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S T U D I I  Ş I  A R T I C O L E

DESĂVÎRŞIREA NOASTRĂ ÎN HRISTOS 
DUPA ÎNVĂŢĂTURA BISERCII ORTODOXE

D a c ă  m o r a la  c r e ş t i n ă  g e n e r a lă  ş i  s p e c ia l ă  e x p u n e  c o n d i ţ i i l e  v ie ţ i i  
m o r a le  c r e ş t in e  ( le g e a  m o r a lă , c o n ş t i in ţ a  ş i l ib e r t a t e a )  ş i d o c t r in a  d e s 
p r e  p ă c a t e  ş i  v i r t u ţ i  in  fo r m ă  a n a l i t i c ă ,  c a  n iş te  s tă r i  d e  s in e ,  n e le g a le  
in t r e o la l t ă ,  s p i r i t u a l i t a t e a  o r to d o x ă  p r e z in tă  p e  c r e ş t in  î n  p r o c e s u l  î n a 
in t ă r i i  lu i în  d e s ă v î r ş J r e a  1 n  H r is t o s ,  p r in  c u r ă ţ ir e a  d e  p a t im i ş i  p rin  
d o b în d ir e a  v i r t u ţ i lo r ,  p r o c e s  c a r e  s e  s ă v i r ş e ş t e  în t r - o  a n u m ită  o rd in e . 
C u  a l t e  c u v in t e ,  e a  d e s c r ie  m o d u l în  c a r e  c r e ş t in u l  p o a te  în a in t a  d e  la 
o  c u r ă ţ i r e  d e  o p a t im ă  la  g u r ă ţ i r e a  d e  a l ta  ş i  d e o d a tă  c u  a c e a s t a  l a  d o 
b în d ir e a  d i f e r i t e lo r  v i r t u ţ i ,  c a r e  s e  în s c r iu  p e  o  a n u m ită  s c a r ă  d e  d e s ă -  
v î r ş l r e ,  c u lm in în d  în  iu b ir e ,  c a  o  s t a r e  c a r e  r e p r e z in t ă  c u r ă ţ i r e a  d e ' to a te  
p a t im i le  ş i d o b în d ir e a .  tu tu r o r  v i r t u ţ i lo r .  I n a in t în d  s p r e  a c e a s t ă  c u lm e  
o m u l în a in t e a z ă  to to d a tă  în  u n ir e a  c u  H r i s t o s  ş i o d a tă  c u  a c e a s t a  în  c u 
n o a ş t e r e a  L u i p r in  e x p e r ie n ţ ă ,  c a r e  e  to to d a tă  ş i în d u m n e z e ir e a  L u i.

în  lu m in a  s p i r i t u a l i t ă ţ i i  o r to d o x e ,  m o r a la  c r e ş t in ă  n u  m a i a p a r e  ca 
o  s im p lă  îm p lin ir e  a  u n o r  d a to r i i  im p u s e  d e  p o r u n c i le  lu i  D u m n e z e u , 
c a r e  nu-1 d u c  în  v ia ţa  a c e a s t a  n ic ă ie r i ,  c i  î i  a s ig u r ă  d o a r  m în t u ir e a  ca 
r ă s p la tă  e x t e r i o a r ă  în  v ia ţ a  v i i t o a r e .  C r e ş t in u l  c r e ş t e  în  D u m n e z e u  în că  
in  c u r s u l  v ie ţ i i  a c e s t e i a ,  c ă c i  îm p lin ir e a  a c e s t o r  p o r u n c i , e f e c t u e a z ă  o 
t r a n s fo r m a r e  .t r e p ta tă  în  f i in ţa  lu i, sa u  o  u m p le r e  a  lu i to t  m o i m u lt  do 
p r e z e n ţa  lu c r ă t o a r e  a lu i D u m n e z e u .

I, ŢINTA SPIRITUALITĂŢII ORTODOXE ŞI DRUMUL SPRE EA

Spiritualitatea ortodoxă urmăreşte desăvîrşirea credinciosului în Hristos. Şi Initructt 
desăvlrşirea nu se poate dobtndi decît In Hristos, prin participarea ia viata lui dlvlno- 
umană, se poate spune că tinta spiritualităţii ortodoxe este desăvlrşirea omului cre
dincios prin unirea lui cu Hristos şi Intipărircu lui tot mai deplină de chipul umani
tăţii lui Hristos, plină de Dumnezeu. Sc  poate spune deci că  tinta spiritualităţii creţ- 
line ortodoxe este unirea omului credincios cu Dumnezeu, în Hristos. Dar cum Dum
nezeu este desăvirşit, ţinta unirii omului credincios cu El sau a desăvirşirii Iul, nu

ajunge’ niciodată la un capăt, de la care să nu mai poată înainta. To(i Părinţii răsă- 
ritenl spun, de aceea, că desăvlrşirea nu are hotar.

A stfel, desăvlrşirea sau unirea omului credincios este nu numai o ţintă, ci şi 
un drum nesltrşlt. Totuşi se  pot distinge ].c acest drum două mari eUipe : unu îi înain
tării spro desăvîrşlre prin eforturi de purificare de patimi şi de doblndire a virtuţilor

o alta, de viată mereu moi lnuintată, in unirea cu Dumnezeu, in care lucrarea omu
lui este înlocuită cu lucrarea Iul Dumnezeu, omul dlnd din partea sa mai mult recep
tivitatea, sau deschiderea pentru umplerea Iui de tot mai multa viată dumnezeiască.

Din ceie spuse, se pot desprinde următoarele trăsături ale spiritualităţii creştine 
ortodoxe :

1. Starea culminantă a vieţii spirituale este o unire trăită sau experim entată a ’ 
sufletului cu Dumnezeu.

2. AceusTă unire sc realizează prin lucrarea Duhului Sfint, dar pină la obţinerea 
i*l, omul este dator,.cu un îndelungat efort de purificare.

3. A ceastă unire se Înfăptuieşte atunci cînd omul a ajuns la «asemănarea cu 
Dumnezeu» şi ea .este  totodată cunoaştere şi iubire.

4. Efectul acestei uniri constă, Intre altele, Intr-o considerabilă intensificare a 
energiilor spirituale din om, Însoţite de multe feluri de harisme.

In Răsărit se mai foloseşte, pentru caracterizarea acestei uniri, ţ i  term enuM n- 
rlrfizneţ de Indumnezeire sau de participare la dumnezeire. V iata spiritualităţii creş- 

, tine ortodoxe ar fi, aşadar, trăirea stării de îndumnezeite sau de participare la viaţa 
dumnezeiască. Experienţa exprimată pregnant ca stare de indumnezeire, cuprinde mai 

'. intll două Învăţături generale :

1. Că ea reprezintă ultima treaptă a desăvlrşirii omului, lapt pentru care faza 
aceasta supremă din viata păm intească a omului credincios sau ţinta întregii lui vieţi 
se mai numeşte şl desăvîrşlre, şi

2.. Că această Indumnezeire se-realizează prin participarea omului credincios la 
, puterile dumnezeieşti, prin revărsarea în el a nem ărginirii divine.

Intrucît ea reprezintă treapta celei mai înalte desăvîrşiri de pe pămînt, ea în
seamnă o normalizare şi o actualizare supremă a puterilor om eneşti, iar intrucît ea '

• este o stare de indumnezeire, de cunoaştere, de iubire, de forţă spirituală, experi
m entate de credincios în această stare, se află mai presus de lim ita puterilor noastre,

, allmentîndu-se din puterea dumnezeiască.

Starea culminantă a vieţii duhovniceşti este starea omului credincios ridicat mal 
.· presus de nivelul puterilor sale, nu prin sine, ci priu lucrarea Duhului Sfint. «Mintea 

noastră lese afară din sine şl aşa se uneşte cu Dumnezeu, devenită mui presus de 
minte», spune Sf. Grigorie Palatna !. Căci ea putea vodca ceea ce  vede «numai 
prin faptul că aro simţul mintal, aşa precum inel ochiul omului n-ar putea vedea fără 

·. o lumină sensibilă exterioară ci şi deosebită de e a » 2. M intea se depăşeşte In vremea 
acestei vederi a lui Dumnezeu, pe sine însăşi şl toate lucrările el m intale, primind o 
lucrare a iui Dumnezeu3.

1. Sf. Crlgorlc Paianta, la Pr. D. Slănllouc, Vie|a ţ i învăţătura SI. Crigorie Paianta, Sibiu, 1938, p. 
.. LIII : Cîl. Hrislou 1, p. 45y, cap. 47,

2. Ibidem . ■
; 3. St. Crigorie Palama, Al treilea tratat din cele posterioare, despre lumina sfinlS, cod. COisl. 100, 

’ f. 185 r, ed. P. Hrislou, χ^υ Γρηγορίου τού παλαμα συΥΤράμα'τα, Salonic, 1962, ρ. 5(H ; Filoc, rom. 
VII, p. "325, cap. 48/
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Dacă (Inta spiritualitâ[li creştinului este  viată tainică, de unire cu Dumnezeu,
. calea spre ea cuprinde urcuşul care duce spre acest pisc. Ca atare, ca lea  aceasta, po 

|ţ|l- de o parte se deosebeşte de acel pisc, pe de alta parte, stă cu el lntr-o legătură orga· _j 
* & · ’ n ică, aşa  cum stă  urcuşul muntelui cu piscul luL La starea de desăvlrşlro ş l de 'unire ' 

tainică cu Dumnezeu, nu se poate ajunge d odt prin îndelungate eforturi sau no· 
voln(e, Iar eforturile care  nu tind spre Încoronarea cu acel moment final al nevoin· 
ţolor sau  spre unirea tain ică cu Dumnezeu, apar ca un lucru fără scop. Dar legătura 
Intre nevolnic şl unirea tainică cu Dumnezeu este şl mal strtnsă declt Intre drum şl ■’ 
lintă, Intrucll, deşi trăirea acelei uniri se  înfăptuieşte ta capătul final a l tuturor stră
duinţelor ascetice, aurora e l In Suflet Începe de mal Înainte, In cursul acelor nevoln|o.

De asem enea, perfecţiunea creştină cere  un şir Întreg de străduinţe pină la : 
dobtndirea el. Apostolul Puvei compară a cestc  străduinţe cu cxerci|iiio · trupeşti 'la 
care se supuneau atleţii pentru a deveni biruitori In lupte. Fără a .folosi termenul, Sf. 
Pavel a folosit Icoana vechilor ex erciţii trupeşti pentru a caracteriza nevolntele creş
tinului In vederea doblndirll desăvfrşirii.

Clement Alexandrinul·4 şl O rlg e n 9 introduc apoi şi termenii de asceză şl ascet. 
Treptat termenii aceştia  capătă In Răsărit un colorit monahal. M ănăstirile se numesc 
άσχητηρία, locuri de ex erciţii, ia r  «ascetul» este  monahul, care  se  străduieşte să. obţină 
des&vfrşirea prin observarea tuturor regulilor de infrlnare şl de curăţire de patimi.

O rigen dă numele de asceţi creştin ilor-rlvn itorl, care  se exercitau In mortifi
carea patim ilor şi În a lte  deprinderi in  vederea' desăvlrşită e.

O  com paraţie am ănunţită a ascetului duhovnicesc cu luptătorul d in ' arenă ne 
oferă Sf. Nil A scetul In «Cuvfntul ascetic» 7. A scetica este deci acea parte a spiritua
lităţii care se  ocupă cu regulile ş i cu  eforturile c e  duc pe om de la  prima treaptă a 
urcuşului spre desăvlrşlre, plnă la contem plaţie şl unire cu Dumnezeu. A scetica indici 
partea activă a vle(ll spirituale, partea 3 g cooperare, pe care Dumnezeu ηβτο cere. 
riouă, sllln|ole ce  se  ce r  din partea noastră, iar unirea tainică cu Dumnezeu, dlmpo-, 
trivâ, indică aspectul suportării pasive o lucrării harului In noi, iniţiativele Iul Dum  ̂
nezeu, pe care  noi trebuie numai să le urmăm şl care  nu-1 aparţin d eclt Lui.

Desigur că  aceasta  nu Înseam nă că  eforturile asce tice  nu slnt a ju ta te  de har, 
nici că pasivitatea din faza unirii este Inerţie, cl numai că experienţa spirituală cul
minantă nu-şi are Izvorul In puterile spirituale umane, c l  exclusiv in Dumnezeu, pe
rind  eforturile a sce tice  se  datorează ş l unei contribuţii activ e a puterilor sufleteşti 
ale omului. J .  Hausherr, vorbind despre activitate şl pasivitate In legătură cu purifi
carea activă şl pasivă, z ic e : «A ctiv şl pasiv slnt alte  două idei neclare sau false. In 
rontabilftato .şi poate In m ecanică, e le  comportă o Întrebuinţare sigură, pentru ci 
datoria se distruge net de avuţie, şocul primit de şocul dat. Dar In psihologie 7 Omul 

ilj.· .. care nu reacţionează In nici un fel.^^sţe, un mort, şl a reacţiona este a acţiona. Deci 
nu există pasivitate pură».

Cu atlt mal mult In m orală şl In spiritualitate, actul uman singur, este moral 
sau imoral, meritoriu sau nu. A cţiunea divină nu sfinţeşte fără acceptarea umană j 
şi a accepta nu este  numai a  suporta cl şl a face un act de primire. Nu există deci 
pentru adult, sfinţire pur pasivă, nici purificare pur pasivă. ‘

4. Pedagogul, 1, 1, cap. 8 . .  .
5. P. G. VIII, 3J8, unde numeşte pc iacob dupfi lupta cu Îngerul, ascet.
6. Hoinlt, in Ierem. 19, 7; P. G., XIII, 518.
7. Cap. 6 6 ; FUoc. rom. I, Sibiu, 1946, p. 112 ; Cuvttti ascetic ;  P. G., 79, 719-810.
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J$>; ■' Dar nici purificare pur activă I Creatura nu are Iniţiativa absolută, .chiar In ordl- 
| nea naturii. In Ordinea gratiei trebuie repetat cu Sf. Irln eu : «facere est prnprlum 
fjbenignltatis Del, fieri autem proprium est homlnls» a. A colo unde psihologia nu observă 

|Vdeclt acţiunea şl starea, metafizica şl teologia ştiu că este mai fntfi pătimirea şi 
|f primirea».

Asceza este «om orlrea morţii» din noi, ca  să  se  elibereze firea do sub robie el, 
ψ  cum spune Sf. M axim M ărtu risitoru l,0. După a.ces|a, slnt două m o rţi: cea dlntll este 

produsă dc păcat şl este m oartea firii, cea de a doua este moartea după asemănarea 
Ϊ» Iul Hristos, care este moartea păcatului şi a morţii produsă dc cl. Dar precum moartea 
^ firii, ca descompunere produsă de păcat, nu vine numai In momentul final, ci roade 
*!.·οη un vierme vrem e îndelungată, aşa şl m oartea morţii, snu n păcatului, nu este nu- 
{■mol ceva de un moment, ci ccva ce  trebuie pregătit vreme multă prin mortificare 
ţi escellcă. A sceza'deci, este o eliminare treptată u otrăvirii care duce firea la descom
p u n e re , la corupţie. Este, cu alte  cuvinte, o elim inare a bolii ce  duce firea spre moarte 
'f jjl deci fortificarea firii. Asceza este  m ortificare de viată făcătoare (ζωοποιi i  vixfiomt), 
Jffum  II z ice Sf. Simlon Noul Teolog. Ea este omorlrea treptată a păcatului şi a tuturor 
Şftendintelor spre c i. In opinia curentă cuvlntul asceză este asociat cu un sens nega- 
|ΐΙν. Asceza ar fi pe toată linia reţinere, Infrlnare, strădanie negativă. A ceastă părere 
'f * e  exp lici prin faptul că  tendinţele păcătoase ale firii, obişnuinţele care  duc spre 
f  moartea el, eu  ajuns să fie considerate ca latura ppzltlvă a vieţii. In fond strădania, 

||to aparenţă, negativă, a ascezei, Înfruntă elementul negativ din llrea noastră.

In realitate asceza are un scop pozitiv. Ea urmăreşte fortificarea firii şi elibe
rarea el de vierm ele păcatului, care o roade, care promovează stricarea ei. Asceza 
iiSdeşţc In locul patimilor virtuţile, care presupun o fire cu adevărat întărită. Este 
(idevărat că ultima (intă a ascezei este să elibereze firea nu numai de mişcarea pof
telor păcătoase, cl ş l  de ideile lucrurilor care se descoperă mintii după curăţirea de 
patimi. Dar aceasta numai pentru a-şi clştiga o independenţă faţă de lucrurile create, 

j|c<irc Ou robit prin patimi firea şl pentru a se dori şi mal mult după Dumnezeu.

<Este adevărat că asceza trebuie să pregătească lui Dumnezeu pc ultima treaptă 
eforturilor ei şi o m inte golită de toate lntipăririle lucrurilor create, de toate preo- 

fhipSrlle pămlnteşti, o minte pură. Dar acest «gol» nu este nici el ceva cu totul negativ. 
Căci orlctt se vorbeşte de pasivitatea factorului uman sub lucrarea slavei dumne
zeieşti, nicăieri nu se  spune că  această pasivitate ar echivala cu o inerţie, cu un 
|ţnlnus total. «Golul» minţii, oferit lui Dumnezeu reprezintă pozitiv o sete exclusivă 

P u p ă E l11, după ce  o Îndelungată experienţă au convlns-o despre stricăciunea tuturor 
preocupărilor pătimaşe şi despre relativitatea tuturor preocupărilor intelectuale orlen- 

spre lucrurile create şi, ca urmare, le-a lepădat de la sine pentru 
locul lor, pe Dumnezeu IJ.

a primi, In

m.
8. Adv. Itacreses IV, 64.
9. Les Orlentaux conttaisscn(-ils Ies «nuits» tie Saint lean de la Croix 7 In «Orientala Christiana*, vol. 

| f t  nr, 1 - 2 ,  1946, p. 9 -1 0 .  10. Quasi, ad. Xhales. q. 61 ; P. G.( 90, 613-636.
jjfey, î l .  Socolfm dcci efl prin occst dement pozitiv al «setll» supreme de Dumnezeu, «golul» nu e o 
^titparlţle a  orlc&nil element crc&lurat din spirit şl a oricărui sentiment de creaturitate, pentru a Π 
rMmal Dumnezeu, cum nflrmfl Eckarf, consecvent cu mistica sa panteistd.

y J - 12. Trecerea minţii1 prin raţiunile lucrurilor create nu l*a fost 2ndarnlcfl, pentru efl chiar dacfl leapfldâ 
$Vtum amintirea lor actualii, a rflmas dc pc urmn lor cu o Inielcpclune, cu o înţelegere sporite, «50 cum 
gUrtuţlle au fortiflcat*o In. aşa fol incit ncum ponte fi nicdlu prin cure se efectuează lucrnrea Duhului Sf.

-.îs·;· ·.·
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Stăbiciuuoa firii so arală după Sfin|ii Părin|i în lipsa oi do fermitate, in nesta
tornicia oi. Iar acoastă nestatornicie o vădeşte uşurinţa cu care este atrasă do plăcere 
j, i este împinsă do durere. Ea nu aro forla să stoa dreaptă In fa|a acestora, ci ajunge 
de o v>^r*>litatp foarte puţin bărbătească, <'a o I rost ic h.'ilulă (Ic vlnt. Voluta vi jude· 
c.d.i i>i die.ipiri, douii din elem entele esenţiale Jile firii, r>l pierd orice pul ori·. IMrea 
•ijumjo ca o luiinjo lit mina patimilor, purluld ini'oucc ·;Ι Încolo de lonte liii|ir»jiir<irllo, 
(!o toate Improsiunile. Ha nu mai stă tare In libertatea ci, a ajuns de o slăbiciune spi
rituală cure pniirlA tont»' sonuieln slrlcăcinnil, sau nu irădi'nză nicidecum o incorup
tibilitate care să-i asigure eternitatea,

■ Dar om orirea acestei slăbiciuni de moarte, strecurată in tire, fortificarea firii 
prin asceză, a devenit posibilă prin mortificarea şi moartea de via|ă făcătoare a Iul 
lisus Hristos. Puterea dumnezoirii I-a a jutat Lui să biruie iubirea de plăcere şl frica' 
(le moarte a firii Lui, să o facă, aşadar, fermă. Iar legătura trainică in care se află 
potential firea din orice iposlas om enesc, cu firea omenească din ipostasul Lui' divino- 
omouesc, devenind prinlr-o credinţă vio şi lucrătoare o legătură tot mal efectivă, face 
ca for|a redobindită de firea Lui omenească să so comunice şl firii celorlalţi oameni 
co cred in El. lit orturile ascetice sţnl m ijloacele prin care firea om enească ce  o pur
tam participă lot mai mull la forla firii t.ul omeneşti. Sau, In eforturile noastre, este 
prezentă şi for|,i din firea tinieneuscă a lui Hristos. Legătura polenliulă cu Hristos ni 
se fuce electivă prin credinţa in Ui şi forla Lui devine for|a noastră. De aceea ascc'/Q 
noastră osie ύ moarte treptată cu Hristos, ca desfăşurare de piliere, o moarte u omu
lui vechi, o prelungire prin voin|ă a Botezului. Nu este numai o  Im itare a lui Hristos 
ca In Apus, ci o mortificare eroică cu Hrislos şl in Hristos. Noi sfntem unlfl cu Hris- 
los încă Înainte de starea culminantă u unirii trainice cu El, Încă in actul prelungit 
al mortificării noastre. Nu numai înviem cu Hrislos, ci şi murim cu El, sau nu înviem 
cu Hristos, ci şi murim cu ΠΙ, mai inainle. ‘tnvioreu cu Hristos urmează ca o conti
nuare a m ortificării, suu a mor|ii, uu ca o schimbare de direcţie. Este adevărat ci 
in unirea cu Hrislos in moarte, prezenta Lui nu no este atlt de vizibilă, dar aceasta 
tine de faptul că în vreme ce noi murim treptat după omul cel vechi, şi Hristos moare 
<·ιι noi, i<ir m oartea osie şl o  smerire, <> ascunderi· a slavul. Hristos nu se  vede in 
etapa m ortificării, ci se crede, dar oslo prozelit. Iar întem eierea .siguranţei noastre 
despre prezenta Lui în noi, pe credinţă şi nu pe vedere, vădeşte din nou caracterul 
c-roic ai fazei ascetice. *

Prc/onta aceasta a Iul Hrislos, ca for|ă nevăzută, o indică sfinţii Părln|l Murcu 
Ascetul şi Maxim Mărturisitorul, cind spun că Hrislos este filn|u virtuţilor. Dacă vir· 
lutea Înseamnă bărbăţie, iar fiinţa acestei tării este Hristos, evident că in asceza 
roaslră  lucrează forla lui Hristos.

| In acelaşi limp, faptul că prin asceză nu se urmăreşte numai curăţirea do patimi, 
<i şi dobindirea virtuţilor, arată din nou că asceza nu este ceva negativ, ci o forti
ficare a firii./In cursul ascezei se suprimă prin stăruinţă îndelungată, deprinderile 
vicioase şi se sădesc In fire deprinderi virtuoase. Şi trebuie multă tenacitate pentru 
a împiedica vechile obişnuinţe să răsară din nou şi pentru a consolida noile deprin

deri b u n e l3. i

Maxim Mări. spune : «prccum soarele răsărind ţ i luminind lumea, sc araţi şl pc sine $1 urata şl lucrutlhl 
luminate de el, lol aţa $1 Soarele dreptăţii, răsărind in mintea curată sc araţi şl pe sine, dar arulă ş l ' raliunltc 
luluror celor ce au (ost (Scule sau vor fi (Scule de 121». Cap. de Charit. I, 95; F ilo c .  r o m . II ; P .G .,90. 9S1C

13. Lconu! de Urandinalson S.I., Im  r e l ig io n  p c i s u n n e t l c ,  Paris, Gabaldo, 1927, cop. «L'cfort ascetiquc»,
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In această  caracterizare generală a ascezei se cu vinte să mal remarcăm unul din 
aspectele norm ale ele  ci. Ea urmează un drum determinat, o  ordine şi o Înşiruire de 
etape, ce  nu poate fi nesocotită, o disciplină precisă, care tine seama dc togile dez
voltării norimilo a vletll sufleteşti, pc do o parte, şl do principiile credinţei, pe do 
altă parte, A ceastă luptă după lege liiscmuliă c,t drumul ei este sUlillit In lonfoin il- 
tnto cu o ratlunu blno iiitcinolută. l'nptul ucostn urunc.'i o lumină şi usupru fazbl fiualo 
a vleUl spirituale.

