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EbpITORIAL

In cursul anului 2022 a avut loc o restructurare a Institutului de Organizare
a Studiilor doctorale si postdoctorale a Universitatii ,Lucian Blaga” din Sibiu.
In locul vechii Scoli Doctorale Interdisciplinare au fost infiintate sase Scoli
doctorale distincte: Teologie, Filologie si Istorie, Stiinte Sociale, Teatru si Artele
Spectacolului, Medicind, Stiinte ingineresti si Matematici. Reorganizarea a
fost legiferatd prin OME nr. 6067 din 10 octombrie 2022. Astfel, o mai veche
doleanti a Scolii de Teologie din Sibiu a devenit realitate.

La 28 noiembrie 2022 a avut loc, cu prilejul editiei a sasea a Zilelor
Saguniene, colocviul national al doctoranzilor, organizat de $coala Doctorald
sibiana. Au participat 28 de doctoranzi de la Sibiu si 19 doctoranzi de la Bucuresti,
Cluj-Napoca, lasi, Craiova, Arad si Alba Iulia. Colocviul a fost organizat pe sase
sectiuni: Spiritualitate, Teologie Morala, Teologie Biblica si Misionara, Teologie
Dogmatica, Istoria Bisericii Universale si Istoria Bisericii Romane.

Prezentul numir al Studia Doctoralia Andreiana, nr. 2 din anul 2022,
cuprinde, in cea mai mare parte, contributii aduse la acest simpozion.

In sectiunea Biblice-Sistematice, Pr. Drd. Dinut Gheorghe Benga de la
Sibiu a prezentat lucrarea Receptarea Mystagogiei Sfintului Maxim Mairturisitorul
in teologia romdneascd, sub indrumarea Prof. Univ. Dr. Ciprian Streza.

Protos. Drd. Daniil Pinciuc a contribuit cu un studiu despre Tipologia
chivotului in corpusul omiletic al mariologiei bizantine a secolului XIV, sub
indrumarea Arhid. Prof. Univ. Dr. loan Ica jr.

Pr. Drd. Florin Nicu Bodoc a scris articolul cu titlul Zisus Hristos —
,,fn)te/epcz’unm lui Dumnegen” in contextul Epistolei I cdtre Corinteni, sub
indrumarea Pr. Conf. Univ. Dr. Nicolae-Viorel Mosoiu.

Tot sub indrumarea Pr. Conf. Univ. Dr. Nicolae Mosoiu, Pr. Drd. Mihail-
Iustin Mitrea a publicat o lucrare intitulata Zerminologia lui Apolinarie in
invdgdtura hristologicd a Sfantului Chiril al Alexandriei.

Drd. Gabriel-Nicolae Stefinescu a publicat articolul Zermeni principali
ai antropologiei teologice — o analizd etimologici si teologicd, de asemenea, sub
indrumarea Pr. Conf. Univ. Dr. Nicolae-Viorel Mosoiu.
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Drd. Teodor Coman a scris materialul ,, Céici cu cuvantul se luptd orice cuvint,
dar cu viata care cuvéint se poate lupta?” — Despre cunoasterea prin impdrtisire, sub
indrumarea Arhid. Prof. Univ. Dr. Ioan Ici jr.

Drd. Silviu-Mihail Popescu, de la Scoala Doctorali din Bucuresti, a publicat
un articol despre Structura si tdlcuirea canoanelor cu trimitere speciali la canonul
fndl,tdriz' Sfintei Cruci, sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Constantin Preda.

Pr. Drd. Ionut Daniel Ciungu, din cadrul Scolii Doctorale de Teologie
»ofantul Nicodim” din Craiova, a publicat un material despre Sfdnrul Eftimie,
Patriarh de Tarnovo — teolog si isihast al veacului al XIV-lea, sub indrumarea Pr.
Prof. Univ. Dr. Nicolae-Razvan Stan.

Pr. Drd. Gabriel Gosta, din cadrul Scolii Doctorale Interdisciplinare a
Facultitii de Teologie ,Ilarion V. Felea” din Arad, a analizat intr-un articol modul
in care Rugiciunea in familie intdreste si sustine unitatea familiei, sub indrumarea
Pr. Prof. Univ. Dr. loan Tulcan.

Pr. Drd. Leonard Aurelian Marin, din cadrul $colii Doctorale de Teologie
»ofantul Nicodim” din Craiova, a analizat modul slujirii omului ca inel de legituri
intre Dumnezeu si cosmos, sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Picu Ocoleanu.

Drd. Vladut-Emil Carlan, din cadrul Scolii Doctorale a Facultitii de
Teologie Ortodoxa ,,Dumitru Staniloae”, Universitatea ,Alexandru Ioan Cuza’
din Iasi, ne propune o analizi teologici si filosofici a stirii de disperare la Soren
Kierkegaard, sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Gheorghe Popa.

Sub indrumarea aceluiasi profesor iesean, Drd. Ciprian Razvan Apostol a
analizat Dimensiunea cosmici a intrebdrii cu privire la sensul vietii in literatura
Silosofici actuala.

Diac. Drd. Bogdan Hosu, de la Sibiu, a prezentat o lucrare despre Sensu/
agnosticismului, cu cdteva evaludri de ordin filosofic, sub coordonarea Pr. Prof. Dr.
Aurel Pavel.

Drd. Mihai Lungu, doctorand de la Sibiu, a propus un material despre
Insusirea virtutilor crestine de citre enoriasii cu dizabilitti/boli, sub indrumarea
Conf. Univ. Dr. Ciprian Toroczkai.

Drd. Ciprian-Lucian Lazir, doctorand al Scolii Doctorale ,Dumitru
Stiniloae” din cadrul Facultatii de Teologie Ortodoxd ,Justinian Patriarhul”,
Universitatea din Bucuresti, a analizat, din perspectivdi misionard, practica
incinerdrii, sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. David Pestroiu.

Cea de-a doua sectiune a acestui numir din Studia Doctoralia Andreiana,
Practice-Istorice, este deschisi de lerom. Drd. Alexandru Bogdan Popescu,
doctorand in cadrul Scolii Doctorale din cadrul Facultitii de Teologie Ortodoxa
,Dumitru Stdniloae”, Universitatea ,Alexandru loan Cuza” din lasi, cu un
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material despre Rugdciunea in viata liturghisitorului in géndirea Sfantului loan
Guri de Aur, sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Viorel Sava.

Pr. Drd. Emanuel-loan Pavel a publicat un articol despre Importanta si
necesitatea morald a rugdciunilor si a pomenirii celor adormiti, sub indrumarea
Conf. Univ. Dr. Ciprian Toroczkai.

Drd. Maria Curtean a propus un material despre Educatia privind Shoah,
sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Constantin Valer Necula.

Pr. Drd. Sorin-Alexandru Cojocaru, doctorand in cadrul $colii Doctorale
de Teologie ,Isidor Todoran” din Cluj-Napoca, Universitatea ,,Babes-Bolyai” din
Cluj-Napoca, a publicat un articol despre patriarhul armean imnograf Sfinzul
Nerses Snorhali (1102-1173), promotor al dialogului teologic cu Biserica bizantind,
sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Ioan Vasile Leb.

Pr. Drd. Norbert Ciupagea, doctorand in cadrul Scolii Doctorale de Teologie
»ofantul Nicodim” din Craiova, a analizat Receptarea operelor scriitorilor bisericesti
bizantini din secolul al XII-lea in literatura teologici romdneascd, sub indrumarea
Pr. Conf. Univ. Dr. Constantin Béjau.

Drd. Daniel-Tonut Cretu a prezentat un material despre Atitudinea
Impairatului Mihail al VIII-lea Paleologul fati de Unirea de la Lyon, sub indrumarea
Pr. Prof. Univ. Dr. Nicolae Chifir.

Pr. Drd. Ionel Cuguhan a publicat, sub indrumarea Prof. Univ. Dr. Paul
Brusanowski, un material despre Viata monahali din zona Muntelui Ceahliu.

Diac. Drd. Alexandru Gheorghe Vanciu, de la Craiova, a publicat, sub
indrumarea Pr. Conf. Univ. Dr. Constantin Bajau, un articol despre Sfintii
Pirinti in unele tiparituri din Oltenia ale Sfantului Calinic (sec. XIX).

Pr. Drd. Sorin Mustata a publicat un articol monografic despre Scoala
confesionald din Vad (Figdras), sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Nicolae Chifir.

Pr. Drd. Claudiu-Florin Burlacu a analizat Perioada premergitoare divortului
reflectati in procesele de divort din Arbiepiscopia Sibiului inainte de anul 1918, sub
indrumarea Prof. Univ. Dr. Paul Brusanowski.

Pr. Drd. Petru-lonut Irimia, de la Iasi, a publicat lucrarea Mitropolitul Pimen
Georgescu al Moldovei si Sucevei, apologet al zilei de odibni si alcituitor al slujbei
WJurdméintului ostdsesc”, sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Viorel Sava.

Drd. Alin-Florin Ciotea, de la Arad, a contribuit cu un material despre
Protopopul Marin Sfetcu al Chisineului-Cris (1948-1954), sub indrumarea Prof.
Univ. Dr. Florin Dobrei.

Sub aceeasi indrumare, Drd. Nicolae-Cristian Daia, de la Arad, a prezentat
unele Aspecte ale slujirii liturgice in Protopopiatul Caransebes (1919-1949).
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Ierod. Drd. Calinic (Vasile Cristian) Nistor a analizat, sub indrumarea Prof.
Univ. Dr. Paul Brusanowski, patriotismul ca temd de controversi intre jurisdictiile
ortodoxe din Ucraina.

Oferim, asadar, publicului interesat unul dintre cele mai voluminoase
numere ale Studia Doctoralia Andreiana de pAnd acum.

Dintre cele 29 de articole, 15 sunt semnate de doctoranzi ai Scolii doctorale
sibiene si 14 de catre doctoranzi de la Bucuresti, lasi, Cluj, Craiova si Arad.
15 articole sunt cuprinse in sectiunea Biblice-Sistematice, iar 14, in sectiunea
Practice-Istorice. Este un semn de buna colaborare intre centrele teologice
ortodoxe roménesti, pe care dorim si o aprofundim pe viitor.

Prof. Univ. Dr. Paul Brusanowski,
Redactor-Sef al Studia Doctoralia Andreiana
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Receptarea Mystagogiei Sfantului Maxim Marturisitorul in
teologia roméneasca’

Pr. Drd. Dinut-Gheorghe BENGA

Abstract:

Written sometime between AD 628-633, the Mystagogy of Maximus, framed
within the liturgical commentary genre, has the fundamental role of being the
earliest evidence of the liturgy of the Church, almost two centuries before the
first complete text of the eucharistic liturgy preserved in codex Barberinus graecus
336. The Mystagogy of Saint Maximus the Confessor has been widely translated
internationally, both in the 20™ and 21* Century. In Romanian, the translation
of the opuscule has mainly been the activity of the theological schools in Sibiu
and Bucharest. The translation from Sibiu is that of Rev. Dumitru Staniloae,
in 1944, from the edition of J. Paul Migne. He further continued his work in
Bucharest, leaving 84 notes, real scholia to the Mystagogy, written in French and
translated by Ignatie Sakalis in modern Greek. It seems he could not publish it
in our country. It was published only in 2017, under the care of Rev. Alexandru
Atanasie Barna, lecturer at the Faculty of Theology in Bucharest. The liturgist Ene
Braniste, from the Faculty of Theology in Bucharest, provided a commentary on
the first five chapters of the Mystagogy, on the occasion of a conference held in
Paris in 1980. Further translations by the school in Sibiu, after 2010, are from the
critical edition of the scholar Christian Boudignon (2011) and include the work
of Archdeacon Prof. loan I. Ica jr. and Prof. Ciprian-loan Streza.

Keywords:

Mystagogy, Maximus the Confessor, Liturgy, Church, translations,
Romanian theological schools

" Articol scris sub indrumarea Prof. Univ. Dr. Ciprian-loan Streza, care si-a dat acordul
pentru publicare.
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Viata si opera Sfantului Maxim Marturisitorul au trezit interesul multor
cercetdtori, teologi, istorici, filozofi etc. ai secolului al XX-lea' si mai ales in acest
inceput de mileniu trei. Mystagogia, una dintre lucrarile de referinta ale Sfantului
Maxim Mirturisitorul, ni s-a pastrat in 48 de manuscrise®. In ultima suti de ani,
mai exact incepand din perioada interbelicd, au aparut referitor la aceasta lucrare,
in special in Apus, primele traduceri bilingve, iar mai tarziu, si doua editii critice.
Mystagogia, desi de mici dimensiuni, prezintd un interes special in cadrul operei
Sfantului Maxim Marturisitorul, fiind una dintre scrierile cele mai importante’
ale sale, in care se poate observa structura Dumnezeiestii Liturghii de la sfarsitul
secolului al VI-lea si prima jumdtate a secolului al VII-lea si, de asemenea, pirtile
mai importante ale licagului de cult, biserica.

Mpystagogia a fost redactatd de Sfintul Maxim Mirturisitorul la varsta
maturititii (cAnd avea peste 45 de ani, se pare), la cererea lui , Teoharist”, inainte
de a intra in polemica cu monoenergismul i monotelismul. De aici si concluzia
celor mai multi cercetatori cd aceastd lucrare a fost scrisa inainte de anul 634, an
in care SfAntul Maxim Mirturisitorul s-a angajat in lupta de apdrare a dreptei
credinte si a continuat stridania mentorului siu, a Sfintului Sofronie, patriar-
hul Ierusalimului, intrind in polemici cu monofizitii si apoi cu monoenergistii
si, mai tarziu, cu monotelitii, devenind cel mai aprig apairator al diotelismului.
Cei mai multi dintre ,maximologi” plaseazd scrierea Mystagogiei intre anul 628,
sosirea SfAntului Maxim Marturisitorul in Africa de Nord, si anul 633, inceputul
opozitiei sale fatd de monoenergism®*.

'O descriere a receptirii operei Sfantului Maxim Mirturisitorul, pana spre sfarsitul secolu-
lui al XX-lea, a se vedea Pr. Prof. Dr. Ioan Ic, ,O noud introducere in teologia Sf. Maxim Mirtu-
risitorul”, in Mitropolia Ardealului, an. XXXIII, nr. 5, 1988, pp. 105-107.

?Care au circulat intre secolele al VIII-lea si al XVIII-lea. Acesta este numdrul manuscriselor
identificate de Christian Boudignon.

3 Jean-Claude Larchet, Sfantul Maxim Mirturisitorul. O introducere, traducere din limba
franceza de Marinela Bojin, Editura Doxologia, lasi, 2013, p. 87. Aceastd carte a apirut in limba
franceza cu titlul: Saint Maxime le Confesseur (580-662). Initiations aux Peres de ’Eglise, Cerf, Paris,
2003. O carte in care este sintetizatd viata, opera si géndirea/ invdtatura maximiana.

#Jean-Claude Larchet afirmi ci Mystagogia ,,a fost redactatd, probabil, in cursul primilor ani
de exil ai lui Maxim in Africa, pe la 630”. A se vedea Sfantul Maxim Mirturisitorul. O introducere,
p. 87. Charalampos Sotiropoulos, in lucrarea sa La Mystagogie de Saint Maxime le Confesseur, Ate-
na, 2001, citindu-l pe P. Sherwood, plaseaza lucrarea intre anii 628 si 630 (Polycarp Sherwood,
LAn annotated date-list of the works of Maxime the Confessor”, in Studia Anselmiana, fasciculus
XXX, Roma, 1952, pp. 31-32). A se vedea H pvotaywyia tov Ayiov Md&ov tov Opoloynrod:
ELOAYWYH, KEIUEVOY, KPITIKOV VTTOUVHUA, Atena, 1978, p. 16. Pirintele Dumitru Stiniloae sustine
cd Mystagogia a fost scrisd ,,paAnd in 630 sau i putin dupa aceastd datd”, in Mistagogia, EIBMO,
Bucuresti, 2017, p. 41.

14
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Importanta acestui ,opuscul™ al Marturisitorului, Mystagogia, este data si de
faptul ci ea este anterioari cu aproape doud secole fatd de primul text al Lizurghiei
eubaristice, care s-a pastrat in Codex Barberinus graecus 336°, de la sfarsitul secolu-
lui al VIII-lea sau inceputul secolului al IX-lea’.

Preotul Georges Florovsky, in anul 1936, in cadrul Congresului International
al Facultitilor de Teologie Ortodoxi tinut la Atena, atrigea atentia ca discursul
teologic ortodox modern se afla de cateva secole bune, mai exact dupd ciderea
Constantinopolului, aproape o jumitate de mileniu (secolul al XVI-lea — ince-
putul secolului al XX-lea), ,intr-o veritabild captivitate babilonicd™. De aceea,
parintele Georges Florovsky spunea ci este imperioasd depasirea ,,pseudomor-
fozelor” culturale (latinizantd, protestantizantd sau idealist-filozoficd) printr-
o reintoarcere la adeviratele izvoare ale Traditiei Ortodoxe, la operele Sfintilor
Pirinti. Pentru intuitia sa, legatd de intoarcerea cit mai urgenta la izvoare, la opera
Stintilor Paringi, unii dintre teologi I-au numit pe Pr. Prof. G. Florovsky ,pdirintele
renagterii patristice din secolul al XX-lea”.

Scoala teologicd sibiand

Teologia romaneasci a anticipat, prin Scoala teologici sibiand, gandirea
novatoare a pdrintelui Georges Florovsky, anume prin tdnarul profesor de
dogmatica Pr. Dumitru Stiniloae, care, in anul 1930, atunci recent intors de la
Paris cu fotografiile codicelor manuscrise cuprinzand opera inedita a Sfantului
Grigorie Palama, a publicat in Anuarul Academiei Andreiene un studiu despre
»Calea spre lumina dumnezeiasca” in teologia marelui ierarh isihast bizantin
din secolul XIV, Sfantul Grigorie Palama, Arhiepiscopul Tesalonicului. Cativa
ani mai tarziu, in anul 1938, la doar doi ani dupd Congresul Facultatilor de
Teologie de la Atena (1936), parintele Dumitru Staniloae publica, cu sprijinul
mitropolitului Nicolae Bilan al Ardealului, ,,Viata i invititura Sfantului Grigorie
Palama”. Cu aceastd monografie, parintele Dumitru Staniloae avea si-si inceapd
marele sau proiect patristic, traducind din Sfintii Parinti si publicAnd in colectia
Pirinti si Scriitori Bisericesti, precum si monumentala sa operd Filocalia®. Teologia

> Lucrare de mici dimensiuni, aproximativ 40 de pagini.

¢ Diac. loan 1. Ici jr., Canonul Ortodoxiei, Ed. Deisis/Stavropoleos, 2008, pp. 909-1032.
Acest Codex Barberinus 336 a fost descoperit in sudul Italiei si ar data din a doua jumatate a se-
colului al VIII-lea.

7 André Wilmart, La bénédiction romaine du lait et du miel dans 'euchologe Barberini, Revue
Bénédictine 45 (1933), pp. 10-19.

8 Arhid. Prof. Dr. loan 1. Ici jr., Teologia ortodoxi modernd si contemporand — de la Marturisi-
rile ortodoxe la Canonul Ortodoxiei (Suport de curs 2020-2021, Scoala Doctorald din Sibiu), p. 60.

9Tn Colectia Pirinti si Scriitori Bisericesti au apdrut, in seria veche, 36 de volume la Editura
Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane. Din acestea mentiondm volumele
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romaneascd beneficiaza, astizi, de impresionanta lucrare a acestui mare teolog
al secolului al XX-lea, parintele Dumitru Stiniloae, care a lasat, intr-o excelentd
traducere, aproape intreaga opera a Sfantului Maxim Mirturisitorul.

In acest amplu proiect se inscrie si prima traducere in limba roméani a Mysta-
gogiei Sfantului Maxim Marturisitorul, care a aparut in ultimii ani ai celui de-al
Doilea Rizboi Mondial, in anul 1944, la Sibiu, sub titlul ,,Cosmosul si sufletul,
chipuri ale Bisericii”'°. Dupa razboi, in perioada ,Cortinei de Fier”, din picate,
nu a mai aparut reeditarea acestei traduceri nici in colectia ,,Filocalia”, dar nici in
seria ,,Parinti si Scriitori Bisericesti”, cum ar fi fost firesc. Ea a fost totusi redactata,
dar nu la noi in tara, ci in Grecia, in traducere neogreacd, in seria ,EIII TAX ITI-
I'AY” (,La izvoare”) — editatd de patrologul grec Panayotis Nellas —, in anul 1973,
la Atena (reeditatd in 1989 si 1997), cu titlul ,Mvotaywyta tov aytov Magpov
Tov OpoAoyntov”.

Prima editie a ,Mvotaywyta Tov aytov Ma&ipov tov Opoloyntov” are o
introducere ampld, de 75 de pagini si 85 de note'" ale parintelui Dumitru Stéini-
loae, traduse in neogreacd, dupi o versiune franceza, de Ignatios Sakalis'?. Cele

traduse de Parintele Dumitru Stdniloae: Sfantul Grigorie de Nyssa, Scrieri, Partea I, 1982, PSB 29;
Sfantul Atanasie cel Mare, Scrieri, Partea I, 1986, PSB 15; Sfantul Atanasie cel Mare, Scrieri, Par-
tea a [I-a, 1988, PSB 16; Sfantul Chiril al Alexandriei, Scrieri, I, 1991, PSB 38; Scrieri, 11, 1992,
PSB 39; Scrieri, 111, 1994, PSB 40, si Scrieri, IV, 2000, PSB 41; Sfantul Maxim Mirturisitorul,
Ambigua, 1983, PSB 80; Scrieri, Partea a 11-a, PSB 81; si Filocalia. Aceasta a fost publicatd in 12
volume si a fost tiparitd in decursul a 46 de ani (1945-1991): vol. I, Sibiu, 1946; vol. I, Sibiu,
1947; vol. 111, Sibiu, 1945; vol. IV, Sibiu, 1948; vol. V, Bucuresti, Ed. si Tipografia Institutului
Biblic si de Misiune Ortodoxd, 1976; vol. VI si VII, Bucuresti, la aceeasi editurd, 1977; vol. VIII,
Bucuresti, 1979; vol. IX, Bucuresti, 1980; vol. X, Bucuresti, 1981; vol. XI, Ed. Episcopiei Roma-
nului si Husilor, 1990; si vol. XII, Bucuresti, Ed. Harisma, 1991. Aceste 12 volume din Filocalia
au fost traduse integral de Pirintele Dumitru Stdniloae.

' Pirintele ,,Protopop Stavrofor” Dumitru Staniloae, rectorul Academiei Teologice din Si-
biu, a publicat in Revista Téologica, de la Sibiu, in nr. 3-4, pp. 162-181, si nr. 7-8, pp. 335-356,
din anul 1944, Mystagogia Stantului Maxim Marturisitorul sub titlul ,, Cosmosul si sufletul, chipuri
ale Bisericii”.

"'1n editia francezi apar 84 de note. Nota 18 a fost impartiti de editorul grec in doui note
distincte. Aceasta explica diferenta de notare dintre textul francez si cel din neogreaca. A se vedea
in acest sens Sfantul Maxim Marturisitorul, Mistagogia, EIBMO, Bucuresti, 2017, editie ingrijitd
de Pr. Alexandru Atanase Barna, pp. 5-16 si nota 7, SfAntul Maxim Marturisitorul, Mistagogia,
EIBMO, Bucuresti, 2017, editie ingrijita de Pr. Alexandru Atanase Barna, p. 5. Preotul Barna a
sustinut teza sa de doctorat despre Mystagogia Sfantului Maxim Marturisitorul la Parintele Dia-
con Profesor Dr. loan Caraza, cu titlul: Revelatie si filosofie in Mistagogia Sfantului Maxim Mairtu-
risitorul — o interpretare contemporand a teologiei mistagogice patristice. Teza nu a fost incd publicatd.

12 Christian Boudignon, La Mystagogie, ou traite..., p. 202, a se vedea la Diac Ioan I. Ici jr.,
op. cit., p. 178, si prefata ficuta de Pr. Alexandru Atanase Barna la cartea Sfantul Maxim Marturi-
sitorul, ,Mistagogia”, EIBMO, Bucuresti, 2017.
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doua traduceri, atit cea in limba romani, cit si cea in limba franceza, au fost
ficute de parintele Dumitru Stiniloae dupa editia abatelui catolic J.P. Migne,
tiparita la Paris in anul 1865.

Pe linga traducerea in limba roméana a Mystagogiei Stantului Maxim Marturi-
sitorul ficuta de parintele Dumitru Stiniloae, pe cAnd era rectorul Academiei Teo-
logice din Sibiu, mandat care ,,coincide cu traducerea de pionierat a parintelui”"?,
aparuta cu titlul: ,Cosmosul si sufletul, chipuri ale Bisericii”, mentiondm si alte
demersuri similare, mai recente, ale teologilor sibieni, care au continuat lucrarea
ilustrului teolog: Conf. Dr. Ciprian-loan Streza, astizi Prof. Dr. Ciprian-Ioan
Streza, in volumul ,Realism i simbolism liturgic in Mystagogia Sfintului Maxim
Marturisitorul, text, traducere si comentariu teologic”*, si Diac. Ioan L. Ici jr. in
volumul ,,De la DIONISIE AREOPAGITUL la SIMEON al TESALONICULUI,
integrala comentariilor liturgice bizantine” — SFANTUL MAXIM MARTURISI-
TORUL, ,,Despre mistagogia bisericeasci «Initiere in misterul Bisericii» cu privire
la ce realititi anume simbolizeazi cele celebrate in sfinta biserici la dumnezeiasca
Sinaxid” (cca 628-630), prefatatd de studiul ,,Mistagogia cosmic-eshatologici maxi-
miand — rispuns la drama prabusirii crestinismului antic’”. Ambele traduceri ale
ultimilor doi teologi sibieni folosesc editia critica realizata de clasicistul francez
Christian Boudignon, publicatd in anul 2011.

Studiul teologului sibian Ioan I. Ici jr. incepe cu descoperirea si recepta-
rea Mystagogiei maximiene in cultura apuseand. Descoperirea acestui opuscul
al Sfantului Maxim Marturisitorul coincide, zice autorul, cu perioada de crizd
apuseand din prima jumatate a secolului al XVI-lea, cind a avut loc ,scindarea
crestinismului occidental in doud confesiuni rivale” si aparitia ,,contrareformei”.
Biserica romano-catolici a rispuns atunci la criticile venite din partea reformato-
rilor. Intr-un astfel de context a apirut traducerea latini a Mystagogiei Sfantului
Maxim Marturisitorul, publicata de Gentien Hervert'® in anul 1548, la Venetia,
in limba lating, si care a circulat o jumatate de veac ,,in lumea eruditd europeana”

13 Sfantul Maxim Marturisitorul ,,Mistagogia’, EIBMO, Bucuresti, 2017, p. 5.

" Editura Universititii ,Lucian Blaga”, Editura Andreiana, Sibiu, 2009, p. 229, reeditati la
ASTRA MUSEUM, Editura Andreiana, 2013.

15 In volumul De la Dionisie Areopagitul la Simeon al Tesalonicului. Integrala comentariilor
liturgice bizantine (studii si texte), Editura Deisis, Sibiu, 2011, pp. 175-202, studiu reluat si in
»Mystagogia Sfintului Maxim Mirturisitorul — Itinerarul editiilor si interpretarilor”, in volumul
O. Gordon, A. Mihiila (eds.), Via lui Nabot/Naboth's Vineyard — studia theologica recentiora, Presa
Universitard Clujeana, Cluj-Napoca, 2012, pp. 271-293.

' Umanist originar din Orleans si cantor catolic. Acesta l-a insotit pe cardinalul Marcel Cer-
vin (viitorul papa Marcel II) la deschiderea Conciliului de la Trento in 1545. Mai multe a se vedea
Christian Boudignon, Maximi Confeﬁoris, Mystagogia, Una cum latina interpretatione Anastasii
bibliothecarii, Turnhout, 2011, p. CLX
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panai la aparitia ,editio princeps” a textului original grec al duetului Margunios-
Hoeschel, in anul 1599, la Augsburg. Acest text cu unele ,mici toaletari”, ficute
de dominicanul Frangois Combefius, apare in anul 1675, text pe care parintele
profesor Ioan I. Icd jr. I-a numit ,textul Margounios-Hoeschel-Combefius”, re-
publicat apoi aproape doud sute de ani mai tarziu de abatele Jacques Paul Mi-
gne in colectia Patrologiae cursus completus, Series graeca, vol. 91, 1865. Acesta
»a stat la baza studiilor «maximologilor» si a traducerilor din prima jumitate a
secolului XX, in limbile moderne a Mystagogiei maximiene: italiana, franceza,
romana si la o descriere mai amanuntita a lucririi teologului german Hans Urs
von Balthasar «Kosmische Liturgie» (1941)”. Cartea teologului german, in opi-
nia justificata a parintelui profesor loan 1. Icd jr., ,a precipitat aparitia in a doua
Jumitate a secolului XX a unei intregi serii de cercetdri analitice (s.n.) pe diverse
opere sau aspecte care se vor constitui treptat intr-o veritabildi «maximologie»
contemporana’". Parintele profesor Ica mentioneaza si face o sinteza a operelor
urmdtorilor ,maximologi”: benedictinul René Bornert (n. 1931), cu ,remarcabila
si indispensabila pani astazi monografie despre comentariile liturgice bizantine”
(1966); dominicanul francez Pr. Alain Riou, discipol al preotului rom4n Andrei
Scrima; suedezul Lars Thunberg (1928-2006), in monumentala sa monografie
Microcosmos si mediator (1965); si continud cu prezentarea celor doua editii cri-
tice ale Mystagogiei maximiene — ambele au constituit teze de doctorat. Prima
editie critica apartine patrologului grec Charalambos Sotiropoulos (1978), iar cea
de a doua clasicistului francez Christian Boudignon (2000), tiparitd in anul 2011.

Studiul renumitului teolog sibian, Ioan I. Ici jr., continud cu receptarea
acestui ,opuscul maximian” la profesorul Pascal Muller-Jourdan si profesoara Ma-
rie-Lucie Charpain-Ploix, care, in anul 2000, a sustinut, la Institutul Catolic din
Paris, teza de doctorat ,Maxime, le Confesseur, La Mystagogie”. Studiul se in-
cheie cu un ,plan detaliat al acestui dens si enigmatic, tocmai prin concizia lui,
opuscul”®. Studiul parintelui Icd este urmat de traducerea textului Mystagogiei
maximiene in limba romana®.

Pirintele Diac. loan I. Ica jr. trateazd despre Mystagogia Sfintului Maxim
Marturisitorul si in teza sa de doctorat intitulatd: Mystagogia Trinitatis — Probleme
ale teologiei trinitare patristice si moderne cu referire speciald la triadologia Sfantului
Maxim Marturisitorul’, in care dedici un capitol acesteia, intitulat ,Mystagogia

' Diac. loan 1. Ici jr., De la Dionisie Areopagitul la Simeon..., pp. 175-177, 181.

18 Ibidem, p. 201.

¥ Ibidem, pp. 203-239.

» Diac. loan 1. Ici jr., Mystagogia Trinitatis. Probleme ale teologiei trinitare patristice si moder-
ne cu referire speciald la triadologia Sfantului Maxim Marturisitorul, Editura Deisis, Sibiu, 1998,
pp- 362-383.

18



11/2022

Trinitas: Treimea — mister al liturghiei si al existentei”. In cele 21 de pagini
dedicate Mystagogiei, parintele Arhid. Prof. Toan I. Ici jr. face o pertinentd
radiografie a capodoperei maximiene, pe care o considerd ,una din lucririle
cele mai deconcertante §i enigmatice din ansamblul operei maximiene™,
consideratd o ,operd de maturitate” a SfAntului Marturisitor. Apoi, profesorul
sibian ne dezvaluie ca Mystagogia este dedicata ,ilustrului” patrician , Teocharist”,
la rugamintea ciruia Sfintul Maxim Marturisitorul scrie acest minunat opuscul
structurat in doud parti inegale precedate de un prolog™.

In prima parte a Mystagogies, Biserica este prezentati de Sfantul Maxim ,ca
pe o serie de imagini sau icoane ce reprezintd, succesiv, pe Dumnezeu, lumea,
omul si sufletul. Mai mult, interpretarea este construitd pe diviziunea fizici a
bisericii in nava si sanctuar”?. Biserica, in sensul de edificiu fizic, in alcituirea sa
este, ,,in acelasi timp, unicd, dar si duali: nava si sanctuar (naos si hierateion)...,
constituie — dupa cum spune pirintele diacon Ioan I. Ici jr. —, trebuie recunoscut,
o intuitie extraordinard proprie gandirii Sfintului Maxim™*. Aceeasi viziune a
fost sintetizata cu atata agerime de Hans Urs von Balthasar prin cuvintele: ,Biu-
nitatea Bisericii vazute e reprezentarea Hristosului inteles in mod chalcedonian:
si, trecAnd astfel dintr-o loviturd dincolo de Dionisie, e recuperatd intreaga veche
lume alexandrina a lui Origen cu simbolismele ei duale: cer — pamant, spirit —
trup, Noul Testament — Vechiul Testament, eon nou — eon vechi. Tntregul este,
asadar — si acest lucru este unicitatea realizirii maximiene si ceva cu totul nou —,
un origenism chalcedonian™.

Partea a doua a Mystagogiei cuprinde cea mai mare parte a comentariului
si trateazd despre Liturghie ,de la intrarea clerului pani la impartisanie pentru
a portretiza cultul public al Bisericii ca o imagine — §i comunicare — a intlnirii
sufletului cu Hristos si a cresterii sale in EI”%.

Cele doud surse de inspiratie ale Mystagogiei, care apar mentionate in
prologul opuscului: una scrisa, lerarhia bisericeasci a ,dumnezeiescului Dionisie”,
si cealaltd orala, , fericitul batrin”, ,trebuie luate in serios”, pentru ci ele sugereaza,
pe de o parte, ,transmiterea unei traditii in care ne trimite spre mediul monastic
palestinian”, iar pe de altd parte ,sugereaza limpede continuitatea acestei traditii:

! bidem, pp. 362-363.

22 [bidem, p. 363.

3 [bidem, p. 366, dupd Alexander Golitzin, Et introibo ad Altare Dei. The Mystagogia of Di-
onysius Areopagita with Special Reference to its Predecessors in Eastern Christian Tradition (Analecta
Viatadon 59), Thessaloniki, 1994, pp. 402-403.

* Diac. Ioan . Ica jr., Mystagogia Trinitatis..., p. 371.

 [bidem, dupa Hans Urs von Balthasar, Kosmische Liturgie. Das Weltbild Maximus des Bek-
enners, zweite, volling veranderte Auflage, Einsiedeln, 1961, p. 315.

2 Ibidem, p. 366.
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Maxim... d2 marturie fatd de o traditie intemeiatd monahal a interpretirii cultului
public al Bisericii. Desigur, el adauga la aceasta harul si genul sidu propriu. ...El il
intelege pe Areopagit, intai ca parte a unui continuum care ii include pe Evagrie
si pe Macarie, iar in al doilea rind, el insusi a fost initiat in aceasta traditie de
un bérbat (sau bérbati) care a/au citit atdt Corpusul Dionisian, cit si pe cei doi
predecesori ai sii (Macarie si Evagrie) in acelasi mod””. O observatie foarte
importantd in care se evidentiaza ci Sfantul Maxim Mirturisitorul rimane fidel
Predaniei Bisericii, lucru pe care-l mentioneazi mereu in fata interpelérilor din
perioada sa de exil®®.

Desi Mystagogia a facut obiectul unor editii critice, Charalampos Sotiropo-
ulos, in anul 1978, apoi exceptionala editie criticd a lui Christian Boudignon,
teza sa de doctorat sustinuta in anul 2000, publicatd dupa zece ani, si al mai
multor studii, totusi nu s-a reusit sa se elucideze ,,personajul enigmatic” desemnat
sub apelativul , fericitul batrin” (pakapiw yépovtt) sau ,marele batran” (peydiw
yépovti). Unii au vazut in ,personajul enigmatic” un ,artificiu literar”, altii l-au
identificat cu Dionisie Areopagitul, iar altii au opinat ca ,fericitul bitran” ar fi
batranul Sofronie, patriarhul Ierusalimului. Trebuie luat in calcul ca acest , fericit
batran” (citat frecvent in Ambigua) ar putea fi ,mai degraba unul dintre périntii
comunitatii sale monahale in care a vietuit inainte de a ajunge in Africa””. Marele
merit al SfAntului Maxim Mirturisitorul, spune parintele Arhid. Prof. Ioan I. Ici
jr. citindu-l pe Bornert, a fost acela ,,de a fi readus mistica crestina la misterul
lui Hristos” si de a fi ,,obtinut un dublu efect: a dat ascezei monahale o lirgire
(dimensiune, 7.7.) liturgica; si a propus monahilor cultul exterior al Liturghiei ca
baza valabila a ascensiunii mistice”. Bornert concentreazd cele mentionate mai
sus: ,Mystagogia realizeazi astfel sinteza intre isihasmul evagrian si sacramentalis-
mul dionisian”'. Sunt si alte aspecte semnalate de parintele profesor in teza sa de
doctorat, ca, de pilda: Liturghia interioard, dubla explicare ,generald” si ,,particu-
lard” a Sinaxei, principalele linii de fortd ale interpretirii Sinaxei, corelarea intre
etapele vietii duhovnicesti cu fazele celebririi euharistice, si altele. Toate acestea
pot constitui, fiecare, o temd de cercetare.

7 [bidem, p. 367.

8 Sfiantul Maxim Marturisitorul §i tovardsii sii intru martiriu: papa Martin, Anastasie Mona-
hul, Anastasie Apocrisiarul. ,, Vieti” — actele procesului — documentele exilului, traducere si prezentare
diac. Ioan I. Ica jr., Editura Deisis, Sibiu, 2004, pp. 115-173. latd unul dintre exemple: ,,Ex n-am
o dogmi proprie, ci pe cea comund a Bisericii universale”, p. 125.

¥ Diac. loan . Icd jr., Mystagogia Trinitatis..., p. 364.

39 René Bornert, ,,Les commentaires byzantins de la divine liturgie du VII au XV siécle”, in
Archives de |'Orient chrétien, 9, Paris, 1966, p. 85.

31 [bidem, p. 85.

20



11/2022

Un alt teolog al scolii sibiene care s-a preocupat de ,opusculul” maximian,
Mystagogia, este profesorul universitar de la catedra de Liturgica a Facultatii de
Teologie ,,Sfantul Andrei Saguna”, Prof. Univ. Dr. Ciprian-loan Streza. Ineditul
lucririi acestui profesor® consta in faptul ci ne pune la dispozitie textul Mysta-
gogiei in limba greaca, editia critica a lui Christian Boudignon, in oglinda cu
traducerea in limba romand, la care se adaugd un comentariu teologic. Cartea
cuprinde sase capitole, o introducere si concluzii: I. Consideratii asupra editrii
textului Mystagogiei; II. Textul Mystagogiei (bilingv — grec si roméan) — de mare
ajutor pentru cercetare; I11. Consideratii metodologice; Dimensiunile problemei
abordate; IV. Cateheza patristica — sursd a mystagogiei bizantine; V. Mystagogia
Sfantului Maxim Mirturisitorul; VI. Mystagogia — expresie a eclesiologiei liturgi-
ce si mistice a Sfantului Maxim Mirturisitorul.

In ,Introducere”, autorul subliniazi faptul ci Mystagogia maximiana con-
stituie ,,unul din cele mai frumoase comentarii liturgice ale Rasdritului ortodox”.
Pentru a fi bine ingeles acest frumos comentariu liturgic al Sfantului Maxim Mar-
turisitorul, autorul l-a incadrat, pe de o parte, in contextul social, politic si teolo-
gic in care a fost scris i, pe de alta parte, ,,in contextul intregii opere a autorului”.
Una dintre temele generale care se poate desprinde din opera maximiand este
Lunitate si diversitate” sau ,diversitate si unitate”, dupa modelul hristologic, si pe
care 0 ,,gisim rezumatd in frumosul siu comentariu liturgic”™, Mystagogia.

Capitolul ,,Consideratii metodologice; dimensiunile problemei abordate”
face o introducere in problematica Mystagogiei, pentru intelegerea mai facild a
opusculului maximian. Autorul prezintd mai multe probleme pe care le ridici
opusculul maximian: de istorie literara; de istorie liturgica; de teologie liturgica;
de teologie bizantind; analogie si simbol; teologie simbolici si tipologie liturgica.
In ceea ce priveste problema de istorie literard, atat autorul, cit si autenticitatea
lucririi nu ridici probleme din punct de vedere literar. In ceea ce priveste pro-
blema de istorie liturgicd, profesorul de Liturgici Ciprian-loan Streza subliniaza
faptul cd Mystagogia maximiand (se referd la manuscrisele ce au circulat) se intinde
pe o perioada de aproximativ o mie de ani, secolele VI-XV, perioadi ce constituie
pentru Liturghia bizantini o ,epoca de fixare”, si nu o perioada de formare. De
aceea, in opinia sa, Mystagogia Sfantului Maxim Marturisitorul constituie ,,un
punct de reper care vorbeste despre evolutia riturilor liturgice”, un document
principal pentru ,studiul Liturghiei in cultul bizantin™. Mystagogia maximiana

32 Realism si simbolism liturgic in Mystagogia Sfantului Maxim Mirturisitorul, text, traducere,
comentariu teologic, ASTRA MUSEUM, Editura Andreiana, Sibiu, 2013.

33 [bidem, p. 9.

34 [bidem, p. 13.

3 [bidem, p. 126.
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ridicd pentru cercetdtori si o problemai de teologie liturgica, ce se inscrie in cadrul
teologiei bizantine. ,Actul liturgic este purtatorul unei semnificatii spirituale™®.
Altfel spus, celebrarea liturgica este un memorial al unui eveniment trecut, ima-
ginea unei realititi prezente si care anuntd émplinirea unui eveniment viitor, dar
care se traiesc in prezent. Aceste lucruri, spune autorul, sunt ascunse privirilor
profane, dar se descopera celor initiati ,,in lumina credintei si prin inspiratia Sfan-
tului Dubh, iar mistagogia incearci si le expund™.

Problema teologiei bizantine il descoperd pe Sfantul Maxim Marturisitorul
ca ,teologul sintezelor”. Disputele teologice din sinul Imperiului Bizantin si din
sanul Bisericii au dus la o dinamici a genului literar-mystagogic. S-a pornit de la
genul catehezelor de initiere ale Pirintilor Bisericii (sec. IV-V), adresate catehu-
menilor, in special, dar si credinciosilor, s-a continuat cu tratatul liturgic (sec.
VI), pe care il intdlnim la Sfantul Dionisie Areopagitul, si s-a ajuns la comenta-
riul liturgic (sec. VII), un nou gen literar, initiat de SfAintul Maxim Mirturisito-
rul®®. Aceastd noud abordare asupra Dumnezeiestii Liturghii s-a mentinut pand in
secolul al XV-lea cu o importanti remarca, pe care o face parintele profesor loan
L. Icd jr., cd toti acestia (exceptie SfAntul Simeon al Tesalonicului) ,,au abandonat
viziunea eshatologici si ascetico-mistici proprie Mystagogie; maximiene™.

Subcapitolul ,Analogie si simbol” ne introduce in terminologia maximiana.
Cunoagterea umand are nevoie, pentru a intelege tainele/misterele lui Dumnezeu,
de analogii si simboluri. De aceea ea se foloseste de: tip (T0T0G); imagine (gikdv);
analogie (&valoyia) si simbol (ovpPalov), pentru a exprima realititile naturale
si supranaturale si a explica misterul divin intr-un limbaj analogic si simbolic
in Dumnezeiasca Liturghie. Analogia, zice autorul, ,stabileste o legitura intima
intre ceea ce se intAmpli in Synaxa Euharistici si Cina Imparitiei Cerurilor”, iar
simbolul ,,se face partas al acestei realitati”. Profesorul sibian il citeazi pe liturgis-
tul Alexander Schmemann, care aratd ci simbolul este descoperirea altuia, a unui
altul real, care, in conditiile date, nu poate fi descoperit decit in simbol si care
cuprinde doua realitati: una vazutd, empiricd, si alta nevizuta, spirituald. Acestea
sunt unite in chip epifanic®.

Ultimul subcapitol, intitulat ,Teologie simbolica si tipologie liturgici’,

prezintd faptul ci cele doud ,se explicd si se interconditioneaza reciproc™.

36 [bidem.

37 Ibidem, p. 127. A se vedea René Bornert, Les commentaires byzantins..., p. 29.

8 Continuat de Sfantul Gherman, patriarhul Constantinopolului, Nicolae al Andidei, laicul
Nicolae Cabasila (11391) si Sfantul Simeon al Tesalonicului (11429).

¥ Diac loan 1. Icd jr., De la Dionisie Areopagitul. .., p. 199.

“ Conf. Dr. Ciprian-loan Streza, Realism si simbolism liturgic..., pp. 129-133. A se vedea Pr.
Alexander Schmemann, Euharistia, Taina Imparitiei, traducere de Pr. Boris Riducanu, Editura
Anastasia, Bucuresti, 1992, p. 45.

# Conf. Dr. Ciprian-loan Streza, Realism si simbolism liturgic..., p. 133.
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Acolo unde cunoasterea rationald nu poate continua, cunoscindu-si limitele,
vine gandirea simbolicd ce poate inainta si pitrunde unde nu a putut pitrunde
cunoagterea rationald. Simbolul in Sfanta Liturghie face prezenti taina lui Hristos,
in lumina harului ce se impartiseste de la Tatdl prin Fiul in Duhul Sfant, de la
Cincizecime la Parusie.

O alti idee importantd dezvoltata de profesorul sibian Ciprian-loan Streza
in lucrarea sa este aceea ci Sfintul Maxim Mirturisitorul ,corecteazi viziunea
theurgic-sacramentald a Areopagitului integrand-o in cadrul hristologic precizat
de formula dogmatici de la Calcedon”*. Teologhisirea Sfantului Maxim Martu-
risitorul este centrati pe ,motivul hristologic”, pe Intruparea Fiului lui Dumne-
zeu, centrul si scopul intregii creatii. De aceea, principiul maximian ,,consta nu
pe acceptarea meditatiei ierarhice (ca la Sfantul Dionisie Areopagitul, 7.7.), ci
pe bipolaritatea hristologica nemediata — vizibil-invizibil, terestru-celest, sensibil-
inteligibil —, implicind atit anabasisul, cit si catabasisul, toate acestea angajate
in unirea ipostatici®, ca model al adeviratei uniri cu Dumnezeu, ca model al
indumnezeirii.

Mpystagogia maximiand este marturia cea mai importanta a Liturghiei Bi-
sericii, a Liturghiei euharistice ,,in ritul bizantin”, de la inceputul secolului al
VII-lea, inainte cu aproape doud secole de primul text al Dumnezeiestii Liturghii
pastrat in Codex Barberinus 336*, idee sustinuta si de alti maximologi. Ceea ce
aduce nou profesorul sibian constd in punerea in relatie a textului Mystagogiei si a
formulelor euhologice®: interpretarea primei intriri cu textul rugiciunii Intrrii
din Liturghia SfAntului Ioan Guri de Aur; Intrarea cu Sfintele Taine (cap. XVI) si
rugiciunea de la proscomidie din Liturghia Sfantului Vasile cel Mare®.

Ultimul capitol al lucrarii, capitolul VI, intitulat ,,Mystagogia — expresie a
eclesiologiei liturgice si mistice a SfAntului Maxim”, care constituie partea centra-
14 a lucririi, analizeazd comentariul maximian, capitol cu capitol, in care autorul
evidentiaza, pe tot parcursul, ,modul unic de relatie intre realism si simbolism™,
aflate intr-o unitate deplind la Sfintul Maxim Marturisitorul. Acest capitol vine
ca o completare la o dorintd neimplinitd a liturgistului Ene Braniste, pe care a
ldsat-o ca un fel de testament, §i acum a fost implinitd de profesorul sibian, pe
care acesta o reia i o trateazd, desigur, in maniera sa personald. Cert este ca ideile
sugerate de liturgistul Ene Braniste sunt dezvoltate de profesorul sibian.

2 [bidem, p. 152.

® Ibidem.

“ Sfarsitul secolului VIII.

“ A se vedea capitolul 3.2. Relatiile dintre Mystagogie si formulele euhologice, pp. 157-159.
% Conf. Dr. Ciprian-loan Streza, Realism si simbolism liturgic..., p. 158.

47 Ihidem, p. 212.
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Scoala teologici bucuresteand

Contributia scolii teologice bucurestene la opusculul maximian trebuie pusa
tot sub auspiciile marelui teolog roman, parintele Dumitru Stdniloae, care, in
anul 1946, sub presiunea autoritatilor comuniste, a fost nevoit sa-si dea demisia
din functia de Rector al Academiei Teologice din Sibiu, iar citeva luni mai tirziu
a fost transferat la Facultatea de Teologie din Bucuresti, urmandu-l la Catedra de
Teologie Asceticd si Misticd pe Nichifor Crainic. PAnd in anul 1973, Parintele
Dumitru Staniloae avea in manuscris, in limba franceza, o traducere a Mystagogiei
cu 84 de note. Acest manuscris a fost dat prietenului sau grec Panayotis Nellas,
care, dupd ce a fost tradus din limba francezd in neogreaca de filologul Ignatios
Sakalis, 1-a publicat in seria Emt tag ITtyao. Un manuscris s-a pastrat la Pr. Arhid.
Dr. Ioan Caraza, manuscris care a fost tradus si pus in valoare in editia ingrijita de
Pr. Alexandru Atanase Barna in anul 2017.

Profesorul de Liturgica de la Facultatea de Teologie Ortodoxa din Bucuresti,
Pr. Ene Braniste, a tinut, in anul 1980, o conferintd la /nstitutul Saint Serge,
Paris, in limba francezd, cu tema: Eglise et Liturgie dans la ,Mystagogie” de Saint
Masxime le Confesseur®. Textul acestei conferinte a fost publicat un an mai tirziu
in limba romana. El abordeazi, din picate, numai prima parte a opusculului ma-
ximian®, si nici acesta complet, ci doar capitolele I-V. Capitolele VI si VII sunt
doar mentionate, trecAnd peste acestea, asa cum, de fapt, mentioneaza autorul®,
nu dintr-o neglijentd, ci pentru ci aceste capitole nu se refera la Bisericd sau edi-
ficiul bisericii, tema sa de cercetare. Pirintele Ene Braniste trateazi numai tema
eclesiologiei liturgice ,,sau conceptia sa (a Sfantului Maxim Mirturisitorul, 7.7.)
despre lumea materiald (cosmos sau univers) si despre sufletul omenesc, care sunt
considerate ca o bisericd, menitd sa cuprindd i si conduca pe om ca si intreaga
naturd neinsufletita (cosmosul sau universul) la unirea si la unitatea ultima cu
Dumnezeu, printr-un proces de purificare si sfintire progresivd, care se efectueazi
pentru cei credinciosi mai ales prin participarea la liturghia savarsita in biserica™',
lacas de adunare si de rugaciune. Asadar, avem in acest studiu o expunere, foarte

48 Publicati in vol. LEglise dans la Liturgie. Conférences Saint Serge, XXVIe Semaine détudes
liturgiques, Paris, 26-29 juin 1979, Bibliotheca «Ephemerides Liturgicae», Subsidia nr. 18, Roma,
1980, pp. 67-79; Versiunea roména: ,,Biserica si Liturghie in opera «Mystagogia» a Sfantului Ma-
xim Marturisitorul”, in Ortodoxia, an. XXXIII, nr. 1, 1980, pp. 13-22. Anul urmaitor, 1981, a
apdrut in limba roména.

# Potrivit temei formulate de noi, ceea ce ne intereseazi aici sunt tocmai primele sapte
capitole ale lucrarii”, in Ortodoxia, nr. 1, 1981, p. 15.

0Pr. Prof. Dr. Ene Braniste, ,,Biserica si Liturghie in opera «Mystagogia» a Sfantului Maxim
Marturisitorul”, in Ortodoxia, an. XXXIII, nr. 1, 1981, p. 18.

St [bidem, p. 15.
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pe scurt, despre prima parte a Mystagogiei, tratata in aproximativ cinci pagini, in
care se relateazd despre bisericd att ca si comunitate de credinciosi, ,, Trupul lui
Hristos” — Biserica, cit si ca licas de adunare si rugiciune, unde are loc Sinaxa,
biserica/edificiul fizic. Ea, Biserica, face ,,prin imitare” ce face Dumnezeu pentru
cd Biserica este ,,chip al lui Dumnezeu”. Autorul studiului face o afirmatie foarte
importantd, si anume: Biserica® este vizutd ca ,, Trupul lui Hristos” si biserica-
lacasul de adunare si locul unde se desfasoara Sinaxa, dar nu insista.

Partea a doua a Mystagogiei, capitolele VIII-XXIV, nu a fost tratata. Desi
autorul promitea atunci sa prezinte ,cu alt prilej aceastd interpretare (simbolici
si mistici a Dumnezeiestii Liturghii, 7.7.) in intregime™, din picate nu s-a mai
materializat acest gind al liturgistului Ene Braniste.

Pirintele Ene Braniste ne retine atentia si asupra unui alt lucru, legitura in-
tre cele doud pirti ale Mystagogiei, biserica si Sinaxa liturgicd sau Dumnezeiasca
Liturghie. ,,Liturghia (cultul Bisericii) — zice parintele — este miscarea de elevatie a
Bisericii citre Dumnezeu si mersul spre implinirea unititii cu El. De aceea, Biserica
nu poate fi conceputd si nici ingeleasd fird liturghie; dar nici liturghia nu poate fi
conceputd fird cadrul ei spatial si comunitar, adici firi biserica vizutd (edificiul
fizic, n.n.) in care ea se savirseste. Prin urmare, Biserica este cuprinsd (inteleasd) in
liturghie si liturghia in Bisericd” (s.n.). Parintele spune mai departe ci ,,Sfantul
Maxim Mirturisitorul di Bisericii o interpretare universald, cosmici si, totodata,
eshatologica. Destinul pozitiv al umanititii nu se poate realiza integral in afara
Liturghiei; in acest sens, lumea intreaga este destinatd sa constituie o liturghie —
«liturghia cosmici» — si cei ce nu pot sau nu vor si se integreze in ea compromit
realizarea integrala a destinului lor”, pe de o parte, iar pe de altd parte, ,Liturghia
descoperi sensul eshatologic al lumii intregi si impinge mersul istoriei universale
citre finalul ei in Dumnezeu™".

Studiul citat se incheie cu cAteva consideratii critice, sumare, asupra origi-
nii ideilor din Mystagogia maximiana. Sfantul Maxim Marturisitorul, ,,subtilul
teoretician rasaritean”, se foloseste de ideile lui Evagrie Ponticul, Origen, Pseudo-

Dionisie Areopagitul® si de influenta din tinerete a Sfantului Sofronie, patriarhul

21n cap. I din Mystagogie, Sfantul Maxim, cind vorbeste de Biserici, se referi la ,, Trupul
lui Hristos”, si nu la licasul de cult.

%3 Pr. Prof. Dr. Ene Braniste, ,Biserica si Liturghie...”, p. 20.

>4 [bidem, p. 19.

%> Sfantul Maxim Marturisitorul se referd de trei ori la Dionisie Areopagitul, numindu-l:
»preasfAntul si cu adevarat descoperitorul/aratitorul celor dumnezeiesti Dionisie”, in /ntroducere,
vezi PG 91, col. 661A: ,Tw mavaylw kat oviwg Beopavtopt Atovvoiw tw Apeomayitn’; ,prea-
sfantul Dionisie Areopagitul”, cap. XXIII, PG 91, col. 701: ,,0 mavaylog Apgomayitng Alovuot-
06”; si ,,Sfantul Dionisie Areopagitul”, cap. XXIV, PG 91, col. 716C: ,,tw ayiw Alovuoiw tw Ape-
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lerusalimului, cirora le dd o interpretare personald®, o observatie foarte impor-
tantd in opinia noastra.

Traducerea Mystagogiei realizatd de parintele Dumitru Staniloae, publicata
in Revista Teologici de la Sibiu, a fost reeditata in anul 2000 si, respectiv, in anul
2017, la Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne,
2017, Bucuresti. Editia din anul 2000 este identica cu cea publicata in Revista
Teologicd de la Sibiu, in anul 1944, la care s-au adaugat ,doud studii apartinind
marelui teolog roméan, inserate sub genericul «In loc de Postfata»”¥, dar care nu
sunt comentarii exprese la Mystagogie, ci studii dogmatico-liturgice:

»Locasul bisericesc propriu-zis, cerul pe pimant sau centrul liturgic al
creatiei”® si

* Biserica, in sensul de locas si de largd comuniune in Hristos™.

Introducerea difera fatd de editia princeps®® de la Sibiu, aducind noi
informatii despre viata Sfantului Maxim Marturisitorul, in special despre copi-
liria sa si despre gruparea operelor sale pani in anul 634. In editia de la Sibiu,
parintele Dumitru Staniloae spunea ca Sfantul Maxim Marturisitorul s-a niscut
»in Constantinopol dintr-o familie nobil si a avut parte de o educatie aleasi™',
in schimb, in editia din 2000, vine cu actualizarea ultimelor cercetiri si zice:
SSfantul Maxim Marturisitorul s-a nascut in anul 580, dintr-o familie nobild, nu
in Constantinopol, cum se credea inainte (s.72.), ci intr-un sat din Golan, asa
cum aratd «Viata» lui, publicatd in limba siriaci in 1973%. Ramas orfan la 9 ani,
a fost incredintat unei manastiri din Palestina, dominatd de gandirea origenistd
si evagriand™®.

omayttn’; si o singurd datd apare numele lucrarii SfAntului Dionisie, Despre lerarhia bisericeascd,
in Introducere, PG 91, col. 661A: ,mept TG ekkAnotaoTtikng Iepapytag”.

> Pr. Prof. Ene Braniste, ,Biserica si Liturghie in opera «Mystagogia» a Sfantului Maxim
Marturisitorul”, in Ortodoxia, an. XXXIII, nr. 1, 1981, pp. 21-22.

°7 Sfantul Maxim Mrturisitorul, Mistagogia, EIBMO, Bucuresti, 2017, pp. 13-14.

38 Mitropolia Banatului, nr. 4-6, 1981, pp. 277-307.

% Ortodoxia, nr. 3, 1982, pp. 336-346.

9 Publicata in Revista Teologicd, nr. 3-4, pp. 162-181, si nr. 7-8, pp. 335-356, Sibiu, 1944,
sub titlul ,,Cosmosul si sufletul, chipuri ale Bisericii”.

61 Cosmosul si sufletul, chipuri ale Bisericii”, in Revista Teologici, nr. 3-4, 1944, p. 162.

%2 Viata siriacd a Sfantului Maxim Mirturisitorul a fost publicati de Sebastian Brock, in
Analecta Bollandiana, Revue Critique D’Hagiographie, tom. 91, B-1040, Bruxelles, Société des
Bollandistes, 24, Boulevard Saint-Michel, 1973, pp. 299-346. De la pagina 302 péni la pagina
313 textul este in siriaci. A se vedea Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, ,Introducere” la Sfintul
Maxim Marturisitorul, Ambigua. Talcuiri ale unor locuri cu multe §i adinci intelesuri din Sfintii
Dionisie Areopagitul si Grigorie Teologul, trad., introducere si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru
Stiniloae, EIMBOR, Bucuresti, 1983 [PSB 80], p. 5.

% Editia EIBMBOR, Bucuresti, 2000, p. 5.
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in schimb, reeditirii Mpystagogiei in anul 2017, editie ingrijitd de Pr. Alexan-
dru Atanase Barna®, trebuie sa-i acordim o mai mare atentie. Pe de o parte, prin
completarile pe care le aduce ingrijitorul la editia parintelui Dumitru Stiniloae
din anul 1944 si, pe de altd parte, mai ales, pentru ci acum sunt redate pen-
tru prima data in limba roméana cele 85 de note ale parintelui Dumitru Stiniloae
la Mystagogia Sfantului Maxim Mirturisitorul®, dar si pentru ci sunt inserate
stransformarile ortografice devenite normative in limba romand intre timp”. La
acestea se adauga ,referingele biblice indicate in text, preluate in anul 1944 dupi
instrumentarul oferit de volumul PG 91 (textul Mystagogiei dupa care a tradus
Pirintele Dumitru Stdniloae, in anul 1944, n.7.), completate cu cele indicate de
editorii recenti ai textului, mai ales din ultima editie critica (a textului Mystago-
giei, 7.7.) a clasicistului francez Christian Boudignon, publicati in volumul 69 al
colectiei Corpus Christianorum, Series Graeca (CChSG)”®.

Pirintele Alexandru Barna marturiseste in ,,nota editoriala restitutiva” ci ,,0
posibil retroversiune direct din limba neogreacd in romana ar putea fi considera-
td, pe drept, prea indepirtatd”, denaturindu-se mult sensul original, trecind astfel
prin doui traduceri. Ingrijitorul acestei editii ne ofera traducerea unui document
identificat ,,intr-o dactilograma in limba franceza, aflat in posesia Pirintelui Diac.
Prof. Dr. loan Caraza™’.

Traducerea Mystagogiei cu notele pirintelui Dumitru Stiniloae este
prefatatd de doua articole ale acestuia, care apar in editia neogreaci tiparita la
Atena in anul 1973, traduse in romaneste. Primul articol este intitulat ,,Sfantul

¢ Lector la Facultatea de Teologie ,,Justinian Patriarhul” din Bucuresti.

% Ce au fost publicate in editia neogreacd, in anul 1973, la Atena, editie ingrijita de Panayo-
tis Nellas, in seria Emut tag ITiyao, si traduse din limba francezi in neogreaci de filologul Ignatios
Sakalis. Astfel, Pr. Alexandru Atanase Barna ne restituie acest minunat tezaur, foarte putini stiind
de existenta acestor comentarii la Mystagogie. in editia neogreacd apar 84 de note, la care se adau-
gd in editia ingrijitd de parintele Alexandru Atanase Barna nota nr. 1 din traducerea Parintelui
Dumitru Staniloae in Revista Teologicd, nr. 3-4, 1944, pp. 172-173. De aceea apar 85 de note.
Redim aceastd notd: ieration = ,Acesta este dupi toati probabilitatea spatiul in care este asezati
masa altarului, ciruia Sf. Maxim pare a-i spune simplu altar. Din aceastd scriere, care e pentru multe
elemente si momente ale liturghiei si ale locasului bisericesc cel mai vechiu document informativ (de
pildd pentru intrarea mici si mare), sar pirea ci spatiul altarului nu era inci atit de total izolat de
naos, ca mai térzin. De aceea stiteau acolo nu numai liturghisitorii, ci si ceilalti preoti”. A se vedea,
cu privire la timpul introducerii zidului despartitor intre spatiul altarului i naos, detalii la Karl
Holl, ,Die Enstenhung der Bilderwand in der griechischen Kirche”, in Gessammelte Aufsatze zur
Kirchemgeschichte, 11, Der Osten, 2, Halbband, Tubingen, Mohr, 1929, p. 22 si urm.

% Sfantul Maxim Mirturisitorul, Mistagogia, EIBMO, Bucuresti, 2017, p. 11.

8 Ibidem, pp. 7-8. Pentru mai multe detalii, a se citi introducerea semnaté de Pr. Alexandru
Atanase Barna, pp. 5-12. Marturisesc ¢i in anii *90 ai secolului trecut am intrat in posesia acestor
comentarii ale pirintelui Dumitru Staniloae, in copie xerox, pe care le-am colationat acum cu
editia ingrijita de Pr. Alexandru Atanase Barna.
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Maxim Marturisitorul — viata, scrierile si gandirea teologici si spirituald™®, iar
cel de-al doilea articol se intituleaza ,Continutul Mistagogiei Sfantului Maxim
Marturisitorul” ¢.

Mentionam aici printre maximologii romani pe Pr. Lect. Dr. Alexandru Ata-
nase Barna, de la Facultatea de Teologie ,Justinian Patriarhul” din Bucuresti, cu
lucrarea Revelatie si filosofie in Mistagogia Sf. Maxim Mairturisitorul — o interpretare
contemporand a teologiei mistagogice patristice, teza sa de doctorat despre Mysta-
gogia Sf. Maxim Marturisitorul, sustinuta la Arhid. Prof. Dr. Ioan Caraza. Din
pacate, teza nu a fost publicatd. Am sd mentionez aici doua articole ale parintelui
lector, publicate in Anuarul Facultitii de Teologie Ortodoxa ,Justinian Patriar-
hul” de mare folos pentru proiectul de cercetare:

1. ,Liturghia interioard: elemente de antropologie patristici in Mistagogia
St. Maxim Mirturisitorul™” si

2. ,Cateva consideratii privind sensul simbolurilor din Mistagogia Sf. Ma-
xim Marturisitorul™".

Putem concluziona faptul ci teologia roméneasci in ultima suta de ani, prin
cele doua scoli teologice — Sibiu si Bucuresti —, a pus in valoare acest minunat si
frumos opuscul maximian, Mystagogia, datoritd programului patristic initiat de
marele teolog al secolului XX, parintele Dumitru Staniloae, in anul 1938, inceput
la Sibiu si continuat apoi la Bucuresti, care a tradus Mystagogia in limba roména,
publicati in Revista Teologici de la Sibiu, sub titlul ,, Cosmosul si sufletul, chipuri ale
Bisericii”. Totodata, parintele Dumitru Stiniloae ne-a lasat 85 de note, adevirate
scolii la Mystagogia Stantului Maxim Marturisitorul. Este adevarat cd traducerea a
fost ficuta dupi editia Migne, singura accesibila la vremea aceea. Noile traduceri
ale Mystagogiei maximiene, ce s-au ficut dupa anul 2010, s-au realizat dupa editia
criticd a clasicistului francez Christian Boudignon. Aceste traduceri in limba
romana le datorim profesorilor din scoala teologica sibiani: parintelui Arhid.
Prof. Univ. Dr. Ioan I. Ici jr., profesor la Catedra de Spiritualitate, si domnului
Prof. Univ. Dr. Ciprian-loan Streza, profesor la Catedra de Liturgica.

S8 [bidem, pp. 21-82.

 Ibidem, pp. 83-99.

70 Publicat in Anuarul Facultitii de Teologie Ortodoxi ,, Justinian Patriarhul”, an. X1I, 2012,
Editura Universititii din Bucuresti, pp. 617-642. Acest studiu face parte din teza sa de doctorat.

' Pr. Asist. Univ. Dr. Alexandru Atanase Barna, publicat in Anuarul Facultitii de Teologie
Ortodoxi ,, Justinian Patriarhul”, an. X111, 2013, Editura Universitatii din Bucuresti, pp. 665-686.
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Tipologia chivotului in corpusul omiletic al mariologiei
bizantine a secolului XIV.
Revelarea adevaratului Chivot al Legimantului’

Protos. Drd. Daniil (Daniel-Cosmin) PINCIUC

Abstract:

This study is an attempt to analyze in a typological-mystagogical key the
motif of the ark present in the Byzantine homiletic mariology of the 14th century
that reveals the mystery surrounding the Virgin Mary who becomes the true Ark
of the New Covenant. Fulfilling all foreshadowings, the Holy of Holies — the Mother
of God — is not only the living Ark through which the mystery of God’s descent
to earth (incarnation) takes place and in which the mystery of man’s ascent to
heaven (deification) is realized through Him, but, implicitly, she it is seen as a
Tabernacle or Temple of the New and True Temple — Jesus Christ. The decisive
Mariology of the 14th century Byzantines is a theocentric anthropology in which
the Virgin is revealed as the true man, the theological and spiritual prototype
of humanity. Figures of first-class hesychast saints of Mariological spirituality
together make up a true ,Life” of the Virgin Mary in homiletic form centered
on the motif of the ark in which her mystery is and must become our mystery.

Keywords:

typology, ark of the Covenant, Virgin Mary, byzantine mariology, homilies,
Gregory Palama Palama, Nicholas Kabasilas, Theophanes of Nicaea, Philotheos
Kokkinos, Kallistos I

" Articol scris sub indrumarea Arhid. Prof. Univ. Dr. Ioan 1. Ici jr, care si-a dat acordul
pentru publicare.
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Corpusul omiletic mariologic al Bizantului secolului XIV

Considerat ,,dupa veacul 1V, secolul prin excelentd al Maicii Domnului™,

veacul XIV a transmis o bogatd mostenire spirituald in teologia bizantind prin
citeva ilustre figuri duhovnicesti care au marcat profund perioada de glorie a
isthasmului bizantin tarziu, reprezentate de isihastii precursori precum monahul
italian athonit Nichifor ascetul si, mai tarziu, patriarhul ecumenic Atanasie, mi-
tropolitul Teolipt al Filadelfiei, cuviosul Nicodim — primul povituitor athonit al
Sfantului Griogorie Palama® —, Grigorie Sinaitul — promotor al curentului isihast
athonit la inceputul secolului XIV? —, Maxim Kavsokalivitul — Arzitorul de co-
libe si vizitor cu duhul din Athos — i, mai apoi, de exceptionalele si exempla-
rele personaje Grigorie Palama, Nicolae Cabasila, Teofan al Niceii, si nu numai.
Esenta acestei minunate spiritualitati isihaste a secolului XIV o constituie tocmai
raportarea si reflectia decisiva asupra tainei Maicii Domnului ca patroand a isihas-
mului si Isibasti a Sfantului Munte, pentru care toti acesti ,,barbati sfinti” au avut
o0 imens3 si intensd evlavie, dar si o fierbinte si profundi dragoste. Astfel, Maica
Domnului devine un adevirat centru de meditatie duhovniceasci si teologica,
acestia consacrind pagini semnificative asupra misterului din jurul ei in forma
unor adevirate capodobore omiletice mariale, motiv pentru care aceastd perioadi
este considerata de catre bizantinologul mariolog italian E.M. Toniolo drept ,,ul-
tima §i cea mai importantd perioada de inflorire mariand™.

Corpusul omiletic al mariologiei bizantine tarzii a secolului XIV este unul
destul de bogat, din pacate multa vreme pe nedrept uitat si editat incepind cu
secolele XIX-XX, insa foarte tarziu adus in atentia celor interesati si pasionati de
receptarea profunzimilor mistice si mistagogice ale teologiei ortodoxe bizantine.
Bogatul corpus cuprinde scrieri cu tematica mariologica sub forma unor omilii/
predici (homilies), elogii (enkomia) sau discursuri/tratate (logoi). Inainte de iden-
tificarea si analiza tipologiei chivotului in continutul acestor scrieri, este necesard
si esentiald inventarierea celor mai importante texte omiletice cu caracter mari-
ologic ale bizantinitatii isihaste de secol XIV in functie de autorii sdi, dupd cum
urmeaza:

! Diac. loan Ica jr, Maica Domnului in teologia secolului XX si in spiritualitatea isihasti a
secolului XIV: Grigorie Palama, Nicolae Cabasila, Teofan al Niceei, Ed. Deisis, Sibiu, 2008, p. 142.

2 [bidem, p. 159.

3 [bidem, p. 160.

#Jests Castellano Cervera, Luigi Gambero, Ermanno M. Toniolo et alii, Lz Madre del Signo-
re dal Medioevo al Rinascimento, Roma, 1998, Centro di Cultura Mariana, p. 262.
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1. Grigorie Palama (71359)°, mitropolit al Tesalonicului: un grup de 6
omilii® si un amplu discurs-tratat (logos) care alcituiesc, conform Pr. Toan Ici jr,
,0 veritabild «<summa» mariologicd in forma omileticd™:

*  Omilia 14, La Buna Vestire a atotpreacuratei Doamnei noastre de

Dumnezeu Niscitoarea si Pururea Fecioard Maria®;
*  Omilia 18, La Duminica Mironositelor, in care si despre faptul ci
Niscitoarea de Dumnezeu L-a vizut prima pe Domnul inviat din morti’;

*  Omilia 37, La atotvenerata Adormire a atotpreacuratei Doamnei noastre

de Dumnezeu Niscdtoarea si Pururea Fecioara Maria";

> Prosopographisches Lexikon der Palaiologenzeit (PLP), ed. Erich Trapp et alii., Vienna, 1976,
nr. 21546. A se vedea M. Jugie, ,,Palamas Grégoire”, in Dictionnaire de Théologie Catholique (DTC)
XI, 2 (1932), col. 1735-1776. A se vedea si J. Meyendorfl, ,,Palamas (Grégoire)”, in Dictionnaire
de Spiritualité, Ascétique et Mistique, Doctrine et Histoire (DSp) X11, 1 (1983), col. 81-107.

¢A se vedea cum s-au transmis in manuscrise cele 63 de omilii atribuite mitropolitului isi-
hast Grigorie Palama in: Diac. loan Ici jr, Maica Domnului in teologia secolului XX..., p. 203, nota
161: ,Primele 41 de omilii au fost editate de Dionysios Kleopas la Ierusalim in 1857: Gregoriu tou
Palama Homiliai XLI, editie reprodusi cu traducere latind de J.-P. Migne in PG 151, 9-526; restul
de 22 au fost publicate de S. Oikonomou: 7ou en hagiois Patros hemon Gregoriou archiepiskopou
Thessalonikes tou Palama Homeliai XXII, Atena, 1861. Toate cele 63 de piese au fost reeditate cu
traducere neogreacd de profesorul Panayotis Christou in 3 volume din seria Gregoriou tou Palama
Apanta ta erga — seria ,Ellenes Pateres tes Ekklesias” 72, 76, 79 —, vol. 9: Homelies I-XX, Thessalo-
niki, 1985; vol. 10: Homelies XXI-XLII, 1986, si vol. 11: Homelies XLIII-LXIII, 1986.”. A se vedea
si trad. rom. integrald in cite 3 volume apirute la: Editura Anastasia, Bucuresti (Omilii, vol. 1,
trad. din Ib. gr. de Dr. Constantin Daniel, rev. de Laura Pitrascu (Paraschiva Grigoriu) si stilizatd
de Razvan Codrescu, 2004, 276 p.; Omilii, vol. 2, trad. din Ib. gr. de Paraschiva Grigoriu, 2004,
176 p.; Omilii, vol. 3, trad. din Ib. gr. de Paraschiva Grigoriu, 2007, 368 p.) si Editura Doxologia,
lasi, trad. din Ib. gr. veche i introd. de Pr. Roger Coresciuc, ed. ingrijita de Pr. Dragos Bahrim
(Omilii, vol. 1, 2019, 282 p.; Omilii, vol. 2, 2020, 290 p.; Omilii, vol. 3, 2021, 306 p.).

" Diac. loan Ica jr, 0p. cit., p. 204.

8 De annuntatione, ¥. Halkin, in Bibliotheca Hagiographica Graeca (BHG) 111, Bruxelles,
1957, 1118g; ed. D. Kleopas, op. cit., pp. 72-77; PG 151, 165-177; P. Christou, Gregoriou tou Pa-
lama Apanta ta erga 9, pp. 374-394; C.E. Matthaei, Gregorii Thessalonicensis X orationes, Mosquae,
1776, pp. 72-83; trad. rom. diac. loan I. Ici jr, op. cit., pp. 401-410; cf. Drd. Ciprian Streza,
,Pentru Buna Vestire a Impiritesei noastre neprihinite, a Maicii Domnului si pururea Fecioarei
Maria”, in Zélegraful Romdén, nr. 13-14, 1997, pp. 1-2.

% In dominica unguentiferarum, ed. D. Kleopas, op. cit., in PG 151, 236-248; P. Christou,
Gregoriou tou Palama Apanta ta erga 9, pp. 517-540; trad. rom. diac. Ioan 1. Ici jr, op. cit., pp.
411-420; cf. Prep. Drd. Ciprian Streza, ,Sfantul Grigorie Palama — «despre Inviere si despre
mironosite»”, in Zelegraful Roman, nr. 17-18, 1997, pp. 1-4; cf. Prep. Drd. Ciprian Streza, ,,Sfan-
tul Grigorie Palama — ,.«despre Inviere si despre mironosite»”, in Revista Teologica, nr. 2, 1999, pp.
105-110.

' De dormitione, in BHG, 1145; ed. D. Kleopas, op. cit., pp 205-211; PG 151, 460-473; P.
Christou, Gregoriou tou Palama Apanta ta erga 10, pp. 582-602; trad. rom. diac. loan 1. Ici jr, op.
cit., pp. 421-433.
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*  Omilia 42, La méantuitoarea nastere a atotpreacuratei Doamnei noastre de
Dumnezeu Niscdtoarei si Pururea Fecioarei Maria'';

*  Omilia 52, La intrarea in Sfinta Sfintelor a atotpreacuratei Doamnei
noastre de Dumnezeu Niscitoarea'?;

*  Omilia 53, Discurs [tratat] despre intrarea in Sfanta Sfintelor si despre
viata deiforma aici a atotpreacuratei Stapinei noastre de Dumnezeu Nis-
catoarea si Pururea Fecioara Maria®;

*  Omilia 57, La Duminica Périntilor, despre genealogia dupd trup a Dom-
nului nostru lisus Hristos si a Pururea Fecioarei de Dumnezeu Niscitoarea
care L-a ndscut in feciorie'.

La acest minunat grupaj de omilii mariologice atribuite lui Grigorie Palama
se adaugd o metafraza redactatd de monahul athonit Nicodim pentru faimosul
logos al praznicului din 21 noiembrie scris la Marea Lavrd in anii 1330 (Omilia
53). Nicodim Aghioritul ,a tradus in limba greacd «simpld» (populard) textul siu
scris intr-o greacd bizantina adeseori ermeticd pentru complexitatea ei stilisticd
si caracterul ei sintetic””, care se intituleazd Cuvdnt la Intririle Néscitoarei de
Dumnezeu si la viata egali cu ingerii pe care a dus-o ea in Sfintele Sfintelor transpus
in limba simpli [populari] de Nicodim monahul'®.

2. Teofan, episcopul Niceei (1381)", supranumit mariologul sintezelor si
»dogmatistul neintrecut al Maicii Domnului”'®, cu un amplu si remarcabil Discurs

" De nativitate, in BHG, 1130; ed. S. Oikonomou, op. cit., pp. 1-16; P. Christou, Gregoriou
tou Palama Apanta ta erga 10, pp. 582-602; trad. rom. diac. loan 1. Ici jr, 0p. cit., pp. 369-377.

12 De presentatione, in BHG, 1091; ed. S. Oikonomou, op. cit., pp. 120-130; . Christou,
Gregoriou tou Palama Apanta ta erga 11, pp. 238-256; trad. rom. diac. Ioan I. Ica ji, op. cit., pp.
379-388.

1% De presentatione, in BHG, 1095; ed. S. Oikonomou, op. cit., pp. 131-180, . Christou,
Gregoriou tou Palama Apanta ta erga 11, pp. 260-346; trad. rom. diac. loan I. Ici jr, op. cit, pp.
325-367, si in vol. Sfantul Grigorie Palama. Scrieri II. Fecioara Maria si Petru Athonitul — proroti-
puri ale vietii isihaste si alte scrieri duhovnicesti, Ed. Deisis, 2005, pp. 173-218.

" De dominica sanctorum patrum, in BHG, 2343p; ed. S. Oikonomou, op. cit., pp. 212-224;
L. Tsiknopoulos in Byzantion 39 (1969), pp. 352-357; L. Christou, Gregoriou tou Palama Apanta ta
erga 11, pp. 423-452; trad. rom. diac. Toan L. Ica jr, op. ciz., pp. 389-400.

15 Sfantul Nicodim Aghioritul, Maica Domnului si Intririle ei in Templu in thlcuiri mista-
gogice — cuvinte 5i poeme, trad. si studiu introd. diac. Ioan I. Ica jr, Ed. Deisis, Sibiu, 2022, p. 30.

' Hagiou Grégoriou tou Palama Logoi. 1) Eis ta Eisodia tés Theotokou, 2) Eis ton hagion
Deémeétrion, ekd. Hieras Monés Megistés Lauras, Hagion Oros, 1987, pp. 5-53; trad. text grecesc
editat dupa codicele autograf M. Lavras 921 (6 129), ff. 21-80%; trad. rom. diac. loan I. Ici jr, Sfan-
tul Nicodim Aghioritul, Maica Domnului si Intririle ei in Templu in talcuiri mistagogice, pp. 55-97.

7M. Jugie, , Théophane III de Nicée”, in DTCXV, 1 (1946), col. 513-517. A se vedea si M.
O’Carroll, ,,Théophane de Nicée”, in DSp XV (1991), col. 516-517.

18 Preot Prof. D. Stiniloae, ,,Tnvi;étura despre Maica Domnului la ortdocsi si catolici”, in
Ortodoxia, anul 11, nr. 4, oct.-dec.1950, Bucurest, p. 587.
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[tratat] despre Preacurata si Preasfinta Stipina noastri de Dumnezeu Niscdtoarea,
care prin multe laudd in chip diferit maretiile Ei negriite si cuvenite lui Dumnezeu si
aratd si cd taina intrupdrii lui Dumnezeuw Cuvintul este o convergentd si o conexiune
[syndrome kai synapheia] intre Dumnezeu si intreaga creatie, lucru care este binele
ultim si cauza finali a celor ce sunt®.

3. Nicolae Cabasila-Chamaetos (f c. 1396)*, ,umanist prin formatie si
isihast prin vocatie™', cu ,o fascinanta trilogie mariologici™ alcatuitd din trei
discursuri®:

*  Cuvint la preaslivita Nastere a preaslivitei Doamnei noastre de Dumne-
zeu Niscitoarea al preaingeleptului si preaeruditului si preasfantului intre
toti domn Nicolae Cabasila-Chamaetos™;

*  Cuvint al aceluiasi la Buna Vestire a Preasfintei Doamne de Dumnezeu
Niscdtoarea si Pururea Fecioara Maria®;

*  Cuvint al aceluiasi la preaslivita Adormire a Preasfintei Doamnei noastre
de Dumnezeu Niscitoarea™.

¥ De magnalibus Deiparae, in BHG, 1092p; editat pentru prima dati de citre asumtionistul
francez M. Jugie pe baza manuscrisului Cod. Oxoniensis Baroccianus 193, ff. 252-306 (disponibil i
in manuscrisul Mosquensis synodalis gr. 246, ff. 1-77): Theophanes Nicaenus Sermo in Sanctissimam
Deiparam, Textum graecum cum interpretatione latina, introductione et criticis animadversionibus,
edidit Martinus Jugie A.A., Lateranum, Nova Series, an. 1, n. 1, Romae 1935, pp. 2-211; trad.
rom. diac. loan I. Icd jr, op. cit., pp. 495-576 (in continuare — Teofan al Niceei, Discurs-tratat).

20 PLP 30539. A se vedea E Vernet, ,,1. Cabasilas Nicolas”, in D7C1 11, 2 (1932), col. 1292-
1295. A se vedea si S. Salaville, ,,Cabasilas Nicolas”, in DSp II (1953), col. 1-9.

! Cuvant-inainte a PF Daniel, Patriarhul Bisericii Ortodoxe Romane, in Visarion, episcopul
Tulcii, Tnvatitura mariologici a Sfantului Nicolae Cabasila in spiritualitatea ortodoxi a secolului al
XIV-lea, Ed. Basilica, Bucuresti, 2012, p. 5.

22 Diac. loan 1. Icd jr, Maica Domnului in teologia secolului XX si in spiritualitatea isibastii a
secolului XIV..., p. 245.

» Editate de M. Jugie, Nicolas Cabasilas, ,Homelies sur la Nativite, '’Annonciation et la
Dormition de la S. Vierge”, Patrologia Orientalis (PO) XIX, 3 (1925), Paris, pp. 456-510, si reedi-
tate cu traducere neogreacd de Panayotis Nellas: Nikolaou tou Kabasila He Theometor: Treis Theo-
metorikes homilies (Epi tas pegas 1), Atena, 1968 (reed. 1974, 1989, 1995, 2010); trad. rom. diac.
loan Ici jr, op. cit., pp. 437-492; si in Nicolae Cabasila, Cuvéntiri teologice la Iezechiel — Hristos
— Fecioara Maria. Scrieri I, Ed. Deisis, Sibiu, 2010, pp. 175-233.

* De nativitate, in BHG, 1107n; ed. M. Jugie, PO XIX, 3 (1925), pp. 465-484, reluatd de
P. Nellas, op. cit., pp. 40-115; trad. rom. diac. loan Ici jr, 0p. cit., pp. 437-460 (in continuare —
Nicolae Cabasila, La Nagtere); cf. Nicolae Cabasila, op. ciz., pp. 175-199.

» De annuntiatione, in BHG, 1092¢; ed. M. Jugie, PO XIX, 3 (1925), pp. 484-495, reluatd
de P Nellas, 9p. cit., pp. 118-160; trad. rom. diac. loan Ici jr, op. cit., pp. 461-474 (in continuare
— Nicolae Cabasila, La Buna Vestire); cf. Nicolae Cabasila, op. cit., pp. 201-214.

26 De dormitione, in BHG, 1147n; ed. M. Jugie, PO XIX, 3 (1925), pp. 495-510, reluatd de
P. Nellas, op. cit., pp. 164-222; trad. rom. diac. Ioan Ici jr, op. cit., pp. 475-492 (in continuare —
Nicolae Cabasila, La Adormire); cf. Nicolae Cabasila, 9p. cit., pp. 215-233.
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4. Filotei Kokkinos (11376/7)%, patriarh ecumenic al Constantinopolului
in doud rinduri, ucenicul si biograful SfAntului Grigorie Palama, insuficient ex-
plorat si studiat®®
singurd omilie mariologica: La Adormirea Preasfintei Stipinei noastre Niscitoare
de Dumnezeu®.

5. CalistI (11363)°, monah isihast athonit, ucenicul si biograful Cuviosului

Grigorie Sinaitul si, mai tarziu, patriarhul ecumenic al Constantinopolului in

, cdruia 1i este atribuitd o bogata operi teologici, din care doar o

27 PLP 11917. A se vedea V. Laurent, ,,Philotée Kokkinos”, in D7C XII, 2 (1935), col.
1498-1509.

20O ampli cercetare sub forma unei teze de doctorat despre Viaza Sfantului Filotei si opera
sa teologicd, dar mai ales despre lucririle sale hagiografice: Mihail Mitrea, A Late-Byzantine Ha-
giographer: Philotheos Kokkinos and His Vitae of Contemporary Saints, The University of Edinburg
(PhD in Classics), 2017, 431 p., nepublicati inci.

¥ De dormitione, in BHG, 1102¢; ed. V. Psevtonkas, Epistemonike Epeteris Theologikes Scholes
Aristoteleiou Panepistemion Thessalonikes 27 (1982), pp. 91-120, reeditata in Philotheou Aghiosta-
tou, Patriarchou Konstantinopoleos ke Hegoumenou tes Meghistes Lavras, He Theotokos: Homilia
eis ten Koimesin tes Hyperaghia Despoines Hemon Theotokou, Exdoseis Athos, Athenai, 2007, 92
ps cf. A. Ehrhard, Uberlieferung und Bestand der hagiographischen und homiletischen Literatur der
griechischen Kirche, 111 (Texte und Untersuchungen, 52), Leipzig, 1952, pp. 76 (12), 191 (13), 292.
trad. rom. loan I. Ica, , Theosis, metastasis, anastasis —Adormirea Maicii Domnului in viziunea
patriarhului isihast Filotei Kokkinos” in 7zbor, nr. 7, anul V, oct 2011, pp. 5-20 (in continuare
— Filotei Kokkinos, La Adormire). Multumesc parintelui profesor coordonator Ioan Ici jr pentru
faptul de a-mi fi pus la aceasta traducere neinclusi in volumul Maica Domnului in teologia secolului
XX si in spiritualitatea isibasti a secolului XIV: Grigorie Palama, Nicolae Cabasila, Teofan al Niceei,
studii si texte, dar, asa cum precizeazi incd de la inceput intr-o nota explicativd, un text considerat
afi o pretioasd omilie” sub forma ,,unui mini-tratat mariologic”.

30 PLP 10478. Despre viata si opera patriarthului Calist a se vedea: Dimitrios B. Gonis,
10 syngraphikon ergon tou patriarchou Kallisttou A', Atena, 1980, pp. 22-23; Christian Hannick,
,Patriarch Kallistos als Hymnograph”, in JOB XL (1990), pp. 331-348; Konstantinos Paidas,
»Pseydoprophetes, magoi kai airetikoi sto Byzantio kata ton 140 aiona, epta anekdotes omilies tou
Patriarchou Konstantinoupoleos Kallistou A", in col. Keimena Byzantines Logoterchnas 6, Kana-
ke, Atena, 2011, pp. 31-45; idem, ,Hoi kata Gregora Omilies tou Patriarchou Konstantinoupo-
leos Kallistou A", in col. Byzantine Philosophia kai Theologia 1, Ghregore, Atena, 2013, pp. 13-
29; Marie-Héléne Congourdeau, ,Deux patriarches palamites en rivalité: Kallistos et Philothée”,
in Le Patriarcat (Ecuménique de Constantinople aux XIVe-XVIe Siécles: Rupture et Continuité, in col.
Dossiers byzantins 7, Centre d’études byzantines, néo-helléniques et sud-est européennes, EHESS,
2007, Paris, pp. 37-53. A se vedea si Konstantinos Paidas, ,Editio princeps of an unedited dog-
matic discourse against the Barlaamites by the patriarch of Constantinople Kallistos I”, in BZ
CV (2012), nr. 1, pp. 117-130, la pp. 117-119, n. 3; Adrian Marinescu, ,Patriarhul Calist al
Constantinopolului. Viata Sf. Grigorie Sinaitul”, in Studii Teologice 11 (2008), pp. 149-233, la pp.
149-185; Dr. Mihail Mitrea, ,Despre metanoia in amurgul Bizantului. Omilia despre pociinga a
Patriarhului Calist I al Constantinopolului: introducere, text grecesc si traducere”, in Zeologie si
viatd, nr. 5-8, mai-august 2021, pp. 204-208.
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doui randuri (1350-1353, 1355-1363), autor filocalic®', ciruia 1i sunt atribuite
numeroase omilii nepublicate inca integral, intre care doar o omilie mariologica
La Adormirea Preasfintei Stapanei noastre Néscdtoare de Dumnezeu.

6. Nifon (11411)% ieromonahul, de numele ciruia se leagd un scurt, dar
profund elogiu adresat Maicii Domnului la Buna Vestire intitulat Cuvint de lau-
dd la Buna Vestire a Preasfintei Stapanei noastre de Dumnezeu Niscitoarei*;

7. Isidor Glavas (11396)%, mitropolit al Tesalonicului, autor a patru
minunate omilii*® mariologice care, desi nu formeazi un tot omogen ca cea a
trilogiei mariologic-antropologice a lui N. Cabasila, totusi alcituiesc un fel de

3! Despre enigma celor ,patru Calisti” mentionati in Filocalie, identificarea Patriarhului
Ecumenic Calist I si a recentei restituiri a operei sale a se vedea: Arhid. Dr. Ioan I. Ica jr, ,«Calistii»
Filocaliei si scrierile lor isihaste: enigme, descoperiri si o recenta restituire”, in Revista Teologicd, 94
(2012), nr. 3, pp. 185-210.

32 BHG, 1112m, ed. pentru prima datd pe baza manuscrisului Viena, ONB, Cod. Theol.
gr. 279 £. 191-196v de citre Sophronios Eustratiades, ,Ho oikoumenikos patriarches Kallistos
hos ekklesiastikos”, in Ekklesiastikos Pharos VIII (1911), pp. 114-119: Homilia eis tén koimésin tés
hyperaghias despoinés hemon Theotokou (Gonis, pp. 149-153); trad. rom. in curs de publicare (in
continuare — Calist I, La Adormire).

33 PLP 20687. Viata Sfantului Nifon a fost editatd de E Halkin, ,La Vie de Saint Niphon
Ermite au Mont Athos”, in Analecta Bollandiana 58 (1940), pp. 5-27. A se vedea si Synaxaire
Orthodoxe 1V, pp. 539-541.

3 Nu s-au pistrat alte scrieri atribuite Sfantului Nifon leromonahul in afari de o omilie
initial anonim3 la Buna Vestire. A se vedea H. Norberg, ,,An Anonymous Homily for the Annun-
ciation”, in Commentationes humanarum literanum, 28, 11, Helsinki, 1962, pp. 3-9; M. Smith,
»A byzantine Panegyric Collection with an unknown Homily for the Annunciation”, in Greek,
Roman and Byzantine Studies, 2 (1959), pp. 137-155 (cu reproducere fotografica a textului mari-
ologic al Sfantului Nifon, pp. 139-142). Bizantinologul italian E. Toniolo a cercetat si comparat
cu atentie manuscrisele disponibile care contin acest text si a descoperit un important indiciu
in marginea manuscrisului Cod. Athen. 19: ,Opera lui Nifon ieromonahul (Poiema Nymphou
heromonachou)”, care atestd apartenta acestui elogiu mariologic la autorul reprezentat de Nifon
Ieromonahul. A se vedea studiul lui E. Toniolo, ,Alcune Omelie mariane dei sec. X-XIV: Pietro
d'Argo, Niceta Paflagone, Michele Psellos e Ninfo leromonaco”, in Marianum 33 (1971), pp.
329-409, care in final contine textul grecesc cu traducere italiand (pp. 396-409), disponibil online
(htep://www.testimariani.net/Omelie%20Bizantine/Ninfo%?20leromonaco.pdf, accesat la data de
26 noiembrie 2022).

3L, Petit, ,,Isidore Glabas”, in DTC VIII, 1 (1947), col. 111.

% Editate pentru prima datd de A. Ballerini, Sylloge monumentarum ad mysterium Concep-
tionis Immaculatae Virginis Deiparae ilustrandum, Romae, 1854-1856, 1, pp. 205-242, 418-458;
11, pp. 377-439, 597-661, reluate in J.-P. Migne, PG 139, col. 12-164; trad. ital. partiald realizatd
de E. M. Toniolo doar pentru trei dintre ele (la Nagtere, la Intrarea in Sfinta Sfintelor si la Buna
Vestire), in Testi mariani del Secundo Millennio, 1. Autori orientali (secc. XI-XX), ed. ingrij. de
Georges Gharib si Ermanno M. Toniolo, Citta Nuova, Roma, 2008, pp. 509-519; trad. rom. nu
este disponibil.
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bloc de concepte vechi si noi ca expresie a renasterii teologice bizantine a acestei
perioade®:

*  Cuvint la Nasterea atotpreasfintei Mamei lui Dumnezeu si Doamnei noas-

tre Pururea Fecioarei Maria®.

*  Cuvint la Intrarea in Sfinta Sfintelor atotpreacuratei Doamnei noastre de

Dumnezen Niscitoarea si Pururea Fecioarei Maria®.

*  Cuvint la Buna Vestire a atotpreaslivitei si pline de haruri Doamnei noas-

tre de Dumnezeu Niscitoarea si Pururea Fecioarei Maria®™.

*  Cuvint la atotvenerata Adormire a atotpreacuratei Doamnei noastre de

Dumnezeu Niscitoarea si Pururea Fecioarei Maria®'.

8. Antonie (11362), arhiepiscopul Larissei, care ne-a lisat un important
grupaj de omilii®’, dintre care urmitoarele cu caracter mariologic, din picate
needitate inca:

*  Cuvintul intdi: la Nasterea Preasfintei Stipinei noastre Niscitoarei de

Dumnezen®

;

*  Cuvintul al doilea al aceluiasi: la intrarea care a adus lumii mantuire a
Preasfintei Stapanei noastre Niscitoarei de Dumnezeu si Pururea Fecioarei
Maria, cind a fost adusi la Templu la trei ani*;

*  Cuwvintul al treilea al aceluiasi: la sfanta Adormire a Preasfintei Stipinei

noastre Néscitoarei de Dumnezeu si Pururea Fecioarei Maria®;

% Jests Castellano Cervera, Luigi Gambero, Ermanno M. Toniolo et alii, op. ciz., p. 263.

