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1. Ubicuitatea geografica a lupului  Din punctul de vedere al habitatului, Lupul (Canis
lupus) era — si inca mai este — foarte bine raspéandit in toata emisfera nordica a globului
terestru, a fost chiar cea mai raspandita specie dintre toate mamiferele de pe pamant. Singurul
sau pradator natural este tigrul (problema se pune doar in Asia), dar lupul a pierdut lupta
inegala cu omul in unele zone precum America de Nord, Europa Occidentala, India sau
Japonia, locuri in care specia este pe cale de disparitie sau chiar a disparut, fiind vanata
necontrolat pana spre sfarsitul secolului XX. Lupul
este un vanator inteligent si feroce, caracterizat printr-o cooperare eficienta a indivizilor in
cadrul unor mici grupuri (haite) bine organizate . La vanatoare, haita aplica o strategie de
invaluire pe flancuri a prazii i de conducere a acesteia, intr-un unghi tot mai ingust, spre zone
inchise. Lupii au invatat sa recunoasca si sa evite capcanele puse de catre oameni pentru
prinderea lor. Sunt capabili sa alerge mult timp fara intrerupere si sa parcurga uneori pana la
100 de km intr-o singura noapte.

2. Ubicuitatea mitologica 0 0 [

Lupul nu este doar un mamifer raspandit in Europa, Asia si America de Nord, ci este in acelasi
timp prezent si in mitologiile vechi ale popoarelor care traiesc pe aceste trei continente. Astfel,
in mitologia nordica, vechi scandinava, lupul are semnificatia unui stramos mitologic si a unui
erou razboinic . in mitologia chineza, lupul — numit ,lupul albastru ceresc” — este identificat cu
steaua Sirius si este considerat stramosul dinastiilor chineze si mongole.

Dupa cum observa si Mircea Eliade, ,Faptul ca un popor isi trage denumirea etnica de la
numele unui animal are intotdeauna o semnificatie religioasa” . in vechea Indie, in scrierea
Mahabharata, este prezentat un razboinic, Bhima, cu infatisare infricogatoare, cu cap de om si
trup de lup. La popoarele turcice, care de asemenea au migrat din Asia, ,tatal turcilor” este tot
un lup, atata doar ca — spre deosebire de China — este numit ,lupul cenusiu”. in Kamciatka siin
general la populatiile proto-siberinene, la fel ca si la vechii romani, lupoaica avea conotatia
fertilitatii sexuale. Anual, aici era confectionata o papusa din paie reprezentand un lup, care
urma sa se ,insoare” cu fetele nemaritate din sat . La samanii amerindieni, la nativii de pe
continentul american pre-columbian, lupul semnifica devotamentul impins pana la sacrificiul de
sine. Datorita traiului in comun si a calitatilor pe care le au, in conceptia amerindienilor lupii sunt
conducatori ai haitelor pe lumea aceasta, dupa cum conduc sufletele mortilor pe lumea cealalta
. Tot astfel in mitologia greco-romana céinele monstruos Cerber — derivat al lupului — pazeste
cu stragnicie intrarea in Infern, permitand sufletelor omenesti doar sa intre si nicidecum sa iasa.
Despre un razboinic deosebit de viteaz si sef militar, la amerindieni se spunea ca intr-o viata
viitoare sufletul sau se va intrupa intr-un lup. in mitologia persan4, la fel ca si in cea romana,
regele Cirus al ll-lea cel Mare (secolul VI 1. H.) era sa fie ucis de mic copil de catre bunicul sau,
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prin abandonarea intr-o padure, dar a scapat cu viata, alaptat fiind de catre o lupoaica.

in fine, in binecunoscuta legenda romana a lui Romulus si Remus lupoaica, in calitate de
salvatoare si mama hranitoare a celor doi copii mici, este asimilabila de asemenea statutului de
animal totemic si stramos legendar al oamenilor. Tot la romani exista si sarbatoarea numita
lupercalia, adica ,sarbatoarea lupilor”. ,Lupercul” era o divinitate lycaomorfa a turmelor si a
pastorilor, un fel de conducator al lupilor cu un rol ambiguu, el putea trimite lupii asupra turmelor
sa le prade, dupa cum putea si sa-i retina sa nu atace turmele . La fel cum in crestinismul
primitiv roméanesc si in superstitiile in speta transmise pana in secolul XX, Sf. Apostol Andrei
(caruia i se atribuie crestinarea populatiilor de pe actualul teritoriu sud-estic al Romaniei) este
considerat si ,Andreiul lupilor”, un duh obscur care poate controla haitele de lupi sa nu-i atace
pe oameni Si sa nu atace oile si vitele taranilor in perioada stabulatiei de iarna. De aceea, in
Maramures pana in urma cu cateva decenii, in seara de Sanandrei (29 noiembrie) grajdurile
vitelor si saivanele oilor erau afumate cu tamaie, se spunea un fel de rugaciune care nu se
gasea in repertoriul crestin curent si pe grinda de sus a usii grajdului se facea semnul crucii cu
un carbune sau cu usturoi.