Unlroa tainică cu Dumnezeu spro caro duco ascozu nu stă la Imnul plac ul ori
cui, Iu orice clipă. l!a  esto cu totul altcovu declt stările  do confuză ufectivltute Iu 
cure se poate transpune cineva cind îl place sau care pot veni peste cineva întim- 
plător14. După parcurgerea drumului ascetic In care fiecare moment este aşezat, nu 
fără raţiune, la locul lui, mintea trebuie să treacă prin etapa cunoaşterii «raţiunilor» 
lucrujrlior create, cum zice Sf. Maxim M ărturisitorul, şl abia după cu a străbătut şl 
această fată, lnsuşindu-şl raţiunile create  şi depăşindu-le, pătrunde In lumina unirii 
tl cunoaşterii tainice. In tru cll accastă fază dc cunoaştcre a raţiunilor reale şi dc de
păşire a lor se înşiră şi ea pe scara ascezei, este  evident că unirea tainică cu Dum
nezeu, situată la capătul final al acestui urcuş, nu este ceva iraţional, ci cova supra
national ; nu este o stare dobîndltă dc pc urma unei debilităţi a ra|iunli şi a unei 
Ignorări u raţiunilor lucrurilor, ci de po urmu depăşirii tuturor posibilităţilor r.itlunll, 
dusă. la suprema for|ă dc agoriino, ca şl de pc urma cunoaşterii com plete a În ţele
surilor rationale ale lucrurilor.

Asceza, ca drum al celei mal riguroase raţiuni practice şi al celei mai depline 
cunoaşteri a raţiunii lucrurilor, este dovada că  la trăirea unirii cu  Dumnezeu nu se 
ajunge prin ocolirea raţiunii, ci prin folosirea prealabilă a tuturor posibilităţilor ei, 
pentru ca şi din aceasta să sc aleagă firea cu o supremă capacitatc dc a sc face vas 
ni Înţelegerii supraumane, comunicate do harul Duhului Sllnt. Dumnezeu este R aţi
unea supremă, izvorul raţiunilor tuturor lucrurilor. M intea care sc ridică In faza unirii 
cu Dumnezeu, la contemplarea nem ijlocită a acestei Raţiuni, trebuie să sc fi pregătit 
pentru Înţelegerea acestui sîn ai tuturor raţiunilor, prin cunoaşterea c it mai multora 
din ele, deşi nemărginit mal multul pe care II cunoaşte acum pune In umbră modul 
de cunoaştcre dc mal inalnte.

Pe de altă parte, trebuie rem arcat că asceza creştină nu este o tehnică artifl- 
ciolă şi unilaterală, care  ar produce prin e a  ins&şl trăirea unirii ta in ice cu Dumnezeu.
O asemenea asceză, falsă arc ca 'urm are o Încoronare falsă, care se caracterizează 

,prin următoarele aspecte :
1. Ea nu implică nici o condiţie morală, ci este o chestfunc de temperament i
2. Extazul este căutat pentru el Însuşi, el filndu-şi scopul suprem ;
3. A cest fel de extaz este steril cind nu este degradant) omul nu revine din el 

nici mai Instruit, nici mal bun ;

4. A cest extaz se aseamănă cu o «mină Întinsă in vid, din care nu aduce declt 
neant».

«

14. Unirea falnică cu Dumnezeu e dincolo de afectivitatea psihologicii curentă, J. Hausherr zice : «De 
fapt misticul sfirşeşte prin a trece dincolo de suferinţa şl de bucuria umani, dincolo de ceea ce  se cheamă 

^ vulgar mingllcre şl dezolare spirituală, lntr-o regiune unde cuvintele omeneşti pivsrd din ce In ce mai mult 
£  semnificaţia ior originari, peniru a nu mai păstra declt o valoare de analogic. Nu există numai un apofatism 
S pentru cunoaşterea intelectuali, ci exlşli şl unul pentru psihologia mistică, cind pentru a vorbi cu Dladoh, 
!r unitatea slm|lril duhovniceşti a fost restabilită». Les orientaux connaustmt-lls Ies tn u llu  d e  Saint Jean  d e  la  
ji. Crolx ? «Orlcntaliâ Christiana», vol. 12, nr. 1—2, 1946, p. 38.

ţ! 0. Mitropolia O lteniei —  c. 350.
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Prima cauză a accstor concepţii eronate despre asceză ţi despre culm inaţia el 
In unirea cu Dumnezeu, este părerea că omui are in posesiunea sa toate m ijloacele 
care-1 pot duce la treapta spirituală supremă şi depinde numai de un anumit antre
nament, inui mult sau mai pu|in Ingenios, pentru ci Ic- .scoate la ivo<iiă.

Spre deosebire de această  concepţie falsă, creştinism ul socoteşte că la vederea 
nem ijlocită a lui Dumnezeu nu se  poate ajunge fără harul dăruit de Ei, iar pentru 
primirea acestui har este necesară o perfecţionare morală a\ întregii flinte umane, 
prin necontenitul a ju tor dumnezeiesc şl nu ajunge un antrenam ent pur, omoncsc pen
tru o trezi din somnul el cine ştie ce  putere adormită In fireV^noastră. Dumnezeu nu 
are, In creştinism , o natură asem ănătoare cu un obiect, pe care'-l-ptitem  cuceri prin· 
tr-o Incursiune om enească, d irijată de o tactică bine pusă la punct, ci este o Persoană 
şi, ca atare, fără o iniţiativă din partea Sa, nu poate fi cunoscută. Iar pentru această 
autodescoperire a lui Dumnezeu intr-o vedere tainică trebuie să ne facem vrednici 
in mod sincer, curaţi şi buni. Căci Π1 este mal presus de orice ofensivă cc  uzeuză 
de forţă sau de şiretenie. Deci asceza creştină este un drum luminat de ra|luno, dur 
nu numai de raţiune, ci şl de credinţă, de rugăciune şi de ajutorul Iul Dumnezeu, un 
drum de-a lungul·căruia se purifică de păcat şi se fortifică moral Întreaga noastră fire.

2. SENSUL Şi POSIBILITATEA UNIRII CREŞTINE CU DUMNEZEU

După lnvă|ătura creştină, unirea cu Dumnezeu realizează sensul adevărat al 
acestei uniri. Dar acest sens este  pervertit acolo unde se tinde ia o identificare intre 
om şl Dumnezeu, respectiv  la o actualizare in conştiinţă a unei Identităţi care, sub
stantial, ar exista in prealabil, cum este cazul in toate religiile şi in toate filozofiile 
panteiste. De aceea unii teologi protestanţi, in|elegind prin unirea tainică cu Dum
nezeu, exclusiv această  identificare, şl neadmi|lnd posibilitatea unul contact direct, 
nem ijlocit cu Dumnezeu, care să nu fie o identificare substantţală, resping principial 
orice unire tainică şi cad In extrem a opusă a separaţiei ireductibile intre om şl Dum-. 
nezeu. Intre aceşti doi factori nu este posibilă, după el, nici un fel de transmisiune, 
nici un fel de contact nem ijlocit şi tocmai de aceea se foloseşte Dumnezeu exclusiv 
de cuvint pentru a stabili totuşi o legătură intre El şl noi. «Prin faptul- că Dumnezeu 
nlege lorma do com unicare păm inţcască a cuvlntului», zice un teolog protestant, nso 
arată că este exclusă unirea nem ijlocită in care am sta cu El, dacă n-am fi înstrăi
naţi» ” ; sau cum spune mai departe aceiaşi .teolog: «Dacă Dumnezeu se apropie do 
noi, care ne aflăm cu toatâ fiinţarea noastră intr-o m işcare cont/oră Lui, in forma In
directă a cuvintulul, aşadar intr-o formă in care El- însuşi rămine totuşi ascuns, 
aceasta este o m ilostivă cruţare a noastră. Căci prezenta nem ijlocită a lui Dumnezeu 
n-am putut-o suporta» “ . —

Teologii protestanti din şcoafa d ialectică, respingind orice unire tainică cu Dum
nezeu, au in vedere, cum am spus, concepţia hlnd& ă, cckartiană, Idealistă şi in geno- 
rai orice fel de panteism religios seu filozofic pentru care  intre om şl Dumnezeu 
'există o >·ί·οη1ίηυ11«1ο neîntreruptă», un suiş evolutiv, neoprit do nici o prăpastie, 
omui fiind în osonfă şi devenind in actualitate, prin dezvoltarea yneia sau nitcla din· 
Ire puterile sale, Dumnezeu. ·_; ■ ■ v.‘··"··-

15. Karl Hcfm, Jcsus der flcrr , Furche Veri ap,, Berlin, 1935, p.* 182. 16. Op. cil. p. 183.
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l:> Învăţătura creştină însă este străină cu totul de tendinţa identificării panteiste 
n omului cu Dumnezeu. Cu toutc acestea, eu afirmă cu curaj posibilitatea unei «uniri» 
v omului cu Dumnezeu, a unei «vederi» nem ijlocite n lui, a unei «participări» prin 
linr la Ei. I

! Teologia protestantă nu vede insă cum s-ar putea în ţelege o astlel de «unire»
5, cu Dumnezeu şi cum s-ar în ţelege ea altfel decit ca o identificare mal mult sau mai 

puţin totnlă.
i De aceea se cuvine să stăruim mai mult asupra sensului creştin al «unirii» cu 
:: Dumnezeu şi a «vederii» nem ijlocite a Lui, ca şi'asupra posibilităţii acestui (apt tainic.
: Desigur, nu voin analiza aici momentul culminant al acestei uniri, ci intrucit acesta 

este anticipat în grade mai puţin intensive şi pe treptele anterioare ale vieţii creştinc
V ,trăîlă In duh >ric evlavie, ne vom mulţumi să evidenţiem in mod principi-αΐ numai sensul 

şi putinţa unni contact nem ijlocit cu dumnezeirea. Căci dovedită odată posibilitatea
V principială a unui asemenea contact, Indiferent d(> intensilatoa lui, esle dovedilă im - 

plicit şi posibilitatea «unirii» cu Dumnezeu pe culmile de dincolo de limita puterilor
v omeneşti.

In tennenli cei mai generali ain văzut că învăţătura creştină adoptă o poziţie 
: medie intre mistica identităţii şi separaţia ireductibilă între om şl Dumnezeu.
" ,. Îndreptăţirea ei va recşi şi din arătarea celor două teze extrem e. Excluderea de 
. cfilre Învăţătura creştină a tezelor extrem e ulo identităţii şl separaţiei absolute re- 

■. îultă din caracterul de creatură al omului şi al lumii peste tot. Iar caracterul de crea- 
·: lură al acestora este o consecinţă necesară a caracterului absolut al Fiinţei supreme. 

Dacă Dumnezeu este realitatea a cărei putere nu poate fi depăşită de nici o altă 
putere, această putere nestrîintorată dt· nici o altă putere superioară el, trebuie să 

, se arate şi in raportul Iul Dumnezeu cu lumea. Lumea nu poate fl pentru HI un destin 
necesar, o trenă necontenit variabilă, pe care trebuie să o poarte din veci. Ea nu 

if ponte fi o emanaţie sau o desfăşurare involuntară a fiinţei Lui. Căci atunci in ce 
şi-ar mal arăta El suveranitatea peste orice necesitate şi lege ? De aceea lumea tre-

> liule să fie un produs liber al voinţei Lui. Şi deoarece cu cit o fiinţă este inai puter
ii nlcă. cu atît pune mai puţin o m aterie externă sau fiinţa sa la contribuţie in produ- 
·: rerca  unui lucru. Dumnezeu făcînd lumea, a trebuit să manifeste cea mai înaltă formă 
i ,  (Ic putere, cugetată de noi, nefoiosinid nimic exlerior, dar nepunind nici umărul, nici 
^sudoarea fiinţei Sale la contribuţie, ci scoţînd-o la Iveală din nimic prin simpla nuini- 
"  fosture a voii Sale, ca ea să aparii.'A ceasta înseamnă că lumea a fost făcută din nimic 

prin cuvîntul Său, ca manifestare a voii, dar nu ca em anaţie de particule din fiin|a 
'i Sa. Prin urmare, în constituţia lumii şi deci şi a omului nu intră nimic din fiinţa lui 
I Dun^nezou, ca supremă realitate,' pentru că iui este — şi mintea nu poate admite să 
ţ-  Ho — un obiect purtat do şuvoiul unei put ori sau a unei legi superioare Lui. Iar crea- 

turltalca lumii exclude orice identitate — fie ea cit de parţială —  cu Dumnezeu. Rea- 
\ lilatea creată nu poate deveni necreată prin nici o evoluţie.
y  Dar, pe de altă parte, cuvinlul prin care a creat Dumnezeu lumea, ca manites- 
I; tnre a voinţei Lui, a fost oricum o manifestare <h> putere. Fără să omostece Dumnezeu 
ji nimic din puterea Sa in flinta lumii, totuşi, fără această cobori re a puterii Sale In 
ί  nonnlul din care .1 scos-o. ea mi ar fi putut să se producă, precum fără această pre- 
p  Zcnţă a puterii l.in in jurul ei şi chior in iniMlkihi înlim ilate n fiecărui lucru din ea, 
i· lumea nu s-ar putea susţine şl dezvolta. Căci fără puterea Iul Dumnezeu lumea s-ar 
I? reduce în ultima analiză la neantul care n-are nici o putere să o susţină. S-ar putea 

iptine ca ajungea ca Dumnezeu să-şi manifeste voinţa Sa de la distanţă ca lumea să
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fi apărut, precum ar ajunge să facă acum la fel cu lumea să so susţină şi dezvolta. · 
l).ir uctNislA voinţă, cu să-ţi fucii efortul tn raport cu Ιιιιηο.ι, trebuie să ajungă cumva 
c-t prezenţii de putere piuă acolo unde se produce efectul. Ori unde se produce un 
fîo ct al unei puteri, trebuie să fie prezentă for|u producătoare de efect a acelei puteri. 
Astfel, fiecare lucru din lume are pînă în intimitatea sa prezenta nem ijlocită a u n e i, 
puteri lucrătoare a lui Dumnezeu *7. Prin această putere lucrătoare fiecare din noi ne 
i.flăm de la inccput intr-o «unire» nem ijlocită cu El, datorită căreia sîntem şi ne dez
voltăm le.

Dar spiritualitatea creştină adaugă tti plus ,la această «unire» numai o sporire 
treptată şi mai ales o sesizare a ei prin conşti|<iţă. Este posibilă această sporire şi 
această sesizare din partea omului prin conştiinţă? Sfinţii Părinţi afirmă această pu-· 
tint·!, iar ca m ijloc prin care eu se poate realiza prezintă toţi curăţirea sufletului şi a 
niinţii de preocupările lumeşti. Dar noi vom menţine cursul demonstraţiei pe acelaşi 
plan principial do pînă acum. . ,

Fiinţa noastră nu es>te numai creatură organică sau anorganică, ci are şi un 
suflet Înzestrat cu minte şi voinţă. In  mintea sa se află un impuls neostenit după cu
noaştere. A cest impuls nu se poate în ţelege fără certitudinea prealabilă a unor rea
lităţi externe care trebuie cunoscute.

N. H artm ann19, reluînd o idee a cugetătorului creştin Simon F ra n k 20, a formulat 
mal pregnant adevărul că mintea noastră arc înainte de cunoaşterea explicită o unei 
lealităţi, conştiinţa generală a existenţei uceloi realităţi. .Îndată ce  o făcut, prin cu
noaştere explicită, o fărimă din realitate, obiect al ei, ea are conştiinţa că dincolo do 
rcMliUiliM devenită obioct al cunoaşterii, se iiăsoşte Iransobicctul, adică realitatea 

Sura ohierl al rm m aşlrrii t‘xpli«’iU\. MiiiUm atv o evidenţă prealabilă, tic 
oiclin (juncral al unei realităţi ce cade mereu clifuolo de raza constatării sale directe.

Iar Blondei spune că mintea arc nu numai ovldenţa prealabilă a unei realităţi 
transobicctive in general, ci 'evidenţa unei realităţi in fin ite21. Ha are conştiinţa mal 
mult sau mai puţin explică că setea el după cunoaştere nu se va fi liniştit, că nici 
un obiect finit nu-1 va mulţumi după ce-1 va cunoaşte. De aici rezultă pentru ea, în 
acelaşi mod mal mult sau mal puţin confuz, evidenţa că, sau această sete va dura 
veşnic —  realitatea avind o Infinitate constringătoare de obiecte relative fără .sfîrşit
— sau se va odihni, alimontfndu-se totuşi veşnic, în cunoaşterea unei realităţi inte
grale, infinită In ea însăşi, de altă natură docit tot ce  poate fi finit. Şl cum prima teză 
n sperie ca o perspectivă de ncsffrşită oboseală ce nu-şl găseşte niciodată odihnă 
intr-o satisfacţie supremă, totală, ncsfirşltă, nelimitată, din alternativa cc-i stă în

17. Ai'-uasta csie  dutlrina S f. Grigoric Palam a, diip& cure fiin)a lui Dumnezeu rilmlnc Inaccesibilii, dur 
lucrurile iaii cobouril Im noi.

IV. S f. Apostol l’uvcl spune tn Areopag: «Dunmcxcu tm csle departe de nici unul din noi, căci prin
UI viem. ne migcAm şi sintem» 17). 19. Mcluphsik der Erkennlim.

20. Connaissancc ct Circ, Paris, Alean, 1931.
21. «Cur Λ propos des object el de» v6ritcs du’cllc cotmait, la science qiil s’cluborc en /ious TTaccomplit 

son oeuvre dKsairsive (gii'cllc soit sciuiilific|uO ou mctaphysiquc), qu’eu porlunt eu clic ct qu’en employent dc& 
veriles Iranscendcntcs ϋ lous Ies objcls partiels dc la conmiissance discursive. El e’est ce nens que S. Thomas 
a pu dirc quc loutc pcnsec cl loutc connaissuncc distinctc impliquc unc sccretc afflrmalion dc Dlcu,, d'ou 
cetic definilion dc rinielligcncc cl de sa flnaJJt6 : cile csl capux Entis, capax Del. Non quc cette c«paclt6 
soil conscicnic expliciiement de son objet, condition de lous let; autres ohjcls connun; ct c'cst pouryuol un 
travail alractif soil indispensable pour confercr ă l'id6e latcncc qui vit au plus profond dc i'lnlclllgcnce une 
elurte suffisante, unc forcc qui coniandc I’asscnlimeni de Itmlc raison drollc ct bicn conduite». L'Action, 
vol. l, p. 368.

faţă In mod general, se ridică mal luminoasă ş! mal convingătoare, partea cea de a 
douii a oi.

