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Despre Avva Arsenie Praja pustnicul

Eu am inceput viata monahald la manastirea Posaga din
judetul Alba. Manastirea Posaga se afla undeva pe Valea
Ariesului, la jumatatea distantei dintre Turda si Campeni, pe
Valea Posdgii. De la Aries mergi un kilometru si ajungi in satul
Posaga si pe urma, cativa kilometri mai sus, este mandstirea
Posaga. Mandstirea a fost ctitoritd de cdtre un preot din sat.
Alexandru Rujdea parcd il chema. Are hramul Izvorul Tamdduirii
- sau unul dintre hramuri - si a fost claditd, legatd de un izvor
care e mai sus de manadstire, chiar langa Valea Posdgii, cunoscut
ca unul cu apd tdmdduitoare. $i, deschizdndu-se schitul Posaga,
au fost trimisi doi calugari de la Ramet. in epocd, manadstirea
Ramet era o mandstire de cdlugdri. Era o veche vatrda de
sihdstrie monahala. insu@i numele Ramet am inteles ca, etimo-
logic, vine de la cuvantul eremit. Deci, o vatrd pustniceascd, cum
s-ar spune. Dar a avut si viatd de obste. In 1940 s-a intors de la
Athos un célugar care era de loc de acolo din zond, pdrintele
Evloghie Ota. Statuse ani de zile la Athos si a venit aici cu ideea
de a redeschide schitul. A avut cativa ucenici, i-a adunat, si
printre ei, de acolo din zond, chiar din satul Cheia, a venit si
pdrintele Arsenie Praja.

Vreau sa mentionez lucrurile astea pentru ca parintele
Arsenie Praja este duhovnicul, mentorul parintelui Ghelasie de
la Frasinei, ale cdrui carti sunt dedicate parintelui sdau duhov-
nicesc. Si pdrintele Ghelasie se revendicad de la Arsenie Praja si
de la un model de traire duhovniceascd, pe care l-ar fi mostenit
de la pdrintele Arsenie, care este ultima verigd dintr-un lung
lant de pustnici din acea zond. Si toti aveau caracterul acesta,
specificul acesta autohton de raportare la Dumnezeu. Acum nu
vreau sd vorbesc despre specific, ci despre pdrintele Arsenie.
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Parintele Arsenie Praja era de loc din satul Cheia, care-i
foarte aproape de manastirea Ramet. Practic, treci prin Cheile
Rametului si ajungi la Ramet. S-a nascut in 1911. Despre parin-
tele Arsenie Praja exista o carte, singura carte despre pdrintele
Arsenie, adicd singura sursa de informatii publicatd pana
acuma, scoasd de un ucenic, un apropiat al parintelui, parintele
Nicodim Dimulescu, care acuma e la Crasna. Se numeste
,Pdrintele Arsenie Praja pustnicul”. Parintele Nicodim a intrat
prin anii 40 ca frate de mandstire in obstea de la Réamet,
intemeiata de parintele Evloghie Ota, si acolo I-a cunoscut pe
pdrintele Arsenie, care era si el pe atunci frate de mandstire,
fratele Aurel.

Trebuie sd spun ca in "96, cand am intrat eu in méandstire,
printre batranii din Apuseni, in memoria locului, pdrintele
Arsenie era vdzut ca un sfant. Si pentru ca era de acolo, din
zond, iar unii il cunoscusera inainte la Ramet, pe cand era inca
frate, ii spuneau fie fratele Aurel, fie parintele Aurel, fie parin-
tele Arsenie. $i era chiar o figurd de sfant, de parinte duhov-
nicesc al Apusenilor. Spune parintele Nicodim ca a fost inca de
tandr interesat de viata duhovniceascd, a trecut pe la mai multe
manastiri, a si ucenicit - asta lasd sa se inteleaga parintele
Ghelasie - la niste pustnici de acolo, din zond. Fiind din satul
Cheia, el cu siguranta cunostea locurile, oamenii. Nu stim exact
ce s-a-ntamplat cu el pana in momentul in care s-a aldturat
obstii parintelui Evloghie. Chiar recomand cartea asta a pdrin-
telui Nicodim. Am vdzut ca se gdseste si pe internet in format
PDF. E o sursa de informatii biografice, in primul rand, dar si
duhovnicesti, un portret foarte frumos al parintelui Arsenie.

Eu ce vreau sd adaug la aceasta? Sunt niste lucruri inedite
pe care le-am intalnit in sederea mea la Posaga, pe urma le-am
cules de la oameni care l-au cunoscut pe pdrintele Arsenie. Ca
repet: in traditia locului, parintele Arsenie era vazut ca un sfant.
$i, ca sa mai merg putin pe partea asta biografica, in anii 50,
impreund cu pdrintele Ghedeon Bunescu intemeiaza schitul de
la Posaga. Datoritd marii multimi de oameni care veneau sa-l
caute pe pdrintele Arsenie, parintele era urmarit de comunisti,
care nu priveau cu ochi buni , obscurantismul misticist”, si mai
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Despre Avva Arsenie Praja pustnicul

e un motiv in plus: acolo, in zond, la momentul respectiv, erau
partizani, erau fugari. Mai sus de schitul Posaga, pe Valea
Posédgii, mai sus de Sdgagea, era un grup de partizani: susmanii
- fratii Susman. Au fost si niste preoti greco-catolici, care s-au
alaturat acestui grup. Si atunci securitatea, pentru ca era un vad
la manastire, se temea de treaba asta, ca sub pretextul cd vin la
mandstire, sunt oameni care pot sd ia legdtura si sa sustind
grupul de partizani.

Parintele Arsenie a fost arestat, insd, din cate stiu eu, n-a
stat mult inchis. Dupd ce a fost prins grupul de fugari, de
partizani, cum li se spunea, Mandstirea Posaga a fost inchisa.
Luptdtorii anticomunisti au fost prinsi prin trddare. Pe valea
Posédgii, pornind de la Aries, primul sat este Posaga de Jos, pe
urmad vin Posaga de Sus, Cdtune, Belioara, dupa care mai multe,
pana la Sdgagea. Multi oameni au fost deportati in Bardgan
pentru cd in urma proceselor s-a aflat cd i-au ajutat pe partizani
si, ca repercursiune, au plecat toti. Manastirea a fost inchisa si a
stat inchisa pana in 1975, cand a fost redeschisa de preasfintitul
Emilian Birdas, care a ajuns episcop la Alba-lulia.

Asadar, Parintele a stat in inchisoare. A mai fost tot asa, o
situatie, tot prin anii '50, dupa venirea Parintelui la Posaga, intr-o
vreme tulbure, cand obstea de la Ramet s-a destramat. Nu stiu
exact motivele. Legat de stilism, chestii de genul acesta. Nu stiu,
intrucat s-a intdmplat in vremuri tulburi, in perioada comunis-
mului. Cand a venit in tard de la Athos, Evloghie Ota a tinut,
cum ar veni, de eparhia de stil nou. Nu stiu ce s-a intdmplat, s-a
petrecut ceva, cd au trecut pe stil vechi. $i episcopia, comunistii,
cine a insistat, i-a trimis de acolo si ulterior la Ramet a ajuns sa
fie obste de maici, avandu-I ca duhovnic pe parintele Dometie.

Ei bine, parintele Arsenie a fost arestat, apoi a fost eliberat.
Manastirea Posaga fiind inchisd, Rametul inchis, ca a fost
transformat ulterior in mandstire de maici, a urmat o perioada
de peregrinare. A stat prin sat pe la Cheia, si-a facut o casuta pe
langd casa pdrinteascd, pe langa casa unui frate de pe acolo, a
pustnicit in diverse locuri. A avut un fel de locuri de retragere,
prin pesteri, continuand, insa, sa fie cercetat de cdtre credin-
ciosi. Mai cobora la mandstire la Ramet, la un moment dat.
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Si obstea de maici a fost alungata de acolo. Dupd ce maicile au
plecat, a mai ramas doar pdrintele Dometie, pe care, cumva,
comunistii l-au ingdduit ca duhovnic, pentru ca pe acolo, prin
munti, erau mai multe parohii si slujea alternativ la mai multe
biserici. A rdmas acolo slujitor. $Si pdrintele Arsenie circula pe
acolo, prin zond. Le-am intrebat pe maicile de la Ramet si mi-au
spus cd n-au fost nici intr-o legatura foarte stransd, dar nici intr-o
relatie de opozitie fatisa.

Cumva, in epocd, parintele Arsenie era vazut ca un fel de
om ,incorect politic”. Adicd nu era pe linia oficiald a Bisericii,
cum erau maicile de la Radmet. Dar, cum spun, incd de cand am
ajuns la Posaga m-am izbit de treaba asta: cum il priveau
oamenii. Batranii din zond cu care am apucat sa stau de vorba il
priveau ca pe un sfant. $i asa, din marturiile pe care le-am
strans se creioneaza imaginea unui ascet foarte hotarat.

Cand am ajuns la Posaga, vizavi de mandstire, era un batran,
Vasile pe nume, care l-a prins pe pdrintele Arsenie prin anii "50,
cand a construit mandstirea. Acesta mi-a povestit cd, la un
moment dat, s-a deviat cursul raului Posaga, cursul vaii, ca sa se
faca acolo o gradind. $i a vazut cum lucrau, si parintele Ghedeon,
si pdrintele Arsenie, care luau niste pietroaie din acelea mari, le
cdrau, le mutau dintr-o parte in alta. Lucrau din greu si méancau
acolo. Isi ficeau si ei niste varzi si un fel de mancare si mancau
din ea toatd sdptdména pand se impdienjenea varza. Si Vasile
era uimit de felul cum munceau parintii acestia, fara sa se
hraneascd. Se mira de ce putere era in ei de lucrau atat de mult.
Bineinteles cd si el era un om de munte, invatat cu viata grea,
dar aici era ceva sdrit peste tiparele normale ale lor. Si tot el mi-a
povestit ca parintele Arsenie umbla descult. Si mi-a dat chiar o
marturie directa. Mi-a povestit cd intr-un an, intr-o iarnd geroass,
cu zdpadd pand la genunchi, a mers cu pdrintele Arsenie cdtre
Muntele Mare. El era incotogsmanat, imbrdcat cu pantaloni de
land, cu cizme in picioare, cu ciorapi de land, iar pdrintele
Arsenie era descult, cu talpile goale. $i isi zicea: ce fel de om e
acesta, ce putere este in el de umbld asa? Legat de lucrarea
aceasta, cu umblatul descult, am auzit doud variante. Unii sustin
cd a fost legat de un canon pe care l-ar fi primit in copildrie
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(de fapt, amandoua variantele spun acelasi lucru, dar sursele
sunt, cumva, diferite). Cineva mi-a spus cd ar fi avut nu stiu ce
probleme cu duhurile cand a fost mic si a mers pe la niste
parinti, niste oameni imbunatatiti, care i-au dat canon sa umble
descult. Si cel putin o perioadd a umblat asa. Ce vd spun sunt
lucruri din memoria locului, amintiri pe care nu le poti verifica
nemteste, ci doar le inregistrezi. Dar mi se pare important cd,
desi nu poti sa demonstrezi ca sunt exacte, acesta e sensul lor
duhovnicesc. Nu despre oricine se poate spune asa ceva. Chiar
dacd nu sunt reale intru totul, nu despre oricine ajung sa se
creeze astfel de povesti... Cum se spune, in fiecare mit existd o
farama de adevar.

O altd variantd pe care am auzit-o spune ca mama pdrintelui
Arsenie avea o moard pe apa acolo. Si era nemultumitd ca nu
avea vad, cd nu venea lumea pe acolo la madcinat. $i, la un
moment dat, a venit o femeie, o vrdjitoare era, si i-a spus, , Uite,
vrei sd fac eu si vind toatd lumea la tine?” Pentru ci era un
avantaj daca veneau sd macine la tine, ca o cotd iti ramanea tie,
o pdstrai pentru tine, iar lumea o ducea greu pe acolo. Si a ras-
puns: ,Da”. Gi zice vrdjitoarea: ,Uite, trebuie sa-mi dai mielul
tdu cel mai mic.” Mama pdrintelui nu a facut nicio legaturd, a
luat in literd ceea ce i s-a propus si a spus: ,Da, sunt de acord”
si, intr-adevdr, aceea a facut ce a facut de a inceput sa vind
lumea la moara, la familia Pdrintelui. Dar dupd un timp s-a
imbolnavit copilul cel mai mic, care era Arsenie. $i atunci ea s-a
dus la un batran, un om cu viata sporita si l-a intrebat: , Uite
ce-am patit, cum e treaba cu copilul”. Si acela i-a spus: ,Pai da,
tu l-ai dat. Cand ti-a cerut mielul cel mai mic a fost vorba de
copil”. Si atunci, batranul acesta i-ar fi dat parintelui Arsenie
canonul sa umble descult.

Apropo de chestia cu mersul descult, imi povestea cineva
cd, In perioada in care a fost prin sat Parintele, fiind un misionar
si pustnic, dar si deschis, in acelasi timp, incerca sd-i ajute pe
oameni pe fiecare. Si niste tineri din zond l-au vazut umbland
descult iarna si si-au zis: ,Haide sa-1 vedem acum pe Parintele,
daca-l tinem de vorbd, de nu-i ingheata picioarele? Sa vedem
cat rezista sa stea descult in zapada...”. Si l-au inconjurat, l-au
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provocat la discutii, dintr-o parte si din alta, si tinerii, care erau
imbrécati, cu ciorapi de land, incaltati cu bocanci, la un moment
dat nu au mai putut, au inceput sa joace pe loc, razbiti de frig.
Si pdrintele Arsenie, vazator cu duhul, ce le cunoscuse gandul,
le zice: , Ei, care ingheatd mai repede?”

Deci, repet treaba asta si o accentuez, parintele Arsenie s-a
pastrat in memoria locului ca un om harismatic. Se povesteste
cd avea darul inaintevederii. Se spune cd era un tamaduitor, un
om cu putere in rugdciune si cd la rugdciunea lui se intamplau
minuni. Oamenii veneau la el ca la un adevdrat parinte, cu tot
necazul. Adica nu era tipul de duhovnic la care te duci sa-1
intrebi: ,Parinte, ce sd fac ca sd ma mantuiesc, cum sd md rog?”
Veneau la el fie ca li se fura vaca, fie ca li se imbolndavea copilul,
ca pdteau ceva, cd aveau o boald, un necaz, sau cd aveau nevoie
de o indrumare. Toti mergeau la Parintele. De asta zic, cd a fost
ca un pdrinte pentru cei ce veneau la el, rugandu-l sd-i ajute.
Si in perioada de la Ramet, si pe urma, cat a vietuit in Cheia.
Asa a ajuns, de fapt, la el si pdrintele Ghelasie. Erau oameni de
la Campeni care veneau, unii pe jos, altii cu mocanita, cale de
40 km pana in Salciua si-l vizitau, fie la Ramet, inainte, fie
pe urmd, acolo unde stdtea, in satul Cheia. Din toatd zona
Apusenilor veneau la el. $i, cum spun ei, se cunosteau rezul-
tatele rugdciunii Parintelui.

La Posaga se spune o intdimplare legatd de momentul in
care a fost arestat de Securitate. Probabil a fost ridicat in mai
multe randuri, dar am auzit o poveste cu privire la ce s-a
intamplat acolo, care s-a pdstrat in amintirea oamenilor. Atunci
cand a venit Securitatea sd-l aresteze pe el si pe pdrintele
Ghedeon, i-au urcat in masind si masina nu a pornit. Asta am
auzit-o in mai multe situatii, nu e un caz unic, adica si la alti
parinti s-a intdamplat. La un moment dat, facand tot felul de
manevre, soferul si-a dat seama cd masina, practic,c nu are
nimic, dar totusi nu porneste. Parintele Arsenie le-a zis: ,Mai
oameni, duceti-va in sat si asteptati-ne acolo” - satul era, cum ar
veni, pe vale in jos, la cativa kilometri departare - ,,cd noi pe jos
am venit la méanadstire si pe jos vrem sa plecam”. Si, neavand ce
sd facd, cei de la Securitate s-a urcat in masing, iar masina a
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pornit. S-au dus in sat, l-au asteptat acolo, iar el a mers pe jos
pand in sat si acolo l-au arestat.

Tot vecinul acesta, Vasile, mi-a povestit, apropo de izvorul
facdtor de minuni, cu apa tamdaduitoare, cd el cunostea un
pdadurar al locului, care avea nu stiu ce probleme si s-a spalat cu
apa din aceasta si s-a facut sandtos. Izvorul e, cumva, si ca un
fel de izbuc, in anumite momente apa tasneste cu putere in sus.
Si cand se duceau oamenii sd se roage acolo, si la pdrintele
Arsenie care, la momentul respectiv, cred, cd era singurul
monah, cand facea doar cruce, apa tasnea in sus.

Veneau oamenii la el in mandstire si ii cunostea dinainte.
Le cunostea sufletul si stia ce pdcate au facut. Erau situatii in
care le spunea: ,Madi, tu te-ai dus si te-ai inchinat la Maica
Domnului, dar Maica Domnului din icoand si-a intors fata,
pentru cd ai facut cutare sau cutare pacat”. Sau: , Tu du-te acasad,
nu intra aici sd te inchini sau s lasi darul tdu. Du-te acaséi si
impacd-te cu fratele sau repara ce i-ai facut lui cutare si pe urma
sa vii, ca sa-ti fie primita rugdciunea”.

Tot in sensul acesta, imi povestea cineva, spunandu-mi ca
stie intAmplarea chiar de la pdrintele Dan Popovici, care, la
randul lui, o auzise nu stiu cadnd, in vremea cand a fost acolo in
zond, la Posaga, ca era o familie de oameni tineri si sotul avea
probleme foarte mari de sandtate. A incercat pe la doctori, in
diverse variante, si acestia n-au reusit si facd nimic. lar el a zis:
,Mai, daca tot sunteti pe aproape, prin Apuseni, mergeti si la
pdrintele Arsenie. Si acestia, la sfarsit, nemaiavand ce sa facd,
s-au gandit sd se ducd. Si, pe drum, omul care fuma si-a dat
seama ca are pachetul de tigari si a avut o strafulgerare: ,Mai,
chiar sa ma duc asa, cu tigdrile la Parintele?!”. Gi a vrut sa le
piteascd undeva, sd le ascunda si apoi, la intoarcere, sa le ia.
Era, cumva, in dreptul unei cruci si isi spunea: ,Unde sd le
ascund? Sd le pun sub o piatra”. Si s-a nimerit sa le punad chiar
langd cruce, cumva sub aceasta.

A plecat apoi mai departe si a ajuns la pdrintele Arsenie,
care din prima i-a zis pe nume: ,Mdi loane, pai chiar acolo le-ai
pus? Sub cruce te-ai trezit sa le pui?” Si le-a spus: , Uite, asta s-a
intamplat, problemele astea, care nu au vindecare pe cale
medicald, sunt pentru ca, uite, cineva ti-a facut ceva. Ati fost, in
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data cutare, la nuntd acolo?” ,Da”. ,Ei, si nu ti-a dus cineva un
pahar sa bei?” ,,Ba da”. ,Ei, vezi ca aceia ti-au pus...” ,Pdi cum,
ca sunt rude?” ,Pai, aceia ti-au pus pentru ca au vrut sa ti se
intample ceva... Trebuie sa tii canonul cutare, sa faci cutare, sa
duci o viata crestina si o sa scapi de lucrurile astea.” $i, intr-
adevar, asa s-a intamplat, sotul a tinut de indrumarea Parintelui
si a scdpat.

La fel, altddatsd, o femeie a vrut sd ving la P3rintele - nu
stiu dacd se intdimpla la mandstire la Posaga, sau in Cheia - si
pe drum, intr-un loc stramt si greu de trecut, i-a iesit in cale un
caine. Si nu putea si treaci. {i era si frici, pentru ci era fioros.
S-a rugat si, pand la urmad, si-a facut curaj si a trecut. La un
moment dat, iar a dat de caine. De vreo trei ori i-a aparut. Si
cand a ajuns, cu greu, la parintele Arsenie, acesta i-a zis: ,M4di,
dla a fost vrajmasul!”. I-a spus aceasta pand s-apuce ea sd se
planga si a addugat: ,M-am rugat pentru tine ca sa poti sa
ajungi aici”.

La fel, un om a fost la targ si a vandut ceva, animale sau
ce a vandut, a primit o suma mare de bani, si in drum spre casa
a intrat la magazin, la cradsmad, sa cumpere ceva. Si atunci cand a
ajuns acasd a vdzut cd nu mai are banii. Dar nu putea sd spund
cd i-a pierdut in vreun anume moment, cd i-a luat cineva, a fost
o situatie confuza. In acel moment avea mare nevoie de bani.
Era o pierdere foarte insemnatd pentru el. S-a dus la Parintele
Arsenie, iar acesta i-a spus: ,Madi, stai doud sdptamani, ne
rugdm tojci,Amé rog si eu, iar apoi vino inapoi, sd vedem ce se
intampld”. In intervalul acesta de doud saptamani, gestionarul
de la magazinul din sat - omul pagubit nu stia cd acela i-a furat
banii - a venit la el si i-a spus: ,Mai, fii atent aici, eu iti dau
banii inapoi, dar nu mai fa ce faci, cd nu am liniste. Nu stiu ce
faci, dar nu mai fa, cd nu am liniste”. Acela nu fdcea nimic,
probabil se ruga si el, dar de fapt era rugdciunea Parintelui. A
venit apoi la Pdrintele sd-i spund: ,Uite ce zice acesta, gestio-
narul: ,Stiu cd tu ai necazul asta, dar nu mai fa ce faci, cd iti dau
eu bani”...” Dar fusese ceva de genul: acela nu a recunoscut ca
i-a luat banii si a vrut sd-i dea numai o parte din suma inapoi.
Iar Parintele Arsenie a spus: ,N-o primi, cd o sa ti-o dea pe
toatd”. Si a continuat sd se roage si, la un moment dat, acela a
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venit, i-a dat toatd suma, dar acum si-a cerut si iertare, martu-
risind ce a facut.

In perioada cind périntele era, cumva, prigonit si mai
mergea pe la credinciosi, prin Campeni, l-a cdutat acolo o
femeie credincioasd, careia ii murise fetita. S-a dus la casa unde
era Pdrintele si i-a spus: ,Uite, am necazul dsta...”, iar Parintele
ii zice: , Lasd, ca nu asta-i singurul necaz. Ai un necaz, ca fetijca a
murit asa, micd, adicd pand intr-un an, bebelus, dar ai si o
problema cu picioarele. $i asta ti se trage de la un blestem. Ulite,
fa cutare si cutare si ai sd te vindeci”. Si cu adevirat, femeia,
urmand sfaturile parintelui, s-a vindecat. A scdpat de neputinta
asta. Si tot ea povestea cd a mers la Cheia, la Parintele. Povestea
cd a asistat la vindecarea unui copil, a unei fete nevazatoare de
11-12 ani, la rugdciunea Pdrintelui. Nu stiu ce slujba sdvarsea
acolo si fata a tnceput sa strige: , Vad, vad, dar nu stiu ce vad!”
Adica, era ceva cu totul inedit ce se intAmpla cu fata. Un copil
orb din nastere vedea, dar nu era clar ce se intAmpla cu ea. Si
toatd lumea a fost impresionatd. $i tot cu ocazia unei slujbe, s-a
dus la Parintele si a ldsat un pomelnic. Si pe pomelnic erau
trecuti mortii din neam, printre care se afla si o rudd de-a ei, o
bunicd foarte evlavioasd, credincioasd. Si Parintele i-a citit
numele si in dreptul ei a zis, ,Ei, asta sigur e mantuitd. La
ceilalti mai trebuie rugdciune”.

La fel, era o femeie de vreo 30 de ani, de prin Campeni,
bolnava de insuficienta renald, cu complicatii foarte grave. Tot
asa, nu avea nicio sansa din punct de vedere medical. S-a intalnit
cu Parintele si el a intrebat-o: ,Mai, tu crezi cd Dumnezeu te
poate face sdndtoasd?” Si ea a raspuns: ,Pdrinte, stiu cd ma
poate face sandtoasd, dar nu mai am nici un fel de credintd, nu
mai cred”. ,,Cum mai, Dumnezeu, care te-a fadcut agsa mare, nu
poate sa rezolve un nimica de rinichi?” , Pdrinte, zice, nu mai
cred”. ,Uite, pand acum ai incercat cu doctorii, hai sa incercam
cu Dumnezeu. Adu toate medicamentele pe care le ai in casa”
(pdrintele venise la ea acasa). S-a dus, o cdutat toate medica-
mentele. Dar Parintele a zis: , Vezi cd mai ai si pe-acolo, ai uitat
sd le aduci si pe alea. Uite, de acum nu le mai iei pe astea si faci
ce zic eu. Ne rugam si postim”. Si i-a dat lucruri contraindicate,
stiu eu, murdturi, ceva sdrat. , Pdrinte, nu pot sd le iau, cd mi se
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blocheaza rinichii”, i-a zis femeia. Insd, Parintele a stat cateva
zile si a fdcut rugdciune cu ea, a pus-o la post. I-a dat chestiile
acelea, total contraindicate din punct de vedere medical, dar in
sase sdptamani a facut-o sandtoasd, incat femeia, care era atunci
pe moarte (poate o treabd de luni de zile), a trdit pana la 71 de
ani. Asta se intampla cand avea vreo 30 de ani. Parintele i-a
spus , Vezi cd o sd mai ai probleme de sdnatate in viatd, dar cu
rinichii, niciodata”. Si intr-adevdr, n-a mai avut probleme cu
rinichii.

Alta datd era o familie tot asa, prin partile Campeniului,
care avea un copil bolnav. Rudele aflaserd de parintele Arsenie,
iar tatal sdu, fiindca era foarte grav bolnav copilul, s-a dus
la mandstire sa-1 caute pe pdrintele Arsenie. Si a plecat la
mandstire - si asta a fost cu talc, cd nu l-a gdsit acolo, deoarece
Parintele, cunoscand cu duhul, s-a dus el la ei acasd. S-a dus
fara sa fie invitat, fard sd-i cunoascd, fdrd si stie adresa in
prealabil. Asa s-a dus la ei acasda. Mama copilului era acasa si
Parintele i-a spus: , Uita-te, copilul dsta nu o s-o duca bine, toata
viata se va chinui - si, intr-adevar, cumva, ulterior s-a confirmat
chestia asta - pentru cd are de tras pentru niste pacate de-ale
tatdlui. A facut asta...” S-a intors si tata acasd, si zice: , Parinte,
eu te-am ciutat la mandstire, dar tu ai venit aici”. Insd, a fost
cumva de folos si pentru tatd ca s-a dus sa-1 caute, ca pe drum
s-a vindecat de o durere pe care o avea la spate.

Intr-un sat de langd Campeni, pe la Sohodol, erau doua
fetite, surori, una de 9 si alta de 11 ani, ce erau din familii de
oameni credinciosi. Acestea mergeau la Manadstirea Ramet si
mai cantau. Acolo era atunci doar pdrintele Dometie. Era in
perioada in care maicile erau deja scoase din madnadstire, iar
pdrintele Dometie slujea prin imprejurimi, pe la biserici si
parohii. Si cantau si fetitele astea, care mergeau pe acolo. Si cu
ocazia unei sdrbatori a venit si pdrintele Arsenie, care le-a
vdzut, le-a pus mana pe cap si le-a spus: ,,Uite doua flori pe care
Maica Domnului le-a pus deoparte. Voi o sa va faceti caluga-
rite”. i, intr-adevar, cele doua fetite, de 9 si 11 ani pe atunci, au
devenit mai tarziu calugarite. Au rdmas cumva in legatura cu
pdrintele Arsenie. La un moment dat, au fost chiar in preajmsd,
unde-i acum manadstirea Sub Piatrd. Aici fusese manastire de pe
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la 1600. Nu stiu in ce context a fost pdrdsitd, dar acum era o
biserica de lemn, singurd, in ldstdris, imburuienita. $i Parintele,
de sus, de unde era o cruce, le-a spus: , Uite, aici se va deschide
din nou manastirea. O sd ajungeti si voi pe aici, la manastire”.
Le-a dat de inteles celor doua fete, care acum erau cu el si cu un
grup de oameni cd vor ajunge la Sub Piatra. Ele si-au randuit sa
meargd in altd parte. Aveau 17, respectiv 19 ani cand pdrintele
Arsenie a murit (in 1973, fiind ingropat la Crasna). Si de acolo
pdrintele Nicodim le-a dus la Horezu. Au stat acolo pana dupa
1989, pe urma au venit prin Ardeal. Au fost si prin alte parti, si,
la un moment dat, au fost chiar la o manastire prin Constanta.
Una dintre ele s-a imbolndvit foarte tare, iar cealaltd a ingrijit-o.
Au fost pe la spital, a fost un proces lung (luni, ani de zile), iar
sora ei o ingrijea. La un moment dat, au fost la un spital in
Alba, si s-a potrivit sd moard cea bolnava acasd, undeva, pe
langd Campeni. Si unde s-o mai ducd sd o inmormanteze? La
Constanta? Sora ei a vorbit cu protopopul sa caute o manastire
in care s-o inmorménteze pe maica trecutd la cele vesnice. In
alte parti au refuzat-o, insd, la Sub Piatrd, au primit-o din
prima. Aici era deja o méanastire, se redeschisese dupa 1990. Si
au primit-o imediat, iar Paisia - maica care mai trdieste si care
povestise lucrurile astea - uitase cd au fost pe acolo cu pdrintele
Arsenie. A ramas la inceput, chipurile, pentru 40 de zile, sa faca
randuieli pe la mormant la sora ei si pe urmd, dintr-una intr-
alta, a rdmas si este vietuitoare aici, cumva implinindu-se
proorocia Pdrintelui, de care si-a adus aminte doar in final,
acum, fiind la manastire (,Parintele ne-a spus asta si asta”).
Deci a proorocit cd se va deschide manastirea. Se pare ca in
pestera de langd manadstirea de la Sub Piatra au fost niste maici
pustnice, vreo 5, prin anii razboiului. Nu stiu dacd erau de
acolo, daci erau retrase numai din cauza vremurilor tulburi de
rdzboi, dar erau in legdturd cu Pdrintele. Parintele Arsenie
Praja le cunoscuse, deci.

Apropo, Parintele era un om de o capacitate, de o putere
fizicd extraordinara. Era un nevoitor, dar si un om care avea,
cum sd spun, o structurd de muntean. Era obisnuit cu munca
grea. Avea o forta fizica care ma face sa ma gandesc la Sfantul
Siluan. In sensul acesta vorbea si nea Vasile, in marturia sa, ca
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rdmanea uimit cum cu o varzd impdienjenitd reuseau sd
munceascd atat de greu.

Si mai e o altd intAmplare pe care am aflat-o. Parintele era
puternic fizic, dar era si un om foarte indemanatic. Stia sa faca
geamuri, usi. Avea, cum se zice, doud maini drepte. Povestea si
pdrintele Nicodim de imensul palton pe care erau urme de var,
de vopsele de pe la ascultdrile pe care le avea la mandstire. $Si pe
timpuri, la mandstire, cAnd nu erau gatere si utilaje de despicat
busteni, de facut dulapuri si scanduri, se fixa busteanul undeva,
la indltime, si apoi cu un joagar cu doua capete se fierdstruia pe
lungimea busteanului. In plan vertical tdiau busteanul. Era
nevoie de doi oameni ca sa facad treaba asta. Dar unul stdtea in
partea de sus si altul era sub bustean. Unul trdgea in sus si
celdlalt trdgea in jos. Si asa mergeau pe linie si tdiau de la un
cap la altul. Or, se spune ca pdrintele Arsenie fdcea singur
treaba asta. Cum? El stdtea in partea de deasupra si in partea de
jos a joagdrului lega un bolovan greu. Si atunci tragea in sus si
cand lasa, se folosea de inertie, de greutatea bolovanului. Va
dati seama cd asta e o munca foarte grea, trebuie sd ai o
structurd in sensul acesta.

Parintele Dan Popovici mi-a povestit un episod din pus-
cdrie legat de pdrintele Arsenie. Bine, el nu a facut inchisoare
mult timp si, din cate stim, nu a fost in locuri de munca silnica.
Se poate sa se fi petrecut intAmplarea aceasta chiar in perioada
de anchetd in penitenciar. Fiind epuizat si pus sa lucreze ceva
greu, la un moment dat, Parintele nu a mai putut sa faca fata. Si
in locul acesta erau caini politisti, ce erau dresati astfel incat
daca std omul, dacd se opreste din lucru si nu se miscd, cainii
asmutiti sa sard la el. Si cum Parintele, epuizat, pentru ca nu
mai facea fatd, s-a oprit din lucrul pe care trebuia sa-I faca si
stdtea, gardienii au asmutit cainele pe el. Dar au rdmas foarte
uimiti cand au vazut cd acel caine nu il ataca, nu-1 musca, ci
stitea linistit si se gudura. Asta a fost pentru ei un semn de
intrebare si au ramas din intdmplarea asta cu ,ceva” pentru
Pdrintele, care i-a pus pe ganduri.

Imi povestea mama périntelui Ioachim de la Frasinei, care
e dintr-un cdtun mai sus de Manastirea Ramet. Acesta era pe
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drumul parintelui Arsenie, care trecea pe la familia parintelui
Ioachim. Maicd-sa imi povestea cd pdrintele mai nimerea pe la
ei noaptea. Ce se intampla? De la Posaga la Ramet e o distanta
de 8-10 ore de mers peste munte. Si Parintele, seara, lua un
lampas, strabdtea un drum care nu stiu dacd acum mai exists,
un fel de potecd turisticd, ce ajungea de la schit de la Posaga la
soseaua care lega Turda de Campeni, trecea Ariesul pe langa
Sélciua, urca pe la mandstirea Sub Piatrd, ajungea sus, la Bradesti
si, in cele din urma, la Ramet. Va dati seama ca nu era usor,
toatd ziua sa muncesti, sa te duci acolo si pe urma sa te intorci.
Nu era simplu la nevointa si la postul Parintelui. Cu peregri-
ndrile astea, ajungea si in casa pdrintelui Ioachim si, povestea
mama sa, cd mai rdmanea sa se odihneascd, insd niciodatd nu
l-a vdzut intins. Stdtea in scaun si cu capul rezemat de masa.
Asta era toatd odihna pdrintelui Arsenie.

Povestea maica Mina, care e stareta la Sfanta Cruce, la
Oradea, sora pdrintelui Serafim Badilad de la Casiel, cd a intrat in
manastire la Ramet si l-a cunoscut pe parintele Arsenie. A intrat
de copild, de adolescentd, la 15-16 ani, iar actualul parinte Serafim,
la momentul respectiv, era invatator si avea doud surori, cdci
mai era alaturi de maica Mina incd o sord, care intrase la Ramet.
Ca invatdtor, a cerut post la o scoald de langa manastire, fiind
insd ateu la momentul respectiv. Parintele Serafim juca fotbal cu
copiii si 1i pldcea alpinismul. Maica Mina imi povestea cd ea
incerca sa-l atraga catre credintd pe fratele sau. Dar el spunea ca
nu crede in Dumnezeu, cd vrea sa-1 vada pe Dumnezeu. lar ea ii
zicea: ,,Cum sa-1 vezi tu pe Dumnezeu, cd suntem pacdtosi...”
,Bine, atunci as vrea sa-1 vad pe dracu”. , Vai, cum zici tu asta,
cd vrei sd-1 vezi pe dracu. Cum se poate sd spui asa ceva?”’

Si, intrigatd si derutatd, s-a dus la parintele Arsenie, care
era intAmpldtor pe acolo, si ii povesteste: , Uite, parinte Arsenie,
ce spune fratele meu, cd vrea sd-1 vada pe dracu”. Si pdrintele
Arsenie i raspunde: ,Spune-i c-o sd-1 vada la noapte”. Se duce
maica Mina si ii spune ce a zis pdrintele Arsenie, iar el zice:
,Sd-1 spui lui Arsenie sa nu facd vreo schemd din asta, sd vind
sd ma sperie, sd ma incerce, cd cu mine nu-i merge treaba”.
Si povesteste maica Mina: ,Nu stiu ce s-a intdmplat, cd eu
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dimineata m-am dus sa-l trezesc, cd la noi a inceput slujba mai
devreme si era acolo, aldturi, scoala unde era cazat Parintele, si
l-am gasit pe fratele meu foarte bulversat. Nu mi-a povestit. Nu
stiu ce s-a intamplat. Mi-a spus doar: ,Du-ma la Arsenie!”. S-a
dus direct sd stea de vorba cu parintele Arsenie. Nu cred cd a
provocat pdrintele Arsenie chestia asta, dar, poate, a stiut ca
Dumnezeu, in mod pedagogic, va ingddui sd se intampla asta.
La fel, tot vizavi de darul inainte-vederii, parintele Sofronie,
care intrase in mandstire la Ramet ca frate, imi povestea ca, la
un moment dat, maicd-sa, care fuma, a venit la manastire, iar
pdrintele Arsenie a vazut-o. Nu stia cd-i maica lui Sofronie, nu
vorbise cu ea ca si stie cd are ndravul acesta cu fumatul, dar cu
duhul a cunoscut si a spus: , Uitd-te, sd stii ca femeia aia fumeaza”.
Parintele Nicodim aminteste, in cartea lui, intAmplari din
acestea in care era la pdrintele Arsenie, in perioada in care
fusese scos din manastire si, va dati seama, intr-un sat izolat,
fara telefoane, fara nimic, pdrintele Arsenie cunostea cu duhul
si spunea: ,Maine o sa am doi musafiri, sau o sd vind unii pe la
mine”. Si chiar se intAmpla asa dupa cum a spus pdrintele Arsenie.
La fel, niste padurari din zond nu-1 priveau cu ochi buni
si, la un moment dat, Pdrintele, intr-o iarnd, trecea pe acolo si
s-a intalnit cu ei. Padurarii erau inarmati si au vazut o ceatd de
lupi. Ei erau cumva lateral, iar dincolo erau lupii care se apro-
piau de Parintele. Puteau sd interving, ca aveau pustile, dar au
zis: ,Hai sd vedem ce face Parintele in incurcdtura asta”. Asa,
cumva, vroiau ca sa ispiteasca situatia. Probabil cd se gandeau
la un moment dat sd intervind, dar au vrut sa-1 lase sa se sperie
bine. Si au vazut cum lupii s-au apropiat de Parintele si, cum,
desi erau fiorosi, dintr-o data s-au schimbat, si au devenit foarte
linstiti. Parintele i-a binecuvantat si le-a zis: ,Duceti-vd pe
locuri pustii si sd nu va atingeti de animale”, in sensul de
animale domestice. Si padurarii au fost foarte miscati de aceasta
intamplare. Au venit si si-au cerut iertare. Si-au dat seama ca
era o lucrare suprafireasca.
Parintele Arsenie era vazut ca un duhovnic foarte aspru si
foarte exigent, dar, intr-un fel, si cald si apropiat de oameni,
pentru ca ii intelegea, cd de asta se simteau bine in preajma lui.
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Dar nu era un om care sa umble cu jumatati de masura. Si, la
fel, era un om care vadea direct lucrurile. Stiu ca pentru noi,
pentru tipul nostru de sensibilitate, poate parea ciudat. Am
auzit de oameni care s-au smintit, spre exemplu, de pdrintele
Arsenie Boca, care, la fel, spunea lucruri direct, fara ocolisuri.
De exemplu, era la méanadstire la Prislop o femeie care plangea
de se zbuciuma si pdrintele Dometie a incercat, cumva, sd o
linisteascd, dar pdrintele Arsenie de departe i-a zis: ,Dometie,
intreab-o ce a facut cu copiii dia?” Adica, cumva, a vadit-o public.
Noud, pentru sensibilitatea noastra, modul acesta ni se poate
pdrea prea brutal. Dar nu asta era nota dominantd, nici la
pdrintele Arsenie Boca, si nici la parintele Arsenie Praja.

Cel putin la parintele Arsenie Boca sunt marturiile astea -
dacd e sd ma gandesc numai la cea a doamnei Aspazia Otel-
Petrescu, care povesteste de catd delicatete sufleteascd dadea
acesta dovada in anumite situatii. Parintele Arsenie Praja era la
fel. Dar, cumva, modul acesta era cerut si de caracterul oame-
nilor locului, care erau tarani hotarati. Nu ii faceai din vorbe, nu
mergeai cu dulceturi pe la ei. Puteau sa si duca cuvantul acesta.
Daca nu le dddeai puternic, nu se schimbau. $i cred cd nici mie
nu mi-ar place o atitudine de genul acesta, dar asta aratd si
slabiciunea noastra. Insd, oamenii din zond erau vartosi, puteau
sa faca fata. Spre exemplu, apropo de cum era vazut parintele
Arsenie, o femeie, cu care acum cateva zile am stat de vorbd,
mi-a povestit cateva intdAmplari, din cele pe care vi le-am spus,
iar in final mi-a zis: ,Parinte, sd stiu cd mai este un om ca
pdrintele Arsenie Praja, pe coate si pe genunchi m-as duce pana
la el”. Adica oamenii l-au avut in cinstire ca pe un sfant.

Eu, de cand intrasem la manastire la Posaga, auzisem de
pdrintele Arsenie si am fost atent. Am cules niste madrturii, am
mai intrebat si pe altii, si am ramas uimit de anvergura pe care
a avut-o. Cu adevarat a fost Parintele motilor. Tot asa am aflat
cd era o fata bolnava de la Campeni, care a venit la manastire la
Ramet si, in drumul cétre casd, a trecut pe la pdrintele Arsenie,
care era la chilia undea statea, chilia lui pustniceascad din Cheia,
iar pdrintele Arsenie a oprit-o ca sd ii faca rugdciune, ca avea
ceva probleme cu duhurile. Si noaptea a fost chinuitda de
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ganduri foarte urate si rele. $i dimineata, cand s-a trezit Parintele,
i-a spus exact ce ispite a avut peste noapte, fard ca ea sa spund
nimic.

Apropo de specificul acesta carpatin, la care pdrintele
Ghelasie face mereu referire, pomenindu-l pe pdrintele Arsenie
in cartile lui, eu sunt convins ca parintele Arsenie Praja, purtator
al acestei traditii, era un om foarte simplu, un trditor harismatic,
un om istet, dar care nu ar fi fost capabil sa faca incadrarile
teologice pe care le-a facut parintele Ghelasie de la Frasinei. El
pur si simplu trdia ca atare. Ca sa poti sa faci niste incadrari, in
primul rand trebuie sd ai o culturd teologica, trebuie sa vezi
cum e specificul intr-o parte, intr-alta. La cartile duhovnicesti
care erau tipdrite atunci nu puteai sd ai asa ceva comparativ, nu
iti permiteau sa faci asa ceva si, pe de alta parte, nici capacitatea
poate sa le simti, sa le vezi nu era. Cred cd, intr-un fel, parintele
Arsenie ar fi ramas uimit daca ar fi citit ce a scris pdrintele
Ghelasie. Nu vreau sa spun ca pdrintele Ghelasie ar inventat
cumva, ci pur si simplu a pus in niste categorii teologice.
Intr-un fel, as face comparatia cu Sfantul Siluan si cu parintele
Sofronie. Parintele Sofronie spune ca Sfantul Siluan era un om
foarte smerit. Ar fi fost dificil sd-l urmadresti, nu avea pur si
simplu darul acesta, sa-ti facd o demonstratie la ceva. Dar a fost
un urias al duhului, care ar fi rdmas necunsocut dacd pdrintele
Sofronie n-ar fi pus in ordine si n-ar fi facut accesibild pentru
noi mdrturia Sfantului Siluan.

Imi aduc aminte ca prin ‘95 am fost la Athos prima dat3,
inainte de a intra in mandstire, si am ajuns si la mandstirea
Sfantul Pantelimon. Acolo era un calugdr basarabean batran si
ne-am dus si noi sa ne inchinam acolo unde e capul Sfantului
Siluan. Si batranul spunea ca o parte dintre vietuitorii vechi 1l
vedeau ca pe un om cuvios, dar cd mai mult Sofronie l-a vazut
asa, ca si cum ldsa de inteles cd pdrintele Sofronie l-ar fi
promovat, sau cumva ar fi facut din nimic ceva. Nu e cazul
acesta, dar singur n-ar fi putut sfantul. Si cati nu au fost in
situatia aceasta! Oameni simpli si cu trdire! Si in cazul parintelui
Arsenie este cred acelasi lucru. Si e un dar pentru noi, cd, uite,
prin pdrintele Ghelasie s-a pdstrat aceastd legdtura. Spun asta
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pentru cd, povestindu-le unora si altora, cd Arsenie Praja a fost
mentorul lui Ghelasie, unii mi-au zis: ,,Si vrei sd spui ca Arsenie
vorbea asa, sau ca scria asa, sau cd era atat de dificil de inteles?”
Nu vreau sd spun treaba asta. Dar aceasta lucrare, cumva, fard
sa-l tradeze pe parintele Arsenie, ii apartine parintelui Ghelasie
si rdméne foarte valoroasd marturia sa.

E datoria noastrd sd ne cinstim trecutul, sd ne cinstim
valorile. Parca Sfantul Dosoftei, Mitropolitul Moldovei, spunea
cd si dintre romani multi sunt sfinti, ,dard nu s-au cautat...”. O
sd ne bucuram de ei in vesnicie, dar e bine si-i facem, cumva, si
de pe acum céat mai larg lucrdtori. Avem datoria asta! Apropo
de aceastd datorie, mi-a povestit cineva o intimplare legata de
pdrintele Lavrentie de la Frdsinei, acum, dupa moartea sa.
Pdrintele ajutase foarte mult pe o femeie care mergea pe la el
sd-si rezolve probleme de viatd. Dupa trecerea sa la cele vesnice,
ea intrase cumva intr-o crizd sufleteasca si vorbea cu Parintele:
, Vai, Parinte, mult bine am primit! Insd, acum, ci esti mort, cine
ma mai ajutd pe mine, cd am ramas singura?”. Se simtea parasita.
Dar noaptea i s-a ardtat in vis pdrintele Lavrentie, care i-a spus:
,Eu sunt gata sd te ajut, numai cheama-ma. Daca v-ati ruga, s-ar
rezolva toate problemele de pe pamant”. Cerul e plin de sfinti,
sd spun asa, neomologati, care sunt gata sa ajute.

Si, la fel, imi aduc aminte un cuvant al parintelui Arsenie
Papacioc. Mi l-a zis si mie. E cunoscut, cd e mereu amintit.
Spunea pdrintele Arsenie: ,Maica Domnului si sfintii din cer nu
sunt supdrati pe cei care fac pacate, ci sunt suparati pe cei care
nu le cer ajutorul”. Asa cd, cu ajutorul parintelui Arsenie Praja
si a tuturor imbunatatitilor din neamul nostru, sa ne ajute
Dumnezeu sd ne indreptdm si noi.

Moise Monahul
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Convorbiri
— despre mistica isthastd si mistici metafizice —

()

Adrian Olteanu: Dupa 1990, in spatiul acesta creat al
libertatii, si Frasineiul si isihasmul si parintele Ghelasie au
inceput sa fie din ce in ce mai cunoscuti. Foarte multi credin-
ciosi, dornici de o viatd spirituala profundd, au luat drumul
Frasineiului. Parintele Ghelasie, aflat si sfintia sa intr-un nou
context, in care putea sa expliciteze mai bine ceea ce inseamna
mistagogia isihastd, pe de o parte, a facut acest lucru, iar pe de
alta parte s-a vazut confruntat cu revirimentul unor mistici de
import din Occident, din Apus, si din aceastd cauza el a simtit
nevoia unor clarificari dogmatice si a unor hotare, a unor limite
pe care a reusit sd le traseze, confruntat fiind cu emergenta
acestor automistici. Prin trdirea pe care a avut-o, a explicat
foarte bine care sunt resorturile, nu numai ale teologiei isihaste,
dar in particular si ale isihasmului carpatin, dar el a incercat sa
explice si care este eficienta energetica a unor tipuri de spiritua-
litate pe care le-a si numit, astfel, automistici. Acest lucru
rezultd din scrierile sale, care au rdamas ca un arc peste timp si
care ne sunt foarte utile acum ca repere spirituale, duhovnicesti,
si acest lucru a fost mai pe larg discutat si de cdtre sfintia
voastrd, parinte Neofit in numeroase articole in care faceti
referire la parintele Ghelasie, la mistagogia isihastd. Si totusi
acest lucru mi se pare cd nu a fost receptat la justa sa dimen-
siune, pentru cd este o chestiune foarte importantd in interiorul
ortodoxiei romanesti si rasdritene, aceea de a intelege care sunt
adevdratele repere si adevdratele resorturi ale teologiei si ale
metafizicii si ale misticii isihaste. Printre articolele si reflectiile
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teologice pe care le-ati publicat de-a lungul anilor, in special
dupa trecerea la cele vegnice a parintelui Ghelasie, practic ati
preluat intr-un fel acest filon si l-ati dus mai departe. Am citit
un articol care a fost publicat in urma cu mai multi ani in
revista Chipul iconic, numit Isihasmul in contextul altor mistici, o
reflectie teologica in care apar referiri destul de la neindemana
noastrd, si acolo vorbiti despre René Guénon, despre Raimon
Pannikar, vorbiti despre Cabala explicitatd in scrierile lui
Gershom Scholem, faceti referiri la teologia misticd a lui Meister
Eckhart si a lui Jakob Bohme, dar faceti trimitere in acelasi timp
si la volumul pe care l-a publicat Anca Manolescu, impreuna cu
Gabriel Liiceanu, Andrei Plesu si H.-R. Patapievici, Sensurile
metafizice ale crucii. Cum asezati, parinte Neofit, toate acestea,
tinand cont cd modalitatea de a-1 incadra teologic pe Dumnezeu
este diferitd din perspectiva acestor sisteme, dar si din perspec-
tiva filozofilor pomeniti aici?

Neofit: Cred cd, in primul rand, e relevant faptul ca
parintele Ghelasie intuieste contextul de fatd, pentru ca avem
un context, in care, spre sfarsit de sec. XX si inceput de sec. XXI,
apar aceste devoaldri, chiar popularizari, as zice, ale unor traditii
mistice. Daca isihasmul, si o spune explicit parintele Ghelasie,
prin Sf. Grigorie Palama, a avut o raportare la rationalismul
scolastic si la filozofia rationalista, intr-o vreme in care era evident
raportul dintre mistic si filozofic, ca sa spunem asa, chiar intr-un
soi de confruntare, astdzi, intr-un fel, contextul, cAmpurile de
forta, se mutd pe un taram al raporturilor intre mistici, nu
ramane doar la o intalnire intre filosofie rationalista si mistica,
si atunci este important de vazut si de precizat isthasmul ca
misticd crestin-rasdriteand autenticd, plenard, in contextul altor
mistici ce intrd in arend. Péarintele Ghelasie intuieste acest
context si iese in intAmpinarea lui si, intr-un fel, articuleaza si
calibreaza un limbaj care sa poata sa surprinda si sa evidentieze
si niste linii de hotar, ca sd nu se treaci nici intr-un sincretism si
nici intr-o pseudosinteza care prezumad cd ar exista o unitate
transcendentd a acestor mistici, ori ca exista o Traditie Primordiala
care are o structurd metafizicd, cum apare si la René Guénon.
Ei bine, parintele Ghelasie are cumva o tusd tare, vizavi de
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prezentarea isihasmului, dar si contextul, diferit fatd de secolul
XIV, a cerut raspunsul aceasta. Unii trdiesc, incd, in astfel de
habitusuri mentale ce se miscd in raporturi de dezbatere de
secol XIV, pe care le reitereaza mimetic, de multe ori. Daca esti
atent, insd, la limbajul contemporan, la abordarile contemporane,
la emergenta unor curente mistice, ai nevoie si de un raport
clarificator in acest plan mistic. Numai ca misticul, la pdrintele
Ghelasie, este legat si de teologic si de metafizic. Deci, nu este
vorba numai de un mistic pur si simplu. Iar acest detaliu este
important vizavi de ceea ce ati spus despre Sensurile metafizice
ale crucii, si anume faptul ca metafizicul crestin nu poti sa il
scoti dintr-un teologic si nici dintr-un un mistic crestin rasari-
tean. Aici pdrintele Ghelasie a reusit, pe de o parte, o actualizare
si o revitalizare a isihasmului. $i nu are cum sa fie altfel, pentru
cd daca vorbim de un trditor si un mistic, el nu poate sa aduca
decat prospetime si vitalitate, si, as zice, actualitate. Dar, pe de
alta parte, este importanta insasi personalitatea in sine a trdito-
rului, cea a parintelui Ghelasie, in cazul de fatd, iar aceasta
personalitate se vede si in transpunere, si in scrieri, prin modul
in care se articuleaza in limbaj ca vehicul.

Ad. Olteanu: La un moment dat, el pune un foarte mare
accent pe limbaj si spune cd dacd nu te incadrezi in reperele
stricte ale limbajului isihast s-ar putea sa nu intelegi proble-
matica. La ce se referd pdrintele Ghelasie?

N.: Nu stiu exact contextul in care spune acest lucru. Dar,
sigur, pornind de la faptul ca crestinismul incearcd o refacere, o
restaurare a omului prin chipul Cuvantului, care este insusi
chipul limbajului in sine, transpunerile de limbaj, in sensul unor
prezentdri sau marturisiri de credintd, sunt fundamentale pentru
isihast. Adicd, nu sunt relative nici din acest punct de vedere al
formei limbajului si atunci sigur ca...

Ad. Olteanu: Mi se pare cd chiar reseteazd limbajul.

N.: Nu stiu dacd se poate spune chiar asa, dar este clar ca
aceasta adancire a lui mistagogicd acceseazd resurse care, cel
putin, improspateaza si recalibreaza limbajul, si poate ca astfel
ii d& si o altd Incdrcatura duhovniceascd. Nu mai este un simplu
limbaj, ci capdtd si un caracter iconic, in sensul de pecetluire a
unei identitdti sub forma unei asemanari.
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Ad. Olteanu: Va amintiti ca in primele secole au fost
foarte importante aceste categorii ale limbajului preluate din
filozofia greacd, si acestea sunt ousia, hypostasis, prosopon, toate
decisive in configurarea teologiei patristice.

N.: Si nu intdmplator, pentru cd si acum chipul acesta al
persoanei, triadele persoanei pe care le prezintd isihastul sunt
foarte importante in contextul de fatd, atat ca adancire mistago-
gicd propriu-zisd, dar si ca tusd apologetica. Apropo de volumul
Sensurile metafizice ale crucii, acolo cumva se pune ca fundament
Principiul, chiar dacd i se spune uneori, intre ghilimele, si Per-
sonalitate. Ins3, la parintele Ghelasie, daca vreti, fundamentul
este permanent Persoana, iar persoana are un chip triadic, si
astfel din start aici, prin acest chip triadic in sine, se delimiteaza
de intelegerea ei ca principiu.

Ad. Olteanu: Fundamentul este principiul si, cumva, fiinta,
in Sensurile metafizice ale crucii.

N.: Si fiinta, camva, dar luata cumva ca o esentd impersonala.
La périntele Ghelasie, insd, fiinta este un continut al chipului
persoanei ca temei sau, altfel zis, persoana are continut fiintial.
Deci, nu poti sa vorbesti in isihasm de fiinta fara constiinta si
limbaj, respectiv farda memoria fiintiald a acelei fiinte. Adica,
parintele surprinde cumva capacitatile si caracteristicile de chip
al persoanei, si, daca vreti, aici este o apologetica ghelasiana
tare vizavi de aceastd abordare metafizica a crucii, care pune
principiul ca temei, si nu persoana. O apologeticd ghelasiand pe
care nu au inteles-o nici multi ortodocsi, dintre care unii s-au
proclamat apologeti de serviciu si cu mana pe secerd l-au luat la
secerat drept neghind. Chestiunea, intr-adevdr este cea a funda-
mentului, a persoanei sau a principiului, a fiintei...

Ad. Olteanu: Fiinta, sau nefiinta chiar.

N.: Fiinta sau nefiinta ori non-fiinta, depinde cum numesti,
desemnezi sau formulezi. Dar nu asta este problema, de limbaj,
de adecvare a limbajului in exprimarea ei, ci conteaza iden-
tificarea acelor realitdti si modul cum le surprinzi si devoalezi
caracteristicile. Iar acest personalism fiintial la parintele Ghelasie,
fiintial deci, nu psihologizant si energetic, precum si caracterul
triadic al chipului de persoand, sunt o linie de hotar tare fata
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de misticile acestea ce pun ca fundament principiul, ce nu
prezinta acel chip triadic care sa-i permitd viata aceea in sine si
dincolo de sine, si care, cumva, trdieste mai mult sau numai in
raport de manifestare, de non-manifestat, si aici, md rog,
intervine o intreagd nuantare care este si in volumul acesta cu
Sensurile metafizice...

Ad. Olteanu: Deci din punctul de vedere al parintelui
Ghelasie si nu numai, fiinta nu poate sa subziste decat in
ipostas, nu? Si sd plece de la ipostas, de la persoana.

