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I. Noi, cei de astazi

ecent am fost Intrebatd de un student din anul I de ce Catedrala Mantuirii

Neamului este atit de mare si atat de aproape de Casa Poporului, de ce este pictata

cu aur si de ce costd atat de mult... am Incercat sa 1i dau un raspuns, bazandu-ma pe
explicarea unor simboluri si a unor realitati istorice... Noi, cei din ziua de astazi, am fost
invatati sa gandim 1n categorii, sd trasdm demarcatii, limite, sd facem comparatii, sa disociem
laicul de religios, sacrul de profan, sfera publicd de cea privatd. Cel putin, asa ne arata
sloganul ,,vrem spitale, nu biserici”, prin care multi oameni critica opulenta din Biserica,
precum si sumele mari din bugetul statului care se duc spre construirea bisericilor si a
Catedralei, vazute ca apartinand unei mentalitati de ,,Ev Mediu” — sintagma peiorativa care
aratd necunoasterea istoriei, cu bunele si relele ei, cat si prejudecata cad tot ce ne vine din
trecut este inapoiat si primitiv si nu baza pe care s-a cladit civilizatia europeand. Cu toate
acestea, in Romania, la ora actuald, premierul le cere preotilor sa se implice In campania
statului de vaccinare impotriva Covid-19, recunoscand, astfel, indirect, marea putere de
influenta a institutiei Bisericii asupra oamenilor, adesea neincrezatori in celelalte institutii ale
statului, dar si traditia teocratica bizantina careia 1i este tributara tara noastra, in care puterea
seculard, reprezentatda de imparat, era in armonie — symphonia — cu cea religioasa,
reprezentatd de patriarh. Cat despre aur si simbolistica solara a luminii, a nemuririi, cu care se
asociaza divinitatea din cele mai vechi timpuri... mi-am propus sa il las sa vorbeasca pe un
personaj drag mie, care a trdit acum mai bine de o mie de ani, sd o ia de la facerea lumii

incoace, de la Adam si Eva, asa cum face orice bizantin care se respecta.
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I1. Despre sfintii si nebunii din alte vremuri

Este poate bine sa ii amintim cititorului cd aceia pe care astazi noi 1i numim sfinti au
fost, cei mai multi, niste personaje bine ancorate 1n viata sociald si politicd a timpului in care
au trdit si care au avut un impact real in viata contemporanilor sdi. Amintirea si scrierile lor s-au
transmis din generatie in generatie, din copist in copist, din manuscris in manuscris, asa cum

am mentionat in volumul I al acestei publicatii.

Se poate spune cd o mare parte din opera Stantului Simeon Noul Teolog (949-1022),
calugar si poet mistic bizantin din Constantinopol, este pusa in slujba descrierii si
propovaduirii experientei mistice a lumii divine (Fraigneau-Julien B., 1985). Acest lucru se
petrece in contextul in care contemporanii sdi priveau cu reticentd asemenea practici, unii
considerandu-1 pe Simeon drept un exaltat nebun — zelofen manikotaton — (Simeon Noul
Teolog, 1964), mai cu seamad cd, din pozitia sa de staret la manastirea Sfantul Mamas din
Constantinopol, incerca sa le impuna calugarilor sdi anumite exigente duhovnicesti greu de
suportat, care vizau o reintoarcere la viata apostolicd si la idealurile primilor crestini: program
strict de rugaciune si participare liturgica, posturi si nevointe foarte aspre, ascultarea fara
cracnire a parintelui duhovnicesc, practicarea virtutilor, impartasania zilnica facutd cu lacrimi —
totul in vederea atingerii unei stari de sfintenie care sd asigure aceastd performanta spirituald:
vederea Luminii divine, care, In anumite pasaje, poate fi interpretata si ca o conditie sine qua

non de mantuire, asa cum rezultd din /mnul 1, 81-131 (Simeon Noul Teolog, 1969).

Fig. 1. Istanbul — fostul Constantinopol — si Cornul de Aur (sursa: Wikipedia).
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Toate aceste cerinte li se vor pdrea inovatoare monahilor din secolul al X-lea, mai cu
seamd deoarece veneau pe fundalul delasdrii moralului, al coruptiei clerului si al
formalismului (Alfeyev 1., 1995), astfel incat in cadrul manastirii va avea loc o revolta a celor
nemultumiti, explicata de discipolul sdu, Nichita Stithatul, drept rezultatul incapabilitatii de a

intelege si de a se supune rigorilor (Nichita Stithatul, 2006).

