omenjena Lunina kraljica/bela
roza itd.), ki pretvarja kovine v srebro; in solarno (rdeci
kamen, prej omenjen Soncni kralj/rdeca roZa), ki pretvar-
ja kovine v zlato. Proces pretvorbe se imenuje »projekci-
ja«: majhen del Kamna se da v topilnico skupaj s kovino

in kovina je po mo¢i Kamna preobrazena v zlato/srebro.
Kamen je podan bodisi v trdni obliki, kot kamen oziroma
prah, in v tekoci obliki kot » Eliksir vitae« oziroma »Napoj
vecnega Zivljenja«. Pojmovanje Kamna kot Eliksirja je bi-
lo zlasti pogosto med arabskimi adepti; v Evropi pa je ta
pogled na Kamen modrih uveljavil Roger Bacon, eden iz-
med klasi¢nih adeptov alkimije visokega srednjega veka.
V 16. st. pa je tak, pravzaprav »medicinski« aspekt alki-
mije zelo poudarjal Paracelzus s svojimi idejami o »arca-
nah, t. j. alkimisti¢no pridobljenih ¢udeZnih zdravilih.

Z vidika alkimije kot ezoteri¢ne oziroma iniciatorne
tradicije je posebno zanimivo, da je bil Kamen modrih v
nekaterih tekstih primerjan s Kristusom. Primerjava je res
zanimiva. Klasi¢ni teksti, ki vzporejajo Kamen modrih s
Kristusom, so Pretiosa Margarita Novella (»Novi drago-
ceni biser«) Petra Bonusa iz Ferrare (ok. 1. 1330); nekate-
ra dela Sir-a George-a Ripley-a (Anglija, 15. st.); anonim-
no, v Nemsc¢ini pisano delo s pomenljivim naslovom Buch
der Heiligen Dreifaltigkeit iz 15. st.; zlasti pa dela iz kon-
ca 16. in zacetka 17. st: ve€ del znanega in Cislanega alki-
misti¢nega avtorja s psevdonimom »Basil Valentine«, ki
jih datirajo v ¢as med koncem 16. in zacetkom 17. st.;
Amphiteatrum Sapintiae Aeternae Hinericha Khunratha iz
1596 oziroma 1608; in Wasserstein der Weisen iz 1609 (ki
tej primerjavi posveti veliko prostora). Pri Boehmeju in
drugih teozofih iz 17. st. pa je Kamen modrih Ze splo$no
sprejeta metafora za Kristusa, in alkimisti¢ni Opus se pri-
merja Hoji za Kristusom. Z vidika ezoteri¢nega simboliz-
ma je primerjava nadvse umestna. Gre namrec za prehod
iz padlega stanja (stanja Padca) v stanje odreSenosti 0zi-
roma bogu-podobnosti/boZanskosti; sveto Pot od ¢loveka
(namerno pisano z malo) k Cloveku (namerno pisano 7 ve-
liko), ki ju v kricanstvu simbolizirata Adam (stari ¢lovek)
in Kristus (novi clovek; Clovek), v alkimiji pa obicajna
kovina in zlato oziroma Kamen modrih/Eliksir. Tako kot
Kamen modrih zdravi kovine in jih spreminja v zlato, tako
tudi Kristus zdravi ljudi v duhovnem smislu; s samo svojo
prisotnostjo spreminja ljudi, ki so dovzetni za vpliv, iz sta-
nja neodreSenosti v stanje odreSenosti. Kristus je napo-
sled vendarle bil predvsem in na prvem mestu zdravitelj,
tako v fizicnem kot v psiholoSkem in duhovnem pogledu.

I1I.

Sedaj lahko preidem na zgodovinski razvoj alkimije.
Kot ugotavlja Mircea Eliade v svojem delu Kovaci in alki-
misti, so bile kovine in z njimi povezana dejavnost nekaj,
kar je ¢loveka fasciniralo od najzgodnejsih ¢asov. Enako
velja za zdravljenje in z njo povezano medicino. Zahodna,
t. j. gr8ka (bizantinska), arabska in kasneje evropska alki-
mija — ima prav gotovo osnove — tako teoreti¢ne kot mi-
sti¢ne — v metalurskih praksah bliznjega Vzhoda.

Kakorkoli Ze, ¢eprav Stevilni alkimisti¢ni traktati
navajajo miti¢ne zgodovine, je prvi alkimist, ki stoji v ja-
sni luci zgodovine, Zosimos iz Panopolisa. Zosimos iz Pa-
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nopolisa je predstavnik prve zgodovinske faze v zahodni
alkimisti¢ni tradiciji, namre¢ helenisti¢ne alkimije. Za-
hodna tradicija ga pozna pod imenom Rosinus. Bizantin-
ska enciklopedija Suda mu pripisuje osemindvajset alki-
misti¢nih del z naslovom Cheirokmeta (»Rocaji«). Kakor-
koli Ze, od Zosimosovega dela so preziveli le grski in sir-
ski fragmenti.

Zosimos je bil po eni strani prakticen alkimist; ohra-
nil se je njegov tekst »O aparatih in peceh«, hkrati z alki-
misti¢nimi recepti. Na drugi strani uporablja alkimisti¢no
alegorijo in kodirani jezik. Zosimos stoji znotraj herme-
ti¢ne tradicije in uveljavi ideje, kot je odreSitev (od) tele-
snega, tako v primeru kovin kot ¢loveka: Zosimos je
odreSitev kovin namre¢ vzporejal z odreSitvijo »notranje-
ga Clovekax, ki ga v skladu z hermeti¢no tradicijo imenu-
je »Anthropos, v€asih pa tudi »Fos« (=Lu¢) ter ga vzpo-
reja s grSkim Prometejem. Misti¢na plat Zosimosa je zla-
sti izrazita v njegovi Viziji (k kateri je Jung spisal obseZen
komentar), kjer Zosimos opise transformativno izkusnjo v
obliki sanjskega doZivetja. Zosimosova Vizija je lepa ilu-
stracija podobnosti med Samansko in alkimisti¢no inicia-
cijo: pri obeh iniciacijah — iniciacija je seveda razumljena
v notranjem, misti¢nem smislu — gre za vizije smrti in raz-
teleSenja. Zosimos je imel ucenko Theosebio, ki je bila
njegova »soror mystica« (»misti¢na sestra«). Zosimos sto-
ji na zacetku tradicije, ki je tako misti¢na, miti¢na, reli-
giozna, filozofska, znanstvena in metalurgicna.

V 5. st. je priSlo do prehoda iz aleksandrijske v bi-
zantinsko alkimijo. Zacetnik bizantinske alkimije je Olim-
piodorus, »poganski« zgodovinar in alkimist iz Teb v
Egiptu. Olimpiodorus je bil predvsem komentator Zosi-
mosa in je poudarjal predvsem misti¢ne tendence alkimije
— intelektualni in duhovni proces. Preobrazba navadnih
kovin v zlato je simbol izpopolnjenja ¢loveka skozi gnosis
— misti¢no vedenje/spoznanje. Nadaljnji bizantinski alki-
misti so bili Stefanos iz Aleksandrije (7. st.) Heliodorus,
Theophrastos, Hierotheos in Archelaos (8.-9. st.), Mihael
Psellos (11. st.) in Nikeforos (13. st.). Z njimi oziroma Ze
z Olimpiodorusom si je kr§¢anska misti¢na simbolika utr-
la pot v alkimijo. Bizantinski alkimisti so preteZzno pou-
darjali misti¢no tendenco; njihovi teksti so poeti¢ne in
alegori¢ne metafore.

