HRISTICUL EMINESCU

Intransigenta eminesciand, intransigenta morald, in sensul respectarii trdirii
mitice-traditionale, trimit la intransigenta hristic-ortodoxa. Nichifor Crainic spune, in
Nostalgia Paradisului’: “Aderdnd la Revelatie, artistul devine un comentator al lui
Tisus Hristos in ordinea frumusetii’. Chiar dacd nu suntem intrutotul de acord cu
interpretarea datd de Nichifor Crainic “zdmbetului” Luceafarului, reddm cuvintele
teologului-scriitor din finalul capitolului Simbolul androgin®, intrucat sugereazi con-
substantialitatea lui Eminescu - cu ordinea superioard, cereasca, prin intermediul
Androginului Luceafar-Geniu: “Nu ni se spune aici (finalul Luceafiarului) de un zimbet
ingdaduitor sau ironic, dar il simtim, in toata supranaturala lui pundndu-se peste
conditia mizeriei noastre pamdntesti. Pe buzele Sf. Ioan Botezditorul, pe buzele
Printului Magskin sau pe buzele Luceafirului, e acelasi zambet in care fulgerd distanta
dintre cer §i pamdnt; ironic sau ingdduitor pentru noi, dar revelator al unei ordini
superioare de existentd, cditre care suie nostalgia ridicati din tragica noastra
experientd omeneasca’.

S-ar putea spune ca Eminescu nu predica. Dar ce este predica, cat efortul de [amurire a
Logos-ului, de purificare a Logos-ului, numit oameni si lume? Hristos care predica
ofera corectivul Logos-ului, fira energii pentru trecerea obstacolului dintre :

a. inertia Logos-ului degenerat in mocirla (Rovine-lume) - si

b. Logos-ul-sabie, Logos-ul mantuirii, care s smulgd din aceasta stare de
Logos-inertie si sa treacd in Logos-ul-sabie (Revelatia). (Razboiul sfant este
VEHEMENTA METAFIZICA, pentru a ajuta Spiritul-Soare) si nu se blocheze, ci si se
reveleze, ciclic. Sangele zeilor si oamenilor trebuie jertfit, pentru a fi salvata dinamica
ciclica a Luminii.

La fel, poezia eminesciana oferad corectivul Logos-ului-Lume, oferind ritualistic,
Logos-ul de re-arhetipalizare (revenire la originaritatea sacrald a arhetipurilor). Ofera
toate gestualitatile unui Logos al mantuirii: In primul rdnd, nu are nici cea mai mica

teamad de a patrunde in Infern, adica de a patrunde in zonele-tabu ale Fiintei spirituale. Si

'N. Crainic, Nostalgia paradisului, Ed. Moldova, lasi, 1994, p. 283
? Idem, p. 278.



de acolo Tnainte, nu are nici cea mai mica ezitare de a construi gesturile mantuirii: Zborul,
ca imbratisare (eros) a Arborelui Vietii; Rasaritul-Revelatie a lui Hristos-Eros Agapé:
“Cum din mormdnt rdsare Hristos invingdtor / lar inimile toate s-unesc in armonie”
(11-36).°

%

1-CINA CEA DE TAINA (EMINESCIANA)

Masa mistica (painile si pestii) prefigureaza, ca gestica ritualistica, Cina cea de
taina: El, lisus, este peste si paine, si se ofera universului, ca, ingurgitat fiind, sa
actioneze din interiorul mistic al Fiintei spirituale, restaurdnd Fiinta Divina.

Cina cea de taini EMINESCIANA este oferirea de sine, vehementi de rupturi
(exploziva si imploziva, totodatd) - sfasierea de sine: cf. Rugaciunea unui dac, unde se
savarseste o crucificare specific eminesciand, pe o Golgota specific eminesciana:

a. crucificarea prin sovaire-scepticism-interogatie tragica (“Au cine-i zeul carui
pleciam a noastre inemi?”) nu este atat expresia nelamuririi individuale, ci expresia unei
nelinisti metafizice cu implicatii supraindividuale: Eminescu congtientizeaza existenta
ritualisticd a lumii, Ritualul-Omenire - si isi pune problema necesitatii si finalitatii
Ritualului-Omenire, plecare de inimi, supunere a fiintei aparente la manifestarile unei
Fiinte Superioare Disparante, un daimon care “plange, rdde (...) spre a se-ntelege, in
sfarsit, pe sine insugi’ - deci, finalitatea Ritualului-Omenire este expresia-constientizare
a lui Dumnezeu. Scepticismul eminescian, Indurerat si metafizic, in acelasi timp, este
sinonimul acelui “Eli, Eli, lama sabachtani?”;

b. urmeaza, apoi, intirirea pe cruce, Revelatia prin har si slava. “El singur zeu
statut-au nainte de a fi zeii / Si din noian de ape puteri au dat scanteii (...) / Sus

",

inimile voastre! Cintare aduceti-1, / El este moartea mortii §i invierea vietii!” Teandria
s-a realizat, Spiritul-Dumnezeu repeta gesturile Cristului-Dumnezeu (ca amprentator
activ dar si ca amprentat pasiv, asupra caruia coboarda Sfantul-Duh-Vointa de expresie-

amprentare);

3 Este ciudat cum Rosa del Conte (cf. Eminescu sau despre Absolut, pp. 385-386, Ed. Dacia, Buc., 1990)
se opreste cu trei strofe inaintea acestor versuri eminesciene, limitdndu-si analiza la concluzia: “pardsitia de
Dumnezeu, omenirea ...” (op. cit., p. 105)/.



c. din acest moment al realizarii-implinire teandrica, jertfa nu mai poate fi
interpretatd in individualism, ci n supraindividualitate de acum, Relevatul-Poet nu-si mai
apartine, ci este in misiune sacra. Tot ce va face, se va rasfringe asupra Creatiei, pe
care(si)-a revelat-o, deci, a chemat-o, impreund cu sine, in “lumina zilei”. Vartejul-
vehementa a deconstructiei Timpului Cosmic conduce la Apocalipsul Fiintei fenomenale.
Dar conversia iubirii-mild (“inima-mi umplut-au cu farmecele milei ... duiosu-i
viers...”’) in urd si blestem (“Spre ura si blestem as vrea sa te induplec”) prefigureaza
conversia suprema a Fiintei fenomenale ii Fiinta Sacrd. Stingerea eterna, fara de urma
- Tnseamna retragerea decrepitd din amprentele-lume, deci, si retragerea, consecutiva, a
amprentelor-urme - in vederea refacerii plenaritatii energetice a unei Noi Planuiri-Lume
(Mantuitorul-Eden).

Canii care sunt asmutiti sa rupa inima (“S-aceluia, parinte, sd-i dai coroand
scumpd, / Ce-o0 sa asmutd cdnii ca inima-mi s-o rupd’) reprezintd starea de pacat
vehement, stare care naste reactia de feed-back, de genezd a anticorpilor fata de
degenerarea Fiintei divine din Fiinta spirituald, si a fiintei spirituale in dispersie catre
Haos: ca sa preintampine disiparea completd si pierderea in haos (deci, blocarea
circuitului expresie-resacralizarea ...), ruperea-sfasiere de sine si daruirea de sine-
moneda sacra (farama euharisticd) reprezinta forta de re-centripetizare, de re-
energetizare a bucdtilor farame (degradate energetic-spiritual si, deci, avand vocatia
centrifugald).

