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CUVÂNT ÎNAINTE

Divinaţia a fost , este şi va rămâne un mister greu de elucidat în istoria religioasă a fiecărui popor ce s-a identificat fie şi pentru o mică parte a existenţei sale cu o tradiţie religioasă bazată pe o comuniune om-Dumnezeu. Existenţa divinaţiei, ca parte integrantă a oricărei credinţe religioase este astăzi recunoscută de toţi teologii şi cercetătorii in istoria religiilor ,un fapt cert ,indiscutabil.

În anii de pruncie ai omenirii formele de divinaţie erau mult mai variate şi aproape intrate ontologic în constituţia morfologică a fiecărui “homo religiosus”, acesta din urmă fiind ferm convins că într-un oarecare mod (foarte ciudat uneori), divinitatea intră în contact cu el avertizându-l sau transmiţându-i mesaje privind viitorul.

Suntem conştienţi că este deosebit de greu să reînviezi, pentru a studia la adevărata lor valoare , nişte religii demult apuse şi uneori discreditate ,nişte forme pe care sentimentul religios le-a folosit şi apoi le-a abandonat ,urmându-şi prin forme noi idealul de stabilitate şi echilibru. În această lucrare voi încerca să stabilesc câteva repere de ordin general al divinaţiei dar mai ales procesul morfologic pe care l-a parcurs această ştiinţă  (cum avea să afirme Platon “înalta ştiinţa”) de-a lungul câtorva mii de ani ; mai precis între zorii primei civilizaţii cunoscute ,aceea a Sumer-ului ; pâna la complicata filosofie-religie a Greciei şi complexa eshatologie egipteană într-un spaţiu asiatico-european ,cunoscut ca fiind “orientul apropiat antic”.

Ne vom opri mai ales la specificitatea fenomenului în sine iar nu la o privire sistematică a fiecărei religii văzută în plan divinatic. Credinţele greco-romane vor avea o proporţie mărită în alcătuirea studiului deoarece ele au fost studiate mai pe larg şi mai ales pentru că avem numeroase izvoare ajunse pâna la noi. Deosebită pondere va avea stabilirea relaţiilor pe care divinaţia le-a avut pe plan teologic cu alte ramuri ale complexului religios( filosofia, magia, fatalismul teologic etc.)

Ideea divinaţiei ,văzută ca aparţinând unui complex religios ,a ajuns un subiect “tabu” în zilele de astăzi . Sunt foarte puţine lucrări de specialitate ,iar de la amvon nu se vorbeşte absolut nimic despre realitatea lumii secularizate care nu practică divinaţia, doar pentru că ei înşişi nu cred într-o divinitate atotştiutoare care le-ar transmite cunoştinţele sale.
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1. ARTA DIVINATORIE

    1.1  DESPRE DIVINAŢIE IN GENERAL
Iată cum defineşte o enciclopedie divinaţia :”tehnica de a citi voia zeilor prin semnele obiectelor fizice sau ale fiinţelor, crezându-se că zeii fac cunoscută voia ,puterea sau prezenţa lor oamenilor, într-o varietate de forme incluzând profeţia, starea de transă, visuri şi viziuni, semne speciale şi miracole, intuiţie, experienţe mistice. În multe societăţi posesia (controlul unui trup personal de către o fiinţa supranaturală) este o forma comună de interceptare a lumii spiritelor. Prin antrenament intensiv şamanul are posibilitatea de a intra în transa şi de a negocia cu zeii şi spiritele,”
sau o alta definiţie ar fi: “practica ce încearcă înţelegerea sau cunoaşterea lucrurilor ascunse din trecut, prezent sau viitor prin contact direct sau indirect a inteligentei umane cu supranaturalul”
.

Divinaţia a apărut aproximativ atunci când însăşi religia a făcut primii paşi pe firmamentul omenirii ;legătura indisolubilă om-divinitate fiind înţeleasă de către primul om ca o revelaţie totală ,o transpunere a atotştiinţei divine în plan uman, o recunoaştere a bunătăţii lui Dumnezeu în detrimentul incognoscibilităţii viitorului sau mai exact o “transfigurare” a divinităţii la îndemâna omului.

“Zeii greco-romani erau priviţi de adoratorii lor ca sfetnici plini de bunăvoinţă, nu ca nişte creditori pretenţioşi sau abstracţiuni nepăsătoare; al căror glas rostea, la momentul potrivit ,valoarea clipei prezente, tainele trecutului sau capcanele viitorului.”
 

   A.Bouche-Leclerq propune o altă viziune a manticii divinatorii susţinând că :”divinaţia reprezenta cel mai mare câştig pe care nişte popoare energice şi mândre îl puteau obţine din religia lor ;nimic nu răspundea în chip mai adecvat dorinţelor lor, decât o sursă mereu deschisă de informaţii aplicabile modului lor de viaţă ,de sfaturi care nu degenerau în ordine şi nu anulau iniţiativa individuală”
.

   S-a dovedit că divinaţia era independentă de legendele mitologice apărute ca o necesitate a legitimării genealogiei eroice a fiecărui popor antic ;şi nu s-a dovedit a fi nesigură şi depăşită (în esenţă) ca acestea ,se poate spune chiar că a vegheat la naşterea miturilor şi mult timp i-a fost suficient ,pentru a le pastra credibilitatea, să-şi identifice cauza cu a lor ;era parte integrantă a religiei. Este de acum cert că cei ce determinau soarta eroilor sau de ce nu chiar a zeilor erau prezicătorii care conduceau şi mişcarea armatelor, ei erau de facto zeii înşişi. Toată religia greco-romană avea ca punct central divinaţia şi implicit prezicătorii, oracolele şi sibylele sale ,iar mai târziu a putut fi înfrânt doar de aceea care i-au spus profeţii ce purtau şi mai clar însemnul originii lor supranaturale şi care au adus oamenilor revelaţia deplină şi au promis că va rămâne definitiv la ei.

Despre durabilitatea fenomenului în general, aproape nu mai este nimic de discutat. Şi astăzi formele elementare ale divinaţiei se regăsesc în fiecare moment al vieţii particulare ,ca de exemplu horoscopul zilnic sau semnele provenite dintr-o ancestrală tradiţie ce ne dau nu de puţine ori fiori .De-a lungul timpului ea a avut o adânca înrâurire, uneori hotărâtoare chiar asupra destinelor unor popoare care îşi interziseseră să întreprindă ceva fără a “cere părerea zeilor” iar încet-încet a pătruns în preocupările tuturor şi a acţionat asupra colectivităţii cu o putere de nestăpânit. Şi nu este greu de imaginat ce imensă putere a avut în trecut atunci când nu era privită ca o superstiţie , căci era recunoscută de cârmuire, reprezentată de instituţii venerabile ,cântate de poeţi ,demonstrată de filosofi şi cel mai important practicată de toata lumea.

Ce este cert din aceasta scurtă expunere e faptul că trebuie să fim mai atenţi atunci când clasificăm divinaţia ca fiind originară din viclenia unora şi naivitatea altora ;iar principiile pe care se sprijină şi urmările pe care le impune nu sunt deloc absurdităţi sau elemente superficiale nedemne de explorat.

1.1 TEORII PRIVIND DIVINAŢIA

  Cu siguranţă că de-a lungul timpului tema manticii a preocupat nenumărate minţi curioase, iar unele dintre ele şi-au formulat propriile păreri ţinând cont de subiectivismul inerent al acestei complicate teme. Unora li s-a cerut o dare de seamă din partea autorităţilor de stat, altora din partea Curiei papale: la început de drum confesional prin redactarea unei mărturisiri de credinţă sau pur şi simplu ca o nevoie imperioasă a acelor zile de cunoaştere a principiului mantic. Fiecare din aceşti îndrăzneţi au meritul de a fi fost curajoşi şi de a fi analizat aceste înţelesuri în contextul reticenţei societăţii. Evident că nu putem vorbi de o reticenţă la nivelul popoarelor păgâne, ci numai în context creştin sau materialist-dialectic.
 

                 Marcus Tullius Cicero

    Astfel vom începe analiza teoreticienilor “înaltei ştiinţei” cu exponentul cel mai interesant prin prisma faptului că a fost unul din pionierii teoriei divinaţiei în antichitate: Marcus Tullius Cicero.
Cu un an înaintea morţii sale (44 î.Hr.),scrie al doilea mare tratat considerat filosofic ,după “De natura deorum” ,intitulându-l “De divinatione” –carte hotărâtoare de-a lungul secolelor în elucidarea misterului acestei arte, cel puţin în Antichitate. Teoria lui a rămas cea mai elocventă ,cea mai simplă şi poate cea mai non-fantezistă dintre toate celelalte premergătoare şi nu numai. Chiar la începutul lucrării îşi arăta intenţiile de a deconspira divinaţia si de a-i arăta neputinţele :“părerea mea e ca cei din vechime au dat crezare acestor lucruri, mai mult influenţaţi de unele întâmplări decât de raţiune”
.În cea de-a doua parte a cărţii explică fiecare artă divinatică în parte şi o demolează cu un spirit de care Epicur sau Democrit l-ar elogia cu siguranţă:”ca să spunem adevărul, superstiţia, răspândită la toate popoarele ,a subjugat aproape toate spiritele şi a cuprins mintea slabă a oamenilor. Am spus asta şi în cărţile mele ”Despre natura zeilor” tot pentru a spune acest lucru am simţit nevoia discuţiei noastre ;dacă aş fi reuşit să contribui la înlăturarea ei , aş socoti că îmi voi fi făcut datoria şi faţă de mine şi faţă de concetăţenii mei . Însă, (vreau fie bine înţeles acest lucru) , dispariţia superstiţiei nu înseamnă că dispare şi religia. Căci un adevărat înţelept apără tradiţia strămoşească prin păstrarea riturilor sacre ; frumuseţea universului şi armonia spaţiului celest ne obligă să recunoaştem că există o forţă naturală superioară şi eternă şi că ea trebuie privită cu veneraţie şi respect de speţa umană. De aceea ,aşa cum religia ,care e direct legată de cunoaşterea naturii , trebuie răspândită , tot aşa sămânţa superstiţiei trebuie stârpită .Căci superstiţia nu te slăbeşte ,te obsedează şi te urmăreşte oriunde te-ai întoarce ;ea e prezentă ori de cate ori ai asculta un profet ,o prezicere ,ai adus o jertfa sau ai privi o pasăre ,ai vedea un astrolog caldeean sau un haruspiciu ,ar fulgera sau ar tuna ori ar cădea ceva din cer ,s-ar naşte sau întâmpla ceva ce ar părea o minune .E imposibil să nu se întâmple oricând ceva din toate acestea ,astfel că niciodată spiritul nu-şi poate afla liniştea.”

                        Stoicismul

În dreptul acestei şcoli filosofice voi face apel tot la lucrarea “Despre divinaţie “a lui Cicero deoarece aceasta se prezintă ca un dialog (arma preferată a celebrului retor) între el ,ca adept al “Noii Academii”, şi fratele său Quintus aparţinând curentului filosofic stoic.
 În cartea întâi ,paragraful LVII ,Cicero reproduce definiţia dată de stoicii greci soartei (‘) ca înlănţuire de cauze ,aflate într-o ordine succesivă ,identificată cu –ul (raţiunea) ,cu (providenţa) şi cu Zeus însuşi.
Ideea de transcendentă ,absentă la stoici, va duce în filosofia greacă târzie la separarea dinte soartă şi divinitate.
Stoicii preluaseră de la predecesorii lor (Aristotel si Diogene) ideea că în univers există o forţă inteligentă şi imanentă numită de ei s, care orânduieşte totul prin  (judecată) şi prin  (precugetare , providenţă) ,identificată deci cu s. Astfel el valorifică aici divinaţia prin cunoaşterea senzorială sau naturală cea cu cea mai mare pondere de-a lungul timpului ; de vreme ce totul este ordonat de soartă , dacă ar exista un muritor capabil să deducă înlănţuirea tuturor cauzelor , nimic nu l-ar putea înşela ; căci cel ce ar cunoaşte cauzele evenimentelor ulterioare ar cunoaşte implicit viitorul .Dar pentru că aceasta nu o poate face nimeni în afara divinităţii , omului nu îi rămâne decât să presimtă viitorul pe baza câtorva semne care-i dezvăluie ceea ce urmează să se întâmple. Astfel văd şi cei dotaţi cu darul divinaţiei naturale , dar şi cei ce au înţeles prin observare cursul evenimentelor .Aceştia , chiar dacă nu disting cauzele , cel puţin înţeleg semnele şi specificul lor , la care adăugându-se memoria şi sârguinţa , din reamintirea unor fapte trecute , se naşte acea divinaţie , numită artificială , prin cercetarea măruntaielor , a fulgerelor , a minunilor şi a semnelor cereşti.”

Aceasta ar părea la prima vedere o “definiţie” destul de relativă şi care lasă mult de dorit în privinţa motivaţiei şi substanţei manticii înseşi , deoarece se poate dovedi uşor “că nu tot ce zboară se mănâncă” mai ales în cazul acesta .Totuşi Cicero aduce o importantă completare acestui punct de vedere total unilateral-empiric , puţin mai târziu în scriere ; partea ce credem că este mult mai viabila decât precedenta: ”Există şi o altă motivaţie a divinaţiei , plecând de la natură , care ne demonstrează cât de mare e puterea sufletului despărţit de simţuri , lucru ce se întâmplă celor ce dorm sau celor ce sunt cu mintea rătăcită .Aşa cum sufletele zeilor , chiar fără ajutorul ochilor , al urechilor , al limbii , ştiu ce gândeşte fiecare ,ceea ce face ca oamenii să fie convinşi că zeii aud prea bine ce le doresc ei sau ce le făgăduiesc chiar când tac , tot aşa , sufletele oamenilor , când rătăcesc în somn descătuşate de trup sau când cu mintea tulbure se mişcă libere prin propriul impuls , percep ceea ce nu pot vedea atunci când sunt unite cu trupul”
.Din păcate această teorie nu a fost exploatată cum se cuvenea şi a rămas nedesăvârşită până la recalcularea ei în vremurile Renaşterii italiene. 

Synesius din Cirene

Întâmplător , am găsit într-o carte de teorie a magiei , o surprinzătoare de completă definire a divinaţiei dată de un viitor episcop creştin . Cel ce ne-a furnizat această teorie inedită este Ioan Petru Culianu în a sa lucrare “Eros şi magie în Renaştere . 1484”.

“Astfel putem spune că meritul de a fi reunit într-o sinteză originală elemente platonice, aristotelice şi stoice care constituiau fundamentul teoretic al magiei din Renaştere îi revine lui Synesius din Cyrene, care după ce a fost discipolul martirei neo-platonice Hypathia din Alexandria (+415) sfârşi prin a se converti la creştinism şi deveni episcop.”

Toate religiile mari dau o mare importanţă transparenţei, purităţii sediului inimii; acestui spaţiu cardiac reprezentînd sintetizatorul fantasmatic a cărui curăţenie este condiţia esenţială a oricărei manifestări divine. Epictet spunea :”la fel precum casele ce se găsesc pe malul unei ape curate se oglindesc în suprafaţa-i limpede , aşişderea obiectele exterioare vin să se oglindească în pneuma noastră psihică , de aici rezultă că sunt influenţate de starea actuală a pneumei .”
Ca intermediar între lumea inteligibilă şi lumea sensibilă oglinda, dacă e perfect curată (oglinda simbolizează hegemonikonul adică sintetizatorul pneumatic) îi va îngădui simţului intern să contemple lumea de sus rezumată de partea raţională a sufletului şi-i va da acestuia posibilitatea de a percepe şi judeca obiectele sensibile a căror imagine e transmisă simţului comun de către simţurile externe. Sintetizatorul pneumatic devine , la Synesius , terenul prin excelenţă al divinaţiei şi al magiei . Pentru ca un rezultat oarecare să fie obţinut trebuie ca pneuma să fie pură , ca nimic cauzal să nu întunece claritatea oglinzii .

Divinaţia prin vise , de care ne aminteşte şi Cicero este justificată de aceleaşi principii , evenimentele din lumea noetică stabilă şi eternă , adică nesupusă dimensiunii timpului se reflectă în pneuma pură şi formează imagini veridice de vis pe care omul şi le va putea reaminti în timpul stării de veghe . “Şi nu ştim dacă acest simţ , spune Synesius lăudând sintetizatorul pneumatic, nu e mai sfânt decât celelalte , căci datorită lui putem intra în legătură cu zeii , fie prin viziune , fie pin conversaţie , fie prin alte mijloace … , după mine toate acestea nu mi se par nesăbuite “ 
, declară episcopul de Ptolemais . 

“Dar lucrurile merg şi mai departe; de vreme ce sintetizatorul fantastic oferă posibilitatea întâlnirii lumii populate de puteri divine şi de vreme ce, după dogma platoniciană această lume este omoloagă lumii inteligibile există un mijloc de a acţiona asupra sintetizatorului pentru a chema spiritele numinoase. Înainte de a lua cunoştinţă de propriile posibilitaţi, omul-microcosmos se găseşte într-un univers ale cărui părţi, de jos şi de sus, conspiră între ele fără ştirea sa. În clipa când va fi sesizat structura acestei conspiraţii , corespondenţele dintre universul vizibil şi prototipul său invizibil , va putea să se slujească de ea ca să capteze prezenţele necunoscute ce pândesc la limita dintre cele două lumi .”
Synesius dă chiar şi o definiţie a magiei după această teorie:”trebuie ca părţile acestui univers care simpatitează şi conspiră cu omul, să fie unite între ele cumva. Şi cu toate că incantaţiile magice reprezintă mijlocul de a le urni , căci ele nu se mărginesc să semnifice , ele invocă deopotrivă . Cel ce înţelege înrudirea dintre părţile universului e cu adevăra înţelept , el poate să-şi atragă beneficiile fiinţelor superioare , captând cu ajutorul sunetelor , al materiilor şi al fisurilor prezenţa acelora ce sunt departe de el .”

1.2 DIVINAŢIA SI MAGIA

Acest capitol al paralei dintre divinaţie şi magie poate fi hotărâtor privind originea manticii divinatorii sau legăturii profunde dintre cele două fenomene sau chiar apartenenţei filiale a uneia către cealaltă. Pentru o înţelegere corectă a ambilor termeni ar trebui să definim magia ,să-i aflăm originile şi componentele de bază .Emile Durkheim în a sa “Formele elementare ale vieţii religioase” nu reuşeşte să definească deplin magia decât în relaţie cu religia , iar încercarea de definire a magiei ca o putere controlată doar în defavoarea religiei şi care nu-şi găseşte alt rost decât o satisfacţie personală în a profana lucrurile sfinte lasă mult de dorit
.Dacă există o răsturnare a sensurilor este doar pentru a se crea o breşă în spaţiul divino-uman prin care magicianul să poată intra (poate într-o lume interzisă) şi să recalculeze Universul.
Mai putem completa doar că o magie veritabila nu are nimic comun cu creştinismul ;tocmai de aceea o definire a magiei prin răsturnarea valorilor creştine este improprie. Totuşi ce putem afirma fără semn de întrebare despre magie este că e impersonală ca obiect şi poate ca instituţie, chiar dacă se serveşte de persoane şi măcar teoretic are acces la divinitate.

