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EDITORIAL

Sinodul Mitropolitan al Ardealului

Declaratie de presa

Recrudescenta unor tensiuni intre ortodocsii si greco-catolicii din doud
mici localitati transilvane, modul cum acestea sunt intretinute artificial prin
proteste zgomotoase §i slujbe demonstrative in piete publice, supradimensionarea
lor printr-o intensd camapanie mediatica - in tard si in straindtate - inversunarea
cu care opinia publicd e sistematic dezinformata prin eludarea unor adevaruri
sau prin jumatdti de adevar, faptul ca partenerii nostri de dialog, in loc sa ne
propuna o intélnire speciald, au preferat bunele oficii mediatoare ale ministrului
Culturii si Cultelor, reactiile negative ale greco-catolicilor in urma acelei incercari
de mediere, radicalizarea pretentiilor lor revendicative - difuzate mai ales prin
internet - precum si exploatarea abuziva a momentului politic in care Romania
se pregdteste sa adere la structurile euro-atlantice, toate acestea ne obliga pe
noi, ierarhii Sinodului Mitropolitan al Ardealului, si intervenim cu urmatoarele
lamuriri:

1. Amai sustine astdzi, dupa ce s-au publicat atatea documente si s-au scris
atatea carti, ca o buna parte a romanilor din Transilvania s-au unit cu Roma, in
1700, din proprie initiativa, de buna voie si nesiliti de nimeni, si ca nu foamea si
umilinta i-au constrans pe iobagii de atunci sa adopte religia stdpanului imperial
din Viena, inseamna fie ignoranta, fie rea credinta.

2. De asemenea, sunt cunoscute imprejurarile dramatice ale anului 1948,
cand dictatura comunistd a desfiintat abuziv Biserica Greco-Catolica, iar pe
conducatorii ei i-au supus unor aspre persecutii. Singura alternativa a
credinciosilor greco-catolici a fost aceea de a reveni in Biserica de care fusesera
despartiti in 1700. Din cei 1834 de preoti ai lor, 235 au fost aruncati in inchisori
- unde au suferit impreuna cu cei 1888 de preoti ortodocsi - o buna parte au
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6 BISERICA ORTODOXA

ramas, ca ortodocsi, in fruntea pastoritilor lor, iar ceilalti si-au parasit enoriasii
si s-au angajat in alte indeletniciri. Cu toate acestea, politic vorbind, o singura
alternativa se cheama tot constrangere.

3. Prinjertfa tinerilor din Decembrie *89, Biserica Greco-Catolica a reintrat
in legalitate si fiecare cetdtean roman si-a dobandit, printre altele, si libertatea
optiunii religioase. Surpriza a fost aceea ca, dacd in 1948 Biserica Unita avea
(dupa propriile date) 1.644.000 de credinciosi, la recensdmantul din 1992 s-au
declarat a fi greco-catolici doar 223.000, adica 13,5%. (Exista indicii cd numarul
celor ce s-au declarat astfel la recensamantul din martie 2002 nu depaseste
aceastd cifrd). Asadar, marea majoritate a romanilor ardeleni au inteles ca daca
de-a lungul a trei secole au fost siliti de doua ori sd-si schimbe religia, de data
aceasta, in climatul libertatilor democratice, nu mai admit nici un fel de
constrangere. E bine sa stie toatd lumea ca, in fiece parohie care a trecut prin
aceasta experientd, ortodocsii de astazi sunt greco-catolicii de ieri, iar greco-
catolicii de ieri nu erau altceva decat ortodocsii de alaltaieri; aceiasi oameni,
parintii sau urmasii lor, au folosit acelasi locas de cult, unde a devenit greco-
catolic sau ortodox in functie de apartenenta confesionala a comunitatii locale,
proprietatea lui de drept si de fapt.

4. In dispretul acestor realititi, Buserica Greco-Catolici a intreprins, inci
din 1990, o vastd campanie de “recuperare” a tuturor locagurilor de cult pe
care le avea in 1948. Refuzand de la bun inceput dialogul cu Biserica Ortodoxa
Romana, ea a apelat tot la metoda constrangerilor, apeland la autoritatile statale,
fie cd acestea se numesc parlament, guvern, prefecturd, primarie, politie sau,
mai ales, justitie. Nici dupa instaurarea dialogului si nici dupa ce, pe diferite cii,
au preluat de la ortodocsi 150 de locasuri de cult, ea nu a incetat sa forteze
mana i sd-i hartuiasca pe ortodocsi prin serii repetate de ambuscade juridice,
invocand orice - canoane, carti funciare, paragrafe de lege, vicii de forma,
prerogative avocatesti - orice, in afara de factorul esential: omul, cu sufletul gi
demnitatea lui. lerarhii si teologii greco-catolici stiu bine ca@ Biserica, luata doar
in sine, nu e altceva decat o abstractie institutionald, ca Biserica nu a luat fiinta
odata cu Hristos si Apostolii Sai, ci de abia la Cincizecime, cand Acestora li
s-auadaugat primii botezati.

Dacid Biserica inseamna - la catolici ca si la noi - Hristos, ierarhi, cler si
credinciosi, intr-o unitate indisolubild, cati membri are astdzi Biserica Greco-
Catolica spre a pretinde “recuperarea” a peste 2.000 de locasuri de cult? Iata
raspunsul in cifre reale:

In 1948, Biserica Unitd avea 2.600 de biserici pentru cei 1.644.000 de
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EDITORIAL 7

credinciosi, ceea ce inseamna, in medie, un locas de inchinare pentru 640 de
inchinatori.

Astazi, ea posedd 350 de biserici (150 preluate de la ortodocsi si 200
constructii noi) pentru cei 230.000 de credinciosi, ceea ce inseamna, in medig,
un locas de inchinare pentru 660 de inchinatori.

E limpede cd, proportional, Biserica Greco-Catolica si-a refacut situatia
din 1948, avand numarul de biserici care-i este necesar. Pentru grupurile razlete,
care incd nu au locasuri de Inchinare, ar fi trebuit acceptatd oferta noastra de
acum cativa ani, sau cel putin oferta recenta a ministrului Culturii i Cultelor,
aceea de a le ajuta sd-si faca locasuri noi, tinind seama de constatarea, unanim
recunoscutd, ca aceasta e singura modalitate care stinge tensiunile
interconfesionale.

In aceste conditii, a continua si revendici - prin justitie sau prinalte mijloace
- biserica unei comunitati integral sau majoritar ortodoxe, tradeaza tentativa de
a constrange comunitatea sa adopte, ca in 1700, religia stdpanului, ceea ce e
inadmisibil intr-unstat de drept.

5. Pe de alta parte, e de neconceput sa fie perpetuate ecourile campaniei -
mediatice - prin ziare, radio §i internet - pe tema mult incriminantelor demolari
de biserici greco-catolice. Aceasta campanie (din care nu au lipsit expresii ca
“buldozerele ortodoxe”, “talibanii ortodocsi”, “jihadul ortodox™) ne-a obligat
s facem o ancheta, la capatul careia am constatat cd marea majoritate a bisericilor
construite de greco-catolici pe durata a doua secole §i jumatate au fost ridicate
pe ruinele vechilor biserici ortodoxe, de dinainte sau de dupa 1700, ceea ce e
un fapt normal: vechea biserica a imbatranit, s-a degradat, nu mai corespunde
gusturilor noi sau, pur si simplu, a raimas prea mica in raport cu cresterea
comunitatii; pe de alta parte, spatiul de constructie e limitat la numarul de metri
patrati care sunt in proprietatea parohiei respective. Punem la dispozitie
documente, marturii si liste nominale, de ordinul sutelor. Nimanui insa nu i-a
trecut prin minte sd-i acuze pe uniti ca, prin aceasta, ar fi intentionat sa stearga
urmele Ortodoxiei de pe pdmantul transilvan, aga cum am fost acuzati noi pe
seama celor sase locasuri citate in presd (carora li s-au adaugat procese de
intentie). Pe de alta parte, nu vedem de ce urmele ortodoxe ar fi mai putin
pretioase decat cele greco-catolice.

6. Ceva mai tarziu ne-am lamurit cd aceastd zgomotoasa campanie era
menita sd pregdteasca terenul psihologic pentru lovitura-surpriza din 3 ianuarie
2002: revendicarea, direct pe cale juridica, a Manastirii Nicula, precum si
tentativa de a opri, tot prin justitie, amplele lucrari de rectitorire incepute in
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8 BISERICA ORTODOXA

primavara anului 2001, al céror centru e biserica cea noud. Asadar, un proces
civil, pe baza unui fragment de carte funciara scris in ungureste! Oare nu stiu
fratii greco-catolici cd Nicula e mai mult decat o proprietate ortodoxa si mai
mult decat o mandstire veche de 450 de ani? Prin icoana ficadtoare de minuni,
zugravitd de preotul ortodox Luca din Iclod in 1681, si prin uriasele pelerinaje
anuale ale sutelor de mii de credinciosi, ea e un fenomen spiritual al intregului
popor romén. Cum poate fi tarat intr-o instantd laicd un fenomen al Maicii
Domnului? $i cum e cu putinta ca o Bisericd sa ceara zadarnicirea uneibiserici?

7. In sfarsit, de vreme ce greco-catolicii ne abordeazi in exclusivitate pe
teme foarte pamantesti (imobile, terenuri, bunuri patrimoniale, carti funciare,
titluri de proprietate), ne vedem nevoiti sa abordam si noi o tema terestra, desi
n-am fi vrut s-o facem. La scard nationala, ortodocsii reprezintd 87%, dar in
aceeasi proportie sunt si contribuabili la bugetul de stat, in timp ce greco-catolicii
contribuie cu 1% 1n 1948, Biserica Unitdavea S eparhii la untotal de 1.644.000
de credinciosi; astazi, pentru cei 230.000 de membri are tot 5 eparhii; acestea -
casi cele ortodoxe - sunt subventionate de la bugetul de stat in conditiile in care
totalul credinciosilor lor nu justifica nici cel putin o eparhie intreaga. Fata-n
fatad cu aceasta situatie, preotilor si credinciosilor ortodocsi din parohiile ardelene
le este greu sd admita cd sunt hartuiti, umiliti si Tnjurati pe banii lor. Ei nu le cer
unitilor decdt ceva mai multa ratiune si decenta.

8. In concluzie, nici noi nu cerem nimic altceva decat ca fiecirui cetitean
roman sa i se respecte dreptul si libertatea optiuniireligioase. Optiuneareligioasa
este un exercitiu democratic care impune incetarea oricaror tentative sau actiuni
de constrangere, de orice naturd si de oriunde ar veni, inclusiv ademenirile
neloiale, amenintarile, presiunile mediatice si recursul la justitie.

Ca atare, 1i invitam pe fratii greco-catolici la realism, luciditate si
intelepciune, cu dorinta ca dialogul nostru sa nu se limiteze la o relatie strict
juridica intr-o vreme cand poporul asteaptd mult mai mult de la noi toti. Daca e
adevarat ca si unii si altii suntem romani, cd vorbim aceeasi limba si cantam
aceleasi colinde, dacd e adevarat ca impreuna am contribuit la faurirea istoriei
si culturii transilvane, daca e adevarat ca impreuna sarbatorim Pastile si Rusaliile,
atunci existd suficiente premise pentru o impreuna-lucrare in toate domeniile
binelui obstesc.

Ne exprimdm speranta cd la intalnirea noastra din toamna acestui an vom
gasi solutii pentru o impacare sincera, motivata si durabild, o reconciliere care,
in mod sigur, va contribui i larelansarea dialogului dintre Bisericile Ortodoxe
si Biserica Romano-Catolica. Asa si ne ajute Dumnezeu!
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EDITORIAL 9

Joia Patimilor, 2002

ANTONIE, Arhiepiscopul Sibiului §i Mitropolitul Ardealului;
BARTOLOMEU, Arhiepiscopul Vadului, Feleacului si Clujului; ANDREI,
Arhiepiscopul Alba-Iuliei; IOAN, Episcopul Oradiei; JUSTINIAN,
Episcopul Maramuresului §i Satmarului; IOAN, Episcopul Covasnei si
Harghitei; VISARION RASINAREANUL, Episcop Vicar al Sibiului;
IRINEU BISTRITEANUL, Episcop Vicar al Clujului; VASILE
SOMESANUL, Episcop Vicar al Clujului; PETRONIU SALAJANUL,
Arhiereu Vicar al Oradiei; IUSTIN SIGHETEANUL, Arhiereu Vicar al
Maramuresului.

Aceasti Declaratie a fost adoptatia de TIMOTEI, Episcopul Aradului,
si de LAURENTIU, Episcopul Caransebesului (Mitropolia Banatului), ale
ciror eparhii au aceleasi probleme.
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10 BISERICA ORTODOXA

+ GALACTION
PRIN HARUL LUI DUMNEZEU
EPISCOP AL ALEXANDRIEI SI TELEORMANULUI

IUBITULUI NOSTRU CLER, CINULUI MONAHAL
SI DREPT CREDINCIOSILOR CRESTINI
DIN ACEASTA DE DUMNEZEU PAZITA EPARHIE,
HAR SI PACE DE LA DUMNEZEU TATAL,
IAR DE LA NOI
PARINTESCA BINECUVANTARE

“Cdci voi ati murit si viata voastrd este
ascunsd cu Hristos intru Dumnezeu.

lar cdnd Hristos careeste viata voastrd, Se

Va ardta, atunci si voi, impreund cu El, vd veti
ardtaintruslava”.

( Coloseni Ill, 3-4)

lubitifii ai Invierii,

Iatd “a venit la noi praznicul cel dorit §i mantuitor, Ziua Invierii Domnului
nostru lisus Hristos, temeiul pacii, pricina impacarii, nimicirea mortii, infrangerea

diavolului”, spune Sfantul Ioan Guri de Aur, intr-una din Cuvantirile sale la
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PASTORALA 11

Sfintele Pasti, (in “Cuvdntdri la praznice impdrdtesti”, Bucuresti 1942, p. 212)
si acest adevar il trdim si noi acum.

Renasterea vietii din moarte — Pastele - este mult mai mult decat una dintre
sarbdtori, mult mai mult decat o comemorare anuald a unui eveniment trecut.
Oricine a luat parte chiar §i o singurd datd la acea noapte “mai luminoasa decét
ziua”, care a gustat din acea unicd bucurie, cunoaste acest lucru. Cu ce inteles
praznuim, asa cum afirmam ca o facem: “moartea mortii, zdrobirea iadului,
inceputul unei noi si nesfarsite vieti...”? Raspunsul la aceastd intrebare
existentiald este noua viatd, care cu peste doud mii de ani in urma a rasarit din
mormant si ne-a fost datd noud, tuturor celor ce credem in Hristos.

Aceastaviatane-afostdatain ziua botezului nostru, incare, asa cum spune
Sfantul Apostol Pavel: “ne-am ingropat cu El, in moarte prin botez, pentru ca,
precum Hristos a inviat din morti, prin slava Tatdlui, asa sd umblam si noi intru
innoireavietii” (Rom.VI, 4).

Astfel de Paste praznuim Invierea lui Hristos ca pe ceva ce s-a petrecut si
incd se mai petrece cu noi, in toate zilele vietii - in trup. Pentru ca fiecare am
primit darul aceste vieti noi, puterea de a o primi inlauntrul nostru si de a trai
dupa randuielile ei.

Este un dar care schimba total atitudinea noastra fatda de orice din aceasta
lume, inclusiv fatd de moarte. Prin puterea acestui dar putem sa afirmam cu
bucurie: “Hristos a inviat - moartea nu mai existd’. Dar moartea este incd acolo,
incd o infruntdm, iar intr-o zi o vom vedea fata catre fata. Dar tocmai in aceasta
std intreaga noastra credintd (Evrei XI, 1): prin propria Sa moarte Hristos a
schimbat natura intima a mortii, a transformat-o intr-o punte — o “trecere dela
pdmant la cer”, un “Pasti” citre impiritia lui Dumnezeu, schimband tragedia
tragediilor intr-o biruinta capitald. “Cu moarte pe moarte cdlcind’ ne-a facut

pirtasilainvierea Sa, “cdci viata noastrd este ascunsd cu Hristos in Dumnezeu”
(Col. 111, 3).

Iubiti frati si surori in Domnul Cel Inviat,

Din voia lui Dumnezeu trdim ca marturisitori ai credintei in Hristos in zorii
celui de-al treilea mileniu crestin, intr-o lume secularizata, indepartata de Cel ce
este Calea, Adevirul si Viata. Se uitd din ce in ce mai mult cd, dependenta
fireascd a omului fatd de lume era menita sa fie transformata in mod constant
intr-o comuniune cu Dumnezeu, in care se afla toata viata. Omul era menit sa
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12 BISERICA ORTODOXA

fie preot al unei euharistii, aducand lumea in dar lui Dumnezeu, i prin aceasta
sa primeasca viata ca dar.

Dar in lumea cdzuta, omul nu are puterea preoteasca de a face acest lucru.
Dependenta lui fatd de lume devine un circuit inchis, i capacitatea lui de a iubi
este abatuta de la tinta ei. El inca iubeste, este incd infometat. El stie cd este
dependent de ceva ce este dincolo de el. Totusi dragostea si dependenta lui se
raportezd doar la lumea in sine. El nu mai stie ca a respira poate fi comuniune
cu Dumnezeu. El nu-si mai da seama ca a mdnca poate insemna a primi viata
de la Dumnezeu mai mult decét in intelesul fizic.

Ei uitd cd lumea, aerul ei, mancarea ei, nu pot aduce viata prin ele insele, ci
doar in masura in care sunt primite §i acceptate pentru Dumnezeu, in Dumnezeu
si ca purtatoare ale darului divin al vietii. Luate in sine, ele pot produce doar
aparenta vietii.

Atunci cand avem lumea ca scop in sine, totul capata valoare in sine §i, prin
urmare pierde orice valoare, pentru cd doar in Dumnezeu se gaseste intelesul
(valoarea) a toate si lumea este plind de sens, doar atunci cand ea este
“sacrament’” al prezentei lui Dumnezeu. Lucrurile tratate doar ca lucruri in sine
se distrug pe ele insele, pentru ca doar in Dumnezeu ele au viata. Lumea naturii,
separatd de izvorul vietii este o0 lume muribunda. Viata fara de Dumnezeu pe
care omul aales-o a fost doar o aparenta a vietii. Omul a pierdut viata euharistica.
Indepartandu-se de izvorul vietii a pierdut viata vietii insisi, puterea de a o
transforma in Viata.

lubiti frati si surori,

Invierea Domnului insi ne incredinteazi prin cugetirile Sfintilor Parinti
cd din ,,mormant Viati a rasarit”.

Iatd cum ne invatd Sfantul Simeon Noul Teolog (949-1022): ,,/nceputul
vietii e pentru mine sfdrsitul ei, si sfarsitul ei e pentru mine inceput. De unde vin
nu stiu, unde sunt nu cunosc si, iardgi, unde voi ajunge n-am stire eu, ticdlosul.
Mad nascdin pdmant (Fac.1l,7) trup din trup, stricdcios din stricdcios si, muritor

fiind, petrec putin timp pe pdmdnt si mor; iar trecdnd de aici, incep altd viatd.
Las in pdmant trupul meu care are sd invie si sd ducd o viatd fard de sfarsit in
veci”.

Prin invierea Domnului, Sfantul Pahomie ne mai incredinteazi ci Fiul lui
Dumnezeu Cel ,,inomenit si Inviat” se numeste si Mantuitor pentru ci di.
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mantuire tuturor celor cu care se uneste, iar mdntuirea este dezlegarea de toate
relele si totodata gasirea vesnicd a tuturor celor bune: viatd in loc de moarte,
lumina in loc de intuneric, libertate desavarsita din robia patimilor si a faptelor
rusinoase daruita tuturor celor uniti cu Hristos Méantuitorul a toate, si atunci
toatd bucuria, toata veselia, toatd voiosia pe care o vor avea va fi cu neputinta
de luat de la ei (I Cor. VI, 17), (in “Imne, Epistole si Cuvantari’, Ed. Deisis,
Sibiu, 2001, pp.228, 232).

Tot Sfantul Simeon ne mai invatd ca formula sfanta pe care o avem pe
buze in toate zilele nu este “Invierea lui Hristos crezénd”, ci “Invierea lui Hristos
vdzdnd, sd ne inchindm Sfantului, Domnului lisus, Unuia celui fird de pdcat”.
In ce chip, deci ne indeamna Duhul Sfant s spunem acum: “/nvierea lui Hristos
vdzdnd” ca si cum am fi vdzut-o, desi fird indoiald nu am vizut-o?...
Dumnezeiasca Scriptura ne indeamna sa marturisim adevarul, acest adevar ca
in fiecare dintre noi, credinciosii, Invierea lui Hristos se repeti si aceasta nu o
singuri dati ci in fiecare ceas, atunci cAnd, ca si spunem asa, Stipanul Insusi,
Hristos, inviaza in noi, cu vesminte albe i lumindnd cu stréalucirea nestricaciunii
si dumnezeirii. Caci lumina venirii Duhului ne face sa intrezarim, ca in dimineta
aceea (cf. Ioan XXI, 4) Invierea Domnului, sau, mai curand, ne invredniceste
si-L vedem pe El insusi, Cel inviat” (Cateheza 13, s.c. 104 (1964) p. 197-201).

Dreptmaritori crestini,

Vizand cu ochii sufletului invierea lui Hristos:

“Nu vd temeti” de rele si necazuri, nici de sdricie si suferintd cici Hristos
a “rdsdrit Viatd din mormant’.

“Bucurati-vd@” si in bucuriile pregitite si ingdduite, dar si in Incerciri si
necazuri pundnd la inimd, inainte de toate dorinta “innoirii vietii” prin harul
Invierii, rugand pe Dumnezeu: “Strdluceste in inimile noastre, Iubitorule de
oameni, Stdpdne, lumina cea curatd a cunoasterii Dumnezeirii Tale si deschide
ochii gandului nostru spre intelegerea evanghelicelor Tale propovdduiri. Pune
in noi si frica fericitelor tale porunci, ca, toate poftele trupului cdalcdnd, vietuire
duhovniceascd sd petrecem, cugetdnd si fdcdnd toate cele ce sunt spre bund
pldcerea Ta”.

“De fiecare dintre noi - spunea Prea Fericitul Parinte Teoctist - “depinde,
asadar, ca Invierea lui Hristos sd reverse neincetat lucrarea ei de viatd ddtdtoare
in sufletele noastre ale tuturor”.
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Ca mirturisitori ai Invierii lui Hristos, se cuvine sa fim, prin fapte, iubire,
suferinte si chiar prin jertfa impreuna cu El, spre a ne invrednici de impreuna
inviere si comuniune impreunad cu El si cu toti fratii nostri, astfel incat laolalta
sd ne bucurdm de viata daruitd de El, care este prezenta in viata si lucrarea
Bisericii - asezdmdnt divino-uman care se intrupeazd in locas vdzut si oferd
spatiul si timpul ca Mantuitorul Hristos sd celebreze renasterea sfintitoare si
desdvarsirea noastrd duhovniceascd.

Cu aceastd nadejde vie in atotputernicia iubirii proniatoare a lui Dumnezeu,
Vi doresc sa trditi in toatd plindtatea ei bucuria sfantd a mutdrii noastre din
moarte la viata, prin Hristos - parga invierii noastre.

Prin harul Invierii putem si trebuie si alegem Viata ciutand-o chiar si-n
inima mortii, zidindu-ne vointa si lucrarea pe “piatra care este Hristos, nddejdea
noastrd, Hristos, Care este viata noastrd’’.

Din acest isvor va pun la inima acest cuvant pascal, rugdndu-L pe
Mantuitorul Hristos in aceasti sfanti zi a Invierii Sale din morti, s ne ajute si
neridicam §i noi la viata cea placuta Lui, prin participarea noastra la Ospétul
cel mantuitor la care ne cheama pururea Sfanta noastra Biserica. Potrivit
randuielilor noastre dreptmaritoare Va doresc din suflet parintesc tuturor un
Paste Sfant, vestindu-va cu bucurie §i parinteasca dragoste ca:

“HRISTOS A INVIAT!”
Al vostru de tot binele doritor
si ciitre Domnul cel inviat rugitor,

+ GALACTION

Episcopul Alexandriei §i Teleormanului

\ )
GOJJ\,

X4
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CUVANTUL CARE ZIDESTE

A METANOIA
IN CANONUL CEL MARE AL
SFANTULUI ANDREI CRITEANUL

Neascultarea are un precedent in ancestralitatea omului. De aceea, in
anumite imprejurari ale vietii ea poate deveni ispita si ravnire. Iar cel ce ravneste
“neascultdrii lui Adam’™ , se aseazi singur in afara fagiduintei, “dezbrdcat de
Dumnezeu, si de impdrdtia cea pururea fiitoare si de desfitare’?, deoarece
congstiinta sa il vadeste de pacat. Caci in cuvantul lui Dumnezeu lumea este
judecata de propria-i constiinta.?

Un teolog contemporan spunea ca “rdul, plasat inaintea lui Dumnezeu,
este agezat in miscarea fagdduitei. Invocatia lui Dumnezeu este inceputul
restaurdrii unei legdturi” *

Invocatia insd, nu este posibila fard cunostintd. Nu poate invoca pe
Dumnezeu cel ce nu s-a cunoscut pe sine “dezbrdcat de Dumnezeu’™, “rdmas
afard de corabia cea mantuitoare”™ si osindit la neputintd, cel ce nu se surprinde
si intelege ca este circumscris eului propriu. Cunostinta angajata in cautare
devine congstienta — de sine si de starea in care te gasesti — iar, in ultima instanta
devine constiinta.

Acest proces al miscarii citre Dumnezeu este cuprins in chip magistral in
Canonul cel Mare al Sfantului Andrei Criteanul. Raul, caderea, mizeria,
neputinta, dimpreuna cu fraimantarile si zbuciumul sufletului omenesc prins in
aceste patimi, sunt infatisate in toata goliciunea lui Dumnezeu, cerandu-I iertare
si dezlegare de “lantul cel greu al pacatului’.

Proza Canonului celui Mare al Sfantului Andrei Criteanul, inteleasa si traita
in adancimile pe care Inspiratia, prin autorul siu, i le-a conferit, determina in
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16 BISERICA ORTODOXA

om o profunda transformare.

Am amintit de autorul canonului, Sfantul Andrei Episcopul, pentru ca el
insusi a fost un suflet zbuciumat. Un suflet izbit de furtuna vietii in stancile
cautdrii de sine si de adevar. Si nu ajunge, dupa cum evidentiaza Canonul
Sfantului si Marelui Post, s isi gdseascarostul decatatuncicand dezgoleste in
intregime uraciunea, cand pune tot raul inaintea lui Dumnezeu si nadajduieste
apoi, cu toata fiinta, in iertarea ce izvoraste din nemarginita iubire a Tatalui
Ceresc.

Asadar, 1si gaseste nu pacea, ci sensul luptei, al existentei doar atunci cand
realizeaza ca se afld in conditia omului cdzut, care s-a infruptat din “mdncarea
cea nechibzuitd® , dobandind prin ea rodul neascultdrii — moartea, i, cind, la
cea mai micd sclipire a chemarii harului raspunde.

Aceastd transformare, aceasta progresie de la singuratate la neputinta, de
la constientizarea de sine: “eu insumi am gresit™, la gandirea de dupa, la
cugetarea constientd de neputintaumana si indreptata ireversibil catre ajutorul
lui Dumnezeu, perpetua cugetare de sine catre Dumnezeu, este pocdinta.

Metanoia implica angajarea, dupa putere, dupa masura crucii fiecaruia, in
cresterea personald in Hristos, prin descatusarea de sub robia patimilor pentru
a ajunge la “libertatea dupd Dumnezeu’."° Pentru cd Dumnezeu, din iubire si
din iconomia de a ardta ca omul este impdratul creatiei Sale, 1-a facut egal cu
Sine in libertate: “ca martori inaintea voastrd iau astdzi cerul si pamdntul:
viatd si moarte ti-am pus Eu astdzi inainte si binecuvdntare si blestem. Alege
viata ca sd trdiesti tu si urmasii tdi.”"" Asadar, numai omul, fird cuvant de
indreptatire, 1si alege libertatea trairii: dupa Dumnezeu, ori in neputinta de a
iubi.

Constientizarea de sine, asa cum este propusa de Biserica si evidentiata de
Canonul cel Mare al Sfantului Andrei Criteanul, inseamna rupere de egoism,
iesire dintr-un centru gravitational care sugruma, limiteaza, ucide; inseamna
deschidere, dialog, prietenie, umplere de tot ceea ce nu e sine, de tot ceea ce
este nou, de zeci de mii de universuri — semenii, de tot attea inceputuri, pana la
sfarsitul inceput al inceputurilor. Si aceasta prin dezgolirea celor ascunse care
umbresc chipul lui Dumnezeu din noi.'?

Tema intregului canon este in fond perpetua constientizare de sine, de locul
si starea in care te gdsesti, a dorintei eliberarii din “/antul cel greu al pdcatului”™?,
de iesire din singuratate, de tnjire dupa dialog, dupa comuniunea iubirii.

In felul acesta, Canonul cel Mare devine pentru fiecare credincios in parte
moment al chemarii, posibilitate a redescoperirii harului lui Dumnezeu si a
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chipului Sdu in noi. Este, in acelasi timp, un indemn cétre un inceput bun pentru
cel ce n-a ajuns la starea cunoasterii §i 0 marturisire publica, in mijlocul Bisericii
o rupere si o lepadare totala de sine pentru cel care “s-a cunoscut pe sine
dezbrdcat de Dumnezeu™*,

Sentimentul de vinovatie inchide pe om in el insusi. Remediul consta numai
in deschidere, in dialogul comuniunii. Iar deschiderea aceasta se face numai in
Bisericd, impreunad cu Biserica.

A nu se intelege din cele de pand acum ca pocdinta poate fi redusi la o
simpla “analizd sufleteascd menitd sd elibereze credinciosii de complexul
vinovdtiei lor, fidrd referintd la Hristos Dumnezeu”. Doar Hristos “ca ipostas
dumnezeiesc deschis infinit tuturor, ca Jerfitor si Jertfa a noastrd inaintea Tatdlui,
insufletit de o inefabild ddruire, poate izbdvi credinciosii din inchistarea egoistd
in care i afundd pdcatul, prin puterea Sa de desfacere si ddruire ce le-o comunicd
in Duhul Sfént” '3

Din perspectiva prezentului constient indreptat citre celelalte doua
dimensiuni ale pocdintei, cdtre trecut, exprimand regretul izvorat din sentimentul
calcarii poruncilor divine si, catre viitor, exprimand o noud sansa, inceputa
acum - in acest prezent - Canonul cel Mare cuprinde , intr-o constructie
monumentald, toate treptele pocdintei, care fac ca aceasta sa potenteze zestrea
spirituald umana: cdinta sau durerea inimii, marturisirea, dezlegarea si epitimia,
unde rolul principal revine luptei.

1. Propriu autorului este ca nu imparte Scriptura in Vechiul si Noul
Testament, ci in vechi i nou. Ce este vechi - pacatul, trebuie inlocuit cu ce este
nou - viata in Hristos, vita in conformitate cu Cuvantul lui Dumnezeu. Si spuneam
cd, in cuvantul lui Dumnezeu, lumea este judecata de propria-i constiinta.

Dupa cum afirmd Canonul, cidnd “este vremea™® se naste din aceastd
judecatd cdinta sau durerea inimii. Greutatea inceputului insd este evidenta.
Sfintitul autor se intreba: “De unde voi incepe a pldnge faptele vietii mele celei
ticdloase? Ce incepere voi pune, Hristoase, acestei tanguiri de acum?”'? in
aceastd stare, chipul incearcd o revenire la sine, o evaluare a inceputurilor.
Canonul cel Mare surprinde doua astfel de inceputuri. Acela in care Dumnezeu
a facut tarana sa vieze'®. Celalalt, in care omul a pervertit viata in tarana'®; in
care gandul, Eva fiecdrui chip?, a pervertit mintea, ispitind-o cu cele
“desfdtdtoare” $i indemnand-o permanent sa guste din “bdutura cea amard’ a
nerecunostintei?'; in care chipul a devenit, de bund voie, mintii, ndscand, prin
ea, semetia??, in care, orice gand slobod este un tilhar care ucide?. Uritenia
patimilor devine astfel “chip nou”, care strica frumusetea mintii chipului celui
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dintai?4, Si, precum pamantul odinioara a fost inecat cu apd, asa acum, zidirea
lui Dumnezeu, datoritd nesimtirii, a fost inecata in marea pacatelor?,

In felul acesta, fiecare repeti in mod propriu istoria ciderii si mantuirii
omului. Fiecare rataceste in neputinta saldsluirii, precum protoparintele nostru
Adam si urmasii sdi, pentru ca totul in aceasta stare, este blestem. Nu poti trai
cu “spini si paldmida” (Fac. 3, 18). Acest adevir serealizeazd dupi ce “vietuiesti”
o vreme in afara bucuriei, intocmai ca protoparintii nostri: “... /-a scos Domnul
Dumnezeu (pe Adam), din grddina cea din Eden, ca sd lucreze pdmadntul, din
care fusese luat... Dupd aceea, a cunoscut Adam pe Eva, femeia sa si ea,
zdmislind, a ndscut: pe Cain..., pe Abel..., pe Set...”, lui Cain si Set li s-au
nascut fii i fiice, nepoti i nepoate si, abia “Atunci au inceput oamenii a chema
numele Domnului Dumnezeu”(Fac. 3, 23; 4). Aceasta pentru cd, in locul vietuirii
cu Dumnezeu, a apirut “intristarea patimilor” intru care vrajmasul are putere
sd necdjeascd?, Pentru c, in starea aceasta, se pierde filiatia fatd de Dumnezeu.
Cel firesc devine slujnicd?’. Patima reuseste sd divida unitatea umana2,.

Acestui aspect, al pierderii deplindtatii, autorul canonului ii acorda o atentie
sporitd. Sufletul, “bdrbatul” din om, cel intelept si puternic, este osandit din
pricina nedeplindtatii mintii, “tineretii” zburdalnice, a mintii in care gindurile,
din pricina nelucrarii i neoranduielii, talharesc?, De aceea, si psalmistul, cand
isi vine in fire, se roaga: “pdcatele tineretilor si ale nestiintei mele nu le pomeni
Doamne” (Ps. 24, 7). Insi deosebirea dintre starea psalmistului si cea a autorului
canonului este cd, greseala celui de pe urma a fost “intru cunostintd@™°. Dupa
ce, “bdarbatul” a cunoscut cele de trebuintd vietii, insd nu si-a “/ovit” mintea,
certand-o, spre indreptare®'. De aceea, pacatul acestuia intrece pe tot omul. Iar
rezultatul acestei neoranduieli este cd “vrednicia cea nerobitd’ a sufletului, a
fost supusa “sfaturilor” inrobitoare ale trupului, Celalalt frate, mai putin vinovat,
care a fost talharit si pervertit de patimile gdndului. Astfel, sufletul si trupul, ca
cei de un sdnge*? si impreuna luptatori impotriva pacatului, devin vradjmasi.

2. Inceputul restauririi vietii in bucuria dragostei lui Dumnezeu este
raspunsul la chemarea pe care Dumnezeu insusi o adreseazi. Este o chemare la
vedere, la cunoastere®, careia ii raspunde fiecare intr-un mod propriu. Este,
totodata, propria-ti chemare la marturisire®®, alegerea propriei tale libertati.
Aceastd mérturisire se face inaintea a doi sau trei martori, care mai inainte, au
fost facuti partasi, prin aceeasi libertate, caderii: cerul i pimantul®, Este, pentru
a cata oard, repetarea intdiului act liber al omului iesit de sub stdpanirea
diavolului. Acea exorcizare baptismala: intoarcerea, de buna voie, cu fata spre
apus pentru a rupe legatura cu intunericul. Si, precum atunci, “...fdrd haine,
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fard incdltdri si cu bratele ridicate...”, asa cum, fard haina faptelor bune, fara

incaltari §i cu picioarele singerande de colturile si de spinii drumului trecut?,
“penitentul vede cum dispare tot ceea ce acoperea in ochii lui starea de rob; tot
ceea ce-lfdcea sd creadd cd el eraun om liber; inconstient chiar de sclavia lui,
destarea lui lamentabild, de inchisoarea lui”’. De aici inainte el stie c era captiv
- “lar captivii sunt goi si desculti” 3

Marturisirea in Canonul cel Mare, se concentreaza in mod deosebit pe
recunoasterea de catre om a acestei captivitdti. Captiv al Haran-ului - pAmantul
blestemului, captiv al frumusetilor pomului - podoaba cea din afara, captiv al
lenevirii.

Haran - pamantul parintilor, pdmantul caderii lui Adam §i Eva, paméantul
pacatului este acela in care fiecare se recunoaste a vietui cand ajunge la cunostinta.

Avraam si statornicia credintei lui, in celalalt pamant - al dreptatii, al chemarii
lui Dumnezeu, al fagaduintei, s-a facut icoand a iesirii din pamantul parintilor si
a sdldsluirii intru inceput®. Nu s-a scos Avraam din neamul sdu, pentru cd a
purtat cu sine povara pacatului celui dintai, ci a iesit, de buna voia sa, din
inversunarea cerbiciei, din razvritire, recunoscand, asa cum pe fiecare Canonul
il indeamna a face, cd intdia nastere, frumusetea chipului celui dintai a fost data
amagitorului®.

Captiv al frumusetii pomului - podoaba cea din afara. “Pdrintii Bisericii au
deosebit cdteva momente in determinarea vointei libere care il separd pe om de
Dumnezeu. Momentul moral (si aceasta inseamna momentul personal) este
cuprins in opinia tuturor Pdrintilor, in nesupunerea, in violarea planului divin.
Dacd omul ar fi acceptat (i ar accepta-n.n) porunca lui Dumnezeu in spiritul
dragostei filiale, el ar fi rdspuns (si ar raspunde-n.n.), vointei lui Dumnezeu
printr-o totald renuntare la sine; ar fi respins (si ar respinge-n.n.) bucuros nu
numai fructul oprit, dar si orice obiect exterior, pentru a trdi doar in Dumnezeu,
pentru a cduta in mod onest sa realizeze unirea cu El. Porunca lui Dumnezeu
ardta (§i aratd-n.n.) vointei umane cdrarea de urmat pentru a dobdndi
dumnezeirea, renuntarea la tot ceea ce nu este Dumnezeu (...) Sf. Grigorie de
Nyssa si Sf. Maxim Madrturisitorul, cercetdnd in mod special aspectul fizic al
pdcatului au ardtat cd, inloc sd urmeze inclinarea sa naturald spre Dumnezeu,
mintea omeneascd s-a indreptat spre lume; in loc sd spiritualizeze trupul ea a
cedat tendintei vietii animale si senzuale, supundndu-se lumii materiale. Sf.
Simeon Noul Teolog vede dezvoltarea progresivd a pdcatului in faptul cd omul,
in loc sd se pocdiascd, incearcd, sd se justifice in fata lui Dumnezeu (...).
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Refuzdnd sd recunoascd faptul cd originea rdului existd numai in propria lor
vointd liberd, oamenii resping posibilitatea de a se elibera ei insisi de rdu i isi
supun libertatea unei necesitdti exterioare. Vointa se impietreste si se inchide in
fata lui Dumnezeu” *°. In felul acesta cortul cel dinlduntru, la care trebuie si
ludm aminte, rdmane pustiu®'.

Neingrijirea si lenevirea robesc si ele dupa cum remarca autorul Canonului,
prin faptul cd vremea vietii este petrecuta in nesimtire. Este pervertitd “intr-un
sir de clipe al ddinuiri. Sir care devine cale, mod de viatd, in care bogdtia
sufleteascd — darurile pe care Dumnezeu le-a sddit in noi - este cheltuitd intru
pdcate’.

3. Referitor la acest mod de viata Canonul remarca, pe de o parte, caracterul
sdu iluzoriu®, pe de altd parte, inutilitatea ascunderii inaintea atotstiintei lui
Dumnezeu*.

In acelasi timp indeamni la mirturisire, aritind ci niciodati nu este prea
tArziu, cd multi au indraznit “la bdtrdnete”, “la sfdrsit” si au luat “vdnatul
fdgdduintei”®.

De asemenea, incredinteaza cu tarie de iertarea lui Dumnezeu, Care “bate
cu mild si se milostiveste fierbinte”, il “vede” pe cel ce plange si aleargd ca un
parinte sa intdmpine pe cel raticit. Care se face ajutor intru necazuri gi acoperitor
de pacate multe®®.

Mantuirea este accesibild tuturor pentru ca a fost sdvarsita “in mijlocul
pdamantului”®, de Cel ce singur a putut scipa de intinare — Hristos*:.

Hristos este Doctorul prin excelenta, caci El a vindecat ceea ce nimeni
vreodatd nu poate vindeca — a distrus moartea in trup, faicandu-Se izvor de
viata*®.

Fiecare poate dobandi aceasta viatd noua prin stdruinta, prin indrazneala,
prin nadejde’°.

Biserica, Trupul lui Hristos, este fantana darurilor si a iertdrii intru care se
revarsd izvorul — Hristos. Iar cel ce vine catre luminare, care doreste sd se
invredniceascd, in locul flacarii poftei celei nebunesti, de flacara iertarii care
arde spinii pacatelor®!, trebuie sd aiba nidejde si indrdzneala ca si se roage
“Intru pocdintd md primeste”’ si-mi ddruieste iertare dupd mare mila Ta si “‘intru
cunostintd md cheamd” in imparitia Ta.>

Iar pe cel ce s-a invrednicit de iertare, Canonul il indeamna sa ceara lui
Dumnezeu intdrirea inimii sale pe piatra cea neclintita a credintei.*

4. In ce priveste epitimia, in care, cum spuneam, un rol important revine
luptei, Canonul aduce inaintea noastra exemplul vietii lui Moise, al lui Iovsia
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altora asemenea lor.>*

Dupa modelul acestorasuntem indemnati la lupta personald, la intoarcerea
“cu fata inapoi” de la picat, ca aproapele s3 nu aibd prilej de sminteald.>s

Canonul face de asemenea o paralela intre cele doud cdi ale libertatii umane,
aratand 1naltimea la care trebuie sa se ridice cel ce lupta. Viata in Dumnezeu
este asemenea unui munte. Viata in afara dragostei Lui este asemenea unui
turn. Sunt doud 1ndltimi ce se deosebesc fundamental. Muntele este anevoios,
cu multe incercari si trebuie urcat dupa pilda Pietrei celei din capulunghiului —
Hristos. Turnul, desi indltime este o inaltime falsad. Se urcd usor, lunecos chiar,
ispititor, cu inlesnire — pe o scard, iar capatul turnului este indreptat in jos.

Cantarea a1X-a, intreagd, este un raspuns la intrebarea pusa la inceput. Iar
cao concluzie, putem spune ca fiecare clipa este prilej de mantuire, posibilitate
de inceput nou.

Preot asistent DURLEA IONEL

NOTE

! Triod, Editura Institului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane,
Bucuresti, Canonul cel Mare, Cantarea I, stihirea 3.

2 Idem, Cantarea I, stihirea 3.

3 Idem, Cantarea I, stihirea 5, cf. si Ioan 12, 48 s.u.

4 Pr. asist. Dumitru Popescu, Pocdinta ca refacere a legdturii credinciosilor
cu Dumnezeu §i cu semenii, in rev. B.O.R., LXXXIX (1971), nr. 9-10, p. 1024.

5 Triod, ... , Cantarea I, stihirea 3.

¢ Idem, Canonul II, Cantarea a II-a, stihirea 4.

7 Idem, Cantarea I , stihirea 22.

8 Idem, Cantarea I , stihirea 4.

% Idem, Cantarea a Il-a , stihirea 22.

19 Ibidem.

' Idem, Cantarea a VI-a, stihirea 22 cf. si Deut. 30, 19.

12 Idem, Cantarea a VII-a, stihirea 9.

3 Idem, Cantarea a Il-a, stihirea 22.

14 Idem, Cantarea I, stihirea 3.

'3 Pr. Asist. Dumitru Popescu, Art. cit., p. 1026.

16 Triod, ... Cantarea I, stihirea 17.
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7 Idem, Cantarea I, stihirea I.

18 Idem, Cantarea I, stihirea 10

1 Idem, Cantarea a Il-a, stihirea 6 si Cantarea aV-a, stihirea 14.

0 Jdem, Cantarea I, stihirea 5.

2l Ibidem.

2 Idem, Canonul II, Cantarea a III-a, stihirea 11.

B Idem, Cantarea I, stihirile 11-14.

24 Idem, Canonul II, Cantarea a II-a, stihirea 20.

25 Idem, Canonul II, Cintarea a IlI-a, stihirea 4.

% Triod, Canonul I, Cantarea a Il-a, stihirea 16.

2 Idem, Canonul II, Cantarea a III-a, stihirea 10.

28 Idem, Canonul II, Cantarea a IlI-a, stihirea 6.

» Idem, Canonul II, Cintarea I, stihirile 11-14,

% Jdem, Cantarea a V-a, stihirea 15.

31 Idem, Cantarea a V-a, stihirea 9.

32 Idem, Cantarea a V-a, stihirea 4.

3 Idem, Canonul II, Cintarea all-a, Irmos.

34 Idem, Cantarea I, stihirea 4.

3 Idem, Canonul I, Cintarea a Il-a, stihirea 1.

3 Idem, Canonul II, Cintarea a IV-a, stihirea 4.

37 Sf. Ioan Hrisostom, Instructions baptismales, 10, 14, la A. Schmemann,
Din apd si din duh, Bucuresti, 1992, p. 22-23.

38 Triod, ... Canonul II, Cantarea a-III a, stihirile 6-7; Cantarea a-VI a, stihirea
12.

¥ Idem, Canonul II, Cantarea a-IV a, stihireall.

% Vladimir Lossky, Introducere in Teologia Ortodoxd, Bucuresti, 1993, pp.
198-199.

41 Triod,...,Canonul I,Cantarea a II-a, stihirea 19.

42 Idem, Cantarea I, stihirea 21.

43 Idem, Canonul II, Cintarea a IV-a, stihirea 3.

4“4 Idem, Canonul I, Cintarea a Il-a, stihirile 7-15.

4 Idem, Canonul II, Cintarea a Ill-a, stihirea 8; Fericirile, stihirea I.

4% Idem, Cantarea I, Irmos.

47 Idem, Canonul II, Cantarea a IV-a, stihirea 19.

“ Idem, Cantarea I, stihirea 15.

4 Idem, Canonul II, Cantarea a IV-a, stihirea 17; Cantarea a VI-a,
stihirea 9.

0 Idem, Canonul II, Cantarea a IV-a, stihirea 25-27; Céintarea a VI-a,
stihirea 4.

St Idem, Canonul II, Cantarea a IIl-a, stihirea 15.
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52 Idem, Canonul II, Cintarea a IV-a, stihirea 22.

33 Idem, Cantarea a III-a, Irmos.

4 Idem, Canonul II, Cantarea a IV-a, stihirile 7-9, 14-16.
53 Idem, Canonul II, Cantarea a Ill-a, stihirea 4.
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RUGACIUNEA, MIJLOC DE DESAVARSIRE
SPIRITUALA IN DRUMUL OMULUI SPRE VIRTUTE

Rugiciunea, ca forma a cultului Noului Testament, care vine din partea
credinciosului crestin §i se adreseaza lui Dumnezeu, nu este doar o aspiratie a
omului pacdtos pentru a obtine iertarea pacatelor, precum in cultul Vechiului
Testament, sau o simpld experienta de sine stdtdtoare dependentd de celelalte
forme ale cultului, ca in experienta religioasa a umanitatii din afara Revelatiei
supranaturale. Rugdciunea crestinului Noului Testament, este in primul rand
“exprimarea doxologicd a mantuirii neamului omenesc”, oferiti de Insusi
Dumnezeul lumii intregi prin intruparea Mantuitorului lisus Hristos, cét i prin
intreaga Sa activitate, ca Fiu al lui Dumnezeu, care realizeaza pentru oameni
rascumpdrarea intregii creatii. Pentru ca: “Fiul omului a venit ca El sa slujeasca
si sd-Si dea sufletul riscumpdrare pentru multi” (Mc. X, 41) si sd aduci din
nou pe buzele oamenilor numele Sau.

Rugaciunea este inceputul si sfarsitul oricarui bine, este mijlocul prin care
sufletul credincios, vine citre “slava imparatiei lui Dumnezeu” (I Cor. X, 20),
vine sd prosldveascd pe Dumnezeu in sufletul i trupul sdu (I Cor. X, 20),
deschizandu-i astfel o cale mai simpld, mai accesibild, mai constant deschisa,
pentru a dobandi fericirea. Dar pentru aceasta, inima oricarui crestin trebuie sa
devini locul virtutii (apet - virtus) unde urmeazi a aseza “scara duhovniceascd”,
rugdciunea, care si se inalte spre Dumnezeu intr-un avant maret, cautand
bunurile vesnice care sd-1 statorniceasca in desavarsire.

Stralucita invatatura despre rugaciune, modelul ei desavarsit, rosturile si
fundamentele ei cét si conditia ei lduntricd morala si spirituald in care trebuie ea
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sdvarsitd, masura rugdciunii precum si exemplul vietuirii crestine intru
priveghere duhovniceasca si rugd, toate ne-au fost l1dsate noud de Mantuitorul
lisus Hristos. Cu Domnul lisus Hristos, adevarata rugaciune, s-a coboréat pe
pamant, nimicind in sufletul omului simtdmintele care pangareau rugdciunea.

De cand a spus Apostolilor si ucenicilor Sii: “Asa va veti ruga!” aceasta
lucrare duhovniceasca 1si schimba firea si devine strigatul curat i evlavios al
sufletului insetat mai mult de adevir, de dreptate, sfintenie si dragoste, intr-un
cuvant, stdpanirea cdt mai deplind a bunurilor care intruchipeaza fericirea
launtrica a congtiintei §i nu se istovesc niciodatd, fiindca ele suntdin Dumnezeu
Insusi.

Relatia lui Dumnezeu cu omul, in rugdciune, capdtd acum sens nou, caci
“Dumnezeu S-a aratat in trup” (I Tim. III, 16), S-a aratat prin Fiul Sdu care
spune: “Cine Ma vede pe Mine, vede pe Tatal” (In. XIV, 9); cici Dumnezeu
Cel nevizut din fire Se face vizut din condescendenta si “da har celor smeriti”
(Tacob 1V, 6), adica Se descopera celor smeriti: acelora care raspund Lui in
acelasi duh de dragoste, de smerenie si simplitate prin rugdciune.

Si in aceastd unire stransa intre Domnul Hristos si om, au loc urmari care
schimba cu desdvarsire conditiile rugaciunii noastre omenesti, intruchipata in
modul cel mai sublim, in rugaciunea adusa de omul desavarsit, de Mantuitorul
Iisus Hristos, lui Dumnezeu Tatal.

in trup fiind Domnul Hristos s-a rugat de la cel dintdi pani la cel din urma
suspin, s-a rugat nascandu-se si murind, s-a rugatin toate starile prin care poate
trece omul pe lumea aceasta: in ispite, in incercari, in bucurii, in tristete.

Astfel, Biserica crestina este prin rugaciune trup al lui Hristos, al Duhului
Sfant (I Cor. III, 16-17), iar pe de alta parte prin rugaciunea ei de invocare in
duh, se anunti in mod eshatologic plenitudinea Impiritiei ce va veni, coborarea
Sfantului Duh pe care il astepta mereu.

Prezenta Sfantului Duh persista in constiinta credinciosilor, prin faptul ca
Hristos vine in Duhul prin rugiciune si ca El raspunde in mod permanent
rugdciunilor staruitoare ale credinciosilor.

“Si pentru cd sunteti fii, a trimis Dumnezeu pe Duhul Fiului Sau in inimile
voastre, care strigd: Avva, Parinte!” (Gal. IV, 6). “El cerceteaza inimile si
rarunchii” spune Scriptura.

Duhul este in Iisus ca un “izvor de apa vie care cheama cu suspine, in El,
numele Tatdlui: Avva. Acelasi izvor este si in noi, dar inabusit, pervertit de
picatele noastre, refuzurile noastre” (In. VII, 37-39). _

Unirea crestinului cu Hristos in Sfantul Duh prin rugaciune este vizibila in
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doua feluri: dinamica i stabild. Stabila, prin faptul cd Biserica poseda deja
Duhul Sfant, incepand cu Cincizecimea, “Duhul Sfant raimanein lume ca o apa
vie, care astdmpadrd setea noastrd de Dumnezeu, ca un foc care aprinde si
lumineaza fiinta noastra: “foc am venit sd arunc pe pamant” (Lc. XII, 49) spune
Mantuitorul. Iar dinamic: prin faptul ca necesitad o continud improspatare, cum
ne da marturie Apostolul cerand lui Timotei “s3 reaprinda darul lui Dumnezeu”
(II Tim. I, 6).

In aceastd perspectivi Biserica este rugitoarea continud, rugiciunea ii este
“respiratia neintreruptd care il inspird pe Hristos” (Apoc. XII, 10), iar Domnul
Insusi a fagiduit: “jatd Eu cu voi sunt, pani la sfarsitul veacului. Amin!”
(Mt. XXVIII, 20).

Rugiciunea este in fond un act de ascultare, de disciplina si orientare a
intregii vieti, potrivit credintei, descoperita in Duhul Sfant.

Pentru cd Duhul este in credinta in care vorbeste in limpezimea despre
lucrurile dumnezeiesti si nevazute. Céci zice: “cuvintele pe care le spun voud
sunt duh si sunt viata” (In. VI, 63).

Importanta acestei rugaciuni rezida in faptul ca omul credincios cauta sa se
aseze intr-un raport de adorare a lui Dumnezeu, prin care isi recunoaste centrul
vietii sale. Rugiciunea in “Duhul lui lisus” rdmane ca o cincizecime permanenta
in Bisericd, oamenii descopera mereu iubirea frateasca, caci “singur Dumnezeu
este iubire” (I In. IV). Pentru aceasta rugiciuneas inseamna “fixarea fard echivoc
in unica sursa a vietii, Dumnezeu, a trdi dup EI” (Il In. 3-4).

Rugdciunea in comun, cat §i cea particulara, crestinii sunt datori totdeauna
a o face “in Duh” si “in adevir” si aceasta o cere insusi Tatil ceresc (In. VI,
23): “Si Tatal astfel de inchindtori doreste”.

Aceastd credintd vine fundamentata pe faptul cd rugdciunea in Duh este
rugiciunea cu credintd, cu frica lui Dumnezeu, si in dragoste, cu cea mai adanca
smerenie §i cu inima infranta. lar “In adevar” inseamna a se ruga fara ipocrizie,
cu luare aminte §i cu intelegere, iar nu numai in cuvinte care risipesc cugetul de
la chemarea lui Dumnezeu. Daca cineva nu are in inima sa migcarea cucernica
catre Dumnezeu, adica: nici dragoste, acela nu se roaga cucernic catre
Dumnezeu, acela nu se roagd cu Duhul si nici nu are nici o posibilitate de
concentrare in rugdciune.

Dumnezeu este Duh nemuritor, Preasfant, Preabun, Care stie inimile i
gandurile noastre, iar noi suntem 1nvaluiti in trup, luptati de patimi si afecte,
pentru aceea suntem datori a ne curata toatd spurcaciunea trupului si a sufletului
si asa sa chemam numele Lui cu toatd evlavia si frica fiindca “Dumnezeul nostru
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este si foc mistuitor” (Evrei II, 24) si numele Lui este “nume mare si infricosat”
(Ps. 98, 3).

Viata crestind este scara cdtre cer §i este ascensiunea superlativa, spiritualitate,
la al cérei capat se afla de jos in sus ca o conditie absolutd, rugdciunea, forta
religios-morala fara de care crestinul nu are viata in sine, crestere si progres
duhovnicesc, cistagnare si moarte sufleteasca.

Viata crestinului este asemanata de Sfantul Apostol Pavel cu o lupta (lupta
cea buna I Tim.VI, 12), cu o continua alergare (I Cor. IX, 24), o intrecere
(Evr. XII, 1), care are ca ultima tintd realizarea personalitatii religios-morale:
barbatul desdvarsit (avdpo teleov), dupd misura deplind a varstei lui Hristos”,
prin innoirea mintii: “si s va innoiti in duhul mintii voastre” (Efes. IV, 23), ne
indeamnd Apostolul Pavel.

Sfantul Apostol Pavel aratd ca numai omul cel nou poate realiza virtutea,
cici “El este ca o noud creatie” (I Cor. V, 17), adicd, ca o esentd noud, esenta
lui Hristos cel inviat. Apostolul Pavel demonstreaza aceasta cand zice: “Daca
este un trup firesc, este si un trup duhovnicesc. Precum si este scris: Adam,
omul cel dintai a fost facut cu suflare vie, iar Adam cel de pe urma, cu duh
datitor de viata” (I Cor. XV, 44-45).

“Omul cel dintai este din pimant, pAimantesc; omul cel de-al doilea este din
cer. Cum este cel pamantesc, asa sunt i cei ceresti. $i precum am purtat chipul
celui pdmantesc, vom purta si chipul celui ceresc” (I Cor. XV, 47-49).

Virtutea (apetn), care mantuieste, apartine numai omului celui nou, si este
rodul imbelsugat al trairii si cumpatarii sale in Duh (Gal. V, 25), si in acelasi
timp este §i marturia prezentei active a Duhului Sfant in om si rod al Duhului
Sfant. Virtutea este deci lucrarea vointei si libertatii omului in directia dezvoltarii
vietii si existentei sale si lucrare a Duhului Sfant coborat in om, care-l mentine
in comunicare directd cu Dumnezeu.

Pentru aceasta, adaptat neincetat cu sudoarea virtutii si cu darnicia harului,
omul duhovnicesc trebuie intru toate sa se asemene “masurii varstei plinatatii
lui Hristos” (Efes. IV, 13), a se schimba intru “innoirea mintii” (Efes. IV, 13)
prin rugaciune, prin care se revarsa bogate energii in viata crestinului, care il
intiresc mult in lupta cea buni a sa. Intreaga viati a crestinului, este, in acest
sens o continud rugaciune in Duh, ceea ce inseamna ca el trebuie sa pastreze in
mod permanent si 1n orice lucru simtirea, vointa si gandurile catre Dumnezeu
pentru a dobandi armura duhovniceasca a virtutii, starea de continua veghere,
de constiinta treazd, de umblare ca la lumina zilei: “Drept aceea, scrie efesenilor,
tineti-va tari, incingdndu-va mijlocul vostru, cu adevarul si incingandu-va cu
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zaua dreptatii si incaltdndu-va picioarele intru gatirea Evangheliei pacii. Peste
toate luati pavazacredintei cu care veti putea stinge toate sagetile cele aprinse
ale vicleanului. i coiful mantuirii sa-1 luati si sabia Duhului, care este cuvantul
lui Dumnezeu” (Efes. VI, 14-17).

“Faceti 1n toatd vremea, in Duhul, tot felul de rugaciuni si de cereri si intru
aceasta priveghind cu toata stiruinta si rugiciunea pentru toti sfintii” (Efes. VI,
14-17). “Si iarasi prin rugaciune cu multumire, faceti cunoscute lui Dumnezeu
dorintele voastre” (Filip. IV, 6), “cu multd staruintd” (Rom. XII, 12), “cu liniste
sufleteascd, fird manie si fard gilceava” (I Tim. II, 8).

Viata crestinului are o tinta transcendentala, contemplarea lui Dumnezeu
Insusi “fata citre fata” (I Cor. XII, 12). Acest scop ii impune o anumiti orientare
si 0 anumitd miscare in inaintarea sa, un progres necontenit si apropierea de
Dumnezeu. De aceea, el trebuie sd tinda cu toatd puterea spre realizarea scopului
chemarii sale, viata harica in care a fost introdus, care duce la unirea cu
Dumnezeu prin rugaciune. Caci spune Sfantul Ioan Gura de Aur: “cand vede
diavolul ingradit in virtuti sufletul omului, nu indrdzneste sa se apropie,
temandu-se de tdria si de puterea pe care i-o dau rugaciunile, hranind sufletul
mai bine decat hrinesc mancarurile trupesti”.

Virtutea este caracteristicd mantuirii personale, este efortul sustinut in
dobandirea vietii vesnice, de aceea crestinul nu cunoaste ragaz, ci se afld in
continud participare la viata dumnezeiasca prin rugdciune. Spiritul sdu este in
continud rugdciune, fiindca precum toate bogdtiile urmeaza unei imparatese
care intrd intr-o cetate, asa toate virtutile intra impreund cu rugaciunea in suflet,
imbogatind pe om din spiritul divin cu noi i noi puteri, sporind in comuniunea
cu EL

Dinamismul inaintdrii spre asemanarea cu Dumnezeu este aratat de Sfantul
Apostol Pavel in mod gradat. Crestinul anticipeaza starea de desdvarsire,
umbland in chip vrednic de Domnul, implinind tot lucrul bun, devenind un
tedprog incd din acest veac.

In aceastd implinire, omul credincios isi giseste deprinderea rugiciunii,
potrivit inaintarii sale spre desavarsire, avand ca temelie viata harica plinad de
virtuti pentru ca “sa nu se lase dusi de valuri si purtati incoace si incolo de orice
vant” (Efes. IV, 14).

Duhul rugdciunii implica, mai inainte de orice, dezradacinarea pacatului
(apoptia) din sufletul omului, caci pacatul este socotit a fi neascultarea de voia
lui Dumnezeu, cilcarea voitd a Legii Lui si cdderea omului din comuniunea cu
Dumnezeu, care pregdteste moartea sufletului si chinurile iadului.
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Pacatul mandriei, radacina tuturor relelor, este infruntat in dese randuri cu
virtutea smereniei si a blandetii “visteria virtutilor”. Sfantul Apostol Pavel vrea
ca fiecare credincios sa priveascd in toatd smerenia pe semenii sdi §i pe sine
insusi si le recomanda safie plini de blandete fatd de oameni: “nu cdutati fiecare
ale sale ci fiecare ale altora” (Filip. II, 4). Sfantul Apostol il dd model pe Fiul lui
Dumnezeu, care chip de rob luand, S-a facut asemenea oamenilor, aflandu-Se
la infatisare ca un om, S-a smerit” (Filip. II, 7-8).

De aceea i rugdciunea este §i trebuie sd fie un act sdvarsit cu multd smerenie
si umilinta, conform celor spuse de Sfantul Apostol: “nu cugetati la cele multe,
ci lasdndu-va dusi spre cele smerite. Nu vi socotiti voi insiva intelepti”
(Rom. XII, 16). Rugiciune smeritd asteaptd Dumnezeu de la poporul Sau:
“smeriti-va Tnaintea Domnului si El vd va indlta” (Iacov IV, 10). La fel Sfantul
Petru spune: “imbracati-va intru smerenie, pentru cd Dumnezeu celor mandri
le std impotriva, iar celor smeriti le da har. Deci smeriti-va sub mana cea tare a
lui Dumnezeu, ca sd va inalte la timpul cuvenit” (I Petru V, 5-6). Si adaugi
astfel: “fiti toti intr-un gand, impreuna patimitori, iubitori de frati, milostivi,
smeriti” (I Petru III, 8), cici ,,Dumnezeu este Cel ce mangaie pe cei smeriti”
(IT Cor. VII, 6).

Slava desartd constd in faptul de a ne indlta cu ceva care nu are nici o
valoare. Exemplul unei slave desarte intdlnim in parabola vamesului si a
fariseului (Lc. XVIII, 9-14). Cei doi oameni suiti la Templu sad se roage, au
doud moduri diferite de rugaciune: vamesul, socotit de iudei pacatos, 1si
recunoaste greseala, tine ochii in jos, 1si bate pieptul in semn de intristare si
implorad mila lui Dumnezeu. Fariseul nesocoteste pe vames, se crede om drept,
nu are nevoie de mila divina, §i mai grav, se lauda cu faptele sale. Mantuitorul
incheie pilda cu cuvintele: “va spun cd mai degraba omul acesta (vamesul) s-a
pogorat acasd, socotit neprihdnit, decat celilalt” (Lc. XVIII, 14). Talcuind
cuvintele Sfantului Apostol Pavel “cei ce se masoara cu ei ingisi... sunt niste
nepriceputi”’ (Rom. XII, 16). Teofilact spune: “sd nu vi credeti suficienti voua
insiva, ignorand sfatul altuia”.

Pentru aflarea pacii §i duhului rugdciunii smerite, Méantuitorul ne-a lasat si
modul practicdrii acesteia: “Tu insd cand te rogi, intra in camera ta si inchizand
usa, roaga-te Tatalui tdu care este ascuns, si Tatal tdu, care vede in ascuns, iti va
raspliti la ardtare” (Mt. VI, 6).

Cu acestea Domnul vrea sa zica cd rugaciunea noastra este numai atunci
expresia fideld a sentimentelor noastre de adanca pietate fatd de Dumnezeu,
cand se face nu inaintea oamenilor pentru a fi vazuti de ei, ci intr-un loc restrans
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deprivirile oamenilor, cu toata caldura si devotamentul de care suntem capabili,
pentru ca aceasta sa se inalte la tronul lui Dumnezeu. Marturisirea pacatelor si
plansul, faptele smereniei trebuie sd insoteasca rugdciunea, caci ele uneori pot
inlocui faptele bune, care nu au nici o valoare in fata lui Dumnezeu dacé nu
sunt savarsite cu smerenie.

Drum spre pocdintd deschide si milostenia, care se opune iubirii de arginti.
Sfantul Apostol Pavel opreste crestinilor purtarea pagubitoare fata de aproapele,
purtare care consta in lacomie, in dorinta egoistd de a ne satisface interesele sau
placerile noastre pe seama altora (I Tes. IV, 6), dar recomanda celor bogati
sd-si inalte cugetul spre Dumnezeu ca sa implineasca datoriile fata de aproapele:
“celor bogati in veacul de acum se porunceste sa nu se inalte cu gdndul, nici sa
naddjduiasca spre avutia nestatatoare ci intru Dumnezeul cel viu, care ne da
noud toate de prisosit spre desfatare” (I Tim. VI, 17).

Crestinii sunt datori a ajuta in orice forma pe semenii lor in suferinta, cdci
rugdciunea nu poate zbura, dacd-i lipsitd de aripile milosteniei. Sutasului
Corneliu, intors la Dumnezeu de Sfantul Apostol Pavel, 1i spune ingerul lui
Dumnezeu, din vedenia avuta: “rugaciunile tale si milosteniile tale sunt suite
spre pomenire inaintea lui Dumnezeu” (Fapte X, 4). Dumnezeu pedepseste
impietrirea inimii (neomenia), care este izvorul atator pacate si binecuvanteaza
mila, izvorul atator virtuti; pe cel nemilostiv il amenintd cu focul vesnic, pe
cand celui milostiv i figaduieste Imparitia cerurilor, spune Sfantul loan Gura
de Aur.

Aripile milosteniei sunt puternice. Ele strabat aerul, depasesc cerurile i
lasd in urma cetele nevazute ale arhanghelilor si ingerilor si puterilor superioare
si vine sd se prosterneze in fata lui Dumnezeu. Dar deschiderea fata de
Dumnezeu inseamna i deschidere fata de aproapele, fiindca Hristos se identifica
cu semenul nostru aflat n lipsa sau necaz.

Separatd de mild, rugdciunea raméane fara viata si fara aripi, mila este cea
care furnizeaza aripile pe care zboara rugdciunea catre Dumnezeu.

Bunitatea inimii, care trebuie sa fie caracteristica credinciosului ce se avanta
in rugdciune citre Dumnezeu, are ca dugman patima maniei, a discordiei, un
pacat care face ca dragostea §i mila crestina sa nu rodeasca in sufletul omului,
in relatie cu semenii.

Sfantul Apostol Pavel le aminteste ca fapte ale trupului, care nu vor mosteni
Impiratia lui Dumnezeu: “Iar faptele trupului sunt cunoscute si ele sunt: adulter,
desfranare, necuratie, destrabadlare, inchinare la idoli, fermecatorii, vrajbe,
certuri, zavistii, manii, galcevi, dezbinari, eresuri, pizmuiri, ucideri ...”
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(Gal. V, 19-20).

Faptele acestea fac rugdciunea neroditoare, cdci cei ce isi ingramadesc
supdrari si pomeniri de rau, sunt asemenea celor ce scot apa si o toarna intr-un
vas fara fund, spune Evagrie Monahul: “Vezi ca nu cumva parand ca vindeci
pe altul si fii tuinsuti netimaduit si sd impiedici rugdciunea ta.”

Mantuitorul Hristos este categoric in ce priveste pacea ce trebuie pastrata
in comuniune cu semenii, atunci cand aduci rugdciunile tale inaintea altarului
Parintelui ceresc: “Deci daca iti vei aduce darul tau la altar si acolo iti vei aduce
aminte ca fratele tau are ceva impotriva ta, lasa darul tau acolo si mergi intai si
impaci-te cu fratele tdu si apoi venind, adu darul tdu, acolo” (Mt. V, 23-24).
Prinblandete, credinciosul se apropie de capatul final al virtutilor si prin aceasta
de Dumnezeu ca izvor al lor.

Daca iubirea este opusul egoismului manifestat prin patimi, blandetea
inldturd separatia dintre semeni si este inceputul iubirii. De aceea rugaciunea
trebuie sa cuprinda blandetea caci “in inima celor blanzi se odihneste Domnul,
iar sufletul turbulent e scaunul diavolului.” “Cei blanzi vor mosteni pimantul”
Mt. V, 5).

impotriva duhului vrajbei, a méaniei si a discordiei, se recomanda rdbdarea
si statornicia, doua virtuti care lucreaza impreuna la mantuirea omului: Sfantul
Marcu Ascetul 1i indeamna pe crestini la rdbdare, zicand: “venind incercarea
nu cduta de ce si prin cine a venit, ci cautd sa o rabzi cu multumire si fara sa tii
minte rdul” cici “necazul lucreaza ribdarea, iar ribdarea probare, iar probarea
nidejde, iar nddejdea nu rusineazd” (Rom. V, 4) spune Sfantul Apostol Pavel.

Virtutea statorniciei o lucreaza staruinta in rugdciune si privegherea care
este hrand a mintii celui ce se roaga.

Potrivit cuvintelor Mantuitorului: “privegheati si vd rugati”
(Luca XXI, 36), incd din inceputurile Bisericii crestinii “intr-un cuget staruiau
in rugdciune” (Fapte I, 14), constienti cd misiunea lor constd in a “stdrui in
rugiciune” (Fapte [V, 4).

In acest sens, crestinii primesc indemnuri exprese pentru a stirui in
practicarea rugiciunii cu toatd evlavia: “la rugdciune staruiti” (Rom. XII, 12),
“stdruiti in rugdciune, fiti trezi in ea cu multumire” (Col. IV, 2), “rugati-va
neincetat” (I Tes. V, 17).

Duhul rugéaciunii tocmai prin aceasta este mentinut treaz si viu, datorita
privegherii care ne fereste de orice ispita.

Acest adevar il descoperd Mantuitorul: “privegheati si va rugati ca s nu
intrati in ispitd, cdci duhul este osarduitor, iar trupul neputincios”
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(Mat. XX VI, 41; Mc. X1V, 38).

Bineinteles, privegherea si staruinta elibereaza pe cel ce se roaga de grijile
lumii materiale, de preocupdrile, bunurile si necazurile vietii cotidiene,
deschizandu-i calea spre infinita comuniune cu Dumnezeu.

Ascetul crestin nu numai ca nu uraste sau dispretuieste materia si in special
trupul, in vremea rugaciunii, ci cautd sa-1 desavarseasca, purtandu-l cu dragoste
si ribdare citre starea cea slavita a Invierii.

Cat de bine este primita si ascultatd rugaciunea staruitoare, avem pilda de
la Sfantul Evanghelist Luca, care scrie ca rugdciunile sutasului Corneliu au
ajuns “Inaintea lui Dumnezeu” (Lc. X, 4), “Intrucét se ruga lui Dumnezeu
totdeauna” (Lc. X, 2), cdci “mult poate rugdciunea stdruitoare a dreptului”
(Iacov V, 16). In acelasi sens ni se dezviluie folosul rugiciunii stiruitoare in
parabola judecatorului nedrept (Lc. X VIII, 1-8), rostitd de Méntuitorul cu sensul
ca “rugdciunea staruitoare izbuteste sd induplece vointa celui mai rau judecator
de pe pdmant, cum nu va indupleca ea inima plind de bunatate a Parintelui
nostru ceresc? Rugaciunea staruitoare este ascultata de Dumnezeu, ca o conditie
de purificare a credintei, nadejdii si dragostei, cu conditia ca ea sa se repete
intr-una si izvorata din credinta puternica.

Privegherea unita cu rugdciunea este starea de sarguinta a sufletului catre
vietuirea in virtute, spre a fi gata a deschide usa sufletului, atunci cdnd va veni
Stapanul (Lc. XII, 36). Privegherea adevarata aduce sufletul in fata rugaciunii,
iar aceasta, la rdndul ei intareste temeliile privegherii, o sustine si o incdlzeste, i
da forta necesara sfintelor nevointe. Pe drumul despatimirii si al urcusului citre
indumnezeire, privegherea convinge sufletul de slabiciunile si caderile care
sunt legate de firea sa alteratd de pacate, iar rugaciunea in mod concret si real
prin lucrarea nevazuta a harului Divin, timaduieste aceasta neputinta.

Parabola celor zece fecioare (Lc. XII, 36) aratirostul insemnat al privegherii,
caci numai fiind cu mintea treazi, cu inima curatd, cu toata luarea aminte,
nemaifiind fard contenire “cu mijloacele incinse si cu ficliile aprinse”
(Le. XII, 35) se vor invrednici crestinii sa primeasca pe Stapanul lumii si al
vietii: “drept aceea privegheati, cd nu stiti nici ziua, nici ceasul” (Mt. XXV, 13).

Privegherea dd lumina mintii, indrazneala si puterea confruntarii, da curajul
si tdria duhului in fata oricarei imprejurari deosebite. Crestinul priveghind si
rugandu-se nu va fi dominat de grijile vietii pentru sine, de interese egoiste, de
dorinta de inavutire si de slava desarta. Cu privirea limpede si cu duhul Tnarmata,
isi va supraveghea intreaga fiinta, urmand indemnul dat de Mantuitorul Hristos:
“Privegheati dar in toatd vremea, rugdndu-va ca sa va invredniciti a scapa de
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toate acestea care au si vind si sa stati inaintea Fiului Omului” (Le¢. XXI, 36).

Dar fiindcd numai “in fata lui Dumnezeu vom afla odihnainimilor noastre”
(I Ioan III,19) rezultd ca acolo nu vom ajunge decat dupa o viatd plina de
rugaciune. Posibilitatea de a trece de la starea pacatului la cea a harului si a
virtutii, se realizeaza prin renasterea spirituald, care este lucrarea Sfantului Duh
in om, este dezvoltarea activa si eficace a omului cu Dumnezeu, rezumata in
pocainta.

“Pocdinta este intoarcerea prin asceza si osteneli, de la starea cea contra
naturii, la stareanaturala si, de la diavol la Dumnezeu, subliniaza in mod sintetic
Sf. Ioan Damaschin”. Sfanta Scripturd cuprinde nenumdrate texte cu privire la
indurarea lui Dumnezeu, despre nemarginita Lui iubire de oameni, care restituie
pacdtosului nddejdea in bunatatea lui Dumnezeu daca se pocaieste. Calea spre
pocdinta nu poate fi lipsitd de puterea rugdciunii, caci ea este usa de intrare in
desdvarsirea morala: “ca asa si in cer va fi mai multa bucurie pentru un pacatos
care se pocaieste, decat pentru noudzeci si noud de drepti care n-au nevoie de
pocdintd” (Lc. XV, 7), virtute necesara pe care se zideste desdvarsirea morala:
“pocditi-va ca s-a apropiat impdratia cerurilor” (Mt. III, 2) sunt cuvintele cu
care propovaduia Sfantul Ioan Botezatorul si care pun inceput activitdtii
mantuitoare a lui Hristos, printre oameni.