Cine este cel care asmutd canii, ca reactie euharistica, fatd de degradarea
comunitatii cosmice? Este Eul Divin din Omul Transcendental. Deci, coroana scumpa,
de Om Transcendental, cooperant cu Parintele Dumnezeu, este a Poetului-Orfeu
(Orfeu se ofera-jertfeste, prin sfasiere euharistica).

“lar celui ce cu pietre ma va izbi in fatd, / Indura-te stapéne, si di-i pe veci
viatd”. Cine poate arunca cu pietre in fata? Cel fara pacat, adica cel retras din
amprentele, din vartejurile vehementei expresive-lume. Fata-re-impietrita (prin lovire-
contact cu Cel Retras din Vartejurile-Lumi) este fata re-sacralizata de catre Cel sacru.
Deci, Poetul este calaul si victima gestului initiatic, de recuperare, a Muntelui Cosmic

(Suprema Fata de Piatra - Piatra Filosofald). Deci, Poetul este Fiinta Divind, cu viata



vesnicd, dupa experienta Mortii Vesnice (ca Ritual initiatic, rasfrant in Ritual-Omenire.
Este Christos. Orice vehementa este gest ritualic de recuperare a arhetipului degradat.
Urma-vale energetic-amorentd expresiva este resorbita total In Fiinta Divind -
dar nu pentru a obtine vidul, ci preaplinul (care, consecutiv, dupa mantuirea-Eden, se va
reconverti in undele energetice-amprente ale altei lumi etc.). Nirvana blocheaza in sine
toate posibilele si probabilele ipostazieri-reincarnari. Tocmai acest preaplin ofera sansa
sovairii, in fata noii exprimdri divine: aceastd soviire creeaza senzatia intreruperii
acceptatd). Stingerea eterna este Soarele Mistic (Negru), faza de ascundere, in
atotputernicia proprie, a deitatii. Stagnarea la radacina Arborelui Sephiroth - Regatul

Mistic Malkuth (din Cabbala ebraica).

* *

Trezirea (in sens mistic: Revelatia) este urmaritd de lisus (prin sine, dar si prin
sinele-lumii: apostolii doisprezece: 3 x 4) In Gradina Ghetsemani (Eden si Golgota,
totodatd) - este urmaritd si de Eminescu, in poezia sa. Trezirea interioard, dinspre
Kundalini spre vertex, pentru a uni cu cosmosul. De aceea, imaginea centrald a poeziei
eminesciene este Muntele, inconjurat de starea de Eros (imbrdtisarea-spirala dubld), ca
aureolare, situare In Triunghiul Fiintei Divine, in Soarele Negru. Somnul eminescian este
inafarda somn, Induntru maxima activitate-zbor catre Cararca-Cale, intoarcerea la/in
Ritual. $i, prin Ritual, la Mit.

Cati dintre noi, cei care ingdnam Logos-ul eminescian, avem puterea sa ne

trezim, sa stdm treji, Intru mantuirea Neamului nostru Eminescian?

%

* *

2-BOTEZUL CU POEZIE (FOC SI APA)

Se pare ci Eminescu incepe prin a accepta teoria gnosticilor®, despre deosebire
intre a) Dumnezeul Suprem si rascumparator si b) Demiurgul cel Rau (in Demonism -

Ormuzd fals), care a savarsit Creatia (“Cosmosul este, ca urmare a cdderii omului,

* MIRCEA ELIADE, Istoria credintelor si ideilor religioase, vol. 11, p. 321.



dominat de rau, dar rascumpdrarea este o a doua Creatie §i lumea isi va redobandi
desavirsirea originard” — cf. M. Eliade, op. cit.). In Memento mori, concluzia este
agnosticd: nu poate fi cunoscutd esenta realitatii si a reflectarii ei in constiinta oamenilor
(Dumnezeu duce l-a dezlegarii porti, fara sa dezlege - cel putin, nu in/pentru aceasta
lume). Se sugereaza, insd, existenta mantuirii: nu ca parousia, ci ca descoperire, in sine,
a fortei unice etern rendscatoare - agheazima - lacul cu apd vie. Aceasta este botezul:
prin actul baptismal “te imbraci” in Hristos (Cel Uns), capeti trupul mistic. Mai mult,
prin vehementa chinurilor golgotice (cf. Rugiciunea unui dac, unde rastignirea peste
prea-plinul noapte bogata-Nirvana resoarbe undele-amprente-urme energetice
expresive, redand puritatea deitatii lui Meister Eckhart) si prin dorinta de sfasiere
ritualica, pentru reintregirea in trup mistic - se prefigureaza euharistia (gratie divina
impartdsita-impartitd pentru Suprema Sintezd - virtutea resurectionald): este, mai
pregnant, integrarea credinciosului in Arhetip, in trupul mistic al lui Christos.

Poezia este botez, act baptismal: este jertfa pentru nemurire, este rastignire
pentru mantuirea/resorbtia energetica a universului. Strop de apa vie - poezia trebuie
sa participe (ca si Hyperion la activitatea-Demiurgos - resorbtia in sine a Divinului va
prefigura, totusi, deitatea) la lacul-agheazima. Poezia este pars pro toto, este initiere
pentru mantuirea-parousia. Poezia este Fiinta-lisus, este Vointd (ocultatd) pentru
invatarea Drumului Mistic spre a doua venire, cea atotmantuitoare. Cristul ne pregateste,
prin Poezie, pe toti, pentru Drumul mistic spre a redeveni, din comunitatea mistica -
Trup Mistic (Potentarea Maxima a Creatiei).

Deci, drumul este diferenta dintre Revelatia lui Hristos si parousia, dintre
Revelatia Spiritului si identificarea cu Fiinta Divina - dintre comuniunea necesari
(revelata ca necesara: ta twam asi etc. - identificarea partii prin tot), pana la des-fiintarea
(parousia) fiintei spirituale in Fiinta Divina.

Prin proclamarea Eros-ului Universal, Eminescu a desfiintat posibilitatea
duplicitatii divine: divinul este unul, cel din Fiinta Divind, obtinutd prin initiere
interioard. Initiere individuald, dar initiere in cadrul comuniunii-Ritual (care presupune
identificarea cu toti potentialii initiati - deveniti reali initiati). Acest Ritual ni-l reveleaza
pe Hristos ca Luceafar al Marilor (II-37), identic cu Adevarul: dar Adevar nu inseamna

doar Binele (aga cum il intelegem, de obicei: ca lumina alba), ci ca o cooperare a Binelui



si Raului la Demiurgie si, implicit, la initierea (Spanu-Harap-Alb, Fat Frumos-Vrdjitoarea

rea-Mag), intru dobandirea (-accedere la) stadiul Fiinta Divina.