Poate o separare prea brutală a magiei de religie, ca fenomen, nici nu trebuie făcută deoarece nu pot subzista separat (nu ca mod fiinţial) ci ca experienţă religioasă superioară. Desigur că în toată această implicare a divinaţiei în magie cuvântul-cheie rămâne: “miraculosul”.Prin el înţelegem fenomene naturale a căror cauză rămâne ascunsă oamenilor obişnuiţi ; fenomene mai mult sau mai puţin impresionante pe care multă lume le consideră ca fiind supranaturale. “Cauza întregii relaţii magie-divinaţie, este nevoia poporului de minuni, de fenomene supranaturale care să-l emoţioneze, să-l uimească şi să-l sperie”
.
Magii studiau natura şi filosofia ; ascunsă în străfundurile templelor ; magia s-a concentrat în sânul clasei sacerdotale care a fost pentru multă vreme singura depozitară a progresului spiritului uman.

Moise-Maimonide recunoştea în magia chaldeeană două ramuri principale:

             --1) cunoaşterea vegetalelor, mineralelor, metalelor
             --2) prezicerea timpului, anotimpurilor

Ceea ce ştim astăzi cu exactitate este faptul că cel puţin în Antichitate divinaţia era parte integrantă din magie deoarece toate volumele de magie includeau şi arta divinatorie .
În timpul acestei perioade magia a fost pasiunea dominantă . Oraşele şi satele erau pline de magicieni, fiecare localitate avea statuia sa, peştera sa miraculoasă , nu era om care să nu aibă un talisman. Magia servea ca bază tuturor stiinţelor, -medicina nu era decât o adunatură neînsemnată de formule misterioase; cu timpul această pasiune a devenit ucigătoare până la sacrificii umane. Iar arta divinatorie nu putea rămâne tot timpul în mâinile câtorva privilegiaţi; enormele profituri pe care le aducea au alimentat cupiditatea şi din toate părţile au apărut o mulţime de profeţi, ghicitori, vrăjitori, magicieni şi şarlatani care începură să exploateze credulitatea publică cu o îndrazneală inimaginabilă.

 O ilustrare elocventă este chiar “Codul lui Hammurabi” unde înainte de “legile” propriu-zise, era reglementată magia şi erau inserate precepte referitoare la magicieni. Astfel “Codul” era împărţit într-un “prolog”(unde se arăta originea divină a lui Hammurabi şi îi stabilea acestuia funcţia legislativă ca şi zeii care l-au inspirat), “Legile”(legislaţia propriu-zisa) şi un “Epilog”(laudativ-encomiastic împreuna cu investirea urmaşilor pe tronul Babilonului). Astfel chiar la începutul “legilor”, coloana a cincea, versetele 26-56 fac referire la magie şi ceea ce este mult mai important, la efectele ei asupra oamenilor. În primul rând se vorbeşte de cel ce se face dovedit de “maleficium” şi care conform legislaţiei sumeriene va fi tăiat , iar în cazul când acuzatorul era dovedit vinovat (fie şi prin minciună) era la rândul său tăiat.

Apariţia vrăjitoriei în primele rânduri ale legislaţiei antice este în contrast vizibil cu cea a codicilor moderni ce ignoră total această chestiune; de aici denotă marea importanţă pe care o avea în vechime această “artă” printre asirieni şi babilonieni. Mai este de specificat că în acele locuri divinaţia era prezentă în cult ca facînd parte integrantă din religia mesopotamiană .

Ideile ciudate ale gândirii magice au permis uneori să se compenseze lipsa de mijloace tehnice dintr-o epocă; iar atunci când erau ineficace ele foloseau cel puţin la evitarea descurajării, având în vedere că o certitudine iluzorie este mai bună decât chinul unei incertitudini.

Mauss şi Hubert încearcă să explice “coabitarea” religie-magie într-un mod mai mult decât interesant “pentru a explica mai bine felul în care lumea magiei se suprapune celeilalte fără a se desprinde de ea. S-ar putea spune că totul se petrece ca şi cum ar fi construită într-o a patra dimensiune: a spaţiului a cărei existenţă ocultă ar explica-o”
 .
Acum vom încerca să facem deosebirea între mantică şi magie, deosebire ce ne va ajuta la înţelegerea primeia prin prisma celei de-a doua. Mantica este cunoaşterea supranaturală a incognoscibilului, iar magia este arta de a produce efecte contrare legilor naturii. În prima , omul crede că poate adăuga inteligenţei sale o facultate divină ; cealaltă caută să supună voinţei sale nişte forţe supranaturale ; în ambele cazuri , el îşi întregeşte firea prin adăugarea temporară a unor elemente divine ce intră în alcătuirea fiinţei sale prin intermediul unor practici anume ; se poate spune aşadar că divinaţia e magie contemplativă , care înlocuieşte exercitarea voinţei în acţiune cu aceea a inteligenţei .

Strîns legate prin origine şi principiu, divinaţia şi magia nu pot fi întotdeauna clar deosebite în aplicare; multe metode divinatorii constau în interpretarea efectelor miraculoase produse mai înainte de reţete magice.

“s (îmbinarea manticii cu magia) nu e un termen apărut târziu în epoca declinului – ci de foarte devreme (Homer oferea zeilor nişte instrumente care au o eficacitate inerentă substanţei lor: bagheta lui Hermes , cingătoarea irezistibilă a Afroditei e.t.c.)”
. Se poate spune că există un element magic în orice practică sau ceremonie menită pregătirii sau producerii unui efect divinatoriu.

Divinaţia pură este observarea semnelor intâmplătoare, asupra cărora voinţa umană nu a exercitat nici o influenţă prealabilă, adică partea cea mai neînsemnată a resurselor sale. Aşadar putem spune că magia slujeşte ca auxiliar divinaţiei, aceasta la rândul ei lămureşte magia şi o ajută să-şi perfecţioneze metodele.

Iaromanţia (magia medicală) este un amestec al divinaţiei şi al magiei; aceste leacuri erau adevărate reţete magice, iar marii maeştrii înţelegeau acest lucru considerînd învierea morţilor un lucru interzis, dar nu imposibil .
 

În general existau aceiaşi reprezentanţi (magico-divinatorii) , totuşi existau şi unele excepţii ca magicienele Circe si Medeea care nu aveau aptitudini profetice . Magia apare strîns legată de divinaţie la cel mai vechi prezicător al Greciei : Melampous (el foloseşte divinaţia pentru a descoperi pe tărâmul forţelor supranaturale , cauzele şi leacurile bolilor).

Majoritatea oracolelor s-au fixat în locuri în care inspiraţia profetică era indisolubil legată de anumite condiţii magice comparabile întru totul cu nişte instrumente magice – izvoare, grote, exhalaţii telurice, arbori sacri – de care voinţa umana se putea folosi nestingherita pentru a provoca revelaţia supranaturală.

Deşi e legată teoretic de divinaţie şi implicată încă de la început într-un mare număr de practici divinatorii, magia pare a constitui o parte integrantă a subiectului nostru. Cu toate acestea trebuie să le delimităm: magia este o lărgire a activitaţii şi a iniţativei umane în dauna libertaţii divine, cealaltă apare ca un spor de putere vizuală adaugată înţelegerii.

În aceste condiţii se face o distincţie clară între divinaţie şi magie ; divinaţia e arta de a prevede viitorul , iar magia de a schimba viitorul prin evenimente magice; magia aşteaptă să afecteze viitorul, nu să-l prevadă . Mulţi practicanţi ai magiei cred că cele două trebuie combinate pentru un rezultat mai bun .
Vom încheia acest subcapitol cu o definiţie dată de Mircea Eliade ocultului şi implicit încercărilor de căutare continuă a realităţii de peste noi : “Ocultismul este urmărirea conştientă sau inconştientă a unei valori optimiste a modului de a fi a omului “.
 

1.3 DIVINAŢIA ŞI FATALISMUL 

Credinţa în divinaţie admite că divinitatea , care cunoaşte viitorul , găseşte uneori nimerit să-î împărtăşească şi oamenilor , în măsura în care acest lucru le poate fi de folos , slujindu-se de diferite mijloace : fie de limbajul direct , perceptibil prin simţuri , fie de limbajul simbolic al semnelor , fie în sfârşit de o revelaţie lăuntrică , sădită în sufletul omenesc .

A.Bouche-Leclerq face însă o modificare substanţială în termenul de religie şi înţelege relativ acest concept în raport cu divinaţia :”Rugăciunea are scopul de a provoca o modificare a destinului omenesc într-o anumită direcţie , prin intervenţia divinităţii ; scopul divinaţiei nu este foarte deosebit . Pentru ca divinaţia să se vădească utilă , trebuia ca viitorul dezvăluit de zei să fie doar condiţionat , susceptibil de a-şi schimba cursul ;astfel instinctul popular înclină să considere viitorul ca ineluctabil şi oarecum sustras chiar şi arbitrajului zeilor “.

Acestea au dus cu timpul la o recalculare a conceptului divinatic şi a dus la crearea unei fiinţe abstracte, numite fie  (destin) fie  (necesitate) în faţa hotărârilor căreia se pleacă până şi voinţa lui Zeus.

Şi totuşi zeii cunoşteau viitorul deoarece imaginea lui era predeterminată , necondiţionată , inevitabilă ; iniţiativa umană aceea pe care trebuia să o pună în practică divinaţia , putea cel mult să aspire la iluzia libertăţii şi devenea sclava unui plan stabilit dinainte , în afara ei . Astfel se isca un conflict insolubil între preştiinţă şi libertate .

“Prezicătorii erau cel mai adesea întrebaţi care este calea supunerii, prin faptele proprii, la voinţa momentană a zeilor; astfel omul intra spontan în hotărârile Providenţei şi nu rivaliza, prin voinţa-I proprie cu ursita imuabilă. Marele legiuitor Solon spunea : < nici o prevestire şi nici un sacrificiu nu pot îndepărta ceea ce a fost o dată hotărât de destin >”
  

Teologia poetică (Hesiod) îşi asuma sarcina de a regla raporturile pe care forţa lucrurilor le statorniceşte între aceste două puteri (libertate şi predestinare) şi astfel cârmuirea lumii nu putea fi lăsată în seama a două voinţe distincte şi independente una faţă de cealaltă . Până la urmă teologia homerică s-a oprit la confundarea hotărârii fatalităţii cu voinţa lui Zeus .

Pentru o mai bună înţelegere a fenomenului libertăţii greceşti vom aminti câteva exemple celebre din opera homerică : Atena îi spune lui Telemac “ Nici măcar zeii nu-l pot scuti de soarta cea firească pe un erou care le este drag atunci când Moira fatală a pus mâna pe el , cufundând-l în adâncul somn al morţii ”
 sau destinul este numit „fatum” al lui Zeus 
(voinţa lui Zeus) ; în alte părţi zeul fulgerelor este asociat Moirei pentru a arăta armonia dintre cele două personaje centrale din mitologia greacă 
; iar uneori Moira e subordonată lui Zeus (Ate – fatalitatea generată de păcat e numită uneori “fiica cea mare a lui Zeus “). Astfel se poate spune că cel puţin în epoca homerică Moira exista numai prin Zeus.

“Teogonia” lui Hesiod stabileşte şi mai clar primatul lui Zeus prin faptul că relatează originea moirelor şi ale karelor ca fiind fiice ale lui Zeus şi genii ale morţii iar în acest caz era limpede că Zeus era cârmuitor al destinului; divinaţia devenind astfel justificată, utilă. În fond se poate spune cu certitudine că problema destinului fusese mai degrabă ocolită decât rezolvată în perioada epică greacă . Dar cum era de aşteptat în această vâltoare s-a iscat o mare problemă deoarece “hazardul călăuzit de libertate , adică tocmai negarea ordinii şi a regulii ,  tindea să se substitue Providenţei . Pentru a salva Providenţa şi demnitatea lui Zeus compromisă în felul acesta trebuia înlăturat elementul cel mai nesigur , cel mai greu definibil , adică libertatea umană . Aceasta a fost şi obţiunea exprimată de poeţii profund religioşi ca : Pindar , Eschil , Sofocle . Mitul lui Oedip , oracolele , întreţineau aceasta ; oracolele dădeau mai degrabă sentinţe infailibile decât sfaturi,  predicţiile nu erau de nici o utilitate “
.
Din nou apare însă o figură poetică ce răstoarnă din ierarhia şi aşa destul de fragilă : Hesiod care indică o altă faţă a dilemei : pe de o parte fatalitatea , născută din forţa lucrurilor sau printr-o hotărâre divină şi acceptată de credinţa religioasă ; de cealaltă parte voinţa umană , care pretindea libertate în numele moralei născându-se astfel responsabilitatea omului în faţa destinului . În acest caz răspunsul lui Eschil este : - înainte de Zeus era anarhie (existenţa celor trei Moire; Prometeu etc. ) , odată cu venirea lui Zeus raţiunea acestuia îmblânzeşte destinul conchizînd că “nimeni nu este liber , afară numai de Zeus “.
 Se ajunge astfel la o singură forţă supremă : voinţa lui Zeus , moderată de înţelepciunea lui , deşi cu toate acestea nu este suprimată responsabilitatea omului .

În aceste condiţii nu se putea găsi o teorie religioasă şi morală mai favorabilă divinaţiei . Viitorul , hotărât în cugetul lui Zeus , putea fi dezvăluit oamenilor de către acesta sau de către Apollo , profetul lui ; iar voinţa omului era atenţionată prin avertismentele manticii .

Fatalitatea de altădată a Moirelor şi ale Eriniilor era învinsă pentru totdeauna. Ea nu e complet suprimată, ci penetrată de inteligenţa divină şi preschimbată în lege morală . Totul rămânea la locul lui , vulgul , inconsecvent din fire deopotrivă interesat de divinaţie , generos în sacrificii şi vag încredinţat că ursita e imuabilă .

De-a lungul timpului s-au enunţat şi alte păreri care totuşi nu diferă în esenţă de cele enumerate mai sus ca de exemplu : Herodot spune că omul nu se poate opune voinţei zeilor , dar nici divinitatea din îmbrăţişarea fatală a Destinului ; iar Philemon aminteşte că oamenii sunt supuşi regilor , regele zeilor , iar zeul e supus Necesităţii .

“Geniul elenic refuzînd jugul fatalismului, admite că necazurile, moartea, pot fi evitate oferindu-se loviturilor destinului o altă victimă – idee ce ţine de natura tuturor religiilor – raţiunea de a fi a sacrificiului “
.

1.4 DIVINAŢIA ŞI FILOSOFIA

Totdeauna acceptarea divinaţiei în epoca antică a fost o problemă , iar cei ce aveau cuvântul decisiv în aceste interminabile polemici au fost filosofii , singurii care erau respectaţi pe tot întinsul ţării respective şi erau paravanul civilizaţiei fiecărui popor şi a gradului de înţelepciune la care ajunseseră ; erau şi au rămas măsura fiecărui neam .

În cele ce vor urma vom expune părerile cele mai autorizate ale filosofiei antice mai exact greceşti şi romane , dar de fapt a întregului Orient antic , ştiută fiind emergenţa ideilor în acea parte a lumii .

Cum era şi firesc vom începe cu filosofia greacă , iar apoi cu cea romană (aceasta din urmă doar tangenţial , ştiut fiind că în marea majoritate a ei a fost una de import) şi vom termina cu corifeii filosofiei din toate timpurile , ce au schimbat pentru totdeauna faţa acestei arte .

Pythagora, înclina să accepte tot ce susţinea credinţa populară:” Era firesc ca nişte oameni care pretindeau că aud în sunetul bronzului sufletul sau geniul ce-l stăpâneşte şi care populau întreaga creaţie cu fiinţe impalpabile, genii sau suflete redevenite libere, să implice nenumăratele inteligenţe active în tot felul de revelaţii active, de la vise până la glasuri, ţiuituri de ureche şi acte instinctive ale animalelor.”
În legendele şi miturile Greciei, Pythagora era văzut ca un profet şi ca mag , iar toţi autorii ni-l prezintă ca ocupându-se împreună cu ucenicii săi îndeosebi de mantică . Lucian de Samosata îl prezintă pe filosof ; ca pe lângă cunoaşterea matematicii şi astronomiei ; şi ca pe un veritabil taumaturg , ca un “prezicător desăvârşit”. Ştiindu-se oroarea vărsării de sânge a lui Pythagora era deci normal ca acesta să interzică divinaţia prin examinarea măruntaielor , adoptând în exclusivitate oniromantica şi libanomanţia . Şcoala lui Pythagora nu are o teorie ştiinţifică a divinaţiei , ea este înainte de toate , o instituţie religioasă ce îşi are consensul în sanctuarul cel mai respectat al manticii sacerdotale , la oracolul de la Delphi al cărui glas era însuşi Pythagora .

Empedocles, îşi întemeia întreaga morală pe revelaţie, admiţând chiar posibilitatea şi realitatea unei legături om (suflet) şi Dumnezeu; dar limita acest privilegiu doar la spiritele superioare ce nu mai au de parcurs până la desăvârşire decât patru trepte: prezicător, poet, medic, prinţ.

Thales din Milet, nega posibilitatea cunoaşterii viitorului susţinând că nu există decât legi fizice al căror efect nu putea fi prezis de inteligenţa umană. Cu alte cuvinte substituia divinaţiei inducţia ştiinţifică . “Să nu detestăm mantica, dar să o explicăm adică să o privim ca pe o artă ale cărei metode, cel puţin unele dintre ele, conţin un element ştiinţific necunoscut ca atare şi căruia i se atribuie în mod greşit un caracter supranatural “
. 

Xenophanes, are o atitudine de dispreţ faţă de superstiţiile populare, deoarece el opunea religiei elenice o idee mai înaltă despre divinitate şi se revolta văzând măreţia Fiinţei Absolute, substanţa veşnică a lucrurilor, în mod ruşinos desfigurată de mitologia antropomorfă. Este cunoscut ca unul ce a desfiinţat divinaţia din temelie , eliminând solicitudinea Providenţei faţă de interesele oamenilor .

Heraclit, menţine sufletul omenesc într-o stare de contopire desăvârşit cu focul primordial, care este sufletul şi legea lumii. Sufletul poate şi chiar trebuie să participe într-o oarecare măsură la gândirea universală astfel încât divinaţia se numără printr aptitudinile sale fireşti şi printre cunoştinţele sale legitime . Singura metodă divinatorie demnă de raţiunea divină şi conciliabilă cu filosofia lui Heraclit era inspiraţia profetică , transmisă sufletului în timpul stării de veghe aşa cum o numeau pythiile şi sybilele .

Euripide, conchide că cel mai bun prezicător este cel ce face presupuneri corecte; de fapt el substituia inducţia logică divinaţiei supranaturale.

Cinicii, legau fericirea de stăpânirea de sine, nu ţineau seama de nimic din ceea ce atrage atenţia omului în exterior şi tinde să-i repună independenţa sub semnul întrebării. Ei nu negau neapărat existenţa unui zeu nevăzut , însă dacă Providenţa lui putea da sfaturi turmei oamenilor după bunul său plac , ea nu avea ce să-i spună înţeleptului care ştia că îşi găseşte fericirea în el însuşi . Ori în acest caz divinaţia nu era decât o înşelătorie , făcută pentru spirite bolnave .

