       MATKA ZEMĚ – KRÁLOVNA NEBES – KRÁLOVNA MÍRU
——————————————————————————

(verze 3., stále ještě ne zcela ukončeno)
   Prakrálovna, Pramatka,  Královna nebes, Nevěsta -  Žena - Dcera Boha, 

Božská Matka,  Matka boží, Matka bohů, Božská Síla, Královna  míru, Svatá Panna,  Bohyně - Matka  Země, Zeměduch, Bohyně štěstí a posvěcení - skrze tato a nesčetná další jména  vzývalo  a  uctívalo  lidstvo  už  od  pradávna nejvyšší duchovní a božskou ženskou  bytost, ženský aspekt  nejvyššího božství a  pozemské ženy,  které v  sobě toto  božství uskutečnily,  které do božských výšin vystoupily nebo skrze  něž a jejich svátostnou účast  na božském byl Bůh oslavován. Čím déle budeme studovat tento fenomén, tím více si budeme uvědomovat blízkost boží i to, jak krásné cesty k Bohu a spáse mohou vést.

   Ženský prvek  se jako základní  princip světa, zosobněný  aspekt Boha, 

démon,  vysoká   duchovní  bytost,  bohyně  či   světice,  objevuje  již 

v duchovním  životě,  mýtech  a  náboženstvích  nejstarších primitivních 

i vyspělých kultur.  Vnímavý člověk před  tisíciletími stejně jako  dnes 

cítil,  že  ženský  živel,  duchovní  esence  ženství,  ženská  polarita 

přesahuje  (podobně   jako  mužský  prvek)   rámec  fyzické,  biologické 

a sociální existence  člověka a stává se  jedním ze základních principů, 

aspektů, parametrů,  rozměrů Díla stvoření.  Z hlediska zkoumání  zákonů 

světa je  otázkou, zda díky  Božským kvalitám (podle  jejichž obrazu byl 

člověk stvořen) byla polarita "muž-žena" -  ať už v základní podobě typu 

jin  -  jang  (yin  -  yang)  nebo  v podobě strukturovanějších pravzorů 

- obsažena ve  vesmíru už od  doby jeho vzniku,  nebo zda se  prvek této 

polarity  ve  svých  vyšších   kvalitách  projevil  teprve  s  utvářením 

příslušných fyzikálních, biologických struktur a inteligentních struktur 

ve  viditelném   světě  a  teprve   ve  spojitosti  s   tímto  potom  se 

v neviditelné  oblasti  morfických  a  transcendentních  vzorů  stal  na 

principu podobnosti  podstatnou složkou hmotného,  duchovního i božského světa, aspektem rostlin, planet,  duchovních i božských bytostí. Některé hlasy  dokonce hovoří,  že člověk  a příroda  jsou stejně projekcí Boží, jako Bůh  je ve svých zjevených  aspektech modifikován projekcí člověka, lidského  smýšlení  a  reálným  pohybem  přírody  vůbec  a  otázka,  zda konkrétní (reálný, skrze konkrétní parametry - polarity člověku zjevený, 

či  v  přírodě  uplatněný)  duchovní  aspekt  světa byl obsažen ponejprv 

v božském či ve hmotě, postrádá smysl.

   Je také otázkou,  zda jakákoliv polarita existovala ve  vesmíru i bez 

procesu  informačního  odrazu  či  bez  rozumného  pozorovatele  z  říše 

hmotných bytostí,  který je schopen ji  odrážet, vyjevit, identifikovat, 

nebo zda je pozorovatel (ať  už vnímající formou pasivního odrazu neživé 

přírody  či  formou  odrazu  systémově-kybernetického  v  říši  neživých 

rovnovážných  systémů,  života  a  inteligentních  bytostí)  nutným jako 

spolutvůrce  události  při  které  se  teprve  vyjeví  reálný  a  (nejen 

abstraktní  a potenciální)  charakter  té  či oné  vlastnosti pozorované 

soustavy. Existuje  smysluplný názor, potvrzený vědou,  že nelze oddělit 

hodnocení  nějaké vlastnosti  libovolné soustavy  od pozorovatele,  jeho 

místa   a   subjektivního   úhlu   pohledu.   Teprve   zahrnutím  tohoto 

subjektivního  vlivu  do  modelu  soustavy  je  možné  tento model zcela 

objektivizovat. Pozorovatel  se tak z hlediska  současného poznání stává 

téměř stránkou  jevu. Každá událost  už od vzniku  světa tedy měla  vždy 

svého  "pozorovatele"  v  podobě  svého  komplexního  odrazu  v  okolním 

prostředí  a  princip  mužského  či  ženského  živlu  (a všechny ostatní 

principy polarity  a pohyb ve  všech ostatních parametrech)  se rozvíjel 

stejně rychle v přírodě jako v "pozorovateli" z hlediska jeho schopnosti 

tento živel odrážet a později identifikovat a otázka, co bylo dříve, zda 

jev nebo pozorovatel rovněž postrádá smysl.

   Nejobecnější charakter  mužsko ženské polarity  představují např. dva 

základní  principy taoismu:  "ženský "Jin"  (pasívní, přijímající, temný 

a vlhký) a  mužský "Jang" (aktivní,  oplozující, světlý, teplý  a suchý) 

vyjadřují dvě prapůvodní tvůrčí síly, jejichž analogií jsou i protiklady 

nebe a země, muž a žena, slunce a měsíc a další. Oba tyto principy mohou 

být chápány jako pasívní a  aktivní materiální síly, v jejichž interakci 

mají  všechny věci  svůj původ  (Chu-Hsi). Představují  jakousi polaritu 

"tao", tvůrčího prapočátku a všechny jevy světa nesou znaky jednoho nebo 

druhého principu.

   V  nejzákladnějším  projevu  je  "pohlavní"  polarita vesmíru obdobou 

čínského principu jin a jang. V  nejvyšším - božském projevu nalézá svůj 

výraz  jako mužský  či ženský  aspekt zjevených  či vtělených nejvyšších 

božstev, chcete-li zjevených či vtělených aspektů Boha jediného.

   Žena  -  svým  biologicko-sociálním  a  duševním principem ochranným, 

životadárným, záchovným (zachováním rodu),  tvůrčím, živícím a milostným (schopností lásky,  milosti a odpuštění) -  může být dnes jako  před sty a tisíci lety symbolem  ochranného, životadárného, záchovného, tvůrčího, živícího  a milostného  duchovního a  božského principu,  se kterými  je nakonec v  oblasti morfických vzorů  bezprostředně propojena, kterým  je podřízena a které pomáhá zjevovat a  dotvářet. A tak má mnohá žena jistě skrze  své přirozené  principy otevřenu  cestu k  jejich naplnění vyšším duchovním obsahem. A skrze tyto u  žen tak výrazné a plastické přirozené principy můžeme lépe pochopit  ideální postavy historických i současných bohyň, a  tím lépe i rámec  postavy Boží. Ženský živel  zejména pro svůj mateřský  aspekt   dává  svou  podobou   božským  entitám  a   principům přístupnější  charakter,  přibližuje  je   člověku  lépe,  než  činnější a agresivnější aspekt  mužský. A tak  může i pozemská  žena sloužit jako nástroj, výrazový  prostředek a slovo poznání.  Jako jazyk poznání Boha, podle jehož  obrazu byla nakonec -  stejně jako muž -  stvořena. A mnoho obrazů bohyň a nejvyšších duchovních entit bylo "vytvořeno" a nahlédnuto člověkem skrze životy konkrétních žen historie a jejich duchovní obrazy, mnoho ženských tváří  Boha má původ v lidském  poznání života pozemských žen -  mnohem více, než  si myslíme. Nejen  tedy Panna Marie,  Fatima či Buddhova matky,  ale jistě i  mnohá jiná bohyně  národů všech kontinentů byly dříve pozemskými ženami.

  Při hodnocení poměru mužsko-ženské  polarity v pozorovaných soustavách a jevech přitom  nejde jenom o  abstraktní modely a  schemata, která nám jen pomáhají  chápat některé hmotné  a duchovní souvislosti,  ale o její reálnou  přítomnost   v  pozorovaných  jevech.   Nositelem  této  reálné koexistence jevů  (například ženské polarity) ze  všech úrovní existence hmoty je morfické  pole. Morfické pole každého předmětu  nebo jevu je na principu  podobnosti bezprostředně  "prolnuto" s  morfickým polem  mnoha jiných předmětů,  jevů a hmotných  souvislostí včetně základních  (třeba i jen  matematických) souvislostí  hmotného  světa  a na  základě těchto souvislostí a  prvků podobnosti na  všech úrovních identifikace.  Přitom týž  jev  může  mít  z  jednoho  hlediska  (pozorovatelského stanoviště) například polaritu  ženskou a z jiného  mužskou nebo neutrální. Vysoká a bezprostřední propojenost morfických polí  všech předmětů a jevů podle úplného komplexu  svých charakteristik díky svému  komplexnímu a úplnému charakteru (zahrnuje  i pole inteligentních a  duchovních entit a jejich působení a vztahů) spoluutváří Božské, zprostředkovává Božské a umožňuje přispívat k Božskému.

   Vraťme  se však  od  nejzákladnějších  obecných přírodních  vztahů do 

konkrétní  současnosti.  Je  zřejmé,  že  nastává  éra renezance ženství 

a ženského principu  ve společnosti. Zda tato  éra bude trvat desetiletí 

či staletí a  zda pod jejími křídly vyroste pár  nových generací nebo se 

vyvine tvářnost celé éry Vodnáře,  ukáže čas. Takzvaná moderní technická 

civilizace při svém rozvoji upřednostnila  především mužské prvky. Ne že 

by na  tomto faktu samém bylo  něco negativního, nepřijatelné je  to, že 

tyto  mužské principy  byly deformovány  a využity  příliš jednostranně. 

Vzhledem  k  člověku  i  k  přírodním  zdrojům  se ukázalo jako nevhodné 

a nebezpečné  stavět  společenský  a  individuální  rozvoj na nezdravých 

formách  soutěžení,  egoismu,  vůdcovství  a  agresivity.  Proto z mnoha 

důvodů bude  snazší budovat nové společensko-etické  a duchovní koncepce na ženském principu, než se snažit rehabilitovat princip mužský.

    Při současných změnách v myšlení dochází v západním světě k renezanci 

hodnot  spojených  s  tradiční  úlohou   ženy.  Je  dnes  již  evidentní 

nezastupitelná úloha rozvinutých ženských schopností empatie, altruismu, 

komunikativnosti,   laskavosti,  citlivosti   a  citovosti   pro  dobrou 

atmosféru v rodině a ve společnosti, ukázala se jako scestnou emancipace 

v podobě potlačování ženskosti na cestě společenské kariéry žen. Ukazuje 

se,  že psychika  ženy je   často mnohem  vhodnější v  rámci společenské 

komunikace, a to i na vedoucích místech, že žena se svou intuicí a citem 

(pokud v ní  nebyly tyto vlastnosti výchovou či  vlastní vůlí na základě 

mylných názorů potlačeny nebo nedostatečně rozvíjeny) dokáže mnohem lépe využívat  komunikační  a  kreativní   schopnosti  lidského  mozku,  tedy vlastnosti,  které  jí  byly  často   upírány,  k  jejímž  uplatnění  ve 

společnosti  často nedostávala  příležitost a  jejichž lepší  využití je 

implicitně spojováno  s dalším vývojem člověka  a hledáním nových zdrojů 

poznání.  Žena  také  lépe  chápe  a  citově  prožívá hodnoty duchovního 

života, tedy nejvyššího obsahu lidského  myšlení vůbec. Žena stojí blíže 

přírodě  a přírodním  rytmům, žena  jako rodička  stojí blíže  tajemství 

tvoření  a  dávání  života,  žena  jako  živitelka  svých dětí je mnohem 

bezprostředněji závislá na stavu životního  prostředí a je pro ni mnohem 

přirozenější zodpovědný  a citlivý vztah  k němu. Ženy  by pravděpodobně 

nikdy  nedopustily tak  barbarský zločin  na přírodě  a lidech, jakým je 

jaderná energetika a krátkozraké drancování přírodních zdrojů.

   Při  tomto  celosvětovém  procesu  obnovy  ženských  hodnot  se často 

setkáváme  s   obnovením  kultu  ženských  božstev   a  světic.  Bůh  je 

prostřednictvím ženských aspektů  své moci přístupnější, pochopitelnější 

a bližší,  jeho rysy  vystupují plastičtěji,  skrze ženská  božstva lépe 

vnímáme těsné spojení mezi láskou - svátostí - energií - životem - obětí 

- tvořením  a dalšími  zdroji a  hodnotami, Boha  s ženskými  rysy snáze 

nalezneme ve svém srdci, s takovým  Bohem snáze ve své představě spojíme nejvyšší hodnoty života - mír - lásku - posvěcení - spásu aj.

   Poznejme toto nejvyšší božské  ženství, jistě tímto poznáním nebudeme 

chudší, ať  už v srdci  chováme dar živé  víry či nikoli.  Poznejme tuto 

Královnu  nebes,  ať  už  Ji  různá  náboženství  a filozofické soustavy 

nazývají  jakkoliv.  Přibližujme  se  Jí  -  stejně jako se přibližujeme 

obrazu  našeho Pána  a budeme  se přibližovat  své vlastní  dokonalosti, 

přemýšlejme o Ní - stejně jako  přemýšlíme o obrazu našeho Pána a budeme blíže moudrosti, uctívejme  v Ní Božské a Boha  všemohoucího a Božské se stane automaticky součástí našeho života.  Ale jen zasvěcení poznají, že jen ta myšlenková a náboženská  aktivita, která je zaměřena na přijímání nejvyššího poznání, požehnání  a posvěcení od Boha a  na podřizování své vůle  vůli Božské  a nikoliv   na Naše  vlastní přemýšlení,  Naše zištné zbožňování  a  na  sledování  cílů  Naší  vlastní  vůle,  vede  k  cílům nejvyšším.

   A přitom  nezapomeňme, že cesta sjednocení  lidstva vede skrze lásku, 

toleranci  a  hluboké  pochopení,  třeba  i  pro  vyznání jiných komunit 

a jiných národů. Musíme dokázat přijmout fakt, že jiná náboženská pravda 

nebo filozofie  odlišná od naší může  být - bez ohledu  na povrchní nebo 

specializované logické a  vědecké soudy - pro danou  komunitu nebo národ 

v daném čase  - a před  tváří Boží Pravdy  tedy všude a  ve všech časech 

- stejně cennou pravdou jako ta naše. Život sám v sobě je Pravdou a jeho 

poznání  všude  na  světě,  pokud  je  upřimné,  má přirozenou schopnost 

směřovat  k této  Pravdě a   jejím zákonům.  Nezapomeňme také,  že mnohé 

kultury dávnověku byly v mnoha  oblastech duchovního poznání daleko před námi, i když tímto poznáním nevládli  mnozí, a chovejme úctu k poznatkům skrytým  v  jejich  náboženských  představách,  rituálech  a artefaktech k jejichž zpětnému  odkrytí lidstvo ztatilo mnohý  klíč. Buďme shovívaví i k vlastnímu vyznání, neboť i  u současných náboženství došlo v průběhu věků  nejen   k  zušlechtění  a   rozmnožení  Pravdy,  ale   -  a  často i v  podtatných věcech  - k   zamlžení, zkreslení  a ztrátě  v porovnání 

s obsahem  a  formou  původní  Pravdy  zjevené  a Bohem inspirované nebo v souladu s ní člověkem odhalené. A nebojme se vlastních chyb a omylů na této cestě za poznáním, bojme se jediného,  že naše cesta - a spolu s ní i cesta hledání Pravdy, pravé zbožnosti a pravého Boha - ustrne.

   Abychom lépe  poznali hodnotu dnešního obrazu  Královny nebes, obrazu zušlechťovaném staletími náboženského vývoje, abychom se naučili rozumět logice  některých  duchovních  pojmů,  abychom  si uvědomili historické, sociální a  psychologické souvislosti, které  jsou účinné při  formování božských  aspektů  a  abychom   si  uvědomili  historicko-logický  obsah a strukturu  těchto aspektů  a pojmů,  pohlédněme nejprve  na historický vývoj  podoby  nejvyššího  ženského  božství,  tohoto  personifikovaného ženského  aspektu  Boha.  Možná  nám  tento  útržkovitý souhrn přeci jen pomůže lépe  a komplexněji pochopit  otázku nejvyššího ženského  božství a vlastně božství vůbec, možná také pochopíme, proč a jak mohla být i ta nejvyšší  a jediná  pravda v  historii pravdou  mnohých podob  ale spíše pravdou  mnohých  pravd,  a  to  nejen  ve  smýšlení různých národů, ale i v  různých  vrstvách  reálné  existence  božích  a  božských entit, ve vrstvách  daných jednak  úrovněmi  a  formami lidské  schopnosti nazírat pravdu,  jednak  rozličnými  vrstvami  samotné  existence  těchto entit. A možná  nás  toto  poznání  mnohosti  a  zdánlivé  rozporuplnosti  této nejvyšší pravdy, jež leží v základech existence také nejvyššího ženského pravzoru, dovede  nakonec k hlubšímu  poznání toho, co  činí tuto pravdu nakonec jednotnou, k hlubšímu pochopení božího prazákladu Díla stvoření, jehož  součástí  je  i  toto  nejvyšší  individualizované ženství, jehož alespoň hrubý obrys si chcem přiblížit. A možná nám tím bude zase o něco jasnější,  jak  nalézat  tak  nám  tolik  vzdálené  bytosti bohů ve svém vlastním srdci a naopak, jak Boha,  který nám z různých důvodů zevšedněl a vzdálil  se naší  schopnosti uctívat  jej, vnímat  a žít celým srdcem, myslí  a  duchem,  uvidět  v  jeho  lesku  a  slávě v nesmírných výškách absolutna. A možná se naučíme lépe  skrze toto nové poznání Boha milovat celý svět a skrze celý svět - včetně jeho ženského aspektu - vidět Boha, skrze  svět jej  milovat, hovořit  s  ním,  žít s  ním a  přibližovat se k němu.  A  snad  tyto  úvahy  -  jako  součást  současného začínajícího rozmachu duchovního poznání  u nás - obnoví již  ztracenou víru, že také vědecké poznání či  historická pravda mohou za určitých  okolností a při dodržení určitých zásad přispět k poznání pravdy v její celistvosti a že se mohou stát důležitou součástí  sjednoceného poznání. A snad se jednou i díky tomuto novému sjednocení lidského  poznání také Ona, Bohyně nebes - Bohyně míru  stane matkou a  patronkou nového sjednocení  národů, tak, 

jak si  to přeje ústy  svých zjevených obrazů  všude na světě.  Zkoumání 

minulosti a  současnosti světových náboženství  nás také vede  k poznání 

procesu  (a  zákonitostí)  zušlechťování  (a  pádů)  duchovního  poznání 

a náboženských  představ a  ke zkoumání  podivuhodných souvislostí  mezi 

subjektivními životními podmínkami či  kulturní tradicí konkrétní lidské 

obce  a objektivním  obrazem Boha  a jeho  personifikací či symbolických 

podob, kdy jakoby lidské myšlení  samo mělo schopnost rozšiřovat prostor 

zjeveného Božího působení, zmnožovat jeho formy a utvrzovat jeho tvary.

   Protože existuje teoretická možnost, že kult některých bohů vznikl na 

základě  poznání činnosti  návštěvníků civilizací  z jiných  - pro danou 

civilizaci   v   čase   vzniku   toho   kterého   náboženství  neznámých 

- kontinentů, planet  nebo světů, budeme zkoumat  i v takových případech 

pouze božské  aspekty těchto osob  - tedy jakými  kvalitami jejich osoba 

zprostředkovávala (zprostředkovává) poznání  nejvyššího božství nebo jak 

toto  božství v  sobě sama  uskutečnila, je-li  božím vtělením  či je-li 

z božského  stvořena  -  stejně  jako  v  případech,  kdy se jako bohové 

uctívají  osoby,  které  jsou  potomky  pozemských  lidí  -  příslušníků 

pozemských kultur, jež byly tvůrcům náboženství v čase jeho vzniku známé 

nebo osoby  částečně nebo zcela  "smyšlené", jež jsou  produkty ideových 

konstrukcí  bez  živého  či  mystického  kontaktu,  jimž  dal  charakter 

úplného, živého,  personifikovaného božství teprve  čas, Boží milost  či 

mystická a intelektuální síla kněží a věřících hledat a posilovat Pravdu 

a Zákon.  Popravdě  je  třeba  uvést,  že  mnoho  podob bohyň vzniklo na 

základě jednoduché představy,  že každý bůh musí mít  po vzoru přirozené 

převládající biologické pohlavní symetrie svůj ženský protějšek, nebo že 

je mu třeba - podle lidského vzoru - manželky. To ovšem neznamená, že by 

se  tato ženská  božstva nemohla  ve všech  ohledech časem  stát božstvy 

plnokrevnými  - skutečnými  ve všech  významech toho  slova, nebo  že by 

ženské  bohyně  ve  svých  vlastnostech  a  osudech neodrážely podstatné 

a skutečné  souvislosti světa  a  ženského  principu v  božském. Nakonec 

- pohlavní symetrie je  v přírodě zakotvena a skrze  morfické vzory může 

být životnou  a oživující součástí  jakékoliv duchovní individualizované 

entity, a to i v případě, že by ženský - mužský princip nebyl v duchovní 

svéře prvotní. Většina vyspělých  civilizací historii dříve nebo později 

pochopila hlubší  smysl a podstatu  pohlavní aspektace božstev  a jejich 

ideová konstrukce je přijatelná i po tisíciletích.

   Odkdy tedy lidstvo zná svou Bohyni?

   Bůh  An (Anu)  pověřil podle  sumerských eposů  sedm nejvyšších  bohů 

vládou nad  Zemí. S nimi  sestoupilo i sedm  bohyň, aby se  staly jejich 

manželkami.  Prvním bohem  byl Utu  (bůh slunce)  a bohyně  Inanna (m.j. 

bohyně lásky),  která byla po celá  tisíciletí nejvyšší a nejuctívanější 

bohyní  a  ztělesněním  ženského  aspektu  Boha.  5000  let  př.  Kr. se 

Enme-Karovi, vládci nad Urukem zjevovala tato sestra bohů. Roku 3500 př. 

Kr.  ji  viděl  sumerský  zahradník  Šukalituda,  jak  oddychuje  v jeho 

zahradě.

   Podle  eposu Valaguenta  byl prvním  ze sedmi  svatých a  králem nade 

všemi Manvé Súlimo a jeho manželkou Varda.

   Také genealogie tibetských králů  Gyelrap zaznamenává 27 legendárních 

králů,  z nichž  prvních sedm  sestoupilo z  nebe a  bylo označeno  jako 

bohové  světla.  Působili  na  zemi  dočasně  -  nejspíše  s  pozemskými 

manželkami - bohyněmi - a po splnění úkolů z ní opět odešli.

   Také  starojaponské mýtické  texty  Kodžiky  a Nihongi  vyprávějí, že 

první  božstvo  stvořilo  sedm  párů  nižších  bohů,  kteří se účastnili 

tvoření světa.

   Tomu odpovídá také védská mytologie, podle které nejvyšší bůh Brahman 

stvořil sedm svatých duchů Rišiů  (Dhyanů, Stvořitelů, Svatých). Jeden z 

Rišiů jménem  Kasyapa sepsal veškeré  vědění a moudrost  Svatých duchů a 

dal  vzniknout mýtické  Knize Dhyanů,  jejíž originál  má být starší než 

lidstvo.

   V mýtu  tibetské větve buddhismu  je obdobou Kasyapy  U-Rghyan Pad-Ma 

(Padma sambhava) a jeho mýtická  postava také nepřímo potvrzuje společný 

(možná historický) kořen mýtů o prvních Svatých.

   V staroegyptských mystériích byl Nun původní otec, který stvořil sedm 

pozitivních bohů  i s jejich negatitivními  protějšky. Tito bohové, jako 

nejvyšší  pojmenovatelné božské  aspekty ve  své dokonalosti  zahrnovali 

mužský a  ženský prvek a  teprve oni vlastně  stojí u prazákladu  světa: 

"Osíris říká o sobě samém, že je Autumem, tvořivou silou přírody. Ona je 

to, která dává  všem živým bytostem, lidem a duchům,  tělo, duši a ducha 

a formu. Existuje  sama a sama  plodí a povstala  z božské řeky  Nun, je 

pojmenována  Otec-Matka bohů,  je původním  božstvím, naplňujícím  chaos 

neboli hloubku  neviditelným duchem. Osíris  nalezl Shu neboli  sluneční 

sílu na schodišti města Osmi a  zničil děti neposlušnosti a vzpoury, zlé 

principy chaosu. Osíris je oheň a  voda, Nun je původní otec. Stvořil ze 

svých čtrnácti údů čtrnáct bohů, sedm světlých a sedm temných. Osíris je 

zákon bytí a lidského bytí Bennu, neboli Fénix, pták vzniku ve věčnosti, 

kde noc následuje den a den noc." (Kniha mrtvých.)

   Knězi z  Mennoferu spojili Nuna  se svým hlavním  bohem Ptahem, který 

byl "stvořitelem  všech bohů i sebe  samého", knězi z Ona  ho spojili se 

svým  prabohem Atumem,  "který stvořil  sám sebe",  A knězi  z Vesety ho 

ztotožnili se  svým nejvyšším bohem Amonem,  "který vznikl první..., bez 

toho,  žeby byl  bůh, který  vznikl před  ním, a  sám sebou samým učinil 

začátek".

   Podle  poněkud světštějších  výkladů  knězů  z Chmuneva  působili při 

tvoření světa  víceré živly či  síly, které zosobnili  do osmi bohů.  Na 

čele tohoto osmera stál pochopitelně Nun, který dostal manželku Naunetu; 

dalšími   jeho  příslušníky   byli  bůh   prostorové  nekonečnosti   Huh 

s manželkou Hauhetou, bůh temnoty Kuk s manželkou Kauketou a bůh vzduchu 

(či  "toho, co  nevidět") Amon  s manželkou  Amaunetou (některé pozdější 

prameny však  uvádějí místo Amona a  Amaunety boha "toho co  není" Niaua 

a jeho manželku Niauetu. Knězi z  Mennoferu spojili Nuna se svým hlavním 

bohem  Ptahem, který  byl "stvořitelem  všech bohů  i sebe  sama", knězi 

z Ona  ho spojili  se svým   prabohem Atumem,  "který vznikl  první ..., 

přestože nebyl bůh,  který by býval vznikl před ním,  a sám sebou učinil 

začátek".

   O  všeobecném  ženském  principu  a  sedmi  synech Božích hovoří také 

některé proudy křesťanského spiritismu:

   "Všechny zákony, které pozorujete v pozemském světě, existují podobně 

také ve světě  duchovním. Již několikrát jsem na  tuto skutečnost se vší 

naléhavostí poukazoval a musím to stále znovl zdůrazňovat, protože je to 

základem pravdy pro všechno vědění o  duchovním světě, ať už to přijmete 

nebo s posměšným úsměvem jako neuvěřitelné odmítnete.

   Budete  možná  nevěřícně  vrtět  hlavou,  když  řeknu,  že  pro celou 

pozemskou  přírodu a  u všech  živých tvorů  daný zákon spojení mužského 

prvku se  ženským také u duchovního  stvoření platí a platit  musí. Toto 

spojení  se ovšem  v duchovním  světě uskutečňuje  jinak než  pozemským, 

materiálním  způsobem.  Ale  duchovní  zákony  nejsou  pozemskou  hmotou 

zrušeny, nýbrž pouze uzpůsobeny jejím potřebám.

   A proto, tak jako jsou u  pozemského stvoření mužské a ženské bytosti 

všech  druhů,  tak  existují  také  mužské  a  ženské bytosti u stvoření 

duchovního. Počet mužských duchů  odpovídá počtu duchů ženských. Každému 

mužskému duchu je podle Božího zákona přidělen duch ženský.Oba se k sobě 

dokonale hodí a  ve vzájemném doplnění a ve  věrné spolupráci při plnění 

úlohy, dané jim Bohem, nalézají nejvyšší osobní štěstí.

   Tyto vzájemně pro sebe stvořené  duchovní páry se nazývají duály, což 

znamená tolik jako:  Dva, kteří patří k sobě.  To jsou manželství, která 

byla uzavřena v nebi. Z tohoto  zákona spojení mužského ducha se ženským 

na způsob  párů je vyňat  pouze Bůh a  první stvoření Boha,   Syn Boží , 

kterého nazýváte Kristem...

   Po Kristu vstoupilo do života ještě  šest duchů (tři duály), kteří se 

rovněž  nazývají   Synové  Boží .  Ti  ale  vděčí  za  své  nebeské tělo 

prvorozenému  Synu  Božímu,  jemuž  se  ovšem  v  jeho velikosti, moci a 

velkoleposti nevyrovnají.  Druhým  Synem Božím  byl  ten, jehož nazýváte 

Luciferem.  Je to  Světlonoš, po  Kristu nejvyšší  ze stvořených  duchů, 

který  později  od  Boha  odpadl.  Dalšími,  jejichž  jména  známe, jsou 

Gabriel, Michael a  Rafael; o posledním se říká v  knize Tobiáš (12,15 - 

kat.  bible):  "Já  jsem  Rafael,  jeden  ze  sedmi  andělů Božích." (H. 

Michalcová)

   Pokud  chceme zkoumat  přítomnost ženského  prvku v  rámci hinduismu, 

musíme si uvědomit, že hinduismus není jednolitý:

   "Je to nábožensko-sociální jev  s celým souborem různých náboženských 

a filozofických  představ,   které  jsou  začleněny   do  pevného  rámce 

společenského řádu, do indického kastovního systému. Do něho zapadá a je 

s ním  nerozlučně  spjat  velmi  komplikovaný  a  mnohotvárný náboženský 

systém, v němž najdeme vše  od nejprimitvnějších pověr, uctívání různých 

zvířet, stromů a rostlin, řek, jezer,  kamenů i předků, a od prosté víry 

ve velmi konkrétní bohy, polobohy a démony až k abstraktnímu pojetí boha 

jako absolutní  reality. Tato prapodivná  směs vznikla prolnutím  názorů 

domorodých  obyvatel Indie  do názorů  a náboženských  představ Árjů. do 

takzvaného náboženství védského a do jeho pozdější formy, bráhmanismu.

   Védský  polyteismus  se  zaměřuje  na  uctívání  předků a zbožštělých 

přírodních  sil, kdy  různé stránky  téhož přírodního  jevu byly chápány 

jako  různí bohové.  Tím se  vytváří velmi  bohatý panteon  více či méně 

prokreslených božských postav  s nejrůznějšími charakteristickými znaky, 

jímž všem  je společný nebeský  původ a schopnost  zářit. Pěvci védských 

hymnů je obdařují navíc  nadpozemskou silou, krásou, moudrostí, dobrotou 

a spravedlností.   Rámec   personifikovaných   a   polopersonifikovaných 

přírodních sil přesahuje Varuna, jenž  jediný má morální funkce. Bdí nad 

vesmírem  i mravním  řádem, zvaným  rta. Dbá  na to,  aby se tímto řádem 

řídilo  všechno  přírodní  dění,  a  navíc  ve  spojení  s mravním řádem 

vystupuje  také jako  nejvyšší soudce,  který trestá  viníky a  odpouští 

chříchy těm, kdo ho prosí o odpuštění.

   V  pozdější době,  v období  bráhman, dochází  ve védském  panteonu k 

četným změnám, z nichž  nejdůležitější bylo pojetí nejvýznamnějšího boha 

té  doby Pradžápatiho,  Pána tvorů.  Pradžápati byl  prohlášen za  první 

bytost,  z  níž  povstali  všichni  ostatní  tvorové:  na  počátku  byla 

prázdnota, nebylo ani  nebe ani země, ani atmosféra;  z nebytí se zrodil 

duch,  z  ducha  Pradžápati  a  z  Pradžápatiho  ostatní bytosti. V jeho 

postavě se  poprvé ozval náznak panteismu,  který zcela ovládl spekulace 

následujícího období, období upanišád.

   V upanišádách byla vypracována idea základní kosmické jednoty, skryté 

za  mnohostí  jevů  fenomenálního  světa.  Jednotícím  principem  je  tu 

neosobní  svrchované brahma,  transcendentní univerzální  jsoucno, které 

předchází každému bytí.  Je to příčinná podstata tohoto  světa a zároveň 

je samotným světem.  Je to konečná realita, absolutno  přítomné v každém 

člověku  jako   duchovní  substance,  átman,  jež   je  základem  lidské 

osobnosti, životní silou člověka a pravým já, ukrytým v jeho nitru. Toto 

osobní  já je  totožné s  absolutnem, tvoří  s ním  nedílnou jednotu.  V 

důsledku  nevědomosti,   avidja,  si  člověk  o   sobě  utváří  falešnou 

představu:  pokládá se  za vyhraněného,  neodvislého jedince,  kterého s 

nikým nic bytostně nespojuje. Podle  této teorie není-li jedinec schopen 

uvědomit si  svoji základní jednotu  s vesmírem, je  stále závislejší na 

proměnách přírody,  fyzicky stádá a  je duševně nevyvážený.  Poněvadž je 

však  obdařen  schopností  rozpoznávat  za  mnohostí  jevů všezahrnující 

podstatu, může nahlížet totožnost  brahma s átmanem. Uskutečnění jednoty 

je  pak nazíráno  jako nejvyšší  dobro, blaho,  spása, svoboda,  konečný 

smysl života, mókša. Je to rozpoznání všech  věcí v sobě a sebe ve všem. 

a to nikoli někdy  na věčnosti, ale zde, v tomto  světě, a nyní, v daném 

okamžiku.

   Tento ideový proud vyústil v  hinduismus, který od védské společnosti 

přijal  víru  ve  zjevenost  védů,  v  nichž  védští  zřecové v hymnech, 

opěvujících  jednotlivé  bohy,  poeticky  ztvárnili  své vlastní vnitřní 

zážitky a nazírání  na boha. Avšak velmi brzy  začal hinduismus ve velké 

míře vstřebávat prvky předárijských náboženských představ; nové myšlenky 

začaly překrývat původní názory, slévaly se  s nimi a dále se rozvíjely. 

Védský panteon  byl přehodnocen a  do popředí se  dostala dříve podružná 

nebo neznámá božstva jako Višnu,  Šiva nebo jejich ženský doplňek Šakti. 

Kolem  nich a vedle nich  se vyvinul  hinduistický panteon,  takže by se 

mohlo zdát,  že se v podstatě  nic nezměnilo, že védský  polyteismus byl 

nahrazen  polyteismem  hinduistickým.  Ve  skutečnosti  však  hinduismus 

přetváří védské polyteistické náboženství  v teismus, chápaný monisticky 

nebo dualisticky.

   Bohové  tvořící trimúrti,  nejvyšší hinduistickou  božskou trojici, v 

níž Brahma  zastává roli stvořitele, Višnu  udržovatele a Šiva ničitele, 

jsou jen určitým projevem nejzazší reality. Zřec, aby vyjádřil svou vizi 

této  reality,  musel  použít  své  obrazotvornosti  a  o  bohu mluvil v 

podobenstvích. Přitom nejvyšší kategorie,  jíž mohl použít, je kategorie 

bytosti vědomé si sebe, bytosti, která má svědomí, cit, vůli. Podle toho 

je pak bůh nazírán jako nejvyšší znalec - Brahma, velký milenec - Višnu, 

a dokonalá vůle  - Šiva. Lidová  teologie je vykládá  jako tři nezávislá 

centra vědomí, v  podstatě to však jsou tři  projevy jediného, a zároveň 

tři  pohledy  na  jedinou  celistvou  nejvyšší  bytost,  Íšvaru,  jež je 

personifikací  absolutna. Různá  zpodobnění  boha  byla pak  spojována s 

jedním  či s  druhým pohledem  na tuto  nejvyšší bytost.  Hinduismus zde 

souhlasí  s Jádžňavalkjou,  velkým  mudrcem  upanišad, který  na otázku, 

kolik  je bohů,  začal s  populárním  číslem  3306 a  končil tím,  že je 

všechny  zredukoval   na  jediné  brahma.   ,Tato  nezničitelná,  trvalá 

skutečnost musí být nazírána jako jediná.'" (D. Zbavitel a kol.)

Nejvyšším hinduistickým ženským  božstvem, ženským aspektem absolutna 

i relativních nejvyšších duchovních a božských projevů jsoucna, resp. ženským aspektem pohledu  na   nejvyšší  božství, resp. ženským aspektem všech božstev je  potom   personifikace  síly  Šakti - Mahášakti (Májášakti, jinými názvy  Šakti, Mahášaktí Mátéšvarí, Božská 

Matka,   Božská   Síla,   Velká   Síla   -   ženský  aspekt  absolutna), 

personifikovány  do  božských  podob  však  jsou  i  jednotlivé principy 

- aspekty této síly.  A jako má božský tvůrčí  proces - nejvyšší božstvo 

Íšvara (Pán vesmíru, projevené božství, Logos, nejvyšší vládce v oblasti 

bytí)  tři hlavní  mužské podoby  - tři  hlavní personifikované aspekty, 

které tvoří  spolu trimúrti -  svatou Trojici (Višnu  - jako udržovatel, 

Brahmá - jako Stvořitel, Šiva - jako  ničitel 1) , má i tři ženské podoby 

bohyň, které  jsou družkami svých  mužských protějšků a  které poskytují 

svým protějškům a jejich tvůrčímu dílu sílu, kterou ztělesňují.

   Uctívány  jsou však  dvě: Ochranný,  uchovávací, mírový  princip síly 

Šakti  je   personifikovaný  jako  bohyně  bohatství   a  štěstí  Lakšmí 

- protipól boha Višnu (Lakšmí je tedy Šakti Boha Višnu).

   Ženský   protějšek  Šivy   neboli  Šivova   Šakti  je   symbolizovaná 

a personifikovaná  bohyní  Párvatí  a  projevuje  se  v  mnoha  funkcích 

a v  mnoha  podobách  a  podle  toho  je  nazývána  různými jmény (např. 

Pišáčiní  - Ta  která ničí  démony; Durgá  - též  v podobě  vítězící nad 

démony; Ašapurá - Ta, která plní naděje; Kálí - která je krutá a mstivá; 

Bághéšvarí - Tygří  bohyně - jméno odvozené od toho,  že jezdí na tygru, 

symbolizujícím  ducha; Čámundá  - jméno  označuje její  podobu se čtyřmi 

obličeji  -  v  této  podobě  projevuje  své hrozivé vlastnosti; Mínakší 

- Rybooká  - v  této podobě  se chová  jako bojovná  bohyně-panna, která 

ztrácí  svou bojovnost  při setkání  s mužským  principem - Šivou; Ambá, 

Dankiní,  Bhavanéšvarí, Kámákhja,  Kámákší,  Lakšárthí  a j.).  Jako bůh 

plodnosti je Šiva spojen se svou manželkou a vstupuje s ní do tak úzkého 

spojení, že tím vzniká dvojpohlavní bytost Ardhanaríšvara (půl žena, půl 

muž), která v sobě překonává rozpor pohlavní polarity a v určitém smyslu 

je tedy podle některých názorů bytostí dokonalou.

   Brahma je vvyjádřením neosobního božství -  což samo o sobě tvoří pro 

člověka  nepředstavitelný a  v plném  významu nepochopitelný  rámec jeho 

osoby  a také  jógová filozofie  přiznává, že  brahma je  v dosahu pouze 

nejvýš rozvinuté  postřehovací schopnosti; je  první příčina projeveného 

vesmíru, duchovní  síla kosmu, prvotní příčina,  energie a kvalita právě 

na  rozhraní  beztvárnosti  (prázdnoty)  a  všech  stupňů stvoření. Jako 

kvalita   existující   na   hranici   absolutna   a  stvoření,  osobního 

a neosobního  se  Brahma  (ani  jeho  ženský  protějšek) nestal objektem 

kultovního uctívání jako Šiva nebo  Višnu a jako neosobní kvalita nemůže 

být brahma zpravidla nazíráno skrze "mužské" či "ženské" aspekty.

  Poznámka 1: Takové  pojetí a následné uctívání aspektu  ničení v osobě 

Šivy je v  hinduismu podobně jako v rovině  dnešního poznání dialektické 

logiky, teorie systémů i přírodních i společenských věd odrazem poznání, 

že vznik nového je podmíněn  často ničením, destrukcí, zánikem, odchodem 

starého,  nemocného,   překonaného  -  ničení   je  protikladné  tvoření 

a současně  je   s  ním  nedílně  sjednoceno,   jde  v  určitém  pohledu 

a v určitých případech o dvě strany téže mince.

