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EDITORIAL
DESPRE INTOLERANTA RELIGIOASA

"Vai voua, invatatorilor de Lege!
Ca ati luat cheia cunosgtintei: voi ingiva n-ati intrat, iar pe cei ce voiau sa intre i-ati impiedicat"
Luca 11:52

(Extrase din volumul lui Frithjof Schuon, Despre unitatea transcendenta a religiilor, Ed. Humanitas,
Bucuresti 1994, p.37, 40-41, 43-44, 47)

" Nu neintelegerea, mai mult sau mai putin fireascéa, de care dau dovada, nici apararea dreptului lor
real, ci perfidia mijloacelor folosite constituie un adevarat "pacat impotriva Duhului"; perfidia aceasta
dovedeste, de altfel, ca acuzatiile pe care se cred obligati sa le formuleze nu sunt in general decéat
pretexte pentru a-si astampara o ura instinctiva impotriva a tot ceea ce pare ca ameninta echilibrul lor
superficial, echilibru reprezentand péana la urmé o forma de individualism, deci de ignoranta. intr-o
ordine de idei foarte asemanatoare ne putem intreba de ce intalnim in polemicile religioase atata
prostie gi atata rea credinta, pana si la oameni care, altfel, sunt scutiti de atare defecte; e un indiciu
sigur ca in cele mai multe dintre aceste polemici exista o parte de "pacat impotriva Duhului”. Nimeni
nu e criticabil pentru simplul fapt ca ataca, in numele credintei sale, o traditie straina, daca o face
numai din ignoranta; dar daca nu acesta e motivul, omul va fi vinovat de blasfemie pentru c4, jignind
Adevarul divin manifestat intr-o forma straina, el nu face altceva decat sa profite de ocazie ca sa-I
ofenseze pe Dumnezeu fara mustrari de constiinta; acesta e, in fond, secretul zelului grosolan si impur
al tuturor celor care, in numele convingerii lor religioase, igsi consacra viata pangaririi odioase a unor
lucruri sacre, ceea ce nu este posibil decat folosind mijloace josnice. Li se adreseaza, de pilda, unor
brahmani, cererea de a parasi total o traditie multimilenara, a carei experienta spirituala a fost
parcursa de nenumarate generatii, o traditie care a produs flori de intelpciune si sfintenie pana in
zilele noastre; argumentele invocate pentru justificarea acestei uimitoare pretentii nu contin totusi
nimic concludent din punct de vedere logic si nu sunt proportionale cu amploarea cererii in chestiune;
acei brahmani vor avea prin urmare motive infinit mai solide sa raméana fideli patrimoniului lor
spiritual, decéat au cei care ii indeamna sa inceteze de a mai fi ceea ce sunt. Disproportia - din punct de
vedere hindus - intre imensa realitate a traditiei brahmanice si insuficienta contra-argumentelor
religioase e atat de mare, incét ea ar trebui sa fie de ajuns pentru a dovedi ca, daca Dumnezeu ar voi
sa supuna lumea intreaga unei singure religii, argumentele acesteia din urma nu ar fi atat de slabe si
nici cele ale unor aga-zisi "necredinciosi" atat de puternice; altfel spus, daca Dumnezeu n-ar fi decéat
de partea unei singure forme traditionale, ea ar avea o asemenea forta persuasiva incét nici un om de
buna credinta nu i s-ar putea sustrage. De altfel, termenul insusi de "necredincios", aplicat membrilor
unor civilizatii mult mai vechi, cu o singura exceptie, decét cea crestina - civilizatii care au tot dreptul
spiritual si istoric sa o ignore pe aceasta din urma - denota iarasi, prin lipsa de logica a unei atare
naive pretentii, caracterul abuziv al revendicarilor religioase in fata unor alte forme traditionale
ortodoxe.

Orice forma traditionala contine o dovada absoluta a adevarului sau, deci a ortodoxiei sale; nu
adevarul intrinsec si, drept urmare, legitimitatea traditionala proprie unei forme a Revelatiei universale
sunt nedemonstrabile - in lipsa unor dovezi absolute -, ci numai faptul ipotetic ca o anume forma
particulara ar fi adevarata si legitima, iar acest fapt e imposibil de demonstrat pentru simplul motiv ca
este fals. Altfel spus, cine vrea sa demonstreze adevarul unei religii fie nu are dovezi - fiindca ele sunt
inexistente -, fie nu poseda decéat dovezi care afirma orice adevar traditional fara exceptie, indiferent
de forma adoptata. Daca Christos ar fi putut fi unica manifestare a Cuvantului, presupunand ca o
asemenea unicitate de manifestare e cu putinta, nasterea Lui ar fi trebuit sa aiba ca efect prefacerea
instantanee a intregului univers in cenuga". Pentru a scoate in evidenta pretuirea data de lisus altor
credinte, Schuon aminteste cuvintele evangheliei: "Adevarat graiesc voua: la nimeni in Israel n-am
gasit atata credinta. {i zic voua ca multi de la rasarit si de la apus vor veni si vor sta la masa cu
Avraam, cu Isaac si cu lacov in imparatia cerurilor. lar fiii imparatiei Yvor fi aruncati in intunericul cel
mai din afara". (Matei 8:10.12).

"lsrael, Biserica (nota lui F.Shuon)




ARGUMENTE
CRESTINI SI NECRESTINI

in anul 240 Origen proclama: "Extra ecclesia nulla salus" tradusa prin "in afara Bisericii nu exista
salvare”. Din exemplele care urmeaza vom putea constata ce drum lung au parcurs de atunci
reprezentantii oficiali ai Bisericii, chiar in cazul extrem al intolerantei institutii catolice.

in recomandarea Lumen Gentium sugerata de Conciliul Vatican Il se poate citi: "Cei ce n-au primit inca
Evanghelia sunt ordonati in moduri diferite poporului lui Dumnezeu, mai intai poporul” ce a primit
legaméntul si fagaduielile si din care Christos s-a nascut dupa carne... Dar telul mantuirii ii cuprinde si
pe cei ce recunosc Creatorul, iar printre ei, mai intai, pe musulmani... Cat despre cei ce-l cauta pe
Dumnezeu necunoscut sub umbre si figuri, Dumnezeu insusi nu e departe nici de ei, caci tuturor le da
viata, suflare si toate lucrurile".

Declaratia Nostra Aetate merge mai departe, largindu-si solicitudinea la alte religii necrestine,
hinduism, buddhism si toate cele "ce se afla in lume (si care) se straduiesc sa mearga, in chipuri
diverse, in intdmpinarea nelinistii inimii umane, propunand cai, adica doctrine, reguli de viata si rituri
sfinte... Biserica Catolica nu respinge nimic din ce e adevarat si sfant in aceste religii. Ea considera cu
un sincer respect aceste feluri de a actiona si de a trai, aceste reguli si aceste doctrine care, desi se
deosebesc in multe puncte de ceea ce ea sustine si propune, aduc totusi adeseori o raza a Adevarului
care ilumineaza pe toti oamenii".

Catechismul Bisericii Catolice publicat in 1992, referindu-se la necatolici arata ca acestia pot fi
mantuiti daca "fara greseala din partea lor, ei ignora Evanghelia lui Christos si Biserica Sa, dar cauta
totusi pe Dumnezeu cu inima sincera si se straduiesc sa-l implineasca vrerea agsa cum le-o reveleaza
constiinta lor".

Mentionam exemplul Frantei unde preotii au primit de la episcopul lor interdictia de a incerca sa-i
converteasca pe musulmani, pentru ca urman-du-l pe Mahomed, mantuirea e posibila. Acolo, preotii
strang bani pentru a ajuta la constructia moscheilor pe teritoriul francez! Bisericile au fost deschise
"necrestinilor” care au asezat statuia lui Buddha in locul crucifixului. Catedrala din Chartres a fost
pusa la dispozitia druizilor pentru a sarbatori in ea adorarea Soarelui, cu prilejul solstitiului de vara.

La 19 august 1985, la Casablanca, loan Paul Il se adresa tineretului musulman. El a vizitat sinagoga de
la Roma, a primit la Madras onctiunea lui Shiva, iar in Marele Nord canadian a acceptat ca geful
indienilor huron Ke-Jen-Manitos sa invoce in fata sa Marele Spirit si a participat in Africa Neagra la
ceremonii animiste.

La Assissi, la 27 octombrie 1986 in biserica Sf. Petru din Assissi, lamaisti tibetani s-au rugat in fata
tabernacolului pe care au asezat statuia lui Buddha.

in timpul rézboiului din Golf, episcopul din Montpellier, monseniorul Boffet, semna impreuni cu
conducatorii tuturor confesiunilor din orag, un text contra rasismului: "Trebuie sa obtinem - in lectura
textelor sacre Coranul, Biblia, Talmudul si in respectul Constitutiei franceze - elementele unei
intelegeri reciproce, mai presus de deosebiri".

(Text reprodus din Marc Dem Le troisieme secret de Fatima, Ed. du Rocher, 1994, p. 167-169.)

YOGA SI CRESTINISM
ISTIHASTII (SIHASTRII) - YOGHINII CRESTINI

"Cuvantul «sihastru» e transcrierea romaneasca a cuvantului «isihast». Pretutindeni unde s-au inaltat
mandstiri mai mari, au existat prin imprejurimi unul sau mai multi sihastri. in tirile romane isihasmul ...
s-a introdus inca din sec. al XIV-lea si a ramas o realitate neintrerupta in tot timpul urmator".
(D.Staniloaie, Filocalia, vol.8, 556,561-562). Isihasmul "urca, fara indoiala, la o antichitate indepartata”
si "nu a fost fixat in scris decét la inceputul veacului al Xl-lea" (238). Dr.G.Wunderle, in La technique
psychologique de I'hesycasme byzantin" (1938, 61-67) scria ca isihasmul "comporta o latura
trupeasca, anumite procedee care se refera la stapanirea respiratiei, la pozitia trupului in timpul
rugaciunii, la ritmul rugaciunii, dar aceasta disciplina din afara nu are decat un singur scop: acela de a
usura concentrarea” (239). in aceasta descriere succinta regdsim: ritmarea si stipanirea respiratiei



(Pranayama), pozitii ale corpului (Asana), concentrarea (Dharana), precum si altele mentionate in
citatele ce vor urma: tehnici de purificare (Yama si Niyama), detagarea de obiectele simturilor
(Pratyahara), rostirea de scurte rugaciuni contindnd numele divin (Mantra), meditatia (Dhyana),
intrarea in ceea ce yoghinii numesc "constiinta fara ganduri” (Nirvichara Samadhi), adica toate etapele
parcurse in antrenamentul yoghin complet prin metoda clasica."

Trebuie sa renunti la simturi, ca si la orice lucrare a mintii...spre a putea ajunge...la unirea cu Acela
Care este mai presus de orice fiinta ti de orice stiinta...E necesara o curatire”, spunea Dionisie
Pseudo-Areopagitul (56). "Trebuie concentrata toata atentia asupra cuvintelor scurtei rugaciuni:
«Doamne lisuse Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, miluieste-ma pe mine pacatosul !». Aceasta rugaciune
rostita fara incetare cu fiecare suflare...serveste la eliberarea, la intoarcerea spre contemplare,
inlaturand in chip statornic...orice gand sau chip care vine din afara" (239). Dar, cum a aratat Lossky,
rugaciunea e doar o etapa ce trebuie depasita: "Pe o anumita treapta, cand se paraseste sfera
sufleteasca in care mintea este in miscare, orice migcare inceteaza, rugaciunea inceteaza si ea" (237).
Trebuie sa treci dincolo de minte, fiindca trebuie sa atingi o realitate care ii este superioara” (58). Tot
ce este rugaciune inceteaza si sufletul se roaga in afara rugaciunii...Migcarile sufletului, dobandind
curatie, se impartasesc din energiile Sfantului Duh" arata Sf.Isaac Sirul (237). Este «tacerea mintii»
care e mai presus de rugaciune” (237). Rugaciunea, postul, privigherile si toate celelalte nevointe
crestine, desi foarte bune in ele insele, numai ele nu reprezinta nicidecum... scopul vietii noastre
crestine; ele nu sunt mijloace de nelipsit pentru a atinge acest scop. Caci adevaratul scop al vietii
crestine e dobandirea Duhului Sfant", spunea Sf.Serafim din Sarov (227).

Isihasmul se limiteaza la doua aspecte: inima si mentalul: «Unirea mintii cu inima», «coborarea mintii
in inima», «Paza inimii prin minte» sunt cuvinte care neincetat revin in literatura ascetica a Bisericii de
Rasarit"" (232). Dar aceste aspecte se refera doar la doua din cele sapte chakre: Anahath (inima) si
Agya (fruntea). Potrivit conceptiei yoghine, inima e lacasul Spiritului (Atman), iar Agya controleaza
procesele mentale, generarea gandurilor. Prin rostirea rugaciunii lui lisus se obtine controlul asupra
gandurilor, mergand pana la oprirea lor. Dar unirea energiei Kundalini cu energia omniprezenta a
Sfantului Duh necesita activarea tuturor chakrelor. Deasupra Agyei se afla Sahasrara, care integreaza
calitatile tuturor chakrelor inferioare. Fara deschiderea acestora, simpla oprire a gandurilor poate crea
iluzia implinirii dar, in realitate, starea de unire cu Divinul, adica YOGA nu este atinsa. Senzatia de
transcendenta (puterea de a opri activitatea mentala) este extrem de primejdioasa in conditiile
mentionate.

Acestea constituie limitele si neajunsurile isihasmului.

Tudor Dan

ASTROLOGIE
CICLURILE COSMICE (V)

(urmare din numarul precedent)

A noua incarnare e desemnata sub numele de Buddha (=Cel lluminat), care e un nume colectiv ce se
aplica unor forme de manifestare ale divinitatii care s-au pogorat, ca méantuitori, pe pamant. Acestea s-
au incarnat periodic, de cate ori a fost incalcata Dharma.

T -
3, Fﬂ% ﬂfﬁ Printul Gautama (Siddharta, sau Sakyamuni) este considerat
2 ,}? - e -t r '5' doar unul dintre acesti Buddha. Gautama insusi i-a adresat

unui discipol urmatoarele cuvinte: "Afla Vasettha, ca din timp
in timp se naste in lume un Tathagatta, complet, iluminat,
binecuvéantat si meritoriu, plin de intelepciune si bunatate,
harazit cu cunoasterea lumilor, neintrecuta calauza a
muritorilor gregelnici, invatator al zeilor si al oamenilor, un
Buddha Binecuvantat. El proclama adevarul in litera si spiritul
lui, remarcabil in evolutie si in perfectiune. Viata sa superioara
se face cunoscuta in deplina ei puritate si perfectiune”
(Teviyja Sutta).

Toti Buddha sunt expresii ale esentei transcendentale unice
Adi Buddha (=Buddha Primordial, al inceputurilor) sau
Lokesha (=Stapanul Universului) care corespunde, in
hinduism, Fiintei Supreme, Prajna. Potrivit buddhismului
Mahayana, Buddha Maitreya va fi urmatorul Buddha, dupa
Gautama, iar Buddha Vachparani va fi ultimul cu acest nume
si va incheia Marele Ciclu. Multi il considera pe lisus ca fiind



Buddha Maitreya. Kersten a semnalat relatia intre Maitreya si aramaicul Meshia.

Nu putini au fost aceia care au facut o paralela intre Buddha Gautama si lisus. ®i in cazul lui Gautama a
avut loc o Buna Vestire: mamei sale, Maya, | s-a aratat in vis Brahma, sub forma unui elefant. Regasim
Imaculata Conceptie: elefantul sfant i-a patruns la san si a lasat-o grea. Gautama copil a fost
recunoscut de batranul Asita, la fel cum lisus a fost recunoscut de Simeon (Luca 2.25-35). Ca si lisus
in jurul varstei de 30 de ani (Luca 3.23),

Gautama si-a inceput activitatea spirituala devenind ascet, izolandu-se de lume si dobandind astfel
iluminarea. La 35 de ani dezvaluie invatatura discipolilor sai. Gautama posteste si face penitente
patruzeci de zile si patruzeci de nopti, fiind ispitit de diavol, ca si lisus (Matei 4.1-2; Marcu 1.12-13;
Luca 4.1-2). Atat Gautama, cét si lisus au mers pe apa. Ambii si-au transmis invatatura sub forma de
parabole, maxime, pilde. Ei au avut doisprezece discipoli, dintre care primii doi erau frati. Gautama, ca
si lisus, a avut un discipol favorit, iar altul I-a tradat (Devadatta). Ambii au criticat modul dogmatic in
care era practicata religia oficiala de catre brahmani (in cazul lui Gautama), respectiv de catre farisei
(pe vremea lui lisus). in fine, amandoi erau impotriva sacrificiilor singeroase. Analogiile se regiasesc
si intre invataturile celor doi.

Altii au vazut asemanari intre lisus si Krishna. intre cele doua _
nume exista o apropiere evidenta: Christ - Krishna. Mama |
adoptiva a lui Krishna se numea Yeshoda si il striga pe micul

Krishna "Yeshu", dupa numele ei. Or, lisus provine de la Yeshua,
derivat de la aramaicul Yesha (=méantuire). Krishna, ca si lisus, a

fost vestit ca Mantuitor de profetul intelept Narada (vezi

Bhagavata Purana) si intr-adevar, si-a dedicat viata paméanteasca
distrugerii formelor de manifestare ale Raului.

in Atharva-Veda se poate citi profetia: "Binecuvantata fii, tu
Devaki, intre toate femeile, fii binecuvantata intre sfintii Rishi
(=intelepti). Tu ai fost aleasa pentru lucrarea salvarii...El va veni
cu o coroana luminata, iar cerul si pamantul vor fi pline de
bucurie...Fecioara si Mama, te salutam, tu esti mama tuturor, caci
tu ai nascut pe Mantuitorul nostru. i vei pune numele de
Krishna". ingerul Gavril, mesagerul lui Dumnezeu, i-a adresat
Mariei urmatoarele cuvinte: "Plecaciune, tie, careia ti s-a facut
mare har; Domnul este cu tine, binecuvantata esti tu intre femei
l...Iata ca vei raméane insarcinata, si vei naste un fiu, caruia ii vei
pune numele lisus. El va fi mare, si va fi chemat Fiul Celui Prea
inalt" (Luca 1.28,31,32).

Din Atharva-Veda aflam ca tiranul Kansa a vazut cazand o stea.
Ca si Irod, ce s-a adresat magilor, Kansa a cerut lamuriri unui
intelept brahman care i-a talmacit ca Dumnezeu va trimite un Mantuitor deoarece lumea a devenit rea.
Steaua era Vishnu ce s-a intrupat sub forma lui Krishna, cel sortit sa pedepseasca raul si sa indrume
omenirea pe o cale noua.

Cunoscand ca Mantuitorul va fi al optulea copil al lui Devaki (Krishna era a opta incarnare a lui
Vishnu), Kansa a poruncit ca toti copiii acesteia sa fie ucisi. Dar, ca si lisus, Krishna a fost salvat in
chip miraculos. Afland de asta, tiranul Kansa a hotarét ca toti noii nascuti de sex barbatesc, care
dovedeau vigoare neobignuita, sa fie omorati. Similitudinea cu masacrul pruncilor ordonat de Irod
este evidenta.

La véarsta de 16 ani, Krishna a parasit-o pe Yeshoda pentru a-si raspandi invataturile in India. A
infaptuit minuni pe care le regasim si la lisus: vindecarea bolnavilor prin atingere, invierea mortilor,
distrugerea demonilor, inmultirea hranei, aparitia simultana in locuri diferite, producerea de viziuni
(Bhagavad Dass, Krishna and the Theory of Avatara). Ca si lisus, Krishna a coboréat in Infern,
readucéndu-i pe cei sase frati ucisi de Kansa.

El a criticat coruptia, ca si lisus. Krishna nu a dorit sa propage o noua religie, ci doar sa o reinnoiasca
si sa o curete de exagerari si de falsa cunoasgtere. El recomanda rasplatirea raului cu fapte bune,
iubirea dugmanului si iertarea, in locul razbunarii. A sprijinit pe cei slabi i nefericiti si a condamnat
asuprirea. A fost lipsit de atagamente de orice natura si a dus o viata simpla, de neobosit pelerin,
traind modest.Avatarul lui lisus, sub numele de Mahavishnu (Marele Vishnu) a fost anuntat in cartile
sfinte indiene. "Crearea Domnului lisus Christos ca Mahavishnu, fiul lui Shri Krishna 1’, e prezisa in
Devi Bhagavad a lui Markandeya: constelatii si galaxii de energie rasuna in fiecare particula de praf a
pielii Sale. Maica Maria, incarnarea lui Mahalakshmi, va vedea acest uriag cosmic al fortelor divine,
Fiul Sau, atarnat pe o cruce pentru a muri” (L. Heart, The Advent, Life eternal Trust, Bombay 1979,
p.164).



A noua incarnare este, deci, lisus, Marele Vishnu.

Ultimul avatar, cel care va incheia ciclul, reprezinta in crestinism a doua venire a lui lisus, ca
Judecitor. in India, acest al zecelea avatar poartid numele de Kalki. El e asteptat sa vina la sfarsitul
Kali Yuga, pentru a pune capat rautatii si a instaura imparatia dreptatii, asemenea celei din Krita sau
Satya Yuga, varsta Adevarului.

in Vishnu Purana, pogorarea lui Kalki este descrisa astfel:

"Céand practicile invatate de Vede si institutia legii aproape vor fi incetat sa existe, iar incheierea Kali
Yuga va fi aproape, o parte a Fiintei Divine - care exista, prin propria sa natura spirituala, in firea lui
Brahma, care este inceputul si sfar§|tul si care intelege totul - se va pogora pe pamant. El se va naste
in familia lui Vishnuyasas, un emment brahman din satul Shambala®, sub numele de Kalki, inzestrat
cu cele opt puteri supraomene§t| Prin puterea sa irezistibila, el va dlstruge pe toti Mlecha
(=necredinciosi), pe hoti si pe toti cei ale caror minti sunt inclinate la rautate. Atunci el va restabili
dreptatea pe pamant; iar mintile celor ce traiesc la acest sfarsit al Kali Yuga vor fi trezite i vor deveni
limpezi ca un cristal. Oamenii care devin virtuosi in acest timp special vor fi ca semintele fiintelor
umane si vor da nagtere unei rase ce va urma legile Krita Yoga, varsta Puritatii".

in iconografie si in texte, Kalki e reprezentat ca un barbat calarind sau inclindndu-se in fata unui cal
alb si tindnd in ména o sabie: el este purificatorul erei prezente, degenerate, si cel ce restabileste
puritatea si bunatatea.

Biblia este cat se poate de explicita in legatura cu revenirea Mantuitorului pe acest paméant.

Schimbarea la fata este o prefigurare a celei de a doua veniri a lui lisus (Matei 17.2; Marcu 9.3; Luca
9.29). "Fiul omului are sa vina in slava Tatalui

Dan Costian

") adica urmatoarea incarnare a lui Vishnu, dupa Krishna.
’ avand semnificatia de "frunte";

puterlle dlstrugatoare ale lui MahaV|shnu (lisus) venit in chip de Rudra (=Cel Cumplit), sunt in numar
de unsprezece (=Ekadesha Rudra) si sunt localizate, asemenea unei coroane, in zona frontala si
parietala: una in centru (Agya), cinci in stdnga si cinci in dreapta. Punerea coroanei de spini pe fruntea
lui lisus, dincolo de semnificatia comuna a batjocurii, are implicatii cu mult mai profunde, constituind
o imensa ofensa adusa acestor puteri divine.;

DICTIONAR
CORPUL NOSTRU ENERGETIC (V)

La redactarea articolului, au fost folosite conceptele expuse in volumul "Adevarul despre Yoga" de
Dan Costian, avand ingaduinta autorului, caruia ii multumim si pe aceasta cale.



Dr. C. Tudor

CORESPONDENTA $I LOCALIZAREA CANALELOR $I CHAKRELOR

CORESFORDEMBPA, SLISHLIMNS MADH 1T, AL FIMGEALS, HADI
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TRADITIE
PROFETIA SECRETA DE LA FATIMA

Miracolul

in primévara anului 1917, trei copii - Lucia Santos (10 ani) si verii sai Francesco Marto (9 ani) si Jacinta
Marto (7 ani) - pazeau vitele pe pajistea de la Cova da Iria din apropierea localitatii Fatima de pe platoul
Estremadur (districtul Santarem) din Portugalia.

La 13 mai copiilor le-a aparut, deasupra unui stejar, "o doamna invesmantata in alb, mai stralucitoare
decat soarele, care iradia o lumina mai vie si mai intensa decat o cupa de cristal plina cu apa curata,
strabatuta de razele arzatoare ale soarelui”. Asa descrie Lucia prima aparitie. intrebata de unde vine,
doamna a raspuns: "Eu sunt din Cer", dupa care i-a anuntat ca va reveni, de inca cinci ori la rand, in
fiecare zi de 13 a lunilor urmatoare, in acelasi loc, unde copiii vor trebui sa o astepte. Terminarea
intrevederii e relatata de Lucia: "Apoi ea a inceput sa se inalte lin, in directia rasaritului, pana ce a
disparut in imensitatea spatiului, invaluita de o lumina vie ce parea sa-i deschida calea prin taria
cerului”.

La datele anuntate au venit la locul primei intalniri tot mai multe persoane: cincizeci (13 iunie), trei mii
(13 iulie), optsprezece-douazeci de mii (13 august), treizeci de mii (13 septembrie) si saptezeci de mii
(13 octombrie).