Cirenaicii, copleşesc cu dispreţ neliniştea interioară pe care o satisface ori o alină divinaţia. Întreaga lor filozofie consta în ştiinţa de a profita de momentul prezent fără iscodirea trecutului , fără grija viitorului . De la ei vine contrasemnată de Epicur , spusa lui Horaţiu :”Fereşte-te să cercetezi ceea ce trebuie să se întâmple mâine “.
 

Epicur, înlătură cu desăvârşire divinaţia, lipsindu-o atât de obiect, cât şi de agent: de obiect întrucât universul nu este rânduit după un plan iar fizica epicureică neagă chiar şi fatalitatea naturală, atribuind atomului o anumită spontaneitate inconştientă, de agent căci nu există Providenţă. “Cum să ne închipuim, că plecarea animalelor dintr-un loc este dictată de o divinitate, care se ocupă apoi de îndeplinirea acestor pronosticuri? Nu există nici măcar un singur animal care ar voi să se supună acestui destin prostesc : cu atât mai mult , nu există nici un zeu care să-l stabilească .”
 Niciodată de la Xenophanes încoace, Grecia nu mai auzise asemenea mod de exprimare. Nimeni nu cutează încă să atace astfel , fără înconjur , ideea de Providenţă şi chiar atomismul lui Democrit îngăduise ca umbra ei să dăinuie . Astfel Atena asista la naşterea şi evoluţia simultană a două sisteme materialiste , care ajungeau la consecinţe întru totul opuse , iar aceasta s-a întâmplat după ce văzuse cum spiritualismul a dat viaţă şcolilor antagoniste ale lui Platon şi Aristotel.

Cicero, consideră divinaţia flagelul spiritului omenesc, cum am arătat deja în altă parte a lucrării, şi crede că le face un mare serviciu semenilor lui izgonindu-o în rândul superstiţiilor de care filosofia trebuie să elibereze societatea umană:”Să isprăvim, cu absurda divinaţie întemeiată pe vise, precum şi cu celelalte feluri de a ghici. Căci la drept vorbind , superstiţia răspândită printre popoare , a înrobit aproape toate sufletele şi a luat cu asalt prostia omenească , a nimici superstiţia nu înseamnă - ţin să precizez acest lucru – nu înseamnă a aboli religia .”
Credinţa în divinaţie era, de altminteri, mult diminuată în lumea greco-romană, în vremea în care Cicero ducea această ultimă bătălie.

Socrate, admira modul în care Providenţa a rânduit toate lucrurile pentru binele omului şi a orientat către acest scop mişcările lumii, proprietăţile materiei, instinctele animalelor şi chiar instinctele propriei noastre firi. El clădeşte între om şi întreaga creaţie numeroase punţi de-a lungul cărora gândul lui împăcat aleargă în voie înspre trecut sau viitor . Această teleologie optimistă , în limitele căreia totul se sfârşeşte mereu spre binele omului , oferea divinaţiei o materie uriaşă pe care discipolii lui Socrate au şlefuit-o şi au diversificat-o după cum le-a fost voia . “Atunci când nu putem prevedea ceea ce ne va folosi în viitor, spune el, oare nu ne vin tot zeii în ajutor? Oare nu ei le dezvăluie , prin mantică , celor care le cer sfatul ceea ce trebuie să se întâmple într-o zi şi nu ei le arată acelora cum se poate ajunge la deznodământul cel mai fericit al tuturor faptelor .”
Obişnuia să-i numească nebuni pe cei ce aşteaptă ca oracolele să le spună ceea ce zeii ne-au lăsat să cunoaştem prin noi înşine; a-i întreba pe zei astfel de lucruri îi părea a fi lipsă de pietate. Era de asemenea încredinţat că purta el însuşi un oracol, al cărui glas îl asculta cu respect. Acela era “daimon-ul” lui – geniul său, fiinţă mitică prin care desemna inspiraţia divină, distinctă de propria-i conştiinţă.

Platon, credea că divinaţia este o instituţie inviolabilă, că aceasta împreună cu medicina sunt înrudite; numindu-le “ştiinţele lui Apollo”. Fusese la început îndrumătorul principal al medicinei psihologice şi continua să fie. Instituţiile religioase se bazează şi se întemeiază pe revelăriile oracolelor sau prin apariţii supranaturale sau inspiraţie individuală. Statul se putea folosi de prezicători speciali , însă fără să îşi încătuşeze libertatea în lanţurile hotărârilor lor. Priveşte mantica ca o formă a revelaţiei ,dar nu cea mai deplină . Platon ridică un edificiu original pentru a se înălţa de la pământ la cer . Filosofia se află în vârf,  iar mantica la bază , la îndemâna tuturor . Ne este cunoscut puternicul impuls pe care platonismul l-a dat credinţelor spiritualiste ; iar neoplatonismul s-a dedicat fără reţinere apărării supranaturalului .

Aristotel, definea divinaţia ca o operaţiune de inducţie raţională sau o pură escrocherie. Recunoaşte doar visul ca apropiat manticii , şi rezumă foarte original că “nu este uşor nici să dispreţuieşti divinitatea , nici să crezi în ea “.
 Cu toate acestea recunoaşte existenţa divinaţiei (ca preştiinţă) , însă ca rezultat al unei înzestrări fireşti ; ea fiind înnăscută în suflet ; aşadar , nu în afara lui , într-o legătură misterioasă c divinitatea , ci în propria-i natură i se relevă acestuia viitorul . Cei bolnavi şi cei melancolici posedă această aptitudine în cel mai înalt grad şi o pot duce până la extazul profetic (entuziasm) . Pe scurt Aristotel respinge divinaţia exterioară sau inductivă şi acceptă mantica subiectivă , reducându-o la o singură punere în practică a unei înzestrări deosebite . Astfel cei doi mari gânditori ai secolului IV î.Hr. Platon şi Aristotel ridicaseră două tabere care au continuat încă multă vreme ostilităţile , una dorind să includă ştiinţa în revelaţie , alta revelaţia în ştiinţă . Lupta era departe de a fi ostoită atunci când stoicii şi epicureii şi-au asumat-o la rândul lor şi au purtat-o cu o energie necunoscută până la ei . În aceste şcoli noi nu mai era vorba de teorie , ci de practică , iar înfruntarea a fost cu atât mai violentă cu cât , de ambele părţi nu se mai lupta pentru adevăr , ci şi pentru fericire .

Vom termina cu un citat din Iamblichos ce defineşte divinaţia mai direct decât toţi ceilalţi şi mai complet pentru timpul când a fost redactată: ”Singurul scop al vieţii omeneşti este apropierea, până la identificare, a omului cu Dumnezeu. A-L vedea pe Dumnezeu , a-I vorbi , a-L înţelege , a intra într-o mulţime de chipuri în legătură cu El , aceasta e dorinţa neostoită care arde mocnit pretutindeni . De aceea divinaţia va deveni ştiinţa prin excelenţă , căci este singura ştiinţă care îngăduie cunoaşterea voinţei divine “.

        1.5 DIVINAŢIA ŞI CREŞTINISMUL

Între creştinism şi magie  exista undeva o legătură , o porţiune de intersecţie care s-a dovedit a fi mai târziu revelaţia supranaturală. Aşadar admiteau existenţa unei revelaţii şi implicit fiecare se folosea de acest punct foarte important pentru a-şi menţine supremaţia.

Consensul tuturor scriitorilor creştini a fost să pună oracolele pe seama geniilor rele sau ale demonilor , căci folosirea acestor demoni era destul de superficială şi pe deasupra nici nu ştim cum ar fi putut ei prevedea viitorul când nici măcar nu-l ştiu. Dominaţia lor era absolută până în timpul venirii lui Iisus Hristos, iar după, era extrem de greu de spus. Uneori creştinii s-au folosit de anumite oracole care au vestit venirea Domnului sau au recunoscut Treimea.

Bineînţeles că practicile divinatorii rudimentare puteau trece fără prea multă greutate ca superstiţii sau înşelătorii. Clement Alexandrinul spunea că „Cele mai faimoase oracole mint , prezicătorii de tot felul nu sunt decât nişte impostori , iar caprele sau cerbii sunt dresaţi pentru aceste activităţi” 
. Sfântul Ciprian al Cartaginei vorbeşte de toate iniţierile pe care a fost nevoit să le treacă şi despre metodele divinatorii cu care a trebuit să-şi bată capul, iar Sfântul Ioan Gură de Aur ia în râs toate aceste superstiţii ce devin împovărătoare pentru bietul om.

Cu toate acestea creştinii nu puteau merge foarte departe deoarece ideea revelaţiei era stabilă în mintea lor şi totul la un moment dat avea amprenta ei. El recunoştea cel puţin în plan teoretic inspiraţia supranaturală a oracolelor, adăugând că această inspiraţie venea nu de la Dumnezeu ci de la diavol.
 Pentru a se afirma acest lucru era necesar ca să se arate că oracolele au dat sfaturi amăgitoare, imorale, funeste celor ce l-au urmat şi acest lucru nu era deloc greu dar se pare că au neglijat un aspect destul d important şi anume că au cedat ispitei de a le arăta adversarilor adevăruri bazate chiar pe oracolele mult-hulite. Ei pomeneau cu plăcere nu numai de oracolele sibyline sau cărţile lui Hermes Trismegistul, pe care elenismul le putea acuza ca apocrife, ci şi de oracolele autentice extrase din culegerea lui Porfiriu. Lactanţiu în “Epistola ad Pentadium” în capitolul 70 invocă în favoarea nemuririi sufletului profeţiile sybilelor şi răspunsul lui Apollo Milesianul.
Întreaga problemă a creştinilor era de a explica două concepte esenţiale în arta divinatorie: 1 – cum era cu putinţă ca demonii să cunoască viitorul, care era taina lui Dumnezeu  ; şi 2 – în ce scop spuneau ei adevărul.

La prima problemă ridicată de păgâni, Tertulian spune că demonii au jefuit scrierile profeţilor şi le-au însuşit folosindu-le în oracolele lor.
 Lactanţiu spune că demonii au luat pentru totdeauna locul adevăraţilor zei ai păgânilor, care au fost la origine oameni muritori;
 mantica în acest caz este demonică dar veridică – aşa cum evocarea morţilor arată nemurirea sufletului sau ca în cazul visului care poate fi veridic uneori: visul lui Faraon. Creştinismului îi rămânea să facă diferenţa; ca şi în cazul manticii; între visele venite de la Dumnezeu, cele venite de la demoni şi cele care sunt pur şi simplu produsul natural al activităţii psihice.

Synesius — readuce argumentele lui Plotin în favoarea divinaţiei. El susţine că dependenţa reciprocă dintre toate părţile universului face ca fiecare fenomen să fie o “scriptură limpede a viitorului”.
 Dacă păsările ar fi înzestrate cu inteligenţă, oamenii le-ar furniza prevestiri, aşa cum ne oferă ele nouă: s-ar constitui o antroposcopie.
E fermecat de atenţia Providenţei, care face în aşa fel încât mângâierea sa să fie la îndemâna tuturor şi oferă oamenilor modalitatea de a profita cât mai bine de un timp care altminteri ar fi pierdut. În teoria sa toate visele sunt adevărate. De aceea trebuie doar să înveţe a le descifra în sine, făcându-şi o educaţie personală care nu ar putea fi compensată de nenumăratele cărţi scrise pe această temă. Este chiar aspru cu cei ce nu vor să înveţe limbajul revelaţiei divine; iar cei ce nu visează sunt părăsiţi de Dumnezeu.

Fericitul Augustin – în timp ce Biserica Orientului rămânea deschisă filosofiei de care era irezistibil atrasă, Biserica latină, disciplinată ca o armată, stabilea ansamblul credinţelor sub îndrumarea Fericitului Augustin. Acesta scrie “De divinatione daemonum” , unde restrânge partea înşelătorească a oracolelor, întrucât socoteşte că toată taina lor se lămureşte pe deplin prin intervenţia îngerilor răi. Credea atât de mult în miraculos încât explica cum acţionează demonul asupra imaginaţiei unei vaci egiptene pentru ca aceasta să zămislească un viţel cu trăsăturile lui Apis.
Pe vremuri Dumnezeu a vorbit fie prin intervenţie directă, fie prin intermediul unor glasuri misterioase, fie prin vis patriarhilor lui Israel, fie prin inspiraţie profeţilor şi chiar sibylelor, faţă de care Fericitul Augustin are o mare admiraţie. Primirea sibylelor în cetatea lui Dumnezeu este şi unul din motivele prin care s-au recunoscut anumite greşeli doctrinare la acest mare scriitor şi apologet bisericesc. Dumnezeu îşi rezervă dreptul de a trimite, din vreme în vreme, sfaturi prin intermediul viselor şi Augustin dă chiar câteva exemple din vremea sa. Revelaţiile demonice iau aceleaşi înfăţişări, pentru că diavolul imită, pe cât îi stă în putinţă, procedeele divine, existând astfel şi vise şi profeţii diabolice, acestea fiind singurele forme de divinaţie ce îi pot înşela pe creştini. Pentru a explica preştiinţa demonilor pune cap la cap diferitele argumente aduse până la el; demonii au înzestrări superioare faţă de ale noastre, în stare să se deplaseze rapid deoarece au un trup aerian şi o experienţă acumulată de secole, descoperind şi interpretând semne numeroase sau prevestiri naturale necunoscute oamenilor; citesc de asemenea gândul oamenilor. În sfârşit, cunosc cauzele supranaturale, adică gândul lui Dumnezeu, pe care îl surprind în profeţii şi propriile lor intenţii.

Devenind religie de stat în 381, la Roma au început să se critice actele divinatorii ca fiind supravieţuiri intolerabile ale cultelor păgâne şi s-a mers până la represiune şi persecuţii pentru a se obţine câştig de cauză. Acestea se pot explica prin stadiul în care se aflau romanii în perioada decăderii imperiului; excesele lor în ceea ce priveau superstiţiile erau deplânse chiar de un istoric al acelor timpuri: Ammianus Marcelinus, ce nu putea fi suspectat de părtinitate căci aparţinea vechii religii păgâne.

Mai multe concilii, dar în special cel de la Roma din anul 721, prezidat de papa Grigorie II, a precizat că orice fel de practică superstiţioasă va duce la excomunicare şi în consecinţă i se va interzice celui vizat administrarea Sfintei Împărtăşanii. Cărţile de astrologie sau de magie trebuiau arse, ceea ce împăraţii Honoriu şi Teodosie II au şi ordonat să se facă de faţă cu episcopii. În a sa “Ordonanţă a păcii”, Carol cel Mare a recomandat ca magicienii şi ghicitorii să fie trimişi la închisoare şi să fie lăsaţi acolo până vor promite că se vor îndrepta. Ordonanţele regelui Carol VII au cerut categoric ca nu numai ghicitorii să fie închişi ci şi cei ce îi consultă şi chiar aceia ce nu-i denunţau justiţiei. Beda Venerabilul şi papa Grigorie III cereau ca oricine se încredea în auguri sau în ghicit să facă o penitenţă de la 6 luni la 3 ani.

Aceste timpuri erau neclare şi din pricina jurisdicţiei Bisericii, deoarece statul se confunda aproape întotdeauna cu Biserica şi anumite acte deveneau şi canonice şi legislative, mai ales în Occident.

La conciliul din Asde, în 506, s-a interzis prin aplicarea pedepsei cu excomunicarea(deşi nu a fost un sinod religios propriu-zis), prezicerea prin “sortes sanctorum”(sorţii sfinţilor), ceea ce însemna să deschizi la întâmplare Sfânta Evanghelie, epistolele pauline, cărţile profeţilor şi să consideri prima frază citită acolo drept profeţie. Teologii acceptau sorţii de partaj, sorţii de consultare(sau judecata lui Dumnezeu) dar nu sorţii de ghicit. Preoţilor tentaţi să întrebe astrele aşa cum făcuse Fericitul Augustin în tinereţe, înainte de a combate astrologia judiciară; canonul 36 al sinodului din Laodicea le preciza: preoţii şi clerul nu trebuie să fie nici vrăjitori, nici matematicieni, nici astrologi.

Conciliul IV de la Toledo, în 663, i-a condamnat pe călugării care cereau părerea ghicitorilor să-şi ispăşească acest păcat în mănăstire pentru toată viaţa; iar în Renaştere papa Leon X a dat bula :”Supernae discipozitionis arbitrio” prin care-i avertiza pe membrii clerului că vor fi lipsiţi de beneficii şi de slujbe dacă practicau artele divinatorii.

Iată deci ce pedepse riscau, încă din secolul V, cei ce căutau să ghicească viitorul: anateme, excomunicări, penitenţe publice, posturi, exilări, închisori; iar faptul că, din generaţie în generaţie, aceste interdicţii au trebuit înnoite dovedeşte că populaţia le încălca cu o pasiune căreia nu putea să-i reziste.

Într-adevăr era imposibil să fie dezrădăcinate nişte obiceiuri căpătate în decurs de 3000 de ani, din Sumer şi bazinul Indusului şi care de altfel, corespundeau structurii inconştientului omenesc care presupune inevitabil gândirea magică. Occidentul s-a găsit într-o situaţie stânjenitoare şi fără precedent. Pe de o parte părea nedrept să denigrezi milioanele de indivizi caldeeni, asirieni, egipteni, perşi, greci, romani care practicaseră divinaţia cu girul unor filosofi extraordinari, iar pe de altă parte nu puteau fi ignorate argumentele contrare, de cea mai înaltă calitate spirituală ale unor gânditori eminenţi ca Sfinţii Părinţii şi scriitorii bisericeşti.

Nu vom termina acest subcapitol până nu vom arăta unele teorii creştine(pentru că vin din mediul creştin) ce încearcă o concordanţă a creştinismului cu artele divinatorii.

Prima lucrare capitală în această privinţă, a fost cea publicată la Wittenberg în 1553 de Kaspar Peucer, medic şi matematician, ginerele lui Melanchton, având titlul:”Commentarius de praecipius generibus divinationum”. Peucer trece în revistă toate genurile de divinaţie pentru a “repara sfintele profeţii şi prezicerile naturale de imposturile unor spirite viclene şi de prefăcătoriile superstiţiilor.”
 A fost citită cu aviditate, căci fiecare voia să ştie ce este îngăduit şi ce nu unui bun creştin. Autorul a înlăturat cu oroare o parte din divinaţia greco-romană care reflecta superstiţia ca fiică a necunoaşterii de Dumnezeu şi a neîncrederii cum erau cleromanţia(ramura veche – citirea în bobi de porumb), piromanţia şi cledomanţia(citirea fumului sacrificial).
În schimb aduce omagiu fiziognomiei şi cleromanţiei pe care le include în semiotică, parte a medicinei referitoare la semne, şi mai ales astrologiei(Melanchton însuşi fiind un adept al acesteia). El găseşte că prezicerile populare sunt corecte, credea neîncetat în teratoscopie, preziceri făcute pe baza naşterilor monstruoase şi a minunilor. Acest mare umanist protestant nu este mai puţin credul decât păgânii pe care-i dezaprobă. El confirmă ca fiind adevărate poveştile cu vârcolaci, dând chiar exemple demne de o carte de basme.

