Constantin MIHAI

Eminescu si crestinismul

Una dintre erorile de interpretare privitoare la Mihai
Eminescu este si supralicitarea dimensiunii crestine a operei sale.
Este adevarat cd, dincolo de acest aspect, nu-l1 putem percepe pe
Eminescu ca fiind un poet ireligios In totalitatea actului sdu
creator. Oricat de genial i de specific, un om nu poate da singur
seama de toate dimensiunile unei spiritualitdti nationale, fie si
numai pentru faptul cd se supune si el, In mod fatal, unor
conditiondri istorice si psiho-biografice.

A face, astfel, din Eminescu un poet si un ganditor ancorat
adanc in ,metafizica religioasi a Rasritului”’ este o mistificare. In
fond, am imprumutat sintagma lui Nae Ionescu — uzitatd de acesta
In Prelegerile de filosofia religiei pentru a defini structura metafizicii
rasdritene —, intr-un mod putin forfat, In vederea sublinierii
inadecvarii acestei etichete sau cliseu protocronist la sensibilitatea
poeticd eminesciand. Tot aga cum nu trebuie trasd nici concluzia
opusd, anume cd Eminescu ar fi lipsit de vibratie religioasd la un
mod teandric sau cd s-ar numara printre exponentii radicali ai
demonismului romantic ori ai ateismului modern. El manifestd mai
degrabd, cum s-a afirmat si despre Goethe, ,0 religiozitate fara
religie”, explicabild prin contextul romantic.

Nu rareori intilnim la el un eclectism pur religios,
inseparabil de fanteziile lirice sau de dimensiunea magico-mitica.
Numai intr-un mod exceptional lucrurile capdtd si o oarecare
nuanta cregtind.

Desi existd mai multe cdi de a ilustra raportul dintre
Eminescu si crestinism, ne-am concentrat atentia doar la o
secventd fundamentald si anume: reflectarea imaginii christice si a
proiectiei sale in poetica eminesciand. Un studiu imagologic ar
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permite relevarea acelor trasdturi structurale specifice acestui tip
de poetica implicitd, poeticd ce se organizeaza in jurul unei retele
sau constelatii de imagini sui-generis. Imagologia christicd se
poate constitui intr-un proiect hermeneutic viabil, apt de a descifra
relatia dintre congtiinta poeticd, pe de o parte si chestiunea
crestinismului, pe de altd parte.

Din opera sa liricd — indeosebi cea postumad ~ sunt invocate
curent poeziile: Rugdciune, Risai asupra mea, unele strofe inchinate
lui Hristos, nigte tertine vizand TRINITATEA.

Poezia Rugiciune, indubitabil o reusitd artisticA — sa
amintim doar analiza remarcabila facutd sub aspect fonic de Sextil
Puscariu -, n-are o genezd de facturd misticad. George Cilinescu
chiar a subliniat faptul cd, printre cateva exercitii de limba latind
dintr-un manuscris, poetul isi transcrie Pater noster si Ave maria.
De fapt, intentia lui Eminescu a fost de a versifica sub sugestia
rugdciunilor copiate. Cautarea efectelor pur formale este evidenta.

Invocatia cdtre Iisus sunéd astfel: ,lisuse Hristoase,/ Izvor
mantuirilor/ Si Domn al ostirilor,/ De oameni iubitorule,/
Mantuitorule”. Se observa cd Eminescu ficea niste artificii ritmice,
dincolo de orice implicare religioasa. Mai tarziu, glefuind-o, poetul
n-a gasit altceva decét s-o integreze in corpul unei poezii cu titlu
exotic: Tat Twam asi.

Sonetul Rdsai asupra mea reprezintd un fel de rugdciune
amara adresatd Fecioarei Maria. Analizand atat varianta finala, cat
si procesul de frimantare al sonetului, remarcdm cad rugiciunea
eminesciand nu este deloc a unui crestin. Rugdciunea devine la
Eminescu un mijloc poetic, cdci elementul transcendent apare ca
un simplu intercesor liric ideal — putand fi Zalmoxis, Odin,
Dumnezeu, Sfanta Fecioard — ceea ce, din perspectiva estetica, este
acelasi lucru.