Din aceastd perspectiva, pocdinta, la care ne indeamna cuvintele Sfintei
Scripturi este o “usd a harului”, o atitudine constanta si statornica a crestinului
ce nazuieste, cu adevarat dupa unirea cu Dumnezeu.

Cuvantul pocdinta (petavola) inseamna schimbare a cugetului si prefacere
a mintii “a doua nastere”, druitd de Dumnezeu, dupd botez crestinului ca o
posibilitate de intoarcere la Tatil, o iesire neincetatd din sine a omului pe calea
mintii, ce realizeaza schimbarea vointei si lucreaza la desavarsirea crestinului.

Ciinta nu are sfarsit, la fel si calea Inaltarii la Dumnezeu prin rugéaciune,
spune Sfantul Isaac Sirul, cici cdinta se potriveste totdeauna si tuturor pacatosilor
cat si dreptilor care cautd mantuirea.

Ea este cel mai eficace medicament impotriva pacatului, este “durere” care
are ca temelie teama de Dumnezeu si pedepsele vesnice. Textul de la II Corinteni
VII, 10 ne scoate in evidenta ca sufletul nu poate ajunge la fericire, decat daca
isi da seama de pdcatul savarsit si se pocaieste: “cdci intristarea cea dupa
Dumnezeu aduce pocdintd, e mantuire, fara parere de rau; iar intristarea lumii
aduce moarte” (Cor. VII, 10).

Pocainta se cuvine a prezenta insusiri ca: dreaptd, completa, sincera, intru
smerenie, §i cu parere de riu pentru picatele sivarsite. Insi datorita faptului ca
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odata cu cdinta, sufletul corespunde unei atitudini apofatice fatd de Dumnezeu,
ea se impreunad cu rugdciunea si este prezenta chiar si la cei mai desavarsiti
duhovniceste.

Caci cu cat ne avantam spre unirea cu Dumnezeu in rugaciune, cu atat ne
recunoastem imposibilitatea sufleteasca de a-L cunoaste pe Dumnezeu, cu cat
lucram mai mult la desavarsirea noastra, cu atdt ne cunoastem propria
nedesavarsire.

Ciintalucreaza, dupa Sfantul loan Scararul, darul lacrimilor, un nou botez,
care este tainic nedespartit de rugdciune in lucrarea ei: “Izvorul lacrimilor este
mai multdecdtbotezul”, de aceea rugiciunea feritd a vamesului care era insotitd
de cdinta: “Doamne miluieste-ma pe mine pacétosul”, va insoti sufletele celor
drepti pani la poarta Impiritiei Cerurilor, cici pe calea mantuirii sale, crestinul
trebuie sa gaseasca neincetat intre teama si nadejde.

Aceasta pune inceput vietii duhovnicesti, aducand in centrul tuturor
preocuparilor noastre pe Dumnezeu, pozitiv si real, astfel incat omul sa simta
intr-adevdr o durere pentru pacatele savarsite si sa alerge la ajutorul lui
Dumnezeu, rugdndu-se spre a nu-L mai supdra vreodata.

Aceste aspiratii si rugaciuni, inima le produce daca este atinsa de prezenta
lui Dumnezeu: “aproape este Domnul de cei ce-L cheama, pe EI” (Ps. 144, 19),
iar prezenta lui Dumnezeu se produce prin rugiciune, care este o stare de
interioritate reciproca intre cei ce se roaga si Dumnezeu, realizata prin darul lui
Dumnezeu care este Duhul Sfant: “de asemenea si Duhul vine in ajutorul
slabiciunii noastre, cdci noi nu stim sa ne rugam cum trebuie, ci insusi Duhul se
roagd pentru noi cu suspine negriite” (Rom. 8, 26).

Rugdciunea sdvarsita cu caintd si de Duhul cel Sfant este mijloc de
desdvarsire continud, caci prin caintd ne putem desprinde de necuprinsul sdu si
a inainta spre imparatia iubirii. Ea este adesea insotita de darul lacrimilor, care
spala ochii si-i fac frumosi, pentru ca spald inima si o fac transparenta si spirituala,
curdtind-o de slava desarta, de desfranare, de gandurile necurate si viclene si
de multele patimi. Rugdciunea repetata cu cainta si cdldura sufleteasca este de
ajuns a ne tine in prezenta lui Dumnezeu, dupa cum si rugdciunea talharului de
pe cruce: “pomeneste-md, Doamne, cdnd vei veni in Impdrdtia Ta”
(Luca 23, 42), sdvarsita cu cdinta pentru faptele savarsite “cdci noi primim cele
cuvenite dupd faptele noastre”(Luca 23, 41), primeste incredintarea
Mantuitorului: “Adevdrat grdiesc tie, astdzi vei fi cu Mine in rai” (Luca 23, 43).

Cel ce va starui in astfel de rugaciune va atrage dupd sine multimea roadelor
duhovnicesti si isi va simti inima cu totul innoitd de dragostea care vine de la
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Dumnezeu. Acest obicei sfant 11 va face “concetdtean cu ingerii lui Dumnezeu”
(Efes. 2, 19) si i se va intipari pe chip sfintenia dupa cuvintele Sfantului Apostol
Pavel: “viata noastrd este in ceruri’ (Filip 3, 20), “de aceea nu ne pierdem
curajul si chiar dacd omul nostru cel din afard se trece, cel dinduntru se innoieste
dinziin zi” (II Corinteni 4, 16).

Atata vreme cat mandria si patimile nu-l ucid sufleteste pe om, rugaciunea
lucreaza in fiecare clipa pentru a-1face sa-L caute pe Dumnezeu. Spre a asigura
daruinta sufletului in lupta cu puterile raului, crestinului, care primeste indemnul:
“privegheati si vd rugati casd nu intrati in ispita” (Marcu 14, 39), i se atribuie
un ajutor si mai mare decat el, intarindu-i puterile spirituale: rugdciunea ca
putere a lui Dumnezeu, care-l duce la limanul cu bunurile spre care tinde.

Inacest sens, Sfantul loan Gura de Aur zice: “mare armd este rugdciunea,
mare podoabd e cererea, ea este sigurantd si liman, ea este comoard de bundtati
si bogdtie nejeluitd, sovdie si se supune fdrd intdrziere, pentru ca apoi sd revind
la atac mai vie, mai stdruitoare, mai inddrjitd, in aceste momente cel ce se
bizuie pe propriile puteri aproape este invins, dacd nu se roagd cu stdruintd:
«ajutd, Doamne, necredintei meley, singurd puterea lui Dumnezeu poate intdri
si ajuta, ca un scut, addpostind sufletul sub ocrotirea lui, ca o cetate de neinvins.”

Dar rugiciunea, din acest punct de vedere, este socotita si dar facut noud
de Dumnezeu, prin care ne fereste de cel rdu, pentru a nu cadea in ispite i a
primi iertare si curdtenie de pacate. Sfantul loan spune: “rugdciunea este darul
de a ne pdzide lucrarea celui viclean, a zdddrnici planurile lui, dar in acelasi
timp ne intdreste sufletul prin participare cu Hristos in Duhul Sfant, spre lauda
lui Dumnezeu Tatdl”. Rugdciunea opreste puterea pacatului de a activa in sfera
noastrd de fiintd care poartd dialogul dragostei cu Dumnezeu si nu mai este
dispus sa pacdtuiascd atunci cand se roaga, ci isi aminteste permanent de
Dumnezeu si de lucrarile Lui.

Stantul Apostol Pavel spune: “tinzdnd cdtre cele dinainte, alerg intru Hristos
lisus” (Efes. 3, 14), “pentru aceea imi plec genunchii inaintea Tatdlui Domnului
lisus Hristos” (Efes. 3, 17).

Rugdciunea nu asigurd insd numai sufletul de ajutor neincetat al lui
Dumnezeu pentru mantuirea sa, ci ii produce si mangaiere absoluta in viata
pamanteascd, pace si liniste sufleteasca in toate imprejurdrile sale.

Sfantul ApostolIacobzice: “Pdtimeste rdu cineva dintre voi? Sd se roage”
(Tacob 5, 13). De la noi nimic nu putem adduga, ci mantuirea vine de la Dumnezeu
prin Iisus Hristos.

Pentru aceea, Sfantul Apostol spune: “nu suntem destoinici a cugeta ceva
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de la noi insine, ci destoinicia noastrd este de la Dumnezeu” (11 Corinteni 3, 5),
care ne comunicad unele daruri fara sa-i fie cerute.

Pe altele insd ne invata sd le cerem, cum ar fi: dobandirea harului, darul
staruintei in bine, despre care se spune cd “nu le avem dacd nu le cerem de la
Dumnezeu” (I Corinteni 3, 5) si in urma unor rugiciuni stiruitoare: “cereti si
viseva da” (Tes. 5, 17; Col. 4, 2).

Aceste bunuri dobandite prin rugdciune sfintesc si inalta pe cei credinciosi,
realizand o relatie spirituald mai presus de natura materiald, caci ele duc la
desdvarsire. “Cu adevdrat acela nu va gresi care va recunoaste rugdciunea ca
o0 cauzd a toatd virtutea si dreptatea si care va socoti drept imposibil ca sufletul
sd se poatd face pios, prin cunostintd, bundtate sufleteascd, curdtenie si umilintd,
fard rugdciune”, spune Sfantul Ioan Gura de Aur.

De aici rezulta ca rugdciunea, pentru a fi izvor de dobandire a virtutilor,
trebuie permanent actualizata in viata cotidiana, potrivit cerintelor spiritual-
materiale ale credinciosului. Detagdndu-se de rugaciune, crestinul se detaseaza
de drumul virtutilor, al desavarsirii propriei fiinte, caci “rugdciunea facutd lui
Dumnezeu este o faptd bund, nemdsuratd, primind ajutor chiar in momentul
comuniunii cu Dumnezeu prin rugdciune”.

Fericitul Augustin spune: “rugdciunea este un zid de intdrire pentru sufletul
sfant, o mdangdiere pentru ingerul cel bun, un supliciu pentru demon, o datorie
pldcutd lui Dumnezeu, cdt timp ea nu va fi gonitd din inima voastrd sd fiti
incredintati cd si mila lui Dumnezeu nu s-a retras dela voi.”

Urmand deci calea rugdciunii, de a-si curdta sufletul prin har, acest act
duhovnicesc ridica pe credincios mai presus de dusmanul vietii: “pofia trupului
si trufia vietii”, il duce in fata lui Dumnezeu curat si doritor, pentru a dobandi
ceea ce Dumnezeu Insusi ne-a fagaduit: “Fericiti cei curati cu inima, cd aceia
vor vedea pe Dumnezeu” (Matei 5, 8). Iar rodul virtutii celui ce se roagd “prin
innoirea mintii” (Romani 12, 2), “intru Hristos lisus” (Filip. 4, 7) este simplitatea,
dragostea, smerita cugetare, staruinta si celelalte pe care sarguinta rugdciunii le
odrasleste la viatd inaintea rodirilor vesnice, pentru ca cel ce s-ainvrednicit de
duhul rugaciunii are deschisd calea spre deplina comuniune cu Dumnezeu,
fiindcd “cel ce se alipeste de Domnul este un singur duh cu EI”
(I Corinteni 6, 17).

Sfantul Ioan Gurd de Aur spune in acest sens: “nici un gdnd sau faptd care
duce la dreapta credintd nu poate intra in suflet fard ajutorul rugdciunii si slujirii
lui Dumnezeu, dupd cum un oras care nu-i inconjurat cu ziduri cade usor in
mdna dusmanilor pentru cd-i lipseste zidul care sd-i impiedice, tot asa si sufletul,
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care nu-i ingrddit cu rugdciuni este supus usor de diavol si umplut lesne cu
orice pdcat’. Singuri credinta di valoare supranaturald, dumnezeiasci a vietii
si o sfinteste pentru viata vesnica. Fard ea viata este irositd, pentru vesnicie,
caci fara ea viata pdmanteasca este o cetate fara temelii. “Credinta este primul
pas in viata duhovniceascd, este, prin fire, inceput al virtutilor, este binele
concentrat’”.

Spre harul Sfantului Duh tinde orice credincios adevarat, dobandind
puterea Invierii lui Hristos: “spre Hristos tind, se exprima Sféntul Apostol Pavel,
ca sd-L cunosc pe El si puterea Invierii Lui si sd fiu primit pdrtas la patimile
Lui, asemdndndu-md cu moartea Lui” (Filip. 3, 10), devenind partas si la bunurile
nadajduite din izvorul crucii.

Rugandu-se astfel, credinciosul isi asterne in suflet cu anticipare, ca
intr-un Templu, un altar de jertfd, o masd a nadejdii. Pe ea se aduce de citre
minte si se jertfeste gandul intdi nascut al fiecdrei intdmplari. Deschizandu-se
inima credincioasd prin nddejde... Arhiereul ceresc primeste gandurile intai
ndscute ale mintii. Viata de rugaciune, in acest sens este o viata a nadejdii, iar
nadejdea implicd asteptare, precum si o pregdtire in prezent pentru viitor, ea
indica si tinde, dincolo de ea 1nsisi, dincolo de prezent, pentru ca transformandu-
si mintea, sd ne transformam viata, raportdnd-o la nddejdea implinirii ei in
Impiritia lui Dumnezeu, din veacul viitor.

Sfantul Maxim Marturisitorul ne spune: “Cel ce iubeste pe Dumnezeu
trdieste pe pdmdnt viatd ingereascd, postind si priveghind, cdntdnd si
rugéndu-se si gdndind pururi numai lucruri bune despre tot omul”. Inacest fel
efectele dragostei fatd de Dumnezeu sunt legate direct de dragostea fata de
aproapele si imprima rugaciunii crestine un caracter social, privind atitudinea
omului fata de semenii sdi de pe pamant. Mantuitorul lisus Hristos, in acest sens
reformuleaza porunca Legii celei Noi: “porunca Mea aceasta este, ca sd vd
iubiti unul pe altul, precum si Eu v-am iubit pe voi”’ (Ioan 15, 12) si iarasi:
“precum v-am iubit Eupe voi asa sdvd iubiti si voi unul pe altul” (Ioan 15, 34).

Cand Mantuitorul necereacestlucru, vrea sa ne arate ca iubirea Lui este o
iubire constanta, profunda, angajata si jertfelnica si isi exprima astfel marele
adevar: cd numai prin iubirea aproapelui nostru, care este altarul prin care noi
putem aduce jertfa rugaciunii lui Dumnezeu, ne putem apropia de El pe calea
cea sfantd a desvarsirii.

Prin rugaciune, crestinii se iubesc, ca fii ai unui singur Parinte, ca partasi ai
aceleiasi credinte, ca mostenitori ai aceleiasi sperante, chiar fara a se cunoaste.

Penetrata de iubire, rugaciunea intareste credinta si implineste nadejdea,
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ea este gimnastica mintii prin care se poate ajunge la cunoasterea lui Dumnezeu,
care este iubire, duce la izvorul vesnic strangand prinimportanta ei toate virtutile
al caror ansamblu le formeaza desdvarsirea. Prin ea se aduce darul Sfantului
Duh impartasit tuturor oamenilor, da aripi sufletului si puteri trupului, uneste
pe cei dezbinati intre ei, aducdnd armonia membrilor Bisericii lui Hristos, ca
intr-un tot unitar §i simfonic, descatuseaza de lanturile patimilor, ale invidiei si
egoismului, constituie pe scurt comuniunea interpersonald pe verticala cu
Dumnezeu, iar pe orizontalad cu semenii.

Protosinghel Lector
Dr. Iustinian Carstoiu
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GNOZA SI INDUMNEZEIRE. CUNOASTEREA LUI
DUMNEZEU IN VIZIUNEA PARINTILOR
RASARITENI

In gandirea Sfintilor Pirinti, “vederea lui Dumnezeu” inseamni
“cunoasterea lui Dumnezeu”, iar cunoasterea lucrurilor dumnezeiesti este insasi
definitia intregii teologii. Plecdndu-se de la afirmatia Sfantului loan Evanghelistul,
potrivit cireia “pe Dumnezeu il vom vedea asa cum este” (I. Ioan III, 2), pe de
o parte, iar pe de alta parte de la cele spuse de acelasi apostol ca “pe Dumnezeu
nimeni nu L-a vdzut vreodatd” (I Ioan IV, 12), precum si de Sfantul Pavel c
“Dumnezeu nu poate fi vizut de nimeni” (I Timotei VI, 16), s-a pus intrebarea
dacd aceastd vedere a lui Dumnezeu este rezervata exclusiv vietii vesnice, sau
dacad ea poate incepe incd din viata pamanteasca.

In ce priveste vederea “fati citre fata” in veacul viitor, ea poate fi interpretati
drept una din caracteristicile unirii cu Dumnezeu sau ca insasi izvorul fericirii,
vederea fericita infatisandu-se atunci ca scopul ultim al fapturilor omenesti.'
Cu toate acestea, avandu-se in vedere obiectul insusi al acestei vederi a lui
Dumnezeu “asa cum este”, interpretdrile doctrinare au fost foarte diferite, dupa
cum se admitea sau nu posibilitatea de a cunoaste esenta sau fiinta divina de
catre fiintele create.

Daca fiinta lui Dumnezeu este incognoscibild prin definitie, cum ar mai
putea cunoaste cineva pe Dumnezeu “asa cum este”, dupd cuvantul Sfantului
Ioan ? Pe de altd parte, dacd in veacul viitor insasi fiinta Lui trebuie sa faca
obiectul cunoasterii fericite pentru intelectele create, atunci in ce sens trebuie
conceputd incognoscibilitatea lui Dumnezeu afirmata in Sfintele Scripturi?
Solutiile diferite pe care aceasta problema le-a putut gasi la teologii rasariteni si
occidentali, ne fac sd propunem cd avem de-a face cu gnoseologii mistice diferite
avand drept baza o antologie care nu putea fi intotdeauna aceeasi pentru Rasaritul
bizantin si Occidentul latin.?
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In mod deosebit, diferentele dintre Risirit si Occident legate de “vederea
lui Dumnezeu” isi au inceputul in a doua parte a secolului al IV-lea si prima
parte a secolului al V-lea. In secolul al IV-lea, in Rasirit, Parintii Capadocieni
auavutunrol hotdrator in ceea ce unii teologi de mai tarziu numeau ‘“crestinarea
reald a elenismului”. Ei au afirmat apofatismul transmaterial si transintelectual
drept unic acces adecvat la o comuniune personald in iubire cu Dumnezeu-
Treime, comuniune care nu inseamna o vedere a esentei divine ci a lumii Slavei
Sfintei Treimi lucind din interiorul intunericului norului divin. Distinctia cheie
nu este deci cea intre sensibil si inteligibil, ci intre creat si necreat. Necreat,
Dumnezeu e in acelasi timp, in fiinta Sa, deasupra materialului si spiritualului,
dar prezent activ, prin energiile Sale, in amandoud fard a se identifica ori
manifesta vreo inrudire cu nici unul din ele. Mistica intelectului a lui Evagrie
Ponticul si mistica sentimentului (a inimii) a Sfantului Macarie cel Mare vor fi
sintetizate de Sfantul Diadoh al Foticeei, “fondatorul si precursorul isihasmului
bizantin”, intr-o unica spiritualitate si paradoxal3 a sensibilitatii intelectuale, a
“frumusetii Slavei divine” .3

Dualismul sensibil — inteligibil apare insd nu numai in antropologie, ci i in
histologie. Alexandrinilor, care afirmau exclusiv contemplarea intelectuala in
Hristos a esentei divine a logosului, li se opuneau dascilii antiohieni care
reduceau vederea lui Dumnezeu la vederea naturii umane a lui lisus. In versiunile
lui ortodoxe, reprezentate de Sfantul Chiril al Alexandriei si, respectiv, Sfantul
[oan Gurd de Aur, gandirea alexandrind esentialmente pnevmatologica si
gandirea antiohiand, in principiu hristologica vor fi sintetizate pe teologia
bizantind, a cdrei prima si geniald expresie a fost gindirea Sfantului Dionisie
Areopagitul, “génditor crestin deghizat in neoplatonism” i nu invers.*

Sfantul Dionisie s-a situat pe linia Parintilor Capadocieni. Gandirea sa a
marcat in Rasdrit triumful asupra deismului platonizat, insd nu a putut fi inteleasa
corect si adoptatd in Occident.

Dupa Sfantul Dionisie, Parintii bizantini vor dezvolta succesiv, urmand
ciclurile dogmatice care s-au succedat in Résarit, aspectul hristologic al vederii
lui Dumnezeu (Sfintii Maxim, loan Damaschin si Teodor Suditul), si, respectiv,
pnevmatologic (Sfintii loan Scdrarul, Simeon Noul Teolog si isihastii).
“Isihasmul si “palamismul” vor aduce “’sinteza” finald determinati de o renastere
a elenismului, depasit in teologie, vechiul intelectualism deist va reapare, intr-o
formad “rationalizatd” la umanistii bizantini ai secolului al XIV-lea, precum
Varlaam de Calabria, Achindin si Gregoras.

Meritul incontestabil al isihastilor si palamitilor a stat in faptul de a fi
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evidentiat cu claritate faptul ca “spiritualitatea ortodoxa se opune in mod egal
gnozei intelectuale, cat si perceptiei sensibile a divinului, cdutand sd depaseasca
dualismul sensibil — inteligibil propriu fiintei create, tinzand spre o vedere a lui
Dumnezeu care sd angajeze omul intreg pe calea dumnezeirii. Aceasta
spiritualitate de depdsire a fiintei create merge insd mana inmana cu afirmarea

necreate”.’

Aceastd invataturd, lansatd in discutiile cu Eunomie de catre Sfantul Vasile
cel Mare si Sfantul Grigorie al Nyssei, dezvoltata de Sfantul Dionisie ca o
notiune dinamica a atributelor divine, reconfirmata de energetismul hristologic
al lui Maxim si loan Damaschin, “a servit drept Capa doctrinara, teologilor
Cripantini din secolul al XIV-lea pentru a apara posibilitatea unei comuniuni
nemijlocite cu Dumnezeu, negand in acelasi timp gnoza esentei divine.”®

Doctrina catolicd despre “vederea lui Dumnezeu” este insa cu totul alta si
ea este in mare parte tributard conceptiei Fer. Augustin (+430), care s-a desprins
de traditia misticd apofatica a parintilor greci si s-a apropiat de neoplatonism.
Cu timpul, intregul Occident avea sa devind, direct sau indirect, augustinian.

Diferenta dintre Augustin si Parintii greci poate fi conturata in urmatoarele
puncte decisive: daca pentru Augustin vederea nemijlocita a lui Dumnezeu pe
pamanteste limitata la Moise si la Pavel, pentru Parintii greci este insusi scopul
vietii mistice pe pdmant, iar daca pentru primul viziunea beatifianta reportata
eshatologicului e una a esentei divine, pentru greci ea nu atinge niciodata esenta,
ci doar strélucirea slavei ei.” Fer. Augustin a redus ratiunea biblicd a vederii lui
Dumnezeu la doctrina neoplatonica (dualistd) a realizarii fericite a sufletului
prin posesiune, respectiv vederea intelectuala a esentei divine. Data fiind
opacitatea corporalitatii, aceasta vedere nu este realizabila pe pamant in aceasta
viata, ci doar in viata de dincolo. Aceasta teorie a fost imprumutata de el de la
filozoful neoplatonic Porfir, pentru care orice cunoastere, chiar intelectuald, e
o vedere. Prin teoria “ilumindrii”’, Augustin confunda planurile intelectual si
divin, misticizand cunoasterea intelectuald, intelectualizand cunoasterea mistica
si introducand in teologie pe Dumnezeul filozofilor in locul Dumnezeului
Revelatiei Galice. Intrucat in Scripturi nu se giseste descrierea unui atare tip
de vedere intelectuala, pentru el urmeaza in mod logic ca vederile lui Dumnezeu
de catre Patriarhi si Profeti relatate in Vechiul Testament nu sunt ale lui
Dumnezeu Insusi, ci sunt doar perceperea unor efecte create efemer, produse
de un inger, simple simboluri vizuale sau auditive, iconice sau verbale, ale unor
realitati eterne, al caror sens se dezvaluie abia unei contemplatii intelectuale.
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Ceea ce se vede in teofanii nu este deci insasi realitatea Dumnezeului
Adevirat, ci doar simboluri ale Adevarului etern. Plecand de la aceasti
intelegere, Papa Benedict al XIV-lea avea sa spund ca viziunile cuprinse in
Sfanta Scripturd nu pot fi numite decat “viziuni impersonale”, persoana “vazuta”
fiind de fapt absentd”.®

Tendinta generald in Occident a fost si este aceea de a reduce cu totul, sau
madcar de a subordona lui Dumnezeu de catre Profeti, Apostoli ori Sfinti, unui
mesaj intelectual transmis printr-un intermediar creat si acceptatprin credinta.
Cu timpul, viziunilor demonice, angelice, eshatologice, cosmice si istorice ale
Evului Mediu le-au luattotmai mult locul, spre sfarsitul acestei perioade, viziunile
umanitatii lui lisus si aparitiile Maicii Domnului.

Plecand de la acestea, teologii catolici de azi afirma raspicat realitatea umana,
psihologica a viziunilor, realitate “animata doar de Duhul Sfént, supusa inevitabil
interactiunii cu mediul cultural, social si istoric. In felul acesta, teologia si triirea
mistica au devenit doud domenii distincte si pentru ca sufletele n-au gasit hrana
suficientd in summae-le teologice, au inceput sa cerceteze cu aviditate povestiri
despre diverse experiente mistice, ajungdndu-se in cele din urma la acel
individualism mistic, ce caracterizeaza Occidentul.

In Rasirit, intre cugetarea dogmelor si triirea mistici nu e un hiatus ca in
Apus, ci o continuitate. Misticii ortodocsi au fost cei mai adevarati implinitori ai
Evangheliei si n-auintrat niciodata in conflict cu Biserica.

Acest lucrua fost posibil pentru ca in Rdsdrit, Dogma in sfinx impenetrabil
devine pentru cel progresat duhovniceste, o lumein care se poate patrunde, sau
o lumina ce patrunde in suflet... Dar totusinu dogma se formuleaza prin trairea
misticd, ci trdirea mistic3 se nutreste din dogma.”

In Apus insi, “nemaifiind aceastd continuitate de la dogmai la triire,
oficialitatea Bisericii socotind exclusa intelegerea tainicd a Dogmei, trdirea
mistic3 si-a luat mai mult un caracter sentimental si particular.”!

De asemenea, Occidentul a fost preocupat mai mult de realitatea umana,
chiar psihologicd, deci creatd, a “gratiei” supranaturale, in vreme ce Rasaritul a
afirmat intotdeauna divinitatea harului, insistdnd asupra naturii lui necesare si a
prezentei lui, in omul curatit intreg, trup si suflet.

Sfintii Parinti au facut intotdeauna deosebirea intre “vederea lui Dumnezeu”
si “vederea” fantasmelor proprii despre Dumnezeu, intre adevaratele vederi si
viziuni si falsele vedenii si viziuni.

Criteriul decisiv pentru identificarea falselor viziuni, care pot fi cauzate de
boli psihice si de demoni, este tocmai compararea acestor pretinsi vizionari cu
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“eul” propriu si cu experientele personale, ori emotia fundamentald pentru
vederea lui Dumnezeu'' si nu a unor naluciri proprii despre Dumnezeu, este
tocmai smerenia desavarsita, care se manifesta in primulrand prin neincrederea
credinciosului in sine si acceptarea intru totul a Traditiei Parintilor in mod riguros
si integral. Ori miezul viu al acestei Predanii duhovnicesti il constituie tocmai
vederea Luminii dumnezeiesti, sau mai exact a lui Hristos in Lumina necreata
si vesnica a Sfintei Treimi. Dar la aceasta nu se ajunge altfel decat pe calea
apofatica a smereniei, lepadarii si curatirii de toate gandurile si fantasmele noastre
pamantesti, cauza nu numai a patimilor, dar si a tuturor ereziilor atat in afara cat
si in interiorul Bisericii.

Ajunsi la médsura discernamantului duhovnicesc, acesti nevoitori crestini
pot s spuna - ca Arhimandritul Sofronie Saharoh (+1993), ucenicul Sfantului
Siluan Atonitul - “Mi-a fost dat sa traiesc diverse feluri de lumind si lumini:
“lumina” inspiratiei artistice, suscitatd de frumusetea lumii vazute; “lumina”
contemplatiei filozofice ce se transformad in experientd miticd; “lumina”
cunoasterii stiintifice care are intotdeauna si inevitabil o valoare relativa. Am
fost ispitit de aparitii luminoase aduse de duhurile rele. Dar cand, ajuns deja la
varsta maturitatii, m-am intors la Hristos, Dumnezeul desavarsit, Lumina vesnica
m-a invaluit cu stralucirea ei, §i aceastd Lumina minunata le-a eclipsat pe toate
celelalte, aga cum atunci cand soarele rasare, el face sa dispara chiar si astrele
cele mai stralucitoare.”'?

I. VEDEREA LUI DUMNEZEU iN SFANTA SCRIPTURA, VECHIUL SI
NOUL TESTAMENT

in Sfanta Scripturi vederea lui Dumnezeu are un caracter antinomic. Atat
“Vechiul si Noul Testament sunt texte in care putem gasi o negatie formala a
oricdrei vederi a lui Dumnezeu Cel invizibil, incognoscibil, inaccesibil pentru
fiintele create, dar si texte care afirma posibilitatea vederii lui Dumnezeu asa
cum este El si care recomanda cautarea fetei lui Dumnezeu. Aceste texte, in
aparentd contradictorii, au preocupat pe ganditorii crestini inca din primele
veacuri, dar mai ales pe teologii bizantini.

Printre textele care afirma incognoscibilitatea lui Dumnezeu in Vechiul
Testament, cel mai reprezentativ este cel de la Iesire XXXIII, 20-23, in care
Dumnezeu ii zice lui Moise: “Nu vei putea vedea fata Mea, cd nu poate vedea
omul fata Mea si sa fie viu”. Dumnezeu face s treacd Slava Sa, in timp ce cu
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dreapta il accepta pe Moise, care se ascunde 1n scobitura unei stanci: cdnd
Dumnezeu isi ridicd dreapta Sa, atunci Moise {i vede spatele firi si fi putut
vedea fata Lui. Neputinta omului de a vedea pe Dumnezeu reiese §i din momentul
in care Dumnezeu coboard pe Muntele Sinai, intr-un nor gros, in mijlocul
focului, iar poporul trebuie sd ramana la distantd, ca si nu moara
(Iesire XIX, 21), sau atunci cand Ilie isi acopera fata cu mantaua sa la aratarea
slavei lui Dumnezeu (I Regi XIX, 13). Psalmul XVII, 12 zice ca Dumnezeu
face din intuneric acoperamantul Sau, iar “Intunericul “ semnificd misterul.
Norul gros din Psalmul XCVII, 2 are acelasi sens ca “Intunericul”’, semnalizind
in acelasi timp prezenta lui Dumnezeu.

La fel stalpul de nor si de foc care merge inaintea evreilor in timpul célatoriei
prin pustie descoper prezenta lui Dumnezeu si in acelasi timp Il ascunde.

Textele Noului Testament sunt inca si mai categorice in sensul negativ.
Astfel, Sfantul Apostol Pavel scrie lui Timotei: “Dumnezeu singur are nemurirea
si locuieste intr-o lumina neapropiata; nimeni dintre oameni nu L-a vazut, nici
nupoatesi-L vada” (I Timotei VI, 16). In acest text, ideea imortalitatii pare si
se lege de cea a incognoscibilitdtii lui Dumnezeu, in sensul ca El este inaccesibil
pentru o fiintd muritoare."

Sfantul Evanghelist Ioan zice: “Pe Dumnezeu nimeni nu L-a vazut vreodata”
(Ioan IV, 12). Aceste cuvinte intr-o exprimare asemandtoare se gasesc §i in
Evanghelia sa, insd Sfantul Evanghelist Ioan adauga: “Fiul Unul Nascut, Care
este in sanul Tatalui, Acela ni L-a aratat.“ (Ioan I, 18).

In alt loc, Evanghelistul scrie: “Nimeni nu L-a vizut pe Tatil decat Cel
care este la Dumnezeu: acela L-a vazut pe Tatil” (Ioan V1, 46).

Aceeagsi idee este exprimata si de evanghelisti sinoptici: “Nimeni nu cunoaste
pe Fiul decat numai Tatél, nici pe Tatal nimeni nu-L cunoaste decat numai Fiul
si cel cdruia va voi Fiul si-i descopere”. (Matei XI, 27 si Luca X, 22). Aceste
texte desi limiteaza vederea si cunoasterea lui Dumnezeu la raporturile intime
intre Tatal si Fiul Care Singuri Se cunosc reciproc, afirma in acelasi timp ca
aceastd cunoastere poate fi conferitd, comunicata fiintelor create, dupa voia
Tatdlui.'

Cele spuse de Mantuitorul lisus Hristos ne pun astfel in fata mai multor
texte, care afirmi posibilitatea de a-L vedea pe Dumnezeu. Proorocul Isaia {l
numeste /ngerul fetei (Isaia LXIII, 9). Dumnezeu rimane necunoscut, insi
prezenta Lui personald este semnalatd, ca in episodul lui Iacob luptandu-se cu
Dumnezeu. (Facere XXXII, 24-30). Necunoscutul refuzd sa-Si descopere
numele, insa Iacob zice: “Eu am vazut pe Dumnezeu fata citre fata si sufletul
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meu a rimas viu.” Si numeste locul unde i s-a aratat Dumnezeu Peniel, adica
“fata lui Dumnezeu”. Dumnezeu a vorbit lui Moise “fati citre fatd” ca si cum
ar fi grait unui prieten (Iesire XXXIII, 22; Deuteronom XXXIV, 10). E o
intalnire personald cu un Dumnezeu personal, desi acoperit in mister ca Muntele
Sinai in intuneric. Fata lui Moise stralucea in reflectarea fetei lui Dumnezeu,
caci fata lui Dumnezeu este luminoasa: “Fa sd straluceasca peste noi fata Ta,
Stapane” (Numeri VI, 25) si Psalmii vorbesc de “Lumina fetei lui Dumnezeu”
(Psalmul 1V, 7).

Daca in Vechiul Testament persoana lui Dumnezeu e de multe ori
reprezentati printr-un inger (“Ingerul fetei” al lui Isaia care descoperi prezenta
Lui Dumnezeu), in Noul Testament gasim in cursul acestei situatii: ingerii
persoanelor umane “vad pururea fata Lui Dumnezeu din ceruri’ (Matei
XVIIL10).

Asa cum spune Sfantul Pavel in Epistola catre Evrei, Dumnezeu se
adreseazad acum oamenilor nu prin ingeri ci prin Fiul Sau, iar Evanghelia afirma
ci “inimile curate vor vedea pe Dumnezeu” (Matei V, 8).

La Sfantul Ioan Evanghelistul vederea lui Dumnezeu se leaga de calitatea
de fiu al lui Dumnezeu conferita crestinilor prin ivirea Tatdlui. Lumea, zice el,
nu ne cunoaste (ca fii ai lui Dumnezeu), pentru ca ea n-a cunoscut pe Dumnezeu.
Deci, noi suntem deja, in prezent, fii ai lui Dumnezeu si ceea ce vom fi nu s-a
aratat inca, adica fructul acestei infieri, realizarea ei finald, nu este inca
manifestatd. Stim ca, atunci cand se va ardta El, vom fiasemenea Lui, pentru ca
{l vom vedeacumeste EL."

Sfantul Apostol Pavel, vorbind de vederea lui Dumnezeu “fata citre fata”,
aratd care este calea ce duce la aceastd vedere, care este darul cel mai desavarsit
pe care trebuie si-1 cautam: cel al iubirii (I Corinteni XIII) .

Dupa acest imn celebru al iubirii, Sfantul Pavel declara ca numai aceasta
nu va inceta niciodatd, in timp ce darul profetiei, al limbilor, al cunoasterii vor
inceta. “Caci in parte cunoastem, zice Apostolul, §iin parte profetim. Dar cand
va veni ce este desdvarsit, ce este 1n parte va fi desfiintat. Tot asa, atunci cand
cineva devine barbat, felul de a vorbi si de a simti propriu varstei se
desfiinteaza”(I Corinteni XIII, 9-10).

In prezent, spune Sfantul Pavel, vedem ca intr-o oglindi, atunci insi {l vom
vedea “fatd citre fatd.” Expresia ,,fad citre fatd”, destul de des intalnitd in
Sfanta Scriptura, inseamna o intdlnire cu Dumnezeu — Persoand. Cunoagterea
unui obiect e o cunoastere nedesdvarsita in care nu exista reciprocitate; acolo
unde exista reciprocitate in cunoastere, cunoasterea inseamna un raport intre
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persoane. A vedea pe Dumnezeu ,,fata citre fatd”'® inseamna si-L cunosc cum
ma cunoaste El pe mine, cum se cunosc reciproc doi prieteni. O astfel de
cunoagstere — vedere care presupune reciprocitate, exclude orice idee de finalitate
in vederea lui Dumnezeu ,,fatd citre fatd”.'” Ea nu este cauza finald care
determinad iubirea, ci expresia acesteia care-si atinge desavarsirea in veacul
urmator.

I1. VIZIUNEA ESHATOLOGICA A VEDERI LUI DUMNEZEU iN PRIMELE
VEACURI CRESTINE S1 REPREZENTANTN EI

Primele veacuri crestine au fost dominate de spiritul eshatologic. Intre
parintii primelor veacuri care au fost preocupati de posibilitate vederii lui
Dumnezeu, pot fi amintiti: Sfantul Teofil al Antiohiei si Sfantul Irineu al
Lazarului.

1. Sfantul Teofil al Antiohiei a scris o apologie in trei carti adresatd unui
pagan instruit, numit Autolycus. Apologia a fost adresata intre anii 178 si 182.
{n prima carte Sfantul Teofil trateazi problema posibilititii vederii lui Dumnezeu.

Autolycus, care lauda cultul idolilor, 1i cere lui Teofil sa-1 faca sa-L vada pe
Dumnezeul crestinilor. Sfantul Teofil ii raspunde: “Inainte ca si te fac si-L vezi
pe Dumnezeul nostru, fa-ma pe mine sa-l vad pe omul tau, da-mi dovada ca
ochii sufletului tau pot sa vada si cd urechile inimii tale pot sa auda, caci pot
vedea pe Dumnezeu numai cei care au ochii sufletului deschisi. Dimpotriva,
cei ai cdror ochi sunt intunecati de multimea pacatelor nu pot sa vada pe
Dumnezeu. Poti s@ descrii pe Dumnezeu celor ce nu pot sd vada? Dar forma
Lui este nespusa, inexprimabild, pentru ca este invizibila pentru ochii trupesti.
Daci zic cd El este lumind, vorbesc de ceva facut. Daca-L chem Cuvantul,
vorbesc de obarsia Lui.”"®

Pentru ca Autolycus sa-L poatd cunoaste pe Dumnezeu, trebuie ca
Dumnezeu sd-i deschida ochii ca un medic care indeparteaza cataracta. Credinta
si frica de Dumnezeu sunt conditiile necesare ca s intelegem ca Dumnezeu a
intemeiat pamantul prin intelepciunea Sa si a format cerul in chibzuinta Lui.
Daca, intelegand aceasta, Autolycus ar duce o viata de dreptate si de curdtire,
atunci el va putea si-L vadd pe Dumnezeu. Insi aceasti vedere nu va avea loc
decat dupd inviere. “Cand vei lepada natura ta stricacioasa si vei fi imbracat cu
nestriciciune, vei vedea pe Dumnezeu pe cat vei fi de vrednic, pentru ca
Dumnezeu va reinvia carnea ta ficind-o nemuritoare impreuna cu sufletul, si
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atunci, devenit nemuritor, il vei vedea pe Cel nemuritor, daca ai crezut acum in
EL>Y

Aceasta este vederea eshatologica a lui Dumnezeu devenita accesibila
fiintelor muritoare pentru cd atunci ele vor fi imbracate cu nestricaciune. Vederea
lui Dumnezeu despre care vorbeste Sfantul Teofil este atribuita fiintei umane
intotalitatea ei: Suflet si trup devenite nemuritoare dupdinviere. E o comunicare
a oamenilor imbracati in nestricaciune cu Dumnezeul Cel nestricacios prin natura,
si In care nici o distinctie intre cunoasterea intelectuala si perceptia sensibild nu
intervine in actul vederii. Aceasta e mai putin o contemplare a lui Dumnezeu,
cat o manifestare finald in care Dumnezeu se arata fiecaruia in masura in care
omul s-a ficut pe sine vrednic de a-L vedea. In gindirea Sfantului Teofil se
simte amprenta eshatologica a primelor secole crestine si asteptarea revelatiei
desavarsite a lui Dumnezeu dupa sfarsitul veacurilor.

2. Sfantul Irineu al Lazarului (+202) a scris lucrarea Contra ereziilor,
gnoza falsd, demascata si respinsa, in care exprima aceeasi conceptie eshatologica
a vederii lui Dumnezeu ca manifestare finald a Acestuia pentru care umanitatea
este pregatitd progresiv, acelasi raport intre aceastd vedere ,,fata catre fata” si
starea de nestricaciune.

Luptand impotriva gnosticilor care cautd sia-L opund pe Dumnezeu
Creatorul, Demiurgul, lui Dumnezeu Mantuitorul aratat in lisus Hristos, Sfantul
Irineu dezvolta ideea unei revelatii a lui Dumnezeu Care creeaza totul prin
cuvantul Sau, revelatie pe care apoi Cuvantul o continud manifestandu-Se
Patriarhului si Profetilor si pe care o desdvarseste intrupindu-Se. “Cuvantul”
desemneaza aici insusi principiul revelatiei Tatdlui, Caruia i se aplica ideea
Dumnezeului invizibil prin natura Sa. Incognoscibil in maretia Sa, Dumnezeu
Se face cunoscut in iubirea Lui, prin Cuvantul prin Care El le-a creat pe toate.”?°

Cuvantul restabileste chipul si aseminarea, fiindci a devenit El Insusi ceea
ce era dupa chiul Sau si a imprimat in El adanc asemanarea, facandu-l pe om
prin Cuvantul vazut, asemenea Tatalui Celui Nevazut. Omul dobandeste aceasta
asemanare in Duhul Sfant. “Daca intr-un om Duhul Sfant nu este unit cu sufletul,
acest om este nedesdvarsit; el raimane animal si carnal; are in trupul Sdu chipul
lui Dumnezeu, insd nu primeste asemanarea prin Duhul Sfant.” Astfel, iconomia
Fiului $i a Duhului Sfant “inaltd pe om la viata lui Dumnezeu.”?

Ardtarea progresiva a lui Dumnezeu se realizeaza in prezent in progresul
spiritual al omului. Acest progres spiritual al omului ridicAindu-se prin Duhul
Sfant si Cuvantul spre comuniunea cu Tatal, primeste la Sfantul Irineu un caracter
eshatologic. Pentru Sfantul Irineu, vederea lui Dumnezeu este intotdeauna o
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revelatie care se face prin vointa lui Dumnezeu, nu este un obiect cognoscibil
prin naturd, ci se face cunoscut. Se descopera prin condescendenta, prin iubire.
Daci profetii au vestit ci oamenii il vor vedea pe Dumnezeu, dacd Domnul a
fagaduit aceasta vedere celor curati cu inima, este tot asa de adevarat cd “nimeni
nu va vedea pe Dumnezeu”. Intr-adevir, atunci cAnd luim in considerare miretia
si Slava Lui, nimeni nu poata s vadd pe Dumnezeu fara sa moara; fiindca Tatal
este insesizabil; Insd in virtutea iubirii Sale si a dragostei Lui pentru oameni, ca
si a atotputerniciei Sale, El acorda celor ce-L iubesc acest mare dar, care este
vederea lui Dumnezeu, asa cum au vestit profetii. Caci “ceea ce este cu neputinta
la oameni este cu putintd la Dumnezeu”. “De la el insusi, - scrie Sfantul Irineu
- omul nu-L vede pe Dumnezeu, fiindca Unul ca Acesta, Se face vazut de
oameni, i anume de cei pe care 1i vrea El, cind vrea El si cum vrea E1.”?

La Sfantul Irineu, a carui terminologie trinitara este diferita de cea care va
deveni clasica in secolul al IV-lea, notiunea naturii lui Dumnezeu se leaga de
numele Tatélui, pe cand cea a Cuvantului se aplica manifestarii ei exterioare.
Fiul este manifestarea naturald a lui Dumnezeu. El este “vdzut” Tatilui, asa
cum Tatil este “nevazut Fiului”, si daca intervine vointa, aceasta este pentru ca
sd acorde vederea lui Dumnezeu, celor carora vrea El sa le-o dea, prin
bunavoirea Duhului Sfant.

Sfantul Irineu distinge trei trepte de valori: vederea profetica prin Sfantul
Dubh, vederea adoptivi prin Fiul si vederea paternd in Impiritia Cerurilor. Duhul
Sfant il pregateste pe om in Fiul lui Dumnezeu, Fiul il duce la Tatal, Tatal fi
daruieste nestricaciunea vietii vesnice pe care omul o primeste prininsusi faptul
ci vede pe Dumnezeu.”?

In gandirea Sfantului Irineu vederea lui Dumnezeu in impiritia Cerurilor
comunicd, asadar, viata vesnicd, facand pe om nestricicios. Existenta vietii
vesnice provine din impirtisirea de Dumnezeu. Insi a te impirtisi de Dumnezeu
inseamnd a-L cunoaste si a te bucura de bunatatea Lui, ceea ce aratd ca nu
numai viata vesnica ci viata in general este 0 anume impartasire, o vedere partiala
a lui Dumnezeu. Inainte de Intruparea Fiului, printr-o “impértisanie figurativa”,
Cuvantul salveaza invizibilitatea Tatalui pentru ca omul - insuficient pregatit
pentru o astfel de intimitate, sa nu inceapa sa-L dispretuiasca pe Dumnezeu.
Aceastd iconomie in manifestare a fost indispensabild, pentru ca astfel “omul,
intorcAndu-se complet de la Dumnezeu, ar fi incetat si existe”. Abia dupa
intruparea Fiului oamenii devin capabili de a primi o impartasanie plenara de
viata, de nestricaciune. De aici reiese ca existenta fiintei create tine de
impartdsirea ei de Dumnezeu, impartasire care se efectueaza printr-o anume
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vedere. In acest sens, Sfantul Irineu scrie: “Fiindca slava lui Dumnezeu este
omul viu, in timp ce viataomului este vederea lui Dumnezeu. Deci, daca ardtarea
lui Dumnezeu prin creatie daruieste viata la tot ce locuieste pe pamant, cu atat
mai mult aratarea Tatdlui prin Cuvantul, comunica viata celor care-L vad pe
Dumnezeu.”?*

Despre descoperirea de pe Muntele Sinai, Sfantul Irineu spune ci lui Moise
i s-a ardtat Dumnezeu, “in prezentd”, ca unui prieten, i s-a aratat chiar Cuvantul;
dar Moise nu poate sa-L vada si cere o vedere manifesta, clard, a Celui care-i
vorbeste. Stand pe o stinca Moise primeste atunci o vedere figurativa a lui
Dumnezeu (“vei vedea cele dinapoi ale Mele”). Aceastainseamna pentru Sfantul
Irineu doua lucruri: mai intai faptul c@ este cu neputintd omului sa-L vada pe
Dumnezeu; apoi ci omul {l va vedea mai tarziu (“in timpurile cele mai de pe
urma’) pe varful stincii, adicd in venirea Sa ca om in Cuvantul intrupat. “Iatd
pentru ce - zice Sfantul Irineu, Moise vorbea cu Dumnezeu fata catre fata pe
varful unui munte. Fiind asistat de Ilie, cum ne relateaza Evanghelia, si astfel
Dumnezeu realizeaza spre sfarsit figiduinta facura odinioara.”?

Vederea de pe Muntele Sinai isi gaseste astfel desavarsirea, plenitudinea
realizatd pe Muntele Tabor, unde Moise si Ilie, care au avut si ei o vedere
figurativa a lui Dumnezeu, apar aldturi de Hristos transfigurat. Astfel, vederea
profetica era deja o impartasire de stare finala, de nestricaciunea veacului viitor
care se descoperd in Schimbarea la Fata a lui Hristos, “in Imparitia lui Dumnezeu
venitd in putere.”

Pentru Sfantul Irineu, cea de-a treia treapta, cea a vederii paterne, vedere
proprie fericitilor, se exprima in aratarea lui Hristos la Schimbarea la Fata,
transfigurat de lumina care este izvorul vietii nestricdcioase a veacului viitor. El
zice: “Cuvantul S-a facut trup pentru ca tot ce exista sa-1 poatd vedea... pe
regele sdu; si de asemenea, pentru ca lumina Tatalui sa se reverse pe trupul
Mantuitorului nostru si din trupul Sau sa vina pana la noi, ca omul sa ajunga
astfel la nestriciciune imbricat cu lumina Tatalui.”2¢

Cu timpul, tema Schimbarii la Fata a Mantuitorului lisus Hristos va reveni
mai ales la teologii bizantini si va fi cheia de bolta a invataturii lor despre vederea
lui Dumnezeu.

Fericirea se prezinta la Sfantul Irineu ca un progres infinit al omului in
vederea sau cunoasterea lui Dumnezeu si o aratare crescdnda a lui Dumnezeu.
“Chiar si in lumea viitoare, zice el, Dumnezeu va invdta pururea si omul va
deprinde mereu cele ale lui Dumnezeu.””’

Invatitura despre vederea lui Dumnezeu, a Sfantului Irineu, ca si a Sfantului
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Teofil al Antiohiei este legatd, asadar, de ideea nestricéciunii, pe de o parte, iar
pe de alta parte de spiritul eshatologic care a caracterizat primele doua veacuri
crestine.

I1l. VEDEREA LUI DUMNEZEU iN PERSPECTIVA MISTICII
INTELECTUALISTE ALEXANDRINE

Sfarsitul Legii Vechi, marcat de Intruparea, Ristignirea, Invierea si Iniltarea
cu trupul la cer a Mantuitorului Iisus Hristos, pe de o parte, iar pe de alta parte
de distrugerea Ierusalimului si a Templului lui Solomon in anul 70 d. Hr., s-a
resimtit profund si-n viata crestinilor primelor veacuri, care, neputiand face
distinctie clard intre prima i a doua venire a Mantuitorului, asteptau cu
infrigurare a doua venire a Domnului. De aceea, asa cum s-a aratat pand acum,
spiritul care a dominat primele doua veacuri crestine a fost spiritul eshatologic,
cu unele accente milenariste sau hiliaste. Doctrinele milenariste vor fi viu
combdtute in sec. al III-lea mai ales in Egipt, mai intai de Origen si apoi de
discipolul sau, Sfantul Dionisie al Alexandriei.

Totin aceasta perioada, spiritul eshatologic va fi inlocuit de spiritul alegoric
propriu scolii din Alexandria. Daca ideea unei noi etape in comuniunea cu
Dumnezeu sub forma unei domnii viitoare a dreptilor este respinsa, aceasta e
pentru ca vrea sd se arate ca incad de atunci calea spre aceasta treapta desavarsita
este deschisa crestinilor in viata spirituala dedicata contemplatiei lui Dumnezeu.
Acest ideal al vietii contemplative, asa cum era inteles de alexandrini, aminteste
mult de intelepciunea elenistica, mai ales atunci cint contemplatia este opusa
actiunii ca fiind o stare desavarsita, ca Insusi scopul vietii crestinului.”

Mistica alexandrina este o mistica intelectualista, ce duce la o viata exclusiv
contemplativa. Cei mai de seama reprezentanti ai scolii din Alexandria au fost:
Clement Alexandrinul si Origen.

1. CLEMENT ALEXANDRINUL

Clement Alexandrinul s-a nascut catre anul 150 d. Hr. si a condus scoala
din Alexandria pana in anul 203, cand persecutia Septimiu Sever l-a constrans
sd paraseasca Alexandria. A murit spre anul 215. Operele sale principale au
fost: Protrepticul sau Exhortatie cdtre Greci unde se adreseaza “celor din afard”
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(paganilor); Pedagogul, destinat catehumenilor sau credinciosilor simpli, care
au nevoie de instructie si Stromatele sau Covacitele, un fel de mozaic format
din buciti, uneori disparate, care par sa contina schite de invatamant destinate
unor crestini mai avansati.

Vorbind despre drumul care trebuie parcurs pentru a ajunge la contemplatie,
Clement face o referire la misterele pagane. Astfel, el remarca faptul ca misterele
grecesti incep printr-o purificare, a carei analogie o gaseste in spovedania
crestinilor. Apoi suntem initiati in “micile mistere”, un fel de instructie, de
pregatire doctrinard pentru “marile mistere”, unde nu se invatd mai mult, ci
unde se contempla realitatile. Aceasta este vederea, cea mai inaltd treaptd de
initiere la crestini in contemplarea lui Dumnezeu, la care ajungem pe calea
analizei.”?

Pentru Clement, contemplarea are drept obiect pe Dumnezeu, Care depaseste
Unul, Care e deasupra unitatii. Toate notiunile pe care putem sa le avem despre
El sunt “informe”. El este fara figur, fira nume. Si daci noi Il numim impropriu
Unul, Binele, Spiritul, Fiinta insasi, Tatdl, Dumnezeu, Creator, Domn — in loc
sd-I pronuntam Numele, ne servim doar de numele cele mai frumoase pe care
le-am putea gasi in lucrurile cunoscute pentru a atasa de ele mintea noastra
raticitd, dezorientatd.”?°

Despre Platon, care in Timaios a zis: “Daca este greu sa-L cunoastem pe
Dumnezeu, este imposibil sd-L exprimdm”, Clement spune ¢ mai mult ca sigur
a citit Vechiul Testament si de acolo a imprumutat cunoagterea pe care o avea
despre Dumnezeu.

Pentru Clement desdvarsirea crestind constad in cunoasterea Binelui si
asemanarea cu Dumnezeu. Scopul crestinului este de a vedea pe Dumnezeu
sau de a cunoaste pe Dumnezeu.

In desivarsirea ei, gnoza este o contemplare perpetui si, in acest sens, ea
este superioard. Daca din paganism ajungem la credinta, de la credinta trebuie
sa ne ridicdm la gnoza. Nu-i de ajuns sa fii crestin ca s@ posezi gnoza; trebuie sa
cultivi acest dar printr-o viata dedicata contemplatiei, traind patimile, ajungand
la starea de nepatimire.

Contemplarea lui Dumnezeu se prezinta deci drept cea mai inalta fericire
si aceasta contemplare pare s angajeze aproape exclusiv facultatea intelectuala
a omului. In felul acesta, se poate constata o sciziune evidenti intre Dumnezeul
Cel viu al Bibliei - de care vorbea Sfantul Irineu, si Dumnezeul contemplatiei
platoniciene - al lui Clement Alexandrinul.

Astfel tema contemplatiei lui Dumnezeu, care trebuia sa se puna in mod
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inevitabil in fata gandirii crestine, se prezintd mai intai sub o forma carenue
libera de aporturi strdine crestinismului. Va fi nevoie, de realizérile concrete
ale vietii ascetice pentru a inlocui aceastd utopie platoniciana printr-o practica a
contemplatiei propriu crestind, care va regdsi sub aspect nou viziunea
eshatologica a Sfantului Irineu.?!

2. ORIGEN

Origen (185 —254/255 d. Hr.) este cel mai de seama reprezentant al Scolii
din Alexandria. Prin amploarea operei §i profunzimea spiritului, Origen i
depaseste cu mult pe inaintasii sdi. Pentru el, “Dumnezeu este unul, simplu,
inefabil si desavarsit. Natura Sa este imateriald, caci ceea ce este desavarsit este
imuabil, iar imuabil este imaterial prin definitie. Acesta este de altfel motivul
pentru care nu ne putem reprezenta ce este El, caci natura Lui depaseste atat
ordinea materiei, cat i pe cea a unor spirite ca al nostru detinut in inchisoarea
unui trup. Desi este Tatdl, Cuvantul si Duhul Sfant, Dumnezeu este totusi
Unul.”* '

in gandirea lui Origen, Dumnezeu este lumini, “intru lumina Ta vom vedea
lumina gi intunericul nu a cuprins-o” - aga cum spune evanghelistul Ioan, duh
absolut, imaterial si necorporal. Tatil si Fiul Isi fac “silas” in sufletele care s-au
invrednicit si primeasca Cuvantul si Intelepciunea Lui, dupd cum este scris:
“Eu si Tatdl vom veni la el si vom face silas la el” urmand ca dupa ce va fi
mistuit acolo toate poftele si toate patimile sa-si ridice acolo un templu curat si
vrednic de EL”*

Modul in care concepe Origen fiinta divina, si influenta filozofiei
platoniciene asupra giandirii sale. Dumnezeu este pentru Origen o existenta
in Sine “un fel de monada absoluta, o unitate in sine, o actiune absoluta care
este izvorul oricarei fiinte cugetatoare, insisi ratiunea de a fi a lumii intregi.”**

El situeaza pe Tatal in transcendent, apofaza fiind specifica Lui, neputand
fi inteles si nici patruns cu mintea omeneasca. De aceea, Origen situeaza “in
Tatal unicitatea primordiala; Fiul care se naste din El, sau Duhul care purcede
din El, este firea autentica a acestei unicitati, este izvorul din care S-a nascut
Fiul si din care a purces Duhul Sfant.”3s

Pentru el crestinii se impart in doua categorii: unii cred, altii cunosc. Dar
orice crestin trebuie si se sileascd s cunoasci. In general, ceea ce are legitura
cu umanitatea lui Hristos apartine iconomiei, propusa credintei celor simpli,

“n
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ceea ce se referd la divinitatea Lui tine de domeniul teologiei rezervata celor
desavarsiti, apti pentru contemplare.

Intre persoanele Sfintei Treimi, Persoana Duhului Sfant este Persoana prin
excelentd, Persoana Dumnezeiasca care lucreaza in cei care folosesc prin efort
clar libertatea lor spre a dobandi deplina libertate si cunoastere. Origen a realizat
principala mare sinteza teoretica a religiei crestine. in Biserica Risariteand “mai
ales toti marii teologi din secolele IV -V se inspira din el.”*

El a fost primul care a facut din Marta si Maria din Evanghelia Sfdntului
Luca, figurialevietilor activd si contemplativd. “ Activii” ocupd curtea exterioard
a templului, “contemplativii " intrd in casa lui Dumnezeu.

In opinia lui Origen, crestini au de urcat urmitoarele trepte: fiptuirea (adici
lupta pentru nepdtimire si iubire); contemplatia naturald (cunoasterea misterelor
creatiei); si teologia, care marcheaza, asadar, contemplarea lui Dumnezeu i, in
acelasi timp, treapta suprema a desavarsirii crestine. Iar desdvarsirea este tot
una cu asemanarea cu Dumnezeu. Starea de desavarsire finala, el o defineste
astfel: “Dumnezeu va fi totul in toate si in toti, inseamna cd El va fi totul in
fiecare. Si in fiecare zi El va fi totul in sensul ca tot ceea ce mintea rationala,
curatitd de orice stricdciune a patimilor, spalata de orice pata de rautate, poate
simti, intelege sau gandi —este Dumnezeu; atunci ea nu mai vede absolut nimic
altceva decit pe Dumnezeu, il are numai pe Dumnezeu, Dumnezeu este modul
si masura tuturor miscdrilor ei; astfel Dumnezeu va fi totul si toti.”’

Indumnezeirea se realizeazi prin contemplarea si aceasti cunoastere este
inseparabila de iubire. Perfectiunea chipului lui Dumnezeu din om - de care
vorbeste Sfanta Scriptura, este asemanarea, care este vederea lui Dumnezeu
originara ca si starea finald a intelectualului.

Cutoate cd a sustinut preexistenta sufletului lui Hristos intrupat, Origena
fost primul care a formulat doctrina care se va numi mai tarziu “perihoreza”
sau “comunicarea insusirilor.” Pentru el aceastd intrepatrundere a calitatilor
corporale, spirituale si divine se realizeazi in persoana lui Hristos Intrupat,
prin vederea lui Dumnezeu. Vederea lui Dumnezeu indumnezeieste umanitatea
lui Hristos si, prin ea si umanitatea noastra. FicAndu-Se om, Hristos a intrat in
unire cu intreaga noastra natura. El o reuneste in El ca pe membrele imprastiate
ale unui corp, zidind Biserica.*®

Prin unirea cu Logosul divin, sufletul dobandeste pe langa simturile
muritoare, stricdcioase, un alt simt, nemuritor, spiritual, divin; o vedere noua
pentru a contempla obiectele supracorporale, una capabila sa distinga vocile
care nu mai rasuna in aer, un gust care sd savureze painea vie pogorata din cer,
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un miros care percepe realitdtile care l-au facut pe Sfantul Apostol Pavel sa
vorbeascd de “Bundmireasma lui Hristos”, un pipdit pe care il avea Sfintul
loan, atunci cand ne spune cd a pipdit cu mainile sale pe Cuvantul vietii. Se
poate vedea aici prima schitd a unei doctrine a simturilor spirituale, de care va
vorbi mai tarziu Sfantul Grigore de Nyssa.*

Pentru spiritele desavarsite, zice el, obiectul contemplarii lui Dumnezeu,
scopul ultim al vederii si teologiei este vederea sau cunoasterea impreund cu
Fiul unic, uniti cu Fiul in acest act al vederii, a insdsi fiintei sau virtutii si naturii
lui Dumnezeu care depaseste fiinta. Tatal reprezenta insasi fiinta, simplitatea
naturi divine si aceastd natura divind, adica Tatil, sau simplu “Dumnezeu”, este
obiectul contemplatiei, indumnezeirea in veacul viitor. Tema contemplatiei
mistice ce graviteaza in jurul vederii lui Dumnezeu in fiinta Sa este departe de
viziunea escatologicd a Sfantuluilrineu, incarelumina eterna a Tatdlui apare in
trupul preamarit al Fiului, si este mult mai apropiata de idealul intelectualist al
contemplatiei platonice.

Dar contemplatia nu este apanajul exclusiv al platonicismului si, de aceea,
crestinismul nu putea sd nu raspunda la aceastd aspiratie universala, aratand
care este calea adevaratei contemplatii crestine, in care se realizeaza comunicarea
cu Dumnezeul Viu, Dumnezeul personal al revelatiei.

In acest context, primele incerciri de a da un astfel de rispuns apartin
celor doi alexandrini: Clement si Origen, care preocupati sd arate paganilor ca
toate comorile intelepciunii eleniste erau continute si depasite in “adevarata
filozofie”, cea a Bisericii, au ficut - fard voie - un fel de sintezd, imprumutand
contemplatiei crestine un accent de intelectualism si de spiritualism platonician
stdrii spiritului Evangheliei. Vederea fiintei lui Dumnezeu, cunoasterea lui
Dumnezeu dupi fiinta Sa, denotd la Origen un far de gandire intelectualista.*°

Cu toate acestea, in doctrina lui despre vederea lui Dumnezeu intélnim si
nuante afective, nu numai intelectualiste, cdci el a fost si un inflacarat crestin,
practicand martirul despre Hristos si cautdnd o realizare concretd a comunicarii
cu Dumnezeu intr-o viata de asceza si rugaciune.

Reactionand impotriva origenismului, teologia crestind de mai tarziu va
pastra vocabularul propriu gandirii alexandrine, insd ea se va separa din ce in
ce mai clar de punctul de plecare al acestei gandirii, comun lui Origen si lui
Platon. Mantuirea prin fuga de lume, prin evaluarea spiritului va aparea ca o
limitare, ca o deformare spiritualista. \

Oricum, odatd cu Clement si Origen, lumea elenista intrd in Biserica,
aducand traditiei crestine elementele unei speculatii religioase si ale unei
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spiritualitati intelectualiste apartindnd unei lumi cu totul alta decat cea a
Evangheliei. In loc si fi crestinat spiritualitatea elenistici, Clement si Origen au
reusit s spiritualizeze crestinismul. Cu timpul insd, aceasta spiritualitate elenistica
introdusd in Bisericd, aceastd mistica intelectualistd, va fi consumata,
transformata din varf pana-n temelii, depdsita.! Dar a fost nevoie de secole de
lupta, de eforturi supraomenesti pentru a depdsi elenismul, din care Origen
imprumutase §i la doctrina despre preexistenta sufletelor, degradate in existenta
psiho-materiala si revenite la starea lor initiala prin contemplatie.

Gandirea Sfintilor Parinti din veacul al IV-lea marcheaza o etapa decisiva
in transformarea crestind a elenismului crestin al lui Clement gi Origen. i acest
lucru a fost posibil datoritd contributiei aduse de Parintii Capadocieni, de mare
importanta pentru Biserica.

IV. MISTICA NASTERI LUI DUMNEZEU LA PARINTII CAPADOCIENI

In secolul al IV-lea Capadocia este vatra de gandire teologicd in care se
urmareste congtient marea misiune a crestindrii tehnicii filozofice a lumii grecesti.
Intelectualismul mistic al Alexandriei se va gasi depasit si transformatin aceasta
sintezd doctrinard care are drept culme dogma Sfintei Treimi. Gnoza lui Clement
si Origen va fi redusd la un rol subordonat, teologia — contemplarea lui
Dumnezeu — nu va mai determina o spiritualitate a evaziunii, a intoarcerii la
Dumnezeu prin intermediul intelectului; ea se va prezenta ca unul din elementele
necesare in comuniunea cu Dumnezeu-Treime.*?

Cei trei mari Capadocieni sunt: Sfantul Vasile cel Mare, Sfantul Grigorie
Teologul si Sfantul Grigorie de Nyssa.

1. SFANTUL VASILE CEL MARE

Sfantul Vasile cel Mare (330-379) a avut o vastd cultura teologica si
filosoficd, pe care si-a insusit-o la scolile timpului din Cezareea Capadociei si
mai ales din Atena, sustinutd de o ascezd cum rar s-a mai intalnit in istoria
crestinismului.

Meritul cel mai mare al Sfantului Vasile il reprezintd contributia sa
hotaratoare in apararea invataturii revelate despre Dumnezeu Unul in fiinta si
intreit in Persoane. Ereticii timpului - tributari unei logici simpliste si lineare,
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“nu recunogteau decat unitatea in Dumnezeu nevazand cum s-ar impaca ea cu
trinitatea Persoanelor, cu viata interpersonala.”

Conceptia acestora despre un Dumnezeu impersonal ducea in mod inevitabil
la panteism, ceea ce iInseamna pierderea divinitatii.

Pe de altd parte, un Dumnezeu monopersonal nu e de fapt personal, pentru
cd o persoand nu poate exista in afara relatiei cu alte persoane. Dintre ereticii
din timpul Parintilor Capadocieni cel mai periculos a fost Eunomie. Eunomie,
ucenicul lui Antiohianul, a Incercat sa reabiliteze arianismul cu ajutorul unei
argumentari logice. El punea accentul in ceea ce priveste conceptia sa despre
Dumnezeu pe esenta sau fiinta divind, pe care o identifica in mod eronat cu
“nenasterea’ sau “nedevenirea”. De aici decurgea firesc consecinta ci fiind
ndscut, Cuvantul, care este Fiul, este intru totul neasemanator cu Tatal, care
este nendscut si deloc consubstantial Lui.”*

Sféantul Vasile cel Mare combate invatatura lui Eunomie despre fiinta divina
neipostaziatd, aratd cd “nenastea’ nu este fiinta diving, ci o insusire personala si
netransmisibila a Tatdlui si constata urmatoarele confuzii in gandirea lui Eunomie:
1 — Confuzia intre nenastere si fiinta lui Dumnezeu; 2 — Confuzia intre insusirile
fiintei si proprietatile ipostasurilor si 3 — Confuzia intre nenastere si nedevenire.

Cu toate cd nu putem cunoaste modul existentei lui Dumnezeu, Sfantul
Vasile cel Marene intareste credinta zicand: “Ne este de ajuns sa stim ca ramanem
in legdtura cu acest “este” al Lui. Chiar dacd nu stim “cum” este El, sau cum
este fiinfa Lui.”# .

Infruntand pe Eunomie, Sfantul Vasile cel Mare l-a criticat inainte de toate
pe plan filosofic, cel al teoriei cunoasterii, subliniind faptul cd nu putemniciodata
epuiza in concepte continutul unei fiinte. Intotdeauna riméne un rest necunoscut,
un fond existential care va scapa oricarei analize intelectuale. Si daca asa stau
lucrurile pentru cunoasterea fiintelor create, cu atat mai putin am putea exprima
in concepte continutul esential al realitatii divine, cum pretindea Eunomie.

Raportandu-se la Revelatia dumnezeiasca, Sfantul Vasile cel Mare spune
ca toate numele divine pe care le gdsim in Sfinta Scripturd ni-L arata pe
Dumnezeu asa cum sereveleaza El fiintelor create, nu asa cum este. Dumnezeu
se manifesti prin lucririle sau energiile Sale. “Afirméand c noi {l cunoastem pe
Dumnezeul nostru in energiile Sale - scrie Sfantul Vasile, nu fagdduim deloc ca
ne apropiem de El in 1nsasi fiinta Lui. Cacidaca energiile lui coboara pana la
noi, fiinta Sa rimane inaccesibild.™® Acest pasaj din scrisoarea citre Amfilohie,
precum si alte texte din Contra lui Eunomie vor avea o importantd fundamentala
in stabilirea Invataturii Bisericii Ortodoxe despre vederea lui Dumnezeu si vor
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fi citate adeseori de teologii bizantini de mai tarziu.

In gandirea Sfantului Vasile cel Mare, locul contemplirii fiintei divine este
luat de cunoasterea Sfintei Treimi si aceasta devine obiectul teologiei. Gnoza
lui Clement si Origen cedeaza, asadar, locul comuniunii cu Dumnezeu-Treime,
comuniune carenu se va mai exprima exclusiv —in termenii cunoasterii Sfantului
Vasile vorbeste de “intimitate cu Dumnezeu” si de “unirea prin iubire”. Acolo
unde Clement si Origen vorbeau de gnoza sau contemplarea indumnezeitoare,
Sfantul Vasile va vorbi de Duhul Sfént.

“Singur Dumnezeu este Dumnezeu prin fiintd. Spunand singur, desemnez
fiinta lui Dumnezeu, sfanta si necreata. Fiind Dumnezeu prin naturd, desemnez
cd Duhul indumnezeieste prin har toate cele care apartin incad naturii supuse
schimbarii.”¥’

“Prin El se face inaltarea inimilor - continua Sfantul Vasile, indumnezeirea
celor slabi, desavarsirea celor inaintati. El este Cel Care strdlucind in cei care
s-au curatit de toatd stricaciunea, i face duhovnicesti, prin comunicarea cu El.
In Duhul Sfant vedem chipul Fiului si prin El, Arhetipul, Tatil. Orice vedere a
lui Dumnezeu va fi trinitara: in Duhul, prin Fiul spre Tatil”. In acest sens, el
scrie: “Ca si soarele, atunci-cand El intdlneste un ochi curat, Duhul Sfantiti va
arita in El insusi Chipul Ceiui Nevizut. In fericita contemplare a acestui chip
vei vedea frumusetea inexprimabild a Arhetipului.”®

2. SFANTUL GRIGORIE DE NAZIANZ

Sfantul Grigorie de Nazianz (328-390) este numit pe bund dreptate
“teologul Sfintei Treimi” si de aici supra-numele de Teologul.

Sfantul Grigorie de Nazianz a vorbit, mai mult decét toti ceilalti, despre
contemplarea Sfintei Treimi §i a fixat in termeni precisi drumul de urmat pentru
gandirea omeneascd. Discursul sdu elevat si plin de emotie a fost purtat
intotdeauna spre contemplatie. De aceea, la sfarsitul vietii sale dorea sa fie “acolo
unde este Treimea si stralucirea unita a Slavei ei: “Treime, ale carei umbre
numai, oricdt de neclare, ma umplu de emotie.”

A vedea pe Dumnezeu inseamnd a contempla Treimea, participand din
plin la lumina Ei. Maretia dumnezeiascd pe care o putem contempla in creatie
nu este decat o micd raza a acestei mari Lumini. Nici un om n-a descoperit pe
Dumnezeu vreodatd asa cum este El in fiinta sau natura Lui si nu-L va descoperi
niciodatd; sau — mai degraba, va descoperi pe Dumnezeu atunci cand spiritul
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nostru, dupa chipul lui Dumnezeu, se va inalta spre Dumnezeu, Arhetipul sau,
se va uni cu Cel ce este familiar, cind vom cunoaste asa cum am fost cunoscuti.
E starea Impdritiei ceresti, vederea ,fati citre fati”, cunoasterea Treimii in
plenitudinea lumii. Cu toate acestea, “natura prima si preacurata nu este cunoscuta
decit de ea insasi, adica de Sfanta Treime.”*

La Sfantul Grigorie de Nazianz intalnim pentru prima data invatatura despre
cunoagsterea apofatica a lui Dumnezeu. El recomanda folosirea termenilor si
propozitiilor negative in procesul cunoasterii lui Dumnezeu. Il compari pe
Dumnezeu cu “o mare de fiintd” (pelagos ousis), nesfarsitd si nemarginita,
eliberatd in intregime de natura.”*

Dar 1n incercarea de a explica misterul Sfintei Treimi — Dumnezeu Unul in
fiintd si intreit in persoane, Sfantul Grigorie se opreste intotdeauna cuviincios
in fata tainei. Cum a putut Tatil sd nascd pe Fiul si cum a putut Fiul si fie
ndscut? Nu stim! Sa te inversunezi sd reduci taina la logica, cum face Eunomiu,
inseamnd s3 dai dovada de naivitate.”"

El nu a incercat sd reduca la logica misterul Sfintei Treimi; dar cu o dragoste
inflacarata a incercat in Cuvdntdrile sale Teologice sa explice atat cat este posibil
omeneste, luminat fiind de Sfantul Duh, invatatura Bisericii despre Sfanta
Treime. Chiar dacd in Sfanta Treime e o diferenta exprimata prin numar, nu e
nici o tdiere prin fiintd. De aceea, monada de la inceput se misca spre taine,
pana in treime. Si aceasta este pentru noi Tatal, Fiul si Sfantul Duh. Primul este
Nascator si Purcezator si in chip nepartinitor si netemporal si netrupesc. Dintre
ceilalti, Unul este Nascut, Celalalt purces. Dar nu stim cum le-ar numi cineva;
intr-un mod deosebit de cele vizute”.5?