N.: Da, si asta ii dd caracterul identitar, pentru cd in
Sensuri metafizice ale crucii se discutd la un moment dat despre o
unitate transcendentd, unde unitatea si unicitatea tin de diver-
sitate. Or, in sensul acesta, in care vorbeste parintele Ghelasie,
unicitatea este pusd in insusi fundamentul, in insdsi aceastd
unitate a distinctiilor, care sunt identitare, in Sfanta Treime si in
chipul de persoand. Si este foarte importanta astdzi aceastd
adancire, ca sa spun asa, mistagogicd, prin care da forta iden-
titard tnsusi fundamentului, care nu mai este doar un principiu
al unitatii, ci este si al identitatii si al distinctiei. Acest funda-
ment si al identitatii si al diversitatii si al unitatii este chipul de
persoand, iar persoana are si un continut fiintial, fiintial in
sensul acela, dacd vreti, suprametafizic, pentru cd, la urma
urmei, si fizic, si metafizic, sunt niste notiuni care pot sa fie vagi
la un moment dat, dacd nu intelegem deosebirea reald intre
fiinta si energii. Aici mi se pare o chestiune extrem de impor-
tantd in legdturd cu acest fundament, identificat ca persoand ori
ca principiu. Inca din primele volume, chiar din Memoriile unui
isihast, parintele Ghelasie insistd pe aceste triade ale persoanei,
pentru cd atunci cand in aceste mistici filosofice si metafizice se
vorbeste de vreun principiu ca fundament nu se vorbeste si de
vreo triadd legatd de el, si se oculteaza mai ales teologia Sfintei
Treimi, dar dacd in isihasm vorbim de chipul de persoand,
vorbim si de caracterul sau triadic si de continutul sau fiintial si
de Chipul Sf. Treimi. Aici este o tusa tare fata de aceste mistici
metafizice, care, au pe bund dreptate, aceastd desemnare-pecete
de automistici, pe care la parintele Ghelasie am gasit-o, iar nu la
altcineva.
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Ad. Olteanu: Sau mistici energetiste.

N.: Da, energetiste ca activ mistic. Dar, nu numai ener-
getiste... din perspectiva experientei mistice. Au, in fond, o
structurd energetistd ca un activ mistic doar energetist, dar pot
sd aibd si o accesare la acel principiu, care este supraenergetic
cumva, dar care, paradoxal, este vadzut ca fiind pasiv, inactiv, in
angajamentul mistic. Aici este foarte importantd distinctia
parintelui Ghelasie, in care face, pe de o parte, diferenta intre
necreat si creat, care este una fundamentald, dupa care, pe de
alta parte, face distinctia structurald, absolut necesard, intre ceea
ce inseamnd propriu-zis necreatul, respectiv creatul. In acest
sens, identificd necreatul, pe Dumnezeu, deci, dupd modelul
palamit, ca fiind fiintd necreata si energii necreate harice, iar
omul, fiind dupa chipul si aseméanarea lui Dumnezeu, este ca
realitate propriu-zisa, fiintd de creatie si energii de creatie.
Cumva, dupa Cadere, apar confuziile, intre creat si necreat,
intre fiinta si energii etc. De fapt, aici, in aceste mistici, cand se
vorbeste de o Traditie Primordiala nu se iau foarte serios ca
realitdti si evenimente determinante nici Caderea Primordiala si
nici Restaurarea Hristica...

Ad. Olteanu: Cddere Originara care altereazd si circuitul
energetic...

N.: Asta, da, Ain planul experiential, antropologic, al circui-
telor energetice. In Medicina Isihasti prezintd mai in clar
isihastul si aceste aspecte ale efectelor caderii asupra energiilor
si circuitelor energetice, dar si faptul cd re-nasterea prin Botez
restaureazd si reconfigureaza si aceste circuite energetice. Ins3,
se vorbeste in volumul amintit cum cd René Guénon cautd, de
fapt, o Traditie Primordiala... o traditie misticd comuna tuturor
misticilor. Pai, care Traditie Primordiald?, pentru ca s-a cazut
destul de rapid din rai si dupd aceea au fost franturi, franturi de
revelatie naturald, fiecare ce a priceput, in combinatie cu ce a
mai rdmas dintr-un memorial amestecat cu memoriile caderii.
Limpezirea memoriilor vine doar cu restaurarea hristicd, care
ne descoperd si cine este Dumnezeu si cine este omul. Cei care
vorbesc de aceastd Traditie misticd primordiala nu inteleg
aceastd secantd istorici a Intrupérii Persoanei-Cuvantului. Daci
gandim egalitarist, cum cd si mistica ortodoxd, cum ca si
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daoismul, cum cd si hinduismul si asa mai departe, toate ar fi
tulpini ale unui trunchi comun primordial al Traditiei, aceasta
abordare aparent pare o deschidere, dar de fapt...

Ad. Olteanu: Sunt deschideri care inchid...

N.: Este o deschidere care inchide, exact. Pentru ca nu are
acces la Adevarul Intrupdrii care descoperd si altceva decat
putem sd realizam fiecare din noi prin capacitatea aceasta de
recuperare a unei Traditii Primordiale sau chiar a unei revelatii
naturale, depline, si aici trebuie sa fie foarte clarda demarcarea
din punctul acesta de vedere.

Ad. Olteanu: Deci isihastul recunoaste acestor mistici o
oarecare eficacitate in planul corporalitatii.

N.: Si al corporalitatii, dar si in planul energetic, al unei
energetici din aceasta subtild, care, de fapt, in altd formulare, ar
putea fi cantonatd in zona aceasta a fiintarii, a manifestarii.

Ad. Olteanu: Dar intrebarea era: existi in aceste mistici
elemente revelationale valide din perspectiva mistagogiei isihaste?

N.: Din perspectiva cdii hristice, nu! Din perspectiva unor
raze de har, ca si ei ajung la anumite intuitii, cel putin la niste
deschideri din acestea mistice, se pot gdsi anumite elemente de
cdutare, insa, din punctul de vedere al revelatiei hristice, nu
poti sa ajungi la Dumnezeu fdra sa stii ce este cu adevarat
chipul hristic, si aici este marea problemad a unora. Daca Hristos
este luat doar ca un avatar, atunci nu mai inteleg ce este
crestinismul. Dacd o ludm doar asa, ca o intrupare a unui spirit,
si nu a Fiului, deci a unei persoane din Sf. Treime, iesim din
zona revelatiei crestine si, iesind, incepem sa interpretam si sa
fabulam si asa tot mai departe. Toata aceastd hristologie are o
consistentd, are o noimd, ca sd ne lamureasca intruparea si
Chipul Hristic, sd ne arate, deci, Calea... Nu au fost disputele
hristologice doar asa, ca hai sd dezbatem cd n-avem altceva de
facut, numai ca sa fim ori sa ne ardtdm noi mai destepti decat
altii. Nu, in nici un caz! De aceea trebuie inteles hristicul in
datele Lui, nu in altele. Sigur ca existd si o cdutare a spiritualu-
lui, a transcendentului. Existd si o altd chestiune, de circum-
stante, pentru cd inainte de venirea lui Hristos era un mistic
care cauta sa realizeze prin fortele lui ceva, o experienta spiri-
tuald. Altul este misticul, din zilele noastre, care are acces la o
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revelatie hristicd sau n-are, sau se delimiteaza, ma rog, de ea si
o interpreteaza gresit. Sunt diverse nuante care pot fi surprinse,
probabil, in aceste pozitii individuale. Dar alta este, precum in
Sensuri metafizice ale crucii, sd spui cd Hristos, Intruparea
Cuvantului, aduce mai degraba o laturd istorica in intelegerea
crucii, in simbolismul crucii..., deci sd acreditezi ideea ca cresti-
nismul adaugd doar o componentd istoricd la structura
simbolici a crucii...

Ad. Olteanu: Sau cad este o parte a unei revelatii mai
ample din perspectiva lor...

N.: Da, dar cu iconismul personalist al crucii hristice ce
faci? Acesta nu se poate confunda, reduce si substitui nici de
simbolic, nici de istoric. Autorii din Sensuri metafizice se
cantoneaza intr-o schema de géandire, sd-i zic guenonista, care te
scoate cumva din revelatia crestind, chiar dacd o iau pe aceasta
ca pe una ,egald” intre celelalte, considerand ca o valorizeaza in
acest fel. Dar, de fapt, aceastd abordare te decontextualizeaza,
pentru cd pand la urma intrebarea este chiar asa, doar o com-
ponentd din aceasta istoricd aduce rastignirea hristicd vizavi de
simbolismul crucii? Nu este mai complex decat metafizica si
simbolismul crucii insusi Chipul Persoanei care asumad actul,
lucrarea respectiva? Adica, impactul si deschiderea spre Inviere,
si poate chiar si simbolismul crucii, nu le iau ,la pachet”, ca sa
zic asa, cu Icoana Invierii? Pentru ci atunci lucrurile se cam
schimba. Nu este doar un simbolism al crucii, si avem o
componentd istoricd, dar, de fapt, consideram ca simbolismul e
,mai tare” intrucat Hristos s-a rastignit, sd zicem, pe cruce
pentru cd crucea era deja un simbol si asa mai departe. Pdi bun,
dar Persoana care s-a rastignit, si intregul traseu, anume faptul
ca Unul din Sfanta Treime, cum ziceau calugarii sciti, la care se
referea mereu padrintele Staniloae, a patimit cu trupul real, cum
ramane? P&ai aici este schema Realului! Unul din Treime a
patimit cu trupul! Unde intervine celdlalt simbolism al crucii ca
sa se inteleagd Calea aceasta, si relatia dintre Fiul ca Unul din
Treime cu noi prin aceastd usa a crucii? Simbolismul are un
orizont de actiune limitat din acest punct de vedere. Adicd, noi
trebuie sd ajungem la realitati, trebuie sd ajungem la Cale!
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Trebuie sa ajungem la ce se reveleazd prin Jertfa aceasta si la
Invierea care este in spate, ca sd ramanem aici, in spiritualitatea
unde avem Inviere! In hinduism sau in islam si asa mai departe,
adicd in acest mistic metafizic avem o intélnire a cerului si a
pamantului, a orizontalei cu verticala, cu planul dsta secant.
Bun, si aicea povestim. Am inteles cum e cu simbolismul, care e
central, din perspectivd metafizicd. Bun. Dar trebuie sa vedem
care este Calea aceasta a intrupérii si a invierii, in ultima
instantd, si care sunt sensurile ei istorice si mistagogice, esha-
tologice, si care sunt iconice, personaliste si care trec peste cele
simbolice, metafizice. Adicd, cumva minimalizand sensul acesta
personalist al asumarii crucii, se poate supraevalua un simbo-
lism al crucii.

Ad. Olteanu: Cred cd o alta distinctie este intre mistici
aniconice si mistici iconice, sau mistica iconica.

N.: Aici cred cd este o chestiune, intr-adevar, importantd,
aceea de a gadsi calea potrivita de regasire a identitatii crestine in
raporturile cu alte mistici, de fapt, a caracterului sau iconic, care
pune ca temei aceastd identitate a chipului de persoana, si
faptul ca si Fiul este persoand ca pecetea-icoana-ipostasului
Tatdlui, de aceeasi fiinta sau consubstantial cu Tatal.

Ad. Olteanu: Chip al chipului Tatalui.

N.: Chip al Chipului, da. Aici, din perspectiva revelatiei
crestine, putem spune ca se greseste atunci cand se intelege in
schema metafizica ca Hristos sau Fiul ar fi un fel de chip ca
manifestare, deci cd a luat chip ca fiintare, si nu ar fi tot intr-o
relatie fiintiald, sa zicem, cu Tatdl, si nu ar fi Tatal insusi ipos-
tasul sau chipul de persoana sau arhechipul, cum zice pdrintele
Ghelasie. Aceasta este foarte important ca viziune crestind si ca
perspectiva iconicd fundamentald, anume faptul cd temeiul este
Chipul de Tatdl sau arhechipul de Tatdl care este chipul de
persoand in sine, de fapt. Astfel, in sens crestin, Tatdl nu este
principiu, pe de o parte, iar, pe de altd parte, Fiul nu este doar o
fatd sau o modalitate care se configureaza in afara fiintei ca fatd,
chiar ca manifestare, cum zic unii, asa cum spune si Cabala.
Dacéa se merge in directia asta si faci din relatia inter-personala
intra-fiintiala o relatie fiinta-fiintari, deja ai iesit din schema
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crestind si te-ai dus, ai intrat in zona asta, daca vreti, meta-
fizica... extra-ecclesia...

Ad. Olteanu: Si a unui monoteism strict aniconic.

N.: Da, a unui monoteism strict, de fapt. De aceea este
foarte important acest aspect iconic personalist sesizat de
isihast, in insusi Chipul Sfintei Treimi. $i aici este o mizd, din
acest punct de vedere al iconismului, legatd tocmai de acest
chip al persoanei, si de nasterea Fiului din Tatal, de Fiul ca ase-
manare a Tatdlui, intrucat principiul are o conotatie aniconica,
si nu reuseste sd se reproducd in aceastd asemdnare in acea
schema metafizica. Nu este foarte limpede chestiunea in viziune
metafizicd, si de aceea este aceastd dialecticd intre unitate si
multiplicitate, in care principiul este luat ca un strat subiacent,
unitar. Ins, pe mine ma intereseaza in ce masurd am raportul
acesta dintre unitate si diversitate legat intr-o realitate in sine si
in care se pdstreazd, totodatd, atat unitatea, cat si diversitatea,
dar existd si o amprentare in care se produce acest proces de
iconizare, care este o intrepdtrundere perihoretica, ce prezerva
si identitatea si asemdnarea cumva. Aici, in acest personalism
iconic este o chestiune pe care nu o regdsesti in schema
metafizica, iar din schema metafizica nu prea poti sa razbati la
viziunea iconica despre care vorbim fdra o viziune revelationala
hristicd. De aceea, mi se pare foarte important acest aspect la
pdrintele Ghelasie, anume faptul cd leagad metafizica de mistica
si de teologie. Deci, mistic isihast nu poti sa descarnezi total
metafizica aceasta, si nu poti sda nu o legi si de misticul
ontologic, si sd nu ai si 0 asumare in siajul teologic adecvat.

Ad. Olteanu: Da, pentru ca ramai in planul filozofic, pe
de o parte, iar pe de altd parte ramai in problematica unor
mistici din Extremul Orient sau a misticii din iudaism, pentru
ca se vorbeste si in cartea aceasta de Cabala si se face referire la
Gerschom Scholem, iar schema metafizicd am vdzut cd vorbeste
despre Ein Sof (Dumnezeu inaintea oricarei manifestari de sine)
si despre intruchipdrile Ein Sof-ului, care poate cd presupun o
oarecare iconicitate a fiintarilor.

N.: Cam asa... Aici, in metafizicul acesta mistic este
raportul dintre fiinta si fiintari, dar aniconic. E ca si cum ai trece
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de la ceva nedeterminat la un chip, de la un ceva care nu are
chip la ceva care are chip. De aceea in Liturghie, la Sfantul
Vasile cel Mare, este foarte frumos cand se spune ca Fiul este
pecete a ipostasului Tatdlui, adica el reproduce chipul Tatdlui in
asemdnare; asemdnare ipostaticd care nu submineaza faptul ca
Tatdl si Fiul sunt de aceeasi fiintd, sunt consubstantiali. Insa
fundamentul ultim este unul de chip sau ipostatic, cel al
Persoanei Tatélui...

Ad. Olteanu: In acelasi timp si fiintial.

N.: Continutul e fiintial sa zicem ca substantialitate, dar
important este ca nu apare Fiul ca o configurare a unei fiinte
fara chip, pentru ca temeiul este insusi Tatdl ca Arhechip-
Persoand, nu ca Principiu. De aceea, Fiul, fiind pecete a iposta-
sului Tatalui, este in asemanare de Chip de Tatal tot ca per-
soand, si nu este o simpla fatd ca fiintare a unei fiinte fara chip,
impersonala...

Ad. Olteanu: Cum se intampld la Jacob Bohme si la
Meister Eckhart.

N.: P3i, de obicei, nu se iese din aceastd schemd, din acest
aniconism, pentru ca lipseste intelegerea arhechipald a per-
soanei si chipul triadic al persoanei. Daca vreti, la pdrintele
Ghelasie, atunci cand numeste aceste mistici ca fiind auto-
mistici, apare foarte clar faptul ca nu ai acces, fara revelatia
cresting, la acest personalism mistic iconic. Cu toatd condescen-
denta si cu toatd smerenia, trebuie spus ca adevarul este ca noi
nu ajungem la Dumnezeu fard sd ni se descopere Dumnezeu,
iar El S-a descoperit prin intruparea Fiului. Nu pot sda dau
inainte tot cu metafizica si cu Traditia Primordiald fara sa inte-
leg creatia, caderea si restaurarea si, deci, fard sa asum Calea
aceasta descoperita de insusi Fiul, care este insdsi filiatia si calea
ca asemdnare. Sigur cd, vedeti, discutdm si la parintele Ghelasie
ci in discursul lui intervine si aceastd metafizici. Insi meta-
fizica, in care face aceste distinctii, este asociata misticii si teolo-
giei. Dar, in aceastd articulare metafizicd, teologica si misticd, se
evidentiaza si acest personalism fiintial, iar raportul dintre
fiinta si fiintari, intre fiintd, nemanifestat daca vreti, si mani-
festatul acesta, sau non-manifestatul, este mult mai clar pre-
zentat pentru a reiesi sensul autentic personalist.
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Ad. Olteanu: Personalism care este valabil si pentru fiinta
creata.

N.: Aici este problema delicata, de fapt, a confuziei acestor
automistici. De aceea are logicd, pentru cine vrea sa injceleagé,
ceea ce ne spune isihastul, cd aceste automistici dupa caderea
primordiald, desi vorbesc de un aspect al rupturii, al obturarii
comunicdrii cu Dumnezeu, par totusi cd uitd ca este si o cadere,
o ruptura strict in creatia insdsi. De aceea creatia, dupa Cadere,
nu-si mai regaseste asa usor nici chipul sdu fiintial creat, sau
dacd il regaseste ajunge sa il considere ca fiind insusi divinul...

Ad. Olteanu: Si acest chip fiintial trebuie regasit primul.

N.: Da, ca isihasm este primordiald aceastd regdsire a chi-
pului fiintial al persoanei. Dar ruptura aceasta a Caderii
transfera caderea aceasta si vietuirea propriu-zisa in planul
energetic al fiintdrii, al energeticului, care are si el proprietatile
si calitatile lui, care nu trebuie contestate si, ca drept dovada,
chiar sunt atat de mult jucate, activate aceste energii, incat auto-
misticile dau impresia cd energiile acestea ar fi insusi omul. Dar
omul nu este doar atat, o structurd energeticd. Nu trebuie sa
credem cd omul ar avea doar consistenta aceasta energetica
subtild, chiar multinivel si multidimensionatd. De aici si riscul
unui personalism energetic, de fapt a unui pseudo-personalism,
despre care vorbeste isihastul, si pe care se fixeaza unii mistici,
care cred cd in energii este totul...

Ad. Olteanu: Si ca acesta ar fi sensul...

N.: Si ca acesta ar fi sensul, da, al jocului si al manifestarii
vietii in energii. Problema este ca, la un moment dat, cand se
trece printr-un fel de experienta misticd dincolo de fiintari, deci,
transcenzi de la aceste nivele energetice, la fiintialitate, risti sa
confunzi acea fiintialitate pe care o redescoperi mistic, pe cale
misticd, ca fiind insusi divinul. De aceea, parintele Ghelasie zice
raspicat: Nu domnule, acolo esti de abia tu, in adevdrata ta
natura. Aici este chestiunea, tu poti sa ajungi la un sine trans-
cendent, prin aceste mistici, sine care, insd, nu este Divinul.
Misticile care zic ca acesta este Divinul proclama o auto-
divinizare misticd, de fapt...

Ad. Olteanu: Le-as numi mistici imanetiste.
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N.: Cumva imanetiste, cd nu ies din cadrul creat, insd, aici
ne pot tot timpul fura peisajul, transcendentul, imanentul, ca
termeni, ca fiintialul acela este un transcendent, dar fata de
fiintare, deci, nu este un transcendent vis-a-vis de tine ca intreg,
ca fiind fapturd sau creatie deplind, ci este o transcendere fata
de tine doar ca structurd sau componentd energeticd. Este
similar cu a zice cd fatd de fizic ai o structura energetica subtila
care este transcendentd cumva fata de fizicul grosier si, fata de
fizicul grosier, e o transcendere misticd in acest energetism
subtil. Dar, dincolo de acest energetism subtil transcenzi intr-o
alta realitate, de altd natura ca substantialitate, fiindca nu este
energie, dar care, in fond, este tot o realitate creata... fiintiala...

Ad. Olteanu: Dar iti este transcendentd tie insuti si prin
asta ai fi descoperit fiinta.

N.: Pdi da, ma reprezinta pe mine ca fiintialitate, ca
transcendent (creat) vis-a-vis de energeticul acesta, pentru c4,
intr-adevdr, fiinta este dincolo de acest energetism subtil. La
pdrintele Ghelasie existd aceasta claritate, foarte importanta,
pentru cine e dispus sd o vadd, a distinctiei fiintei de energii si a
creatului de necreat. Fiintialitatea trebuie sa aiba o calitate de a
fi prin sine, daca vorbim de fiinta ca fiintd, intr-adevar. Adica,
nu confundam fiinta cu fiintarile. Sigur, ca limbaj curent, putem
sa spunem fiintd cu diverse referiri, putem sa folosim termenul
acesta de fiinta si cu altfel de conotatie, si asa mai departe, dar
isihastul fixeaza, identifica fiintialitatea ca realitate experiabila
mistic, in sensul a fi-ului ca permanents. Ins3, chipul de per-
soand este cel care cuprinde fiinta, si ceea ce este de retinut este
faptul cd, la isihast, chipul de persoand, fiind triadic, are
congtiintd, are memorie, are limbaj in sine, si atunci are o viatad
in sine, constientd, cu limbaj si memorie fiintiald. Deci, nu
trebuie s3 se trdiascad viata exact cum ag trdi eu, oricum imi vine.
Altfel spus, in loc sa trdiesc prin chipul de persoand, direct,
trdiesc, de fapt, mai mult prin energii sau prin corporalitatea
mea. Si aceasta este ceva ca viatd, sigur, ca mod de a trai prin
aceasta intermediere. Dar, dincolo de energetismul si corpora-
litatea aceasta, este sufletul omului, care e fiintialitate. In zona
antropologicd, sufletul are si viatd in sine tocmai pentru ca are
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acest chip triadic, iar chipul triadic este o cheie extraordinard,
pentru cd numai in chipul acesta triadic pot sda am o viata in
sine si pot si sd o deschid in afarad de sine, dar fara s-o pierd in
relationare. Fara chipul triadic personalist aceastd viziune
principiald este foarte greu sa explice relationarea la nivelul de
principiu si prin principiu, dar altfel e viziunea cand ai insusi
chipul relatiei in sine, constiintd, memorie, limbaj, ca un
continut fiintial din chipul triadic al persoanei...

Ad. Olteanu: Revitalizat prin botez.

N.: Asta da, fard indoiald, din punctul de vedere al cdii
isihaste, dar incercam sa vorbim aici si pur si simplu ca scheme
de gandire, ca sa vedem diferentierea dintre personalism si
impersonalism in cadrul acestei mistici metafizice a princi-
piului. Si aici este riscul, cumva, ca pe o cale din aceasta misticd,
metafizica, sd ajungi doar la fiinta ta creatd, care este inefabila, e
adevdrat, ca este chip dupd chipul lui Dumnezeu. Dar tu,
pentru cd nu esti in Dumnezeu, crezi ca aceasta este ultima
realitate, intrucat, intr-adevdr, se vede cd energeticul subtil si
corporalul depind de ea ca fiintialitate ce le transcende. Si
atunci aceasta fiintialitate usor o iei ca temei, o consideri chiar o
sursd fundamentald, cvasi-creatoare, cd din ea se emani si se
resoarbe energetismul acesta subtil, si, mai mult, constati cd este
permanentd prin sine, cd este indestructibila, eterna...

Ad. Olteanu: Cum ar veni, traiesti in spirit fard Dumnezeu,
vorbesti despre spiritualitate, despre culturd (care vine de la
cult), si acestea sunt insuficiente.

N.: Nici nu stiu daca poti sa spui ca sunt insuficiente,
pand la urma este o ratare a Caii! E nenorocire, in sensul in care
nu poti sa intelegi, de fapt, ce inseamna Calea dacd nu ai
intelegerea trecerii usii hristice. Numai dupd aceea, dupa ce
treci prin aceasta usd, iti dai seama ce puteai sa pierzi. Asa, poti
sd zici cd md lipsesc, ca ce dacd... Dar numai atunci cand gusti din
realitdtile dincolo de aceasta usd, iti dai seama ce ai fi pierdut
daca nu intrai prin ugd, si atunci evaluezi altfel, ce e dincoace ori
dincolo de usd. Sigur cd, pe fond, este vorba si de o inselare,
fiindca ai impresia cd ai ajuns la realitatea ultimd, fundamentald,
dar care, de fapt, este o realitate fundamentald a naturii de
creatie. Aici este poate, la un moment dat, si eroarea acestor
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sensuri metafizice ale crucii, vis-a-vis de niste identificdri funda-
mentale si de recunoasterea acestor realitati. Ca mistica isihasta
e limpede cd ceea ce identificd Guénon si acestia, in schema
posibilitatii universale, ca Principiu, este natura doar umana
fundamentald, nu este insusi Dumnezeu.

Ad. Olteanu: Pirintele Ghelasie le si numea mistici de
creatie, or acestea nu sunt, de fapt, false sacralizari? Mi se pare
cd acum noi suntem inconjurati de aceste false sacralizari,
sacralizdm orice, dar numai ceea ce trebuie nu.

N.: Mistici de creatie, da! Si un fel de autosacralizari...
Sunt de acord insd sd sacralizam! Sa pornim, insd, de la Sacrul
in sine! Noi trebuie sa sfintim, sa transfiguram totul, cd omul
sfinteste locul! Sa pornim, insd, de unde trebuie si nu de la noi
insine. Adicd, trebuie si ai contactul congtient cu Sacrul, cu
arhemodelul...

Ad. Olteanu: Arhechipul...

N.: Si sd fie lucrator acest Sacru. Adicd, sd avem dialog
sacru, sa avem intalnire si in aceastd conlucrare apare si o trans-
figurare, care se imprima in tot si in toate. Astfel, transfiguram
spatiul, transfigurdm cosmosul, si asa mai departe, din punctul
acesta de vedere al intalnirii Sacrului. In fine, nici nu am gdsit la
altcineva si sper sa nu para supdrdtoare expresia aceasta, de
»automistici” sau sintagma , mistici de creatie”. Este o chestiune
bund, in fond, cd si in creatie existd o tindere misticd, cd exista
aceasta cautare de experientd misticd, aceasta Incercare de a
regdsi Sacrul, de a gasi tainicul, de a gdsi asa ceva mai subtil.
Preocuparea aceasta misticd este, cumva, binevenitd... ca o
cdutare a noastrd... dar sa nu ne oprim in noi insine ca si cum
ne-am intalni cu Dumnezeu...

Ad. Olteanu: Acestea sunt limitatii care limiteaza.

N.: Care limiteazd, da. Aproape sunt pietre tombale, ca sa
zic asa, la un moment dat. Aici este poate marea provocare si, in
acelasi timp, ratare, cumva, sa crezi si sd zici ca ai descoperit
ceva, cand, de fapt, te-ai descoperit doar pe tine ca natura, si,
mai mult, insdsi recuperarea in sine sd ajungd sa fie propriul tau
mormant, in care sd te inculci, sd te stingi nirvanic, ca mare
realizare. Si, asa, ai incheiat povestea. Asta e toatd istoria.

Ad. Olteanu: Traiesti si mori exclusiv in lumea aceasta.
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N.: Da, cumva, sd zicem in spajciul creat, nu neapdrat in
lumea aceasta, care poate sa fie inteleasd doar in sensul
fenomenalitatii. Inss, aceasta experienta de care vorbim este o
chestiune, intr-adevar, metafizicd, desi, trebuie spus, cd sunt si
aici tendinte spre abordari integrative ale unor contemporani,
mistici sau yogini, care incearcd astfel sd nu rdmana numai in
metafizic. Si-au dat seama si acestia cd existd o legdturd intre
acest spirit, suflet universal sau brahman, sau cum i se va
spune, si energetica aceasta subtila ca interfatd la corporalitate.
Au realizat cd se poate incerca chiar o relatie, o legaturd, o
influentare si chiar o unitate dintre Spirit si energie-materie. Au
fost pe undeva pozitii extreme, in sensul cd ajung doar intr-un
principiu metafizic si atat. Acolo se incheie aventura. Ei, unii
cautd sa ajunga la acest transcendent creat, cum {ii spune
pdrintele Ghelasie, dar incearcd sd si revind cumva, si sd si
reinfluenteze materialitatea corporald, dar venind de acolo, din
principiu, nu din zona aceasta energeticd, pentru cd aceasta este
clar subiacentd corporalitdtii, si nu este un transcendent real
propriu-zis. Dar energeticul este, totusi, un vehicul. Mintea este,
la fel, de naturd energeticd si cum si gandul este energie, si
sigur aceasta e clar, atunci poti sa influentezi prin minte si prin
ganduri intregul substrat energetic si corporalul. Dar in isihasm
este vorba, asa cum spuneam, de ceva si mai adanc, de o
distinctie ontologica dintre structura energetica si cea fiintiala,
dar si de o distinctie intre creat si necreat. Problema este mai
complicatd, de fapt, atunci cand faci distinctia la nivel
experiential, mistic, dintre creat si necreat. Trebuie sa nu ajungi
sd crezi ca acest fiinjcial creat este necreat, sau cad este non-
manifestatul, ca sd zicem asa, insusi nedeterminatul acela
absolut, iar creatia este ca realitate numai energeticul acesta
subtil si corporalitatea materiald. De aceea, isihastul insistd pe
faptul ca creatia nu este numai energie si materialitate, ci si
fiintialitate creata.

Ad. Olteanu: Este creat, acest fiintial al nostru, dar are o
amprentd a necreatului, o pecete.

N.: Da, dar creatul trebuie sd recupereze nu doar propria
naturd fundamentala. Si aici este chestiunea iconica, cd trebuie
sa-ti recuperezi chipul tdu propriu de persoand, dar prin
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asemdnare cu chipul lui Dumnezeu, care este suprachipul,
arhechipul de persoand. Aici este provocarea misticd, cd tu, ca
mistic, poti sa ajungi la o naturalitate fiintiala cdreia nu-i
descoperi si iconicitatea, adicd nu recunosti si faptul ca atare
naturd este un relativ la o origine, care este arhechipul. De aceea
poti sad ajungi pana acolo incat sa imersezi in aceasta natura si
sd crezi cd aceea este finalitatea misticd, dar, in fond, tu nu
ajungi si la constiinta cd acolo este doar o realitate creatd, care
ramane Inchisd, dacd nu ai deschiderea de a identifica iconicul
acesteia, ca relativ la o identitate care este originea-chip a
acestei realitati pe care o accesezi tu, si care, de fapt, tu esti. Intr-
adevar esti tu insuti, este adevdrat. De aici apare si aceasta
proclamata autodivinizare sau pseudo-divinizare, pentru ca tu
ajungi numai la tine insuti, la sinele tau profund, la natura ta.
Nu ajungi la divinul propriu-zis, pentru ca nu poti sa-ti impro-
priezi tu divinul! Niciodata! Asta este o prostie, chiar o aberatie
misticd la un moment dat. Autodivinizarea este proclamata
pentru cd se crecAie cd aceastd natura fundamentals, fiintiala, este
insusi divinul. In fond, tu insuti declari ca esti divinul. Dar
aceasta este o chestiune de experientd si de credintd, pentru ca
tu nu ajungi la divinul in sine. Este o misticd de creatie, prin
care misticul se autodivinizeazd, cum ar veni, pe sine prin sine,
pentru ca descoperd aceastd realitate transcendentd, acest
principiu metafizic. Dar, de fapt, aici, prin aceastd autodivi-
nizare, ratezi intalnirea cu Dumnezeu si, propriu-zis pierzi cam
tot meciul, din punctul dsta de vedere, la masa verde, cum se
spune. Nu iti dai seama ce ar insemna ca de acolo, din natura ta
profundd, sd ai dialogul si intdlnirea cu Dumnezeu. Ai
descoperit realitatea aceasta inefabild, extraordinard, dar de aici
sd vedem dacad ai dialogul si intalnirea cu Dumnezeu. De aici,
de la fondul acesta inefabil, trebuie sa dezvolti legatura,
intalnirea, comuniunea cu adevadratul Dumnezeu. Ehe, e mai
complicat, pentru cd problema este cd noi, numai prin forte
proprii, apropo de automisticd, nu putem sd ajungem la
Dumnezeu. Nu mai ai orice cheie aici, si trebuie sa identifici si
usa. Este nevoie de Calea, Adevarul si Viata, de Hristos care
este Usa, si de cheia credintei ce deschide acea Usa.
Ad. Olteanu: Sau harul.
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N.: Sigur, harul care este prezent in toatd aceasta teologie
si mistica crestind. $i teologia harului este o descoperire funda-
mentald. Faptul cd Dumnezeu, pentru crestinismul rdsdritean si
pentru isihasm, nu este numai simplu fiintd, ci este FiiAnjcé si Har
e un Adevdr, si o Realitate, nu un simplu concept. In Apusul
crestin se intelege numai chestiunea aceasta a Fiintei, dar in
Rasarit Dumnezeu nu este numai fiinjcé, ci este Fiinta si Harul
deopotrivd, intrucat este o unitate intr-o dubld deschidere.
Aceste precizdri sunt fundamentale pentru intelegerea isihas-
mului ca misticd crestin rdsdriteand si in raport de mistica
apuseand. Fard intelegerea harului ca Energii Necreate ale
Fiintei, mistica catolicd este absorbita experiential usor intr-o
misticd metafizica, desi pdstreaza o haind crestina...

Ad. Olteanu: Sau ei inteleg cd este o gratie creatd si raman
in reperele creaturalului.

N.: Pdi aici e problema complicatd, pentru cd dacad harul
este gratie creatd, nu intelegi, in fond, descoperirea aceasta
haricd si indumnezeirea, si atunci, de fapt, divinul acela nu mai
este foarte clar experiat in chipul sdu iconic personal, inves-
mantat in har. Si atunci, cum relationeaza (cu) Dumnezeu? Cum
se petrece transfigurarea? Abordarea aceasta apuseana risca sa
transforme pe Dumnezeu intr-un principiu divin, pentru ca
prin gratia aceasta creatd incearca numai o lucrare de partici-
pare a creatiei, prin care tinde sa improprieze pe divin asa,
numai ca fiinta. Dar, astfel, cazi usor experiential, prin misticile
acestea, In zona aceasta, cumva impersonald. De aceea, cred ca
misticile catolice apusene, neavand experienta harului, risca sa
intre pe aceasta turnurd misticd metafizica. De fapt, riscd sa
degenereze ca misticd intr-un soi de automistici, chiar daca
elementele structurante ale cdii sunt crestine. Experienta mistica
subiacentd ii poate scoate din siajul misticilor autentice crestine,
si, ca drept dovadd, ele nu vorbesc de har si de raportul acesta
dintre fiintd si har, intrucat nu au aceasta experienta a harului.

Mai mult, este si o chestiune foarte importantd, pe care
pdrintele Ghelasie o adédnceste si o prelungeste si antropologic
in intelegerea omului ca fiind chip si asemanare, deci ca fiind
fiinta de creatie si energii de creatie sau fiintdri de creatie.
Acestea sunt precizdri foarte importante, din perspectiva misticd,
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pentru ca astfel nu am doar un raport intre fiinta necreata si
energiile de creatie, ci am un raport intre fiinta necreata cu
energiile necreate si fiinta de creatie cu energiile de creatie. In
lipsa intelegerii realitatilor acestui raport, risti sa iesi din fiintari
si energii de creatie si sa intri in fiintd, dar care este creatd,
pentru ca tu mai ai pand sd te intdlnesti cu harul si, in plus,
trebuie sd ai o distinctie dintre har si energiile de creatie, pentru
cd nu totul este o energie, asa cum zic unii, cd totul este energie
si ca conteaza doar nivelul de subtilizare, energia pe care poti tu
sd o sublimezi ca si accesezi alte nivele. Pdi, bun, dar este o
diferenta intre creat si necreat, intre energii de creatie si
energiile necreate, si dacd nu ai experienta energiilor necreate
poti sa mergi pe sublimarea energiilor de creatie cat vrei tu, ca
tot nu ajungi unde trebuie, ca indumnezeire misticd. Din
punctul acesta de vedere, energetic, ai, poate, o experientd, si nu
se contestd aceasta, experienta mistica, dar ratezi intalnirea cu
energiile celelalte, cu energiile necreate, ce sunt legate de
fiintialitatea care este un continut personal al Sfintei Treimi. De
aceea, dupd cum subliniazd insistent isihastul, nu ai acces la
energiile necreate decat prin chipul de persoana. Deci, lucrurile
sunt intr-o legatura si, din punctul acesta de vedere, poti sa
ratezi, pe de o parte, intalnirea aceasta cu energiile necreate,
chiar daca se vorbeste tot de energii si de experiente energetice,
si, pe de alta parte, poti sa mergi intr-un energetism din acesta,
care, asa cum zice pdrintele Ghelasie, trece usor intr-un
panteism energetic, in care totul, marea descoperire este
realitatea energeticd, acest ocean de energie in care tu esti o
picdtura (de energie). Dar, pand la urmd, energia acesta este, in
fond, un fel de materie subtild, dacid este sd o ludm asa, din
scurt si mai direct. Adicd, nu are calitatile sau, mai bine zis,
capacitatile fiintiale.

Ad. Olteanu: Si nici consistentd ontologica.

N.: Nici consistentd ontologica fiintiala si, atunci, despre
ce vorbim aici? Pentru cd tot exaltdm acest energetism metafizic,
dar, in fond, este tot un fel de materialism mascat intr-o forma
energetistd, dar, de fapt, nu ajungem nici macar la fiinta de
creatie. $i atunci, prin aceastd chestiune energetistd, unora li se
pare cd au descoperit focul, din punctul acesta de vedere. Dar
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suntem maimute in continuare, mistic ma refer. Adicd, trebuie
sd mergem sd sdpdm, sa adancim mistic niste lucruri, doar ca
distinctiile acestea pe care le facem sunt fundamentale. Bun, ai
experienta misticd, sau, md rog, o cauti. Am injceles. Bun. Dar
trebuie sd scanezi diferenta dintre energiile de creatie si
energiile necreate, diferenta dintre energiile de creatie si fiinta
de creatie, ca sa nu confunzi cumva fiinta de creatie cu fiinta
necreatd, pentru cd atunci ajungi intr-o mistica ca autodivi-
nizare si asa mai departe... Aici sunt mizele apologetice ale
isihasmului... pe care avva Ghelasie le-a patruns si inteles atat
de bine...

Ad. Olteanu: Si clivajele fatd de asa-zisa Traditie
Primordiala.

N.: Da, si aceste clivaje. Unele sunt sau devin insurmon-
tabile, la un moment dat. Adicd, intri pe o rutd din aceasta
misticd, nu ai reperele de la inceput bine asimilate, si te tot duci,
si dupd aceea incepi sa prefaci cumva chiar si isihasmul, dupa
chipul si asemdnarea ta, sau dupa o incadrare in schema posibi-
litatii universale. Desigur cd intelegi si accepti ca isihasmul este
0 misticd veritabild, si cred cd si Guénon, dacd cunostea
Ortodoxia, poate ar fi imbratisat-o. Multi, insa, nu au cunoas-
terea faptului ca in crestinism este o misticd serioasd, pentru ca
s-au luat dupad scolasticd, dupd ce s-au lovit ei de abordarea
crestind din Apus, asa cum s-a transpus si configurat acolo
crestinismul, dar nu au reprezentarea aceasta, a unei experiente
mistice puternice, cum este exprimata de isihasm in spatiul
rdsaritean, si atunci oamenii au virat in partea cealaltd, spre
mistica extremului Orient. Au crezut ca crestinismul ne invata
numai niste reguli juridice sau morale sau de conduita si cd nu
mai are seva misticd. Adevarul este ca existd nevoia umanului
de a cauta cumva experientd mistica, de a-si largi experienta, de
a o imbogati adicd, iar aceasta este o cdutare fireascd, pana la
urma. Insd acum depinde pe unde si cum cauti si recuperezi
resursele mistice. Uneori sunt mai aproape, nu trebuie sa mergi
pénd la capatul lumii...

Ad. Olteanu: Pornind de la Karl Rahner, care vorbeste de
Treimea imanentd si Treimea iconomicd, Raimon Panikkar, pe
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urmele metafizicii indiene, ne vorbeste de Treimea radicala si
Treimea structurald, abolind, cumva, hiatusul dintre substanta
si accident si socotind cd aceasta este expresia unei pure
rationalitati. Am inteles de aici cd Raimon Panikkar, si nu
numai el, ci si Christos Yannaras in scrierile lui teologice, pune
mai inainte de Treime relatia, pune relationalul.

N.: Da, parintele Ghelasie insista aici, cumva, cd relatia
este a persoanei si inter-personald. Nu poti sa pui relatia ca
temei, deci, ca fiind cea care genereaza persoane, care produce
persoana.

Ad. Olteanu: Deci persoana este cea care genereaza, din
care pleaca relatia.

N.: Persoana se miscé ca cineva cétre altcineva, si incé o
chestiune, persoana, intrucat este chip triadic este si chip rela-
tional. Numai atunci are, intr-adevar, capacitatea de relationare
interpersonald. De aici si necesitatea intelegerii chipului triadic
al persoanei ca sa poti sa vorbesti intr-adevar de o relatie. Daca
vorbesti de relatie si vorbesti de chipul triadic nu este o
problemd, te duci in zona bund. Dacd crezi cd personalismul
este insdsi temei al relatiei, cd interpersonalismul activeaza
relationalul, aceasta este o recunoastere a chipului personal ca
fiind chip ontologic al persoanei, ca fiind constiinta, memorie si
limbaj, si, in acest considerent de chip triadic de continut
fiintial, persoana relationeaza pe un fond de memorie, de
constiintd si de limbaj. Are exprimarea de sine in relationare,
dar se exprima ca un cineva care are intdlnire si acumuleaza in
sine un memorial al transferului, amprenteaza iconic. Relatio-
nalul ca atare te poate aduce mai degraba in zona psihologi-
zantd, iar nu in cea ontologica, fiintiald, si sigur ca asa este
frumos, cd trebuie sa accentuam relationarea, intalnirea, comu-
nicarea. Prin aceasta, insd, nu trebuie si scoatem din schema
ontologia chipului de persoand, fiintialul si chipul triadic al sau.

Ad. Olteanu: Raimon Panikkar crede ca depdseste anti-
nomia prin acest relational pe care il gaseste in Sfanta Treime.

N.: Aici antinomia este poate, mai degrabd, doar o
chestiune de limbaj. Antinomia este, insd, depdsitd atunci cand
intelegi chipul triadic al persoanei si il iei ca fundament, si aici
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este vorba de realitdti si de adevar, nu atat de concepte. Pentru
cd Panikkar este catolic si are origini indiene, el la un moment
dat risca sa interpreteze crestinismul tot printr-un tipar din
acesta de amestec, in care 1i dd misticii o haind sd zicem de
forma crestind cumva, dar, de fapt, demersul sau mistic este, in
continut, unul tot extrem oriental.

Ad. Olteanu: Cred cd se duce spre Marea Triadd, spre
Tribhuvana, in zona aceasta.

N.: Da, poate sd meargd si in zona aceasta. Trebuie sd fie
vdzut fiecare context in care se misca. Nu imi place sa vorbesc
asa, la modul general, dar riscul acesta este, sd te duci in zona
guenonistd, in care Hristos poate sd apard asa, ca un fel de
avatar, ca un fel de cineva care uneste spiritul cu materia.
Aceasta este zona pe care o promoveazd la un moment dat si
René Guénon. Dar astfel nu mai intelegi ce inseamna Unul din
Treime care se intrupeazd, nu injcelegi antropogonia, cosmo-
logia crestind dupa revelatia hristica. Adicd, iesi din contextul
respectiv si din revelatia hristicd si te duci in alta zona.
Chestiunile sunt importante, pentru cd ele sunt deturnante
pentru ceea ce inseamnd a fi sau nu, la modul real, pe calea
hristica si intr-o experientd mistica hristicd, autentic isihasta.

Ad. Olteanu: Dar categoriile acestea ale lui Rahner, de
Treime imanentd si Treime iconomica sunt valide? Mi se pare ca
le foloseste si pdrintele Staniloae?

N.: Nu stiu daca le foloseste in acceptiunea asta, nu cred.
Fara o intelegere a harului ca energie necreatd, de fapt o inte-
legere a teologiei harului, aceste sintagme pot deveni intr-un
mod confuz folosite.

Ad. Olteanu: Panikkar merge mai departe inspre Treimea
radicald, care e revolutionara.

N.: Pdi nu stiu, chestiunea aici e complicatd, pentru ca, la
un moment dat, risti, cAnd vorbesti de Treimea asta imanenta si
asa mai departe, sa treci intr-o intelegere din aceasta in care
Dumnezeu nu este, de fapt, o Sfantd Treime in sine, adica un
Chip in Cele Trei Persoane, ci este doar o ,Treime in afard”,
cumva doar in relatie cu lumea.

Ad. Olteanu: Si atunci, in interioritatea Lui, Dumnezeu
este meonic (care se referd la sau constd dintr-un fel de neant
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sau vid insdrcinat, diferentiat de un neant absolut gol, avand
potentialul de a se transforma in materie), este Ungrund-ul lui
Jakob Boshme.

N.: E, pai aici, e aici! De aceea, zice pdrintele Ghelasie ca
Tatal este insusi Arhechipul de Chip si insdsi Persoana... si asa
mai departe...

Ad. Olteanu: Care naste si purcede.

N.: Da, adica din start Tatdl ca Persoand este un chip
triadic in sine arhechipal, fiindca altfel nu ar putea sa nasca pe
Fiul si sa purceadd pe Duhul Sfant.

Ad. Olteanu: AdicéAeste triadic mai inainte de toti vecii.

N.: Pai, bineinteles. In sensul acesta, Tatdl nu trebuie sa fie
inteles niciodata ca Principiu, asa cum fac unii, ca atunci iesi din
fiinta si intri in Treimea asta de revarsare, manifestare...

Ad. Olteanu: Adicd modalista.

N.: Modalista sau nu. Pozitia aceasta a lui Rahner te duce
tot in zona asta, in care Treimea ar fi o Treime doar in relatie cu
lumea, ca un fel de ,treime in structura lumii”. Dar atunci
ajungi tot in zona asta orientald, la o structurd din aceasta
triadicd a lumii energetiste, in care este cuprinsd si la indieni
structura triadici a cosmosului. Ins3 aceea tine de creatie, n-are
legdtura cu Dumnezeu in Sine. A, cd unii spun céd este un fel de
principiu nemanifestat al manifestdrii si acel principiu are si el
la randu-i o origine intr-un supraprincipiu impersonal, iar prin
acel substrat triadic, energetic, ca intermediar se conduce cumva
lumea, sau cosmosul, de cdtre acel supraprincipiu, si asa mai
departe, nu ne face decat sa reintram in aceeasi zond metafizica
din care vrem sa iesim...

Ad. Olteanu: Dar Treimea imanenti a lui Rahner nu face
referire si la Treimea intrafiintiald? Pentru cd asa suna.

N.: Nu stiu, nu imi aduc aminte acum exact. Inclin s& cred
cd, mai degrabd, este o Treime imanenta in sensul ca Treimea
nu e una in sine, ci este imanentd creatiei. Adics, este imanenta
ca fiind in substrat creatural, ca fiind subiacentad creatiei. De
aceea zic cd asta te duce la o confuzie intre creat si necreat, la un
amestec intre fiinta si energii, te conduce tot la un raport intre
un Principiu, ca sa zic asa, ca Unul, si Treimea ca fiind in zona
manifestarii, daca vreti...
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Ad. Olteanu: Dumnezeirea fiind Principiul nemanifestat
al non-manifestarii.

N.: Asa, si Treimea apare ca principiu nemanifestat al
manifestdrii, ca un Divin creator, in afara dumnezeirii conside-
ratd ca o nedeterminare absolutd. Asa vdd eu cd o duce el, in
aceasta zona...

Ad. Olteanu: Si teologia rusad mi se pare cd vorbeste de o
Treime iconomicd, nu stiu dacd s-a facut aceasta paraleld,
vorbeste despre perioada Vechiului Testament ca fiind a lui
Dumnezeu Tatal, perioada Noului Testament a lui Dumnezeu
Fiul, si dupd Rusalii lucrator este Sfantul Duh, cred cd la Sergiu
Bulgakov si la Berdiaev.

N.: Parintele Staniloae si parintele Ghelasie precizeaza, la
un moment dat, mai detaliat cad si harul are o structura triadic,
adicd este un har al Tatéilui, si al Fiului si al Duhului Sfant, si in
sensul acesta poti sda vorbesti si in zona harului de o pecete
triadicd, de o lucrare triadica, care este si iconomica, in sensul
acesta al relatiei cu lumea, dar aceasta e stralucirea harica triadica
a Treimii interpersonale fiintiale, dumnezeiesti. De aceea este
important sa nu pierdem personalismul fiintial in har si sd nu
substituim Treimea de Persoane cu lucrarea triadicd harica.
Parintele Ghelasie a surprins chestiunea si a atras insistent
atentia cd, accentuand harul ca lucrare a lui Dumnezeu in
detrimentul personalismului, riscdm sa ludm harul ca pe ceva
in sine, ca si cum harul ar lucra de la sine si prin sine, oarecum
autonom, dar atunci uitdm raportul harului cu persoana, cu o
Treime de Persoane, de harul ce este strdlucirea chipului Tri-
personal dumnezeiesc. Aceastd decupare a harului lasa loc unui
impersonalism, dacd umblam si il autonomizam prea tare, si de
aceea mi se pare intuitia si prezentarea, de cdtre parintele
Ghelasie, a harului dimpreund cu persoana, sunt binevenite. Au
cu adevarat noima.

Ad. Olteanu: Voiam si vd mai intreb dacid misticile
acestea au configurat in ele un punct comun de intalnire, si daca
da, pe ce palier al fiintei ar fi situat acest punct de intalnire,
dacd ele totusi se intdlnesc, pentru cd aceastd carte in jurul
respectivei chestiuni se invarte.
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N.: Pdi cumva se ajunge la aceasta unitate transcendentd a
religiilor, a spitelor si butucului, despre care vorbea Schuon.
Da, undeva pe aici se ajunge, numai cd in context, in limbaj,
prin impachetdri diferite. Da, cam asta ar fi structura. Acum,
dincolo de limbaje si de denumiri, conteaza realitdtile, care si
cum sunt identificate, si modalitatile, mijloacele prin care se
acced acele realitati. Acum, fiind niste cdi mistice cu diverse
mijloace, pana la urma daca se inrddacineaza sau daca se tintesc
aceleasi realitati, pentru aceste mistici metafizice nu conteaza
cum este numit fundamentul, cd este nedeterminatul, ci e
insusi principiul, ca este suprema fiintd si asa mai departe, ca e
nu stiu cum i-or spune. Intr-adevar, la un moment dat, din
punct de vedere mistic, importantd este identificarea realita-
tilor, experienta lor, ca aici vorbim de experienta. Ele pot s aiba
un aspect al cdutdrii unei spiritualitati, al unei mistici, a unei
regdsiri de sine, poate, pe undeva. Numai ca riscul este dat si de
aceasta extrapolare, in care ajungi si bagi si crestinismul si
relatia hristica in aceeasi oald, ca egala cu celelalte, ca mijloace
ce duc la aceeasi realitate ultima.

Ad. Olteanu: Si aplici si crestinismului aceeasi schema
universald, guenonista.

N.: Da, da, aceeasi schemd metafizicd, si din punctul
acesta de vedere ratezi intdlnirea cu crestinismul. Cregtinismul
are, de fapt, si o alta schems, si te si duce la alte realitati, intrucat
se reveleazi ca o altd viziune prin Intruparea Cuvantului-
Fiului, care este Unul din Treime.

Ad. Olteanu: Adicd, mai dinainte de crestinism ar fi,
spune René Guénon, aceastd schemd universald valabila sau
traditie primordiala.

N.: Da, si care spune ca se continua si in alte traditii pana
astdzi, si inclusiv crestinismul ar avea-o ca structurd; un cresti-
nism, sa zicem, in sensul teologiei acesteia mistice apofatice, nu
in sensul rationalismului, pentru cd aici vorbim oricum de o
chestiune de naturd misticd. Problema este, intr-adevar, daci se
fixeaza, intr-adevdr, pe acel Principiu, fie cd este natura lui
Buddha, fie cd este acel principiu Dao din daoism sau Ein-Sof-ul
Cabalei ebraice. Sincer, eu cred cd ajung la acea realitate, la acea
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fiintialitate creatd, de fapt, si, din punctul acesta de vedere,
trebuie spus limpede cd, exceptand crestinismul, aceste mistici
ajung la o experienta misticd apofatica filosofico-metafizica prin
diverse mijloace si practici, dar ajung la aceeasi realitate, cred,
chiar daca are numiri diferite. Asadar, zenitul acestor expe-
riente duce la aceeasi realitate, iar aceea este fiintialitatea
creatiei. Confuzia lui Guénon si a celor ce sunt in siajul sau este
cd baga si crestinismul si revelatia hristicd in aceastd schemd,
considerand si crestinismul ca fiind una dintre ciile sau
modalitatile la fel de valabile.

Ad. Olteanu: La fel cum s-a incercat a fi explicitat si
cregtinismul, ca fiind un arbore cu diferite ramuri, bisericile,
care este tot o schema reductionista.

N.: Da, bineinteles, una care pare sd impace pe toatd
lumea, dar nu reuseste, de fapt. Intr-adevir, si in volumul
acesta, Sensuri metafizice ale crucii, se pune problema ca sincre-
tismul fabricd o unitate si atunci, in pandant, se spune ca
trebuie sd avem sinteze, cumva, si nu abordari sincretice.

Ad. Olteanu: Te poti pierde in aceste sinteze.

N.: Una, cd te poti pierde, si alta ca privesti aceste sinteze
ca solutii pentru ca pornesti de la aceasta unitate subiacenta.
Deci, premisa din care pornesti cdtre acea sintezd, si in care
sinteza respectiva iti confirmd, in fond, acea unitate, poate sa fie
perdantd, si este asa, pentru ca tu nu cauti adevarul, ci cauti
sa-ti confirmi, sa-ti validezi prin acea sintezd acea unitate pe
care O prezumi.

Ad. Olteanu: O unitate la care se ajunge prin convergente
filozofice si discursive.

N.: Si prin experientd, cumva. Dar experienta respectiva
este una individuala, iar dupd aceea cautd sd opereze cu o
logica a corespondentelor si a analogiilor, si atunci apare
impresia ca da dom’le, ce este in Vedanta, in hinduism, este si
in sufism sau este si in daoism, si se crede cé tot asa ar fi si in
crestinism. E, aici este problema, cand faci aceste extensii, ca sd
zic asa. Culmea e cd, in ceea ce priveste crestinismul, nu mai
este valabild logica aceasta. Nu este valid acest mod de operare,
pentru ca in perspectiva guenonistd nu se intelege cd a fost o
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cddere primordiald, urmatd apoi si de o restaurare hristica ce
aduce altceva, aduce revelatia Sfintei Treimi, si o viziune
iconicd, personalistd. Nu aduce doar un plan istoric, cum se
spune in acest volum, nu adaugd doar o componentd istoricd la
simbolismul crucii.

Ad. Olteanu: Atunci ajungi sd dezontologizezi chiar insasi
Biserica prin aceastd schema universald, asa cum ati si spus
sfintia voastra data trecutd, sa o lipsesti de consistenta ei
absolutd, care este Hristos.

N.: Pe de o parte. Pe de altd parte, Intruparea Hristica
devine relativda cumva, in atare perspectivd metafizica.

Ad. Olteanu: Sau corelativa cu celelalte mistici, pentru ca,
oricum, crucea ar fi existat.

N.: Corelativd, si in acelasi timp relativa, in sensul ca
putea sa fie sau sd nu fie, pentru ca Traditia Primordialad oricum
exista, si important ar fi fost numai sa ai acces la experienta
aceasta mistica.

Ad. Olteanu: Oricare ar fi ea, pentru ca are potential
soteriologic.

N.: Chiar daca era dinainte, da, un fel de soteriologie, sa-i
spunem.

Ad. Olteanu: Asa se spune in schema aceasta de gandire,
la care achieseazd, intr-adevdr, Patapievici si Plesu, sau ei
raman la un nivel descriptiv?

N.: Nu stiu, personal, cat acceseaza fiecare, cert este cd,
din ce am observat eu, pana la urma isi asumd ortodoxia, dar
ortodoxia vazutd cumva in aceastd schemds, guenonistd, care
sustine cd si ortodoxia este o cale, dar care te inscrie...

Ad. Olteanu: $i care ar putea fi permeabild, cred, la ele-
mente de import pe viitor din aceastd perspectivd, adica orto-
doxia ar putea sa importe.