Imaginea christicd apare reflectatd dintr-un unghi de
vedere diferit fatd de poeziile anterioare, evocand, de exemplu, in
poezia Dumnezeu gi om (1872) o viziune profeticd a unui mag.
Hristos, in ipostazd eminesciand, seamana extraordinar de mult cu
cel hegelian’?, ce ,s-a ndscut din durerea unei epoci si a unei lumi
spre a lumina cerul cu o mare idee a cdrei intrupare — sublimé, dar

? Jean WAHL, Lerrmalheur de la conscience dans la philosophie de Hegel,
Gallimard, Paris, f.a., p. 111.
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efemerd — este””. Hristos apare in ipostaza unui invins pe care

oamenii, degi nu l-au inteles, il preamdresc. Asemenea lui Platon,
impotriva crestinismului oficial se inaltd cuvantul poetului, care
marturiseste dreptul unei religiozitati unice in totala sa libertate
fatd de dogma. Substanta crestinismului eminescian se relevi ca
fiind de nuanta ireligioasd, in sensul In care orientarea eticd a
spiritului este religie fird credintd, adicd lipsita de matricea sa,
speranta: ,5i noi avem o lege — desi nu Dumnezeu,/ Sim{im ca
Universul-1 purtdm si prea ni-i greu”.

Poeziile ce reflectd o proiectie a imaginii christice in poetica
eminesciand sunt: Christ, Dumnezeu si om, un fragment dintr-o
incercare preliminara la fmpirat si proletar, Invierea (1878), Preot si
filosof (1874-1880), toate publicate postum. Poeziile: Dumnezeu si om si
fnvierea reprezintd, pe bund dreptate, in viziunea Rosei del Conte,
.madrturii lirice ale unei religiozitd{i eminesciene”. Ele, de fapt,
reinnoadd acea legiturd misterioasd a artistului cu spiritualitatea
veritabild a neamului sdu, inserindu-l in girul experientei tradi-
tionale. Credinta lui Eminescu este, dupd cum observa del Conte,
,acea adeziune la sugestivitatea misticd a unei atmosfere culturale
specifice prin care Ortodoxia bizantind devine roméaneascd””.

Astfel, credinta poetului este o vibratie profundd si
indefinibild a sufletului sdu ce se simtea intr-o deplind armonie cu
emotia religioasd, emotie produsd din durere, nddejde, invocare a
unei intregii natii. In perceptia eminescians, crezul estetic se
identifica aici cu cel religios: ,refuzul unei exprimdri artistice a
divinului coincide cu refuzul unei conceptii religioase care l-a
lumit pe Hristos si a facut din el o imagine de putere”®.

Eminescu a reactionat cu spaimd In fata insolentului
spectacol al unor corupétori publici — omul de stat, demagogul -
prosternati in fata locului sacru, altarul, unde ii primegte un
Dumnezeu lesne iertitor. Poetul a meditat indelung, plecind de la
particular la general, la cauza profundd ce impinge suflarea
omeneascd sd nu renunte la credintd atunci cadnd codurile

* Rosa del CONTE, ,,Christ in poezia lui Eminescu”, in Eminescu sau
despre Absolut, Dacia, Cluj, 1990, p. 101.
4 Mihai EMINESCU, ,Preot si filosof”, in Opere, IV, f.a., p. 218.
® Rosa del CONTE, Op. cit., p. 103.
¢ IBIDEM, p. 103.
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religioase devin pregnante. Aceastd idee este formulatd grosso
modo intr-o versiune din 1872 a poeziei fnger st demon, consideratd
o schiti preliminara la poemul [mpdrat si proletar.

Negatia va cdpdta o formd maxima in poezia Poet i filosof,
unde o constiintd eticd ce pretinde a fi impécata in orizontul lui hic
et nunc refuzd si se plece in fata unui Dumnezeu care nu vrea si
se reveleze in Spiritul Istoriei (Hegel). Dumnezeu ar trebui s&-1
trasneascd pe tiran, chiar dacé acesta inchina steagurile victorioase
pe altare, sau pe demagogul care, dupa ce a produs prin cuvinte
patimile cele mai oarbe ale multimii, se prosterneazd in fata
icoanelor si spune: ,rugdciunea lui Calist inainte de cuminecare”.