Z arabskim zavzetjem vzhodne helenisti¢ne ekume-
ne in zlasti Egipta (Aleksandrija je bila slejkoprej tisto
mesto, kjer se je zgodnja alkimisti¢na tradicija prenasala z
adeptov na ucence) se je pricelo obdobje arabske alkimije.
Arabska alkimija — kot nadaljevanje helenisti¢ne in grsko-
bizantinske alkimisti¢ne tradicije — je izjemnega pomena
iz vec razlogov. Na prvem mestu je treba povedati to, da je
bila arabska alkimija idejno povezana predvsem z Siitskim
islamom, zlasti z t. i. sedmero-imamskim ismailstvom.
Obstaja korespondenca med helenisti¢no-gr§kimi ezote-
ricnimi tokovi in islamsko ezoteriko v obliki ismailstva.
Mozno je torej — Ceprav je to zgolj hipoteticen sklep —
domnevati, da je iniciatorna tradicija grske ezoterike, t. j.
gnosticizma in novega platonizma, presla pod okrilje isla-

ma, in nato — morda tudi prek kriZarjev — v latinsko Evro-
po. Sicer pa je arabska alkimija pomembna iz povsem ek-
soteri¢nih razlogov. Kot sem omenil, je bil eden od aspek-
tov alkimije tudi znanstveni aspekt. Jabir inb Hayyan
(»arabski Geber«) in Rhazes sta uvedla kvantitativno me-
todo in pojmovanje Kamna modrih kot Eliksirja, s ¢imer
stojita na zacetku tradicije, ki se imenuje »spagiri¢na« in
ki pojmuje alkimijo predvsem kot vedo, ki naj pripravi ke-
micna zdravila. Poleg tega so arabski filozofi — zlasti Avi-
cenna — diskutirali o alkimiji s povsem filozofskega sta-
lis¢a, namre¢ o tem, ali je kovine dejansko mogoce preo-
brazati. In navsezadnje, arabska zasluga je, da je prislo do
posredovanja anti¢nih tekstov, ne samo alkimisti¢nih, pa¢
pa tudi naravno-filozofskih. V 12. in 13. st. so alkimisti¢ni
teksti, tako grski kot arabski, dosegli Zahod prek dveh sre-
dis¢: Salerna na Siciliji in Toleda v Spaniji. Prevajalci —
Gerard iz Cremone, Richard iz Chestra in Hermann iz Ca-
rinthie — so prevedli Stevilna dela, tako arabske prevode
grskih del kot tudi izvirna arabska dela. S tem se je na Za-
hodu zacela prava renesansa, namre¢ obdobje velike inte-
lektualne aktivnosti 13. in 14. st.

Med arabskimi alkimisti so pomembni Jabir ibn
Hayyan (»arabski Geber«), Rhazes (Abu Bakr Mohamed
ibn Zakariya ar Razi, kar pomeni »moz iz Rayax, t. j. me-
sta v Perziji), Avicenna (Abu Ali al Husain ibn Abdullah
ibn Sina) in Ibn Umail (Abu Abdullah Mohamed ibn
Umail al Tamini). Jabir ibn Hayyan — o katerem se ve le
malo in povsem mogoce je, da za enim imenom stoji vec¢
avtorjev — je avtor Corpusa Jabiranuma, sklopa del, ki ob-
segajo tri tiso¢ naslovov v celoti. Jabir je postavil eksperi-
ment za temelj alkimisti¢ne doktrine. Privzel in zdruzil je
Aristotelov/Empedoklov nauk o elementih z Galenovim
naukom o kvalitetah. Klju¢na ideja Jabirja je stanje (po-
polnega) ravnoteZja (med elementi). Cilj Opusa je tako
doseci isto razmerje elementov kakr$no je v zlatu. Surovi-
na mora biti najprej »razbita« v tiri elemente, ki so potem
ponovno razvriceni po principu ravnoteZja. Tako je mo-
goce zdraviti »bolno« materijo oziroma »bolne« kovine.
Kakorkoli Ze, najbolj dolgoro¢ne posledice je imela Jabir-
jeva teorija o dveh principih, Zveplu in Zivem srebru. Po
Jabirju iz teh dveh principov pod vplivom planetov nasta-
jajo kovine. Znacilen za Jabirja je tudi velik optimizem:
alkimija je prakticno vsemogocna, in mozno je celo umet-
no stvarjenje ¢loveka.

Rhazes je v nasprotju z Jabir-jem in nekaterimi dru-
gimi arabskimi alkimisti primer povsem »eksoteri¢nega,
treznega in prakti¢nega alkimista. Njegovo najpomem-
bnejse delo je Kitab al Asrar (»Knjiga skrivnosti«) oziro-
ma Kitab Sirr ar Asrar (»Knjiga skrivnosti skrivnosti«).
»Skrivnost« je pri Rhazesu potrebno razumeti v kontekstu
tehnoloSkega znanja. Prevzel je Jabirjevo teorijo o Zveplu
in Zivem srebru ter ji dodal tretji princip, sol. (Enako teo-
rijo o »tria prima« je pozneje povsem neodvisno zagovar-
jal Paracelsus.) Poleg tega je Rhazes zagovarjal korpusku-
larno teorijo o snovi, neko zgodnjo obliko atomizma. Ta
teorija je vplivala na latinskega Gebra in pomembno latin-
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sko alkimisti¢no delo Summa Perfectionis Magisterii iz
13. st., kjer je podana enaka teorija 0 snovi.

Avicenna (Ibn Sina) je bil predvsem zdravnik in fi-
lozof in je za zgodovino arabske alkimije pomemben le s
teoretiCnega vidika. Kljub temu mu je pripisanih mnogo
(psevdo-epigrafskih) del, tako v arabski kot v evropski
(latinski) alkimiji. Avicenna je zanikal moZnost
preobrazbe.

Ibn Umail je — poleg Jabirja — najpomembnejSi
predstavnik alegori¢ne alkimije. Na Zahodu je bil poznan
pod imenom »Senior Zadit Filius Hamuel«. Poleg raz-
li¢nih pesmi je napisal dve pomembni deli, Knjigo Srebr-
ne Vode in Zvezdne Zemlje, in pa Pismo Sonca Polmesecu.
Obe deli sta alegori¢ni. Ibn Umail je poudarjal alkimi-
sti¢ne doktrine pred-islamskih avtoritet, tako zgodovin-
skih kot legendarnih: Zosimosa, Hermesa, Marije Judinje
(Mojzesove sestre), kot tudi delo Turba philosophorum.
Latinski prevod njegovega dela Pismo Sonca Polmesecu
je vplival na anonimno nemsko pesem, ki je nadalje vpli-
vala na delo Rosarium philosophorum, ki je — zlasti zaradi
¢udovitih grafik — eden najbolj navdihujo¢ih spomenikov
alegori¢ne alkimije, ki je Junga obsedal v tolikSni meri, da
je k njemu spisal obseZen komentar.

Preden zaklju¢im obravnavo arabske alkimije, naj
spregovorim Se o Smaragdni plos¢i. Smaragdna plosca
(Tabula smaragdina) je na Zahodu v latinskem prevodu
pricela kroziti v 12. st. Ceprav je arabskega izvora, je nje-
no sporocilo pred-arabsko, hermeti¢no. Smaragdna plosca
je pravzaprav pokazatelj, kako je specificna helenisti¢na
ezoteri¢na tradicija — namre¢ hermetizem — preko verige
iniciatov presla na Arabce in preko njih nato nasla pot na
latinski Zahod. Z ozirom na Smaragdno plosco, ki je sim-
boli¢en povzetek hermeti¢nega vedenja (gnosis), je mo-
goce domnevati, da so pomembno vlogo pri tem prenosu
odigrali Sabejci iz Harrana. Smaragdna plosca je postala
nekaj takega kot Magna Charta alkimije; in njene slikovi-
te podobe — »Kar je niZje je enako visjemu, in kar je visje
Jje enako niZjemu, zakaj iz ene stvari izhajajo vsa cudesa.
/.../ Sonce je njegov oce, Luna njegova mati. Veter ga je
prinesel v trebuhu in zemlja ga hrani. On je oce vseh
Cudes sveta /.../ Z zemlje se dviguje v nebo in se nanjo
vraca, da prejme moc viSjega in niZjega.« nagovarjajo ¢lo-
veka do najvecjih globin.

Zahodna alkimija se je zacela v 12. st. V tem casu je
prislo do velike prevajalske aktivnosti v dveh centrih: v
Toledu v Spaniji ter na Siciliji in v JuZni Italiji. Preko dela
menihov, kot so bili Gerard iz Cremone, Adelard iz Batha,
Herman iz Korogke'? in drugi, je alkimija postopno presla
na Zahod. V zvezi z Ze omenjenim iniciatornim prenosom
znanja je mogo¢e domnevati, da so v tem pogledu do-
lo¢eno vlogo odigrale tudi kriZarske vojne. Vsekakor pa je
bil stik z Arabci tista pobuda, ki je sproZila zacetke evrop-
ske alkimije, tako njen iniciatorni (ezoteri¢ni) kot naravo-

10 Hermann iz Carinthie

slovno-filozofski (eksoteri¢ni) aspekt. Prva latinska dela o
alkimiji so bila tako prevodi, zlasti psevdo-aristotelski Se-
cretum secretorum, Liber de septuaginta, pripisana Jabir-
ju ibn Hayyanu, Liber de secretorum Rhazesa in De alu-
minibus et salibus, prav tako od Rhazesa.