N.: Ei bine, problema este daca ortodoxia, de fapt, poate fi
accesata in forma asta, adicd, in ce masura nu o falsifici, de fapt,
daca o filtrezi mistic metafizic in schema guenonistd, pentru ca
nu ajungi astfel la ortodoxie. Lucrurile nu stau asa, in realitate.
Adica, schema aceasta metafizica este valabild in planul creatiei,
al misticilor de creatie, despre care vorbeste parintele Ghelasie,
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sau al automisticilor, dar nu este valabilda In sensul unei
experieri reale a ceea ce inseamnd crestinismul si revelatia
crestind. Si aceasta nu o spun pentru ca suntem noi crestini.
Daca sapi onest si vezi, realizezi cd nu este intampldtoare preci-
zarea sinoadelor, triadologia, hristologia, pnevmatologia si asa
mai departe. Lucrurile acestea nu au fost formulate doar asa, ca
o modalitate de a ne preciza si noi pur si simplu, au fost...

Ad. Olteanu: Au fost o modalitate sinodald de a preciza
adevarul de credinta absolut.

N.: Si care pastreaza, de fapt, Calea. ijci pastreaza Calea, ca
sa ai intalnire pe Cale cu Cel care este Calea, Adevarul si Viata,
pentru cd altfel... Nu sunt, deci, niste simple formulari, adica
doctrinarul acesta nu este o chestiune doar de proiectie
mentald, relativa, ci, in sens crestin, este revelatie, este adevarul
de credinta descoperit pentru ca sd poti nimeri pe poarta cea
stramtd. Atunci ce vorba este aceea, poarta cea stramta? Pdi e
stramtd, da, cd nu poti sd intri pe unde vrei, cum vrei si cu orice
schema ai... chiar metafizica...

Ad. Olteanu: Si Lossky pleacd in Teologia misticd tot de la
adevarul de credintd, si prin acest adevar de credintd care este
integral se valideaza si experienta mistica.

N.: Pentru ca aici e hotarul, apropo de diferenta aceasta
dintre automistici si mistica revelationala isihastd. Pai, Dumnezeu
ti se descopera! Tu nu poti sa ajungi la Dumnezeu fara sa ti se
descopere El. Nu ai cum séa ajungi la El daca nu ti se descopera.
Cum te duci tu numai asa, cd ti se pare ca meditezi, cd te
concentrezi. Chiar asa?

Ad. Olteanu: Autarhic.

N.: Sau te gandesti la Dumnezeu si ajungi la EI? Eu cred
cd nu poti sa ajungi asa. Dar Dumnezeu S-a descoperit, tocmai
de aceea, prin intrupare. Tu poti sa te zbati, sa faci si sa dregi,
dar cum sd ajungi la cineva pe care nu-L cunosti si pentru care
nu ai datele de localizare? Dacd nu ai azimutul cum ajungi tu la
El? Trebuie sa ti se descopere El. $Si nu este normal daca este
Persoana s ti se descopere chiar El in Persoana, ca sa stii Cine
Este? Asta e chestiunea personalismului revelational. Nu este
doar un principiu, pentru ca dacad ar fi o fortd impersonald,
atunci poate pun mana si il apuc ca pe o sapd, gasesc o moda-
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litate dintr-asta. Dar, dacd este Dumnezeu si e Persoand, cum te
duci tu la El dacd nu vine El cétre tine, cum stii tu Calea asta? Si
aici e problema misticilor acestora metafizice, si foarte tare, sa
zic asa, este distinctia pe care o face parintele Ghelasie intre
misticile de creatie sau aceste automistici si mistica revelatio-
nald sau isihastd, care are alte date, pentru cine vrea sa le
asume, pentru cd nu dau navald peste tine, daca tu vrei sa ramai
in schema aceasta simbolistici si metafizicd sau filosofica-
mistica, nu filosoficd doar asa, de simplu gandirism. Drept
dovada sunt cei care sunt aici si rdiman aga, in atare schemai. Se
poate ramane si aici. Si cand se vorbeste de misticd, chiar daca
este trdire, povestea se complicd, pentru cd evident existd si o
trdire misticd, nu doar o filosofie din aceasta, ficutd de unii care
gandesc, au orientare discursiva sau speculativa pe temele astea
sau se misca analitic, conceptual, in zona filozoficad de cercetare,
sd zicem, a unor principii. Sunt si aljcii, precum Guénon, care a
trecut la islam in 1912, a fost initiat in mistica sufitd. Adica, a
fost, totusi, un om care a fost initiat, deci, a cdutat sa fie pe o
cale de accesare, sd zicem, a unei experiente mistice. Asa incat,
din punctul acesta de vedere, Guénon nu a fost un speculativ,
nu a fost filosof din acesta de stat pe terasd, la povesti, si asa
mai departe. Deci, aici vorbim de oameni care....

Ad. Olteanu: Ma gandeam la cei cei mai dinspre noi, la
cei contemporani noud.

N.: Nu m-as duce la calificative, nu asta e important,
fiecare are, pana la urma, trairea lui. Chiar si filosofia, pe
undeva, ca gandire are cumva un soi de misticd, numai ca are o
misticd a gandirii, ca sd citez din Petre Tutea, care spunea ca
filosofia, ca si zic asa, e un fel de... da...

Ad. Olteanu: Un fel de onanie de prestigiu.

N.: Da, o chestiune de genul acesta, care are si o satisfactie
a ei, o auto-satisfactie, pand la urma, dar se misca in niste date,
nu poti sa i iei meritul, si este un aparat, un instrument pe care
nu e rdu sd il stapanesti... Si parintele Ghelasie a avut in dotare
un aparat filosofic, sd zic asa. Adicd, nu a fost un mistic care
doar degaja trairea lui...

Ad. Olteanu: Si doar atat.
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N.: O trdire pe care doar sd o si spund, si asa mai departe,
in cuvinte putine. Se vede ca intra in structurile si articuldrile de
gandire sau in zona principiilor. Cumva, se vede cd se miscd,
prinde, surprinde lucrurile respective.

Ad. Olteanu: In niste categorii pe care le-a asimilat.

N.: Pdi da. E evident. Acum, dacd citesti, de exemplu,
Cuviosul Siluan, sa zicem, cu trdirea in Duhul Sfant, si citesti si
parintele Ghelasie, vezi ca vine cu alte nuante din punctul
acesta de vedere si care, in zona contactului apologetic, este de
alt nivel. Acolo, la Sfantul Siluan, este o chemare la triire, la
experienta Duhului Sfant, a simtirii harului, insa, aici, la avva
Ghelasie, ai si vectorii de hotar...

Ad. Olteanu: Vectorii teologici.

N.: Si teologici si mistici si chiar metafizici.

Ad. Olteanu: Care rdman si care pot fi preluati si
dezvoltati din punctul de vedere al traditiei bisericesti.

N.: Si sunt importanti, chiar foarte importanti apropo de
context. Adicd, dacd vii sd te raportezi intr-un context ca acesta
al interferentelor mistice...

Ad. Olteanu: Intr-un context in care parintele Ghelasie
pune mai accentuat problema fiintei decat problema harului,
cum s-a pus in secolul XIV, am vazut aceasta distinctie, cd este o
mizd, aceea a descoperirii fiintei si a suprachipului fiintei.

N.: Da, pe de o parte, pentru cd si in ceea ce priveste
isihasmul din secolul XIV, harul este secundar fata de fiinta, si
am spus-o, s-a spus si atunci, cd harul este important ca inter-
fatd a intalnirii lui Dumnezeu cu omul, ca experienta si ca
sustinere a argumentului mistic, pentru cd era de rezolvat
problema: cum ma intalnesc cu fiinta lui Dumnezeu fara sa
devin Dumnezeu? Pdi nu m3 confund cu Dumnezeu, tocmai
pentru cd este aceasta fatd, interfatd a harului, care imi da
incredintarea experientei si intalnirii reale, neconfundate.

Ad. Olteanu: Energiile necreate.

N.: Da, care iti dau certd experienta mistica... Insa
Parintele Ghelasie zice cd astazi, in discursul public, chiar la
oamenii care sunt pe zona de interferentd dintre stiinta si
spiritualitate se exagereazd cu promovarea acestui energetism
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indistinct. In zona aceasta, chiar se vede un discurs in care se
supraliciteazd energeticul, mergand pand la a-L vedea pe
Dumnezeu doar ca pe o energie...

Ad. Olteanu: Fara har si fard euharistie.

N.: Gandind doar in sensul continutului energetic, te poti
duce la gandul cd totul este energie, si sa consideri ca harul este
tot o energie, ca orice energie, si atunci foarte usor spui de
cutare cd are har sau n-are har, c3 este tot energie. Dar, cumva,
daca se ascunde suportul personalist al harului divin si, la fel, si
in planul creatiei, dacd se ascunde suportul fiintial al energiilor,
ajungi intr-un fel de materialism mascat, subtil energetic, e
adevdrat, dar nu ajungi la adevaratul spirit, care este de natura
fiintiald. S& nu mai zic cd nu faci distinctia dintre har divin si
energie de creatie. De aceea, bine a semnalat isihastul riscul
acestui panteism energetic, care este foarte vizibil astazi. Inainte,
fiind riscul unui panteism fiintial s-a dezvoltat teologia harului
ca interfajca aceasta, dar acum este riscul unui panteism ener-
getic. Atata se vorbeste de energii si har, incat mistica se crede
cd este numai energeticd, si cd tu nu ai acces la altceva dincolo
de energii. Ajungi iardsi la un fel de contopire, dar nu fiintiala,
ci energeticd, si intri intr-un panteism energetist, in care harul e
totuna cu energia cosmicd, fie ca-i spui qi, sau chi, sau, eu stiu,
prana. Unii ajung sa facd astfel de identificari si corespondente.
Dar avva Ghelasie spune ca harul e har, iar energiile de creatie,
qi-ul, prana, sunt altceva, oricAt de subtile sunt, ca la cele
subtile, pe care le experimenteazd misticile respective, ne
referim. De aceea mi se pare ca la pdrintele Ghelasie este foarte
tare aceastd intuitie, cd astdzi este si riscul unui panteism
energetic, nu numai a aceluia fiintial, de odinioara. Si atunci, ca
sd iesim din acest panteism energetic, spune cd trebuie sa
recuperam fiintialul, care este a-energetic, fie ca este gandit in
sensul teologic sau al lui Dumnezeu, fie in sensul antropologic
si al creatiei. Aici este o diferentd evidenta intre creat si necreat,
intre fiintialitate si energii. Raporturile, vdazute din perspectiva
aceasta, ridicd consistenta relationald pe alt orizont, ca sa nu zic
plan, in cel al dialogului mistic fiintial. Astfel, isihasmul vine
sau este situat intr-o zona a dialogului fiintial, cumva. Prin
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recuperarea fiintialitatii iese din zona relationarii energetice, cat
ar fi ea de subtild. Nu o exclude, dar cumva o depdseste.

Ad. Olteanu: O transcende.

N.: Din punctul acesta de vedere, da, e o transcendere.
Isihasmul, in prezentarea sa din contextul de astdzi, face si o
deschidere si o delimitare de cei care sunt una-doud prin
energii, cd simt, cad experimenteazd, ca paseazd, ca vindeca, ca
citesc in eteric, ca vizualizeaza si alte tehnici si modalitati de
energizare. Aici, spune isihastul, este o tusa importantd pentru
cine vrea sd se pastreze pe o cale de experientd mistica si
autenticd, sau In sanul spajciului crestin-rasaritean.

Ad. Olteanu: Aceastd experienta misticd, pe care parintele
Ghelasie prefera a o numi iconizare, mi s-a parut ca substituie,
fericit, zic eu, termenul de theosis, de iIndumnezeire, cu cel de
iconizare, uneori, iar aceasta este o patind, o tusa personald. La
ce se referd ea?

N.: Da, iconizarea porneste tot de la aceasta relationare
interpersonald, in care relationarea genereazd o amprentd de
asemdnare si in care se prezervd identitatea interlocutorilor, dar
existd si o intrepdtrundere care pecetluieste cumva si lasa o
amprentd de asemanare.

Ad. Olteanu: Persoana model.

N.: Persoana model, persoana arhechip si interpersonal, la
un moment dat. Chiar si duhovnicul intr-un fel, si zic asa,
realizeaza o iconizare filiativd, o amprentare.

Ad. Olteanu: Dar si personald, pentru cad inteleg aceasta
iconizare si ca pe un efort personal de a te impregna de arhechip.

N.: Asta spune ceva si in sensul cd iconizarea te pastreaza
intr-o asemanare cu modelul, adicd recunosti, si esti relativ la o
origine, la un model...

Ad. Olteanu: La un Tata ceresc.

N.: Sau filiativd, raportat la paternitatea unui duhovnic,
gandind in planul nostru. Dar iconizarea iti prezerva si iden-
titatea ta, iti lasa restul de asemanare, deci si de diferenta. Adica
te si amprenteazd, dar te lasa sa fii si tu insuti, sa iti traiesti
propria identitate si atunci exista o intrepatrundere si o unire,
dar neconfundata.
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Ad. Olteanu: Fiind si o relatie de paternitate.

N.: Si paternitatea si filiatia sunt intr-o relatie iconica in
care se produce si reproduce o iconizare, adica ai 0 amprentare
a chipului patern in chipul filiativ.

Ad. Olteanu: Dar care este si constitutivd, pentru ca omul
e facut dupa chipul si asemdnarea lui Dumnezeu.

N.: Da. insd, cumva, iconizarea inseamni si chipul si
asemdnarea, de fapt, asemanare dupa chip. Ai si un chip al tdu,
deci o asemanare de chip dupa Chip.

Ad. Olteanu: Iti este datd asemanarea in posibilitate.

N.: Si aceastd asemdnare este iconizarea, pentru ca este o
permanentd asimilare a chipului si atunci este o pecetluire.

Ad. Olteanu: Este o dinamica.

N.: O dinamicd, desigur, iar ea este si in sensul de iconi-
zare, pentru cd te pdstreaza in chip. De fapt, cu asemdnarea nu
iesi din chip, ci esti o identitate care preiei asemdnarea chipului,
o preiei permanent, adicd se imprima in tine chipul ca asema-
nare. Dar tu trdiesti in realitatea ta unicd aceastd amprentare.
Da, aceastd iconizare este tot in spiritul personalist, nu doar in
sens haric, ci si prin suportul personal, fiintial si de chip
personal, dar si al distinctiei dintre fiintd si energii.

Ad. Olteanu: Ontologic.

N.: Da, in sensul acesta integral si personalist, cd indum-
nezeirea poate are mai mult componenta aceasta teologica
haricd, ma refer asa ca background, ca fundal.

Ad. Olteanu: Se suprapun cei doi termeni, sunt echiva-
lenjci, iconizare versus indumnezeire, asa am sesizat.

N.: Da, numai cd iconizarea pare, in prezentarea aceasta
personalistd, mult mai puternica.

Ad. Olteanu: De indumnezeire, sd ne facem partasi firii
dumnezeiesti, are o patind a fiintei mai pregnanta.

N.: Si in sensul personalist, al modelului.

Ad. Olteanu: Nu, referindu-m3d la indumnezeire vs.
iconizare.

N.: Da, dar iconizarea in pecetea aceasta personald, a
modelului si a chipului, este mult mai clard, adicd noi prin
chipul hristic si in El avem modelul nostru si atunci El este
icoana.
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Ad. Olteanu: Si atunci ajungem la aceste mistici, la aceste
religii aniconice, care nu au icoana hristica.

N.: Pentru ca nu au iconicul, nu au arhechipul de
persoana.

Ad. Olteanu: Si nu au nici iconicitatea si, implicit, nici
iconizare si nici indumnezeire, si aici este o mare problema.

N.: Padi da, nu au nici iconizarea si nici indumnezeirea,
pentru cd nu au persoana ca arhechip fundamental. Sunt lipsite
de indumnezeire si de iconizarea asta. Sigur cd o iconizare este
si In planul creat, adicd o amprentare identitara a ceea ce face
fiecare, sa zicem. Chiar si in invataturile/transmisia unui
maestru fatd de ucenic existd o anumita iconizare, in sens de
amprentare, de transfer.

Ad. Olteanu: Iconizare figurativa, artisticd, sau a invata
prin invecinare.

N.: Da, dar sa discutdm altfel, si ca o imprimare onto-
logicd, cumva. Dar aici discutdm de acel arhechip. Aici trebuie
sd ludam la pachet si partea de antropogonie, de renastere
hristica prin chipul Botezului si asa mai departe, prin care te
racordezi la acei logoi, care sunt pecetea Logosului din adancul
sufletului nostru (Cdti in Hristos v-ati botezat, in Hristos v-ati si
imbrdcat). Aici nu mai ai acces prin forte proprii, prin practici si
tehnici. Adicd, acela este fondul iconizarii, cel arhechipal. Dar,
sigur, iconizarea se transfera si la nivel... Adicd, noi pecetluim
cumva identitatea noastra si in ceea ce facem noi in mod curent,
si peste ceilalti, asa cum suntem noi, dar, fundamental, iconi-
zarea e cea...

Ad. Olteanu: Dar in ordine imanentd, nu transcendents,
pecetluim, si aceastd chestiune de iconizare a materiei, a ceea ce
se intdmpla in jurul nostru existd?

N.: Imanentd, da, ca proces existd, in faptul cd lasam
amprente. Este chiar un dat acesta.

Ad. Olteanu: Amprente efemere, pentru cd ele trec.

N.: Pot fi descoperite si in timp, acum nu intram la
invesnicire, nu intrdm la indumnezeire, cd este altceva. Eu am
vrut sd spun cd nu putem sa facem din principiul iconizarii, din
principiu, ma refer, un aspect strict ortodox, pentru ca el e
valabil si pe alte straturi, asta dacd gandesti cumva abstract
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acest principiu, ca o identitate care lasd o amprentd de asema-
nare, o urmd de memorial intr-o realitate.

Ad. Olteanu: Parintele Ghelasie aprofundeaza mai mult
dimensiunea ontologica a iconizdrii.

N.: Si porneste de la acest arhechip de icoand in sine care
este Tatdl, pentru cd el spune cd Tatdl este icoana in sine, de
fapt, iar Fiul este icoand-model, intrucat Tatdl este icoand arhe-
chipala. Iar Fiul este apoi modelul-icoana dupa care este facuta
lumea-creajcia, si atunci creatia are si ea un caracter iconic,
tocmai pentru cd are la baza icoana Fiului si chipul de filiatie,
care este un iconic in sine, pentru ca Fiul este asemdnarea
Tatdlui. De aceea spun ca nu poti sa scoti acest iconic din
schemd, si sd intri intr-o zond de metafizicd, acreditand,
totodatd, ca poti sa ramai ortodox si sa intelegi caracterul mistic
isihast. Nu poti sd scoti din schema acest traseu sa zicem
teologic si...

Ad. Olteanu: Si iconologic.

N.: Si iconologic, daca vreti. Adicd, aici este complicata
povestea, pentru cd daca decupezi iconicul si te duci si virezi in
zona asta metafizica, pierzi persoana. Si atunci stai asa cd nu e
asa...

Ad. Olteanu: Pierzi icoana.

N.: Pierzi icoana in sensul de chip al intrupdrii si al
indumnezeirii-transfigurdrii, pentru cd indumnezeirea este mai
mult decat simpla spiritualizare.

Ad. Olteanu: Pentru ca intruparea face posibild icoana, in
categoriile noastre de gandire si de intelegere.

N.: Da, dar Avva Ghelasie vorbeste si de o icoand in sine.
Spune cd icoana nu este numai reprezentare, ci icoana este si o
supra-reprezentare, ca chip-persoand. Fiul este icoand intrucat
insusi Tatdl este arhechipul de icoand. Asadar, Icoana in sine
este Tatal. De fapt, aceasta ne spune parintele Ghelasie, tot
pentru a ne tine pe ideea aceasta real isihastd si pentru a nu
trece de la aniconic la iconic, ca In schema metafizicd. De aceea
Tatal este insdsi Icoana in Sine, si nu un Principiu...

Ad. Olteanu: Icoana care circumscrie si reprezintd in timp
vesnicia are ca suport intruparea Fiului la plinirea vremii, asta
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pe de o parte, apoi suportul absolut iconic este persoana
Tatalui, ca model si pecete a Fiului. Pe de alta parte, s-a trecut
de la aniconicul Vechiului Testament, numai cd atunci era o
iconicitate mai greu de accesat.

N.: Pentru cd, asta este, trebuie vdzut si raportul cu o
lume cdzuta si asa mai departe, si varianta in care era asimilata
relationarea asta.

Ad. Olteanu: Si ulterior intruparea face posibild icoana
Fiului, iar prin Fiul si cunoasterea icoanei Tatalui.

N.: Si a Fiului si a Tatdlui.

Ad. Olteanu: Si face posibild si iconizarea.

N.: Si iconizarea, da, sau insasi calea, si calea noastrd de
desavarsire, in acest sens al iconizarii.

Ad. Olteanu: Or, monoteismul strict, care nu stie de
intrupare, este aniconic, nu are iconizare, nu are indumnezeire,
si nu pot sd evit aceste categorii.

N.: Da.

Ad. Olteanu: $Si nu are mantuire. Merg pe un rationament.

N.: Mantuirea inteleasa chiar in sensul acesta, de asimilare
a indumnezeirii si, ca sd zic asa, pentru cd ne invartim cumva in
bucls, si a dinamicii iconizarii. Adicd, nu vorbim de mantuire ca
de o ladd pe care o mutam de ici colo, de pe un taram pe altul,
ci vorbim de aceasti intdlnire cu Dumnezeu care devine
lucratoare in noi, cd nu te mantuieste Dumnezeu ca pe sacul de
cartofi, cd te ia ca pe sac si te arunca peste parleaz, dupa gard.
In mantuire e vorba de aceastd intalnire si de aceastd ampren-
tare, care se petrece si pe care ar trebui sd o constientizam, cum
se produce mai ales in spatiul liturgic.

Ad. Olteanu: Spatiul liturgic, bisericesc, si el este iconic, si
stricto senso si in posibilitate.

N.: Si stricto senso si euharistic, pentru céd isihastul vorbeste
de iconic euharistic, tocmai in sensul de a vedea dimensiunile
acestea ale iconicului care sunt o pecetluire, o impadrtdsire, o
intalnire, o intrepdtrundere, o amprentare care permanent se
petrece. Asta e sansa noastra, cd Dumnezeu se coboara perma-
nent la noi, se naste, se intrupeaza permanent in noi. Liturgicul
este, In acest sens, si un proces iconic care permanent ne tine in
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asemdnare, pentru cd relajcia noastrd cu icoana hristicd si
intalnirea euharisticid este o iconizare a noastrd. Asta inseamnda
cd ne tine in raport cu originea intr-o relajcie de asemdnare, si nu
intr-o relatie oarecare, iar relatia aceasta de asemanare trebuie
sd ne facd sd constientizam ca avem o Origine, care nu este orice
fel de Origine, ci este un Model-Origine. Asemédnarea este un
relativ la ceva, si nu o asemanare ca fiind un ceva, un ,,in sine”,
intrucat asemdnarea implicd relationarea cu ceea ce da acea
asemadnare, trimite, deci, si la originea acelei asemdndri. Asema-
narea este, asadar, dimpreund cu modelul in raport de care
citesc asemadnarea. lar statutul nostru este tot unul de icoane, ca
asemanari ale chipului. $i aici iar mergem la Origine, la carac-
terul sdu identitar. De aceea, fundamentul ultim este unul
identitar, chiar cel al Chipului de Tatal, si de Icoand. Tatdl naste
pe Fiul, iar Fiul este modelul, si prin El creeaza, si toate sunt in
acest chip iconic. De aceea nu poti sd separi metafizica de
antropogonie si cosmogonie, dacd vrei sa intelegi si cum s-a
intrat si cum se iese din poveste, ca sd zicem asa, cu privire la
raportul creatiei cu necreatul sau Creatorul.

Ad. Olteanu: Deci trebuie sd gasim icoana din noi insine,
nemanifestatd, si sd o manifestdm, pentru cd ea este ascunsa in
mod tainic.

N.: Dar sd o si asimilam. Aici parintele Ghelasie, in raport
de modalitatea aceasta, mai degrabd greacd, insistd si pe
caracterul iconic al acelor logoi, intelesi nu neaparat in termenii
ratiunii sau ai logosului logoi-lor, ci si ai iconicului. Adica,
intelegand caracterul Cuvantului si de Chip si de Fiu, de Fiul
lui Dumnezeu, ca insusi modelul si chipul prin care se creeaza.
In acest sens, isihastul nu ii ia numai ca fiind acei logoi ca
ratiuni, sau, altfel spus, pe acei logoi i ia si ca arhechipuri, deci,
ca pe niste chipuri iconice.

Ad. Olteanu: Sadite in mod tainic in creatie.

N.: Da, si aici iardsi este si o nuanta ghelasiana...

Ad. Olteanu: Pe langa cea de iconizare.

N.: Da. Iconizarea este legatd, de fapt, de aceasta intele-
gere raportatd la aceste chipuri iconice. Cumva, conotatia de
chipuri iconice datad logoi-lor, ca sa zic asa, da o incdrcatura
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iconicd noud acelor paradigme. Astfel, conferd paradigmelor
divine aceastd incdrcatura iconica.

Ad. Olteanu: De acolo pleaca chipurile iconice, de la logoi.

N.: Da, la asta se referd, numai cd este alta transpunere.
Acei logoi la isihast sunt chipuri iconice sau aceste arhechipuri,
care au o conotatie mai adanca decat de simple ratiuni divine.
Se preferd uneori aceasta terminologie, ca nu peste tot foloseste
termenul de...

Ad. Olteanu: Ratiunile divine sunt preluate exemplar de
Sfantul Maxim Marturisitorul de la Iustin Martirul si Filozoful
si amplu pomenite de pdrintele Dumitru Staniloae. Ce sunt
aceste chipuri iconice? Cum pot sd le incadrez altfel, ca
fragmente de arhechip iconic? Le pot echivala prin cuvinte?

N.: Este o modalitate de transpunere ca limbaj si de
identificare a acelor paradigme divine intr-o forma care este
mai adanca decat ce ofera conotatia de ratiune divina, atribuita
acestor paradigme. Filozofia greacd, asimilatd in dezvoltarea
teologiei patristice, a mers pe acei logoi, insa, la pdrintele
Ghelasie, mi s-a pdrut cd in contextul acesta, mai personalist si
iconic, determinarea sau identificarea acestor paradigme sau
logoi prin desemnarea sau denumirea ca fiind chip iconic sau ca
arhechip este mai cuprinzdtoare. Este o formulare cumva legata
si de o forma de integralitate. Logoii te duc parcd mai degraba
la ratiuni, cum le si spune acestor paradigme: ratiuni divine. Pe
cand aici prin aceste chipuri iconice te duci la o lectura perso-
nalista si la un chip intreg, ce pare mai mult decat intelegerea
acelor modele sau ratiuni divine in sensul de logoi sau ca
ratiuni divine, doar harice. Isihastul merge spre arhechip in
sensul foarte personalist si de depasire a ratiunii. In abordarea
metafizica nu se iese de multe ori din modalitatea emanatio-
nistd a cosmogoniei sau antropogoniei. Nu se iese din aspectele
acestea. Pe cand aici, la pdrintele Ghelasie, este foarte impor-
tantd aceastd cosmogonie si aceastd antropogonie in sensul sau
crestin, hristologic, pentru cd se creeaza prin Fiul, dar si pentru
faptul cd Dumnezeu gandeste creatia in sine. Adicd, gandeste
acele modele si dupd aceea le transpune in creatie. Asta
inseamnd cd, in mod specific crestin, cosmogonia nu este
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revdrsarea aceea de tip panteist, in care nemanifestatul se
manifestd cumva si din manifestarea respectiva apare de la
unitate indistincta o multiplicitate, si dupa aceea apare creatia.
Ca viziune crestind, insusi Logosul creeazd, si de aceea este
foarte importantd, vis-a-vis de delimitarea petrecutd pe linia
cosmogonicd sau antropogonicd, aceastd interfata a arheti-
purilor sau a arhechipurilor de creatie, pentru cd, apologetic, se
dejoacd teoria creatiei cumva emanationiste, sau vazutd ca
revarsare directd farad intermediarul/interfata aceasta a modele-
lor paradigmatice, care sunt gandite din vesnicie de Dumnezeu
ca temeiuri ale creatiei.

Ad. Olteanu: Iatd care este armatura schemei universale,
adevarata schema universala.

N.: Da! Aici este altd schemd! De aceea mi se se pare
important la pdrintele Ghelasie ca nu discutd metafizica fara
misticd si fara teologie, pentru cad teologia iti dd adevarata
calibrare a schemei si personalismul ei!

Ad. Olteanu: Pai asa si spune, cd adevdrata cunoastere o
da mistica, metafizica si teologia.

N.: Da, aceasta triada: mistica-teologie-metafizica. De aceea,
dacéd folosesti numai metafizica, ramai doar in zona aceasta a
misticii metafizice, prin care pierzi teologicul, pe de o parte.
Dar, pe de altd parte, trebuie sa gandesti intotdeauna si teolo-
gicul in raport de antropologic si de cosmologic. Trebuie avut in
atentie si raportul dintre teologie, antropogonie si cosmogonie,
cd dacd le iei numai pe falii viziunea se simplificd si nu mai vezi
intregul si articuldrile sale, si astfel ajungi sd faci extensii meta-
fizice care altereazd viziunea crestina. In acest sens, e de vizut
cum e in hinduism, sau in sufism, ori in taoism, sau in Cabala,
adica cum inteleg ei creatia, cum inteleg acest raport antro-
pogonic si cosmogonic, cum inteleg Treimea, dacd o inteleg.
Cred ca nu. Aici lucrurile se complicd, pentru cd daca discutam
si de revelatie, acestea nu sunt simple proiectii umane, adica se
descopera si acest traseu al venirii in existentd a omului, a
cosmosului, si atunci nu mai poti sa iei aspectele acestea ca pe
un relativ, ca pe niste simple chestiuni de limbaj, in care se
poticnesc doar necunoscatorii, intrucat, zic ei, unitatea mistica
existd, dar, de fapt, nu ajungem noi la ea, cd suntem prea
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dogmatisti si dogma ne separd. In fond, ratdim experienta
adeviaratd dacd vedem in termenii acestia, si aici, intr-adevar,
trebuie vézut in ce schemd ne ducem, si dacd rdmanem in
schema respectiva, a unei posibilitati universale si a unui real
pe care zic ei cd il experiaza...

Ad. Olteanu: De fapt este o secventa de real, ei traiesc
doar intr-o secventd, sau un anumit real.

N.: Si aici e o discutie, Realul acesta e cu Dumnezeu sau
este farda Dumnezeu? E numai Realul creatiei, sau poate sa fie
doar structura posibilitatii creatiei, si, intr-un fel, e adevarat
acest lucru. Dar, in fond, nici creatia nu este la adevaratul
potential, pentru cd nu are caracteristicile intr-adevar dumne-
zeiesti, arhechipale, recuperate in sensul adevarat pe Cale, si nu
doar asa, ca ti se pare tie ca iti conferi atribute divine si ca zici ca
tu esti divin si asa mai departe. Nu, nu asa. Nu asta e calea
misticii isihaste. Din punctul acesta de vedere sigur cd lucrurile
se pot complica, dacd nu se ia viziunea in intregul sau. Nu poti
sa discuti metafizica fara sa gandesti teologia sau antropologia
sau cosmogonia, pentru ca pe schema metafizicd te duci cdtre
omul universal si nu intelegi ce inseamna omul hristic.

Ad. Olteanu: Adam Quadmon, omul originar din Cabala.

N.: Da, te duci in altd zond, si nu intelegi ce inseamna
omul hristic si nici chipul hristic. $i aici, ca sa intelegi exact
trebuie sa desfdsori tot ce am vorbit pand acum, trebuie sa faci
distinctia dintre fiinta de creatie si energiile de creatie, toata
dezvoltarea, asumand actualizarea aceasta teologicd, ce te preci-
zeazd, de fapt. Dacd mergi si cauti omul universal in schema pe
care ti-ai asumat-o, sigur ca dai de el in forma respectiva, si, in
fond, te priveste incotro mergi, dar gresesti daca il iei si pe
Hristos ca pe un om universal, in conformitate cu schema
posibilitdtii universale pe care o asumi tu, pentru ca atunci il
reduci pe Hristos la un avatar, la un fel de initiat, la un fel de
profet, la un realizat in genul acesta, ca om universal, si atunci
tu, de fapt, nu ai inteles ce inseamna revelatia crestina a Sfintei
Treimi si Intruparea Fiului.

Ad. Olteanu: Se recunoaste Hristos istoric, dar nu se
recunoaste Hristos euharistic, deci Hristos istoric nu este o
problema pentru o intreagd traditie de gandire necresting,
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iconoclastd, insa marea problema a lor este experienta Duhului
Sfant lucrdtor prin Bisericd si care ni-l face prezent pe Hristos.
Niciodatd nu poate exista o prezenta a lui Hristos decat prin
lucrarea Duhului Sfant. Cand Duhul Sfant se pogoard peste
Fecioara Maria se naste Hristos Cel istoric, cind Duhul Sfant
pogoara peste apostoli la Cincizecime, se naste in istorie trupul
tainic al lui Hristos, Biserica lui Hristos, si cand Duhul Sfant
coboard peste painea si vinul euharistic, atunci avem pe Hristos
euharistic, si toata prezenta lui Hristos in lume, deci istoricd, se
savarseste prin bunavointa Tatalui si cu lucrarea Duhului Sfant,
astfel incat in toate lucrdrile istorice ale lui Hristos este prezenta
intreaga Sfanta Treime, desi numai El S-a intrupat, ne spunea
intr-o predica la Joi Mari pdrintele patriarh Daniel.

N.: Si nici Hristos ca Unul din Sfanta Treime care se Intru-
peazad si tot mecanismul acesta al intrupérii, cu ceea ce Inseamnd
Invierea, si cu intelegerea Invierii in contextul revelational si
istoric care proclama: Ecce homo! Daca nu intelegem aceasta
teologic, revelational, ce facem, ajungem la interpretarea meta-
fizicd? Daca il fac pe Hristos un om universal in sens guenonist,
nu fac, de fapt, decat sa neg intruparea Fiului, SfAnta Treime si
celelalte. Dar, toate evenimentele acestea, Jertfa si Invierea sau
Euharisticul...

Ad. Olteanu: Se ajunge la un sens metafizic al crucii prin
aceste reflectii, dar nu se ajunge la acea nebunie a crucii, a
invierii, despre care vorbeste Sfantul Apostol Pavel, pentru ca
sensul metafizic al crucii fard nebunia crucii, fara inviere, nu are
nicio noima.

N.: Aici este problema la un moment dat, intr-adevar, ca
sensul hristic al crucii, si Invierea nu poti sa le intelegi in afara
descoperirii lui Dumnezeu ca Treime, a epifaniei acesteia a
Persoanei Cuvantului Intrupat. Poti si o intelegi fara teologia
aceasta? Poti sa le decupezi de Persoana Fiului si sa le tratezi
doar simbolic-metafizic? Poti sa gandesti atunci ca este altceva
aici, daca mergi pe o modalitate din aceasta si spui cd Hristos
este numai un aport istoric la componenta simbolicda a Crucii.
Pdi chiar asa e, doar istoric? Eu zic cd dacd gandim asa,
decontextualiziam revelationalul hristic, adica il decupam de
Persoana si nu ii intelegem sensul jertfei. Dar de aici, de la
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Persoana trebuie sa pornim, daca vrem sa intelegem lucrurile
acestea. Apoi, hai sa intelegem ce inseamna intruparea, hai s3
intelegem ce inseamna si parcursul istoric hristic. Parintele
Staniloae, in volumul Chipul evanghelic al lui lisus Hristos, aduce
in atentie componentele de divinitate si umanitate din lucrarea
hristica, in relationarea lor, ceea ce inseamna o devoalare si a
componentei hristologice. Intelegi comunicarea idiomatica a
insusirilor celor doua firi, intelegi ce inseamna Hristos ca
Dumnezeu adevdrat si om adevdrat. Apoi vezi ce inseamna
omul adevirat, omul indumnezeit ca asemdanare hristicd si
compard-l cu ce inseamnd omul universal din aceasta structura
metafizicd, pe care ia-l si il dezvolta detaliat ca sa vedem ce
face, cum, cine e. De aceea este importanta la parintele Ghelasie
dezvoltarea modelului acesta al omului ca fiintd si energii,
pentru cd dacd intram si disecdm o sd vezi cd misticii metafizici
pe linia lui Guénon iti raman, de obicei, cu omul numai la
nivelul energeticii subtile, chiar daca ii gdsesc o formad triadica
energeticd, si cu corporalitatea integratd, si cel mult accepta
varianta de transcendere a acestei energetici, cdtre insusi
sufletul universal, iar ajunsi pe acolo nu prea mai inteleg, nu
prea mai reusesc sa dibuiascd faptul cd acel suflet este si el
triadic. Pentru ei este mai mult un inefabil, un duh nevidzut, o
realitate spirituald transcendentd. Cam in zona aceea se duc cu
cercetarea si explorarea misticd. Dar dincolo de aceasta noi mai
avem si pe Dumnezeu, mai avem si altceva, deci pe Altcineva,
dincolo de acest Suflet universal sau Principiu...

Ad. Olteanu: Fira a recunoaste inomenirea lui Dumnezeu,
a Fiului, si fara a ajunge la inviere.

N.: Pdi nu recunosc, cid asta face la un moment dat
Guénon, care reduce pe Hristos la un fel de avatar care uneste
cerul cu pamantul, ca si cum ar uni Fiinta (cerul) cu fiintarea
(pamantul), si atunci, de fapt, distinctia aceasta nu e totuna cu
firea divind si firea umand din Hristos. B4, da ia stai asa, ca
fiinta cu fiintarea in sensul acesta, ori ca Purusha cu Prakrti,
cum este in Extremul Orient, tin de creatie aici, de fapt, conform
viziunii isihaste. A, daci tu vrei sa zici cd Purusha ar fi divinul,
aceea este treaba ta. Dar, dacd 1l iei ca fiind divinul si iei pe
Prakrti ca fiind creatia, si atunci unirea aceasta intre Purusha si
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Prakrti apare ca un fel de divino-umanitate si atunci Hristos, in
atare schemd, este ca si cum ar fi unit in El pe Purusha si pe
Prakrti, sd zicem, principiul spiritului sau al fiintialitatii cu
principiul energiei sau al materiei, sau al substantei si al naturii,
sau cum vreti sd spuneti. Are aceeasi semnificare aceasta struc-
turd unitivd de avatar hristic cu insusi chipul hristic? Aiurea! In
sens crestin, tu nu esti aici decat in plan uman, dumnezeirea e
dincolo de umanitatea asta, iar ceea ce Inseamnd Fiul, ca
Persoand din Sfanta Treime, iese din schema asta avataricd,
metafizica. Deci lucrurile din punctul acesta de vedere metafizic
sunt si reduse si re-interpretate, si deja se trece intr-o inter-
pretare gresitd. Adicd, nu mai intelegi crestinismul autentic in
aceastd schema. In atare schema, deja faci proiectiile tale si chiar
chipul hristic il bagi si il invarti in schema ta. Sigur, il recunosti,
sau, mai degrabd, il consideri ca fiind o realizare sau un om
divin, un realizat, dar urmand schema ta de géandire si inter-
pretare, ca si cum Hristos nu ar fi cine e si nici n-ar fi realizat ce
a realizat. Si atunci, generos si ecumenic, vii si imi spui cd si
crestinismul are capacitatea sd realizeze schema aceasta... a ta.
Dar stai ma un pic, cd este altceva crestinismul, si aici este toata
povestea, pentru cd dacd tu intervii din prima cu schema ta
metafizicd sau cum vrei sd o iei si sa i spui, nu inseamna ca si
strdpunge pana la tine lumina hristica.

Ad. Olteanu: Si cred cd, pand la urmad, ele sunt niste
conjecturi personale, subiective, de cele mai multe ori fiind un
demers mai degraba filozofic.

N.: Sigur cd ele, raportate la crestinism, sunt scheme
personale. Acum nu stiu ce ii face sd le accepte niste crestini
vietuitori intr-un spatiu crestin. Guénon, de exemplu, care a
trecut la islam, nu inteleg de ce nu a receptat crestinismul ca
distinct in esentd, si nu doar ca metodd si mijloace sau ca
formulare si asa mai departe, ci distinct ca o cale efectiva prin
ceea ce vorbeste crestinismul cd este. Deci, cd este Unul din
Treime, Fiul, prin care se creeaza, care este modelul a ceea ce se
creeaz, care apoi se Intrupeazi. Toate acestea sunt componente
clare. Dupad aceea, ceea ce am vorbit, cand este vorba sa detaliem,
cand faci un zoom pe zona direct experientiald, mistica. Chiar
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din ce vorbeste parintele Ghelasie vezi ca iti inglobeaza meta-
fizica cumva, ti-o si clarificd, dar ti-o si depaseste, pentru ca ai
teologicul, care te duce in altd zona, revelationald, dar care iti da
componenta antropogonica sau cosmogonicd, ceea ce am vorbit,
deja, pe care numai din metafizicd nu o ai asa structurata si
orientatd. $Si atunci aceasta este o deschidere, ca te duci pe Cale
si, de fapt, accepti Calea asa cum se descoperd. Si o accepti
astfel iIn masura in care accepti revelatia lui Hristos ca fiind
altceva, fiind ceea ce este. Insi, daci mergi si-l urmezi pe
Guénon si spui cd Hristos, pana la urmd, e tot un fel de unire
intre Brahman si Atman sau intre Purusha si Prakrti, pdi asta
inseamnd cd suntem intr-un alt spatiu, care, din perspectiva
parintelui Ghelasie, este spatiul unor automistici, ceea ce
fnseamnd cd nu ai injceles ce inseamnd Hristos, ce inseamna
Dumnezeu adevarat si om adevarat.

Ad. Olteanu: Care S-a inomenit pentru ca omul sa se
indumnezeiascd, cum zicea bine si Berdiaev, cd Dumnezeu este
omenos, referindu-se la inomenirea Fiului.

N.: Si atunci sigur, este si omenos, da. insé, vorba aceea,
este si Dumnezeu in Persoand si nu doar un principiu divin
transcendent. Sigur cd existd aceastd comunicare cu ceilalti, in
fine, si lucrurile pot fi dezvoltate prin detalieri si prin incizii
foarte concrete. Poate pornim din zona aceasta odata si vorbim
si despre cum e cu arborele sefirotic cabalistic, sau cum este
corespondenta aceasta a chakrelor, ca structurd energetica a
umanului in modelul oriental. In zona antropologici se pot
dezvolta lucrurile respective, zic si eu, folosindu-ne de...

Ad. Olteanu: ...materialul clientului.

N.: .. Da, si de ghidajele pdrintelui Ghelasie, care sunt
foarte bine calibrate si, in acelasi timp, cu linii de fortd, ca sa zic
asa, extrem de consistente, pe care nu le pricep nici unii
plavani, ce se declard ortodocsi pe plai, pe-aici, si care incd mai
fac apologeticd de trei parale, gargard, zicind ca pdrintele
Ghelasie ar fi pe langa ortodoxie. Nu pricep nici acestia mdcar
importanta distinctiei intre fiintd si energii pe care o face
isihastul si care este extrem de valoroasd in contextul acestor
interferente mistice.
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Ad. Olteanu: Pdrintele Ghelasie anticipeaza chestiunile
acestea.

N.: Cred cd intuieste cumva si directiile de dezvoltare ale
acestor mistici contemporane, pentru cd si in sanul acestor mistici
orientale, de pilda, existd o dinamicd. De aceea am vorbit, la un
moment dat, de Sri Aurobindo. Aurobindo propune in
contextul secolului XX o formd de integrare si incearca o
evidentiere a legaturii si chiar o reinfluentare dintre Purusha si
Prakrti, dintre spirit si materie, dintre principiul metafizic non-
manifestabil si principiul nemanifestat al manifestdrii si al
manifestdrii corporalitatii, deci, cumva, nu cauta doar sa
transceanda intr-o realitate metafizica...

Ad. Olteanu: Ci sa le reuneasca.

N.: Da, sd le reuneascd, din punctul acesta de vedere, al
lui Purusha si Prakrti. Si aceasta ce ne spune? Ca sunt si unii
mistici contemporani care vorbesc si de o legdturd, de o inte-
grare intre spirit si materie, in sens mistic. Imi scapd acum
numele unui maestru, chiar al actualului Dalai Lama din
budismul tibetan, cdruia i-a rdmas prin tehnici corpul fizic
neputrezit, incat l-au luat aceia si I-au poleit cu aur. Deci, l-au
facut ca statuia. Cred cd este reald naratiunea aceasta, nu am
verificat-o personal, ca sd zic asa. Dar asta ce spune? Ca exista
chiar dupd moarte posibilitatea de nealterare si de prezervare a
corpului, pentru ca a murit la mai bine de noudzeci de ani
respectivul. Prin urmare, e de retinut faptul ca este posibil ca
prin tehnici sd ajungi la un fel de nestricaciune a corpului...

Ad. Olteanu: De ce? De eternizare a materiei?

N.: Da, cumva ca sd spunem asa, chiar a corporalitéjcii.

Ad. Olteanu: Fara sens.

N.: Nu stiu, cid sens, ca fard sens. Este cert, insd, cd una
este prezervarea corpului, sd zicem, in forma aceasta nealteratd,
neperisabild, de forma tibetand si altceva este indumnezeirea
despre care vorbim noi, in raport de transfigurarea hristica si
sfintele moaste ale sfintilor crestini. Adicd, nu este totuna,
normal, o prezervare a corporalitdtii intr-o forma aproape... de
automumificare...

Ad. Olteanu: Si o transfigurare...
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N.: Si o transfigurare, da, in sensul acestei indumnezeiri si
iconizdri si asa mai departe, toatd povestea care intervine aici,
in acest proces mistic isihast de hristificare. Dar ce vreau sa
spun este cd chestiunea aceasta, si cu asta poate sda incheiem
convorbirea si sd raméand sa vorbim poate si cu altd ocazie, este
faptul cd si in sanul acestor traditii spirituale existad niste forme
de actualizare, de reformulare, si, prin urmare, nu pot sa ma
raportez numai la yoga lui Patanjali sau la zona aceasta arhaicd,
ci poate trebuie sa citesc si un Aurobindo sau care mai sunt
dintre contemporani, sau, ma rog, chiar si alte tendinte de astdzi
in taoism etc.

Ad. Olteanu: Exista un fel de reminiscente iconice in
scrierile autorilor pe care ii citati?

N.: Nu doresc neapadrat sd folosesc termenul acesta, ca sa
nu apard confuzii, ci evoc doar faptul ca existd o dinamica si in
sanul acestor traditii, si atunci sigur ca pot sa am o abordare cu
privire la niste texte consacrate sau clasice, dar pot sa vad si
vectorii de actualizare a acelor traditii si, in contextul in care si
interferenta spirituald este alta, intr-o altd dinamicd, anumite
precizari trebuie sd urmadreasca si acesti vectori de actualizare.
Astfel, pot sa abordez si raportul cu alte mistici foarte concret
sau intr-un fel personalizat, al unor spiritualitati care au repre-
zentanti ce merg spre o anumitd deschidere din aceasta, de
integrare, prin felul in care o inteleg, din sanul experientei si al
traditiei lor, desigur. Asa, cum am zis, vorbesc de valorificarea
corporalitdtii, nu se opresc numai la un dualism spirit-materie.
Si acestea sunt interesante ca aspecte si tendinte actuale. Inclusiv
vis-a-vis de Cabala sunt tratate de cétre Moshe Idel niste ches-
tiuni mai personalizate si individualizate, in curentul cabalistic,
ce sunt interesante ca tipologii sau ca forme de manifestare in
cadrul respectiv, cel al traditiei cabalistice. Existd, deci, si aceste
nuante legate de contextualizdri sau de individualizari prin
anumiti reprezentanti mistici, care sunt interesante.

Ad. Olteanu: Moshe Idel este preocupat in mod special
de Cabala, sau vorbeste in ansamblu despre iudaism?

N.: Eu am citit legat de Cabala, desi cred ca am citit si un
articol...
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Ad. Olteanu: Este stiut ca vorbeste si despre isihasm, pe
care il asaza intr-o geografie misticd sui generis aldturi de hasidism.

N.: Da, cred c3 am citit chiar un articol intr-un volum, ce il
omagia pe Umberto Eco, in care se misca, mai degrabd, in zona
semiotica si metodologicd, pentru cd Idel vine cu un aport
important si in zona metodologicd, tocmai prin faptul cd nu
gandeste numai prin termenii generici, structurali si de simple
categorizdri, ci intrd, devoaleaza din formele de intrupare
misticd niste lucruri concrete si atunci ai nu doar scheme
generale, ci si detaliile anumitor specificitati, si aceasta mi se
pare util ca investigare si ca un mod de a vedea, panad la urms,
realitdtile mistice din punctul de vedere al concretetei lor. Sigur,
nu discutdm despre raportul cu isihasmul, dar sunt interesante
ca abordare sau metodologic niste aspecte concrete, pentru ca
afli anumite detalii specifice, interesante ca panoramare si
individualizare. In contextul acesta, pe care I-a intuit parintele
Ghelasie, vedem, deci, aceste emergente mistice si poate ca nu
intamplator avem cadrti despre Cabala, scrise de Moshe Idel, cu
multe aspecte detaliate concret, si cumva se poate percepe si
astfel ca existd tendinta ca fiecare traditie spirituald sa inceapa
sd scoatd pe galantar ce are ca misticd in dotare...

Ad. Olteanu: Pe limba lui.

N.: Ce are acolo fiecare, resursele sale spirituale, si cum
intelege sda pund in evidentd mistica, fiecare ce poate, ce
intelege, ce nu intelege. Deci, tainicul acesta mistic incepe sa fie
scos la iveald, in sensul in care se poate intelege si, poate, chiar
populariza si facut accesibil publicului larg.

Ad. Olteanu: Intr-un sens echidistant, al istoricului,
referitor la Moshe Idel, el vine din aceasta traditie si ii cunoaste
premisele tocmai pentru cd traieste in interiorul acesteia, desi a
trdit si intr-un alt spatiu.

N.: Da, insd nu numai la el ma refer, ci la fenomen, adicd
la emergenta aceasta misticd, ce inseamna cumva, din ceea ce
inteleg eu, si o devoalare a tainicului experiabil al unei traditii,
si atunci fiecare trebuie s vina si sa isi prezinte potentialul si
acumuldrile si tot arsenalul reperelor experientiale, ca nu
discutdim numai din vorbe. Adica, vino si prezintd-te cu toate
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ale tale. Ai experientd, da, bun, vino si sa vedem cum o intelegi,
cum o transmiti, cum intelegi omul, cum intelegi divinul, cum
intelegi cosmosul, cum intelegi experienta directd, cum intelegi
relationarea lor, cum intelegi integrarea lor, ce este persoana, ce
e principiul, ce este fiinta, ce e personalitatea, ce e individua-
litatea, ce este existenta, ce este fiinta in sensul acesta metafizic,
ce inseamnad iconicul si chipul iconic, cum ne spune pdrintele
Ghelasie, ce inseamna isihasmul in componenta, in amprenta
sau in emblema lui carpatind, pe care parintele Ghelasie o
afirmd si care este foarte interesantd din punctul acesta de
vedere, ca intrupare misticd concreta.

Ad. Olteanu: Care este un pic diferitd.

N.: E o nuantd, apropo de o forma de intrupare care da si
o individualizare, dar si o identificare a unui filon specific care
are fond experiential, mistic, nu este o chestiune doar de
formulare sau de limbaj. Sigur, limbajul transferd, sau este un
vehicul care exprima experienta specifica intr-o anume masura.
Din punctul acesta de vedere, tema isihasmului in contextul
altor mistici cred cd este o chestiune de actualitate, adicd
isihasmul vazut in raport si cu alte mistici. Acum, care sunt
elementele in care acest raport se dezvoltd, este alta discutie,
dar, pana la urmd, eu sunt pentru elementele care au carnatie,
nu generice, ca sd ai identificari, delimitari care deschid, asta
pentru cine vrea sd vadd acele balize care deschid si clarifica.
Adicd, mistica nu este chiar otova asa, un ghivecdi, ci este tot o
chestiune de identificare, si asta mi se pare tare si privitor la
isihasm, ca existd si o identificare, si chiar ca misticd crestind mi
s-a pdrut si mie extrem de binevenitd ideea ca isihasmul este o
misticd paradoxald a identitatii, a prezervarii identitatii, chiar
prin intrupare si iconizare, sau prin indumnezeirea ca iconizare.

Ad. Olteanu: Dar nu numai a identitatii ca fuziune, ci si a
personalismului.

N.: Pdi tocmai aia, cd identitatea ca fuziune pierde
persoana, ca apare o fuziune in care poate sa rezulte un tert
care, ca sd zic asa, nu e nici tanda nici manda, pe cand aici, in
isihasm, se permite aceastd conlocuire sau aceastd perihoreza
permanenta, care...
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Ad. Olteanu: Sau o comunicatio idiomatum.

N.: Da, si mai mult decat atat, si aceastd tema poate fi
dezvoltatd. Nu este numai o comunicare de insusiri, ci si de
fiintialitate cumva, de memorial de fiintialitate ca un continut al
persoanei. Este o chestiune care se poate dezvolta in legdturd cu
ceea ce spunea péirintele Ghelasie. In fine, este o temi la
pdrintele Ghelasie, despre care poate reusim sd spunem ceva,
pentru ca, intr-adevdr, are miez, in ciuda unor apologeti de
serviciu care, fara sa il inteleagd, inca il mai eticheteaza pe
isihast in fel si chip. Sigur, noi putem sd glosdm, invartind
cumva catarea acestor vectori tematici ciatre elemente concrete,
de abordare misticd, si cred cd se pot gdsi subiecte actuale si
interesante din acest punct de vedere... Iar viziunea isihasta
ghelasiand este o grild de lectura extrem de functionald, cred,
pentru a evita orice fel de sincretism mistic, desi rdmai in
deschidere si dialog...

Ad. Olteanu si Neofit
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- viziunea misticd crestind si doctrinele antice -

11

Metoda apologetica intrebuintata de parintele Ghelasie
Gheorghe in scrierile sale este cea a Sfantului Apostol Pavel in
Areopag, atunci cand, folosind prezumtia de nevinovitie in
cuvantul sdu adresat elinilor, le-a propovaduit pe Dumnezeul
cel viu al crestinilor ca pe Dumnezeul necunoscut din religia
lor, descoperit acum prin Evanghelia crestind. Parintele Ghelasie
pune, asadar, fatd in fatd, elemente ale conceptiilor antice cu
Revelatia dumnezeiasca, ce depdseste in Hristos limitarile gene-
rate de un deficit de intelegere al anticilor in ce priveste taina
Intruparii dumnezeiesti. Corectiile patristice facute filosofiei si
religiilor antice, potrivit cu Revelatia acestei mari taine, au facut
posibild increstinarea limbajului filosofic grecesc, odata cu o
trecere neconflictuald la crestinism a multor necrestini din acea
epocd. Vom evidentia in acest articol diverse perspective ale
intalnirii dintre doctrinele antice si teologia misticd crestind din
scrierea ,Logosul Hristic” a pdrintelui Ghelasie Gheorghe, ce
inainteaza pe linia invataturii Sfantului Maxim Marturisitorul
cu privire la Logosul divin si logoii dumnezeiesti.

Crestinismul se distinge in mod radical de conceptiile
antice in problema apofatismului. La antici, fiinta divinad este
intr-un raport de apofatism radical cu creatia, fiind complet
izolata fata de ea. Intre Divin si zidire este un gol metafizic,
puntea dintre ele ramanand, pentru antici, o dilema.

Anticii au incercat sa rezolve problema posibilitatii intrarii
Divinului in creatie fara a iesi din sine si fard a se transforma pe

1 Vezi capitolul ,, Logosul Hristic”, in: leromonah Ghelasie, , Taina Filiatiei”,
ed. Platytera, 2011, pp. 5-62.

73



FLORIN CARAGIU

sine, insd incorporandu-se intr-o realitate nedivind, printr-o
abordare ce conjugd panteismul cu dualismul antagonist. Astfel,
Spiritul (Divinul) si materia (creatia) sunt ,doud contrarii
ireconciliabile”, ce ,se resping si se absorb reciproc”. Golul
metafizic dintre Divin si creatie este umplut de ,intelectul
uman, ce face legatura intre ele” si conlucreaza la ,eliberarea
Spiritului Divin de iluzia lumii”, de unde si divinizarea intelec-
tului. Intre creat si Divin este conceputd o emanatie energetica
arhetipald a Divinului, ce, incorporatd in materie, genereaza
diversitatea lumii, ca ,manifestare din afara Divinului”, in
registru panteist. In aceasti manifestare, Divinul se auto-
congtientizeaza pe sine in creatie, care are un caracter iluzoriu,
relativ.