*

3- PLANSUL EMINESCIAN

Plansul, la Eminescu, nu izvoraste din melancolia romantica, ci din setea de
arhetipalitate. In nici un caz nu este vorba despre plans ca dovadi artificioasd a

Plansul, la Eminescu, este, si el, cristic, mai exact, cu functie baptismala: este
Apa care cheama Focul, sunt amprentele-vehemente, ale inchegarii fenomenale, care-si
cheama primordiile - isi cheama Sinele-Foc, Entelehiile-Foc, pentru a reintoarce lumea
la Eden. Plansul este ipostazierea tragismului fiintei demiurgice: “De plange Demiurgos,
doar el aude plansu-si”.

“Apele pling clar izvordnd in fantdne” - apa care plange are, ca efect al
plansului, izvorarea (deci, intoarcerea la Inepuizabila Puritate originard) si clarul-
claritate (aici, adverbial), prin in-focare (chemare-regasire a Focului-Iluminare):
Revelatia Fantanii. Fantana - prin care comunica taramurile (mai exact, Fantana-arbore
Cosmic, prin care se resoarbe tdramul fenomenalitatii in Tardmul Unic-Edenul - si ale
carei ramuri-izvoare infloresc astrii: luna, stelele, soarele Negru) - Fantana cu Plans: Apa
Vie (Agheazma, Apa si Foc al Duhului Sfant).

Ochii sunt, de multe ori, stare de plans (potential sau cinetic). Stare continua
(suspendatd sau reluatd) Ea de plans: cici ei cheamd, prin acvaticul-oglinda, razele
focului uranic. In cazul stingerii luminii din ochi, se produce, in fapt, luciferizarea,
transcendentalizarea fiintei vizionare (prin ochii revelatorii), trecerea in zona Soare
Negru-lumina oculta: (I-166) “Si dacd ochii ce-am iubit / N-or fi de raze plini, / Tu ma
priveste linistit / Cu stinsele lumini. / (...) Tot inteleg ca m-ai chemat / Dincolo de

mormadnt”.



Existd si plansul (suspendat) metafizic, ca ardere mistica a privirii in Eros,
amplificand efectul sacru al pneumei: (I-94) “Privirea-mi arde, sufletul imi creste”.

Plansul Naturii (Fire) este ninsoarea de foc, cu flori de tei - in dimensiunile
orfismului sacru al codrului, creandu-se viziunea cercurilor-unde, suprapuse (pe
verticald), concentrice (orizontald), cercuri care comprima-orienteaza, regresiv (prin
somn-visare), citre originar (ca si in Luceafirul: “Iar ceru-ncepe a roti / In locul

»

, sau “

piere... ... Unde-ajunge nu-i hotar / Nici ochi spre a cunoaste / Si vremea-
ncearcd in zadar / Din goluri [concentrice, golite de amprentele fenomenale] a se
naste”) -cf. 1-61: “Adormind de armonia / Codrului bdtut de ganduri, / Flori de tei
deasupra noastra / Or sa cada randuri-randuri”.

Duh catre duh, rost catre rost (gura catre gurd), stau Célin si fata de Tmparat
(alungata, din fenomenalitate 1n arhetipalitate) - si “apa ochilor” este faza premergatoare,
preludiul (dar si mediul de inchegare) al focului-Eros: (I-66) “... s-uitd-n ochii plini de
apd, / Si pe rand si-astupd gura, cind cu gura se adapa”. Apa si Focul nu se resping, ca-
n fenomenalitate - ci, in arhetipalitate, sunt complementare (cf. nasterea lui Hyperion -
Voievodul Solar din Cer-uranos [stelar, in-focat] si Mare.

De aceea, jalea, se transformd in postludiul plansului, ca stare de nunta
indeplinitd a Apei cu Focul (prin orfism), pentru a rezulta Originaritatea-Eden: (I-83)
“lard cornul plin de jale / Sunda dulce, sund greu”, sau (1-167) “buciumul sund cu jale”
(pe deal, unde-i Axa Lumii - SaleAmul cosmic).

Starea de exceptic a plansului este ouroboros-ul psihic: nuntirea urii cu
amorul (cele doud stari primare ale Focului, in asteptarea Apei, care sd introduca Raul
Demiurg - stare de continuitate). Rezulta plansul interior-cosmic, disperarea-vehementa
paroxisticd, prin care se produce stingerea eterna: (I-91) “... ura cea mai cruda mi s-ar
parea amor... / Poate-oi uita durerea i voi putea si mor... / (...) Si-n stingerea eternd
dispar fara de urma’.

Plansul interior, ca vehementd demiurgica-apocaliptica, intdlneste Rasul, cu
aceeasi dubla functie: (I-119) “C-acel demon plinge, ride, neputind s-auzd plinsu-si, /

Ca o vrea .. spre a se-ntelege in sfarsit pe sine insusi”.



In definitiv, stare de plans cosmic demiurgic este dorul nemirginit, care
cheama lumile-luminile in roiuri, din “sure vai de chaos”, ca pe lacrimile (si-roiuri) lui
Demiurgos-cel-Ascuns - si care, plangand lumina, se exprima.

Intregul cosmosul este stare de plans orfic, demiurgic-apocaliptic - intr-o
disimulare a formelor-de-apa (trecere-curgere) si foc (patima fiintei-fiintare, care-si
cauta, cu frenezie, originaritatea): (I-257) “De-ar fi aruncat in chaos arfa-i de cantari
imflata, / Toatd lumea dupd déinsa, de-al ei sunet atdrnatd, / Ar fi curs in vidi eterne, lin
si-ncet ar fi cazut... / Caravane de sori regii, cdrduri lungi de blonde lune / Si
popoarele de stele, universu-n rugdaciune ...” (rugiaciunea este suprema stare de Foc:
Spiritul regdsit prin cddere-inaltare). Toate aceste lumi de foc ale fiintei sunt lacrimile
demiurgico-apocaliptice, cdzand spre a inalta Fiinta Cosmica, intr-o vesnica resurectie-
regasire de Sine (In zona oculta a pierderii: “Poate cd in vii de caos ne-am pierdut de

mult... de mult’ (1-253).

% %

4-RAZBOIUL SFANT?

Réazboiul, la germanici, era Ritual - ofrandd de sange, adusa zeului, Moartea
eroica era experientd religioasa privilegiata (a se vedea si la geto-daci). Natura extatica a
mortii 1l transformd pe Razboinic In Poet inspirat, In saman-profet, Intelept vizionar. La
Eminescu, spre exemplu, batalia-Ritual de la Rovine (Scrisoarea III), unde ridicarea din
Rovina-Mlastind se face in etape (logos-ul decrepit este inlocuit de Creanga de Aur si
Raul Demiurg, “rdul, ramul” - de Zidul-Munte; apar luminile-comete (capete pletoase,
coifuri lucitoare) din zona sacrd-codru; roiul, ca explozie a Stupului Divin, din care ies
flacarile Focului Sacru-Albine: lanci, arcuri, nouri de arama - se starneste Vartejul-
vijelie, prinzand, in mijloc, Leul Solar care turbeaza (furor sacer, demiurgicd); flamura-
ramura verde se frange, Inlocuitd de Creanga de Aur din mijlocul Vartejului, care uneste

cer-pamant, intr-o Apocalipsa si o Noua Facere: “Pe pamdnt lor li se pare cd se ndruie

> Nu putem adera la viziunea non-metafizici asupra rizboiului, in opera lui M. Eminescu, a lui G.
Calinescu (Opera lui M. Eminescu vol. 111, p.38-40, Ed. Minerva, Buc., 1985). Din acelasi motiv, nu
putem adera nici la opiniile lui E. Todoran, din cap. Ereica, din vol. M. Eminescu - epopeea romdnd, Ed.
Junimea, Iasi, 1981.



tot cerul”; Mircea-Cavalerul Graalului si Calugarul (Ascetul, Omul-ritual, originar-
simplu la vorba si al port) se identifica cu Vartejul si cu Focul (Mircea-Vijelie, Mircea-
Seism al “caldrilor” cu sulite-raze) - Mircea-Potopul si Genunea, Grindina Sacrd, care
treiera Graul Cristic, separandu-1 de pleava si refacand Fulgerul-Zbor si Muntele-Arbore
Cosmic cu stele: “muntii negri ... izvordsc din veacuri stele...”.