   Pro  pochopení vývoje  chápání ženského  principu se  však vraťmě  do 

období védských hymnů:  "Z různých zmínek v Rgvédě  je patrné, že védští 

indové chápali svět  jako trojitý. Sestával podle nich  ze země, nebes a 

vzduchu,  to jest  prostoru mezi  nimi. Když  však chtěli  vyjádřit ideu 

vesmíru, používali  pro ni výrazu  ,nebe a země'.  Přitom pokládali Nebe 

(Djaus) i Zemi (Prthivi) za boha a bohyni. K zásadní změně došlo teprve, 

když  se jim  narodil syn.  Byl  to  malý Indra,  který se  po zázračném 

zrození  z boku  své matky  Země skrýval  po určitou  dobu v  domě svých 

rodičů. Až jednou se napil zázračného  sómového nápoje a začal růst tak, 

že nabyl obrovských rozměrů. Nebe  a Země nápor nevydržely, rozletěly se 

od sebe a zůstaly takto rozdvojeny navždy.

   Ale již zde, u této  zřejmě nejstarší představy božstev, se dostáváme 

do spleti  nejrůznějších názorů. V  některých hymnech se  o Nebi a  Zemi 

mluví  jako o  rodičích bohů,  v jiných  se říká,  že byly samy splozeny 

bohy. Jeden  pěvec se domnívá,  že je stvořil  Indra, jiní pokládají  za 

jejich  původce Agniho  - Oheň,  Rudru, boha  opojného nápoje  Sómu nebo 

všechny  bohy dohromady.  A stvořitelský  čin je  metaforicky vyjadřován 

jako stavění, obětování nebo předení.

   Při stvoření se  často hovoří o ženském prvku,  vesmírné matce Aditi, 

jež  je vším  a rodí  všechno ze  sebe, a  mužského prvku,  tvůrčí síle, 

kterou je Dakša, nazývaný někdy přímo Puruša-Muž. Tento prvotní vesmírný 

Muž se  buď sám přetvoří nebo  je obětí přetvořen ve  svět a všechno, co 

svět  zaplňuje. Stvoření  je zde  chápáno jako  výsledek prvotní  oběti, 

která je rozštěpením,  rozdělením a znovuuspořádáním toho, co  je v Muži 

obsaženo, k čemuž dochází vždy, když z chaosu vzniká řád. ...

   Představa Puruši pevně zakotvila  v celém dalším indickém myšlenkovém 

vývoji. Postupně se oprostil od nánosu antropomorfních představ a změnil 

se  v  kosmickou  Osobu   -  substanci,  která  prostřednictvím  věčných 

duchovních monád oduševňuje hmotný svět.

   I v jiných hymnech se vyskytuje  všeobsažný bůh, který je pokládán za 

příčinu  světa.  Někdy  se  o  něm  mluví  jako  o  Jednom, jindy jako o 

Nezrozeném, ale vždy bývá nadřazen  všem ostatním bohům. Ve dvou hymnech 

je vzýván jako Višvakarman - Všetvůrce a jinde vznáší opět pěvec otázku, 

kdo je první nezrozený bůh, jenž stvořil svět a podpírá jej, a sám si na 

ni v posledním verši hymnu odpovídá: Je to Pradžápati - Pán tvorstva.

   Pradžápati,  jak  byl  později  stvořitel  nejčastěji nazýván, vznikl 

podle   jedné   verze   v   prvotních   vodách   jako   ,zlatý  zárodek' 

(hiranjagarbha),  jako  první  hybatel  a  zdroj  veškerého pozemského i 

nadpozemského života. Tato koncepce  prapříčiny světa zjevně metaforicky 

spojuje zrod  vesmíru se životodárným  sluncem a v  náznaku i s  prvotní 

záplavou " (D. Zbavitel a kol.)

   Většinou  však   obraz  prvotního  tvůrce  či   prvotní  tvůrčí  síly 

nepředpokládá aspekt pohlavního rozlišení: ***

   Je pozoruhodné, kolik náboženství uctívá  zákon tří - trikája - trojí 

tělo;  v  mahájánské  symbolice  je  vyjádřen  třemi  "těly pravdy" nebo 

trojností, totiž Buddhou, dharmou (učením) a sanghou (řádem). Třemi těly 

se  rozumí  dharmakája  (podle  buddhistické  filozofie základní element 

reality, nejvyšší ze tří těl, Světlo  moudrosti, stav pravdy samé o sobě 

- neznázornitelné  a   bezbarvé,  čisté  transcendentní   bytí  Buddhy), 

sambhógakája  (moudrost  projevená,  znázorněná  pěti  nebeskými buddhy; 

"tělo dokonalého vybavení", "božské  tělo dokonalé krásy") a nirmánakája 

("zázračně transformované tělo"; je božskou inkarnací, božím vtělením do 

lidské podoby; skutečnými představiteli tohoto těla jsou praví mahátmové 

čili živí buddhové čili avatárové).  V křesťanské symbolice se vyjadřuje 

třemi  projevy  Boha,  totiž  Otce,  Syna  a  Ducha svatého (nejsvětější 

Trojicí).  V Egyptě  tvořili jednotu  božské trojice  Usír, Eset  a Hór (Osiris, Isis a Horus),  v mennoferské božské trojici Ptah, Sachmet a Nefertum, v indickém náboženství Brahma, Šiva a Višnu (soška trojjediného hindského božstva s jedním tělem a třemi hlavami pochází asi ze sedmého stol. n.l.), ze syrské Palmýry se dochoval reliéf triády boha měsíce, Pána nebes a boha slunce (asi z prvního stol. n. l.). Většinou byl  v těchto trojicích - na  rozdíl od  křesťanské symboliky - obsažen  ženský aspekt.  V keltské tradici se dokonce samy bohyně vyskytují v trojicích. Křesťanské představy o trojici přišly z Egypta a příslušné dogma bylo formulováno ve 4. století. Formulace ,jeden Bůh ve třech osobách' do té doby v křesťanství nebyla pevně stanovena. Protože však Trojice nezahrnula ženský princip, bylo jen otázkou času, kdy přibude čtvrtá entita/princip ženského rodu. Byla to Ježíšova matka, ctnostná Marie, která propujčila jméno a podobu ženskému principu v božském a ztělesnila tak Královnu Nebes ze Zjevení svatého Jana, tuto pohanskou, řesťanskou a nadčasovou uverzální Bohyni – Matku Země.

Není to v historii lidstva nic nezvyklého, že se obrazy nejvyšších božstev prolínají s osudy a postavami reálných historických postav, udatných hrdinů, šamanů, předků, osvícenců a světců. Je to dialekticky analyzovatelný mnohoznačný proces probíhající různými směry a na různých úrovních. A tak nejde o nepochopitelný protiklad, jestliže se jednou díváme na Ježíše Krista jako na člověka a jindy se snažíme s jeho pomocí uchopit vysokou abstrakci božího "synovského" aspektu.  Ale představme si, že by vznikla nějaká církev nebo sekta, která by svou víru opírala o bezvýhradně absolutizovanou představu o bohu – Ježíši. Byl by to důvod k zatracení takové skupiny věřících a k vážnější intoleranci vůči jejím členům? To rozhodně ne (především ne pro opravdové křesťany). Větší subjektivita, dogmatičnost víry nemusí znamenat její neúnosnou škodlivost, reakčnost, zpátečnictví. Tam, kde vidíme hlubokou, bohem inspirovanou víru není vždy rozumné prosazovat za každou cenu v jednotlivostech ,tu svou' pravdu, třebaže by byla podle našeho rozumu blíže objektivní pravdě, té historičtější a logičtější.

A podobně je tomu i s Marií. Je pro někoho Bohyní a jen Bohyní? Je pro někoho jen historickou postavou a světicí? A pro jiného historickou postavou a současně Bohyní či jejím symbolickým obrazem? Nevadí, nesmí nás to vést za hranici tolerance. Všechny přístupy mají svou logiku a svou pravdu, všechny mohou být inspirativní a plodné. Vyslechněmě odlišné názory, a co nás neosloví, neinspiruje, nemusíme dále tlumočit. Faktem ale zůstává, že náboženské modely, které se lépe dokáží vyrovnat s historicko–logickou analýzou jsou vzájemně kompatibilnější a lépe přispívají i k náboženskému smíření resp. sjednocení. 

   Trojicové  představy a  seskupení božského  se dají  sledovat až zpět 

k Rgvédě, kde  Agni - oheň,  Váju - vítr  a Súrja -  Slunce, jako synové 

pána stvořitele Pradžápati určovali vše na nebi, na zemi i ve vzduchu. Z 

jiných zmínek v Rgvédě známe rozdělení světa na zemi, nebesa a vzduch.

   Káuláčárinové,  tantrická  škola  neznámého  původu, uctívali trojici 

- Šiva - Otec, Šakti - Matka a Sadášiva - logos.

   Také  tři  guny  -  podstatné  vlastnosti  vesmíru  a  všeho co v něm 

existuje (které  ovšem v každé věci  existují v jiném poměru)  mohou být 

uctívány v  personifikované podobě. Guna tamas  představuje tmu, tupost, 

guna radžas  aktivitu, vášeň, guna sattva  vyrovnanost, harmonii. Bohyně 

Kannon  je ztělesněním  guny  sattvy,  tedy guny  vyrovnanosti, harmonie 

a jasu a  můžeme ji tedy  spolu s Japonci,  Číňany a Indy  nazvat Bohyní 

světla  (Avalókitéšvara, tj.  bódhisattva světla).  V Číně  je známá pod 

jménem Kuan-Jin,  Bohyně milosti. V  Pinangu se nachází  chrám milosrdné 

bohyně Kuan.

   Trilóka  -  "tři  světy",  "tři  světy  bytí"  -  je pojmem pro budd- 

histické   rozdružení  světa   na  oblast   sansarickou  (sansáró,  tib. 

 khor-ba; skládá se ze světů světa  smyslů - kámalóky a ze světů nižších 

božských  oblastí  -  dévalóky),  oblast  tvarů  (rúpa; je tvořena světy 

čistých   nebeských   forem   nazývaných   souhrnně   rúpalóka  a  světy 

přechodnými) a  oblast beztvarou (arúpa; nebeské  světy bez tvaru). Nebo 

také - v jiném dělení - mr(i)tju lóka (smrtelný svět, ve kterém žijeme), 

vaikuntha  (horní světy,  nebe), naraka  (spodní světa,  peklo). Princip 

krásy a  věčného mládí je  personifikovaný jako Tripura  Sundarí - Krása 

tří  světů  (jinak  Bohyně  věčného  mládí,  Trilóka  Sundarí)  a je pro 

hinduisty  nejkrásnější bytostí  všech světů.  Krása bohů,  resp. jejich 

lidem zjevených  obrazů a symbolů  či lidmi chápaných  rysů jejich podob 

(obrazů)  a krása  celkového působení  a projevu  těchto entit  a obrazů 

- alespoň   jak   ji   vnímají   omilostnění   vizionáři   či  osvícenci 

- symbolizuje,  odráží  a  vyjadřuje   především  nebo  výhradně  rozměr 

a harmonii duchovních  a božských kvalit  těchto entit. Také  křesťanská 

Panna  Maria bývá  označována jako  nejkrásnější bytost  vesmíru. Lidská 

schopnost vnímat krásu znamená m.j.  schopnost vnímat soulad a spojitost 

formy  a obsahu,  matérie a  tvaru;  vnímání  krásy je  ve vyšší  rovině 

schopností duchovního poznání - bezprostředního vnímáním harmonie Božího  Díla. Proč tak často uctívali  národy různé bohyně lásky, resp. milosti, má vážné důvody. Především se zasvěcencům, ale i každému, kdo se nad tím trochu  zamyslí,  jeví  pojem  Láska  jako  nejbližší označení pro vyšší úrovně Božského  vyzařování, pro něž  lidská mysl nenalézá  konkrétnější pojem,  ani bližší  přirovnání, jejichž  formu ani  obsah člověk  nemůže nikdy  pochopit  a  které  se  člověku  slévají  do jednoho pramene Boží milosti. Všeobjímající  Božská a Boží láska,  která je zdrojem veškerého duchovního  osvícení, požehnání  a posvěcení,  ale i  harmonie a vyššího smyslu všech  světů, zdrojem života  a veškeré existence,  prostředníkem Zákona  a Vůle  je nejhlubší  příčinou uctívání  aspektu lásky a milosti u různých  bohyň.  Tomu  je  blízká  i  myšlenka  některých náboženských filozofií, že  vesmír vznikl jako následek  milostného splynutí mužského 

a ženského  živlu.  A  nakonec  -   podle  mnoha  dávných  i  současných 

náboženských  představ  může  mít  skutečně  mnohá  vlastnost  vyjádření 

v personifikované podobě,  ať už na úrovni  nižších, vyšších či božských 

duchovních entit. Láska  má pak také vliv na vznik  života - na plodnost 

a zachování  rodu.   Bohyně  lásky  byly  často   i  bohyněmi  plodnosti 

- a  rytmus  a  struktura  života  byly  ve všech historických kulturách 

podřízeny  plodivému  rytmu  přírody.   Různé  bohyně  krásy,  lásky  či 

plodnosti tedy většinou  aspirují na nejvyšší úroveň Božství  - a naopak 

- Královně nebes  můžeme v mnoha jejích  projevech a aspektech přisoudit 

také aspekt krásy, lásky a pod., a v historii také často nejvyšší ženské 

božstvo zahrnovalo  aspekty krásy a  lásky včetně transcendentní  podoby 

sexu a rozplozovací funkce.

Stejně jako mužské podoby  personifikovaných aspektů tvůrčího procesu 

(nejvyššího  božství),  také  ženské  podoby  mohou  nalézt  trvalé nebo 

dočasné  vtělení  s  lidskou  podobou.  Tito  ženští avatárové jsou však 

v současnosti   a  známé   historii  zejména   díky  společenské   úloze 

a postavení  žen  vyjímečným  jevem.  V  matriarchální společnosti dávné 

historie a všude tam, kde mohla být žena vůdkyní či královnou, docházelo 

zajisté mnohdy k překrývání mýtických  ženských postav s pozemskými a ke 

zbožštění  pozemských  žen,  jak  to  dokládá  např.  tradice  keltská. 

Avatárům samotným  se všeobecně dostává  za života nebo  po něm božských 

poct;  jednak  je  v  jejich  podobě  uctíván  zjevený  Bůh, jednak bývá 

uctívána konkrétní  podoba a jméno  avatára, tedy avatár  sám, jako Boží 

vtělení. Tak tomu bylo jistě i v minulosti mnohých národů, bez ohledu na 

to, zda  tehdejší "avatárové" dosáhli  určitých vnitřních nebo  vnějších 

božských stavů či kvalit.

   Titulem Božská Matka  či jako vtělení Božské Síly  (Šakti) jsou někdy 

označovány i  pozemské matky avatárů  - pozemských vtělení  bohů (Višnu, 

Brahmá, Šiva) a jsou jim vzdávány božské pocty; může však být ztotožněna 

i s ženou, která se sama trvale nebo dočasně stala Božím vtělením.

   Ženu jako  takovou nebo ženu vybranou  pro tantrické rituály uctívají 

Vámáčárinové (Vámakáula)  jako zdroj a  podobu kosmické síly  Mahášakti. 

Nakonec  i křesťané  uznávají, že   Bůh stvořil  člověka k  obrazu svému 

a mystikové nás často  přesvědčují o tom, že je  to z některých hledisek 

možno chápat doslova, u muže stejně jako u ženy.

   Existovala také  skupina višnuistických uctívačů,  kteří měli podobné 

rituály jako Vámáčárinové, v nichž byla zasvěcená žena povýšena do stavu 

Kršnovy Rádhy,  do stavu, kdy  se obyčejná žena  - samanja rati  mění na 

božskou  ženu -  viseša rati.  Navíc je  Rádha srovnávána  s hadí  silou 

a Kršna s Brahmanem,  s nímž se na temeni hlavy  v ráji Goloka tato síla 

sjednocuje. Váidikové (uctívači véd)  používají metodu soustředění se na 

šakti v podobě  ženy. V Kuláčára uctívá siddhamantrin  (pán sil formulí) 

ženu jako Kula (Boží rodinu).

   Spojení muže a ženy je homa (ohnivou) obětí a má přecházet do spojení 

Šivy a Šakti, k čemuž může dopomoci např. odříkávání mantry. Tak se žena 

stává  vlastně domácím  božstvem, které  ochraňuje dům  před nevědomostí 

a zlými silami. Nejde však o  nějaký primitivní kult ženy, protože skrze 

ženu jsou tu uctívány nejvyšší  duchovní a božské síly, resp. všemohoucí 

Bůh. Skrze provádění džapa mantry  (opakování posvátné modlitby) a skrze 

uctívání  Bhagavatí -  ženy Šivy  - může  být člověk  osvobozen ode všch 

hříchů a získat (duchovní) uvolnění jako cestu k osvobození (spasení).

   Milostný styk  lidí je v  různých kulturách často  chápán jako obdoba 

božského procesu tvořen. Například podle staré náboženské tradice Šivovy 

milostné  hry  a  jeho  milostné  spojení  se  Šakti stvořily a utvářejí 

vesmír; důsledkem tohoto milostného styku je podle pradávné symboliky m. 

j. také přibývání  a ubývání Měsíce (který je  symbolem pro rytmy života 

a mysli - a - podle současného poznání - nejen symbolem, ale i důležitým 

prvkem  při  vzniku,  formování  a  udržování  těchto rytmů). Skrze ženu 

v roli zasvěcené síly může při milostném aktu dojít k mystickému poznání 

a žena se stává svatým Písmem.  Blaženost takového pohlavního spojení je 

esencí blaženosti Šivy.

   Tím  se  získávají  čtyři  úrovně  probouzení  vyšších sil - srdeční, 

krční,  hlavy a  pupeční (směrem  k pohlaví).  Každá z těchto posvátných 

rovin (roviny čaker)  má své božstvo a svou  vnitřní šakti. A povstávají 

zde m. j. čtyři blaženosti,  citová, neposkvrněná, svrchovaná a vnitřní. 

Jejich projevy jsou známy jako úsměv, pohled, polibek a úplné spojení.

   Některé tantrické rituály tedy obsahovaly prvek soulože muže se ženou 

vykonané  jako  oběť  nebo  posvátný  rituál,  kdy  žena  je obé - srdce 

i plamen, a  také uctívání pohlaví  ženy. V tantrických  rituálech např. 

školy  Vámáčára  je  uctíván  ženský  princip  prostřednictvím asketické 

sexuality.  Tyto rituály  jsou -  jsou-li správně  vykonávány -  zbaveny 

tělesného  požitku   a  stávají  se   tak  naopak  cestou   sebeukáznění 

a probuzení  vyšších sil  a získání  požitku duchovního,  resp. přeměnou 

zdrojů sexuálních sil  ve vyšší formy energie a  duševního či duchovního 

působení.

   Odrazem duchovního  obsahu milostného spojení  při stvoření světa  je 

skutečnost, že  Šiva a Šakti (ve  svých božských personifikacích) bývají 

uctíváni a chápani jako Velký Panic a Velká Panna.

   Nejstarší  indické náboženské  texty -  védy ovšem  znají také ženská 

božstva stvoření  odpovídající některými funkcemi úrovni  Brahmy - např. 

bohyně  Aditi  a  Akášadhátvíšvarí.  Aditi  -  "bezhraničná",  je védská 

vesmírná matka, mateřské božství.  Matka dvanácti hlavních védských bohů 

zvaných  Áditjové;  personifikace  nekonečných  prostor vesmíru. Podpírá 

nebeskou klenbu, podporuje  veškeré bytí a je krávou  - živitelkou. Mezi 

Áditji patří  např. Indra, Višnu,  Varuna, Mitra, Rudra,  Púšan, Tvaštr, 

později  sluneční bůh  Savitr (Vivasvant).  Také ze  západní Indie známe 

doklady o uctívání matky bohů -  např. reliéf boha Džaina se svou matkou 

z 11. století.

   Nílasarasvatí  -  Modrá  bohyně  řeči  je  uctívána  jako  zdroj  vší 

blaženosti a původce stvoření. V tantrických rituálech některých škol je 

vybraná pozemská  žena uctívána jako  její podoba a  vtělení. Řeč má  ve 

vztahu  ke  stvoření  a  existenci  božské  i lidské individuality mnoho 

významných funkcí. Vždyť "na počátku bylo slovo". Pojmy jako slovo, řeč, 

písmo  jsou  někdy  totožné  s  pojmem  myšlenky,  ideje,  Ducha.  Nejen 

u orálních  historických a  současných kultur  je řeč  v mnoha pohledech 

totožná s existencí:

   "Řeč je živá - v plném významu  slova - protože je totožná s mluvčím. 

Nikoli totožná s celým jeho já, je jednou z jeho živoucích podob. To, že 

řeč je ze své podstaty živá, si uvědomíme na skutečnosti, že - na rozdíl 

od  písma   -  nemůže  existovat   odděleně  od  mluvčího.   Má  všechny 

charakteristické rysy, jež jsou vlastní  životu, to jest schopnost změny 

a přizpůsobivosti, tvořivost.  Originální vyjádření vdechuje  nový život 

všedním tématům. Rytmus, intonace, pauza  a akcent mohou řeč proměnit ve 

zpěv a  vyprávění se tak stává  uměleckým projevem." (H. Smith)  Tím, že 

řeč je určitou vibrací, tónem,  vlnou, vyjadřuje akty vědomí a existence 

ve formě, která má nejbezprostřednější  účinek a dosah, vyjadřuje, resp. 

odráží vlnovou  stránku existence člověka a  jeho myšlení. Navíc hrdelní 

čakra, jež  koresponduje s určitými  kvalitami řeči a  hlasu má největší 

vliv na pocit sebeuvědomění,  sebevědomí, umožňuje chápat pojem identity 

a vlastní existence, jako stránky existence vesmíru. Věštby někdy označují dnes přicházejícího proroka počátku třetího tisíciletí (možná nové vtělení Krista) jako pána stříbrného hlasu. A bible hovoří, že na počátku bylo Slovo. Proto je přirozené, že i bohyně světa (Královna míru) resp. bohyně Země může mít aspekt Bohyně řeči nebo ochránkyně svatého písma (viz dále Samajatára) a naopak – že Bohyně řeči může časem v božském pantheonu dosáhnout nejvyšší pozice, resp. splynout s Královnou míru.

   Z následujících  pěti bohyň - ženských  protějšků pěti djánibuddhů má 

aspekty nejvyššího  božství pouze první  - Akášadhátvíšvarí -  "vládkyně 

nebeského   prostoru";  je   ženský  protipól   nejvyššího  dhjánibuddhy 

Vairóčany,  ztělesnění  ženského  principu  ve  vesmíru.  Sám  Vairóčana 

- "ten, který  čini viditelným (cokoliv) ve  tvarech", "pán tvarů", tedy 

"projevitel", jakoby ale  někdy zahrnoval její aspekty nebo  ji samu; je 

Otcem-Matkou,  sjednocuje pozitivní  i negativní  principy. Tento božský 

pár je  vlastně také personifikací stvořitelského  aspektu. Protože však 

djánibuddhové personifikují v jistém  smyslu živly (jsou jejich duchovní 

esencí),  mají  (i  se  svými   ženskými  protějšky)  v  jistém  pohledu 

rovnocenný  podíl na  "vládě" a  "stvoření"  a  tedy i  nárok na  to být 

aspekty nejvyššího  božství, bez ohledu na  to, že v jiném  pohledu jsou 

mezi nimi  vztahy hierarchie. Mimo djánibuddhů  však hinduismus zná také 

zvláštní bohy živlů.

   Jestliže v  historii byla božstva úrodnosti  a země většinou ženského 

rodu, indický Ratnasambhava - "vzniklý  z klenotu"nebo "vzácný", z něhož 

pochází  všechno vzácné,  má mužskou  charakteristiku. Je  jedním z pěti 

dhjánibuddhů a jeho tělo je žluté, což znamená zemi; v ruce drží klenot, 

který  znamená   úrodnost  v  souvislostí   s  bohatstvím  a   hojností, 

nepřítomnost  chudoby.  Sedí  na  koňském  trůnu,  přichází z jihu. Jeho 

ženská  družka   je  Mámakí  a  vedle   dvou  mužských  bódhisattvů  jej 

doprovázejí ženští bódhisattvové Mála - "ta, která nese růženec" a Dhúpa 

- "ta, která nese kadidlo".

   Mámakí  je tedy  jeho ženským  protipólem a  reprezentuje vodu, která 

zúrodňuje zem.

   Buddhalóčana  -  "ta  s  okem  buddhy",  družka dhjánibuddhy Akšóbhji 

Vadžrasattvy  -  "neotřeseného,   nehybného",  "triumfuícího  s  božským 

heroickým duchem", jež  v ruce drží hromový klín  vadžru, sedí na sloním 

trůnu a personifikuje princip vody. Z ženských bódhisattvů jej provázejí 

Lásja,  bohyně  tance,  a   Pušpa,  personifikace  rozkvětu,  "květinoví 

bohyně".

   Gekarmo  (Pándaravasíni)  -  "bíle  oděná",  ženský  doplněk čtvrtého 

z pěti  dhjánibuddhů  Amitábhy.  Tato  bohyně  personifikuje  (duchovní) 

esenci ohně,  který vše očišťuje.  Její protějšek Amitábha  - "nekonečný 

jas", čtvrtý z  pěti dhjánibuddhů je božská personifikace  ohně (tedy ve 

významu mystického světla, ne  živlu ohně); neohraničené, nepochopitelné 

světlo.  Není osobním  božstvem, jak  bývá někdy  uctíván, nýbrž božskou 

silou,    božským   principem,    ztělesněním   buddhovské    moudrosti, 

personifikací  souhrnu  pocitů,  podobou  božství nekonečně milosrdného, 

božskou   láskou,  věčným   životem.  Mimo   mužských  bódhisattvů   jej 

doprovázejí Gíta (tib. Gírtima), bohyně  zpěvu a Álóka (tib. Áloke; drží 

symbolickou lampu nebo pochodeň).

   Samajatára   -  "zachránkyně   svatého  slova",   je  družkou  pátého 

a posledního z  dhjánibuddhů jménem Amóghasiddhi  - "vševědoucí", "mocný 

vítěz", který je zhuštěním božského principu, vše-způsobující moudrosti; 

personifikace  vzduchu,  souhrn  chtění.   Z  ženských  bódhisattvů  jej 

doprovázejí Gandga, bohyně vůně, a  Nrtja (Naivedja, tib. Nirtima), "ta, 

která nese sladkosti".

   "Podle  tajných   nauk  je  člověk   složen  ze  sedmi   navzájem  se 

prostupujících a v jednotu sloučených principů, které odpovídají zároveň 

vesmírným úrovním, neboli světům. Tak,  jako ve vesmíru jsou světy nižší 

a vyšší, viditelné  a neviditelné (rozuměj pro  naše hmotné lidské oko), 

tak  také  v  člověku  je  sedmero  úrovní,  a  sice: 1. Hmotné tělo, 2. 

Astrální tělo čili dvojník, 3. Životní  síla, 4. Tělo žádosti (kama), 5. 

Nižší duše lidská (manas), Vyšší duše (budhi), 7. Duch." (P. Mulford)

   Tak se vnější kosmické síly  všetně sil duchovních a božských stávají 

částí podstaty lidské  bytosti. Týká se to tedy  i ženského duchovního a 

božského principu:

   "Vyšší duše čili Buddhi. Tento princip je vlastní duší člověka, totiž 

duší  nesmrtelnou.  Indické  slovo  buddhi  znamená  "světlo poznání". V 

nynějším člověku  není tento princip vyvinut.  Buddhi je sídlem nejvyšší 

poznávací  schopnosti. V  tomto principu  je středisko  vyššího osvícení 

božského  vnuknutí a  božského světla,  je v  ní sídlo lidského svědomí, 

poznávání dobra  a zla, je v  ní část principu božského,  který ve všech 

starých  náboženských soustavách  je naznačován  ženským božstvem,  jako Isidou,  Astartou,  Afroditou,  Venuší,  Freyou  a  v křesťanství Pannou 

Marií. Probuzením tohoto principu  obdrží žák vnitřní mystické osvícení. 

Středověcí  mystikové nazývali  tento princip  Pannou Sofií  a indové ji 

nazývají božskou  Kundalini, totiž ohnivým duševním  principem, který je 

nazýván také božskou hadí silou, poněvadž pokud není probuzen, je svinut 

spirálovitě jako had v nejdolnějším obratli páteře. Při mystickém vývoji 

je tato Kundalini  neboli Panna Sofia spojena se  sedmým principem, tzv. 

Duchem Svatým v takzvané mystické svatbě." (P. Mulford)

   Měsíc  představuje  pro  mnoho  kultur  měsíční  mužské  nebo  ženské 

božstvo. Jeho význam má mnoho  důvodů. Dobře viditelné měsíční fáze daly podnět  pro  kultovní  slavnosti;  tak  byl  sabat  původně slavením dne 

úplňku. V této souvislosti mohl být  měsíc brán také jako časoměřič, což 

vedlo  v semitských  kulturách k  počítání času  podle měsíčních  měsíců 

a měsíčních  roků.  Další  aspekt  lunárního  působení  se  vztahuje  na 

úrodnost. Projevoval  se tím, že některé  měsíční bohyně vynikaly dvojím 

aspektem panenství a plodnosti, ale také prostřednictvím měsíčních bohů. 

V současnosti byl  vědecky dokázán vliv fází  měsíce na mnohé biologické 

procesy související m. j. s úrodností, plodností, pohlavím a potenciální 

životaschopností  právě plozeného  dítěte aj.  Že se  uctívání měsíčního 

boha  formou  astrálního  kultu  může  stát  dokonce  určujícím faktorem 

náboženství, dokazuje např. staroperuánský  Si, který zaujímá v panteonu 

Chimu nejvyšší místo.  Vznik měsíce vidí čínský mýtus  o stvoření v tom, 

že jedno  oko prabytosti P an-ku  se stalo měsícem.  Je ženským měsíčním 

božstvem Chen O, které je symbolickou postavou pro ženský princip (jin). 

Vidíme tu, že i dvojný princip světa vyjádřený v principech - ideách jin 

a jang může  nabývat podobu individualizovaného  boha - bohyně,  podobně jako pět dhjánibuddhů se svými družkami ztělesňuje pět elementů - živlů, resp jejich duchovních esencí.

Měsíční bohyně byla uctívaná i v Řecku (např. v Athénách), na Krétě, Kypru, v Římě, v Sýrii, Malé Asii a v Palestině. Její původ sahá daleko do historie. Přes Sýrii a Foéníkii  ji převzali Egypťané a Řekové a později Římané,  kteří ji nazývali  Astarté a ztotožňovali  ji se svou bohyní  lásky a  krásy Afroditou  (Venuší) nebo  bohyní Měsíce  Selénou. V Egyptě tedy nepatřila Ištar k původním božstvům staré doby a navíc zde tato Syrská bohyně měsíce a plodnosti přesídlila z měsíce na Venuši, což sice není tak velký rozdíl, protože planeta Venuše byla často dávána do souvislostí s láskou a plodností, ale Měsíční bohyní zde již nebyla.

   Nejvyšší Mayský  bůh - stvořitel Hunab,  "Jediný", byl podle mayských 

představ nehmotný, výtvarně se nedal  ztvárnit, kultovně ho nebylo možné 

uctívat. Hunabův syn Itzamna,  zakladatel celé mayské kultury, vynálezce 

písma a  kalendáře, byl jako  nebeský mudrc všeobecně  uctíván, byl také 

často výtvarně ztvárňován. Paralelní postavou byl bůh slunce Kinič Ahau, 

který  ztělesňoval část  jeho  bytosti.  Mayští bohové  byli koncipování 

dualisticky,  tzn., že  ve vztahu  k lidem  měli svou  dobrou i  špatnou 

stránku.  Například  měsíční  bohyně   Ixčel  byla  současně  souputnicí 

a negativní stránkou Itzamnasovou.

   Aztécká bohyně plynoucí vody Calchiuhtlicue byla příčinou ztroskotání 

a utopení právě jako šťasné plavby.

   V  takto vyhraněné  podobě se  s božím  představitelem zla  setkáváme 

v historii náboženství  v postavách samotných  bohů ojediněle. Například 

Bůh  Šiva,  který  je  podle  indické  duchovní  tradice  jedním  ze tří 

personifikovaných aspektů  tvůrčího procesu, je bohem  který ničí proto, 

aby  mohla  vzniknout  nová  čistá  existence,  je  to  bůh osvoboditel; 

zvěstovatel  jógy;  symbol  nejvyššího  vědomí.  Ženský protějšek neboli 

Šivova  Šakti  je  symbolizována  bohyní  Párvatí,  která  má z lidského 

hlediska také mnohé kladné rysy. Také  bohyně smrti byla často u různých 

národů  bohyní  zrození  a   bohyně  Války  bohyní  ochrannou,  vítěznou 

a zvěstující.   Zlo  ztělesněné   v  božstvech   má  většinou  neosobní, 

z morálního  hlediska přirozený  a tedy  ne-zlý charakter,  je následkem 

nejvyšších  zákonů  tvůrčího  principu  a  světa  jako tvůrčího Díla, má 

rozměr  osudovosti,  vyšší  spravedlnosti  (karmické  následky, zatížení 

hříchem a pod.) a odpovídá i  lidskému poznání přirozeného řádu ve sféře 

morálně-psychologické,  společenské, biologické  a j.,  kdy dobro  a zlo 

jsou   často   relativními   pojmy.   Také   nezapomeňme,   že   některé 

psychosociální  jevy  byly  z  hlediska  kategorií  dobro  - zlo chápány 

u různých historických  kultur mnohdy rozdílně.  Mnozí muslimové 

věří, že  kdo padne ve svaté  válce, dostane se přímo  do ráje. Např. speciálně mayskou 

bohyní byla Ixčab, bohyně sebevrahů, kterým sjednávala okamžitý vstup do 

ráje, do  kterého měli jinak přístup  pouze privilegovaní. Sebevražda je 

patrně v  duchovní oblasti v naprosté většině případů  negativním jevem. 

Jsou  ovšem  projevy,  které  příslušníka  jedné  kultury  mohou zatížit 

"hříchem" a "vinou", ale jinou osobu, jednající stejně, ale v rámci jiné 

situace a jiných podmínek ne. Např. mnohoženství 

může  být v  rámci určitého  sociokulturního kontextu  zcela přirozené a 

morální a v duchovní oblasti  (tedy např. vlastním vědomím a podvědomím) 

hodnoceno jeko ne-zlo. Skutečné 

dobro nebo zlo určitého boha nebo součásti nějaké víry může určit jednak 

dostatečná míra poznání, jednak  konkrétní kulturní, politický, sociální 

a duchovní kontext  v určitém komplexním  pohledu. A tak  může vzniknout 

i v  rámci  současného  světa  dvojí  výklad  a  dvojí  náhled na určitý 

společenský jev  se stejnou pravdivostní hodnotou,  která se nezmění ani 

při  optimální míře  poznání okolností  a zákonů  souvisejících s  tímto 

jevem. Zlo a dobro jsou mnohovrstevné pojmy - pro některé jejich aspekty 

snad mohou  platit určité všelidsky  platné výklady, ale  vcelku jsou to 

pojmy velmi  relativní. Největší nebezpečí, které  vyplývá z nepochopení 

této skutečnosti se projeví ve  chvíli, kdy se národy při pronásledování 

zla  domnělého  nebo  bezvýznamného  dopouštějí  zla,  které se v širším 

historickém kontextu  ukáže být zlem  mnohem větším, například  i tehdy, 

když  se netolerancí  k jiným  náboženstvím ve  jménu pravdy  dopouštíme 

jednak prohřešku  proti podstatě každého  skutečného náboženství, jednak 

proti pravdě samotné.

   Aztékové,  původem nomádští  lovci,  se  smísili s  kulturními národy 

žijícími na náhorní  plošině, od nich a sousedních  národů převzali mimo 

zemědělství  a  architektury  také  jejich  božstva,  takže  brzy vznikl 

rozsáhlý  panteón. Vzhledem  k synkretickému  charakteru byly náboženské 

představy Aztéků  komplexnější, ale také  rozporuplnější. Jejich původní 

kmenový  bůh  Huzilopočtli  byl  zařazen  do  početného  davu bohů země, 

vegetace  a  deště.  S  tím,  jak  rostla  moc  a vliv Aztéků, povyšoval 

i jejich  kmenový bůh,  až dostal  hodnost "boha  slunce". Podobně  jako 

Římané  integrovali bohy  podrobených  národů,  takže nakonec  byl jeden 

a týž "resortní  bůh" znám pod  různými jmény a  jiní bohové měnili  své 

funkce.  - Poměrně  stará byla  víra v  jednoho nejvyššího boha, vlastně 

prapár ("Pán a  Paní našeho masa"), kteří stvořili  ostatní bohy a lidi, 

pak se ale stáhli do pozadí,  takže jim nebyl určen žádný kult. Nejvyšší 

božstvo sice  iniciovalo i stvoření světa,  ale vlastní stvořitelský akt 

přenechali   jinému   všemocnému   páru,   nejčastěji   identifikovanému 

s Quetzalkoatlem  a  Tazkatlipokapem,  kteří  vystupovali  (podobně jako 

u Mayů) jako bohové protikladů (bůh světla/tmy, resp. bůh dne/noci), oba 

jsou ovšem vyjádřením mužského aspektu.

   Za zakladatele incké říše je považován její první vládce Manko Kapak, 

kterému v průběhu jednoho svého zjevení se bůh Slunce Inti přikázal, aby 

andským Indiánům  přinesl rozvinutější kulturu.  Pozdější inka Pačakutis 

se při  jednom takovém božím  zjevení dozvěděl, že  je synem Intiho.  Na 

tomto   synovství   spočívala    celá   koncepce   inckého   náboženství 

a teokraticky  organizovaného  státu.  Kult  slunce  zatlačil  do pozadí 

uctívání  starého  andského  božstva  Virakoči,  stvořitele  nebe,  země 

a člověka, otce  slunečního boha Intiho. Virakoča  stál v čele pantheónu 

sestávajícího   z  celé   řady  personifikovaných   božstev,  v  jejichž 

kompetenci  byly přírodní  jevy. To  vše doplněné  velkým počtem  numin, 

posvátných předmětů (resp. duchů  předmětů a činností), míst, takzvaných 

huaka.  Uctívání  huak  legitimovalo   přijetí  předinckých  božstev  do 

státního kultu. K nejvýznamějším přírodním božstvům patřila "matka země" 

Pačamama  (bohyně   plodnosti),  "matka  moře"   Mamakoča  (bohyně  moří 

a patronka rybářů) a bůh bouře Illapa (bůh deště).

   Navahové si  svá obydlí stavějí  podle své představy  světa, který se 

takto stává  součástí jejich domovů.  Sloupy, které nesou  střechu, jsou 

pojmenovávány podle božstev, jež tvoří  strukturu celého vesmíru - např. 

Země,  Horská  žena,  Vodní  žena,  Kukuřičná   žena  -  a  tím  s  nimi 

ztotožňovány.

   Přes      skutečnou      mnohotvárnost      náboženských     představ 

a nábožensko-rituálních vyjadřovacích  forem se u  velmi mnoha původních 

kultur  afrických  národů  osvědčuje  víra  v  nejvyššího  boha v podobě 

transcendentního    stvořitelského   a    nebeského   božstva.   Zejména 

u západoafrických  národů jsou  také  uctívána  jiná nebeská  a pozemská 

božstva a přírodní duchové, kteří  jsou člověku bližší, a souběžně, nebo 

též samostatně jsou mnoha objektům  připisovány nadpřirozené síly a moc, 

takže  jsou v  nich nakonec  viděni vládci  kosmu a  osudu člověka, tedy 

i nejvyšší  autority morálního  řádu. Nezřídka  je také  uctíván bůh  ve 

spojitosti  s  jinými  uctívanými,  ať   je  to  na  prvním  místě  jeho 

"manželka", Země,  ať na posledním  místě vzestupné hierarchie  předkové 

nebo božstva,  především s titulem  "otec", ale také  u některých národů 

"otec a matka".

   Podle mýtů  a náboženské tradice východní  Indonésie se lidé narodili 

z manželství nebe a země.