Reveland taina intrupérii divine, crestinismul evidentiaza
apofatismul iconic, ce modeleaza raportul dintre Dumnezeu Cel
necreat si creatia Sa. In acord cu Sfantul Maxim Marturisitorul,
pdrintele Ghelasie extinde iconic modelul mystagogic maximian,
aratand ca ,, Fiul lui Dumnezeu asumi in Persoana Sa unica si
Absoluta si chipul de creatie”, ficandu-se si ,chipul in sine al
creatiei”. Deci, inainte de intruparea Sa istoricd, in care
Cuvantul se face trup, in planul dumnezeiesc dinainte de veci,
»,Cuvantul se face chip de creatie”, prin care, apoi, creeaza
lumea. Astfel, creatia nu se mai identifica, ca la antici, cu un
simplu inteligibil si cu o emanatie iluzorie a Divinului, ci ca
fiintialitate creatd, asumata iconic de Ipostasul Logosului/
Cuvantului divin, Fiul lui Dumnezeu ce se face si Fiu al
Omului, Mielul lui Dumnezeu Cel dinainte de veci. Si, prin
aceasta, capata permanentd, fiind menitd vesniciei. Astfel, in
crestinism, originea sacrd a creatiei nu mai este in Inteligibilul
Divin, ci in ,insdsi fiintialitatea Persoanei Divine a Fiului, care
se face, totodata, si chip de Fiu de creatie”. Doar asumarea
chipului creat in Ipostasul Fiului Divin Creator face posibila
fiintialitatea creata. Desi Fiinta Divind nu se amesteca cu chipul
creat si nu se schimbd prin aceastd asumare, in acelasi timp, ele
nu se despart si nu se impart, pentru cd Persoana Fiului
Dumnezeiesc asuma ipostatic chipul si fiintialitatea de creatie.
Crestinismul se distinge, astfel, in mod unic si fundamental, de
antici, regasind Originea creatiei nu doar intr-o reflectare de
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inteligibil divin, ci in insdsi Persoana Fiului lui Dumnezeu, ce
da fiintialitate creatiei, asumandu-i chipul. Sacralitatea originara
a creatiei nu provine doar din adancul din sine al Inteligibilului
Divin, ci din pdrtdsia iconicd la dumnezeiasca fire a Logosului
Creator.

Daca anticii vorbesc de ordnduirea lumii printr-un Demiurg
divin, considerand ca ,principiile-ideile in sine divine” mode-
leazd si se incorporeaza in diversitatea lumii, crestinismul nu
vede taina Tntrupérii dumnezeiesti doar ca pe o ,incarnare in
materie”, ci ca pe ,,Tntruparea intr-o fiintialitate de creatie, ca
spirit si materie de creatie”. Pentru antici, Spiritul se identifica
cu Divinul, iar creatia, cu materia-corporalitatea. Din punct de
vedere crestin, creatul este ,spirit si trup de creatie, ce nu se
confundd cu Spiritul Divin, Cel dincolo de spiritul creat”.
Fiintialitatea de creatie nu este o simpla ,fiintare de principii
spirituale divine”, ci o ,integralitate de realitate, ce are in sine
»categorii de fiintd ca spirit si de materie ca trup, ca natura
creatd in deplinatate”. Are pecetea chipului Fiintei Divine, prin
care si creatia are categorie de fiintd si asemanarea chipului
dumnezeisc. Crestinismul arata insuficienta doctrinelor antice,
ce au in vedere doar un chip de Inteligibil Divin, subliniind ca
taina fiintialitatii de creatie este in enipostazierea chipului si
fiintialitdtii de creatie de cdtre Persoana Logosului Divin.
Aceasta o face de la ,,inceput”/mai inainte de veci, ca Arhechip,
prin care, apoi, creeaza chipul ,fiintialitatii de creatie”.

Revelatia crestina 1 descopera pe Dumnezeu Cel necreat
ca Treime de Persoane, cu o stralucire energeticd haricd, tot
necreatd. Creatia nu este, ca la antici, , insdsi” energia Divinului,
ci provine dintr-un Act dumnezeiesc personal, tradus, totodatd,
ca lucrare haricd. Harul divin energetic nu este niciodata
»despartit” de viul fiintial al Persoanei, din care iese.

Pentru antici, ,,chipul creat din afara Fiintei este ,iluziv si
ne-fiintial”, creatia fiind ,doar o proiectie, nu a unui Act de
Fiintd, ci tot de energie”. Crestinismul aratd, insd, cd radacinile
creatiei sunt in Fiul lui Dumnezeu si in taina intrupérii Sale, din
care primeste chip si fiintialitate de creatie.

Dilema fiintialitatii creatiei se rezolva, din perspectiva
crestind, prin revelatia Tntrupérii Fiului lui Dumnezeu, ,care
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este la inceput ca Intrupare in chipul creatiei, care apoi
intrupeaza Logoii Creatori in fapturile create, ca sd culmineze
cu Intruparea deplina, directd si personala a lui Hristos”. Fara
aceastda tripla intrupare, remarcd parintele Ghelasie, ,nu se
poate intelege cat de cat Actul Fiintial Personal Divin, cat si
fiintialitatea de creatie”. Acest act exceptional al Fiului lui
Dumnezeu, de asumare in Sine si a unei fiintialitati create, face
cu putintd o creatie reald, neiluziva. Conditia de posibilitate a
unei fiintialitati reale de creatie sta in crearea de cdtre Logosul
Divin/Fiul lui Dumnezeu a unui chip de Logos creat/Fiu al
Omului, cu care se uneste, ca ,Arhechip de intrupare”. Astfel,
»actul de creatie este, mai intai, in Ipostasul divin, ca apoi sa
treacd in ,afard”, ca infaptuirea propriu-zisa. Si doar datoritd
acestui act exceptional creatia primeste si ea chip dupa chipul si
asemadanarea lui Dumnezeu”.

~Modelul arhechipal in sine de creatie, transpus apoi
creativ in diversitatea lumii”, nu mai este dat, in primul rand,
de ideile/ratiunile divine, ca la antici, ci de ,Arhechipul
Logosului Divin intrupat intr-un chip de Logos creat, si mai
mult, intr-un chip de unire, chip divin cu chip creat deodata si
in transfigurare reciproca”. Aceastd enipostaziere a chipului
creat de citre Fiul lui Dumnezeu are loc inainte de Facerea
lumii. Din Arhechipul de Intrupare al creatiei se modeleaza
modelele create si, ,ca act tot personal, se seamdnd cuvintele-
logoii creatori, care prin energiile harice se fac lucrdtori de
Facerea lumii”. Parintele Ghelasie de la Frasinei concluzio-
neazd: ,Dacd nu ar fi acest Arhechip intre Dumnezeu Cel
necreat si creatia Sa, ar fi un gol metafizic intre Divin si creatie,
asa cum spun filosofii antici”.

Originea, modelul si fondul oricdrei diversificari si ale
oricarui specific sunt in acest Arhechip precosmic, dat de
asumarea de catre Fiul lui Dumnezeu si a unui chip de creatie,
unirea lor constituind o preinchipuire a chipului de om, care,
apoi, este creat si ca faptura. Mai mult, acest Arhechip de
Tntrupare da seamad si de inrudirea tuturor creaturilor, ca un
»~comun” ce pecetluieste fiintialitatea de creatie, pe a carui baza
si substantialitate se face ,desfasurarea lumii”. Descoperirea lui
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nu este accesibild anticilor, pentru ci are loc doar dupa Intruparea
Logosului dumnezeiesc ca Om.

Data fiind unirea chipului de creatie cu cel Divin in
Persoana Logosului dumnezeiesc, chipul unirii lor este insusi
chipul Creatorului, ce se pecetluieste in creatie ca chipul de om,
al ,fapturii ce uneste toata creatia in sine si, totodatd, creatia cu
Divinul”. In ingeri, acesta e chipul de lumina al ingerilor, alesi
sa fie vestitori-marturisitori ai Intruparii divine pe pAmant. Fiul
lui Dumnezeu coboara pe Dumnezeu pe pamant, ingerii coboara
cerul pe pamant, faptura-om ridica pamantul la cer, iar natura
participa cu trupul ei la opera de creatie, toatd creatia fiind
purtdtoare de chip al Fiului lui Dumnezeu intrupat, chip de
,Dumnezeu coborat in creatie” si de ,creatie urcata in
Dumnezeu”.

ingerii, natura si omul au fiecare, pecetea chipului Fiului
Omului, prin care toata creatia este intr-o fiintialitate unica,
,care este mai intai in chipul de Om-Dumnezeu Creator, ce apoi
se transpune, in specificuri individuale, in toate fapturile lumii
create”.

Chipul Fiului lui Dumnezeu facut si chipul Fiului
Omului, ca ,Dumnezeu facut si creatie” nu trebuie sa se
confunde cu chipul de om-faptura. Si ingerii, si natura, si omul,
ca fapturi, au pecetea aceluiasi chip fiintial de Om, Fiu de
Dumnezeu si Fiu de creatie in unire, care da ,inrudirea dintre
Dumnezeu si creatie” si, totodatd, ,inrudirea pe care o are
creatia in sine, ca totalitate de fapturi”. Astfel, ingerul este om-
spirit, natura, om-viatad si faptura umana este om propriu-zis.
Spirit, viatd si om sunt icoanele specifice si distincte create ale
chipului Fiului Creator de Om in Sine.

Anticii au memoria, deformatd de duhurile cizute, a
coborarii chipului divin prin ingeri in fapturile pamantului. Se
spune ca ingerii cazuti ar fi vrut sa fie, ei, creatorii celor paman-
testi, modeland pamantul dupa chipul ingeresc, neacceptand sa
fie un Dumnezeu cu chip de fapturd. De aici, accentul lor pe
Inteligibilul divin, ca Dumnezeu pretins a fi pur, neintrupat.

In crestinism, ,Sfatul divin biblic: Sd facem om dupd chipul
si asemdnarea noastrd” trimite la ,Arhechipul de “inrudire’ intre
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divin si creatie, fara de care creatia nu poate fi”. Nestiind de
acest intermediar intre Divin si creatie, anticii ,se zbat cu dispe-
rare intre Inteligibilul divin si sensibilul creat, fara punte de
legatura”.

Asumarea chipului firii create de cdtre Ipostasul Fiului
Dumnezeiesc este ceea ce da fiintialitate creatiei. Fiul lui
Dumnezeu creeazd in Sine chipul de creatie ca pe o ingemanare
creatd a chipului Sdu, o transpunere a chipului lui Dumnezeu,
ce nu este, insa, o simpld imitatie sau traducere a Inteligibilului
Divin in forme de creatie, ci un chip ce are complexul deplin al
comunicdrii cu Divinul. Mai mult, Logosul dumnezeiesc ,, trdieste
in Sine chipurile de creatie si aceste trdiri personale fatd de
creatie se fac loghii-arhetipurile de creatie”, originea fapturilor.
Urmeazs, apoi, ,trdirea raportului creatiei cu Divinitatea, care a
trdit inainte, in Sine, iubirea Sa fata de creatie”.

Aici este marea taind a misticii teologice crestine. Noi,
fapturile create in ,afard”, avem o fiintialitate proprie, de
~libertate-deschidere” personald fata de Divinul creator. Dar
fiinta noastra isi are temelia in Fiul lui Dumnezeu, in ,acel chip
al meu asumat de El inaintea creatiei mele”, care este ,originea
mea divind si nepieritoare”. Lumea creatd ,este mai intai in
Logosul creator, deja cu chip si asemdnare”, si prin aceasta, in
,afara”, fiecare ,va fi un raspuns propriu” fatd de darul/
cuvantul Logosului divin creator. Noi nu ne putem ,raporta”
direct la Divinul in Sine, Cel dincolo de conditia de creatie, ci la
Divinul Hristic, Cel ,facut si un chip de creatie”. Nu-L gasim pe
Dumnezeu in ,afard”, ci in chipul nostru asumat de Logosul
Hristic Creator, de unde ,,cdutarea Divinului in adancul inimii”.
Dacd pentru antici Divinul se face cunoscut prin distrugerea
iluziei lumii, in crestinism lumea este invesnicita prin harul lui
Dumnezeu.

Fiul lui Dumnezeu se face chip de Fiu de creatie, deodata
si fard amestecare, cd altfel chipul fiului de creatie nu ar putea fi
tot fiu al lui Dumnezeu, ci doar o simpla creatie, fard radacini
iconice in viata dumnezeiasca. Parintele Ghelasie aratd incurca-
tura in fata tainei divine a anticilor, care ,nu stiau cum sa
explice iesirea Divinului din Sine si intr-o lume creatd, conside-
rand ci este o iluzie, un vis fantomatic, care, in fond, nu este”.
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Inss, asa cum aratd Sfantul Maxim Marturisitorul, cand spune
cd lumea creatd este inrdddcinatd in Dumnezeu prin logoii
necreati, taina intrupérii circumscrie taina creatiei dinainte de
veci.

Creatia nu poate fi situatd intr-o relatie de exterioritate
radicald cu Dumnezeu, Cel transcendent si atotprezent in
creatie prin pecetea chipului si logoilor Sai. Creatia isi are
originea si suportul in Persoana Dumnezeiascd a Fiului, Care-i
asuma chipul fiintial, fara a fi ,panteism”, ci taina enipostazierii
unui chip de creatie, fard separare si fara amestecare. Din
perspectiva iconica, remarcd parintele Ghelasie, Logosul creator
este ,Logosul unic, deodata chip de Dumnezeu si chip de
creatie, in aceeasi Persoand, cu ,doua fiintialitati”, in unic chip
de Fiu, al unicului si absolutului Tatd Dumnezeu, Unicul Fiu,
deodata Fiu dumnezeiesc si Fiu de creatie”.

Se creeaza, astfel, o relatie de interioritate reciproca intre
creat si necreat, lucru pe care nu-l1 puteau concepe filosofii
antici. In viziunea lor, divinul apofatic ,nu putea iesi in creat
decat trecand intr-un fantomatic ne-divin”. In sens crestin,
necreatul si creatul sunt in supra-afirmare reciprocd. Nu se
exclud, ci se unesc intr-un suprachip, taina iconicului: Dumnezeu
si creatie deodatd. Necreatul dumnezeiesc ,nu iese in creatie
printr-o divinizare a chipului creat”, ci intra in chipul de creatie.
Dacé la antici ,principiul Divin” intrd progresiv in formele de
creatie, din punct de vedere crestin, Chipul lui Dumnezeu
»intrd” in chipul de creatie, nemaifiind nevoie de evolutie si
devenire.

,Anticii vedeau doar logoii creatori, care trebuiau sa intre
progresiv in formele create, pe cand aici este o intrare a logoilor
Creatorului deja intrat in forma-chipul de creatie”. Prin acest
chip iconic, Dumnezeirea apofatica absolutd se face accesibila
chipului creat, ca ,fire creatd intratd in Suprafirea Hristica
diving, fara amestecare”.

Anticii scot total gandirea in ,afara” Divinului, neputand
concepe ca poate gandi in sine creatia. Revelatia crestina
vorbeste despre Dumnezeu ce gandeste in Sine creatia. Crearea
lumii este transpunerea chipului intrupdrii Divinului. De aici,
originea creatiei este in Divinul deja intrupat, ca Arhechipul
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Creatorului ei. Lumea este creatd prin acest chip iconic (divino-
creat) al Logosului intrupat. Prin aceasta, ,crestinismul este o
viziune proprie, care o completeaza pe cea antica”.

Insistand pe distinctia intre fiinta divina cea apofatica,
inaccesibila, si fiinta creata, teologii considera harul ca posibili-
tatea de legatura. Inss, remarci parintele Ghelasie, creatia ,are
pecetea chipului lui Dumnezeu prin Fiul ce-si asuma direct
chipul creat”. Pe de alta parte, nu este doar o reflectare harica,
energeticd, a celor divine. Harul, din punct de vedere crestin-
ortodox, este revdrsarea lucrdrii Logosului Creator, energia
logoilor creatori. Conceptia energetista confunda harul cu logoii
creatori, sustinand o cunoastere a lui Dumnezeu doar prin
energiile Lui harice. Insa vederea fata citre fatd a cunoasterii lui
Dumnezeu, despre care ne vorbesc Sfintii Parinti, este, in
primul rand, prin Chipul Hristic, chip de Dumnezeu si chip de
creatie in unire si accesibilitate, cici ,daca nu ar fi Chipul Hristic
ca baza, nici cu harul creatia nu ar avea acces la cele divine, ca
harul este tot necreat”. Fireste, adaugd Pdrintele Ghelasie,
,harul niciodatd nu este gol de Chipul Hristic si Chipul Hristic
niciodatd nu este lipsit de har. Lumina taboricd harica nu este o
lumind in sine fara Chipul Hristic, ci doar prin el. Harul ne
aratd Chipul Hristic si Chipul Hristic ne daruieste harul”.

Vederea lui Dumnezeu nu este doar vederea luminii
harice, ci a lui Hristos imbracat in har. In har este prezentd, in
mod tainic, fiinta dumnezeiascd, este prezent Dumnezeu intreg.
De aceea, mistica unei teologii exclusiv harice este insuficienta.
Conceperea fiintei fara har duce la panteism si a harului fara
fiinta, la un Dumnezeu fara chip. Misticile energetice, antice si
recente, sunt panteiste si cu un Divin fara chip fiintial.

Chipul fiintial al lui Dumnezeu se manifestd prin har
lumii, fiind in logoi-cuvintele creatoare. Harul este , posibiltatea
conditiei de creatie de acces la cele fiintiale”, dar ,nu este prin
sine, ci prin fiinta”. Daca anticii concep doar ,energeticul divin,
fara chipul fiintei”, crestinismul are revelatia ,fiintei si harului
deodatd, dar fard amestecare si substituire”, precum si a
chipului fiintei. Prezent in intregime in harul Sau, Dumnezeu
creeazd lumea, in primul rand, printr-un act fiintial, care se
traduce apoi si haric.
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Iconomia dumnezeiasca are ca punct de plecare Hexaime-
ronul Facerii lumii, in care ,Dumnezeu se face si creatie” si ca
finalitate Hexaimeronul liturgic, in care ,creatia se face si
Dumnezeu/se indumnezeieste”. In urma ciderii omului si a
instrdindrii de Rai prin pdcat, ,,Logosul iconic isi mai adauga si
menirea de Mantuitor si Restabilitor al chipului de creatie”.

Filosofii antici concepeau o fiinta singulara, care in sine
nu poate avea nimic, iar in afard, doar o iluzie. in cresgtinism,
primim revelajcia Treimii dumnezeiesti, ce are in Sine »Viatd
fiintiala” si ,,poate da si lumii create viata de creatie”. Mai mult,
ni se descoperd ca origine si conditie de posibilitate a creatiei
taina intrupérii divine, in care Fiul lui Dumnezeu se face si Fiu
de creatie, dand cu adevarat si creatiei o ,fiintialitate reald”.

Asumand si chipul creat, Fiul divin se face Originea
creatiei, nemaicdzandu-se, astfel, in panteismul antic. Astfel,
intrucat Fiul lui Dumnezeu asuma in Sine, fird amestecare,
fiintialitea de creatie, aceasta din urma nu mai este, ca la antici,
o emanatie a Divinului. In conceptia anticilor, creatia este lipsita
de inrdddcinarea in Divin, care pierde constiinta de Sine.
De aceea, li se pare necesard reconstientizarea Divinului prin
distrugerea iluziei creatiei si, astfel, ,Divinul si creatia se exclud
reciproc”. In schimb, ~Revelatia crestind aduce conlocuirea
Divinului si creatiei, fara contrarietate, in participare reciproca
la fiintialitatea proprie a fiecaruia”. Pacatul generator de cadere
»se interpune intre Divin si creatie, dar nu poate distruge
fiintialitatea creatiei”, ci doar comunicarea dintre fiinta creata si
Dumnezeu. Recuperarea comunicdrii reale si fard contrarietate
a creatiei cu Dumnezeu se implineste prin Chipul Hristic, care
este marturia unirii chipurilor lor fiintiale, fard amestecare.

In acelasi timp, creatia este actul deopotriva al Celor Trei
Persoane dumnezeiesti ale Sfantei Treimi celei deofiintd. Fiul lui
Dumnezeu concepe si aduce inaintea Tatdlui chipul de Fiu al
Omului ca pe un prinos de iubire si daruire, Dumnezeu Tatal
daruieste fiintd creatiei, iar Sfantul Duh, viata si desavarsire in
taina Intruparii Fiului dumnezeiesc.

Creatia primeste chipul de fiu, ca sa poata sta inaintea lui
Dumnezeu Tatdl. Asa, Fiul lui Dumnezeu aduce inaintea

81



FLORIN CARAGIU

Tatdlui si un locas de creatie, in care Il cheams, ca s& cuprinda si
sa odihneasca iubirea Lui absoluta intr-o iniméa de creatie. Firea
de Fiu al lui Dumnezeu se face, asadar, si ,,izvorul” unei firi de
creatie.

Parintele Ghelasie subliniazd, de asemeni, dimensiunea
liturgica a tainei Sfintei Treimi si a creatiei. Nascand pe Fiul Sau
si purcezand pe Duhul Sfant, Dumnezeu-Tatal primeste necon-
tenit Liturghia iubirii si ddruirii Lor. Aceastd Liturghie dumne-
zeiascd in Sine aduce, prin actul creator, si o ,liturghie de iubire
de creatie”. Facandu-se si chip de creatie, Fiul il aduce pe acesta
inaintea Tatalui, ca sd-1 primeasca si sd-i daruiasca fiinta.

Asumand in Sine chipul si fiinjcialAitatea creatiei, Fiul lui
Dumnezeu o uneste cu Dumnezeu, prin Intruparea Sa ca Om si
prin Invierea Sa, ,ficand-o Trupul sdu inviat, Cel urcat la cer”.
Anticii nu puteau concepe decat un Divin coborat in lume ca
iluzie de Sine tocmai pentru cd nu intelegeau cum se poate
ridica lumea, lipsita de o fiintialitate reala, in Dumnezeu. In
cregtinism, insd, ,doar Hristos Dumnezeu, Care coboard in
lume sd se ddruiascd acesteia, prin Care si lumea se urcd in
Dumnezeu, este Hristos Cel complet si desavarsit”, si anume
Hristos Cel liturgic-euharistic. De aici, chipul specific si incon-
fundabil al lui Hristos este cel liturgic. In acest punct, Parintele
Ghelasie observa ca ,nimeni dintre sacerdotii si inteleptii antici
nu s-a facut si Liturghie in sine”. Chipul liturgic este icoana
Personalitéjcii lui Hristos, Care este ,supracosmicd, cosmica si,
mai mult, o icoana de personalitate a fiecdrei creatii in parte”.

Teologhisirea mystagogicda a pdrintelui Ghelasie leaga
impreuna, in chip liturgic, taina Sfintei Treimi, taina intrupérii
dumnezeiesti si taina creatiei, ca o incununare a intregii teologii
patristice. Astfel, Dumnezeu Tatdl-Iubirea absolutd in Sine se
ddruieste pe Sine, din vesnicie ndscand pe Fiul si purcezand pe
Preasfantul Duh. Fiul este Cel care savarseste permanent
Liturghia in Sine a Tatdlui in ritualul dragostei Sfantului Duh.
Teologic, se spune cd Tatdl naste permanent pe Fiul si Fiul litur-
ghiseste necontenit aceastd nastere, in ,ritualul sacru liturgic” al
iubirii filiale, chip al Duhului Sfant.

,Ritualul liturgic in sine” este comemorarea Originii-
Nasterii fiintiale. De aceea, Liturghia este ,inima” in care bate
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fara oprire aceastd rememorare. Taina sacramentald a liturghiei
este Insdsi esenta teologiei. De aceea, crestinismul este, in
primul rand, ,liturghie hristicd”. Adevdrata iubire este doar
iubirea liturgicd, de ,nastere” a ta in celdlalt si a celuilalt in tine.
Iatd pe Hristos cel adevdrat, Care ne daruieste chipul Sdau de Fiu
la creatie, Care ne naste in iubirea Sa liturgica spre a fi partasi la
firea Sa, Care ne urcd pand in dumnezeirea Sfantului Duh,
haina de nuntd, ca sd putem sta ,inaintea Tatalui Dumnezeu”,
unde nimeni nu poate ajunge ,fard sd fie mistuit”, in afara de
chipul Fiului Sdu si al Sfantului Duh. Hristos cel viu este Cel
liturgic.

Taina induhovnicirii omului constd tocmai in chipul
liturgic al devenirii sale; cu alte cuvinte, in aducerea de sine,
asemenea unei prescuri, la altarul Liturghiei dumnezeiesti, cu
constiinta nevredniciei proprii, dar si a chipului lui Dumnezeu
pecetluit in vegnicie pe fiinta sa. Aceastd pecete, insa, e facuta
jertfelnic prin care lisus liturghiseste, intrupandu-se in putina
iubire umand. Omul supus cdderii, instrdinat de Dumnezeu
prin picate si zicand in orizontul mortii, Il cheama pe Hristos
sd-L primeascad ca pe o prescurd, pe care, liturghisind-o, sa toarne
in potirul dumnezeiesc si o picdtura din sangele sdu, ca iubirea
lor iardsi sa se intdlneasca. Aceasta este o implinire a tainei
chipului si asemdnadrii dumnezeiesti, a insesi tainei icoanei, ce se
aratd a fi, in zugravire misticd, »creatie cu Dumnezeu in brajce,
iubiri intalnite peste prapastii infinite”.

Parintele Ghelasie priveste, in continuare, dintr-o perspec-
tivd misticd, problema timpului. Astfel, ,in Dumnezeirea cea
perfectad si absoluta nu este timp, desi in Treimea divina crestina
este 0 comunicare intre Persoanele Treimice, ca vesnic prezent
al unui acelasi si inepuizabil fiintial in sine”. Timpul apare
odatd cu actul creatiei, ca ,raport intre vesnicul necreat si
creatie”. Timpul, ca raport originar intre cele ,doua fiintialitati
total distincte”, e afectat de cddere, transformandu-se in
relativitate-vremelnicie, ca raport intre fiintialitatea creata si
moarte, addugandu-se anti-timpul, ca ,relativitate intre existent
si ne-existent”. Timpul este o permanentd rememorare a
Originii, care este Cuvantul facut trup, Cel ce a fost la inceput.
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Ca taind a ritualului Duhului Sfant, Arhechip al schimbarii/
prefacerii, timpul are dimensiunea ritualului liturgic al Trupului
Hristic, ce este ,,cobordrea permanentd a Divinului in creatie si
urcarea creatiei in Divin”. Astfel, timpul in sine nu este distruc-
tiv, ci are sensul rememorarii originilor. Stricaciunea este gene-
ratd de adaosul pacatului, ce duce la instrdinarea de Origine.

La fel, spatiul are ca Arhechip pe Cuvantul facut trup, ca
spatiu sau trup al comuniunii. Caderea transforma spatiul in
mediu al distantdrii si instraindrii. Prin ritualul Duhului Sfant,
se reface spatiul ca taind a comuniunii euharistice in Trupul lui
Hristos, ce transcende divizadrile spatio-temporale.

Chipul si personalitatea lui Hristos nu se reduc la
dimensiunea Divinului Care se reveleazi sau a Intelepciunii
celei mai elevate, nu este doar Hristos Cel metafizic, sau al unei
invataturi biblice, sau Cel harismatic. Toate acestea au in centru
Personalitatea vie si relevantd pentru transfigurarea vietii
noastre a lui Hristos Cel liturgic: ,Cine nu-L cautd pe Hristos in
Liturghia Sa nu-L va gasi cu adevarat niciodata”. Revelatia
dumnezeiascd ne descoperd chipul liturgic al lui Hristos-
Liturghia divind a Iubirii ce coboard in creatie, Care asuma in
Sine chipul creatiei. El ni-L face pe Dumnezeu cunoscut si
accesibil conditiei de creatie, fiind Cel ce prin liturghia Trupului
Sdu euharistic urca in Divin creatia. ,Toate acestea deodata si
fara despartire sunt chipul lui Hristos. $i icoana in care sunt
toate, in plenitudine, este icoana Sa liturgica-euharistica”.

Asa cum taina Intrupdrii istorice a Domnului este o
,tdieturd in istorie” si ,singurul lucru nou sub soare” (cf. Sf.
Ioan Damaschin), Parintele Ghelasie distinge Jertfa lui Hristos
de toate cele dinaintea Sa, prin noutatea absolutd a Invierii, ce o
lumineaza: ,Jertfele Vechiului Testament sunt spdlarea paca-
telor mortii prin moarte, iar jertfa liturgica hristica este prin
invierea din moarte”. Asadar, daca toate jertfele antice sunt
sangeroase, cea liturgicd a lui Hristos este jertfa intru Inviere.
,Este cea mai uimitoare liturghie, ce pentru lumea antica era de
neconceput, nefiind inca intrupat Hristos, Biruitorul mortii”. in
conceptia anticilor, pentru ca viata sa ddinuie era necesara o
jertfire a vietii, Insd in crestinism invierea este o jertfire-
omorare de taind a mortii, pe care insd n-o poate face decat Cel
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ce a putut si invieze din moarte”. Invierea noastra devine cu
putinta prin Hristos, ,Jertfa cea inviata”. Jertfa liturgica a lui
Hristos ,nu mai este vdrsare de sange, ca moarte pentru
moarte, ci iesire din sangele mortii si intrarea in sangele vietii
nemuritoare”. Hristos Cel inviat si indltat la cer inviaza in
Trupul Sau lumea si o inalta cu Sine la cer.

Savarsind lucrarea refacerii creatiei cazute in pacat prin
jertfa intru Inviere, Biserica este, »revelatia totald a Divinului in
creatie, ca unirea Vechiului Testament cu cel Nou”. Mai mult,
este atat revelatia deplina a Intrupdrii lui Dumnezeu in creatie,
cat si si a inaltdrii creatiei la Dumnezeu, ca unire cu Sfanta
Treime, ,implinirea destinului creatiei”.

Hristos este Alfa si Omega, Originea si Finalitatea creatiei,
Cel ce uneste in Sine toate ratiunile creatiei, fiind vesnic prezent
si lucrdtor in cuvintele Sale revelatoare si unind prin iconomia
Sa toate fdpturile cu legdtura dragostei Sale. Mai mult, Hristos
este ,Cel care uneste totul cu Treimea Divind. Acesta este
Hristos, al Cérui Trup este Biserica liturgicd, in care Sfantul Duh
si Tatal sunt deopotriva prezenti si conlucratori”. Prin Hristos si
chipul Sdu iconic, Dumnezeu ,participa la dimensiunile de
creatie”, iar prin Sfantul Duh si ritualul Sau liturgic, creatia se
face pdrtasd la cele dumnezeiesti de unde ,conlucrarea lui
Hristos cu Sfantul Duh in Biserica desavarsita a creatiei”.

»Anticii il asteptau si ei pe Mesia si il preinchipuiau in
chipurile inteleptilor”, observa parintele Ghelasie, dar unicul
Mesia-Hristos este Cuvantul Dumnezeiesc intrupat, inteleptii si
sfintii lumii fiind , asemanari ale chipului unic si absolut al lui
Hristos”. Identificarea unei asemandri cu Arhechipul duce, insd,
la reducerea Acestuia la un principiu si, implicit, la o concepere
impersonald a Lui. Astfel, din punct de vedere crestin, ,,a con-
sidera ca sunt mai multe intrupari ale lui Mesia, ca pot fi mai
multi Mesia, este o de-personalizare a chipului unic si absolut
de Mesia cel divin si iconic in Sine”. Intrupat pentru noi si
pentru a noastrd mantuire (i.e.,, pentru a ne indlta cu Sine in
Dumnezeu, sau pentru a ne indumnezei), ,,Hristos este unicul
Mantuitor, prin care putem depdsi cdderea pdcatului si in
iertarea Cdruia ne spaldm de orice intindciune”.
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Fiul lui Dumnezeu, ,Cel dincolo de toate chipurile de
creatie”, daruieste creatiei pecetea chipului Sau de Fiu, chipul
de Fiu de creatie enipostaziat in Sine, prin care ,creatia poate fi
si ea o fiintialitate reald de creatie si nu o iluzie”, cum gandeau
anticii. Si, ludnd in Sine chipul de Fiu al Omului, chipul
»Mielului lui Dumnezeu jertfit mai inainte de Facerea lumii”,
Fiul lui Dumnezeu creeaza lumea ca taind a Trupului Sau.
Chipul iconic dinainte de veci sta la originea creatiei, fiind apoi
intrupat in Persoana lui lisus Hristos, Dumnezeu-Omul. El este
Cartea Vietii, ,Icoana care prin chipul Bisericii nu mai este idol,
ci Dumnezeu arétat la fata!”

Vederea fetei lui Dumnezeu nu era, pentru Moise,
accesibild, pentru ca templul era ascuns dupa perdea, Cartea
Vietii fiind incd ,inchisa in legile inscrise pe piatra”. Intru-
pandu-se, Fiul lui Dumnezeu se face Icoana vrednica de inchi-
nare, in cer si pe pamant. Ea nu e idol, fiindcd ,nu se confunda
cu niciun chip din cer si de pe pamant”. ,, Deschiderea chivo-
tului Legii” nu se poate face in altarul templului vechi-testa-
mentar, in care ,Cuvantul vine spre intrupare”, ci doar in
Bisericd, in care ,Cuvantul se face trup”.

Viata crestind este trdirea in Hristos, Dumnezeu Cel
intrupat in creatie, avand o consistenta dialogald profunda. El
ne creeaza dupa modelul cuvantului Sdu creator, cdruia ii
raspundem in raportare proprie prin viata noastrd. Viata in
Hristos incepe cu rememorarea originii in taina Logosului dum-
nezeiesc intrupat, prin care intrdm in comunicare cu Dumnezeu.
In acest punct, se descoperd insemnatatea rugdciunii isihaste, a
pomenirii numelui lui lisus Hristos, icoana de inimad, din cer si
de pe pamant. Primul pas al vietii in Hristos este pomenirea cu
inchinare adanca a numelui lui lisus, ,cel mai presus de orice
nume”. Rostindu-1 adesea, ,,cu tot ce este mai bun in tine”, si
introducandu-l in inim4, ca intr-un altar al fiintei, ,se va trezi in
tine memoria originii tale in taina Intrupdrii lui Dumnezeu”.
Aceastd memorie rodeste in Biserica, in taina Trupului Sdu.

Aici, ,ingenuncheaza in fata Sfantului Altar si va incepe
in tine rememorarea chipului Sau din fiinta ta, prin care te-ai
nascut. Asa, ochii tdi vor incepe sa zdreasca lumina diving, care
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se vede doar prin memoria chipului Squ. Te vei intreba adesea
cum ai putut sd fii orb pand acum”. Numele lui Iisus, in
intelegerea parintelui Ghelasie, capdta dimensiunea unei icoane
de inchinare, unde este acesta fiind si prezenta vie a lui Hristos.
Astfel, orice numire a lui lisus este deodata cu inchinarea fata
de icoana Sa. Primul pas al vietii in Hristos este descoperirea
icoanei de inchinare a numelui Lui, prin care l vei recunoaste
pe Hristos cel adevarat”. Parintele de la Frasinei atentioneaza:
~Nu-ti inchipui figuri si reprezentari, ci doar numele-icoana al
lui Hristos. Tot ce este sfant in cer si pe pamant are pecetea
chipului Sau. Tot ce este viata si bine este prin chipul sau”. lar
taina icoanei cuprinde o tripld dimensiune a raportdrii noastre
la Dumnezeu: a inchindrii, a ,unirii” de taind cu chipul Sdu si a
implinirii euharistice in impartdsirea cu Trupul si Sangele lui
Hristos.

Modalitatea carpatind a practicii isihaste, descrisa de
pdrintele Ghelasie, are in centru gestul iconic de inchinare, facut
cu congtiinta agezadrii inaintea lui Dumnezeu, ,cu toatd integra-
litatea ta, ca suflet si corp si peste acestea... Nu doar cu mintea,
sau cu simtirea, sau cu pozitia corpului, ci cu toate deodatd in
unire”, intr-o adresare catre ,viul prezentei” lui Hristos. Asa,
mintea si inima sunt cuprinse in inchinarea ce cuprinde
integralitatea fiintei si o aduce inaintea lui Dumnezeu, intr-un
gest de ddruire de sine. Astfel, ,in gest, mintea si sentimentul
nu mai sunt instrumente de lucrare, ci devin simple compo-
nente ale intregului tdu, care face gestul iconic”. Pentru acest
recurs la un gest al fiintei integrale, ,mintea trebuie sa fie
tdcutd”, ca sufletul si corpul sa-1 sdvarseascda ,deodata si in
unire”. Ritualul acestui gest iconic trezeste in constiintd o
rememorare a tainelor. FacAndu-l, , vei observa ca se trezesc in
tine memoriile Botezului si ale Mirungerii, care iti orienteaza
firea spre cele bune”, cultivandu-se in tine trezia si discerna-
mantul vederii, cu care apoi poti lucra ,, virtutile si purificarea”.

Mai mult, gestul iconic se cere prelungit ,de la ritualul
gestic, pe care-l faci tu personal, in liniste si in fata icoanei
Maicii Domnului, sau in Biserica, la gestul iconic generalizat,
prin care vezi in toate chipul lui Hristos, Cuvantul prin care
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toate s-au fdcut”, ce pecetluieste iconic toate fapturile, imbra-
candu-le ,si interiorul, si exteriorul, ca icono-formd”. Asa incepe
trdirea misticd, in care vederea asupra lumii percepe toate
fiintele ca purtatoare ale chipului lui Hristos. Aceasta simtire
intelegatoare iti deschide accesul spre momentul intalnirii
personale cu Hristos. Creati de Cuvantul divin, ne nastem in cer
prin intalnirea directd cu Persoana Sa. Mai mult, va fi ,precum
in cer asa si pe pamant”, intrucat ,cerul va fi coboréat in tine si
pamantul va fi urcat la cer”, asemanandu-te lui Hristos, Cel
Inviat.

22

Anticii vorbesc, in diferite forme, despre o Fiinta in Sine,
un Suflet Universal, pe care-l numesc si Dumnezeu, Brahman,
Purusa, sau Spiritul in Sine, Nemanifestatul, care e dincolo de
toate. In paralel, concep o naturd (prakriti), materia eterni
neorganizatd, iar prin intalnirea lor ar apdrea un fel de legaturs,
din care se naste manifestarea lumii, dispusa in trepte evolutive
ale formelor de viatd. Aceasta manifestare, insd, nu este altceva
decat o iluzie, considerd extrem-orientalii. Ei vad calea spiri-
tuald ca pe o parcurgere a drumului invers, al eliberdrii de
manifestarea iluzorie, al ajungerii la starea non-manifesta de
puritate si al absorbirii in Sufletul Universal.

Din punct de vedere al revelatiei crestine, aratd parintele
Ghelasie, nu existd o asemenea dualitate contrara: Spirit-
materie, sau Suflet universal-naturd. Dumnezeu este necreat,
taina Treimii de Persoane Celei de o fiintd, absolute, necreate,
cu harul-energiile Sale necreate, Creator al lumii, transcendent,
insd atotprezent si lucrdtor in creatie. ,Religiile necrestine
confundd harul/energiile dumnezeiesti necreate, cu natura (ca
la hindusi), sau cu materia...”, pe care o fac un fel de contrar al
lui Dumnezeu. Privita ca nemanifestatd, Fiinta in Sine, génAdesc
ei, trebuie sd se manifeste in energiile materiei/naturii. Insd,

2 Vezi capitolul ,Dialoguri cu alte mistici”, in: leromonah Ghelasie,
,Dialoguri, Interviuri, Convorbiri”, ed. Platytera, 2021, pp. 315-334.
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Dumnezeu cel revelat in crestinism este necreat ca Fiintd in Sine
si energiile Sale, ,care nu se pot considera nici naturd, nici
materie si nici creatie”. Daca la filosofii si misticii antici
,Divinitatea se uitd intr-un fel de oglinda a naturii/ materiei ca
sd-si facd un chip, pe care sa-1 vadd in ea” (Divinitatea isi cauta
chipul in naturd, materie, sau creatie), in crestinism, ,prin
Chipul lui Dumnezeu ne identificdm si propriul nostru chip”
(creatia isi cautd chipul in taina lui Dumnezeu, Cel ce a creat-o
dupa chipul Sau).

,Dumnezeu ni se descoperd, atat cdt putem noi sa
pricepem”. Ne reveleazd cd suntem dupa chipul Lui (Facere 1,
27), sau ,, dupa chipul si asemanarea Lui” (Facere 1, 26), ceea ce
inseamnd ca ,ne redescoperim, ne identificim propriul nostru
chip in Chipul lui Dumnezeu”. In crestinism, primim revelatia
adevarului, care ,numai prin Hristos ni se aratd, in sfarsit” si care
ne vorbeste despre ,acel Chip in Sine tainic al lui Dumnezeu,
prin care ne putem redescoperi si identifica propriul nostru
chip”.

Astfel, revelatia trebuie primitd ca pe taina distinctiei
clare intre Fiinta lui Dumnezeu si Harul Lui, pe de o parte, si
fiinta noastra creata cu energiile sale create, pe de alta. Altfel, se
cade, cum se intampld la antici, intr-un amestec panteist, ,,ba
chiar intr-o automistica”, atentioneazd Cuviosul de la Frasinei,
in care apar confuzii intre creat si necreat, precum si intre fiinta
si energii.

Metafizicile necrestine pretind cd, pe langa Fiinta in Sine
care e Dumnezeirea, existd o naturad sau o materie in care noi
suntem realitdtile, manifestarile, ca ,reflectdri de stari spirituale
ale Sufletului Universal”. in filosofia buddhists, de exemplu, se
spune clar cd ,nu avem suflet”, ci doar ,niste agregate”, sau
niste ,reflectdri semispirituale, care sunt prinse in iluzia
materiei si a naturii” si care genereazd, la randul lor, ,un fals
spirit, un fel de fals suflet”. Apoi toate aceste fenomene iluzive
trebuie distruse, ca sd se ajunga la asa-numita ,stingere ultim4,
nirvama, in sensul buddhismului”, in sensul , distrugerii a toata
manifestarea”.

Crestinismul se distinge, in acest punct, de toate religiile
antice, subliniazd pdrintele Ghelasie, intrucat Dumnezeu, Cel
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transcendent creatiei, ,creeaza in mod real o fiinta de creatie, cu
energiile ei de creatie”, in mod neamestecat cu aceasta. Lipsite
de revelatia dumnezeiasca, misticile necrestine nu fac altceva
,decat sa redescopere propriul suflet, pe care-l confunda cu
Dumnezeu”. Consecinta ultima a acestor mistici este, in fapt, o
autodivinizare, urmare a ispitei care a dus la fenomenul caderii,
in care este prinsa conditia actuald a lumii: ,in ziua in care veti
manca din el [rodul pomului celui din mijlocul raiului] vi se vor
deschide ochii si veti fi ca Dumnezeu” (Facere 3, 3-5).

Hindusii spun: ,Eu sunt brahman, eu sunt Dumnezeu”
(Tat tvam asi), avand o intuitie difuza asupra faptului ca fiinta
noastrd este dupd chipul Fiintei dumnezeiesti. Ins4, din pricina
neclaritdtii viziunii lor (cdci Hristos incd nu venise), le iden-
tificdi. In momentul in care ajung la realitatea de suflet, ei
sesizeazd nedeslusit lumina pecetii Chipului lui Dumnezeu,
insd le confunda. Odata cu revelatia divind, crestinismul face un
pas in plus, cunoscand prin credintd si experiind in trdirea
mistica si liturgica distinctia intre chipul creat si Chipul lui
Dumnezeu cel necreat. Astfel, noi fiind creati dupa Chipul lui
Dumnezeu, mistica noastra de creatie este dubla: pe de o parte,
trebuie sad ne regasim propriul chip de creatie, iar pe de alta, sa
ne desdvarsim in asemdnare cu Chipul dumnezeiesc, prin
unirea cu Hristos, Cel Dumnezeu si Om. Din cauza cédderii din
Rai, observa pdrintele Ghelasie, misticile antice au uitat aceasta
,misticd dubla”, fiind prinse in iluzia pacatului.

Daca teoriile metafizice necrestine considera cd spiritul
»intra in amestec cu natura si face manifestarea”, in intelegerea
crestind ,Dumnezeu ne-a creat pe noi, iar fiinjca noastrd, cazand
in pdcat, cade in manifestarea aceasta”, a conditiei lumii de dupa
cidere. In lumea cidzutd, ,manifestarea aceasta e in dualitate
pozitiv-negativ, afirmatie-negatie, relativ-permanentd, adica
iluzia despre care au dreptate sa spuna hindusii si toti ceilalti”.
Fenomenalitatea caderii este produsul unui fel de inversare a rea-
litatii, a modului (tropos-ului) de viatd, prin care suntem atrasi
intr-un fel de iluzie a pdcatului, intr-o realitate transformata.

Antici confunda aceastd realitate afectatd de pdcat cu cea
originard, crezdnd ca Dumnezeu insu@i are o iluzie, insd noi,
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crestinii, ,spunem cd Dumnezeu nu poate sd aiba o iluzie. Iluzia
o avem noi”, care suntem creati dupa Chipul lui Dumnezeu,
dar intram, prin pdcat, intr-un fel de iluzie. Ca realitate in sine,
sunt creat dupd chipul lui Dumnezeu, fiind cuprins in taina
mantuirii, insd, in loc sd inaintez in aceasta taind spre unirea cu
Dumnezeu, cad prin pdcat in iluzie, cum spun hindusii, adica in
modul realitatii cazute.

Conceptele misticilor antice sunt legate, asadar, de feno-
menul cdderii in pdcat. Asa putem intelege si diferenta neta
intre metafizica antica si teologia crestind cu privire la modali-
tatea iesirii din pdcat. Pe de o parte, spune pdrintele Ghelasie,
,hindusii, precum si alte mistici, zic cd pentru a iesi din pdcat
trebuie sa intri in propria ta esentd, adica in Dumnezeu. Noi nu
zicem cd intrdm in propria noastra esenta, caci daca am intrat in
pacat, eu chiar cu propria mea esenfd am intrat in pacat, cdci am
intrat in pdcat si cu sufletul. Hindusii, intrucat fac confuzia
dintre sufletul nostru si Dumnezeu, zicand cd sufletul nu poate
sd aiba pdcat, cdci Dumnezeu nu poate sd aiba pdcat. (...) Noi,
cregtinii, care nu confunddm sufletul nostru cu Dumnezeu -
cdci Dumnezeu nu poate intra in iluzie si nu poate avea pdacat -
afirmand ca sufletul nostru nu e Dumnezeu, intelegem ca
sufletul nostru, cazand in iluzie, cade in pacat”.

Este adevarat, in acelasi timp, cd, si pentru necrestini, in
lipsa rezistentei patimase la glasul constiintei, marturia acesteia,
ce scrie in inimi fapta ascultdtoare a poruncilor lui Dumnezeu
(Romani 2, 15), poate sd nascd o asteptare si o pregdtire pentru
primirea cuvantului revelat.

3

M-am intrebat, de multe ori, de ce unii mari sfinti crestini
vorbesc despre uitarea lumii in inaintarea lor spre culmile
rugdciunii si experierii dumnezeiesti. Pdrintele Ghelasie
vorbeste despre om ca hotar de taind intre lume si Dumnezeu,
care este menit a le intalni si a le uni in Hristos si Duhul Sfant,
aducandu-se pe sine si lumea intreaga ca ofranda iubirii Tatdlui
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dumnezeiesc. In aceastd viziune liturgicd, lumea nu este uitata.
Cum sa intelegem, asadar, cuvintele sfintilor despre uitarea
lumii in decursul unei experiente duhovnicesti? Se pierde, oare,
lumea, pe calea spre Dumnezeu? In niciun caz, cdci lumea este
rodul iubirii lui Dumnezeu. Atunci?

Parintele Ghelasie dezleaga aceastd dilemd. Lumea isi are
temeiul iconic in chipul iubirii dumnezeiesti. In Dumnezeu
regdsesti toate chipurile si logoii/icoanele lumii, cele asumate
in Fiul lui Dumnezeu mai inainte de Facerea lumii. Chipul sau
logosul fara de moarte al fapturii este, insd, cuprinzator al fiintei
si energiilor sale. Chipul omului este cuprinzitor al sufletului si
trupului sau, al fiintei si energiilor sale. Asadar, nu se pierde
nimic in taina unirii omului cu Dumnezeu, in care lumea ia
chip, stravazandu-i-se logoii/icoanele. Din adancul de taina al
intalnirii cu Dumnezeu, omul primeste vederea lui Dumnezeu
si se face pdrtas la taina iconomiei Sale. Prin aceasta, lumea este
privitd prin prisma desavarsirii eshatologice a creatiei celei noi
din Impadratia lui Dumnezeu, in care isi recapdtd frumusetea
originard si se umple de slava stralucirii dumnezeiesti.

Practica isihastd in specific carpatin, descrisa de parintele
Ghelasie, pleaca tocmai de la viziunea asupra temeiului iconic
al creatiei, ce pune in lumina chemarea lui Durpnezeu de a ne
regdsi chipul intunecat de fenomenul cdderii. Insd, data fiind
conditia sa iconica filiald, omul nu poate face nimic fara
impreund-lucrarea cu Dumnezeu. Gestul iconic al inchinarii din
toatd fiinta, care std in centrul practicii isihaste, este un rdspuns
afirmativ al omului la iubirea lui Dumnezeu, care vrea sa se
intrupeze in om.

Daca Sfantul Botez este o tainicd imbracare in Hristos
(,Cati in Hristos v-ati botezat, in Hristos v-ati imbracat”
(Galateni 3, 27)), care curateste omul la nivelul cel mai profund,
ddruindu-l lui Hristos si, astfel, eliberandu-l de sub puterea
memorialului de adaos al modului vietii cdzute, gestul de
inchinare al fiintei este o rememorare si o actualizare a acestei
ingropdri in Hristos, pentru a invia impreuna cu El (,,Deci ne-am
ingropat cu ElL in moarte, prin botez, pentru ca, precum Hristos
a inviat din morti, prin slava Tatélui, asa sa umblam si noi intru
innoirea vietii” (Romani 6, 4)).
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Crucea, in sensul ei originar, este semnul Pomului Vietii,
al unirii creatiei cu Dumnezeu. Intretiierea bratelor Crucii ne
arata tocmai distinctia fiintiala intre realitatea necreatad si cea
creatd, in centru fiind Hristos, Dumnezeu si om, punctul de
intalnire a creatiei cu Creatorul. De aceea, sdvarsind gestul iconic
de inchinare retrdim asumarea chipului nostru de creatie si
imbrdcarea in Hristos de la Botez, prin care, in impreuna-
lucrare cu Dumnezeu, risipim iluzia ce ne acopera chipul.

Gestul iconic are, totodatd, o rezonanta liturgica, fiind
menit a se face altar intrupdrii dumnezeiesti, ca o pregdtire si,
de asemeni, o rodire de toatd vremea a tainei Sfintei Liturghii a
Bisericii, cu alte cuvinte, o modalitate de punere in lucrare a
preotiei crestine universale, a slujirii lui Hristos, Care traieste in
mine (,M-am rdstignit impreund cu Hristos; si nu eu mai
trdiesc, ci Hristos trdieste in mine. Si viata de acum, in trup, o
trdiesc in credinta in Fiul lui Dumnezeu, Care m-a iubit si S-a
dat pe Sine insusi pentru mine” (Galateni 2, 20)).

Acest gest, al fiului risipitor, de primire a lui Dumnezeu,
care ne intAmpina pe calea de intoarcere spre Imparatia iubirii,
este 0 permanentd punere de inceput bun, in mediul careia au
loc despatimirea si lucrarea virtutilor, iluminarea si impartasirea
dumnezeiasca, culminand cu desavarsirea si sfintirea omului.

Mai mult, gestul iconic nu constituie numai o daruire de
sine lui Dumnezeu, ci se rdsfrange si asupra semenilor, potrivit
cuvantului liturgic: ,Pe noi ingine si unii pe altii si toatd viata
noastrd lui Hristos Dumnezeu sd o dam”. Astfel, faicand gestul
iconic, imbracam intentional si pe celdlalt si intreaga creatie cu
vesmantul lui Hristos cel tesut din harul Duhului Sfant, spre a
sta dupd cuviintd la masa impadrdtiei Tatdlui dumnezeiesc.
Parintele Ghelasie vorbeste, in acest sens, de o vedere a lumii
prin ochii icoanei, pentru care chipul lui Dumnezeu este in prim-
plan si prin acesta este identificat si chipul afectat de patimi al
omului, care, astfel, e privit cu o dragoste milostivd ce se
alipeste voii si iconomiei divine.

In Vechiul Testament, ,Sem si Iafet au luat o haind si,
punand-o pe amandoi umerii lor, au intrat cu spatele inainte si
au acoperit goliciunea tatalui lor; si fetele lor fiind intoarse
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inapoi, n-au vdazut goliciunea tatdlui lor” (Facere 22, 23). Este
prefiguratd aici tocmai vederea isihastd, ce acoperd si copleseste
rdul, sau logica antagonistd a lumii sfasiate de pdcat, cu logica
iconicd a binelui, ce priveste lumea prin ochii icoanei, sau ai
iubirii supraafirmative, in care ,toate figaduintele lui Dumnezeu,
in Hristos, sunt da; si prin El, amin, spre slava lui Dumnezeu
prin noi” (II Corinteni 1, 20).

4

Existd mai multe aparitii vechi-testamentare ale Fiului lui
Dumnezeu sub chipul Fiului Omului (chip enipostaziat mai
inainte de creatia lumii in Ipostasul Sdu dumnezeiesc, epifanii
in care Domnul se arata si le vorbeste patriarhilor si profetilor
in limbaj omenesc. Una dintre cele mai cunoscute este cea de la
stejarul lui Mamvri, cand Domnul S-a ardtat lui Avraam,
impreuna cu doi ingeri (ca Trei Oameni ce inchipuiau pe Sfanta
Treime, talcuiesc Sfintii Parinti ai Bisericii), in plind zi, pe cand
acesta ,sedea in usa cortului sau” (Facere 18, 1). Inchinandu-I-se,
Avraam ii spune: ,Doamne, de am aflat har inaintea Ta, nu
ocoli pe robul Tau!”, invitind pe Oaspeti la masa.

Povestind viziunile sale de Dumnezeu insuflate, Sfantul
Prooroc Daniel spune: ,Am privit in vedenia de noapte, si iatd
pe norii cerului venea cineva ca Fiul Omului si El a inaintat
pana la Cel vechi de zile, si a fost dus in fata Lui” (Daniel 7, 13).
Si: ,Atunci s-a atins iardsi de mine acela care avea infdtisarea
Fiului Omului si mi-a dat tarie” (Daniel 10, 18).

O alta reprezentare iconica a Fiului Omului este cea a
Mielului lui Dumnezeu. Vazandu-L pe lisus venind catre el,
Sfantul Prooroc Ioan Botezatorul spune ucenicilor: , latda Mielul
lui Dumnezeu, Cel ce ridica pacatul lumii. Acesta este despre
Care eu am zis: Dupd mine vine un bdrbat, Care a fost inainte
de mine, fiindcd mai inainte de mine era” (loan 1, 29-30). Acest
Miel (preinchipuire a Jertfei lui Hristos) si Barbat (Fiul Omului)
este ,Mielul nevinovat si neprihanit, Care a fost cunoscut mai
fnainte de intemeierea lumii, dar Care S-a ficut ardtat in anii cei
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<

mai de pe urmd”, pentru noi si pentru a noastrd mantuire,
madrturiseste Sfantul Apostol Petru (I Petru I, 18-20).

In Sfanta Evanghelie dupd Iloan, Insusi Domnul si
Mantuitorul nostru lisus Hristos ne vorbeste despre Sine
indicand Dumnezeirea Sa, dar si chipul Intruparii Sale Cel mai
inainte de a fi lumea, cand spune cd ,nimeni nu s-a suit in cer,
decat Cel ce S-a coborat din cer, Fiul Omului, Care este in cer”
(Ioan 3, 13), sau: ,Daca veti vedea pe Fiul Omului, suindu-Se
acolo unde era mai inainte?”.

Aratdrile divine vechi-testamentare sub chip si grai
omenesc ce prefigureaza Intruparea lui Hristos pot fi intelese,
dupa cuviinta, pe langa revelarea firii Sale dumnezeiesti, si ca
indicii ale asumadrii si purtdrii de catre Fiul lui Dumnezeu mai
inainte de creatia lumii a chipului Fiului Omului, ca pe chipul
in sine de creatie. Creatia, in ansamblul ei, are imprimat acest
chip filial, desfasurat de fiecare faptura in specific propriu si,
totodata, ca o pecete a tainei Sfintei Treimi.

Aparitiile ingeresti sub chip de om atesta pecetea iconica
a Fiului Omului pe fiintele ceresti. La fel, imaginile antro-
pomorfe ale fapturilor naturii din Sfanta Scripturd, precum si
din basme si mituri, isi au radacinile in revelatia naturala sau/si
intr-o intuitie vaga straveche a potentei de umanizare a naturii,
(prin pecetea Logosului divin creator) in relatie cu omul indu-
hovnicit, sau ca prefigurari ale naturii eshatologice transfigurate.
Desi in lumea actuald natura e atinsd de stricdciune odatd cu
cdderea omului (cdci , printr-un om a intrat pacatul in lume si
prin pdcat moartea” (Romani 5, 12), si este inlantuita de ves-
mintele de piele (Facere, 3, 21) ale legilor rigide ce modereaza
iconomic curgerea spre moarte a vietii, sfintii simt in Duhul
Sfant plansul si suspinul fapturilor naturii (Rom. 8, 22) dupa
»izbdvirea din robia stricdciunii, ca sd fie pdrtasa la libertatea
maririi fiilor lui Dumnezeu” (Romani 8, 21).