Lupercul roman mai era, totodata, si un simbol al fertilitatii turmelor. Sarbatoarea lupilor
(lupercalia) se tinea la Roma anual intre 13—15 februarie. Cei care oficiau cultul sacrificau o
capra, consumau din carnea ei fripta si beau vin, apoi alergau goi pe strazi si loveau femeile
intalnite in cale cu fagii din pielea animalului sacrificat, lumea crezand ca prin aceasta se
provoaca fertilitatea femelior si li se asigura nasteri usoare. Aceasta sarbatoare a lupercaliilor a
fost desfiintata de catre papalitate abia pe la sfarsitul secolului V d. H., insa arhetipul ritualului
ca simbol al dorintei sexuale si al fertilitatii a trecut in crestinismul catolic in sarbatoarea Sf.
Valentin, sarbatorit la fel ca si lupercaliile tot pe la jumatatea lunii februarie, iar in cel rasaritean
in sarbatoarea de Dragobete. in Roma antica, cu ocazia lupercaliilor se produceau Si excese
bahice si manifestari de libertinaj sexual, incét locurile unde prestau de obicei prostituatele
(bordelurile) au ajuns sa se numeasca ,lupanare”.

3. Lycanthropul

Lycanthropia (in greaca veche: ,lupul-om”) inseamna capacitatea legendara a omului de a se
transforma sau de a fi transformat in lup . Poate fi privita si ca o traditie totemica, intalnita la
unele populatii primitive si intratd mai apoi in deprinderi si ritualuri simbolice, in cadrul unor
superstitii, de autodefinire a unor oameni care pretind ca ar avea posibilitatea metamorfozarii in

lup.

in mitologia greaca este bine cunoscuts legenda lui Lycaon, rege al Acardiei. Acesta, avandu-|
ca oaspete la masa pe Zeus insusi, i-a oferit acestuia carne de om, pentru a verifica daca Zeul
stie ce mananca sau nu, respectiv daca este omniscient sau nu. Zeus s-a maniat cumplit i I-a
metamorfozat pe Lycaon in lup. Dar aceasta legenda are un rol paradigmatic. Potrivit altor
mituri subsumate legendei lui Lycaon, referitoare tot la Arcadia, aici ar fi existat obiceiul ca un
baiat din familie sa fie selectat spre a fi un viitor razboinic redutabil si dus la marginea unui lac.
Acolo se dezbraca, isi Iasa hainele in acel loc si traversa lacul inot, apoi disparea in salbaticie si
se transforma in lup. Traia ca lup printre lupi timp de opt ani dupa care, daca in acest timp nu a
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murit Si daca s-a abtinut s& manance carne de om, atunci ii era ingaduit sa se reintoarca la lac,
il traversa inot inapoi, isi lua hainele si se transforma din nou in om, fiind acuma cu opt ani mai
batran, deci adult in toata puterea. Acest ritual este centrat pe doua gesturi simbolice,
dezbracarea / imbracarea si traversarea apei, care marcheaza transmutarea din om in animal si
inapoi din animal in om. in realitate era vorba de un rit de intiere rézboinica. La intoarcere,
tanarul care a fost lycanthrop era deja un razboinic otelit, mai puternic si mai bun decét ceilalfi
razboinici, care a invatat o strategie noua de lupta, din modul de comportare al lupilor la
vanatoare. O ininitiere analoaga serviciului militar de mai tarziu.

Fireste ca stravechea traditie totemica a lycanthropiei nu a putut sa fie asimilata in gandirea
cresting, prea era lucrul dracului. Pe de alta parte, crestinismul s-a vazut confruntat cu
persistenta acestui arhetip in mentalitatea populara pana in Evul Mediu tarziu si atunci a fost
nevoit sa-l respinga cu violenta, respectiv sa-l transfere in zona fortelor malefice. Explicatia era
fie ca unii oameni se puteau transforma in lupi, din vointa proprie, prin metode vrajitoresti si
colaborare cu diavolul, fie ca anumiti oameni care au comis pacate infamante erau transformati
in lupi de catre Dumnezeu, drept pedeapsa. S-a mers pana acolo, incat o autoritate
teologico-filosofica de talia Sfantului Toma de Aquino sa sustina, vis-a-vis de lycanthropie, ca
nu doar Dumnezeu, ci chiar si ingerii si demonii ii pot pedepsi pe oameni, trasformandu-i in
animale (,Omnes angeli, boni et Mali, ex virtute naturali habent potestatem transmundi corpora
nostra”) .