38 De nativitate, in BHG, 1116; ed. A. Ballerini, I (1854), pp. 205-242; PG 139, col. 12-40.

¥ De ingresu Deiparae, in BHG, 1106; ed. A. Ballerini, I (1854), pp. 418-458; PG 139, col.
40-72.

© De annuntiatione, in BHG, 1099; ed. A. Ballerini, II (1856), pp. 377-439; PG 139, col.
72-117.

1 De dormitione, in BHG, 1090; ed. A. Ballerini, II (1856), pp. 597-661; PG 139, col.
117-164.

# Editate pentru prima dati de B.S. Psevtonkas, Antiniou Archiepiskopou Larissés Logoi
Theomeétorikoi, Despotikoi, Aghiologhikoi, Thessaloniké: Ekdoseis Kyromanos, 2002, pp. 59-145,
149-274, 277-287, 289-374.

® De nativitate Deiparae, in BHG, 1123k; cf. C. Van de Vorst et H. Delehaye, Catalogus co-
dicum hagiographicorum graecorum Germaniae Belgii Angliae (Subsidia Hagiographica 13), Bruxel-
les, 1913, 382% A. Ehrhard, Uberlieferung und Bestand der hagiographischen und homiletischen
Literatur der griechischen Kirche, 111 (Texte und Untersuchungen, 52), Leipzig, 1952, p. 688 (1).

“ De praesentatione Deiparae, in BHG, 1089n; cf. Catal. Germ. 382 (3); Ehrhard, 111, p.
688 (21).

® De dormitione Mariae Deiparae, in BHG, 1145y; cf. Catal. Germ. 383 (7); Ehrhard, I1I,
p- 689 (14).
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»  Cuvintul al patrulea al aceluiasi: la sfinta Adormire a Preasfintei Stipinei
noastre Néscitoarei de Dumnezeu*;

*  Cuvintul al cincilea al aceluiasi, cuprinzind minunile Preasfintei Stapdnei
noastre Ndscitoarei de Dumnezeu, pe care le-a ardtat in diferite timpuri/
momente, cand a fost salvat de Dumnezeu pazitul Constantinopol de scitii
si agarenii care-1 atacau, tradusd de acelasi” .

9. Manuel al II-lea Paleologul (11425)%, impdrat al Bizantului intre anii
1391 si 1425, detine un bogat corpus de opere teologice, morale, apologetice,
omilii §i versuri liturgice, epistole si lucriri retorice care ,,contureaza reversul efi-
giei imperiale, dezvaluind imaginea surprinzitoare a umanistului crestin ce a ga-
sit rigazul, in circumstantele politice atit de complicate pe care le-a traversat, si

¥, si autorul unei

citeascd, si mediteze si chiar dorinta sd compuna lucriri diverse”
scrieri mariologice intitulate Omilie la Adormirea Preasfintei Fecioare®, care, dupa
cum mentioneazd M. Jugie, ar fi datata undeva in secolul XIV°'.

10. Manuel Gabalas (11359/60)°%, cunoscut si sub numele de Matei, mi-
tropolitul Efesului (1329-1351), autor al unei ample colectii epistolare, dar si
al unor tratate teologice si homerice, 100 de capete/capitole cu continut moral/
filozofic, 10 rugiciuni, citeva lucriri retorice dintre care un Cuvdnt adresat impai-
ratului cu ocazia Adormirii Maicii Domnului>.

11. Nichifor Gregoras (11359/1361)*, istoric, umanist si erudit filosof,
dar devenit lider al partidei antipalamite, autorul unui text mariologic numit Cu-
véint despre Preasfinta Niscitoare de Dumnezeu care trateazd atit despre nasterea,

 De dormitione, in BHG, 1119p; cf. Catal. Germ. 383 (9); Ehrhard, IIL, p. 689 (16).

¥ De miraculis in liberanda Constantinopoli, in BHG, 1123p: cf. Catal. Germ. 383 (4); Ehr-
hard, I1I, p. 688 (7).

8 PLP 21513. A se vedea L. Petit, ,,3. Manuel II Paléologue”, in DTC IX, II (1927), col.
1926-1932.

#Manuel 11, impdrat al Bizantului, Sfaturi pentru educatia impariteascd, ed. critica si trad.
Simona Nicolae, Ed. Academiei Romane, Bucuresti, 2015, p. 18.

%0 Oratio in Dormitionem Deiparae, in BHG, 1159m; editata de M. Jugie, Homélies mariales
byzantines, 119-142, in PO 16 (1922), pp. 543-566.

VA se vedea Catalogus codic. Hagiographicorum graec. Biblioth. Vaticanae, a pirintilor
bollandisti, Bruxelles, 1899, p. 141, apud M. Jugie, 0p. cit., p. 539, nota 2. Unii dateazd acestd
omilie la inceputul secolului XV (1415-1417), in Manuel II, impdrat al Bizantului, op. cit., p. 23,
nota 41, punctul 10.

2 PLP 3309.

33 Allocutio ad Imperatorem Andronicum Palaeologum de Dormitione Deiparae, neinregistrat
in BHG sau alte colectii; ed. de Eleni Kaltsogianni, ,A fourteenth-century oration on the Dormi-
tion of the Virgin”, in Byzantion, vol. 86 (2016), pp. 171-187.

>4 PLP 4443. Oxford Dictionary of Byzantium, vol. 2, Oxford University Press, Oxford-New
York, 1991, p. 874.
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cit si despre intrarea si hranirea ei in Sfinta Sfintelor™. In BHG, Gregoras apare ca
autor al unui alt Cuvint la Buna Vestire a Preasfintei Niscitoarei de Dumnezew®.
Asadar, pentru prezentul studiu ma voi folosi doar de 5 autori — 4 sfinti
isihasti ierarhi: 2 patriarhi (Filotei Kokkinos si Calist I) si 2 mitropoliti (Grigorie
Palama si Teofan al Niceii), si un sfint isihast umanist laic, Nicolae Cabasila —,
raportindu-ma la unele dintre scrierile lor omiletice, acolo unde existd mentiuni
ale tipologiei chivotului ca aluzii precise la misterul din jurul persoanei Fecioarei

Maria.

Chivotul — tipologie mariologici fundamentali a principalelor texte
omiletice de secol XIV

Tipologia, ca metoda exegetica de interpretare a textului Sfintelor Scrip-
turi, s-a dovedit a fi pentru Périntii Bisericii cea mai folosita si flexibild cale de
intelegere si receptare corecta a mesajului Noului Legamént prin raportare si
corelare directd cu continutul Vechiului Legimant si care a inflorit chiar din
primele secole ale crestinismului®’. Dupd cum observd G. Florovsky®®, intreaga
atitudine si gAndire patristica are la baza faimoasa fraza augustiniand: ,Noul Tes-
tament se ascunde in cel Vechi, Vechiul Testament se implineste (reveleaza) in
cel Nou” (Novum Iestamentum in Vetere latet. Vetus Testamentum in Novo patet)*,
adica Noul Testament este implinirea sau desavérsirea celui Vechi.

In sens mariologic, tipologia biblici reuseste si descopere numeroase
aluzii scripturistice, aparent ascunse, la persoana Fecioarei Maria, care se face
implinitoare a preinchipuirilor. Prezente mai ales in episodul si sirbitoarea Intrarii
in Templu a Fecioarei Maria, ale cirei alcatuiri imnografice sunt precedate de
scrierile omiletice®, tipurile mariane concentreaza un bogat repertoriu de expresii

% In natinitatem et praesentationem Deiparae, in BHG, 1079; ed. de Th. I. Schmit, ,Kahrie-
Diami”, in lzvestia russkogo arheologiceskogo Instituta v Konstantinopole 11 (1906), pp. 280-294;
criticat de ed. italian PL. Leone: ,Nicephori Gregorae de SS. Deiparae Nativitate, praesentatione
atque educatione oratio”, in Quaderni Catanesi di cultura classica e medievale 3 (1995), pp. 1-31.

% In annuntiationem Deiparae, in BHG, 1092n; cf. Catal. Germ. 75; Ehrhard 111, 879 (10),
880 (11); R. Guilland, Essai sur Nicéphore Grégoras, Paris, 1926, XXXIII, pp. 171-172.

” M. Cunningham, ,, The meeting of the old and the new: the typology of Mary the Theo-
tokos in Byzantine homilies and hymns”, in R.N. Swanson, ed., 7he Church and Mary. Studies in
Church History 39, Woodbridge, Suffolk and Rochester, NY, 2004, pp. 53-54.

%8 Georges Florovsky, Aspects of Church history, Nordland Publishing Company, Blemont,
Massachusetts, 1975, p. 31.

% Cf. Augustinus Hipponensis, ,,Quaestionum in Heptateuchum”, II, LXXIII, in PL 34,
623.

% Jaakko Henrik Olkinuora, Byzantine Hymnagraphy for the Feast of the Entrance of the The-
otokos: An Intermedial Approach (Doctoral Dissertation) (Studia Patristica Fennica 4), Joensuu,
2015, p. 66, disponibila on-line.
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tipologice, alegorice, metaforice si simbolice centrate pe misterul mariologic-
hristologic, cu preponderenta in troparele si stihirile din cadrul alcatuirilor
liturgice ale oficiilor bizantine zilnice cunoscute sub numele de theotokia sau
stavrotheotokia®, un adevirat tezaur teologic, theotokologic si duhovnicesc.
Numeroasele si minunatele epitete aluzive la persoana Maicii Domnului regisite
in corpusurile omiletice si imnografice sunt inepuizabile pentru a descrie
adevirata ei miretie.

De departe insa, cea mai interesantd si importantd tipologie mariologica
rimane cea legatd de chivot ca motiv biblic fundamental in intelegerea Evangheliei
lucanice (cf. Le 1, 26-56), dar si in finalizarea revelatoare a Noului Legamént (cf.
Ap11,19;12, 1), pe care Parintii Bisericii au preluat-o, continunat-o si dezvoltat-o
intens mai ales in aceastd epoca de inflorire si innoire duhovniceasci si teologica a
mariologiei Bizantului tirziu al secolului XIV. Foarte putin mentionata de autorii
Noului Legimant potrivit cu dorinta, smerenia si tacerea ei, Maica Domnului
poate fi descoperitd totusi prin intermediul tipologiei biblice ca fiind adeviratul
cort/templu, adevirata Sfinti a Sfintelor si adeviratul chivot al Legiamdintului® —
ceea ce nu schimba cu nimic imaginea ei de fiptura de taina, aparent ascunsa, dar
permanent prezentd nu doar in rolul si locul ei de Niscitoare de Dumnezeu, ci si
in viata duhovniceasci a credinciosilor; insi atat de prezentul motiv al chivotului
in omiletica faimogilor Pirinti isihasti bizantini ai acestui veac meritd o atentie
si analizd deosebita, mai ales datoritd importantei antropologice a profundelor
reflectii si viziuni pe care acestia au exprimat-o in scrierile lor.

Toatd aceastd analiza are ca fundament o importantd afirmatie pe care Teo-
fan al Niceii o face in Discurs-Tratatul siu, complet justificatd de izvoare istorico-
biblice referitoare la distrugerea templului vizut din lerusalim dupd mutarea la
cer a Maicii Domnului:

»De aceea, la putin timp dupa ce Aceasta [Fecioara, adeviratul Templu] a
fost zidita in ceruri [dupa adormirea ei], precum s-a spus, prefigurarea Ei [templul
din Ierusalim] a fost darAmatd si distrusd de romani, fiindca nu era legiuit ca noi
sd mai slujim umébrei dupi ce s-a aritat adevirul™®.

Ca si mai sus, alte teologhisiri ale lui Teofan al Niceii evidentiazd antiteza
dintre umbri si adevir, adica dintre cele doud capete ale tipologiei (tipul —

' A se vedea S. Eustradiades, He Theotokos en te hymnographia Aghioretike Bibliotheke 6,
Chenneviéres-sur-Marne, Paris.

2 A se vedea studiul meu: Ierom. Daniil (Daniel-Cosmin) Pinciuc, ,,De la Cortul mirturiei
la Cortul méntuirii — o perspectivd tipologicd biblici a revelarii Chivotului Noului Legimant”, in
Studia Doctoralia Andreiana, 1, anul IX, nr. 1 (ian.-iun.), Ed. Andreiana, Sibiu, 2022, pp. 7-30.

% Teofan al Niceei, Discurs-tratat, p. 509, §7.
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arbetipul), profund legate una de cealaltd, insa doar prin omonimie, apropiere,
aldturare si imitagie (si aceasta doar partial din partea tipului), prin care se arata
aceeasi incetare si desfiintare a celor vechi in asteptarea si realizarea celor noi si
vesnice:

»Asadar, intrucit cuvintul nostru a aratat ca taina Niscitoarei de Dumnezeu
e zidirea [demiourgia)] creatiei pentru existenta fericita, zidire care fatd de zidirea
pentru existenta pur si simplu e ca adevirul fatd de umbra si ca desavarsirea fatd
de nedesivarsire, foarte bine s-a zis atunci ca cele ce sunt sunt niste umbre si
prefigurdri ale adevaruluil realitirii™®.

»[...] negraita taind a Niscatoarei de Dumnezeu e fata de cele ce sunt ca
adevirul fata de umbri si modelele fatd de imitatii si e cauzd finala a tuturor celor
inteligibile si sensibile”®.

»De aceea este si introdusd in chip uimitor in SfAnta Sfintelor prefigurativa
si umbratica de Cel ce oranduieste prin ratiuni negraite toate cele ale Ei legdnd de
umbri adevirul, de tip [prefigurare] arbetipul, iar prin aceasta aratdnd in subtext
desfiintarea si incetarea acum a acestora invechite [...] Si compardndu-le intre ele
prin apropierea si aldturarea Copilei si a sanctuarului Legii arata care e adevirata
si arhetipica Sfanta a Sfintelor neatinsd de orice pacat si necilcata si care e cea
umbraticd si tipici [prefigurativd] care se impdrtiseste de numele prototipului

prin omonimie™.

Dar si Grigorie Palama exprima aceasta antitezd dintre schitd si realitate
atunci cAnd Fecioara intrd in Templul prefigurarii, ea fiind realizatoare a acestor
prefiguriri ale Legaméntului umbratic:

,54 vedem deci cum anume se suprapune peste prefiguriri sfirsitul, cum se
desavarseste peste acea schitd umbratici forma adeviruluilrealitatii. A intrat in
sfanta sfintelor cea vremelnica Sfanta Sfintelor cea fira sfarsit, a intrat aici cortul
nefacut de mana al Cuvéntului, chivotul cuvantitor si insufletit al Painii Vietii
Care ne-a fost trimisa cu adevarat din ceruri si al Cérei chivot ficut de ména a fost

Aceea, chivot in care e vasul care poartd mana [...]"%.

Nefiind inovativ pentru omiletica secolului XIV®S, motivul chivotului — prin
care Parintii i scriitorii bisericesti adeseori o identifici pe Fecioara Maria ,nu

¢4 Ibidem, p. 499, § 3.

% [bidem, p. 501, § 4.

% Ibidem, p. 566, § 31.

% Grigorie Palama, Omilia 53, p. 351, § 43.

% Cf. Hyppolytus of Rome, Discours on Psalm 23, in Theodoret, Dialogue 1, apud Brant
Pitre, Jesus and the Jewish roots of Mary: unveiling the Mother of Messiah, Crown Publising Group,
New York, 2018, p. 64; cf. Athanasius, Homily of the Papyrus of Turin, ed. T. Lefort, in Le Muséon
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rumai biserica cea mai plicuta, ci insusi chivotul adevirat, sau masa altarului”®
— traverseazd ca un fir rosu tot corpusul de texte mariologice ale celor mai im-
portante omilii bizantine pentru care autorii isihasti amintiti au consacrat im-
portante pagini. Spre deosebire de raportarea biblica in care antitipul marial al
chivotului poate fi identificat prin aluzii scripturistice intertextuale si prin analiza
si compararea unor termeni morfologici comuni, in aceste scrieri motivul chi-
votului este usor sesizabil, insa existd, desigur, si situatii in care Parintii prelun-
gesc tipologia biblica pentru a exprima imagini tipologico-mistagogice inedite in
deplina armonie cu textul scripturistic. Una dintre omiliile cabasiliene specifici
ca replicele facute de Moise in urma experientei mistagogice a urcusului siu pe
Muntele Sinai de ,jintrare” in cortul cel neficut de mani omeneasci al dumneze-
irii indicau, de fapt, imaginea Fecioarei Maria:

»si daca era ceva sfant; cortul, chivotul si celelalte ale lui Moise pentru care se
méndreau evreii, dincolo de numele lor acesteau prefigurau minunea Fecioarei™”".

Mariologii isihasti din aceastd perioadd ne ajutd si patrundem in tainele
locului celui stant (Cortull Templul iudaic) pentru ca in final sa ajungem si in
cele dinlduntru ale lui — Sfdnta Sfintelor. Reconstituirea parcursului realizat de
Fecioara Maria este cheia introducerii in taina/misterul chivotului, iar intelegerea
lui este bazatd pe raportarea la prefigurarile Legii Vechi prin #pologie.

Prin cele doud capetele ale sale, tipologia uneste cele doud Legiminte si
aratd Adevarul. Tipologia spatiului sacru arata spre taina Fecioarei Maria — noua
Eva. Cortul, Templul, Sfanta Sfintelor si chivotul trec acum intr-o altd dimensiune.
Tranzitia de la sacralitatea legalistd la zidirea insufletitd si indumnezeitd reve-
leazd tocmai taina Fecioarei. Ea este introdusa in chip uimitor in cele sfinte ale
templului si se foloseste de elementele/umbrele de acolo spre a se face ca ele si
mai presus de ele intru ardtarea Adevirului. Evident, textul biblic este insuficient
pentru reconstituirea minunatului parcurs al Fecioarei. Insi omiletica bizantini
a secolului XIV reuseste aceasta, traversind aproape toate episoadele din viata

71 (1958), pp. 216-17, apud Luigi Gambero, Mary and the Fathers of the Church. The Blessed
Virgin Mary in patristic thought, trans. by Thomas Buffer, Ignatius Press, San Francisco, 1999, pp.
106-107; cf. Jacob of Serug, Homily III on the Mother of God, p. 671, apud Brant Pitre, 0p. cit., p.
65; cf. Modestus of Jerusalem, Encomium on the Dormition of Mary, 4, in Brian E. Daley, S.J., On
the Dormition of Mary: Early Patristic Homilies (Popular Patristics 18; Crestwood, NY: St. Vladi-
mir’s Seminary Press, 1998), p. 88, si John Damascene, On the Dormition of Mary, 11, 2, in Dalay,
On the Dormition of Mary, pp. 204-205, apud Brant Pitre, p. cit., p. 67.

® Pr. Prof. D. Stiniloae, ,Maica Domnului ca mijlocitoare”, in Ortodoxia, 11, 4, oct.-
dec., Bucuresti, 1950, p. 121.

7 Nicolae Cabasila, La Adormire, p. 476, § 2.
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Fecioarei Maria si alcatuind o veritabili ,, Viatd” teologicd a Mamei lui Dumnezeu
in formd omiletica™.

Pitrunzind in taina cortului si templului mistic, ajungem, cu ajutorul
Pirintilor, in sfAnta sfintelor, acolo unde ne intilnim cu Fecioara. Ea implineste
toate prefigurdrile de mai inainte’””. Folosindu-se si ei de cele ale Legii Vechi se
apropie de taina Fecioarei pe care o aratd a fi Cortul ,nefacut de mani al Cu-
vantului (be acheiropoictos skenén tou Logou)”” si Templul ,,dumnezeiesc (theios

naos)”7*

, »wvesnic si de neclitinat (naon aionion kai asaleuton)””, care ,a fost ziditd
in ceruri (en ouranois oikodomerheisés)”’®. Dar acesti sfinti isihasti intrd dincolo
de catapeteasma templului mistic spre a ne arata noud tuturor ca sfanta sfintelor
nu mai este o simpld incapere goald. Acolo e chivotul, dar un chivot ,de aur,
aurit de dumnezeiescul Duh (be chrysé kibotos to theio kechrysomené Pneumati)™”’
Jinsufletit (empsychos)”’®, ,,cuvantitor (loghike)”” si ,,duhovnicesc (empnous)”™.
Tipologia chivotului din omiletica Pirintilor acestui veac depaseste granitele
prezentei ascunse ale Fecioarei in paginile Noului Legimant, incit ei, dupi ce
deja ,,vad” toate aceste tipologii biblice inviluite in misterul potrivirii si alaturarii
schitei de adevar, dezviluie tuturor in chip mistagogic imaginea Fecioarei care
se face acum Chivot vesnic. Pirintii nu se opresc doar la momentul Intririi in
Templu a Fecioarei pentru a sublinia motivul chivotului, ci il prelungesc la celelalte
episoade mariologice (Nastere, Buna Vestire, Adormire) sau la momente liturgice
speciale (Duminica Mironositelor, Duminica Périntilor). Si cAnd este zamislita si
sade in pantecul Anei, si cAnd se naste, si cAnd intrd si sade la templu, si cAnd iese
din templu, si cAnd vorbeste cu ingerul, si cAnd o viziteazi pe Elisabeta, si cAnd
naste pe Fiul ei, si cAnd suferd la poalele Crucii, §i cind se bucura in dimineata
Tnvierii, siin toatd viata ei pimanteasca, dar si dupé adormirea, invierea si mutarea

"' Cf. diac. loan L. Icd jr, Maica Domnului in teologia secolului XX si in spiritulitatea isihasti
a secolului XIV.., p. 204.

72 Cf. Filotei Kokkinos, La Adormire, pp. 18-19, § 43. Si Teofan al Niceei arati ci toate cele
ale cultului Legii duc catre taina Fecioarei: ,[...] a cirei prefigurare si simbol a fost tot acel cult al
Legii vechi si pentru care au fost rinduite dinainte toate acelea, pentru ci n-a fost cu putingi la
inceput ca oamenii sa vadd adevirul gol, fird simboluri si perdele” (Teofan al Niceei, Discurs-tratat,
p- 509, § 8).

73 Grigorie Palama, Omilia 53, p. 351, § 43.

74 Teofan al Niceei, Discurs-tratat, p. 508, § 7.

7> Ibidem.

76 Ibidem.

77 Ibidem, § 8.

78 Grigorie Palama, Omilia 53, p. 351, § 43; Filotei Kokkinos, La Adormire, p. 14, § 30.

7 Grigorie Palama, Omilia 42, p. 371, § 3; Grigorie Palama, Omilia 53, p. 351, § 43; Filotei
Kokkinos, La Adormire, p. 14, § 30.

8 Grigorie Palama, Omilia 42, p. 371, § 3.
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sa la cele ceresti, Fecioara Maria este Chivotul viu si Chivotul Vietii®'. Astfel, o
scurtd radiografiere a textelor propuse pentru aceasti temd poate reconstitui
uimitorul parcurs al Copilei si Fecioarei Maria de la nastere la nasterea in cerul lui
Dumnezeu, care reveleaza in cheie tipologica adeviratul chivor al Legimdintului.

Fecioara Maria — Chivotul adevirat al Legdméntului

Mai intai, in Omilia 57, despre genealogia dupd trup a Domnului nostru
lisus Hristos si a Pururea Fecioarei de Dumnezeu Niscitoarea, Grigorie Palama
face o afirmatie speciala prin care o califici pe Mama lui Dumnezeu a fi Sfan-
ta Sfintelor mai inainte de viata ei pimanteascd, cAnd sfatul lui Dumnezeu o
prehotiriste din veci ca sa fie cea aleasa pentru a se face ,locuinta” vrednica Celui
ce locuieste intru cele inalte:

»Pe Aceasta, deci, Dumnezeu o prehotiriste/predestineazi din veci pentru
Sine insusi si o alege dintre cei din veac si o socoteste vrednici de har mai mult
decit toti, facind-o sfinti a sfintelor chiar si inainte de nasterea ei striind, drept
pentru care I-a si bineplidcut ca Ea s locuiascé in Sfanta Sfintelor, primind-o inca

de copila drept tovarisi de Cort [Sfant] si de locuire cu EI”%%

Apoi, doi sunt autorii care elogiazd nasterea minunati a Pruncei Maria din
Pirintii Toachim si Ana: Nicolae Cabasila si Grigorie Palama. Inci de la incepur,
Nicolae Cabasila lauda pe nascitorii Mariei, superiori altor Parinti din vechime,
nu doar pazind intocmai Legea si respectaind Cortul Marturiei, ci ndscind si alca-
tuind adevitatul Cort al Mantuirii, care va tine pe Insusi Ditiatorul Legii:

»cum n-ati dovedit in chip strilucit ca ati pazit Legea si ati respectat Cortul
Marturiei mai mult decit toti ceilalti prin insusi faptul ca ati adus pe lume, ba
chiar ati alcituit adevdratul Cort al lui Dumnezeu, fata de care acela e atat de
inferior, cu cat pastreazd doar o icoana si umbrd a acestuia?”®.

Grigorie Palama ne spune si ce fel de cort se aratd prin nasterea Mariei,
personificind alcituirea lui Moise, care acum capatd viatd pentru cd acest cort
contine si este totodatd un Chivot cuvéntitor si duhovnicesc care poartd nu o
simpld mani cereasci, ci Insisi Painea Vietii:

81 Bucuri-te, muntele sfintirii, chivotul vietii, cortul Sfintei Sfintelor” (,Canonul Mare. Al-
cituire a Sfantului Parintelui nostru Andrei Criteanul Ierusalimiteanul”, in 7riodul, Ed. IBMBOR,
Bucuresti, 2000, p. 415).

82 Grigorie Palama, Omilia 57, p. 391, § 3.

8 Nicolae Cabasila, La Nastere, § 3.
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»Astdzi s-a aratat un «cort» insufletit si nefacut de méina al lui Dumnezeu,
un «chivot» cuvantitor si duhovnicesc (loghikeé kai empnous kibotos) al Painii Vietii
care ne-a fost trimisa din ceruri [/ 6, 32] cu Adevirat™.

Desi abia venitd in aceasta lume ca adevir rasirit din pimant (cf. Ps 84 ,12),
Prunca Maria este mai dinainte numiti Chivot dubovnicesc al lui Dumnezeu:

,Dar cine e lumea noud, raiul striin, cartea paradoxala, cortul i chivotul
duhovnicesc (he empnous tou Theou kibitos) al lui Dumnezeu, adevirul risarit din
pamant, toiagul mult laudat al lui lesei? Copila pururea fecioard inainte si dupa
nastere, a cirei nastere dintr-o femeie stearpi o praznuim astizi”®.

Acelasi Palama, in exceptionalul Discurs despre Intrarea in Sfinta Sfintelor,
merge de la casa Pirintilor Ioachim si Ana la Templul din Ierusalim, acolo ,,unde
Fecioara Mami de trei ani a intrat §i a rimas pentru noi”*, fiind asezata in chip
uimitor in sanctuarul cel de nepatruns, punand fatd in fatd cele vechi cu cele
noi, schitele cu realititile, vremelnicia cu vesnicia care acum se intilnesc si care,
intr-un fel, realizeaza suprapunerea adevirului peste prefigurari si inceputul tran-
sferului/schimbului de roluri, care, incet-incet, trec inspre SfAnta Sfintelor cea
insufletita, care, in acelasi timp, e si Chivotul cuvintitor si insufletit:

»A intrat in sfAnta sfintelor cea vremelnica Sfinta Sfintelor cea fard sfarsit, a
intrat aici cortul neficut de mana al Cuvantului Chivotul cuvéntator si insufletit
(he loghikeé kai empnous kibotos) al Piinii Vietii, Care ne-a fost trimisa cu adevirat

din ceruri si al Cirei chivot ficut de ména a fost Aceea™.

Dar Palama se intreabi: ,Cici unde era mai cuviincios si locuiasci Cea
care e adevarata Sfanta a Sfintelor?”®. Prin apropiere, suprapunere, omonimie
si personificare, o simpld incipere speciald a spatiului sacru primeste o Copild
speciala care devine un locas insufletit, o Sfantd a Sfintelor, adicd sfAnta cea mai
sfantd dintre toti sfintii sau, mai bine spus, Sfinta tuturor sufletelor sfinte, adevira-
td paradigmad a umanitatii. Teofan al Niceii accentueaza prozopopeea folosita aici
spunind ca ,,0 materie neinsufletitd n-ar putea fi numita in sens propriu Sfinta a
Sfintelor”®. Insi si cei doi heruvimi de aur (fs 25, 18), care odinoari acopereau
si umbreau cu aripile lor capacul chivotului ferecat cu aur curat (cf. Zs 25, 19-20)
si care nu mai existau acum de vreme ce Insusi chivotul cel neinsufletit fusese

% Grigorie Palama, Omilia 42, p. 371, § 3.

8 Thidem.

8 Grigorie Palama, Omilia 53, p. 330, § 8.

% Grigorie Palama, Omilia 53, p. 351, § 43.

% Grigorie Palama, Omilia 53, p. 336, § 19.

¥ Teofan al Niceii, Discurs-tratat, p. 566, § 31.
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mutat si ascuns (cf. 2 Mac 2, 4-5), se fac ingeri adevirati care slujesc si hrinesc™
Chivotul cel adevirat:

,Figuri de ingeri turnati in aur stiteau in jurul chivotului umbrindu-l [Zs
25, 19], dar in jurul acestui chivot adeviarat (alethinén tautén kiboton) stiteau
nu figurile unor ingeri, ci ingerii insisi si, mai mult, nu umbrind-o, ci slujindu-i
si servindu-i hrana, o hrana de care nu se poate spune ce era, pe att de mult
intrecea in minune mult vestita mand si hrana adusa lui Ilie™".

Pirintii nu se opresc doar aici. Dupa ce stiruie o vreme ca odinioard
Fecioara in Templu, ies si ei de acolo impreuni cu ea, aratindu-ne ci cea nestiutd
de lume vine inapoi in lume prelungind si aici taina templului si a chivotului,
fiind pregititi pentru a tine in pantec pe Cel mai presus de lume. In lume, taina
chivotului se deschide in episodul Bunei Vestiri, insd, de aceasta data, Paringii
apeleaza la aceleasi aluzii tipologice ale Evangheliei lucanice in uimitoarea
intalnire dintre ingerul Gabriel si Fecioara Maria. Intr-un fel, imaginea Fecioarei—
chivot este inviluitd iardsi in mister potrivit cu dorinta ei.

Daci odinoara Eva a vorbit cu sarpele atrigand blestemul, acum Noua Eva
vorbeste cu ingerul aducind bucuria si binecuvintarea. Am putea spune ca in-
gerul adreseazd pentru prima datd o rugaciune Maicii Domnului, rugindu-o si
se bucure, desi ea era speriata de aparitia lui suprinzitoare si chiar infricosatoare:
»Bucura-te [chaire], ceea ce esti cu har daruita [kecharitomene]! Domnul este cu
tine! Binecuvantatd esti tu intre femei!” (Lc 1, 28). Cuvintele ingerului sunt aluzii
precise la chivot, locul prin excelentd al prezentei slavei dumnezeiesti. Dar nu mai
este doar locul prezentei dumnezeiesti, ci locasul insusi al dumnezeierii. Tngerul fi
zice cd Domnul este cu ea, dar indata va fi §i in ea, zimislindu-Se. lata ce spune
Palama:

»intelegind ca Ea este un loc al harurilor dumnezeiesti si omenesti si
impodobita cu toate harurile Duhului lui Dumnezeu, a proclamat-o in sens
propriu «cu har daruitd» §i vizind cd primeste deja sa locuiascd in Ea pe Cel in care
sunt comorile tuturor acestora si vizind dinainte purtarea in pantec [graviditatea]
lipsitd de intristare si nasterea care va fi fard durere, i-a binevestit dinainte si se
bucure si a sustinut raspicat ci singura Ea e «binecuvantatd» si slavita intre femei,
fiindcd nici o altd femeie nu e mai slavitd, daca ar fi slavitd, cu covarsirea slavei

Fecioarei Mami a Domnului”®?.

*1n cheie tipologic, aceasti hrani comporti conotatii euharistice. A se vedea Jaakko Henrik
Olkinuora, Byzantine Hymnography for the Feast of the Entrance of the Theotokos, pp. 109-112.

! Grigorie Palama, Omilia 53, p. 352, § 44.

%2 Grigorie Palama, Omilia 14, p. 406, § 8.
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Fecioara neintelegind modul in care se poate petrece aceasta, primeste de la
inger un alt cuvint mai puternic care concetreaza intreaga taind a atit de peregri-
natului chivot al Legdmantului, ascuns, dar acum gisit, deasupra ciruia troneazd
iardsi slava Domnului: ,Duhul Sfant va veni peste tine si puterea Celui Preainalt
te va adumbri. De aceea Sfantul ce se va naste se va chema Fiu al lui Dumnezeu”
(Lc 1, 35). Consimtimantul Fecioarei il determinid pe Teofan s spuna care este
acum noua si dorita ,locuintd” piménteascd a Fiului lui Dumnezeu, desi cerul
este Tronul (cf. s 66, 1) pe care sade impreund cu Tatél si cu Duhul:

»De aceea, cind i-a adus bunele vestiri ale méntuirii noastre, arhanghelul
Gabriel L-a gésit acolo si pe Mantuitorul, Care l-a trimis din cer, si Care locuia
mai mult in Ea decat in ceruri”.

In Fiat-ul Mariei, Cabasila observi ci intruparea este o operd comuni a Tre-
imii §i Fecioarei, intelegind prin aceasta ca cinci sunt actiunile/dinamicile care
au stat la baza actului intruparii: bunavoirea (Zitilui), venirea (Fiului), umbrirea
(Duhului), vointa si credinta (Fecioarei):

91 opera intrupdrii Cuvantului a fost nu numai a Tatdlui, a Puterii [Fiului]
Lui si a Duhului Sau — Unul binevoind, Altul venind si Aleul umbrind —, cisia
vointei si credintei Fecioarei™.

»Cincizecimea” Maicii Domnului are loc chiar in clipa cAnd rosteste acel
minunat ,Fie (ghenoito)””. De aceea, Patriarhul Filotei Kokkinos amintese ci
Fecioara primeste un botez special, un botez in Duhul care vine/se pogoari peste

ea cAnd consimte cuvintele ingerului:

»cici acolo in foisorul din minunatul Sion fiind potrivit sfAntului Luca [cf.
FA 1, 14. 15-16; 2, 1-16] si ea impreund cu ucenicii prieteni ai Fiului, a fost
vézdtoare i partasd a tainelor Duhului petrecute cu ei si ea fusese botezati in Acesta
odata cu glasul lui Gavriil inaintea tuturor celorlalti in chip supranatural si se

umpluse din belsug de toate darurile Lui™.

Asadar, primind in péAntec ca intr-un chivot Piinea Vietii, Mama lui
Dumnezeu, adeviratul Templu insufletit si duhovnicesc, incepe si ,zideascd” din
carnea si singele ei un Nou Templu la fel de insufletit si duhovnicesc, dar care, desi
va fi darAmat, a treia zi se va ridica (cf. /# 2, 19), ea fiind prezenta si la ddrAmarea,
dar i la ridicarea Sa, ca primd martord. Grigorie Palama surprinde o uimitoare
imagine cu privire la momentul invierii Fiului ei, aritindu-ne inci o datd

9 Teofan al Niceii, Discur-tratat, § 31.

% Nicolae Cabasila, La Buna Vestire, p. 465, § 4.
SCf. Le 1, 38.

% Filotei Kokkinos, La Adormire, p. 7, § 6.
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centralitatea motivului templului si al chivotului in paginile Sfintei Scripturi. Asa
cum catapeteasma templului vazut din lerusalim se deschide si primeste chivotul
cel insufletit care sade pentru o vreme in cele nevizute si nestiute de nimeni, tot
asa pdntecul-chivot al Fecioarei se deschide si primeste ca ,,un al doilea receptacul
[deuteron docheion]”” intruparea Cuvantului, pentru ca la inviere mormdntul lui
lisus ca un pdntec-chivot si se deschidi la venirea Mamei Sale si sd o primeasci ca
intr-o noud intrare in templu, prefigurind mutarea si intrarea Fecioarei Maria in
Templul cel vesnic al slavei Fiului ei:

»dar Fecioara Mama a fost de fatd cind s-a facut cutremurul, cAnd piatra
a fost rostogolitd, mormantul a fost deschis i paznicii erau de fatd, chiar daca
erau cutremurati de fricd; de aceea, sculdndu-se dupa cutremur, acestia au ciutat
sa fuga, dar Mama lui Dumnezeu se desfita fira nici o teama de acea priveliste.
Mi se pare ci pentru Ea prima s-a deschis acel mormént purtitor de viata — caci
pentru Ea prima si prin Ea ni s-au deschis toate cite sunt sus in cer si jos pe
pamant — si pentru Ea a stralucit astfel ingerul, ca, desi cerul era cuprins inca de
intuneric, sub imbelsugata lumini a ingerului, Ea si vadi nu numai mormantul
gol, dar si cele de ingropare zicind in ordine si dind marturie in multe feluri de
scularea Celui ingropat™®.

In sfarsit, episodul Adormirii Macii Domnului a determinat pe toti cei cinci
Pirinti isihasti sd ne lase scris cite ceva din minunatele taine ale stramutarii Chi-
votului insufletit. Dupa toate momentele din viata ei piménteasca care nu sunt
altceva decit multiple ,,intriri in templu” centrate pe tema chivotului, strimuta-
rea de pe pimant la cer a Fecioarei Maria este de facto o ultima intrare in Templul
cel vesnic al lui Dumnezeu. Preasfintitul Patriarh Calist I isi deschide scurta sa
omilie la Adormire, aratdndu-ne semnificatia teologici si eshatologici a acestui
important episod:

»lar acesta este, iubitilor, mergerea si iniltarea [anabasis] la cer a Stapanei
noastre si Mamei lui Dumnezeu §i mutarea [metastasis| si despirtirea/ plecarea

[analysis] mai presus de fire citre Cel care s-a nascut mai presus de fire din ea”.

Insi tot el, dupa ce o califici implinitoare a prefiguririlor si, mai ales, Chi-

votul lui Dumnezeu-Cuvintul, se intreaba:

»dar totusi, acest sfesnic ca de aur, chivotul lui Dumnezeu-Cuvantul (be tou
Theou kibotos logou), ndstrapa care poartd mana cereasca, ogorul infinit, tronul

9 Teofan al Niceei, Discurs-tratat, p. 514, § 9.
% Grigorie Palama, Omilia 18, p. 415, § 8.
9 Calist I, La Adormire, p. 114.
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Impiratului, cum si din ce necesitate, fratilor, dupa ce a parasit locul cel de pe

pamant si al nostru, a plecat de aici?”'®.

E o intrebare care nu o priveste doar pe Fecioara Maria, ,,partea cea mai

frumoasi si exceptionald a pimantului”'

!, ci ne priveste pe noi toti, cei ziditi din
pamant, deoarece, intelegind taina ei, intelegem cate ceva din parcursul si taina
vietii noastre. Astfel, in cea de a doua parte a mini-tratatului sau mariologic,
pentru a descrie adormirea minunata a Fecioarei, Preasfintitul Patriarh Filotei
Kokkinos se foloseste de umbre, comparind mutarea si odihna chivotului prefi-
gurarii lui David si Solomon cu cea a adevaratului Chivor insufletit si cuvintitor
care este purtat in mare procesiune si cu uimitoarele cAntiri ale ingerilor din cer

si ale apostolilor, teologilor si ale celorlalti de pe pamént:

,Cici in vechime la intoarcerea si odihna chivotului prefiguririi David a
saltat si a ddntuit inaintea lui cu obisnuitele lui instrumente si psalmi [cf. 2 Rg 6,
5; I Par 13, 8], iar Solomon, adunand tot poporul, impreuna cu preotii si levitii
a condus-o in procesiune in templul ei impodobind praznuirea cu rugiciuni,
cu psalmi si belsug de jertfe [cf. 3 Rg 8, 1-6; 2 Par 5, 2-5] [...] Dar la odihna
adeviratului chivot (¢és alethinés kibotou), pentru care toate acelea au fost ca niste
prefiguriri si umbre, ce fel de celebrare si praznuire trebuia oare celebratd? Ci
zice [Apostolul]: «Daci ceea ce s-a desfiintat e prin slava, cu cAt mai mult ceea ce
rimane in slava?» [2 Co 3, 11]71°2,

,lar corurile apostolilor, parintilor si teologilor [...] cAntau sfinta mutare sau
odihni a chivotului insufletit al lui Dumnezeu (¢és empsychou kibotou tou Theou)
[...] incercuiau sfintul chivot al lui Dumnezeu (tén hieran tou Theou kiboton)
ca niste instrumente vii si insufletite [...] Se aduceau atunci de purtitorii de
Dumnezeu si jertfe, nu cele prin singe si animale necuvantatoare, cu care cei din
vechime stropeau sfnta sfintelor si chivotul insusi [cf. Evr 9, 19-21], ci fiecare se
aducea pe sine insusi ,jertfd vie, sfintd, bineplicutd lui Dumnezeu” [Rm 12, 1]
chivotului cuvntator al lui Dumnezeu (¢¢ loghike tou Theou kiboto) si-i aducea

slujba cuvéntatoare a lui insusi™®.

Intr-adevir, chivortul prefigurdrii a avut parte doar de mutare/strimutare
(metastasis) si, cel mult, de odihnd (anapausis), in sensul asezirii lui in locul cel
sfant. Insi Mama lui Dumnezeu, Chivortul cel insufletit, fiind primita pentru
putind vieme de mormént, trece prin mai multe stdri: adormire (koimésis), inviere/
ridicare (anastasis), indltare (anabasis) si mutare (metastasis), iar in cele din urma,

190 Ibidem, p. 115.

" Teofan al Niceii, Discurs-tratat, p. 509, § 8.
12 Filotei Kokkinos, La Adormire, p. 14, § 28.
1% Filotei Kokkinos, La Adormire, p. 14, § 30.
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odihnd vesnica (katapausis) in locasurile supraceresti, ceea ce arata superioritatea
Acesteia fata de acela. Atat Filotei Kokkinos, cit si Grigorie Palama semnaleaza
acea cantare davidica ca aluzie mariologica precisa (cf. 25 131, 8) la adormirea
urmatd de mutarea cu trupul si sufletul la cer a Mamei Vietii la Viata — in acelasi
timp neparasind lumea, fiind aldturi permanent de toti cei din lume —, mutare
care nu e altceva decit o inviere si indltare misticd, aidoma lui Hristos a treia zi
inviat si apoi inaltat la cer:

oiar descriind tainic adormirea, scularea/invierea §i odihna la Fiul i
Dumnezeul tau, asa a griit citre El imbatat de Dumnezeu: «Scoali-Te, Doamne,
intru odihna Ta, Tu si chivotul sfintirii Tale (be kibotos tou aghiasmatos sou)» [Ps
131, 8]71%4,

»De aceea, pe drept cuvant trupul care a niscut e slavit cu o slavd cuvenita lui
Dumnezeu impreund cu Cel Nascut din ea si, potrivit cAntdrii profetice, chivotul
sfintirii Lui (be kibotos tou aghiasmatos autou) se scoald/invie [Ps 131, 8] impreuna

cu Hristos Cel inviat mai inainte a treia zi”'%.

Pirintii o numesc de acum pe Fecioara Chivotul sfintirii Lui'®, deoarece
JAceasta a fost ziditd in ceruri”'”’, odihnindu-se in Sfinta Sfintelor cea cereasci,
cici ,cerul a primit acel paméint nou, trupul duhovnicesc, vistieria vietii noastre,
mai cinstit decat ingerii si mai sfAnt decat arhanghelii”'®®. Fecioara Maica, Chi-
votul cel insufletit si cuvantitor, dupd ce Fiul ei ca prim receptacul al plinatatii
dumnezeiesti primeste umanitatea din ea care se face receptacul secund al aceleiasi
plindtatii dumnezeiesti'”, devine Chivot duhovnicesc si Chivot al indumnezei-
riillo

luatd cu trupul si sufletul la cer si ,,std de-a dreapta Atotimparatului invesmantata

, care ramine pentru o vreme pe pamant, apoi, adormind, este inviatd si

multicolor in haind aurita, cum vorbeste despre ea psalmistul. lar prin haind au-
ritd intelege acel trup al ei cu strilucire dumnezeiasca, multicolor prin diversele

1% Filotei Kokkinos, La Adormire, p. 19, § 43, 20.
19 Grigorie Palama, Omilia 37, p. 426, § 9.
1O interesanti talcuire a expresiei chivotul sfintirii Tale la Arhim. Emilianos Simonopetri-
tul: ,,Chivotul sfintirii Tale este locul in care neincetat se vede strilucirea sfinteniei lui Dumnezeu,
este expresia prin care Prorocul aratd intemeierea Bisericii, chivotul cel definitiv. $i dupa ce ne-a
aratat slava, smerenia, mdretia, rezultatul, propria noastrd indumnezeire” (Arhim. Emilianos Si-
monopetritul, Zdleuiri la Psalmi, trad. din Ib. greacd de ierom. Agapie Corbu, Ed. Sf. Nectarie,
2011, pp. 382-383).

17 Teofan al Niceei, Discurs-tratat, p. 509, § 7.

1% Nicolae Cabasila, La Adormire, p. 491, § 12.

19 Cf. Teofan la Niceii, op. cit., p. 514, § 9.

! Fecioara Maria este prima fiinga deplin inviatd si indumnezeitd, pirtasi a dumnezeistii firi
(cf. 2 Ptr 1, 4), mai inainte de invierea cea de obste.
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virtuti”!!"!. De aceea, Teofan al Niceii spune ci, in templul ceresc, Fecioara este un
Chivot de aur, aurit de dumnezeiescul Dub''?, viziune tipologici care nu se rezuma
doar la planul supraceresc, ci aratd ci deja de pe pimant ea fusese ,poleita” cu
Duhul care i-a sfintit i trupul si sufletul:

,De aceea, Ea este si «sfinta sfintelor», in care a intrat o datd pentru
totdeauna Arhiereul bunatitilor viitoare gasind o mantuire vesnica [Evr 9, 12]
si oferind-o oamenilor. Dar e si chivot de aur, aurit de dumnezeiescul Duh (be
chrysé kibotos to theio kechrysomené Pneumati) si tablele Noului Testament sau ale
Cuvantului vietii si vasul de aur cu mana care se coboari din cer si da viatd lumii

[cf. In 6, 33]71,

Prin urmare, succinta trecere prin textele propuse acestei analize arati lim-
pede ca Fecioara Maria, prin tot parcursul ei in cele trei dimensiuni (pdntecul
mamei Ana, vietuirea pamdnteascd, sederea cereascd), dimensiuni corespondente
spatiului sacru de altidata al templului solomonic (portic, sfinta, sfinta sfintelor),
iar acum al spatiului eclezial si licurgic (pronaos, naos si altar), dar si ,structurilor
fundamentale ale cosmosului (pdmant, cer, Dumnezeu), ale omului (zrup, suflet,
minte) si actiunilor sale (practicd, contemplativa, misticd), precum si ale revelatiei
(Vechiul Testament, Noul Testament, jmpdrdﬁa eshatologicd)”'*, este chivotul ade-
vdrat al Legamdntului care acum isi are sfAnta odihnd in Templul Ierusalimului
ceresc (cf. Ap 11,195 12, 1).

Mai jos este ilustratd o sinteza a celor 4 arhetipuri mariane (Zemplu, Cort,
Sfanta Sfintelor, Chivot) si felul cum cei cinci autori analizati o proclama pe
Fecioara Maria, mai ales in legdturd cu taina chivotului (Sch. 1).

" Grigorie Palama, Omilia 37, p. 426, § 8; cf. Filotei Kokkinos, La Adormire, p. 19, § 44.

"2 Aceeasi expresie tipologici a chivotului in strofa XXIII a Imnului Acatist al Néscitoarei
de Dumnezen: ,Bucuri-te, chivot aurit cu Duhul (Chaire, kibote chrysotheisa to Pneumati)”, in
Ermanno M. Toniolo, Acatistul Maicii Domnului explicat: Imnul si structurile lui mistagogice, pre-
zentare si trad. diac. Ioan I. Ica jr, Ed. Deisis, Sibiu, 2009, pp. 76, 89, 104. Este foarte probabil ca
mitropolitul Teofan si se fi inspirat aici din Imnul Acatist.

" Teofan al Niceei, op. cit., p. 509, § 8.

"4 Diac loan . Icd jr, Canonul Ortodoxiei. Canonul apostolic al primelor secole, vol. 1, Ed.
Deisis, Sibiu, 2008, p. 138.
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mariane (Templu, Cort, Sfinta Sfintelor, Chivot) in

Templul adevirat
|

Lui Dumnezeu

insufletit

Domnului —  insufletit al Templului si al lui Dumnezeu
Dumnezeiesc —  vesnic si de neclatinat

—  zidia [Fecioara)] in ceruri

Cortul adevirat

. 1
Sfant in care S-a silisluit Cel — neficurde minial -  obarsic de Viagi al
insufletit ce sade peste tot ce Cuvantului celei care L-a niiscut
duhovnicesc este —  lui Dumnezeu [pe —  obarsic de Viati al
uimitor plin de haruri care l-a sfingit Cel Mamei lui
al Impiritesei cuvintitoare/rationale Preainalt] Dumnezeu
al Vietii adeviratul loc [rogpon] - vrednic al lui —  obirsie de Viati si
in care S-a silisluit al lui Dumnezeu Dumnezeu prim,itor de o
Cel Preainalt neficut de mina —  purtat in Efrata, in Dumnezeu

care a fost zidit
Betleemul
Adevirata Sfinti a Sfintelor

! |

—  cea fari de sfarsit —  Cortul obirsie de Viati al - adevirata si arhetipica
Mamei lui Dumnezeu
Chivortul adevirat (Fecioara Maria)

: )
- sfam - lui Dumnezeu-Cuvantul - cuvintitor si insufletit
- sfinirii Lui - de aur, aurit de dumnezeiesc - cuvintitor si duhovnicesc
—  cuvantitor Duh —  duhovnicesc

Concluzii

Citite sianalizate in cheie tipologica, fascinantele si unicele omilii mariologice
ale secolului XIV ne-o descopera pe Maica Domnului intr-un mod cu totul i cu
totul special atit din punct de vedere teologic, cAt mai ales duhovnicesc. ,,Glasul”
Pirintilor, autori a acestor veritabile capodobere, ne provoaci la meditatie
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duhovniceascid asupra misterului binomului intrupare — indumnezeire, in care cei
doi versanti — lisus Hristos, Omul adevirat si Dumnezeul adevirat, si Fecioara
Maria, omul adevirat — se intilnesc indisolubil in taina chivotului, care devine
motiv biblic, omiletic si liturgic fundamental in taina omului si a desavarsirii lui.
Tipologia si taina chivotului realizeazd o tranzitie de la spatial si sacral 1a fiintial
(ontologic) si eclezial.

Toti acesti Sfinti isihagti, animati de o dragoste deosebitd fatd de Fecioara
Maria, au lisat in urm3i un adevirat testament duhovnicesc, incit, asemenea ei,
s-au facut chivote insufletite si duhovnicesti in care s-a realizat taina intrupdrii
spirituale si a indumnezeirii, imitAindu-o pe ea si dorind sa ofere si altora ceea ce
au primit de la Fiul ei prin ea. De aceea, n-au scris despre ea — proclamandu-o
unanim adevdrata si arhetipica Sfanti a Sfintelor si adeviratul Chivot al Noului
Legimadnt — pana ce mai intdi nu au devenit ei insisi cu totul duhovnicesti si
dumnezeiesti, incit s-a realizat cu adevarat o prelungire a tainei chivotului in
viata si in scrierile lor. Pe Fecioara Maria ,,mariologii isihasti din secolul al XIV-
lea 0 vid din perspectiva antropologica duhovniceasci a omului care devine pen-
tru prima datd in ea dumnezeu dupd har. Mariologia este pentru ei antropologia
teocentricd autenticd in realizare concreta” .

Centralitatea chivotului in mariologia omiletici a bizantinilor veacului XIV
ofera cheia de intelegere si patrundere in misterul din jurul Fecioarei. Scrierile
Pirintilor isihagti nu trebuie sa rimind doar simple discursuri sau elogii mari-
ologice, ci cuvintele din ele trebuie si se faci permanent vii i roditoare spre a
induhovnici sufletul celui interesat de aceste profunzimi mistagogice. Indemnul
palamit al Omiliei 52 1a Intrarea in Sfinta Sfintelor ne arata ca trebuie si caldtorim
duhovniceste pe urmele Fecioarei Maria si impreuna cu ea si cu Fiul ei sa ajun-
gem, in cele din urmi, acolo unde este ea, ficindu-ne si noi chivote insufletite si
duhovnicesti:

,Dar si ne mutim si pe noi insine, fratilor, de pe pimant la cele de sus; sa
ne transportim de la trup la Duh; si dispretuim placerile trupesti gasite drept
o momeald impotriva sufletului si care trec dupa putin; si dorim harismele
duhovnicesti ca unele ce ramén nestricate; sa ne scoatem afectiunea si mintea din
tulburarea de jos; sd urcim in sanctuarele ceresti, in acea sfintd a sfintelor, unde
locuieste acum Niscitoarea de Dumnezeu” (§ 15).

"5 Diac. Ioan Ica Jr, ,Mariologia lui Teofan al Niceii: o remarcabila solutionare a problemei
medierii in teologia bizantini tarzie”, in O filozofie a intervalului: in honorem Andrei Plesu, Ed.
Humanitas, Bucuresti, 2009, p. 176.
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Iisus Hristos — ,,Intelepciunea lui Dumnezeu” in contextul
Epistolei I citre Corinteni’

Pr. Drd. Florin Nicu BODOC

Abstract:

The present paper presents the analysis of one of the terms of Pauline
Christology, namely , Jesus Christ — the Wisdom of God”, which is a special and
rather controversial term and a structure that Saint Paul uses in his first letter
to the Corinthians when referring to the person of the Saviour. The aim of the
research is twofold: on the one hand, it presents the etymology of the term cogia
(;,wisdom’) and the theological/dogmatic implications of the name and, on the
other hand, it clarifies a few aspects of the feminist criticism of God’s naming,.
Since Corinth was a city suitable for philosophical discussions, in which the word
wisdom aroused the idea of deep speculation, the Apostle preaches Christ to the
Corinthians as Holy Wisdom, the fountain of human wisdom: ,But to those
who are called, both Jews and Gentiles: to Christ, the power of God and the
wisdom of God” (I Co 1, 24; 1, 30). Therefore, if for Socrates and Plato, wisdom
was only the prerogative of gods, and only the love of wisdom was reserved to men,
and for the Stoics it was the queen of virtues and the goal of life, for Saint Paul the
Apostle, Jesus Christ is the perfect embodiment of the Wisdom of God.

Keywords:

Pauline Christology, Epistles, wisdom, dogmatic analysis, feminist criticism

Introducere

In lucrarea de fatd ne propunem tratarea unuia dintre termenii Hristologiei
pauline, si anume Sophia. lisus Hristos este prezentat ca Intelepciunea lui
Dumnezeu in Epistola I catre Corinteni. Prima parte a lucririi cuprinde

" Articol scris sub indrumarea Pr. Conf. Univ. Dr. Habil. Nicolae-Viorel Mosoiu, care si-a
dat acordul pentru publicare.
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consideratii despre etimologia acestui termen si implicatiile teologice/dogmatice,
far in partea a doua se incearcd limurirea unor aspecte cu privire la critica
feministd a limbajului despre Dumnezeu.

Mantuitorul nostru lisus Hristos, niscut din vegnicie din Tatil, are toate
atributele dumnezeiesti, fiind deofiinti cu Tatil si cu Duhul Sfant. Insusi Man-
tuitorul afirma: ,lar Eu si Tatal Meu una suntem” (/z 10, 30). In Vechiul Testa-
ment, cind Dumnezeu l-a trimis pe Moise si scoatd poporul lui Israel din robia
egipteani, acesta L-a intrebat care i este numele, astfel incir si stie ce si spuni
poporului. Rispunsul lui Dumnezeu a fost clar si concis: ,,Eu sunt Cel ce sunt”
(Is 3, 14). Desi astizi noi pomenim sau pronuntim numele lui Dumnezeu in
mod curent — din picate, nu intotdeauna in situatii fericite —, numele lui Dum-
nezeu, YHWH, pronuntat ,,Yahveh”, nu era rostit de catre evrei, dintr-un respect
amestecat cu teamd, si era inlocuit cu alte nume, ca: Domn, Adonai, Elohim etc.
Atunci cind ostasii, impreund cu slujitorii arhiereilor, au venit si-L prinda pe Ii-
sus, Acesta i-a intAimpinat si le-a zis: ,,Eu sunt” (/z 18, 5), si ei au cizut la pimant.
Pirintele profesor Thomas John Hopko nota in legaturid cu acest episod: ,De ce
s-ar retrage ostasii si ar cidea la paimant cand lisus le spune «Eu sunt [El]» (/z 18,
6)? Ei cad la pamant pentru ci atunci cind aud Eyw eipt, ei aud Numele divin.
El rosteste Numele divin, pe care un evreu nu l-a spus niciodata. Era numele care
era scris, dar niciodata rostit... Dar lisus rosteste de fapt Numele. El le-a spus: «Eu

sunt Dumnezeu»”".

a. Importanta numelui in Sfinta Scripturi

In Sfanta Scripturi, numele are un statut si o importanti aparte, chiar sfin-
td>. Existenta numelui denotd existenta fiintei care-l poartd. De aceea, atunci
cind Dumnezeu a creat toate fiintele piméantului, le-a adus la Adam, pentru ca el
si le dea un nume potrivit, ,,ca toate fiintele vii si se numeascd precum le va numi
Adam” (Fc 2, 19). Numele dat de acesta fiecirei fiinte, cu binecuvantarea lui
Dumnezeu, este sacru, intrucit Dumnezeu a respectat vointa lui Adam si nu l-a
contrazis in legatura cu numirile date tuturor creaturilor Lui. De aceea niménui
nu-i este ingdduit s profaneze numele unei fiinte i, cu atdt mai mult, numele
lui Dumnezeu, Cel Care este Sfintenia desdvarsitd. Din cele mai vechi timpuri si
pand astdzi, numele are importantd, pentru ca ne dezvaluie ceva despre cel care-1
poartd. Am putea spune ca deslusim ceva din fiinta denumitd. De aceea, dintre

""Thomas Hopko, 7he Names of Jesus, Ancient Faith Publishing, Chesterton, Indiana, 2010,
pp. 9-10.

2 A se vedea capitolul 1: , The Name of Jesus”, in Thomas Hopko, 7he Names of Jesus, pp.
14-16.
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toate, cel mai important nume este cel al lui Dumnezeu, pentru ci ,atunci cAnd
Dumnezeu ne did numele Sau, atunci El ni se da si pe Sine insusi”. Atunci cAnd
Sfantul Arhanghel Gavriil a vestit Nasterea lui Hristos, acesta le-a spus Fecioarei
Maria si lui losif: ,si vei chema numele Lui lisus” (Lc 1, 31; Mz 1, 21), nume
care ,este forma greaca a lui loshua (Lc¢ 2, 21), ce inseamna in ebraicd « Domnul
este mantuirea» sau «mantuitorul» (/s 61, 11), iar in greacd «Cel ce vindecd»™.
Numirile sau titlurile Mintuitorului au o importantd deosebita, intrucit, desi
nu pot descoperi Fiinta divina, Il arata pe Fiul in atributele si in lucririle Sale
din lumea creatd prin El (Co/ 1, 16). Importanta numelui lui Hristos rezida si in
faptul cd mirturisirea numelui Sau este o conditie de bazi pentru primirea Tainei
Sfantului Botez si pentru apartenenta la Biserica: ,,Pociiti-va si si se boteze fiecare
dintre voi in numele lui lisus Hristos, spre iertarea pacatelor voastre si veti primi
darul Duhului Sfant” (Z4 2, 38).

Unul dintre termenii cei mai importanti, pe care Sfantul Apostol Pavel i
foloseste in legiturd cu Persoana Mantuitorului nostru lisus Hristos, este cel prin
care 11 numeste ,,Tngelepciunea (Sophia) lui Dumnezeu”: ,,Dar pentru cei chemati,
si iudel, si elini: pe Hristos, puterea lui Dumnezeu si intelepciunea lui Dumnezeu
(avToig 6¢ Tolg KANTOiG, Tovdaiolg Te kai’EAAnow, Xpiotov Oeod SOvapy kal
Oeod cogiav)’ (I Co 1, 24)”.

b. Acceptiuni ale termenului ,,intelepciune” in Antichitate

Substantivul cogia, tradus in limba romand prin cuvantul ,intelepciune”,
iar in limba englezd, prin ,wisdom”, isi are originea in adjectivul co@dg, 1}, 6v,
si este intAlnit frecvent, incd din secolul al VI-lea 1.Hr., in scrierile lui Theognis
si Pindar®. Trebuie remarcat faptul ci, in contrast cu termenii yvwun (parere,
opinie, sfat, judecatd, intAlnit mai tarziu si in FA 20, 3; 1 Co 1, 10; Ap 17,
17)7, yv@oig (cunostintd, cunoastere, stiinta, in general, Lc 11, 52; Rm 2, 205 1

3 [bidem, p. 14.

4 Pr. Prof. Dr. lon Bria, Dictionar de Teologie Ortodoxd, editia a 1I-a, Editura Institutului
Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1994, p. 204.

> Noul lestament, editia bilingvi, Tipografia Gramma, Sfanta Miandstire Vatoped, Sfantul
Munte Athos, 2022, p. 396.

A se vedea articolul ,sophia”, in Gerhard Friedrich (Ed), 7heological Dictionary of New
Testament, translator and editor Geoffrey W. Bromiley, vol. VII, Wm. B. Eerdmans Publishing
Company, Grand Rapids, Michigan, 1975, pp. 465-526.

7O. Baban, Dictionar al limbii grecesti koine (grec-roman), termeni din Noul Testament,
prelucrat dupéd dictionarul lui Gh. Badea, p. 103. https://www.academia.edu/10586808/
Dictionar_al_limbii_grecesti_koine_grec_roman_Termeni_din_Noul_Testament (accesat la 15
octombrie 2021).
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Co 8, 1) si émotrun (intelegere practicd, indeménare, cunoastere)®, care pot fi
considerati de provenienta verbala, cuvintul cogia denoti intotdeauna o calitate,
insa niciodata o activitate. Astfel, avem un indiciu pentru intelegerea schimbarii
sensului de baza, care era acela de cunoastere, abilitate completa si neobisnuitd
din punct de vedere material. in perioada greaca timpurie, orice abilitate de acest
fel era considerata intelepciune, mai tirziu sensul fiind restrins la cunostintele
teoretice si intelectuale, iar in cele din urma, acest termen a fost folosit in perioada
elenistici in scolile de filosofie, pentru a desemna o calitate a omului ingelept’.

Omul, in general, isi dob4ndea intelepciunea prin invitare, ficindu-se o
distinctie clard intre aceasta calitate si puterea fizici a omului. Ionienii, incepand
cu secolul al VI-lea1.Hr., au dezvoltat o noud modalitate de a privi intelepciunea, si
anume ca o aplicare hotdratd a cercetdrii teoretice. De aici rezultd ci intelepciunea
poate fi invitatd, aceasta aflindu-se sub stipanirea termenului téxvn (pricepere,
indemanare, mdiestrie, mestesug)'’, care era inteles ca arta de a intelege legile
generale dupd care se conduce lumea. Se avea in vedere ideea ci omul intelept
este diferit de ceilalti, iar intelepciunea era intotdeauna opusi nebuniei (pavia,
-ag, -1, FA 26, 24). Cei intelepti ieseau mereu in evidentd, intrucit se conside-
ra ci aceasta calitate a lor este si un dar divin. De altfel, legendele spuneau ci
aceasta fusese doar apanajul zeilor, care au diruit-o oamenilor ca rasplati pentru
atasamentul lor fatd de divinitate. Daci intelepciunea venea de la zei, muzele erau
cele care mijloceau intelepciunea poetilor''.

Pe de alti parte, Socrate considera ci, in ceea ce priveste cunoasterea critici,
nu orice intelepciune autonoma este cu adevarat intelepciune si, tocmai datoritd
faptului ca Apollo il numise intelept pentru ci ,stia ci nu stie nimic”, riméne
tributar sensului de baza al intelepciunii, adica sensului de cunoastere (eidévai,
¢motrun). Pentru acesta, intelepciunea nu era pricepere (téxvn), ci mult mai
mult decit atit; intelepciunea — considera el — cunoaste fiinta intregii existente,
pe care omul nu o poate cuprinde in intregimea ei niciodatd. De aici deducem
ca Socrate postula ideea existentei unei Fiinte care sd cunoasca tainele intregii firi
si care sa detind intelepciunea cea mai presus de fire si care, potrivit Revelatiei
dumnezeiesti, nu este altul decat Hristos, Tngelepciunea lui Dumnezeu. Platon a
preluat de la Socrate linia gandirii ontologice despre intelepciune, in opozitie cu
cea a sofistilor. Pentru acesta, co@ia este acceptarea constientd a adevaratei fiinte
(existente), pe care omul, desi nu o poate stipani ca atare, nu trebuie si o considere

8]. Diggle et al., The Cambridge Greek Lexicon, Cambridge University Press, UK, 2021, p.
576.

? Gerhard Friedrich, op. cit., p. 467.

0. Baban, op. ciz., p. 415.

" Gerhard Friedrich, op. cit., pp. 468-469.
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totusi de neatins. El aprecia cd intelepciunea, privita de citre sofisti ca téxvn,
duce la ignoranta. Iar inteleptul ignorant poate cadea foarte usor sub puterea
coplesitoare a lui €pwg (iubire trupeascd, pasiune, dorintd), care, fiind diametral
opusa fatd de apadia (lipsi de cunoastere sau de intelegere), il impulsioneaza pe
acesta si caute adevdrata intelepciune.

Spre deosebire de Platon, Aristotel considera ca intelepciunea si filosofia
sunt acelasi lucru. Aceastd afirmatie era, de fapt, o critici la adresa doctrinei lui
Platon. Intelepciunea este o virtute pur-teoretici, ce are ca finalitate contempla-
rea cauzelor prime ale lumii, fiind ,,cea mai inaltd formd de cunoagtere™'*.

In perioada Scolilor Elenistice, intelepciunea era ingeleasi diferit. Stoicismul
considera ca intelepciunea trebuie gisitd in ordinea cosmica si in armonia gin-
durilor si cd aceasta este sursa fericirii: ,Numai inteleptul detine cunoasterea, este
divin prin natura sa, face toate lucrurile bine, poseda toate virtutile si este singura
persoana cu adevirat fericita’'?.

c. Consideratii privind ,,fn,telepciunea” in Vechiul Testament

In Vechiul Testament, cuvantul ingelepciunelintelept, in varianta ebraicd
»hochma”, este intilnit de 135 de ori ca adjectiv si de 147 de ori ca substantiv.
Numirul ocurentelor este mai mare in cartile sapientiale si mai redus in celelal-
te cirti. Cuvantul are uneori sensul de abilitate umana sau cunostinga tehnica,
cunostintd sau intelepciune, precum e aceea primita de catre Solomon ca dar de
la Dumnezeu (3 Rg 3, 9-12), dar se refera si la intelepciunea si magia popoarelor
din jurul lui Israel (Fc 41, 8; Is 44, 25). In timpul domniei regelui Solomon, se
dezvoltd o miscare de cinstire a darului intelepciunii, Solomon ca purtator al
acesteia fiind apreciat si consultat adesea in marile probleme ale vietii: ,,Si veneau
de la toate popoarele ca si asculte intelepciunea lui Solomon si de la toti regii care
auzeau de intelepciunea lui” (3 Rg 4, 34).

Dupa intoarcerea din robia babiloniana, intelepciunea este privita ca ,un
principiu divin care lanseazd o chemare citre neam. Prin urmare, toati teologia
este, intr-un anumit sens, gandire inteleaptd™* (Jov 28). Aceasta are si sens de pi-
etate, cici omul intelept cunoaste ciile lui Dumnezeu, le urmeazi si 1l recunoaste
pe Creatorul si Bineficitorul lui: ,,Tnceputul intelepciunii este frica de Domnul”
(Ps 110, 10). Astfel, aceasta nu e insisi intelepciunea divina, ci un comporta-
ment dobandit de omul care-si pune nidejdea in Dumnezeu (Pr 22, 19). In

12 [bidem, p. 472.

'3 Gerhard Kittel si Gerhard Friedrich, 7heological Dictionary of the New ITestament, Abridged
in One Volume de Geoffrey W. Bromiley, Eerdmans Publishing, Grand Rapids, Michigan, 1985,
p- 956.

Y Ibidem, p. 957.
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schimb, Prorocul Daniel are o intelepciune care este dincolo de puterea uma-
nd, depasind intelegerea obisnuitd, pentru ca vine de la Dumnezeu (Dz 5, 11).
Acestei intelepciuni de sorginte divina omul nu i se poate opune; ea vine ca dar
de la Dumnezeu, ca in cazul lui Solomon, dar face parte din Tnsu§i Dumnezeu,
cu ajutorul cireia Acesta a creat lumea (fov 28). In Intelepciunea lui Solomon,
intelepciunea traieste alituri de Dumnezeu si cunoaste tainele creatiei si de aceea
»intelepciunea este, de fapt, o initiatd, posedind capacitatea de a avea acces la
tainele dumnezeiesti”".

Sfanta Scripturd, in general, si Vechiul Testament, in special (Psalmii, Pildele
sau Proverbele lui Solomon, Ecclesiastul, Cantarea Cintdrilor, Cartea ]An’telepcz'um'i
lui Solomon si Cartea Intelepciunii lui Isus, fiul lui Sirah sau Ecclesiasticul), ne
indeamnd sa cautim adevirata intelepciune, anume aceea care vine de la Dum-
nezeu, intrucit valoarea acesteia o depdseste cu mult pe cea omeneascd, fiind
mai pretioasd ,decit aurul si decit nestemata, mai dulce decit mierea si fagu-
rele” (25 18, 10). De fapt, ,unirea cu intelepciunea repeta in mod mistic unirea
intelepciunii cu Dumnezeu. Cunoasterea pe care o mijloceste este o revelatie
directa si aduce méintuirea. De aceea trebuie si ne rugam pentru intelepciune”'.
Izvorul intelepciunii este Insusi Dumnezeu, Cel Care prin aceasta a creat toa-
te, ficindu-le bune §i demne de pretuire: ,,Cat de mirite sunt lucrurile Tale,
Doamne, pe toate intru intelepciune le-ai ficut” (Ps 103, 24). In Proverbele lui
Solomon, Intelepciunea nu numai ci este personificatd, dar chiar vorbeste la per-
soana I despre sine: ,Domnul m-a zidit ca inceput al cailor Sale spre lucrurile lui;
intru inceput mai inainte de veci m-a intemeiat (...) si mai inainte decit toate
dealurile, El pe mine m-a niscut” (Pr 8, 23-25). Textul acesta ,,preconizeaza ide-
ea intelepciunii creatoare a Logosului (Cuvantului) creator”, dupa cum afirma
Mitropolitul Bartolomeu Anania'’. Cu alte cuvinte, desi prin apropriere, Tatal
este numit Creatorul lumii, fiind o unitate de fiinga, vointd si lucrare in Sfinta
Treime, Tatdl creeaza prin intelepciunea Logosului, in Duhul Sfant: ,Faptul ca
Dumnezeu a creat toate lucrurile prin Intelepciunea Sa, ar spune Sfantul Pavel,
aratd clar ca Dumnezeu creeaza totul prin Hristos, exact in acelasi mod in care
Vechiul Testament vorbeste despre intelepciunea divind”'®.

15 Biblia sau Sfinta Scripturd, versiune diortositi dupi Septuaginta de IPS Mitropolit Bar-
tolomeu Valeriu Anania, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne,
Bucuresti, 2018, p. 17.

!¢ Gerhard Kittel si Gerhard Friedrich, gp. cit., Abridged, p. 959.

171pPS Mitropolit Bartolomeu Valeriu Anania, op. cit., p. 1487.

'8 Thomas Hopko, op. cit., p. 75.
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Cirtile Vechiul Testament au tratat intelegerea conceptului de intelepciune
in mod progresiv: mai intéi, ca fiind intelepciune omeneasca, apoi, ca intelepciune
personificatd (anterioard lumii create) si, in final, ca atribut al lui Dumnezeu.
Aceste moduri de a intelege intelepciunea au condus la revelatia Noului Testament,
anume ci lisus Hristos este Sfanta Intelepciune. De aceea, putem afirma despre
Vechiul Testament ca ,,a pregitit poporul ales si generatiile viitoare sa ajunga la
maturitatea necesara primirii actului de intrupare””.

Dumnezeu, Cel care i-a dat in dar intelepciune lui Solomon, a luminat si pe
Sfintii Pirinti de la Sinodul I Ecumenic de la Niceea (325), ficAndu-i pe toti sd
afirme ci MAntuitorul lisus Hristos, Tngelepciunea lui Dumnezeu, este ,,Cel Care
S-a niscut din Tatil, mai inainte de toti vecii” (Simbolul de credingi). In Sfanta
Scripturi, intelepciunea are o semnificatie speciald, diferita de intelepciunea pur
omeneascd: ,Ea nu este pur si simplu o cunoastere factuala. (...) Este cunoagterea
Logosului sau a principiului interior al realitatii, prin care cunoastem semnificatia
lucrurilor si relatia lor cu orice altceva. Prin intermediul intelepciunii, cunoastem

caracterul lor utilizarea adecvata, si o cunoastem in mod vital, in viata insasi”.

d. Hristos — Intelepciunea lui Dumnezeu

Mantuitorul nostru lisus Hristos este intruchiparea desivarsiti a Intelepciunii
lui Dumnezeu: ,Dar pentru cei chemati, si iudei si elini: pe Hristos, Puterea lui
Dumnezeu si Intelepciunea lui Dumnezeu” (I Co 1, 24; 1, 30). Acest lucru il
spunea Sfantul Apostol Pavel corintenilor cu toatd convingerea sa de crestin evreu
educat intr-o lume ce i-a dat posibilitatea sa aiba acces, precum invatatii Corin-
tului, la intelepciunea ce reverbera din toatd literatura greceasci. Si, chiar dacd
Sfantul Apostol Pavel nu ne-ar fi spus-o rispicat intr-una dintre epistolele sale,
am f1 inteles pe deplin acest lucru, citind Sfanta Scriptura in lumina Duhului
Sfant: ,Dacd nu am avea texte biblice care si ne spuna acest lucru, ar rezulta
totusi ci daca lisus este Cuvantul lui Dumnezeu, Fiul lui Dumnezeu, Logosul, El
trebuie s fie si Tngelepciunea lui Dumnezeu, pentru ca acolo unde este Cuvantul
lui Dumnezeu, acolo este si Intelepciunea lui Dumnezeu™'.

Cercetitorii crestinismului primar sunt de acord ca lumea in care au tra-
it Sfintii Apostoli a exercitat o influentd majord asupra limbajului acestora, a
gandirii lor si a felului in care se adresau diferitelor grupuri de persoane sau

19 Claudiu Cristian Damian, Hochma — Intelepciunea in Cirtile Sapientiale ale Vechiului Tes-
tament, Presa Universitard Clujeand, Cluj-Napoca, 2018, p. 449.

2 [bidem, p. 72.

?''Thomas Hopko, ap. cit., p. 72.
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comunitati*’. Cel care a fost preocupat de acest aspect, Otto Pfleiderer, nota:
,2Putem spune cu incredere ca teologia lui Pavel nu ar fi fost ceea ce este, daca el
nu s-ar fi inspirat profund din intelepciunea greaci, asa cum aceasta i-a fost pusd
la dispozitie prin intermediul iudaismului elenizat al Alexandriei”™*.

Stantul Apostol Pavel le vorbeste corintenilor despre Hristos ca Intelepciune
a lui Dumnezeu datoritd faptului cd mare parte dintre acestia erau insetati dupd
intelepciune, Corintul fiind nu numai un oras roman construit pe pimant gre-
cesc, ci si unul cu o viatd intelectuald deosebitd. Comparand situatia corintenilor
din vremea Apostolului Neamurilor cu un eveniment cultural important din vre-
mea noastra, N.T. Wright afirma: ,In zilele noastre, daci o orchestri simfonici
renumita tine un concert intr-un oras, am putea spune ci «o ascultd tot orasul».
Asta nu inseamna ca fiecare locuitor va merge la concertul respectiv, ci ci o buna
parte va ciuta si ajungi acolo si ci toatd lumea va vorbi despre el (...). In vremea
lui Pavel, cetatenii unui oras precum Corintul reactionau la fel atunci cind pri-
meau vizita unui invatitor din sfera intelectuald, vizita oamenilor cu reputatie de
filosofi sau vizita celor care dddeau altora invatituri privitoare la teoria si aplicarea
intelepciunii”®. Oamenii se adunau in piata publici sau in alte locuri pentru a
dezbate mesajul transmis de citre acesti invatitori de intelepciune si, de aceea,
Sfantul Apostol Pavel considerd ci este un moment si un loc prielnic pentru a-i
face pe oameni si inteleagi ci Hristos este adevirata Intelepciunea, mai folo-
sitoare noud dect cea omeneascd, intrucit este de la Dumnezeu si lumineazd
(intelepreste) pe om spre desivirsire. Aceasta era Intelepciunea pe care o reco-
manda corintenilor, cunoscuti drept iubitori de intelepciune si de oratorie. In
acest sens, in talcuirea sa, Sfantul Teofilact al Bulgariei scria: ,,Si tu — o, Elinule!
— de ce mai ceri intelepciune si buni-limbutie? Iat3, 1l ai pe Hristos, Care este
intelepciunea ipostatica a Tatdlui”®. Totodatd, se accentueazd diferenta dintre
cele doua feluri de intelepciune: ,,Pavel prezintd intelepciunea lumii in contrast
cu intelepciunea lui Dumnezeu. El pretinde ca mesajul lui despre Mesia si despre
cruce poarta cu sine o putere diferitd de puterea retoricii omenesti”*.

Oricat de mireatd ar fi intelepciunea omeneasca, oricita cunoastere ar aduce
celui care o posedi, aceasta are, totusi, o limiti: imanentul. Doar Intelepciunea

22 Stephen Neill si Tom Wright, 7he Interpretation of the New lestament, Oxford University
Press, 1988, p. 169.

3 [bidem, p. 170.

*Tom Wright, Pavel pentru toti. I Corinteni, trad. de Veronica Oniga, Editura Succeed
Publishing, Medgidia, 2019, p. 9.

% Stantul Teofilact al Bulgariei, Zilcuirea Epistolei Intii citre Corinteni si a Epistolei a Doua
cdtre Corinteni, Editura Sophia, Bucuresti, 2019, p. 23.

2 [bidem, p. 12.
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lui Dumnezeu poate descoperi omului taine mai presus de lume. De aceea,
Origen nota: ,Intelepciunea este Cuvantul lui Dumnezeu prin aceea ci deschide
tuturor celorlalte fiinte, adicd intregii creaturi, puterea de intelegere a tainelor si
a necunoscutelor”. Atunci cAnd Sfantul Apostol s-a gandit si-L propoviaduiasci
pe Méntuitorul intr-un oras cu o viata culturald insemnata, asa cum este Corintul,
cu siguranta s-a gandit cd mesajul sdu nu se va baza doar pe cuvintele sale frumos
mestesugite, izvorite din vastele cunostinte biblice, ci, mai ales, pe harul lui
Dumnezeu si pe Intelepciunea de Sus, care ii vor lumina mintea si pe puterea
Sfintei Cruci, care-i va deschide calea citre inimi. Capitolul 1 din Epistola I
catre Corinteni este cel care ne limureste asupra faptului ci intelepciunea este
personificatd in Hristos lisus, Crucea fiind ,revelarea lui Dumnezeu si a tuturor
calititilor lui Dumnezeu, inclusiv a Intelepciunii™?.

Descoperirea deplini a Mantuitorului Hristos ca Ingelepciune a lui Dumne-
zeu s-a realizat prin jertfa de pe Sfanta Cruce si prin Inviere, intrucit ,moartea lui
Hristos pe cruce este expresia puterii si intelepciunii lui Dumnezeu pentru méan-
tuirea noastrd”>. Sfintul Apostol Pavel, atunci cind le vorbea oamenilor despre
felul in care Dumnezeu a gasit de cuviintd si mintuiasca neamul omenesc, stia cd
rastignirea lui Mesia si crucea pot fi sminteala (/ Co 1, 18) pentru preopinentii
sai. Nici macar evreii nu au inteles de ce Mesia, pe Care-L asteptau, S-a lisat ris-
tignit de catre romanii pe care trebuia si-i invinga si si-i alunge din tara lor. De
aceea, Sfantul Apostol Pavel isi sustine discursul nu prin imaginea crucii ca obiect
de torturi, ci prin puterea Sfintei Cruci, pe care Cel Intelept din vesnicie si-a
vérsat singele pentru omenire: ,,Crucea trebuia sd-si faci singura lucrarea. Simpla
relatare a istorisirii ei degaja o putere diferitd de orice putere a vreunui discurs
omenesc: era puterea lui Dumnezeu i, prin comparatie, orice putere omeneas-
cd se vedea neputincioasi. Tot astfel, pusd alituri de intelepciunea divina, orice
cunoastere a omului se dovedeste a fi o neghiobie™.

Sfantul Apostol Pavel Il numeste pe Mantuitorul Hristos Intelepciunea lui
Dumnezeu, dar si Adam Cel de pe urma — 0 éoyatog Addy, novissimus Adam (1
Co 15, 45), Chipul lui Dumnezeu (2 Co 4, 4), Cap al Bisericii (£f'5, 23; Col 1,
18), Arhiereu (Evr 3, 1; 5, 10) s.a.”" Desi toate aceste numiri surprind, fiecare in

7 Origen, ,Despre Principii”, Scrieri Alese, Partea a 1ll-a, in PSB, vol. 8, Editura Institutului
Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1982, p. 57.

#Thomas Hopko, ap. cit., p. 77.

2 PS Meletie Kalamaras, Cine este Hristos, trad. de Pr. Prof. Ioan Buga, Editura Meteor
Publishing, Bucuresti, 2016, p. 139.

3 Tom Wright, op. cit., p. 13.

3! Termenii principali ai Hristologiei pauline urmeazi si fie prezentati pe larg in cuprinsul
tezei noastre de doctorat.
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parte, ceea ce este Hristos, trebuie si subliniem faptul ca Lui I S-au daruit nume
mai presus de toate numele, deoarece ,,S-a smerit pe Sine, ascultdtor ficindu-Se
pani la moarte, §i incd moarte pe cruce. Pentru aceea si Dumnezeu L-a preainiltat
si I-a ddruit Lui nume, care este mai presus de orice nume, Ca intru numele lui
lisus tot genunchiul si se plece, al celor ceresti si al celor pimantesti si al celor
de dedesubt” (Flp 2, 8-11). Aceasta este rasplata pentru asumarea cu smerenie
a firii umane si pentru intreaga Sa slujire care a culminat cu Jertfa pe Cruce,
Invierea si Iniltarea cu trupul la cer, in intimitatea Sfintei Treimi, adici cu firea
Sa omeneascd indumnezeitd, in care ne-a cuprins virtual pe toti.

Daci Mantuitorul este Intelepciunea dumnezeiasci, rezulti ci dezideratul
principal al omului este dobandirea acestei intelepciuni, unirea cu Hristos ,ca
si nu mai fie de acum fiu al trupului, ci fiu al Impiritiei Sale”, s fie luminat
cu ,luminarea cea sfAntd”, asa cum cerem la sivarsirea Sfintei Taine a Botezului.
De fapt, ,lisus este personificarea la modul absolut a tuturor calititilor divine
si, de asemenea, i a Tn;elepciunii lui Dumnezeu. Metaforic, noi ciutim acea
Intelepciune care este lisus ca o mireasi (...). Vrem ca Intelepciunea si locuiasci
in noi, vrem si devenim intelepti, iar Intelepciunea pe care o dorim in formi
umana este Isus Hristos Dumnezeu-omul™®.

In Sfanta Scripturd, intalnim si expresia Duhul intelepciunii. Prorocul Isa-
ia, vizindu-L in duh pe Cel ce avea sa vina pentru mantuirea neamului ome-
nesc, scria: ,,O Mladita va iesi din tulpina lui Iesei si un Lastar din radacinile lui
va da. Si se va odihni peste El Duhul lui Dumnezeu, duhul intelepciunii si al
intelegerii” (/s 11, 1-2). Atunci ciAnd ne gindim la Dumnezeu, in mod inevitabil
ne gandim si la Dumnezeu Duhul Sfant, acelasi Duh care este atit al Logosului,
car si al Ingelepciunii. Acest Duh Sfant este Cel care insufli intelepciunea ca atri-
but al Sfintei Tn;elepciuni, care este ,lucritoarea tuturor..., in care se afli un Duh
de intelegere, Sfant, fard pereche, cu multe laturi, neintinat, preaintelept” (So/ 7,
21-22). Se prefigureazi chiar in Vechiul Testament ca trimiterea Duhului Sfant
in lume, de la Tatil, in ziua Cincizecimii se va face prin Hristos-Inelepciunea:
,Cine a cunoscut voia Ta, daca Tu nu i-ai dat intelepciune si dacd nu i-ai trimis
de sus Duhul Téu cel Sfant? Astfel... prin intelepciune au cunoscut méntuirea”
(S0/9, 17-18).

Biserica Ortodoxi nu are nicio indoiali ci Hristos este Intelepciunea lui
Dumnezeu. De aceea, oamenii luminati de Dumnezeu au adus lauda Sfintei
Intelepciuni, atunci cind au alcituit sfintele slujbe. Astfel, in cuprinsul slujbei
celei mai importante sarbatori a crestinismului, Invierea Domnului, la cAntarea a

32 Molitfelnic, , Taina Sf. Botez”, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Orto-
doxe Roméne, Bucuresti, 2011, p. 26.
33 Thomas Hopko, op. cit., p. 76.
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9-a din canonul Invierii*, intalnim acelasi text, pe care il rosteste in taini slujitorul
la fiecare Sfantd Liturghie atunci cAnd miridele celor noud cete ale sfintilor sunt
puse in Sfantul Potir aldturi de Trupul si Singele lui Hristos, dupd impirtasirea
clericilor: ,,O, Pagtile cele mari si preasfintite, Hristoase! O, Tngelepciunea
si Cuvantul lui Dumnezeu si Puterea! Di-ne noua si ne impartasim cu Tine,
mai adevirat, in ziua cea neilnserati a Tmpérigiei Tale™. Expresia ,Puterea si
Intelepciunea dumnezeiasci” o intilnim si in acatistul din ziua de pomenire a
Acoperamantului Maicii Domnului: ,,Stralucit-ai Fecioard a lui Dumnezeu, din
aurora dreptitii, pe Soarele cel adevirat, Fiul Tau, Care a luminat pe toti cu
intelepciune de la Dumnezeu...: Bucuri-te, ceea ce ai niscut cu trup pe Hristos,
Puterea si Intelepciunea dumnezeiasci™.

In Pildele lui Solomon, in capitolul al 9-lea, ni se spune in mod profetic des-
pre Intelepciune ci si-a zidit casi (Sfanta Biserici), a ficut masa (Sfantul Altar) si a
trimis slujnice (episcopi si preoti) sd cheme pe toti sa guste din péinea si vinul sau
(Sfanta Cumineciturd), la ospatul pe care l-a pregatit (Sfinta Liturghie): ,,Veniti
si méncati din painea mea si beti din vinul pe care eu l-am amestecat cu mirode-
nii. Pardsiti neintelepciunea, ca sd riméneti cu viatd” (Pr 9, 5-6). De aceea, cAnd
participim la Sfinta Liturghie, noi ne impirtisim din Intelepciunea si Cuvantul
lui Dumnezeu, intrim in comuniune cu Sfanta fn;elepciune, Care este Hristos
si Care isi face locas in noi (/n 14, 23) si Care ne diruieste intelepciune lucra-
toare in noi. lar atunci cind slujitorul rosteste: , Intelepciune! Drepti si ascultim
Sfanta Evanghelie!” sau ,,Tngelepciune! Si ludm aminte!”, suntem indemnati si
privim spre Hristos cu ochii mintii si ai inimii, ascultdndu-I ,,cuvintele vietii celei
vesnice” (/n 6, 68), cici El ,este intruchiparea insisi a Legii lui Dumnezeu, in
care se giseste toatd Intelepciunea”™.

Mantuitorul este identificat cu Ingelepciunea lui Dumnezeu, Sofia, din tex-
tele Sfintei Scripturi si receptarea acestei invataturi s-a facut de citre crestini inci
de la inceput: ,Intelepciunea lui Dumnezeu a fost una dintre numirile folosite
de crestini in primul secol, in incercarea de a-si exprima experienta lor privind
puterea méntuitoare a lui lisus, impreund cu alte numiri mai familiare precum:

34 Slujba Invierii si Carte de Tedeuwm, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii
Ortodoxe Romane, Bucuresti, 2002, p. 40.

% Liturghier, ,Liturghia Sfantului loan Guri de Aur”, Editura Institutului Biblic §i de Misi-
une al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 2000, p. 180.

3 Acatistier, ,Acatistul Acoperamantului Maicii Domnului”, Icosul al 6-lea, Editura Institu-
tului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 2002, p. 164.

' Thomas Hopko, ap. cit., p. 79.
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Fiul lui Dumnezeu, Fiul Omului, Logos si Mesia™*®. Daca din Pilde aflim ci
HIntelepciunea si-a zidit casi” (9, 1), invigitura de credinti ortodoxi identifici
aceasti casi a lui Hristos cu Fecioara Maria, care este numiti ,,Biserici nefiacu-
ta de mani omeneasci a Insusi Impiratului tuturor™, ,Vistieria Intelepciunii”,
,Bisericd mai inaltd decat cerurile” sau , Templu si Cimari si Cer insufletit”.
Numirea lui Hristos ca Inelepciune era des utilizata si de crestinii primelor se-
cole, de aceea Tmpératul Justinian (527 — 565) a cerut si se zideasca, intre anii
532 si 537, in cinstea lui Hristos-Sfanta Ingelepciune (Ayia Zog@ia), catedrala
reprezentativa pentru crestinismul rasiritean, Sfinta Sofia din Constantinopol,
care a fost, pentru mai bine de noud secole, biserica de resedintd a Patriarhiei
Ecumenice.

Identificarea Mantuitorului lisus Hristos cu Ingelepciunea lui Dumnezeu
in limbajul i gindirea crestinilor primelor secole este consfintitd intr-una dintre
hotirarile Sinodului al VII-lea Ecumenic de la Niceea (787): ,Domnul nostru
lisus Hristos, adevaratul nostru Dumnezeu, Tngelepciunea existenta de sine a lui
Dumnezeu Tatil, Care S-a manifestat in trup si, prin marea si dumnezeiasca Sa
iconomie, ne-a eliberat din capcanele idolatriei, imbricAndu-Se in firea noastra,
a restaurat-o prin conlucrarea Duhului (Sfant), Care ii impartiseste mintea Sa”*.
Asadar, crestinii mirturisesc, din vremea Sfintilor Apostoli, a Sfintilor Périnti si
pAni astizi, aceeasi credini ¢ Mantuitorul Hristos este Puterea si Intelepciunea
lui Dumnezeu, Fiul lui Dumnezeu, Care ,,exprima, actualizeaza si realizeaza pen-

tru noi Intelepciunea necreatd a lui Dumnezeu Insusi, in viata Sa umana”™*.

e. Critica feministd in legdturd cu limbajul despre Dumnezeu

In Sfanta Scripturi, atunci cAnd se vorbeste despre intelepciune, se utilizeazi
substantive de gen feminin. In cirtile sapientiale ale Vechiului Testament, este
folosit substantivul ebraic ,hochma”, intelepciunea fiind personificata la genul
feminin: Pr9, 1-6, sau So/ 8, 2: ,,Cautind-o, mi-a fost dragd din tineretea mea si
mi-am dorit-o de mireasd si ma topeam de frumusetea ei”. Acelasi lucru se intAmpla
si in I Corinteni, unde Sfintul Apostol Pavel utilizeazd termenul feminin ,sofia”.

3 Pr. Conf. Univ. Dr. Habil. Nicolae Mosoiu, ,,Consideratii cu privire la termenii hristolo-
giei pauline si la critica feministd a limbajului despre Dumnezeu”, in Mitropolia Ardealului, an. 11
(37), nr. 1, ianuarie-martie 2022, p. 180.

3 Acatistier, ,Acatistul Buneivestiri”, Rugiciune, Editura Institutului Biblic si de Misiune al
Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 2002, p. 30.

“ Mineiul pe Noiembrie, ,Canonul Utreniei praznicului Intririi in Biserici a Maicii Dom-
nului”, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1983,
p. 127.

# hteps://en.wikipedia.org/wiki/Sophiology/history (accesat la data de 15 septembrie 2022).

“Thomas Hopko, 0p. cit., p. 79.
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Din aceastd cauza, de-a lungul timpului, unii au considerat ca intelepciunea ar fi
yelement feminin in Dumnezeu, un fel de divin feminin, vizind-o pe Sophia ca
pe un corespondent feminin al masculinului Logos™. Asa se face ci, mergand
pe aceasta linie, a fost adusi in discutie feminitatea lui Dumnezeu, insistindu-se
pe aceastd temd ca o contrabalansare la ideea ad4nc inrddacinata a masculinitatii
dumnezeiesti. Din cauza acestui fapt, existd astizi o miscare feministd, care
afirma, printre altele, validitatea hirotonirii femeilor. Aceasta idee este sustinuta,
in special, de catre reprezentante ale miscarii feministe in teologie, cum ar fi:
Susan Ashbrook Harvey, Elisabeth Schussler Fiorenza, Victoria S. Harrison
sau profesoara catolici de la Universitatea Fordham din New-York, Elisabeth
Johnson*. Aceasta din urmi consideri ci, in traditia crestind, este indusd gresit
si fortat masculinitatea lui Dumnezeu, aceasta bazindu-se prea mult pe faptul ci
Mantuitorul Hristos a fost barbat: ,Ceea ce antropologia androcentrica detine
deja ca ipotezd de bazd, Hristologia confirmi: barbatii nu numai ca sunt mai
teomorfici, dar, in virtutea genului, de asemenea, hristomorfici intr-un mod care
merge dincolo de ceea ce este posibil pentru femei™.

De aceea, in sprijinul miscarii feministe, ea subliniaza ideea ci cea mai po-
trivitd numire a lui Hristos este fn;e/epciunm lui Dumnezeu: ,Nu exista nicio alta
personificare de o asemenea profunzime si amploare in intreaga Scriptura a lui

Israel”°.

[ Necesitatea unui rdaspuns ortodox la critica feministdi

In primul rind, este de mentionat faptul cd numirealui Hristos ca Intelepciune
este la fel de importantd ca toate celelalte numiri ale lui lisus Hristos regasite

® Ihidem, p. 74.