Natura are in creatie si un alt rost adanc. Painea si vinul
ce slujesc ca materii ale prefacerii liturgice evidentiaza conditia
sa euharisticd. Actualizarea acestei conditii de cdtre om in
Sfanta Liturghie aratd faptul ca impdrtasirea dumnezeiasca nu
se poate implini decat in stare de chenozd, de micsorare de sine,
de smerenie a persoanelor participante. Astfel, omul si ingerul
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se fac pdrtasi la taina unirii liturgice cu Dumnezeu doar in urma
prefacerii elementelor naturii (painea si vinul) in Trupul si
Sangele lui Hristos, prin impdrtdsirea dumnezeiasca.

Astfel, chipul Fiului Omului pecetluieste intreaga creatie,
cu alcdtuirea sa triadicd, om-inger-naturd, si cu potentd de
desdvarsire in comuniune prin unirea cu Dumnezeu, iar omul,
ca preot al creatiei, este menit sa actualizeze potenta iconica/
logosicd a creatiei in impartdsirea dumnezeiascd, cu alte
cuvinte, sa liturghiseascd unirea cerului si a pamantului, a
spiritului si a materiei, a zidirii cu Dumnezeu.

Am putea spune nu doar despre punctul culminant al
iconomiei mantuirii, Tntruparea istoricd a lui Hristos, ci si
despre icoana in sine a creatiei, chipul Fiului Omului asumat de
Ipostasul Fiului lui Dumnezeu, cd este ,piatra din capul
unghiului” a zidirii (Iov 38, 6; Zaharia 10, 4; Matei, 21, 42;
Marcu 12, 10; Efeseni 2, 20; I Petru 2, 6), pe care n-au cunoscut-o
sau au nesocotit-o alcdtuitorii conceptiilor antice si mai noi
despre lume, lipsiti de o vedere in lumina tainei Intruparii
dumnezeiesti.

Cdderea omului si instrdinarea lui de Dumnezeu ce a
survenit au adus intregii creatii stricdciunea, caci ,prin om a
intrat pdcatul in lume si prin pdcat moartea” (Romani 5, 12).
Povestea lui Oedip, consemnata de antici, surprinde, nelamurit,
o intuitie adanca a fenomenului caderii. In momentul ciderii
sale, omul ucide sau arunca in inconstient constiinta chipului
lui Dumnezeu-chipul Tatdlui si, odata cu aceasta, desfraneaza
cu natura (ce poarta chipul mamei-chipul in sine de creatie), in
care a intrat striciciunea (memoriile contrare icoanelor si ratiu-
nilor dumnezeiesti). Astfel, omul isi pierde vederea iconica, a
chipului lui Dumnezeu unit in mod nedespartit si neamestecat
cu chipul de creatie, si umbla prin lume cu sufletul orb, lipsit de
lumina dumnezeiascd, plangandu-si destinul. Aceasta, pana ce
lacrimile sale se vor face, prin lucrarea Duhului Sfant, lacrimi
de pocdinta curatitoare, ce vor reda vederea lumii din icoana
vederii lui Dumnezeu.

Gestul iconic de inchinare din practica isihastd, descris de
parintele Ghelasie, este, in acest sens, al pocdintei recuperatoare,
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un gest de raspuns afirmativ la chemarea noastra dumnezeiasca
de purtare a crucii (Matei 10, 38; 16, 24, Marcu 8, 34; 10, 21, Luca
9, 23; 14, 27), in vederea invierii din orbirea stdrii de cadere si a
regasirii vederii sufletului. Crucea este inteleasd, aici, ca intreg
memorialul destinului de intdlnire si unire a creatiei cu
Dumnezeu.

Creat dupa chipul lui Dumnezeu, ca icoana vie, ce reflecta
taina Tntrupérii divine, omul are o alcdtuire dihotomica suflet-
trup, pecetluite de chipul omului cel zidit dupda Arhechipul
Fiului lui Dumnezeu intrupat. Aceastd pecete divina pe faptura
creatd este, in fapt, si ratiunea explicativa a potrivirii sufletului
cu trupul si a unitatii firii create (sau a faptului ca ne aflam intr-o
relatie de asemanare sau inrudire, logosicd/iconicd, cu celelalte
fapturi ale naturii si cu cetele ingeresti). Unitatea antropologica
suflet-trup nu provine de la suflet, nici de la trup, ci e impri-
mata de Dumnezeu, Care creeazd, prin puterea si voia Sa,
odatd cu pecetluirea chipului omului din actul creator, o unica
persoand umana cu suflet si trup intrepdtrunse, a cdrei viata
este sustinutd de chipul iconoform, indestructibil.

Florin Caragiu
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Soricelul lui Noica
- ispite pe ultima sutd de metri -

La Sfintii Parinti, chestiunea scrisului o vedem tratata in
Filocalia VII la Sfantul Grigorie Sinaitul, care citeazad din Sfantul
Maxim Marturisitorul. In Filocalie, varianta aceea dinainte de '89
a Parintelui Staniloae, sunt 137 de apoftegme ale Sfantului
Grigorie Sinaitul intitulate: Cuvinte despre felurite porunci, dogme,
amenintdri si fagdduinte, ba si despre ganduri, patimi, virtuti... Si o
observatie foarte interesanta ,, despre scris” este in apoftegma 137
din Capetele Stantului Grigorie Sinaitul, in ultima parte (Fil. VII,
p. 155). Si acolo spune: ,Dupd marele Maxim, sunt trei feluri
neosandite si nedispretuite de cuvinte scrise. Cel dintai e al
celor scrise pentru propria aducere aminte. Al doilea: pentru
folosul altora. $i al treilea: din ascultare. Pentru pricinile acestea
s-au alcdtuit cele mai multe scrieri de cdtre cei care au cdutat cu
smerenie Cuvantul. lar cel ce scrie despre virtuti pentru a
placea, pentru a fi vdzut si pentru a dobandi slava isi va lua
plata sa, neavand niciun folos aici si nicio rasplatd in veacul
viitor, ci se va osandi ca unul care a scos la vanzare pe taraba
Cuvantul lui Dumnezeu ca sd castige in chip viclean pldcerea
de la oameni.” Acestea le spune Sfantul Maxim citat de Sfantul
Grigorie Sinaitul. Deci, sunt trei motive pentru care cineva este
acoperit, este binecuvantat sa scrie.

Primul motiv de scris este cel pentru aducerea aminte.
Multi fac fel de fel de insemnari pentru un ceva al lor personal.
Dupad aceea se intampld cd, de multe ori, scrierea aceasta a lor
personald ajunge foarte cunoscuta. Desi acela a facut-o absolut
ca pe un exercitiu si ca pe o ocupatie, numai pentru nevoia lui.
A simtit el nevoia, i-a fost lui de ajutor, i-a fost necesar sa faca
fel de fel de insemnari, fard sad se gandeasca vreodatd ca ar mai
putea folosi si altora sau cd ar putea fi facute cunoscute altor
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persoane. Efectiv a facut aceste insemnadri, aceste scrieri, numai
pentru un folos strict personal, de o anume naturd. Sunt fel de
fel de moduri de a face insemndri personale.

Al doilea motiv este cel cand - dintr-o initiativa proprie,
din oarecare imbold si cu oarecare ravnd, pe care le simte cd ar
fi de la Dumnezeu - cineva se gandeste cd ar fi capabil sa scrie
pentru a-i ajuta pe ceilalti sau pentru a fi de un oarecare folos
pentru ceilalti.

Si al treilea, care a fost si cel al Sfantului Maxim, care din
proprie initiativa n-ar fi scris nimic, este cel al scrierilor cerute.
Tot ce a scris SfAntul Maxim, si se vede chiar din felul in care 1si
incepe scrierea, toate scrierile lui au fost cerute de altii. Mi-aduc
aminte - scrie in viata Sfantului Ioan Damaschin - ca troparele
pentru cei adormiti, care se canta la parastase, acelea pe glasul
cinci, nu sunt altceva decat niste alcdtuiri imnografice. Sunt o
alcdtuire poetica, pe care a facut-o cand se afla in manastirea
Sfantul Sava. Acolo era un frate nemangaiat, un frate necdjit, si
fiindcd stia cd Sfantul Ioan Damaschin mai ficuse astfel de
stihuri, i-a cerut insistent sa-i alcatuiasca ceva, pentru cad avea o
durere, o tulburare sufleteasca - probabil cd-i murise cineva
apropiat. Si a compus aceste tropare, care se cantd la parastas pe
glasul cinci. Sunt troparele pentru cei adormiti, ultracunoscute
in toatd lumea, in toatd Biserica Ortodoxa. Si uite asa au apdrut,
asa au luat fiintd, asa a ajuns sd le scrie Sfantul Ioan Damaschin,
la rugamintea unui frate, a unui vietuitor care facea parte din
aceeasi obste de la Mandistirea Sfantul Sava.

Chiar citeam recent intr-o carte a unui cuvios care nu e
prea cunoscut la noi, un cuvios de la rusi, un ierarh, leremia
Zavoratul, cd acesta a alcdtuit niste rugdciuni, iar rugaciunile
alcdtuite de el au intrat in pravila zilnicd a cuviosului Ioan
Krestiankin, marele duhovnic al Rusiei contemporane. Ioan
Krestiankin este cunoscut mai ales dintr-o carte ce s-a tradus la
noi, Nesfintii sfinti si alte povestiri, a unui ierarh de la rusi, Tihon,
care pe-atunci era staret de manastire, si care, ca mirean, fusese
regizor de film. Cartea a ajuns sa fie cea mai populard in toata
Rusia de-acum, din ultimul timp, intrunind chiar calificativul
de a fi cea mai cititd carte. Acolo predomind personalitatea si
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anvergura unui mare duhovnic, Ioan Krestiankin, care a fost in
lagdrele sovietice, in lagdrele comuniste. Si e vorba, in special,
de o lavra, de Pecerska Pskov, o altd Pecerska decat aceea din
Kiev, dar tot asa, cu pesteri. Ioan Krestiankin a fost acolo. Era
din obstea aceea. Fusese prin lagdre, apoi a revenit si a devenit
un duhovnic arhicunoscut, nu numai in zond, ci un fel de mare
duhovnic al Rusiei contemporane. $i uite, foarte interesant, cum
niste rugdciuni alcdtuite de leremia Zavoratul, care n-au avut
destinatie sa devind canonice, sau sa faca parte din carti de
rugdciuni dupd care sd se roage oamenii, au devenit pentru
Krestiankin pravild zilnicd. Asa de mult i-au placut! Este un
mod foarte practic sau un mod ilustrat prin care se aratd cum e
cu scrisul. Acesta, leremia Zavoratul, e cel care l-a cdlugdrit pe
Sfantul Teofan Zavoratul. A fost si cel mai bun prieten al
Sfantului Inochentie al Hersonului si I-a tuns in calugdrie si pe
mitropolitul Macarie Bulgakov - renumitul istoric bisericesc.
S-a bucurat de deplina dragoste si incredere a sfintilor Filaret al
Moscovei si Filaret al Kievului. Recent a aparut o carticica foarte
cunoscutd, Leacuri pentru bolile sufletului, si am ramas impresio-
nat de faptul cd niste rugdciuni alcituite de leremia Zavoratul,
poate pentru folosul personal, au devenit pentru loan
Krestiankin pravild zilnica.

Multi dintre cei care au doctorate astdzi, in special de la
Teologie, am vazut ca au o eruditie rece. Sunt foarte destepti,
dar nu mai au, asa cum se spune despre Sfantul leremia, acel
stil care ,prin caldura simplitatii si a smereniei se aratd nu
numai indreptdtor credintei, ci si chip blandetelor”. Acea
eruditie si acea culturd pe el nu-l indsprise, nu-l anchilozase.
Multi dintre cei cu doctorate, care au acumulat multa cunoas-
tere, sunt foarte marcati, sunt afectati de aceasta si devin fara
simtire. Exact asa cum se si zice: eruditie rece. Chiar si ei sunt
afectati ca persoane, in sensul ca sunt foarte rigizi. Nu au acea
caldura, cel putin omeneascd, nu mai vorbesc de cea duhovni-
ceascd. Prin faptul ca au facut aceste studii si sunt depozitarii
numai acestei cunoasteri, totul la ei a devenit ceva arid... Am
sesizat asta la multi dintre ei. Aceasta eruditie i-a dezumanizat
parcd, intr-un fel. Nu mai au acea spontaneitate, acea simplitate,
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acea cdldura. Mai ales acum, la multi laici stim foarte bine ca e
morga aceea academicd. E aristocratia profesorilor universitari,
cu morga aceea a lor. Sunt de multe ori foarte rigizi. Sigur, nu
sunt toti asa. Dar sunt multi care sunt foarte impenetrabili,
foarte distanti si fata de studenti si fata de auditoriu. Cand isi
tin cursurile sau cand tin conferinte vorbesc ca de la o inaltime,
de sus, cumva, ca niste mari instante. Pe cand altii nu sunt asa.
Sunt foarte simpli, foarte calzi. Calitatea aceasta de a fi simplu,
de a fi bland, se pierde de multe ori prin aceastd eruditie rece.

De aceea eu am cunoscut si aici - si la Parintele Ghelasie
veneau multi - si am ramas foarte mirat cand oameni cu o
cultura teribild n-au fost afectati deloc. In continuare vorbesc cu
toti oamenii, in continuare sunt simpli, degajati, sunt foarte
omenosi, foarte obisnuiti, fara pretentii, fara ifose, fara pretio-
zitati, fara tot felul de fumuri.

Am observat cd s-a scos recent o noud editie a Jurnalului
de la Paltinis a lui Liiceanu. Mi-a adus cineva sa mad uit peste ea,
si am rdmas mirat de un lucru care la Parintele Ghelasie nu e
prezent. Nici nu avea cum sa fie! Este o ultima editie, facuta la
30 de ani de cand a apdrut prima data Jurnalul de la Paltinis, ce
are o anexd. Deci s-a mai adaugat ceva. Fata de editiile prece-
dente are cel putin 40 de pagini noi care au lipsit din editiile
anterioare. Si sunt, intr-adevar, importante aceste anexe. Eu ma
refer, insd, la un text al lui Liiceanu: Adaos la biografie. Doud
opriri pe drumul lui Noica, care a apdrut prima datd, tot ca
adaugire, in editia din 1996. E vorba acolo despre modul in care
a murit Constantin Noica. Daca cineva o sa scrie vreodata viata
Iui Constantin Noica, sunt niste detalii acolo... A adus in
aceasta editie detalii noi, poate si datoritd faptului cd, in
ultimele opt zile din viata Iui Constantin Noica, Liiceanu I-a
ingrijit efectiv. El a fost omul care l-a spalat, care a avut grija de
partea fiziologica, ca la orice muribund. Dincolo de faptul ca i-a
fost profesor, cd i-a fost mentor si cd i-a dat o directie si un
drum, Liceenu este cel care a fost prezent si in faptul acesta
omenesc, intrucat l-a ingrijit in ultimele opt zile. Pentru aceasta,
multi platesc un om. Chiar si in multe familii, de multe ori, nici
copiii, nici cei apropiati nu o fac, ci platesc pe cineva ca sa aiba

102



Soricelul Iui Noica

grija. Liiceanu a fost persoana prezenta in ultimele opt zile din
viata lui Noica, din momentul in care a avut loc acel accident
care l-a dus la moarte, si care este o intamplare tare interesanta.
Eu stiam ceva... Constantin Noica a murit in urma unei ispite
demonice. Lucru pe care nici Gabriel Liiceanu nu-l ascunde.
Totul a fost o inselare draceasca.

Totul s-a intamplat in mansarda aceea, in cimaruta aceea
unde statea el la Paltinis, intr-o dimineata... In fiecare zi Noica
fdcea turul Paltinisului. Fdcea o miscare fizicd, despre care
spunea cd e foarte necesard unuia care se ocupd cu arderea
creierului, care se preocupd cu o activitate intelectuald ce te
predispune la sedentarism, pentru cd trebuie sd stai pe scaun
mult timp si te afecteaza. Te imbolndvesti daca nu faci miscare.
Si Noica era foarte constient de lucrul acesta si, militdros,
intr-un fel, o fdcea cu program. In fiecare zi. Credea ci acea
miscare e mai importanta decat toatd activitatea lui intelectuala.
Spunea cd orice filozof adevarat gandeste mai intdi cu picioa-
rele. Adica sunt mai importante, pentru rodul gandirii lui si
pentru activitatea gandirii lui, aceste picioare, care fi mentin,
cumva, sanatatea integrala a fiintei lui. Ei, in ziua aceea n-a mai
putut face acea miscare din cauzd cd a avut o ispitd demonics,
in sensul ci a crezut cd existd un soarece in camera...

Si m-a intrebat cineva, cdruia i-am povestit un pic, de ce
sesizarea existentei unui soarec in camerd e atat de proble-
maticd? Da, pentru unii este problematicd, dar la Pdrintele
Ghelasie tocmai cd, lucru destul de neobisnuit, n-a fost deloc
problematica. Pdrintele nu ne ldsa sd omoram nici puii de
soareci, aceia mici, care erau incd in pielea goald. Nu ne ldsa sa-i
ducem undeva cum se duc pisicii ca sd se scape de ei. Nici
vorba sa omori soareci! Multi arunca pisici din acestia mici. Ii
arunca ca sa-i piarda. Cand fatd o pisicd, arunca puii. Ce atata
pui de pisica?!, isi zic, ca se inmultesc des, si se umple de pisici.
Ei, la Parintele Ghelasie era plin de soricdraie. Se aciuau si
printre carti. Faceau culcus intre carti si fatau soareci acolo.
Ieseau soriceii aceia micuti. $i de multe ori erau si in stupi. Se
bagau in stup la albine si isi faceau culcus acolo. Noi dddeam
peste ei, dar Parintele Ghelasie zicea: , Bdi, bdi! Fii atent acolo!
Lasda-i acolo! Lasd-i acolo pand se intaresc ei, pand se maturi-
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zeazd cat de cat, pana ajung in perioada aceea cand se imbracd
cu pdr si, dupa aceea, zice, vor fi indepartati. Ii ducem sau le
ddm drumul in cAmp sau undeva. Dar cat sunt acolo in pielea
goald, lasd-i acolo! Nu te atinge de ei!” Ce atitudine!

Ei, la Noica a fost o ispitd cu un soarece. Prima datd i-am
cerut lui Catdlin Cioaba: ,Citdlin, spune-mi si mie cum e
chestia cu goarecele dla la Constantin Noica?”. Si a zis cd e o
poveste si o legendd, cd e cumva, mai mult o fabula. Ca nu-i
chiar asa. Ca nu e intdimplarea din care i s-ar fi tras moartea si
cdreia trebuie sd i se dea o importantd. Dar uite ca a aparut
acum aceastd editie. Nu e chiar noua. Acum a ajuns la mine. E
din 2017. Dar e ultima editie a Jurnalului de la Pdltinis, la 30 de
ani de la aparitia Jurnalului de la Piltinis. Aici am vazut ca
Liiceanu nu ascunde deloc si nu spune deloc cd e poveste, sau
cd nu stiu ce ar fi pe acolo. Este o intdimplare reald, de la care i s-
a tras moartea lui Constantin Noica. Liiceanu consemneaz3: ,,in
dimineata zilei de 25 noiembrie 1987, in camera sa de la Paltinis,
Noica s-a trezit dis-de-dimineatd parandu-i-se cd un soarece
umbld prin camerd. S-a dat jos din pat, fard sa aprindd lumina,
ametit incd de somn, s-a impiedicat de marginea covorului si a
cazut. Turul Paltinisului, facut zilnic cu pas intins vreme de 10
ani, nu si-a spus cuvantul.” Adica nu l-a ajutat chestia aceasta.
Si efectiv s-a accidentat foarte puternic la sold. , A ramas intins
pe podea cateva ore bune pand cand a sosit Andrei Cornea,
aflat anume la Paltinis pentru a petrece cateva zile in preajma
lui Noica. Dupa-amiaza o ambulantd din Sibiu l-a transportat la
Spitalul Judetean unde a fost internat in salonul 13, la sectia de
ortopedie a doctorului Marin.”

De la intdAmplarea aceasta i s-a tras lui Constantin Noica
moartea. A mai trdit dupad aceasta vreo saptamana. Ei, si Liiceanu
nu ascunde. Se intreaba: ,, A exitat soarecele cu adevarat? Sau el
nu fusese decat o fantasma?” O fantasma?!? Un demon a fost!
,S5au el nu fusese decat o fantasmi, care, nu se stie de ce,
ajunsese sa-l hartuiasca pe Noica de la o vreme incoace. Cert
este cd a doua zi, joi, odatd ajuns la Sibiu, cdtre ora sase seara,
am aflat de la doctori cd incercase din nou cu o ord in urma sa
coboare din pat pentru a cdauta soricelul.” Pdi, ce pdcatele?!
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Soricelul a fost sesizat in mansarda acolo, la Piltinis. Dar ce, I-a
luat cu el? Soricelul acela s-a ascuns in vreun buzunar in haind
la el? Putin probabil... Deci a incercat in repetate randuri sa-1
caute. In continuare, era obsedat de faptul cd e un soricel... Hai,
cd era in mansarda lui... Dar ce, era si la spital?... Era acolo o
asistenta... Dar si soricelul acela?

Intr-adevir, care-i problema cu acesti soricei, dar si cu
cartile Parintelui Ghelasie... Dusmanii cartilor sunt umezeala si
soarecii. Si mai sunt si niste molii si altele... Bine, in marile
biblioteci ale lumii si din tard sunt niste conditii: caldura
constanta si multe alte lucruri. Se protejeaza astfel cartile, din
cauzd cd sunt si anumite bacterii si microrganisme, care le
distrug. Dar soarecii...? Eu am vazut la Parintele Ghelasie c4,
neavand unde sa tina cartile, le tinea pe la stupi, iar cel mai
afectate au fost de soareci si de umezeald. Soarecii cum
afecteazd? Se urineazd, iar urina de soarece pute si foarte urat.
Isi fac nevoile pe carti si le si pateaza. Dar, in primul rand, rod.
Rod cotoarele si rod efectiv din carte. Interesant ca paianjenii,
din contrd, se zice cad sunt prietenii bibliotecii si ai biblioteca-
rilor. Pdianjenii joacd un rol de protejare a cartilor. Dar soarecii
nu. Parintele Ghelasie a avut o atitudine, si zic asa, nu ci
duhovniceascd, nici total impasibild, ci una foarte calduroasa
fatd de acesti soareci, desi tinea atat de mult la carti. Uite ca nu
avea vreo fobie fata de soareci. Intr-adevir, distrugeau cartile si
o multime de carti ale Parintelui Ghelasie, si la ora actuald,
poate oricine constata, sunt roase si pisate de soareci. Sunt cu
urind de soarece. Se vede clar. Sunt decolorate, se vede urma de
soareci.

Interesant insd, la Constantin Noica, ca de la aceastd ispita
cu soricelul a ajuns la moarte. Mai ales aproape de moarte se
inmultesc astfel de ispite. Asa cum simtim noi, monahii, astfel
de ispite, nu sunt fantasme, ci sunt niste ispite demonice. Si eu
personal am avut astfel de ispite. Aceasta poveste cu soricelul
nu l-a afectat mental pe Noica. Deci nu l-a afectat ca sd zici cd a
fost vreo deraiere, sau sa zici ca a luat-o razna. Nu poti sa zici ca
nu mai gandea bine sau cd a avut ceva la cap. Nu! Era absolut
normal! De aici se vede cel mai bine ca e inselare demonica.
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Se vede foarte clar in aceastd intAmplare ca nu i-a fost afectatd
luciditatea. El a fost pana in ultima clipa foarte lucid. Chiar si in
agonia mortii incd mai avea stilul lui, cu intelectualismele si cu
filozofiile lui, si cu limba germand. Pand in ultima clipd, a aratat
o luciditate extraordinara. Dar, in schimb, ,i-a dat” Dumnezeu
ispita cu ,soricelul”, care este o ispitd demonica. Se vede foarte
clar. A avut o comportare dincolo de obisnuit, chiar si de
obsesie. Ca nu e atdt o obsesie, cat, efectiv, un duh care-l
stapanea. Desi el si-o camufla cumva. Zice aici Gabriel Liiceanu:
,Cand am intrat in salon impreuna cu Relu Cioran...”, fratele
lui Emil Cioran, ca sid-1 cerceteze, sa-1 vada, sa vorbeascs cu el,
sd-] mangaie, nu numai cd prieteneste si omeneste, dar si
crestineste, ceva foarte normal, ,dupd ce ne-a imbratisat si cu
un aer jucdus si-a cerut scuze pentru ce se intdmplase, ca si cum
ar fi facut o sotie, s-a grabit sa ne informeze despre prezenta
ocultd sub pat a ubicuului animal. In mod cu totul inexplicabil,
soricelul il insotise in coborarea lui spre Sibiu pentru a reaparea
in camera de spital. Mi-am adus aminte cum, cu céteva luni in
urmd, in ultimul meu sejur paltinisan, intr-una din serile
noastre comune, m-a-ntrebat daca stiu povestea cu personajul
care, trezit de un rontdit, se scoald in miezul noptii si incepe sa
scotoceasca prin ungherele camerei. Ei bine, pand la urmd a
descoperit ce era. Il rodea constiinta. i, incantat de anecdota lui
Noica, rasesem cu poftd. N-am dat vorbelor de atunci nicio
importantd. Si chiar tin minte cat de mult m-a mirat bucuria
suspecta cu care Noica savura infantilismul poantei. Soarecele
acesta, care venea si incheie un destin, iesise oare, ca soarece al
mortii sale, dintr-un ungher al camerei paltinisene? Sau din
incaperile infinite ale constiintei, din care Noica incerca acum
sd-1 expulzeze, refuzand sa accepte cad tocmai lui i s-ar fi putut
intampla sd intre in spatiul propriei sale anecdote si sa ajunga,
ce rusine ar fi fost aceasta pentru un filozof, sa-l roada constiinta.
Dar, in fond, de ce era o rusine pentru un filozof, si inca cea mai
mare rusine, sa te roadd constiinta? Caci zicea: «Sa nu lasi,
dragul meu, niciodatd trecutul sd vind peste tine, pentru ca el
nu vine decat luand doud chipuri rele: pe cel al regretelor sau
pe cel al remuscarilor.» Noica nu facuse, de la inceputul incepu-
turilor, decat sa inalte intre el si lume pavéaza propriului sistem.”
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Da. $i e tare interesantd intdAmplarea, aceasta ispitd puter-
nicd pe care a avut-o. Md uitam: doua atitudini. Cred cd Liiceanu
a mai pomenit de aceasta ispitd cu soricelul intr-o carte care se
cheama Cearta cu filozofia. E o carte a lui Liiceanu, una dintre
cele mai bune pe care le-a scris, din punctul meu de vedere. Si-n
cartea aceea, mi-aduc aminte, a pomenit povestea cu soricelul.
Dar acolo nu o prezenta cu aceastd veridicitate, ca acum. Adica
nu-i dddea aceastd turnurd biograficd, de martor care a fost
efectiv participant direct la aceasta ispitd. Noica n-a putut sa-1
indeparteze, n-a putut sd ascunda. A devenit un fapt, cel putin
pentru Liiceanu si pentru cei care au fost martori atunci, cum
vad cd fusese si fratele lui Emil Cioran. A fost o intdimplare pe
care n-a tdinuit-o. A spus-o. Numai ca Noica cduta sd nu-i dea
importantd, incerca sa n-o ia in serios, desi efectiv l-a atins. Se
pare cd din cauza aceasta i s-a tras moartea. Dar in Cearta cu
filozofia nu era prezentat ca un fapt concret, indubitabil, care a
avut loc in spatiu si timp. Adicd, intr-un timp foarte clar. Nu
este vorba, deci, de o inventie. Nu este vorba de o poveste, ci de
un fapt real, care face parte din biografie. Si este un fapt foarte
important, pentru ca din cauza aceasta a murit. Pe mine m-a
impresionat foarte mult evocarea aceasta, din cauza ca si eu am
fost confruntat, de multe ori, cu o situatie de acelasi gen.

Mi-aduc aminte si de atitudinea Parintelui Ghelasie fata
de molii si fata de alte ganganii dintr-acestea. $i eu, la mine in
chilie, am tot felul de ganganii. Nu stiu de unde apar. La un
moment dat, cred cd le mai aduc cu lemnele. Cand mi le aduc
de la magazia de lemne, cred cd mai car cu mine fel de fel de
ganddcei, care sunt ascunsi odatd cu lemnele sau sunt chiar in
scoarta bagati pe-acolo. Si dintr-o datd misuna prin chilie pe la
mine pe-acolo. Am chilia plind de pdianjeni. Am molii, am si
alti gandacei si, dintr-odatd, ii vad pe aici pe colo. Stau ascunsi
prin te miri ce locuri. Cad la mine sunt carti, sunt fel de fel de
obiecte casnice. $i ei stau foarte bine pe acolo, cd eu, ca si
Parintele Ghelasie, n-am cum sd-i omor... Ei se pituleaza pe sub
mese, pe sub scaune, prin colturi, in special, pe sub pat, pe sub
dulap. Si n-au decat sd stea pe-acolo. Dar de multe ori, m-am
trezit cu cate unii care cresc. M-am trezit cu un pdianjen mare,
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sau cu o plosnita. De multe ori sunt foarte haiosi. La un moment
dat, intr-o seard, citeam la veiozd si imi apare o imagine, un
cosas care pdsea... Cosasii pdsesc cu cataligele acelea ale lor.
Pdsea pe undeva, aproape de mine, si apdrea reflexia lui pe
carte. Si nu stiam: ,Ce-i dla, ma?” Ca apdrea ca un om calare
sau, mai stiu eu, ca unul care merge pe niste coclauri cu calul. Si
nu vedeam gandacul si nu vedeam cosasul... Ce stiu eu de cand
era prin camerd, pe acolo... Asa am vazut si pdianjeni... Sd vezi
asa, dintr-odatd, un pdianjen enorm... Dintr-odatd-l1 vad ca
apare-ntr-un colt. Nu stiu, la un moment dat se saturd sa stea
pitulat pe-acolo si se urcd, apare printr-un colt. Ori vrea mai la
cdldura si se urca mai sus, o ia pe tavan sau se baga prin colturi.
Si mi-aduc aminte cd Parintele Ghelasie nici purecii nu-i strivea,
cand prindea cate unul... Acuma célugarii, multi, tot asa, nu-i
omorau. Unii ii badgau in gaz, in petrol lampant. Dar Périntele
Ghelasie, nu. lesea cu el afarj, il lua frumusel si-i dddea drumul
pe iarba. Ti dddea drumul afara. Nu-1 omora.

Multi fac psihoza de la paianjeni. La Parintele Ghelasie
era plin de pdianjeni. De aceea md gandeam ca si eu am trait
chestia aceasta si mi-am pus foarte clar problema aceasta. $i am
stat mult si m-am gandit la intamplarea cu Noica: ,Ba, cum
pacatele, dintr-odata sa-ti rupi un sold...?!” Ca acolo, in prima
relatare, nu este redat cum au decurs lucrurile. De fapt, el a
simtit cd e un soarece in camerd. Dar, in primul rand ei
raspandesc un miros, si-n al doilea rand, rod si haine, rod si
carti. Si probabil ca nici lui nu-i era simpatic soarecele. Nu avea
nicio simpatie fatd de soarece. Avea o atitudine cumva neinga-
duitoare... Adica, ce sd caute soarecele acolo? Si cand a simtit ca
e un soarece in preajma a avut imediat tendinta, asa cum o au
toti, sa-1 scoata afara. Este o reactie absolut normald. Am vazut
si aici in manadstire, dar mi-aduc aminte si de acasa. Cand apare
un soarece intr-o camerd, oamenii scot, de reguld, toate lucrurile
din camerd ca sa vadd unde e gaura si imediat sa-l scoata
de-acolo. Incearci s scoatd soarecele din casa, ca ei se inmultesc,
iti mai fac si alte gduri. Daca ti-a facut o gaurd in camerd, apoi
mai vine si-un alt soarec si se-nmultesc. Daca nu-l scoti si daca
nu astupi gaura, ei isi fac in casa loc si iti rod tot. Si e o reactie
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fireascd, normald, sa scoti soarecele din casd. Dar a scoate un
soarec din casd nu inseamnd cd trebuie s-o faci nevropat,
nevrotic. Nu trebuie s-o faci ca un psihopat.

Noica era un filozof, nu un teoretician, cd n-a fost un
filozof de catedra. Nici n-a acceptat catedra. Noica era un trditor
ca in traditia anticilor. Este o diferentd netda intre felul cum
priveau anticii filozofia si cum o privesc modernii. Sau cel putin
in secolele XVIII-XIX, e o filosofie mai mult de catedrd, mai
mult... nepractica. Intr-adevir, la Kant, cam asa si trdia, dupa
cum a scris. Filosofia in traditia antica si in traditia veche era, in
primul rand, trditd. Era ca si in cdlugdrie, ca si in crestinism.
Adica, asa cum scrii, asa trebuie si si traiesti. Daca tu intr-un fel
scrii si in alt fel traiesti, inseamna cd, de fapt, esti un fariseu.
Inseli oamenii din pricind ca tu, prin cirtile tale, ai promovat si
ai dat oamenilor intr-o forma livrescd un mod de viatd, dar tu ai
trait cu totul si cu totul altcumva. In marea filosofie, in filozofia
clasicd-antica, viata ta, trdirea ta trebuia sa se identifice cu scrisul.
in special la acestia, cum au fost cei vechi, Thales si incepatorii
in ale filosofiei, presocraticii, aveau si o practica. Cei vechi, ai
lui Thales si Pitagora, efectiv duceau sau aveau un fel de forma
de monahism primar. La ucenicii lui Thales scrisul era dupa
practica pe care o faceau. Nu se stiu prea multe despre ce
practicau pitagoreicii, dar exista o practicd efectiva. Pitagoreicii
au fost o scoala filosofica. Si toti ceilalti, Epicur si Epictet si
stoicii, la fel. Si toate scolile filosofice antice erau, in primul
rand, traire, erau viata.

Si din ispita aceasta cu ,soricelul lui Noica” am ramas
foarte marcat. Vazand ce-a patit Noica, mi-am dat seama, ca
dintr-o intamplare de Pateric din care trebuie sa te inteleptesti...
Ti-a patruns un soricel in chilie sau un alt barzaune, un paianjen,
dar de ce trebuie sd te descumpaneascd, sa te bulverseze
launtric si fiintial, in asa fel incat sa-ti pierzi tu echilibrul tau, sa-ti
pierzi normalitatea? De ce sd te manifesti intr-un fel, cumva,
psihotic? In sensul ca: Ai ba, rabdare! Mai vine cineva... scoti
lucrurile din chilie acum? O faci maine, o faci peste o sdpta-
mand. Ce, arde acuma?! Ce e presiunea aceea, ca neapdrat sa
gdsesti tu acum goarecele? Sau nu mai poti dormi, ti-ai pierdut
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somnul, ti-ai pierdut linistea ca e soarecele acela acolo. Cam asa
s-a manifestat Noica: ,Trebuie neapdrat acum sd scot soarecele
din chilie!”. Lasa-l, pacatele, acolo! Continua-ti activitatea! Chiar
dacd o face el stricaciuni, o face el si ceva pe-acolo. Normal ca de
scos tot trebuie scos. Dar de ce trebuie sa faci treaba aceasta
cum a facut-o Noica si sd te alegi, la un moment dat, cu o
fracturd de sold, care i-a provocat, pand la urmad, chiar moartea.

Ei, lucrul acesta mi s-a pdrut la Noica ca s-a intdmplat
cumva curios. Din ce cauzd? Pentru cd nu e vorba de un soarece
real. Una e sd ai aceasta ispitd cu un soarece real. Cum s-ar
spune, cu un soarece in carne si oase, efectiv. $i alta e sa ai ispita
cu un soarece nevdzut, cu un soarece inchipuit, un soarece-
fantasmd, cum zice acolo, sau un soarece, cum spunem noi, care
e o ispitd demonicd. Ca diavolul face in asa fel ca poate sa se
inchipuie in soarec, si ai o ndlucire cu un soarec. Si acesta
devine... o isipitd, asa cum sunt toate ispitele acestea, de pe
ultima sutd de metri. La un moment dat vezi demoni, vezi
ardtari. Ce-a avut Noica e o aratare, de fapt. Nu-i un soarece real.

E interesant cd prima etapd s-a intAmplat acolo, in cabana.
Dar a fost si a doua etapd. S-a continuat... Nu stiu cat, ca nu
mai spune Liiceanu. Probabil cd e mai delicat subiectul. Dar
sunt sigur cd chestia cu soricelul de la caband, din felul cum s-a
manifestat, nu l-a pardsit. Cred cd nu l-a pardsit aproape deloc.
Asta e cu tot accidentul acesta care i-a provocat moartea. Ca el,
in momentul in care s-a produs accidentul, n-avea probleme
care sd ducd la moarte. Dar accidentul acesta, apdrut asa... Ce
interesant! Ei, probabil cd nu e numai asta, ruptura din sold, la
care urma o operatie, o interventie chirurgicald, cu care Noica
nu prea era de acord. Nici nu stiu daca i s-a facut. Noica avea o
atitudine mai ciudatd si fatd de medici. Dar se pare cd moartea
nu i s-a tras de la ruptura din sold. I s-a tras, cred, de la plamani
si de la fumatul lui, si de la o problemd de asfixie, de la niste
probleme respiratorii. Si de-acolo i s-a blocat plamanul. De la
aceasta 1 s-a tras, cumva, moartea. Toata problema ce s-a
declansat, pornind de la aceasta complicatie care a aparut si la
plamani, e strict legatd de ispita pe care a avut-o. Treaba este c4,
odatd plecat in spital pentru o simpld si banald operatie
ortopedicd de sold, el nu se mai intoarce. $i dupad opt zile moare
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in spital. Toatd turnura se datoreaza acestei ispite cu ,soricelul”,
la care eu m-am gandit mult, fara sa stiu toate detaliile pe care
le-am citit acum, in editia aceasta, la 30 de ani. Am stat si m-am
gandit la faptul ca e foarte rdu sa te agiti si sa intri in panica.
Cum e si acum. Asa cum se-ntampld acum cu virusul acesta, cu
nebunia generald si cu psihoza de masa. E foarte rau. Inss, la un
moment dat, se poate intdmpla acest lucru si la modul personal.

Da, problema este cd Constantin Noica n-a fost un adeva-
rat trditor. Adica un om care sd se spovedeascd, care sd se
impartdseascd, care sa se roage dimineata si seara. Nu era un
om rugadtor, ci un filosof. Pentru el, omul trebuie sa se ridice de
la aceastd trdire de la nivel psihologic la o trdire la nivel de
spirit. Aceea era trdirea pe care o urmadrea el. Dar practica sau
trdirea lui spirituald, de care fdcea atata caz, acea trdire in spirit
despre care zicea: ,Eu n-am o trdire sufleteascd, eu am o trdire
in spirit.”, uite cd nu l-a salvat de aceastd ispita demonica. Asta
e toata povestea...

Am rdamas si eu mirat. Dar am vizut cd de multe ori am
cdzut si eu in ispita aceasta, in care ajungi sa-ti pierzi linistea de
la o chestie de nimic. De la ceva, cum 1i zicea Parintele Ghelasie,
,rahat-albina”, de la o chestie minord, o chestie de doi bani,
ajungi deodatd sa-ti pierzi pacea ta sufleteascd si incepi sa te
agiti, sd nu mai ai nici timp. Adica esti asa, de parcd s-a scurtat
timpul. Parca incepi neapdrat sa rezolvi in doi timpi si trei
miscdri o anumitd problema. Nu. Problema se rezolvd, dar nu
intr-un timp asa de scurt sau imediat. Problema se rezolva intr-un
oarecare timp... absolut cum ti-e viata ta. Nu trebuie sa te
schimbi dintr-o datd, sd ai o anormalitate de genul acesta. Mi
s-a pdrut tare interesantd ispita aceasta, din care sunt foarte
multe de luat aminte. Adicd, ce sa te agiti atat! Cum se zice: , B3,
da’ ce, au intrat zilele in sac?”

Si eu, chiar cu soarecii am avut ispitd. Tot timpul am grija
sd inchid usa. De multe ori - fiind cu chilia mai aproape de
pdadure, de camp - vin chiar soareci de padure si intra pe sald, si
dacd tu lasi usa deschisd se strecoard in chilie. Dacd nu esti
atent, se pituleazd undeva in preajma usii si, daca o lasi un pic
mai mult deschisa, se strecoara in chilie. Si eu, mai ales dupa ce
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am citit acolo, dar si-n afard de aceasta, aveam grija sa nu-mi
bag vreun soarec in chilie...

Dar, interesant, agitatia aceasta nu este o chestie ome-
neascd, nu este ceva care i se intAmpla lui Noica. Nu este nici
madcar la un nivel uman. Este mai mult decat ceva psihopat, ca
te confrunti cu niste ispite pur demonice. Si la Noica se vede
foarte clar. Liiceanu, In comentariul lui, nici n-are cum sa
spund, cd nici el nu are intelegerea. Nefiind un trditor si nefiind
un om apropiat de Bisericd, cat de cat in Traditie, normal ca el
nu stie... Mai ales intelectualii, in genere, nu prea au cum sa
inteleaga. Pentru multi dintre ei, demonul nici nu existd. Nu
considerd ca demonul este o realitate din viata crestinului de zi
cu zi. Nu-i recunosc existenta, ca facand parte din viata sa
personald. Aceasta se intdimpla din cauza mandriei. Interpre-
teaza in fel si chip, dar nu ca ar fi ceva real si concret.

Demonul, in viata ortodoxd, este insa o prezenta foarte
concretd, o realitate. Nici nu se discutd. Si cand se citeste
Evanghelia se observa atat de clar existenta diavolului. Se vede
cat de prezentd e realitatea lui si cum e redatd in Evanghelie.
De-aceea e si straniu cind unii intelectuali, la un moment dat,
dupa ce s-a intamplat la Tanacu, au avut o atitudine vizavi de
aceste atacuri demonice ca si cum o experienta de 2000 de ani
din Ortodoxie, de practica preoteascd, nu ar fi o realitate. Ca si
cum, dintr-o datd, trebuie considerat, cumva, cd este o chestie
indobitocitd, primitivd. Asta din cauzd cd n-au mai fost de
acord cu realitatea demonicd, cd nu vor sd accepte demonul. De
aceea au incercat sd se lege si de ritualul ortodox si de exor-
cisme, ca si cum ar fi ceva ce tine de Evul Mediu, de o super-
stitie veche, si au spus cd noi, romanii, suntem niste demodati,
niste salbatici, niste primitivi, care am ramas in intuneric si de
aceea vin ei acum sa ne lumineze. ,,Cum e posibil in secolul XXI
sa fie povesti cu demoni si cu exorcisme?!”, zic toti acestia. Dar
asta se intampld din cauza cd ei habar n-au pe ce lume trdiesc.
Pur si simplu nu cunosc realitatea ortodoxda, nu cunosc
realitatea lumii. Sau, sa zic asa, nu cunosc realitatea spirituald,
realitatea duhovniceasci a Bisericii Ortodoxe.

Este normal, din cand in cand, in viata crestind si in viata
omului, sd aibd loc anumite atacuri demonice. Si ispita aceasta
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este una absolut normald. Cand vezi ce-a patit Noica, o ispitd,
sau altcineva care a patit ceva de genul acesta, zici ca tu n-o sa
faci la fel. Si-ti reprezinti cam cum ar fi trebuit sa se comporte el
si spui ¢4 tu n-o sd faci ca el. Iti faci planul, sau iti faci tu fel de
fel de reprezentari, cam ce reactii trebuie sa ai si cum trebuie sa
te comporti intr-o astfel de situatie. Na! Nu-i valabil nimic. Bine,
te ajutd, totusi, intr-un fel, dacd tu esti un om echilibrat si un om
care ai fost tot timpul cu pace. Normal céd te-ajutd foarte mult, in
cazul unei ispite demonice, sa-ti pastrezi cat de cat aceasta pace.
Sd n-o pierzi total. Ca Noica a pierdut-o total. Pand in momentul
acela avea si el o pace a lui. Avea o anume agezare. Aceea
dobandita prin filosofie si prin normalitatea lui, dar care, dintr-
odatd, la acest atac demonic, s-a spulberat. A pierdut-o!

La calugdri, la crestini nu se-ntdmpld lucrul acesta ca la
Noica, din cauza ca isi fac rugdciuni de dimineatd, rugdciuni de
seard, randuiala lor. Plus cd e ingerul pazitor. Normal c&-i
acoperda Dumnezeu. La Noica n-a fost aceasta. Dar o ispitd
demonicd depinde de calibrul ei, de intensitatea ei. O ispita
demonicy, intr-adevar, te dezechilibreaza. In ce sens? ijci pune la
proba insusi echilibrul tdu, insdsi armura ta, insdsi toatd practica
ta de pand in momentul acela. Tot ce-ai construit tu pand atunci.
Ti le pun la incercare. $i de multe ori, dacd e o lucrare
puternicd, e posibil sd te descumpdaneascd, sa te dea peste cap,
cel putin pentru moment. Dupd aceea, Dumnezeu te acopera.
Te reorganizezi, iti revii si reusesti sa depasesti, cumva, situatia.
Dar in primul moment are si un efect de soc. Intr-adevir, orice
ispitd demonica dezechilibreaza. Cred cd acesta este si scopul,
de-a te pune in postura de a nu face fata. Te smereste. Ca te si
minunezi! ,Dar cum, md, pdcatele...?! Eu, care vorba aia...?!”.
Cum ar veni si la Noica: ,B3, eu, care de ani de zile sunt atat
de...” C3 Noica n-a avut excese, nici alimentare, nici etilice, nici
de alta naturd. Traia modest, intr-o cimarutd, ca un calugar, ca
un monabh...

Si Eliade a avut o ispitd de genul acesta in momentul in
care i-a ars biblioteca. Viata lui insemna biblioteca. Oricum,
cauza e ascunsd. Adicd, nu se stie ce s-a-ntamplat in cladirea
unde avea Mircea Eliade biblioteca. Tot ce-a adunat o viata de
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om. Era un tezaur, ce sd mai! Ce era acolo! Si dintr-odatd se
declanseazd un incendiu. Eveniment mult mai puternic decat
»soricelul”. intémplarea aceasta i-a adus moartea lui Eliade, in
sensul cd, din momentul in care a avut loc incendiul acela,
Eliade nu a mai fost cel care-a fost. El a fost foarte afectat mental
de ce s-a intamplat. Ce pdcatele, doar era in Chicago. Erau si
acolo pompieri, erau forte de interventie, dar n-au putut face
nimic. Nu stiu cate etaje avea clddirea, existau niste scdri si apa
curgea pe ele in suvoaie, dar nu s-a putut face nimic, pentru ca
si apa distruge cartile. Asa ca nu s-a putut salva nimic. Nu stiu
de ce. Nu se stie cum s-a iscat incendiul. Problema este ci a fost
o incercare care l-a terminat psihic pe Eliade. Adicd nu s-ar fi
asteptat niciodatd sd nu se poata face nimic. O viata intreaga sa
aduni carti si sa tii atdt de mult la ele si dintr-odata, intr-o
fractiune de secundd, adica intr-un timp foarte scurt, sa se
distruga totul... Foarte putin s-a salvat. Dar, in primul rand, erau
manuscrise. Fiind istoric al religiilor, lucra cu mult material, si
avea acolo o multime de manuscrise, material mult. Erau si
manuscrise valoroase ale cartilor care s-au tipdrit. Si nu s-a mai
recuperat nimic. Toate s-au distrus.

Am ajuns si eu la varsta aceasta, merg pe saizeci si patru,
si ma gandesc cd e mare nevoie de oameni ca Pdrintele
Ghelasie. Cand trdia el - normal cd pentru noi, cdlugdrii, dar si
pentru lume - era intre stilpii mdndstirii, intre cei care tin
maénadstirea. Parintele Ghelasie, pentru noi cilugdrii, dar si
pentru cei din afara, era in asa fel, cd orice s-ar fi intamplat - asa
cum e acum, cu virusul acesta - dacé te duceai si vorbeai cu el,
dintr-o dati te linisteai. Gata, domne! Asa, dintr-odata! Aveai
unde si te duci!

Acum am ajuns si eu sd vad cum e, cd ieri m-am simtit
bombardat efectiv. Au venit si cdlugdri si mireni ca sa le zic
ceva relativ la situatia aceasta cu virusul. A venit chiar un
ieromonah de la Sibiu, din Fagaras, chiar foarte puternic, ca sa-i
spun neapdrat ce sd facd cu povestea aceasta cu facutul slujbei
afard. Sunt si maici care ma intreabd, cd li se pare foarte ciudat
tot ce se-ntdmpla azi. Si md uitam cd am avut cateva zile de
cand, cu nebunia aceasta, am fost pus in postura de a linisti
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oamenii. Mi se pare foarte ciudat sd fiu pus intr-o postura foarte
delicata de a astampadra duhurile. Aceastd astamparare o facea
Parintele Ghelasie. Pdi ce, eu sunt Pirintele Ghelasie? Si ma
gandeam: bd, trebuie sd linistesti oamenii, trebuie sa-i norma-
lizezi. Si ma uitam, ce vremuri!? Trebuie si zici ceva oamenilor,
ca sd-i ajute cat de cat. Nu poti sd inchizi usa. E adevarat, ai si tu
treburile tale. Ieri, de exemplu, n-am mai facut nimic, pur si
simplu, a trebuit numai sa vorbesc, cu cutare si cutare. Pe la
zece seara m-am trezit cu cineva de la Craiova, care mi-a spus
cd in toatd Craiova s-a slujit afard. Un tandr care actualmente
este protopsaltul catedralei din Craiova. Urmeaza a doua
Facultate, cea de Litere. Are si master in teologie. O persoana
care mai vine pe aici. M-am trezit cu el pe la ora 10 seara, sd
vorbesc cu el. Ce, am putut sa nu-i deschid? Sd nu stai de
vorba? Na, a trebuit sd vorbesc cu el, si s-a facut 11. Peste doua
ore, apoi a trebuit sd ma duc si la slujpba de noapte. Dar ma
uitam cé ieri nu am facut altceva decéat sd vorbesc cu oamenii.
A trebuit sd-i linistesc.

Trebuie sa mai zici cate ceva. Nu poti sad spui ca acum ai
treaba ta. Asa era si la Parintele Ghelasie. El avea atdtea de
facut, dar zicea: , B4, trebuie sa tii usa deschisa! Esti duhovnic,
esti preot!” La Pdrintele Ghelasie era tot timpul deschis. Desi
avea treaba! Ca avea fel de fel de treburi ale lui. Dar, le mai 13sa,
cd venea cutare si trebuia sd stea cu el. Nu mai vorbesc de
ucenicii lui... Le zicea asa: , B4 tdticule, nu pot acuma. Dar mergi
la bisericd, si apoi vorbim.” Si-si facea timp. N-ai cum sa intorci
spatele! Viata asa e frumoasa, asa e normala! Aceasta-i viata!

In contextul dat, vreau si spun ca lucrurile despre care
am vorbit dezvaluie multe aspecte interesante, ce reies din
numeroase situatii de viatd, daca stii sa cauti si sa le vezi mai in
adancime, nu la suprafata. Oamenii i zic scoala vietii. Oricum,
eu sunt orientat pe experienta umand, pe care multi o negli-
jeaza, dar ea este foarte puternica. E si cunoasterea cartilor, dar
pentru mine trdirea si experienta de viata este foarte impor-
tantd, foarte puternicd. Adicd, pe mine ma incita fel de fel de
cazuistici si de intamplari de viata.

Recent, m-a incitat foarte mult o carte pe care i-as
recomanda-o si lui Neofit. E o carte, pe care mi-am comandat-o.
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O carte care mi se pare interesantd. Si, nu atat cartea, cat
persoana. Am vdzut-o undeva prezentatd. Nu stiu cand a
apdrut. Dar autorul e o figurd, il cheama Mihail Radu Solcan. A
fost profesor universitar in Bucuresti. Domne, era o figura! As
zice cd ghelasiand, cumva. In ce sens? Bine, el cred ci e foarte
cunoscut de varfuri, deoarece cartea e scoasi de Flonta. Iar
Mircea Flonta este cineva. Cine nu-l stie pe Flonta? Are acum
aproape 90 de ani. I-a tradus pe Wittgenstein, pe Kant. Flonta
este din gasca lui Noica. El si cu Ilie Parvu au fost bosii
epistemologiei filozofice la noi, la roméni. Dar, in primul rand,
Flonta e printre cei mai puternici traducdtori. Din germand, in
special. $i e un babalac, sd zic asa, cd e unul din generatia lui
Noica. Dar n-a avut treaba cu comunistii. Deci n-a fost politruc.
Nu s-a amestecat cu activismul acesta. Si el ii ingrijeste cartea
lui Solcan impreund cu Constantin Vica.

Solcan acesta a invatat vreo 26 de limbi. Ultima e chineza.
In ultima perioadd a fost profesor universitar. Si-a facut
calculator el personal, a inventat limbaje... A murit de curand,
prin 2013, rdpus de cancer. Este o figurd gen Cantemir, Parvan,
Iorga. Figuri uriase. Dar la el, e interesant faptul ca toata viata
lui n-a cdutat sd-si facd cunoscut numele. Tot timpul, pe
undeva, s-a dat la fund. Nu si-a facut o imagine sau cat de cat
un nume. Parcd a cautat sa-si stearga prezenta. Tot timpul a
vrut sd ramAand necunoscut. De aceea mi-am si comandat cartea.
A predat pand a murit. Acum s-a publicat un jurnal. Pe ultima
sutd de metri, aproape de moarte, inca invdta. Se ocupa cu
chineza. Dar nu numai cu aceasta. E posibil sd fi predat chiar la
informatica. El, care lucra atata cu calculatorul, era nebun dupa
anticariate. Dupa orice carte. Si cartea ceasornicarilor si cartea
bucatarilor si nu mai stiu ce carte. Totul era pentru el interesant.
Si tot timpul carti, cdrti, carti! Mi s-a pdrut tare interesant ca
figurd. De aceea eram curios sd aflu mai multe despre el si mi-
am comandat cartea.

Cred cd a fost profesor dupa '89, pentru céd a evitat catedra
universitard. Insd, la un moment dat, l-au »fortat”. Nici nu s-a
pus problema sd aiba catedra universitard. Si cred ca a avut
mult timp pe vremea in care nu avea catedrd. Facea alte lucruri.
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Dar este interesantd treaba aceasta, cd era cu net-ul la maxim si
cu calculatorul. In genere, cei care petrec timp pe net nu mai au
treabd atata de mult cu anticariatele, cu librariile. Nu! El pand a
murit a fost cu anticariatele si tot timpul citea carti! $i a murit si
frumos. S-a imbolnavit de cancer. Are si un cuvant, in care zice
despre cancerul lui: ,E o chestie absolut obisnuitd, normala.
Eah!, se mai deterioreazd omul fizic. E normal. Si ce dacd am
cancer!?” A murit pasnic, linistit. Asa mi-a placut de acesta!

Tot o figurd, un profesor de filozofie din perioada inter-
belicd este Ion Petrovici. De acesta am ramas mirat. Filosof
crestin cumva, dar specialist in Kant. Tot in Kant, cum era Ion
Radulescu Motru. Multi au fost kantieni. Ion Petrovici a fost si
ministru in perioada de pand in '44. Ministrul culturii, cred.
Dar, in primul rand, a fost profesor de filosofie, profesor uni-
versitar de filosofie si crestin. Crestin ca si Nae Ionescu. Si a
ajuns la Aiud, detinut politic. L-au bédgat in puscarie. E consi-
derat a fi unul dintre mai-marii filosofiei roméanesti. Avem si
noi niste figuri, in afard de Noica. Sunt o multime de oameni
interbelici, in afard de Cioran, care sunt foarte cunoscuti. Mai
sunt si altii din perioada aceea. E si gruparea de la Kriterion, si
pand la ei sunt oameni precum P.P. Negulescu cu filosofia
renasterii. Iar Negulescu este o mare figurd in filosofia
roméneascd. Cum e si Mircea Florian, care a tradus Organon-ul
lui Aristotel, dar care e pe linia acceptatd de comunisti. Dar pe
Negulescu nu l-au agreat. Negulescu e cu Filosofia renagterii -
care e una din cartile lui cele mai importante. Toti cei pomeniti
sunt figuri importante ale filosofiei romanesti, iar Ion Petrovici
e unul dintre acestia. Cum e si cel ce l-a tradus primul pe Kant
la noi, Bagdasar. O traducere de referinta si la ora actuala.