Religia strdbund se impune sensibilitdtii poetice care va
proclama solemn valoarea traditiei, engrama specificé a acelei spes
din structura poeticd intima. Astfel, Predania dobandeste o functie
misticd in care ,sacrul camuflat in profan” — se verificd inca o data
permanenta teoriei eliadiene — irumpe in spatiul cuminecaturii,
spatiu ce ar trebui sa constituie Axis Mundi, in clipa unicd a Invierii
- a se vedea, totodatd, ideea lui Nicolae Steinhardt despre toposul
cuminecdrii, pe linia fundamentdrii patristice.

Ceea ce putem remarca este atmosfera plind de sacralitate in
care actul Invierii este filtrat prin registrul eminescian. Sacrul gi
melancolia (Cristian Badilitd) la Eminescu sunt doua coordonate
esentiale ale poeticii care se regdsesc in coniventd cu gandirea
patristici. De fapt, nu este vorba de copierea unor pattern-uri de
gandire, ci, mai degrabd, de intuirea unui fond comun, ,.a unui eon
transistoric” (Eugenio d’Ors). Ea este maladia fiintei umane rupte
din starea originara, e semnul ,mizeriei si in acelasi timp al maretiei
omului” (Pascal), adica al onticului aflat sub patima péacatului, dar
avand vocatia rdscumpdrarii. Se poate chiar intocmi o listd intreaga
a ganditorilor moderni prin care si-1 reconstituim pe Eminescu,
plecand de la paradigma melancoliei. Lista s-ar putea forma din:
Kjerkegaard, Nietzsche, Bretano, Rahner si Eliade.

,Definirea poeziei de cédtre Santayana ca o religie in care
omul nu mai crede”’, spune Bidiliti, in Sacru gi melancolie — un
pandant al studiului lui Andrei Plesu Pitoresc si melancolie — este

7 Cristian BADILIIA, Sacru si melancolie, Amarcord, Timigoara,
1997, p. 164.
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cét se poate de pertinenta. Dacd vom desface aceasta poezie, vom
decela doud paliere ale ei:

1. poezia perceputd ca o religie, adicd ca o activitate pur
noetica a omului prin care, legat de Dumnezeu, intrd in
sfera sacrului;

2. poezia perceputa ca o religie In care omul nu mai crede.

Poetul este melancolic intrucat el este situat intre doua
limite: istoricd si ontologicd. Din perspectivd istorica, poetul se
strdduieste sa refacd legatura cu acel illo tempore arhetipal, esoteric,
lar, din perspectivd ontologicd, el vrea sd restabileascd In mod
sacrificial puntea dintre sacru si profan. Cum bine remarca
Badilitd ,tocmai despre o de-sacralizare a poeziei ne vorbegste
Eminescu in Epigonii™.

De aceea, Eminescu este mai aproape de modul de gandire
gnostic decat de cel crestin. Pentru gnostici, Hristos se intrupa in
fiecare tip de crestin care trdia in acord cu Evanghelia. Gnosticii
raman mutatis mutandi crestini idealigti sau crestini melancolici.
Melancolia eminesciand este legatd la modul cel mai intim ,de
neputinta de a accepta intruparea ca fapt istoric, real; ea este legata
de nostalgia poetului-intercesor, a poetului vizionar, trditor in
intervalul dintre cele doud lumi; dintre cele douid nivele de
realitate, unul sacru, celilalt profan”g.

Analizat din punct de vedere semantic, se poate distinge in
planul de profunzime al géndirii eminesciene o rdsfringere a
traditiei culturale patristice. Vom lua ca exemplu cuvantul veac
care, la Eminescu, are o dimensiune temporald, aflatd In
contrapondere cu Eternul. Ne vom circumscrie practica examinarii
la cuvantul veac si la derivatul sdu vecinicie.

Poetul {i pastreaza cuvantului multe dintre valorile lingvistice
pe care traditia limbajului filosofico-mistic le-a adunat In cuvéntul
AION. La Platon, conceptul in discutie implicd, in Timaios, ideea de
perpetuare a timpului. Orizontul semantic al vocabulei se extinde,
imbratisand notiuni spatiale, ajungand sa se identifice cu ldcas, lume.
In mediul misticii, are loc evolutia de la saeculum la eon. Eonii pot fi
foarte bine o Entitate, o ipostaza sau insasi puterea lui DUMNEZEU,
asa cum reiese dintr-o variantad a Luceafdrului.