Prin urmaro, dacă mintea crca iă  vine pe lume cu Impulsul dc a cunoaşte, şl de 
a cunoaşte pe cel infinit, acest Impuls este dovada că  ea este făcută prin infinit, că 
ol există înainte de fea, dacă din primul moment al trezirii e| II presupune existlnd. 
Şi undeva trebuie să se găsească o realitate de cunoscut mult mai profundă ca ea, 
realitate infinită, dacă este în ea o aspiraţie atit de arzătoare, după cunoaştore şi 
dacă nici unul din obiectele finite nu o satisface, cl mal degrabă II dezamăgeşte aştep
tarea. M intea este făcută să-L caute pe Dumnezeu, şi realităţile finite nu pot avea 
cn obiecte ale cunoaşterii, rînd pe rlnd atinse şl depăşite, rostui negativ de a o amăgi 
necontenit, de a-şl ride do acest impuls, ci pe acela pozitiv de a o pregăti succesiv 
pentru m arca în tîln lre, pentru Înţelegerea Celui ce stă la capătul final al tuturor.

Dar să analizăm un moment natura acestui impuls de cunoaştere a lui Dumnezeu 
şi a acestei certitudini implicite pe caro o are mintea despre Ei. Pot fi acestea în 
ţelese in cadrul tezei că  între Dumnezeu şi om osio o separaţie netă ? Ar fi imposibil 
să înţelegem  acest Impuls ca închis intr-o m inte separată net de realitatea infinTTă 
Îndeosebi, precum şi de re a lita te a . externă, tn general. A cest impuls neistovit nu 
poate fi susţinut decit de o sursă neistovită. Asupra minţii trebuie să exercite  o tn- 
rturlro impulsivă şl atractivă, cauza primă a creaţiei şl scopul ultim al cu noaşterii**. 
Iar certitudinea implicită a minţii despre o realitate inteligibilă infinită pînă nu a 
cunoscut-o do fapt, cortitudlne core susţine acest impuls dc cunoaştere, arată că 
mlntoa înainte de a vedea, pipăie intr-un fel oarecare, realitatea ce  are să fie cunos
cută, că este tn prealabil intr-un foi do legătură nem ijlocită, sim ţită ca printr-un fol 
«le întuneric cu ea.

A celeaşi consideraţii s-ar putea face in tagătură cu tendinţa fiinţe·! imastro, d» 
■i so apropia sau do a-şi însuşi tot cooa ce  reprezintă o valoare. Este si aceasta o 
tendinţă infinită, caro ştim că nu se va satisface cu nici o valoare finită, ci străbătînd 
prin toate, o caută pe cea infinită, pe care o simte confuz că există. A ceastă sete 
«lupă valoarea infinită vine şi dintr-o experienţă a concavităţii noastre, a insuficienţei 
po care trebuie să o Împlinim prin valori ce  există afară de noi. DaT dinamismul setei 
ncesteia are în ea şi ceva pozitiv, care nu se poate explica numai din minusul nostru 
si această forţă pozitivă nu poate (1 susţinută In noi, declt de iradierea şi do atracţia 
valorii infinite, cu caro no aflăm, prin urmare, pe firul unoi legături neîntrerupte. D a r 
ηοΓ ştim că, din încorporările concroto do valori, cea mai demnă dc iubire ne apare 
persoana umană pentru că ea reprezintă cea mai bogată, mai com plexă concentrare 
«Io valori. O bioctelo no Înfăţişează ficcan : c îte  o singură valoare, in orice caz un 
număr cu mult mai redus. Şi mai ales le lipseşte valoarea conştiinţei, valoarea în ţe
legerii, care este proprie persoanei şi In care singurătatea noastră ufiă mult căutata 
tămăduire. Dacă-1 aşa şi pe planul nevăzut, valoarea supremă, valoarea cârc este In

i

22, nEn fail nul n-a un pouvolr d'optlon libro des impulsions passives ou passions quc pour la 
consclcncc. Si obscure qu'elle soit, clhî sell d ’unc Icrnic dc rcfcrcncc absolum cnt.supcrlcurc ά tous Ies objets 
fini*, îl lous Ies altr&jls subaltcrncs cnlrc quc-ulIes oscillcnţ Ies consciences antagonizes. Celle presence obez 
scicnl el fibre d'unc IdCe dc I'infiiii, dc l'univcrscl, du bicn transcendent d loutcs Ies determ inations parilcu- 
liivcs cjui pevent Ic solicite, est la condition sirre qua non dc loutc consclcncc d’etre cause, de tout 
aylr propre A un ag'jnt mCnic imparTait, dc toutc crficucitG rfellcm cnt inltiatricc. On ne saurait trop insislcr 
sur cctte vcrllfi capitale dans I'univers, ou il y a dcs causes seconder, v6ritablcm cnt cgissanttcs ct productriccs, 
quc parcc que PldGe d'un infinl, d'unc causfi prcm iâre, d'un ordre trancedant qui sc communique â des 
cspriis qui rc^olvcnl — avee ccs notions ct par cllcs — a quelqucs chose de la puissances quc ccs notions 
purlCnl en cllcs», L·'Action, vol. ] ,  p. 235.



stare să Îm plinească dorurile noastre, nu poate s3 fie docit de caracter personal, În
trunind In sine tot ce  este vrednic de preţuit şi de iubit, purtate In focarul unei con
ştiinţe, a unei Înţelegeri iubitoare a noastră. · "'

A stfel, p jln m intea noastră şi prin dorul ontologic al fiinţei noastre, nu numai c i 
slntem  legaţi cu. un J i r  neîntrerupt de Dumnezeu, dar dinamismul lor ne indică posi
bilitatea şi chiar trebhinta ca această  legătură să se facă tot mal strlnsă, ca unirea 
de la distantă să devină o unire tot mal apropiată.

Dar rea lita t& u ju le l com unicări adevărate Intre. Dumnezeu ; i  om, a unei punţi 
întinse Intre aceşti doi poli şi deci a posibilităţii unei Intensificări a acestei legături 
nem ijlocite, se desprinde şi din natura R evelaţiei divine şl din fcitpul că slntem In 
stare să o primim, distinglnd-o de orice comunicare pSmlntească.

Am văzut că teologii p ro testanţi2J, socotind cuvintul ca singurul m ijlo c .a l Revo
luţiei divine, văd In el ceva ce  se opune oricărei comunicări reale, oricărui fel da 
contact Intre om ; i  Dumnezeu, care tocmai de aceea, ne-a descoperit voia Sa prin 
cuvlnt, ca să nu se arate El 'Însuşi, datorită separaţiei Lui de noi. Noi, fără a discuta 
nici Îndreptăţirea acestei afirmări exclusive a cuvintulut, ca m ijloc al Revelaţiei divine, 
vom arăta că şl el indică o com unicare de natură tainică Intre Dumnezou şl om. Teologii 
p ro testa ţii din şcoala d ialectică deosebesc desigur cuvintul revelallonal de ldeoa deta
şată, de sine stătătoare, sau de glndul propriu pe care ml-1 rostesc lăunitric sau vocal 
mie, Însumi, sau de cuvintul a ltei persoane, egale cu noi. El este totdeauna cuvintul 
Persoanei divine către persoana umană. In cuvlnt se descoperă şl voinţa Persoanei'su- 
promo, a Persoanei divine, care  are ceva cu mine. «Cuvintul nu esto mai puţin cl mal 
mult ca ideea, căci Ideea Înseamnă spirit singuratic, cuvintul Insă comunitate de spi
rit. Ceea ce  numesc G recii logos, este cuvintul din m in e; ceea ce numeşte Biblia 
cuvlnt este cuvln+ul către  m in e24. Cuvintul este o reltilio 11 unei persoane vil cu mine. 
Trei clem ente slnt date prin c u v ln t : persoana care mă agrăieşte, cu, care stnt ngrSII 
şl cuvintul prin care  sln t agrălt. Auzind un cuvlnt, cu (ac Implicit exporlen|u că ml-1 
grăieşte o persoană deosebită de mine. Teologii protestant! accentuează asupro cuvin- 
tului ca m ijloc exclusiv al R îv ela tle l divine, nu numai pentru a exclude putinţa unei 
revH.irl nem ijlocite n Iul Dumnezeu, ci şi confundiirco cl cu o m ilorevelnrc u vrii- 
unor substraturi ale fiinlci noastre, In sensul filozofici puntoist-ldcalistc.

Cuvintul este semnul unei persoane deosebite de mine, deci a unei totale utte 
<iltcrită|i a Persoanei divine.

Plnă aici ne convine Intru totul precizarea ce  o dau teologii protestanţi din
şcoala d ialectică, cuvlntulul, ca m ijloc , al R evelaţiei divine. Dar din tendinţa de a
tine dumnezt'ircu, chiar clnd sc revelează lnlr-o transcendentă obsoluilă, ponlru n nu
deschide cumva poarta filozofiei panteiste idealiste, prin admiterea unei comunicări a
lui Dumnezeu cu noi, In continuarea cugetării lor asupra cuvlntulul revelational, vin
cu ceva deosebit de cu ce ca  ce  au spus pină acum. Dacă plnă aici atribuiau cuvlntulul
aceste anumite virtuţi do a (ace vestită Persoana care-l comunică, acum dezbracă «cost
cuvlnt de orice sarcină deosebită de sensul pur po care, d e ,o b ice i, II cuprinde un

cuvlnt. Aşu do pildă, cl .spun că cuvintul ţirtilt du llsus Ilrlston nu pnurtfl Iu ol nimic
din dumnezeirea lui, ci are un sens pur intelectual. A stfel, Rovelallunoa In lisus I-Iris·/
tos nu mai este străbaterea unei |umi n o i'ln  timp, ci comunicarea unul adevăr care se
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«dresează cunoaşterii omului, fără a cuprinde in sine nici un semn că este de la Dum
nezeu, nici o putere care să-i aralc provenienţa divină. Teologii amintiţi nu exclud 
numai orice psihicitate din cuprinsul acestui cuvlnt şi din procesul de primire al iui, 
ci ;1 orice sarcină de natură spirituală, care să-l urate cuvint venit de la Dumnezeu. 
Incopcierea omului de R evelaţie se (ace printr-un act exclusiv de cunoaştere, iln 
«ceasta conştă credinţa. «Ha n-are nimic a (ace cu excitaţiile sau trăirile religioase, 
credinţa aparţine la domeniul spiritului» (in sens de cunoaştere abstractă, Inteiec- 
tunlistă)” .

Din expunerea de mai sus, s-a văzul o primă contrazicere in teologia protestantă 
dialectică. Pe de o parte accastă teologie line să distingă «cuvlntul» Revelaţiei de 
«ldoos», din motivul că primul îşi arată provenienţa necesară dc ia o Persoană caro-şi 
îndreaptă atenţia ei. către atenţia mea, agrăindu-mă, iar a doua este un sens In sine 
care nu-ml spune nimic despre provenienţa lui de la altă persoană. Dar pe de altă 
parte confundă cuvlntul Revelaţiei cu ideca ca sens pur.

Dar prin ce  a.‘cunoscut şi prin ce  cunoaşte orice om credincios că cuvlntul re
velai este un cuviiit al unei persoane şl anume al Persoanei divine, dacă, după cum 
susţine teologia dialectica, el nu cuprinde d ecit sensul lui inteloctual ? Sau cum pu
teau şti ucenicii lui Ilsus că cel ce le vorbea nu este numai o persoană omenească, 
ci una dumnezeiască ? Prin ce puteau şti că asupra acelei Persoane stă un «accent» 
care o deosebea total de toti ceilalţi oam eni? Do unde aveau ascultătorii proorocilor 
siguranţa că el grăiesc cuvintele lui Dumnezeu ? Pentru teologia dialectică răspunsul 
la această Întrebare este foarte greu, odată ce nu admite că împreună cu cuvlntul lui 
Ilsus sau al proorocilor s-nr fl revărsat In suflete şi ceva din dumnezeiasca putere, 
rare dădea convingerea In provenienţa divină a acestor cuvinte.

Dar un răspuns trebuie să clon, pentru că altfel n-ar putea spune do undo ora 
<io(tln|a ascultătorilor că lisus nu era un om simplu, ci Dumnezeu, iar proorocii nti 
grăiesc cuvintele lor omeneşti. Şl ca să dea un răspuns, recurg la Duhul S f ln t : «Nu
mai prin Hi esto delimitat in lumea croată, locul unde grăieşte Dumnezeu de restul 
conţinutului din lume». .«Prin HI obţine un loc al lumii accentul veşniciei». Tot accen
tul acesta ni Duhului Sfint trebuie perceput de <rci cp ascultă. Aceasta este o dnu.i 
funcţiune a Duhului Sfint, săvirşită prin unul şi acelaşi act prin care dcliniiloază in 
lumea reală locul undo vorbeşte Dumnezeu». Ea constă in aceoa că linia delimitată 
care se produce prin alegerea Iul Dumnezeu oste făcută vizibilă acelora cu caro Dum
nezeu vroa să Intre in legătură. Nimeni nu poale vedea accentul voşnlciei caro stă 
deasupra ocolul loc ol timpului, docit prin Duhul Sfint. A ceia căruia nu-l deschide Du
hul Sfint ochii, ncolu iui poale vrdf.'i nimic re  cade afară do cadrul întregului (tem 
poral)» 2β.

Nouă Tie ajunge această recunoaştere. Prin ea so dezminte total teoria că funcţia 
cuvintului revoluţionai oste să oxcludă intrarea lui Dumnezeu In legătură cu omul. 
Desigur, intr-un fel oarecare, Duinno/ou sc întinde prin puterea Lui pină ncolo unde 
un organ profetic rostoşto cuvintul Lui rovcla|ional. Dar pentru ca ascultătorul să 
cnpoliv CcrlIliKlIni'M rm urlcniliil (Inniri<'/ιΊ<■·.<1 al ni'osliii m v ln l, puterea <Inmn«··/<·i,i t . l  

trebuie să facă un pas şl mai departe şl amime plnă In .sufletul Iui, cu o iradiere din 
cuvlntul însuşi, care so deosebeşte in ochii Iui, do cca din orice cuvint omenesc şi ca 

l. o putere c\ire îl la ce  apt să sosiwzo eenn ce  alţii, care n-au primit această putere sau

3 f .  W. S t lii i i l i l l ,  /('!/ Hinl l-ittiRlwH, I'K I, |I. IV. > .  K . I l ' l m ,  »/>. t/f.. |>.11)1 .
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n-au volt să o primească, nu sesizează. In orice caz, puterea acciccaşi dumnezelri 
care grăieşte prin organul său reveiational, ajunge şi in sufletul ascultătorilor.

Dacă cuvlntul revelat al lui Dumnezeu, luat in sine, nu poate fi numai un sens 
pur, ci ca purtător al unui interes dinamic al lui Dumnezeu fa(ă de om, trebuie s î  
aducă o prelungire do pulerc dumnezeiască pină la noi, icnoincnui credinţei, ce so 
tre/vşle ţn noi t.ila de acest cnviint, uilică (aptul ca xintem făcuţi capabili sa-l primim, 
este si el la rlndut lui semnul unei li'ijaluri nem ijlocite po care u stabilit-o cu noi. 
tu fenomenul credinţei se intllneşlc in mod aciuai utenlia lui Dunme/ou (iilii du noi 
cu atenţia trezită do UI in noi. Dar Iiililnirea a dună persoane prin atenţia lor reci
proca actuală, este o Intilnire prin ceva propriu fiecăreia din ele. Chiar faptul că 
cuvlntul culva-^mă obligă la un răspuns, Implică legătura mee cu ei. Iar in această 
necesitate ncconili|ionată do n mă adresa cuiva şl do a-i răspunde, se arată că prin 
Inatu cuvintele şi răspunsurile sînt intr-o legătură cu Dumnezeu.

I’aiiu lii Himericii, cind vorbesc de «simţirea ut i ti (ii», afirmă un contact d irect ul 
niiniii cu realitatea spirituală a Iul Dumnezeu, nu o simplă cunoaştere n Lui de ia 
distantă. Este ceva analog cu «înţelegerea unei persoane cu cure eşti In contact» ”  j 
chiar cuvintele ne arată că sintem de la început intr-o legătură cu Dumnezeu, in mod 
analogic printr-o putere a lui, iar prin firea ce ni s-a dut, spiritualitatea nu face declt 
să nc facă conştienţi de această legătură.

Dar pe altă parte, cum am văzut, creaturltatoa noastră impusă de suveranitatea 
absolută a lui Dumnezeu, face imposibilă transformarea noastră in subsitan(a divină, 
oriclt de mult nc-am apropia de El.'A propleroa noastră de Dumnezeu, ridicarea noas
tră la Înţelegerea Lui, nu se poate realiza declt dacă ne îmbracă Dumnezeu însuşi in 
cele proprii ale Lui i dar chiar străbătuţi de puterea Lui, nu putem lepăda flinta noas
tră creată, ea nu se preface în necreată. Nc Indumnezeim după har, dar nu după 
fiinţă.

Excluzlnd deci ca două extrem e imposibile, separaţia netă de Dumnezeu şi iden
tificarea cu El, rămtne ca raportul nostru cu El să se dezvolte pe linia de îndelungată 
lungime a unei legături reale, a unui contact care, pornind de la înţllnlrea prin ener
gia spiritual^, a atenţiei să ajungă pină la vederea «fată către fa(ă» .̂

Identificarea este exclusă nu numai prin calitatea  de Creator a lui Dumnezeu 
si prin calitatea fondară de creatură, a omului, ci şi prin caracterul de Persoană a 
lui Dumnezeu. De altfel, tocmai pentru că Dumnezeu este Persoană —  şi numai Per
soană poate fl, dacă modul de existentă liberă şi conştientă ai persoanei este infinit 
superior modului de existentă inertă a obiectelor, iar Ei nu poate fi decît liber şl 
(h iar suveran —  deci tocmai pentru că este Persoană şi anume Persoană absolut su
verană, nu poate aduce lumea la existentă prin emanaţie sau desfăşurare involuntară 
din fiinfa sa, nici prin utilizarea din neputinţă a unei materii eterne, ci numai prin 
crea|ie din nimic. Dar făctnd abstracţie de aceasta şi privind persoana iul Dumnezeu 
cu fapt în sine, ca face imposibilă identificarea panteistă a omului cu Dumnezeu, dar 
da posibilitate unui progres indefinit al comuniunii omului cu El. Şl anume, întli pen
tru faptul că în calitate de Persoană Dumnezeu nu poate fi cunoscut de om printr-o 
ofensivă cognitivă din parlca lui, precum nu se poate intra cu UI în intimitatea unei 
comuniuni fără voia Lui.

Nu poti cunoaşte persoana semenului numai prin iniţiativa ta, sau printr-o e x 
pediţie agresivă din partea ta. Pentru a, o cunoaşte, trebuie să se descopere ea însăşi, 
printr-o lnl|latlvă proprie şl o face aceasta cu atlt mal mult cu c it lipseşte mal mult 
elementul agresiv din tendinţa ta de a cunoaşte. Cu a tît  mai mult pe Dumnezeu, 
Persoana supremă şi care nu este îm brăcată de un corp vizibil, nu-L poate cunoaşte 
mnul, dacă nu se revelează El Însu şim. l’rln aceasta so confirmă in primul ririd teza 
spiritualităţii creştine că nu se ajunge la vederea lui Dumnezeu fără un har special 
din purtoa Iul Dumnezeu. Dur aceasta exclude şl pulln|u cu fiinţa noastră, în setea 
după cucerirea prin Cunoaştere şi îm proprierc a lui Dumnezeu, să ajungă pină la ab 
sorbirea flintei divine In sine, pină la Identificarea sa cu Dumnezeu. De altfel, o iden
tificare a omului cu Dumnezeu ar echivala cu o dispariţie a fiinţei umane ca fiinţă 
deosebită şl peste tot a lumii ca realitate distinctă. Ar Însemna că Dumnezeu să re- 
mintc Iu existon|u creatiunli. Dar atunci de ce  a făcut Dumnc/cu lumea Ϊ Cu să-l iu 
existenta prin ubsorbircu Iii Sine, după ce a trecut-o prin ocolul unei existente· e fe 
mere)? Dacă forma aceasta a existentei create nu urc; o valoare ca atare, sau posibi
litatea do a sp bucura de valorile divine, rămînlnd In sine creatură, nu era mai logic 
ca peste tot nici să nu fie adusă Ia existentă ?

Pe do altă parte, dacă omul a fost creat şi ei ca persoană, intenţia lui Dumnezeu 
a fost să existe şi e l ca un eu ireductibil, capabil să-şl apere In relaţiile  de com u
niune vatra intimă a flinfei sale. R elaţiile dintre persoanele create nc arată pe de o 
porte c ît de strînsă poate fi comuniunea dintre ele, pe de alta, ireductibilitatea curi- 
lor pe Ungă cea mai desăvîrşltă unire dintre ele. Relaţiile acestea sînt şi o icoană 
pentru legătura omului cu Dumnezei). Ele ne fac să înţelegem  relaţia care  nu se poate 
exprima prin cuvinte, declt Contradictoriu ” . Pe de o parte ea este «unire», pe de 
alta, acoastă unire nu este o Identificare. Dumnezeu copleşeşte fiinţa noastră cu daru- 
liie şi cu puterile Sale, dar aceste daruri şi puteri nu devin daruri şi puteri naturale 

I  ale fiinţei noastre. F linta noastră nu se preface In flintă divină, pentru că eul nostru 
creat nu devine eu dumnezeiesc şi de aceea In această trăire, eul nostru îşi păstrează 
conştiinţa, Că nu prin sine puterile sale se bucură de toate bunurile ce  le gustă, ci 
prin Dumnezeu. Creştinul duhovnicesc îşi însuşeşte afirm aţia de supremă sm erenie, 
dar şi de supremă îndrăzneală. «Eu sînt oin, dar vieţuiesc ca Dumnezeu prin ceea  ce 
nil-a dat Dumnezeu ; sînt om, dar la nivelul lui Dumnezeu, prin gratia cu care a bine
voit El să mă îm brace». Ea redă expresia Sf. Apostol P a v e l: «Nu mai vieţuiesc eu, 
ci Hristos v ieţu ieşte în mine» (Gal. 2, 28). A dică eul meu de om n-a încetat să existe, 
căci conştiinţa euiui propriu o am, odată ce-1 afirm j dar cui meu trăieşte viata lui 
Viristos. Am răm as om după fire, dar am devenit Hristos după puterile prin care tră
ieşte acum eul meu. A ceasta este experienţa creştinului pe culm ile supreme ale tritr ii 
sale duhovniceşti.