Petrovici a fost un mare profesor universitar. Face parte
din prima linie. O carte, doud din ale lui sunt opere remarcabile
ale filosofiei romanegti. Este un filosof romén, dar si crestin, dar
nu de genul Sfantului Iustin Martirul. Nu, este un laic, care a
ajuns la Aiud, unde are un comportament de sfant! Petrovici nu
era nici cu rugdciunea mintii, nici cu nu stiu ce practici
ortodoxe. Nu! Ce fdcea el la Aiud? De dimineata pana seara
tinea conferinte de filosofie. Sedea in pat. Sedea in pat sprijinit
de speteaza sau de perete si de dimineata pana seara le vorbea
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celor care erau in celuld cu el. Tinea conferinte de filosofie. Se
spune cd nici unghiile de la picioare nu si le tdia. Avea ca
hultanul niste unghii mari. Dar, n-avea treaba! Ei, stim foarte
bine ce mancare se didea la Aiud. Insa Ion Petrovici nici portia
lui nu si-o manca. Cand altii, cum e Nichifor Crainic, au ajuns
turnatori pentru un blid de linte, pentru un polonic de arpacas,
sau stiu eu ce li se mai dadea lor acolo, el nici portia lui nu si-o
manca. Acelasi lucru se spune si despre altii, cum e Gafencu sau
cum e pdrintele Dimitrie Bejan, care tot asa faceau. Dar acestia
sunt preoti, sunt mistici, adicd mari traitori ortodocsi, rigurosi
cu postul, cu asceza. Despre Ion Petrovici nu se spune ca a fost
in lume cu postul, cu trdiri din acestea, ori cd nu lipsea de la
mandstiri sau de la bisericd. Nu. A fost un universitar, un
filosof. Ei, la Aiud, odata ajuns acolo, de dimineata pana seara
tinea conferinte de filosofie. Dar portia lui nu si-o manca.
N-avea treaba cu problema mancarii, ca e puting, ori ca ,nu ne
dad”, ca ,,ne subnutrim”, sau cd ,murim de foame”. Nuuu! Nici
portia lui nu si-o manca. ,Mancati-o voi...” El trdia cu filosofia.
Am ramas foarte mirat de cazul lui Ion Petrovici. Bine, nu era
ateu, ci era crestin. Cred ca exista la el, normal, si o constiinta
religioasd puternicd, o congtiinta a lui Hristos. Exista o
constiintd hristica foarte puternica, dar nu neaparat dublatd de
o misticd, de o trdire filocalicd sau de nu stiu eu ce angajament.
Nu. Era intr-un context filosofic general crestin. De nuanta
crestina.

Ion Petrovici e crestin. insé, e un crestin, cum sd spun eu,
kantian. E cu Kant, a predat Kant. Nu-i un crestin de tip tra-
ditional. Nu, e om de cultura foarte puternic, si un laic. A fost
un om de lume, a fost si ministru. O figurd cumva populara.
Vorbea foarte bine. Din lume era mare orator. Dar, ajuns in
puscdrie, am ramas mirat de atitudinea lui. Cand multi au ajuns
disperati, Ion Petrovici nu a fost. Am stat mult si m-am gandit:
Cum se explici chestia asta? Pai, el se hranea din conferintele pe
care le tinea. Nu-i mai trebuia nici mancare. E normal cand ai o
mancare normald, dar cu hrdnirea aceea de la Aiud, nici aceea
sd nu-ti mai trebuiascd, sd o neglijezi si pe aceea? N-avea el
treabd. Tot timpul, de dimineatd pana seara, se zice cd tinea
conferinte. Vorbea si o tinea tot cu filosofia lui. Tare interesant!
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Este o atitudine total atipicd si care scoate in evidenta
faptul aceasta, ca dacd te animéa ceva, daca-ti place ceva si il
trdiesti la modul acela dedicat, ajunge sa devind un substitut
aproape de misticd. Adicd, e ceva ce iese din canonul acesta, din
rigurozitatea aceasta tipicdreascd. Deci, mai sunt si chestii atipice.
Nu sunt numai asa cum le credem noi, cu ,rugdciunea lui
Iisus”. Uite si alte atitudini cu rezultate nemaipomenite, concrete.
E vorba de pus la proba. A fost pus in situatie, acolo... Uite, are
o comportare calma, linistitd, atunci cand altii au ajuns turnatori,
cand voiau cu orice chip sd mdndnce un pic mai mult sau sa
aiba niste avantaje cat de cat, sau cand multi se linguseau sa
aibd acces la ceva, sd li se mai dea un medicament sau ceva,
acolo. N-avea treabd cd moare, cd nu mai stiu ce! A fost ani de
zile la Aiud. Normal, cred cd a fost inchis pe motivul cd a fost
ministru. Pe toti politicienii i-au bagat in puscarie. Dar el a fost
ministru. N-o fi fost el mare politician. Era tot filosof. Dar pe
treaba aceasta, cd a facut parte dintr-un guvern, candva, a fost
bagat la puscdrie pentru ani de zile (n.r. 10 ani). Oricum, fdcea
parte din elita veche. Si pe toti i-au intemnitat. Acolo a dat
dovada de o atitudine nemaipomenitd, care n-are nimic din ce
cunoastem noi, din lucrurile acestea practice. De aceea - cum
zicea Pdrintele Ghelasie - nu trebuie sa fim blocati ca sa nu
acceptam si alte moduri sau alte forme prin care, la un moment
dat, lucreazd Dumnezeu. Cum si in Pateric este unul care se
ruga printr-o lucrare foarte ciudata. Avea doua vase si avea si
niste pietricele. $i pentru fiecare gand bun punea o pietricica
intr-un vas, iar pentru fiecare gand rdu punea o pietricica in
celdlalt. Si aceasta era mistica lui. Mistica poate sd fie in multe
feluri.

Asa cd, de ce sa ne mirdm atata de specificul carpatin, de
mistica carpatind, de practica iconicd, cd ar fi nu stiu cum, cand
Ortodoxia este plind de fel de fel de trdiri si forme... Pdrintele
Ghelasie a identificat, a semnalat - cum zice si Neofit in Curente
- un specific sinaitic, un specific athonit, unul carpatin sau unul
carpatin-athonit, un specific slav, un specific siriac sau un
specific egiptean. Sunt o multime. Ma uitam acum si la un
specific etiopian. Cand te uiti la etiopieni, sunt tare aparte.
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Mereu se vorbeste de etiopieni, de felul cum sunt ei. La sirieni
se stie. Apar niste forme istorice diferite. Sunt si alte forme, nu e
deci numai forma aceasta unicd, cum cred unii. Stiu ca l-am
auzit pe Pdrintele Ghelasie - cd, de multe ori, fiind acolo la
stupi, auzeam convorbiri care n-au fost inregistrate - spunand
chiar vizavi de povestea aceasta cu Bizantul: ,Ce este toata
chestia aceasta cu bizantinismul c& e unic, cd numai acolo a fost
totul? Bizantinii au ajuns sd se impund pentru cd au fost
imperiu”. Si, intr-adevdr, nu poti sd spui cd nu e valoare in
Bizant. Nu defdimam! Dar de ce sa nu recunoastem ca exista si
o formd siriacd? Sau cd mai sunt si alte forme? E si o (forma)
ruseascd. lar forma ruseascd e foarte diferita in multe privinte.
Nebunia pentru Hristos o gdsesti mult la rusi. E Sfantul Simeon,
care e la sirieni, cel Nebun pentru Hristos. Rusii au cei mai
multi ,nebuni”. Nici Andrei cel Nebun pentru Hristos nu e
grec, desi grecii il au trecut ca sfant, si apare ca si cum ar fi grec.
Dar nu, std scris in viata lui cd e slav. Dacd la rusi nebunia
pentru Hristos e o formad, nationald aproape, de traire ortodoxd,
atunci de ce sd n-aiba si roménii formele lor?

Vlasie Ierodiaconul
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Noi toti admirdm intelepciunea celor
care vin la noi pentru sfaturi.
Jack Herbert

Cuvantul oximoron provine din limba greacd, fiind
compus din oxys (inteligent, ascutit, patrunzator, arzator, iute)
si moros (prostanac, nebun, tocit, lenes). Astfel prin oximoron
intelegem o juxtapunere a doi termeni contradictorii, o asociere
paradoxala atat de subtild (inteligentd, desteaptd) (oxys), incat
pare nebuneascd (moros). Care este scopul unei astfel de
alaturdri? Desigur cd prin acest procedeu in special oamenii de
litere obtin efecte expresive surprinzdtoare, precum in formula
tacere elocventd. Imi amintesc un vechi cantec al formatiei
Celelalte cuvinte intitulat Scrisori iubite, care suna asa:

Scrisori pastrate de demult...

In linistits zi cu soare

Cu fruntea-n maini ma plec s-ascult
T&cerea vorbitoare!.

De asemenea, oximoronul poate exprima ironii sau
adevdruri usturdtoare, precum in formula bogat sirac, individ pe
care Sfantul Ioan Gurad de Aur l-ar indemna: ,Fa-ti avere din
sardcie”?, adica fa-ti avere in cer, daruind averea ta paman-
teascd3, atata cata este. Sau, intr-o altd cheie, sdrdcia material3 te

1 Alte oximorone din aceeasi clasa: ficere asurzitoare, liniste festivid
(sdrbatoreasci), tipit mut (Edvard Munch).

2 Sfantul loan Gurd de Aur, Cuvinte de aur, vol. VIII, Editura Egumenita,
Galati, 2012, p. 166.

3 Sfantul Isaac Sirianul atentiona: ,Vai de cel ce manancd painea lui
singur, cd nu se va indulci de ea” (Filocalia, vol. X, Editura Institutului
biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1981, p. 227).
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dezleaga de grijile pamantesti, oferind conditii optime pentru
imbogdtirea duhovniceascd, daca te gandesti ca si Geoffrey
Chaucer credea cd ,Sdrdcia este nesuferit de bund”’s... Expresia
cersetor bogat (begarrly rich) surprinde magistral mentalitatea
celor bogati material, dar saraci spiritual, precum ministri care
luau spagé caltabosi sau doctori cu salariul mai mare de 20.000
roni care nu se sfiesc sa ia 50 de la un amarat. Cum ar comenta
acestia din urma expresia paulina ,ca niste saraci, dar pe multi
imbogatind” (II Cor. 6, 10)?

Oximorone intdlnim in scrierile oamenilor sfinti, ale
misticilor, dar acolo sunt folosite, in general, din cu totul alte
motive, asa cum vom vedea la timpul potrivit.

Oximoronul reuneste acidul si baza, yin-ul si yang-ul,
plusul si minusul din electricitate, materia si antimateria din
fizicd, masculinul si femininul. In limba romana oximoron e un
cuvant de gen neutru, adicd jumatate masculin, jumatate feminin.
Desi intuitiv am tendinta sa formez pluralul ca oximoroni, tot
masculin, dictionarele dau pluralul ca oximorone. La unii autori
l-am intalnit sub forma oximoroane, totusi dictionarele pe care
le-am consultat nu indica decat forma oximorone.

Daca tot suntem in zona genurilor, sd remarcam, pe de o
parte, visurile realiste ale femeii (barbati cu un statut superior:
financiar, social, intelectual etc., care sd le protejeze si langa care
sd prospere, ele si copiii lor - ceea ce unii numesc hipergamy),
iar, pe de alta parte, realismul visdtor al multor barbati: ei cu
capul in nori, ele cu picioarele pe pamant. Pe alt plan, sesizam
pasivitatea activi a femeii5, respectiv activitatea pasivd a bdrba-
tului, cel putin din punctul de vedere al nevestei nemultumite
de inifiativele (sau mai bine zis non-initiativele) gospoddresti
ale sotului, care in propria casa pare un oaspete (guest host). In
paranteza fie spus, adevdrata activitate pasivd este ceea ce chi-
nezii antici numeau wu-wei, stare in care actiunea din exterior

4 In original: ,Poverty is hateful good” in The Tale of the Wyf of Bathe,
v. 339 (Geoffrey Chaucer, complete works, Delphi Classics, 2012).

51n societate, intr-un grup de oameni, femeii nu-i scapa nimic: ea scaneaza
regulat, discret totul. Pe de altd parte se scaneaza si pe ea: pozitia picioa-
relor, cum {i std parul etc. Si asta mult mai frecvent decat ar crede barbatii.
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continud, dar tdcerea in lduntrul tdu e deplind. Ea isi atinge
climaxul in sintagme pauline precum: ,Nu mai trdiesc eu, ci
Hristos traieste in mine” (Gal. 2, 20) sau ,Mie, a vietui este
Hristos” (Fil. 1, 21).

Cum am vdzut deja, oximoronul descrie etimologic un
prost intelepts sau, altfel exprimat, un nebun intelept. Pe un palier
al spiritualitatii, oximoronul se intrupeaza in celebrul Nastratin
Hogea, pe un alt palier, in nebunii pentru Hristos si in toti cei
subsumati in spiritualitatea crestina drept ,sdrdci cu duhul”
(Mt. 5, 3). Sa exemplificam.

Intr-o zi, Nastratin Hogea rdmase fard niciun ban in casa.
Apucd mdgarul de funie, sad plece cu el spre targ ca sa-1 vanda.
Ingrijorats, nevasta il intreab:

- Ce faci, Hoge? Dacd vinzi magarul, cu ce o sd ne mai
castigi mie si copiilor pdinea de toate zilele?

Acesta i-a rdspuns:

- Lasd, cd m-am gandit eu la toate. O sa pun un pret atat
de mare pe magar, cd nu il va cumpdra nimeni.”

Sau:

Intr-o zi, oamenii i-au spus lui Nastratin:

- Mdi omule, mai termina cu prostiile pe care le faci! Pana
cand vrei sd te pacdleascd lumea si sd rada de tine?

Imperturbabil, hogea i-a lamurit:

- E drept cd oamenii ma pdcalesc zilnic, dar la fel de drept
este si cd experienta mea creste din zi in zis.

Dar poate cea mai frumoasa ilustrare ar fi urmatoarea.
Nastratin Hogea a dat intr-o seard un asemenea ospat, incat

6 In limba englez& avem cuvantul sophomores, care defineste un individ cu
pretentii intelectuale, increzdtor in sine, plin de sine, dar imatur. O
etimologie sustine provenienta cuvantului din greaca: sophos (intelept) +
moros (prost). Limbi precum greaca si latina, desi considerate limbi
moarte sunt, de fapt, limbi moarte vii, datorita faptului ca nenumadrate
cuvinte din limbile contemporane isi au radécina in ele. De exemplu, 60%
din cuvintele engleze sunt de origine latind si adesea paginile introductive
ale unei carti sunt numerotate folosind cifre romane. Engleza nu e deloc
saracd in oximorone. Un alt echivalent pentru prost destept e shrewd
dumbness.

7 Peripetiile lui Nastratin Hogea, Editura Herald, Bucuresti, 2016, p. 24.

8 [bidem, p. 29.
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vestea despre bogdtia bucatelor a ajuns la urechile califului.
Acesta l-a chemat la el si l-a intrebat de unde avusese bani
pentru o asemenea petrecere.

- Pun ramasaguri, a raspuns Nastratin, si le castig.

- Pe ce pui ramésag?

- Pe orice.

- Te incumeti sd pui un ramasag si cu mine?

- Sigur, daca vrei, a rdspuns Nastratin.

- Pe zece galbeni?

- Zece galbeni si fie.

- Si pe ce vrei sd punem ramadsag?

- Ma prind ca maine-dimineatd, cand ai sa te trezesti, o sa
ai o buba mare pe buca dreapta.

Zis si facut. A doua zi, dupd o noapte de somn chinuit,
califul s-a trezit si a bagat de seamd cd nu avea nimic pe buca
dreaptd, ba nici mécar pe stanga. L-a chemat pe Nastratin si i-a
spus cd pierduse ramdsagul.

Nastratin a dorit sd se incredinteze, iar califul s-a invoit.
Si-a dat jos pantalonii si si-a ardtat dosul in fata lui Nastratin,
care a recunoscut cd pierduse si a iesit umil.

Chiar In acea seard, califul a aflat cd Nastratin dddea un
ospdt si mai stragnic decat primul. L-a chemat si l-a intrebat,
destul de supadrat, de unde avea banii pentru petrecere.

- Nimic mai usor! a rdspuns Nastratin. Am pus rdmadsag
pe cincizeci de galbeni cu vizirul tdu si am castigat.

- Si pe ce anume ai pus ramadsag?

- Ca de dimineatd, daca vine destul de devreme si se
ascunde in spatele unei perdele, are sa-1 vada pe calif ardtandu-mi
dosul.

Henry Ford afirma cd , O afacere care face doar bani e o
afacere sdraca (poor business)”10. Nastratin pare a fi un adevdrat
afacerist, dar si un cheltuitor cumpdtat (spendthrift), care ar fi
gustat maxima presedintelui Trump: ,Bugetul a fost nelimitat,

9 Ibidem, pp. 253-254.
10 https:/ /www.brainyquote.com/quotes/henry_ford_104352 , consultat
la 26.05.2021.
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dar l-am depdsit”1l, maximd pe care unii au numit-o , ultimul
oximoron al sec. XXI”.

Pe palierul nebunilor pentru Hristos, Sfantul Teofil de la
Lavra kieveana Pecerska ii poate fi un corespondent.

- Ivane!, i s-a adresat odatd fericitul unui ucenic, hai si
culegem hribi. Ia mai iute cosul.

Au luat cele de trebuinta si au plecat. Au intrat in adancul
padurii. Vazduhul era incarcat de zaduf. Fericitul culegea hribi
si ofta intr-una:

— Ah, ce furtund vine... Ce mai furtunai...

Ivan a privit in sus. Cerul era limpede, albastru, senin.

- N-are si fie furtuna, batiusca. Nu se vede niciun nor.

- Of, are sd fie... Degrabd are sd fie... Vine deja spre noi...
Ulite!

Intre timp din tufisuri au tasnit 3 tineri zdravan inarmati
si s-au apropiat de fericit plini de rautate.

- Aha, a picat un monah!... Scoate banii!

Fericitul si-a facut semnul crucii, a scotocit linistit in cos si
le-a dat cel mai mare hrib.

- Mancati si sa va fie de bine...

- Ce?!, au strigat talharii, iti mai bati si joc de noi?...

Si s-au apucat sa-1 batd pe fericit, lovind unde nimereau.

- Ivane, a soptit insangerat fericitul, pleaca...

- Nu, a rdspuns acela, ,,Unde este stapanul acolo este si
robul lui”. Si vdzandu-1 pe fericit plin de sange, s-a aruncat cu
inversunare asupra talharilor. Acestia erau, insa, mai puternici:
l-au legat pe ucenic si l-au batut si pe el. Batandu-si joc de
victimele lipsite de apdrare, jefuitorii au plecat.12

Cat despre sardcia cu duhul, in Pateric citim ca mai multi
monahi, intre care si avva losif, s-au dus odatd la avva Antonie.
Batranul, vrand sa-i pund la incercare, a citat o vorbd din
Scripturd si a inceput sd-i intrebe pe cei mai tineri ce inseamna
vorba aceea. Fiecare spunea dupa cum se pricepea, iar batranul

11 In original: ,The budget was unlimited, but I exceeded it”
(https:/ /www.azquotes.com/quote/1252305, consultat la 26.05.2021).

12 V]adimir Znosko, Sfantul Teofil cel nebun pentru Hristos. Viata si acatistul,
Editura Egumenita, Galati, s.a., pp. 47-48.
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raspundea fiecaruia: ,N-ai gasit!”. La sfarsit, il intreabd si pe
avva losif: ,,Ce spui cd inseamna vorba aceasta?”. El, care era cel
mai In mdsurd sd emitd o pdrere, raspunde: ,Nu stiu”. Atunci
avva Antonie conchide: ,Cu adevdrat, avva losif a gasit calea,
fiindca a spus: ,Nu stiu”13. Mai mult decat socraticul ,Stiu ca
nu stiu”, sardcia cu duhul e considerata adevarata intelepciune.
In acelasi sens, avem in pilda vamesului si a fariseului smerirea
care te inalta si inaltarea care te coboara (Lc. 18, 14). Tot astfel,
in oximoronica logica hristicd cel mai mic e cel mai mare si cel
din urma cel dintai (Mc. 9, 35) si invers. Pe aceeasi linie, ,cine
va voi sd-si scape sufletul il va pierde, iar cine va pierde sufletul
pentru Mine si pentru Evanghelie, acela il va scapa” (Mc. 8, 35);
»lasa mortii sa-si ingroape mortii” (Mt. 8, 22), devino , pescar de
oameni” (Mc. 1, 17) si ia aminte cd , dacd lumina care e in tine
este intuneric, dar intunericul cu cat mai mult” (Mt. 6, 23)
intunericul deplin al ignorantei. Invers, daca intunericul din
tine devine lumind, atunci ai ajuns gnostic in sensul evagrian al
termenului. Tot lui lisus i apartine formula: ,Va poruncesc: sa
va iubiti unul pe altul” (In. 13, 34; 15, 12; 15, 17). Périntele Ion
Buga sesizeazd cd ,Sintagma porunca iubirii constituie un
oximoron; unde-i poruncd nu-i iubire si unde-i iubire nu mai
este nevoie de porunci si legi. Dilige et fac quod vis - Fericitul
Augustin”14. La randul lui, Mihai Neamtu vede in fiecare
fericire evanghelica un oximoron?s.

Privit mai indeaproape, Hristos este nu cel mai mare
oximoron, ci Oximoronul prin excelentd, Oximoronul arhetipal.
El este simultan, dupd o rugdaciune din Taina Spovedaniei,
,Pdstor si miel”’6, sau, dupd o rugdciune a amvonului din

13 Pateric, Antonie 17. Am folosit pentru numerotarea apoftegmelor Patericul,
Editura Polirom, lasi, 2005. Acolo unde am uzitat de alte traduceri ale
acestuia am specificat explicit acest lucru in nota de subsol corespunzatoare.
14 Preot Prof. Ion Buga, Teologia Cinei de Taind, Editura Sfantul Gheorghe-
Vechi, Bucuresti, 1998, p. 34.

15 Mai precis, el scrie despre ,formula oximoronica a fiecdrei «fericiri»
evanghelice” (Mihail Neamtu, Gramatica Ortodoxiei, Editura Polirom, Iasi,
2007, p. 170).

16 Molitfelnic, Editura Institutului biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe
Roméne, Bucuresti, 2002, p. 64.
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perioada bizantind, ,Preotul cel preacurat si vitelul cel fara
meteahnd”1’, invocare ce ne duce cu mintea la anaforaua
hrisostomiand: , Tu egti Cel ce aduci si Cel ce Te aduci, Cel ce
primesti si Cel ce Te imparti”, adica simultan Jertfitor, Jertfa si
Cel cdruia i se aduce jertfa. In cele din urma, doar acest Hristos
a facut posibild Euharistia, Jertfa nesingeroasd.

Deoarece , Fiul Omului n-a venit ca sa I se slujeascd, ci ca
sa slujeascd si sa-Si dea sufletul rascumparare pentru multi”
(Mt. 20, 28), lisus e fmpdmtul Slujitor, un oximoron de efect, cdci
unde s-a mai vdzut impdrat pdmantesc sd slujeascd poporul?

Nazarineanul e Invitatorul neinvaitat. Cand lisus avea dispute
cu elita poporului, ,iudeii se mirau zicAnd: Cum stie Acesta
carte fard sa fi invatat?” (In. 7, 15). Cand a venit in tinuturile
unde copildrise, ,ii invata in sinagoga lor, incat ei erau uimiti si
ziceau: De unde are El intelepciunea aceasta si puterile? Au nu
este Acesta fiul teslarului? Au nu se numeste mama Lui Maria
si fratii Lui: lacov si losif si Simon si Iuda? Si surorile Lui au nu
sunt toate la noi? Deci, de unde are El toate acestea?” (Mt. 13,
54-56; Mc. 6, 1-3).

Tisus e ilustrul necunoscut, e cunoscutul necunoscut. Dupd o
disputd cu iudeii, ,ziceau unii dintre ierusalimiteni: Nu este,
oare, Acesta pe care-L cdutau sa-L ucida? Siiata ca vorbeste pe
fatd si ei nu-I zic nimic. Nu cumva cédpeteniile au cunoscut cu
adevirat ci Acesta e Hristos? Dar pe Acesta Il stim de unde
este. Insd Hristosul, cand va veni, nimeni nu stie de unde este.
Deci a strigat lisus in templu, invatand si zicand: Si pe Mine Ma
stiti si stiti de unde sunt” (In. 7, 25-28), dar totodata le clarifica:
,nimeni nu cunoaste pe Fiul, decat numai Tatal” (Mt. 11, 27) si
,nimeni nu poate sa vind la Mine, daca nu-i este dat de la Tatal”
(In. 6, 65).

Hristos e concomitent pentru crestinism piatra de temelie,
dar si piatra cea din capul unghiului. El este Fiu al lui Dumnezeu
din vesnicie si Fiu al Omului sub vremi. ,Fiul fird de neam”
(Stantul Roman Melodul’®), Logosul divin zamislit in afara
timpului de cdtre Tatdl, faird mamad, este zamislit in timp de

17 Rugdciunile Amvonului, Editura Sofia si Editura Metafraze, Bucuresti,
2017, p. 161.
18 Sfantul Roman Melodul, Imne, Editura Bizantind, Bucuresti, 2007, p. 68.
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cdtre o Mama, fara tatd, fiind, in consecintd, piatrd de scandal
pentru iudei si rationalisti. O Cantare de Criciun se incumetd sa
descrie nedesriptibilul:

Fecioara naste astdzi pe Cel Vesnic,

Iar pamantul i oferd o grota celui Inaccesibil.

Ingerii si pastorii Il lauda

Iar magii inainteaza impreuna cu stelele:

Cdci Tu Te-ai nascut pentru noi,

Copil nou nascut, Dumnezeu pre-vesnic!t?

Absolut uimitor cum intelepciunea, fie ea populard sau
teologica, apeleaza la oximoron, cdutand sd descrie taina Intru-
pdrii, juxtapundnd, ba chiar intrepdtrunzand clipa prezenta si
eternitatea: ,, Copil nou nascut, Dumnezeu pre-vesnic”!

In Hristos se intalnesc atotputernicia dumnezeiasci si
neputinta omeneasca. Cand Iuda apare in Gradina Ghetsimani,
insotit de ostasi si de slujitori adusi de el de la arhierei si farisei
cu felinare si cu faclii si cu arme pentru a-L aresta pe lisus,
Acesta ii intreaba: ,Pe cine cautati?” Ei au raspuns: ,Pe lisus
Nazarineanul”. El a recunoscut: ,,Eu sunt”. Atunci cadnd le-a
spus: ,,Eu sunt”, ei s-au dat inapoi si au cazut la pamant. Dar in
momentul imediat urmadtor, pand ca aceia sd apuce sd se
dezmeticeascd, sa realizeze ca au in fata pe Fiul lui Dumnezeu,
lisus si-a ardtat latura de Fiu al Omului. Deci iardsi i-a intrebat:
,Pe cine cdutati?” lar ei au repetat: ,Pe lisus Nazarineanul”.
Réaspuns-a lisus identic: ,V-am spus ca Eu sunt”. Deci ostasii si
comandantul si slujitorii iudeilor au prins pe lisus si L-au legat
(In. 18, 4-12).

Cel care ii invdta pe ucenici: ,Daca cineva vrea sa fie
intaiul, sa fie cel din urma dintre toti si slujitor al tuturor” (Mc. 9,
35) e Cel care va spala picioarele lor la Cina cea de Taina si care,
nu cu mult inainte de acest eveniment, isi va face intrarea in
Ierusalim pe asin intr-un smerit triumf, dupa o fericita expresie a
Parintelui Lawrence R. Farley?® care, comentand episodul in care
fariseii si irodianii Il intreabd cu viclenie daci se cuvine a da

19 Alphonse Goettmann, Bucuria - fata lui Dumnezeu in om, Editura Herald,
Bucuresti, 2010, p. 90.

20 Lawrence R. Farley, The Gospel of Luke, Ancient Faith Publishing,
Chesterton, 2010, p. 341.
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dajdie cezarului, se intreabd la randul lui dacd lisus, primind
dinarul pe care il ceruse, l-a studiat pentru o clipa cu o seriozitate
batjocoritoare?!. , Acest lisus” (FA 1, 11; 2, 32, 36), care nu avea
niciun dinar in buzunar (Mt. 17, 24-27), e Cel despre care Sfantul
Pavel scria in A doua epistold catre Corinteni: ,Ca stiti harul
Domnului nostru lisus Hristos cd pentru voi a sdrdcit, bogat
fiind, ca voi cu sdrdcia lui sa va imbogatiti” (II Cor. 8, 9). Sfantul
Ioan Gurd de Aur comenteazd pe marginea acestui ultim verset:
»,Ganditi-va, aduceti-va aminte si cugetati la harul lui Dumnezeu,
si nu treceti cu vederea cum s-ar intdmpla, ci judecati la maretia
lui, ce fel si cat este, si cum El nu a crutat nimic din ale Sale. El si-
a desertat slava Sa nu pentru ca sa va imbogatiti voi cu boggtia, ci
cu sdrdcia Lui. Dacd nu crezi poate cd sdrdcia este facdtoare de
bogdtie, gandeste-te la Stapanul tau, si atunci nu te vei mai indoi.
Cé dacd Acela nu Se fdcea sdrac, tu nu te-ai fi facut bogat. Ca
minunea?? aceasta este: ci sirdcia a imbogitit pe bogatie. Insa
bogadtie aici el numeste cunoasterea bunei-cinstiri, curdtirea paca-
telor, dreptatea, sfintirea si toate celelalte bunatati nenumarate pe
care ni le-a dat sini le va da. $i pe toate acestea prin sardcie le-am
castigat. Prin care sdrdcie? Prin faptul cd a luat trup omenesc, S-a
fdcut om si a patimit ceea ce a pdtimit, desi pentru toate acestea
El nu a fost dator cu nimic tie, ci tu ii datorezi Lui”23.

Paradoxul acesta al lui Hristos Dumnezeu-Omul cere cu
necesitate, pentru a fi cuvantat, oximoronul, crede Alexaander
Golitzin, care noteaza: ,Necreatul nu se poate amesteca cu
creatul, dar in mod incredibil a facut-024, si imposibilul devenit

21 Jdem, The Gospel of Mark, Ancient Faith Publishing, Chesterton, 2004, p. 194.
22 O micd minune e un oximoron, pentru cd minunea e interventia nivelului
i+1 pe nivelul i, interventie care nu poate fi masurata in termenii nivelului
i. Din aceleasi motive o mare minune e un pleonasm.

23 Sfantul Ioan Gura de Aur, Talcuire la Epistola a doua citre Corinteni, Editura
Sofia, Bucuresti si Editura Cartea Ortodoxd, Alexandria, 2007, p. 161.

24 Oscar Wilde, in stilu-i binecunoscut, afirma: , Cred orice, cu conditia sa
fie intr-adevar (pe deplin) incredibil”. A crede cd Dumnezeu S-a facut om,
a crede cd necreatul s-a unit cu creatul inseamna a crede incredibilul - o
adevdrata definitie pentru credinta. in original: ,I can believe anything,
provided that it is quite incredible” (https://www.goodreads.com/
quotes/377922-as-for-believing-things-i-can-believe-anything-provided-
that, consultat la 26.05.2021).
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posibil in chip imposibil desfide capacitatile limbii noastre,
reclamd oximoronul”?>. El cheamad in ajutor pe Sfantul Simeon
Noul Teolog, care exclama: ,Vad in chip nevazut frumusetea
negrdita a lui Dumnezeu insusi; tin in chip nepipadit, inteleg in
chip neinteles chipul Sau fara chip, forma Sa fara forma, figura
Sa fara figura, intr-o vedere lipsitd de vedere si intr-o frumusete
necompusa si feluritd in chip nefelurit”2. Apoi continua:
,Inima acestui paradox e misterul Cuvantului facut trup, Care
ofera slava Sa tuturor celor care-L doresc. Cel despre care
Sfantul Simeon vorbeste in pasajul citat mai sus e Hristos”?’.
Oximoronul Dummnezeu intrupat 11 defineste pe Hristos:
»,Dumnezeu insusi, Transcendenta Absoluta, Creatorul lumii
devine «carne», adicd materie fragild, alcdtuire pieritoare”
(Cristian Badilita?s). Or, ,datorita celor doud naturi, umana si
divina, ale lui Cristos, se pot aldtura contrariile: Cristos este
uman si divin, in timp si in vegnicie, de inteles si de neinteles,
de atins si de neatins, vazut si nevazut etc.” (Ysabel de Andia®).
Aplecandu-se asupra misterului Intruparii, Sfantul Nicolae
Cabasila va nota: , Acela este insusi Dumnezeu, Care le-a
savarsit nu trimitand pe altcineva, nici poruncind altuia, ci fiind
prezent El insusi in cele faptuite cu insdsi mana Sa; modul a fost
umilindu-Se si sardcind de bundvoie pana la trup, junghiere si
mormant, exiland dincolo de hotarele intregii firi stricaciunea si
moartea cdrora li S-a facut partas El insusi; iar sfarsitul este ca
omul sa pitimeascd fericirea, nu cum trebuia el sa patimeascs, ci
asa cum a putut sa o facd Dumnezeu”30. Prin urmare, fericita
patimire a lui Hristos i-a daruit omului sa pdatimeasci fericirea.

25 Jerom. Alexander Golitzin in studiu introductiv la Sfantul Simeon Noul
Teolog, Discursuri teologice si efice. Scrieri I, Editura Deisis, Sibiu, 2001, p. 492.
26 [bidem.

27 Ibidem.

28 Noul Testament. Evanghelia dupd loan. Introducere, traducere, comentariu
si note patristice de Cristian Badilitd, Editura Vremea, Bucuresti, 2015,
p. 147.

2 Cristian Badilitd, Stiintd, dragoste, credintd: convorbiri cu patrologi
europeni, Bucuresti, Curtea Veche Publishing, 2008, p. 186.

30 Sfantul Nicolae Cabasila, Cuvintarile teologice la lezechiel — Hristos -
Fecioara Maria. Scrieri I, Editura Deisis, Sibiu, 2010, p. 140.
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Afirmatia lui Heidegger: ,Adevdrul nu era o categorie
logicd, ci un mister aflat intr-o miscare de dezvaluire in ascun-
dere” se potriveste de minune si Adevarului intrupat, Celui
care raspunde nu la intrebarea , Ce este adevarul?”, ci la intre-
barea ,,Cine este adevarul?”. Sfantul Simeon Noul Teolog a sur-
prins in inaltele sale trdiri mistice aceastd dezvaluire in ascundere:
»,Tu Cel ce esti negrdit, nevdzut, neatins, care pui in miscare
totul, Care te ardti si Te ascunzi in fiecare ceas. Dispareai si imi
apdreai zi si noapte”?!. Vladimir Lossky comenteaza: , Ceea ce
incearca Sfantul Simeon sd exprime in termeni care se contrazic
ne lasi sa intrevedem aceasti comuniune cu Dumnezeul Cel
viu in Lumina Lui necreata”32. O astfel de experienta poate fi
etichetatd cu mallarmeanul miracol limpede, un oximoron favorit
al distinsului profesor Cornel Mihai Ionescu33, oximoron insa
care, ca si oricare altul, isi viddeste limitele: Intrucat exhaus-
tiunea nu este posibild, va exista intotdeauna in «inflorirea
cuvantului» un «rest» nesublimat si «inexprimabil» din ceea ce
«abisul» refuzd absolutei decantiri”34. In arealul duhovnicesc se
poate naviga doar cu ratiunea misticd, singura care nu rataceste,
fiind intdrita in smerenia sa de har, dupa cum cere o rugaciune
a Sfantului Simeon Metafrast: ,Cu puterea Ta, Doamne,
intdreste-mi puterea cea neputincioasa”3. Insa navigatorul, la
intoarcerea din rdpire, nu poate surprinde in cuvinte potrivite
decat ceva din frumusetea, din farmecul locurilor vazute. Si , Este
stiut cd «farmecul» suscitd in sfera limbajului acel exces de
paradoxe, ce nu reprezintd decat semnul iminentei abolirii lui,
instaurarea limbajului apofatic, adicd preliminariile unui vortex

31 Apud Vladimir Lossky, Vederea lui Dumnezeu, Editura Deisis, Sibiu, 1995,
p- 131.

32 Jbidem, p. 132.

3 El afirmd despre poemul Commiato (Bun rimas) al lui Ungaretti ca
»desfdgoard scenariul prin care transparenta mallarmeeana ordoneaza
intr-un miracol limpede atat «stupoarea» inspdimantatd a lui Heidegger, cat
si explorarea orficd a unei «tdceri» «abisale» in care gesteaza «cuvantul»”
(Cornel Mihai Ionescu, Cercul lui Hermes, p. 116).

34 Jbidem, p. 118.

35 Cele mai frumoase rugdciuni ale ortodoxiei, Editura Anastasia, Bucuresti,
s.a., p. 193.
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al tacerii” (Cornel Mihai Ionescu3), iar in limbajul apofatic
oximoronele sunt precum pestii in ocean.

Prima rugdciune rostitd de preot in taind la Vecernie se
incheie oximoronic: , Veseleste inimile noastre ca sd ne temem
(Infioram - n.n.) de numele Tdu cel sfant ca... nu este nimeni
asemenea Tie, puternic intru mild si bun intru tdirie spre a ajuta si
a mangaia si a mantui”. Doar El, Oximoronul, si cei ce s-au
fadcut asemenea Lui pot face sda fuzioneze puterea si mila,
bunatatea si taria, doar ei pot ajuta, mangaia, mantui (vindeca).

Maica Domnului e prima dintre acestia, constituind si ea
o ipostaziere a oximoronului. De aceea in Acatistul Buneivestiri
recitam:

Bucura-te, incdperea Celui neincaput!

Bucuré-te, ceea ce ai impreunat fecioria cu nasterea!

Bucuré-te, cea care ai adunat cele potrivnice intr-una!

Parintele Petroniu Tdnase a meditat asupra subiectului:
,Md gandeam... la denumirea aceasta a Maicii Domnului.
Fiecare Bisericd Ortodoxd are o anumitd denumire pe care o
foloseste in chip deosebit. De exemplu, grecii au Panaghia, rusii
au Bogorodita, romanii au Maica Domnului. Exista si diminuti-
vul Maicuta Domnului. De unde aceasta diferenta®”? Grecii au
stdruit si au pdstrat denumirea de Panaghia (Preasfanta) pentru
cd idealul acesta de desavarsire era prezent la ei inca din
antichitate. Omul trebuie sa ajungd la desdvarsire. Panaghia
este cea care a intruchipat idealul cel mai inalt de desdvarsire.
Poporul romén s-a oprit la Mama Domnului, din cauza sensi-
bilitdtii pe care o are fatd de rolul mamei. Dar este ceva mai
mult. Nu se intrebuinteaza cuvantul de mama, ci cel de maica,
rezervat de obicei pentru femeile care traiesc in feciorie, pentru
cdlugdrite. Atunci cand spui Maica Domnului, se cuprind tra-
sdturile caracteristice ale acesteia: si mama dar si fecioard, in
acelasi timp. Lucrul cel mai adanc, teologic, lucrul cel mai de
taind. Poporul a surprins intr-o numire simpla amandoud aceste
trasaturi: mama si fecioara”3s. Din nou, intelepciunea populara
face uz de oximoron cand se apropie de taina Intruparii.

36 Cornel Mihai Ionescu, Cercul lui Hermes, p. 12.
37 Un oximoron care sare putin in ochi: aceeasi diferentd.
38 Pirintele Petroniu de la Prodromu, Editura Bizanting, Bucuresti, 2015, p. 121.
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Parintele Nicolae Jan scrie si el despre Fecioara Maica:
~Mamad si Mireasa paradoxald a imparatului Hristos, oximoron
sau paradoxald intdlnire intre feciorie si nastere, smerenie si
proslavire, kenozi si theoza”3. El il citeaza pe Petru Hrisologul:
,De altfel, ce stirbire (vatamare) putea sd sufere castitatea acolo
unde Dumnezeu vine sd se uneasca cu fecioria... Nimeni, deci,
sd nu cantdreascd cu mdsurd omeneascd cuprinsul acestei taine
dumnezeiesti; nimeni sa nu discute intru duhul sau pamantesc
despre o minune cereascd; nimeni sa nu trateze obisnuit aceasta
tainicd noutate#’; nimeni sd nu masoare dupa un model obisnuit
ceea ce este unic”41,

In Occident, primul vers al rugdciunii lui Bernard de
Clairvaux cdtre Fecioara Maria: , Vergine Madre, figlia del tuo
figlio” (Fecioard Mama (Maicd), fiica Fiului tdu) — oximoron
celebru— a devenit un topos in imnografia produsa de Adoratia
Fecioarei, dovada ca il reproduc deopotrivda Dante Aligheri in
Divina Comedie (Paradisul, Cantul XXXIII, v. 1), o Chanson pieuse
a truverului Gilbert de Coincy, cét si canzona 336 a lui Petrarca
(, Vergine pura, d'ogni parte intera,/del tuo parte gentil figluola e
madre...”).

Fecioara care a luat in pantece este simbolizatd in Traditia
Bisericii si prin toiagul uscat al lui Aaron care a inflorit.
Apelativul traditional al Fecioarei ,radon to amaranton” — rozi
neofiliti— e o constructie oximoronicd, unde efemerului floral al

% Jan Nicolae, Nasterea Domnului oglinditd in predica patristicd, Editura
Reintregirea, Alba Iulia, 2018, p. 384.
40 Daca in ce priveste cele mundane o noutate de ieri s-a invechit pana azi
(old news), in ce priveste cele duhovnicesti noutatea ramane vesnic nouad.
E semnificativ de cate ori apare cuvantul ,astdzi” in slujbele marilor
praznice. Iatd cateva exemple din Utrenia Invierii: ,leri m-am ingropat
impreund cu Tine, Hristoase, astdzi ma ridic impreuna cu Tine, Cel ce ai
inviat.”; ,Astdzi este mantuirea lumii, cd a inviat Hristos ca Cel
atotputernic.”; , Astdzi a prddat iadul, Stapanul, Cel ce a ridicat pe cei
legati.”; , Pastile cele sfintite astdzi noud s-au aratat.”; , O, Pastile, izbavire
de intristare! C3 astdzi, din mormant ca dintr-o cdmard stralucind Hristos,
pe femei de bucurie le-a umplut, zicAnd: Vestiti apostolilor!”.

Tot astfel, melodii vechi rdman vegnic noi, fredonate recurent cu patos
de fiecare generatie.
41 Apud Jan Nicolae, op. cit., p. 461.
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rozei i se asociaza nota incoruptibilitatii, asa cum vedem si
intr-un stih din Acatistul Buneivestiri: ,Bucurd-te, floarea
nestricaciunii ”42

Daca in scrierile Sfantului Grigore Palama Maica Domnului
apare ca model al isihastilor, ceea ce pentru o femeie obisnuita e
o imposibilitate, Jaroslav Pelikan observa ca In lucrarile lor,
Sfintii Parinti si ganditorii medievali... propun modelul femeii
intruchipate de Fecioara Maria «femeia darza» (mulier fortis),
care, in calitate de urmasd si rdscumpadratoare a Primei Eve, a
zdrobit capul sarpelui si l-a invins pe diavol”4. Or, femeia darzi
este femeia care trdieste in har, intdritd de el, care si-a transcens
conditia. Femeia ddrza si barbatul plin de compasiune, doua expresii
oximoronice, au ajuns pe acel palier al vietii unde ,nu mai este
parte bdrbdteasca si parte femeiascd, pentru ca voi toti una
sunteti in Hristos lisus”, dupa cum ne asigurda Apostolul
Neamurilor in Epistola citre Galateni (Gal. 3, 28).

Cat despre acesta din urmad, e incantat si extrem de priceput,
asa cum vom vedea si mai departe, sa uzeze de formule

42 Sfintii devin si ei astfel de flori. Simeon Noul Teolog este una dintre ele,
asa cum vedem dintr-o catehezd-marturie a sa: ,Prin putind rdbdare si
foarte putind vointd, sau mai bine spus cu ajutorul Dumnezeului Celui Viu
suntem repldsmuiti si reinnoiti, curdtiti la suflet, trup si cuget, si ne facem
ceea ce eram fard sd o stim, acoperiti fiind de patimi, si primim cele de care
nu suntem vrednici. Lucruri din care am primit si eu, cel mai siarman si
netrebnic dintre toti. (...) Am primit insd har peste har (In. 1, 16), si
binefacere peste binefacere, foc peste foc, flacara peste flacdra, si la urcusuri
mi s-au addugat urcusuri (Ps. 82, 6), iar la capatul urcusului luming si in
lumind o lumind incd si mai limpede. Iar in mijlocul ei a stralucit din nou un
soare luminos, si din el s-a ardtat o razd, iar aceasta a umplut toate si cele
intelese cu mintea erau necuprinse, iar in acestea am ramas si eu lacrimand
preadulce si minunandu-ma de cele negrdite. Dar o Minte dumnezeiasca
grdia cu mintea mea si ma invata zicand asa: «Ai cunoscut cum te-a facut
puterea Mea cu iubire de oameni doar pentru putind credinta si rabdare
care a intdrit iubirea ta? latd ca, fiind supus mortii, te-ai facut nemuritor si,
tiind tinut de stricdciune, te gdsesti mai presus de ea. Locuiesti in lume si
esti impreund cu Mine, esti imbréacat in trup si nu esti tarat de niciuna din
placerile trupului. Esti mic la vedere si vezi cu mintea»” (Sfantul Simeon
Noul Teolog, Cateheze. Scrieri 11, Editura Deisis, Sibiu, 2003, pp. 194-195)

4 Jaroslav Pelikan, Fecioara Maria de-a lungul secolelor. Locul ei in istoria
culturii, Editura Humanitas, Bucuresti, 1998, p. 50.
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oximoronice, precum in A doua epistold citre Corinteni unde
prezinta conditia celor care trdiesc autentic in Legea lui Hristos:
,Prin slavd si necinste, prin defdimare si laudd; ca niste
amadgitori, desi iubitori de adevdr, ca niste necunoscuti, desi
bine cunoscuti, ca fiind pe pragul mortii, desi iata ca trdim, ca
niste pedepsiti, dar nu ucisi; ca niste intristati, dar pururea
bucurandu-ne; ca niste saraci, dar pe multi imbogatind; ca unii
care n-au nimic, dar toate le stapanesc” (II Cor. 6, 8-10).

Tot lui ii apartine formidabila expresie: ,ma bucur in
slabiciuni, in defdimari, in nevoi, in prigoniri, in stramtorari
pentru Hristos, caci, cand sunt slab, atunci sunt tare” (II Cor. 12,
10). Ea va inspira titlul unei carti a lui Timothy B. Savage, Power
through Weakness. Paul’s Understanding of the Christian Ministry
in 2 Corinthians. Putere prin slabiciune, aceasta este taina cresti-
nismului, puterea dumnezeiasca lucrand prin smerita si nepu-
tincioasa fire omeneasca.

Daci in sonetul CCXLIV Vasile Voiculescu Il numeste pe
Dumnezeu soare vesnic:

Dar tu esti soare vesnic:

o clipa poti ierta

Sa fiu o biatd gaza

jucand in raza ta,
efectul de contrast dintre batranul soare, ficut de Dumnezeu in
ziua a patra a Genezei (Fc. 1, 19) si efemera gaza cu viata de o zi
fiind foarte puternic, in sonetul CLXXI il numeste, cu un reusit
oximoron, tanarul meu soare:

Iubirea pentru tine-mi veni nu ca un fur,

Ci ca un rege, cdrui usi largi i s-au deschis;

Nu strecuratd-n noapte din adincimi de vis,

Ci in lumina-nalti a marelui azur.

Abia acum descopdr maretele-ncaperi

Ce stau desarte-n mine cu obloane de-nchisoare.

Te asteptau, sa-mi umpli tu, tdndrul meu soare,

Adancul vast cat lumea cu raze de dureri...

Cu vederi diferite de ale lui Voiculescu, cAntind in struna
regimului comunist, Tudor Arghezi avea, totusi, dreptate cand
sustinea ca , Tara noastrd nu are ce face cu tineri imbétrénijci; el
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ii trebuiesc batrani, multi batrani, insa tineri”’44, asemeni soarelui
voiculescian. Astfel de bitrini tineri am intdlnit in peregrindrile
mele prin mandstiri acum cateva decenii, oameni plini de
vitalitatea Duhului, transmitandu-ti viata, dinamism, tinerete.
La polul opus acestor asceti, care redusesera necesitatile
trupesti la minim, cdci cu cat te apropii de Dumnezeu cu atat
mai mult esti duh decat trup, aflam tinerii imbuibati si lenesi ai
societatii de consum, cu adevarat tineri bitrani, tineri imbatraniti
mult prea devreme de necrutatoare vicii. Acest oximoron, tindr
bdtrdn, mai are si un alt sens cu totul diferit, anume acela de
tAndr cu minte de bétran, asa cum a fost numit Sfantul Sava cel
Sfintit. Intr-un alt inteles, dupa Sfantul Nicolae Velimirovici,
,Din clipa in care te-ai ndscut esti destul de batran ca sd mori”4.

Inrudit cu oximoronul tdndr bitrin este oximoronul mort
viu. De exemplu, un om pe care nu-1 mai uimeste nimic si care
nu mai uimeste cu nimic e un mort viu. Dupd Sfantul Maxim
Marturisitorul , Toti cei ce traiesc ducand doar o viata trupeasca
sunt morti”, cici Dumnezeu e ,singura Viata a celor ce traiesc si
primesc viata”4. Sfantul Grigorie de Nyssa, pentru a exprima
acelasi lucru, foloseste o sintagma oximoronicd similard: viafd
moartd. Viata moartd este existenta pamanteasca lipsita de har: iti
curge sange prin vene, iti bate inima, dormi, mananci, lucrezi,
iar mananci, te distrezi (daca poti), te infurii, bei, fumezi, te
certi, tipi, incerci iar sa te distrezi, vorbesti, te uiti la televizor,
vine seara si iar dormi. A doua zi o iei de la capat si asa in
fiecare zi, si nu te gandesti deloc la Dumnezeu. Duci o viatd
moartd. Omul care trdieste astfel este ca un iepuras cu arc, tras
cu cheia, sau ca o marionetd miscatd de fire invizibile specta-
torului. A trdi numai pentru trup, fara har, e mai rdu decat a nu
trai deloc. Nefericitul om o duce asa, fard sd congtientizeze ci e
mort sufleteste. Despre un astfel de om Sfantul Isaac Sirianul
afirma cd , cel legat cu cele lumesti, si cu lumea, si cu odihna ei,

4 https:/ /www.ziromania.ro/ citate-celebre-despre-romania/, consultat
la 27. 05. 2021.

4% Citat de ieromonahul loanichie, staretul méanastirii Frasinei:
https:/ /www.youtube.com/watch?v=FujVbmQleaU, de la minutul 5.23.
46 Sfantul Maxim Marturisitorul, Mystagogia, Editura Institutului biblic si
de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméane, Bucuresti, 2000, p. 12.
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si care iubeste legdturile cu dansa, acesta s-a lipsit de viata (de
adevdrata viata harica - n.n.) si nu am ce sa zic pentru el, fara
numai plans neméangaiat cu plangere sd plang, a cdruia auzire
zdrobeste inimile celor ce aud”#. Insi numai Hristos poate
invia sufletul mort, cat timp omul este inca un mort viu. Dar
pentru aceasta omul trebuie sa se intoarca spre Hristos, Soarele
cel mai inainte de soare (Icosul Pastilor), trebuie, dupa sfaturile
marilor stareti de la Optina, ,sd inceteze sa isi indreptiteasci
pdcatele, chiar si pe cele mai mici, trebuie sd se osandeasca pe
sine in fata lui Dumnezeu si sa isi recunoasca vina. Trebuie sa
inceapd sd se roage pentru izbdvire, pentru mantuire”4s.

Viatd moartd e un oximoron intilnit si in textele emines-
ciene, insd nu in viata celui pe care Tutea il numea romanul
absolut. Fericitul Augustin nota in Confesiuni: ,Nu vreau,
Doamne, sd spun mai intai decat cd nu stiu de unde am venit
aici, in aceastd viafd muritoare (vita mortalis) sau, mai degraba,
moarte vie (mors vitalis)”49. De aici gandul ne duce la celebrul
oximoron, clamat de un nebun in Stiinfa voioasd a lui Nietzsche,
moartea lui Dumnezeu. insé, Dumnezeu e insé@i Viata, Viata
vesnica si astfel ,care altd rand poate fi mai mortald pentru
oameni decat a-i indepdrta ca sa nu se poatd apropia de
Dumnezeul Cel datator de viata si ldasandu-L sa treaca de buna
voie spre pierzare?” (Sfantul Grigorie de Nyssa*®) Hristos
declard: ,Eu sunt Viata” (In. 14, 6), acea Viatd pe care moartea
nu o poate cuprinde nici macar pe Cruce. Insa pe Cruce trebuie
sd moard aceastd viatd moarti pe care o duce crestinul rece-
céldicel, pentru a renaste la o altfel de viatd, viata in Duhul
Sfant, in clocotul Duhului Sfant, viata ca ardere de tot. Daca
dupa prologul ioaneic ,lumina lumineaza in intuneric si intu-
nericul nu a cuprins-o” (In. 1, 5), Sfantul Grigorie de Nyssa

47 Sfantul Isaac Sirul, Cuvinte pentru nevointd, Editura Reintregirea, Alba
Tulia, 2017, p. 190.

48 Convorbiri la Optina: Nu voi muri ci voi fi viu, Editura Egumenita, Galati,
2014, p. 65.

4 Augustin, Confesiuni, Editura Nemira, Bucuresti, 2003, p. 252.

50 Sfantul Grigorie de Nyssa, Despre pitonisd in Sfantul Grigorie de Nyssa,
Scrieri. Partea a doua, Editura Institutului biblic si de Misiune al Bisericii
Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1998, p. 131.
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merge chiar mai departe: ,Rostul luminii e sd imprastie intu-
nericul, al vietii sa inghita moartea, intrucat, insa, noi am apucat
pe un drum gresit indatd ce am fost creati si am cdzut in
ghearele mortii, atunci de ce ni se pare gresita afirmatia crestina
ca Insdsi curdtenia intrupata se uneste cu noi cei spurcati, viata
cu cei morti, carmaciul cu cei rataciti, toate acestea pentru ca
necurdtia sa se spele, ratdcirea sa se indrepte si cel mort sa
revina la viatd?”5! In acest ultim scop au sens practicile ascetic-
contemplative: ,Viata unui om duhovnicesc este o luptas?, o
tdldzuire. De partea aceasta eu, de partea cealaltdi Dumnezeu.
Trebuie ca una dintre cele doud parti sa fie nimicitd. Nu e cu
putintd sa trdiascd amandoud. Va trebui ca una din ele sa fie
inghititd, cuceritd, spulberata, asimilata de cealaltd, situatie din
care rezultd urmadtorul oximoron: propria mea pierzanie va fi
viata mea, propria mea viata va fi pierzania lui Dumnezeu”
(Emilianos Simonopetritul®) din viata mea. In acest din urma
caz ,Dumnezeu a murit” nu obiectiv, aceasta fiind imposibi-
litatea imposibilitatilor, ci subiectiv, in launtrul meu. In fond,
Parintele Emilianos nu face decédt sd reformuleze cuvantul
Domnului: ,Cine tine la sufletul lui il va pierde, iar cine-si
pierde sufletul lui pentru Mine il va gasi” (Mt. 10, 39). Apropo
de moartea lui Dumnezeu, pe crucifix , trebuie reprezentate doud
lucruri contradictorii: infrangerea si victoria, umanitatea si
divinitatea. Dacd lipseste vreuna, ortodoxia imaginii are de
suferit. A reusi sd cuprinzi intr-o imagine acest oximoron e
incercarea cea mai grea cdreia trebuie sa-i faca fata un artist”,
crede Alain Besangon54. Tocmai de aceea, la ortodocsi, crucea

51 [dem, Marele cuvint catehetic in Ibidem, p. 321.

52 Un puternic oximoron: rdzboi sfint. Pdrintele Sofronie Saharov a
subliniat in mai multe randuri ca razboiul e unul dintre cele mai cumplite
pécate ale umanitatii. Ce are de-a face rdzboiul care curmd nenumarate
vieti nevinovate cu sfintenia care aduce pe om la adevidrata viatd? De
asemenea si rdzboi civil e un oximoron, deoarece rdazboiul are loc intre
doud natii, doud orase etc. Pe de alta parte, cel care aduce incetarea
beligerantei se poate numi pacifist militant.

5 Arhimandrit Emilianos Simonopetritul, Talcuiri la Psalmi, Editura
Sfantul Nectarie, Arad, 2011, p. 162.

54 Alain Besancon, Imaginea interzisd, Editura Humanitas, Bucuresti, 1996,
p- 179.
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emand razele invierii, iar Hristos nu e unul contorsionat de
durere, ci unul plin de pace, care a biruit durerile mortii. Pe
urmele Lui, rostim odati cu Romeo Petragciuc: ,Ne nastem
muritori ca s& murim nemuritori”55.

Oximoronul morti vii descrie cum nu se poate mai bine
starea actuald de lucruri: oamenii civilizatiei de consum occi-
dentale nu stiu ce este foamea, au la dispozitie galaxii de medi-
camente si aparaturd medicald de ultima generatie, cu o medie
de viata tot mai ridicata, o tin din distractie in distractie. Sunt
vii trupeste, dar morti sufleteste. La polul opus, in temnitele
comuniste se afla dreptul suferind - aproape mort trupeste, fara
mancare, fara medicamente si asistenta medicald, dar viu sufle-
teste. Ion Ianolide isi aminteste din acea perioada: , Poetul Radu
Gyr era de mult bolnav. Cu lanturi la maini si la picioare a fost
tinut aproape un an de zile la Jilava, in asteptarea executarii
pedepsei cu moartea. O aripa intreagd a Jilavei era atunci ocu-
patda de «morti», cum le placea temnicerilor sa-i rasfete. «Hai,
mortilor, a sosit moartea!», li se striga zi de zi, ceas de ceas.
Nedreptatea si umilinta erau strigatoare la cer, cdci niciunul
dintre condamnati nu era vinovat, nu de moarte, dar nici de
temnitd. Ei reprezentau cu adevarat sufletul neamului si
neamul intreg vibra in jurul lor”%, pentru cd oamenii de acest
fel erau cei mai vii fii ai sai. De fapt, pentru poezia sa Ridici-te,
Gheorghe, ridici-te, Ioane!, socotitd ,manifest legionar anticomu-
nist”, a fost condamnat la moarte, poezie care poate si trebuie
cititd in acestd cheie: Gheorghe, Ioane, toti cei care duceti o viata
moartd, ridicati-va din ea!