S IBIDEM, p. 165.
? IBIDEM, p. 166.
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Distinctiile subtile pe care le regdsim In patristicdA unde
problema timpului ¢i a eternitdtii se infdtiseazd continuu, sunt
prezente si la nivelul congtiintei poetice. Ioan Damaschin, in
Dogmatica sa, vorbeste de o serie de acceptii ale notiunii veac,
notiune ce dd nastere unei adevarate hermeneutici.

,Irebuie si se stie cd numele de veac are multe sensuri, cici
inseamnd multe lucruri. Veac se numeste si viata unui om...; veac se
numeste si timpul de o mie de ani. lardsi se numegte veacul ce va si
vie, cel fard de sfarsit, dupa inviere. Se numesgte iardsi nu timpul, nici
o parte din timp, care se mdsoard cu migcarea gi drumul soarelui,
adic3 cel format din zile si noptj, ci un fel de miscare si un interval de
timp care merg Impreuni cu cele vegnice(...)"*.

Putem afirma ca valoarea esentiald a cuvantului veac
oscileazd intre devenire — sensul heraclitean — gi o durata-vesnicie
caracterizatd de permanentd — sensul platonician al iui AION: o
duratd pe care Proclus ar numi-o eternitate dupa timp, pentru ca
se interpune intre timpul nagterii i eternitatea ontica.

S incercdm sa propunem un alt sens in care vecinicie nu
semnificd eternitatea Absolutului, ci are valoarea unei durate care
trebuie consumatd inainte ca sufletele sa ajunga in licasul sideral.
Traducerea poate varia intre ,sfarsit al unui ciclu individual” si
,,implir}ire a ciclurilor cosmice”.

In Revedere, cuvantul vreme este utilizat cu valoarea lui
abstractd, adicd de eternitate a devenirii cosmice, opus cuvantului
veac, in sensul de timp care se condenseazd intr-un fel de ,eter-
nitate temporald”. Desigur, toate acestea nu constituie AION-ul:
,absolutd autosuficentd”, conform definitiei lui Pseudo-Dionisie,
definitie pe care o citdm, intrucét se pliaza acelei filosofii a fiintei
derivate de la Platon, ea pare apropiatd de sentimentul
eminescian. Dupé ce a proclamat cd DUMNEZEU nu este numai
autorul timpului gi al eonului, Dionisie scrie: ,et sicut dicebamus
de eo qui est, esse aevum ipsius per se esse”"".

Dar pentru a intelege in adanca lui splendoare cuvantul prin
care Eminescu ne descrie Eternul, se cuvine si apelam la Sf. Maxim
Mirturisitorul. AION-ul este ceva care transcende devenirea si

1 Joan DAMASCHIN, Dogmatica, traducere D. FECIORU, editia a II-a,
Cartea Romaneascd, Bucuresti, 1943, p. 77.

1 PSEUDO-DIONISIE, D.N. (Despre Numele Divine), cap.VL, in P. Gr., 1],
col.885A. Apud Rosa del CONTE, Op. cit., p. 105.
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durata, timpul si vegnicia eonilor. Cei care il ating vor fi eliberati de
orice patima si chiar de acea ,,patimé trufagd a reintoarcerii”: ,ab
omne penitus motu ac incitatione in DEUS inciderint”*.

Aceastd demonstratie de ordin semantic pe care am
schitat-o vine si certifice faptul cd in structura mentald
eminesciand si, implicit, in laboratorul intern de creatie exista
multe inflexiuni din géndirea fecunda patristica.

Referitor la Luceafirul in care aventura exegeticd
interbelici vedea o substantd crestind, este cazul si lamurim
cateva aspecte fundamentale. Este drept cd Eminescu il numesgte
intr-un catren pe Hyperion ,tindr voevod”, dar nu se poate
funda o interpretare serioasd pe folosirea unei sintagme, mai ales
cd, in limba veche, nu numai arhanghelii erau numiti ,sfinti
voevozi”, ci si diavolul insusgi.