Kmalu so se pojavili tudi prvi alkimisti, ki so pisali
v latins¢ini. Ti so bili na zacetku predvsem menihi, zlasti
iz dveh v 13. st. nastalih beraSkih redov, franc¢iskanov in
dominikancev. Z njimi je alkimija nasla svojo pot tudi v
sholasti¢ne razprave srednjega veka. Kot najstarejsi latin-
ski adepti izstopajo predvsem dominikanec Albert Veliki
(c. 1200-1280) franc¢iskan Roger Bacon (c. 1220-1292),
Arnald iz Villanove (c. 1240-1311) in Ramon Lull (1232/
33-1316) Ti mozZje so postali nekaj takega kot alkimi-
sti¢ne legende in so v analih alkimije poznani kot prvi la-
tinski adepti,' t. j. tisti moZje, ki jim je uspelo dovrsiti Ve-
liko delo in uresniciti Kamen modrih, tako v notranjem
(misti¢nem) kot zunanjem (kemi¢nem) vidiku. Treba pa je
povedati, da je ta delitev nekoliko umetna in sami alkimiji
ni lastna; Kamen modrih je simbol, ki je po sami svoji na-
ravi »coincidentio opositorum« in v tem simbolu subjek-
tivni in objektivni vidik sovpadeta v neki misticni pre-
seZnosti.

NajpomembnejSa neodvisna latinska dela iz tega
zgodnjega, srednjeveskega obdobja alkimije so nasled-
nja. Na prvem mestu je to Summa perfectionis magiste-
rii, ki je bila pripisana arabskemu Gebru. V 19. st. so
zgodovinarji kemije odkrili, da avtor Summe ni bil
arabski Geber in zato se je pricelo uveljavljati ime »la-
tinski Geber«. Vprasanje o avtorstvu je Se dandanes ne-
razreSeno; nekatere domneve govorijo v prid italijan-
skemu franciSkanu Pavlu iz Tarenta. Kakorkoli ze, SPM
je za srednjeveSko alkimijo nekaj takega kot Summa
theologica TomaZa Akvinskega za sholasti¢no filozofijo
in teologijo. SPM je pisana v dokaj jasnem, razum-
ljivem jeziku in je bila prav gotovo eno najbolj branih
srednjeveskih alkimisti¢nih del. V njej sta navzoci dve
teoriji o snovi: korpuskularna teorija in teorija o Zveplu
in Zivem srebru, ki jima je kot tretji princip dodan arze-
nik. Razlike med elementi in principi so razlike v veli-
kosti majhnih delcev, ki tvorijo elemente oziroma prin-
cipe. Tako je denimo zemlja sestavljena iz bolj grobih
delcev kot zrak, itd. Transmutacija je mogoca prek
oci§¢enja prvih dveh principov; v Kamnu modrih sta
Zveplo in Zivo srebro v popolnem ravnoteZju. V istem
Casu, t. j. na prehodu iz 13. v 14. st. je pod Gebrovim
imenom kroZzilo Se ve¢ spisov, ki pa niso nujno od istega
avtorja. Drugo pomembno latinsko srednjevesko delo o
alkimiji je Margarita pretiosa novella Petra Bonusa,
zdravnika in alkimista iz Ferrare (ok. 1330). V tem delu
se prvi¢ v latinski alkimiji pojavijo krSc¢anske misti¢ne
ideje.

! Adept — iz latinskega »adeptio« — »dosegax, torej tisti, ki so dosegli
cilj, namrec¢ dovrsili Veliko delo
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V historiografiji alkimije se je uveljavila delitev
srednjeveske alkimisti¢ne literarne produkcije na Sest kor-
pusov. Ti korpusi so poimenovani po imenih psevdo-epi-
grafskih avtorjev: teksti pod imenom Mihaela Skota, Ro-
gerja Bacona, Tomaza Akvinskega, Alberta Velikega, Ar-
nalda iz Villanove in Ramona Lulla. Korpusa Mihaela
Skota in TomaZza Akvinskega sta razmeroma majhna (3
spisi pripisani Mihaelu Skotu, 6 pripisanih Tomazu Ak-
vinskemu). Korpus pripisan Rogerju Baconu je vecji.
Korpus Alberta Velikega sestoji iz okoli trideset naslovov.
Najvecja sta korpusa Arnalda iz Villanove (57 del) in Ra-
mona Lulla (nad sto del). Od teh zgodnjih latinskih adep-
tov se Tomaz Akvinski in Ramon Lull z alkimijo verjetno
sploh nista ukvarjala. Vendar pa je res, da je Marie Luise
von Franz postavila tezo, ki se bolj kakor na zgodovino
opira na, ¢e se smem tako izraziti, »globinsko psiholosko
hagiografijo«, in je skuSala pokazati, da je Tomaz Akvin-
ski zares avtor enega najpomembnejSih del srednjeveske
alegori¢ne alkimije, Aurore Consurgens. Aurora Consur-
gens je namrec delo, ki je pisano v ekstatiénem slogu, in
ki opisuje alkimisti¢ni opus preko podob, vzetih iz Visoke
pesmi. Alkimisticna poroka (coniunctio) je tako poroka
med Salomonom in njegovo izvoljenko. Znano je, da je
TomaZz Akvinski pred smrtjo doZivel misti¢no izku$njo;
glede na tezo Marie Louise von Franz naj bi Aurora Con-
surgens v simbolni obliki opisovala njegovo izkustvo.

S tem sem priSel do teme, ki je mo¢no navzoca v
srednjeveski kot tudi v kasnejsi alkimiji. Gre namre¢ za
analogije med alkimisticnim Opusom in kr$¢ansko mi-
sti¢no potjo. V srednjeveski alkimiji — in kasneje — se na-
mre¢ pogosto postavljajo analogije med kr§¢ansko reli-
giozno simboliko in Opusom. Teh analogij je ve¢. Ena od
njih je denimo enacenje Opusa s Kristusovim trpljenjem,
smrtjo, poviSanjem in vstajenjem. Tako kot je bil Kristus
mucen, mora biti mucena tudi snov v retorti oziroma ku-
kurbiti. Tako kot je umrl Kristus, mora umreti tudi snov.
Tako kot je bil Kristus po smrti vzet v nebesa, morata tudi
dusa in duh snovi zapustiti »truplo« (v alkimisti¢nih spi-
sih Cesto »nasa zemlja), ki obleZi na dnu retorte kot mr-
tvo (v spisih Cesto »caput corvik, »krokarjeva glava, tudi
»pepel«, »odpadki« itd). Tako kot je nato Kristusovo telo
ozivljeno, vstalo in poveli¢ano, mora biti tudi snov oziv-
ljena, vstala in poveli¢ana (alkimisti¢ni albedo in rubedo).
Druga pomembna analogija, ki se pojavi, je analogija med
Kamnom modrih in Kristusom.

Alkimija se v 14. st. razSirila in zato so vladarji in
papeZi izdajali dekrete in bule proti alkimistom. Pri tem je
klju¢no to, da je bila alkimija redko pojmovana kot here-
tiéna doktrina. Slo je bolj za zavist vladarjev, da ljudje ne
bi nelegitimno prisli do zlata; in pa preprecevanje goljufij
in zlorab. Iz tega je razvidno dvoje: alkimija je postala del
splosne srednjeveske kulture; in drugo: v tistem casu v
mozZnost preobrazbe pravzaprav nihce ni resno dvomil.
Preobrazba je bila nekaj, kar je veljalo kot splosno spreje-
to — kot dandanes nauk o evoluciji. V zvezi s tem naj ome-
nim bulo papeZa Janeza XXII iz leta 1317, ki je skuSala

omejiti alkimijo med menihi in kleriki.'? Dekreti, ki so
poskusSali omejiti ali prepovedati alkimijo, so iz§li tudi v
Franciji (kralj Karel V. 1. 1380; kralj Henrik IV 1403/04),
V Angliji (kralj Henrik VI. 1 1452) ter v mestih Benetke (1.
1488) in Nuernberg (1. 1493). Alkimija je nasla svojo pot
tudi v srednjevesko literaturo. BeZne omembe so v Parzi-
valu Wolframa von Echenbacha (zac. 13. st.) in pri drugih
avtorjih, ki so pisali o Gralu, kot tudi v Roman de la Rose
(c. 1275/80) Jeana de Chopinela. Dante je alkimiste kot
prevarante postavil v enega niZjih krogov Pekla.