Mircea este intrupare a lui Wotan: Wut=furie (furor sacer, vehementa ritualicd) -
si este lup-om, om-zeu (berserkr). Prin lupta initiatica, el re-sacralizeaza Codrul edenic -
reda viziunea Pamant-Titan.

Chiar daca, la Eminescu, razboiul sfant nu are sensul proclamat de maniheistii
iranieni, cat si de essenienii de la Qumram - existd urme ale unei apocatastaze de ordin
metafizic: lupta dintre Logos-ul Ruinat (Rovine) si Logos-ul-foc (Mircea-Tepes).
Apocatastaza angajeaza arhetipuri, pentru reintegrare: Demiurgos si-l reintegreaza pe
Hyperion si Edenul-Pamant, in sinteza Spiralei Arbore Cosmic (imbratisat de Sarpele-
Spirala-zbor). Deci, conceptul essenian de Sarpe Mantuitor, mantuirea prin Sarpe, pare
a avea, la Eminescu, o relevantd foarte subtild, dar foarte importantd: fondul cosmic-
demiurgic este Spirala - iar Spirala este resurectia prin Sarpe. lisus este Sarpele, este
ubirea-imbratisare, care separd (viata veche de cea noud) si uneste (intru Fiinta Divina,
dobandita prin initiere, resorbire a vechiului - energie exprimata-degradata, in noul -
energie reconcentratd, centripet in Sinele Divin).

In definitiv, si Eros-ul-Iubirea este Rizboiul impécﬁrii, este extrema vehementa
pentru a ajunge al Chinul suprem al Armoniei. Cf. N. Berdiaev (Adevar si revelatie, Ed.
de Vest, Timisoara, 1993), care spune ca trebuie subordonate, toate chinurile — Eros-ului
Esential.

Esseninii excludeau de la banchetele-comuniuni pe diformii psihici si spirituali.
Vestirea venirii Tmparatiei (parousia) este tocmai vindecarea. Deci, in Scrisoarea III,
parousia se vesteste si realizeaza prin venirea Focului-Tepes, care tdimaduieste monstrii
(fizici si psihici) re-construind Logos-ul (degradarea-balbairea va fi deplasata spre
revelatia Focului, transgresand in glossolalie, “vorbirea in limbi” - revenind al Arhetipul
Logos-ului Originar: Logos-ul-Basarabi, Logos-ul-Musatini).

Si ascetismul (Cavalerul Graalului), tot de la esenieni poate sd vina - ca obtinere

a tensiunii spirituale, pentru “a umple” Fiinta Divind. Respingerea materiei (ca si la



gnostici), pentru a transcende, spre obtinerea Trupului Mistic (Hristos). Si Hristos, pana
la 33 de ani, tot printre essenieni a stat, si de la ei a invatat tehnicile ascezei - probabil si
doctrina Sarpelui: prin spada (sabie), la unirea cu Dumnezeu (este o spirala, Rau-Bine,
despartire pentru unire, in Sarpele-Ouroboros, circularizant): “Nu aduc pacea, ci sabia”
(nelinistea spirituald, pentru ruptura de Fiinta Spirituald, pentru a se desavarsi in Fiinta

Divini).

% %

Ritualul baptismal este scufundarea in Iad (capatul de jos al axei lumii), pentru
confruntarea cu Monstrii, pentru a trece proba initiaticd, aducand Focul, pentru
resurectie. In Scrisoarea III, se coboara, initiatic, de citre fiul al treilea (“unul dintre fiii
falnicului domn”), in Mlastind, 1n infernul acvatic (iadul cu monstri): ca o apa
turburata, ca potop ce prapadeste. De sub apa, monstrii (Negrul, Cocosatul, Broasca,
Gunoiul, Ilotul Spiritual, Fonful, Flecarul, Gusatul, Balbaitul, Cel-fara-Creier, Cel
imbitranit Fiard de Vreme etc.) sunt transfigurati in forte de propulsie-transcendere,
energii ale teurgiei prin Foc - Tepes Voda Atotpurificatorul.

Prin botez se realizeaza impacarea contrariilor (ca si in Scrisoarea III, Apa cu
Monstri determind, dialectic, Focul-Tepes), rezultind Androginul (refacutul Arbore
Cosmic-Munte, Eros-Sarpe este imaginea Androginului: Sarpele Cosmic este Androgin,

cai este spirala care uneste etapele de desdvarsire a Fiintei).

*

* *

Cezarul (Impdrat si proletar, 1-47) este ipostaza in curs de initiere-desavarsire a
Regelui (Monarh Ascuns): Regele din labirintul initiatic (al nebuniei-initierii) este
“mogneagul rege Lear” (strabatand, prin nebunie, spre Revelatie, dinspre cununa uscata
de paie, spre coroana mistica-esotericd) : e acelasi mecanism sacral care transforma
ieslea bethlehemica-cununa de paie - in cununa de spini-TRANDAFIRI -
SIMBOLUL SPIRITULUI BIRUITOR. Trandafillos=Floarea cu o mie de petale, pe
care o rastigneau oamenii Evului Mediu.

Cezarul este Monarhul (“In naltimea-i solitara”, “palid”, “in ganduri adancit”)

aflat la malul Styxului-Seina, pastrand, inca, in fiintd, confruntarea (ca stare spre
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initiere): “Convins (...) cum cd principiul riu, / Nedreptul si minciuna al lumii duce
fraul (...) Povestea-i a ciocanului ce cade pe iliu (...) la jugu-i el sileste pe cei ce l-au
urdt’ (ura este stare initiatica, prin care se creeazd premizele apocatastazei). Pare a fi
tiran, in realitate este cel tiranizat de labirintul-contingent: “Mdrirea-i e in taind legati
de acesti (forma spirituald, proliferata in gregaritatea labirintului-logos)... El - el varful
mdndru al celor ce apasa” (este stea esoterica, nedegajata inca de “apasarile” in dublu
sens) ale ascensiunii Muntelui Initierii.