Afirmă că un bun creştin poate să prevadă viitorul după fenomenele meteorologice cu condiţia să deosebească bine fenomenele; ploile, zăpezile, vântul nu sunt altceva decât efectele unor cauze stabile. Dar dacă sunt văzuţi mai mulţi sori pe cer , cum a văzut chiar el pe 21 martie 1551, înainte de confederarea regelui Franţei şi a prinţilor din Germania, acest lucru e foarte semnificativ. Explică de ce trebuie să ne temem de cercurile din jurul soarelui, deoarece ele indică luptele ce se vor ivi pentru întâietate în slujbele ecclesiale şi politice.

Enciclopedia lui Peucer a sporit gustul oamenilor pentru divinaţie, aşa încât Biserica a trebuit să reamintească energic că ea nu permite nici un fel de divinaţie. Conciliul de le Milano din 1565 i-a sfătuit insistent pe episcopi să pedepsească fără milă acest gen de delicte. Cu toate acestea divinaţia a rămas întipărită in mintea oamenilor şi era normal aceasta în moment ce regina Caterina de Medici îşi întreba mereu ghicitorii, cînd preoţii sfidând pedepsele şi bătând drumurile cu un beţişor de divinaţie, comentându-l pe Nostradamus sau chiar având faimă de mari magicieni, cum i se întâmpla lui Belot, preot din Milmonts ce-şi punea oracolele în versuri. 

A doua teorie conciliară aparţine savantului creştin Gabriel Naude ce a vrut să stabilească o deosebire între “magia permisivă” şi magia interzisă şi practicată ilegal. El explică existenţa a patru feluri de magii, dintre care numai una, goeţia, poate fi criticată, deoarece cheamă demonii în scopuri criminale:” Numai acela se poate numi magician, care face un pact cu diavolul pentru a se servi de el în orice va voi să-l folosească.”
Este tocmai magia folosită înainte de creştinism; iar cele trei magii permisive sunt: ”Acea magie sacră şi divină care se recunoaşte în lucrările ei cu totul excepţionale şi supranaturale cum ar fi profeţia, miracolul, glosolalia.”
A doua este: ”Teurgia sau magia albă care sub forma religiei ordonă posturile şi abstinenţa, pioşenia, curăţenia, neprihănirea şi integritatea în viaţă, pentru ca sufletul care vrea să comunice cu zeităţiile superioare să nu fie împiedicat de la aceasta de trupul său pângărit şi întinat”.
Iar a treia magie permisivă este cea naturală…”care nu-i altceva decât o fizică practică, precum fizica e o magie contemplativă.”
Această magie contemplativă, permisă creştinilor, cuprinde după Naude: medicina, chimia, astronomia, fiziognomia, oniroscopia, chiromanţia, helioscopia şi geomanţia. Constatăm aici prin ce aranjamente gândirea magică inseparabilă de spiritul omenesc şi-a atras de partea sa dogmele cele mai puternice, deoarece ea apare în creştinism cu toate apelurile şi ordinelor repetate ale Bisericii universale.

Divinaţia antică nu a fost aşadar o simplă reverie exploatată de şarlatani; ea a fost în esenţă o relaţie intelectuală cu demonii sau cu îngerii cei răi.

În faţa acestor două teorii, ,rămâne doar să privim cu mult mai multă atenţie fenomenul divinatic, să-l recunoaştem ca existând şi să-l explicăm în fond ca neaparţinând creştinismului şi poate nu să încercăm punţi de legătură forţate şi neavenite sau catalogări exclusiviste improprii religiei creştine. 

     1.6 DIVINAŢIA ŞI PROFETISMUL

Profeţia este definită ca fiind un fenomen religios prin care se transmite un mesaj, aproape întotdeauna de către Dumnezeu, prin intermediul unui profet sau prooroc. Mesajele transmise puteau fi referitoare la viitor, dar puteau fi şi de încurajare, avertizare sau informaţie. Aceşti profeţi proorocesc în extaz sau printr-o autoinducere a stării euforice, cum este cazul şamanilor sau vracilor.

Cuvântul “profet” provine din grecescul “”=înainte şi “”=a vorbi, deci anunţarea unui fapt înainte de a se fi întâmplat, cunoaşterea lucrurilor înainte de a se întâmpla. 
Dar se poate spune şi că prezicerea este diferită de profeţie, deoarece prima relevă o perioadă limitată de timp(1 an, 10 ani,), iar cea de-a doua, anumite evenimente fericite sau catastrofe ce aşteaptă omenirea sau un anumit popor, de obicei poporul ales.

Teologii creştini făceau diferenţă între prezicere(facultate pe care o au sfinţii de a prezice ziua şi ora morţii şi prin extindere un eveniment precis), profeţie(facultate de a prezice un şir de evenimente), viziunea spirituală(imagine halucinatorie a unei acţiuni trecute sau viitoare). Toate acestea erau revelaţii interioare, transmise direct de la Dumnezeu sufletului(revelaţia exterioară fiind cuvintele şi vocile cereşti).
Divinaţia priveşte prezentul şi viitorul, pe când profeţia numai viitorul; iar acesta este şi marea diferenţă dintre cele două concepte, evident după inspiraţia recunoscută a unuia în defavoarea celuilalt.

Diferenţa dintre profet şi ghicitor este asemănătoare celei dintre religie şi magie; căci una are girul autorităţilor de stat, cealaltă nu, iar diferenţa supremă se admite la nivelul acceptării supranaturalului ca sacru şi ca receptare a nivelului moral al celei mai puternice.

Empiric se poate observa că magii sau ghicitorii sunt profeţii religiei anterioare, acum renegate şi depăşite. Nu se poate trece decât peste tot ce a însemnat revelaţie trecută, tot ce e legat de religia pierdută va deveni anatematizat, iar mai apoi odată cu trecerea anilor, cineva va voi să redescopere ideea centrală religioasă din fiecare colţişor de lume –sacrul- şi să-l proiecteze asupra concepţiei religioase în general.

Este adevărat că odată cu instaurarea marii religii, complete, este normal ca promotorii ei să devină profeţi şi să ocupe un loc privilegiat. Nu există înlăturare de religie fără luptă, chiar o luptă interioară, ideologică, spirituală dusă uneori până la Inchiziţie sau cruciade. Credinţa este cel mai intim simţământ al fiecărei persoane umane şi inconştient fiecare dintre noi luptăm pentru a ne dovedi sau apăra propria credinţă; totul se poate reduce la autoconservare. Este probabil “chipul lui Dumnezeu” ce stă ascuns în noi şi ne ghidează să înţelegem ceea ce nici nu e nevoie în esenţă, ci doar să simţim; totul este adiacent inimii şi implicit iubirii; atunci când vom iubi, vom înţelege şi vom vedea apropiindu-se “asemănarea” Creatorului şi ne vom simţi oameni.

În religia creştină, profetul este ales de Dumnezeu să transmită mesajul Său sau să devină un lider al poporului Său. Profetul este “omul lui Dumnezeu”. Numai că acest lucru a fost valabil până la venirea Mântuitorului, atunci când Însuşi Dumnezeu a coborât pe pământ şi a devenit Dumnezeu-Om, însuşindu-şi natura umană pentru a o îndumnezei. Este apogeul. De acum încolo profetismul nu mai are rost în religia creştină; şi dacă observăm atent profeţii sunt “crainicii noii religii, fiind deci evident sfârşitul rolului lor în creştinism. Cei ce se cred acum profeţi, sunt falşi, căci profetismul a încetat acum 2000 de ani şi Sfântul Apostol Pavel a înţeles primul acest lucru. Nu mai este nevoie de instituţia profetismului,  căci suntem liberi şi cunoaştem adevărul.

Toată această înţelegere se referă la profeţii propriu-zis, iar nu la aceia ce proorocesc “a ghicitură”, ce prevăd catastrofele. Ei nu profeţesc (nu anunţă), ci recepţionează voia lui Dumnezeu şi o expun oamenilor într-un mod lămurit şi cât se poate de simplu.

În accepţia comună “profetul” indică baza unei religii, iniţiatorul sau renovatorul alteia, iar acest termen e impropriu din punct de vedere creştin deoarece şi etimologic acesta nu are atâta forţă spirituală pentru a determina cursul unei religii sau de a o schimba. Aceştia nu sunt decât inovatorii de religii, gnostici – anunţându-şi religia, care deveneau implicit proprii profeţi – un nonsens.

     1.7 METODELE DIVINATORII GENERALE

În dialogul “Phaidos”(344 î.Hr.), Platon distinge două tipuri de divinaţie:

--divinaţia intuitivă, extatică sau profetică, inspirată direct de divinitate şi considerată de el cel mai util dar al zeilor, manifestată prin nebunie divină() numită de aceea “”().

--divinaţia inductivă sau artificială, constând în interpretarea semnelor divine ( forme indirecte de manifestare a divinităţii pe baza unor deprinderi formate şi perpetuate prin observaţie şi experienţă, care duseseră la constituirea unei arte divinatorii().

În concepţia sa, mantica profetică rezidă într-o capacitate divinatorie înnăscută, intuitivă, iraţională şi e superioară celei artificiale, în măsura în care intuiţia este superioară raţiunii însăşi.

El nu exclude din mantică decât o singură categorie de fenomene revelatoare – cuvântul direct al zeilor care se manifestă dinaintea oamenilor şi le grăieşte cu un glas perceptibil la nivelul simţurilor; şi într-adevăr, aceasta nu mai este divinaţie propriu-zisă, ci o revelaţie ce se împlineşte în afara omului şi fără participarea lui, întru totul comparabilă cu o carte pe care am primit-o gata scrisă din cer.

Din punct de vedere raţional, divinaţia subiectivă o precede pe cealaltă, de vreme ce regulile acesteia din urmă nu sunt numai rodul experienţei şi a fost necesar ca ele să fie revelate mai întâi unor iniţiatori privilegiaţi. Divinaţia conjuncturală presupune aşadar, ca impuls iniţial, revelaţia interioară: însă, dacă vrem să nu confundăm cu mantica propriu-zisă, inspiraţia Muzelor, care a rămas distinctă, vom recunoaşte totuşi, de îndată ce vom fi aruncat o privire asupra originilor istoriei greceşti, faptul că divinaţia inductivă a fost practicată înaintea celeilalte.  

Conform menţiunilor din epopeele homerice în epoca eroică e atestată existenţa unor iniţiaţi ( Calchas, Tiresias, Melampous) care primiseră de la zei legile inducţiei divinatorii. E.Rohde e de părere că mantica extatică intuitivă nu a fost de la început cunoscută de greci, dată fiind absenţa ei din poemele homerice.
La rândul său E.R.Dodds îl contrazice, afirmând că profeţia extatică e la fel de veche în Grecia ca şi cultul lui Apollo şi că tăcerea lui Homer nu e un argument decisiv.

Aproape toţi cei ce au studiat această problemă considerau că la începutul epocii istorice, în Grecia, divinaţia inductivă nu mai are un rol preponderent şi că ea pierde teren în favoarea celei intuitive, profetice sau oraculare, practicată de corporaţii sacerdotale, în care cea mai importantă a fost cea de la Delphi, centrul divinaţiei bazată pe “s” sau mai exact spus pe posesiunea divină.

Prestigiul oracolului delphic controlat şi întreţinut cu grijă timp de secole de amfitectonia delphică (liga cetăţilor din jur) va scădea treptat în intensitate, în parte datorită unor cazuri de ordin intern: imprecizia oracolelor şi venalitatea sacerdoţilor delphici.

Dodds explică prestigiul constant al oracolului din Delphi prin nevoia de protecţie supranaturală pe care  o putea oferi oamenilor, chiar dacă grecii erau conştienţi de posibilitatea fraudelor. Diminuarea importanţei oracolului o pune pe seama scepticismului grecilor, datorat şi progresului raţionalismului şi consideră că oamenilor li se ofereau acum şi alte forme de securitate.

Odată cu cuceririle lui Alexandru au apărut şi alte forme de divinaţie în Grecia “importate”: Isis, Serapis, Amon, Cybele; invazia astrologiei va avea un aport la fel de consistent ca şi mantica extatică, dar i se va opune prin aparenta rigoare a deducţiilor.

Secolele următoare vor contribui la rafinarea unor concepte ce ţin de practica divinatorie, cum ar fi cel de posesie divină, prin implicarea lui în felurit fenomene psihice. Penetraţia cultelor orientale accentuează predispoziţia spre extatic şi miraculos, întreţinută şi de personaje legendare ca taumaturgii Apollonius din Tyana şi Alexandru. Aceste practici miraculoase beneficiau şi de suportul filosofic al teoriilor elaborate de stoici, cea a armoniei cosmice () sau de neoplatonicieni – cea a emanaţiei (), care permitea rezolvarea unor probleme înrudite: a providenţei, a astrologiei, a divinaţiei şi a magiei.

Atât stoicul Posidonius cât şi neoplatonicul Plotin, autorii celor două teorii văd în interacţiunea naturală a lucrurilor din univers o posibilă explicaţie a actelor divinatorii, mai ales celor de natură astrologică. În contextul unui atac general asupra astrologiei ei îi conferă o motivaţie plauzibilă şi un suport teoretic.

Pentru explicarea metodelor divinatorii în general am ales Grecia deoarece aici s-a dezvoltat o întreagă filozofie a manticii, prin care toate practicile erau cercetate şi se cunoaşte, mai ales după cuceririle lui Alexandru Macedon, că Grecia devine “cosmopolită” prin excelenţă şi de-a lungul teritoriului ei găsim şi tehnici divinatorii chaldeene sau egiptene.

Dintre toate metodele manticii (şi sunt sute) vom alege să examinăm doar pe cele mai importante, cele ce au reţinut lumea antichităţii foarte mult timp, păstrate din Evul Mediu până astăzi, folosite îndeobşte de filosofi - pentru explicarea teoriilor lor şi de conducătorii statali pentru menţinerea puterii sau simpli oameni dornici de a-şi cunoaşte viitorul.

Vom accepta împărţirea folosită de A.Bouche-Leclerq, începând cu divinaţia inductivă, cea mai apropiată de sufletul omenesc, unde toţi pot deveni profeţi şi încrederea este şi mai mare chiar dacă imaginaţia joacă un rol preponderent; iar apoi vom continua cu divinaţia intuitivă, ceva mai evoluată din punct de vedere 
psihologic şi vom urmări în special evoluţia oraculară a ei.

2. DIVINAŢIA INDUCTIVĂ

       2.1 INTRODUCERE

Această parte a divinaţiei nu constituie rezultatul direct al inspiraţiei supranaturale, ci o inducţie ipotetică sau conjuncturală întemeiată prin fapte cunoscute prin observaţie; este interpretarea semnelor exterioare care ascund gândirea divină. Punerea în practică a acestui procedeu intelectual implica rezolvarea prealabilă a unei chestiuni care se ivea mereu pentru fiecare caz particular. Cum îşi puteau da seama tălmăcitorii dacă e cazul să abordeze un fapt printr-o interpretare orientată în direcţia cauzelor şi a raporturilor supranaturale?

La început, nu a existat nici o dificultate – epocile primitive nu cunoşteau, la drept vorbind, legile naturale. Judecând după analogie, oamenii atribuiau toate fenomenele pe care socoteau că nu le-au pricinuit ei înşişi, acţiunii unor fiinţe invizibile înzestrate, asemenea lor cu inteligenţă şi voinţă; totul era în vremea aceea, intervenţie supranaturală, materie pentru conjuncturile divinatorii. Era doar treaba prezicătorilor, a oamenilor privilegiaţi pe care zeii i-au înzestrat cu o aptitudine specială, să discearnă, în spectacolul mişcător al lucrurilor, semnele voinţelor celeste. Nişte păsări care gânguresc în copac nu i-ar spune nimic unui muritor de rând, ele însă îi destăinuie lui Melampous o întreagă istorie secretă, pe care o cunoaşte, cu ajutorul lor în cele mai mici amănunte.

Pe măsură ce experienţa descoperă un număr din ce în ce mai mare de raporturi invariabile între faptele observate, cele fără o cauză limpede, sau prodigiile se împuţinează, iar din moment ce lumea este rânduită astfel se pare că arta divinatorie trebuie să se refugieze, împreună cu întâmplarea şi arbitrariul, într-un număr mic de fapte neexplicate. Această artă s-a constituit deja într-o ştiinţă tradiţională care nu poate şi nici nu vrea să cedeze domeniul cucerit. Pe măsură ce un semn, interpretat până în acel moment ca fatidic, este clarificat printre faptele naturale, ea invocă un postulat care menţine spiritul în sfera miraculosului, mai precis, arată că fenomenul în discuţie are cu totul alte cauze şi un cu totul alt scop decât cauzele sale naturale, fiind produs cu o anume intenţie de Providenţă.

Nu ar fi de nici un folos să demonstrăm unui om care consideră că divinitatea se poate folosi, pentru a-şi manifesta gândul, de fenomenele cele mai conforme legilor naturii, că trosnetele lemnului sunt rezultatul unor acţiuni mecanice.

A doua parte în care incidentele prodigioase se deosebesc de faptele obişnuite şi fireşti se observă în Grecia odată cu vârsta eroică. În acest stadiu de evoluţie, divinaţia conjuncturală dispunea de toate mijloacele proprii şi dobândea aspectul unei ştiinţe raţionale, ştiinţa cauzelor şi a scopurilor supranaturale. Ea cunoştea, pe de o parte, unele semne cu necesitate fatidice, în măsura în care erau miraculoase, acelea fiind neprevăzute şi în număr nelimitat, pe de altă parte, identifica un număr limitat de semne naturale, al căror înţeles se stabilise printr-o convenţie de moment, o experienţă anterioară sau o anumită revelaţie. Acest tip de divinaţie nu putea merge mai departe fără să decadă, căci miracolul este hrana necesară oricărei credinţe care pune în joc forţe supranaturale. Cu toate că filosofia însăşi căuta cu orice chip să salveze rămăşiţele cele mai respectate ale trecutului, în fapt lumina care risipea iluzia prodigiilor zdruncina puţin câte puţin credinţa în divinaţia inductivă. Nu se mai putea atribui fără o anumită ezitare un înţeles divin unor fapte ce se explicau într-un chip mulţumitor în absenţa unei intervenţii superioare. Cunoştinţele ornithologice şi anatomice, de pildă, făceau ca prezicerile întemeiate pe actele instinctive ale păsărilor şi pe aspectul măruntaielor unei victime să fie deosebit de suspecte.

Metoda conjuncturală cedează în acel moment locul de onoare intuiţiei profetice, exaltării care, adusă de cultele zgomotoase ale Asiei Mici, venise să reaprindă imaginaţia domolită a grecilor. În timp ce revelaţia se revarsă în valuri din această sursă nouă, deschisă către ceea ce este mai profund în sufletul omenesc şi mai depărtat de privirea iscoditoare a ştiinţei, mantica inductivă nu va mai fi reprezentată decât de prezicători obscuri. Fiind sustrasă însă, tocmai prin această decădere, obiecţiilor ştiinţei şi diversificându-se în voia tuturor fanteziilor, inducţia divinatorie a pătruns mai mult ca niciodată în obiceiurile populare şi s-a perpetuat în sânul lor cu mai multă siguranţă decât dacă ar fi aderat la un număr restrâns de fenomene solemne. Ea a continuat să trăiască, hrănindu-se nu din miraculosul propriu-zis, ci din întâmplarea providenţială, din toate incidentele pe care o întâlnire fortuită le putea impune atenţiei unui spirit preocupat şi superstiţios. Această divinaţie vagă, multiplă, nedefinită şi nelimitată, pe care grecii o numeau “mantică prin simboluri” sau în aplicaţiile cele mai vulgare “mantica domestică”() pare să nu fi avut nici început nici sfârşit, ea este, într-un fel, rezultatul inform al tuturor metodelor particulare cărora le dă naştere sau ale căror rămăşiţe le primeşte.