Prin secolele XV-XVI, Inchizitia Catolica s-a vazut pusa in situatia sa solutioneze o multime de
procese de vrajitorie, in care erau pe rol cazuri de lycanthropie, cunoscute sub denumirea din
franceza medievala de ,Le Loup Garou”. Naratiunea invariabila a faptului era ca in anumite
zone béantuia un lup neobisnuit de mare, care ataca, ucidea si manca oameni pe timp de
noapte. in confruntarea cu lupul, uneori camenii reuseau s& scape si s raneasca animalul
intr-un fel sau altul, pentru ca apoi, la lumina zilei, sa aiba surpriza stupefianta de a recunoaste
ranile respective pe trupurile unor cunoscuti, barbati sau femei din localitate. Dati pe ména
Inchizitiei, acestia recunosteau sub tortura ca, in mod periodic, prin vrgjitorie, se transformau in
lupi. Erau inevitabil condamnati la moarte si arsi pe rug.

4. Moroi, strigoi, varcolaci

Traditia roméaneasca a varcolacului preia ceva si din vechea tema greceasca a lycanthropiei,
dar ajunge totodata sa fie destul de mult diferita de aceasta. Avem aici, in zona
nord-dunareana, mai multe duhuri rele, sub denumiri, infatisari si atribute diferite. Avem moroii,
care pot fi activati si, respectiv alungati prin vraji sau descantece, duhuri raufacatoare fara un
chip anume, care se marginesc sa ia laptele de la vaci, care vampirizeaza asadar nu sangele
omului, ci resursa lui alimentara de baza. Apoi strigoii, duhuri malefice mai periculoase decat
moroii, care pot pricinui oamenilor rele mai mari si mai diversificate. Daca cuvantul ,moroi” vine
probabil din slavona veche, dupa cum sustin lingvistii (,mora” insemnand vrgjitoare), in schimb
,strigoiul” este este latin. Striga (Tyto alba) este o pasare mare nocturna, o specie de bufnita cu
partea anterioara colorata in alb si cu cearcane negre in jurul ochilor fosforescenti, observabila
noaptea ca o fantoma care ,strigd”, care scoate pe intuneric puternice tipete ascutite,

considerate rau-prevestitoare. Erau expusi la riscul sa devina moroi sau strigoi copiii care au
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murit nebotezati, cei nascuti cu anumite malformatii sau defecte, cu semne rele, raufacatorii
care e au murit executati etc. — in genere spirite ale mortilor care nu se puteau odihni, care nu
puteau si nici nu aveau cum sa intre in imparatia cerurilor.

Cu varcolacul lucrurile stau diferit fata de moroi si strigoi. Varcolacul este si el sufletul unui om
care intruneste conditiile nefericite pentru a deveni strigoi, dar care nu raméane o simpla fantoma
ci se Intrupeaza intr-un monstru inspaimantator. Varcolacul nu are o reprezentare concreta a
unui animal precis determinat si nici o etimologie sigura. in varinta paleoslava sud-dunareans,
varcolacul ar thsemna un animal fabulos, care are pe cap ,par de lup” (,vilk” + ,dlak”). in
varianta latina vulgara, considerata de catre noi ca fiind cea mai probabila, varcolacul (,vermis”
+ ,colacius”) este monstrul cu trup de sarpe (vierme) si cap de lup, care se incolaceste in jurul
lunii si 0 ,mananca” periodic, ceea ce explica mitologic succesiunea fazelor lunii, scaderea si
cresterea luminozitatii aparente a astrului noptii, precum si eclipsele accidentale de soare. Sau
este suficient ca, din cauza unor suspensii atmosferice, luna sa aiba o culoare rosiatica, pentru
ca in mitologia romaneasca sa se creada ca aceasta a fost incoltita de catre varcolac si ca
sangereaza din acest motiv. Agadar, un monstru care nu vampirizeaza doar sangele oamenilor,
ci chiar si lumina lor. in tot cazul, creatura fantasticd numita varcolac este partial lycaomorfa —
are adica ceva din fiinta lupului, capul de lup, animalul totemic al stramosilor nostri daco-geti —
si partial serpentimorfa, draceasca, avand trup de balaur. Si mai are o forta colosala, cosmica,
fiind capabila de a oculta lumina emisa de luminatorii mari pusi de Dumnezeu pe cer.

Arhetipul varcolacului a degenerat mult de la reprezentarile primitive, originare pana in
prezent. in folclorul din vremurile mai apropiate de noi sau chiar din zilele noastre, inclusiv in
filmele zise ,horror”, varcolacul este prezentat tot in stil medieval, ca un om obignuit in viata
cotidiana, dar care in anumite nopti cu luna plina nu se poate sustrage transformarii pentru
cateva ore in ,om-lup”, o bestie cruda si sanguinara, avand cel putin canini de lup si o forta
fizica iesita din comun, care vaneaza si ucide tot ce ii iese in cale, chiar si animale mari si
deosebit de puternice, precum boii sau mistretii, sSpre a le suge sangele. In general nu ataca
omul, dar daca este cumva ranit de catre vreun om in timpul noptii, in ziua urméatoare
respectivul varcolac, redevenit cetatean obisnuit, poate fi vazut cum este dus cu ambulanta la
spital, pentru a i se acorda ingrijiri medicale .