Atat nasterea Fiului cét §i purcederea Duhului Sfant sunt acte originare,
care nu se petrec in timp, ci din eternitate si nu pot fi cunoscute cu mintea
omeneascd. Numai oamenii semeti $i mandri cred ca pot sa cunoasca cu mintea
si si inteleaga rational cele mai presus de ratiune. in acest sens, Sf. Grigorie
spune: “Cum a fost nascut? Inci o dati voi rosti cu dezaprobare. Si se cinsteasci
nasterea lui Dumnezeu prin tacere. E mare lucru pentru tine de a fi aflat cd s-a
nascut. Dar cum vom admite c¢i nu inteleg nici ingerii, cu atit mai putin tu.”*

Sfantul Grigorie admite cd intre necreat i creat este o deosebire de esentd,
insa cu referire la Tatal si Fiul adevarul este ca “Nascutul este dupa fire acelasi
cu Niscatorul”.5* La intrebarea pusid de eunomieni daci Tatal este nume de
fiintd sau de lucrare, Sfantul Grigorie raspunde: “Tatal nu e nume de fiinta, nici
de lucrare, ci de relatie, un nume care aratd cum e Tatal fatd de Fiul si Fiul fata
de Tatal.”ss
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Dupa Sf. Grigorie de Nazianz spunem ca a vorbi de Dumnezeu Unul este
identic cu a vorbi despre Dumnezeu intreit in Persoane. Deci a vorbi despre
Dumnezeu inseamna a vorbi in acelasi timp despre Unul si Trei. Relatiile
interpersonale din interiorul Sfintei Treimi depasesc posibilitatea noastra de
intelegere. De aceea el foloseste anumite analogii spunand ca Tatél este lumina,
Fiul este lumina, Duhul Sfant este lumind, dar Dumnezeu este mai presus de
lumina. Prin Intruparea Fiului, Sfanta Treime S-a descoperit in chip plenar in
lume si Intruparea este actul prin care Sfinta Treime S-a Pogorat la om, iar
omul s-a ridicat la Dumnezeu” %

Cunoagsterea lui Dumnezeu din lucrdrile Sale, constituite rational, nu este
suficienta, ci trebuie depasitad printr-o cunoastere apofatica. De fapt luand ca
analogie urcarea lui Moise pe muntele Sinai, Sf. Grigorie imbind armonios
cunoasterea apofatici cu cea catafatici. In procesul cunoasterii lui Dumnezeu-
Treime cele materiale sau sensibile dau marturie de existenta Lui, iar depasirea
lor prin apofaza nu inseamna disparitia acestora ci transcenderea lor.

Ciaci Dumnezeu cuprinde pe toate in Sine §i pe cele spirituale, si pe cele
sensibile, iar ele dau marturie in chip diferit de existenta Lui. Cici “cuprinzand
totul in Sine, are existenta in Sine, care n-a inceput si nu va inceta, ca pe un
ocean infinit si nemarginit al fiintei, depasind orice notiune de timp si de fire.”’

Cea mai inalta treapta a cunoasterii lui Dumnezeu este cea prin experienta
si inseamna de fapt unirea omului cu Dumnezeu mai presus de puterea noastra
de intelegere. Intr-un fel Dumnezeu poate fi cunoscut, adici dupi energie sau
lucrare, dar dupa fiinta Sa ramane un mister inaccesibil omului, misterul
coexistentei Celor Trei Persoane avand aceeasi fiinta. Ca si Sfantul Vasile cel
Mare, si Sfantul Grigorie de Nazianz a depisit mistica intelectualista a
Alexandriei, pe care a cunoscut-o mai ales prin Didim cel Orb.

Dar dacd la alexandrini viziunea fiintei era in centrul contemplatiei mistice,
la Sfantul Grigorie de Nazianz tema centrala a invataturii despre vederea lui
Dumnezeu este contemplarea Sfintei Treimi.

“N-am inceput sd gandesc Unimea, zice el, cd Treimea ma si saltd in
strdlucirea Ei. N-am inceput sd@ ma gandesc la Treime, ca Unimea ma stapaneste.
Cand mi se infatiseaza Unul din Treime, gandesc ca e totul, atat de plin este
ochiul meu, atat de mult imi scapa ceea ce e mai mult decat El; caci in mintea
mea foarte marginitd pentru a intelege si pe Unul singur, nu mai raméane loc
pentru mai mult. Cand unesc pe Cei Trei intr-o singura gandire, vad o singura
flacard, fard sa pot diviza sau analiza lumina unificata”.’®
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3. SFANTUL GRIGORIE DE NYSSA

Sfantul Grigorie de Nyssa (333-399), fratele mai mic al Sfantului Vasile
cel Mare a fost hirotonit in anul 371 episcop pentru orasul Nyssa, situat la
extremitatea orientald a provinciei Capadocia.

A avut o contributie deosebita la Sinodul al II-lea Ecumenic participand ca
unul din teologii cu mare autoritate. Scrierile sale ni-l prezinta ca fiind firea cea
mai speculativa a veacului de aur crestin, cu toate ca nu a avut spiritul practic al
Sfantului Vasile si nici talentul literar al Sfantului Grigorie Teologul. Dar i-a
egalat pe amandoi prin subtilitatea gandirii sale.

Sf. Grigorie de Nyssa a asezat in centrul scrierilor sale doua idei
fundamentale: miscarea pentru cunoastere si binele care nu are hotar.

“Miscarea fara sfarsit a omului spre cunoasterea lui Dumnezeu — cunoastere
care e nedespartita de faptura binelui in propria fiinta, intrucat cunoasterea de
Dumnezeu e totodatd unire nehotarnicita cu realitatea Lui nesfarsita — constituie
tema vie, existentiald a gandirii Sfantului Grigorie de Nyssa, si este totodata
tema practica a realizirii sale ca om” %

Dintre toti Parintii si scriitorii crestini din veacul al IV-lea, el a fost cel mai
familiarizat cu filozofia profana a antichitédtii si de aceea a incercat o sinteza
intre valorile culturale si cele ale invataturii crestine.

“Sfantul Grigorie de Nyssa a exercitat o influenta deosebita asupra intregului
discurs teologic de dupai el. Sinodul al VII-lea Ecumenic il va numi “Périnte al
Parintilor”, iar teologii moderni I-au numit “Augustin al Rasiritului”.®

La baza invataturii sale despre cunoasterea lui Dumnezeu este intelegerea
cd numai cei care se aseamana se pot cunoaste. Iar omul poate cunoaste pe
Dumnezeu, pentru ca “numai omul a fost facut chip al firii care e mai presus de
orice minte, asemanadtoare a frumusetii nestriccioase, intiparire a dumnezeirii
adevirate.”®' De aceea “cel ce are asupra sa pe Dumnezeu il are fari indoiala
si in sine. Si acela ce L-a primit poarta deasupra sa pe Cel ce s-a salasluit in
sine.”?

A-L cunoaste pe Dumnezeu inseamna, in primul rand, a trdi cele ale Lui §i
ne asemandm cu Dumnezeu dupa lucriri, prin faptele pe care le facem, iar nu
dupa fiint3, cici “omul pimantesc nu poate fiasemenea lui Dumnezeu din cer.”

In ceea ce priveste comuniunea omului cu Dumnezeu, “Efortul pentru o
cat mai intima comuniune §i o cat mai profunda cunoastere se face numai de
catre om, care tinde sd-si implineasca aceste daruri, realizdndu-se treptat pe
sine, adica ridicandu-se cu ajutorul harului dumnezeiesc la asemanarea cu
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Dumnezeu.®

De aceea, Sfantul Grigorie specificd in mod clar cd, desi efortul apartine
omului, puterea de a cauta si a cunoagste este data de Dumnezeu.

Dumnezeu i se descopera fiecaruia dupa vrednicia si puterea lui de intelegere.
Cel curat cu inima vede pe Dumnezeu si primeste atita intelegere cét poate sa
incapd in inima lui. Progresul in cunoasterea lui Dumnezeu este conditionat
intotdeauna de progresul in viata duhovniceasca.

“Etapele pe care sufletul le parcurge in inaintarea sa pe treptele cunoasterii,
incepand da la lumea vazuta la cea inteligibila si culminidnd cu vederea lumii
necreate a Dumnezeirii, care, in limbajul Sfantului Grigorie, corespunde
intunericului dumnezeiesc, au primit mai tarziu unele preziceri, in sensul
numirilor ce s-a dat fiecdreia dintre ele. Lumina, norul si intunericul au fost
identificate, in aceeasi ordine, cu faza purificarii, a contemplarii §i a unirii.” ¢

in efortul de a ajunge la cunoasterea lui Dumnezeu sunt de folos: lectura,
cugetarea, meditatia, studiul filozofiei.

Urcusul spre purificare §i cunoastere incepe inca de la nastere si este
surprins cu mare finete in scrierea Despre viata lui Moise.

Ca si Sfantul Vasile, Sfantul Grigorie de Nyssa distinge intdi numele
negative si apoi numelepozitive atribuite lui Dumnezeu. Fara a se revela natura
divina, numele negative indeparteaza tot ceea ce este strain de El. Chiar si numele
care nu par negative au in realitate un sens negativ. Astfel, zicind cd Dumnezeu
este bun, constatdm cd numai in El nu exista de fel loc pentru rau. Alte nume,
care au un sens propriu-zis pozitiv , se refera la lucrarile sau energiile divine.

Fericirea nu constd 1n faptul de a cunoaste ceva despre Dumnezeu, ci a-L
vedea in tine insuti. In acest sens el zice: “Impiritia cerurilor este inlauntrul
vostru”, noi si invdtdm cd, avand inima curatd de orice creatura si de orice
dispozitie carnald, vedem in propria ei frumusete chipul naturii divine... Cand
mintea ta este lipsitd de amestecul vreunui rau, separate de orice intindciune,
atunci esti fericit prin intensitatea vederii, fiindca, purificat, cunosti ceea ce este
nevazut pentru cei necurati §i, insdsi pacla carnala a ochilor sufletului fiind
indepartd, inaerul curatal inimii, contempli cat vezi cu ochii fericita priveliste.”®

Pentru Sfantul Grigorie, intunericul in care Moise a intrat pe varful Sinaiului
reprezintd un mod de comuniune cu Dumnezeu, superior contemplatiei lumii
in care Dumnezeu I Se arata lui Moise la inceputul chemarii Sale, in rugul
aprins. Intunericul este ceea ce ne separi de lumina Sfintei Treimi.

Un altaspect asupra caruia Sfantul Grigorie a insistat in legatura cu vederea
lui Dumnezeu, este sdldsluirea Cuvantului in suflet, slasluire a carei experienta
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misticd n-ar fi decit o constientizare progresiva: experientd prin simturile
spirituale a prezentei lui Hristos in noi, intrare in noi ingine si experienta extatica,
iesire din sine 1n tensiunea iubirii spre Cuvantul agsa cum este Acesta in El insusi,
adica spre natura insesizabild a lui Dumnezeu.’

La Sfantul Grigorie de Nyssa cunoasterea sau gnoza se transformain iubire.
Iubind din ce in ce mai mult pe Dumnezeu, sufletul creste neincetat depasindu-
se pe sine, iesind din sine §i pe masurd ce se uneste cu Dumnezeu, iubirea
devine tot mai aprinsd, tot mai infldcarata.

“Sunetul trambitei pe care-l aude Moise sus, inainte de a intra in intunericul
unde este Dumnezeu si unde vede cortul cel de sus, sau puterea lui Dumnezeu,
care le cuprinde pe toate, e tilmacit de Sfantul Grigorie ca ardtarea Slavei lui
Dumnezeu in fapturi. Fara vederea acesteia nu se poate ridica cineva la trairea
prezentei incomprehensibile a lui Dumnezeu.”®

La Sfantul Grigorie unirea este conditia cunoasterii lui Dumnezeu si nu
invers si cu cat sufletul se uneste mai mult cu Dumnezeu, cu atat creste si dorinta
de apropiere de El, “in intelegerea tainei Lui de inteles.”®

Caracterul nesfarsit, niciodatd terminat, al acestea uniri cu Dumnezeu
transcendent, este exprimat prin intuneric, care pare sa fie o metafora pentru
Sfantul Grigorie de Nyssa al carei rol ar fi de a aminti un fapt dogmatic si
anume adevirul ca Dumnezeu este absolut transcendent, necunoscut, nenumit
si inexprimabil dupai fiinta Sa.”

V. VEDEREA LUI DUMNEZEU LA PARINTII EGIPTENI SI SIRO-
PALESTINIENI DIN SECOLUL AL IV-LEA

Vederea lui Dumnezeu a fost una din temele principale ce a dominat
gandirea patristica in veacul al IV-lea.

Intre Pirintii Egipteni si siro-palestinieni care au fost preocupati de
cunoasterea lui Dumnezeu in aceasta perioada, pot fi numiti: Sfantul Atanasie
cel Mare, Sfantul Chiril al Ierusalimului, Sfantul Ioan Gura de Aur, Sfantul
Macarie Egipteanul, Sfantul Diadoh al Foticeii si altii.

1. SFANTUL ATANASIE CEL MARE

Sfantul Atanasie cel Mare (293-373) a fost patriarhul Alexandriei si el a
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purtat din partea Bisericii crestine stindardul in disputele cu arienii. Cunoscator
profund al elenismului, ce se addpostise cu mult timp in urma in Bastionul
Alexandriei Egiptului, Sf. Atanasie si-a fundamentat invatatura sa despre Sfanta
Treime pe Revelatia Dumnezeiasca: “Exista o Treime Sfanta, scrie el, teologhisita
afard si neconstand din Creator si creat, ci fiind toata creatoare si facitoare.””!

Sfantul Atanasie cel Mare nu a vorbit numai de vederea lui Dumnezeu, dar
si de Indumnezeirea la care sunt chemate fiintele create™.

Referindu-se la vederea lui Dumnezeu, proprie lui Adam in paradisul
terestru, el o socoteste ca o conditie necesara a indumnezeirii totale a lui Adam.
Daca si-ar fi pastrat asemanarea dumnezeiascd, contempland pe Dumnezeu, el
ar fi mistuit orice posibilitate de stricaciune in natura sa creata si ar fi devenit
pentru totdeauna nestricacios.

In insusi actul creatiei, Sfantul Atanasie distinge doua momente: producerea
fiintei create si intrarea lui Dumnezeu in lume, prezenta Logosului in creaturi
conferind fiecarei fiinte create un semn de adoptie divina.

Acesta este principiul prin care Dumnezeu Se face cunoscut in operele
Sale, ca si o capacitate de impartasire de Logos introdusa in fiinta creata. Prin
faptul Intrupirii, Logosul va deveni principiul unei vieti noi’*. El va redeveni
“Inceputul cdilor dumnezeiesti in lucrarile Sale”. E ca o noud creatie, in care
trupul inviat al lui Hristos devine radacina nestricaciunii fiintelor create.

Cuvantul se face purtator de trup pentru ca oamenii sa poata deveni purtatori
de Duh.™ Pentru Sfantul Atanasie idealul crestin nu va mai fi o utopie elenistica,
ci comuniunea cu Dumnezeu in lisus Hristos care a invins pacatul si moartea.
In sens concret, acest ideal il giseste in viata Bisericii chiar in Egipt. Viata
Sfantului Antonie cel Mare pe care a scris-o ne aratd exemplul concret al unui
anahoret din Tebaida, care a realizat comuniunea cu Dumnezeu in lupta pentru
nestricaciune.

2. SFANTUL CHIRIL AL IERUSALIMULUI

Stantul Chiril al Ierusalimului (315-386) afirmd, de asemenea, neputinta
oamenilor si a ingerilor de a vedea pe Dumnezeu asa cum El este. Nu putem sti
despre Dumnezeu, decét ceea ce cuprinde natura umana. Pentru cei ce sunt
aproape de Dumnezeu, marea cunoastere este de a-gi marturisi ignoranta.”

Stantul Chiril rezuma mai mult aspectul sacramental al contemplatiei lui
Dumnezeu si vorbeste de valoarea lui Dumnezeu in termeni mai curand negativi:
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numai Fiul si Duhul Sfant au vederea pura a naturii Tatdlui, de care se impartasesc
in chip desdvarsit. In Sfanta Scriptura scrie ca numai Fiul vede pe Tatal si ca
Sfantul Duh scruteaza adancurile lui Dumnezeu.

3. SFANTUL IOAN GURA DE AUR

Ca si Sfantul Chiril al Ierusalimului (344-407), Sfantul Ioan Gura de Aur
invata ca numai Fiul singur are despre Dumnezeu o cunoagstere perfecta, caci
El este 1n sdnul Tatalui.

in cele 12 omilii Despre natura incomprehensibild a lui Dumnezeu,
impotriva lui Eunomie, Sfantul Ioan trateaza chestiunea valorii lui Dumnezeu.
Plecand de la cuvintele Sfantului Evanghelist Ioan: “Pe Dumnezeu nimeni nu
L-a vizut vreodata”, el arati c, fiind fara forma si fard compozitie, natura lui
Dumnezeu nu este niciodata obiectul unei valori.

Daci Isaia, Iezechiel si alti profeti ar fi vazut vreodatd insdsi natura lui
Dumnezeu, nu L-ar fi vazut diferit.”

Dumnezeu se face vazut “nu cum este El, ci cum este capabil sa-L vada cel
care-L vede, proportionind vederea cu neputinta celor care-L vid”.”” In felul
acesta Il vad si ingerii care au vederea lui Dumnezeu fati citre fat, iar fiinta
lui Dumnezeu nu poate fi cunoscuta nici de arhangheli si nici de heruvimi si
serafimi.

Coborarea Creatorului la noi se face prin energiile necreate, dupa cum
invati si ceilalti Parinti. Pogorarea lui Dumnezeu este incununati de Intruparea
Fiului, Care, arataindu-Se in trup, a devenit vazut chiar si pentru ingeri. Vederea
lui Dumnezeu pentru fiintele create este conditionati, asadar, de Intruparea
Cuvantului. Prin minunile Sale prin exemplul si invatatura Sa, Mantuitorul L-a
revelat pe Dumnezeu §i aceasta revelatie are mai cu seama un caracter moral.
La Schimbarea la Fata El a lasat sd apara doar o lumina adaptata valorii
muritorilor, caci Fiul rimane ascuns in ce priveste dumnezeirea.

in veacul viitor Il vom vedea pe Hristos imbricat in slava dumnezeiasci si
aceasta va fi vederea lui Dumnezeu “fata citre fata.””®

4. SFANTUL MACARIE EGIPTEANUL

Sfantul Macarie Egipteanul a fost organizatorul eremitilor din pustiul sketic.
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Luii se atribuie Omiliile duhovnicesti, in care, printre altele, se arata cd diferenta
intre filozofii greci si crestini constd in aceea ca inteleptii pagani isi scot
cunoasterea din rationamente, in timp ce slugile Domnului au cunoasterea divina.
“Am gustat pe Dumnezeu, am avutexperienta Lui.” Potrivit acestei spiritualitati,
care se adreseaza mai mult sentimentului decat intelectul ului, pot vorbi despre
Dumnezeu numai cei care L-au cunoscut in experienta lor. E o mistica a constiintei
harului, a divinului simtit. Gnoza ia aici sensul de constiinta, fara de care calea
unirii cu Dumnezeu ar riméne oarba, “o ascezd iluzorie”.”

Odihna sufletelor vrednice sunt numai in Duhul Sfént si, de aceea, asa
cum Mantuitorul S-a imbracat in trup omenesc, aga trebuie sa se imbrace crestinii
in Duhul Sfant, Care bucura tot ceea ce atinge.

Omiliile duhovnicesti vorbesc de focul harului cuprins de Sfantul Duh in
inimile oamenilor, facindu-i s straluceasca ca niste lumini naintea Fiului lui
Dumnezeu. Stralucirea acestui foc este schimbatoare, dupa cum este
schimbdtoare si vointa omului.

“Focul nematerial si dumnezeiesc lumineaza si pune la incercare sufletele.
Acestui foc s-a coborat peste apostoli sub chip de limbi de foc. Acest foc a
stralucit Tnaintea lui Pavel, i-a grait, i-a luminat mintea si, in acelasi timp, i-a
orbit ochii, cici ceea ce este trup nu poate suporta stralucirea acestei lumini.
Moise a vazut acest foc in rugul cuprins. “Acest foc 1-a ridicat pe Ilie de pe
pamant sub chipul unei cirute de foc.” Ingerii si duhurile care slujesc lui
Dumnezeu se impartasesc de lumina acestui foc. Acest foc alungd demonii,
nimiceste pacatele. El este puterea invierii, realitatea vietii vesnice, iluminarea
sufletelor sfinte, stabilirea puterilor ceregti.”*

fmpiratia lui Dumnezeu lumineazi sufletul in chip tainic chiar din aceasta
viata, in asa fel incat, adevaratii crestinii contempla in Duhul Sfint cununile
ceresti §i au mintea intotdeauna intoarsa spre cer. Dupa capacitatea omului, si
nu asa cum este Ea in Ea insasi, Sfanta Treime locuieste in sufletul omenesc ca
intr-un templu.

Crestinii au nsa datoria de a avea sufletul cit mai mult indreptat spre
Mantuitorul lisus Hristos, prin Care si pentru Care s-au facut toate cele din cer
si de pe pamant.

Fiind o lucrare cu caracter duhovnicesc, Omiliile au un limbaj mistic mai
putin precis in ce priveste exactitatea dogmatici. In ce priveste mistica
sentimentului, a Harului simtitinca de aici, exprimat ca o Bucurie, ca o lumina
interioara a sufletului, sfarseste in veacul viitor in comuniunea cu Hristos in
lumina dumnezeirii lui. Vederea fata cétre fatd in care sufletul devine in intregime
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“ochi spirituali” este o vedere a lui Hristos Cel posomorat.®'
Opusul acestei mistici a vietii constiente in harul simtit a Sfantului Macarie
avea sd fie mistica intelectualista a lui Evagrie Ponticul.

5. EVAGRIE PONTICUL

Evagrie Ponticul (345-399) s-a format citindu-l pe Origen, cu toate ca fusese
ucenicul Parintilor Capadocieni. El a parasit Constantinopolul §i s-a asezat in
pustiul Sketic, la vest de Delta Nilului, unde a incercat sa realizeze idealul vietii
contemplative trasat de Origen.

A scris mai multe lucrdri ce au avut un larg ecou in vetrele monahale de
atunci si de mai tarziu, cu toate ca ideile asupra desavarsirii au fost preluate de
la Origen.

Prin el intelectualismul celebrului alexandrin, depasit pe plan dogmatic, isi
face intrarea in cel al spiritualitatii, pentru a da asceticii crestine o bogdtie noua,
dar si pentru a crea dificultd{i noi. Acestea vor duce in cele din urma la
condamnarea lui ca origenist la Sinodul V Ecumenic. $i la Evagrie se Intalnesc,
ca la si Origen, cele trei etape ale vietii crestine: nepdtimirea, gnoza sau
contemplarea naturilor sensibile si inteligibile si teologia sau contemplarea Sfintei
Treimi (nu a naturii divine ca la Origen).

Pentru Evagrie, teologia, gnoza a Sfintei Treimi §i rugdciunea sunt sinonime.
“Daca esti teolog, zice el, te vei ruga cu adevdrat, si, daca te vei ruga cu adevirat,
esti teolog” 82 In legaturi cu contemplarea Treimii, afirmatiile lui sunt confuze
si contradictorii. Pe de o parte, obiectul valorii la Evagrie este intotdeauna lumina
Treimii care strdluceste in intelectul pur, pe de alta parte, el nu face niciodata
distinctie intre natura lui Dumnezeu si lumina fiintiala. Cu toate acestea, el zice
clar cd “Dumnezeu este insesizabil”.#3

Evagrie a respins cu hotarare toate teofaniile vizibile. Aceasta mai mult ca
o reactie fata de erutiti sau mesalieni, care profesau un materialism mistic. Ei
afirmau ca fiinta Sfintei Treimi poate fi perceputa sensibil, cu ochii trupului, ca
Sfanta Treime se transforma intr-o singura persoand pentru a intra in legatura
cu sufletele celor desavarsiti, cd Dumnezeu ia forme diferite pentru a se revela
sensibil, cd numai revelatiile sensibile ale lui Dumnezeu conferd unui crestin
desavarsirea, cd starea de libertate fatd de patimi poate fi atinsd numai in
rugéciune (de unde numele de “cohih” — “rugitori”), cd Botezul si Tainele sunt
eficace impotriva dominatiei lui Satan asupra naturii umane, ca aceia care au
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atins certitudinea stdrii de nepatimire printr-o revelatie sensibild a lui Dumnezeu,
odata eliberati de demoni, pot sa nu se mai supund obligatiilor morale sau
disciplinei bisericesti.®

Intre mistica intelectualisti a lui Evagrie si mistica vietii constiente in harul
Duhului Sfant, a Sfantului Macarie, o pozitie de mijloc a avut-o Sfantul Diadoh.

6. SFANTUL DIADOH

Sfantul Diadoh a fost episcopul Foticeii, in Egipt, si a trdit la sfarsitul
secolului al IV siinceputul secolului al V-lea. Dupa Diadoh, scopul crestinului
este unirea cu Dumnezeu prin iubire. Duhul Sfant este Cel care face sufletul sa
guste dulceata lui Dumnezeu, dar nimeni nu poate dobéandi aici pe pamant
experienta Divinului in chip desdvarsit. Bucuria traitd in Duhul Sfant este
progresiva. “Alta este Cununa de la inceput, alta este cea care desavarseste;
prima nu este lipsitd de imaginatie, cealaltad are puterea umilintei; intre ele se
gdseste o tristete binecuvantata si lacrimi fara durere.

Pentrua ajunge la desavarsire, experienta lui Dumnezeu trebuie purificata,
iata de ce Dumnezeu paraseste sufletul si aceasta parasire educativa il invata
sa-L caute pe Dumnezeu cu umilinta.”ss

Lucrarea harului incepe in om la botez, iar Lumina dumnezeiasca
desivarseste spiritul, conferindu-i asemanarea prin iubire. In veacul viitor
Dumnezeu nu va fi vazut nici 1n natura Sa, nici intr-o figura oarecare, ci in
virtutea Slavei Lui. La Sfantul Diadoh al Foticeii mistica intelectualului si mistica
inimii se unesc, deschizand calea spiritualitdtii care va angaja natura umana in
totalitate. In felul acesta, el devine unul dintre precursorii isihasmului bizantin.

VI. TEOLOGIA BIZANTINA A VEDERII LUl DUMNEZEU SI
REPREZENTANTII EI

1. SFANTUL DIONISIE AREOPAGITUL

Sfantul Dionise Areopagitul a fost unul din cei mai profunzi ganditori
crestini , care a reusit sa facd din filosofie, si, in special, din neoplatonism, un
piedestal pentru preocupadrile sale religioase. El a simtit adanc in sufletul sau
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nevoia de a Intemeia pe gandire principiile Invataturii crestine, ce aveau sa
culmineze cu teoria luminii super-sensibile. In acest scop, el s-a folosit nunumai
de cartile Sfintei Scripturi si de Parintii cei mai de seama ai Bisericii, ci si de
scrierile scriitorilor profani cei mai reprezentativi, dintre care mai ales de
Proclus.

Autorul scrierilor numite areopagite este un personaj cu totul necunoscut
istoriei literaturii crestine din primele cinci veacuri. Dandu-se drept ucenicul
Sfantului Pavel, convertit de acesta cu ocazia cuvantdrii sale din Areopagul
Atenei, 15i dedica scrierile sale ucenicului si prietenului sdu Timotei, afirmand
ca a observat in Heliopolis intunericul produs pe pamant la rastignirea
Mantuitorului, fiind de fatd cu Sf. Petru si Iacob la inmormantarea Maicii
Domnului. Scrierile care s-au pastrat sub numele lui Dionisie Areopagitul au
apdrut pe la sfarsitul veacului al V-lea §i inceputul veacului al VI-lea, au fost
semnalate pentru prima data'de Seva din Antiohia si au fost folosite de cercurile
monofizite, cu ocazia controverselor dintre monofiziti i ortodocsi inanul 533.

La Dionise Areopagitul influenta filosofiei neoplatonice a lui Proclus se
face simtita in special prin conceptia despre imposibilitatea cunoasterii divinitatii,
care este mai presus de categoriile mentale cu care noi construim lumea,
cunostiintelor noastre. Cu toate acestea, el a iesit din sfera filosofiei §i s-a axat
pe misticd, deoarece teologia presupune existenta comunicarii personale cu
Dgmnezeu. Aceastd exponentiald “ii aduna si-i intoarce catre Cel ce cu adevarat
fiinteaza, facandu-i s paraseasca multimea parerilor si strdnge intr-o singura
cunostintd adevarata si pura si unitara diversele pareri, ori mai bine zis, vedenii
si leumple de o lumind unic3 si unificatoare” %

Dumnezeu este in Sine un mister, un Dumnezeu ascuns cunoasterii. Despre
existenta Lui nu putem spune nimic. Dumnezeu Cel transcendent in fiinta Sa
este, 1n acelasi timp, un Dumnezeu viu ce Se reveleaza si Se coboara lanoica
sd ne inalte la Sine, pe cat e cu putintd, facadndu-Se posibild o cunoastere a Sa.
In Hristos, acest crin al lumii care reveleazi frumusetea nevestejitd a Persoanelor
treimice, devine accesibili o intrupare a misticului divin in logosul uman. in
Hristos, Dumnezeu Se reveleaza si ni Se comunica. Aceasta comunicare intre
fiinta divind incomunicabila §i inexprimabila si energiile divine, energiile Puterii
transcendente, adicd manifestarile Sale ce fac accesibild viata divina fara a-L
lipsi pe Dumnezeu de inaccesibilitatea Sa, este dezvoltatd de Sf. Dionisie
Areopagitul, pe baza Sfintei Scripturi si a Sfintei Traditii.

in concluzia dionisiaci viata intregului univers consta din participarea la
dumnezeire. Dar aceasta participare nu este egala pentru toti, ea este egald cu
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capacitatea de a o primi a fiecaruia. Viatamisticd, dupa Dionisie, e indumnezeire
prin iubire si prin supracunoastere contemplativa, dupa modelul divin. Faptul
ca Dumnezeu este inaccesibil este dovedit si de multimea numelor care I se dau.
“Ati observat, cred, zice Dionisie, cd expresiile noastre sunt cu atit mai
abundente, cu cit mai putin convin lui Dumnezeu” ®’

Cugetarea naturald, pagana, in inclinarea inndscutd de a cduta i de a formula
unitatea supremd, dovedeste o stradanie tragica prin rezultatele la care se ajunge.
Datorita faptului cd nu poseda ideea de creatiune, care pune o distinctie neta
intre Dumnezeu si lume, cautand pe Dumnezeu, ea il confunda, cel mai adesea,
cu lucrurile acestei lumi si atunci se naste idolatria; alteori, Il identificd cu lumea
insdsi si atunci se naste panteismul sau materialismul; iar cand izbuteste sa-L
distingi de lume, atunci il concepe in vesnici paraleli cu materia si da nastere
dualismului.

Dar prin Revelatie, care se implineste in intruparea Logosului, intram cu
adevarat in sfera cunoasterii teologice, unde ideea revelata a creatiunii, a
pacatului si a rascumpararii ne precizeaza limitele cunoasterii omenesti. Cand
stim cd inteligenta noastra creata e intunecata prin pacat si are putinta iluminarii
prin har, stim in acelasi timp care sunt limitele cunoasterii naturale §i cum se pot
depasi aceste limite. Revelatia o acceptdm imbratisdnd-o prin credintd. Acest
mod nou de cunoastere este cunoasterea teologica.

in gandirea Sfantului Dionisie este o distinctie clara intre Creator si lume,
pe care o di ideea crestini de creatie. In acest sens el zice: “Dumnezeu este tot
ceea ce este si nu e nimic din ceea ce este”®. Pe Dumnezeu il cunoastem din
revelatia naturald si din revelatia scripturald, din naturad si din Scriptura.

Sf. Dionisie deosebeste doud metode de cunoastere a lui Dumnezeu: Teologia
afirmativd sau catafaticd si Teologia negativd sau apofaticd. Teologia afirmativa
procedeaza de la Creator la creatura si distinge, rand pe rand, insusirile fapturii,
care toate sunt bune, fiindca lumea e perfecta in felul ei si le reuneste in ideea
de Dumnezeu. “A distinge pentrua uni” este calea pe care o urmeazai.

Dar aceasta cale nu satisface pe deplin nevoia de cunoastere si de aceea Sf.
Dionisie va accentua, mai pregnant decat oricare alt parinte bisericesc,
cunoasterea apofatica (apofatic vine de la grecescul “apofasis”, care inseamna
“negare”).

Teologia apofaticd neagd, rand pe rand, lui Dumnezeu calitétile
antropomorfe sau derivate din lumea creatd sau chiar cele manifestate din
iconomie, afirméand in acest fel o apropiere mai adecvata de ceea ce este El cu
adevdrat. Apofatismul este refuzul de a epuiza adevarul prin formularea lui si
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nu poate fi confundat cu irationalismul sau cu misticismul. Teologia negativa
este cea din urma operatie mentald, amestecata insd, ca si rugdciunea, cu o
simtire a neputintei de a cuprinde pe Dumnezeu.

Dupa Dionisie, “Dumnezeu nu este nici suflet , nici minte §i nu are nici o
inchipuire, nici opinie, nici ratiune, nici inteles... Nu e nici intuneric, nici lumina,
nici rdtdcire, nici adevar. Nici nu este o afirmare a ei, nici negare. Ci facand
afirmatiile si negatiile celor de dupa ele, nici nu o afirmam, nici nu o negam pe
ea. Fiindca este mai presus de toata negatia, ca cea care le depaseste pe toate,
care e simplu dezlegati de toate si dincolo de toate.”*

Chiar si in raport cu Intruparea Cuvantului, calea negativi isi pastreazi
toate drepturile, cdci “in umanitatea lui Hristos, spune el, Cel supraesential S-a
manifestatin fiinfa umana fara a inceta s fie ascuns i dupa aceastd manifestare,
sau, ca si mi exprim intr-un mod mai divin, in insasi aceastd manifestare.”®°

Tot astfel si in vederea lui Dumnezeu de cétre cei fericiti, teofania desavarsita
nu exclude calea negativa, cea a unirii in necunoastere.

Invatitura Sfantului Dionisie despre manifestirile dinamice care implici o
distinctie intre esenta incognoscibild a lui Dumnezeu si energiile divine, va servi
drept baza dogmaticd pentru invitaturile despre vederea lui Dumnezeu in
teologia ulterioard i mai cu seama in sec. al XIV-lea.

De asemenea, invdtatura sa despre ideile lui Dumnezeu asimilate
predetermindrilor vointei Lui §i, In acest sens, distincte de natura proprie a lui
Dumnezeu inaccesibild oricarei relatii exterioare, va fi patrimoniul comun al
teologilor Bizantului.®' Occidentalii au preluat §i ei aceastd invataturd, dar au
plasat ideile lui Dumnezeu, distincte de natura Lui, in lumea creata.

2. SFANTUL MAXIM MARTURISITORUL

Sfantul Maxim Marturisitorul (580-662) este teologul care a reusit sa
reuneasca elementele disparate ale tezaurului teologic in jurul uneiidei centrale,
aspectul hristologiei pe care l-a dezvoltat de-a lungul intregii sale vieti, dogma
celor doua vointe si a celor doud energii naturale unite in Hristos, dogma pentru
care si-a dat viata.

“Taina Intrupirii Cuvéntului, zice Sf. Maxim, contine intelesul tuturor
simbolurilor si enigmelor Scripturii §i sensul ascuns al intregii creatii sensibile
si inteligibile. Dar cel care cunoaste taina Crucii i a Mormantului, cunoaste si
ratiunile fiintiale ale tuturor lucrurilor, in sfarsit, cel care patrunde incd mai
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departe si este initiat in Taina Invierii, intelege scopul pentru care Dumnezeu a
creat la inceput toate lucrurile”.%?

Scrisul Sfantului Maxim e o sintezd, grandioasa si personala a marilor
curente filozofice ale antichitatii si a principalelor idei patristice. Origen si
Evagrie, in ceea ce au ireprosabil, se intdlnesc cu Dionisie Areopagitul, cu
Grigorie de Nyssa si cu Grigorie de Nazianz, elementele acceptabile din
platonism cu cele din aristotelism, topite intr-o larga viziune proprie, dominata
de Logosul care a coborét prin Intrupare pani “in cele mai de jos™ si a strabitut
prin Iniltare, cu omenitatea Lui “dincolo de toate”, cuprinzandu-le pe toate, ca
pe toti cei ce vrea si-I mantuiascd, indumnezeindu-i. In sinteza Sfantului Maxim
se dd o importanta nemicgoratd Omului, lumii si lui Dumnezeu. Tema lui este
urcusul (anabasis) omului spre indumnezeire, care se face prin curatirea de
patimi si prin cunoastere in Duh a ratiunilor lumii. Aceste doua trepte anticipeaza
unirea cu Dumnezeu si contemplarea in lumina Lui directd a ratiunilor tuturor
lucrurilor. Omul are atata valoare la Sf. Maxim, incat toate sensurile Scripturii
el le raporteaza la viata launtricd a insului, neabatandu-se nici o clipa de la
talcuirea antropologica sau ascet-mistica a Scripturii.®

Dar viata acesta launtrica a omului nu se desfasoara in mod izolat, ci
intr-un contact sau intr-un raport necontenit al omului cu lumea.

Cele doua organe de sesizare a realitatii sunt simtirea si mintea. Daca se
ramane doar la intelegerea simtuald, lumea se ingusteaza pentru om numai la
cele vazute materiale, iar nemaivazandu-se ratiunile divine din lucruri, nu se
mai stravede nici Dumnezeu, iar omul devine numai simtire, pofta si manie, sau
numai patima si irationalitate, deci legatura omului cu lumea slabeste, se
imputineazi. Indati ce voia omului se hotiriste si lucreze conform cu ratiunea
firii, nu mai este singura, ci are harul dumnezeiesc in ajutor. De aceea, o stare a
naturii pure, separatd de harul dumnezeiesc, nu exista in conceptia ortodoxa.

in sanul lumii, dar totusi neidentificate cunatura ei creata, sunt ascunse ca
forte efective energiile divine, trecand prin toate fazele de dezvoltare ale ei.
Aceasta este Providenta dumnezeiascd.*

Mintea trebuie si devind “goald” de toate vilurile impresiilor si ideilor din
lume, pentru a vedeaLogosul “gol”, neacoperit de valurile simbolurilor create.®
El a preluat de la Origen si Evagrie cele trei trepte ale desavarsirii: faptuirea,
contemplatia si teologia, dar le-a dat un continut ortodox. Ridicarea pe ultima
treaptd a desavarsirii este lucrarea exclusiva a energiei necreate a harului divin.

Mistica Sf. Maxim este o mistica hristocentrica. Ceea ce formeaza taina
mantuirii (taina soteriologiei) in si prin Hristos este coexistenta dinamica a celor
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doud naturi, cu vointele lor, potrivit naturii lor specifice. In consecinti, a nega
dualitatea vointelor in Hristos iInseamna pentru Maxim a nu intelege insasi esenta
lucrarii méntuitoare a lui Hristos. De aceea, atunci cand Sf. Maxim a descoperit
primejdia pozitiei radical monotelite, care pretinde cd mantuirea si desavarsirea
omenitatii constau intr-un fel de absorbire a ceea ce este uman in ceea ce este
divin, si nu intr-o implinire a ceea ce este cu adevarat uman, problematica sa
impotriva monotelistilor a devenit foarte activa.’

Depasind origenismul §i neoplatonismul, el arata ca in contextul revelatiei
treimice, Dumnezeu este descoperit ca Unul-in-Trei, §i ca angajandu-se intr-un
proces de migcare datorita iubirii, iubirii pentru fiintele create , iubire care face
parte din modul propriu de fiintare ca Treime®’, Dumnezeu este Unul-in-Trei.

Deosebirea dintre teologie (taina treimicd a lui Dumnezeuasacumeste El
in Sine) si iconomie (taina hotararii Sale mantuitoare care culmineaza in
Intrupare) este sustinuti cu strictete de Sfantul Maxim. El vorbeste de trei tipuri
de cunoastere: cunoasterea rationald, cunoasterea prin notiuni §i cunoasterea
prin experienta directd, numita cunoastere perceptiva.®®

Temeiul doctrinar al vederii lui Dumnezeu se regaseste in unirea ipostatica
(personald) a celor doua naturi in Hristos, a carei consecinta este indumnezeirea,
in virtutea relatiei active intre uman §i divin. El subliniaza trei aspecte ale
Intrupirii: aspectul de jertf, aspectul ascetic si aspectul gnostic. In legituri cu
aspectul gnostic, Sf. Maxim spune ca adevarata cunoastere a lui Dumnezeu
este datd prin harul divin §i se bazeaza pe o viatd de infranare care duce la
nepatimire.

Cunoagsterea supranaturald se manifestd prin comuniunea mistica®. Sf.
Maxim vorbeste de o intreiti intrupare: “Intruparea Logosului in logoi-i fiintelor
create, la momentul credrii lumii si a celor patru elemente, cand Duhul lui
Dumnezeu a invaluit apele; intruparea Logosului in logoi-i Scripturii §i ai celor
patru Evanghelii, cand Duhul i-a inspirat pe profeti; intruparea Logosului in
trupul nostru, in omul de “felul nostru”, in omenitatea care este a noastra,
realizand plindtatea celor patru virtuti cardinale, cAind Duhul a umbrit-o pe
Fecioara.”!®

Un element nou care apare in gindirea lui in legaturd cu vederea lui
Dumnezeu, este relatia dintre om si Biserica. Pentru el, omul si Biserica au
unul si acelasi scop. Biserica este vazuta ca partdsie a Lui la destinul uman
comun, pentru care Biserica este responsabila.

De fapt, cele doua realitdti coincid, deoarece omul este Biserica, iar Biserica
om. Biserica deschide calea spre unirea mistica, dincolo de care este cunoasterea
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mediata, deoarece ea este locul unde harul indumnezeitor al lui Dumnezeu
lucreaza printre oameni: “Biserica este omul duhovnicesc, iar omul este Biserica
mistica.”'°!

Ritualurile Euharistiei au i eleunrol important de jucat; de exemplu “Iesirea
ceamare, cu cinstitele daruri, incepe si inaugureaza viitoarea revelatie a Tainei
mantuirii noastre care este ascunsd in nepdtrunsa taind dumnezeiasca.
Impirtisirea este culmea vietii liturgice si mistice.'2 Pentru Maxim, extazul
implica o parasire reald a sinelui pentru a intra in sfera inefabild a Dumnezeirii,
ca la Dionisie Areopagitul, deoarece aceasta iesire radicala nu se realizeaza
decét prin harul divin. Totusi, aceasta nu inseamna ca efortul uman dispare,
deci in unirea mistica se intilnesc: “iesirea voluntard” din partea omului si harul
lui Dumnezeu, care lumineaza.'®

Cunoagsterii lui Dumnezeu in fiinte, adica teoriei, 1i urmeaza patrunderea
prin Duhul Sfant a naturii atributelor divine, pe cat 1i este cu putintd mintii
omenesti. Aceasta este treapta contemplatiei care corespunde celei a mintii
omenesti a lui Hristos, culmea cunoasterii posibile pentru fiintele create, in care
percepem atributele sau energiile prin care Dumnezeu se face cunoscut. Ceea
ce este deasupra, se cunoaste prin necunoastere, prin depasirea mintii. “In
cunoasterea lui Dumnezeu nu cauta sa cunosti fiinta Lui: mintea omeneasca
n-ar putea ajunge aici; nimeninu o cunoaste decat Dumnezeu. Contempla, insa,
in profunzime, atat cat poti, atributele Lui, de exemplu eternitatea Lui, infinitatea
Lui, invizibilitatea Lui, bundtatea Lui, intelepciunea Lui, puterea Lui care
creeaza, guverneaza si judeca fiintele; caci intre toti merita numele de teolog
doar cel care cauta sd descopere oricat de putin adevirul acestor atribute.”!%

Treapta suprema a cunoasterii este primirea luminii Sfintei Treimi, care
urmeaza atat contempldrii simple i pure a lucrurilor omenesti, cat si contemplarii
naturale a fiintelor vazute si nevazute.

Distinctia dintre natura si atribute, intre fiinta incognoscibila si puterile si
energiile manifestatoare ale lui Dumnezeu este clar afirmata de Sfantul Maxim,
pe urmele lui Dionisie si ale Capadocienilor.

Nu gnoza, ci iubirea aproape, primeaza la Sfantul Maxim. ,,Pentru a iubi
pe Dumnezeu Care transcende orice ratiune si cunoastere, zice el, Care e liber
de orice relatie si natura, trebuie sa luptam sa depasim, intr-un elan irezistibil,
sensibil si inteligibil, timpul si locul si spatiul, sd fim dezlegati total de orice
energie a simturilor, a gandirii §i a mintii, ca sda intdlnim in negraire si
necunoastere desfatirile divine mai presus de gindire si de minte.”'% Cei care
-au urmat lui Hristos in actiune si in contemplatie vor fi transferati la o stare
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mereu mai buna si timpul nu ne-ar ajunge vreodata sa spunem toate urcusurile
si descoperirile sfintilor, care se transforma din slava in slava, inainte ca fiecare
in cinul sdu s3 primeascd indumnezeirea.”'® Nici in veacul viitor cei ce se
mantuiesc nu vor vedea fiinta divina.

Casila Dionisie, revederea celor doi se prezinta ca o revelatie prin energii
a divinitdtii in persoana lui Hristos, Dumnezeu-omul; trupul Sau Dumnezeiesc
vafi o teofanie vizibila si, in acelasi timp, prin minte vor participa la o teofanie
inteligibila si aceasta intr-un mod desavarsit.'”’

Aceasta este o vedere a lui Dumnezeu care depaseste intelectul si simturile;
de aceea ea se adreseaza omului intreg: o comuniune a omului persoana cu
Dumnezeul Personal si deschide o cale infinitd dincolo de cunoastere.

3. SFANTUL IOAN DAMASCHIN

Sfantul Ioan Damaschin (+749) a cristalizat invatatura crestind despre
intersubiectivitatea treimica, numind-o perihoreza si a facut o sinteza a intregii
teologii patristice. Pentru el, existenta lui Dumnezeu Unul in fiintd, dar intreit
in Persoane, este o certitudine dobandita atat prin cunoastere cat si prin traire.
In acest sens afirmi: “Cunoastem si marturisim ci este un singur Dumnezeu,
adica o singura fiinta, cici este cunoscut si este in trei ipostaze, adica Tatal si
Fiul i Sfantul Duh; ca Tatal si Fiul i Sfantul Duh sunt Unul in toate, afara de
nenastere, nastere si purcedere.”!8

Cu privire la fiinta lui Dumnezeu, Sfantul Ioan Damaschin afirma un
apofatism total, cdci “ce este fiinta lui Dumnezeu, sau cum este Ea intru toate...
nu cunoastem si nici nu putem spune.”'® Fiinta Lui este mai presus de orice
cunoastere, intelegere si posibilitate de exprimare. Desi, “este evident faptul ca
Dumnezeu existd, Fiinta Lui este insd incomprehensibila si incognoscibila.”''°

“Nici oamenii, nici puterile ceresti, Heruvimii si Serafimii nu-L pot cunoaste
pe Dumnezeu astfel decat in revelatia Sa. Prin natura Sa, El este mai presus de
fiinta, deci mai presus de cunoastere. Fiinta Lui nu poate fi desemnata decat
apofatic, prin negatie. Ceea ce zicem despre Dumnezeu afirmativ nu se arata
natura Lui, ci atributele Sale, ceea ce exista in jurul nostru.”'"!

Acestea sunt manifestdrile in afard, adicd “puterile” de care vorbeste
Dionisie, sau “energiile” amintite de Capadocieni. Sfantul Ioan Damaschin
vorbeste de energii mai cu seama in contextul hristologic, distingdnd impreuna
cu Sfantul Maxim energiile divine i umane in Dumnezeu-Omul. “Trupul lui
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Hristos, spune el, a fost preamarit, in acelasi timp in care a fost adus in nefiinta
la fiinta, astfel ca Slava Dumnezeirii trebuie numita i slava a trupului, iar “in
schimbarea la Fatd, Hristos nu a devenit ceea ce era mai inainte, ci a aparut
ucenicilor Sdi asa cum era, deschizandu-le ochii si daruindu-le vederea celor ce
erau orbi.”!"?

In Mantuitorul lisus Hristos, “Divinul a biruit asupra creatului si a comunicat
trupului strilucirea proprie slavei Lui, rimanand prin El Insusi, ca natura divin,
fard a participa la patimi in ceea ce e patimitor.”"

Potrivit invataturii despre energii in hristologie, natura divind raméane
inaccesibild in ea insdsi, dar energia ei, slava ei vesnica patrunde natura creata,
comunicindu-se ei. Innaturaipostatici umanitatea lui Hristos participi la Slava
dumnezeiasca si ne face sd-L vedem pe Dumnezeu.

Intrebandu-se de ce Sfantul Vasile cel Mare numeste Euharistia “chip” al
Trupului si Sangelui lui Hristos, Sfantul loan Damaschin raspunde ca a facut
aceasta, in raport cu realitatile veacului viitor. Ceea ce nu vrea sd spuna ca
Euharistia n-ar fi cu adevarat Trupul si Sangele lui Hristos, ci cd acum ne
impartasim de ea in speciile euharistive, in timp ce atunci ne vom impartasi cu
toatd constiinta, numai prin vedere. Prin impartasirea de starea dumnezeiasca
“dreptii i ingerii vor straluci in viata vesnicad impreuna cu Domnul nostru lisus
Hristos, vazandu-L pururea §i ldaudandu-L impreund cu Tatal si cu Duhul Sfant
in vecii vecilor.

Sfantul Ioan Damaschin a fixat pentru intreaga teologie a Bizantului
invatatura despre vederea lui Dumnezeu in perspectivele dogmei hristologice,
fara a dezvolta si latura subiectiva a problemei vederii lui Dumnezeu, adica cea
privitoare la persoana omeneasca intrata in comuniune cu Dumnezeu, ce se va
pune in planul dogmei pnevmatologice. in gAndirea Sfantului loan Damaschin,
vederea “fatd cdtre fatd” este o comuniune cu Persoana lui Hristos, un raport
reciproc - vedem si suntem vazuti, in care, prin participarea la Dumnezeire in
Slava Dumnezeiascd, “Dreptii vor straluci ca soarele”.

4. SFANTUL SIMEON NOUL TEOLOG

Sfantul Simeon Noul Teolog (949-1022) este cel care a dezvoltat aspectul
pnevmatologic al vederii lui Dumnezeu, exprimat mai ales 1n spiritualitate ca
experientd a harului Duhului Sfant. Inainte de toate, Sfintul Simeon, Noul
Teolog, vorbeste de o revelatie a Duhului Sfant in noi, de viata in har care nu
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poate ramane ascunsa, ci se manifesta pe treptele superioare ale vietii spirituale
—ca lumina. Atunci cand el vorbeste despre experienta luminii divine necreate,
se foloseste de expresii antinomice. Sfantul Simeon afirma vizibilitatea ei si in
acelasi timp o numeste “lumind nevazuta”.

“E cu adevarat un foc divin, spune el, necreat si nevazut, neinceput si
imaterial, cu desdvarsire neschimbat si infinit, nestins i nemuritor, necuprins si
in afara tuturor creaturilor. Aceastd lumina m-a separat de orice fortd vazuta si
nevazutd, acordindu-mi vederea necreatului.... Sunt unit cu Cel necreat,
nestricacios, infinit nevazut pentru toate.”'"

Sf. Simeon Noul Teolog detine un loc aparte in teologia ortodoxa prin
inaltimea trairilor sale care se reflecta atat cat este posibil in invatatura sa, prin
implicatiile profunde pe care le-a avut asupra precizarii cunoasterii lui Dumnezeu
in viata crestind, nedespartita de dogma.

Pentruel, cunoasterea lui Dumnezeu inseamna trdire, inseamna experienta,
nu se reduce la nivelul speculatiei filosofice abstracte, sterpe, care nu hraneste
sufletul, ci mai degraba inchide sufletul in uscaciune, dandu-i mult pagubitoarea
iluzie a autosuficientei.

Sf. Simeon a refuzat sa se instruiasca la scolile superioare ale vremii, stiind
ca Invatdtura acestei lumi este nebunie inaintea lui Dumnezeu. Adevirata
intelepciune este lisus Hristos: “Tu stii cd numai pe Tine Te am, viatd si cuvant
si cunostintd si intelepciune, Dumnezeu Mantuitor si Ocrotitor in viata si
respiratia smeritului meu suflet, al celui strdin si sdrac in cuvinte™ '*

Adevarata cunoastere este traire in Hristos si cu Hristos. Numai cel ce
“L-a vazut pe Dumnezeu poate sa dea mantuire despre El, aceasta vedere
inseamna unirea cu Dumnezeu prin Duhul Sfant. Cel care incearca sa vorbeasca
despre Dumnezeu din afard, fara a fi experimentat unirea tainica cu El, face un
lucru nebunesc, lipsit de sens, pentru ca acela apeleaza la speculatii, exclusiv la
ratiune, pe cind Dumnezeu este in afara oricdrui concept”.

Sf. Simeon multumeste lui Dumnezeu cd l-a salvat din capcana cunoasterii
intelectuale. Sfintii Parinti acceptd, intr-adevar, si o cunoastere rationala, dar
aceasta este insuficientd. Ea trebuie sd fie “completatd printr-o cunoastere
superioard, care este recunoasterea a insesi tainei Lui, o cunoastere apofatica, o
sesizare intr-un mod superior a bogdtiei lui infinite, care tocmai de aceea e cu
neputinti de inteles si de exprimat.”!'¢ Daca teologia catafatica “atribuie lui
Dumnezeu, prin suplimentarea lor, toate perfectiunile aflate in creaturile Sale”,"’
teologia apofaticd merge mai departe, pana la masura adevaratei cunoasteri —
vedere, chiar pand la unirea cu Dumnezeu, la capatul unui efort ascetic

https://biblioteca-digitala.ro



CREDINTA SI MARTURISIRE 77

considerabil si neintrerupt de curatire de patimi si de dobandire a virtutilor.

Dupa Sf. Simeon, adevarata cunoastere este de a deveni constient de
prezenta lui Hristos in sine prin Duhul Sfant, a cuprinde in inima intreaga faptura
si mai ales toti oamenii, fara deosebire, intr-o iubire jertfelnica, ce se apropie tot
mai mult de iubirea lui Dumnezeu. Aceasta cunoastere nu neaga ratiunea, dar o
depaseste la infinit, constatdndu-i neputintasi limitele, este o cunoastere in lumina,
pentru ca Dumnezeu este lumina spirituald, vesnica fara inceput si fara sfarsit,
ce lumineaza mintea, inima, toate simturile trupesti si sufletesti, curatindu-le si
sfintindu-le; este o cunoastere la care participd intreaga fiinta, in care persoana
isi are adevdrata ei valoare.

Sub indrumarea duhovniceasca a lui Simeon Evlaviosul, care i-a daruit
cartea Despre legea duhovniceascd a lui Marcu Ascetul, Sf. Simeon Noul Teolog
s-a consacrat adevdratei stiinte, care vine de la Dumnezeu. Acum incepe lupta
grea cu sine insusi pentru biruinta asupra patimilor imbolnavitoare si ucigatoare
de suflet. “Pentru aceea, se indeletnicea cu rugdciunile §i cu citirea
dumnezeiestilor scripturi pana la miezul noptii, hranindu-se numai cu salvie,
adicd cu piine si cu apd, dupi pilda vechilor pustnici”''$, scrie ucenicul si
biograful sdu, Nichita Stethatif.

In timpul unei astfel de rugaciuni fierbinti, are prima viziune, prima aparitie
de lumina. Dumnezeu i se releveaza ca lumind, umplandu-l de o bucurie de
nedescris, dupd cum urmeaza un moment de “Intunecare” si uitdnd totul, ca si
cum nimic nu s-ar fi intdmplat, ajunge la o impietrire asemenea paganilor.
Dumnezeu l-a scdpat insa din aceasta stare insuportabild, de robie a diavolului
si l-a iluminat din nou. De aceea, recunoasterea lui fatda de Dumnezeu era
nemarginitd. La inceput el nu era la masura unei trdiri crestine autentice, dar
legdtura cu parintele sdu duhovnicesc, chiar nelucratoare pe moment, s-a dovedit
a fipand laurma salvatoare. Eliberandu-se apoi din robia pacatului, Sf. Simeon
Noul Teolog a atribuit acest lucru, Intru totul lui Dumnezeu.

In urcusul sduascetic, el a avut de luptat cu nepriceperea, lipsa de experient
si confuzia spirituald. Pentru Sfantul Simeon Noul Teolog, “nu vederea luminii
in ea insdsi — fie acest fapt oricat de important — constituie momentul central si
culmea vietii mistice, ci intalnirea personala cu Hristos, Care se arata in lumina
necreata si comuniunea cu El. Numai in momentul in care Hristos incepe sa
vorbeasca in inimd, prin Sfantul Duh, noi dobandim cunostinta personala.
Simpla vedere a luminii nu o da, ci poate provoca o melancolie intensa si o
insatisfactie mistica.”""?

Momentul in care “aude” vocea lui Hristos i provoacd o bucurie §i “o
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dulceati” de nedescris, dar in acelasi timp, uimire, teama si groaza. O trisiturd
esentiald a spiritualitatii Sfantului Simeon Noul Teolog este ca Hristos poate fi
cunoscut in aceasta viata si nu exclusiv dupa moarte. Exista insa trepte si grade
diferite de cunoastere, proprii fiecirei persoane. Indumnezeirea urmeazi in
mod firesc purificarii de patimi, iar curdtirea interioara este o conditie a unirii
si nu o cauza. El priveste darul lacrimilor necesar pentru curatirea inimii, ele
fiind semnul transfigurdrii totale, ce insoteste pocdinta adevarata.

Sf. Simeon Noul Teolog condamna pe cei ce au indrazneala de a teologhisi
fara aaveaDuhul lui Hristos i pe cei care incearca sa-L cunoascd pe Dumnezeu
prin puterile lor. In acest sens, zice : “Opreste-te, 0, omule, tremuri fiinti muritoare
si cugeta cd ai fost adus din nefiintd.”'?

Dupa Sfantul Simeon, cunoasterea lui Dumnezeu, este o lucrare divino-
umana. Dumnezeu Se releveaza pe Sine, iar omul primeste aceasta revelatie,
prin participarea activa, prin efortul sau purificator, prin strdduinta de a cunoaste
tainele divine, de a raspunde iubirii Creatorului cu iubirea sa, pe masura puterii
sale, intdritd prin har. Dumnezeu Se descopera omului pentru cad aceasta este
capabil sa-L primeasca, vointa lui devenind una cu vointa lui Dumnezeu prin
supunere, prin renuntare la egoismul din noi. Pe tot parcursul procesului de
indumnezeire este solicitat intotdeauna si concursul libertatii noastre.

Dumnezeu ni sereleveaza ca Treime de Persoane §i aceastd unire personala
cu El nu implica dizolvarea persoanei umane intr-un adanc impersonal, ca in
religiile panteiste, ci pe ultima treaptd se indumnezeieste, omul ramane intr-un
anume sens neschimbat.

Cunoasterea lui Dumnezeu este o cunoastere existentiald; “Dumnezeu se
contopeste cu omul atit de mult, incat omul il triieste ca pe propria lui viata si
nicidecum ca pe obiect al cunoasterii.”'?!

In timpul extazului, lumina necreati inundi totul. Tot universul este vizut
in lumina. Dar in acelasi timp se si interiorizeaza. Intreg sufletul este scildatin
luminad, devine lumina. Aceasta lumina e perceputa prin simturile duhovnicesti.
“Lumina simpla a dumnezeirii o vad cu ochii intelegerii lor, zice Sfantul Simeon,
o0 ating cu niste maini nemateriale, impinsi de puterea iubirii nemarginita, o
mananca fard a o manca, intr-un mod duhovnicesc cu gura sufletului lor, pe
care nu o pot situra niciodatd.”'?

Si la Sf. Simeon Noul Teolog, ca si la alti Sfinti Parinti, intalnim cele trei
etape ale vietii crestine: viata activa (faptuirea sau asceza), iluminarea (teoria
sau contemplarea naturald) a celor sensibile si inteligibile sau a ratiunilor divine
din lucruri si unirea (indumnezeirea, teologia, cunoasterea lui Dumnezeu sau
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rugdciunea curatd).

Teologia nu este vorbire despre Dumnezeu, ci vorbire cu Dumnezeu, unire
nemijlocita. Treapta iluminarii depaseste cunoasterea naturald prin contemplatia
lucrurilor, “céci ea numai e o lupta impotriva patimilor, ea este pe de o parte un
rezultat pozitiv, obtinut la capatul eliberarii de tot ce este rau, dar pe de alta
parte, nici ea nu este pozitivul definitiv, ci, desi bun, nu este bunul absolut,
cautat de eforturile noastre ascetice, ci un bun care trebuie depasit si el. Eanu
este lumina luceafarului de dimineata cu avansurile de zi, care o 1nlatura prin
coplesirea pe cea dintéi.”!?

Pentru Sf. Simeon Noul Teolog, vederea luminii inseamna o intélnire cu
Dumnezeu: fie cd omul este cel care urca la Dumnezeu, fie cd Dumnezeu este
Cel care Se pogoara spre om. Cei care n-au primit aceastd lumind, nici n-au
primit pe Dumnezeu, caci Dumnezeu este lumina. La lumina se ajunge trecand
prin “usile pociintei”, nu prin “usile gnozei” cala Origen. Instarea indumnezeiti
a veacului urmator, Duhul Sfant va apdrea ca o lumina, vazuta va fi Persoana
lui Hristos, iar lumina nu e impersonala, ci e Duhul Sfant.

5. SFANTUL GRIGORIE PALAMA

Sfantul Grigorie Palama (1296-1935), numit si “Teologul energiilor
necreate”, a avut un rol hotarétor in formularea invataturii Bisericii Ortodoxe
despre vederea lui Dumnezeu. In tinerete el a studiat la Constantinopol stiintele
profane (gramatica, retorica, fizica, logica si filozofia), dar atractia sa pentru
viata religioasi l-a determinat si intre in monahism. In 1381 a plecat la Muntele
Athos si apoi se retrage in pustie, mai intéi la Glosia si apoi la Tesalonic. Este
hirotonit preot si dupa o scurta sedere intr-un schit de 1angd Benea, a revenit la
Athos.

Cea mai Insemnatad perioada din viata sa este legata de disputa cu Varlaam
de Calabria, care in termeni foarte duri atacase isihasmul rasaritean.

In Rasirit, isihasmul a fost o ampld miscare de renastere spirituali si
teologicad, prin introducerea rugdciunii lui lisus ca metoda de a determina o
stare de concentrare si pace launtricd, in care sufletul asculta si se deschide lui
Dumnezeu.'*

[sihasmul reprezinta Ortodoxia ca jertfa umana indreptata spre Dumnezeu
Personal prezent in lume si impartasibil tuturor prin energiile necreate, pentru
ca omul sd devind Dumnezeu prin har. De asemenea, isthasmul reprezinta sinteza
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bizantind “In opozitie cu tAndra sintezd Occidentald in plin avént orator.”'?

Isihasmul este un mod de viata crestind, care nu trebuie asociat numai cu
practica rugaciunii lui lisus si cu vederea luminii dumnezeiesti necreate. Chiar
cuvantul “isihasm” indicd acest lucru, cici grecescul “isihia” inseamna liniste,
pace, singuratate, retragere in singuratate. Originile isihasmului trebuie cdutate,
asadar, in originile monahismului, deoarece isihasmul nu e ceva deosebit de
aceasta.

Rugdciunea, asceza §i contemplatia sunt cele care stau la baza isihasmului.
Rugaciunea inimii, sau rugaciunea lui lisus, a fost cunoscuta si practicatad inca
din primele veacuri crestine de cdlugarii egipteni. Despre ea dau marturie
Evagrie, Sfantul Macarie si altii. Dupa mai multi comentatori insa, promotorul
isihasmului este Sfantul Ioan Scararul, care in lucrarea sa numita Scara Raiului
scria: “Pomenirea numelui lui lisus sa se impreune cu suflarea ta si atunci vei
cunoaste priinta isihiei.”!?

Prin Sfantul Simeon Noul Teolog, isihasmul se dezvolta din ce in ce mai
mult; ulterior prin Nichifor Isihastul si Grigorie Sinaitul, ajunge sa se amplifice
si sa se transforme 1ntr-o migcare care s-a raspandit in toatd lumea bizantina,
avandu-si focarul in méndstirile atonite.'?’

Acum s-a dezvoltat traditia rugaciunii lui lisus, practicata de calugarii
desertului din timpuri mai vechi.

Isihasmul este, asadar, nu numai o doctrind, o invatatura, ci si un mod de
viatd, o teologie a jertfei, avand in urma o intreaga traditie patristica din care-si
trage seva si, pe care, totodata, o concretizeaza in practica al carei scop ultim
este unirea cu Dumnezeu, deci indumnezeirea.

Isihasmul nu se adreseazd numai monabhilor, ci tuturor crestinilor, caci toti
sunt chemati la ospatul imparitiei, la ridicarea demnitatii umane la stadiul de
“Dumnezeu dupd har”, cum spun Sfintii Parinti.

Isihasmul 1l chema pe om sd-si descopere adevarata libertate, libertate in
Dumnezeu, la purificarea de patimi §i insusirea nepatimirii si sa se ridice,
impreund cu intreg cosmosul la Dumnezeu, s se faca “partas firii dumnezeiesti”,
dupa cum scrie Sfantul Petru (II Petru I, 4).

In paralel cu isihasmul, dar mai tarziu, se dezvoltd in Apus un sistem teologic
care va adanci §i mai mult prapastia deja existentd intre Rasarit i Apus. Acest
sistem de scolasticd, ce in principiu vizeazd acordul dintrerevelatie si ratiune,
intre credinta si intelegere rationald'?®, este un alt aspect al dorintei de a-L
cunoaste pe Dumnezeu.

Denumirea de scolasticd provine de la scolile monastice in care se preda
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teologia, dupd metodica sistematica si filosofica, pe baza logicii formale a lui
Aristotel. Scolastica a atins apogeul in secolul al XII-lea. Ea a plecat de la Fericitul
Augustin si nu reprezenta doar un curent teologic ce apare la un moment datin
istorie, ci decurge in mod firesc dintr-o mentalitate, dintr-un mod de viata specific
societdtii apusene. Ca moment istoric scolastica apare in secolul al XI-lea,
intemeietorul ei fiind Anselm de Canterbury (1033-1109), care a reluat multe
din ideile Fericitului Augustin. Lui i-au apartinut celebrele expresii: “credinta
postuleazi cercetarea stiintifica” si “cred ca sa inteleg” expresii care de altfel
definesc acordul dintre credinta si ratiune. '%

Reprezentantii cei mai de seama ai scolasticii au fost: Albertus Magnus si
Toma d’Aquino. Pentru scolastici, filosofia devine ajutoarea teologiei,
ajungandu-se la definirea adevarului ca o coincidentd a conceptului cu obiectul
de cunoscut.

“Aceasta atitudine transforma adevarul intr-o suma de concepte corecte,
de notiuni corecte... Credinta se transforma in acceptarea mentala, intelectuala
a acestor concepte si notiuni corecte si nu mai are de-a face cu viata si in special
cu plinitatea vietii.”?

Sintetizand, am putea spune cd principalele caracteristici ale scolasticii sunt:
folosirea metodica a ratiunii si sintetizarea continutului credintei in unitati inchise
si bine articulate. Astfel, teologia adopta aceeasi metoda pe care o foloseau
stiintele profane.'?!

Lainceputul secoluluial XIV-lea, reprezentantul scolasticii a fost Varlaam
de Calabria, care, in anul 1328 a venit in Grecia, iar in 1330 la Constantinopol.
Controversa cu Sfantul Grigorie Palama a inceput atunci cdnd a scris o serie de
tratate impotriva taitirilor, care aveau insi mari greseli doctrinare. in 1335,
Stantul Grigorie de Palama le-a combadtut prin douad tratate privind purcederea
Duhului Sfant.

In ce priveste disputa cu Varlaam legati de isihasm, Sfantul Grigorie a
inceput-o in anul 1338, cand a scris trei tratate ce combateau cele trei tratate ale
lui Varlaam indreptate impotriva isihastilor, la adresa cdrora a folosit mai multe
expresii batjocoritoare.

Atunci Varlaam a retusat scrierile sale, ceea ce a determinat pe Sfantul
Grigorie Palama sd mai scrie o serie de trei tratate impotriva lui Varlaam.'3?

Intorcandu-se din Franta, Varlaam scrie al doilea rand de tratate contra
isihastilor, numite Contra mesalienilor si venind la Constantinopol cere sinodului
condamnarea isihastilor.

Sfantul Grigorie a venit din Tesalonic la Athos si impreuna cu Isidor a
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compus Tomul Aghioritic, pe care l-au aprobat si calugarii din Athos, iar mai
tarziu calugarii din Tesalonic au scris un tom asemanator, pe care l-au trimis
patriarhului.

La 1l iunie 1341, patriarhul Ioan al XIV-lea Calecas (1334-1347) a convocat
un sinod la Constantinopol, la care a participat si imparatul Andronic al III-lea.
Sinodul a aprobat invatatura lui Palama, dar Varlaam a scapat de condamnare
pentru ca si-a retractat acuzatiile. Murind imparatul Andronic al III-lea,
controversele se reiau datoritd polemicilor lui Grigorie Achindin, care sustinea
aceeasi linie dogmatica ca si predecesorul sdu Varlaam.

In 1341 a fost convocat un alt sinod la Constantinopol, care a aprobat
invatatura Sfantului Grigorie si a condamnat pe Achindin. Datoritd unei
intorsdturi politice nefavorabile, isihastii au fost persecutati chiar de patriarhul
Calecas, iar Sfantul Grigorie Palama a fost inchis intre 1343 si 1347. Pe 2
februarie 1347, imparateasa a convocat un sinod solemn, care a condamnat pe
patriarhul Calecas si pe Achindin. Isidor a fost ales patriarh al Constantinopolului,
iar Sfantul Grigorie este hirotonit mitropolit al Tesalonicului.

Dupa condamnarea lui Achindin, disputele au fost continuate de Nichifor
Gregoras. La 27 mai 1351 s-atinut un alt sinod la Constantinopol, in care a fost
reconfirmatd invatdtura Sfantului Grigorie si condamnati cei ce impartdseau
invatitura lui Varlaam si Achindin. Intre 1358 si 1359 a scris patru tratate
impotriva lui Gregoras. Sfantul Grigorie a murit la 13 noiembrie 1359 si a fost
canonizat la 5 aprilie 1368.

in Biserica Ortodox, Sfantul Grigorie Palama a rimas de referinti in ce
priveste invatatura despre energiile divine necreate. Teologia rasariteana foloseste
doi termeni pentru a desemna aceeasi realitate dumnezeiasca i anume: energie
si har. Desi distincti In plan fonetic, aceeasi termeni, din punct de vedere al
continutului exprimat sunt aceeasi si intru totul identici; deosebirea apare in
momentul raportarii lor si anume fie in plan divin, fie in plan uman.'** Termenul
energie se foloseste cAnd avem 1n vedere planul divin, iar termenul de har atunci
cand ne raportam la planul uman.

“Teologia traditionala a facut distinctie intre fata ad intra a lui Dumnezeu,
adica fiinta absolutd, vesnicd, nevazutd, care se cauzeaza si se realizeaza in
Sine féara participare externa si fata ad extra, adica Dumnezeu Care creeaza
lumea vazuta in vederea unei impliniri, ce nu e datd acesteia din eternitate, ci
care se realizeazi fiindca El o voieste si o lucreaza.'*

Si de aici distinctia intre teologie si iconomie: “Potrivit acestei impartiri a
materiei doctrinare, energiile ar ocupa un loc de mijloc: pe de o parte ele apartin
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teologiei, ca niste puteri vesnice §i cuneputinta de despartit de Treime, existand
neincetat de actul credrii lumii; pe de altd parte, ele tin, de asemenea si de
domeniul iconomiei, fiindcd Dumnezeu Se aratd faptuitor in energiile Sale,
care pogoari la noi”’, cum zice Sfantul Vasile.'*

Raportandu-ne la aceastd impartire, noi nu putem vedea s-au cunoaste fiinta
divind, ci numai lucrarea sau energia divina."*

Aceasta inseamna ca desi omul este chemat sa devind Dumnezeu prin har,
acest lucru nu se face prin depdsirea conditiei ontologice, pentru cd, asa cum
sustin toti Sfintii Parinti, ceea ce este creat ramane creat. Omul nu poate ajunge
Dumnezeu, dar prin conlucrare cu harul, poate depasi conditia sa de creatura.

Punctul sdu de intalnire intre transcendent §i imanent e reprezentat de
energiile divine necreate care izvorasc din fiinta diving, fiind nedespartite de
acestea, dar in acelasi timp distincte. Ele nu sunt insa o fortd impersonala, bruta,
ci in ele este prezent Dumnezeu Insusi, in chip distinct, ca Treime de Persoane.
Astfel, “in ordinea manifestarii iconomice a Treimii in lume, orice energie
provine de la Tatil, comunicandu-se prin Fiul in Duhul Sfant.”!%

Vorbind despre Dumnezeu, Sfantul Grigorie Palama vorbeste in termeni
apofatici, continuand astfel traditia Sfintilor Parinti, indeosebi a Sfantului
Dionisie Areopagitul. Dumnezeu, ca fiinta spirituala, personala si absolutd nu
poate fi descris in termeni omenesti si nici nu poate fi cunoscut pe cale rationala.
Dumnezeu este existenta personala inefabild Care existd de la Sine si prin Sine,
neavand nimic din afara Lui pentru a exista. “Dumnezeu este El Insusi in Sine
Insugi”.!38

Pentru a evita termenul de “esentd”, Sfantul Grigore Palama foloseste
adeseori termenul de supraesenta. Pentru el, Dumnezeu este mai presus de
cunoasterea si necunoastere, chiar si calea apofatica nu este de ajuns pentru
cunoasterea lui Dumnezeu. “Dumnezeu e mai presus si de vederea prin negatie,
El fiind mai presus nu numai de cunoastere, ci si de necunoastere.”'*® Sfantul
Grigorie Palama subliniaza faptul ca Dumnezeu nu se poate impartasi dupa
fiintd, iar unirea dupa ipostas e proprie numai Cuvantului Dumnezeu-om.
Réamane deci cd cei ce se invrednicesc si se uneascd cu Dumnezeu se unesc
dupi lucrare.”'*

“Fiinta si energiile sunt doud moduri de existenta si prezentd divina, in
Sine si in afara fiintei Sale”'*!

Lucrarile lui Dumnezeu sunt nenumarate inca dinainte de a fi lumea, deci
din vesnicie, si independent de acestea, caexpresii ale atotputerniciei Lui si ele
sunt potentele lucrurilor Lui pentru toate situatiile si imprejurarile. Dumnezeu

https://biblioteca-digitala.ro



84 BISERICA ORTODOXA

activeaza pe cele care se referd la lume numai dupa creatie, dar acest lucru nu
adauga nimic la Dumnezeu. In realitatea energiilor necreate sti si posibilitatea
cunoasterii lui Dumnezeu, dar aceasta cunoastere nu se refera la fiinta
dumnezeiasca, care este inaccesibila la modul absolut oricarei incercari de
cunoastere, ci la energiile divine care izvorasc din ea, care se afla in jurul ei si
care sunt In relatie cu fiinta dumnezeiasca.

Dumnezeu se manifesta ad extra prin energii, care strabat intreaga creatie,
fara a aduce vreo schimbare lui Dumnezeu.

Chiar si faptul de “a crea” indicd o lucrare a lui Dumnezeu; dacd nu am
admite acest lucru am transforma lumea intr-o emanatie din Dumnezeu, ceea ce
ar duce la panteism.

Creatia omului implicd un actspecial din partea lui Dumnezeu, “céci singur
omul dintre cele pAmantesti i ceresti a fost zidit dupa chipul Ziditorului, ca sa
priveasca spre El si sd-L iubeasca si sa fie cunoscatorul singur al Aceluia.”'#2

Cazand, prin pacat, omul nu se mai putea mantui §i “de aceea Cuvantul
S-a facut trup (Ioan I, 14) ca sd facd omenescul primitor al dumnezeirii.”'*?