27. Veii Sf. Siinion Nuul Teolog, Cuvlnl clic  V, In Filocalio tont. VI, p. 185.

28, Max Schcler, Vom Ewlgen ίμ Menschen, Berlin, 1933, p. 681-686.
29. Nlcolae CabaslU, Despre v iafa lit Hristos, trad. rom. dc I. Bodogac, Sibiu, 1946, p. 4, spune: 

«Pe cit Ue negrăită c. bunătatea (aţă dc noi... toi pc atlta eslc de neîntreruptă ţi nea]unsă unirea duhov- 
niccascS a credincioşilor cu Dumnezeu, Incit mintea nu poate niscocl nimic ca să se poată asemăna cu ca.

{! be ucccu $1 Sf. Scripturi a  trebuit să născocească o muljime dc chipuri carc să lămurească marea taină 
| a accstci uniri nclnjciesc. Dcoarccc Intr-una singură e limpede câ  nu se poate cuprinde un aşa de mare 
| adevir, so pare că unirea ţ i legătura dintre so|i ar lămuri In chip sigur aceaistă unire tainică. Totujl 
Î; |i aceste Icoane slnt slab grăitoare ;i  rămln departe dc ceea ce ar trebui ele să spună».



3. SPIRITUALITATEA CREŞTINA ŞI PARTICIPAREA OMULUI DUHOVNICESC 
LA V IA ŢA  SEMENILOR

Circulă opinia că spiritualitatea ortodoxă îndeamnă la un indiferentism Ia|ă de 
viată. Ia o retragere din desfăşurarea el, la un eshatologlsm prematur.

Părerea aceasta este Insă cu totul greşită. In special Sf. Mnxim Mărturisitorul ! 
scos In rvirlnnţn mlşcnreo creaţiei zidite do Dumnezeu st tioccsllotea oricărui om di 
<i participu iu această m işcare, dacă vrea să ajungă Iu desăvlrşirea reprezentată prin
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,u m,»curo· anc"  vron *,Jun9 a «« ues.ivirşireu reprezentate prin a pur||o 0B, r|lcsll ostc prof;()urotn In <■„ însăşi. «Nn o l,r„ 
finirea Uimiră cu Dumnezeu. Căci mişcarea este menită, In general, să ridice pe om |  de, |)ofllo pun„ stflpfniro pe forj.·!.· nulurli : descoperiri 
la un nivel de mai mare bunătate şl la desăvîrşlre. - |(. .· . . . , ltv,nntnr ................ n 11ιηιΜπΓηΙ

Vom da mai lntli un ciltat din el, referitor Ia acest dinamism ni crcatiunlL 
Răspunzlnd la întrebarea egumenului Tolasie, In ce  sens spune lisus Hristos despre 
Tatăl Său că lucrează (10.5, 17), odată co In ce le  şase zllo « Ie  croaţiunll a terminat 
de adus la existentă tonte categoriile de fiinţe din care sc  alcătuieşte lumea, d 
zice «Dumnezeu Isprăvind de creat rafiunlle prime şi esenţele generale alo lucru·

|i'dcs(Sşurarea în treguluiΛ. «Ac|iune« fiecăruia, cil de infimă ar Ii cd, provoacă re- 
Şfllstcnţe sau reacţiuni, suferă presiunea universală pentru a sc Insera In univers, refu- 
Ι ' Ι ρλτ.Ί tn oarecare măsură şi domină această greutate (ce poids) a universului. Deci 
^ ‘niciodată ac|lunea noastră nu sc înfăptuieşte Intr-un cerc absolut în ch is»M.

Dar această desfăşurare nu se face la înlîm plare şi nu este fără |intă. Nil se 
ponte fiice cu lumea exterioară orice. ΝιιηιαΙ linlnd scama fii· posibilitatea şl legile 

" >, uniunile din natură, omul şi-o poale aservi, cu Joins. M odelarea naturii f><·ιιlru srn-
«Nii o brutalitate imediata, spune iilon- 

le presupun un Iaci inventiv, 
f" «ui chiar (iivinator. Nu numai omul a modificai fala păminluiui, ci şi opera omului 
î| i:vn adaptai secretului puterilor naturale pentru a şi le adapta mai bine. Aceasta 
[ύ acţiune cuccrilourc nu se explică decit printr-un fel de concubium intre .ispiraliu- 
ţ. nllc proprii^ şi resursele inluze în Universul in care noi ne scufundăm ca tiu p uncl»1’. 
g  Adevărul acosta l-a tormulnt de mult, tn termeni şi mov proprii, SC. Mnxim M ar- 
»» tiirlsitorul, cînd a spus că în Universul creai sint ascunse raţiunile divine şi misiunea

.Hor, lucreaza totuşi plnă azi, nu numai sus|lnînd acestea în existentă, ci şl adu·®;.· nnostrS cstc C(1 prin oc„ unco noilslri con(ll,să de raţiunea din noi să facem sa iasă 
r.nd  la actualitate, desfăşurînd şi constituind exem plarele particulare date virtue! depIln |a lumină aceste raţiuni şi armonia dintre ele, care le subordonează unei 
în esenţe, apoi asimlllnd exem plarele (singulare) particulare cu esenţele universale, §  nn|cc reţ|un| lnajorc. Civilizaţia tehnică, descoperind rînd pe rind energiile naturii 
Plnă ce folosindu.se de raţiunea cea mai generală a (lintel rationale sau <te mişcarce fe  , ,  tpţ|(le de b i z a r e  a -lo r , scoate la iveală tot mai multe din aceste raţiun i’ si toi 

. ^ rUCUî e^ ··4^ "  va unl POfnlfUe ,de bunăvoie ale tuturor. In§|· mnj vasle conex, J ni , nlre c lc , ,er gustul de armonic „  dc csletică al diferitelor
civilizaţii modelind natura ca mediu al omului, face ca acesle raţiuni să se răspin-felul acesta Ie va face să se mişte armonic şl Identic Intreolaltfi ş l 'c u  întregul 

ncmaiavlnd cele particularo o voie deosebită de a celor generale, cl una şt nceco.fl 
raţiune contompllndu-se în toate, neîmpărtltă de modurile do a fi şi de a lucra ale 
acelora cărora II se atribuie la fel. Prin aceasta sc va arăta In plină lucrare harul 
care indum nezeieşte to a te » 30.

De fapt, lumea nl -se prezintă Intr-un proces de necontenită «parturltlune esha- 
teologică», cum zice M aurice Blondei, In care flecare parte este determinată de în
tregul univers, determinind la rindul său întrog.ul şi «fixitatea relativă a flintelor 
comportă o desfăşurare alo cărei faze multiple nu pot fl izolate unele de ultele, fSr! 
grave riscuri» ll. Scopul ci, cum spun Sf. Părinţi, este să scoată Ia Iveală spiritul 
îndumnezeit. Do aceea, acaastă desfăşurare solidară nu se produco numai In sistemul 
închis al ordinei fizice, ci ea Influenţează şi existenta spirituală a fiinţelor perso· 
r.ale, precuni faptele acestora, generate do Idei şl de sentim ente, influenţează desfS· 
şuraroa fizică a universului, precum se influenţează aceste persoane şl între ele. Cu 
un cuvlnt, ordinea spirituală şi fizică a lumii create se desfăşoară solidar, printr-o 
înterinfluentă care circulă in tot u n iversu l3J. A stfel, fiecare persoană este respon
sabilă dc desfăşurarea întregului univers fizic şi spiritual. Col mal mic gest al nostru 
pune lumea in vibrafie şl Ii modifică starea. Totodată existenta fiecărei persoane 
cp. şl a fiecărui lucru este mereu in iunctle de convergenţa factorilor produşi

I#:

dcnscă peste fata lucrurilor ca o lumină. Nu putem şti plnă unde permite natura 
n asemenea desfăşurare. Dar intrucît lucrarea spiritului uman care născoceşte şi mis- 
curea fizică din lume sint prelungirea voită pe plan creat a neîntreruptului şl veşni
cului act al Raţiunii divine (Blondei I.e.), am <putca spune că desfăşurarea lumii 
fir linia descoperirii raţiunilor din ea va dura pînă cînd va voi Dumnezeu să o tină 
in existentă şl numai In cadrul armonici în care sc află ele  în Raţiunea divină. 
Poptuî că In raţiunile din lucruri sc  reflectă Logosul divin, drumul pe care trebuie 
să-l lacom noi pînă vom descoperi şi în ţelege prin .iceste raţiuni, Raţiunea divină 
ponto fl indefinit, pentru că nu putcin preciza un termen al desfăşurării lumii cu 
tonte posibilităţile cl. iar dacă scopul acestei desfăşurări este ca ca să manifeste, 
inr omul să vadă lot mai mult razele armonioase ale Raţiunii divine răspindile peste 
lata lumii tlşnind din sinul lucrurilor, o vădit că nu trebuie să producem inlre aceste 
raţiuni o imposibilitate de coexistentă prin poluare, epuizarea energiilor etc.).

La această operă d irijată de Providenţa divină, dar înfăptuită prin fiinţele creale 
conştiente, este obligat fiecare să participe. Spiritualitatea creştină, departe de a dis
pensa po cineva de la această colaborare, i-o impune fiecăruia ca o condiţie sine 
qua non pentru a ajunge la desă>Irşirc. Do ia Evagrie Ponticul, sau chiar dc la

&

SO. P. G. 90, 272.
31. L·Action, vot. I, Alean 193«, p. 316-317. '
32. Maurice Blondei, op. cil., p. 414 : «Nous avons vu cn effet comment la creation (oul cntlirc ol 

primitlvemcnt pass ivi ιό Iniţiale; mais aussi comment surglssent ccpendant, sous la mdtion du Dicu desirem 
d'i-ldver peu A peu cl par pure bonte des âtres â la dignlte des causes, des agents physiques vlvants, con- 
scients, sclon unc hicrarchie des formes composunt unesolldarH6 ou Ies Înfărleurs pr6parent, soullcnnanl 
Ies superiurs qul A leur tour soultivent et portent en haut Ies conditions naturetlcs de leur propre action*.
Lumea cslc astlel lntr-o «ierarhie dinamică» ;1 inlr-o «geneza progresive», exlsllnd «une liaison loiale * § £ ·  rcussiro point ii Irndulrc» (p. 47). 
monade». Op. cit., p. 172.

33. Louls l..avcllc , Dc l'Actc :  «Le m otndre (le nos g cslc s  e b ra n lc  Ic m o n d c : il est so lld u irc diî 
lous Ies m ou v cm cn ts q u l Ic rcm p lisscn t»  (p. 89). «T ou s Ies g estes q u c  nous fa iso n s m oddtcnt to u r '< tnur 
loutcs lo rm cs du ren i, Ies in u itip lic iil, Ies Ira n sfo rm c n l ct prcnmM leu r port d c rcsp o n sab llilu  d an s l 'a c tc  
mCmc qul Ies a c rc c s»  (p. 91). «N o trc rcsp cm sab ilitc  â t 'eg ard  dc l'K Ire  tow ţ est u n c tcm oign aiK  cn  faveu t 
tie son unltâ ; il n 'y  a  p o in t d 'e tr e  p a r t ic u la r  qui n c s c  s c n le  co m p atib le  dc i'U n iv c rs  c n lic r , c l scm u 
qu'll d o lt pren d re  cn  m ain  d c ch a n g e  m<*me d c la crea tion »  (p. 90). « D 'a u lrc  p art, on e x isten ce  tout 
cntirO est u n 1 s u llc  d c  rch con lrp s : n ia is  clu iq u c rcn co n trc  cs l Ira n s fo rm c c  p ar  lui cn  o cca s io n  d c id !·: 

' sorte quc lc  montlc recoil pour lui unc signirication spiriluellc cl pcrsoncllc quc Ic systcmc nicnic nc
34. Maurice tllondcl, op. cil., p. 20,

Φ 35. Op. cil., vol. II, p. IK6.
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Origcn ţi pină la St. Maxim Mărturisitorul ţi mai departe, credinciosul care vrea s5: 
dobîndească desăvirşirea, înainte de a ajunge un γιιωοιτιχδς trebuie să fie un 
πριχτιχό?. Căci nu so poate face cineva capabil să vadă raţiunile din lucruri şl 
prin ele pe Dumnezou-Cuvîntul, dacă nu s-a dedicat iutii «filozofici lucratoare» sau 
"împlinirii poruncilor».

Desigur, «Împlinirea poruncilor» nu constă numai îritr-o activ itatc Îndreptat} 
asupra naturii, ci intr-una carc are in vedere pe semenul nostru şi pe noi Înşine. 
Noi nu avem misiunea dc a desfăşura numai latentele situate in natura fizică, cl şi 
pe acelea cu mult mai valoroase şi mai spirituale aflătoare In fiecare din noi. Prin 
atcn|ia, prin sfatul, prin Învăţătura, prin pilda ce  o dăm altuia, prin cooperarea cu 
e), ajutăm să se actualizeze potentele spirituale aşezate In el şi In noi. Iar asupra 
noastră lucrăm prin disciplinarea purtărilor noastre, prlntr-o atenţie necontenită la 
tot ce  facem  şi cugetăm, prin binele ce-i lacom altora. Nu numai in noi lutilulm pc 
Hrlstos, cl şl In flinta semenilor. Sf. Isaac Slrul cere Insistent ca rugăclunca să fie 
Insolită de milostenia şi ajutorul acordat celorlalţi. El z ic e : i'Nimlc nu poate apro
pia unirea aşa de mult de Dumnezeu, ca milostenia». S a u ; «Dc al ceva mal mult 
re  este de trebuinţa zilei, împarte săracilor şi apoi vină şi adu cu Îndrăzneală rugă
ciunile tale» (Cuvintul 23). S a u : «Sprljlncştc cu cuvintul pe cei întrista)! şl te va 
sprijini dreapta care poartă taato» (Cuvintul 30).

Iar Sf. Simeon Noul Teolog zice : «Domnul a primit să ia asupra Sa fa(a fie
cărui om lipsit şi să se unească pc siiio cu fiecare, cu fiecare văzlnd pc (ratele său 
ca pc Dumnezeu să-l primcască şi sâ-1 socotească pe cl ca pe Acela şi să deşurto 
avutul său spre slu jirea Iul, precum şi Hrlstos şi-u vărsat Slngcle Sau pentru mln- 
tuirca no astră»36. Şi iarăşi Sf. Isaac z ic e : «Cel cu glnduştc la Dumuozeu, însoţeşte 
pe orice om, află ajutor la orice om prin voinţa ascunsă u lui Dumnezeu. Şi p<? cel 
ro apără pc c c l asuprit, are pe Dumnezeu cu aliat, lur cel ce oferă bra|ul său spra 
ajutorul aproapelui, primeşte braţul lui Dumnezeu In ajutorul său» (Cuvintul 23).

Iar activitatea prin carc ajutăm la formarea semenilor şl a noastră se cristali
zează In virtuţi care culminează tn Iubire. Şl acestea slnt proprlu-zis etapa necesară 
prin care trebuie să trcacă (linia noastră înainte dc a ajunge ia lum inareaj şl la uni
rea tainică cu Dumnezeu. Dar nu se poate face o separaţie netă între virtuţi şl Intre 
activitatea orientată asupra naturii. Semenului nostru trebuie să-l dovodtm dragostea 
si prin munca noastră pentru el, nu Jiumoi prin cuvinto. Nu-i po|i face un dur, o mi
lostenie, nu-1 poţi ajuta, fără o activitatc productivă asupra naturii, iar pe noi în
şine. dc asemenea, nu ne puitem forma complet şi nu ne putem forma aim onic, dacă 
n-am participat măcar la o activitate fizică orientută asupra naturii. Şi prin aceasta 
ilnbSndim anumite virtuţi de răbdare, do disciplinare, do abnegaţie. Rlondcl face dis
tincţie intre trei tipuri de activitate : ποιεί·*, tipul elementar ui acţiunii umane, carc 
consta in a face ccva dintr-o m aterie; jtpam iv, acţiunea prin cure «facem omul», 
exprimăm In natura noastră profundă aspiruţiunile noastre esenţial umane, modclind 
membrele noastre, aptitudinile noastre, îorintnd caracterul n o stru ; Stiapti·», contem
plaţia, în care lipseşte orice mulerie pasivă, orice interes, orice scop util, avind toc
mai de aceea eficacitatea cea mai marc în perfecţionarea energiilor noastre spiri
tuale.

I ?
|

36. Una sutâ capeto tcologice şi practice, cap. 96 ; Filoc , rom, V!, p, 94.

•ύ Dar o separare netă Intre aceste activităţi nu are niciclnd loc. In  lucrarea asu
p r a  naturii, omul se şi exercită  în -anumite virtuţi, îşi formează caracterul şi indi- 
, rfict urmăreşte un serviciu In favorul semenilor.

Dc aceea, nevolnicie duhovniceşti nu au nesocotit niciodată lucrul miinilor ca 
mijloc dc purificare şi de călăuzire a omului credincios spre desăvîrşire. Şi credem 
că astăzi, cînd civilizaţia tehnică a adus o mare varietate de activ ităţi noi In legă
tură cu natura, nimic nu ar Împiedica pe omul credincios să-şi urm ărească desă- 
vlrşirca chiar dacă exercită  o m eserie in legătură cu maşina.

Drumul spre desăvirşirea creştină nu exclude nici un fel de muncă, dar cere 
rn prin ficcarc să se urmărească dobîndirea virtuţilor. Nimeni nu trebuie să-şi In- 

1, chlpuie că munca pe care o face este scop în sine, ci ea are m enirea să-i lnfrumu- 
I, tioţo'/c firea de vtrtutUe răbdării, ale InfrlnSrli, ale dragostei de semeni, ale credinţei 

Dumnezeu şl pe rlnd, să-i deschidă ochii asupra rinduiellior în ţelepte aşezate de 
Dumnezeu in toate. Prin aceasta nu se lasă purtat de o curgere Intim plătoare a vieţii 
In timp, ct se străduieşte să-l clrm uiască dezvoltarea spre adevăratele ei ţinte. Scopul 
ultim al muncii şi al participării la viata lumii, nu este atit desfăşurarea naturii, cit 
rfezvoltareu normală a latentelor din om şl din semenii săi. Chiar In răbdarea neca
zurilor, care este unul din cele mal importante m ijloace ale nevoinţelor creştine, 
r.vcm nu o lugă de viata lumii, cl o persislarc In ca. Iar grija  dc formarea proprie 
jl  a semenilor prin împodobirea cu virtuţi, nu înseam nă o ncparticipurc lu viata 
lumii, cl cea mai deplină colaborare, dacă omul este o parte din omenire şi formarea 
Ini. ultima (Intă a creaţiei.' ‘

Dur chiar insul ujuns pe culm ile trăiill duhovniceşti, cînd lucrul principal pen
tru ci nu mal este activ itatea externă, ci contem plaţia, exercită  o influentă asupra 
dezvoltării lumii, prin atracţia  şl puterea ce  o exercită  asupra sem enilor dc a creşte 
prin aceeaşi Împlinire a poruncilor, prin aceeaşi lucrare virtuoasă ca cl. Aşa cum Dum
nezeu, deşi neschlm babll, nu opreşte prin această neschlm babilitate dinamismul crca- 
ţiel, cl prin Impulsul şl atracţia necurm ată, exercitate asupra ei, 11 susţine, dlndu-l
o ţintă ideală In perfecţiunea Sa supremă, caTe tocmai de aceea este neschlm babllă, aşa 
şt credinciosul ajuns la culmea desăvlrşirii, exercită asupra sem enilor acelaşi impuls 
şl aceeaşi atracţie, care îi fac să se străduiască pentru a-1 ajunge. Căci csa  mai înaltă 
dintre virtuţile pentru care luptă omul duhovnicesc este iubirea, .tn iubire este  şi 
cunoaşterea. Iar iubirea de Dumnezeu nu poate fi despărţită dc iubirea de oameni. 
$1 adevărata bărbăţie şl iniţiativă pune In viaţa sa nu acela care crede ră este purtat 
fără libertate de un flux 1 indefinit al lumii ce nu are nici o direcţie, ci acela care 
cunoaşte direc|la şl tlnta desfăşurării vieţii sale şl a lumii şi ştie că prin libertatea 
sa poate contribui la direcţionarea normală a acestei desfăşurări, ca rc  înaintează spre 
iubire şi este răspunzător dc forma spirituală pc care  o imprimă fiinţei sale.

r  ·
I  4. SFIN TA TREIME, BAZA SPIRITUALITĂŢII CREŞTINE

| Spiritualitatea creştină avînd ca tlntă Indumnezeirea omului şl unirea Iul cu 
Dumnezeu, fără să se confunde cu El, are ca bază cxistcn|a unui Dumnezeu perso-

I  nai, ca sursă supremă a Iubirii (r,adlante carc, preţuind pe om, nu vrea confundarea 
jji lui cu Sine, cl ridicarea şi m enţinerea Iul Intr-un dialog etern al iubirii.
&

O aslfcl dc spiritualitate nu poate avea loc acolo unde se alirm ă un progres 
fV evolutiv al omului In legătură cu o divinitate concepută ca esenţă impersonală.

tf



A cest progres nu poate avea alt rezultat decil pierderea omului In divinitatea Im
personală.