Este drept cd s-a avansat — relativ recent — si o alta ipotezad privind cauzele acestei
revolte, in spatele careia s-ar afla interesele politice ale unei factiuni care dorea anihilarea
staretului si monopolul asupra manastirii (McGuckin J., 1997), insd fara suficiente

argumente textuale.

Este clar ca Simeon nu se adreseaza unor pustnici sau unor nevoitori, deprinsgi cu
citirea Scripturii si a Sfintilor Parinti, ci unor calugari dedati luxului bizantin, care nu aveau
nici capacitatea teoreticd, nici practica de a 1i intelege mesajul, pe care il vedeau pur si

simplu anacronic.

Ceea ce se poate intelege, insa, cu siguranta, din scrierile lui Simeon, este faptul ca, in
incercarile sale de a-si legitima, din punct de vedere biblic, patristic sau personal, demersul
privitor la experienta mistica a vederii luminii, a fost mereu combatut de contemporanii sai,
care afirmau ca acesta tinteste un ideal depasit, in vremurile lor nefiind cu putintd o
reintoarcere la vechea traditie si nicidecum vederea Luminii in aceastd viatd, vorbirea lui
Dumnezeu cu omul fata catre fatd (Cateheza 29 este cea mai ilustrativd in acest sens) sau
chiar socoteau ca experientele sale sunt rodul inseldciunii unor duhuri necurate — acuzatie
care il va face pe Simeon sa 1i considere blasfemiatori si eretici, care pun la indoiala puterea

lui Dumnezeu si pacatuiesc impotriva Duhului Sfant (Cateheza 23).

III. Sa fie lumina!

Potrivit lui Ilarion Alfeyev, in scrierile Sfantului Simeon Noul Teolog se pot gasi
doud tipuri alegorice de baza: interpretdri simbolice traditionale ale pasajelor biblice si
interpretdri originale care se refera sau sunt menite sa ii ilustreze experienta mistica personald
(Alfeyev 1., 1995), in care lumina joacd un rol deosebit de important. La nivel teoretic,
aceasta se fundamenteaza pe marturia Evanghelistului loan: ,,Dumnezeu este lumina” (I loan,
1, 5) si pe cea a lui Grigorie de Nazianz, sfantul preferat de bizantini, care afirma, de pilda, ca

Sfanta Treime este ,,Jumina fard sfarsit si nestinsd” (Simeon Noul Teolog, 1966).
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O astfel de legitimare biblica socotim cd se gaseste si la inceputul Catehezei 15:

nFratilor si parintilor, intunericul (to skotos) se impotriveste intotdeauna luminii (fo
foti), necredinta (he apistia) credintei (fe pistei), necunoasterea (he agnosia) cunoasterii (te
gnosei) si ura (to misos) ubirii (agape), fiindca atunci cand la inceput a zis Dumnezeu: Sa fie
lumina! (Facerea 1, 3) si s-a facut numaidecat lumina, intunericul a pierit, iar prin retragerea
luminii s-a facut numaidecat noapte. Adam insa, strajuit de credinta sa In Dumnezeu, era intr-o
slavd nemuritoare si in Rai, dar atunci cand a fost abatut de vrajmasul (tou echtrou) spre
necredintd, a fost osandit la moarte si izgonit din Rai (Facerea 3, 23), iar in locul cunoasterii
dumnezeiesti si duhovnicesti (tes theias kai pneumatikes gnoseos) a primit cunoasterea
trupeasca (ten gnosin ten sarkiken). Caci orbindu-i-se ochii sufletului (tes psyches ophtalmoi)
si, cazand din viata cea nestricacioasa, a vazut cu ochii trupesti (fois somatikois ophtalmois);
si aruncandu-se cu simtire patimasd asupra celor vazute cu vederea ochilor, a cunoscut-o pe
Eva, femeia lui, si aceasta, zadmislind, 1-a ndscut pe Cain (Facerea 4, 1). Deci, aceasta
cunoastere (gnosis) este cu adevarat o necunoastere (agnosia) a oricarui lucru bun, caci daca
n-ar fi cazut mai intai din cunoasterea (gnosis) si vederea (theoria) lui Dumnezeu, n-ar fi
coborat la aceastd cunoastere (gnosis). Si tot asa, nici Cain, fiul lui, daca n-ar fi fost aprins
mai intai spre urd si invidie impotriva fratelui sdu, Abel, nu l-ar fi omorat (Facerea, 4, 3-8).
Prin urmare, cati sunt cuprinsi de intuneric prin nastere (ek geneses) si nu vor sd-si atinteasca
privirea spre lumina spirituald (noefon phos), de unde a cazut stramosul, acestia 1i socotesc ca
pe niste vrajmasi potrivnici pe cei ce sunt in lumind (fous en auto genomenous)’, fiind raniti
de cuvintele lor. Caci, asa cum o razd de soare, intrand undeva intr-o casd intunecoasa,
raneste si strdpunge Intunericul ca o sdgeatd, tot asa si cuvantul de Dumnezeu insuflat unui
barbat duhovnicesc si cuvios se face ca o sabie cu doua tdisuri (Evrei 4, 12) in inima omului
trupesc (2 Corinteni 2, 3), provocandu-i durere si intdratandu-l prin necunoastere si