La 13 iulie, aparitia fagaduia: "in octombrie, voi spune cine sunt, ce doresc, si voi face o minune pe
care o vor vedea toti pentru a crede”.

Copiii igi dadusera seama, de la a treia intélnire, ca in fata lor se afla Sfanta Fecioara, dar aparitia a
confirmat aceasta - aga cum promisese - la ultima intrevedere.

Pelerinii incepusera sa soseasca inca din ajunul zilei de 13 octombrie si au innoptat sub cerul liber.

Noaptea a inceput sa ploua si a plouat si a doua zi, fara ca aceasta sa-i descurajeze pe cei veniti.
Fecioara si-a facut aparitia la ora 13,30 (adica exact la ora 12" intrucat in timpul primului razboi
mondial Portugalia adoptase ora locala decalata cu o ora si jumatate in avans fata de ora solara). La
locul unde se aflau copiii, martori oculari au observat o coloana de fum albastrui care s-a ridicat pana
la doi metri unde s-a risipit, apoi fenomenul s-a repetat a doua si a treia oara. Deodata Lucia a strigat
multimii sa priveasca soarele. Ploaia incetase brusc, stratul gros de nori se risipise in cateva clipe, iar
soarele era vizibil in mijlocul cerului degajat, ca un disc metalic ce stralucea fara sa raneasca privirea.
in jurul spectatorilor totul s-a intunecat capatand culoarea ametistului: cerul, atmosfera, copacii,
oamenii. Deodata culoarea a devenit galbena. Apoi soarele a inceput sa se roteasca in jurul propriei
axe "cu o viteza ametitoare”, "ca o roata a focului de artificii" - dupa cum spun martorii. Devenit rogu
stralucitor, discul s-a prabusit spre linia orizontului descriind spirale, apoi s-a oprit si s-a ridicat in
acelasi fel, raspandind o caldura puternica. Acest "dans al soarelui” era inspaimantator: oamenii
strigau, curpinsgi de groaza, crezand ca a venit sfarsitul lumii. Fenomenul a fost descris, intre altii, de
Avelino de Almeida, redactor sef al marelui cotidian din Lisabona O Seculo, de dr. Almeida Garrett,
profesor la facultatea de stiinte din Coimbra, de baronul de Alvayazera. El a fost vazut de poetul
Alfonso Lopes Vieira ce se afla la Sdo Pedro de Muel, la 40 km de Cova da Iria, de mai multi locuitori
din Alburitel, la circa 18 km de Fatima etc.

Fenomene cosmice inexplicabile au avut loc si la agaritiile anterioare. Astfel, la 13 iulie soarele s-a
intunecat. "S-a facut simtit un suflu racoros, placut ). Se parea ca nu ne aflam in toiul verii" - sunt
cuvintele monseniorului Quaresma, un prelat venit la fata locului sa constate veridicitatea faptelor. in
ziua de 13 august, reprezentantul autoritatii locale, Artur Oliveiro Santos (fondatorul unei loje
masonice) i-a convocat sub pretextul unui interogatoriu, pe cei trei copii, pe care i-a retinut pana la 15
august. De aceea intélnirea cu Sfanta Fecioara a avut loc pe 19 august. Multimea imensa nu stia de
arestarea copiilor si astepta la Cova da Iria, la 13 august, manifestarea divina: deasupra stejarului a
aparut un frumos norigor alb care s-a inaltat la cer, dupa care copacii, paméntul, fetele oamenilor au
capatat culorile curcubeului: roz, rosu, albastru... La 13 septembrie multimea a vazut un glob luminos
ce se deplasa de la rasarit la apus, lent si maiestuos. De indata ce acesta a coborat, soarele s-a
intunecat, s-a facut aproape noapte, au aparut stelele.

Profetia dezvaluita

La 13 iulie, Sfanta Fecioara le-a incredintat copiilor un secret, despre care Lucia va scrie intr-unul din
Memoriile sale: "Secretul cuprinde trei lucruri distincte si din ele voi dezvalui doua".



in anul 1927, Lucia a asternut pe hartie primele doua parti ale profetiei, ca urmare a ordinului primit din
partea confesorilor José da Silva Aparicio si José Bernardo Goncalves care, dupa ce au citit cele
consemnate, i-au poruncit sa arunce manuscrisul in foc. Ea a revelat acestea si altor trei persoane:
episcopului de Leiria, maicii superioare a provinciei si canonicului Galamba. in 1941 Lucia a scris al
treilea Memoriu in care a dezvaluit episcopului sau cele doua parti ale mesajului pe care fusese
autorizata sa le comunice. La a 25-a aniversare a ultimei aparitii de langa Fatima, la 13 octombrie 1942
a aparut cartea Jacinta a canonicului Galamba in care sunt citate principalele pasaje din al treilea si al
patrulea Memoriu. Cartea era prefatata de patriarhul de Lisabona, cardinalul Cerejeira si avea un
prolog al episcopului de Leiria.

inceputul profetiei Fecioarei Maria, relatata de Lucia suna astfel: "Razboiul se apropie de sfarsit, dar
daca nu vor inceta ofensele aduse Domnului, va incepe un altul si mai cumplit, sub Pius XI. Cand veti
vedea o noapte luminata de o lumina necunoscuta, sa stiti ca acesta e marele semn pe care vi-l da
Dumnezeu despre apropierea pedepsirii omenirii prin razboi, foamete si persecutii”. La ultima aparitie
din 13 octombrie 1917 Fecioara a repetat: "Razboiul se va sfarsi, soldatii se vor intoarce curand la
casele lor".

Primul razboi mondial s-a incheiat in 1918. lar al doilea va urma conform profetiei.

in Bulletin de la Societe astronomique de France putem citi: "In Franta si in aproape toate tarile
Europei a fost vizibila o aurora boreala de o frumusete grandioasa, din seara zilei de marti 25 ianuarie
1938, pana miercuri 26, dimineata. in Elvetia, in [muntii] Jura, in Anglia, ca si in regiunile din vestul,
sud-vestul si sud-estul Frantei, pana in Proventa si inca mai la sud, in Italia si in Portugalia, in Sicilia si
la Gibraltar, si chiar in Africa de Nord, fenomenul a prezentat o intensitate exceptionala pentru aceste
latitudini". Spectacolul a fost descris astfel: "O lumina albastru-verzuie, palida si frumoasa, a cuprins
cerul de la nord-est la nord-vest. Deasupra, treptat, cerul a luat foc si s-a format o bolta rosie,
neregulata. Un fel de nor purpuriu s-a condensat la nord-est si s-a deplasat spre nord-vest ca impins
de un suflu misterios. El se indoaie, unduieste, se dilata, dispare, reapare, in timp ce tagnituri uriage, a
caror coloratie trece de la rosu séngeriu la rosu portocaliu si galben, se ridica spre zenit, invaluind
stelele. Spectacolul e feeric si variat, insufletit de palpairi luminoase, cu atenuari si izbucniri".

Hitler a invadat Austria in martie 1938 si teritoriile Sudetilor in septembrie din acelas an. Pius Xl a
murit la 10 februarie 1939.

inainte de a muri in 1920, mica Jacinta i-a spus Luciei ca se gandeste "la razboiul ce va veni. Atatia
oameni vor muri. gi aproape toti vor merge in iad. Vor fi distruse multe case si multi preoti vor fi ucisi.
lata! eu ma duc in cer, iar tu, cand vei vedea, noaptea, lumina aceea despre care Doamna ne-a spus ca
va veni inainte de razboi, salveaza-te si tu acolo sus!".

Dar profetia facuta de Fecioara Maria la 13 iulie 1917 continua astfel: "Pentru a impiedica aceasta, voi
veni sa cer ca Rusia s fie consacrati Inimii Mele Imaculate® ... Daca cererile Mele vor fi ascultate,
Rusia se va converti si va fi pace. Daca nu, ea igi va raspandi in lume greselile, provocand razboaie si
persecutii... multi vor fi martirizati... multe natiuni vor fi suprimate™.

in anul 1929 Lucia se afla in manastirea surorilor Dorothee de la Tuy, in Spania, in apropiere de
frontierea cu Portugalia. La 13 iunie i-a aparut din nou Sfanta Fecioara care a lasat-o sa intrevada o
raza de speranta in ce priveste consacrarea Rusiei: "in cele din urma, Inima Mea Imaculata va izbandi"
anuntand "salvarea sa prin acest mijloc". Aceste cuvinte profetice sunt consemnate in al treilea
Memoriu al Luciei.

Cele intamplate au confirmat intru totul profetiile: dupa revolutia bolgevica din octombrie 1917, deci la
scurt timp dupa ultima aparitie de langa Fatima, Rusia a abandonat credinta, greselile comunismului
s-au extins in lume, al doilea razboi mondial a facut numeroase victime umane si materiale, natiuni
intregi au avut de suferit.

La Milano, cardinalul Schuster, in scrisoarea sa pastorala din 13 aprilie, a interpretat cuvintele rostite
in 1929 ca "desfiintarea de catre Providenta Domnului a puterii bolgevice a Secerii si Ciocanului” si
totodata a anuntat "o noua era de apostolat”. La randul sau, papa Pius XII, in cuvantarea radiodifuzata
la 31 octombrie 1942 a lasat sa se inteleaga ca acest ultim mesaj al Fecioarei s-ar referi la convertirea
ortodocsilor la catolicism sub conducerea papei. Mistificarea a mers pana intr-acolo incat Pius XIll a
omis orice referire la Rusia.

in pofida imperativului consacrérii Rusiei citre Fecioara Maria, nici unul dintre papi nu a reusit acest
lucru, desi trei suverani pontifi au facut cinci tentative: Pius Xll la 31 octombrie 1942 si la 7 iunie 1952,
Paul VI la 21 noiembrie 1964, loan Paul Il la 13 mai 1982 si la 25 martie 1984. Asa cum remarcase Lucia,
pe cand inchizitorii catolici incercau sa-i smulga al treilea secret: "Dumnezeu mi-a aratat ca momentul
ales de El nu sosise inca". Mai mult decat atat, papalitatea nu era autorizata sa faca aceasta
consacrare. Esecurile repetate au dovedit-o din plin. Abatele Caillou, un specialist al problemei,
ajunge resemnat la concluzia: "Papa a facut tot ceea ce a putut, pentru ca nu putea face mai muit".



Nu vom trece cu vederea faptul ca Mama Divina isi alesese drept interlocutor pe Lucia si nicidecum pe
papa. Constienta poate de acest lucru, Lucia va face la randul ei o tentativa de consacrare a Rusiei
intr-o scrisoare datata 29 august 1989. Oricat de neinsemnat ar putea sa apara gestul ei in raport cu
autoritatea pontificala, el a avut un ecou neasteptat. Caci in jurul acestei date in preajma toamnei
anului 1989, Rusia a fost intr-adevar consacrata Mamei Divine. Ca un raspuns la rugaciunea pura
exprimata in scrisoarea Luciei, 0 mare personalitate spirituala a lumii contemporane originara din
India a tinut atunci prima sa conferinta in Rusia, ocazie cu care mii de persoane din tara care se
scutura de povara comunismului si ateismului, au simtit manifestarea adierii racoroase a Duhului
Sfant - aceeasi pe care o percepuse multimea celor cateva mii de pelerini de la Cova da Iria la 13 iulie
1917! Sa retinem ca in afara de India, - Rusia e singura tara care numara multe zeci de mii de Sahaja
Yoghini care au primit, incepéand din acel memorabil an 1989, Realizarea Sinelui gratie lui Shri Mataji
Nirmala Devi.

Am afirmat mai sus ca papa nu putea fi autorizat sa duca la indeplinire planul divin si adaugam: nici
Biserica Catolica. Vom arata pentru care motive.

Costi Tudan

(urmare in numarul viitor: Profetia ASCUNSA - al treilea secret de la Fatima).

"' O mare personalitate spirituala a confirmat ca manifestarile Fecioarei Maria sunt legate de ora exacta
a amiezii, cand aceasta s-a nascut.

3 Sahaja Yoga a demonstrat experimental ca manifestarile divine (Duhul sfant, Mama Sfanta) sunt
insotite de o adiere racoroasa, placuta.

* Mortile timpurii ale Jacintei si fratelui ei Francesco fusesera anuntate de Sfanta Fecioara la aparitia
din 13 iunie 1917.

“ In limba sanscrita "Imaculati" se traduce prin "Nirmala".

CULTURA
LOCUL MAMEI IN SPIRITUALITATEA UNIVERSALA

Principiul matern a fost dintotdeauna esential pentru evolutia spirituala a omenirii. Cele mai diferite
culturi, din cele mai vechi timpuri, au venerat aspectul feminin al divinului, sub felurite forme si i-au
recunoscut importanta.

Cele trei mari religii monoteiste care domina viata spirituala a ultimelor doua milenii, iudaismul,
crestinismul si Islamul au ocultat insa, in versiunea lor oficiala, institutionalizata, acest principiu de o
importanta vitala. Acest lucru a cauzat dezechilibre grave in constiinta colectiva a oamenilor si, in cele
din urma, o ruptura in aspiratia spre Unirea cu Divinul.

Sa facem mai intai o trecere in revista a istoricului venerarii Mamei Divine, incepand cu religiile
epocilor paleoliticului si neoliticului, in care dupa toate aparentele era singura forma de venerare a
Divinului, ceea ce este atestat de numeroase descoperiri arheologice care au fost scoase la iveala pe
o arie extrem de vasta, de la Atlantic pana-n Siberia si din Africa pana-n Extremul Orient.

Zeita paleoliticului si neoliticului este in acelasi timp Mama si fecioara, Ea protejeaza, hraneste, acorda
fertilitatea, ilumineaza constiinta si gireaza armonia universului; armonia omului cu natura, cu
universul, era o constanta a spiritualitatii acelor vremuri stravechi.

Printre diferitele atribute ale Zeitei pe care la intdlnim in diversele reprezentari ale Ei, cele mai
frecvente sunt luna (care raspandeste lumina in noapte si reprezinta emotivitatea, plenitudinea si
fecunditatea), sarpele (puterea Mamei, inte-lepciunea, forta unificatoare) si porumbelul (puritatea,
simbolul Harului matern care se inalta si al celei de-a doua nasteri).

Aceste calitati si atribute ale Mamei au fost preluate de toate religiile perioadei antice.

Numeroasele Zeite din Sumer, India, Persia, Extremul Orient, Egipt, Grecia, Roma, din religiile celtice,
tracice, germanice, slave, precolumbiene, africane, personifica variatele calitati ale complexitatii
Mamei Divine.

Epoca de bronz, prima perioada a Antichitatii, aduce insa, odata cu migratia populatiilor nomade
semite si ariene gi reprezentari paterne (masculine) ale Divinului. Arienii si semitii aveau un alt mod de
viatd, mai aspru si mai auster decét cel al populatiilor sedentare din neolitic, a caror predominanta
agrara ii lega de Paméant, care din totdeauna a fost asociat Mamei. Clima aspra din desertul Arabiei si
din platourile Asiei Centrale a dezvoltat la semiti respectiv arieni calitati masculine precum



combativitatea, austeritatea si a rupt armonia vietii neolitice. Omul si natura nu mai formau o unitate ci
au devenit antagonici.

Divinul nu mai este omniprezent in mediul in care se desfagoara viata, ci este trimis in cer, dincolo de
perceptia si atingerea muritorilor. lluminarea, eliberarea, armonia erau de acum fagaduite numai dupa
moarte.

intalnirea acestor doua conceptii spirituale atat de diferite nu a fost mereu violenta si reactia nu a fost
mereu de respingere reciproca. Cele mai multe religii antice au atat zei cat si zeite si au cautat sa
realizeze o sinteza a acestor doua conceptii despre Divin. Exemplul stralucit in acest sens este India,
unde nenumarati sfinti, iluminati si intelepti au accentuat din cele mai vechi timpuri importanta
venerarii atat a Tatalui, Dumnezeu transcendent (Sada-Shiva) cat si a Mamei, puterea divina
omniprezenta (Adi Shakti). Reflectarea acestei puteri in noi este energia Kundalini, singura forta care
ne poate da lluminarea, Unirea cu Divinul, singura care poate trezi in noi Spiritul, reflectarea Tatalui.

Deci, fara Mama nu poate ajunge la Tata, nu exista evolutie, religia este o dogma fara viata. Energia
materna este deci cheia experientei religioase autentice, care nu poate avea loc decét in timpul vietii.

Din pacate, nu la fel s-a intamplat in cazul altor culturi, in care principiul matern a fost complet exclus
din viata spirituala. Primul exemplu in acest sens este cultura asiro-babiloniana, in care razboiul
devine principala activitate iar zeul razboiului, denumit Assur in Asiria si Marduk la Babilon, devine
zeul suprem. Asirienii au fost primii care au elaborat un mit in care zeul Assur o omoara pe Zeita
(Tiamat) si obtine astfel suprematia. in acest mit (descris apoi la Babilon in poemul epic "Enuma
Elish") §arpele atribut al zeitei, este pentru prima data infatisat ca un simbol malefic.

Din civilizatia sumeriana, de pilda, care le-a precedat pe cele asiriana si babiloniana, ni s-a transmis o
frumoasa imagine a Unirii Divine, in care doua fiinte ceresti, probabil un zeu si o zeita, stau langa
arborele vietii (si al cunoasterii) impreuna cu sarpele intelepciunii.

Asa cum se stie, cultura iudaica, leaganul primei religii monoteiste, a fost puternic influentata de
asiro-babilonieni. Tendinta patriarhala a acestui popor semit a fost astfel exacerbata, iar mitul
sumerian a capatat o semnificatie inversata: Adam si Eva sunt "ispititi" de sarpele perfid sa manéance
rodul arborelului oprit, $i ca urmare pedepsiti.

Aceasta exacerbare a patriarhatului a devenit predominanta in Epoca de Fier si astfel a acaparat
institutiile religioase ale mozaismului, crestinismului gi Islamului, desi nu este deloc in spiritul
mesajului fondatorilor acestor religii, si numerosi profeti, intelepti si mistici au cautat sa repare acest
dezechilibru, iar curente spirituale precum cele ale cabalistilor, gnosticilor, templierilor sau sufilor au
reconsiderat prezenta divina materna, sub forme mai explicite sau mai voalate precum Shekhina,
Sophia, Sfanta Fecioara sau energia Ruh, corespondent islamic al lui Adi Shakti.

Organizarea (si institutionalizarea) celor trei religii a fost insa influentata covérsitor de persoane cu o
intelegere fanaticéa a religiei si care respingeau aspectul matern si calltatlle materne ale divinului. in
excelentul sau volum, Philip Verez se concentreaza in special asupra cre§t|n|smulu| in cadrul caruia,
chiar de la inceputuri, tendinte fanatice si misogine au deviat mesajul originar al lui Christos. Primii
responsabili pentru aceasta deviere sunt Pavel si Petru, care au fost departe de imaginea "sfintilor
apostoli" pe care ne-o prezinta Biserica.

Pavel a fost initial un persecutor al primilor crestini. Convertirea sa este un episod de o indoielnica
autenticitate (absenta unor martori si relatarile foarte contradictorii ale lui Pavel - a se compara Fapte
22:7-10, cu Fapte 26:13-18 si ll Corintieni 12:2 - sunt probe in acest sens). Activitatea sa in cadrul
crestinismului a fost aceea de preluare a autoritatii (impreuna cu ambitiosul Petru, de multe ori criticat
de insugi Domnul lisus, pentru aroganta si slaba sa credinta), si de impunere a propriilor conceptii.
Ideile sale despre organizarea noii biserici, despre rolul subordonat si umilitor al

femeii (careia ii refuza orice rol spiritual), despre casatorie ca un "rau necesar” sunt in flagranta
contradictie cu mesajul lui lisus Christos, pe care este evident ca nu I-a cunoscut niciodata in mod
direct. Zelul sau nu s-a indreptat numai impotriva idolatriei, ci impotriva Mamei Divine insasi, sub
diferitele Sale forme in care era venerata in Antichitate. Sfintei Fecioare el nu-i acorda nici o pretuire
(este amintita o singura data sub apelativul de "femeie" in Epistola catre Galateni 4:5).

Urmasii lui Petru si Pavel au continuat acest zel distrugator al valorilor materne; in acest sens merita
amintita prigonirea acerba a gnosticilor, care o venerau pe Mama Divina (pentru ei Sophia a luat chipul
sarpelui pentru a le da fiintelor umane cunoasterea) si in societatea carora fameile aveau un insemnat
rol spiritual. in acest curent misogin un rol marcant I-a avut Augustin, pentru care "Zeita Mama si-a
depasit toti fiii in monstruozitate™ iar Eva era considerata "murdaria intregii umanitati”, doua afirmatii
absolut blasfemiatoare, in fond. Propria incapacitate de a-gi stapani slabiciunile trupesti il face sa
generalizeze teoria pacatului originar, care este in flagranta contradictie cu Mantuirea si Eliberarea
oamenilor de catre lisus Christos. Conceptia lui Pavel a azvarlit crestinatatea intr-un abis al



culpabilitatii si al negarii liberului arbitru. inversunarea cu care Augustin si-a prigonit adversarii
ideologici va precede Inchizitia.

Devotiunea simpla a oamenilor pentru Mama Divina s-a metamorfozat insa, dupa cre-gtinare, in
veneratia pentru Fecioara Maria, pe care in cele din urma Biserica a acceptat-O ca Theotokos (Maica
Domnului). Cu toate acestea, teologii nu au acceptat niciodata sa O considere Zeita; mai mult, secole
de-a randul Imaculata Conceptie a fost pusa la indoiala. Protestantismul, aparut initial ca o reactie fata
de decaderea morala si fanatizarea Bisericii Catolice, a degenerat la randul sau intr-o "religie a
barbatilor care nu mai recunosc nici o reprezentare metafizica a femeii", potrivit exprimarii lui C.G.
Jung.

Suflete realizate, veritabili sfinti precum Sf. Francisc, Sf. Bernard sau Meister Eckhardt au avutinsa o
profunda intelegere si veneratie pentru Sf. Fecioarad - Mama, ca si artistii sau scriitori iluminati (precum
Dante, in al sau "Paradis”, una din cele mai inaltatoare apoteoze ale Fecioarei Maria). Sf. Bernard de
Clarivaux a actionat neobosit spre consolidarea veneratiei pentru Fecioara Maria (el se afla la originea
construirii catedralelor "Notre Dame" din Paris, Chartres, etc. primele de aceste dimensiuni care sunt
dedicate Fecioarei Maria). De asemenea, el este legat de infiintarea Ordinului Cavalerilor Templieri,
singura migcare spirituala crestina care a avut cunostinta de prezenta energiei Kundalini in noi
(probabil prin contactele pe care le-a avut cu mistica orientala). Ordinul a fost desfiintat de Inchizitie in
sec. al XIV-lea.

Odata cu aceasta, Biserica a pierdut definitiv orice dimensiune spirituala veritabila, raméanand o
institutie formala, in care fanatismul - rod al credintei oarbe, neiluminate - si surparea valorilor morale
si-au dat mana pentru a o compromite.

Mai grav este ca rezultatul a fost subminarea valorilor morale si spirituale, ceea ce explica reactia
inversa ce a generat in secolul nostru succesul unor ideologii antispirituale: fascismul, comunismul si
teoria freudiana. Primele doua, evident, au creat cele mai monstruoase sisteme social-politice din
istoria omenirii, iar cea de-a treia a avut un efect mai subtil, dar cu atat mai devastator pentru
congtiinta oamenilor: reducerea omului la un ansamblu de afecte sexuale si murdarirea celei mai
sfinte relatii interumane, aceea dintre mama si copil, prin ridicarea Complexului lui Oedip la rangul de
toria stiintifica general valabila (si aplicabild). Tot mai multi oameni de stiinta (incepand cu proprii sai
discipoli, Jung si Adler) au atacat aberatiile teoriei freudiene cu argumente solid fundamentate. Cu
toate acestea, succesul ideilor lui Freud in societate se datoreaza pe de o parte faptului ca ele
apeleaza la instinctele cele mai josnice ale fiintei umane (ori este mai ugor sa cobori decét sa urci), iar
pe de alta parte, reactiei la cealalta pozitie extrema, care a dominat pana atunci societatea europeana,
aceea a Bisericii.

Dezvoltarea ambelor extreme nu este decat efectul suprimarii, incepand cu Epoca Fierului, a valorilor
spirituale materne si exacerbarea celor patriarhale.

Este deci evident ca echilibrul poate fi restabilit numai de o veritabila cale de evolutie spirituala, care
sa trezeasca in noi forta de manifestare a acestor calitati spirituale de o importanta vitala: energia
Kundalini.