# A se vedea: ,Consideratii cu privire la termenii hristologiei pauline si la critica feministd
a limbajului despre Dumnezeu”, de Pr. Conf. Univ. Dr. Habil. Nicolae Mosoiu, in Mitropolia
Ardealului, an. 11 (37), nr. 1, fanuarie-martie 2022, pp. 135-188. Autorii si lucrarile la care se face
referire in articolul de mai sus sunt: Susan Ashbrook Harvey, Feminine Imagery for the Divine: The
Holy Spirit, the Odes of Solomon, and Early Syriac Tradition, https://www.academia.edu/10149535/
Feminine_Imagery_For_The_Divine_by_Susan_Ashbrook_Harvey (accesat la data de 15 februa-
rie 2022); Elisabeth Schussler Fiorenza, Jesus Miriam’s Child, Sophia’s Prophet: Critical Issues in
Feminist Christology, Continuum International Publishing, New York, 2004; Victoria S. Harrison,
Representing the Divine: Feminism and Religious Anthropology, https://www.researchgate.net/publi-
cation/38415690_Representing_the_Divine_Feminism_and_Religious_Anthropology (accesat
la data de 26 februarie 2022), Elisabeth A. Johnson, She Who Is: The Mystery of God in Feminist
Theological Discourse, Crossroad Publishing Company, New-York, 1992.

% Elisabeth A. Johnson, She Who Is: The Mystery of God in Feminist Theological Discourse,
Crossroad Publishing Company, New-York, 1992, pp. 152-153.

“Idem, ,Wisdom was Made Flesh and Pitched Her Tent Among Us”, apud Pr. Conf. Univ.
Dr. Habil. Nicolae Mosoiu, op. cit., p. 179.
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in Sfanta Scripturd, completdnd tabloul de termeni care faciliteaza intelegerea
de citre oameni a Persoanei Dumnezeiesti a Mantuitorului. In al doilea rand,
trebuie inteles faptul ci ,in nicio limba nu tragem niciodata concluzii teologice
din genul substantivelor. Nu existd masculin si nici feminin in Dumnezeu™.
Dumnezeu le-a creat pe toate, cerul, pimantul si toate din cer §i de pe pimant si
de dedesubt, toate ii sunt supuse Lui, deci nimic nu poate fi comparat cu El si,
in consecinta, ar fi cu totul nepotrivit sa se caute o asemanare cu Dumnezeu in
ordinea creatd de El, inclusiv in ordinea genurilor, care tin de creatie®®: ,,Cu cine
veti asemdna voi pe Cel Preaputernic si unde veti gisi altul asemenea Lui? (...) Cu
cine Ma asemanati voi ca si-i fiu asemenea?” (Is 40, 18; 40, 25).

Dumnezeu este fiinta spirituald absolutd, deci este absolut diferit de orice
creatie si numirile, calitatile sau atributele Sale nu se afld pe acelasi plan cu cele ale
oamenilor. Toate acestea sunt desdvarsite la Dumnezeu si, desi omul se straduieste
sa-L inteleagd pe Dumnezeu prin aceste numiri, totusi niciodatd nu va putea
intelege ce este El in Fiinga Sa. Intr-adevir, in gandirea si in limbajul crestin se
produce o confuzie in legitura cu felul in care este perceput Dumnezeu-Tatil,
ca fiind un batrin cu barba alba si lunga, sezind pe tronul dumnezeiesc. Aceastd
imagine a fost sustinutd in mod direct mai ales in iconografia apuseana, in icoana
Sfintei Treimi si a Botezului Domnului. De aici s-a creat o confuzie in felul in care
unii oameni l-au perceput pe Dumnezeu. De aceea, cea mai adecvati reprezentare
a Sfintei Treimi este anghelofania de la Stejarul lui Mamvri (F¢ 18), anghelofanie
care trimite la misterul Sfintei Treimi i care a fost pictatd magistral de citre
Cuviosul Andrei Rubliov in secolul al XIV-lea. Este cunoscutd sub numele de
Troita, ,,0 icoand mirificd, ce iradiaza pace, blandete si melancolie™. Diferenta
dintre icoanele antropomorfe ale Sfintei Treimi, cu Tatil in chipul unui bitrin
sezand pe tron, in dreapta Lui avindu-L pe Fiul, iar intre Ei, iradiind lumina, pe
Duhul Sfant in chipul unui porumbel, si Troita lui Rubliov este cit se poate de
evidenta. Reprezentarile primului tip isi au originea in momentul Epifaniei (M3,
16-17; Mc 1, 10-11; Le 3, 22). Nu trebuie pierdut din vedere faptul ca, la Botezul
Domnului, nu a existat o ardtare trupeasca deplind a Sfintei Treimi, Duhul nefiind
un porumbel, ci avind chipul ,ca de porumbel”, iar Tatalui auzindu-I-Se doar

¥ Thomas Hopko, op. cit., p. 74.

“ A se vedea articolul ,Eikon”, in Gerhard Kittel (Ed), 7heological Dictionary of New
Testament, translator and editor Geoffrey W. Bromiley, D. Litt., D.D. vol. II, Wm. B. Eerdmans
Publishing Company, Grand Rapids, Michigan, 1977, pp. 381-397, din care s-a incercat in
continuare o sinteza.

# Diac. Ioan L. Ici jr, ,Secretul dezviluit al Troitei”, in Ierom. Gabriel Bunge, lcoana Sfintei
Treimi a cuviosului Andrei Rubliov sau ,, Celilalt Paracler”, editia a II-a, Editura Deisis, Sibiu, 2006,

p. 5.
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glasul. Aceasta reprezentare a Sfintei Treimi, desi larg raspandita in Ortodoxie,
poate fi acuzatd de inducerea ideii de arianism, intrucit aceasta nu sugereaza nici
unitatea, nici consubstantialitatea si nici egalitatea Persoanelor Treimice.

Aceste neajunsuri ale icoanelor antropomorfe nu sunt regisite in Troita,
icoana care a surprins cel mai bine relatiile intratrinitare, egalitatea, dar si unici-
tatea Persoanelor: ,Rubliov a vrut si vizualizeze nu numai identitatea fiintei, ca
unele icoane bizantine tarzii apartinind tipului «trinitar, ci si particularititile
individuale ale tuturor celor Trei Persoane in ingerii care le simbolizeazi, cu péstra-
rea deplind a caracterului tipologic al scenei vechi-testamentare™. Daca, pe de o
parte, Sfanta Treime nu S-a descoperit niciodata umanitatii in fiinta Ei, Aceasta
S-a revelat noud prin energiile Ei necreate, prin comunicarea harului la Pogorarea
Duhului Sfant, har care vine de la Tatdl, prin Fiul, in Duhul Sfant. De aceea, Pa-
rintele Diacon loan I. Ici jr, in introducerea cirtii Parintelui leromonah Gabriel
Bunge, afirma despre Troita ca este ,fereastra spre cerul Treimii, discret i infinit
delicata sugerare compozitionala si coloristici a dialogului Sfatului intratrinitar
ce premerge actul perpetuu al Cincizecimii permanent accesibil in concretizarea
lui liturgic-euharistica™".

Troita Cuviosului Andrei Rubliov transmite mult mai mult decat pare la
prima vedere si ne ajuta s contemplim, in rugiciune smerita, misterul Sfintei
Treimi, atit cit suntem noi capabili si-l intelegem. Aceastd icoand ,fascineaza
estetic nu numai pe credinciosi, pentru care a fost creata intii de toate, ci si pe
cei aflati cu totul departe de religie”?, implinind in lume, printre altele, si un rol
misionar. Critica anumitor teologi apuseni, mai ales a celor de gen feminin, in
ceea ce priveste Hristologia androcentrica este exageratd si prin afirmatia ci , vizi-
unea crestind traditionala despre Dumnezeu este androcentrica; adici Dumnezeu
este identificat ca barbat, desi urme ale unei manifestari feminine secundare a lui
Dumnezeu nu dispar complet niciodata. Acest lucru inseamna ca masculinita-
tea este vizuta ca fiind mai asemenea lui Dumnezeu, decit feminitatea”>. Acest
lucru se intAmpld in Apus din doud motive: in primul rind, in lumea catolica,
accentul a fost pus pe antropomorfizarea lui Dumnezeu in icoane si, mai apoi,
in statui, iar in al doilea rind, in lumea protestanta, tocmai lipsa reprezentirii
vizuale a lui Dumnezeu a ficut ca referirile la El sa fie legate exclusiv de limbaj.

0 Jerom. Gabriel Bunge, Ilcoana Sfintei Treimi a cuviosului Andrei Rubliov sau ,,Celilalt
Paraclet”, editia a 1l-a, cuvant inainte si traducere de Diac. Ioan I. Ici jr, Editura Deisis, Sibiu,
2006, p. 145.

*! Diac. loan I. Ica jr, 0p. cit., pp. 12-13.

52 [bidem, p. 19.

%3 Rosemary Radford Ruether, ,, The Politics of God in the Cristian Tradition”, in Pr. Conf.
Univ. Dr. Habil. Nicolae Mosoiu, op. cit., p. 171.
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Numai cd limbajul despre Dumnezeu nu poate descrie cu acuratete ceea ce este
El. Omul foloseste un limbaj propriu in incercarea de a-L intelege pe Creatorul
sdu in actiunile Lui, atit cit poate omul si cuprindd. Aceasta nu inseamnd cd
termenii folositi in legaturd cu Dumnezeu pot si surprindd perfectiunea divina.
Dumnezeu transcende orice concept prin care omul L-ar putea descrie si este
mai presus de toatd creatia Sa, cu care omul ar putea si-L asemene: ,Dumnezeu
nu este ca orice in creatie. Dumnezeu este dincolo de a fi. Dumnezeu si tot ce
apartine lui Dumnezeu, toate calitatile Sale (...) nu sunt ca nimic altceva. Nimic
nu este comparabil cu acestea atribute divine, in cer sau pe pimant™.

Teologia feministd, in vederea combaterii folosirii unor termeni aproape ex-
clusiv masculini, propune fie folosirea, in egala masuri, a unor termeni feminini
in legiturd cu Dumnezeu, fie folosirea unui limbaj lipsit de gen. Dacid unul dintre
principalii termeni de gen feminin invocati in teologia feminista este ,,co@ia”,
mentionam aici faptul ca, in SfAnta Scripturd, existd mai multe metafore materne
in legiturd cu Dumnezeu: ,,Si Ma voi arunca asupra lor ca o ursoaicd lipsita de
puii ei si le voi sfasia invelisul cel tare al inimii lor” (Os 13, 8); ,Din pantece mai
inainte de luceafir Te-am niscut” (Ps 109, 3); ,Jerusalime, Ierusalime... de cite
ori am voit si adun pe fiii tai dupd cum aduni pasdrea puii sai sub aripi, dar nu
ati voit” (Mt 23, 37); ,,O, copiii mei, pentru care sufdr iardsi durerile nagsterii pAnd
ce Hristos va lua chip (va lua formi — popow6i) in voi” (Gz 4, 19).

Din acest ultim verset intelegem ca Sfantul Apostol Pavel isi asuma acest
rol de impreuna-lucrator cu Hristos, care, asemenea unei mame, suferd, se sacri-
fica pentru copiii ei, fiind constient de faptul ca ,formarea chipului lui Hristos
in credinciosi este un proces lent i continuu in care Apostolul are un rol de
neinlocuit™. Asadar, procesul de hristomorfizare nu este doar pentru barbati,
ci in acesta este cuprinsd intreaga umanitate, caci, prin unirea intima cu Hristos
prin Botez, ,nu mai este iudeu, nici elin; nu mai este rob, nici liber; nu mai este
parte barbiteasci si parte femeiascd, pentru ci voi toti una sunteti in Hristos li-
sus” (Ga 3, 28). De aceea, Pirintele Profesor Dr. Vasile Mihoc afirma, in legiturd
cu acest verset, ¢ ,,in Hristos dispare discriminarea dintre «partea barbateasca si
partea femeiasci». (...) In Biserici, fiecare persoani sti «ca un egal linga aproa-
pele sdu». Distinctiile care aveau o valoare pentru fariseul Saul — a fi iudeu, a
fi liber, a fi barbat — nu mai au pentru crestinul Pavel nici o insemnatate; «in
Hristos», aceste distinctii au incetat de a mai constitui semne ale superioritatii
spirituale™®. Ca sa intareasca acest adevir, cAnd au alcatuit Simbolul de credintd

>*Thomas Hopko, op. cit., p. 74.

5 Pr. Prof. Dr. Vasile Mihoc, Epistola Sfantului Apostol Pavel citre Galateni — Introducere,
traducere si comentariu, Bucuresti, 1983, p. 193.

>¢ Ibidem, p. 160.
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niceo-constantinopolitan, Sfintii Pirinti, vorbind despre intruparea Cuvantului,
au folosit termenul ,évavBpwnnoavta’”, adicd Hristos S-a ficut om, nu bdirbat,
asumand ,intreaga fire umana, ca un nou Adam in care este cuprinsi si femeia/

Biserica, de fapt tot universal trebuie si devina Biserica.”

7, recapituland in Sine
toatd umanitatea. Deci Hristos este in acelasi timp om si Dumnezeu adevarat,
dar si ,implinirea lui Adam, «ultimul Adam», Cel care ne-a recapitulat pe toti,
El este KegaAr}, Capul nostru™®. Atunci cAnd sunt folositi termeni feminini sau
materni in relatie cu Dumnezeu, acestia au o utilizare metaforicd, nicidecum
axatd pe ideea existentei genului in sinul Dumnezeirii: ,A spune ca «Dumnezeu
este mama» nu inseamnd ci in mod esential El este mama, ...ci s fie perceput in

lumina anumitor trisituri asociate cu maternitatea ’.
Concluzii

Asadar, in prezenta lucrare am demonstrat ci folosirea termenului
Intelepciunea lui Dumnezeu in Epistola 1 citre Corinteni a Sfantului Apostol
Pavel are numeroase implicatii teologice/dogmatice, cea mai importanta fiind
aceea ci Hristos este Sfanta Intelepciune, Care a creat lumea si o ciliuzeste
spre desavarsire. Daci, pentru Socrate si Platon, intelepciunea era doar apana-
jul zeilor, oamenilor fiindu-le rezervatd doar iubirea de intelepciune, iar pentru
stoici aceasta era regina virtutilor si scopul vietii; pentru Sfantul Apostol Pavel,
Hristos Domnul este Intelepciunea lui Dumnezeu. El este Cel care rinduieste
intelepciune sfantd celor care-L marturisesc drept Dumnezeu adevarat si in nu-
mele Ciruia primesc Sfantul Botez. Intrucat Corintul era un oras ,,propice pen-
tru discutii filosofice si unde cuvntul intelepciune trezea ideea unor speculatii
profunde”®, Apostolul Neamurilor Il propoviduieste corintenilor pe Hristos,
izvorul intelepciunii omenesti, Care pentru salvarea omenirii din ghearele mortii
»9-a facut intelepciune de la Dumnezeu si dreptate si sfintire si riscumparare” (1
Co 1, 30).

In ceea ce priveste limbajul omului despre Dumnezeu in Sfanta Scripturi,
tragem concluzia cd acesta nu este, de fapt, limbajul lui Dumnezeu, ci doar modul
in care omul poate exprima inteligibil mesajul lui Dumnezeu citre omenire. De
aceea, Pirintele Dumitru Staniloae, fiind convins de faptul ca Dumnezeu in Fiinta

°7Pr. Conf. Univ. Dr. Habil. Nicolae Mosoiu, op. cit., p. 175.

38 [bidem, p. 175.

> [bidem, p. 186.

5 Arhim. M. Suparschi, ,Atitudinea Sf. Apostol Pavel fatd de intelepciunea omeneascd’, in
Studii Teologice, an. VI, nr. 7-8, septembrie-octombrie 1955, p. 445.
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Sanu poate fi descris in limbaj omenesc, recomanda ca, atunci cAnd vorbim despre
Creatorul nostru, sa nu avem pretentia de a-L margini pe Dumnezeu in termeni
pur-omenesti: ,,Orice inteles referitor la Dumnezeu trebuie sa aibi o fragilitate,
o transparentd, o lipsd de fixitate. Daci intelesul riméne fix in mintea noastra,
mérginim pe Dumnezeu in frontierele lui, sau chiar uitim de Dumnezeu (...).
Intelesul sau cuvantul folosit trebuie si faci mereu transparent pe Dumnezeu, ca
neinciput in el, ca depisind orice inteles, ca punindu-Se in evidenta cand cu un
aspect, cAnd cu altul al infinitei Lui bogatii™®'.

In concluzie, analiza acestui termen din Hristologia paulini dovedeste
importanta aplecarii noastre mai atente asupra limbajului din Sfinta Scriptura,
a carui complexitate depéseste, de multe ori, capacitatea umana de intelegere si
care nu poate fi descifrat decat in lumina Revelatiei.

6! Pr. Prof. Dr. Dumitru Stniloae, Teologia Dogmatici Ortodoxd, vol. 1, Editura Institutului
Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1978, p. 126.
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»Mia @ooig Tod Oeod Adyov oeoapkwuévn” — terminologia
lui Apolinarie in invititura hristologici a Sfantului Chiril al
Alexandriei’

Pr. Drd. Mihail-Iustin MITREA

Abstract:

The expression ,a nature of God the Word incarnate” was used by both
Saint Cyril of Alexandria and Apollinaris of Laodicea. While in Cyrillian theology
there is no clear dissociation of the terms ,, nature”, ,,person” and ,,hypostasis”, so
that St. Cyril uses this phrase to demonstrate the union of the two perfect natures
in the Person of God the Word, Apollinaris makes a clear distinction between the
three concepts and uses the same phrase to support the heretical teaching that
God the Word has received an imperfect human nature in which he plays the role
of human mind.

Keywords:

Saint  Cyril of Alexandria, Apollinaris of Laodicea, christology,
monophysitism, myaphysitism, nature, hypostatic union

Invigitura hristologici a Sfantului Chiril al Alexandriei a jucat un rol-cheie
atat la cel de-al Treilea Sinod Ecumenic de la Efes, unde a fost folositd pentru a
combate nestorianismul, cit si la Sinodul al IV-lea de la Calcedon, unde calcedo-
nienii §i necalcedonienii s-au acuzat_reciproc pentru ¢ nu au interpretat corect
invatatura dogmaticd de la Sinodul din Efes'. Necalcedonienii insista asupra folo-
sirii terminologiei hristologice a Sfantului Chiril al Alexandriei, precum expresia
,0 singura fire intrupatd a Cuvintului lui Dumnezeu™, formula ce ar putea fi insd

" Articol scris sub indrumarea Pr. Conf. Univ. Dr. Habil. Nicolae-Viorel Mosoiu, care si-a
dat acordul pentru publicare.

' I. Romanides, ,,St. Cyril's One Physis or Hypostasis of God the Logos Incarnate and
Chalcedon”, in 7he Greek Orthodox Theological Review, nr. 10 (1964-1965), p. 82.

?Diacon Lector 1. Pulpea, ,Posibilitatea intoarcerii Bisericilor monofizite la Ortodoxie”, in

Ortodoxia, an. 111 (1951), pp. 586-636.
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acceptata de ortodocsi pornind de la faptul ¢ Sfantul Chiril se referi la ipostasul
Dumnezeu-Cuvantul, si nu la ,fire”, termenul ,fire” fiind ambiguu in teologia
chiriliand, de multe ori fiind sinonim pentru termenul ,,ipostas”. Acceptarea aces-
tei formule este legatd, asadar, de intelegerea acestor termeni in contextul hristo-
logiei Stantului Chiril, altfel ea pare eminamente monofizita®.

Scopul acestui articol este de a reliefa modul in care expresia este inteleasa in
expunerea invatiturii lui Apolinarie de Laodiceea, in comparatie cu intelegerea
ei la Sfantul Chiril al Alexandriei, subliniind totodaté faptul ci, desi formula este
aceeasi, raportarea la aceasta in gandirea celor doi teologi este diferita.

Expresia teologicid a Sfantului Chiril a fost consideratd monofizitd, avindu-
se in vedere originea ei; insd, cu toate acestea, originea unei formule teologice nu
implica neapdrat si o intelegere sau un sens neortodox”.

Sursa expresiei chiriliene este scrisoarea Ad lovianum a lui Apolinarie din
Laodiceea, dar Sfantul Chiril ignora originea apolinaristd a frazei si are impresia
cd atat fraza, cit si marturisirea in care este inclusd apartin Sfintului Atanasie cel
Mare. Pentru prima data, el foloseste acest text in anul 429, ca un citat preluat de
la Sfantul Atanasie’, pentru a dovedi cd termenul ,, Theotokos” era comun printre
Pirintii Bisericii®.

Aceastd eroare a fost dovedita abia in secolul al VI-lea, prea tarziu, asadar,
spre a rezolva neintelegerile niscute la Calcedon intre Bisericile Ortodoxe si

? De altfel, teologii ortodocsi participanti la Consfituirea de la Aarhus au recunoscut faptul
cd despdrtirea intre Biserica Ortodoxd si Vechile Biserici Orientale are doar un character termino-
logic. A se vedea Pr. Prof. Jean Meyendorft, Unofficial Consultation between Theologians of Eastern
an Oriental Orthodox Churches. Minutes and Papers of the Consultation held at the University of
Aarhus, Denmark (11-15 august 1964), part. 11, p. 12.

#Un exemplu tipic este termenul ,, homoousiosis”, care a fost adoptat pani la urmi la Calce-
don, in pofida faptului ci era de origine pagana si fusese respins de Conciliul din Antiohia din 268
din cauza folosirii lui de citre Pavel din Samosata, dupd cum aratd Vilakuvelil Cherian Samuel in
articolul ,,One Incarnate Nature of God the Word”, in 7he Greek Orthodox Theological Review, nr.
10 (1964-1965), p. 38. Cu toate acestea, sintagma o singurd fire intrupatd a lui Dumnezen Cuvin-
tul, in afard de interpretarea ortodox la care a ajuns Sfantul Chiril al Alexandriei, a fost supusi
si la mai multe interpretari eretice. Aceste interpretdri ar putea fi rezumate astfel: a) ca o negare a
naturii umane a lui Hristos, doctrina formulata in principal de Eutihie si Ioan Retoricul; b) ca o
negare a calitatilor umane ale lui Hristos, doctrina formulatd in principal de Sergius Grammaticus;
¢) ca o proclamare a incoruptibilitatii naturii umane a lui Hristos, doctrind formulata in principal
de Iulian de Halicarnassus (V.C. Samuel, art. cit., pp. 41-43). Aceste puncte de vedere eretice nu
au fost adoptate de citre necalcedonieni. V.C. Samuel, arz. cit., p. 51.

> Joseph Tixeront, L'Histoire des dogmes dans lantiquité chrétienne, vol. 111, Paris, 1928, apud
Prof. Nicolae Chitescu, ,,Formula «O singura fire intrupatd a Logosului lui Dumnezeu»”, in Orto-
doxia, anul XVII, nr. 3, iulie-septembrie 1965, p. 296.

¢Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae arata acest lucru in articolul ,Definitia dogmaticd de la
Calcedon”, in Ortodoxia, an. 111 (1951), nr. 2-3, aprilie-septembrie, pp. 301-302.

72



11/2022

Bisericile Vechi Orientale’. Totodata, atribuirea expresiei SfAntului Atanasie se
datoreaza, probabil, efortului unor adepti ai monofizismului care, dorind s dea
ereziei lor autoritate patristicd, au inscris lucriri ale lui Apolinarie de Laodiceea
care reflectau invatdturile monofizite, sub numele unor mari Parinti ai Bisericii,
precum Sfantul Grigorie Taumaturgul sau Sfantul Atanasie. Mirturii importante
ale acestui fenomen sunt: (a) o scrisoare a imparatului Marcian citre cilugarii
din Alexandria in 451; (b) o scrisoare a calugarilor din Palestina citre episcopul
Alcison (491-516) de Nicopolis in 512; (c) marturia publicd a episcopului
Hipatie al Efesului la Constantinopol in 531, in care ii acuzi pe adeptii lui
Apolinarie de erezie, si (d) marturia lui Leontiu din Bizant, care aratd ca adeptii
monofizismului au pus pe seama unor teologi cunoscuti lucriri care contineau
invatatura monofizitd pentru a da autoritate acesteia®.

Este de remarcat faptul ca adversarii SfAntului Chiril al Alexandriei, si in
special Teodoret al Cirului, nu I-au acuzat de folosirea acestei expresii particulare,
cel mai probabil pentru ca nici ei nu-i cunogsteau adevirata origine’.

Sensul expresiei ,,0 singurd fire intrupatd a lui Dumnezeu Cuvintul” la
Apolinarie de Laodiceea

Apolinarie a scris epistola Ad lovianum in timpul scurtei domnii a acestui
imparat (363-364), cel mai probabil in anul 363. Este singura dintre lucririle
sale care poate fi datatd cu exactitate. Dupd toate probabilititile, textul care a
supravietuit nu este textul integral al scrisorii, ci fragmentul principal al aces-
teia, adicd cel care contine expunerea invitaturii de credintd. Teologul grec D.
Zacharoulis sustine ci din aceastd scrisoare s-au pierdut nu numai elementele
care dezvaluie caracterul ei epistolar (spre exemplu, numele expeditorului si al
destinatarului), ci i o parte care continea, probabil, o expunere a invatiturii lui
Apolinarie despre Sfinta Treime, afirmand ca motivul pentru care nu s-a pastrat
integral este cd numai aceasta parte prezenta interes pentru monofiziti'.

Punctul acesta de vedere este sustinut si de faptul ca, tinind cont de con-
textul istoric, nu ar fi avut sens ca Apolinarie si trimitd in acel moment o mir-
turisire de credintd cu un continut pur hristologic, deoarece Biserica era inci
influentata de erezia antitrinitara a arianismului.

’Drd. Lucian Turcescu, ,Hristologia Sfantului Chiril al Alexandriei”, in Studii Teologice,
seria a II-a, an. XLVI, nr. 4-6, iulie-decembrie 1994, pp. 49-70.

8G.D. Zacharules, ,, Ta ovyypappata Aolvapiov tod Aaodikeiog (Opera lui Apolinarie
de Laodiceea)”, in Néa Ziwv 6 (1907), pp. 874-880.

0 Ihidem.

1 Idem, , Ta ovyypdupata AmoAhivapiov tod Aaodikeiag (Opera lui Apolinarie de
Laodiceea)”, in Néa Ziwv 7 (1908), pp. 59-60.

73



Studia Doctoralia Andreiana

Totusi, ne putem intreba de ce Apolinarie acordd o mare atentie hristologiei
in marturisirea sa intr-un moment in care problema principald a vremii era
trinitarismul i, in special, implicatiile invatiturii ariene asupra acestuia. Rés-
punsul, credem noi, este simplu. Apolinarie din Laodiceea crede mai degraba
cd situatia de crizd in care se afla Biserica din cauza arianismului se apropie de
sfarsit (datoritd accederii impératului Iovian la tron), dar problemele nu inceteaza
sa existe. Aldturi de arianism s-a dezvoltat o altd tendintd ereticd, si anume
invaticura lui Marcel din Ancyra, care a inceput ca un aparitor al credintei ni-
ceene, dar care elaboreaza o doctrind care tindea spre sabelianism. Prin urmare,
el L-a inteles pe Dumnezeu ca pe o putere absolut indivizibild (monada), care se
manifestd ca energie. Logosul este, in esentd, o singurd persoand cu Dumnezeu
Tatal si, in calitate de Fiu, ,energia” creeaza lumea si apoi se intrupeazi fard si se
uneasca cu umanitatea.

In esenta, Marcel vorbeste despre Monada care se amplifici'! astfel: a) Dum-
nezeu Cuvéntul, care este mereu cu Tatdl, b) Fiul cu care creeazd lumea in timp
si ¢) lisus Hristos, Fiul Mariei, pe care Dumnezeu l-a ridicat la rangul de Hristos
si Domn si care nu avea o existentd proprie, fiind rezultatul actiunii revelatoare a
lui Dumnezeu. Prin urmare, el accepta o distinctie completd intre natura divind
si cea umand a lui Hristos. ,,Interpreténd in sens strict cuvantul «<homoiousios»,
el neaga faptul ci Fiul e ndscut §i ci e Persoand (inainte de intrupare nu exista Fiu
al lui Dumnezeu)”'2.

Aceastd invatdturd este respinsa initial de Apolinarie astfel: ,,(Marturisim)
nu doi fii, pe un Fiu adevarat al lui Dumnezeu si ciruia se cuvine inchinare,
iar pe celilalt om [ndscut] din Maria ciruia nu i se cuvine inchinare, [...] ci pe
Unul Fiu al lui Dumnezeu si pe Acelasi, nu pe altul, nascut din Maria dupi trup

1, pentru ca in cele din urmd, sa o condamne astfel: ,,Si cel

la sfarsitul zilelor”
care invatd aceste lucruri prin scrierile sale (teologice), numindu-l pe unul fiu al
lui Dumnezeu, iar pe celilalt om din Maria, adoptat prin har; ca fiind doi fii,

unul prin fire, fiu al lui Dumnezeu, iar celilalt prin har, cel din Maria, [....] s fie

" Pr. Prof. Dr. loan G. Coman, Patrologie, Sfinta Manistire Dervent, 1999, p. 126.

12 Arhid. Prof. Univ. Dr. Constantin Voicu, Pr. Lect. Univ. Dr. Lucian-Dumitru Colda,
Patrologie, vol. 11, Ed. Basilica, 2015, p. 281.

13 [Opohoyodpev] 008 dvo viovg, EANov pEv vioy Beod dANBYVOV Kal TPOTKVVOLUEVOY,
dAov 8¢ éx Mapiag &vBpwmov pur| TPooKLVOLHEVOY, [Katd xapLy viov Beod yevouevoy, wg
Kkai &vBpwmot, GANL TOV ék Be0d,] g Epny, Eva viov Beod kal TOV adTOV Kai 00k ANV Kai €k
Mapiag tetyevvijobal katd odpka € éoxdtwv T@V uep®dv: Hans Lietzmann, Apollinaris von
Laodiceea und seine schule (texte und untersuchungen), ,JIpogTopravov”, Tubingen, 1904, pp. 251,
3-8.
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anatema’'¥. Condamnarea acestei invitituri eretice particulare este aproape scopul
comun al tuturor lucrarilor lui Apolinarie. Acest lucru este aritat in mod clar in
lucrarea sa Anm6deiéis mepi TG Oeing oaprwoews 1ijs ke opoiwory &vlpwmov
(Despre intruparea lui Dumnezen in chip de om), unde afirma ci scopul sau era de
a combate pe toti acei eretici care il considerd pe Hristos ca fiind un om in care
Dumnezeu s-a coborat'® — cu alte cuvinte, pe aceia care invatau despre doi fii. El
atribuie aceasta erezie lui Pavel de Samosata, Marcel din Ancyra si lui Fotinus din
Sirmium'S. In acest context, Apolinarie foloseste expresia ,,0 singuri fire intrupati
a lui Dumnezeu-Cuvantul” pentru a sublinia unitatea persoanei lui Hristos. El
sustine ca, pentru a realiza aceastd unitate de persoand, trebuie sa existe o singurd
fire. Adicd nu poate accepta ca natura poate functiona independent de persoana,
considerdnd ca aceasta nu poate exista in mod impersonal. Astfel, confruntandu-se
cu problema reconcilierii existentei celor doud naturi, dumnezeiasca si omeneasca,
intr-o singurd persoand, Hristos, sustine ca doud naturi nu pot coexista intr-o
singurd persoand folosind expresia ,0 singura fire intrupatd a lui Dumnezeu
Cuvantul”; ceea ce inseamna, in esentd, cd Dumnezeu-Cuvantul si carnea (natura
umand) constituie o singura fire. Expresia este astfel sinonimd cu sintagmele pe
care le foloseste in alte lucrari, ,00vBeTog @vOIG — fire complexa/compozitd™:
»Hristos este de o fire cu omul precum §i cu Dumnezeu Tatdl; astfel incat Acesta
este o fire complexa (compozitd) intre Dumnezeu si om”", si ,fire sincretic’:
seste imposibil ca Acelasi si fie si Dumnezeu si om in intregime, ci unitatea unei
naturi sincretice a lui Dumnezeu intrupat™®. Ultimul pasaj relevi de fapt aceastd
sinonimie, deoarece repetd aproape cuvint cu cuvant fraza in cauzi, plasind-o
in adevarata ei dimensiune, cea a naturii complexe sau compozite. Accentul este
pus, asadar, pe ,Cuvantul lui Dumnezeu”, ,firea/natura unicd” la care se face

"Ei 8¢ T1¢ mapd TadTta ¢k T@V Oeiwv ypaedv Siddokel, Etepov Aéywv TOV IOV TOD Be0d
Kai étepov 1OV ék Mapiag dvBpwmov, katd xaptv viomomnBévta w¢ Nels g etvan dvo viovg,
€va kata @uoty viov Beod, TOV €k Beod, kal Eva kata xapLy, TOV ék Mapiag dvBpwmov- [f &l
TG TV ToD Kupiov MUV oapka dvwbev Aéyel kal ) ék TG mapBévov Mapiag fj tpaneicay
v BeotnTa. €ig odpka §j ovyyvBeioav fj aMowwbeioav, fj mabntny TV 10D VLiod BedTnTa T
dmpookvvnTov TV T0D Kupiov HUOV Gapka ®G AvBPWTOV, Kal Wy TPOCKLVITIV WG KVpiov
kol Beod odpra, todtov dvabepatifer i kaBolkr| ékkAnoia melBopuévn 1@ [Beiw] dnooToAw
Aéyovtu «el T1g Dpdg evayyeAiletan mapd 6 mapedPete,] dvdbepa Eotwn. Ibidem, pp. 253, 3-14.

5 Tbidem, ,AndSe&ig epl T Belag oapkwoewg T kad opoiwoty &vBpwmov”, pp. 208-
209.

1 Ibidem, p. 209.

7 Ibidem, ,I1po¢G Tovg &dvBpwmov H1td Tod Aoyov mpoceidngOat Aéyovtag”, p. 233.

18 4dvvartov dpa TOV avtov elvat Bedv te kai &vBpwmov €€ dAokAnpov, dAN’ &v povotnTt
ovykpatov gOoewg Oeikig oecapkwuévng. Ibidem, ,Ilept capkwoewg fj Eig thv mapadootv tiig
dnotafews kai tiig miotews”, p. 206; ,IIept TG év XploT® EVOTNTOG TOD CWUATOG TIPOG TH
Oedtnta”, p. 187; ,Ilepl mioTewg kai oapkdoews”, p. 199.
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referire aici este firea/natura Cuvantului lui Dumnezeu, care este prezentat ,,in
carne si oase”. Prin urmare, singura persoana la care se reduce natura complexd
a lui Hristos este persoana lui Dumnezeu Cuvéntul. Aici este reluatd intreaga
invitatura eretica a lui Apolinarie: in Hristos, doar natura divind este completd
si perfecta, in timp ce natura umana este imperfectd, motiv pentru care se referd
la elementul sdu cel mai caracteristic, carnea, sustinind inlocuirea mintii umane
cu Logosul divin. Acest lucru poate fi observat in afirmatia anterioard expresiei
Lia @votg Tod @eod Adyov oeoapkwpévn’™: ,fiind Acelasi Fiul lui Dumnezeu,
si Dumnezeu in duh, si Fiul Omului in trup, nu doua firi [...], ci o singura fire a
Cuvantului lui Dumnezeu intrupat si inchinat dupa trup™™. In unica persoani a
lui Hristos, Dumnezeu isi asuma rolul de minte (ratiune), in timp ce elementele
inferioare ale firii umane, carnea si sufletul, sunt preluate de la natura umana.

Cu alte cuvinte, pentru gindirea apolinariana este imposibil ca Dumnezeu
si mintea umana sa coexiste, asa ca Dumnezeu inlocuie§te ratiunea umand. Min-
tea noastrd devine partasa la aceasta energie creatoare a lui Dumnezeu Cuvéntul,
care se realizeazd in componentele inferioare ale naturii umane, prin locuirea lui
Hristos. Aceasta locuire se face prin credintd, care este o energie a mintii, i prin
participarea la trupul lui Hristos, adicd prin Euharistie.

O singurd fire intrupatd a Cuvintului lui Dumnezeu inseamnd, asadar:
Dumnezeu deplin (,0 singurd fire a Cuvantului lui Dumnezeu”) il ia pe omul
imperfect (,intrupatd” = trup si suflet fira de pacat) si creeaza astfel o natura com-
plexd, in care El joaci rolul de Logos. Toate acestea nu sunt afirmate deschis in
textul epistolei Ad lovianum, dar se pot deduce prin studierea lucrarilor lui Apoli-
narie din Laodiceea. Probabil ci, in acel moment (anul 363), Apolinarie incepuse
si-si formuleze invatitura hristologici, dat fiind faptul ca divergenta eretica a lui
Marcel din Ancyra devenise deja evidentd cu doud decenii mai devreme, insd
aceastd invitdturd este prezentatd doar in stare bruta, fapt care nu se datoreazi
vreunei incercari de a ascunde invatitura sa eretica, ci faptului ci este inci in curs
de formare, fiind cunoscutd doar de cercul siu de discipoli. Formarea deplini a
hristologiei lui Apolinarie de Laodiceea se va realiza dupé dezviluirea devierii sale
eretice, care a avut loc in jurul anilor 373-375, hristologia sa pe deplin formata
fiind cuprinsd in lucrarea Despre intruparea lui Dumnezeu in chip de om®, care
dateaza din jurul anului 380.

19 kai elvat TOV adTOV VIOV Be0D Kal BedV KaTh TVEDUA, VIOV 68 AvBpwTov KaTd TdpKa,
0V 8V0 QUOELG TOV Eva Lidy, [piov TpookvVYNTHV Kai piav dnpookvviTov], dAAL piav @Oy T0D
0eod Aoyov 0e0ApPKWEVIV KAl TIPOOKVVOLHEVIV HETA TAG CAPKOG aOTOD [Id TTPOOKVVIOEL.
Ibidem, ,JIpogToPlavov”, pp. 250-251.

20 Anodetéig mepi g Oeiag capkwoewg Tiig kad dpoiwaty avBpwmov.
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Sensul expresiei ,,0 singurd fire intrupatd a lui Dumnezeu-Cuvintul” la

Sfintul Chiril al Alexandriei

In lupta sa pentru apirarea adeviratei invigituri hristologice, Sfantul Chiril
a combatut atat apolinarismul, care tigiduia deplinatatea firii dumnezeiesti a
Mantuitorului, cAt si nestorianismul, care sustinea ci cele doua firi ale persoanei
lui Hristos sunt doud persoane diferite.

Stantul Chiril al Alexandriei a prezentat pentru prima data sintagma in
cauza in anul 429, in lucrarea sa Adyos mpoopwvnTiKOG TAlG £V0EPfeoTATAG
Baoidiooaug, fard a proceda insi la o analiza teologica a acesteia, scopul siu fiind
acela de a demonstra ca si Parintii anteriori au folosit termenul ,, Theotokos” pen-
tru Fecioara Maria.

Sfantul Chiril explici el insusi aceasta formula in cele doud scrisori catre
Succens din Diocesareea (XLV si XLVI), precum si in tratatul polemic ,,Tmpo—
triva blasfemiilor lui Nestorie”. Prima scrisoare catre Succens din Diocesareea
a fost scrisa pentru ca Succens dorea si stie daci trebuie sau nu sa se vorbeascd
despre doud naturi in Hristos?'. SfAntul Chiril i-a raspuns ca, in Hristos, cele
doud naturi au fost unite intr-un mod inseparabil si, in acelasi timp, fira nicio
amestecare sau confuzie, adica fird ca natura umani si se transforme in divinitate
sau divinitatea in trup. Dar in timp ce vorbeste de doud naturi inainte de unire,
dupa aceasta spune ci nu trebuie si impartim cele doud naturi, nici si separim
in doua pe unicul Fiu, ci sa primim ,,0 singura fire intrupati a lui Dumnezeu-
Cuvantul™.

Pentru a explica acest lucru, Sfantul Chiril face o comparatie intre unirea
celor doua naturi in Hristos si unirea trupului si a sufletului pentru unitatea
omului. Asa cum trupul si sufletul nu constituie naturi separate, ci alcatuiesc un
singur om, tot asa in Hristos cele doud naturi constituie un singur Hristos si Fiu
si Domn, care nu este altceva decat ,Cuvantul Tatdlui lui Dumnezeu, care S-a
ficut om si S-a intrupat™.

Afirmatia ,,Cuvéntul lui Dumnezeu-Tatil, care S-a ficut om si S-a intrupat”
explicd expresia ,,0 singuri fire a lui Dumnezeu-Cuvantul intrupat” ca insemnand
luarea umanititii depline de citre un Dumnezeu deplin®, indicind, prin urmare,
o naturd umana deplind unitd cu natura dumnezeiasci deplina.

' Sfantul Chiril al Alexandriei, Ad Succensum Episcopum (XLV), PG 77, 229A.

2 Thidem, 232CD.

3 Ibidem, 232D-233A.

# Andrew Theodorou, 7he Christological vocabulary and the teaching of Cyril of Alexandria
and Theodoret of Cyrrhus, Atena, 1955, p. 68.
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Pentru a explica necesitatea intruparii Domnului, Sfantul Chiril, pornind
de la citatele din Epistola catre Romani, 8, 3-4, Epistola citre Evrei, 2, 14-17
si Epistola citre Romani, 7, 23, aratd ci firea umanad a fost supusa stricaciunii
si mortii prin caderea lui Adam; de aceea Cuvantul lui Dumnezeu s-a facut om
pentru ca sa o regenereze, distrugind striciciunea si concupiscenta si mortificind
pacatul in trupul nostru®. In acest fel, Sfantul Chiril justifici de ce trebuia si se
sdvdrseasca o unire mult mai intima decit aceea pe care o accepta Nestorie: ,de
aceea invatim, de asemenea, ca trupul lui Hristos este dumnezeiesc, fiindci este
trupul lui Dumnezeu si impodobit cu slava de nespus, fiind nestricicios, sfant si
de viata-ficator. Totusi, nu s-a schimbat in Dumnezeire si nici nu spunem ci firea
dumnezeiasci s-a preficut in fire omeneascd™.

Se pare ci Succens nu a fost multumit de raspunsurile date de Sfantul Chi-
ril cu privire la faptul cd ar trebui sau nu sa se vorbeasci despre doud naturi in
Hristos si a exprimat unele obiectii. Una dintre acestea a fost aceea ca sintagma in
cauza indicd un conflict, adica o amestecare si o schimbare a celor doud naturi si,
mai ales, o micsorare a naturii umane, in sensul in care termenul intrupat denotd
doar o parte a firii umane, adicd trupul (carnea)”. Sfintul Chiril rispunde din
nou folosind fraza ,singurul Fiu nascut al lui Dumnezeu care S-a facut om si S-a
intrupat”, expresie care arata existenta a doud naturi depline: ,,Cici, asa cum ni se
spune despre Fiul lui Dumnezeu Cel Unul-Nascut intrupat si ficut om; dar pen-
tru aceasta El n-a amestecat firile, cum cred unii. Intr-adevir, firea Cuvantului nu
s-a preficut in firea trupului, nici firea trupului in firea Cuvantului, ci a rimas o
singurd fire a Fiului, dar intrupatd™.

La o altd obiectie a lui Succens, care intreaba®: ,Dacd este Hristos
Dumnezeu desavarsit, si deofiintd Tatalui dupa dumnezeire, si deofiintd cu
noi dupa omenitate, unde este desdvarsirea (ca om), dacid nu a mai subzistat

» Prof. Nicolae Chitescu, art. cit., p. 301.

2 Ovkovv Beiov uév eivai gapev 16 odpa 100 Xptotoo, émeldi) kai Oeod odpd £07TL, Kal
appriTe 86&n xatnyhaiopévov, dpBaptov, dytov, {womnotdv 6t 8¢ eic OedTnTOG PUOLY HeTEPAON
[obTe TIg TRV ayiwv [Tatépwy | mepovnkev , f elpnkev , obTe el obTw Staxeipeba]. Sfantul
Chiril al Alexandriei, Ad Succensum Episcopum (XLV), PG 77, 236D-237A.

*7 Sfantul Chiril al Alexandriei, Ad Succensum Episcopum (XLVI), PG 77, 241A.

2 El ydp kol €ig Aéyotto mpdg Nudv 6 povoyevig Yiog tod @cod ceoapkwpévos Kai evav-
Opwnnoag, ov méQupTal Sid TODTO, KaTd TO €keivolg Sokody, oUTe UNV €ig THV TG 0apKOg POV
petaneoitnkey 1 100 Adyov gUoLG, AAN’ 00E 1) TG oapkOG €ig TNY avTod- AN v IStoTnTL T}
KATA QUOLY EKATEPOL HEVOVTOG T KAl VOOUUEVOD, KATA Ye TOV dpTiwg Nuiv dmodobévta Aoyov,
ApPNTeG Kol dPpaoTwg Evwbeig, piav Hiv £dei&ev Yiod @uoty: AV, WG @MY, CEGAPKWUEVTV.
[...] Obte yap pepeiwtat, obte kabd enoty, drokAéntetal dpkel yap mpog SHAwotv v telel-
wtdtnv T0d 611 yéyovev dvBpwmog, 1o Aéyewy 8Tt oeadpkwtat. [bidem, 241BC.

21n aceastd obiectie a lui Succens se observa ci intelege termenul ,fire” din fraza in cauzi ca
fiind esenta, astfel ci el considera ci natura umand din aceasta fraza este complet absentd.
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firea omeneasca?”, Sfantul Chiril rispunde ci: ,[...] in intruparea Cuvéantului
siu, marturisirea Sa ci s-a facut om este clard si neindoielnici, si nimic nu ne
impiedica sa-1 intelegem pe Hristos, Unul Niscut, ci Acelasi este si Dumnezeu si
om, desavarsit in dumnezeire si desdvarsit in umanitate”™'. Obiectia lui Succens
ar fi, prin urmare, valabild daca s-ar vorbi doar de ,natura unici a lui Dumnezeu
Cuvantul” fira a se adduga ,intrupatd” (cecapkwpévn), care face referire la natura
umand deplina, perfectd. Prin folosirea acestui termen, Sfintul Chiril intelege,
asadar, prezenta amandurora naturi in persoana lui Hristos.

Sfantul Ioan Damaschinul, referindu-se la prima parte a pasajului de mai
sus, considera c, prin termenul ,fire” (p¥0o1G), SfAntul Chiril se refera in acest caz
la substanta (ovoia)®”. El sustine ci aici avem o referire la cele doua firi (naturi)
ale lui Hristos, si nu la persoana Cuvantului. De obicei insa, in gindirea Sfantului
Chiril al Alexandriei, termenii ,fire”, ,substantd” si ,,persoand” sunt prezentati ca
fiind sinonimi*. Identificarea acestor termeni este ardtatd in partea a doua a pasa-
jului de mai sus, prin cuvintele: ,,ca Hristos, singurul Fiu, este Dumnezeu si om”,
unde ,singurul Fiu” desemneaza persoana, si am putea spune ci surprinde acelasi
lucru ca expresia pia @Oo1g (o singura fire) din fraza discutatd in acest articol, in
timp ce prin afirmatia ,este Dumnezeu si om” sunt desemnate cele doua firi ale
unei singure persoane, Hristos. Astfel, in fraza in discu;ie cu termenul ,,0 singura
fire/naturd” se regaseste persoana lui Dumnezeu Cuvéntul, care s-a intrupat si s-a
ficut om, ceea ce inseamnai ci, la unire, dumnezeirea Sa nu s-a schimbat in trup
si nici trupul (firea umand) cu care s-a unit nu a fost absorbit in dumnezeire, ci
prin unirea ei cu dumnezeirea a devenit incoruptibil si indumnezeit.

Sfantul Chiril intireste invatatura despre unirea ipostaticd in ,, Tratatul pole-
mic impotriva lui Nestorie”, osindind blasfemiile celor care impart pe Domnul,
pe Hristos cel unul, atat in ceea ce priveste persoana, cit si mintea sau ipostasul
si inlatura astfel adevarata unitate: ,Unul este Domnul lisus Hristos si Unuia sin-
gur ne inchinim; nu rAnduim separat pe om si pe Dumnezeu, ci credem ci este
Unul si Acelasi, dupd firea dumnezeiasci si cea omeneascd, adica in acelasi timp

0 Ei téAetog, enot, Oeog 6 Xptotog, kai 1€ Aetog dvOpwmnog 6 adTtdOg Voouevog, kal
Opoovaotog uév @ Iatpi katd v BedTNTa, Katd 8¢ TNV AvOpwndTHTA OHOOVGLOG KTV, TTOD TO
TENELOV, el UNKETL VPETKNKEVY 1) AvBpwTiov @UOIG; Ibidem, 241D.

STEL 8¢, wg Epny, £V T@ oecapk®doat Aéyely adTOV, oang Te kai avapgipolog 1y opoloyia
Tov, 8Tt yéyovev &vOpwog, 008V €Tt kwAbeL VoELy, G €lg bTdpxwy Kai povog Yiog 6 Xploto,
avTtog Oeog 0Tt kai AvBpwmog, domep €v BedTnTL TéheoG, 0UTw Kalgv avOpwnotnTL. Ibidem,
244AB.

32 Sfantul loan Damaschin, Dogmatica, p. 97.

33 Acest lucru este prezentat pe larg de catre Hans van Loon in 7he dyophysite Christology of
Cyril of Alexandria, Ed. Brill, Leiden, 2009, pp. 381-392.
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Dumnezeu si om”*. De asemnea, Sfintul Chiril osindeste cu asprime pe aceia
care invata despre doud persoane sau doua ipostasuri®, ardtind ci, dupa nasterea
ca om, ,,nu mai este decat o singurd fire intrupatd a Tnsu§i Cuvantului”®, unde,
la fel ca si in celelalte cazuri, termenul @Vo1G (fire) trebuie inteles cu sensul de
persoand”’.

Avénd in vedere cele mentionate mai sus despre semnificatia sintagmei ,,0
singurd fire intrupatd a Cuvantului lui Dumnezeu” in gindirea Sfantului Chiril
al Alexandriei, putem spune ci ea poate fi interpretatd ortodox ca referindu-se la
alcituirea unei persoane din unirea celor doud firi desavarsite, expresia ,,0 singurd
fire” indicAnd o persoand sau o substantd. Cea mai corectd interpretare este cea
datd de Sfintul Ioan Damaschin, potrivit careia: ,,cuvantul «firea Cuvantului»
(pOo1G Tod Oeod) nu inseamnd nici ipostasul singur, nici firea comuna a iposta-
selor, ci firea comuni consideratd integral in ipostasul Cuvantului™®.

In aceasti interpretare, termenul @U0OIG desemneaza intr-adevir firea, dar
in contextul unei ipostaze specifice, ipostasul Cuvantului lui Dumnezeu, si se
bazeaza pe faptul ci Sfantul Chiril considera ci termenii ,fire”, ,ipostas” si ,per-
soand” sunt intr-o relatie de sinonimie. Este firea dumnezeiasca a lui Dumnezeu-
Cuvantul, unitd cu firea umana (trupul) in persoana (substanta) lui Dumnezeu-
Cuvantul.

Concluzii

Rezumand ceea ce am spus despre relatia dintre terminologia Sfantului Chi-
ril al Alexandriei i cea a lui Apolinarie de Laodiceea, putem sublinia urmatoarele:

Expresia ,,0 singura fire intrupata a Cuvantului lui Dumnezeu”, desi are ori-
gini eretice, dobandeste un continut ortodox in scrierile Sfantului Chiril al Ale-
xandriei. In timp ce pentru Apolinarie este o afirmatie a naturii umane trunchiate
in persoana lui Hristos (trup omenesc si ratiune dumnezeiascd), pentru Sfantul
Chiril inseamna exact opusul, adica existenta celor doua firi in mod deplin in
Hristos. Prin cuvantul ,intrupatd” (cecapkwyuévn) el desemneaza natura umana
deplind (trup si suflet), un concept in care termenul ,carne” (64p§ — de unde
oeoapkwpévn) este adesea folosit in Sfanta Scriptura.

Aceeasi fraza, pe langi faptul cid este o afirmare a perfectiunii i a plenitudinii
celor doud naturi ale lui Hristos, este folosita de Sfantul Chiril ca fiind un

34 Stantul Chiril al Alexandriei, Katd 7@v Neatopiod Svopnuiwy meviafiflos avrippynars,
cartea a II-a, PG 76, 68CD.

3 Tbidem, 65A.

3 [bidem, 61A.

7 Propunerea de a inlocui cuvantul ,fire” cu ,,persoand” in expresia Sfantului Chiril o rega-
sim pentru prima oara in teologia romaneasci la Pr. Prof. Nicolae Chitescu, arz. cit., pp. 301-302.

38 Sfantul Ioan Damaschin, op. ciz., p. 98.
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argument al existentei unei singure persoane sau a unui singur ipostas in Hristos.
Elingelege expresia ,0 singuri fire” ca insemnand ,,0 singuri persoani” . In scrierile
Sfantului Chiril, cuvintele ,fire”, ,ipostas” si ,persoand” sunt folosite de multe ori
cu acelasi sens, intrucit firea o considerd intotdeauna in cadrul unei anumite
persoane sau a unui ipostas. Apolinarie, pe de altd parte, considerd ci unei firi ii
poate corespunde o singurd persoand, astfel incit vorbeste despre existenta unei
firi complexe/compozite in Hristos. Spre deosebire de Sfantul Chiril, el face o
distinctie clara intre termenii ,,fire” si ,,ipostas” sau ,,persoand” si nu poate accepta
existenta a doud naturi intr-un singur ipostas sau persoan.

La Sfantul Chiril al Alexandriei, unirea ipostatici ,,nu existd numai intr-un
raport exterior; nu este o simpld relagie de adaptare intre Logos si om. Cu toate
acestea, nu este o prefacere a unui element in altul. Cuvantul nu s-a schimbat
in trup (carne). El n-a intocmit trupul siu din substanta divini, ci l-a luat din
Fecioara Maria. Carnea a rimas, de asemenea, in substanta sa. Nu a fost nici o
fuziune intre Logos §i om, ca si faci un tertium quid, care nu este nici unul, nici
altul. Omul pastreaza in unire nu numai fiinta sa in timp, ci si proprietatile sale,
adica suferinga, slabiciunea, lipsa etc. Pentru ca Logosul e om adevirat si Dumne-
zeu adevarat, este consubstantial Tatalui si mamei”™. Pe de altd parte, Apolinarie
sustine cd in Hristos putem distinge o fire complexa, folosind termenul de ,fire
sinteticd” pentru a demonstra acest lucru.

Sfantul Chiril a considerat aceastd formula deplin ortodoxd, intrucat prin
ea sunt marturisite atat firea omeneasci, cit si cea dumnezeiasci: Dumnezeu-
Cuvantul, pe de-o parte, (fire) intrupatd, pe de altd parte. Totodatd, daca sunt
luate in considerare si numeroasele locuri din scrierile sale in care Sfantul Chiril
vorbeste despre firea omeneascd a lui Hristos, se poate intelege de ce aceastd
formuld problematica, din punct de vedere al terminologiei, nu a fost atacata in
timpul vietii de citre adversarii sai.

Se poate firma, asadar, ca Sfintul Chiril al Alexandriei dovedeste in acest
context abilitatea teologici pe care o are, preluind, fard si stie, terminologia ere-
ticd i reusind sd o prezinte in duhul invatiturii ortodoxe. Cu toate acestea, nu
a reusit sd-si convinga adversarii, mai ales pentru cd acestia apartineau unei scoli
teologice diferite si plecau de la premise diferite in intelegerea acestei terminolo-
gii. Atat Sfantul Chiril, cit si Apolinarie apartineau, din punct de vedere teologic,
scolii alexandrine si este firesc ca ei sa foloseasca aceeasi terminologie. Doar ca au
inteles-o diferit si Apolinarie a fost condus spre erezie, in timp ce Sfantul Chiril a
devenit un reper al intelegerii Ortodoxiei.

%9 Arhid. Constantin Voicu, op. cit., p. 46.
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Termeni principali ai antropologiei teologice — o analiza
etimologica si teologica”

Drd. Gabriel-Nicolae STEFANESCU

Abstract:

The question of ,man” or his position before God is and will remain one
of the most important issues from the earliest days of modernity to the present
day. Anthropology is one of the great revelations of Holy Scripture and, by
extension, of Christianity. There is no philosophical or magico-religious system
in which anthropology is not dealt with, just as any scientific model of the world
necessarily contains a model of man.

In the first part of this article, I dealt with the relationship between the soul
and the body, as constitutive elements of the human person, and in the second
part I will talk about the main terms that contributed to the crystallization of
theological anthropology (eikon, sarx, soma, pneuma etc.).

Anthropogony is also special in that it was developed following the ,advice
of the Holy Trinity” which highlights God’s intention to create a loving person.
after the model of the Trinity.

Keywords:

person, anthropology, theology, psychology, soma, sarx, eikon

IL. Elemente de antropologie teologici — o prezentare succintdi

In viziunea Piringilor Bisericii, Vechiul Testament este pedagog al Noului
Testament; asadar, vechea conceptie holisticd asupra omului nu este contrazisi, ci
lirgitd doar, dupa cum observam si in exegeza lui Jean-Claude Larchet cu privire
la relatia dintre Iov si Dumnezeu, in care cel dintii patimeste integral, adici la
nivelul trupului si al sufletului: ,,Job is stricken by an illness that crushes his body

" Articol scris sub indrumarea Pr. Conf. Univ. Dr. Habil. Nicolae Mosoiu, care si-a dat
acordul pentru publicare.

82



11/2022

and soul”!. Dincolo de tribulatiile, de ordin terminologic, in care gisim trupul
ca subiect si corpul ca obiect, se impune o inventariere si a relatiei dintre suflet
si trup. In acest sens, o foarte buni sintezi a antropologiei vetero-testamentare
o datoram lui Marius Lazurca?, care afirmi ci omul apartine funciar atit lumii
terestre, cAt si celei celeste, dar trebuie sd se inscrie intr-o necurmata miscare
ascendenta. Dar in nici un caz nu se ajunge la o conceptie depreciativd despre
corporalitate, nici la un dualism de origine iudaica, alituri de cel platonician.
Comentatorii Legii se refuzd unor distinctii atdt de nete intre trup si suflet: un
argument semnificativ este faptul ¢ termenul desemnand trupul — basar — nu
este niciodatd inteles separat de suflet — nephesh® —, nici macar teoretic. Trupul
trebuie inteles ca o manifestare concreta a sufletului, un fenomen al acestuia;
aceasta face ca trupul si poatd conduce catre o anumita ,vizibilitate”, catre o
anumita concretete a sufletului. Aceasta riguroasa interdependentd intre trup si
suflet trimite la o viziune absolut pozitivi despre trupul omenesc. Trupul, spun
rabinii, este partea cea mai desavirsita a creatiei, este capodopera Creatorului.
In primul rind, corpul este un chip al universului intreg, Zilmudul propunind
un amanuntit sistem de corespondente intre partile corpului si componentele
Universului creat. In al doilea rind, ingeleptii talmudisti insisti asupra perfectei
insertii a trupului in Univers, asupra capacitatii sale de adaptare si asupra armoniei
functiilor sale?. Marius Lazurca atrage insd atentia asupra faptului ci unele texte
vetero-testamentare au fost redactate intr-un climat dominat de cultura elenistica.
De aceea exegetii vorbesc despre existenta a doud antropologii de sorginte vetero-
testamentard: cea dinti, fideld spiritului originar al iudaismului, propune,
mai ales prin intermediul hermeneuticii talmudice, o imagine pozitivd asupra
corporalitatii; cea de a doua, marcatd de ideile fundamentale ale antropologiei
elenistice, insista asupra distantei de neconciliat dintre suflet si trup. In
fn}‘e/epciunea lui Solomon, text redactat in Alexandria, semnele acestei influente
sunt vizibile, fird insi ca ea sa devind dominantad pentru ansamblul antropologiei
iudaice. Oricum, sublinia Olivier Clément, deosebirea biblica dintre zup si
dub nu are nici o legitura cu dihotomia elenistica dintre suflez si corp in pofida
nenumdratelor confuzii istorice care au fiacut adesea din crestinism un ,,platonism
pentru popor’”’.

! Rizvan Brudiu, ,Human suffering and its healing according to Jean-Claude Larchet”, in
European Journal of Science and Theology, September 2012, vol. 8, Supplement 2, p. 282.

*Marius Lazurca, Inventia trupului, Editura Anastasia, Bucuresti, p. 97.

3 Dictionnaire de Théologie Catholique, Paris, 1923, tome I, p. 969; Drd. Petru Semen,
LInvigitura despre suflet in cirtile Vechiului Testament”, in Studii Teologice, an. XXIX (1977), nr.
9-10, p. 674.

#Marius Lazurca, op. cit., p. 98.

> Olivier Clement, Trupul mortii si al slavei. Scurtd introducere la o teopoetica a trupului, Editu-
ra Christiana, Bucuresti, 1996, p. 8.

83



Studia Doctoralia Andreiana

In concluzie, antropologia biblicd refuza sistematic dualismul. Trupul omu-
lui este insufletit, iar sufletul este intrupat, soteriologia nu este inteleasi ca o radi-
cald rupturi faa de trup, ci mai degrabd ca o bund armonizare a raporturilor lor®.

II. Preciziri terminologice asupra conceptului de persoand” si a
cuvintelor conexe

Chiar daci in Vechiul Testament nu gasim nicaieri o definitie propriu-zisa
a omului, putem repera aici o serie de notiuni care il definesc — trupul, sufletul,
duhul, inima —, care insd nu trebuie privite ca parti componente ale omului, asa
cum poate am fi tentati sd le intelegem potrivit mentalititii omului modern, ci
drept tot atitea aspecte cu care acesta se identifica in ansamblu. Acestea sunt
cu atit mai interesante §i necesar de aprofundat pentru intelegerea perspectivei
biblice asupra omului, cu cit nu au un sens similar in vocabularul nostru, chiar
dacd au un termen corespondent. De aceea traducerile in limbile moderne riscd
sa nu ilustreze intotdeauna deplin aceste sensuri.

Din perspectiva vetero-testamentari, omul este o fiintd unitard, imposibil
de impirtit in diversele sale ,,componente”: trup, suflet si duh; caAnd Scripturile
vetero-testamentare definesc omul cu unul dintre acesti termeni, vorbesc des-
pre om in integralitatea lui. Dacd in Vechiul Testament omul era definit mai
cu seama in raportul siu cu Dumnezeu, in Noul Testament omul este privit in
aceeasi relatie, dar — fireste — si drept destinatar al invatiturii lui Hristos. Noul
Testament afirmd, ca si Vechiul, centralitatea omului in raport cu creatia (Mc 2,
27; 1 Co 3, 22-23). Un bogat continut antropologic are corpusul paulin, dupi
cum se va sublinia infra; si aici omul este privit strict in raportul siu cu Dum-
nezeu. Mentionim de la inceput ci in 1 Zés 5, 23: ,Insusi Dumnezeul picii si
va sfingeascd pe voi desdvarsit, si intreg duhul vostru, si sufletul, si trupul si se
pazeasci in intregime, fard de prihand, intru venirea Domnului nostru lisus Hris-
tos”, apar laolaltd termenii psyche, pneuma si soma, unii exegeti subliniind ca aici
am avea o viziune trihotomica asupra omului. Astizi, nu toti teologii sunt de
acord cu aceastd opinie, unii sustinind ca, prin enumerarea acestor trei notiuni,
Sfantul Apostol Pavel nu a urmarit altceva decit sa desemneze omul in totalitatea
sa.

Omul a fost creat trup si suflet de la inceput si dintr-odatd, neexistind vre-
un timp cind sa existe una fira alta, pentru ci el ,formeazi in sinea sa un singur
tot unitar, chiar dacd-i format din trup si din suflet, cici dacd trupul ar fi venit
inainte si sufletul dupa aceea, ar trebui si spunem ci omul in acelasi timp este
si mai bdtran §i mai tAnar decat este el in realitate. N-a fost data nici o intlietate

¢ Ibidem, pp. 98-99.
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unuia sau altuia: nici sufletului fata de trup nici invers, pentru ca nu cumva din
pricina unei deosebiri de timp sa ajungd in vrajba cu sine insusi’’, deci aceste
doua elemente au o existenta sincrona. Precizim cid trupul n-a existat inaintea
sufletului, chiar daci observam la creatie o pregatire a naturii inferioare spre el;
si nici ,sufletul nu poate fi inteles inainte de trup, cici in acest caz trupul n-ar
fi partas de la inceput la caracterul de subiect al omului si aceasta s-ar repercuta
aspra intregii vieti a omului i a legdturii lui cu natura™ si aceasta pentru ci in
om, care are o constitutie psiho-fizica, cele doud realitati: fizic si metafizicd se
intalnesc si conlucreaza la cel mai inalt nivel, asigurAndu-se astfel legitura dintre
Dumnezeu — Spirit Absolut — si lumea materiala’.

Trupul omenesc, care constituie partea materiald a omului, are, ca si sufletul,
o valoare si un scop de nedescris, mai ales ca numai impreund el il caracterizeaza
pe om drept chip al lui Dumnezeu'’. Asa cum spune Pirintele Dumitru Stiniloae,
trupul este ,0 rationalitate palpabila speciald care are de la inceput in sine
lucrarea speciali a sufletului, imprimati in el cu toatd complexitatea activitatilor
rationale si a formelor lui de sensibilitate. El reprezintd cel mai complex sistem
de rationalitate plasticizata care inceteazd odatd cu moartea”'!. Din cele enuntate
mai sus vedem cd trupul poate si trebuie definit doar in raport cu sufletul sau, mai
precis, ca un mijloc sau o unealta a sufletului. Pornind de la aceasti idee, crestinii
au ajuns si nu acorde o prea mare atentie existentei biologice si trecatoare a
trupului, ci mai cu seami celei teologice si vesnice a lui, alituri de suflet. In
acelasi timp, cele doud ,,nu sunt contrare prin fiintd, ci intregitoare, desi isi pot
deveni si contrarii. In suflet sunt puterile formatoare ale trupului din materie si
lucritoare prin el. El nu incepe sa existe decit impreund cu trupul. Prin puterile
acestea sufletul inaltd materia, o ridica la trepte de mijloc ale vietii spirituale.
Sufletul incepe si prefacd materia in trup chiar de la conceperea omului. Chiar
din acel moment omul e suflet i trup™.

Cu referire la suflet o definitie importanta o di Sfantul Antonie cel Mare
atunci cand spune ci ,sufletul este dumnezeiesc si fiind nemuritor si suflarea lui

7 Sfantul Grigore de Nyssa, Despre facerea omului, in PSB 30, traducere de Pr. Prof. Dr.
Teodor Bodogae, EIBMBOR, Bucuresti, 1998, p. 20.

8 Pr. Prof. Dr. Dumitru Stdniloae, Teologie Dogmatici Ortodoxi, vol. 1, EIBMBOR,
Bucuresti, 2010, p. 260.

? Panayotis Nellas, Omul animal indumnezeit. Pentru o antropologie ortodoxd, studiu intro-
ductiv si traducere Diac. Ioan I. Ici Jr, Editura Deisis, Sibiu, 1994, p. 15.

19Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, op. cit., p. 271.

" Ibidem, p. 258.

12Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezen, Editura Mitropoliei
Olteniei, Craiova, 1987, p. 78.
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Dumnezeu, a fost legat de trup spre cercare si indumnezeire”. Desi Pirintele
Dumitru Stiniloae nu citeazd aceasta ultima definitie in Dogmatica sa, se pare
ci a fost atasat cel mai mult de ea, aratdnd clar faptul cd sufletul este purtitor
de Dumnezeu (theofor) si ca rostul unirii lui cu trupul este de a-1 spiritualiza si
indumnezei, ficAndu-1 ,, Templu al Duhului Sfant” (1 Co 6). ,Sufletul e ficut de
Dumnezeu «scaun» al Siu, pentru ci Dumnezeu impariteste din el ficindu-l
si pe el partas al impiratiei peste patimi; e facut «pat», pentru cd Dumnezeu se
odihneste in el, intiparind si in el odihna Lui; e ficut «caruta», pentru ci sufletul
nu e static, ci duce pe Dumnezeu la faptele sale bune, pentru ci el insusi se inaltd
cu Dumnezeu tot mai sus, la ceruri. Dar mai mult decat acestea, Dumnezeu se
introduce in «respiratia» sufletului sau in orice clipa de trecere a lui de la o stare
la alta, facaind sufletul ca orice astfel de trecere sia o faci cu Dumnezeu, si fie ca o
api siltitoare, mereu vie”'.

Pirintele Staniloae a reusit nu numai si evite in Dogmatica sa anumite
influente straine doctrinei autentice a Bisericii, intlnite la unii teologi ortodocsi
contemporani, cind abordeazd teme cum ar fi atributele divine, cunoasterea lui
Dumnezeu, preotia universala, teologia sacramentald, ci si sa ofere orientiri noi,
inclusiv in problema antropologiei, care I-a preocupat de timpuriu'.

In concluzie, antropologia biblici refuzi sistematic dualismul. Trupul omu-
lui este insufletit, iar sufletul este intrupat, soteriologia nu este inteleasi ca o radi-
cald rupturi fatd de trup (chiar daca, in mod paradoxal, se vorbeste mereu despre
méntuirea sufletului, si nu a omului in integralitatea sa), ci mai degraba ca o buni
armonizare a raporturilor lor'.

Terminologia antropologici vechi-testamentard nu este clar definitd. Voca-
bularul sirac al limbii ebraice produce, de asemenea, greutiti in a delimita exact
sfera si continutul unei anumite notiuni. In imprejuriri diferite, spre a exprima
aceleasi notiuni sau unele conotatii ale aceleiasi notiuni. De aceea vom incerca si
facem o analiza, chiar daci sumara, a cuvintelor ce formeaza asa-zisa ,termino-
logie-antropologica” a Vechiului Testament, numai in masura in care intereseazd
subiectul de fata.

13 Sfantul Antonie cel Mare, lnvdtituri despre viata morali a oamenilor si despre bund purtare,
in Filocalia, vol. 1, EIBMBOR, Bucuresti, 2008, p. 38.

!“Pr. Dumitru Stiniloae, nota 682 la Calist Patriarhul ,,Capete despre rugiciune”, in Filoca-
lia, vol. VIII, EIBMBOR, Bucuresti, 2002, p. 337.

!> Pr. Dumitru Staniloae, ,Antropologia ortodoxd. Comentarii asupra stirii primordiale a
omului”, in Anuarul Academiei Teologice Andreiand, Sibiu, 16 (1940).

1 Ihidem, pp. 98-99.
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I 1. Eilkon

In Vechiul Testament, convingerea ci Dumnezeu nu poate fi reprezentat
printr-o formd sau imagine (chip) face parte integranta din cultul divin autentic
(I5 20, 4). Si aceasta deoarece exista o puternicd credintd in natura spirituald a lui
Dumnezeu, care nu insemna ci ar fi departe de lume §i materie. Dumnezeu le-a
creat pe toate, cerul, pimantul si toate din cer si de pe pamant si de dedesubt,
toate ii sunt supuse Lui, deci nimic nu poate fi comparat cu El, si, prin urmare,
ar fi cu totul nepotrivit si se caute o asemdnare cu Dumnezeu in ordinea creatd
de EI": ,Cu cine veti asemina voi pe Cel Preaputernic si unde veti gési altul
asemenea Lui? (...) Cu cine M aseminati voi ca sd-i fiu asemenea?, zice Sfantul.
Ridicati ochii in sus si priviti: Cine le-a zidit pe toate acestea? Cel ce scoate ostirea
lor cu numar i pe toate pe nume le cheama! Celui Atotputernic si cu mare vér-
tute nici una nu-I scapa!” (s 40, 18.25-20).

Mantuitorul este numit eikon tou Theou: ,In care Dumnezeul veacului aces-
tuia a orbit mintile necredinciosilor, ca si nu le lumineze lumina Evangheliei
slavei lui Hristos, Care este chipul lui Dumnezeu” (2 Co 4, 4). In acelasi sens, o
importantd deosebitd are imnul hristologic din primul capitol din Epistola citre
Coloseni. Aici MAntuitorul este descris ca ,,eikon tou Theou tou aorator” (Col 1,
15).

Pentru logica moderni, aceastd expresie pare a fi o contradictie. Cum poate
exista o imagine a ceva invizibil si fird forma? Dar particularitatea acestei expre-
sii este in legaturd cu conceptia anticd, prin care nu se limita imaginea/chipul la
o reprezentare functionald apartinind simturilor omenesti, ci imaginea/chipul
era gandita si ca o emanatie, ca o descoperire a cuiva, cu participarea (metoche)
la obiect. Imaginea/chipul nu trebuie inteleasa ca 0 mirime/dimensiune striind
realitdtii si prezenta doar in constiintd, ci are pondere in realitate. Astfel eikon nu
inseamnd o diminuare sau o firavd copie a ceva, ci implica o reliefare a nucleului
interior si a esentei.

Cand Mantuitorul Tisus Hristos este numit eikon tou Theou (2 Co 4, 4; Col
1, 15), accentul este in intregime pe echivalenta dintre eikon si original, adicd
deofiintimea Sa cu Tatil. Expresia este in legatura cu Filipeni 2, 6, morphe Theou,
conditia ontologicd, statutul, starea de a fi Dumnezeu, si enai issa Theo, aequalem
Deo, adici a fi intocmai cu Dumnezeu. In limbajul ioaneic, faptul ci lisus Hristos
este eikon tou Theou tou aoratou (Col 1, 15) inseamnd, de fapt, ci: ,cine M-a

17 A se vedea articolul ,Eikon”, in Gerhard Kittel (Ed), Theological Dictionary of New Iesta-
ment, translator and editor Geoffrey W. Bromiley, D.Litt., D.D., vol. II, Wm. B. Eerdmans Publi-
shing Company, Grand Rapids, Michigan, 1977, pp. 381-397, din care s-a incercat in continuare
o sinteza.
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vizut pe Mine a vazut pe Tatdl” (In 14, 9.12.45). Din Coloseni 1, 13-14: ,El ne-a
scos de sub puterea intunericului si ne-a strimutat in Imparitia Fiului iubirii
Sale, intru Care avem rascumpdrarea prin singele Lui, adici iertarea pacatelor”,
intelegem ca eikon tou Theou tou aoratou din versetul urmator (1, 15) este un alt
fel de a vorbi despre lisus Hristos ca fiind Fiul'®.

Accentul principal al antropologiei pauline este calitatea omului de eikon,
dar in legaturd cu Hristos drept Eikon. Fira indoiald, temeiul la care face trimi-
tere in I Corinteni 15, 45 este Genezi 1, 27. Dar, daci in Coloseni 1, 15, Sfantul
Apostol Pavel se referd la Hristos in loc de Adam, este pentru cd Hristos Domnul
a implinit ceea ce trebuia si fie Adam. Acest fapt este confirmat in Efeseni 1, 10
si 1 Corinteni 15, 45. lisus Hristos este ,Adam cel de pe urmd” (6 éoyatog Addy,
novissimus Adam), adicd implinirea lui Adam, Cel care a recapitulat toate si pe
toti, adicd le-a adus pe toate sub Kepady, Capul siu; deci El este Capul nostru,
Cel la care ne referim, nu vechiul Adam, asa cum invatim din Efeseni 1, 10:
Savakepalatwoactat o mavta €v 1@ Xplot®d”. ,Precum si este scris: «Facutu-
s-a omul cel dintai, Adam, cu suflet viuy, iar Adam cel de pe urma, cu duh dita-
tor de viatd”, ,Eyéveto 0 mpdtog dvOpwmnog Adap eig yuxrv (@oav 6 €éoxatog
Adap eig mvedpa {womotodv” (1 Co 15, 45)".

Asadar, Sfantul Pavel adopti o linie de exegezi, folosind anumite afirmatii,
inclusiv despre chipul lui Dumnezeu, nu pentru a arita ci Tatal a niscut Chipul
Sau in Hristos, ci ca Hristos Domnul ne este daruit noud drept Chipul lui Dum-
nezeu prin care putem sti ce doreste si face Dumnezeu. Prin urmare, expresia
Eikon tou Theou folosita de Sfantul Apostol Pavel cu referire la Hristos nu aduce,
in nici un caz, vreo atingere conditiei Sale de Dumnezeu adevirat, ca si cum ar
fi doar o putere a lui Dumnezeu, ci este 0 modalitate de a spune cine este lisus
Hristos in relatie cu noi, oamenii, creati dupi chipul (eikon) lui Dumnezeu. Mai
mult, in Epistola citre Romani 8, 29, Stantul Apostol Pavel invatd ca: ,,pe cei pe
care i-a cunoscut mai inainte (proorisen, praedestinavit) mai inainte i-a si hotarat
sa fie asemenea chipului Fiului sau (symmorphous tes eikonos tou Yiou autou)” .
Aici nu este o tautologie (morphe si eikon), ci este vorba de conditia ontologica
(morphe) de eikon Eikonos, omul drept chip al Chipului Tatalui, adici al Fiu-
lui, temd dezvoltata magistral de Panayotis Nellas la inceputul celebrei sale cirti
Omul — animal indumnezeit. Asa cum se va sublinia 7nfra, tema conformarii/
hristomorfizarii este in Galateni 4, 19: ,morphothe Hristos en hymin”, dar si aici

'8 Pr. Conf. Univ. Dr. Nicolae Mosoiu, ,,Consideratii cu privire la termenii Hristologiei
pauline si la critica feministd a limbajului despre Dumnezeu”, in volumul Persoana lui Hristos in
Dogmatica actuali. Contestirile modernititii si postmodernititii, Editura Universitatii Aurel Vlaicu,
Arad, 2022, pp. 412-415.

19 Ibidem.
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se subliniazd faptul ca crestinul va participa la aseminarea cu Dumnezeu aritatd
in Hristos. Omul care se impartiseste de conditia ontologica (symmorphous) de
chip al Fiului implineste scopul crearii lui, anume acela de a fi dupa chipul si de
a tinde spre aseminarea cu Dumnezeu, scop exprimat clar in Facere 1, 26. Acesta
este sensul predestindrii din Romani, si acela de a fi mariti — edoxasen, glorificavit
(Rm 8, 30); ct. Rm 8, 17: ,eiper sympaschomen ina kai syndoxasthomen, si tamen
compatimur, ut et conglorificemur”.

De fapt, crestinul, purtdnd ,chipul celui pimantesc (eikona tou choikou,
imaginem terreni)”, tinde sd poarte ,chipul Celui ceresc (¢ikona tou epouraniou,
imaginem caelestis)” (1 Co 15, 49), adicd al lui ,Adam cel de pe urma (0 éoyarog
Ao, novissimus Adam)”, despre care se vorbeste in versetul 45, adicd al Domnu-
lui nostru lisus Hristos. Aceeasi invatiturd o avem si in Coloseni 3, 9-11: ,Nu v
mintiti unul pe altul, fiindca v-ati dezbricat de omul cel vechi, dimpreuni cu fap-
tele lui, i v-ati imbricat in cu cel nou, care se innoieste spre deplini cunostinga,
dupi chipul (eikona, imaginem) Celui ce l-a zidit; unde nu mai este elin i iudeu,
tiiere imprejur §i netdiere imprejur, barbar, scit, rob ori liber, ci toate si intru
toti Hristos (panta kai en pasin Hristos, omnia, et in omnibus Christus)”, anume
cd restaurarea omului se face dupd Chipul si in comuniune cu Hristos Domnul,
si numai asa se pot omori ,madularele cele paimantesti: desfrinarea, necuritia,
patima, pofta rea si licomia (...) minia, iutimea, riutatea, blasfemia, cuvantul de

rusine” (Col 3, 5.8-9)*.
11.2. Sarx

Termenul sarx, ca si soma, apare foarte frecvent in scrierile pauline. Sfantul
Apostol Pavel desemneaza prin sarx ceea ce se desemna in principiu prin basar in
ebraica. Astfel, termenul sarx se poate referi la om in dimensiunea sa exterioard,
ceea ce implicd ideea fragilitatii si mortalitatii*>. Sfantul Apostol Pavel nu are o
viziune negativa asupra trupului, notiunile de trup (carne, uneori carne si singe)
definind pur si simplu omul®. Expresia ,viata in trup” nu are nici ea conotatii
negative, Sfantul Apostolul Pavel insusi desemnindu-se drept ,fiintd de carne”;
aceeasi expresie o foloseste si pentru credinciosii din Corint. Si in contextul in
care vorbeste de moartea lui lisus aminteste despre ,,trupul de carne”.

2 [bidem.

2 Pr. Prof. Grigorie Marcu, Antropologia pauling, Sibiu, 1941, p. 282.

2 Jean Arnal, La notion de lesprit, Paris, 1907, p. 145.

» Gerhard Kittel, 7heological Dictionary of New lestament, translator and editor Geoffrey
W. Bromiley, D. Litt., D.D., vol. VII, Wm. B. Eerdmans Publishing Company, Grand Rapids,
Michigan, 1969, pp. 98-102.

89



Studia Doctoralia Andreiana

Daca antropologia paulina prezintd si acceptiunea negativd a trupului,
aceasta este legatd de pacatul savarsit in trup?: , Aceasta insi zic, fratilor: Carnea
si séngele nu pot si mosteneasca Tmpirégia lui Dumnezeu, nici striciciunea nu
mosteneste nestriciciunea.” (I Co 15, 50). Prin urmare, viata dupa trup se opune
radical celei dupd duh, dupd cum faptele trupului se opun roadelor duhului (Ga
5, 19-20). Sfantul Apostol Pavel nu sustine, asadar, o opozitie intre trup si suflet,
ci ne indeamnd la responsabilitate in a opta pentru preeminenta sufletului in
viata noastra.

In domeniul moral, ,sarx” capdta totdeauna un sens peiorativ. El marcheazi
slabiciunea, neputinta facultitilor naturale ale omului. ,,Cdzd vreme este intre voi
pizmd, ceartd si dezbindri, nu sunteti, oare, trupesti?” (1 Co 3, 3). ,Sarx” se aplica
modului de a trii separat de Dumnezeu, certat cu poruncile divine, a trai dupa
impulsurile si dorintele trupului. ,,A umbla dupai trup” (Rm 8, 4), a fi dupa trup
inseamnd ,A cugeta cele ale trupului” (Rm 8, 5). Acest mod de a vietui duce la
pacat, caci ,dorinta cirnii este moarte, dorinta cirnii este vrdjmdsie impotriva lui
Dumnezen” (Rm 8, 6-7).

11.3. Soma

Pentru a desemna dimensiunea materiald a omului, limba greaca mai uti-
lizeaza si termenul soma. Uneori, in scrierile pauline, termenul soma apare ca
sinonim pentru sarx, trimitnd la dimensiunea exterioard a omului si fragilitatea
sa, Sfantul Apostol Pavel vorbind despre ,trupul picatului”, ,trupul muritor”,
ytrupul umilit” etc.

— Rm 6, 6: ,Cunoscind aceasta, ci omul nostru cel vechi a fost ristignit
impreund cu El, ca sa se nimiceasca trupul pacatului, pentru a nu mai fi robi ai
pacatului’;

— Rm 7, 24: ,Om nenorocit ce sunt! Cine mi va izbavi de trupul mortii
acesteia?”;

— Rm 8, 10: ,lar dacd Hristos este in voi, trupul este mort pentru pacat; iar
Dubhul, viata pentru dreptate”.

Cu toate acestea, sunt pasaje in care termenul nu implici aceastd nuantd ne-
gativd. Asa de pildd, uneori, prin soma, Stantul Apostol Pavel desemneazi pur si
simplu persoana intreaga (Rm 12, 1: ,Va indemn, deci, fratilor, pentru indurarile
lui Dumnezeu, sa infatisati trupurile voastre ca pe o jertfd vie, sfAnta, bine plicutd

2 [bidem.

» Gerhard Kittel, 7heological Dictionary of New lestament, translator and editor Geoffrey
W. Bromiley, D. Litt., D.D., vol. VII, Wm. B. Eerdmans Publishing Company, Grand Rapids,
Michigan, 1969, pp. 1024-1026.
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lui Dumnezeu, ca inchinarea voastri cea duhovniceasci’), alteori dimensiunea sa
trupeasca (I Co 7, 4-5: ,Femeia nu este stipana pe trupul sau, ci barbatul; aseme-
nea nici barbatul nu este stipan pe trupul siu, ci femeia. Sa nu va lipsiti unul de
altul, decat cu buna invoiald pentru un timp, ca si vi indeletniciti cu postul i cu
rugaciunea, si iardsi sd fiti Impreund, ca sd nu va ispiteasca satana, din pricina ne-
infranarii voastre”; I Co 15, 38-40: ,,Jar Dumnezeu ii da un trup, precum a voit,
si fiecdrei seminte un trup al sau. Nu toate trupurile sunt acelasi trup, ci unul este
trupul oamenilor si altul este trupul dobitoacelor i altul este trupul pasarilor si
altul este trupul pestilor. Sunt si trupuri ceresti si trupuri pimantesti; dar alta este
slava celor ceresti si alta a celor pimantesti”).

Soma este, pentru Apostolul neamurilor, si mijlocul prin care ne manifestim
fatd de ceilalti. O nuanti specifici a acestui termen in raport cu sarx este maretia,
demnitatea. In misura in care Sfintul Pavel vorbeste de necesitatea ca toti
credinciosii sa-si ofere trupurile lui Dumnezeu (Rm 12, 1) si sa le considere ale
lui Dumnezeu (I Co 6, 20), termenul implica anumite conotatii din cultura
ebraicd, si anume, mai ales, ideea de integralitate. De aceea soma trimite la
ideea statutului de creaturd al omului, dar si la chemarea sa la comuniune cu
Dumnezeu. Termenul se poate aplica, deopotriva, elementului care garanteazi
continuitatea intre viata noastra prezentd si cea viitoare, Apostolul Pavel vorbind
despre trupul firesc si cel spiritual (1 Co 15, 44)*.

Soma si sarx sunt de multe ori sinonimi, dar existd si evidente deosebiri intre
acesti doi termeni fundamentali ai vocabularului antropologic paulin. ,Soma”
este un organism cu madulare diferentiate (I Co 6, 13-20), este un anume trup,
pe cAnd ,sarx” exprima trupul in general sau materia componenta a trupului. Nu
putem fi de acord nici cu unii teologi apuseni care afirma ci ,,sarx” exprimd ideea
de substantd materiald, ,soma” aplicAndu-se formei pe care o primeste aceastd
materie”.

Sfantul Apostol Pavel investeste conceptul de soma si cu semnificatia de
solidaritate intre oameni pe care Vechiul Testament o atribuia termenului basar,
desigur ca aici referindu-se si la comunitatea ecleziala, la trupul lui Hristos (Rm
12, 4 s.u.; 1 Co 12, 12-27), pentru care ferment de unitate este, in mod special,

Dumnezeiasca Euharistie (I Co 10, 16-17; 11, 24.27-29).
11.4. Psyche

Termenul psyche corespunde ebraicului nephesh si are o multitudine de sen-
suri. Cel mai frecvent este cel de viata (spirituala, dar si vegetativd), privind adici

% [bidem, p. 1028.
77 A. Sabatier, Commentaire sur ['epitre aux Romains, Paris, 1927, p. 122.
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omul in totalitatea sa: Mc 3, 4; 8, 35; Mr2, 205 10, 39; 16, 25 s.u.; Lc 9, 24 s.u.;
17, 33; Rm 16, 4; 1 Tes 2, 8; Flp 2, 30.

In multe dintre aceste texte, chiar daci se propune traducerea termenului
psyche prin ,suflet”, aceasta este incorectd, mai adecvatd fiind redarea prin cu-
vantul ,,viatd’, fiind inimaginabil bundoara ci lisus ar fi putut sd ceard celor ce-l
urmeaza si-si piarda sufletul (vezi, de pilda, Mc 8, 35; Lc 9, 24); este vorba tocmai
de a-l urma prin daruirea propriei vieti in loc de a trii doar pentru sine.

In acelasi sens al diruirii vietii trebuie intelese pasaje ca: Mz 20, 28; FA 12,
11. Termenul psyche poate echivala cu pronumele personal (M 16, 25 s.u.; 2 Co
1, 23; 12, 15), desemnand persoana ca atare (Lc 1, 46; 12, 16-20; 21, 19; 1 Ptr
1,9.22; 3,20; Rm 2, 9; 13, 1).

Psyche este, deopotrivd, ,locul” simtamintelor (Mec 14, 34; Mt 26, 38; In
12, 27), dar si al vointei: in Flp 1, 27, sensul pare a fi acela de ,,vointd”, ,suflet”
apropiat fiind de Flp 2, 1, unde este vorba de duh. Termenul poate trimite la ceea
ce are omul lduntric, inima, izvorul libertatii sale (Ef 6, 6; Co/ 3, 23). Uneori
termenul 1i desemneaza pe cei morti (FA 6, 9; 20, 4; Evr 12, 23).

11.5. Pneuma

Despre pneuma s-a spus ca este ,un cuvant susceptibil de sensuri foarte
diverse™.

Pneuma se referd, deopotriva, la caracterul omului, personalitatea si tempe-
ramentul sau. Termenul preuma mai este utilizat si cu sensul de principiu vital al
omului, ceea ce constituie omul liuntric (Mt 5, 3; Le 8, 55; FA 7, 59; 17, 16; lac
2, 26). Cum insd acest termen i se aplicd si lui Dumnezeu, el ilustreaza, implicit,
relatia omului cu Creatorul — suflarea divind din om®. Termenul se aplici si
fiintelor spirituale, ingerilor buni si rai, insa nu si lui lisus inviat. Duhul (preu-
ma) este intotdeauna un dar de sus, care insufleteste diverse personaje ale Noului
Testament (Zaharia, Maria, Elisabeta, Ioan Botezitorul, Stefan, Sfantul Apostol
Pavel etc.), ca odinioard ruah pe cele ale Vechiului Testament. Prezenta Sfantului
Duh este garantati in toti acestia de umplerea de Duh a lui lisus. In episodul
mortii lui lisus, relatat in Sfinta Evanghelie dupd Sfantul Apostol si Evanghelist
loan, se afirmi ca lisus isi dd duhul (7 19, 30), ceea ce trimite la ideea unei noi
creatii (in paralel cu textul de la F¢ 2, 7); acest episod, conjugat cu cel al insuflarii

 Jaques Guillet, ,,Uesprit”, in Vocabulaire de théologie biblique, Editura Cerf, Paris, 1970,
col. 311, p. 568.

¥ Gerhard Kittel, 7heological Dictionary of New lestament, translator and editor Geoffrey
W. Bromiley, D. Litt., D.D., vol. VI, Wm. B. Eerdmans Publishing Company, Grand Rapids,
Michigan, 1969, pp. 332-336.
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apostolilor dupa Inviere (I 20, 22), confirmi, intr-adevir, ideea unei renagteri
din Duh, ca si aceea despre care ii vorbise lisus lui Nicodim.

In cartea Facerii citim despre ,suflarea de viatd® — ruah Elohim pe care a
primit-o trupul de /ur al lui Adam. Acesta devine viu datoritd lucririi de viata
facatoare a ,, Domnului de viati Ficdtor”, Duhul Sfant. Intimitatea omului cu Du-
hul Sfant este deci clar atestata de la crearea omului. Picatul va afecta grav aceastd
relatie, dar nu o va distruge; si asa cum mirturisim in Crez, Duhul Sfant va ,,grii
prin proroci”, va pregiti venirea Fiului in lume in conditia robului (cf. Flp 2),
prin intruparea ,de la Duhul Sfant si din Fecioara Maria”. lar dacd Duhul Sfant
a pregitit si a ficut posibila intruparea Cuvéntului lui Dumnezeu, Mantuitorul
va desavarsi intimitatea omului cu Duhul i, prin Acesta, cu Sfanta Treime, prin
asumarea firii umane si prin faptul ci-l va recrea pe om, ,nu in alt mod, ci in cel
de la inceput”™: ,A suflat asupra lor si le-a zis: Luati Duh Sfant” (/z 20, 22), asa
cum minunat ne explicd Sfantul Chiril al Alexandriei: ,Dar, pierzand sfintenia
prin abaterea spre rdu, a fost readus la frumusetea de la inceput prin Hristos, Care
a innoit ceea ce se invechise, reficind chipul dumnezeiesc si spiritual. Si aceasta
nu in alt mod, ci in cel de la inceput. Cici a suflat in Sfntii Apostoli, zicAnd:
«Luati Duh Sfanw (/z 20, 22). Cici, oare, nu e cineva in Hristos fiptura noua?
(2 Co5,17)™.

In Sfintele Evanghelii, pneuma, spiritul uman, apare adesea in opozitie cu
soma (Mc 14, 38; Mr 26, 41; In 3, 6; 6, 63); ca in Vechiul Testament, concep-
tul de dub trebuie inteles in sensul de fortd cu care omul este investit de catre
Dumnezeu, iar cel de trup, in sensul slabiciunii umane, neimplicind neapirat
nuantele pauline de ,loc” al pacatului sau al impotrivirii fatd de Dumnezeu.

Nici Sfantul Apostol Pavel nu utilizeaza termenul pneuma in sens strict an-
tropologic, aplicAndu-l, deopotriva, Duhului Sfant, Duhul lui Dumnezeu, Du-
hul lui Lisus; Sfantul Apostol Pavel distinge pneumaldubhul omenesc de cel dumne-
zeiesc, primul cunoscind lucrurile omului, iar ultimul, pe cele ale lui Dumnezeu.

,Cici cine dintre oameni stie ale omului, decit duhul omului, care este in
el? Asa si cele ale lui Dumnezeu, nimeni nu le-a cunoscut, decat Duhul lui Dum-
nezeu.” (I Co 2, 11). Duhul lui Dumnezeu este Duhul lui Hristos. Totusi, dubul
omenesc il indreaptd pe om spre Duhul dumnezeiesc (Rm 8, 14; 1 Co 12, 3; Ga
4, 6), facindu-ne si-L recunoastem pe lisus ca Domn si pe Dumnezeu ca Tata.

Sfantul Apostol Pavel vorbeste despre legea duhului, care a inlocuit-o pe
cea veche a picatului. In sens antropologic, ceea ce ne intereseazi direct aici este
faptul ci in diverse texte pauline este vorba despre darul Duhului lui Dumnezeu

30 Sfantul Chiril al Alexandriei, ,,Despre Sfanta Treime”, in PSB 40, EIBMBOR, Bucuresti,
1994, p. 283.
3! Ibidem, pp. 380-381.
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comunicat omului, principiu de viata pentru cel care crede in Domnul (Ga 5,
16-18.22.25; 6, 8; Rm 8, 2.4-6). Duhul defineste omul patruns de Duhul dum-
nezeiesc sau unit cu Hristos (Rm 8, 10.16; 1 Co 6, 17).

Pneuma desemneaza persoana ca atare (I Co 5, 3-4), comportamentul uman
(Rm 8, 15), dimensiunea launtricd a persoanei (I Co 5, 5). Dupa cum am vazut
mai sus, uneori aliturarea expresiilor carne si duh sau trup si duh nu implica ide-
ea de opozitie, ci desemneazd omul in totalitatea sa (2 Co 7, 15 1 Co 7, 34). Este
adevirat insi cd nu este intotdeauna asa; aceasta pentru ca poate accentul cel mai
important al antropologiei pauline este tocmai opozitia dintre carne si duh (soma
si pneuma, despre care s-a amintit supra) Astfel, dacd este adevarat ca, in scrierile
pauline, soma poate avea acest sens, desemnind omul trecator, omul muritor (R
1,3;4,1; 1 Co 1, 26; Ga 4, 13.23), omenirea in ansamblu (I Co 1, 29; Rm 3, 20;
Ga 2, 16), sensul cel mai bogat este acela de om supus pécatului si indepartat de
Dumnezeu (Rm 7, 18.25; Ef2, 3; Rm 8, 3-9.12 s.u.; Ga 5, 13.16 s.u.; 6, 8). In
acest sens, trupul se opune duhului®”.