Dantejevo pojmovanje, kot tudi bule in dekreti proti
alkimistom so zanimivi iz nekega drugega zornega kota.
Ce ¢&lovek bere alkimisti¢ne tekste, so kot eden od vodil-
nih motivov vedno znova pojavlja delitev na t. i. prave al-
kimiste (»filozofe«) in t. i. »Zgalce« oziroma »pihace« (v
Angl. »charcoal-burners« in »puffers«). Skratka, pojavlja
se delitev na tiste, ki razumejo notranji, ezotericni aspekt
alkimije in slednjo pojmujejo kot »Ars sacra«, kot »sveto
umetnost; in na tiste, katerim je motivacija zgolj pohlep
in/ali radovednost. Tudi elementi, prvi principi (Zveplo in
Zivo srebro), pripomocki in ogenj so vedno znova oz-
naceni s predpono »nasS«, denimo »naSe Zveplo«, »nasa
zemlja«; s predpono »filozofski«, na primer »filozofska
posoda«/»vas philosophorum; ali »filozofski ogenj«/»ig-
nis philosophorum«) ali s svojilnim obrazilom »modrihx,
tako na primer: »Zivo srebro modrih«, »kamen modrih«
itd. Ceprav se znanost kot znanost o tem teZko izreka, je
mogoce domnevati — oziroma, moZno je dopustiti podme-
no — da gre dejansko za iniciatorno tradicijo, ki je presla v
Evropo preko Arabcev in katere predmet je, med drugim,
dejansko bil tudi ¢lovek. S tega vidika je moc¢ pritrditi Re-
neju Guenonu, Juliusu Evoli in Titusu Burckhardtu, ki so
zagovarjali tako stali$ce.

Potrebno je spregovoriti Se nekaj besed o alki-
misti¢ni literaturi poznega srednjega veka (14. in 15. st.).
Kot sem Ze veckrat omenil, je bila literatura tega obdobja
preteZno alegori¢na. Prihajajoca renesansa se je kazala tu-
di v opustitvi suhega, treznega in logi¢nega sholasti¢nega
stila. Alkimisti¢ni simbolizem je bil pogosto izraZen s Ste-
vili. Tako $tevilo ena, ki odgovarja ouroborosu, oznacuje
»Hen to pan«: zacetek, t. j. primo materio Dela, sam Opus
in »ultimo materio« — Kamen modrih. Stevilo dve oz-
nauje parne opozicije, denimo Sonce/Luna, Zveplo/Zivo
srebro, Rde¢i Kamen/Beli Kamen, zlato/srebro; tudi frater
et soror mysticae itd. Stevilo tri je pomembno zaradi tria-
de telo — dusa — duh, treh principov Zvepla, Zivega srebra
in arzenika/soli, likov kvadrat/trikotnik/krog; kot tudi za-
radi povezave s Sv. Trojico. Stevilo §tiri je §tevilo elemen-
tov. Stevilo pet je simbol kvintesence, pa tudi mikrokoz-
mosa. Stevilo sedem oznacuje sedem kovin, sedem plane-
tov, sedem stopenj Opusa, itd. Stevilo deset je Stevilo pol-

12 Po drugi strani pa nekatere legende govorijo o istem papeZu kot o
vnetem alkimistu in magu; v srednjem veku je pod njegovim
imenom iz§lo nekaj alkimisti¢nih traktatov.
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nosti — deset procesov, itd. Stevilo dvanajst je tevilo zo-
diaka, Stevilo kroZnosti in v nekem smislu tudi polnosti:
dvanajst apostolov, dvanajst izraelskih plemen, itd.

Z vidika Zanrov pozna srednjeveska alkimija recep-
te, molitve, uganke in verzne oblike za kraj$a dela ter trak-
tate, alegorije in didakti¢ne pesmi za daljsa dela. Z vidika
simbolizma, pa tudi vplivnosti, so najpomembnejsa dela
tega obdobja naslednja.

Sonce in Luna, klasi¢na alkimisti¢na opozicija, je
navdihnila nemsko alkimisti¢no pesem o Soncu in Luni in
prozni tekst Donum Dei. Ta tematika je klasi¢na, saj se
motiv Sonca in Lune — tako v pomenu alkimisti¢nih nas-
protij kot v pomenu misti¢nega brata in sestre, pojavi Ze
pri Zosimosu. Iz pesmi o Soncu in Luni se je razvil tekst,
imenoval Rosarium philosphorum," ki je zaradi svojih
risb in kasneje grafik, ki prikazujejo poroko Sonca in Lu-
ne, njuno smrt, dvig duse v nebo, oZivljenje prek cudezne
Rose in vstajenje v obliki hermafrodita eden od biserov
alkimisti¢ne literature. Podoben Rosariumu je tekst Do-
num Dei, Ceprav je neodvisno delo. Proces se odvije v
dvanajstih fazah in je prikazan kot zdruZitev Kralja in
Kraljice, ki ste prerojena po fazi usmrtitve. Splendor So-
lis, Cigar legendarni avtor naj bi bil benediktinski menih
Solomon Trismosin je prav tako nemski traktat z cudoviti-
mi ilustracijami. Poleg teh del izstopajo tri dalj$a dela v
nems$kem jeziku. V Nems¢ini pisano delo Buch der Heili-
gen Draifaltigkeit iz 15. st. je primer zgodnje korespon-
dence Lapis14 — Kristus; evangelisti so simbol za §tiri ele-
mente, Opus pa je prikazan kot Kristusovo trpljenje, Vsta-
jenje in Kronanje Device Marije. Iz 15. st. je zbirka emb-
lemov, imenovana Lambspringk. Gre za petnajst emble-
mov, ki v alegori¢ni podobi prikazujejo Delo. Emblemi
delujejo nadrealisticno in dejansko so nekateri predstavni-
ki tega umetniSkega gibanja iskali navdiha tudi v alkimiji.
Lambspringk spada v podrocje t. i. misti¢ne alkimije.
1z8lo je v ve¢ alkimisti¢nih kompendijih, tudi v Museum
Hermeticum, ki je dostopen v AngleSskem prevodu A. E.
Waita. Notar John Sternhals iz Bamberga je med leti
1459-1488 izbral posebno obliko, ki se je ujemala z nje-
govim poklicem, da je predstavil alkimisti¢no znanje. V
tem delu, naslovljenem »Ritterkrieg« so kovine in ele-
menti »postavljeni pred sodiS¢e«. Pred sodnikom Zivim
srebrom zlato obtozZi Zelezo, da je »otrok kurbe« zaradi
nizkega porekla. Zelezo se brani s tem, da dokazuje, da
zlato vsebuje tudi deleZ necistosti in da je samo opra-
viceno zaradi tega, ker je tvorilo snov Zebljev kriza.
Koncna odlocitev je podana v presojo Devici Naravi, ki pa
tudi ne poda kon¢ne odlocitve, pa¢ pa pozove k skromno-
sti in harmoniji.

Kakorkoli Ze, govoriti o alkimiji pomeni govoriti o
renesansi. Alkimija je bila v 14. in 15. st. omejena pred-
vsem na duhovscino (zlasti menihe) in plemstvo. (V zvezi

13 Rosarium philosophorum je bil tiskan v Baslu leta 1550.
14 Lapis — t. j. Lapis philosophorum, Kamen modrih.

s tem je treba omeniti Barbaro Celjsko, Zeno cesarja Sigi-
smunda I. kot prvo alkimistko iz slovenskega prostora!) V
renesansi se je zanimanje za alkimijo skokovito povecalo.
Razlogov za to je ve¢. Na prvem mestu je prav gotovo za
renesanso tako znacilna fascinacija z ezoteriko in okult-
nim. Marsilio Ficino je v 60-ih letih 15. st. v latin§¢ino
prevedel hermetic¢ne spise (Corpus Hermeticum), kot tudi
Platonov opus in druge (novo-platonisti¢ne spise in s tem
dvignil val navduSenja za t. i. philosophio perennis. Her-
mes Trismegist, legendarni avtor hermeti¢nih spisov, je bil
po pojmovanju renesan¢nih filozofov, ki so delili Ficinovo
usmeritev, Clen t. i. zlate verige filozofov-magov, ki se je
zacCenjala z Zaratustro in §la preko Mojzesa, Hermesa, Or-
feja, Pitagore in Aglaofamusa do Platona. Hermetizem je
bil — poleg (novega) platonizma dominantna filozofija re-
nesanse, s tem pa je alkimija — kot hermeti¢na veda par
excellence — nasla svoje teoretsko opravicilo. Alkimija, ki
je bila Ze po tradiciji ena od »skrivnostnih« ved, se je tako
znasla skupaj z astrologijo, kabalo in magijo. Prvine teh
Stirih okultnih ved so se pogosto prepletale in nasSle svoj
vrhunec v roZnokriZarskem idealu 17. st.