necredintd, spre contradictie si urd™ (Simeon Noul Teolog, 2003).

Opera numitd ,,Cateheze” cuprinde niste cuvantari tinute in fata calugarilor sai, iar
adresarea initiala din cadrul discursului — ,,fratilor si parintilor” nu face decat sd marcheze

audienta careia ii este dedicat mesajul sau.

2 Ad litteram ,,Cel ce s-au nascut in lumind” — paralelism cu ,,cei care s-au nascut in intuneric”; o traducere mai
adecvata ar fi, poate, ,,cei care sunt (cu sensul de ,fiinteaza”) in lumina”, respectiv in Intuneric. Ezitarea aceasta
de nuanta in traducere este una importanta, in opinia noastra, deoarece problematizeaza tema predestindrii sau a
prestiintei divine, in ceea ce priveste mantuirea omului (n.n.)

’ Pentru citarea acestui fragment reprezentativ pentru articolul de fatd — Cateheza 15, 1 — am ales traducerea

romaneasca a lui loan I. Ica jr. (Simeon Noul Teolog, 2003).
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Fig. 2. Adam si Eva creati de Dumnezeu — reprezentare bizantina de secolul XII, Monreale, Sicilia.

Dintru inceput, avem distinctia clara ,,intuneric — lumind”, un loc comun in literatura
patristicd; acesteia 1 se asociazd trei cupluri antinomice in climax, care desemneaza
principalele vicii si virtuti crestinesti: necredintd — credinta, necunoastere - cunoastere, urd —
iubire, fiecare pereche fiind corespunzatoare unei etape din istoria omenirii, asa cum este ea
relatatd in Facere. Conceptele s-ar putea structura intr-o piramida, al carei varf este lumina
primordiald, iar baza este constituitd din cele trei virtuti. Observam ca, din triada paulina,
,»credinta, nadejde si dragoste”, notiunea din mijloc, ,,nddejdea”, este inlocuitd de cunoastere.
Aceasta pentru cd, la nivel semantic, cel putin, cunoasterea este superioarda credintei, iar
pentru Simeon, credinta, care are la baza mai cu seama facultatea auzului (al Scripturilor,
spre exemplu), se transforma in cunoastere, care are la baza simtul vazului (contemplarea
luminii divine), potrivit Eth. 3, 190-193 (Simeon Noul Teolog, 2006), in timp ce iubirea,
cheia de bolta a edificiului, presupune, pentru el, topirea in extazul mistic, deci o participare
la fiinta divind afard din simturi. Inlocuirea unei singure virtuti cu opusul ei stricd sistemul
care are la bazd lumina si determind intoarcerea in intuneric. Astfel, in viziunea sa,
intunericului primordial i1 urmeaza lumina Creatiei, in care cele trei elemente se gasesc in