Dificultatea de a menţine caracterul supranatural al semnelor fatidice în faţa experienţei care le recunoştea ca fapte regulate şi prin urmare, fireşti, a fost aşadar stimulentul care a determinat mai întâi divinaţia conjuncturală să iasă din arbitrajul pur, să-şi creeze metode sistematice, să clarifice şi să definească ceea ce înţelege să-şi rezerve; apoi, ea a devenit imboldul prea chinuitor care a împins-o să părăsească regiunile înalte pentru a se refugia în adevărata sa patrie: credinţa populară.

Vom încerca acum să observăm raporturile pe care divinaţia inductivă pretindea că le stabileşte între semn şi lucrul semnificat. Dacă aceste raporturi ar fi fost reale, divinaţia ar fi devenit o ştiinţă pur omenească, debarasându-se puţin câte puţin de caracterul ei supranatural. Dar aşa cum am văzut, divinaţia este ştiinţa cauzelor şi a scopurilor supranaturale, iar tot ceea ce va apare legat prin raporturi necesare iese pe dată din domeniul ei pentru a trece în acela al ştiinţei propriu-zise.

Aşadar, divinaţia nu poate descoperi decât raporturi artificiale, convenţionale, comparabile în toate privinţele cu cele ce unesc cuvintele unei limbi de obiectele pe care le desemnează; ansamblul semnelor divinatorii era, într-adevăr, un limbaj care se elaborase asemenea unui idiom omenesc, prin strădania continuă a imaginaţiei avântate în urmărirea unui miraj ademenitor şi încercând cele mai diferite asociaţii de idei; pentru a stabili o legătură între cunoscut şi incognoscibil. Cea mai fertilă dintre aceste asocieri şi cea mai familiară epocilor primitive a fost adoptarea unui simbol la o idee pe care el o reprezenta, de atunci înainte simţurilor. Grecii presupuneau că zeii vorbesc în şarade şi că gândul lor putea fi pătruns de oamenii cei mai inteligenţi. O pasăre de tipul acvilei, de pildă simbol al forţei, era în stare ca avântându-se năvalnic înainte, să tragă după sine o armată.

Odată angajată în această ordine de idei, reflecţia adâncea probleme ce presupunea că nici unul dintre actele păsării nu era lipsit de semnificaţie că trebuia să se ţină seama de direcţie, de viteză, de regularitatea sau de abaterile zborului, de poziţia ei într-un cuvânt, de tot ceea ce continuă expresia simbolică studiată până în cele mai mici nuanţe ale sale. Astfel lua naştere în chip spontan ornithomanţia care la greci, pare să fi fost cea mai veche dintre metodele obişnuite de divinaţie.

Simbolistica va fi depăşit cu repeziciune această primă etapă a evoluţiei sale, în care raporturile create de ea sunt încă uşor sesizabile, pentru a-şi pierde claritatea şi a se risipi într-o serie de raporturi derivate, al căror punct de plecare era puţin câte puţin uitat, asemenea unei scrieri ideografice care se uzează, se abreviază, se descompune şi sfârşeşte nu numai prin a nu semăna cu tipul original, ci şi prin a îndeplini alte funcţii.

Mantica grecească se află deja în acest stadiu atunci când apare în istorie. De aceea elinii credeau că spiritul omenesc nu s-a putut ridica în mod spontan până la înţelegerea limbajului divin. Ei erau de părere că zeii, păstrându-şi libertatea de a folosi nişte simboluri oarecare şi afirmându-şi uneori această libertate prin prodigii necunoscute până atunci, limitaseră totuşi numărul şi precizaseră semnificaţia semnelor obişnuite. După ce au stabilit astfel ceea ce am putea denumi gramatica limbajului lor simbolic, cei Nemuritori le revelaseră taina ei prezicătorilor din vremurile de început, întemeietori ai manticii raţionale.

O tradiţie pesimistă, izvorâtă din orfism, pretindea că divinaţia conjuncturală a fost dată oamenilor, ca şi focul de Prometeu, în pofida zeilor olimpieni,
dar opinia generală îi considera pe prezicătorii vârstei eroice, pe Melampous, Tiresias, Amphiaraos drept discipolii direcţi şi un fel de confidenţi ai zeilor.

Odată constituită de către cei privilegiaţi, mantica a devenit susceptibilă de a fi transmisă asemenea unei ştiinţe obişnuite, întrucât zeii nu schimbau în mod arbitrar regulile pe care şi le impuseseră odinioară. Ba chiar erau atât de credincioşi acestor reguli , încât intenţiile le puteau fi înţelese şi dezvăluite oarecum în ciuda voinţei lor şi au fost nu o dată obligaţi să îi pedepsească pe prezicătorii indiscreţi.

Devenind inteligibilă printr-o convenţie primordială, simbolistica a fost substanţa principală a divinaţiei inductive; toate practicile divinatorii îi sunt, în anumite privinţe, tributare. Metoda cleromantică, aceea care se îndepărtează de ea cel mai mult, nu e totuşi în afara ei (simbolistica a legat norocul şi ghinionul de zar).

“Dintre tipurile de divinaţie pe care le numim artificiale, unele sunt chezăşuite de monumente şi de tradiţie, celelalte constau într-o explicaţie improvizată”
. Prodigiile şi incidentele întâmplătoare sunt astfel reparate, în măsura în care ele reprezintă prelungirea nedefinită a tuturor metodelor obişnuite, distincte prin faptul că unele sunt contrare iar celelalte conforme legilor naturale, însă apropiate prin trăsătura comună în virtutea căreia ele sunt simboluri neprevăzute, care le pretindeau tălmăciuitorilor lor o agerime deosebită. Strănutul a fost mai întâi obiectul unei interpretări improvizate, apoi a intrat în domeniul semnelor explicate în mod regulat.

Fiinţele însufleţite slujesc divinaţiei în două feluri: fie prin actele lor instinctive, fie prin însăşi structura lor. Primul mod, singurul pe care l-a cunoscut Grecia primitivă, foloseşte manifestările vieţii; celălalt, care este reprezentat în primul rând de extispicină sau cercetarea măruntaielor, asimilează animalul unui obiect inert.

                          2.2 ORNITHOMANŢIA

Vom încerca explicarea acestei importante ramuri ale divinaţiei inductive prin observarea păsărilor care erau numite în vechime “locatari ai zeilor”
. Pentru oameni păsările au însemnat întotdeauna ceva aproape intangibil şi măreţ în acelaşi timp. Aşa cum stelele i-au inspirat pe chaldeeni era normal ca pentru un popor de sorginte vânătorească (ca indo-europenii) păsările să simbolizeze libertatea. Visul de a zbura (înainte de decodificarea freudiană) rămâne una dintre principalele caracteristici ale minţii omului şi fiecare vedem zborul ca o descătuşare, ca o deteşare e tot ce se poate numi “pământesc”. Astfel în păsări s-au văzut mesagerii cerului şi s-a căutat o corespondenţă între zborul lor şi activitatea oamenilor reuşind astfel apariţia ornithomanţiei, cea mai dezvoltată artă divinatorie din trecut şi cultică în multe religii (în special Roma, unde augurii erau priviţi ca preoţi).

 Etimologia “ornithomanţiei” are la bază limba făuritorilor acestei arte divinatorii: “s” – pasăre şi “” – artă; şi indică scopul acestei ramuri a divinaţiei: mantica cu ajutorul păsărilor.

Oamenii desemnaţi pentru observarea cerului şi a păsărilor se numeau auguri, ei fiind consideraţi ca interpreţi ai voinţei zeilor. Ei aveau un rang înalt la popoarele antice, iar funcţia lor era una din primele demnităţi din stat. La Roma, la început erau 3, apoi 15. Iată cum îşi desfăşurau activitatea.

Înveşmântat cu o robă purpurie şi încoronat cu lauri se întorcea cu faţa spre răsărit, ridica braţele, făcea un cerc cu bastonul augural pe care îl avea în mână, apoi aştepta în linişte trecerea unei păsări în spaţiul circumscris. Apoi, examina prin care punct al cerului a pătruns pasărea, cum a zburat şi prin ce punct a ieşit. Semnele descoperite la stânga, erau considerate de „bun augur”.

Păsările ce serveau la stabilirea pronosticurilor erau: vulturul, acvila, eretele, corbul, cioara, bufniţa si porumbelul. 

Observaţiile meteorologice reprezentau o parte esenţiala a ştiinţei augurale:brizele, vânturile, zgomotele furtunii, norii, eclipsele şi apariţia cometelor furnizau indicii sigure. Fulgerul şi tunetul ofereau semne sigure întotdeauna: dacă lumina fulgerului brazda norul în partea dreaptă, era semn rău; din contră, dacă brăzda norul în partea stângă era semn bun, deoarece se credea că plecase din mâna dreaptă a lui Zeus.

Puii sacri jucau un rol important în ceremoniile augurale. Ei erau aduşi cu mari cheltuieli în insula Eubeea şi preoţii îi hrăneau cu grijă într-o curte mare, care ţinea de templu; nici o decizie nu se lua în Senat sau în armată fără să fie cerută înainte încuviinţarea puilor sacri.

Maniera cea mai obişnuita era hrănirea puilor: dacă mâncau cu poftă, auspiciile erau fericite, iar dacă refuzau să mănânce, auspiciile erau defavorabile. Cicero spune că atunci când era absolută nevoie de o divinaţie favorabilă, puii erau ţinuţi de către preoţi într-o cuşcă şi, un timp, nu li se dădea nimic de mâncare. După această dietă forţată, se împrăştiau seminţe pe pământ, se deschidea cuşca şi puii se repezeau la ele.

Augurii în funcţie aveau un baston cu un capăt rotunjit ca o cârjă. Înainte de a i se da acest baston augural, semn al primirii în colegiul sacru, singurul augur se angaja pe baza de jurământ să nu dezvăluie niciodată misterele ce urmau să le fie încredinţate. Acest jurământ era ţinut de teamă ca nobila instituţie a augurilor să nu fie discreditată, deoarece oamenii de bun simţ se simţeau datori cu explicaţii.

Cato le spunea prieteniilor că era uimit de faptul că doi auguri puteau să se privească fără să izbucnească în râs; iar Cicero, care îşi bătea joc de pretinsa lor ştiinţa, a scris o carte, în care demonstra inutilitatea acesteia.
 

Augurii au dispărut o dată cu Imperiul Roman;dar, lucru ciudat, creştinii care nu voiau să datoreze nimic păgânismului, împrumutară totuşi bastonul augural care a devenit cârja arhierească.

      2.3 EXTISPICINA SAU HIEROSCOPIA

Extispicina (hieroscopia) este numită divinaţia cu ajutorul măruntaielor de jertfă. Platon ajunsese la concluzia că ficatul este centrul omului, făcând legătura cu legenda lui Prometeu căreia îi aduce un alt înţeles: acvila îi mânca ficatul titanului pentru a-l împiedica pe acesta să proorocească. Paralel cu hieroscopia a existat şi empyromanţia homerică, adică acea mantică empirică ce îşi desfăşura activitatea în timpul sacrificiului, mai precis cu lucrurile neaşteptate ce se întâmplă în timpul acestuia: jertfa nu arde, carnea cade pe foc, etc. 

Originile probabile ale hieroscopiei merg până la legenda prometeică, chiar dacă se pare că era necunoscută de Homer. Cu timpul, preoţii lui Zeus din Olimpia (iamizii) au devenit haruspicii. Alte surse ne încredinţează că această artă divinatorie antică şi-ar fi avut originea în sânul vechilor etrusci sau în Cipru, iar Herodot susţine că patria ei este Egiptul sau Babilonul şi a fost importată simultan din Orient şi Occident mai ales în secolul VI î.Hr.

Animalele potrivite pentru autopsie erau chiar animalele sacrificate: miel, ied sau berbec. Analiza se efectua după disecţia viscerelor şi în particular a ficatului; era o analiză complicată, mai ales prin faptul că fiecare zonă anatomică avea un nume ca: vatră, masă, cuţit, zeu, stavilă.

În Grecia, extispicina era considerată ca superioară ornithomanţiei, chiar dacă posibilele fraude au dus la decăderea metodei.

Adevărata patrie a ei a fost totuşi Roma şi instituţia haruspicală a fost întemeiată se pare chiar de Romulus. Aceşti haruspicii desemnaţi de primul rege roman erau însărcinaţi să examineze: 

    -1. ficatul, măruntaiele şi carnea zbătându-se a victimelor;
    -2. flacăra rugului care le devora;
    -3. tămâia, vinul, apa şi făina folosite cu ocazia jertfei.

Ei observau mai întâi dacă victimele se lăsau târâte la altar sau dacă mergeau de bună voie; dacă se eliberau scăpând din mâinile însoţitorului sau dacă se arătau docile, în final, dacă primeau cu resemnare lovitura ucigătoare. Erau studiate în principal: forţa mai mică sau mai mare cu care sângele ţâşnea din artera deschisă; culoarea sângelui şi contracţiile fibrei musculare, care ofereau date foarte importante.

Atunci când victima cădea sub pumnalul sacru, haruspiciul îi străpungea pieptul şi abdomenul pentru a-i examina volumul, culoarea şi starea organelor pe care le conţinea. O inima mică sau bolnavă, un ficat prea mare sau palid la culoare anunţau un dezastru; iar dacă măruntaiele alunecau şi cădeau din mâinile sacrificantului, dezastrul anunţat urma să fie şi mai mare. Când flăcările care cuprindeau victima se ridicau spre cer cu rapiditate, clare, pure şi fără a fi amestecate cu fum, augurii erau intre cei mai favorabili; dar dacă rugul se aprindea cu dificultate, dacă flacăra în loc să se ridice sub formă de piramidă descria linii curbe şi lăsa goluri, care erau umplute cu fum, dacă în loc să cuprindă victima în întregime, nu o prindea decât dintr-o parte, în final, dacă vântul îi era potrivnic sau dacă începea ploaia, urmau mari nenorociri, o adevărată catastrofă.

După cum fumul de tămâie era alb sau nu, după o calitate sau alta descoperită în vin, în apă sau în făină, haruspicii preziceau de bine sau de rău şi lucrurile importante în legătură cu care erau consultaţi erau imediat realizate sau abandonate.

Ceremoniile augurale sau haruspiciene se practicau de obicei înainte de începutul unei bătăli şi ele se desfăşurau cu pompă şi solemnitate. O mulţime mare de oameni asista într-o stare de profundă reculegere; erau aduse victimele, purtând coroane de flori şi împodobite cu bentiţe purpurii, cu franjuri de aur; sacrificatorii, înveşmântaţi în haine minunate, abordau o gravitate care impunea respect mulţimii şi prezicerile lor erau considerate infailibile.

Armatele greceşti şi romane credeau într-atât în aceste acte divinatorii, încât ajungeau să se descurajeze şi să arunce armele dacă oracolul sau augurii nu le fusese favorabili, pentru că în acest caz, erau convinşi că ar fi luptat împotriva voinţei zeilor. Iată câteva exemple:

    -1- Pausanias, general în armata greacă, gata să înceapă războiul cu perşii, îşi văzu soldaţii cuprinşi de deznădejde, deoarece haruspicii li se arătară defavorabili. Atunci ordonă sacrificatorilor, ameninţându-i cu moartea să găsească semne favorabile. Cuprinşi de frică, aceştia s-au supus şi schimbarea bruscă a aparenţelor augurale a readus curajul în rândul războinicilor săi. Pausanias se năpusti asupra armatei lui Mardinius cu asemenea impetuozitate, încât într-o clipă, o făcu praf şi pulbere.

    -2- Claudius Pulcher, fiind pe punctul de a purta o luptă decisivă cu cartaginezii, trimise să fie consultaţi puii sacri. I s-a adus la cunoştinţa că puii refuzau să mănânce şi uimirea era zugravită pe toate feţele. Atunci a pus să fie aruncaţi în mare – poate le era sete. Evident, a pierdut bătălia şi augurii au fost mai respectaţi. 

Arta haruspiciilor a fost cultivată în toate timpurile de oameni, care aveau funcţii sacerdotale. Câţiva savanţi i-au plasat originea la chaldeeni, alţii la fenicieni, care au dus-o în Egipt, de unde a trecut în Grecia şi Roma şi până în adâncul pădurilor druidice.

Fiecare popor a avut propria metodă divinatorie: asirienii şi chaldeenii au citit în stele, frigienii şi cilicienii , ce aveau numeroase turme de animale, citeau în măruntaiele lor; etrurienii, în fulguraţie, libienii cercetau răgetul leilor şi panterelor, druizii cercetau zgomotul vânturilor şi al cascadelor. 

     2.4 DIVINAŢIA SIDERALĂ SAU ASTROLOGICĂ

Minunatul spectacol pe care îl oferă un cer sclipind de stele a atras, cu siguranţă, cel mai mult admiraţia oamenilor din toate epocile antichităţii. În urma admiraţiei vine studierea cursului astrelor, a răsăritului şi apusul stelelor. Aşa a luat naştere astronomia-această ştiinţă pe atât de vastă, pe atât de sublimă, care dezvoltă inteligenţa umană şi oferă o imagine asupra infinitului. Primii observatori ai cursului astrelor au fost, se pare, păstorii şi pescarii din India şi Chaldeea. Din acest ultim ţinut, astronomia a trecut în Egipt şi a fost cultivată în Thais, Teba şi Memphis.

Istoria astrologiei este istoria transformărilor succesive a atitudinii omului faţă de natură: natură externă şi natură internă sau natură umană (“corpul meu”, “sufletul meu”, “mintea mea”).

Astrologia a fost esenţial geocentrică, chiar dacă acceptăm în reprezentări câteva idei heliocentrice. Se vede în continuare că atunci când ai de a face cu oameni ca individualităţi, trebuie să existe ca ”persoană centrală”şi pentru fiecare individ este clar că este centrul propriului univers. Într-un sens mai adânc, omul este întreg cerul, reprezentat ca un punct particular în axa timp-spaţiu.

Ce diferenţieri există între el şi ceilalţi oameni se observă prin această particularitate spaţiu-timp imprimată în sufletul lui. Ce îl identifică cu fiecare sau oricare fiinţă umană este acelaşi cer, acelaşi soare, lună, planete şi stelele ce constituie baza (substanţa) fiinţei sale :”formele diferenţiază, substanţa unifică”.
 

Ceea ce numim astăzi astrologie este rezultatul fazei particulare a relaţiei între conştiinţa umană şi natură. Ceea ce cunoaştem astăzi despre astrologie este rodul astrologului alexandrin: Claudius Ptolemeu ,în lucrarea sa ”s” (“ Patru cărţi despre influenţa stelelor”).
Astrologia ptolemaică este “produsul finit” al culturii greco-est-mediteraneene şi poate fi înţeleasă numai prin prisma intelectualismului acestei culturi. Aristotelismul şi ptolemismul sunt rezultatul erei greceşti când s-a pierdut contactul de viaţă cu tradiţia spirituală orfică şi chiar sistemul pitagorean-filosofic şi-a întors capul de înţelepciunea instinctivă. 