Dan Ratiu

Textul de mai sus reprezinta o recenzie a volumului lui Philip Verez La Mere et la Spiritualité, Ed.
Publisud, Paris 1955)

ISTORIE
RADACINI SPIRITUALE STRAVECHI IN DACIA (I1I)
SUPRAVIETUIREA TRADITIEI SPIRITUALE

Unii istorici au afirmat ca reforma lui Deceneu ar fi insemnat modificarea sau chiar disparitia cultului
pentru Zalmoxis. Eliade ofera o alta ipoteza: "Toate aspectele religiei lui Zalmoxis - escatologie,
initiere, pythagoreism, ascetism, eruditie de tip misteric (astrologie, terapeutica, theurgie etc.) -
incurajau apropierea de cregtinism”. Cea mai buna si cea mai simpla explicatie a disparitiei lui
Zalmoxis si a cultului sau ar trebui cautata in crestinarea precoce a Daciei (dinainte de anul 270 e.n.).
Din nefericire cunoastem destul de putin fazele cele mai vechi ale crestinismului in Dacia; nu stim, in
consecinta, daca anumite aspecte ale religiei lui Zalmoxis au supravietuit sub o forma noua, in
perioada primelor secole crestine. Dar ar fi zadarnic sa cautam eventualele urme ale lui Zalmoxis in
folclorul roménesc" (ibid., p.80-81; subl.ns.).Ultima fraza a lui Eliade poate parea surprinzatoare; el
arata in continuare: "Destinul lui Zalmoxis este desigur paradoxal. Disparut la daco-romani, a
supravietuit departe de patria sa, in traditiile gotilor gi, prin urmare, in eruditia istoriografica, foarte



mitologizata, a Occidentului. El a supravietuit tocmai pentru ca simboliza intr-un anumit fel geniul
geto-dacilor” (loc cit.;subl.ns.).

Credem ca exista suficiente marturii ale supravietuirii autohtone a traditiei spirituale - de o mare
profunzime - a stramosilor nostri. Am vazut ca Eliade citase cazul mentinerii zeitei Diana sub forma
Sanzienei. In alt loc el arita: "Paradoxul Daciei, si in general al intregii Peninsule Balcanice, este ci ea
constituie in acelasi timp o «raspantie», in care se intretaie influente diverse, si o zona conservatoare,
cum o dovedesc elementele de cultura arhaica, care au supravietuit aici pana la inceputul secolului
XIX" (De la Zalmoxis..., p.162; subl.ns.).

Fara a fi de acord cu multe din interpretarile, uneori exagerate, ale lui Vasile Lovinescu, nu e lipsit de
interes sa procedam la audiatur et altera pars. in opinia acestuia, Dacia "a fost centrul suprem al unei
traditii mult mai puternice si mai pure decét traditia celtica. Ocupatia romana a durat numai de la 110
la 275 dupa Christos, in total 165 ani. i mai putin de o treime din Dacia a fost ocupata: Transilvania gi
Oltenia actuala. In tot restul tarii, dacismul a subzistat fara sa fie tulburat... De altfel, crestinismul nici
n-a avut timpul sa se implanteze. Numai catre sec. VIl i IX cativa misionari au indraznit sa patrunda
dincolo de frontiere si in campii. Apoi, ortodoxia n-a avut niciodata gustul prozelitismului. Centrele
spirituale ale dacilor se gaseau in masivele centrale ale muntilor, cei mai salbatici si cei mai de
nepatruns din Europa...O imensa padure a acoperit Dacia si viata pastorala s-a generalizat din nou,
mai ales in muntii centrali inaccesibili...In jur, barbarii goti, ostrogoti, vandali, gepizi, slavi, cumani,
pecenegi, unguri, mongoli au facut vid...Traditia dacica a continuat sa subziste netulburata, in afara
timpului, in afara istoriei care se facea in jurul ei. Astfel, cand in sec. XIlll si XIV au fost intemeiate
principatele Moldovei, Valahiei si Transilvaniei, a caror reunire avea sa formeze Romania moderna,
Dacia era neatinsa de istorie... Cand in 1829, tratatul de la Adrianopole a permis comertul exterior in
barile roméne, noua zecimi din teritoriu era acoperit de paduri.

Asadar, intemeierea celor trei principate roménesti semnifica o readaptare a traditiei dacice. La
crestinism ? That is the question...Se va vedea de ce credem ca se poate raspunde: nu.

Am vazut ca crestinismul n-a patruns decéat foarte tarziu in Dacia. Toata spiritualitatea crestina
roméaneasca provine din afara, din Bizant, de la Muntele Athos, din Bulgaria. Liturghia s-a oficiat
totdeauna intr-o limba straina, in slavona mai intai, apoi in greaca. Numai catre secolul XIX limba
roméana a inlocuit limba greaca si n-a fost ceva traditional". Se zice ca Lovinescu sgi-a fi schimbat mai
apoi parerea (Dacia..., p.51-53). Lasam cititorul sa aprecieze singur valoarea argumentelor de mai sus.

PRINCIPIUL UNIVERSAL AL EVOLUTIEI

in cele ce urmeazi, vom ciuta sa aratam ca arhetipurile manifestarii principiului evolutiv universal au
fost pastrate si la noi, in constiinta spirituala a poporului, sub forma traditiei folclorice, dovedind
perenitatea conceptelor mostenite de la initiatii geto-daci.

incercand sa suplineasca saricia informatiilor provenite din sursele antice, V.Lovinescu a adoptat
ipoteza potrivit careia memoria colectiva a poporului a pastrat stravechile traditii ale spiritualitatii
stramosilor sub forma creatiilor populare (reflectate de multe ori si in cele culte, am adauga noi). El
subscrie conceptiei ca "interesul traditiilor aga-zis populare consta, mai ales, in faptul ca ele nu sunt
populare ca origine si...ca daca e vorba, cum este aproape intotdeauna cazul, de elemente traditionale,
in adevaratul inteles al acestui cuvant, oricat de deformate, imputinate sau fragmentate ar putea fi
uneori, si de lucruri avand o valoare simbolica reala, toate acestea, departe de a fi de origine populara,
nu sunt nici macar de origine umana. Ceea ce poate fi popular, este numai faptul supravietuirii, cand
aceste elemente apartin unor forme traditionale disparute. Poporul pastreaza astfel, fara sa le
inteleaga, resturi ale unor traditii stravechi...; el implineste prin aceasta functiunea unui fel de
memorie colectiva” (Dacia..., p.21-22).

Kernbach arata (p.389-390): "Mitologia daco-getica trebuie cautata in relictele celor mai vechi genuri
folclorice romanesti (colinda si cantecul batradnesc) si in ritualurile populare sau in unele superstitii cu
urme mitologice”. Pe de alta parte el considera falsa afirmatia lui Octavian Buhoiu (Folclorul de iarna,
Ziorile si poezia pdstoreasca, Bucuresti 1979, p.7): "Din documentele etno-folclorice de care
dispunem, romanizarea daco-getilor, in afara de deprinderea noii limbi, nu pare sa fi adus schimbari
remarcabile de comportament si in cultura magico-religioasa a populatiei”.

intrucat tema ce face obiectul capitolului de fata a fost dezvoltata in paginile revistei YOGA
SPONTANA, in cadrul serialului intitulat "CICLURILE COSMICE", ne vom multumi aici doar sa amintim
ca arhetipul principiului universal al evolutiei fusese consemnat de traditia spirituala straveche a
hinduismului, sub forma celor zece Avataruri (incarnari divine) ale lui Vishnu: pestele Matsya, testoasa
Kurma, mistretul Varaha, omul-leu Narasinha, piticul Vamana, Parashurama, Rama, Krishna, Maha-
Vishnu (lisus), Kalki (a doua venire a lui lisus).



Pestele Matsya

Fiind vorba de un simbol, care nu apartine exclusiv primului Avatar fiind adoptat, intre altii, si de
crestini, consideram ca analizarea acestuia, in contextul studiului nostru, nu poate avea relevanta.
Dar, agsa cum vom vedea mai incolo, pestele, ca simbol al sacrului nu lipseste din traditia pastrata de
folclor.

Testoasa Kurma

Arheologii au scos la iveala numeroase monede dacice, dintre care, importante pentru tema pe care o
abordam sunt cele ce poarta in centru caduceul lui Mercur (v.mai departe alegoria sarpelui) plasat pe
carapacea unei testoase, totul inconjurat de inscriptia cu litere grecesti SARMIS BASIL (regele
Sarmis). Moneda e reprodusa de Lovinescu la p.45 (Dacia..., fig.1). El semnaleaza (tot fara a sesiza
apropierea de acest Avatar), existenta altor monede avand "o forma concava, ceea ce poate
reprezenta carapacea broastei testoase” (ibid., p.46).

Mistretul Varaha

Lovinescu amintesgte ca "existd, de asemenea, alte monede care...au un mistret, cu o sageata in gura,
simbol strict primordial” (Dacia..., p.45). Sageata, ca si lancea ori sarpele, nu sunt decét alegorii ale
energiei subtile Kundalini (v.acolo), intrucat toate Avatarurile lui Vishnu (peste, testoasa, mistret. etc.)
ca suporturi ale evolutiei spirituale, sunt indisolubil legate de trezirea acestei energii. Ulterior,
Lovinescu dezvolta tema mistre-tului, aratand ca acesta e simbolul lui Varaha (ibid., p.74 sq.), dar apoi
divagheaza spre temele favorite ale falsului sau "maestru”, devenind prolix si complet confuz. Vom
exemplifica dand aici doar trei mostre de falsa cunoastere (altele mai incolo): "culoarea verde este
aceea a lui Ganesha" (p.77); "imparatul Verde, Ganesha-lanus" (p.79). Apropierea lui Ganesha (copilul
cu cap de elefant) eventual si a fratelui sdu Skanda (Kartikeya) de lanus (barbosul cu doua fete; v.fig.3,
p.45) este complet eronata. Pe de alta parte, culoarea ce-i corespunde lui Ganesha este rosul ! in fine
(p.89, nota 1), atribuie cuvantului "hamsa" (=lebada), sensul de "bhava" (=iluzie; Bhava Sagara =
Oceanul lluziilor) !

Piticul Vamana

Desi falsa cunoastere imprimata de "maestri" i-a interzis accesul la adevar, lui Lovinescu nu-i sunt
necunoscute surse folclorice demne de interes. Le vom prezenta, insotite de comentariile noastre.
Versurile ce urmeaza (Dacia..., p.38), aduc in discutie trasaturile definitorii ale unui alt trimis al
divinitatii: Vamana, supranumit "Cel care a masurat Universul din trei pasi” (Trivikrama):

"Dumnezeu ca m-a trimis/| Paméantul sa i-l masor/ Paméantul cu umbletull % ceriul cu cugetul".

Legenda spune ca regele Bali, care domnea peste cele trei lumi, s-a invoit sa-i cedeze piticului
Vamana (forma sub care se ascundea Vishnu) tot ce acesta va putea masura din trei pasi. Cu primii
doi pasi acesta a luat in posesie Cerul si Paméntul, lasandu-i regelui numai taramul Infernului, Patala,
ca pretuire a virtutilor sale.

Parashurama

Dupa cum vom vedea, acest Avatar care se traduce prin "Rama cu securea”, nu e altul decat Zeus,
divinitatea suprema a vechilor pastori greci, ce locuia pe muntele sfant Olimp. El apare mentionat in
urmatoarea colinda (Dacia..., p.28):

"Pe Muntele Mare/ Mandra turma de oi paste,/ Dar la turma cine umbla?/ Umbla, umbla Sfantul Soare.../
Cu fluieru-nverigat/ Cu toporu-ncolturat”.

Toporul (securea) dezvaluie identitatea lui Parashurama.

intr-un context complet diferit, Lovinescu consemneaza: "Zalmoxis e numit, de asemenea, «Zeul cu
dubla secure». El este deci in stransa legatura cu manifestarea lui Parashu-Rama" (ibid., p.38, nota 7).
Faptul ca zeul suprem al geto-dacilor nu era altul decat Zeus nou-nascut (v.cap. Zalmoxis), conduce la
concluzia identitatii lui Parashurama cu Zeus. Quod erat demonstrandum. Lovinescu il mai
mentioneaza odata pe Parashurama pe care il considera analog nu cu Zeus, ci cu Perseu (!), incercand
sa gaseasca paralele cu Paradisul, Harap-Alb, sarpele, de unde, "prin analogie inversa” (?!) ajunge la
Shiva (p.87-88), pe care il vede personificat ca Pasarila-Lati-Lungila: "Distrugator...el este fata care
resoarbe ciclurile" (p.92). Fara comentarii.

Rama
Am véazut cat de departe a putut ajunge Lovinescu sustinand originea pelasgica a cuvintelor Roma,

Romania, Roméania, respingénd orice tangenta a lor cu Roma latina (Dacia..., p.41). in schimb, el a
sesizat (p.42) multe toponime care ar putea proveni de la numele celui de-al saselea Avatar, Rama, ca



si faptul ca "Ptolemeu numeste una din cetatile Daciei Rami-dava", dar, mai ales, ca "in mitologia
romana se vorbeste de un Ram-imparat" (p.41-42). Tot el aminteste ci "se vorbeste in legendele
roméanesti de o populatie miste-rioasa...Rohmanii, Rahmanii, Rucmanii..." (p.40), sugerand conexiunea
cu numele lui Rama. In eroul basmului Harap-Alb, Lovinescu nu ezitd si confunde doua Avataruri
diferite: Rama si Mistretul (Varaha), descriind "victoria definitiva a «Mistretului Alb», a lui Rama,
asupra Ursului”, dupa care conchide: "Asa ia sfarsit «Gesta» lui Shri-Shwata-Varaha, a Divinului Ram"

(p.98).

3 pentru a spori confuzia privitoare la Rama-Varaha-Harap Alb, adauga: "Avatara Harap-Alb are o
realizare «shivaita»" (p.99), desi Rama si Varaha sunt Avatarurile lui Vishnu !

Krishna
Sé ne intoarcem la colindul mentionat anterior (Dacia..., p.28):

"Pe Muntele Mare/ Mandra turma de oi paste,/ Dar la turma cine umbla?/ Umbla, umbla Sfantul Soare.../
Cu fluieru-nverigat..."

Printr-un sincretism, deloc neobignuit, exemplificat de Zalmoxis-Gebeleizis, versurile trimit la Krishna,
manifestare a Fiintei Supreme (cf. Bhagavad-Gita IV.6: "Sunt nenascut, etern din fire, Stapanul divin").
Desi de familie nobila, acest Avatar a copilarit printre pastori (de unde referirea la turma de animale),
fermecéandu-i cu minunatul sau fluier; mai tarziu si-a recapatat rangul princiar. Viata sa este un lung sir
de intAmplari miraculoase - in general lupte duse impotriva fortelor Raului sub forma unor animale
fabuloase ori personaje malefice - asemenea celor puse pe seama eroilor basmelor noastre (Fat-
Frumos, Harap-Alb, etc.) Colindul urmeaza astfel:

"Sus pe Munte Mare/ la Ler Doamne Ler ! E-o turma méandra de oi./ Dar la turma cine umbla ? Este
Domnul Dumnezeu/ Cu parul de aur Cu Soarele pe piept,/ Cu Luna pe frunte Sprijinit pe-o lance/ Cu-un
fluier inverigat”.

Luna, Soarele si lancea, respectiv aurul, simbolizeaza cele trei canale subtile, tema asupra careia vom
reveni ulterior (v. cap. "Structura corpului energetic. Trezirea lui Kundalini"). Suntem inclinati sa
apropiem numele celui de-al optulea Avatar tradus prin "negru”, de unele coordonate istorico-
geografice autohtone. Exemplele nu lipsesc, atat in antichitate, cat si in Evul Mediu. Ni le furnizeaza
Lovinescu, dar intr-un context fara legatura cu Krishna: "Dacii, ca popor hiperborean, coborau din
Pelasgos - nascut din «Paméantul Negru». Marea dacica este «Neagra», Valahii au fost denumiti de
toate popoarele «Valahi Negri», iar tara «Valahia Neagra»,

Kara, Ulaghi, Kara-Iflak, de catre turci; Kara-Ulak de séarbi si bulgari. Functiunea traditionala suprema
la valahi este «Negru-Voda»" (Dacia..., p.60).

Potrivit lui Dimitrie Onciul (Originea Principatelor roméne, p.32): "Traditia atribuie lui «Negru-Voda»
toate faptele si chiar monumentele...Este personificarea poetica a originilor, nu este numele unui
personaj real...Este personificarea intemeierii Statului...Este un nume mistic" ( Dacia..., p.60).

Krishna (in sanskrita: Negrul) era domnitorul din Dwaraka, fiind numit Domnul Krishna (in traducere
roméaneasca Negru-Voda).

in continuare, Lovinescu se refera la "stemele Principatelor. Pe acelea ale Valahiei se vad trei capete
de Negri; acelea ale Moldovei sunt si mai remarcabile: doua chei incrucigate, avand fiecare, la
extremitatea superioara, doua capete de Negri". Dupa cum arata in alta parte autorul, "cele doua chei
sunt reprezentate suprapuse, in cruce, aga cum se vad in armele Papei si uneori iau infatisarea de
«swastika clavigera»" (V.Lovinescu, Interpre-tarea ezoterica a unor basme si balade populare
roménesti, Cartea Romaneasca, Bucuresti 1993, p.65). Acest semn sacru stravechi apare la simbolicul
Negru-Voda: "S-au gasit la Curtea de Arges, morminte voevodale, printre care si unul al unui Radu
Negru... Giulgiul era acoperit de swastici" (Dacia..., p.61). De altminteri, swastika figureaza si pe unele
monede dacice, cu inscriptia ARMIS BASIL (ibid., p.45).

"Swastika in Romania ar cere ea singura un studiu special. Nu credem sa existe o tara in care sa fi fost
folosita atata, in mod traditional, bineinteles. Se gaseste peste tot: in cimitire, in biserici, pe broderii
nationale, pe pergamente voevodale™ (p.48,49, fig.5,6). Autorul ignora situatia Indiei, unde swastika
este mult mai raspandita, ca simbol al Fiului Divin si al chakrei Muladhara.

Vehiculul traditional al lui Krishna este vulturul Garuda, pe care il regasim in basmele roménesti, unde
eroi echivalenti lui (v. mai sus: Fat-Frumos, etc.) folosesc drept vehicul o pajura, o ghionoaie etc. De
altminteri, pajura apare in multe povestiri, ca element benefic; tot astfel si in stema tarii.



Fiul lui Dumnezeu

in mitologia autohtona, al noualea Avatar ce corespunde lui lisus (Maha-Vishnu, Marele Vishnu) va
apare sub forma Fiului lui Dumnezeu. Lovinescu pare a nu fi strain de acest adevar, caci aminteste
undeva de "al noualea Avatara, cu tatal lui adoptiv, Marele Dulgher al Universului, cu Maica Precista”
(Interpretarea ..., p.135).

"Apollo e uneori numit «<Bunul Dumnezeu Fiul». Este acelasi cu Bonus Deus Puer, sau Bonus puer
phosphorus, epitete ale lui Apollo in nenumaratele inscriptii consacrate acestui zeu si gasite in Dacia,
mai ales in orasul Apullum (Alba lulia), capitala a provinciei cu acelasi nume (Dacia Apulensis), numita
asa dupa zeu" (Dacia..., p.28). "La unele triburi pelasge din Cappadocia, Saturn era adorat ca Zeus
Dakie; Pliniu il numeste Dokius filius Coeli" (ibid., p.34). Am vazut, chiar din exemplele folclorice
mentionate, ca Apollo va apare ulterior sub numele de Sfantul Soare. Cazurile sunt frecvente.

Kalki

Kalki este cavalerul apocaliptic, lisus venit pentru a doua oara. Acest simbol al calaretului a fost
raspandit atat la daci, cat si la urmasii lor. Kernbach mentioneaza zeitatile cunoscute sub numele de
Cavalerul Trac, Cavalerii Danubieni (p.390). lar Eliade arata ca dupa Herodot, "cateva secole mai tarziu
monumentele zise ale «eroilor cavaleri» se inmultesc in Balcani; or, Eroul-Cavaler este identificat cu
Apollo” (Istoria ..., p.171). Dar, aga cum am aratat anterior, Apollo este Fiul Divin care, de asta data, in
ipostaza de cavaler, reprezinta Judecatorul anuntat de Apocalipsa.

Monedele dacice cu legenda ASIO, sau cele cu legenda IANUM ARM, mentionate de Lovinescu, poarta
emblema fie a unui cal, calaretul fiind indicat de caduceu, fie a unui calaret. El apropie acest simbol al
lui Kalki de "prima Shakti" (adica de manifestarea Iui Adi Shakti, in traducere: Shakti Primordiala), in
timp ce "caduceul este Shakti polarizata” (manifestarea lui Adi Shakti sub forma lui Kundalini; v.acolo)
(Dacia..., p.46-47, fig.4). Intrucat Lovinescu ne va mai oferi astfel de surprize, este cazul sa aratim ci
meritul revine unora din sursele consultate, caci a citit mult, de-a valma, bune si - mai ales - rele,
lipsindu-i discernamantul. lar din noianul de informatii nu puteau lipsi, desigur, unele elemente

corecte.

Lovinescu amintea de Calul nazdravan care "este adevaratul erou, cheia de bolta a povestilor
populare...fara el, Fat-Frumos n-ar putea reusi"; simbol "avataric, deoarece calul este unul din
simbolurile lui Vishnu" (ibid., p.67).

Nu vom incheia acest capitol consacrat Marilor incarnari divine, fara a mentiona presentimentul lui
Vasile Lovinescu in legatura cu posibila prezenta, chiar in epoca actuala, a unei asemenea Mari
incarnari aflate pe acest Pamant: "Lipsa unui mandatar uman [al lui Dumnezeu] este de neconceput.
Cititorul poate nici nu banuiegte implicatiile ce se pot deduce din cele spuse mai sus" (Interpretarea...,
p.41; subl.ns.).

(urmare in numarul viitor)
Dan Costian

" Intr-o perspectiva diferita, Silviu Sanie arata: "cultele orientale au netezit drumul crestinismului, au
facilitat intelegerea dogmelor sale" (Cultele orientale in Dacia Romana, Bucuresti 1981, I, p.21) - apud
Kernbach, p.391.

ENIGME
SAHAJA YOGA SI CHIMIA

(urmare din numarul precedent)
APA Sl ALCOOLUL
"Dintre toate organele corpului, ficatul e cel mai important”
Sushruta Sutra 46.137
Pe baza cunostintelor stravechi, Shri Mataji a explicat influenta nefasta a alcoolului asupra

organismului si a celulei hepatice in particular, prin modificarea unghiurilor structurale ale apei. intr-
adevar, legaturi de hidrogen nu se formeaza doar intre moleculele de apa ci si intre molecule de apa si



molecule ale altor substante cum ar fi alcoolii, substantele cu grupe carbonil (aldehide, cetone, acizi
carboxilici si derivatii lor functionali), lanturi peptidice, inclusiv catene ale ADN.

Prezenta moleculelor de alcool determina pe de o parte competitia acestora in formarea legaturilor de
hidrogen in detrimentul legaturilor ce se stabilesc in mod natural cu celelalte componente biologic
active din categoriile amintite, pe de alta parte, in prezenta moleculelor de alcool are loc o
distorsionare, o alterare a structurilor normale. Moleculele neapoase reusesc sa inlocuiasca legaturile
de hidrogen apa-apa cu noi legaturi ce se stabilesc prin aga-numitul fenomen de cooperativitate. Pe
langa alterarea structurii, este posibil sa se modifice si alte proprietati ale apei, cum ar fi cele ce
permit conductivitatea protonica prin intermediul moleculelor de apa cu legaturi de hidrogen, numita
efect "tunel” (tunneling) ce poate juca un rol important in sistemele biologice.

Este cunsocut faptul ca nici un animal nu consuma alcool. De altfel, animalele, in stare libera
(nedomesticite) rareori se imbolnévesc, iar ciclul lor de viatd cuprinde o perioada de maturitate si de
stabilitate a sanatatii extraordinar de lunga, in comparatie cu o scurta copilarie si o batranete la fel de
scurta. La om cele trei perioade sunt sensibil egale - circa 20 de ani fiecare - ceea ce dovedeste ca
indepartandu-se de modul de viata in armonie cu natura, omului i s-a scurtat considerabil tocmai
perioada de maturitate, de plenitudine a fortelor sale, de sanatate stabila, antrenand implicit reducerea
duratei totale de viata.

Datorita caldurii specifice ridicate a apei, aceasta indeplineste - la animalele terestre mari (deci si la
om) - un rol de tampon termic, permitdnd mentinerea relativ constanta a temperaturii corpului.
Valoarea crescuta a caldurii latente de vaporizare a apei asociate prin legaturi de hidrogen este
exploatata de vertebrate ca mijloc eficient de indepartare a caldurii prin evaporarea sudorii. Coeziunea
puternica a moleculelor de apa realizata prin legaturile de hidrogen e folosita de plante in transportul
nutrientilor de la radacini spre frunze unde sarurile ramén in urma evaporarii. Dar importanta
fundamentala a acestor forte structurale specifice apei deriva din interactiunea acesteia cu
componentele biologice si in deosebi cu proteinele si acizii nucleici. Acest ultim aspect explica de ce
datorita influentei nefaste a alcoolului, celula hepatica determina modificari severe ale metabolismului,
ceea ce poate fi ugor pus in evidenta prin alterarea raportului normal intre diferite grupe de proteine
(analiza electroforetica a sangelui).