Monarhul Ascuns trece (in impérat si proletar) prin labirintul infernal initiatic:
a) de la esotericul unul (pronume nehotarat) din ceata faquirilor, cautatori ai caii (“4#h -
zise unul...”, in taverna mohorata, desprins, anonim, ca fata-Luna din Luceafarul - din
ceata pribegita de “copii saraci si sceptici’) - stadiul proletar fiind forma ascunsa (in
curs de initiere), sub care guverneazi lumea Imparatul-Monarh (stadiul final al
initierii), b) la revolta Logos-ului institutionalizat-demonizat - revoltd dubitativa
(“Spuneti-mi ce-i dreptatea... Religia - o fraza de dangii inventatd”) si revolta-
confruntare a principiilor, intr-o apocatastaza verbald (Zdrobiti... sfarmati... zvérliti in
foc...”) c¢) in simultaneitate magicd-miticd, se realizeazd apocatastaza ca act efectiv,
ritualic: “Parisul (asimilat, cel putin aici, Nordului esoteric) arde-n valuri, furtuna-n el
se scald@” (Foc si Vehementd - furtund demiurgicd); “bulgarii de granit” suiti (initiere
prin Munte) se vor transfigura plebeul proletar in Cavaler-Rege (cu “arme lucitoare” -
fulgerul lui Thor), cusma frigiana in coroana esoterica-clopot; prin furor sacer, femeia
chtoniana (vandutd) devine Prostituata Sacrd: Femeia (pluralizatd) cu “ura si turbare in
ochii ... negri, addinci si disperati’ (ochi luciferizati) se transfigureazd in Forma
Hieratica: “Ca marmura de albe, ca ea neprihanitd” - apoi, in stadiul mare, refacand
echilibrul orfic-thanathic: “Scdnteie marea linda... Corabii invechite scheletele de lemn”
(ca forme de granitd, intre schelet si Revelatie) patrund, prin panzele lunare (“fin
panzele umflate in fata lunei”) in stadiul Logos de Foc, Logos de Roata: “Si-n roatd de
Joc galben std fata-i ca un semn”.

Prin uimire extatica, Cezarul se va autodepdsi (depdsind) umbra si nourii:
“Uimit privea Cezarul al umbra cea din nouri’) in stadiul (interiorizat) de Monarh

Arhetipal (Demiurgos), dar si in stadiul de Logos Divin (Logos-ul sapiential-ritualic din
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finalul poemului: “In orice om o lume iti face incercarea (...) Ca vis al mortii-eterne e

. .o . 6
viata lumii-ntregi”).

% %

5-FEMEIA EMINESCIANA - INTRE MARIA FECIOARA SI PROSTITUATA
SACRA

Spre deosebire de Simon Magul, cu a sa Elena prostituata, Eminescu cauta
Arhetipul pur al Femeii. Dar daci Elena = Intelepciunea divini, oare nu a devenit pura
prin paroxismul-vehementd al impuritdtii? Oare femeia eminesciana nu este demonul-
materie, decazuta (si, paradoxal, dar 1n logica eminesciand mitica, de tip contrastiv:
inaltatid) pana la Revelatia Arhetipului? Oare nu asta inseamna Dalila: demon (Lucifer)
inaltat pand la Demiurg-demiurgie? “Cadci cu dorul tiu demonic va vorbi calugareste, /
Pe cind craiul cel de picd de s-aratd, pieptu-i creste, / Ochiul inghetat i-l umplu
ganduri negre de amor / Si deodatd e vioaie, stid picior peste picior, / S-acel sec in
Jjudecata-i e cu duh si e frumos...”.

Acest pasaj, ca orice pasaj de poezie eminesciand, are ermetismul sau initiatic.
Femeia raspunde calugareste, “dorului demonic”: cu alte cuvinte, raspunde energiei
demiurgice (dorul demonic, care cheamd lumile din “sure vdi de chaos™), printr-o
atitudine profund spiritualizata, adecvatd energiei care o solicitd, in campul Eros.
Raspunde pe masura: la atitudine puternic energizatd (dor), prin atitudine puternic
spiritualizata, prin asceza (calugareste). S-ar putea spune ca acesta este planul reactiei
uranice.

In schimb, nu-si uiti menirea resurectionald, de re-energetizare a ciclurilor
decdzute: craiul de pica este Monarhul decazut, picat. Si atunci, atitudinea ei este

promptd: “pieptu-i creste” (deci, acumuleazd, pentru a transmite-jertfi, intru o noud

% Ne delimitim cu fermitate de interpretarile “socializante” si “istoricizante” ale poemului impirat si
proletar, interpretari carora, dupd parerea noastrd, le-a cdzut victima pana si un exeget atat de rafinat ca
Rosa del Conte (op. cit., p.56), dovada afirmatii de tipul: “Revolutia Comunei (...) nu cere numai pdine,
cere alte adevaruri noi valori, §i vrea sa scufunde sub navala unui nou potop minciunile trecutului” etc.
- desi remarcd, mai jos cu cdteva pasaje, ci M. Eminescu se sustrage constient planului istoric §i
delimitarilor particularului, tentind, mereu, riazbaterea cugetdirii spre general-cosmic (Rosa del Conte,
op. cit., p.64): “Plebea razvratitd va distruge numai niste forme destinate sa piard pentru a se reinnoi in
timp (...) pentru ca “progresul” omenirii si al lumii nu e decdt o iluzgie...”

12



creatie, prana sacrd, sau pneuma grecilor), privirea-ochi devine aceea a Luceafarului:
ochi inghetat, cu ginduri negre de amor (sa ne amintim cum suna versul

13

Luceafarului: “Sub raza ochiului senin (...) Cu farmecul luminii reci’ si “...ochii
mari §i minunati (...) Ca doud patimi fard sat/ Si pline de-ntuneric”).

Crucea sexuald-demonica (“picior peste picior”’) va transcende in Crucea
Demiurgica - pentru ca efectul in-crucisarii este transgresarea secului in plin de duh
fertil, frumeos. “Instrumentul” transgresarii este forta ei spirituald, de tip demiurgic: prin
forta judecatii (Spiritului), ea readuce craiul de pica in lumea sa victorioasa: Rege ocult,
Mag-Ahman, in Varful Muntelui.

Acesta este planul reactiei pneumatice, re-edenizante (dupd cum afirma
Adrian Bucurescu, in articolul “Gradinile vrajite”, din Mitologie roména, nr. 204 al
rev. Strict secret, 22-28 martie 1994 - getii vorbeau despre Akos-Samenos, Gradina
Divinii, re-facuti in spatiul terestru prin rugiciunea lui Zalmoxis. In aceastd gridina
vrdjitd creste Floarea focului. Iatd, deci, ca actiunea de re-edenizare, prin forta pneumei-
prana, a Dalilei-Prostituata-Sacra, si actiunea de re-edenizare a cuplului catat-regasit,
Catalin-Catalina, isi au originea tocmai In starea de rugdciune re-edenizantd a lui
Zalmoxis).