5. Dacii si lupii

Dupa Strabon (63 i. H. — 21 d. H.), renumit istoric si geograf din antichitate, dacii s-au numit
mai intai ,davi” sau ,daoi”, adica lupi , traditie valorificata si de catre istoricul roman al religiilor
Mircea Eliade, care care pleaca de la observatia ca ,daos” era numele frigian al lupului . Dacii
se numeau ei insisi lupi, in sensul ca ei sunt asemeni lupilor, pentru ca ii imita pe lupi — spune
acelasi Strabon — traind ca si lupii din prada (lupos imitarentur rapto viverent). Dacii se
transformau apoi si ritualic in lupi , punandu-se astfel sub protectia zeului-lup. Mai mult decéat
atat, transformarea ritualica a razboinicului in fiara insemna i o schimbare radicala de
comportament. Odata imbracat cu blana de lup, razboinicul nu mai avea nimic omenesc, nu se
mai simtea legat de legile si obiceiurile oamenilor, devenea un luptator de temut, feroce i
invincibil, care nu se temea de moarte si era stapéanit de un soi de ,nebunie eroica” (furor
heroicus).
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Arma acestor razboinici arhaici era 0 maciuca foarte mare si grea, cu care se putea dobori si
un bou si care a ramas multa vreme, in paralel cu modernizarea militara, arma traditionala a
taranilor romani si a pastorilor, iar pe masura ce au fost inventate arme mai perfectionate si mai
eficiente, maciuca (bata) a devenit un instrument simbolic si cultual, precum in jocul calusarilor.

Au existat si alte civilizatii care aveau ca simbol si stindard militar dragonul de acest tip, adica
sarpele cu cap de lup. Mircea Eliade in citeaza pe istoricul german Franz Altheim (1898-1976),
care mentioneaza ca o pictura murala din Turkestan reprezinta un dragon cu cap de lup,
stindard raspandit in vechime in nord-vestul Iranului si in Armenia de azi. De asemenea se stie
si faptul ca unele triburi germanice care, in migratia lor din Antichitatea tarzie si Evul Mediu
timpuriu au traversat Europa pe la nord de Imperiul Roman, aveau ca stindard dragonul cu cap
de lup, imprumutat foarte probabil de la daci, dupa cum triburile germanice care s-au confruntat
cu legiunile romane au imprumutat de la romani acvila, vulturul, ramas ca simbol national
germanic pana in ziua de azi. La germanici, la fel ca si la romani, din vechime si pana azi este
prezenta tema onomastica a lupului, adica obiceiul precrestin ca oamenilor sa li se dea la botez
in mod frecvent numele de Wolf sau Wulfina si, respectiv Lupu sau Lupa. Prezenta simbolisticii
dragonului cu cap de lup la aceste popoare aparent atat de indepartate inseamna, dupa acelasi
Mircea Eliade, ca ar fi vorba de un fond mitololgic indo-european comun pentru iranieni, daci Si
germanici .

6. Stindardul dacilor

Potrivit reprezentarilor sapate in piatra pe Columna lui Traian, precum si diferitelor alte izvoare
arheologice, stindardul dacilor, numit si dracon sau drac (in greaca veche, ,dracon” insemnand
sarpe sau balaur), artata in felul urméator. Avea forma unui cap de lup cu gura deschisa,
confectionat din metal, broz sau arama, care se continua cu un corp de sarpe sau balaur, din
material textil sau din piele, care se umfla in bataia vantului si care, din goana calului, alcatuia o
flamura serpentiforma orizontala . Capul de lup era fixat intr-o sulita si era purtat de catre
calaretii daci numiti draconari. in interiorul capului de lup se afla un dispozitiv care se ingusta
treptat, prevazut la capat cu un fluier, crescénd astfel forta curentului de aer i care scotea un
suierat puternic, asemanator cu urletul lupilor, ingrozind dusmanul.

Atestarea certa a acestui stindard in legatura cu dacii se afla in peste 20 de imagini sculptate
pe unele metope ale Columnei lui Traian, in special in scenele de lupta, in preajma unor
fortificatii dacice sau a unor capetenii de rang inalt din randul dacilor. in cel putin doua cazuri,
reprezentarea stindardului pe Columna este legata si de persoana regelui Decebal.
Reprezentari ale stindardului dacilor mai apar si printre prazile de razboi sculptate la baza
Columnei . Exista insa si izvoare scrise, deosebite de pretioase, cu prezentari exacte Si
amanuntite ale draconilor purtati in triumf la Roma, cum ar fi sugestiva descriere a istoricului
roman Ammianus Marcellinus. imp&ratul Constantius mergea intr-o trasurd de aur, iar ,de jur
imprejur fluturau, tesuti pe panza de purpura si atarnati in varful sulitelor aurite, dragonii cu
gurile cascate, care in bataia vanturilor suierau, rasucindu-si furiosi cozile” .