armonie: Adam are credintd In Dumnezeu, Il vede fatd cétre fata si — se subintelege — Il
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iubeste. Atunci cand in locul credintei apare necredinta, prin indoire fatd de cuvantul lui
Dumnezeu, aceasta rodeste moartea, izgonirea din rai si apare din nou intunericul, iar
cunoasterea spirituald este pierdutd in favoarea celei trupesti — straniu paradox, caci, Adam,
muscand din mar, cu scopul de a dobandi cunoasterea, o pierde pe cea pe care o posedase
pana atunci si castigd una inferioara, materiald. Aceastd cunoastere ,,trupeasca”, o consecinta
a indepartarii luminii, se realizeazd in doua forme: una teoretica, de exercitare a simtului

vazului asupra materiei, din care se naste una practica, de uniune si Inmultire, pusa inevitabil

sub semnul pacatului. Interesant este ca, in viziunea lui, necredinta sta la baza izgonirii din rai

>

si nu neascultarea, izvoratd din mandrie, varianta ,,clasica” patristica.

Fig. 3. Fildes constantinopolitan din anii 1000-1100 cu scene ale creatiei omului. (Muzeul de Arta din

Cleveland — sursa: Wikipedia).

Daca primele doua perechi: credinta-necredintd, cunoastere-necunoastere sunt aproape
concomitente, ura apare la un anumit interval dupa cdderea in pacat si actioneaza impotriva
omului care deja s-a nascut in intuneric — poate fi vorba despre o noua alegorie, anume ca

necredinta $i necunoasterea zamislesc ura? Pe de altd parte, in cazul primelor doua perechi,
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demarcatia dintre antonime se face foarte clar: se marcheazd unde se termind credinta si,
respectiv, cunoasterea, si unde incep necredinta si necunoasterea; Insd nu se spune nicaieri
unde se termind iubirea. Ura care declanseaza crima apare, in acest context, mai mult ca o
lipsa a iubirii si ca o consecinta a celor doua vicii. Se poate spune cd Dumnezeu este iubire si
atunci iubirea a ramas in Eden, iar lipsa iubirii echivaleaza cu lipsa lui Dumnezeu. Totodata,
este si un act de vointa, pentru ca se spune ca aceia cuprinsi de intuneric nu vor sa isi
atinteasca privirea spre lumina primordiala. Dar cum ar fi putut Cain sa-si atinteasca privirea
spre lumina primordiald, de vreme ce se afla deja in Intuneric $i era, oricum, lipsit de
elementele care ar fi putut reconstitui baza piramidei? Momentul Cain face trecerea de la
alegoria traditionald care explica venirea in lume a pacatului, a mortii si a crimei, la alegoria
originald a experientei mistice, trecere marcati textual prin sintagma ,,prin urmare”. In locul
personajelor Facerii, personajele contemporane sunt menite s restabileasca (sau nu) sistemul
piramidal. Se poate vorbi, credem, si despre un aspect tropologic subinteles: este clard
apartenenta celor doud categorii de personaje la cele doud Testamente — caci 1n absenta jertfei
lui Hristos nu poate fi restabilit sistemul —, iar in acest context este vorba despre o
prefigurare, la nivel microcosmic, a ,,vrajmasului”, In persoana celor care refuza sa primeasca
invataturile lui Simeon. Astfel, cei care nu cred In posibilitatea vederii luminii divine nu se
fac asemenea lui Adam si Cain, ci sunt desemnati prin acelasi cuvant cu care este numit
diavolul in facere: ,,vrdjmas” (echtros), fiind numiti si in alte locuri antitheoi (Cateheza 32,
49) sau chiar antichristoi (Cateheza 29, 166). Radmanerea intru intuneric este datd din nastere,
deci, oarecum predestinatd, dar este si un act de vointd. Se pune, asadar, Intrebarea daca
nasterea sau fiintarea in lumina sau in intuneric este ceva predeterminat sau este o stare de

fapt, din momentul vorbirii?

Prin acelasi cuvant, ,,luminad”, par a fi identificate doua concepte: lumina fizica, din
ciclul zi-noapte: ,,s-a facut numaidecat lumind, intunericul a pierit, iar prin retragerea luminii
s-a facut numaidecat noapte” — cdci noaptea, definitd prin retragerea temporala a luminii, nu
este acelasi lucru cu intunericul, definit prin absenta totala a luminii —, dar si o lumina
spirituala, data de slava lui Dumnezeu din gradina Edenului, pe care o pierde Adam, in ultima

instanta, aceasta lumina identificandu-se cu Dumnezeu.