Femeia vesnic tradatoare este materia (Prakrti), care vesnic tradeaza - dar
finalitatea tradarii totale este Revelatia Netradatei Esente (Purusha), Arhetipul Femeie,
de dincolo de toate tradarile, implicate in orice demiurgie: de dincolo de toate parasirile
(“Te-ai dus, si-am inteles prea bine / SG nu ma tin de pasul tiu, / Pierdutd vecinic
pentru mine, / Mireasa sufletului meu”: paroxismul-parasirii-tradare, in cadrul
Vartejului fenomenal, duce la starea de nunta mistica, a sufletelor, eliberate de karma
trupurilor: mireasa este starea paradoxald de unire mistica intru vesnicie, este Mireasa-
Moarte, Mireasa Initiaticd (Revelatia). Ea devine Mireasa Ocultd, Calea de Izbavire
(Steaua marilor, deasupra “valului ce ne bdntuie” - 11-37), prin parasirea, de fapt, a
Vartejului (fenomenal): “Si-o sd@-mi rasai ca o icoand / A pururi verginei Marii, / Pe
frunte ta purtind coroand - / Unde te duci? Cdnd o sa vii?” (1-92). Icoana verginei
Marii trimite la mistica trupului feminin - Demeter-Cybelle, vesnic de neatins in esenta

el creatoare. Parasirea, paradoxal, spre unde-niciunde, pentru o venire intr-un cand-

nicicand, duce la decantarea-rimanerea, ocultd, a esentei: Intelepciunea divina - “Pe
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fruntea ta purtind coroand” (coroana pe care Ea o transmite, prin nunta mistica, fiului
ei spiritual: Christosul-Alesul).

Deci, Prostituata Sacra (Dalila-Maria din Magdala), este vehementa din care
ramane senina esentid: pururi vergina (de neatins) Marie-Demeter, apartinand atat
misterului eleusin, cat si misterului crestin.

Plecarea-tradarea este mistica, nemotivata absolut. “Unde te duci?” (plus: “de ce
te duci?”), “Cand o sa vii?” (plus: “de ce ai plecat”). Pur si simplu: “deodati trece-o
cugetare. / Un val pe ochii tdi fierbinti: / E-ntunecata renuntare, / E umbra dulcilor
dorinti”. O sintezd a contrariilor (renuntare-dorintd, de fapt, renuntarea la fosa Elena-
prostituatd, pentru Mistica Prostituatd): prin vehementa paroxistica a tradarii, raméane
Vesnica Vergind Maria - intru statornicie divind. Amprenta-vdal o desemneaza co-
demiurg’.

6-CATEVA TRIMTERI LA GNOSTICI

La gnostici (spre exemplu, doctrina lui Valentin), Sinele (Spiritul, pneuma)
“este izolat, indiferent, simplu spectator inactiv in drama vietii si a istoriei” (cf. Mircea
Eliade, op. cit.).

Nu tot asa stau lucrurile la Eminescu: Spiritul nu este pneuma, ci este activ, este
Primul Principiu (al gnozei valentiniene), unindu-se cu Eunonia (Géandirea), pentru a
amprenta cu forme-cosmos. Dar nu intr-o structurd atdt de complicata, cum este aceea
prezentatd de doctrina valentiniand (cu cele 15 perechi de coni); cel putin, la Eminescu nu
apar toate verigile valentiniene catre Mantuirea pneumatica: Eminescu, daca va fi cunoscut

teoria valentiniand, se pare ca a considerat-o mult prea sofisticata, ne-ortodoxa - si a intuit

7 Izotopia semantico-functionald, in anistorie, dintre Zalmoxis si Chrisots, este marcata de citre tracologul
Adrian Bucurescu si la acest nivel, al Prostituatei Sacre (Zana alba, Mitologie romaneasca, in nr. 226 /
1994, din rev. Strict secret): “Cea mai mica dintre cele sase insotitoare ale zeitei Halmyris era Maria
Mygdonia (Maria cea foarte darnicd). Tot ei i se spunea si M-Alva (Cea Albd). In anul in care Zalmoxis
a revenit printre geti, M-Alba a fost cea care a turnat pe capul zeului un vas intreg de mir scump. Cit
timp a mai petrecut Zalmoxis pe pamdnt, Maria Myydonia si-a iubit zeul cu o patimd arzdtoare. De
aceea, ea a fost numitd si “Logodnica Domnului”.

Similitudinea onomastica si functionalad dintre Maria Mygdonia si Maria Magdalena este frapanta:
Fata Chaosului (Nefartatul feminin) este foarte darnicd cu formele (cu ceea ce nu are intemeiere) - si,
aparent, paradoxal, dar in logica sacra, este indragostita arzator (fiind co-partasa apofatica la demiurgie) de
cel care da temei la toate (Zalmoxis Christos). Acestuia din urma, Maria Mygdonia-Maria din Magdala i se
ofera ca oglinda a mortii (mirul, plus parul-rasfirare-chaos, cu care ii sterge picioarele (sau capul) - temeiuri
ale lumii), pentru a transsubstantia mirul-oglindd in untdelemnul divin-solar, intemeietor al ciclurilor
eterne.
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ca este sacrificata, astfel, Maretia - intrerupe (cf. 1I-356-357 - Geniu pustiu) sistemul, prin
intreruperea discursului despre solutia soteriologica, al lui Toma Nour (Toma Nour fiind
metafora solutiilor soteriologice oculte, in-valuite tinand de esentd, existente in mijlocul
Vartejurilor inseldciunilor si vehementelor, sentimentale si istorice): “Intunericul din jurul
meu era metafora acelui nume: Toma Nour” (11-358).

Impotriva gnosticilor, Eminescu socoteste somnul ca trezire in interior a
Sinelui (“Dard ochiu-nchis afard, inlduntru se desteapta” (1-107), pentru a-l Intoarce
din Logos-ul formal in Logos-ul sacru, apoi retragdnd amprentele energetice si
absorbindu-1 (dincolo de umbra-urma = amprente energetice de limita, spre inexprimabil
in Fiinta Divind: visarea, ca tdram al Arhetipurilor Unitare (I-303: “Cetditile mari
raspdndite-s in soare (con-centrate in jurul nucleului Foc Mistic), / Palate de-argint se
ridic ganditoare / Si regi sunt ingeri cu aripi de-arginti (...) / De visuri, de umbre de
cdntec e plina” - (Steaua-Vis).

Somnul este revelator, ca in unele filozofii hinduiste (la yoghini: somnul treaz)
sau grecesti-presocratice (Hypnos conduce la taramul misterelor thanathice).

Inceputul (ritualic)al marilor poeme eminesciene este anamnezi: cf. evocarea
starii Mythos in debutul Luceafarului (“a fost odatdi ca-n povesti... rude mari
impardatesti...”), la inceputul poemului Fata in gradina de aur (“A fost odat-un imparat
- el fu-nca / In vremi de aur (...) cind (...) vorbeai cu zeii (...) Cladi palat din pietre

luminoase, / Gradini de aur...) O noapte-eternd preficutdi-n ziud etc. - noapte bogata),

preludiul la Memento mori (“turma visurilor mele eu le pasc ca oi de aur (...) Pina
unde-n ape sfinte se ridicid méandre maluri (...) Unde sfintii se preimbla in lungi haine
de lumind” etc.), sau la Povestea magului... (“In vremi de mult trecute, cind stelele din
ceriuri / Erau copile albe cu parul blond si des (...) Era pe lumea asta mdndra-
mpadritie (...) Domnea in ea un impdrat prea mare...” etc.).