Dar un Dumnezeu personal ţ i deci sursă supremă a iubirii nu poate fi conceput 
ru Persoană singulară, ci ca o comunitate de Persoane In desăvirşită unitate, lată 
pentru ce învăţătura creştină despre o treime de Persoane intr-o unitate de filiiţă 
e singura care  poate constitui baza unei spiritualităţi desăvlrşlte a omului, in|eleasă 
cîi ; comuniune depiină cu Dumnezeu în iubire, fără pierderea lui In ea.

Un teolog catolic, Georg Koepgen, a pus cel mai bine in relief baza trinltără
o spiritualităţii creştine, Iar odată cu aceasta şi faptul că această-sp iritualitate a [ost 
păstrată cel mai bine in Biserica răsăriteană, pentru că accasta singură a .păstrut In 
modul cel mal nealterat învăţătura biblică despre Sfintu Treim e şi locul centrul ui 
ocestoia in evlavia creştină.

Hi constată că in relig iile  în care se accentuează în mod unilateral monoteismul, 
im e loc pentru o astfel de spiritualitate, iar în cele cu tendinţă pnntcistS, cliiur dacă 
divinitatea se manifestă intr-o pluralitate de zei, ca expresii ulo forţelor naturii, urc 
loc o falsă spiritualitate, sau o iluzorie desăvîrşire, adică una care chicc în fond la 
topirea omului in aşa-zisa divinitate.

Pe de altă parte, desăvirşirea spirituală personală a omului prin unirea necon- 
fundată veşnică cu Dumnezeu· nu poate avea loc decit acolo unde se crede într-o esha- 
lologie eternă a omului în unirea fericită a lui cu Dumnezeu. Dar o astfel de eshu- 
teologle este urmarea firească a unui Dumnezeu trinitar.

.Insă unirea omului cu Dumnezeu pentru eternitate e  garantată şl m ijlocită numai 
acolo unde o Persoană dumnezeiască s-a Întrupat ca om pentru eternitate, manifes
t e d  in aceasta  iubirea eternă a lui Dumnezeu pentru omul ca om.

Koepgen consideră că  O rtodoxia a menţinut spiritualitatea proprie creştinismului 
revelat In Hristos prin faptul că a păstrat taina comunităţii trelm ice a Persoanelor 
in Dumnezeu neslăbită de o filozofie ratlonallstă care, accentulnd mal mult uullatea 
Iul Dumnezeu, a pus in relief mal mult unitatea esenţei Lui. Noi am putea adăuga 
că tocmai din această accentuare raţională a esenţei celei unice a Iul Dumnezeu, 
care încearcă să evite îm binarea ci puradoxală cu treimea Persoanelor, a rezultat 
şi doctrina lui Filiot|ue, ad ică a purcederil Duhului dim ceea ce  au comun T atăl şi 
Piui, adică din eson|a divină, consldorlnd astfel esen|u drept cauză a Persoanei, ceea 
cc· duce In fond la un Dumnezeu impersonal, «clică panteist.

Dur să dăm cuvintul iul Koepgen :

«M istica, zice el, are totdeauna o singură (intă : indumnozclrca şl unircu (omu
lui cu Dumnezeu, fără confundarea omului în El). Iar aceasta nu sc  poate înţelege 
decit din -ideea treim ică despre Dumnezeu. In creştinism  totul este orientat in mod 
■necesar spTC desăvirşirea viitoare».

«S-n reproşat Bisericii că eu pe de o puric recunoaşte mistica, pe de alt» o 
condamna l.ir.l nillil, iu oizul 1 n o ire  im trece <|ranl|u spre .puiil-eisui. Cum se pnulc 
lec.unouşle Insă misticii, ducă se respinge puntcisniul V Iută răspunsul nostru : mis
ii fii creştină nu se  buzeuză pe o predispoziţie u omului, care îl mină să se  con
funde cu divinitatea intr-o trăire pnntoistă a unirii cu ca, ci ca este actualizarea 
întrupării lui Dumnezeu, in credincios... Intre conceptul creş)ln despre Dumnezeu şl 
cel pxtr.i-ereşlln, există o deosebire lunctamentiilă : creştinismul se buzeuză pe Dum
nezeul Ifn n iic  (deci ireductibil şl etern personul, suu c.'oimiiiltur personal, ii.ii.), nu 
pe un concept filozofic ul unui Spirit absolut (şl deci impersonal). Şi e  demn de
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ţ. remarcat că şi teologia catolică lucrează aproape exclusiv cu conceptul filozofir 
j> despre Dumnezeu, prin care evită să se refere nemijlocit la Treimea (Persoanelor)». 
f Noi am zice că din aceasta insuficientă distincţie intre Dumnezeul viu şi Irc- 
>! ducllbil treimic, deci personal ai Noului Testam ent şi el Sfinţilor Părinţi răsărlteni 
I; $1 cel al teologiei scolastice imprimată de anistolelism, sau di-n confundarea celui din 
% urină cu cel al filosofici in general panteiste, vine şi folosirea de către teologia sco- 
1 liistlcă a aceluiaşi nume de «mistică» pentru unirea creştinului cu Dumnezeu, pe caro 
, II foloseşte panteismul filosofic, fapt care ti dai loc şi la reproşurile co se aduc.· 

acestei no|iuni de către teologii proteslon|i.
i Ortodoxia a preferat, cu deosebire în perioada Sfinţilor Părinţi, şi in scrisul 
| murilor trăitori al unirii cu Dumnezeu, să folosească termenii dc> viată in Hristos, do 

viată In Dull, de via|n duhovniceasca, de viată in Dumnezeu, pentru viata creştinis- 
mulul in unire cu Dumnezeu, Indiferent pe ce  treaptă s-ar aflu această trăire. Eu u 
’urinat in această privinţă exemplul Sf. Ap. i’uvel [Gulntcni, III, 27; III, 211; III, VII ; 
fl Corjnlciii IV, 11 ; I Corinlcnl V il, II ; I Corinlcni VI, i f i ; / Cor/Meni 111, i o ; / Co- 
ilnlcni II, 12 ; Romani VHf, 15 ( V III, 0— 1 0 ; M eseni III, 10, 17 ; C oloscn i llf, 11;

: hun  XIV, 2 3 ; I loan  111, 24 etc).
Dar Koepgen co n tin u ă : «Dumnezeu şi divinitatea nu sînt acelaşi lucru. Cind 

; misticul (omul duhovnicesc, um zice noi) vorbeşte de Dumnezeu, el nu înţelege o 
j: divinitate metafizică —  ens a se —  ci gindeşte la Dumnezeul treimic, care s-a unit 
t: Inlr-iin mod cu totul neînţeles cu omul şl a mintull pe oameni».
[■· Dacă creştinismul are la baza sa credinţa in Sf. Treime, spiritualitatea face parte 

din Însăşi flinta lu i : «M istica (v la fa . In legătură cu Dumnezeu, viata care are in
• sine pe Dumnezeu, In diferite grade, am zice noi) nu e un apendice anexat ulterior 

creştinismului, care s-ar oferi ca o nouă posibilitate unor suflete special înzestrate ;
• co tine de Snsuşi actul credinţei» (care e un act de Intrare in legătură cu Dumnezeu.
. dar care poate fl-dezvoltată prin purificare de patimi, am zice noi).
< Datorită conceptului său · filosofic rational despre Dumnezeu, care introduce o
> : rilston|ă intre Dumnezeu şl om, «raportul teologiei catolice cu mistica (cu spiriluali- 
j. lotca, am zice noi) este foarte neclar».

învăţătura ortodoxă, cure rfimlnînd fidelă Noului Testament, nu raţionalizează 
jj: Inimi Iul Dumnezeu cel In Treim e, c i bazindu-se pe experienţa Iui Dumnezeu ce  ni
i <ip comunică prin Iubire, in Duhul, prin energiile necreato, nu tine pe Dumnezeu nici 
| distant de noi, ca în religiile simple şl rationalist monoteiste (iudaismul şi moliame- 
| danismul), nici nu ne duce la contopirea cu El, ca în religiile şl filozofiile panteiste, 
tutore cunosc cu unică realitate o csen|ă de un fel sau altul.

Ca exemplu de falsă sau am ăgitoare spiritualitate, sau mistică proprie filosofici 
punlelsilc, care nu promite fiinţei umane altceva decît contopirea in divinitatea im- 

p  personală, Koepgen dă următorul citat din Plotin : «El (misticul) nu vede doi şi văză- 
\ torul (contemplativul) nu distinge doi nici iiu işl reprezintă doi, ci el devine ιιη oltul
i Şi nu mul este el însuşi i şi el <ijuiic|iucl acolo nu-şi ιιι.ιί upartine sieşi, c-i aparţine 
£ •celuia şl este ιιικι cu el, punciliTcvnlrul unit eu punctul centrul·· (Λ şasea eiiei.nl,i 
y.j 1—IX, 10 urin.). ţii Koepgen comentează acest loc ziclnd : «Plotin ne arată aici esenţe 

mistice neoplatonice, ul cărei fundament este de necontestat .intrucil esenţa lui Duin- 
'i.npieu e cugetată ca pură Idee şi e pusă pe acelaşi plan cu categoriile spiritului 
'■ uman şi In reluţie cu el».
·’ Apoi Koepgen dă un citat din Sf. Simeon Noul Teolog, cure menţine pe omul 

iţ; duhovnicesc necontopit In actul vederii (contemplării) Sfintei T re im i: «Ce buze ur
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putea descrie cc  s-a petrecut cu mine $1 cc  se petrece !n fiecare zi ? Bn chiar noaptea 
.ţi in mijlocul întunericului văd cutrcnuirat pc Hrislos deschizindu-mi cerul şl pri
vesc cuin El Însuşi mă priveşte dc acolo şl mă vede aci jo s  Împreună cu Tatăl şi cu 
Duhul in do trei ori sltnta lumină. Căci una este accastă lumină şl totuşt sc află In 
Trei. Şi lumina este una şi aceoaşl şi totuşi In tret chipuri, deşi e numai una. Şt ea 
luminează sufletul meu mai strălucitor ca soarele şi Inundă duhul meu acoperit do In· 
tuneciml... Şl s-a petrecut accastă minune cu atit mai uimitoare că u deschis ochiul 
meu ii  mă a jută să văd şi coca cc  u văzut osto El Însuşi. Căci lmnlmi uceusta dă color 
(.(- privesc să sc cunoască pc ui înşişi in lumină şi cei cc  văd tu lumină 11 văd Iarăşi 
pe El. Căci el văd lumina Duhului şi Intruclt 11 văd pc El, văd pe Fiul. Iar cine s-a 
făcut vrednic să vadă pe Fiul. vede şl pe Tatăl» (Symeon der Ncue Theologe, Llcht 
vom Lichtc. Hymncn. Deutsch von Kilian Kirchoff O. F . M. Hellerau, 1930, p. 39 urm.).

In opoziţie cu Sf. Simeon, Koepgen arată cum revenirea Occidentului creştin la 
conceperea rationalists a lui Dumnezeu, slăbind accentul pus pe Sftnta Treime, ţlecl 
|>t- caracterul porsonalist-comunitar «1 lui Dumnezeu, t-a dus lie acosta Iu reînnoirea 
falsei mistici a confundării contemplativului cu divinitatea impersonală.

«In Sf, Simeon, zice Koepgen, avem cazul unei mistici (sau spiritualităţi —  am 
vice uni) explicit Iriniturc. Dimpotrivă, misticii occidentala u aruncat, sub influenta 
i't<i>|)l.iloiii.MUulul, cot puţin iu exprimau-, pe pLiiiut itiu luitd, mistica (s|iirltualituteu) 
Irinitură. Simeon este un mistic (om duhovnicesc, i-uni zice noi) trinitur, pentru că ci 
stă In tradi|ia Bisericii răsăritene».

Teologia mistică occidentală, spre paguba oi, a trecut aproape In Întregime cu 
vederea legăturile el cu această tradiţie şi a văzut In Eckhart sau In m istica spaniolă, 
punctul culminant al cugetării m lsttce In general. Glndul la Sflnta Treime trcce aici 
pc planul din fund. Cind Eckhart zice : «Dacă voicse să Cunosc pc Dumnezeu fără 
m ijlocire, trebuie cu eu să devin El şi Et să devină Eu» (Prcdlgton. Ausgabc vo# 
P.uttner, Jenu 193*1, p. 39), influenta lui Plotin este de necontestat».

«In cc  constă, se Întreabă Koepgen, deosebirea intre mistica lui Eckhart şl cea 
·' lui Simeon ? Pentru Eckhart, Treimea există ca unitate a Persoanelor) el vede nu
mai un lu cru : divinitatea. Dimpotrivă, Simeon vede Persoanele In diferenţierea lor. 
El vede pe Tatăl in primul rind ca Tată şi pe Fiul ca Fiu. In aceasta constă marca 
deosebire Intre mistica (viata duhovnicească) răsăriteană şi mistica apuseană. Mis
tica apuseană este sub iuflucnta lui Plotin, răminind m onoteistă in sensul strim t) ea 
vede dc fapt Treimea, dar numai ca unitate a persoanelor in dumnezeire. Chiar mis
tica noastră catolică modernă, preocupată de Hristos, vorbeşte, precum se ştie, aproape 
numai de «Mîntuitorul divin», ceea ce  Înseamnă că ea vede in Hristos numai pe Dum
nezeu 'in  Dumnezeirea Lui. Discrica de ia început şi cu ea Simeon vedea, dimpotrivă, 
in Hristos, ceva mai m ult: vedea in El pe «Fiul» ... Noi ne-am inchis pentru un fapt 
care era decisiv pentru Biserica de la început şi prin care se deosebea de monoteis
mul iu d a ic : am pierdut simţul pentru viata Hrinitară a Iul Dumnezeu, pentru reci
proca Întrepătrundere şi pentru referirea Persoanelor dumnezeieşti una lu alta. Pen 
Iru Vechiul Testament, Dumnezeu era in orice caz măcar lalive. Domnul oştirilor, 
Jităpinul atotputernic. Pentru koi, dimpotrivă, Dumnezeu a devenit aproape numai un 
concept spiritua-t gol do contlnut». «Cine vrea să încadreze problema divină in planul 
rigid al unei doctrinev_a_jcafegorlilor, sllrşeşte la urma urmelor In panteism» (Căci 
acela preface pe Dumnezeu intr-o esenţă, iar csenfa fiind supusă unor legi cunoscuta 
do noi, nu se mai deosebeşte do esenţa generală a unei unice rcalU&ţi, n.n.). «Dogmo
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Treimii nu se aflS insă in sfera formelor categoriale ale glndlrll, depăşlndu-le Intr-o 
atitudine şl cunoaştere a credinţei», care sc deschide tainei realităţii, mai presus dc 
orice logică sim plificatoare. «De aceea misticul trlnltar (omul duhovnicesc care crede 
In Sflnta Treim e şl se a f li  In relaţie vie, personală cu Ea, n.n.) se  află şl el tn afara 
pericolului de a cădea in panteism. Dogma Treim ii Însăşi ridică pe glndltor lntr-o altă 
ordine spirituală, care 11 păzeşte de la Început de această  concepţie panteistă» (Georg 
Koepgen, Die Gnosis des Chrlstentums, Sp ee-V erlag Trier, 1978, citate  de la p. 71— 81). 
Dogma Treimii ridică pe credincios In legătura vie cu com unitatea trlpersonală divină, 
mcn|inlndu-l chiar prin aceasta şl pe ci ca persoană noconfundată In divinitate, cl 
întării şl păstrat pe veci prin iubire tn caracterul lui de persoană.

Dar există şl o altă alternativă pentru m istica occidentală, lipsită de relaţia vie 
n i Persoanele Sfintei Treimi, tntemelndu-se pe argumente mal mult rationale (Idem, 
op. cit., p. 76), deci pe consideraţii de la distantă, că  Dumnezeu trebuie să fie un Dum
nezeu iubitor şi deci că trebuie să fie, la rlndul său, iubit, ea devine o trăire Închisă 
In subiectivitate, un sentim entalism  noancorat in (experienţa) nem ljloclrca Iul Dum
nezeu. La accasta o duce absenta In teologia occidentală a doctrinei energiilor ne- 
creole cc  vin In noi, absentă care stă in legătură cu conceperea Iul Dumnezeu mal 
mult ca esenţă dcclt ca comunlunc Iubitoare dc Persoane.

Coorg Koepgen nu se sileşte să voictă începutul iorm el sistem atizat al acestei 
înţelegeri filozofice, ncbiblicc, cscn|lallsto şl impersonale, sau nctrln ltarc a Iul Dum
nezeu chiar la Toma d'Aqulno. «Sf. Toma d'Aquino a suferit, precum sc ştie, o pro
fundă prăbuşire la sfirşitul vieţii sale, datorită faptului că tot ce  scrisese mal Înainte 
l-a părut ca nesatlsfăcător. Poate va veni o zi —  şi noi am dori să o vedem c it 
mal curtnd —  cind teologia va lua tot aşa de mult In serios acest evenim ent din viata 
Aqulnatulul, ca orice altceva din ea. In  orice caz, această ar contribui In mod esen
ţial ca să aducă , acea cutremurare In -activitatea ştlin|lfic-teoIoglc3, care se Înnoadă 
In ccle  mal bune tradiţii ale unui Pavel, Augustin, Pascal sau Newman» (prefaţa la 
prima ediţie).

Pentru această schimbare, Koepgen socoteşte necesară în toarcerea la o cunoaş
tere a iul Dumnezeu bazată nu pe legile unei raţiuni deductive, cl pe experienţa Lui, 
sau a puterii Lui lucrătoare in noi. itn aceasta constă «gnoza» creştină, deosebită de 
«gnosticismul» păgin, care c  In fond p.anteist şl n if jm n o aşte  o experienţă a lui Dum
nezeu cel transcendent, care vine In noi prin harul iubirii Lui.

«Gtndlrea noastră de azi s-a obişnuit aşa de mult cu identificarea «logicei» cu 
«raţiunea», că  ea judecă corectitudinea oricărei gindiri după măsura In care ea cores
punde cu legile «logicii»: In  realitate insă, logica presupune doctrina despre idei a 
lui Platon, sau unitatea conceptului Iul A rlstotel. Pentru această doctrină a ideilor, 
nu e Insă loc In B iblie, căci aici toată glndlrea e preocupată nu de Idei, ci de per
soană, e existenţială» (Prefaţa la prima ediţie). Iar persoana este Infinit mai mult 
decit ideile, prin caracterul el Indefinit, viu, pasionant, mereu nou şl Însetat de o 
relaţie vie şi iubitoare cu alte persoane. Numai persoana mă Încălzeşte cu adevărat. 
Ideile sint numai nişte produse parţiale ale persoanei, m ljloacc de comunicare nede
pline intre persoane. Iar insetarea persoanei după relaţii nesflrştte cu  alte  persoane, 
Implică veşnicia persoanelor şl sursa acestei veşnicii a lor Intr-o comuniune supremă 
de Persoane.

Am putea sistem atiza, completa şl adinei cele spuse de Koepgen In u rm ătoarele:
1. Numai o com unitate desăvirşită de Persoane supreme poate hrăni cu Iubirea 

cl ncsftrşltă şl perfectâ setea noastră de iubire cu ea şl Intre noi. Hrănirea aceasta
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nu poate fi numai glndltă, cl şl trăită. Căci iubirea nu se mulţumeşte să (ie numai 
gtndllă, ci e  dornică să se dăruiască, să prim ească şl să (ie primită. Un Dumnezeu 
m onoteist in sens strim t trebuie considerat ca Închis şl satisfăcut In sine, (apt care 
<ir corespunde cu o perfecţiune, pe care Insă noi nu o piitem înţelege, odată ce  e 
lipsită de iubire. O esenţă pantelstă se revarsă sau se dezvoltă In alte  şi a lte  forme 
In mod in v o lu n tar: mai bine zis nu se revarsă şi nu so dezvoltă propriu-zis, pentru 
ră  nu poate Ieşi din sine, sau din formele ce (In esenţial, monoton şl involuntar de 
ea Însăşi. Persoanele In concepţia panteistă dacă apar Intre ele, nu au valoare 
supremă şl n e trecăto are .'D eci nici iubirea dintre ele. Esen(a fiind in ea Însăşi lipsiţi 
de iubire, odată c q iu b ir e a  Înseamnă dăruirea conşticntă şt voluntară Intre persoane, 
sau dăruirea de sune a cuiva altcuiva din veci, n-ar putea să producă iubirea clndva 
ulterior, deci nici Persoanele. Iubirea neîncepută, eternă, presupune că Dumnezeu este 
o unitate d esăv lrk tă  a fiinţei divine, dar in acelaşi (Imp c  o Treim e de Persoane din 
acea eternitate. D a r 'c a  iubire desăvlrşită. Treim ea dumnezeiască se poate dărui şt 
altor persoane, Insă numai dacă voieşt?. Ea nu e silită să se reverse tn părute şl 
trecătoare olteritiiU, cnre nici n-ar avea dealtfel rost! lipsite fiind de valoare reali 
ţi netrecătoare. Dar pentru revărsarea el liberă, Înfiinţează alte persoane, fiu infinite 
In esenţă, căci aceasta  nr Însemna o revărsare la Infinit a sa sub forma acelor per
soane. dar In altfe l ea le poate Împărtăşi treptat din infinitatea vieţii şi iubirii Sale, \ 
lndumnezeindu-le. Dar aceasta nu o poate face declt unlndu-Ie real cu Sine prin iubire, 
făclndu-le să experleze in mod real iubirea Lui. Numai aşa se m anifestă o libertate 
şl o iubire tn experienţă, fără de carc totul apare fără nici o noimă. Iubirea din co
m unitatea supremă işl produce astfel o nouă formă a manifestării Sale. Astfel, pe dc 
altă parte nu e total una in mod Indistinct, tUir nu slut nici despărţiri dc netrecut In en.