   Přestože  bůh slunce,  který byl  v mnoha  kulturách a  náboženstvích 

nejvyšším  božstvem, byl  většinou mužského  původu, setkáváme  se i  se 

slunečními bohyněmi. Vznik slunce popisuje japonský mýtus jako vyrostení očí (= slunce a měsíc) nebeskému bohu. Sluneční oko se objevuje u Mitra, Varuna a  Agni. Stejně tak se  u egyptského boha slunce  Re a boha nebe, slunce  a světla  Hora, kteří  časem splynuli,  setkáváme s  titulem Hor 

vládnoucí  oběma  očím  nebo  Hor  obou  očí.  Symbol  Reovo  oko  je ve 

zjednodušené  podobě   (kroužek  s  tečkou   uprostřed)  značkou  slunce 

v astronomii a astrologii. Mnohé egyptské bohyně - nejčastěji "matky" či 

"dcery" boha Slunce jsou nositelkami titulu Horovo oko.

    Podle   šintoistické  tradice   jsou  japonští   císaři  čili  dairi 

duchovními  vládci   Japonska  -  potomky  a   vtěleními  bohyně  slunce 

Amaterasu, vrchního  šintoistického božstva, jehož  symbol vycházejícího 

slunce je  národním znakem, božstva, které  vládne všehomíru včetně bohu 

a lidí. Císař Předšintoistický kult přírody  znal i řadu jiných ženských 

božstev a  protože šintoismus vznikl  na základě původních  kultů a mezi 

božstva  se  řadí  i  všichni  historičtí  císařové,  je  i  dnes  počet 

šintoistických bohů značný.

    Buddhismus uznává Buddhu jednak jako nejvyyššího z bohů, jednak jako jednotlivé pozemské  inkarnace tohoto Buddhy -  tedy jednotlivé osvícené pozemské bytosti  - bytosti, které  dosáhli nejvyššího stupně  svatosti. Nejznámější  z těchto  buddhů  jménem  Gáutama Siddhartha  přinesl lidem učení o  spáse, jemuž jeho následovníci  obvykle říkají "dharma" (učení, zákon). Proto se pod pojmem Buddha míní právě Gáutama Siddhartha. (sanskrtské slovo buddha znamená osvícený)

   Mnozí  přivrženci  buddhismu  proto   kladou  na  vysoké  místo  mezi 

vyvolenými  ženami vlastní,  pozemskou matku  prince Siddharthy  Gáutama (Gótama, pozdějšího Buddhy) Mahámáju, která  se údajně z následků porodu nezotavila a  zemřela 7. den  po porodu. Buddha  sám byl ovšem  ponejprv brán -  jak to i  sám žádal -  jako duchovní učitel  a jako Bůh  či Boží vtělení  byl  uctíván  až  později  -  také  kult  Buddhovy matky vznikl pochopitelně  až  se  značným  zpožděním  a  nedosahuje takového výrazu, jakého  dosáhlo uctívání  ženského  aspektu  Boha u  jiných náboženství. Buddhismus  také zavrhl  obětování božstvům  (mužským i  ženským), která byla  uctívána  v  původních  místních  formách bráhmanského náboženství a zásadně   klade   cestu   duchovního   sebezdokonalení  před  uctívání jakéhokoliv božstva. To ovšem  jednak neupírá domovské právo bráhmanským božstvům  v  kulturní  historii  příslušných  národů,  jednak to nebrání dnešním  buddhistům uctívat  Buddhu, ať  už jako  nejvyššího boha v jeho nejrůznějších božských aspektech, nebo jeho jednotlivá pozemská vtělení, načele s princem Siddharthou a  jeho matkou Májou. Významné místo náleží pochopitelně i sestře Mahámáji,  která se jmenovala Mahápadžápati Gótamí a stala se milující nevlastní matkou prince Siddharthy. Později ovdovělá se zřekla světa a stala se první mniškou řádu buddhistických sester.

   Ve starém Egyptě podle pradávného mýtu byla prvou bohyní světa Bohyně nebe (a  nebe samo) Nut  (Nút,), jejímž protějškem  byl její manžel  Geb (Seb, Keb), který zosobňoval Zem. Byla  i matkou boha Slunce Rea (jednou z mnoha). Toto postavení  si však neudržela. Knězi z  Ona totiž "poznali a uznali", že prvním a nejvyšším bohem byl stvořitel světa Atum. Ten měl potom  dva  potomky,  boha  vzduchu  Šova  a  bohyni  vody Tefnutu, a až z jejich spojení se zrodila Nut s  Gebem. K těmto základním bohům, kteří zosobňovali základní elementy světa, připojili potom čtyři další: Gebovy a Nutiny děti Usira s Esetou a Sutecha s Nebthetou.

   Tefnut byla bohyní vody a  vlhkosti, Matkou bohů. Byla manželkou boha 

vzduchu a  světla Šova a tvořila  s ním podle knězů  z Ona první božskou 

dvojici  stvořenou  prabohem  Atumem.  Tefnut  držela  se Šovem nebeskou 

klenbu a přinážela lidem vlhký severní vítr. Jejím nejvýznačnějším činem 

byla pomoc, kterou poskytla Šovovi  proti obrovskému hadu Apopovi, který 

chtěl převrhnout "sluneční loď" boha  Rea na nebeské cestě: svým ohnivým 

dechem ho zahubila. Někdy je uctívána  v podobě lvice nebo kobry, kterou 

nosili   bohové   a   králové   jako   čelenku   na   znamení  své  moci 

a nepřemožitelnosti. Tato  posvátná kobra šlehala  svám plamenným zrakem 

oheň,  který  spaloval  nepřítele.  Takovou  kobrou  na  čele  Šova byla 

i Tefnut. V této funkci ji Egypťané nazývali Paní Plamene, což je i její 

nejčastější titul, známý z písemných památek.

   Mezi nejvýznamější  bohyně Egypta patřila Hathor,  bohyně nebe a jeho 

ztělesnění,  matka  a  manželka  boha  Slunce,  bohyně  lásky a radosti, 

ochránkyně  žen  a  zemřelých,  Paní  Egypta,  Paní  cizích  zemí. Velký 

symbolický  význam má  i její  titul -  aspekt Kojná  krále nebo dokonce 

Božská kráva, jestliže uvážíme, že v  Egyptě byl král božím vtělením (ať 

už skutečně  nebo jen doměle, symbolicky).  Byla uctívána od nejstarších 

dob.  Řekové, když  k ní  hledali protějšek  mezi svými bohyněmi, museli 

její  osobnost  zjednodušit  a  rozdělit.  Nakonec  ji ztotožnili jednak 

s bohyní  Hérou,  manželkou  a  sestrou  nejvyššího  boha  Dia, a jednak 

s bohyní  lásky a  krásy Afrodítou.  Když ji  chtěli vystihnou  v celku, 

nazývali  ji Hathýr.  Hathořino jména  znamená podle  všeobecně uznávané 

interpretace  Dům  (boha)  Hora.  Znak  domu  byl  však  současně znakem 

mateřského lůna. Ze zdvojení tohoto znaku vyplývá, že se mu mělo rozumět 

v obou  smyslech, t.j.  že Hathor  se považovala  za Horovu matku. Odraz 

tohoto původního chápání nalézáme ještě  v Textech z pyramid, ve kterých 

se uvádí Hathor jako družka Horova otce Usira. V pozdějších památkách ze 

Staré  říše  nastupuje  na  její  místo  Usirova  manželka a sestra Eset 

(Ísida). Když Hora  ztotožnili s bohem Slunce Reem  (resp. prohlásili ho 

za jednu z  jeho forem), zaujala Hathor opět  místo jeho matky. Jestliže 

však  byl  Hor  i  "svým  vlastním  stvořitelem",  proměnila  se na jeho 

manželku  a později  na jeho  dceru.  I  přes to  zůstala po  celou dobu 

Nebeskou  bohyní či  Bohyní nebe  a udržela  si nejuzší  spojení s bohem 

Slunce,  ať  už  měl  jakékoliv   jméno  a  jakoukoliv  podobu.  Dostala 

a zachovala si i titul Sluneční oko.

   Byla uctívaná a zobrazovaná v podobě krávy nebo ženy s kravskými rohy 

či symbolem těchto rohů nad hlavou či nad korunou. "Všichni Egypťané bez 

rozdílu  uctívají  krávy  ze  všeho  dobytku  nejvíce," napsal Hérodotos 

v polovině 5. století  př. n. l. a nejrůznější  prameny potvrzují, že to 

zžejmě  platilo už  tři tisíce  let  před  tím a  tři tisíce  let potom. 

V některých chrámech chovali Hathořiny "posvátné krávy", kterým vzdávali 

božské pocty. Mimo  to uctívali Hathoru odpradávna ve  fetiši, který měl 

tvar sloupu  zakončeného kravskou hlavou  nebo hlavou Hathory  s ženskou 

tváří. V mnohých krajích kravské maso nejedli a mrtvé krávy "pochovávali 

ve vodách Nilu".

   Bohyni Hathoru si  však Egypťané představovali a uctívali  i v podobě 

stromu. Byla pro  ně Paní datlové palmy, jež dávala  sladké plody a Paní 

jižní  sykomory,  jež  poskytovala  vonný  stín.  V  obou  případech  ji 

považovali  také za  bohyni mrtvých,  kteří by  se v  podsvětí bez datlí 

a datlového vína neobešli a bez stínu by trpěli horkem.

   I  přes množství  a rozmanitost  svých aspektů  a funkcí  byla Hathor 

v očích  Egypťanů a  Egypťanek vždy  a především  bohyní lásky.  Byla jí 

zejména  v  lidovém  kultu,  ve  kterém  se  teologické konstrukce knězů 

a mocenské  ambice  králů  neodráželi.  Jako  bohyně  lásky byla zároveň 

bohyní a  ochránkyní všeho, co  lásku povzbuzovalo a  doprovázelo: hudby 

a zpěvu, tance a zábavy, vína a milostného opojení. A též toho, co po ní 

následovalo: byla bohyní porodu, pomáhala ženám při výchově dětí, držela 

nad nimi ruku od narození do smrti.

   Časem se  stala (a to  v celosvětovém měřítku)  nejuctívanější bohyní 

Eset  vedle svého  bratra a  božského druha  Usira (Usíra).  Eset (Éset, 

Isis,  Isida,  Ísis,  Ísida),  kterou  její  mýtus  s  velmi ušlechtilým 

a ženským  profilem  rovněž  předurčuje  pro  roli  ztělesnění nejvyššho 

ženského aspektu v božském.

   "Určit původní význam bohyně Eset je  ještě těžší než u jejího bratra 

a manžela  Usíra.  Má  tolik  atributů  a  epitet,  že je v hieroglyfech 

nazývána "mnohajmennou" a "tisícijmennou"  a v řeckých nápisech (bohyní) 

"bezpočtu jmen". Možná  však, že se přece jen podaří  dopátrat se v její 

složité povaze onoho počátečního jádra, kolem něhož se postupně nakupily 

další prvky.  Jestliže byl její  bratr a manžel  Usir v jednom  ze svých 

aspektů bohem  obilí, musela být  Eset jistě bohyní  obilí. Alespoň máme 

určité  důvody,  abychom  si  to  mysleli.  Můžeme-li  důvěřovat Diodóru 

Siculovi,  jenž  se  patrně  opíral  o  egyptského  historika Manethóna, 

připisoval se  objev pšenice a ječmene  Eset a na jejích  slavnostech se 

nosily  v průvodech  klasy tohoto  obilí v  upomínku na dobrodiní, které 

lidem  prokázala.  Další  podrobnost  přidává  Augustin.  Píše,  že Eset 

objevila ječmen  právě ve chvíli,  kdy přinášela oběť  společným předkům 

svým  i svého  manžela, kteří  všichni byli  králi, a  že ukázala  právě 

objevené klasy  ječmene Usírovi a  jeho rádci Thovtovi,  čili Merkurovi, 

jak ho  nazývají římští autoři. Proto,  dodává Augustin, stotožňují Eset 

s Cererou. Kromě toho, když egyptští ženci v době sklizně posekali první 

klasy, položili  je na zem  a byli se  v prsa, naříkali  a vzývali Eset. 

Tento rituál byl pozůstatkem pradávných magických obřadů a nářek byl pro 

ducha obilí,  který zahynul pod srpy  ženců. V nápisech se  Eset dostalo 

epitet jako  "Stvořitelka zeleně, Zelená  bohyně, jejíž zeleň  se podobá 

zeleni  země, Paní  chleba, Paní  piva, Paní  piva, Paní hojnosti. Podle 

Brugsche  je nejen  stvořitelkou svěží  zeleně rostlinstva,  jež pokrývá 

zemi, ale  skutečným lánem zeleného obilí,  který je personifikován jako 

bohyně. To potvrzuje její epiteton  Sochit (Sochet), což znamená "obilný 

lán",  a v  tomto smyslu  se slovo  uchovalo ještě  v koptštině.  Řekové 

považovali  Eset  za  bohyni  obilí,  neboť  ji ztotožňovali s Démétrou. 

V řeckém epigramu je popisována jako  "ta, která dala život plodům země" 

a "matka obilných klasů"  a v hymnu složeném na její  počest o sobě sama 

mluví jako o "královně pšeničného pole"  a je popsána jako "ta, jíž byla 

svěřena  péče o  bohatou brázdu  pšeničného pole".  Také řečtí  a římští 

umělci ji často zpodobňovali s obilnými klasy na hlavě nebo v ruce.

   Taková,  jak můžeme  předpokládat, byla  Eset dávných  dob, venkovská 

Matka obilí,  kterou uctívali obhroublými obřady  egyptští mládenci. Ale 

tyto domácké  rysy vesnické bohyně  bychom už těžko  hledali ve zjemnělé 

posvátné  postavě, zduchovnělé  staletími náboženského  vývoje, která se 

svým vyznavačům pozdější doby ukazovala jako skutečná žena, něžná matka, 

dobrotivá  královna  přírody,  obklopená  nimbem  mravní čistoty, odvěké 

a tajuplné svatosti. Takto zušlechtěná a proměněná dobyla mnoho srdcí za 

hranicemi své rodné země. V té  změti náboženství, jež vládla na sklonku 

národního života ve starověku, byl  její kult jedním z nejpopulárnějších 

v Římě  a  celé  říši.  Oddávali  se  mu  i  někteří  z římských císařů. 

A třebaže  Esetino  náboženství,  jak  je   tomu  většinou  i  u  jiných 

náboženství, sloužilo často jako pláštík mužům a ženám vedoucím nevázaný 

život, vcelku se její obřady vyznačovaly důstojností a klidem, slavností 

a slušností,  jež tišily  rozbouřené mysli  a přinášeli  úlevu ustaraným 

srdcím.  Tento kult  působil na  lidi laskavého  ducha, zejména na ženy, 

které  pohoršovaly   a  odpuzovaly  krvavé  a   bezuzdné  obřady  jiných 

východních bohyň. Není proto divu, že v období úpadku, kdy bylo tradiční 

náboženství otřeseno, kdy se řády dostaly  spolu do rozporu a mysli byly 

zneklidněné, kdy se ve zdivu samotného císařství, jež bylo považováno za 

věčné,  objevovaly   četné  trhliny  a   pukliny,  jasná  postava   Eset 

s milostivým příslibem nesmrtelnosti, plná  duchovního míru, mnoha lidem 

připadala jako hvězdy  na bouřlivé obloze a v  jejích srdcích vyvolávala 

zbožné vytržení,  ne nepodobné tomu, jež  ve středověku vzbuzovala Panna 

Maria. Vždyť její majestátní rituál,  vyholení kněží s tonzurami, jitřní 

služby  a  nešpory,  cinkavá  hudba,  křest  a  kropení  svěcenou vodou, 

slavnostní  procesí  a  nákladné  sochy   Matky  boha  v  mnoha  směrech 

připomínají  okázalost  a  ceremoniál  katolické  církve. Tato podobnost 

nemusí  být nutně  náhodná. Starý  Egypt přispěl  možná svým podílem jak 

k oslnivému symbolismu katolické církve, tak  i k bledým abstrakcím její 

teologie. V  umění se postava  Eset s maličkým  Horem u prsu  tak podobá 

Madoně  s  dítětem,  že  se  jí  někdy  dostalo  holdů od nic netušících 

křesťanů. A možná, že Esetě v jejím pozdějším aspektu patronky námořníků 

vděčí Panna Maria za překrásný přívlastek Stella maris, "Mořská hvězda", 

jímž  ji uctívají  námořníci na  rozbouřených mořích.  Atributů mořského 

božstva se Eset možná dostalo  od mořeplaveckých Řeků z Alexandrie; byly 

zcela vzdáleny Esetinu původnímu charakteru a zvyku Egypťanů, kteří moře 

vůbec  neměli v  lásce. Podle   této domněnky  byl Sírius,  jasná hvězda 

Ésetina,  která v  červencových  jitrech  vystupuje ze  třpytivé hladiny 

východního Středomoří a věští námořníkům šťastnou plavbu, onou skutečnou 

Stella maris, "Mořskou hvězdou"." (J. G. Frazer)

   "... mýtus  o Osíridovi a  Ísidě podrobně popsal  Plutarch. Ísis byla 

manželkou a  současně sestrou Osírida  a měla s  ním syna Hóra.  Mýtus v 

neúplném podání Plutarchově pojednává  o zavreždění Osirida jeho bratrem 

Sethem a o Ísidině hledání  jednotlivých kusů Osíridova těla, které bylo 

rozsekáno  na  kusy;  Ísidě  se  jeho  části  podařilo  shledat  - kromě 

genitálu. Hór bojuje  později se Sethem, přijde v boji  o oko, ale Setha 

porazí. Ušetří jeho  život a oživí otce Osírida,  který se stane vládcem 

podsvětí. V jedné verzi zobrazení tohoto mýtu plodí Ísis, která se snese 

v podobě  jestřábice na  mrtvé Osíridovo  tělo, s  mrtvým Osíridem  nový 

život. Podle D. S. Merežkovského  (Tajná moudrost východu, díl I. Egypt, 

Praha 1923) nejhlubší myšlenkou Egypta  je myšlenka vzkříšení. A protože 

to je jevem univerzálním, lze mýtus o Osíridově smrti a vzkříšení chápat 

v několika rovinách:  např. v rovině  věčného koloběhu přírody,  setba - 

žně ("smrt" obilného zrna je  předpokladem nového klíčení a nové úrody), 

ale i v rovině lidského individuálního života, tedy smrti člověka a jeho 

vzkříšení k životu  věčnému. Také Osíris je z  podsvětí znovu vyveden na 

zem,  do života  pozemského; je  to "z  mrtvých vstalý  bůh", který však 

zůstává  "pánem  podzemního  nebe"  -  "Osíris  je  černý  bůh", jeden z 

nejtajemnějších  axiómů  staroegyptského   esoterismu.  Merežkovskij  se 

domnívá, že tajemství vzkříšení má tři roviny: kosmickou (západ a východ 

Slunce,  ubývající  a  přibývající  Měsíc  atd.),  rostlinnou  (setba  a 

tajemství  klíčícího semene)  a  zvířecí,  lépe živočišnou  (vzkříšení v 

těle, dokládané  pohřebními rituály - mrtvola  vkládaná do kůže zabitého 

zvířete, připomínající  matčino lůno). Avšak  člověk vstává z  mrtvých s 

"celým  tělem světa"  a umíraje  odchází tam,  kde "všichni jsou jedno". 

Vzkříšení člověka má v Osíridově mýtu falický, resp. ithyfalický aspekt, 

vztyčený  falos  zde  vystupuje  jako  symbol  života.  Hérodotos popsal 

egyptské faloforie  (uctívání falu), které jsou  povrchně vykládány jako 

oslavy plodnosti. Tak to vysvětluje  i Plutarchos. Ale ztracený Osíridův 

falos, který  Ísis nahrazuje umělým, zhotoveným  z fíkového dřeva, mrtvý 

Osíris  se  vztyčeným  falem,  obraz  soulože  Ísidy-jestřábice s mrtvým 

Osíridem  a  další  obrazy  naznačují,  že  se  tu  opět jedná o symboly 

metafyzického. ... Můžeme, neznajíce esoterní smysl těchto obrazů, pouze 

konstatovat spojitost  pohlavní lásky, smrti a  vzkříšení přinejmenším v 

tom  smyslu,  že  obrazy  pohlavní  lásky  jsou  patrně nejdokonalejšími 

symboly věčného života. "Ať žiji,  nebo umírám, jsem Osíris. Pronikám tě 

a tebou se znovu  projevuji. V tobě se rozmisťuji,  v tobě rostu. Bohové 

žijí ve mně, neboť  já žiji a rostu v obilí, které  je živí. Já pokrývám 

zemi. Ať žiji, či umírám, jsem ječmenem. Jsem nezničitelný. Pronikl jsem 

Řád... Stál jsem se Pánem Řádu, projevuji se v Řádu" (texty sarkofágů).

   Osíris je tedy "pán věčnosti" a  "král bohů", společný a nejvyšší bůh 

Horního i Dolního  Egypta, jeho otcem je Geb a  matkou Nut, jeho bratrem 

je Seth (Typhon), jeho sestrou a  manželkou Ísis, jeho synem Hór (Hotus, 

Hóros). Panuje  na zemi, ale je  současně pánem podsvětí -  tím je právě 

vyjádřena jednota  života a smrti, resp.  smrti - jak se  jeví člověku - 

jako  předpokladu  věčného  obnovování.  Má-li  však smrt transcendentní 

smysl,  musí  jej  mít  i  pozemský  život.  Vztah Osíris-Seth připomíná 

biblický obraz  vztahu Ábela a  Kaina a vyjadřuje  dvojí: princip zla  a 

vnitřní boj  s ním - nad  Sethem vítězí Osíridův syn  Hór; nikoli Osíris 

sám,  ale  Ísis,  symbolizující  přírodu,  vytváří  předpoklady pro toto 

vítězství,  pro  zmrtvýchvstání  (Osírida).  Seth  je  i bratrem Ísidy a 

uvrhne  ji po  Osíridově smrti  do vězení,  ale to  již Ísis našla části 

Osíridova těla a čeká ji  vysvobození, protože život, který symbolizuje, 

nemůže být trvale spoután.

   Staroegyptské  Osíridovo mystérium  je dramatizací  mystického vývoje 

lidské  duše -  to je  jeho další  aspekt. Osíris  reprezentuje onu část 

lidské   duše,   která   je   usmrcena   nižší   přirozeností   člověka, 

reprezentovanou Sethem-Typhonem.  V tomto smyslu je  právě vztah Osírida 

a Setha analogický biblickému vztahu Ábela  a Kaina, Ísis (světová duše) 

hledá s pomocí Anúbise (rozumu)  části Osíridovy mrtvoly, aby ji oživila 

a zplodila  s ní  vyšší duši  (Hóra), která  se v  člověku probouzí jako 

božské  světlo, jako  vyšší "vidění",  symbolizované Hórovým  okem. Toto 

"světlo" je oživující,  tj. dává člověku "vyšší život".  Člověk se stává 

božským synem Hórem, který vítězí  nad Sethem, démonickým zlem v člověku 

- tedy  vítězí  nad  sebou  samým.  Osíris  je  zpočátku v člověku zabit 

a pohřben,  ztrácí  svou  jednotu  (je  Sethem  roztrhán na kusy), avšak 

s pomocí  Ísidy, ženské  přírodní inteligence,  vstává Osíris  z mrtvých 

a plodí božího syna, který o sobě  říká: "Jsem včera, dnes a zítra; jsem 

Geb -  Osíris - Hóros," (všimněme  si dalšího příkladu trojnosti  a Boží 

trojice - poznámka sestavovatele) což  podle J. Helmonda (1963) znamená: 

jsem věčné a nezměnitelné Jedno, které  tu bylo, je a bude. Osíris znovu 

povstává v Hórovi. Nicméně tajemství  Osíridova mýtu je tím vyloženo jen 

zčásti.  Osíris roztrhaný  na 24  kusů  je  Ísidou znovu  scelen, až  na 

pohlavní  úd, který  nebyl Ísidou  nalezen; jeho  falos je  však později 

pochován   v  městě   Mendesu,  v   němž  byl   kult  proslulého   kozla 

"Bainibdiduit" (zkráceně  "bindidi") - ten byl  "živou duší" boha slunce 

Rea a oddávaly se mu mladé  ženy. Merežkovskij to vykládá prostě tak, že 

fyzický falos je později Ísidou nahrazen falem transcendentním, a zavádí 

pro další výklad pojem "astrální pohlaví". Ani T. Hopfner (1941) ve svém 

obsáhlém komentáři k  Plutarchově textu o mýtu Osírida  a Ísidy nepodává 

žádné vysvětlení a  pokazuje na temnou poznámku Plutarchovu  a na to, že 

Ísis založila faloforie v Pamylii. Při nich byly v průvodu nošeny loutky 

znázorňující Osírida s abnormálně dlouhým falem, s nímž bylo pohybováno, přičemž Osíris byl, mimo jiné,  nazýván též "pánem sexuální rozkoše". Co tedy  znamenají  všechny  tyto  sexuální  aspekty  a  falické  rekvizity Osíridových  mystérií? Nepochybně  vyjadřují sexus  v procesu mystického znovuzrození  a  vzkříšení,  nebo  -  obecněji  vzato  -  náboženskou či transcendentní funkci sexu vůbec. Osíris byl též chápán jako "zvlhčující prasíla",  jako   princip  plození  (v  čele   průvodu  při  Osíridových mystériích byla nošena  nádoba s vodou, a protože  voda vše zabarvuje na tmavo, byl Osíris  označován jako "černý" a v  héliopoli mu byl zasvěcen černý býk  Mnevis). V 94. kapitole  Knihy mrtvých se uvádí:  "Já (mrtvý) jsem opatřen tekutinou Osíridovou a  po všechnu věčnost od ní nebudu odloučen." Také božský  býk Ápis v Memfidě má  vztah k Osíridovi: věřilo se, ře je  v něm vtělena vyšší duše ("ba")  Osírida. Současně se věřilo, že je "hlasem" boha Ptaha. Z  Osírida-Ápise se později stal bůh Serápis.  Ísidin  kult,  jak  poznamenal  již  Plutarch,  byl  spojen se sexuálním stykem, ale  jeho význam v této  relaci je nejasný. Snad  vystupuje jako symbol  sjednocení (opak  fyzické a  transcendentní pohlavnosti).  Ísis, dcera  Šóva a  Tefnut, sestra   a manželka  Osíridova, matka  Hórova, je symbolem  přírody.   V  Řecku  je   bohyní  Pallas  Athénou,   Afroditou a Démetrou,  v  Babylóně  Ištarou,  u  Germánů  Freyou, u Slovanů Vesnou a Ladou,  u Křesťanů  Evou a  Marií, u  Indů Majou  - má množství podob, zrcadlících  tvářnost  přírody,  nikoli  ovšem  jen  ve smyslu konvenční biologie, nýbrž  přírody ve smyslu  metafyzickém, tj. symbolizuje  věčné praprincipy, prasíly, přírodní praženství. V egypstkém pantheonu vytváří Ísis trojici s  bohyněmi Maat a Hathor, vzájemně  se zasupují (Bergman): např.  jako paní  řídící plavbu  "sluneční bárky",  "lodi milionů",  tj. životního  běhu lidí.  Ísis je  představována jako  "paní kouzelné síly" a jako  "paní  Menoferu",  tj.  města  Memfidy,  které  bylo  střediskem nejvyššího zasvěcení  a "místem povznesení".  Mysterijní triáda: Osíris, Ísis a  Hór je klíčem  staroegyptského esoterismu. Osíris  je život, ale 

Ísis je jeho věčným prazdrojem. Proto  je též symbolem lásky a tajemství 

a "běda  smrtelníku, který  pozdvihl její  závoj". Potom  co Seth nechal 

ušthnout malého Hóra hadem, obrací se Ísis  na boha Re, ten bere dítě do 

své "bárky miliónů let", posílá mu Thota, který odstraňuje z Hórova těla 

jed a vyléčí  ho. Ukládá Ísidě, aby spolu  s bohem Re a Osíridem  o Hora 

pečovali a  ustavili jeho kult,  aby byl všemi  lidmi milován. Ísis  pak 

přebývá v  "horních domech" u boha  Re i v "dolních  domech" Osíridových - je  "nahoře  i  dole"  a  získává  moc  i  nad  bohem Re, když ho lstí donutila,  aby  jí  sdělil  své  tajné  jméno. Kolik hlubokých tajemství 

"věčného  ženství" je  skryto v  těchto zdánlivě  naivních příbězích! Na 

moudrost  a  plodnost  Ísidy  byla  napsána  řada  hymnů,  z  nichž žila 

helénistická  mysterijní  zbožnost,  ale  vlastní přitažlivost isiackých 

mýtů spočívá v zobrazení Ísidy jako  pečlivé matky a manželky. (W. Beltz 

1982). Luciovi  se v Apuleiových Proměnách  představuje, mimo jiné, jako 

"matka všech věcí, paní všech elementů, prvorozené dítě času. Avšak Ísis 

není jen  matka a manželka-sestra, sjednocuje  všechny archetypy ženství 

- a  je   tedy  i  Hekaté   a  Astarté,  zjevující   se  pastýřům  nahá, 

s rozpuštěnými  vlasy, jako  svůdkyně  a  bohyně smyslné  lásky (Lorelei 

germánských mýtů). Ísis je též  bohyní měsíce. Její kult pronikl hluboko 

do nitra Malé Asie a Evropy. Podle E. Boska (1909)ji uctívali i Keltové. 

Na Ísidině  soše v jejám  chrámu v  městě  Sais byl nápis:  "Jsem to, co 

bylo, jest  a bude, a  dosud žádný smrtelník  neodhalil můj závoj."  (M. 

Nakonečný)

   Renenut  byla  bohyní  plodnosti  a  úrody,  Paní sýpek. V egyptských 

textech  se  nazávý  zkráceně  Živitelka,  což  je pravděpodobně původní 

význam  jejího  jména,  nebo  obřadně  "Paní  úrodné  země,  která  živí 

(člověka)  dobrým jídlem  a zaplavuje  (ho) hojností".  Byla tedy  podle 

Egypťanů bohyní, která zabezpečovala úrodnost půdy, bohatou žatvu a plné 

sýpky. Stala se bohyní štěstí  a požehnání. Navíc požívala zvláštní úctu 

jako  bohyně  výživy  dětí  a  ochránkyně  potravin,  které se obětovaly 

mrtvým.

   Pro své funkce  patřila Renenut mezi velmi vážené  a uctívané bohyně. 

Egypťané  si ji  představovali zpravidla  jako hada.  I ve starším tvaru 

jejího jména, který zněl Renenutet, je  obsaženo slovo had. Na polích jí 

stavěli  pomníky v  podobě hada  nebo  ženy  s hadí  hlavou, příp.  hada 

s ženskou hlavou. V sýpkách jí  vyhrazovali zvláštní modlitební a obětní 

koutky,  na začátku  žatvy i  po jejím  zkončení slavili  na její počest 

svátky spojené s oběťmi. Později splynula s bohyní Esetou.

   Maat  byla  bohyní  pravdy  a  spravedlnosti,  dcera boha Slunce Rea. 

Stručně se dá říci, že Egypťané v ní viděli bohyni a zosobnění "toho, co 

je  správné". To  znamená nejen   pravdy a  spravedlnosti, ale  i práva, 

zákonnosti  a vůbec  celého  společenského  a přírodního  pořádku, navíc 

i toho, co zabezpečuje proměnu těchto pojmů na skutečnost. Považovali ji 

za  výtvor bohů  reprezentovaných bohem  Slunce Reem,  za jejich součást 

a vlastnost.  V rituálu  Reova kultu   z časů  Nové říše  to vyjadřovali 

takto: "Putuješ po nebi  a řídíš Zemi (Re) a Maat je  přitom s tebou ... 

Dokud existuješ  ty (Re), existuje Maat;  dokud existuje Maat, existuješ 

ty (Re). Je spojena s tvou hlavou  (Re), je věčně s tebou... Tvoje pravé 

oko je Maat, tvoje levé oko je Maat. Tvoje maso a každý tvůj úd je Maat, 

dech  tvého  života  a  tvé  srdce  je  Maat.  Putuješ po Zemi s Maatou, 

pomazáváš si hlavu a je u toho  Maat, kráčíš a tvé ruce nesou Maatu. Tvé 

roucho je  Maat, oděv tvých  údů je Maat."  V jednom "ponaučení"  z časů 

Střední říše stojí:  "Mluv Maatu, čiň Maatu, protože  je velká a mocná!" 

A už v  Textech z pyramid  ze Staré  říše  se velebí král,  že díky jemu 

"Maat sedí na místě, kde dříve sedělo bezpráví".

   Jak vyplývá z prvého z uvedených  citátů, zdržovala se Maat hlavně ve 

společnosti  svého tvůrce  či otce   Rea. Považovala  se přitom  za jeho 

ochranného ducha,  který ho naplňoval silou  (podobně jako např. indická 

Párvatí je  silou Šivy), a  ztotožňovala se s  posvátnou kobrou na  jeho 

čele.  Vždy  se  též  zúčastňovala  posledního  soudu člověka před bohem 

Usirem.  Její symbol,  pštrosí pero,  sloužil zpravidla  jako závaží  na 

vahách pravdy,  když se na  nich vážilo srdce  (t.j. svědomí) zemřelého. 

Podle.  V  pozdější  době  splývala  Maat  zčásti  s  bohyněmi  Hathorou 

a Esetou. I přes to si vždy zachovala samostatnou osobnost.

   Maatin kult měl oficiální charakter,  a jak se zdá, nikdy nezlidověl. 

Příčinou  toho byla  zřejmě skutečnost,  že se  jejím jménem  vykonávala 

státní soudní a trestní pravomoc.

   Kočka byla posvátným zvířetem boha Slunce Rea a některých jiných bohů a bohyň, ztělesnění bohyně Bastety, ochránkyně domova, matek a dětí.

   Podle antických  spisovatelů (Hérodota, Diodóra, Strabóna  a j., mezi 

nimi i  Cicerón) se v  Egyptě kočka  těšila  velké úctě a  její kult byl 

rozšířen po  zelé zemi. Potvrzují  to i egyptské  prameny, ale platí  to 

pravděpodobně  jen o  pozdní a  řecko-římské době.  Ze starších dob máme 

o jejím  uctívání  poměrně  málo  zpráv.  Vyskytovat  se  začíná  až  na 

památkách  ze  Střední  říše.  Přitom  podle  shodného názoru egyptologů 

a zoologů žila  v Egyptě určitě již  od předhistorické doby. Zdá  se, že 

Egypťané ji jako první domestikovali.

   Podle  poměrně   pozdního  výskytu  kočky   v  zachovaných  památkách 

usuzujeme, že  uctívat ji začali  také dost pozdě.  To se zdá  na pohled 

v rozporu se skutečností, že byla posvátným zvířetem a zosobněním bohyně 

Bastety,  která patřila  mezi  nejstarší  egyptské bohyně.  Bastetu však 

uctívali Egypťané původně v podobě lvice  a kočičí podobu dostala asi až 

v časech  Střední říše.  To stejné  platí i  o jiných  kočičích a  lvích 

bohyních,  např.  o  Tefnutě,  Pachetě  a  Mefdetě.  Dříve  než s těmito 

bohyněmi spojovali  Egypťané kočku s  bohem Slunce Reem,  resp. s jinými slunečními bohy, zejména s Atumem. Podle mýtu, kterého odraz se zachoval v Knize  mrtvých  z  Nové  říše,   bojovla  na  Reově  straně,  když  ho u posvátného  stromu   v  Oně  (Heliopoli)   přepadli  nepřátelé.  Podle 

vyobrazení v hrobkách z doby 19. a 20. dynastie mu pomáhala v boji proti 

nebeskému hadovi Apopovi, který ohrožoval jeho loď při plavbě po obloze. 

Známé jsou malby, které ji zobrazují vedle boha Slunce na pahorku, který 

se při  stvoření světa první vynořil  z vesmírných vod praboha  Nuna. Na 

některých vyobrazeních mají  Re a Atum kočičí hlavu a  v Knize o branách 

z Nové říše  se Re tituluje  Velký kocour. Kočka  se zase v  nich nazývá 

slunečním (nebo měsíčním) okem. Přiznává se jí dokonce titul Paní nebes.

   Jistěže si Egypťané kočku cenili i (anebo hlavně) z čistě praktických 

důvodů: jako ochránkyni před všudepřítomnými  myšmi. Viděli v ní zejména významného  pomocníka proti  moru, který  šířili blechy  parazitující na myších a krysách.

   Bohyně Heket byla dárkyní a ochránkyní života. Jako bohyně ztělesněná 

v žábě,  kterou  považovali  Egypťané  za  symbol  života a jeho vzniku, 

patřila Heket  mezi božstva, která "stavěla  člověka", t.j. vytvářela ho 

v mateřském  lůně  a  "řídila  jeho  porod".  Vzhledem  k této funkci ji 

spojovali a  uctívali s bohyní porodu  a mateřství Teveretou a  s bohyní 

živitelkou Renenutou. Jestliže byla Heket dárkyní života, tak musela být 

podle egyptských představ i jeho ochránkyní, a to na tomto i onom světě. 

Svou  božskou  mocí  tedy  chránila  živé  i  mrtvé, přičemž její hlavní 

společnicí byla  bohyně nebe Nut.  Původně se její  působnost vztahovala 

pouze na člověka,  časem se však rozšířila na všechny  živé tvory, a tak 

se  dostala  do  kategorie  prabožstev,  která  "vyšla  z úst boha Rea". 

Největší vážnosti  a úctě se těšila  jako matka staršího Hora.  Stala se 

jí,  když její  syn Nenun,  který  měl  podobu sokola,  splynul s  bohem 

slunce, nebe a  světla Horem. Patřily jí proto i  tituly Matka boží, Oko 

boha Rea a Paní nebes.

   Heketu zobrazovali  Egypťané jako sedící žábu  nebo jako klečící ženu 

se žabí  hlavou a symboly  životy. Známe ji  zejména z amuletů  ze všech 

období egyptských dějin a z kreseb na papyrusech.

   ""Neit je ochranná  bohyně města Saje (Saity), bohyně  války a umění, 

Matka bohů."

   Je jednou z nejstarších bohyň, kterí  známe, tak jako Saj je jedním z 

nejstarších  známých  egyptských  měst.  Egyptologové  vcelku  souhlasně 

předpokládají, že  byla bohyní dávného  dolnoegyptského státu s  hlavním 

městem  v Saji,  který podlehl  okolo  roku  3000 před  n. l.  vládcům z 

hornoegyptského  Cineva (Thinidy)  a  umožnil  tak sjednocení  obou zemí 

Egypta. Neitin kultovní symbol, skřížené šípy s lukem a štítem, se našel 

už ve vrstvách z předhistorické doby, a její červená koruna, symbol moci 

dolnoegyptských  králů,  se  v  těchto  vrstvách  našla  asi  na  deseti 

vyobrazeních.  Její jméno  se vyskytuje  v hrobkách  z archaické  doby v 

Ebozevě (Abýdě) častěji než jméno kterékoliv jiné bohyně. ... Největšího 

rozmachu dosáhl její  kult za slavné 26. dynastie,  kdy byla Saj hlavním 

městem Egypta.

   Původně byla Neit  bohyní války, co dokazuje i  její kultovní symbol, 

který  si  natrvalo  zachovala.  V  této  funkci  ji  nazývali  (bohyně) 

Otvírající cestu (vojskům krále pod její chranou) a podobala se tak bohu 

Vepvovetovi   z   Cineva.   Po   vítězství   hornoegyptských  králů  nad 

dolnoegyptskými její  společný kult s  Vepvovetem v novém  hlavním městě Mennoferu  (Memfidě).  A  protože  válka  souvisí  s lovem, přinejmenším prostřednictvím zbraní,  stala se i ochránkyní  a pomocnou bohyní lovců, jak dokazují zejména děkovné nápisy Amenemhetů z 12. dynastie. Na bohyni umění si  ji povýšili Egypťané  poměrně pozdě; doklady  o tom máme  až z  časů Nové říše.  Zasloužili se o to nepochybně  sajští tkáči a tkadleny,  jejichž  výrobky dosáhly  takové  oblíbenosti,  že proslavily  i bohyni, která chránila jejich město a dílny. Později se stala patronkou idalších odvětví  umění, přičemž  nepřestala být  bohyní války.  V spojení těchto funkcí  neviděli lidé  starověku  nic  nespojitelné. Například  i bohyně Athéna, s kterou  Řekové Neitu ztotožňovali, byla rovněž  bohyní války a umění a ochránkyní Athén.