Botezul este renasterea in Hristos si “daca Hristos recapituleaza si integreaza
firea umana in unitatea Trupului Sau, Duhul Sfant Se raporteaza la persoane si
le face sa se deschida in plenitudinea harismatica a darurilor, dupa un mod
unic, personal fiecaruia.'*® Duhul Sfant umple toate cu puterea, dar Se
impartaseste numai intr-o comuniune personala: “Caci umpland toate de putere,
Se impartaseste numai celor vrednici”.'43

Harul Duhului Sfant este superior fiintei umane si lucreaza din interiorul
omului transfigurarea sa. “In starea eshatologica, dreptii vor striluci cum a
stralucit Domnul pe Muntele Taborului. Si vor avea nu o imparatie creata, nici
deosebitd in vreun fel de a Lui, ci aceeasi cu a Lui. Astfel Hristos traieste si
graieste si aici, desi Pavel este cel ce traieste si graieste.”'¢

Referindu-se la expresiile Sfintei Scripturi in legatura cu lumina, Sfantul
Grigorie Palama spune ca: “Dumnezeu este numit lumind nu dupa esenta Sa, ci
dupi energia Sa.”'%

Lumina nu este nici sensibild, nici inteligibila, ci necreata. Aceasta lumina
este Harul, fiind tot o lucrare a lui Dumnezeu: “Harul acesta indumnezeitor al
lui Dumnezeu este necreat si pururea existent din Dumnezeu Cel pururea
existent.”!48

Vederea deplind a dumnezeirii devine perceptibild in lumina necreatd, in
harul ei indumnezeitor, totusi, cei vrednici ajung sa vada aceasta lumina din
aceasta viata, asa cum cei trei Apostoli au vazut-o pe Muntele Tabor. “Prin har
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Dumnezeu Insusi patrunde intreg in cei vrednici si sfintii patrund intregi in
Dumnezeu intreg.”'¥

Nu mai mult decat dogma Treimii, cea a energiilor divine nu desfiinteaza
nicidecum simplitatea lui Dumnezeu, cat timp simplitatea nu devine o notiune
filosoficd prin care se pretinde determinarea indeterminatului: “E propriu
oricarei teologii care vrea s respecte evlavia, sa afirme cand un lucru, cand
altul, atunci cind cele doud afirmatii sunt adevarate.”'®°

Adversarii Sfantului Grigorie Palama aparau o notiune filosofica a simplitatii
divine atunci cand afirmau identitatea perfectd a esentei i energiei in Dumnezeu.
Cand vorbeau de lucrari sau energii distincte de fiinta, era vorba, pentru ei, de
efecte create ale esentei divine. Notiunea lor de Dumnezeu — esentd simpla — nu
admitea deloc pentru divinitate o altd esenta decat esentiala. Ceea ce nu e esenta
nu apartine existentei divine, nu este Dumnezeu. Deci, energiile trebuie sa fie
ori identificate cu esenta, ori separate de ea, ca acte care-i sunt exterioare, adica
efecte create, avand drept cauza esenta.

In invititura despre har se introduce o notiune rationalisti de cauzalitate.
Pentru adversarii Sfantului Grigorie Palama exista esenta divina si efectele ei
create, insd nu mai ramanea loc pentru energiile sau lucrarile divine. De aceea,
ei spuneau cd lumina Taborului n-a fost decat o forma, o figurd, un simbol
material reveland prezenta divinitatii, nimic mai mult. Apostolii ar fi vazut pe
Muntele Taborului o realitate apartinand domeniului fiintelor create, ceva
cognoscibil, deci creat.'!

In gandirea Sfantului Grigorie Palama, lumina necreati in jurul cireia s-au
derulat dezbaterile teologice din sec. al XIV-lea este nsasi realitatea experientei
mistice despre care Sf. Simeon Noul Teolog vorbise cu atata insistenta trei
secole mai 1nainte; perceptia harului in care Dumnezeu Se face cunoscut
oamenilorcareintra inunire cu El, depdsind limitele fiintei create. Daca energiile
pot finumite lumina, aceasta e nu numai prin analogie cu lumina materiala, ci si
pentru ca in ele apare cel mai bine numele de Lumina. Vederea desavarsita a
divinitatii, ce devine perceptibila ca lumina necreata apartine veacului viitor in
care Il vom vedea pe Dumnezeu , fati citre fata”.

Lumina pe care au vazut-o Apostolii pe Muntele Taborului nu era un
fenomen creat, meteorologic, cum zicea Varlaam, o lumina inferioara, prin
natura sa, gandirii umane. Eralumina proprie lui Dumnezeu prin natura: eterna,
infinitd, necircumscrisa in timp i n spatiu, existand in afard de fiinta creata. Ea
a aparut in teofaniile Vechiului Testament ca Slava a lui Dumnezeu,
infricosdtoare si insuportabild pentru creaturi, fiindca inainte de Hristos era
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exterioara oamenilor. De aceea, Sfantul Pavel, atunci cand era impotriva lui
lisus Hristos, a fost orbit pe drumul Damascului de aratarea Luminii.

Dela intrupare, Lumina dumnezeiasca S-a concentrat in Dumnezeu-Omul,
in care, dupa cuvantul Sfantului Pavel, Dumnezeirea locuieste trupeste. Apostolii
au putut contempla aceastd lumind a Dumnezeirii, aceasta Slava proprie lui
Hristos 1n virtutea naturii Sale dumnezeiesti, in momentul Schimbarii la Fata.

Dumnezeu-Omul n-a suferit nici o schimbare pe Muntele Taborului, dar
pentru Apostoli aceasta a fost o evadare din timp si spatiu, constientizare a
realitatilor eterne. “Lumina Schimbarii la Fatd a Domnului, spune Sf. Grigorie
Palama, n-a inceput si nu s-a sfarsit, ea ramane necircumscrisa (in timp si spatiu)
imperceptibilad pentru simturi, desi a fost contemplata. .. dar, printr-o transmutare
a simturilor lor ucenicii Domnului trecusera de la carne la spirit.”!*2

Cu toate ca Lumina este imperceptibila pentru sim{uri, pe Muntele Taborului
Ea a fost contemplata cu ochii trupului. “Lumina dumnezeiasca este nemateriala,
zice Sf. Grigorie, nu existd nimic sensibil in lumina care i-a luminat pe Apostoli
pe Muntele Taborului.”'*?

in Tomul aghioritic gisim o distinctie foarte clari intre lumina sensibila,
lumina inteligibila si lumina divind; aceasta din urma le depaseste pe toate
celelalte doua care apartin deopotriva domeniului existentei create. Prin invatatura
sa, Sfantul Grigorie Palama depaseste dualismul platonician al sensibilului si
inteligibilului, al simturilor si intelectului, al materiei si spiritului. $i aceasta
pentru ca Dumnezeu transcende fiinta creata. Se face cunoscut omului intreg,
fara ca sa se poatd vorbi de o vedere propriu-zis sensibild sau propriu-zis
intelectuald. Tocmai pentru cd linia de demarcatie trece intre creat si necreat,
iar nu intre lumea sensibila si lumea intelectelor concepute ca inrudite cu divinul,
iesirearadiala din orice fiinta creatd raimane singura cale, aratata si de Dionisie,
pentru a atinge adevarata cunoastere a Dumnezeului Celui Viu.'**

Lumina necreata se comunica omului Intreg, facindu-l sa trdiasca in
comuniune cu Sfanta Treime. Aceastd comuniune cu Dumnezeu, in care cei
drepti vor fi in final transfigurati in lumina si vor deveni ei Insisi lumina stralucind
ca soarele, constituie fericirea veacului viitor, aceastd stare indumnezeita a
creaturilor, in care Dumnezeu va fi totul in toti, nu prin fiinta Lui, ci prin energia
Sa, adica prin harul sau lumina Sa necreatd “stralucirea negrdita a naturii celei
Una in Trei Ipostasuri.”!ss

Sfantul Grigorie Palama a agezat, asadar, in afara fiintei, un alt mod esential
al lui Dumnezeu, cel al harului in care Dumnezeu Se comunica i Se manifesta.
De aceea, intreaga lui opera teologica constituie o aparare a vederii nemijlocite
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a lui Dumnezeu, iar distanta dintre fiintd si energie este un postulat teologic
care se impune daca vrem sa mentinem caracterul real si nu doar metaforic al
indumnezeirii noastre, fard a anula pentru aceasta fiinta creatd in fiinta divina,
iar vederea sau cunoasterea lui Dumnezeu “fatd citre fata” in lumina slavei Lui
este §i 0 cunoastere necreatd, tocmai pentru ca distinctia intre fiinta si har isi are
fundamentul in El Insusi.

VII. CONCLUZII

1. Dupa invatatura Parintilor Rasariteni, dogma Sfintei Treimi este dogma
fundamentald a crestinismului. Sfanta Treime — Dumnezeu Unul in fiinta si
intreit in Persoane — este taina sau misterul Unului si al Multiplului care coexista
si se conciliaza dupd o logica ce transcende modul in care noi intelegem aceasta.
Fiind creati dupa “chipul lui Dumnezeu”, noi suntem chemati sd participim la
natura Dumnezeiasca, iar acest lucru este posibil prin energiile sau lucrarile
dumnezeiesti.

2. Datorita faptului ca omul este persoana, este posibild “vederea lui
Dumnezeu”, sau cunoasterea lui Dumnezeu, atit in aceasta viata, cit, mai ales,
in viata cea vesnica.

3. Dumnezeu este incognoscibil dupa natura Sa, nu numai aici, ci §i in
perspectiva eshatologica, dar este cognoscibil dupa lucrarile sau energiile divine
necreate. Masura cea mai 1naltd a vederii lui Dumnezeu este contemplarea sau
vederea “fatd citre fatd” a persoanei Mantuitorului lisus Hristos in veacul viitor.

4. Vederea lui Dumnezeu depaseste atét simturile cat si ratiunea'. Ea se
adreseazad omului intreg, e o comuniune a omului — persoana cu Dumnezeu —
Personal si deschide o cale infinitd dincolo de cunoastere. Pe pamant, vederea
lui Dumnezeu e posibila prin credinta si harul Duhului Sfant.

S. Cunoasterea lui Dumnezeu este o lucrare divina-umand. Dumnezeu Se
descopera pe Sine, iar omul primeste aceasta revelatie, prin participare activa si
prin efortul curatirii de patimi.

6. In traditia risariteand nu s-a ficut niciodati distinctie neti intre Mistica
si Teologie, intre trdirea personala a tainelor dumnezeiesti i intre dogma afirmata
de Biserica.

Mitropolitul Filaret al Moscovei scrie in acest sens: “Nici una din tainele
intelepciunii lui Dumnezeu nu trebuie sa ne para straina sau cu totul mai presus
de noi, ci se cade sd ne potrivim mintea cu toatd smerenia spre contemplarea
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celor dumnezeiegti.”'"’

Teologia si Mistica se sprijina si se intregesc una pe alta. Nu existd Mistica
crestini fard Teologie, dar mai ales, nu exista Teologie fard Mistica. In Rasarit
intre cugetarea dogmelor si trdirea mistica nu e un hiatus ca in Apus, ci o
continuitate. “Experientele mistice sunt valori inlduntrul dogmelor, iluminari
ale cuprinsului lor sau dogme al cdror adevar a explodat ca lumina si ca traire
in adancul sufletului.”'*®

7. Dupa invatatura Parintilor Rasariteni, nu existd Teologie in afard de
traire; trebuie sa te schimbi, sda devii un om nou. Unirea cu Dumnezeu nu se
face numai prin puterea si lucrarea omului §i cu atat mai putin doar printr-un
exercitiu intelectual. Fara ajutorul lui Dumnezeu, nu ne putem uni cu El. “Nue
minte mai sdracd, spunea unul dintre Sfintii Parinti, ca mintea care cugeta cele
dumnezeiesti, in afara lui Dumnezeu”; spre a-L cunoaste pe Dumnezeu, trebuie
sd te apropii de El. Nimeni nu poate avea experiente mistice, daca nu urmeaza
calea unirii cu Dumnezeu.

8. Vederea lui Dumnezeu este conditionatd de implinirea celor trei etape
ale urcusului duhovnicesc: purificarea de patimi, iluminarea si desavarsirea.
Pentru Sf. Grigorie de Nazianz “cel care, chiar urménd aceasta cale, 1si inchipuie
la un moment dat cd L-a cunoscut pe Dumnezeu, acela are mintea stricatd.”'

Sfantul Vasile cel Mare spune céd “nu numai fiinta dumnezeiasca, dar nici
midcar fiintele create nu ar putea fi exprimate prin concepte.”'*° Iar Sf. Grigorie
de Nyssa afirma ca orice concept privitor la Dumnezeu este un simulacru, un
chip cioplit, un idol. “Conceptele pe care le afirmam dupa priceperea si parerea
care ne sunt noua firesti, Intemeindu-ne pe o reprezentare inteligibila, creeaza
idoli despre Dumnezeu, in loc si ne descopere pe Dumnezeu insugi.”"¢!

Sfintii Parinti spun ca nainte de a vorbi de cele duhovnicesti, trebuie sa te
rogi si apoi sa teologhisesti, sa vorbesti despre Dumnezeu. Conceptele despre
Dumnezeu sunt faurite de mintea noastra din umbrele proiectate de valul
care-L acopera pe Dumnezeu. Dar cine ia un concept despre Dumnezeu drept
realitatea lui Dumnezeu, isi face un idol, iar rezultatul este moartea spirituala,
cum interpreteazd Sf. Grigorie de Nyssa cuvantul: “Nu va vedea omul fata
Mea, nici si fie viu (Iesire XXXIII, 20) .”'¢?

9. Viata de comuniune a Persoanelor Sfintei Treimi care existd in umanitate
prin Hristos in Duhul Sfant este Biserica crestind, prin care ni se impartaseste
harul divin. Sf. Grigorie Palama spune cd “Iluminarea §i harul dumnezeiesc nu
este fiinta sau natura lui Dumnezeu, ci energia lui Dumnezeu, o putere si o
lucrare comuna Treimii. Asadar, spunidnd ca putem participa la natura
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dumnezeiasca, nu in Sine, ci in energiile Sale, riméanem in limitele evlaviei.”'63
Energiile in care Dumnezeu purcede afara si prin care creeaza si activeaza
totul, sunt chiar Dumnezeu, dar nu dupa fiinta.

Sfantul Maxim scrie in acest sens: “Ne putem impartasi de Dumnezeu in
ceea ce El ne comunica, dar El ramane neimpartasibil in fiinta Sa, care nu se
comunica.”!%*

Omul este chemat si devind “Dumnezeu prin har”, dar nu dupi natur3, iar
in perspectiva eshatologica, el nu-si pierde personalitatea sa.

10. Cunoasterea mistica in experienta luminii necreate, nu este desavarsita.
Ei 1i urmeazi “vederea fatd citre fatd” a lui Hristos-Dumnezeu, la Parusia
Domnului, cand cei ce sunt ai lui Hristos se vor imbraca in trupuri duhovnicesti.
Chiarsi cunoasterea mistica este numai un luceafar al zorilor, care anunta soarele
zilei si piere in fata lui. Si ziua este veacul eshatologic al deplinei asemanari cu
Hristos i al privirii libere, directe, nestanjenite de nimic.'®

Cunoagsterea sau vederea “fatd citre fatd” este cunoasterea eshatologica.
Cunoasterea mistica nu e tot una cu vederea eshatologica, deoarece ea este inca
o experimentare a lumii divine, a prezentei lui Hristos in suflet i o contemplare
a lui Dumnezeu “in intuneric”.'

Doar vederea eshatologici este o vedere “fata citre fatd” a lui Hristos si,
prin El, a lui Dumnezeu.

Preot Adrian Draghici
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EPICLEZA EUHARISTICA

1. Introducere

“Sfdanta Euharistie (n evyapioria) este taina sau misterul dumnezeiesc
in care cregtinul ortodox, sub chipul pdinii si al vinului primeste adevdratul
Trup si Sange al lui Hristos pentru iertarea pdcatelor si dobdndirea vietii
vesnice. Aceasta se savdrseste in cadrul liturghiei credinciosilor™ si aici
distingem cuvintele rostite de Domnul la intemeierea acestui mister, apoi
rugdciunea invocarii Sfantului Duh, si in sfarsit cuvintele sau formula prefacerii
sfintelor daruri, prin care “se desdvdrseste atdt lucrarea mdntuitoare a Fiului
lui Dumnezeu intrupat, cdt si intreaga istorie a izbdvirii oamenilor din pdcat si
din moarte, fiecare sfint locas devine centrul unei comuniuni intre toate fapturile
ce iubesc pe Dumnezeu: credinciosi, ingeri, sfinti”.* Momentul rugiciunii
supreme de invocare a Sfantului Duh pentru sfintirea si prefacerea darurilor
de paine si vin din cadrul slujbei Sfintei Liturghii se numeste Epicleza.

Termenul “Epicleza” vine din limba greacd, de la “emikAnoic” si inseamna
“invocare, chemare”. Partea aceasta este a treia §i cea mai importantd din
anafora, care inseamna “Rugdciunea Sfintei jertfe”, pentru cd in timpul ei se
savarseste sfintirea si prefacerea darurilor®, cind la strand se canta imnul “Pre
Tine Te Laudim”.

In Liturghia Sfantului Ioan Guri de Aur aceasti rugiciune de invocare
incepe cu cuvintele “Incd aducem Tie aceastd slujbd...” si se incheie cu cuvintele
“...Prefdcdndu-le cu Duhul Tdu cel Sfint”.

“Aceastd rugdciune este adresatd lui Dumnezeu Tatdl pe care Il rugdm
ca El sd trimitd pe Sfintul Duh prin puterea Cdruia darurile de pdine si vin
sd se prefacd in Sfantul Trup si Sdnge al Domnului lisus Hristos”.*
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2. Cateva consideratii asupra textelor scripturistice referitoare la
epicleza

Locurile din Sfanta Scriptura care relateaza despre Cina cea de Taind cand
Mantuitorul adunat cu ucenicii in foigorul casei, dupa traditie a Mariei (mama
lui Ioan-Marcu, ucenic mai tarziu al Sf. Petru), sdvarseste minunea ce se
perpetueaza si va diinui pana la sfarsitul veacurilor prin arhierei si preoti, a
transformarii painii i a vinului in insusi Trupul si Singele Sau sunt patru: trei
din Sf. Evanghelii (Matei 26, 27-29; Marcu 14, 22-25; Luca 22, 19-20) si unul
din epistolele Sf. Ap. Pavel (I Cor. 11, 23-25).

Potrivit acestor texte Domnul lisus a luat paine, “a binecuvdntat-o™, a
frant-o si a dat-o ucenicilor zicind: “Acesta este Trupul Meu”. Apoi a luat
paharul, a multumit si 1-a dat lor zicind: “Acesta este Singele Meu al
Testamentului (celui nou) " °

Se pune acum intrebarea: In care clipi si prin care act, dintre toate cele
cunoscute noui potrivit referatului biblic a sdvarsit lisus prefacerea? Inainte de
a raspunde la aceasta intrebare trebuie sa raspundem mai intdi la o alta intrebare,
si anume aceea dacd cuvintele “a binecuvdnta” si “a multumi” (evhoyewv si
evyapiotelv) au acelasi inteles caci textele biblice pentru aceeasi lucrare sfanta
folosesc verbe diferite: Sf. Ev. Matei si Marcu zic “si binecuvdntdnd a frdnt”,
folosind verbul gvAoyewv, iar Sf. Ev. Luca si Sf. Ap. Pavel zic “si multumind a
frant”, folosind verbul evyapiotely.

Cercetand aceste versete separat si exclusiv in limba propriilor lor marturii
ajungem la rezultatul sigur ca verbele evAoyewv si evyapiotelv sunt intrebuintate
amestecat, unul in locul celuilalt, si avand absolut unul si acelasi sens, iar acest
sens este acela de “binecuvdntare”.

Potrivit referatului biblic de mai sus se afirma limpede ca Domnul “a luat”,
“a binecuvdntat” (lapaine) si cd “afrdnt”’, “adat’ ucenicilorsi “azis” “Acesta
este Trupul Meu... " si la Paharul cu vin “Acesta este Sangele Meu... . Cuvintele
“Acesta este trupul Meu " pe care El le-a rostit nu s-au putut referi si n-au putut
fi intelese decat despre ceea ce “a dat”, de unde rezulti ca Trupul Domnului
era dejaprezent la “dare”.

Dar fiindca aceastd “dare” a fost mijlocita de actul material al “frdngerii”
urmeaza ci trupul Domnului era prezent si inainte de “frdngere”. Daca este
asa urmeaza, ci aparitia lui trebuie localizata ca timp intre “luarea” péinii -
care n-a fost atunci intr-adevar decat paine - si intre “‘frdngerea’ ei. Singurul
act insd care mai cade in intervalul de timp dintre “luare” si “frdngere” este
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actul “binecuvdntdrii”’. Deci numai in el mai poate fi cauza transformarii in
trupul Domnului.? Exact asa stau lucrurile si la cupa cu vin sau Paharul de la
Sfanta Cina. Singele Domnului a fost prezent in pahar inca inainte de “dare ”.

Romano-catolicii sustin ca sfintirea painii si a vinului nu se face prin
rugaciunea de invocare, ci prin cuvintele: “Luati, mdncati, acesta este Trupul
Meu... Beti dintru acesta toti, acesta este Sdngele Meu...” pe care le-a rostit
Mantuitorul la Cina cea de Taind, cand a impartit Apostolilor pdinea si vinul
prefacute in Trupul si Singele Sau. Cuvintele acestea constituie, dupa romano-
catolici, formula sau forma sacramentald a Tainei Euharistiei.

Teza romano-catolica este insd gresita si aceasta se vede cu toata claritatea
din Sfanta Scriptura si Sfanta Traditie.

Romano-catolicii confunda temeiul Tainei, sau cuvintele prin care
Mantuitorul a instituit Taina Sfintei Euharistii, cu forma Tainei, sau cu cuvintele
de consacrare a elementelor euharistice. Dar la nici o taind cuvintele de instituire
nu sunt in acelasi timp si cuvintele de savarsire a Tainei. Astfel, sustinerea ca
formula de consacrare trebuie sd fie compusa din cuvintele de instituire sau
numai din acestea este neintemeiata.

Mantuitorul n-a rostit cuvintele: “Luati, mdncati, acesta este Trupul Meu...
Beti dintru acesta toti, acesta este Sangele Meu...”, carugiciune sinu prin ele
a prefacut painea si vinul, ci prin aceste cuvinte cheama pe Apostoli la impartasire
si le atrage luarea aminte cd ceea ce vor minca si vor bea nu este pine si vin, ci
Trupul si Sdngele Sau, in care painea si vinul se preficuserd mai inainte, prin
binecuvantarea Sa.

Rugdciunea de chemare sau invocare a Duhului Sfant (epicleza, Enucdinoig
tov aywov IIvevpatog) pentru sfintirea sau prefacerea elementelor euharistice
s-a compus si randuit de Biserica primara nu ca inovatie, ci urmand pilda si
porunca Mantuitorului, care, la Cina cea de Taind, ludnd painea, a binecuvantat-
o (Matei XXVI, 26; Marcu XIV, 22) si a multumit (Luca XXII, 17, 19; I Cor.
XI, 24), facand asa si cu vinul, ceea ce inseamna cd le-a sfintit, prefacindu-le,
sinumaidupaceea a dat Apostolilor s manance si sa bea. Mantuitorul a poruncit
apoi ca ceea ce a facut El la Cina cea de Taina si asa cum a poruncit El, sa se
facd in Biserica Lui: “Adceasta s-o faceti intru pomenirea Mea” (Luca XXII,
19).9

“De aici rezultd de asemenea ca, cuvintele Domnului “Acesta este Trupul
Meu... si acesta este Sdngele Meu...”, nu le revine nici o putere operativa,
sfintitoare ci numai un rol vestitor, informativ, didactic. Ele au avut un singur
scop si anume acela de a pune pe Sf. Apostoli in cunostinta de cauza cu minunea
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intamplata, de a le atrage atentia asupra efectului nemaipomenit pe care 1-a avut
binecuvantarea Sa, de a le spune cd ceea ce le da de data aceasta nu este simpla
paine si vin binecuvantat, ci insusi Trupul si Insusi Sangele Sau, acel sange prin
care El pecetluieste o lege noud”'?, prin care se obtine sfintirea, iertarea si
dobandirea mostenirii imparatiei cerurilor care este viata vesnica. “Si/e-a zis
lisus: Adevdrat, adevdrat zic voud, dacd nu veti mdnca trupul Fiului Omului si
nu veti bea sangele Lui, nu veti avea viatd in voi. Cel ce mandncd trupul Meu si
bea sdngele Meu are viatd vesnicd, si Eu il voi invia in ziua cea de apoi. Trupul
Meu este adevdrata mdncare si sangele Meu adevdrata bauturd. Cel ce mdndncd
trupul Meu si bea sdngele Meu ramdne intru Mine si Eu intru el. Precum M-a
trimis pe Mine Tatdl cel viu si viez pentru Tatdl, si cel ce Md mdndncd pe Mine
va trdi prin Mine. Aceasta este pdinea care s-a pogordt din cer, nu precum au
mdncat pdrintii vostri mana si au murit. Cel ce mandncd aceastd pdine va trdi
inveac.”"

3. Consideratii sumare asupra textului epiclezei euharistice

Momentul culminant din anafora este atins prin rugaciunea de chemare
sau de invocare a Sfantului Duh, epicleza (emiyAnoig) asupra darurilor, pentru
a fi transformate in Trupul si Sdngele lui lisus, jertfite pentru mantuirea lumii.

Existenta epiclezei, adica a unei rugaciuni speciale de invocare a puterii
divine peste cinstitele daruri, spre a fi transformate in Trupul si Sangele
Domnului, este apostolicd in Liturghie. Documentele nu ne-au pastrat formula
sau textul epiclezei primare, dar practicarea ei se gaseste confirmata de aluzii si
mentiuni precise, inca din cursul veacului al doilea si al treilea si anume in
scrierile Sf. Iustin Martirul si Filozoful, Sf. Irineu si Origen. Scrierea lui Hipolit
(+c. 325), Traditia apostolicd, cuprinde chiar o formula scurta de epicleza.

Din cele mai multe locuri, dar mai ales din anafora lui Serapion Thmnis'?,
pare a rezulta cd, in Biserica primard, epicleza avea caracterul unei epicleze
sau invociri a Logosului, pentru sfintirea darurilor. In literatura bisericeasci a
veacului al IV-lea incoace insa apare net caracterul acestei rugaciuni, ca epicleza
a Sf. Duh: “Adpoi, dupd ce ne-am sfintit prin aceste imne duhovnicesti, rugam
pe iubitorul de oameni Dumnezeu sd trimitd Duhul cel Sfint peste cele puse
fnainte spre a face pdinea Trup al lui Hristos, iar vinul Sdnge al lui Hristos.
In adevir s-au sfintit si s-au preficut acelea de care s-a atins Sfantul Duh”.”

Cu privire la originea epiclezei in Liturghie, in traditia crestinismului primar
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domnea o convingere unanima la Sf. Parinti ai veacului al [V-lea si al V-lea.
Pentru Sf. Vasile cel Mare, cel putin ea era consideratd asa de veche ca nu se
putea spune “‘care dintre sfinti ne-a ldsat in scris cuvintele invocdrii la sfintirea
pdinii Euharistiei si a paharului binecuvantdrii”.'* Pseudo-Proclu (+466) al
Constantinopolului priveste epicleza de-a dreptul ca o traditie apostolica atunci
cand afirma ca Sfintii Apostoli, mai inainte de a se imprastia pentru raspandirea
Evangheliei, petreceau mai tot timpul savarsind Sfanta Liturghie si, facand
rugdciuni, asteptau coborarea Sfantului Duh, ca sd prefacd painea si vinul
amestecat cu apd, ce erau puse inainte, in insusi Trupul si insusi Sangele
Mantuitorului nostru lisus Hristos.'3

O marturie despre uzul general al epiclezei in Liturghia Bisericii primare il
constituie insusi faptul cd ea se gaseste in randuiala Liturghiei Sf. Iacob si a
tuturor Liturghiilor orientale, precum si in cea a vechiului rit galican din Apus.

Sentimentul prezentei apropiate a misterului, ce se realizeaza prinrugaciunea
epiclezei, a dus 1n practica liturgica la prefacerea acestei rugaciun de invocare,
cuformule de pietate socotite proprii a ajuta la pregatirea unei inalte dispozitii
religioase, necesara pentru intampinarea acestui moment. Asa a rezultat obiceiul
de a opriin loc cursul anafora-lei, pentru a citi unele rugaciuni impuse de simful
evlaviei personale. Cu vremea ele s-au indatinat, ajungand sa fie inscrise in
liturghier. Aceasta este si cauza addugadrii troparului ceasului al treilea':
“Doamne, Cela ce ai trimis pe Prea Sfdantul Duh in ceasul al treilea, Apostolilor
Tdi, pe Acela, Bunule nu-L lua de la noi, ci reinnoieste-ni-L noud, celor ce ne
rugdm Tie.” Unii codici mai adaugi la acesta i alte tropare cumarfi: “Slavd...
Binecuvdntat esti Hristoase Dumnezeule... (troparul de la pogorarea Sf. Duh,
Cinzecime)... Si acum... Cdnd s-au pogordt limbile de foc... (condacul)”.'7 La
alti codici se gaseste si stihul: “Dumnezeule, milostiv fii mie pdcdtosului”.

Intr-unii din codici sec. XII-XIII, troparul ceasului al treilea, cu sau fara
stihuri, se gdseste asezat inainte de rugiciunea epiclezei, formula “fncd aducem
Tie...”, ceea ce, desigur, e mai logic. Alte manuscrise, ins4, il prevad, intrerupand
epicleza dupa rugaciunea: “Trimite Duhul Tdu cel Sfdant peste noi si peste aceste
daruri ce sunt puse inainte”, ceea ce desigur n-ar fi destul de corect.

Textul rugaciunii pentru invocarea Sf. Duh se infatiseaza ca o reluare a
firului sau a cursului rugdciunii anaforei euharistice, si anume in continuarea
ecfonisului anamnezei: “Ale Tale dintru ale Tale, Tie Ti-aducem de toate si
pentru toate”’. Aceastd inlantuire pare a fi mai evidenta in Liturghia Sf. Vasile
cel Mare, sub forma unei motivari cu care se deschide rugaciunea epiclezei:
“Pentru aceasta, Stdpdne Preasfinte, si noi pdcdtosii si nevrednicii robii tdi,
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care ne-am invrednicit a sluji sfantului Tdu jertfelnic, nupentru dreptdtile noastre,
cd n-am fdcut ceva bun pe pamant, ci pentru mila Ta si indurdrile Tale, pe care
le-ai vdrsat cu prisosintd peste noi, indrdznind, ne apropiem de sfantul Tdu
Jjertfelnic, si pundnd inainte cele ce inchipuiesc Sfantul Trup si Sdnge al
Hristosului Tdu, Tie ne rugdm si de la Tine cerem, Sfinte al sfintilor; cu bundvointa
bundatadtii Tale, sd vind Duhul Tdu cel Sfdant peste noi si peste Darurile acestea
ce sunt puse inainte si sd le binecuvdnteze pe ddnsele si sd le sfinteascd si sd
arate: pdinea aceasta, adicd insusi Cinstitul Trup al Domnului si Dumnezeului
si Mantuitorului nostru lisus Hristos, iar ceea ce este in potirul acesta, insusi
cinstitul Sange al Domnului si Dumnezeului si Mdantuitorului nostru lisus Hristos,
Care s-a vdrsat pentru viata lumii, prefdcdndu-le cu Duhul Tau cel Sfant” '

Textul epiclezei este mult simplificat in formularul Liturghiei Sfantului
Ioan Gura de Aur, in care prin adverbul “fncd” (in plus, mai) cu care se deschide
rugdciunea epiclezei se subliniaza ideea de jertfa euharisticd nu se margineste
numai la simbolurile materiale de paine si vin, ci “Jncd aducem Tie aceastd
slujbd duhovniceascd si fard de sdnge, si Te chemdm, Te rugdm si cu umilinta
la Tine cddem: Trimite Duhul cel Sfdant peste noi si peste aceste Daruri, ce sunt
puse inainte, si fd, adicd, pdinea aceasta Cinstit Trupul Hristosului Tdu, iar
ceea ce este in potirul acesta, Cinstit Sadngele Hristosului Tdu, prefacdndu-le cu
Duhul Tdu cel Sfant. Amin, Amin, Amin”."

Asastand lucrurile, textele desi deosebite unul de celdlalt, se gasesc intr-o
analogie foarte apropiata de formulele pentru binecuvintarea materiilor
euharistice, devenind identice in formula finala: “prefdcdndu-le cu Duhul Tdu
cel Sfint. Amin, Amin, Amin”.

4. Oficiul sau ritualul epiclezei

Rostirea troparului ceasului al treilea cu stihurile, ce-l precede, apare dupa
cum s-a mentionat-ca un imperativ al constiintei religioase i ca un mijloc de
pregdtire a evlaviei cu care trebuie asteptatd minunea pogorarii focului
Dumnezeirii pentru aprinderea jertfei, adica venirea Sfantului Duh peste daruri,
cu scopul de a le preface in Trupul si Sangele Domnului.

Ca organe ale harului divin, liturghisitorii, arhiereii §i preotii ajutati de
diaconi, sunt datori sa se gdseasca intr-o stare de vrednicie §i sfintenie
corespunzatoare acestui moment care este cel mai sublim din oficiul Sfintei
Liturghii. De aceea, in timp ce corul intoneazd imnul “Pre Tine Te lduddm...”,
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ei incep in taind o actiune de pregatire speciald facand mai intéi trei inchinaciuni
in fata sfintei mese, rostind de fiecare data stihul “Dumnezeule, curdteste-ma
pe mine pdcdtosul si md miluieste”. Acesta este un act de smerenie si de
marturisire, cici formula “...curdteste-md pe mine pdcdtosul si md miluieste”’
reprezintd de fapt o recunoastere a pacatelor, de care sufletul nu poate fi pe
deplin curatit decat prin lucrarea Duhului Sfant.

Intr-o suprema concentrare si iniltare a sufletului spre Parintele ceresc, cu
privirea rugatoare §i mainile ridicate, preotul liturghisitor se roaga apoi rostind
textul rugdciunii din troparul amintit. Aceasta tinuta sau pozitie fizica constituie
expresia cea mai proprie unei stari sufletesti, in care se asteapta si se nddajduieste
a se primi darul cerut prin rugaciunea ce se rosteste. Gesturile si pozitiile corpului
la rugdaciune traduc, exprima si subliniaza stari de religiozitate si dispozitii de
spirit anumite, sensibilizand ideile si sentimentele corespunzatoare, angajand si
dirijand in acelasi timp sufletul in sensul acestora.?

Pozitia si gesturile liturghisitorului in timpul epiclezei nu trebuie, deci,
interpretate si executate ca simple forme de protocol sau de parada, ci ca actiuni
de incordare a intregii fiinte, in angajarea si sustinerea avantului spiritual. Caci,
asa cum sublinia Sf. Ioan Gura de Aur, “harul nu se impdrtdseste (transmite)
decat sufletelor atente si cu luare aminte... Cdci dacd nu ardtdm o dorintd vie
(aprinsd) pentru binefacerea pe care o cerem, nu-i vom aprecia decdt slab
pretul si insemndtatea... Asa cd Dumnezeu voieste ca sufletul nostru sd se
pregdteascd (sa se transpunad) printr-o luare aminte activd, pentru a primi
plenitudinea harurilor Sale”.?

Incheind acest ritual de pietate personald, preotul lisind mainile in jos si
ludnd o pozitie ca pentru prezentarea sau aducerea jertfei, adica tinand bratele
aproape de corp, cu palmele spre cinstitele daruri §i cu privirea transportata,
rosteste, patruns de infiorare sfanta, partea de la inceput dinrugaciunea chemarii
Duhului Sfant peste daruri: “fncd aducem Tie aceastd slujbd duhovniceascd
si fdrd de sdnge”. Continud apoi inchinandu-se: “si Te chemdm, Te rugdm si
cu umilintd la Tine cddem’™ si incheie: “Si fd, adicd, pdinea aceasta, Cinstit
Trupul Hristosului Tdu, iar ceea ce este in potirul acesta, Cinstit Sdngele
Hristosului Tdu; prefdciandu-le cu Duhul Tau cel Sfant”?* Desi, canoanele
prevad in aceste momente pozitia dreapta atat pentru credinciosi cét si pentru
preot, totusi, In practica, emotia si pietatea religioasa a credinciosilor in acest
moment de covarsitoare sublimitate si sfintenie din timpul epiclezei, 1si gaseste
expresie in plecarea genunchilor.

“Rostind aceasta, tot miezul sfintei slujbe s-a implinit: darurile s-au sfintit
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sijertfa s-a savarsit, iar marea Victimd, adicd Mielul cel junghiat pentru lume,
se vede zdcdnd pe sfanta Masd. Cdci acum pdinea nu mai este doar o
inchipuire a trupului Domnului sau numai o icoand a adevdratului Dar, care
ar avea o intipdrire a mdntuitoarelor patimi ca pe o tablitd, ci este insusi Darul
cel adevdrat, insusi Trupul Stapanului Cel a tot Sfant: Trupul care a primit
cu adevdrat toate acele umiliri, ocdri si loviri, Trupul care a fost rdstignit si
Jjertfit, care a dat mdrturia cea bund inaintea lui Pilat din Pont, Trupul care a
fost biciuit si batjocorit, care a indurat scuipiri si a gustat fiere. Asisderea si
vinul este acum insusi Sdngele care a tasnitdin Trupul cel impuns cu sulita.
Este Trupul si Sangele care s-a zdmislit de la Duhul Sfdnt, s-a ndscut din
Sfinta Fecioard, a inviat a treia zi, s-a indltat la ceruri si sade de-a dreapta
Tatilui”.*

Concluzie: Epicleza euharisticd este rugiciunea suprema de invocare a
Duhului Sfant prin care painea si vinul aduse si puse inainte, cu randuiala Sfintei
Proscomidii, in cadrul Sfintei Liturghii, se sfintesc si devin insusi Trupul si
Sangele Domnului. Aceasta prefacere nu se sdvarseste prin cuvintele “Luati,
mdncati, acesta este Trupul Meu, Care se frdnge pentru voi spre iertarea
pdcatelor... Beti dintru acesta toti, acesta este Sdngele Meu al Legii celei noi,
Care pentru voi si pentru multi se varsd spre iertarea pdcatelor”, ci prin
rugdciunea de invocare a Sf. Duh pentru sfintirea darurilor, rugaciune rostita
de Mantuitorul la Cina cea de Taina, si incredintatd de El Sfintilor Sai Ucenici
si Apostoli si urmasilor lor Sfintiti (Arhierei si Preoti), prin succesiune apostolica.
Prin urmare, Sfanta Liturghie cu momentul rugaciunii culminante de invocare
“epicleza” este o permanentd reactualizare a vietii, mortii si invierii
Mantuitorului, o permanenta Cinzecime.

“Ca supremd Taind a comuniunii in Hristos, Sfanta Liturghie a fost pentru
poporul nostru dreptcredincios, veacuri de-a randul, cel mai puternic liant
spiritual si unica lui formd de educatie morald si duhovniceascd, pe temeliile
ei apdrédnd marile valori crestine ale acestui neam”? “Izvor de sfintenie si
mijloc de transmitere a succesiunii neintrerupte a preotiei de la Sfintii Apostoli
pand la sfarsitul veacurilor”.

Participand la ea cu toata responsabilitatea si intelegerea, atat in zilele de
rand cat si in zilele de sarbatoare, si primind cu vrednicie Trupul si Sangele
Domnului ne facem partasi Cinei celei de Taina aici si vietii celei vesnice, ne
vindecam sufleteste si trupeste, cdpatam putere fizica si spirituala si bucurie
sfanta.

Arhimandrit, Macarie Ciolan
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ARTICOLE SI STUDII

RENE DESCARTES SI LUMEA IN CARE TRAIM
Privire dinspre teologia ortodoxa

Despre necesitatea unui asemenea studiu

Nepretinzand a fi specialist in istoria filosofiei, sunt totusi constrans catre
o atare investigatie atdta vreme cét, in calitatea mea de om al Bisericii, sunt
chemat la misiune. Or, pentru desfasurarea unei misiuni crestine coerente si
eficiente, este necesard dezvoltarea a doua directii la fel de importante: (1)
asumarea criteriilor traditiei eclesiale siplasarea permanenta in cadrul acestor
criterii, de asemenea (2), asumarea contextului cultural contemporan. Aceasta
este lectia Parintilor Bisericii, de la apologetii primelor veacuri crestine pana la
miscarea neopatristica a secolului XX.

Nu intentionez, in acest studiu, sa vorbesc despre o metodologie a misiunii
crestine astazi, ci sd atrag Bisericii atentia asupra faptului ca, volens-nolens,
cultura europeana modernd incepand cu Descartes, suntem obligati sd cercetam
liniile gandirii “parintelui modernitatii”™ . Doar astfel vom intelege mai bine ce
idealuri motiveaza si ce prejudecdti contribuie la conturarea profilului lui h~omo
europaeus. Aceastd intreprindere nu este deloc inutild, atata vreme cét — desi
multe din aspectele punctuale ale cugetarii cartesiene sunt depasite —mentalitatea
majoritdtii contemporanilor nostri, fie si inconstient, e mobilizata de ideile lui
Descartes?.

Studiul de fata incearca sa surprinda, in scrisul marelui ganditor, aspectele
care au influentat cel mai mult culturamodernad, contribuind la aparitia pe scena
istoriei a unui nou tip de om, rationalist, increzator exclusiv in propriile criterii.
De asemenea, implicatiile pentru demersurile culturii europene si pentru
raporturile dintre teologie si cultur ale acestui fenomen. In final, voi incerca si
aratin ce masura acest nou tip mental este compatibil cu traditia eclesiala si ce
ar avea de facut o misiune crestind intr-un context, fie si post-cartesian.
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Geneza gandirii cartesiene

Dupa lectia anselmianad, care propunea o spiritualitate de tip angelic (pe
care o regasim intr-un registru larg de influente, de la celibatul clericilor romano-
catolici la puritanismul protestant), descarnata i acosmista, similara curentului
origenist rasaritean, adevaratul si bunul crestin — observa ironic Heinrich Heine
—se purta prin lumea infloritoare din jurul sau ca o ndluca abstracta, cu simturile
stragnic ferecate, atent sd nu se lase corupt de atata frumusete.

Intelectualismul thomist, umanismul renasterii si iluminismul au eliminat
insa treptat ideea raportarii ascetice la realitate (proprie unei viziuni
supranaturaliste), vazutd de acum 1nainte sub unghi exclusiv natural. Simultan,
ratiunea, proslavita de lutheranism pentru eficienta in exercitiul critic al
interpretarii Bibliei, a luat in modernitate forma individualismului subiectivist
si a scepticismului, devenind unica lumina posibila pentru cunoasterea umana.

Pe scena culturala a Europei a aparut — deopotriva semn al acestor mutatii
si produs al procesului care a condus in mod subtil spre acestea —René Descartes,
parintele filosofiei moderne, cel ce a ctitorit autonomia filosofiei, care nu mai
trebuia sd cerseasca teologiei recunoasterea dreptului de a gandi. Descartes
care, cdutdnd o metoda autentica de cunoastere, a refuzat gandirii scolastice —
prin afirmarea transantd ca “fiecare lucru are un singur adevar [cujusque rei
unicam esse veritatem), pe care il poate afla oricine cu claritate” — dreptul de
cetate. In sfarsit, Descartes care, convingandu-se de evidenta incontestabili a
propriei sale cugetari si a realitatii obiective, a deschis un nou drum in istoria
raporturilor omului european culumea, cu intreaga realitate, vazuta drept mediu
neutru (res extensa) al istoriei omenesti*.

Elegant si prudent, Descartes si-a prezentat consecvent metoda ca noud in
forma (prin modul punerii problemelor) insd veche in esenta, intrucat identica
adevarului, §i prin aceasta anterioara oricarei alte metode, inclusiv gandirii
scolastice®. A doua premisa a anterioritatii metodei cartesiene fatd de oricare
alta este faptul ca recurge direct la ratiune, la capacitatea inndscutd — innata—a
acesteia de cunoastere a realitatii umane si cosmice (EM 1). E vorba, deci, de
metoda rationalista, intemeiata pe (1) deducerea tuturor cunostintelor numai
prin efortul gandirii (singura care ne defineste ca umani: per illam solam homines
sumus) eliberata de orice prejudeciti si (2) pe convingerea ca orice minte —
dacad este corect guvernata si judeca impartial (incorrupte judicandi) — poate
ajunge la cunoasterea adevarului, la distingerea acestuia de tot ceea ce nu este
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adevirat, firi si mai apeleze la criterii externe de certificare (EM 1). intr-un
asemenea context, nu se mai putea pretinde un control al teologiei asupra gandirii.

Descartes a imbratisat cele doud convingeri — care intemeiaza axiomatic
metoda sa — in urma constatarii cd tot ceea ce a invatat in scoli sau a aflat prin
efortul personal al lecturii, ca tot ceea ce stia prin educatie, obisnuinta si chiar
prin experienta se inscrie sub semnul indoielii, daca nu cumva totul e fals si
inutil pentru exigentele unei vieti care, afirma el, nu se poate ordona si hrani
decatdin adevar. “Am fost constrans, intr-un fel, sa ma folosesc doar de propriul
meu sfat pentru a-mi ordndui viata” (EM 2). Necesitatea intemeierii vietii pe
adevar eradeja precis formulatd mai inainte: “am cautat totdeauna, cu cea mai
mare stradanie, stiinta deosebirii adevarului de fals [scientiam verum a falso
dignoscendi]), ca sa vad mai clar drumul drept al vietii si ca sa-1 urmez cu mai
maresigurantd” (EM 1)°. Greu si nu sesizim — dincolo de justa delimitare fati
de o teologie falimentara, erijata in unicul pedagog al umanitatii insa incapabila
sa raspunda aspiratiilor fiintiale ale omului — programul egocentric, al
autosuficientei omului orgolios, premisa mentalitatii seculare.

Constatarea ca nimic din ce stia nu e sigur sau mai presus de orice indoiala
l-a determinat sd recurga neincetat la o tenace operatie de desvrijire (atat de
blamata astdzi de miscarea ecologistd si de New Age), as spune, a realitatii,
supusa examenului necrutator al cugetarii vii, angajata in cautarea adevaratei
cunoasteri (care sa corespunda integral realitatii), cunoastere pe care el o
intelegea ca aderenta constienta a spiritului atent cu obiectul de cunoscut:

“am luat hotararea de a nu mai cduta pe viitor nici o alta stiinta, in afara
celei pe care as putea s o descopdr in mine insumi [in me ipso] sau in uriasa
carte a lumii [in vasto mundi volumine]”" .

Asa se face cd, desi presupunea cunoasterea legilor dreptei cugetari, me-
toda sa nu propunea o alta logica formald, un mecanism teoretic, suma de
postulate-sablon incarcate de aura infailibilitatii si suprapuse realitdtii, ci un
rezultat al experientei directe care sd poata fi transpus si ordonat in limbajul
logicii matematice. Nu intdmplator el a preluat — poate chiar din gandirea an-
selmiand (cu toate cd, tratdnd argumentul ontologic pornind de la premisele
formulate de acesta, nu a facut vreo referire la Anselm) — ideea unei intuiri
simple a lucrurilor, a fundamentelor, a principiilor, cum spune, a elementelor
ce nu sedescompun in altele si care pot servi construirii unei perspective din ce
in ce mai sigure i mai ample, generale®.

Desvrdjirea cartesiana a vietii si a lumii, eliberarea realului din corsetul
metodei silogistice, care expliciteaza ceea ce este deja cunoscut, e a doua mare
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lovitura data “aristotelismului” scolastic, dupa reforma. Pentru ci atit Luther,
preocupat de siguranta mantuirii, cit i Descartes, angajat in cautarea cunoasterii
sigure, refuzau exact aceleasi tipare absurde si artificiale in care exercitiul logico-
verbal al scolii incerca sd inchida esenta si sensul realitatii.

Cate ceva despre metoda

Cautand sau chiar iubind certitudinea (cum observa Hersch) si respingand
aproximatiile, Descartes a optat hotarat pentru indoiala metodica fata de orice
dat teoretic sau experimental. Nu e insd deloc vorba de scepticismul pesimist si
steril al mentalitatii omului resemnat (atitudinea naturalista, in limbaj noichian,
caacceptare a realitdtii asa cum e datd). Rationalismul cartesian porneste de la
indoiala fata de orice cunoastere anterioara aplicarii metodei sale, in ideea ca
numai prin alambicul acesteia se poate ajunge la cunoasterea indubitabild sau la
certitudinea despre realitate. Mai precis, inseamnd (1) a pune sub semnul
incertitudinii tot ce este crezut prin obisnuinta ca adevarat si (2) a exclude metodic
orice indoiald. Descartes s-a strdduit de aceea sa exercite o constanta atitudine
criticd, o indoiala totald — in spirald, dinspre periferie, rezultatul lecturilor, spre
centru, rezultatul experientelor — pentru a afla ceva de care sa-i fie imposibil sa
se indoiascd, chiar dacad acest ceva e adesea doar certitudinea cd nu se afld
nimic sigur in obiectul cercetat (nihil in ea esse certi)’ .

Dincolo de incertitudinea asumata, de permanentul krisis, Descartes credea
ca poate afla ceva, ca poate depdsi ideea falsd/indoielnicd despre obiectul
cunoasterii, spre o reprezentare perfect corespondentd cu obiectul (MM 3).
Prin aceasta, discursul cartesian nu ne e contemporan, daca timpul nostru se
mdsoara, spre pilda, prin epistemologia wittgensteiniana, care afirma doar un
acces la lumea reprezentdrilor, la cuvinte. Oricum, Descartes nu a fost ireductibil
sceptic: “nu-i imitam in aceasta [indoindu-ma] pe sceptici, care se indoiesc doar
pentru a se indoi [qui dubitant tantum ut dubitent] si, in afara de nesiguranta
insdsi, nu cauta sa gaseascad ceva. Dimpotriva, eram cu totul pentru a descoperi
cevasigur [certi reperirem]” (EM 3). Anton Dumitriu observa ci dubiul cartesian
nu e scepticismul agnosticilor, ci prudentd, circumspectie fata de tot ce este
indoielnic; indoiala nesfarsitd, exprimata ca reexaminare continud a tuturor
valorilor si certitudinilor; setea de certitudine'® sau, dupa Descartes insusi,
indreptarea propriei gandiri, cum afirma la inceputul Expunerii despre metodd
(forma ultima a celebrului Discours).
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Descartes a fost nevoit sd formuleze legile care s guverneze posibilitatile
naturale ale fiecdrei minti spre aflarea adevarului, constient cd, “fiind foarte
simple si evidente” (simplicissima et evidentissima), publicarea acestor norme
ar avea semnificatia deschiderii unor ferestre prin care lumina patrunde in
pivnita (ignorantei) in care majoritatea oamenilor, chiar si cei ce se pretind docti,
au coborat pentru a duce lupta cunoasterii.!' Metoda cartesiana descrie doua
principii §i patrureguli/criterii fara de care cunoasterea e imposibila.

Principiile cartesiene sunt: (1) indoiala, care, consecutiv examenului, duce
spre certitudine, si (2) cunoasterea autentica, exprimata doar prin idei clare si
distincte.” Privind cele patru reguli, acestea sunt: (1) criteriul evidentei sau
acceptarea numai a ceea ce este dincolo de orice dubiu, (2) criteriul analizei sau
descompunerea datelor in factorii primi, simpli si indivizibili, (3) criteriul ordinii
sau inlantuirea datelor verificate si precis formulate (de la simplu la complex),
in virtutea faptului ca, prin formad, adica implinind exigentele de claritate si
distinctie, toate cunostintele se afla in relatie, dincolo de continutul fiecédreia
(care nici nu mai conteaza), si (4) criteriul inductiei sau enumerarea completa
(enciclopedica!) a datelor, in vederea recompunerii holistice a ceea ce a fost
cunoscut. Iata cum isi descrie insusi Descartes legile:

“Prima era s nu admit vreodata ceva ca adevarat [verum admitterem) decat
dacd am cunoscut in mod cert si evident ca e adevarat[certo et evidenter verum
esse), adica sa ma feresc cu cea mai mare grija de orice graba si anticipare in
procesul judecdrii; sa nu cuprind mai larg cu mintea intr-o concluzie decét ceea
ce i se arata atat de clar si distinct [tam clare et distincte] ratiunii mele, incat sa
nu poata fi readus in nici un fel sub semnul indoielii. A doua era ca dificultatile
pe care aveam de gand sa le cercetez, s le impartin tot atatea fragmente [in tot
partes dividerem), cite era avantajos spre a le rezolva mai corespunzator
[commodius resolvendas). A treia era ca toate gandurile pe care le consacram
cautdrii adevarului sd le fac sa Inainteze mereu intr-o ordine sigura [certo ordine),
incepand desigur de la lucrurile cele mai simple si cel mai usor de cunoscut,
pentru ca incetul cu incetul si precum pe trepte [paulatim et quasi per gradus),
samanalt citre cunoasterea celor mai dificile i complexe, clasificindu-le cu
mintea intr-o anumita ordine chiar si pe acelea care prin natura lor nu succed
una alteia. Siultima, ca in cercetarea mijloacelor si in parcurgerea fragmentelor
lucrurilor dificile, sa le enumar atat de complet, una cate una, si sd am o viziune
atat de generald asupra lor [tam perfecte singula enumerarem et ad omnia
circumspicerem], incit s fiu sigur cd nimic nu a fost omis de mine”'?.

Anton Dumitriu observa ca cele patru criterii sau reguli cartesiene se
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circumscriu ordinii a doud esentiale demersuri ale gandirii: (1) descompunerea
obiectelor de cunoscut in elemente simple (analiza), al caror adevar e dat intuitiv,
si (2) recompunerea lucrurilor prin deductia care 1nainteaza din evidentd in
evidentd pentru a se ridica inductiv la adevaruri tot mai generale (sinteza).
Exigenta celor doua demersuri era imposibil insd de satisfacut daca la inceputul
tuturor operatiilor nu ar fi stat o certitudine de netagaduit, pe care Descartes
cdutat-o metodic — pe urmele gandirii augustiniene i anselmiene —in el insugi'4.

Noica observa ca totusi, dincolo de certa similitudine, Augustin este
preocupat de sursa transumand si de continutul intelepciunii, in vreme ce
Descartes numai de exercitiul mintii angajata spre acea scientia mirabilis,
mathesis universalis'’ .

Prima certitudine

Adevirata cunoastere inseamni inliturarea oricarei indoieli. In privinta
obiectelor indoielnice, Descartes s-a pronuntat in chiar prima din celebrele
Meditatii metafizice. Orice poate fi supus dubiului: ceea ce cunoastem despre
Dumnezeu, despre spirit, despre corp si simturi, despre cer si pamant, despre
existenta (ca si cum toate ar fi decorul unui vis); in toate dubiile ramane insa
neindoielnic actul cugetirii. Indoindu-ma, sunt constient de faptul ci gandesc,
iar gandind, ajung la cunoasterea mea ca subiect cugetator, ca temei al tuturor
trairilor mele, si prin aceasta la certitudinea ca exist:

“mi-am dat seama cd, deoarece le respinsesem pe toate celelalte [e vorba
de trup, de lume si de locul in care se afld el in timp ce cugetd] ca false, nu pot
sd ma indoiesc si de faptul ca eu insumi exist [essem]. Si deoarece vedeam ca
adevdrul acestei formulari «gandesc, deci sunt sau exist» [Ego cogito, ergo
sum sive existo] e atat de sigur si de evident [certam esse atque evidentem][...],
am crezut ca pot sa-1 admit cu siguranta ca principiu [primum fundamentum] al
filosofiei pe care o cdutam”'¢.

Acesta este punctul arhimedic al gandirii lui Descartes, si recunoastem aici
cu usurinta semnele culturii sale augustinian-anselmiene, deci problemele ine-
rente acestui tip de gandire'’; nu voi insista acum asupra obiectiilor legate de
marea dificultate a trecerii de la a fi in minte la a fi in realitate (cu toate cd o
asemenea discutie nu ar fi irelevantd, de vreme ce Descartes era preocupat mai
ales de metoda cunoagsterii si nu de continutul acesteia). Ceea ce ma intereseaza
este faptul cd, foarte augustinian iarasi, el a ajuns de la principiul cd gdndirea da
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madrturie despre propria lui existenta la concluzia cd insusirea sa esentiald este a
gandi, reducand omul la constiinta, la intelect (res cogitans; “eul, adicd mintea,
singura prin care sunt cel ce sunt”): cogito me cogitare, ma cuget a fi intru
cugetare/cugetator. “Am inteles — reia — ca sunt un lucru sau o substanta [rem
sive substantiam) a cérei intreagd naturd sau esentd constd doar in aceea cd
gandeste [consistit ut cogitem]™'®.

fn cuvantul citre cititor, din deschiderea MM, Descartes afirmi in mod
asemanadtor ca “spiritul omenesc, reflectand asupra lui insusi, nu se cunoaste ca
fiind altceva decat un lucru ce gindebte”, “ceva care are in sine facultatea de a
gandi” (vezi si MM 2: “nu-s decit ceva care gandeste, adicd un spirit, un intelect
sau o ratiune”). Altfel spus, certitudinea prima, necesara oricdrei constructii
conceptuale, este ego-ul autoreflexiv, capacitatea inteligentei de a realiza
certitudini printr-o intuitie imediatd, prin cunoastere directa'®.

Fiinta ganditoare, spiritul omenesc se indreaptd, dupd constatarea certa a
propriei existente, spre construirea imaginii universului, insd nu inainte de a
proceda la verificarea primei sale certitudini.

Dacad demersul anselmian s-ar traduce prin existd ceea ce pot gandi, pentru
Descartes problema cunoasterii se pune in termenii exist pentru cd pot gandi;
nu realitatea il intereseaza prioritar, ci faptul cad omul, fiind substantd ganditoare,
invarte realitatea in jurul sdu, resemnificand-o. E vorba de o evidenta reactie
anticopernicand, dar nu prin negarea heliocentrismului, ci prin credinta ca -
desi insignifiant cantitativ in univers — omul poate determina realitatea pentru
cd o gandeste. Anselm era scutit de un real demers pentru interioritate pentru ca
substantializa conceptele, amanand problema eului.

Pentru aceasta verificare, Descartes a apelat, mereu dupad Augustin i An-
selm, la punerea sufletului uman in relatie cu Dumnezeu si de aici la ceea ce —
de la Kant — se numeste argumentul ontologic al existentei lui Dumnezeu. Inferat
din certitudinea prima4, a existentei insului cugetator, Dumnezeu devine conceptul
de validare, justificarea metafizicd a acestei certitudini prime si a oricdrei
cunoasteri de care este capabild mintea omeneasca. Existand - si inca perfect,
mai presus de orice dubiu, veridic - Dumnezeu este sursa creatoare a lucrurilor
si de asemenea izvorul cunostintelor sadite in mintea omului (Descartes a reluat
astfel convingerea lui Anselm ci ar fi imposibil s existe in mintea noastra
ideea existentei lui Dumnezeu dacé nu ar fi sidit-o El acolo; vide, spre exemplu,
rezumatul care precede MM)?.

Poate cd, sensibil la criticile ridicate fatd de modul in care a formulat prima
sa certitudine, Descartes a recurs la certificarea, la justificarea acesteia ca o
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masurd in plus de excludere a oricarei indoieli, insd ramane evident ca nici-
odata nu areusit sa formuleze atat de constrangator (pe cat dorea) o concluzie,
incét sd nu mai permita obiectii, i ¢ nici nu a ajuns la validarea constiintei
subiective in planul realitdtii?' . Cu toate acestea, nu i se poate contesta lui
Descartes si locul pe care l-a castigat in cultura europeand prin afirmarea
subiectului cugetator, un moment fara seaman, spune J. Hersch, n istoria filo-
sofiei®?. Mai mult, desi, sdvarsind marea descoperire cd gandeste despre
existentd, nu a izbutit §i sa integreze aceasta descoperire intr-un registru de
obiectivitate in stare sa-i confere un caracter existential, Descartes a hipertrofiat
ego-ul uman, permitdndu-i s se considere, contrar mentalitatii resemnate, centrul
lumii sau cel putin spectatorul ei activ.

Aceastd hipertrofiere a eului, aceastd egocentrare fard seaman,
cum spune A. Dumitriu, se manifesta (la Descartes si dupa el), prin
cautarea neobositd de solutionare a problemelor, prin permanenta
neliniste i nemultumire pentru provizoratul oriciaror solutii. Omul
cartesian, intrupat de insusi Descartes, a devenit un tip european
prin excelenti. Intr-o interesanti paralela, Dumitriu observi ca.Goethe
a surprins perfect trasaturile acestui tip in mitul lui Faust: amandoi,
si Descartes, si Faust, sunt preocupati sd “sileascd” natura pentru a-i
dezvalui secretele; amandoi sunt de acord ca a sti inseamna a stdpdni
lumea, cu diferenta ca Faust vrea sa poatd totul chiar daca pactizeaza
cu vicleanul, iar Descartes vrea sd cunoasca totul asa incat sa poata
totul numai prin puterea mintii si a mijloacelor sale?*. Descartes nu
s-a plasat astfel doar la originea filosofiei moderne, ci a mentalitatii
occidentale, asa cum se manifestd pana acum.

Subiect, obiect si matematica

Drumul ales de Descartes era, cum deja am vazut, nu cel al magiei si nici
cel al filosofdrii clasice, ci al inteligentei care nu mai imprumuta de nicdieri
justificari si mijloace (chiar si existenta lui Dumnezeu e un postulat exclusiv
rational), in tentativa adjudecirii de citre constiintd/subiect a domeniului obiec-
tivitdtii. Marea problema pentru Descartes a ramas, de aceea, relatia dintre faptul
de a cugeta si realitatea in sine sau, in termenii husserlieni, dintre interioritatea
pura si exterioritatea obiectiva??.

Descartes a cautat s depaseascd aceastd problema (afirmata ca atare de
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chiar sistemul sdu) printr-o comoda operatie de disociere a realitdtii. E vorba de
celebrul sdu dualism spirit-materie, suflet-trup, res cogitans-res extensa, om-
lume, in virtutea caruia existd finte a cdror proprietate de fond e gandirea (res
intelligentes, capabile de vointa, actiune) si fiinte caracterizate fizic doar de
spatialitate, intindere (res corporeae, pasive gnoseologic si lipsite de semnificatie).

Consecutiv acestei discrimindri, Descartes a crezut cd solufia pentru
articularea subiectului cu obiectul este validarea obiectiva a constiintei. Constiinta
poate gandi despre existentd, ceea ce inseamnd ca valideaza existenta.
Gandindu-mi propria existent, mi incredintez ci exist. incercarea cartesiani
de trecere de la a fi in constiinta la a fi In realitate este clard in demonstrarea
existentei trupului celui care cugeta: gadndindu-ma ci exist si convingdndu-ma
de trupul concret in care exist, am facut saltul de la cugetare la realitate, am
infaptuit incopcierea lui res cogitans cu res extensa.

Procedand astfel, Descartes a realizat raporturi sintetice intre lucruri si
concepte, descoperind astfel noi adevaruri, prin aceasta depasind clasicul intelect
pasiv, al omului resemnat sa constate realitatea, spre un cogito productiv in
planul cunoasterii, spre o inteligentd creatoare. Dar ceea ce lui Descartes 1i
apdrea ca evident si perfect demonstrat lasa dinnou problema nerezolvata pentru
ca, substantializat ca ego, cogito-ul cartesian rimanea totusi inadecvat lui res
extensa $i, incapabil sd se articuleze cu adevirat 1n real, trebuia sa recurga la
matematizarea realului, expresia matematica fiind — cum observase si Galileo
Galilei — prin claritatea ei simpld, mai convenabild mintii decat insasirealitatea
pe care trebuia sd o exprime. Iatd cum justifica optiunea pentru reprezentarea
matematicd a lumii:

“Acele lungi inldntuiri ale rationamentelor celor mai simple §i mai usoare,
cu ajutorul carora geometrii conduc la demonstratiile celor mai dificile lucruri,
mi-au dat prilejul sd consider ca toate cele ce patrund in gandirea omului isi

.urmeazd una alteia in acelasi fel, cu conditia sa nu admitem printre ele ceva fals
ca fiind adevarat [nihil in illis falsum pro vero admittamus], $i sd mentinem
mereu ordinea prin care unele pot fi deduse din altele [quo una ex aliis deduci
possunt]; [utilizind aceastd metoda,] nu existd nici un lucru atat de indepartat
incat sd nu ajungem in cele din urma la el [ad quae tandem non perveniamus),
si nici atat de ascuns incat sd nu-l descoperim [tam occulta, quae non
detegamus)”® .

Metoda si expresia matematica il incredintau pe Descartes de posibilitatile
nelimitate de cuprindere a realitdtii pe care le are cel care le utilizeaza. Daca,
pentru Anselm, in mintea dedicata cercetarii mai raimaneau destule umbre si
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intunecimi de nestrabatut, pentru Descartes, aceste intunecimi se risipeau in
exercitiul ratiunii. El ajungea astfel sd afirme (cu totul justificat de sistemul sau)
ceea ce Augustin i Anselm spusesera cu tot atdt orgoliu dar cu mai putind
indreptatire:

“ceea ce nu s-a implinit, dupa ce ne-am straduit cu tot ce e in noi spre a-1
implini, trebuie socotit de noi printre cele ce nu pot exista cert [inter ea quae
fieri plane non possunt] si care sunt desemnate prin termenul filosofic
«imposibile» [impossibilia]”*.

In rezumatul care precede MM, Descartes afirmi ci tot ceea ce mintea
concepe clar si distinct se identifici neapirat cu insisi realitatea. Insi chiar
limbajul matematic pentru care a optat Descartes si, cu el, modernitatea, nu are
de fapt acoperire in real, ci in minte?.

Pentru Descartes, asadar, pare ca nu poate exista decdt ceea ce poate fi
cugetat. Reducerearealitatii la ceea ce poate sti sau vrea omul sa stie produce o
dezesentializare a perspectivei, proces similar — transpus in plan cosmologic —
celui desfasurat, scolastic, in ce priveste realitatea divina. Oricum, prin aceasta
afirmatie, Descartes a implinit argumentele inaintasilor sdi in ale culturii.

De aici pana la idealismul cel mai trufas al insului cugetator, care crede ca
lumea exista exclusiv pentru cd el o gdndeste, cum spune Nichifor Crainic, nu-
idecatun pas. De la obiectivismul naiv al omului resemnat, al stiintelor descriptive
si al filosofdrii clasice, cugetul cartesian a sdvarsit trecerea spre subiectivitatea
transcendentald, ca temei absolut al oricarei stiinte (cum afirma Husserl 1n
meditatiile sale “cartesiene’), reintroducind omul daca nu in centrul lumii cel
putinin centrul universului cunoasterii.

In pofida inadecvirii inteligentei cu obiectele “extinse” din jur, veracitatea
divina (care confirma prima certitudine cartesiand) si demonstrarea propriului
corp (care tine, data fiind materialitatea sa, de res extensa) i-au permis lui
Descartes s construiasca pas cu pas ideile “clare si distincte” ale obiectelor
cercetate, ale realitatii, pentru ca adevarurile dovedite devin reguli utilizabile
pentru deducerea altora. (De fapt, pentru constituirea universului reprezentarilor,
cum a congstientizat gandirea ulterioara.)

Intelectul activ scruteazd acum domeniul spatial, privind geometric, pentru
cd in vreme ce mintea actioneaza dupa criteriile logicii, 7es extensa e circumscrisa
legilor mecanicii: realitatea se reduce astfel la figuri angajate in miscare de tip
mecanic i in relatii de exterioritate, sau la ordo et mensura (EM 4). De remarcat
ca el e primul filosof laic care gindeste in sistemul modern al universului infinit,
al spatiului euclidian omogen si al mintii redusa la ea insasi; care ia in calcul
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existenta i a altceva decat mintea.

Descartes credea cd universul e explicabil in termenii fizicii matematice, si
a Intemeiat geometria analiticd in vederea definirii si manevrarii formelor
geometrice prin expresii algebrice. Astfel a marit eficienta ratiunii umane in
incercarea de cucerire a lumii. Pornind insa din acest punct, pe de o parte a
renuntat la libertatea omului (consecutiv, a postulat idealul omului mecanic) iar
pe de alta a pus 1n dubiu posibilitatea interventiei lui Dumnezeu in creatie?®.

Tresmontant arata ca, desi parinte al idealismului modern, Descartes e, in
cosmologie si antropologie, simultan parinte al materialismului ateu mecanist.
Cosmologic, el a manifestat permanent tendinta — §i prin aceasta, iarasi, e thomist
— limitarii competentei Creatorului in ordonarea haosului creat si chiar de a-1
elimina pe Dumnezeu din univers (il semble avoir fait effort pour éloigner son
dieu). Corelativ, sufletul, supraaddugat trupului, ii permite acestuia din urma sa
se dezvolte autonom, mecanic?. Antropologia cartesiand e corolarul
cosmologiei galileene mecaniste.

Personal, nu pot intelege procesul gandirii cartesiene, mai cu seama scaparile
acesteia, care au facut din filosofia Inceputului modernitétii un amalgam de
orgoliu si smerenie... Din aceasta dilema nu se poate iesi decat cunoscand
adevaratele intentii ale lui Descartes. Oricum, de la Descartes, sau mai precis in
virtutea dualismului sdu, au fost delimitate precis competentelereligiei si filosofiei
(sufletul, mintea), de o parte, si ale stiintei (natura), de alta parte. Si aceasta
delimitare constituie pana astazi principala dificultate in articularea stiintelor
umane i naturale, a stiintelor in general cu spiritualitatea culturilor traditionale® .

Lumea nu mai pdrea sa aiba sens si, in consecintd, Descartes nu era pre-
ocupat de o reprezentare finalista a realitdtii: universul este constituit din spatiu
si miscare, din forme aflate n raporturi matematice si din ordine, astfel incat nu
poate fi propriu-zis inteles, interpretat, ci numai descris, studiat analitic, cu
mijloacele stiintei (EM 6). Mathesis universalis, stiinta perfect unificata si
atotcuprinzatoare a lui Descartes, pornind de la exigenta ordinii §i a masurii
(care presupune, cum §i — mai tarziu — pentru Leibniz, autonomia lumii), este
capabila sa formuleze ecuatiile problemei pentru a ajunge negresit, prin calcul,
sa determine ceea ce este necunoscut. Desi — poate nu din convingere sincera],
asadar numai din precautie, intr-un secol in care mai ardeau ruguri — Descartes
construia ideile clare si distincte despre realitate pretextand veracitatea divina
(cel putincénd era vorba de a demonstra existenta eului cugetator), el a renuntat
treptat la certificarea metafizica in favoarea exercitiului autonom al mintii (si-a
abandonat una din premise). Nu intdmplator, poate, Descartes vorbea adesea
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despre “cele care tin numai de oameni” (ad homines solos pertinent), cele ce nu
il implica pe Dumnezeu si care solicita cu atit mai putin teologia. Sesizabila,
aici, o prelungire a teoriei scolastice a dublului adevar, aceeasi care, dupa
observatia lui Heine, s-a constituit intr-o bomba amorsatd in chiarsanul teologiei.

Cu toate ca nu original prin aplicarea principiilor geometriei in privinta
miscarii corpurilor (de fapt, tributar mecanicii galileene, pe care o justifica subtil
in EM 6, cand lucrdrile lui Galileo erau incd la indexul celor prohibite de
inchizitie), Descartes a reusit sd impund matematicile ca exigentd fundamentala
pentru orice stiintd riguroasa* .

Exigenta matematizarii, precis formulatd in gandirea lui Descartes, ulterior
programatic inféaptuitd, se intemeiaza pe modelul mecanicist al universului
galileean, spune Arthur Koestler??. Nu intdmplator, poate, o data ce a renuntat
la acest model, stiinta acceptd astazi sd se exprime nu doar in ecuatii ci §i prin
parabole (se vorbeste deja de o noud mitologie, mai sigurd, mai adecvata
realitatii).

Géndirea sa se constituie astfel in punctul originar a doud demersuri ale
culturii europene — intre care el nu a cutezat vreodatd, din moderatie, sa aleaga
— stiinta moderna si filosofia idealista, prima raiméanand la ideea de obiectivitate
conferitd de expresia matematica a rezultatelor (i ignorand obstinat implicatiile
existentei constiintei), a doua, blocata in subiectivitate, pastrand importanta con-
stiintei (dar facand abstractie de contextul macrocosmic).

Interesant pentru incercarea de fata e faptul ca, insistand intru verificarea
constiintei, Descartes a inlocuit conceptul de adevdr din filosofia antica si din
speculatiile scolastilor cu certitudinile subiective, interioare. El a implinit astfel,
curajos, o tendinta de fond a géndirii occidentale — depdsind individualismul
protestant, ce cauta sa se limiteze prin afirmarea obiectivitatii infailibile a
Scripturii — dand cetétenie tuturor opiniilor particulare. O alta sursd pentru
lipsa de coerenta a culturii moderne. Pluralismul european isi are, asadar,
originea (profana, pentru ca religioasd este in protestantism) in gandirea lui
Descartes.

Descartes si cultura moderna

Prin Descartes au fost constituite fundamentele unei culturi netraditionale
(heracleitica, cum spune A. Dumitriu), anistoricd, adica neacceptand istoria ca
intelepciune extrasd din experientd — daca privim termenul istoria ca derivat
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din gr. to histeon, “ceea ce trebuie stiut” — de niciunde sau, etimologic vorbind,
anarhica, si spre niciunde, fara preocupare finalistd, creatoare de semnificatii
dar incapabild de intuirea sensurilor. O culturd care exista prin sine si pentru
sine, devenind pur si simplu (nu intru ceva). O culturd care confunda mijloacele
cu scopurile (Miguel de Unamuno), care hipertrofiaza mijloacele in detrimentul
scopurilor (Paul Ricoeur), de vreme ce, impreuna cu Descartes, nu mai este
constienta de implicatiile fiintiale si cosmologice ale prezentei umane, ale actului
cugetdrii, ale faptuirii noastre® .

O culturd, de asemenea, care ar fi trebuit sa fie una a includerii, a tolerantei,
cum considerad Karl Popper — de vreme ce se intemeiaza pe opinia fiecaruia —
insd care mai degraba si ih mod evident se manifesta prin excludere si prin
dizolvarea propriilor creatii. O cultura care, instituind dreptul fiecaruia, duce
la individualismul egocentric, la atomjzarea societatii si la pretentia ca ratiunea
umand e singura masura a realitatii.

Un exemplu tipic pentru exclusivismul culturii moderne — in care a
degenerat dualismul cartesian — este cel al rupturii intre tehnostiinta si traditie
(aici putem include si teologia, produs al culturii traditionale) sau, in termenii
lui Basarab Nicolescu, intre cultura stiintifica si cultura spirituala. Or, daca un
timp cele doud domenii au fost in stare sa coexiste, chiar fara interferente vizibile,
acum, tehnostiinta tinde s elimine din sfera culturii noastre traditia,
spiritualitatea, teologia. Nu intdmplator, compatriotul nostru (fizician ca
formatie) militeaza pentru un demers transdisciplinar, capabil nu doar sd permita
coexistenta, ci §i sd propuna complementaritatea stiintei si a intelepciunii. El
este convins ca tehnostiinta trebuie sa intreprinda pasi importanti pentru a deveni
cu adevarat o culturd, riscul implicat in situatia sa actuala fiind acela cd, fara
legatura cu sacrul, tehnostiinta tinde spre irationalitate si abuz.

Misiunea crestina intr-o lume cartesiana

Cultura produsa de ideile cartesiene, fluidd, instabild, dominata de utilitate
si indiferenta fatd de finalitate, este un spatiu strdin oricarei culturi traditionale.
Prin aceasta fluiditate, rimane cartesiana. Stranietatea modernitdtii vine insa nu
din cauza mobilitdtii in sine, ci din caracterul nepermanent al criteriilor si al
valorilor propuse de ea.