Persoanele create şi deci finite se pot bucura de infinitatea Iubirii şl vlo|ll dum
nezeieşti, sau de unica şl suprema sursă a vle(li şl iubirii, adică de Infinitatea acelei 
surse, lntr-un progres infinit al lor tn Indumnezelre, fără de care existenta şl năzuinţa 
lor nestirşită n-ar avea rost. Ele devin părtaşe la acea viată şi iubire infinită In mod 
treptat, datorită faptului că  infinitatea iubirii şi vle|il divine il se comunică, res- 
pecttndu-se libertatea am belor părţi, ceea ce  face ca f lin (ele finite să poată aduce şl 
n contribuţie a unui efort propriu la creştereu lor, adică această creştere să fie o 
creştere reaiă.

2. De aceeu, Treim ea iradiantă prin iubirea co-l- este proprie nu poate ii trăită 
şi cugetată fără energiile Ei necreate in grade mereu sporite, lubireu o caracterizau 
prin acest paradox : pe de o parte uneşte subiectele ce  se iubesc, pe dc alta nu le 
confundă. Iubirea duCe un subiect spre altul, dar nu ie confundă, căci tn acest cai 
iubirea ar în c e ta ; ea ar ucide persoanele ce  se iubesc, nu le-ar asigura existenta 
netrec&toare. Paradoxul acesta nu se poate explica altfel declt prin iradierea iubirii 
ca  energie ce  se comunică de la o persoană la alta, fără ca ele să se epuizeze In 
această com unicare, iubirea nesfirşită şi necreată a sursei necreate de iubire nu sc 
poate comunica declt ca energie necreată. Dar In comunitatea eternă şi dosăvîrşlti 
a iubirii, su biectele Îşi comunică Însăşi fiinţa, Iară ca e le  Înseşi să se conlunde. Aceasta

ra  şl tiln|a lor. Numai aşa iubirea lor o cu adevărat desăvlrşită. O Illntă eternă cure 
ar da naştere ulterior unor Persoane, ar reduce valoarea porsoanelor şl le-ar acorda 
o existentă trecătoare, iar aceasta ar face însăşi iubirea ceva, de un plan sccundar, 
supusă unor legi de evoluţie superiqară ei. Pe de altă parte nişle Persoane exlsillnd
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etern, fără o unitate dc fi in |u, ar supune* iarăşi iubirea unei evoluţii, deci i-ar da un 
rol de al doilea plan, ceea ce ar tace din nou persoanele fără un rost suprem.

- Pe planul suprem, dumnezeiesc, deosebirea între fiinţă şi energie e depăşită in- 
5 lr-un mod neînţeles dc noi. înseşi fiinţa c energie, fără a Înceta să fie fiinţă inepui

zabilă. Flin|a însăşi e o energie comunicantă. Dar e comunicantă pentru că e a unor 
Tersoano supreme. Persoanele îşi comunică fiin|a ca pe o energie, îşi comunică toată 
filn|a, toată fiind o energie ce  sc comunică de la Persoană la persoană, lubireu lor 
fiind desăvlrşită, fiin|a lor iradiază Întreagă de la una la alta. Noi nu putem trăi in 
energia ce  ni se comunică dc ia Dumnezeu toată filntu divină. Ea este inepuizabilă, 
tnsăşi energia ce nl se comunică din acea sursă fiind dintr-o sursă infinită, este din- 
tr-un plan transcendent nouă, fiin|e aduse la existentă in timp, printr-un act creator 
ui lui Dumnezeu, deci (linte finite.

3. Dur comunitatea treiinică a Persoanelor dumnezeieşti, structură dinamică >< 
iubirii nesfirşltc, nu e o Iubire uniformă u celor trei Persoane inlre ele, ci o iubire 
de Tută, de Piu şi de comunicare ipostaslată Intre ele, in formu Duhului Sfint. Iubirea 
nu o uniformă. Ducă li-uş tivea pe celălalt ca altfel decit mine, ducă nu iiii-ur da o 
Iubire altfel declt a mea, nu m-ur interesa prea mult. Pură aceste calificări deosebite, 
iubirea divină, deşi infinită, ur uveu ca Însăşi ceva monoton in ea. A fecţiunea unui 
Tată desăvlrşlt fată de un Fiu desăvlrşit e  altceva decit o afecţiune pur şi simplu 
intre persoană şl persoană. In general, nu există afecţiune monotonă şi uniformă, 
pentru că persoanele înseşi nu slnt uniforme. Tatăl iubeşte pe Fiul cu o sim|ire părin
tească Infinită, mlngîindu-L cu o sensibilitate nesfirşită u unui Tată desăvlrşit. Iar 
Fiul răspunde acestei iubiri părinteşti cu sim ţirea filască a Celut ce  se simte mîngiiat 
dc un Tată desăvlrşit. Nici nu ştim ducă două iubiri uniforme ur mal li iubiri. Insă 
sensibilitatea Tatălui fată de Piui, iu forma ipostatlcă m lnglietoare a Duhului Sfint. 
TaV&l se  bucură împreună cu Duhul de Fiul. Dar această m lngllere ipostatlcă a T a tă 
lui, îndreptată spre Fiul face şl pe Fiul să răspundă cu o simţire intensificată iubirii 
Tatălui fata dc El, fără ca sensibilitatea m inglletoarc a Tatălui fa|3 de Fiul să devină 
proprie Fiului, căci tn acest caz ur simţi şi El o iubire paternă fa|ă dc Tatăl, confun- 
dtndu-se cu El. El răspunde cu sensibilitatea Lui filială, provocată şi do Duhul Sliut, 
ilar fără ca scusibiiHutca Lui filială să sc cnnfundc cu sensibilitatea paternă, sau so

. la iornwi unui ul paitrulea ipostas, căoi aceasta ar deschide sx>ria unei inmui|irt Ja 
Infinit a ipostasurilor dumnezeieşti. i

4. Dumnezeu vrînd să întindă treptat darul iubirii Sale infinite la alt ordin dc
1 subiecte conştiente şi anume create, vrea să întindă această iubire in forma el paternă,

ca iată dc al|i fii, uniţi cu Fiul Său. De aceea, după crea|la omului, voieşte ca Fiul 
Său să sc fucă om, pentru cu lubireu Sa fa|ă dc Fiul Său devenit om, să fie o iubire 
care se îndreaptă spre oricc faţă om enească, asemenea celei a Fiului Său. In Fiul 
întrupat toii sintem înfiaţi dc Tatăl. Propriu-zis, chiar prin creaţie Dumnezeu a făcut 
pu om ca pe un chip ai Fiului, sau ca Fiul Său să sc poată face şl oin. Dumnezeu- 
Tatăl ne iubeşte în Fiul Sau pe totl, pentru că Fiul s-α făcut Fratele nostru. Duinnezcu- 

şi El, dragostea Sa dc Frate suprem. E o nouă formă a dragostei 
Iul Dumnezeu fu|ă dc noi. Dur dragostea Fiului fată dc noi nu e despărţită dc dra
gostea Tatălui faţă dc noi, ci în dragostea Lui de Frate face să se reverse dragostea 
Tatălui peste noi, sau şi dragostea Lui fală de Tatăl In noi. Tatăl primeşte în noi ai|i 
fii iubitori şi iubiţi pentru că Fiul Său s-a făcui Fratele iubitor al nostru.

urată că .Subiectele sînt pe planul suprem tot aşa de valoroase şl de Indestructibile i?|ul ne arată astfel
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Insa odată cu dragostea Tatălui fată de noi şi cu dragostea noastră fată de Tatii 
\n Hristos, se revarsă poşte noi dragostea paternii în  lorina Duhului S iîn t revSrsntţ 
peste Fiul Său, iar' noi răspundem acestei iubiri a Tatălui provoca|I de aceeaşi sensi
bilitate m inglietoare a Tatălui împreună cu Fiul.

Dacă nu s-ar fi Întrupat Fiul ca om, nu s-ar fl revărsat In noi dragostea Tatălui, 
care din Hristos ca om trece şl la noi. Prin Fiul întrupat Iradiază In umanitate şl ii 
lume Duhul Sllnt ca dragoste a Iul Dumnezeu lată de noi şl a noastră fată de 
Dumnezeu.

Duhul aduce In creaflune viata şl Iubirea intertrelm ică, ridică creaflunea In pil· 
nul Iubirii intcrtreim icc şi al Indumnezeirll. Hpiclezo Duhului Sflnt In Euharistie, spune 
Koepgen, nu are numai scopul să prefacă exterior plinea şl vinul In trupul şl slngeie 
Domnului, ci să introducă viata dumnezeiască In  creatlunc. «Biserica răsăriteană nu 
vede conceptualul, ci procesul Însuşi, realitatea religioasă. Ce este pentru ea Euha
ristia? Prefacerea plinii şi vinului In trupul şt slngeie lui H ristos? Desigur, e s te ţ i  
aceasta, dar pe planul din fată se află pentru ea nu prefacerea, ci indumnezelrca crea· 
turii. In adincuriie Duhului se săvlrşeşte unirea Intre Dumnezeu şi lume. Sacramentul 
este punctul In care se săvlrşeşte pătrunderea celeilalte  lumi în cea o noastTă <le aici, 
Iar aceasta este opera Sflntului Duh» (p. 241). De aceea, cheamă Hristos In toate sluj· 
bele el de sfinţire pe Duhul Sflnt. Prin Duhul Sflnt, noi slnlem  ridicat! In lumea dum
nezeiască, s.iu lumea dumnezeiască pătrunde in noi. A ceasla ne preschimbă, cu acenslj 
începe lucrarea Induinnczcirii noastre. Ί 11 aceasta constă spiritualitatea ortodoxă, sau 
v iata noastră duhovnicească.

5. CARACTERUL HRISTOLOG1C Ş l PNEVMATOLOGIC BISERICESC 
AL SPIRITUALITĂŢII ORTODOXE

Ceea ce deosebeşte esenţial spiritualitatea creştină de orlco altă spiritualitate 
este. In afară de faptul că nu afirmă Identificarea omului cu dumnezeirea sau cu 
esenţa totală, caracterul el hrlstologlc. Suişul creştinilor spre Dumnezou are, adlcl 
nu numai de normă, cl şt de cale  pe Ilsus Hristos conform cu declaraţia acestuia 
«Eu sînt ca lea ...»17. Nimenea nu poate înainta spre unirea tainică cu Dumnezeu păşind 
pe o altă cale declt Hristos, şl nimenea nu poate ajunge In această unire dincolo de 
Hristos. Iar legătura noastră cu Hristos se realizează şl se  Întăreşte prin Duhul cel 
Sltnt al Lui.

Creştinismul crede c& orice altă  unire cu dumnezeirea, care nu se  leaU ieail 
prin Hristos şi în Hristos, este o iluzie. Căci Iisus 1-Irlstos este singurul «Mijlocitor·, 
pc caro l-a dat Dumnezeu oamenilor ca scară spre Sine. «Prlntr-lnsul a binevoit s! 
Io împace toate cu Sine, lie cele do pe pămînt, lie cele din Ceruri, făcind pace prin· 
ti-lnsu l, prin slngeie Crucii L u i»3i. «Căci printr-lnsul avem şi unii şi alfll apropiere 
ră tre  Tatăl» » .

Ilsus Hristos este puntea Intlrisă de Ia Dumnezeu pînă pe tSrimul umanltă|ll 
noastre, prin ipostazul Său cel unul, carc întruneşte şi natura dumnezeiască şl pe cei 
om enească.

Chiar făcind abstracţie de întrupare, Fiul lui Dumnezeu este Cel «Intru care suri 
aşezate toate», pentru că «tntr-lnsul au fost făcute toote» El nu este numai Aceli

37. loan XIV, 6. 38. Colosenl 1, 20.
40. Colosenl II, 16—17.

39. Efcscnl II, 16.

In care Tatăl tşl priveşte strălucirea proprie, cl şl A cela In care creatfunea poate 
contempla slava Tatălui. Avlnd un rost etern reveiational. Fiul a fost orlnduit ca şi 
tn raport cu lumea să fie revolaflunca Treimii. Clnd Dumnezeu a întreprins scoaterea 
lumii din nimic la existentă, Fiului i-a revenit rolul de a sta cu ea tn contactul cel 
mal Imediat. Adincuriie de absolută transcendentă ale dumnezelrll, de care lumea 
n*ar putea lua nici un fel de cunoştinţă că  există, prin Fiul 1 se fac oarecum  cunoş- 
tlbile. Prin Fiul său, Dumnezeu este pentru lume In general un glas ce răsună In fire, 
un semn doveditor al existenţii Lui, adică «Cuvlnt», ş i-to t prin Fiul, Dumnezeu Ii este 
lumii oarecum «Raţiune», adică realitate ptnă la  un anumit loc Inteligibilă, sau cauză 
prin care se ordonează, se  explică şl Îşi explică toate. De aceea lumea a fost făcută 
prin Fiul şi capabilă de a primi relaţia cu Fiul. Fiul este reflexul do lumină al Tatălui 
In lume, prin «raţiunile» sau prin sensurile şl, rosturile ce  sălăşluiesc In toate lucrurile, 
liră do care lumea ar 11 scufundată In cel mai descurajator Întuneric şi non-sens. 
Chiar suişul Imperfect, unilateral şi nemlntultor la Dumnezeu prin raţiunea noastră 
atinsă de boala păcatului, este tot numai o suire prin Fiul şi In Fiul ca Raţiune su
premă a tuturor lucrurilor şl ca ultima pe care o putem tntrucitva sesiza din Dumnezeu.

Dar. Dumnezeu a făcut prin întruparea acestui «Cuvlnt», a acestei «Raţiuni» a Lui 
un pas şl mal departe tn Ieşirea Sa din transcendentă şl În apropierea de noi. Ei ni 
«•a făcut In Ilsus Hristos «glas» de iubire, răsuntnd de toată afecţiunea familiară 
nouă, a unol flln|o omeneşti. Dar aceasta înseamnă că omul însuşi a f o s t  făcut capabil 
să se facă inodiu prin caro ni se comunică Fiul Iui Dumnezeu. Ei este acum Intr-o 
«proplero maximă de noi şl lntr-o legătură ontologică care lace ca In tot drumul ce-1 
suim spre Dumnezeu să nu fim singuri, cl cu El şl In El. Dar faptul acesta  obiectiv  
este coroborat de faptul subiectiv manifestat In conştiinţa trezită prin Duhul, Că acest 
urcuş nu-1 facem cu puterile noastre Individuale, ca ]ie o întreprindere prin care avem 
să cucerim divinitatea ce  ne stă In fată, pasivă şl Impersonală. Ca creştini, avem, In· 
coplnfl do pe treapta cea  mal de jo s  a stării noastre spirituale, conştiinţa sensiblll- 
latS prin Duhul că , In această deprlndero ostenitoare şl Îndelungată ne aflăm necon· 
tcnlt lntr-o legătură cu Ilsus Hristos, care ne stă şl alăturea, sustlnlnd mersul nostru, 
dar şl în faţă ca model, chemlndu-ne spre Sine şl la o comuniune mal deplină cu El, 

cum un prieten mal bun ca tine tn toate privinţele 1(1 este şi alăturea pe drumul 
core li faci spre desăvtrşirea morală, dar şl mal sus ca tlne<jn e r e u  atrăglndu-te. Unde 
nu este Ilsus Hristos, dumnezeirea fiind socotită o transcendentă absolută, nu poate 
avea in ochii aderenţilor o fată personala, deci este concepută după natura forţelor 
atcunse, de care încearcă o apropiere pe căi ocolite, dar nu mal puţin umane, acea 
(ortă neavlnd o Iniţiativă personală şi capacitatea de a da un ajutor Iubitor, prin 
intrarea tn comuniune personală.

Am spus că Ilsus Hristos este de la Început «cale» pentru urcuşul spre Dum
nezeu, chiar din faza nevolntelor ascetice, clnd nl s-ar părea că slntem  avizat! pre
cumpănitor la noi înşine.

Adevărul acesta este susţinut de scrierile duhovniceşti ale Răsăritului ortodox 
prin afirmarea că Domnul nl se dă Intli prin porunci. «Domnul este ascuns In porun-· 
cile Sale şi cei ce-L  caută pe El, tl găsesc pe măsura Împlinirii lor», spune Sf. Marcu 
Ascetul41. Ideea aceasta o avusese lntil Orlgen, Iar In ce le  din urmă o dezvoltă Maxim 
Mărturisitorul. Ea înseam nă că fe l  ce  vrea să pornească spre Dumnezeu, trebuie să 
se prindă Inttl <ie funia poruncilor pe care ne-o oferă Iisus Hristos. Dacă persoana

41. Despre legea duhovniceasca, cap. 190; Tiloc. rom ., I, p. 247 ; P. C. 65, coi. 905-930.
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lui lisus, ca model dc desăvirşire, nl se prezintă ca o sinteză a poruncilor dumnezeieşti 
împlinite, lucrlnd şi noi acelo porunci, ajungem la asemănarea şl la unirea cu HI. De
sigur, înfăţişarea lui lisus In porunci nu are atracţia pe care o arc El In forma desco
perită personală, ca sinteză realizată a poruncilor, sau ca atunci clnd II vodein 
după cc  am trecut peste faza Împlinirii lor. El ne apare uspru clnd nl se întinde, prin 
porunci, sau cînd ne spune că  singurul drum spre Sine este prin ele. O rlgcn spunea: 
«Nu apare Iii fel celor mulţi şl celor cc  pot să-l urmeze pe înălţimea muntelui. 
Tcntru cel cc  slnt Incă Jos, Cuvintul nu arc nici chip, nici frumuseţe... Iar pentru cd 
c e  au luat putere să-i urineze şi pc înălţim ea muntelui, ore o formă mai dumneze
iască» 42. Iar Sf. Maxim M ărturisitorul Înfăţişează aceeaşi Idee a s t fe l : «Domnul nu 
apare tuturor la fel. Începătorilor le apare In chip de ro b ; celor ce  pot urca pe mun- 
'e le  Schim bării la Fată, In chipul «pe carc l-a avut înainte de a Γ1 lum ea»4S. Cea dlntll 
În făţişare ascunde adevărata lut slavă. Ea este numai «simbol» al celeilalte . «Cea 
dinlll este pentru începători, a doua pentru desăvlrşlţl. Cea dlntll este după ase
mănare·· primei parusli, In literă şl faptă ; a doua este prolnclilpulrea celei- dc a doua 
parusli, în duh şl cunoaştere» 44.

Dar, cum am mai rem arcat, Domnul este ascuns In poruncile sale şl In stră
dania pentru dobîndirea virtuţilor, nu numai ca normă, ca model fărâmltat in prin
cipii de purtare, cl şl ca  purtare personală ce  lucrează in ele. Căci numai o persoană 
superioară dă porunci. Poruncile oricum au şi ele  o atracţie  şl cine şi ie pune la inimă, 
sim te privirea Lui a ju tătoare  atlntită asupra sa, căci Domnul nu ne-a dai poruncile 
odată pentru totdeauna, ci le  dă In flecare clipă. Deci tn strădania insului pentru îm
plinirea lor, se află ajutorul Lui. «Cel cc  se dosăvlrşoşto In virtute şl In răbdarea în
cercărilor. are In sine lucrarea sau forţa eficace evipfeia a primei parusli, Iar cel ce 
a ajuns la starea Îngerească a gnozel, In acela lucrează lăuntric ncpătimlrea celei 
dc a doua parusli» 4’.

Ba Sf. Maxim merge plnă acolo Incit sp u n e: «Flinta virtuţii din flecare estf 
Cuvintul cel unic al lui Dumnezeu, căci flinta tuturor virtuţilor este însuşi Domnul 
nostru lisus H rlstos»46. tn poruncile cc  le dă vorbeşte El personal conştiinţei noastre. 
Dacă din porunci ni se întinde Domnul aşa zlclnd din afară do noi, ascuns In aceste 
trăsături analitice ale chipului său, In virtuţile care arată Incopcieroa noastră do po
runci ţi progresul In iicoiistă sinteză vie vlinlro noi şi ele, Domnul Se manifestă şl 
dinlăuntrul nostru, 'tn porunci privite In ele  înseşi, Domnul se ascunde ca putere 
personală atractivă in strădania do a Ic tucra prin virtuţi, cu piliere personală im
pulsivă. Căci Domnul este ascuns dc Iu Botez In sanctuarul c c l mai dinăuntru al Hlnţcl 
noastre, imboldlndu-ne spre Împlinirea poruncUor, prin ccca  cc  întipărim pc obrazul·' 
nostru spiritual, trăsăturile Domnului. Aslfel aceste trăsături se limpezesc Iroptat sub 
impulsul unei forte ce  lucrează dinăuntru In afară, care nu este declt însuşi lisus 
Hristos, ce l sălăşluit in adlncul nostru nesesizat la început In mod vădit. Prezenta lui 
Hristos ni se face astfel tot mal vădită inlăuntrul nostru, manlfestindu-se tot mal lumi
noasă şi In com portarea noastră exterioară. In virtuţile noastre. Iată cum spuno 
aceasta Sf. Marcu A sce tu l: «Templul acesta, adică locaşul sflnt al trupului şl al sufle-

■12. CoMra Celsum 4, 16 , cilul după R. U. von Balthasar, D ie grostiischeh Centurion des M axima
C onfessor, Fr. I. Br. 1941, Herder, p. 43. 43. La Ham U. von Dalthasar, op . eiI., p. 42.

44. Idem, p. 41. 43. Ibid.
46. A m bigu a:  P.O., 91. 1001. Ideea că prin ac|iune descoperind raţiunea lucrurilor, descoperim

pe Dumnezeu însuşi, o dezvoltă Blondei a s lfe t: «Oleu, pour alnsl dire, visile Lul-mGinc son oeuvre, p6nclre
le domaine ou II y a des ouvries travalllanls â la fols pour eux mimes el pour Lui» (Op. cit., p. 201-204).