   O Neitině původu převládá názor, že  ji Egypťané převzali z Líbye. Ze 

Staré  říše se  zachoval nápis,  kde  se  označuje jako  Čehenut, t.  j. 

Líbyjčanka; z Nové říše máme zprávy,  že se líbijští vojáci v egyptských 

službách  tetovali  jejím  obrazem.  Rozhodně  se  však  v  Egyptě  brzy 

udomácnila a v  Saji ji považovali dokonce za  prabohyni, která stvořila 

ostatní  bohy  a  potom  i  lidi.  Přitom  byla  jakousi oboupohlavní či 

nadpohlavní  bytostí,  co  vyplývá  z  jejího  titulu  Otec otců a Matka 

matek...  Akt stvoření  prý vykonala  tak, že  "vytvořila semena  bohů a 

lidí", jejichž mužské a ženské elementy se vlastní přitažlivostí spojily 

a oplodnily. Bez  ohledu na to  ji však prohlásili  za matku krokodýlího 

boha Sobeka, kterého prý porodila celkem  normálně, a navíc za matku (či 

za jednu z matek) boha Slunce Rea, "kterého porodila dříve, než existoval 

porod".

   Všeobecné úctě se těšila Neit  jako mocná čarodějka, což v egyptských 

podmínkách znamenalo,  že měla též  moc léčit a  uzdravovat. Mimo to  ji 

uctívali jako  zaháněčku zlých duchů,  obtěžujících člověka při  spánku. 

Jestliže hránila  člověka při spánku,  musela podle egyptských  představ 

chránit i věčný spánek mrtvých. Tím vším se přiblížila k ochranným bohům 

živých i  mrtvých, zejména k Nebthetě,  Selketě a nejvíce k  Esetě. Její 

záhadný porod boha Rea vedl k  jejímu splývání s jinými Reovými matkami, hlavně  s bohyněmi  nebe Nutou  a Hathorou,  a vynesl  jí titul "Nebeská kráva". Za rozkvětu jejího kultu v  sajské době se nakonec stala jakousi univerzální bohyní, přinejmenším v  okruhu svých ctitelů. "Jsem všechno, co  bylo, co  je a  co bude,"  stalo podle  Plútarcha na  průčelí jejího chrámu v Saji. "A nebyl a nebude smrtelník, který by odkryl závoj, který mě zahaluje."..." (V. Zamarovský)

    "Athéně (tedy) odpovídala Neith, libyjská bohyně lásky a války; jejím protějškem v Malé Asii byla velká měsíční bohyně Marian, Myriné, Ay-Mari, Mariamné či Marienna, která dala jméno městu Mariandyně ​– ,Marianina duna' – a Myrině, lémnijskému městu s gynokratickými obyvateli; Trójané ji uctívali jako ,Skákající Myriné' (Homér; Ilias II 814). ,Smyrna' je opět ,Miriné' s předřazeným určitým členem. Sumerský tvar Marienna znamená ,Vysoká plodná matka', a efeská Artemis byla bohyně plodnosti. 

    O Myrině se říká, že ji zajala bouře a zachránila Matka bohů – na jejíž počest založila na Samothráce oltáře – proto, že Myriné sama byla Matkou bohů a její obřady zachraňovaly námořníky před ztroskotáním. Velice obdobnou bohyni matku uctívali v dávných dobách v Thrákii, v oblasti řeky Tanais (Donu), v Arménii a po Malé Asii a Sýrii." (R. Graves) 

   U Babyloňanů a Asyřanů byla bohyní lásky a plodnosti Ištar, (Aštoret, 

Astarté, Astarta), sídlící  na Venuši, uctívaná též posléze  v Sýrii, ve 

Foiníkii a nakonec i Egypťany, Řeky  a Římany. V Egyptě se udomácnila až  v časech Nové říše. Podle legendy ji  do Egypta dovedli sami bohové, aby jim pomohla odvrátit skázu, která hrozula zemi z moře. Ve skutečnosti se tam  dostala s  vojáky a  kupci  ze  Sýrie a  Foiníkie, kde  byla bohyní 

plodnosti a zároveň  měsíce. Přes Sýrii a Foéníkii  ji převzali i Řekové 

a později Římané,  kteří ji nazývali  Astarté a ztotožňovali  ji se svou 

bohyní  lásky a  krásy Afroditou  (Venuší) nebo  bohyní Měsíce  Selénou. 

U Egypťanů  si zachovala  původní funkci  bohyně lásky  a plodnosti. Pro 

oblibu mezi  vojáky se stala nakonec  i jednou z bohyň  války. Nejstarší 

stopy po ní  nacházíme u Sumerů, kteří ji nazývali  Inanna a uctívali ji 

též jako bohyni lásky.

   Mnoho ženských  božských aspektů a  aspektů nejvyšších bohů  vůbec ve

svém  obrazu zahrnovala  Hekaté, dcera  Títána Persa  a Títánky Asterie. 

Hekaté byla  jediná, která bojovala po  boku nejvyššího boha Dia  v jeho 

válce  s  Giganty;  zabila  Klytia  rozpálenými  kameny.  Zeus ji bohatě 

odměnil; propůjčil jí  moc na nebesích, na zemi i  v říši Stínů. Později 

ji umělci  zobrazovali s třemi těly,  nebo s jedním tělem,  ale se třemi 

hlavami. Na nebesích byla ztotožňována  s bohyní měsíce Selénou, na zemi 

s Artemidou a  v podsvětí s  Persefonou. Určovala běh  života, stanovila 

osud, ochraňovala  děti a rodiny;  její moc byla  velmi různorodá, avšak 

nejznámější bytostí zůstala  v podzemní říši; proto byla  pokládána i za 

bohyni  kouzel; kouzelníci  jí objetovali  psy a  černá jehňata. Byla to 

bytost dobrotivá i děsivá. Jejími znaky byly pochodně, hadi, dýky a psi. 

Na rozcestích jí lidé stavěli sloupy a přinášeli měsíčně oběti z jídel a 

nápojů; tvrdilo  se, že oběti Hekaté  sama požívá; odnášeli si  je ovšem 

chudí lidé. Hekaté měla přezdívku Trivia, trojcestná, ochranitelka cest.

   Jedním z nejvýznamějších  ženských božstev je u Řeků  Athéna ( Pallas 

Athéna,  u Římanů  Minerva), dcera  Diova. Nenarodila  se z  ženy, nýbrž 

vyskočila  Diovy z  hlavy. Byla  především bohyní  války, ovšem ne války 

ničivé, kterou miloval bůh Arés.  Hleděla vždy přispět ke sjednání míru. 

Často  v  mýtech  ochraňovala  města  i  státy.  Pomáhala  i  v nemocech 

a pečovala  o blaho  dětí. Pallas   Athéna byla  patronkou Athén  a byla 

oslavována jako bohyně tělesné  a duševní zdatnosti. Panathénaje, svátky 

(největší  v   Athénách  vůbec)  bohyně   Pallas  Athény,  byly   dvojí: 

Panathénaje  Velké, které  se konaly  ve třetím  roce každé olympiády po 

6-9  dní  měsíce  hekatombaiónu  (červenec/srpen),  a  Panathénaje Malé, 

v ostatních  letech  olympiády,  vždy  po  dva  dny,  s menší okázalostí 

a skromnějším  pořadem.  Obsah  Velkých  Panathenají  byl  pestrý  a byl 

obrácen  především  k  důkazům  všestranné  tělesné  i duševní zdatnosti 

athénského lidu,  za niž vděčil  Athéně; k její  poctě konány jak  agóny 

músické, hudební  a zpěvní, a recitace homérských  básní rapsódy, tak 

i všechny druhy cvičení a závodů, které se pěstovaly v Athénách.

   Persefoné,  zvaná též  Korá nebo  Koré, byla  dcerou vládce  bohů Dia 

a bohyně  Démétry;  žila  nejraději  na  pohádkových  lučinách  kol Nýsy 

a trhala tam  se svými družkami květy.  Jednou uviděla překrásný nachový 

narkissos; když  ho chtěla utrhnout,  vynořil se z  temné podsvětní říše 

její  pán, bratr  Diův, bůh  Hádes,  strhl  ji do  svého vozu,  taženého 

nesmrtelnými oři, které nikdo nemohl dostihnout, a unesl ji do podsvětí. 

Zeus souhlasil s únosem, avšak když Démétér nechala hynout zem, musil po Hermovi  poslat Hádovi  rozkaz, aby  Persefonu propustil  k její  matce. 

Persefoné byla šťastná, radost však neměla dlouhého trvání. Snědla totiž 

z rukou svého manžela jediné zrnko granátového jablka, a proto již nikdy 

nemohla nadobro opustit podsvětní říši. Zeus proto rozhodl, že Persefoné 

bude dvě  třetiny roku trávit se  svou matkou a zbytek  roku bude žít se 

svým šťastným manželem. Tak byl kult Persefony svázán s přírodním rytmem - její únos spadal do období ukončení žní a hlavního vegetačního období. Uctívání Persefony bylo součástí  eleusínských mystérií. Velké Eleusínie byly  po Panathénajích  největším svátkem  Athéňanů. Slavnost  se konala k poctě  její, Démétřině  a mladého  Bakcha, který  byl pokládán za syna Persefonina.  Slavila  se  po  žních  v  měsíci boédromiónu (srpen/září) a měla vlastně charakter oslav bohyně  země a plodnosti. Cílem slavností byl posvátný  okrsek Eleusis severozápadně  od Athén, kde  podle pověstí byla  unesena  Persefona  Hádem.  Slavnosti  trvaly  9  dní, ale prvních několik dní strávili Athéňané koupelemi  v moři a očistnými obřady doma. Teprve asi  pátého dne se konal  slavný průvod do Eleusíny,  v němž byla nesena  socha Bakchova  z athéndkého  chrámu. Po  příchodu do  Eleusíny, která ležela v krásném zákoutí, oddávali se poutníci vzrušenému pobíhání v okolí svatyně, zvané telestérion, napodobujíce tím bloudění Démétřino, když hledala dceru.  Ve svatyni se pak konaly  tajemné obřady. Kdo chtěl být  účasten,   musel  se  dát  zasvětit.   Svěcení  bylo  dvojí,  nižší 

opravňovalo  stát se  mystem (řec.  mystés -  uzavírám se), tj. mlčícím, 

vyšší,  epoptés,  tj.  zírající  (zřící),  vyžadovalo  hlubšího  školení 

a celoroční čekací lhůty. Přísná mlčenlivost, kterou se musili účastníci 

zavazovat,  způsobila,  že  o  tajemných  obřadech eleusínských mystérií 

v chrámě  se nic  konkrétního nevědělo.  Předpokládá se,  že obřady měly 

dále  prohloubit  očištění  tělesné,  duševní  a  duchovní, pomocí kněze 

- léčitele byly adeptům otevřena  zablokovaná energetická centra (čakry) 

a formou   posvěcení,   magických   obřadů   a   modliteb  byly  adeptům 

zprostředkovány  vysoké duchovní  energie. Taková  jednotná energeticko- 

-duchovní očista mnohých Athéňanů by bývala  mohla mít - v návaznosti na celkovou kulturu života - podíl na mnohých úspěších Athén.

Athéna (dle R. Gravese)

Athéna vynalezla (dle řeckých mýtů) flétnu, trubku, hliněný hrnec, pluh, hrábě, volské jho, uzdu, válečný vůz a loď. Jako první vyučovala vědě o číslech a všem ženským dovednostem, jako je vaření, tkaní a předení. Ačkoli je bohyní války, nečiní jí boj potěšení – jak Areovi a Eridě. Radějí smiřuje spory a chrání zákony mírovými prostředky. V dobách míru nenosí zbroj, a pokud ji potřebuje, půjčuje si ji od Dia. Je velmi milosrdná. Jsou-li u hrdelního soudu na Areiopagu hlasy soudců vyrovnané, vždycky hlasuje pro osvobození obviněného. Kdykoli se však do boje pustí, nikdy bitvu neprohraje, ani proti samotnému Areovi, protože v taktice a strategii má lepší základy než on. Moudří náčelníci se na ni vždy obracejí s prosbou o radu.

Mnoho bohů, Titánů a obrů by se bylo s Athénou rádo oženilo, ale ona všechny snahy o sblížení odmítala. V době trojské války požádala Héfaista, aby jí vyrobil její vlastní zbroj, protože si nechtěla vypůjčovat Diovu. Ten totiž tenkrát zaujal nestranný postoj. Héfaistos odmítl peníze a prohlásil ostýchavě, že mu odměnou bude její přízeň. Athéně ale skrytý smysl těchto slov unikl, a když potom vešla do kovárny, aby se podívala, jak vypadá do ruda rozžhavený kov, Héfaistos se otočil a pokusil se ji znásilnit. Héfaistos se zřídka chová tak hrubě a byl pouze obětí zlomyslného vtipu. Poseidón mu totiž těsně před tím řekl, že athéna je s Diovým souhlasem na cestě do kovárny a dychtivě očekává, že se s ní Héfaistos divoce pomiluje. Jak se od něho odtrhla, vytrysklo jí Héfaistovo semeno na stehno, kousek nad koleno. Athéna se otřela chomáčem vlny a zhnuseně ho odhodila. Spadl na zem nedaleko Athén a zcela náhodou oplodnil matku Zemi, která tam byla na návštěvě. Tu zase znechutila představa, že by měla porodit dítě, které se Héfaistos pokusil splodit s Athénou, a prohlásoila, že nepřijímá za jeho výchovu zodpovědnost.

,Dobrá,' řekla Athéna, ,postarám se o ně sama'. Vzala si nemluvně na starost, sotva se narodilo, a pojmenovala je Erichthonios. Protože nechtěla, aby se Poseidón mohl smát, jak se mu jeho taškařina povedla, schovala je do posvátného košíku. Košík dala Aglauře, nejstarší dceři athénského krále Kekropa, a nařídila jí, aby ho pečlivě střežila.

Kekrops, syn matky Země, byl prvním králem, který uznával otcovství, a stejně jako Erichthonios – o němž někteří předpokládají, že byl Kekropovým otcem – měl podobu napůl lidskou a napůl hadí. Oženil se s dcerou Akraia, nejstaršího krále atického. Zavedl také monogamii, rozdělil Atiku na dvanáct obcí, postavil Athéně chrámy, zrušil určité krvavé oběti a zavedl místo nich střízlivé oběti v podobě ječných koláčků. Jeho žena se jmenovala Agraulos. Jeho tři dcery, Aglauros, Hersé a Pandrosos bydleli v třípokojovém domku na Akropoli. Když se jednou večer vracely dívky ze slavnosti a nesly na hlavách posvátné Athéniny košíky, podplatil Hermes Aglauru, aby mu umožnila přístup k Herse, nejmladší ze tří, do níž se prudce zamiloval. Aglauros si Hermovo zlato ponechala, ale neudělala už nic pro to, aby si je zasloužila. Athéna v ní totiž probudila žárlivost na štěstí, které Hersu potkalo. Rozzlobený Hermes vstoupil do domku, proměnil Aglauru v kámen a Hersy se zmocnil. Když pak Hersé Hermovi porodila Kefala, miláčka Eós, a Kéryka, prvního hlasatele při eleusinských mystériích, zmocnila se jí, Pandrosy a matky Agrauly tak silná zvědavost, že nahlůédly pod víko košíku, který tenkrát Aglauros nesla. Když spatřily dítě, jež mělo místo nohou hadí ocas, začaly ječet hrůzou a v čele s Agraulou skočily z Akropole.

Když se o tom smutném konci dozvěděla Athéna, rozesmutnilo ji to natolik, že upustila obrovskou skálu, kterou právě nesla na Akropoli jako další část opevnění, a tak vznikl pahorek Lykabéttos. Vráně, která jí novinu přinesla, změnila bílé peří v černé a navždy všem vranám zakázala přístup na Akropoli. Erichthonios potom našel útočiště v Athénině aigidě, kde o něho pečovala tak něžně, že ji někteří považovali za jeho matku. Později se stal králem v Athénách, kde zavedl kult bohyně Athény a naučil své spoluobčany používat stříbro. Jeho obraz byl umístěn mezi hvězdy v podobě Vozky, protože zavedl koňské čtyřspřeží. 

O záhubě matky Agrauly se často vypráví úplně jiný příběh. Vrhla prý se v době jakéhosi útoku proti Athénám z Akropole. Uposlechla totiž věštby a tak zachránila vítězství.  Tato verze chce vysvětlit, proč všichni mladí Athéňané v den, kdy poprvé obléknou zbroj, přicházejí do Agraulina chrámu a zasvěcují tam svůj život městu. 

I když je Athéna stejně cudná jako Artemis, je mnohem velkorysejší. Když ji jednou Teiresias náhodou překvapil při koupeli, vložila mu ruce na oči a oslepila ho; odškodnila ho však tím, že mu dala vnitřní zrak.

Vypráví se pouze jediná příhoda, kdy projevila nedůtklivou závist. Bylo to tak. Arachné, princezna z lydského Kolofónu, proslaveného svou nachovou barvou na látky, dokázala tkát tak zručně, že s ní nemohla soutežit ani Athéna. Když bohyni ukázali látku, do níž Arachné vetkala zobrazení milostných pletek na Olympu, usilovně pátrala po chybě, a protože se jí to nepodařilo, roztrhala dílo v chladné, pomstychtivé zuřivosti. Když se vyděšená Arachné oběsila na trámu, proměnila jí Athéna v pavouka – druh hmyzu, který nejvíc nenávidí – a provaz v pavučinu, po níž se Arachné vyšplhala do bezpečí.

Athéňané symbolicky spojovali panenství své bohyně s neporazitelností města. Proto zamaskovali rané mýty o jejím znásilnění Poseidónem a Boreem; a popírali, že by Erichthonios, Apollón a Lychnos (,lampa') byli synové Athény a Héfaista. Odvozovali ,Erichthonios' buď od erion, ,vlna', nebo od eris, ,svár', a chthonos, ,země', a vytvořili mýtus o jeho zrození, aby vysvětlili, proč na prastarých zobrazeních vykukuje bohyni z aigidy dítě s hadím ocasem namísto nohou. Poseidónova role při zrození Erichthonia mohla být prostší a bezprostřednější. Proč by byl jinak Erichthonios zaváděl do Athén Poseidónův vůz se čtyřpřežím?

Athéna bývala Trojjedinou bohyní. Když byla potlačena střední postava bohyně v podobě ženy a mýty s ní spojené byly přeneseny na Afroditu, Óreithyii nebo Alkippu, zůstala panna oblečená v kozí kůži, která se specializovala na válku, a stařena, která dávala inspiraci věštírnám a dohlížela na veškeré umění. Erichthonios je možná rozšířený tvar od Erechtheus, což znamená ,ten ze země vřesu' spíš než ,mnoho země', jak se obvykle tvrdí. Athéňané ho zobrazovali jako hada s lidskou hlavou, protože byl héroem, duchem posvátného krále, který oznamoval přání stařeny. Athénu v podobě stařeny doprovázela svova a vrána. Prastarý athénský královský rod o sobě tvrdil, že pochází od Erichthonia a Erechthea, a říkali si Erechtheovci; nosívali amulety v podobě zlatých hadů a v Erechtheiu chovali posvátného hada. Erichthonios však říkali také plodivému větru, který vál od kopců pokrytých vřesem. Athéninu aigidu (nebo její napodobeninu) nosili do domu všech novomanželů, aby zajistili jejich plodnost.

Je známo, že některé z nejkrásnějších krétských váz vytvořily ženy, které bezpochyby vyráběly i ostatní užitkové nástroje Athénou vynalezené; v klasickém Řecku však už umělecké řemeslo ovládali muži. Stříbro bylo zpočátku cennějším kovem než zlato, protože je těžší získat je čisté a protože bylo zasvěceno měsíci; periklovské Athény vděčily za své přední postavení do velké míry bohatým stříbrným dolům v Laureiu, kde už dříve dolovali Kréťané; díky dolům mohly Athény dovážet potraviny a kupovat si spojence.

Kekropovy dcery snad skočily z Akropole, aby se zachránily před Helény, kteří možná obsadili Athény a pokusili se vnutit Athéniným kněžkám monogamii, jako v mýtu o Halirrhothiovi: odtud přísaha, kterou u Agrauliny hrobky skládali athénští mladíci. Druhá verze Agrauliny smrti je pouhý mravoučný příběh, který má varovat před znesvěcením Athéniných mystérií. ,Agraulos' byl opět jeden z titulů měsíční bohyně: agraulos a odlišný přepis aglauros znamená naprosto totéž; agraulos je homérské epiteton pastýřů a aglauros (stejně jako herse a pandoros) souvisí s měsícem jako údajným zdrojem rosy, která osvěžovala pastviny. Za letního úplňku chodívaly v Athénách dívky sbírat rosu (tentýž zvyk se udržel v Anglii až do minulého století) k posvátným účelům. Slavnosti se říkalo Herseforia neboli ,sbírání rosy'. Agraulos nebo Agraulé byl totiž ve skutečnosti titul samotné Athény a Agraulu prý do pozdní doby uctívali lidskými oběťmi na Kypru. Zlatý prsten z Mykén zobrazuje tři kněžky, které kráčejí ke chrámu; první dvě vpředu rozstřikují rosu, třetí (asi Agraulos) má k lokti přivázanou větev. Obřad snad vznikl na Krétě. Příběh o tom, jak Hermes svedl Hersu a musel předtím Aglauře zaplatit zlatem, se určitě vztahuje k rituální prostituci kněžek před sochou bohyně – Aglaury proměněné v kámen. Posvátné košíčky, které se při takové příležitosti nosily, obsahovaly zřejmě falické hady a podobné orgiastické předměty. Rituální prostituci provozovali vyznavači Měsíční bohyně na Krétě, Kypru, v Sýrii, Malé Asii a v Palestině.

Athénino zahnání vran je mytickou variantou Kronova zapuzení (Kronos znamená vrána), a tedy vlastně triumfem olympského náboženství. Podle nesprávné tradice je zavedl Kekrops. Ten je ve skutečnosti Ofión-Boreas, pelasgický demiurgos. Změna barvy peří u vrány připomíná jméno Athénina velšského protějšku Branwen, ,bílé vrány', sestry Brana. Zdá se, že Athéna měla přídomek ,Korónis'.

Její pomsta na Arachně může být něčím víc než jen pěknou pohádkou, pokud zaznamenává ranou hospodářskou rivalitu mezi Athéňany a lydsko-kárskými thalassokraty neboli mořskými vládci pocházejícími z Kréty. Početrná pečetidla se znakem pavouka, nalezená v krétském Milétu (mateřském městě kárského Milétu a největším vývozci barvené vlny ve starověkém světě) naznačují, že zde počátkem druhého tisíciletí př. n. l. pracoval městský textilní průmysl. Po jistou dobu Miléťané ovládali takřka monopolně výnosný černomořský obchod a měli rozsáhlé překladiště v egyptské Naukratidě. Athéna na pavouka žárlila oprávněně.

V Homérovi se objevuje jasný rozpor. Podle Katalogu lodí (Ilias II 547 ad.) usadila Athéna Erechthea ve svém bohatém chrámu v Athénách; ale podle Odysseje (VII 8) přichází bohyně do Athén a vstupuje do jeho ,pevného domu'. Ve skutečnosti bydlel král v královnině paláci, kde rovněž střežili sochu bohyně. Na Krétě ani v mykénském Řecku nebyly chrámy, pouze domácí svatyně nebo jeskyně s věštírnami.

(Robert Graves)

Afrodita (dle R. Gravese)

Afrodita se zřídka nechala přemluvit, aby některé z ostatních bohyň půjčila svůj kouzelný pás. Způsoboval, že se každý zamiloval do ženy, která ho právě měla na sobě. Afrodita totiž své postavení žárlivě střežila. Zeus ji provdal za kulhavého kováře, boha Héfaista, ale skutečným otcem tří dětí, které mu povila -Foba, Deima a Harmonie - byl Ares, štíhlonohý, vznětlivý, přiopilý a  hádavý bůh války. Héfaistos ani netušil, že je klamán, dokud se jedné noci milenci nezdrželi až příliš dlouho v posteli v Areově thráckém paláci. Když Hélios vycházel, zahlédl je při radovánkách a vyklopil to Héfaistovi. 

Rozhněvaný Héfaistos se vrátil ke své výhni a z bronzu vytepal loveckou síť, jemnou sice jako babí léto, ale úplně nezničitelnou, a potajmu ji upevnil na sloupky a postranice manželské postele. Řekl Afroditě, která se vrátila z Thrákie samý úsměv a vykládala, že byla služebně v Korintu: "Omluv mě, drahá ženo, jedu na krátkou dovolenou na svůj oblíbený ostrov  Lémnos." Afrodita se nijak nenabízela, že ho doprovodí, a sotva jí zmizel z očí, poslala honem pro Area, a ten brzo přijel. Šli spolu vesele do postele, ale při svítání zjistili, že se zamotali do sítě a že jsou nazí a nemohou se ani hnout. Héfaistos je tam při návratu z cesty přistihl a svolal všechny bohy, aby se stali svědky jeho zneuctění. Oznámil potom, že svou ženu nerozváže, dokud nedostane zpátky všechny cenné svatební dary, které zaplatil jejímu adoptivnímu otci Diovi.

Bohové spěchali, aby zhlédli Afroditiny rozpaky. Bohyně zůstaly však doma, protože to nepovažovaly za slušnou podívanou. Apollón šťouchl do Herma: "Že bys byl docela rád na Areově místě, co? Síť nesíť, diváci nediváci?" 

Hermes přísahal při své hlavě, že by mu to skutečně nevadilo, i kdyby tam bylo třikrát tolik sítí a všechny bohyně k tomu odmítavě přihlížely. Nato se všichni bohové hlasitě rozchechtali, ale Zeus byl tak znechucen, že svatební dary odmítl vrátit nebo se vůbec plést do takových vulgárních manželských tahanic, a prohlásil, že Héfaistos je hlupák, když si to takhle zveřejňuje. Poseidón, který se při pohledu na nahé Afroditino tělo do bohyně zamiloval, skryl svou žárlivost na Area a předstíral, že stojí při Héfaistovi. "Když Zeus nechce pomoci, zaručím se já, že Ares za své propuštění zaplatí cenu odpovídající svatebním darům, o něž se jedná."

"To je všechno hezké," odpověděl zasmušile Héfaistos, "ale když Ares závazky nesplní, ocitneš se na jeho místě pod sítí ty."

"Ve společnosti Afrodity?" ptal se se smíchem Apollón.

"Myslím, že Ares závazek splní," prohlásil šlechetně Poseidón.

"Ale pokud tak neučiní, jsem ochoten dary zaplatit a oženit se s Afroditou sám."

Tak byl Ares propuštěn a vrátil se do Thrákie. A Afrodita odešla do Pafu, kde v moři obnovila své panenství.

Protože jí Hermovo otevřené vyznání lásky lichotilo, strávila s ním zakrátko noc, jejímž ovocem byl Hermafroditos, obojpohlavný tvor. A protože ji potěšil i Poseidón svým přátelským zákrokem, porodila mu dva syny, Rhoda a Hérofila. Není třeba říkat, že Ares skutečně nezaplatil a hájil se tím, že když neplatí Zeus, proč by měl platit on? Nakonec neplatil nikdo, protože Héfaistos byl do Afrodity šíleně zamilován a vůbec neměl v úmyslu se s ní rozvést.

Později Afrodita podlehla Dionýsovi a porodila mu Priapa, ohyzdné dítě s obrovským pohlavním údem. To Héra mu dala tento obscénní vzhled, protože neschvalovala Afroditinu promiskuitu. Priapos je zahradník a nosí štěpařský nůž.

Ačkoliv Zeus se svou adoptovanou dcerou Afroditou nikdy nespal, i když to někteří tvrdí, kouzlo jejího pásu ho uvádělo neustále v pokušení a nakonec se rozhodl, že ji poníží a přinutí ji, aby se zoufale zamilovala do smrtelníka. Byl to pohledný Anchises, král Dardanů, pravnuk Ila, Afrodita ho jednou v noci navštívila, když spal ve své pastevecké chýši na trojské hoře Idě, přestrojená za fryžskou princeznu, oděná v oslnivě rudé roucho. Milovala se s ním na lůžku pokrytém medvědími a lvími kůžemi, zatímco kolem nich ospale bzučely včely. Když se za svítání loučili, odhalila svou pravou  podobu a přinutila ho, aby jí slíbil, že nikomu neprozradí, kdo s ním spal. Anchisa jala hrůza, když  zjistil, že odkryl  nahotu bohyně, a prosil ji, aby ušetřila jeho život. Ujistila ho, že se nemusí ničeho bát a že jejich syn bude slavný. Když o několik dnů později Anchises popíjel se svými druhy, zeptal se ho jeden z nich: "Spal bys raději s dcerou toho a toho než s Afroditou?" "Ne," uklouzlo Anchisovi, " spal jsem s oběma a ta otázka mi připadá nemístná."

Zeus zaslechl jeho vychloubání a hodil po něm bleskem, na místě by ho byl zabil, kdyby nebyla Afrodita vsunula do dráhy blesku svůj pás a neuzemnila ho tak u Anchisových nohou. Leknutí však nicméně Anchisa oslabilo do  té míry, že se už nikdy nemohl narovnat, a když mu Afrodita porodila syna Aineia, touha po něm ji brzo přešla.

Jednou se žena kyperského krále Kinyra - někteří ho však nazývají králem Foinikem z Byblu, jiní asyrským králem Theiou - hloupě chlubila, že její dcera Smyrna je dokonce krásnější než Afrodita. Bohyně se za tuto urážku pomstila. Přiměla Smyrnu, aby se zamilovala do vlastního otce a vlezla jedné temné noci do jeho postele, když ho předtím chůva opila tak, že nevěděl, co dělá. Kinyras později zjistil, že je otcem i dědečkem dosud nenarozeného dítěte, a v rozlícení hnal dceru s vytaseným mečem z paláce. Dostihl ji nad převislým srázem, ale Afrodita Smyrnu spěšně proměnila v myrhu a dopadající meč ji rozštípl vedví. Vypadl maličký Adónis. Afroditu už začalo mrzet všechno to zlo, které natropila. Skryla Adónida v truhlici, svěřila ji Persefoně, královně mrtvých, a požádala ji, aby truhlu uklidila na nějaké temné místo. 

Persefoné však ze zvědavosti truhlu otevřela a našla v ní Adónida. Byl tak roztomilý, že ho vytáhla a vychovala v paláci. Zpráva se donesla Afroditě, která okamžitě navštívila Tartatos, aby si Adónida vyžádala zpátky. Když Persefoné nesouhlasila, protože už ho mezitím učinila svým milencem, obrátila se Afrodita na Dia. Zeus dobře věděl, že Afrodita chce s Adónidem také spát, a odmítl takovou nepěknou při rozsoudit. Předal ji nižšímu soudu, kde předsedala múza Kalliopé. Ta rozhodla, že Afrodita a Persefoné mají na Adónida stejný nárok: Afrodita zařídila, aby se narodil, a Persefoné ho zachránila z truhlice. Musí však mít každý rok krátkou dovolenou,aby si odpočinul od milostných nároků obou neukojitelných bohyní. Rozdělila proto rok na tři stejné části, z nichž jednu měl strávit s Persefonou, další s Afroditou a třetí o samotě.

Afrodita však nehrála poctivě. Nosila totiž neustále svůj kouzelný pás, a tak zlákala Adónida, aby jí svou třetinu roku věnoval, upřel Persefoně, co jí patřilo, a neuposlechl tak rozhodnutí soudu. 

Právem dotčená Persefoné odešla do Thrákie, kde svému dobrodinci Areovi pověděla, že Afrodita teď dává přednost Adónidovi. "Pouhému smrtelníkovi," křičela rozhořčeně, " a ještě takovému zženštilci!" Area se zmocnila žárlivost a vyřítil se v podobě divokého kance na Adónida, který zrovna lovil na hoře Libanu, a před Afroditinýma očima ho svými kly rozpáral. Z Adónidovy krve vypučely pomněnky a jeho duše odešla do Tartaru. Uslzená Afrodita šla za Diem a žadonila, aby Adónidova duše mohla s Persefonou trávit jenom tu pochmurnější část roku, zatímco za letních měsíců aby směla doprovázet ji. Zeus to velkodušně povolil. Někdo však tvrdí, že tím kancem byl Apollón. Prý se tak Afroditě pomstil za nějakou křivdu, kterou mu způsobila.

Jednou strávila Afrodita několik nocí s argonautem Bútem v Lilybaiu, aby v Adónidovi vyvolala žárlivost. Stala se potom matkou Eryka, sicilského krále. S Adónidem měla syna Golga, zakladatele kyperského města Golgi, a dceru Beroé, zakladatelku města Beroia v Thrákii. Někdo tvrdí, že otcem jejího syna Priapa nebyl Dionýsos, nýbrž Adónis.

Sudičky určily Afroditě jedinou božskou povinnost: milovat se. Ale jednou ji Athéna přistihla, jak potají tká na stavu. Stěžovala si, že její vlastní pravomoci jsou porušovány druhými, a pohrozila, že se jich všech vzdá. Afrodita se pak hluboce omlouvala a od té doby už, pokud šlo o práci, nehnula ani prstem.

Pozdější  Helénové snižovali význam Velké bohyně Středomoří, která po dlouhou dobu neomezeně vládla v Korintu, Spartě, Thespiích a v Athénách. Přidělili jí mužského poručníka a její slavnostní sexuální orgie začali považovat za nerozvážné smilstvo. Síť, do níž podle Homéra Héfaistos Afroditu chytil, jí původně patřila jako bohyni moře a zdá se, že ji její kněžky nosily během jarních slavností, kněžky severské bohyně Holle, nebo Gode, ji také nosily v předvečer prvního máje.

Priapos má svůj původ v obhroublých dřevěných falických sochách, které byly středem dionýsovských orgií. Stal se synem Adónidovým, protože se o jeho svátku dávaly jako votivní dar miniaturní "zahrádky". Hruška byla zasvěcena Héře jako vrchní  bohyni Peloponésu. Poloostrovu se proto říkalo také Apia.

Afrodita Úrania nebo Erikyna představovala bohyni - ženu spojovanou s vrcholícím létem. Vždy zahubila posvátného krále, který s ní souložil na vrcholku hory, jako včelí královna hubí trubce: vytrhla mu pohlaví. Odtud pocházejí vřesumilovné včely a rudé roucho v příběhu o noci lásky s Anchisem na vrcholku hory: a také uctívání bohyně Kybelé, fryžské Afrodity z hory Idy, jako včelí královny. Rovněž rituál, při němž se její kněží v extázi sami kastrovali na památku jejího milence Attida. Anchises byl jedním z mnoha posvátných králů, kteří byli zabiti rituálním bleskem poté, co strávili noc s Bohyní smrti v životě. V nejranější verzi mýtu byl zabit, ale v pozdějších smrti unikl, aby mohl být potvrzen příběh o tom, jak zbožný Aineas, který přinesl posvátné palladium do Říma, vynesl svého otce Anchisa z hořící Tróje. Jeho jméno ztotožňuje Afroditu s Isidou, jejíhož manžela Osirida vykastroval Set proměněný v kance." Anchises" je vlastně synonymum  pro  Adónise. Měl chrám v Egestě blízko hory Eryku a měl proto  podle Vergilia zemřít v sousedním Drepanu a měl být na hoře Eryku pohřben. Další Anchisovy chrámy ukazovali v Arkádii a v Troádě. V Afroditině chrámu na hoře eryku byl vystaven zlatý medový plást, byl prý votivním darem Daidalovým, který na Sicílii uprchl. 

Jako Bohyně smrti v životě získala Afrodita mnoho přídomků, které se zdají neslučitelné s její krásou a vlídným chováním. V Athénách jí říkali Nejstarší sudička a sestra Erinyí, jinde jí říkali Melainis("černá"), podle důmyslného Pausaniova výkladu proto, že je milování většinou vyhrazena noc."Skotia" ("temná"), Androfonos ("vražednice mužů"), a podle Plútarcha dokonce Epitymbria ("ta z hrobů").

Mýtus o Kinyrovi a Smyrně zjevně zachycuje historické období, kdy se posvátný král v matriarchální společnosti rozhodl, že tradiční délku vlády prodlouží. Oženil se tedy s mladou kněžkou, která byla nominálně jeho dcerou a měla být v dalším  období královnou, místo aby připustil její sňatek s dalším princátkem a nechal se tak připravit o království.

Adónis (adon je foinicky "pán") je řeckou verzí syrského poloboha jménem Tammuz, ducha každoroční vegetace. V Sýrii, Malé Asii a v Řecku byl posvátný rok bohyně rozdělen v jisté době na tři části, ovládané Lvem, Kozou a Hadem. Koza, znamení střední části, byla bohyně lásky Afrodita. Had,znamení poslední části, byla bohyně smrti Persefona. Lev,znamení první části, byl zasvěcen bohyni porodu, která se zde jmenuje Smyrna a která na Adónida  neměla žádný nárok. V Řecku tento kalendář ustoupil roku se dvěma obdobími, ať už oddělenými ve Spartě a v Delfech rovnodenností ve východním stylu, nebo v Athénách a v Thévobách slunovraty v severském stylu,to vysvětluje i odlišné výroky horské bohyně Kalliopy a Dia.

Tammuz byl zabit kancem, podobně jako mnoho mytických postav: Osiris, krétský Zeus, Ankaios z Arkádie, Karmanór z Lýdie a irský hrdina Darmuid. Zdá se, že tento kanec byl kdysi sviní s měsíčkovitými kly, samotnou bohyní Persefonou. Když potom rok byl rozdělen na dvě části a v jedné, jasné, vládl posvátný král a v druhé, temné, vládl jeho tanista nebo sok, přicházel tento sok v podobě divokého kance - jako Set, když zabil Osirida, nebo Finn mac Cool, když zabil Darmuida. Alegorií Tammuzovy krve jsou sasanky, kterými se červenají svahy pohoří Libanu po zimních deštích, každého jara se v Byblu konaly slavnosti adónie, smuteční festival k poctě Tammuzovi. Na orgiastický charakter Tammuzových rituálů ukazuje i Adónidovo zrození z myrhového stromu: myrha je známý prostředek povzbuzující touhu. Kapky mízy, které myrhový strom proléval, byly pokládány za slzy jím prolité: (Ovidius: Proměny X 500 atd.). U Hygina je Kinyras králem Asýrie (Báje 58), snad že se tam hledal původ Tammuzova kultu. 

Afroditin syn Hermafroditos byl mladík s ženskými ňadry a dlouhými vlasy. Podobně jako androgyné, vousatá žena, měl i hermafrodit pochopitelně svůj zrůdný fyzický protiklad, ale jako náboženská představa se oba zrodili v přechodu od matriarchátu k patriarchátu. Hermafroditos představuje posvátného krále, který zastupuje královnu a proto má připevněna umělá ňadra. Androgyné je zas matka předhelénského rodu, který se vyhnul patriarchátu. Aby si udržela úřední moc nebo aby dodala urozenosti dětem, které měla s otrokem, připevňuje si falešný vous, jako to bylo zvykem v Argu. Vousaté bohyně, jako byla kyperská Afrodita, nebo zženštilí bohové, jako Dionýsos, odpovídají těmto obdobím sociálního přechodu.

Harmonia je na první pohled divné jméno pro dceru, kterou Afrodita porodila Areovi, tehdy však stejně jako dnes převažovala ve státě ohroženém válkou neobvyklá vzájemná laskavost a harmonie.
(Robert Graves)

Ve vybrané kapitole z Řeckých mýtů se dovídáme, že vedle bohyně Athény zde existovala paralelně i matka Země, Afrodité, Měsíční bohyně a jiné, které v určité době v určitých lokalitách měly status nejvyšší bohyně.

Na druhé straně vidíme v různých obdobích vícejedinost Athény: je bohyní krásy a domova, bohyní války, bohyní spravedlnosti a vědy, bohyní věšteb a umění.