Mai sus, am vazut legatura lupului cu dacii, lupul fiind un animal totemic, simbolic al acestui
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popor. Dar stindardul dacilor reprezinta un cap de lup cu corp de sarpe. De ce sarpele este
conexat cu lupul in stindardul dacic i nu o alta vietate, reala sau fantastica? Explicatia ar fi ca,
in mentalitatea dacilor sarpele, la fel ca si lupul, avea o functie magica si era inzestrat cu
anumite atribute ale sacralitatii. Dacii aveau o credinta puternica in nemurirea sufletului, iar
sarpele, iesind din crapaturile stancilor si din felurite gauri aflate in pamant, era vazut ca un
mesager al mortilor din lumea de dincolo, pentru cei aflati aici pe pamant. Era ca o divinitate
chtoniana, tenebroasa, cu o functie psyhopompa asemanatoare cu cea a lui Hermens.

in opinia lui Vasile Parvan insa, sarpele din compozitia draconului dacic ar avea o cu totul alta
simbolistica. Anume este vorba de un sarpe cu pene, inaripat, la fel ca si zeul suprem al
aztecilor, asadar un ,demon al vazduhului”, iar nu un sarpe subpamantean. Cu privire la
demonul vazduhului, Parvan arata ca: ,Mitologia populara roméaneasca a pastrat pana azi sub
numele slav de ‘zmeu’ vechiul concept dacic al demonului serpentiform, care zboara prin
vazduh” . Parvan asimileaza sarpele din stindardul dacic divinitatilor uraniene din cultul mithraic,
care sunt zoomorfe si stapanesc uraganul. Trupul de sarpe care se zbate in bataia vantului este
imaginea insasi a furtunii, iar zeul suprem care dezlantuieste uraganul este zeul traznetului.

7. Arhetipuri ale 0inconstientului (1): balaurul Sfantului Gheorghe

Dupa cum se stie Crestinismul, inca de la inceputurile sale, a asimilat multe reprezentari si
practici pagane pe care le-a resemnificat, carora le-a dat o semnificatie crestina, pe care le-a
,crestinat”. Lista acestor elemente pre-crestine asimilate in crestinism este impresionanta si nu
este scopul nostru sa prezentam aici un inventar in acest sens. Lupul din stindardul dacilor a
constituit insa o problema pentru crestinismul primar din acest punct de vedere, al nevoii de
asimilare, pentru ca nu putea fi asimilat. Dupa parerea noastra, impedimentul I-a constituit in
primul rand sarpele sau balaurul din alcatuirea stindardului, datorita puternicului presigiu malefic
pe aceasta reptila o are in Biblie, atat in Vechiul cat si in Noul Testament. In Vechiul Testament,
inca de la facerea lumii, prin Sarpe intra in lume viclenia, minciuna, amagirea, ispitirea Si
caderea primilor oameni in pacat, un pacat teribil, care modifica radical statutul ontologic al
omului, acesta devenind muritor. Dumnezeu insusi il blesteama pe Sarpe si instaureazi o
dusmanie de nestins intre semintia Sarpelui si semintia femeii (Fac., lll, 14-15). Deci, Sarpele
este o ipostaziere a spiritului melefic, este diavolul insusi ca ,tata al minciunii” (In, VIII, 44) si
devine izvorul tuturor relelor de pe paméant. Asadar, imposibil de crestinat.

in Biblie ne intalnim cu ideea de ,sarpe” in doua ipostaze diferite, sarpele fiind numit cu doi
termeni diferiti. Intai avem sarpele Vechiului Testament, amagitorul Evei, apoi in Noul
Testament avem un indemn enigmatic al Mantuitorului insusi: ,Fiti intelepti ca serpii...” (Mt., X,
16), pasaj care (in context) indeamna probabil la 0 anumita prudenta, impinsa pana la viclenie.
in aceste locuri, sarpele este numit cu cuvantul grecesc ,ophis”, fara ca fiinta acestuia sa aiba o
descriere anume. in al doilea rand, tot ca spirit malefic, sarpele mai apare si in Apocalipsa, dar
aici este descris ca un monstru fabulos teriomorf, de dimensiuni cosmice, si este numit cu un alt
cuvant grecesc, anume ,dracon” (care |-a dat in roméaneste pe ,dracul”, atata de familiar noua),
cuvant tradus in Biblie nu prin ,sarpe”, ci prin ,balaur”. Balaurul (,dracul”) din Apocalipsa arata
astfel: ,lata un Balaur mare, rosu ca focul, avand sapte capete si zece coarne, si pe capete
sapte cununi imparatesti. Si coada lui tragea dupa sine a treia parte din stelele cerului, pe care
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le-a aruncat pe pamant” (Apocalipsa, XIl, 3-4), imagine continuata cu alte amanunte, in alte
descrieri contextuale.