Primul cult idolatric a început o dată cu studierea astrelor, toate popoarele din timpul lui Moise fiind cunoscute ca închinându-se la ele. De aceea Moise spune evreilor: ”Celor ce vă uitaţi spre cer, cei ce vedeţi soarele, luna şi celelalte stele, păziţi-vă să cădeţi în eroarea de a le adora, pentru că Dumnezeu le-a creat”.

Mahomed spune în Coran că stelele sunt santinelele cerului, şi că ele împiedică demonii să se apropie şi să cunoască secretele lui Dumnezeu; arabii înainte de Mahomed adorau stelele; egiptenii credeau că vor naviga în viaţa de dincolo printre stele ca aeronauţii. Ei credeau că Soarele traversa Oceanul toată noaptea pentru a se întoarce din Occident spre Orient. Alţii credeau că stelele sunt ochii lui Dumnezeu, şi ce cade pe pământ sunt pietre preţioase. Astfel, fiecare planetă sau stea are piatra favorită.

Astrologia a fost definită mai întâi ca:” Studiul mecanic (elementar) al mecanicii stelelor (celeste) ; cu timpul distanţându-se de acest scop (urmând să-l ia astronomia); devenind o artă al cărei obiect era acela de a cunoaşte viitorul prin studierea astrelor, a poziţiei lor, a aspectelor şi influenţelor.”
 

Chaleenii au devenit atât de renumiţi în această artă, încât numele de astrologi şi cel de chaldeeni erau sinonime. Egiptenii şi grecii au practicat şi ei astrologia, pe care au numit-o judiciară, pentru a o distinge de astrologia primitivă.

Mişcările astrelor, supuse unei regularităţi minunate, influenţa lor asupra anumitor fenomene ale naturii au condus la concluzia că omul era supus influenţei siderale şi că se putea, prin cercetări să se descopere legile astrologice care guvernau destinul. Imaginaţia broda pe această temă şi a dat naştere la teorii mai mult sau mai puţin ingenioase, mai mult sau mai puţin absurde.

Diogene Laertios  spune că egiptenii cunoşteau revoluţia (mişcarea) pământului şi cauzele eclipselor. Ei au descoperit astfel astronomia, dar după un timp, cu ajutorul imaginaţiei, aceasta deveni astrologie. Ei sunt cei care, după cum spunea Herodot, ştiau ce zeu are fiecare lună, ce zi îi e consacrată. 

“E scris în registrul cerului tot ce vi se va întâmpla vouă şi fiilor voştri”, spunea Belus, prinţul Babilonului.

Pompei, Caesar, Crassus credeau în astrologie, Pliniu vorbea despre aceasta ca de o artă respectabilă. Această ştiinţă guvernează încă în Persia şi o parte din Asia. De asemenea, în China, fostul împărat nu făcea nimic fără consultarea oracolului, iar veneraţia japonezilor pentru astrologie este foarte profundă. Aproape toţi anticii- Hippocrate, Virgiliu, Horaţiu, Tiberiu credeau în astrologie, iar Evul Mediu era infestat, fiind vestite horoscoapele lui Ludovic XIII şi Ludovic XIV. Iată bazele astrologiei:

--existenţa unei corespondenţe strânse între aştrii, constituţia şi durata existenţei muritorilor;

--planetele în număr de şapte şi divinităţile sau semnele zodiacale, în număr de douăsprezece, prezidează naşterea şi induc în sufletul indivizilor calităţi analoage influenţelor lor speciale;

--fiecare planetă are locul ei preferat în una din cele douăsprezece case ale zodiacului şi în fiecare din aceste case se naşte binele şi răul, frumosul şi urâtul, bucuria şi tristeţea, averea şi sărăcia;
--Soarele e binefăcător şi favorabil, Saturn este rece, trist, morocănos, Jupiter are influenţe benigne, Marte este uscat, înflăcărat, plin de vigoare, Venus înseamnă fecunditate şi fineţe, Mercur este inconstant, foarte nehotărât, Luna e rece, umedă şi melancolică;
--existenţa a şase aspecte plantare primare: 

            -1- conjuncţia (două planete reunite în acelaşi semn);
            -2- opoziţia (când planetele se găsesc în două puncte opuse);
            -3- trigonul (când sunt separate de o treime de cerc);
            -4- cuadratul (separate de o pătrime de cerc);
            -5- sextilul (separate de o şesime de cerc);
            -6- antipozii (doi aştrii se află pe două puncte paralele, egal  depărtata de echinocţiu)

--opoziţia şi antipozii sunt întotdeauna semn rău, cuadratul e mai puţin supărător, trigonul şi sextilul sunt bune;
--existenţa celor douăsprezece case ale zodiacului: 

            1- laboratorul vieţii şi a organizării fiinţelor animate;
            2- interesele sociale, bunuri adunate;
            3- relaţiile de familie, rude;
            4- testamentelor, bunurilor imobile;
            5- plăcerile, bucuriile, jocurile copilăreşti;
            6- persoanelor firave şi bolnăvicioase, a nebunilor, spitalul;
            7- femei frumoase, gelozie,  nestatornicie;
            8- morţilor, convoaielor funebre, succesiunilor

             9- procesiunilor, călătoriilor;
           10- demnităţilor de stat, nobilime;
           11- averii, bogăţiilor materiale şi a plăcerilor morale;
           12- infernul vieţii, mizerie, închisoare, trădare, sărăcie.
Dane Rudhyar recunoaşte câteva stadii în evoluţia astrologiei, din care enumerăm:

1-stadiul animist, atunci când omul primitiv trăia încă în inima naturii; întreaga sa viaţă e o experienţă, ce e în acelaşi timp psihologică şi fiziologică, deoarece el face foarte greu diferenţa între cealaltă lume şi aceasta, între obiectiv şi subiectiv. Este complet contopit cu natura, se consideră dizolvat în fenomene naturale, proiectându-şi personalitatea în natură, apoi clădindu-şi în sufletul său arhetipuri conştiente, devenite apoi inconştiente. Levy-Bruhl foloseşte termenul de “participare mistică” pentru a descrie procesul similar acestuia de identificare psihologică cu obiectele.
 

Animismul face din fiecare obiect un spirit, totul e animat-copac, munte, soarele sau sabia. Pe de altă parte, fiecare sentiment interior sau emoţie e o entitate ”astrală” , ce vine în suflet şi care poate fi îndepărtată de la el prin practici magice.

Curând, un cert sens de cauzalitate apare nou, realizând că unele fapte întotdeauna urmează altora. El începe să numească nu numai lucruri, dar şi relaţii între lucruri. Emoţia dominantă în omul primitiv este emoţia universală a fricii-junglă, care se va numi  “rău”. Acum se naşte magia simpatetică pentru înlăturarea răului. Când va vedea un urs, magicianul se va identifica cu ursul, îi va lua numele, apoi întreg tribul va deveni adorator al ursului.

Soarele şi Luna sunt surse de lumină; noaptea şi întunericul înseamnă moarte; lumina Soarelui dizolvă teama, aduce sensul clar percepţiei obiectelor; iar din toate acestea rezultă că Soarele este marele dătător de viaţă, Luna e ascunsă, misterioasă (periodicitate, ciclu al învierii, puterea magiei, puterea operaţiilor misterioase). 

Cu Soarele şi Luna, iar mai târziu cu stelele, omul a simţit o vagă identitate-acestea sunt marile spirite. Această identificare cu stelele a fost paralelă cu totemismul. 

În Chaldeea, unde oamenii trăiau şi dormeau întinşi pe pământ, cu faţa la stele, absorbind în sufletele lor razele stelelor particulare, au ajuns să se identifice cu ele, să-şi cunoască esenţa şi să simtă viaţa legată de cer. 

2-stadiul vitalistic, defineşte Viaţa ca fiind pretutindeni, interpretează fiecare entitate, fiecare substanţă. Există un vast ocean universal de energie, unde (toate se mişcă şi îşi iau fiinţă); natura era în prima fază de domesticire; devine o “casă”. Animismul a încercat să înfrângă teama prin identificarea cu fiorosul, cu “sursa de teamă”. Vitalismul presupunea ca măcar o parte a naturii să fie cucerită şi utilizată. Această parte domestică a naturii trebuia privită cu atenţie, protejată de rău, să devină productivă. Cheia nu mai este în exclusivitate apărarea, ci producţia. Au rămas totuşi duşmani, dar ei nu atacă atât omul, însuşi, cât proprietatea lui. În acest stadiu, astrologia devine foarte importantă, ea se referă mai mult la înţelegerea periodicităţii proceselor vieţii. Acestea, experimentate în creşterea şi descreşterea vegetaţiei şi a entităţilor naturale în general, se cred a fi controlate de agenţi divini, ce sunt identificaţi cu Soarele, Luna, planetele-şi chiar stelele. 

Astrologia devine un studiu al misterului universal, al transformărilor dinamice periodice, ceea ce pare a fi esenţa vieţii înseşi. Astrologia vitalistică a luat fiinţă poate în Chaldeea, unde au fost studiate întâi fenomenele celeste asociate cu schimbările anotimpurilor, iar mişcările Soarelui şi ale Lunii devin bazele astrologiei. Dar aceste mişcări sunt considerate nu în principal ca fenomene celeste, ci ca puncte de schimbări dinamice a vitalităţii solare sau lunare, ca expresii pe Pământ.

Rasele nomade, dependente de mişcare, accentuau perioadele lunare care corespundeau perioadelor vieţii animale, cu sexul şi procreaţia în prim-plan. Rasele agrare, pe de altă parte, respectau ciclurile solare, ce corespundeau vieţii vegetale.

În această corespondenţă solară primară, se generalizează marea “lege a analogiei”, ceea ce este baza tuturor ştiinţelor oculte. Legea analogiei presupune un agent universal, penetrând întreg universul, o substanţă de viaţă sau forţă de viaţă în tot spaţiul. Pămâmtul devine microcosmosul, Universul-macrocosmosul; mai târziu, omul devenind el însuşi microcosmos şi astrologia evoluează spre individualism. În aceste state agricole, viaţa era dependentă de cele patru schimbări în ciclul solar: echinocţiurile şi solstiţiile.

3- stadiul ”schimbării secolului VI î.Hr.”
, se diferenţiază de precedentele prin extensia referitoare la suflet. Totul până la anul 600 î.Hr. se reducea la corpul uman. De atunci, o altă realitate a început să-şi facă simţită prezenţa: “ psyche” (natura interioară a omului; minte, suflet , activităţile variate şi funcţiuni conştiente şi inconştiente). Totul fusese centrat înainte, chiar şi spiritualitatea pe trup. Corpul era potenţial vehiculul spiritului; spiritul era închis în corp şi trebuia să se înalţe, să se activeze-aceasta fiind baza formei pure arhaice a doctrinei Hata-Yoga, înainte de secolul VI î.Hr. 

Astrologia devine dezvoltarea practicii spirituale, dar de această dată, o dezvoltare prin suflet. Astrologia veche-chaldeeană era bazată pe principii de corespondenţă-principii pur simbolice. Ei chiar credeau că planetele erau corpuri ale zeilor după mitologia lor, dar aceasta era o interpretare a simbolismului astrologic. Simbolurile erau interpretate ca zei, deoarece conştiinţa umană era esenţial fiziologică şi biologică, deoarece lumile obiective şi subiective erau încă foarte confuze şi nu era făcută o diviziune corectă între ele; adică în ceea ce era fiziologic şi ceea ce era psiho-mintal, deoarece animismul era încă foarte puternic întipărit în conştiinţa omului. Acum se schimbă interpretarea, apare astronomia, apare separarea între gândirea abstractă şi viaţa concretă. 

În Grecia, vechea religie orfică devine pitagoreism; zeii personali devin (teoretic şi potenţial) legi personale sau Principii ale ordinii.

În acest timp, astrologia suferă profunde transformări, devine vitală şi necesară colectivităţii ca principiu al ordinii, din cauza creşterii dominaţiei principiului raţional-intelectual, ce l-a făcut pe om neputincios în a-şi proiecta propria ordine în lume. Dar, între ordinea raţională a intelectului şi ordinea biologică, există o diferenţă calitativă remarcabilă. Intelectul este un instrument ce ajută omul să-şi înalţe conştiinţa de la un nivel fiziologic la unul psiho-mental. 

Acum se creează cu adevărat bazele individualismului, bazat pe analiză, nu pe sinteză. Logica greacă a ucis astrologia fiziologică: dacă omul poate să-şi creeze propria sa ordine abstractă şi să-şi satisfacă interiorul său în siguranţă, nu mai era necesar să caute frica de durere, pentru ordine în afara naturii sale. Înaintea acelor timpuri, ideile erau conectate între ele ca şi fenomenele concrete. Acum, ideile trăiesc în propria lume, o lume unde omul poate să se retragă din haosul natural şi frica biologică.

După aceste trei stadii primare, urmează stadiul astrologiei cabalistice (format în timpul Evului Mediu-secolul XI), apoi stadiul astrologiei alchimice, dar care nu prezintă interes pentru lucrarea de faţă. 

Credinţele privind influenţa astrelor asupra destinului omului, erau foarte contradictorii, până ce Ptolemeu, în secolul I d.Hr. , a început să le unifice, arătând cum să se calculeze durata vieţii, defectele şi bolile trupului, calităţile sufletului, bogăţia şi gloria, măsurând aspectele planetelor, adică distanţele ce le separă unele de altele sau depărtarea lor faţă de punctul maxim al unei case din horoscop. 

Cosmografia lui Ptolemeu avea inconvenientul de a postula că Soarele se învârteşte în jurul Pământului, antrenând şi cerul cu el. Pentru acest autor, ecliptica nu era, ca pentru noi, orbita descrisă de Pământ în cursul unui an în jurul Soarelui, ci exact invers. 

Primii astrologi nu cunoşteau decât o mie două sute de stele fixe şi şapte planete (excluzând Soarele şi Luna). Am putea deci să le reproşăm că se bazau pe un sistem care a încetat să mai aibă valoare din momentul descoperirii planetelor Uranus, Neptun şi Pluto. Dar, nu este sigur că le-ar fi adăugat listei lor ce trebuia să cuprindă cele mai apropiate şapte planete, corespunzând celor şapte zile ale săptămânii, aşa cum cele douăsprezece constelaţii zodiacale corespund celor douăsprezece luni ale anului (deşi identificaseră cincisprezece constelaţii). 

Mai mult, nu este un mod simplist de a crede că nişte planete influenţează agresivitatea sau sexualitatea, pentru că ele se numesc Marte sau Venus, căci acele nume le-au fost date înadins, după deducţiile făcute asupra efectelor lor. Cea mai rapidă, împlinindu-şi revoluţia siderală în optzeci şi patru de zile, a fost botezată în consecinţă Mercur (yeul cu aripi la picior). Anticii defineau planetele după natura, condiţia şi sexul lor. Ei deosebeau două planete feminine (Luna şi Venus), patru masculine (Marte, Soare, Jupiter şi Saturn) şi una androgină (Mercur); virtuţile şi proprietăţile lor se datorau poziţiei acestora pe cer, cât şi calităţilor fizice pe care păreau a le avea (căldura, răceala, umiditatea, uscăciunea).

Zodiacul, zonă cerească ce înconjoară Pământul şi taie Ecuatorul în cele două puncte echinocţiale, a fost împărţit în douăsprezece părţi egale sau semne, care au primit numele celor douăsprezece constelaţii, pe care planetele le parcurg continuu. Fiecare semn reprezintă treizeci de grade din cercul care circumscrie acea zonă şi se împarte în trei decane. Independent de cele douăsprezece semne ale zodiacului, s-au mai stabilit douăsprezece case astrologice, în funcţie de mişcarea diurnă a planetelor. 

Data naşterii şi latitudinea locului naşterii, furnizează baza calculelor. Având în vedere că ziua astrologică începe la ora douăsprezece ziua, subiectul născut între douăsprezece noaptea şi douăsprezece ziua, este numit nocturn, iar cel născut între douăsprezece ziua şi douăsprezece noaptea diurn. Anul astrologic începe la 21 martie, lucru ce necesită o corecţie: ”Aşa cum pentru naşterile nocturne trebuie să scazi o zi, tot aşa trebuie să scazi un an pentru persoanele născute între 01 ianuarie şi 20 martie.”

Astrologul lucrează cu tot felul de efemeride şi de tabele: calendarul tebaic (concordanţele dintre zilele anului şi gradele zodiacului); tabelul ciclic al anilor (care permite să ştim ce planetă guvernează fiecare an), tabelul celor 36 de decani. Astrologia nu este o ştiinţă exactă, dar ea merită să fie, într-atât de subtil au gândit specialiştii ei noţiunile geografice, astronomice şi fiziologice.

Valoarea planetelor a fost fixată studiind horoscoapele oamenilor celebri după moartea lor: astfel, astrologii arabi au notat cu grijă coordonatele de naştere ale lui Tamerlan (2 aprilie 1336, la miezul nopţii, polul 39) pentru a afla căror conjuncţii planetare le corespundeau victoriilor sale. S-au stabilit comparaţii minuţioase între nenumărate cazuri şi s-au extras legi generale.

În Evul Mediu, în secolul XII cei care au impus astrologia au fost medicii: numai ei îndrăzneau să braveze interdicţiile Bisericii, pretextând că proprietăţile astrelor trebuiau cunoscute tot atât de bine ca şi cele ale planetelor. În timpul Renaşterii Marsilio Ficino, preot la catedrala din Florenţa, a fost la curtea lui Lorenzo de Medici, unul din cei mai înflăcăraţi partizani ai astrologiei, dar Pico della Mirandola a combătut-o respingându-i teoriile într-o culegere de 12 cărţi: ”Disputationes adversus astrologiam divinatricem”(Polemici împotriva astrologiei raţionale).

Adesea astronomii erau astrologi convinşi, ca Tycho-Brahe şi Kepler; acesta din urmă în epoca în care a impus recunoaşterea celor trei legi ale lui, care corectau descrierea mişcărilor planetare. El a introdus în astrologie cele şase aspecte minore şi a publicat în 1610 un pamflet împotriva celor ce vorbeau de rău horoscoapele. “Astrologul este înainte de toate un astronom. Este imposibil să separi aceste două calităţi”.

Asrologia rămâne cea mai importantă practică divinatorie a tuturor timpurilor. Dacă extispicina sau mantica oraculară au dispărut tot la fel de furtunos precum au apărut, oamenii din toate timpurile se vor uita la cer cu aceeaşi măreţie şi frică, mai ales că este intangibil, chiar şi în secolul XXI. De fiecare dată simţi “apăsarea cerului” peste tine şi simţi acel apăsător  “tremendum” ce te infioară la simla privire a cerului înstelat. Şi în fond “de ceea ce nu cunoşti îţi este instinctiv frică”.

          2.5 CHIROMANŢIA ŞI GEOMANŢIA

Deşi capiolul presupune amintirea acestor două fenomene printr-un paralelism mai mult sau mai puţin concludent, le vom trata diferit mai ales pentru că ele există încă în practica contemporană.

     -- chiromanţia este arta de a prezice lucrurile viitoare, destinul individului prin studierea liniilor palmei. Se practica la popoarele antichităţii primitive, în special la chaldeeni, asirieni şi egipteni. Populaţia iudaică avea – se spune – mii de ghicitori în palmă. Iov şi Solomon spun chiar că această artă ar fi fost perfecţionată de evrei. Împăratul Augustus era considerat un expert ghicitor în mâini.