Vidíme také, že v evropských náboženstvích nebyla absence sexu vždy tradiční, a že si lze za účasti chrámových prostitutek představit i hodně rozverné rituály, jejichž celospolečenský a duchovní přínos je ovšem tradičně sporný.  Je však nepochybné, že chrámové prostitutky mají většinou vyšší úrověň a lepší možnost seberealizace a duchovního růstu než prostitutky třeba i ty dnešní prostitutky z ulice nebo i ,luxusních' podniků. Důležitým poznatkem této historické exkurze je, že i opačná poloha (např. přehnaná křesťanská či hinduistická askeze, křesťanské ostouzení homosexuálů či mimomanželského sexu) může mít extrémní, škodlivé důsledky pro jedince i společnost.

Mýty dokumentují také ztrátu některých poznatků přírodních zákonitostí, ke kterým se moderní poznání znovu pracně přibližuje. Jde například o působení luny na plodnost, o potenciální psychotronický a magický vliv panenství, luny, rosy či prutů a větví různých rostlin.

Afrodita

Afrodita se zřídka nechala přemluvit, aby některé z ostatních bohyň půjčila svůj kouzelný pás. Způsoboval, že se každý zamiloval do ženy, která ho právě měla na sobě. Afrodita totiž své postavení žárlivě střežila. Zeus ji provdal za kulhavého kováře, boha Héfaista, ale skutečným otcem tří dětí, které mu povila -Foba, Deima a Harmonie - byl Ares, štíhlonohý, vznětlivý, přiopilý a  hádavý bůh války. Héfaistos ani netušil, že je klamán, dokud se jedné noci milenci nezdrželi až příliš dlouho v posteli v Areově thráckém paláci. Když Hélios vycházel, zahlédl je při radovánkách a vyklopil to Héfaistovi. 

Rozhněvaný Héfaistos se vrátil ke své výhni a z bronzu vytepal loveckou síť, jemnou sice jako babí léto, ale úplně nezničitelnou, a potajmu ji upevnil na sloupky a postranice manželské postele. Řekl Afroditě, která se vrátila z Thrákie samý úsměv a vykládala, že byla služebně v Korintu: "Omluv mě, drahá ženo, jedu na krátkou dovolenou na svůj oblíbený ostrov  Lémnos." Afrodita se nijak nenabízela, že ho doprovodí, a sotva jí zmizel z očí, poslala honem pro Area, a ten brzo přijel. Šli spolu vesele do postele, ale při svítání zjistili, že se zamotali do sítě a že jsou nazí a nemohou se ani hnout. Héfaistos je tam při návratu z cesty přistihl a svolal všechny bohy, aby se stali svědky jeho zneuctění. Oznámil potom, že svou ženu nerozváže, dokud nedostane zpátky všechny cenné svatební dary, které zaplatil jejímu adoptivnímu otci Diovi.

Bohové spěchali, aby zhlédli Afroditiny rozpaky. Bohyně zůstaly však doma, protože to nepovažovaly za slušnou podívanou. Apollón šťouchl do Herma: "Že bys byl docela rád na Areově místě, co? Síť nesíť, diváci nediváci?" 

Hermes přísahal při své hlavě, že by mu to skutečně nevadilo, i kdyby tam bylo třikrát tolik sítí a všechny bohyně k tomu odmítavě přihlížely. Nato se všichni bohové hlasitě rozchechtali, ale Zeus byl tak znechucen, že svatební dary odmítl vrátit nebo se vůbec plést do takových vulgárních manželských tahanic, a prohlásil, že Héfaistos je hlupák, když si to takhle zveřejňuje. Poseidón, který se při pohledu na nahé Afroditino tělo do bohyně zamiloval, skryl svou žárlivost na Area a předstíral, že stojí při Héfaistovi. "Když Zeus nechce pomoci, zaručím se já, že Ares za své propuštění zaplatí cenu odpovídající svatebním darům, o něž se jedná."

"To je všechno hezké," odpověděl zasmušile Héfaistos, "ale když Ares závazky nesplní, ocitneš se na jeho místě pod sítí ty."

"Ve společnosti Afrodity?" ptal se se smíchem Apollón.

"Myslím, že Ares závazek splní," prohlásil šlechetně Poseidón.

"Ale pokud tak neučiní, jsem ochoten dary zaplatit a oženit se s Afroditou sám."

Tak byl Ares propuštěn a vrátil se do Thrákie. A Afrodita odešla do Pafu, kde v moři obnovila své panenství.

Protože jí Hermovo otevřené vyznání lásky lichotilo, strávila s ním zakrátko noc, jejímž ovocem byl Hermafroditos, obojpohlavný tvor. A protože ji potěšil i Poseidón svým přátelským zákrokem, porodila mu dva syny, Rhoda a Hérofila. Není třeba říkat, že Ares skutečně nezaplatil a hájil se tím, že když neplatí Zeus, proč by měl platit on? Nakonec neplatil nikdo, protože Héfaistos byl do Afrodity šíleně zamilován a vůbec neměl v úmyslu se s ní rozvést.

Později Afrodita podlehla Dionýsovi a porodila mu Priapa, ohyzdné dítě s obrovským pohlavním údem. To Héra mu dala tento obscénní vzhled, protože neschvalovala Afroditinu promiskuitu. Priapos je zahradník a nosí štěpařský nůž.

Ačkoliv Zeus se svou adoptovanou dcerou Afroditou nikdy nespal, i když to někteří tvrdí, kouzlo jejího pásu ho uvádělo neustále v pokušení a nakonec se rozhodl, že ji poníží a přinutí ji, aby se zoufale zamilovala do smrtelníka. Byl to pohledný Anchises, král Dardanů, pravnuk Ila, Afrodita ho jednou v noci navštívila, když spal ve své pastevecké chýši na trojské hoře Idě, přestrojená za fryžskou princeznu, oděná v oslnivě rudé roucho. Milovala se s ním na lůžku pokrytém medvědími a lvími kůžemi, zatímco kolem nich ospale bzučely včely. Když se za svítání loučili, odhalila svou pravou  podobu a přinutila ho, aby jí slíbil, že nikomu neprozradí, kdo s ním spal. Anchisa jala hrůza, když  zjistil, že odkryl  nahotu bohyně, a prosil ji, aby ušetřila jeho život. Ujistila ho, že se nemusí ničeho bát a že jejich syn bude slavný. Když o několik dnů později Anchises popíjel se svými druhy, zeptal se ho jeden z nich: "Spal bys raději s dcerou toho a toho než s Afroditou?" "Ne," uklouzlo Anchisovi, " spal jsem s oběma a ta otázka mi připadá nemístná."

Zeus zaslechl jeho vychloubání a hodil po něm bleskem, na místě by ho byl zabil, kdyby nebyla Afrodita vsunula do dráhy blesku svůj pás a neuzemnila ho tak u Anchisových nohou. Leknutí však nicméně Anchisa oslabilo do  té míry, že se už nikdy nemohl narovnat, a když mu Afrodita porodila syna Aineia, touha po něm ji brzo přešla.

Jednou se žena kyperského krále Kinyra - někteří ho však nazývají králem Foinikem z Byblu, jiní asyrským králem Theiou - hloupě chlubila, že její dcera Smyrna je dokonce krásnější než Afrodita. Bohyně se za tuto urážku pomstila. Přiměla Smyrnu, aby se zamilovala do vlastního otce a vlezla jedné temné noci do jeho postele, když ho předtím chůva opila tak, že nevěděl, co dělá. Kinyras později zjistil, že je otcem i dědečkem dosud nenarozeného dítěte, a v rozlícení hnal dceru s vytaseným mečem z paláce. Dostihl ji nad převislým srázem, ale Afrodita Smyrnu spěšně proměnila v myrhu a dopadající meč ji rozštípl vedví. Vypadl maličký Adónis. Afroditu už začalo mrzet všechno to zlo, které natropila. Skryla Adónida v truhlici, svěřila ji Persefoně, královně mrtvých, a požádala ji, aby truhlu uklidila na nějaké temné místo. 

Persefoné však ze zvědavosti truhlu otevřela a našla v ní Adónida. Byl tak roztomilý, že ho vytáhla a vychovala v paláci. Zpráva se donesla Afroditě, která okamžitě navštívila Tartatos, aby si Adónida vyžádala zpátky. Když Persefoné nesouhlasila, protože už ho mezitím učinila svým milencem, obrátila se Afrodita na Dia. Zeus dobře věděl, že Afrodita chce s Adónidem také spát, a odmítl takovou nepěknou při rozsoudit. Předal ji nižšímu soudu, kde předsedala múza Kalliopé. Ta rozhodla, že Afrodita a Persefoné mají na Adónida stejný nárok: Afrodita zařídila, aby se narodil, a Persefoné ho zachránila z truhlice. Musí však mít každý rok krátkou dovolenou,aby si odpočinul od milostných nároků obou neukojitelných bohyní. Rozdělila proto rok na tři stejné části, z nichž jednu měl strávit s Persefonou, další s Afroditou a třetí o samotě.

Afrodita však nehrála poctivě. Nosila totiž neustále svůj kouzelný pás, a tak zlákala Adónida, aby jí svou třetinu roku věnoval, upřel Persefoně, co jí patřilo, a neuposlechl tak rozhodnutí soudu. 

Právem dotčená Persefoné odešla do Thrákie, kde svému dobrodinci Areovi pověděla, že Afrodita teď dává přednost Adónidovi. "Pouhému smrtelníkovi," křičela rozhořčeně, " a ještě takovému zženštilci!" Area se zmocnila žárlivost a vyřítil se v podobě divokého kance na Adónida, který zrovna lovil na hoře Libanu, a před Afroditinýma očima ho svými kly rozpáral. Z Adónidovy krve vypučely pomněnky a jeho duše odešla do Tartaru. Uslzená Afrodita šla za Diem a žadonila, aby Adónidova duše mohla s Persefonou trávit jenom tu pochmurnější část roku, zatímco za letních měsíců aby směla doprovázet ji. Zeus to velkodušně povolil. Někdo však tvrdí, že tím kancem byl Apollón. Prý se tak Afroditě pomstil za nějakou křivdu, kterou mu způsobila.

Jednou strávila Afrodita několik nocí s argonautem Bútem v Lilybaiu, aby v Adónidovi vyvolala žárlivost. Stala se potom matkou Eryka, sicilského krále. S Adónidem měla syna Golga, zakladatele kyperského města Golgi, a dceru Beroé, zakladatelku města Beroia v Thrákii. Někdo tvrdí, že otcem jejího syna Priapa nebyl Dionýsos, nýbrž Adónis.

Sudičky určily Afroditě jedinou božskou povinnost: milovat se. Ale jednou ji Athéna přistihla, jak potají tká na stavu. Stěžovala si, že její vlastní pravomoci jsou porušovány druhými, a pohrozila, že se jich všech vzdá. Afrodita se pak hluboce omlouvala a od té doby už, pokud šlo o práci, nehnula ani prstem.

Pozdější  Helénové snižovali význam Velké bohyně Středomoří, která po dlouhou dobu neomezeně vládla v Korintu, Spartě, Thespiích a v Athénách. Přidělili jí mužského poručníka a její slavnostní sexuální orgie začali považovat za nerozvážné smilstvo. Síť, do níž podle Homéra Héfaistos Afroditu chytil, jí původně patřila jako bohyni moře a zdá se, že ji její kněžky nosily během jarních slavností, kněžky severské bohyně Holle, nebo Gode, ji také nosily v předvečer prvního máje.

Priapos má svůj původ v obhroublých dřevěných falických sochách, které byly středem dionýsovských orgií. Stal se synem Adónidovým, protože se o jeho svátku dávaly jako votivní dar miniaturní "zahrádky". Hruška byla zasvěcena Héře jako vrchní  bohyni Peloponésu. Poloostrovu se proto říkalo také Apia.

Afrodita Úrania nebo Erikyna představovala bohyni - ženu spojovanou s vrcholícím létem. Vždy zahubila posvátného krále, který s ní souložil na vrcholku hory, jako včelí královna hubí trubce: vytrhla mu pohlaví. Odtud pocházejí vřesumilovné včely a rudé roucho v příběhu o noci lásky s Anchisem na vrcholku hory: a také uctívání bohyně Kybelé, fryžské Afrodity z hory Idy, jako včelí královny. Rovněž rituál, při němž se její kněží v extázi sami kastrovali na památku jejího milence Attida. Anchises byl jedním z mnoha posvátných králů, kteří byli zabiti rituálním bleskem poté, co strávili noc s Bohyní smrti v životě. V nejranější verzi mýtu byl zabit, ale v pozdějších smrti unikl, aby mohl být potvrzen příběh o tom, jak zbožný Aineas, který přinesl posvátné palladium do Říma, vynesl svého otce Anchisa z hořící Tróje. Jeho jméno ztotožňuje Afroditu s Isidou, jejíhož manžela Osirida vykastroval Set proměněný v kance." Anchises" je vlastně synonymum  pro  Adónise. Měl chrám v Egestě blízko hory Eryku a měl proto  podle Vergilia zemřít v sousedním Drepanu a měl být na hoře Eryku pohřben. Další Anchisovy chrámy ukazovali v Arkádii a v Troádě. V Afroditině chrámu na hoře eryku byl vystaven zlatý medový plást, byl prý votivním darem Daidalovým, který na Sicílii uprchl. 

Jako Bohyně smrti v životě získala Afrodita mnoho přídomků, které se zdají neslučitelné s její krásou a vlídným chováním. V Athénách jí říkali Nejstarší sudička a sestra Erinyí, jinde jí říkali Melainis("černá"), podle důmyslného Pausaniova výkladu proto, že je milování většinou vyhrazena noc."Skotia" ("temná"), Androfonos ("vražednice mužů"), a podle Plútarcha dokonce Epitymbria ("ta z hrobů").

Mýtus o Kinyrovi a Smyrně zjevně zachycuje historické období, kdy se posvátný král v matriarchální společnosti rozhodl, že tradiční délku vlády prodlouží. Oženil se tedy s mladou kněžkou, která byla nominálně jeho dcerou a měla být v dalším  období královnou, místo aby připustil její sňatek s dalším princátkem a nechal se tak připravit o království.

Adónis (adon je foinicky "pán") je řeckou verzí syrského poloboha jménem Tammuz, ducha každoroční vegetace. V Sýrii, Malé Asii a v Řecku byl posvátný rok bohyně rozdělen v jisté době na tři části, ovládané Lvem, Kozou a Hadem. Koza, znamení střední části, byla bohyně lásky Afrodita. Had,znamení poslední části, byla bohyně smrti Persefona. Lev,znamení první části, byl zasvěcen bohyni porodu, která se zde jmenuje Smyrna a která na Adónida  neměla žádný nárok. V Řecku tento kalendář ustoupil roku se dvěma obdobími, ať už oddělenými ve Spartě a v Delfech rovnodenností ve východním stylu, nebo v Athénách a v Thévobách slunovraty v severském stylu,to vysvětluje i odlišné výroky horské bohyně Kalliopy a Dia.

Tammuz byl zabit kancem, podobně jako mnoho mytických postav: Osiris, krétský Zeus, Ankaios z Arkádie, Karmanór z Lýdie a irský hrdina Darmuid. Zdá se, že tento kanec byl kdysi sviní s měsíčkovitými kly, samotnou bohyní Persefonou. Když potom rok byl rozdělen na dvě části a v jedné, jasné, vládl posvátný král a v druhé, temné, vládl jeho tanista nebo sok, přicházel tento sok v podobě divokého kance - jako Set, když zabil Osirida, nebo Finn mac Cool, když zabil Darmuida. Alegorií Tammuzovy krve jsou sasanky, kterými se červenají svahy pohoří Libanu po zimních deštích, každého jara se v Byblu konaly slavnosti adónie, smuteční festival k poctě Tammuzovi. Na orgiastický charakter Tammuzových rituálů ukazuje i Adónidovo zrození z myrhového stromu: myrha je známý prostředek povzbuzující touhu. Kapky mízy, které myrhový strom proléval, byly pokládány za slzy jím prolité: (Ovidius: Proměny X 500 atd.). U Hygina je Kinyras králem Asýrie (Báje 58), snad že se tam hledal původ Tammuzova kultu. 

Afroditin syn Hermafroditos byl mladík s ženskými ňadry a dlouhými vlasy. Podobně jako androgyné, vousatá žena, měl i hermafrodit pochopitelně svůj zrůdný fyzický protiklad, ale jako náboženská představa se oba zrodili v přechodu od matriarchátu k patriarchátu. Hermafroditos představuje posvátného krále, který zastupuje královnu a proto má připevněna umělá ňadra. Androgyné je zas matka předhelénského rodu, který se vyhnul patriarchátu. Aby si udržela úřední moc nebo aby dodala urozenosti dětem, které měla s otrokem, připevňuje si falešný vous, jako to bylo zvykem v Argu. Vousaté bohyně, jako byla kyperská Afrodita, nebo zženštilí bohové, jako Dionýsos, odpovídají těmto obdobím sociálního přechodu.

Harmonia je na první pohled divné jméno pro dceru, kterou Afrodita porodila Areovi, tehdy však stejně jako dnes převažovala ve státě ohroženém válkou neobvyklá vzájemná laskavost a harmonie.

   Gáia (Gé) byla  matkou Země, dcerou Chaosu, z  něhož všechno vzniklo, 

manželkou  Uranovou. U  Gáie se  cenila znalost  věštění. Gáiu  uctívali 

staří  jako bohyni  života, ale  stejně i  jako bohyni  podsvětí, bohyni 

smrti, vždyť všichni tvorové z ní  zrození v ní opět končili. Ctěna byla 

zvláště v Athénách,  kde měla chrám i oltář na  Akropoli, ale i v jiných 

městech a krajích.

   Themis, bohyně pořádku a spravedlnosti, dcera Uranova a Gáina měla po 

matce věštecké schopnosti a stala  se první Diovou manželkou. Své věštby 

vydávala v  Delfách před Apollónem,  bohem světla, jasu,  slunce, života 

i věštby.

   Jako bohyně  země a matka boha  Dia byla v Řecku  uznávána také Rheia 

(Rheie), sestra  i manželka Kronova.  Původně byla uctívána  jako bohyně 

Země a později splynula s fryžskou bohyní Kybelou v Rheu Kybelu.

   Rheia  Kybelé (Rheá  Kybelé), Velká  Matka, v  Asii též Má ("Matka"), 

u Římanů Magna Mater, někdy též  Bellona (nezaměňovat s Bellonou, bohyní války) byla od pradávna bohyní  země a je tedy významnou představitelkou ženského aspektu nevyššího božství.  Kybelé byla původně asijská bohyně. Její kult  vznikl ve Frygii.  Poměrně brzy byla  s ní stotožněná  u Řeků bohyně Rheia, takže zanedlouho obě splynuly v jedno božstvo Rheu Kybelu, která byla ženou  boha Krona. Kybelin kult splynul u  Řeků také s kultem bohyně  Země Gáie.  O převzetí  Kybelina kultu  rozhodly za druhé punské války  Sibyliny knihy.  Podle nich  mohli Římané  dobýt války jen tehdy, přijmou-li bohyní Má, tedy Kybelu.

   Římané Kybelu  ztotožnili s bohyní  Opou. Byla nazávána  "Velká Matka 

bohů" a uctívána v podobě černého kamene, patrně meteoritu, v Pessinúntě 

ve Frygii. Odtud byl kámen za 2. války punské převezen do Říma a uložen. 

Kult bohyně  byl svěřen kněžím  zvaným galli a  měl orgiastický ráz.  R. 

191 př.  n. l. byla  zavedena na její  počest slavnost Megalésia.  Chrám 

Matky  bohů  zvaný  Métróon  stál  v  Athénách  na  agoře  vedle radnice 

a v jedné z  jeho místností byl uložen státní  archiv. Métróon v Olympii 

(ze začátku 4. stol. př. n. l.) sloužilo v římské době císařskému kultu.

   Ops  (Opis) byla  manželka boha  Saturna, u  starých Italiků  božstvo 

země, úrody  a plodnosti. Jako ochránkyně  rozsévaného obilí se nazývala 

též Consivia. Slavnosti  konané na její počest byly  Opalia (v prosinci) 

a Opiconsivia (po ukončení žní a výmlatu).

   Héra,  třetí dítě  Titána Krona  (byla se  svými sourozenci  vyvržena 

z jeho úst)  a jeho ženy bohyně  Rheie, vynikala svou krásou  a stala se 

manželkou boha Dia. Byla ochránkyní  manželství (starala se o posvátnost 

a neporušitelnost manželských  svazků) dárkyní dětí a  pomocnicí žen při 

porodu.  Je  příkladem  věrnosti  a  dalších  ženských  ctností. Zeus ji 

uznával  jako spoluvládkyni,  často se  s  ní  radil a  svěřil jí  mnohá 

tajemství. Měla věštecký dar a byla  nejmocnější z bohyň. Kudy šla, tudy 

se šířila krásná vůně.

    "Héra, dcera Krona a Rheie, se narodila na ostrově Samu, podle některých v Argu, a vychovával ji v Arkádii Pelasgův syn Temenos. Pečovaly o ní Hóry. Když Zeus vypudil otce Krona, vyhledal Héru v Knóssu na Krétě, podle jiných na hoře Thornaku (nyní Kukaččí hoře) v Argolidě, kde se jí zpočátku bez úspěchu dvořil. Teprve když se změnil v ucouranou kukačku, slitovala se nad ním a hřála ho na svých ňadrech. Tam však hned nabyl svou pravou podobu, znásilnil ji a nakonec si ho ze samé ostudy vzala.

Všichni bohové přinesli na svatbu dary. Především matka Země dala Héře strom se zlatými jablky, který později střežily Hesperidky v Héřině sadu na hoře Atlas. Strávila s Diem svatební noc na Samu. Trvala tři sta let. Héra se pravidelně koupá v prameni Kanathos, blízko Argu, a obnovuje tak svoje panenství.

Héře a Diovi se narodili bohové Ares, Héfaistos a Hébé, ačkoliv někteří tvrdí, že Héra počala dvojčata Area a Eridu, když se dotkla jisté květiny, a Hébu, když se dotkla salátu, a že také Héfaistos byl jejím parthenogenním synem. Tomu divu nechtěl věřit ani Héfaistos sám, dokud ji neuvěznil v mechanickém křesle, které ji pevně sevřelo, a tím ji donutil přísahat při řece Stygu, že nelže. Jiní tvrdí, že otcem Héfaista byl Daidalův synovec Talós.

Héřino jméno se obvykle pokládá za řecké slovo pro ,paní', ale může také představovat původní Herwá (,Ochránkyně'). Je předhelénskou Velkou bohyní. Samos a Argos byla hlavní sídla jejího kultu v Řecku, ale arkadští tvrdili, že jejich kult Héry byl nejstarší a existoval již za Pelasga (,dávného'), jejich předka ze země zrozeného. Vynucený sňatek s Diem připomíná dobytí Kréty a mykénského – tedy pokrétštěného – Řecka a svržení její nadvlády v obou zemích. Přišel k nim v podobě ucourané kukačky v tom smyslu, že asi někteří z Helénů přišli do Řecka jako uprchlíci, přijali službu v královské stráži, vytvořili palácové spiknutí a zmocnili se království. Knóssos byl drancován dvakrát, zcela zjevně Helény kolem roku 1700 př. n. l. a 1400 př. n. l.; Mykény padly do rukou Achajců o sto let později. V Rámajáně se podobně dvořil bůh Indra nymfě v podobě kukačky; a Zeus si pak vypůjčil Héřino žezlo, na němž seděla kukačka. V Mykénách se našla nahá postava argejské bohyně ze zlatého plechu, která drží v každé ruce kukačku; zlatý plátek z téhož místa představuje chrám, na němž rovněž sedí kukačky. Na dobře známém krétském sarkofágu z Hagie Triady sedí kukačka na dvojité sekyře.

Hébé, bohyně v podobě dítěte, dostala v olympském kultu roli číšnice u hodovního stolu bohů. Nakonec se stala Héraklovou ženou, když se jejího úřadu zmocnil Ganymédes. Zdá se, že ,Héfaistos' byl titul posvátného krále vystupujícího jako sluneční polobůh; ,Ares' byl titul vojevůdce nebo tanisty, jehož znakem byl divoký kanec. PO ustavení olympského kultu se obě stala jmény bohů s funkcemi kovářského řemesla a boha války. ,Jistá květina' byla téměř určitě hloh: v Ovidiovi ho Flora – s jejím uctíváním byl hloh spojen – ukazuje Héře. Hloh, který kvete v květnu, je v lidových evropských mýtech spojen se zázračným početím: v keltské literatuře je jeho ,sestrou' trnka, symbol sváru, tedy Areovo dvojče Eris.

Kovář Talós byl krétský herós, syn Daidalovy sestry Perdiky (,koroptve'), s níž mytograf ztotožňuje Héru. Koroptev, zasvěcená Velké bohyni, se ve východním Středomoří objevovala v orgiích pořádaných o jarní rovnodennosti, při nichž byli koroptví kohoutci napodobováni kulhavým tancem. Aristoteles, Plinius a Ailianos tvrdili, že slepici k početí stačí zaslechnout kohoutí kokrhání. Zdá se, že kulhavý Héfaistos a Talós jsou tatáž parthenogenní postava; oba byli svrženi na zem z výšky rozzuřenými soky – původně na počest své božské matky.

V Argu seděla známá Héřina socha na trůnu ze zlata a slonoviny; pověst o jejím uvěznění v křesle mohla vzniknout z řeckého zvyku přikovat boha k trůnu, ,aby nemohl utéci'. M2sto mohlo lehkomyslně přijít o božskou ochranu tím, že uvolnilo pouta prastaré soše boha nebo bohyně, a Římané si pak osvojili praxi, které se uhlazeně říkalo ,lakat' bohy do Říma. Ten se tak za císařských dob stal kavčím hnízdem plným nakradených božských soch a obrazů. ,Pečovaly o ni Hóry' je jiný způsob, jak vyjádřit, že Héra byla bohyní kalendářního roku. Odtud kukačka, spojovaná s jarem, na jejím žezle, odtud granátové jablko, spojované s podzimem, které v její levé ruce symbolizovalo smrt roku.

Héros, jak slovo samo naznačuje, byl posvátný král, který už byl Héře obětován, jehož tělo bylo bezpečně pod zemí a jehož duše se odešla radovat do jejího ráje za zády severního větru. Zlatá jablka byla v keltském i řeckém mýtu propustkou.

Každoroční koupel, kterou Héra obnovovala své panenství, podstupovala také Afrodita v Pafu; zdá se, že to byl očistný obřad, který musela kněžka měsíce vykonat po zavraždění svého milence, posvátného krále. Héra, bohyně vegetačního roku, jara, léta a podzimu (symbolizovaného též novým měsícem, úplňkem a starým měsícem), byla ve Stymfalu uctívána jako Dítě, Nevěsta a Vdova.

Svatební noc na Samu trvala tři sta let; snad proto, že samoský posvátný rok, stejně jako etruský, měl pouze deset měsíců o třiceti dnech; leden a únor byly vynechány. Každý den byl prodloužen na rok. Ale mytograf tu může naznačovat, že Helénům trvalo tři sta let, než se jim podařilo vnutit Héřině lidu monogamii. "

(Robert Graves)

   Démétér,  dcera Kronova  a Rheina   získala od  Dia péči  o rolnictvo 

a plodivou sílu země. Démétřin kult byl později směšován s kultem bohyně 

Gáie, Rheie a někdy i Kybely.

   Artemis,  v bájesloví  dcera Dia   a Léty,  věčná panna,  byla bohyní 

světla,  hor a  lovu, ochránkyní  přístavů a  panenskou ochránkyní matek 

(zejména  při porodu).  V pozdějších  dobách byl  kult bohyně  ztotožněn 

s kultem bohyně měsíce Selény a Artemis  pak byla uctívána i jako bohyně 

měsíce. Artemis  Efezská nebyla panenskou bohyní,  nýbrž byla považována za matku, která živila všechny tvory.

   Níké byla u Řeků personifikovaná bohyně vítězství. V tom významu měla 

své  místo  již  v  mythologii,  když  prý  pomáhala  Diovi  k vítěznému 

zakončení válek. Za to ji Zeus přijal na Olymp a učinil svou průvodkyní. 

Řecké  umění  jí  vtisklo  podobu   krásné  a  energické  ženy,  obvykle 

okřídlené, s nějakým znakem vítězství v závodech, vínkem nebo vavřínovou 

nebo palmovou ratolestí. V té představě ji převzali od Řeků i Římané pro 

svou bohyni vítězství jménem Victoria. Vítězná moc je aspektem Boží síly 

a moci,  které  jsou  hlavními  atributy  nejvyššího  Boha  všech  dob a 

náboženství.

   Náboženské   představy   Keltů    nejčastěji   vycházely   z   pocitu 

sounáležitosti  se svým  kmenem a  nebylo u  nich patrně zvláštních bohů 

(bohyň) slunce či  války. Taková působnost byla jen  spojována s různými 

kmenovými  bohy. Přesná  specializace a  rozsah působnosti  bohů je něco 

středomořského  a  obvyklého  spíše  v  městském  prostředí, co původním 

Keltům  bylo zcela  cizí nebo  jimi dodatečně  přijímáno. Přestože  tito 

kmenoví  bohové měli  většinou mužský  charakter, v  Provenci, v  Porýní 

a v Irsku  byla ctěna také  ženská božstva, v  Irsku byli těmto  bohyním 

někdy  podřízeni i  bohové mužského  pohlaví. Kult  úrodnosti, plodnosti 

i podsvětí  rozhodoval tu  především. Ostatně  kult matky  země byl znám 

v evropském  pravěku již  od mladší  doby kamenné  a ženská božstva jsou 

pokládána  za projev  starší, matriarchálně  učleněné společnosti. Stopy 

tohoto vývoje se  v lidovém pojetí držely velmi  dlouho. Patrně takového 

starobylého původu bylo uctívání trojice bohyň-matek (matres, Matronae), 

zobrazovaných později  nejčastěji v sedící  poloze s atributy  úrodnosti 

a plodnosti. Byly  uctívány u Treverů i  jinde a někdy se  místo trojice 

žen objevuje také žena jediná.

   "Celé  náboženství druidů,  i když  působí se  svými lidskými  oběťmi 

hrozivě, mělo velmi dobrý základ  v přírodě, kterou uctívali. Zakořenilo 

mezi  lidmi  natolik,  že  ani  římské  jho,  ani křesťanská reforma jej 

nedokázaly smazat  z tváře světa.  Je tedy snad  něco, co by  mohla tato 

víra nabídnout dnes? Ano. Především  cit a zodpovědnost k přírodě, velké 

matce, ze které  jsme všichni vyšlí. Odvahu nebát se  smrti a překážek v 

životě." (Milen Metzl)

   Někdy  u   Keltů  vystupují  božstva  v   dvojicích,  bůh  s  ženským 

protějškem, Sucellus  a Nantosuelta v  Gálii, Vidasus a  Tiana v Panonii 

aj. U Haeduů  byl uctíván bůh s atributem kladiva  a paličky, často jako 

božský  pár  v  průvodu  bohyně.  Některé  bohyně  u  Keltů  byla  často 

nositelkou ochranného apektu vůči kmeni a tak poněkud připomínaly řeckou Athénu či římskou Minervu.

    Bohyně  koní, zobrazena  často vsedě   na koni  je doložena  v Galii, 

severní Itálii, Noriku, ale i v Británii a keltiberské oblasti.

   V  Irsku byl  mladý nastupující  král považován  za smrtelného  druha 

místní bohyně a vstupoval s ní  vlastně v akt svatby symbolickým podáním 

poháru.  Tuto bohyni  potkal v   podobě krásného  děvčete u  studně nebo 

u pramene. Když král zestárl, změnila  se také bohyně z krásného děvčete 

v stařenu.

   Hlavní  irská  bohyně  Macha se  zjevovala hrdinům  v ohyzdné podobě. 

Když hrdinové nevykonali, co žádala, proměnila se na krásnou pannu.

   Keltové  často uctívali  Lunu a  její  obraz  na prsou  byl jedním  z 

odznaků druidských knězů.

   Slovanské bohyně  Morena, Vesna, Lada a  Živa byly božským zosobněním ženského principu  a byly podřízeny nejvyššímu  bohu Svarogovi. Koncepce těchto  ženských božstev  vycházela z  tradičních kultů  přírody, zvířat a ženy. Jejich funkce byly těsně svázány se zemí, přírodním řádem, cykly ročních období,  ochranou života, plodnosti atd.;  tato pohanská božstva byla člověku,  rytmu tehdejšího lidského života  a lidské představivosti značně  blízká.  Pojem  pohanské  "Bohyně"  se  v  povědomí  nejstarších obyvatel a v pořekadlech či slovníku některých českých regionů udržel do nedávné doby.

   Mongolové uctívali  zemi a je pro  ně posvátná dodnes -  proto nosí i 

boty se špičkou vzhůru, aby omylem nekopli do země.

    Na příkladech různých kultur a náboženských soustav vidíme, jak se konkrétní historické postavy, věštkyně, matky rodů, válečnice, královny stávají postupně mýtickými postavami, tyto mýtické postavy bohyněmi, a  konkrétnější bohyně univerzální Královnou Míru – Matkou bohů – Matkou boží, resp. jak historické a mýtické postavy postupně splývají s již existujícími obrazy mýtických a mystických postav a bohyňí. A tak konkrétno a historično dialekticky osvěžuje a obnovuje velký kult, velké obrazy univerzálního boha (bohyně) a naopak obraz tohoto kultu, nejvyššího božského ideálu v lidské mysli pomáhá vidět v historické (konkrétní) činnosti smrtelníků božský rozměr a v konkrétních, relativních obrazech božstev obraz a inspiraci obecné, absolutní. V pochopení přirozeného principu "humanizace" bohů nehledejme jen zákeřný jed relativizace a malověrnosti, ale i sladkou a inspirující pravdu ukazujíí cestu ke sjednocení rozumu a víry a k nalezení nového základu pro toleranci a náboženské sblížení.

Bohové pozdního léta

     "Koncem srpna Keltové obětovali bohům část své nové sklizně. Zakládaly se obětní ohně a do nich se vhazovala čerstvě sklizená zrnka. Oheň byl chápán jako „kanál“ mezi lidmi a bohy, cesta, kterou bylo možné poslat díkuvzdání vyšším mocnostem a ochráncům. Keltské obřady měly velký vliv  i na pozdější křesťanství.

     Dne 15. srpna  je slaveno Nanebevzetí Panny Marie, důležitá katolická slavnost k poctě matky Ježíše Krista. Keltové toto období (až do zlátnoucího září) spojovali se svátkem bohyně Matky. Podle legendy se zasnubovala s Taranisem, vládcem nebes. Jméno Taranis je patrně odvozeno od galského slova „taran“ a irského „toran“, obě označovala  hřmění, hřmot. Úcta k Taranisovi byla velká a pochopitelná. Již makedonský vládce Alexandr řekl.: Udatné Kelty nic nezastaví a nezastraší, nesetkal jsem se nikdy s tak chrabrými lidmi. Bojí se jen jediné věci, že se na ně jednou zřítí nebesa.“ Taranisovým atributem bylo magické kolo, symbol nebes a Slunce. Bůh byl rovněž vládcem podsvětí, Keltové věřili, že smrtí život nekončí, jen se proměňuje, člověk prochází putrefakcí, řečeno alchymistickým žargonem, povstane z popela jako bájný pták Fénix. Proto bývali někteří bozi a bohyně uctíváni jako patroni života a smrti, zrození i zániku. Římský básník Lucanos vzpomínal několikrát na lidské oběti, upálené ve vykotlaných stromech, uvězněné a vtěsnané do stromových dutin jako do dřevinatých kobek smrti. Takto si bylo možno bohy naklonit a získat jejich milost, nejlepší čas pro podobné ohavnosti právě nastával. Dnes již jen těžko rozlišíme, co je fikce – a co pravda. I tehdejší „bulvár“ rád chrlil senzace, lidi je milovali, tetelili se hrůzou. K srpnovým bohům patří i populární Lug. Již na počátku měsíce mu byl zasvěcen jeden z pěti nejdůležitějších svátků, Lugnasad. Byl považován za vynálezce všech řemesel, ochránce úspěšných obchodů, cestujících a poutníků. V irské myriádě bohů platil za  mistra všech umění. Byl původně tesařem, ale i umělcem, kdo božské rodiny byl přijat jako šachový génius (porazil samého krále všech božstev). Jeho druhé tajné jméno znělo poněkud podivně – Dlouhoruký, jelikož podle jiné legendy v magturedské bitvě vystřelil prakem nepřátelskému vůdci Balarovi magické oko. Tesař, prak, bohyně Matka. Že by odtud čerpala obohacující data pozdější křesťanská kultura? Přizpůsobila některé legendy potřebám svým a svých oveček? Zřejmě ano.

     Slavný Caesar se zmínil o druidském učení o smrti:“Lidské duše nezanikají, po smrti se stěhují z jednoho člověka do druhého.“ Možná se ale spletl, pomíchal Kelty s filozofií sekty pythagorejců, protože  keltské učení věřilo, že člověk dál žije v jiném světě, mystickém a zásvětním.

     Jako dítě jsem rád poslouchával vyprávění dědečka jednoho z mých kamarádů. Znal celou škálu příběhů o starých pohanských božstvech, říkal, že k srpnu a počátku září patří líska, tajemný keř. Nám to připadalo nepochopitelné. Tajemný? Vždyť rostl všude kolem, i nedaleko našeho domu. Keltové spojovali lísku s věšteckým uměním. I naše babičky a prababičky tvrdily, že kdo se vyspí pod keřem, nahlédne ve svých snech do budoucna. Keltské kouzelné hůlky jsou spojovány s magickou devítkou, prvořadým číslem. V pohádkách se vyskytovalo devatero bylin, hor, kopců, jezer, řek a lesů, devět rytířů založilo templářský řád. Hůlky pocházely z lískového dřeva, v lískovém oříšku nalezla šaty i  celoživotní štěstí odstrkovaná Popelka. Bohyně Matka se v srpnu a září mísila s uctíváním bohyně věštby, Taranisovou „kolegyní“. Divme se, jejich znakem byl společný Měsíc, stříbrné kolo a lískový oříšek. Znám člověka, nosícího „lískáček“ stále při sobě. Štěstí mu zatím přálo, neopouští ho. Věří, tak jako staří pohané, v jeho čarovnou moc …"

(in Spirit)

 Otravy ve jménu antických bohyní

Rulík zlomocný využila řada traviček, například manželka římského císaře Augusta Lívie nebo kněžna Alžběta Báthoryová známá spíše pod přízviskem Čachtická paní Jak souvisí vraní oko čtyřlisté s Athénou, Hérou a Afroditou? O řeckých bohyních, které propůjčily své jméno jedovatým rostlinám, hovoří v dnešním rozhlasovém pořadu Meteor docent Petr Klusoň z Vysoké školy chemicko-technologické v Praze.

Pelyněk pravý se odedávna používal jako lék. Naše babičky ho ordinovaly při horečnatých onemocněních, žaludečních obtížích, proti střevním parazitům, při jaterních chorobách nebo revmatismu.

Jméno této rostlině dala vládkyně přírody, bohyně lovu i plodnosti Artemis. Latinský název pelyňku pravého totiž zní Artemisia absinthium.

V Řecku a později i v Římě se na jaře, v době úplňku pořádaly slavnosti zasvěcené mocné Artemis. Při nich se pelyněk pojídal jako ztělesnění bohyně samé. Řekové

navíc odvar z této rostliny považovali za nápoj síly a odvahy. Stejně k pelyňku přistupovali i Římané. Podle Pliniových zápisů dostal vítěz v závodu čtyřspřeží pohár nápoje udatnosti připraveného právě z této byliny.

Tradice přežila dokonce i římskou říši. Po pádu mocného impéria se pelyněk pravý objevuje spolu s dalšími rostlinami ve starogermánské vykuřovací směsi zvané devatero bylin. Ta měla odehnat nedobré duchy a dodat sílu, zdraví i odvahu.

Absint - zákeřný nápoj umělců

Verlaine, Maupassant, Baudelaire, Apolinaire, Gauguin, van Gogh, Toulouse-Lautrec, Manet, Pegas. Co spojuje tyto slavné umělce? Všichni žili zhruba ve stejné době a patřili mezi vyhlášené pijáky absintu. Hlavní složkou jemně zeleného alkoholického nápoje jsou právě silice již zmiňovaného pelyňku.

V 19. a na počátku 20. století se absint stal nedílnou součástí života i tvorby mnoha francouzských umělců. Historie tohoto nápoje však sahá ještě hlouběji do minulosti. Ve starogermánštině byl slovy Wehr a Muth, tedy "válečná odvaha", označován magický nápoj, pravděpodobně opět s obsahem pelyňku. Spojíme-li tato dvě slova dohromady, dostaneme Vermut.