In aceste conditii, o misiune crestini care nu face efortul decontextualizirii
mesajului evanghelic, al disocierii acestuia fata de formele culturale in care s-a
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imbracat in trecut, risca sa ramana ineficienta in noile cadre mentale. Si aceasta
pentru ca noua culturd nu mai are practic nici o receptivitate fatd de valorile
antice, in pofida unor miscéri cum sunt cea ecologistd si New A ge, care incearca
redescoperirea valorilor precrestine. Teologia Bisericii nii trebuie si ceard
culturii contemporane convertirea la forme produse in trecut, ci asumarea
spiritului apostolic in noile cadre mentale.

De altfel, dacd am cerceta mai atent momentul constituirii Bisericii,
momentul Cincizecimii, am sesiza aici adevaratele repere ale misiunii apostolice.
In ziua Cincizecimii, acelasi mesaj — dumnezeieste inspirat de Sfantul Duh si
rezumat in predica sfantului Petru — a fost marturisit de fiecare apostol intr-o
altd manierd. Nu este vorba numai de harisma glosolaliei, care le permitea sa
traducd mesajul in diverse limbi, ci de efortul urias de a transpune cu fidelitate
acelasi mesaj in universuri mentale mult diferite. Nu intdmplator, in duminica
Rusaliilor, imnografia eclesiala realizeaza comparatii nuantate intre turnul Babel
si ziua Cincizecimii: in primul caz, cultura care construieste ziduri intre oameni,
in al doilea, Duhul care insufleteste — ca metadiscurs i metalimbaj, pentru a
folosi doi termeni dragi miscarii postmoderniste — adunarea, strabatand zidurile
(transfigu'rﬁndu-le) si refdcand (in unitatea credintei, intr-un gand, cum spune
liturghia) comuniunea oamenilor.

Utilizand aceasta paradigma, misiunea crestina in lumea moderna ar trebui
sd distinga intre spiritul credintei si forma culturala in care ne-am obisnuit a o
propune. Si pentru cd nu exista culturi privilegiate intru purtarea si promovarea
spiritului apostolic (Bisericarasariteana a condamnat erezia limbilor/culturilor
sacre ca un alt tip de idolatrie), ar trebui sd cautdm si modul in care acest spirit
sd se poatd intrupa si sd se poatd exprima in cadrele noii culturi. Impresia mea
esteaceea cd, in fata lumii moderne, suntem deseoriispititi catre solutia radicala
a lui Tatian Asirianul, apologet crestin care diaboliza cultura elenistica, a
antichitatii tarzii. Or, cum au ardtat Parintii, incepand cu marele Clement din
Alexandria, cultura, ca produs al omului, este singurul drum al adevarului de
sus cdtre mintea umana, pentru ca maiapoi sa poatd cobori i in inimd, cuprinzand
toata fiinta si viata.

Intelegand cultura ca mijloc de vehiculare a adevirului, misiunea Bisericii
trebuie sd ia in calcul si aceasta culturd, daca vrea si-1 converteasca pe omul
modern. Aceasta nu inseamnad, desigur, a-si impropria fragilitatea culturii, ci
asumarea criticd a cadrelor sale mentale si transformarea acestora prin
insimantarea adevarului de sus. Si trebuie sd fim constienti, ca oameni ai
Bisericii, cd altfel decatne-am obisnuit gandeste omul unei culturi a mobilitatii
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si increzator in judecatile sale. Un om care, precum Descartes, pretinde a se fi
rendscut pe sine...

Preot Dr. Doru Costache

Facultatea de teologie ortodoxa a Universitatii din Bucuresti

NOTE

! Jeanne Hersch afirma cd la Descartes intdlnim “punerea acelor intrebari
radicale care au inaugurat epoca modernd” (cf. Mirarea filozoficd. Istoria filozofiei
europene, Humanitas, 1997, p. 121).

2 Prof. Al. Boboc indicé perenitatea spiritului cartesian in constructiile mentale
si in elabordrile practice ale culturii si ale civilizatiei europene (cf. “Cartesian si
neocartesian in studiul modern al limbajului. Modalitati semnificative ale prezentei
Discursului despre metodd in gindirea contemporand”, pp. 76 si 94; in vol.
Descartes si spiritul stiintific modern, ed. Academiei Romane, 1990).

3 Cf. Expunere despre metodd [se va nota de acum EM], 2, Paideia (ed.
trilingva), 1995.

4 Pentru Noica, cultura moderna incepe — mult mai devreme decit momentul
Descartes, la Niceea — prin trei mari rupturi: fatad de naturd, fatd de ratiunea
“obignuit cunoscitoare” si fatd de modelul antic al universului (cf. Modelul cultural
european, Humanitas, 1993, p. 64), rupturi pe care le sesizam fara dificultate in
demersul cartesian.

5 Cf. Meditatii metafizice [se va nota de acum MM], Crater, 1997, p. 6;
despre aceastd anterioritate, vide Gh. Vlidutescu, “Postfatd” la René Descartes,
Expunere despre metodd, p. 131.

¢ Anton Dumitriu spune ca ceea ce-l caracterizeazd pe Descartes € un mod
nou de a gindi (cf. “Descartes sau indoiala nesfarsitd”, in Eseuri. Cartea
intdlnirilor admirabile, ed. Eminescu, 1986, pp. 534-535). Afirmatia nu respecta
nici distinctia lui Descartes intre forma si continutul metodei sale i nici nu
sesizeaza procesul conturdrii mentalitdtii omului orgolios, inceput mult inainte,
si in care gandirea lui Descartes e numai o treapta. Originalitatea lui Descartes ar
putea fi aceea de a fi schimbat principala problemad in filosofie: nu ce este, ci
“prin ce metodd se poate explica deplin ce este” (cf. Noica, p. 132). Totusi, nici
in acest punct Descartes nu e original, de vreme ce problema metodei s-a pus
serios deja la Anselm.

TEM 1.

8 A se vedea MM 1. Cf. Anton Dumitriu, Istoria logicii (ed. a treia), vol. III,
ed. Tehnica, 1997, pp. 43-45; J. Hersch, pp. 127-128; Marin Aiftincd, “Cogito-
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ul si problema cunoasterii la Descartes”, in vol. Descartes si spiritul stiintific
modern, p. 65.

® Cf. EM 3 (vide si inceputul cap.4). Despre acest proces, J. Hersch, pp.
118-119. Pe aceeasi temd, Anton Dumitriu, “Descartes sau indoiala nesfarsita”,
pp. 527-528 si 535.

19 Cf. “Descartes sau indoiala nesférsita”, pp. 545 si 554.

' Cf. EM 6. Imaginea pare un similar modern al mitului platonic al pesterii.

12 J. Hersch comenteaza celebra exigenta cartesiana a ideilor clare si distincte,
intelegand prin claritate conturul conceptului, delimitarea sferei pe care o acopera,
iar prin distinctie continutul conceptului (p. 121).

3 EM 2. Anton Dumitriu analizeaza cele patru reguli (cf. “Descartes sau
indoiala nesfarsitd”, pp. 551-552), ardtand si care dintre acestea isi pastreazi
actualitatea. Pentru motivatiile studiului meu, de semnalat, in acest moment, ca
(1) la Descartes apar premisele enciclopedismului si preferinta culturii europene
pentru analiza detaliilor separate, si ca (2) in demersul siu lipsesc implicatiile
existentiale ale actului cunoasterii.

14 Despre intoarcerea cartesiand citre sine/constiinta cunoscitoare, Claude
Tresmontant, “Le cas Descartes” (in vol. Les problémes de l'athéisme; seuil,
1972), p. 71. Descartes este anselmian, nu thomist, pentru ci porneste in cunoastere
de la subiectul cunoscitor, nu de la lume, spune el. Vezi, de asemenea, A.
Dumitriu, Homo universalis. Incercare asupra realitdtii naturii umane, ed.
Eminescu, 1990, pp. 100-109; M. Aiftinca, p. 66.

'S Cf. Schitd pentru istoria lui cum e cu putintd ceva nou, ed. Moldova, p.
146.

6 EM 4. Demonstratia este similard celei din MM 2, in care construieste
imaginea constiintei ca subiect ultim al gandurilor si perceptiilor (a se vedea si
inceputul celei de a treia meditatii, unde ego cogito se dezviluie a fi mai larg, in
camp existential). Prin aceasta, Descartes a rdimas un anselmian, consimtind sa
discute exclusiv cu sine, soliloquial, fird a gandi cd logosul sdu este de fapt
numai raspuns pentru o interogatie care vine de dincolo de constiinta omului,
cum spune Adolphe Gesché (“Dieu, preuve de I’homme”, in Nouvelle revue
théologique, tom 112, nr. 1/1990, pp. 3-4 si 23-25). Teologic, desi Descartes
mai vorbea de niste enigmatice inspiratii, € un demers care face abstractie de
revelatia dumnezeiasca.

" Vide, studiul meu, in curs de aparitie, in Biserica Ortodoxd, despre Anselm,
si “Fericitul Augustin sau Justificarea teologicd a mintii”, in Biserica Ortodoxd,
nr. 2/2000. Ambele, plus cel de fata, alcdtuiesc un triptic edificator pentru a
anumitd directie in cultura europeand: subiectivismul.

'8 EM 4. Reducerea de tip augustinian a omului la intelect, la puterea cognitiva
e in fapt “dezantropologizarea” eului cugetitor, spune Al. Boboc (p. 79), demers
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implinit de idealism.

1 Cf. A. Dumitriu, Homo universalis, pp. 119-120. M. Aiftinca observa ci,
pentru Descartes, valoarea lui ego e datd de puterea intelectiva a lui mens: “suntem
numai atdt cit gindim” (p. 68).

20 Pe urmele lui Kant i deci ale conceptului de ratiune autonoma, Anton
Dumitriu observd cd Descartes s-a descoperit pe sine ca principiu, dar c4,
negarantdnd prin sine insusi acest principiu — de vreme ce a apelat la o certitudine
derivatd din gédndirea sa, la existenfa si la veracitatea lui Dumnezeu - el a ajuns
sd altereze chiar esenta principiului (cf. Homo universalis, pp. 102-103). La
randul sau, M. Aiftinca sesizeazd cd Dumnezeu este pentru Descartes mai mult o
precautie decat o necesitate (p. 72; in aceiasi termeni, Hans Waldenfels, Teologia
fondamentale nel contesto del mondo contemporaneo, Paoline, 1988, pp. 166-
168). David Bohm observa inséd ci, apeland la Dumnezeu, Descartes a ficut
singurul demers posibil pentru a sustine relatia dintre constiintd i materie, in
masura in care el le delimita radical;, fird Dumnezeu, orice posibilitate de a le
corela dispare — o datd cu aceasta si perspectiva holisticd asupra realitatii (cf.
Plenitudinea lumii si ordinea ei, Humanitas, 1995, p. 278).

2 A. Dumitriu spune cé-i doar o certitudine psihologicd (md stiu gdndind),
nu ontologicd (cf. “Descartes sau indoiala nesfarsitd”, pp. 547-549), afirmatie
greu de sustinut, intr-o lecturd husserliand (datorez aceasta observatie dlui. acad.
Gheorghe Vladutescu).

22 Cf. Mirarea filozoficd, pp. 119-120.

3 Cf. “Descartes sau indoiala nesfarsiti”, p. 553.

24 Cf. Meditatii carteziene. O introducere in fenomenologie, Humanitas, 1994,
p. 33.

3 EM 2. De altfel, Descartes marturiseste ca dintotdeauna (ca si Pascal) a
fost atras de posiblitatile matematicilor (cf. EM 1). Despre nesiguranta majoritatii
stiintelor si despre avantajale matematicilor, a se vedea MM 1.

% Expunere, 3. A se vedea si inceputul capitolului 4.

21 Afirmatia apartine autorilor unui Précis de philosophie pour le monde
technique (Ed. Universitaires, 1994), Isabelle Mourral si Louis Millet (pp. 94-
o5,

28 Cf. Raymond Trousson, Istoria gdndirii libere. De la origini pdnd la
1789, Polirom, 1997, pp. 166-167. Ambele aspecte sunt radicalizate in gandirea
lui La Mettrie, observa Trousson (p. 199).

2 Cf. “Le cas Descartes”, pp. 71-75.

30 Fard o precisd referire la dihotomia cartesiand, intr-o foarte recentd
conferintd (2001), Basarab Nicolescu identificd aceasta dificultate si declard
urgenta recuperdrii parghiilor in stare sa apropie domeniile (cf. Meaning through
Transdisciplinary Knowledge, http://www.metanexus.net).
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3 Cf. A. Dumitriu, Istoria logicii, vol. III, pp. 40-45; J. Hersch, pp. 126-
127.

32 Cf. Lunaticii. Evolutia conceptiei despre Univers de la Pitagora la Newton,
Humanitas, 1995, p. 407; cf. Jean Pierre Lonchamp, Science et croyance, Desclée,
1982, pp. 108-114.

3 Cf. Henry Stapp, p. 237.

T
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A ANTROPOLOGIA
SFANTULUI ATANASIE CE MARE

Padrintii secolului al IV-lea, din imperativul pastrarii nealterate a invataturii
Bisericii in “focul” controverselor cu ereziile de tot felul, desdvarsesc
antropologia predecesorilor, preludnd-o dar si aprofundand-o in lumina
Revelatiei. Pentru ei “mdrgdritarul de mare pret este frumusetea lui Dumnezeu
si frumusetea sufletului. Frumusetea sufletului este un reflex al frumusetii divine.
Sufletul nu poate vedea pe Dumnezeu decdt dacd e purificat prin discerndmant,
libertate, contemplatie, curaj, cunoastere si dragoste. Frumusetea spirituald se
obtine printr-o reinnoire in Sfantul Duh. Este adicd o lucrare continud de
infrumusetare, care nu se isprdaveste niciodatd aici, pe pdmant, cdci cunoasterea
si dragostea n-au limite. In timp ce Kalokagathia greacd era un ideal abstract
pentru oameni si lucruri, frumusetea crestind esteviatd si spor de viatdla infinit,
cdci frumusetea lui Dumnezeu creste la infinit, pe mdsurd ce sufletul doreste si
poate s-o vadd. Dacd katharsis-ul grec urmdreste sd dea sufletului splendorile
naturii pure, discerndmdntul si dragostea sufletului crestin indrdgostit de Logos
imbracd spiritul omenesc in lumina vietii vesnice, a unei esente si bucurii
nemuritoare”'. De aceea, “hristologia si soteriologia patristici ard in ele focul
dragostei pentru om”?, dezvaluind in aceastd lumind valentele antropologiei
crestine.

Parintii secolului al IV-lea au fost preocupati in mod deosebit de puritatea
credintei primite de la Apostoli. Dogma, ca ancora a mantuirii, ca transparenta
a Cuvantului lui Dumnezeu, are un puternic accent soteriologic: este o problema
de viatd sau de moarte. Ca sd dam un exemplu, un singur cuvant -opL.oovG10¢ -
consubstantial, a indreptat in mod magistral calea eronata a constructiilor eretice;
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cdci numai consubstantialitatea Fiului cu Tatdl fundamenteaza dumnezeirea lui
Hristos, iar mantuirea noastrd este suspendatd de propria noastra
consubstantialitate cu omenitatea lui Hristos.

De aceea Sfantul Atanasie® dezvoltd afirmatia Sfantului Irineu*:
“Dumnezeu se face om pentru ca omul si se facd dumnezeu”. “Aceasta reguld
de aur a patristicii rasdritene determind in intregime si antropologia sa”>.
Intruparea este fenomenul care orienteaza destinul omului.

Invatdtura Sfantului Atanasie despre om nu se construieste plecand de la
Facere, ci de la intrupare. La el, “ideea despre Fiul lui Dumnezeu facut om
ocupi un loc preponderent””®. Numodul, ci faptul Intrupirii, caact mantuitor al
omului, domina gandirea sa. Aceastd indumnezeire a omului este adevarata
perspectiva a antropologiei sale, nesistematizata insa ci disparata in mai multe
opere.

1. Conceptia despre suflet si trup

Sfantul Atanasie nu vorbeste niciodata despre suflet si trup separat, nici
nu se refera la acestea descriptiv, decat in masura in care, antitetic, ilustreaza
stareasufletului i a trupului inainte §i dupa cddere. Accentul este pus intotdeauna
pe reciprocitatea dintre suflet si trup, subliniind rolul sufletului al cérui pisc e
mintea, de “oglinda” a “chipului lui Dumnezeu cel bun” in om. El “developeaza”
starea sufletului pornind de la curatirea paradisiaca a acestuia: “Caci a ajuns ca
omul cel dintai, care s-a numit in limba ebraicd Adam si de care Sfintele Scripturi
spun cd nu cunostea rusinea si privea cu mintea plind deindrazneald pe
Dumnezeu si petrecea cu sfintii ingeriin privirea celor inteligibile (cugetate) pe
care o avea in acel loc, numit de Sfantul Moise in mod figurat rai. Céci curdtia
sufletului e in stare sa odihneasci in sine pe Dumnezeu’.

Sufletul are ca oglinda in el ratiunea adevaratd concrescutd cu bunatatea.
Aceasta acoperita fiind de pofte, nu mai poate oglindi in ea “chipul” Tatalui,
adica pe Dumnezeu - Cuvantul, Ratiunea si bundtatea adevarata si deci nu se
mai poate alimenta din ea cu ceea ce e potrivit firii lui, pentru a se dezvolta in
ceea ce are propriu. “Caci oglinda sufletului, singura care putea vedea chipul
Tatdlui, ascunzandu-se in cutele poftelor trupesti, nu mai vede ceea ce trebuie
sd cunoasca sufletul, ci e dus de orice altceva si vede numai acelea ce cad sub
simturi”®,

Sufletul curat e calea care duce spre Dumnezeu “desi nu toti pasesc pe ea”,
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ci voiesc sa o paraseasca pentru placerile vietii care ii atrag. Si daca ar intreba
vreunul, zice Sfantul Atanasie “care este aceasta cale as raspunde ca ea ¢ sufletul
fiecdruia si mintea din el. Caci numai prin aceasta poate fi Dumnezeu vazut si
inteles si numai nefolosind mintea au putut tigadui necredinciosii pe Dumnezeu.
De aceea si-au tagaduit inainte de toate mintea... Dar pentru cei simpli e necesar
sa fie aratat pe scurt si faptul ca fiecare dintre oameni are suflet si acesta este
rational, mai ales cd multi dintre eretici neaga si aceasta, socotind cd omul nu
este nimic mai mult decit chipul aritat al trupului’.

Prin minte omul se pune in legdturd cu cele ce nu sunt sesizate de simturi.
Prin minte el i5i aduce aminte de cele ce nu sunt prezente acum in fata simturilor
dar au fost altddata. Prin minte se gandeste la un viitor nelimitat. Deci prin ea
traieste intr-un cerc mai larg decéat animalul, cdci cugetarea traieste intr-uncerc
mai larg. Traieste Tn acest cerc mai larg prin constiinta. “Si dupa ce a cugetatun
lucry, revine iardsi prin cugetare la el si fiecare simte, daca e prieten al adevarului,
cd mintea omului este altceva decdt simturile trupului. De aceea, fiind altceva,
ea e judecdtoare simturilor si a celor ce le percep acestea. Mintea le distinge pe
acestea si le aminteste si alege ceea ce e mai bun. Caci ochiul poate numai sa
vada, urechiile pot numai sa audd, guranumai sa guste, nara numai sa perceapa
mirosurile, iar mainile s pipdie. Dar a deosebi cele ce trebuie sa le priveasca si
auda si sa fiepipdite si gustate si mirosite, nu mai e propriu simturilor, ci sufletului
si mintii acestuia. Méana poate apuca si o sabie si gura poate gusta si otrava. Dar
ele nu stiu ca acestea le vatdma, dacd nu le distinge mintea”'°.

E de remarcat legatura ce o face Sfdntul Atanasie intre judecata rationala
proprie omului §i capacitatea de a deosebi intre bine si rdu, sau de a vedea ca
raul este deosebit de bine. Caci fiinta lipsita de ratiune e purtata de simturi, sau
dominati de cele ce se prezinti ca ispititoare simturilor. In ele nu exista o ratiune
constientd si nici libertate.

In descrierea sufletului, el adauga: “sufletul se misci de la sine insusi si
dacd se misca de la sine si dupa ingroparea trupului in pamant, caci sufletul nu
moare, ci moare trupul, din pricina plecarii sufletului”.

Observam din expunerea Sfantului Atanasie ca sufletul prin voia§icugetarea
lui misca trupul, nu invers. Dar experienta nu ne arata ca sufletul ar fi miscat de
altceva, sau in orice caz el nu mai e migcat de un factor superior cum e miscat
trupul de suflet, ci migcarea lui e legata de constiinta lui si la ea participa voia
lui.

Din aceasta, Sfantul Atanasie scoate un argument ca sufletul se misca si
dupd moartea trupului. Desigur, sufletul care a convietuit cu trupul nu e un
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suflet lipsit de urmarile acestei convieturi. Amintirile convietuirii cu trupul s-au
imprimat insufletsiau dat un continut propriu fiecarei persoane. Aceste intipariri
au un rol in felul migcarii sufletului dupa moartea trupului. “Daca ar fi miscat si
sufletul de trup urmarea ar fi cd, plecand cel ce-1 misca, ar muri si sufletul. Dar
dacd sufletul misca trupul e necesar mai degraba ca el insusi sd se miste pe sine.
Si daca sufletul se miscd pe sine, in mod necesar traieste si dupa moartea trupului.
Caci migcarea sufletului nu e nimic altceva decat viata lui'2, precum si de trup
zicem ca trdieste cand se misca si cd moare cand Inceteaza migcarea. Caci daca
si cand s-a unit cu trupul nu s-a contras §i nu s-a masurat cu micimea trupului, ci
de multe ori, stand trupul in pat si nemiscandu-se si dormind ca in somn, sufletul
vegheaza dupa puterea lui si depdseste firea trupului si - ca i cdnd ar pleca din
trup, dar raiméanand totusi in trup - isi inchipuie i contempla cele mai presus de
pamant... cum nu ar avea mai vartos §i cu mult mai mult experienta nemuririi
dupa ce se dezleaga de trup, cand voieste Dumnezeu care l-a legat de trup?
Cici dacid legat cu trupul a trait si viata cea din afara a trupului, cu mult mai
mult va trdi si dupd moarteatrupului si nu va inceta sa traiasca pentru Dumnezeu,
care l-a facut astfel prin Cuvantul Sdu, Domnul nostru lisus Hristos !>,

Sfantul Atanasie descrie, ca nimeni altul pand la el, capacitatea sufletului
de a gdndi, de a iubi, de a dori. Inseamni ci “odihna” sufletului nu e o
incremenire, o lipsd de gandire si dorire. Deosebirea e ca in acea odihnd, sufletul
nu trece de la un continut finit la altul finit in gindirea si simtirea lui, ci are
drept continut pe Dumnezeu cel infinit si toate le vede unite, in radacinile lor
comune §i infinite, in Dumnezeu. E o viatd prin primire, nu prin osteneala
cuceririi continutului.

Miscarea sufletului nu trebuie inteleasa ca o actiune reciproca intre mai
multe parti ale lui, sustinuta de un factor deosebit ca in trupul omenesc, care e o
miscare biologica imbibatd de vointa si de constiinta, ci miscarea intrinseca
spirituald a unuiagent simplu. E o miscare care inseamnd gdndire, iubire, dorire.
Dar aceastd miscare din suflet nu ar putea avea loc fara un obiect al gandirii, al
iubirii i doririi. Si o migcare care face sufletul mai bogat, mai bun, mainobil, e
miscarea sustinutd in el de atractia lui Dumnezeu care-l atrage in bogitia, in
bunitatea, in iubirea Lui.

[atd cum argumenteaza Sfdntul Atanasie: “De aceea (sufletul) cugeta si se
gandeste el la cele nemuritoare si vesnice, fiindca este el insusi nemuritor. Caci
precum trupul, muritor fiind, simturile lui privesc la cele muritoare, asa este
necesar ca sufletul care contempla si cugeta cele nemuritoare sa fie i el nemuritor
si sa trdiasca pururea. Pentru ca ideile si gandurile nemuririi nu-l parasesc
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niciodatd, staruind in el si fiind ca o iascd ce arde continuu spre asigurarea
nemuririi. Pentru aceea are si tendinta de a contempla pe Dumnezeu si aceasta
i se face ca o cale, care ia cunostinta si intelegerea lui Dumnezeu. Cuvantul, nu
din afar3, ci din el insusi”™". In context, sufletul reflectd prin esenta lui (ontologic)
pe Dumnezeu cel nemuritor. Gandirea e viata sufletului. Gandirea are in ea
setea iubitoare de eternitate, e facuta pentru eternitatea iubirii.

Intr-un pasaj cu o logic fara repros, pe care-l vom reda in intregime, Sfintul
Atanasieinvata despre rolul sufletului de conducator rational al trupului: “Cum
fiind trupul muritor prin fire, omul cugetd la nemurire si adeseori sfideazd
moartea pentru cauza virtutii? Si fiind trupul vremelnic, cum isi inchipuie omul
cele vesnice, incdt dispretuieste cele prezente si le doreste pe acelea? Trupul nu
ar putea cugeta el insusi pe seama sa cele vesnice si nu ar putea cugeta pe cele
din afard de sine. Cdci el este muritor si vremelnic. E necesar sd fie altul cel ce
cugetd cele opuse trupului si contrare firii lui. Si ce ar putea fi acesta, dacd nu
sufletul rational si nemuritor? Dar acesta nu e exterior trupului, ci e interior
lui, precum cadntdretul face sd rdsune in lird cele mai inalte (sunete). Si cum
iardsi, ochiul vazand prin fire si urechea auzind prin fire, omul se intoarcedela
unele din ele si le alege pe altele? Cine este cel ce intoarce ochiul de la vedere?
Sau cine inchide urechea ca sd nu audd ceea ce ea aude prin fire? Sau cine
impiedicd adeseori gustarea, care e gustare prin fire, de la pornirea ei naturald?
Cine retine mdna, care se intinde prin fire, de a lucra, de a atinge ceva? Cine
opreste mirosul, care e fdcut si el pentru a mirosi, de la a percepeceva prin
mirosire? Cine lucreazd acestea impotriva inclindrilor naturale ale trupului?
Sau cum trupul abdtdndu-se dela fire, urmeazd sfaturile altuia si se lasd cdrmuit
spre ceea ce ii convine aceluia? Toate acestea nu fac decdt sd arate sufletul
rational ca si conducdtor al trupului. Cdci trupul nu se miscd el insusi, ci e
condus si purtatde altul, precum nici calul nu-si pune el insusi hdtul, ci e mdnat
de stdpdnul sdu. Socotesc deci cd s-a dovedit din cele spuse inainte cd existd in
om un suflet rational’".

Sufletul este conducdtorul trupului, dar in deplind armonie cu acesta,
printr-o “sintezd” pe care Sfdntul Atanasie o compard cu armonia sunetelor
unei lire, manuitd cu iscusinta de un artist. “Ca sd ne folosim de un chip, acestea
(sufletul si trupul - n.n.) se aseamdna cu o lird bine intocmita si cu cantdretul
care 0 manuieste cu pricepere.

Fiecare coarda a lirei are sunetul sdu propriu: una un sunet grav, alta un
sunet ascutit, altaunul de mijloc, alta unul foarte ascutit, alta altul. Darin armonia
lor nu se disting si in sinteza lor nu se cunosc decat de cel priceput. Iar armonia
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lor se aratasi sinteza lor e corectd numai cand cel ce tine lira loveste coardele ei
si atinge pe fiecare cum se cuvine. La fel se armonizeaza simturile in trup ca
intr-o lird cand sunt cilauzite de o minte priceputa si cand sufletul le distinge si
stie ce face si lucreaza prin ele. Dar acest lucru e propriu numai oamenilor. Si
aceasta o face partea rationald a sufletului oamenilor, de care, folosindu-se,
sufletul se deosebeste de animale si aratd cd e in trup cu adevarat altceva decét
cele ce se vad™'s.

Armonia componentelor fiintei umane este exemplificatd cu multa
perseverenta si pentru a ilustra necesitatea si realitatea bunei randuieli a
Cosmosului, fapt ce implica existenta unui Creator si Proniator al lui. “La fel
vazand armonia madularelor trupului intreolaltd, sau ca ochiul nu se lupta cu
urechea, nici mana nu se rascoald impotriva piciorului, ci fiecare implinind o
trebuintad proprie fara razvratire impotriva celorlalte, intelegem din acesta in
chip sigur ca este in trup un suflet care le conduce pe acestea, chiar daca nu-l
vedem pe el insusi”"’.

Pe langa rationalitate, sufletul mai are si alte puteri ca libertatea de voingd
sau liberul arbitru de care vorbisera si apologetii secolului al II-lea, sufletul
fiind foarte mobil. Prin independenta sa, liberul arbitru poate indemna pe unul
sau altul din madularele trupului sdu spre fiinta sau nefiinta. “Caci precum
poate inclina spre cele bune, asa poate sd se intoarcd de la cele bune. Iar
intorcandu-se de la bine se gindeste numai la cele potrivnice. Céaci nu poate sa
nu se miste de lec, fiind prin fire usor miscatoare. Si cunoscand libertatea ei (a
firii - n.n.) se vede pe sine putand sa se foloseascd de madularele trupului atat
spre cele ce sunt, cat si spre cele ce nu sunt™'®.

Sufletul poseda deasemenea vointd, suveranitate, puritate, dragoste. Sufletul
e capabil de arte si stiinte “prin legea siditd in ei”" (in oameni).

Demonstrand calitatile sufletului, Sfdntul Atanasie nu pune in plan secund
importanta trupului. Trupul este partea complementara a fiintei umane si se
bucura si el de o pretuire deosebita. Desi el nu se misca de la sine, ci are nevoie
de suflet pentru acest lucru si desi nu rationeaza asupra lui insusi nici asupra
celor din afara lui, trupul e organul prin care lucreaza sufletul pentru actele
esentiale ale vietii. Relatia dintre suflet si trup se bazeaza pe sinergia lor, caci
dacd “e propriu sufletului sd vada prin cugetdri si cele din afara de trupul sdu,
dar nu sd si lucreze in afard de trupul sdu sau sa miste cele departe de acesta
prin prezenta sa. Caci niciodata cugetand omul la cele de departe, nu le misca si
nu le muta. Nu misca soarele si nu face cerul sa se invarteascd, sezdnd in casa
sa”2°, Asadar sufletul poate misca doartrupul siu si nu poate lucra efectiv nimic
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fara el. “Relatia aceasta intima vine din faptul ca intre ratiunea - subiect a
sufletului, si rationalitatea - obiect a trupului este o misterioasd inarticulare.
Trupul participa la calitatea de subiect al sufletului siacesta nu se poate manifesta
decit prinrationalitatea trupului legata de cea a cosmosului™'.

Sfdntul Atanasie, asemenea predecesorilor sdi, reda trupului demnitatea i
cinstea definite de Sfanta Scripturd. Argumentul forte in acest sens este
Intruparea prin care Dumnezeu Cuvéntul “nu se intina de trup, ci mai degrab
sfintea si trupul. Caci daca soarele facut de El si vazut de noi se invarteste pe
cer fard sa se intunece de corpurile de pe pamant pe care le atinge, nici nu e
intunecat de intuneric, ci mai degraba el le lumineaza si le curdteste pe acestea
cu mult mai mult, Prea Sfantul Cuvant al lui Dumnezeu, care e si facatorul si
Domnul Soarelui, facindu-se cunoscut in trup, nu se intina ci mai degraba,
nestricacios fiind si trupul Lui muritor aflandu-se il facea viu si-1 curata si pe
acesta’?2.

Sfantul Atanasie deduce invierea trupului chiar din Intrupare. Cuvantul lui
Dumnezeu a luat trupul ca sa-l scape de moarte, deci sa-l invie. “Dar daca El si-
aluattrup si si l-a facut propriu, in chip firesc, cum a aratat Cuvantul nostru, ce
trebuia sd faca El cu trupul? Sau ce sfarsit trebuia sa aiba trupul sdu, odata ce s-
a salasluit in el Cuvantul? Sa nu moara nu se putea, odata ce era muritor si avea
sd fie adus prin moarte jertfa pentru toti, motiv pentru care si l-a si alcatuit
Mantuitorul. Dar sa raména mort iardsi nu era cu putinta, odatad ce s-a facut
templul vietii”®.

Trupul, prin invierea lui Hristos “s-a facut templul vietii”’ primind in felul
acesta suprema demnitate?. [n conceptia Sfantului Atanasie scopul Intrupdrii
este Invierea. “De aceea cu dreptate s-a cuvenit sa imbrace Mantuitorul trupul,
caunindu-se trupul cu viata, sd nu mai ramana muritor in moarte, ci ca unul ce
aimbracat nemurirea, sa raimana nemuritor, in inviere... Trupul imbracandu-se
in Cuvantul lui Dumnezeu cel netrupesc, astfel nu se mai teme nici de moarte,
nici de stricaciune, avand ca imbracaminte Viata si prin aceasta pierind din el
striciciunea”®. Prin comuniunea omului cu Hristos -Viata se poate impartasi
de viata la nesfarsit2.

Acum cei ce credem si implinim poruncile Domnului nu mai murim in
virtutea legii prin care a venit moartea peste oamenii care s-au despartit de El
prin neascultare. Acum uniti prin credinta in Hristos cu Dumnezeu, murim
pentru a muri impreuna cu Hristos vietii slabite 1n trup, sau pentru a ne preda
total lui Dumnezeu.

“In mod sigur, spune Sféntul Atanasie, odati ce Mantuitorul tuturor a murit
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pentru noi, cei credinciosi in Hristos nu mai murim ca odinioara din pricina
legii care ne ameninta cu moartea. Cici a incetat aceastd osanda. Ci incercand
stricaciunea si fiind nimicita moartea prin harul invierii, de aici inainte trupul
muritor se desface numai pentru o vreme, cand randuieste Dumnezeu fiecéruia,
ca si putem dobandi “o mai bunid inviere” (Evr.XI, 35). Cici, asemenea
semintelor aruncate in paimant, nu ne pierdem prin desfacere, ci fiind semanati
vom invia, odatad ce moartea a fost desfiintata prin harul Mantuitorului?’.

“Prin intruparea Sa, prin nasterea Sa omeneasca din Nascdtoarea de
Dumnezeu Maria, prin incorporarea oamenilor Persoanei Sale, Logosul acorda
0 noud nastere si chiar o noua creatiune neamului omenesc. El transfera in El
Insusi nasterea noastra, pentru ca uniti cu Logosul ceresc noi s putem transcede
conditia noastra de fiinte de tarand si sa ajungem capabili de a fi dusi de Elin
cer’28, Transferand in el insusi afectiunile trupului, El ne pune in situatia de a
participa la viata vesnicd, atit ca oameni cat mai ales “ca fiinte proprii Logosului”
(wgidiot Tov Aoyov)?’.

Sfantul Atanasie foloseste, pentru explicarea creatiei prin insusi Fiul cel de
o fiinta cu Tatal*®, notiunea de “participare” a creaturilor, in clipa aparitiei lor
din nimic, dar si dupd aceea in mentinerea si dezvoltarea lor, la lucrarea Fiului.
“El a pus in evidenta faptul cd dacd nu se admite 1n actul creatiei in momentul
savarsirii lui si dupd aceea o legituri a creatiei cu Dumnezeu Cel transcendent
prin sine din veci, ea este rezultatul unei transformari treptate acestui fals
dumnezeu in lume. Pentru a nu se ajunge la aceasta concluzie gresita spre care
se indreptau ereticii arieni, Sfantul Atanasie a opus ideii unei lumi ca prelungire
a unui dumnezeu nedeosebit in esenta de ea si ideii unei lumi total inchise in
sine, ideea unei legaturi intre lume si Dumnezeu, prin participarea lumii la
Dumnezeu. Intre lumea imanenti si Dumnezeu cel transcendentincepe o legitura
la crearea lumii si aceasta legatura continua®'.

Transferand in Logos nasterea noastra si toate slabiciunile trupului, noi
vom invia prin anularea blestemului, cum am vazut, gratie Aceluia care s-a
facut blestem pentru noi. Astfel, trupul nostru din terestru poate deveni “logikos
(rational) din cauza Logosului lui Dumnezeu care s-a facut trup pentru noi
(hoywBeiong g capkog Sta Tov Oeov Aoyov)®2. “Dupi Intruparea Fiului lui
Dumnezeu, omul este deci transferat intr-o lume noud, ca expresie a unei
creatiuni noi, unde, in chip obiectiv, el este asimilat Logosului, al carui trup
inviat garanteaza invierea, adic3 creatiunea cea noud a tuturor fiintelor umane’™?,

Oamenii, precizeazd Sfantul Atanasie, au fost intai creati si apoi ndscuti:
“de aceea noi nu suntem nascuti intai, ci suntem facuti”. Cici s-a scris: “Sa
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facem om”; pe urma ins3, primind harul Duhului, ni se spune cd ne-am niscut...
iar cdnd se spune cd ne-am ndscut dupd har; sd se stie oamenii ca fii, dar nu
mai putin creaturi dupd fire "**.

Prin dragoste, Dumnezeu Creatorul devine Pdrinte dupd har al oamenilor,
atunci cand au primit in inimile lor Duhul Fiului care stiga: “Ava, Parinte” -
dupd cuvantul Apostolului (Gal. V1. 6). Prin Logos, oamenii au putut sa devina
fiii lui Dumnezeu. Increatiunea noui sunt fiinte noi create sau, mai degrabi re-
create spiritual dupd chipul fiului intrupat. Fapturi prin naturalor, oamenii n-ar
fipututsd devina “fii” ai lui Dumnezeu, dacd n-ar fi primit Duhul Aceluia care
prin fire este Fiul lui Dumnezeu®. In aceasti creatiune noud, oamenii vor fi
fara patimi, pentru c ei vor putea transfera si nimici aceste patimi in Logosul
care estefdra patima prin fire, adica fard de pacat, dupa cuvantul Apostolului (I
Ioan IIL.5). “Asa fiind, va intreba vreun eretic: “Pentru ce invie trupul, care e
muritor prin fire? Iar daca invie, pentru ce nu flamanzeste si inseteaza si
patimeste iardsi si nu rimane muritor? S-a facut din pamant, deci cum inceteaza
in el ceea ce e dupa fire? Trupul va putea raspunde in acest caz ereticului care
cautd ceartd prin aceasta: Sunt din pAmant si muritor dupa fire, darpe urma am
fost facut trupul Cuvantului si El insusi a purtat afectele mele, desi este
nepartinitor. Iar prin aceasta m-am eliberat de ele, nefiind ldsat s mai slujesc
lor, din pricina Domnului care m-a eliberat de ele. Daca vrei sd ma intrebi de ce
m-am izbavit de stricdciunea cea dupa fire, iti spun, pentru ca Cuvantul lui
Dumnezeu a luat trupul meu de rob. Si precum Domnul imbracand trupul S-a
facut om, asa noi oamenii suntem indumnezeiti, fiind preluat de Cuvantul prin
trupul Lui si de aceea mostenim viata vesnica 3,

Se poate constata progresul argumentarii Sfantului Atanasie in privinta
posibilitdtii invierii trupului fata de predecesorii sdi Atenagora Atenianul,
Tertulian si Metodiu de Olimp.

Harul si privilegiile relatiei om-Logos au devenit pentru umanitate cu totul
de neinstriinat in sensul ci Intruparea a dat umanititii o situatie absolut nous,
mai ales o existentd indestructibild prin ideea permanentei mantuirii*’. J.
Roldanus face pe buna dreptate observatia cd dupa cum la Sfantul Irineu, tot
asa si la Sfantul Atanasie, umanitatea este adunatd in Hristos, care, in
nestricaciunea Sa, exprima izbavirea acesteia, asa cum Adam, in instabilitatea
lui, insemna ciderea ei. In orice caz, gratie naturii divine a lui Hristos coexistent
cu cea umana in ipostasul Sdu, ca o consecinta fireasca a enipostazierii celei din
urma, creatiunea din nou nu mai poate fi abolita*®, “ca o radédcini cu o sevi ce
poate sd nu se mai usuce’°.
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Deoarece antropologia atanasiani se fundamenteaza pe thomenirea Fiului
lui Dumnezeu, dupa cum deja s-a constatat, vom continua sd observam alte
coordonate ale acesteia intelese din opera sa, strabdtuta cu un fir rosu de
“singurul lucru nou sub soare” - Intruparea.

2. “Cuvantul s-a facut trup” (loan I. 14) dupa invatatura Sfantului
Atanasie

Sfantul Atanasie considera ca unicul scop pentru care S-a intrupat
Mantuitorul este iesirea omului din robia mortii §i a neputintei, stare mostenita
prin caderea proto-parintilor nostri, si refacerea legaturii harice cu Dumnezeu,
pentru atingerea scopului credrii sale si a intregii creatii*.

Omul n-a fostadus la existentd din necesitate ci din marea bunatate si iubire
a lui Dumnezeu prin Cuvantul sdu. “Poate te vei mira pentru ce, pornind sa
graim despre intruparea Cuvantului, vorbim acum despre inceputul oamenilor.
Dar nici aceasta nu e ceva strdin istorisirii. Caci e de trebuinta ca, vorbind
despre aratarea Cuvantului noud, sd graim si despre inceputul oamenilar, ca sa
cunosti cd noi am fost motivul pogordrii Lui, $i neascultarea noastra a facut ca
iubirea de oameni a Cuvantului, ca Domnul sd vind la noi si sa se arate intre
oameni. Pentru ca noi am fost pricina intruparii Lui §i pentru a noastra mantuire.
S-a lasat migcat de iubirea de oameni ca sd se salasluiasca in trup omenesc si sa
Se arate in el.

Ciaci Dumnezeu a facut pe om si a voit sa ramand in nestricdciune. Dar
oamenii nesocotind aceasta si intorcindu-se de la cunoasterea lui si gindind si
gandind si ndscocind rautatea pe seama lor, cum s-a i spus mai inainte, au cazut
sub osdnda mortii cu care au fost amenintati mai inainte si deci n-au mai ramas
cum au fost facuti™'.

Printre multe alte argumente ce sustin necesitatea Intrupirii, Sfantul Atanasie
evidentiaza pe cel al puterii lui Dumnezeu in implinirea scopului acesteia: “Caci
dacd dupa ce l-a facut pe om ar privi cu nepasare stricarea lucrului facut, din
aceastd lipsd de grija s-ar vedea mai mult stricdciunea si lipsa Lui de bunatate,
decat daca nu l-ar fi facut la inceput. Caci daca nu l-ar fi facut, nu ar fi fost
cineva care sa vada sldbiciunea Lui. Dar odata ce l-a facut si l-a creat ca sa
existe, era cu totul fard inteles sa se piarda lucrul Sau si mai ales sub ochii Sdi ca
ai Celui ce l-a facut”®, Prin puterea lui Dumnezeu Cuvantul a fost restauratd
intreaga conditie umana. Trebuie remarcat dintru inceput, faptul ca invdtdtura
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Sfantului Atanasie despre om axata pe inomenirea Cuvantului “nu este o expunere
teoreticd ci intr-un mod cit mai practic este un mesaj si o punere in vedere
adresata omului pentru a-1 conduce citre intelegerea teleologiei sale care-i este
stabilitd de Creatorul siu: Cuvantul s-a facut om pentru a ne indumnezei”*.

Analizand Cuvdntul impotriva arienilor putem observa un plus de argumente
cu privire la aspectele antropologiei sale hristologice si soteriologice. Mai bine
cainprimeleopere, Sfdntul Atanasie prezinta aici viata interna a lui Dumnezeu
independent de creatie, cici Dumnezeu nu are nevoie de creaturi.

Nagterea Fiului din Tatal care constituie viata divina este un scop in sine, El
e vesnic, “caci Fiul e asa cum e si Tatdl. Caci Cuvantul si intelepciunea Tatdlui
este Nascutul fiintei Lui proprii. Pentru ca aceasta este propriu Fiului Tatdlui si
aceasta este propriu Tatdlui Fiului, cici nu aratd nici pe Dumnezeu vreodata
fard Cuvant (fara ratiune) nici pe Fiul ca neexistand vreodata™*.

intre Dumnezeu si oameni existi o diferentd radicald pe care Sfdntul
Atanasie o pune in lumina. “Caci celelalte cum sunt ele facute, nu au nimic
asemenea dupd fiintd cu Facatorul: ci sunt din afara de El, prin har §i prin
vointd, facute prin Cuvantul, incat pot sa si inceteze candva, daca ar voi Cel ce
le-a facut”. Prin urmare, asa cum s-a amintit deja trebuie s3-L contemplam pe
Dumnezeu in Sine, in absoluta lui transcendentd adica in raporturile pe care le
are cu Cuvantul. Nu creatia ci nasterea Cuvantului constituie viata divind. De
aceea Cuviantul e vesnic ca pecete si chip perfect si consubstantial cu Tatal.

Ceea ce este Cuvantul prin natura (fire) si esentd, omul poate ajunge prin
participare si prin har numai prin Intruparea Cuvantului. Chiar daci intelegerea
Cuvantului este independenti de existenta noastra, Intruparea nu are alt scop
decit pe noi oamenii. Nu Cuvantul are nevoie de noi, pentru a trdi vesnic, ci noi
de El pentru a intra in comuniune cu viata divind*. Polemica antiariani isi
centreazd asadar demonstratia asupra dumnezeirii Cuvantului; ceea ce nu-l
impiedica pe Sfdntul Atanasie si-i analizeze actiunea in creatie si in istoria
mantuirii omului. Acest lucruil incepe in A/ doilea Cuvdnt impotriva arienilor
printr-un text explicativ: “Ardtand deci adevarul cd Cuvantul nu e creaturd dupa
fire, urmeaza sd aratim cum s-a spus ca este inceput al cdilor. Fiindca prima
cale, cea prin Adam, s-a pierdut si, in loc de a ramane in rai, ne-am abdtut spre
moarte, am auzit Cuvantul: “pamant esti si in pimant vei merge”. De aceea
Iubitorul de oameni, Cuvantul lui Dumnezeu, cu voia Tatilui aimbracat trupul
creat, ca pe acest trup pe care l-a omorat primul om prin neascultare sa-L faca
El viu prin sdngele Siu si sd ne deschidd noud “o cale noui si vie” cum a zis
Apostolul “prin catapeteazma, adica prin trupul sdu” (Evr. X, 20). Aceasta
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aratand-o in alt loc, zice: “Asadar de e cineva in Hristos zidire noua cele vechi
au trecut, iatd toate noi s-au facut” (Il Cor. V, 17)”4".

Daci faptura “s-a facut noud” trebuia ca cineva si o cilduzeasca: omul
dezgolit de har si pdmantesc. asa cum suntem dupa cddere nu o putea face. Caci
oamenii primordiali au devenit necredinciosi si din cauzaaceasta faptura creata
a “pierit”, era nevoie de o alta care sd o reinnoiasca pe prima si si mentina
intactd aceastd noud creatie. Am reamintit aceastd idee fundamentala a Sfdntului
Atanasie, deoarece in expunerea ulterioard vom observa ca pe aceastd idee-
fortd construieste el antropologia celuirimas “dezgolit” si “pdmantesc’.

In opera fmpotriva neamurilor, Sfantul Atanasie prezenta un Adam “neotic”,
“fara amestec de pasiune trupeascd’, care se ridica deasupra sensibilitatii
lucrurilor; noua fapturad se manifesta in trup, la nivelul naturii umane asumate
de Cuvantul. Aceasta fapturd este insufletita prin sdngele lui Hristos care devine
taind a noii fapturi i prin care aceasta se stabileste solid in contrast cu fragilitatea
primeia. Cuvéntul intrupat restaureazi “nous”-ul *® (ca parte superioard a
sufletului) si influenta lui este totald si cuprinsdtoare. El transforma intreaga
conditie a omului §i natura umana in intregime. Astfel inteleasd mantuirea nu
doar restaureaza ci depasteste creatia dintai, cum insinuase deja Sfdntul Atanasie
in Tratatul despre Intrupare”™®.

Tratatele “impotriva arienilor” sunt mai explicite. Mantuirea prin Hristos,
produce o rasturnare totald a perspectivelor in care fusese implinitd prima
creatie. Atanasie respinge aici conceptia despre “cele doud creatii (fipturi)” a
lui Filon, reluatd de Origen. Expunerea lui nu se limiteaza doar la a prezenta o
simpld succesiune sau juxtapunere a doud iconomii; si una si cealaltd sunt
determinate de transcendenta Cuvantului care ramane. Acelasi si dupa ce 1si
asuma trup omenesc. Controversa cu arianismul a evidentiat clar necesitatea
acestei transcendente creatoare. Sfdntul Atanasie, departe de a adopta teza
filoniand despre “cele doud fapturi” se refera cu precizie la Sfanta Scriptura,
singurul teren solid pentru argumentarea sa. Ca si pentru Apostolul Pavel®,
adeviratul Adam nu este primul ci Cel de-al doilea, care vine din cer. Astfel,
teza filoniand este rasturnatd. Mai mult inca. Perfectiunea fapturii celei de-a
douareleva o noud initiativa. Pe aceastan-o putemdescrie cureferire la prima,
ci dupa modelul ei: “Totul este restaurat in om in adevarul initial, darde-a lungul
unei impliniri a fiintei umane in Cuvantul intrupat care depaseste cu mult sensul
pe care l-ar avea o simpld restaurare a ceea ce a fost la inceput umanitatea’'.

Dupd cum am vazut, Sfdntul Atanasie prezintd restaurarea omului prin
Intrupare ca o refacere totali a ceea ce creatia primordiald numaischitase, ca o
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inaintare, un progres, o realizare ce pune inceput altor momente din istoria
mantuirii savarsite de Hristos.

Un al pasaj din Cuvdntul al doilea impotriva arienilor, aduce un plus de
explicatie In privinta omului dupd caderea in pacat “avand in cuvantul
rascumpdrarea i mantuirea mai inainte pregdtite noud, inviind iarasi s rimanem
nemuritori cand El se va crea pentru noi inceput al ciilor si Intaiul niscut al
Creatiei (celei noi - n.n.) ficandu-se Intiul niscut al fratilor si inviind ca Cel
dintai din morti”s2,

Sfdntul Atanasie, prezintalucrarea lui Hristos ca pregatita chiar inainte de
Facerea lumii. Textul respectiv este de o importanta capitald, deoarece permite
o mai bund intelegere a celorlalte pasaje si diferitelor aluzii “ad-hoc”. Bunitatea
Cuvantului este si bunatatea Tatdlui. Crednd pe om liber, Dumnezeu a prevazut
caderea si a gasit remediul. Existd deci o continuitate a creatiei in iconomia
mantuirii. Prevazand totul Dumnezeu implineste planul sau vesnic cand “primul
niscut din noua creatie” inviaza ca “primul niscut dintre cei morti”.

Pentru Sfdntul Atanasie, Intruparea este, prin urmare, punctul de legituri
si centrul existentei, locul antropogenezei. Luand trupul si firea noastra asupra
Sa, Cuvantul “zideste” si transformd omul in intregime, trup si suflet indisolubil
unite, transfigurandu-l pana in profunzimile trupului: “trupul nu mai este
pamantesc, el s-a transfigurat prin Cuvantul lui Dumnezeucare s-a intrupat”*>.
“Pentru cd nu S-a micsorat Cuvantul luand trup, ca sd ceara sa ia El har, ci mai
vartos a indumnezeit ceea ce a imbriacat §i a daruit aceasta si neamului
oamenilor”,

El a ridicat omul la nivelul umanitatii sale indumnezeite sau transfigurate
incat “puterile ceresti nu se smintesc, vdzandu-ne pe toti cei de un trup cu El
ridicati in tinuturile lor”%,

S-a smerit El i ne-a indltat pe noi, acesta e vesnicul simarele paradox. Prin
aceastd “coborare”, a indltat trupul nostru, dar s-aslavit si pe Sine ca Dumnezeu.

Sfantul Atanasie ne conduce la doua concluzii de maxima importanta. Prima
constd in funndamentul hristologiei sale - pivotul argumentatiei impotriva lui
Arie - fiindca Cuvantul este cu adevarat Dumnezeu. Unirea cu o simpla faptura
nu poate indumnezei niciodata pe om. “Caci n-am fi avut nici un folos daca
Cuvantul n-ar fi fost Fiul prin fire si adevarat al lui Dumnezeu, nici daca n-ar fi
fost trup adevarat cel pe care l-a luat. Dar a luat trup adevarat, chiar daca se
ihfurie Valentin. Si Cuvantul a fost prin fire §i cu adevdarat Dumnezeu, chiar
dacid se infurie arienii. Si in trupul acesta a fostinceputul noii noastre zidiri”*¢.

Acesta este de fapt laitmotivul tuturor discursurilor antiariene. Cea de-a

https://biblioteca-digitala.ro



ARTICOLE SI STUDII 137

doua concluzie se referi la umanitatea asumati. Concret. intruparea provoaci
o “rasturnare” de sus pand jos, pAnd in trup. Asumati in intregime firea
omeneasca participa in Hristos la persoana Cuvantului cel vesnic. Aceasta
participare inseamna filiatie si indumnezeire. “Caci precum Fiul cel adevarat si
Unul néascut, fiind unul prin fire, ne facem si noi fii, nu ca Acela prin fire si
intru adevar, ci dupa harul Celui ce ne-a chemat ca fiind noi oameni din pamaént,
ne numim fii, nu ca Dumnezeu cel adevirat sau ca si Cuvantul Lui, ci cum a
voit Dumnezeu care ne-a déruit aceasta™. In asa zisa creatie primordiali de
dinainte de cidere si inainte de Intrupare, Cuvantul riménea transcendent
accesibil doar lui Adam noetic. Acum se face vazut, perceptibil simturilor dupa
cum sugereaza textele evanghelice (In. I, 14) gratie epifaniei trupului Sdu. Trupul
care purtase stigmatele (ranile) pacatelor devine instrument al mantuirii, biruinta
asupra pacatului si striciciunii. Prin Intrupare Cuvéntul “merge direct la trup™,
Ar fi nonsens, comis uneori*®® si intelegem cd Cuvantul tine locul sufletului in
Hristos atribuindu-i lui Atanasie tezele discipolului sdu Apolinarie®®. In Tomul
cdtre Antiohieni®, Sfantul Atanasie afirma clar: “Mantuitorul nu are trup fara
suflet, fara sentiment, fara ratiune”. Prin urmare, omul in intregime este asumat,
mantuit, indumnezeit. “Mantuirea noastra nu e imaginatie si s-a produs nu doar
pentru trup ci pentru om in intregime, trup si suflet; mantuirea s-a produs in
Cuvantul insugi”¢2,

Cercetarea contextuald a conceptiei Parintelui Alexandrin despre om
demonstreazi fard dubii cd presupusele “teze apolinariste”, nu-si au locul in
gandirea Sfdntului Atanasie.

Termenul de “trup” are aproape intotdeauna in doctrina soteriologicd a
Sfantului Atanasie sensul de om, de om total. intrupandu-se Logosul si-a insusit
necesitdtile i atributele acestuia: foamea, setea, suferinta, oboseala si tot ceea
ce este accesibil trupului. Toate acestea impun colaborarea cu sufletul si cu
“mintea din el”. Pe de altd parte, actiunile Logosului ca: invierile din morti,
vindecarile orbilor, a femeii atinsd de pierderea sangelui, etc., erau realizate
printr-o lucrare teandricd. Trupul slujea la infaptuirea operelor dumnezeiesti
pentru cd Dumnezeu era in el®. “Este o mare taind cum poate fi trupul organul
faptelor dumnezeiesti. Aici se aratd cum si el este un extraordinar complex
rational plasticizat, chip al sufletului, care la randul lui este chip al Cuvantului
(al Logosului dumnezeiesc), intre toate fiind o totald comunicare. Rationalitatea
plasticizatd a trupului este o rationalitate sensibila, fiind trditd de el mai ales ca
atare. Dar prin aceasta el e articulat in suflet; iar Dumnezeu-Cuvantul, in firea
omeneascd. El a facut trupul insufletit capabil si fie unealtd a faptelor
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dumnezeiesti, mai presus de puterile lui naturale, dar si sd se umple de dulceata
unei sensibilitati superioare celor naturale. De aceea trupul lui Hristos se resimtea
de faptul cd era al lui Dumnezeu precum si Dumnezeu isi insusea sensibilitatea
trupului in sdvarsirea i patimirea celor proprii trupului. Dumnezeu a binevoit
si Se umanizeze, precum umanitatea Lui s-a indumnezeit. Indumnezeirea n-a
anulat omenescul, ci l-a Indltat si umanizarea n-a coborat de la firea ei, ci i-a dat
prilejul de a participa la simtirea celor omenesti. Poate cd asa cum in simtirea
congstientd a trupului omenesc al nostru se intalneste trupul cu sufletul, asa in
simtirea trupului lui Hristos se intdlneste dumnezeirea cu umanitatea Lui
constdtdtoare din suflet si trup”*.

Asadar trupul Logosului era real nu aparent cum invatau dochetii eretici.
Slabiciunile (afectele) nu atingeau Dumnezeirea, desi acest trup si afectele sale
apartineau Logosului: “Catre Lazar a trimis glas omenesc, ca un om dar l-a
sculat din morti dumnezeieste, ca Dumnezeu. Iar acestea se faceau si se aratau
asa, pentru cd avea un trup adevarat si nu prin nalucire. Domnul imbracand
trupul, I-a imbracat pe acesta intreg cu toate patimirile (afectele) lui, incét, precum
spunem cd trupul era al Lui, asa trebuie sa se spuna cd si afectele trupului erau
ale Lui, desi nu atingeau dumnezeirea Lui. Caci daca ar fi fost trupul altuia, s-
ar fispus ca si patimirile erau ale aceluia. Dar daca trupul a fost al Cuvantului
(caci “Cuvdntul trup s-a facut”, Ioan I, 14) e necesar si se spuni ci si afectele
trupului erau ale Lui, al Caruia era si trupul. Iar fiind ale Lui afectele (patimirile)
cum sunt mai ales: a fi judecat, a fi biciuit, a inseta, crucea si moartea si celelalte
slabiciuni ale trupului, ale Lui sunt biruintele si harul. De aceeain mod consecvent
si cuvenit se numesc acestea afecte (patimiri) ale Domnului si nu ale altuia, ci cu
adevdrat inchindtori ai lui Dumnezeu, pentru ca nu chemam nici Mantuitor pe
nimenea dintre cei facuti, nici vreun om comun, ci pe Fiul adevarat si Cel prin
fire din Dumnezeu, Care S-a ficut om”®. Am redat acest text in intregime,
deoarece importanta lui este covarsitoare in privinta realitatii si eficacitatii
mantuirii obiective a omului prin Hristos.

Trupul lui Hristos nu putea fi “aparent” cici in acest caz n-ar fi scipat
trupul nostru de patimi si de moarte. Dar tot asa de important, Cuvantul nu era
numai in aparentd Subiectul lui, cdci in acest caz s-ar fi intamplat de asemenea
o mantuire in aparenta. Ci era cu adevarat trupulreal al Lui, efectudndu-se in el
faptele mantuitoare reale ale Cuvantului, care se transmiteau prin el si asupra
naturii.

Prin urmare, in baza identitatii de natura intre trupul lui Hristos (care era
fard pacat) si trupul omenesc, chiar pacitos, omul rimane “logikos” daca
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pastreaza dispozitiile care il mentin in legatura cu Logosul-Hristos®®.

Asadar, “respingand interpretarea ariana a expresiilor biblice in care se
spune cd Hristos era supus sldbiciunilor foamei, oboselii, fricii de moarte, sau
caeratulburat si Se ruga, pe care arienii le dddeau ca inferioritate a Fiului fata
de Tatal, Sfdntul Atanasie le uneste paradoxal cu faptele si cu afirmatiile puterii
Lui si formuleaza invatatura despre puterea lui Dumnezeu aratata in rdbdarea
omului, ca intdrire a acesteia, prin care ajunge chiar la biruirea mortii. E/ dd
astfel o temelie hristologicd intregii ascetici si spiritualitdtii crestine. Invatitura
crestind apare in invatdtura lui ca un intreg organic si unitar, pornind de la
invatatura de credintd si ajungand prin practica vietii pand la indumnezeire.
Teologia si antropologia se unesc in soteriologie, in doctrina despre mantuirea
si Indumnezeirea omului, in care lucrarea lui Dumnezeu se uneste cu lucrarea
omului, intarind-o®’.

3. Raportul dintre suflet si trup in antropologia atanasiana

Dupa cum am observat la Sfdntul Atanasie, invatatura despre suflet si trup
se fundamenteaza pe hristologie si soteriologie, antropologia sa putand fi
“culeasi” doar din acestea. Faptul Intrupirii domini gandirea Sa si numai in
perspectiva indumnezeirii omului intreg (suflet si trup) se poate intelege
reciprocitatea dintre cele doud componente ale omului, ancorate pe hristologie.
De aceea raportul dintre suflet si trup poate fi conturat numai prin analogia
dintre divin §i uman in persoana lui Hristos. De fapt dinacest motiv am prezentat
mai inainte sensul si consecintele Intrupirii pentru om in integralitatea lui, in
interdependenta cu calitatea lui de “chip” al lui Dumnezeu. Se poate sesiza in
gandirea Sfdntului Atanasie o descriere progresiva a sufletului si trupului si a
raportului dintre ele, care porneste de la starea paradisiaca si se continud cu
starea umanului dupa cadere. Trebuie precizat ca nuantele descrierii se explica
prin modul de intelegere si nivelul interlocutorilor sau adresantilor expunerilor
sale, stapaniti de regula de ideile filosofice in general si platonice in special, cu
privire la om.

Descriind “conformitatea omului cu actul Intruparii”, Sféntul Atanasie
subliniaza inceputul dramei umane prin lipsa de armonie dintre suflet si trup,
consecinta a caderii in pacat. Orientandu-si gresit cugetarea si libertatea prin
care omul este superiorcreatiei neinsufletite, tocmai el “intoarce spatele binelui
si da chip nimicului. Nimic nu era réticit in creatiune, in cugetarea despre
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Dumnezeu, decat singur omul. Nici soarele, nici luna, nici cerul, nici stelele,
nici apa, nici eterul nu au tulburat randuiala ci avand pe Cuvantul de Ziditor si
Impirat au rimas cum au fost”¢%.

Activitatea spirituald a omului paradisiac era de a contempla, pe de-o parte,
gratie puritdtii originare, Cuvantul-chip si in plus prin dinamica Duhului care
lucreaza in el, sd se ridice deasupra lucrurilor sensibile §i a reprezentarilor
trupesti pentru a se uni cu realitatile divine si inteligibile. S-ar parea ca o astfel
de exprimare la Sfdntul Atanasie ar consuna cu limbajul si reprezentérile neo-
platonice la Plotin® sufletul insusi poate produce migcarea (atractia) cétre
Dumnezeu. Daca Sfdntul Atanasie™ vorbeste intr-adevar “de mintea oamenilor
carecand nu e in comunicare cu trupurile, nici nu are in sine amestecat ceva din
pofta acestora dinafara ci e intreagd deasupra lor”...gasindu-si fericireain aceasta
contemplare si se innoieste in dorinta catre Dumnezeu””' nu inseamna cd el este
dependent de conceptia neo-platonici. Vrea si evidentieze rolul mintii respectiv
al sufletului de conducétor al trupului §i capacitatea primului de a oglindi pe
Dumnezeu in armonie cu cel de-al doilea.

Platon spune si el ca: “atunci cdnd sufletul se sustrage voluntar trupului si
se reculege in sine se indreaptd acolo sus, spre ceea ce este pur, care are existenta
vesnica si care nu moare niciodatd”’2. Eventuala similitudine intre afirmatii
trebuie inteleasd in sensul unei “captation benevolentiae” fatd de interlocutorii
paganidecat ca infeudare saumacar influentd la un asemenea sistem de gandire.

Sféntul Atanasie in ideea argumentdrii “conformitatii cu omul a intruparii”
nu exclude trupul in sens platonician, ci din contra reliefeaza demnitatea acestuia.
Dovada cd in acest context, el aminteste cu simpatie de Platon, increstinandu-i
pe cat posibil ideile si nu acceptandu-i-le ca atare. “Platon admirat de elini, zice
ca Cel ce anascutlumea, vazand-o cuprinsa de furtuna i in primejdie sa cada
in starea neasemanarii, se aseaza la cirma sufletului si vine in ajutorul ei i
indrepteazi toate greselile ei’. Ce e deci de necrezut in spusa noastrd, cad
devreme ce omenirea a raticit, Cuvantul a venit sa se aseze in ea si S-a ardtat ca
om”7%, Textul acesta este edificator pentru modul in care Sfdntul Atanasie
“filtreazd” conceptiile filosofice. Mai mult autorul nostru insistd asupra
reciprocitatii dintre suflet, care are ca pisc mintea, i trup.

Iatd cuvintele sale: “De fapt daca intreg trupul e tinut in lucrare si e luminat
de om, daca ar spune cineva cd e nerational sa fie puterea omului si in degetul
piciorului, s-ar socoti cd e fard minte, odata ce, admitand ca el strabate si lucreaza
in trupul intreg, il opreste si fie si intr-o parte a lui”?.

Sufletul strabate omul intreg, fiind in armonie cu trupul: “Si precum mintea,
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fiind in omul intreg, e facutd cunoscuta prin trup, adica si prin limba, nu va
spune cineva ca se micsoreaza din cauza aceasta, fiinta mintii”7.

Prin urmare, Sfdntul Atanasie “nu afirma clasica dihotomie suflet-trup”
cum considera un comentator occidental al operei sale’”, culpabilizand trupul si
cele sensibile, recunoscand totusi ca Episcopul Alexandriei “nu impartaseste
teza despre preexistenta sufletelor si nu face din trup si sensibil o consecinta a
pacatului, nemicsorand responsabilitatea lui “nous”. Exista deci totdeauna loc
pentru libera alegere a omului””.

Am vazut ca in conceptia Sfdntului Atanasie puritatea sufletului il face
capabil sd contemple in sine insusi pe Dumnezeu, ca intr-o oglinda™. Ceea ce il
caracterizeaza pe Adam, prezentat ca prototip al intregii umanitati®® este starea
ideald a “nous-ului”, chip al Chipului care in puritatea lui originara il reflecta
pe Dumnezeu si 1i permite deci sa-L contemple prin reverberatie. Ne aflam
astfel cu un pas inainte fatd de conceptia lui Irineu®!, pentru care umanitatea
vazutd a lui Hristos, reveleaza “pe Tatil nevazut”. Printr-o anume reverberatie
se poate face cunoscut si sufletul prin trup. Se intelege din logica atanasiana ca
dupa cum dumnezeirea Cuvantului nu poate fi vazuta direct, ci numai din univers
si din faptele savarsite In trupul care l-a luat, tot asa si sufletul nu se poate vedea
direct, ci numai din faptele trupului.

Armonia trupeascd, simfonia membrelor trupului e dictata de fapt de sufletul
care nu se vede dar se face vadit prin acestea. De aceea: “ochiul nu este auz,
nici auzul ména, nici stomacul piept, nici gatul picior ci fiecare dintre acestea au
o lucrare proprie si aceste madulare deosebite constituie un trup cand partile
sunt unite spre folosul lui, dar se si separa cand vine timpul”®2. Armonia aceasta
adaugd Sfantul Atanasie “cine altcineva o poate face decdt un suflet rational
prin care omul cugeta si intelege si cele mai presus de sine”®3,

Raportul dintre suflet si trup in Kerigma antropologica atanasiana se poate
intelege prin urmare tot in lumina Intruprii. Cuvantul ficut om a lucrat si asupra
sufletului sau a lucrat asupra trupului prin curdtia sufletului dand posibilitate
celor doud componente umane sa se mentina in armonie prin harul lui Hristos.
Chiar prin coborarea Lui din dragoste pentru noi pana la primirea mortii ne-a
dat puterea sa biruim patimile ce se sdvarsesc cu concursul atat al sufletului cat
si al trupului. “Si cine a smuls asa de desavarsit patimile sufletesti din oameni,
incatdesfranatii s-au facut feciorelnici, ucigasii nu mai tin sulitele in mana, iar
cei stapaniti de frica s-au imbarbatat?”**, Umanitatea lui Hristos este modelul
prin care se vede curatia sufletului omenesc si prin el prezenta ajutdtoare a
puterii dumnezeiesti. Hristos da putintd omului sa sfinteasca insusi simturile
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obisnuite sd nu se ispiteasca de cele materiale si de semenii ce pacdtuiesc cu
trupul, ardtand un trup ce persista prin infranare si vdzand prin el pe Dumnezeu-
Cuvantul. Trupul omenesc primeste putere sa se rationalizeze prin trupul deplin
rationalizat prin Ratiunea personald suprema Care-l asuma. De altfel si oamenilor
dinrai li se poruncise sd se mentind in curatie §i prin privirea curata cu simfurile
la lucrurile firii. De aceea “Cuvantul lui Dumnezeu, Mantuitorul nostru comun
si de oameni iubitor, Isi ia trup si vietuieste ca om intre oameni si atrage simturile
tuturor oamenilor, ca cei ce cugetau cd Dumnezeu este in cele trupesti sa cunoasca
adevirul din faptele ce le lucreazd Domnul prin trup si prin el sd cugete la
Tatal”s,

Omul atanasian, a cérui fire a fost ipostaziatd in Fiul lui Dumnezeu inomenit,
are astfel posibilitatea apropierii maxime de Cel prin care el se poate innoi din
interior i in integralitatea sa. “Unind in Ipostasul sdu natura omeneasca cu cea
dumnezeiascd, Hristos a pus de la inceput baza invierii (ca reuniune pe veci sau
invesnicire a unirii sufletului cu trupul - n.n.).

El s-a unit ca principiu unificator si cu sufletul si cu trupul. Prin aceasta S-
aunitsi cu migcarea sufletului, care vrea sd ramana unit cu trupul si sa lucreze
la unificarea lui cat maideplind, intarind aceastd miscare a sufletului prin lucrarea
Lui dumnezeiasca, dar si cu miscarea trupului, care, ca urmare a pacatului tinde
sd se desfaci de suflet si sd se descompuna”®, Cici omul intreg are menirea si
posibilitatea prin Hristos sa se impartaseasca la infinit din atotexistenta buna si
desdvarsita a lui Dumnezeu, indepartdndu-se tot mai mult de neexistenta din
care a fost chemat.

Dar sufletul in conlucrare cu trupul “abatandu-se de la calea spre Dumnezeu
si manand madularele trupului spre altceva decit spre ceea ce se cuvine, mai
bine zis mdndndu-se pe sine prin ele pacatuieste si-si pricinuieste raul, nevazand
ca s-a abdtut din drum?, el “nu stie ca nu face nimic, desi i se pare ca face
ceva”’®, Prin organele trupului, sufletul e chemat s inainteze spre Dumnezeu
“pentru ca sufletul a fost facut ca sd vada pe Dumnezeu si sa fie luminat de
EI’®,

Omul ca fiinta sufletesc-trupeasca are chiar aceasta misiune de a face materia
organizatd in trup tot mai transparentd pentru suflet, tot mai inal{atd peste
automatismul materiei, tot mai participanta la viata constienta umana.

In starea firii umane cizute, sufletului “desi i se pare ca face ceva” dupi
expresia Sfdntului Atanasie, i s-a stabilit capacitatea de a orienta omul “ca sa
vadi pe Dumnezeu si si fie luminat de E1”. Reintirirea sufletului, dobandirea
puterii ca sufletul “sa se mane pe sine prin organele trupesti” cum spune autorul
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nostru catre Dumnezeu si nu spre non-existenta, se realizeaza prin lucrarea
riscumpdritoare si innoitoare a lui Hristos al cirui inceput este intruparea,
culminand cu penetrarea umanitatii de catre dumnezeire a trupului asumat de
Hristos prin Inviere.

Sfdantul Atanasie a remarcat printr-o logicd inspirata reciprocitatea dintre
suflet si trup: faptul ca trupul este penetrat de calitatile sufletului “pana in degetul
piciorului”’. De aceea si sufletul cunoaste si e cunoscut prin trup. Sufletul nu
vede fara ochi, mintea nu cugeta fara creier, ochii materiali participa la vederea
sufletului, orice miscare a trupului participa la miscarea sufletului. De aceea el
e un transparent al sufletului si al simturilor lui, care sunt provocate de trup,
chiar “daca nu-l vedem pe el insugi’*.

Din argumentarea Sfdntului Atanasie rezulta ca “ratiunea cunoscatoare §i
rationalitatea cognoscibila ce lucreaza din suflet la formarea trupului siin faptele
savarsite prin trup nu au numai un caracter teoretic, ci si o virtualitate capabila
sd devinad simtire ce insoteste lucrarea lor in timpul alcdtuit din materia facuta
sensibila. Asa se face ca sufletul trdieste durerile si placerile trupului, cum nu le
poate trdi materia prin sine. Trupul ca simpla materie nu le-ar putea simti §i nici
sufletul ca reabilitate separata. Animalul suporta si el durerile si placerile din
trupul sau, dar nu le traieste in mod constient, nu retine amintirea lor si nu
doreste revenirea lor. In el nu e o ratiune ca subiect cunoscitor, intins constient
spre trecut si viitor, ci numai rationalitate plasticizata, ca obiect cunoscut de
citre om si ca sensibilitate inconstienta. La om exista o simfire spirituald®'. Asadar,
Sfantul Atanasie este foarte clar in acest sens: “a deosebi cele ce trebuie sa le
priveascd si sd auda si s fie pipdite §i gustate si mirosite nu mai e propriu
simturilor ci sufletului si mintii acestuia. Mana poate apuca si o sabie §i gura
poate gusta si otrava. Dar simturile nu stiu ca acestea le vatima, daca nu le
distruge mintea”?.

Astfel Afdntul Atanasie explica maicuprinzator atat viata omului prin relatia
dintre suflet si trup cat si legatura intre lumea vazuta si cea nevazuta sau unirea
intre Dumnezeu si lumea creata, care s-a realizat culminant in lisus Hristos®.

Sfantul Atanasie invata cd omul intreg, suflet si trup, este chipul lui
Dumnezeu a cirui reinnoire se incepe prin Intrupare. “Cici atunci cind un
chip inscris in lemn e sters de petele din afara, este nevoie sa vind din nou cel al
caruiaeste chipul, ca sd poata fiinnoit chipul in materia aceea. Pentru ca materia
in care s-a inscris chipul nu e aruncata prin stergerea lui, ci chipul se intipareste
din nou in ea. La fel si Prea Sfantul Fiu al Tatalui, Cel ce e chipul Tatalui, a
venit in locul nostru, ca s innoieasca pe omul facut dupa chipul Lui si sa-1 afle
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pe cel pierdut...

De aceea a spus si cdtre iudei: “De nu se va naste cinevadinnou...” (Ioan
III, 6). Prin aceasta nu a vorbit despre nasterea din femeie, cum se gandeau
aceia, ci de sufletul ndscut si zidit din nou, dupa chipul Lui”%,

4. Omul ca chip al lui Dumnezeu. Parcurgerea drumului de la chip
la sasemanare

Din cele expuse anterior se poate constata ca Sfantul Atanasie n-a creat un
sistem antropologic propriu-zis. Elementele care ar putea fi numite antropologice
in operele mentionate, servesc mai ales ca factori functionali in domeniul
hristologiei si al soteriologiei. “Aceste elemente sunt orientate mai degraba spre
un umanism de rigoare dogmatica sau de inspiratie lirica decat gata sa contureze
unsistem antropologic™®. Intalnim totusi la Sfantul Atanasie, pe langa o definire
a chipului lui Dumnezeu intiparit in om si o implicare a nemuririi omului in
aceastd calitate a lui.