Dupa cum arata Sahaja Yoga, amplasat pe partea dreapta a corpului, ficatul se afla in stransa legatura
cu aspectele drepte ale chakrelor Swadisthan si Nabhi, chiar si a Vidului. Or, cum se stie, canalul drept
e canalul "cald", motiv pentru care, la persoanele hiperactive, organul cel mai vulnerabil e ficatul care
se incalzeste excesiv. Shri Mataji Nirmala Devi a adus o contributie exceptionala in clarificarea acestor
aspecte, iar aplicarea tratamentelor Sahaja Yoga in vindecarea afectiunilor hepatice a dovedit
experimental justetea acestor concepte. In lumina celor aratate, devine evident ca pe langa atacul
direct asupra celulei hepatice, alterarea structurii apei va diminua considerabil si rolul de
termoregulator al acesteia, fapt ce se resimte cu precadere in organul cel mai expus in caz de racire
deficitara, adica in ficat. Cercetari recente au confirmat modificarea structurii apei in prezenta
alcoolului. Astfel, in 1981, doi cercetatori germani de la Heidelberg au pus in evidenta - prin masuratori
exacte ale dispersiei elastice a luminii - formarea unor agregate compuse dintr-o molecula de alcool si
cinci molecule de apa (sau 8 molecule de alcool inconjurate de un invelis de circa 40 molecule de apa)
stabile in intervalul de temperatura studiat (5-50°C). Zece ani mai tarziu, o echipa de cercetatori
japonezi a folosit in acelasi scop analiza dielectrica in domeniul de frecvente al microundelor (10 MHz
- 20 GHz) constatand ca incepand de la un continut de alcool superior fractiei molare 0,17 agregatele
ciclice ale apei, formate din 6 molecule, se transforma, prin ruperea unei legaturi de hidrogen, in
agregate liniare avand 1 molecula de alcool si 5 molecule de apa.
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Revista YOGA SPONTANA, numirul 7

EDITORIAL
REMEMBER: LEV TOLSTOI

"Vai de voi, invatatori ai Legii! Pentru ca voi ati pus ména pe cheia cunostintei: nici voi n-ati intrat, iar
pe cei ce voiau sa intre, i-ati impiedicat sa intre”

Luca 11:52; cf. Matei 23:13

"Degeaba Ma cinstesc ei, invatdnd ca invataturi niste porunci omenesgti”

Matei 15:9

"Paziti-va de prooroci mincinosi. Ei vin la voi imbracati in haine de oi, dar pe dinlauntru sunt niste lupi
rapitori. li veti cunoaste dupa roadele lor"

Matei 7:15-16
"Cel Prea inalt nu locuieste in licasuri ficute de maini omenesti"
Fapte 7:48; cf. 17:24; 1 Regi 8:27; 2 Cronici 2:6; 6:18; 1 Corinteni 3:16; Efeseni 2:22

Marele scriitor rus este cunoscut si apreciat drept un important teolog si moralist crestin, un filosof
mistic de exceptie. Cultul sau pentru non-violenta, pentru viata simpla, de o inalta tinuta etica, sub
semnul unei netarmurite credinte in Dumnezeu, a facut ca ideile sale sa se bucure de o foarte larga
popularitate in perioada actuala.

Redam mai jos un extras din cunoscutul sdu roman invierea, scris in jurul anului 1899 (in traducerea
Luciei Demetrius).

"insusi acel lisus, al carui nume il pomenise preotul de atatea ori cu glas suierator si-l ldudase cu tot
felul de vorbe ciudate, acel lisus a oprit tot ceea ce se facea aici; a oprit nu numai vorbaria aceasta
fara rost si vrajitoria pangaritoare de catre preoti-invatatori asupra painii ai vinului, dar a oprit in
chipul cel mai hotarat ca oamenii sa-i numeasca invatatori pe alti oameni, a oprit rugaciunea in
biserici, a poruncit ca fiecare om sa se roage in singuratate, a oprit chiar bisericile, spunand ca El a
venit sa le darame si ca trebuie sa te inchizi nu in biserici, ci in duh si in adevar... Nimanui din cei care
erau de fata nu-i trecuse prin minte ca tot ce se petrecea aici era cel mai mare blestem ai cea mai mare
batjocorire a lui Christos insusi, in numele caruia se faceau toate acestea. Nu-i venea nimanui sa
creada ca crucea auritd cu medalioane smaltuite in colturi, cu care iegise preotul si pe care o dadea
credinciosilor s-o sarute, nu era altceva decat imaginea spanzuratorii pe care patimise lisus, tocmai
pentru ca oprise ceea ce se facea acum aici in numele Lui. Nu-i venea nimanui in minte ca, chiar acesti
preoti care-gi inchipuie ca manénca trupul si beau sdngele Domnului, sub forma painii si a vinului, fi
manénca in adevar trupul si-i beau sédngele, si aceasta nu in bucatele de paine si in vin, ci prin faptul
ca nu numai céa-i ingeala pe cei umili, de a caror fiinta s-a patruns Christos, dar ii lipsesc chiar de cel
mai mare bine si-i arunca in suferintele cele mai crude, ascunzéndu-le oamenilor destainuirea
adevarului pe care l-a adus EI".

DIALOG
MIRACOLUL CEL DE TOATE ZILELE

Existé, in jurul nostru, minuni cu care suntem atat de obignuiti, incat nici nu le observam. Sa ne oprim
putin asupra transformarii unei minuscule seminte intr-un urias copac, ce infloreste si da rod. Este un
adevarat miracol! Cum este cu putinta o atare transfigurare? Si, mai ales, ce Forta supraumana poate
savarsi aceasta?

De mii de ani, inteleptii indieni au aratat ca in Univers actioneaza o energie misterioasa,
atotpatrunzatoare, pe care ei o numesc, in sanscrita, Paramchaitanya ("vibratii divine", caci
"Chaitanya" inseamna "vibratii", iar "Param™ are semnificatia de "suprem"). Paramchaitanya, ca
expresie a dragostei lui Dumnezeu, a aparut din clipa cea dintéi a creatiei divine. Unii oameni de stiinta
admit ipoteza ca ar fi vorba de aga-numita radiatie cosmica reziduala, reminiscenta a radiatiei
primordiale aparute in momentul exploziei ce a dat nastere Universului (Big Bang). in primavara anului
1964, fizicienii americani A. Penzias si R. Wilson au detectat, cu ajutorul unei antene a laboratorului
Bell Telephone, un semnal semnificativ, cu o lungime de unda de 7,35 cm (domeniul microundelor).



Intensitatea si forma spectrala masurata au permis asimilarea sa cu radiatia unui corp negru cu
temperatura de 2,7 K. Masuratorile mai exacte facute de satelitul COBE (Cosmic Background Explorer)
lansat de NASA in noiembrie 1989 au confirmat in mod stralucit caracterul de corp negru al acestei
radiatii la o temperatura de 2,735(0,06K. Radiatia este practic constanta in orice directie (variatia cu
directia nu depaseste 30 milionimi de grad). Admitand ca radiatia are un caracter cosmologic (scalda
intregul Univers), aceasta constituie o dovada sigura a gradului extrem de izotrop al Universului.

La nivel individual, Paramchaitanya se manifesta sub forma energiei materne numita Kundalini. Ea
exista in orice fiinta vie gi actioneaza in mod inteligent.

Revenind la exemplul semintei care incolteste, in conferinta tinuta in Germania in anul 1991, cu ocazia
Shri Kundalini Puja, Shri Mataji a facut urmatoarea analiza a fenomenului. Se constata ca firul de
radacina, de indata ce apare, se indreapta catre adanc, in cautarea apei. Cand intalneste in cale un
corp dur, o piatra, radacina o ocoleste. Daca ar fi numai atat, am putea crede ca este doar o reactie
fito-hormonala. Dar, atentie! Radacina nu ignora piatra ci, inainte de a-si continua drumul spre adéancul
solului, se incolaceste in jurul pietrei asigurand astfel o ancorare solida a firavei plante, pentru ca
aceasta din urma sa nu poate fi smulsa de un torent de apa sau de un vant puternic. Este o marturie
indiscutabila a inteligentei energiei Kundalini din celula aflata in varful radiculei.

lata ce spunea marele Darwin: "Abia daca exageram sa spunem ca extremitatea radiculei actioneaza
precum creierul la un animal inferior: creierul, localizat la extremitatea anterioara a corpului, primeste
impresiile organelor senzoriale si dirijeaza diversele migcari".

in ce priveste manifestarea energiei Kundalini in interiorul fiintei umane, pornind de la datele esentiale
ale stravechii culturi indiene, Shri Mataji precizeaza urmatoarele aspecte. Cand embrionul uman are
doua péna la trei luni, un fascicul de energie vibratorie (Paramchaitanya) patrunde prin fontanela.
Creierul manifesta atunci o actiune, care o evoca pe cea a unei prisme asupra unui fascicul luminos,
determinand scindarea acestuia in patru raze. Una strabate sistemul nervos parasimpatic si se
localizeaza sub forma de energie reziduala (Kundalini) in osul sacru, in zona terminala a coloanei
vertebrale. Celelalte se rasfrang catre sistemul simpatic stang, catre simpaticul drept si catre sistemul
nervos central.

Cercetarile medicale confirma faptul ca in perioada sus-amintita are loc o transformare radicala in
evolutia creierului embrionului uman. intre opt si doudsprezece saptamani are loc dezvoltarea
creierului prin cresterea numarului de celule nervoase. Programul genetic determina astfel aparitia a
14 miliarde de celule (dupa alti autori mai muite). in saptamana a doudsprezecea, procesul cantitativ
de generare se intrerupe brusc, concomitent cu inceputul stabilirii de conexiuni intre celule, astfel ca
in momentul nasterii, fiecare neuron cerebral este conectat prin circa o mie de legaturi, ajungandu-se
la maturitate la aproximativ un sfert de milion de conexiuni intercelulare.

Este remarcabila convergenta conceptelor indiene stravechi, a concluziilor embriologiei moderne si a
moralei religioase care consimte la intreruperea sarcinii pana la o varsta de trei luni.

Accesul la energia subtila interioara (Kundalini) este impiedicat de faptul ca aceasta se afla
incapsulata in osul sacru, in stare adormita, iar traseul sau de manifestare (sistemul nervos autonom)
este obturat prin anumite blocaje. Cea mai recenta metoda de yoga, Sahaja Yoga, elaborata de Shri
Mataji, permite trezirea acestei energii in orice persoana, in decurs de cateva minute, printr-o tehnica
simpla de interiorizare a atentiei. Metoda este gratuita, complet inofensiva, nu are contraindicatii i
este aplicabila indiferent de sex, varsta, pregatire. Folosind ulterior purificarea sistemului energetic
(deblocarea traseelor energetice ale simpaticului si parasimpaticului) cu ajutorul elementelor naturale
(aer, apa, pamant si foc) apare posibilitatea refacerii echilibrului energetic intern, armonizarea
vibratiilor individuale cu vibratiile cosmice si, in consecinta, eliminarea cauzelor care genereaza boli.

C. Dante

ARGUMENTE
CRESTINI SI NECRESTINI

in anul 240 Origen proclama: "Extra ecclesia nulla salus”, tradusi prin "In afara Bisericii nu exista
salvare”. Din exemplele care urmeaza vom putea constata ce drum lung au parcurs de atunci
reprezentatii oficiali ai Bisericii, chiar in cazul extrem al intolerantei catolice.

in recomandarea Lumen Gentium a Conciliului Vatican Il se pot citi urméitoarele: "Cei ce n-au primit
inca Evanghelia sunt ordonati poporului lui Dumnezeu in moduri dlverse Mai intai poporul ce a primit
legamantul si fagaduielile si din care Christos S-a niscut dupa carne "... Dar telul méntuirii fi cuprinde
si pe cei ce recunosc Creatorul, iar printre ei, mai intai, pe musulmani. Cat despre cei ce-L cauta pe



Dumnezeu necunoscut sub umbre si figuri, Dumnezeu insusi nu e departe nici de ei, caci tuturor le da
viata, suflare si toate lucrurile™.

Declaratia Nostra Aetate merge mai departe, largindu-si solicitudinea la alte religii necrestine:
hinduism, buddhism si toate cele "ce se afla in lume (si care) se straduiesc sa mearga in chipuri
diverse in intAmpinarea nelinistii inimii umane, propunand cai, adica doctrine, reguli de viata si rituri
sfinte... Biserica Catolica nu respinge nimic din ce e adevarat si sfant in aceste religii. Ea considera cu
un sincer respect aceste feluri de a actiona si de a trai, aceste reguli si aceste doctrine care, desi se
deosebesc in multe puncte de ceea ce ea sustine si propune, aduc totusi adesea o raza a Adevarului
care ilumineaza pe toti oamenii”.

Catechismul Bisericii Catolice publicat in 1992, referindu-se la necatolici arata ca pot fi mantuiti daca
"fara greseala din partea lor, ei ignora Evanghelia lui Christos si Biserica Sa, dar cauta totusi pe
Dumnezeu cu inima sincera si se straduiesc sa-l implineasca vrerea agsa cum le-o reveleaza constiinta
lor".

Mentionam exemplul Frantei unde preotii au primit, de la episcopii lor, interdictia de a incerca sa-i
converteasca pe musulmani, pentru ca, urméandu-l pe Mahomed méntuirea e posibila. Mai mult, preotii
strang bani pentru a-i ajuta pe musulmani la constructia moscheilor in Franta. Bisericile au fost
deschise "necrestinilor”, care au asezat statuia lui Buddha in locul crucifixului. Catedrala din Chartres,
in care se pastreaza naframa Fecioarei Maria, a fost pusa la dispozitia druizilor pentru a sarbatori
adorarea Soarelui cu prilejul solstitiului de vara. La 27 octombrie 1986, in biserica Sf. Petru din
Assissi, lamaistii tibetani s-au rugat in fata tabernacolului pe care au agezat statuia lui Buddha.

intr-o Declaratie din 1998 reprodusa in cotidianul Le Monde (17 martie 1998), papa se adreseaza
credinciosgilor, spunéndu-le: "Le cerem sa tina minte ca Biserica isi trage substanta din radacina
acelui bun maslin pe care s-au altoit ramurile salbatice ale paganilor” (cf. Romani 11:17-24).

in timpul rézboiului din Golf, episcopul din Montpellier, Monseigneur Boffat semna, impreuna cu
conducatorii tuturor confesiunilor din orag, un text impotriva rasismului: "Trebuie sa obtinem
elementele unei intelegeri reciproce mai presus de deosebiri, in lectura textelor sacre ale Coranului,
Bibliei, Talmudului si in respectul Constitutiei franceze".

Marele istoric al religiilor, Mircea Eliade, facand cuvenita distinctie intre adevarurile revelate si religiile
constituite in jurul lor, afirma in incercarea labirintului, plin de indrizneala: "Nu cred ci anumite
revelatii ar putea sa dispara... Dar ceea ce sunt sigur, e faptul ca formele viitoare ale experientei
religioase vor fi cu totul diferite de acelea pe care le cunoastem in crestinism, in iudaism, in islam, si
care sunt fosilizate, desuete, golite de sens. Sunt sigur ca vor veni alte expresii".

Dan Costian

" Evreii

STIINTA
OMUL - PARTE INTEGRANTA A MARII HOLOGRAME UNIVERSALE

"Dumnezeu a facut pe om dupa chipul Sau”
Cartea Facerii 1:27

Sahaja Yoga explica analogia dintre Creator si om, prin corespondenta ce exista intre Fiinta
Universala (Virata, in sanscritd) si cea umana, la nivelul corpului energetic (subtil). Corpul energetic
subtil este definit ca un ansamblu de canale (nadi) si centre energetice (chakre), care se evidentiaza
odata cu trezirea energiei Kundalini.

Reflectarea structurii macrocosmosului la nivelul microcosmosului uman este o conceptie holistica
(holos=intreg, in greaci). Orice fragment al unei holograme cuprinde in el imaginea intregului. in
fotografie (bidimensionala) percepem informatia prin variatiile de intensitate ale luminii (variatiile de
amplitudine ale undelor electromagnetice). Cand privim o holograma perceptia se face tridimensional,
datorita informatiei suplimentare continuta de trenurile de unda, de variatiile de faza. in raport cu
banala fotografle holograma apare a fiind transcendental

Potrivit celor mai noi ipoteze ale fizicii (teoria supercorzilor), Universul e conceput ca un ansamblu de
vibratii, intr-o viziune holistica. Marele fizician englez David Bohm a ajuns la concluzia ca omul
dispune de un sistem holonimic pe care, in evolutia sa, a uitat sa il foloseasca. Acest sistem ar putea
percepe accesul transcendental, cunoasterea "directa”.



S-a demonstrat experimental ca memoria vizuala a intregului este codificata in fiecare fragment al
materiei cerebrale, tot astfel cum holograma se regéseste in fiecare din fragmentele sale. in atare
imprejurari, lumea poate fi considerata o proiectie din afara, dobandind astfel spatiu si timp, dar
aceasta proiectie este la fel de imperfecta in raport cu realitatea interioara, cum este o fotografie fata
de o holograma. Aceasta lume iluzorie, nu este altceva decét ceea ce indienii numesc Maya.

Continuator al ideilor lui Bohm, neurochirurgul si neuropsihologul Karl Pribram a aratat in cadrul
teoriei holonimice a structurilor creierului, ca fara o functionare holonimica a creierului, am percepe
lumea sub forma de vibratii, lipsind formele, sunetele, culorile si, in general, spatiul si timpul. Ducand
mai departe rationamentul sau, se ajunge la concluzia ca fiecare creier este o parte din Marea
Holograma si deci, in anumite conditii, creierul poate avea acces la informatiile Sistemului Cibernetic
Universal. in toate marile religii au existat aga-numiti profeti, personalitati de exceptie ale vietii
spirituale, carora le-a fost posibild comunicarea cu divinitatea. Revelatiile pe care ei le-au transmis
umanitatii contin arhetipuri comune, ceea ce dovedeste ca la baza tuturor acestor mari invataturi
exista aceeasi sursa.

Shri Mataji arata ca dupa trezirea energiei Kundalini "calculatorul microcosmic uman este conectat la
programul cosmic: informatiile incep sa circule in sistemul nostru nervos sub forma de vibratii. De
fapt, temperamentul, sanatatea, structura personalitatii i chiar destinul fiecarei fiinte umane depind
de genul de relatie care exista intre instrumentul sau spiritual si arhetipul cosmic".

J.C.Eccles considera ca dincolo de creier se exercita o inteligenta cu adevarat umana, prin controlul si
folosirea activitatilor neurale critice si a tranzitiilor brutale din activitatea grupelor de neuroni. Potrivit
"teoremei lui Bell” (reluate si de H.P.Stapp) procesul de reductie introduce un element cosmic in
decizia umana, omul fiind definit ca un amestec (precizat matematic) de elemente personale si
elemente cosmice.

Aceste concepte indraznete ale fizicii moderne nu trebuie sa ne surprinda. Ele raspund, parca,
invitatiei lansate, cu putin inaintea mortii, de genialul inventator american de origine sarba, Nikola
Tesla: "In ziua in care stiinta va incepe sa se intereseze de fenomenele nefizice, ea va progresa intr-un
deceniu, mai mult decét in toate secolele existentei sale". Recent, Carl Sagan afirma: "Incepem sa
intelegem Cosmosul care se afla in noi, aga cum noi ne aflam in el".

Ecouri ale conceptului holistic strabat si scrierile teologice ale Sfintilor Parinti ai Bisericii. Astfel, Sf.
Maxim conchidea: "O persoana nu este partea unui tot, caci ea contine intr-insa totul. Caci tot ceea ce
a fost creat de Dumnezeu in diversele naturi se reuneste in om ca intr-un creuzet, pentru a forma in el
o desavarsire fara pereche, ca o armonie compusa din felurite sunete”. Vladimir Lossky consemna ca
"omul contine in el toate elementele din care este alcatuit Universul” amintind extazul Sf. Benedict din
Nurcia care a vazut "intregul Univers ca adunat intr-o raza de lumina dumnezeiasca".

Cele de mai sus, ne ajuta sa intelegem mai bine, perspectivele nebanuite pe care le poate oferi
conexiunea realizata - prin metoda Sahaja Yoga ("yoga" are semnificatia de "conexiune”, in timp ce
"sahaja" se traduce prin "spontan") - odata cu trezirea energiei Kundalini, care constituie vehiculul
acestei conexiuni.

C. Dante

POSTA REDACTIEI
(extrase din scrisorile primite la redactie)

George Olteanu, Ramnicu Sarat. Pentru infiintarea unei filiale (club) de Sahaja Yoga in oragul Rdmnicu
Sarat prin intermediul meu personal, ceea ce implica deplasarea domniei voastre sau un alt
reprezentant al asociatiei Sahaja Yoga in zona oragului Rdmnicu Sarat.

Bogdan Gheorghe, inginer chimist, Piatra Neamt. Revista "Yoga Spontana” ca o revista de cultura si
spiritualitate universala, merita o soarta mai buna, sa fie mai bogata si intr-un tiraj corespunzator,
deoarece ea va gasi o audientd mare la public. Nevoia de spiritualitate se simte ca o necesitate din ce
in ce mai mare. Yoga Spontana va cuceri lumea in secolul XXI. Trebuie sa traim cat mai mult in viitor si
sa-l aducem céat mai repede posibil in prezent. As fi foarte fericit daca cele de mai sus se vor
concretiza intr-o decizie pozitiva.

Stimate domnule Bogdan Gheorghe. Va multumim pentru aprecieri $i va asiguram ca vom lua masuri
in limitele posibilitatilor noastre financiare (limitate). Tirajul actual al revistei noastre este de 5000
exemplare.

Maria Popovici, Luceni, comuna Victoria, jud. lagi. Am gasit la un anticariat numerele 3, 4 si 5 ale
revistei dv. Nu auzisem nimic despre "Yoga Spontana" dar impinsa de curiozitate si de un prieten le-
am cumparat. Pentru un timp au stat in biblioteca dar mai apoi le-am rasfoit si-am constatat cu mare



bucurie si placere ca aceste reviste contin exact informatiile care imi lipseau si care ma interesau in
mod deosebit. O revista de cultura si spiritualitate universala este exact ceea ce ii trebuie unui
adolescent pentru a-gi largi orizontul si a-gi imbogati nivelul de cultura. Marturisesc ca mai auzisem
cate ceva despre yoga, dar dupa parcurgerea revistelor m-am lamurit cu adevarat ce inseamna YOGA
si am aflat o multime de lucruri pe care altfel nu stiu de unde le-as fi aflat. in societatea noastra
bombardata cu informatii de tot felul, reviste ca a dumneavoastra sunt extrem de necesare pentru
tineri ca noi.

Coman Tiberiu, Baia Mare. De trei saptaméani am aflat de existenta "Asociatiei culturale SAHAJA
YOGA" si particip la conferintele saptaméanale. Daca este posibil, as dori sa devin membru al acestei
asociatii gi sa ma abonez la revista dvs.

TRADITIE

(urmare din numarul precedent)
PROFETIA SECRETA DE LA FATIMA

"Biserica fiind totodata divina si umana, al doilea aspect a
avut din totdeauna tendinta s&a-l inabuse pe primul”
Marc Dem, Le troisieme secret de Fatima

PROFETIA ASCUNSA - AL TREILEA SECRET

Am véazut ca dintre cele trei secrete profetice incredintate de Sfanta Fecioara la 13 iulie 1917, copiii au
avut incuviintarea sa dezvaluie numai doua. De ce? Cat timp era valabila interdictia? $i mai ales, la ce
se referea al treilea secret? In cele ce urmeaza vom incerca sa raspundem acestor intrebari legitime.

La a treia aparitie, dupa ce Fecioara si-a transmis mesajul, a precizat: ?Aceasta sa nu o spuneti
nimanui”. Copiii vor pastra cu sfintenie secretul, pe care doi dintre ei (Jacinta si Francesco) il vor duce
cu ei in mormant.

Mai intéi, copiii au fost asaltati de nenumarati vizitatori care le ofereau micutilor sarantoci daruri
neinchipuit de bogate, chiar bijuterii de aur pentru a le smulge taina. Au urmat interogatoriile canonice
intre anii 1922 si 1930, adevarate torturi psihice demne de inchizitia catolica, carora unica
supravietuitoare, Lucia, le-a rezistat cu un admirabil curaj.

La data de 9 ianuarie 1944, Lucia s-a hotarat sa consemneze al treilea secret, teméndu-se ca va muri
ca urmare a unei severe pneumonii. Cele cateva randuri asternute pe o foaie de caiet scolar au fost
inchise intr-un plic sigilat cu ceara. in luna iunie a aceluiasi an, Lucia a predat plicul superiorului unei
congregatii misionare, pentru a fi inméanat episcopului (monseniorul José da Silva) care I-a pastrat in
palatul sau episcopal datorita refuzului Vaticanului de a primi documentul. Plicul va ramane acolo
pana la moartea episcopului survenita in anul 1957.

Lucia i-a cerut lui da Silva ca plicul sa fie deschis fie la moartea ei, fie in anul 1960 ?dupa ceea ce se
va intampla mai intai", explicandu-i canonicului Barthas: ?intrucat Sfanta Fecioara doreste astfel".
Ulterior, sora Lucia i-a indicat cardinalului Ottaviani argumentul Fecioarei: "In 1960, mesajul va apare
mai limpede". Odata cu trecerea anilor, ce se va fi putut intample oare, pentru a o determina pe Lucia
sa-si modifice complet declaratia? Este sigur ca a trebuit sa cedeze unor puternice presiuni, pentru a
afirma la 11 octombrie 1992 cardinalului Padiyara din India, episcopului de India Francis Michaelappa
si parintelui Francisco Pacheco de la Fort Ceara, Brazilia: "Al treilea secret nu este destinat a fi
revelat. A fost destinat numai papei si ierarhilor imediat subordonati lui. Doamna Noastra nu a spus
niciodata ca trebuie sa fie facut public cel mai tarziu in 1960. Secretul era pentru papa".

in documentata sa carte consacrata subiectului, Marc Dem preciza: ?in intentia Luciei, plicul nu era
destinat papei, ci episcopului sau patriarhului”. De altfel, episcopul da Silva a lasat in scris dispozitia
(datata 8 decembrie 1945) ca dupa moartea sa, plicul sa fie predat cardinalului don Manuel, patriarh al
Lisabonei.