Oricum, este de retinut ca adesea este greu de discernut daci intr-un pasaj
paulin sau altul este vorba despre Duhul lui Dumnezeu sau duhul uman ori de
ambele. De aceea, conceptul de pneuma a fost definit drept ,facultatea divinu-
lui”, adica ,acea dimensiune esentiald a omului in virtutea careia se afla in relatie
cu Dumnezeu”; nu este vorba de ceva ce omul poate dobindi prin propriile
forte, ci, prin excelentd, de un dar al lui Dumnezeu.

De multe ori ,,pneuma’ este sinonim cu psyche. Si atunci cind sferele lor nu
coincid in intregime ne putem da seama ci, de fapt, ,nu sunt doua principii dis-
tincte, ci un singur si acelasi principiu, privit sub doua aspecte diferite, si anume:
sufletul superior, altfel spus pentru ci se referi la ratiune, libertate etc., si sufletul
inferior, care este in raport cu simturile si care anima corpul”.

»Pneuma’ rimine identic cu ,ruah” in ciuda unor mici diferente. Duhul are
aceeasi origine, aceeasi acceptie fizic, morala, religioasi si acelasi rol ca ,ruah”.

11.6. Anthropos (om) si aner (birbat)

Anthropos si aner sunt termenii care traduc notiunea de om, atét in contex-
tul biblic, cit si in cel extra-biblic. Cel dintai are un sens generic, in vreme ce al
doilea priveste mai ales distinctia barbat-femeie. Sfantul Apostol Pavel foloseste

32 [bidem, pp. 410-414.

% Jaques Guillet, op. cit., col. 311.

34 Fillion, ,Premiére épitre aux Tessaloniciens”, in La Sainte Bible comentée, vol. VIII, Paris,
1925, p. 447.

], Arnal, 0p. ciz., p. 110.
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termenul anthropos pentru a desemna omul cel nou, reniscut in Hristos, omul
spiritual si luntric. El foloseste termenul anthropos si pentru a-L desemna pe
Dumnezeu fiacut om — adicd a asumat omul in integralitatea sa: barbat si fe-
meie, ca un nou Adam, mai precis ,ultimul, 0 éoyatog”, in sens de implinire a
lui Adam cel vechi (Flp 2, 6-11)* si I Co 15, 46: ,«Primul om Adam a devenit
suflet viur; ultimul Adam a devenit duh ditator de viata —Eyéveto 0 mp@tog
dvBpwmog Adap i yuxny (@oav - 6 éoxatog Adap eig mvedpa (womolodv”.
Acelasi termen se foloseste si in Crez cind se vorbeste despre Intruparea Mantu-
itorului — enanthropesanta.

11.7. Nous

Complexul uman implica trei nivele: somatic-vegetativ, sufletesc-psihic si
duhovnicesc. Sfantul Apostol Pavel pare ci sustine o structurd umana trihoto-
micd: soma, psyche si pneuma — corpus, anima si spiritus —, trup, suflet si duh (Z
Tes 5, 23; cf. 1 Co 2, 6; 3, 3); de asemenea, distinge si asociazd citeodatd pneuma
si nous (1 Co 14, 14-16; Ef 4, 23). Nu este vorba de trihotomism in sine, ci de
faptul cd omul este atat trup, cat si suflet, dar sufletul are trei ,,puteri” evidentiate
de Sfintii Parinti*” — acestea nu constituie trei suflete, nici trei parti separate sau
trei compartimente ale sufletului: sufletul este unul i nedivizat, unul prin na-
turd. La cel de-al treilea nivel se giseste puterea de judecatd, care ii este proprie
omului si constituie caracteristica principala a naturii lui, care-1 diferentiazi de
celelalte creaturi. Cele doua facultiti principale ale acesteia sunt ratiunea i, la
un grad superior, duhul (preuma) sau intelectul (nous), care reprezinta principiul
congstiintei (in sens psihologic si in sens moral) si al capacitatii pe care o are omul
de a se autodetermina (autexousia). Nous-ul este si principiul tuturor functiilor
inteligentei: in primul rind, inteligenta intuitiva (rzous-ul propriu-zis), facultate
a contemplatiei (#heoria) si sursa a oricdrei cunoagteri; in al doilea rind, ratiunea
(logos), si tot ce provine din inteligenti: gindirea (ennoia, dianoia), reflectia (dia-
noia), judecata (krisis), discernimantul (diakrasis), discursul interior (endiathetos
logos), de unde provin limbajul, memoria.

Nous-ul e cea mai inalta capacitate a omului, cea care contine putinta de
a comanda, de a dirija — din acest motiv o numim adesea hegemonikon. Prin

3¢ Gerhard Kittel, Zheological Dictionary of New Iestament, translator and editor Geoffrey
W. Bromiley, D. Litt., D.D., vol. I, Wm. B. Eerdmans Publishing Company, Grand Rapids,
Michigan, 1969, pp. 366-367.

7 De ex.: Sf. Grigorie de Nyssa, ,,Despre crearea omului”, XXIX, PG 44, 237C; Nemesius
de Emesa, ,Despre natura omului”, XV; Sf. Maxim, ,Capete despre dragoste”, III, 32; Sf. Toan
Damaschin, Dogmatica, 11, 12; Sf. Nichita Stihatul, ,,Despre suflet”, 31-32.
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intermediul ei, omul are posibilitatea de a se situa, de a se stipini si de a se
transcende®®. Nows-ul reprezinta posibilitatile contemplative ale omului. Prin
el, omul e legat de Dumnezeu, se intoarce catre El, tinde spre El si ajunge la
unirea cu El — de aici importanta sa deosebitd. Prin zous, omul se gaseste legat de
Dumnezeu in mod obiectiv, de la crearea sa. Acesta poate fi acoperit sau murdirit
de pacate, dar nu distrus: el este amprenta de nesters a fiingei lui profunde, a
naturii lui adevirate, al carui /ogos sau principiu constitutiv nu poate fi alterat.

Nous-ul este creat, dar este nemuritor prin har, darul lui Dumnezeu, nu
ontologic; schimbator prin natura, dar putind si-si controleze si sa-si dirijeze
propria schimbare. Chip al lui Dumnezeu, dar nu divin prin naturd, el are posi-
bilitatea, daci se deschide harului divin, si fie indumnezeit. Nous-ul corespunde
inimii — in sens biblic — si, implicit, persoanei, ,se poate spune ci este sediul
persoanei, al ipostazei umane care contine in ea ansamblul naturii — duh, suflet,
trup”?’.

D. Bertrand isi exprima, chiar de la inceputul unui studiu al siu,
nemultumirea pentru lipsa de precizie a traducerilor in privinta redarii cuvan-
tului 7ous in limba francezd, existdnd o retinere in a folosi echivalentul ,inte-
lect” (intellect) sau ,inteligentd” (intelligence), preferindu-se ,spirit” (espriz), care
este, de fapt, echivalentul lui pneuma, spiritm“. In privinta calitatilor nowus-ului,
autorul se referd la Evagrie Ponticul, potrivit caruia nowus-ul este capabil si se
impirtaseascd de cea mai inalta lumina si fericire, dar si de cea mai mare neferi-
cire si intuneric*’.

38Jean-Claude Larchet, Terapia bolilor mintale — Experienta Rasdritului crestin, Ed. Harisma,
1997, pp. 38-39. in filozofia antici greacd, termenul zous — minte, inteligentd, intelect, spirit —
ocupd un loc foarte important. Ciutarea ordinii sau a unui principiu ordonator este prezenta,
implicit, atat in mitologia, cit si in filozofia greacd. Anaxagora recurge la ideea de Zeus ca nous
atunci cAnd postuleazd o fortd motrice care face ca ,,amestecul” initial si inceapa a se roti si ca din
el si se separe diversele elemente. In Timaios se spune despre kosmos noetos ci este opera nous-ului.
In filosofia platonici, pe linga nous-ul imanent sufletelor omenesti — logistikon — a cirui actiune
consta in a cunoaste eide-le si in a dirija celelalte parti ale sufletului; existd si un zous cosmic, numit
Jfauritorul” — demiourgoun, poioun, ,cauza amestecului” care este lumea. Aristotel va identifica
principiul transcendent, care este, in primul rind, un ,miscator” — kinoun —, cu un principiu
rational — nous. Epicurienii au recunoscut 7ous-ul ca pe o facultate cognitiva distinctd de aisthesis,
iar in stoicism, nous-ul sau hegemonikon-ul omenesc este o manifestare a nous-ului sau logos-ului
cosmic care patrunde, dirijeazd si cArmuieste totul. Plotin urmeazd traditia platonicd generala,
ficAnd din 7owus cea de a doua dintre cele trei hypostasis (Unul, Nous, Psyche). Proclos pune un ac-
cent mai mare pe nous ca fiind principiul — arche — al acestei lumi sensibile. V. art. ,Nous”, in EE.
DPeters, Termenii filozofiei grecesti, Ed. Humanitas, Bucuresti, 1993, pp. 190-199.

% Jean-Claude Larchet, op. cit., p. 39.

“D. Bertrand, op. cit., p. 10.

4 Ihidem, p. 12.
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In concluzie, zous-ul este darul special prin care omul poate ajunge la unirea
misticd cu Dumnezeu. Nous-ul isi mentine puterea sa fireasca, inscrisi de Dum-
nezeu, prin post, adici prin flaménzire si insetare fiziologica (menitd si producd
si foamea si setea de Hristos euharistic), infrinare, efort etic-ascetic in general,
lecturi duhovnicesti, contemplare. Prin toate acestea, omul realizeaza limita sa,
dependenta de humus, devenind astfel mai umil (cuvint ce provine din humus,
pamant). Numai smerenia trditd continuu poate inlaturd pericolul cel mare re-
prezentat de hybris. Satietatea duce usor la hybris, de aceea bogatul, care mereu
este situl, indestulat de toate, va intra greu in Tmpirigia lui Dumnezeu.

Scurte concluzii

Asemenea Vechiului Testament, Noul Testament priveste omul numai in
lumina lui Dumnezeu, neanalizindu-1 in sine. Pentru scriitorii inspirati ai Sfintei
Scripturi, omul nu existd in abstract si nici in afara acestui raport, prezenta lui
Dumnezeu anulind pécatul si implinind viata umana.

De altfel, in Noul Testament sunt prezente si dezvoltate principalele catego-
rii antropologice vetero-testamentare, evidentiind mai cu seama o viziune unitard
asupra omului, chiar daci il defineste asemenea Vechiului Testament, in diferitele
sale aspecte. Mantuitorul nostru lisus Hristos ne spune ci nu a venit si strice
legea, ci sd o plineasca (Mt 5, 17-18). Prin urmare, existd o unitate a Revelatiei
dumnezeiesti in Vechiul si in Noul Testament, dar prin Domnul nostru lisus
Hristos avem desavérsirea Revelatiei, Dumnezeu Se face cunoscut in mod deplin
prin unirea ipostatica.

Chiar daci putem constata o influentd a elenismului in unele carti vechi-
testamentare, aceasta nu este nicidecum predominanté. Dumnezeu, iar nu un
element uman oarecare, se afld la originea Revelatiei si la mantuirea omului. De
aceea antropologia neo-testamentar este hristocentricd (1 Co 15, 44-49; Flp 1,
23; 2 Co 5, 1-10), in lisus Hristos aflind omul — in totalitatea sa — desavarsirea
si mantuirea.

Poate cea mai importanti definitie antropologica oferitd de credinta lui Isra-
el este aceea care-l prezintd pe om drept chip al lui Dumnezeu; afirmarea acestui
fapt nu se bazeaza exclusiv pe Fr 1, 26-27, ci pe o intreagid experienta a lui Israel.
Omul este definit in demnitatea sa unici si de Psalmul 8, care merge in paralel cu
relatarea sacerdotald a creatiei. Psalmul 138 il descrie pe om drept culme a creatiei;
dar demnitatea umana nu constd numai in statutul de creatura al omului, pe care
il impartaseste de altminteri cu celelalte fapturi. Aceasta este fundamentata mai
cu seamd prin harul lui Dumnezeu, prin alegerea sa gratuitd si fidela.

Aceasta realitate de a fi chip al lui Dumnezeu — nu numai in actul creatiei
— este cheia afirmirii demnitdtii umane in revelatia vetero-testamentara. Punctul
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de referintd al demnitatii umane este in acest fel Dumnezeu, nu omul insusi ori
vreo realitate imanenta oarecare, ceea ce se poate insd intelege numai in cadrul
unei experiente de credinga, intr-o relatie autentici cu Dumnezeu. Mai mult,
aceastd proiectare a demnitdtii umane pe realitatea lui Dumnezeu nu-i conferd
omului un statut confortabil, implicAndu-l, dimpotrivd, intr-un parcurs de ciu-
tare a comuniunii cu Dumnezeu, riscant, cita vreme ﬁinga umani este dotati cu
libertate — fard de care insd drumul nu ar fi la fel de pasionant i fiinta umani nu
ar mai fi umana.

Ideea crearii omului dupa chipul si asemidnarea lui Dumnezeu trimite,
asadar, mai ales la raportul sau cu Dumnezeu, pe care omul este chemat sa-l tri-
iasca in deplind libertate; aceasta este o notiune fundamentald, libertatea umana
derivand din libertatea lui Dumnezeu, care a ales si creeze o fiintd in care sd puni
ceva asemdndtor cu El: numai in libertatea divina isi afld sensul libertatea umana.

Faptul de a fi chip al lui Dumnezeu nu este pentru om doar un dat onto-
logic, ci o chemare, adicid ceea ce el trebuie sa devind prin har si propriul efort
etic-ascetic. Omul este chip al lui Dumnezeu in mésura in care este interlocuto-
rul si partenerul lui Dumnezeu, in mésura in care este capabil si-L asculte si sd
cladeasci o istorie cu El, sa fie pentru Dumnezeu acel ,,tu”, un subiect chemat la
comuniune cu EL

Ideea de chip al lui Dumnezeu defineste omul in integralitatea sa, nu doar
in dimensiunea sa spirituala ori trupeascd, inclusiv in realitatea diferentei sexuale,
care face deopotriva parte din planul lui Dumnezeu, inclusiv in aceea a stipanirii
protective asupra creaturilor inferioare. Definirea omului drept chip al lui Dum-
nezeu implicd doua fatete, una orientatd spre Dumnezeu, iar cealaltd, spre lume:
raportul cu Dumnezeu este izvorul oricirei demnititi umane si al stipanirii omu-
lui asupra lumii (frumusetea si maretia omului nefiind totusi lipsite de 0 anumiti
vulnerabilitate in urma pierderii chipului lui Dumnezeu prin picat).

Astazi, teologia aduce in discutie si perspectiva oferitd de psihologie, socio-
logie si alte stiinte, intrucit dezvoltarea acestora in cadrul culturii contemporane
este capabild si ofere noi instrumente de intelegere a mesajului lui Dumnezeu
pentru lumea de astdzi. Toate aceste stiinte descoperd noi dimensiuni ale realitatii
umane, modifica perspectiva din care omul se priveste pe sine insusi si lumea in
care triieste, permitdnd astfel o mai profunda si mai detaliatd intelegere a planu-
lui lui Dumnezeu cu omenirea contemporana.

Putem aprecia ci si psihologia are nevoie de teologie, intr-o anumitd masu-
ri. Aceasta pentru ci si psihologia, ca stiinta antropologici, vehiculeaza o anu-
mitd viziune despre om si lucreaza cu o anumitd teorie a valorilor; deci ea insasi
este conditionatd de o anumita antropologie si de o anumitd etica, pe care cel
mai adesea o imprumutd din cultura vremii in care se dezvoltd. Or, in ad4ncul
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culturii europene bate o inimd in mod inconfundabil crestind. Iar psihologia,
daca doreste sa inteleagd in profunzime antropologia, etica si mentalitatea lumii
moderne, trebuie si cerceteze bazele crestine ale culturii contemporane®.

42 Psiholog Dr. Maria Pasca, Pr. Dr. Teofil Tia, Psihologie Pastorali (I). Reperele psihologice ale
consilierii pastorale, Editura Reintregirea, Alba Iulia, 2007, pp. 22-23.
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»Caci cu cuvéntul se lupta orice cuvant, dar cu viata
care cuvant se poate lupta?” — Despre cunoasterea prin
impartasire’

Drd. Teodor COMAN

Abstract:

The Fathers of the Philokalia talk about three kinds of knowledge: the
knowledge through contemplation of the reason behind all beings, the knowledge
through negation or apophasis and knowledge through communion. In this
study we shall present this third kind of knowledge as it is present in the writings
of the Fathers of the Philokalia, primarily Saint Gregory Palamas.

The niptical vocabulary concerning the communion of man with God is a
very rich one, especially in the original Greek, but most of them are translated
into Romanian through #mpdrtisire. In order to avoid any risk of misunderstan-
ding, the Fathers almost always speak of unmitigated communion.

Throughout the philokalic text we can find the affirmation of the power
of the mind to achieve communion or contact with that which is outside itself,
including of the godly. In that context, they speak of knowledge and understand-
ing through communion by using the expression ,sensing that understands” or
»sensing of the mind”. In this process of union between man and God through
which man receives the overwhelming knowledge and love from God, the mind
plays an essential role. Knowledge through communion, ,through things and
life” is the belief of the Fathers of the Eastern Church and it strongly contrasts
the knowledge through rationalities and syllogisms that is widely assumed by
speculative or scholastic theology.

Keywords:
Knowledge, Communion, Philokalia, Mind, Anthropology

" Articol scris sub indrumarea Arhid. Prof. Univ. Dr. Ioan Ica jr, care si-a dat acordul pentru
publicare.
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Introducere

Cand vorbim despre cunoastere prin impartisire avem in vedere o cunoagtere
diferita de ceea ce se intelege prin cunoagterea stiintifica, adici cea dobandita prin
accesarea informatiilor despre realitatea de cunoscut si prin prelucrarea rationala
a acestora.

Este, de fapt, un lucru comun. $i noi spunem ca am cunoscut pe cineva sau
ceva numai in situatiile in care cel putin am vizut persoana sau obiectul respec-
tiv. In mentalitatea comuni, a cunoaste presupune cel putin contactul vizual cu
realitatea de cunoscut.

Considerdm ci, inainte de orice, trebuie sa amintim principiul gnoseologic
fundamental intilnit la Paringii rasiriteni si exprimat in chip foarte limpede de
Sfantul Grigorie Palama in disputa sa cu reprezentantii teologiei scolastice, si
anume faptul ci baza teologhisirii adevarate si sigure este experienta nemijlocitd
a realititilor, si nu limitarea la acumularea si prelucrarea rationala a informatiilor.
[atd un text clasic in acest sens:

,Noi, insa, nu cunoasterea cea aflata prin cuvinte si silogisme 0 socotim
invigaturd adeviratd, ci pe cea doveditd prin lucruri i viatd; care nu este numai
adeviratd, ci si sigurd si de nerasturnat. «Cici cu cuvantul se luptd orice cuvant,
dar cu viata care [cuvant se poate lupta]?»”!

‘Hpeig 6¢ 00 v St Adywv kai cuANOYLOU@Y eDpLokopéVY Yoy So&av
4An07 vopiCopev, dAA& v 8¢ €pywv Te kai Biov dmodetkvopévn fj Kal pn
Hovov aAndng, A& kai do@alng 0Tt kai dnepitpentoq. «Adyw» yap, ¢noi,
«maaiet ag Aoyog, Biw 8¢ Tig»;

Cunoagterea prin impartasire este cea de-a treia din trei feluri sau cii de
cunoagtere a lui Dumnezeu. Sfintii Périnti, recapitulati de Sfantul Grigorie Pa-
lama, vorbesc despre cele trei feluri sau trepte sau niveluri de cunoastere a lui
Dumnezeu:

1. Cunoasterea cu mintea, anume cea a teologiei afirmative din fipturi,
care adund s§i proceseazd informatiile despre Dumnezeu oferite de creatia lui
Dumnezeu;

2. Cunoasterea mai presus de minte, prin negarea tuturor, cea a teologiei
apofatice;

3. Cunoasterea prin unire/impartasire/participare, care este superioard
primelor doua.

! St. Grigorie Palama, Despre cei ce se linistesc in chip sfant, 1, 3, 13, Editura Gandul Aprins,
Bucuresti, 2015, pp. 176-177.
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Provocatoare pentru noi este si constatarea ci sintezele de teologie dogmatica
ortodoxd, la capitolul despre cunoasterea lui Dumnezeu, nu vorbesc deslusit
despre cunoasterea prin impdrtisire si cu atdt mai putin despre cunoasterea
lui Dumnezeu prin impartigirea mintii de harul dumnezeiesc, de lumina
dumnezeiascd si indumnezeitoare. Exceptie face tratatul de teologie dogmatici
al Parintelui Stiniloae, care prezinti cele trei cii de cunoastere ale lui Dumnezeu
intalnite la Parinti, ajungind sa vorbeasca si despre impartasire ca si despre vederea
lui Dumnezeu. Acest aspect este prezentat dupd un lung si complex discurs despre
revelatia naturald i revelatia supranaturala si nu intilnim formularea Cunoasterea
lui Dumnezeu prin impdirtdsire eventual in titlul unei subsectiuni sau ca idee
centrald intr-un paragraf, in timp ce la Pirintii Bisericii este centrala.

Daci ne referim la celelalte sinteze de teologie dogmatica ortodoxd mai mult
sau mai putin contemporane cu noi, putem face observatia ci acestea nu iau in
calcul cunoagterea prin impirtasire la capitolul Cunoasterea lui Dumnezeu.

Ma voi limita, ca metodologie, la Parintii niptici si, in mod special, la Sfan-
tul Grigorie Palama, deoarece acesta ii recapituleazd in cel mai fericit mod pe
ceilalti si intreaga traditie patristica rdsariteand. Voi valorifica, la maximum, si
scholiile Parintelui Dumitru Stiniloae.

Conceptul de impdrtdsire: aspecte terminologice si lingvistice

Conceptul de impartasire este exprimat prin mai multe cuvinte. Este chiar o
bogitie lingvistici ce exprima realitatea impartasirii si familia de cuvinte inrudi-
td. Data fiind importanta teologicd a impartasirii omului de Dumnezeu, pentru
lucrarea noastrd, dar si pentru intreaga literaturd niptica/filocalicd, am considerat
cd este potrivitd o scurtd prezentare a vocabularului tehnic, cAt mai cuprinzitoare,
dar nu exhaustivi.

Vom vedea ca numarul mare de cuvinte folosite pentru a exprima una si
aceeasi realitate, a impartdsirii omului de Dumnezeu, este menit si exprime fard
echivoc si chiar cu apdsare sau cu fermitate tocmai caracterul real si concret al
impartasirii, elimindnd orice risc de a ristalmaci lucrurile prin interpretiri alego-
rice, metaforice, simbolice etc.

Termenii sau cuvintele din originalul grecesc care sunt traduse in cea mai
mare parte a lor prin romanescul mpadrtdsire sunt, evident, sinonime, dar fiecare
subliniaza sau pune accentul sau deschide o perspectivi specifica asupra faptului
impartasirii. De aceea vom incerca sa descifram aceste aspecte caracteristice, ple-
cand de la sensul etimologic al lor.

Estre greu si facem o ierarhie a numarului de frecvente, pentru a vedea care
dintre termenii respectivi sunt folositi cu prioritate, deoarece atat cit am putut
observa nu existd mari diferente.
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Voi incepe cu termenul pe care-1 foloseste Sfantul Grigorie Palama in titlul
cunoscutei sale lucriri Despre dumnezeiasca si indumnezeitoarea impdirtdsire.
Aici marele teolog al impirtdsirii omului de Dumnezeu foloseste cuvantul
uéOedic: TIEPI ®EIAY KAI ©EOIIOIOY ME®EEEQX.

a. MéOe€ig vine de la verbul petéyw. Etimologic avem prepozitia yetd — care
cu genitivul inseamna ,impreund cu” — i forma de viitor a verbului éyw — a avea.
Traducerea literald ar fi in sensul de @ avea/poseda impreund cu. Pentru a ilustra
perceperea sensului acestui termen vom cita traducerile lui in limba engleza: par-
ticipation, communion, participating, partaking, sharing. Cuvantul este folosit si
in limba greacid de astazi cu acelasi sens si in aceasta formd, dar mai ales in forma
sinonimd peToy, venita tot de la petd + éyw. Traducerea simpld este prin parti-
cipare. Traducdtorii romani, in special Parintele Dumitru Stiniloae si traducatorii
de la Gandul Aprins?, il traduc in textele filocalice prin impdrtisire. Diferitele
contexte in care este folosit limpezesc fard dubiu intelesul acestui substantiv. Este
vorba de participarea omului la realitatile dumnezeiesti, impartdsirea omului de
cele dumnezeiesti: 77 pé0eéic T@v Oeiwv®. Aceastd participare se realizeazd prin
atingere si prin unire: ,....mintea, unindu-se cu lumina cea mai presus de toate,
prin nespusi impartasire (0 v00G..., EVOUUEVOS TQ DTEPAVWKIOUEVQ TOD TAVTOG
pwti ket uéev dmoppnTov)®. Vom intilni cuvantul in formuliri care il aso-
ciazd indumnezeirii: dumnezeiasca impartasire/f €&vfeog uéleic’, ,dumnezeiasca
impirtasire de Unul” (777 8¢ évOéw pebé€er o0 évog)°.

Frecvent este folosit participiul verbului peréyw: pebextds (impartasibil),
auélextog (neimpartasibil), peteyopevos (impartdsit). Vom cita numai doud
fragmente unde aceste forme verbale constituie cuvintele-cheie pentru a exprima
impartasirea omului de cele dumnezeiesti si consecintele acesteia. ,,...flinta este
ea Insasi impartisica si le face de aceeasi fiinta — prin impartisire — pe cele ce se
impartisesc de ea” (1 8¢ ovoia TOOT’ AVTO €071 peTeyOUéVy KAl TAG AVTHG 0V0IAG
KQTX UETOXNV ToLeiTaL TX peTéyovTar)’; ,Prin urmare [unul si] acelasi Dumnezeu

? Este vorba de un proiect foarte ambitios de editare bilingvi a operei integrale a Sfintului
Grigorie Palama, precum si a altor Parinti, cu traducere noua, realizatd de un grup de teologi din
Bucuresti, printre care amintim pe Cristian Chivu, Cornel Constantin Coman, Adrian Tanisescu,
Caliopie Papacioc si Cristina Rogobete.

3 Sf. Grigorie Palama, Cuvdnt in apdrarea celor ce se linistesc in chip sfant, 1, 3, in Opere Com-
plete, 111, Editura Gandul Aprins, Bucuresti, 2015, p. 189.

4 Ibidem, p. 221.

5 Ibidem, p. 608.

¢ [bidem, p. 613.

7 Sf. Grigorie Palama, Cuvdnt in apirarea..., 3, 3, in Opere Complete, 1V, Editura Gandul
Aprins, Bucuresti, 2016, p. 173.
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este [si] neimpartasibil i impartasibile” (Auébextog dpa kol pebektog vmapyer
0 aT0¢ Ocdc)®.

b. Metovoia este un alt cuvint folosit pentru a exprima aceeasi realitate a
impartasirii omului de cele dumnezeiesti. Este tot o asociere a prepozitiei petd,
de data aceasta cu un participiu al verbului « ff — iyi. Prin urmare, o traducere
literald ar suna asa: a fi impreund cu cineva sau ceva. Existd, de altfel, si verbul
péten, care este tradus cu to be among, to have a share in. In fapt, yetovoia este
un participiu de la géreiu. Dictionarele i dau ca sinonime: péfedig, peroyy,
kowwvia. Este folosit din Antichitate pAnd astdzi. Astdzi, in vocabularul bisericesc,
termenul este folosit si pentru a denumi Sfanta Impirtasanie/#) Oeia petovoia, ca
un sinonim perfect al lui 1 Geiac Korvwvia sau 1 Oeioc petddyym. In literatura
niptici are sensul de impartisire reald de cele dumnezeiesti si este tradus in limba
romand tot prin Zmpdrtdgire.

»iar deosebirea dintre ele si Duhul Sfint aceasta este: [faptul] ci Aceluia
sfintenia {i este prin fire, pe cAnd acestora din impirtisire le este [dat faptul de] a
se sfinti” (Aivpopd 8¢ adTatis TIPOG TO TVEDUX TO &ytov aiiTy, 7L T® Uev Pioel 1
&yrwovvy, Taic 8¢ éx peTovaiag vmdpyer 0 dyrdleotor)’.

»dobandind prima/nemijlocitiimpartisire de cunoastereaindumnezeitoarelor
Sale lumini” (yvwoews t@v Oeovpydv adTod QwTWV év MPWTH UETOVOIYX
yivéuevor)'.

Adeseori, este addugat adjectivul nemijlocit pentru a arita ca impartsirea
este prin atingere sau prin unire, si nu intermediata in vreun fel anume: , nemij-
locita impirtasire a ingerestilor cete celor [mai] intai intinse spre Dumnezeu [a
fi] mai invederata este decit a [cetelor] celor desavérsite prin mijlocirea [altora]”
(»0UTwG olpau kai T@V &yyehik@v téewy v duesov uetovaiay”)'.

c. H kowwvie este un al treilea cuvant folosit pentru a exprima aceeasi
realitate a impdrtasirii de cele dumnezeiesti. Astazi, acest cuvint este folosit cel
mai frecvent pentru a denumi impirtisirea euharistici. In literatura filocalici este
folosit si pentru impartasirea euharisticd, dar §i pentru impartasirea nemijlocita a
vederii luminii dumnezeiesti. El s-a impus cu preponderenta pentru impartasirea
euharistici din multimea de sinonime datoritd folosirii in Noul Testament

8 [bidem, p. 188.

? St. Grigorie Palama, Despre dumnezeiestile lucriri, in Opere Complete, IV, Editura Gandul
Aprins, Bucuresti, 2016, p. 353.

10 Sf. Grigorie Palama, Cuvint in apdrarea celor ce se linistesc in chip sfint, 3, 1, in Opere
Complete, 1V, Editura Gandul Aprins, Bucuresti, 2015, p. 63.

" Sf. Grigorie Palama, Cuvint in apdrarea celor ce se linistesc in chip sfint, 2, 3, in Opere
Complete, 111, Editura Gandul Aprins, Bucuresti, 2015, p. 503.
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tocmai pentru a exprima aceastd impirtasire: ,Paharul binecuvantirii, pe care-
binecuvantam, nu este, oare, impartasirea (korvwvia) cu singele lui Hristos?
Piinea pe care o fringem nu este, oare, impartasirea (kovwvia) cu trupul lui
Hristos?” (1 Co 10, 16).

Ridicina cuvaAntului, xkoivdc, inseamna comun, lucru sau realitate de care
se bucurd oamenii impreund. Kowwvia va denumi si orice grupare de oameni
adunati la un loc: societate.

In literatura filocalici, korvwvia denumeste cel mai adesea impirtisirea de
cele dumnezeiesti in timpul experientei vederii luminii dumnezeiesti. Redim un
text mai extins tocmai pentru a pune in evidenta continutul notiunii si contextul
folosirii acesteia:

lar cAnd sfintii barbati vid in ei insisi acea dumnezeiascd lumina — si o
vad atunci cAnd au parte de impartisirea Duhului (Beovpyod korvwviag tod
nvelpaTog) in vremea negriitei veniri a luminarilor [de]savarsitoare — isi vad
haina indumnezeirii, mintea slivindu-li-se — de citre harul Cuvantului — si
umplandu-li-se de o bucurie mai presus de bunatate, precum s-a slavit in munte

— de catre dumnezeirea Cuvantului — trupul cel unit cu dumnezeiasca lumind™'2.

Impirtisirea de Duhul lui Dumnezeu aduce cu ea capacitatea insisi de a
fi vizuta de catre subiectul vederii si perceputd ca dumnezeiasca si indumneze-
itoare. Lumina dumnezeiasca ce copleseste mintea omului este inteleasd ca un
vesmant dumnezeiesc. Mintea insdsi este slavita si se umple de bucurie sfantd, o
bucurie mai presus de bunitate, si trupul insusi se uneste cu lumina dumneze-
iascd. Evenimentul este asemanat cu Schimbarea la Fatdi a Domului pe Muntele
Taborului. Se vorbeste adesea de ,impartasirea de har”: ,,...si inima se impreuna-
miscd, cu saltiri duhovnicesti vidind impartasirea de har (v xorvwviav T7jg
X&pitog évleikvupévn) si oarecum avantandu-se, de aici, spre cea cu trupul”®.
Impirtisirea Duhului Sfant este sinonima cu experienta nemijlociti a Duhului
sau cu ,cercarea’, cum traduce Pirintele Dumitru Stiniloae: ... dar sufletului
sfant si credincios [ii] vine impartisirea Duhului Sfant (17 To0 @yiov IIvevuatog
kowwvia), si cerestile vistierii ale Duhului sint limpezi doar celui ce le-a luat prin

20tav § év éavtois oi iepoi &vipeg 10 Ocompemés ékeivo Oewpdor g, dpwor 8 fvika
TOYwor TijG Oeovpyod Kowvwviag ToD TVEDURTOG KATX THY KTIOPPHTOV TOV TEAE- OLOVPYDY
Eduyewy émgoitnow, 10 1i¢ Oewoews adT@v dpdaw Evdvua, Tod void doéalopévov kal Tijg
Umepridov mAnpovpévov dyraiag vmo TiS Tod Adyov yépitos, kabkmep Umo TG T0D Aéyov
OedtnTog Oeompenel pwti 10 cvvnuuévov émi Tod Bpouvs édoékoln owpa. Sf. Grigorie Palama,
Cuvént in apdrarea celor ce se linistesc in chip sfant, 1, 3, in Opere Complete, 111, Editura Gandul
Aprins, Bucuresti, 2015, p. 152.

13 Tbhidem, p. 221.
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[propria] cercare (17 meipy mapadafovty), iar neinitiatului nu ii este cu putintd
nici a le gindi in vreun fel”".

d. Met&Anyig este un alt cuvint cu acceptiune de termen tehnic, prin care se
exprimd atit impirtasirea cu Trupul si Singele Domnului, cit si impartisirea de
harul dumnezeiesc in contextul experientei niptice a vederii luminii dumnezeiesti.
Cuvantul vine de la verbul petadaupavw (uetd+Aaufavw) — Aceeasi prepozitie
peTd pe care o intAlnim si in alcituirea altor doud sinonime: peéis si petovoia,
si care, in folosirea ei cu genitivul, inseamna impreuna cu. Verbul AauBavw in-
seamna a lua, a primi. Cuvantul petdAnyig este folosit in literatura niptica pen-
tru a denumi impartisirea de cele dumnezeiesti. Vom cita un exemplu care nu
mai lasa nici un dubiu in ceea ce priveste intelesul cuvantului, descriind pe lar-
ga experienta impartasirii de harul dumnezeiesc, cu mentiunea ca, in acest caz,
impartasirea se referd in mod special la minte:

»De aceea mintea partasd/péroyog este, precum se cuvine, si tron al Sfantului
Duh. Cici, precum fierul aprins se face si el foc, dar nu se preface in foc prin fire,
ci prin transmitere si impartasire/katd pé0e€iv, pAna ce se afla impreuna cu focul,
si e scaun al focului, intrucit focul se asaza si se odihneste in fier, asa si mintea se
face duh si tron al Duhului prin nastere din Duhul/t1} yevv#joer, sau prin unire/
evwoer cu El si prin impartasire de El/petadfyer Tov Ivedparog, Dumnezeu
inviluind in chip vadit mintea si unindu-se cu ea si odihnindu-se in ea ca intr-un

scaun.” .

Avem cea mai clara descriere a impartasirii reale a omului de harul dumne-
zeiesc prin analogia cu fierul inrosit in foc, pe care o intalnim frecvent la Pirintii
nipticii, pind la cei din zilele noastre. Este subliniata impartasirea desavarsita care
echivaleazd cu unirea, dar este punctat si faptul ci nagterea din Duh, unirea cu
Duhul se petrec nu prin schimbarea firii, ci prin transmiterea si impartasirea atri-
butelor dumnezeiesti. In textul acesta gisim impreuni mare parte din vocabula-
rul folosit de Parinti pentru a numi realitatea impartdsirii mintii de Duhul Sfant:
mintea este partasd (uéroyog) Duhului, este sau slujeste drept tron sau scaun al
Duhului (Bpovog tedei Tov ,Ayiov IIvedparog), mintea se face tron al Duhului
nu prin fire, ci prin nastere din Duhul (7] yevvroer), sau prin unire (evwoer) cu
El si prin impartasire de El (uetaAfyer Tov ITvedparog), mintea este inviluita in
chip vizut de Duhul (mepilapBévovtos évapyws), se uneste cu ea (évifdvovtog
WOoAVEL).

e. In fine, firi a epuiza vocabularul niptic aferent conceptului de impirtasire
a omului de cele dumnezeiesti, vom semnala si faptul ci realitatea aceasta este

Y Ibidem, p. 227.
15 Calist Patriarhul, ,,Capete despre rugiciune”, in Filocalia, vol. 8, pp. 334-335.
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exprimatd si in termenii unirii, folosindu-se verbul a (se) uni (évow/éva) si
substantivul unire (évworg). Chiar in textul de mai sus este folosit acest cuvant in
contextul foarte clar al impartasirii mintii de Duhul Sfant: ,,...mintea se face duh
si tron al Duhului... prin unire cu Duhul (evaoer Tov ITvedparog...)”.

Vom cita un text din Sfintul Grigorie Palama, din multele posibile, in care
sfAntul descrie foarte clar unirea omului cu Dumnezeu, numind-o ,,dumnezeias-
cd si de negriit unire” asemuind-o cu unirea dintre trup si suflet si exprimand-o
in termenii unei reciproce intrepatrunderi sau perihoreze:

»-.. toatd virtutea si imitarea lui Dumnezeu de catre noi il face pe cel ce [le-]
a dobandit destoinic de dumnezeiasca unire (v Ogiav Evworv), pe cAnd harul
savarseste insisi negrdita unire (T7v &moppnToV Evworv); ci prin acesta strabate/
patrunde (mepiywpei) intreg Dumnezeu in intregi cei vrednici, si sfintii stribat pe
de-a-ntregul — intregi — in intreg Dumnezeu (6Aw 0¢ dAot meprywpodor odikig
oi &yto1 7@ Oe@), pe intreg Dumnezeu dobandindu-si-L — in locul lor insisi — si,
ca pe o rasplatd a urcusului la El, pe Singur El castigindu-L, «unit — dupa chipul
sufletului cu trupul — ca [si] cu niste madulare ale Lui» si invrednicindu-i a fi
in El prin enipostatica infiere cea dupd harul si darul sfantului Duh (8ix 77j¢
EVUTooTATOV KATd Swpedv kal ydprv ToD &yiov Ivevuatog viobeoiag)...” .

Capacitatea mintii de a se impdrtdsi de realititile exterioare

Surprinzator pentru noi, cei de astizi, este faptul ci aceasta cunoastere prin
impirtasire se realizeaza tot prin intermediul mintii. Mintea are capacitatea vede-
rii si a impdrtdsirii de realitatile de cunoscut. Daci pentru noi aceste lucruri par
surprinzatoare, pentru Paringii niptici ele sunt foarte clare si le aflam dezvoltate
pe larg in scrierile lor. Ceea ce este cel mai important de spus dintru inceput este
aceea ci Pirintii niptici vorbesc despre aceste lucruri pe baza propriei experiente.

Asadar, mintea are capacitatea de a se impartasi, de a intra in contact ne-
mijlocit cu realitatile duhovnicesti sau dumnezeiesti si de a le cunoaste prin
impartasire, prin contact. Pirintii vorbesc despre capacitatea mintii de a vedea
lucrurile dumnezeiesti si despre faptul cd vederea este calea de cunoastere a aces-
tora. Vederea este un proces de atingere, de contact, de impdrtasire si argumentul
cel mai important in aceasta directie este acela ca, odatd cu vederea sau contactul
cu realitatea duhovniceascd mintea participa, simte si actioneaza in consecinta,
bucurdndu-se, simtind dragostea, bunitatea si dorind sa sporeasci in acestea.

16 Sf. Grigorie Palama, Cuvint in apdrarea celor ce se linistesc in chip sfant, 3, 1, in Opere
Complete, 1V, Editura Gindul Aprins, Bucuresti, 2016, pp. 86-87.
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Suntem surprinsi s constatim la Parintii niptici vorbindu-se despre ,,simtirea
mintii”, despre simtirea harului dumnezeiesc de citre minte etc. Simtirea este
efectul impartasirii si este asociata si cu actul cunoasterii si al intelegerii.

Dionisie Areopagitul afirmi cu claritate c¢i mintea are doud puteri sau
capacitdti principale: aceea de a intelege sau puterea intelegitoare si aceea de a se
impirtasi pand la unire cu realitatile de dincolo de ea si chiar de mai presus de ea.

,34 se stie ci mintea noastrd are, pe de o parte, puterea de a intelege, prin
care pe cele intelegatoare le vede, si, pe de altd parte, unirea covarsitoare a firii
mintii, prin care se atinge de cele de dincolo de ea.”"”

Sfantul Grigorie Sinaitul, de asemenea, vorbeste nu numai despre capacita-
tea mintii de a intelege, ci si despre capacitatea ei de a simti. Procesul simtirii pre-
supune atingere, contact, impartasire. Premisa esentiald ca mintea si-si activeze
capacitatea simtirii este aceea de a nu fi amortitd din pricina patimilor.

,Este cu neputintd a gusta dulceata celor dumnezeiesti fira simtirea
intelegatoare (a mintii). Cici, precum cel ce si-a tocit simturile le-a ficut
nelucritoare fatd de cele supuse lor, si nici nu vede, nici nu aude, nici nu miroase,
fiind amortit, mai bine zis pe jumatate mort, asa si cel ce si-a amortit puterile
sufletesti cele dupa fire, prin patimi, le-a ficut nesimtitoare fata de lucrarea
si impdrtdsirea tainelor Duhului. Cici cel ce nu vede, nu aude §i nu simte
duhovniceste este mort, fiindca nu este Hristos viind in el, nici el miscindu-se si
lucrand in Hristos.”!®

Recurgem din nou la explicatiile si aprofundarile Pirintelui Dumitru
Stiniloae la textul de mai sus, care sunt relevante pentru continutul prezentei
lucrari:

»«Simtirea mintii», sau «simtirea intelegitoare», a fost folosita de Sfantul
Grigorie de Nisa si de Diadoch pentru a indica o sesizare spirituald a prezentei lui
Dumnezeu, nu numai o deductie teoreticd a Lui prin ratiune (cap. 36; Filoc. rom.
I, p. 348). Prin «simtirea» aceasta se sesizeazd nu numai prezenta lui Dumnezeu,
ci si bunatatile variate ce iradiaza din El. Cuvantul «simtire a mintii» se foloseste
pentru a indica un contact cu realitatea spirituala a lui Dumnezeu, analog cu
contactul pe care-l avem prin simgurile trupului cu realitdtile sensibile.”".

»oimtirea mintii” este o expresie intilnita la Parintii niptici si folosita tocmai
pentru a exprima asocierea functiei cognitive a mintii cu realitatea impartasirii
sau participarii nemijlocite la realitatea de cunoscut. Comentariul Parintelui Sta-
niloae este edificator din acest punct de vedere. A vorbi despre functia simtitoare

' Dionisie Areopagitul, Despre numirile dumnezeiesti, V11, 1.
'8 Grigorie Sinaitul, Filocalia, vol. 7, p. 124.
1 Grigorie Sinaitul, Filocalia, vol. 7, p. 124, nota 177.
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a mintii este posibil numai in situatia in care mintea are capacitatea de a intra
in contact cu realitdtile exterioare ei, de a se impartisi de ele. Pirintele Staniloae
chiar foloseste cuvantul contact pentru a arita ci este folositd expresia simtirea
mintii tocmai pentru a indica un contact al mintii cu realitatea duhovniceasci
a lui Dumnezeu, un contact asemanator cu acela pe care-l avem prin simturi cu
lumea fizica, materiald. Expresia simtirea ingelegitoare puncteaza, de o manierd
foarte precisd, faptul ca simtirea realititii respective de citre minte are drept efect
cunoasterea sau intelegerea ei. Vorbind de capacitatea mintii de a simti, trebuie
sd subliniem si faptul ci este vorba de realititi duhovnicesti sau dumnezeiesti.
Si in textul de mai sus, Grigorie Sinaitul vorbeste despre capacitatea de a simti
Jlucrarea si impirtésirea tainelor Duhului”. Pot exista deci prezenta, lucrare si
impartasire de ,tainele Duhului”, si din pricina unei vieti plind de nepisare si de
patimi mintea sd fi devenit ,nesimtitoare”.

Cunoagsterea prin impdrtdsire
> >

In textele filocalice sunt mentionate trei moduri de cunoagstere a lui
Dumnezeu, nicdieri insa nu sunt sintetizate mai bine ca la Sfantul Grigorie
Palama.

»A vedea pe Dumnezeu cu mintea si a-L cunoaste mai presus de minte prin
negatie se poate intdmpla si celor ce au experiat pentru scurt timp vederea Lui,
ca si celor ce nu si-au ridicat spre El ochiul acela mai presus de minte al unirii,
dar ascultd de cei ce si l-au ridicat. Dar vederea celor din urmd nu e unire. Iar
cel ce nu crede celor ce vid prin unirea cea mai presus de minte, poate si el si-L
socoteascd pe Dumnezeu mai presus de minte, dar numai mai presus de puterile

sale mintale.”?°

Despre prima cale a cunoasterii, Sfantul Grigorie Palama spune ca este a-L
vedea pe Dumnezeu ,,in chip inteles cu mintea”. Aceastd vedere nu este unire,
ci este vorba de prima treaptd, cea a contemplarii ratiunilor dumnezeiesti ,,din
fapturi”. Cea de-a doua treaptd este cea a cunoasterii cea ,mai presus de minte
prin negatie” sau prin apofazi. Despre cele doud, Sfantul Grigorie Palama spune
cd sunt accesibile si celor care ,nu s-au ridicat la Dumnezeu prin ochiul cel mai
presus de minte al unirii, dar ascultd de cei ce s-au ridicat. Dar vederea celor din
urmd nu e unire”.

,Insd cel care a rupt din sufletul siu toatd legatura cu cele de jos si s-a
dezlegat de toate prin pizirea poruncilor i prin nepatimirea ce-i vine din aceasta,
apoi s-a ridicat peste toatd lucrarea cunoscatoare prin rugiciunea staruitoare,

2 Sfantul Grigorie Palama, ,Despre Sfanta Lumina”, in Filocalia, vol. 7, p. 341.
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curatd si nemateriald, si acolo, printr-o unire necunoscuta in sens de depasire, e
invaluit intr-o stralucire neapropiatd, acela singur, devenit lumina si indumnezeit
prin lumina si vazind lumind, cunoaste, in vederea i in impirtasirea de aceastd
lumina, si ceea ce e mai presus de lumina si neinteles din Dumnezeu. Acela
socoteste pe Dumnezeu nu numai mai presus de puterea intelegitoare omeneasca
a mintii, ci mai presus si de vederea aceea atotsupranaturald, singura prin care se
uneste mintea cu cele ce sint dincolo de cele ale celor inteligibile «intr-o unire

dumnezeiasca a mintilor mai presus de ceruri.»”*!

lar cea de-a treia cale este cea a celor ce vid pe Dumnezeu prin unirea cea
mai presus de minte. Aceasta este cunoasterea prin impartasire, pe care Sfantul
Grigorie Palama o descrie in continuare amdnuntit, precizind si conditiile in
care omul se invredniceste de aceastd impartasire si efectele imediate ale acesteia.
Conditia primordiala este ca omul s rupa orice legatura cu cele de jos, sa se dez-
lege de toate prin pizirea poruncilor si prin nepatimire: ,,Insi cel care a rupt din
sufletul sdu toatd legitura cu cele de jos si s-a dezlegat de toate prin pazirea po-
runcilor §i prin nepdtimirea ce-i vine din aceasta, si prin rugiciunea staruitoare,
curata si nemateriald, se ridici la cele ceresti, peste toatd lucrarea cunoscatoare.”.

Grigorie Palama descrie calea aceasta a treia a cunoasterii in termenii ,,uni-
rii necunoscute” (,01” évaoews dyvwoTov”) si ai indumnezeirii. Semnele acestei
stari asa cum le mentioneaza Sfintii Parinti ne fac clar faptul ci vorbim aici nu
despre un lucru pe care sau despre care ne este suficient sa stim, ci despre o stare
in care se afli omul, asemenea modului in care nu spunem ci putem cunoaste
un om daca stim chiar si tot ce se poate sti despre el, ci doar daca intram in
contact direct cu el prin simuri. In aceiasi termeni vorbeste si Sfantul Grigorie
Palama despre semnele starii de a se impartisi omul de Dumnezeu, care sunt
invaluirea intr-o stralucire necunoscuta (,mepilapgBeic 1@ dnmpooitw @éyyel”),
omul devenind lumina si fiind indumnezeit prin lumina (,p®¢ yeyovag kat Sui
100 PwTdG Oedpevog”). In vederea si in impirtisirea de aceasti lumini, spune
Sfantul Grigorie, omul cunoaste ,,ceea ce este mai presus de lumini si neinteles
din Dumnezeu”. Aceasta este cea mai inalta treaptd a cunoasterii lui Dumnezeu.

De remarcat caracterul paradoxal prin care Sfantul Grigorie Palama incearca
sd exprime unirea celor de neunit, adici a celor create cu cele necreate. Avem o
serie intreaga de exprimiri paradoxale. ,,Unire necunoscutd in sens de depasire”
este o astfel de exprimare. In perceptia noastri comuni, conceptul de unire este
opus celui de depisire, care presupune intr-o anumitd masurd departarea, si nu
apropierea. Aceastd exprimare este insd conformad cu realitatea, intrucit mintea,
unindu-se cu cele dumnezeiesti, dobandeste atributele dumnezeirii care sunt mai

2 Ibidem.
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presus de ea, ceea ce inseamni cd este ridicatd la o stare dincolo de firea proprie.
Asadar, prin unirea cu cele dumnezeiesti, mintea se depdseste pe sine.

In acelasi sens putem cita doud expresii care par a fi intr-o aparentd
contradictie, dar exprima acelasi adevir. La inceputul pasajului Sfantul Grigorie
Palama se referd la cunoasterea apofaticd, prin negatie, ca fiind ,mai presus de
minte”, dar la finalul paragrafului se refera la unirea cu cele dumnezeiesti ca fiind
,unirea dumnezeiasca a mintilor mai presus de ceruri’.

Aici gisim din nou mentionat faptul ci Dumnezeu insusi este Minte sau
mintea cea Dintéi, asa cum am mai gasit i in altd parte la Sfantul Grigorie Pa-
lama si pe care l-am mentionat in prezentarea precedentd, ceea ce subliniazd din
nou faptul cd mediul in care se produce aceasta unire.

In acest paragraf gisim si exemplul cel mai bun pentru dificultatea pe care
am intdmpinat-o in a descifra intelesul termenului 7ous in literatura filocalica,
si anume folosirea termenilor nous/noitos, avind in vedere ca Sfantul Grigorie
foloseste la inceputul frazei expresia ,a vedea pe Dumnezeu cu mintea” cu sen-
sul comun de a acumula informatii despre Fiinta Dumnezeiasca, practic prima
treaptd a cunoasterii, accesibila oricui, urméand s descrie la sfarsitul paragrafului
cea de-a treia treaptd, cea desdvarsita, ca fiind ,unirea dumnezeiasca a mintilor
mai presus de ceruri”, adici unirea omului ca minte cu Mintea cea Dintai.

Este cazul si subliniem si faptul ci Dionisie Areopagitul si Sfantul Grigorie
Palama, tocmai pentru a limpezi cit mai mult lucrurile si pentru a nu ldsa loc
confuziilor si ristadlmicirilor, precizeaza ca este vorba despre impartasire nemij-
locitd a omului de cele dumnezeiesti si pentru aceasta folosesc exprimari care nu
lasa loc indoielilor. Existd si o impartisire mijlocitd, adici prin altii, dar lucrul
desavarsit constd in ,a fi umplut de cele dumnezeiesti in chip nemijlocit”

Sfantul Grigorie Palama citeaza pe Dionisie Areopagitul cu textul de mai
jos, la care adaugi si o intdrire personala in acelasi sens.

»«Precum, dupa parerea cunoscitorilor in sfintele noastre taine, a fi umplut
de cele dumnezeiesti in chip nemijlocit este un lucru mai desavarsit decit a
te impartdsi de ele prin altii, tot asa cred cd impartasirea nemijlocitd a cetelor
ingeresti, care se inalta prin ele la Dumnezeu, e mai intensi decit impartigirea
celor ce se desavarsesc prin mijlocire».

Astfel, nu numai la ingeri, ci si in noi, au loc vederi ale lui Dumnezeu nu
numai in chip mijlocit si prin altii, ci si vederi nemijlocite care nu trec de la cei
din primul rind la cei din al doilea prin transmitere.”*

22 Sfantul Grigorie Palama, ,,Despre Sfinta Lumina”, in Filocalia, vol. 7, p. 299.
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In comentariul acestor texte, Pirintele Stiniloae subliniaza relevanta lor
gnoseologicd, vorbind despre cunoagterea prin impirtasire, care ne intereseazd in
mod deosebit in acest context.

,Ingerii ingisi nu ajung la cunostinta de Dumnezeu, care este mai presus
de firea lor, decat prin unirea cu Dumnezeu. La fel oamenii nu ajung la acea
cunostintd decat prin aceeasi unire, imitdnd pe ingeri si imprimandu-se de
Dumnezeu.””

In stilul siu caracteristic, Sfantul Grigorie Palama isi intemeiazi aceasti
afirmatie privitoare la distinctia intre cunoasterea mijlocita si cunoasterea nemij-
locitd si pe texte scripturistice, citind pe Sfintii apostoli Petru si Pavel:

,Dar, aratindu-se acum Acesta, nu mai e nevoie si se savarseascd toate
prin mijlocire. Aceasta o spune si Marele Pavel: «Acum, zice, s-a ficut cunoscutd
prin Bisericd incepatoriilor si stipaniilor intelepciunea cea de multe feluri a lui
Dumnezeu» (£f'3, 10). Tot asa spune si corifeul cetei apostolice, Petru: «Cele ce
acum s-au vestit voud prin cei ce ne-au binevestit noud in Duhul Sfant trimis din
cer; spre ele doresc ingerii din cer sd priveasca» (I Per 1, 12).%.

Cunoagterea prin impartisire este o tema care se regaseste adesea in traditia
niptici, ea nu este specifici Sfantului Grigorie Palama. IntAlnim in acest sens, pe
de o parte, afirmarea acestei realitati a impartasirii de Dumnezeu, i pe de cealaltd
parte, efectele cognitive ale acestei impartdsiri. latd aici un text scurt al lui Teolipt
al Filadelfiei:

~Rugindu-te astfel cu cugetarea, te invrednicesti sd treci si la amintirea lui
Dumnezeu si sd patrunzi in cele ascunse ale mingii si sa privesti prin vederi tainice
pe Cel nevizut si, prin revirsiri de cunostintd si de dragoste, sd liturghisesti
numai lui Dumnezeu™.

»Revirsirile de cunostinta si de dragoste” arata ci ,,vederea prin intermediul
vederilor tainice a Celui nevazut aduce cu sine cunoastere”. Nu este vorba despre
0 cunoastere abstracti, teoretici, ci de una prin impartdgire, prin contact, din
moment ce este asociatd, insotitd de revirsari de dragoste, cu determinare spre o
slujire — liturghisire exclusivd lui Dumnezeu.

Pirintele Dumitru Staniloae dezvoltd acest text exact in directia impartasirii
si unirii cu Dumnezeu si in directia cunoasterii si intelegerii a celor dumnezeiesti,
cea de-a doua fiind pricinuitd de cea dintli, adici cunoasterea pricinuitd

B [bidem, p. 299, nota 429.
* Sfantul Grigorie Palama, ,,Despre Sfanta Lumind”, in Filocalia, vol. 7, p. 301.
»Teolipt al Filadelfiei, , Despre ostenelile vietii cilugdresti”, in Filocalia, vol. 7, p. 61.

112



11/2022

de impartasire. Deja nu ne mai surprinde claritatea cu care sunt prezentate
mecanismele nevizute, tainice, ale omului liuntric:

»Ratiunea sau cugetarea, care desprinde si exprima in rugiciune diferite
intelesuri, din mintea ce triieste in mod nehotirnicit nehotarnicirea lui
Dumnezeu, este totodatd o intelegere. Aceasta, fiind imbibatd de umilinta inimii
si sesizind mila Lui, face sa se intipareascd in ea virtutile ca trasituri ale bundtatii
lui Dumnezeu in fiinta umana. lar aceastd impartasire de Dumnezeu, primitd de
minte in mod indefinit, simtitd de inima, cAnd mintea e unita cu ea, specificata
in intelesuri de cugetare, e atit de dulce, de hrinitoare, cd atit mintea, cit si
intelegerea si inima doresc sd li se dea in tot mai mare masura si la nesfarsit. De
aici vine vointa i puterea de a nu intrerupe rugiciunea, prin care sufletul unificat
se impartaseste in modul acesta de Dumnezeu. Aceasta voinga si putere ajuta
sufletul unificat sd ajungi la o stare de pomenire neincetatd a lui Dumnezeu.
Dar pomenirea e produsi in suflet de triirea prezentei lui Dumnezeu si triirea
neincetati a acestei prezente mentine neincetati amintirea lui Dumnezeu. Intre
pomenirea lui Dumnezeu si triirea prezentei Lui nu e nici o separatie. Mintea
patrunde astfel tot mai adinc in bunititile lui Dumnezeu, ascunse celor ce nu
se afla in legiturd staruitoare cu El prin pomenire neincetatd. Dar a patrunde in
cele ascunse ale lui Dumnezeu inseamna a pitrunde totodatd in cele ascunse ale
mingii, in acel altar deschis in interior spre inaltimile dumnezeiesti, in puterile
nestiute ale mintii de a sesiza acele inalgimi, puse in lucrare prin rugaciune. Cici
cu acele puteri vede ea tainic pe Acela din Care ii vin revirsiri de cunostinta si
de iubire. Cici ele sAnt puteri, pe care mintea le are cu acest rost de a primi in
ele in mod unitar pe Dumnezeu, cind prin rugiciune ii liturghiseste singura lui
Dumnezeu singur, detasatd adica de toate, inaltatd intr-o supremad intimitate cu
El In aceasti liturghie mintea e, pe de o parte, intreagi in Dumnezeu, pe de alta
in fata Lui, precum Dumnezeu e, pe de o parte, in minte, pe de alta, in fata ei,
asa cum doud persoane care se iubesc la maximum sint, pe de o parte, intr-o
interioritate reciproca, pe de alta, una in fata alteia, intr-un mod maxim. Mintea
e intr-o comunicare cu Dumnezeu in cunostinga i in dragoste mereu sporitd.”*.

In acest proces de unire a omului cu Dumnezeu si de primirea a revirsirilor
de cunostintd si dragoste, mintea joaci un rol esential.

Triind in mod nehotirnicit nehotirnicirea lui Dumnezeu, adica triind ne-
mijlocit, fira separarea sau limitarea impusa de vreun hotar nemarginirea dum-
nezeiasca, adicd prin impdrtdsire, prin atingere, mintea ajunge la o intelegere si la
0 cunoasterea pe care ratiunea sau cugetarea le exprima in diferite ingelesuri. Uni-
td cu inima, mintea simte umilinta inimii si mila lui Dumnezeu i se intiparesc

*Teolipt al Filadelfiei, ,Despre ostenelile vietii cilugiresti”, in Filocalia, vol. 7, p. 61, nota

76.
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in ea virtutile ca trasituri ale bunatdtii lui Dumnezeu. Este vorba, asadar, de o
impirtasire de Dumnezeu pe care mintea o primeste ca pe ceva nedefinit §i inima
o simte, unitd fiind cu mintea. Impirtisirea de Dumnezeu este concretizati de
citre ratiune sau cugetare in intelesuri. Impirtisirea de Dumnezeu este triita si
de minte, si de inimad, si de intelegerea sau ratiune ca ceva dulce si hranitor, incat
toate rvnesc si primeasci tot mai mult si fird de sfarsit. Intre pomenirea nume-
lui lui Dumnezeu si triirea prezentei Lui nu este nici o separatie.

Revenim asupra faptului cd aceastd cunostinta dobanditd prin unire sau prin
impartdsire nu are un caracter teoretic, informayional, cl un caracter existengial,
vital, din moment ce cunostinta este insotita de dragoste si amandoua hrinesc
persoana si relatia inter-personald, generind o dorintd nestavilitd de sporire con-
tinua.

Prin impartdsire, mintea cunoaste bunitatile lui Dumnezeu tot mai adénc,
bunititi care nu sunt accesibile celor ce nu stiruie pentru o legatura continui
in rugiciune cu Dumnezeu. In aceasti stare, mintea patrunde tot mai adinc in
cunoasterea de sine, in adincurile ascunse ale mintii, cunoscand puterile sale de
a sesiza si patrunde inaltimile dumnezeiesti, pe care nu le stie altfel. Cunoaste ci
aceste puteri sau capacititi ale sale sunt destinate tocmai impartasirii de Dumne-
zeu. Rostul lor este tocmai de a primi in ele in mod unitar pe Dumnezeu.

Unitatea omului launtric este exprimatd in mod dezvoltat si este mai apoi
sintetizatd prin expresia ,sufletul unificat”. Mintea este unita cu inima si cu cu-
getarea sau ratiunea si totul functioneaza unitar intr-o reciprocitate desavarsita,
fiecare imprumutand atributele celorlalte, participand la lucririle celorlalte.

Cunoasterea lui Dumnezeu prin impirtésire se caracterizeaza prin aceea ca
nu este ceruta de nevoia de a sti si de curiozitate si nu o satisface pe aceasta, ci
este cerutd de insisi nevoia de intilnire, de impartasire reciproci si de hrinire cu
celilalt. Cunoasterea lui Dumnezeu devine astfel ,atit de dulce si de hranitoare”,
incit mintea si cugetarea si inima o doresc pe aceasta la nesfarsit.

Mintea nu se poate cunoaste pe sine izolata, luati ca atare, autonoma, ci are
nevoie de unire si de impirtdsire de Dumnezeu. Asadar, procesul de patrundere
tot mai addnci in tainele si in bunatigile lui Dumnezeu coincide cu cel de pa-
trundere in cele ascunse ale propriei minti.

Nivelul de impirtasire este unul deplin, desavérsit. Mintea este intreagd
in Dumnezeu i Dumnezeu este intreg in minte. Pirintele vorbeste despre o
interioritate reciprocd, dar si despre faptul ca cei doi stau in acelasi timp fata in
fatd. Regasim aici modelul unititii Persoanelor Sfintei Treimi, pe care Pirintele
Stiniloae o descrie in aceeasi termeni: pe de o parte, o interioritate reciproca, iar
pe de altd parte, alteritate a fiecirei Persoane, fiecare Persoana fiind in acelasi timp
inlduntrul celorlalte doud Persoane si fata in fata cu Ele.
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Rezultatul acestei uniri sau impartasiri a mintii cu Dumnezeu este in egald
misurd si in acelasi timp revirsarea de cunostinte si dragoste mereu sporite.

Este una dintre cele mai limpezi prezentiri a impartasirii mingii de Dumne-
zeu, a modului in care se desfisoard aceasta si a consecintelor acestei impartasiri.

Altundeva, in Cuvintele despre nevoingi ale Stantului Isaac Sirul, descoperim
aceeasi impartire a cunostintei in trei trepte, cea naturald, cea sufleteascd si cea
duhovniceascd, dupd cum le numeste Sfintul, cea sufleteasci reprezentind
cumulul de idei si concepte care il tin pe om ancorat in lumea materiala si il
impiedicd si devina ,precum pruncii’, astfel cipitdnd acces la cea de-a treia
treaptd a cunoagterii, cea duhovniceasc, sau ,acea cunostintd a Duhului”:

LAstfel, dacd unii din ei voiesc sd se apropie de acea cunostintd a Duhului,
nu se pot apropia de ea citusi de putin, pAnd ce nu o pdrisesc pe cea sufleteasca
si toata indeletnicirea cu subtirimile ei si cu mestesugul ei foarte mult impletit
(complicat) si nu se vor intoarce la sufletul lor de prunci. Pentru ca mulea piedica
le vine lor din obisnuirea cu ea, pAna ce nu o vor inlitura putin cite putin.
Cunostinta duhovniceasci este simpld si nu straluceste prin ganduri sufletesti.
P4na ce nu se va elibera cugetarea de ideile cele multe si nu va veni la simplitatea

curdtiei, nu va putea sim¢i cunostinta Duhului.””.

Foarte elocvent ni se pare modul in care Sfantul Isaac Sirul descrie cunostinta
duhovniceasci ca fiind simpli si care nu straluceste prin ginduri sufletesti, accen-
tuand astfel faptul ca este vorba despre o experientd directd, nu de una teoretica,
ce se manifestd in ginduri, si mai mult decit atat, nu este una care, dupa ce a fost
obtinuta, s-ar manifesta mai apoi si la nivelul cunostintei sufletesti sau rationale,
cum am spune noi.

In finalul pasajului, Sfantul Isaac subliniazi un aspect foarte des intalnit in
discursul Sfintilor Pirinti despre minte si despre cunoasterea lui Dumnezeu, anu-
me ca toate ideile si conceptele lumesti care capaciteazid mintea omului nu numai
ca nu ajutd, dar chiar stau in calea curdtirii mintii §i deci a cunoagterii nemijlo-
cite a dumnezeirii. Intr-o noti imediati la acest pasaj, Pirintele Staniloae atrage
foarte frumos atentia asupra faptului ci aceastd cunostintd sufleteasca sta in calea
celei duhovnicesti nemijlocite chiar si atunci cind ,vorbeste despre Dumnezeu”,
pentru ci ,,se miscd in definitii si subtilitidti construite despre El de la distangd™.

%7 Isaac Sirul, ,Cuvinte despre nevointd”, in Filocalia, vol. 10, p. 98.
2 A se vedea nota 92 a Pr. Prof. Dumitru Staniloae, in Isaac Sirul, ,,Cuvinte despre nevointa”,
in Filocalia 10, p. 98.
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Structura si tilcuirea canoanelor cu trimitere speciali la
canonul Inaltarii Sfintei Cruci’

Drd. Silviu Mihail POPESCU

Abstract:

In the interpretation of the canon of the Exaltation of the Holy Cross
composed by Cosmas the Melodist, Saint Nicodemus the Hagiorite used the
exegetical methods used by the Church, but especially the method of typology.
This consists in the fact that certain events, objects, creatures and persons from
the Old Testament, apart from their own meaning, foreshadow certain realities
of the Kingdom of Heavens, which would be established by the Messiah. Saint
Nicodemus mentions: ,, Therefore, we, the sons of the new grace, when we read
the Old Scripture, we do not read it as old, but as new, because we see in the letter
of the Old Scripture what gives the grace of the New Testament. We read lamb
and by lamb we understand Christ. We read the staff of Moses and understand
the Cross through it. Because the letter of the Law kills, and the spirit, that is,
its spiritual meaning, gives life, as the same Paul says (2 Co 3, 6)”". The hidden
meaning of the type will be revealed in the Church (£f 3, 10), through the
illumination of the Holy Spirit Who gave those events and persons in the Old
Testament a typical destination.

Keywords:
Saint Nicodemus the Hagiorite, method of typology, Holy Cross,

commentary, canon

»Alcituirea imnelor presupune deodati o lucrare a Traditiei Bisericii si una
personald. O reactivare a Traditiei, deoarece imnograful pretuieste mai mult

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Constantin Preda, care si-a dat acordul
pentru publicare.

' Nwkodnpog Aytopeitng, Eoptodpoptov: fitor epunveia €i1¢ TovG ROUATIKOVG KAvOvas Twy
deomomikwv kou Oeountopikawv eoptwv (Ev Bevetia: Ek g tumoypagiag Nikohdov TAvkv,
1836), p. 34.
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cuvintele Parintilor decat ale sale, cici acelea, prin lucrarea harului, sunt cuvinte
potrivite, care tilcuiesc cu dreaptd intelepciune ingelesul praznicului”*. Cantirile
din slujbele Bisericii trebuie si fie un rezumat al gindirii patristice in forma
poetica.

»Dezvoltarea deosebita a [imnografiei] s-a ficut si prin faptul ci este element
esential al cultului zilnic al Bisericii. Prevalenta crestinismului si recunoagterea sa
ca religie oficiala a Imperiului Roman in 313 au impulsionat semnificativ crearea
de noi compozitii poetice, esentiale pentru nevoile liturgice ale Bisericii, cireia
ii trebuia 0 noua viziune asupra lumii si un nou model de expresie, diferite de
cele ale trecutului pagin. Ca atare, imnele trebuiau si contind un rezumat al
invatdturii crestine in formd poeticd. Aceasta este cea mai mare realizare a im-
nografiei bizantine in comparatie cu poezia Bisericii Latine. A reusit si o faci
prin versuri laconice si memorabile si, in acelasi timp, folosind metodele retori-
ce si teologice ale alegoriei si tipologiei [in sensul recunoasterii «prefigurarilor»
(mpotvmwoetg) mantuirii din Vechiul Testament], pentru a deveni cel mai repre-
zentativ purtdtor al exegezei scripturistice din literatura bizantind. Dimensiunea
pur doctrinara/catehetica si dogmatica a imnografiei bizantine le-a permis celor
care au ascultat i au participat la ritul crestin sa ii asimileze dogmele de baza. De
aceea, evolutia imnografiei bizantine a depins dintotdeauna de curentele spiritu-
ale si de tendintele dominante ale dogmaticii crestine”™.

Rolul imnelor in Biserici nu este delectarea simturilor, ci sa transmitd ,la
modul cel mai simplu si mai clar mesajul sdrbatorii respective si taina praznuirii™.
Acest scop l-a urmirit, desigur, si Cosma Melodul cind a scris canonul Tnélgérii
Sfintei Cruci, de care ne vom ocupa in cele ce urmeazi. Pentru lucririle lui poetice
este recunoscut cu foarte mare admiratie de Bisericd ca unul dintre cei mai buni
imnografi ai perioadei clasice tarzii, inaintea lui remarcindu-se Sfantul Andrei
Criteanul si Sfantul Ioan Damaschin, contemporan cu el. Fiind un invatat scriitor,

a scris in prozd comentarii (scholi) la poeziile Sfantului Grigorie de Nazianz’.

2 Sfantul Roman Melodul, /mne, traducere, studiu introductiv si note de Sabin Preda si
Cristina Rogobete, Bucuresti, Ed. Bizantini, 2007, p. 19.

3 Interview with lect. Evelina Mineva (Greece), interview recorded during the third edition
of the Iasi Byzantine Music Festival, lasi, Romania, 2-6 October 2019, https://ibmf.ro/en/intervi-
ew-lect-evelina-mineva-greece, translated heeps://patristica.ro/imnografia-bizantina-si-canonul#_
ftn7, 26.11.2022. Evelina Mineva este lector la Departamentul de Studii Slave din Universitatea
Nationala si Kapodistriand din Atena. Este experta in istoria si cultura Bizantului, precum si
traducitoare din greacid. Si-a obtinut doctoratul in literatura bizantind, cu teza Operele imnografice
ale lui Mark Eugenikos, mitropolitul Efesului (1394).

#Karl Christian Felmy, Dogmatica experientei ecleziale, introducere si traducere Pr. Prof. Dr.
loan Ici, Sibiu, Ed. Deisis, 1999, p. 22.

> Migne, PG., XXXVIII, 339-679.
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Insi cantirile liturgice denumite ,,canoane” (imne pe noud cAntari ce se canta la
Utrenie) reprezintd munca lui cea mai bund. ,Canon® — in imnografie, poem
religios de mari dimensiuni, alcituit de regula din noud ode, pesne, cAntande sau
cantdri si face parte din slujba utreniei. Oda este formati la rindul ei din trei pAna
la noud tropare identice (ca numir de silabe si loc al accentelor) cu primul tropar,
care se numeste irmos sau catavasie si care slujeste de model celorlalte strofe din
oda, dandu-le melodia dupi care se cintd, cit si numarul de versuri si silabe
din care este compus’™. Originar destinate pentru cultul divin al Bisericii din
lerusalim, canoanele au fost adoptate de intreaga Biserici Ortodoxa in cult. Toate
canoanele sunt alcatuite din 9 ode care se cAntd pe acelasi glas. O cintare/odi
este alcituitd dintr-un irmos si tropare. Canoanele dezvolta in irmoasele lor teme
scripturistice, cu precidere sunt amintite cele noua cAntiri biblice: 8 din Vechiul
Testament, iar in irmosul cintirii a 9-a se vorbeste despre Cintarea Nascatoarei
de Dumnezeu. ,,Uneori, irmoasele si troparele care le urmeaza sunt legate printr-
un refren, o mostenire rimasi de la condac. Ultimul tropar al fiecirei cintiri din
canon este inchinat Maicii Domnului si se numeste theotokion™.

Oda I are ca temi cintarea lui Moise dupai iesirea din Egipt si trecerea prin
Marea Rosie a poporului evreu spre paméntul figaduingei. Odele III si VI fac
referire la cAntarea Anei, respectiv cAntarea profetului Iona din pantecele chitului.
Troparele au ca subiect sirbirtoarea respectivi. In cazul canonului Inilgirii Sfintei
Cruci, Cosma Melodul mentioneaza prefiguririle Crucii in Legea Veche. Princi-
palele tipologii folosite sunt:

tipologia simbolicd, prin care un eveniment trecut preinchipuie un
eveniment asemdnator din viitor i inriureste simbolic ceea ce se va
intAmpla mai tarziu (de exemplu, apa din piatrd in pustie, din care au
baut israelitii, este comuniunea simbolici la darurile lui Hristos; roadele
de migdal ale toiagului lui Aaron care a odraslit sunt virtutile sufletesti
si trupesti care impodobesc sufletul);

* tipologia antitetica, cAnd o persoand sau un eveniment din trecut pre-
inchipuie la modul opus alti persoani sau eveniment din viitor (de
exemplu, sarpele de arama este atat tip al lui Hristos, pentru ca a fost
iniltat, cit si antitip al Lui, dacd considerim ci sarpele inchipuie de mai
inainte omorarea diavolului, cum sustine Sfantul Grigorie Teologul);

* tipologia alegorica, pentru a sublinia superioritatea Noului Testament
fata de Vechiul Testament, alegerea poporului crestin in locul celui evreu.

¢ Definitia ii apartine lui Filothei sin Agii Jipei.

’Elena Chircev, ,,Hristos se naste, mariti-L!”, in No 4 Plus Minus, nr. 42/25 decembrie 2011,
https:/inol4plusminus.wordpress.com/2011/12/25/hristos-se-naste-mariti-I-2/, accesat la 27.11.2022.

8 Interview with lect. Evelina Mineva.
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Fiul mai mic al lui losif, Efrem, este poporul crestinilor, iar Manase, fiul
mai in varstd, poporul evreu. Batranul Tacov l-a binecuvintat cu mana
dreaptd pe Efrem™.

Subliniem ¢4, in modul sdu de a interpreta praznicul, Sfantul Cosma Melo-
dul spune ci puterea si intdrirea care vin Bisericii bine-cinstitorilor crestini sunt
de la Hristos prin Cruce. Cinstind Crucea, oamenii Il cinstesc ,,pe Hristos care
a murit pe Cruce pentru méntuirea noastrd. Crucea a fost intotdeauna cinstitd
ca un steag comun al crestinismului, ca un insemn al biruintei asupra satanei si
asupra tuturor vrdjmagsilor lui Hristos™°. Totodatd, Sfantul Cosma valorifica la
maximum textele poetice ale Bibliei prin introducerea lor in cultul de zi cu zi.

Tngelesul canoanelor nu era la indeména oricui, din cauza limbajului in care
au fost scrise; de aceea, un ,,monah anonim”, care a triit inainte de Zonaras, a
dat o interpretare a canoanelor, care insd nu s-a pastrat. Mai tarziu, scriitorul bi-
zantin Teodor, supranumit Saracul Prodromos'' (cca 1100-1165), a livrat si el o
interpretare'?, dar si aceasta a fost scrisd in greaca veche, pe care poporul simplu
nu o intelegea.

Desigur ca nu putem si nu mentionim pe Sfintul Nicodim Aghiori-
tul (1749-1809), care a contribuit la deslusirea intelesului operelor imnografi-
ce din cultul ortodox. Sfantul Nicodim a scris la finalul vietii Eortodromionul
(Eoptodpoutov), lucrare ce contine, pe de o parte, comentarii realizate de el
insusi, iar pe de altd parte, adaptiri, adnotiri si completari la comentariile lui
Teodor ,.cel sirac” Prodromos, loannis Zonaras si ale ,monahului anonim” la
praznicele Méntuitorului si ale Maicii Domnului in limba greacd vulgari (vorbita
de popor).

Eortodromionul (Calea sdirbdtorilor) se deschide cu talcuirea canonului
acestui praznic din 14 septembrie al Inilgirii Sfintei Cruci. In rtotal, lucrarea
numird 784 de pagini si a fost tiprita la Venetia dupd adormirea sfAntului in
1836. Cercetind atent felul cum interpreteazi textele poetice, putem si ne dim
seama ca Sfantul Nicodim a urmarit, in general, urmitorul plan: la inceput face o
descriere istorica a intAmplarilor amintite (direct sau indirect) in textul cAntarilor.
Apoi prezinta in;elesul acestor intAmplari pentru istoria mantuirii, ,trecAndu-se

? Sabin Preda, Istoria Exegezei Patristice, 3. Apostolul Pavel, pedagogia si sfiirsitul Legii, Facul-
tatea de Teologie Ortodoxi ,,Patriarhul Justinian”, Bucuresti, prelegere curs anul I, master exegezi
si ermineutica biblica.

19 Sfantul Nicolae Velimirovici, Credinga sfintilor: Catehismul Bisericii Ortodoxe, trad. din Ib.
sarbd de Petre-Valentin Lica, Ed. Sophia, Bucuresti, 2004, p. 179.

"'Vezi Prodromo Teodoro in Enciclopedia Italiana, la treccani.it.

2H.M. Stevenson, and J.B. Pitra, Theodori Prodromi Commentarios in Carmina Sacra Me-
lodorum Cosmae Hierosolymitani Et Ioannis Damasceni, Bibliotheca Vaticana, 1888, books.google.

ro/books?id=LFWboAEACAA].
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de la semnificatia veterotestamentara la cea nou-testamentard, faicindu-se legitura
dintre cele doua, deoarece evenimentele istoriei Vechiului Testament sunt privite,
in general, ca prototipuri sau preinchipuiri ale unor evenimente corelative din
Noul Testament, in care cele vechi s-au implinit si s-au desavarsit”". La final sunt
indemnuri practice pentru cititor, astfel incit si poatd aplica in viatd cele pe care
le-a inteles teoretic.

Am putea mentiona trei dintre principiile folosite in prezentarea sa, si anu-
me: cel teologic, cel exegetic si cel duhovnicesc-catehetic. Sfantul Nicodim a
impletit armonios in lucrarea sa stiinta si viata, cunoasterea si trdirea, intrucat
aceastd armonie a aplicat-o in viata sa de toate zilele.

Aceastd carte a avut succes la momentul cind a fost tiparita, dar, si astizi,
ea inca isi pastreaza valoarea teologici si duhovniceasci. Din cauzi ca nu a fost
publicatd in editii separate pentru fiecare praznic in parte, cartea a rimas aproape
necunoscutd. De aceea am dori sd publicim separat traducerea comentariului la
canonul Crucii, nefiind tradusi in romand de nimeni pAni astizi'“.

Incepand comentariul canonului Crucii, Sfantul Nicodim Aghioritul
recunoaste cu smerenie cd tilmacirea pe care o face este infinit mai mica decat
alcituirea textului i a cAntirii canonului compus de Cosma Melodul. El are in
vedere prin aceastd lucrare initierea poporului, monahi si mireni, in cunoagterea
tainelor, a intelesurilor teologice, regulilor si modelelor folositoare pentru viata.

Sfantul insistd pe puterea vindecitoare a Crucii, care a timaduit bolnavii,
a purtat de grija de copiii mici, a nimicit puterea otravei. Autorii preferati ai
Sfantului Nicodim sunt Sfintii Pirinti, cirora le urmeaza foarte indeaproape
invatatura. Citatele sunt uneori lungi, alteori foarte scurte — si de multe ori am
intalnit parafrazari. Sfantul Nicodim avea o memorie extraordinara, incat reusea
sd reproduca citate intregi, lucru realizat datorita exercitiului sau de lectura si
studiere a Parintilor. Este clar ¢ scrierea cartilor a fost lucrarea careia i-a dedicat
toata viata sa.

In tilcuirea troparului al doilea din cintarea I, Nicodim foloseste idei
din Rdzboiul nevizut, traducerea faimoasei carti I/ Combattimento Spirituale a
lui Lorenzo Scupoli (1530-1610), pe care a tradus-o in duh ortodox fird nicio
prezentd ereticd, pentru a evidentia lupta pe care diavolul o di ca sd semene patimi
in suflete. Patimilor ne impotrivim, zice Sfintul Nicodim, cind cunoastem ci

1 Konstantion Karaisaridis, Viaga si Opera Sfantului Nicodim Aghioritul, editia a doua revi-
zutd si adaugitd, Ed. Anastasia, 2000, p. 93.

Tn limba rom4ni au apirut traducerile comentariilor Sfantului Nicodim la canoanele De-
niilor si la canoanele Nasterii Domnului la Editura Sophia si Metafraze, traduse din limba greacd
veche de protoprezbiterul dr. Gabriel Mandrila si dr. Laura Mandrild, 2021. Sunt in pregitire
doud traduceri ale Eortodromionului la Editura Doxologia si la Editura SfAntul Nectarie.
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diavolul, cel care ne indeamni citre ele, este lipsit de putere si omorat de Crucea
lui Hristos.

Prima cintare Cosma Melodul o incheie cu istorisirea aratirii pe cer a Crucii
Impiratului Constantin, primul imparat care a constientizat ci numai cu ,,Cru-
cea in frunte” poate birui riul care vine asupra poporului incredintat lui de Dum-
nezeu sa il conduci. De atunci Crucea este numita ,,stipania impiratilor”.

In comentariul siu, Sfantul Nicodim face referire la Cruce ca la un trofeu
de biruinta impotriva inamicilor, citindu-l pe Ioannis Zonaras: ,Biruinta Dom-
nului si simbolul biruintei impotriva diavolului este Crucea, pe care a ridicat-o
pe umerii Lui, mergand spre Patima. Domnul, fiind rastignit si murind, a biruit
moartea, ridicAndu-se din iad si din mormant””. Tot astfel zice si Sfantul Ioan
Hrisostom, pe care il citeaza Sfantul Nicodim: ,Crucea este trofeul impotriva
demonilor, sabia impotriva picatului, sabia cu care Hristos l-a rinit pe sarpe.
Crucea este voia Tatdlui, slava Unuia-Nascut, bucuria Duhului Sfant, podoaba
ingerilor, siguranta Bisericii tale, lauda lui Pavel, zidul [de sprijin] al sfintilor,
lumina intregii lumi™'®.

Sfantul Nicodim subliniaza ci inclinatia spre pacat nu a disparut odata cu
Rastignirea Domnului. Pofta silasluita in trup, care se lupta impotriva duhului,
nu dispare de tot, ci riméne si dupd Crucea Domnului si dupa Botez din doud
motive: pe de o parte, ca, prin lupte extraordinare si incerciri, crestinul si do-
bandeasci cununi mai strilucite, iar pe da altd parte, stiind cd vrijmasii sunt vii
si ca-l razboiesc, si nu fie nepésitor, ci si fie treaz si sd se pazeascd intotdeauna'.

Asa cum se poate lesne observa Sfantul Nicodim a tilcuit textele canonului
in modul siu autentic, lasind si se inteleagd din comentariile lui ci nu s-a pro-
movat pe sine, ci invatitura Sfintilor Pirinti si folosul Bisericii. De altfel, toatd
viata sa nu a cdutat slavirea proprie, nici nu s-a numit pe sine teolog. Pentru el,
singurii teologi sunt Sfintii Parinti, care prin luminarea Duhului Sfant au inteles
adevdratul sens al Scripturilor, iar noua ne revine sarcina de a cerceta scrierile lor,
dumnezeiestile prorocii despre cinstita Cruce si Patima Mantuitorului din Legea
Veche, cat si faptele uimitoare ficute de semnul Crucii in Legea Noua. Punindu-
ne toatd increderea in Cruce, aducem multumire lui Dumnezeu pentru toate.

5 Nwkodnpog Aytopeitng, Eoprodpoptov, p. 6.

' Cuvint al celui intre sfinti [loan] Hrisostom despre numele de cimitir si despre Crucea Dom-
nului Dumnezeului si Méntuitorului nostru Iisus Hristos, PG 49, 398, trad. din limba greaci veche
de Prof. Dr. Popescu Andrei Ion, in Martyria, nr. 1, 2022, Verba Patrum. O alta traducere consul-
tata este cea din PSB 14 (seria noud), Ed. Basilica, Bucuresti, 2015, pp. 111-112.

7 Nikodnpog Aytopeitng, EoptoSpoutov, p. 9.
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Sfantul Eftimie, Patriarh de Tarnovo — teolog si isihast

al veacului al XIV-lea"

Pr. Drd. Ionut Daniel CIUNGU

Abstract:

Saint Euthymius was ordained by God in times of great trial to be a light,
not only to his Bulgarian people, but to the entire Orthodoxy in the 14th century.
Receiving the blessing of being the Patriarch of the eastern capital Tarnovo, he
shows himself tirelessly in shepherding, writings and hearts praying, being a
living example for the faithful. The focus on this subject has stemmed from the
lack of studies in the Romanian language and unmotivated absence, compared
with the importance of the work of Saint Euthymius and the connections that he
had with Saint Nicodemus and with the Metropolis of Ungrovlahia.

Keywords:

Saint Euthymius of Tarnovo, hesychast, spiritual life, theologian

Ucenicia athonitdi

Sfantul Eftimie de TArnovo (1320-1402) poate fi considerat, cu sigurantd,
unul dintre cei mai straluciti cirturari de expresie medio-bulgard din cea de-a doua
jumatate a secolului al XIV-lea. A intrat in viata monahala in jurul anului 1350,
s-a numdrat printre primii ucenici ai Sfintului Teodosie de Tarnovo, alegind
ca vatrd monahald manastirea Kilifar, intemeiata in jurul anului 1350. Datoritd
darurilor pe care le primeste de la Dumnezeu si a modului in care le inmulteste cu
staruinga, Sfantul Eftimie, prin realizirile duhovnicesti si intelectuale, ii depaseste
foarte repede pe toti monahii, incit, asemeni SfAntului Nicodim cel sfintit de la

"Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Nicolae-Rizvan Stan, care si-a dat acordul
pentru publicare.
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Tismana, in scurt timp, dintru-un simplu cilugar a devenit colaborator de seama
al cuviosului Teodosie la conducerea acestei manastiri'.

Aldturi de cuviosul Teodosie, Sfantul Eftimie incepe acum cilitoria
desévarsirii vietii sale. Cuviosul, retras in pustie, primeste vedere dumnezeiasca si
i se descopera perioada de grea incercare prin care va trece tara Bulgariei, ce va ca-
dea sub stapanire otomana. Acest pericol I-a determinat pe Teodosie in anul 1363
sa calatoreascd pand la Constantinopol, aldturi de Sfantul Eftimie, cu scopul de a
cere ajutor Patriarhului Calist.

Cilitoria s-a dovedit extrem de folositoare Sfantului, care si-a imbogatit
cunostintele duhovnicesti si culturale prin adaparea directd din cultura teologiei
grecesti. Mutarea in ceruri a invatatorului siu il determind pe Sfantul Eftimie si
rimand pentru o perioadd mai mare in Grecia, alegind ca prim popas duhovni-
cesc Minastirea Studion, unde deprinde limbile greaca si slava.

De aici, dorinta de a continua preocuparile cirturaresti ii indreaptd pasii
catre Sfantul Munte, oprindu-se mai intdi in Lavra SfAntului Atanasie Athonitul,
unde mustea incd oaza curentului isihast experimentat de marii sii promotori si
apologeti: Sfantul Grigorie Sinaitul §i Sfantul Grigore Palama®.

In aceasta sfintd ministire, el s-a impartisit direct din scrierile intemeieto-
rilor curentului isihast, pastrate in biblioteca lavrei. Nu cunoastem cu exactitate
cAt timp a petrecut aici, insa cert este ca, imediat dupa ce si-a insusit tot ce putea
fi folositor, alege o altd destinatie spre imbogitire, de aceastd datd mdnastirea
Zografu, care in aceastd vreme era un adevarat focar al vechii culturi si literaturi
bulgare®. §i aici lucreaza neobosit, intrecindu-i repede pe toti monahii, stArnind
in sufletul acestora pacatul invidiei, care va creste pAnd in momentul cand se
hotirasc si il acuze pe nedrept pe Sfantul Eftimie cd ascunde sume mari de bani.

Aceste acuzatii se concretizeazd in exilarea Sfantului, insa pentru o perioada
scurta de timp, fiindca, la interventia Patriarhului Filotei al Constantinopolului,
care scoate in evidenta calitatile sufletesti si dorinta lui Eftimie de a sluji lui
Dumnezeu si semenilor dezinteresat de orice folos materiale, mijloceste si fie
reprimit in Bulgaria si sd primeasci stiretia Manastirii SfAnta Treime, aflata la
doar 10 km de capitala Tarnovo?.

!Ierod. Epifanie Norocel, ,Sfantul Eftimie, ultimul Patriarh de TArnova, si legaturile lui cu
biserica romaneascd”, in Biserica Ortodoxi Romdnd, nr. 5-6, mai-iunie, Bucuresti, 1966, p. 554.

> Emil Kaluzniacki, Werke des Patriarchen von Bulgarien Euthymius (1375-1393), Editura
Universitatii Pzdatelstvo, Veliko Tarnovo, 2011, p.16.

3Jerod. Epifanie Norocel, ,Sfantul Eftimie, ultimul Patriarh de Tarnova...”, p. 557.

*Emil Kaluzniacki, Werke des Patriarchen..., p. 17.
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El a urcat epectatic pini la treapta de intlistitator al bisericii de la TArnovo’
si a dovedit alese calitti organizatorice, inalte virtuti duhovnicesti si adinca triire
isihastd. Marea autoritate pe care Eftimie a cAstigat-o prin cunostintele sale si bo-
gata activitate literard a avut o alta consecinta pentru el. La moartea patriarhului
bulgar Ionichie al doilea, poporul, clerul bisericesc si domnitorul erau de pérere
unanimd ca urmagul siu nu poate fi nimeni altul decét staretul extaziat si plin de
spirit al manastirii Sfanta Treime, calugirul Eftimie. Data acestui eveniment nu
este cunoscuta cu exactitate, dar multe imprejuriri indica faptul ci s-a intdmplat
nu mai devreme de 1375 si nu mai trziu de 1378°.

Desi timpul in care isi desfisoard activitatea nu este nici pe departe unul
linistit, Sfantul Eftimie se dovedeste a fi 0 persoana energica, avind capacitatea
de a lua decizii intr-un mod surprinzitor, in conformitate cu voia lui Dumnezeu,
acolo unde altii refuzau si decida’.

Iubindu-si tara profund, in sufletul patriarhului Eftimie ardea inca speranta
cd, in ciuda viitoarei invazii otomane, se putea pastra incd independenta politici
si religioasa, cel putin in partea de nord a Bulgariei. Realititile istorice au distrus
aceasta sperantd, odatd cu capturarea TArnovei, care a cizut in mainile turcilor la
17 iulie 1393, dupa trei siptimani, cea mai sigura cetate a Bulgariei independen-
te a fost distrusd. Aceasta distrugere a provocat, dupa unii, martiriul Sfantului
Eftimie (Grigore Tamblac), iar dupa altii exilul patriarhului (Emil Kaluzniacki).

Prietenia Sfintului Nicodim cu Patriarbul Eftimie al Tirnovei

Intre cei doi s-a legat o prietenie foarte strinsi inci din timpul vietuirii lor
in Athos, dar care se videste cel mai limurit in corespondenta dintre ei. Perioada
petrecutd la SfAntul Munte a fost un prilej pentru Sfantul Nicodim de a se intalni
cu alti atleti ai Domnului Hristos care au cistigat cununa sfinteniei. Una dintre
aceste experiente a avut-o cu Sfintul Eftimie, viitorul patriarh al Tarnovei, un
reprezentant de seamad al isihasmului i mare ierarh carturar. Acesta a devenit
cunoscut si foarte apreciat in toate tarile ortodoxe, incit ierarhi de seami i se
adresau in scris pentru a li se raspunde in legitura cu anumite probleme de ordin
moral sau dogmatic.

Corespondenta Patriarhului Eftimie cu Sfantul Nicodim este foarte bogata
din punct de vedere duhovnicesc, descoperita la manistirea Rila din Bulgaria,
intr-un manuscris sarbo-slavon din 1479, scris de Ladislau Gramaticul, formatd
din doui scrisori. In prima rispunde la sase intrebari dogmatice: despre sfintii

> Stantul Eftimie de Tarnovo, Corespondenta cu Sf. Nicodim de la Tismana, trad. din medio-
bulgara de Gheorghitd Ciocioi, Editura Sophia, Bucuresti, 2014, p. 5.

$Emil Kaluzniacki, Werke des Patriarchen..., p. 17.

7 Ibidem, p. 18.
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ingeri, despre raul din lume, despre Sfanta Cruce, despre intrupare si suflet. Din
a doua scrisoare s-a pastrat insi numai o intrebare §i un raspuns cu privire la
curdtia morala a celor care vor si primeasci darul preotiei®.

Din prima epistola a corespondentei purtate se poate deduce faptul ci cei
doi mari luminatori isihasti au avut contacte mult mai apropiate in decursul tim-
pului, cel mai probabil inca din vremea petrecerii lor in SfAntul Munte’. Staretul
Tismanei i se adreseazd Sfantului ca unei autorititi in materie de drept biseri-
cesc, dogmaticd si morald, iar dialogul celor doi scoate in evidentd o notd de
prietenie, ceea ce ne duce cu gandul la faptul ci, in timpul nevointei athonite,
Nicodim a fost ucenic sau prieten al Sfantului Eftimie care ii scrie in a doua
epistola: ,,Prea Cuvioase, ne-ai dat pricind de bucurie dubovniceascd, prin scrisoarea
ta. Nu mai putin ne-am bucurat aflind de inbirea ta cea dreapti si invederati citre
Hristos, precum si stiinta ta pravoslavnicd. Este semnul virtutii a cerceta Scripturile,
dupd glasul dumnezeiesc 5i a-si da silinta, dupd putere. Cind sufletul se adapa din
dumnezeiestile Scripturi si isi ridica cu totul dorirea la cele de sus, cu aripi usoare se
ridicd la indltimea virtutii si ca, printr-o deschizdturd inclindndu-se si vada, strigi
cu indrizneald: cit de minunat este locul acesta! Astfel vid ca sufletul tiu plin de
osdrdie si ndzuind mult citre cele dumnezeiesti, nu pentru altceva, ci pentru a afla
adevirul cel invederat”".

Din corespondenta purtata de cei doi mari lumindtori ai secolului al XIV-
lea este evidentiat modul in care se intelegeau si modul in care se ajutau cele doud
biserici in problemele importante ce se iveau: dogmatice, morale, bisericesti si
pentru bunul mers al intregii biserici crestine.