O mulţime de autori au scris despre chiromanţie: Democrit, Aristotel, Artemidor din Efes, Chalchindus.

Chiromanţia era strâns legată de astrologie, mâna este împărţită în câteva regiuni care este supusă la rândul ei influenţei unei planete: degetul mare aparţine lui Venus, arătătorul lui Jupiter, mijlociul lui Saturn, inelarul Soarelui, degetul mic aparţine lui Mercur, ridicăturile thenar şi hypothenar Lunii, iar centrul mâinii lui Marte.

În palmă se observă marele triunghi (format din linia vieţii, linia mediană şi cea hepatică, a corpului). Aceste trei linii determină, în mod decisiv, funcţiile fizice şi intelectualeale individului.

Linia vieţii este aşezată între degetul mare şi arătător, fiind bine marcată şi fără întreruperi până la articulaţia metacarpiană, este un semn sigur de longevitate. Dacă această linie este slab marcată, dacă este întreruptă în mersul ei, ghinion.

Linia hepatică este aceea care formează una dintre laturile mari ale triunghiului, în funcţie de regularitate şi pregnanţă, trădează un suflet elevat, un caracter coleric, tumultuos; nefiind bine marcată, este semn de tristeţe, de melancolie.

Linia mediană este cea care serveşte drept bază a triunghiului; dacă este bine conturată, poate să arate un caracter vesel, blajin dar înclinat către plăceri senzuale.

Chiromanţia şi-a avut specialiştii ei; începând cu chaldeenii care se pare că au inventat-o. O mulţime de persoane s-au îndeletnicit cu citirea viitorului în palma semenilor lor.

Foarte mulţi specialişti în aceste fenomene mantice cred că de fapt chiromanţia este o fiziognomie primitivă şi vom încerca să evaluăm argumentele lor. Ei spun că adevărul e ascuns în formă, mărime, direcţie şi culoare.Astfel forma şi mărimea mâinii variază la infinit, în funcţie de vârstă, sex, temperament, profesie şi starea de sănătate. Este sigur că, cercetând mâinile, am putea recunoaşte o femeie travestită în bărbat, un ţăran în veşmântul unui dandy şi orăşeanul efeminat sub portul meşteşugarului. Mâna unei persoane colerice diferă de cea a unei persoane limfatice: venele sunt foarte dezvoltate la prima şi aproape şterse la cea de-a doua. Proeminenţele, petele şi calozităţile, grosimea,forţa, delicateţea mâinii îl vor trăda pe omul care face o muncă manuală sau intelectuală, ceea ce a dus la zicala că omul poartă, pe mâini, amprenta condiţiei sale sociale. Astfel, mâini groase, osoase, aspre şi cu calozităţi arată o muncă fizică, în timp ce mâinile delicate, subţiri, cu pielea fină sunt un semn de inactivitate ale acestor organe. Mâinile groase, cu degete strâmbe, dezvăluie când sentimente josnice, când o zgârcenie sordidă – grosolănia, brutalitatea. Mâinile lungi, cu degete bine conturate se întâlnesc la persoanele inteligente care au un caracter amabil şi deschis. O mână mică, cu degete subţiri şi unghii îngrijite arată o persoană bine crescută şi denotă curăţenia generală a corpului.

În mişcările care le face sau atunci când se odihneşte mâna poate avea o serie de expresii variate: poziţia liniştită indică tranchilitatea; diversele sale mişcări urmează impulsul sufletului. Într-un cuvânt, după voce, gestul mâinii este semnul cel mai firesc şi cel mai obişnuit al sentimentelor noastre.

Evident că această teorie este cel puţin bizară paralel cu divinaţia deoarece nu se explică fenomenul mantic propriu-zis, mai exact cum este ghicit viitorul. Din tot ce am citit în aceste rânduri nu iese la iveală adevărata cauză ce stă la baza artei divinatorii pentru că înainte de toate aceasta este o aflare a viitorului, nu a ghicirii prezentului sau a trecutului. Astfel, nu ne explicăm cum se poate citi viitorul într-o mână groasă sau subţire sau în “bătăturile” existente în respectiva palmă.

Chiromanţia s-a dezvoltat atât de mult încât un istoric al magiei a renunţat să mai vorbească despre ea sub următorul pretext: ”Chiromanţia (chiroscopia) numără nu mai puţin de 433 de sisteme diferite, fiecare pretinzând a fi cel autorizat”.

Nu vom intra în amănunte tehnice ale chiromanţiei (deşi sunt destul de interesante mai ales din punct de vedere psihologic), poate şi pentru faptul că nu avem destule izvoare antice, ci doar contemporane sau relativ noi; iar acestea noi putem spune că au deturnat esenţa pură a acestei arte constituite în antichitate.

   -- geomanţia sau divinaţia cu ajutorul pământului (la început se trasau semne pe pământ) a fost un calcul al probabilităţilor desfăşurându-se în ecuaţii de şansă. Prin urmare, această artă divinatorie i-a pasionat pe matematicieni.

Occidentul a început să fie interesat de ea când Gerardo din Cremona a tradus, în jurul anului 1160 un tratat de geomanţie arab. Se pare că această artă venea de la arabi, care, la rândul lor, o deţineau din India, pe care o ocupaseră în 664 d.Hr. Astăzi se cunoaşte că absolut toate popoarele agrare au cunoscut această mantică din America Centală până la triburile totemice siberiene. Geomanţia răspundea la o singură întrebare şi procedeul era următorul:

Se trasau 16 şiruri neregulate de puncte, fără a le număra(totuşi era nevoie de cel puţin 14 puncte pe fiecare şir) şi cu o singură mişcare, formulând între timp întrebarea în gând. Aceste şiruri sunt grupate 4 câte 4, plecând de la dreapta lor, se izolează 4 figuri de puncte, numite mame: din ele se scot 4 puncte pentru a face 4 figuri de feţe; apoi cu punctele luate de la mame şi de la fete, se fac 4 nepoate; cu mamele şi nepoatele, 2 martori, din care se scoate atât cât să se poată face Judecătorul care hotărăşte dacă ansamblul este bun sau rău. Toate aceste operaţiuni ne dau 15 figuri care pot avea 16 combinaţii de puncte purtând fiecare un nume: Drumul (4 puncte aşezate unul peste altul), Poporul (de 4 ori câte 2 puncte suprapuse), Capul Balaurului, Băiatul, Fecioara, Închisoarea, Conjuncţia, Fortuna minoră sau Fortuna majoră, Roşul, Albul, Tristeţea, Bucuria, Pierderea şi câştigul.

Dar aceste fisuri sunt ambigue deoarece Conjuncţia poate însemna o legătură de dragoste sau una profesională. Aşa că pentru mai multă precizie, figurile se plasează în nişte Case, ca în astrologie şi se deosebesc 5 aspecte (sau Case ce separă figurile între ele): compania, opoziţia, trinul, cvadratinul, sextilul. Se spune că există o “pasaţie” când aceeaşi figură reapare în una sau mai multe Case.

Chiromanţia, cu excepţia câtorva particularităţi, n-a mai evoluat de la Renaştere încoace. În Africa, liniuţa înlocuieşte uneori punctul unde ghicitorul scrie cele 16 “semne-mame” pe o pudră din plante pusă pe o tavă rotundă.

În Europa, matematicienii se mai distrează şi astăzi cu geomanţia,unul dintre ei propunând să fie rebotezată duomanţie, deoarece: ”Este un sistem divinatoriu format din 16 vectoare binare de dimensiunea 4”.

 Am observat în acest capitol al divinaţiei inductive, formele elementare ale acestui tip de mantică foarte răspândit în antichitate şi nu numai şi principalele arte divinatice ce aparţin acestui curent specific Orientului Apropiat de la chaldeeni până la arabi. 

                                      3. DIVINAŢIA INTUITIVĂ  

        3.1 INTRODUCERE ÎN DIVINAŢIA INTUITIVĂ

În contextul antic putem spune însă fără reţinere că adevărata practică divinatorie, la îndemâna fiecărui cetăţean, era mersul la vreun oracol vestit sau cercetarea visului pe care l-au avut în noaptea precedentă, acestea având o mai mare putere de convingere şi mai ales o tentă religioasă aparte şi o structură bine precizată în viaţa cotidiană a anticilor.

Divinaţia inductivă era privită de multe ori ca ceva artificial, chiar dacă adevărat în fond, şi de multe ori oamenii simpli, dacă aveau urgentă nevoie de o privire în perspectivă, apelau la un oracol pentru că, în fond era vorba de vocea zeilor şi de dorinţa lor transpusă fizic în vocea oracolului sau mai precis a pythiei (în cazul oracolului de la Delphi).

Dacă privim astăzi popoarele primitive, observăm că divinaţia directă (cum mai este numită mantica intuitivă) există în pofida celeilalte indirecte, care în unele cazuri nu există deloc. Acestea ne duce cu gândul la perioada de început a antichităţii asiatico-europene şi vom observa prin paralelism că acelaşi fenomen s-a întâmplat şi aici la început. Mai ales dacă luăm teza lui Taylor, visul a fost primul experiment extra-senzorial al primitivului şi primul instrument de divinaţie directă a lui. Este corect să spunem că oniromanţia a fost prima metodă divinatică existentă în fiecare societate primitivă.

Apoi, individul a început să aude voci, să-L vadă pe Creator, să-L simtă aproape şi să intre în legătură cu El; iar unii mai îndrăzneţi să-L “înduplece” să facă voia lor. Acum apare şi magia, sora sau mama (este încă o dilemă) divinaţiei.

Chiar dacă a fost relativ puternică de-a lungul anilor de început, ea dispare mult mai repede decât divinaţia inductivă mai ales, spun criticii, pentru că s-a organizat în corporaţie independentă de rolul său. Omul are şi o nevoie de ceva supranatural şi atunci când îi este luat ceea ce tocmai găsise în oracole, devine susceptibil şi lasă la o parte ceea ce a descoperit, căutând altceva mai “neomenesc”. Este ceea ce s-a întâmplat cu această parte a divinaţiei; regii creştini înlăturându-o fără prea mari probleme, poate şi pentru că era privită prin prisma sacerdoţiului ce o susţinea.

Divinaţia intuitivă a fost deseori confundată cu profetismul, dar am punctat acest aspect într-un capitol anterior, deşi trebuie să recunoaştem că graniţele dintre ele sunt instabile şi tot la îndemâna subiectivităţii de multe ori.

         3.2 ONIROMANŢIA, ONIROSCOPIA, ONIROCRITICA

Am desemnat mantica cu ajutorul viselor enumerând şi celelalte componente fundamentale ale ei: oniroscopia – adică observarea visului propriu-zis şi onirocritica – evaluarea visului sub perspectivă divinatică.

Acum teorii asupra valorii visului s-au înmulţit, mai ales odată cu Freud şi a sa psihanaliză, care a dat visului o importanţă aproape “divinatică” şi un rol curativ în vindecarea unor deficienţe sau carenţe psihice. Noi nu vom încerca dacât să facem o introspecţie în valoarea visului, mai ales în antichitate.

Divinaţia cu ajutorul viselor a fost una dintre cele mai fecunde practici mantice. Dioscoride, Democrit, Apolodor, Antipater, Crisip şi mulţi alţii au cules visele cele mai extraordinare şi au compus diferite tratate de oniromanţie; dar din păcate nu a ajuns nici unul până la noi.

Ceea ce ştim este faptul că această artă divinatică era folosită după un protocol aproape ştiinţific. Dar aşa cum Champollion, când a descoperit secretul hieroglifelor, a distrus dintr-o singură lovitură speculaţiile de tot soiul făcute secole de-a rândul despre textele sacre ale Egiptului, tot aşa şi Freud publicând “Interpretarea viselor” a făcut ca toate certitudinile oniromanţilor să devină perimate.

Onirocritica se află acum pe bună dreptate în mâinile psihanaliştilor, care au la rândul lor rolul să-i controleze evoluţia. Totuşi având în vedere că Freud însuşi îi recunoaşte lui Artemidorus calitatea de precursor, lectura câtorva lucrări de oniromanţie poate fi interesantă chiar şi în zilele noastre.

Synesius din Cirene scrie ”Despre vise”, după ce şi-a terminat studiile la Alexandria, aproximativ în jurul anului 370 d.Hr. şi spune chiar din prefaţă că şi-a redactat lucrarea într-o singură noapte “ pentru a asculta de inspiraţia divină”. Justifică oniromanţia ca cel mai firesc dintre procedeele divinatorii: “Stă la îndemâna tuturor, raţională prin excelenţă, sfântă căci nu foloseşte mijloace violente, ea poate fi folosită pretutindeni”.
 

Originalitatea lui Synesius este că în loc să dea o cheie a viselor, el invită pe fiecare să-şi facă una, după propria sa experienţă: bărbaţi şi femei trebuie să capete obişnuinţa de a-şi nota dimineaţa visele, de a însemna seara impresiile de peste zi şi astfel vor şti ce simboluri sunt pentru ei preziceri sigure: “Somnul se dăruie tuturor, ca un oracol universal, un sfătuitor tăcut care nu dă greş, în aceste mistere de tip nou, fiecare este, în acelaşi timp preotul şi iniţiatorul”.

  Nichifor, patriarh al Ierusalimului scrie “Oneirocriticon” în secolul XI şi enumeră o serie de simboluri cu semnificaţiile lor, ca să se poată deosebi visele demonice de cele venite de la Dumnezeu.

Rabinii iudaici susţin şi astăzi , ca şi în trecutul îndepărtat, că rezultatul visului se împlineşte în fix 22 de ani.

Înaintea precursorilor psihanalizei şi ai suprarealismului astfel de lucrări i-au obişnuit pe oameni, până în secolul XIX, să tragă un folos din enigmele nopţii.

Visele vor rămâne întotdeauna un aspect incomplet cunoscut şi de aceea se va insista pe funcţiile lor parasomatice şi mai ales pe aspectul său divinatic, la îndemâna oricărei persoane umane din orice timp istoric.

Dar se mai poate spune că psihanaliza lui Freud este o continuare a oniromanţiei, pentru că percepţia rămâne aceeaşi la ambele niveluri de cunoaştere psihică şi diferenţele sunt în acest moment neglijabile.

         3.3 NECROMANŢIA

Necromanţia este divinaţia cu ajutorul sufletelor celor morţi, şi se poate observa cu uşurinţă raporturile strânse dintre onirocritică şi necromanţie.

Începutul acestei mantici este foarte greu de găsit, căci avem doar câteva relatări atât din Vechiul Testament cât şi din Iliada (Ulise coborând pe tărâmul morţilor).

“Lumea religiilor politeiste este o lume în care durata vieţii nu are sens, de vreme ce moartea este fundamentul lumii şi al lucrurilor”.

Textul din I Regi 28 este destul de explicit privind acest stil de divinaţie necromantică dar nu destul de aproape de fenomenologia acestui sistem mantic deosebit de interesant mai ales prin prisma poruncilor neînduplecate de a nu-l folosi. Aproape toate popoarele din bazinul mediteranean au avut reguli stricte cu această formă degenerată de divinaţie.

Este procedeul cel mai apropiat de magie şi poate el a constituit piatra de încercare a fiecărei operaţii mantice dificile. 

Biserica ne spune clar prin canoanele sale periculozitatea acestei forme de ghicit dar nu explică decât parţial de ce este atât de periculoasă în relaţie cu cealaltă persoană “chemată”. Încercăm să facem o evaluare corectă a acestui fenomen şi observăm că doar apropierea vizibilă de magie o face atât de periculoasă în perspectivă.

Dar poate nici nu este nevoie de o explicaţie raţională a acestui efect, poate nu suntem destul de înţelepţi pentru a înţelege ceea ce deocamdată este intangibil, poate nu vom înţelege niciodată divinaţia în esenţa ei, cum de este posibilă sau cum atrage atâta energie de-a lungul timpului.

Cu adevărat necromanţia este cea mai puţin cercetată metodă mantică, mai ales pentru neînţelegerea ei din punct de vedere psihologic şi barierelor pe care le doboară, doar prin existenţa sufletului după moarte, o teză extrem de îndrăzneaţă, astăzi, unde numai religia creştină, şi nu numai, are curajul necesar să-l vadă pe om capabil de îndumnezeire şi prin el însuşi.

         3.4 DIVINAŢIA ENTUZIASTĂ SAU CHRESMOLOGIA

Pentru a înţelege mai exact rolul acestui tip de mantică, va trebui să reluăm ideea de “destin” şi rolul ei de-a lungul antichităţii. Popoarele care au pierdut cunoaşterea adevăratului Dumnezeu, credeau că lumea a fost abandonată norocului sau lăsată la capriciul zeilor, plini de vicii şi pasiuni şi aşa s-a conservat o idee obscură de providenţă, plasată peste noi şi peste zeii înşişi, o divinitate atotcunoscătoare, dar oarbă şi inflexibilă (poate de aceea se poate numi divinaţia ca fiind rudă cu magia). Această divinitate se numea: “destin”, fiul Chaosului şi al Nopţii, doi zei vechi anteriori naşterii tuturor celorlalţi. Chaos şi Noaptea sunt singurii zei fără început, dar cu sfârşit (Chaos a pierit la creaţie, Noaptea la apariţia luminii); iar ceilalţi zei au început, dar nu vor avea sfârşit.

Destinul comandă toţi zeii şi ţine în mână soarta tuturor muritorilor. Decretele sale sunt înscrise pe o carte de bronz şi nimeni nu poate să o desfacă. Reprezentarea zeului este un bătrân orb având la picioarele sale Pământul şi sub mâna sa o urnă ce conţine soartele oamenilor. Deasupra capului se află o coroană de stele pentru a indica că Cerul însuşi este supus şi în mână ţine un sceptru de fier, emblemă a atotprezenţei sale şi inflexibilităţii.

Divinaţia intuitivă în marea ei parte se identifică cu istoria oraculară din spaţiul mediteranean şi nu numai.

Ferdinand Delannay sintetizează rolul oracolelor în societatea greco-romană de la începutul secolului VII î.Hr. până la încetarea lor odată cu apariţia creştinismului.

Profeţiile erytreene aveau o mare importanţă în lumea greacă înainte de secolul VIII î.Hr. Erau în toate oraşele din Asia, Italia,Grecia şi aveau sanctuare frecvente şi un renume; imitaţiile moderne ale acestor vechi cântece care ne-au parvenit lasă să se întrevadă semnificaţia lor generală. Ele vorbesc despre mari evenimente istorice trecute sau viitoare şi dădeau oraşelor sau cetăţilor sfaturi şi avertismente, încercau să inspire respect şi teamă de zei şi atingeau politica la fel ca religia.

Ştim din tradiţia unanimă a istoricilor că exista întotdeauna la debutul migraţiilor elenistice un oracol pentru ghidarea şi încurajarea coloniştilor. Emigranţii întreţineau în metropolă focul sacru, care era apoi transportat peste malurile străine.

Primul şi cel mai important pas era consultarea oracolelor din Delphi şi Dodona pentru destinaţia ce convenea la naşterea coloniei, ruta şi comandantul ce arăta direcţia şi conduita. Aşadar era o formalitate care n-a suferit nici o excepţie. În cazul nerespectării, oraşul era destinat ruinii. Herodot acuza de insucces unii emigranţi care refuzau să aleagă comandantul la voia lui Apollo şi nu făceau obligaţiile prescrise. Era mai multă încredere când comandantul era ales de zeu, aveau convingerea că zeul însuşi îi conduce spre colonie.