Moderní historie absintu však začíná až v roce 1792. Nápoj tehdy vyrobil francouzský lékař Pierre Ordinaire a předepisoval ho jako lék. Po pěti letech získal recepturu Henri Louis Pernod, který začal s velkovýrobou a prodejem absintu. Spotřeba neustále stoupala. V roce 1914 se ve Francii vypilo neuvěřitelných 40 milionů litrů absintu. O rok později však byla jeho výroba striktně zakázána. Ukázalo se totiž, že dlouhodobá konzumace tohoto nápoje vede ke vzniku závislosti. Jde tedy vlastně o chronickou otravu jedovatým thymolem, alkoholem obsaženým v silicích pelyňku.

Postižení trpí třesem, kolikami, bolestmi údů nebo křečovitými záškuby svalstva. Objevují se však také poruchy intelektu, dostavují se hrozivé halucinace, těžké deprese a epileptické záchvaty. Psychiatři hovoří o etické degradaci individua.

Smrtelně jedovatá "půvabná paní"

Od řeckých bohyní jsou však odvozeny i názvy dalších rostlin. Žena, která přestříhávala nit lidského života, neúprosná řecká bohyně osudu Atropos dala jméno rulíku zlomocnému. Latinský název této byliny totiž zní Atropa belladonna.

Přídomek belladonna znamená "půvabná paní" a souvisí se skutečností, že atropin - alkaloid obsažený v rostlině, výrazně rozšiřuje zornice. To se především v renesanční Itálii považovalo za znak neobyčejné krásy. Dámy se proto hromadně, dobrovolně a chronicky intoxikovaly atropinem.

Rulík zlomocný však s oblibou využívala řada travičů a traviček, například manželka římského císaře Augusta Livie nebo kněžna Alžběta Báthoryová známá spíše pod přízviskem Čachtická paní. O neblahých vlastnostech rulíku se už ve 4. století př. n. l. zmiňuje učenec Theofrastus.

Prudce jedovatá je celá rostlina. Obsahuje totiž tropanové alkaloidy - atropin a hyosciamin, v menším množství pak skopolamin a belladonnin.

Minimální smrtelná dávka atropinu činí asi 0,1 gramu.

Traviči často využívali skutečnosti, že otrava může nastat i po opakovaném požití masa nebo mléka zvířete, které rulík zlomocný spáslo. Musíme si však uvědomit, že někteří živočichové jsou vůči atropinu poměrně odolní, takže se na nich žádná otrava nemusí projevovat. Jako příklad lze uvést kozy, králíky, ovce, bažanty, zpěvné ptáky nebo plže.

Vraní oko přitahuje především děti

Podobně jako Artemis a Atropos jsou prostřednictvím jedovatých rostlin "zvěčněny" i další antické bohyně. A to dokonce slavná Athéna, Héra a Afrodita.

S tímto božským trojlístkem je spjato vraní oko čtyřlisté. Jeho latinský název Paris quadrifolia je v tomto případě převzat z řecké mytologie. Bobule vraního oka představuje jablko sváru z báje, ve které Paris soudil spor mezi Athénou, Hérou a Afroditou. Čtveřice listů obklopující plod zpodobňuje Parise a tři rozhádané bohyně.

Vraní oko může být nebezpečné především pro malé děti.

Tmavě modrý plod totiž přitahuje jejich pozornost a svádí k ochutnání. Jedovatá je však opět celá rostlina. Obsahuje toxické saponiny paristyfnin a paridin.

Tyto látky způsobují podráždění žaludku a střev, mohou ovlivňovat dokonce i srdce. Otrava se pak projevuje zvracením, průjmem, bolestmi hlavy, slabostí, zúžením zorniček. Smrtelné případy jsou však spíše vzácné.

Z dnešního rozhlasového pořadu

Meteor Českého rozhlasu 2 Praha, který je vysílán krátce

po osmé hodině. Repríza 20. dubna ve tři hodiny ráno. Text upravila, titulek a mezititulky doplnila redakce Lidových novin. Meteor za týden

Lidové noviny, 17. 04. 2004, ved

Dětské bohyně ochraňují nepálský lid
KÁTHMÁNDÚ - Dvaadvacetiletá Rašmila Šakja sedí v zaplněné učebně v Káthmándú a připravuje se na bakalářské zkoušky z informační technologie. Zapadá mezi ostatní nervózní studenty s hlavami skloněnými nad knihami. Přesto ji tu a tam někdo pozná, přistoupí k ní a sevře dlaně k uctivému pozdravu. Rašmila byla totiž do svých dvanácti let uctívána jako dětská bohyně. Když jí byly čtyři roky, musela opustit domov a jako panenská bohyně Kumari začala žít ve výstavném paláci na káthmándském náměstí Durbar. Až do začátku puberty ji hinduisté i buddhisté uznávali jako ochránkyni veškerého nepálského obyvatelstva, včetně krále. Přesně podle tradice, jejíž počátky sahají až do 18. století. Když Rašmila dostala ve svých dvanácti letech poprvé menstruaci, ztratila své božské postavení a byla navrácena rodině do nuzných poměrů. Na její místo nastoupilo pětileté děvče a bývalá bohyně, která neuměla číst ani psát, si musela začít zvykat na normální život. "Rašmila říká, že měla dva životy. Jeden žila jako Kumari a druhý pro ni začal, když se z Durbaru vrátila," říká její starší sestra Pramila.

Ukradené dětství

    Nepálská tradice uctívání dívek útlého věku je často kritizována obránci lidských práv. Ti tvrdí, že brát děvčátka od rodičů, ukrást jim dětství a potom je nepřipravené na běžný život vracet rodinám, je kruté. "Patří to k nepálské kultuře. Rodiče se ze všech sil snaží, aby právě jejich dcera byla Kumari," vysvětluje učitelka dějin kultury na káthmándské univerzitě Mukunda Raj Arjal. Jako bohyni se Rašmile dostávalo velkých privilegií a jejím domovem byl úchvatný palác s vyřezávanými rámy oken a zdobeným zábradlím balkonů. Jako každá Kumari však žila v osamění. Svůj palác mohla opustit pouze několikrát do roka, aby si ji její věrní mohli prohlédnout a vzdát jí pocty. Rodiče však navštívit nesměla. Také oblékat, česat a líčit se musela podle daných zvyklostí. Kumari se smí oblékat pouze do červené barvy, vlasy nosí pevně stočené do uzlu a na čele má namalováno mytické třetí oko, které má působit jako ochrana před démony. Rašmila byla vybrána z několika kandidátek. Při výběru bohyně se udržuje celá řada rituálů. Dívky například musí strávit noc v tmavém pokoji s hlavami poražených buvolů. Dvanáctiletá Rašmila teprve po svém návratu z paláce začala chodit do školy. V době, kdy nastoupila do prvního ročníku, byli její vrstevníci již ve čtvrtém. Jako bývalá bohyně Kumari má mladá žena zajištěnu doživotní měsíční penzi ve výši 3000 nepálských rupií (asi 1200 korun). V posledních letech se životní podmínky bohyň Kumari zlepšily: dostává se jim vzdělání a mohou je navštěvovat příbuzní i přátelé.

Lidové noviny, 30. 08. 2003, reuters

    V islámském  světě zaujímá přednostní  místo Fátima (svatá,  * r. 606 

- asi,  +  r.  632),  dcera  proroka  Mohammada  a  jeho  první manželky 

Chadídží. Narodila  se v Mekce.  Stala se manželkou  Prorokova bratrance 

a čtvrtého  chalífi  Alího  ibn  Abí  Táliba,  s  nímž  měla  dva  syny, 

al-Hasana a  al-Husajna. Mezi Šíity  se Fátima těší  velké úctě. V  její 

osobě  je  spatřován  ženský  ideál  nejvyšších  morálních  a duchovních 

hodnot. Bývá spojována s titulem batúl, panna, podobně jako Panna Mária. 

Jsou  známé   časté  případy  zjevení  a   zázračných  vyléčení  kdy  je 

omilostněnými označena jako subjekt  těchto zjevení a přímluvkyně těchto 

vyléčení.  Symbol  Fátimina  ruka  (dlaň  s  prsty) patří k nejznámějším 

amuletům ochraňujícím před nebezpečím.

   Abd-Ru-Shin nazývá ve  svém díle "Ve světle pravdy"  pravý a nejvyšší 

zosobněný ženský  princip Elizabeth. Upozorňuje  na nepoznatelnou složku 

její postavy a  jejího pravého a úplného obrazu  a zdůrazňuje symbolický 

základ  obrazů mnohých  božských zjevení.  Tyto obrazy  nám podle autora 

většinou nabízejí  některé nižší duchovní bytosti  a nejsou nikdy přímým 

zjevením  úplného  obrazu  božské  osoby.  Kriticky  se  staví k poněkud 

násilnému   sloučení  pozemské   Kristovy  Matky   s  Královnou   nebes, 

upozorňuje, že  tento krok zkomplikoval  určité období rozvoje  duchovní 

osoby  Panny Marie  po čase  její fyzické  smrti, i  když se nevyjadřuje 

k možnosti, že po určité době se mohla Panna Marie stát personifikovaným 

aspektem  Královny  nebes,  a  v  jistém  smyslu  tedy  Královnou  nebes 

samotnou, resp jejím personifikovaným obrazem. I když současný oficiální 

katolický církevní výklad obrazu Panny Marie (nebo Královny nebes) stojí 

zdánlivě nebo  v jednotlivostech v  protikladu vůči poznatkům  moderního 

mystického  a  duchovního  poznání  a  některé  zdroje tohoto mystického 

a duchovního poznání jsou opět navzájem rozporné, je nutno - vzhledem ke 

specifice  předmětu jejich  poznání  (duchovní  realita) -  všechny tyto 

zdroje poznání  brát v potaz při  všech dalších pokusech o  syntézu nové 

úrovně  poznání  v  této  oblasti.  Jednotný  základ Stvoření (chcete-li 

- světa) a  jeho nejvyšších zákonů  a Pravdy je  prvním předpokladem pro 

možnost syntézy všech správných poznatků  na nové úrovni. Je však možné, 

že  nová  syntéza  umožní  existenci  paralelních  pravd  v rámci pravdy 

vyššího  řádu.   I  kdyby  došlo  k   eliminaci  některých  náboženských 

a filozofických  postojů  z  hlediska  poznání,  jistě  by tím nezanikla 

historická úloha těchto názorových soustav ani oprávnění další existence 

těchto soustav v konkrétních komunitách s rozdílným vyznáním vzhledem ke komplexnímu charakteru takového "oprávnění",  pro něž bezchybnost ideové konstrukce  soustavy je  jen jednou  ze složek.  V následující  úvaze se pokusíme   o   stručnou   syntézu   obrazu   Panny   Marie   z  hlediska 

církevně-mystického složenou  z názorů více  autorů, mystických poznatků 

a historických údajů.

   "Korunovaci  Panny  Marie  je  vždycky  třeba  dávat  do  souvislosti 

s Kristovým korunováním trním. Protože Kristus nesl trnovou korunu, může 

Panna Maria  nést korunu královskou.  Pádem do hříchu,  ke kterému došlo 

v ráji, člověk ztratil korunu, která znamená "být k Božímu obrazu". Trny 

a hloží se  staly jeho dědictvím,  až přišel Kristus,  který tuto korunu 

z trnů změnil pro  člověka v korunu Královskou. "Hlava  plná krve a ran" 

se stala "králem vší úcty hodným". Petr připomíná křesťanům jejich znovu 

dosaženou  důstojnost,  když  říká:  "Jste  královské  kněžstvo" (1 Petr 

2.9).  Maria je  tím prvním   člověkem, který  toho dosáhl.  Proto každý 

křesťan sám sebe může najít v  korunované Matce Kristově. Je taková, jak 

nás všechny Bůh zamýšlel. Dříve  než se stala "nejblahoslavenější", byla 

"Matkou bolestnou".  Proto náš pohled k  ní nám dává orientaci  a je pro 

nás  povzbuzením na  vlastní životní  cestě. ...  Právě dnešnímu člověku 

může uvažování o jejím životě dát  nové podněty pro jeho vlastní hledání 

smyslu života a jeho významu.

    Nad  jednou  krásnou  sochou  Panny  Marie  z  doby baroka, která ji 

zachycuje jako Neposkvrněnou, je umístěn  nápis, který jsme zvyklí vidět 

při  zobrazení Ukřižování  našeho Pána.  Na tomto  mariánském motivu  je 

napsáno:  "Jen  jedna,  jinak  nikdo  jiný".  Mariina čistota je osobním 

ztělesněním toho, co  znamená nové stvoření, k němuž  došlo skrze Ježíše 

Krista. Maria sama  ze sebe není definovatelná. Teprve  ze svátosti Boží 

a z hříchu  člověka je možné  si představit tajemství  Mariina vyvolení. 

Boží svatost, která  se stala viditelnou v kříži  Kristově, předem Marii 

osvobozuje z lidské  hříšnosti, jíž je člověk poznamenán.  Všem lidem je 

ale bohem přisouzeno to, co Maria jako první a jedinečným způsobem mohla přijmout. Proto církev jmenuje Pannu Marii dcerou Boha Otce, Matkou Boha Syna a nevěstou Boha Ducha svatého; ona je chrámem Trojjediného Boha.

   Otcovství značí dávání: Otec předává dál  život. Proto Bůh Otec je ve 

svém bytí dáváním. Dává se sám ve svém Synu. Žádný člověk nebyl nikdy od Boha tak obdarován jako Maria, která  za vše vděčí jedině a pouze samému Bohu. Proto ve  zpěvu Magnificat velebí Boží velikost.  Přitom sebe sama nedělá velkou a v této  písni nic nezveličuje, nýbrž mmpřijatou velikost zase  vrací  velikému  Bohu.  Maria  se  nepotřebuje  nějak představovat a ukazovat, přijímá  sebe samu z  Božích rukou jako  dar. Tím, že  Maria přijímá svou závislost na Bohu, zbavuje se obav a starostí v tak řečeném boji o bytí. Maria vystupuje v evangeliu jako ta, která zpívá a jásá. Co zpívá, nejsou žádné nářky ani bojové písně, ale je to chvalozpěv na Boží velikost.  Nebojuje  o  svou  hlavu,  ale  děkuje  za  přijatou  vlastní 

existenci. Její  život není žádný ojedinělý  úděl. Je to model  pro naše 

vlastní  vyvolení a  povolání. Lidská  emancipace od  temných mocí a sil 

tohoto světa se děje tím, že se  přimkneme k Bohu. Tím, že člověk vědomě 

přijímá  svou závislost  na Bohu,  stává se  nezávislým a osvobozeným od 

všech  mocí  a  sil.  V  této  souvislosti  se stává dobře srozumitelným 

přísloví: "Boj  se Boha a neměj  strach před nikým." Zde  je klíč k tzv. 

"teologiím osvobození": přimknutí se k  Bohu. Tím se člověk oprošťuje od 

strachu před lidmi a od všech  z toho vznikajících následků a spojuje se 

s Bohem a jeho  světem. V Magnificat Maria nechválí  sebe, ale Boha. Tím 

dochází  k osvobození  od sebe  samé. Není  ještě svoboden  ten, kdo  se 

zbavil  vykořisťovatele, ale  ten, kdo  se osvobodil  od svého vlastního 

egoismu. Maria jako dcera Boha Otce je v pravdě svobodný člověk na tomto světě.

   Bůh člověka  podivuhodně stvořil a ještě  podivuhodněji obnovil. Boží 

cesta  s  člověkem  je  vyznačena  třemi  etapami:  mirabiliter formatus 

(obdivuhodně  stvořen),  peccato  deformatus  (hříchem  znetvořen),  per 

Christum  mirabilius   reformatus  (skrze  Krista   ještě  obdivuhodněji 

obnoven).  Bůh člověka  zachraňuje, nikoliv  ale bez  člověka. Maria  je 

první  spolupracovnicí Boží  a současně  jeho partnerkou  ve spasitelném 

dění. Tak vážně  bere Bůh člověka, že dosahuje  důležitosti v díle spásy 

lidstva. Dosahuje tak závažnosti, která se týká samotné věčnosti. Na ANO 

Panny Marie je  vlastně závislé Boží ANO k člověku.  Tak se člověk stává 

matkou samého Božího  Syna. Rozsah a intenzita Boží  přítomnosti v tomto 

světě  závisela na  jednom slabém  člověku. Tak  je Bůh  v tomto spojení 

s Marií jakoby  činnější v našem  světě než bez  ní. Proto nemáme  žádné 

rozumové zdůvodnění kromě jednoho: že to  Bůh tak chtěl. V tomto mariině vyvolení spočívá  také naše povolání.  Pán se výslovně  ptá: "Kdo je  má matka, kdo jsou moji bratři?"  Evangelium hned k tomu připojuje: "Ukázal na své  učedníka a řekl: Hle,  moje matka a moji  bratři. Neboť  kdo činí vůli mého  Otce v nebesích,  to je můj  bratr, má sestra  i matka." (Mt. 

12, 48-50). Rozsah a intenzita Boží přítomnosti na naší zemi není na nás 

závislá.  Proto  tato  země  pro  nás  není  nějakým místem vyhnání, ale 

místem,  na kterém  máme Boží  přítomnost sami  zviditelnit. Jelikož Bůh 

spásu této země činí závislou na nás, stává se to naším úkolem. Ať už je 

náš život zcela malý a bezvýznamný,  dostává přece od Boha význam, který 

se týká spásy.  Tím se mu dostává na závažnosti,  která se ještě projeví 

na vahách Posledního soudu. Proto  v našich církevních obcích není nikdo 

přebytečný nebo nadpočetný. Mnozí lidé dojdou k poznání Boha, jenom když my jim  k tomu pomůžeme.  Církev počítá s  každým jednotlivcem a  s jeho svědectvím víry, na  jehož základě je možno Boha vidět  a dotknout se ho přímo v našem světě.

   Evangelista  Lukáš staví  Marii na  začátek svého  evangelia. Ve svém 

nazaretském domě stojí Maria připravena v adventním očekávání na příchod Ducha  svatého.  Ve  Skutcích  apoštolů,  Lukášově  druhém  novozákonním dokumentu,  Maria  opět  stojí   společně  s  apoštoly  v  jeruzalémském večeřadle ve  svatodušním očekávání příchodu  Ducha svatého. Jak  první, tak i poslední novozákonní Mariin obraz má co dělat s Duchem svatým. Kde je Maria, tam  je Duch Boží. S ním je  panna Maria neoddělitelně spojena a jemu  je přislíbena,  takže ji  církev nazává  Nevěstou Ducha svatého. V jejím  působení  je  rozeznatelné  vanutí  Ducha  Božího.  Dar rady je viditelný  v  Matce  dobré  rady.  Tento  dar  přinesl  anděl Páně, když vstoupil do Mariina domu v Nazaretě a ona počala z Ducha svatého. Kde je Maria, tam není žádná zrada a  žádná bezradnost. Ona nám dává orientacia a ukazuje cestu. Tak se stává Maria pro křesťana vzorem ve chvílích, kdy je  pro něho  těžké konat  vůli Boží,  církvi pak  předobrazem na  cestě  časem. Jako naše přímluvkyně a těšitelka je odrazem Ducha svatého.

     ...  Na prvních  stránkách Písma   svatého se  nám říká:  Bůh stvořil 

člověka, aby byl  obrazem Božím, jako muže a ženu  je stvořil. (srv. Gen 

1,27), takže musíme říci: Zatímco v Bohu Otci a v Bohu Synu je viditelný 

otcovský,  mužský  a  bratrský  Božský  prvek,  ve  Svatém  Duchu je víc 

viditelný  sesterský, ženský  a  mateřský  prvek. Proto  církev odedávna 

uctívá Ducha  svatého v nevěstě Ducha  svatého, v Panně Marii.  Ta údobí 

církevních dějin,  v kterých se  na Marii téměř  zapomnělo, byla údobími 

bez  nadšení, bez  duchovního vznětu  a bez  duchovních povolání.  údobí 

s Marií byla údobími  Ducha svatého, plná nadšení. Proto  otázka - Maria 

ano nebo ne - není otázkou  zbožného vkusu, je to existenční otázka naší 

církve.

     ... Maria je velkou Prostřednicí mezi Kristem a křesťany. Jako taková 

požívá  u Božího  lidu velké   úcty. Jan  je prostředníkem  mezi Kristem 

a ostatními apoštoly. Ve večeřadle v  jeruzalémě prosí Patr Jana, aby se 

zeptal Mistra, kdo ho zradí. Jan  se nakloní k mistrovi s touto otázkou, 

a potom  se nakloní  k Petrovi  s odpovědí.  Má úlohu prostředníka. Když 

apoštolové sedí "po velikonocích" v rybářské loďce a uvidí na břehu stát 

neznámého muže, je to zase Jan, který ztělesňuje lásku, který pozná Pána 

jako první a  odpoví Petrovi, kdo to je.  Láska je prostředníkem. Starší 

zobrazení Panny Marie  ukazují Marii tak, že zatímco  Dítě drží, aby nám 

je  ukazovala, dodává  nám zároveň  odvahu, abychom  k němu přistoupili. 

Svou  touhu Maria  dovedla k  cíli, když  vidí, že  lidé Krista  našli." 

(Joachim Kard. Meisner)

   "Je to její vášeň, vést člověka  ke Kristu," dodává pan kardinál a my 

dodáváme: "a prostřednictvím Krista k Bohu."

   Panna Marie  pochází z rodu  pozemských bohyň, neboť  jde o pozemskou matku Kristovu. Její svátost a její činná duchovní přítomnost je nepřímo doložena těmito předpoklady a projevy:  Její svátost vyplývá ze svátosti Tajemství  Archy  úmluvy,  z  tohoto  zárodku  požehnání  před  prvotním hříchem, zárodku svátostného bytí a rozmnožování před hříchem, který byl lidem  zachován  v  náboženství  a  který  jim umožňoval prostřednictvím zbožnosti, aby  linie rodu se stále  více a více očišťovala,  až konečně v Marii dostoupila svého  vrcholu, aby tato mohla počít  z Ducha svatého vytouženého  Mesiáše.  Tato   svátost  svatého  Vtělení,  Neposkvrněného početí, toto tajemství Archy úmluvy přijala Marie třemi cestami: 1) Jako dcera  Boha  otce:  a)  Skrze  svůj  posvátný rod zmnožující Abrahámovo, Jakubovo  a  Asenatino  požehnání  a  veškerý  duchovní odkaz a duchovní požehnání  předků b)  Skrze své  Neposkvrněné početí,  tedy skrze  život a omilostnění svých  rodičů - Jáchyma  (který přijal andělské  požehnání a dosáhl  nejen skrze  své předky  nejvyššího požehnání  a svátosti, ale díky  tomu a  díky svému  svatému životu  i přímo  přijal plnou  svátost Vtělení, toto tajemství  Archy úmluvy a stal se  sám živoucím tajemstvím a tělem  Neposkvrněného  početí  a  prvním  obnoveným  člověkem  od časů prvního  hříchu)  a  skrze  svou  matku  Annu  (která  získala  účast na tajemství díky svému požehnanému a čistému rodu; díky své duchovní síle, čisté  lásce, odevzdání  se vůli  Boží a  svému svatému  životu se stala čistou nádobou neposkvrněného početí a první matkou obnoveného rodu). c) Přímým stvořením své duše z božského  d) Duševně a duchovně - odevzdáním se  vůli  Boží,  přimknutím  se   k  Bohu,  bázní  Boží,  přijetím  Boha a oslavením Boha svým  životem i vědomými činy,

2) jako matka Boha – syna, 

3) jako nevěsta ducha svatého. 

    Svátost a Tajemství udržovala v sobě také třemi cestami A)  Svým svatým životem, modlitbou a  meditací, podílem na Kristově utrpení  a Kristových vítězstvích  (cesta činů a  trpné účasti), B) svou mystickou  silou a čistou láskou (cesta  mystická), c) Podílem na Kristově   neposkvrněném  početí   a  zrození,   resp.  jako  ztělesnění Neposkvrněného početí  (cesta Božího určení  a Božího zásahu).  

      Z těchto šesti  cest  je  obtížné  určit  nějakou  jako  prvotní, vyplývají jedna z druhé a jsou spolu pevně spojeny jako hrany jednoho krystalu. Duchovní moc Panny Marie  a její živá přítomnost byla a  může být i v současnosti zřejmě posilována láskou, čistotou a vírou národů v Boha, Krista a Pannu Marii,  resp. Královnu  nebes a  svatým obcováním  s nimi,  jejich dílem a prostředníky, přijímáním a rozvíjením svátostí a posvěcení a bytostnou účastí  na tajemství  Archy úmluvy,  tedy na  obnově člověka  a lidského rodu.  Takto chápaná  duchovní  postava  Panny Marie  naplňuje podstatné vnější i vnitřní, symbolické i reálné rysy nejvyšší božské individuality a může  být tedy  aspektem Královny  nebes a  v mnohých vrstvách významu tohoto slova (ne-li ve všech) také Královnou nebes samotnou.

   Marie byla tedy již od samého  zrození, lépe řečeno od chvíle spojení 

své  duše se  svým tělem  nádobou zaslíbení  a živoucím tajemstvím Archy 

úmluvy. Ve třech letech (při jejím obětování) přijala kněžské požehnání. 

Ve čtrnácti  přijala andělské a  boží požehnání ke  zrození Syna Božího, 

resp. přijala  Ducha svatého. Panna  Marie obdržela  od Jana 

svátost křtu  a po Kristově zmrtvýchvstání  obdržela svaté přijímání. Je 

matkou člověka  - Boha, je  tedy alespoň v  určitém smyslu Matkou  Boží, 

podle  některých  světových  duchovních  koncepcí  je  již  tímto  přímo 

vykoupena (spasena) a svatá. Její duše  je z božského a při svém zrození 

byla (podle vizí  omilostněných a podle údajů Písma  svatého) první nebo 

třetí  (po svých  rodičích) napravenou  lidskou bytostí  od doby prvního 

hříchu,  je  tu  tedy  oprávněná  možnost  považovat  ji  za božskou, za 

Královnu  nebes  či  dokonce  přímo  Boží  vtělení. 3. ekumenický koncil 

v Efezu (5. století n. l.) rozhodl uctívat Pannu Marii jako Bohorodičku. 

Církev  uznala tělesné  nanebevzetí Panny  Marie a  toto bylo  vyhlášeno 

papežem Piem XII.  r. 1950 a oslavuje se  Slavností Nanebevzetí P. Marie 

15. srpna. Zda jde o stejný způsob takzvaného tělesného nanebevzetí jako 

u Ježíše Nazaretského,  je předmětem dialogu  mezi mystiky a  církevními 

kruhy  i  mezi  představiteli  jednotlivých  církví.  Církev  sama  však 

v průběhu věků ztratila  podstatnou část z mystického poznání  o tom, co 

to  tělesné  nanebevzetí  je.  Prakticky  nikdo  však  nepochybuje  (ani 

Svědkové   Jehovovi,   muslimové   či   představitelé  judaistických  či 

hinduistických náboženství), že Panna Marie  je v současnosti činná jako 

významná  duchovní  bytost  i  když  u  mnoha náboženství není předmětem uctívání nebo není chápána jako bytost božská. Po historicko logické anlýze božských postav víme jistě jediné: Je zbytečné a možná i chybné se pohoršovat jak nad kulty a církvemi, které Pannu Marii zbožšťují, tak nad těmi, které její božství chápou v dialektické jednotě s jejím lidstvím, či je zcela popírají. To samotné neříká nic o tom, zda jde o církev (kult) dobrou či špatnou.

   O neposkvrněném početí Syna božího píše Abd-Ru-Shin:

   "Neposkvrněné  početí  není  míněno  jenom  ve  smyslu  tělesném, ale 

především, jako  tak mnohé v bibli,  ve smyslu ryze duchovním.  Jen ten, 

kdo uznává a vyciťuje duchovní svět  jako skutečný a živě působící, může 

nalézt klíč  k pochopení bible.  teprve potom se  mu Slovo stane  živým. 

Všem ostatním zůstane bible navždy knihou o sedmi pečetích.

   Neposkvrněné  početí  ve  smyslu  tělesném  je  každé  početí vzniklé 

z čisté lásky  a s vroucím  pohledem vzhůru ke  Stvořiteli. Smyslné pudy 

nejsou přitom základem, nýbrž zůstávají jen spolupůsobícími silami.

   Tento děj je  ve skutečnosti tak vzácný, že  bylo odůvodněné, aby byl 

zvlášť  zdůrazněn. Odsunutí  smyslných pudů  bylo zajištěno zvěstováním, 

o němž se  proto činí zvláštní zmínka.  Bez něho by chyběl  jeden článek 

v řetězu přirozeného dění a dokonalé spolupráce s duchovním světem.

   Panna Maria,  stejně již obdařená  všemi dary, aby  mohla splnit svůj 

vznešený  úkol,  setkala  se  v  určitou  dobu  díky  duchovnímu  vedení 

s osobami,  které  hluboce  vnikly  do  zjevení  a  proroctví o příchodu 

Mesiášově. To byla  první pozemská příprava, která vedla  Marii na cestu 

k jejímu skutečnému  cíli a seznamovala ji  se vším, v čem  později měla 

sama sehrát tak velikou úlohu, aniž to tehdy již věděla.

   Vyvoleným uvolňuje se  páska na očích vždy nejprve  opatrně a zvolna, 

aby  se nepředešlo  nutnému vývoji.  Vždy je  nutné s  vážností prožívat 

všechny stupně vedoucí ke splnění,  aby později toto splnění bylo možné. 

Předčasná znalost  vlastního úkolu zanechala by  ve vývoji mezery, které 

by ztěžovaly pozdější splnění.

   Ze stálého  pohlížení na konečný  cíl vyplývá nebezpečí,  že vyvolený 

bude spěchat kupředu příliš rychle a  že přitom mnohé unikne jeho zraku, 

nebo že  prožije příliš povrchně  i to, co  musí v každém  případě vážně 

prožít, aby splnil  své určení. Vážně prožít může  však člověk jenom to, 

co považuje v té které chvíli za svou opravdovou životní úlohu. Tak tomu 

bylo i u Marie.

   Když potom nadešel den, kdy  byla vnitřně i navenek připravena, stala 

se v okamžiku  úplného klidu jasnovidnou a jasnoslyšnou.  To znamená, že 

její  nitro  se  otevřelo  pro  jiný  než  hrubohmotný  svět,  a prožila 

zvěstování,  jak líčí  bible. Tím  jí z  očí spadla  páska a  ona vědomě 

vstoupila ve své poslání.

   Zvěstování stalo se pro Marii  tak mocným a rozechvívajícím duchovním 

prožitím, že od této hodiny zcela naplňovalo všechen její duševní život. 

Ten byl  nadále zaměřen jediným  směrem, k tomu,  že Maria smí  očekávat 

vznešenou Boží  milost. Světlo chtělo  pomocí zvěstování přivodit  tento 

duševní stav,  aby se tak již  předem odsunuly daleko do  pozadí všechny 

nízké  pudy a  aby se  vytvořila půda,  v níž  by mohla  vzniknout čistá 

pozemská nádoba  (tělo dítěte) pro  neposkvrněné duchovní početí.  Tímto 

neobyčejně silným  duchovním zaměřením Mariiným se  tělesné početí podle 

přírodních   zákonů  stalo   "neposkvrněným".  Jsme-li   alespoň  trochu 

obeznámeni  s duchovním  světem a  s jeho  činností, široce  rozvětvenou 

a připravující  každé  veliké  dění  tak,   že  se  hravě  přenáší  přes 

tisíciletí, není těžké pochopit, že si Maria přinášela s sebou do života 

již všechny dary, potřebné ke svému  úkolu. Že byla tedy určena již před 

zrozením k  tomu, stát se  pozemskou matkou přicházejícího  zvěstovatele 

Pravdy, Ježíše.

   Dětské tělo, ona čistá nádoba, vzniklá za takových okolností, skýtalo 

pozemské  podmínky k  "neposkvrněnému duchovnímu  početí", k  inkarnaci, nastávající v polovině těhotenství.

   V  úvahu zde  přicházel děj  vyzařování z  Boha, událost  to z  lásky 

darovaná lidstvu bloudícímu v temnotách.  Byl to děj, jehož síla stačila 

k tomu, aby se nikdy nepřerušilo přímé spojení s prasvětlem.

   Jeho  výsledkem bylo  vroucí spojení  mezi Božstvím  a lidem  v tomto 

Jediném. Toto spojení se podobalo zářícímu sloupu nevyčerpatelné čistoty 

a síly, od něhož se muselo odrazit  všechno nízké. To umožnilo, že mohla 

být  na  zem  přinesena  nezkalená  Pravda,  čerpaná  ze  Světla, i síla 

k činům, které se zdály být zázraky.

   Příběh o  pokušeních na poušti  ukazuje, jak se  temné proudy snažily 

pošpinit čistotu cítění a jak byly odraženy, aniž mohly způsobit škodu.

   A  tak  po  tělesném  neposkvrněném  početí  Mariině mohlo v polovině 

těhotenství nastat vtělení ze Světla. Přišlo v síle, která nedovolovala, 

aby se na mezistupních mezi  Světlem a mateřským tělem objevilo zkalení. 

Bylo tedy také "neposkvrněným duchovním početím".

   Je  proto   úplně  správné  mluvit   o  neposkvrněném  početí.   Bylo 

neposkvrněné  tělesně  i  duchovně,  aniž  by  se  při  tom jediný zákon 

stvoření obcházel, měnil, nebo se musel nově vytvořit pro tento zvláštní 

případ.

   Člověk si  nesmí myslet, že  je tu rozpor,  bylo-li zaslíbeno, že  se 

Spasitel má narodit z panny.

   Rozpor způsobuje  jenom nesprávný výklad výrazu  "panna" v zaslíbení. 

Mluví-li toto  zaslíbení o panně,  nemíní tím užší  pojem, tím méně  pak 

názor státu.  Může zde jít pouze  o všeobsáhlý pojem ve  spojení s celým 

lidstvem.

   Zúžený názor musel by vést k  tomu, že panenství v obvyklém smyslu je 

porušeno  již  samým  těhotenstvím  a  porodem,  nehledě přitom vůbec na 

plození. Avšak zaslíbení nemá na mysli  takové věci. Říká, že se Kristus 

zcela jistě narodí jako první dítě  panny, tedy ženy, která dosud nebyla 

matkou.  U takové  jsou všechny   orgány určené  k vývoji  dětského těla 

panenské, to znamená, že předtím nebyly ještě nikdy takto v činnosti, že 

z toho  těla nevzešlo  dosud dítě.  Při každém  prvním dítěti jsou přece 

orgány  mateřského těla  ještě panenské.  A jedině  toto mohlo přicházet 

v úvahu  při proroctví,  které mělo  tak veliký  význam. Vždyť  se každé 

zaslíbení  splňuje  jenom  v  rámci  zákonů  stvoření  naprosto důsledně 

působících  a ve  vědomí tohoto  spolehlivého předpokladu  je lidem také 

dáváno!

   A tak  je tedy v  zaslíbení míněno "první  dítě", a proto  se tu činí 

rozdíl mezi pannou a matkou. Jiný rozdíl nepřichází v úvahu, neboť pojmy 

panna a  paní vznikly jenom  vlivem státního nebo  společenského zřízení 

manželství a nemohou být v žádném případě míněny při takovém zaslíbení.

   V dokonalosti  stvoření, díla Božího, je  akt plození naprosto nutný. 

Vždyť všemoudrost Tvůrcova zařídila všechno  ve stvoření od počátku tak, 

že nic není nadbytečné nebo zbytečné. Kdo si myslí, že je něco zbytečné, 

říká současně, že dílo Stvořitele není  dokonalé. To se týká i toho, kdo 

tvrdí,  že Kristovo  narození se  událo bez  normálního plození určeného 

lidstvu Tvůrcem. Normální zplození člověkem z těla a krve musí vždy být! 

A to i v tomto případě.

   Ten, kdo je si toho správně  vědom, velebí tím Stvořitele a Pána více 

než ti, kdo chtějí uplatňovat  jinou možnost. První mají tak neochvějnou 

důvěru v dokonalost svého Boha,  že podle jejich přesvědčení v zákonech, 

které dal není  vůbec možná vyjímka nebo změna. A  toto jest větší víra! 

Kromě toho mluví  pro to neustále také všechno  ostatní dění. Kristus se 

stal pozemským  člověkem. Tímto rozhodnutím  musel se podrobit  také těm zákonům,  které  Bůh  určil  pro  hrubohmotné  rozmnožování,  neboť Boží dokonalost to vyžaduje.

   Chce-li na to  někdo říci, že "u Boha není  nic nemožné", tedy takové 

nejasné vysvětlení  nemůže uspokojit. Vždyť v  tomto výroku spočívá opět 

zcela jiný smysl,  než si ve své pohodlnosti  představují mnozí lidé. Je 

třeba  jenom  říci,  že  je  u  Boha nemožná nedokonalost, nedůslednost, 

nespravedlnost,  libovůle  a  mnoho   jiného.  To  je  doslovné  správné 

pochopení této věty.

   To bychom  mohli také zdůrazňovat, že  když v obvyklém smyslu  u Boha není nic  nemožného, mohl tedy stejně  tak dobře učinit všechny  lidi na zemi  věřícími jedním  jediným činem  své vůle!  Nebyl by  musel vydávat svého Syna jako člověka pozemským útrapám  a smrti na kříži. Tato veliká oběť byla by ušetřena.

   Protože se však  Syn Boží stal člověkem, svědčí  to o nezměnitelnosti 

Božích zákonů od počátku vetkaných  do stvoření. Díky dokonalosti těchto 

Božích  zákonů není  možno do  nich násilně  zasáhnout, aby se přivodila 

nějaká změna.

   Slepí  odpůrci by  mohli proti  tomu znovu  tvrdošíjně namítat, že to 

byla Boží  vůle, co se  událo. To je  zcela správně řečeno,  ale není to 

naprosto  žádným  protidůkazem,  ale  ve  skutečnosti  souhlasem  s  mým 

vysvětlením.  Je jenom  třeba upustit   od naivnějšího  pojetí a  jít za 

hlubším  výkladem,  který  je  bezpodmínečně  nutný  při  všech výrocích 

týkajících se duchovna.

   Byla to  Boží vůle! To nemá  však nic společného s  libovůlí, naopak. 

Neznamená  to  nic  jiného,  než  uznání  zákonů,  které  Bůh  vložil do 

stvoření, a  přizpůsobení se jim zcela,  což s tím souvisí.  Boží zákony 

zprostředkovávají Boží  vůli a nedovolují vyjímku  nebo obcházení. Právě 

v tom,  že nepřipouštějí  vyjímku a  musí se  v každém  případě naplnit, 

projevuje se přece působení Boží vůle.  Jinak by přece nebylo nutné, aby 

se Ježíš  narodil z pozemské  ženy, ale byl  by se mohl  zcela jednoduše 

znenadání objevit.

   Proto  i Kristus,  chtěl-li splnit  poslání, musel  se nutně podřídit 

všem  přírodním  zákonům,  tedy  vůli  svého  Otce.  Že toto vše Kristus 

opravdu činil,  dokazuje celý jeho život.  Normální narození, růst, hlad 

a únava, které se i u něho  projevovaly, bolest a nakonec smrt na kříži. 

Všemu, čemu je podrobeno pozemské tělo  člověka, byl i on podroben. Proč by mělo být jiné pouze a  jedině splození, když to nebylo naprosto nijak nutné.  Právě  v  Přirozenosti  jeví  se  úloha Spasitelova ještě větší, 

nikoli menší! Rovněž  tak ani Maria nebyla snad  proto ve svém vznešeném 

určení méně obdařena milostí."