Dupa ce Roma refuzase timp de 13 ani primirea plicului, odata cu disparitia lui da Silva Vaticanul
realizeaza brusc importanta secretului si doreste sa controleze difuzarea acestuia (dupa 1960), de
aceea reclama chiar in 1957 obtinerea cu orice pret a plicului sigilat. in consecinta, monseniorul
Cento, nuntiu apostolic, va expedia plicul la Roma, unde acesta ii va fi remis papei Pius al Xll-lea, care
il va depune - fara a-l fi deschis - in seiful apartamentelor sale private, sub eticheta ?Secretum Sancti
Officii". Plicul va ramane neatins pana la moartea acestui papa, survenita la 10 septembrie 1958.

La 28 octombrie 1958, cardinalul Roncalli devine papa sub numele de loan al XXIllil-lea. Noul papa
declarase la Conciliul Vatican II: ?Ni se pare necesar sa afirmam dezacordul nostru total fata de acei



profeti ai nenorocirilor, care anunta mereu catastrofe, ca si cum lumea s-ar apropia de sfarsgit". S-ar
putea deduce din aceste spuse dezinteresul papei pentru continutul plicului secret. Cu toate acestea,
pe cand se afla la castelul Gandolfi,in vara anului 1959, loan al XXlll-lea deschisese plicul (incalcand
astfel consemnul) in prezenta cardinalului Ottaviani si a monseniorului Capovilla, secretarul papei , iar
traducerea din portugheza a fost asigurata de catre monseniorul Paulo Jose Tavarez de la
Secretariatul Statului Vatican. Dupa aceasta, sigilandu-l la loc, papa nu I-a mai atins pana la moartea
sa in 1963. Ottaviani si Capovilla au atestat ca sigiliile originale fusesera gasite intacte.

Odata cu venirea anului 1960, toata lumea se astepta ca secretul sa fie divulgat. Dar la 9 februarie,
agentia portugheza de stiri a facut publica urméatoarea telegrama: ?Cetatea Vaticanului. Este probabil
ca Tsecretul de la Fatimat sa nu fie facut public niciodatd. Dupa indicatia sorei Lucia, scrisoarea nu
putea fi deschisa decat in cursul anului 1960... Vaticanul a decis ca textul scrisorii sorei Lucia sa nu fie
revelat, continudnd sa fie pastrat in cel mai strict secret. Decizia autoritatilor vaticane se bazeaza pe
urmatoarele motive: 1. Sora Lucia se afla inca in viata. 2. Vaticanul cunoaste deja continutul scrisorii.
3. Desi Biserica recunoaste aparitiile de la Fatima, ea nu doreste sa-si asume responsabilitatea de a
garanta veracitatea cuvintelor pe care cei trei pastori spun ca li le-a adresat Fecioara Maria". Aceasta
stire de presa nu a fost niciodata nici confirmata si nici dezmintita, iar papa nu a dat nici un comunicat
si nu a facut nici macar vreo aluzie.

La numai cateva luni dupa ce fusese ales (in iunie 1963), noul papa Paul al VI-lea a deschis la randul
lui plicul, a citit mesajul si a inchis plicul la loc. Cat despre nefericitul sau succesor, loan Paul |, acesta
nu a mai avut timpul necesar, poate nici dorinta, caci a murit in septembrie 1978 (dupa toate
probabilitatile asasinat) la numai 33 de zile dupa ce se devenise cap al Bisericii Catolice.

Nici loan Paul al ll-lea nu a consimtit s& dezviluie al treilea secret. intr-o convorbire avuta cu tinerii
germani in noiembrie 1980, la Fulda, in Germania de Vest, reluata in ziarul Stimme des Glaubens, el s-
a referit la acest mesaj al Fecioare, spunand: ?Trebuie sa ne pregatim, intr-un timp nu prea indepartat,
sa suferim mari incercari care ne vor cere hotaréarea de a pierde chiar viata... Prin rugaciunea voastra
si a mea, e posibil sa ne indulcim aceasta soarta, dar nu e cu putinta sa o inlaturam, caci numai in
acest chip Biserica poate fi reinnoita... Trebuie sa fim tari. Trebuie sa ne pregatim sa ne incredintam
lui Christos si Prea Sfintei Sale Mame".

Ajunsi aici, vom arata ca intr-o aparitie din august 1931, lisus Christos S-a pléns Luciei de
neascultarea indemnurilor divine: ?Ei n-au vrut sa-Mi asculte cererea... Ca si regele Frantei, se vor cai,
dar va fi tarziu. Rusia isi va fi raspandit greselile in lume, provocénd razboaie si persecutii impotriva
Bisericii; Sfantul Parinte? va avea mult de suferit".

in anul 1981, in Piata Sfantul Petru din Roma, Mahomed Ali Ag¢a si-a descarcat pistolul asupra capului
Bisericii Catolice, loan Paul al ll-lea. Crima a avut loc la 73 mai, ora 17 si 19 minute (prin inversare
rezulta 1917). Or, ne amintim ca 13 mai 1917 fusese data primei aparitii de la Fatima.

Cu numai cateva zile inainte de atentat, mai exact la 2 mai 1981, australianul James Downey (pe care
Dem il considera un vizionar), fost calugar cistercian la manastirea romana de la Tre Fontane, ceruse
imperios ca papa sa dea publicitatii al treilea secret de la Fatima.

loan Paul al ll-lea isi propusese sa faca un pelerinaj la Fatima la 13 mai 1982. Cu cateva minute inainte
de inceperea zilei fixate pentru pelerinaj, abatele Juan Fernandez Krohn I-a acuzat pe papa de
dezastrul catolicismului si de ofensiva comunismului. Acestea sunt coincidente care dau mult de
gandit.

Ne putem intreba, pe buna dreptate, cat de inspaimantator putea fi ?al treilea secret de la Fatima"?
Caci cinci papi l-au pastrat: unii au refuzat sa-l cunoasca, iar altii au sigilat plicul la loc dupa ce au citit
mesajul pe care nu l-au divulgat niciodata.

Devine evident cé&, pentru papalitate, acest secret era mai incarcat de consecinte decat fusesera
celelalte doua profetii, care avusesera totusi o importanta capitala pentru omenire anuntéand sfarsitul
primului razboi mondial, izbucnirea celui de la doilea, ascensiunea si prabusirea comunismului
european.

in continuare vom examina si alte atitudini ale exponentilor catolicismului, care ar putea arunca
oarecare lumina asupra esentei acestui secret atat de bine pazit.

Cardinalul Ottaviani, primul martor al deschiderii plicului - alaturi de papa loan al XXlll-lea - a spus si a
repetat in conferinta tinuta la Roma la 11 februarie 1967, ca Lucia a scris al treilea secret pentru
Sfantul Parinte (?El este destinatarul Secretului”), ceea ce era un fals strigator la cer, dupa cum am
vazut. Din insistenta cardinalului, impotriva oricarei evidente, ca mesajul Fecioarei ar fi fost adresat
papei, Marc Dem deduce ca Fecioara se referise chiar la papa si/sau la Biserica.



intr-un interviu acordat postului de televiziune Antenne 2, intrebat fiind ce crede despre secretul de la
Fatima, episcopul auxiliar din Coimbra a incercat sa-i minimalizeze insemnatatea (probabil
dezastruoasa pentru papalitate si catolicism), spunand: ?Asta nu are nici o importanta. El intereseaza
mai ales ziarigtii".

Parintele Alonso, numit in 1966 expert oficial pentru Fatima, era apreciat drept unul dintre cei mai buni
cunoscitori ai subiectului. intr-un articol pe care il compusese cu numai cateva saptiamani inainte de a
muri in decembrie 1981, acesta scrisese: ?Papa Paul al Vl-lea a considerat oportun si prudent sa
intarzie revelarea textului pentru timpuri mai bune. Papa loan al XXlll-lea declara ca textul nu se
referea la pontificatul sau... lar papii ce au urmat n-au considerat ca a sosit momentul sa ridice valul
misterului in imprejurarile in care Biserica nu depasise inca impactul ingrozitor al celor douazeci de
ani de post-conciliu, in timpul carora criza credintei s-a instaurat la toate nivelurile”. El a mai afirmat
ca al treilea secret se refera indeosebi la pedepse spirituale care vor fi cu mult mai severe si chiar mai
inspaimantatoare decat foametea, razboaiele si persecutia.

Marc Dem analizeaza, in continuare, interviul luat in vara lui 1984, de catre Vittorio Messori,
cardinalului Ratzinger, al doilea succesor al lui Ottaviani in fruntea Sfantului Oficiu. El ajunge astfel la
doua concluzii: 1. Continutul secretului se preteaza unei utiliziri senzationale. 2. in al treilea secret
existd ceva cumplit, apocaliptic. in interviul amintit, cardinalul constatase cu amaraciune: ?Crestinii
sunt din nou o minoritate, mai mult decéat au fost vreodata de la sfarsitul antichitatii”. De fapt, inca de
cand era arhiepiscop de Miinchen in 1980, Ratzinger observase: ?Nimeni nu poate nega ca ultimii zece
ani au fost prejudiciabili pentru Biserica Catolici. in locul reinnoirii anuntate, ei ne-au adus un proces
de decadenti". El a mai spus: "Publicarea celui Tal treilea secrett’ ar insemna sa expunem Biserica
primejdiei senzationalismului, exploatarii continutului acestuia".

Bazandu-se pe un studiu aprofundat, actualul episcop de la Fatima, monseniorul do Amaral de Leiria,
spunea, la 16 septembrie 1984 : ?Secretul de la Fatima nu vorbeste nici de bombe atomice, nici de
capete nucleare, nici de rachete Pershing sau $S-20. Continutul sau nu priveste decét credinta
noastra... Pierderea credintei unui continent e mai rea decéat disparitia unei natiuni; gi e adevarat ca si
credinta scade continuu in Europa”. Comentariul lui Marc Dem a fost: ?Monseniorul do Amaral nu-gi
exprima judecata sub forma de ipoteza, el o enunta pe un ton afirmativ". Teza parintelui Alonso este
acum confirmata public de catre episcopul de Fatima. Mesajul prezice o criza cumplita a Bisericii.
Multa lume crede ca in 1973, Fecioara se referise la al treiles secret atunci cand i-a spus sorei Agnes
Sasagawa din Akita, Japonia: "Rugati-va pentru papa, episcopi si preoti... Biserica se va umple de cei
ce accepta compromisuri, iar demonul va convinge multi preoti si suflete sfinte sa abandoneze
slujirea lui Dumnezeu".

in Le Figaro, André Pierre denunta ?tradarile comise... de o inteligentsia Tsacerdotalit’ plasatd adesea
in posturi cheie". Implicatiile Vaticanului in afacerile mafiote, spalarea banilor murdari, coruptia,
homosexualitatea unor preoti catolici, abuzurile sexuale practicate asupra copiilor nu mai pot fi
ignorate de marele public, tot mai revoltat de aceste fapte.

Marc Dem schiteaza intinderea dezastrului: patruzeci de mii de preoti s-au raspopit, s-au grabit sa se
casatoreasca; orga e inlocuita de chitara; citirea evangheliei e incredintata paznicului, in timp ce
preotul se face factor postal; episcopii inchis seminariile chiar pe cand mai erau frecventate; mai bine
de jumatate dintre credinciosi au abandonat in masa practica religioasa. Dar, spune scriitorul, ?daca
secretul de la Fatima nu ar vorbi decat despre aceste dezordini, care sunt cunoscute acum de catre
toata lumea, n-ar fi existat obstacole in publicarea lui. Dimpotriva, asta i-ar fi ajutat pe cardinalul
Ratzinger si pe papa sa schimbe calea si sa abandoneze erorile comise”. El ajunge la concluzia logica:
secretul se refera la ?sursa crizei care zguduie Biserica". Se intelege atunci de ce papii nu vor - si intr-
o0 anumita masura nu pot - sa-l faca public.

in interviul acordat in 1990 publicatiei italiene Trenta Giorni, cardinalul Oddi afirméa: ?Dupa parerea
mea, secretul de la Fatima ascunde o profetie tristd pentru Biserica. Din acest motiv, loan al XXIll-lea
nu l-a divulgat, Paul al Vi-lea si loan Paul al ll-lea au urmat aceeasi cale".

Facand in anul 1992 darea de seama a celei de-a 75-a aniversari de la Fatima, abatele Laurentin scria:
?Al treilea secret anunta criza credintei si a clerului, care a survenit in jurul anului 1968. Substanta
[secretului] e cunoscuta”.

Folosind textele calugarului Alonso si marturiile Luciei, un vizionar englez contemporan cunoscut sub
numele de fratele Michael a aratat ca profetia a treia se refera la Spirit si spiritualitate si dezvaluie
teribila criza a Bisericii: in sanul institutiei vor avea loc conflicte majore, credinciosgii nu vor mai sti
care dintre credinte e cea adevarata, raul se va insinua chiar in inima Bisericii, si preotii vor deveni
partizanii lui, prediciAnd dogmele sale, fiind de aceea crunt pedepsiti. Cardinalul Ottaviani afirmase ca
pedepsele prezise de catre Doamna Noastra deja au inceput. La randul lui, arhivarul de la Fatima,
fratele Fuentes, spunea: "Cel de-al treilea secret este cel pe care-l traim astazi". Adaugam ca Lucia
atrasese atentia asupra relatiei dintre al treilea secret si capitolul 13 din Apocalipsa. Or, tocmai acesta
evidentiaza legatura dintre Biserica si cifra raului, 666.



A TREIA PROFETIE FACUTA DE CATRE FECIOARA MARIA LA FATIMA ANUNTA INEVITABILA
PRABUSIRE A PAPALITATII S| A BISERICII, DIN LAUNTRUL LOR, PRIN LUCRAREA MAMEI DIVINE.
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? Papa

ENIGME
MAREA TAINA A BISERICII

in decembrie 1945, doi tarani egipteni au descoperit in apropierea satului Nag Hammadi un vas de
pamant contindnd trelsprezece suluri de piele. Acestea cuprindeau texte biblice avand un caracter
gnostic, datand de la sfarsitul secolului al IV-lea si inceputul celui de-al V-lea. intre acestea se aflau:

* Evanghelia lui Toma;

e Evanghelia Adevarului;
e Evanghelia Egiptenilor;
* Evanghelia Mariei;

e Evanghelia lui Filip,

pe drept cuvant, un ansamblu de o inestimabila valoare pentru cunoasterea literaturii crestine timpurii,
cu nimic mai prejos de Evangheliile cunoscute.

Este vorba de documente de prima ména ce apartinusera evreilor fugiti din Palestina, care avusesera
privilegiul de a-l fi cunoscut personal pe lisus.

Ansamblul sulurilor de piele cuprinde 52 de documente ce abordeaza subiecte gnostice crestine
dintre cele mai importante: elementul feminin al divinitatii, natura lui Dumnezeu, natura lui Christos,
suferinta, moartea, invierea lui Christos.

De ce fusesera ingropate aceste texte si cum se explica faptul ca ramasesera necunoscute timp de
aproape doua mii de ani? Motivul este ca un sobor de episcopi le etichetase drept eretice catre
jumatatea secolului al doilea.

Episcopul Irineu din Lyon scrisese catre anul 180 cinci volume intitulate Respingerea si desfiintarea
asa-zisei cunoasteri care incepeau prin fagaduiala de a denunta ideile celor ce propovaduiau erezia.
Astfel, el ataca o evanghelie celebra numita Evanghelia Adevarului pe care o considera deosebit de
periculoasa.

Cincizeci de ani mai tarziu, Ipolit de la Roma a scris o alta "respingere"” masiva a oricarei erezii, pentru
"a dezvalui si a respinge blasfemiile deosebit de eretice".

Potrivit traditiei eretic era cel care se abatea de la adevarata credinta. Dar ce anume definea aceasta
adevarata credinta? Si de ce era numitéa astfel?

Primele comunitati crestine, din vremea apostolilor, igi puneau laolalta in comun banii gi bunurile. Toti
aveau aceeasi credinta si se rugau impreuna; toti respectau autoritatea apostolilor.

intre grupurile de crestini circulau numeroase Evanghelii precum cele ale lui Matei, Marcu, Luca, loan
dar si Toma, Filip, a Adevarului etc. ca si imnuri secrete atribuite lui lisus sau discipolilor Lui.

De ce s-a modificat aceasta situatie catre sfarsitul secolului al doilea? De ce cresgtinismul s-a
transformat intr-o institutie ce avea in frunte o ierarhie pe trei niveluri: episcopi, preoti si diaconi care



se dadeau drept pazitorii singurei "adevarate credinte"? Cine a operat aceste schimbari si din ce
motive? De ce anumite texte au fost excluse si declarate "eretice"?

in ochii lui Irineu, gnoza era cea mai nefasta dintre deviatii. Ea se baza pe experienta personala si pe
unirea cu Dumnezeu, minimaliza rolul preotilor si episcopilor si se opunea constituirii unei puteri
bisericesti. Asadar, episcopul din Lyon s-a apucat sa distruga gnosticismul, descurajand demersul
personal in favoarea unei credinte colective, indiscutabile, gratie instaurarii unor dogme definitive.
Astfel s-a intamplat ca Noul Testament incaput in mainile lui Irineu sa fie cernut prin sita deasa,
prescurtat, adaugit sau modificat dupa interes, pentru a ajunge la ansamblul de texte ce se cunoaste
astazi.

Se stie ca in anul 367, episcopul Atanasie din Alexandria a alcatuit lista titlurilor destinate sa compuna
Noul Testament, iar aceasta lista a fost ratificata de participantii la Conciliile de la Hippone din 393 si
de la Cartagina patru ani mai tarziu. Aga a luat nastere cartea pe care o stim, rod al unei selectii, opera
omeneasca, deci supusa greselii. Oare dupa ce criterii au hotarat acele conclave ecleziastice, care
anume texte sa apartina Noului Testament, si care sa fie inlaturate?

La epoca redactarii Evangheliilor, principiile esentiale ale noii religii fusesera deja stabilite. Catre
finele secolului al doilea, crestinii dreptcredinciosi deja incepusera sa defineasca criteriile de
apartenenta la Biserica. Oricine profesa "crezul”, accepta ritul botezului, participa la cult si se
supunea clerului, era acceptat drept crestin.

Pentru a deveni cu adevarat "catolic”, adica "universal” (in limba greaca), conducatorii Bisericii
creasera un cadru simplu, compus dintr-un schelet doctrinar, ritual si politic ce s-a dovedit a fi un
sistem de organizare deosebit de eficient.

Ignatiu, episcopul Antiohiei, definea Biserica in raport cu episcopul ce reprezenta acest sistem: "nimic
sa nu se faca in legatura cu Biserica fara episcop... Unde este Christos, acolo este si Biserica
catolica".

De teama sa nu apara vreun "eretic" care sa afirme ca Christos poate fi prezent chiar cand episcopul
este absent, Ignatiu a pus lucrurile la punct in acest sens: "nu e legal nici sa botezi, nici sa celebrezi o
slujba rituala fara episcop... A te alatura episcopului, inseamna a te alatura Bisericii. A te separa de
episcop, inseamna a te separa nu numai de Biserici, ci chiar de Dumnezeu insusi!..." El subliniazi ca
in afara ierarhiei ecleziastice, "nu exista nimic care sa se poata numi Biserica..."

Episcopul de Lyon, Irineu, este de acord cu Ignatiu: numai adevarata Biserica este cea care pastreaza
forme asemanatoare constituirii ecleziastice. "Adevarata gnoza este cea care se refera la doctrina
apostolilor, la vechea constituire a Bisericii in intreaga lume, si a faptului ca reprezinta corpul lui
Christos urmand succesiunea episcopilor prin care ei au transmis ceea ce se afla pretutindeni”. Irineu
a contribuit in a da o forma stabila si coerenta tinerei teologii crestine, mai mult decét toti primii parinti
ai Bisericii. El a denuntat si condamnat cu vehementa tot ce nu apartinea dreptei credinte de la cele
mai indepartate origini ale curentelor eretice. Diversitétii, presupuselor lor erori si fapte rele, el le-a
opus unitatea, adevarul si superioritatea Bisericii crestine, singura "demna de atagsament”, singura
capabila sa asigure mantuirea, si in afara de care nu exista decat erezii demne de cele mai aspre
pedepse.

"Numai acest sistem, spune Irineu, se bazeaza pe coloana si solul scrierilor apostolice carora le
confera autoritate absoluta. inainte de toate, evangheliile Noului Testament: toate celelalte sunt
mincinoase si indoielnice, neapostolice si probabil opere eretice. Numai Biserica catolica prezinta un
sistem foarte complet de doctrine, proclamand un singur Dumnezeu creator si Tata al lui Christos,
care S-a incarnat si S-a ridicat dintre cei morti. In afara acestei Biserici nu existd mantuire: ea da acces
la viata; toti ceilalti sunt hoti si talhari”. Irineu nu doresgte altceva decéat "sa-i converteasca la Biserica
lui Dumnezeu”, considerandu-i drept apostati, mai rai decat paganii.

Dimpotriva, crestinii gnostici au dezvaluit ca ceea ce deosebeste falsa Biserica de cea adevarata nu
este rolul detinut de clerici, ci nivelul de pricepere al membrilor sai si calitatea raporturilor dintre ei.

Apocalipsa lui Petru declara ca “"cei ce purced din viata... fiind iluminati, stiu sa deosebeasca falsul de
adevar... Ei nu incearca sa-i domine pe ceilalti, nici sa-i supuna pe episcopi si diaconi, canale uscate”.

Gnosticii declara ca ceea ce caracterizeaza adevarata Biserica este unirea membrilor ei cu Dumnezeu
si a unora cu altii, "uniti pentru totdeauna prin prietenie, necunoscéand nici ostilitatea, nici raul, ci fiind
uniti prin gnoza... in prietenie unii cu altii". intre ei domneste o intimitate de soti, de nunta spirtuala,
traind intr-o paternitate, o maternitate, o fraternitate si intelepciune rationala, ca cei ce se iubesc, ca
intr-o comuniune a spiritului.

Aceste viziuni ale Bisericii ceresti alcatuiesc un viu contrast cu portretul terestru al Bisericii rezultat
din documentele dreptcredinciosilor.



inainte de a adera la Biserica gnosticé, Tertulian adoptase aceeasi definitie a Bisericii ca si Irineu. in
criticile aduse ereticilor, el declara ca numai Biserica detine regulile apostolice ale credintei, venerand
Canonul Sfintei Scripturi si purtind semnul succesiunii apostolice prin ierarhia sa ecleziastica:
"aceasta regula... a fost predicata de catre Christos, si nu pune nici o alta problema decét cea pe care
o introduc ereticii si care ii face pe oameni eretici".

Cu toate acestea, la sfarsitul vietii, Tertulian se va rupe de comunitatea dreptcredinciosilor, va
respinge Biserica crestinilor pur "psihici”. Atunci el va opera o distinctie categorica intre Biserica
empirica si viata diferita, spirituala a Bisericii. incepand de atunci, el nu va mai defini Biserica prin
raport cu organizatia sa ecleziastica, ci numai tindnd seama de spiritul ce sfinteste pe fiecare membru
al sau. El isi va bate jos de comunitatea catolica, ca fiind o Biserica a unei multimi de episcopi: "...
Caci Biserica insasi, este in principal si de drept Spiritul, care cuprinde treimea unei divinitati unice,
Tatal, Fiul, si Sfantul Duh. Biserica este prezenta acolo unde doreste Domnul. Biserica spirituala
pentru membrii spirituali, i nu Biserica unei multimi de episcopi!"

Autorii gnostici resping ca false toate caracteristicile crestinismului ecleziastic. Supunerea fata de
ierarhia clericala pretinde credinciosilor supunerea fata de "calauze oarbe". Conformarea la regula
"crezului” tinde sa intemniteze pe toti crestinii intr-o ideologie inferioara. Credinta in sacramente da
dovada de o analiza naiva si magica: crestinii celebreaza botezul ca pe un rit de initiere care le
garanteaza speranta mantuirii, crezénd ca cei care primesc botezul sunt "orientati catre viata". Spre
deosebire de aceste minciuni, gnosticul declara "in consecinta: adevarata marturie este cand omul se
cunoaste pe sine, si pe Dumnezeu care este deasupra adevarului, el va fi mantuit”. Numai cei care
recunosc ca au trait in ignoranta si care invata sa se elibereze descoperind ceea ce sunt, primesc
iluminarea ca pe o noua viata, ca pe o "a doua nastere". Riturile fizice ca botezul sunt deplasate, céaci
"botezul adevarului este altceva; el poate fi descoperit renuntand la lume”.

Care au fost motivele acuzarii gnosticilor in raport cu dreptcredinciosii?

in primul rand, ca ei nu-L cautd pe Dumnezeu. Gnosticul nu intelege mesajul lui Christos ca oferind o
serie de raspunsuri, ci ca o incurajare sa inceapa a cauta: "cautati si intrebati ce cai trebuie sa urmati,
caci nimic nu se compara cu aceasta"”. Crestinii negnostici nu cauta deloc: "... acestia, cei ce sunt
ignoranti, nu cauta deloc pe Dumnezeu... Ei nu se intereseaza de Dumnezeu... Nepasatorul aude
chemarea, dar ignora locul unde a fost chemat”. Cei care se multumesc sa creada ceea ce li se
predica, fara a pune intrebari, si care accepta cultul care li se asterne in fata ochilor, nu numai ramén
ei ingisi in ignoranta, dar "daca intalnesc un altul ce se preocupa de mantuirea lui”, fac tot posibilul
pentru a-l mustra, reducandu-l la tacere.