Istoria arată rolul imens al oracolelor în fondarea coloniilor. Este consecinţa legitimă a autorităţii acestor profetese în timpul bogăţiei oraşelor greceşti. În timp ce Grecia era într-o convulsie intestinală sau cădea sub oligarhie, ce urma regalităţii din timpul istoric; coloniile, plasate în condiţii mai bune de activitate şi independenţă au dezvoltat rapid germenii civilizaţiei importate din patria-mamă. Intuiţiile religioase, în particular credinţa oracolelor şi cultul divinaţiei, s-au produs cu un plus de energie şi strălucire ca în Grecia.

Poemele erytreene erau evident redactate în acea limbă arhaică ca şi cântecele lui Homer. Cele mai vechi au dialect eolian şi se transmiteau pe cale orală. Probabil Iliada şi Odiseea conţineau pasaje întregi împrumutate din alte cânturi.

Această conjunctură este confirmată de forma şi stilul imitaţiilor alexandrine a oracolelor erytreene. Avem cel puţin un sibylist alexandrin, imitator al profeţiilor erytreene ce-l acuza pe Homer de plagiat.

Delannay nu ezită să dea curs opiniei lui M.Alexander, fondată pe dubla mărturie a lui Diodor din Sicilia şi Cornelius Bacchus (citaţi de Pliniu şi Salustius). Diodor a spus expres că Homer a cuprins cele mai frumoase versuri ale sibylelor erytreene de la Delphi, pentru a-şi orna propriul poem.

Se pare că primele versuri sibyline au fost cu un secol înaintea războiului troian. De aceea se poate spune că istoria oracolelor poate merge până în Grecia primitivă, timp de XVIII-XX secole pe malul Mediteranei, ocupând oraşele luminoase din Asia Mică, din Hellespont până în Cilicia, Sicilia şi Italia şi a adus gloria şi lumina sa în Galia şi Hesperia.

Oracolele erau stelele ce conduceau flotilele de emigranţi şi arătau ordinele zeilor. Coloniştii, ajungând la capătul călătoriei, alegeau un loc, înălţau un templu şi oracolul devenea piatra unghiulară al noului stabiliment. Era ca un drapel al popoarelor moderne; simbol naţional, ce vorbea de trecut şi de viitor. Oracolul proteja colonia şi asigura destinele.

Oracolele erau în esenţă dorinţa zeilor enunţată şi transmisă de o gură omenească. Se găseau în temple sau în anumite locuri sacre: vârful unui munte, adâncul unei păduri, al unei văi, peşteri). De obicei oracolul lua numele zeului, zeiţei ce era invocată sau cel al oraşului în care se găsea.

Oracolele cele mai frecvente erau: Jupiter-Dodona şi Ammon; Apollo- Delphi, Claros, Didine şi Helliopolis; Junona-Corint, Nyssa şi Egine; Diana-Efes; Venus-Paphos, Corint, Aphaca, Byblos; Esculap-Epidaur, Pergam; Minerva-Micene; Marte-Tracia; Mercur-Patras; Hercule-Atena, Cades; Pan-Arcadia; Serapis-Alexandria, Babilon şi Canope.

“Sibylă” sau “pythie” este numele dat fără deosebire tuturor femeilor inspirate care deserveau oracolele din temple sau care rătăceau din ţinut şi preziceau viitorul pe cont propriu.

Etimologia cuvântului este la rândul său controversat. Astfel unii interpreţi l-au găsit din alăturarea cuvintelor : “s”(s) şi “”(sfat), rezultând “sfat divin”. Alţii cred însă că prima ghicitoare cunoscută a cărei existenţă a fost plasată cu câteva secole înaintea războiului troian se numea “Sibyla”, iar apoi toate urmaşele ghicitoare au purtat acest cognomen.

Alegerea unei pythii cerea la început mari precauţi şi diverse calităţi fizice: tinereţe, frumuseţe, castitate. Toate acestea erau considerate ca fiind indispensabile. Trebuiau să aibă acea constituţie nervoasă şi impresionabilă pe care acum o numim isterie, astfel încât să resimtă mai puternic comunicările spiritului divin.

Se spune că mai apoi un comerciant bogat s-a îndrăgostit nebuneşte de frumoasa pythonisă de la Delphi, l-a cumpărat pe paznic şi a răpit-o. Colegiul preoţilor a decis ca Pythia să fie aleasă pe viitor din rândul femeilor de 50 de ani, dar să poarte în continuare veşmintele şi simbolurile unei fete tinere.

Oracolele se ţineau o dată pe an, în timpul primei jumătăţi a lunii aprilie. În acele zile, o mulţime compactă invada oraşul şi plătea foarte scump răspunsurile ambigue ale Pythiei.

Regulile pregătitoare la care preoţii o supuneau pe Pythie înainte ca aceasta să se aşeze pe trepiedul sacru erau următoarele: timp de trei zile, era obligată să ţină post şi să se ungă cu uleiuri preparate din droguri excitante. În fiecare seară mergea să se îmbăieze într-un bazin al fântânii Castalia, unde fuseseră puse la macerat ramuri de laur, iar la ieşirea din baie, lua câteva înghiţituri din această apă. Atunci, preoţii o conduceau la templu unde i se dădea să bea o altă licoare profetică. Acest regim exalta creierul Pythonisei şi o conducea la o stare asemănătoare cu delirul.

În ziua în care Pythia trebuia să-şi prezinte oracolele, templul şi împrejurimile sale arau înţesate de o mulţime imensă. Curând, un murmur surd se făcea auzit din interiorul peşterii sacre, acest zgomot creştea puţin câte puţin şi semăna cu vuietul tunetului. Pământul fremăta, iar templul părea că se clatină din temelii.

Atunci apărea o femeie despletită pe care preoţii o conduceau către trepied; imediat ce se aşeza resimţea teribilele efecte ale aburului profetic. Părul i se zburlea, ochii i se mişcau cu repeziciune, lansând fulgere sau păstrau o înfricoşătoare fixitate. Faţa îi devenea lividă, făcea spume la gură, membrele pline de transpiraţie se contorsionau, corpul întreg era pradă unei vizibile convulsii. În final nemaiputând rezista zeului care o poseda, scotea strigăte ascuţite, întretăiate de câteva cuvinte fără sens pe care preoţii le reţineau cu grijă. Acesta era oracolul ! După o oră de febră profetică, Pythia era condusă în celula ei, unde rămânea mai multe zile pentru a-şi recăpăta forţele. Adesea, o moarte subită era preţul entuziasmului său.

Imediat după ce auzeau cuvintele convulsive ieşite din gura Pythiei lor, preoţii se retrăgeau într-un loc secret pentru a delibera şi le dădeau o interpretare în raport cu informaţiile pe care le aveau despre consultant. În multe cazuri, fabricau răspunsuri ambigue, cu dublu sens şi care se pretau interpretărilor diverse pe care voiai să le dai.

În continuare vom examina succint cele mai importante oracole existente în zona de influenţă grecească (incluzând Asia Mică şi nordul Africii).

     Delphi, cel mai cunoscut oracol antic şi cel mai important, din punct de vedere politic, a condus lumea antică de la epoca primitivă-istorică până în zorii Evului Mediu.

 La început Delphi era un cătun neînsemnat. Diodor din Sicilia spune: “Oraşul Delphi, situat pe o colină a muntelui Parnas, este înconjurat de prăpăstii înfricoşătoare şi de stânci; partea de munte care îl domină se ridică sub formă de amfiteatru şi cavităţile pe care le conţine produc, în număr mare, ecouri care îşi trimit unul altuia sunetul trompetelor şi al vocilor umane, astfel încât să-i uimească şi chiar să-i sperie pe străini”.

În fundul văii care, dintr-o parte, mărgineşte oraşul, exista o crevasă căreia nimeni nu-i dăduse nici o atenţie. Nişte capre care păşteau prin apropiere au ajuns lângă ea şi au început dintr-o dată să sară într-un mod foarte ciudat şi să behăie într-un fel aparte. Ciobanul Coretas, paznicul lor, uimit de ceea ce vedea, crezu mai întâi că prăpastia ascundea vreun animal hidos a cărui înfăţişare îi speriase caprele. Împins de curiozitate, a vrut să privească în adâncul crevasei, dar de-abia îşi întinse capul şi a fost cuprins de un entuziasm delirant. El a început să sară nebuneşte ca şi caprele sale şi în cele din urmă, a căzut la pământ, epuizat. Atunci se simţi zburând spre cer; iar tot ceea ce vedea i se părea minunat, cartea destinului  s-a deschise în faţa lui şi a citit viitorul.

Tiranii din împrejurimi, veniţi în grabă ca să-l asculte pe Coretas, nu au întârziat să atribuie limbajul său spiritului divin care ieşea din crevasă şi fiecare a dorit să încerce virtutea profetică a exaltaţilor.

Zvonul despre aceste minuni se răspândi şi mulţimea se grăbi din toate părţile să asiste la ele. Mai mulţi fanatici s-au aruncat în prăpastie pentru a-l vedea mai de-aproape pe zeul care stătea ascuns acolo. Aceste excese aveau loc destul de frecvent,  astfel că autoritatea a intervenit şi a închis intrarea cu un grilaj din bare de fier, care avea trei picioare, ceea ce a făcut să i se de-a numele de trepied.

Din acel moment se construi un templu şi colegiul preoţilor alese o tânără fată pentru a transmite oamenilor răspunsurile lui Apollo. Această fată a fost numită “pythia”, în memoria luptei lui Apollo cu şarpele Python ce devasta satele din Delphi.

După o tradiţie veche acest oracol nu a aparţinut la început lui Apollo. Până să devină al zeului luminii, el a fost fondat de Gea, apoi de Themis şi Phoebe; deci era un oracol de tip uranian ().

Strabon explică modul de manifestare a profetesei astfel: “Pythia inhalează vapori ce produc entuziasm stând pe un trepied, astfel penetrată de vapori preoteasa profeţeşte”,
iar istoricul Justin spune că se inhala un aer foarte friguros ce agita spiritul sibylei şi îi comunica profeţia.

Trepiedul era consacrat zeului, aşa cum stătea pe foc să încălzească ceva. Mai târziu vaporii din oracol erau asociaţi chiar cu suflarea zeului. Acest trepied adus de Constantin cel Mare în hipodromul din Bizanţ, arăta o statuie a lui Apollo plasat deasupra trepiedului propriu-zis. Deci chiar Phoebus însuşi vorbea prin organele Pythiei. Mult timp discursurile profeteselor au fost exprimate în versuri, făcute sub formă metrică de unii preoţi reuniţi într-un colegiu.

   Dodona, unul din cele mai vechi oracole din Grecia, la început neexistând decât simpla interpretare a murmurului unei fântâni care se găsea în mijlocul unei păduri de stejar. O bătrână numită Pelias locuia într-o cabană în apropierea fântânii şi dezvăluia viitorul celor ce veneau să o consulte cu ajutorul hidromanţiei. Mai târziu a fost zidit un templu superb înconjurat de marmură pe care au fost aşezate vase de bronz. Crengile de stejar loveau aceste vase şi dădeau naştere unor sunete pe care preoţii le interpretau fiecare în felul lui.

Acest oracol este cunoscut din Iliada (XIV,327 ; XIX,296) şi de multe ori s-a încercat apropierea sa cu vestitul: ”arbore celest” din mitologia ariană. 

P.Decharme ne spune că Adalbert Kuhn explică acest copac ca imagine a bandelor de nori ce se ramifică spre cer, şi semnifică dezvoltarea lumii întregi sub vastele sale ramuri.



În Grecia, mişcarea norilor ce intrau şocant în suflarea furtunii şi scăpând de vocea bubuitoare a zeului, sugerau ideea de putere fatidică a stejarului lui Zeus. Sub arborele sacru din Dodona erau porumbeii sacrii. Aceştia erau, după tradiţia veche, în relaţie cu zeul. Ei sunt cei ce aduc ambrozie lui Zeus.
După o altă imagine mitologică ariană, păsările foarte rapide (vultur, porumbel) sunt cele ce au adus din arborele celest fulgerul pe pământ.

Primii interpreţi ai zeului se numeau : ”” sau ””, nume dat primilor locuitori ai Hellopiei care vieţuiau în ascetism total. Mai târziu i-au fost ataşate oracolului preotese ce purtau numele de “pelie” (s). Cuvântul “pelia”  în dialectul thesprotidian însemna “femeia bătrână”, ceea ce indică cel puţin în etimologie că erau femei foarte bătrâne din tribul pelasgic din Epir ce deţineau funcţii sacerdotale. Dar acest cuvânt mai însemna şi porumbel şi astfel se făcea o relaţie mistică cu păsările sacre ale zeului.

De aici, tradiţia înfiinţării oracolului luată de la Herodot cu cei doi porumbei negri, care au fost trimişi simultan în Theba şi Egipt, unul dirijat spre Libia, altul a ajuns la Thesprotida, unde s-a aşezat sub un stejar şi deţinând glasul uman a ordonat locuitorilor ţării să instituie în onoarea lui Zeus un sanctuar şi un oracol. Porumbelul ce a plecat spre Libia se spune că a fondat oracolul lui Amon – deci se pare că găsim o origine comună a lui Jupiter Dodoneanul şi Jupiter-Amon. Această tradiţie a fost dată lui Herodot de către trei profetese de la Dodona.

Putem spune deci că cultul lui Zeus de la Dodona este de origine pelasgică; iar mai târziu, se pare că după epoca homerică, oracolul a fost împărţit cu o altă divinitate: Dione (), de fapt femininul de la Zeus (s), aşa cum Juno este femininul de la Jovis (fiica oceanului şi a lui Tethis, după “Teogonia” lui Hesiod, iar după Iliada, mama Afroditei.

    Amon, templul acestui zeu aparent egiptean dar mai târziu o combinaţie irezistibilă Ra-Jupiter, era condus de 80 de preoţi care îşi aşezau pe umeri o corabie uriaşă în care era aşezată statuia lui Jupiter, acoperită cu aur şi pietre preţioase; ieşeau din templu şi mergeau în sate fără să urmeze drumul marcat, ca şi cum ar fi fost călăuziţi de duhul lui Amon. Un grup de tinere fete însoţeau această procesiune, unele dansând în ritmul tobelor, celelalte cântând imne în cinstea lui Jupiter-Ammon.

După o oră de mers, statuia încrunta din sprâncene. Atunci preoţii se opreau şi o voce surdă, din interiorul statuii, exprima oracolul. Dacă sprâncenele rămâneau nemişcate până la sfârşitul procesiunii, însemna că Jupiter n-a primit o ofrandă demnă de el şi oracolul tăcea.

    Cumae, se bucura la romani de cea mai înaltă reputaţie. Era consultat în problemele cele mai importante şi răspunsurile sale – se spune- nu au dat greş niciodată.

Vergiliu scria despre acest oracol astfel: “În adâncul peşterii situată aproape de portul Cumae se află prezicătoarea care dezvăluie oamenilor secretele viitorului. Ea scrie oracolele pe foi volante pe care apoi le aranjează ea însăşi pe pământul peşterii sale; aceste foi trebuie să rămână în ordinea pe care ea a găsit de cuviinţă să le-o dea. Dacă se întâmplă uneori ca vântul, atunci când se deschide uşa, să deranjeze foile, răspunsul oracolului este pierdut pentru că sibyla nu binevoieşte să le aranjeze din nou.

Oracolele, sibylele erau consultate în toate situaţiile: pentru probleme majore ca şi pentru cele neînsemnate. Într-adevăr era o manie a acelor timpuri. Această dorinţă insurmontabilă de a cunoaşte viitorul, ca şi marile profituri pe care le aducea divinaţia făcură ca numărul oracolelor să crească.

CONCLUZII

În antichitatea greco-romană divinaţia a cunoscut o dezvoltare considerabilă, atât prin diversificarea tehnicilor cât şi prin frecvenţa cu care era folosită, astfel încât divinaţia a ajuns o instituţie de stat. Plutarh era preotul lui Apollo la Delphi, Aristotel s-a îngrijit de unele tehnice divinatice etc.

Istoria artelor divinatorii, din antichitate şi până în zilele noastre, nu este deloc o continuare, căci între cele două fenomene există asemănări destul de puţine. Sunt complet abandonate două practici: haruspicina, divinaţia cu ajutorul măruntaielor unui animal sacrificat şi ornithomanţia, divinaţia prin observarea zborului păsărilor.

În schimb apar altele, pe care cei vechi nu le cunoşteau, cum sunt rabdomanţia şi cartomanţia. Fiziognomia şi chiromanţia, al căror studiu fusese doar schiţat de către antici, cunosc astăzi un avânt deosebit.

Astrologia deşi se sprijină pe Ptolemeu, evoluează odată cu progresul astronomiei; geomanţia suferă influenţa arabă.

Pe scurt, se petrece o remodelare şi întru-câtva, o modernizare a divinaţiei antice, despre care filosofii oculţi nici măcar nu-şi dau seama. Ei cred că salvează “Tradiţia dinaintea creştinismului”, dar în pofida lor, condiţiile religiei noi îi obligă să facă o triere şi o adaptare a datelor din păgânism.

Înainte, ocultismul era o filozofie a creştinilor dezamăgiţi de incompatibilitatea dintre credinţele păgâne şi creştinism; de acum înainte el va fi şi o religie a ateilor care nu puteau să se resemneze cu dezolanta ariditate a unui materialism fără mituri.

Vom termina această lucrare cu cuvintele unui “cercetător” ce nu a fost neapărat un om al Biserici, dar care a surprins cât se poate de bine fenomenul divinatic şi consecinţele sale morale, psihologice sau chiar fizice, la al cărui nume, Origen probabil ar tresări: Paracelsus.

“Nimeni nu are nevoie să ştie cursul lui Saturn, nu e nici mai lungă, nici mai scurtă viaţa nimănui. Dacă Marte este feroce nu urmează că Nero va fi brutal; şi Marte şi Nero pot avea ambii aceleaşi calităţi, dar nu şi le-au împropriat prin conjuncţii sau aspecte. Este o veche zicală ce spune: “un om înţelept, poate guverna peste stele” şi cred în această spusă, nu în sensul pe care îl luaţi, ci într-al meu propriu. Stelele nu forţează nimic în noi, ceea ce noi nu voim să facem, ele nu ne înclină spre nimic ce nu dorim. Ele sunt libere pentru sieşi şi noi suntem liberi înşine. Crezi că un om are mai mare succes în acapararea înţelepciunii, altul în achiziţionarea puterii…şi crezi că toate acestea sunt cauzate de stele; dar eu cred că adevărate cauză prin care un om e mai apt decât altul să primească şi să deţină diferite lucruri este aptitudinea venită de la spirit. Orice ar putea face stelele, noi putem face înşine, deoarece înţelepciunea pe care o obţinem de la Dumnezeu e mai puternică decât cerurile şi guvernează peste stele. Sufletul omului este făcut din aceleaşi elemente ca stelele; dar este clar că înţelepciunea Supremului ghidează mişcarea stelelor, deci motivul guvernării omului este sufletul său prin influenţe rotative şi circulare din el însuşi (suflet)”.
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