La Sfantul Grigorie de Nyssa, un mare iubitor de
oximorone, nu se putea sd nu intdlnim, alaturi de somn treaz,
iubire mnepdatimasd’, migcare stabild si oximoronul mort viu.
Comentand cuvintele Apostolului: ,Céci voi ati murit si viata
voastrd este ascunsd cu Hristos intru Dumnezeu. lar cand
Hristos, Care este viata voastrd, Se va ardta, atunci si voi,

% Romeo Petrasciuc, 77 de intdmpldri nostime din viata Parintilor, Editura
Agnos, Sibiu, 2012, p. 6.

56 Joan lanolide, Intoarcerea la Hristos, Editura Bonifaciu, Baciu, 2012, p- 302.
57 In engleza avem cool passion, iar la polul opus intense apathy.
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impreund cu El, va veti ardta intru slava” (Col. 3, 3-4), el scrie:
,Dacd deci ne-am facut morti firii de jos, stramutandu-ne
nddejdea vietii de la pdmant la cer, si viata in trup s-a ascuns in
noi, dupd cuvantul Proverbului, care zice: «Inteleptii isi ascund
simtirea» (Prov. 10, 14). Pe de alta parte, asteptdm sa se arate in
noi viata cea adevdaratd, care este Hristos, ca si noi sd ne aratam
intru slavd, prefacandu-ne intr-o stare mai dumnezeiasca”ss. Tot
el indeamna: ,Sa facem sd ne rdsara dimineata, prin aceea ca
omoram pe toti pacdtosii pamantului (Ps. 100, 10), ca nimicim
din cetatea Domnului (care e sufletul) toate gandurile care
lucreaza faradelegea, a cdror nimicire se face viata celor buni.
Astfel, vietuim prin moarte, intrucat din cele ce sunt in noi,
precum zice Proorocul, pe una o omoarad, iar pe alta o face vie
Cuvantul care zice: «Eu voi omori si Eu voi face viu» (Deut. 32,
39). Asa si Pavel, murind vietuia, slabind se intarea, legat fiind,
sdvarsea alergarea, sarac fiind, era bogat, si toate le avea neavand
nimic, pururea purtdnd omordrea lui lisus in trup. Dar sa ne
intoarcem la ceea ce s-a spus inainte: cd prin moarte sufletul se
scoald din moarte. Caci de nu moare, rdmane pururea mort si
neprimitor de viatd, iar murind, trece la viata, lepadand aple-
carea spre moarte”>.

De-a lungul istoriei®® multe minti au gravitat in jurul
oximoronului. Culianu observa la Giordano Bruno cg, ,,avand o
predilectie marcata pentru moda oximoronului, foarte dezvol-
tatd in secolul al XVI-lea, ca si loan al Crucii, adopta expresii ale
iubirii mistice precum aceasta: «In viva morte morta vita vivo»"6l.
Savantul roman clarifica: ,Explicatia formulei ne readuce la
teoria ficiniand a transferului de subiectitate: «El (subiectul) nu
este mort, de vreme ce trdieste in obiect; nu este viu, de vreme

% Sfantul Grigorie de Nyssa, Tdlcuire la Cintarea Cantdrilor in Sfantul
Grigorie de Nyssa, Scrieri. Partea intdi, Editura Institutului biblic si de
Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1982, p. 231.

5 [bidem, pp. 272-273.

60 Prezentul istoric este un oximoron pentru ca prin istorie se intelege in
general trecutul. De aceea se spune de cutare politician care a pierdut
ciolanul c4 e istorie.

61 Joan Petru Culianu, Eros si magie in Renastere. 1484, Editura Polirom,
Iasi, 2003, p. 107.
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ce e mort In sinea sa». ... «Sufletul este sleit, fiindcd e mort in
sinea sa si viu in obiect»”62,

in Confesiunile augustiniene citim: ,Nebunia (boala nebu-
niei) de care eram cuprins urma sa-mi aducd sdndtatea si,
murind, urma sd ma nasc la o noud viata” . in originalul latin,
mult mai concis, oximoronele sunt mai evidente: insaniebam
salubriter et moriebam vitaliter. Intr-adevar, termenii celor doud
oximorone pot fi pusi in corespondenta: nebunia e asimilabila
mortii pentru cd un nebun trdieste doar din punct de vedere
biologic, nefiind capabil pe un progres spiritual, lucru posibil,
insd, pentru cel sandtos mintal si asimilabil adevaratei vieti,
vietii in Duh, in har. Acest fel de viatd e caracterizat de un
progres infinit, surprins oximoronic de o expresie paulina:
,desdvirsind sfintenia in frica lui Dumnezeu” (II Cor. 7, 1). Aceasta
te duce cu mintea la noiciana devenire intru fiintd: fiinta e nemis-
catd, identica siesi, staticd; devenirea e dinamism, schimbare,
progres. In ce priveste raportul interpersonal dintre Dumnezeul
cel viu si om, observa Nicolae Turcan, prepozitia intru,
,fundamentala in filosofia lui Noica, dobandeste o relevanta
deosebitd: a fi intru inseamnd deodatd a fi si a deveni, a rdmane
in, dar a si tnainta catre; a fi intru Traditie inseamna a ramane in
credinta primitad si a experimenta neincetat noutatea prezentei
harului dumnezeiesc”64.

E ceea ce a exprimat cu claritate Sfantul Vasile cel Mare
in una dintre epistolele sale (Epistola 223): ,Am pdstrat in mine,
adancind-o, aceeasi invatatura pe care am primit-o de la rapo-
sata mea mama si de la bunica mea Macrina. Aceastd credinta
n-am modificat-o nici mai tarziu, cind m-am mai maturizat, ci
doar am adancit-o, dar tot pe linia pe care mi-au transmis-o
parintii inca de la inceput. Ca si samanta, care din mica se face
mare prin crestere, dar in fiinta ei ramane aceeasi si soiul ei nu
se schimba, ci prin dezvoltare ea se desavarseste, tot asa inteleg
cd si invdtdtura mea despre Dumnezeu s-a adancit si s-a

62 Ibidem.

63 Augustin, op. cit., p. 384.

¢ Nicolae Turcan, Credinta ca filosofie. Marginalii la gindirea Traditiei,
Editura Eikon, Cluj-Napoca, 2011, pp. 43-44.
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desdvarsit pe masurd ce am crescut, incat cea de azi a luat locul
celei de atunci, dar in fond o aceeasi”¢. Viata duhovniceasca e
oximoronicd devenire intru fiintd pentru ca sufletul creat se
inalta asimptotic in spatiul harului necreat. In acest sens, Duhul
pogorat la Cincizecime este Cel ce aduna, vivificd si sustine
Biserica lui Hristos in ambele sale aspecte, de ,realitate stabila
si definitivd” si de ,realitate in devenire”. Concomitenta acestor
realitdti Sfantul Grigorie de Nyssa o surprindea in celebra
expresie migcare stabild (alergare imobild, nemiscatd, stabild, tot mai
stabild). Comentand pe marginea acestui oximoron, care in
fizica s-ar intrupa in modelul dualist unda-corpuscul si in prin-
cipiul de nedeterminare al lui Heisenberg, Anthony Meredith
noteaza: , Acesta este cel mai mare paradox dintre toate, cd
acelasi lucru este in acelasi timp stationar si in miscare. ... Cu cat
mai ferm este ancorat cineva in virtute, cu atat mai mult alearga
pe calea ei”¢. Sfantul Calist Catafyghiotul intrebuinteaza si el
un fabulos oximoron: oprire in miscare perpetud: ,,In mod natural,
intelectul e intotdeauna in miscare pana la odihna sa, pe care
Calist o numeste prin oximoronul oprire in miscare perpetud”s’.
Intr-adevar, e atat de formidabil acest oximoron (miscare stabili)
cd Anca Manolescu l-a denumit ,,oximoronul ultim"é8, oximoron
prezent in doctrina epectazei Sfantului Grigore de Nyssa, care
isi pusese intrebarea: ,Cum poate fi acelasi lucru si stare si
miscare?” si rdspunsese: ,Cu cat rdimane cineva mai ferm si mai
neclintit in bine, cu atat strabate mai mult drumul virtutii”¢. Pe
urmele lui, Sfantul Maxim Marturisitorul vorbeste de ,,odihnirea
pururea mobild (1] agikivytog otaig) a celor plini de dorintd, in jurul

65 Sfantul Vasile cel Mare, Scrieri, partea a treia, Editura Institutului biblic si
de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, 1988, pp. 459-460.

% Anthony Meredith S. J., Gregory of Nyssa, Routledge, London, 1999,
p- 108.

67 Sofia Avramova, Calist Catafyghiotul: misticul contemplativ al Filocaliei
bizantine, Editura Deisis, Sibiu, 2013, p. 231.

68 Anca Manolescu, Locul calatorului, Editura Paideia, Bucuresti, 2002,
p- 78. Un echivalent in engleza pentru acesta ar putea fi static flow ori static
motion.

6 Sfantul Grigorie de Nyssa, Despre viata lui Moise, Editura Sfantul
Gheorghe-Vechi, Bucuresti, 1995, p. 161.
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Celui dorit”70, care este ,bucuria vesnicd si neincetatd de Cel
dorit”71. Parintele Stiniloae comenteazd: , Precum sintetizeaza
Sfantul Grigore miscarea cu stabilitatea in cei desavarsiti, care
continud sa se desavarseascd, la fel pentru Sfantul Maxim
odihna eternd nu e o incremenire. Desi vad pe Cel dorit, infini-
tatea Lui face ca niciodata el sd nu termine in a-L cunoaste si
iubi, ci vesnic sd doreascd a-L cunoaste si mai mult”’72. Tot
Sfantul Maxim scria: ,Pand ce firea se afld in lume in chip
temporal, e supusd miscdrii transformatoare, din pricina stabili-
tatii marginite a lumii si a coruperii prin alterare in cursul
timpului. Dar ajunsd in Dumnezeu, va avea, datoritd monadei
naturale a Celui in care a ajuns, o stabilitate pururea in miscare
si o identicd miscare stabild, savarsitda etern in jurul Aceluiasi,
Unul si Singur”7, pe o asimptoticd, vesnica spirald. Omul du-
hovnicesc, explicd marele mistagog, ,se va elibera de circum-
scrierea pe care i-o da starea in spatiu si miscarea in timp,
primind ca pe o stare (odihnd) pururea mobild posesiunea nemar-
ginitd a celor dumnezeiesti si ca pe o miscare stitdtoare dorinta
nesdturatd dupd ele”74.

Privind omul ca pe o fiinta triadica trup-suflet-minte, prin
minte aici intelegdnd ceea ce grecii numesc nous - partea
duhovniceascd, partea cea mai subtild, mai find, mai desprinsa
de aceastd lume a fiintei noastre -, acelasi unic autor bizantin
aratd cd inchinarea si raportarea la Dumnezeu se face progresiv,
corespunzdtor acestor nivele: ,Prin trup iradiazd, ca printr-un
naos, partea fdptuitoare a sufletului in implinirile poruncilor
prin intelepciunea practicd; prin suflet, aduce, ca printr-un
ieration, lui Dumnezeu, folosindu-se de ratiune in cunoasterea
naturald, sensurile desprinse din simturi, dupa ce a departat de
la ele in duh tot ce e material si necurat; iar prin minte, ca
printr-un altar, cheama tdacerea prealdudatd a ascunsei si

70 Filocalia, vol. III, Editura Institutului biblic si de Misiune al Bisericii
Ortodoxe Romane, Bucuresti, 2009, p. 360.

71 [bidem.

72 [bidem.

73 Ibidem, pp. 490-491.

74 Ibidem, p. 509.
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necunoscutei mari grdiri a dumnezeirii, cea din adancurile
nepdtrunse, prin altd tdcere grditoare si prea rdsundtoare”7>.
Sfantul Maxim reia ultima expresie in tomul dogmatic adresat
presbiterului Marin: ,adunarea din toate (din imprdstierea
gandurilor, emotiilor, senzatiilor - n.n.)... produce largimea fara
hotar (libertatea duhului - n.n.), circumscriind si depdsind prin
har tot ce e definit. Si (aceasta adunare in sine - n.n.) pregdteste
sa intre in Sfintele Sfintilor, unde a intrat pentru noi ca Inainte
Mergétor lisus Cel ca noi si mai presus de noi, pe cel ce urcd
impreund cu El din slava in slava (II Cor. 3, 18) si strdbate
cerurile cu stiinta de la cunostinta la cunostinta (Evr. 4, 24) si
ajunge in tdcerea tainica initiatd si mult grditoare, dupa para-
sirea a toatd lucrarea intelegatoare”’s. O astfel de tdcere mult
grditoare si prea rdsundtoare, e ceea ce Bachelard numeste decla-
matie mutd, iar Sfantul Isaac Sirianul ticere vorbitoare. Pe aceeasi
linie, Sfantul Nectarie din Eghina afirma ca , Din gura inchisa se
revarsa bunatati”77. Invers, Augustin, ca sa-i defineasca printr-o
formuld expresiva si memorabild pe ereticii manihei, utilizeaza
oximoronul, denumindu-i fngeldtori inselati (deceptos deceptores)
si flecari muti (loquaces mutos)’s. Oximoronul e expresia laconica
potrivita si pentru a-i caracteriza pe adevaratii actori. il
foloseste, de exemplu, D. D. Racovita cu referire la C. I. Nottara:
» Tdcerea wvorbitoare a lui Nottara e neintrecutd, si nimeni ca
dansul nu izbuteste sa trdiasca in scend, chiar atunci cand, stand
de-o parte, altora le sta pe umeri greul vorbirii si al incorddrii
unei situatii”7?. Similar, Gion, intr-un articol din Constitutionalul
de la 15 ianuarie 1899, o aprecia pe Aristizza Romanescu,
printre altele, si , pentru mdiestria cu care stie pe scend, tacand,
sad-ti vorbeasca mai bine decat cel care vorbeste; a avea ticerea

75 Sfantul Maxim Marturisitorul, Mystagogja, p. 18.

76 Idem, Scrieri despre cele doud vointe in Hristos in Sfantul Maxim
Marturisitorul, Scrieri. Partea a doua, Editura Institutului biblic si de
Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1990, p. 298.

77 Sfantul Nectarie din Eghina, Cunoagte-te pe tine insufi, Editura Sofia,
Bucuresti, 2012, p. 407.

78 Augustin, op. cit., p. 352.

7 D. D. Racovitd in prefata la C. I. Nottara, Amintiri, Editura de Stat
pentru Literaturd si Artd, Bucuresti, 1960, p. 12.
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vorbitoare e un dar nepretuit, pe care nu stiu, dacd, la noi, il au
inca 2-3 artisti barbati”®. Acelagi oximoron e folosit pentru a
reliefa tainica tdcere a naturii. In poezia Tartacot a lui Victor
Eftimiu cu Zana Mira ,vorbea tdcerea apelor si a padurii”st.
Oamenii cu adevdrat religiosi percep ticerea vorbitoare a naturii,
ba mai mult, tdcerea vorbitoare a lui Dumnezeu. Si la aceasta
din urma pare sa se refere profetul lezechiel in vedenia carului
dumnezeiesc: ,S5i m-am uitat si, iatd, un vant-vartej venea
dinspre miazdnoapte, si un nor mare si foc invaluitor stralucind
de jur-imprejur, iar in miezul lui ceva ca hasmalul, din mijlocul
focului” (lez. 1, 4). Hasmalul este un hapax legomenon, tradus
indeobste prin ,chihlimbar” sau ,ambra”, insa Talmudul il con-
siderd un termen compus din doud cuvinte: has (,,tacut”) si mal
(,a vorbi"), astfel incat, traducerea aproximativa ar fi , glas tacut”
sau ,ticere vorbitoare”s2.

La cei vechi, tdcerea era o divinitate cadreia, subsecvent, i
s-a consacrat un cult. Egipteanul Horus este copilul care tace, un
oximoron remarcabil care asociaza logoreea copilului si tdcerea.
Horus va fi infiat de mitologia greacd tarzie din Alexandria
ptolemeicd sub numele de Harpocrat, un copil cu degetul in
gurd, semnificind atat incetarea vorbirii, cat si uimirea celui in
cauza®. Romanii au reprezentat tdcerea ca o zeitd, si ce oximo-
ron e mai potrivit decat femeia care tace? Mitologia e fascinant
de profunda si coerentd pentru cel ce si-a deschis ochii, inchi-
zandu-i. Acestei zeite urmasii lui Romulus si Remus i-au inaltat
statui in temple, sub denumirea de Tacita si Angerona, zeitad a
secretului si a solstitului de iarna. Se stie ca femeile nu pot tine

80 Aristizza Romanescu. 30 de ani. Amintiri, Editura de Stat pentru Literatura
si Artd, Bucuresti, 1960, pp. 133-134.

81 G-au fdcut studii asupra relatiei dintre plantarea de paduri si
biodiversitate. Parerile sunt impartite. Una dintre tabere a ajuns pand la a
afirma cd expresia ,plantarea de paduri si biodiversitatea” constituie un
oximoron. A se vedea Plantation Forests and Biodiversity: Oxymoron or
Opportunity?, Springer Science+Business Media B.V., 2009.

82 Octavian Florescu, IISUS - Numele mai presus de orice nume, Editura
Doxologia, lasi, 2018, p. 222.

8 Un oximoron folosit in popor de parinti care se adreseaza copilului care
a fdcut o boacdna: , Esti copil mare. Cum de ai putut face asa ceva?”

145



DAN POPOVICI

secrete. Dacd vrei sd se afle un lucru, spune-l unei singure
femei, specificand cé e secret si culca-te linistit. Coerenta de care
pomeneam mai sus e deja verificatd aici, dar si mai puternic in
asocierea femeii cu solstitiul de iarna. larna inseamna retragere
in sine, introvertire, ticere, ursuzenie hibernald, raceald, distanta,
lipsa de emotivitate si senzitivitate. Tocmai opusul femeii, ceea
ce dd nastere unui alt oximoron, cici femeia e in mod firesc
extrovertitd, logoreicd, emotiva, caldd, apropiata. Cand Boticelli
a reprezentat primdvara ca o femeie, nu a mirat pe nimeni.
Daca ar fi reprezentat-o ca un barbat, n-ar mai fi fost doar un
celebru pictor, ci si un pictor de oximorone. Zeita Angerona
este, din pdcate, reprezentatd cu gura bandajatd, semn ca
artistul era un hilic convins cd numai astfel o femeie poate fi
facutd sd tacd, si cu un deget la buzele sale, ordonand tdcere. Un
nou oximoron: femeia ordonand ticere!!! E ca si ,Un Monet
alb-negru... un oximoron”8.

Un alt oximoron remarcabil circumscris acestei tematici
este retorica ticerii sau elocinta ticutd. Elocinta este arta de a
vorbi convingdtor, prin urmare elocinfa ticuti aduce depdsirea,
sublimarea limbajului, astfel ca tdcerea reprezintd elocinta
supremd. Evident, pentru Sfantul Ignatie Teoforul, episcopul
Filadelfiei, cel ce a ajuns aici , tdcand, poate mai multe decéat cei
ce vorbesc multe”85. Clement Romanul in Epistola Bisericii din
Roma catre Biserica din Corint, cere un exercitiu de elocintd ticutd,
anume ,sd facd, prin tdcere, cunoscutd bundtatea limbii lor”ss.
Prin urmare, incercarea de a vorbi despre ticere nu se poate solda

84 V. S. Ramachandran, Ce ne spune creierul, Editura Litera, Bucuresti, 2017,
p. 316. Autorul isi aminteste: ,Cand am plecat la universitate, i-am spus
tatdlui meu cd sufletul imi era dedicat stiintelor fundamentale. Nimic
altceva nu-mi putea stimula mintea nici pe departe la fel de mult ca acestea.
injcelept cum era, tata a insistat s studiez medicina. «Poti deveni un doctor
de méana a doua si tot n-o sa mori de foame», mi-a spus el, «dar nu poti fi
om de stiintd de méana a doua; e un oximoron»” (Ibidem, p. 21). Astdzi cand
nu putini savanti se pleacd in fata intereselor industriei farmaceutice te
intrebi dacd om de stiintd de méana a doua mai rdmane un oximoron.

85 Canonul Ortodoxiei, vol. I, Editura Deisis, Sibiu, 2008, p. 446.

86 Ibidem, p. 404; Scrierile Pirintilor Apostolici, Editura Institutului biblic si
de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméne, Bucuresti, Bucuresti, 1979, p. 58.
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decat cu un semiesec ciAnd uzdm de oximorone, sau cu un esec
deplin cand nu facem uz de ele.

in limbajul paradoxal al misticilor, astrele, natura uzeaza
de o oximoronica ticere elocventd: , Strigat-a cu ticerea lui soarele
la Domnul sdu impotriva inchindtorilor lui”, scrie Sfantul Efrem
Sirianul®” in unul dintre imnele sale, iar in unul dintre catrenele-
i Omar Khayyam declara:

Sunt clipe cand imi pare cd tot ce-a trebuit
Sd aflu despre lume, de mult am deslusit.
Dar stelele ma mustra tdcut din patru zari:
»N-ai deslegat niciuna din marile-ntrebari”.

Oximoronul nu-i lipseste nici lui Dimitrie Cantemir, cand
descrie consecintele prinderii Inorogului: ,latd, muntii striga,
vdile razsund, iatd, dealurile grdiesc, cAmpii mdrturisesc, iatd,
pietrile vorovasc, lemnele povestesc, iatd, iarva cu galbenirea si
florile cu vestedzirea ardtand, vadesc, cu mut glas ritoricesc, cu
surde sunete, tuturor vestesc, asupra lucrului ce s-au lucrat toata
fiinta sa uluieste si toatd zidirea a sa ciudi nu sfarseste”ss.
Cornel Mihai Ionescu comenteazi: , Técerea si frenezia sonord
se identifica intr-o «concordia discors» prin scurtcircuitul cerebral
al unui oximoron. Unul cu valoare de paradigmd, intrucat
continutul sferelor pe care le asociaza nu reprezinta o realitate
exterioara verbului, ci universul insusi al elocintei”s9.

Asa cum am vdzut deja, Fericitul Augustin e un stralucit
creator de oximorone. in chestiunea pacatului stramosesc, el
considerd ca toti oamenii s-au ndscut vinovati inaintea lui
Dumnezeu in virtutea pdcatului lui Adam. Tot el declarda in
Confesiuni: Jmi voi spune madrturisirile... cu o tainica bucurie
cutremurdtoare si cu o tainica mahnire plind de speranti’®. De
remarcat aici un savant procedeu retoric constand din incru-
cisarea a doud cupluri oximoronice: exultatio (bucurie) / tremeo

87 Sfantul Efrem Sirul, Imnele Nasterii si Ardtarii Domnului, Editura Deisis,
Sibiu, 2010, pp. 108, 112.

8 Apud Cornel Mihai Ionescu, Palimpseste, Editura Cartea Romaneascd,
Bucuresti, 2007, p. 64.

8 Ibidem, pp. 64-65.

% Augustin, op. cit., p. 416.
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(cutremurare) - maerore (intristare) / spes (nadejde). Primul oxi-
moron il vom intdlni mai apoi la Sfantul Simeon Noul Teolog in
a saptea rugdciune din Canonul fmpdrt@irii: ,Bucurandu-ma si
cutremurdndu-ma cu focul ma impdrtdsesc”!. Dacd ne gandim
bine, avem deja in Psalmul 2 exhortatia oximoronica: ,Slujiti
Domnului cu fricd si bucurati-va de El cu cutremur” (Ps. 2, 11).
Textul masoretic are aici ,,un verb ce desemneazd executarea
unui dans ritual in jurul altarului, in strigdte de bucurie; aces-
tuia i se aldturd, oximoronic, «cu cutremur», frica de Dumnezeu
fiind o componenta esentiald a sentimentului religios”92. Vasile
Voiculescu versifica cele de mai sus in poemul Liturghia cosmicd:

Doamne, lucrarea pe care ai inceput-o cu mine

Simt cd nu se va sfarsi aici;

Slujesc in alaiul unei uriase liturghii,

Sinu ma poate opri in el si pentru sine

Acest pamant indatorat doar sa ma poarte,

11 calc numai tind4 cu lespezi putine -

Lapad in el straie de rand, imbrac pe cele divine

Si trec cu alaiul Tau spre altar mai departe

La itnspdimantator de dulcea-mpdrtasire

a-ntreg Cosmosului cu Tine.

Nu stiu dacd Parintele Zaharia Zaharou a retinut din
citirea Confesiunilor augustiniene oximoronul intristare plind de
sperantd, cert este cd foloseste unul asemadndtor, inspirat de
unchiul sdu, Cuviosul Sofronie Saharov, cand vorbeste despre
el: ,Avand experienta Luminii Nezidite (necreate - n. n.), era
atras la pocdinta prin harul deznddijduirii ditdtoare de viatd,
«deznadajduire haricd», dupd cum o numeste, care l-a desprins
de lumea simturilor si I-a facut nepatimitor”%. Acest formidabil
oximoron dezndddjduire ditdtoare de viatd, dezndddjduire haricd nu

91 Acelasi Simeon nota, dupa ce a fost invrednicit de o teofanie: , Lucrul
mai presus de fire md uimea (iar uimirea, fascinarea te atrage - n.n.) si lucrul
tnfricogdtor md silea sid md depdrtez” (Sfantul Simeon Noul Teolog, Cateheze.
Scrieri II, p. 195). Rudolf Otto va consacra pentru aceastd pereche termenii
de mysterium fascinans si mysterium tremendum.

92 Septuaginta, vol. IV -1, Editura Polirom, lasi, 2006, p. 45.

% Arhimandritul Zaharia Zaharou, Ldrgiti si voi inimile voastre, Editura
Reintregirea, Alba Iulia, 2009, p. 43.
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e decat alt mod de a exprima consecintele tinerii mintii in iad
farda a dezndddjdui, dupd celebra formuld a pdrintelui sdu
duhovnicesc, Sfantul Siluan Athonitul. Cioran, un genial sofist,
se afld tocmai la polul opus, tradand lipsa harului, si exsudand,
in schimb, nddejdi neharice, cand abordeaza aceastd tema:
,Omul este o ruind invincibild. Cine i-o fi turnat atat entuziasm in
deceptii?”9

Pirintele John Breck e incdntat de oximorone, mérturi-
sind: ,Frumoasa expresie «tristete stralucitoare» imi revine
staruitor in minte anul acesta, in vremea Saptamanii Mari. in
greceste, substantivul compus este harmo-lype, tradus diferit ca
«dureroasa veselie», «fericita intristare» sau «suferinta ce duce la
bucurie». Exprima ceea ce Pdrintii Biserici numesc «antinomie»,
un adevdr ce sfideazd logica. Cuvantul este un oximoron ce
descrie o stare duhovniceasca paradoxald, caracterizata printr-o
profunda amestecare a bucuriei si tristetii. Sfantul Ioan Sinaitul
contureaza aceastd idee in treapta a saptea a Scdrii dumneze-
iescului urcus, unde vorbeste de «fericita tristete bucuroasd a
strapungerii cuvioase»”% sau de ceea ce alti traducatori au
numit pldns veselitor%. Fericita intristare mai sus pomenita o
regdsim in A doua epistold cdtre Corinteni unde Sfantul Pavel
descrie conditia apostolilor prin expresia ,ca niste intristati, dar
pururea bucurdndu-ne” (II Cor. 6, 10). Sfantul madrturisitor
Varnava, episcop de Hvostan (1914-1964), a scris o carte intitu-
lata oximoronic Urcare bucuroasi pe Golgota in care noteaza: , Eu,
in aceastd clipa si din acest loc, cu insuficiente cuvinte ale

% Emil Cioran, Amurgul giandurilor, Editura Humanitas, Bucuresti, 1991,
p. 165.

% John Breck, Dorul de Dumnezeu, Editura Patmos, Cluj-Napoca, 2007,
p- 153.

% Sfantul Simeon Noul Teolog descrie o inaltd stare duhovniceascd, pe
care o trdise cu cuvintele: ,licrimind preadulce si minundndu-md de cele
negriite” (Stantul Simeon Noul Teolog, Cateheze. Scrieri II, p. 195). Sfantul
Isaac Sirianul foloseste expresia ,plans amestecat cu dulceata mierii”
(Filocalia, vol. X, p. 83). Tot el vorbeste de prea dulcile tinguiri: ,Suspinele
si ingenuncherile si cererile din inimd si prea dulcile tinguiri si toate
chipurile rugdciunii isi intind hotarul si puterea de a se misca... pand la
rugdciunea curata” (Ibidem, pp. 172-173).
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graiului omenesc, din tot sufletul si din toatd inima, multu-
mesc... pentru cd mi-au acordat onoarea Golgotei. Tot ceea ce
pot spune, si mai presus decat pot exprima in cuvinte, este ca
ma voi urca cu bucurie pe Golgota mea, si ca aceastd cinste nu o
voi schimba niciodatd cu nicio altd cinste de sub soare”?”.
ONOAREA GOLGOTEI!!

Similar, Pdrintele Dimitrie Bejan ne-a oferit celebra sa
carte Bucuriile suferintei, unde marturiseste: ,Pare curios, dar
anii de inchisoare au fost cei mai fericiti ani din viata meal!...
Tocmai asta este antinomia. Toatd lumea fuge de suferinta si
altii gasesc in ea alinare. Gasesc pe Hristos! Firescul Lui este in
suferinta. Acesti crestini sunt foarte rari, dar toti avem nevoie
de rugdciunea si experienta lor”%. Pelerinul rus nu a fost lipsit
nici el de astfel de stari: , Am simtit, se destdinuie el, o foame de
rugdciune. Era o dorintd puternicd de rugaciune, cu revarsarile
ei de plindtate, iar singurdtatea si tdcerea imi lipseau de doua
zile. Simteam in inima ca un fel de inundare care tindea sa
irumpad si sa se reverse in toate madularele, dar deoarece am
retinut aceastd nevoie, am simtit o durere puternicd, de altfel o
durere plind de bucurie, care cerea o liniste placuta si dorinta de a
ma satura de rugdciune”®. Acest tip de bucurie e subiect de
meditatie pentru Parintele Alexander Schmemann, care in
jurnal noteazd cu multa durere: ,Ma gandesc ca Dumnezeu le
va ierta pe toate in afara de lipsa bucuriei. Faptul cd uitdm ca
Dumnezeu a creat si a mantuit lumea... Acolo unde nu exista
bucurie, crestinismul devine fricad si chin continuu. Cunoasterea
lumii cdzute nu poate ucide bucuria, care mereu se revarsa in
aceastd lume, neincetat, ca o «tristete imbucurdtoare»”100,
Asupra acestei bucurii se opreste si Staretul Vasile de la Poiana
Marului: ,Cel ce sporeste in rugdciunea lui lisus, ne informeaza

97 Sfantul Marturisitor Varnava, Episcop de Hvostan, Urcare bucuroasd pe
Golgota, Editura Egumenita, Galati, 2013, p. 112.

% Preot Dimitrie Bejan, Bucuriile suferinfei, Editura Cartea Moldovei,
Chisindu, 1995, p. 117.

9 Pelerinul rus. Mdrturisirile sincere citre duhovnicul sdu ale unui pelerin rus
cu privire la rugdciunea lui lisus, Editura Sofia, Bucuresti, 2002, p. 91.

100 Apud Monahia Filofteia, Maica bucuriei - Monahia Gavrilia Papaiannis,
Editura Egumenita, Galati, 2019, p. 109.
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el, are senzatia cd ii este ridicat ca un fel de val de pe inima. in
aceste momente de emotie intensd nu se reuseste nici macar
repetarea intregii formule a rugdciunii lui lisus, ci numai
cuvintele «lisuse al meu», «lisuse al meu». Acesta este semnul
cd de acum inainte rugaciunea lui lisus incepe sd devina
lucrarea inimii, iar aceasta este confirmata in plus de faptul ca
«din inimd» urca in ochi lacrimi imbelsugate, insotite de un
profund sentiment de bucurie. Acest din urma sentiment este
definit de Vasile cu acel termen destul de obisnuit in traditia
ascetica rasariteand: yappo-Avmr), adicd, literal, «bucurie-tristete».
Acest termen se referd la acea perceptie spirituala care cuprinde
in sine deodata aceste doud sentimente, bucuria si tristetea, care
in mod normal se exclud reciproc”101.
In Odi in metru antic Eminescu foloseste oximoronul

suferintd dulce:

Nu credeam sa-nvat a muri vrodata;

Pururi tdnar, infisurat in manta-mi,

Ochii mei naltam visatori la steaua

Singuratatii.

Cand deodati tu rasérisi in cale-mi,

Suferinta tu, dureros de dulce...

Pan-in fund baui voluptatea mortii

Ne'nduratoare.

Vasile Voiculescu, i1n Sonetul CLXXI, crede, la randul lui,

Cé nu e fericire mai grava decat chinul
Si dulcea zvdrcolire sa-ti plac, sa te castig.

Intrebat: ,La ce ati renunta in viata aceasta?”, Dinu Pilat a
raspuns: ,La tot, numai la anii de puscdrie nu”. Similar,
Gheorghe Jije afirma: ,Pentru noi, puscdria a fost mangaierea
lui Hristos”102. Alexandr Soljenitin mdrturiseste la randul lui:
»,Mi-a fost dat mie, care am cunoscut inumanitatea Arhipelagului
Gulag, sa scot din inchisoare, pe spatele meu incovoiat, care

101 Dario Raccanello, Rugdiciunea lui lisus in scrierile Staretului Vasile de la
Poiana Marului, Editura Deisis, Sibiu, 1996, pp. 193-194.

102 Dan Puric in Dan Puric si George Grigoriu, Dialog in Lumina Invierii,
material video aflat la https:/ /www.youtube.com/watch?v=cIFmRz4LUmE,
de la minutul 9.43, consultat la 07.05.2021.
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aproape se frangea sub povard, cunoasterea esentiala: felul in
care o fiintd umana devine rea si felul in care devine buna. In
betia succeselor mele de tinerete, ma simtisem de neinvins, si de
aceea eram crud!® si neindurdtor. Satul de putere, eram un
asasin, eram un opresor. In momentele mele cele mai rele eram
convins cd fac bine, si eram bine inarmat cu argumente
sistematice. Abia in Arhipelagul Gulag, pe paiele putrede ale
inchisorii, am simtit in mine primele indemnuri ale binelui. Am
inteles treptat ca linia care separd binele de rdau nu desparte
statele, nici clasele sociale, nici partidele politicel%, ci trece chiar
prin inima omului si prin inimile tuturor... De aceea ma intorc
la anii mei de inchisoare si spun, uneori spre uimirea celor din
jurul meu: Binecuvantatd fii, inchisoare!”105 Acestia il pot
intelege cel mai bine pe Sfantul Isaac Sirianul, care intr-o
rugdciune cere lui Hristos: ,Fierea cu care ai fost addpat de
vrdjmasii Tdi sd indulceascd sufletul meu, izbdvindu-l1 de
amadrdciunea cu care m-a addpat potrivnicul meu”1%. Un capitol
din scrierile sale are in titlul sdu constatarea: ,cata dulceatd au
in ele incercdrile ce ne vin si le rabdam pentru adevar”107. Cand
ai intrat pe calea duhovniceascd, , atunci gdsesti necazurile mai
dulci ca mierea”108,

Pentru asceti. suferinta e dulce, dar un dulce haric, nu
sentimental, nici senzitiv, total diferit de pldcerea perversa
despre care vorbeste in mai multe randuri Dostoievski in
Amintiri din casa mortilor. lata cateva exemple: ,Nu stiu cum e

103 fn engleza avem cruel kindness - cruddi bundvointi (bundtate).

104 fn sfera aceasta vorbitorii de limba engleza vorbesc de loyal opposition.
105 Apud Anthony M. Coniaris, Vitamine duhovnicesti, vol. 2, Editura Sofia,
Bucuresti, s.a., p. 256.

106 Filocalia, vol. X, p. 35. Marele contemplativ indeamna: ,Ia-ti leac de
viatd de la masa celor ce postesc si privegheaza si se ostenesc in Domnul,
si depdrteazd moartea de la sufletul tau. Cdci Cel iubit se odihneste in
mijlocul lor sfintindu-i si preface améraciunea ostenelii lor in dulceata Lui
de nepovestit” (Ibidem, p. 228).

107 Jbidem, p. 240.

108 Jhidem, p. 347. Tot el indeamna: , Primeste cu bucurie amadrdaciunile, ca
sd te scuture putin, si pe urma te vei indulci!” (Ibidem, p. 392) si ne
asigura: ,dupd ce rabda acestea, vine un alt timp, in care lucrdtorul se in-
dulceste si saltd si se bucura si se veseleste” (Ibidem, p. 449).
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acum, dar odinioard, intr-un trecut nu tocmai indepadrtat, se
gdseau gentlemeni cdrora posibilitatea de a-si biciui victima le
procura o anumitd senzatie care te ducea cu gandul la mar-
chizul de Sade si la Brinvilliers. Cred ca aceastd senzatie contine
ceva ce le da acestor gentlemeni un fior de placere si de durere
totodata”109; , Ventuzele, lipitorile, cataplasmele, sangerarile, in
care poporul are o incredere oarbd, se bucurau de mare trecere
la bolnavii spitalului nostru, fiind acceptate imediat si, as spune,
chiar nu fara oarecare placere”119; ,De doud sau cateodatd de trei
ori pe zi ne duceam la bisericd, la o oarecare depdrtare de
temnitd. (...) lar acum stdteam si eu acolo, in mijlocul acelei
multimi, ba nu, nu in mijlocul ei, cdci noi eram in lanturi si
stigmatizati; lumea se ferea de noi, ne privea cu teama parcs,
unul si altul ne mai da de pomang, si-mi aduc aminte ca aceasta
imi provoca o senzatie ciudata: o nebanuit de stranie placere si
o satisfactie si mai stranie, de o ascutime cu totul deosebita”111,
placerea de a fi umilit care e ruda bund cu pldcerea de a te
autoumili: ,Iolkin isi bdtea joc cu pldcere de sine insusi, poves-
tind cum le-a trebuit sa strice trei piese bune de aur ca sa poatd
scoate una falsd”112. Da, citind din memorie pe acelasi genial
romancier, ,,in nemadrginirea propriei tale dureri gdsesti uneori
o plicere tdioasd” .

Modul de asumare al suferintei de catre asceti, in special
de cdtre cei din pustie, a creat in greacd un termen, in fond un
oximoron, philoponia, iubirea de osteneald. Cand ai ajuns in
acest punct, ai transcens conditia umand adamica. Pentru cel ce
a prins gustul nevointei, calea ascezei e una fara intoarcere. latd o
exemplificare. Avva Isidor de la Sketis impletea o legdturad de
smicele in fiecare noapte. Fratii il rugau: ,Mai odihneste-te un
pic, fiindca esti batran”. El raspundea: ,Chiar daca-1 ardeti pe
Isidor si-i imprastiati cenusa in vant, nu am niciun har, cdci Fiul
lui Dumnezeu a venit aici pentru noi”113. Tot avva Isidor intreba

109 Feodor Dostoievski, Amintiri din casa mortilor, Editura Pro, Bucuresti,
1995, p. 164.

110 Jpidem, p. 171.

11 Jhidem, pp. 188-189.

12 Jpidem, p. 201.

113 Pateric, Isidor de la Sketis 5.
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retoric: ,Oare nu pentru osteneald (din dragoste de osteneald - n.n.)
am venit in locul acesta?”114, Parasind zona cultivata si locuits,
ascetii aveau foarte clara constiinta a ceea ce faceau. Intr-o zi,
avva Avraam i-a spus avvei loan Cassian: ,Ne-am fi putut
aseza chiliile pe albia Nilului, sd avem apad la indemand, pentru
a nu fi siliti sa o aducem pe umerii nostri de la o distanta de
patru mile... Stiu cd sunt si in tinuturile noastre locuri de retra-
gere placutd, in care nu lipsesc pomii incarcati de fructe, gradini
frumoase si am avea toate din belsug... Dar intorcandu-ne fata
de la toate acestea si dispretuind toatd placerea acestei lumi, noi
ne simtim desfitati de asprimea desertului, punem mai presus de
toate bucuriile intinderea infiordtoare a acestui pustiu si nu
asemanam cu amarul acestor nisipuri nici o bogétie a ogoarelor,
urmdrind nu castigurile vremelnice ale acestui trup, ci manga-
ierile vesnice ale Duhului”115. Peste veacuri, Staretul aghiorit
Pahomie vede viata duhovniceascd in acelasi fel. Odatd, un
oarecare pustnic athonit I-a intrebat:

- Cum, Pdrinte, urcand pe muntele abrupt si cdrand
greutdti, poti s te nevoiesti cu rugdciunea mintii? Eu si fdra
povara cu greu izbandesc sa o tin, cdci ma istovesc complet!16.

- Cand urc pe munte, a explicat acela, cu cat obosesc mai
mult cu atat devine mai puternica lucrarea rugdciunii induntrul
meu si cu fiecare pas mai mare, incat se intinde in inima mea cu
strigdt puternic si o fortd de nedescris. Cand car o greutate mai
mare, mai usor lucreaza rugdciunea in timp ce urc, si atunci nu
mai simt greutateall”.

Si in planul artei asceza e hotdratoare pentru realizarea
unui obiectiv. In Clavecinul bine temperat sau in Arta fugii se vede
cu claritate latura de ascet a lui Bach, acest compozitor care
practica poetica matematicd, daca ar fi sda uzam de o expresia

114 [bidem, Pimen 44.

115 Lucien Regnault, Viata cotidiand a Pdrintilor desertului in Egiptul secolului
IV, Editura Deisis, Sibiu, 2013, p. 38.

116 In englezd existd o expresie care pare sd i se potriveascad: ,A traversa
precum un balon de plumb” (Go over like a lead balioon.). Britanicii folosesc
expresia pentru a descrie un esec lamentabil: un aparat presupus a fi mai
usor decét aerul, ficut dintr-un metal greu, e sortit prabusirii.

17 Antonie leromonahul, File de pateric din impdrdtia monahilor, Editura
Christiana si Sfanta Manadstire Nera, Bucuresti, 2008, p. 176.
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dragd lui Solomon Marcus, academician care va stdrui asupra
ei, observand cd in receptarea acesteia s-a trecut de la respin-
gere fermd la entuziasm debordant!’8. Cu lucrarea sa intitulata
chiar Poetica matematici, Marcus indeplineste dezideratul lui
David R. Hawkins, dupa care orice carte ar trebuie scrisa intr-un
stil oximoronic, pentru ,a facilita deopotriva asa-numitele inte-
legeri ale emisferei cerebrale drepte si stangi”!19. Un text poetic
se adreseaza emisferei drepte, un text stiintific celei stangi. Si
opus-urile lui Bach respectd standardul hawkinsian, misticii
mergand si mai departe, textele lor depdsind intelegerile
ambelor emisfere. Admirator al lui Bach, Cioran e indreptatit sa
scrie: ,Nu ma mai satur de Arta fugii, geometric duioasd, exercitiu
pe un fond metafizic”120, Genial oximoron! Geometric duioasi! In
plan duhovnicesc rigoarea, geometria ascezei, atrage inspiratia,
harul care topeste si oasele si pietrele, masurd ultima a duiosiei:
~Gustarea impadrdtiei e o miscare veseld spre cele viitoare si care
freamitd in suflet dincolo de puterile lui. In fata ei toate
madularele trupului se desfac, pentru ca nu pot indura forta ei,
care inmoaie oasele si incheieturile intr-o betie ce trece dincolo
de randuiala firii” (Sfantul Isaac Sirianul!2?).

Doar ascetii, in urma experientei, stiu ca , este vorba de o
mare taind: taina ostenelii care odihneste si a odihnei care distruge
(nelinisteste - n.n.). In acest sens, avva Pimen mdrturiseste:
«Merg spre osteneald si in ea iImi gdsesc odihna»122. Avva Isaac

118 Gazeta Matematicd Seria A, nr. 3/2008, p. 184.

119 David R. Hawkins, Putere versus Forti, Editura Cartea Daath, Bucuresti,
2005, p. 15. Pentru acesta, oximoronul este ,O expresie a complexitatii sau
ambiguitatii in termeni simpli, dar aparent contradictorii. Rezolvarea
contradictiei prin juxtapunere si contrast ca in expresiile «foc rece» sau
«prost intelept». Stilurile oximoronice reflectd esenta paradoxului, dar
paradoxul insusi rezultd din contrastul dintre diferitele nivele ale
abstractizdrii ocazionate de prezentarea conceptelor din diferite contexte
sau puncte de vedere” (Ibidem, p. 214).

120 Emil Cioran, Lacrimi si sfinti, Editura Humanitas, Bucuresti, 1991, p. 74.
121 Sfantul Isaac Sirul, Cuvinte citre singuratici despre viata duhului, taine
dumnezeiesti, pronie si judecatd. Partea a Il-a, Editura Deisis, Sibiu, 2003, p. 177.
12 Pe vremea comunistilor, odihna activd era un concept drag acestora.
Englezii au si ei brisk vacancy. Pensionarii fac din acest concept lozinca lor,
altfel au zilele numadrate.
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aratd si el ca «Dumnezeu si ingerii Lui se bucurd cand suntem
in nevoi, pe cand diavolul si slujitorii lui se bucurd cand
petrecem in odihna» sau «Nimeni nu a urcat la cer cu traiul cel
bun». Asa cum un atlet care vrea sd iasd invingdtor in intreceri
se desfatid cu osteneala antrenamentelor - cci tinteste spre cununa
victoriei - tot asa trebuie si noi sa iubim osteneala, (...) caci odihna
dupa osteneald izvordste. De aceea, Sfantul Porfirie Bairaktaris
ii amintea unui ieromonah de ora rugdaciunii (de noapte - n.n.),
ca si cum i-ar fi spus: «Lasd somnul si hai sd ne rugam
impreund, asa cum am hotdrat, ca sd intram in tainele
Domnului si sd simtim pe veci un alt fel de odihna!». Desigur,
ieromonahul, gandind omeneste, socotea cd trebuie sd fie
odihnit ca sad poatd lucra a doua zi. Dar tocmai in aceasta consta
taina: atunci cand vine Harul, nu mai existd oboseala. Si, cu cat
ne ostenim mai mult pentru Stapanul nostru Hristos, cu atat
atragem mai mult Har asupra noastra. Astfel, cine std la ruga-
ciune noaptea, priveghind, acela e luminat de Harul Dumnezeiesc
si poate lucra mai bine a doua zi, in ciuda oboselii sale fizice,
deoarece Harul lucreaza impreuna cu el. In schimb, acela care
are trupul odihnit, sdtul de somn, va lucra numai cu propriile
sale forte slabe, omenesti”12. In acelasi sens canti troparul
Sfantului Eftimie cel Mare: ,Veseleste-te, pustiu care nu rodeai,
bucura-te, ceea ce nu aveai durere; ca barbatul doririlor Duhului
ti-a inmultit tie fii, sadindu-i cu dreapta cinstire de Dumnezeu si
hrinindu-i cu infranarea, spre implinirea faptelor bune”.

Cine se hraneste cu hrana pamanteascd va avea la dispo-
zitie doar energia ei, cine se hrineste cu infrinarea are parte de
energia harului si de dulceata lui. In acest sens se vorbeste si de
dulceata postului, a nemancdrii. Cel ce posteste are parte de dul-
ceata harului, cel ce nu posteste are parte de dulceata bucatelor.
Pe aceeasi linie de gandire Sfantul loan Gura de Aur exclama:
,O, post (negru, complet - n.n.)! Tu esti paine a sufletului
nostru”124, iar Sfantul Ioan Scédrarul il numeste , desfitarea

123 Parintele Porfirie, Antologie de sfaturi si indrumdri, Editura Bunavestire,
Bacdu, s.a., pp. 359-360. Precizérile de mai sus apartin celor ce au alcatuit
antologia.

124 Apud Sfintii Pirinti despre folosul si puterea postului, Editura de Suflet,
Bucuresti, s.a., p. 12.
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raiului”125 adicd indulcire cereasci. De o astfel de indulcire
beneficiazd si cel care face binele dezinteresat, pur si simplu,
intr-un mod de operare pe care l-am putea cataloga drept
finalitate fird scop'26. Acesta e modul de operare al sfintilor sau al
bunicilor de odinioard, care la batranete plantau si altoiau cu
sarg multime de pomi fructiferi din care era clar ca ei nu vor
gusta vreodatd un rod, insd nu am indoieli cd in launtrul lor
simteau o altfel de dulceata. George Sand nu a reusit sa se ridice
la acest nivel, dar tot a realizat ceva in acest sens: ,,M-am
resemnat sd iubesc fard a fi raspldtita in acelasi fel'?” si am
descoperit, in suferintele ascutite ale acestei iubiri indbusite si
strivite niste clipe de entuziasm mai pur si de resemnare mai
dulce decat in vremurile in care eram tinta unei iubiri arzatoare,
dar brutale si nesuferite pentru firea mea”128.

La polul opus indulcirii ceresti de care vorbea Scararul,
indulcirea pamanteasca isi are puterea ei de seductie, chiar si
pentru eremiti. ,«Lumea» e o realitate!? de care nu fugi
parasind orasele si convietuirea sociald; mai mult, poate, lupta
cea mai grea impotriva «lumii» are loc tocmai in desert, acolo
unde esentialitatea si simplitatea contextului fac mai usoara
ivirea acelei «lumi» care se afld in inima omului. Mai mult decat
altundeva, «lumea» stie acolo sa infasoare cu «dulceatd»
«amdrdciunea» din care e alcdtuitd”130, Sfantul Isaac Sirianul

125 Filocalia, vol. IX, Editura Institutului biblic si de Misiune al Bisericii
Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1980, p. 219.

126 Despre reinterpretarea teoriei kantiene a ,finalitatii fard scop” intr-o
,propedeuticd a metafizicii ascezei”: M. Veto, La métaphysique religieuse de
Simone Weil, 1971, pp. 93-97, 124. (Simone Weil, Forme de iubire implicitid a
Iui Dumnezeu, Editura Humanitas, Bucuresti, 2005, p. 158)

127 Pe de altd parte, ce sd mai spunem despre voluntarii plititi din ONG-uri?
128 http:/ /www.citatepedia.ro/index.php?q=M-am-+resemnat+s%E3+ iubesc,
consultat la 17 05 2021.

129 Astdzi conceptul de realitate virtuali a devenit atat de obisnuit cd doar
putini il mai percep ca oximoron. Pe alt plan, David Icke afirma cd zisul
covid este ,a real scam” - o adevdirati scamatorie (https://davidicke.com/
2021/05/28 /wuhan-lab-virus-leak-a-calculated-diversion-from-the-
simple-truth-there-is-no-virus-david-icke-dot-connector/, la minutul 33.10,
consultat la 31.05.2021).

130 Sabino Chiala, Isaac Sirianul - ascezd singuraticd si mild fird sfdrsit,
Editura Deisis, Sibiu, 2012, p. 271.
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considera pe cineva ,luminat in gandurile lui” daca ,a ajuns sa
afle amaraciunea ascunsa in dulceata lumii si a impiedicat gura
sa ca sd bea din acest pahar si cerceteazd cele privitoare la
mantuirea sufletului sdu si nu se opreste din drum pana ce nu
se va desparti de lumea aceasta; oricine inchide simturile lui, ca
sd nu intre in el dorinta vietii acesteia si sa fure din el comorile
ascunse ale vietii”131. El observa ca dulceata pdcatului'®? a sedus
pe multi, tinAndu-i departe de viata duhovniceasca. ,Pacatul
ademeneste prin pldcere, iar calea virtutii e semanata cu spini -
insa cine simte rodul unuia (al pacatului - n.n.) si al celeilalte (al
virtutii - nn.) va afla dulceatdi in amdrdciunea virtutii si
amdriciune in dulceata pacatului”1®. Intre acestia din urmi se
afld, asa cum citim la Sfantul Nicodim Aghioritul, , Filosofii si
pustnicii adevdrati (care) au parasit cele lumesti, unde sunt
multe pricini care asupresc prin pliceri, si au fugit in pustie si in
pesteri unde, neafland cauzele placerilor cele simtite, au supus
cu usurintd simturile”!34. Acolo, dupa Marele Vasile, devine
mult usor ca ,Ochii sa nu se desfete... cu privirea trupurilor,
care leagd in suflet ghimpele plicerii”135. Dumnezeiescul Ioan

131 Filocalia, vol. X, p. 426.

132 Practica din pustie l-a invatat cd ,pand ce nu va slabi miscarea
trupului, ca sd nu se mai starneascd in inima lui dulceata pacatului, nu se va
misca in om dulceata Duhului lui Dumnezeu si madularele lui nu se vor
curdti in viata lui si intelesurile dumnezeiesti nu vor intra in sufletul lui si
deci nici nu le va simti, nici nu le va vedea (contempla)” (Ibidem, p. 136).
Pe de altd parte, ,necazurile si primejdiile omoard dulcea impatimire a
patimilor” (Ibidem, p. 153). Tot el sesizeazad cd cei aflati in ispita ,vad
cdderea lor ca dulce si placuta” (Ibidem, p. 274). El exclama: ,,Ce dulci sunt
prilejurile patimilor! Patimile le poate tdia cineva si se poate linisti,
tinandu-se departe de ele, veselindu-se de incetarea lor; dar pricinile
patimilor nu le poate parasi. De aceea suntem ispititi chiar fard sa vrem.
Si de patimi ne intristdm, dar prilejurile lor dorim sa le avem. Pécatele nu le
iubim, dar pricinile ce le aduc in noi le primim cu placere” (Ibidem, p. 275).
133 Sfantul Teofan Zavoratul, Patericul Lavrei Sfantului Sava, Editura
Anestis, Bucuresti, s.a., p. 72.

134 Sfantul Nicodim Aghioritul, Paza celor cinci simfuri, Editura Egumenita,
Galati, 2001, p. 117.

135 Sfantul Vasile cel Mare, Omilia XXII citre tineri in Sfantul Vasile cel
Mare, Scrieri. Partea intdia, Editura Institutului biblic si de Misiune al
Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1986, p. 578.
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Gurd de Aur numeste dulcetile trupesti ,,ca fiind caldii trupului
si fiind chiar mai rele decat caldii, «pentru ca intind foarte tare
legaturi nefdcute de maini»”1%. Reformuland, dulcetile acestea
devin cumplite poveri. Tagore le-ar spune amatorilor: , Voi veniti
si targuiti in bazar si va-ntoarceti la casele voastre impovdrati de
belsuguri”137, Ins§, nu numai dulcetile trupesti, ci si unele
netrupesti constituie astfel de pericole. Intre ele la loc de frunte
se situeaazd slava desartd pe care Sfantul Vasile cel Mare o
numeste ,dulce jefuitor”138. Tristetea, melancolia’® sunt uneori
dureros de dulci, adevarate otravuri dulci. De aceea autenticii
povatuitori duhovnicesti sunt cei care ne ajuta sa distingem
dulcetile-capcana. In zilele noastre un astfel de om a fost Sfantul
Porfirie Bairaktaris. O credincioasd vorbind despre acest Mare
Batran caracteriza drept «dulce asprime» stilul ,, pe care-1 adopta
ori de céte ori ne mustra”140,

Asa cum se intdmpla la orice sfant, indltimea duhovni-
ceascd a lui avva Porfirie, indltime care constituia amvonul de la
care sfdtuia, era in concordantd cu adancimea smereniei sale.
Daca smerenia s-ar putea defini oximoronic drept un cobords
urcdtor sau o urcare in jos, invers mandria este o cidere in sus.
Troparul Sfantului Ioan Gurad de Aur canta: ,indltimea gandului

136 Sfantul Nicodim Aghioritul, op. cit., p. 119.

137 Rabindranath Tagore, Poeme, Editura Pentru Literatura Universald,
Bucuresti, s.a., p. 69.

138 Sfantul Vasile cel Mare, Scrieri morale si ascetice, Editura Basilica a
Patriarhiei Roméne, Bucuresti, 2013, p. 622. Sfantul Isaac Sirianul
atentioneaza: ,Cel ldudat cu dreptate nu se pagubeste. Dar de-1 va indulci
lauda, s-a facut lucritor nerdsplitit” (Filocalia, vol. X, p. 221). Si tot el scrie
in acelasi sens: ,Cainele ce-si linge rdnile bea din sangele sdu si nu
cunoaste vatdmarea ce-i vine din dulceata sdngelui sdu; calugdrul ce se
apleacd sa bea din slava desartd bea in acelasi timp din viata sa si nu
simte vatdmarea ce-i vine din dulceata de care se bucurd pentru o clipa”
(Ibidem, p. 370).