Cei doi mari sfinti s-au ardtat rivnitori ai celor duhovnicesti, iar asceza care
ii caracteriza, impodobindu-le sufletul ca o zestre aleasd, ii ajuta in munca de
infrumusetare launtrica a altor fii duhovnicesti. La aceastd lucrare au contribuit
si conditiile veacului al XIV-lea, care a venit cu primejdii iminente si cu planuri
vrijmage pentru cele doud tiri, fata de care cei doi mari luminatori au inteles ca
trebuie sd contribuie la ridicarea neamului prin unitatea lui in virtute si nadej-
de de mai bine'". Foarte repede si-au aruncat semintele cuvintelor in cele doui
ogoare, iar urmirile nu au intirziat si apard, pentru ca numarul celor care se
apropiau de Dumnezeu crestea semnificativ, iar ucenicii veneau in numar foarte

8Jerod. Epifanie Norocel, ,Sfantul Eftimie, ultimul Patriarh de Tarnova...”, p. 566.

? Sfantul Eftimie de Tarnovo, Corespondenta cu Sf. Nicodim de la Tismana. .., p. 7.

!0Terod. Epifanie Norocel, ,,Sfantul Eftimie, ultimul Patriarh de Tarnova...”, p. 566.

" Pr. Gheorghe 1. Dragulin, Sfernic de taini (Sfantul Nicodim de la Tismana), Bucurest,
Editura Militard, 1968, ,recenzie de Stefan Popescu”, in Biserica Ortodoxd Romdnd, nr. 9-10,
septembrie-octombrie, Bucuresti, 1987, p. 198.
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mare aldturi de ei, dovada ci unii le-au continuat misiunea, iar altii, manuitori ai
documentelor, au putut pasi in cancelariile domnesti.

Sfantul Nicodim a fost apropiat al Patriarhului de Tarnovo, Sfantul Eftimie,
care pistorea peste cetatea impodobitd cu moagtele Sfintei Cuvioase Parascheva,
iar aceasta apropiere face ca sfintele moaste sa fie straimutate in Tara Romaneascd
imediat dupd ciderea capitalei sub asediul otoman.

. ~ . . . - A . 13 .
Opera teologici si bisericeasci a Sfintului Eftimie

Sfantul Eftimie a introdus un nou stil in literatura bulgara, care este numit
de cercetitori tesdtura slovelor, ce a fost reprezentativ pentru scriitorii scolii
isihaste din Tarnovo, ca o purtare de grija deosebita si o atentie imperioasa ce se
acorda cuvantului prin care se croia scrierea teologica'?.

Mare carturar si reprezentant de seama al religiozititii poporului bulgar,
Stantul Eftimie s-a impus prin opera sa teologici si bisericeasci. In activitatea de
carturar s-a remarcat deosebit prin activitatea sa si a ucenicilor sdi de a indrepta
cartile de slujba ale bisericii bulgare in limba slavond. Motivul pentru care a ince-
put aceasta operd de corectare a cartilor a fost, in principal, pastrarea invétaturilor
Bisericii Ortodoxe intr-un mod nealterat si, prin aceasta, unitatea credintei po-
porului bulgar®.

Trebuie subliniat faptul ca Patriarhul Eftimie era congtient si aprecia cu ade-
virat importanta si rolul cronicilor, adici al incadririi Bulgariei medievale in
contextul istoric al vremii. In acest sens Sfantul are o prezenti activi in formarea
constiintei istorice, subliniind si evidentiind vechimea si continuitatea in traditia
statului si a Bisericii'*.

La alcituirea panegiricului in cinstea Sfintilor Impirati Constantin si Elena,
foloseste adesea diverse marturii istorice, inscriptii, scrisori, legende si traditii nu
doar pentru a conferi autenticitate scrierii sale, ci si pentru a o incadra in spatiul
istoric al vremii®.

Cercetatorii definesc stilul abordat de Patriarhul Eftimie ca fiind expresiv
si emotional. Intre trasiturile caracteristice se pot aminti: un lirism pronuntat,
folosirea figurilor retorice si abundenta epitetelor, metaforelor, antitezelor, cu
scopul de a infrumuseta si de a elabora lucrarea. Toate aceste caracteristici au dus
la formarea unui nou stil sub influenta directd a isihasmului avand ca insusiri

'2 AnToaHera byloknnesa, ,bubneiicknre untatu B xutusATta Ha ITarpuapx EBtymmit’,
in TepHoscka kHuxosHa wikona, Tom 10, Bpoit 1, 2015, p. 154.

" Ierod. Epifanie Norocel, ,,Sfantul Eftimie, ultimul Patriarh de Tarnova...”, pp. 558-559.

" Bacun Tosenes, ,Ilarpuapx Estumuit TepHoBckm (1375-1393) 3a cmmchbia u
3Ha4YeHMeTO Ha McTopuATa’, in TepHo6cka kHuMosHa wikona, Tom 11, bpoii 1, 2019, p. 5.

5 Ibidem, p. 7.
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principale: grija pentru cuvant, pentru frumusetea lui, astfel incat sa fie adecvat
lui Dumnezeu, insasi esenta impletirii cuvintelor'.

Iniltimea intelepciunii Sfantului nu a stat doar in indreptarea cirtilor de
slujba ale Bisericii bulgare, ci se reflectd prin imbogitirea acestora cu slujbe noi:
amintim slujba Preacuvioasei Teofana, ale cirei moaste s-au pastrat in orasul
Tarnova, cinstitd in fiecare an la 16 decembrie. Se mai pastreazi o serie de lucriri
teologice: Explicarea unor Epistole din Noul Testament, Cuvantari Panegirice,
Vieti de Sfinti (Ioan de Rila, Paraschiva, Filofteia) si Randuieli liturgice'”. Modul
in care isi asternea cuvintele descoperd un mare dar al scriitorului, cunoscitor al
literaturii bizantine contemporane.

Eftimie i ucenicii sii impodobeau adesea scrierile lor cu citate din Sfinte-
le Scripturi, pe care le asezau in josul paginii. Nu foloseau mirturii din SfAnta
Scripturd doar ca mijloc de a decora stilul si ca modalitate de a dezvolta logic
gandirea, ci ca parte a argumentarii, dar si ca principii de construire a imaginii
fidele curentului isihast'®.

In scrierile fondatorului scolii literare din Tarnovo, cel mai des, cu privire la
citdrile Sfintei Scripturi, sunt mentionate si redate pasaje din psalmii lui David si
Evanghelia dupd Matei.

Se pastreazd si astazi corespondenta mitropolitului Antim Critopulos cu
Sfantul Eftimie, din care reiese pretuirea lui Antim fatd de invitatura marelui
carturar bulgar. In documentul pentru intemeierea mitropoliei Ungrovlahiei,
1359, luna mai, se porunceste ca nu numai laicii si clericii din Tara Romaneasci
sa asculte de Mitropolitul Iachint, ci si ieromonahii. Aceasta marturie dovedeste
faptul ci lachint, atunci cind a venit la Arges, a gasit acolo calugiri si cel putin o
mandstire in care si-a pus scaunul de mitropolit al Ungrovlahiei', dar si probleme
canonice si pastorale care necesitau rezolvare imediatd. De aceea ii adreseazd
unele intrebari Patriarhului de Tarnovo, la care a primit raspuns, facAnd referinte
la unele probleme dogmatic-crestine, la unele probleme i situatii din Biserica
Ortodoxd, la situatia politicd a vremii plina de pericole, rinduiala slujbelor,
activitatea pastorald, viata asceticd si curentul isihast®.

16 AuToanera Bytok/neBa, ,,bubneiickure uyraty B xutrsATa Ha [Tarpuapx EBtummii...”,
p. 155.

7 Ierod. Epifanie Norocel, ,,Sfantul Eftimie, ultimul Patriarh de Tarnova...”, p. 562.

18 AHTOAHETA byroxnmena, ,,DUOIENICKATE IMTATU B )KUTHUATA HA IMarpuapx EBtymMmit...”,
p. 156.

! Tit Simedrea, ,,Viata minastireasci in Tara Romaneasci inainte de anul 13707, in Biserica
Ortodoxi Romand, nr. 7-8, iulie-august, Bucuresti, 1962, p. 674.

#Terod. Epifanie Norocel, ,Sfantul Eftimie, ultimul Patriarh de Tarnova...”, p. 565.
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Reprezentanti ai isihasmului

Curentul isihast patrunde in Bulgaria prin Sfantul Timotei si ucenicul
acestuia, Sfintul Eftimie, care se impartisesc la rindul lor de la marile personalitati
ale secolului al XIV-lea, Grigorie Sinaitul si Grigore Palama. De acum orasul
Tarnovo devine leaginul rugiciunii neincetate si influenteaza atit traditia
bisericeasca, cit si scrierile teologice din acest veac®'.

Sfantul Eftimie prezinti idealul isihast ficAnd referire la profesorul sau, ba-
tranul Teodosie, pe care il descrie ca un adevarat triitor al noului curent spunind
in acest sens: ,, Trdia in izolare in chilia sa, nu departe de locatia mandstirii, fiind
devotat absorbirii rugdciunii, ticerii si contemplatiei, la-am vizut printr-o fereastri
micd intreg din cap pand in picioare ca o lumind patrunzitoare, parintele Teodosie
a reusit si atingd cea mai inaltd treaptd a isihasmului, extazul, adicd esenta sa spiri-
tuali a devenit asemdnditoare unui dumnezeu contempland-ul pe Dumnezeu cel viu
si adevirat”. Patrunzand prin harul lui Dumnezeu in esenta lucrurilor, Sfantul
Teodosie a prorocit chiar soarta ucenicului sau, viitorul patriarh Eftimie: ,,vei fi
vrednic de lanturi si de prigoand apostolica™.

In conformitate cu invatiturile isihaste Patriarhul de Tarnovo spune ci este
deosebit de important ca fiecare credincios sa isi formeze constientizarea propriei
sale imperfectiuni si stiri pacitoase, care se datoreaza convingerii ca este nevred-
nic si pacitos. Trebuie si afirme cd este mai riu chiar decit demonii. Si in acelas
timp sa isi intareasca rezistenta fatd de patimile si viciile care il ameninti: lacomia,
méndria i vorbele rele®.

Ca personalitate literara sustinea ideea conform careia divinul trebuie sa se
manifeste §i prin limbaj. Limbajul pentru un asemenea mod ar urma si imite
desavérsirea lui Dumnezeu. Numai intr-un limbaj perfect poate fi manifestatd
perfectiunea existentiala a lui Dumnezeu in cele trei fete ale Sale: Iubire,
Intelepciune (Cuvant) si Adevir. In acest sens, Sfantul si-a intreprins reforma
lingvistica si ortografica sub influenta cererii isihaste de a stabili reguli ortografice
general valabile si o limb literard uniformi. In panegiricele sale urmirea si ofere
prin vietile dreptilor modele de imitare, sub influenta isihasmului, in urma cirora

2! Anbena VIBaHOBa, ,JICHXa3MBT Ha THPHOBCKMTe KHIDKOBHUIM B KOHTEKCTa Ha
JyeTupuHagecetn Bek , Scoala literard Tarnovo, Teproscka kHusxoséHa wikona, Tom 7, Bpoir 1,

2002, p. 74.
22 Anbena VIBaHOBa, ,JIcMXxa3MbT Ha THPHOBCKUTE KHIDKOBHUIM B KOHTEKCTa Ha
YeTUPUHAJIeCeTH BeK...”, p. 77.

2 AHTOaHeTa ByIOKIII/[eBa, ,,MJICI/ITG Ha Ncyxasma, OTpa3€H! B TBOPYECTBOTO Ha

IPRCIN

[Marpuapx EBtumuir’, in TepHoscka kHuxcoeHa wixona, Tom 11, bpoit 1, 2019, p. 591.
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credinciosii sd poatd avea tipare odatd cu posibilitatea de a contempla lumina
Taborului, semn al sufletului mantuit de Dumnezeu®.

Puternicul flux isihast din literatura secolului al XIV-lea a afectat diferitele
genuri literare, aspectul, personajele si imaginile lor; de asemenea, influenteaza
viata culturald in secolele urmatoare®. Patriarhul Eftimie a trebuit sd stabileasca
in scris 0 noud etapa in istoria teologici a capitalei de rasirit din Bulgaria, agezand
in opera sa haghiografici multe mirturii ale curentului isihast*®. Putem aminti in
acest sens cateva exemple:

1. Scrierea in cinstea Sfantului Ioan de Rila e plind de semnificatii cu tentd
isihastd; de pildi, retragerea in pustie pentru a-si impodobi sufletul cu postul si
rugiciunea este prezentatd de Sfantul Eftimie ca un simbol al schitului si al asce-
zei, ca mijloc de purificare spirituald si intoarcere la adevirata patrie, adicd viata
in Dumnezeu?’;

2. Ca model de rezistentd si tirie duhovniceasca impotriva ispitelor, Sfantul
le prezintd pe cele doua Cuvioase ocrotitoare acum ale neamului romanesc, Pa-
raschiva si Filofteia, spunind despre ele cd au ramas neclintite in lupta impotriva
patimilor, in ciuda esentei fragile a naturii lor feminine ardtAndu-se rezistente ca
un adevirat isihast?®;

3. In lauda adusi marelui mucenic Nedelya, Parintele Eftimie infitiseazd
comportamentul tipic al fiecarui isihast in trei etape: prima etapa, varsarea lacri-
milor — fiind in temnitd, mucenicul se ruga cu revirsare de lacrimi; a doua etapa,
meditatia — dupa fiecare proces, mucenicul se intrecea in temnita fiind intirit
spiritual §i cu o rAvna mai mare petrecea fiecare noapte fira si doarmd, doar
gandindu-se neincetat la Dumnezeu; a treia etapd, vederea — Nedelya, la sfarsitul
torturii, respinge orice ofertd de a se inchina zeilor pagini, trecind la etapa cea
mai inaltd a practicii isihaste: vederea luminii necreate®.

Secolul al XIV-lea reprezinta una dintre perioadele remarcabile ale
spiritualititii ortodoxe pentru ci marcheazd definirea curentului isihast, in
opozitie cu pericolul iminent al ciderii statelor balcanice si al Bizantului,
sub stipanirea otomani. Inflorirea literard din Bulgaria, luminati de energia

# [bidem, p. 589.

» Anbena VIBaHOBa, ,JIcMXxa3MbT Ha THPHOBCKUTE KHIDKOBHUIM B KOHTEKCTA Ha
YeTUPUHAJIECETH BeK...”, p. 74.

2 Enena Benaxosa Tancus benskosa, »HapogHple KynbThl Ha bajkanax u geATenbHOCTD
cB. EBdumus, marpuapxa TeipHoBckoro”, in TepHoscka kHuxosHa wikona, Tom 11, Bpoit 1,
2015, p. 151.

¥ AntoaHera Byrokmmesa, ,lgemTe Ha mcuxasma, OTpPaseHM B TBOPYECTBOTO Ha
[Matpuapx Eptummiz...”, p. 590.

28 [bidem, p. 591.

» Ibidem, p. 593.
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incoruptibild a isihasmului, a devenit o sursa uimitoare de modele pentru restul
natiunilor ortodoxe®.

Acest veac ofera trei personalititi marcante, sustindtori ai curentului isihast,
care incearci si-l astearna peste trei neamuri: Sfantul Eftimie, neamul Bulgariei,
Grigore Tamblac, poporul rus si Moldova, iar Sfantul Nicodim, Serbia, Tara
Roméneasca si Transilvania. Cei trei au orientat conceptiile isihaste spre pastrarea
nationalitdtii §i ai comunititi etnice, pe de o parte, si spre supravietuirea unititii
ortodoxe, pe de altd parte.

Concluzii

Sfantul Eftimie s-a aritat neobosit atlet al Domnului Hristos si harnic in lu-
crarea de imbogatire a Sfintei Traditii prin viata, scrierile si minunile sale. El a mij-
locit pentru méntuirea péstoritilor sdi si a contribuit la mantuirea credinciosilor
ortodocsi de peste veacuri, a oferit stralucire secolului al XIV-lea prin realizarile
atinse, in conformitate cu voia i poruncile lui Dumnezeu.

Trebuie subliniat faptul ¢ Patriarhul Eftimie era congtient si aprecia cu ade-
vérat importanta si rolul cronicilor, adici al incadririi Bulgariei medievale in
contextul istoric al vremii. In acest sens, Sfantul are o prezentd activd in formarea
constiintei istorice, subliniind si evidentiind vechimea si continuitatea in traditia
statului si a Bisericii. El contribuie la formarea unei noi traditii literare, in special
prin diortosirea cirtilor de slujba, dar si prin impodobirea lor cu ideile isihaste.

Si cu toate acestea, a rimas smerit, dupd cum spune in scrisoarea catre
Ciprian: ,,cea mai inaltd virtute a isibastului este smerenia, aceasta este ca o suferinti
[Jard plangere, care adesea suspind dupd divin”.

3 Anbena VIBaHoBa, ,JIcMxasMbT Ha THPHOBCKUTE KHIDKOBHUIIM B KOHTEKCTa Ha
qeTHpVHALECeTH BeK...”, pp. 73-74.
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Rugiciunea in familie intireste si sustine unitatea familiei’

Pr. Drd. Gabriel GOSTA

Abstract:

Christian spirituality defines prayer as a ,conversation” or rather as a
»conversation between man and God”. It is not a monologue buta dialogue
between man and the Heavenly Father, a dialogue which helps the man in his
ascent towards God, in the effort to achieve righteousness. The Holy Fathers
would urge the believers to: ,,Pray however they can, so that they can learn how
to pray properly”. Therefore, prayer not only accompanies man in his spiritual
ascent, on the path to salvation, but it grows and transformsitself until the union
of the mind and the heart is achieved, until turning into zhe prayer of the heart
that the great Hesychasts speak of, and which leads to the contemplation of God,
to revealing His uncreated energies.

Keywords:
God, prayer, family, children, husband/wife

Spiritualitatea crestind numeste rugiciunea ca ,,vorbire” sau, mai bine zis,
wimpreundg-vorbire a omului cu Dumnezen”, fiind vorba de un dialog al omului
cu Piarintele Ceresc, si nu un monolog, ajutindu-l pe om in urcusul sau spre
Dumnezeu, in efortul sau de a se desivarsi. Sfintii Parinti indemnau: ,,roagi-te
cum poti, ca si ajungi si te rogi cum trebuie”. Asadar, rugiciunea nu numai
ci-l insoteste pe om in urcusul siu spiritual, pe calea spre mantuire, ci ea insisi
cunoaste o crestere si transformare pana la unirea mintii cu inima, pana la acea
rugdciune a inimii despre care vorbesc marii isihasti, si care duce la contemplarea
lui Dumnezeu, la impirtésirea de energiile Lui necreate.

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Ioan Tulcan, care si-a dat acordul pentru
publicare.
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Lipsit de rugiciune, omul devine vulnerabil in fata valurilor si incercirilor
pe care le ridica lumea de azi, o lume seularizati i tot mai mult indepirtatd de
valentele sale divine. Omul simte astfel tot mai mult nevoia de sprijin si ajutor,
colacul de salvare din acest naufragiu al fiintei umane fiind tocmai rugiciunea
staruitoare. Ca raspuns la aceasta, omul se impartiseste de dragostea nesférsitd a
lui Dumnezeu atat la nivel personal, cit si in plan familial sau chiar comunitar.

Un indemn stiruitor, pe care il intdlnim la Sfintii Apostoli, este ca toti
crestinii s se roage neincetat (Cf. 1 7es 5, 17), tot ucenicii Mantuitorului Hristos
indemnand si la rugdciunea unuia pentru altul: ,,rugati-vd unul pentru altul ca si
vé vindecati” (fac 5, 16).

Rugaciunea trebuie ficutd insi cu credintd pentru a rodi in sufletele si in
viata credinciosilor: ,,Si toate cte veti cere, rugindu-va cu credintd, veti primi”
(Mr 21, 22) si ,,rugdciunea credintei va mantui pe cel bolnav si Domnul il va
ridica” (Jac 5, 15).

De altfel, pentru orice crestin, starea de rugiciune este starea care il defineste
cel mai bine. De aceea, nu doar clipele in care stind sau nu pe genunchi, in
camaruta lui sau in bisericd, la rugiciune conteazd, ci felul in care intreaga lui
triire este asemeni unei stiri de rugiciune, adica in ce misuri reuseste in fiecare
clipa a vietii sa aiba privirea launtrica a gindului si inimii sale indreptatd spre
Dumnezeu.

De fapt, aceasta este forma cea mai inalta de rugiciune, a rugaciunii mai
presus de cuvinte, in care cantitatea scade in favoarea calitdtii, iar locul cuvintelor
este ocupat tot mai mult de lacrimi. Crestinul care se roaga astfel, sau care traieste
intr-o permanentd stare de rugdciune, in care tot ce face face ,,ca pentru Dom-
nul” (Cf. Co/ 3, 23), a depasit etapa rugiciunii formale, a rugiciunii rostite doar
cu gura, a rugiciunilor foarte lungi i greoaie si a nenumdratelor acatiste, citite
insa fard simgirea sau miscarea inimii (modalitate intalnita, din picate, la cei mai
multi dintre credinciosi).

Pentru crestinul care petrece viata din perspectiva acestui dialog vesnic
cu Dumnezeu, rugiciunea devine aidoma respiratiei. Asa cum fira respiratie,
pldmanii lipsiti de oxigen nu mai pot sd sustind viata, tot asa un suflet lipsit de
rugiciune, de ,respiratia dubului’, nu mai poate s sustind viata duhovniceasci
a crestinului, ,,inexistenta sau absenta unor preocupiri duhovnicesti, legate si
de imbunatatirea programului si a calitatii rugiciunii personale si comunitare,
echivaleazi cu ignorarea unei dimensiuni a vietii, cea mai inaltd dintre ele —
dimensiunea spirituald™.

! Pr. Prof. Dr. loan C. Tesu, Familia crestini — scoali a iubirii si desivarsirii, Editura Doxo-

logia, Iasi, 2011, p. 127
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Rugiiciunea in familie

Sf. Toan Gura de Aur spunea ci ,,a ficut Dumnezeu astfel incit sa avem
trebuintd unii de altii””. Rugiciunea ,,creeazi in viata celor ce se roagi, si intr-
un mod cu totul aparte in viata unei familii, o atmosfera de dragoste curata si
pretuire sincera, pe care nicio altd experienta a vietii nu o poate intrece™.

In aceasti atmosfera de rugiciune si pitrunsi de lumina credingei crestine,
sotii se vad si se simt unul pe celilalt ca pe un dar si o binecuvantare venite din
partea lui Dumnezeu ca si raspuns al rugiciunilor lor?, pentru ci ,,0 familie se
naste din cdutarea si gdsirea reciproci a celor doi (mire si mireasd), in taina iubirii
lor si a lui Dumnezeu. [...] o familie nu se poate naste deplin decat daci mirii
se iubesc deplin si implinesc iubirea lor in Hristos™. De aici putem intelege ci
si ,,cautarea si alegerea celuilalt (a sotului sau sotiei) trebuie insotite si de o pre-
gatire duhovniceascd, presupunind rugiciune, post, curatire de pacate in Taina
Spovedaniei™.

Pentru un sot drept-maritor, sotia sa reprezintid cea mai frumoasa binecu-
vAntare pe care Dumnezeu i-o poate oferii, pentru ca aceasta si-i impodobeasci
viata si sufletul cu cildura ei sufleteascd, cu bunatatea, delicatetea si sensibilitatea
ei. De asemenea, un sot bun si iubitor constituie pentru sotia sa cel mai inalt dar,
impodobind personalitatea femeii cu trasiturile legate de vointa, fermitatea si
generozitatea sa.

Astfel, aga cum afirma si Sf. Apostol Pavel, rostul sotilor, unul in viata celui-
lalt, il constituie intrecerea in fapte de cinste, in fapte bune si in virtuti, in vede-
rea dobandirii propriei mantuiri, dar contribuind in acelasi timp si la mintuirea
celuilalt. Cand cei doi soti se ridica de la rugiciune, cu sufletele impodobite de
bunitate si liniste, nu se pot comporta oricum unul cu celalalt, ci duhovniceste;
nu isi pot adresa orice cuvinte si nu se pot manifesta unul fatd de altul decit cu
noblete sufleteasca si delicatete duhovniceasca’.

Experienta general umani a demonstrat si ne demonstreaza in continuare
faptul ca, in famillie, rolul duhovnicesc al sotiei este unul covarsitor, Apostolul
Neamurilor spunand chiar ci: ,,0 femeie credincioasi méintuieste un barbat

2 St. Toan Gurd de Aur, Comentariile sau Talcuirea Epistolei intdi catre Corinteni. Omilia
XXXIV, trad. din b. elina dupi editia Oxonia, 1847, de Arhim. Teodosie Athanasiu, editie revizu-
itd de Constantin Fagetean, Editura Sophia, Bucuresti, 2005, p. 364.

3 Pr. Prof. Dr. Toan C. Tesu, op. cit., p. 130.

* Ibidem, p. 130.

> Pr. Dr. Vasile Gavrild, Sfanta 1aind a Cununiei — comuniunea iubirii, Editura Basilica,
Bucuresti, 2014, p. 11.

¢ [bidem, p. 15.

7 Pr. Prof. Dr. Ioan C. Tesu, op. cit., p. 130.
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necredincios” (I Co 7, 14) si aceasta datorita, mai ales, rugaciunilor pe care le
inaltd pentru casa si familia sa. Prin urmare, ,,0 calitate esentiald a sotiei crestine,
este aceea de a crea In casa sa o atmosferd de cildurd sufleteascd si armonie
familiala, de siguranta si confort interior”. Dar femeia, ne spune acelasi Sfant
Apostol, ,,se va mintui (si) prin nastere de fii, daci va stirui, cu intelepciune, in
credintd, in iubire si in sfintenie” (1 7im 2, 15).

Daca atmosfera din familie, aici intelegind atét relatiile dintre soti, cat si
cele dintre parinti si copii, sau chiar i alte rudenii apropiate, este frumoasa si ar-
monioasd, viata in cadrul familiei va fi marcatd de dragostea si comuniunea unora
alaturi de ceilalti, calatoria lor prin aceastd lume si prin existenta aceasta efemera
avand o finalitate profund duhovniceasca, oferind bucurii si impliniri variate incd
de aici, dar mai ales fericirea si risplata vesnicd fiaciruia dupa efortul propriu.

Familia crestina este in acelasi timp un loc al smereniei si daruirii reciproce,
fiecare dintre soti fiind preocupat in primul rind de realizarea fericirii celuilalt
si, impreund, a copiilor cu care Dumnezeu le binecuvinteaza familia. Or, aceastd
preocupare implicd in mod absolut necesar si rugiciunea sotilor unul pentru
celilalt. Fiind firi diferite, fiecare cu calititile si defectele lor, rugiciunea ii poate
ajuta pe soti intdrindu-le rabdarea, si astfel nidajduind la o legituri trainici si
statornicd intre ei, in care fiecare si-si infringa propriul egoism prin iubire si
diruire fatd de celilalt.

In acest sens, périntele Dumitru Stiniloae spune ci: ,,Prin reciproca jert-
felnicie, fiecare dintre cei doi isi accentueazi caracterul si il accentueazi si pe al
celuilalt; unitatea lor se accentueazi tot mai mult ca o comuniune personald, in
care fiecare persoani creste spiritual pe misura unirii intre ele... In responabilita-
tea aceasta se face tot mai stravezie, pentru fiecare prin celilalt, prezenta lui Dum-
nezeu cel personal ca factor care di valoare nemdsurati partenerului de casitorie
[...] Fiecare e pus astfel prin celilalt intr-o relatie directa cu Hristos [...] Amandoi
traiesc pe Hristos ca pe Cel ce l-a dat pe fiecare celuilalt, ca mediu special de
revelare si de dezvoltare a comuniunii si a persoanelor, prin slujirea lor reciproca.
Prin aceasta fiecare se descopera celuilalt in umanitatea lui cea mai profundisi
mai tainici, mai cuceritoare”®.

In cadrul familiei, iubirea pentru celilalt are prioritate fagi de iubirea celuilalt
pentru tine. in inteles crestin, iubirea tine si de credintd, dar si de ascezd, pentru ci
se intdreste prin credinta, dar se desavirseste prin asceza'. Abstinenta conjugald
este un act de ascezd in care pofta naturald este convertita in sete duhovniceasca.

8 [bidem, p. 92.

° Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Téologia Dogmatici Ortodoxd, vol. 111, editia a I11-a, Editura
Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 2003, pp. 194-195.

Pr. Dr. Vasile Gavrila, Sfinta Taini a Cununiei..., p. 15.
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In aceasti luptd cu omul lduntric, cel lacom dupi satisfacerea poftelor trupesti,
sotii trebuie si se foloseascd de toate armele duhovnicesti, ciutind insa si pastreze
linistea si intelegerea in ciminul conjugal, asa cum arati si Sfantul Apostol Pavel
si cum explici Sfantul loan Guri de Aur. Infrinarea unuia nu trebuie s fie prilej
de ispita draceascd sau de cadere pentru celalalt, pentru ci, daca sotia doreste sd
se infrineze fard voia sotului, nu numai ci nu va lua plata infrinirii, dar se va face
vinovatd si de o eventuald alunecare a sotului in pacatul desfranirii. Toate trebuie
sd-si aibd izvorul in iubirea jertfelnica dintre soti, amandoi alegind calea ribdarii
si a rugdciunii, pentru a descoperi frumusetile vietii unei familii crestine sau, mai
bine spus, ale vietii de familie binecuvintate de Dumnezeu.

Sfantul Ioan Gurid de Aur insistd asupra pastrarii cu orice pret a stirii de
armonie dintre sot si sotie, izvorul tuturor bucuriilor: ,,Daca temelia se clatina, se
pribuseste intreaga locuintd. La fel si sotii, cAnd triiesc in neintelegere, se rastoar-
na intreaga noastrd viata’''. Disensiunile si certurile lovesc in unitatea pe care o
confera legatura sfintd dintre soti a Tainei Cununiei, indreptind familia spre cel
mai dureros si inspdiméntitor razboi: ,,Daci a intrat rizboiul intre bérbati si fe-
mei, el a intrat in case, iar cAnd sunt tulburate casele, sunt risturnate si cetatile”'%.

Rugiciunea parintilor pentru copii

Nu mai putin importantd este rugiciunea parintilor pentru fiii lor in cadrul
familiei. Prima grija a parintilor este si dea nagtere copiilor, care sunt un dar din
partea lui Dumnezeu ca raspuns la iubirea lor, dar si la rugaciunile celor mai
multi dintre parinti. A doua grija, la fel de importanti ca si prima, este ca parintii
sd se roage pentru copiii lor, pentru ci ,,rugiciunile périntilor intaresc temeliile
caselor copiilor™".

Sf. Ioan Guri de Aur consideri familia Biserica de acasi (eclessia domestica)
sau mica bisericd, un loc al implinirii trupesti si sufletesti, scoald a rugaciunii si
virtutilor crestine, laborator al mintuirii §i desdvarsirii, un adevarat altar de jertfa.
Copiii sunt cea mai mare méngaiere pe care Dumnezeu a dat-o neamului ome-
nesc dupa caderea in pacatul primordial si pierderea nemuririi.

De aceea rugiciunile parintilor pentru copii trebuie sd inceapa incd de la
intemeierea familiei prin Taina Casitoriei. Parintii nu trebuie sa uite ca prin
nasterea de copii ei devin colaboratori si impreuna-lucratori cu Dumnezeu, Cel
ce pe toate le-a adus la fiinta din iubire, si pe toate le cheami la desavarsire.
Dumnezeu vede toate eforturile si jertfele parintilor pe altarul familiei crestine

"' Pr. Marin Braniste, ,,Conceptia Sfantului loan Gura de Aur despre Familie”, in Lumini
pentru viagd, vol. 11 — Familia crestind, Editura Basilica, Bucuresti, 2020, pp. 53-54.

12 [bidem, p. 54.

13 Molitfelnic, Editura Insticutului Biblic si de Misiune Ortodoxa, Bucuresti, 2019, p. 92.
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si le va rasplati miluindu-le sufletele cu iertarea Sa si le va rAndui nepieritoare
mantuire.

Astfel, dupd inchegarea unei familii, cei doi tineri ar fi de dorit sa isi
impirtaseascd unul celuilalt gindurile cele mai frumoase referitoare la darul
nasterii de prunci, la atmosfera care trebuie si domneasci in familie, chiar i la
felul in care isi propun si-i educe pe copiii cu care Dumnezeu le va binecuvanta
familia.

Apoi, programul de viatd al viitoarei mame influenteazd in mod hotaritor
sindtatea fizica si psihicd a copilului, chiar din perioada de inceput a sarcinii,
atunci cAnd are loc formarea si dezvoltarea embrionului. Orice perturbare a echi-
librului fizic si spiritual al mamei in aceastd perioadd poate influenta in mod ne-
gativ sarcina. De aici rezultd maxima responsabilitate pe care parintii o au fata de
prunc, chiar din momentul conceperii sale, sau chiar i anterior acestui moment.

Pentru pastrarea linistii, atit in interiorul, cit si in exteriorul ciminului
conjugal, pe lingd atmosfera armonioasa la care trebuie s contribuie intreaga
familie, de foarte mare folos este insa i rugiciunea si spovedania deasi, ca iz-
vor al usurdrii sufletesti si al impacarii cu Dumnezeu si cu semenii. ,,Climatul
de pace launtricd si exterioard este fundamental pentru viitoarea mama si pen-
tru viitorul ei copil, iar aceasta se poate intretine prin efortul intregii familii si
al celor apropiati, printr-o viatd duhovniceasci si spirituala inaltd, prin lecturd
constructiva, muzica lini§titoare, credinyé si rugdciune statornica, spovedanie si
impartisire mai deasd’"“.

Pirintii trebuie s vegheze cu mare atentie asupra modului in care decurge
nu doar perioada de viata intrauterind a pruncului, ci si primii trei ani de viata, in
care se spune ca copilul dobandeste aproximativ 60% din fondul sau psihic. Mo-
delele, exemplele, experientele si triirile din aceasta perioada a vietii copilului vor
marca intreaga lui existentd. ,,Varsta pubertitii este timpul lacrimilor parintesti,
al rugaciunilor si al pocaintei pentru greselile pe care ei le-au sivarsit in educatia
copiilor lor” — afirma un pedagog rus, ,rolul parintilor si al pedagogilor in peri-
oada adolescentei fiind implicarea tacitd, cu rugiciuni si promisiuni interioare pe
care le fac adultii pentru sufletul copilului rebel”".

In acest dialog responsabil al iubirii si diruirii, grija celor doi soti trebuie
sd se indrepte citre copiii lor, fiindu-le acestora modele de vietuire crestineascd
si rugdciune, oferindu-le incredere si sprijin. Parintii trebuie sa dea fiecirui copil
hrana duhovniceasci la vremea sa. Copilul trebuie introdus in viata de rugiciune
si in cultul Bisericii. Formarea religioasa a copilului tinind cont, desigur, de

! Pr. Prof. Dr. Ioan C. Tesu, op. cit., p. 155.
5 Pr. Pavel Gumerov, Familia — mica bisericd, trad. de Mariana Casu, Editura Sophia,
Bucuresti, 2017, p. 158.
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etapele de dezvoltare ale acestuia, nu inseamna doar transmiterea unor informatii,
sau deprinderea in implinirea unor porunci, ci mai ales triirea efectiva a Tainei
lui Hristos. ,Mama este primul sacerdot si pedagog al casei. Alituri de ea si
vizand la ea, copilul isi uneste manutele sale in fata icoanelor si descoperd lumea
binecuvéntatd a rugaciunii, dialogul sincer si curat cu Dumnezeu™®.

Copilul trebuie crescut in atmosfera creata in biserica de harul lui Dumne-
zeu mai ales participind la sfintele slujbe. Momentul impartasirii copilului cu
Trupul si SAngele Méntuitorului Hristos trebuie pregatit acasa, primirea propriu-
zisd fiind un moment cu adevarat festiv in viata copilului. ,,Vom explica copilului
cd, prin fiecare rugiciune, prin fiecare ingenunchere, prin fiecare participare la
sfintele slujbe, Dumnezeu se apropie din ce in ce mai mult de noi. In acest mod
se va cultiva interesul pentru rugiciune, pentru participarea la slujbe. De altfel,
va percepe el insusi aceasta in starile lui intime de rugiciune. [...] Rugiciunea
formulata de Biserica (care initial va fi cititd sau invitata pe de rost) va fi orientatd
spre dispozitia interioara si spre rugiciunea interioara, in care il simti pe Dum-
nezeu ci patrunde in tine si-ti vorbeste din interior. Cultivarea la copil a vietii de
rugaciune se va face in asa fel incit si pastrim misterul religios, esential pentru
maturizarea religioasd a omului”"’.

In acest sens, pirintii pot avea in vedere chiar un program duhovnicesc pe
care sa-| respecte toti membri familiei. Cu sigurantd ca rugaciunea este potrivitd
in orice moment, dar un program duhovnicesc al familiei, care si cuprindi, pe
langa rugiciunea individuald, §i rugaciunea comuna, in diferite momente ale zilei
petrecute in familie, cum ar fi inainte si dupa masi sau seara, inainte de culcare,
apoi participarea impreuna la slujbele Bisericii, in mod deosebit la Sfanta Litur-
ghie, si daci e posibil chiar impartasirea impreund a membrilor familiei, pot crea
la nivelul familiei cadrul ideal pentru formarea duhovniceasca a copiilor, care
vor deprinde mai usor modelul de viatd crestina, urméind exemplul parintilor.
,,Cagtigurile sufletesti realizate cu prilejul frecventirii slujbelor religioase trebuie
impartasite cu cei de acasd. Dupa reintoarcerea de la slujba, sotii sunt datori si
prelungeasci in casa lor atmosfera de reculegere si inaltare sufleteasca din sfantul
licas, recapitulind cele auzite si invatate acolo, mai ales in cazul in care vreunul
dintre soti nu a putut lua parte la slujbd™*®.

!¢Pr. Prof. Dr. Ioan C. Tesu, op. cit., p. 116.

'7Pr. Vasile Riduci, ,,Familia — factor de educatie religios morald”, in Lumini pentru viata...,
pp- 334-335.

'8 Pr. Marin Braniste, op. ciz., p. 56.
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Concluzii

Inmultirea rugiciunii in cadrul familiei, chiar printr-un program de viagi
crestind, sustinutd, va avea ca efect atit apropierea membrilor familiei tot mai
mult de Dumnezeu, dar si apropierea lor intreolaltd, prin iubire si intelegere, prin
sprijin si iertare.

In vremurile de relativism si chiar indiferentism religios in care triim, este
tot mai necesar ca familia s redescopere lucrarea inalta si folositoare a rugiciunii,
transformand caminul conjugal intr-o adeviratd Biserica de acasa, laborator al
virtutilor crestine si scoald a rugaciunii.

Atat rugaciunea individuald, cit si rugiciunea comuni consolideaza si
mentin unitatea familiei. Copiii crescuti in aceastd atmosferd de rugaciune vor
dobandi un comportament decent, altruist, generos, intelept, dar mai ales vor
deprinde insutiri i valori moral-crestine la care cu greu ar putea renunta mai
tarziu, fiind pregitisi si urmeze urcusul pe calea Imparitiei lui Dumnezeu. De
aceea rugiciunile parintilor pentru copiii lor trebuie sa inceapa inci din momen-
tul conceperii lor, si constitue o preocupare reald a mamei in timpul sarcinii si,
desigur, sa continue si dupd aducerea pe lume a acestora.

Redescoperirea sublimului rugiciunii si a folosului ei duhovnicesc imediat
ne va intdri in lupta cu toate tulburirile, ispitele si valurile atit de potrivnice
ale lumii contemporane, cistigindu-L ca aliat in aceastd lupta pe Dumnezeu,
Singurul care ne poate salva din hiul pierzaniei, in care se pare ci ne afundim
tot mai mult, pentru ca El este Cel Care ne-a zis prin Fiul Sau, prin Domnul si
Mantuitorul nostru lisus Hristos: ,,indrazniti, Eu am biruit lumea” (/2 16, 33).
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Slujirea omului ca inel de legituri intre Dumnezeu si cosmos’

Pr. Drd. Leonard Aurelian MARIN

Abstract:

The world created by the loving God has as its goal the unity with Him
in eternity, and man is the priest of creation, uniting, in himself, throughout
ministry, the increated with the created, being an «icon of the Icon», that means
the icon of Christ, Which is the Icon of God the Father.

Due to the constitution of man, meaning due to the unity of soul and body
forming a human being, man can ministry his cosmic Liturgy, according to Saint
Maximus the Confessor, but to fulfil the mediation of the whole creation, man
must subject his body to his soul/spirit, becoming ,spiritual”, receiving the Holy
Spirit and leading, through virtues, the creation to 6¢wolg.

The passions, which are against the human nature, have blocked this way,
man missed his goal (apaptia); but Jesus Christ, as God and Man, fulfilled in
Him at maximum the unity of all the creation’s divisions and its final unity with
God, and in Him we are on track again to achieve this.

Traversing the fases of the spiritual life (mpaktikn @thocogia, Quoikn
Oeopia and Beoloyia), fases that are combined each other, man achieves the
unity with God, love being the extatic aspect that unites the World as a Church
with its Creator, in eternity.

Keywords:

God, Fathers of the Church, Saints, participation, theology, Liturgy, eternal
life

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Picu Ocoleanu, care si-a dat acordul pentru
publicare.
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Vocatia omului de eixov Eixovos (chip al Chipului): implinirea misiunii
de mediator

Inci din primele versete ale Sfintei Scripturi este afirmat faptul ¢i omul este
creat de citre Dumnezeu dupd chipul Siu: ,Si a zis Dumnezeu: Sa facem om
dupa chipul si dupa aseminarea Noastra... $i a ficut Dumnezeu pe om dupa chi-
pul Siu; dupa chipul lui Dumnezeu l-a ficut; a facut barbat i femeie.” (Fc 1, 26-
27). In Noul Testament, termenul se imbogiteste si cu un continut hristologic,
fapt care di antropologiei dimensiuni noi. Sfantul Apostol Pavel spune ci Hristos
este ,Chip (eikov) al Dumnezeului Celui nevizut, mai inainte niscut decat toatd
zidirea, pentru ci in El s-au zidit toate, cele din ceruri si cele de pe pamént, cele
vézute si cele nevidzute, fie tronuri, fie domnii, fie stapanii, fie puteri; toate s-au
zidit prin El si pentru El; si El este mai inainte de toate, si toate intru El sunt
asezate; si El este si Capul Trupului care este Biserica” (Co/ 1, 15-18).

Teologul grec Panayotis Nellas, comentind acest text, afirmd cd ,reprezinta
nu o invatatura triadologica, ci una pur cosmologica si antropologici. Cu alte cu-
vinte, in el se subliniaza nu atét relatia Fiului cu Tatdl — relatie desigur presupusa
si pe care Apostolul o dezvolta altundeva —, cit semnificatia lui Hristos pentru
om”!

La multi dintre Sfintii Parinti — ne referim aici la Sf. Atanasie, Sf. Grigorie
de Nyssa, Sf. Maxim Marturisitorul, mai ales, dar si la altii — se poate observa
aspectul foarte important cd Hristos este Chipul lui Dumnezeu, si omul, chipul
lui Hristos, deci ,,omul este chip al Chipului™.

In cazul acesta, omul are ca Arhetip pe Hristos, si putem vorbi de constitutia
hristologica a omului. ,,Daci inaintim drept, conform ratiunii si firii, spre ceea ce
reprezentim prin fiintd i ratiune, vom cunoaste si noi printr-o atingere simpla
fira nicio iscodire, care singura prilejuieste greseala si riticirea, toate in mod di-
vin (Be0e18@q), atit cit ne e cu putintd, nemaipersistind din pricina nestiintei in
miscarea in jurul lor, ca unii ce ne-am unit mintea si ratiunea noastra cu Mintea
cea mare, cu Ratiunea (Logosul) si Duhul, mai bine-zis pe noi intregi cu Dum-
nezeu intreg, ca un chip cu modelul lui™.

Prin acest text, SfAntul Maxim Mairturisitorul sugereazd cd ,atit ratiunea,
cit si firea noastra sunt chipuri ale lui Dumnezeu — cum precizeaza Pirintele

! Panayotis Nellas, Omul — animal indumnezeit. Perspective pentru o antropologie ortodoxad,
editia a III-a, studiu introductiv si trad. de Diac. loan L. Ica jr, Editura Deisis, Sibiu, 2002, p. 61.

?Pr. Prof. Dr. Nicolae Mosoiu, Taina prezengei lui Dumnezeu in viaa umand, editia a doua,
Editura Paralela 45, Brasov, 2002, p. 162.

3 Sfantul Maxim Marturisitorul, Ambigua, in Piringi si Scriitori Bisericesti, vol. 80, trad. de
Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Editura Institutului Biblic §i de Misiune al Bisericii Ortodoxe
Romane, Bucuresti, 1983, p. 89.

140



11/2022

Dumitru Staniloae —, cici Dumnezeu este si esenta si gandire™. Prin amindoud
trebuie sd inaintim spre Dumnezeu, adici nu numai printr-o cugetare dreapta,
ci si prin intreaga conformare a fiintiei noastre cu modelul divin. Vom pétrunde
cu mintea, cu ratiunea si cu duhul nostru in Mintea cea mare, in Ratiunea si in
Duhul, ca o icoani in model.

Referindu-se la aceastd ,inrudire” a omului cu Dumnezeu, precum si la cali-
tatea acestuia de ,,chip al Chipului”, parintele Dumitru Staniloae afirmi ci ,,omul
e dupd chipul lui Dumnezeu, pentru ca, avind un suflet inrudit cu Dumnezeu,
tinde spre Dumnezeu, sau se afld intr-o relatie vie cu Dumnezeu. lar prin aceastd
relatie mentine neslabita inrudirea cu Dumnezeu [...] Chipul e vazut intr-o par-
ticipare la Sfinta Treime si, tocmai prin aceasta, ca tinind de sufletul mintal si
rational al omului [...] sau ca o comuniune activi cu Dumnezeu™.

Daci Arhetipul omului este Hristos, inseamna ci activitatea fiecarui om in
viata piménteasca este de a aduna in sine intregul cosmos, dupi chipul Logosu-
lui, Care a adunat in Sine intreaga creatie, prin intruparea Sa. Poate cd de aceea
unii Sfinti Paringi spun ca numai omul este propriu-zis chipul lui Dumnezeu.
JArhetipul omului nu este, pur si simplu, Logosul, ci Logosul Tntrupat... Ca
realizare suprema a omului, este firesc ca Hristos si reprezinte scopul mersului

ascendent al umanititii, inceput, dar si capit al istoriei™.

Constitutia omului, bazdi a unificirii intregii creatii

Evaluarea constitutiei omului include, dupd parerea teologului Lars
Thunberg, trei puncte principale: a) coexistenta de principiu a sufletului si a
trupului; b) ideea de om ca naturd compusi si specie completa si ¢) analogia
constientd dintre unitatea naturald a trupului i a sufletului omului i unitatea
ipostaticd a umanului si a divinului in Hristos’. Gratie constitutiei omului, adici
unitatii sufletului si a trupului in fiinta umana, omul isi poate desfisura Liturghia
sa cosmicd, in calitatea pe care o are ca preot al creatiei.

Sfantul Maxim Marturisitorul este considerat ca fiind, poate, cel mai im-
portant Pirinte al Bisericii, el reusind magistral sa clarifice toate aspectele legate
de viata ascetico-misticd si de misiunea crestinului in lume (cosmos). Astfel, el
tine s precizeze in mod clar ci omul este alcatuit din doud elemente: suflet si
trup, in conformitate cu intreaga traditie a Bisericii.

4 Ibidem, nota 59 a pirintelui Dumitru Stiniloae.

5 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, 7eologia Dogmatici Ortodoxd, vol. 1, Editura Institutului
Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1996, p. 268.

¢Pr. Prof. Dr. Nicolae Mosoiu, 7aina prezentei..., pp. 162-163.

7 Lars Thunberg, Microcosmos si mediator — Antropologia teologici a Sfintului Maxim
Marturisitorul, Editura Sophia, Bucuresti, 2005, p. 112.

141



Studia Doctoralia Andreiana

Teologia maximiana referitoare la unirea trupului cu sufletul nu lasa loc
niciunei anterioritdti a vreunuia dintre cele doud elemente, caci, intr-un astfel
de caz, omul nu ar mai fi om. Doar unirea celor doud elemente intr-o fiinta face
sa existe efectiv firea umana. Omul nu consta nici numai in trup, nici numai in
suflet, ci fiinta sa este constituitd din amandoud elementele. ,Deci facerea su-
fletului... nu se infaptuieste dintr-o materie ce subzistd, ca trupurile, ci din voia
lui Dumnezeu, prin insuflarea de-viatd-facitoare, in chip negrait si necunoscut,
cum singur Facatorul lui stie. Sufletul, primind existenta la zimislire deodati cu
trupul, e adus in existentd spre intregirea unui om; iar trupul se face din materia
subzistentd, adici a altui trup, la zimislire primind deodata cu aceasta compozitia
cu sufletul spre a fi o specie cu acela™.

FicAnd o comparatie cu asumarea de catre Hristos a firii umane de bunivo-
ie, parintele Dumitru Stiniloae afirma: ,La noi, unirea sufletului cu trupul aratd
o corespondenta intre ele. Cici, la noi, sufletul are puterile naturale ale trupului,
corespunzitoare cu lucrarile in trup, trupul fiind, prin fire, capabil de ele, pentru
faptul ci trupul vine la existenta impreuni si deodati cu sufletul™.

Ideea venirii concomitente la existenta a sufletului si a trupului, precum si
unitatea pe care o formeaza pentru a constitui natura umand sunt strins legate
de aspectul unirii intregii creatii de citre om, in el, i a lui insusi cu Dumnezeu
Cel necreat. Omul este numit microcosmos, sau, mai degraba, macrocosmos — re-
zumat si culme a lumii sensibile. ,Prin puterea dumnezeiasca, universul creat a
fost pregitit sa poata primi in el dumea spirituald». Ontologic separat de lumea
inteligibila, in om, cosmosul a devenit capax spiritus™°.

Pentru indeplinirea misiunii sale de mediator al intregii creatii, omul tre-
buie sa-si supuna trupul sufletului, adica si devina ,,duhovnicesc”, bineinteles,
primindu-l pe Duhul Sfint in intreaga sa fiint, prin har. Inserarea spiritului
uman in trup este parghia care ridici lumea intreagi din calitatea ei de naturd
supusi unei repetitii autonome. ,,In inserarea aceasta sti izvorul spiritualizirii
intregii lumi [...] Lumea materiald este o tesdtura a rationalititii plasticizate sau
materializate cu caracter de obiect [...] Prin trup se exercitd asupra lumii intr-un
mod accentuat libertatea spiritului si lumea e astfel ridicata de spirit spre scopul
superior al unirii ei cu spiritul suprem. Fira trup, spiritul uman n-ar putea misca
prin sine lumea spre sensuri alese de el”"".

8 [bidem, p. 277.

? Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Studii de Teologie Dogmatica Ortodoxd, Editura Mitropo-
liei Olteniei, Craiova, 1990, p. 61.

'Pr. Dr. Vasile Raducd, Antropologia Sfintului Grigore de Nyssa, Editura Institutului Biblic
si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1996, p. 84.

"' Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Zéologia Dogmatica..., pp. 251-252.
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Asadar, datoritd constitutiei sale, omul uneste materialul cu inteligibilul,
indeplinind misiunea de mediator, slujind lui Dumnezeu prin viata sa, cici
»lumea insasi este liturghie savarsitd de Dumnezeu”'%.

Slibirea chipului lui Dumnezeu din om prin patimi

La intrebarea ce insusiri cuprinde chipul lui Dumnezeu din om, atunci cind
este incd neafectat de pécat si de consecintele lui, rispunsul e dat de combinarea
elementelor extrase din diferite texte ale Sfintilor Périnti. Astfel, aflim ca Adam
se bucura de libertate spirituala, pe care era capabil sa o foloseasci in comuniu-
ne cu Dumnezeu. Referindu-se la faptul ci, dupi cidere, nimeni nu mai are o
libertate a vointei in actul nagterii proprii, Sfantul Maxim spune ci ,,omul a fost
facut la inceput dupi chipul lui Dumnezeu ca si se nasca cu vointa din Duh si
sd primeasca asemdnarea adusd lui prin pézirea poruncii dumnezeiesti, ca si fie
acelasi om fapturd a lui Dumnezeu dupa fire si fiu al lui Dumnezeu si dumnezeu
prin Duh dupa har. Caci nu era cu putinta ca omul creat sa se arate altfel fiu al
lui Dumnezeu si dumnezeu prin indumnezeirea din har, daci nu se nistea mai
inainte cu vointa din Duh, datoritd puterii de-sine-miscatoare si liberd aflata in
el prin fire”".

Ce se intampla insa dupa ciderea in pacat? Raspunsul il aflim in Ambiguum-
ul 116 (sau 42 in editia standard a lui Polycarp Sherwood): ,Aceastd nastere
imateriala indumnezeitoare si dumnezeiasca pardsind-o primul om, prin aceea ci
a ales in locul bunitatilor gandite si nearatate pe cele plicute si aratate simtirii,
Dumnezeu l-a osindit dupd vointd si aibd o nastere involuntard, materiald si
pieritoare. Cici a socotit cd e drept ca cel ce a ales de bunivoie in locul celor mai
bune pe cele mai rele sa schimbe nasterea libera, nepétimitoare, voita si curatd cu
cea pitimaga, roaba si silitd™!.

Doctrina despre libertate ocupd un loc aparte in teologia Sfantului Grigorie
de Nyssa. Demnitatea omului se concentreazd in faptul ¢ omul este fiinga libera.
Libertatea cuprinde mai multe aspecte: anafeia (nepitimirea), care ,exprima
miscarea sufletului in directia fireasca a naturii sale”, idee intAlnita i in teologia
maximiand; apoi, mappnoia (indraznire), care este deopotriva libertatea de a se
desfita, in intimitatea iubirii, de bunurile altuia, absenta de teamd, de timiditate,

12 Picu Ocoleanu, Liturghia poruncilor divine. Prolegomene teologice la o noud cultura a legii,
Editura Mitropolia Olteniei, Craiova, 2004, p. 25 (cuvantul in izalic apare in textul original).

13 Sfantul Maxim Marturisitorul, Ambigua..., p. 294.

Y Ibidem, p. 295.
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care caracterizeaza legitura filiala cu Tatal; ehevOepia (libertatea ontologica) si
npoaipeots (libertatea existentiald sau de comportament)'.

Legate de aceste aspecte sunt si limuririle aduse de Sfantul Maxim afirmatiei
Sfantului Grigorie din Nazianz din Cuvdntarea la Pasti, cam ci Adam era ,go/
prin simplitatea si prin viata nemestesugitd, si fird niciun acoperimaint si vesmant’ .
Adam era gol nu in sensul ¢ nu avea trup si carne, ci in sensul ca era liber de
ceea ce face ca trupul uman sa fie greoi, muritor si opac. ,,Putea trii fara ajutorul
tehnicii umane si fara vreo imbriciminte, fiindca triia in starea de nepatimire, si
nu era nevoie sd se rusineze si nici nu era supus extremelor de frig sau cald. Era
nepatimitor prin har, liber de necesitatile cauzate de situatii exterioare si intelept,
caci el se bucura de o cunoastere (yvaoig) mai presus de sfera contemplirii pur
naturale”'s.

Este vorba despre o ,deosebire de temperament (kpdoig) a trupului ome-
nesc in strimosul Adam dinainte de cidere fatd de cel care e vizut ca stipaneste
acum in noi”". Omul a primit ,,vesminte de piele — dermatinoi chitones”, dupa ex-
presia teologului grec Panayotis Nellas, expresie care exprimd mortalitatea biolo-
gica (necrotes) privitd ca o a doua naturd a omului de dupa cadere si caracterizatd
de o viata irationald'®.

In faimoasele Quaestiones ad Thalassium, traduse in limba romani de pa-
rintele Dumitru Staniloae in Filocalia, vol. 111, Sfantul Maxim Mirturisitorul,
referindu-se la urmarile pacatului pentru firea umana, ducind-o la dezintegrare,
spune: ,Deci primul om, neducindu-si miscarea lucririi puterilor naturale spre
scop, s-a imbolnavit de necunostinta cauzei sale, socotind, prin sfatul sarpelui,
ci acela este Dumnezeu, pe care cuvintul poruncii dumnezeiesti il poruncise
sa-1 aibd ca pe un dusman de moarte. FicAndu-se astfel cilcitor de porunci si
necunoscindu-L pe Dumnezeu, si-a amestecat cu incipatinare in toatd simtirea
puterea cugetitoare si asa a imbratisat cunostinta compusa si pierzitoare, pro-
ducatoare de patima, a celor sensibile [...] Asa s-a strecurat marea §i nenumadrata
multime a patimilor stricicioase in viata oamenilor™".

Patimile reprezinti cel mai coborat nivel la care poate cidea fiinta omeneasca.
Posibilitatea nasterii patimilor este datd prin existenta afectelor naturale. Aceste

' Pentru mai multe detalii, a se vedea Preot Dr. Vasile Riduci, Antropologia..., pp. 141-151
passim.

!¢ Lars Thunberg, Microcosmos..., pp. 164-165.

17 Sfantul Maxim Marturisitorul, Ambigua..., p. 299.

8 Pentru detalii, a se vedea Panayotis Nellas, Omul — animal indumnezeit..., pp. 77-115
passim.

1 Sfantul Maxim Marturisitorul, Raspunsuri citre Talasie, in Filocalia, vol. 111, trad. de Pr.
Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Ed. Humanitas, Bucuresti, 1999, pp. 29-30.
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afecte tin de fire si reprezintd o trisiturd de pasivitate a acesteia; de aceea, Sfantul
Maxim le numeste tot aOn, dar, spre deosebire de patimile rele, afectele ,,tin cu
totul de fire si nicidecum de vointd, nefiind, prin urmare, condamnabile. Astfel
de afecte sunt: pofta dupd mancare, plicerea de méncare, frica, intristarea. Mai
mult chiar, ele sunt necesare firii noastre, ajutdnd la conservarea ei”*.

Subordonénd spiritul fiintei noastre pornirilor inferioare, dar nereusind si-1
reduci cu totul la tacere, ,patimile produc o sfasiere si o dezordine in aceastd
fiinga si, prin aceasta, o slabire a ei. Ele produc o dezordine si in relatiile dintre
subiectul lor §i semenii lui”', pentru ci — asa cum precizeazd Sfantul Maxim in
repetate rinduri — patimile sunt contrare firii.

Intelegerea aspectelor legate de starea primordiali a omului si de consecintele
caderii in pécat este indispensabild, deoarece, nerealizat de om din cauza caderii
sale in picat, destinul siu de mediator al diviziunilor cosmice intr-o unitate de tip
Lsintetic” a fost adus la indeplinire in mod integral si exemplar de Hristos in eco-
nomia Sa, iar in Hristos el poate si trebuie realizat acum de toti cei ce cred in EL

Omul reflectd inci lumea din jurul siu, dar acum intr-un fel dezordonat.
Se petrece o dezintegrare in omul microcosmos, care poate fi opritd numai prin
insusirea noii sale libertiti in Hristos si printr-o asimilare activa in Hristos prin
virtuti. Patimile, cum s-a spus, slibesc spiritul uman, subtiindu-i in mod con-
siderabil puterile prin care acesta conduce trupul la spiritualizare, la unirea cu
Dumnezeu a fiintei proprii, precum si a intregului cosmos in el. Trupul a devenit
coruptibil, supus mortii si dezintegrarii.

Restaurarea omului prin virtuti. Hristos — fiinta virtutilor. Etapele
urcusului duhovnicesc

Fiecare patimi isi are drept corespondent o virtute, care are efectul exact
invers al patimii respective. Dacd patimile fac ca facultitile sufletului uman si
fie deturnate de la activitatea lor naturala, virtugile intorc aceasta activitate su-
fleteasca pe drumul cel bun, spre comuniunea cu Dumnezeu, in conformita-
te cu ratiunea sau logosul pentru care a fost creat omul. Prin virtuti, omul isi
indeplineste misiunea de mediator si realizeaza Liturghia cosmica, conducind
creatia la indumnezeire.

Este neapiratd nevoie de mentionarea faptului ci omul nu e singur in acest
urcus spre invierea din patimi. El este intotdeauna impreund cu Hristos sau, mai
bine zis, in Hristos.

2 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Spiritualitatea ortodoxd. Ascetica si Mistica, Editura
Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1986, p. 61.

2 [bidem, p. 60.
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in Ambigua 7, Sfantul Maxim Mirturisitorul afirmi cd ,,nu incape indoiala
cd fiinta virtutii din fiecare este Cuvantul (Ratiunea) cel unul al lui Dumnezeu.
Cici fiinta tuturor virtutilor este Insusi Domnul nostru Tisus Hristos”?,

Aceasta afirmatie este de o deosebitd importantd, reveland caracterul hristo-
logic al asceticii si misticii crestine autentice. Mantuitorul Hristos spune explicit
in Sfanta Evanghelie: ,, Cel ce ramdine in Mine si Eu in el, acela aduce roadda multa,
cdci fird Mine nu puteti face nimic.” (In 15, 5).

Legatura dintre Hristos si virtuti este mentionatd si prin faimoasa expre-
sie maximiana: ,Orice om care se impirtiseste de virtute printr-o deprindere
neclintitd se impirtiseste neindoielnic de Dumnezeu, fiinta virtutilor [...] Caci
Cuvantul lui Dumnezeu si Dumnezeu vrea si se lucreze pururea si in toti taina
intrupdrii Sale”®. Traditia risariteana a afirmat intotdeauna o legatura organici
intre Hristos si virtuti. Omul nu e niciodata singur cind realizeaza virtutea. Sfan-
tul Marcu Ascetul afirmase deja ci Hristos Se afla ascuns in poruncile Sale, si pe
misuri ce le sivarseste cineva, 11 afli*,

Exista mai multe ierarhii ale virtutilor in teologia risariteana, inspirate din
listele de virtuti intalnite chiar in scrierile Sfantului Apostol Pavel. Este bine cu-
noscutd impartirea virtutilor in treizeci de trepte pe care o realizeaza Sfantul Ioan
Sinaitul (numit si Scirarul). Inaintea lui, Avva Evagrie compune si el o listd a
pacatelor.

Sfantul Maxim Marturisitorul preia intr-o oarecare masuri lista evagriana,
aducindu-i insd unele modificari. Pirintele Dumitru Stiniloae foloseste schema
Sfantului Maxim Marturisitorul in tratarea capitolului despre ordinea purificarii
omului si metodele duhovnicesti patristice, subliniind importanta deosebita si
caracterul ei cuprinzator.

Viata duhovniceasci in general presupune parcurgerea a trei etape distincte,
dar cu legiturd intre ele. ,SfAntul Maxim porneste de la Evagrie — presupunind
o distinctie intre lucrarea «practici» si cea «teoretici» —, dar dezvolta si mai mult
sistematizarea evagriani. In cazul celei de a treia etape, aceasti elaborare pare si
fie, cel putin in privinta terminologiei, influentatd de limbajul Sfantului Dionisie
Areopagitul”, afirmd Thunberg®.

Prima etapd a vietii duhovnicesti in teologia maximiana este cea ,practicd’,
numitd deseori i ,,ipaxTikn @thocoia”, si implica, mai intai de toate, curitirea
de patimile care chinuie sufletul si stabilirea echilibrului nepatimirii.

22 Sfantul Maxim Marturisitorul, Ambigua..., p. 85.

3 [bidem, pp. 85, 87.

24 A se vedea Sfantul Marcu Ascetul (Monahul), scrierile traduse in Filocalia, vol. 1, trad. de
Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Ed. Harisma, Bucuresti, 1993, passim.

» Lars Thunberg, Microcosmos..., p. 369.
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2]

A doua etapd este numitd ,,contemplare naturald” (puown Oeopia) si se re-
fera la contemplarea creatiei, mintea ajungind la contemplarea ratiunilor (/ogos)
lucrurilor.

Cea de-a treia etapd apare cu denumirea de ,,0eohoyia”, inspiratd, probabil,
din Sfantul Dionisie Pseudo-Areopagitul, care foloseste denumirea de ,, 7eologia
Mistica™. Aceasta descrie unirea omului cu Dumnezeu sau indumnezeirea, con-
stituind ultima treaptd pe care poate urca crestinul, devenind fiu adoptiv al Tata-
lui in Hristos si templu al Duhului Sfint, in dragoste jertfelnica.

Dragostea ca factor de unire desdivirsiti

,Marea taini a iubirii este unirea pe care o realizeazi intre cei ce se iubesc,
fara desfiintarea lor ca subiecte libere”, afirma parintele Dumitru Stiniloae.

Sfantul Maxim dedici o epistola speciald iubirii, relevAnd importanta cru-
ciald a acesteia in procesul unirii omului cu Dumnezeu, iar Capetele (capitolele)
despre dragoste incep chiar cu un fel de definitie a dragostei: ,Dragostea este o
dispozitie buni si afectuoasa a sufletului, datorita cireia el nu cinsteste nici unul
dintre lucruri mai mult decit cunostinta lui Dumnezeu™.

Dragostea trebuie in;eleasi ca o energie necreatd, prin care participdm real
la viata Sfintei Treimi. ,Omul are capacitatea virtuala de a deveni subiect al dra-
gostei divine si intr-o masura oarecare si tinde spre aceasta... Dar dragostea insisi
in deplindtatea ei nu o poate avea de la sine, ci o primeste de la Dumnezeu”.
Omul se implineste pe sine doar in relatia de dragoste cu Creatorul siu, care este
Dragostea infinitd, eterna.

Dragostea face ca doua persoane si devind atit de apropiate, incit fiecare
traieste viata celuilalt, intr-o unire fard confundare, conform spuselor Sf. Apostol
Pavel: ,Nu mai triiesc eu, ci Hristos triieste in mine” (Ga 2, 20). Sfantul
Maxim il urmeazi pe Sfantul Dionisie Pseudo-Areopagitul in ceea ce priveste
aspectul extatic al dragostei: ,Dar erosul dumnezeiesc este si extatic, nelasind

30

pe cei indragostiti sa fie ai lor, ci ai celor de care sunt indragostiti™*’, ceea ce are

ca rezultat o ,intrepatrundere” intre om si Dumnezeu, prin har, prin energiile

26 Stantul Dionisie Areopagitul, Opere complete, trad., introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumi-
tru Stiniloae, Editura Paideia, Bucuresti, 1996, pp. 247-250.

77 Pr. Prof. Dr. Dumitru Stdniloae, Spiritualitatea..., p. 260.

2 Sfantul Maxim Marturisitorul, Capete despre dragoste, 1, 1, in Filocalia, vol. 11, trad. de Pr.
Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Ed. Humanitas, Bucuresti, 1999, p. 54.

¥ Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Spiritualitatea..., p. 256.

30 Sfantul Dionisie Areopagitul, Despre numirile dumnezeiesti, 1V, 13, in Opere complete...,
p. 150.
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necreate, fira confuzie, ajungindu-se la prezenta si manifestarea lui Dumnezeu in
sufletele celor curati, ca arvuna tainicd a slavei vegnice.

Iubirea este factorul extatic suprem, ,agentul final §i premanent al unirii
dintre necreat si creat, dintre Dumnezeu si om, sub forma dubla a indumnezeirii
si a intrupdrii lui Dumnezeu, a ciror corelare duce la realizarea unei veritabile
»perihoreze” intre Divinitate i umanitate™', afirmi parintele Ioan I. Icd jr.

Mintea sau vovg-ul, dupi ce a ajuns pe ultimele trepte ale rugiciunii si ale
gandirii, ,,se opreste uimitd in fata indefinitului divin, nemairimanind decat iu-
birea care a crescut treptat prin sirguinta omului pani la limita puterilor lui. In
momentul acesta... coboard asupre lui dragostea de Dumnezeu care-l rapeste in
extaz. Ea e o lucrare exclusiv dumnezeiasci... Dar aceasta nu exclude constiinta
de sine si de Cel pe Care 1l iubeste”, precizeazi parintele Stiniloae. Mistica ri-
siriteand afirmd in mod clar ¢i unirea mistica se realizeazi in urma unei coborari
libere a lui Dumnezeu in intdimpinarea omului, iar omul 1l percepe pe Dumne-
zeu ca lumind, o lumind necreatd, despre care vorbeste detaliat Sfantul Grigorie
Palama. In felul acesta, se implineste ceea ce afirmi Sfantul Maxim in Ambigua:
»Asa de mult S-a ficut Dumnezeu omului om pentru iubirea de oameni, pe ct
de mult omul, intarit prin iubire, s-a putut indumnezei pe sine, lui Dumnezeu”.

3 Toan 1. Ica jr, Mystagogia Trinitatis — Probleme ale teolagiez' trinitare patristice §i moderne
cu referire speciali la triadologia Sfantului Maxim Marturisitorul, Editura Deisis, Sibiu, 1998, pp.
197-198.

32Pr. Prof. Dr. Dumitru Stdniloae, Spiritualitatea..., p. 277.

33 Sfantul Maxim Marturisitorul, Ambigua..., p. 112.
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Disperarea — ,,maladia fatald”. O analiza teologica si filosofica
a stirii de disperare la Soren Kierkegaard

Drd. Vidut-Emil CARLAN

Abstract:

In this article I will highlight the main forms of manifestation, the theological
and philosophical implications of the state of despair, from the perspective of
Seren Kierkegaard (1813-1855). , The most loved and favorite place of despair
is in the depths of happiness!”. This is the paradoxical but central and most
important statement of the Danish philosopher and theologian Seren Kierkegaard
regarding this disease. He dealt in detail with the state of despair and highlighted
its symptoms. Despair is a universal state, even if in most cases it does not manifest
itself consciously. Although this condition may manifest psychologically, and may
lead to psychiatric disorders, it is essentially a moral-spiritual sickness. First type
of despair, and the most common, is called ,aesthetic” despair. But, the Danish
philosopher states that there is also another type of despair, called ,religious”
despair, that appears in the life of those who want to establish a relationship with
God. Both types of despair are overcome by faith, undestood as an existential
state and leap into posibility and transcendence.

Keywords:

Kierkegaard, despair, moral-spiritual sickness, christian existentialism,
transcendence

Introducere — ambivalenta maladiilor spirituale

Seren Kierkegaard (1813-1855) a fost un filosof si teolog luteran danez
ce a dat nastere curentului filosofic numit ,existentialism” si a exercitat o mare
influenti asupra teologiei si filosofiei secolului al XX-lea. In anul 1849, filosoful

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Gheorghe Popa, care si-a dat acordul
pentru publicare.
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publici o lucrare (dan. Sygdommen til Doden) al cirei titlu poate fi tradus in
romand prin doud variante: Maladia mortali sau Boala de moarte'. Lucrarea are
si un subtitlu ce ne indica scopul acesteia: Un expozeu de psihologie crestind in
vederea edificirii si desteptirii. Daca scopul lucrarii este cel de a edifica si a trezi
cititorul din punct de vedere moral-spiritual, subiectul cirtii il reprezinta starea
de deznadejde sau disperare care, potrivit autorului, isi are cauzele in spirit si
reprezinta cea mai fatala maladie dintre toate. In acest sens, datoriti caracterului
siu ontologic si moral, starea de disperare reprezintd, mai degrabd, un obiect al
reflectiei filosofice si teologice, chiar daci manifestirile acestei stari pot duce la
complicatii de ordin psihologic sau psihiatric.

In conceptia filosofului danez, disperarea face parte din grupul maladiilor
spirituale sau al patologiilor interiorititii, impreund cu anxietatea existentiald, cu
pacatul, plictiseala i melancolia (in limbaj modern, depresia). Desi manifestarea
acestora se face si in plan psihic sau somatic, (influentind aparitia bolilor psiho-
somatice), ele sunt ,maladii ale spiritului”. In lucrarea sa2, filosoful Constantin
Noica afirmd ci maladiile spiritului sunt constitutionale, acestea sunt ,boli ale
fiintei”, spre deosebire de cele somatice si psihice, care sunt accidentale’. Aceste
dezechilibre existentiale, vizute ca ,fenomene ale negativititii”, ,reprezintd mo-
duri de existentd si dispozitii in care omul este scos din comunitate, isi pierde
sprijinul in caracterul general al lumii si al istoriei ei si dob4ndeste posibilitatea
izolarii, avand functia de a-l pune pe om in fata conditiei sale, a existentei sale

! Acestea reprezintd si cele doud traduceri in limba roména a lucririi: (1) Maladia mortali.
Eseu de psihologie crestind intru edificare si desteptare de Anti-Climacus, trad. din limba italiang,
studiu introductiv si note de George Popescu, Editura Omniscop, Craiova, 1998, si (2) Boala
de moarte. Un expozeu de psihologie crestind in vederea edificirii si a desteptirii, trad. din germana,
prefati si note de Midilina Diaconu, Humanitas, Bucuresti, 1999. In cadrul acestui articol o vom
folosi pe cea din urma.

?Filosoful rom4n enumera sase maladii ce sunt prezente in lumea contemporana: (1) Tode-
tita — carentd si lipsa a individualului. Cel bolnav de todetita (gr. T08¢ — care trimite la particula-
riate) triieste exclusiv in idealitate. (2) Catholit (gr. kaBoAov — care trimite la tot, la generalitate)
— carenta a generalului. (3) Horetitd (gr. 6pog — care trimite la determinatie i limitd, frontierd)
— carentd a determinatiilor. Celelalte trei maladii sunt opusul primelor: (4) Atodetie, (5) Acatholie
si (6) Ahoretie. Maladiile analizate de Constantin Noica fac trimitere la maladia analizati in acest
articol: ,in afari de maladiile somatice, identificate de veacuri, ca si de cele psihice, identificate
abia de vreun veac, trebuie si existe maladii de ordin superior, si le spunem ale spiritului. Nici o
nevrozd nu poate explica deznidejdea Ecleziastului, sentimentul exilului pe pamant sau al aliena-
rii, plictisul metafizic ca si sentimentul vidului sau al absurdului...”. Vezi Constantin Noica, Sase
maladii ale spiritului contemporan, Editura Humanitas, Bucuresti, 2012, p. 7.

3 ,Numai ci, in timp ce bolile somatice au un caracter accidental (chiar moartea, s-a spus,
este un accident pentru fiinta vie), iar cele psihice sunt oarecum contingent-necesare, cici tin de
conditionarea individuala si sociald, ambele sunt totusi accidentale, maladiile spiritului par si fie
constitutionale”. Constantin Noica, Sase maladii ale spiritului contemporan, p. 7.
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pure”®. Toate aceste stari, si mai ales disperarea, pot avea un caracter edificator
prin declansarea unei treziri spirituale. Potrivit filosofului, drumul spre atingerea
credintei in Dumnezeu incepe prin constientizarea acestor negativitati interioare:
»inceputurile filosofiei nu se afld in mirare, aga cum ne-au invitat grecii, ci in
disperare: de profundis ad te Domine, clamavi (Ps 129, 1)™. Pentru Kierkegaard,
aceste maladii sunt necesare intr-un anumit mod pentru ca omul si ajungi la
constiinta sinelui siu transcendent si la constiinta de Dumnezeu. Acestea sunt
ambivalente. Fiecare dintre aceste maladii e ca o sabie cu doud taisuri: sau il
conduce pe om la moartea spirituala, sau, prin depdsirea ei, il poate apropia de
Dumnezeu si de existenta crestind autentici. Dintre toate, disperarea este cea mai
ambivalenta, deoarece ea reprezinta apogeul acestora. Ea este ultima incercare pe
care omul religios o intdmpina pe calea relatiei sale cu Dumnezeu.

Punctul-cheie al lucririi lui Kierkegaard, de unde vine §i numele acesteia
(Boala de moarte), se afli in interpretarea episodului biblic in care Mantuitorul il
inviazi pe prietenul siu Lazar. Cind Mantuitorul spune ci ,aceastd boald nu este
spre moarte, ci pentru slava lui Dumnezeu, ca prin ea, Fiul lui Dumnezeu si Se
slaveasca” (In 11, 4), Acesta aratd celor prezenti si tuturor crestinilor ce vor urma
cd boala trupeasca ce I-a doborit pe Lazir nu a fost si nu este spre moarte, cu toate
ca Lazir a murit. De aici putem intelege ca moartea biologica nu este o ,boald de
moarte”, moartea nu este ,,maladia fatald”. Totusi, dacd o boali trupeasci ce adu-
ce sfarsitul vietii biologice nu este cu adevirat mortald, atunci care este adevirata
boald? Dacd moartea fizicd nu este spre adevirata moarte, atunci care este adeva-
rata boala ce aduce adeviratul sfarsit? Filosoful afirma clar: ,Boala de moarte este
disperarea™. Tnsi in ce sens aceasti stare este mortala? Kierkegaard argumenteazi
pas cu pas ideea ci, pentru un crestin autentic, disperarea este adevarata boali de
moarte, deoarece doar aceasta il poate desparti in mod esential de Dumnezeu,
ducindu-l la o separare absoluti de EL

Analizand diverse conceptii de viatd, filosoful afirmi ca manifestarea acestei
maladii cunoaste grade si forme diferite; de la disperarea pentru cele pimantesti,
adicid disperarea in raport cu pierderea unor lucruri finite, numita disperare ,es-
teticd” (specificd stadiului estetic), pana la disperarea de tip religios’. De exemplu,

*Madalina Diaconu, Pe marginea abisului. Soren Kierkegaard si nihilismul secolului al XIX-
lea, Editura Stiintifica, Bucuresti, 1996, p. 179.

> Lev Sestov, Kierkegaard si filosofia existentiali. Vocea celui ce strigi in pustie, trad. de Ivan
Ivlampie, Editura Eikon, 2018, p. 46.

¢Soren Kierkegaard, Boala de moarte. Un expozeu de psibologie crestind in vederea edificirii
si a desteptdrii, trad. din germana, prefatd si note de Midalina Diaconu, Editura Humanitas,
Bucuresti, 1999, p. 51.

7 Unul dintre cele mai cunoscute aspecte ale filosofiei sale il reprezinta teoria celor trei stadii
ale vietii: stadiul, estetic, stadiul etic si stadiul religios. Aceastd impdrtite triadici a vietii o intAlnim
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intr-o conceptie de viatd unde nu existd constiinta si credinta in transcendentd
(omul non-religios), disperarea este cea mai distructivd, dar, in conceptia de viatd
crestin, ea poate deveni edificatoare, ca un imbold spre a actiona in viata concre-
ta, spre triirea unei vieti in/cu Dumnezeu. In ambele tipuri de disperare se dis-
pera pentru/in raport cu ceva. In disperarea estetici se disperd pentru pierderea
celor finite, iar in disperarea religioasd, pentru cele infinite.

Disperarea necongtientizatd sau disperarea pentru cele finite— disperarea
esteticd

Din perspectiva reflectiei filosofice, in special a existentialismului de secol
XX (ateu si agnostic)®, obiectul disperirii este nimicul metafizic. Astfel, dialec-
tica diverselor forme de disperare reprezintd lupta dintre fiinga si nimic, dintre
existentd si non-existenti. In ultimi instantd, disperarea este disperare in fata
nimicului, in fata lipsei de temei si sens a vietii, care este amenintatd de moarte.
Desi incercim sd umplem aceastd vacuitate de dupd moarte, cu imagini si repre-
zentdri ale vietii noastre prezente, cu realizdri si experiente diverse, oricAnd existd
o doza de angoasa si disperare in raport cu o posibild anihilare si non-existentd
de dupa moarte’. Aceasta stare de angoasa si disperare face ca viata sa apard ab-
surdd si fard sens: nu existd nimic dincolo, toate eforturile vietii sunt zaddrnicite
de momentul mortii i ci ele, in ultimi instantd, valoreaza ,,nimic”. Un astfel de
gind poate da tarcoale oricirui om, chiar §i in momentele cele mai iniltitoare
ale vietii.

Perspectiva crestind (teologia ortodoxi si existentialismul crestin al lui
Kierkegaard) vine si completeaza perspectiva filosofici: in ,spatele” acestui
»nimic” si non-temei al vietii se afli Dumnezeu, vazut ca Fiingd absolutd, ca

in teologia Sfantului Apostol Pavel despre cele trei tipologii de oameni: omul trupesc sau firesc,
omul sufletesc sau psihic si omul duhovnicesc. Kierkegaard vede disperarea, in manifestarea ei
neconstientizata si cea mai distructiva, ca fiind specifica stadiului de viatd estetic. Existenta esteticd
este definitd prin disperare, tocmai prin caracterul hedonist care dd nagtere disperdrii in cele din
urmi. Congstientizarea disperdrii poate duce spre depasirea conceptiei de viatd estetice, ficind
trecerea spre stadiul etic sau religios. Conceptia de viatd estetica este cea mai intlnitd. Un om con-
cret ajunge sa dispere pentru ca s-a ingselat pe sine prin investirea timpului siu limitat in aspectele
efemere ale vietii, sinele siu aflindu-se in afara sa: ,,Se dovedeste asadar ci orice conceptie de viatd
esteticd este disperare, ci oricine triieste estetic e disperat, indiferent i stie sau nu acest lucru. Dar
cAnd un om stie acest lucru asa cum 1l stii i tu, o formi superioard a existentei devine o cerintd
imposibil de respins”. Seren Kierkegaard, Opere 11/2. Sau-sau, trad. din danezi, postfati si note de
Ana-Stanca Tabarasi, Editura Humanitas, 2011, p. 205.

8 Martin Heidegger, Albert Camus, Jean-Paul Sartre, Karl Jaspers.

?Paul Tillich, Curajul de a fi, trad. din limba englezi de Sorin Avram Virtop, Editura Herald,
Bucuresti, 2007, pp. 49-50.
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Treime de persoane si ca Temei absolut, ce trebuie descoperit si cunoscut prin
relagie. Privind din aceastd perspectivi, moartea nu mai apare ca supremul
riu. Nu moartea biologica separd pe om de viatd si de Dumnezeu, ci moartea
spirituald cauzatd de disperare, singura boald ce poate ameninta stabilitatea si
autenticitatea relatiei dintre om si Dumnezeu: ,,Din perspectiva crestina, moartea
nu este nicidecum sfarsitul absolut; ea este doar o intdmplare miruntd in cadrul
intregului care este, intregul unei vieti eterne; si, tot din perspectiva crestind, in
moarte se afla infinit mai multd speranta decit este de gasit. [...] Asadar, pentru
crestin nici macar moartea nu este «boala de moarte» si cu atat mai putin tot ce
este denumit suferintd pimanteasca si temporald: nevoie, boald, mizerie, asuprire,
adversitati, chinuri, suferinte sufletesti, griji si cruzime. Si chiar de-ar fi lucrurile
acestea atat de grele si de chinuitoare, incit noi, oamenii, sau, in orice caz, cel
ce suferd si spuna: «E mai riu decit moartea» — tot ce poate fi asemuit unei
boli, nefiind el insusi boald, nu este, din perspectiva crestind, maladia fatala.
Asa de generos 1-a invitat crestinismul pe crestin si gindeasci despre toate cele
pamantesti si lumesti inclusiv despre moarte™.

Bineinteles ci aceste subitilititi teologice si filosofice sau aceste sensuri mai
profunde ale stirii de disperare sunt in putine cazuri constientizate. De aceea,
aceastd maladie existd in lume intr-un mod neconstientizat de marea majoritate a
oamenilor. Daci cineva nu afirma despre sine ci este disperat, asta nu inseamna
cd el nu este disperat. El poate fi disperat fira si constientizeze asta''. De exem-
plu, a spune ca eu nu sufir de o anumita boald nu certifica faptul ci eu, intr-
adevir, nu sufir de acea boala, chiar daci nu afisez simptome. In acest caz am
nevoie de opinia unui specialist, a unui medic, care si confirme sau nu prezenta
bolii. Cu cét disperarea riméne ascunsi si se manifestd in mod neconstientizat, ea
devine si mai distructiva in plan moral si spiritual, deoarece il conduce pe om la
a trii o viata separata de Dumnezeu, o viatd ,inchisi” in imanenta.

Acest tip de disperare neconstientizati si indreptatd spre cele finite 0 numim
disperare ,esteticd”, deoarece ea este specifica stadiului de viata estetic, unde nu
existd constiinta transcendentei. Ea apare, in mod paradoxal, in viata acelor
oameni ce aparent duc o viatd implinita, care au familie, conduc afaceri, au parte
de prestigiu, poate chiar se si declara i sunt (cel putin formal) crestini. Acestia
se afiseazd ca oameni fericiti. Insa ,locasul cel mai iubit si preferat de disperare

1 Soren Kierkegaard, Boala de moarte, pp. 48-49.

! Considerarea obisnuiti a disperirii se opreste, dimpotriva, la aparenta si este, de aceea,
o perspectiva superficiald... Ea presupune ci orice om trebuie si stie cel mai bine despre sine dacd
este sau nu disperat. Cine spune deci despre sine ca este disperat, acela trece drept disperat; cine
insi nu se considera disperat, nici nu e luat ca atare”. lbidem, p. 67.
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se afla in strifundul fericirii”'?. Acest aspect se poate observa in viata acelor
oameni care ajung si se sinucidd ,,din senin”, in ciuda aparentei lor vieti pline de
fericire. Fericirea inteleasa in mod superficial, ciutarea distractiei, a placerii sau a
divertismentului sunt doar citeva dintre migtile sub care se ascunde disperarea.
Aceste afirmatii, desi fost au enuntate cu aproape doua secole in urma, sunt mai
mult decit actuale, dacd ludm in considerare conditia ,omului recent”®, care isi
interpreteaza propria existenta intr-un mod exclusiv imanentist, fard constiinta
unei posibile transcendente sau a unui sens transcendent al vietii.

Problema capitala consta in faptul ci aceasta categorie de oameni isi triesc
aceastd viatd ca pe singura viatd, ca si cum intreaga miza a existentei lor se da in
aceasta viata. Acestia sunt oamenii ce isi intemeiaza viata si isi concentreaza toate
puterile lor in lucruri finite si in esenta efemere: stringerea de avere, prestigiu, ca-
rierd, pe care le vad ca scopuri in sine. Kierkegaard ne spune ci acesta este spiritul
lumii, ,,acela de a conferi o valoare infinitid unor chestiuni indiferente”': ,La fel
stau lucrurile cu disperarea finitudinii (disperarea in raport cu cele finite, n.n.).
Intrucit un om este disperat in acest sens, tocmai de aceea poate trii foarte bine
si mai departe si, de fapt, cu atdt mai bine in temporalitate, ducand o viatd apa-
rent umand, fiind laudat, stimat, respectat de ceilalti si prins in urmarirea tuturor
scopurilor temporale. Tocmai ceea ce numim lume nu constd decit din astfel de
oameni, care — daci ne este permis sa spunem astfel — se dedici trup si suflet sau
se vand lumii. Ei isi pun in joc aptitudinile, string bani, conduc afaceri lumesti,
socotesc cumpdnit si prevazitor etc., numele lor rimé4nand poate chiar in istorie,
insd ei insisi nu sunt, neavind, in sens spiritual, nici un sine de dragul caruia ar
putea risca orice, lipsiti fiind de un sine in fata lui Dumnezeu”".

Kierkegaard clarifici analiza acestei forme de disperare prin trimitere la doud
perechi conceptuale: (1) finitudine si infinitate: ,disperarea finitudinii este absenta
infinitdgii”, si (2) necesitate si posibilitate: ,disperarea necesititii este absenta
posibilititii”. In primul caz (,disperarea finitudinii este absenta infinititii”), dis-
perarea ce apare atunci cAnd se pierde ceva finit manifestd absenta unei constiinte
eterne. Un astfel de om, ce disperd pentru pierderea celor finite, nu este constient
de posibilitatea sinelui siu spiritual §i cu atit mai putin nu este constient de

12 Ibidem, p. 71.

3 Vezi Horia-Roman Patapievici, Omul recent. O critici a modernititii din perspectiva intre-
barii ,, Ce se pierde atunci cind ceva se castiga”, editia a VI-a, Editura Humanitas, Bucuresti, 2020.

" Seren Kierkegaard, Boala de moarte, p. 82. In cazul de fatd, cel mai sugestiv exemplu este
personajul Ivan Ilici din nuvela lui Tolstoi, ,Moartea lui Ivan Ilici”. il ultimele sale zile, acesta
dispera in cel mai groaznic mod deoarece congtientizeazi ci intreaga sa viata a fost intemeiatd pe
»nimic”, pe lucruri si aspecte efemere si, in ultimd instantd, neimportante.

15 Ibidem, p. 85. in mod esential, aceaste idei provin din cuvintele Mantuitorului: ,,Pentru
cd ce-i va folosi omului, daci va cistiga lumea intreagi, iar sufletul sdu il va pierde?” (Mr 16, 26).
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eternitatea acestui sine. Cel ce disperd pentru cele finite nu constientizeazi faptul
cd, orice ar pierde in plan temporal, chiar si viata sa, sinele siu este ,la adapost”
atdt timp cit acesta este intemeiat in transcendentd, prin relatia cu Dumnezeu.
Acest tip de disperare, pentru cele finite, este in mod indirect si neconstientizat
o disperare infinitd. Cel ce dispera astfel isi vede pierderea ca fiind absoluta, intr-
un anumit sens, ultimi si infiniti. In al doilea caz (,disperarea necesititii este
absenta posibilitatii”), cel disperat interpreteazd totul in termeni de necesitate,
inteleasd in sens fatalist. Aici disperatul manifestd absenta posibilitatii: Absenta
posibilititii semnificd fie ci pentru cineva totul a devenit necesar, fie ca a devenit
trivialitate. Deterministul, fatalistul este disperat si, ca atare, si-a pierdut sinele,
fiindci totul este pentru el necesitate”'®.

Omul ce dispera pentru cele finite, atunci cind pierde obiectul in care si-a
intemeiat intreaga existenta, isi pierde tocmai scopul vietii. Cand cineva pierde
ceva ce In ochii sai are o valoare absolutd, ,,cel mai de pret lucru”, intr-un anumit
sens, acel cineva isi pierde sinele. Acesta disperd deoarece nu poate constientiza
posibilitatea unei salvari, adica a unei recuperiri a lucrului pierdut, deoarece i
lipseste constiinta posibilititii, care apare odata cu saltul credintei. Un astfel de
om dispera in sens finit chiar si in cazul cind se disperd pentru un alt om (adici
pentru pierderea unui om), fiindci aceastd pierdere este interpretata tot prin in-
termediul categoriei finitudinii. Daci cineva nu crede in eternitatea sinelui siu,
nu crede nici in eternitatea semenilor sai.

S ne imaginim ca un om bogat isi pierde intreaga avere. Acesta poate dis-
pera sau poate avea credinta ci, in ciuda pierderii sale, el isi poate recipita averea
in viitor, prin munci. In acest caz, acest tip de credinti nu este unul de ordin
religios. Acest om crede, in sens uman si lumesc, in posibilitatea ca prin fortele
sale si-si refaca averea. Acesta reprezintd un caz fericit in care disperarea este
depisitd prin fortele proprii. Sa luim insa un alt exemplu. Cineva isi doreste si
obtini un anumit statut sau o anumiti functie in societate. Isi doreste atit de
mult acest lucru, incat isi mizeazad intreaga viatd in atingerea acestui scop. In cele
din urmd, si ne imaginim ca acest om nu-si atinge scopul si astfel apare dispe-
rarea. Acesta dispera in primul rind pentru ca dorinta sa nu i-a fost indeplinita,
pentru ci nu a atins statutul dorit. In al doilea rind, acesta dispera pentru sine,
adica nu se mai poate suporta pe sine, nu-si mai poate suporta acest sine esuat care
nu si-a atins scopul'. Prin faptul ci nu se mai suportd pe sine, acest om alege

16 Ibidem, p. 92.

17 Kierkegaard ilustreazi acest caz luind ca exemplu un om care a dorit cu disperare sa devinid
Cezar: ,Atunci cind, de pilda, cel avid de putere, a cirui devizd suna: «Ori Cezar, ori nimic», nu
ajunge Cezar, el disperd pentru aceasta. Dar disperarea sa semnifici altceva, si anume ci el, tocmai
pentru cd nu a devenit Cezar, nu mai poate suporta acum si fie el insusi. Asadar, el nu disperd
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1'8, Dar suicidul este cea

mai nefericitd cale de a scipa de sine deoarece omul este etern datoritd sufletului
siu. Sinucigasul doreste si distrugd ceea ce nu poate fi distrus, el doreste sd ,ni-
miceasci” eternul din sine. In cazul unui astfel de om, moartea reprezinta ultima
sperantd de a scapa de sine, dar, in schimbul anihilirii mult dorite, sinucigasul
experimenteaza o agonie vesnicd, el devine o constiintd chinuita i separatd de
Dumnezeu in eternitate, boala sa de moarte fiind tocmai faptul de a nu putea
muri. Acesta isi doreste o anihilare totala pe care nu o poate obtine datoritd fap-
tului ci este ,,chip al lui Dumnezeu”.

calea auto-nimicirii. In cele mai intilnite cazuri, suicidu

Kierkegaard expune caracterul paradoxal si ambivalent al disperarii ce duce
la suicid in urmitorul fragment: ,Dimpotriva, supliciul disperirii constd toc-
mai in faptul cd nu poti muri. De aceea, ea se apropie mai mult de starea de
agonie, cAnd zaci, te chinuiesti de moarte si nu poti muri. Astfel, a fi bolnav de
moarte inseamnd a nu putea muri, totusi, nu ca si cAnd ar persista speranta de a
supravietui, nu, ci absenta sperantei consti in faptul ci nu mai existd nici micar
ultima sperantd, moartea. Atunci cAnd pericolul suprem este moartea, se spera in
viatd; cine a cunoscut insa pericolul si mai ingrozitor, spera in moarte. In aceasti

de fapt pentru ¢ nu a devenit Cezar, ci pentru sine insusi, i n-a ajuns Cezar. Acest sine are ar fi
ficut intreaga sa bucurie daca ar fi devenit Cezar, desi ar fi fost, de altfel, intr-un alt sens, la fel de
disperat, acest sine ii devine acum lucrul cel mai nesuferit dintre toate. Intr-un sens mai profund,
nu faptul ¢a nu a devenit Cezar ii este insuportabil, ci nu suporta acest sine, care n-a devenit Cezar,
sau, si mai corect, faptul ¢ nu se poate lepada de sine”. Jbidem, pp. 61-62.