Z vidika renesancne in baroCne alkimije so pomem-
bni predvsem trije aspekti. Najprej izrazito izstopa oseb-
nost Phillipusa Aureolosa Theophrasta Bombasta von
Hohenheima, znanega kot »Paracelzus« Paracelzus je
eden tistih arhetipskih likov, katerih osebnost je — zaradi
arhetipskih dimenzij — ravno toliko pomembna kot njihov
genij. Paracelzus v svoji osebnosti in v svojem delu ute-
leSa duha 16. st., obsedenega z skrivnostnimi vedami, ma-
gijo, astrologijo, alkimijo in kabalo; strastno radovednost-
jo in Zeljo po spoznanju skrivnosti; kot tudi barvitost in
nemir te dobe. Kot drugi aspekt je treba omeniti misticno
oziroma duhovno alkimijo, ki je v ¢asu od 16. do prve po-
lovice 18. st. cvetela kot Se nikoli. In tretji aspekt je zaton
alkimije, oziroma bolje, njen umik v ezoteri¢no podzem-
lje, in pojav znanstvene kemije. Vsakemu od teh treh as-
pektov bom namenil nekoliko razlage.

Paracelzus'? je bil rojen leta 1493 ali 1494 v Einsie-
delnu v Svici. Malo je znano o njegovih mladih letih. Ne-
kaj Casa je preZivel na Koroskem v Beljaku. Glede na nje-
gove lastne trditve, je doktoriral iz medicine v Ferrari (c.
1515). Temu je sledilo obdobje potovanj po Evropi, Rusi-
ji in tudi po Tur¢iji in BliZznjem Vzhodu. PreZivljal se je
kot vojaSki zdravnik in kirurg. S tem si je Paracelzus na-
bral obseZzno znanje in na ve¢ mestih sam pravi, da se je
najpomembne;jsih stvari naucil od ciganov, ljudskih zdra-
vilcev, Carovnikov, modrih Zena, nevernikov (t j. muslima-
nov oziroma Turkov) in Judov. Leta 1527 je bil nastavljen

15 Vzdevek Paracelzus po najbolj znani interpretaciji pomeni »vegji od
Celza«; Celz je bil sloviti anti¢ni rimski zdravnik in ime naj bi si
Paracelzus nadel iz zanj znacilne arogance in pa zato, da bi jezil
nasprotnike; po drugi, manj znani, a prav tako verjetni interpretaci-
ji, pa je »Paracelzus« latinski prevod kraja njegovega rodbinskega
imena Hohenheim.
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za mestnega zdravnika in univerzitetnega profesorja v Ba-
slu. Poleg tega, da ni bil porocen in je bil pogosto pijan'®
je povzrocil skandal s tem, da je pouceval v Nemsc€ini in v
Latin$¢ini ter napadal ustolicene medicinske avtoritete.
Ob kresu leta 1527 je — kot viSek nesramnosti in oholosti
— v ogenj vrgel Avicennov Kanon. (Avicenna je veljal za
nesporno avtoriteto in njegov Kanon medicine je bil bibli-
ja srednjeveskih in renesan¢nih zdravnikov.) Poleg tega je
zavist povzrocalo njegov skorajda ¢udeZno poznavanje
medicine in uspesSna zdravljenja, ki jih je opravil — in jih
tudi znal zaraCunati! Moral je zapustiti Basel in se Se en-
krat podal na potovanje. Tako je povsem razumljiv njegov
gnev do poklicnih kolegov (zdravnikov), ki veje iz njego-
vih del. Umrl je leta 1541 v Salzburgu.

Paracelzus je avtor Stevilnih del, ki so jih po smrti
zbrali njegovi ucenci. Kot je bil v tistem Casu obicaj, je
veliko del, ki tvorijo Paracelzusov kanon, psevdo-epigraf-
skih. Pisal je medicinska, naravoslovno-teoreti¢na, alki-
misti¢na, magicna, teoloska, antropoloska in astroloska
dela; izdajal je tudi almanahe. Bil je torej renesan¢ni »uo-
mo universale« (»univerzalni ¢lovek«). Njegove najpo-
membnejSe medicinske in antropoloSke ideje so podane v
delih Volumen Paramirum, Das Buch Paragranum, Opus
Paramirum, Die Grosse Wundartznei (Chirurgia Magna)
in Philosophia Sagax oziroma Astronomia Magna. Nje-
gov nauk je tezko opredeliti, ker je izjemno kompleksen
in sega tako na podrocje medicine kot na podrocje antro-
pologije, teologije itd. Je skratka, oblika »totalne filozofi-
je«. Na tem mestu se bom dotaknil le alkimisti¢nih teorij.

Klju¢na za nadaljnji razvoj alkimije in tudi kemije,
kot tudi »hermeti¢ne mistike« (duhovne alkimije) je njego-
va teorija o »tria prima«. Dvema klasi¢nima prvima prin-
cipoma — Zveplu in Zivemu srebru — je dodal sol.!” Razmer-
je med tremi prvinami je po njegovih besedah naslednje:
»Zveplo je to, kar gori, merkurij je to, kar gre v dim; sol je
tisto, kar ostane kot pepel.« Glede na njegove naslednike
in misticne oziroma filozofske alkimiste poznega 16. in
zgodnjega 17. st. imajo »Tria prima« svoje korespondence
v Cloveku, te so telo (sol), dusa (Zveplo) in duh (merkurij);
ter v Bogu (osebe Sv. Trojice). S tem je mikrokozmos po-
vezan z makrokozmosom, ta pa z Bogom.

Namesto prizadevanja za Kamen modrih je Para-
celzus postavil prizadevanje za »Eliksir Vitae« (Napoj
Zivljenja), ki je pravzaprav tekoca oblika Kamna modrih,
in pa t. i. »arcanex, t. j. zdravila, pridobljena s pomocjo al-
kimije. Paracelzus je tako eden od utemeljiteljev jatroke-
mije, t. j. uporabe kemije v zdravilske namene, ki si je v
16. st. pocasi utirala pot. Sam je denimo uporabljal lavda-
num (opijevo tinkturo). S tem, ¢e lahko tako recem,
znanstvenim poudarkom je Paracelsus utrl novo pot ne sa-
mo v alkimiji, pa¢ pa tudi v medicini.

16 Alphonse Loius Constant aka Eliphas Levi na nekem mestu pravi o
njem: »Vedno pijan in vedno luciden, kakor Rabelaisovi junaki.«
'7S tem je pravzaprav obnovil Rhazesovo teorijo.

Naslednja znacilnost renesancne in baro¢ne alkimije
je poudarek na misticni alkimiji. Ta poudarek je povezan z
dvema pojavoma, ki se imenujeta roZnokriZarstvo in teo-
zofija.'® Omenil sem, da se je velik del renesan¢nih filozo-
fov navduSeval za hermetizem. K temu je treba dodati t. i.
kr$¢ansko kabalo, katere zacetniki so Pico della Mirando-
la (1463-1494), Johannes Reuchlin (1455-1522), Korne-
lij Agrippa iz Nettesheima (1486-1533) in Guillaume Po-
stel (1510-1581). Ti dve struji sta se v poznem 16. st.
zdruzile s kr§¢anstvom in tako je nastala alkimija, ki je bi-
la izklju¢no misti¢no naravnana in je vkljucevala tudi pr-
vine kabale. Zacetnik te misti¢ne oziroma filozofsko-ka-
balisti¢ne alkimije je bil pravzaprav Ze Paracelsus, vendar
se je poudarjeno misti¢ni trend v alkimiji izoblikoval v
drugi polovici 16. st., in sicer zlasti v nemskih protestant-
skih deZelah. Pomembni predstavniki te struje iz 16. st. so
Valentin Weigel (1533-1588), Johann Arndt (1555-1621)
in Heinrich Khunrath (1560-1605), v Angliji pa znameni-
ti elizabetinski ucenjak in mag John Dee (1527-1608).
SedeZ oziroma neke vrste »gravitacijska tocka« teh struj
je bila Praga poznega 16. st., kjer je vladal svobodomisel-
ni cesar Rudolf II., ki se je zanimal za okultno filozofijo in
zlasti za alkimijo. Sam je imel alkimisti¢ni laboratorij in
je vabil na dvor ucenjake tako iz cesarstva kot tudi od dru-
god. Gojil je tudi zanimanje za kabalo in je bil izjemno
strpen do Judov, ki so Ziveli v slovitem praSkem getu.
Khunrath, ki se je ravno v Pragi seznanil z Johnom Dee-
jem, je napisal pomembno delo Amfiteater vecne modrosti
(Amphiteathrum Sapientiae Aternae), ki je sinteza kr§¢an-
ske kabale in duhovne alkimije. John Dee je Ze v Angliji
na svojem posestvu opravljal alkimisti¢ne eksperimente;
napisal je delo Monas Hieroglyphica, v katerem je prek
hieroglifske monade, t. j. posebnega simbola, pojasnil mi-
krokozmos in makrokozmos.