Desigur, sarpele care intra in compunerea stindardului dacic nu era sarpele comun (,ophis”), ci
era un balaur (,dracon”), dupa cum si Vasile Parvan observa ca in stindard avem un sarpe cu
pene, adica un balaur sau un zmeu . De altfel, romanii insisi numeau stindardul dacilor, compus
din cap de lup si trup de balaur, cu cuvantul grecesc ,dracon”, nu cu latinul ,serpens”, iar pe
calaretii care goneau cu draconii ridicati deasupra capului, de scoteau acel suierat amenintator
binecunoscut, cu rol apotropaic, ii numeau ,draconari” . Apoi, in crestinismul vechi romanesc,
,draconul” a devenit pur si simplu ,dracul” si a ajuns sa-I semnifice exclusiv pe diavol, pe raul
absolut personificat.

Dupa cum am aratat mai sus, crestinismul primar a ,crestinat” multe elemente de cult si
simboluri pagéne, dar sarpele sau balaurul dacic nu putea fi crestinat nicidecum,dar nici nu
putea fi lasat sa supravietuiasca in pace in interiorul crestinismului, fiindca acesta era insasi
personificarea raului, intruchiparea diavolului. Atunci ,draconul” dac a fost transformat in
,dracul” din imaginarul colectiv crestin. Atunci (prin secolele IlI-1V d. H.), crestinismul a efectuat
0 brusca si evidenta rasturnare de paradigma. Anume, draconarul dac, respectiv calaretul
purtand in varful unei sulite balaurul cu cap de lup, precum si cavalerul trac (reprezentat mai
mult in ipostaze cinegetice) au fost transformati, printr-o operatie de inversare si falsificare
simbolica extrem de simpla, in Sfantul Gheorghe ucigand balaurul .

S-a produs o rasturnare nu doar simbolica, ci chiar si in plan fizic, a fost suficient ca militarul
calaret sa fie reprezentat ca avand stindardul cu balaurul rasturnat spre pamant, iar capul sau
sa primeasca o aura de sfant. ,Draconul” dacic ca stindard real purtat in razboaie a fost
transformat treptat intr-un ,dragon” in general, intr-un balaur fabulos, insa fara capul de lup,
pentru ca mentinerea capului de lup in imaginea negativa in care balaurul este ucis de catre
sfantul crestin ar fi intdmpinat probabil rezistenta din partea populatiei autohtone, urmasa a
vechilor daci. Dragonul ca simplu balaur proteic, polimorf si politrop, devine in acest fel un
simbol al intunericului subpamantean, al fortelor obscure si tenebroase, dracul in persoana,
care nu mai era sustinut in sulita, ci dimpotriva era pus la pamant si impuns cu sulita, era ucis
ca simbol de catre un militar bizantin devenit sfant crestin. Sfantul Gheorghe a devenit apoi
popular, ca sfant militar ocrotitor al poporului, armatele de uscat actuale din tarile
crestin-ortodoxe (Rusia, Romania etc.) il au ca patron, multe orase poarta numele de Sfantu
Gheorghe, Sangiorz, Giurgiu etc. Semnificatia era aceea ca noua religie, crestinismul a biruit
sau trebuia sa biruiasca forta pagana reminiscenta a vechilor daci. Prin extensie, stindardul
dacic transformat in balaurul fabulos al dragonului a ajuns ca, in crestinism in general, sa
reprezinte si puterea mortii, invinsa de catre Christos in jertfa de pe Cruce. De aceea in foarte
multe reprezentari iconografice bizantine, inclusiv pe iconostasele vechilor manastiri roméanesti,
la picioarele crucii este inchipuit un dragon. Crucea lui Christos nu este reprezentata ca fiind
infipta in pamant, in stanca Muntelui Capatanii de la lerusalim, ci intr-un dragon.

Sigur, traditiile populare legate de Sarbatoarea Sfantului Gheorghe sunt mai ample si contin si
alte semnificatii. S-a spus ca popularitatea acestui sfant nu este legata numai de statutul de
militar si de martiriul eroului sarbatorit i sanctificat de catre biserica, ci si de vechi ritualuri
legate de ciclurile vegetatiei. Sfantul Gheorghe este agricultorul ipostaziat (in greaca veche
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n A

,ghea” + ,ergein” insemnand a lucra pamantul), care ucide balaurul, duhul rau al pamantului,
pentru a-i elibera pamantului forta vitala, energia biologica germinativa, care este primavara, cu
intregul ei cortegiu de binefaceri . Cu toate acestea, nu se poate face abstractie de faptul ca
traditia crestina referitoare la Sfantul Gheorghe cel care ucide balaurul s-a impus la dacii
romanizati si crestinati, pe masura ce vechea civilizatie dacica se stingea, iar prestigiosul lor
stindard, cu a sa simbolistica religioasa si razboinica, nu mai era o realitate fizica, ci a inceput
sa devina doar o amintire tot mai estompata din planul constiintei, care cobora treptat, ca
arhetip, in inconstientul colectiv. Pentru ca, dupa scufundarea in inconstientul colectiv, arhetipul
stindardului dacic sa reapara la lumina, dupa cei o mie de ani de crestinism — trecuti de la
vremea in care se spune ca ar fi trait Sfantul Gheorghe si pana la aparitia Ordinului Dragonului
— cu functii simbolice si militare similare.