E ’ lulul, are şl el un loc în partea dinăuntru a entapoteazmei. Acolo a Intrat lisus ca 
i^lnnlntomergător, locuind de la Botez în n o i»47. «Drept aceea, o, omule, care ai fost 
î^bolczat In I-Iristos, dă numai lucrarea pentru caro ai luat puterea şl te pregăteşte cu 
jplă primeşti arătarea Celui cc  locuieşte întru tine» 4".

Dacă la început Hrlstos este, aşa ziciml, Îngropat in porunci şi in noi, pc măsură 
ţ ffc  ne prindem (Io porunci, cu puterea Lui cnre este in noi, dnliindind din această

i i  colaborare virtuţile, ca trăsături vii, care oglindesc chipul Domnului, Hristos se ridică 
•Viol mal luminos dc sub accsle  valuri. De aceea Origcn şi Sf. Maxim Mărturisitorul 
^consideră drumul creştinului evlavios dc la lucrarea poruncilor la cunoaştere, ca un 
i] drum tainic al Domnului tn noi, dc la coborirca pe pămînt în chipul smerit dc rob 
; plnă la urcarea pe muntele Taborulul, unde s-a arătat in toată slava Sa, Dumnezeirea.
’ Noi facem urcuşul, de la eforturile ascetice pină ia contemplarea tainică cu Hristos, 

prin Hristos, spre Hristos. Nici un momcnl nu-1 facem singuri, ieşiţi din această «cale» 
i. >1 tlnzlml spre o altă |inlă. Via|o păininteoscă a Iul ilrisios are astfel o permanentă 
. «dualitate, rep eliiiilu-se cu fiecare din noi, aşa cum un invă|ător parcurge cu fiecare 
;j copil pe care-l creşte, toate fazele învăţăturii sale. Fiecare din noi este contemporan 

|v cu toată viata lui Hristos, sau mai bine zis El se face contemporan cu fiecare din noi 
îl mai mult decit contemporan, părtaş intim la întreaga traiectorie a vieţii noastre, 

p ,  Intipăi^lndu-se spiritual în flecare din noi.

KT Am sipus că mal degrabă Hrlstos se face contemporan cu noi, Intrucit viata 
| 'fiecăruia din noi Îşi ore unicitatea cl, pc care nu şl-o pierde, lisus, participind la 
i ; toate suferinţele noastre, uşurlndu-lc, duce împreună cu noi lupta cu ispitele şi cu 

)> păcatele noastre, se străduieşte Împreună cu noi după virtute, leso la adevărata noas- 
tră fire dc sub p etele păcatului, Sf. Maxim sp u ne: «Plnă la sftrşHul lumii pătimeşte 

: tainic pururea cu noi, pentru bunătatea sa, potrivit (şi proporţional) cu suferinţa află-
■ floare In fie c a re 49. Noi ştim că există o intercomunlcarc do la om la o m ; este un 

fapt că po. măsura interesului cc  şi-l poartă, işi trec unul altuia, in chip tainic, pove- 
, rllc, durerile şl bu curiile ; este fapt că unul poate să simtă toate stările celuilalt, pri- 
?  mimlu-l pe aceia in sine, sau pălrunzlnd cl în acela. Dar dacă omul ajunge prin sen- 

I ' slbilitalea dragostei să cunoască şi să in|cloagă pe semenii săi, împovărlndu-se cu 
Se trăirea tuturor experienţelor lor, cu ntit mai mult o poate face -aceasta lisus, Omul 
K, culminant, Omul dcsăvîrşU in dragostea faţă de semeni, Omul căruia curăţenia -desă-
I . vtrşllă dc păcat, deci do egoism şi do nepăsare, ii dă o sensibilitate unică. El este 
§;', Aproape dc toll, sesizează cu finele supremă ceea ce este In toll, şi participă generos 
R ' ·— deci fără păcat —  la vibraţiile tuturor inimilor, la năzuinţele lor bune şl la lup-

Ido lor împotriva răului, forlificindu-le.I?.
is; ,E1 «urmăreşte», zice tot Sf. Maxim Mărturisitorul, «in toate zilele, pc toti cei
I I , . to  so vor mIntui, pentru a-i cuceri» (P.G. 90; 77).

j| :, ' Pătrunderea lui Hristos In noi se face prin sfintele Taine ; prin spălarea Bolo- 
H;. stilul, prin ungerea cu Sf. Mir şi prin împărtăşirea Lui dc pc Sf. Masă. «I’rin mijlo- 
Bţ; circa acestor sfinte Taine, Hrlstos vino la noi, îşi face sălaş In sufletul nostru, se face 
K; una cu cl şi-l trezeşte la o viată nouă ; odată ajuns in sufletul nostru, Hristos sugrumă 

picatul din noi, ne dă din însăşi via|a Sa şi din propria dcsăvlrşire» 50.

|8Γ> , 47. Despre b o t e z ;  Pito c. rom. cd. I, p. 287 ; P. O., « ,  985-1028.
*  48. Op. cit., p. 294. 4<i. Myttagogie; P. O., 91, 713.
V 50. Nlcolae Cabasila, Despre viata in Hristos, lrad. rom. dc T. Bodoyac, Sibiu, 1946, p. 11.
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Desigur, noi trebuie s3 coniucrSm cu Hristos cei sălăşluit In noi prin sfintele 
Taine, altfel nu nc mintulm. Dar baza pentru putinţa colaborării noastre este pusă i e  
sus, este harul lui Hristos. «Lucrarea porneşte dc la Dumnezeu ; din partea noastră 
se adaugă doar bunăvoinţa»31. S a u : «Baia Botezului este începutul şi temelia vieţii In 
Hristos» a . In Botez se  face prima «unire» a noastră cu Hristos, dar o «unire» care 
.:iv să Mo propuii' pentru unirea deplinii din liiiluirislii·, prin făptui cri piiilllcă $1 spală 
mireasa (sufletul) pentru unirea nupţială cu mirele iu liuluuistie M.

Hristos, sălăşluit de la Botez in noi, conduce cu putere nu numai străduinţa 
noastră după împodobirea cu virtuţi, deci nu numai lucrarea pozitivă de fortificare 
prin voinţă a omului nou In Hristos, cl şl pe cea negativă, de omoriro a păcatului, 
de slăbire, tot prin voinţă, a omului vechi. Căci omul nou In Hristos nu creşte şl nu 
se întinde In noi, declt pe măsură ce  cedează şi se micşorează omul cel vechi, iln 
alimentarea cu putere a acestui proces spiritual se manifestă înţelesul Botezului ca . 
participare a celui ce se botează la moartea şi învierea Domnului. Taina Botezului 
nu este numai o realizare momentană a unei morţi şi Învieri tainice a celui ce se bo
tează, cl şl Inaugurarea unul proces In care moartea şl învierea aceasta continuă 
ptnă la desăvtrşlre. M oartea aceasta, tn · continuare, este aspectul negativ al ascezei, 
este lupta împotriva omului vechi, al păcatu lu i; învierea este aspectul pozitiv, este 
creşterea omului nou al virtuţilor. M oartea e s te . împreunată cu suferinţă, ilnăbuşlm 
şl tăiem  de la noi un fel de viaţă ce  ne-a devenit proprie. Dar atunci ne gindim că 
şl Domnul a suferit murind şl prin suferinţa noastră participăm şl noi la ceca ce  a 
suferit EI. tn acest înţeles, asceza este participarea noastră la moartea şi învierea 
Domnului In continuarea, şi actualizarea Botezului prin eforturi personale. Hristos, ca 
putere ce  susţine strădania ascezei, este forţă, este «fiinţă» atlt a virtuţii, ca latură 
pozitivă a ascezei, c it şi a luptei împotriva omului vechi, al păcatului.

Hristos conduce opera de omoriro a omului vechi din noi, nu numai prin pu
terea ce  ne-o dă dinăuntru In afară, de a lupta cu voia împotriva obişnuinţelor păcă
toase, cl şl prin încercările şi necazurile dc tot felul ce le îngăduie să vină asupra 
noastră. Dacă primim aceste necazuri, ele  nc purifică treptat, dacă ne/revoltăm  ne 
înfundăm şl mal mult In păcat. Hristos este cel ce  nc dă puterea do a le  răbda, 
dc a suferi necazurile. In acest sens, cl participă impTcună cu noi ia suferinţa lor, 
si tot in acest sens, se sm ereşte Împreună cu noi, Ingroplndu-se lntr-o chenoză, intr-o 
moarte pe care o repetă In viaţa fiecăruia din noi. liste moartea care, in acelaşi timp, 
este o înălţare.

Da/ dacă spiritualitatea are un caracter hristoccntrlc şl dacă acest hristoccntrism 
este acccntuat dc rolul tainelor ca m ijloace prin care se sălăşluieşte Hristos In om, deci 
ca surse de putere divină indispensabilă pentru eforturile ascctlcc şl pentru trăirea 
unirii tainice cu Hristos, urmează că spiritualitatea ortodoxă are şi un caracter pneu
matic bisericesc. Pentru că  acolo unde este llr istos prin Tuine, ucolo este  Biserica 
plină de Duhul comuniunii In El, sau numai Biserica îm părtăşeşte pe Hristos ca Trup 
al Iui prin m ijlocirea tainelor. Mădular al Iul Hristos nu poate deveni şl nu poate

rămlne cineva, progreslnd in această calitate, declt dacă se integrează şi face parte 
(lin Trupul tainic al Lui, ca ansamblu bine orlndult al multor mădulare. Credinţa, ca 
putere a creşterii spirituale vine In om de la Hristos, dar prin B iserică, sau prin trupul 
Lui plin de duhul comuniunii, cresclnd din credinţa obştei bisericeşti, tn care este 
lucrător Hristos. Prin Botez, omul intră in legătură cu Hristos, dar şi in atmosfera 
d" rre<lln|ă, (.ari* Însufleţeşte ca o piliere divina nlişlou l ils e rk e a s o l N elrisiillellt şi 
nulmboldlt continuu de crcdln|a din obştea bisericească, nimenea nu ar fi in stare 
să rămînă în credinţă şl să crească in ea şi in roadele oi. A  progresa cineva Sn 
virtuţile ce cresc din credinţă şl culmlne'ază tn dragoste, înseamnă a-şi m anifesta dra
gostea lucrătoare faţă de semenii săi şi a se strădui pentru sporirea aceleiaşi cre 
dinţe In ei, a spori in comuniunea cu to|i in Hristos prin Duhul. Dar aceasta este 
lot una cu a lucra la întărirea Bisericii dlntr-o răspundere faţă de ea. A ceastă răs
pundere a avut-o in vedere şi M lntultorul cind a dat caracterul ierarhic al Bisericii 
Sale. Dlonlsie Areopagitul a legat do ierarhie tot progresul spiritual al membrilor 
Bisericii şl tn susţinerea acestui progres a văzut tot rostul ci. Desigur, răspunderea 
aceasta nu şi-ar avea rostul dacă n-ar exista Sn însăşi orlndulrca lucrurilor o g ra
daţie. Există primordial o Ierarhie a bunurilor spirituale şi numai pentru că unii ajung 
pe trepte superioare înaintea altora, aceia slnt răspunzători să a ju te  şi po cei de pe 
treptele Inferioare să se ridice. «Ierarhia constă, cum arată venerabila noastră T ra 
diţie, din toate cele contem plate şl grăite peste tot despre lucrurile sfinte», spune 
G> Pachlmarc, comentlnd o expresie apropiată a lui Dionisio A reo p agitu lM. Col co 
cc< află ridicat! pe treapta cea mai Înaltă a bunurilor spirituale nu s-au ridicat numai 
prin ei, pentru că In acest caz oricine s-ar putea ridica, principial, prin sine, şi n-ar 

''mai fi necesară o ierarhie şi intre persoane, ci numai Intre bunuri. Deci ierarhie În
seamnă şi o legătură Intre trepte prin ajutorul ce trebuie să-l dea cei superiori celor 
inferiori şi prin dependenţa celor inferiori de cei superiori. De aceea cel de pe treapta 
rea mai înaltă In B iserică s-au ridicat acolo prin îngeri, subiecte superioare nouă. 
Aceasta pune în nouă lumina rostul îngerilor, care au, aşadar, o răspundere fată do 
oameni, semenii lor Intru creaturitate. îngerii slnt orîndultl şi ei pe ce le  nouă trepte. 
Heruvimii de pe treapta cea mal înaltă, fiind in cea mai intimă apropiere de Dum
nezeu primesc lumina direct de la El şi nu mai pot trece Intr-o treaptă mai înaltă. 
Fixarea accasta u treptei celei mai înalte implică o fixare a tuturor treptelor Îngereşti 
in sensul că nu se mal face trecerea dc pc una Inferioară in alta superioară, dar toate 
înaintează etern In cunoaştere. La îngeri nu ijia^ este vorba de o cădere a unora mai 
jos şi de luare a unora înaintea altora pentru că nu mai este păcat. Ei sînt consoli
daţi toţi in bine.

Dar, totuşi, fiecare treaptă primeşte lumina îndumnezeitoarc prin cea superioară 
ţi în acest sens au lipsă dc treptele superioare ” . ilncolo el slnt fixaţi pe veci pc trep- 
Icle lor. A ceasta este «odihna» lor poate, deşi odihna aceasta nu înseam nă încetarea 
dc a se bucura veşnic de primirea luminii divine, de contemplarea necontenită a infi
nitelor adîncimi ale lui Dumnezeu. Ei sint fixaţi in bine, dar progresează in cl. A ceasta

5). Op. cit., p. 8.
52. Op. cit., p. 28. Sau : «Baia Botezului nimic alia nu face dedt trezeşte in cei şpulajl aceste sim

ţiri şl puteri· (p. 4).
53. Jean Daniclou, L e Syrnbolismc des tiles baplismaux, in rcv. «Dicu vivant·, nr. 1, p. 31 : *>Myst6re

de (’incorporation au Christ, mystire du rclour au Paradis, le baptfrne est aussl mystire des nocşs de
1’âme et son Epoux divin, mystire d’union. 11 faul que i’âme soit purifi£ et le Iav6c avant de pouvoir
s'unir â son Epoux divin·.

54. L'ccl. hicrarchia, cap. I, 3 ; Parafraza lui Pachym arc I, 3 ; P. G. 3, 386.
55. Dlonlsie nu vorbeşte numai dc o iluminare şl desivirşire chiar ;l  a cetelor Îngereşti inferioare 

prin cele superioare, cl şi de o purificare a lor. Ba incA şi dc o purificare, iluminare şi desăvlrşire a primei 
cele de sus prin Hristos. Purificarea este curfl)ire de o anumiţii neştiinţa, iluminarea este participarea la 
o cunoştinţă superioară, iar desăvirşlrea este transformarea mai înaltă prin aceaslă cunoaştere. {De coelesii 
kier. VII,, 3 1 ; P. G. 3, 209).
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înseamnă că sln t «Intr-o odihnă pururea mobilă» a spiritului lor, sau o mişcare cir
culară in jurul fiinţei divine, la care va ajunge In viaţa viitoare ţi spiritul nostru.

Oamenii credincioşi, spre deosebire de Îngeri, urcă de pe o treaptă pe alta şl 
pentru că au căzut In păcat şl urcuşul înseam nă pc de o parte anularea treptată n 
urmărilor păcatului, pe de alta, desăvirşirea firii lor prin participarea cit mai· mare 
la Dumnezeu, in  slu jba acestui progres spiritual stă ierarhia de subiecte, căci numai 
subiectele slnt capabile de a jutorarea prin iubire. Dc acoea, ierarhia este esenţialii' 
B isericii (ierarhia cerească tino şi ea dc Biserică lntr-un [cl anumit şl susţine mlşcuren 
ascendentă a Ierarhiei bisericeşti). Urcuşul omului realizindu-sc prin ajutorul şi In 
cadrul el, se realizează In cadrul B isericii. Ţinto ultimă a întregii ierarhii este Indum- 
nezeirea celor ce  se m lntuiesc. «Iar lndumnezeirea este asim ilarea şl unirea cu Dum
nezeu, pe c it  este cu putinţă», sau mai pe la r g : «N econtenita iubire a Iul Dumnezeu 
lucrată In toţi în chip dum nezeiesc şi unitar şi înainte ide aceasta părăsirea totală şl 
neregretată a celor contrare, cunoaşterea făpturilor In calitate de făpturi, vederea şi 
ştiinţa sfintulul adevăr, participarea Îndumnezeită desăvlrşită şi unitară la Unul .însuşi,- 
citit c it  este  cu putinţă, gustarea vederii care hrăneşte spiritual şl Indumnez'feieşle pe 
tot cel ce  caută spre ea» M. Lucrarea ierarhiei bisericeşti este unitară, dar se realizează 
In grade : «curăţirea celor nedesăvlrşlli, luminarea celor curăţiţi şl desăvirşirea celor 
Iniţiaţi In ştiinţa iniţierilor el» ,7.

Lucrarea ierarhiei asupra poporului credincios se exercită  esenţial prin sfintele 
Taine, în special prin Botez, Sf. Mir şl Euharistie. Pe cită  vreme ingorii ca «minţi pure» 
prim esc cele dumnezeieşti In mod deosebit, noi le primim Îm brăcate «In icoane sen
sibile» !>, sau «In sim boale», inţeleglnd prin slm boale cuvinte, gesturi şi materii sensi
bile, care nu numai sem nifică ci şi cuprind în chip neînţeles anumite realităţi spirituale. 
A ceste InVetlşuri acoperă mol mult snu mal puţin «raţiunile» Tainelor. Pe cel desii- 
vlrşlll formele sensibile ale tainelor nu-i împiedică să contemple şi să simHl· conţi
nutul lor spiritual. Iar pentru cel nedesăvlrşlli, ele stau Intr-o· conlorm ltnte. înţeleaptă 
cu starea lor.

Viziunea lui Dlonisie Areopagitul, expusă de cl In doctrina Ierarhiilor, este o 
viziune liturgică. Ha evidenţiază necesitatea structurii bisericeşti Ierarhice pentru 
progresul spiritual al credincioşilor. Dar ierarhia celor trei trepte încredinţată cu 
călăuzirea credincioşilor se completează ca un fol d î ierarhie do alt ordin, neofi
cială, Intruclt unit credincioşi şe  află pe o treaptă mai Înaltă a participării la bunurile 
divine declt alţii, dar răspunderea pentru ceilalţi li face să le  a ju te  şi acelora să sn 
ridice. Este Ierarhia sfinţeniei, care. nu nesocoteşte ş i.n u  Împiedică tn lucrul ei ierar
hia bazată pe săvtrşlrea Tainelor şl Impusă dc organizarea văzută a Bisericii. Căci 
chiar şl creştinii aflători pc treptele mal Înalte ale sfinţeniei, Îşi sorb mai departe 
puterea spirituală din Sf. Tnlnc şl dori stau în dependentă respectuoasă dc lorarliln 
Încredinţată cu săvîrşlrca lor. Cel ce  folosesc puterea harului pentru curăţirea lor 
dc paliinl şi dobîndirea virtuţilor. dob!ndesc diferite harisme, cum ne atestă vieţile 
sfinţilor şl credincioşilor induhovnlciţl.

Astfel, cc ie  trei trepte ale mirenilor (catehumoni, credincioşi, călugări), sc  com
pletează cu varietatea cu mult mai amplă a stărilor duhovniceşti ale membrilor Disc- 
rlcll. Catchum cni! nu mal există azi, Iar penitenţii nu mal cpnstituic o stare aparte, 
tlocl diaconii n-or mai avea o catogorie rezervată lor, Identică cu a color ce se puri·

56. Op. cit., 1. 1 ; P. O., 3, 372. SI. Op. cit., V, M ; P. O., 3, 504.
58. Op. cit., I, 21 ; P. G., 3, 373.
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llcă. Credincioşii nu pot II nici ci socotiţi că slnt toii exclusiv pc treapta iluminării, 
prccum nici monahii pe a desăvirşirii. Mulli din credincioşi slnt Încă in faza de puri- 
flcme şi tot aşa inul ti din monahi sc mai află încă pc cc ic  două trepte inferioare. Pc 
dc altă porte, purificarea, iluminarea şi desăvirşirea in Înţelesul radical şi spiritual 
nu dispensează nici ele pe cei aflători pe treptele lor, de îm părtăşirea cu Sf. Taine. 
Aşadar, există In B iserică, o Ierarhic mai amplă, de ordin lăuntric şi neoficial, o ierar
hic bazată exclusiv pe gradele de slin|enie. Dar şl aceasta orc lipsă do Sf. Taine şi 
ic  (Inc în dependentă de ierarhia văzută, Încredinţată cu săvîrşirpn Tainelor. Pe orice 
treaptă do sfinţenie s-ar u(Ui un credincios, el răm inc dependent in cursul vieţii pă- 
minleşti dc ordinea Ierarhică oficială a Bisericii şi trebuie să sc Îm părtăşească dc 
SI. Taine. Desigur, pentru cei dc pc o ordine dc sfinţenie mai înaltă, Tainele sint mai 
dcscoperlte, el vede mai mult din con|inutui lor, foloseşte mai mult din ele, învelişul 
material a devenit aşa ziclnd inexistent pentru el, dar le primeşte mal departe, pentru 
c i  conţinutul spiritual al Tainelor este identic cu conţinutul infinit al vieţii dumne
zeieşti şi ca atare, un izvor necesar dc viaţă duhovnicească pentru oricine. Liturghia 
ingcrcască din pictura bisericii nc spune că Euharistia chiar nevăzută, tot Euharistie 
Timine, ca îm părtăşanie, «mai adevărată», mai demnă cu Trupul şi cu S ln gclc Celui 
ce s-a jertfit pentru lume. Harurile dumnezeieşti îm părtăşite prin Sf. Taine nu se con- 
fnndă totuşi Intre ele  şi de aceea chiar cind învelişurile Tainelor slnt mal străvezii 
pentru unii, ci totuşi au ncVoie de harurile speciale conforme cu starea lor, care con- 
slltulo esenţa unor taine precise. Există o ierarhie a harurilor, inceplnd cu harul Boie
rului şl pină iu harurile cc  sc !mpărtă.ţcsc Heruvimilor şi Serafimilor. Chiar crcştinul 
caro troco In cor, răm inc în Biserică^ in partea cerească o Bisericii, undeva, pc o 
treaptă a harurilor nesflrşlto. Iar cit timp este pc pămlnt, cl trebuie să fie in Biserică, 
dacă vren să propăşenscă În trăirea unirii cu Dumnezeu, nu numai Inlrucit trebuie 

răinlnă In structura lerarhic-sacram cntală a Bisericii dc pe păinint, ci şi Intrucfl 
el Ircbulc să progreseze in direcţia ierarhici cereşti o îngerilor, spre Biserica din cer 
a sfinţilor, care nu se atlă în discontinuitate cu Biserica dc pc pămlnt, cl in legătură 
necesară cu accasta. Şl în orice caz, nu ajunge cineva pe treapta contemplaţiei pure 
a Iul Dumnezeu dacă nu s-a purificat prin Taina Botezului, de pildă. El ‘trebuie să 
ducă cu sine urmările, sem nele Tainei văzute a Botezului din Biserica de pc pămint.