V letih 1614, 1615 in 1616 so v Kasslu v presledkih
iz8li trije anonimni pamfleti, imenovani Fama Fraternita-
tis, Confessio Fraternitatis in Chimishe Hochzeit Chri-
stian Rosenkreutz Anno 1456. Pamfleti so govorili o ne-
kem plemicu Christianu Rosenkreutzu, ki naj bi se rodil v
14. stoletju. Od malega je iskal okultno znanje in se v svo-
ji vedoZeljnosti napotil na Vzhod. V Damasku so ga spre-
jeli vzhodni modreci in ga poucevali v okultnih vedah; na-
daljnje postaje na njegovi poti so bile Kairo v Egiptu in
Fez v Maroku, kjer je naposled spoznal skrivnost tran-
smutacije kovin. Vrnil se je v Evropo in ustanovil okultni
red, ki je imel sedeZ v kolegiju, imenovanem Collegium
Ad Spiritum Sanctum.'® Sestero ¢lanov roznokriZarskega
reda je bilo zavezanih ezotericnemu krs€anstvu. Zadnji in
najdaljsi traktat, Kemic¢na poroka C.R.C leta 1456, je bila
alkimisti¢na alegorija, ki jo je spisal Johann Valentin An-

18 Beseda se ne sme zamenjevati s teozofijo Helene Petrovne Blavatske
oziroma s Teozofskim druStvom, ki je bilo ustanovljeno 1. 1875 v
New Yorku, danes pa sedez v Adyarju v Indiji.

T, J »KOngij Sv. Duha«
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drae. Alegorija je govorila — oziroma govori — o tem, kako
je Christian Rosenkreutz prisostvoval poroki son¢nega
kralja in lunine kraljice, pri cemer je bil pri¢a mnogim ne-
navadnim dogodkom (ki so za nevajenega bralca precej
bizarni) in ki imajo vsi skriven simbolni oziroma alego-
ri¢ni pomen.

Ti trije pamfleti so v Evropi pred tridesetletno vojno
spodbudili pravo mrzlico. IzobraZenci, tako na katoliSki
kot protestantski strani, so se postavili bodisi za bodisi
proti roZznim kriZarjem in posiljali pisma anonimnemu re-
du, z Zeljo, da bi postali ¢lani reda. Z roko v roki z rozno-
krizarsko mrzlico je $lo navduSenje za misti¢ne aspekte
alkimije. Alkimisti¢na preobrazba in t. i. »kemi¢na poro-
ka« rdecega (son¢nega) kralja in bele (lunine) kraljice sta
bila namre¢ klju¢na simbola roZnega kriZarstva. Angleska
zgodovinarka Frances A. Yates je postavila tezo, da je bilo
ravno rozno kriZarstvo, torej spoj misti¢nega krS¢anstva in
alkimije, tisto poglavitno gonilo, ki je stalo za znanstveno
revolucijo 17. st. Glavna predstavnika pro-rozZnokrizarske
linije sta bila zdravnik in alkimist Michael Maier v
Nemciji ter okultni filozof in alkimist Robert Fludd v An-
gliji. Michael Maier je izdal — poleg nekaterih drugih del —
Atalanto Fugiens, alegori¢no pripoved o duhovni alkimiji
z motivi iz anti¢ne mitologije, ki je bila ¢udovito ilustrira-
na z bakrorezi.* Izjemno lepo je bilo ilustrirano tudi delo
Heinricha Khunratha »Amphiteatrum...« in J. Myliusa
»Philosophia Reformata«. Robert Fludd — ki je bil v stikih
z Maierjem — pa je izdal obseZno delo Utriusque /.../ Co-
smi Historia, v katerih je podana pristna roznokrizarska
filozofija.

Tretja znacilnost alkimije v 17. st. je, da so se
postopno priceli loCevati povsem sekularni vidiki od mi-
sti¢nih in da se je pricelo postopno kristalizirati to, kar bo
kasneje imenovano »kemija«. Dela, ki so se omejevala na
povsem prakti¢ne vidike alkimije, so izhajala Ze v 16. st.
(H. Brunshwig, Liber de arte destillandi, 1500; Georg
Agricola, De re metallica, 1556; V. Biringuccio, Pirotech-
nia, 1540; P. Kertzenmacher, Alchimia, 1534). Vendar pa
je prvo prelomno delo knjiga Andreasa Libaviusa z naslo-
vom Alchemia (1597), ki je neke vrste prvi sistematicen
ucbenik kemije. Posebno pomembno vlogo pri prehodu
alkimije v kemijo so imeli paracelzisti Daniel Sennert,
Michaell Sendivogius in J.B. van Helmont. Poleg te, ke-
micne in medicinske usmeritve, je obstajala tudi misti¢na
paracelzisticna usmeritev, ki se je pomesala s teozofijo in
roznokriZarstvom. Tako Maier kot Fludd sta bila vneta za-
govornika Paracelzusove filozofije.

Francis Bacon, na katerega so vplivali roZnokriZar-
ski manifesti, je s svojo Novo Atlantido povzdignil ideal
nove znanosti. Za nadaljnji kemi¢ni napredek so zasluzni
mozje kot J. R. Glauber, Robert Boyle, J. J. Becher, J. F.
Helvetius, Hermann Boerhaave in G. E. Stahl. Posebno
odmevno delo v tem pogledu je bilo delo Roberta Boyla

20 Bakrorezi in grafike so zna¢ilnost alkimisti¢nih tekstov tega obdobja.

The Sceptical Chemist (1664), ki je uveljavilo tudi novo
ime: kemija. Vendar pa bi bilo napa¢no domnevati, da je
bil prehod skokovit. MoZje kot Boyle in Newton so pri
svojih raziskavah izhajali iz alkimisti¢nih postavk; in
Newton je veC Casa porabil za iskanje Kamna modrih in
kabalo, kot pa za to, zaradi Cesar je dandanes cislan, na-
mre¢ utemeljitev moderne fizike. Razvoj prakti¢nih as-
pektov alkimije so podpirale tudi absolutistiéne drZzave,
saj so izku$nje alkimistov/kemikov pri§le prav pri rudars-
tvu, metalurgiji, izdelavi porcelana, stekla, pridelavi svile
itd.