Faustus Maniheeanul (cf. Mircea Eliade, op. cit.) sune despre sufletele
fericitilor morti ca sunt continuu transportate, spre Paradisul celest, de Corabiile Lunii si
Soarelui. [atd cd aceastd imagine a Soarelui Negru-caldauza a corabiilor negre (de fapt,
el insusi, Soarele Negru, fiind corabie spre Paradis) si a Lunii-Fata (“in umbra falnicelor

bolti” - boltile fiind corabii intoarse, semicercuri tanjind dupa re-implinirea in cerc), din
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Luceafarul, pot fi considerate, daca nu reminiscente, cel putin coincidente de viziune
arhetipald, intre viziunea eminesciana si cea a lui Faustus Maniheeanul.

Pentru riscumpdrare, trebuie evitati procreatia. In Luceafirul, a) cuplu
catatilor-regasiti devine cuplul copiilor “cu plete lungi, bélaie” - ei insisi devin proprii
lor copii, pentru a evita creatia multiplicatoare, prin care se blocheaza mantuirea b)
asceza Luceafarului-Hyperion, prin auto-blocare in cercul de sus al Spiralei-Arbore, este
o altd cale soteriologica: intre cercurile spiralei nu existd contactul procreator, ci
continuitatea mistica, pentru revenirea in Principiul Suprem (de care vorbeste Valentin
Gnosticul).

Mani Gnosticul (cf. Mircea Eliade, op. cit.) vorbeste de Statuia care se va
indlta la Cer, dupa purificarea, prin incendiu (foc, Patima-vehementa), a lumii. Statuia-
Eros, in Pe langa plopii fara sot, sau in Atat de frageda (I-143: “Cu ale tale brate reci /
inmdrmureai maret...” sau 1-92: “din incretirea lungii tale rochii / Rdsai ca marmura
in loc”), dar si in Scrisoarea IV si Scrisoarea V (Ea “ca marmura de Paros” - 1-118,
sau [-119: Ea ca “Venus Anadyomene” cu “marmura-i cu ochii negri’ - Zeite-
cerboaice), dovedeste ca Eminescu vede in Femeie inglobarea daimonului jertfit-chinuit
spre demiurgie, complementaritate functionald a lui Hristos (Maria-Hristos, in esoterism:
Luna-Soare), care mantuie de materie, prin nelinistea misterioasd si mereu dureroasa, in
sensul soteriologic (“Ochiul inghetat i-l umplu ganduri negre de amor” 1-121) - mantuie
ultimele particule de Lumind. Statuia-Femeie, la Eminescu, poate ajunge sa personifice
Lumina-Spirit, definitiv separati de Materia-Haos-Intuneric (I-92: “O, vis ferice de
iubire, / Mireasda blanda din povesti (...) Cdt poti cu-a farmecului noapte (mistica) / sa-
ntuneci ochii mei pe veci”’ (orbul care transgreseaza in / prin Revelatie, prin Femeia
Sacra).

Entelehia eminesciana a Femeii este subliniatd i de puritatea absoluta - vergina,
adorata, icoana pururi verginei Marii. Puritatea e plina pand la vacuitatea absoluta:
puritatea este paradoxala plindtate in Sine, plinatate vacuizata de substantd si de dorinta.
Puritatea devine Nirvana Fiintei Divine®.

Demonismul aparitiei si formarii lumii este sugerat, probabil, lui Eminescu, de

catre gnosticul Mani; prin aceasta, afirmdm cd si demonismul Femeii: sau al

8 Cf. Paula Diaconescu, Collegium, lasi, 1989, p.24
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Androginului (Hyperion) sunt reminiscente gnostice (Luceafarul, Demonism, dar si
fmparat si proletar: “Spuneti ca-i omul o lumina? Nici o scdnterie-ntr-insul nu-i
candida i plina?” etc.).

In viziunea lui Mani, cosmogonia este un gest disperat al lui Dumnezeu, de a
salva o parte din sine Insusi (deci, aplicat la Eminescu: expresivitatea-amprentare
divina.). Omul este creat de Materie, pentru ¢ Materia sa mentind inchise particulele de
lumind (de aceea, scepticul non-vizionar din Impirat si proletar nu percepe
interioritatea-esentialitatea “schinteilor” dinlduntrul omului). Aici este si paradoxul lui
Mani: particulele de lumina inchise devin finalitatea lui Hristos, care le strange, pentru a
le mantui.

Egoistul Dumnezeu (Ormuzd al Logos-ului Eminescu), salvand sufletul, prin
Fiul Christos, se salveaza pe sine insusi, devine Salvatorul salvat. Doar asa, divinitatea
este activi - in rest, singurul activ este Printul Intunericului.

Daca la gnostici ritualul este anulat, Eminescu, in schimb propune insistent
Ritualul, prin Logos efectiv si Logos prospectiv, pentru a regresa la originaritatea-
Mythos.

Ritualul interior, propus de e, isi are, poate, radacini in isihasm (hesychia = liniste.
linistire), specific bizantin: Rugaciunea isihasta a inimii, Rugiciunea lui lisus (Eminescu o
practica nu doar implicit, in toatd lirica sa, ci si explicit, in poemul Rugéciune II-37): a)
repetat, b) meditat, c) interiorizat.

Teologul Nechifor afirma ca telul vietii spirituale este sa ia cunostintd de Sine, de
tainele ascunse in inima, sa uneasca mintea (noua) cu inima (lacasul lui Dumnezeu). Unire
prin coborare (respiratie) a mintii In inimd. Aceasta este una dintre dimensiunile ritualistice
ale intregii poezii eminesciene (I-119: “Consacrda-mi / Crestetul cu-ale lui ganduri, sa-l
sfintesc cu-a mele lacrami!”).

Grigore Sinaitul (cf. Mircea Eliade op. cit.) preferda monahismului-comunitate -
pustnicia: rugdciunea liturgicd este prea exterioard pentru a declansa amintirea lui
Dumnezeu. Dar monahul std sub pericolul viziunilor suscitate de imaginatie (cf.
Povestea magului..., unde Magul controleaza, la Calugar, calitatea viziunii, si descopera
cad nu e imaginatie, ci existentd a esentei divine, senine, Frumusetea, nu aici, deci in

transcendenta: “E-aievea acea fiintd, visele-ti nu te mint, / Dar nu-i aci in lume...”).
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Calugarul lui Eminescu isi asuma o teribila responsabilitate - aceea de a-1 pierde pe
Dumnezeu, tocmai prin vehementa-patima a cugetdrii: “El cugete la toate, ci nu - la
Dumnezeu”. Adici, nu la formalismul divin. In schimb, isi asumi efortul de a se auto-
recupera spiritual-divin prin re-cunoasterea lui Dumnezeu nu in formalitatea-gandire, ci
in esenta sa arhetipala: Eros.

Ceea ce, insa, il apropie fundamental, pe Eminescu, atat de gnostici, cat si de
teologia crestind de profunzime §i a marii mistici, ca aceea a lui Meister Eckhart - este
viziunea unei dumnezeiri nenumite; “Strdinul, origine si scop a toate” - “indepdartat,
inaccesibil”® (s1, totusi, erosul transcens in Eros Agapé este, la Eminescu, in linia
Ortodoxiei, o cale de acces).