   Existuje ovšem ještě nejméně jeden obraz neposkvrněného početí, který 

má stejnou  vnitřní přirozenost, stejně  odpovídá předpokládaným zákonům 

stvoření  a má  přinejmenším stejnou   duchovní sílu.  Hovoří o  tom, že 

člověk jako přechodný článek mezi  bytostí duchovní a tělesnou může svým 

přirozeným  duchovním  vývojem  -  tedy  v  souladu  s duchovními zákony 

- nabýt schopnosti duchovního početí. Panna Maria, pokud určité duchovní 

úrovně  a požehnání  dosáhla, tímto   v sobě  mohla otevřít  tyto ukryté 

přirozené  možnosti  člověka.  Starý  zákon  předpokládá,  že Adam a Eva 

- tedy  prvotní  lidé  byli  stvořeni  jako  mnohem dokonalejší duchovní 

bytosti než jakými se stalo pozdější lidstvo a díky svému požehnání měli 

možnost  počnout -  splodit život  bez tělesného  styku. Ať  už jde  jen 

o archetypální vyjádření možností lidského vývoje a lidské podstaty nebo 

o symbolický   či  skutečný   obraz  skutečné   duchovní  úrovně  našich 

prapředků,  jde  o  obraz  velké  duchovní  inspirace,  který navíc dává 

lidstvu jasnou  možnost duchovního vzestupu. Je  možné připustit, že oba 

výklady nejsou  tak protikladné, jak by  se mohlo na první  pohled zdát. 

Poslechněme si tuto druhou variantu z úst omilostněné A. K. Emmerichové:

   "...  Spatřila jsem,  že zvíře  ukazovalo  na  plod, aby  ho pro  Evu 

utrhlo. Když však  Eva po plodu zatoužila, zvíře jej  utrhlo a podalo jí 

ho.  Byl  to  prostřední,  nejkrásnější  plod  z  oněch pěti, které jako 

v hroznu spolu visely.

   Spatřila jsem, že se nyní Eva blížila  s plodem k Adamovi a podala mu 

ho, a  že bez jeho  svolení by nebylo  došlo k prvotnímu  hříchu. Viděla 

jsem, že  plod se v  jeho ruce jakoby  otevřel a rozevřel  a Adam v jeho 

nitru  jako by  zřel obrazy.  Bylo to,  jako by  poznali něco, co neměli 

vědět.  Vnitřek plodu  byl rudý  jako krev  a protkán  žilkami. Spatřila 

jsem, že oba  ztemněli a že i jejich postavy  se zmenšily. Bylo to, jako 

by i slunce ustoupilo. Zvíře slezlo se stromu a viděla jsem je odběhnout 

po všech čtyřech. Neviděla jsem, že  by pojedli plod ústy, jak to činíme 

my; ale plod mezi nimi zmizel.

   Viděla  jsem, že  Eva zhřešila  již tehdy,  když had  ještě seděl  na 

stromě, neboť její vůle byla zajedno s jeho. Přitom jsem zažila něco, co 

nemohu  dost dobře  vystihnout. Bylo   to, jakoby  had měl  její postavu 

a vzhled její  vůle, jako by  byli jedné bytosti,  prostřednictvím které 

mohli všechno učinit a všeho dosáhnout. Tudy dovnitř vstoupil Satan.

   Požitím  zakázaného ovoce  - plodu  - nebyl  hřích dovršen,  ale toto 

ovoce  se stromu,  který své  větve zapouští  do země  a tímto  způsobem 

vyhání  nové  výhonky,  které  opět  činí  totéž,  i  po prvotním hříchu 

člověka,  obsahoval  v  sobě  pojem  svévolného  rozmnožení,  smyslového 

rozmnožení jen v  sobě, oddělujícího od Boha. Tak  vzešlo z požití plodu 

a z  neposlušnosti odloučení  člověka od  Boha a  jeho rozmnožování sebe 

v sobě a vlastním prostřednictvím a do lidské přirozenosti vešla sobecká 

žádostivost. Požití ovoce,  vzatého jako pojem o sobě,  mělo za následek 

odvrácení od Boha, ponížení přirozenosti a hřích, tím i smrt.

   Požehnání   svatého,    čistého   rozmnožování   z    Boha   a   jeho 

prostřednictvím, kterého se Adamovi dostalo po stvoření Evy, mu bylo pro 

tento požitek opět  odňato; neboť jsem spatřila, když  Adam opustil svůj 

pahorek, aby šel za Evou; jak Pán,  Hospodin, vztáhl za ním ruku, a jako 

by mu  něco odňal a  bylo mně, jako  by z toho  jednou měla vzejít spása 

světa.

   Když  se mi  jednou o  svátku Neposkvrněného  početí dostalo  od Boha 

vidění o  tomto tajemství, spatřila jsem,  že v Adamovi a  Evě je pojato 

tělesné a duševní bytí lidí a  jak je prvotním hříchem zkažené a smísené 

se zlem, čímž nad celým lidstvem získali moc padlí andělé. Spatřila jsem 

však druhou  božskou osobu, jak  sestupuje dolů a  odnímá Adamovi pomocí 

jakési kosy požehnání dříve než  zhřešil. V témže okamžiku jsem spatřila 

vystupovat z Adamova boku Pannu a  vznášet se jako světlý obláček k Bohu 

do jeho slávy.

   Požitím  plodu byli  Adam a  Eva jako  opojeni a  tím, že  svolili ke 

hříchu, udála se s  nimi veliká změna. Byl však u nich  i had, byli jeho 

bytostí proniknuti, a mezi pšenicí se objevil i koukol.

   Jako trest, i za pokání, byla  ustanovena obřízka. Tak jako u vinného 

keře musí být  odříznut první výhonek, aby keř  nezdivočel, nenesl trpké 

plody a stal  se neplodným, obdobně se muselo stát  i u člověka, aby byl 

opět  zušlechtěn.  Když  mně  bylo  jednou  spatřit  ve vidění ozdravění 

z hříchu,  viděla jsem  Evu, jak  vystupuje z  Adamova boku  a již otáčí 

hlavu po zakázaném  ovoci a jak pospíchá ke stromu,  aby jej objala. Ale 

v protějším  obraze  jsem  spatřila  Ježíše,  který  -  sotva  se zrodil 

z Neposkvrněné panny - spěchal ke kříži a  objal ho i jeho kmen a viděla 

jsem, jak Evino potomstvo její vinou ztemnělé a roztříštěné je Kristovým 

utrpením  očištěno a  že bolestmi  pokání musí  být odstraněna  ze všeho 

lidstva  jeho  domýšlivost.  Slova  epištoly  z  neděle  Laetare z listu 

Galaťanům 4.30-31,  podle nichž syn  služky nemá být  spoludědicem, jsem 

chápala vždy v tom smyslu, že  pojem služky znamená tělo a jeho otrockou 

poslušnost  hříchu. Manželství  je  stavem  pokání a  vyžaduje odříkání, 

modlitbu, posty, almužny a úmysl rozmnožit Boží království.

   Před hříchem měli  Adam a Eva jinou přirozenost,  než jací ubozí lidé 

jsme nyní  my. Ale požitím  zakázaného ovoce stali  se formou, věcí,  co 

v nich  bylo duchovního,  stalo se  tělesným, stalo  se věcí, nástrojem, 

nádobou. Doposud byli jednotni v Bohu. Nyní jsou odděleni od sebe, každý 

svou vlastní  vůlí a tato  vlastní vůle je  vlastní rozkoš, je  touha po 

hříchu,  po nečistotě.  Požitím zakázaného  ovoce odvrátil  se člověk od 

svého  Stvořitele a  bylo to,  jako by  přijal do  sebe samého stvoření. 

Všechny síly a  veškeré činnosti a všechny vlastnosti  a jejich vzájemný 

styk  i s  celou přírodou  se staly  člověku věcmi  tělesnými v  různých 

podobách a úkonech.  Před hříchem byl člověk z  Boha, Pána celé přírody, 

nyní  se  všechno  v  něm   stalo  tělesným,  stal  se  pánem  ujařmeným 

a spoutaným, svým služebníkem,  se kterým je mu nyní  bojovat a zápasit. 

Nemohu  to dobře  vyjádřit. Bylo  to, jako  by člověk  před tím měl svůj 

základ a střed všech věcí v Bohu a  nyní to všechno strhl na sebe a toto 

se nyní stalo vůdčím v člověku a nyní si člověka podmanilo.

   Spatřila jsem nitro člověka, všechny  orgány jako podoby tvorů a věcí 

hmotných -  od souhvězdí až  po nejmenšího tvora  - a jejich  vzájemného 

styku, jak upadli  do zajetí stejné tělesnosti a  pomíjejícnosti. A toto 

všechno působilo  v člověku, na  tom byl závislý  a měl s  tím co činit, 

musel s  tím zápasit a proto  i trpět. Nemohu to  jasně vyjádřit, protož 

i já sama jsem součástí padlého lidstva.

   Člověk  je k  tomu stvořen,  aby vyplnil  řady padlých  andělů. Kdyby 

nebylo  došlo ke  hříchu, byl  by  se  člověk rozmnožil  pouze do  počtu 

padlých andělů a tím by bylo  bývalo stvoření dokonáno. Kdyby Adam a Eva 

žili aspoň  jednu generaci bez  hříchu, nebyli by  nikdy do něj  upadli. 

Jsem si jista, že svět nepomine,  dokud se nenaplní počet padlých andělů 

a dokud nebude vytříbena všechna pšenice od koukolu..."

   A Mariino zvěstování podle Emerichové probíhá takto:

   "...Když Maria pronesla: "Ať se mi stane podle tvého slova," spatřila 

jsem  zjevení  Ducha  svatého  v  podobě  lidské  tváře obklopené svazky 

paprsků jakoby křídly. Z hrudě a obou rukou, jak jsem spatřila, spustily 

se dolů výlevy světla do pravého boku  svaté Panny a pod jejím srdcem se 

spojily v  jedno. V tomto  okamžiku byla Maria  zcela proniknuta světlem 

a jakoby  průhledná, vypadalo  to, jako  by ona  neprůhlednost ustoupila 

jako noc před tímto výlevem světla.

   Zatímco anděl a s ním i  světelné paprsky opět zmizely, spatřila jsem 

skrze světelnou dráhu  těchto paprsků, která se stahovala  zpět do nebe, 

mnoho  uzavřených bílých  růží se  zelenými lístky  padat dolů  na Marii 

a ona byla do sebe ponořena a spatřila v sobě Syna Božího, který se stal 

člověkem,  jako   nepatrnou  lidskou  postavičku  ze   světla  se  všemi 

vytvořenými údy,  ano, i s  prstíčky. Bylo to  kolem půlnoci, když  jsem 

toto tajemství spatřila.

   Po určitém čase  sem vstoupila Anna a ostatní  ženy, když ale uviděly 

svatou Pannu  u vytržení, opět  její komůrku opustily.  Svatá Panna nyní 

povstala a šla k oltáříku na zdi, rozvinula obrázek zavinutého dítěte do 

výše a  modlila se před  ním pod  rozžatou  lampou. Teprve až  k ránu se 

uložila na lože. Bylo jí teprve čtrnáct let a něco málo nad to.

   Anna měla milost,  že také z toho vnitřně  něco spoluprožívala. Maria 

věděla,  že počala  Vykupitele, ano,  její nitro  bylo pro  něj otevřeno 

a tak  již  tehdy  věděla,  že  království  jejího Syna bude královstvím 

nadpřirozeným, že  domem Jakubovým je  Církev a že  se sjednotí obnovené 

a znovuzrozené lidství. Věděla,  že Vykupitel je Králem svého  lidu a že 

tento lid  očistí a dá mu  vítězství, ale že on,  aby lid vykoupil, musí 

trpět a musí zemřít.

   Bylo mě  též ukázáno, proč  musí Vykupitel po  devět měsíců prodlévat 

v mateřském  lůně a  narodit se  jako děťátko,  že nechce  vystoupit tak 

dokonalý jako Adam v ráji. Syn Boží, který se stal člověkem, chtěl znovu 

posvětit  početí a  zrození, které  pádem do  hříchu byly  tolik zbaveny 

posvěcení.  Maria se  stala jeho  matkou a  on nepřišel  dříve proto, že 

Maria  byla první  a jedinou  ženou, která  sama jediná  byla počata bez 

poskvrny. Ježíš dovršil třiatřicet roků a třikrát šest týdnů.

   Domnívala jsem se ještě: Zde v  Nazaretě je to jiné než v Jeruzalémě, 

kde ženy  nesmějí vstoupit do chrámu,  zde v tomto chrámě  v Nazaretě je 

jedna Panna sama chrámem a Nejsvětější v ní přebývá."

   Mariino zvěstování z hlediska mystického poznání Květoslava Minaříka:

   Anděl  jí řekl:  "Neboj se,  Maria! Došla  jsi milosti  u Boha.  Hle, 

počneš a porodíš syna; dej mu jméno Ježíš. Ten bude veliký a bude nazván 

Synem Nejvyššího."

   Maria  řekla andělovi:  "Jak se  to může  stát? Vždyť nemám manžela!" 

Anděl  jí  odpověděl:  "Duch  svatý  přijde  k  tobě,  moc nejvyššího tě 

zastíní;  proto také  co se  zrodí, bude  nazváno sbatám,  Synem Božím." 

                                               (Lukáš 1,30-32 a 1,34-35)

   Narození z panny je i  pro pravověrného křesťana příliš silné tvrzení 

a uvádí  jeho  soudný  rozum  do  pokušení  nebo  k nevěře. Ale ezoterní 

náboženské učení toto tzv. tajemství zná.  Nehledě k tomu, že narození z 

panny je  symbolem, potvrzujícím mystikovi proces  zrození dítěte v jeho 

těle, připouští  se též, že takové  početí je možné i  na hmotné úrovni. 

Okultismus   mluví   o   trojím   způsobu   početí:  normální;  oplození 

ztělesněnými  výrony vlastního  nebo jiného  těla nebo  také tzv. píthy; 

působením kosmického životního principu na zemi.

   O  prvním  případě  se  není  třeba  zmiňovat.  Druhý  nelze  doložit 

konkrétními událostmi. Jsme  tu odkázáni na pověst o  Ježíši a v novější 

době na početí Rámakršnovo. O něm cituji z R. Rollanda:

   "Otec, Khudiram, člověk starobyle počestný,  byl obrán o vše, co měl, 

protože  odmítl falešně  svědčit  ve  prospěch boháče,  kterému sloužil. 

Bohové  ho navštěvovali.  Už jako  šedesátiletý stařec  vykonal pouť  do 

Geje, svaté země, poznamenané otiskem Višnuovy nohy.  Velký spasitel  se 

mu v noci zjevil a řekl:  Opakuji své narození, abych spasil lidstvo. 

   V téže  chvíli se v Kamarpukuru  jeho ženě Čandramani, když  tak sama 

spala, zdálo,  že ji objímá  Bůh. V Šivově  chrámu, naproti její  chatě, 

boží socha před jejíma očima oživla; do Čandramani vnikl paprsek světla; 

ohromena  tímto útokem,  omdlela. Když  se kořist  Páně probudila,  byla 

těhotná. Její manžel, když se  vrátil, našel ji změněnou. Slyšela hlasy. 

Pod srdcem  nosila Boha." A dál  poznamenává tento spisovatel: "Nezáleží 

nám  v  této  chvíli  na  skutečnosti  objektivní,  nýbrž na subjektivní 

skutečnosti prožitých dojmů."

   O  Marii, matce  Ježíšově, nevíme,  jak prožívala  početí. Je  docela 

možné, že taktéž prožila jistý útok duchovní moci. Neboť jóga a tibetská 

mystika se zmiňuje o tom,  že oplodnění bývá způsobeno touž inteligencí, 

která  se potom  zrodí jako  člověk z  téže ženy,  již oplodní.  Někteří 

jogínové a mystikové prý tak obnovují své tělo tím, že svou vůlí oplodní 

před svou smrtí  tu kterou ženu; tělesná smrt  jogína bývá pak okamžikem 

jeho opětného zrození v těle, které si připravil. ... (Konec citátu z K. 

Minaříka.)

   Pro  obraz  Panny  Marie  může  být  důležitý  také  charakter jejího 

uctívání, který  může souviset s aspekty  jejího působení. Církev uznává 

jako význačné dny liturgického roku:  Památku Panny Marie, Matky jednoty 

křesťanů (18.  ledna), Svátek zvěstování Panny  Marie (25. března; známý 

též  jako Obětování  Panny Marie  či Slavnost  Zvěstování Páně; vytvořen 

patrně  ve  4.  století,  odečtením  9  měsíců  od  církevního  narození 

Ježíšova), Svátek navštívení P. Marie (31. května), Slavnost Nanebevzetí 

P. Marie (15. srpna; známý též  jako Svátek Zesnutí Panny Marie), Svátek 

Narození  Panny  Marie  (8.  září),  Svátek  Jména přeblahoslavené Panny 

Marie, (12. září; tento svátek zavedli v 16. století ve Španělsku. Papež 

bl. Inocent XI.  ho v roku 1683 ustanovil pro  celou západní církev jako 

poděkování  za  vítězství  nad  Turky  u  Vídně.  Toto  vítězství dobyla 

spojenecká evropská  křesťanská vojska pod  jménem Panny Marie.  Věřící 

celého Uherska se na podnět  arcibiskupa a primasa Juraja Szelepchényiho 

(Slepčanského-Pohronce)  utíkali v  modlitbách  o  pomoc k  Panně Marii. 

Arcibiskup před  rozhodující bitvou rozdal  vojákům medailony s  obrazem 

Panny Marie.  Stuhy s jejím  jménem dal připnout  na bojové zástavy.  Se 

jménem  Panny  Marie  se  vojáci  vrhali  do  nejprudších  bojů.  Polská 

a litevská   vojska  Jana   III.  Sobieského   se  na   rozhodující  boj 

připravovala u  Bratislavy.), Svátek uvedení bohorodičky  do chrámu (21. 

listopadu.), Slavnost Panny Marie,  počaté bez poskvrny prvotního hříchu 

(8. prosince; známý též jako Svátek Neposkvrněného početí).

   Jak kráčela Panna Maria po cestách Páně od Betléma až po Golgotu, tak 

doprovází Pána po všechna století církevním rokem. Mezi svátky Pána jsou 

svátky mariánské  a před každým dnem  Páně, tedy před každou  nedělí, je 

mariánská  sobota.  Mária  je  stále  přítomna  v  životě křesťanů, a to 

v množství  svých  aspektů,  které  dokládá  jednak  duchovní a kulturní 

bohatství  zprostředkovávané  skrze  křesťanství  a  křesťanskou  církev 

a staletí  intenzívního  zušlechťování   víry  a  náboženských  představ 

a poznání, jednak intenzitu živé přítomnosti  Panny Marie. Její obraz je 

ve  zjeveních zprostředkován  skrze její  personifikované či  symbolické 

aspekty či podoby. Skrze ně se zjevuje nejčastěji:

- Jako Neposkvrněné početí - Neposkvrněná Panna

- Jako sněhobílá lilie Nejsvětější Trojice

- Jako Královna růžence - Panna Marie Růžencová

- Jako Neposkvrněné Srdce - Panna Neposkvrněného Srdce

- Jako Matka ustavičné pomoci

- Jako Paní milosti

- Jako Královna nebes - Matka nebes

- Jako Královna míru

- Jako Královna světa - Královna vesmíru

- Jako Matka bolestná

- Jako Mystická růže

- Jako mystická bojovnice proti zlu - ďáblu

- Jako Paní milosti

- Jako Královna andělů

- Jako Matka Syna - Bohorodička - Matka Boží

- Jako Dcera Otce

- Jako Nevěsta Ducha svatého

- Jako Běloskvoucí lilie Trojice Boží

- Jako Matka Jednoty Církve

- Jako Královna Turzovky, Panna Marie lurdská, fatimská atd.

   V slovní a mystické rovině má Panna Marie nesčetně dalších přívlastků 

a epitet, z  nichž uvádíme jen některé:  Ochránkyně a pomocnice rodiček, 

ochránkyně  manželství,  Nádoba  zaslíbení,  Spanilý  Chrám  Nejsvětější 

Trojice aj.; je  uctívána a vzývána jako ochránkyně  Země, měst i armád, 

ochránkyně úrody, míru mezi národy a lidského života.

   O  Panně Marii  jako Neposkvrněném  Srdci hovoří  sestra Lucie, jedno 

z dětí, jímž se zjevila Panna Maria ve Fatimě. 15. srpna 1942 jí dal Pán 

účast  na vidění,  ve kterém   dal mnohá  přislíbení těm,  kteří horlivě 

vykonávají  modlitbu  k  Neposkvrněnému  Srdci  Panny  Marie,  milují je 

a uctívají je:

   "Spasitel  mě uvedl  před Svou  Neposkvrněnou Matku,  Královnu světa; 

miluj Ji a dětinně uctívej, jak si to Ona přeje od každého!

   Poté  poodhrnul  plášť  Nejblahoslavenější  Panny,  ukázal Její Srdce 

a pravil: "Tímto Srdcem ať přicházejí duše k Mému Nejsvětějšímu Srdci!"

   Nato  vzal  tajemným  způsobem  Neposkvrněné  Srdce  Své Matky do Své 

božské ruky a obrátil se ke  světu se slovy: "Viz Neposkvrněné Srdce, do 

něhož jsem vložil všechny Své milosti,  z Něhož prameí život a posvěcení 

světa. Tak jako Mně dal Otec všechnu moc  na nebi i na zemi, tak zase Já 

jsem  vložil  vítěznou  moc  nad  hříchem  a  nad  světem  do  Srdce Své 

Neposkvrněné Matky. ..."

   Již  ve  Zjevení  svatého  Jana   se  setkáváme  s  pozemskou  Matkou 

Spasitele, Jejíž obraz je obrazem Královny nebes:

 "Boží chrám  v nebi se otevřel  a ukázala se archa  jeho úmluvy v Božím 

chrámě.  Pak se  objevilo na  nebi veliké  znamení: žena  oděná sluncem, 

s měsícem pod  nohama a s korunou  dvanácti hvězd kolem hlavy.  Potom se 

objevilo na nebi další znamení: veliký ohnivě rudý drak se sedmi hlavami 

a deseti rohy a  na každé hlavě měl čelenku.  Ocasem smetl třetinu hvězd 

z nebe a  svrhl je na  zem. Ten drak  se postavil před  ženu, která měla 

rodit, aby  pohltil dítě, jakmile  ho porodí. A  porodila dítě, chlapce, 

toho, který  má vládnout všem  národům železným prutem.  Avšak Její dítě 

bylo uchváceno do nebe k Bohu, k  jeho trůnu. Žena pak uprchla na poušť, 

kde  měla  místo  připravené  od  Boha.  Tu  jsem uslyšel hlasité volání 

v nebi: "Od nynějška patří vítězství,  moc a královská vláda našemu Bohu 

a panování jeho Pomazanému."

   Ivo Císař píše v kapitole Maria v Písmu svatém:

   "Trojím  způsobem se  dá o   někom mluvit:  přímo, v  předobraze nebo 

symbolicky:   tak  Maria   vystupuje  na   stránkách  Písma   svatého  v 

předobrazech Starého zákona a v symbolech,  nebo ve své vlastní podobě v 

Novém zákoně.

   Tři období života ženy vyjadřují její  tři úkoly: panna - snoubenka - 

matka; všemi třemi prošla Maria, požehnaná mezi ženami.

   Tři  fáze lze  pozorovat v  Mariině bytí:  fáze přípravná,  kdy Maria 

existuje  v  Boží  mysli,  od  věčnosti  vyvolená  a předurčená za Matku 

Spasitele, -  fáze pozemská, kdy se  Maria stává Matkou Mesiáše  a s ním 

spolupůsobí  jako Spoluvykupitelka  a nastávající  duchovní Matka nového 

pokolení  Božích  dětí,  -  fáze   nebeská,  kdy  Maria  zůstává  Matkou 

Bohočlověka,  a  působí  jako  naše  Přímluvkyně  a  Rozdavatelka  všech 

milostí.

   Tři   okamžiky  Mariina   života  jsou   nanejvýš  vznešené:  okamžik 

Neposkvrněného  Početí, v  němž je  uchráněna všeho  hříchu, povýšena do 

stavu  milosti  a  počíná  se  skvět  kromobyčejnou  svatostí, - okamžik 

Nanebevzetí , v němž přechází do blaženého patření na Boha jako Královna 

nebe i země.

   Tři chvíle jejího pozemského  života označují její spoluvykupitelskou 

činnost a zároveň naznačují vývoj  jejího duchovního mateřství vůči nám: 

chvíle, kdy projevuje souhlas se  Vtělením, chvíle, kdy obětuje Ježíše v 

chrámě, a chvíl,kdy stojí pod jeho křížem.

   První a  poslední kniha Písma svatého  obsahují význačné části Božího 

zjevení  o Panně  Marii: je  to třetí  kapitola Prvoevangelia  (I. kniha 

Mojžíšova), v  níž Bůh zaslibuje Mesiáše  a proti Evě staví  novou Ženu, 

jež potře Satanovu hlavu; pak je  to 12. kapitola Zjevení sv. Jana, celá 

věnovaná velkolepému vidění  Ženy, která porodí Dítě a  bojuje s drakem. 

Mezitím srdce  Písma svatého, evangelium (podle  Matouše, Lukáše a Jana) 

nám líčí nejdůležitější události ze života Boží Matky.

   Mimoto v  celé Bibli se třpatí  tu a tam jako  perly různá proroctví, 

přímá  i nepřímá,  a rozmanité  předobrazy Panny  Marie -  to ve  Starém 

zákoně, zatímco listy sv. Pavla několikrát nepřímo narážejí na mariánská 

témata a podávají důležité zásady k jejich řešení (např. Ga 4,4).

   a) Maria je uprostřed starozákonních  žen jako královna uprostřed své 

družiny.   Její  jednotlivé   přednosti  jsou   předobrazeny  v   jejích 

předchůdkyních.

   - Eva byla jejím prototypem, když vyšla neposkvrněná a plná milosti z 

rukou Stvořitele  a když se  stala matkou všech  lidí. Jako Eva  je naší 

pramátí  podle přirozenosti,  tak Maria  je naší  Matkou skrze  Kristovu 

Milost.  Jako  Eva  spolu  s  Adamem  zavinila  pád  lidstva,  tak Maria 

spolupracovala  s Kristem  na jeho  vykoupení. Jako  Eva podala  člověku 

ovoce smrti, Maria nám dala plod života.

   - Sára předobrazovala Marii zázračným početím (Gn 21)

   - Rebeka, krásná panna a  mužem nepoznaná (Gn 24,16), byla připravena 

Izákovi,  synu Abrahamovu,  jako Maria  Ježíši, Synu  Božímu. Láska obou 

předchází  prosby potřebných.  Jako si  na Rebečinu  radu Jákob vyprosil 

místo Ezaua otcovo požehnání, tak Ježíš s Mariiným souhlasem se obětoval 

namísto nás, aby nám vymohl požehnání Otce.

   - Ráchel  uchvátila  Jákobovo srdce  svou krásou,  tak Maria upoutala 

svou krásou Boží srdce. Ráchelin syn  Josef je nejdříve prodán bratry do 

otroctví, ale  později dochází nejvyšší moci  a slávy a stává  se jejich 

záchrancem; tak  Ježíš, zaprodaný svými  bratry - Židy,  dochází slávy u 

Otce a zachraňuje svůj národ a celé lidstvo. Jako Ráchel zakusila velkou 

radost při narození  Josefa a velkou bolest při  narození Benjamina, tak 

Maria porodila Ježíše v radosti a nás v bolesti.

   - Mirjam, Mojžíšova sestra, zapěla  po přechodu Rudým mořem radostnou 

a slavnou  píseň, kterou  složil Mojžíš;  svatá Panna  zapěla po vtělení 

Božího Syna Magnificat, který ji vnukl (Ex 15, 20).

   - Debóra, prorokyně, učinila konec vítězstvím nepřítele

Maria připravila konec Satanovi (Sd 4-5).

   - Jáel probila silou hlavu Síserovu; Maria zničila svou silou ďáblovu 

moc (Sd  4,17-22). Spolu s  Juditou a Ester  předobrazuje Neposkvrněnou, 

která vítězí nad odvěkým Nepřítelem.

   - Rút, Moábka, nalezla milost v  očích Bóaze, když se prohlásila jeho 

služkou; Maria  nalezla milost v  Božích očích, když  řekla: "Hle, dívka 

Páně!"

   - Abígajil  svou  rozvážnou pokorou  usmířila  Davida a Nábala; Maria 

utišila Boží hněv proti lidem (1 S 25).

   - Bat-Šeba se stala královnou po  boku Davida; Maria vystoupila až na 

vznešený trůn po pravici mocného Krále.

   - Júdit předobrazovala Mariu statečností, čistotou a krásou.

   - Ester (Est 10,6; 4,13; 16,11 mm.) a Maria:

- obě byly vybrány  a připraveny na vznešený úkol:  Ester měla zachránit 

svým vlivem židovský národ, Maria lidstvo;

- obě svou krásou a půvabem zapůsobily a dosáhly úspěchu: Ester u krále, 

Maria u samého Boha;

- obě byly odděleny od lidu, královny, nikdy si neznepřátelily své pány;

- obě byly  vyňaty ze zákona  smrti a svým  prostřednictvím dosáhly, aby 

lid byl osvobozen od provedení hrozného vánosu.

   -  Matka Makabejců  představovala Matku  Sedmibolestnou, statečnou  a 

věrnou (2 Mak 7).

- Cokoliv je pravdivého, cokoliv čistého, cokoliv spravedlivého, cokoliv 

svatého,  cokoliv  láskyhodného,  cokoliv  čestného;  jakákoliv  ctnost, 

jakákoliv  věc hodná  chvály, to  vše  patří  svaté Panně,  to vše  v Ní 

najdeme. (Berlen, Litan. Laur., p.4.)

   b)  Snad dostačí  pouze  vyjmenovat  starozákonní proroctví  a obrazy 

(symboly).

   Přímých je sedm: o Ženě, jejíž sémě potře Satanovu hlavu (Gn 3,15), o 

výhonku z  kořene Jesse (Iz 11,1),  o Panně, která počne  a porodí Syna) 

(iz 7,14), o ženě, která obklíčí muže (Jr 31,22), o Nevěstě Velepísně, o 

věčné Moudrosti (Př 8, Mdr 23: tento text se pouze přizpůsobuje na Pannu 

Mariu.)

   Nepřímých je devatenáct:

   - pozemský ráj, v němž se prochází Bůh s novým Adamem (Gn 2,8; 3,8);

   - Noemova archa, v níž se zachraňuje část lidstva (Gn 6,8);

   - holubice,  která vylétla z  archy, aby zvěstovala  konec potopy (Gn 

8,11);

   - duha míru, hlásající Boží smíření (Gn 9, 12-17);

   - Jakubův žebžík, po němž Bůh sestupuje k nám a my vystupujeme k němu 

(Gn 28,12);

   - Mojžíšův keř;;;;

   Abd-Ru-Shin vidí postavy Panny Marie  a Královny nebes odděleny. Jeho 

výklad   přitom  rozhodně   není  jen   intelektuální  konstrukcí,   ale 

omilostněnou, moudrou a jasnozřivou vizí:

   "...Elisabeth,  Prakrálovna  ženství,  zahrnuje  ve  své  dokonalosti 

všechny ctnosti a přednosti.

   Z  ní  vycházejí  jejímu  druhu  odpovídající  vyzařování  dále  dolů 

v oblasti  božského a  také vystupují  ven do  praduchovní říše,  kde se 

nalézají mnohá odstupnění všech prastvořených.

   Na  každém  stupni  směrem  dolů  štěpí  se  vyzařování  v jednotlivé 

základní druhy, a  ty se v bytostném ihned  ztělesňují jako obrazy svého 

původu, tedy jako obrazy Elisabeth, východiska tohoto záření. To se děje 

v bytostném  i v  duchovním, neboť  od Prakrálovny  vycházejí oba  druhy 

záření, které spojené chová v sobě.

   Jejich formy  tvoří se přesně  podle současného zcela  určitého druhu 

záření, které ztělesňují  a jímž sami jsou. Tím  vystoupí přirozeně také 

různé  odchylky ve  vzhledu nebo  zjevu těchto  obrazů, které vždy jasně 

a jednoznačně  vyjadřují  to,  co  dotyčný  druh  záření  obsahuje a jak 

působí.

   Tak je  konečně stále více  těchto jednotlivých druhů,  které se jeví 

ztělesněné.  Kdysi byly  starými národy  označovány jako  bohyně a bozi, 

protože   tito  lidé   nemohli  tehdy   ještě  vidět   dále.  Považovali 

zprostředkovatelky těchto vyzařování již  za skutečná východiska a proto 

je pokládali za to nejvyšší, co jest.

   Vyjdeme-li od lidských duchů, uvažujeme-li nyní v opačném směru zdola 

nahoru, najdeme  v bytostném mnoho takových  prostřednic a prostředníků. 

Od nich může každý pozemský člověk obdržet všechno, jenom když v čistotě 

po něčem z toho touží. Cudnost, která je ovšem zcela jiná, než jak si ji 

lidé představují, věrnost, plodnost,  pravdivost, půvab, skromnost, píli 

(zachvívající se v zákoně pohybu) a mnoho jiného. Pro každou jednotlivou 

ctnost je  pro všechno ženské ztělesněna  jedna prostřednice. Stejně tak 

jsou  prostředníci  pro  všechno  mužské,  na  příklad pro sílu, odvahu, 

neohroženost, obratnost, pro ryzí, čistou  schopnost vlády a pro všechno 

ostatní, co není nutné zde uvádět.  Chci před vámi přece rozvinout jenom 

přibližný obraz, abyste lépe rozuměli tomu, co vám dnes dávám.

   Od každého z těchto prostředníků,  kteří byli nutní následkem štěpení 

jednotlivých částí, vycházejí tyto nitky, o nichž s vámi mluvím. A každý 

takový prostředník má opět velmi  mnoho pomocníků, kteří jsou okolo něho 

a jsou  činni ve  vyzařování. Je  to radostné  vlnění, které  spočívá ve 

veškerém tomto působení!

   Podíváte-li se  však na tyto  nitky dnes, v  nynější době, objeví  se 

před  vašima  očima  beznadějný  obraz.  Neboť  mnohé nitky, ano většina 

z nich,  visí dolů,  aniž by  nalézaly spojení  u pozemských lidí. Volně 

vlají sem a tam, zcela nepoužívány, nepřijímány na těch místech, pro něž 

byly v pomáhající lásce určeny.

   Nitky  takto visící  usvědčují vás  z viny,  pozemští lidé,  tak jako 

mnoho  jiného již  hlasitě volá  o  vaší  vině do  stvoření a  vzhůru ke 

Stvořiteli, který vás  doposud tak zahrnoval svou láskou  a který vám to 

svými svatými zákony tak usnadnil,  abyste přesně poznávali cesty, jimiž 

máte jít!

   Jak hluboce  se zastydíte, až přijdete  k poznání! Vy lidé  jste těmi 

jedinými, kteří přijaté nepředávají správně dále a kteří v tomto případě 

také úplně  selhali jako prostředníci,  neboť již dlouho  nejste schopni 

takové věci přijímat.

   Více  nelze  o  tom  již  říci.  Smutně  stojí  v  bytostném  všichni 

prostředníci, kteří jsou spojeni s Vámi, lidé. Žalujíce vyzvedají vysoko 

vzhůru nitky, které jim rovněž měly přivádět střídavé proudění, kdyby je 

lidé  používali. Takové  proudění by  jednostrannost pouhého  vyzařování 

nádherně oživilo barvami a dalo jim možnost zesílit a rozzářit se mocným 

požehnáním. Avšak konce nitek jsou zaschlé a zakrnělé.

   Jenom ti  prostředníci, kteří jsou  spojeni se zvířaty,  s rostlinami 

a s horninami,  jsou ještě pevní  a radostní. Neboť  jejich nitky záření 

jsou napjaté ve střídavých kruzích dávání a braní, které musí být i zde. 

Radostně  poslouchají  zákona  tvoření,  děkujíce,  že  byla k tomu dána 

možnost Boží všeláskou, která se v tom projevuje.

   Tak jste svýn pochybným  myšlením, vámi pěstovaným, provedli ošklivou 

a škodlivou  trhlinu v  obraze, jež  ukazuje zobrazenu  tu část tkání ve 

stvoření, která je s vámi velmi  úzce spojena. Nepěkné věci šíříte kolem 

sebe, lidé, všude, kudy jdete a kde stojíte. Kam jen vaše myšlenky mohly 

dosáhnout,  tam  jste  porušovali  harmonii  a  tím  i  krásu  a možnost 

dozrávání  podle zákonů.  Z mnohého  máte se  zodpovídat a  mnohé musíte 

odpykat! ...

   Již od pradávna  zachvívá se v lidech vědění  o Prakrálovně, která je 

mnohými  nazývána také  Pramáti, nebo  Královnou nebes.  Je pro ni ještě 

mnoho  označení a,  jako vždy,  představují si  lidé současně  se jménem 

i něco  zcela  určitého,  co   právě  tomu  kterému  označení  přibližně 

odpovídá. Označení je zde přece jenom k tomu, aby vzbudilo v duchu obraz 

o tom.

   Tento  obraz se  potom řídí  přirozeně vždy  podle současného způsobu 

označení  a  v  neposlední  řadě  také  podle  druhu  bytosti a vzdělání 

člověka, který podle  slyšeného dává v sobě vzniknout  obrazu. Vždy však 

při každém odlišném označení vzniká i  jiný obraz. U lidského ducha není 

to ani jinak  možné. Slovní označení vyvolá obraz  a obraz formuje potom 

dále důsledně  pojem. V tomto sledu  spočívá okruh, po němž  se pohybuje 

pozemský člověk, nebo lépe řečeno lidský duch na zemi inkarnovaný.

   Až  se  pak  odloučí  od  země,  nebude  pro  něho  také ani slovního 

označování, které je nutné a známé za  pobytu na zemi, a zbude mu jedině 

obraz, jenž mu potom formuje pojem.

   Pozemské  slovo  a  obraz,  který  v  duchu  vyvstává,  jsou tedy pro 

lidského ducha pomůckami k tomu,  aby zformovaly pojem. K těmto pomůckám 

druží  se  posléze  ještě  barva  a  tón,  aby  teprve ony pojem správně 

zdokonalili.  Čím  výše  se  člověk  ve  stvoření  dostane,  tím silněji 

vystoupí  do popředí  působení barvy  a tónu,  mezi nimiž ve skutečnosti 

není  rozdílu, nýbrž  obé jsou  jedno.  To  jenom člověku  se zdají  být 

dvojím, neboť on ve svém  pozemském uzpůsobení není schopný chápat oboje 

jako jednotu. -

   Spolupůsobení barvy a tónu při vytváření pojmu nalézáme však také již 

zde  na  zemi  v  této  hrubohmotnosti,  i  když  celkem jenom ve slabém 

náznaku. Vžyť  často hraje ve  vytváření představy o  nějakém člověku ne 

nevýznamnou i když  většinou pro člověka nevědomou roli  výběr barev pro 

jeho okolí a šat.

   A při mluvení lidé bezděčně nebo i úmyslně to nebo ono v řeči doslova 

podtrhují,  vyzvedají  tím,  že  požívají  střídavě  různých tónů. Zcela 

správně se  říká, že se  to "zdůrazňuje", aby  se řečeným vzbudil  zcela 

zvláštní  "dojem",   což  není  nic   jiného  než  snaha   vyvolat  také 

v následujícím správný pojem.

   Toho se  také v nejčastějších případech  dosahuje, protože posluchači 

se  skutečně  usnadňuje,  aby  si  podle  příslušného  zdůraznění učinil 

o řečeném správnější "představu".

   Není tomu přirozeně jinak ani s  tím, jak se projevují různá označení 

Prakrálovny. S  označením Prakrálovna vznikne  zcela jiný obraz  než při 

označení  Pramáti.  Jméno  Prakrálovna  dává  ihned  určitý  a oprávněný 

odstup, naproti tomu označenmí Pramáti vroucněji spojuje.

   Kromě toho  zůstane právě toto  vše lidem vždy  jenom mlhavým pojmem, 

neboť každým pokusem o porozumění může se způsobit jenom nesmírné zúžení 

a zmenšení skutečnosti, takže to nedá člověku to, co to jest!

   Přesto chci  však něco o  tom říci, poněvadž  jinak nezdravá fantasie 

lidí,  podněcovaná, usměrňovaná  a řízená  jejich domýšlivostí,  vytváří 

o tom představy, které opět jako vždy hledí nápadně do popředí posunovat 

důležitost a cenu pozemského lidského ducha.

   Aby  se  to  nemohlo  stát  a  aby  nedošlo  k  bloudění,  chci o tom 

promluvit, zvláště také proto, že již i v nynějších představách je mnoho 

nesprávného.

   Uplatňuje se  zde příliš mnoho  vlastních lidských myšlenek  a přání. 

A to  přináší  vždy  zmatek,  jedná-li  se  o  věci, které člověk nemůže 

vypátrat, nýbrž  které může jenom  prostě přijmout jako  shůry darované. 