Gnosticii nu erau nici relativisti, nici sceptici. Ca si dreptcredinciosii, ei cautau singurul adevar. Spre
deosebire de ei, dreptcredinciosii ajunsesera sa vada adevarul in propria lor doctrina, singura forma
legitima a credintei crestine. Ereticii urmau sfatul lui lisus: "cautati si veti gasi, bateti si vi se va
deschide". Dar aceasta inseamna, spunea episcopul Tertulian, ca Christos a predicat un lucru foarte
precis, ceea ce contine "crezul”, si gasindu-l crestinul nu mai are ce sa caute. "Vinovat este cel ce nu
inceteaza sa se intrebe, pentru ca nu va auzi niciodata, caci el intreaba pe cineva care nu aude".

Irineu este de urmatoarea parere: "Procedand astfel, nu contenim sa intrebam, fara a afla nimic, pentru
ca neglijam adevaratele cai de a descoperi. Singurul procedeu sigur si fara riscuri, spune el, este de a
adauga credinta la invatatura Bisericii, admitand limitele inteligentei omenesti".

in dorinta lor de a edifica o Biserica universala, conducatorii dreptcredinciosi primeau credinciosi din
toate clasele sociale, originile rasiale sau culturale, educati sau analfabeti, pe oricine accepta sistemul
lor de organizare. Episcopii ii eliminau pe toti cei care contestau una sau alta dintre cele trei
componente ale sistemului: doctrina, liturghie, ierarhie clericala. Or gnosticii la contestau pe toate trei.

Numai contestand gnosticismul, conducatorii dreptcredinciosi au putut sa alcatuiasca o organizatie
care sa mobilizeze pe toti credinciogii in sanul unui cadru institutional unic. Ei nu autorizau alte
deosebiri intre credinciosii de prima sau secunda categorie, decat cea care exista intre cler si laici, si
nu tolerau ca cineva sa se pretinda exceptat de la conformismul doctrinar, participarea la liturghie sau
ascultarea dupa principiile aplicate de catre preoti si episcopi.

Bisericile gnostice - care recuzau acest sistem in favoarea formelor mai subiective de apartenenta
religioasa - nu au supravietuit ca Biserici, decat cateva secole.

Crestinismul oficial a dobandit treptat stabilitate si permanenta, prin adaptarea modelului organizarii
politice si militare a Romei, la telurile pe care le urmarea, odata cu suportul Imperiului incepénd din
secolul al IV-lea,

Prin Irineu, crestinismul a devenit o doctrina solida si structurata - conditie indispensabila
supravietuirii si succesului sau. Din aceasta perspectiva, putem deduce ca episcopul de Lyon a



pregatit calea pentru evenimentele survenite dupa domnia lui Constantin: crestinismul Imperiului
Roman.

Dupa traditia ecleziastica, Constantin mostenise de la tatal sau o inclinatie accentuata catre
crestinism. incepand de la convertirea impéaratului Constantin cand cre§t|n|smul a fost recunoscut
drept religie oficiala, episcopii care pana atunci fusesera persecutati, au dobandit o autoritate
absoluta. Posedarea de opere denuntate drept eretice a devenit o infractiune criminala. Copiile lor au
fost date prada focului.

Ramane insa unele intrebari, mereu actuale: De ce Biserica apostolica a ascuns, a deghizat adevarul si
si-a insusit mesajul lui lisus Christos?

De ce Biserica a fost si continua sa respinga elementul feminin al divinitatii, adica Sfantul Duh?

Frangoise Rouen

ISTORIE
RADACINI SPIRITUALE STRAVECHI iN DACIA (IV)
CORPUL ENERGETIC. TREZIREA LUI KUNDALINI

in lumea antica, preotii-terapeuti ai geto-dacilor se bucurau de un renume deosebit. "Dio, una din
sursele lui lordanes, afirma ca getii erau aproape tot atat de civilizati si Tsavantlt’ ca grecii” (De la
Zalmoxis..., p.77).

Vom vedea ca acesti initiati abordau o medicina integralista (holistica) asemenea yoghinilor, motiv
care ne determina sa avansam ipoteza ca nu le era straina nici structura energetica a corpului subtil,
atat de familiara tuturor variantelor de Yoga.

Socrate vorbeste cu admiratie despre medicii Tregelui trac Zalmoxist, a caror doctrina si practici erau
superioare celor ale medicilor greci (Platon, Charmides, 156 d).

Eliade arata ca "reputatia medicilor geto-daci era reala si ca ea s-a mentinut timp de secole. Dar Platon
comunica cateva detalii de mare valoare: importanta acordata Tsufletuluit de catre Zalmoxis care este
in acelasi timp zeu, rege si terapeut; relatia functionala intre sanatatea conservata printr-o Tmetoda
totalat’, in care sufletul joaca rolul demsw Si obglnerea nemuririi... Pe scurt, Zalmoxis este zeul-
terapeut care se preocupa inainte de toate de sufletul uman si de destinul sau. Intr-adevar, exista o
anumita traditie despre Zalmoxis iatros (cf.Tomaschek, Die alten Thraker I, |, pp.64 sq.), si, cum
remarca Parvan (Getica, p.145), nu este o intamplare daca Dioscoride, doctor grec din sec. | e.n., s-a
straduit sa adune si sa inregistreze un mare numar de nume daco-gete de plante medicinale
(cf.Tomaschek, op.cit., pp.22 sq.)" (De la Zalmoxis... , p.69).

Dar sa-i dam mai bine cuvantul lui Socrate, pentru a ne furniza o mostra din invatatura lui Zalmoxis:
"Dupa cum nu se cuvine sa incercam a vindeca ochii fara sa fi vindecat capul, nici sa tamaduim capul
fara sa tinem seama de trup, cu atat mai mult nu trebuie sa incercam a vindeca trupul fara a cauta sa
tamaduim sufletul; cauza pentru care cele mai multe boli nu se supun artei medicilor Helladei este ca
ei nesocotesc intregul pe care ar trebui sa-l ingrijeasca, iar daca acestui intreg nu-i merge bine, nu
poate sa-i mearga bine nici partii" (Platon, Charmides, 157 d-e).

in cele ce urmeazi vom cauta s aducem argumente in sprijinul ipotezei ci stramosii nostri posedau
cunostinte despre elementele structurale ale corpului energetic: canale (nadi) si centre (chakre).
Pentru amanunte privind corpul energetic, trimitem cititorii la serialul pe aceasta tema publicat in
revista YOGA SPONTANA.

Vasile Lovinescu avansase ipoteza unei analogii intre geografia hiperboreana si cea a Deltei Dunarii.
El sustinuse existenta unei similitudini intre Marea Neagra si Ocean (Strabon o numea "nou ocean”,
Geografia |, 2.10), Istrul fiind "keras okeanoio" - golful oceanului (Apollonius din Rhodos, Argonautica
IV, 182), iar bratul central al deltei numindu-se Boreostromion. Insulei Albe, unde se afla templul lui
Apollo amintit de Hecateu din Abdera (citat de Diodor din Sicilia, Il, 47), el i-a gasit corespondentul in
Insula Serpilor, numita in vechime Leuke (Alba) unde s-ar afla ruinele unui templu apollonian, si care
era inconjurata de denumiri geografice asemanatoare: Olbiopolis, insula Apollonia, Cetatea Alba langa
Nistru, Bolgrad (orasul alb). Insula hiperboreana Thule era in marea Cronium, careia el i-a stabilit o
corespondenta cu Marea Neagra saturniana. Tot Hecateu afirmase ca din Insula Alba a hiperboreenilor
se vedea Luna. Pornind de la aceasta, Lovinescu a aratat ca Insula Serpilor e in fata oragului Sulina
(numit inca de localnici Selina, si consemnat astfel in De administratione imperii de Constantin
Porphirogenetul si in Periplul Catalan din 1375). In numele lagunei Letea el o vedea pe Leto (in dialect



pelasg Lete), mama lui Apollo (si a Selenei), cea nascuta "in fata tinutului celtilor, in partile oceanului
[unde] este o insula numita Leuky" (Hecateu). in Tulcea (dar si in Tuzla) sustinea ca se regaseste
numele insulei Thule. La randul lor, R.Cristian si F.Mihaescu vor vedea in Marea Neagra
corespondenta Marii Baltice (deoarece ambele sunt mari interioare) si in Crimeea (Chersones tauric)
corespondenta Danemarcei (Chersones cimbric) (Dacia..., p.23-25).

Credem ca aceste speculatii nu fac decat sa ne indeparteze de la Adevar.

Vom remarca, mai intai, ca mari civilizatii din vechime au fost legate de zona deltelor unor fluvii cum
sunt Nilul, Gangele etc.

Delta Dunarii este formata din trei brate (canale), asemenea celor trei canale energetice din corpul
subtil uman (reflectare a structurii Fiintei Cosmice, Virata): Ida, Sushumna si Pingala.

Canalul Ida este canalul lunar, al energiei feminine, deci ar putea fi pus in relatie cu Luna sau Selena
(Sulina), in timp ce Pingala, canalul solar, va corespunde fratelui acesteia, Apollo (zeul Soarelui).
Simbolul sacru al sarpelui (insula cu acelasi nume) indica energia serpentiforma Kundalini, incolacita
in ea insasi de trei ori si jumatate (ca si sarpele-zeu Glikon gasit nu departe de Delta, la Tomis-
Constanta, cu tot atatea incolaciri si al carui par de femeie o sugereaza pe Kundalini). Sediul lui
Kundalini este osul sacru, in care, in stare inactiva, aceasta se afla incapsulata si complet izolata de
rest, asemenea unei insule.

Atribuit altui brat, numele sfantului Gheorghe este indisolubil legat de doua simboluri revelatoare.
Primul este sarpele (dragonul, balaurul), deci Kundalini. in al doilea, lancea, nu este greu sa ghicim
canalul Sushumna (coloana vertebrala) care se inalta drept (ca o lance) intre serpuitoarele canale
laterale ale sistemului nervos simpatic. Tema va fi dezvoltata mai jos, in cadrul alegoriei sarpelui.

Trezirea lui Kundalini este insotita de instaurarea beatitudinii. Or, alte denumiri date Insulei Serpilor
erau Helixea (Felicia), care are aceasta semnificatie, si "nesos makaron" (Insula Preafericitilor). Este
vorba, desigur, de cei care aveau activata energia Kundalini.

Desi citeaza elemente ale unor cunoscute basme, Lovinescu nu poate sesiza adanca lor semnificatie.
Vom incerca sa suplinim aceasta lacuna in cele ce urmeaza.

in serialul despre "Ciclurile cosmice" a fost analizata semnificatia celor trei metale: arama, argint si
aur, ce revin obsesiv in basmele noastre, aratand ca ele pot fi puse in legatura si cu energia celor trei
canale. Astfel, arama (cel mai dur metal din cele trei) corespunde canalului drept, masculin, Pingala;
argintul, moale, indica Ida nadi, canalul lunar, feminin; iar aurul, cel mai nobil dintre ele, trimite la
Sushumna, canalul perfectiunii, al echilibrului desavarsit. El este Calea Regala a lui Kundalini, ce duce
in impérégia Cerurilor (Sahasrara). Nu intamplator, rezultatul final al diferitelor transformari (atingerea
starii de Yoga) este aurul (realizarea suprema, a Sinelui): palatele se prefac intr-un mar de aur, parul
devine de aur etc. Marul de aur e aruncat in capul alesului (Sahasrara). In basmul Fata impdratului
Rosu, Fat-Frumos va sari cu calul sau (Kalki, zeitatea Sahasrarei, al carui vehicul e calul) si va lua
coroana de aur pusa in varful unei sulite (Sushumna, coloana vertebrala). Fidel unor surse autentice,
Lovinescu vede in cal energia Kundalini, in turnul ce avea in varf fata de imparat (aici Adi Shakti,
zeitatea pereche a Sahasrarei) - simbolul coloanei vertebrale si in coroana de aur - Sahasrara. El
atentioneaza asupra primejdiei trezirii violente (termenul corect ar fi "trezirea neautorizata") a energiei
Kundalini (Dacia..., p.71).

Basmele pun in evidenta caracterul secret al acestor cunostinte initiatice: coliba este urata pe dinafara
(corpul fizic) si de aur pe dinauntru (corpul subtil activat de Kundalini); parul de aur este disimulat sub
o basica etc.

Calea catre Dumnezeu presupune o lupta (interioara, in mod evident). Eroul (Sinele nostru) trebuie sa
invinga multe dificultati (prin asceza, tapasia, in Yoga clasica). El se va lupta cu fortele raului: zmei,
animale monstruoase, personaje malefice (asa cum in marile epopei hinduse lupta era purtata
impotriva demonilor). Lovinescu remarca: "Batalia simbolizeaza acel haos indispensabil si prealabil
coborérii Razei ceresti care-l va organiza dandu-i vibratia initiala necesara” (Dacia..., p.70). Intr-adevar,
Kundalini se manifesti ca energie vibratorie. in metodele traditionale, trezirea ei este rasplata luptei
interioare a yoghinului. Efectul sau asupra sistemului energetic interior este trecerea de la o stare de
dezechilibru (haos) la echilibrul perfect organizat, in armonie cu divinitatea.

Cand se refera la stradaniile sau la metamorfozele eroului (simbolizdnd evolutia sa spirituala catre
realizarea Sinelui, concomitent cu o transformare profunda), cifrele 3 gi 7 dezvaluie activarea etapizata
a celor trei canale, respectiv a celor sapte centre energetice clasice (sau noua, la un nivel superior al
cunoasterii - v. mai jos).

Merele de aur sunt vegheate trei nopti, eroul va lupta cu zmeii trei zile si trei nopti, va repeta unele
incercari de trei ori, va infrdnge trei zmei, va trece trei poduri, va strabate trei paduri, sau va traversa o



apa, un munte si o padure. Metamorfozele presupun schimbarea a trei costume (de arama, argint, aur),
se produc dupa ce se plesneste din bici de trei ori, dupa ce faptura inghite trei guri de jaratic, se
scutura de trei ori, se da de trei ori peste cap etc. Relatand transformarea calului (!), Lovinescu arata
ca astfel "eroul ia in mod virtual in posesiune cele trei lumi... Eroul a descoperit adevaratul Agent, el a
eliberat pe Shakti, captiva unei materii vulgare si de dispretuit. Lovita la cap, formidabila putere a
Sarpelui se trezeste si zboara pana la Nori, pana la Luna, pana la Soare... Fiecare lovitura de frau sau
invartire de Cheie deschide Poarta stramta a uneia din cele trei lumi" (Dacia..., p.80).

in opinia noastra, eliberarea celor trei printese simbolizeaza admirabil eliberarea (activarea) puterilor
celor trei canale - Maha-Lakshmi, Maha-Saraswati, Maha-Kali, corespunzand celor trei guna, respectiv
Sattva, Rajo si Tamo.

Lovinescu vedea in cele trei fete ale iImparatului Verde din basmul Harap-Alb, trei shakti (puteri), "trei
aspecte ale 'i'RegeIui Lumiit™, cele trei lele din traditia romana, Margalina, Rosalina, Savatina, sau
Sanziene. Obsedat de lanus, in dezacord cu Eliade, el o asimileaza pe Sanziana cu Sfanta loana,
aspect feminin al lui lanus, ca lana (?) (Dacia..., p.76).

Canalele laterale au semnificatii antagonice. Astfel:

< canalul stang (feminin) Ida reprezinta Luna, recele, trecutul, noaptea, intunericul, pasivitatea
(inertia), umiditatea, moliciunea, semnul minus, simbolul Yin etc.;

+ canalul drept (masculin) Pingala e caracterizat de Soare, caldura, viitor, zi, lumina, actiune,
uscaciune, duritate, semnul plus, simbolul Yang etc.

in memoria basmelor le regisim sub forma contrariilor: "tara in care imparatea fratele cel mai mare era
tocmai la o margine a pamantului; si craiia istuilalt la alta margine” (latura dreapta si cea stanga a
corpului subtil). Imparatul Verde, corespunde canalului Ida: verdele e o culoare rece, imparatul avea
trei fete. Craiul Rosu trimite la canalul Pingala: rosul e o culoare calda, craiul avea trei feciori. Dar
Lovinescu vede aici simboluri alchimice: plumb, mercur, sulf... (Dacia..., p.78).

in reprezentirile artistice, Adam si Eva se tin de-a dreapta si de-a stanga Arborelui Vietii, simbolizand
astfel canalele laterale Pingala (masculin) si Ida (feminin).

Contrariile apar si in numele eroului Harap-Alb (negru si alb). E curios cum Lovinescu nu a sesizat
semnificatia, de vreme ce consimte ca "Harap-Alb este Negru-Alb, Yin-Yang" (ibid., p.73); "Harap-Alb
este numele romanesc al Yin-Yang, echilibrare perfectd de antinomii" (Interpretarea..., p.26). in pofida
acestui fapt, el se lanseaza in speculatii care-l conduc la concluzii false, potrivit carora eroul basmului
ar fi cand Mistretul Alb (Omul Universal al erei Mistretului, p.74-76), cand Ganesha-lanus (p.79), cand
Suveran Pontif si Rege al Lumii (p.83), cand Perseu (p.86) ori Parashurama (p.87) sau chiar Rama

(p.98).

Alte numere (totdeauna pare) ar putea sugera ramificatiile plexurilor ce corespund chakrelor - numarul
lor de petale: patru piloni ce sprijina Pamantul (Muladhara), sase sau douasprezece aripi ale calului
nazdravan (Swadisthan, respectiv Anahath), varsta de saisprezece ani cand eroul porneste sa caute
Tinerete fara Batranete si Viata fara de Moarte (Vishuddhi), doi pesti ce sprijina Paméantul (Agya,
nivelul superior de manifestare al Fiului Divin Ganesha-Pamantul, adica lisus, simbolizat de Peste).
Cat despre Sahasrara al carei nume inseamna "lotusul cu o mie de petale”, numarul sau simbolizeaza
transcendenta.

Dintre animalele benefice care il sprijina pe erou, unele sunt cunoscute ca vehicule ale zeitatilor ce
guverneaza centrele energetice: cainele (Adi Dattatreya-Vidul), leul (Durga-Anahath), pajura (Krishna-
Vishuddhi), calul (Kalki-Sahasrara) etc.

Deosebit de semnificativ ni se pare faptul ca eroul ii va imobiliza pe Murgila, Miazanoapte si Zorila,
adica va suspenda Timpul. Metafora, care ii scapa lui Lovinescu, este trezirea lui Kundalini, pe canalul
central, al prezentului, ceea ce ii permite yoghinului sa traiasca exclusiv in prezent, de fapt, sa fie
Kalatit (dincolo de Timp), sa supuna Timpul.

Lovinescu reda textul unor colinde (Dacia..., p.26-30) din care reproducem:

"La Manastirea cu noua altare/ Mi-ard noua luménare

... Si din Padure mare

S-a taiat un Copac mare/ Si s-a facut o Manastire Alba Mare
Cu noua altare/ Si noua Tronuri de Aur

Cu slove de Aur./ in Altarul Mare

E Séanta Maria Mare./ In Altarul Mic

E Santa Maria Micd./ In Altarul din Mijloc

Maica Domnului sedea...”



Ne exprimam surprinderea ca scriitorul, care nu era strain de hinduism si yoga, nu a putut remarca
aici simbolismul evident: Copacul este Arborele Vietii (sistemul energetic subtil). Cele trei Marii sunt
energiile celor trei canale, reprezentate de entitati feminine: Maha-Saraswati, Maha-Lakshmi gi Maha-
Kali (v. mai sus). Manastirea Alba Mare este Sahasrara (lotusul alb cu o mie de petale); cele noua
Altare (noua lumanari, noua Tronuri de Aur) sunt chakrele (in mod obisnuit considerate in numar de
sapte; doar marii initiati au cunostinta si de cele doua superioare: Bindu si Artabindu, ce transcend
limitele corpului uman), tot atatea etape energetice ale evolutiei lui Kundalini. in povestirea Harap-Alb,
pentru a ajunge la curtea imparatului (Sahasrara), eroul si Spanul trec noua mari, noua tari si noua ape
mari. Lovinescu ignora sensul atat de evident afirmand: "acestea ni se par a corespunde la cele 9
constelatii circumpolare” (Dacia..., p.83, nota 11).

Lovinescu trimite la o descriere luata din Edda: "Cunosc noua lumi, noua domenii acoperite de
arborele lumii, acest arbore cu intelepciune intemeiat care se implanta in sanul pamantului”
(Interpretarea..., p.104-105).

Cele sapte chakre sunt indicate in Povestea gainusii de aur pe care Dumnezeu o transforma,
dimpreuna cu puii intr-un roi de stele: Clogca cu Pui, Pleiadele (7 stele). Lovinescu recunoaste in
aceste simboluri cosmice, manifestarea unor entitati divine: "Legatura lui cu divinitatea se putea face
prin intermediari cosmici (Tclogca cu puit) prin care putea primi putere in rezolvarea tuturor
problemelor” (ibid.102-103,105). Cele sapte chakre pot fi regasite si in basmul despre eroul care taie
balaurul cel uriag in sapte bucati (v. alegoria sarpelui).

Faptul ca fiecare chakra este guvernata de un aspect al divinitatii, rezultad din urmatoarele versuri
(Dacia..., p.27-28):

"... Noua preoti preutesc
Noua diaconi citesc/ In locas Dumnezeiesc”.

Si mai departe:

"In Dalba Méandéstire Mare/ Aho Ler Doamne Ler!
Ménastirea cu Noua Altare/ Si cu Jeturi aurite.
Da in Jeturi cine sade?/ E llion,

Léanga el e Maica Precista/ Ldnga Maica Precista
Sade Batranul Craciun/ Ldnga Batranul Craciun
Sade lon Séant lon... /Si Siva Vasilea".

Avem de-a face, evident, cu numele aspectelor divine care guverneaza chakrele (Altare, Jilturi, toate
cu majusculd); intre ele apare... Siva!!! Vasilea (Basileus) indica suprematia lui Shiva.

Lovinescu nu observa nimic din acestea. El va atribui numelor populare de sfinti, corespondente
arbitrare: Sfanta Maica - Latona; Sf. Maria Mare - Gaia; Sf. Maria Mica - Diana, Luna; lon-Sant-lon este
lanus, iar Craciun - Saturn, pe cand Siva este "Ops Consiva, divinitate a recoltelor"!!! Zeitate minora,
ce nu are nimic dintr-un Basileu al zeilor.

Existd numeroase alte dovezi ca stramosii nostri admiteau stapanirea zeitatilor (incarnarilor,
aspectelor divine) asupra chakrelor. Analizidnd basmul Lostrita (Interpretarea..., p.77,80), Lovinescu
consemna: "Nici un om nu se poate mantui prin propriile-i sfortari si necesita sprijinul si interventia
unui Soter (mantuitor, intermediar) coborat din ceruri” exemplificand prin "Maria Lipan (Maria sotia
Pestelui), nume soteriologic prin excelenta, ceea ce inseamna ca Mantuitorul apare si in ipostaze
feminine. in dogma crestini Maria este Tcorascumparatoareat’ genului uman".

in alta parte (Dacia..., p.38-39) el furnizeaza elemente referitoare la relatia aspectelor divine cu
chakrele, dar intelesul real ii scapa, propunand piste false.

"Sus la cheia raiului/ Buna ceata mi-e adunata

Tot de sfinti de aceia sfinti/ Si-mi citeau, prooroceau,
Si-mi citeau de Dumnezeu/ Si pe Dumnezeu nu-I stiu...
Jos la cheia raiului/ In stalp de piatrd mi-e-ncheiat.
D-unde sfintii c-auzea,/ Ei saltara si zburara,

Sus mai sus se ridicara,/ Cu norii s-amestecara.

Jos mai jos ca se lasa/ Pe stalp de piatra cadea;

Cénd acolo c-ajungea/ Carti pe brate ca-si lua,

Si citea, proorocea,/ De trei zile gi trei nopti.

Stalp de piatra in patru crapa/ lata Dumnezeu ca scapa”.
Si mai departe:

"Jos la tard duce-m-oi/ Chei in mana prinde-voi
Manastiri deschide-voi/ Slujbe sdnte face-voi".



Trecerea lui Kundalini prin chakre este in mod traditional comparatéa cu deschiderea (descuierea) unor
porti. Am vazut c3, in crestinism, Sahasrara are semnificatia de imparitie a Cerurilor (Rai). Cheia
ajungerii in Rai se afla in Kundalini, amplasata (in starea initiala, adormita) "jos": la baza coloanei
vertebrale (in osul sacru); dar dupa ridicarea lui Kundalini in Sahasrara, cheia Raiului ajunge "sus".
Ceata de sfinti reprezinta aspectele divine ale chakrelor, care sunt integrate, toate, in Sahasrara. Ele
reflecta calitatile divine, pe care initiatul trebuie sa le descopere, trecand de la ignoranta la
cunoasterea divina: "Si-mi citeau de Dumnezeu/ Si pe Dumnezeu nu-l stiu”. Este o conditie
indispensabila, ce caracterizeaza "alesii, carora pasiunea de cunoastere le-a prins toti ganglionii, iar
sarpele le-a muscat din leagan calcaiul”, minunata metafora cu care Lovinescu isi incheie volumul
Interpretarea esoterica a unor basme si balade populare romanesti (p.202). Ganglionii reprezinta,
desigur, plexurile nervoase corespunzatoare chakrelor sistemului subtil (v. serialul Corpul nostru
energetic).