Dupa Sfantul Atanasie, Dumnezeu a creat pe oameni dupa Chipul Séu,
facandu-i sa impartdseasca puterea propriului sau Logos, pentru ca sd posede
ca un fel de umbre din acest Logos si si devini astfel ei insisi logikoi. “Inainte
de toate el s-a milostivit de neamul oamenilor de pe pamant, cici stiind ca datorita
faptului cd e facut, nu se poate mentine pururea, le-a daruit lor ceva mai mult;
adicd nu i-a creat pe oameni pur §i simplu ca pe toate animalele necuvantitoare,
ci i-a facut dupd chipul Lui, impartasindu-le din puterea Cuvantului Sdu, pentru
ca fiind un fel de umbre ale Cuvantului si fiind cuvantatori sa se poata mentine
in fericire, trdind 1n rai viata cea adevcaratd, sianume cea a sfintilor... Aceasta,
pentru ca, dacd vor pastra (ceea ce au primit) si vor rimane buni, sa aiba in rai
viata neintristatd, nedureroasd si fara griji; ba pe langa aceasta sa aiba si
fagaduinta nestricaciunii in ceruri. Iar dacavor cdlca porunca si intorcandu-se,
se vor face rdi, sa stie ca vor avea sa sufere in moarte, striciciunea cea dupa
fire, i nu vor mai vietui in rai, ci murind vor riméanein afara acestuia, in moarte
si in striciciune”®®. Sfintul Atanasie nu leagd, precum vom vedea
incoruptibilitatea si nemurirea de o calitate incoruptibild a corpului material, ci
de calitatea spiritului pe care il are omul. “Caci omul dupa fire este muritor ca
unul ce a fost facut din cele ce nu sunt. Dar pentru asemanarea lui cu Cel ce
este, pe care ar fi putut-o pastra prin gandirea la El, ar fi sldbit striciciunea
dupé fire si ar fi ajuns nestricacios®’. Centrul omului cum am observat deja este
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sufletul, in care “nous-ul”, spiritul, mintea nu se poate discerne de suflet.

Chipul cuprinde logosul (ratiunea) reflex al Logosului Creator, vointa,
libertatea, puterea sau suveranitatea, puritatea sau sfintenia, dragostea. Dupa
Sfantul Atanasie si ceilalti Parinti vor socoti ca “omul este capabil de viata
vesnica, prin faptul ca e creat ca fiintd rationald si cuvantatoare. Caci cine
rationeaza si vorbeste, sau gindeste si comunica ceva, nu se saturad niciodata de
arationa si comunica prin cuvant, pentru ca e pus in legatura cu infinitatea lui
Dumnezeu, de care nu se satura §i nu termina niciodata de a cunoaste i comunica.
In aceasta se arati ci este in legiturd cu Dumnezeu Cuvantul, care se comunici
omului prin toate lucrurile ca incorporari ale ratiunilor Lui adancite in infinitatea
Lui, dar si in mod direct, ca partener de iubire nesfarsit in continutul Lui, capabil
de a se tilmici, dupi Intrupare si Inviere in sensuri rationale nesfarsite, accesibile
lor. Aceasta inseamna cd omul e facut “dupa chipul lui Dumnezeu™,

Facandu-se om Logosul, arepetatintipdrirea chipului sdu in omul creat la
inceput dupa chipul aceluiasi Logos, in calitatea lui de Creator al universului.
“Sfantul Atanasie subliniaza ca harul si restaurarea in starea initiala nu erau
posibile decat prin Logosul Creator capabil sd inlocuiasca striciciunea prin
nestricaciune, sa regenereze totul, sd sufere pentru toti si sa mijloceasca pe
langa Tatal™, devenind astfel si Logos Rascumpdrator”. Dar odati ce “dupa
calcarea ce a premers, oamenii erau stapaniti de striciciunea cea dupa fire si
erau dezbracati de harul de a fi dupd chipul lui Dumnezeu, ce trebuia si se
intample altceva? Sau de cine era nevoie pentru reducerea acestui har, daca nu
de Cuvantul lui Dumnezeu care a facut la inceput toate din cele ce nu sunt?...
Cici fiind Cuvantul Tatélui i fiind mai presus de toate, era firesc ca numai El
avea putere sa creeze din nou toate §i sa patimeasca pentru toti si sa fie pentru
toti sol vrednic pe langa Tatal'%°,

Separarea dintre om §i Logosul divin introdusa prin pacat a insemnat o
separare intre chip si asemanare, cei doi poli intre care trebuia sa se desfasoare
existentaumani. “Indepartandu-se de aseminarea cu Dumnezeudatiin Logosul
Tatalui, omul nu-si mai poate activa “chipul” in mod statornic prin comuniune,
caci nu-l mai activeaza in asemanare. Iar un chip fara asemanare nu se poate
face vadit integral ca chip, ci in mod alterat. Paradoxul sta in faptul ca el e chip
si totusi nu se poate manifesta statorinic ca chip, nu se poate arata ca un chip
clar, ci se introduce in el 0 anumitd ambiguitate sau duplicitate”'?'.

Sfdntul Atanasie pune in legatura directd aceastd imputinare a existentei
omului cdzut cu indepartarea sa de Cel ce este izvorul a toata existenta. “Caci
dacéd avand odata drept fire nefiinta, prin prezenta si iubirea de oameni a
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Cuvantului au fost chemati la existentd, in chip firesc, golindu-se de gandul la
Dumnezeu si intorcdndu-se spre cele ce nu sunt - cici rele sunt cele ce nu sunt,
iar cele bune sunt cele ce sunt - odata ce s-au despartit de Dumnezeu, Care este,
sau golit si de existentd”™%2. Dar prin Intrupare, elementele chipului in om au
fost ridicate la o inaltd treaptd. Omul a fost pus in situatia de a cunoaste pe
Dumnezeu si de a ramane in comuniune cu EI'® pentru ca ratiunea, vointa,
libertatea, suveranitatea, sfintenia si dragostea s-au inradacinat in Logos.

Dupd cum s-a vazut, Sfdntul Atanasie identifica existenta deplind cu
rationalitatea deplind, care se pastreaza in comuniunea cu Ratiunea suprema.
Elinvatd ca omul este chipul lui Dumnezeu, dupa cum Cuvantul lui Dumnezeu
este chipul Tatalui.

Mentinerea oamenilor in existenta nu se putea intdmpla altfel “decat venind
Insusi Chipul lui Dumnezeu, Mantuitorul nostru lisus Hristos. Cici prin oameni
nu era cu putintd, de vreme ce ei au fost facuti dupd chipul Lui... De aceea a
venit Insusi Cuvantul lui Dumnezeu, care in calitate de chip al Tatilui s poati
rezidi pe omul cel dupd Chipul Lui”'®,

In mai multe randuri, autorul nostru invati ca chipul Tatilui este Hristos,
“Hristos este chipul Tatdlui pentru ca Tatal se vede in El... Caci chipul trebuie
sd fie aga cum este Tatdl Lui”'%, de unde s-ar parea ci termenul “eikon” (chip)
ar firezervat Cuvantului. Fireste ca printr-o astfel de insistenta, Sfantul Atanasie
nu se abdtea de la scopul vietii sale: combaterea arianismului si demonstratia
consubstantialititii Fiului cu Tatil. Intotdeauna insi el, precizeazi ci omul pentru
care “Cuvantul lui Dumnezeu in calitate de “chip al Tatalui” este “rezidit” de
Acesta, cici este dupd chipul Lui. Omul il “contempld” pe Dumnezeu nu in El
Insusi, ci in “oglinda” Fiului Sau, ciruia i se cuvine pe drept numele de Chip,
omul fiind “dupa chip”. Aceasti distinctie este fundamentala pentru Sfantul
Atanasie. El se adreseaza paganilor cultivati, stapaniti asa cum am spus de ideile
platonice. Dar in fel acesta, el subliniaza o nota distinctiva a chipului si anume
aceea cd este treimic sau dupa modelul Sfintei Treimi. Omul fiind “dupa chip”,
poate participa la “Chipul Tatilui”, “care e persoand si care e identic cu
Dumnezeu”'%, Mai precis trebuie si intelegem ca omul este concomitent dupa
chipul Logosului, dar si dupa chipul Sfintei Treimi, deoarece cheia de bolta a
intregii opere de edificare a comuniunii de model trinitar rimane Intruparea
Logosului prin care a avut loc “coborarea Treimii in lume, de la Tatal prin Fiul
in Duhul Sfant, céreia ii corespunde inaltarea zidirii catre Sfanta Treime in
Duhul Sfant, prin Fiul in Tatal”'”’. Din Sfanta Treime 1i revine astfel chipului
dumnezeiesc din om, caracterul dialogic, comunicativ. Numai avand inainte
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structura comunitard proprie Sfintei Treimi, adevarul despre o fiintd nu este
“concept” decatin “oglinda” si traversind “oglinda” altei fiinte. De aceea este
remarcabild explicatia Sfantului Atanasie cu privire la notiunea de “chip” pe
care o referd la Dumnezeu: “Hristos este icoana Tatdlui, pentru cd Tatdl se
vedein El”.

Pentru antropologia atanasiana ancorata in persoana Logosului ca Persoana
Treimicd, personalizarea fiintei umane inseamnd, pe de o parte, afirmarea
constantd a fundamentului spiritual ontologic al omului, singurul in stare sa
promoveze unitatea trup-suflet, iar pe de alta parte, afirmarea structurii
perihoretice a omului care sta la baza realizarii comuniunii cu Dumnezeu si
semenii. “Remarcam ca participarea omului la atributele divine ale Fiului-Logos,
nu este o participare de la esenta la esenta, sau de la egal la egal, ci de la Necreat
la creatura, de la Dumnezeu la faptura”'®. Dupd cum am vizut, oamenii, zice
Sfantul Atanasie, participa la puterea Logosului, dar devenind Jogikoi, ei nu
sunt decit “umbre” ale Logosului. Nu exista deci o analogie ontologica intre
sufletul omenesc si Logos ca la Origen si nici nu are lor o “dezdumnezeire” a
naturii umane '%, care nu fusese creatia “divind”, ci numai “dupa chip”, la
nivelul creaturii. Intruparea Logosului nu are asadar un caracter “contra firii”''°,
pentru cd Logosul insusi crease firea umana si cosmosul intreg si aceasta din
iubire; cici “Inainte de toate s-a milostivit de neamul oamenilor de pe pimant™''",
Rationalitatea si nemurirea sufletului despre care am vazut ca vorbeste Sfantul
Atanasie nu schimba caracterul de faptura al omului pentru ca sufletul a fost
creat de catre Acelasi Logos, iar aceste trasaturi ale sufletului, ca organ al
comuniunii de cunoastere al lui Dumnezeu si al stapanirii asupra patimilor -
“apar prin participarea la inteligenta (nous) si la nemurirea (athanasia)
dumnezeiascd, aga cum se socotea in filosofia crestina inca din secolul al II-lea
(Sfantul Tustin)”"'2, “Cercetarea sufletului devine astfel ciutarea de Dumnezeu,
iar cdutarea de Dumnezeu, cercetarea sufletului”"'3. Dar sufletul, desi creat, nu
e totusi mai putin chipul lui Dumnezeu i tinde la desdvarsirea divina recomandata
de Fiul Intrupat (Mt. V, 48).

Dar asa cum s-a observat “nu numai sufletul rational si cuvantator are o
relatie intima cu Dumnezeu Cuvantul, ci i trupul, prin care sufletul rational
vorbeste si lucreaza. De aceea s-a afirmat ca omul e dupa chipul Logosului in
ambele privinte (trup-suflet)”'". Sfantul Atanasie afirmi acest lucru astfel: “[si
pregateste El insusi in Fecioara trupul ca templu si Si-1 face propriu ca pe un
organ, ficandu-se cunoscut si locuind in el”"'%. Prin aceasta se confirma menirea
trupului de a deveni “templu” al lui Dumnezeu Cuvantul, caimpreuna cu sufletul
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sa constituie calitatea de chip al Chipului. Cunoasterea omului ca chip al lui
Dumnezeu-chip ce cuprinde atat trupul cat si sufletul, implicd prin urmare
prezenta lui Hristos in om. Aceasta aratd cd constiinta de sine cea mai inalta
pentru om, este constiinta hristologica prin care oamenii pot sa se intoarcadiarasi
la Dumnezeu. Cum? Ne spune Sfantul Atanasie: “se pot intoarce numai daca
leapada intindciunea a toata pofta pe care au imbracat-o si se spala atat de mult
pana se curdtd de tot ce s -a adaugat sufletului ca strdin de el si-1arata pe el cum
a fost facut, ca sa contemple in el Cuvantul (Ratiunea) Tatdlui, dupd care a i
fost facut, la inceput. Caci a fost facut dupa chipul si asemanarea lui Dumnezeu,
precum arata i dumnezeiasca Scriptura, care zice din partea lui Dumnezeu:
“Sa facem om dupi chipul si asemidnarea noastrd” (Fac. I, 26). De aceea numai
cand leapdda de la sine murdaria pacatului, asezata peste el si se restabileste
“dupa chipul” curat, cugeta si vede (contempl3) in starea stralucitoare a acestuia,
ca intr-o oglinda, Chipul Tatalui, sau pe Cuvantul si in El pe Tatal, al carui chip
este Mantuitorul. Sau daca nu e suficientd invdtdtura ce vine de la suflet, din
cauza tulburarii mintii lui de cétre cele din afarj, si sufletul nu poate vedea cele
mai inalte, se poatecastiga cunostinta de Dumnezeu si de la cele ce se vad, dar
fiind ca zidirea proclama pe Stapanul si Facdtorul ei prin rdnduiala si armonia
ei, ca prin niste litere”"'®. In conceptia Sfantului Atanasie, creatia este deodat
fragild si minunata. ea este slaba, pacatoasa si totusi puternica si inteleaptd dar
nu prin sine insdsi, ci prin participarea in actul creatiei si sustinerea ei in existenta
a Logosului Creator, care este Putere, Lumina i Adevir, elemente esentiale ale
existentei'"’. Fiind rationald, creatia poate fi “cititd” ca niste “litere” de cei ficuti
dupad chipul Ratiunii supreme.

Arienii recunosteau calitatea de chip a Cuvantului, numai in legatura cu
creatia: “dupa voi, zice Sfantul Atanasie, noi suntem chipul lui Dumnezeu si am
fost facuti spre slava Lui, iar Fiul lui Dumnezeu e chipul nostru §i a primit
existenta spre slava noastra. Si noi am fost facuti spre a fipentrunoi, iar Cuvantul
lui Dumnezeu, dupa voi, nu a fost facut spre a fi pentru sine, ci ca organ spre
trebuinta noastrd; deci, dupa voi, nu noi suntem datorita Lui, ci El e ficut spre
trebuinta noastrd”"'8. Afirmatia Sfintului Atanasie desprinsd din context ar
conduce la concluzia ca “a supune Chipul Cuvantului doar ca Fiul etern al lui
Dumnezeu inseamna a-I limita misterul interior fara o desfasurare soteriologica
si cosmicd”' cum afirmi un teolog occidental. Teolog prin excelentd al
Intrupirii, inteleasa ca fundament pe care se construieste soteriologia, Sfantul
Atanasie nu poate fi inteles astfel. Este adevarat cd el si in alte locuri'®
mentioneaza in aceleasi nuante ideea ca nu Fiul lui Dumnezeu ar avea trebuinta
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de noi ci noi de El, in scopul sdu suprem: consubstantialitatea Fiului cu Tatal -
dar nu in intelesul limitdrii calitatii de chip al fiului doar la relatiile treimice “ad
intera”. Urmatoarele cuvinte sunt edificatoare: “nu trebuie si ldsim acoperit de
tacere intelesul adevarului, ci se cuvine mai vartos sa-l rostim cu putere. Cuvantul
lui Dumnezeu nu a fost facut pentru noi, ci mai degraba noi am fost facuti
pentru El si intru El s-au facut toate (Col I, 16). Nici nu a fost facut Acesta ca
Cel puternic de Tatal, din pricina sldbiciunii noastre, numai ca sa ne creeze pe
noi prin El ca printr-o unealtd. Sd nu fie. Nu este asa. Caci chiar dacd nu ar fi
fost in socotinta lui Dumnezeu si creeze cele facute, nu e mai putin adevarat ca
Cuvantul era la Dumnezeu si intru El era Tatal'2!,

Consideram aceasta precizare de o importantd deosebita, deoarece Sfantul
Atanasie pune bazele conceptului de “participare”. Sfantul Atanasie insistd asupra
caracterului ontologic al participarii chipului la ceea ce este dumnezeiesc. Chipul
este constitutiv, in asa masura incat “crearea’” inseamna “participare”'22.

Prin acest concept, Sfantul Atanasie pune inceput intelegerii cum participa
puterea noastra creatd la puterea dumnezeiasca necreata fara sa se confunde,
dar realizand impreuna viata omului. Aceasta nu e o participare la fiinta lui
Dumnezeu. Aici e implicatd deosebirea intre fiinta dumnezeiasca ceea ce nu a
inteles teologia occidentald si puterile sau energiile dumnezeiesti necreate.
“Pentru Ortodoxie omul si creatia pe care le-a faicut Dumnezeu sunt existente
teologice, una fiind in alta si ambele si fiecare participand pe méasura proprie la
energiile necreate ale lui Dumnezeu. Toate au fost create in Hristos si participa
la centrul lumii care este Hristos™'2*

Prin urmare, creatia in general si omul in special depinde de Creator nu
numai prin faptul creatiei in sine, ci si prin faptul ca El o tine 1n existenta si
armonie, prin “participarea” lui Dumnezeu, prin Logosul Intrupat. “Numai in
lumina lui Dumnezeu si nu in propria mea lumind vad deodata pe Dumnezeu si
pe mine insumi’’'?,

Omul este liber sa-1 recunoasca sau nu pe Dumnezeu in calitate de Creator
si sustindtor a toate. “Sfantul Atanasie evita cu abilitate toate erorile creationiste
anterioare: eternitatea materiei; Universul creat din intdmplare prin
autodeterminare: epicurienii; dumnezeirea impersonald care formeaza si
ordoneaza lumea dintr-o materie preexistentd: Plato; crearea lumii de catre o
fiintd demiurgica, alta decat Tatal Fiului: gnosticii. El afirma ca “Dumnezeu
prin Logos a adus in existentd Universul care nu a existat sub nici o alta forma
sau non-forma inainte’?

In virtutea celor mentionate, respectiv intre intelegere autentici a gandirii
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Sfantului Atanasie referitor la conceptele: “dupa chip” si “participare” se pune
in lumind aparenta “limitare” a Chipului Logosului la calitatea de Fiu etern al
Tatdlui, conceptie cu profunde consecinte soteriologice negative. Tot astfel se
explicd si aparenta trecere sub ticere a conceptului de “aseménare” sau mai
mult intelegerea ca “intelectualistd” sau numai “transcendentd” a acestuia, in
gandirea Sfantului Atanasie. Se va vedea cd “asemanarea’ la autorul nostru
imbind armonios transcendentul cu imanentul, necreatul si creatul. Parcurgerea
drumului de la chip la asemanare la Atanasie inseamna posibilitatea indumnezeirii
omului pentru care Dumnezeu s-a facut om - axa intregii teologii antropologice
si invers, a Sfantului Atanasie i a Parintilorrasdriteni in general.

Din pécate, unii teologi occidentali nu s-au ridicat la indltimea cugetarii
Sfantului Atanasie in privinta intelegerii Chipului lui Dumnezeu in om. intr-un
studiu cureferire la aceasta citam: “O altd consecinta a acestei limitari (a Chipului
numai la Logos - n.n.) este a nu vorbi decat despre chip, trecand sub tacere
asemanarea din Facere, ca §i cum nu ar avea o semnificatie particulara. Niciodata
Atanasie nu cauta sa distinga cele douad expresii cum a facut-o Irineu si Origen.
In unele citate paralele, aseminarea e cind evocati, cind omisa’2¢, O explicatie
in acest sens o primim de la regretatul teolog ortodox P. Nellas, dupd care
teologia occidentald a fost influentatd de “axioma lui Augustin”, “si homo non
petisset, Filius hominis non venisset”. Acest fapt L-a prins pe Hristos si, prin
expansiune, viata crestind, realitdtile Bisericii, credinta etc. ca intr-o cursa in
limitele pe care le determina pacatul. Hristos nu este in aceasta perspectiva atat
Creatorul si Recapitulatorul a toate. Alfa si Omega de care vorbeste Scriptura,
ci exclusiv Rascumparatorul de pacat. Viata crestind nu este coneputd atatca o
realizare a destinului originar al lui Adam, ca o transfigurare dinamica a omului
si a lumii §i ca unire cu Dumnezeu, ci ca simpla evitare a pacatului. Tainele nu
sunt o realizare aici si acum a Impdratiei lui Dumnezeu si o manifestare a ei, ci
simple obligatiireligioase sau mijloace pentru castigarea harului. Acelasi lucru
sunt faptele bune si credinta. Iin acest mod insa limitele se ingusteazi pani la
asfixiere. Biserica uita de legaturaei ontologica cu lumea i cosmosul. Iar lumea,
nemaivazind autenticitatea ei valorizatd in Biserica, vorbeste de intristare si
rupe legatura cu ea. Teologia “Chipului lui Dumnezeu”... depiseste aceste
dificultdti si altele asemandtoare §i poate ajuta realmente lumea. Privind omul si
lumea ca “icoane” ea cinsteste atit icoana cat si materialul care reprezinta icoana.
Cand materialul cauta sa se autonomizeze, sa nu mai reprezinte Arhetipul ci pe
sine insusi, ea nu ezitd sd declare cd prin aceastd actiune, materialul se
autodistruge™?’".
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O astfel de teologie a chipului invata Sféntul Atanasie, in sensul “participarii”
omului ca chip la Arhetipul sdu, “dupi chipul”’ Logosului ca Fiu Vesnic al Tatilui.
Mai mult, Sfdntul Atanasie invata, dupa cum am vazut, cd omul este “dupa
chipul” Logosului in integralitatea sa (trup si suflet). El combate pe eusebieni',
care puneau pe acelasi plan caracterul de chip al Cuvantului si cel al sufletului
uman. Faptul ca Logosul se numeste chip semnifica pe bund dreptate ca El este
diferit de intreaga creatura si ‘homousios” cu Tatal. Este adevirat ca Apostolul
numeste omul “chip” si slavd a lui Dumnezeu” (I Cor. XI. 7) si cd Origen'?
afirmase si el acest lucru, dar Sfantul Atanasie lamureste cum trebuie inteleasa
aceastd notiune: “Dar numnaidespre El s-a scris ca e singurul Chip adevarat, si
prin fire al Tatdlui. Caci desi am fost facuti si noi dupa chipul si ne numim
chipul si slava lui Dumnezeu, dar nu pentrunoi insine, ci pentru Chipul si slava
lui Dumnezeu sélasluitd in noi, care este Cuvantul Lui si prin care ficindu-se
pentru noi trup, am primit harul acestei numiri”'*.

Asadar “suntem facuti dupa chipul lui Dumnezeu”, adica dupa Fiul, care
este “Chipul” Tatilui. Deci in calitatea noastrd de fiinte “dupd chipul lui
Dumnezeu” se cuprinde si calitatea noastra de fii ai Tatdlui. Dar noi nu avem
aceasta calitate prin §i pentru noi, ca s-o putem pastra prin noi ingine. Ci o avem
pentru ca se silasluieste “Chipul” Tatélui in noi. Pentru noi e mai mult har sau
un dar aceasta calitate. E in ea o iradiere din Dumnezeu Cel transcendent in
noi. Numai intrucat chiar in starea de pacat nu suntem cu totul rupti de puterea
lui Dumnezeu, mai avem ceva din Chipul Lui in noi”'3!.

Dupa invatatura Sfdntului Atanasie, deci, omul in intregime este asumat,
salvat si are posibilitatea indumnezeirii. Parcurgerea drumului de la chip la
aseminare, este fundamentati la el pe Intrupare, eveniment ce pune inceput
mantuirii, prin relatia personald a omului cu Fiul omului, Hristos.

Caci asa cum s-a aratat, mantuirea noastra nu este imaginatie i nu cuprinde
doar trupul sau doar sufletul, ci omul in intregime, cdci méntuirea s-a produs
prin Cuvéntul Insusi.

Sfantul Atanasie depaseste inspirat, vechea gandire rationalistd incapabila
sd deosebeasca hotarat intre persoana si lucru, datorita separatiei dualiste dintre
spirit i materie, suflet si trup, transformand-o in gandire personalista crestina.
Ideea care sti la baza conceptiei sale ancorati in Intruparea Logosului, implici
transcendenta naturii, persoana definindu-se ca “ireductibilitatea omului la natura
Sa”]32.

Autorul nostru n-a aparat cu pretul vietii invatitura despre Intrupare si
consubstantialitate dintr-un interes teoretic ci pentru cd era convins cd de
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Dumnezeirea lui Hristos este legatd mantuirea omului in sensul ei deplin si
definitiv.

Numai prin unirea Creaturii cu Dumnezeu realizati prin Intruparea Fiului
lui Dumnezeu, izvorul suprem al vietii, este posibild indumnezeirea fiintei umane,
realizarea asemanadrii care i-a fost acordata omului in mod virtual.

Dumnezeu “a devenit om pentru ca omul si devind dumnezeu in EI”'*3
invata Sfdntul Atanasie neobosit si cu inflacarare “iar ansamblul polemicii sale
anti-ariene se sprijind pe aceasta afirmatie soteriologicd fundamentala care
si-ar pierde sensul dacd Cuvantul n-ar fi decat creaturd”'**,

Iatd ce spune Sfdntul Atanasie: “Caci diavolul, purtdnd pururea lupta cu
creatura, ca unul ce e si el creaturd, iar omul fiind la mijloc, ar fi fost pururea
supus mortii, neavand pe cineva in care §i prin care unindu-se cu Dumnezeu, sa
ramana liber de orice teama. De aceea adevarul aratd ca Cuvantul nu e dintre
cele create, ci mai vartos Creatorul lor.”

Inaceasti calitate a luat El corpul creat si omenesc, ca innoindu-1 pe acesta,
si-1 indumnezeiascd si astfel s ne introduci pe noi toti in Impiritia Cerurilor,
dupd asemdnarea Lui. Dar nu s-ar fi indumnezeit omul unindu-se cu o creatura,
adicd daci Fiul n-ar fi fost Dumnezeu adevarat™'*.

Sfantul Atanasie prezinta invatatura Bisericii despre om fundamentata pe
Intrupare si in alte lucriri pe care le vom mentiona succint.

Dumnezeirea Cuvantului si trupul real luat de El sunt doud puncte solidare
in invatatura despre mantuire. Amandoua sunt necesare in parcurgerea drumului
de la chip la asemadnare.

In Epistola cdtre Epictet, el spune: “Mantuitorul ficindu-se om cu adevirat,
prin aceasta s-a facut mantuirea intregului om. Céci dacd Cuvantul ar fi fost in
trup prin inchipuire, iar ceea ce se spune prin inchipuire e o nalucire, rimane o
pdrere si mantuirea i invierea oamenilor, potrivit necredinciosului Maniheu.
Dar nu e fantezie mantuirea noastrd, nici numai a trupului: ci mantuirea cu
adevirat a intregului om a sufletului §i a trupului s-a sivarsit in Insusi
Cuvantul”',

Impotriva ereticilor care manifestau dispret fati de trup si fatd de om, in
general sustinand ca Fiul lui Dumnezeu nu putea sa se faca purtatorul trupului
nostru §i sa-lridice la viata vesnica, Sfdntul Atanasie le adreseaza urmatoarele
cuvinte in Epistola cdtre Adelfio: “Prin faptul ca Fiul, Care este in chipul lui
Dumnezeu, a luat chip de rob (Filip II, 7-8) nu s-a micsorat in dumnezeire, ci
mai vartos s-a facut eliberatorul a tot trupul si a toata creatiunea. Si faptul ca
Dumnezeu a trimis pe Fiul Lui ndscut din femeie (Gal. IV, 6) nui-aadusrusine,
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ci mai degrabd slavd si mare har. Caci s-a facut om, ca pe noi sd ne
indumnezeiascd intru Sine. Si s-a facut din femeie si s-a nascut din Fecioara, ca
nasterea noastra ratacita sa o readuca la Sine si sd devenim la sfarsit neam sfant
si partasi firii dumnezeiesti cum a scris fericitul Petru (II Pt. [, 4)”%.

Intreaga invititurd a Sfantului Atanasie e stribituti de convingerea ci
trupul si umanul n-a fost creat ca piedica a lucrarii lui Dumnezeu, nici ca trebuind
sd se topeasca 1n atingerea lui Dumnezeu de el, ci dimpotriva ca mijloc prin
care se poate raspandi peste creatie puterea lui Dumnezeu. “Céci cine este asa
de nebun ca sd spund Domnului: “Desparte-Te de trup ca s3 ne inchinim Tie?”...
N-a facut asa leprosul, cise inchina lui Dumnezeu care era in trup, Si cunostea
ca e Dumnezeu zicand: Doamne de voiesti poti s ma curatesti... ci se inchina
Creatorului tuturor ca intr-un templu curat si de aceea a si fost curdtit. Prin
trup... s-a facut eliberatorul a toatd Creatiunea”'3%.

Sfantul Atanasie vede prefiguratd unirea hristologicd a divinului si a
umanului in Tnsdsi alcdtuirea omului care uneste in sine vazutul cu nevazutul.
Chipul se raporteaza la om in comuniune cu Dumnezeu si la omul intreg.

“Faptura spirituala si corporald, omul este deja un limbaj al lui Dumnezeu,
un limbaj al Intrupirii. Reflex personal al Logos-ului el este logikos, in stare si
descifreze sensul lucrurilor, logoi-i acestora. El e chemat sda asume intreaga
creatie, pentru a o oferi Tatdlui si a o transfigura”™'*.

Dar pentru a transfigura Creatia, omul trebuie sa devina el mai intai hristofor
si pnevmatofor. In Viata Sfiantul Antonie, Sfantul Atanasie demonteazi
posibilitatea parcurgerii drumului de la chip la asemanare prin descrierea
omenescului transfigurat de harin persoana Sfantului Antonie, modelul oricarui
crestin, al carui portret il face. “Céci fiindu-i sufletul netulburat, netulburate 1i
erau si simturile din afara. Si bucuria sufletului se vedea in senindtatea fetei. Si
din miscarile trupului se simtea si se cunostea starea sufletului, dupa cum s-a
scris: Cand inima e veseld, infloreste. [ar cand e tristd se intunecd (Pilde XV,
13). Asa se cunostea si Antonie. Céci niciodatad nu se tulbura, avand sufletul
senin; si niciodatd nu se intuneca avand mintea bucuroasi”'*. “La Sfdntul
Atanasie, idealul crestin nu va mai fi o utopie elenistica; el n-are nimic in comun
cu evadarea platoniciana. Sfdntul Atanasie 1l gaseste in viata Bisericii, chiar in
Egipt. Viata Sfdantului Antonie, pe care a scris-o (§i nu mai sunt motive serioase
pentru a ne indoi de autenticitatea ei) ne arata exemplul concret al unui anahoret
din Tebaida, care realizeaza comuniunea cu Dumnezeu pentru nestricaciune.
Contemplarea lui Dumnezeu, insensul platonic al acestui cuvant - si chiar vederea
lui Dumnezeu ca scop al vietii solitare - pare a fi complet strdind acestei
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spiritualitdti a pustiei. E un cu totul alt mediu spiritual decat lumea intelectuald a
Alexandriei, decat cel al lui Origen si al lui Plotin. Si tocmai acest mediu
reprezintd pentru Sfdntul Atanasie, realizarea idealului crestin. Comuniunea cu
Dumnezeu in Cuvantul Intrupat in Hristos care a invins picatul si moartea,
comunicand naturii create parga nestriciciunii; a indumnezeirii viitoare”'4!,

Sfdntul Atanasie nu concepe inldturarea mortii din trupul omenesc doar ca
un rezultat al simplei imprimari a vietii divine mai puternice in trupul muritor,
ci caun rezultat al tariei spirituale, pe care prezenta dumnezeirii o insufla acestei
firi ca sa poatd birui ea insdsi pornirile pacatoase, vindecand prin puterea lui
Hristos “muscatura sarpelui din el”; “Cici de aceea s-a ficut aceastd unire, ca
omul prin fire sd se uneascd cu cel prin fire Dumnezeu §i mantuirea si
indumnezeirea omului, si fie sigura... Caci Cuvantul imbracand trupul, precum
s-a aritat de multe ori, s-a vindecat toatd muscatura sarpelui din el”'*2. Deci
mantuirea Inteleasa ca indumnezeire §i ca victorie asupra mortii, implicatd inea
si aspectul unei Intariri a naturii umane prin intarirea spiritului ei, “toti fiind
eliberati pentru inrudirea trupului*? prin Duhul Sfant. Hristologia, soteriologia,
ecclesiologia si antropologia se impletesc armonios in gdndirea Sfantului
Atanasie. Hristos este Adevaratul Adam (I. Cor. XV, 47) “céci nu s-a micsorat
Cuvantul luand trup, ca sa ceard sa ia El har, ci mai vartos a indumnezeit, ceea
ce a Tmbricat si a diruit aceasta si neamului oamenilor’™#,

Textul acesta este orientativ si in privinta intelegerii prelungirii umanitatii
indumnezeite lui, a lui Hristos in Bisericd, ca trup duhovnicesc al Sau. “Nu
trebuie s ne miram, daca Fiul vorbeste de intiparirea Sa in noi, ca despre Sine
insusi cand (nu vom osteni repetdnd aceasta) 1i spune lui Saul care prigonea
Biserica in care se intipdrise Chipul Lui**®. Umanitatea noastra este a Sa, este a
noastra. Unite nedespartit si fara a se confunda. De la una la cealaltd este aceeasi
viatd si “trecerea’ ne permite si ne impartasim de calitatea de fii ai lui Dumnezeu
in Hristos si frati cu El dupa umanitate. Aceasta a fost posibil pentru ca unirea
s-a facut intre adevarata natura a divinitdtii si adevarata natura a umanitatii, in
asa fel ca “mantuirea si Indumnezeirea si fie sigurd” cum am vazut ca s-a
exprlmat episcopul Alexandriei.

Indumnezeirea omului este nu numai consecinta dar si scopul Intrupirii
permitdnd “deplina realizare a raportului ontologic de rudenie intre om si
Dumnezeu”"*. Prin i in Hristos se parcurge drumul de la chip la asemanare,
dar impletit cu efortul omului. Pentru a exprima noul raport dintre divin si
uman Afdntul Atanasie foloseste pe rand termeni aproape echivalenti ca:
mantuire, filiatie, indumnezeire, har, nestricaciune. Dacd termenul de “har”,
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fusese folosit in descrierea starii omului inainte de cadere, cel de filiatie sau
adoptie, de indumnezeire sunt legati de ntrupare. Filiatia si indumnezeirea
caracterizeazi o situatie “in via” dar actuald, nestriciciunea insa ia o semnificatie
eshatologica.

Sféntul Atanasie foloseste verbul “a indumnezei” in primul rand pentru
umanitatea asumata in Hristos si apoi pentru umanitatea universala. Dar el
preferd insa si termenul “a transfigura prin Cuvantul”, in sensul unei noi nasteri
spirituale.

Mantuirea si indumnezeirea se prezinta ca o adevarata nastere. Tatal spune
celor in care Il vede pe Fiul Sdu: “I-am niscut, si pe aceia i naste fii”'*’. Aceasti
nastere este o participare la filiatia Cuvantului “céci nu suntem fii prin fire, ci
prinFiul aflatin noi: nici nu este Dumnezeu prin fire Tatal nostru, ci al Cuvantului
din noi, intru Care si prin Care strigdm: Avva, Parinte”'*8, Aceasta i permite sa
concluzioneze cd indumnezeirea se realizeaza prin lucrarea Duhului Sféx}t.

Prin Duhul Sfant participdm toti la Dumnezeu. Daci El ar fi fost o creatura
nu am putea avea prin El participarea la Dumnezeu, am fi uniti cu o creatura
strdind de natura divina. Iatd de ce cei care este El se pot indumnezei si daci El
indumnezeieste, nu este indoielnic cd natura sa este dumnezeiasca. Prin Duhul
“ardtdm cd suntem in Dumnezeu si ca prin aceasta suntem uniti cu El. Caci
devreme ce Cuvantul este in Tatil, iar Duhul se da prin Fiul, vrea ca noi sa
primim Duhul, ca atunci cind il vom lua, avind Duhul Cuvantului care este
intru Tatal, sa aratam si noi, datoritd Duhului, ca suntem una in Cuvantul si prin
El in Tatal”s,

Lucrarea duhului in omul credincios permite intelegerea comunitétii in
iconomia mantuirii, a Intrupdrii, in Biserici, in viata acesteia ca “trup tainic” al
lui Hristos: “Ungerea” Duhului lui Hristos o primesc toti cei botezati: “Cici
sfintindu-se intai trupul intru El i spunand El ca a luat pentru noi in trupul Sau
Duhul ca om, noi avem ca urmare harul Duhului, primit din plinirea Lui”**°,

Prezenta si lucrarea Fiului si a Duhului opereaza in noi intr-un mod
indisolubil legat. Folosirea verbelor: a adopta (ca fiu), a indumnezei, subliniaza
cresterea spirituald sub lucrarea harului si cu efortul omului prin care trairea
credintei se fructifica si se implineste in iubire. Astfel ni se ofera posibilitatea
refacerii Chipului, prin reciprocitatea iubirii, tinzand spre asemanare.

Sfantul Atanasie il aratd pe Dumnezeu Cel in Treime ca principiu al acestei
lucrari de indumnezeire, incd dela botez, continuand apoi prin celelalte Sfinte
Taine, “asa dandu-se celui pe care il boteaza, il boteaza si Fiul si cel pe care-L
boteazd Fiul se boteazd in Duhul Sfint”'*! si pronuntind numele Tatilui
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recunoastem prin acest nume egalitatea Fiului cu Tatal.

[atd cum teologia dogmatica la Sfantul Atanasie se deschide in teologie
spiritual. infierea in Hristos, ungerea cu Duhul Sfint ne di posibilitatea si
participam la viata dumnezeiasca. Aceasta nu este doar o noua creatie, o nastere
din nou, ci o “arvuna” a nemuririi. invini de Cuvantul intrupat prin propria sa
moarte, aceasta prin Cel Inviat nu mai are putere asupra noastri, aratandu-se
astfel posibilitatea indumnezeirii, cici prin moartea noastra trupeasca participam
la nemurirea si nestricaciunea firii omenesti a Cuvantului lui Dumnezeu.

Ca trupul preamarit al lui Hristos, asa va deveni si trupul nostru muritor,
din fizic va deveni duhovnicesc, facut “din pimént” va ajunge la “portile
Cerului”.

“Sa numai mergem in pdmant, ca fiindnumai pdmant, ci, uniti cu Cuvantul
cel din cer, sd fim ridicati prin El la ceruri... Caci precum fiind din pdmant, toti
murim in Adam, asa renascand de sus, din apa si din Duh, in Hristos toti suntem
facuti vii, ca unii al caror trup nu mai e pamantesc, ci rational pentru Cuvantul
lui Dumnezeu, Cel ce pentru noi s-a facut trup”'2,

Asadar viziunea eshatologici este punctul central al iconomiei Intruprii
spre care conduce de fapt hristologia sa antropologica. “Misiunea cunoasterii
personale a omului ca chip al lui Dumnezeu, urmareste astfel descoperirea
congtiintei hristologice a omului. de aceea hristologia omului este inseparabila
de hristologia Fiului lui Dumnezeu, constiinta de sine a lui Hristos este
inseparabild de constiinta de sine a omului”'*,

Berdiaev spune ca numai hristologia omului, fata inversata a antropologiei
lui Hristos, poate sa descopere in om chipul adeviarat si asemanarea cu
Dumnezeu-Creatorul's.

Prin antropologia sa hristologica, Sfantul Atanasie dovedeste o lucrare de
pionierat in a pune in lumina invatatura Bisericii - pe care Parintii de seama ai
secolului al IV-lea, o vor desdvarsi - conform céreia, omul trebuie inteles
ontologic in calitatea sa de chip menit spre aemanarea lui Dumnezeu, numaica
fiinta teologica si teonoma. “Stiinta poate si are datoria de a studia “materia”
din care a fost facut omul, dar orice om de stiinta serios, stie ca ii este imposibil
sd cerceteze cu stiinta obiectiva “modelul” pe baza ciruia a fost ficut omul. Asa
cum adevarul icoanei se afld in persoana zugravita pe ea, tot asa si adevarul
omului se afla Tn modelul lui. Aceasta fiindca modelul este cel care organizeaza,
pecetluieste si configureaza materia si, in acelasi timp o atrage. Modelul
(arhetipul) reprezinta continutul ontologic al “chipului” (“icoanei”). Acest ultim
punct inseamna ca adeviarul ontologic al omului nu se afla in sinele lui inteles in
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mod autonom: in insusirile lui naturale, cum sustin teoriile materialiste, in suflet
sau 1n partea superioara a sufletului, mintea (intelectul) cum credeau multi filosofi
antici, sau exclusiv in persoana omului, cum admit sistemele filosofice
personocentrice contemporane, ci in Arhetipul lui. De vreme ce omul este o
icoand, existenta lui reald nu e determinata de elementul creat din care este
facutd icoana, cu tot caracterul iconic pe care-l are insusi “materialul”’ creat, ci
de Arhetipul (Modelul) ei necreat. Omul este inteles de Parinti in mod ontologic
numai ca fiinta teologica. Ontologia lui este iconicd’*,

Mai mult ca cei dinaintea sa, Sfantul Atanasie se arata din ce in ce mai
rezervat fatd de filosofie careia arianismul 1i contabilizeaza greselile si si le
insuseste.

A vrea sa gasesti un limbaj platonician in lucrarile sale si in special in
Cuvintele contra Arienilor ar Insemna dupd spusa lui J. Tixeront ““sd iei luminitele
drept lanterne”'s, El se foloseste de teologia Cuvantului-chip a lui Origen, dar
si utilizeaza valentele pozitive si se aratd imun la influentele filosofiei platonice
si filoniene exercitate asupra lui Origen. El refuza categoric sa elinizeze credinta,
invatdtura sa este ancoratd puternic in Sfanta Scriptura. Biblia, mai ales Sfintele
Evanghelii sunt pentru el unica posibilitate prin care se poate “dialoga” cu si
despre Dumnezeu. Intruparea Cuvantului este centrul luminos care explica totul,
lumineaza cu razele sale tot orizontul timpului si al credintei, sondeaza
profunzimile omului.

Intruparea descoperi teologia si iconomia, Treimea si Ecclesiologia,
soteriologia si antropologia si din aceste motive recurge mai putin la referatul
Genezei.

Teologia Cuvantului ii permite sd abordeze o doctrind a asemanarii -
sinonimd in conceptia sa cu indumnezeirea - care “dintr-o loviturd” depaseste
dihotomia platoniciand, pune in valoare demnitatea trupului asumat, transfigurat,
indumnezeit a Cuvantului lui Dumnezeu care este si al intregii umanitati.

Asadar, antropologia sa este iluminata, deschizatoare de drumuri, este “o
contemplatie grandioasa: cea a lui Dumnezeu care ne vede pe toti si Fiul Sau
unic, unde Intelepciunea lui Dumnezeu si intelepciunea creati nu se confunda,
cum afirtnau arienii, ci se unesc si merg mana-n mana’'s’.

Din aceste motive “fatd dereligiile panteiste, care nu sunt religii adevarate,
Sfantul Atanasie face evident un Dumnezeu personal si iubitor i un om caruia
acest Dumnezeu 1i acorda o valoare eterna. Iar fata de formele crestinismului
protestant - care nu crede in puterea transformatoare a lui Dumnezeu asupra
omului, cat e omul pe pamant, deci nu acorda nici o eficienta rugdciunii si
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Tainelor si cinstirii sfintilor, ldsand pe om supus unei oarecare fatalitati fata de
Dumnezeu nu poate face nimic - Sfantul Atanasie sustine credinta cea adevarata,
eficienta si transformatoare. De aceea, pe drept cuvant, a fost numit “Parintele
Ortodoxiei” '8 si “cel Mare”. “Prestigiul scrisului atanasian era asa de frumos
inochii posteritatii, incat Staretul Cosmas sfatuia pe loan Moschos: “Daca gasesti
ceva din Scrierile Sfantului Atanasie si n-ai pe ce sd copiezi, scrie pe hainele
tale”%%. Lectura operelor sale ne va convinge de acest adevir.

De aici, agadar, antropologia hristologica a Sfantului Atanasie - eminamente
biblica - infatiseaza un om, care prin calitatea de persoana aflatd in dialog de
iubire cu Creatorul Sau cel Personal, este daruit cu valoare si existenta eterna.
Desi a fost “facut din pAmant” - fapturd amestecatd din smerenie si marire -
omul poate ajunge prin Hristos, dupa conceptia Sfantului Atanasie, “la portile
cerului, ... ingerii nemirdndu-se vazandu-1in tinuturile lor”.

Pr. Prof. Dr. Marian D. Ciulei
Directorul Seminarului Teologic “Sfantul Calinic Cernicanul”-
Turnu Magurele
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LEGEA VECHE - «+PEDAGOG» CATRE HRISTOS

I. Preliminarii

1. Ce trebuie sa intelegem prin expresia «Legea veche»?

Prin Legea veche sau Legea mozaica se intelege legislatia promulgata de
Moise in cele cinci carti ale Pentateuhului, la porunca si sub inspiratia divina.
Eaeste cunoscutd sub numele generic de vopog sau de Tora. Legea mozaica nu
a fost prezentatd iudeilor ca un cod bine ordonat de la inceput. Ea a fost alcatuita
in rastimpul celor patruzeci de ani de peregrinare prin pustiul Sinai, iar
formularea legilor a fost facutd in functie de necesitati.! Expresia «Vechiul
Testament» reprezinta traducerea sintagmei grecesti maAaio d1a@nxn, prin care
Sfantul Apostol Pavel desemna cartile sfinte citite in cursul slujbei sinagogale
(I Cor. I11, 14); acest Vechi Legamant se caracterizeaza prin absenta duhului si
predominanta exclusiva a litereicare ucide, opunandu-se Noului Legamant (II
Cor. III, 6) vestit de profetul Ieremia (XXXI, 31). Apostolul neamurilor se
gindea in primul rand la Pentateuh, insd curdnd expresia a fost extinsd la toate
cirtile canonului evreiesc.? De altfel, din prologul grec al Intelepciunii lui Isus,
fiul lui Sirah (scris in jurul anului 200 1. Hr.), rezultd cd in vremea aceea era in
uz intreaga colectie de carti dumnezeiesti, impartita in trei sectiuni: Legea, Profetii
sicelelalte Scrieri.® Sfantul Apostol Pavel insusi, atunci cind citeaza din Sfintele
Scripturi, nu face o delimitare precisa intre diferitele categorii de scrieri. in
sens crestin, prin expresia «Legea veche» se intelege Vechiul Testament in
ansamblul sdu.*

https://biblioteca-digitala.ro



ARTICOLE SI STUDII 165

2. Importanta Legii vechi in iconomia mantuirii

Pentru a intelege importanta Legii vechi In iconomia mantuirii i rolul sdu
de «pedagog» catre Hristos (Gal. III, 24), trebuie s remarcam de la inceput ca
Mantuitorul isi intemeiaza misiunea Sa in lume pe marturii luate din Vechiul
Testament. El declara ca n-a venit sa strice Legea si Proorocii, ci sa desdvarseasca
(sd@ implineascd) (Mat. V, 17).5

Prin cdderea primilor oameni in pacat, fiilita umand — in care Dumnezeu
insusi insuflase duh divin devenind astfel fiinta vie (cf. Fac. II, 7) — a fost
deposedatd de adevdrata viatd. Un nou proces s-a declansat prin pacatul lui
Adam: mersul fiintei umane si al creatiei spre distrugere si moarte.

Ruperea comuniunii omului cu Dumnezeu a introdus in lume procesul
mortii. Redobéandirea vietii pierdute prin pacat era imposibila din partea omului,
caci «rascumpdrarea sufletului e prea scumpa si niciodata nu se va putea face,
ca sd rdmana cineva pentru totdeauna viu si sd nu vada niciodatd moartea»
(Ps. XLVIII, 8-9). De aceea Dumnezeu intra personal in istoria urmasilor lui
Adam: pentru a opri procesul care ducea la nimicirea creatiei si «pentru ca
rautatea sa nu fie fard de moarte». De fapt Dumnenzeu nu a intrerupt niciodata
comuniunea Sa cu oamenii. Chiar dupa cédere El continua sa comunice cu
fiinta creatd dupa chipul Sdu: «Adame, unde esti?» (Fac. III, 9), il intreaba El
pe omul care incerca si se ascundi in urma neascultirii.® In aceasta perioadi a
istoriei, cind Dumnezeu Se face cunoscut oamenilor prin Lege si profeti,
constataim ca Dumnezeu insusi este Cel care are initiativa mentinerii comuniunii
cu omul si creatia, acest fapt rezultand din Intreg Vechiul Testament. Astfel, din
cartea Facerii rezulta ca foloseste o limba comuna cu Adam (II, 9) si cd intra in
dialog cu Noe (VI, 13) si cu Avraam (X VII, 1 s.a.).”7 Se lasa vdzut «din spatey,
Se reveleaza in stalpul de nor si in cel de foc care conduc poporul evreu in
timpul peregrinarii prin desert (Ies. XIII, 21-22), in focul care mistuie jertfa lui
Ilie (III Regi X VIII, 38-39), inrugul arzand al lui Moise (Ies. III, 2), in «slava»
pe care o vede Isaia in templu (Is. VI, 1-13), in norul care acoperea cortul
adunarii (Ies. XL, 34-38) etc.

Initiativa si insistenta lui Dumnezeu de a Se face cunoscut si comunicabil
oamenilor reiese cu pregnanta din faptul ca El da o Lege scrisa pe table, nu in
memoria oamenilor. Aceasta este totusi «o lege de viatd» (Lev. XVIII, §;
Deut. VIII, 1), care nu are o simplad valoare intelectuald, juridica, deoarece
conduce la actiune, la atitudine existentiala: «Alege viata!» Deut. XXX, 15-19).
Moise cere aplicarea concreta a Legii: «Toate cate va poruncesc, siliti-va sa le
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impliniti, nici sd adaugi ceva, nici sa lasi ceva din ele» (Deut. XII, 33;
cf. Ps. CXIX, 16). Marturiserea orald a Legii se face in contextul cuitului si
insoteste de obiceiun act de ofranda (Deut. XX VI, 5-11). Marturisirea credintei
ia adesea forma de lauda liturgica (Ps. CIV, CV, CXXXV),? iar una dintre
insusirile lui Dumnezeu pe care profetii Vechiului Testament le subliniaza cu
insistenta este hotararea cu care El urmareste ca fiintaumana sa recapete viata:
«Precum este adevarat cd Eu sunt viu, tot asa este de adevarat ca Eu nu voiesc
moartea pacatosului, ci ca pacatosul sa se intoarca de la calea sa si sa fie viuy»
(Tez. XXXIII, 11). Profetul lezechiel reia aceasta afirmatie in nenumarate randuri
(cf. Iez. XVIII, 24, 32 etc.). Noul Testament va relua imaginea hotararii lui
Dumnezeu de a opri moartea: «... nueste vrere inaintea Tatalui vostru Cel din
ceruri ca sd piara vreunul dintr-acestia mici» - le spune Mantuitorul ucenicilor,
caci «kDomnul... indelung rabda..., nevrand sa piara cineva, ci toti sd vina la
pocdintdy» (II PetruIIl, 9). Dumnezeu «voieste ca toti oamenii s se mantuiasca
si la cunostinta adevarului sa vind» (I Tim. II, 4).

3. Legamintele lui Dumnezeu cu oamenii

Vechiul Testament este, deci, o culegere de carti sfinte pe care evreii o
numesc «Legea, Profetii si Scrierile»,’ care are in centrul ei legamantul dintre
Dumnezeu si poporul lui Israel (Ier. XXXI, 31; II Cor. II, 14;
Mat. XXVI, 28).'° De fapt, in perioada Vechiului Testament Dumnezeu a
incheiat mai multe legdminte:

1) Legamantul (legamintele) lui Dumnezeu cu Noe, cf. Fac. VI, 18 si urm.
siIX, 8-17. Semnul legdmantului: curcubeul.

2) Legdmantul lui Dumnezeu cu Avraam (cf. Fac. X'V si mai ales XVII)
prin care sunt facute doud fagaduinte: (a) inmultirea urmasilor si (b) mostenirea
pamantului fagaduintei, implinita in vremea lui losua, prin cucerirea Canaanului.
Semnul legdmantului: circumciziunea. Fagaduintele divine au fost repetate si
celorlalti patriarhi evrei: Isaac (Fac. XXVI, 4) si lacob (XXVII, 14)."

3) Legdmantul lui Dumnezeu cu Moise pe Muntele Sinai, dupa iesirea din
robia egipteana (cf. Ies. XXIV, unde estedescrisritualulincheierii legamantului:
prin jertfe singeroase) si

4) Legdmantul lui Dumnezeu cu David (II Regi VII, 12-14: «Jatd, Domnul
iti vesteste ca 1ti va Intdri casa, iar cand se vor implini zilele.... voi ridica dupa
tine pe urmasul tdu, care va rasari din coapsele tale si voi intdri stdpanirea ta.
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Acela va zidi casd numelui Meu si Eu voi intéri scaunul domniei lui in veci. Eu
voi fi aceluia Tatd, iar el Imi va fi Fiu...).12

Laacestea se poate adduga si legaimantul lui Dumnezeu cu Adam, de care
vorbeste Sfantul Irineu.'® Toate aceste legaminte pun in evidenta rolul destinat
poporului ales in orientarea altora spre Mesia-Hristos. Poporul lui Israel este
un popor al legamintelor si al figaduintelor. Pe de o parte, Dumnezeu a facut
fagaduinte pentru care S-a jurat (Fac. L, 24) si de aceea Dumnezeu nu uita
«juramantul sauy si cerceteazd poporul «dupa fagaduintele Sale», iar pe de alta
parte, membrii poporului lui Israel, in acea epoca, trdiesc din fidelitatea fata de
aceste fagaduinte. Ei trdiesc ideeade fagaduinta atat de puternic, incat increderea
in ceea ce li s-a promis li se socoteste ca act de mantuire.'*

4. intruparea Fiului lui Dumnezeu si Vechiul Testament

In Vechiul Testament numeroase texte si pofetii se referi la venirea lui
Dumnezeu in trup,'® in persoana Fiului Siu. Dumnezeu Insusi spune prin gura
psalmistului: «Fiul Meu esti Tu, Eu astazi Te-am nascut» (Ps. II, 7; LXXXVIILL, 8).
El este ingerul Domnului care i-a aparut lui Moise in rugul ce nu se mistuia
(Tes. II, 2), sau unul din cei trei ingeri care i se arata lui Avraam la stejarul lui
Mamvri (Fac. XVIII, 1-15). Profetul Isaia - numit si «kEvanghelistul Vechiului
Testament», indeosebi pentru capitolele XL-LV ale cirtii sale - il numeste «inger
de mare sfat» (IX, 6), si vorbeste explicit de nasterea Sa din Fecioara: «lata,
fecioara va lua in pantece si va naste fiu, si vor chema numele Lui Emanuel»
(VII, 14). In alte locuri ale Vechiului Testament Maica Domnului este comparati
cu o «scara sprijinitd de pamanty» care «cu varful atingea cerul, pe care ingerii
lui Dumnezeu se suiau si se coborau» (Fac. XXVIII, 12). Pildele lui Solomon
afirma: «Intelepciunea lui Dumnezeu si-azidit casid» (IX, 1), in sensul c¢i Logosul
cel preexistent din veci, de o fiinta cu Tatdl dupa dumnezeire, a venit in lume,
nascandu-Se om din Prea curata Fecioard Maria.'® S-a spus cd va fidin semintia
lui David (Ps. CXXXII, 11 si alte multe texte) si se va naste in Betleem
(Mih. V, 1). El va deveni «semnul ridicat printre neamuri (Is. XI, 12), «piatra
pe care nu au bagat-o in seama ziditorii, dar care a ajuns sa fie agezata in capul
unghiului» (Ps. CXVIII, 22) si va fi rastignit «ca sa poata face judecata si dreptate
in mijlocul pdmantului» (I Regi II, 9-11). De aceea s-a spus pe bund dreptate ca:
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...ideea mesianica in Vechiul Testament formeaza temelia religios-morala
din perioada de pregétire a omenirii, de la cidereain pacat a primilor oameni si
pani la venirea lui Hristos. In jurul ei sunt indreptate toate descoperirile
vechitestamentare care alcatuiesc prima parte din iconimia mantuirii sau perioada
pregatitoare da la cdderea primilor oameni si pana la venirea lui Hristos, cand
se implinesc toate cele profetite in persoana Sa. Ideea mesianica traverseaza ca
un fir rosu scrierile vechitestamentare si ea isi are originea de la Dumnezeu,
deoarece profetii n-au vorbit in numele lor cand s-au referit la persoana si
lucrarea lui Mesia in lume. Ea s-a pastrat in puritatea ei pe calea revelatiei
supranaturale, de aceea mesianismul Sfintei Scripturi capdta o certa originalitate
care nu se poate identifica cu conceptia religioasa persana, egipteand, greaca
sau romand despre mantuire.'”

Mantuitorul a venit «intru ale Sale», dupd cuvantul Sfantului Evanghelist
Ioan (I, 11), adica S-a intrupat ca om in mijlocul poporului Israel, dupa cum au
vestit profetii cu multe veacuriinainte. Evanghelistul constatd cu durere cé «ai
Sai nu L-au primit». inca din ultimul deceniu al secolului I d. Hr., cAnd Sfantul
Ioan si-a scris Evanghelia,'® el putea sd se exprime astfel, céci in chip firesc,
urmasii lui Avraam, Isaac si Iacob ar fi trebuit sa fie cei dintai partasi la
binefacerile mantuirii aduse de lisus, ca unii care mostenisera «infierea si slava
silegdmintele si figdduintele» (Rom. IX, 4). Poporul iudeu poseda cartile sfinte,
avea scrierile profetilor, in care era schitat de mai inainte chipul viitorului
rascumparator. El avea traditia carturarilor care lamurea textul sfant. Toate
institutiile sale, templul, preotia, cultul cu jertfele si sarbatorile sale, erau un
permanent indrumator spre Acela cétre care ndzuiau toate inimile. Legea veche
era o calauza sau un «pedagogy cdtre Hristos, dupa cuvantul Sfantului Apostol
Pavel (Gal. III, 24), expresie pe care o vom comenta in detaliu mai jos. La fel de
adevarat este si faptul ca profetii Vechiului Testament §i Mantuitorul au prevazut
necredinta poporului fata de Evanghelie (de ex.: Is. VI, 9; LIII, 1; Mat. XIII, 58
etc.). Sfantul Apostol Pavel demonstreaza stralucit cum Dumnezeu, prevazand
din veac aceasta necredinta, a altoit ramurile maslinului celui sdlbatic pe tulpina
maslinului celui bun, si cum poporul ales, din cauza necredintei sale, a devenit
izvorul binecuvantarilor pentru celelalte neamuri (Rom. IX, 1).! Din punct de
vedere al continuitdtii revelatiei, Noul Testament este implinirea celui Vechi.
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Il. Legea veche - «pedagog» catre Hristos

1. Contextul utilizarii acestei expresii

Trebuie sa precizam de la inceput c@ in Noul Testament cuvantul «pedagog»
- cu exceptia cuvintelor inrudite - nu este folosit decit de doud ori®® si, nu
intamplator, doar in Epistolele pauline.

Prima utilizare - in ordinea canonicd a epistolelor - este cea din
I Cor. IV, 15: «Cici de ati avea zeci de mii de invitétori (modaywyovs) in
Hristos, totusi nu aveti multi parinti. Caci eu v-am ndscut prin Evanghelie in
lisus Hristos». Dar aceasta utilizare nu are vreo semnificatie pentru subiectul
abordat de noi.

A doua utilizare este cea din Gal. III, 24: «... Legea ne-a fost cidlauza
(mrondaywyog) spre Hristos, pentru ca sa ne indreptdm din credinta.

Pentru a plasa aceastd formulare a Apostolului neamurilor in contextul ei
real, va trebui sd facem cateva precizari referitoare la Epistola catre Galateni.

Opinia traditionald, care constituie punctul de vedere adoptat de majoritatea
comentatorilor moderni si sustinut de toti cercetdtorii ortodocsi romani ai
Epistolei citre Galateni,?' este cd adversarii Sfantului Apostol Pavel din Galatia
erau eretici iudaizanti. in absenta A postolului, acestia provocaseri tulburiri in
cadrul comunitatilor crestine din Galatia (cf. I, 7; V, 10). Natura tulburarilor
iudaizante are un dublu aspect, ce reiese clar din cuprinsul Epistolei. Pe de o
parte ele afectau dreapta credinta a Bisericii, deoarece «invatatorii mincinogi»
predicau o altd evanghelie decat cea predicata de Sfantul Apostol Pavel
(cf. I, 8-9), iar pe de alta implicau o crizd de autoritate, intrucat predicatorii
iudaizanti contestau legitimitatea apostolatului Sfantului Pavel, asa cum o facusera
si unii crestini din Corint.?2 Ceea ce ne intereseazi in lucrarea de fati este,
desigur, primul aspect.

La baza actiunii iudaizantilor se afla o invatatura ereticd; aceasta opunea
Evangheliei (invataturii) propovaduite de Sfantul Apostol Pavel propria lor
doctrina, care ar putea fi sintetizata astfel:

a) indreptarea vine prin Lege (V, 4) si, in consecintd, crestinii proveniti
dintre pagani trebuie sa se supund Legii mozaice daca vor si devina partasi la
binecuvantarea fagaduita lui Avraam (cf. IIl, 7 si urm.);

b) crestinii proveniti dintre pagani trebuie sd se supund circumciziunii,
pentru ci altfel nu se pot mantui. De aceea Sfantul Apostol Pavel spune despre
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ei: «Aceia va silesc sa va taiati Imprejur» si «ei... voiesc sa va taiati voi imprejur,
ca sa se laude ei in trupul vostru» (VI 12-13); si

c) adoptarea de catre pagano-crestini a Legii mozaice trebuia sd implice si
respectarea calendarului religios iudaic (IV, 10).2

Pentru atingerea scopurilor lor, ereticii iudaizanti utilizau tot felul de metode
de persuasiune. Din cuprinsul Epistolei rezulta ca:

- ei tulburau bisericile (I, 7; V, 10) cu predicile lor provocatoare;

- cautau sa-si impund vointa cu orice pret; Sfantul Apostol Pavel foloseste
de patru ori verbul BgAewv in legatura cu atitudinea lor: ei «voiesc sd schimbe
Evanghelia lui Hristos» (I, 7), voiesc sa-i desparta pe credinciosi de Apostolul
lor (IV, 17), «vor sd placa in trup» (VI, 12), «voiesc sa va taiati voi Imprejur»
(VL, 13);

- eili «silesc» (avaykalev) pe galateni sa se taie imprejur;

- ei 1i razvratesc (avactatovv) pe credinciosi impotriva Apostolului si a
Evangheliei (V, 12).24

Din aceste indicii deducem cd autorul Epistolei 1i cunoaste pe acesti eretici.
Poate nu-i cunoaste personal, dar stie precis cdrei grupari apartin, asa cum a
spus un exeget francez: Sfantul Apostol Pavel «era mult mai bine informat
asupra scopului pe care il urmareau contramisionarii, decat asupra personalitatii
lor».?% Din faptul cd Apostolul nu le adreseazi decat o singurd Epistola
Galatenilor, e de presupus ca Epistola si-a atins scopul. Altfel, Sfantul Pavel ar
fi revenit cu alta epistold, asa cum a procedat in cazul crestinilor din Tesalonic
si al celor din Corint.2

2. Adevaratii fii ai lui Avraam sunt cei ce cred

Ca sd intelegem atitudinea Apostolului fata de cei care cautau sa-si impuna
ideile in bisericile Galatiei, trebuie sa spunem ca pentru iudeii contemporani
Sfantului Apostol Pavel, sfintele carti ale Vechiului Testament constituiau
autoritatea suprema in materie de credinta si de viatareligioasa. ludaismul rabinic
va afirma cd «Tora vine din cer» (Misna, tratatul Sanhedrin, X, 1). «Dupa
rabinii Talmudului, Tora trebuie deosebitd de celelalte doud parti ale Bibliei.
Tora... este considerata ca fiind inspirata de Dumnezeu in intregul ei, precum si
in fiecare literd a ei. Ea a fost dictatd lui Moise nu numai in ce priveste textul,
dar chiar si in privinta felului cum este scrisi. In felul acesta fiecare dintre
literele Torei poarta incarcatura unor multiple sensuri... Dacé o singura litera
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lipseste din text sau dacd este prost scrisd, intreg sulul nu mai este considerat
potrivit pentru lecturd».?’ In privinta celorlalte doua grupuri de scrieri sfinte,
Profetii si Aghiografele, mesajul este mai important decat limbajul.2® Cert este
ca demonstratiile rabinice constau, incd din vremea aceea, din combinarea
ingenioasa a diferitelor cuvinte sau versete ale Scripturii.

Sfantul Apostol Pavel, care era «din fire iudeu» (I, 15), primise o educatie
rabinicd, fiind ucenic al marelui invatat Gamaliel (F.A. XXII, 3). Desi aceasta
formatie rabinica transpare adesea in exegeza sa, totusi interpretarea paulind a
Vechiului Testament este cu totul noud, deoarece el citeste si explica Sfintele
Scripturi din perspectiva crestind.?’ Hristos constituie centrul teologiei sale si
permanentul punct de referinta al exegezei sale.

In Galateni III, 6-18 ne ofera unul dintre cele mai interesante exemple de
exegezd proprie a Vechiului Testament, citand sase texte din Pentateuh (in
versetele 6, 8, 10, 11, 12 si 13), dar ale céror idei se regdsesc si in celelalte
sectiuni ale Scripturilor iudaice. Din acest pasaj, reiese cd binecuvantarea lui
Avraam se obtine din credinta, Apostolul demonstrand ca adevaratii fii ai lui
Avraam sunt cei care cred: Dumnezeu i-a binevestit de mai 1nainte
(mpogunyyelicato) lui Avraam ca in el se vor binecuvanta toate neamurile,
Sfantul Pavel identificand binecuvantarea fagaduita lui Avraam cu indreptarea
prin credinta. Binecuvantarea neamurilor in Avraam s-a implinit prin venirea
credintei, caci prin credintd credinciosii crestini primesc «fagaduinta Duhului»
(I11, 14). Indreptarea se obtine prin urmasul (111, 16) figiduit lui Avraam, si
anume prin Hristos.*°

3. Hristos este Cel care ne-a rascumparat din blestemul Legii

Binecuvantarea si indreptarea vin din credinta, iar Legea mozaica,
dimpotriva, este pricind de blestem pentru cei ce s-au abatut de la poruncile ei.
Aceastareiese cu claritate din cap. III, 10-12:

... toti cati sunt din faptele Legii sunt sub blestem, caci scris este: «Blestemat
este oricine nu stdruie intru toate cele scrise in cartea Legii, ca sd le faca»
(Deut. XXVII, 26). Iar acum c4, prin Lege, nu se indrepteaza nimeni inaintea
lui Dumnezeu este lucru lamurit, deoarece «dreptul din credinta va fi viu»
(Avac. II, 4). Legea insd nu este din credinta, dar cel care va face acestea, va fi
viu prin ele.
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«Toti cati sunt din faptele Legii», deci inclusiv cei care adauga practicarea
Legii mozaice la credinta in Hristos, sunt sub blestem. Cautand binecuvéntarea
in faptele Legii, cei ce urmeazd indemnurile predicatorilor iudaizanti dobandesc,
de fapt, opusul binecuvantarii, si anume blestemul.*' Sfantul Apostol Pavel nu
afirmd ca Dumnezeu ar fidat poporului Israel Legea ca pe un blestem. Blestemul
din Deut. XXVII, 26 este conditionat, el reprezentdnd pedeapsa divina pentru
neimplinirea poruncilor Legii.

Cel care ne-a rascumpdrat din blestemul Legii este Hristos (111, 12-14):

Hristos ne-a rascumparat din blestemul Legii, ficdndu-se pentrunoi blestem;
pentru ca scris este: «Blestemat este tot cel spanzurat pe lemn»
(Deut. XXI, 23), ca, prin Hristos lisus, sd vind la neamuri binecuvantarea lui
Avraam, ca sd primim, prin credintd, fdgaduinta Duhului.

Ideea ca omul «va trai» din faptele Legii, adica din implinirea poruncilor
ei, constituie un principiu de baza al iudaismului. Iudeul astepta rasplata lui
Dumnezeu In masura in care implinea poruncile Legii, astfel incat el traia din i
prin aceste porunci.? In Vechiul Testament apare ideea unui mijlocitor intre
Dumnezeu si popor. Acest mijlocitor se substituie poporului si suferd pentru
picatele poporului. In acest sens pot fi mentionate dous figuri: Moise si Robul
Domnului.** Aceastd idee apare limpede si in Gal. III, 13: «Hristos ne-a
rascumpdrat din blestemul Legii, ficandu-se pentru noi blestem». Conform
textului din Deut. XXI, 23, pe care Apostolul il citeaza liber dupa Septuaginta,
«spanzurarea» pe lemn nu insemna un plus de suferintd pentru cel condamnat,
cici ea se facea dupa executie, ci o dezonoare. Pe de alta parte, textul din
Deuteronom nu se refera la rastignire, caci acest mod de executie era necunoscut
la iudei in epoca veche a istoriei lor. E sigur 1nsa ca, la inceputul erei crestine,
rastignirea, practicatd pe scara larga si in Iudeea, era pusa in relatie cu porunca
din Deuteronom (cf. Ioan XIX, 31).34

Sfantul Apostol Pavel este de acord ca lisus Hristos, condamnat la moarte
ca hulitor de Dumnezeu si executat prin rastignirea pe cruce (sau pe lemn), a
cazut sub blestemul Legii, dar adauga ca El «S-a facut blestem» pentru noi sau
in locul nostru, deci nu pentru pacatele Sale. Nu El, ci noi eram cei blestemati
de Legea mozaicd; luand asupra Sa blestemul care apdsa asupra noastra, El a
implinit profetia lui Isaia (LIII, 4-5): «... El a luat asupra-Si durerile noastre si
cusuferintele noastre S-aimpovirat. Sinoi Il socoteam pedepsit, batut si chinuit
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de Dumnezeu, dar El fusese strapuns pentru pacatele noastre si zdrobit pentru
faradelegile nostre. El a fost pedepsit pentru méantuirea noastra si prin ranile
Lui noi toti ne-am vindecat».

4. Legea nu a anulat fagaduinta

Inainte de a vorbi despre Legea veche ca «pedagogy citre Hristos, Sfantul
Apostol Pavel, in Gal. III, 15-18, stabileste relatia dintre trei evenimente, si
anume: fagidduinta facuta lui Avraam, promulgarea Legiilui Moise si venirea
lui Hristos, adresandu-se Galatenilor cu urmatoarele cuvinte:

Fratilor, ca un om graiesc; ca si testamentul intarit al unui om nimeni nu-l
strica, sau 1i mai adauga ceva. Fagaduintele au fost rostite lui Avraam si urmasului
sau. Nu zice: «si urmasilor», - ca de mai multi, - ci ca de unul singur: «si
Urmasului tauy, Care este Hristos. Aceasta zic dar: Un testament intarit dinainte
de Dumnezeu in Hristos nu desfiinteaza Legea, care a venit dupa patru sute
treizeci de ani, ca sd desfiinteze fagaduinta. Caci dacd mostenirea este din Lege,
nu mai este din fagidduinta, dar Dumnezeu i-a daruit lui Avraam mostenirea
prin fagaduinta.

Pentru a sublinia permanenta fagaduintei, el le dd un exemplu din viata
curentd: cel al testamentului intocmit de un om obisnuit. Textul nu ne ofera
temeiuri suficiente pentru a afirma ca Apostolul face aluzie la unele dispozitii
legale din dreptul iudaic sau din cel roman,* dar probabil ci are in vedere
practica general acceptatd de oamenii de buna credinta. Ceea ce este important
insd, este faptul ca Sfantul Apostol Pavel vrea sa sublinieze ca hotararile si
darurile lui Dumnezeu raman neschimbate, stiut fiind faptul ca inca din Vechiul
Testament darurile divine au fost comparate cu o mostenire (Fac. XV, 7-8;
XXII, 17 5. a.). In textele vechitestamentare referitoare la figiduinta ficuta lui
Avraam, se prevede de fiecare datd cd «semintia» acestuia va mosteni
binecuvantdrile fagaduite.>® Sfantul Pavel introduce insd un element absolut
nou: el afirma cd adevaratul urmas al lui Avraam este Hristos, iar Hristos uneste
in Sine pe toti cei ce cred in El (cf. Rom. V, 14; I Cor. XV, 22, 44-45),
facandu-i si pe ei mostenitori ai fagdduintelor facute de Dumnezeu acestui
patriarh (Gal. III, 29). Aceasta conceptie depaseste, desigur, ideea exprimata in
textele de la Facere la care se referd Apostolul, dar ea corespunde intru totul
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intelegerii crestine a Vechiului Testament. Intreaga traditie crestini a vizut in
Isaac, urmasul lui Avraam si fiul fagaduintei, un tip sau o prefigurare a lui
Hristos.”’

In versetul 17, Sfantul Apostol Pavel arati ci de la rostirea figiduintei
facute lui Avraam si pand la promulgarea Legii mozaice a trecut un timp
indelungat, vreme in care fagdduinta a putut fi activa fara ajutorul Legii, iar
versetul 18 introduce o noud notiune: aceea de mostenire (KAnpovopio).
Mostenirea este obiectul fagdduintei. Dumnezeu i-a fagaduit lui Avraam si
semintiei sale tara Canaanului drept mostenire. in Noul Testament, conceptia
despre «mostenire» dobandeste o noud perspectiva: ea este mantuirea vesnica
fagaduitd de Dumnezeu patriarhilor, implinita in Iisus Hristos si descoperitd
neamurilor prin propovaduirea Evangheliei (F.A. XX, 32; I Cor. VI, 9-10;
XV, 50; Gal. V, 21; Efes. V, §5; Col. III, 24). Ideea despre mostenire are in
crestinism un pronuntat caracter eshatologic: credinciosii crestini sunt deja fii
si mostenitori.*

5. Legea veche - «pedagog» catre Hristos

Din cele de mai sus am constatat cd Legea nu a anulat fagaduinta, iar
mostenirea nu este din Lege. Legea nefiind impotriva fagaduintei, nu poate fi
nici impotriva mostenitorilor figiduintei.*®

In acest caz se pune in mod firesc intrebarea: care a fost rolul Legii vechi
in istoria mantuirii? In Gal. III, 19-29, Sfantul Apostol Pavel arati ci Legea a
avut rolul de «pedagog cétre Hristos» (v. 24), «inainte de venirea credintei»
(v.23).