Un vechi Hronograf vorbegte, la un moment dat, despre toti
acei care au cizut din cer cu acel voevod, care a devenit ,diavol
intunecat”.

in jurul Luceafarului s-a delirat indelung, invocandu-se cele
mai diverse motive si teme mitice sau filosofice. Eminescu,
probabil, se putuse gandi tangential, cum rezultd din cateva
variante, la Buddha, Platon, Orfeu, dar niciodatd la o ﬁgura din
sfera crestinismului. intelesul esentlal pe care a vrut sd-1 imprime
poemului il marturiseste el insugi intr-o arhicunoscutd epistola
care nu mai trebuie s fie discutatd sau mécar citata.

In orice caz, nu un poet esentialmente crestin I-ar fi numit
pe Arhanghelul Mihail Luceafédr — numele popular roménesc al lui
Lucifer -, punandu-] sd tanjeascd dupa dragostea profana si sa
ceard dezlegare de ,.greul negrei vecinicii”

In folclorul rasiritean, incd viu pe vremea lui Eminescu, a
supravietuit acel ,cregtinism cosmic” de care amintea Mircea Eliade,
trdit mai organic decat cregtinismul in forma sa conciliard,
bisericeasci. Religia se amestecd cu folclorul si cu istoria, totul intr-o
sintezd conservatoare, pe care poetul a resimfit-o ca un fel de misticd
ortodoxd; respectul pe care gi-l impune Eminescu fatd de Ecclesia
reprezintd doar o componentd a respectului siu fatd de Predanie.

Eminescu se defineste explicit prin versul devenit deja un
topos: ,,Eu raman ce-am fost, romantic”(Eu nu cred nici in Iehova),

2 Maxim MARTURISITORUL Centuriile gnostice, P. Gr., col.1166 B.
Apud Rosa del CONTE, Op. cit., p. 105.
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vers ce trimite nu numai la modul literar, ci gi la un adevarat
Weltanschauung. Este, Tnainte de toate, o intruchipare majord a
omului romantic, cu virtutile, dar si cu limitele sale. Regdsim in
el paseismul romantic, evaziunea In exotic, ,pesimismul
superior”, ,religiozitatea fdrd religie”, dar si fantezia si onirismul
lasate In voia lor.

Nichifor Crainic, incercdnd sd dea un rdspuns la dilema
privitoare la raportul dintre poet si cresgtinism, ajunge la o
concluzie pertinentd, si anume aceea cd se poate vorbi la poetul
roman de un deism camuflat intr-un teism specific: ,,cum insa
intre Creator si creaturd, Eminescu nu vede continuitatea unui
raport spiritual, teismul sdu este mai degrabd un deism, doctrinad
care afirmd cd DUMNEZEU a creat lumea, dar a pdrasit-o s se
conducd dupd bunul ei plac. Unei asemenea credinte, doctrina
nu-i lipsegte; dar ceea ce-i lipsegte este speranta si dragostea””.

Cunoasterea apofaticd eminesciand, aceea de negare in sens
ontologic, marcheazd, de fapt, neputinta inteligentei umane logice
in fata lui DUMNEZEU, care ramane dincolo de marginile ei.

Precum Dionisie Areopagitul si misticul german Meister
Eckhart, Eminescu pune acest nimic la hotarul suprem al cunoasterii.
Este o cunoastere smeritd a imposibilitatii poetului de a cunoaste
divinitatea, si un omagiu adus fiintei sale suprarationale.

Imaginea christicd nu constituie decat o proiectie a eului
poetic, o.sublimare a ,diferentialei divine”. Studiul imagologiei
christice in planul poeticii/poieticii eminesciene permite
hermeneutului decelarea acelui nucleu germinativ al laboratorului
intern de creatie, generator de profunzime simbolicd. Imago Christi
devine un motiv deloc neglijabil pentru specialigtii preocupati de
un alt mod de interpretare a actului poetic eminescian, indeosebi
cei care Incearcd o re-valorizare a operei poetului roman din
perspectiva antropologiei Imaginarului.

Ancorat adanc in ,dimensiunea romaneascd a existentei”
(Mircea Vulcdnescu), Eminescu se integreazd deplin modelului
deist ce aruncd o punte de lumind peste oceanul negrei fiinte.
Geniul sdu artistic poate sau nu sd se nunteascd cu crestinismul,
aceasta stand in ,,caderea” si libertatea lui.

1 Nichifor CRAINIC, , Mihai Eminescu”, in Gindirea, serie noud, anul
I, rr.1/1993, p. 10.
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