'8 Pe langa actul nefericit al suicidului, cel ce doreste sa scape de sine poate alege calea diver-
selor vicii si adictii, ca metode de a-si ,anestezia” sinele sau de a-1 ,distruge” in mod pasiv. In cazul
suicidului vedem forma fatali a disperarii. Cel ce se sinucide face aceasta in speranta autonimicirii,
anihildrii congtiintei de sine ca metoda de inlaturare a disperirii, a faptului ci nu se suportd pe
sine. In epoca moderna, suicidul devine semnul depresiei duse la apogeu, boali care la rindul ei
reprezintd manifestarea disperarii. Majoritatea celor ce sufera de depresie majora nu au neapirat
ganduri suicidale propriu-zise, ci dorinta de ,,a nu mai exista”, deoarece orice clipd constientd traita
este o mare suferingd. Dorinta aceasta de ,,a nu mai exista” il impinge pe depresiv, deci pe disperat,
la suicid. Tn lucrarea sa, Andrew Solomon analizeazi aceasti dorintd a omului de autonimicire
intalnitd la depresivi. Autorul descrie amanuntit diferenta dintre ,,a dori sd fii mort”, ,a dori sd
mori” si ,a dori sd te omori”: ,Existd deosebiri minore, dar importante, intre a dori si fii mort,
a dori si mori si a dori sa te omori. Cei mai mulgi dintre oameni au dorit, din cind in cind, si
fie morti, redusi la zero, dincolo de intristare. In depresie, mulgi doresc si moari, si procedeze la
modificarea activd a ceea ce sunt, si se elibereze de suferinta constiintei. A dori s te omori nece-
sitd insd un cu totul alt nivel de tulburare sufleteasci si 0 anumitd violenta orientatd. Sinuciderea
nu e rezultatul pasivitaii; e rezultatul unei actiuni indeplinite. Necesitd multd energie si o voingd
puternicd, pe langi credinta in caracterul permanent al ceasului riu din prezent, si cel putin un
strop de impulsivitate.”. Vezi Andrew Solomon, Demonul amiezii. O anatomie a depresiei, editia
a II-a adaugitd, trad. din limba engleza de Dana-Ligia Ilin, prefatd de Mircea Cirtarescu, Editura
Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 305.
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ultimd acceptiune, disperarea este asadar boala de moarte, aceastd contradictie
chinuitoare, aceasti boald aflatd in sine, de a muri vesnic, de a muri fira totusi si
mori si de a muri moartea [...] Disperatul nu poate muri; «pe cit de putin poate
un pumnal si ucida ginduri», pe atit de putin poate mistui disperarea vesnicia,
sinele aflat la baza disperirii, «al ciror vierme nu piere si al caror foc nu se stinge»

(Mc 9, 44; 46; 48)"7.

Disperarea pentru cele infinite sau disperarea in privinta péicatului —
disperarea religioasdi

Acest tip de disperare a infinititii reprezintd disperarea omului care deja
Il are ca misuri ultimd pe Dumnezeu si se interpreteazi pe sine in relatia cu
El. Ea este o disperare ce se manifestd in cadrul vietii crestine. Omul ce disperd
pentru cele infinite disperd pentru sine in lumina infinitatii, deci a eternitdtii.
Acest tip de disperare este de ordin religios, deoarece individul disperd din cauza
incapacititii de a se institui pe sine in Dumnezeu, din cauza distantei ce existd
intre sine si Dumnezeu, distanta ce este cauzata de pacat: ,,Ca picatos, omul este
despirtit de Dumnezeu prin abisul cel mai profund al calitigii”®. In istoria Bise-
ricii, o astfel de disperare o intAlnim mai ales la sfingi®'.

Odati ce acest tip de om are constiinta infinitatii, are si constiinta pacatu-
lui, astfel incit acesta disperd pentru cele infinite in privinta pacatului, dispera
pentru faptul de a se vedea imperfect si pacitos in fata lui Dumnezeu: ,Picatul
inseamnd disperare”®. Cind acest om pacituieste, vrea cu disperare si nu mai
fie el insusi, pentru ci nu se suporta pe sine in pacat, dar vrea cu disperare, in
acelasi timp, si fie el insusi, cel in afara pacatului, adici in relatie cu Dumnezeu.
El constientizeazd ca ,a pacitui”’ nu reprezintd doar o incilcare a unor norme
etico-religioase, ci reprezinta o adincire a prapastiei dintre sine si Dumnezeu,
pacatele sale avind consecinte in eternitate: ,Omul credintei, care se odihneste
deci in consecventa binelui si a cdrui viatd se bazeaza in intregime pe aceastd
consecventd, are o teama infinitd chiar si de pacatul cel mai marunt: cici el are
infinit de pierdut”™ si ,,cu cAt un om este mai bun, cu att mai adnc doare fiece

1 Seren Kierkegaard, Boala de moarte, p. 61.

2 [bidem, p. 61. Vezi partea a Il-a, cap 1.

! Ca exemplu putem aduce experienta a doi sfinti mai recenti: Sfantul Siluan Athonitul si
Sfantul Sofronie Saharov.

22 [bidem, p. 194.

% [bidem, p. 192. In privinta disperirii pentru picat, Kierkegaard face disctintia intre ,,omul
credintei”, cel ce disperd pentru picatul siu, dar are credingd cd, prin cdingd, acesta ii va fi iertat,
si ,omul demonic”, cel care disperd pentru pécat si pentru imposibilitatea iertarii acestuia. Acest
tip de disperare ,,demonicd” in privinta picatului comis manifesta sfidare si mandrie. Acest om
nu crede ¢ Dumnezeu ii poate ierta picatul, si astfel alege calea opusa, rimanerea in picat si
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picat”. Acest tip de disperare religioasi este resimtita drept carentd a omului in
raport cu Dumnezeu, absenta acestuia potentind disperarea.

Astfel, disperarea pentru cele infinite in privinta pacatului inseamna a infap-
tui pacatul vazut ca o ,rupturd cu binele”, iar a dispera pentru picatul propriu ca
fiind ,ruptura cu ciinta”: ,Pentru a desemna potentarea in relatia dintre pacat si
disperarea asupra pacatului, s-ar putea spune ci primul este ruptura cu binele, iar
cea de-a doud, ruptura cu ciinta”.> Insi Kierkegaard ne atentioneazi ci acest tip
de disperare in privinta pacatului poate lua o forma ,,demonicd”.

Disperarea pentru pacatul propriu nu este decit ,amor propriu ascuns si
méndrie ascunsd’. Asta aratd ca intreaga perioada in care el s-a aflat in afara pa-
catelor (adica in afara savarsirii unui pacat individual) s-a datorat siesi, iar nu
harului pe care Dumnezeu i I-a oferit pentru a rezista ispitelor. Cel ce disperd
pentru pacatul propriu, adica pentru recidiva pacatului, afirmi cu deznadejde
cd: ,N-o si mi-o iert vreodata (de parci si-ar mai fi iertat inainte singur pacatele:
puri blasfemie), nu, el afirmd ci Dumnezeu nu i-o poate ierta vreodatd™.

De aceea, Kierkegaard afirma ca adeviratul antidot impotriva disperarii
o reprezintd cainta si smerenia, care duc la credintd, si constiinta faptului ci
omul nu st in bine din cauza fortelor proprii: ,,Or, aceastd amintire (a recidivei
pacatului, n.n.) mandria sa n-o poate suporta si de aici aceasta addnca tristete.
Dar directia intristarii il indeparteazi evident de Dumnezeu, este amor propriu
ascuns si mandrie ascunsa, in loc ca mai intdi sa-i multumeascd lui Dumnezeu
cu toatd smerenia ca l-a ajutat atita vreme s se impotriveasca ispitei, si marturi-
seascd inainte lui Dumnezeu si a sa insusi ca deja acest lucru este mult mai mult
decit meritase si apoi sd se smereasca amintindu-si cum a fost el. Aici, ca peste
tot, dezlegirile pe care le dau vechile scrieri edificatoare sunt atit de profunde,
de experimentate, de cilduzitoare. Ele invatd ¢ Dumnezeu ingiduie uneori ca
un credincios sd se poticneasca si sa ajunga si cada intr-o ispitd sau alta — tocmai

pentru a-l smeri si pentru a-l intari astfel cu atdt mai mult in bine™.

distantare de Dumnezeu. Cele doud tipologii de oameni ce disperd in privinta pacatului au un
precedent: apostolii Petru i Iuda Iscarioteanul. Ambii dispera pentru pacatul lor: primul pentru
pacatul de a nu-L fi recunoscut pe Hristos, al doilea pentru pacatul de a-L fi trddat si vAndut pe
Hristos. Drumul lor se separi cind unul alege intoarcerea la Domnul prin ciinga (,a iesit afara si a
plans cu amar” — Mt 26, 75; Lc 22, 62), iar celilalt alege calea pierzaniei prin suicid.

# [bidem, p. 199.

» [bidem, p. 195.

% [bidem, p. 199.

7 Ibidem, pp. 198-199.
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Depisirea disperdrii prin constiinta posibilititii, deci a credintei

Privind retrospectiv la dialectica starii de disperare, putem afirma ci granita
dintre disperare si saltul credintei este foarte subtire. Disperarea il aduce pe om la
limita extrema a vietii sale, acolo unde, din perspectivi umand, nu mai existd nici
o posibilitate®. Astfel, virtutea credintei primeste noi sensuri si dimensiuni in
plan concret individual. Credinta, ca antidot impotriva disperarii, este raportatd
in principal la vointd, la ,a vrea si crezi””. Credinta vizutd ca stare existentiald
transformd intreaga flintd a omului, spre deosebire de credinta interpretata in
sens dogmatic-intelectual, care este neputincioasa in situatii limita de viata.

Credinta ca stare existentiald vizeazi si afectivul, mai ales vointa, pe cind
credinta in sens dogmatic vizeaza in principal intelectul. Dovezile rationale des-
pre existenta lui Dumnezeu sau a proniei Lui sunt neputincioase in a ajuta la
depasirea disperarii, deoarece acestea nu vizeaza existenta concreta si individuala
a celui disperat. Abia in cazul concret al unei disperari critice, credinta dogmaticd
se ,intrupeazd” in credinga ca ,stare existentiala” si ,salt” in transcendentd, in in-
finitatea de posibilititi de salvare ale lui Dumnezeu, in pronia si iubirea Sa parin-
teascd. Astfel, credinta inseamna o lasare totald in voia lui Dumnezeu. Ultimele
cuvinte ale lui Kierkegaard din Boala de moarte clarifici si incheie discutia despre
disperare. Astfel, credinta autentici este ,starea in care pur si simplu nu existd
disperare™ si reprezintd momentul in care omul, in mod esential, il intilneste pe
Dumnezeu in temporalitate. De aceea: ,A crede inseamna sa intelegi ca, omeneste
vorbind, ti-a venit sfarsitul si totusi si mai crezi incd intr-o posibilitate. Si atunci
Dumnezeu il ajutd pe credincios, poate scutindu-1 de faptul inspaimantitor sau
poate chiar prin acea nenorocire, prin faptul ci aici se di ajutor pe neasteptate,
printr-o minune, intr-un mod dumnezeiesc™'.

Cel ce depaseste disperarea prin credinga are convingerea ca mereu poate
exista o posibilitate de salvare in cazul unor situatii limitd din viatd, chiar si in
cazul mortii. Cind moartea este iminenta, cel ce crede 7z Dumnezeu, crede in
viata vesnici, crede in mantuirea pe care Acesta i-o poate oferi sau, cel putin, cre-
de in posibilitatea unei astfel de vieti, drept continuare a vietii temporale. Pentru
Kierkegaard, ,a crede in posibilitate” inseamna a institui credinta in mod real.
Credinta in posibilitatea a ceva inseamna ci acel ceva se instituie, deci este.

2 [bidem, p. 90.

¥ Kierkegaard pune mult accentul pe importanta vointei in instituirea actului credintei,
asta deoarece, prin vointa, omul actioneazd in concreto, acesta ,sare” din sfera pur intelectuald si
actioneazd in cea existentiala.

3 [bidem, p. 228.

3! Ibidem, pp. 91-92.
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Dar, dupa cum afirmam, acest tip de credintd nu este unul ce se desfisoara
(doar) in plan intelectual-cognitiv sau dogmatic, ci este unul existential, repre-
zinti o convingere supra-rationali ce se declangeazi in situatii concrete. In ca-
zul patriarhului Avraam, relatia cu Dumnezeu se face prin credinga, si nu orice
credintd, ci o ,credintd in virtutea absurdului”, prin faptul ¢ Avraam credea in
posibilitatea ca Dumnezeu i-l va oferi inapoi pe Isaac, chiar daci el ar fi infipruit
sacrificiul®.

Desi Kierkegaard a negat, sau mai bine spus a evidentiat non-eficienta ar-
gumentelor rationale ale existentei lui Dumnezeu si a nemuririi sufletului si apli-
cabilitatea lor in cadrul relatiei concrete dintre om si Dumnezeu, acesta aduce in
lumina, cel putin in mod indirect, un nou ,argument” cu privire la nemurirea
sufletului, iar acest argument reiese din analiza disperarii. Capacitatea omului de
a dispera dovedeste infinitudinea acestuia, adica eternul din om, iar eternul din
om oferi posibilitatea omului de a dispera. Intre starea de disperare si infinitatea/
eternitatea sinelui existd o legitura esentiald: ,Socrate a demonstrat imortalita-
tea sufletului, pornind de la faptul ci maladia sufletului (pacatul) nu il distruge
pe acesta asa cum boala trupului distruge trupul. La fel se poate demonstra si
existenta eternului din om prin aceea ci disperarea nu-i poate distruge sinele si
cd tocmai in aceasta rezidd contradictia chinuitoare a disperdrii. Daci n-ar exista
nimic vesnic in om, el nici n-ar putea dispera; dacd insd disperarea i-ar putea
distruge sinele, nici n-ar mai exista disperare.”*.

Desi am observat ¢, si in sens uman, omul poate depasi disperarea prin
credinta in fortele proprii, adevirata credintd exista doar in lumina relatiei cu
Dumnezeu cel personal. Cel ce crede 7z Dumnezeu are constiinta transcendentei,

1%, in ciuda faptului

adica el crede ca ,Dumnezeu este faptul ca totul este posibi
ci omeneste nu existi nici o posibilitate de salvare. In Dumnezeu existi o infini-
tate de posibilitati, iar una dintre aceste posibilititi reprezintd salvarea, si astfel
disperarea este depdsitd. Aceastd depasire a disperdrii o vedem in cazul patriarhu-
lui Avraam i a dreptului Iov. Ambii au crezut in posibilitatea ca Dumnezeu si-i
salveze din disperare, desi, in sens omenesc, ei nu observau nici o posibilitate de
salvare. Avraam si lov au disperat, dar disperarea lor a fost de ordin religios, ei
au disperat in privinta pierderii celor mai iubiti oameni, in lumina credintei in
Dumnezeu.

32 Vezi Seren Kierkegaard, Frica si cutremur, traducere din daneza si prefatd de Leo Stan,
Editura Humanitas, Bucuresti, 2002.

33 Soren Kierkegaard, Boala de moarte, p. 64.

34 [bidem, p. 93.
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Antidotul impotriva disperirii este credinta in Dumnezeu®. Insi acest tip
de credinta nu este unul omenesc, este credinta venita de Sus, ca dar. A crede in
Dumnezeu, a te increde 7z Dumnezeu in starea de disperare ,,inseamna tocmai si
intelegi cd, omeneste vorbind, ti-a venit sfarsitul si totusi sa mai crezi inca intr-o
posibilitate”. De aceea, ,credinciosul detine antidotul etern si sigur impotriva
disperirii: posibilitatea, cici pentru Dumnezeu in orice clipa totul este posibil.

Aceasta este sdnatatea credintei, care rezolvd contradictiile™”.
Concluzii

Am incercat in acest articol sd interpretim aceastd maladie spirituala dintr-
o altd perspectiva, facAnd apel la gindirea lui Kierkegaard. Prin aceasta altfel de
abordare a starii disperdrii ni se relevd sensuri mai profunde, ca o alternativi la
abordarea comuna si reductionista de tip psihologic si psihiatric. Asta deoarece
disperarea isi are originile in spirit, in fiinta cea mai profunda a omului. Ideea
centrald concluziva este ca vindecarea acestei stiri se afla in relatia omului cu
Dumnezeu. In cele din urmi, disperarea este depasita prin credinta si increderea
in Dumnezeu, atunci ciAnd ,sinele se intemeiazd in mod transparent pe Puterea
care l-a instituit™®, si astfel disperarea devine edificatoare, ca factor declansator
al unei treziri spirituale. Kierkegaard evidentiaza caracterul edificator al starii de
disperare mai ales prin ideea ci adevirata credinta nu este posibila decit dupi ce
este depdsit testul unei disperari supreme (Avraam si Iov). Cand un om ajunge si
constientizeze ca disperarea este singura boalid ce il poate ,,ucide” cu adevarat (in
sens ultim) si singura boala care l-ar desparti de Dumnezeu in eternitate, toate
celelalte pericole pe care le poate intalni in viata temporala se arata insignifiante
in raport cu aceastd maladie fatald. Acest nou mod de a intelege si a interpreta
propria existenta, dupa trecerea prin disperare, inseamnd de fapt a intelege fap-
tul cd miza existentei umane constd in relatia concreta a omului cu Dumnezeu,
relatie al cirui scop este mintuirea omului si implinirea sa vesnica in Dumnezeu.

% Afirmatie care, la o primd vedere, pare un cliseu si un truism, dar in realitate acesta este
un adevar fundamental.

3¢ Ibidem, p. 91.

3 Ibidem, p. 92.

38 [bidem, p. 228.
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Dimensiunea cosmici a intrebdrii cu privire la sensul vietii
in literatura filosofica actuala si citeva consideratii teologice’

Drd. Ciprian Rizvan APOSTOL

Abstract:

In the first part of this study I have briefly outlined and analysed different
philosophical positions of the holistic or cosmic dimension that the question
of the meaning of life can have. We have noted what horizon this question
encompasses. Thus, in addition to the already known fact that, as a rule, in
philosophical reflection the question is only concerned with the life of a specific
person, we have also observed a somewhat broader opening of the question,
which is concerned either with human life in general, or even, in some cases, with
the whole universe. In the second part of the present study we have pointed out
that this cosmic dimension of the question of the meaning of life is characteristic
of Eastern teaching. The argument has been that, as I cannot separate the answer
about the meaning of my life from the answer about the meaning of the world,
so I cannot separate my question about the meaning of my life from my question
about its meaning.

Keywords:

the meaning of life, the meaning of world, Eastern Christianity, two related
questions, solidarity

Introducere

Unul dintre acei filosofi contemporani preocupati de chestiunea sensului
vietii, anume Thaddeus Metz face printre altele urmitoarea observatie. El
evidentiazd ci existd astizi o delimitare clard intre literatura filosofici care
abordeaza sensul vietii dintr-o perspectiva individuala (sensul vietii unei persoane

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Gheorghe Popa, care si-a dat acordul
pentru publicare.
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anume) si cea care abordeaza acelasi subiect dintr-o perspectiva ,holisticd” sau
,cosmici”. In acelasi timp, acelasi filosof subliniazi ci, in marea ei majoritate,
literatura filosoficd cu privire la sensul vietii este dedicatd celei dintdi abordari'.
De unde putem deduce faptul ca ceea ce intereseazi pe ,omul recent” — ca si
reiau o expresie a lui H.R. Patapievici — este mai ales intrebarea cu privire la
sensul propriei vieti, adici sensul unei vieti anume, si nu sensul vietii umane, in
general. Cu atit mai putin, sensul lumii sau sensul intregii creatii.

In paginile acestui studiu nu mi voi rezuma doar la formularea unor
consideratii teologice pentru a sublinia faptul ci, spre deosebire de tendinta
reductionistd intilnita in mod predominant astizi in filosofia analitica,
crestinismul rdsaritean are o perspectiva atotcuprinzatoare in ceea ce priveste in-
trebarea cu privire la sensul vietii, ci, in plus, imi propun sd analizez si succinta
literatura filosofici care abordeazi dimensiunea ,holistici” sau ,,cosmicia” a in-
trebarii, evidentiind cu acest prilej, prin citeva consideratii teologice, specificul
gandirii crestin-rasdritene in ceea ce priveste dimensiunea cosmicd a intrebarii
cu privire la sensul vietii. In acest fel, vreau si pun in valoare un fapt mai putin
observat, anume ca traditia rasdriteana concepe ca avind o dimensiune cosmicd
nu doar rispunsul, ci si intrebarea cu privire la sensul vietii. Inainte de toate, voi
formula citeva consideratii preliminare.

Citeva consideratii preliminare

Se pare ca schimbarea termenului de , realitate” sau ,lume” cu cel de ,viatd”
apare odatd cu miscarea filosofica Lebenshpilosophie’. Ceea ce ar insemna cd
expresia ,sensul lumii”, ,sensul universului” sau ,sensul creatiei” a fost inlocuitd
treptat cu expresia ,sensul vietii”. Ar fi reprezentativ de reamintit aici faptul
cd expresia aceasta din urma ar fi fost folositd pentru prima datd (erstmals) in
literatura europeana, asa cum noteazd Volker Gerhardt, de citre Friedrich
Nietzsche?®, care a fost chiar un precursor al miscirii Lebenshpilosophie. Rémi
Brague vede o schimbare produsi de modernitate chiar in intelegerea termenului

' Cf. Thaddeus Metz, Meaning in Life. An analytic study, Oxford University Press, New York,
2013, p. 3.

2 Cf. Mircea Florian, ,Misologia sau «filosofia absurdului»”, in Cercetdri Filosofice, an. V
(1958), nr. 1, pp. 48, 53.

3 Cf. Volker Gerhardt, Friedrich Nietzsche, C.H. Beck, Miinchen, 1992, p. 21. Am intalnit
aceasta afirmatie la Jean Grondin (Cf. Jean Grondin, Despre sensul vietii: eseu filozofic, trad. din
Ib. francezd de Manuela Kaufmann, Galaxia Gutenberg, Targu Lapus, 2019, pp. 16-17) pe care
ulterior am verificat-o consultdnd direct lucrarea semnata de Gerhardt. Totusi, se pare ca expresia
Sinn des Lebens ar fi ceva mai timpurie (Cf. Stephen Leach, James Tartaglia ,, The Original Meaning
of Life”, in: Philosophy Now, June/July 2018, No. 126, pp. 24-25).
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de ,lume”. Odatd cu modernitatea, lumea are o dimensiune antropologici‘ sau,
cum noteaza Virgil Ciomos in Postfata cirtii, termenul de ,lume” desemneazi
»lumea umand™. Ceea ce ar insemna ci aceastd acceptiune antropologicd a lumii
a pregitit schimbarea termenului de ,lume” cu acela de ,viatd” inteleasi ca viata
a omului. Pe alocuri, unele reflectii filosofice revin intrucatva hermeneutic la
vechea paradigma, pastrind termenul de ,viatd” cu o oarecare deschidere spre
ceea ce se afld dincolo de viata omului ca atare. Asa se face cd, atunci cind se are
in vedere chestiunea sensului, se are in vedere viata omului si, legat de sensul ei, si
sensul intregii lumi. In continuare, vom vedea la lucru aceasti perspectivi atunci
cand se discutd despre intrebarea cu privire la sensului vietii. Asadar, vom observa
in rindurile urmitoare cum este formulatd dimensiunea cosmici a intrebirii cu
privire la sensul vietii in unele reflectiile filosofice contemporane.

Dimensiunea cosmicd a intrebdrii cu privire la sensul vietii in reflectiile
Sfilosofice contemporane

Autorul mentionat mai sus, anume Thaddeus Metz — ce a observat
disproportionalitatea intre literatura care abordeaza sensul vietii individuale si cea
care are 0 abordare mai holistici sau chiar cosmicd — numeste pe acei ctiva putini
filosofi care abordeazd sensul vietii in acest fel enuntat mai sus (John Wisdom,
Karl Britton, Paul Edwards, Milton Munitz, David Cooper, Seachris Joshua)®.
Parcurgind textele autorilor invocati de Metz, putem observa diferite perspec-
tive ale dimensiunii holistice sau cosmice pe care o poate imbraca intrebarea cu
privire la sensul vietii. Voi dedica un alineat pentru fiecare autor numit de Metz:

1) Invocind intrebarea ,Care este sensul vietii?”, John Wisdom creeaza
o situatie imaginard in care, dacd cineva ar rispunde ci sensul vietii este viata
vesnicd, persoana care a intrebat ar merge mai departe, intrebind: ,Care este
sensul intregii vietii, al vietii de aici si de dincolo, al vietii de acum si din lumea
cealaltd? Care este sensul tuturor lucrurilor de pe pimént si din cer””. Pentru o
intelegere mai exacta a ceea ce vrea s afirme cu privire la cele mentionate mai

4 Cf. Rémi Brague, Intelepciunea lumii: istoria experientei umane a universului, editie nous,
revizuitd de autor, trad. din Ib. francezi de Cornelia Dumitru, postfati de Virgil Ciomos, Tact,
Cluj-Napoca, 2012, p. 14. Brague precizeazd faptul ci si Sfantul Evanghelist Ioan in prologul
Evangheliei foloseste termenul ,,lume” chiar cu aceastd acceptiune de viatd umani (/z 1, 9; 3, 19),
spre deosebire de Sfantul Apostol Pavel (Rm 1, 20), unde termenul ,lume” desemneaza uneori
creatia (Cf. Jbidem, pp. 82-83).

> Ihidem, p. 349.

¢Cf. Thaddeus Metz, op. cit., nota 4, p. 3.

7 John Wisdom, ,, The Meanings of the Questions of Life”, in 7he Meaning of Life: A Reader,
E.D. Klemke & S.M. Cahn (eds.), Fourth Edition, Oxford University Press, New York/Oxford,
2018, p. 194.
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sus, autorul foloseste urmatorul exemplu. El isi imagineaza viata asemenea unei
piese de teatru. Privitorul care ar ajunge la mijlocul unei astfel de piese si ar ve-
dea doar o parte din ea, fiind apoi nevoit sa plece chiar inainte de sfarsitul ei se
poate intreba cu privire la acea parte vizutd, ,,Ce inseamnd asta?”. Prin aceasta el
vrea sd cunoasci cea fost inainte ca el sd ajunga si, ce a urmat dupi ce el a plecat,
pentru a intelege acea parte pe care el a vizut-o, iar in definitiv, pentru a intelege
intreaga piesi®. Asa se intAmpla si cu cel care se intreba cu privire la sensul vietii.
Reiese de aici ca intrebarea pentru Wisdom ar avea o dimensiune holistica. Ea
vizeaza sensul intregii vietii, chiar si cel al vietii vesnice, pentru cel ce crede intr-o
astfel de realitate. Cu toate acestea, as crede ci felul cum este vizuta intrebarea
cu privire la sensul vietii de Wisdom poate fi suspectatd intrucitva de panteism.
Observand ci ea apare pentru unii lipsita de sens, autorul incerci si gaseascd
justificirile unei astfel de pozitii intr-o formulare care cuprinde nu doar viata, ci
tot ceea ce existd. Inspirat dintr-o fabuld, Wisdom formuleazi aceasta justificare
invocind aga-zisa intrebare ,,absurda’: ,,Pe ce se sprijind toate?”. Intrebarea aceasta
e vazutd astfel, deoarece prin ,toate lucrurile” se intelege ,,absolut toate lucrurile
care existd’?, deci nu poate exista nimic in final care si existe si sd sprijine, fiind
nesprijinit la rAindul sdu de un alt sprijinitor existent. Prin intrebarea cu privire la
sensul tuturor celor existente, Wisdom nu are in vedere in mod special intreaga
creatie, ci tot ceea ce existd. De aici se face evident ca o astfel de perspectivd nu
vede o ,discontinuitate de naturd’'® intre Dumnezeu si creatie. Ea scoate din joc
distinctia invataturii crestine intre ceea ce existd prin sine si ceea ce existd printr-
un Aleul, adica intre Dumnezeu care exista prin Sine si e mai presus de ceea ce
existd, fiind necreat $i necauzat, i ceea ce existd prin El, fiind creat, si avandu-L
drept cauzd. Cu alte cuvinte, daci este admisa existenta lui Dumnezeu, in intre-
bare ar f1 inclus si El, dar nu ca Cel ce existd prin Sine, fiind mai presus decit ea,
cici altfel nu ar mai fi inclus, ci ca Cel Care este inclus in existenta, deci cuprins
de ea''. Din acest motiv, intrebarea cu privire la sensul vietii poate fi suspectatd
ca fiind o intrebare panteista. Daci asa ar sta lucrurile, am intelege de unde vine

8CL. Ibidem, pp. 194-195.

O Cf. Ibidem, p. 194.

0 Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Ascetica si mistica Bisericii Ortodoxe, Editura Institutului
Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 2002, pp. 263-264.

! Existenta Lui nu se incadreazd asa-zicAnd in genul cel mai larg al existentei ca atare.
Ci El e in afard si deasupra existentei in general; nici micar termenul «este» sau «existd», in care
desemnam tot ce e mai general, ceea ce e comun tuturor lucrurilor si fiintelor, nu I se potriveste,
pentru cd nu ne scoate nici el din ordinea creatd” (/bidem, p. 284). Iar in alt loc, inspirat de Sfantul
Grigorie Palama, Parintele Stiniloae noteazi: ,Dumnezeu, pe de o parte, e existenta, pe de alta, nu
e existentd, dar nu in sensul ci n-ar exista, ci ca Cel ce e mai presus de existentd” (lbidem, p. 288).
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de fapt greutatea recunoscuta de altfel de a da un raspuns la aceastd intrebare sau,
mai mult decit atét, a considera intrebarea in sine ca fiind lipsitd de sens.

2) In primul capitol intitulat ,, Two related questions” din lucrarea Philo-
sophy and the Meaning of Life, un alt filosof mentionat de Metz, anume Karl
Britton, evidentiazi pentru inceput faptul ca exista doua intrebari. Una cu privire
la sensul vietii, iar alta cu privire la sensul lumii, si apoi, ca aceste doud intrebiri
sunt, de fapt, legate intre ele: ,unul dintre lucrurile foarte ciudate despre «sensul
vietii» este ci oamenii nu fac o distinctie clard intre o intrebare despre orice si o
intrebare despre ei insisi [...]. Se pare ca sunt doua intrebari, una despre univers
si una despre mine”'%. In urmitoarele pagini avea si afirme ci ,,cele doud intrebari
sunt cu adevarat legate: pentru a afla despre lume trebuie sd distingem lumea de
noi insine si invers”. Britton justificd legdtura acestor intrebari, cum intr-una
e cuprinsi cealaltd, si invers. El nota ca ,toate cunostintele mele despre lume
imi vin prin propria mea experientd [...]. Iar lumea existenta este cea despre care
am avut o anumitd experientd. Ea ma include pe mine [...]. Prin urmare, a-mi
pune o intrebare despre univers inseamnd a-mi pune o intrebare despre propria
mea existentd. Dacd nu m-as fi ndscut niciodata, nu ar fi trebuit s am nici o
problema”'4. Concluzia capitolului e ci ,intrebarea se referi atit la mine insumi,
cat si la lume: nimic nu este lisat pe dinafard”". Daci aceste texte semnate de
Britton ar fi introduse pe nestiute in opera Pirintelui Dumitru Stdniloae, nu stiu
in ce misura cineva ar putea sesiza ci nu-i apartin. Ceea ce vreau si evidentiez
este faptul ca felul cum justifica Britton legatura celor doud intrebari mi se pare
destul de teologic, sau chiar de-a dreptul teologic.

3) Un alt autor mentionat de Metz este Paul Edwards. Acesta din urma
noteazd faptul ci unele intrebari, ,De ce existim?”, ,,De ce existd lumea?”, au un
caracter ,ultim” sau ,,cosmic”'. Putem intelege ci intrebarea cu privire la sensul
vietii sau cu privire la sensul universului poate fi reformulata si in acest fel'”. Ar fi
de fapt o aplicare a ceea ce in literatura despre sensul vietii poartd denumirea de

12 Karl Britton, Philosophy and the Meaning of Life, Second Edition, Cambridge University
Press, London/New York, 1971, pp. 2-3.

13 Ibidem, p. 5.

Y Ibidem, pp. 4-5.

15 Ibidem, p. 20.

16 Cf. Paul Edwards, ,Why?”, in The Meaning of Life. A Reader, E.D. Klemke (ed.), Oxford
University Press, New York, 1981, p. 227.

7 Chiar s-a afirmat faptul ci cel ce se intrebd cu privire la sensul vietii, acela cautd de fapt
rispunsuri la o serie fundamentald de intrebari formulate cu ,de ce?”, asemenea celor pe care Paul
Edwards le-a amintit (Cf. Milton K. Munitz, Cosmic Understanding: Philosophy and Science of the
Universe, Princeton University Press, New Jersey, 1986, p. 260).
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yteza amalgamului” (amalgam thesis)'®. De altfel, poate fi aplicatd aici si metoda
interpretdrii narative, care, asa dupd cum vom observa in urmitorul paragraf, ea
ar concepe intrebarile formulate de Paul Edwards ca sub-intrebiri ale intrebarii
cu privire la sensul vietii. Rimé4ne de remarcat faptul ca preocuparea de baza a lui
Edwards in articolul citat e cu totul alta. Nu-si propune sa discute despre carac-
terul cosmic al intrebarii cu privire la sensul vietii, ci cel mult el ar putea fi vizut
ca unul ce noteaza aceasta doar in treacit.

4) Un alt filosof mentionat de Metz este Milton Munitz. In ultima parte
a lucrarii sale avea sd aibd in atentie felul cum rezultatele cosmologiei recente
influenteaza perspectiva asupra sensului vietii. Intrucit universul a avut cindva
in timp un inceput si cd undeva in viitor va avea un sfarsit, sau faptul ci omul nu
se afla in centrul universului, toate acestea influenteazi viziunea noastrd asupra
sensului vietii. Dacd, de pildd, universul va avea un sfarsit ar reiesi de aici ca viata
umand nu ar avea nici un sens? Departe de autor este totusi aceastd idee. Dar
aceasta fard apelul la transcendentd, ci la propriile puteri umane. Cu alte cuvinte,
viata are un sens cu toate cd, universul ar avea un sfﬁr§it, iar aceasta, firi vreo
implicatie religioasi'. In aceste conditii, perspectiva lui Munitz asupra sensul
vietii nu ar tine cont de soarta universului. Dintr-o perspectiva teologicd s-ar
putea evidentia un alt aspect. Tocmai fiindca universul are un sfarsit viata are un
sens, cici daca nu ar avea, viata s-ar confrunta cu o monotonie, iar prin aceasta, si
cu lipsa sensului®. Tn acest fel se evidentiazi faptul ci crestinismul risiritean lea-
ga soarta universului de sensul vietii. Spre deosebire de perspectiva acestui autor
potrivit cireia, indiferent daci universul are sau nu un sens, viata omului tot are
un sens, perspectiva crestind subliniaza solidaritatea omului cu intreg universul.
As aprecia in cele din urma pozitia lui Munitz ca fiind una mai putin cosmica
cind se are in vedere chestiunea sensului vietii.

18 Care este scopul vietii?”, ,,Ce face viata valoroasi?” sau ,,Ce face viata semnificativa?”,
,»Ce face viata si merite a fi triitd?”. Aceastd tezd de a reformula intrebarea a primit denumirea de
yteza amalgamului” (Cf. Joshua W. Seachris, , The meaning of life as narrative: a new proposal for
interpreting philosophy's «primary» question”, in Philo, vol. 12, nr. 1, 2009, pp. 6-7).

1 Cf. Milton K. Munitz, op. cit., pp. 58-82.

? Pirintele Stiniloae nota faptul ci o vesnicie in plan orizontal ar face ca viata si fie lipsitd
de sens: ,,De fapt, chiar dacd am trii vesnic pe pimant ca persoane, viata noastrd ar rimane in afara
sensului. Moartea este taina prin care trebuie s trecem cd sa intrdam in sensul deplin al existentei,
egal cu plenitudinea ei” (Pr. Prof. Dumitru Stiniloae, 7eologia Dogmatici Ortodoxi, vol. 3, editia a
IV-a, Editura Institutului Biblic si de Misiune Ortodoxd, Bucuresti, 2010, p. 223). De asemenea,
Nikolai Berdiaev scria ci doar moartea ,pune in profunzimea ei problema sensului vietii. Intr-
adevar, aceasta nu are sens decit dacd moartea existd” (Nikolai Berdiaev, Despre menirea omului:
incercare de etici paradoxald, trad. de Daniel Hoblea, Aion, Oradea, 2004, p. 331).
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5) Potrivit distinctiilor ficute de una alt autor mentionat de Metz (David
Cooper) cu privire la termenul ,viatd” (,vieti umane individuale” sau ,viata” in
general, ,forma de viatd umana” sau ,lumea vietii”), acceptiunea, ,viata’ in ge-
neral, riméne in atentia autorului atunci cind el discutd chestiunea sensului®'.
Prin urmare, perspectiva pe care o are in atentie nu se adreseaza vietii individuale,
dar nici intregii creatii, ci doar vietii umane in general. Aprecierea lui Metz cum
cd David Cooper ar avea o perspectiva holistica atunci cand discuta chestiunea
sensului e intrucitva justificata, daci o comparam cu cei care se rezumd doar la
sensul unei vieti anume. Cu toate acestea, cu subcapitolul la care face trimitere
Metz, Cooper nu poate fi nominalizat ca fiind un autor care ar avea in vedere
perspectiva cosmici a intrebdrii cu privire la sensului vietii.

6) Ultimul autor mentionat de Metz este Joshua W. Seachris, cu un studiu
in care cel din urmi propune intelegerea sensului vietii ca o naratiune. Aceastd
propunere face ca intrebarea cu privire la sensul vietii sa apari ca o intrebarea
atotcuprinzitoare. Ea nu mai este o intrebare singulara, ci una care cuprinde de
fapt in sine un set de intrebari. Autorul noteaza ca ,intrebarea «Care este sensului
vietii?» ar trebui interpretata ca o cerere pentru o naratiune care povesteste despre
acele elemente si intrebari care insotesc viata si care au cea mai mare importantd
existentiald pentru fiintele umane”. Unele dintre aceste intrebari existentiale
care sunt presupuse in intrebarea originard au o evidenta deschidere cosmicd®.
Acest fapt face ca inssi intrebarea cu privire la sensul vietii care le contine si aiba
o astfel de dimensiune atotcuprinzitoare. Se pare ca ,teza amalgamului” este
reductionistd in sensul ci, atunci cAnd intrebarea cu privire la sensul vietii este
reformulata — sub forma ,Care este scopul vietii?”, ,,Ce face viata si fie valoroa-
s3?” sau ,,Ce face ca viata sd merite a fi trditd?” —, ea se opreste asupra unui aspect
al vietii, eliminind indirect pe altele i, in definitiv, perspectiva intregului. Asa
se intampld, de pildd, atunci cind intrebarea ,Care este sensul vietii?” este refor-
mulatd sub forma ,Ce face o viatd semnificativd?”. Joshua Seachris noteazi ci
sunt cel putin doua diferente care deosebesc cele doua intrebari formulate. Una
dintre ele este aceea ca cea din urma este o intrebare care priveste viata umana,

2L Cf. David E. Cooper, Meaning, Acumen, Chesham, 2003, p. 128.

2 Joshua W. Seachris, arz. cit., p. 20.

B Cf. Ibidem, p. 14. Mi se pare justificatd propunerea autorului, cici atunci cAind mi intreb
cu privire la sensul vietii pot avea in vedere intrebarea ,de ce exist?”, de pilda, si, imediat, in mod
firesc, ,,de ce existd totul?” sau ,,cum se termind totul?”, deopotriva, viata mea si a intregului uni-
vers. In alt loc, autorul noteazi ci, atit timp cAt sensul vietii e o naratiune, ,atunci este clar de ce
luim in considerare modul in care se termina viata, atit a noastrd, cit si a universului (vorbind
metaforic, bineinteles), sd fie att de important pentru a stabili daci viata are sens sau este lipsitd
de sens” (Zbidem, p. 12).
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iar cea dintAi ar avea in vedere intreg universul si tot ceea ce existd in el*. Asadar,
ceea ce face ca Intrebarea cu privire la sensul vietii sd aiba in viziunea lui Seachris
o dimensiune cosmicd este interpretarea narativd a intrebarii. Aceasta pentru ci
autorul intelege sensul vietii ca fiind o naratiune, dar nu orice naratiune, ci una
adevirata si relevantd din punct de vedere existential” (ERN: existentially relevant
narrative)®. Doar aceasta se identifici cu sensul vietii.

7) Pe langa autorii deja mentionati de Metz, remarc un alt filosof canadian,
Jean Grondin, care noteaza citeva consideratii demne de a fi amintite. El leagd
sensul vietii de sensul a ceea ce este creat. Grondin reproseaza aici stiintei mo-
derne, si nu reflectiilor filosofice contemporane, cum ci ea a renuntat la viziunea
teleologica a naturii*®. Mai mult, Grondin, oferind citeva exemple din naturd
din care reiese faptul ci tot ceea ce se afla in ea are un sens, intrucit tinde spre un
scop final, autorul scoate de aici un argument impotriva tendintei de a da un sens
vietii noastre, ca si cum ea nu ar avea deja un sens”’. Cu alte cuvinte, aspiratia a
tot ceea ce este in naturd e o scoald pentru credinta noastra intr-un sens deja dat
vietii, ram4nand in sarcina omului doar de a-1 descoperi. Teologic exprimindu-
se, Grondin ne indeamna astfel: ,,trebuie sd invitam sa inscriem din nou chestiu-
nea sensului vietii in acest orizont «cosmic»”*%.

Pe langa observatiile nominale, in final am putea nota urmatoarea consta-
tare. Dintre toti autorii mentionati de Metz, unii au o viziune holisticd asupra
sensului vietii (intrebarea vizeaza viata umanad in general), iar altii, una cosmica.
Am putea afirma faptul ca, in functie de unii sau de altii, intrebarea cu privire
la sensul vietii are fie o dimensiune holisticd, fie una cosmici. Cea din urma
este atinsi in abordirile celor mai multi din cei amintiti doar in treacit. In mod
special, doar Karl Britton ar fi singurul care dedici un capitol acestui subiect. In
continuare vom observa faptul ci teologiei ortodoxe i este proprie dimensiunea
cosmici a intrebarii cu privire la sensul vietii.

Perspectiva teologici cu privire la dimensiunea cosmici a intrebdrii

Spre deosebire de timpurile mai vechi, cAnd sensul vietii omului era vazut
intr-o legitura strinsa cu sensul cosmosului?, in timpurile mai recente, sensul ei

M CL. Ibidem, p. 23.

B Cf. Ibidem, p. 14.

%6 Cf. Jean Grondin, op. cit., pp. 51-56.

2 Cf. Ihidem, p. 51.

2 bidem, p. 54. In alt loc, notind ci sensul vietii nu se poate situa decit intr-un spatiu cos-
mic, filosoful canadian invitd reflectiile filosofice contemporane la o astfel perspectiva integratoare
(CL. Ibidem, pp. 103-105).

» Rémi Brague observa, in perioada Antichitdtii si medievala, existenta unei legdturi intre
cosmologie si antropologie, spre deosebire de modernitate, unde aceasta s-a rupt. Pentru omul
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este vazut separat de sensul acestuia, chiar si in reflectiile filosofice, asa dupa cum
observa si filosoful Thaddeus Metz. Nu cred ci ar trebui si mai invoc argumente
— din scrierile Sfantul Maxim Marturisitorul, de pildé, ca sa amintesc aici poate
de cel mai reprezentativ autor patristic in legiturd cu aceastd chestiune — pentru
a evidentia faptul ci, potrivit crestinismul rasiritean, omul este vazut in aceastd
relatie a sa cu intreaga creatie. Sesizind aceasta tendintd de a le vedea separat,
chiar in interiorul sau, mai precis, in crestinismul apusean, Pirintele Profesor
Dumitru Stdniloae a considerat necesar sd noteze ci ,,mantuirea si indumnezeirea
vizeazi, fira indoiald, in mod direct umanitatea, dar nu o umanitate desprinsi de
naturd, ci unitd ontologic cu ea natura. Cici natura tine de om, sau intregeste pe
om, si omul nu se poate desavarsi fara sa reflecteze si sd lucreze asupra naturii. De
aceea, prin lume se intelege atit natura, cit si umanitatea; sau, cAnd se indica prin
cuvantul lume una din ele, totdeauna este subinteleasa si cealaltd. Crestinismul
din Occident a avut adeseori tendinta de a referi mintuirea la omul separat de
naturd. Crestinismul risaritean nu le-a conceput niciodata separat”™.

Pornind de la aceastd invatiturd a crestinismului rasiritean se iveste urma-
toarea intrebare: Daca nu pot sa separ méntuirea sau raspunsul cu privire la sen-
sul vietii mele de raspunsul cu privire la sensul lumii, nu rezultd, oare, ci nu pot
sd separ nici intrebarea mea cu privire la sensul vietii mele de intrebarea mea cu
privire la sensul ei? Ceea ce vreau sa evidentiez in rindurile urmitoare este faptul
cd, dintr-o perspectiva teologicd, omul este legat de univers, chiar i atunci cind
se intrebd cu privire la sensul vietii. Ma voi opri in urmitoarele rinduri la legenda
regelui pescar si a cavalerului Parsifal invocatd de Mircea Eliade, prin care isto-
ricul religiilor a subliniat cu acest prilej tocmai acest aspect, iar ulterior voi nota

antic si medieval, scrie filosoful francez, intrebirile ,cine sunt?” si ,unde sunt?” sau ,,ce este omul?”
si ,ce este lumea?” nu pot primi rispuns una fard cealaltd (Rémi Brague, op. cit, p. 133). lar in alt
loc nota: ,,Lumea este plind de sens, un sens pe care omul este capabil sa-1 descifreze si sa si-1 aplice
siesi” (Lbidem, p. 182).

3 Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Zeologia Dogmatici Ortodoxd, vol. 1, editia a IV-a, Editura
Institutului Biblic si de Misiune Ortodox3, Bucuresti, 2010, p. 337. In alea lucrare, acelasi teolog
scrie: ,,Gandirea religioasd a Occidentului nu are nici o referinta la naturd, ci este preocupata ex-
clusiv de om. Este caracterizatd de un exclusivism antropologic si de o indiferentd fatd de natura,
de o insensibilitate fatd de tainica frumusete sirbitoreascd a naturii — mediu al comuniunii cu cei
dragi. De aici pani la individualismul occidental, pini la omul inchis in el insusi, nu este decat
un pas’ (Idem, Reflectii despre spiritualitatea poporului roméin [col. ,Opere Complete”, vol. 9],
Basilica, Bucuresti, 2018, p. 27). Despre consecintele unei astfel de perspective asupra omului
care pierde relatia sufleteascd cu natura, Pirintele Stiniloae scrie cu alt prilej faptul ci un astfel
de om ,jsi ciunteste grav umanitatea, inteligenta, inaintind spre o existenti chinuita, adusa pani
la marginea neantului” (Zbidem, p. 28). Mai amintesc aici ci teologul romén vede intrupat acest
specific ortodox in spatiul romanesc, in creatia ,cultd” sau ,cirturireasci’, cu precidere in poezia

lui Mihai Eminescu si in proza lui Mihail Sadoveanu (Cf. lbidem, pp. 436-437).
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citeva consideratii teologice cu privire la aceasta chestiune, inspirat fiind de unele
reflectii teologice ale Parintelui Stiniloae.

Regele pescar, care cunostea tainele sfAntului potir al Graalului, se
imbolnaveste, iar, deodata cu el, intreaga naturd din proximitatea castelului se
afla in ,moarte”, motivul fiind acela ca nici un cavaler nu-l intreba despre soarta
potirului sfintului Graal. SfAntul Graal, noteazi Eliade, simboliza, de fapt, ade-
virul §i mantuirea. Nimeni nu intreba unde este adevarul si méintuirea, sau cum
se exprimd in final Eliade, nimeni nu-si punea de fapt ,intrebarea justd”, adici
intrebarea cu privire la sensul vietii. Dar, in momentul in care Parsifal ii adreseazi
Regelui pescar ,intrebarea centrald”, nu doar regele se vindeci, ci intreaga naturd
reinvie’’. Pe marginea acestei legende, Eliade scrie cAteva reflectii cu privire la
intrebarea despre sensul vietii, adica despre ,,intrebarea care rodeste” (asa intitu-
leazd chiar textul reflectiilor sale). Istoricul religiilor subliniazi faptul ca omul este
solidar cu natura, chiar si in aceastd intrebare. Redau o parte din cuvintele sale:

»numai simpla punere a intrebarii centrale are o importanta covarsitoare, nu
numai pentru om, ci pentru intreg Cosmosul. Inainte chiar de a afla rispunsul
[...] intrebarea, prin simplul fapt ca e intrebare centrala, schimbi complet omul
si firea [...]. Nimic nu exprimd mai bine ratarea omului care refuzi si se intrebe
asupra sensului existentei sale — decit acest amdnunt al Firii intregi care suferd in
asteptarea unei intrebiri [...] ratdm singuri, unul cite unul, pentru ci refuzam
sau uitdm sd ne mai intrebim: unde este adevarul, calea si viata? Noi credem ca
mantuirea sau naufragiul ne privesc pe noi singuri. Ni se pare cd problematica
noastrd, buna sau rea, nu angajeaza pe nimeni in afara de noi. Dar lucrul acesta
nu e adevirat. Existd o solidarizare a oamenilor nu numai pe nivelurile lor joase, in
instincte si interese biologice sau economice. Exista si o solidarizare a oamenilor
in destinul lor spiritual. E greu sd se mantuiascd unul singur, daci vecinii lui nici
nu-si pun problema méntuirii”*.

Lumea nu e constientd de sine si nu-i este dat si se intrebe cu privire la
sensul ei. Numai omului ii este dat sd o facd, intrucat e constient de sine. Dar
in constiinta lui de sine e inclusi si constiinta sa fata de lume, cici el nu poate
fi constient de sine fard a fi constient de lume, si invers. lar cu cit omul e mai
constient de lume, cu atit e mai constient de sine, si cu cit e mai constient de
sine, cu atat e mai constient de lume. Subliniem faptul c3, in acest fel, contribu-
ind la constiinta lui de sine, lumea devine prin acesta constienta de sine. Asadar,
se poate spune ci omul e constient nu doar de sine, ci el este in acelasi timp si

' Cf. Mircea Eliade, Taina Indiei: texte inedite, editie ingrijitd si cuvint inainte de Mircea
Handoca, postfatd de Horia Nicolescu, ICAR, Bucuresti, 1992, pp. 184-185.
32 [bidem, p. 185.
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constiinta lumii**. Dar dacd omul e constiinta lumii, intrebAndu-se cu privire la
sensul vietii, prin aceasta, de fapt, se intreaba si cu privire la sensul lumii, sau in
intrebarea lui e si intrebarea creatiei intregi, nu doar a omului**. De aceea, Pi-
rintele Stdniloae marturisea ci ,sensul sau lumina existentei mele e conditionat
de sensul intregii existente. Cautind sensul existentei mele, caut sensul intregii
existente de care e conditionatd existenta mea”®. Cu alte cuvinte, dintr-o per-
spectivd teologici, intrebarea cu privire la sensul vietii nu are un caracter singular,
care priveste, potrivit distinctiilor ficute de Cooper, doar viata omului in general
sau doar viata unei persoane anume, lumea vietii sau forma de viatd umana,
ci, in definitiv, intreaga creatie, adica pe toate acestea. Dar, daci in intrebarea
aceasta a omului e cuprinsi si lumea, ca si cum s-ar intreba si ea despre sensul ei,
inseamnd ca, atunci cind omul nu se intreabd cu privire la sensul vietii sale, si
natura suspind dupa lipsa acestei intrebari*®. De aici reiese cd, atunci cind omul e
nepdsator cu privire la sensul vietii sale, el e nepésator si cu privire sensul intregii
creatii. Cind omul nu-§i pune intrebarea cu privire la sensul vietii, el zace de fapt
intr-o ,lene spirituala™’, iar atunci cind se intreabd, e angajat intreg cosmosul
in intrebarea lui, in asa fel inct intrebarea, restructurind omul in mod spiritual,
restructureaza intrucitva si lumea, sau cel putin e un inceput in acest fapt.

Concluzii

Daca, asa cum a observat Rémi Brague, odata cu modernitatea, termenul de
»lume” a primit o interpretare antropologica, s-ar cuveni ca, astizi, termenul de
,viatd” sd aiba si el, la rindul sdu, o deschidere cosmologici. Literatura filosofici
de tip analitic incearcd si restringd cit mai mult termenul de ,viatd” pentru a
referi sensul la ceva cit mai clar posibil. Spre deosebire de aceasta, in reflectii

33 Cf. Pr. Prof. Dumitru Stiniloae, 7éologia Dogmatici Ortodoxd, vol. 1..., p. 11.

3% Chiar dacd nu toate cele create sunt constiente de sensul lor, deci nu se intreaba despre
acest sens, pun constiintelor umane intrebarea despre sensul lor” (Pr. Prof. Dumitru Stdniloae,
Tisus Hristos Lumina lumii si indumnezeitorul omului [col. ,Opere Complete”, vol. 9], Basilica,
Bucuresti, 2014, p. 38).

3 Pr. Prof. Dumitru Stiniloae, Chipul evanghelic al lui Iisus Hristos (col. ,Opere Complete”,
vol. 7), Basilica, Bucuresti, 2016, p. 235.

36 Exista in fiecare ins sentimentul de responsabilitate nu numai pentru soarta sa, ci pentru
a lumii intregi, dAndu-si seama ci prin lucrarea lui produce sau poate produce modificiri in intre-
gul existentei create” (Pr. Prof. Dumitru Stdniloae, fisus Hristos sau Restaurarea omului [col. ,Opere
Complete”, vol. 4], Basilica, Bucuresti, 2013, p. 160). In alt loc, ficand trimitere la Maurice Blon-
del si Louis Lavelle, Parintele Dumitru Stiniloae scria ci ,fiecare persoana este responsabild de
desfdsurarea intregului univers fizic si spiritual. Cel mai mic gest al nostru pune lumea in vibratie si
ii modifica starea” (Pr. Prof. Dumitru Stiniloae, Ascetica si mistica Bisericii Ortodoxe..., pp. 31-32).

37 Cf. Mircea Eliade, ap. cit., p. 186.
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filosofice prezentate aici putem observa cum de la un autor la altul, mai mult
sau mai putin, exista o incercare de a lirgi notiunea de ,viatd’, cuprinzind viata
umand in general, iar pe alocuri, chiar intreg cosmosul. Ceea ce face ca intrebarea
cu privire la sensul vietii sa cunoasca un orizont mai larg, care si cuprindi nu
doar viata, ci si locul ei (cosmosul).

Intrucitva poate fi justificati o delimitare mai clari pentru a scoate in
evidenta cu un anumit prilej sensul vietii in special (sensul propriei vieti) sau
sensul vietii in general, dar nu putem exclude perspectiva cosmici. Si invers, cAnd
avem in vedere sensul lumii s-ar cuveni si se subinteleagd prin aceasta, intrucatva,
sensul vietii umane in general, sau chiar sensul vietii unei persoane anume, cici
viata umand sau viata propriu-zisd a cuiva e inscrisd in aceastd lume. Nu poate
face abstractie nici viata mea de lume si nici lumea de viata mea. Aceasta este de
fapt invatitura crestin-rasiriteana. Pe marginea ei, dintr-o perspectiva teologica,
am incercat si evidentiez faptul ca, intrucit nu pot si separ raspunsul cu privire
la sensul vietii mele de raspunsul cu privire la sensul lumii, tot asa nu pot sa separ
nici intrebarea mea cu privire la sensul vietii mele de intrebarea mea cu privire la
sensul ei.
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Sensul agnosticismului.
Cateva probleme si evaluiri de ordin filosofic’

Diac. Drd. Bogdan HOSU

Abstract:

Alongside atheism and indifferentism, agnosticism represents one of the
significant intellectual markers of modern and postmodern irreligion, the
permanentizing of the individual options of this nature one that is explicitly
underlined by social studies and evaluations, confirming the increasingly
more pronounced disinterest of some of our fellow citizens for anything
resembling faith and religious practices. This being precisely why, taking into
consideration the origin and the epistemological implications of agnosticism —
which, conceptually, “begins” with the different forms of ancient skepticism —
our study aims to capture and evaluate some of its contemporary philosophical
features, so that, by the end, to be able to draw a minimal design of its content
and ideation particularities.

Keywords:

Agnosticism, philosophy, epistemology, Thomas Henry Huxley, Robin Le
Poidevin

In mod firesc, acceptiunile filosofice ale agnosticismului sunt mai extinse
decat cele pur teologice, racorddndu-se unei parti insemnate a vastei problematici
epistemologice pe care o reprezintd ,valoarea de adevar’ a cunoasterii umane'.
Astfel, agnosticismul filosofic contemporan ,,exprimi orice atitudine constienta
de indoiala, negare sau neincredere fatd de unele sau chiar toate puterile omului

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Aurel Pavel, care si-a dat acordul pentru
publicare.
' Al. Posescu, Introducere in filosofie, editia a I1I-a, Ed. Garamond, Bucuresti, 2000, p. 169.
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de a cunoaste™?, vizand deci, ca obiect/scop al negirii, putinta, totald sau partiala,
de a cunoaste inteligibilul — noétén — si sensibilul — aisthéton —, pe care, separat
sau laolaltd, le va supune ,regimului” indoielii sistematice, cu toate consecintele
care rezulta de aici. Pe langa faptul ca ,acoperd” problema veracititii cunoasterii
(atat a omului si a Cosmosului, cit si a domeniului transcendentei si a divinitatii),
agnosticismul filosofic se repercuteaza si asupra modului efectiv de abordare a
acesteia, interpretdnd-o ca fiind concretizabild prin ratiune (rationalismul epis-
temologic) si/sau prin senzatie (empirismul), si operationalizind-o in forme
dintre cele mai variate, culminind cu postularea programatici a imposibilitatii
cunoasterii in integralitatea ei’. Ca urmare, agnosticismul ,,acoperd” un ansamblu
larg de domenii de interes cognitiv, de la filosofie la stiinga si de la religie la eticd,
incluzind deci, ca o componenta particulara, si problematica indoielii sistemice
privind existenta vs. inexistenta lui Dumnezeu.

a) In sine, termenul de agnosticism este unul recent, fiind folosit intiia oard
1a1869 de catre britanicul Thomas Henry Huxley (1825-1895), biolog si antro-
polog evolutionist, cu scopul de as exprima convingerea personald conform cireia
atat religia, cat si stiinta sau filosofia nu pot sonda in mod credibil si nu pot for-
mula concluzii complet demonstrabile cu privire la esenta ultimid a problemelor
pe care incearci sa le abordeze.

* Thomas Huxley numea agnosticid acea atitudine, cu reverberatii in plan
»intelectual si etic”, prin care era absolutizatd (,,...credinta absolutd in
validitatea unui principiu”), de o manierd axiomatica, teza — care vine si
epuizeze tot ceea ce este ,esential pentru agnosticism” —, dupi care ,,...
este gresit ca un om si spund cd este sigur de adevarul obiectiv al orica-
rei propozitii [enunt, afirmatie], dacd nu poate produce dovezi care si
justifice logic aceasta certitudine™.

Astfel, orice enunt cu ambitii de ordin cognitiv (independent de domeniul
avut in vedere) nu va putea fi considerat drept ,sigur” decat in masura in care,
complet demonstrabil fiind, este verificat si argumentat. In baza acestui ,»princi-
piu”, Huxley insista asupra faptului ci resortul ultim al propriului agnosticism
este unul de ordin metodologic, viziunea sa in materie vizind si interesul pentru
elaborarea unei modalititi de cunoastere universal aplicabile. Faptul ci, proce-
dand astfel, incertitudinea va cuprinde si existenta lui Dumnezeu, punind-o sub

? Edmund Shanahan, Agnosticism, in ***, Enciclopedia catolici, vol. 1, New York, Robert
Appleton Company, 1907, material disponibil la http://www.newadvent.org/cathen/01215c.htm
[accesat la 31.7.2022].

3 Al. Posescu, op. cit., p. 169.

“Robin Le Poidevin, Agnosticism. A very short introduction, Oxford University Press, 2010,
pp- 25-26.
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semnul indoielii, nu reprezinta, sublinia Huxley, decit una dintre consecintele
efective ale aplicirii ,principiului” siu, neputdndu-se considera ci agnosticismul
si-ar propune, aprioric, sa conteste certitudinile religiei cu privire la Creator.

b) Examinind agnosticismul filosofic in raport cu ateismul, pe de o parte,
si teismul cel mai general, pe de alta (Dumnezeu fiind astfel vizut drept ,,cauza
finala i intentionata a existentei Universului” si, totodata, ca ,,...sursa suprema a
iubirii i moralei”)’, universitarul britanic Robin Le Poidevin a elaborat si propus
un rationament la capdtul caruia agnosticismul s-ar constitui in singura solutie
logic acceptabili la problema existentei divinitatii.

In acest scop, Le Poidevin defineste conceptul de ,,probabilitate intrinseci”,
intelegand prin acesta probabilitatea p a unui enung logic (corespunzator unui
eveniment de sine stititor) de a fi adevirat ca atare, respectiv inainte de a fi eva-
luat si investigat sub aspectul veridicitatii. Astfel definitd, , probabilitatea intrin-
secd” a unui enunt va depinde exclusiv de , trisaturile interioare ale propozitiei in
cauzd’, adica de caracteristicile imediate si aprioric cunoscute ale evenimentului
vizat, fiind, in mod evident, diferita de probabilitatea ,finald”, p, cu care il vom
credita a posteriori, respectiv dupd ce il vom fi examinat indeaproape.

Sa urmarim pas cu pas continutul rationamentului pe care Robin Le Poidevin
il propune pentru justificarea sustenabilitatii logice exclusive a agnosticismului:

1) nu existd nici un temei complet veridic in baza ciruia sa se poatd afirma
ci ,probabilitatea intrinseci” a teismului este mai mare decat cea a ateismului si
reciproc; cu alte cuvinte, nu ar exista niciun argument « priori pentru a considera
ci teismul este, in sine, mai probabil decat ateismul, reciproca fiind la fel de va-
labild, drept pentru care, pAnd la cercetarea aprofundati a chestiunii, existenta si
inexistenta lui Dumnezeu trebuie privite ca fiind in egala masuri posibile;

2) examinind argumentele ce pot fi invocate pentru sustinerea existentei,
respectiv inexistentei lui Dumnezeu, se poate constata ca nu existd niciun motiv
pentru a decide in favoarea unora sau altora; practic, niciunul dintre argumentele
aduse in sustinerea uneia dintre cele doua optiuni nu se poate dovedi ca fiind
decisiv.

In aceste conditii, nu se poate conchide decit ci, (3) din perspectiva
veracititii (anume cuantificatd de valorile numerice atasate probabilitatilor p si
), teismul si ateismul sunt practic doud enunturi probabilistic echivalente. De
aceea, daca existenta si inexistenta lui Dumnezeu se constituie in enunturi care
nu pot fi disjunse si ierarhizate sub aspectul valorii de adevar, astfel incit niciuna
dintre cele doui variante posibile nu poate fi consideratd drept mai ,adevirata®

5 Ibidem, pp. 48-53. Cf. Paul Draper, ,Atheism and Agnosticism”, in Edward N. Zalta
(ed.), The Stanford Encyclopedia of Philosophy, Summer 2022 Edition, articol disponibil pe site-ul
hteps://plato.stanford.edu/archives/sum2022/entries/atheism-agnosticism [accesat la 15.8.2022].
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decit cealaltd, atunci este sigur cd, (4) neputdndu-se certifica nici existenta,
nici inexistenta divinitatii, agnosticismul este singura alternativd logic posibild
la problema in discutie. Evident, era de asteptat ca argumentatia lui Robin Le
Poidevin si fie contestata in fiecare pas al ei, urmatoarele observatii fiind cele mai
relevante:

¢ nu este deloc clar de ce ,probabilititile intrinseci” ale teismului — p_si
ateismului — p ar trebui privite ca perfect egale, cu toate ci, abordate
din cea mai generald perspectivd posibila si abstractie facAnd de orice
alte considerente colaterale, ele par a fi, dupa cum sustine si Le Poide-
vin, echivalente; apoi, este posibild invocarea faptului ca, asa cum este
definit, conceptul de teism utilizat in argumentatie pare a fi mai putin
»general” decit cel aferent ateismului;

* desi in logica agnosticismului este inoperanta, fiind cotatd, cel mult,
drept o forma aparte de ,memorie colectiva’ cu manifestiri doar
circumstantiale, constiinta religioasd este in mdsurd, macar prin uni-
versalitatea §i perenitatea ei indiscutabile, si incline decisiv balanta
»probabilititilor intrinseci” p_si p ~de partea teismului, astfel ca, din
punctul nostru de vedere, ni se pare indiscutabil faptul cip > p

* in fine, s-a ridicat problema modalitatii efective de comensurare, co-
roborare §i comparare a dovezilor si argumentelor — vidit neomogene
si de valori cognitive potentiale complet diferite — care pot fi invocate
in sustinerea uneia dintre cele doud posibilitati, cici, altfel, egalitatea
probabilititilor ,finale” p,sip ar fi imposibil de certificat; in orice caz,
o atare operatie ar presupune, dincolo de complexitatea ei evidenta, uti-
lizarea unor criterii de ierarhizare si cuantificare a dovezilor care si fie
unanim validate si acceptate (Paul Draper), doar astfel putindu-se vorbi
de o (eventuald) echivalenta a celor doud probabilitati.

Astfel, in cazul in care cel putin una dintre premisele (1) si (2) nu este ri-
guros adevirata, atunci, cu sigurangd, enuntul intermediar (3) nu va mai putea fi
sustinut in mod credibil, astfel 3, implicit, concluzia finald (4), cea care trimite la
sustenabilitatea logica exclusivd a agnosticismului, nu poate fi cotata drept certa.
De aceea, intemeindu-se pe doud premise, (1) si (2), contestabile sub aspectul
veridicitatii, fapt care, inevitabil, altereazd valoarea de adevir a concluziilor cores-
punzitoare inferentelor (3) si (4), concluzia finald a rationamentului propus de
Robin Le Poidevin va sta sub semnul echivocului, acesta neputand fi interpretat
ca reprezentdnd un argument hotirétor in favoarea agnosticismului.
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¢) O recentd analizd asupra tipologiei agnosticismului filosofic contemporan®
porneste de la premisa ci ,agnosticismul este o atitudine sui generis care nu poate
fi definita in termeni de lipsa de credinga sau neincredere”, astfel ci criteriul antic
al scepticismului gnoseologic, respectiv ,suspendarea judecatii’, nu mai poate
reprezenta, in exclusivitate, cheia identificirii si evaludrii abordirilor agnostice
moderne.

Ca urmare, pozitiile de tip agnostic integreaza acele ,atitudini mentale” prin
care, fata de o anumitd , problema in discutie” si de un anumit ,,rispuns complet”
la aceasta (,complet” in sensul de capabil sa o epuizeze), exista ,agenti” rationali
care ,se abtin att de la a crede cat si de a nu crede” enuntul corespunzator ras-
punsului avansat. Spre exemplu, daci la problema p: , Cite etaje are blocul de pe
strada X?” vom stabili si formula ,rispunsul complet” r: ,Blocul de pe strada X
are patru etaje”, atunci agnostic va fi acela care, independent de orice detalii si
perspective analitice, va refuza si-si formuleze si precizeze opinia cu privire la
valoarea de adevir a propozitiei corespunzitoare raspunsului 7. Astfel perceput,
agnosticismul se opune ,gnosticismului” — concept (fard nicio legituri cu faptul
religios antic bine cunoscut) pe care Filippo Ferrari si Luca Incurvati il aloci
»antonimului” epistemologic al agnosticismului, dupa cum acesta aduce laolalta
acele ,atitudini mentale” care admit sau nu (cred sau nu cred) propozitia aferentd
raspunsului 7 la problema p.

Definirea agnosticismului ca exprimand refuzul creditarii ca adeviratd sau
falsd a valorii de adevir corespunzitoare ,raspunsului complet” la o anumiti
problemai vine si depaseascd echivocul creat de potentialul caracter agnostic al
atitudinilor de tip ,indiferentist” (,nu-mi pasa de problema p”), unele pe care
filosoful american Mattthew McGrath le integra unui asa-numit ,,stored agnos-
ticism”, chiar dacd acestea nu presupuneau, cu necesitate, ,abtinerea de la jude-
catd’. Avind in vedere perspectiva deschisa mai sus, vom observa ca, la rigoare, o
abordarea ,indiferentd” intr-o anumita problema p echivaleaza in buna masuri cu
ignorarea ei (desi existenta lui p nu este efectiv negatd), fapt care vine, cumva, in
contradictie cu intentia i pretentia de a formula un punct de vedere cu privire la
yraspunsul complet” potential. De aceea, subliniaza Filippo Ferrari si Luca Incur-
vati, presupusul ,stored agnosticism” nu rezista la o analizd atentd din punct de
vedere al continutului epistemologic, astfel ca indiferentismul (inclusiv cel religi-
os, atat de prezent in contemporaneitate) nu va putea fi integrat agnosticismului
propriu-zis decAt daci va fi dublat de o pozitie transantd fatd de riaspunsurile
formulate cu privire la problemele in discutie.

¢ Filippo Ferrari, Luca Incurvati, , The Variates of Agnosticism”, in The Philosophical
Quarterly, volume 72, issue 2, april 2022, pp. 365-380, material accesibil si pe site-ul https://doi.
org/10.1093/pq/pqab038 [accesat la 15.8.2022].
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Pe de altd parte, daca agnosticismul presupune, din punctul de vedere al
unui ,agent” rational, existenta cel putin a unei probleme p, a cel putin un ras-
puns ,complet” 7 si a unei pozitiondri fatd de enuntul constituit de raspunsul
r care nu ii invedereaza acestuia explicit valoarea de adevir, atunci este sigur ci
temeinicia ratiunilor pentru care calitatea de adevarat sau fals a lui » nu poate
fi precizatd capatd o semnificatie de sine stititoare. Ca urmare, avind in vedere
acest aspect, vom putea distinge:

* agnosticismul neintemeiat”, categorie care vine si desemneze acele ati-
tudini care refuzd si se pronunte asupra validitdtii rispunsului » cu toate
cd nu au intreprins nimic (sau au ficut-o intr-o masura superficiala)
pentru a studia problema p si a-i identifica/formula potentialele solutii;

e agnosticismul intemeiat”, integreazi situatiile in care, in pofida
desfisurarii unor investigatii riguroase si corect intreprinse, fie valoarea
de adevir a rispunsului potential la problema pusi in discutie nu a pu-
tut f1 stabilitd, fie problema in sine nu a putut fi transata prin elaborarea
unui rispuns neechivoc.

Dat fiind faptul 3, in sine, agnosticismul trebuie si fie privit ca un concept
dinamic, dependent fiind, cumva, de factorul timp (dupd cum dinamici este
cunoasterea insdsi), se pot delimita urmatoarele categorii:

* agnosticismul optimist”, respectiv perspectiva care considera ci, intr-
un final, dupd aprofundarea cercetarilor si elucidarea completa a pro-
blemei p, va putea fi formulat un raspuns » de o manierd neechivoca;
altfel spus, dacd la momentul ¢ raspunsul 7 = 7 (2) se contureazi ca fiind
neconcludent prin prisma gradului de veridicitate, varianta ,,optimistd’
a agnosticismului presupune ci, dupd finalizarea investigatiilor asupra
problemei p, respectiv la un moment t + A¢ va putea fi obtinut un
raspuns definitiv, lipsit de orice ambiguitate; din aceastd perspectivi, ne
vom afla practic in fata unui agnosticism doar ,,temporar”, in categoria
caruia va putea f1 inclusi orice problema, de orice natura, aflatd in curs
de solutionare;

* agnosticismul ezitant” desemneaza acele viziuni dupa care posibilita-
tea sau imposibilitatea rezolvarii in viitor a problemei avute in vedere
nu poate f1 anticipatd in niciun fel, in pofida continuarii si aprofunda-
rii cercetdrilor, ambele posibilitdti putdndu-se concretiza, in viitor, in
egald masurd; in aceastd categorie s-ar incadra si o parte importanta a
exponentilor agnosticismului teologic, dispusi sa accepte ci viitorul ar
putea aduce un raspuns credibil, respectiv verificabil si demonstrabil, la
problema existentei sau inexistentei lui Dumnezeu.
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* agnosticismul pesimist”, in spetd abordarea care exclude cu desavérsire
posibilitatea furnizarii unui raspuns concludent la problema investigata,
indiferent de eforturile depuse si de timpul alocat pentru investigarea
acesteia din urma.

Aceastd din urmi tipologie vine si se constituie intr-o variantd ,hard” a
agnosticismului, presupunind, macar din punct de vedere ,teoretic”, ca aria sa
de aplicabilitate include probleme de complexitate si cu anvergurd maximala,
inclusiv de ordin ,metafizic”. In aceste circumstante, in cazul ,agnosticismului
pesimist” vor putea fi decelate doud subcategorii distincte, dupa cum raspunsul
r la problema p este, el insusi, complet deterrminat si lipsit de orice ambiguita-
te. Astfel, vom distinge un ,agnosticism pesimist epistemic”, operational atunci
cind ,indeterminarea lui p este epistemicd’ si valoarea de adevir a rispunsu-
lui 7 este determinata, respectiv atunci cand, desi nu dispunem de mijloacele
si capacititile necesare pentru a putea solutiona problema p, aceasta comporti
cu sigurantd un rispuns 7 precis delimitat, si un ,agnosticism pesimist nede-
terminat”, dupa care, pe langd faptul ci este imposibil de demonstrat, adevirul
insusi este nedeterminat, astfel ¢, chiar dacd, cumva, problema p s-ar dovedi
solvabild, raspunsul r atasat acesteia va fi, intotdeauna, echivoc, constituindu-se
intr-o simpld virtualitate. in opinia noastra, primul caz, cel al ,agnosticismului
pesimist epistemic” poate corespunde, in mare, problemei existentei lui Dumne-
zeu, pentru care agnosticismul teologic prezuma imposibilitatea certificirii sau
infirmdrii unui raspuns altfel perfect determinat, dupa cum divinitatea fie exista,
fie nu. In al doilea caz, cel al »agnosticismului pesimist nedeterminat”, o proble-
mi incadrabild in categoria in spetd o poate reprezenta, credem, cea referitoare la
imposibilitatea stabilirii altfel decat in limite probabilistice a parametrilor dina-
mici de pozitie si de impuls ai unui sistem cuantic (in conformitate cu principiul
incertitudinii al lui Werner Heisenberg), astfel cd imposibilititii cunoagterii i se
aldturd indeterminarea adevarului in sine.

d) Este specific agnosticismului faptul ci, desi nu admite ca valid, respectiv
ca verificabil si demonstrabil, niciun fel de argument privind existenta sau
inexistenta lui Dumnezeu, acceptd, micar in variantele sale ,soft”, ca, in sine,
ideea existentei divinititii (sau, dimpotrivd, a inexistentei acesteia) nu este lipsitd
de sens, nefiind deci absurda. Astfel, agnosticismul lasd deschisd posibilitatea
existentei lui Dumnezeu, mai precis a unui Dumnezeu care ,scapd’ oricaror
demersuri destinate cunoasgterii Sale. Trebuie sd spunem ci, postulind ci existenta
lui Dumnezeu — una la fel de posibila ca si inexistenta Lui — nu tine de domeniul
absurdului, agnosticismul este nemijlocit opozabil neopozitivismului coagulat
in jurul ,,Cercului de la Viena”, curent care, el insusi o variantd contemporani
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a mai vechiului scepticism’, considerd, in esentd, ca ,din moment ce existenta
lui Dumnezeu nu poate fi verificata sau falsificatd [infirmata]” si, concomitent,
»...toate asertiunile metafizicii sunt lipsite de sens”, atunci, cu siguranta, ...
asertiunile religioase sunt lipsite de sens™®. Dar de ce orice enunt de ordin sau
cu conotatii in spatiul metafizicii (si, subsecvent, al religiei si faptului religios)
se vadeste a fi, invariabil, lipsit de sens si, implicit, lipsit de orice relevanta si
utilitate cognitiva? Pentru ca — raspund exponentii ,,Cercului”, Otto Neurath,
Friedrich Waismann sau Rudolf Carnap — orice enunt cu vocatie gnoseologici
trebuie, imperativ, trecut prin filtrul ,principului verificirii”, in urma ciruia
valoarea sa de adevar va fi validatd in masura in care se dovedeste a fi concordanta
unei anumite ,experiente senzoriale”, inclusiv operationalizatd prin mijloacele
stiintelor naturii, caz in care va fi creditat ca posedind un sens de sine statitor.

In acest sens, Friedrich Waismann preciza ci, atunci cind elaboram si
formulim o anumitd propozitie cu vocatie cognitivd, fie ea p, al cirei continut
logic este determinata de un set de 7 propozitii subsidiare, fie ele g, astfel incat
sd putem scrie cd p = p (¢, 4,,-- 4,), atunci p este un enunt ,,cu sens’, adica non-
absurd, atunci cAnd fiecare dintre enunturile g,va fi fost, in mod aprioric, certificat
printr-o ,experienta senzoriala” precisa, avind deci, fiecare, propriul sens.

In mod similar, Rudolf Carnap conditiona sensul unei anumite propozitii,
fie ea p, de existenta si corectitudinea logici a unui set de 7 relatii de tip functional,
fie ele 7, care permit determinarea fari echivoc a enuntului-cadru p prin in-
termediul unui set de 7 ,propozitii de protocol”, fie ele g, respectiv ,enunturi
simple referitoasre la ceea ce este dat in experientd”. Astfel, vom putea scrie ci
p =p((q,) 7(q,)s.rs 7,(q)), in sensul unei determindri logico-rationale de tip
functional lipsite de ambiguititi, asigurindu-ne implicit cd enuntul p nu este
unul absurd.

Ca urmare, neintrunind exigentele ,principiului verificirii’, in sensul
cid nu pot face obiectul unor rationamente neechivoce (de tipul celor de mai
sus), anume certificate in baza unor seturi de ,experiente senzoriale” validate de
stiintele pozitive, propozitiile ce se doresc a fi aplicabile in lumea inteligibila nu
au si nu pot avea sens, fiind condamnate si furnizeze ,concluzii” si ,adevaruri”
doar de domeniul absurdului. Asadar, aidoma mai vechiul pozitivism, exponentii
»Cercului de la Viena” nu numai cd neagi posibilitatea formularii unei concluzii
indubitabile asupra existentei lui Dumnezeu, ci contestd coerenta ideii de
Dumnezeu in sine, tratind-o ca fiind complet lipsitd de inteligibilitate, deci
de sens. Astfel, ginditorul german Rudolf Carnap (1891-1970) consemna

7 Cristian Barna, Epistemologie teologica, Editura Argonaut, Cluj-Napoca, 2008, p. 24.
8 Brian Davies, Introducere in filosofia religiei, traducere din englezi de Dorin Oancea, Edi-
tura Humanitas, Bucuresti, 1997, pp. 10-11.
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urmitoarele: ,In acceptiunea sa metafizici, cuvintul «Dumnezeu» se referi la
ceva dincolo de experientd, fiind privat intentionat de orice referire la o fiintd
fizicd sau la o fiintd spirituald imanentd in fizic; §i de vreme ce nu i se acordd
un sens nou, el [termenul «Dumnezeu», corespunzator divinitatii transcendente]
ajunge si fie lipsit de sens”. La fel, filosoful britanic A.J. Ayer (1910-1989) nota
ci: , Termenul «Dumnezeu» este un termen metafizic. lar daci «Dumnezeu»
este un termen metafizic, atunci existenta lui Dumnezeu nu poate fi nici macar
probabild. Pentru ci a spune ca «Dumnezeu exista» inseamna a face o afirmatie
de tip metafizic, care nu poate fi considerata nici adevarata, nici falsd. $i potrivit
aceluiagi criteriu, nicio propozitie care intentioneaza si descrie natura unui
dumnezeu transcendent nu poate avea vreo semnificatie literala™. Vedem, asadar,
cd, in logica aparte a neopozitivismului, validarea agnosticismului ca solutie a
problemei ,,valorii de adevir a cunoasterii” este augmentata prin completa golire
de sens a posibilititii ca Dumnezeu si existe, astfel incit aceasta este suprimata,
pur si simplu, ca problematici filosofica de sine statitoare. Implicit, orice discutie
referitoare la Dumnezeu, incepind cu existenta si terminind cu natura Lui, va
sta sub semnul absurdului, fiind calificatd aprioric ca fiind complet lipsitd de
continut si relevanta. Astfel, orice stridanie legatd de argumentarea rationald a
existentei lui Dumnezeu va deveni inutila, dupd cum, ,tintind” realitatea non-
tangibild, orice constructie rationala isi va pierde coerenta si credibilitatea.

Cit este insa incontestabild ,axioma” dupa care orice enunt cognitiv care
vizeazd domeniul transcendentei si, ca atare, nu poate fi demonstrat ori infirmat,
este complet lipsit de sens? Este criteriul reprezentate de incapacitatea practica de
a demonstra sau infirma un enunt cognitiv (prin raportarea unilaterald la con-
cluziile unor ,experiente senzoriale”) suficiente si relevante pentru a categorisi un
enunt metafizic ca fiind lipsit de coerentd interioara si, implicit, de sens? Fatd de
aceste interogatii, parintele Brian Davies subliniaza faptul ¢4, atunci cind postu-
lim, cvasi-axiomatic, ci ,,...un enunt are sens daci experienta senzoriald poate si
il confirme mdcar intr-o oarecare misurd’, se impune cu necesitate sd identificam
ca atare acele ,,experientele senzoriale” pe care punctul nostru de vedere se inte-
meiazd si edificd. Cu alte cuvinte, in lipsa unor ,experiente” care sd indice ,,macar
intr-o oarecare masura” cd reperul lipsei de sens este tocmai lipsa experientei care
ar certifica-o, criteriul ales si operationalizat de neopozitivism este el insusi con-
testabil si suspicionabil a fi catalogat drept arbitrar'’.

Din punctul nostru de vedere este insd important de retinut cd, asa cum
sublinia la un moment dat pirintele Brian Davies, prin faptul ci ,elimini in

? [bidem, pp. 11-12.
0 Ibidem, p. 14.
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totalitate insasi problema existentei lui Dumnezeu” din spatiul gandirii filosofice,
neopozitivismul ,,Cercului de la Viena” merge mai departe decat agnosticismul — cu
care Insa se ,inrudeste” pand la un punct — in privinta indepartirii de Dumnezeu,
cu toate ci, micar aparent, discursul siu nu lasd loc unui ateism explicit.

e) Ajunsi in acest punct, trebuie si consemndm faptul ci, din punctul de
vedere al epistemologiei, existenta lui Dumnezeu si posibilitatea cunoasterii Lui
stau Intr-un raport de echivalentd care ne obligd si le tratim in mod solidar,
disjungerea lor fiind, de la un punct, practic imposibili'’. In fapt, asa cum
subliniaza Antony Flew, dacd admitem ca individul X este interesat si se raporteze
in sens cognitiv la un enunt oarecare p (spre exemplificare, ,,Dumnezeu existi’),
atunci propozitia ,X cunoaste ci p” este de natura si impuna, in mod necesar si,
in acelasi timp, suficient, indeplinirea urmatoarelor conditii:

1) p sa se constituie intr-o propozitie cu certitudine adevaratd; in cazul
particular invocat de noi, aceastd inseamna ca valoarea de adevir a enuntului
,Dumnezeu existi’ trebuie si fie indiscutabili;

2) individul X sa considere aprioric ci p este adeviratd sau, micar, si fie
dispus sa admitd posibilitatea ci propozitia in cauzd poate fi veridica;

3) individul X si nu se afle in situatia de a nu putea ,5ti ¢d p”, adicd de a
nu fi intr-o posturd din care, de pildi, sa nu poatd si recepteze ori sa inteleagi
enuntul p.

Din punctul nostru de vedere, este important cd perspectiva analitica sinte-
tizatd de filosoful britanic pune semnul echivalentei intre existenta lui Dumnezeu
cu posibilitatea de a-L cunoaste, misura si conditiile in care acest din urma fapt
este efectiv concretizabil, nefiind relevantd pentru problema in discutie. Astfel,
enunturile ¢: ,Dumnezeu existd” si r: ,Dumnezeu este cognoscibil”, aflate intr-un
raport de perfectd echivalentd (atit gnoseologica, cat si logicd) si implicAndu-se
simultan din punct de vedere logic (dupi ,modelul” daci ¢ atunci 7 si reciproc)
nu vor putea fi abordate altfel decat laolaltd, ,existenta” divinitatii fiind ,,sinoni-
mi” cu posibilitatea cunoasterii ei. Vom putea observa totodata ci, echivalente
fiind, enunturile ¢ si 7 vor avea, intotdeauna, aceeasi valoare de adevar, remarci
pe care atét teismul, si deismul (cu ¢ si 7 simultan adevirate), cat si agnosticismul
(cu g si » simultan false) vin sd o confirme. Practic, cazul ipotetic in care o divi-
nitate a carei existentd este de netigiduit (¢ adeviratd), dar care nu poate fi deloc
cunoscuta (7 falsd) este total neinteligibil din punct de vedere filosofic, ca si din
perspectiva celui mai elementar simt comun, cici cum putem sti ci zeul existd
daca nu il putem cunoaste, prin nimic, ca fiind existent?

" Antony Flew, Antony Flew (consultant editorial), Dictionar de Filosofte si Logicd, traducere
din englezd de D. Stoianovici, Editura Humanitas, Bucuresti, 1996, p. 84.
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Pe de alta parte, dacd vom privi problema eminamente teologica a cunoasterii
lui Dumnezeu, a teognoziei, deci, prin prisma epistemologiei filosofice, vom re-
marca faptul ca aceastd graviteaza in jurul a patru ,subprobleme” aflate intr-un
raport de complementaritate, respectiv existenta lui Dumnezeu, natura lui Dum-
nezeu, posibilitatea cunoasterii lui Dumnezeu si posibilitatea definirii lui Dum-
nezeu'’. Asumandu-ne o perspectivd de factura teistd, vom observa, imediat, ci
negind existenta lui Dumnezeu, orice discutie asupra celorlalte ,,subprobleme”
isi pierde complet sensul. Apoi, admitdnd ci Dumnezeu existi, vom deduce,
imediat, posibilitatea de a-L cunoaste (in virtutea celor mentionate mai sus), in
timp ce natura Lui va rezulta, sub forma unor ,atribute” generice, din extrapola-
rea semnificatiilor imanente ale revelatiei naturale, chestiunea ,,definirii” Creato-
rului, net diferitd de cea a cunoasterii Lui, fiind, evident, insolvabila.

In schimb, logica aparte a agnosticismului conduce la reasezare completi a
raporturilor dintre cele patru ,subprobleme”. Astfel, in lipsa certitudinii cu privi-
re la existenta lui Dumnezeu, agnosticul se va vedea pus in situatia de a nu putea
fructifica revelatia naturald, desi, in fapt, recepteaza si experiaza aceleasi ,indicii”
care stau la dispozitia oricarui teist sau deist. Practic, chiar dacd admite, din punct
de vedere ,teoretic” posibilitatea ca Dumnezeu si existe, agnosticul nu poate
spune nimic despre natura Lui virtuala, cici, pentru el, lumea, omul i istoria,
cum ar spune Calvin, vor rimine, in mod fatal, ticute. In acelasi timp, agnos-
ticul pune semnul echivalentei intre ultimele doud ,,subprobleme”, considerand
ca posibilitatea cunoasterii lui Dumnezeu ar induce, cu necesitate, posibilitatea
de a-L defini, reciproca fiind la fel de valabili. Insi din cea mai largd perspectivi
posibila, ,,cunoasterea” si ,,definirea” nu stau sub acelasi semn, cici, spre exemplu,
cunoasterea partiald a obiectului X, perfect asimilabild cunoasterii in sine, nu
permite, la rigoare, definirea lui X, demers care, firesc, impune o completitudine
maximald. Cu atdt mai mult din punct de vedere teologic, ,cunoasterea” si ,,de-
finirea” lui Dumnezeu nu sunt catusi de putin coplanare, ultimul ,,obiect” fiind,
de fapt, unul lipsit de sens.

Concluzii

Acestea fiind spuse, vom conchide ca ,omul agnostic” — un tip aparte al
yomului recent” (H.-R. Patapievici) — subzista in circumstantele unui ,,dualism
epistemologic” auto-asumat i auto-impus, in virtutea ciruia cunoasterea insisi,
luatd ca preocupare sistematicd si, totodata, ca aspiratie general umand, face
obiectul unei trunchieri, unei partializiri deliberate, la capitul careia individul

2Edmund Shanahan, art. cit. [accesat la 16.8.2022].
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renuntd, odata cu dezideratul teognoziei, la insisi vocatia sa cea mai autentici si
mai profunda, aceea de a dobandi asemanarea cu Dumnezeu in Hristos (F¢ 1,
26). Ca urmare, daci ,,...sensul vietii noastre se descoperd numai atunci cind ne
descoperim ridacinile noastre adanc infipte in realitatea treimica si in cea cosmica,
in Hristos™", si dacd, tot atunci, ,,...in Hristos s-a surpat peretele despartiturii si
noi ce eram odinioard departati si despartiti din pricina pacatului”, drept pentru
care, in moartea si invierea Lui, ,ne-am unit prin El si in El cu Dumnezeu si
Tatdl™"*, abandonarea deliberatd a ciutdrii si cunoasterii lui Dumnezeu (prin
postularea ei ca fiind imposibild) se intoarce, inevitabil, asupra unui om pe
care absenta Creatorului il va impinge in derizoriul vremelniciei si intAmplarii,
cufundandu-l astfel intr-un abis fira iesire". Limitdndu-si orizontul de asteptare
la , realitatea vietii strict orizontale”, la o existentd ,radical lipsitd de posibilitatea
afirmdrii unui principiu transcendent cat de cat credibil™¢, omul care L-a pierdut
pe Dumnezeu isi vede pierdutd, de fapt, propria umanitate, cea creata dupa chipul
lui Dumnezeu in perspectiva asemanarii cu el, dupa cum ,,omul firi Dumnezeu
inceteazd a fi om” (Nikolai Berdiaev).

B Pr. Prof. D. Popescu, Omul fari riddcini, Editura Nemira, Bucuresti, 2001, p. 21.

14 Sf. Chiril al Alexandriei, fnchinare in dub si adevir, Cartea a 11I-a, in PSB, vol. 38, pp-
107-108.

15 Olivier Clément, ,,Crestindtate, secularizare si Europa”, in vol. Ioan I. Ici jr, Germano
Marani (coord.), Gandirea sociali a Bisericii. Fundamente, documente, analize, perspective, Sibiu,
Ed. Deisis, Sibiu, 2002, p. 511.

16H -R. Patapievici, Omul recent, Editura Humanitas, Bucuresti, 2001, p. 87.
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Insugsirea virtutilor crestine de citre enoriasii cu dizabilitati/

boli’

Drd. Mihai LUNGU

Abstract:

Christian virtues have a very important role in the life of Christians,
since by acquiring them they can overcome certain barriers that might seem
insurmountable. Parishioners with disabilities/illnesses have to endure certain
problems caused by their disabilities/illnesses, but by acquiring Christian virtues
they can better understand the positive side of the problems they face.

Keywords:

parishioners, disabilities, illnesses, Christian virtues

Dobéndirea virtutilor ar trebui si fie o preocupare permanenta pentru
enoriasii cu dizabilitati/boli, intrucit, prin ele, pot depdsi anumite limitdri fi-
zice, psihice sau sufletesti si se pot apropia mai usor de Dumnezeu. Virtutile
sunt trupesti (postul, slujirea, lucrul mainilor s.a.)! si sufletesti (iubirea, blande-
tea, rabdarea s.a.)*. Virtutile trupesti ajuta enoriasii sa-si tina trupul curat si s il
intrebuinteze cu folos spre bucuria lui si a semenilor, iar virtutile cele sufletesti
incununeaza, impreund cu virtutile trupesti, pe enoriasi, in urcusul lor spre man-
tuire.

Pentru a obtine virtutile, enoriasii cu dizabilitati/boli trebuie si se osteneasca
indelung intreaga viata. Fiind un proces atat de indelungat, multi se descurajeaza,
dar, fiind milostivi, ingrijindu-se de rugiciune si iubind pe aproapele, pot sa le

" Articol scris sub indrumarea Conf. Univ. Dr. Ciprian Toroczkai, care si-a dat acordul
pentru publicare.

' Sf. Maxim Marturisitorul, Cele patru sute capete despre dragoste, in Filocalia, vol. 11, editie
jubiliara, trad. din greceste, introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Editura Institutul
Biblic si de Misiune Ortodoxd, Bucuresti, 2017, p. 95.

* Ibidem.
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obtina’. Sfantul Simeon Metafrastul spune ci: ,iubitorul de virtute trebuie sa se
ingrijeascd mult de discernimant ca s cunoascd deosebirea intre bine si riu, si
ca sa probeze si sd descopere uneltirile felurite ale celui rau, care insala de obicei
pe multi prin naluciri ce par bine intemeiate™. Pentru indeplinirea unor virtuti
trupesti, anumiti enoriasi cu dizabilitati sau cu unele afectiuni medicale gésesc
ingaduintd din partea lui Dumnezeu si a Bisericii pentru a nu le infiptui, ca si
nu li se agraveze starea lor de sanitate. Insi, in ceea ce priveste virtutiile sufletesti,
nici micar enoriasii cu dizabilitati sau cei cu anumite afectiuni medicale nu sunt
ingdduiti, intruct acestea nu tin de tdria trupului’.

Mergand pe calea virtutilor, enoriasii cu dizabilitati/boli pot intlni
vrajmasie si preficitorie de la unii semeni. De asemenea, pot avea tot felul de
stari sufletesti: bucurii, tristete, descurajare s.a. Aceastd cale este anevoioasa si se
va termina doar atunci cAnd vor fi in fata Judecitorului®. Nu poate spune nimeni
cd aceasta cale este una usoard, dar se cuvine a fi urmata, pentru ci virtutile aduc
multe lucruri bune in viata enoriasilor. Virtutile sunt apreciate in functie de natu-
ra lor, virtutile trupesti sunt apreciate, cu precidere, de oameni, iar cele sufletesti
(duhovnicesti), de Dumnezeu’. Virtutile trupesti impodobesc trupurile, iar cele
sufletesti, sufletele.

Enoriasii cu dizabilititi/boli pot sti cd sunt pe calea cea buna a virtutilor
atunci cAnd vor incepe sd dispretuiasca lucrurile de pe pimant si sa aibd gandul la
Dumnezeu®, in caz contrar, atasamentul fatd de lucrurile materiale ii va impiedica
sd-si atingd scopul’, intrucit bogat cu adevirat nu este cel care are averi materiale,

3 St. Toan Damaschin, Cuvint minunat si de suflet folositor, in Filocalia, vol. 1V, trad. din
greceste, introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stdniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017,
p. 167.

#Sf. Simeon Metafrastul, Parafraza in 150 de capete la cele 50 de Cuvinte ale Sfantului Ma-
carie Egipteanul, in Filocalia, vol. V, trad. din greceste, introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru
Stdniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 259.

> Sf. Maxim Mirturisitorul, op. ciz., pp. 95-96.

¢ Cuv. Isaia Pustnicul, Dowudzeci si noud de cuvinte, in Filocalia, vol. XII, trad. din greceste,
introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 161.

" Talasie Libianul si Africanul, Despre dragoste, infranare si petrecerea cea dupd minte citre
Pavel presbiterul, in Filocalia, vol. 1V, trad. din greceste, introd. i note de Pr. Prof. Dr. Dumitru
Stdniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 10.

8Teognost, Despre faptuire, contemplatie si preotie, in Filocalia, vol. 1V, trad. din greceste,
introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stdniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 217.

°Nil Ascetul, Cuvint ascetic, foarte trebuincios si folositor, in Filocalia, vol. 1, editie jubiliara,
trad. din greceste, introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Editura Institutul Biblic si de
Misiune Ortodox3, Bucuresti, 2017, p. 200.
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ci cel ce este bogat in virtuti'’. Bogatia materiala rimane pe pimant; in schimb,
bogdtia obtinutd prin virtuti este vesnica si folositoare sufletului.

Fiecare virtute are rolul siu in imbunititirea trupeasci si sufleteasca a fieca-
rui enorias cu dizabilitdti/boli.