Intrebandu-si retoric destinatarii «ce este Legea?», Apostolul neamurilor
da unraspunsalcituit din patru afirmatii:

a) Legea «a venit (ad litt. a fost addugatd) dupa patru sute treizeci de ani»
de la rostirea fagaduintei (v. 17).

b) Acest adaos la fagaduintd a fost ingdduit de Dumnezeu, «din pricina
calcatorilor de lege, rolul Legii fiind acela de a preveni si pedepsi pacatul.
Sfantul Ioan Gurd de Aur scrie cd Legea lui Moise era ca o zdbala intre dintii
israelitilor, ea avand rolul de a-i infrana de la pacat.*’ Legea a tinut treazi
congstiinta pacatului (cf. Rom. III, 20), pregdtindu-i pe supusii ei in vederea
mantuirii mesianice (cf. III, 24). Nu i se poate atribui insd Legii un rol pe care
nu l-a avut nicodata: acela de a conferi indreptarea inaintea lui Dumnezeu.
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c) Stipanirea Legii a fost limitatd de Dumnezeu la o perioada de timp bine
determinata: de la Moise la Hristos. Legea nu exista nici la inceputul istoriei
mantuirii, nici la implinirea ultima a acestei istorii.

d) Daca fagaduinta i-a fost facutd lui Avraam in mod direct de citre
Dumnezeu, Legea «a fost randuitd prin ingeri, In mana unui mijlocitor»
(v.19), asa cum arata traditia rabinicd, unele apocrife ale Vechiului Testament
si mai multe locuri din Noul Testament (Evr. II, 2; F.A. VII, 38, 53 etc.).
Mijlocitorul nu poate fi, in acest caz, altcineva decat Moise, asa cum corect a
interpretat versetul 19 Sfantul Vasile cel Mare.*!

Legea si fagaduinta au acelasi autor, pe Dumnezeu, si ele nu pot fi in
contradictie. Legea lui Moise, ca orice lege, avea o functiune limitata. Nu numai
ca Legea nu avea putere sa dea viata, ci dimpotriva, ea — numita aici «Scriptura»
- «a inchis toate sub pacat» (v. 22), adica «sub puterea pacatului» (Rom. VII, 14
etc.).

Inainte de Hristos, sau, cum se exprimd Apostolul «inainte de venirea
credintei», «noi eram paziti sub Lege, fiind inchisi pentru credinta care avea sa
se descopere. Astfel ca Legea ne-a fost cdliuza (mawdaymyoc) spre Hristos,
pentru ca sa ne indreptdm din credintd» (v. 23-24). Vorbind de «venirea
credintei», Apostolul nu are in vedere credinta in general, ci credinta crestina
sau credinta in lisus Hristos, asa cum reiese din v. 22.4

Sfantul Apostol Pavel compara functiunea Legii vechi cu aceea a unui
«pedagog» din antichitate. in perioada elenistici, pedagogul era servitorul
insarcinat sa-1 insoteasca pe copil in drumurile sale cotidiene intre casa si scoli.
Rolul sdu este, in principiu, modest: este un simplu sclav, insdrcinat sa poarte
bagajul micului sau stdpan, sau felinarul care trebuie sa serveasca la luminarea
drumului, uneori si pe copilul insusi dacd era obosit; pedagogul exercita asupra
copilului o supraveghere permanentd, adesea resimtita, dupa multa vreme, ca o
insuportabila tiranie. Dar, dincolo de aceasta protectie negativa, introduce copilul
in bunele maniere, 1i formeaza caracterul i moralitatea.*’

Un text ilustrativ in acest sens se afla intr-unul din dialogurile lui Platon:
«Esti lasat sa te conduci singur sau nu ti se permite acestlucru? — Cum, zice el,
mi s-ar permite aceasta? — Cineva are, deci, stipanire asupra ta? — Pedagogul,
zice el. — E acesta un sclav? — Dar ce altceva, e sclavul nostru! — E curios, zic
eu, cd fiind liber esti comandat de un sclav. Dar in ce privinta are stapanire
asupra ta acest pedagog? — In aceea ci ma conduce la profesor (adici: la casa
profesorului)».*
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Deoarece intre datoriile pedagogului antic era si aceea de a-i conduce pe
copii la scoald, Sfantul Ioan Gura de Aur interpreteaza textul din Gal. III, 24 in
sensul ci Legea lui Moise i-a condus pe evrei la Hristos, Invatitorul prin
excelentd.** Functia pedagogului antic era limitatd in timp, era limitatd si in
continutul ei §i orientata spre varsta majoratului. Aceleasi caracteristici si functiuni
de pedagog ilustreaza rolul istoric al Legii mozaice, care de asemenea este limitata
in timp (de la Moise pana la Hristos, cf. v. 19), este limitata in continutul ei
(fiind subordonata fagaduintei, cf. v. 18) si este orientata spre «credinta care
avea sa se descopere» (v. 23).

In esenta ei, «Legea» nu-l lasi pe om si uite de Dumnezeu si de obligatiile
fatd de El, spre deosebire de legile omenesti care pot fi eludate. Prin inraurirea
ei, Legea cdlduzeste spre iubire, comuniune, ceea ce inseamna desavarsirea
Legii.* In felul acesta Legea veche este cu adevirat, dupi cuvantul Apostolului,
un «pedagog catre Hristos».

Pr. Gheorghe Dogaru
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ARIA DE PROPOVADUIRE EVANGHELICA A
SFANTULUI APOSTOL FILIP
Incercare de abordare a problemei dintr-o alta
perspectiva

Un istoricroman din veacul trecut' conchidea ca Sfantul Apostol Andrei
a predicat si in Scitia, fiind socotit pentru aceasta un romantic rasaritean
influentat de formarea sa in Academia teologica de la Kiev. Iata insa ca si un
istoric apusean de la inceputul secolului nostru face o afirmatie aseméanatoare
in legdtura cu misionarismul scitic al Sfantului Apostol Filip. Problema din urma
a starnit mare valva si in randul cercetatorilor romani de astazi, mai ales pentru
cei preocupati de situatii protocroniste cu orice pret?.

Iatd o tema de mare actualitate stiintifica si ea isi datoreaza reliefarea la noi
eruditiei istorice a Pr. drd. Nicolae Danila*. Din pacate timpul afectat studierii
multilaterale a noii problematici a fost scurtat, ajungindu-se astfel, dupa parerea
noastra, la concluzii eronate.

I. O biografie confectionata numai din elemente aghiografice

Ca si in cazul altor apostoli si Sfantului Filip i s-a reconstituit cu timpul
firul vietii i al activitatii sale de evanghelizator. Din datele noutestamentare se
stie ca s-a nascut in Betsaida, cetatea din care provenea si Andrei cu fratele sau,
Simon Petru. Ca urmare a studiului proorocilor, care 1-a preocupat multi ani, el
a reusit s convinga si pe Natanail ca lisus Hristos este Mesia cel asteptat. Mai
multe texte evanghelice 1l amintesc in legdturd cu minunea inmultirii painilor,
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cu aducerea elinilor la [isus §i cu cererea pe care el a adresat-o Domnului de
a-L vedea pe Tatal.

In lista apostolilor, Filip ocup locul al cincilea.

La datele de mai sus, evlavia crestind a adaugat contributia sa. Dupa o
veche traditie, ocupatia e bazi a apostolului ar fi fost carausia®, numele pe care
il avea insemnand chiar “iubitor de cai”’. A predicat mai intéi in Galileea, de
unde a trecut in Grecia de astazi. Zeul sdu apostolic l-a purtat in cele din urma
si cdtre alte tinuturi: la parti, in Etiopia si in Arabia®.

A strabitut apoi Siria si Asia de nord. In acele pirti, el si sora sa Miriam,
care il insotea necontenit in aceasta activitate, au avut bucuria intalnirii cu Sfantul
Apostol Natanail®.

S-a bucurat apoi si de vederea Sfantului Apostol Ioan, care isi fixase centrul
misionar la Efes.

In varstid de 87 de ani’, Sfantul Filip si-a aflat sfarsitul mucenicesc la
Ierapole, in Siria, dupa multi ani de propovaduire, de minuni si de sfintiri de
clerici in diferite trepte ierarhice. A fost spanzurat cu capul in jos pe unstalpde
lemn in timpul impdaratului Traian. Spre deosebire de aceastd datd din
Synaxarium Ecclesiae Constantinopolitanae, alte cercetari pun evenimentul sub
Dominitian. Unii istorici cred ca el a murit de moarte naturala si anume dupa
darmarea lerusalimului®.

Pr. Eugen Bldjut mai consemneaza ca moastele Sfantului Filip au fost duse
la Roma si pastrate in biserica Sfintilor Apostoli, fiind apoi sdrbatorit acolo
impreund cu Apostolul Iacob cel Mic.

Din cele de mai sus, se dovedeste limpede ca a cestapostol a fost confundat
cu omonimul siu, diaconul Filip, chiar de citre marele istoric Eusebiu al
Cezareii. “Este foarte probabil cd atdt apostolul cat si evanghelistul sd fi avut

fiice si acest fapt a putut duce la confuzie. Totusi, intr-o Evanghelie a lui
Filip, contaminata de gnosticism, preocuparea de infranare sexuald este impinsa
pana la absurd'.

Daca in Noul Testament se amintesc patru persoane cu acest nume,
aghiografia - in special cea latind - cunoaste un numar de 14 sfinti care s-au
chemat Filip"'.

II. O noui biografie intemeiati pe “izvoare” istorice

Pentru sustinerea ipotezei predicii apostolice a Sfantului Filip 1n spatiul
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danubiano-pontic s-au invocat de curdnd unele documente patristice si
aghiografice apusene. Este vorba de Historia certaminis apostolici pe care ar
fialcdtuit-o episcopul Abdia de Babilon. El nu este confirmat in aceasta demnitate
si nici in aceastd localitate indepartatd, dar un purtdtor al numelui a tréit totusi in
Galia veacului al VI-lea. “Cel mai vechi manuscris al acestei lucrari se pastreaza
in Bibilioteca Nationald din Viena, provenind din biblioteca manastirii
benedictine din Ossiach (Kémten, Austria) si datand din secolul al IX-lea. Textul
este, astazi, inclus in Codex Vindobonensis Latinus 534 (textul despre Filip este
la foliile 186v - 189v)'2.

Pentru prima data, lucrarea lui Pseudo-Abdia a fost incredintata tiparului
de catre eruditul Friedericus Nasusa, la Koln, in anul 1531. Ea a cunoscut mai
multe editii mai ales in veacurile al XVI-lea si al XVIII-lea'.

Ultimul capitol al cartii lui Pseudo-Abdia, al X-lea, se intituleazd De rebus
a beato Philippo Apostolo feliciter gestis. Relatarea cea mai de pret a textului
precizeaza: “... Dupd inaltarea Mdntuitorului, fericitul Filip a predicat cu
ardoare, timp de doudzeci de ani, Evanghelia, neamurilor (pdgdne, n.n.) din
Scitia”'*. Este pus adeseori in lanturi de cétre autoritdtile romane din aceasta
provincie. O datd, soldatii pagani il duc 1n fata statuii zeului razboiului, Marte,
si il silesc sd se lepede de credinta cea adevirata prin obisnuitele sacrifcii idolatre.
De sub statuie a iesit insd un demon, care l-a ucis pe fiul preotului slujitor si pe
doi ofiteri romani. Prezenta duhului necuratprovoaca lancezeala intregii populatii
de acolo. In urma dialogului acesteia cu apostolul captiv, disperarea localnicilor
afld solutia izbavirii de boali. In locul idolului demolat, se inalti crucea
Mantuitorului. Poporul convins astfel se pocdieste de pacatul idolatriei. El este
chiar cuprins de un entuziasm religios iesit din comun, dupd ce vede ca trei
morti au inviat din mormant. A urmat un an intreg de catehezd evanghelica.
Dupa ce le-a hirotonit preoti, diaconi §i chiar un episcop, pentru “multele
comunititi” infiintate, apostolul ilumindtor a avut o vedenie. PlecAnd in Asia, el
a fost curand martirizat pentru Hristos in cetatea Ierapole. -

Textul despre misionarismul scitic al Sfantului Filip in lucrarea lui Pseudo-
Abdia, ajuns pana la noi in cinci variante, a trecut apoi in Vitae Sanctorum.
Bineinteles ca nici un alt document nu mai vorbeste despre o posibila activitate
a amintitului apostol in provincia romand danubiano-pontica.

Totusi documentul lui Pseudo-Abdia a primit de-a lungul istoriei patru
prelucrari. Prima dintre acestea se datoreaza invatatului cdlugdr, preceptor si
abate Walafridus Strabo (808-849) de la ménastirea benedictind din Reichenau.
Printre cele 100 de poezii religioase dedicate apostolilor si unor personalitdti
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ale Evului Mediu, una este inchinata Sfantului Apostol Filip. Este vorba de
Poémata nunc primum luce donata ex bibliotheca S. Galli, imprimata pentru
prima data la Ingolstadt in 1694. Lucrarea aceasta se bazeaza pe stirea din Pseudo-
Abdia despre evanghelizarea scitilor prin Apostolul Filip.

Alta varianta a temei apartine benedictinului Adon de Vienne (Franta),
cum este cunoscut el ca arhiepiscop (+875). Acesta, nainte de reputatul sdu
Martyrologium, aintocmit un Libellus de festivitatibus Sanctorum Apostolorum
et reliquorum qui discipuli aut vicini successoresque ipsorum Apostolorum
fuerunt. Dupa moartea autorului, un ucenic al sdu a unit cele doud lucrari
intr-o singurd operd. Dintre numeroasele ei editii, cea critica s-a publicat in
1984.

Ladatade | mai, Libellus precizeaza insemnatatea crestind a zilei: “Nagsterea
fericitilor apostoli Filip si lacob, dintre care Filip, dupd ce a convertit aproape
(toatd n.n.) Scitia la credinta in Hristos si a rdnduit acolo diaconi, preoti si
episcopi, s-a intors in Asia (...) ""*. Fata de sursa lui, Pseudo-Abdia, in textul
citat se mareste numarul episcopilor instituiti de acest apostol.

Alta sursa aghiografica in care se reflecta traditia predicii scitice a Sfantului
Filip este o lucrare a lui Usuardus (800-877), benedictin de la manastirea Saint
Germain - des - Prés (langa Paris). El aalcatuitacest Martyrologium intre 858-
877. In prezenta lucrare se consemneazi la 1 mai: “De asemenea se face
cinstirea (mutarii la viata vesnica a) fericitilor Apostoli Filip si lacob, dintre
care Filip, dupd ce a convertit la credintd aproape intreaga Scitie, a avut un
frumos sfarsit in cetatea lerapole din Siria. Iacob insd, numit si fratele Domnului,
a fost inmormdntat langd templul din lerusalim, unde el fusese aruncat’*°.

Prelucrarea lui Notkerus Balbulus (+912), preot si profesor la méanastirea
benedictind de la St. Gallen, are labaza celelalte martirologii medievale. Referinta
la activitatea filipicd consemneaza aproape literal textul lui Adon: “Nasterea
Apostolilor Filip si Iacob. Dintre care Filip, dupd ce a convertit aproape toatd
Scitia la credinta in Hristos si a asezat (hirotonit, n.n.)acolo diaconi, preoti si
episcopi, s-a intors in Asia...”"’ .

Dintre numeroasele vieti de sfinti apusene, amintim doar Catalogul
venetianului Petrus de Natalibus, ajuns episcop de Equilio (+1409). Opera sa,
cu numerosi sfinti striromani, a fost editatd inanul 1493 la Vicenza. Medalionul
inchinat vietii si activitdtii Apostolului Filip reda elementele obisnuite la
aghiografii anteriori. In plus fati de acestea, se consemneazi o veche traditie
care afirma ca moastele lui au fost duse de la Constantinopol la Romain veacul
al VI-lea. Ele se pastreaza pana astazi in actuala bazilica a Sfintilor Apostoli de
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pe Via Lata. “Dupd cum se vede, conchide acelasi cercetdtor, textul redat de
Petrus de Natalibus, a avut ca sursd de inspiratie lucrarea lui Pseudo-Abdia de
Babilon, Historia certaminis apostolici (sau Memoriae Apostolorum) din sec.
al VI-lea™'8,

IlIl. O privire critica asupra izvoarelor prezentate in paginile
precedente

Problematica propovaduirii filipice in actuala Dobroge este o revenire
insistenta in istoriografia bisericeasca mondiala. Ea a surprins oarecum pe
cercetdtori, iar pe de alta parte i-a incitat la reluarea studiilor in aceasta directie.
Atitudinile fatd de documentele prezentate sunt diferite. Dintre cei care accepta
fara rezerva ipoteza prezentatd pana acum, amintitm pe Mihail Diaconescu.
Acestadeclari intr-unul din capitolele cartii sale recente: “/n provincia Scythia
(Minor), in care a predicat Sfantul Apostol Filip, erau activi tribuni cu functii
de conducere in aramata romand”'’. O atitudine identicd o exprima §i un
arheolog: “Valoarea atdtor documente, care vorbesc de minunea Sfantului Filip
in Scythia, ne incredinteazd cd nu trebuie sd ne mai indoim a spune: Sfdntul
Filip este cel de al doilea Apostol care a sfintit pdmdntul romdnesc propovdduind
Cuvdnsul Evangheliei Méntuitorului Hristos .

Alte opinii, cu mai multa prudenta, scot in evidenta posibilitatea misionarului
filipic pontic, fard sa se afirme hotdrat aceastd activitate. Aici ne gdndim la
studiile istoricului Pr. Nicolae Danila 2!,

Concluzia unei cercetdri de mare valoare stiintifica ajunge sa anuleze o
parte din realitatea religioasa de la noi cand declara cu un ton in intregime
negativ: “...Asa-zisul apostolat al Sfantului Andrei si cel al Sfantului Filip in
«Scythia» ramdn simple traditii, mai degrabd legendare, ceea ce inseamnd cd
crestinismul din spatiul carpato-dundreano-pontic nu are o origine apostolicd,
debutul sdu plasdndu-se abia dupd instaurarea stdpanirii romane "

Dupa opinia noastrd, pozitiile de mai sus nu rezolva just problema in discutie.
Insuficienta lor consta in preocuparea de a privi lucrurile mai mult prin prisma
specialitdtii cercetdtorului, fara a le examina si din alta perspectiva: peisajul
religios In care a aparut documentul, necunoscut pana in zilele noastre,
preocupdrile de politica bisericeasca ale epocii, specificul doctrinar pe care il
reflectd el s.a. O caracteristica aproape generald a cercetatorilor vizati aici o
constituie o viziune testimoniald de lucru.

In continuare vom enumera citeva obiectii ale noastre fati de Pseudo-
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Abdia ca izvor al propovaduirii Sfantului Apostol Filip in Dacia Pontica.

1. Toate “mdrturiile istorice” din diferite veacuri ale acestei activitati sunt
in realitate reluari ale textului lui Pseudo-Abdia din secolul al VI-lea. Fiecare
editor a addugat la el elemente neinsemnate de recuzitd aghiografica si
bisericeascd. Uneori s-a schimbat singularul in plural ori a fost amintita vreo
erezie pe care apostolul o combdtea in mod implicit. Alteori se evidentiaza
pretinse revelatii, care sd orienteze activitatea viitoare a personajului absorbit
de grija propovaduirii. Tot atuncitextul se colora cu o notd dramatica, in urma
evidentierii suferintelor ologilor timaduiti ori apaganilor care asteptau cu emotie
sa fie botezati.

2. Documentul fundamental in discutie se straduieste sd creeze o atmosfera
de romanizare pronuntatd in care se consuma martirajul apostolului
propovaduitor. Pe 1anga prezenta discutabila a doi tribuni in Scitia, un alt element
al atmosferei de vechime il constituie inchinarea pagana la zeul Marte. Fata de
aceastd afirmatie, se constatd cd nu zeul rizboiului predomina in vechea
Dobroge. In realitate unititile romane stabilite in aceasti provincie proveneau
din Orient, mai precis din Cilicia®.

3. Chiar i acest element de religie si de mitologie latina, oarecum neasteptat
in documentul de fata referitor la vechea Dobroge, se pare ca are o origine tot
apuseand. In cunoscuta compilatie istorici a lui Iordanes citim: “Deci gotii
n-au fost lipsiti de oameni care sd se ocupe cu filosofia. De aceea, gotii au fost
intotdeauna superiori in filosofie fatd de aproape toti barbarii si mai -mai egali
cu grecii, dupd cum sustine Dio care a compus in limba greacd istoria si analele
lor: El ne spune cd cei mai ilustri dintre ei s-au numit la inceput tarabosti, apoi
pilleati, din numdrul cdrora se alegeau regii si preotii. Si, atdt de mult erau
pretuiti gotii, cd se spunea cd s-a ndscut la ei odinioard Marte, pe care fantezia
poetilor l-a facut zeu al razboiului. De aceea Vergilius ne spune: «Neobositul
tatd ce stapdnegte campiile getice». Pe acest Marte gotii -au adorat intotdeauna
printr-un cult barbar, cdci victimele lui au fost prizonierii omordti, socotind cd
arbitrul rdzboiului trebuie impdcat cu vdrsare de sdnge omenesc”**.
Grandomania si increderea in sine a lui Atila 1nsusi cdpatau proportii i mai
mari cand i se oferea o sabie a lui Marte, socotitd sfanta de catre regii sciti,
pentru cd “li punea in puterea sa soarta luptelor”?.

4. Intr-o versiune prelucrati a lucririi lui Pseudo-Abdia se afirma ci Filip
“a invitat multimile barbare din Scythia dogmele sfinte™. Caracterizarea
aceasta nu are fundament istoric, de vreme ce trebuie sa se tina cont i de actiunea
premergatoare a Apostolului Andrei in aceasta regiune. Nu se pomeneste nimic
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despre existenta Protocletului cu care noul evanghelizator era prieten, ba chiar
din aceeasi localitate, Sfantul Grigore al Nissei a ardtat cu mare profunzime
teologicd avantajul acestei concetatenii cu Andrei i Petru. Cel dintéi “a Inteles
nu numai el insusi taina, urmand Celui ardtat, ci a binevestit si fratelui sdu (...)
prefacut de Domnul indatd intr-o stare mai dumnezeiasci...” La randul siu,
Filip, “se face cilduza spre har”?’ lui Natanael. Traditiile apocrife 1i asociazi si
alti frati de misiune, in afard de Andrei, precum Apostolul Bartolomeu.

5. Cum au observat si doi cercetitori care m-au precedat, “dogmele sfinte”
de care vorbeste Walafridus Strabo - puse in seama propovaduirii Apostolului
Filip in vechea Dobroge - aratd o erd mai tarzie decat cea apostolica. Se stie ca
Sfédnta Scripturd aputut fitadlmacitd uneori si arbitrar. Simpla putere a ratiunii
omenesti nu este de ajuns pentru patrunderea adevarurilor relevate. Dupa
anumite experiente individuale, dupa frdmantdri doctrinare si chiar lupte,
Biserica a intervenit §i a precizat invataturile disputate, fiind asistata si insufletita
de Duhul Sfant. Atunci adevirurile pe care Dumnezeu le descopera oamenilor
trebuie s fie formulate, impuse si predicate in viata crestind. Printr-o prefacere
launtricd a mintii, credinciosii pot adapta misterul la modul omenesc de
intelegere, usurand astfel lucrarea de insusire a mantuirii lor. Toate aceste etape
ale procesului dogmatizarii - preluarea Revelatiei, formularea, proclamarea
solemna §i impunerea ei - indica atmosfera veacului al VI-lea, iar nu situatia
secolului apostolic?®.

6. Inainte de aceasta, poate ci ar fi trebuit si raportim documentul discutat
la organizarea bisericeascd incepatoare din Scitia. Ea nu a putut cuprinde atunci
numerosii clerici pe care i-ar fi hirotonit Sfantul Filip, “adica episcopi, preoti si
diaconi”® . Oricit de multe comunititi ar fi intemeiat evanghelizatorul, numarul
diaconilor a trebuit sd fie extrem de redus, mai ales in conditiile persecutiei
pagane.

Pe de altd parte, vizionarul istoric in studiu ar f i putut da vreun nume din
numadrul de episcopi instituiti. Se stie cd Pseudo-Abdia s-a inspirat din Eusebiu
al Cezareii. Acestaa fostpreocupat in primul rand de continuitatea succesiunii
apostolice exprimate in sirul episcopilor fiecarui centru crestin mai important.

7. Afirmatia lui Pseudo-Abdia nu concorda nici cu datele biografice ale lui
Filip, nici cu sfarsitul vietii lui §i cu locul inmormantérii. Departe de a muri ca
martir la Ierapole, acesta a avut un sfarsit natural in Galatia® . De altfel se stie
cd viata Apostolului Filip a fost confundata din vechime cu aceea a diaconului
Filip. Activitatea amandurora s-a desfésurat, fie ca viata, fie camoarte, in jurul
orasului Ierapole. Amintind acest fapt, trebuie sd recunoastem si activitatea lor
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evanghclizatoare sustinutd mult timp in Asia, de sud sau de nord. Nesiguranta
existd si in privinta numarului de fiice pe care le-a avut fiecare dintre cei doi
propovaduitori ai Evangheliei. Nici harismele cu care unele au fost inzestrate
nu sunt prea bine precizate. Policrat al Efesului spune ca familia Apostolului
Filip a crescut trei fiice, doud dintre ele fiind cunoscute pentru darurile lor
proorocesti. In schimb omonimul siu, diaconul, a avut doui fete, ficitoare de
minuni®' .

8. Durata activitatii filipice in Dacia Ponticd inca ridica suspiciuni. De oricatd
“ardoare” ar fi fost animat, el nu putea sta pe meridiane strdine si indepartate
“timp de doudzeci de ani”, cam un sfert de viatd de om32. Si nu uitdm ca cei
doi Filipi sunt descrisi in izvoarele patristice, reale si plasmuite, ca avand familie
si numerosi copii. Se stie ca predica acestui apostol in Scitia este atestatd numai
de stiri apusene. Mai ales la capitolul de fata, autorul isi tradeaza aceasta origine
in doui feluri. In primul rind, in ceea ce priveste confuzia menirii unui apostol
cu aceea a unui episcop. Fatd de cel dinti care avea o activitate itineranta,
celdlalt detinea o functie statornicd in comunitatile in care era instituit de catre
intemeietor.

Se stie cate veacuri de polemica s-au iscat si la cate apocrifc au trebuit sa
recurga istoricii bisericesti romano-catolici, care au sustinut cd Apostolul Petru
a fost episcop la Roma timp de 25 de ani.

Pedealta parte, documentul in discutie mai poate fi suspectatde o practica
apuseana tarzie. Ne gandim la celibatul clericilor, care permite preotului s se
deplaseze usorsi sa stea singur mult timp intr-o localitate. Obiceiul acesta dateaza
de la sinodul de la Elvira (Spania, 300). Aceeasi hotarare a necasatoririi preotilor
si a diaconilor a fost adoptata ulterior si de Siriciu al Romei (384-399). Obiceiul
celibatului, respins la Sinodul I Ecumenic, nu a putut sa se impuna in rasarit.
Imparatul Justinian I a hotdrat prin legi de stat numai necisitoria episcopilor.

9. Se face un argument pentru apostolatul tomitan al lui Filip din
mentionarea lui si a lui Andrei 1n asa-zisul calendar gotic. Se observa insi ca,
dacd la 1 mai, s-a facut pomenirea lui Filip care ar fi predicat in Scitia, la 15
noiembrie este amintitd moartea lui in Ierapole, pentru activitate predicatoriala
“in Gothia de dincolo de Dunéare™.

Ajunsi in preajma marelui fluviu, gotii intreprindeau adesea atacuri in
Imperiul Roman. Se citeaza astfel de incursiuni in anii 248, 250, 262-264, 269-
270, 276. in cateva randuri, tinuturile pradate de ei le-au constituit Anatolia,
Efesul, Capadocia, Cilicia®*. Inci de la inceputul veacului al ITI-lea, gotii au
trdit sau au luptat aldturi de geto-daci, cum o dovedeste si identitatea unor piese
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de folclor pe care o citam in paginile lui lordanes.

Din aceste raporturi, ca si din educarea lui Theodoric timp de 9 ani ca
ostatic la Bizant, s-a ndscutideea compardrii navalitorilor cu romanii din punct
de vedere militar, cultural si etic. Este cunoscuta confuzie dintre goti si geti.
Asa ajunge - dupd Iordanes - ca Burebista si fierege la goti. Cum “gotii au fost
intotdeauna superiori in filosofie fatd de aproape toti barbarii si mai-mai egali
cu grecii ™, Deceneu, Zalmoxe, Comosicus §.a.incep sa fie considerati de etnia
acestora. “Confuzia dintre goti i geti nu apare pentru prima oara la Orosius. O
facuse nu mult inainte si poetul Claudian in poemul sdu De bello getico, folosit
desigur de Orosius, i ea isi avea poate originea la fericitul Ieronim, care aratase
cd, dupa alti invatati de mai inainte - retro eruditi - , gotii erau numiti mai degraba
geti’™.

Corespondentul religios al amintitei ideologii politice o constituie §i vechea
“apostolicd” a crestinismului got. Activitatea propovaduirii Sfantului Andrei va
fifostpreluata din regiunile sud dundrene pe care le frecventau dupa pradéciuni
in mod aproape periodic. Este si acesta unul din beneficiile civilizatiei si culturii,
in urma deselor contacte, indeosebi militare, dintre cele doua popoare. Gotii
i-au putut alatura traditia Sfantului Filip. Se vor fiopritla aceastd personalitate
apostolica, din pricina prieteniei cu Andrei, revendicat la Constantinopol. Dupa
cum se stie, Filip era concetdtean cu el si cu fratele lui Petru, atat de cinstit de
Biserica romana.

Regele Theodoric insusi a ridicat o bisericd si 0 mandstire cu hramul
Protocletului.

Credem ca sarbatoarea filipica s-a fixat in sudul dundrii, unde ddinuia deja
amintirea Apostolului Andrei, cum am amintit. Tot aici se va fi injghebat si
asa-zisul calendar gotic. Lucrurile se vor fi realizat prin preludri. Situatia politico-
administrativa a navalitorilor era atat de instabild, incat nu ar fi fost posibil
atunci ragazul si fervoarea religioasd a intocmirii unui calendar propriu.
Iordanes, in veacul sdu, marturisea “cd nimeni nu este care sa nu stie ca popoarele
au obiceiul si adopte nume strdine, romanii s imprumute nume de la
macedoneni, grecii de la romani, sarmatii de la germani si gotii foarte adeseori
de la huni”.

10. Lucrarea Historia certaminis apostolici a episcopului galo-roman Abdia
din Babilon este o aghiografie. Dintre cele trei specii ale genului, ea se
incadreaza in aceea a povestirilor sau legendelor despre sfarsitul mucenicilor® .
Si 1n cazul de fatd, documentul nu are nici o valoare istorica. Scitia de care
vorbeste el are un sens general si arhaic. Fiind o populatie nomada si trditoare
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in spatii Intinse, de stepd, s-ar putea crede ca este vorba de Scitia Mare, adica
tarile nordice ale Pontului Euxin. Vechii sciti puneau in morminte si cai, adica
ajutorul lor credincios in lupta. In tumulul din zona Kubanului s-au gisit 22 de
schelete de cai, iar in alt punct al zonei un numar de 244,

Calendarul popular roman aminteste de asemenea de sarbatoarea Filipilor.
Ea exprima in realitate credinte si practici magice legate de apararea animalelor,
impotriva lupilor, indeosebi a turmelor* .

IV. O ipoteza asupra originii si scopului urmarit prin legenda
propovaduirii Apostolului Filip in Scitia Mica

“... Pentru a scrie istorie n-am nevoie de iubire, nici de urd,; imi trebuiesc
numai izvoare si minte sdndtoasd in atdta mdsurd, cdtd e de nevoie pentru a le
lumina” - preciza odinioari cel mai mare istoric roman*?. In acelasi timp, ni se
pare potrivit sd mai amintim un adevar: “Dacd se vrea, dintr-o parte (ortodoxa,
n.n.), sd se lucreze in mod serios la o apropiere, si poate chiar la o unire,
trebuie sd se intoarcd spre perioada care merge din veacul al IV-lea pénd in al
Xl-lea. Tocmai acolo s-ar putea afla o bazd pentru o intelegere ™ .

Intr-adevir, in urma acceptirii sinodale de la Calcedon (451) a
controversatului canon 28, Leon I i urmasii sdu au accentuatcaracterul apostolic
al pretinsului primat roman impotriva Bisericii Constantinopolului**,
Personalitatea si activitatea Sfantului Andrei au putut fi invocate, mai intéi, in
aceste dispute pentru suprematie. Spre sfarsitul veacului al IV-lea, cultul si
hramurile bisericilor care i-au fost inchinate in Occident, cu deosebirein Italia
de nord si in Galia, arata ca sarbatoarea lui se bucura atunci de o cinstire mai
mare decit a altor apostoli. Este demn de relevat de asemenea ca in problema
fixarii zilei de praznuire a Protocletului in Constantinopol, ortodocsii erau
tulburati de arieni. Acestia se dovedeau foarte numerosi nu numai in capitala ci
siintoatd regiunea Traciei® . “Popularitatea a stimulat imaginatia populara si a
alimentat pretentiile apostolice ale diferitelor comunitati crestine. Asa se explica
aparitia si larga circulatie a unor legende despre prezenta Sfantului Andrei in
Spania (din secolul VIII), Burgundia, Franta, Anglia si Scotia (din secolul XIII),
aceastd dinurmatara si multe localitati din Occident revendicandu-1 pana astazi
drept patronul lor”*,

O expresie deosebitd a ciocnirii celor doud sfere ale crestinatatii pentru
hegemonie universala bisericeasca o constituie asa-numita schisma acachiana .
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Laincheierea ei, Apusul a cdutat sa impuna pretutindeni asa-numita “formula a
lui Hormisdas”. Prevdzindu-i un preambul, in care se sublinia egalitatea
bisericeascd a celor doud tronuri, din Roma si din Bizant, Patriarhul
Ioan al II-lea a semnat-o si el.

Tendintele religioase si de stat schitate mai sus pot fi observate si pe linie
politicdinca din primele decade ale veacului al VI-lea. Profitand de slabiciunea
Imperiului Roman de Résarit pe care o provocau navalirile germanicilor si ale
hunilor, papalitatea s-a straduit sa se emancipeze de sub autoritatea bazileului,
incurajatd si de regele Theodoric®. Ghelasie plasa aproape pe acelasi plan
puterea spirituali si cea lumeasca. Imparatul Anastasie, ereticul monofizit, a
avut prilejul sa vada ce intelegea Simah, urmasul aceluia la scaunul pontifical,
dinideologia de maisus®.

Si pe alt plan, problema isi avea actualitatea ei. “Theodoric suspecta pe
Papa Ioan I pentru ca a incoronat pe Iustin I §i a recunoscut ca Biserica
constantinopolitani are baze apostolice de la Sfantul Andrei”. Preocuparea
pentru succesiunea la tron pe care o manifesta regele ostrogot se impleteste
acum §i cu o accentuare a primatului petrin, sustinut i cu mai multe documente
apocrife’! . Vechile stradanii ostrogote de integrare in universul politic i cultural
roman, prin afirmarea descendentei lor “getice”, se imbogitesc si prin alte
aspecte. Credem ci istoricul roman, specialist in problema, a sesizat just structura
fenomenelor: “Apocrifa scriitorului gallic pare sd reflecte aceeasi ideologie,
care urmdrea sd legitimeze si prin vechimea apostolicd a crestinismului lor
originile mitice ale germanicilor. Acest aspect este confirmat, dupd opinia
noastrd, nu numai de circulatia in teritoriile germanice occidentale a traditiei
apostolatului Sfantului Andrei, asa cum am vdzut mai sus, ci si a celei despre
misionarismul Sfantului Filip in “Gallia” - de fapt, Gallatia din Asia -, colportatd
de Isidorus de Sevilla si de alti autori din veacurile VII-VIII .

Documentul lui Pseudo-Abdia, privitor la pretinsul misionarism al
Apostolului Filip in Scitia Micd, neatestat de nici o stire istorica orientald, aldturi
de faptul mutdrii moastelor sale la Roma, reflecta stéri si preocupari din lumea
bisericeascad si politicd a lumii crestine a veacului al VI-lea.

Fiind un apocrif singular, el nu are astfel nici o insemnatate pentru istoria
crestinismului din Scitia Mica*® . Acest toponim, amintit in document, poate sa
indice un arhaism biblic nedeterminat, sau cel mult tinuturile de stepa nord-
pontice.

Pr. Prof. Univ. Dr. Gheorghe I. Dragulin
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NOTE
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comp. I. Popescu Spineni, Vechimea crestinismului la romdni, in vol. Probleme
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pdmadntul romdnesc, in vol. Logos. Arhiepiscopului Bartolomeu al Clujului la
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3 Vezi, printre altele, art. Apostolul Filip si Scythia Minor, in “Cultura
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5 Pr.Prof.Grigore N. Popescu, ibidem, p. 159.
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® D.H. Wheaton, Filip, in Dictionar biblic (J.D. Douglas si colab.), Oradea,
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" Pr. Eugen Blajut, ibidem, p. 201.

12 Pr. drd. Nicolae Danila, ibidem, p. 34; lucrarea lui M. Starowieyski,
Traduzione polacca dell’ apocrifo “Vite degli Apostoli” dello Ps. Abdia, Krakow,
1995, nu ne-a fost accesibila.

13 Vezi ibidem, p. 45, nota 10.

4 Cf. codex Vind. Lat. 534 Pr. drd. Nicolae Danild, ibidem, p. 34.

15 Cf. J. Dubois - G. Renaud, Le martyrologe d’Adon, ses deux familles, ses
trois recensions. Texte et commentaire, Paris, 1984, p. 6 si 138; apud Pr. drd.
Nicolae Danila, ibidem, p. 36.

' Le martirologe d’Usuard. Commentaire par Jacques Dubois, Bruxelles,
1965, p. 221; apud Prof. univ. dr. Emilian Popescu, ibidem, p. 398.

17 JTacobus Basnage (editor), Thesaurus monumentorum ecclesiasticorum
et historicorum, sive Henrici Canisii lectiones antiquae, 11, Antwerpen, 1725, p.
121; apund Pr. drd. Nicolae Danila, Apostolul Filip si Scythia Minor, p. 36.
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'8 Pr. Prof. Nicolae Danila, Izvoarele apostolice ale crestinismului romdnesc:
Sf. Apost. Filip si Scythia Minor (VI), in “Credinta strabund”, VIII (febr. 1997),
or. 2 (13), p. 7.

1 Istoria literaturii dacoromane, Bucuresti, 1999, p. 423.

2 Prof. Univ. dr. Emilian Popescu, ibidem, p. 398.

2! Vezi ibidem, p. 386.
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FENOMENOLOGIA SPATIULUI SACRU

1. Analiza fenomenologica a spatiului sacru

Asa cum am vazut, fenomenologia religiei este bine pregatita acum, atat
pentru studiul intelegerii religioase a spatiului sacru, cat si pentru definirea lui
spatiald. Dimnesiunea lui spatiala este recunoscuta ca o categorie importanta a
existentei si expresieireligioase si este analizata pentru a-si releva structurile si
formele caracteristice.

Mai intéi este ideea cd orice spatiu este organizat si orientat de catre spatiul
sacru, el insusi fiind privit ca centru al vietii omului, ca punct de referintd in
jurul cdruia este construiti lumea sa, sau ca centru al pimantului. In locul sacru
viata isi gdseste centrul de unitate si Inceteaza sa mai fie o curgere haotica de
experiente. Aceasta functiune ca ultim centru al existentei umane deriva din cea
de-a doua structura caracteristica locului sacru; capacitatea sa de a oglindi sau
de areprezenta pe pamant un ultim taram perfect conceput a se extinde dincolo
de domeniul terestru.

Forma detaliatd a locului sacru nu este data de necesitatile sau de imaginatia
oamenilor, ci ea este oferitd de divinitate. Ea poate servi ca un microcosmos
pamantean al unui tiram cosmic care este locuinta divinitatii. Viata omeneasca
este atdt de dezordonatd si imperfectd dar totusi se afla aici un loc printre
slabiciunile si incertitudinile existentei umane, loc care reflectd sau corespunde
fortelor ordonate ale tairamului ceresc.

Locul sacru este singurul loc potrivitde pe pdmant pentru vizita divinitatii,
putdnd fi intdmpinata de oameni. Aici se intersecteaza tairamul ceresc cu cel
pamantesc si omul isi poate aduce rugiciunile si ofrandele sale Intelepciunii
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divine. Locul sacru este deci punct de intalnire intre cer §i pAmant, intre oameni
si Dumnezeu. '

O altd caracteristica a locului sacru este obiectul de cult, imaginea care
simbolizeaza si intrupeaza esenta divind in locul sacru. Obiectul de cult poate fi
o piatrad neslefuita, un lemn, un tron gol, o imagine in metal sau chiar o oglinda
sauun document scris. Divinitatea poate fi Intalnita in aceste locuri dar nu poate
ficontinuta in ele. Constatam deci o stradanie la toate locurile sacre de a garanta
prezenta imanenta a Fiintei divine care prin natura ei transcede astfel de locuri.

In sfarsit, categoriile de spatiu si timp sunt legate prin mituri. Acestea sunt
asociate cu locul sacru, mai ales cu miturile cosmogonice ale creatiei lumii si
inceputului ei din locul sacru, privit ca centru al pAméantului.

Primele locuri sacre erau independente de clddiri sau alte constructii
omenesti. Ele erau definite printr-o forma naturala care ajunsese si aibad o
semnificatie religioasa: stdnca sau copacul, grota sau dealul, erau considerate
de oameni ca prezente ale sacrului. Prima faza in dezvoltarea locului de cult
apare atunci cand locului sacru i se oferd o incintd, un temenos imprejmuit de
stanci sau ziduri. Aceste forme elementare de demarcatie stau la baza tuturor
celorlalte modsuri de distinctie a zonei sacre de lumea obignuita.

Arheologia a aratat cd aceasta este forma primara a lacasurilor de cult in
Europa pana in timpurile romane i a continuat in unele locuri (Britania saxona
pagand) si dupd era romana in ciuda arhitecturii impresionante a templelor
romane. Templele grecesti, spre exemplu, erau la inceput sanctuare in aer liber;
locul insusi era sfant, considerat ca habitat al divinitatii. Astfel de sanctuare in
aer liber releva cd esenta pentru locul de cult era localizarea si demarcarea lui
spatiala.

Cuvantul “femplu” isi are originea in verbul grecesc temenos, temnein = a
tdia, a decupa. Deci templele erau constructii destinate gazduirii divinitatii,
apdrute pentru a inlocui vechile locuri deschise de revelare a fortelor divine.

Sensul initial al templului nu este acela de a servi drept loc de adunare a
membrilor unui cult, ci de a fi exclusiv casa lui Dumnezeu. Deoarece prezenta
divinitatii se exprima mai ales prin reprezentari vizuale, templele contin aproape
fara exceptie un spatiu (interior) special care adaposteste imaginea divinitatii,
despartit de exterior printr-o camera intermediara destinatd savarsirii cultului
si, eventual, de incd o incapere sau o curte. Alte constructii din cadrul incintei
erau addposturi pentru gardienii ramasi sa pazeasca sanctuarul, pentru pelerini
sau pentru bolnavii care veneau sa se timaduiasca. Acestea erau mai degraba
constructii utilitare decat religioase, avand menirea sa protejeze obiectul sacru.
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2. Originea divina a sanctuarelor

Daca elementul esential al unui loc sacru este localizarea lui ca o extensie
spatiala definitd, care este atunci originea lui?

Uneori se face confuzie intre reactia emotionala si esteticd a omului si
reactia religioasa la fenomenele naturale. Nu toate obiectele misterioase sau
care iti produc uimirea, poartd semnificatie religioasa, ci doar acelea desemnate
de divinitate. Astfel, in Africa de Vest un loc este acceptat ca fiind sacru numai
dupa ce se consultd un vizionar care reveleaza ca acolo locuieste o divinitate §i
ea acceptd dedicarea omului.

Nici factorul natural nici cel uman nu definesc insd un loc sacru, ci aceasta
o face numai actiunea divina.

Vechiul Testament ne ofera multe exemple clasice de interventie divind in
alegerea unui loc sacru. Aici divinul a fost prezent si continua sa salasluiasca,
sau cel putin sd-i viziteze pe oameni, iar aceste locuri au devenit locuri de
inchindciune si de aduceri de jertfe.

Iacob, in intdlnirea sa cu Dumnezeu la Betel ne ofera un exemplu clasic
din Vechiul Testament (Geneza 28).

Ingerul Domnului se arati lui Ghedeon sub stejarul din Ofra (Judecitori
5,11). Acel loc a devenit sanctuarul lui Iahve, locul de intdlnire intre om si
Dumnezeu, spatiul sacru.

Lafel si in Egiptul antic, locul sacru era descoperit omului numai printr-un
act divin. Acel loc, era locul templului unde se derulau ritualurile in cinstea
zeilor impreuna cu toate ceremoniile dedicate divinitatii.

a) Locul sacru ca centru

Cu totii ne-am pierdut, in sens fizic sau spatial, si stim ce devastator poate
fi acest sentiment. Un copil mic se pierde de parinti in multime; te afli intr-un
oras strdin si ciudat, fara harta si fara sa-i stii limba; te pierzi intr-o padure fara
poteci si fara sa poti vedea cerul, toate acestea arata cad in astfel de situatii
pierderea tuturor punctelor de referinta duce la panica. Aceste exemple arata
cat de important este un centru de referintd pentru viata, o lume, un sistem
organizat care da sens si directie vietii noastre. Fara acest centru de referinta
viata ar fi un flux de evenimente fara sens, care degenereaza in haos.

Oamenii au stiut intotdeauna foarte multe despre formele si structurile lumii
fizice si sociale; au reusit sa-si dezvolte un limbaj si sa creeze organizatii sociale.
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Totul devine insa sigur §i capdta protectia necesara numai atunci cdnd omul se
afla in stransd legdturd cu un centru permanent §i imutabil. Un astfel de centru
de referintd se gaseste in locul sacru, unde se poate lua contact cu o lume mai
trainici, mai reald decit experienta nesiguri si schimbitoare de fiecare zi. In
sanctuar pot fi aduse toate nevoile umane, poate fi marturisit orice esec si gasi
un sfat in orice problema. Aflat in acest centru, omul isi poate infrunta mediul
putdnd pasi in viata si trecand peste probleme si hazarduri. Un exemplu tipic al
acestei idei este templul lui Apollo din Delphi, unde piatra sacra de forma conica
din sanctuar, a fost consideratd centrul pimantului. Acest centru este adesea
identificat cu locul in care divinitatea suprema a creat lumea. La fel, istoricul
templu din Egipt este privit ca descendent direct al primului templu, care a fost
ridicat pe o colind joasd de langa insula unde a inceput creatia. Orice loc de cult
a luat acest mit al creatiei si l-a adaptat nevoilor locale. Astfel, orice templu din
Egipt pare a fi locul originar al creatiei. De aici, locul sacru este numit centrul
sau miezul pamantului.

Aceeasi traditie o gasim si la poporul evreu. lerusalimul sau cetatea sfanta,
este considerat ca centru de unde a inceput creatia. O alta traditie evreiasca,
mentionatd in Talmud, considera Templul din Ierusalim ca punct central de
unde a inceput creatia §i in care primaraza din prima lumina a stralucit asupra
intregii lumi.

Pentru ca lumina sa cuprinda intreaga lume, ferestrele Templului erau mai
inguste pe partea interioara si mai largi pe partea exterioara, modificand astfel
forma obisnuita prin care lumina intra §i ramanea in cladire. Aceeasi idee a
necesitatii unui centru ultim de referinta apare si in modul in care un teritoriu
nou cucerit de cdtre un popor, trebuie sa devina caminul, lumea noastra sau un
pamant sfant. Simpla ocupare de citre oameni nu este suficienta. El trebuie sa
asigure o relatie cu divinitatea, printr-un ritual al posesiunii sau al consacrarii.
Numai aici fiintele umane traiesc cu adevarat o viatd umana corectd, pentru ca
dincolo de acest loc se intind pamanturi haotice populate doar de barbari, fara
legdtura cu centrul divin. Deci exista o varietate de moduri in care locul sacru
serveste drept punct special in aceastd lume. Aici oamenii pot impartasi vitalitatea,
puterea si ordinea in realitatea vietii divine. Este inima realului, centrul lumii,
din care a aparut viata si care se reinoieste periodic.

b) Locul sacru ca punctde intalnire

Lucrul despre care vorbim si pe care vom incerca sa-l indicim oarecum,
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facand sa fie presimtit, este viu in toate religiile si constituie partealor cea mai
intima. Fara el, nici una nu ar mai fi catusi de putin religie. El traieste insi cu o
vigoare extraordinard in religiile semitice, intre acestea, in primul rand in cele
biblice. Acolo, el isi are propriul sdu nume, acela de qadosh, caruia ii corespund
hagios si sanctus sau inca si mai precis sacer. Prezentarea noastra cu privire la
locul sacru ca centru, a relevat inevitabil functia sa ca punct de comunicare
intre cer §i paimant, locul unde divinitatea s-a ardtat si unde oamenii merg pentru
a se intalni cu divinitatile lor. Multiplele forme fizice care manifesta aceasta
functie, pot fi asociate cu acelea care se ocupa cu intrarea omului in lacasul
sacru si cu acelea care reprezinta legatura intre sferele divine §i umane. (cf.
Mircea Eliade, Images et symboles, Paris, 1952).

Pentru fenomenul intrarii putem incepe cu semnificatia pragului. Variatele
mijloace de demarcare a locului sacru, mentionate mai sus, indica faptul ca
acest punct de intalnire trebuie respectat si protejat. Cei care se inchina trebuie
paziti de legaturi intamplatoare si nepotrivite cu un astfel de centru al puterii
divine. Trebuie s existe un loc anume de intrare, iar traversarea pragului in
acest punct, este un act deosebit, pentru ca el marcheaza trecerea de la ordinea
naturala la locul puterii §i prezentei divine care se intinde dincolo de el, induntrul
terenului Ingradit din jurul bisericii.

In consecinti, practicile religioase sunt interesate, intr-un fel sau altul, de
protectia sau de trecerea peste prag. Legatura cu leacuri agdtata deasupra intrarii
unei casute dintr-un sat primitiv (unde casa are propriul inteles de loc sacru) are
ceva in comun cu simbolurile sacre gravate la intrarea in biserica sau sanctuare.
La evrei mezuza aflata pe stalpul usii, protejeaza intrarea. O protectie similara
este of eritd i de imaginile unor zei ai intrarilor, cum era la romani sau in India
sau 1n alte traditii, de imaginile infricosatoare ale demonilor. Ritualurile de
purificare permit intrarea in sanctuar a celui care aduce jertfa si inchinaciune.

Siastdzi gdsim multe ritualuri ale pragului, cum ar fi scoaterea palariei sau
a pantofilor, trecerea miresei peste prag sau scoaterea mortului printr-o usa
speciald, ca in Danemarca. Dincolo de aceste forme, este exprimata seriozitatea
si piosenia cu care se intrd intr-un loc sacru. Imagini metafizice aveau si portile
sau usile din Babilon. Insusi cuvantul Babilon inseamni poarta zeilor. Cetatea
Babilonului, incercuita de ziduri puternice avea o suta de porti mari din arama
frumos impodobite, pe unde intrau zeii. In Vechiul Testament Iacob la Betel
exclama: “aceasta este poarta cerului!” Aceeasi imagine a experientei religioase
o gdsim si la crestini si la musulmani: “O, Dumnezeul meu... deschide-mi usa
pentru a simtiprezenta Ta!”.
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In arhitectura religioasi, usile de la intrare capiti o semnificatie deosebiti,
mai mult decat utilitdtile lor care le conferd o valoare simbolica. Ele sunt mai
mari decit este nevoie, bogat decorate, inconjurate de statui sau multiplicate
intr-o serie de intrdri succesive cum adesea intdlnim in India si Japonia.

Abundi in astfel de exemple bisericile crestine, mai ales catedralele franceze
si italiene. Biserica insdsi poate fi numitd “poartd a cerului”. Un studiu
exhaustiv asupra triplei combinatii de usi si arcade de pe fatadele cladirilor
religioase din antichitate a ardtat cd din China pana in Vest aceasta forma
arhitecturald simboliza trecerea de la uman la divin. (Rudolf Otto, Sacrul,
Cluj-Napoca, 1996).

Fatada indica faptul cd Dumnezeu s-a coborat la om i prin aceste usi omul
putea merge la Dumnezeu, locuind intr-o uniune mistica. Acest loc de intalnire
sau de conexiune intre sferele umane si transcendente este reprezentat pe
dimensiune verticala: scdri, stalpi si piloni, copaci si dealuri. Legdtura intre cer
si pamant se face dupa experienta biblica a lui Iacob la Betel, de cétre ingerii
care urcd scara visului sdu. La fel de obisnuiti sunt stalpii sacri din lemn si
pilonii din piatra care au acelasi simbol al conexiunii. Pilonii liberi, fara vreo
utilizare arhitecturald, erau frecventi la construirea templelor si sugerau functia
arhaica de a sustine firmamentul (cerul), oferind un spatiu ordonat intre pamant
si cer, in interiorul caruia omul se putea misca. Acelasi simbolism 1l ofera si
copacul sacru, desi acesta are un simbol mult mai complex. Acel copac care
creste impreund cu omul §i aproximativ in aceeasi masura este un semn al vietii
umane. Ciderea frunzelor sale si innoirea lor este un semn al mortii si al
nemuririi. Toate aceste sensuri se concentreaza in jurul ideii de comunicare
intre cele doua taramuri, in interiorul carora viata vine spre om de la Dumnezeu
si se intoarce in cele din urma la sursa sa. Muntii au si ei calitati naturale ce le
conferd sensuri simbolice asociate cu locul sacru, ca punct de interconexiune.

Asa cum indltarea este un simbol al vietii, tot asa si asezarea (intins) este un
simbol al mortii, muntele raimanand in gindirea antica o replicd sacra a
inceputurilor. Astfel, piatra neagra, sfanta de la Kaba-Meca a fost considerata
ca locul cel mai inalt de pe pamant, cu fata spre centrul cerului. Mantuitorul
lisus Hristos 1si alege altarul de jertfa pentrurascumpararea omenirii, pe locul
cel mai inalt - Golgota. Aceste locuri sacre ale indltimilor fac legatura intre cer
si pdmant, intre Dumnezeu si om.
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c) Locul sacru ca microcosmos al taramului ceresc

A treia functie a locului sacru este indisolubil legatd de cele doua functii
discutate pand acum. Daca acest spatiu delimitat este centru creator unde puterile
divine daurealitate si sens lumii, atunci acesta este partea lumii cea mai apropiata
de tardmul ceresc §i cea mai potrivitd pentru prezenta divinitatii. Parca ar fi o
bucitica de cer pe pdmant, un microcosmos al cosmosului ca intreg. Nu numai
localizarea actuald a locului sacru cere interventie divind, ci si directionarea sau
orientarea templului sau lacaselor sacre. Aceasta o gasim in cercurile de piatra
din vechime, cu intrarea orientata spre soare-rasare, unde primele raze de soare
stralucesc chiar pe imaginea sacra sau pe altar. Majoritatea templelor celtice din
Britania romana arata acest aliniament estic, iar aceasta practicd este traditionala
in toate bisericile crestine. Simbolismul acestei orientari este de a lega locul
sacru de prototipul sdu ceresc. Sanctuarul trebuie sd reflecte propriile sale
proportii i forme. Proportiile lacasului sacru n-au fost cdutate dupa principiile
utilului sau esteticului. Ca vechilacas pentru fiintele divine, sanctuarul nu este
proiectat dupa estetica umana, ci dupa revelatia divinitatii prin vedenii, oracole
etc. Arhitectul trebuie sa caute planul revelat de divinitate, nu sd-si construiasca
propriul plan. In Vechiul Testament Iahve porunceste mai intai lui Moise si
construiasca cortul sfant (Iesire 25, 9); apoi lui Solomon sa construiasca Templul
(I Cronici 28, 10). Arhitectul acestor lacasuri sacre este insusi Iahve pe care le
descrie in mod explicit dupauntipar ceresc. La fel cel de-al doilea Templu din
Ierusalim este construit dupa acelasi tipar ceresc, transmis in viziune lui Iezechiel.
Orice reparatie sau constructie a lacasului sacru trebuie sa tind seama foarte
strict de proiectul divin original. Acest lucru poate fi observat nu numai la
Templul din Ierusalim, ci si la alte altare si temple din lumea antica: la vechiul
altar al zeitei soarelui din Japonia, Amaterasu, care a transmis prin oracol structura
originald din lemn, la templul lui Shamash, zeul soarelui din Shippar, care a
fost restaurat de catre Nabucodonosor etc.

In Vechiul Testament, Ierusalimul cu Templul siu era comparat de citre
Baruh, ucenicul proorocului Ieremia, cu Ierusalimul ceresc: Cu toate ca cerul
si pamantul suntrealitdti corespondente, in relatia lor reciproca aceastd armonie
este stricatd de fortele raului, de limitele si imperfectiunile omului. Aceeasi idee,
a unui microcosmos pamantean apartinand realitatii ceresti, se gaseste si in
locurile sacre, cand acestea sunt concepute pe scard mai larga: a orasului sau a
intregii societdti. Asa cum zidurile orasului au fost privite ca niste granite ce
protejeaza zona sacrad, asa intregul oras este un sanctuar construit sub indrumare
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divina si cu ritualurile lui specifice. Ierusalimul, orasul sfant, este construit dupa
prototipul ceresc si va fi inlocuit de Noul Ierusalim asa cum i se descopera Sf.
Ioanininsula Patmos. (Apocalipsa 21, 2-10). Pe o harta veche, Babilonul apare
ca centrul unui teritoriu intins, circular, incadrat de un rau, aratand astfel ca
reflectd ideea sumeriana a Paradisului. Acest principiu aplicat 1a intreaga structura
sociald, a apdrut si in China, unde imperiul era o reflectie a unui sistem similar
ceresc.

Aceleasi corespondente le intdlnim si in societatea traditionald din Extremul
Orient. Comunitatea unui sat din insulele Jawa este o lume aparte, un
microcosmos care nu este altceva decat imaginea unei lumi structurate la fel,
macrocosmosul, tardmul feudal al cerurilor si stelelor, al lumii spiritului.
Microcosmosul si macrocosmosul se supun acelorasi legi. Chiar si in structurile
sale exterioare comunitatea oamenilor se conformeaza preceptului cosmic.
Principala manifestare a acestei idei in lumea crestind este usor de gasit in
Imperiul Roman de rasarit sau Bizant. Acolo toate preocuparile sociale si politice
au luat o forma religioasd, iar imparatul era ales de Dumnezeu, conducdnd
imperiul ca un regent al lui Hristos. Imperiul pimantean trebuia sa includa toate
teritoriile pagéne si sa fie invulnerabil la atacul uman, el fiind atat universal cat
si etern, caregatul lui Dumnezeu. Astfel, indiferent ca este vorba de un imperiu
sau o0 societate mai micd, un templu sau un sanctuar in aer liber, fiecare trebuie
sd-si caute propriul drum, pentru a fi un microcosmos al lumii divine.

3. Templul din lerusalim

In afari de sanctuarele Patriarhilor si de chivotul legii din perioada mozaica,
Templul lui Solomon a oferit lumii iudaice sfintenia i maretia sa, iar lui Iahve
loc de gizduire. Inaintea construirii lui de citre Solomon existau in tara lui
Israel numeroase sanctuare canaaniene care constau din altare de piatrd adesea
aflate pe locuri inalte. Arheologia biblica a scos la iveala ruinele multor temple,
in special in localitatea Megiddo si Ierihon, iar in tinutul Galileii in localitatea
Bethsean. Detalii asupra unui sanctuar local mai mic de tip canaaneian gasimin
descrierea altarului pe care Mica l-a ridicat in fara Efraim (Judecatori 17,18).
Acesta se baza pe un vechi sanctuar canaaneian, dar nu stim nimic despre
constructia sa, in afard de faptul ca pare si aibe un altar permanent, care era
numit templul Domnului, casa lui Iahve (I Samuel 1, 3). Un alt sanctuar ar fi
fost chiar in Ierusalim, pe Muntele Moria, apartindnd poporului iebusit, pe care
David l-a mentinut ca loc principal de rugaciune si slujba, dupa ce Ierusalimul
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a fost cucerit. In acest sanctuar David a intrat si s-a rugat dupi moartea copilului
sau cu Batseba (II Samuel 12, 20). Unii istorici afirma chiar cd Solomon a
construit Templul pe locul unui sanctuar pagan. Acesta ar fi un templu iebusit,
El-Elyon, zeul cerului, unde preotul iebusit Tadoc, poate sa fi fost preot in
timpul lui David. Solomon si-a construit templul pe un pinten stancos al muntelui
Sion. Acesta era deja un loc sacru in traditia iebusita, avand aceeasi semnificatie
cosmicd ca si misteriosul munte Tafon din nord, din mitologia canaaneiana,
care era casa lui El-Elyon. Dupa cucerirea Ierusalimului i stabilirea sa ca noua
capitald a poporului lui Israel, muntele Sion a fost cerut ca locul de salasluire a
lui lahve. Construirea Templului era urmatorul pas care ar fi afirmat fondul
divin al statului si autoritatea sacrd a dinastiei davidice. In acest caz, Templul lui
Solomon a mostenit intr-un fel sau altul, un loc de o veche sfintenie.

Sfanta Scriptura ne relateazd amanuntit cum Solomon a adus arhitecti si
constructori fenicieni pentru construirea Templului.

Aceasta influentd, impreuna cu acelea deja descrise, aratd cat de asemanator
a fost acesta cu celelalte temple din lumea antica. Planul general a fost acela al
unei structuri inguste si lungi, care incepe cu un impresionant portal la intrare,
simbolizand intrarea in locul sacru si intalnirea cu divinitatea. Acest lacas sfant
orientat cu fata cdtre rdsdrit era alcatuit din trei parti avand in fata doi piloni
impunatori a caror semnificatie a fost mult discutata. Splendoarea si maretia sa
erademna de regatul si bogatiile lui Solomon. Din obscuritatea Sfintei Sfintelor,
Iahve veghea asupra poporului.

Scriitorii deuteronomisti si cronicari relateaza diverse fenomene revelatorii
in legatura cu originile templului. Mai intai, un vis este asociat cu originile sale.
Este vorba de visul lui Natan, care primeste misiunea de la Iahve s interzica lui
David construirea templului. Acest avertisment divin, i oferad lui Solomon sa
infaptuiascd aceasta lucrare sacra. Inacest caz, initiativa umana a lui David de
a stabili si construi lacasul sacru este stopata de divinitate. David, chiar daca
primeste verdictul negativ, nu este parasit intru totul de Iahve, ci obtine prin
duh, chiar din méana lui Iahve planul Templului (I Cronici 28, 11-19).

Acest plan al Templului este ilustrat mai departe in alte evenimente
revelatorii. Dacd, dupa cum relateaza cronicarul, altarul lui David, aflat pe aria
de treierat, a fost locul Templului, atunci alegerea sa este asociatd cu teofania
ingerilor si este confirmata prin focul ceresc care coboara pe altar (I Cronici
21, 15-26). La sfintirea Templului are loc o noud teofanie a norului ceresc care
confirma consacrarea sa, aratand cd aceasta lucrare nu a fost doar o intreprindere
umana (I Regi 8, 10).
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a) Templul din lerusalim - centru al universului

In dezbaterea despre functiile licasurilor sacre, ca centre ale existentei
umane, am folosit ilustrari din viata si religia Israelului i in special imaginea
Templului ca sursi de lumini primi si cosmica pentru intreaga lume. In alti
parte am ardatat modul concret in care un sanctuar a fost centrul vietii cotidiene
a unei comunitdti. Nici Templul din Ierusalim n-a facut exceptie. Pe langa functiile
sale specific religioase, ca centru de rugaciune si sacrificiu si in mod special
pentru sarbatorile anotimpurilor, exista multe alte aspecte ale vietii lerusalimului
dar si ale Israelului ca intreg.

Cacentru pentrurugaciune §i ritual, el a servit si drept academie de muzica
nationala. Ca centru administrativ, a fost implicat in strdngerea impozitelor, iar
ca centru juridic era echivalent atat cu un colegiu de drept cét si cu o curte
supremad, pastrand, interpretand, transmitand si aplicand legile.

Templul era cel mai cautat loc de pelerini, atragdndu-i mai tarziu si pe
evreii din diaspora, fiind totdeauna un loc de refugiu. Ca centru literar i liturgic
a jucat rolul de arhiva nationala, aici pastrandu-se Cartea Legii care a stat la
baza reformei.

Pe langa aceste functii, in viata de zi cu zi a evreilor, Templul ocupa unloc
central in sperantele lor pentru viitor, atat pentru poporul evreu cat si pentru
intreaga omenire. Iezechiel a primit in viziune Templul lui Dumnezeu asezat in
mijlocul poporului pentru totdeauna ca martor in fata natiunilor, iar popoarele
de diverse nationalitdti locuind in pace in jurul centrului lumii (Iezechiel 5, 5;
37,26; 38, 12).

Oamenii din intreaga lume vor veni la muntele Sion pentru a invata despre
Dumnezeu si pentru a-i sluji impreuna cu poporul lui. Tot aici va fi centrul
aplicdrii justitiei divine si al armoniei universale. O minunata expresie a acestei
sperante o gasim la Miheia 4, 1-2 si la Isaia 2, 1-4, iar mai tarziu un alt scriitor
repetd aceeasi temd a Templului ca o “casd de rugiciuni” pentru toate popoarele,
pentru cd aici vor veni si se vor aduna la un loc “toate popoarele si limbile
lumii; vor veni pe muntele Meu sfant in Ierusalim si vor vedea slava Mea”
(Isaia 66, 18-20). Tema apare dezvoltatd mai departe in literatura apocrifa a
oracolelor Sibyline: “Apoi iarasi toti fiii marelui Dumnezeu vor trdi linistiti in
jurul Templului... departe de razboi vor fi orasele si tarile”. Poate cd o parte din
aceste idei si sperante a supravietuit in hartile medievale care aratau Ierusalimul
ca pe centrul lumii, chiar multd vreme dupa ce Templul fusese distrus.

Speranta cd aici creatia ar putea fi1nnoita si desavarsita, duce la credinta in

https://biblioteca-digitala.ro



204 BISERICA ORTODOXA

secolele urmatoare ca aceeasi zona sacra a fost §i centru al creatiei originare a
lumii. O astfel de idee a fost analizatd asiduu de cercetdtori. O alta idee deja
mentionata este aceea a sanctuarului ca centru al lumii. Aceasta este numai o
analogie pe care oamenii o gasesc intre formele si functiile trupurilor lor si
structurile lumii in care triiesc. In acest caz, intreaga lume incepe si se dezvolti
din acest punct central - Templul din Ierusalim, ca prim punct al creatiei.

Ca o extindere literard a acestei idei, mai tarziuin epoca crestind, Dumnezeu
a creat lumea ca un embrion. Asa cum embrionul a pornit din mijloc
largindu-si aria, asa si Dumnezeu a inceput sa creeze lumea pornind din mijloc
spre toate directiile. Unde este centrul? El este 1a Ierusalim. Centrul insusi este
altarul. Si de ce este el numit Piatra de temelie a lumii? Deoarece lumea 1si
incepeexistenta pornind de aici. Aceastd credintd descopera mai departe si ideea
caatunci cand Chivotul Legii a disparut, locul lui a fostluat de o piatrad din altar.
Ideea este exprimata in aceasta viziune: Aceasta piatra, Piatra de temelie a fost
primul obiect solid creat si a fost asezatd de Dumnezeu in mijlocul apelor
primordiale. Legenda spune cd asemeni embrionului care se dezvolta din mijloc
spre exterior, tot asa Dumnezeu construieste pamantul concentric, in jurul acestei
Pietre, Centrul Pamantului. Si, agsa cum embrionul isi primeste hrana din centru,
asa intregul pamant primeste apele ce-l hranesc, din mijlocul sdu. Apele
Adancului serpuiesc sub Piatra de Temelie la o adancime de o mie de coti, si
mai jos atinge trunchiul creat si el, dupa cum spune legenda, in zilele creatiei.
Astfel, cand libatiunile s-au scurs din cupe pe altar, ele auajuns imediat in apele
Atlanticului, indeplinindu-si misiunea. Observam aici un intreg complex de idei,
care leaga structurile si ritualurile Templului cu creatia si hranirea intregului
univers, dar ca centru sau ca piatra de temelie, Templul si Muntele Sion ocupa
pozitia de centru al tuturor lucrurilor.

b) Templul ca microcosmos

Templul lui Solomon era reprezentarea pamanteasca a lacasului ceresc fiind
impodobit ca un microcosmos al lumii, tdramul lui Dumnezeu. Numeroase locuri
din Vechiul Testament sprijind acest punct de vedere desi unii cercetatori ai
Bibliei contesta semnificatia cosmica a Templului. Conceptia centrala este ca
sanctuarul paimantesc este o copie sau o reflectie a prototipului ceresc, adevarata
casd a divinitatii.

Este adevidrat ca in Vechiul Testament nu avem afirmatii foarte clare despre
aceasta. Psalmii 78 i 69 par sa spuna ca Templul a fost construit ca si indltimile
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din cer, dandu-i-se o dimensiune cosmica. Mai precis este Psalmul 11, 4 unde
“Dumnezeu trdieste in Templul sfant” care este plasat in paralel si in contrast cu
versetul “Dumnezeu al cérui tron se afla in ceruri”. Primul Templu pare a fi cel
de pe Muntele Sion, considerat drept “simbol si parte componentd” a sanctuarului
ceresc. Ne mai putem referi si la prototipul Cortului sfant, dupa cum este
prezentat in cartea Exod 25. Moise primeste de la [ahve instructiuni foarte precise
si detaliate pentru planul Cortului, iar acesta se potriveste foarte bine cu Templul
din viziunea lui Iezechiel. Totusi nu s-a stabilit cd Templul din viziunea lui
Iezechiel, la raul Chebar ar fi o reflectie a tirdmului ceresc. Pe de alta parte,
este rezonabil sa presupunem ca detaliile acestor modele ar deriva din lacasul
divin. Ceea ce este mai sigur, este ca formele si proportiile Templului lui Iezechiel
nu sunt rezultatul unor consideratii practice sau estetice, ci reprezinta in
perfectiunile si armoniile lor, chiar natura cerului insusi. Templul este format
din patru pdtrate cu niste curti interioare §i exterioare concentrice, in fiecare
curte intradndu-se prin porti simetric asezate. Aceste porti sunt lungi de 50 coti si
late de 25 coti si au aceeasi proportie de 2/1, ce se aplicd Templului real, care
avea in exterior o lungime de 100 coti si o latime de 50 coti. In fata lui era un
spatiu deschis de 100 coti fiecare parte, cu altarul in mijloc; iar daca partea
principald, centrald a altarului era asezata la baza si includea varfurile colturilor,
forma un cub perfect de 12 coti fiecare parte. Toate aceste simetrii, unitati si
proportii matematice sunt expresia unei singure idei de baza: perfectiunea
taramului ceresc care trebuie astfel reflectata in casa Domnului de pe pdmaént.
Acesta este §i motivul pentrucare forma si dimensiunile Templului au fost fixate
pentru totdeauna si bine pastrate de-a lungul istoriei sale.

Un Templu cu astfel de referinta cosmica in proiectul sau de baza, fireste
ci a sustinut mai departe simboluri cosmice detaliate. In primul rind nu exist
nici o indoiala ca toate cele trei Temple din Ierusalim au fost orientate cu fata
spre rasdrit. La fel era si poarta principala si treptele altarului din viziunea lui
Iezechiel (43). In primul secol al erei crestine, Iosif Flaviu a interpretat cele trei
parti principale ale Templului ca ar corespunde celor trei dimensiuni cosmice:
Sféanta Sfintelor pentru ceruri, Sfanta pentru pamant, iar Pridvorul pentru mare
sau regiunile joase. Un alt evreu din acea vreme, istoricul si filosoful Filo din
Alexandria, a impartasit aceleasi interpretari cosmice ale Templului.

c) Templul ca loc de intélnire

Diversele idei desprinse pdna acum in ceea ce priveste cele patru functii
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ale Templului, se sprijind si se suprapun, astfel incat Templul ca loc de intélnire
a fost implicit considerat si centru i microcosmos. Acest lucru este relevant
cand ne amintim cum Templul a oferit marele viitor al punctului de intélnire
pentru toate popoarele pimantului. Conceptul de centru implica o legdturd intre
cer si pamant dar si evolutia pamantului din acest punct mai departe. Similar,
Templul ca microcosmos nu reflectd numai prototipul ceresc, ci el reprezintd
chiar punctul pimantesc care se apropie cel mai mult de ceruri. Intr-o viziune
miticd a evreilor, actuala distantd intre cer si pimant, exprimata in termenii
lungimii firmamentului dintre ele, este de 500 de ani. Aceasta inseamna o distanta
de mers care necesita 5 secole, ceea ce literal vorbind, reprezinta aproximativ
trei milioane i jumatate de mile. Totusi, Templul s-a considerat cd este nu mai
jos de 18 mile sub partea sa cereasca. Aceasta viziune mitica l-a facut cel mai
inalt punct de pe pamant si, relativ vorbind, intr-un contact direct cu cerul pe
care l-a intdlnit in sens fizic. Aceastd idee a sanctuarului, ca cel mai inalt punct
de pe pamant, este continutd in imaginea Muntelui Sion, pe care l-am vazut cat
de strans este legat de templu. Ierusalimul insusi, era dupa parerea profetilor si
a psalmistului, mai inalt decat restul lumii, iar Templul statea pe varful celui mai
inalt munte, la fel cum era si intrarea in cer (Isaia 2, 1-4).

Aceastd crestere in indltime a Muntelui Sion se datoreaza notiunii mitologice,
conform careia lacasul divin este mai inalt decét orice munte. Aceeasi temd a
muntelui si-a gasit expresia in treptele ce urca la intrarile spre curti, in terasele
curtilor, care urca spre altarul principal pentru arderea ofrandelor. Termenul
folosit pentru treapta cea mai de sus a fost interpretat drept “muntele lui
Dumnezeu”. Gandirea rabinicd a fost fascinati de aflorimentul stincos ce forma
varful sfantului Munte Sion si 1l privea drept punctul de conexiune nu numai cu
lumea de deasupra, ci si cu lumea de dedesubt. Aceasta din urma continea apele
primordiale haotice, care puteau iesi pentru a inunda lumea ordonata creata
deasupra, dar erau oprite de aceasti stinci uriagi care le bloca iesirea. In acelasi
timp aceste adancuri primordiale contineau sursele apelor necesare pe pimant,
pentru binele omenirii (Geneza 49, S; Deut. 33, 13; Ps. 33, 7).

Aceste adancuri primordiale apar si in viziunea lui Iezechiel fiind numite
izvoare datdtoare de viata care curg de sub pragul Templului spre rasarit
(Iezechiel 47, 1-12). Aceastd lume subterana este si lacasul spiritelor mortii, al
Seolului si al Paradisului, astfel ca stdnca Templului era mijlocul de legatura cu
cei adormiti. Astfel, el stdtea in centrul universului ca punct de intilnire, fiind
locul de comunicare intre lumile de jos si taramurile ceresti. Pe langa aceste
evolutii post-biblice tarzii, au aparut printre rabini alte expresii biblice vechi
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care socoteau Templul, unicul loc de intélnire intre om si [ahve. Odata cu sporirea
diasporei, evreii credinciosi veneau in pelerinaj aici urcand “sus la Ierusalim”,
strabdteau drumul anevoios al Golgotei pana la Templu unde Dumnezeu coboara
sd-si intdlneasca poporul.

Nicdieri evreii nu s-au simtit mai aproape de Iahve si nicdieri nu au adus
mai multe slujbe, rugaciuni si jertfe ca in acest loc sacru, daruit lor de Dumnezeu.
Aici ei si-au inchinat copiii §i au varsat lacrimi amare, vazand Templul in flacari.
Insusi Iisus a fost inchinat in Templu si a urcat acelasi drum spre locul sacru,
culminand cu jertfa Sa suprema pe Golgota.

d) Prezenta imanent-transcencenta a Templului

Templul ca microcosmos reprezintd prezenta imanenta a lui Iahve a carui
fiinta transcendenta cere un lacas ceresc macrocosmic.