Framantarea si nelinistea Logos-ului eminescian sunt atitudini gnostice. Dar
eliberarea in liturghia Ritualului-Logos, Eros-ul sacralizat, jertfirea Sinelui pentru
regdsirea i impdacarea, intru Spirit prin orfismul-finalitate a poeziei, a Logos-ului - sunt
expresia ortodoxiel crestine celei mai curate: este insdsi dimensiunea arhitecturald a
Spiritului roméanesc.

7-1IUBIRE SI PROCREATIE

“Profundii este opozitia dintre iubire si procreatie. In actul procreatiei, iubirea
se dezintegreazd, tot ce e personal in iubire moare, triumfa o alta iubire. Samdnta
dezintegrarii iubirii este continutd chiar in actul sexual” (N. Berdiaev, Sensul creatiei,
p.200). “Niciodatd n-am gasit o femeie de la care sa fi dorit sa am copii, caci te iubesc, o,
vesnicie!” (Nietzeche - Asa grdait-a Zarathustra).

Iubirea lui Eminescu exclude cel mai mic gind de procreatie inafara
Duhului. Este iubirea de vesnicie (nietzeche-and), iubirea de arhetipalitate. Femeia din
Cilin (file din poveste) nu naste, ci identifica, repetd pe de rost, prin insdsi rugaciunea
fiinte1 e1 interioare. Fiinta el interioard devine natura - a se vedea casa-natura, in care se
rastigneste fiinta ei, prin prelungirile ei simbolic-arhetipale:

a) papuc-picior-pasire;

b) in grinda (grinda-bolta a cerului, smerita la nivelul cosmosului-coliba);

¢) dupa usa, simbol al iluminarii-deschidere;

% Alexandrian, Istoria filozofiilor oculte, Humanitas, Buc., 1994.
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d) prin pasire mitica, pasire fara madularele pasirii;

e) doua turte sub cenusa (in vatra-centru piric), sugerand cele doua trupuri
catate-regasite (Calin 1l aduce aminte pe Catélin, deci cuplul Cétalin-Cétélina), coapte
(alchimic)- initiate pentru euharistie;

f) candela - spirit jertfit resorbit, prin somn, spre Mythos (samburele de mac al
lumini candelei este samburele mistic, din care creste Arborele Cosmic - sub semnul
macului-somn pentru visare-demiurgie); copilul este simburele mistic, este esenta-
Cilin (Zburator de Foc).

In poemul acesta, totul este iubire mistici, dincolo de valul Maya (“... cu ména
sa el rumpe / Panza cea acoperitd de un colb de pietre scumpe”) si nastere-fara-nastere -
sugerand arhetipurile Maria-lisus. Calin este sinonimul codrului cu Varf al Muntelui
Cosmic; nunta sa este nasterea sa-simbure mistic:nunta-regisire este Revelatia nuntii
mistice, caci nunta sa se dizolva in impersonalitatea arhetipald a nuntii Fluturelui cu
Vioreaua: este Revelatia Florii Albastre (nunta cu absolutul). “Nunta s-o pornim si noi
alaturi” inseamna: sd traducem aparenta fenomenala - in arhetipalitate esentiald, ritualul
cautdrii - in Ritualul Regasirii. Calin-Fiul este regasirea identitatii esentiale a lui Calin-tatal
- cei doi fiind nedisociabili (in genul treimii crestine).

Femeia eminesciana ramane, astfel, Eterna Amantia, formandu-se un cuplu
mistic, transindividual. Cei doi sunt cei doi de cind lumea. Catilina-arhetip 1si da
seama de potrivire si predestinare: “fncd de mic / Te cunosteam pe tine / Si guraliv si
de nimic, / Te-ai potrivi cu mine”. Guraliv si de nimic sunt regdsiri-anamneze ale
Sinelui: creatia - ca lege irosit = guraliv; intemeiere pe nimic (“... E un addnc asemene
/ Uitarii celei oarbe”). De nimic insemna: inutilizabil pentru lumea fenomenala, deci
hieratici.

Iubirea eminesciand devine, astfel, Ritual al Androginizarii Hieratice: cel mai
adesea, cei doi se cufunda in somn-visare, recontopiti in Samanta sacrd, de la raddcina
Arborelui Cosmic. Mai mult, in Locul aripelor (I-200), actul erotic consta in delirul
(visarea, prin care, vehement, se regreseazd spre originaritate) cautdrii, pentru regasire, a
aripelor albe, de pe umerii iubitei: “Locul aripelor albe le-as cdta-n delirul meu”.

Prin Eminescu, omenirea se intoarce in Ritual - iar iubirea redevine mistica

subtila a regasirii Edenului.
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Maria devine sinonimul Crdiesei Mantuirii (Re-edenizarii) din Miorita: (I-37)
“Craiasa alegandu-te...” Prin Maria, care se coboara (Prostituata sacrd) spre a ne
indlta-mantui-cuprinde in Revelatie — Maria Fecioara-Regina Lumii (“Regina peste
ingeri, / din neguri te aratd, / Lumina dulce clara, / O, maicd prea curati / Si pururea
fecioard, / Marie!”) - noi -Rugaciune-Ritual (de transfigurare a Vartejului-val, in Zid de
mantuire) ne reintegram umbrei Pamantului (deci, ne reintegram, deci, starii de lisus-
Luceafar (Lucifer) - si ne lasdm inchisi intre coarnele-de-lumind ale Cercului-Uter

Cosmic.

* *

Eminescu creeaza Fiinta Jertfita intru Eros-Agapé (Recuperata pentru Divin), ca
Ultima Imagine si Ultim Scop al Poeziei sale. Arborele Vietii este, de fapt, Crucea, pe
care se rastignesc, adica se ddruiesc spre creatia de lume, chinurile initierii. Prin acest
gest teurgic, Eminescu este cel mai profund crestin ortodox al nostru, in
atemporalitatea actului hristic.

prof. dr. Adrian Botez
Nota
Trimiterile la versul eminescian s-au facut catre editia Petru Cretia (M. Eminescu - Poezie §i

prozd, vol. I-1I, Cartea Romaneasca, Buc., 1978) ca fiind nu cea mai eruditd si completd, ci cea mai

operationala. Au fost consultate si editiile Perpessicius si D. Murarasu.

" Intelegem prin aceasta ca Eminescu nu este integrabil dogmei teologice crestine. S-ar putea afirma, cum,
de fapt, s-a afirmat - cd Eminescu (re)creeazd un “crestinism fard Christos”, presupus a fi caracteristic
fondului ancestral romanesc. Opinia noastra este, nuantat si ferm, alta: Eminescu il suprapune pe Hristul
dogmatizat (Eul propriu esentializat la modul absolut) peste arhetipuri, anistoric, unde converg toti
revelatorii-rastignitii intru mantuire: Zalmoxis, Orfeu, Mithra, Osiris, Odin, Quetzalcoatl etc. il suprapune,
insa nu-l lasa sa se resoarba-asimileze in arhetipul hibrid, ci-i pastreaza pozitia unica, privilegiata, specifica
zonei spirituale europene-ortodoxe (dominatd de conceptul Eros-Agapé). Acest Hrist eminescian,
domindnd drama cosmologicd a Spiritului roménesc, dd splendoare apoteoticd seninatitii tragice a
cosmologiei mioritice, prin absorbtia ei in Ortodoxia Crestina.
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