8. Arhetipuri ale inconstientului (2): Ordinul Dragonului

Dupa cum se stie, Ordinul Dragonului a fost un ordin militar crestin, infiintat pentru zona
centrala si est-europeana, de catre imparatul Sigismund de Luxemburg in anul 1408, cu scopul
de a proteja Europa de expansiunea otomana. Printre fondatori, alaturi de imparat, se numara o
serie de capete incoronate celebre ale Europei catolice: Alfons Rege al Aragonului, Cristof al
Ill-lea al Danemarcei, Vladislav Il Jagello al Poloniei, Episcopul catolic al Zagrebului Eberhard
de Lorraine, dar si doi principi ortodocsi, Stefan Lazarevici al Serbiei si voievodul muntean Viad
al ll-lea, innobilat in intelesul occidental al termenului de catre imparatul Sigismund, in anul
1431. In timp de treizeci de ani, numarul cavalerilor a ajuns la o suta, fapt important, pentru c&
puterea militara si financiara a Ordinului provenea din obligatia fiecarui cavaler de a echipa si
intretine cate o mica armata proprie. Armata totala a Ordinului Dragonului, in perioada sa de
varf, ajungea la aproximativ 20.000 de militari, ceea ce inseamna ca acest Ordin detinea o
putere simbolica si militara considerabila.

Ce este nsa curios, daca nu chiar de-a dreptul bizar, este simbolul care a fost ales pentru
acest ordin militar crestin, anume Dragonul. Pana la momentul infiintarii Ordinului Dragonului,
au mai existat si alte ordine asemanatoare, adica militare si crestine. A existat Ordinul Sfantului
Mormént, intemeiat de catre cruciati in anul 1099, cu scopul de a proteja Sfantul Mormant de la
lerusalim si viata liturgica crestina desfagurata acolo. Simbolul lor, ca ordin crestin, era Crucea
Patriarhala latina cu dubla traversa, de culoare stacojie, cusuta pe vesmintele albe sau pe
pelerinele negre. A existat Ordinul Templierilor, infiintat in anul 1119 la lerusalim, cu scopul
declarat de a apara pelerinii crestini europeni care calatoreau in Tara Sfanta. Simbolul lor era o
cruce de culoare rosie cu bratele egale. A existat Ordinul Ospitalierilor, infiintat tot la lerusalim
in anul 1120, un ordin militar caritabil devenit mai tarziu, in secolul al XVI-lea, Ordinul
Cavalerilor de Malta, avand ca simbol tot o cruce cu brate egale, intr-o stilizare diferita de cea a
Templierilor. A existat apoi Ordinul Cavalerilor Teutoni, infiintat tot in secolul al Xll-lea, cu
scopul de a apara limesul rasaritean al catolicismului. Simbolul lor era o cruce neagra pe fond
alb, circumscrisa intr-un chenar negru de forma unui scut militar. Si au mai existat si alte ordine
militare crestine de o notorietate ceva mai redusa, dar avand toate ca simbol fundamental
crestin crucea, cu mici variatiuni stilistice. in fine, avem Ordinul Dragonului, infiintat in anul
1408, avand ca simbol Dragonul, un simbol nu doar necrestin ci chiar anti-crestin, un monstru
fabulos, raufacator si primejdios pentru oameni nevinovati, un balaur asociat cu puterile
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malefice invinse odinioara, pe la inceputurile crestinismului, de catre Sfantul Gheorghe.

Detaliat, dragonul ca simbol al Ordinului Dragonului se prezinta in felul urmator . Pe medalia
pe care cavalerii Ordinului o purtau in lupta, prinsa cu un cordon rosu la gat, era reprezentat un
balaur de culoare verzuie, cu platosa, cu picioare prevazute cu gheare si cu cap de lup, avand
totodata si simbolul crestin al crucii, de culoare aurie, desenat pe partea dorsala. Balaurul,
adica Dragonul, este figurat intr-o pozitie incolacita, cu coada lunga de sarpe rasucita in jurul
gatului, ca si cum monstrul ar vrea sa se sinucida prin strangulare. Interpretarea oficiala si
crestinata a acestui simbol spune ca aceasta pozitie a cozii, innodata in jurul gatului, ar
semnifica disponibilitatea luptatorului din Ordinul Dragonului de a se jertfi pe sine, de a-si da
viata pentru cauza, pentru credinta crestina . Departe de a l[amuri lucrurile, aceasta interpretare
fortat-crestina este de natura a spori suspiciunile. De cand si in ce conditii sarpele malefic din
Biblie, balaurul funest din Apocalipsa, echivalat in mentalul comun si in terminologia populara
cu dracul insusi, a ajuns sa simbolizeze altruismul si capacitatea jertfirii de sine? Sau Sfantul
Gheorghe nu a ucis el oare balaurul o data pentru totdeuna? Si de ce un ordin militar crestin
anti-otoman nu a ales un simbol crestin, crucea, la fel ca si toate celelalte ordine militare
crestine, de ce a riscat sa-si ia un simbol clar anti-crestin?