Prin insusirea virtutii barbitiei, enoriasii cu dizabilitati/boli indura cu dar-
zenie necazurile si incercirile pe care le au, uneori, pricinuite de dizabilitigile/
bolile lor, pentru a-si pregiti sufletul s primeascd invatiturile Mantuitorului
lisus Hristos''. O altd lupta importanta pe care sunt nevoiti sa o duca enoriasii,
in care este nevoie de virtutea barbatiei, este lupta cu ei insisi, adica intre trup si
suflet, intrucat ,trupul pofteste impotriva Duhului §i duhul impotriva trupului.
Este o luptd surdi intre amindoua, fiecare voind sa biruiasca pe cealaltd si si
atragd stipanirea la sine”'?. Din aceastd luptd interioard dintre suflet si trup se
pecetluieste incotro se indreaptd enoriasii. Daca vor reusi sa cstige sufletele lor
prin virtutea barbatiei, enoriasii cu dizabilitati/boli au sanse si se mintuiasca si
si ajungi in Imparitia Cerurilor, iar daci vor cistiga trupurile lor prin patimi se
vor indrepta spre iad, departe de dragostea lui Dumnezeu. Enoriasii trebuie si fie
in stare de veghe tot timpul, pentru a respinge atacurile diavolului. Se cuvine ca
fiecare enorias si se incurajeze pe sine pentru a rezista in aceastd stare de veghe,
ca s nu fie atacat prin surprindere’. Ca in orice luptd, cei care sunt pregatiti
si virtuosi au prima sansd sa castige; in schimb, cei care nu se pregatesc pot f
surprinsi nepregatiti si invingi foarte usor. Diavolul se luptd cu Dumnezeu si prin
oameni. Enoriasii cu dizabilititi/boli sunt nevoiti sa duci o luptd intensi cu toate
ispitele care vin de la diavol, pentru a putea respecta poruncile date de Dumnezeu
si a face Voia Lui'®. Prin virtutea barbitiei pot cAstiga si aceasta lupt teribild.

1 Clement Alexandrinul, Scrieri, Partea intdia (,Care bogat se va mantui?”), trad., introd.,
note si indici de Pr. Dumitru Fecioru, in col. PSB, vol. 4, Editura Institutului Biblic si de Misiune
al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1982, p. 47.

11 Sf. Maxim Marturisitorul, Cele doud sute de capete despre cunostinga de Dumnezeu si icono-
mia intrupdrii Fiului lui Dumnezeu, in Filocalia, vol. 11, editie jubiliara, trad. din greceste, introd.
si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Editura Institutul Biblic si de Misiune Ortodoxa,
Bucuresti, 2017, pp. 198-199.

12 Cuv. Nichita Stithatul, Cele 300 de capete despre faptuire, despre fire si despre cunostinta, in
Filocalia, vol. V1, trad. din greceste, introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stdniloae, Editura
Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 257.

13 Sf. Grigorie de Nyssa, Scrieri, Partea intdia (,Despre rinduiala cea dupd Dumnezeu (a
vietii) si despre nevointa cea adevaratd”), trad. Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Pr. Ioan Buga, note Pr.
Prof. Dumitru Stiniloae, indice Pr. Ioan Buga, in col. PSB, vol. 29, Editura Institutului Biblic si
de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1982, p. 465.

" Filotei Sinaitul, Capete despre trezvie, in Filocalia, vol. 1V, trad. din greceste, introd. si note
de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stdniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 95.
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Virtutea rabdarii i face pe cei care o dobindesc sa indure cu intelepciune
toate incercirile vietii. Insugindu-si virtutea ribdirii, enoriasii cu dizabilititi/boli
vor putea si se apropie de Dumnezeu si sd se supund poruncilor Lui®. Virtutea
rabdirii se impleteste de minune cu rugiciunea, intrucit ,,daci esti ribdator, pu-
rurea te vei ruga cu bucurie”', pentru ci ,ribdarea e casa rugiciunii, cici e finutd
in ea”". Multi enoriasi cu dizabilitati/boli depun un efort sustinut pentru a reali-
za anumite obiective in viatd, in ciuda dificultitilor cauzate de dizabilititile/bolile
pe care le au, cum ar fi: finalizarea studiilor, indeplinirea sarcinilor de serviciu,
intemeierea unei familii sau altele. Cind observi ci isi doresc lucrurile mai greu
de realizat, in care se depune efort, au un semn cd virtutea rabdarii incepe si facd
parte din setul lor de virtuti'®. Virtutea ribdirii aduce multe bucurii, insd este
nevoie de perseverenti'®. In caz contrar, neribdarea ii va impiedica si ajungi la
lucrurile folositoare sufletului si trupului. Practic, ,nerabdarea, izvorul a tot raul,
se naste si se afla in diavolul insusi. Ea a pierdut pe ingerul preficut in demon, pe
femeie si prin ea pe Adam, pe Cain — acesta neprimind cu liniste faptul ca jertfa
sa n-a fost primita —, méinia sa depinzind astfel tot de neribdare”®’. Cunoscand
cat de multe lucruri rele aduce nerdbdarea, enoriasii cu dizabilititi/boli se cuvine
si-si insuseascd virtutea rabdarii si si urmeze invatiturile Mantuitorului Iisus
Hristos, Care a spus: ,,prin ribdarea voastrd veti dob4ndi sufletele voastre” (Le
21, 19). Asadar, pentru obtinerea mantuirii este nevoie de dobandirea virtutii
rabdarii.

Pentru a avea o viatd frumoasi si linistitd pe pimént §i pentru a dobandi
odihna vesnica in Tmpérigia Cerurilor, enoriasii cu dizabilitati/boli trebuie sa se
incununeze si cu virtutea smereniei. Aceasta ficind parte din viata lor, vor fi feriti
de multe rele in viata®'. Mantuitorul lisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, putea
veni in lume cu slava unui impirat, insi a preferat sa se impodobeasca cu virtutea

15 Tertulian, Apologeti de limbi latina (,Despre ribdare”), trad. Prof. Nicolae Chitescu,
Eliodor Constantinescu, Paul Papadopol, Prof. David Popescu, introd., note si indici Prof. Nicolae
Chitescu, in col. PSB, vol. 3, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe
Roméne, Bucuresti, 1981, p. 178.

' Evagrie Ponticul, Cuvdnt despre rugiciune impdirtit 153 capete, in Filocalia, vol. 1, editie
jubiliara, trad. din greceste, introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Editura Institutul
Biblic si de Misiune Ortodoxd, Bucuresti, 2017, p. 101.

71lie Ecdicul, Capete morale, in Filocalia, vol. 1V, trad. din greceste, introd. si note de Pr.
Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 251.

'8 Talasie Libianul si Africanul, 0p. ciz., p. 33.

! Evagrie Ponticul, op. ciz., p. 111.

»Tertulian, op. cit., p. 178.

21 Sf. Toan Gurd de Aur, Scrieri, Partea a treia. Omilii la Matei, trad., introd., indici si note
de Pr. Dumitru Fecioru, in col. PSB, vol. 23, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii
Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1994, p. 45.
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smereniei, pentru a arita tuturor oamenilor calea citre Imparitia cerurilor®. El a
spus: ,Cine se va inilta pe sine se va smeri, si cine se va smeri pe sine se va inalta”
(Mz 23, 12). Enoriasii care dobandesc virtutea smereniei vor vedea Slava lui
Dumnezeu, pentru ci cei ce se smeresc vor fi indltati de Dumnezeu®. Méntuirea
enoriasilor se face in multe chipuri tainice de citre Dumnezeu, insa, fird smerenie,
nimeni nu va ajunge in Impiritia Cerurilor*. Acolo unde este virtutea smereniei,
cearta si ura nu pot exista. Avand smerenie, enoriasii cu dizabilititi/boli pot si
se impace cu cei carora le-au gresit si pot face primul pas pentru impicare, chiar
daci nu au fost ei de vind. De asemenea, cAnd au smerenie pot si se ierte chiar pe
ei ingisi pentru ceea ce au gresit®.

Prin virtutea smereniei, enoriasii cu dizabilititi/boli isi pot cunoaste foar-
te bine propria fiind (trupul si sufletul)®. RealizAnd acest lucru, acestia isi vor
da seama ca oamenii sunt fiinte limitate si vor sti sa se raporteze corect fatd de
semenii lor, avAnd multe nevoi, atdt materiale, cit si sufletesti, la fel ca ei insisi.
In plus, vor sti sa se raporteze si la Dumnezeu, Care este o Fiintd necuprinsa
de mintea omeneasci. Enoriasii care se afunda in smerenie sunt foarte sensibili
la suferintele si greutdtile pe care le au semenii lor. Dumnezeu, vizind aceas-
td iubire profundi izvoratd din smerenie, este si El prezent acolo”. Acumuland
multe picate de-a lungul vietii, enoriasii cu dizabilitdti/boli sunt nevoiti sd ga-
seascd o solutie pentru a iesi din aceastd stare. Virtutea smereniei ii poate ajuta
pe enoriasi sd constientizeze starea in care se afld si sd ia masurile necesare pentru
a iesi din aceasta stare’. Atunci cAnd isi dau seama cu adevarat ca sunt picitosi
si neputinciosi, pot spune ci sunt pe calea smereniei®. In Sfanta Scripturi si in
scrierile filocalice sunt exemple de oameni foarte mari cu trecere la Dumnezeu,
care au cazut din pricina slavei desarte. De aceea, enoriasii cu dizabilitati/boli se

> Clement Romanul, Scrierile Pirintilor Apostolici (,Epistola catre Corinteni”), trad., note
si indici de Pr. Dumitru Fecioru, in col. PSB, vol. 1, Editura Institutului Biblic si de Misiune al
Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1979, p. 54.

3 St. Isaac Sirul, Cuvinte despre nevoingi (,Cuvantul V: Despre depirtarea de lume si despre
toate cele ce tulburd mintea”), in Filocalia, vol. X, trad. din greceste, introd. si note de Pr. Prof. Dr.
Dumitru Staniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 49.

28t loan Scararul, Cartea despre nevoinge, in Filocalia, vol. IX, trad. din greceste, introd. si
note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stdniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 260.

» Avva Dorotei, Diferite fnvdﬂituri de suflet folositoare, in Filocalia, vol. IX, trad. din greceste,
introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stdniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 430.

%6 Cuviosul Nichita Stithatul, op. ciz., p. 223.

7 Sf. Simeon Noul Teolog, Cele 225 de capete teologice si practice, in Filocalia, vol. V1, trad.
din greceste, introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Editura Humanitas, Bucuresti,
2017, p. 61.

2 Sf. loan Scirarul, op. cit., p. 131.

¥ Cuviosul Isaia Pustnicul, op. ciz., p. 129.
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cuvine si fie cu mare bigare de seama si si urmeze calea smereniei pentru a nu
cddea in piacate®. Cunoscind cat de benefica este virtutea smereniei, este necesard
o luptd permanenta pentru a o pistra, intrucat poate fi incercatd, prin ispite, de
diavol®".

Prin virtutea blandetii, enoriasii cu dizabilititi/boli pot cistiga foarte multe
lucruri in viatd. Méntuitorul lisus Hristos a spus: ,Fericiti cei blanzi, ci aceia
vor mosteni pamantul” (M 5, 5) si a indemnat pe toti: ,,Luati jugul Meu asupra
voastrd si invatati-va de la Mine, ca sunt blind si smerit cu inima si veti gasi
odihni sufletelor voastre” (Mr 11, 29). Se poate observa ci virtutea blandetii este
o insusire esentiald pentru toti cei care vor si meargd pe calea mintuirii. Cei care
isi insusesc virtutea blandetii gasesc un echilibru pentru a gandi cu intelepciune,
a se ruga netulburat si a reactiona la ce li se intdmpla, fira a se méinia®. Sfantul
Maxim Mirturisitorul indeamnd pe cei care vor si aiba virtutea blandetii sa fie
~impreund patimitori si de oameni iubitori cu cei bolnavi; indelung rabditori
cu cei ce se minie; iertdtori ai celor ce gresesc; mangaietori celor intristati”». De
multe ori, enoriasii isi gresesc unii altora si se acuza reciproc. Pentru a iesi din
acest cerc vicios, se cuvine sd apeleze la blandete si sa ierte celor care le-au gresit,
ca, dupa aceea, sa aiba indrizneala, la rindul lor, sd ceard iertare de la Dumnezeu
si s1 obtind mantuirea®. Virtutea blandetii este o calitate esentiald pentru mireni,
dar mai ales pentru slujitorii lui Dumnezeu (2 Tim 2, 24-25).

Enoriasii cu dizabilititi/boli se cuvine si isi insuseascd virtutea recunostingei/
multumirii. Recunostinta/Multumirea este o modalitate prin care cel care
primeste o binefacere apreciazi gestul bineficitorului. Virtutea recunostintei/
multumirii poate fi vazutd la Mantuitorul Iisus Hristos de multe ori. Atunci cAnd
a instituit Sfanta Tain3 a Tmpérté§anii: »oi ludnd paharul, multumind, le-a dat si
au baut din el toti” (Mc 14, 23). Cand a infaptuit minunea inmultirii painilor i a
pestilor: ,,A luat cele sapte paini si pesti si, multumind, a frant si a dat ucenicilor,
iar ucenicii multimilor” (Mr 15, 36). Se poate observa ca Mantuitorul, inainte si
sdvarseascd aceste minuni, mai intdi a multumit Dumnezeu Tatdlui pentru ele.
Atunci cind a vindecat pe cei 10 leprosi, si doar unul s-a intors si-I multumeasci,
Mantuitorul a intrebat: ,Au nu zece s-au curitit? Dar cei noua unde sunt? Nu

% Isihie Sinaitul, Catre Teodul, Scurt cuvint de folos sufletului si mantuitor despre trezvie si
virtute, in Filocalia, vol. 1V, trad. din greceste, introd. si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae,
Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 50.

1 Sf. Grigorie de Nyssa, op. cit., p. 473.

32 8f. Toan Scirarul, ap. cit., p. 243.

33 Sf. Maxim Marturisitorul, Scrieri, Partea a doua. Scrieri si epistole hristologice si dubovnicesti,
trad., introd. §i note Pr. Dumitru Staniloae, in col. PSB, vol. 81, Editura Institutului Biblic si de
Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1990, p. 45.

34Sf. Ioan Gurd de Aur, 0p. cit., p. 260.
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s-a gasit sa se intoarcd si dea slava lui Dumnezeu decit numai acesta, care este de
alt neam?” (Lc 17, 17-18). Virtutea recunostintei/multumirii are o insemnitate
foarte mare in viata fiecirui enorias, intrucit il poate defini ca persoana. Este
obligatia oricarui enorias sa fie recunoscitor, in primul rind, fati de Dumnezeu,
Care isi revarsd iubirea fatd de toti oamenii si este ingdduitor cu ei, in al doilea
rand, fatd de cei care se striduiesc si implineascd poruncile lui Dumnezeu si fac
bine semenilor lor. Atunci cind enoriasii fac lucruri bune celorlalti, este firesc sa li
se poarte recunostintd si si li se multumeascd pentru ceea ce au ficut. Bineinteles
cd nu este bine ca enoriasii sd faci lucruri bune semenilor doar pentru a li se
multumi, pentru cd atunci acele gesturi nu mai sunt crestinesti, ci, pur si simplu,
sunt ficute pentru orgoliul propriu al acelora sau pentru alte interese lumesti.
Invititura crestini se bazeazi pe iubirea fagi de Dumnezeu si de aproapele
(Mec 12, 30-31). Prin virtutea milosteniei, enoriasii cu dizabilititi/boli isi pot
manifesta iubirea fatd de Dumnezeu si de semeni prin diferite fapte. Mantuitorul
lisus Hristos este, prin excelentd, Milostiv si Ti plac oamenii si locurile unde se fac
astfel de fapte. Cind Mantuitorul a poposit in casa lui Zaheu, a apreciat gestul
lui de milostenie (Lc 19, 8). ,,Ca sa vina Mantuitorul lisus Hristos cu drag in casa
enoriagilor atunci cind Il cheami, trebuie si se impodobeasci casa cu miloste-
nii, rugaciuni si altele”. Mantuitorul a spus in predica de pe munte: ,Fericiti
cei milostivi, cd aceia se vor milui” (Mz 5, 7). Se intelege din aceasta invititura
a Mantuitorului ca faptele pe care le fac enoriasii, datoritd virtutii milosteniei,
nu vor rimane nerdsplatite, ci, la rindul lor, se vor bucura de milostenie, prin
grija lui Dumnezeu. Mantuitorul lisus Hristos a mai spus si cum trebuie ficutd
milostenia: ,,cAnd faci milostenie, nu trimbita inaintea ta (Mz 6, 2), ci ,,s4 nu stie
stinga ta ce face dreapta ta, ca milostenia ta sa fie intr-ascuns si Tatal tdu, Care
vede in ascuns, iti va rasplati tie” (Mr 6, 3-4). Asadar, virtutea milosteniei este o
virtute care nu se cuvine a fi neapérat cunoscuta de cei din jur, ci faptele de milos-
tenie trebuie facute in ascuns, atit cat este posibil, pentru a nu se mandri cei care
le fac. In plus, pentru a se infiptui anumite acte de milostenie de citre enoriasi,
contribuie insusi Dumnezeu in ascuns, fira ca acestia si-si dea seama, §i nu ar
fi cuviincios ca cineva si primeasci laude pentru lucrurile ficute de Dumnezeu.
Prin insusirea virtutii credingei, enoriasii cu dizabilitati/boli dob4ndesc
credinta adeviratd. Credinta adeviratd o au cei care sunt botezati in Numele
Prea Sfintei Treimi, marturisesc Crezul Niceo-Constantinopolitan (Simbolul
de Credintd), urmeaza invataturile Mantuitorului lisus Hristos si ale Sfintilor
Pirinti ai Bisericii Ortodoxe, liudand si multumind lui Dumnezeu pentru toate,
participa la savérsirea Sfintelor Taine ale Bisericii Ortodoxe, la Sfanta Liturghie si

35 Sf. Toan Guri de Aur, 0p. cit., p. 946.
192



11/2022

la celelalte slujbe bisericesti. Sfantul Grigorie Sinaitul spune: ,credinta adeviratd
despre Dumnezeu si cunostinta nemincinoasa despre fapturi alctuiesc ortodoxia
desavarsitd a dogmelor™. Avand credinga in Méntuitorul lisus Hristos, enoriasii
cu dizabilitati/boli trebuie s se asemene Lui in ribdarea necazurilor, suferintelor,
intristarilor pe care le au in viatd, asa cum El a rabdat pana la capit toate suferingele
pentru méntuirea oamenilor”’. Cei care au credintd adeviratd in Mantuitorul
lisus Hristos indura orice li s-ar intAmpla, intrucat ei stiu ca Mantuitorul le va
rasplati osteneala (/z 14, 1-31). Cuviosul Nichita Stithatul spune: ,prin credinti
nadijduim si primim raspligile ostenelilor; de aceea §i purtim cu usuringd
ostenelile virtugilor. Iar incredintati de Duhul dumnezeiesc, zburdim cu dragoste
citre Dumnezeu™®. Virtutea credintei se cuvine s fie impletitd cu rugiciunea.
Cel care crede cu adevarat in Dumnezeu crede ¢ i va primi ceea ce cere, stiind
cd Dumnezeu ii va da tot ceea ce ii este de folos®. Enoriasii cu dizabilititi/boli
se cuvine s se depirteze de cele lumesti si sa isi asume credinta adeviratd in
Mantuitorul Iisus Hristos, pentru a se aseména cu ucenicii Lui. Astfel, vor ajunge
in Impiritia Cerurilor si se vor bucura de viata vesnici®.

Prin virtutea nadejdii, enoriasii cu dizabilitati/boli au incredere ci toate pro-
misiunile lui Dumnezeu se vor indeplini intocmai. Sfantul Apostol Pavel spu-
ne: ,52 tinem marturisirea nadejdii cu neclintire, pentru ca credincios este Cel
ce a fagaduit” (Evr 10, 23). In orice relatie este nevoie de incredere pentru ca
acea relatie si functioneze foarte bine. In cazul relatiei pe care o au enoriasii cu
dizabilititi/boli cu Dumnezeu, prin virtutea nidejdii, aceasta relatie este frumoa-
si si roditoare. Increderea dobanditi prin nidejde ii face pe enoriasi si respecte
cu drag toate indatoririle de crestini, care sunt bazate pe invatiturile Mantuito-
rului lisus Hristos, intrucit sunt invederati ci acele invatdturi sunt spre binele
lor, si in final ii vor duce spre Imparitia Cerurilor. Sfantul Apostol Ioan spune:
Si oricine si-a pus in El nidejdea, acesta se curiteste pe sine, asa cum Acela curat
este” (I In 3, 3). Virtutea nadejdii ii face pe enoriasi sd fie bucurosi inci de pe
pamant, pentru ca au incredere cd Preasfinta Treime este aldturi de ei si participd
cu drag la sivarsirea Sfintelor Taine ale Bisericii si la celelalte slujbe bisericesti,
care sunt o pregustare a Impiritiei Cerurilor. Virtutea nidejdii le intireste foarte

36 St. Grigorie Sinaitul, Capete foarte folositoare dupi acrostib, al caror acrostih este acesta: Cu-
vinte felurite despre porunci, dogme, ameningiri si fagiduinge, ba si despre ginduri, patimi si virtugi;
apoi despre linistire si rugdciune, in Filocalia, vol. V11, trad. din greceste, introd. i note de Pr. Prof.
Dr. Dumitru Stiniloae, Editura Humanitas, Bucuresti, 2017, p. 137.

7 $f. Simeon Noul Teolog, op. cit., p. 20.

38 Cuviosul Nichita Stithatul, op. ciz., p. 176.

39 §f. loan Scirarul, op. cit., p. 326.

“Sf. Ioan Gurd de Aur, op. cit., p. 544.
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mult credinta enoriasilor ce asteapta cu bucurie intalnirea cu Dumnezeu in Care
au naddjduit, desi nu L-au vizut.

Prin virtutea dragostei se definesc crestinii si se cuvine si fie insusita de toti
enoriasii cu dizabilitati/boli daca vor si rimina in comuniune cu Prea Sfinta
Treime (/2 15, 9-10). Tnsu§indu—§i virtutea dragostei, enoriasii cu dizabilititi/boli
vor putea si respecte cele doud mari porunci date de Mantuitorul lisus Hristos: sa
iubeascid pe Dumnezeu si pe aproapele lor (/z 13, 34-35). Aceste doud mari po-
runci, care tin de dragoste, trebuie respectate de toti enoriasii pentru a fi placuti
lui Dumnezeu. Datoritd dragostei pe care a avut-o Dumnezeu fatd de oameni,
a trimis pe Singurul Sau Fiu in lume, ca oricine crede in El sa se poata mantui
(In 3, 16). La aceastd dragoste suprema a lui Dumnezeu, toti oamenii se cuvine
si Ti aduci laudi de multumire, pentru ci au posibilitatea, daci vor respecta
invatiturile Méntuitorului lisus Hristos, sd aibd o viatd vesnici aldturi de Dum-
nezeu si si se bucure de comuniune cu El in Impiritia Cerurilor. Asadar, virtutea
dragostei este esentiala in viata fiecarui enorias.

Pentru implinirea virtutilor, enoriasii cu dizabilititi/boli ar fi bine si
imbratiseze si trezvia, pentru a reusi si se detaseze de toate lucrurile materiale si
sd exceleze in virtuti. Prin trezvie, enoriasii gisesc o liniste a inimii care le bucurd
suflecul*’. Atunci cAnd enoriasii impletesc smerenia, rugiciunea si trezvia, acolo
este impreund cu ei si Dumnezeu, iar diavolul nu are nicio putere asupra lor*.

Mai sunt si alte virtuti crestine, acestea fiind explicate in detaliu in cirtile
Sfintilor Pirinti ai Bisericii Ortodoxe, pe care enoriasii cu dizabilitati/boli pot si
le citeasca in detaliu si sa si le insuseasci si pe acelea, pentru a sti cum sa triiascd
armonios si s respecte invititurile crestinesti. Insusirea virtutilor i vor face si
guste din Imparitia Cerurilor, fiind inci pe pimant, intrucit virtutile crestine
sunt ciile citre aceasti Imparitie Dumnezeiasci.

Concluzii

Dobandirea virtutilor crestine trebuie sa fie dezideratul oricarui enorias, pen-
tru a putea si se imbunatdteascd trupeste si sufleteste in urcusul lor spre Tmpirégia
Cerurilor. Dobandind virtutea bérbitiei, enoriasii pot lupta cu sirguinta in lup-
tele pe care le au cu problemele cauzate de dizabilititile/bolile lor, cu suferintele
si necazurile intAmpinate in viatd, dar mai ales cu ispitele diavolului. Prin virtutea
rabdirii vor ribda cu intelepciune toate greutdtile vietii, iar prin virtutea smereni-
ei si a blandetii vor sti sd ceard iertare lui Dumnezeu, de fiecare datd cAnd gresesc,
si vor trai in pace cu semenii lor, asa cum au fost invitati de Mantuitorul lisus

#“Isihie Sinaitul, op. cit., p. 44.
“Filotei Sinaitul, op. cit., p. 91.
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Hristos. De asemenea, insusindu-si virtutea recunostintei/multumirii, vor sti si
fie recunoscitori lui Dumnezeu pentru toate binefacerile Sale citre ei si vor inilta
rugaciuni de lauda si de multumire pentru toate, iar prin virtutea milosteniei
se vor asemana cu Dumnezeu si vor ajuta si ei la rAndul lor pe semenii lor. Prin
virtutile teologice ale credintei, nadejdii si dragostei isi vor consolida credinta in
Dumnezeu si se vor apropia de mantuire, putindu-se bucura de viata vesnici in
Impiratia Cerurilor. Toate virtutile crestine, cele mentionate mai sus, dar si cele-
lalte, sunt foarte folositoare trupurilor si sufletelor enoriasilor si ar trebui insusite
de citre acestia.
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Incinerarea — o perspectiva misionara’

Drd. Ciprian-Lucian LAZAR

Abstract:

Man created by God ,of the dust of the ground” has always had a deep
connection with the earth in which God told him that he would return at the end
of his life, and the heavens, in which he saw ,,the throne” of his Creator. These
beliefs spread throughout most of the world’s religions have led to the emergence
of the two most reliable funeral rites: burial and cremation.

Cremation was widespread during the Antiquity period, but as the Gospel
message was made known, Christians came to a new perspective on understanding
the dignity of the human body. Brought back to the attention of the public
toward the end of the 19" century, modern cremation was one of the steps by
which it was attempted to break away from the tradition of the Church. In this
regard, the Orthodox Church does not remain a prisoner of the past and offers
a pertinent answer to this current problem, recalling the biblical and patristic
sources.

Keywords:
Cremation, burial, Church, death, dignity

Introducere

,Ce se intimplid dupd moarte?” reprezintd una dintre cele mai importante
intrebari ale umanititii, motiv pentru care fiecare popor a incercat in decursul
timpului sa ofere un raspuns in acest sens. Pentru cd moartea si, mai mult decat
atit, ceea ce se intimpla dupa aceasta l-au preocupat pe om dintotdeauna, s-au

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. David Pestroiu, care si-a dat acordul pentru
publicare.

196



11/2022

dezvoltat diferite conceptii despre lumea de dincolo, ilustrate in primul rind
prin ritualurile funerare. Inci din epoca preistorici si pani in prezent, riturile si
practicile funebre au exemplificat diferitele credinte existente.

Omul, creat de Dumnezeu ,,din tardna luata din pimant” (Fc 2, 7), a avut
intotdeauna o legiturd profundi atit cu pimantul, in care Dumnezeu i-a martu-
risit ca se va intoarce la sfarsitul vietii (cf. Fe 3, 19), cit si cu cerul, in care vedea
yscaunul de domnie” al Creatorului siu (cf. fs 66, 1). Aceste credinte rispindite
in majoritatea religiilor lumii au determinat aparitia celor mai cunoscute doui
rituri funerare: inhumarea si incinerarea.

Incinerarea, ca practica funebrd, a fost larg raspandita la popoarele lumii, in
special in Antichitate. Increstinarea Europei, a Africii de Nord si a unei pirti din
Asia a dus la disparitia acestui rit funerar in spatiul mentionat, intrucit mesajul
Evangheliei a oferit o noud perspectiva asupra intelegerii trupului omenesc, in
optica oferitd de moartea si invierea Mantuitorului Iisus Hristos.

In contextul contemporan, Biserica si slujitorii ei trebuie si ofere un ris-
puns clar si fird echivoc persoanelor care se indreaptd catre practica incineririi.
Readusi in prim-plan spre sfarsitul secolului al XIX-lea, crematiunea moderna
se deosebeste de practicile Antichitatii si din punct de vedere practic, dar si din
punct de vedere simbolic. Problematica incinerdrii a preocupat societatea roma-
neascd mai ales in perioada interbelica, iar in prezent, dupa cstigarea libertitii
in urma evenimentelor din 1989, a fost readusi in discutie in mai multe rinduri.

Inbumarea sau incinerarea — practica funerard a crestinilor

Mantuitorul lisus Hristos S-a nascut intr-un spatiu si timp bine delimitate.
Astfel, Fiul lui Dumnezeu ia fire omeneascd din Fecioara Maria si se naste in
sanul poporului evreu. De la caderea protoparintilor neamului omenesc si pand
la implinirea profetiilor in Persoana divino-umana a Mantuitorului, Dumnezeu
Si-a deosebit un popor dintre toate ale lumii si I-a pregatit pentru momentul ce
s-a intAmplat la ,plinirea vremii” (Ga 4, 4). Dumnezeu descoperd poporului ce
s-a nascut din Avraam voia si legea Sa, prin implinirea cirora vor fi implinite
toate fagaduintele.

In acest context, Mantuitorul T:);i va incepe activitatea Sa, la finalul cireia,
prin Jertfa Sa de pe Cruce, reuneste Cerul cu Pamantul si deschide portile Raiului
pentru toti cei ce cred in El i infiptuiesc poruncile Sale. Dupa ,imbricarea cu
putere de sus” (Lc 24, 49), Sfintii Apostoli au inceput activitatea de propoviduire
a Vestii celei bune a Invierii lui Hristos. Invigitura Mantuitorului lisus Hristos
s-a raspandit pentru inceput in spatiul iudaic, mai intdi in sinagogile evreiesti,
urmand ca prin lucrarea Sfantului Pavel sa inceapd propoviduirea Evangheliei si
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neamurilor. Invititura crestini se dezvolti pe bazele Vechiului Testament, pentru
cd Mantuitorul ,nu a venit sd strice Legea, ci sa o implineascd” (Mr 5, 17-18).

In privinta ritualurilor funerare, crestinismul a adoptat de la inceput prac-
tica ce s-a impus in religia poporului evreu, inhumarea. Insusi Mantuitorul Tisus
Hiristos a fost inhumat, iar odati cu propoviduirea Invierii Sale, a fost ficuti cu-
noscutd intre popoare si modalitatea practica de inmorméntare aleasi de crestini,
pe baza tuturor invigaturilor revelate, rezumate in dictonul biblic ,,din pimant
esti si in pamAant te vei intoarce” (Fe 3, 19). In acest sens, fiecare popor care si-a
insusit Legea lui Hristos a acceptat ca rit funerar inhumarea, indiferent de practi-
cile pre-crestine ale sale, pentru ca a fost inteleasa demnitatea trupului omenesc,
trup pe care Insusi Fiul lui Dumnezeu I-a luat, smerindu-Se pe Sine (Flp 2, 6-8).

In Vechiul Testament se remarci faptul ci inhumarea este ritul funerar im-
pus de Lege, expresia respectului aratat pentru rimasitele pimantesti ale per-
soanei umane. In acest sens, pasajul scripturistic ,, Trupul lui si nu riméni peste
noapte spanzurat de copac, ci si-l ingropi tot in ziua aceea” (Dr 21, 23) este
considerat ca fiind griitor in ceea ce priveste vointa divina cu privire la practicile
funerare. Alaturi de conceptia privitoare la arderea trupurilor regasitd in Vechiul
Testament, ilustratd in legea leviticd, aceste prescriptii devin definitorii pentru
practica funerara a evreilor.

In crestinism, inmormantarea rimisitelor pamantesti ale persoanelor dece-
date reprezinti expresia respectului aritat trupului omenesc. In lumea contem-
porani se observi tot mai accentuat faptul ci trupul este vazut la doua extreme:
ori ca singura realitate a existentei, orice aspect al vietii spirituale nefiind im-
portant, viziunea antropologiei de facturd marxistd, ori ca expresie a tot ce este
mai rdu, a materiei obscene care trebuie distrusd', ca in gindirea dualistd. Ca
raspuns la aceste doud extreme, antropologia ortodoxd aratid ci ,trupul omenesc
e o rationalitate palpabila speciala, prin faptul ci are de la inceput in sine lucrarea
speciald a sufletului, imprimatd in el cu toatd complexitatea activitatilor rationale
si a formelor lui de sensibilitate™.

In viziunea crestini, trupul participa la chipul lui Dumnezeu in om, asezat
prin creatie in firea umana si nedistrus odatd cu ciderea, ci doar intunecat. Din
acest motiv, dupa refacerea raporturilor dintre Dumnezeu si om prin Jertfa man-
tuitoare a lui Hristos, trupul omenesc, care se intoarce in pamant prin moarte, va
fi ridicat prin puterea lui Dumnezeu la Invierea cea de obste, cand va fi inviat, iar
persoana umana va fi reconstituita in integritatea ei.

"loan Petru Culianu, Gnozele dualiste ale Occidentului, Ed. Polirom, Bucuresti, 2002, p.
205.

?Pr. Dumitru Stiniloae, 7eologia Dogmatici Ortodoxd, vol. 1, Editura Institutului Biblic si
de Misiune Ortodoxd, Bucuresti, 2010, p. 392.
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Arderea trupului uman nu a insemnat, in crestinism, in mod automat si
absolut necesar pierderea vietii vesnice sau neputinta invierii la Parusie. Mintu-
itorul lisus Hristos arata ci ,Dumnezeu poate sa ridice si din pietrele acestea fii
lui Avraam” (Mt 3, 9), invierea trupurilor ficAndu-se prin puterea lui Dumnezeu,
nedepinzind de nicio premisi omeneasci. In acest sens, mirturie sti multimea de
Sfinti martiri arsi pentru marturisirea credintei in Hristos, precum cei douazeci
de mii de martiri arsi in Nicomodia de citre Imparatul Maximian, in anul 302.
Trebuie insd mentionat ci rimdsitele acestor martiri au fost inhumate de citre
contemporani, ardtind ci atitudinea crestinilor a fost de la inceput una de respect
fatd de trupul uman. Martirii nu au ales si fie arsi, ci au suferit acest chin pentru
credinta in Hristos, prin care au castigat Tmpérigia lui Dumnezeu. De asemenea,
Caecilius (secolul al II-lea) aratd ci:

Strupul, chiar dacd s-ar usca si s-ar preface in praf; daci s-ar descompune in
apd, dacd ar deveni cenugd, numai pentru noi se pierde, nu mai existd, dar pentru
Dumnezeu se pistreazd, cici Lui ii este dati paza elementelor. Noi nu ne temem,
cum spuneti voi, si nu suferim vreo striciciune la inmormdntare, ci ne folosim de

un obicei vechi si bun, acela al ingropdirii.”

Cu alte cuvinte, chiar daca arderea trupului nu inseamnd automat ciderea
din legea lui Dumnezeu, atunci cAnd este aleasi de buna-voie reprezintd contra-
zicerea acesteia.

In concluzie, ritul funerar uzitat in Biserica Crestin a fost de la inceput doar
inhumarea. Valoarea trupului omenesc, intemeiatd pe afirmatia paulini ,,trupul
vostru este templu al Duhului Sfant” (1 Co 6, 19), si credinta nestrimutati in
invierea cea de obste reliefeaza si accentueaza grija ce trebuie ardtatd rimasitelor
pamantesti.

Scurt istoric al incinerdrii moderne

Tncepénd cu sfarsitul secolului al XVIII-lea, ideea incinerdrii capidti contur
ca parte din schimbarile sociale si politice din contextul Revolutiei Franceze.
Cu toate acestea, abia spre sfarsitul secolului al XIX-lea se constituie primele
Societiti sau Asociatii pentru incinerare, in orase mari precum Londra (1874),
Washington (1876) si New York (1882), care si-au propus schimbarea ritului
inhumarii, ca expresie a materialismului i a rupturii dintre Stat si Biserica.

Alituri de infiintarea asociatiilor cremationiste, figuri influente in societatea
acelor ani, precum Sir Henry Thompson, medicul Reginei Victoria, sau William

> Minucius Felix, Dialogul Octavius, in colectia Pirinti si Scriitori Bisericesti, vol. 111, trad.
Nicolae Chitescu, Ed. Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméane, 1981, p.
362.
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Eassie Jr, au sustinut incinerarea ca alternativa pentru o societate mai curatd, mai
sindtoasa §i mai organizatd, vazind in crematiune o modalitate mai practici si
mai viabild de tratare a ramdsitelor pimantesti umane. Trebuie mentionat ci un
rol aparte in sustinerea incinerdrii l-a avut §i Revolutia Industriald, intrucit ideea
de construire a crematoriilor a sustinut cauza unui mediu mai curat §i a unor
orase mai organizate, fird teritorii dedicate inmormantirii defunctilor®.

Cu toate cd promotorii incinerdrii sustineau ca sarderea celor morti este
de dorit din motive pur sanitare si este eronat sa se considere ca ar fi din moti-
ve religioase™, ritul acesta este una dintre expresiile iesirii de sub tutela Biseri-
cii, a secularizirii si a noilor perspective asupra Bibliei §i asupra crestinismului
traditional, care se incearcd a fi impuse. Mai mult decit att, incinerarea a repre-
zentat, incepind cu secolul al XX-lea, modul prin care diferitele ideologii, pre-
cum comunismul, au incercat indepartarea oamenilor de practicile traditionale
ale Bisericii si, implicit, abandonarea credintei.

Bazele incinerarii moderne in societatea vestici au fost puse in anul 1870,
cand Profesorul italian Ludovico Brunetti inventeaza crematoriul modern, iar
sase ani mai tarziu se deschide primul crematoriu din Occident, in Milano. Spre
deosebire de inhumare, prin care trupul defunctului se descompune sub actiunea
timpului si a organismelor naturale, incinerarea este procedeul prin care trupul
unei persoane este ars pana la transformarea in cenusi si fragmente de oase. Dupa
ardere, urmeaza o perioadi de racire i apoi diferitele obiecte care nu au ars,
metale, implanturi etc., sunt separate de cenusd. Fragmentele de oase care au
ramas nearse sunt procesate intr-un dispozitiv care le farimiteazd. Cenusa astfel
rezultatd, de culoare alb-gri, este depozitatd intr-o urnd si returnata familiei.
Resturile funerare sunt depozitate apoi in cimitir, columbariu sau in casa sau
sunt imprastiate in mare, in padure sau este facuta bijuterie, tinindu-se cont de
legile fiecarui stat, care reglementeazi ce se poate intdmpla cu cenusa funerari®.

Biserica Ortodoxd si practica incinerdrii

Spre deosebire de celelalte confesiuni crestine, care au acceptat incinerarea,
Biserica Ortodoxd este mai fermd in ceea ce priveste aceastd problematici. Fiecare
Biserica Ortodoxa locala s-a confruntat cu aparitia fenomenului pro-cremationist,

“Douglas James Davies, ,,Introduction”, in Encyclopedia of Cremation, Douglas James Davies
with Lewis H. Mates, Ashgate Publishing Limited, Hampshire — England, 2005, pp. XIX-XX.

> William Eassie, Cremation of the dead — its history and bearings upon public health, Smith,
Elder&Co., Waterloo Place, 1875, p. 8.

¢Dana K. Cassell, Robert C. Salinas, Peter A. S. Winn, ,,Cremation”, in 7he Encyclopedia of
death and dying, Dana K. Cassell, Robert C. Salinas, Peter A. S. Winn (eds.), Facts on File, New
York, 2005, pp. 83-85.
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incepand cu prima jumitate a secolului al XX-lea, si a raspuns neacceptind
aceastd practica.

Fenomenul pro-incinerare a ajuns in Rusia Tarista inci de la inceputuri-
le lui, in jurul anilor 1880, dar a fost primit cu o deosebitd reticentd datorita
influentei pe care o avea Biserica Ortodoxi la acel moment. Revolutia bolsevici
din 1917 devine momentul de reinviere a incinerdrii, pentru ci aceastd practi-
cd funerara a fost privita de liderii comunisti ca expresie a valorilor pe care le
sustinea doctrina marxist-leninista. In anii 1930, Biserica Rusi din diaspora a dat
un raspuns raspandirii acestei practici in Rusia Sovietica. Mitropolitul Antonie
Hrapovitki, primul intdi-statitor al Bisericii Ruse din afara Rusiei (ROCOR), ii
scria patriarhului Varnava al Serbiei intr-o scrisoare din 24 aprilie/6 mai 1928:
»a face slujba de inmorméntare celor [...] dati focului inseamna a incalca aceastd
datind primita de Bisericd de la inceputul crestinismului™.

Mai tarziu, in sedinta de lucru din 20 august/2 septembrie 1932, Sinodul
episcopal al ROCOR a luat o decizie oficiald privitor la aceastd problematici:
»Nu se va autoriza, din principiu, incinerarea, pentru ca aceastd practicd a fost
introdusa de citre ateii si vrdjmasii Bisericii™®.

In anii de dominatie ai bolsevismului, incinerarea a fost dati ca exemplu de
autorititile comuniste. Pentru ca populatia URSS-ului sd adere la ateismul pro-
pus de doctrina marxistd, au fost incinerati membri din Partidul Comunist, cer-
cetatori sau cetateni importanti, precum Feliks Dzerzhinsky (1927), losif Vissa-
rionovici Stalin (1961), Marshall Malinovsky (1967), precum si Yuri Gagarin
(1967). Caderea Uniunii Sovietice din 1991 a insemnat si restaurarea libertatii
religioase, iar influenta Bisericii Ortodoxe Ruse a crescut, ceea ce a dus la o sci-
dere a numarului de incineriri. Cu toate ca practica funerara a crematiunii este
una nepopulard, este aleasi de patura siraci a populatiei din orase, intrucat in-
morméntarea este 0 optiune scumpa’.

In Serbia, in contextul aprobirii constructiei primului crematoriu in Bel-
grad, Sinodul Bisericii Ortodoxe a luat, la data de 11/21 octombrie 1928, de-
cizia, care este mentinutd i in prezent, de ,a nu permite participarea clerului

ortodox la incinerare sau la punerea in urnd a cenusii”® .

7 Scrisoare aflatd in arhivele Sfantului Sinod al Bisericii Sarbe, in Jean-Claude Larchet, Sféryir
crestinesc vietii noastre, fird durere, neinfruntat, in pace..., trad. Marinela Bojin, Editura Basilica a
Patriarhiei Roméne, Bucuresti, 2012, pp. 304-305.

8 [bidem, p. 305.

?Douglas J. Davies, Dmitri Gorokhov, Christopher Binns, ,Russia and the USSR”, in En-
cyclopedia of Cremation, Douglas James Davies with Lewis H. Mates, Ashgate Publishing Limited,
Hampshire — England, 2005, pp. 369-371.

' Jean-Claude Larchet, Sfdrsit crestinesc vietii..., p. 307.
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In privinta Greciei, situatia privind crematiunea este una aparte fati de
intreg teritoriul Europei, intrucat, pAni in 2006, aceastd practicd a fost interzisd
de lege. Incepand cu anul 1937 Sfantul Sinod al Bisericii Greciei a luat in discutie
problema incineririi, aratdnd ca aceasta nu este ingiduitd crestinilor ortodocsi.
Aceasta atitudine a fost reiteratd in mai multe rinduri, in anul 2002 prin pastorala
Despre incinerarea celor riposati, dar si in 2006, cAnd a fost legalizatd crematiunea.

In Statele Unite, Biserica Ortodoxa din America (OCA) are aceeasi pozitie
ca toate celelalte Biserici Ortodoxe, mentinind o opozitie clara fata de incinerare,
dar in anumite cazuri aplicd principiul iconomiei, sivarsind slujba de prohodire
si pentru cei care urmeazd si fie incinerati. De asemenea, trebuie mentionat fap-
tul ci, in majoritatea diviziilor administrative ale Japoniei, incinerarea este obli-
gatorie, acesta fiind si motivul pentru care rata de incinerare in acest stat a fost
de 99,97%. In aceste circumstante, credinciosii Bisericii Ortodoxe Autonome a
Japoniei se supun legilor statale''.

Raspunsul Bisericii Ortodoxe la incercarea de introducere a incinerdrii
ca practici funerard a fost unul unanim, chiar dacd nu a fost oferit in cadrul
unui Sinod pan-ortodox. Intemeindu-se pe Revelatia divini, pe Sfintele Canoa-
ne si invigitura de credintd ortodoxa, Sinodul fiecirei Biserici locale a conside-
rat incinerarea un rit funerar strain de intreaga Traditie ortodoxd, dar in cazuri
exceptionale existdnd posibilitatea aplicirii principiului iconomiei.

Incinerarea in Romdnia: date i perspective

Ideea incinerarii, ca alternativi la inhumare, apare in Romania spre sfarsitul
secolului al XIX-lea prin vocile doctorului de origine cehi-austriaca Iacob Dimi-
trie Felix (1832-1905), a academicianului Constantin Istrati (1850-1918) sau a
doctorului Mina Minovici (1858-1933), directorul primului Institut de Medici-
na Legald din Romania, care astazi ii poarta numele. Aceste personalitati ale do-
meniului medical sustineau incinerarea ca o solutie pentru mentinerea sindtatii
publice, in contextul mai multor epidemii cu care s-a confruntat capitala tarii.

Masuri concrete in sprijinul crematiunii au fost luate abia dupé Primul Riz-
boi Mondial, marcind inceputurile incinerdrii in Romania. Astfel, in anul 1923
a aparut ,Societatea Nirvana’, denumitd apoi ,,Cenusa’, prin contributiile careia
se pune piatra de temelie pentru primul crematoriu din Romaénia, in data de 8
iulie 1925, finalizat partial in 1928 si complet in anul 19342,

" Cremation, https://www.oca.org/questions/deathfunerals/cremation (accesat la data de 15
martie 2021).

2 Marius Rotar, Corina Rotar, Murire si Moarte in Romdénia secolelor XIX-XX. Lucririle
conferingelor nationale, Alba Iulia, 11-12 octombrie, Ed. Accent, 2007, p. 152.
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Odata cu finalizarea partiala a crematoriului din Bucuresti, in acelasi an, pe
data de 27 ianuarie 1928, la doua zile de la inaugurarea oficiald, a avut loc pri-
ma incinerare umana din Romania. La acel moment nu a fost dezviluit numele
primei persoane incinerate, dar mai trziu a fost ficut public, Profira Feraru, cas-
nici. Evenimentul mentionat nu a fost trecut cu vederea in viata religioasd, atit
Biserica Ortodoxa Romani, care a reactionat printr-o hotirre sinodald, cit si
reprezentantii altor culte (Biserica Greco-Catolici, Cultul Mozaic) s-au declarat
impotriva unei asemenea practici."

Intemeindu-se pe traditia, istoria si cultul Bisericii, Sfintul Sinod al Bisericii
Ortodoxe Roméne hotirdste in sedinta din 15 iunie 1928 ca ,Biserica va refuza
orice asistenta religioasd, fie la inmormantare, fie la pomenirea pentru morti dupa
inmormantare”.

In hotirirea Sfantului Sinod se face mentiunea ci ,in situatia in care incine-
rarea s-a facut fird voia sau impotriva dorintei celui decedat, din motive obiective
(financiare sau legale, legi specifice unor state in care incinerarea este obligatorie),
chiriarhul este singurul care are autoritatea de a acorda sau nu dispensa, prin ico-
nomie, in urma studierii amanuntite a fiecrui caz in parte, cu precizarea ca, pen-
tru astfel de cazuri, la depunerea urnelor funerare in cripte, se poate oficia doar
slujba Trisaghionului cu pomenire individuala”. Acest act sinodal a fost reconfir-
mat in 20 februarie 1933 si prin hotidrarea nr. 4529 din 5 iulie 2012, cu semna-
larea ci abaterea preotilor este sanctionati cu oprirea de la slujirea preoteasci si
judecata Consistoriului Eparhial™.

De asemenea, hotirarea Bisericii Ortodoxe Romane prevede ca fiecare cen-
tru eparhial sa sustind catehizarea credinciosilor spre a intelege insemnitatea
practicii funerare a inhumarii, precum si ajutorarea concretd a familiilor indolia-
te, pentru ca lipsa banilor si nu constituie un motiv de a alege incinerarea.

In continuare, demersurile privind statutul incineririi in Romania au conti-
nuat prin aparitia periodicului ,,Flacira Sacrd”, in decembrie 1934, prin interme-
diul cireia se dorea popularizarea practicii. In ianuarie 1935, in al doilea numir
al revistei, apare un articol semnat de catre arhimandritul caterisit Calinic I. Popp
Serboianu, singurul cleric romén care a sustinut incinerarea si care a incercat si
dovedeasci faptul cd aceastd practicd nu este in contradictie cu religia crestina.
Opiniile sale sunt regésite in mai multe articole din revista ,Flacara Sacrd” si
au reprezentat o contributie decisiva pentru legiferarea incinerarii prin Codul

M. Rotar, C. Rotar, Murire si Moarte in Roménia secolelor XIX-XX..., p. 153.

14 Gheorghe Cristian Popa, Biserica Ortodoxd respinge practica incinerdrii, in: https:/ /ziarul-
lumina.ro/actualitate-religioasa/stiri/biserica-ortodoxa-respinge-practica-incinerarii-73807.html
(accesat la data de 24 martie 2021).

203



Studia Doctoralia Andreiana

Penal promulgat de catre Regele Carol al II-lea, din 18 martie 1936". Calinic
Serboianu moare in anul 1941, fiind inmormantat in cimitirul Bellu, dar in 1948
a fost exhumat pentru ca rimasitele sale paméntesti sa fie incinerate la Cremato-
riul Cenusa, conform Asociatiei Amurg'e.

In perioada interbelici, Romania se afla printre girile cu un progres avansat
in ceea ce priveste incinerarea. Dupd al Doilea Razboi Mondial ins, cu toate ci a
fost instaurat regimul ateu comunist, crematiunea nu devine o practicd rispandi-
td, spre deosebire de Ungaria sau Iugoslavia, unde se observd un progres accelerat
fata de perioada anterioara.

La inceputul perioadei comuniste, incinerarea a constituit practica funerard
preferatd pentru unii dintre comunistii romani, precum si pentru citiva dintre
lideri. Cu toate acestea, nu a mai fost construit niciun alt crematoriu, ceea ce
aratd faptul ca regimul comunist din Roménia a fost influentat de radicinile ru-
rale din gindirea unor lideri de marci si cu putere de decizie in cadrul Partidului
Comunist Romén, dar si de costurile ridicate pe care le-ar fi implicat constructia
de asemenea edificii’’.

Instalarea regimului comunista dus la o lipsa de comunicare intre sustinitorii
romani ai incinerarii si Federatia Internationald a Incinerarii (ICF), din cauza
temerii liderilor PC.R. privind imixtiunile straine in Roménia. O noui loviturd
puternica datd incinerdrii in perioada comunistd este reprezentatd de criza ga-
zului, datoratd economisirii drastice impuse de regimul Ceausescu. Din cauza
presiunii scizute a gazelor, nu se putea realiza incinerarea completa a cadavrelor,
multe familii luAndu-si cadavrul ars incomplet'®.

In secolul al XX-lea, societatea romAneasci este martora a doud evenimente
care se incadreazi in ceea ce cercetatorii numesc ,,politica diabolicd a incinerarii”.
Descrisa ca fiind actiunea prin care incinerarea este folositd pentru exterminarea
adversarilor politici si a oricaror urme ale lor, aceasta politica se observa in Roma-
nia in anul 1939, cind 20 de trupuri neinsufletite apartinind grupului Dumi-
trescu au fost incinerate la Crematoriul Cenusa®.

15 Calinic I. Popp Serboianu, Crematiunea si religia cresting, Ed. Institutul European, lasi,
2013, p. 31.

' Romiéni celebri care au fost incinerati, htep://www.incinerareamurg.ro/romani-celebri-care-
au-fost-incinerati (accesat la data de 22 martie 2021).

7 Marius Rotar, Eternitate prin cenusd. O istorie a crematoriilor si incinerdirilor umane in Ro-
ménia secolelor XIX-XXI, Ed. Institutului European, lasi, 2011, pp. 439-440.

'8 Lewis H. Mates, ,Romania”, in Encyclopedia of Cremation, Douglas James Davies with
Lewis H. Mates, Ashgate Publishing Limited, Hampshire — England, 2005, pp. 364-360.

! Marius Rotar, ,,The mask of the red death: The evil politics of cremation in Romania in
December 19897, in Mortality: Promoting the interdisciplinary study of death and dying, nr. 1/2010,
pp. 1-17.
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Cel de-al doilea eveniment care se incadreazd in aceasta politicd a avut loc
in contextul evenimentelor din Decembrie 1989. In noaptea de 18-19 decem-
brie 1989, 43 de trupuri au fost luate de la Morga Spitalului din Timisoara si
incinerate pe 20 decembrie la Crematoriul Cenusa din Bucuresti. Acest episod,
cunoscut ca Operatiunea Trandafirul, devenitd apoi Actiunea Vama, arati inci
o data caracteristica regimului totalitar: controlarea informatiilor cu orice cost
si distrugerea memoriei, dacd este necesar. Cei 43 de oameni incinerati in acea
operatiunea ficeau parte din cele aproximativ 70 de victime ale represaliilor con-
duse de Armata in data de 17 decembrie, in timpul manifestatiilor protestatare
din Timisoara. Nicolae Ceausescu, aflat intr-o vizita in Iran, la indemnurile Ele-
nei Ceausescu, ale lui Tudor Postelnicu, Ministrul Afacerilor Interne, si ale lui
Emil Bobu, Secretarul Partidului Comunist Roman, aproba aceasta operatiune
in incercarea de a opri manifestatiile din vestul tarii. Cenusa celor 43 de persoane
a fost pusd in patru tomberoane si deversatd intr-o gurd de canal in Popesti-
Leordeni, unde in prezent este ridicatd o biserica de lemn suspendatd, monument
in cinstea primilor martiri ai Revolutiei Romane din Decembrie 1989%.

Romdnia post-decembristi — atitudini si controverse privind incinerarea

Dupi evenimentele ce au avut loc in Decembrie 1989, Roménia a trecut
prin diferite schimbari atit pe plan politic, cat si social sau economic. In ceea ce
priveste functionarea crematoriilor i practica funerara a incinerarii, si in regimul
politic de dupa 1989, acestea au fost reglementate prin Legea nr. 102/2014%'.

In cei peste treizeci de ani de la ciderea comunismului in Roménia au avut
loc cateva momente-cheie in ceea ce priveste crematoriile i incinerarile umane
din tari. In acest sens, printre cele mai importante evenimente care au modelat
istoria crematiunii in Roménia se numara inaugurarea celui de-al doilea crema-
toriu uman din Roménia, Crematoriul Vitan-Birzesti, in anul 1994. Proiectat
inca din 1988, acest crematoriu este in prezent singurul functional din Bucuresti,
intrucat, in data de 13 mai 2002, Crematoriul Cenugsa a fost inchis din motive
ecologice®.

In septembrie 2009 ia nastere Asociatia Cremationisti Amurg, revendicindu-
se drept mostenitoarea si continuatoarea miscarii cremationiste interbelice

M. Rotar, ,, The mask of the red death...”, pp. 1-17.

2 Guvernul — Romdniei,  https://lege5.ro/ Gratuit/geztemzvgu4q/normele-tehnice-si-sa-
nitare-privind-serviciile-funerare-inhumarea-incinerarea-transportul-deshumarea-si-reinhu-
marea-cadavrelor-umane-cimitirele-crematoriile-umane-precum-si-criteriile-profesionale-pe-
?pid=106190027#p-106190027 (accesat la data de 25 martie 2021).

22 M. Rotar, Eternitate prin cenugi..., pp. 492-494.
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romanesti. Presedintele Asociatiei este Marius Rotar, una dintre cele mai
cunoscute personalitati in domeniul crematiunii din Romania®.

In ultimii ani, societatea romAaneasci s-a confruntat cu citeva controverse
care au adus in prim-plan discutia despre incinerare. In acest sens, in ianuarie
2011 a trecut la cele vesnice cantautorul Cristian Paturci, cunoscut pentru zelul
sdu anticomunist din anii 1990 si autorul /mnului Golanilor. Acesta a murit cu
dorinta ca trupul lui si fie incinerat si cenusa sa fie depusa la baza troitei din Piata
Universitdtii, dar familia a ales sd fie inmormantat pe Aleea Artistilor din Cimiti-
rul Bellu, aldturi de Valerian Sterian si Florian Pittig*.

Mai tarziu, in 2013, moartea renumitului regizor si actor Sergiu Nicolaescu
devine unul dintre subiectele de mare interes in societatea roméneasca. Familia
regizorului a facut cunoscut faptul ca acesta si-a exprimat prin testament optiunea
de a fi incinerat, doringi care i-a fost indepliniti. In acest context, printre con-
troversele aparute se numara si anuntul postat pe site-ul Arhiepiscopiei Romano-
Catolice de Bucuresti despre organizarea unei slujbe religioase pentru pomenirea
regizorului Sergiu Nicolaescu. La acesta, Biroul de presi al Patriarhiei Romane a
raspuns ca ,,Biserica Ortodoxd Romani rimane fideld traditiei sale bimilenare de
neacceptare a practicii necrestine a incinerdrii’®.

in prezent, in Roménia sunt funcgionale trei crematorii umane, in
Bucuresti, Oradea si in Satul Bideni, Comuna Moldovenesti, aproape de Cluj-
Napoca. Acesta din urma a fost deschis pe 2 septembrie 2014 de citre firma
Ignis Crematorium, fosta RDK Cremation Company, actualmente Pro Ignis®.
Conform datelor The Cremation Society of Great Britain, membri fondatoare
a International Cremation Federation, in RomaAnia, in anul 2017, au avut loc
1314 incineriri din totalul de 260.886 de morti, insemnénd ci incinerarea este
aleasa in proportie de 0,45%. De asemenea, in anul 2018, au avut loc 1314
incinerari din totalul de 263.463 de morti, proportia fiind de 0,5% in favoarea
crematiunii”’. Aceste date arati o usoari crestere fata de anii precedenti, borna de
1000 de incinerari pe an fiind depdsita in anul 2016.

3 Statutul Asociagiei AMURG, http://www.incinerareamurg.ro/despre-noi/statul-asociatiei-
amurg (accesat la data de 25 martie 2021).

 Alexandru Ulea, Incinerarea desconsideri demnitatea trupului, in hetps://ziarullumina.ro/
societate/incinerarea-desconsidera-demnitatea-trupului-16174.html (accesat la data de 25 martie
2021).

» Biroul de Presi al Patriarhiei Roméne, Precizare: Biserici diferite — practici diferite, in https://
ziarullumina.ro/actualitate-religioasa/stiri/precizare-biserici-diferite-practici-diferite-77209.html
(accesat la data de 25 martie 2021).

%M. Rotar, ,Attitudes towards cremation in contemporary Romania’..., pp. 145-162.

7 Romania, https://www.cremation.org.uk/Romania-2019 (accesat la data de 25 martie
2021).
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Cu toate acestea, in Roménia, atitudinea asupra mortii inci std sub semnul
unui sistem traditional. Chiar si in cazul incineririlor se poate vorbi de o compo-
nenta crestind, intrucat multe dintre familiile celor care au ales crematiunea ii po-
menesc pe acestia la soroacele cuvenite sau chiar ingroapa urna, aratind legitura
profundi intre om si traditiile si credintele religioase. Totusi, trebuie mentionat
faptul ca in societatea roméneasci contemporana se poate observa inceputul unei
schimbiri de atitudine in ceea ce priveste moartea, locuitorii marilor orage, in
special, ciutand si se elibereze de gandul mortii.

Trebuie mentionat faptul ci atentia Bisericii s-a indreptat si citre
comunitatile romanesti din diaspora, unde contextul a facut ca atitudinea aces-
teia sa se nuanteze. In acest sens, in anul 2005, Mitropolia Ortodoxd Roména a
Germaniei, Europei Centrale si de Nord arita intr-o hotirére ca Biserica Orto-
doxd respinge incinerarea trupurilor celor riposati ca fiind contrara invégaturii
si traditiei sale. Cu toate acestea, ,in cazul in care preotii vor intalni familii care
insistd totusi pentru incinerarea trupurilor celor riposati ai lor, slujba inmor-
mAntirii se va face numai inainte de incinerare”?®. De asemenea, ,,in cazul in care
cineva, din nestiintd sau din alte motive, il va informa pe preot despre decesul
unei persoane abia dupa ce trupul celui riposat a fost incinerat, nu se va mai
savarsi Slujba Inmorméntirii, ci doar aceea a Parastasului, cu citirea Apostolului
si Evangheliei™.

Concluzii

Pornind de la premisa ca problematica incinerdrii moderne mai are multe
aspecte care, odata cu trecerea timpului, e posibil sd fie analizate, se poate spune
cu certitudine ca practica arderii trupului defunctului face parte din istoria ome-
nirii. Alituri de inhumare, incinerarea a fost printre cele mai rispAndite practici
funerare, lucru dovedit prin descoperirile arheologice.

In crestinism, intruparea Mantuitorului lisus Hristos a ridicat la un nivel
superior firea umana si, implicit, trupul omului. Moartea Mantuitorului, asezarea
trupului Siu in mormént, Invierea Sa, indumnezeirea firii umane realizate in
persoana Sa divino-umand reprezinti dovezi incontestabile ale faptului ci
incinerarea este o practica necrestina. In acest sens, se poate observa ci pana
in secolul al XIX-lea, cAnd unele voci ale societitii vestice cer eliberarea de sub
tutela Bisericii §i a crestinismului, acest rit funerar nu a fost practicat in zonele

8 Hotdirdrea Mitropoliei referitoare la incinerare, https://www.cbrom.de/index.php/despre-
noi/decizii-bisericesti/decizii-mitropolitane/128-hotararea-mitropoliei-referitoare-la-incinerare
(accesat la data de 24 martie 2021).

» Ibidem.

207



Studia Doctoralia Andreiana

crestine ale Europei, fiecare popor nou-crestinat acceptind inhumarea, indiferent
de ritualul funerar uzitat inainte.

Cu toate ci motivele invocate de sustinatorii crematiunii moderne sunt
de ordin sanitar, ecologic sau economic, in esenta incinerarea este o practicd ce
lipseste omul de demnitatea cu care a fost invrednicit de Dumnezeu. Biserica
Romano-Catolici, initial impotriva acestui rit funerar, dupa Conciliul Vatican
IT prezintd o atitudine de aggiornamento, adaptindu-se la cerintele aparute in
comunitatile catolice. Aceastd atitudine nu a fost impirtasitd si de Biserica Or-
todoxd, care a accentuat faptul ca nu exista nicio justificare pentru care se poate
alege incinerarea, problemele invocate putind fi solutionate, cu exceptia alegerii
incinerdrii din dorinta de a fi impotriva Traditiei Bisericii.

In Romania, crematiunea modernd a avut la inceput o dezvoltare intens,
aici fiind ridicat primul crematoriu din Balcani. in perioada urmatoare insi, nici
propaganda ateist-comunista a regimului instituit dupa cel de-al Doilea Rizboi
Mondial nu a putut trece peste rezervele populatiei cu privire la crematiune. In
prezent, statisticile aratd o usoara crestere a numarului de incinerdri, aceastd prac-
tici devenind astfel o provocare actuali la adresa credintei crestine. Infiintarea
Societitii Amurg si deschiderea celor doua crematorii din regiunea istorica Tran-
silvania sugereaza dorinta unei anumite elite secularizate de a amplifica fenome-
nul acesta.

In concluzie, cu toate ci majoritatea populatiei din Roménia prezinti rezerve
in ceea ce priveste practica incinerdrii, aceastd problematici este de actualitate.
Prezenta unui numir foarte mare de conationali in tarile din vestul Europeti, tari
intr-un amplu proces de secularizare, duce la necesitatea formulirii unui raspuns
pertinent din partea Bisericii Ortodoxe din Diaspora subiectului incinerarii.
Din acest motiv, crematiunea modernd reprezintd una dintre provocarile pe care
Biserica Ortodoxa si slujitorii ei, cler sau popor, nu le pot ignora.
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Rugiciunea in viata liturghisitorului — de la pregatirea
personali la slujirea liturgica — in gindirea Sfantului Ioan
Gura de Aur’

Ierom. Drd. Alexandru Bogdan POPESCU

Abstract:

The beating heart of the world, the Divine Liturgy is the Lord’s Kingdom
on earth and the heart of the priest celebrating the Liturgy should be itself such
a dwelling place for the Holy Ghost. As Saint John Chrysostom posits, the priest
serving the Liturgy only lends his hands to God while doing it; therefore, his
preparation for the event to which he has dedicated his life should be exemplary.
His whole life is shaped by this due preparation: not only in all aspects of his
socio-moral life, but also in what regards the continuous guarding of his mind
and the inner tension in the fight he has to undergo. Prayer is not just in strict
preparation for tomorrow’s Liturgy, it is a way of living one’s life and calling. A
selfless life is in serving one’s neighbour, but mainly in *putting on Christ'. Saint
John Chrysostom dedicated a lot of thought to these matters. In this article we
will analyze the inspired and experienced advice of this outstanding theological

personality.
Keywords:

Saint John Chrysostom, Liturgy, Liturgy celebrant, priest, preparation,
prayer rule

In sedinta sa de lucru din 25 februarie 2021, Sfantul Sinod al Bisericii
Ortodoxe Romane a aprobat propunerea Preafericitului Parinte Patriarh Daniel ca
anul 2022 s fie declarat, in Patriarhia Romana, ,Anul omagial al rugiciunii in
viata Bisericii si a crestinului” si ,,Anul comemorativ al sfintilor isihasti Simeon Noul
Teolog, Grigorie Palama si Paisie de la Neamy”.

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Viorel Sava, care si-a dat acordul pentru
publicare.
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In acest studiu ne propunem si abordim aspecte referitoare la rugiciunea
preotului liturghisitor, aga cum reies acestea din gandirea teologica a Sfantului
Ioan Gura de Aur, rugiciune vazutd atit ca mod de triire si de pregatire pentru
viata liturgicd, cat si ca mijloc de luptd si depasire a incercarilor personale. Ne
dorim ca prin demersul nostru, plecind de la lumina rugiciunii, si ne adancim in
teologia luminii Sfantului loan Guri de Aur.

Teologia ortodoxi este o teologie a luminii, intrucit, potrivit Sfintei Scrip-
turi, Dumnezeu a creat lumina (cf. Fc 1, 3), ,Dumnezeu este lumina” (I Iz 1, 5),
locuieste in lumina neapropiatd (cf. I 7im 6, 16) si Se imbracd cu lumina ca si cu
o haini (cf. 25 103, 2). Cuvantul lui Dumnezeu este ,Lumina cea adevirati care
lumineaza pe tot omul, care vine in lume” (/ 1, 9) si aduce viata, iar viata este
lumina oamenilor (cf. 7z 1, 9). Fiind chemat si triiasci si el imbricat in lumina,
omul se unegste cu Hristos, prin Taina Luminarii sau a Sfantului Botez, apoi este
pecetluit si consacrat lui Dumnezeu prin Sfantul Duh, ,Dititorul de viatd”, care
ne lumineaza mintea pentru a reusi si ne rugdm ,,in duh si adevar” (cf. /n 4, 24).
Prin Taina Sfintei Euharistii se lumineaza intreaga fiina a crestinului, primirea
Preacuratelor si de viata facatoarelor Taine fiind ,,ca focul si ca lumina™, asa cum
ne rugim in Canonul Randuielii Sfintei Impartisiri.

In doui dintre rugiciunile alcituite de Sfantul Toan Guri de Aur si rostite
inainte de impartasire, cerem sa ne fie infricositoarele Taine spre sfintire si spre
luminare?, iar in timpul Dumnezeiestii Liturghii intAlnim o frumoasa rugiciu-
ne liturgicd rostitd inainte de citirea Sfintei Evanghelii, prin care liturghisitorul
cere Mantuitorului sa striluceascd in inimile noastre lumina cea neinseratd a
cunostintei dumnezeirii Sale si si deschidi ochii cugetului nostru spre cunoasterea
evanghelicelor Sale propoviduiri, ca unul care este ,luminarea si sfintirea si man-
tuirea sufletelor noastre™.

Rugiiciunea liturgici

In Dictionarul enciclopedic de cunostinte religioase intAlnim citeva ingelesuri
ale rugaciunii liturgice: ,Rugaciunea liturgica reprezintd un mijloc de expresie a
cultului de adoratie a lui Dumnezeu si de venerare a persoanelor si lucrurilor
sfinte, precum si expresia functiei harismatice a cultului, sfintitoare prin jertfa

!'Cantarea a noua din ,,Randuiala Sfintei impérti§iri”, Liturghier, Editura Institutului Biblic
si de Misiune Ortodoxa, Bucuresti, 2012, p. 340.

?Rugiciunea a doua, a SfAntului Ioan Guri de Aur, din ,,Randuiala Sfintei impirté§iri”, Li-
turghier.., 2012, p. 351; Rugiciunea a zecea, a Sfantului Ioan Gurd de Aur, din ,Rinduiala Sfintei
Impartisiri”, Liturghier.., 2012, pp. 363-364.

3 Rugiciunea dinainte de Evanghelie din ,Dumnezeiasca Liturghie a celui intre sfingi Pa-
rintele nostru Ioan Gurd de Aur, Arhiepiscopul Constantinopolului”, Liturghier..., 2012, p. 148.
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liturgica™. Ea reprezinti: ,cea mai inaltd expresie a rugiciunii de cerere sau de
mijlocire, in care Il implorim pe Dumnezeu si Se induplece in favoarea noastri,
a celor vii si a celor morti™. Totodatd, exprima: ,prinosul de multumire si de
recunostintd fatd de Dumnezeu pentru binefacerile primite de la El, pentru care se
aduc daruri la SfAnta Liturghie™.

Utilizarea ecleziastica a termenului /turghie este mult diferita fata de sensul
original al formelor grecesti Aeitovpyéw si Aeitovpyia, ce aveau doar conotatii
laice. Aeitovpyéw — a liturghisi — ficea referire la a servi statul pe cheltuieli proprii;
a indeplini o functie publici administratd pe spezele proprii’. Al doilea sens capitat a
fost cel de a realiza un serviciu, o lucrare:

a) a preotilor si levitilor ce erau ocupati cu riturile sacre de la cortul marturiei
sau de la templu (/s 28, 35.43; Nm 8, 22; I 29, 30);

b) a Domnului (F4 13, 2)?%, ale crestinilor slujind Domnului, fie prin rugi-
ciune sau prin instruirea altora privind calea mantuirii, fie in alt mod;

¢) a celor ce-i ajuta pe altii, cu resursele lor, usurindu-le lipsa celor materiale
(Rm 15, 27; Sir 10, 25)°.

Pregitirea pentru slujirea liturgici dupd Sfintul loan Gurd de Aur

Pentru slujirea liturgica, preotul liturghisitor trebuie si se pregiteascd din
timp. ar cea mai bund pregitire incepe tot cu rugiciune. De altfel, pentru ofi-
cierea Dumnezeiestii Liturghii, liturghisitorul are obligatia ca, pe langa pravila
obisnuitd, si sivirseasci si Rinduiala Sfintei Impdrtdsiri, care cuprinde Canonul
Sfintei Impartisiri si doudsprezece rugiciuni, dintre care cinci au fost alcituite
de Sfantul Ioan Gura de Aur (a doua, a opta, a noua, a zecea si a doudsprezecea).
Insa si aceasta presupune o intreagi lupti: ,,Cand vrem si ne facem canonul, mii
de ganduri rele ne aduce (diavolul, 7.7.) si ne intuneca rugaciunea noastra’'?, zice
Sfantul Parinte antiohian.

“Pr. Prof. Dr. Ene Braniste, Prof. Ecaterina Braniste, Dictionar enciclopedic de cunostinte
religioase, Editura Diecezand Caransebes, editie ingrijita de Sectorul Cultural al Episcopiei
Caransebesului, 2001, p. 416.

> Pr. Prof. Dr. Ene Braniste, Prof. Ecaterina Braniste, Dictionar enciclopedic..., p. 416.

¢Pr. Prof. Dr. Ene Braniste, Prof. Ecaterina Braniste, Dictionar enciclopedic..., p. 416.

7 A Greek-English Lexicon of the New lestament being Grimms Wilkes Clavis Novi Testamenti,
translated, revised and enlarged by Joseph Henry Thayer, American Book Company, 1889, p. 375.

8 Novum Testamentum Graece, Nestle-Aland, 28" edition, Deutsch Bibelgesellschaft, Stutt-
gart, 2012, p. 421.

° A Greek-English Lexicon of the New lestament being Grimms Wilkes Clavis Novi Testamenti,
translated, revised and enlarged by Joseph Henry Thayer, American Book Company, 1889, p. 375.

10 Sfantul Ioan Guri de Aur, Mirgiritarele Sfantului loan Gurd de Aur, traducere de diacon
Gheorghe Bibut, Editura Pelerinul Roman, Oradea, 1994, p. 153.
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De ce se da o aprigd luptd impotriva pregitirii pentru slujirea lui Dumnezeu
prin rugiciune? Deoarece miza este suprema: unirea cu Hristos in SfAnta Euharistie.
Pentru ca rugdciunea isi are finalitatea — sau, mai bine zis, se desavarseste — in
unirea reald si deplind cu Hristos si in sfintirea sufletului si a trupului. De aceea
liturghisitorul este indemnat de Sfantul Ioan Gura de Aur si stiruie in rugiciune:
»Cénd patim asa, si ne intoarcem a doua oara si a treia oard asupra intelesurilor
rugiciunii, iar diavolul cel viclean va fugi cu rusine, pentru ci ne rugim cu grija
si cu frica™. ,Atunci ne ascultd mai mult Stipanul, cind 1l chemim cu sufletul
smerit si cu inima zdrobitd si cAnd facem rugiciuni cu multa staruinga™'%.

Despre liturghisitorul care se pregateste de slujire, Sfantul Ioan ne invata ca
trebuie sd fie un bun orinduitor, curat, drept, bland, smerit, postitor, intreg la
minte si sa nu fie ocarétor, invidios sau invrajbit’. ,lar de nu va avea aceste fapte
bune si va sluji Liturghie, adund mare munci in sufletul lui, fiindcd apuca carbu-
nele acela de care zice Isaia cum ci nici serafimii n-au cutezat fird de cleste sa-1
apuce, iar tu, preotule, vezi pururea mantuirea lui Dumnezeu, adica pe Hristos, si
Il prinzi cu mainile tale, pe care primitorul de Dumnezeu Simeon numai o dati
L-a vizut si L-a tinut in brate. Catd sfintire trebuie sa aibd preotul si indraznire
citre Domnul, ca un impaciuitor al lui Dumnezeu si al oamenilor, intru Sfanta si
Preacinstita Liturghie, ca nu cumva, facind Liturghie fira vrednicie, sa ia bleste-
mul in loc de binecuvantare si si dobindeasca intuneric in loc de lumini si osinda
si munci netrecutd in loc de binecuvantare si de fericire”'.

Importanta rugaciunii preotului este cu atit mai mare cu cit el se roaga nu
doar pentru sine, ci devine si un intermediar, un mijlocitor, prin rugdciunile sale,
intre oameni si Dumnezeu. El indeplineste functia liturghisitoare a preotiei ca
rugator fatd de Dumnezeu, pentru intreaga lume, precum se vede din rugiciunile

ritualului bisericesc®

si precum remarca insusi Sfintul Ioan Gura de Aur in
celebrul siu tratat Despre preotie: ,,Ce fel de om trebuie si fie cel ce se roagi pentru
tot orasul — dar pentru ce spun tot orasul, pentru toata lumea —, care se roagd si
facd pe Dumnezeu indurator fatd de pacatele tuturora, nu numai ale celor vii, dar
si ale celor morti? Socot ci nu-i de ajuns pentru o rugiciune atit de mare nici

indriznirea lui Moise si a lui Ilie. Ca si cum i s-ar fi incredintat intreaga lume,

" Sfantul Ioan Gura de Aur, Mirgiritarele..., p. 153.

12 Sfantul Toan Gura de Aur, Omilii la Facere (II), Omilia XXXVIII, VI, traducere, intro-
ducere, indici si note de Pr. D. Fecioru, in colectia Pirinti si Scriitori Bisericesti, vol. 22, Editura
Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, Bucuresti, 1989, p. 60.

1 Cf. Sfantul Toan Gura de Aur, Mirgiritarele..., p. 251.

Y Thidem.

15 Pr. Prof. Univ. Dr. Petre Vintilescu, Preotul in fata chemirii sale de paistor al sufletelor, Edi-
tura Mitropolia Olteniei, Craiova, 2007, pp. 206-207.

214



11/2022

ca si cum ar fi tatdl tuturor oamenilor, asa se aproprie preotul de Dumnezeu,
rugindu-se si se stingd razboaiele de pretutindeni, sa inceteze tulburirile si cerdnd,
atat In rugiciunile din casd, cat si in rugiciunile din biserica, pace, an imbelsugat,
izbavire grabnica de toate necazurile ce supira pe fiecare. Preotul trebuie si se
deosebeasca atat de mult in toate de toti cei pentru care se roaga, cit se deosebeste
un conducitor de supusii sai”'°.

Preotul liturghisitor, care implineste ritualul de rugdciune si gest intr-un
spatiu-timp sacru prin prezenta si lucrarea Duhului Sfant, este de neinlocuit in
iconomia si viata lumii: cuvintul dumnezeiesc rimanind neschimbat, ultimul
preot pe pamant slujitor al Liturghiei va aduce marturie despre iubirea jertfelni-
cd a lui Dumnezeu pentru oameni. ,Mai socotesti, oare — intreabd Sfantul Ioan
—, cd mai esti printre oameni si ¢ mai stai pe pamént, cAnd vezi ca Domnul sta
jertfa pe Sfanta Masd, iar pe preot stind langa jertfd rugindu-se, cAnd vezi ca toti
se inrosesc cu impartasirea cu cinstitul Singe al lui Hristos? Mai socotesti, oare,
ca mai esti printre oameni si cd stai pe pamant? Nu socotesti, oare, ca te-ai mutat
dintr-odati in cer, ci ai scos din suflet orice gind trupesc si ca privesti numai cu
sufletul gol si cu mintea curata cele din ceruri?”"’.

Sfantul Toan Gura de Aur afirmi ca cea mai buna rugiciune pentru litur-
ghisitor este cea pentru fiii lui duhovnicesti: ,Eu nu numai in biserica, ci si acasa,
mai inainte de orice, fac citre Dumnezeu rugaciunea mea pentru sinitatea voastra
sufleteascd si trupeascd. Altd rugiciune nici nu este mai buni pentru un preot,
decit a se ruga lui Dumnezeu pentru cistigarea celor bune de citre pastoritii sii,
mai inainte de a se ruga pentru sine. Daca lov, sculaindu-se in fiecare dimineata,
de indata ficea rugaciuni pentru fiii sdi trupesti, apoi cu cit mai mult, oare, nu
suntem noi datori de a face aceasta pentru fiii cei duhovnicesti?”'®.

Sfantul Parinte ne mai invatd ca: ,Rugiciunea este un mare bun si un pazitor
méntuitor al sufletelor noastre. Dar este un mare bun numai atunci cind facem
lucruri vrednice de rugiciune si nu ne aratim nevrednici de dinsa. Deci tu, cAnd
te apropii de preot, iar el iti zice: «Dumnezeu sa te miluiasca, fiule», ci nu te
incurajez numai in vorbe, ci pune aldturi si fapte, adici fa cele vrednice de mila.
«Dumnezeu sa te miluiasca, fiule», zice, si dacid tu vei face cele vrednice de bine-
cuvantare, vei fi binecuvantat; adica, daci il vei milui pe aproapele, cici de cele

'*Sfantul loan Guri de Aur, Tratatul despre preotie, cartea a sasea, cap. 4, trad., introd. si note
de Pr. D. Fecioru, Editura Sophia, Bucuresti, 2004, pp. 168-169.

V7 Ibidem, p. 75.

18 Sfantul loan Gura de Aur, ,,Comentariile sau Explicarea Epistolei II citre Tesaloniceni”,
omilia IV, in vol. Comentariile sau Explicarea Epistolei citre Coloseni, I si II Tesaloniceni a Sfantului
Apostol Pavel, traducere din limba elind, dupa editia Oxonia, 1855, de Arhim. Theodosie Athana-
siu, Bucuresti, 1905, p. 326.
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ce voim a ne invrednici de la Dumnezeu, pe acelea suntem datori a le impartasi
aproapelui nostru”"’.

Rugiiciunea liturghisitorului in gindirea teologici a Sfintului loan
Gurd de Aur

Sfantul Ioan Gura de Aur isi exprima dorinta de a vorbi despre rugaciune
pentru a face mai sirguinciosi pe cei ce triiesc deja o viatd de rugiciune, cu luare-
aminte la slujbele lui Dumnezeu, si, totodatd, pentru ca cei trindavi, care au
sufletele pustii de rugiciune, si cunoasci pierderea ce au avut-o si si se intoarci
pe calea mantuirii®. Sfantul Ioan Guri de Aur afirma: ,Daci te straduiesti si-ti
petreci toata viata in rugiciune si in slujirea lui Dumnezeu, ai trecut indata la o
vietuire ingereasca, ai trecut la viata, cinstea, nobletea, intelepciunea si priceperea
ingereascd. Poate fi, oare, sfintenie mai mare decit a acelora ce stau de vorbi cu
Dumnezeu?”?'.

In Cuvintul al 9-lea — Pentru Rugiciune, Sfantul loan aseamina preotul cu
un Parinte de obste al intregii lumi care trebuie sa poarte grija de toti, precum
poarta si Dumnezeu, al Carui preot este*.

Viziunea Sfantului loan Hrisostom referitoare la rugiciunea din viata litur-
ghisitorului are in centru modelul desivarsit al Mantuitorului Hristos. In Co-
mentariul la Evanghelia de la loan ne infatiseazd exemplul dat de lisus ucenicilor
Séi: ,«Cel ce va face si va invitan, zice lisus Hristos, «acela mare se va chema in
impdratia cerurilor» (Mz 5, 19) si pe bund dreptate. Este usor a filozofa in cuvinte,
dar a pune in practica regulile intelepciunii, aceea este mare si demn de un suflet
tare si generos. lata pentru ce lisus Hristos, vorbind despre rabdare, se propune
pe sine insusi drept exemplu si ne porunceste ca si-1 luim ca modelul nostru. lata
pentru ce, dupi ce ne-a dat acest aviz si aceasta invatiturd, El se pune sa se roage,
pentru a ne invita ci in ispite si in necazuri trebuie sa ne desprindem de totul si
sd ne punem in Dumnezeu sciparea si increderea. Cici, dupi ce le-a zis ucenicilor
Séi: «Necazuri veti avea in lumea aceasta» si a aprins sufletul lor, El {i ridica printr-

o rugdciune, asteptind ca ei si-L priveascd incd precum este un om” .

19 Sfantul Ioan Gura de Aur, ,,Comentariile sau Explicarea Epistolei citre Filimon”, omilia
1L, in Zélcuiri la Epistola a doua citre Timotei, Epistola citre Tit, Epistola citre Filimon ale Sfantului
Apostol Pavel, Editura Nemira, Bucuresti, 2005, pp. 222-223.

2 Cf. Sfantul Ioan Gura de Aur, ,,Cuvant despre rugiciune”, traducere de Pr. D. Fecioru, in
Ortodoxia, an. XXXV (1983), nr. 3, p. 421.

2 Ibidem.

2 Sfantul loan Guri de Aur, ,Cuvintul al 9-lea — Pentru Rugiciune”, in Pugul si Impirtirea
de griu — 57 de predici de Sfintul loan Guri de Aur, Editura Buna Vestire, Baciu, 1995, p. 82.

» Sfantul Ioan Gurd de Aur, ,,Omilia 807, in Comentariul la Fvanghelia de la Ioan, traducere
din limba franceza de Diacon Gheorghe Babut, colectia ,Ortodoxia romaneasci’, Editura
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Potrivit Sfantului Ioan, era nevoie ca Mantuitorul Hristos si dea un astfel de
exemplu inaintea ucenicilor, pentru ci acestia aveau mai multd nevoie de dovezi si
invitituri decat ceilalti oameni. In continuare, Sfantul afirmi ci: ,[...] evanghe-
listul nu numeste aceasti fapta o rugiciune, el zice: «lisus ridicind ochii sii la cer».
Prin care face si se inteleagi ca era mai mult o convorbire pe care-o avea Fiul cu
Tatél Siu, decit o rugiciune. Caci, daci altadatd vorbeste despre rugaciune, daca
il aratd pe Domnul pe atta in genunchi, pe atita ridicAnd ochii Sii la cer [...]
aceasta o face pentru a ne invita ci trebuie sd stiruim in rugiciune, ca noi, stand
jos, trebuie sd privim cerul, nu numai cu ochii trupului, ci si cu ochii duhului;
si la fel trebuie si ne punem in genunchi si sa ne fringem inimile noastre. Caci
lisus Hristos n-a venit numai pentru a ni se arata noud, ci la fel, pentru a ne invata
virtutea nespusd. Un invatator, deci, nu trebuie si se multumeasci si invete din
varful buzelor, el trebuie sa invete la fel cu exemplul si prin faptele sale”.

Fiind el insusi un model de preot cu viatd curatd si un slujitor de vocatie,
Stantul Ioan Gura de Aur invati liturghisitorul astfel: ,Asa trebuie sa se roage
rugitorul: adunindu-si si incordindu-si toatd gindirea ca si cheme pe Domnul
cu suflet indurerat, nici intinzind cuvinte lungi, nici intinzindu-si cererea prea
lung, ci sd spuna cuvinte putine si simple; caci faptul de a fi ascultat nu std in
multimea vorbelor, ci in trezia gandirii... Prin urmare, rugatorul nu trebuie si
intindd cuvinte lungi, ci si-si faca rugiciunile continuu, cum a poruncit Hristos
prin Pavel, la intervale mici... Daci faci rugdciuni continue si dese, vei putea sa te
tii toatd vremea in aceste rugiciuni dese si si-ti faci rugiciunile cu multa trezie”*.
De asemenea, ,,de fiecare datd cAnd ne dim seama ci gindul nostru s-a indepartat
de Dumnezeu si s-a apropiat de problemele de zi cu zi, si-l aducem inapoi si si-l
silim s3 rimé4na atent si nedezlipit de intelesurile rugaciunii. Daci ne-am pierdut
atentia, si spunem rugdciunea din nou, de la capat, si daca iardsi gandul nostru
se indeparteaza, si spunem rugiciunea si a treia oard, si a patra oard. Si nu ne
oprim din rugiciune pana cAnd nu am reusit si o spunem toatd, de la un capit
la celalalt, avind cuget treaz i netulburat. Iar cind diavolul va intelege ca nu
depunem armele, atunci va renunta si el sa mai lupte cu noi”?.

Despre lupta prin rugiciune gasim, in Omiliile la Facere, calea prin care pu-
tem birui: sa ne apropiem de Dumnezeu cu mintea treazi si si ne stringem de

Pelerinul Roman, Satu Mare, 1997, p. 415.

2 Cf. Sfantul Ioan Gurd de Aur, Comentariul la Evanghelia de la loan..., p. 416.

5 [bidem, pp. 415-416.

26 Sfantul Ioan Gurd de Aur, Rugiciunea lui lisus in Bizant — manifeste ,hrisostomiene” si
comentarii, traduceri si studiu de diac. Ioan I. Icd jr, Editura Deisis, Sibiu, 2021, pp. 19-20.

77 Sfantul Ioan Gura de Aur, ,Rugiciunea’, in Problemele vietii, traducere de Cristian Spata-
relu si Daniela Filioreanu, Editura Egumenita, Galati, pp. 189-190.
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pretutindeni gandurile. ,Sa ne apropiem de Stipan in asa chip ca si nu-i lisim
dusmanului méntuirii noastre nici o portita de intrare. Dusmanul méntuirii noas-
tre stie ci in timpul rugdciunii putem vorbi cu Dumnezeu de cele ce tin de méan-
tuirea noastrd, ci in timpul rugdciunii ne riscumparam picatele, ¢ in timpul ru-
gaciunii aratim doctorului rinile, ci ne timaduim; de aceea mai cu seama atunci
diavolul ne ataca, face si unelteste totul, ca sd ne puni piedica si ne trindivim.
Pentru aceasta, va rog, si fim cu mintea treaza!”*

Asemeni Sfantului Apostol Pavel, la care se raporteaza ca model duhovnicesc
si cu care se afla vadit intr-o relatie de filiatie spirituald, SfAntul Ioan Hrisostom
isi dezvaluie neputinta in afara lucrarii ziditoare a harului. Puterea lui se videste
in sldbiciune, insemnand ci o desertare cAt mai deplind de omul cazut face loc lui
Dumnezeu in inima. Liturghisitorul este un luptitor desavarsit, dar nu in terme-
nii lumii, in putere, ci in slabiciune, in kenoza, intr-o lucrare de lepidare a tot ce
inseamni ex, pentru a face loc lui Hristos Insusi. Intreaga sa viata este o pregitire
pentru intrarea in arend, caci in arena se intrd ,imbricat in Hristos”, dezbracat
de sine: ,Ca nu intru puterea mea indraznind, ci intru totul bizuindu-ma pe ru-
gaciunile inti-stitatorilor si ale voastre m-am dezbracat ca sa intru in arend — jar
rugiciunea Bisericii atita-i de puternici, ca, si mai mut decit pietrele sa fi fost,
mi-ar fi facut limba mai usoard ca orice aripa, precum zefirul, cizind in panzele
coribiei, o face si tasneasca inainte mai iute ca sageata, asa si rugdciunea Bisericii,
cizand in limba celui ce vorbeste, face cuvintul a tAsni mai usor ca zefirul. Intru
aceasta indraznind intru si eu in luptd in fiecare zi”*. Arena de lupta este ruga-
ciunea liturgica, unde se intrd cu pregatire in prealabil, nu doar in ceea ce priveste
curdtia trupeascd si sufleteascd, cu smerenie si lepadare de sine, cit mai ales prin
rugiciune, prin pravila personala.

Dupa cum reiese din scrierile SfAntului Ioan Gurd de Aur asupra carora ne-
am oprit in acest studiu, rugiciunea joaci un rol esential in luminarea mintii, in
curdtirea permanenta si apropierea de Dumnezeu a preotului, in intarirea relatiei
cu fiii sdi duhovnicesti si cu cei pe care ii pastoreste si, in mod deosebit, in pregi-
tirea preotului liturghisitor pentru slujirea Dumnezeiestii Liturghii. Rugiciunea
este inceputul fiecirui bine si pricind a mintuirii si a vietii vesnice™.

28 Sfantul Ioan Gura de Aur, Omilii la Facere (I), Omilia XXX, V, traducere, introducere, in-
dici si note de pr. D. Fecioru, in colectia Piringi si Scriitori Bisericesti, vol. 21, Editura Institutului
Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1987, p. 389.

2 Sfantul Ioan Gura de Aur, ,,Cuvantul al doilea”, in Cele dintii omilii la Facere, traducere
din limba greaca veche si note de Adrian Tanisescu-Vlas, Editura Sophia, Bucuresti, 2004, pp.
25-26.

3 Cf. Sfantul Ioan Gurd de Aur, ,,Cuvant despre rugiciune...”, p. 421.
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Fundament al cresterii duhovnicesti a oricirui crestin, rugiciunea reprezinta,
cu atit mai mult, o indatorire si o forma de jertfa pentru preotul liturghisitor care
este chemat si se desdvarseascd pentru a oficia cea mai importantd slujba — Dum-
nezeiasca Liturghie — si pentru a deveni un model de urmat pentru credinciosii si.

Legatura dintre lumina rugdciunii si teologia luminii o intdlnim si in gindirea
Sfantului Ioan Hrisostom. Rugiciunea ne pregateste de luminare i sfintire. Cel
ce se roagd se umple de lumina. Rugiciunea aduce in suflet lumina lui Hristos'.

In Réanduiala rugiciunilor diminetii, la Rugdciunea a opta, care este alcituiti
de Sfantul Ioan Guri de Aur, cea dupd numirul ceasurilor noptii, intilnim cere-
rea: ,Doamne, lumineazi-mi inima pe care a intunecat-o pofta cea rea”. In cuvén-
tul Despre rugdciune, Stantul Ioan intreaba: ,Spune-mi, cum vei privi soarele dacd
nu te-ai inchinat Celui ce a trimis ochilor tii preadulcea lumini?”*.

In Randuiala dinaintea impirtasirii, omul se pregiteste prin rugiciune pen-
tru a se uni cu Hristos, Lumina lumii, prin Preasfintele Taine, ,,spre sfintire si spre
luminare”, iar in rugdciunile liturgice, precum cea dinaintea citirii Sfintei Evan-
ghelii din cadrul Dumnezeiestii Liturghii, preotul cere ca Mantuitorul si strilu-
ceascd in inimile noastre lumina cea neinserata a cunostintei Sale.

Lumina rugiciunii la SfAntul loan Hrisostom are in centru atentia gandirii la
cuvintele rugiciunii. Indemnul siu pentru liturghisitori este de a sivArsi rugiciuni
scurte, continue si dese, cu cuget curat si netulburat. Pierderea atentiei trebuie si
conduci la reluarea rugaciunii, iar daca gandul se indepirteazd din nou, ea trebuie
reluatd pana reusim si o spunem toatd.

Teologia hrisostomica a rugdciunii are la bazi o desertare a omului prin
incredintarea totald doar in lucrarea ziditoare a harului dumnezeiesc, si nu in vreo
capacitate proprie. Aceasta desertare este kenoza necesard fiecirui crestin pentru
a accede la teologia luminii, cu att mai mult a liturghisitorilor, care sunt slujitori
alesi sd mijloceascd intre Dumnezeu si popor, sa lucreze spre luminarea, sfintirea
si mantuirea oamenilor.

3 Sfantul Ioan Guré de Aur, ,,Despre rugiciune”, cuvantul I, in vol. Omilii la siracul Lazar.
Despre soarti si Providentd. Despre rugdciune. Despre vietuirea dupd Dumnezeu, traducere din limba
greacd veche si note de Pr. Prof. Dumitru Fecioru, Editura Institutului Biblic si de Misiune al
Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 2005, p. 208.

32 [bidem, p. 211.
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Importanta si necesitatea morala a rugaciunilor
si a pomenirii celor adormiti’

Pr. Drd. Emanuel-Ioan PAVEL

Abstract:

Various forms of prayer are common between different cultures all around
the world. Prayer is something innate in human nature. The human soul has
always felt the need to be in a perpetual connection with divinity. Those who
live an active Christian life have a stronger desire to pray for each other. To pray
means to maintain an everlasting connection between the living and who have
fallen asleep. This paper aims to point out that intercessions and prayers are
important for our deceased loved ones.

Keywords:

Prayer, asleep, cult of the dead, immortality of the soul, salvation, christian
love, intercession

Cultul mortilor in Biserica Ortodoxd

Inci din cele mai timpurii si strivechi vremuri putem si vorbim despre
cultul mortilor, cu toate multiplele lui forme, el ocupand un loc privilegiat in
toate religiile lumii. Noutatea absolutd este datd insi de noua religie a iubirii
adusd de Mantuitorul Iisus Hristos, care prin continutul siu a eliminat tot ce era
»injositor, crud si grosier” in toate aceste modalitati prin care cei vechi incercau
sa isi arate legdtura lor cu cei adormiti, araitindu-ne in modul cel mai sublim si
concis cum trebuie exteriorizate si transpuse in fapte toate simtdmintele si triirile
noastre in raport cu cei adormiti.