Předpokladem je, že v sobě připravil k přijetí půdu, k níž patří pokora, 

kterou člověk dnešní doby nemá.

   Aby  byl  zmatek  ještě  větší,  nazývají  Královnou nebes mnozí lidé 

i pozemskou  matku Ježíšovu,  což by  naprosto nebylo  možné, kdyby lidé 

alespoň poněkud  chápali přísné prazákony  stvoření, neboť lidský  duch, 

jímž Maria z Nazaretu byla, nikdy nemůže být Královnou nebes!

   Tak tomu  bylo také s vnuknutími  a zjeveními, která měli  o Královně 

nebes s korunkou na hlavě mnozí umělci a jiní lidé. Nikdy nebyla při tom 

míněna  Maria z  Nazaretu, jestliže  šlo vůbec  o obrazy podávané shůry. 

V mnohých případech byly to jenom útvary vlastní fantasie.

   Avšak  pravá  zjevení  ukazovala   vždy  obrazy  Elisabeth  s  hochem 

Parzivalem  nebo  i  bez  něho.  Byly  to  jenom pohyblivé obrazy, které 

vůdcové ukazovali, nikdy Elisabeth sama, tu lidé nemohou spatřovat.

   Tyto  obrazy však  zůstaly lidem  vždy nepochopeny.  Byla to  opravdu 

Královna nebes, v  tom měli pravdu, neboť k  ní také nejčastěji obraceli 

svou  touhu a  své prosby.  Leč Královna  nebes nebyla  totožná s  Marií 

z Nazaretu. Zde si opět lidé sami  něco spojili dohromady, aniž by našli 

skutečnou a pravou souvislost. Činí to žel tak vždy, že za nutně správné 

pokládají to, co  oni si myslí a se  domnívají, přestože nejsou nikterak 

schopni vmýšlet se do božského.

   I  zde způsobili  pozemští lidé  mnoho škod  domýšlivostí na  vlastní 

vědění a tím nevýslovně ztížili Marii z Nazaretu její cestu. Byla to pro 

ni  muka, když  vinou lidí  samých musela  být násilně  spojena s těmito 

jejich pochybenými cestami.

   Takové omyly  mají svůj zcela  srozumitelný původ opět  v té největší 

Světlu  nepřátelské nákaze  lidských duchů,  v jejich  duchovní lenosti. 

Tato  lenost  způsobuje,  že  se  pod  nadvládou  rozumu  buďto  stávají 

domýšlivci  připoutanými k  zemi, nebo  při náboženském  úsilí je lenost 

vhání do  protikladu, do dětinských představ,  které považují všechno za 

možné.  Výslovně  to  nazývám  dětinským,  protože  to není dětské. Vžyť 

dětské obsahuje mnoho zdravějších forem, zatím co domýšlivá připoutanost 

k zemi  jakož   i  dětinský  způsob  myšlení   přináší  jenom  nezdravou 

nedokonalost.

   Proto  i dnes  znovu volám:  Učte se  přijímat, lidé,  a teprve potom 

budete se moci stát v tomto stvoření opravdu velkými!

   V tom spočívá  pro vás všechno, chcete-li být  šťastní, chcete-li být 

vědoucí.  Tomu  se  však  musíte  podrobit,  jinak nemůžete nic obdržet. 

A proto  až doposud  nebylo vám  dovoleno  užívat  toho, co  je v  tomto 

stvoření skutečně drahocenné.

   Vám, kteří chcete přijímat, mohu  dnes vysvětlit mnohé, jestliže jste 

správně pochopili přednášku "Bytostné",  protože tato přednáška vás činí 

schopnými porozumět mi. Musela  předcházet vysvětlením, která budou nyní 

postupně následovat.

   I já  jsem se již v  Poselství zmiňoval o Prakrálovně  ženství, jejíž 

jméno  je "Elisabeth".  Označení Pramáti  je pro  ni také  zcela správně 

použito,  jen  si  musí  člověk  při  tom  představovat také to správné, 

chce-li, aby se jeho pochopení přiblížilo pravdě.

   "Představování si" je obraz, o němž  jsem mluvil a který je pomůckou, 

když lidský duch při své činnosti vytváří pojmy.

   Představte si  nyní v duchu  mé přednášky o  bytostném, v nichž  jsem 

řekl,  že ženství,  tedy i  žena, je  vždy přechodem,  mostem od jednoho 

stupně stvoření ke druhému, dolů i nahoru!

   To  je  zákon,  který  začíná  působit  na  tom  stupni, na němž může 

vzniknout  vědomí  sebe  samého  u  jednotlivých  druhů bytostí. A tento 

stupeň je nejdříve v božském, v božské říši!

   Víte již přece, že jedině Bůh je bezbytostný!

   Všechno ostatní je bytostné. K  tomu patří na prvním místě archandělé 

jako  sloupy trůnu.  Archandělé se  ještě dokonale  zachvívají jedině ve 

vůli Boží, aniž chtějí něco jiného sami  ze sebe. A protože není nic, co 

by se ve stvoření podle Božího zákona neměnilo samočinně ve formu, proto 

tito  andělé, kteří  nejednají podle  vlastní vůle,  ale kteří  se jenom 

vznášejí ve vůli Boží, nesou křídla, tedy perutě!

   Perutě jsou zformovaným  projevem jejich druhu a důkazem  toho, že se 

čistě zachvívají ve  vůli Boží a že nechtějí nic  jiného. Kdyby se v tom 

změnili, což  by bylo možné  jenom v nesmírné  vzdálenosti od Boha,  tak 

jako se kdysi změnil Lucifer,  musely by jejich perutě samočinně zakrnět 

a nakonec jako zcela strnulé odpadnout, jakmile by již nebylo zachvívání 

se v Boží vůli.

   A čím čistěji se zachvívají v  Boží vůli, tím světlejší a čistší jsou 

jejich perutě!

   Kde však může vzniknout vědomí vlastního já, tam tyto perutě upadají, 

a u  duchů  nejsou  vůbec  vyvinuty,  neboť  duchovní má vyvíjet vlastní 

chtění a nezachvívá se bezvýhradně v Boží vůli.

   Stačí, když  si potom zvyknete jenom  na myšlenku, že ve  stvoření se 

všechno projevuje  skutečně, a v  bytostném o to  výrazněji, protože tam 

nikdy  nepřichází  v  úvahu  vlastní  chtění,  nýbrž  všechno se tam bez 

výhrady vpravuje do Boží vůle.

   Leč právě  v tom spočívá síla,  kterou si ani neumíte  představit. Ve 

vzdání  se nebo  v odevzdání  sama sebe  tkví moc, schopná přeformovávat 

i to, co nazýváte přírodou.

   Chci k vám však mluvit o Prakrálovně!

   V božském,  mezi archanděly a  Věčnými, kteří se  stali vědomými sebe 

samých a kteří se v Božském  nazývají také Starci, jejichž místo je před 

stupni trůnu Božího, tam, kde je v božské sféře hrad Grálu, tam je nutná 

proměna obepínající světy.

   Nesmíte si  ten obraz představovat příliš  malý. Nesmírné vzdálenosti 

dělí  archanděly od  výchozího bodu  božské sféry,  kde je  v božském od 

věčnosti zakotven  hrad Grálu a kde  je tedy i hranice  přímého působení 

Božího vyzařování.

   Stupně Božího trůnu jsou však až k tomuto bodu již samy rozlehlé jako 

světy a skutečně také celé světy obsahují.

   Jak můžete při trošce přemýšlení  již sami pochopit z přednášky "Žena 

a muž",  je nutné,  aby při  každé změně  ve stvoření bezpodmínečně bylo 

ženství jako most! Tento zákon není opomíjen ani v božské sféře.

   Věční  Starci  v  božském  mohli  se  na  hranici  božské sféry státi 

sebevědomými,  protože  to  dovolilo  velké  vzdálení  od  bezprostřední 

blízkosti Boží.  Nemohli by být  zformováni, stejně tak  ani archandělé, 

Kdyby Prakrálovna  jako ryzí ženství nebyla  předtím prostřednicí k této 

změně a zformování jako nutný most.

   Nemá  to přirozeně  naprosto nic  společného s  pozemsky hrubohmotným 

způsobem a  s pozemským myšlením. Není  při tom vůbec nic  osobního, ale 

spočívá  v tom  mnohem větší  dění,  které  si asi  nikdy nebudete  umět 

představit.  Je přitom  nutné, abyste  to sledovali,  pokud je  to jenom 

možné.

   Elisabeth je první božsky-bytostné  ztělesnění vyzařování, ona jediná 

přijala tak  nejideálnější ženskou podobu.  Je tedy původním  zosobněním 

vyzařování lásky Boží, která v ní jako první dostala formu!

   Ježíš  je  zosobnění  živé,  bezbytostné  lásky  Boží samé, jako část 

z Boha.

   Mluvím o těchto věcech jenom proto, aby ve vás nevznikl klamný obraz, 

ale abyste mohli  alespoň vytušit další souvislost z  toho místa, kde se 

na své cestě vzhůru musíte ve svém chápání zastavit. Za základ vám budiž 

to, že  zákony zůstávají jednotné i  tam daleko nahoře, vždyť  ony přece 

odtamtud  pocházejí. Jsou  tam  dokonce  ještě mnohem  jednodušší, neboť 

teprve později  na své cestě dolů  se musely rozdělit v  mnohá odštěpení 

a zdají se tedy být zde více rozvětveny, než ve skutečnosti jsou.

   Řeknu-li vám,  že každý cit,  každé hnutí tam  nahoře stává se  ihned 

děním,  které vyzařuje  své účinky  na  všechny  světy a  klesá dolů  na 

miliardy   menších  osobností,   vedle  všeho   věcného,  pak   jsou  to 

nedostatečná slova, která  vám o tom mohu dát. Jsou  to jenom slova vaší 

vlastní řeči,  slova, na jejichž  základě se musíte  pokusit vytvořit si 

představu.

   Skutečnou velikost  věci je naprosto nemožné  vylíčit slovy, ztěží ji 

lze alespoň naznačit.

   Tam je tedy Prakrálovna.

   Pochází  z   božského,  chová  v  sobě   velikou  božskou  bytostnost 

archandělů a přesto nese v  sobě vědomí vlastního já zjasnělým způsobem. 

Vedle  ní  jsou  archandělé  a  dále  dolů  věčné zahrady všech ctností, 

v nichž působí  vždy jedna vůdčí  osobnost. Nejvyšší z  těchto zahrad je 

zahrada čistoty,  zahrada "Čisté Lilie", u  nohou Prakrálovny, z jejíhož 

záření vznikla.

   Na nejspodnějším okraji této božské sféry jsou potom Nejstarší, kteří 

jsou nazýváni  jenom Starci nebo Nejstaršími  proto, protože jsou věční, 

a byli  tedy  vždy,  od  věčnosti,  jako  hrad  Grálu  v božském. Ten je 

zakotvením Božího  vyzařování, které stejně  jako on věčně  bylo a jest, 

stejně tak jako věčná je i Elisabeth, Prakrálovna ženství.

   Přece jest však  pannou! Přesto, že jest nazývána  Pramáti a Parzival 

ji jmenuje matkou. Je to božské mystérium, které lidský duch vůbec nikdy 

nepochopí. Je tomu  příliš vzdálen a tak musí  vždy zůstat. Elisabeth je 

v božském praobrazem  všeho ženství, a podle  ní se zformovalo ženství 

prastvořených jako obrazy její podoby.

--------------------------
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   Ve  středu,   24.  června  1981  kolem   17.  hodiny  uviděla  Ivanka 

Ivankovičová  na kopci  Crnice u  vesnice Medžugorje  (u Mostaru) poprvé 

zjevení  Matky Boží.  Den na  to Matka  Boží k  omilostněným promluvila. 

Třetího  dne se  m.j. na  dotaz, kdo  je a  jak se  jmenuje, Matka  Boží 

představila  slovy:  Jsem  blahoslavená  Panna  Marie.  Také  v  dalších 

souvislostech byla později přímo i nepřímo mnohokrát identifikována jako 

pozemská  Matka Kristova  - v  duchovní oblasti  Matka Boží,  jindy jako 

Královna nebes  - Královna míru.  Vizionáři pro ni  používali také jméno 

Gospa, což je  chorvatský název pro Pannu Marii.  Počátkem dubna 1982 na 

otázku  Mirjany Dragičevičové,  zda by   si přála,  aby byl  některý den 

slaven  jako Její  svátek, odpověděla  Panna Maria  přáním, aby  byl 25. 

červen, den,  kdy poprvé mluvila  s vizionáři, slaven  jako den Královny 

Míru. Panna Marija v Medžugorských zjevení také sdělila, že tento svátek 

se v budoucnosti celosvětově skutečně ujme a bude přijat m.j. katolickou 

církví.

   Od 1. června 1958 (100 let  po Lurdech) se začíná zjevovat Matka Boží 

poprvé v Turzovce, v  tehdejším Československu, poprvé 42-letému lesníku 

Matúšu Lašútovi. Mimo  jiné hovoří o možnosti dosáhnout  pokoje v duchu, 

rodině a  míru mezi národy  modlitbou svatého růžence.  Mnohokrát varuje 

před  nebezpečím válek,  epidemií a  živelných pohrom,  nabádá k pokání, 

které  může  utrpení  zmenšit  nebo  odvrátit.  Poprvé  se  zjevila jako 

Královna  nebes  i  země,  s  podobou  Panny  Marie  Lurdské. 25. června 

(1946),  tedy  v  den  současného  svátku,  se  zjevila Panna Maria také 

v Mariazellu  v Rakousku,  kde prosila  o modlitbu,  pokání a smír, aby 

Kristus  mohl brzy  panovat jako  Král pokoje.  "Chci vám zprostředkovat 

pokoj srdcí,  budete-li plnit mé  prosby. Jedině na  tomto pokoji budete 

moci  budovat  mír  mezi  národy.  Potom  bude  Kristus jako Král pokoje 

kralovat nad všemi národy." Zjevila se tedy i tentokrát jednoznačně jako 

Královna míru  a také obsah Jejího  sdělení měl velmi blízko  k myšlence 

svátku Dne Královny míru, jak Jí  byla vyslovena v Medžugorji, a také ke 

konkrétní koncepci pravidelných setkánív Turzovce.

   V  dubnu roku  1996 rozhodl  přípravný výbor  Kanceláře Duchovní rady 

v ČR  o   podpoře  pro  rozšíření  slavení   svátku  Dne  Královny  míru 

(každoročně 25.  června) do měst  Turzovka (SR) a  Marienfried (Německo) 

a posléze do celého světa, bude-li ve světě tato vůle přijata.

   Nejčastější čas zjevení v Medžugorí  byl v 17.45 seč. Maximální délka 

kolem 45 minut. Podle vlastního sdělení  zjevení Panny Marie 8. 12. 1947 

v Montichiari a podle případů skutečných uzdravení a dalších omilostnění 

je každým rokem dne 8. 12. od 12. do 13. hodiny Hodina milosti, která je 

jedním  z příhodných  časů pro  Její přímluvu.  Člověk hluboké víry nebo 

člověk duchovně zralý ji nalezne ve svém srdci vždy a na každém místě.

Nový svátek – Den Královny míru

 Je to  účelné, hledat nový svátek?  Je to účelné tehdy,  má-li takový 

svátek  přinést zcela  nový duchovní  a kulturní  obsah a  nové poznání. 

A také naopak: Pouze nová  forma může adekvátním způsobem sprostředkovat 

nový  obsah a  nové poznání.  Tato doba  přináší velké nakupení problémů 

globálního  charakteru, v  důsledku nepřirozeného  způsobu života daného 

jednak  deformovanými společenskými  podmínkami, jednak  s tím  spojenou 

deformací tělesných,  duševních a duchovních  zdrojů rozvoje jednotlivce 

a na  druhé straně  zase pokrok  v informačních  technologiích, vzdělání 

a vědeckém  poznání.   I  když  tento   informační  boom  není   vyvážen 

odpovídajícím růstem etiky, morálky  a ducha, není součástí systémového, 

moudrého,   koncepčního   globálního   přístupu,   dochází   díky  velké 

propojenosti  světa a  různých řídících  a informačních  systémů systémů 

k mnoha změnám v  chápání světa a následně k  velkému napětí mezi novými 

znalostmi  a systémem  poznání a  zejména mezi  poznáním a  společenskou 

praxí,  společenským řízením,  napětí vznikající  vědomím velkého  počtu 

zásadních  změn  v  životě  člověka,  národa  i  státu,  které  je nutno 

uskutečnit  v  historicky  krátkém  časovém  období. Myšlenka sjednocení 

lidstva se zdá  být dnes stejně naléhavou jako  neuskutečnitelnou, ať už 

z hlediska sjednocení  v otázkách řešení globální  krize nebo v otázkách 

duchovních,  ne-li  náboženských.  Tato  doba  je  tedy  pro uvažujícího 

člověka  silnou výzvou,  aby přehodnotil  své postoje  a hledal pro nový 

obsah nového poznání  také nové formy, ať už ve  světě vědy, kultury, či 

duchovního života.

   Svátek Královny  míru se může  stát i pro  křesťany, kterým je  obraz 

Královny míru  - Královny nebes dáván  v obrazu Panny Marie  a kterým je 

Královna míru aspektem Panny Marie, jedním  z prvků obrozujících církev. 

Neměl  by se  tedy rozhodně   stát prvkem  církev a  církve rozdělujícím 

a oddalujícím  je  jiným  náboženstvím.  Vždyť  Panna  Marie  při  svých 

zjeveních  nabádá k  jednotě a  sjednocení, vždyť  Písmo svaté žádá "aby 

všichni   jedno  byli".   Pod  pojmem   sjednocení  si   ovšem  nemůžeme 

představovat   jen  budování   celosvětového  organizačního   církevního 

monstra,  prosazující  sterilní  a  ustrnulé  formy  víry a náboženského 

života,  etiky  a  morálky.  Sjednocení  může  mít  mnoho obsahů i forem 

potřebných pro současného člověka  a současný svět. Násilné sjednocování 

přineslo v dějinách asi tolik zla,  co nepřirozené rozdělování, ať už ve 

věcech zájmů států  či církví. Panna Maria jako  zjevení i jako duchovní 

kvalita  je schopna  do svého  srdce přijmout  - byť  s velkým  ústupkem 

- všechny věřící  a všechna náboženství, která  uctívají nejvyššího Boha 

- ať už skrze Jeho samého, nebo skrze jiné světce, bohy, a skrze člověku 

bližší síly  a úkazy Boží  přírody a Božího  lidského světa. S  ústupkem 

proto,  protože  v  některých  náboženstvích  není  brána zřetel na oběť 

jejího  syna,  ale  zejména  není  vyznavači  těchto  náboženství poznán 

a přijat královský dar nového stvoření  člověka skrze tuto Kristovu oběť 

a zejména  skrze nesmírné  posletví Pravdy  a duchovního  poznání, které 

přinesl.  Největší toleranci  vyžaduje od  křesťanů právě  víra věřících 

jiných náboženských soustav v jiné možné cesty spasení než skrze Krista. 

Protože  však spasením  skrze  Krista  musíme rozumět  především spasení 

skrze  poznání  Pravdy,  kterou  Kristus  hlásal,  musíme  připustit, že 

o cestu k jediné Pravdě - neboť Pravda je jedna (i když může být tvořena 

soborem alternativních pravd nižšího řádu), ať už ji hledá kdokoliv - se 

mohou  ucházet i  lidé jiné  víry a  jiného vyznání,  třeba i skrze jiné 

proroky a  jiná svatá písma. Pokud  Pravdu naleznou, bude to  táž Pravda 

Kristova, kterou hlásal, a právě skrze  tuto všude a pro každého stejnou 

Pravdu budou spaseni.

   Mezi  náboženstvími  prochází  (i  když  částečně odstranitelná) také 

hranice z hlediska klasické logiky neslučitelných alternativních velkých 

pravd a  alternativní duchovní reality  duchovních a teosofických  světů 

těchto  náboženství, aniž  by proto   - díky  Boží milosti  a charakteru 

Božího díla - byly tyto pravdy pro své vzájemné oddělení méně pravdivými 

a jejich realita méně skutečnou, a tolerance, jež by nebyla založena jen 

na slepé víře v možnosti sjednocení  si vyžaduje nové a hlubší poznávání 

Boží  podstaty,  smyslu  a  podstaty  víry,  náboženství  a církve, jako 

i ekumenického  a  sjednocujícího  hnutí.  Křesťané  mají  právě v Marii 

velkou inspiraci pro myšlenku duchovního sjednocení světa:

   "Jelikož Maria se stala nástrojem  sjednocení Boha a člověka v Ježíši 

Kristu, nesmělo se uctívání této její služby stát důvodem roztříštěnosti 

křesťanství, ale právě naopak! Jedině  cesta Mariina je cestou k jednotě 

křesťanských  vyznání. Všechna  křesťanská vyznání  jsou zajedno:  Cesta 

k jednotě jde jen zaměřením se na  Boží slovo. Maria se může pro všechna 

vyznání stát  příkladem, jak zacházet  se slovem Božím.  Boží slovo chce 

být skrze víru  přijato a v životě každého křesťana  se chce stát Tělem. 

 ... Ona nás také může dovést k jednotě mezi křesťanskými vyznáními, aby 

modlitba,  která  vychází  ze  srdce  našeho  Pána došla svého naplnění: 

"Otče, ať jsou všichni jedno."                   (Joachim Kard. Meisner)

   Cesta ke sjednocení národů, vyznání i k obnovení vnitřního míru skrze 

duchovní  poznání  a  duchovní  pokrok  je  ovšem vázána skutečností, že 

nejvyšší Pravdy nelze vymyslet, ale je třeba je přijmout a zažít. K tomu 

je třeba uzrát  a poctivě absolvovat řadu stupňů  duchovní přípravy nebo 

se  díky  Boží  milosti  na  takovém  stupni nacházet. Nejvyšší duchovní 

poznání  je ovšem  vždy spojeno  s přispěním  nejvyšších duchovních  sil 

a zákonů Stvoření,  ať už toto  působení a tuto  pomoc nazýváme intuicí, 

ducovní inspirací, přírodními silami či přímo Bohem:

   "Moudrost, které učíme, ta je od Boha,

    plná tajemství a skrytá. Bůh ji už před věky pro

    nás předurčil, abychom mohli dojít slávy.

    Ovšem člověk jen se schopnostmi přirozenými

    se brání přijmout ty pravdy, které pocházejí

    od Božího Ducha. Zdají se mu hloupé a nemůže

    do nich poznáním vniknout, protože se ty věci

    dají posoudit jen s pomocí Ducha."

                                    (1. Kor 2, 7 a 14)

   A také Abd-Ru-Shin přiznává omezenost schopností lidského ducha:

   "...Pro vás, to zvlášť zdůrazňuji, tedy pro ducha pozemského člověka, 

formou učiněného ducha pozdějšího stvoření! Všechno ostatní, co není pod 

vámi, nebo kolem vás, nemůžete stejně nikdy pochopit.

   Co se  pro vás stává  zářením, to pro  ty, kdo jsou  výše než vy,  je 

ještě viditelné, hmatatelné, sformovatelné. Tak to jde dále, stále výše, 

až konečně v božském může jenom božské poznávat všechno jako sformované, 

až na Boha samého, jenž, jsa bezbytostný, nemůže být spatřován ani těmi, 

kdo jsou z božského.

   Ujasňujte si to stále znovu a  toho, co vám dávám, používejte tak, že 

to vždycky vy sami zpracujete s ohledem na přítomnost a na své nejbližší 

okolí! Nevystupujte ve  své fantasii se snahou po  vědění do těch výšek, 

kde byste  přece nemohli nijak  působit ani poznávat.  Nutné pro vás  je 

však znát souvislosti (základní  rámec - pozn. sestavovatele), chcete-li 

se správně pohybovat tam, kde podle zákona se máte nyní zdržovat."

   A nakonec -  není protimluvou již samotná skutečnost,  že chceme vždy 

dokazovat rozumem  něco, co je  předmětem víry? Přesto  může věci pomoci 

ujasnit si  rozumem všechny pojmy  a postoje. Takovým  sporným pojmem je 

například "zjevení" nebo "zázrak", které označují jevy, které jsou často 

inspirací náboženského života a duchovního hnutí.

   Zjevení  bylo  doposud  chápáno   jako  zázrak.  Zázrak  byl  doposud 

vysvětlován  jako jev,  který  odporuje  známým přírodním  zákonům. Nové 

poznání a nový  pohled na svět jako ucelenou jednotu  však nás nutí tuto 

definici  změnit. Zázrak  je potom  - ve  světě lidí  - statisticky méně 

častým nebo méně často pozorovatelným  jevem, který je stejně přirozeným 

a jež stejně odpovídá přírodním zákonům  jako jevy častější nebo častěji 

pozorované,  avšak  pro  konkrétního  pozorovatele  může  mít  z  důvodů 

nezkušenosti,  neinformovanosti,  neschopnosti  jev  zprávně  vnímat  či 

vyhodnotit,  z důvodu  nečekanosti daného  jevu či  pro emoční  labilitu 

charakter  nepřirozené,   nemožné,  nevysvětlitelné  události   či  jevu 

neodpovídajícímu  známým  přírodním  zákonům  -  tedy  charakter zázraku 

v tradičním  smyslu toho  slova. Zázračný  zjev často  zdánlivě porušuje 

nějaký známý přírodní zákon a je buď hraničním případem platnosti tohoto 

zákona  nebo  jsou  neznámy  další  okolnosti,  jejichž  vliv na základě 

stejného  zákona,  jehož  platnost  se  nám  tu jeví zpochybněna, působí 

nepředpokládaný  vývoj  nebo  nezvyklou  vlastnost  tohoto  jevu  - tedy 

okolnosti  působící  buď  v  opačném  smyslu  než  okolnosti  známé nebo 

okolnosti, které způsobují, že  uplatnění známých přírodních zákonů není 

možno pozorovat.

   Po  takové  definici  zázraku  potom  můžeme  definovat  zjevení jako 

zázračný obraz zázračného nebo známého (= ne zázračného) jevu či objektu 

nebo zázračné objevení se, proměnu  (vývoj) nebo zmizení známého jevu či 

objektu.

   Nutně se také dostáváme k pokusu definovat pravé zjevení a odlišit je 

od nepravého.  Složitost problému spočívá  m.j. také v  rozhodnutí, jaké 

typy zjevení označíma za pravé:

1) Zjevení je  pravým obrazem předpokládané entity  a jeho projevy jsou 

projevem její pravé vůle. (Do této polohy patří i projev entity, která 

je  personifikovaným aspektem  entity předpokládané,  nebo s  ní tvoří 

jednotu.)

2) Zjevení je symbolickým obrazem dávaným nám předpokládanou entitou v 

úplné shodě s její pravou vůlí nebo

3) - v podstatné shodě s její pravou vůlí nebo

4) - v částečné shodě s její pravou vůlí.

5) Zjevení je symbolickým obrazem  dávaným nám jinou než předpokládanou 

entitou  avšak  v  úplné  shodě  s  pravou  nebo  předpokládanou  vůlí 

předpokládané entity nebo

6) - v podstatné shodě s pravou vůlí předpokládané entity nebo

7) - v částečné shodě s pravou vůlí předpokládané entity.

8)  Zjevení není  projevem pravé  vůle předpokládané  entity, ale jeho 

projev je identický s potenciálním projevem této pravé vůle nebo

9) - v podstatné shodě s potenciálním projevem této pravé vůle.

10) -  v částečné shodě s potenciálním projevem této pravé vůle.

11)  Zjevení   nemá  s  předpokládanou   entitou  ve  skutečnosti  ani 

potenciálně  nic  společného,  ale  obsah  jeho  sdělení je zcela nebo 

v podstatné části pravdivý, resp.  využitelný pro subjekt (pozorovatel 

zjevení).  V  tomto  případě  je  zahrnuta  i  podoba zjevení upravená 

fantazií  subjektu (pozorovatele), resp. jeho pod- či nadvědomím.

   Podle jednoho hlediska je pravé  zjevení definováno v bodě č. 1, 

podle  jiného  by  pravým  zjevením  mohly  být  za určitých okolností 

třeba i všechny uvedené případy. Záleží na celkovém kontextu události.

   Z hlediska  duchovního daru nebo  poznání či informace,  které může 

člověk skrze  zjevení získat je  nakonec stejně jedno  je-li například 

vizuální podoba  zjevení pravým nebo jen  symbolickým obrazem, zda nám 

ji zprostředkuje entita pŕedpokládaná,  jiná, či naše vlastní fantazie 

- podstatný bude  za některých okolností především  obsah sdělení a jeho 

přínos pro lidstvo.

   Pravé (v  přísném smyslu slova)  božské či andělské  zjevení může být 

ovšem na rozdíl od ostatních zdrojem nejen duchovního osvícení a vedení, 

ale také požehnání a posvěcení.

   Hovoříme-li o  božských zjeveních, setkáváme  se často s  dualitou či 

vícevrstevností  pojmů "podoba",  "obraz", "identita"  a j.  Hovoříme-li 

například, že  Šrí Kršna se v  duchovní oblasti projevil v  podobě Rámy, 

myslíme  tím, že  byl Rámou,  resp., že  mají tato  dvě tvrzení  stejnou 

pravdivostní  hodnotu. Pojem  "obraz" např.  u vize  určitého boha  může 

znamenat: obraz  vizuální podoby zjevení,  obraz celkového dojmu,  obraz 

duchovní  podstaty   bytosti,  obraz  zpřístupněného   aspektu  duchovní 

podstaty bytosti atd. Situaci  komplikuje symbolická a fantazijní složka 

obrazu třeba i jinak "pravého".

   Jedním   ze   zdánlivě   nepřekonatelných   problémů   sjednocovacích 

duchovních  snah  je  například  zdánlivá  neslučitelnost různých obrazů 

nejvyšších božských resp. svatých duchovních postav. Znamená to však, že 

jedno náboženství nebo teologická soustava je správná a všechna ostatní, 

často  tisíce let  panující světová  náboženství, jsou  chybná? Nikoliv. 

Možných vysvětlení  je více. Existuje buď  celá řada vysokých duchovních 

nebo  dokonce božských  bytostí, nebo  se určité  božstvo, resp.  úroveň 

božství může  každému překrývat s  jinými entitami -  podle jeho vyznání 

a náboženských představ, aniž by tím  (díky zatím neznámým zákonům) byla 

narušena  identita těchto  personifikovaných  projevů  a nebo  se božské 

postavy  mohou zjevovat  pouze skrze  symbolické postavy,  aníž by nutně 

musela být narušena pravost vůle skutečných entit tímto sprostředkovaným 

podáním. Možná je  i kombinace těchto tří hlavních  možností. Sama Panna 

Maria ve svých zjeveních. akceptuje všechna náboženství, na čele jejichž 

pantheónu stojí jeden nejvyšší Bůh  nebo jejichž zastánci oslavují, žijí 

a cítí  Boží   slovo.  Je  třeba   dodat,  že  vyznavači   mnohých  tzv. 

primitivních náboženství nebo pohanských  kultů vnímali a uctívali skrze 

svá  božstva  a  skrze  Přírodu   svým  životem,  srdcem  a  myslí  Boha 

- Stvořitele  lépe než  mnozí současní  pravověrní křesťané  a že  mnohá 

náboženství skutečně také vycházela z představy jednoho nejvyššího Boha. 

Také touha po spáse a  Pravdě není vlastní pouze současným náboženstvím. 

A je  dokonce možné,  že mnohé  historické národy  se přiblížili  Pravdě 

a duchovnímu  poznání více,  než kam  se po  staletích vývoje,  ale také 

deformací  původního  poselství  a  duchovní  tradice dostala křesťanská 

věrouka. Je ovšem třeba také zdůraznit, že Panna Maria údajně vnímá jako 

svůj  velký ústupek  své srozumění  se se  skutečností, že  lidé mnohých 

náboženství nepřijali velký dar pro cestu duchovní spásy, který jim svou 

obětí přinesl Kristus. Navíc  existuje mnohokrát potvrzená zkušenost, že 

nejsvětější zjevení - ať už mužského  nebo ženského aspektu - se každému 

jeví v korelaci podle obrazu jeho náboženského vyznání. Mechanismus této 

korelace nemá ovšem vždy nutně  subjektivní charakter a je pravděpodobně 

ovlivněn hlubšími strukturami reality. Současné poznání umožňuje vyvodit 

pouze tyto hypotetické závěry:

1)   Královna  nebes   může  být   pro  konkrétního   pozorovatele  nebo 

z konkrétního myšlenkového  úhlu pohledu identická  s různými nejvyššími 

Božskými,  blahoslavenými, vysokými  duchovními postavami,  aniž by  tím 

byla narušena pravost těchto  jednotlivých pohledů nebo pravost pohledu, 

podle   kterého   je   pravý    obraz   Královny   nebes   pro   člověka 

neidentifikovatelný (identita prvního řádu)

2)   Královna  nebes   může  být   pro  konkrétního   pozorovatele  nebo 

z konkrétního myšlenkového úhlu pohledu aspektem různých božských postav 

přičemž   tyto   postavy   naopak   mohou   být   z   jistého   hlediska 

personifikovanýn aspektem Královny nebes (identita druhého řádu)

   Královna nebes  se tedy může  projevovat v různých  symbolických nebo 

skutečných  (personifikovaných)  podobách  a  obrazech;  Její  duchovní, 

myšlenkový, duševní a optický obraz  může být obrazem různých duchovních 

postav  různých náboženství  a vyznání,  aniž by  tato skutečnost  nutně 

relativizovala platnost těchto jednotlivých  komplexních obrazů, aniž by 

snižovala skutečnost těchto duchovních postav různých náboženství (pokud 

jde o skutečné  postavy pravých náboženství), aniž by  tím byla narušena 

identita těchto obrazů - postav s  Královnou nebes a aniž by tyto obrazy 

byly neslučitelné  v rámci nejvyšší  Pravdy (zákon slučitelných  obrazů, 

zákon vrstevnaté struktury pojmů, zákon paralelních pravd).

3)  Královna  nebes  existuje  v  ideálním  souladu  s  Boží  vůlí a pro 

konkrétního pozorovatele nebo z konkrétního úhlu pohledu může Její vůle, 

identita  a  existence  splývat  s  vůlí,  identitou  a  existencí Boží; 

Královna  nebes může  být sama  chápána jako  aspekt Boží,  uplatnění či 

ztělesnění ženského principu v Božském  (v křesťanství Matka Boží, Matka 

Syna,  Nevěsta Ducha  svatého, Dcera  Boha Otce,  Běloskvoucí lilie Boží 

Trojice),  aniž  by  tím  byla  nutně  narušena  její  vlastní  identita 

a představa o ní.

   Platnost  těchto  hypotetických  závěrů  je  nepřímo  dokázána těmito 

způsoby:

 - Historicko-logickou analýzou světových náboženství

 - Analýzou mystických zkušeností osvícených

 - Analýzou nejsvětějších zjevení

   Tyto tři závěry nejsou jistě definitivní ani pojmově vyhraněné, navíc 

jejich  pojmový  aparát  nebude  nikdy  slučitelný  s  nároky na vědecký 

termín,  ale jejich  formulace dává  naději, že  je smysluplným  projekt 

duchovního  sjednocení národů  a projekt  nové tolerance  vyznání, a  to 

nejen  na   bázi  ženského  duchovního  principu.   Tyto  závěry  dávají 

organizátorům  setkání  u  příležitosti  Dne  Královny  míru  naději  na 

správnost nového pojetí.

Mír – slunce v duši

Slavíme-li den Královny míru, měli bychom to využít jako příležitosti 

k úvaze  o tom,  co to  vlastně duševní  mír je.  Proto dovolte na závěr 

jeden  citát,  ve  kterém  je  možná  více  pravdy  než  v mnoha knihách 

suchopárných teologických traktátů dohromady:

   "Pokoj je  prostota ducha, vyrovnanost  svědomí, spokojenost v  duši, 

pouto  lásky. Pokoj  je uspořádanost,  je to  harmonie znějící  v každém 

z nás, je to trvalá radost, která  se rodí ze svědectví čistého svědomí, 

je  to svatá  veselost srdce,  ve  kterém  kraluje Bůh.  Pokoj je  cesta 

k dokonalosti, anebo  lépe: tam, kde  vládne pokoj, sídlí  i dokonalost. 

A Ďábel,  který  toto  všechno  velmi  dobře  ví,  dělá všechno, aby nás 

oloupil  o pokoj.  Duše má  být smutná  jen z  jednoho: když urazí svého 

Boha. Ale  i v tomto bodě  musíme být velmi opatrní:  ano musíme litovat 

svých chyb a selhání, ale naše bolest nechť je mírná a ať jsme vždy plni 

důvěry v Boží milosrdenství. Mějme  se na pozoru před určitými výčitkami 

a hryzáním svědomí, protože ty nejčastěji  pocházejí od nepřítele a mají 

narušit náš  pokoj v Bohu.  Pokud nás takové  výčitky a hryzání  svědomí 

přivádějí k větší pokoře, k  rychlému a pohotovému konání dobra, přičemž 

nás neobírají  o důvěru v  Boha, můžeme si  být jisti, že  přicházejí od 

Boha.  Jestliže   nás  však  přivádějí  do   zmatku  a  činí  nesmělými, 

nedůvěřivými, lenivými, pomalými v  dobrých skutcích, jistě pocházejí od 

ďábla. Odežeňme  je tedy a  hledejme svoje útočiště  a ochranu v  důvěře 

v Boha."      (Páter Pio, 1887 - 1968, italský kapucín, stigmatizovaný.)

Sestavil a komentoval: D. Nosreti
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Poznámky

jasnovidec - mág - mudrc - zřec

veni - vidi - vici

(vrstevnatá struktura reality)

"Neosobní  a osobní  výklad skutečna  je podle  hinduistických myslitelů 

absolutním   a   relativním   způsobem   vyjádření  jediné  skutečnosti. 

Zdůrazní-li  se povaha  skutečnosti  v  ní samotné,  dostaneme absolutní 

brahma; když  se zdůrazní jeho  vztah k lidem,  dostaneme osobního boha. 

Hinduismus  uznává  oba  tyto  názory,  neboť  přijímá  jako samozřejmou 

skutečnost,  že  lidé  hledají  boha  na  různých  úrovních  a v různých 

směrech. Proto bere všechny náboženské představy jako platné, neklade je 

však všechny do jedné roviny. Na  nehvyšší místo v tomto hodnocení klade 

uctívače  absolutna,  pak  následují   uctívači  osobního  boha,  ,  pak 

přicházejí  uctívači inkarnací:  Rámy, Kršny  aj., niže  stojí ti, kteří 

uctívají předky, božstva a mudrce  a nejníže jsou uctívači drobných sil. 

a duchů.  Toto hodnocení  je však  závazné jen  pro filozoficky  laděnou 

menšinu  hinduistů. Většina  setrvává na  vírách, které  se překrývají s 

nižšími stupni  zmíněného žebříčku hodnot, a  spokojuje se s tím,  že je 

bráhmani sankcionovali  a zahrnuli do  přepestré hojnosti hinduistických 

představ.  Jak  říká  filozof  Rádhakrišnan:  "Je  pravda, že přemýšlivý 

hinduista touží  uniknout ze zmatku  do ticha absolutna,  dav však stále 

stojí a zírá na nebesa." Tam  sídlí bohové, od nichž očekává dobro.

   Nad  celým božským  davem stojí  Brahma, Višnu  a Šiva,  které jejich 

uctívači  chápou jako  osobní bohy.  Z nich  zejména Višnu  a Šiva  může 

vstoupit s dušemi svých věřících do úzkého styku, jež se může prohloubit 

až  k   stotožnění.  Cesta  k  nim   je  cestou  bezvýhradné  oddanosti, 

bhakti-márga. Vrcholná vnitřní zkušenost, zažitá  na této cestě, se však 

podle hinduistů kryje s poznatky dosaženými cestou vědění, džňána-márga. 

V době védské cestou činu bylo konání  oběti. V hinduismu však byl názor 

na čin přehodnocen  a cestou činu se stalo  i nesobecké jednání člověka, 

který koná vše bez ulpívání na výsledcích svých činů. Tak mohou uctívači 

prostřednictvím osobního  boha, boha, jehož si  sami zvolili k uctívání, 

ištadévata, dosáhnout  spásy nejen ztotožněním se  s oním osobním bohem, 

ale i ztotožněním se s absolutnem." (D.Zbavitel a kol.)