Urcuşul duhovniccsc, chiar dacă duce pc cineva pină ia Imediata apropiere de 
Dumnezeu in cer, este un urcuş Inlăunlrul Bisericii, pe treptele spirituale din Biserică 
dc pe pămlnt, şi pe cele din Biserica din cer. Nu există altă scară spre Dumnezeu 
declt prin interiorul Bisericii 1 Pentru că dc-a lungul acestei scări sc  Întinde plin dc

1 atracţie Jiarul lui Hristos, puterea iul Hristos, «cSlea». Şl pentru că in capul dc sus 
ai acestei scări şl nuniui acolo, ca vlrf al Intrcgcl Ierarhii, sc  află H ristos5’ .

Astlel caracterul bisericesc al vieţii spirituale sc Identities cu caracterul ei iuis- 
locentrlc. Clilur cel cc  s-a ridicai l.i slare.i de «inihle pură» şi de «conlcm plulie l.'iră 
slmboale» nu a părăsit cadrul ierarhic al ilisericii în sens larg şi nu n sării dincolo 
«te Hristos. l’eniru că cl este mintea alotrtivină şi mai presus de iiinţă. El stă in virilii 
oricărei Ierarhii ca forţă atractivă pentru tot cel cc  urcă pc treptele ci. La prima 
vedere s-fir putea credo că mulţimea dc treplc ierarhice Îngereşti şi bisericcşli pe 
tare le prezintă Dlonisie Areopagitul, ca m ijlocitoare ale luminii divine, ar face cu 
neputinţă comunicarea directă a credinciosului cu Hrislos, Privind insă mai atent,

59. «Putcrcii ordlnci ierarhice pâirunde fn toate întregimile sfinte ţi lucrcuzfl tainele sale prin 
lotto sfintele slmboale» HictatU. cccl. V, 5 ; P.G., 3, col. 503.
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observăm cd puterea caro lucrează pe toate treptele ierarhiei este harul dumnezeiesc 
i'l lui Iisus Hristos sau este El însuşi, străbătlnd prin organele Ierarhice nle Salo şl 
lucrlud prin elo Tainele sâvlrşito do e le 6". Dacă persoanele creule pot fl una In alta, 
n i atit moi mult Hristos poate fi In toate.

Treptele ierarhice nu-L înlocuiesc, dur Intrucît noi nu slntein do la început tn 
stare să-L vedem şl să-L înţelegem descoperit, fără m ijlocirea slm boalelor îl  fără 
explicările ce ni le dau treptele Ierarhice, El (Ine seama de slăbiciunea aceasta a 
noastră, coinunicindu-nl-se prin aceasta. Dar pe măsură ce  progresăm cu ajutorul 
ierarhiei bisericeşti şi «I Îngerilor, II vedem şl II .simţim şi nnl i>n Dumnezeu tot mal 
ila r  şi ne apropiem lot mai mult Ue luminii descoperiţi a l.ui, no Îndumnezeiţii. «Iisus 
(mintea atotdivină şi mai presus dc flintei, sursa, fiinţa şi puterea atotdivină a întregii 
ierarhii), le străluceşte mal clar şi mai Inteligibil fiinţelor fericite superioare noiţă, 
făcîndu-le, după puterea lor, asemenea luminii Sale. Jn  ce  ne priveşte pe noi ne aduni 
din multele hetorogonltă|l, prin dragostea de cele bune, care tindo spre Ei şl no înalţă 
spre El. ttesăvirşiiidu-ne lntr-o viată, Sntr-o deprindere şi lntr-o lucrare unitară şi 
dumnezeiască. De ia aceasta  progreslnd la sflnta lucraru a preoţiei, devenim mal 
aproape dc flintele superioare nouă, prin asemănarea după putere, în sflnta lor fixitate 
statornică şl neschlm băcloasă. Din aceAsta privind spre însuşi lumina fericită şl dum
nezeiască a lui iisus şi văzind Intru sfinţenie cite  se pol vedea şl luminlndu-ne cu 
cunoaşterea vederilor, sfinţiţi fiind şl sfinţind pe alţii prin ştiin ţa-tain ică , vom 'putea 
deveni in chipul luminii, în iwluinnczeltorl, dosăvîrşlţl şl desăvlrşltori *l,

6. MARILE ETAPE ALE V IEŢII SPIRITUALE

■In Împărţirea vieţii spirituale tn concret, va trebut să no orientăm după Sflnttt 
Părinţi şi scriitori duhovniceşti ai Răsăritului.

Cea mai simplă îm părţire a vieţii spirituale este aceea in faza practică sau activi 
si faza contemplativă. Faza practică, faza faptelor, are menirea să ridice fiinţa cre
dinciosului din starea supusă patimilor şi să o înalţe pe treptele virtuţilor ptnă la 
iubire. Faza contemplativă reprezintă adunarea el, unitatea şl sim plitatea, a ţ in t im  
exclusivă la Dumnezeu, cel Unul şl Infinit. Omul din faza practică se numeşte πρα*τιχό«, 
te l din faza contem plativă 8εωρειι·*ό«. Adeseori în loc de contemplaţie sau contem
plativ, Părinţii Întrebuinţează termenii cunoaştere şi cunoscător (gnosis, gnostic).

Scopul fazei active este eliberarea omului dc patim ii2. A ceasta este pentru mo
nah o ţintă accesibilă, nu un ideal utopic. A ceastă stare de nepătlmire este conside
rată ca egala sau, mai bine zis. ca un prag al iubirii de Dumnezeu. Iar această Iubire 
duhovnicească constituie trecerea fazei active în faza contem plativă63.

Numai cel ce şi-a curăţit mintea prin nepătiinire, poate să se îndrepte spre cu
noaştere (gnoză), sau spre contemplaţie. Erudiţie profană pot doblndl şl cei necură- 
liţi, dar contemplaţia o au numni cei cu ra ţi64. Iar curăţenia sau nepătim lrca o dobln- 
dim numai prin lucrarea poruncilor6S, caro constituie preocuparea fazei active. Numai

fiifletul curat este o oglindă nelngustată şi neîntinată de ataşarea pătimaşă la  lucru- 
llle lumii, capabilă să primească cunoştinţa dumnezeiască. M intea aceasta este mintea 
goală fufivic νούς. Numai ea este  in stare de contem plaţie, de cunoştinţa fllnţlală hb. 
Ajuns sufletul la această stare de nepătlmire, sau de curăţie1, sau de linişte, de pace, 
de seninătatew, se ridică pe treapta contemplaţiei, sau u gnozel. Dar Părinţii deosebesc 
strict această gnoză sau contem plaţie de cunoaşterea duhovnicească a lumii care , şi ea 
re deosebeşte de cunoaşterea profană, fiind o cunoaştere prin harul dumnezeiesc. A st
fel, împărţirea In două faze a vieţii spirituale devine o Îm părţire In trei faze : I. faza 
activă sau a făptuirii j 2. faza contemplaţiei nuturil sau a contem plaţiei n a tu ra le6* şl 3. 
(aia teologică sau n contem plaţiei tainice a Iul Dumnezeu (jipav.ti».ή, <ρυαΐ7.ή, Οιο,ρία, 
βιολογία).

Important este că  In această schemă care descrie, progresul spre desăvlrşire, este 
absorbită şl cunoaşterea naturii, a creaţlunii peste tot. A ceastă acceptare In spirituali
tate a contemplaţiei curate o naturii, esle proprie Părinţilor răsăriteiil. «Odată ce  căde
rea creaturii constă în coborîrea din unitatea cu Dumnezeu şl din fericirea contemplării 
Lui, prin ceeu ce  spiritul om enesc s-a încurcat tn sferele Inferioare ale lumii şl ole mate- 
rlalltiţil, spiritul om enesc are misiunea să se Înalte treptat din sferele de Jos la cunoaş
terea Monadei şl Treim ii, din neştiinţă la cunoaştere. Dar atunci contemplaţia naturii (sub 
specie eternltatls) Intră In procesul de mlntulre al celor evlavioşl » ·*, Contemplarea na
turii este o treaptă care reface şl care dovedeşte rcfacerea puterilor de cunoaştere ale 
sufletului omenesc.

Acoastă schemă se ram ifică insă şi mal mult. Jn  lăuntrul •contemplaţiei naturale» 
io deosebeşte «contemplarea corpurilor» şl a «fiinţelor necorporale», sau a îngerilor. 
Astfel rezultă trei trepte ale cu n o aşte rii: a lumii corporale, a lumii necorporale şi a 
Sfintei T re im i70.

Foarte clară apare această  ordine a urcuşului spiritual la Sf. Maxim M ărturisito
rul, Şi la ol avem mal Intli o îm părţire a urcuşului In două trepte. Omul duhovnicesc 
se rid ică: de la virtute la cu noştin ţă71, sau de la făptuire la contem p laţie71, sau de la 
filozofia -activă la teologia contem p lativă71, sau la mtstagogla contem p lativă’*.

Avem apoi o Împărţire In trei trepte, după cum contem plaţia ce  urmează după 
făptuire se referă fie la raţiunile din făpturi, fie la Dumnezeu. In această întreită îm păr
ţire treptele se n u m csc: I. făptu irei 2. contem plaţie natulală, sau filozofia m o rală”  şi
3. teologia m istică76.

A ceste trei trepte se mal n u m esc: făptuire, contem plaţie naturală, m lstagogie teo
logică 11, sau faza activă, faza contemplativă, harul te o lo g ic7e, sau virtute, contem 
plaţie duhovnicească, rugăciune·cu ra tă 7».

60, -Ţoala ierarhia o vedein tcnninind in Iisus». Op. cil., V : P. G. 3, 505.
M. Ol>. cil.. I, 1 ; 1’ . C. 3. 572.
ι·λ Lvap.ric Ponticul, i’rotdcus. cap. 51 : «NcpMÎmireii «.tc (Unirea (Hptulril». cllol UupS 

PranlicnbcrE, livo|>rios-Pontikos, Berlin. 1912, iar pcnlni expunere, in uenerai, u sc vedea W. Bouss 
ApaplilciÎnuia Putrum. Tdbini;cn, 1923, unde se cuprinde studiul fclivngros Studicn», p. 281 — 341.

b3. livagrie lVnlicul, u /j . c il., cap. 3 5 : « π έρ α ς μ ίν  π ρ α χ τ ικ ,ή ΐ α γ ά π η » , « i t p j  ά γ ά π Ί ?  Ί  IftîT ai jj

a r .a f te ia ,  ~ oh  δέ γ ν ώ σ ε ω ί ά γ ά π ή » .
64. Cent. IV, 9 0 ;  la Frankenbcrg, Op. cil-, p. 317. 65. Cent. 34 ; Op. cit., p. 2S5.

66. Cent. III, 70 ;Op. cit., p. 237. 67. Cent. VII, 3 ; op. c//.i p. 427.
C8. Prin contcmplajla naturalfl nu se Injcicgc contemplaţia prin puterile exclusiv naturale ale su

fletului. Termenul natural e luaţ nu de la starea sufletului cunoscător, cl de ta obiectul cunoaşterii, de
natura creaţi. 69. W. Bousset, op. cil., p. 310.

70. Evagrie, Cent. I, 14. Vezi şl Cent. II, 4 ; III, 6 1 ; la Frankenbcrg, op. cit.
71. Ambig. l i b e r ;  P. C. 91, 11440. Quaest. a l .  Thalas. q. 30 ; P. O. 90, 469 C.
72. Cap. duc. II, SI ; 1·. O. 90, 1148 1». 7J. Quaest. aii. Thalas. q. 10 ; P. C. 90. 288 CD.
74. Quaest. aii. Thalas. q. 2 ; P. G. 90, 273 A.
75. Quaest. ad. Thalas. q. 25 ; P. G. 90329 AC ; Ambig. liber  P. G. 91, 141J C.
76. Ainb. liber  P. O. 91, 1:197 C ; Quaest ad. Thalas. q. 55 ; P. O. 90, 556 A.
77. Cap. duc. II, 95 ; P, G. 90, 1172 B. 78. Cap. d e  charii. II , 26 ; P. G. 90, 992 BC.
79. Cap. d e  char. III, 4 4 ; P. G. 90, 1929 B.



In trucît contem plaţia creaturii se poate referi sau la lumea văzută, sau la coa 
nevăzută, Si. Maxim M ărturisitorul cunoaşte uneori şt o împărţire în patru trep te".

Dintre ce le  trei trepte, prima treaptă este aceea a începătorului/ cara trebuie sj 
se străduiască a se deprinde în virtuţi. V irtuţile sînt in număr de şapte. La începutul 
lor stă credinţa, la sfirşit Iubirea, precedată imediat de nepStlmire “ . Iubirea concen
trează in ea toate v irtu ţile“  şi trece pe om la cunoaştere sau contem p laţie·1.

Ţinta virtuţilor sau a strădaniilor din prima treaptă este eliberarea de patimi smi 
nem ijlocit, nepăllm irea M. V irtuţile combătind patimile, s lu jesc astlel indirect spiritului, 
constituind astfel o treaptă către  ţelul din urmă, care este cu noaşterea65.

Treapta u doua se numeşte a contem plaţiei, deşi Si. Maxim nu foloseşte acest 
m v in t in sens unic, cl îl dă, după cum um văzut, mai multe înţelesuri, după obiectul Iu 
care se referă. In general insă, acest obiect este aproape totdeauna o creatură, Numnl 
rar; şi anume atunci cînd Împarte urcuşul în două trepte şi nu in trei, Sf. Maxim Înţe
lege prin ca şi contem plaţia tainică, ce se referă la Dumnezeu In mod nem ijlocit. Clnd 
însă îm parte acest urcuş in trei trepte, contem plaţia, constituind treapta a doua, în
seamnă aproape totdeauna exclusiv contemplaţia orientată spre făpturi, A ceastă con
templaţie are ca  obiect «raţiunile» din făp tu riM. Prin ea omul dobîndeşte o privire 
spirituală a raţiunilor din lucrurile create, prin ea natura II este omului o pedagogi 
spro Dumnezeu.

Treapta a treia, a cunoaşterii lainice, mi sc mai ocupă cu «raţiunile» din lucruri, 
ri cu Dumnezeu însuşi ' 7. O biectul ei este dumnezeirea preasfîntă şi preafericită, supra- 
negrăită, supranecunoscutS şi mal presus dc toate infinitatea M. Cunoaşterea aceasta a 
lui Dumnezeu este un extaz al dragostei, care persistă nemişcat Intr-o aţlntlre către 
Dumnezeu89. Ea sc obţine în starea de îndumnezelre a omului sau de unire a Iul cu 
Dumnezeu,0. ,

- In fond ce le  trei trepte coincid cu faza purificării, Iluminării şl desăvirştrli, tn 
care am văzut că imparţe Dlonlsle Areopagitul urcuşul spiritual al omului. Căci, pe 
de o parte, faza urmăreşte curăţirea dc patimi, iar faza desăvîrşlril este tot una cu 
faza îrîdumnezelril sau a cunoaşterii tainice. Aceasită Împărţire vom adopta-o şl 
in expunerea noastră.

Treapto purificării aparţine în mod categoric nevoinţeior asccticc,| 
cea a desăvlrşirii, sau a vederii, sau a îndumnezelrii şi unirii, reprezintăi; 
ţinta acestor nevoinţe. M ai greu este de situat intre acestea două, treap· i 
ta iluminării. Totuşi în Ioc de a împărţi acest studiu Sn două părţi, adică 
în partea purificării şi în partea cunoaşterii tainice a lui Dumnezeu, ii 
impărţim în trei, potrivit celor trei trepte. Căci pe de o parte treapta ilu-

80. Cap. d e  char, 1. 94 ; P. O. 90, 981 BC. 81. Cap. d e  char. I, 1 - 2  ; P. G. 90. 961 AH.
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83. Cap. d e  char. 1, 1 ;  90, 961 A. \
84. Cap de  char. K, 16 ; P. O. 90, 988 D ; Quacsl. ad. Thalas. q. 5 5 ; P. G. 91, 541 n. Cap d e  c/iar.

II, 34 ; P. G. 90, 996 B ; Cap. duc. 1, 32 ; P. G. 90, 1096 A.
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Menschen bei Maximul C on fessor : Milsler I. VI. 1941, p. 8 urm.
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λόγω ν”  · Quaesl- ad. Thalas. q. 25 ; P. G. 90, 335 B.
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89. Cap. d e  char. 1. 3 9 ; P. G. 90. 1097 C. _ :
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|  STUDII $1 ARTICOLE
I:
 ̂ 'minării aparţine cunoaşterii, întrucîl prin ca sufletul a ajuns la o cu- 

| noaştere a lui Dumnezeu, alta decit cea naturală, o cunoaştere prin «ră
ii ţiunile» divine ale lucrurilor, dar nu mai puţin o cunoaştere raportată 
£ limpede şi ferm la Dumnezeu. Apoi treapta aceasta nu mai este o luptă 
I împotriva patimilor, ci oa este ceva pozitiv, care încoronează nevoinţele 
v Ascetice, asemănîndu-se şi în această privinţă cu faza culminantă a vieţii 

duhovniceşti. Dar pe de altă parte treapta iluminării aparţine şi ea dru- 
|· mulţii spre ţinta finală, cunoaşterea pe aceasta treaptă este şi ea o n i-  
f noaştere îndreptată spre făpturi ş i  ca ataro trebuie depăşiţii, pentru a sc 
| ajunge la ţinta finală a cunoaşterii directe a lui Dumnezeu. Ca este po dc 

o parte un rezultat pozitiv, obţinut la capătul eliberării do lot ce este rău, 
dnr po de altă parte, nici ea nu este pozitivul definitiv, ci deşi bun, nu 

, este bunul aJjsolut, obţinut de eforturile ascetice, ci un bun care trebuie 
depăşit şi el. Am putea spune deci, că treapta iluminării aparţine şi urc u
şului ascetic şi ţintei lui sau că pe această treaptă se întilneşte cunoaş
terea tainică cu asceza sau înţelegerea cu efortul do a depăşi şi această 
înţelegere. Este lumina luceafărului de dimineaţă cu avansurile luminii 
de zi, care o înlătură prin copleşire pe cea dinţii.

Dar să urmărim 'acum în amănunt, ramificările ce lor trei trepte. în- 
trucît treapta întîi are ca preocupare a ci eliberarea de patimi şi înlocui
rea lor cu virtuţile, este necesar să cunoaştem întîi fiinţa patimilor, mo- 

v. dul naşterii şi creşterii lor. Pe urmă trebuie să cercetăm modul depăşirii 
lor treptate prin desprinderea celor şapte virtuţi în ordinea expusă tie 
Sf. Maxim Mărturisitorul : a credinţei, a fricei, a înfrînării, a răbdării, a 
speranţei, a nepătimirii, a iubirii, de care se leagă practicarea postului, 
privegherea, rugăciunea, cetirile cucernice şi răbdarea necazurilor, ca 
mijloace pentru dolbîndirea virtuţilor suspomenite.

In partea a doua, care se preocupă cu cunoaşterea lui Dumnezeu din 
făpturi, ca fruct al nepătimirii şi iubirii, vom analiza fiinţa acestei cu
noaşteri, raportul ei cu nepătimirea şi cu iubirea, cu cunoaşterea raţio
nală şi cu cea tainică.

Iar în partea a treia, vom înfăţişa cunoaşterea nemijlocită a lui Dum
nezeu prin unirea cu El, ceea ce are ca efect îndumnezeirea fiinţei umane 
n credinciosului.

P r. P ro f. d r) D um itru STAN ILOAE

DESPRE TIPĂRIREA CĂRŢILOR ROMÂNEŞTI VECHI

Clnd Iohnnneş Giitenberg Inventează la m ijlocul secolului al X V -lca  un mic me
canism, numit mai tirziu tipar. ponle nu s-a gîfTdit la consecinţele uriaşe, pe care 
această Invenţie le-a adus umanităţii. Tiparul a dat o nouă dimensiune şi o amplă 
diversificare muncii ..intelectuale, conferind cărţii un binemeritat rol social, In «mişca
rea dc idei»; in vehicularea Idealurilor um anllarc, în crearea unui liant între generaţii.

In  cultura romAnenscă, tiparul pătrunde şi revoluţionează prin Mncuric, > . în 
tipăreşte î n  1508 un U turyhier slavon, la numai 53 de ani de la prim i carie tipărit ,Ί