" Articol scris sub indrumarea Conf. Univ. Dr. Ciprian Iulian Toroczkai, care si-a dat acordul
pentru publicare.
! Pr. Prof. I. Constantinescu, ,Rugiciunile pentru cei morti”, in Glasul Bisericii, an. XXXIV

(1975), nr. 7-8, p. 749.
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Cultul pentru cei adormiti a fost inteles de la inceputul Bisericii ca una
dintre ,parghiile puternice ale Bisericii Ortodoxe, ale legiturii spirituale
nezdruncinate intre membrii ei, vii si adormiti, uniti in dragostea si vietuirea in
Hristos, constituind totodata o scoald permanentd a pedagogiei divine, pe care
nici prigoanele de secole, nici ciuma si holera nu le-au putut clinti, ci tot mai
mult le-au consolidat™.

Pentru crestinii ortodocsi, moartea® inseamna trecerea lor intr-o existentd
superioard, in care sufletele lor isi gdsesc pacea si bucuria vesnici in nesfarsita
impartasire din Hristos, morméntul fiind pentru ei ,patul de odihni pe care
tardna lor asteaptd, increzdtoare, la adipostul crucii lui Hristos, invierea pentru
viata vesnicd, al carei incepator si chezdsuitor s-a ficut Cel a treia zi inviat din
morti”™*. A muri inseamnd a fi ,invesmantat in vesnicie™. Omul nu a fost ficut
pentru moarte, el a fost si este creat pentru viata vesnica. Prin Hristos, moartea
nu mai este inteleasa ca ultima etapd a vietii, ci ea devine , trecerea la existenta cea
intru fericire vesnicd™.

Cei care sunt implinitori si marturisitori ai credintei ortodoxe tin cu stator-
nicie la toate rinduielile Bisericii Ortodoxe pentru cei adormiti. Nu vor avea ne-
voie niciodatd de argumente scripturistice, istorice, patristice ori alte argumente.

In Biserica noastrd Ortodox3, cultul pentru cei adormiti este pe cart de vechi,
pe atit de puternic, sub toate formele sale de manifestare interioara si exterioara.

Nemurirea sufletului si diinuirea lui in viata de dupdi moarte

La temelia cultului pentru cei adormiti, precum si a pomenirilor si rugiciu-
nilor pentru ei std invatdtura Bisericii despre nemurirea sufletului si ddinuirea lui
vesnica.

Amintim faptul ¢ Sfantul Sinod al Bisericii Ortodoxe Roméne a proclamat
anul 20227, printre altele, drept ,,Anul omagial al rugaciunii in viata Bisericii si
a crestinului”.

2 Pr. loan Mircea, ,,Cultul mortilor in Biserica Ortodoxid dupi Sfanta Scriptura si Sfinta
Traditie”, in Ortodoxia, an. XXXVII (1985), nr. 3, p. 495.

3 Pentru intelesul detaliat al acestei notiuni, vezi Pr. Prof. Dumitru Staniloae, ,,Simbata, ziua
mortilor — duminica, ziua Invierii si a vietii fard de sfarsit”, in Ortodoxia, an. XXXIII (1981), nr.
2,p. 179.

4 Pr. Prof. Ene Braniste, ,Zilele pentru pomenirea generali a mortilor, din cursul anului
bisericesc ortodox”, in Mitropolia Olteniei, an. XV (1963), nr. 7-8, p. 538.

> Mitr. Antonie de Suroj, Viata, boala, moartea, trad. din Ib. englezi si franceza de Monahia
Anastasia (Igirosanu), Editura Sophia, Bucuresti, 2017, p. 169.

% Nicolae Rizvan Stan, ,Moartea lui Hristos sau omorarea mortii noastre”, in Mitropolia
Olteniei, an. LIII (2001), nr. 5-6, p. 153.

7 Sorin Ionite, ,Actul de proclamare a Anului omagial si comemorativ 20227, https://ba-
silica.ro/actul-de-proclamare-a-anului-omagial-si-comemorativ-2022/ (accesat la data de 29 sep-
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Fiinta umand este o fiintd bipolard, fiind parte integranta a sintezei dintre
doua ,realitati cosmice distincte: materie si spirit, trup si suflet. Dacd n-ar avea
spirit, omul ar fi animal; daca n-ar avea trup, omul ar fi inger™®.

Ne este cunoscut tuturor faptul cd méintuirea ne-o castigim prin efort per-
sonal, prin conlucrarea vointei noastre in mod liber cu harul divin. Odata cu tre-
cerea pragului mortii trupesti, noi nu mai putem lucra pentru méntuirea noastra.
Prin aceastd despirtire a sufletului de trup este ,,pecetluita soarta fiecarui suflet si
nici o forta omeneasci n-o poate schimba. Copacul riméine pe veci acolo unde
a cazut (Ecc 11, 3)™. Sufletul prin moarte se desparte provizoriu de trup, care se
di firii din care a fost zidit (Fc 3, 19), dar el continui si triiascd, sufletul nu are
somn, el activeaza chiar cAnd doarme trupul', fiindci este imaterial. Prin moarte
inceteaza viata aceasta trupeasca, insd nu si cea duhovniceasca.

Moartea este asemenea unui sol ce ne este trimis ,,nu spre osindire, ci spre
desavarsire si fericire. A muri inseamnd a trece in nemurire; nu se poate ajunge
la viata vesnica, daca nu este parasitd aceasta de aici”''. Pentru crestinul ortodox,
moartea'? nu este altceva decit ,poarta de trecere de la viata corporal-spirituali la
cea pur spirituald’?. Tnsusi Domnul Hristos ne arati limurit acest etern si sfint
adevir atunci cind ne spune: ,Dumnezeu nu este Dumnezeul celor morti, ci al
celor vii, cici toti sunt vii in EI” (Lc 22, 38).

Scopul si importanta rugiciunilor Bisericii pentru cei adormiti

Rugaciunea, sub toate aspectele si formele ei, reprezintd una dintre ,tra-
saturile esentiale si firesti ale sufletului omenesc de pretutindeni si din toate
. . 7’14 . A A s v A . ee . .o . .
timpurile”, fiind intilnitd in toate religiile si popoarele lumii din trecut si de
astdzi.

tembrie 2022).

8 Prot. Stavr. Dr. Simion Radu, ,, Temeiul rugiciunilor bisericii pentru cei adormiti”, in Mitropolia
Ardealului, an. XXII (1977), nr. 1-3, p. 127.

9 Ibidem, p. 125.

10 Pr. Natanail, Rugiciunile si milosteniile pentru cei adormiti, Editura Buna-Vestire, Beius,
2018, p. 29.

" Mitr. Nicolae Corneanu, Patristica mirabilia. Pagini din literatura primelor veacuri crestine,
Editura Mitropoliei Banatului, Timisoara, 1987, p. 181.

"2Pr. Alexander Schmemann, Pentru viata lumii. Sfintele Taine si Ortodoxia, trad. din Ib. en-
glezd de Pr. Prof. Dr. Aurel Jivi, editia a II-a, Editura Basilica, Bucuresti, 2012, p. 127, puncteazi
extraordinar: ,Hristos este Viatd. Si pentru ca Hristos este Viaga, crestinismul videste moartea ca
ceea ce este, si anume dusmanul care trebuie distrus”.

P Pr. Dr. Gheorghe Paschia, ,,Comuniunea dintre vii si morti dupi epitafurile arheologice si
cele contemporane”, in Studii Teologice, an. XXX (1978), nr. 1-2, p. 106.

' Pr. Prof. Dr. Sorin Cosma, ,Rugiciunea in duh si adevidr”, in fisus Biruitorul, an. XXXI-
11(2022), nr. 38, 12-18 septembrie, p. 3.
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Slujba in care se pomenesc cei adormiti intru Domnul poarti numele de
parastas — TapAoTaoL§ —, care inseamnd in Ib. greaca ,a alinia pe cineva, a sta in
rand cu cineva, a fi apropiatul cuiva””. Prin sivarsirea slujbei parastasului noi,
cei vii, ne aldturdm, prin rugaciune, celui adormit §i ne prezentim inaintea lui
Dumnezeu cu rugiciuni si mijlociri staruitoare, pentru ca El sd ierte toate paca-
tele celui adormit.

Rugiciunile si toate pomenirile Bisericii Ortodoxe pentru cei adormiti con-
stituie un act de mdrturisire a credintei ortodoxe si o dovada a iubirii fata de
semeni. De aceea, pentru a cinsti memoria lor cum se cuvine, Biserica noastri
perpetueaza peste veacuri si generatii ,,0 rAinduiala ampla de slujbe si pomeniri
(parastase) care cuprind rugdciuni si cereri pentru iertarea pacatelor acestora,
odihna si mantuirea sufletelor lor™'¢. Tn acest sens Biserica Ortodoxi a introdus
in rinduiala cultului ei pomeniri generale, ale tuturor celor adormiti, dar si po-
meniri particulare, la anumite perioade de dupd inmorméntarea unui membru
al comunitatii sale.

Conform invatdturii de credintd ortodoxe, imediat dupa despirtirea sufle-
telor de trupuri, are loc o judecatd particulard a lor", cAnd primesc ori fericire,
ori osindd, in conformitate cu faptele savirsite in viata pimanteasca'®. Tnsi de-
osebit de important este aspectul ci nici fericirea si nici osinda dobandite in
urma acestei judeciti nu sunt ,depline si vesnice, ci nedepline si vremelnice,
pani la Judecata de Apoi, cind vor fi iardsi unite cu trupurile””’. Rugaciunile
pentru cei adormiti urmdresc tocmai acest rastimp dintre judecata particulara si
cea obsteasca sau universald, cind sufletele tuturor celor adormiti vor primi, in
urma judecatii universale, un loc definitiv in rai sau iad.

Aceasta stare provizorie a sufletelor ne da fericita posibilitate a schimbrii
in bine a locului lor vremelnic prin rugiciunile facute in Biserici sau in cimitire
de ierarhi si preoti, slujitori consacrati ai Sfintelor Altare. Tocmai din pricina

5Pr. Conf. Dr. Alex. I. Stan, ,, Temeiuri doctrinare ale rugiciunilor pentru cei riposati (in-
morméntare, parastase, sirindare, pomeniri, pomeni)”, in Studii Teologice, an. XXXIX (1987), nr.
4, p. 83.

' PF Daniel, ,,Cuvant rostit cu prilejul proclamarii anului omagial si comemorativ 2021:
Anul omagial al pastoratiei romanilor din afara Romaniei si Anul comemorativ al celor adormiti in
Domnul; valoarea liturgica si culturala a cimitirelor”, in Ortodoxia, an. X111(2021), nr. 1, pp. 8-9.

17 Ceea ce vedem, spre exemplu, din pilda bogatului nemilostiv si a siracului Lazar (Lc 17,
19).

8 Drd. Ierom. Antonie Plaimideals, ,,invégétura ortodoxa despre rai si iad”, in Studii Teolo-
gice, an. XX(1968), nr. 7-8, pp. 558-575, vorbeste in detaliu despre perioada aceasta provizorie
dintre judecata particulard si cea universal.

¥ Pr. Dumitru Belu et al., Catehismul crestinului dreptcredincios, editia a 1l-a, revizuitd si
adnotatd, Editura Basilica, Bucuresti, 2019, p. 62.
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acestei stari a sufletelor in urma judecatii particulare, Biserica Ortodoxa ,invatd
si practicd rugaciunile si milosteniile pentru cei adormiti, care pani la judecata
universald pot fi ridicati la o treaptd de mai multa fericire sau izbaviti de osinda
cea vesnicd?. Sufletul, dupd moarte aflindu-se in aceastd stare provizorie, isi
giseste prin rugdciunile si mijlocirile acestea singura si linistitoarea nidejde a
imbunatatirii starii sale.

Slujbele si rugiciunile Bisericii luptitoare pentru cei adormiti au un intreit
scop: soteriologic, catehetic si pedagogic®'. Prin ele, Biserica urmareste ,,nu nu-
mai sd ajute pe morti, ci si sa mangaie pe cei ramasi in viatd, sa le usureze durerea,
sd le aminteasca nestatornicia lucrurilor pimantesti si si le intireasca speranta si
credinta in nemurirea sufletului si in invierea mortilor™*.

Continutul tuturor cererilor, rugaciunilor si mijlocirilor pentru cei adormiti
in Biserica Ortodoxa este izvorit dintr-o ,,doctrina clard si mangaietoare™, ce isi
are fundamentul in cuvintele Sfintei Scripturi si in invititura Sfintilor Parinti.

Rugaciunile Bisericii pentru cei adormiti sunt ,implorari de har si mila
de la Dumnezeu pentru iertarea pacatelor sufletelor aflate in iad, in suferinte si
chinuri”*. Biserica de pe pimant, spune marele nostru dogmatist Pr. Dumitru
Stiniloae, se roaga cu lacrimi lui Hristos si ,,cere lumii ingeresti si Bisericii trium-
fitoare sa se asocieze cu ea intr-o imensi sau cosmicd rugaciune catre Hristos, ca
s aseze sufletul celui adormit in ceata dreptilor”™®.

Starea sufletelor de dupd despartirea de trupuri nimeni nu o poate
schimba decit rugaciunile fierbinti ale Sfintei Bisericii, concentrate in Jertfa cea
nesingeroasa de la Sfinta Liturghie, prin care sufletele dobandesc curitirea de
orice pacat (I In 1,7; Rm 5, 9; Col 1, 14, 20; Ap 1, 5; 5, 9). De altfel punctul
culminantal rugiciunilor Bisericii pentru cei adormiti il avem in Sfanta Liturghie.
Pe Sfantul Disc, unde in centru este agezat Domnul Hristos (sub chipul Sfantului
Agnet), aldturi de celelalte particele asezate, avem particelele scoase pentru cei vii
si pentru cei adormiti®.

2 Pr. Conf. Ioan Mihiltan, ,Rugaciunile Bisericii pentru cei riposati”, in Mitropolia Bana-
tului, an. XXXVIII(1988), nr. 3, p. 16.

' Drd. Constantin Strugariu, ,,Grija pentru cei morti in cultul si spiritualitatea ortodoxd”,
in Biserica Ortodoxd Romdnd, an. CI (1983), nr. 9-10, p. 691.

22Pr. Prof. Ene Braniste, Liturgica Speciald, Bucuresti, 1980, p. 473, apud Drd. Constantin
Strugariu, ,,Grija pentru cei morti...”, p. 691.

» Pr. Toan Chirvasie, ,Rugiciunile pentru cei adormiti in invatatura bisericilor romano-
catolicd si ortodoxd”, in Biserica Ortodoxi Romdnd, an. LXXVII (1959), nr. 3-4, p. 394.

#Prot. Stavr. Dr. Simion Radu, ,, Temeiul rugiciunilor...”, p. 125.

»Pr. Dr. Dumitru Stdniloae, 7eologia Dogmatici Ortodoxd, vol. 3, Editura Institutului Bi-
blic si de Misiune Ortodox3, Bucuresti, 1978, p. 298.

% Dupi ce se impirtisesc clericii si credinciosii cu Trupul si Singele Domnului, la momen-
tele rinduite din timpul Sfintei Liturghii, preotul asazd cu grija miridele, cu numele celor vii si
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Rugaciunile, mijlocirile si toata grija plina de jertfelnicie pentru cei adormiti
sunt toate ,un foarte pretios dar de sus™, pe care Biserica noastrd stribuni l-a
practicat, propovaduit si rispandit in tot decursul existentei sale pand in zilele
noastre.

Rugiiciunea pentru cei adormiti oglinditd in Sfinta Scripturdi

Cand vorbim despre rugiciunile si mijlocirile pentru cei adormiti trebuie sa
intelegem mai intai de toate faptul ca ele sunt izvorate din revelatia divind. Din
mirturiile Sfintei Scripturi si ale Sfintei Traditii, toate aceste rugaciuni, cereri si
mijlociri pentru cei adormiti, precum si toate celelalte gesturi si sentimente since-
re ale inimii, transpuse de catre noi, cei vii, in fapte ale milei sufletesti si trupesti,
sunt ireversibil unite cu insasi esenta crestinismului.

In cele mai multe cirti ale Vechiului Testament se vorbeste despre postul
pentru cei morti, precum si despre zidirea si impodobirea mormintelor lor*® (D¢
26, 10-14; Lv 15, 30; Ir 16, 7; 10b 4, 17; 1 Rg 31, 13; 2 Rg 1, 12; 2 Mac 12,
41-46; Sir 7, 36-37; Rur 2, 205 Ps 15, 10-11; 141, 7; Bar 3, 5). Poporul evreu
si evreii aveau o rAnduiald deosebitd de rugiciuni pentru cei adormiti, rinduiald
ce o repetau anual (/& 11, 40) si care era ,impletitd” cu feluritele fapte de milos-
tenie. In Vechiul Testament se mentioneaza, de asemenea, faptul ci atunci cind
trecea la cele vegnice cineva era o jale si durere de nedescris i in acest context se
postea pentru cei morti 7 zile (I Rg 31, 13), dupa pilda regelui-psalmist David,
care a plans si a postit pAnd seara pentru Saul si fiul sau (2 Rg 1, 12). Pe urma,
Iuda Macabeul se roaga fierbinte lui Dumnezeu, aducind si jertfe de curatie, ca
El si ierte picatele iudeilor morti eroic pe cimpul de luptd contra paganilor lui
Gorgias, mai-marele Edomului, ei avAnd asupra lor si obiecte inchinate idolilor
din lamnia (2 Mac 12, 39-46). Tobit, recunoscind folosul rugiciunii pentru cei
morti, a poruncit fiului sdu ca sd fie darnic cu painea si cu vinul la mormantul
celor drepti (706 7, 17). Prorocul leremia vorbeste si el de milostenia ficutd pen-
tru cei morti, prin fringerea painii si consumarea paharului mangaierii, de care
n-aveau parte insa cei ce erau nelegiuiti si idololatri (/7 16, 4-10).

In ceea ce priveste mirturiile nou-testamentare referitoare la rugiciunile
pentru cei adormiti, acestea nu ne sunt date intr-un mod direct, si aceasta intru-
cAt ei, cei adormiti, sunt considerati vii cu sufletul si adormiti doar din punct de

adormiti pomeniti, de pe Sfantul Disc in Sfintul Potir, rostind: ,,Spala, Doamne, pacatele celor ce
s-au pomenit aici cu Cinstit Sdngele Tau, pentru rugiciunile sfingilor Tai”.

7 Dr. Ionug-Daniel Barbu, ,,Cimitirul, loc de reflectie si sfintenie la adipostul Sfintei Cruci”,
in Ortodoxia, an. X111 (2021), nr. 1, p. 28.

#Pr. Drd. Valeriu Drigusin, ,Rugiciunile pentru cei adormiti, in lumina Sfintei Scripturi”,
in Ortodoxia, an. XXXVIII (1986), nr. 4, p. 121.
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vedere trupesc. Prin urmare, suntem datori cu rugiciunile, cererile si mijlocirile
pentru ei ca §i pentru toti cei vii, dupd indemnul Apostolului Neamurilor, Sf.
Ap. Pavel: ,Faceti cereri, rugaciuni, mijlociri si multumiri pentru toti oamenii”
(I Tim 2, 1-4). Interpretand acest text vom intelege ci ,in cuvantul «mijlociri»,
ca si in genericul «toti oamenii», se cuprind si cei adormiti. Ei se deosebesc de noi
numai prin faptul ci au dezbricat haina trupului trecitor, au iesit din acest cort
stricicios (2 Co 5, 1-4)”%.

In vremea activititii Sale pe pimant, Mantuitorul Hristos a sivarsit marea
minune a invierii din morti asupra unor persoane moarte la rugamintea si mij-
locirea celor dragi si apropiati ai celor adormiti®. Din aceasta deducem in mod
limpede ci si rugaciunile si mijlocirile noastre, ale celor vii, pentru cei adormiti
pot fi ascultate si implinite.

St. Apostol Petru le di indemnuri si ii sfatuieste pe crestinii din Asia Mica,
rugindu-i sa-si aduca aminte de el dupi ce sufletul siu va pirasi ,acest cort” (2
Ptr 1, 13-15) ori de cate ori vor fi in necaz si strAmtorare spre a le veni degrabd
in ajutor.

Crestinii primelor veacuri aveau o incredintare atat de neclintitd in eficaci-
tatea rugaciunilor si mijlocirilor pentru cei adormiti, inct unii dintre ei se bote-
zau pentru adormitii lor’!, considerdnd ci prin aceasta suplineau lipsa botezului
crestin la rudele, prietenii sau cunoscutii lor care nu apucaserd sa-1 primeasci in
viata* (1 Co 15, 29).

Dupi cum vom constata si in continuare, rugiciunile Bisericii Ortodoxe
pentru cei adormiti au un puternic temei scripturistic, cu raddcini bine consoli-
date in epoca apostolici si patristicd a secolelor I-IV.

Rugiiciunea pentru cei adormiti reflectatd in scrierile Sfintilor Pirinti

Practica rugaciunilor si a pomenirii celor adormiti este in acelasi timp dove-
dita si intiritd de mircuriile® apostolice si patristice. Inca de timpuriu, in primul
veac crestin, vom gisi rugiciuni pentru cei adormiti. Astfel, in cuprinsul Litur-
ghiei SfAntului Tacob este redata o induiositoare rugaciune pentru cei adormiti:

¥ Prot. Stavr. Dr. Simion Radu, ,, Temeiul rugiciunilor...”, p. 126.

30 Tnvierea fiicei lui Tair (Ze 8, 54-55) sau invierea lui Lazir cel mort de patru zile (/n 11,43-
44) sunt doud exemple evidente in acest sens.

' Drd. Diac. Aruppala Gheevarghis, ,,Grija pentru cei morti in cultul Bisericii Ortodoxe
de rit sirian din India (Malabar) in comparatie cu cel al Bisericilor Ortodoxe de rit bizantin”, in
Ortodoxia, an. XXIII (1971), nr. 3, p. 418.

32 Aceasta practica a fost condamnatd de Sfinta Bisericd. Am notat aceastd marturie biblici
doar pentru a vedea cit de statornici si plini de nidejde erau crestinii primelor veacuri in toate
mijlocirile, faptele si rugaciunile lor pentru cei dragi adormiti.

33 Vezi Pr. Prof. Ene Braniste, ,Zilele pentru pomenirea...”, pp. 539-541.
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,Doamne, Dumnezeul duhurilor si al trupurilor, adu-Ti aminte de toti dreptii
de care ne-am adus aminte, de la Abel pani in ziua de azi. Di-le lor odihna in
locagurile ceresti, in desfitarile raiului, in sinul lui Avraam, al lui Isaac si al lui
Tacov, sfintii nostri parinti, acolo unde nu este durere, nici intristare, nici suspin,
unde striluceste totdeauna lumina fetei Tale” .

Istoricul bisericesc Eusebiu al Cezareei (1340), referindu-se la momentul sluj-
belor savarsite la capatiiul marelui imparat Constantin cel Mare, relateazi: , Tot
poporul cu preotii adresa lui Dumnezeu rugiciuni fierbinti insotite de lacrimi i de
adanci suspine pentru sufletul imparatului Constantin™.

Apologetul crestin Tertulian noteazi urmatoarele: ,noi facem rugiciuni pen-
tru cei morti in fiecare an la ziua mortii lor”, intrebAndu-se, ca marturie in timp:
»Vaduva nu se roagd pentru sufletul barbatului siu? Ea cere pentru el ugurarea si
unirea la inviere §i face milostenie in ziua adormirii lui”¥, iar Fericitul Augustin
(t430) face un apel la discernimantul duhovnicesc si la glasul constiintei celor
ce au nedumeriri referitoare la rentabilitatea si beneficiile rugiciunilor pentru cei
adormiti: ,nimeni nu trebuie sa se indoiasca ca rugaciunile bisericii, jertfa cea man-
tuitoare (adicd Sfinta Liturghie) si milosteniile ficute pentru sufletul mortilor nu
ajuta foarte mult ca Domnul s fie mai milostiv decat cum meritau ei dupa pacatele
lor™®.

St. Chiril al Ierusalimului (1386) relateaza despre vechimea rugaciunilor Bise-
ricii pentru cei adormiti: facem pomenire, spune el, si de cei ,,mai inainte adormiti,
mai intdi de patriarhi, de profeti, de apostoli, de mucenici, pentru ca Dumne-
zeu, prin rugdciunile si mijlocirile lor, sd primeasca cererea noastra; apoi ne rugim
si pentru cei mai inainte adormiti sfinti parinti si episcopi si, scurt vorbind, pentru
toti cei adormiti inainte de noi. Credem ci vor dobandi cel mai mare folos sufle-
tele pentru care facem rugaciune la jertfa sfAnta si prea infricositoare ce este pusa

inainte”¥.

3 Pr. Asist. Nicolae Necula, Rugdciunile pentru cei adormiti si folosul lor in perspectiva eshato-
logicd, ms. dactilografiat, Bucuresti, 1983, p. 6, apud Pr. Drd. Vasile Gordon, ,,Rugiciunile pentru
cei adormigi...”, p. 97.

% Vita Constantini, lib. IV, cap. 71, Migne, PG, XX, apud Drd. Dan-Ilie Ciobotea, ,,invégitura
Sfantului Ioan Guri de Aur despre rugiciunile pentru cei adormiti in Domnul”, in Mitropolia Bana-
tului, an. XXVI (1976), nr. 9-12, pp. 646-647.

3¢ De coronare militibus, C, 3, apud Pr. Drd. Vasile Gordon, ,Rugiciunile pentru cei
adormigi...”, p. 97.

¥ Tertulian, De monogramia, cap. X, apud Pr. Dr. Gheorghe Paschia, ,Rugaciuni pentru morti
in scrierile sfintilor parinti, in epitafurile antice si cele contemporane”, in Mitropolia Banatului, an.
XXXVII (1987), nr. 1, p. 61.

38 Fericitul Augustin, Sermo 172, 2, Migne, PL, XXXVIII, apud Drd. Dan-llie Ciobotea,
,,Tnvigitura Sfantului Ioan Gurd de Aur...”, p. 647, nota 9.

39 Sf. Chiril al Ierusalimului, Careheze (Cateheza a V-a mistagogica: Despre zidirea duhovniceasci),
trad. din lb. greacd §i note de Pr. Dumitru Fecioru, Editura Institutului Biblic §i de Misiune
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De la Sfintii Ioan Gura de Aur (1407) si Vasile cel Mare (1379) ne-au rimas
alte rugdciuni si cereri de o frumusete deosebitd si cu un bogat continut, ruga-
ciuni si cereri de indurare si milostivire a lui Dumnezeu spre cei adormiti, ce se
regasesc in cuprinsul® Sfintelor Liturghii ce le poartd numele.

Trimiteri si referinte despre rugdciunile pentru cei adormiti intilnim, de
asemenea, si la Sf. Dionisie Areopagitul (sec. V), in ,lerarhia bisericeascd”, iar
prin truda si inspiratia divind a Sfintilor Ioan Damaschin (1754), Teodor Studi-
tul (1826), losif Studitul (1830) si Teofan Graptul (1843) avem imnele pentru
inmormantare, imne care prin continutul® lor mangaie sufletele celor indurerati,
insuflindu-le celor vii, care le asculta sau le canta, sentimentul ci rugiciunile,
mijlocirile si cererile ce le fac pentru cei adormiti au un puternic ecou si o impli-
nire intocmai cu ceea ce ei cer cu ardoare.

Sf. Ambrozie (1397), intr-o scrisoare trimisd unui prieten ciruia ii murise
sora, i adreseaza acestuia urmdtoarele: ,Nu trebuie s-o plangeti, ci sd v rugati
pentru ea, n-o intristati prin lacrimile voastre, ci rugati-va pentru sufletul ei lui
Dumnezeu, aducand jertfe liturgice™.

Mama Fer. Augustin, Sf. Monica (1378), inainte de a se muta la cele vesnice
le spune copiilor sii, Augustin si Navigiu, acestea: ,,vorbind apoi citre amandoi
adiugi: Ingropati-mi corpul oriunde ar fi si s3 nu vi faceti nici o griji; atita doar
va rog, sa v aduceti aminte de mine in fata altarului Domnului, oriunde ati fi”%.

Un accent deosebit de important aratd Sf. Ioan Gurd de Aur, in multe
dintre omiliile si scrierile sale, rugiciunilor, milosteniilor, ofrandelor si jertfelor
nesingeroase si euharistice pentru cei adormiti. Nu se aduc, spune el, zadarnic
Ljertfele pentru cei care au murit, nici rugiciunile, nici milosteniile. Toate acestea
Duhul Sfant le-a rinduit, voind ca noi si ne folosim prin ele. Pentru c3, ia seama,
mortul se foloseste prin ajutorul tau, iar tu te folosesti datoritd lui”*. Sfantul
Simeon al Tesalonicului completeazi si el de asemenea: ,,celor adormiti le sunt de
folos liturghiile, pentru ci omul, murind, a incetat de la picat, iar prin jertfa se

Ortodoxa, Bucuresti, 2003, p. 233.

“ Liturghier, Editura Institutului Biblic si de Misiune Ortodoxd, Bucuresti, 2012, pp. 152-
153.

' Vezi Pr. Prof. Petre Vintilescu, Despre poezia imnografici din cirtile de ritual si cintarea
bisericeasca, Editura Pace, Bucuresti, 1937, pp. 338-377.

“2 Sf. Ambrozie, Epistola 1, 59, 4, apud Pr. Dr. Gheorghe Paschia, ,Rugiciuni pentru
morti...”, p. 61.

® Fer. Augustin, Confesiuni, trad. din Ib. latind, introducere si note de Eugen Munteanu,
editie bilingvé, Editura Nemira, 2000, pp. 407-408.

“Sf. Toan Gurd de Aur, Cuvinte de aur. VII. Méngdierea celor indurerati (despre moarte, doliu,
parastase), trad. de Pr. Victor Manolache, Editura Egumenita, 2015, p. 266.
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impartasesc cu Hristos. Se umple de dumnezeiasca veselie, de Dar, si se izbdveste,
cu dumnezeiasca mili, de toati durerea”®.

Din aceste mirturii reiese un lucru de netagaduit, si anume ca toate rugaciu-
nile, cererile, mijlocirile si milosteniile sunt extrem de folositoare celor adormiti,
usurand suferintele celor din iad, ale celor plecati dintre noi fird si reuseasca sa-si
spele sufletele in totalitate de multimea pécatelor savarsite.

Iubirea — sens si fundament al rugdciunilor pentru cei adormiti

Privite din perspectiva mdretei virtuti a iubirii, rugaciunile pentru cei
adormiti sunt expresia cea mai intimi cu putinta a legaturii nezdruncinate® din-
tre cei vii i cei plecati dintre noi. Iubirea, pe care nici boldul mortii nu o poate
nimici (I Co 13, 8) si care poate stringe pe toti ,,intr-o unire neintreruptd de la
Hristos pana la sfarsitul veacurilor, este liantul nostru, al celor vii cu acei care au
murit trupeste”, fiind firul rosu care trece dincolo de timp si ne ajutd si fim
mereu conectati generatii si generatii intr-o permanenta comuniune.

Iubirea nu cade niciodati, fiindci aceasta este numele lui Dumnezeu (I In
4, 8). Ea ,zAmbeste” sfiditor mortii acesteia trupesti si nu se clatina niciodata in
fata ei. Pentru toti cei ce au lucritoare aceastd inegalabila virtute a iubirii, moartea
unuia dintre semenii sii nu inseamni si sfarsitul relatiei de iubire, armonie si
comuniune cu el. In lupta dintre iubire si moarte, spunea inconfundabilul Pr.
Prof. Constantin Galeriu, invinge ,totdeauna cea dintai. lisus Hristos, prin
jertfa Sa a invins-o pentru totdeauna™. Atunci cind cineva de mare pret inimii
noastre, pe care-l iubim si care ne iubeste, trece portile vesniciei, inchizand ochii
acestia trupesti, insd nu si pe cei suﬂete§ti, acesta ,nu intrerupe legétura iubirii sia
comuniunii cu noi. Este o inchidere care se deschide. O inchidere pentru efemer
si stricacios, o deschidere pentru eternitate si nestriciciune™, cum deosebit
sublinia Constantin Noica, filosoful din Piltinis. Legitura dintre oameni nu
trebuie sd se rupa odatd cu plecarea unora in viata de dincolo, caci ,ruperea ei ar

4 Sf. Simeon al Tesalonicului, 7ratat asupra tuturor dogmelor credingei noastre ortodoxe, dupi
principii puse de Domnul nostru lisus Hristos si urmasii Sii, vol. 11, trad. de Toma Teodorescu, Edi-
tura Arhiepiscopiei Sucevei si Ridiutilor, 2003, p. 251.

4 Pr. Prof. Ene Braniste, JZilele pentru pomenirea...”, p. 538, aratd ci aceastd ,strnsa si
indestructibild legitura spirituald, de iubire reciproci, de credinta unici i de rugiciune mutuala,
care uneste pe cei din lumea aceasta cu cei din lumea de dincolo, a fost formulatd de Bisericd in
cunoscuta doctrina a Comuniunii Sfintilor (communio Sanctorum)”.

#Pr. Drd. Valeriu Drigusin, ,Rugiciunile pentru cei...”, p. 120.

#Pr. Constantin Galeriu, ,Jertfd si Riscumpdrare”, in Glasul Bisericii, an. XXXII (1973),
nr. 1-2, p. 45.

# Constantin Noica apud Gabriel Liiceanul, furnalul de la Piltinis. Un model paidec in cul-
tura umanistd, Editura Cartea Romaneasci, Bucuresti, 1983, p. 77.
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insemna lipsa credintei in Dumnezeu si lipsa dragostei crestine”™, care, atunci
cand este adevirati, nu inceteazi niciodata.

Rugaciunile, mijlocirile si milosteniile pentru cei dragi ai nostri adormiti
sunt un rod al iubirii®® noastre pentru ei, pe care lespedea mormantului nu le va
putea opri. Prin iubire se fundamenteazi intre cei vii i cei adormiti o legaturd
pe care moartea nu o poate desface. Prin toata osteneala, prin tot ceea ce facem
pentru cei adormiti dovedim faptul ci ii iubim si dincolo de moarte, iar sufletele
lor nemuritoare ,,simt iubirea noastra. Ei cunosc momentele cind ii pomenim si
simt cAnd impértim milostenii pentru ei”>2.

Intre cei vii si cei adormiti nu este zid despirtitor, deoarece rugiciunile uno-
ra pentru altii {i apropie® pe toti intre ei. Credinta ii uneste pe acestia, spune Pr.
Prof. Dumitru Stiniloae, atit ,de strins si atit de intim incit se pare ca nu au,
intocmai ca primii crestini, decit un singur suflet si o singurd inim3™*. Rugaciu-
nile pentru cei adormiti sunt prin prisma acestui fapt nu doar o incredintare si un
semn al iubirii pentru ei, ci si o dovadi a credintei. Credinta si nidejdea ne arati
astfel ca nici iubirea lor nu inceteaza.

Mormantul ,,nu poate pecetlui sau fringe iubirea (1 Co 13, 8)7

si de aceea
rugiciunea pentru cei adormiti este o datorie.

Prin iubire, recunostinta si florile cele mai calde §i scumpe ale aducerii-
aminte fatd de toti cei ce ne-au crescut si povituit in viata, prin jertfelnicia si
truda lor trupeasca si sufleteasca, nu isi au finalitatea prin ridicarea unei frumoase
cruci de marmuri la capatiiul lor, uitatd pe urma in negura vremii. Dimpotriva,
candela cea vie a iubirii §i recunostintei trebuie si ardi necontenit la cipataiul lor,
bucurindu-le sufletele in dulcea si nesfrsita zi neinserati a Impiritiei Cerurilor.

Concluzii

Rugaciunile, cererile si pomenirile celor dragi ai nostri adormiti sunt de o
importantd capitald, pentru cd inlesnesc suferintele celor din iad, celor plecati
dintre noi ,fard sa fi putut a-si curiti complet sufletele de picate. Tocmai de
aceea, cAnd ne preocupim de cei adormiti, accentul cel mai stiruitor il punem

0% Rugdciunile pentru cei morti, Oradea, Tipografia Diecezand, 1937, p. 4.

' Pr. Drd. Vasile Gordon, ,Rugiciunile pentru cei adormiti in expunere cateheticd’, in
Glasul Bisericii, an. XLIII (1984), nr. 1-2, pp. 93-94, entuziasmat de marea taind a virtutii iubirii,
exclami: ,Rugiciune si iubire: doud daruri sublime primite de noi de la Dumnezeu”.

52 PF Daniel, ,Cultul celor adormiti in Domnul si consolarea indoliatilor”, in Pr. Nicolae
D. Necula, Pomenirea celor adormiti in Domnul. Mic catehism liturgic, Editura Basilica, Bucuresti,
2021, pp. 14-15.

53 Vedem astfel ci iubirea deplind presupune reciprocitate.

> Pr. Prof. Dumitru Stiniloae, ,Rugiciunile pentru altii si sobornicitatea Bisericii”, in Studii
Teologice, an. XXII (1970), nr. 1-2, p. 31.

5 Drd. Dan-llie Ciobotea, ,,Invatitura Sfantului loan Guri de Aur...”, p. 645.
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pe cererea iertarii pentru picatele lor, pentru ci ei nu mai pot face nimic pentru
obtinerea acestei iertiri; nu mai pot curiti, prin fapte bune, drumul de la sufletul
lor la sufletul celor cirora le-au gresic™™.

Foarte inspirat, Pr. Prof. Dumitru Staniloae aratd ci mila ce o cerem lui
Dumnezeu pentru cei adormiti ai nostri este in acelasi timp si ,,0 mild a lui Dum-
nezeu fatd de noi. Cici nu putem fi deplin linistiti cAnd ii stim pe cei adormiti ai
nostri ci au nevoie de iertarea lui Dumnezeu™”.

Sa ii avem mereu in gind, in rugiciune si in toate stridaniile noastre pe cei
adormiti ai nostri, fiind permanent constienti de realismul faptului ci tot ceea ce
facem pentru cei adormiti, astdzi, in trup fiind, ne vor face si noud, intr-un viitor
numit maine, urmasii nostri, intru eterna si nesfér§ita noastri fericire cereasci.

>¢ Pr. Prof. Dumitru Stiniloae, Spiritualitate si comuniune in Liturghia Ortodoxd, Editura
Institutului Biblic si de Misiune Ortodox3, Bucuresti, 2004, p. 339.
57 bidem, p. 337.
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Educatia privind Shoah. O privire generald’

Drd. Maria CURTEAN

Abstract:

A controversial and even contested historical phenomenon, the Shoah has
become a subject of study, introduced into the official curricula of many world
countries. This article aims to provide an overview of Holocaust education in
several European countries, including Romania. Although Shoah education is
now included in the national curricula of European countries, research still reflects
a developing, less unified field. Moreover, research reveals gaps and shortcomings
in teaching and the knowledge of the actors involved in the teaching-learning
process, thus highlighting the need for more proper teacher training, especially
in the context of the diversification of school populations in Europe, with the
increasing number of immigrants from different cultures and religions.

Keywords:
Shoah, education, pedagogy, Europe, World War II

Introducere

La fel cum celelalte evenimente transformative din istoria evreilor — Exodul
sau distrugerea Templului — sunt povestite din generatie in generatie, se considerd
cd si realitatea Shoah-ului trebuie comunicatd mai departe viitoarelor generatii,
reiterdndu-se principiul enuntat de Elie Wiesel conform caruia cine a ascultat un
martor a devenit el insusi marturisitor.

Interesul pentru Shoah a apidrut dupid cel de-al Doilea Rizboi Mondi-
al, prin intermediul zilei de comemorare a victimelor Shoah, a naratiunilor
supravietuitorilor, a proceselor mediatizate ale criminalilor de rizboi, prin cultura

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Constantin Valer Necula, care si-a dat
acordul pentru publicare.
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de mas3, emisiuni de televiziune, filme, jurnale si cirti publicate. Astfel, Shoah a
intrat in memoria colectivd europeand si mondiala.

Educatia despre Shoah s-a dezvoltat mai tirziu, dupa crearea institutiilor
care au initiat identificarea, culegerea, arhivarea, cercetarea si publicarea docu-
mentelor referitoare la Holocaust.

Cu toate cd incd mai este un fenomen istoric controversat si chiar contes-
tat, in ciuda evidentei, Shoah a devenit obiect de studiu, cuprins in curricula
nationald a multor state, predat fie obligatoriu, in special in contextul disciplinei
istorie, dar si al religiei, eticii i, in general, al stiintelor umaniste, fie optional,
oferit elevilor prin intermediul propunerilor extracurriculare si al proiectelor
initiate de diferite institutii sau organizatii nonguvernamentale.

Inceputurile educatiei privind Shoah in Europa

Daci dupa incheierea celui de-al Doilea Razboi Mondial, lumea parea ca
vrea si uite ororile savarsite, concentrandu-se pe reconstructia ;érilor, memoria
colectivi a fost curind relmprospitata prin marturiile supravietuitorilor Shoah,
dar §i prin naratiunile criminalilor de razboi, procesele de la Niirnberg fiind
intens mediatizate'. Treptat, Shoah-ul, fenomen nefast menit sa extermine o
natiune si, implicit, o cultura spirituald ce s-a asezat la baza moralei europene, fie
direct, fie prin intermediul crestinismului, a devenit dintr-o ,,notd de subsol a ce-
lui de-al Doilea Rizboi Mondial”, un eveniment cu ,,propria sa istorie distinctd™.
O contributie semnificativa in acest sens a avut-o comemorarea anuald a Shoah-
ului de citre comunitatile de evrei si izolat, la nivel individual, in ziua de Yom
HaShoah, sirbiroritd inci din 1950 si instituitd oficial de citre Knesset in 1951.
Cu toate acestea, in primele decenii nu se poate vorbi de o educatie care si abor-
deze tematici legate de Shoah, in prima decadi, subiectul nefiind predat nici
micar in Israel>. Manualele de istorie din Franta si Anglia din anii 1950-1960 nu
mentionau deloc termenul ,,Shoah” sau ,Holocaust™, iar in contextul comemo-
rarii celui de-al Doilea Rizboi Mondial, accentul era pus pe luptele propriu-zise

! Jeffrey Alan Ellison, ,How they teach the Holocaust in Jewish day schools”, in Cogent
Education, 4:1 (2017), 1310010, DOI: 10.1080/2331186X.2017.1310010 (accesat la 6.1.2023),
p- 2.

?R. Landau (1998), apud Paula Cowan, Henry Maitles, Understanding and Teaching Ho-
locaust Education, SAGE Publication, Los Angeles/London/New Delhi/Singapore/Washington
DC/Melbourne, 2017, p. 21.

? Council For Cultural Cooperation, In-Service Training Programme for Educational Staff,
,European Seminar for Educational Staff on Zeaching about the Holocaust — Report”, Vilnius,
Lithuania, 1-6 April, 2000, p. 8.

4 Ibidem.
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si pe faptele de eroism ale armatelor, iar resposabilitatea atrocititilor era atribuitd
trupelor speciale, armata si poporul german fiind absolvite de vina participarii.

In anii 1960, in special dupi procesul lui Eichmann (1961) se remarci o
usoara crestere a interesului fatd de evenimentele trecute’, determinind schim-
biri de optici si raportarea critici fagi de acestea. Infiintarea Yad Vashem (Me-
morialul Victimelor Holocaustului — Ierusalim) de citre Parlamentul Israelian
in 1953 riméine unul dintre momentele principale in dezvoltarea educatiei pri-
vind Shoah-ul, institutia adunind, in timp, experti care au dezvoltat o filozofie
educationala ce std la baza predirii si invatdrii despre Shoah, precum si materiale,
metode si instrumente pedagogice potrivite varstei si dezvoltarii cognitive si afec-
tive a subiectului educat. In acest scop, in cadrul Yad Vashem a fost infiintatd, in
anul 1993, Scoala Internationald pentru Studierea Holocaustului, un organism
ce organizeazd programe si produce materiale pedagogice pe temd, de care au
beneficiat panid in prezent mii de profesori, pedagogi, studenti si alte persoane
interesate din intreaga lume.

Un aport decisiv la dezvoltarea educatiei despre Shoah si a cercetirii ei I-a
avut Organizatia Internationald pentru Memoria Holocaustului (International
Holocaust Remembrance Alliance — IHRA). Daca, pana in 1998, Shoah-ul era
de interes mai ales pentru cei care aveau o legitura directd cu fenomenul, dupi
aceastd data a inceput sa se internationalizeze, prin aportul decisiv al IHRA,
care a dat amploare comemorarii anuale a Shoah-ului, prin propunerea unei
zile de aducere-aminte la nivel mondial, dar si particular, pentru fiecare tard
membri, evenimentele organizate in acest context adidugindu-se constructiv
educatiei oferite in cadrul scolilor. Organizatie interguvernamentala ce reuneste
in prezent 35 de state membre, printre care si tara noastrd, IHRA deruleazi
programe de cercetare ample, incurajind implementarea de politici si programe
nationale in sprijinul educatiei, comemoririi si cercetarii Holocaustului, precum
si dezvoltarea de citre statele membre a unor parteneriate multilaterale, prin care
sd se promoveze schimburile de bune practici, contribuind astfel la pastrarea si
valorificarea acestuia in memoria generatiilor din toate térile.

5 Paula Cowan, Henry Maitles, op. cit., p. 21.

¢'The International Holocaust Remembrance Alliance (IHRA), Recommendations for tea-
ching and learning about the Holocaust, 2022, https://www.unesco.org/en/articles/new-recom-
mendations-teaching-and-learning-about-holocaust-published-partnership-unesco  (accesat la
6.1.2023), p. 13.

234



11/2022

Educatia privind Shoah in zilele noastre

Educatia privind Shoah in Ungaria

Astizi, Shoah este studiat in majoritatea tarilor europene, mai ales
in scolile secundare, dar nu numai. In Ungaria este o materie obligatorie
prevazutd in Curriculumul national si se studiaza in contextul istoriei nationale
si internationale, la clasele a 8-a si a 12-a. Tematici legate de Shoah au fost
introduse si in programa de etica. Activitati si proiecte educationale specifice sunt
desfasurate de citre profesori si elevi si in contextul Zilei de comemorare a Shoah
(16 aprilie). Organizatiile neguvernamentale, precum Centropa Hungary, USC
Shoah Foundation Hungary, Zachor Foundation for Social Remembrance, Haver
Foundation, dezvoltd si propun scolilor programe educationale si materiale,
oferind suport in ce priveste pedagogia legatd de predarea si invitarea despre
Shoah. Ele vizeaza, de asemenea, consolidarea cunostintelor despre viata si
identitatea culturald evreiasci si combaterea antisemitismul si a intolerantei.
Unele universititi din Ungaria ofera cursuri legate de Shoah, iar in cadrul Edrvis
Lordnd University din Budapesta 1si desfisoara activitatea de cercetare experti in
domeniul educatiei despre Shoah si a drepturilor omului (,Holocaust and human
rights education Research Group”)’.

Educatia privind Shoah in Polonia

In septembrie 1999, Ministerul Educatiei din Polonia a decis si inclu-
da studiul Shoah in programa scolard, ca materie obligatorie in invatimantul
secundar, asadar, pentru elevi cu vérste cuprinse intre 13 si 19 ani. Din anul
2000, cAnd ministerul a recomandat utilizarea de citre profesori a unui nou pro-
gram educational — ,Holocaustul. Un curriculum pentru stiintele umaniste in
invatimantul secundar pentru predarea despre distrugerea evreilor™ —, Shoah
este predat in principal in cadrul orelor de istorie, dar si al celor de literaturd
poloneza, educatie civici, eticd, religie, educatie filozofica si al activititilor extra-
curriculare. Pe baza curriculumului mentionat mai sus, in 2003 a fost publicat
un manual alternativ, ,,Tngelegerea Holocaustului”, recomandat in special profe-
sorilor de gimnaziu. Programele de liceu recomanda vizitele la fostele lagire de
concentrare sau de exterminare. Se estimeazi ci, din cei 400.000 de vizitatori

" THRA, Holocaust Education, Remembrance, and Research in Hungary, https://2015.holocaustre-
membrance.com/member-countries/holocaust-education-remembrance-and-research-hungary (accesat la
26.2.2023).

8 IHRA, Holocaust Education, Remembrance, and Research in Poland, https://2015.holocaustre-
membrance.com/member-countries/holocaust-education-remembrance-and-research-poland  (accesat  la
26.2.2023).
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polonezi la Auschwitz-Birkenau in 2014, mai mult de unul din patru erau elevi
de liceu’.

Una dintre prioritatile in domeniul educatiei despre Shoah din Polonia este
imbunititirea cunostintelor profesorilor si, implicit, a predirii. In acest scop, ei
beneficiaza de programe de formare oferite de International Center for Educati-
on about Auschwitz and the Holocaust (Auschwitz-Birkenau State Museum), Yad
Vashem, Mémorial de la Shoah, Wansee Conference House sau Muzeul Memorial al
Holocaustului din Statele Unite ale Americii (US Holocaust Memorial Museum).
Centrul pentru dezvoltarea educatiei (Centre for Education Development) din
Varsovia a imbunatitit infrastructura in acest domeniu, incepand cu 2006, prin
crearea unei retele de 22 de coordonatori regionali ai educatiei pentru Shoah,
facilitand astfel accesul profesorilor la conferinte, cursuri de formare, intalniri,
seminarii si expozitii si, implicit, selectindu-i pentru seminariile organizate de

Yad Vashem si de Mémorial de la Shoah din Paris'.
Educatia privind Shoah in Germania

In Germania, educatia privind Shoah a traversat un drum sinuos. Imedi-
at dupa razboi, manualele de istorie care prezentau versiunea national-socialistd
a acesteia au fost distruse. In perioada Razboiului Rece, manualele de istorie
contineau unele informatii despre Shoah, insd studiile aratd ci rar se intAmpla
ca ele sa fie efectiv predate, chiar la inceputul anilor 1970"". Preocuparea fatd de
educatia privind Shoah s-a intensificat abia din anii ’80, pe de-o parte datoritd
motivatiei interne, iar pe de altd parte, datorita presiunii §i provocirilor exter-
ne, care au iscat dezbateri publice. Un exemplu este miniserialul ,Holocaustul”
(1979), care a starnit dezbateri mai ales in scoli cu privire la modul cel mai bun de
abordare a subiectului, ducind la ceea ce s-a numit ,,Historikerstreit” din 1986, o
dezbatere a istoricilor si filozofilor cu privire la felul in care sd fie consemnatd pe-
rioada nefastd si intunecatd din istoriea Germaniei din timpul celui de-al Doilea
Razboi Mondial'?. Aceste reactii la provocarile externe de constientizare a Shoah
au continuat si dupa reunificarea Germaniei, cAnd viziunile educationale au fost
marcate tot mai mult de unitate, lagirele de concentrare au fost transformate
in memoriale si s-au dat legi impotriva negirii Holocaustului®. Indignarea ce a

9 [bidem.

1 Thidem.

11S. Pagaard (1995), apud Monica Vitale, Rebecca Clothey, ,Holocaust Education in Ger-
many: Ensuring Relevance and Meaning in an Increasingly Diverse Community”, in FIRE: Fo-
rum for International Research in Education, vol. 5, iss. 1, 2019, https://files.eric.ed.gov/fulltext/
EJ1207646.pdf (accesat la 26.2.2023), p. 46.

2R. Boschki et al. (2010), apud Monica Vitale, Rebecca Clothey, art. cit., p. 46.

P Monteath (2013), apud Monica Vitale, Rebecca Clothey, arz. cit., p. 46.
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cuprins Germania dupa publicarea de citre politologul american Daniel Goldha-
gen a textului Hitler’s Willing Executioners (1996), care acuza poporul german cu
privire la Shoah, reactia la expozitia care prezenta crimele armatei germane sub
regimul nazist sau controversa legata de Memorialul Holocaustului din Berlin,
deschis in 2005, dupa 18 ani de discutii controversate', au avut impact asupra
educatiei privind Shoah. Astfel, s-a considerat importanti crearea unei ,,pedago-
gii a resposabilitatii”.

Astazi, educatia despre Shoah este obligatorie si este prevazutd in programa
scolard din Germania, insd sistemul educational german oferd fieciruia dintre
cele saisprezece landuri autonomie in ceea ce priveste crearea si punerea in apli-
care a curriculumului. Mai mult decét atit, pentru nivelul secundar, programa
scolard este particularizata tipului de scoala sau nivelului educational. Astfel, un
curriculum elaborat pentru un ,,Gymnasium” nu va fi utilizat la ,Realschule” sau
in cadrul ,Hauptschule™'¢.

Educatia privind Shoah in Germania se confrunti in prezent cu noi provo-
cri si dificultati, in contextul numarului mare din imigranti din culturi si religii
diferite. Diversificarea comunitatii scolare, specifici majorititii tarilor Europei
Occidentale, a scos la iveald noi atitudini fata de educatia privind Shoah si, im-
plicit, noi directii de abordare si cercetare. Astfel, cu toate ci studierea Shoah
este parte obligatorie a curriculumului german, este considerata de citre o parte
din populatie ca fiind irelevantd sau este chiar negatd’. Cu toate ca educatia
despre Shoah poate fi abordata din perspectiva drepturilor omului, a tolerantei
si diversitatii, contribuind substantial la dialogul intre diferitele grupuri etnice,
religioase si culturale, adesea aceste obiective nu se realizeaza datoritd insuficien-
tei pregatiri a profesorilor, care nu au abilitdtile necesare si, astfel, nici incredere
in a aborda adecvat Shoah-ul, nu doar ca pe un eveniment istoric intunecat din
trecut, fard legaturd cu prezentul'®. Apoi, de multe ori, profesorii nu sunt echipati
corespunzitor pentru a face fatd rezistentei puternice a grupurilor antisemite
din Germania. Un studiu realizat in 2015 in Berlin arita ca, in ciuda cresterii
islamofobiei, existd uneori o aliantd neasteptatd dintre elevii musulmani si cei

P, Monteath (2013), apud Monica Vitale, Rebecca Clothey, art. cit., pp. 46-47.

>R. Boschki et al. (2010), apud Monica Vitale, Rebecca Clothey, art. cit., p. 47.

'®Mai multe informatii despre sistemul educational din Germania https://de.wikipedia.org/
wiki/Schulsystem_in_Deutschland.

7D. Porat (2013), R.S. Wistrich (2012), apud Monica Vitale, Rebecca Clothey, art. cit.,
p- 48.

'8 Short & Reed (2017), Macgilchrist & Christophe (2011) apud Monica Vitale, Rebecca
Clothey, art. ciz., p. 48.
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neonazisti, ambele grupuri vizate de studiu folosind cuvintul de cod ,Palestina”
si manifestind atitudini puternice antisemite'’.

Educatia privind Shoah in Suedia

Cu toate ci nu existd instructiuni specifice privind educatia despre Shoah in
Suedia, incepand cu 2011 s-a decis ca predarea Shoah si a altor genociduri sa fie
obligatorie. Asa cum este formulatd in programa nationala de istorie pentru anii
scolari 7-9, educatia privind Shoah este consideratd o parte importantd a predarii
si este destul de frecvent abordata in cadrul istoriei, precum si al altor materii,
cum ar f1 studiile sociale. Conform cercetarilor privind experientele profesorilor
in predarea Holocaustului, profesorii suedezi sunt foarte motivati si predea des-
pre Shoah, iar elevii sunt receptivi la acest subiect®. Inci din 1990, predarea in
sala de clasd a fost dinamizatd prin mirturiile supravietuitorilor, facilitAndu-se
intalnirea elevilor cu acestia. O altd preocupare in arealul educational suedez a
fost imbunitatirea metodologiei privind excursiile la locurile de comemorare a
Holocaustului*'. Printre publicatiile de impact se numaird ,,Spuneti-le copiilor
vostri”, utilizatd pe scard largi in Suedia®.

Educatia privind Shoah in Anglia

In ultimii ani ai secolului al XIX-lea si inceputul celui de-al XX-lea, Regatul
Unit a ajuns printre tirile puternic angajate politic si institutional in ce priveste
comemorarea Shoah si educatia in domeniu, care a devenit disciplini obligatorie
din anul 1991%. Tn 2014 a fost infiintat UK Holocaust Memorial Foundation
(UKHMEF), un organism menit si puna in aplicare recomandirile Comisiei
pentru Holocaust. Doud cercetiri empirice extinse — cele mai relevante de pana
acum la nivel mondial — intreprinse pe aproximativ 2.100 de profesori si 9.500
de elevi, cu varste intre 11 si 18 ani, au fost realizate de citre UCL Centre for
Holocaust Education, parte a IOE, University College London’s Faculty of
Education and Society, si lider international in domeniu. Primul raport a fost
publicat in 2009, pe baza unui sondaj ce a cuprins 54 de sectiuni, la care au
participat in prima fazi 2.108 de cadre didactice, iar in faza a doua, 68 din 24

¥ G. Jikeli (2015) apud Monica Vitale, Rebecca Clothey, art. cit., p. 48.

2THRA, Holocaust Education, Remembrance, and Research in Sweden, https://2015.ho-
locaustremembrance.com/member-countries/holocaust-education-remembrance-and-research-
sweden (accesat la 26.1.2023).

2 Ibidem.

2 Thidem.

2 St. Foster, A. Pettigrew, A. Pearce (editori), Holocaust Education: Contemporary challenges
and controversies, UCL Press, London, 2020, https://doi.org/10.14324/111.9781787355699 (ac-
cesat la 29.8.2022), p. 17.
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de scoli participante la interviuri de monitorizare*. Cel de-al doilea raport, din
2016, reprezintd un studiu de caz realizat in doud etape, prima constind intr-un
sondaj online, cuprinzind 91 de sectiuni, iar a doua, in interviuri de tip focus-
grup®.

Principalul scop al acestor cercetiri a fost, in primul rind, si prezinte o ima-
gine detaliatd a cunostintelor profesorilor si a modului de abordare a tematicilor
Shoah de citre acestia, iar in al doilea rind si ofere o imagine de ansamblu a
cunostintelor si intelegerii elevilor despre Shoah, atitudinile fatd de educatia des-
pre Shoah, experientele de invitare si contactul cu istoria, atit in scoald, cit si in
afara acesteia. Nu in ultimul rind, prin acest tip de cercetare s-a ciutat si se sta-
bileasci o bazd empiricd pentru viitoarele imbunatitiri si invovatii in activititile
de predare si invitare despre Holocaust.

Rezultatele cercetarilor au dezviluit limite semnificative in ce priveste prac-
tica la clasa si lacune in cunostintele si intelegerea conceptuald a elevilor. Cu
toate ci a fost un subiect obligatoriu in curriculumul pentru istorie, incepand
cu 1991, statisticile efectuate aratd ci peste doua treimi dintre elevi (68%) nu
cunosteau termenul ,,antisemitism”?. Acestia erau de obicei prost informati des-
pre reactia guvernului britanic la Shoah si nu puteau evalua critic relatia Marii
Britanii cu genocidul®’. Majoritatea elevilor au acceptat fard un filtru critic mitu-
rile si conceptiile gresite vehiculate pe scara largd in cultura contemporana, multi
supraestimand dimensiunea populatiilor evreiesti de dinainte de rizboi, dand
explicatii centrate pe Hitler®®, localizand incorect genocidul (doar in Germania)
si folosind stereotipuri despre poporul evreu®. Aceste limite in cunoastere i-au
impiedicat pe elevi sd considere genocidul drept o crimd societald si le-a limitat
capacitatea de a face conexiuni cu problemele contemporane. Analizindu-se ras-
punsurilor elevilor, au fost identificate greseli in abordarea Shoah, constatandu-
se cd multi profesori, organizatii neguvernamentale si factori de decizie sustin
si promoveaza in continuare ,lectiile morale”, bine intentionate, dar simpliste,
care trebuie depisite®. In cadrul acestei abordiri, Holocaustul este prezentat in

#St. Foster, A. Pettigrew, A. Pearce, R. Hale, A. Burgess, P. Salmons, R.A. Lenga, What do
students know and understand about the Holocaust? Evidence from English secondary schools, editia a
II-a, heeps://discovery.ucl.ac.uk/id/eprint/1475816/14/Foster_What-do-students-know-and-un-
derstand-about-the-Holocaust-2nd-Ed.pdf (accesat la 27.7.2022), pp. 10-14.

» [bidem, p. 23 s.u.

% [bidem, p. 105.

7 [bidem, p. 2.

3 [bidem, p. 102.

¥ Ibidem, pp. 129-140.

3 [bidem, p. 212.
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primul rind ca un avertisment despre unde pot duce rasismul, prejudecitile sau
discriminarea.

Alte cercetari aratd tendinta ca educatia privind Shoah si fie implementatd
de la varste tot mai mici in multe scoli din Marea Britanie, 28,5 % dintre elevii
cu varste cuprinse intre 11 si 12 ani, care ajung in sistemul secundar avind deja
cunostinte despre Shoah?®'. Acest fapt a starnit dezbateri, mai ales ca in curricu-
mul national nu exista vreo prevedere in acest sens si practica nu este sustinutd
prin cercetari empirice.

Educatia privind Shoah in Romania

In Romania, dupi o dezbatere care a avut loc intre 2004 si 2005, disciplina
yIstoria evreilor din Romania si Holocaustul” s-a aprobat ca optionali. In
luna noiembrie a anului 2021 s-a revenit asupra credrii unei noi discipline —
sIstoria Evreilor. Holocaustul® — ca parte a trunchiului comun. Senatul a
aprobat propunerea cu 107 voturi pentru, 13 contra si o abtinere, disciplina
fiind astfel introdusa in planurile-cadru ale invitamantului liceal si profesional.
Silviu Vexler, inigiatorul propunerii legislative, a subliniat importanta cultivarii
memoriei, ,asumarea trecutului’, ,,invatarea tolerantei ca exercitiu de sinceritate
si ca forma de asumare a propriei identitai”, precum si rolul fundamental al
credrii unui ,,cadru educational prin care tinerii sd cunoasca si sa inteleagd ceea
ce s-a intAmplat in trecut, ca parte a formarii lor ca cetageni™. El sustinea ci
»Educatia si ingelegerea sunt cele mai bune arme pentru a cultiva democratia si
libertatea, pentru a contracara intoleranta si extremismul”?4.

Institutul National pentru Studierea Holocaustului din Roménia ,Elie
Wiesel”, infiintat in anul 2005, prin hotarire guvernamentald, pe lAnga activitatea
deidentificare, culegere, arhivare, cercetare si publicare a documentelor, elaboreazi
si implementeazd programe educationale i culturale privind cunoagterea si
comemorarea acestui eveniment istoric® si pune la dispozitia profesorilor resurse

' Andy Pearce, Arthur Chapman, ,Holocaust education 25 years on: challenges, issues,
opportunities”, in Holocaust Studies, 23:3 (2017), DOI:10.1080/17504902.2017.1296082 (ac-
cesat la 6.1.2023), p. 224.

3> Mariana lancu, ,Holocaustul si istoria evreilor, disciplini de studiu in scoli. Pireri pro
si contra’, in Adevirul din 23.11.2021, hteps://adevarul.ro/stiri-locale/constanta/holocaustul-si-
istoria-evreilor-disciplina-de-2134218.html (acccesat la 27.11.2022).

33 Catdlina Matei, ,,Camera Deputatilor este prima Camer3 sesizatd in cazul acestui proiect
de lege, care urmeazi si fie supus aprobirii de Senat”, Agerpres, 3.11.2021, https://www.agerpres.
ro/viata-parlamentara/2021/11/03/camera-deputatilor-a-aprobat-proiectul-privind-introducerea-
disciplinei-scolare-istoria-evreilor-holocaustul--807861 (accesat la 27.11.2022).

34 Thidem.

% Institutul National pentru Studierea Holocaustului din Romania ,,Elie Wiesel”, ,,Cine
suntem?”, hetps://www.inshr-ew.ro/despre/ (accesat la 27.7.2022).
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online pentru lectiile de istorie®. De retinut sunt si programele de formare pentru
profesorii din invagimantul preuniversitar, pe teme si subiecte relevante despre
Holocaust, xenofobie, discriminare.

Muzeul Holocaustului din Transilvania de Nord oferd la rindu-i resurse
pretiose pentru aprofundarea educatiei despre Holocaust. Una dintre acestea a
aparut in cadrul proiectului Eternal Echoes. Teaching and learning about Holoca-
ust, pe scurt [CTHE (Erasmus+), la care a participat o echipi formati din membri
a sapte tari partenere, organizatii nonguvernamentale din domeniul educational,
universitar si muzeal. In cadrul proiectului, elevi cu varste cuprinse intre 14 si 17
ani au invétat despre viata evreiascd din Europa de dinaintea si de dupi cel de-
Al Doilea Razboi Mondial, dar si despre consecintele Shoah. Platforma online,
interactiva si comprehensivd, Eternal Echoes” este un instrument valoros, pus
la indeména profesorilor si elevilor, menit si informeze si si educe in privinta
problematicii legate de Shoah, prin marturii video, articole, documente istorice
si fotografii. Rezultatele proiectului au fost diseminate in cadrul unei conferinge
internationale ce a avut loc la Polin Museum of the History of Polish Jews din
Varsovia, in perioada 24-25 august 2019.

Concluzii

Daci interesul fatd de cunoagterea si studierea Shoah a fost mai scizut in
primii ani de dupa rizboi — cind, in est, popoarele erau preocupate sa faci fatd
ostracizarii venite din partea unor regimuri dictatoriale, iar cele din vest si isi
reconstruiasca tarile i si isi redreseze economiile —, procesele de la Niirnberg,
intens mediatizate, procesul lui Eichmann din 1961, in special, si naratiunile
supravietuitorilor au determinat intensificarea preocupirilor fata de studierea
Shoah. Precedata de Ziua Amintirii Holocaustului si a Eroismului (Yom Ha-
Shoah), instituita in Israel in anii 50, si de cultura de masd reprezentatd prin
filme, cirti, jurnale publicate, expozitii, educatia privind Shoah s-a dezvoltat
odati cu crearea institutiilor §i organizatiilor importante care au initiat alcitu-
irea de arhive valoroase, dand startul cercetirii riguroase in domeniu. Scoala
Internationala pentru Studierea Holocaustului infiintatd la Yad Vashem, in cadrul
cireia s-a creat filozofia educationala si pedagogia privind predarea Shoah, pre-
cum si IHRA, care incurajeazd implementarea de politici §i programe nationale
in sprijinul educatiei, comemorarii si cercetirii Holocaustului si dezvoltarea de
citre statele membre a unor parteneriate multilaterale promovand schimburile de

3¢ Idem, hteps:/Iwww.inshr-ew.ro/portfolio-item/lectiadeistoriealtfel/ (accesat la 27.7.2022).
37 Eternal Echoes. Teaching and learning about Holocaust, https://www.eternalechoes.org/ro
(accesat la 25.7.2022).
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bune practici, sunt doua dintre promotoarele educatiei privind Shoah. Cu toate
cd educatia despre Shoah este astdzi cuprinsa in curriculumul national al statelor
europene, cercetdrile dezvaluie un domeniu inci in formare, mai putin unitar
privind abordarea, practicile si metodologia, precum si nevoia unei formari mai
solide a profesorilor, in special in contextul diversificirii populatiilor scolare prin
cresterea numdrului de imigranti, proveniti din culturi si religii diferite.
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Sfantul Nersés Snorhali (1102-1173), patriarhul armean
imnograf, promotor al dialogului teologic cu Biserica
bizantina in vederea realizirii comuniunii ecleziale”

Pr. Drd. Sorin-Alexandru COJOCARU

Abstract:

During its long and troubled history, the Armenian Church has sometimes
conceived legendary figures or emblematic personalities, who clearly transcend
national borders, to belong to the common heritage of Christian civilization.
Undoubrtedly, one of these representative figures is the Catholicos Nersés Snorhali
(1166-1173). The discovery, nowadays, of a dimension of Christianity almost
unsuspected in past ages, namely the ecumenical dimension of the Church,
can reveal to us, at the same time, a new aspect of the polyvalent personality of
Catholicos Snorhali: his ecumenical scope. The negotiations he began, with a
view to the union of the two Churches, Armenian and Byzantine, with the special
envoy of the emperor and the Holy Synod of the Great Church in Constantinople,
offers the multiple types of approaches, the example or the model of a dialogue
impregnated with an irenic spirit and inspired by noble, high principles, which, in
our current perspective, we could qualify as ecumenical. If, however, this notable
initiative failed, it was due to various historical circumstances, independent of
the will and purpose of its promoters.

Keywords:

Armenian Church, Catholicos Nersés Snorhali, ecumenism, theological
dialogue, unity

" Articol scris sub indrumarea Pr. Prof. Univ. Dr. Ioan-Vasile Leb, care si-a dat acordul
pentru publicare.
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Pe parcursul istoriei sale indelungate
si frimantate, Biserica Armeand a zdmislit
uneori figuri legendare sau personalitati
emblematice, care depisesc in mod clar
frontierele nationale, pentru a apartine pa-
trimoniului comun al civilizatiei crestine.
Fira indoiald, una dintre aceste figuri repre-
zentative este catholicosul Nersés Snorhali
(1166-1173).

Cu o imagine de pastor generos si res-
ponsabil, scriitor rodnic, poet remarcabil
si, mai presus de toate, aura de sfant cu o
viatd aleasd §i temperament ideal, acesta se
numari printre cele mai populare si relativ
bine studiate personalititi ale Bisericii Ar-

mene. Venerarea atestatd de-a lungul secolelor pentru cintarile sale liturgice in-
spirate, cu care a imbogitit imnografia Bisericii sale, unele dintre acestea hrinind
si astdzi evlavia zilnica a poporului sau credincios, reprezintd un reper incontesta-
bil al acestei largi popularitati.

Cu toate acestea, descoperirea in zilele noastre a unei dimensiuni a
crestinismului aproape nebénuiti in epocile trecute, si anume dimensiunea ecu-
menici a Bisericii, ne poate dezvilui, in acelasi timp, un nou aspect al personalitatii
polivalente a catholicosului Snorhali: anvergura sa ecumenici.

De fapt, negocierile pe care le-a inceput in vederea unirii celor doud Biserici,
Armeana si Bizantind, cu trimisul special al impératului i al SfAntului Sinod al
Marii Biserici din Constantinopol, teologul Theorianos, oferd multiplelor tipuri
de abordiri exemplul sau modelul unui dialog impregnat de spirit irenic si inspi-
rat de principii nobile, inalte, pe care, in perspectiva noastri actuald, le-am putea
califica drept ecumenice. Nu este vorba despre faptul ci aceste tratative nu au
facut obiectul unor studii si discutii pAna acum, ci de faptul ci mediul teologic
si circumstantele acelor vremuri au reusit, poate, si impiedice valorificarea lor
deplini in dimensiunea ecumenica.

Evenimentele care pregitesc acest acord teologic si il insotesc, se incadreaza
in mediul si spatiul cilician care deschide, din mai multe motive, o noud epoci in
istoria politici si religioasa a poporului armean. Unul dintre motivele care meritd
evidentiat este noua pozitie teritoriald a Bisericii Armene, cu repercusiuni sociale
si psihologice atit in relatiile externe, cit si in cele interne, in viata, mentalitatea
si obiceiurile oamenilor. Acest lucru a avut, fard indoiala, o influentd decisiva in
apropierea celor doud Biserici.
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latd, pe scurt, contextul istoric al principalelor evenimente.

In timpul uneia dintre cilatoriile sale, Sfintul Nersés (1102-1173)" l-a in-
tlnit, in 1165, pe guvernatorul Mamistrei, Alexis Protostrategul, ginerele im-
paratului Manuil I Comnenul (1114-1180). Dupi ce au discutat despre aspecte
teologice, Sfantul Nersés a fost invitat de guvernator si fixeze in scris marturisirea
de credinga a Bisericii Armene si si o adreseze impdratului, ceea ce a fost facut
in septembrie 1165. Lectura acesteia I-a umplut de bucurie pe Manuil I, deter-
minindu-l si-1 cheme pe SfAntul Nersés. Acesta din urmi, succedand intre timp
fratelui sdu pe tronul patriarhal, nu a putut si dea curs invitatiei imparatului, ci
i-a scris, intre septembrie si decembrie 1166, o a doua scrisoare ca raspuns la un
chestionar pregatit de arhimandritii greci, mai ampla dect prima scrisoare, care
a determinat Patriarhia i sinodul si intre in tratative directe. O delegatie formati
din teologul Theorianos® si un arhimandrit din Philippopole, de origine armeana,
lIoan Atman, a ajuns la Hromklay, resedinta Patriarhiei armene, la 15 mai 1170.
Misiunea lor a durat o lund, la sfargitul careia Sfantul Nersés le-a incredintat,
pentru impirat, o scrisoare continind o a treia marturisire de credintd, precum si
de o scrisoare privata, al cirei continut imparatul trebuia si-1 dezviluie patriarhu-
lui si sinodului, care nu voiau s creadd in sinceritatea SfAntului Nersés.

Spre sfarsitul anului 1171, Theorianos si [oan Atman s-au intors la Hromklay,
avand asupra lor o scrisoare a Patriarhului Mihail al III-lea (1170-1178)% si doud

' De o sfintenie strilucitoare, care i-a ficut pe contemporanii sii sa spund ci este ,,plin de
harurile Duhului Sfint, ca o mare care se rispAndeste peste tot, mereu in flux si reflux”, Sfantul
Nersés Snorhali (Gragiosul-cel plin de har) a fost unul dintre cei mai infocati artizani ai unitigii
Bisericii pe care lumea crestini a cunoscut-o, lucrdnd neobosit la restabilirea comuniunii dintre
Biserica sa si Biserica Ortodoxa si urmarind indeaproape eforturile depuse pentru a fi restabilitd
comuniunea dintre Roma si Constantinopol. A fost hirotonit preot la virsta de saisprezece ani, a
fost colaborator al fratelui siu, catholicosul Grigor al III-lea Pahlawuni, in timpul lungii sale pis-
toriri (1120-1166), inainte de a fi ales in unanimitate pentru a-i succeda. Considerat unul dintre
eminentii Parinti ai Bisericii Armene, imnurile sale hristologice au fost introduse foarte devreme in
liturghie, printr-o favoare care a fost acordata doar altor cativa parinti, precum Sfantul Grigorie de
Narek. Si-a incredintat sufletul lui Dumnezeu la 13 august 1173, epuizat de munca neconteniti
si de malarie. Pentru detalii despre viata SfAntului Nersés, vezi Boghos Levon Zekiyan, ,Nerses IV
Snorhali”, in Dictionnaire de Spiritualité, X1, Paris, 1982, pp. 134-150.

?Nersés de Lambron, episcopul Tarsului si nepotul Sfantului Nersés Snorhali, a scris despre
Theorianos: ,,[...] el a povestit tuturor despre blandetea sufletului [Sfantului Nersés], despre mo-
destia persoanei sale si despre austeritatea moravurilor sale la care fusese martor. [...] Dupi ce au
auzit aceste lucruri, cei mari si cei mici au schimbat in dragoste ura pe care o purtau fatd de noi
armenii, care, din obisnuintd, devenise o a doua naturd”, cf. B.L. Zekiyan, ,Nerses IV Snorhali”,
p. 138.

3 Originar din orasul pontic Anchialos (azi Pomorie, in Bulgaria), a fost numit patriarh al
Constantinopolului de citre imparatul bizantin Manuil I Comnenul in luna januarie 1170 si pAnd
la moartea acestuia, in luna martie 1178.

245



Studia Doctoralia Andreiana

raspunsuri ale imparatului, unul la scrisoarea oficiald a Sfantului Nersés si celilalt
la scrisoarea sa privatd. Ei au adus si o listd cu noua conditii pe care le-a impus
sinodul in vederea restabilirii comuniunii si care a cerut Bisericii Armene sa adere
la hristologia calcedoniana si la riturile grecesti, alegerea catholicosului trebuind,
de asemenea, sa fie confirmatd de imparat. Iatd lista acestor conditii:

1) S anatematizeze pe cei care mirturisesc o naturd, Eutihie, Sever de An-
tiohia si Timotei®;

2) Si marturiseasca in Hristos o persoana, doud naturi, doua vointe si doud
actiuni;

3) Si sarbitoreascd Nasterea Domnului (Craciunul) si Buna Vestire impre-
uni cu bizantinii;

4) Si cante Trisaghionul fira ,Cel ce Te-ai rastignit pentru noi”’;

5) Se prepare Sfantul Mir cu ulei de masline;

6) Sa foloseasci paine cu aluat pentru Euharistie si s2 0 amestece cu vin;

7) in timpul liturghiei, oamenii sd stea in Biserica, si nu in pronaos, cu
exceptia penitentilor®;

8) Si accepte hotérarile Sinoadelor Ecumenice al IV-lea, al V-lea, al VI-lea
si al VII-lea;

9) Si fie confirmata alegerea catholicosului de citre imparat.

In ciuda rigorii acestor cereri, Sfantul Nersés a inceput demersurile in
vederea convocarii unui sinod, pe care insd, adormirea sa, la 13 august 1173,
l-a impiedicat sd se reuneascd. Succesorul sau, Grigor al IV-lea, l-a informat
pe impiratul Manuil despre dificultatea in a fi admise cele noua conditii ale
sinodului, cerAndu-i si le amine pani la momentul cAnd, odatd restabilitd
comuniunea, schimbirile ar putea fi introduse treptat. In consecingi, imparatul
a redus aceste conditii la doud: aderarea la Sinodul de la Calcedon §i marturisirea
celor doud naturi in Hristos. Un sinod s-a intrunit in 1179 la Hromklay, care a
reiterat anatemele impotriva doctrinelor monofizite si diofizite i a formulat noi
propuneri; dar inainte ca scrisoarea sinodala si fie trimisd la Constantinopol,
imparatul Manuil I Comnenul s-a stins. Succesorul sdu, Isaac al II-lea Anghelos,

#Eutihie a fost condamnat in 506, Sever de Antiohia in 555 si 726, aftartodocetismul atri-
buit lui Tulian din Halicarnas in 726. Este foarte putin probabil ca romanii (bizantinii) si nu fi fost
informati despre acest lucru de citre Sfantul Nersés.

51n traditia armeand, Trisaghionul este de obicei cintat lui Hristos, si nu Sfintei Treimi.
Solutia propusd de Sfantul Nersés in a doua sa scrisoare, menitd si satisfaci ambele pirti, este
ignorata.

¢Este o cerintd curioasi, deoarece mentinerea oamenilor in pronaos nu a reprezentat nicio-
datd practica Bisericii Armene. Doar penitentii ar trebui sd rimana acolo dupd Liturghia Cuvan-
tului. Din punct de vedere arhitectural, bisericile din Armenia sunt intotdeauna de dimensiuni
mici, iar pronaosul, foarte mic.
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a abandonat negocierile, de la urcarea pe tron, in 1185, inaugurind un regim
opresiv impotriva armenilor stabiliti in imperiu. Singura scrisoare a acestui
imparat citre Grigor al IV-lea a fost un raspuns la cele doud scrisori de protest
impotriva acestor persecutii pe care le-a avut, catholicosul i le-a adresat incepand
cu anul 1186’

In cele ce urmeazi prezentim traducerile partiale a patru documente: un
extras din prima marturisire de credinta (septembrie 1165)%, un extras din a doua
mirturisire de credinta (septembrie-decembrie 1166)?, un extras din a treia mar-
turisire de credintd (iunie 1171)' si scrisoarea Sfantului Nersés ,,Citre episcopii
si vardapetii armeni pe subiectul prieteniei si unirii cu Grecii” (1171-1172)".

Extras din prima marturisire de credinta'
(septembrie 1165)

,L...] Unul din Treime, Cuvantul, Fiul Cel Unul Nascut din Tatil [...] S-a
coborat in pantecele Fecioarei Maria fira si paraseasca sinul Tatalui [...] si luAnd
trup din Fecioara curati care era din aluatul lui Adam, El L-a unit cu divinitatea Sa

" Pascal Tékéyan, Controverses christologiques en Arméno-Cilicie dans la seconde moitié du Xlle
siécle (1165-1198), Rome, 1939, pp. 14-33.

8Traducerea propusi este extras din teza de doctorat sustinutd de Maica Mariam Vanérian,
intitulata Lettres aux Arméniens (Scrisori citre Armeni), a cirei versiune originald si integrala este
disponibild pe site-ul www.eglise-armenienne.com (ultima accesare in 12 iunie 2017).

? Integrala celei de-a doua marturisiri de credintd ne este propusa de Edouard Dulaurier
in secolul al XIX-lea, dar nu este deloc satisficitoare din punct de vedere teologic, fiind singura
disponibili a intregului document. Pentru detalii, vezi Sf. Nersés Snorhali (1102-1173), Histoi-
re, dogmes, traditions et liturgie de ['église arménienne orientale: avec des notions additionnelles sur
Lorigine de cette liturgie, les sept sacrements, les observances, la hiérarchie ecclésiastique, les vétements
sacerdotaux et la forme intérieure des églises, chez les Arméniens, trad. Fdouard Dulaurier, Paris,
1859. Ni s-a parut esentiali mentionarea acestei traduceri a capodoperei teologice apartinind
uneia dintre cele mai emblematice figuri ale Bisericii Apostolice Armene.

!"Traducerea propusa este preluata din teza de doctorat sustinutd de Maica Mariam Vanérian.

' Acest document apare in partea a treia parte a colectiei intitulate Serisori universale, care
grupeaza corespondenta Sfintului Nersés Gratiosul, si care a fost scrisa nu mai devreme de sfarsitul
anului 1171, cel mai probabil in 1172, pentru a anunta episcopii armeni despre organizarea viitoa-
re a unui sinod, unde trebuia sa se decida asupra celor noua conditii impuse de Biserica Ortodoxd
pentru restabilirea comuniunii. Traducerea propusi este preluatd tot din teza de doctorat sustinutd
de Maica Mariam Vanérian.

!2Textul original in limba armeand veche a fost tradus in limba francezd de Maica Mariam
Vanérian, in cadrul tezei sale de doctorat. Pentru detalii, vezi M. Vanérian, Lettres aux Arméniens,
tezd de doctorat ineditd, Paris, 2010, pp. 254-256. Traducerea in limba roman, din textul francez
al tezei de doctorat mentionate anterior, a fost realizatd de citre subsemnatul in cadrul cercetarii
doctorale si reprezintd o premierd pentru teologia noastr istorica.
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printr-un amestec de neconceput si de negriit si a devenit o persoand desavarsitd
din doud firi desavarsite, divind si umand, fira schimbare si fird despartirea
naturilor, fira si schimbe firea omeneasca materiali i complexa intr-o fire simpld
si necompusa a lui Dumnezeu, pierzind-o pe a Sa si fard si amestece firea simpla
si necorporald a lui Dumnezeu cu firea trupului, pierzind vesnica ei simplitate,
desi se spune, din cauza uniunii inexprimabile, ca Cel ce nu are trup a luat trup
si Cuvantul S-a ficut trup [...] Noi afirmam o singurd fire a lui Hristos fard
amestecarea (naturilor), nu ca Eutihie, ci precum Chiril al Alexandriei [...]. In
loc sd spunem ca voi o persoand in Hristos, ceea ce este corect si acceptat de
noi, spunem o naturd [...]. Nu mai ezitim si spunem doua firi atunci cind nu
este pentru (evidentierea) separarii lor, ci pentru a semnifica neamestecarea lor
impotriva lui Eutihie si Apolinarie [...]. Noi spunem ci Hristos este de o fiintd
cu noi dupa umanitate si dupd divinitate, de o fiintd cu Tatal si cu Duhul Sfant
[...]”

»El (Hristos) a fost in acelasi timp in sinele Parintelui Siu si in cel al Fe-
cioarei, pe tronul slavei si in ieslele din Betleem, la dreapta Tatilui si pe cruce,
deasupra Heruvimilor si in mormant, cici cerul si pimantul sunt pline de slava
Sa. A inviat a treia zi, El care este invierea si viata noastra si S-a suit la ceruri, pe
care nu le-a parisit niciodatd.”

Extras din a doua marturisire de credinta
(septembrie-decembrie 1166)

»1atal este principiul, iar Fiul si Duhul Sfont emana din acest principiu,
fara limite de timp si fara motiv. Tatal preexista de la sine, Fiul si Duhul Sfant
isi au originea in Tatal, dar din vesnicie si inainte de toate, creatori cu Tatal si ai
timpului si a tot ceea ce este supus timpului, fiinte intelectuale si fiinte materiale,
chemate de acestea din neant la viaga.”"

»2Marturisim cd doar una dintre cele trei persoane, Fiul, actionind prin voia
Tatidlui si a Sfantului Duh §i anuntat de arhanghelul Gavriil, a coborat pe paméan-

tul creat de El, dar fard a parisi locurile in care si-a exercitat puterea providentiald

3 M. Vanérian, Lettres aux Arméniens, pp. 256-257.

' Pasajul urmitor este tradus de M. Vanérian astfel, prin fragmentele: ,,Una dintre cele trei
persoane ale Sfintei Treimi, Fiul, [...] S-a pogorat pe pimantul pe care l-a creat [...], iar Cel pe
care fipturile nu-L pot cuprinde se micsora pe Sine in pantecele Fecioarei si, luind din ea firea
noastrd pacitoasa, sufletul, duhul si trupul, El a unit-o, contopind-o cu firea Sa nepatimitoare si
nestricicioasa. El a devenit, cu cele doud (firi) unul si de nedespartit, fird a schimba firea trupului
intr-o fire netrupeascd, dar (El a schimbat/transformat) trupul picitos intr-un trup desdvarsit,
ceea ce era stricicios in nestricicios si ceea ce era muritor in nemuritor, pastrind esentele, divina si
umand, fard schimbare prin unire [...].”; M. Vanérian, Lettres aux Arméniens, pp. 256-257.
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si rimanand, fird a fi micsorat, in sederea de unde El se pogorase. Cel care era de
neinteles pentru creaturi voia sa se inchida in pantecele Fecioarei i a primit de la
ea un trup pieritor supus pacatului ca al nostru: sufletul, duhul si carnea, pe care
a amestecat-o cu esenta Sa fird pata si necorupta si cu care El a fost una, intr-un
mod indivizibil (de nedespartit).”*

»[-..] CuvAntul Care S-a facut trup [...] nu S-a schimbat in trup pierzindu-
si propria naturd, ci unindu-se cu trupul, S-a ficut trup cu adevirat si a rimas
netrupesc, cum a fost de la inceput [...]. Unul si acelasi Hristos este si trupesc si
netrupesc [...] consubstantial cu Tatal dupd divinitate si consubstantial cu noi
dupa umanitate [...]. Nimeni si unul, ci o fiintd si un ipostas de doud naturi
unite intr-Unul Hristos, fird amestecare si fara impdrtire [...].7"°

91 in acelasi mod in care noi mirturisim unitatea, plecind de la doua firi
fira pierderea niciuneia din cele doud, marturisim cd vointele nu erau una si
cealalta, ca si cum vointa divind ar fi impotriva vointei umane, sau cea umand
impotriva celei divine, dar ambele vointe ale aceleiasi fiinte se exprimau in functie
de moment, cea divina cind voia si manifeste vointa divini, cea umand, atunci
cand voia sd dezviluie smerenia umanului. Si aceasta nu arata vreo contradictie,
ci libertatea, caci vointa umana nu o domina ca pentru noi [...], dar vointa uma-
na urma vointei divine [...].”"

»Astfel, trisaghionul'®, prin care cele trei Persoane ale Treimii sunt invocate
in bisericile voastre si pe care noi nu-l adresim decat Fiului, este un imn mistic

Traditia armeand foloseste termenul amestec in sensul in care Parintii Capadocieni si Sfan-
tul Chiril al Alexandriei l-au utilizat (uiCig sau kpéoig), adici drept echivalent al termenilor unifi-
care, unire, impletire sau amestecare, in opozitie cu fuziune (PVPAOLG) sau confuzie (GHYXLOLG). in
armeand, termenul ortodox pentru amestec este tradus ca fuwunfinulli si este folosit ca echivalentul
unificarii (Whwinpnigahily) sau al unirii (Wpniaphihl), in timp ce termenul interzis de confuzie,
echivalentul cu cel de confuzie (wlisiinga), este redat prin peiorativul fuwunfiulldi. Desi Sinodul de
la Calcedon (451) a respins termenul amestec ca fiind sinonim cu confuzie, diferiti teologi bizantini
il vor folosi inca, in sensul lui ortodox, pana la mijlocul secolului al VIII-lea. Dar din secolul al IX-
lea, izvoarele calcedoniene vor asocia constant amestecul §i confuzia si vor nega ci limba si hristolo-
gia armeand ar fi putut mentine aceasta distinctie. Astfel, scrierile Patriarhului Constantinopolului
Fotie (858-867, 877-886), in timpul schimburilor sale epistolare cu Catholicosul Zakaria Jagec'i
(855-876), vor traduce in greacd, in acelasi sens calcedonian de amestec-confuzie, atit termenul
ortodox fumnimill (i), cat si termenul interzis puunfuullii (kpdoig). Malachia Ormanian,
L'Eglz'se arménienne, son histoire, sa doctrine, son régime, sa discipline, sa liturgie, sa littérature, son
présent, a doua editie revizuitd, Liban, Tipografia Catholicosatului Armean din Cilicia, 1954, pp.
184-187.

16 M. Vanérian, Lettres aux Arméniens, p. 257.

V7 Ibidem, p. 257.

18 Sfinte Dumnezeule, Sfinte tare, Sfinte fird de moarte, miluieste-ne pe noi.
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si desavarsit in ambele cazuri, dacd nu face obiectul unei controverse; ci daca,
dimpotriva, di nastere la dispute, nu mai este o cAntare de laudi, ci de hula.

Unii dintre voi, calomniindu-ne, obiecteazi ci in trisaghion spunem 77ei-
mea rdstignitd; dar ai nostri, la rindul lor, va raspund ci nu-l numiti pe Cel care
a fost rastignit pentru noi Dumnezeu tare si fird de moarte, ci ci-L numiti simplu
Oms; si cele doud parti incearcd in aceastd dezbatere si smulga o victorie regre-
tabild. Noi, desi adresim aceastd cintare numai Fiului, dupa traditia primilor
Piarinti ai Bisericii, existd totusi anumite slujbe unde cAntim imnul serafimilor
in cinstea Treimii. Daca ambele parti ar putea ajunge la un acord prin voia lui
Dumnezeu, apoi totul ar putea fi aranjat adiugind citeva cuvinte. In primul
rand, trisaghionul, conceput in acesti termeni: Dumnezeu tare si firi de moarte, ar
fi consacrat Tatélui; in al doilea rAnd, Fiului, si in al treilea rind, Duhului Sfang
astfel ca fiecare dintre cele trei Persoane si fie preaslavitd in mod egal si complet,
si nu pe jumdtate si in parte, cum ar fi dacd am spune numai Dumnezeu Tatil,
tara a adauga tare si firi de moarte; si Fiul, puternic, omitind cuvintele Dumnezeu
si fird de moarte; iar Duhul SfAnt, fari de moarte, neglijaind cuvintele Dumnezen
si tare. Dimpotriva, este necesar si se aplice celor trei Persoane si fiecireia dintre
ele separat acestea trei atribute.”

»94 vi mai vorbesc si despre imaginile Mantuitorului si ale sfintilor,
impotriva carora unii dintre ai nostri, oameni ignoranti, marturisesc aversiunea?
Voi vi scandalizati, urmdrind acest comportament ca o prescriptie impusi de noi
intregului nostru neam. Dar noi, si toti cei care ne urmeazd exemplul, intelegem
si invitam cd in prezenta crucii care a purtat un Dumnezeu, nu unui obiect
material 1i aducem cinstire, ci Dumnezeului invizibil care are legiturd cu el; la
fel, in reprezentarea chipului Mantuitorului nu este un tablou material pe care il
adorim, ci Tnsu§i Hristos, care este chipul lui Dumnezeu Tatal, Cel nevazut®. [...]
Cinstim si slavim imaginile sfintilor, privindu-le ca pe mijlocitorii i ocrotitorii

Iconoclasmul a fost condamnat foarte devreme de Biserica Armeana. La inceputul seco-
lului al VII-lea, Vrtanés K'ertol, care a detinut rolul de catholicos in timpul interimatului din
604-607, a redactat Tratatul impotriva iconoclastilor, in care enumerd scene hristologice de pictat
pe zidurile bisericilor si observd ci icoanele propriu-zise au fost aduse de la greci (bizantini).
Iconoclastii au fost aspru pedepsiti sub catholicosatul lui Avraam (607-611) si au fost din nou su-
biectul unor respingeri virulente promovate de catre catholicosul Yovhannés Awjnec‘i (717-728),
chiar in momentul in care imparatul Leon al I1I-lea Isaurul ordona, in intregul Imperiul Bizantin,
primele distrugeri ale icoanelor. Imaginile pictate fac parte integranta din traditia primard a Bi-
sericii Armene, chiar dacd iconografia nu este la fel de dezvoltati ca in Biserica Ortodoxd. Astfel,
altarele bisericilor armene sustin sistematic o mare icoana pictatd reprezentind pe PreasfAnta Nis-
citoare de Dumnezeu si pe Fiul ei. in principiu, intre secolele al VII-lea si al XIII-lea nu era ceva
neobisnuit ca peretii bisericilor sa fie acoperiti cu fresce, dar icoanele propriu-zise erau mai rare,
fiind addpostite, de cele mai multe ori, in minastiri. Cea mai infloritoare expresie a iconografiei
armene este miniatura ilustratd in Evangheliarele tinute deschise in biserici si oferite venerarii

250



11/2022

nostri inaintea lui Dumnezeu: adici noi ii oferim lui Dumnezeu adoratiile
noastre, ludndu-i pe sfinti ca mijlocitori; cici numai chipului Creatorului, si nu

creaturilor, este cuveniti adorarea.”?’

Extras din a treia marturisire de credinta*!
(iunie 1171)

,La sfarsitul veacurilor, una dintre cele trei Persoane (Ipostasuri) ale Treimii,
Fiul [...] S-a coborit pani la firea noastra pentru mantuirea noastra si Dumnezeu
desévarsit, El a luat o fire omeneascd desavarsita cu suflet, duh si trup din Sfinta
Fecioara Maria si a devenit un nou amestec de doud firi inseparabile, cea a lui
Dumnezeu si cea a omului, unite intr-un singur Ipostas si S-a nascut din ea,
Dumnezeu a devenit om. Fiul lui Dumnezeu a devenit si a fost numit Fiul omului
fird a cidea din natura Sa divind si fira sa se schimbe prin faptul ci S-a facut om,
dar in unirea de negriit a divinitatii si a umanitdtii, el a rimas neschimbat si
fira modificarea firilor, aceasta neputand fi inteleasd decat prin vederea in duh,
si totusi, de neimpartit si de nedespartit [...]. Firea atotputernica a Creatorului,
Ciruia nimic nu este imposibil, s-a unit fard impartire cu firea noastrd si nici firea
divini nu s-a confundat sau schimbat cu firea omeneasci, nici invers, dar unirea
a ramas de nedespartit si fird amestecare (confuzie). Acesta este motivul pentru
care noi nu-L separim, ca Nestorie, pe unicul Hristos in doud firi i in doud
persoane si noi nu le reunim sau aduniam intr-o singurd fire, confundandu-le
sau schimbandu-le ca Eutihie i sustindtorii sai, dar spunem doua firi ca marele
Grigorie Teologul in scrisoarea sa citre Cledoniu scrisd impotriva l