Stalpul de piatra este, evident, canalul Sushumna din coloana vertebrala. Kundalini e incuiata la baza
acestuia: "Jos la cheia raiului/ In stalp piatra mi-e-ncheiat".

Saltul, zborul sfintilor semnifica ascensiunea. Mai intéi insa e necesar ca aceste entitati ce guverneaza
chakrele sa o elibereze pe Kundalini, iar aceasta presupune in prealabil cunoasterea divina (al carei
sediu e tot jos, in chakra Swadisthan stanga):

"Jos mai jos ca se lasa/ Pe stalp de piatra cadea;
Cénd acolo c-ajungea/ Carti pe brate ca-si lua,
Si citea, proorocea”.

Dupa dobandirea cunoasterii, chakra cu patru petale a Muladharei de la baza coloanei se deschide,
eliberand energia dumnezeiasca a lui Kundalini (de fapt Duhul Sfant, care ii ilumina pe prooroci, de
unde si desele referiri la proorocire):

"De trei zile gi trei nopti,
Stalp de piatra in patru crapa/ lata Dumnezeu ca scapa”.

in fine, "jos la tara duce-m-oi" se refera la elementul Paméant care e asociat Muladharei, cea mai de jos
chakra.

in serialul publicat in revista YOGA SPONTANA s-a aratat ca al nouilea Avatar, lisus Christos,
stapaneste Agya chakra, situata in centrul fruntii ("al treilea ochi" cum i se spune in India). in basmele
cosmologice roméanesti se poate citi (apud Dacia..., p.49): "Sfantul Soare este Fata lui Christos, Ochiul
lui Dumnezeu". in acest sens, amintim si una din incercarile la care Spanul il supune pe Fit-Frumos,
trimitandu-l sa aduca nestemata stralucitoare ca soarele din fruntea cerbului, ce era lepadata la sapte
ani odata (aluzie la cele sapte chakre, la cele sapte etape pe care le parcurge Kundalini).

Agya chakra este un pasaj extrem de dificil. Aici se intersecteaza cele trei canale. Ea e situata intre
baloanele ego-ului si superego-ului. E poarta, trecatoarea cea ingusta ce duce la impérégia Cerurilor,
despre care vorbea lisus, stapanul Agyei, care se desemna prin aceasta metafora cu semnficatie
precisa. Ea e amintita adeseori in tezaurul folcloric al memoriei colective. Harap-Alb e trimis sa aduca
Apa Vie si Apa Moarta de unde se bat muntii in capete. Cele doua feluri de apa reprezinta contrariile,
energia ce curge prin canalele laterale: canalul sténg, al inertiei (Apa Moarta) si canalul drept, al
actiunii (Apa Vie). in incercarea sa eroul e ajutat de o pasire, simbolul Duhului Sfant, adic al lui
Kundalini. Muntii ce se bat in capete sunt extremitatile superioare, proeminente, ale canalelor laterale:
ego si superego (v. mai jos, Lostrita).

Lovinescu vorbeste in alta parte de "ultima incinta a Raiului,... unde se gaseste Poarta Stramta";
"portile stramte, puntile de trecere, pazite de cei ce au realizat o initiere regala"; "centrul ocupat de

contemplativii puri, desavarsitii unei initieri"; "pazitorii sunt entitati mitice” (Interpretarea ..., p.18). Dar
nu poate face conexiunile necesare.

Tot in basmele cosmologice (apud Dacia..., p.49) se arata: "Pamantul e Sfanta Maica. Pamantul este o
insul de argint cu osie de aur. Focul este impirat, Apa este imparateasi. Pamantul e inconjurat de
ape. Deasupra sunt Ape, dedesubt sunt Ape". in aceasti descriere sintetica se regidsesc cele trei
chakre inferioare. Muladhara ocupa extremitatea inferioara (Pamantul). Chakrele superioare ei sunt
numite impérat si Iimpariteasa: imediat deasupra este Swadisthan chakra simbolizata de Foc
(Imparatul); mai sus se afla Nabhi chakra, ce reprezinta Apa (Impéariteasa). Insula este Muladhara
sacrum in care e incapsulata Kundalini (ca pe o insula). Canalul stang, Ida nadi (argintul) porneste din
Muladhara. Osia de aur e canalul central Sushumna, a carui baza e Muladhara (Pamantul).

in sanskrita, Mula = suport, Adhara = radacina. in fapt, e radacina intregului sistem subtil, adica a
Copacului Vietii. Semnul Muladharei e swastika, numita Steaua Polara: "swastika... indica de
asemenea pe cat de precis posibil, situarea Tpolarat’ a acestui Centru” (Dacia..., p.46); "Swastika



clavigera... pecete a Polului (Interpretarea..., p.65). "Steaua Polara este... Stejarul Campului" (Dacia...,
p.49). in acest centru, pe care il consideri a fi (in basmul Harap-Alb) Gradina Ursului (Gradina Polara),
Lovinescu vede locuind aspectul feminin, Taspectul de Shaktit" (ibid., p.84). intr-adevér, dupa cum am
vazut, in Muladhara sacrum rezida Kundalini, reflectare la nivel uman a lui Adi Shakti, Zeita
Primordiala.

Nabhi chakra se afla in centrul zonei abdominale a Vidului, Oceanul lluziilor, Nabhi si Vidul au
culoarea verde. Nabhi e guvernat de Vishnu si de Shakti a sa, Lakshmi. Vishnu pluteste pe Oceanul
primordial, sustinut de sarpele uriag Shesha. Din frazele confuze ale lui Lovinescu (Dacia..., p.84), am
putea deduce, cu bunavointa, ca in Ostrovul Verde isi au resedinta Vishnu si Shakti a sa.

in Dacia hiperboreana (p.92), Lovinescu constata relatia ce exista intre personajele fabuloase (ce-l vor
ajuta pe Harap-Alb séa-si atinga telul) si elemente: Flamanzila (Paméant), Gerila (Foc), Setila (Apa),
Pasari-Lati-Lungila (Aer). Sa-l ajutam sa intregeasca enumerarea cu atributul lipsa al lui Ochila
(Lumina). Vedem in aceasta, parcurgerea de catre Kundalini a chakrelor corespunzatoare acestor
atribute-elemente: Muladhara, Swadisthan, Nabhi, Anahath,... Agya..., respectiv invingerea
dificultatilor pe care acestea le pot ridica in calea energiei subtile. Ultima incercare: fata de imparat se
preface in pasare (arhetip spiritual, aici Kundalini) si se ridica in inaltul Cerului (Sahasrara). Prinderea
acesteia reprezinta cucerirea telului suprem, deci unio mystica intre manifestarea masculina (Atman)
si cea feminina (Kundalini). Acestea sunt, la randul lor, reflectarea principiilor cosmice primordiale:
Tatal (Sada-Shiva) si Mama Divina (Adi Shakti).

Simbolismul nuntii cosmice este admirabil descris in balada populara a Mioritei. Aici, moartea
reprezinta starea de Samadhi, unirea cu Absolutul. Eliade arata ca "numerosi autori roméani au
recunoscut... aceasta nostalgie a reintegrarii cosmice", apreciind ca "intr-adevar, balada reprezinta,
pentru cultura roméneasca, in acelasi timp o problema de folclor si de istorie a spiritualitatii populare
si un capitol central in istoria ideilor". El respinge "interpretari fanteziste, ca de exemplu cea a lui
Th.D. Sperantia, care vede in Miorita Tun mit sau o legenda ritualat’ Tde origine egipteanat’, ficand
parte Tdin cultul cabirilort™(De la Zalmoxis..., p.227-228). "Diaconu vedea in balada... Tun rest de
poezie... infatigdnd impreunarea sufletului ciobdnesc cu imensitatea cosmicat’, un strat poetic anterior
adaptarii sufletului daco-roman la valorile crestine” (ibid., p.231). Lucian Blaga "descifra in balada
semnificatii mai profunde, care nu erau sesizabile decat de la un anumit nivel speculativ”. Concluzia
lui Eliade e ca "balada Miorita este ea insasi rezultatul unui proces creator... care, la 0 anumita epoca,
a efectuat transmutatia unui comportament ritual primar intr-o capodopera poetica, incarcata de
semnificatii noi si purtatoarea unui mesaj mai bogat si mai Televatt™ (ibid., p.233).

Citatele ce urmeaza provin din varianta data de Vasile Alecsandri. De la bun inceput suntem preveniti
ca ne aflam

"Pe-un picior de plai,/ Pe-o gura de rai".

Spre deosebire de cei ce au vazut aici doar o metafora poetica, Eliade observa ca "intri in cu totul alta
lume" care "nu are nimic de-a face cu riturile funerare... in Miorita universul intreg este transfigurat.
Suntem introdusi intr-un cosmos liturgic, in care se savarsesc Mistere. Lumea se reveleazi Tsacrat'...
concepte specific crestine nu sunt atestate in Miorita" (p.246). Citim mai incolo:

"Sa le spui curat/ Ca m-am insurat
C-o0 méandra craiasa/ A lumii mireasa...
Soarele gi luna/ Mi-au tinut cununa...
Preoti muntii mari,/ Pasari lautari
Pasarele mii/ Si stele faclii!"

Craiasa este energia feminina Kundalini; a Lumii Mireasa e Adi Shakti, simbolul Fecioarei Divine
(Gauri), corespondent cosmic al lui Kundalini. Soarele si luna reprezinta canalele laterale, iar cununa e
Sahasrara. Preotii-munti sunt simbolurile geografiei sacre, de fapt, aspectele divine masculine ce
guverneaza chakrele, in timp ce pasarile reprezinta puterile lor feminine (Shakti). Stelele sunt
corespondentele cosmice ale chakrelor, iar faclia e simbolul energiei spirituale atotpatrunzatoare
(Paramchaitanya).

Eliade (ibid., p.247 si nota 49) arata: "Ca o nunta au fost interpretate de misticii si teologii crestini
agonia si moartea lui Christos. Este suficient sa amintim un text de Sfantul Augustin in care Christos
Tca un nou mire... vine in patul nuptial al crucii, si urcand in el savargeste nuntat’ (cf. Sf.Augustin,
Sermo suppositus, 120, S (In Natali Domini, IV)". Este, deci, o transcendere a eroului baladei catre
nemurire, o invingere a mortii, dobandirea prin Yoga a starii de unire permanenta cu Dumnezeu.
Aceasta ii permite, arata Eliade, "sa triumfe asupra propriului destin" (ibid., p.248).

Lovinescu semnaleaza o serie de fragmente ale cunoasterii cosmologice continute in legendarul
roméanesc, dar nu e in stare sa le interpreteze corect (Dacia..., p.49-50). Explicatiile noastre sunt
incadrate de acolade { }:



"Focul {Kundalini} vine de la Dumnezeu {ca reflectare a Sfantului Duh}. Dumnezeu stainel; el e
Dumnezeu. Paméantul {Muladhara, v. mai sus} se sprijina pe patru piloni {cele patru petale ale
Muladharei} si o osie {coloana vertebrala; canalul central, Sushumna}. Osia se reazema pe un Balaur
care se incolaceste in jurul ei {Kundalini incolacita in jurul sau, in osul sacru de la baza coloanei
vertebrale}. Paméantul e vegheat la cele patru colturi de patru Serafimi {cele patru calitati sacre ale
zeitatii ce guverneaza Muladhara: puritate, inocenté, intelepciune, bucurie}. in centru e un Munte pe
care sta Dumnezeu {muntele sacru, sediul lui Kundalini, cunoscut in geografia sacra}. in centru este o
fantana {Kundalini ca "apa vie"; v.mai jos}. Cerul {Sahasrara, impérégia Cerurilor} este sustinut de
sapte piloni {cele sapte chakre} paziti de sapte ingeri {cele sapte zeitati ale chakrelor}. Cei sapte ingeri
vegheaza asupra lungimii, latimii, adancimii, inaltimii si centrului Cerului {calitatile chakrelor se
regasesc integrate in Sahasrara/Cerul}. Paméntul este inconjurat de Apa Sambetei {osul sacru,
contine apa vie a lui Kundalini}. Apa Sdmbetei este matca tuturor apelor {aici este originea celor trei
canale, ca niste rauri}. Acolo e Cetatea lui Dumnezeu {osul sacru} si Marul rosu {rosul e culoarea lui
Ganesha, stapanul Muladharei}. Apele lumii ies din Marul rosu, se raspandesc in lume si se intorc la
Marul rosu {Kundalini se ridica pe canalul central si coboara pe cele laterale}. Marul rosu este Osia
Pamantului. El se gaseste acolo unde e Buricul Paméantului”.

in legatura cu aceste ultime propozitii, Lovinescu citeazi dintr-o "colectie de ghicitori":
- Unde este Buricul Paméntului?

-- In mine insumi; sau:

- Acolo unde sunt eu.

Pe Buricul Paméntului e un Munte Sfant. Pe Munte e o Manastire de maici {Kundalini e reflectarea
Mamei Divine care e Sfantul Duh}. Dumnezeu trimite prin ele mesaje in Lume {activarea lui Kundalini,
inseamna conectarea cu Dumnezeu; toti profetii aveau energia Kundalini/Duhul Sfant activ in ei, de
aceea puteau primi mesajele lui Dumnezeu}. Acolo se gasesc Sfanta Miercuri, Sfanta Vineri, Sfanta
Duminica” {fiecarei zile a saptamanii ii corespunde o chakra si o divinitate: marti pentru Muladhara,
miercuri pentru Swadisthan etc., luni pentru Sahasrara}. Lovinescu recunoaste in aceste sfinte
"aspecte feminine de arhangheli planetari” (Dacia..., p.67). Dupa opinia noastra ele sunt "puterile"
feminine (shakti) ale celor sapte chakre (chakrele avand, desigur, si corespondente planetare).

Am vazut ca energia Kundalini este manifestarea la nivel uman a Puterii Divine Primordiale (Adi
Shakti), care este Mama Sfanta. Ea se pogoara asupra fatului, la varsta de doua-trei luni. Trezirea ei e
numita de indieni: "a doua nastere", termen folosit si de lisus in convorbirea cu Nicodim (loan 3.3,5).

"Coborét-a coboréat/ Maica Sfanta pe pamant.
I-a venit vremea sa nasca/ Si umbla din casa-n casa”.

La o lectura simplista vom vedea in aceasta simpla relatare a istoriei biblice despre nasterea lui lisus,
precum si recunoasterea Fecioarei Maria ca Avatar (incarnare divina pogorata pe pamant). Dar
"casele" pot reprezenta chakrele, pe care le parcurge Mama Sfanta Kundalini, harazind a doua nastere.

Lostrita, descéntec de facere ugoara cules de prof. Vasile Popa de la liceul "Nicu Gane" din Falticeni
(apud Interpretarea ..., p.79-83) este in intregime o alegorie a trezirii energiei Kundalini:

"A fost odata/ O lostrita de aur

Chicatd/ In apd sdratd,

In apa bahlits,/ De maluri malita.

Apa intunecata,/ De stanci incongiurata”.

Lostrita de aur aflata in apa sarata e simbolul lui Kundalini (feminina ca si lostrita). Sarea reprezinta
elementul Pamént (de maluri mélita), deci Muladhara sacrum ce contine initial energia in stare latenta.
Apa intunecata, de stanci inconjurata e osul sacru in care e inchisa Kundalini.

“Lostrita se chinuia,/ Tot in sus sdrea,
Rau se farama,/ Si nici ca putea

Din balta sa iasa/ La apa aleasa,

Din iaz sa s-arunce/ La apa mai dulce".

Energia Kundalini doregte sa se ridice pe Sushumna (tot in sus sarea), sa iasa din osul sacru (din
balta sa iasa). Balta, iazul, pot avea aici si o alta semnificatie: canalul central este intrerupt pe
portiunea abdominala (Vidul, Bhava Sagara adica Oceanul iluziilor; v. mai jos "apele ce mint"). Intr-
adevar, parasimpaticul prezinta o discontinuitate intre nervul vag si plexul solar. Tendinta sa e sa
ajunga in imparatia Cerurilor (Sahasrara) - "ap aleasa". Performanta nu e posibild decat cu ajutorul
Mamei Divine (Adi Shakti) care ii va permite accesul la cele trei canale (trei tei) ale Copacului Vietii,
deschizand chakrele (frunza-nfrunzita si floarea-nflorita):

"Dar norocul ei/ Ca pe sub trei tei
Cu frunza-nfrunzita,/ Cu floarea-nflorita



Precista trecea,/ Mari c-o vedea,

Si se-nduiosa/ Si asa graia:

- Lostrita, lostrita,/ Draga copchilita,
Nu te chinui/ Nu te necaji,

Gura n-o casca,/ Sufletul nu-ti da,
Ca eu oi vraji,/ Stancile-oi urni,

Si tu ii scapa,/ Si te-i bucura.

Cei ce practica Yoga Spontana (Sahaja Yoga) stiu ca, in zilele noastre, activarea lui Kundalini se poate
obtine - gratie lui Shri Mataji Nirmala Devi - in rastimpul a citeva minute, fara asceza, fara
chinuitoarele posturi (Asana) si fara exercitii de respiratie (Pranayama): "nu te chinui, nu te necaji,
gura n-o casca, sufletul nu-ti da". Cata deosebire fata de Yoga clasica!

Referindu-se la trezirea lui Kundalini prin metoda clasica, Lovinescu consemna pe buna dreptate,
despre trezirea lui Kundalini: "Operatia izbandita (este cea mai grea Tperformantat’ din lume) aduce
deconditionarea, perfectiunea, starea de zeu, in crestinism de inger" (Interpretarea..., p.189).

Eliberarea energiei Kundalini aduce cu sine starea de bucurie, de beatitudine ce caracterizeaza extazul
sfintilor: "si tu ii scapa, si te-i bucura”.

Maicuta se frdnge,/ Sténcile le-atinge;
Stancile surate,/ Stancile curate,

Se uita mirate/ Si se dau deoparte.
Lostrita ca trece/ Cétre apa rece”.

Mama (Maica, in slavona; Mataji, in sanskrita) Preacurata (Precista, in slavona; Nirmala in sanskrita) va
urni stancile.

"Aceste doui stanci Tsuratet sunt fara indoialé cele doua stinci sau munti, care se bat cap in cap in
basme, in momentul lor de inclestare, pe care o Tdesfacet Maica Domnului, sau stancile Symplegade,
care opresc la Dardanele trecerea navei Argo spre Colchida, unde se afla Lana de Aur. E puterea
Cheilor intrebuintata in toata stralucirea ei de catre Mama cereasca” (Interpretarea..., p.81).
Recunoagtem, cu usurinta, pe Kundalini (nava Argo) si Sahasrara (Lana de Aur; v. mai sus
simbolismul aurului).

Stancile sunt ego-ul si superego-ul. Ele devin "curate" numai dupa ce au fost atinse de Mama Divina.
in urma acestei purificari aplicate chakrei Agya, ego-ul si superego-ul se dau deoparte lasand sa
treaca "lostrita”, deci Kundalini, reflectare in fiinta umana a Mamei Sfinte, dar si simbol al lui lisus,
nascut de aceasta (pestele e simbolul christic al méantuirii), ambele manifestari divine fiind stapane
asupra chakrei Agya.

"Stancile curate,/ Se uita mirate/ Si se dau deoparte.
Lostrita ca trece/ Catre apa rece,
Lostrita se duce/ Catre apa dulce”.

Lostrita trece catre "apa rece" - evident, briza racoroasa sau apa vie (v. alegoriile respective), deci
Kundalini a trecut de Agya si a ajunsa in Sahasrara, unde se manifesta in acest fel. "Ape reci de munte
- substitut in lumea noastra a apelor ceresti” (ibid., p.81). Puterea Cheilor (aici si cu sensul de
"trecatoare printre munti”, deci Agya) incrucigate (canalele laterale se incrucigeaza in Agya, la nivelul
chiasmei optica, intersectia nervilor optici), formeaza swastika clavigera, simbol al Fiului Divin.
Descéantecul urmeaza astfel:

"Dar cum a scapat/ De lacul sarat,
Cu ape ce mint/ Lostrita de-argint,

Si Maria noastra/ Sa scape, sa nasca,
Pruncul sa s-arate/ Pe maluri curate,
Viu si sanatos/ Ca de la Hristos".

Pruncul este Atman (Sinele, Spiritul uman), iar malurile curate semnifica Sahasrara, impérégia
Cerurilor, limanul intregii lucrari, destinatia ultima a lostritei-Kundalini. Aici e vorba de "a doua
nastere” (loan 3.3,5) alt nume dat Realizarii Sinelui (activarea lui Kundalini, atingerea starii de Yoga).

Finalul, reafirma necesitatea lucrarii divine a Mamei Universale, ca solutie suprema (leac):
"Descéntecul de la mine,/ Leacul de la Maica Precista".

Spicuim din concluziile lui Lovinescu la acest "descantec”: "Terminologia e de cea mai inalta calitate
initiatica... ne arata transcendenta ezoterismului in care se integreaza descantecul... Descantecul trece

de la universal la individual si de la general la particular... Ceea ce arata ca se cunoaste de catre
detinatorii traditiei, agsa-zise populare, analogia dintre macrocosm si microcosm” (ibid., p.82).



Lovinescu (Dacia..., p.55) descifreaza in legenda mesterului Manole, miracolul trezirii lui Kundalini.
Sotia lui Manole, Florica, reprezinta aici pe Shakti, zidita in fundatia edificiului - Muladhara sacrum,
nodul vital. Ea trebuie sa permita afirmarea celor sapte centre, pe care Lovinescu le identifica prin cei
sase mesteri plus Manole, ca Sahasrara. Scarile simbolizeaza coloana vertebrala (inclusiv
ascensiunea lui Kundalini, am adauga noi). Aripile pe care si le fauresc sunt o aluzie la suflul resimtit
ca manifestare a lui Kundalini. Fantana in care se transforma contine, desigur, Apa Vie (v. mai jos).

REPREZENTARI ALEGORICE

in traditia multor popoare, corpul energetic subtil este considerat a fi Arborele Vietii, pe cand energia
subtila Kundalini este reprezentata alegoric de un sarpe, e asemanata cu un foc, sau e numita apa vie,
iar manifestarea sa este perceputa ca un suflu de origine divina (Duhul lui Dumnezeu in Vechiul
Testament; Sfantul Duh in Noul Testament; Ruh in Coran; Paramchaitanya, in scrierile sfinte indiene,
Pneuma, in limba greaca, Spiritus in latina etc.).

ARBORELE VIETII

Pomul, axul vertical, axis mundi, sunt tot atdtea metafore pentru sistemul energetic subtil al lui
Kundalini. La fel crucea (simbol al copacului) cu trei dimensiuni (trei canale): are sase varfuri plus
centrul, deci sapte chakre.

Tema Arborelui Vietii nu-i este straina lui Lovinescu (Interpretarea..., p.67,105): "Obiectul central, cu
deamanuntul studiat in basmul roménesc, este Pomul Vietii... Este Arborele Unitétii.” De unde
concluzia: "Ambianta roméneasca precrestina era de natura Primordiala".

"Cei trei copaci ai Paradisului, Pomul Vietii, de o parte si de alta cu Arborele Cunoasterii Binelui si
Raului bifurcat, sau cei trei curenti subtili principali leaga lumea noastra de lumea cereasca” (loc. cit.).

lata cum ni se dezvaluie simbolismul corpului subtil in Povestea viei: De trei ori cate noua ani a umblat
Dumitru in cautarea Arborelui Lumii. "Cand a dat sa intre in ograda s-a izbit de Pomul Lumii. Nu se
vedea dar il simtea... A sarit in sus. Cum a sarit, parca intr-o clipa i s-au deschis ochii, altii decéat cei pe
care ii avea. A vazut Pomul Lumii... intors cu varful in jos, cu radacinile in aer... $i a inceput sa planga
de bucurie”. Lovinescu comenteaza: "Asadar putem strabate toate zarile, agrabu min chabliward, cum
spune Coranul, Tmai aproape decat vena jugularit'... Este semnificativa indicatia cd Axul Lumii trebuie
cautat in méaracinisul nostru, in pértile cele mai parasite, mai incélcite din fiinta noastra, mai
paraginite, cum le arata casa si ograda lui Dumitru. Fiind ascuns, nu devine vizibil decat atunci cand il
pipai pentru prima oara, cand Tluminile s-au deplasatt in tine, cum spun cabalistii, si-l vezi cu varful in
jos si cu radacinile in Tarie, agsa cum se oglindeste in lumea noastra" (Interpretarea..., p.120-121).
Constient de rostul existentei umane, autorul explica in alt loc (p.95-96): "Tatal ceresc... |-a facut pe
om, a carui misiune este sa elibereze scanteia olimpica din centrul sau... Initierea in Mistere avea
aceasta ca principala tinta... Operatia este numita in Kabala TMakifimt', deplasare a luminilor, ceea ce
era inferior se transmuta in superior... Omul autonom devine un arbore inversat, cu radacinile in cer".