Kar se tie same alkimisti¢ne literature, pa je bilo
17. in delno tudi 18. st. ¢as velikih alkimisti¢nih kompen-
dijev. Gre za obseZna dela, ki so vkljudevala veliko alki-
misti¢nih traktatov, tako izpod peresa realnih avtorjev kot
psevdoepigrafska dela. Nekateri alkimisti — denimo Tho-
mas Vaughan aka Eugenius Philalethes in George Starkey
aka Eireneus Philalethes — so se podpisovali s psevdonimi.
Med alkimisti¢nimi kompendiji so zlasti pomembni na-
slednji: Cyriacus Jacob, De alchemia opuscula (1550),; L.
Zetzner, Theatrum Chemicum I-1V. (1659-1661); Mu-
seum Hermeticum Roformatum et Amplificatum (1678),
Elias Ashmole, Theatrum Chemicum Britannicum (1652);
J. J. Magnet, Bibliotheca Chemica Curiosa (1702); Frie-
drich Roth-Scholz, Deutches Theatrum Chemicum
(1728); E. J. W. Schroder, Neue Alkimistiche Bibliothek
(1771-1774) in Neue Sammlung der Bibliothek fur die ho-
here Naturwissenschaft und Chemie (1775-1780). Bene-
diktinec Antoine-Joseph Pernety (1716-1801) je izdal
klju¢ k alkimisticnemu simbolizmu v svojem Dictionnai-
re Mytho-Hermetique (1758). Z Les Fables Eygptiennes et
Grecques devoilees et reduitsau memem principle je sledil
tradiciji Salomona Trismosina in Michaela Maierja pri in-
terpretaciji egipCanskih in gr§kih mitov kot alkimisti¢nih
alegorij. Ena klju¢nih razlik med alkimisti¢nimi in na no-
vo se porajajocimi kemicnimi teksti je bila jezikovna. Za
alkimisti¢ne tekste je znacilen obskuren, metaforicen stil;
medtem ko so kemicni teksti jasni pri opisovanju ke-
micnih procesov. Kakorkoli Ze, nekatere novejSe raziska-
ve so pokazale, da so nekateri alkimisti razlo¢ne kemicne
procese ovili v alegoricen in skrivnosten jezik. To naj bi
veljalo celo za klasi¢nega alkimisticnega adepta, Basila
Valentina, ki naj bi bil eden tistih, ki je Se posebej — v pri-
kriti obliki — poudaril misti¢ne oziroma gnosti¢ne aspekte
alkimije. Georg Starkey (Erineus Philalaethes) je na-
tan¢ne podatke o eksperimentih hranil za najoZji krog ad-
petov, za zunanji krog pa je svoje izsledke in procese ob-
lekel v metafore. Celo Rober Boyle se je posluzeval na-
mernega prikrivanja.

Alkimija je preZivela dolgo v 18. st. Misti¢na alki-
mija je igrala posebno vlogo v nekaterih prostozidarskih
obredih in v nemSkem redu Zlatega in RoZnega kriza.
Nemsko ozemlje je bilo tisto, kjer so se stikale kr§¢anska
kabala, teozofija (ezoteri¢no kr§¢anstvo) in duhovna alki-
mija. Ob tem naj omenim nekega posameznika, ki je po-
stal sinonim za alkimisti¢nega adepta, saj naj bi je odkril
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Eliksir Zivljenja in postal nesmrten. To je Grof St. Ger-
main, ki ga je Edward Bulwer-Lyton nekoliko predelane-
ga in z veliko plemenitosti ovekovecil v romanu Zanoni v
liku istoimenskega protagonista, pot pa je nasSel — kot grof
Aglie — tudi v Ecov roman Foucaultovo nihalo. Kakorkoli
Ze, alkimija se je v veliki meri umaknila kemiji, Se zlasti z
revolucijo, ki jo je izpeljal Lavosier.

Alkimije 19. in 20 st. se bom dotaknil samo beZno in
nakazal glavne trende. Ce je alkimija zares vsebovala
skrivno ezoteri¢no ucenje o ¢loveku kot tudi o transmuta-
ciji kovin, potem se je to znanje umaknilo v kulturno pod-
zemlje. Tisti, ki so vedeli (e so vedeli) so vprico tokov,
kot so bili pozitivizem, scientizem in materializem,
moldali, saj so bili ti tokovi nastrojeni proti »vraZeverni
proto-kemiji«. Ob koncu 19. st. so se razmere nekoliko
spremenile. Omenil sem Ze M. A. Atwoodovo, E. Levija
in E. A. Hitchocka. Nov pogled na alkimijo kot na vedo,
katere predmet je ¢lovek, so vkljucile vase okultne organi-
zacije fin-de-siecla, kot Teozofsko drustvo, zlasti pa Zlata
zora. Pri Studiju in izdajah starih tekstov se je posebej od-
likoval A. E. Waite, tudi sam Clan Zlate Zore. Alkimija je
nasla pot celo v Crowleyevo psiholosko interpretacijo ma-
gije. Mnogo bolj poglobljen opis alkimije je v 20” in 30’
letih 20. st. priSel izpod peresa dveh avtorjev. Prvi je bil
skrivnostni avtor, ki je pisal pod psevdonimom Fulcanelli,
ki je napisal delo Les Mysteries des Cathedrals, v katerem
je zagovarjal tezo, da so srednjeveske katedrale spomeniki
ezoterike. V razmerjih, simbolih, likih in likovni umetno-
sti naj bi bila podana skrivnost hermeti¢nega Velikega de-
la. Drug avtor, Julius Evola, je pripadal $oli Tradicionaliz-
ma. V alkimiji je videl zakrinkano hermeti¢no prakso, ka-
tere namen je uresniciti boZanstvo ¢loveka.

Carl Jung, ki ni bil imun na te vplive, se je srecal z
alkimijo v 20’ letih 20. st. Njegova poglavitna teza, do ka-
tere je priSel po branju Stevilnih alkimisti¢nih tekstov v
originalnih jezikih (latin$¢ini in gr$¢ini) je dvojna oziro-
ma trojna. Carl Jung ni dvomil, da je bil dejanska preoku-
pacija alkimistov kemic¢no delo. Toda ker je bilo to Delo
pojmovano kot sveto, so alkimisti ob delu »trpeli« kot
snov v retortah. Tako je proces potekal na dveh ravneh:
kemicni proces v retorti in proces v duSevnosti alkimista.
Alkimisti so vsebine nezavednega, ki so prihajale na dan v
tem procesu, projicirali v snov in tako je alkimisti¢na sim-
bolika pravzaprav simbolna vsebina nezavednega. Nada-
lje je Jung pokazal na analogijo Lapis — Kristus. Osrednji
kemicni simbol in cilj opusa, Lapis philosophorum, na
simbolni ravni odgovarja Kristusu; oba pa sta simbola za
Sebstvo, srediscni arhetip in jedro nezavednega. Z drugi-
mi besedami, Lapis je kot simbol za Sebstvo enak do-
locenim religioznim simbolom, kot so Kristus, Buda ali
gnosticni Anthropos; vsi ti simboli so namre¢ simboli
Sebstva. Jungov vpliv je bil izjemen in je Studiju alkimije
odprl povsem nova obzorja. Vendar ni ostal brez kritike,
tako s strani ezoterikov, ki so Jungu ocitali psihologizaci-
jo, kot s strani zgodovinarjev znanosti, ki so Jungu ocitali
neznanstvenost v metodoloskem smislu.

IV.

Naj namenim Se nekaj prostora alkimiji v slovenskih
in sosednjih deZelah. Omenil sem Ze Petra Bonusa iz Fe-
rarre, ki je svoje veliko delo Pretiosa Margarita Novella
domnevno spisal v Pulju ok. 1. 1330. Prva med alkimistka-
mi po rodu iz slovenskega ozemlja pa je bila Barbara
Celjska, héi celjskega grofa Hermanna II. in Zena nemske-
ga cesarja Sigismunda Luksemburskega, ki je Zivela med
leti 1387-1451. Na gradu Melnik je imela svoj alkimi-
sti¢ni laboratorij, njena praksa pa je bila bliZje naravo-
slovju kot okultni dejavnosti. Proti koncu 15. st. je bil od-
prt idrijski rudnik Zivega srebra. Zivo srebro je bilo alki-
misti¢na kovina par excellence in rudnik je postal za Span-
skim Almadelom najpomembnej$i rudnik te kovine v
Evropi. O Idriji je pisal Paracelsus v 16. st. in porocal, da
so »vsi ljudje, ki tam Zive, skrivljeni in hromi, nadusljivi
in prezebli, brez upanja, da bi kdaj popolnoma ozdraveli«.
(Slo je seveda za kroni¢no zastrupitev z Zivim srebrom.)

Alkimija se je v 16. in 17. st. uveljavila tudi na
Kranjskem. Prilagajala se je praktiénim vojnim in gospo-
darskim potrebam. Leta 1596 je Gregor Corissa iz Ljub-
ljane poslal nadvojvodi Ferdinandu in vicedomu v Ljub-
ljani dopis o izumu ognjene krogle. Stevilni tedanji alki-
misti so bili zdravniki. Med njimi velja omeniti Ivana
Brattija iz Kopra; nadalje zdravnika in fizika Santorina
Santoria (1561-1663). Ta je izumil tehtnico na stolu in
meril svojo lastno teZo med jedjo in pitjem. Tako je doka-
zal izloCanje skozi koZo. Meril je tlak in prvi uporabil ter-
mometer v medicinske namene. Dalmatinec Lovro Gri-
sogno (1590-1650) je raziskoval Aristotelovo filozofijo
narave in alkimijo.