Ipoteza noastra este chiar aceasta: ca lupul dacic, sinonim cu balaurul apocaliptic si cu dracul
in sensul crestin al termenului, nu a fost ucis o data pentru totdeauna de catre Sfantul
Gheorghe, ci a ramas inca pentru multa vreme, de ordinul mileniilor, un arhetip al
inconstientului colectiv. Noi utilizam aici notiunea de arhetip al inconstientului colectiv in
intelesul pe care il are la C. G. Jung . Arhetipurile sunt imagini ale unor modele arhaice, care
sintetizeaza experiente originare ale umanitatii, care se afla depozitate in inconstientul colectiv
al popoarelor si care influenteaza comportamentul indivizilor la modul inconstient, echivalentul
ereditatii biologice din cultura, respectiv ceea ce se numeste ereditatea culturalda. Jung compara
omul, sub raport psihologic, cu un copac care are trunchiul si frunzele afara, adica la lumina
constiintei, iar radacinile adanc infipte in pamant, in inconstientul colectiv al poporului din care
face parte.

De aceea, consideram ca alegerea de catre imparatul Sigismund de Luxembrug (1368-1437)
a dragonului pagéan ca simbol al unui ordin militar crestin a fost un act deliberat, cu riscul de a
scandaliza lumea catolica, in scopul de a capacita popoarele balcanice ortodoxe care contau
atunci din punct de vedere militar — in ordinea cronologica a confruntarii cu turcii: sarbii i
romanii — sa lupte eficient si coordonat impotriva expansiunii otomane. A inclus in Ordinul
Dragonului pe cei doi principi crestini-ortodocsi, care se aflau in prima linie a luptei
anti-otomane, pe despotul Serbiei Stefan Lazarevici (1374-1427), fiul cneazului Lazar al Serbiei
cazut in batalia cu turcii de la Kosovo-Polje (1389) si pe domnitorul Tarii Roméanesti Vlad al
ll-lea (1390-1447) zis si ,Dracul” (porecla care i se tragea tocmai de la Ordinul Dragonului), tatal
mai celebrului si crudului Viad al lll-lea, zis si Vlad Tepes. in paranteza fie spus, nu trebuie s&
fie de mirare ca, datorita Dragonului / balaurului purtat de catre tatal sau, Vlad Tepes a ajuns sa
fie identificat pana tarziu, in folclorul mai multor popoare europene, cu un monstru sanguinar,
care pe timp de noapte se transforma in vampir. Este clar ca includerea acestor doi principi
ortodocsi intr-un ordin militar catolic a fost facuta din ratiuni militare, dar adevarata desteptare a
spiritului razboinic al popoarelor balcanice, respectiv al romanilor dintre Carpati si Dunare, ca
urmasi ai vechilor daci, s-a realizat prin preluarea ca simbol arhetipal a lupului dacic, a
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balaurului cu cap de lup, rebotezat ,dragon”.

Simbolul militar al Dragonului a supravietuit mai mult in partea centrala a vechii Dacii, in
Transilvania. Un voievod roman, Birtoc Voda, originar din familia dragosestilor din Maramures,
ajuns voievod al Transilvaniei (intre 1493-1499) sub numele maghiar de Bartolomeu Dragfy,
sprijinitor militar (dupa unele surse si cuscru) al lui Stefan cel Mare, in 1497 impotriva lui loan
Albert regele Poloniei, a fost printre ultimii exponenti de seama ai Ordinului Dragonului.
Blazonul sau voievodal este, pana la un punct, identic cu cel al lui Dragos Voda Descalecatorul
Moldovei: deasupra semilunei cazute cu coarnele in sus, o sageata indreptata in sus, intre
doua stele aurii, pe fond albastru. Blazonul lui Dragfy are in plus, ca pazitori, de o parte si de
alta a stemei, doi dragoni cu capetele de lup si cozile ingemanate.

Ordinul Dragonului, ca ordin militar crestin, a disparut de pe scena istoriei dupa Batalia de la
Mohacs (Ungaria) din anul 1526, soldata cu o victorie decisiva a otomanilor, batalie in urma
careia Ungaria si-a pierdut statalitatea pentru o suta cincizeci de ani.
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