Cele de mai sus concorda perfect cu conceptele yoghine:

« corpul subtil, energetic, este reprezentat in Yoga asemenea unui arbore rasturnat, cu coroana
in pamant si cu radacinile in aer;

+ canalul evolutiei spirituale, Sushumna, corespunde sistemului nervos parasimpatic sau
autonom;

» cei de trei ori cdte noud ani de cautari semnifica activarea succesiva a celor trei canale si a
celor noua chakre;

+ sistemul subtil este invizibil: nu poate fi evidentiat anatomic (desi ne folosim de repere
anatomice pentru a pozitiona aproximativ centrele energetice i canalele); in schimb,
manifestarea energiei subtile se simte (v. alegoria suflului divin);

e saltul, care determina deschiderea ochilor, reprezinta trecerea la o noua stare (Yoga) prin
ascensiunea energiei Kundalini, si presupune dobéndirea unei noi constiinte (constiinta
vibratorie), dar si schimbarea opticii asupra lumii, modificarea prioritatilor;

« deschiderea altor ochi decét cei pe care ii avea, este totodata o aluzie la activarea chakrei
Agya ("al treilea ochi", v. mai sus).

* bucuria imensa resimtita este o consecinta cunoscuta a dobéandirii starii de Yoga.



ALEGORIA SARPELUI

O formula araba spunea: "kédna el-insana hayyatan fi-l gidam", adica "omul a fost altadata sarpe"
(apud Interpretarea ..., p.150).

Despre simbolul sarpelui, Ernst Junger (Approches, drogues et ivresses, p.322) facea urmatoarele
reflectii: "Cénd sarpele se infagoara si de desfagoara in fata ochilor nostri, este mai mult decét o
intélnire episodica. Zarathustra iubea sarpele; il considera ca cel mai intelept dintre animale. Nu se
poate sa se fi gandit la sarpele lumii empirice, animalul pe care-l cunosc si-l descriu anatomistii gi
biologii. A trebuit sa presimta o alta inteligenta si o alta fiinta decéat aceea ce apare in natura. in sarpe
traiesc, de fapt, viclenia si intelepciunea mamei Natura, dar nu mai viguros decét in orice alta creatura.
Aceasta nu explica spaima si veneratia pe care le suscita in orient si in occident, rangul care-l ridica
deasupra capetelor zeilor si regilor si-i repartizeaza un loc la picioarele crucii... Ce lucreaza aici este
un principiu diferit si mai puternic, care pana in timpul nostru a prezervat si conservat puterea sa
imediata de surpriza... Nu este puterea originara, ci o putere adusa prin evolutie... in acest, sens
sarpele este un stalp-frontiera" (apud Intrepretarea..., p.143-144). Pasionat de alchimie, Lovinescu
(ibid., p.146) compara sarpele cu "mercurul radical, reprezentat printr-un triplu sarpe" (de fapt, cele
trei canale).

Mai sus am avut ocazia sa vorbim de relatia dintre Kundalini, Insula $erpilor, sarpele-zeita Glikon.
Revenim cu alte exemple din istoria antica a acestor locuri.

Caduceul lui Hermes ce apare pe monedele dacice cu legenda ARMIS sau SARMIS BASIL,
simbolizeaza perfect sistemul subtil: o tija verticala (Sushumna, coloana vertebrala), in jurul careia
sunt infagurati doi serpi (canalele laterale, Ida si Pingala), intretaindu-se in puncte nodale (chakrele, ce
au proiectii pe toate cele trei canale). "Armis si Sarmis par sa fie identice cu Hermes. Valerius Flaccus,
unul din preotii insarcinati cu pastrarea cartilor sibiline, vorbeste in Argonauticele sale de un rege scit
Armes, adorat ca zeu, care devenise celebru prin iscusinta sa de a fura cirezile de boi gi turmele de oi
ale, vecinilor sai... anecdota similara cu mitul lui Hermes, furand boii lui Phoebus. Capitala Daciei era
Sarmisegetuza" (Dacia..., p.46). Credem ca aici se afla cheia enigmei ce-l preocupa pe Eliade (Istoria...,
p.171): "Cat despre THermest,, care, dupa Herodot, era cinstit exclusiv de catre Tregit’, adica de
aristocratia militara, el este greu de identificat”. Pista unei divinitati solare, cercetata de savantul
roman "nu lamureste deloc teologia Tregalat’ mentionata de Herodot". latd insa ca monedele amintite
mai sus pun in evidenta relatia dintre casta sacerdotala regala (Sarabos tereos) si Hermes-Sarmis:
SARMIS BASIL (regele).

Dansatoarele trace se remarcau prin aceea ca "in méini tineau serpi consacrati lui Sabazios, pumnale
sau tirsuri" (Istoria..., p.170). Tirsul, toiag pe care erau incolaciti curpeni de vita de vie, simbol al lui
Dionysos-Sabazios, reprezinta o alta alegorie a lui Kundalini, inrudita cu sarpele si caduceul.

Este bine cunoscut faptul ca stindardul dacilor reprezenta un lup cu corp de dragon (Vasile Parvan,
Getica, p-519 sq.). Preluarea stindardului prevazut cu draco in armatele romane ale Imperiului de Jos
se datora, foarte probabil, unei influente a dacilor sau partilor (De la Zalmoxis..., p.29).

Folosirea sarpelui-dragon pe stindardul dacilor ar putea dovedi c4, la origini, erau un popor de initiati
in secretele energiei Kundalini simbolizata de acesta. Citam in acest sens pe Eliade (De la Zalmoxis...,
p.144, nota 24): "Merkelbach arata ca animalul figurand pe stindarde trebuie sa fie pus in relatie cu
miturile de origine ale anumitor popoare din antichitate. Altfel zis, urmand stindardul, armata
reactualizeaza evenimentul mitic al intemeierii natiunii”.

in reprezentirile artistice, sarpele edenic apare incolécit in jurul trunchiului Arborelui Vietii.

Mitologia crestina ni-l prezinta pe Sfantul Gheorghe, calare pe un cal de foc, infigand lancea si
tintuindu-l de pamant pe Dragon. Lovinescu comenteaza: "Sfantul Gheorghe si Balaurul, antagonisti in
ochii celor ce privesc din afara... sunt in realitate complementari pe verticala" (Interpretarea..., p.87). Si
aici este evidenta identitatea balaurului (dragonului), animal fabulos, cu Kundalini. Calul de foc (focul
fiind alta alegorie a lui Kundalini, v. acolo) e simbolul lui Kalki, stapanul Sahasrarei (fontanela
craniana), locul pe unde energia divina patrunde in foetusul uman (v. mai sus). Lancea desemneaza
napustirea lui Kundalini prin coloana vertebrala (lancea) si fixarea acesteia in sacrumul Muladharei
(balaurul e tintuit astfel de Pamant, elementul Muladharei). De altfel, Lovinescu, vorbind de sadirea
semintei ca "imitatie a fulguratiei primordiale a Soarelui spiritual creator de lumi", il aminteste pe Sf.
Gheorghe calare pe cal. Corespondentele cu cele aratate de noi nu lipsesc. Gheorghios (gr.) semnifica
"lucrator al pamantului”. "Apollo omorand pe Python, fiul malului, prin sadirea unui pom determina un
ax vertical pe intinderea Gaiei, facand sa rasara la suprafata un punct pe un plan de existenta, care
printr-o amplificare vibratorie va face sa treaca o latenta de la potenta la act” (ibid., p.87). Or, stim ca
energia Kundalini e de natura vibratorie. Amplificarea ce transforma latenta in potenta, duce la
Realizarea Sinelui, la trezirea constiintei vibratorii.



Privitor la simbolica sarpelui, Lovinescu (Interpretarea..., p.142-170) analizeaza balada populara
Mistricean, pe marginea careia face urmatoarele comentarii (observatiile noastre, intre acolade {}):
"Sarpele e fiinta principala din balada roméneasca pe care o studiem”. Comparéandu-I cu "Axis Mundi,
verticala care strabate si uneste toate lumile prin centrul lor" arata ca este calea necesara prin care
Dumnezeu se coboara in lumea noastra {pogorarea lui Kundalini in fat}... Tot pe acelasi drum se inalta
la ceruri {ascensiunea lui Kundalini prin Sushumna}. Dar aceasta coborare este sacrificiala {nu
coborarea, ci ascensiunea, caci in Yoga clasica ea presupune asceza}, punctul de impact al verticalei
cu orizontala... caverna de metamorfoze {osul sacru}, pentru cé in el Divinul se conditioneaza fara
limitari {Kundalini}". Alte interpretari ale autorului fiind eronate, le vom trece cu vederea.

Balada debuteaza prin cuvintele:

"Departe, vere, departe,/ Nici departe, nici aproape.
In buricul paméantului,/ In morméantul Domnului,
La casele Leului,/ La curtile zmeului”

in cele de mai sus, Lovinescu vede "Buricul Pamantului... Omphalos, la care ajungi, spun sufitii, /a fi-/
bari wa la fi-I babri, nici pe uscat, nici pe apa, ci pe cararea subtire, ca un fir de paianjen, care
serpuieste intre ele". Credem ca este o aluzie la o cunoastere esoterica, in fapt, cunoasterea despre
Kundalini, aflata in osul sacru din noi, deasupra Muladharei (Pamant) si dedesubtul Nabhi (Apa), pe
cararea ingusta a Sushumnei, nici departe, caci este chiar in noi, nici aproape, fiind inaccesibila
omului de rand. Amintim ca sufismul reprezinta un curent esoteric islamic. "Mormantul Domnului”
este aici crucea, cu un simbolism dublu: Arborele Vietii, dar si Agya chakra, etapa penultima in
ascensiunea lui Kundalini catre destinatia finala Sahasrara. Casele Leului si curtile zmeului sunt,
desigur, denumirile altor chakre: sa ne reamintim ca leul e vehicului zeitei Durga, ce stapaneste, in
conceptia yoghina, chakra Anahath; cat despre zmeu, ca entitate autohtona, e greu de precizat la ce
se refera.

Mai incolo apar unele versuri cu semnificatie aparent bizara:
"Pui de sarpe suga-mi-te,/ De sub talpa casei noastre”,

indicand, dupé parerea noastra, prezenta lui Kundalini in stare latenta (pui de sarpe) intr-o pozitie
bazala: Muladhara "suportul radacinii” (v. mai sus).

Partea din balada ce urmeaza e caracterizata de Lovinescu astfel: "Operatia este yoghina si strans
legata de tehnicile desteptarii lui Kundalini™:

"Sarpele dac-auzea/ El era ca undreaua,/ Cu Mistricean ca crestea.
Savai, Mistricean de un an/ Si sarpele de un an!

Savai, Mistricean de doi ani/ Si sarpele tot de doi ani!

Savai, Mistricean de trei ani/ Si sarpele tot de trei ani!

Si crescura pana la zece/ Si de zece nu mai trece!"”

"Pentru ca e numarul indefinitatii matematice”, comenteaza Lovinescu. Surprinzator, caci in alt loc
(p.159) el remarcase: "de altminteri zece este reductibil la sapte in arborele sefirotic". Intr-adevar, aici
este vorba de o "crestere", adica de ridicarea sarpelui Kundalini, treptat, prin cele sapte chakre. Dupa
cum am aratat mai sus, anii reprezinta parcurgerea succesiva a traseului subitil.

"Sarpele-n coada de lungea,/ Si-n capatdna se marea

lar trupul, mare se facea,/ Aproape céat butea!

Zau, mi te apuca groaza!/ Loc sub talpa nu-mi avea!

De la zece ani pleca,/ De sub talpa esea

Casa trei zile urlal!/ El, mare, unde-mi mergea?

In buricul pamantului,/ La mijlocul campului,

Pe cel drum cam parasit,/ Cu negara acoperit/ Cu troscot verde invelit
In buricul padméantului/ in inima campului.

El aici se-ncolacea/ Pe Mistricean astepta...

C-al lui era daruit/ De cand era copil mic".

Odata iesit de sub talpa (sacrumul Muladharei) sarpele Kundalini rascoleste cele trei canale, de fapt
intregul sistem (casa trei zile urla), dar destinatia finala este Sahasrara, numita aici "inima campului"
(intr-adevar, chakra inimii se proiecteaza exact in centrul Sahasrarei). Aici, Mistricean (Sinele, sau
Atman) e asteptat de sarpe (Kundalini) avand loc o unio mystica a celor doua entitati (atingerea starii
de unire = Yoga, in sanskrita). Balada dezvaluie faptul ca realizarea Sinelui (Yoga, trezirea lui Kundalini
si unirea cu Sinele) constituie predestinarea oricarei fiinte umane, de la nagtere (al lui era daruit de
cand era copil mic). Drumul cel parasit, napadit de buruieni, este Sushumna care strabate chakrele
impure ale fiintei umane nerealizate (v. mai sus Povestea viei).



"Sarpele se-ncoldacea/ Dupa Mistricean sa lua/ Sapte hotare-l gonea”

reprezinta, de asemenea, descrierea parcurgerii de catre Kundalini a celor sapte chakre.
Balada descrie cum sarpele

"Pe Mistricean imbuca/ De la talpi ca mi-I lua”

"adica de jos in sus, in sensul in care parcurge Kundalini desteptata organismul uman” observa, pe
buna dreptate, Lovinescu.

Parcurgerea de catre sarpele Kundalini a celor sapte chakre e redata metaforic si in mitul sarpelui
uriag care pazea "portile de fier" ale Dunarii. Portile sunt, desigur, chakrele, iar Dunarea e fluviul sfant
al energiei Kundalini gi, totodata axa acesteia, Sushumna Nadi (in sanskrita "nadi" este rau, fluviu).
Sarpele va fi taiat in sapte bucati, cate una in alta localitate (metafora a parcurgerii etapizate a celor
sapte centre subtile). Lovinescu face apropierea de trezirea lui Kundalini pe care (nu stim de ce) o
considerd malefica. Totodata realizeaza existenta geografiei sacre legate de prezenta chakrelor si
canalelor planetare, posibil a fi activate prin interventia directa a Marilor Incarnari: "Pamantul e un
organism spiritual, subtil si corporal. El are linii de forta, noduri de putere care trebuiau dezlegate,
canalizate, sublimate, resorbite (si nu distruse desigur), operatiuni supreme intre toate rezervate Zeilor
sau reprezentantilor lor" (Dacia..., p.44). "Aceste localizari terestre, desi inaccesibile, nu sunt decéat
niste oglindiri in lumea noastra ale unor prototipuri ceresti” (Interpretarea..., p.110). Ceea ce este in
deplina concordanta cu conceptia hinduista care admite ca Virata, Fiinta Cosmica se reflecta la nivelul
microcosmic (Pamant, fiinta umana). De altfel, Lovinescu amintea in aceeasi lucrare (p.15) de “inima
Lumii” si de "corpul Adamului Cosmic", fiind de acord cu ipoteza ca "era in adevar in antichitate, ceea
ce s-ar putea numi o geografie sacra, sacerdotala... Timeu al lui Platon pare sa contina, sub o forma
voalata, unele aluzii la stiinta despre care este vorba" (ibid., p.201).

ALEGORIA FOCULUI

in Povestea viei, am vazut ci lotusul Sahasrarei e asemanat cu Ulciorul bucuriei care stiatea "in
mijlocul nestematelor... si din el se raspandeau in toate partile raze" (Intrepretarea..., p.123). Petalele
lotusului din acest centru sunt, intr-adevar, reprezentate ca niste raze de toate culorile, pornind din
Brahmarandra. Descrierea sugereaza "focurile” nestematelor.

Lovinescu (ibid., p.128-130) trimite la o serie de detalii semnificative din cartea lui D.A. Vasiliu (Focul
Viu, Studii de folclor, Bucuresti, Ed.Casa Scoalelor 1943) pe care il considera amintirea Rugului
Arzator vazut de Moise pe Muntele Horeb. La fel, mentioneaza raspunsuri date unor culegatori de
folclor: "Focul e fata lui Dumnezeu” (Vasiliu, p.109); "Focul tine cerul" (Elena Niculita-Voronca,
Datinile si credintele poporului romén adunate si asezate in ordine mitologica, vol. |, part. IV-V, p.120),
apreciind ca "afirmatie care intrece in splendoare pe celelalte™: "Vazduhul pe care coboara pasarea e
foc”. Dincolo de splendoarea pe care o remarca autorul, noi vedem aici identificarea cunoscuta (a
doua simboluri ale lui Kundalini: Duhul Sfant ca pasare si focul) pe care o regasim la descrierea
pogorérii Duhului Sfant ca limbi de foc asupra apostolilor si a Fecioarei Maria, in ziua de Rusalii.

Multe din reprezentarile artistice ale unor zeitati din vechime, le arata purtand coarne, ca simbol al
puterii. Aratam ca este vorba de puterea conferita de energia Kundalini. Astfel, pe un sigiliu descoperit
la Mohenjo-daro, datand din mileniul al treilea, se observa un personaj asezat in clasica postura
yoghina a lotusului; din cap ies trei fascicule de raze: cel central vertical, cele laterale curbate ca niste
coarne. Numeroase zeitati din Mesopotamia poarta "coarne"”. La fel e prezentat Moise in nemuritoarea
sculptura a lui Michelangelo. Este, de fapt, reprezentarea emanatiei unor raze luminoase (manifestari
cunoscute ale energiei Kundalini - v. serialul despre Yoga si crestinism). Confirmarea acestei identitati
o aflam intr-o colinda (Monica Bratulescu, La luncile soarelui, antologie a colindelor laice, Ed. pentru

literatura, Bucuresti 1964; apud Interpretarea..., p.182, nota 11) unde putem intalni versurile:

"Manule, Manule
Nu ma sageta/ Nici nu m-alunga/ Ca eu ti-oi lua
Cele doua coarne/ Cele doua raze".

ALEGORIA APEI VII

Locul sacru unde locuia Zalmoxis, era muntele (sau pestera) "socotit sfant si asa il si numesc. Numele
lui este Kogainon, la fel ca al raului care curge pe langa el" (Strabon, Geografia VII, 3.5).

Desi exista mai multe ipoteze asupra localizarii muntelui Kogaion (l.I. Russu, loc. cit.) se pare ca
majoritatea inclina sa-l identifice cu varful Omu.

Lovinescu a observat si el analogia intre numele muntelui (varfului) si cel al silabei sacre OM a
hiduismului, facand legatura si cu Omélois, numele sub care Saturn era adorat de Thessalieni. "Chiar
pe varful Omului (la 2550 m), este un omphalos urias de zece metri inaltime si douazeci latime. Este



Geticus Polus, numit de popor TOsia Lumiit’ si TBuricul Pamantuluit. in plus, Muntele Om este
traversat de o grota imensa care e una din cele mai mari din lume, in sensul ca nu i s-a dat inca de
capat. A fost explorata pe vreo douazeci de kilometri si atat" (Dacia..., p.35).

Lovinescu semnaleaza, in legendele roméanesti, o populatie misterioasa (Blajini, Rohmani, Rahmani,
Rucmani) :"Sunt Blajini, sunt Sfinti. Locuiesc la capatul Lumii, aproape de Apa Sdmbetei; toti sunt
sihastri; toti sunt preoti; tara lor se numeste Macarele (macaron nesoi, Insulele Preafericitilor). Portile
Raiului sunt aproape... la Rohmani se gaseste Apa Vie si Apa Moarta. Poporul sarbatoreste si astazi
TPastele Blajinilort™ (Dacia..., p.40). Numele de Rohmani/Rahmani (Lovinescu il considera provenit de
la Ramal!) trimite la casta preoteasca a Brahmanilor ("toti sunt preoti"). De altminteri, se stie ca
sihastrii (isihastii) practicau Yoga (v. serialul "Yoga si crestinism", din revista YOGA SPONTANA)
Raiul este Sahasrara; portile sale alcatuiesc Agya chakra (v.mai sus). La capatul opus (capatul Lumii)
se afla Muladhara. Apa Sambetei este Kundalini. Dupa cum am vazut mai sus, Apa Vie si Apa Moarta,
reprezinta canalele laterale. Acesti initiati dobéndisera, prin Yoga, beatitudinea, erau preafericiti.

Legenda relateaza despre un moldovean care i-a slujit unui Rohman timp de sapte ani (necesari
deschiderii celor sapte chakre), in schimbul dezvaluirii secretului Apei de Foc (v. mai sus alegoria
Focului).

Lovinescu face urmatoarea remarca (Interpretarea..., p.67): "Complementarismul si strdnsa solidaritate
dintre Arborele Vietii si Apa Vietii constituie una din temele cele mai raspandite in simbologia
universala... Influentele ceresti se coboara de-a lungul Polului, al Axului vertical... pentru a se
transforma, a se distribui la rad&cina copacului” (Mula adhara). in Cartea Facerii din Biblie, din

Arborele Vietii din centrul Raiului izvorasc fluviile (in sanskrita "nadi", canalele).

in Povestea viei (Interpretarea..., p.122-123) se descriu etapele realizarii Sinelui, iluminarea treptati a
canalelor si chakrelor: "Dupa unsprezece crengi verzi, frunzele au inceput sa fie de arama
stralucitoare... continua sa urce. De data asta frunzele erau de argint... Ajunsese la crengile de aur.
Trecu de ele si se afla dintr-odata la crengi cu nestemate. in mijlocul nestematelor, stitea Ulciorul
Bucuriei... gi din el se raspandeau in toate partile raze...Vazu curgand in acelasi timp lzvorul Bucuriei".
Preasfantul ii spuse ca el ar fi putut sa fie "omul care sa fi adus pe pamant Ulciorul Bucuriei si Izvorul
Vietii, ca sa fie dat oamenilor. Altcineva va face lucrul acesta”. Alegoria este evidenta: crengile cu
nestemate sunt etapa ultima, Sahasrara. in centrul ei se afla Brahmarandra (Ulciorul Bucuriei),
deschiderea prin care se revarsa Kundalini, apa vie, care confera bucuria, beatitudinea (Ananda, in
sanskrita).

Dupa ce sunt depasite primele unsprezece crengi (verzi, deci obignuite), are loc o transcendere, caci
incep sa ni se dezvaluie elementele structurii subtile: frunzele de arama, de argint, de aur si de
nestemate, culminand cu Ulciorul Bucuriei, in care noi vedem o trimitere clara la Potirul sfant al
Graalului din ciclul arthurian al legendelor Mesei Rotunde. Cele unsprezece crengi pot fi o referire la
etapa actuala a ciclului, era Pestilor, cea de-a unsprezecea (a douasprezecea si ultima, fiind era
Varsatorului simbolizata de Ulcior).

Lovinescu face o interesanta legatura intre numele eroului din basm si cel al Sfantului Dumitru
"izvoratorul de mir", deci cel ce revarsa "apa vie" a lui Kundalini (noi I-am numi Varsator, simbol al

erei celei noi, deci al lui Kalki).

Sahaja Yoghinii stiu din proprie experienta ca dupé ce a primit Realizarea Sinelui, cel initiat poate la
randul sau ajuta la emanciparea altora, trezindu-le energia Kundalini, agsa cum se descrie in Povestea
gdinusii de aur (ibid., p.106--107). Gheorghe "reusise sa realizeze in el insusi o purificare si o
armonizare superioara starii lui anterioare". El trece "de la starea contemplativa la aceea de legatura
directd cu dumnezeirea”. Faptul ca Dumnezeu ii daduse dezlegare sa dea saméanta din pom (al Vietii,
deci sa raspandeasca stiinta secreta), la oameni atat buni cét si rai "ca sa se intinda in toata lumea",
reprezenta "o adevarata investire a lui Gheorghe cu calitatea de Tgurut, adici de ajutor pentru
purificarea altor spirite incarnate in oameni... Dupa ce si-a lucrat pamantul, adica si-a purificat spiritul
(cici acesta este sensul ezoteric de Tlucrator al pamantuluit’ - Gheorghios, in greceste), i s-a dat
sarcina de Tsemanatort’ cu toate implicatiile sale... Samanta din care sa creasca" arborele.

ALEGORIA SUFLULUI DIVIN

Din cele mai vechi timpuri, se stia ca trezirea energiei Kundalini se manifesta sub forma unui suflu.
Pentru crestini este clasic exemplul zilei de Rusalii cand Duhul Sfant s-a manifestat ca un vant
puternic (Faptele Apostolilor 2.2). Atat Vechiul cat si Noul Testament contin numeroase referiri la
acest suflu. De altfel, "duh" inseamna "suflare" fiind un cuvant de provenienta slavona (spiritus, in
latina; pneuma, in greaca). Cei care practica Sahaja Yoga (Yoga Spontana) resimt o briza (adiere)
racoroasa iegind din fontanela si din centrul palmelor. Referitor la aceasta forma sub care este
perceputa energia spirituald, Strabon consemna: "In scurt timp, Deceneu insusi a fost socotit patruns
de suflul divin, la fel cum am spus cand am vorbit despre Zalmoxis" (Geografia VIl 3.11; trad. Adelina
Piatkovski si Felicia Vant-$tef). in balada Miorita, eroul cere si i se puni la cap trei fluiere, din trei



materiale diferite, care simbolizeaza suflul (vantul) ce anima cele trei canale (care se intersecteaza in
cap, la nivelul chakrei Agya):

"lar la cap sa-mi pui

Fluieras de fag,/ Mult zice cu drag;
Fluieras de os,/ Mult zice duios;
Fluieras de soc/ Mult zice cu foc!
Véntul cdnd a bate,/ Prin ele-a razbate".

Putem considera ca fagul si socul reprezinta canalele laterale: pe cel stang, latura emotiva (cel ce zice
cu drag) si pe cel drept, solar, al actiunii (cel ce zice cu foc). Fluierul de os este, evident, coloana
vertebrala, osoasa, al carei gol interior contine maduva.

Dan Costian
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