Simbolismul cosmic atasat Templului subliniazi transcendenta lui Iahve ca
Dumnezeu universal, creatorul universului, iar Templul era privit drept casa
chivotului legii, acesta insemnand lacasul lui Iahve. A fost adesea controversat
modul exact in care chivotul si Iahve se afla in legdtura in cadrul Templului. O
parere unanima este aceea ca chivotul era tronul lui Dumnezeu si ca absenta
oricarei imagini a divinitatii subliniaza transcendenta fiintei Sale. Atunci cdnd
examindm imanenta si transcendenta diferitelor temple care releva o sfintenie
treptatd, Templul din Ierusalim este inevitabil luat ca exemplu. Dimensiunile
dualeale prezentei divine sunt pe larg comentate in privinta functiilor Templului
ce pot fi gasite in Vechiul Testament. Sd luim ca exemplu magnifica rugdciune
a lui Solomon, la numirea sa ca rege (I Regi 8, 12-53). S-a pus accentul pe de o
parte pe faptul ca Templul a fost construit ca un lacas al lui Dumnezeu si va
ddinui vesnic, iar pe de alta parte, cerurile cele mai inalte il contin. Tensiunea
intre aceste doua dimensiuni ale prezentei lui Dumnezeu apare in intrebarea
din I Regi 8, 27, daca acest Dumnezeu transcendent poate locui cu adevarat
impreund cu oamenii pe pamant. Raspunsul este ca [ahve si-a asezat numele
Lui acolo, asigurand poporul ca-i va intilni pe cei ce-L cautd si le va asculta
rugdciunile. Inima si ochii Lui vor fi acolo tot timpul (I Regi 9, 13). Acest lucru
suportd o interpretare mai complexa a prezentei lui lahve prin “Numele divin”,
un fel de “alter ego”, modalitate prin care El S-a prezentat oamenilor pe Sine,
fard s3-Si pardseasci licasul Sdu ceresc. Aceastd evolutie a prezentei “Numelui”
este o-contributie deuteronomica care certifica efortul de a mentine laolalta cele
douad interpretari asupra Templului.
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Pe langa aceasta mai sunt si alte aprecieri dualiste care se manifesta din
candin candin teofanii, cumar fica Iahve locuieste in Templul Sdu, in mijlocul
oamenilor si totodatd i si viziteazd din ldcasul Sau ceresc. Acest dualism,
imanent-transcendent apare frecvent in Vechiul Testament, fiind una dintre
constantele perspective ale profetilor. b

Tanarul Isaia, in anul mortii regelui Ozia, mergand la locul descoperirii lui
Dumnezeu, a fost invrednicit de o teofanie coplesitoare. In cadrul acesteia,
inconjurat fiind de ingeri, este chemat la vocatia profetica (Isaia 6).

Pentru multi, sensul transcendentei lui Iahve s-a diminuat reducéndu-se la
o divinitate pdmanteand, consideratd prezenta inevitabild in sanctuarul din
Ierusalim care mentine securitatea si prosperitatea credinciosilor sii. In scolile
de mai tarziu, in comunitatea de la Qumran si in cercurile rabinilor, transcendenta
lui Iahve a scazut simtitor. Unii rabini spuneau chiar ca prezenta lui Iahve nu
s-a mai intors niciodata la sanctuar dupa exil si ca ii lipseau cinci lucruri esentiale
ca: chivotul, tablele legii, podoabele purtate pe piept de marii preoti, focul din
cer si prezenta norului sfant. Din cauza acestor deficiente ale Templului, unii
conducatori spirituali ai Qumranului i multi alti scriitori ai cartilor apocrife, au
dezvoltat un viu interes pentru Templul lui Dumnezeu din ceruri. Pe acesta l-au
identificat cu noul, perfectul si mult speratul Templu din Ierusalim.

Templul ceresc trebuie deci sa coboare pe pamant, atunci cind Dumnezeu
Se intoarce din nou sa locuiascad in mijlocul poporului Sau, mai apropiat ca
niciodata.

Pr. Lect. Dr. Ioan Stancu

?03&
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Hramul Bisericii Sfintii Apostoli Petru si Pavel
din Alexandria
-29 tunie 2002-

Ziua de 29 iunie, ziua Sfintilor Apostoli Petru si Pavel a avut o deosebita
conotatie spirituald, concretizata printr-o mare bucurie a enoriasior acestei
parohii, care au serbat cu piosenie pe cei doi corifei ai crestimsmului, care sunt
si patronii spirituali ai acestei parohii.

Piatra de temelie a bisericii Sfintii Petru si Pavel este pusa in 1842, la putin
timp dupa infiintarea orasului. Din 1846 primind sub obladuirea sa credinciosii
veniti la rugaciune, biserica devine un important factor de spiritualizare si cultura
al oamenilor de pe aceste meleaguri. Initial forma arhitecturald a bisericii era
de nava cu dimensiuni modeste, avand o singurd turld acoperitd cu sindrila,
fiind sfintitd in 6 decembrie 1845.

In 1858, lon Ridut diruia bisericii suma de 2000 de lei, si impulsiona
obstea orasului s cumpere un loc de casd de 300 de stanjeni pe care sd se
construiasca locuinta pentru noul preot, Ionita Catahitis, preot cu alese purtari
dupi cum era recomandat de enoriasi autoritatilor. In 1885 biserica va primi o
donatie de 25 de ha, teren arabil, pe valea Tarnavei de la Lucsita Spirea
Constantin, donatie facutd spre pomenirea sotului ei, Petre Anghel unul dintre
intemeietorii orasului si probabil unul dintre ctitorii bisericii. Biserica avea o
clopotnita din lemn care s-a degradat cu timpul si a trebuit s fie demolata; pana
in anul 1873, cand a fost infiintat cimitirul Sfantul Alexandru, in gradina bisericii
a existat un cimitir. -

Cu trecerea timpului si biserica a inceput sa se degradeze, fapt pentru care
epitropia se adreseaza la 1 0 martie 1886 primariei spre a lua masurile de cuviinta.
Primadria da curs solicitdrii si aproba unele reparatii dar enoriasii dornici de a
avea o bisericd vrednica de demnitatea lor de negustori au hotaratin 1902 sd o
refacd complet. Pentru aceasta a fost angajat arhitectul Cristofi Cerchez. Sufletul
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acestei actiuni a fost preotul Ghitd Georgescu, care a strans banii necesari de la
negustorii parohiei, de la primarie si din venitul celor 25 de hectare ale bisericii.
In 1904 a fost terminati fiind o constructie complet noud, avand formi de cruce
cu patru turle, doud mari si doud mici in fatd. Biserica este bine organizata in
forme traditionale bizantine cu proportii bine structurate.

Pisania din 1904 are urmitorul cuprins: , Acest dumnenezeiesc locas cu
hramul Sfintii Apostoli Petru si Pavel, s-a zidit din temelie in anii
1842-1845. In anii 1902-1904, find Mitropolit Primat [.PS. Iosif
Gheorghian, s-a restaurat din nou, prin strddania preotului Ghitd
Georgescu si a epitropilor Ion Chiritd si Ghitd Angelescu, cu ajutorul dat
de primdria orasului; cum si a altor binevoitori crestini ce au ajutat la
terminarea acestui  sfint locas :D-na Lucsita Constantinescu prin
testamentul din 1885 a facut o danie acestei biserici, 50 pogoane de
pamdnt pe mosia Tdrnava pentru pomenirea neamului ei.” Tot cu prilejul
sfntirii bisericii s-au batut medalii din bronz aurit cu diametrul de 25 mm. Pictura
noii biserici a fost incredintata pictorului Gheorghe Ioanid care a realizat o
frescd superbi in stil neoclasic. in 1930 au fost ficute reparatiile la acoperis, la
soclu si-n interior preot fiind Stefan Popescu. in urma cutremurului din 1940
au fost necesare noi reparatii. Intre 1971-1974 odati cu refacerea picturii de
catreVirginia Videa, si Nicolae Brana, prin staruinta preotului Vasile Pietreanu,
s-a refacut acoperisul, s-a consolidat soclul, s-au reparat zidurile §i s-a vopsit
exteriorul. Dupd aceste renovarii s-a asezat o noud pisanie: ,Pictura acestei
biserici a fost restauratd in vara anului 1971 sub inalta pdstorire a Prea
Fericitului Pdrinte Patriarh Justinian, din initiativa si stdruinta
preotului paroh iconom stavrofor Vasile Pietreanu, a epitropilor Iatan
Hariton, Stancu Florea, Flimdnzeanu Ion, a membrilor consiliului
parohial, din donatiile bunilor crestini si din ajutorul acordat de Sfinta
Arhiepiscopie a Bucurestiului. Pictorii Videa Virginia si Brana Nicolae.
Acoperitd cu tabld noud. Reparatiile si vdruirea exteriorului s-au executat
intre anii 1973-1974.“

De curand biserica a intrat in ample lucrari care vin sa completeze, aceasta
bijuterie arhitectonica : a fost finalizata o clopotnita, s-a schimbat vechiul gard
care imprejmuia biserica, s-au inceput lucrarile unei cancelarii parohiale si se
apropie de finalizare lucrarea la un agheasmatar monumental. In interior biserica
a fost dotata cu incalzire centrald proprie, s-a pavat cu marmura sfantul altar, s-
a comandat o catapeteasma noud, a fost reanoit mobilierul, iar peretii au fost
decorati cu lambriuri.
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Pe fondul acestor lucrdri de renovare si infrumusetare hramul de anul
acesta a fost perceput la cu total alte dimensiuni spirituale §i organizatorice.
Praznicul a inceput cu slujba Vecerniei si Litiei, in cadrul careia multimea de
credinciosi a avut bucuria de a avea in mijlocul lor, si de a fi binecuvantati de
Insusi Prea Sfintitul Parinte Galaction, Episcop al Alexandriei si Teleormanului,
care la sfarsit a tinut un miscator cuvant de invatatura despre transpunerea in
viata de zi cu zi a faptelor si invataturilor Sfintilor Apostoli Petru si Pavel.
Alituri de Intaistititorul bisericii teleorminene au avut bucuria de a aduce
multumire si laudad lui Dumnezeu un sobor de preoti: P.C. Pr. Vicar Eparhial
Nicu Chirita parohul acestei biserici, P.C. Pr. Consilier Administrativ Ilie Coman,
P.C. Pr. Consilier Social Dumitru Lazar, P.C. Pr. Consilier Cultural Adrian
Draghici, P.C. Pr. Protoiereu Iancu Militaru, P. C. Pr. Toni Ghita.

Sambatd 29 iunie, biserica Sfintii Apostoli Petru si Pavel imbracata in
haine de sdrbatoare si-a praznuit hramul, primind sub boltile sale, cateva sute
de credinciosi veniti dis-de-dimineatd, care au facut ca biserica sa devina
neincapatoare.

Sarbatoarea a inceput cu slujba Utreniei, care a fost infrumusetatd de un
sobor de preoti avandu-1 caprotos pe P. C. Pr. Prof. Dr. Marian Ciulei, directorul
Seminarului Teologic “Sfantul Calinic de la Cernica” din Turnu-Migurele si
protoiereu al protoieriei Turnu-Magurele, fiind inconjurat de P. C. Pr. Vicar
Eparhial Nicu Chirita, P. C. Pr. Consilier Administrativ Ilie Coman, P.C.Pr.
Consilier Social Dumitru Lazar, P.C. Pr. Consilier Cultural Adrian Dréghici,
P.C. Pr. Protoiereu Iancu Militaru, P.C. Pr. Emil Lazar, P.C. Pr. Citilin Vladeanu,
P.C. Pr. Toni Ghita si diaconul Cristian Ioana.

Un grup de membrii ai corului Filarmonicii “George Enescu” din Bucuresti
s-a aldturat corului bisericii, insuflentind cu maiestrie cantarea religioasa si
creednd impreuna cu preotii o atmosfera emotionanta de rugaciune.

Sarbatoarea s-a bucurat de prezenta Altetei Sale Printesa Briana Caragea,
care a inobilat evenimentul. De asemenea au fost prezente notabilitati ale orasului
precum : domnul primar Constantin Sldbescu, domnul viceprimar Victor
Dragusin, familia doctor Dumitrescu, doamna doctor Melany Ciubotaru,
doamna doctor Alice Zacheu, doamna profesor universitar Rodica Bercu de la
Universitatea “Ovidius” din Constanta, domnul director al Colegiului National
“Al. D. Ghica” — Manole Neagu, doamna profesor Aurelia Verenca.

Cuvantul de invatatura si zidire sufleteasca a fost rostit de P.C. Pr. Prof.
Dr. Marian Ciulei, dupdcare a luat cuvantul P.C. Pr. Vicar Eparhial Nicu Chirita,
care areliefat sublimitatea si importanta evenimentului sarbatoresc.
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Dupa Sfanta Liturghie sislujba de pomenire a ctitorilor acestui sfant locas,
toti credinciosii au participat la agapa frateasca bucurdndu-se de momentul festiv
si de faptul cd au fost impreund. Hramul din acest an a reprezentat o punte de
legdtura intre biserica si comunitatea credinciosilor, biserica adunand laolalta
sutele de credinciosi care in acele momente inaltatoare au format trupul tainic
al Mantuitorului lisus Hristos.

Naddjduim ca sarbatori de o asemenea tinutd duhovniceasca sa realizeze
legatura dragostei intre credinciosi, ca necesitate a convietuirii noastre, in
nadejdea comuniunii cu Dumnezeu de la care izvoreste ,,toatd darea cea buna
si tot darul cel desdvirsit”, ca si popasuri duhovnicesti de care avem nevoie aici
pe pamant in legatura dragostei si a pacii.

Pr. Toni Ghita
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DIN AGENDA DE LUCRU A PREA SFINTITULUI
PARINTE GALACTION
EPISCOPUL ALEXANDRIEI SI TELEORMANULUI

1 ianuarie - 30iunie 2002

Marti 1 ianuarie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in biserica Sfintilor
Apostoli Petru si Pavel din Zimnicea urmata de Moliftele Sfantului Vasile cel
Mare si Te Deum-ul la Anul Nou. Adreseaza un cuvant de invatatura
credinciosilor prezenti.

Joi 3 ianuarie 2002 - Inconjurat de un sobor de preoti sivarseste slujba
inmormantarii credinciosului Alexandru Litu in Catedrala Episcopala si rosteste
un cuvant ocazional.

Duminica 6 ianuarie 2002 - Savarseste Sfanta Liturghie si sfintirea apei
in biserica Sfintilor Apostoli din Alexandria §i rosteste un cuvant de invatatura.

Luni 7 ianuarie 2002 - Slujeste Sfanta Liturghie in biserica Sfantului
Dimitrie Izvoratorul de Mir din parohia Florica si adreseaza credinciosilor un
cuvant de invatatura.

Sambata 12 ianuarie 2002 - Oficiaza slujba Vecerniei si Litiei in Schitul
Crasna - Prahova.

Duminica 13 ianuarie 2002 - Slujeste Sfinta Liturghie in biserica
Acoperamantului Maicii Domnului din Schitul Crasna si rosteste un cuvant de
invatatura.

Marti 15 ianuarie 2002 - Participa la lucrdrile Sinodului Mitropolitan al
Mitropoliei Munteniei si Dobrogei la Palatul Patriarhal din Bucuresti.

Miercuri 16 ianuarie 2002 - Slujeste Sfanta Liturghie in biserica Adormirii
Maicii Domnului din Alexandria si hirotoneste diacon pe tdnarul Dinca Viorel.

Joi 17 ianuarie 2002 - Oficiaza tunderea in monahism a rasoforului Iona
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din Manastirea Sfantului Pantelimon - Silistea Gumesti (Iuvenalie Monahul).
Savarseste Sf. Liturghie in biserica Sfantului loan Gura de Aur din aceasta
manastire hirotonind preot si hirotesind duhovnic pe tanarul Dinca Viorel.
Rosteste un cuvant de invatatura.

Vineri 18 ianuarie 2002 - Primeste pe Domnii Teodor Nitulescu - prefect,
Liviu Nicolae Dragnea - presedintele Consiliului Judetean si lonel Marineci -
deputat, analizdnd problemele cu care se confruntd Episcopia si modul de
rezolvare al acestora.

Duminica 20 ianuarie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfintei
Treimi din parohia Rddoiesti Deal si rosteste un cuvant de invatatura. Hirotoneste
preot si hiroteseste duhovnic pe cuviosul ierodiacon Nichifor din obstea
manastirii Sfantului Pantelimon - Silistea Gumesti.

Joi 24 ianuarie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in biserica Adormirii Maicii
Domnului din Alexandria si hirotoniseste diacon pe tanarul Viorel Olaru.

Duminica 27 ianuarie - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfintilor Apostoli
din parohia Udeni si adreseaza credinciosilor un cuvant de invatatura.

Marti 29 ianuarie - Savarseste Sf. Liturghie in biserica Adormirii Maicii
Domnului din Alexandria, hirotoneste preot si hirotesind duhovnic pe tanarul
Viorel Olaru.

Miercuri 30 ianuarie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie si oficiaza Parastasul
ctitorilor in biserica Sfintilor Trei Ierarhi din Videle. Adreseaza credinciosilor
cuvant de zidire sufleteasca.

Oficiaza Slujba Sfantului Maslu in biserica Sfintilor Arhangheli din Parohia
Fotachesti i rosteste un cuvant de invatatura.

Vineri 1 februarie 2002 - Participa la intrunirea organizata la Prefectura
pentru dezbaterea proiectului de realizare a unei tabere scolare in citeva imobile
ale Manastirii Sfantul Pantelimon - Silistea Gumesti.

Sambaita 2 februarie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Adormirii
Maicii Domnului din parohia Mosteni - Furculesti si adreseaza credinciosilor
un cuvant de invatatura.

Duminica 3 februarie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in Biserica Sfintilor
Voievozi din parohia Smardioasa si rosteste un cuvant de invatatura.

Luni 4 februarie 2002 - Prezideaza lucrarile Consiliului Eparhial in care
se analizeaza rapoartele de activitate pentru Adunarea Eparhiala.

Miercuri 6 februarie 2002 - Se deplaseaza la Bucuresti pentrurezolvarea
unor probleme curente si este primit de catre Prea Fericitul Patriarh Teoctist.

Joi 7 februarie 2002 - Primeste pe Domnul Cartu, inspector din cadrul
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Secretariatului de Stat pentru Culte. Prezideaza lucrarile adunarii Eparhiale.

Vineri 8 februarie 2002 - Participa la intrunirea cu autoritatile judetene la
Manastirea Sf. Pantelimon - Silistea Gumesti pentru analizarea la fata locului a

Sambata 9 februarie 2002 - Face o vizitd la Manastirea Sf. loan
Botezatorul - Branceni. '

Duminica 10 februarie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie si Parastasul
ctitorilor in Catedrala Sf. Haralambie din Turnu Magurele adresand
credinciosilor un cuvant de invatatura.

Marti 12 februarie 2002 - Face o vizitd de lucru in parohiile Gresia si
Maldadieni - Tamplaru din protoieria Rosiorii de Vede si oficiaza Parastasul
ctitorilor adresand credinciosilor un cuvant de invatatura.

Duminica 17 februarie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sf. Teodor
Tirondin Rosiorii de Vede si oficiaza Parastasul ctitorilor adresand credinciosilor
un cuvant de invatatura.

Sambata 2 martie 2002 - Oficiaza Taina Sfantului Botez pentru prunca
Anastasia Neacsu in Catedrala Sfantul Alexandru din Alexandria.

Duminicd 3 martie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfintei
Paraschiva din parohia Catunu i rosteste un cuvant de invatatura.

Luni 4 martie 2002 - Prezideaza lucrarile Permanentei Consiliului Eparhial.
Primeste pe Leon Magdan de la editura Sfdntul Alexandru - Bucuresti si pe
Dumitru Plugaru de la editura Agapis.

Marti S martie 2002 - Face o vizitd in localitatea natald, Constantin
Brancoveanu, jud. Calarasi.

Miercuri 6 martie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in biserica Adormirii
Maicii Domnului din Alexandria si hirotoneste diacon pe tanarul [vana Margarit
Bogdan.

Oficiaza slujba inmormantarii credinciosului Eugeniu Voicescu in Catedrala
Sfantul Alexandru si rosteste un cuvant ocazional.

Joi 7 martie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in biserica Adormirii Maicii
Domnului din Alexandria, hirotoneste diacon pe tandarul Enache Déanut,
hirotoneste preot si hiroteseste duhovnic pe tandrul Ivana Margarit Bogdan.

Face o vizita la Schitul Sfantul Nicolae - Nasturelu (amplasament cumparat
la data de 29 februarie 2002) si la Manastirea Sfantul Ioan Botezatorul -
Brénceni.

Vineri 8 martie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Adormirii Maicii
Domnului din Alexandria, hirotoneste diacon pe tandrul Roatd Ionel Adrian,

https://biblioteca-digitala.ro



216 BISERICA ORTODOXA

hirotoneste preot si hiroteseste duhovnic pe tdnarul Enache Danut.

Sambita 9 martie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfintilor
Arhangheli din parohia Fotachesti, hirotoneste diacon pe tanarul Pdunescu Eugen
Catalin, hirotoneste preot si hiroteseste duhovnic pe tdnarul Roata Ionel Adrian.
Oficiaza slujba Parastasului i adreseaza un cuvant de invatatura credinciosilor
prezenti.

Duminica 10 martie 2002 - Savarseste Resfintirea bisericii Sfantului Mare
Mucenic Gheorghe din parohia Lisa si slujeste Sf. Liturghie in aceasta biserica.
Hirotoneste diacon pe tanarul Rapeanu Sorin Costin, hirotoneste preot si
hiroteseste duhovnic pe tandrul Paunescu Eugen Catalin. Hiroteseste iconom -
stavrofor pe preotul paroh Bataus Adrian Florin. Oficiaza slujba Parastasului
pentru ctitori si adreseaza credinciosilor un cuvént de zidire sufleteasca.

Luni 11 martie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Adormirii Maicii
Domnului din Alexandria, hirotoneste preot si hiroteseste duhovnic pe tanarul
Rapeanu Sorin Costin.

Marti, 12 martie si miercuri, 13 martie 2002 - Participa la sedinta de
lucru a Sfantului Sinod la Palatul Patriarhal din Bucuresti.

Joi 14 martie2002 - Ia parte la lucrarile Adunarii Nationale Bisericesti la
Palatul Patriarhal din Bucuresti.

Duminica 17 martie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfantului
Mare Mucenic Gheorghe din parohia Necsesti i rosteste un cuvant de
invatatura.

Marti 19 martie 2002 - Primeste pe Domnul Stan Cristea - Directorul
Directiei Judetene pentru Culturd, Culte si Patrimoniu.

Sambata 23 martie 2002 - Slujeste Vecernia si Litia in Schitul Crasna -
Prahova.

Duminicé 24 martie 2002 - Oficiaza tunderea in monahism a fratelui Virgil
Emilian din obstea Schitului Crasna (Emilian monahul) si sdvarseste Sf. Liturghie
in biserica Sfintilor impirati Constantin si Elena din Schitul Crasna. Adreseazi
credinciosilor prezenti un cuvant de zidire sufleteasca.

Oficiaza Taina Sfantului Botez pentru credinciosul Felix care, in varsta
fiind si nebotezat, solicita primirea in Biserica Ortodoxa si rosteste un cuvant
ocazional.

Slujeste Vecernia si Litia in cinstea Praznicului Bunei Vestiri.

Luni 25 martie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in Biserica Sfintilor
Impirati Constantin si Elena din Schitul Crasna si rosteste un cuvant de
invatatura.
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Marti 26 martie 2002 - Primeste pe Domnul Colonel Mihai Calinescu,
Comandantul Inspectoratului Judetean de Politie Teleorman.

Joi 28 martie 2002 - Face o vizita in localitatea natala la casa parinteasca.

Duminica 31 martie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfantul
Dimitrie Izvoratorul de Mir din parohia Butesti si adreseaza credinciosilor un
cuvant de zidire sufleteasca. Hiroteseste iconom - stavrofor pe preotul paroh
Zamfir Alexandru.

Vineri S aprilie 2002 - Face o vizitd la Manastirea Sfantul Pantelimon-
Silistea Gumesti.

Duminica 7 aprilie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfintilor
Arhangheli din parohia Maldaieni - Tamplaru si rosteste un cuvant de invatatura.

Are o intrevedere cu preotul Lazdr Emil pentru stabilirea amanuntelor
organizatorice ale Festivalului “Te Deum Laudamus”.

Sambata 13 aprilie 2002 - Oficiazd un Parastas la Catedrala Sfantul
Alexandru din Alexandria.

Duminica 14 aprilie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in biserica Adormirii
Maicii Domnului din parohia Cernetu si rosteste un cuvant de invatatura.

Luni 15 aprilie 2002 - Aproba stabilirea a trei frati vietuitori la ruinele
fostei manastiri Plaviceni in vederea reinfiintarii acestui asezdmant monahal.

Joi 18 aprilie 2002 - Se deplaseaza la Mitropolia Olteniei si este primit de
Inalt Prea Sfintitul Parinte Teofan, Mitropolitul Olteniei.

Vineri 19 aprilie 2002 - Participa la desfasurarea Festivalului “7e Deum
Laudamus”, editia a I1I-a, inmanand premiile castigatorilor.

Sambiiti 20 aprilie 2002 - Oficiazi impreuni cu Inalt Prea Sfintitul Parinte
Mitropolit Teofan al Olteniei slujba Inmorméantarii Parintelui Arhimandrit Casian
Dinescu la Manastirea Polovragi si rosteste un cuvant ocazional.

Duminica 21 aprilie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie 1n biserica Nasterii Maicii
Domnului din parohia Butculesti si rosteste un cuvant de invatatura.

Luni 22 aprilie 2002 - Savarseste slujba Vecerniei si a Litiei in Schitul
Crasna - Prahova.

Marti 23 aprilie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Acoperamantul
Maicii Domnului din Schitul Crasna - Prahova.

Miercuri 24 aprilie 2002 - Oficiaza slujba Sfintirii Liceului Industrial
“Rulmentul” si rosteste un cuvant ocazional.

Slujeste Taina Sfantului Maslu in biserica Sfintilor Arhangheli din parohia
Fotachesti adresand credinciosilor un cuvant de invatatura.

Face o vizitd la parohia Sfintii Trei Ierarhi - Videle a carei biserica se afla
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in renovare.

Joi 25 aprilie 2002 - Primeste pe Parintele Arhimandrit Teofi! Belea -
staretul Manastirii Balaciu, jud. Ialomita.

Sambata 27 aprilie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Adormirii
Maicii Domnului din Alexandria si hirotoneste diacon pe tandrul Stancu Renato
Valentin.

Duminica 28 aprilie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in biserica Sfintei
Paraschiva din parohia Suhaia, hirotoneste diacon pe tanarul Ciprian Mosu,
hirotoneste preot si hiroteseste duhovnic pe tanarul Stancu Renato Valentin.
Adreseaza credinciosilor un cuvant de zidire sufleteasca.

Luni 29 aprilie 2002 - Prezideaza intrunirea cu Parintii Protoierei avand
pe ordinea de zi organizarea alegerilor de organe bisericesti locale si centrale
dar si alte probleme curente ale activitatii pastoral-misionare si administrativ
gospodaresti.

Marti 30 aprilie 2002 - Face o vizitd la Manastirea Sfinta Treime -
Draganesti Vlasca.

Joi 2 mai 2002 - Slujeste impreuna cu ceilaltiierarhi, membri ai Sfantului
Sinod al Bisericii Ortodoxe Romane, aldturi de Prea Fericitul Parinte Patriarh
Teoctist Sf. Liturghie si sfintirea Sfantului Mare Mir la Catedrala Patriarhalad
din Bucuresti.

Vineri 3 mai 2002 - Acorda un mesaj pentru Pasti postului Radio Semnal.
Slujeste la denie in Catedrala Sfantul Alexandru din Alexandria si rosteste un
cuvant de invatatura.

Sambata 4 mai 2002 - Sdvarseste Sf. Liturghie in biserica Adormirii Maicii
Domnului din Alexandria, hirotoneste preot si hiroteseste duhovnic pe tandrul
Ciprian Mosu.

Duminicii 5 mai 2002 - invierea Domnului. Slujeste Sf. Liturghie in biserica
Adormirii Maicii Domnului din Alexandria si adreseaza credinciosilor un cuvant
de invatituri. Oficiaza si Slujba Vecerniei (A doua Inviere) in Schitul Crasna-
Prahova.

Luni 6 mai 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in biserica Sfantului Nicolaie
din parohia Parul Rotund adresand credinciosilor un cuvant de zidire sufleteasca.

Marti 7 mai 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfantului Mare
Mucenic Gheorghe din parohia Poeni si rosteste un cuvant de invatatura.

Miercuri 8 mai 2002 - Primeste pe Domnul Cilinescu Romanu Alexandru
mostenitor ce revendicd imobilul Resedintei Eparhiale in vederea clarificarii
situatiei potrivit Legii 10/2001.
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Joi 9 mai 2002 - Face o vizita la parohia Schitu Poenari.

Vineri 10 mai 2002 - Savarseste Resfintirea bisericii Sfintilor Voievozi
din parohia Basesti si slujeste Sf. Liturghie in aceasta biserica. Hiroteseste
iconomi - stavrofori pe cei doi preoti slujitori la aceasta parohie, Panait Gabriel
si Sandu Cristian. Adreseaza credinciosilor un cuvant de invatatura.

Sambiti 11 mai 2002 - Face o vizitd la Manastirea Sfantul Ioan Botezatorul
- Bréanceni i la parohia Branceni. Slujeste Vecernia si Litia in Schitul Crasna -
Prahova.

Duminica 12 mai 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in Schitul Crasna -
Prahova si adreseaza credinciosilor un cuvant de indemn si de zidire sufleteasca.

Luni 13 mai 2002 - Slujeste Sf. Liturghie si Parastas in biserica Sfintilor
Arhangheli din parohia Fotachesti si rosteste un cuvant de invatatura.

Face o vizita pe santierul de la biserica Sfintii Trei Ierarhi - Videle.

Marti 14 mai 2002 - Prezideaza lucrarile sedintei Consiliului Eparhial.
Are o intrevedere privitor la unele masuri de protejare a patrimoniului cu
Domnul Director al Directiei Judetene pentru Culturd, Culte si Patrimoniu
Cultural - Stan Cristea.

Joi 16 mai 2002 - Au loc alegerile pentru Adunarea Eparhiala.

Vineri 17 mai 2002 - La aniversarea zilei Sale de nastere slujeste Sf.
Liturghie in biserica Manastirii Sfanta Treime - Draganesti Vlasca, apoi primeste
la Resedinta Eparhiald pe colaboratorii de la centrul eparhial, preoti si
credinciosi.

Duminici 19 mai2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfantului Nicolaie
din parohia Zlotesti si rosteste un cuvant de invatatura.

Luni 20 mai 2002 - Slujeste la Priveghere in Schitul Crasna - Prahova.

Marti 21 mai 2002 - Savarseste Sf. Liturghie si Parastasul ctitorilor in
biserica Sfintilor Impirati Constantin si Elena in Schitul Crasna - Prahova si
adreseaza credinciosilor un cuvant de invatatura.

Joi 23 mai 2002 - Prezideaza licitatia pentru adjudecarea lucrarilor de
restaurare a fatadei la Catedrala Episcopala Sfantul Alexandru.

Vineri 24 mai 2002 - Face o vizita la casa parinteasca din satul natal.

Duminica 26 mai 2002 - Savarseste Resfintirea bisericii Sfantului Dimitrie
Izvoratorul de Mir din parohia Balta Sarata si slujeste Sf. Liturghie si Parastasul
pentru ctitori in aceastd bisericd. Hiroteseste iconomi-stavrofori pe preotii
Olteanu Marcel si Netu Constantin §i adreseaza credinciosilor un cuvant de
invatatura.

Miercuri 29mai 2002 - Oficiaza Taina Sfantului Maslu in biserica Sfintilor
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Arhangheli din parohia Fotachesti si rosteste un cuvant de invatatura.

Joi 30 mai 2002 - Supravegheaza desfasurarea examenului de atestat
profesional la Seminarul Teologic Turnu Mégurele.

Sambiita 1 iunie 2002 - Face o vizitd pastorala la parohia Sfantul Teodor
Tiron - Rosiorii de Vede.

Duminici 2 iunie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie in biserica Sfintei Treimi
din parohia Radulesti i adreseaza credinciosilor un cuvant de invatatura.

Luni 3 iunie 2002 - Face o vizitad la Fundatia Culturald Ovidiu din Constanta.

Marti 4 iunie 2002 - Prezideaza Conferinta Preoteascad de la Protoieria
Turnu Magurele cu tema: “Evaluarea predarii Religiei in scoald - rezultate,
probleme, perspective.”

Miercuri 5 iunie 2002 - Prezideaza lucrarile Permanentei Consiliului
Eparhial.

Joi 6 iunie 2002 - Prezideaza lucrdrile sedintei de constituire a noii Adunari
Eparhiale in urma alegerilor din 16 mai 2002.

Vineri 7 iunie 2002 - Face o vizita pe santierul de constructle a noii biserici
Sfantul Mina din Alexandria.

Sambiti 8 iunie 2002 - In biserica Sfintilor Arhangheli din parohia
Fotachesti oficiaza Taina Sfintei Cununii a tinerilor Radu Nicolae Alexandru si
Cilin Cristina Beatrice, rostind un cuvant ocazional.

Duminica 9 iunie 2002 - Savarseste Resfintirea bisericii Sfantului Ierarh
Nicolae din parohia Schitu Poenari si slujeste Sfanta Liturghie si Parastasul
pentru ctitori in aceasta bisericd. Hirotoneste diacon pe tanarul Maracineanu
Anton, hirotoneste preot si hiroteseste duhovnic pe tdnarul Groseanu Ninel,
hiroteseste iconom - stavrofor pe preotul paroh Albu Adrian Daniel si adreseaza
credinciosilor un cuvant de indemn si de zidire sufleteasca.

Luni 10 iunie 2002 - Participd la lansarea cirtii “Irod” de Pr. Adrian
Draghici la Liceul Pedagogic din Alexandria i rosteste un cuvant de prezentare.

Marti 11 iunie 2002 - Prezideaza Conferinta Preoteasca de la Protoieria
Alexandria cutema: “Evaluarea predarii Religiei in scoala - rezultate, probleme,
perspective.”

Joi 13 iunie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie si Parastasul de pomenire a eroilor
in biserica Sfintilor Arhangheli din Zimnicea. Hirotoneste preot si hiroteseste
duhovnic pe tandrul Maracineanu Anton si adreseaza credinciosilor un cuvant
de invatatura. Ia parte la spectacolul sustinut de elevii Seminarului Teologic
Giurgiu la Casa de culturi din orasul Zimnicea cu piesa “Hotul de margdritare”
de Bartolomeu Anania.
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Vineri 14 iunie 2002 - Primeste pe Parintele Consilier Patriarhal cu
probleme de invatamant, diacon Nicu Octavian.

Sambaita 1S iunie 2002 - Oficiaza slujba inmormantarii credinciosului
Mihai Patrascu in biserica Sfintilor Arhangheli din parohia Fotachesti si rosteste
un cuvant ocazional.

Duminica 16 iunie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in biserica Sfantului Ierarh
Nicolae din parohia Plopii Slavitesti si rosteste un cuvant de invatatura. Face o
vizitd la parohia Slobozia Mandra unde s-au incheiat lucrérile de renovare
exterioara a bisericii si clopotnitei. Oficiaza Taina Sfintei Cununii a tinerilor
Patrick Gardot si Camelia Tatiana Ciulei in Catedrala Sfantul Haralambie din
Turnu Magurele si rosteste un cuvant ocazional.

Marti 18 iunie 2002 - Prezideaza Conferinta Preoteasca de la Protoieria
Rosiorii de Vede cu tema: “Evaluarea predarii Religiei in scoala - rezultate,
probleme, perspective.”

Miercuri 19 iunie 2002 - La Muzeul Judetean din Alexandria participa la
prezentarea cartii  “Lucrdtorii Viei” de Dumitru Belenes aparuta in editura
Oastea Domnului - Sibiu, la care sunt prezenti si reprezentanti ai Asociatiei
Oastea Domnului ( Prof. Gheorghe Precupescu, Pr. Petru Romcea si Romeo
Petrasciuc).

Joi 20 iunie 2002 - Prezideaza lucrarile Conferintei Preotesti la protoieria
Videle cu tema: “Evaluarea predarii Religiei in scoala - rezultate, probleme,
perspective.”

Vineri 21 iunie 2002 - Prezideaza examenul de capacitate preoteasca de la
Seminarul Teologic Turnu Magurele.

Sambita 22 iunie 2002 - Savarseste Sf. Liturghie si Parastas in biserica
Sfintilor Impérati Constantin si Elena din Schitul Crasna - Prahova si rosteste
un cuvant de invatatura. Slujeste Vecernia si Litia in cinstea Praznicului Pogorarii
Duhului Sfant.

Duminica 23 iunie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie si Vecernia Speciald in
Schitul Crasna - Prahova si adreseaza credinciosilor un cuvant de invatatura.

Luni 24 iunie 2002 - Slujeste Sf. Liturghie in Ménastirea Sfantul Ioan
Botezatorul - Branceni si adreseaza credinciosilor un cuvant de zidire sufleteasca.

Miercuri 26 iunie 2002 - Oficiazd Taina Sfantului Maslu in biserica
Sfintilor Arhangheli din parohia Fotdchesti si rosteste un cuvant de invatatura.

Vineri 28 iunie 2002 - La Seminarul Teologic Turnu Magurele
supravegheaza desfasurarea examenului de admitere in aceastd unitate de
invatamant. Oficiaza slujba Vecerniei si a Litiei in biserica Sfintilor Apostoli
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din Alexandria §i adreseaza credinciosilor un cuvant de invatatura.

Sambita 29 iunie 2002 - Sdvarseste Sf. Liturghie in biserica Sfintilor
Apostoli din parohia Zambreasca si rosteste un cuvant de invatatura.

Duminica 30 iunie 2002 - Slujeste Sfanta Liturghie in biserica Sfintei
Paraschiva din parohia Comoara si rosteste un cuvant de invatatura. Oficiaza
slujba de sfintire a doua troite ridicate prin osardia credinciosilor din aceasta
parohie. Oficiaza Taina Sfintei Cununii pentrutinerii Cristian Emanuel si Cristina
in biserica Sfantul Ilie - Gorgani din Bucuresti si rosteste un cuvant ocazional.

Arhidiacon Vasile Neacsu,
Secretar Eparhial
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RESFINTIRE DE BISERICA

Duminica, 9 iunie 2002, Prea Sfintitul Parinte Episcop Galaction, a resfintit
biserica Sfantul Ierarh Nicoolae, parohia Schitul Poenari, protoieria Alexandria.

Ténarul si vrednicul preot Albu Adrian Daniel s-a angajat la o lucrare
foarte grea. In toamna anului 1999, in urma unei vijelii, turla bisericii a fost
smulsa de la locul ei, afectand acoperisul si datorita ploilor s-a degradat si o
parte din interior.Lucrarile au inceput in toamna anului 1999, in urma intocmirii
documentatiei care a prevazut toate reparatiile necesare in interior i exterior,
aprobata de autoritatea superioara bisericeasca.

Dupa obtinereaaprobarilor s-a trecut la executarea acestora, construindu-
se o noua turld, s-au facut tencuieli exterioare, §i s-a spalat pictura in interior,
iar unde a fost necesar s-a pictat din nou. Toate aceste lucrari s-au facut cu
mare greutate, datoritd faptului cad aceasta parohie are un numar de numai 100
familii.

La terminarea lucrarilor, biserica s-a prezentat in fata oaspetilor reparata
radical atat in interior cat si in exterior, impodobitad cu covoare persane, donate
de credinciosii parohiei.

Pentru terminarea lucrarilor au contribuit atat enoriasii parohiei, cat si cei
plecati in diferite orase, aratandu-si atasamentul fatd de parintii si fratii ramasi
in sat.

In ajun, simbiti seara, s-a oficiat Vecernia si Litia, iar duminici dimineata
Prea Sfintitul Parinte Episcop Galaction, insotit de P.C.Consilieri Coman Ilie i
Lazadr Dumitru, P.C.Protopop Militaru Iancu al Alexandriei au participat la
resfintirea acestei sfinte biserici. Au fost intampinati de preotul paroh, Albu
Adrian Daniel, de preotii din parohiile vecine si de foarte multi credinciosi..
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Dupa oficierea Utreniei si a Sfintirii apei, s-a facut traditionala ocolire a
bisericii prin stropirea ei cu apa sfintita si ungerea cu Sfintul si Marele Mir,
dupa care, intrandu-se in biserica s-au sfintit si icoanele din interior. Dupd aceea
s-a oficiat Sfanta Liturghie, raspunsurile fiind date de credinciosii prezenti, in
timpul cdreia au fost hirotoniti, in preot, diaconul Groseanu Ninel, pe seama
bisericii Sfintii Imparati — Alexandria, iar diacon pe seminaristul Maracineanu
Anton.

La timpul potrivit, Prea Sfintitul Parinte Episcop Galaction a vorbit
credinciosilor despre Sfinta Biserica, spunand ca este asezamantul sfant,
intemeiat de Mantuitorul spre sfintirea si mantuirea oamenilor. Din Sfinta
Biserica fac parte toti credinciosii, care se impartasesc din aceleasi Sfinte Taine.
Biserica a fost intemeiatd de Mantuitorul pe Sfanta Cruce si a facut-o vazutdla
Cincizecime, cdnd a trimis pe Duhul Sfant in chip de limbi de foc asupra Sfintilor
Apostoli care prin propavaduirea lor, a organizat prima obste de
credinciosi(F.A.1,8 ;2,41).

Bigerica ne uneste cu Dumnezeu, pentru ca in ea se afld neincetat Hristos
si Sfantul Duh. .

In continuare a felicitat pe preotul paroh care a reusit si faci reparatii
capitale la acest sfant locas si pe credinciosii parohiei care au contribuit la
finalizarea acestor lucrari.

Bunul Dumnezeu sa inscrie in cartea vietii pe toti cei care au trudit la
reparatia §i impodobirea acestei sfinte biserici.

La iesirea din sfanta biserica, participantii la aceasta solemnitate au fost
invitati de gazde la o agapa frateascd in cinstea acestui eveniment, pentru ca
bucuria s fie deplina.

CONSILIER ADMINISTRATIV,
Pr. COMAN ILIE
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Te-Deum Laudamus - Festival-concurs judetean

Predarea disciplinei Religie in Scoala, activitate ce intruchipeaza parte din
lucrarea invatatoreasca a Mantuitorului Hristos, aratd implicarea Bisericii in
social.

Apostolatul social, treapta a slujirii crestinesti, se implineste in Biserica
Mantuitorului Hristos §i prin prezentarea adevarurilor de credinta sub forma
continuturilor de predare ale programei scolare la disciplina Religie.

Pornind de la aceste considerente, prin grija si cu binecuvantarea Prea
Sfintitului Parinte Episcop Galaction, Episcopia Alexandriei i Teleormanului
in colaborare cu Inspectoratul Scolar Judetean Teleorman si cu sprijinul
autoritdtilor locale, a organizat Festivalul-concurs judetean de cunoastere a
invataturii de credinta ortodoxa si de interpretare a muzicii corale religioase,
Te-Deum Laudamus, editia a III-a.

Manifestarea s-a desfasurat in municipiul Alexandria, vineri, 19 aprilie
2002 si a cuprins doud momente distincte: concursul de cunostinte religioase,
adresat elevilor claselor a V-a, a VI-a si a VII-a, derulat in incinta Liceului
Teoretic “Constantin Noica” si concursul de interpretare corald a muzicii
religioase, organizat in Sala de festivitdti a Scolii “Mihai Viteazul” din
Alexandria.

Primul moment al Festivalului a reunit elevi din toate zonele judetului
Teleorman ce s-au intrecut pe teme din programa disciplinei Religie,
manifestarea dorindu-se o replica a Olimpiadei scolare. Au fost premiati 9 elevi,
insd castigatori au fost toti participantii caci bucuria intélnirii i a intrecerii a
fost deplind prin prezenta Prea Sfintitului Parinte Galaction in mijlocul elevilor
si cadrelor profesorale.
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Concursul de interpretare corald a reunit 13 formatii §i grupuri corale
reprezentand atat elevi ai Invatamantului gimnazial, catsi ai invatamantului liceal.
Manifestarea a fost de Tnalta tinuta artistica, elevii si profesorii dorind sa arate
ce stiu si cunosc mai bine. In afara concursului jurizat de o comisie constituiti
prin decizia Inspectorului Scolar General al Inspectoratului Scolar Judetean
Teleorman, au avut prezentari grupul vocal-instrumental al Scolii cu clasele I-
VIII “Mihai Viteazul” Alexandria si Corul Seminarului Teologic Liceal “Sfantul
Calinic Cernicanul” din Turnu Magurele.

Manifestarea s-a bucurat de o larga apreciere, a starnit un viu interes, s-a
dorit un moment de bucurie duhovniceasca, expresia unei relatii firesti dintre
Episcopia Alexandriei si Teleormanului, Inspectoratul Scolar Judetean
Teleorman si celelalte institutii de culturd teleormanene.

in cuvantul rostit la momentul premierii, Prea Sfintitul Parinte Episcop
Galaction a subliniat importanta acestei manifestdri cultural-religioase si a
apreciat stradania elevilor si profesorilor de Religie si de Muzica din scolile
teleormdnene si a nutrit nddejdea continudrii acestei traditii care ar putea
descoperi si aratainvatamantul religios, scoala teleormaneana cu ce au ele mai
bun i mai frumos.

Preot
Emil M. Lazar
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BISERICA SI SOCIETATEA

BISERICA, MORALA ORTODOXA
SI ASISTENTA SOCIALA

Pentru a intelege mai bine rolul pe care Biserica l-a avut in aparitia si evolutia
formelor de asistentd sociala trebuie precizat mai intai ce este Biserica si care
sunt caracteristicile ei principale. Esenta tainica, teandrica a Bisericii are un
temei etern, intratrinitar. Biserica se constituie din intalnirea naturalului cu
supranaturalul, omenescului cu dumnezeiescul. Fiinta ei este teandrica. De la
Cincizecime universul creat si limitat nu purta in sine un corp nou, posedand o
plenitudine necreata si nelimitata, pe care lumea n-o poate contine. Acest corp
nou este Biserica; plenitudinea pe care o contine este harul, profunzimea
energiilor divine, prin care si pentru care a fost lumea creatd. Universul intreg
este chemat sd intre in Bisericd, sd devind Biserica lui Hristos, pentru a fi
transformat, dupa sfarsitul veacurilor in imparatie vesnica a lui Dumnezeu.
Creatd din nimic, lumea isi gdseste desavarsirea ei in Biserica.!

Primul pas pentru extinderea vietii treimice in unanimitate sau al ridicarii
umanitatii in locasul Bisericii ceresti 1-a facut Fiul prin intruparea Sa. Prin aceasta
a intrat Dumnezeu inlduntrul firii umane. Dar ca actualitate s-a nascut Biserica
in omenire in ziua Cincizecimii, cand o seama de persoane au devenit si ele
locasuri ale Duhului Sfant, precum este Fiul ca persoana treimica din veci si
precum a devenit si ca om de la indltarea la dreapta Tatalui.

Biserica are o laturd obiectiva (dumnezeiascd) data de sus §i una umana
subiectiva.? Biserica este intemeiata de Dumnezeu prin Hristos §i in continuare
existenta ei depinde de Dumnezeu dar si de oameni prin aderarea lor la fiinta
ei. Biserica s-a intemeiat o singurd datd, prin coborarea limbilor de foc peste
oameni —energiile divine —care raiman neantrerupt intre oameni, neintervenind
nici o Intrerupere in existenta ei. Locasul divin al Bisericii a fost pus la dispozitia
oamenilor in ziua aceea cand s-a produs §i prima comuniune intre oameni. De
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atunci toti cei ce vor sa facd parte din Biserica intrd in acest locas ceresc, care
este Hristos, intrand prin aceasta sub lucrarea Duhului Sfant.3

Biserica in calitate de trup tainic, fiind incredintata de Mantuitorul cu
administrarea Sfintelor Taine, ca organe ale harului, §i cu pazirea si
propovaduirea nealteratd a invataturii revelate, este singurul loc in care se castiga,
de citre credincios, mantuirea.

Simbolul niceo-constantinopolitan 1i atribuie Bisericii patru insusiri: unitatea,
sfintenia, sobornicitatea si apostolicitatatea.* Unitatea inseamna in primul ei
inteles ca existda o unica Biserica pentru ca unul este Dumnezeu si unul este
lisus Hristos: « este un singur trup si un singur duh, dupa cum ati fost chemati
intr-o singura nadejde. Existd un singur Domn, o credinta, un Botez, un singur
Dumnezeu, Tatd al tuturor » (Efeseni IV, 4-6). Un alt inteles al unitatii ne invata
cd aceasta este o unitate de viata, in baza careia fiecare membru se simte una cu
ceilalti, ca trdind in acelasi trup tainic al Domnului, avand aceeasi credinta,
aceleasi traditii, aceleasi bunuri materiale. Sfintenia Bisericii este sfintenia lui
Hristos Insusi. Sfintirea ei facuti prin singele lui Hristos a fost impliniti de
Duhul Sfént care locuieste in ea. Universalitatea exprima sensul ca Biserica
este universald intrucat este destinata tuturor popoarelor, nu numai unui popor
ales, ca sinagoga iudaica. Apostolicitatea aratd ca Biserica adevarata este aceea
care a pastrat invatatura Domnului lisus Hristos, asa cum au comunicat-o
Apostolii, martorii Domnului, primele organe carorali s-a impartasit, proorocii
Dumnezeului intrupat. Biserica aceasta este cea ortodoxa care n-a schimbat i
n-a omis nimic din invatatura scrisa i orald a Apostolilor.

Impletindu-si organic misiunea ei cu aspiratiile comunitatii in care triieste,
Biserica ortodoxa este prin definitie o Biserica a slujirii in indoitul ei aspect:
slujirea lui Dumnezeu si slujirea oamenilor,’ Pentru ci slujirea tine de aspectul
comunitar, eclezial, al vietii crestine. Comunitatea crestina se realizeaza ca
“eclesia” nu numai prin marturisire de credinta si prin cult, ci si prin slujire fata
de lume.

In ceea ce priveste practica slujirii sociale, se stie c in epoca patristici a
foast foarte activa filantropia Bisericii, dar cu timpul aceasta activitate s-a
specializat luand alte forme. La baza slujirii Bisericii in societate, sta faptul ca
ea este intemeiatd sd devind “constiinta morald a oamenilor”. Slujirea Bisericii
areun caracter harismatic si ea se adreseaza totalitdtii umane, care este creatia
lui Dumnezeu si obiectul misiunii apostolice.® Desi nu se ocupa in mod special
de formele si structurile sociale, Evanghelia precizeaza atitudinea fundamentala
crestind in relatiile interpersonale. Deja in comunitatea apostolicd, alaturi de
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slujirea sacerdotald a cultului, au existat slujitori care au avut o functie religioasa
si sociald in acelasi timp. Diaconii alesi pentru “slujirea la mese” intruchipeazai
diaconia Bisericii. Astfel, Biserica desi n-a schimbat regimul social si politic al
lumii antice, a transformat relatiile umane. “Raul social a primit un corectiv in
opera caritatii sociale, in diaconia comunitatilor de crestini”. De fapt,
crestinismul, dupd Parintii rasdriteni, nu este pur si simplu religia mantuirii
individuale, ci este religia transfigurarii constiintei umane, a prefacerii ei, a
proiectarii ei spre transcendent, ceea ce presupune o schimbare calitativa a
relatiilor umane.

In periada contemporani, efortul Bisericii este de a face ca revolutia
tehnologica s devina sursa dezvoltarii intregii umanitdti. Numai in felul acesta
se poate vorbi de un rol al Bisericii In perspectivd universald. Din punct de
vedere etic, Biserica este o comunitate a iubirii. Dar Biserica nu este numai
“sacramentul iubirii”, ci si sacramentul a ceea ce iubirea cere pentru om, adici si
totceeace desfiinteaza mizeria umana.” De aceea, Biserica nu poate fi indiferenta
fata de acele structuri istorice care mentin starea de mizerie. Biserica trebuie sa
intretina speranta ca va veni o zi in care omenirea va atinge o ordine umana ce
va pune capdt suferintelor si nedreptatilor.

Fata de problemele concrete ale lumii de azi, Biserica crestina are marea
raspundere de a ajuta la rezolvarea grabnicd a acestor probleme. Este o
raspundere fatd de omenire, dar totodatd o raspundere fatd de Dumnezeu.
Credinta in Dumnezeu pe care o propovaduieste trebuie si-i dea o sensibilitate
sporitd pentrurezolvareaacestei duble raspunderi. Astdzi se desfasoard o miscare
generala spre viata de comuniune, care a cuprins intreaga lume; de aceea Biserica
poate deveni factor activ al miscdrii spre viata de comunitate a oamenilor in
general. Participareanoastra in calitate de crestini 1a formele vietii de comunitate
ale oamenilor de azi, trebuie sd o socotim cat mai folositoare; cu atat crestinul
nu se poate realiza deplin ca om, decat intr-o comunitate in care se trdiesc toate
problemele contemporane ale existentei. Este adevirat cd in epoca Sfintilor
Parinti asa cum am vazut, spre exemplu si in opera Sf. Ioan Gura de Aur,
solutia pe care o indicau Parintii pentru rezolvarea inegalitdtilor, a saraciei, era
mai ales milostenia. Dar ideea care stitea la baza doctrinei lor sociale era in
masurd sa postuleze necesitatea unor reforme sociale, chiar cind nu se intrevedea
incd modalitatea de realizare a lor. Aspiratia spre dreptate sociald, speranta intr-
o viitoare echitate, incredintarea celor siraci ca erau nedreptatiti si oprimati
erau, desigur, sentimente care raimaneau in sufletele celor ce ascultau predica
sociala a Sfintilor Parinti; si saracii erau considerati proprietari de drept, chiar
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dacd nu erau si proprietari de fapt. De aici i conceptia Parintilor ca milostenia
ce se dadea saracilor, nu era un privilegiu gratuit, ci un drept ce li se cuvenea.

Principiul egalitatii tuturor oamenilor si cel al comunitatii bunurilor materiale
au determinat Biserica ortodoxa sa nu considere saracia ca pe ceva inevitabil si
vesnic, si nici sa sustind acele sisteme sociale care au generat inegalitatea umana.
Crestinul trebuie sd vada in fiecare om pe Hristos, si in apelul fiecdrui om
apelul lui Hristos, el nu poate rabda ca fratele lui sd seafleintr-o situatie inferioara
lui. De altfel, este propriu iubirii s nu poata admite inegalitatea.

Morala ortodoxa si principiile asistentei sociale

Morala ca disciplina de studiu se ocupa in principal de definirea normelor
morale si aplicarea in viata a acestora. Crestinismul §i viata morald nu este o
ideologie, o doctrind lipsita de practica, ci este viata trdita in Hristos, cu Hristos,
este insdsi urmarea exemplului lui Hristos. De aici rezultd ca nu este suficienta
doar cunoasterea principiilor morale, ci este necesarad punerea in aplicare a
acestor principii, intr-un cuvant viata morala a crestinului este cea trdita in Biserica
Ortodoxa care este trupul tainic al lui Hristos ca madular al acestuia prin
impartasirea cu Sfintele Taine in Biserica.

In cadrul moralei un loc important, urmand datoriilor credinciosului fata
de Dumnezeu si fata de sine, il ocupa datoriile fatd de aproapele nostru. Acestea
din urma sunt rezultatul firesc al celor dintdi. Credinciosul, in comuniunea cu
Dumnezeu tinde sd concretizeze aceasta apropiere prin atitudinea lui fata de
semeni.

Temeiurile indatoririlor fatd de aproape le gdsim in faptul ca fiecare om
este purtator al chipului lui Dumnezeu, in caracterul comunitar sobornicesc al
fiintei umane, in faptul cd omul este creat pentru a se desavarsi in comuniune
cu semenii §i mai ales in lucrarea si opera rascumparatoare a lui Hristos pentru
noi oamenii §i pentru mantuirea noastra.

Datoriile fatd de semeni stau la baza principiilor pe care s-a format asistenta
sociald. Expresia vie a acestor datorii deriva din cele doud virtuti cardinale:
iubirea si dreptatea. Dreptatea ne cere s dam fiecaruia ceea ce i apartine,
iubirea ne cere sd-i dim mai mult. Din acestea izvordsc sentimentele de
solidaritate, intrajutorare si filantropie, sentimente si atitudini care au aparut
inca din Evul Mediu si chiar mai devreme.

Iubirea fatid de semeni este predicati de Mantuitorul Insusi, ea fiind
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considerata raspunsul nostru la iubirea lui Dumnezeu fata de noi.

Motivele religioase si cele morale sunt principalele cauze ce au dus la aparitia
primelor forme de intrajutorare; acestea s-au dezvoltat de-a lungul timpului si
au evoluat de la forme empirice pana la tehnici i metode stiintifice, riguroase.
Este stiut faptul ca primele institutii de asistentd sociald au activat chiar dinaintea
lui Hristos (legea mozaica prezenta anumite reguli prin care Intreaga comunitate
era obligatd sd ajute pe cei aflati in dificultate). Mai tarziu iau nastere in jurul
bisericilor si al manastirilor, sub indrumarea preotilor si a episcopilor, primele
institutii care aveau ca obiect de activitate ajutorarea acelor categorii de oameni
care nu-si puteau asigura singuri cele necesare unei vieti normale.

Din documentele istorice, scrise sau nescrise rezulta categoric faptul ca
Biserica a sprijinit totdeauna familiile sarace, copiii abandonati, bolnavii, batranii.
Prinnimic nu se simte mai puternic §i mai viu prezenta lui Dumnezeu in lume
decit prin indeplinirea indatoririlor noastre fata de semenii nostri.

Pr. Lect. AUREL RADU

NOTE

! Arhiepiscop Dr. Antonie Plimédeald, Biserica slujitoare, Ed. Tipografiei
Eparhiale, Sibiu, 1986, p. 255.

2]dem, pp. 256-258.

3 Ibidem, p. 262.

“Prof. Diac. loan Zagrean, Crestinismul si drepturile fundamentale ale omului,
in “S.T.” IX, nr. 3-4, Ed. Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe
Romane, Bucuresti, 1952, p. 134.

5Idem, p. 156.

¢ Arhiepiscop Dr. Antonie Plamadeald, op. cit., p. 271.

7 Pr. Lector Athanasie Negoita, Ideile umanitare ale crestinismului, in “S.T.”,
III, nr. 5-6, Ed. Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane,
Bucuresti, 1951, pp. 338-355.

e

https://biblioteca-digitala.ro



232 BISERICA ORTODOXA

PROBLEME SPECIFICE SI PERSPECTIVE IN
INVATAMANTUL TEOLOGIC PREUNIVERSITAR*

I. PRELIMINARII

Investigatii de ordin istoric asupra relatiei dintre educatie in general si
invatamantul teologic in particular (in speta preuniversitar) conduc la concluzia
ca cele doud imperative religios-culturale sunt interdependente, se stimuleaza
reciproc i tind sd se coreleze si in contemporaneitate. Astfel, practicaeducativa
poate si trebuie sa valorifice standardul PAIDEUTIC al credintei religioase,
dupi cum si Invatdmantul teologic (de orice nivel) se poate consolida printr-o
buna si chibzuita informare si formare.

Corelativitatea si complementaritatea amintita se evidentiaza prin exemplu
divino-uman al lui Iisus Hristos care intruchipeaza la modul superlativ perihoreza
dintre SOPHIA si PAIDEIA, dintre logos si praxis, dintre idee si fapta - viata
Sa pamanteasca fiind un model de unitate si continuitate dintre vorba si fapta
dintre gandire si actiune.

Raportul invocata statin atentia Parintilor si scriitorilor Bisericii din Radsarit
si Apus care nu numai cd au comentat §i continuat stralucit invatatura lui Hristos
darautranspus-o DIDACTIC, s-au aplecat jertfelnic si spre tehnica transmiterii
ei in lume din porunca divina (Mt. XX VIII, 19-20) asigurand asimilarea acesteia
de cétre cei insetati de “cuvintele vietii” (IOAN XI, 68).

Contributia acestora constd in aceea cd au intuit si formulat scopurile si
obiectivele invatdmantului teologic, au pregatit arsenalul metodic si procedural
al derularii activitatii de formare in spiritul valorilor crestine.

*) Expunere in cadrul Simpozionului interjudetean cu tema: “Stiingd si
educafie” - Alexandria, 10 noiembrie 2001.
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Intr-o epociin care decentrarea valorici persisti si se adanceste, considerdm
cd educatia ca opera de spiritualizare nu ar atinge plenitudinea dacd s-ar ldsa pe
dinafara una dintre componentele ei fundamentale, adica cea religioasa.

Persoana umana tanjeste dupa transcendenta prin insdsi ontologia sa iar
aceastd proiectie are nevoie de o intemeiere, indrumare si o formare religioasa,
prin educatie. Cu atat mai mult astdzi, cand se observa o criza spirituala in
general, o confuzie eclesiald in special si o precaritate axiologica finalizata intr-
o vizibila debusolare morala.

Pentru aceasta, Invatdmantul teologic poate fortifica persoana umana
orientand-o teonom spre finalitatea sa autentica.

Astfel isi explica prezenta cu o vechime de 10 ani in reteaua scolard a
judetului Teleorman, o scoala vocationala de nivel preuniversitar - Seminarul
Teologic “Sfdntul Calinic Cernicanul” - din Turnu Mégurele.

Deopotriva scoald a Bisericii si Ministerului Educatiei si Cercetérii -
Seminarul nostru Teologic in deplin consens cu Seminariile din tara, isi
desfasoara activitatea mergand pe firul de aur al traditiei neamului nostru care
a demonstrat o continua simbioza intre Biserica si Scoala.

Este extrem de sugestiv in acest sens, modul in care istoricul Silviu Dragomir
a parafrazat prologul Evangheliei dupa loan: “La inceput era Cuvintul”,
spunand: “La inceput era Biserica si Biserica era Scoala si Scoala era
Biserica”.

Prin urmare, teologia (finalitatea) Seminarului Teologic este aceea de a
pregiti pe cei ce trebuie s fie “lumina lumii” si “sarea pdmdntului” impreund
cu dascalii laici, dupd indemnul Supremului Dascil care este Hristos.
Armonizand principiile pedagogiei lui Comenius (sintetizate in “omnibus, omnia,
omnino ") cu cele crestine, Seminarul Teologic se striduieste si formeze teologi
si viitori preoti pentru cel de-al treilea mileniu crestin, capabili sa implineasca
cerintele spirituale ale credinciosilor si tot atat de important sd estompeze
aparenta dihotomie dintre credinta si stiintd, cultura, filosofie, ecologie, societate,
inobiland sufletul uman.

Il. SUCCINTE CONTINUTURI SPECIFICE ALE iINVATAMANTULUI
TEOLOGIC

In desfasurarea pregatirii de specialitate impletita armonios cu cea laica,
invatamantul teologic aseaza la baza urmatoarele obiective - cadru, in vederea
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realizarii obiectivelor de referinta si operationale.

A. 1. Cunoasterea si iubirea lui Dumnezeu, ca fundament al mantuirii §i
desdvarsirii omului.

2. Cunoagsterea si folosirea adecvatd a limbajului din sfera valorilor crestine.

3. Cunoasterea si trdirea invataturilor Sfintei Scripturi, a traditiilor religioase
si a istoriei Bisericii.

4. Formarea virtutilor crestine si consolidarea deprinderilor de
comportament-moral religios.

5. Educarea atitudinilor de acceptare, intelegere si respect fata de alte
credinte si convingeri neacceptand insa prozelitismul religios.

B. Invitimantul teologic isi propune inainte de toate, implinirea omului
(incd din adolescentad) incifrat in ordinea supranaturald a Sacrului, cu intreaga
lui personalitate de geniu, de savant, de artist, de om obisnuit, avand constiinta
si credinta cd viata, fiinta §i chemarea noastra in lume, nu depind numai de
structurdrile bio-psiho-fizice si de relatia de “feed-back” stabilitd intre noi si
mediul inconjuritor, ci in ultimi instant de Dumnezeu Insusi printr-un dialog
personal, ce culmineaza in iubirea agapica.

C. Realizarea idealului educational crestin consta in participarea la viata
lui Hristos, Crestinismul fiind “religia majestdtii omului” cum spunea Comenius,
si NU “Opium pentru popor”.

Hristos nu este doar o personalitate a istoriei care ne-a lasat cea mai inalta
invatitura, ci “Cheiade boltd a universului” (cum spunea Teilhard de Chardin),
spre care converg toate eforturile umanitatii i universal intreg.

D. Parcurgiand informatia de specialitate, invatdmantul teologic nu-si
limiteaza mesajul doar la continutul doctrinar ideatic ci il completeaza cu forta
harului divin prezent in lucrarea Bisericii. Elevii nostri participa activ la formarea
duhovniceasca prin practici liturgica, desfasuratd in acest “/aborator” (Biserica).

In felul acesta invtimantul teologic nu devine ideologie fideistd, uneori
mai periculoasd decat cultura eminamente laica (este cazul Teosofiei,
Antroposofiei cu pedagogia ei Waldorf si a altor curente cvasi-religioase).

E. Corolarul obiectivelor invatamantului teologic prin care de fapt se ating
cele deja mentionate este cel sintetizat in sintagma: “non scholae sedvitae” (nu
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pentru scoala ci pentru viatd). Cu alte cuvinte transpunerea preceptelor in fapte
de viata sau drumul de la text la gest. Opinia cea mai raspandita sustine ca
intreaga noastra civilizatie se sprijind pe Sfanta Scripturd. Dar Scriptura trebuie
trditd, crestinismul este mod de viata. La originea Sensului a acelui “nervum
rerum gerendarum’ in expresie eminesciand este Cuvantul “care s-a fdcut trup”,
spre a fi Intruchipat de fiecare om in persoana, viata sa si a semenilor.

Profetii, apostolii si lisus Hristos au fost doar vorbitori. Nu stim sigur daca
Mantuitorul a scris vreodata ceva in afara trecdtoarelor semne pe care le va fi
trasat pe nisip. Stim insd, chiar din Scripturd, ci “litera ucide”, duhul di viata.

Petre Tutea - un filozof oral - spunea cid o bdtrana analfabetd - care
ingenuncheaza in fata icoanei este mai aproape de absolut, decat Hegel.

De altfel, toate radicalizdrile modernitatii de la “actionpaiting pana la
dezldntuirile scenice ale hard-rock-ului nu sunt chiar sau doar patologii
“diabolice” ci “terapii’” spontane menite si timaduiasca deficientele gestualitatii.
Generatiile actuale nu mai vor transcrierea formala a Adevarului ci asa zis-a
transfigurare a vietii cotidiene.

Iar dacd marile religii nu le mai ofera - printr-un inteles accesibil - aceasta
iesire extaticd, ele evadeaza in paradisul artificial al drogului, al delirului sonor
sau al videomaniei.

S-a spus pe bund dreptate: “cuvintele zboard, exemplele atrag”. Catidintre
muribunzii ingrijiti si consolati de Maica Tereza de Calcutta citiserd Noul
Testament? Putin. Important pentru ei era chipul acelei femei, surasul si
mangéierea, indemnul la sperantd, rugaciunearostitd in comun, depasirea, prin
urmare a paradoxului dintre ideal si real, ficand din crestinism adevaratul mod
de viata, intruchiparea iubirii.

lIl. PERSPECTIVE IN VEDEREA UNUI iINVATAMANT TEOLOGIC
EFICIENT

Considerentele urmatoare sunt numite perspective, nu pentru ca nu au fost
aplicate pAnd acum ci in intentia transpunerii lor in virtutea unui “aggiornamento”
firesc si a perfectionarii (desavarsirii) activitatii formative in viitor.

Incorsetati de timpul aferent, mentionim oarecum telegrafic, directiile spre
care vor fi conjugate eforturile grupului profesoral, manageriatului si micro-
societatea formabililor tineri din invatdmantul teologic, astfel:

1. Conceperea unui nou “curriculum” deoarece in viitor Seminarul Teologic
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isi va reduce durata studiilor de la 5 1a 4 ani. In acest sens, noile manuale se vor
baza pe un invatamant cu adevarat formativ si nu enciclopedic ca pand acum,
devenind prin excelentd vocational. Gradul ridicat de flexibilitate al noilor
programe scolare, vor permite absolventilor o abordare eficienta si actuala atat
in domeniul teologic cat si in cel profan.

2. Seminaristul va trebui si transpund in viata calitatea de misionar,
demnitatea de persoand ce promoveaza dialogul si armonia dintre trandescendent
si imanent, fenomenal §i numenal, ceresc i pamantesc, puritate si impuritate
morala.

3. Se vaaccentua dezvoltarea capacitatilor de operare pe calculatoratatde
necesare in contextul actual, nu numai in cercetarea teologicd prin redactari
computerizate ci si in activititile obisnuite. In Seminarul Teologic se studiazi
Informatica!

4. Sporirea eficientei activitatilor de formare duhovniceasca si practica
liturgicd cu consecinte benefice in intelegerea si trdirea elevilor nostri ca
apartenenti ai unei Scoli cu actuale i necesare rosturi misionare §i consacrate.

5. Aplicarea si perfectionarea instrumentelor de evaluare absolut necesare
in vederea admiterii in cler, a predarii Religiei sau reorientarea pe baza acestor
evaludri a unora dintre elevi spre alte domenii, folosind descriptorii de
performanta specifici.

6. Realizarea unui salt calitativ al investigatiilor nemijlocite, cu privire la
valoarea activitatilor instructiv-educative in conformitate cu indrumarile “ad-
hoc” de ultima ord, impletind acrivia cu iconomia in progresul formativ.

7. Centrarea demersurilor didactice pe formarea competentelor necesare
in vederea perfectiondrii studiilor liceale, si/sau pentru incadrarea pe piata
muncii, evitdnd totusi mercantilismul acaparant.

8. Ilustrarea si conceperea Seminarului Teologic ca Scoald vocationala care
cultiva persoane ce pot deveni personalitati necesare societdtii noastre, pedagogi
in Scoald si Bisericad. “Aluatul” cel bun care va trebui “sd dospeascd toatd
frdmdntdtura” comunitatii.

Se va avea in vedere optimizarea ofertei scolare si cunoasterea reald a
acesteia debarasatd de conceptiile anacronice, caduce si persiflante ale unora in
raport cu asteptarile societatii.

Recunoastem §i suntem patrunsi, dar trebuie sa si demonstram ca a trecut
de mult vremea cand trebuia “sd faci ce zice popa nu ce face el”.

Spre finalul acestei abordari “sui generis” care a incercat armonizarea sau
macar medierea dintre teologie si pedagogie in invatamantul teologic nu

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICAS1 SOCIETATEA 237

~ascundem faptul cd ne-am asumat un dublurisc: sa fim priviti cu compasiune si
de teologi si de pedagogi. De teologi pentru ca nu am folosit copios discursul
apologetic, catehetic si omiletic. De pedagogi cd nu am utilizat un anumit tip de
ideologie epistemica de discursivitate rationalizata.

Existd o drama totusi si incd a celui “ce se solidarizeazd cu ambele parti” si
se afld “la mijloc”.

Ne asumdm insd aceastd maniera cu increderea ca vom ajunge curand sa
ne bucurdm “impreund”. Marturisim ca scopul nostru manifest este de a aduce
laolalta ceea ce accidentul socio-istoric (50 de ani de comunism) a dezmembrat,
divizat, distantat.

IV. CONTRAPUNCT

Chiar daca am socat distinsul auditoriu, neavand nici avantajul prezentei
“fatd cdtre fatd” subliniem cu titlu de leit-motiv al prezentei expuneri,
NECESITATEA imperioasa cd educatia ca si CREATIA trebuie privita si
primita euharistic si teonom.

Aceasta pentru cd in mintea multora mai staruie intrebari de genul: “Cui
foloseste un invdatamant teologic? ” Religia in general si invatamadntul teologic
inspecial nu sunt anacronice si desuete? Ce legdturd are stiinta cu credinta? "

Problema conflictului dintre credinta si stiintd, dincolo de confuzia celor
doud cunoagsteri, are drept cauza si ideologizarea celor doud aspecte ale
cunoasterii. Astfel, a rezultat, din punct de vedere al Teologiei Crestine, o
apologeticd morbida (un profesor grec de Apologetica propunea, acum cativa
ani, o demonstrare matematica a existentei lui Dumnezeu). Uneori se uita
postulatul conform cdruia stiinta este incercuita de limitele firii cdzute si nu
poate sd depaseasca ratiunea acesteia. Aroganta oamenilor de stiintd, duce la
pozitivism (teorie conceputa in secolul al XIX-lea, conform céreia cunoasterea
predominantd este cea bazatd pe elementele pozitive ale experientei, pe
prelucrarea rationald si matematicd a acestora, fara consecinte metafizice si, in
acelasi timp, pardsirea spiritului uman in incercarea de intelegere a lucrurilor)
si economism (teorie care subliniaza importanta factorilor economici in procesul
de dezvoltare sociald, avand dimensiuni absolutiste. Dar acest dualism, din
perspectiva ortodoxad, nu este de la sine inteles. Nimic nu exclude coexistenta
credintei si a stiintei, atunci cand credinta nu este o metafizicd nesocotita iar
stiinta nu-si denatureaza caracterul pozitivist prin folosirea metafizicii.
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In intelegerea reciproci a stiintei si a credintei ajuti si limbajul stiintific de
astdzi. Limbajul Teologiei este prin natura lui iconologic (bazat deopotriva pe
imagine siratiune), de vreme ce este imposibila identificarea dintre cel ce face
cunoscut si cel ce este cunoscut (apofatism). De altfel, stiinta (de exemplu, fizica
contemporand) functioneaza in mod apofatic: vazi principiul nedeterminarii
(apofatismul stiintei). Prin urmare, intoarcerea la Patristica ajuta la depasirea
conflictului.

Recunoasterea limitelor celor doua cunoasteri (a firii celei zidite si a Celui
Nezidit), precum si folosirea organului corespunzdtor fiecareia dintre ele,
reprezinta principiul Ortodoxiei patristice, care ierarhizeaza intelepciunea cea
de jos sau din afara cunoasterii celei de sus sau dumnezeiesti. Din contra,
confuzia lor eternizeaza interpretarile gresite ale fiecdreia dintre ele si mentine
conflictul lor. O Biserica ce insistd in teologhisirea metafizica, va fi obligata sa
reabiliteze permanent un Galilei; dar si o stiinta care-si neaga limitele, se va
expropria in metafizica §i se va ocupa cu existenta sau negarea lui Dumnezeu
(Marx-marxism).

Adevirul cu care orice stiinta cu adevarat umanista trebuie sa se inobileze

este cd: “Dumnezeu nu este pentru om un “principiu’’ exterior, de care omul
atdrnd exterior, ci in mod real si adevdrat principiul si telul lui ontologic. Fiind
pldsmuit dupd chipul lui Dumnezeu, omul este alcdtuit teologic. Sipentru ca sd
fie “adevdrat” , el trebuie sd existe si sd trdiascd in fiecare clipd teocentric.
Cdnd Il neagd pe Dumnezeu omul se neagd pe sine insusi si se autodistruge.
Cand vietuieste teocentric, el se pune in valoare la infinit pe sine insusi, se
dezvoltd si intregeste in vesnicie .

Pr. Prof. Dr. Marian D. Ciulei
Directorul Seminarului Teologic “Sfantul Calinic Cernicanul”

- Turnu Mdgurele
10 noiembrie 2001
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