Alkimija na Kranjskem je dosegla svoj viSek v 17.
st. Z alkimijo je eksperimentiral sam Valvasor. Porocal je
o dveh poskusih alkimisti¢ne transmutacije ter o alkimi-
sti¢nih knjigah na Kranjskem leta 1685. Pretvorbe v zlato
naj bi opravljali tudi s pomocjo idrijskega Zivega srebra.
Za alkimijo se je zanimal tudi Valvasorjev stric Adam pl.
Valvasor. Imel je dela Spanskega demonologa in poznaval-
ca magije Martina Del Ria.

Grad Strmol je nasploh veljal za nekak$no prestolni-
co kranjskih alkimistov. Najprej (do 1. 1634) je bil v lasti
plemiske druzine Rain, kasneje (1. 1643) pa je presSel v last
Konrada III. pl. Ruessensteina. Veljal je za nekakSen
»okultni« ali »ezoteri¢ni« center Kranjske. Valvasor je v
svoji Slavi kar nekaj prostora namenil skrivnostnim poja-
vom, povezanim s tem gradom. V gradu je bila lepa kape-
Ia, ki naj bi bila tako sveta, da je bil hudi¢ tam Cisto brez
moci in naj bi se v njej Ze dva ¢loveka osvobodila hudega
duha. V gradu je rado strasilo: na svete vecere naj bi Ze ne-
kajkrat sliSali glasove, kot da duhovi Stejejo denar ali ne-
kaj premetavajo sem in tja. Mlada Ruessensteinova hcerka
Cecilija Renata pa je neke noci iz kapele zasliSala lepo
glasbo in kmalu po tem dogodku umrla. Iz tal v grajski
okolici in tudi iz vodnega zajetja je ob vlaznem deZevnem
vremenu uhajala modrikasta para. Nad okoliskimi hribi so
opazili gore¢e meteorite, v gorovje pa naj bi rada udarila
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tudi strela. Za gradom stoji hrib, in Ze Konrad III je kmalu
po preselitvi na grad rudaril v okolici. Naletel je na razme-
roma bogato Zilo zlata in jo pricel izkoriScati, vendar je
Zila po kakih petindvajsetih metrih izginila. Domacini (ki
so skrivnostne pojave v gradu pripisovali hudicu) so verje-
li, da so na delu »bergmandeljci« (rudniski $kratje). Ze
sam Konrad III., ki ga je Zivo zanimalo naravoslovije, se je
verjetno posvecal alkimisticnim poskusom. Vnet alkimist
pa je bil njegov sin Henrik Konrad. Ob popisu njegovega
imetja so nasteli Stiri naravoslovna dela, poleg njih pa Se
»75 kemijskih knjig«, dve »bakreni peci« in nekaj »kemij-
skih steklenic«. Leta 1685 je za laboranta vzel k sebi Jane-
za Petra pl. Cattina, ki se je izkazal za goljufa in je bil po-
leg tega Se francoski vohun, zaradi ¢esar je bila proti nje-
mu in Ruessensteinu sproZena preiskava. Zaradi svoje ob-
sedenosti z alkimijo se je Ruessenstein pric¢el zadolZevati,
zaradi Cesar je naposled upniku moral prepustiti tudi grad
Strmol ter ga je 1. 1702 zapustil.

Najbolj znan alkimist iz nekdanje Kranjske pa je bil
prav gotovo Janez Friderik pl. Rain, rojen leta 1613, um-
1l neznano kdaj. Bil je »causarum aulicarum et provincia-
lium assessor«, porocen in oe petero ali Sestero otrok.
(Pripadal je katoliskemu delu rodbine Rain, ki je po pro-
tireformaciji ostala v deZeli.) V 80-ih letih 17. st. se je
vnela ostra alkimisti¢na debata med njim in Cehom Do-
brzenskyem. Rain je v odgovor Dobrzenskemu, ki je za-
nikal oziroma vsaj podvomil v obstoj Kamna modrih,
spisal delo Preaservativum Universale Naturale. Raino-
vo knjigo je natisnil in izdal Janez Krstnik Mayr
(1634-1708), ki se je kot tiskar uveljavil najprej v Salz-
burgu, leta 1678 pa je ustanovil podruZnico v Ljubljani in
natisnil prvi ljubljanski knjiZni katalog. Rainovo knjigo
je gmotno podprl sam cesar, zato je Rein delo posvetil
cesarju Leopoldu in njegovi Zeni Eleonori. Paradoks je
bil v tem, da je cesar podpiral tudi Dobrzenskya. (Posve-
tila vladarjem so bila najboljSa pot za gmotno podporo
razkosnih knjig.) Rain je v delu Dobrzenskega ostro kriti-
ziral. Debata je nekoliko zastala zaradi turSkega oblega-
nja Dunaja, a se je nadaljevala 1686, ko je Rain znova do-
bil cesarjevo pokroviteljstvo in denarno podporo. Kakor-
koli Ze, Rainova druga knjiga De Chymia ni bila nikoli
natisnjena; cesar in cesarica sta rokopis podarila av-
gusStincem na Dunaju, ne da bi ga dala natisniti, danes pa
velja za izgubljenega.

Rainova raziskovanja je nadaljeval njegov sorodnik
Ljubljancan Ferdinand Rain (1674—1742) Ferdinand je pri
sedemnajstih letih stopil k jezuitom in je pouceval na ko-
legiju v Ljubljani. U¢ence je ucil fiziko, kar je prav goto-
vo pomenilo tudi seznanjanje z alkimisti¢no tematiko.

Nastajanje Zlahtnih kovin je posebej zanimalo jezui-
ta Gabrijela Gruberja (1740-1805). Baltasar Hacquet je v
tem oziru nastopil proti njemu. 1776 so na ljubljanskem
liceju nabavili Maffeijevo delo o magiji. V njej je S. Maf-
fei porocal s kongresa o magiji, ki je bilo leta 1749 v Itali-
ji. Knjigo so nabavili za jezuita Janeza Krstnika Davida,
ki pa ni bil mag, pa¢ pa raziskovalec magije.

O raziskovanju kabale se je v Ljubljani ohranil roko-
pis z zacetka 18. st. V rokopisu so pojasnjene osnove ka-
bale in pa Stevila, razvrS¢ena po kabalisti¢ni metodi gema-
trie oziroma temure (magic¢nih kvadratov).

L. 1793 je bila na Dunaju natisnjena polemicna knji-
ga J. Uhr. Wieglasa Zgodovinsko-kriticna obravnava alki-
mije ali umetnosti ustvarjanja zlata. Knjiga navaja tudi
delo Johanna Pres. Schroderja, ki je bilo natisnjeno v
nemS$kem ali Stajerskem Marburgu (Mariboru) leta
1772-1774 pod naslovom Moja alkimisti¢na knjiZnica.
Poznejsa izdaja nosi naslov Zbirka iz knjiznice naravo-
slovja in kemije. Pisec knjige je imel sorodnika Friedricha
J. Willhelma Schroderja, ki je bil rozni krizar (v ka-
snejSem in ne izvornem smislu) ter prostozidar. Le-ta je
bil oster kritik alkimije, ki je tedaj — v Casu vrhunca razs-
vetljenstva — v nemskih dezZelah Se vedno uzivala veliko
popularnost. O¢itno je torej, da je bila v nekem Casu alki-
mija Ziva v Mariboru, kar je morda v povezavi tudi z dejs-
tvom, da je bila v Mariboru v letu 1782 ustanovljena pro-
stozidarska loZa ZdruZena srca (Zu den vereinigten Her-
zen), ki se je kasneje preselila v Gradec.

V arhivu zgodovinskega druStva za Kranjsko se je
kranjski zgodovinar Dimitz nasSel alkimisti¢ni rokopis
Das gessamte Buch der Wissenheit zum luegen Labaci und
wollkomenden Reichtum. (Das gessamte Buch der Wissen-
heit zum langen Leben und wollkomenden Reichtum?)
Rokopis je bil last g. Tretenaua, ki ga je zapisal 1. 1827.
Knjiga je razdeljena na tri dele, v prvem delu je trinajst z
vodenimi barvami okraSenih figur. Take simboli¢ne figure
so nasploh znacilnost alkimisti¢nih tekstov. V knjigi stoji
tudi omemba, da jo je po avtorjevi smrti potrebno uniciti,
in dejansko knjiga kaZe sledove nasilja. Kako se je znaSla
v arhivu, ni znano.

V 19. st. je alkimija utonila v pozabo. Za veclino je
postala predmet zasmeha, redki morebitni iniciati pa so se
umaknili v tajnost.
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