In alte pasaje, Simeon face mai clara distinctia dintre prezenta obiectivd a luminii
divine si imposibilitatea subiectiva a celor care sunt separati de Dumnezeu de a vedea aceasta
lumina (Habelea C., 2004). Cu alte cuvinte, lumina existd in sine, dar ii este inaccesibild

omului, pentru ca acesta nu mai are mijloacele cu care sd o perceapd. Metafora orbirii ochilor
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sufletesti este un loc comun in traditia patristica si in opera lui Simeon, care foloseste chiar si
mitul platonician al pesterii — probabil pe filiera lui Grigorie de Nazianz — din care se
pastreaza o aluzie chiar si in fragmentul citat anterior. Orbirea ca urmare a incalcarii unei
porunci divine este o mostenire antici. Omul nu Il poate contempla cu ochii trupesti pe

Dumnezeu-Lumind, din cauza péacatului originar, nu din cauza ca lumina a disparut.

Fig. 4. Zilele Creatiei — reprezentare bizantina din Bazilica San Marco din Venetia, secolul al

Xll-lea (sursa: Flickr).

In doctrina sa, revenirea la cunoasterea dumnezeiasca este rezultatul atat al harului
Stantului Duh (care se poate cobori sau nu), cat si al meritelor personale ale omului (pazirea
poruncilor, practicarea virtutilor), deci contine atat un factor extrinsec, predeterminat, cat si

un act de asceza controlat de om, intrinsec, care, fireste, are la baza un act de volitie. Asa pare
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a se explica alaturarea, in acelasi enunt, a acestor doud idei. Tocmai de aceea actul de
propovaduire — caci in viziunea lui Simeon, experienta luminii nu trebuie ascunsa, ci trditd si
marturisita — are efectul scontat, daca oamenii sunt

pregatiti spiritual pentru a primi mesajul.

Remarcam ca, in acest context, in spatele
profetului investit de Dumnezeu nu se poate
ascunde numai asteptatul Simeon, ci si parintele
sau duhovnicesc, Simeon Evlaviosul, cel care ii
descoperise aceasta cale, a posibilitatii accederii la
lumina dumnezeiasca, Intr-o vreme in care era si el
sceptic (Euch., I). Pe de alta parte, in alte pasaje, el
exprima ideea ca toti oamenii ar putea avea acces
la experienta misticA a luminii $i s-ar putea
invrednici de har, in masura in care parasesc
definitiv pacatul si ating starea de sfintenie

(Cateheza 23), iar, in acest caz, ideea de

predeterminare s-ar explica prin faptul cd aceia care . _ ) 5
Fig. 5. Sfantul Simeon Noul Teolog — icoana

nu reusesc 1n viata aceasta sa atinga o astfel de stare din sec. al XIX-lea (sursa: Wikipedia)

nu vor putea sa vadd lumina lui Dumnezeu nici in
viata vesnica, fiind judecati dupa legea firii (Imnul 1, 66-78). Este clar un protest adresat
celor care nu pot accepta restabilirea acestui trinom care duce la Lumina, ci, dimpotriva, aleg

sd rdmana in Intuneric, prin cultivarea viciilor aferente.

Astfel se impleteste alegoria traditionala a luminii Creatiei, inteleasa de contemporanii
lui Simeon, cu cea originald, a luminii din experienta misticd. Este clar ca, in epocd, demersul
lui Simeon Noul Teolog nu a fost inteles asa cum s-ar fi cuvenit, de vreme ce a avut un numar
considerabil de sustinatori, dar si mai mare de dusmani — marturie ne sta insdsi opera sa —
lucru pus mai ales pe seama delasarii vietii monahale si a formalismului care stapanea
capitala Bizantului. Lucrarile sale nu au fost uitate niciodata, ci au circulat in mediul restrans
monahal si au stat mai ales la baza miscarii isihaste. In ultimele decenii, operele sale au fost
redescoperite si problematizate, astfel incdt Simeon se bucurd si acum de partizani si
adversari, unii precum B. Krivosein sau Alfeyev vazandu-1 drept un continuator al traditiei
patristice si studite (Krivosein B., 1980, Alfeyev 1., 1995), altii ca un mistic afectat de

fascinatia bizantind pentru satanisti (Garsoian N., 1971), entuziast sau mistic mesalian.
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