139 Un oximoron de calitate: melancolici bucurie.

140 Pirintele Porfirie. Fapte minunate si invdfdturi, Editura Bunavestire,
Bacdu, 2011, p. 146. Dacd expresia un devotat credincios pare mai mult un
pleonasm, un devotat ateu sund oximoronic, ca si ateismul dogmatic. Dulcea
asprime ar putea fi echivalata in engleza cu steel wool (lana de otel), 0 masa
de fibre fine de otel intretesute, folositdi ca perie abraziva. Parintii
duhovnicesti sunt astfel de perii abrazive.
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smerit ne-ai ardtat”. O deducem aceasta indirect, prin modul de
a fi si de a actiona. Parintele Staniloae comenteaza: ,Smerenia e
locul cel mai inalt din fiinta noastrd, pentru ca in ea straluceste
constiinta cea mai luminoasa. Numai din aceasta indltime a
smereniei vede mintea pe Dumnezeu. De aceea vorbesc parintii
de «indltimea gandului smerit»”141. Acest comentariu marele
teolog l-a facut la un celebru text din Scara Sfantului Ioan
Sinaitul: , Fa-te ca un impadrat peste inima ta, sezdnd inalt intru
smerenie si poruncind rasului: «Mergi, si merge», si plansului
celui dulce: «Vino, si vine» si robului si tiranului nostru trup: «Fa
aceasta, si face»”142. Ce oximoron formidabil: sezind inalt intru
smerenie!l! Cei ce reusesc acest lucru vor fi testati tocmai de cei
mai aprigi dusmani ai smereniei. Cand Sfantul Macarie
Egipteanul a fost invinuit pe nedrept cd a necinstit o fatd, acesta
a rabdat in tdcere acuza si pedepsele corporale pe care i le-au
aplicat sdtenii din agezarea aflata in apropierea locului sau de
nevointa. Insi cand i-a venit sorocul, fata a inceput sa aiba
dureri cumplite, dar n-a putut naste decat dupa ce si-a
madrturisit minciuna. Atunci sdtenii, rusinati si spdsiti, au vrut
sd vind la Macarie sd i se inchine, si sd-i sldveascd smerenial43,
Evident, afland despre aceasta, smerindu-si mdndria, acesta a
fugit in pustiul Sketis, de unde nu s-a mai intors vreodata.
Marele ascet ar fi fost de acord cu Sfantul Ioan Gurd de Aur
care propune ,sd ne socotim in urma tuturor, chiar daca am
ajunge pe culmile virtutii, stiind ca mandria poate dobori chiar
din ceruri pe cel ce nu ia seama, iar smerenia poate ridica la
inaltime, din adancul pacatelor, pe cel smerit. Doar smerenia l-a
dus pe vames inaintea fariseului! Mandria, ingdmfarea, a biruit
si puterea netrupeascd a diavolului, pe cand smerenia, recu-

141 Filocalia, vol. IX, p. 175.

192 hidem. Un alt oximoron remarcabil: rob tiran. In mod normal trupul se
afld in raport de subordonare fatd de suflet, dar dacd e tratat ca un print el
nu ezita sa tiranizeze sufletul. Constienti de aceasta, ascetii il pun la punct
prin post si nevointd, spre binele obstesc (suflet si trup). Se stie ca trupul e
bun servitor dar un prost, cumplit conducétor. La fel stau lucrurile, din
pécate, si in raportul barbatului cu femeia: majoritatea femeilor daca sunt
tratate de barbati ca printese, ii vor tratata ca servitori.

143 Pateric, Macarie 1.
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noasterea pdcatelor, l-a dus pe talhar in rai inainte de Apostoli.
Daca cei care-si marturisesc pacatele dobandesc atata indraz-
nire, inchipuie-ti cate bunatati vor dobandi cei care stiu ca au
facut multe fapte bune! Cand fugi asa de iute daca injugi
smerenia la carul pdcatului, incat o iei inainte si intreci carul
virtutii, la care-i mandria injugatd, gandeste-te unde vei ajunge
de-ai injuga smerenia la carul virtutii! Gandeste-te cate ceruri
n-ai strdbate! Da, vei sta, cu multd indraznire, chiar inaintea tro-
nului lui Dumnezeu, inconjurat de ingeri. $i iardsi, dacad injun-
gand mandria la carul virtutii, pierzi toatd indraznirea datd de
virtute din pricina poverii si covarsirii rdului, gandeste-te in ce
adanc de iad te poti prdvidli dacd injugi mandria la carul
pacatului!”144.

Asadar, o propunere oximoronica: ,,sd ne socotim in urma
tuturor, chiar daca am ajunge pe culmile virtutii”. E ceea ce
realizase mai inainte cel ce fusese urcat la al treilea cer (II Cor.
12, 2) si care {i scrie lui Timotei: , Vrednic de credinta si de toata
primirea e cuvantul cd Iisus Hristos a venit in lume ca sa mantu-
iasca pe cei pacatosi, dintre care cel dintai sunt eu” (I Tim. 1, 15).
O marturie a Sfantului Simeon Noul Teolog, urmare a unei inalte
stari duhovnicesti, dd marturie in acelasi sens: ,Frumusetea
negrditd a ceea ce se ardta mi-a rdnit inima si m-a atras spre o
iubire infinitd, iar iubirea m-a facut s nu ma mai intorc spre
cele de jos, si, ca si cum as fi ajuns deja desdvarsit si in afara
lanturilor trupului, ma bucuram dupa care iardsi am ajuns cu
totul om. Mi s-a dat incredintarea iertdrii pacatelor mele, si ma
vedeam pe mine insumi mai pacatos decét orice om”145. Si inca
o madrturisire a aceluiasi, nu mai putin cutremuratoare: ,,Sélas-
luirea in chip constient si simtit a Dumnezeirii tri-ipostatice in
cei desdvarsiti nu este o implinire a doririi lor, ci mai degraba
un inceput si o cauzd a unei doriri incd si mai mari si mai
puternice. Fiindca ea nu-1 lasa pe cel ce a primit-o s stea linistit,
ci il face sd se ridice ca aprins si ars mereu de un foc spre flacdra
unei dorinte si mai dumnezeiesti. Cédci mintea, neputand gasi o

144 Sfantul loan Gurd de Aur, Despre schimbarea numelor, Editura Institutului
biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 2006, p. 332.
145 Sfantul Simeon Noul Teolog, Cateheze. Scrieri I1, pp. 195-196.
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cuprindere si un sfarsit a ceea ce e dorit, nu poate da o masura
nici doririi si iubirii, ci, silindu-se sd ajungd si sa cuprinda acel
sfarsit fara de sfarsit, poarta in ea dorirea mereu nesfarsita si
iubirea mereu neimplinitd. Celui care a ajuns la acest capat nu i
se pare cd a gasit in el insusi un inceput al doririi sau iubirii lui
Dumnezeu, ci, neputand cuprinde plindtatea iubirii, dispozitia
sa lduntricd e ca a unuia care nu iubeste pe Dumnezeu; de aceea
privindu-se pe sine insusi drept cel din urma dintre cei ce au
frica lui Dumnezeu, se socoteste pe sine insusi din suflet
nevrednic chiar si de mantuirea impreund cu cei credinciogi”146.

Dacd ar fi sa uzam de titlul unei carti a lui Alexandra
David-Neel, In tara banditilor gentilomi'47, sfantul se va socoti
mereu un bandit, in timp ce oamenii il vor considera un
gentilom. Si tocmai acesti oameni smeriti vor avea indrazneala
la Domnul, mai ales cand vor cere ceva pentru ceilalti, nu pen-
tru ei. Lor li se potriveste expresia prin care Pdrintele Nicodim
Bujor o caracteriza pe sora sa Florica: ,sfielnica ei indrineald, ori
indrizneala ei sfielnicd’148. Aceasta imi aminteste de un comen-
tariu al lui Culianu asupra Cezarei eminesciene: ,Meditatia
asupra cauzelor erosului ii ocupa tot timpul lui Euthanasius,
care, departe de a fi doar un etolog, este si un erotolog ce si-a
impodobit peretii pesterii cu trei scene ilustrand, dupa el, trei
posibile situatii psihologice ale cuplului uman: Adam si Eva,
Venus si Adonis, Aurora si Orion. De ce se opreste el aici?
Judecand atent aceste cazuri, vedem ca s-a inspirat, pesemne,
din viata albinelor, la care regina... este aceea care ia initiativa,
ea agreseazd masculul. Or, Euthanasius nu pare fascinat decat
de aceste cazuri de inversare a rolurilor, de masculul pasiv si de

146 Jdem, Imne, epistole si capitole. Scrieri IlI, Editura Deisis, Sibiu, 2001,
pp. 366-367. Toti misticii fac experienta epectazei, fie ca au habar sau nu
de acest termen consacrat de Sfantul Grigorie de Nyssa.

147 Alexandra David-Neel, [n tara banditilor gentilomi, Editura Nemira,
Bucuresti, 1996. Charles Lamb definea contrabandistul drept singurul
hot omest (,1 like a smuggler. He is the only honest thief’,
https:/ /www.glossophilia.org/2017/05/ oxymoron-and-other-oxymora/,
consultat la 26 05 2021)

148 Georgeta Bidilicd-Vasilache, Un Cuvios de Pateric. Pirintele Protosinghel
Nicodim Bujor Cernicanul, Editura Renasterea, Cluj-Napoca, 2017, p. 41.
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femela activa: Eva care-1 ispiteste pe Adam, Venus care-1 urma-
reste pe Adonis, Aurora care-1 rapeste pe Orion. Exact!4 asa se
intampla cu Cezara si leronim: Este o nespusad gentilete in
modul cum o femeie ce iubeste si care e totodatd inocentd,
timida, trebuie sa se apropie de un bdrbat sau ursuz, cine stie
prin ce, sau si mai pudic si mai copil decat ea. Cum vezi, nu
vorbesc de curtezane, de femei a caror experienta este calduza
amorului, ci tocmai de agresiunea inocentei femeiesti. Alaturarea
celor doi termeni este foarte importantd: nu orice agresiune
feminind este gentila, mai trebuie si ca ea sd fie inocentd. lar
asta aminteste indeaproape ritualul erotic expus de Eminescu in
alte scrieri: intru instaurarea iubirii, trebuie ca femeia sd se
exhibeze, iar barbatul sa priveascd. Dar nici aici nu trebuie ca
exhibitionismul s fie agresiv, ca al prostituatei, ci inocent, ca al
tinerei fete de familie bund pe care Dionis (in romanul Sdrmanul
Dionis) o vede prin fereastra”1%. Si dacd tot am vorbit de femei,
pretentiile lor, uneori de-a dreptul imposibile, un proverb arab
le sintetizeaza in formula: ,Femeile vreau gheatd fripti”, zipadi
fierbinte.

Odata Radu Preda l-a intrebat pe Petre Tutea: ,Cum se
defineste omul etern?”, iar marele gentilom i-a rdspuns: ,Faptura
amestecatd din smerenie si din marire”15!. Tutea, scrie Radu
Preda, ,A oferit celor din jur lectia exemplard a smereniei, a
ingenunchierii in fata lui Dumnezeu, in a Carui bunatate spera
si credea din toatd inima. Se declara un «om construit, iar nu
inspirat»; intreaga viatd, de dupd puscdrie, incercase sa invete
sd se roage; spunea cd nu reugise decat intr-o foarte mica
masura”152. Altadata ,razand, imi spune cd nu vrea sa fie un
erudit in lumea dreptilor, acolo la mare pret fiind simplitatea si
sdrdcia cu duhul, adicd smerenia”153. Cu o altd ocazie, ,imi
spune cd toatd viata de puscdrie, pentru el, se reduce la acest
dublet: Dumnezeu-libertate. «Dumnezeu nu poate fi conceput

149 Un oximoron legat de acest termen: estimare exactd.

150 Joan Petru Culianu, Studii romdnesti, vol. 1, Editura Polirom, lasi, 2006,
p- 106.

151 Radu Preda, Jurnal cu Petre Tutea, Editura Deisis, Sibiu, 2002, p. 144.

152 Jpidem, p. 11.

153 Jbidem, p. 42.
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decat ca izvor al libertdtii, libertatea ca atare fiind un dar». i
intreb cum poate acest dar sa se intoarcd impotriva celui care l-a
facut. «Ateii intorc darul prin negarea daruitorului, or ateii sunt
bengficiarii libertatii divine, dovada ca nu-i trdsneste nimeni.
(-..) Imi povesteste cum adevdrata lui convertire a fost rezultanta
chinurilor din inchisoare; este convins ca suferinta ramane,
totusi, cea mai mare dovadd a dragostei lui Dumnezeu”1>.
Afirmatia din urma confirma apartenenta sa la acelasi areal cu
Parintele Dimitrie Bejan, cu Dinu Pillat, ori cu Alexandr
Soljenitin, nu doar existential, ci si intelectual, scrierile lor fiind
pentru sufletele cititorilor un foc ricoritor.

Ultimul oximoron este unul de mare efect in literatura
duhovniceasca. El apare in texte liturgice, aplicat episodului
vechitestamentar cu cei trei tineri evrei ce marturisesc fara frica
pe Dumnezeul cel adevarat in fata imparatului pagan si pentru
care vapaia din cuptorul cel de sapte ori incins din Babilon s-a
prefdcut in roud. De un astfel de foc va fi avut parte si rugul din
Sinai, pe care Moise il vedea ca ardea si nu se mistuia, rug
aprins care va deveni simbol al Maicii Domnului, dar si al mis-
ticilor mistuiti de dumnezeiescul dor. Sfantul Efrem Sirianul, in
Imnele Nagterii, pune in gura Maicii Domnului urmadtoarele
cuvinte: ,(Doamne, - n.n.) Ca muntele Sinai Te-am purtat fara
sa fiu arsd de focul Tdu infricosdtor; caci Tu Ti-ai ascuns focul,
ca sa nu ma vatdmi. $i nu m-a ars flacara Ta, spre care nu pot
sd priveascd nici chiar serafimii”1®. lar in Immnele Arditdirii
(Botezului) pune in gura lui Ioan Botezatorul exclamatia: , Cum
poate aschia sad tind cu mainile ei focul, fiind lemn uscat! Ai
mild de mine, Focule! Céci lucrul e cu neputinta pentru minelss.
(-..) Dacé aschia se apropie de focul Tau se aprinde ca un lemn
uscat. Muntele Sinai nu Te-a putut purta, si eu, cel slab, cu ce sa
Te botez?”157. Parca rdspunzand acestei intrebdri, Sfantul Roman
Melodul chiar 1l numeste pe Hristos , Foc rdcoritor”158 si pune in
gura magilor urmadtoarele versuri:

154 Jbidem, pp. 42-43.

155 Sfantul Efrem Sirul, op. cit., p. 191.

156 Jbidem, p. 212.

157 Ibidem, p. 214.

158 Sfantul Roman Melodul, op. cit., p. 70.
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Din Babilon a venit scanteia Pruncului

si dintru focul persilor ne-a scos;

Deci lepdadand focul nimicitor a toate,

un foc rdcoritor vedem:

Prunc tandr, Dumnezeu Cel mai-nainte de vecil5d.

Sfantul Efrem Sirianul aratd ca ,Doud cuvinte rostite de

Domnul nostru sunt strans unite intre ele: «Foc am venit sa
aduc pe pamant» (Lc. 12, 49) si: «Cu Botez am a Ma boteza» (Lc.
12, 50). Prin Focul Sau (focul harului - n.n.) a fost stins focul pe
care l-a aprins cel rdu (focul patimilor - n.n.), prin Focul Sdu El
a stins focul care ardea in necurati si pacatosi”1e. In Bucuresti,
acum ceva ani, s-a putut vizita o expozitie de icoane pe sticlal6!
intitulata ,, Apa cea vie, Foc ricoritor”162, Cei mai in masura sd se
apropie de subiect sunt marii mistici, precum Sfdntul Simeon
Noul Teolog care isi intreabd uluit Interlocutorul divin: ,Cum
esti si foc tasnitor, cum esti si apd racoritoare?”163, sau Il descrie

159 [bidem.

160 Sfantul Efrem Sirul, op. cit., p. 168.

161 Engleza permite oximoronul plastic glasses deoarece glass poate insemna
atat articole din sticld, cat si ochelari, oglindd, binoclu.

162 https:/ /www.crestinortodox.ro/ stiri/ crestinortodox/expozitie-dedicata-
refacerii-bisericii-sf-pantelimon-foisorul-foc-142170.html, consultat la
14.05.2021.

163 Sfantul Simeon Noul Teolog, Imne, epistole si capitole, p. 67. Si intreaba
mai departe: ,Cum si arzi si indulcesti?” (Ibidem). lar in alt loc citim:
,pentru tine dar Ma fac si foc dulce” (Ibidem, p. 110). Tot el ne lamureste:
»54d stii deci cd esti dublu si ai doud priviri: una simtitd si alta ganditoare
(sensibild si inteligibild), asa cum sunt doi sori si doud lumini, simtite si
gandite, pe care dacd le vei vedea, vei fi om asa cum ai fost creat dintru
inceput. Dar dacd vezi soarele simtit, dar pe cel gandit nicidecum, atunci
esti negresit pe jumatate mort, iar cel pe jumadtate mort e si un starv lipsit
de orice fel de lucrare. Céci daca acela care nu vede in chip simtit e un om
lipsit de orice lucrare, cu cat mai mult cel care nu vede Lumina lumii
(In. 8, 12) ganditd cu mintea e un mort si mai mult decat un mort? Mortul
nu simte nimic, dar cine moare va simti ce durere mare va avea, sau mai
degraba va fi ca unul care moare in dureri in veci. Dar cei ce vad pe
Creatorul, cum nu vor fi vii in afard de toate? Da, vor fi vii in afard de
toate si vor fi in mijlocul a toate si vor fi vazuti de toti, dar nu vor fi vazuti
de toti in simtirea celor de fatd; sunt in mijlocul a toate, dar mai presus de
simtirea acestora, ajung in afara a toate intrdnd in contact cu cele
imateriale si nu mai simt cele ce pot fi simtite. Céci ochii lor vad, dar
intr-o simtire nesimfiti (en aisthesei anaistheto)” (Ibidem, p. 150).
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drept ,foc mistuitor si val rdcoros”; de aceea, cand ne impadr-
tdsim cu Sangele Sau ne impadrtdsim cu ,foc si apa vie”164.
E ceea ce afirmd si intr-o rugdciune intratd in Canonul
fmpdrtd§irii165: ,bucurandu-mi si cutremurdndu-ma, cu focul
ma impadrtasesc; iarba uscatd fiind eu, si - strdind minune! - ma
rdcoresc nears, ca rugul de demult care, aprins fiind, nu se
mistuia”166. El ne asigurad de aceasta din experientd: ,Crezand
din tot sufletul si cdindu-ne cu cidldurs, zdmislim Cuvantul lui
Dumnezeu in inimile noastre, ca si Fecioara, daci aducem
sufletele noastre ca pe niste fecioare curate; si, asa cum pe aceea,
fiind preaneprihanitd, n-a ars-o focul Dumnezeirii, asa nici pe
noi nu ne arde dacd ne aducem inimile curate si fira de
prihang, ci se face in noi roud din cer si izvor de apd si rdu de
viata nemuritoare”167,

Textele marelui mistic constantinopolitan abunda de
astfel de formule: ,aprinderea pocdintei si fierbinteala lacrimilor din

164 Idem, Discursuri teologice si etice, Scrieri I, Editura Deisis, s.a., 2001, p. 382.
165 Aceastd rugdciune din Liturghierul ortodox si cértile de rugaciune
ortodoxe este atribuitd Sfantului Simeon Noul Teolog. Ea este, intr-
adevar, alcatuitd din fragmente extrase din Imnele simeoniene si asam-
blate intr-un intreg de un bizantin anonim, promotor al evlaviei
euharistice. In original, ea este alcdtuitd in versuri anacreontice. (Idem,
Imne, epistole si capitole, p. 299).

166 E] exclama: ,, O putere a focului dumnezeiesc, o lucrare straina! Cel ce
faci sd se destrame stanci si dealuri numai de frica Ta si de fata Ta (Ps.
113, 6-7; Idt. 16, 15), Hristoase, Dumnezeul meu, cum Te amesteci cu iarba
cu intreaga fiintd dumnezeiascd, Dumnezeul meu, Cel ce locuiesti intr-o
lumind cu totul de nesuportat? Cum ramanand neschimbat, cu totul de
neapropiat, pazesti fiinta ierbii si pdstrdand-o neschimbati o schimbi intreagd
si, rAmanand ea iarbd, e lumind, dar lumina nu e iarb4, ci Tu, Lumina, Te
unesti fard contopire cu iarba si iarba se face ca lumina, fiind preficutd firi
schimbare?” (Ibidem, pp. 175-176) Autorul exemplificd in mai multe randuri
aceastd experientd paradoxald - pdstrind-o neschimbati o schimbi intreagd -
prin imaginea metalului (fierului) contopit cu focul. Acest foc care ricoreste
e ,hecreat, nevazut, neinceput si nematerial, cu totul neschimbabil si, de
asemenea, necircumscris, de nestins, nemuritor, necuprins cu totul, in
afara tuturor fapturilor, celor materiale si imateriale, vdzute si nevazute,
trupesti si netrupesti, pamantesti si ceresti, fiind in afara tuturor acestora
prin fire, prin fiintd si prin putere” (Ibidem, p. 183).

167 Idem, Discursuri teologice si etice, Scrieri I, pp. 135-136.
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adancul inimii topesc ca un foc intindciunea pdcatului si fac curat
sufletul intinat”168. lar pe un nivel superior ,,cdldura (inimii - n.n.)
naste foc, iar focul naste iardsi cildurd, si din amandoud se
aprinde flacard izvorul lacrimilor. Flacdra odrasleste curgerile, iar
curgerile flacdra, intru care m-au adus indeletnicirea celor dum-
nezeiesti, meditarea poruncilor (Ps. 118, 143) si paza randuielilor
Tale, care si-au luat impreuna-lucrdtoare cu ele pocdinta”169.
Acelasi Simeon scrie despre strdpungerea inimii, mai precis despre
darul strapungerii inimii: ,cel care o cautd din tot sufletul o va
afla (Mt. 7, 8); sau, mai degrabd, venind ea insdsi il va gasi pe cel
care o cautd cu osteneald, si chiar dacd va avea o inimd mai
invartogatd decit arama, decat fierul sau decit diamantul, de
indatd ce vine, o face mai moale decat ceara. Fiindca e un foc
dumnezeiesc care destrama muntii si stancile (I Rg. 19, 11), face
netede toate (Lc. 3, 5), le face raiuri si preschimba sufletele care-1
primesc. Fiindca in mijlocul acestora se face izvor tasnitor, apa a
vietii care izvoraste si curge pururea (In. 4, 14; Ap. 22, 1) si le uda
din belsug, si se scurge ca dintr-o cisternd peste cei de aproape si
peste cei de departe (Ef. 2, 17) si umple pana peste margini sufle-
tele care primesc cuvantul cu credinta (Lc. 8, 13 s.a.). Fiindcad mai
intdi spald de intindciune pe cei ce se impartdasesc de ea, apoi
spala impreund si sterge si patimile, smulgandu-le ca pe niste
cruste de pe rani, adicd rautatea, pizma, slava desartd si toate
celelalte care urmeaza acestora; si nu numai acestea, ci, alergand
ca o flacard, le sterge cate putin, arzdndu-le in fiecare ceas ca pe
niste spini... Toate acestea, insd, le lucreaza dumnezeiescul foc al
strdpungerii impreund cu lacrimile, sau mai degraba prin
lacrimi... (nimeni nu) L-a avut pe Acesta vreodata saldsluind
intreg in inima lui fard sa fi premers credinta si strapungerea si
lacrimile necontenite tasnind pururea ca dintr-un izvor sa inunde
si sd spele casa sufletului si sd o scalde in roud si sd racoreasca
sufletul cuprins si aprins de focul cel neapropiat (I Tim. 6, 16)”170.
Pentru aceste stdri suprafiresti, binomul lacrimi-foc e un instru-
ment preferat al Sfantului Simeon: ,Cine are induntrul lui lumina
Preasfantului Duh, nesuportand sa o vada, cade cu fata la

168 [dem, Cateheze. Scrieri 11, p. 164.
169 Idem, Imne, epistole si capitole, p. 175.
170 Jdem, Cateheze. Scrieri 11, pp. 65-66.
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pamant, strigd si urld in uimire si frici mare ca unul care vede si
pdtimeste un lucru mai presus de fire, de cuvant si de gand; si se
aseamdnd unui om ale cdrui mdruntaie sunt aprinse de foc, de
care ars fiind si neputadnd suporta arsura fldcarii, e ca iesit din el
insusi; si neputandu-se stdpani, ci varsand neincetat lacrimi si
fiind rdcorit de acestea, aprinde incd si mai tare focul dorului. Iar
de aici varsd lacrimi incd si mai mult si, spalat fiind de varsarea
lor, scanteiaza incd si mai strdlucitor; iar cand, aprins in intre-
gime, se face ca o lumind, atunci se implineste cuvantul spus (de
Sfantul Grigore de Nazianz - n.n.): «Dumnezeu e unit cu
dumnezei si e fdcut cunoscut de ei» 171,

In celebrul dialog purtat cu Sfantul Grigorie Sinaitul,
Cuviosul Maxim Cavsocalivitul 1i destdinuie: ,,Nu voi ascunde
de tine, pdrintele meu, minunea Nascatoarei de Dumnezeu, care
a facut-o cu mine. Eu din tineretele mele aveam multa credinta
cdtre Doamna mea de Dumnezeu Nascatoare, si o rugam cu
lacrimi sd-mi dea darul rugdciunii din inimad, si intr-una din zile,
mergand la biserica ei, dupd cum aveam obiceiul, am rugat-o
iardsi cu nemdsurata fierbinteald a inimii mele; si cand sarutam
cu dragoste sfanta ei icoand, indata am simtit in inima o fier-
binteala ce mi-a venit de la sfanta ei icoand, care nu ma ardea, ci
ma rdcea si ma indulcea, pricinuind sufletului meu mare
umilinta”172, Sfantul Vasile cel Mare nu face decat sa confirme
validitatea marturiei, cand observa c3 ,, Unde insa sunt lacrimi,
acolo se aprinde focul duhovnicesc care lumineaza tainitele
mintii si mistuie toate patimile”173. Aceasta lege a vietii duhov-
nicesti e descoperitd de fiecare cdutator autenticl’4, precum
amma Sincletica: ,Trebuie sa atatam focul dumnezeiesc cu
lacrimi si osteneli”, citim pe o filda de Pateric17>. Chiar si intr-un

171 Idem, Imne, epistole si capitole, pp. 401-402.

172 Filocalia, vol. VIII, Editura Institutului biblic si de Misiune al Bisericii
Ortodoxe Romane, Bucuresti, 2013, p. 627.

173 Sfantul Vasile cel Mare, Despre evitarea plicerii desarte in vol. Sfantul
Vasile cel Mare, fnvd,tdturd citre fiul duhovnicesc, Editura Mitropoliei
Olteniei, Craiova, 2007, pp. 53-54. Sfantul Isaac Sirianul noteaza si el ca
,focul dragostei Lui (...) se aprinde in inimé si mistuie patimile sufletului
si ale trupului” (Sfantul Isaac Sirul, Cuvinte pentru nevoinfd, p. 371)

174 {n sfera oximoronelor intalnim si imitatori autentici.

175 Pateric, Sincletica 1.
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registru sentimental, nu doar in cel duhovnicesc, e valabila
constatarea lui Alexandre Dumas: ,,lacrimile sunt ca focul: ard”176.

Emil Cioran declara ostentativ: ,, Adevaratele confesiuni nu
se pot scrie decat cu lacrimi. Dar lacrimile mele ar ineca aceasta
lume, precum focul meu interior ar incendia-0”177. Chiar si asa,
pare sa i se potriveasca observatia facuta despre Giordano Bruno,
anume: , Cel mai adesea, isi descrie starea sufleteascd precum un
amestec de foc si gheatd”178. George Geafir definea femeia drept
,un pompier piroman: ea pune focul si tot ea il stinge”17%. Daca mai
poate, am completa noi, caci Cioran n-a mai reusit.

In poemul Lumina de ieri, Lucian Blaga scria:

Caut, nu stiu ce caut.

Caut aurore ce-au fost,
tasnitoare, aprinse fantani -
azi cu ape legate si-nvinse.

Aprinsele fintdni blagiene si ,, Apa mea (care) s-a schimbat in
dogoare” a lui Radu Gyr din poemul Osdndi ne duc cu gandul
fie la ,bautura cereascd” a harului, de a cdrui atingere cel care se
invredniceste se face ,in intregime foc in stare sa ardd si sa
topeascd pe vrdjmasii care se apropie de el din toate partile”
(Stantul Simeon Noul Teolog!®Y), fie la rdul de foc (in germand
Feurbach) si la iezerul de foc pictate in pridovoarele unor biserici
cu un rosu tulbure, rdu si iezer pe care le regdsim in Cartea
Apocalipsei in capitolele 20 (v. 14), respectiv 18 (v. 20). Sfantul
Simeon Noul Teolog, se pare inspirat de o scriere apocrifa necu-
noscutd, aratd cd in acele vremuri de pe urmad ,din crapaturile
pamantului se va indlta un foc care-i va inunda ca apele marilor.
Si asa cum la potop s-au deschis zdavoarele cerului (Fc. 7, 11) si s-a
pogorat apa si dupa putin timp a acoperit popoarele, asa si
atunci pamantul se va deschide din temeliile lui (Is. 24, 18; Ps. 17,
16) si va tasni nu putin cate putin, ci dintr-o data focul si va

176 https:/ /www.portal-info.ro/citate/ citate-despre-lacrimi.html, consultat
la 18.05.2021.

177 Emil Cioran, Pe culmile disperirii, Editura Humanitas, 1990, p. 78.

178 Culianu, Eros si magie in Renastere. 1484, p. 142.

179 http:/ / www.citatepedia.ro/index.php?id=84956, consultat la 18.05.2021.
180 Sfantul Simeon Noul Teolog, Cateheze. Scrieri I, p. 252.
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acoperi tot pdmantul si toate se vor face un rdu de foc (Dn. 7,
10)”181, Reflectand asupra celui din urma, Sfantul Ioan Gurd de
Aur ne administreaza un dus rece: ,Réaul de foc curge in clocote,
iar noi radem si ne dezmierddm si pacatuim fara sfiala?”182 Si, pe
buna dreptate, cdci in cartea ultimd a Noului Testament citim:
,Cine n-a fost aflat scris in cartea vietii, a fost aruncat in iezerul de
foc” (Apoc. 20, 15). Si tot de aici afldm ca fiara si proorocul cel
mincinos ,au fost (si ei) aruncati de vii in iezerul de foc unde arde
pucioasa” (18, 20), iar in final si ,diavolul, care-i amdgise” si-a
aflat aceeasi destinatie (20, 10). ,Focul si pucioasa trimit la
pedepsirea Sodomei si a Gomorei (Gen. 19, 24), si a lui Gog (lez.
38, 22). Oximoronul «iezer de foc» este foarte semnificativ.
«lezerul» (limne) trimite, evident, la ideea de apd, element opus
focului. Aici, insd, contrariile se ingemdneaza pentru a forma un
loc teribil, inimaginabil, de pedeapsa. Cine-si poate inchipui o
«apd de foc»?” se intreaba Cristian Badilitd!%3. Pe de alta parte, tot
in Apocalipsd, ne este prezentatd , 0 mare de cristal, amestecatd cu
foc, si pe biruitorii fiarei si ai chipului ei si ai numdrului numelui
ei, stind in picioare pe marea de cristal si avand alautele lui
Dumnezeu. Si ei cAntau cantarea lui Moise, robul lui Dumnezeu,
si cantarea Mielului, zicAnd: Mari si minunate sunt lucrurile Tale,
Doamne Dumnezeule, Atottiitorule! Drepte si adevdrate sunt
céile Tale, Imparate al neamurilor!” (Apoc. 15, 2-3).

Ce fel e iezerul de foc rdmane doar sa speculdm. In timpul
unei ierni foarte friguroase, in care zapada a cdzut din belsug,
dreptul si de Dumnezeu insuflatul parinte Acachie Kafsokalivitul
si-a aprins un foc pentru a se incdlzi. Dar cum s-a apropiat de
foc, el s-a simtit mai infrigurat. Atunci a realizat ca nu era
normal sa simtd frig langa foc si ca acest frig este cauzat de ceva
diavolesc. Atunci a stins focul, a iesit afarda din pesterd, s-a
dezbracat si s-a bdagat in zapadd, unde a simtit imediat o
cdldurd, ca intr-o baie cu aburi!®. Focul diavolesc te ingheata,

181 Jhidem, p. 88.

182 https:/ /www.ioanguradeaur.ro/156/raul-de-foc/, consultat la 18 05 2021.
183 Noul Testament. Apocalipsa lui loan. Traducere ineditd si comentariu de
Cristian Badilitd, Adevéarul holding, Bucuresti, 2012, pp. 347-348.

184 Arhimandrit Ioannikios Kotsonis, Patericul atonit, Editura Bunavestire,
Bacdu, 2000, pp. 88-89.
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focul diavolesc nu lumineaza, ci e un foc intunecat, céci, explica
Sfantul Grigorie de Nyssa, abisul, ,adancul, in multe locuri ale
Scripturii am aflat ca este focul dracilor”185, cdci acest abis
Domnul Hristos il numeste , intunericul cel mai din afara” (Mt.
8, 12). Acesta e focul iadului, tartarul. lov marturisea: ,Pielea
s-a facut pe mine neagra si oasele mele sunt arse de friguri” (Iov
30, 30). Soacra lui Petru era si ea ,aprinsa de friguri” (Mt. 8, 14).
Cei din iad trdiesc o stare identicd, insa diferita in intensitate pe
care Sfantul Simeon Noul Teolog o descrie ca , intuneric nesfdrsit
amestecat cu foc aprins”186, ca ,foc si intuneric”18” sau ca ,foc
intunecos”88 echivalat cu gheena (Lc. 12, 5). In Paradisul pierdut
John Milton descrie iadul folosind o terminologie similara:

Ca un cuptor imens, insa din flacari,

Nu rdsdrea lumind, ci mai degraba beznd!s?.

Un autor bizantin rdmas anonim se ruga: ,Doamne lisuse
Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, Dumnezeule, Mantuitorul meu,
Dulceata cea negrditd, Numele cel mantuitor, daruieste-mi mie,
nevrednicul rob al Tdu, umilinta si luminare a inimii, pentru ca,
luminat fiind, sd vdrs cu desfatare lacrimi intru rugdciune curatd,
pentru ca prin putine lacrimi sa stergi zapisul cel mare al paca-
telor mele si prin putind suspinare sa stingi focul arzator”19.
Dac-ar fi cunoscut viata isihastd mai indeaproape, desigur ca
Iorga n-ar mai fi fost de pdrere cd ,sunt lacrimi atat de grele si
de fierbinti ca ochii nu le pot plange: ele zac in inima arzand”19
in tdcere.

Sfantului Ambrozie al Milanului ii apartine oximoronul
negotiosum silentium, liniste substantiala, aratand ca ,linistea nu

185 Sfantul Grigorie de Nyssa, Tdlcuire la Cantarea Cantdarilor, p. 157.
186 Sfantul Simeon Noul Teolog, Cateheze. Scrieri I, p. 219.
187 Idem, Imne, epistole si capitole, p. 170.
188 Jhidem, p. 163.
189 John Milton, Paradisul pierdut, Editura Aldo Press, Bucuresti, 2004, p. 6.
Traducerea apartine lui Adina Begu. Originalul e si mai gréitor:
As one great furnace flamed, yet from those flames
No light, but rather darkness visible. (John Milton, Paradise lost,
Oxford University Press, 2005, p. 19)
190 Cele mai frumoase rugdciuni ale Ortodoxiei, p. 174.
1 https:/ /www.mesaje-dragoste.com/despre-lacrimi/, consultat la
19.05.2021.
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este nici vid, nici absenta de sens, ci este plind de negotium, de
materie, de substantd, de intelegere — pe scurt, linistea este
creatoare”192. Despre acest ilustru ierarh Augustin aminteste in
Confesiuni: ,,Am sosit la Milan si l-am gasit acolo pe episcopul
Ambrozie. Cuvantérile sale pline de ravna imparteau pe atunci
poporului tdu lamura granelor tale, bucuria untdelemnului tau
si befia treazd si cumpitatd a vinului tau”19. Expresia sobria vini
ebrietas, care contine un admirabil oximoron, este imprumutata
dintr-un imn ambrozian intitulat Splendor paternae gloriae. Expresia
o intdlnim mai inainte la Filon (nephalios methe) si Origen,
,Totusi intre betia treazd a lui Filon si cea a lui Origen existd o
diferenta capitala... Origen se opune conceptiei montaniste a
extazului profetic ca stare de inconstientd sau nebunie sacrd,
conceptie care nu lipseste din unele texte ale lui Filon. Daca
pentru Origen betia pe care o produce vinul din Vita cea
Adevdratd (adicd Hristos) «te face sd iesi din omenesc» (sd trans-
cenzi omenescul prin har, indumnezeindu-te, acesta fiind ade-
vdratul transhumanism, nu cel tehnologic, creator de cyborgi -
n.n.), numai vinul cel rdu al invataturilor mincinoase «te face
sa-ti iesi din minti». Un extaz inteles ca inconstientd este pentru
Origen semnul prezentei demonului, manifestatd prin patimile
cele rele care deformeazd, intunecd si aservesc intelectul”1%,
Marele cdrturar alexandrin e in acord cu Sfantul Grigore de
Nyssa, care numeste acest fel de betie , betia cea buna si treaza.
Vorbesc de acea betie prin care li se intampld oamenilor extazul
(iesirea) din cele materiale, spre ceea ce este dumnezeiesc”19%.
Comentariul Pdrintelui Stdniloae la acest din urma text
consund si el: ~«Betia treaza» sau «trezvia beatd» este o expresie
paradoxala prin care Sfantul Grigorie si, dupa exemplul lui, alti
Parinti urmatori descriu starea complexa si totodata echilibrata
a omului inaintat duhovniceste. Omul umplut de intelepciunea
vinului dumnezeiesc trdieste o bucurie care-1 imbatd, dar care-i
da totodatd o mare luciditate. El e entuziast si treaz, vesel si

192 Alphonse si Rachel Goettmann, Rugdciunea lui lisus, Rugdciunea inimii,
Editura Mitropolia Olteniei, 2007, p. 15.

195 Augustin, op. cit., p. 326.

194 Henri Crouzel, Origen, Editura Deisis, Sibiu, 2014, p. 235.

195 Sfantul Grigorie de Nyssa, Tdlcuire la Cantarea Cantdirilor, p. 163.
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serios, incantat la culme de lumina marii intelegeri dobandite si
plin de rdspunderea si de seriozitatea pe care o aduce ea. Starea
aceasta o produce si iubirea curatd: cu cat iubesti pe cineva mai
mult, cu atat esti mai entuziasmat si in acelasi timp mai plin de
raspundere in fata lui sau pentru el, cu atat ti s-a deschis un
orizont mai adanc al cunoasterii lui ca persoand, orizont care
intretine meditatia in legdtura cu el. Si, numai cunoscandu-I in
taina persoanei, ai inldturat de pe semenul tdu caracterul de
obiect, care-l acoperd, care-l ingusteaza, care-l stramba, care ti-1
face neinteresant si-ti margineste bucuria de el; numai cand ai
patruns in cdmdrile minunate si intime ale palatului lui fer-
mecat, esti plin de o incantare negrditd. Entuziasmul acesta este
un extaz, e iesire din tine, dar el fiind in acelasi timp insotit de
trezvie, de o supremd luare-aminte la minunile pe care le-ai
cunoscut, nu inseamnd o uitare de deosebirea intre tine si
Dumnezeu, nu-i o scufundare de bacanta in esenta socotitd una
cu esenta proprie, in sens panteist.

Pagini frumoase despre deosebirea intre mistica panteista a
lui Plotin si cea crestind, care are ca baza dogma iubirii celor trei
Persoane dumnezeiesti neconfundate, se gdsesc in cartea lui
Georg Koepgen, Die Gnosis des Christentums. El vede mistica
crestind adevaratd, curat pastratd numai la Pdrintii Rasariteni, in
vreme ce in Occident considera cd a fost afectatd de panteism. El
zice: «Mistica apuseand este, sub influenta lui Plotin, monoteista
in sensul ingust al cuvantului. Ea vede Treimea, dar numai ca
unitatea Persoanelor in dumnezeire. Chiar mistica noastra
modernd in legdtura cu Hristos vorbeste, precum se stie, aproape
numai despre «Mantuitorul divin», ceea ce inseamnd cd ea vede
in Hristos numai pe Dumnezeu si dumnezeirea Sa. Biserica
veche si, cu ea, Simeon (Noul Teolog), vedea in Hristos, dimpo-
trivd, ceva mai mult: ea vedea in El pe «Fiul»... Noi ne inchidem
fatd de un lucru care pentru Biserica veche era hotarator si prin
care ea se deosebea de monoteismul iudaic. Simtul pentru viata
trinitard a lui Dumnezeu, pentru intrepdtrunderea reciprocd si
referirea Persoanelor dumnezeiesti intreolalta s-a pierdut la noi...
Pentru noi, Dumnezeu a devenit o notiune fara continut»"1%.

196 Jbidem, p. 163.
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Sfantul Grigorie de Nyssa isi continud comentariul dand
trei exemple biblice de betie treazd: ,,Asa se imbatd, cum zice
proorocia, cei ce beau din grasimea casei lui Dumnezeu si se
adapa din raul desfatarii (Ps. 35, 8). Asa s-a imbatat odinioara si
marele David, cand, iesind din sine si alipindu-se de Dumnezeu
in rdpire, a vazut frumusetea nevazuta si a strigat cuvantul acela
vestit: «Tot omul e mincinos» (Ps. 115, 2), cautand sa prinda in
cuvant talcuirea celor negrdite. Asa s-a imbatat si noul Veniamin,
Pavel'7, cand a fost rapit (in extaz), zicind: «De ne-am iesit din
noi, este pentru Dumnezeu (cdci spre Acela e extazul), de
suntem treji cu mintea, suntem pentru voi» (II Cor. 5, 13).
Lucrul din urma I-a arétat si in cuvintele catre Festus, declarand
cd nu e nebun, ci spune vorbe intelepte si drepte (FA 26, 24-25).
Dar stim ca si fericitul Petru a fost in acest fel de betie, fiind in
acelasi timp flamand si beat. Cdci inainte de a i se aduce
mancare, cand i se fadcuse foame si voia sd manance, iar ai lui i
pregdteau masa, ii vine bejcia dumnezeiasca si treazd, prin care
iese din sine si vede panzdtura evanghelicd, ldsatd de sus si
tinuta de cele patru colturi”1%,

Marele teolog roman noteazd despre ,noul Veniamin”:
»Betia lui Pavel pentru Hristos este in acelasi timp trezvie in
lucrarea lui pentru oameni. Ea nu e nebunie, ci cea mai mare
luciditate, e entuziasm in luciditate, e bucuria celei mai depline
luciditati. ElAcun0a§te sensul vietii si aceasta {i dd cea mai mare
bucurie”1%. In ce-l priveste pe celdlalt apostol, el scrie: ,«Betia
treazi», «trezvia beatd» (ebrietas sobra, sobrietas ebria) sunt formule
paradoxale folosite de Sfantul Grigorie de Nyssa pentru a
exprima starea de luciditate entuziastd, sau de entuziasm lucid, pe
care o procurd cuiva vederea sau cunoasterea neindoielnicd a
lui Dumnezeu, constiinta dragostei lui Dumnezeu fata de el, cu
indemnul ei de a propovddui si altora fericirea ce i-o da
credinta cd se bucurd de iubirea nesfarsita a unui Dumnezeu
personal, Care Si-a vdrsat sdngele pentru noi manat de aceasta

197 {1 numeste asa ca o aluzie la un verset din Psalmi: ,, Acolo era Veniamin
cel mai tandr, in uimire (extaz - n.n.)” (Ps. 67, 28).

198 Sfantul Grigorie de Nyssa, Tdlcuire la Cantarea Cantdrilor, pp. 253-254.
199 Apud Ibidem, p. 253.
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iubire si ne asigura prin invierea Lui ca om invierea noastra.
Petru are o asemenea vedere, care-1 face beat de fericita lumina
ce i-o prilejuieste cand se afla flamand, ceea ce inseamna ca nici
nu bduse nimic, pentru cd nu stdtuse la masa. $l, in general, cel
flamand e lucid. Dar concomitenta foamei, mai bine-zis a setei,
cu betia mai poate insemna si faptul ca cel beat de vederea
frumusetii nesfarsite a lui Dumnezeu ramane mereu flamand
sau insetat de ea, deci doritor sd vadad si mai mult din ea. Si
aceasta iardsi inseamna o trezvie in betie. Caci cel ce face
aceastd experientd are nu numai bucuria de a fi aflat sensul
vietii, ci si constiinta marginilor, sau a insuficientei sale”200,
Sfantul Isaac Sirianul numeste aceastd betie treazi ,betie
duhovniceascd”, ardtand ca , pana ce nu se va opri din inima lui
grija de cele ale vietii, afard de cea pentru cele de neaparata
trebuinta ale firii, si nu va ldsa pe Dumnezeu sa Se ingrijeasca
de ele, nu se va naste in el betia duhovniceasci sinu va simti acea
nebunie care mangdia pe apostoli”20!, nebunie marturisita de
Apostolul Neamurilor: ,Noi suntem nebuni pentru Hristos” (I
Cor. 4, 10)202, Acelasi fericit pustnic scrie: ,Simtindu-Te pe Tine,
sfintii s-au uitat pe ei ingisi si au ajuns nebuni dupa Tine; in
betia lor s-au amestecat in fiecare clipa cu Tine si din dragoste
pentru Tine nu s-au mai intors inapoi. Caci pe cei care au baut
din acest izvor pentru cd insetau de iubirea Ta, i-ai imbatat cu
minunarea in fata tainelor Tale”203, C& betia aceasta e o betie

200 Apud Ibidem, p. 254. Cei trei mentionati mai sus trdiau prin ceea ce
Sfantul Isaac Sirianul numeste befia credintei, o unealtd indispensabila
pentru viata duhovniceasca, deoarece ,pana nu dobandeste sufletul betia
credintei in Dumnezeu, prin primirea puterii simtirii ei, nu-si poate vindeca
slabiciunea simturilor si nici cdlca cu putere peste continutul celor vazute,
care este zid despartitor in fata celor dinlduntru. Nici nu simte inainte de
aceea rodul rational al stdpanirii de sine” (Filocalia, vol. X, p. 26).

201 Jpidem, p. 136. El precizeaza mai departe: ,De aceastd betie duhovniceasci
au fost cuprinsi odinioara apostolii si mucenicii” (Ibidem, p. 137).

202 Pgrintele Staniloae socoteste cd ,nebunia care il mangaia pe Apostol”
nu e decat ,aceea de a se rastigni impreund cu Hristos si de a nu mai trai
in trup, ci in Hristos si in credinta in Fiul lui Dumnezeu, care e un extaz”
(Ibidem p. 136), o beatitudine.

203 Sfantul Isaac Sirul, Cuvinte citre singuratici despre viata duhului, taine
dumnezeiesti, pronie si judecatd. Partea a II-a, p. 133.
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treazd se vede si din faptul cd la ea se ajunge nu pe o cale
hedonistd, ci pe calea incercarilor si ispitelor (,Ei care pentru
cunoasterea lui Dumnezeu intra in fiecare zi in mari incercari si
se pregdtesc cu bucurie de moarte, al ciror duh nu se intristeaza
si care nu lasd linistirea, se desfatd de bucuria care e in
Dumnezeu intr-o uimire partiald si in betia inimii”204) sau a
pocdintei, dupa titlul Catehezei 23 a Sfantului Simeon Noul
Teolog: Ciinta si betia tainicd de la capatul ei205.

Un exceptional exemplu de betie treazd din vremuri
apropiate de ale noastre ni-1 oferd Cuviosul Paisie Aghioritul. El
pomenea adesea cu evlavie de pustnicul Petrache din Katunakia:
»,Cu multa sa ascezd, batranul renuntase aproape la toate nevoile
omenesti si trdia deja ca un inger intrupat. Tinea mereu post.
Manca doar dupd vecernie un pesmet si se ruga, si facea matd-
nii zi si noapte. Chiar si in somn se ruga, iar cand se trezea isi
continua rugdciunea. Cand se culca putin, trupul sau adormea,

204 Jbidem, p. 140. Adevaratul transumanism e acela al oamenilor beti de
Dumnezeu, al celor care cunosc ,bucuria revarsata pe neasteptate in
inimad si care inundd asemenea unui val toate miscdrile, care rapeste inima
intr-o betie negrditd, intr-atat incat singuraticul nu mai seamand cu un
om, ca si cum prin risipirea inimii in valul acela ar fi fost indltat in afara
de trup si nu mai sta pe pamant” (Ibidem, pp. 157-158)

205 Sfantul Simeon Noul Teolog, Cateheze. Scrieri 11, p. 247. Parintele Icd jr.
face urmatoarea precizare: ,Fatd de tema traditionald a betiei duhovni-
cesti, aceste descrieri aduc o dezvoltare sensibild si personald care-l
disting pe Sfantul Simeon de predecesorii sdi. Spre deosebire de acestia,
care pleacd intotdeauna de la exegeza spirituald a expresiilor biblice
«betie», «pahar», «ospat» etc., Sfantul Simeon pleacd nemijlocit de la
propria sa experientd misticd, pe care o exprima folosindu-se de simbolul
vinului si al calitdtilor lui amplu si realist descrise: transparentd, culoare,
gust etc. La drept vorbind, el nu vorbeste despre o «betie», ci despre un
bolnav care-si recapdtd sandtatea si Incearcd o sete de nesaturat; el este un
cunoscator, stie sd deguste si s aprecieze calitatile bauturii sale. Imaginea
cea mai frapantd si originald la Sfantul Simeon e cea a soarelui ale cdrui
raze se reflectd in vin. Desi nu vorbeste direct de betie, el descrie cu
realism efectele vinului strabdtut de razele soarelui in trupul si sufletul
care-l bea fara sa-si poatd sdtura setea, ca simbol al extazului mistic al
sufletului in Duhul Sfant si in Hristos: Hristos-soarele se reflectd in crestin
si se uneste cu el prin Duhul Sfant-vinul, asa cum soarele se reflecta in
vinul care patrunde toatd faptura celui care-1 bea” (ibidem, pp. 252-253).
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dar sufletul veghea si se ruga (,Eu dorm, dar inima mea
vegheazd” (CC 5, 2) - adormitul treaz - n.n.). Rugaciunea devenise
modul sdu de existenta si de multe ori imi spunea:

- Aud cantari ingeresti atat de dulci, cd nu mai pot sd stau
in picioare de atata dulce melodie cereasca”206.

Iatd, deci, un om atat de beat ca nu se mai poate tine pe
picioare, dar concomitent atat de treaz ca auzea cantdrile angelice.
Acesta face parte din categoria oamenilor beti de Dumnezeu2?7,

206 Cuviosul Paisie Aghioritul, Patericul Athonit, Editura Anastasia,
Bucuresti, s.a., pp. 79-80. Informatiile furnizate de Rectorul Sfantului
Munte despre asceti si contemplat1v1 pe care i-a cunoscut sunt cu adevérat
informatii neprelucrate (raw data). In general, informatiile din mass media
desi ne sunt prezentate ca si informatii neprelucrate, in fond sunt in
general prelucrate din greu, sau cel putin niciodatd in intregime
neprelucrate, in aceste cazuri expresia constituind un oximoron. A se
vedea cartea Raw Data Is an Oxymoron, edited by Lisa Gitelman,
Massachusetts Institute of Technology, 2013.

207 Sfantul Isaac exclama: ,,Doamne, aceasta este voia Ta si de toate acestea
are nevoie pruncia mea, ca sa fie povatuita si trezitd de Tine, mai ales
cand omul nu e beat de dorul Tdu, cum nu sunt nici eu, si nu e atras de
bunatati, ca sd nu mai vada nicidecum lumea din pricina betiei pe care o
are fatd de Tine. Cdci m-ai facut sa ma ridic pana la aceastd stare si mai
presus de ea, spre descoperiri si vederi care nu pot fi talcuite de limba
trupeascd si sa vad si sa aud glasul liturghiei duhurilor si sda ma
invrednicesc de vederea plind de sfintenie a Ta” (Filocalia, vol. X, p. 261).
Incd un text care confirma ci betia mistica (extazul mistic) e una treaza,
lucidd. La polul opus se afld, hp51ta de trezvie, de discernamant, ameteala
betiei picatelor: ,Fericit este cel ce s-a depdrtat de lume si de intunericul ei
si nu ia aminte decat la sine. Cdci nu poate lucra sau sluji puterea
stravederii, nici a discerndmantului, in cel ce petrece in mijlocul celor
desarte. Cdci cum va putea deosebi ceea ce se cuvine puterea de
discerndmant tulburatd a acestuia? Fericit este cel ce a parasit ameteala
betiei sale si a vazut prin altii cat de nesatuld este betia sa. Céci atunci va
cunoaste rusinea sa. Cat timp poartd cineva in sine amefeala betiei picatelor
sale, toate cele sdvarsite de el i se par cuviincioase. Caci cand firea iese din
randuiala sa, e la fel de beata fie de vin, fie de pofte, pentru cd amandoua
o scot din ceea ce se cuvine si amandoud miscd in trupul de care sunt
purtate aceeasi fierbinteald” (Ibidem, p. 276). Lipsa de luciditate a omului
cdzut in betia mundana se vede si din aceea cd ,e cu neputinta celor beti
sd-si stdpaneasca gandurile” (Ibidem, p. 291). Omul pdtimas cunoaste si o
betie a gandurilor: ,Cand doarme singur, il inconjoard ingramadirea
gandurilor celor pline de naluciri desarte si spurcate si fac asternutul lui
curat, gazda curviei si teatru al vedeniilor. Si cand comunica cu ele prin
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despre care fericitul avva Isaac scria: ,Precum omul ce bea vin
si se imbatd in ziua plangerii uitd de toatd mahnirea pentru
durerile lui, asa cel imbdtat de dragostea lui Dumnezeu uitd, in
lumea aceasta a plangerii, de toate durerile si mahnirile lui208 si
se face nesimtitor fatd de toate patimile pacatului, din pricina
betiei lui. Inima lui se sprijind pe nddejdea in Dumnezeu si sufle-
tul lui e o pasdre usoard, inaripatd; si in toatd clipa cugetarea lui
se inalta de la pamant si zboara deasupra oamenilor, in indelet-
nicirea cu gandurile lui si se desfata in cele nemuritoare ale
Celui Preainalt”2. Cu astfel de oameni beti de Dumnezeu se
produce fenomenul de betie uscatd, adicad ajung la beatitudine fara
un strop de alcool?0, urmand indemnul lui avva Isaac Sirianul:
Inseteaza dupa Hristos, ca sa te imbeti de dragostea Lui”2!1.
Mos Petrache a gustat ceea ce marele pustnic sirian numea
betie adancd, un alt nume pentru befia treaza: ,Toate vederile
aratate sfintilor au loc in vremea rugaciunii. Céci ce alt timp e
atat de sfant si de potrivit sfintei primiri a darurilor (harismelor),
ca timpul rugdciunii, in care vorbeste cineva cu Dumnezeu?
Céci In acest timp, in care se fac cererile catre Dumnezeu si au
loc intilnirile cu El, omul adund cu silire toate miscarile si
gandurile din toate partile si nu gandeste decat la Dumnezeu si

vorbire, intr-o betie a gandurilor, mintea i se inviforeazd ca o mare ce
fierbe in furtund, cdzand sub puterea valurilor ce navalesc asupra ei din
marea trupului, din pricina imbuibarii pantecelui” (Ibidem, p. 352).

208 Ceva din starea de beatitudine a sufletului se transmite si trupului:
,Cand sufletul e beat de bucuria nddejdii Iui si de veselia pentru
Dumnezeu, trupul nu mai simte necazurile chiar de e slab. Caci de si
poartd o povard indoitd nu slabeste, ci se bucura impreuna cu sufletul de
desfadtarea lui, cici sufletul conlucreaza cu el, chiar daci e slab. Aceasta i
se intdmpld cand sufletul intrd la bucuria Duhului” (Ibidem, p. 374).
Lucrurile merg chiar mai departe: ,Nepdtimirea nu inseamnd a nu mai
simti patimile, ci a nu le mai primi din pricina betiei inteligentei pricinuita
de slava sufletului” (Sfantul Isaac Sirul, Cuvinte citre singuratici despre
viata duhului, taine dumnezeiesti, pronie si judecatd. Partea a II-a, p. 121).

209 Filocalia, vol. X, pp. 360-361.

210 Expresia befie uscatd mai are si un alt inteles, unul tehnic. Ea are in
vedere persoanele dependente de alcool aflate in recuperare, a cdror stare
e caracterizatd prin diverse fluctuatii in gandire, sentimente si compor-
tamente care le afecteazd. Mai precis, starea mentald si emotionald a celor
in cauza devine haotica.

211 Filocalia, vol. X, p. 233.
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inima o are plina de EL De aceea intelege cele neintelese. Caci
Duhul cel Sfant Se misca in el dupd masura lui. Se misca in el
luand prilej de la cele pentru care se roaga. Deci rugdciunea se
intrerupe in vremea rugdciunii din miscarea ei si mintea e
prinsa si scufundata in uimirea rapirii si uitd de dorinta din
cererea sa. Si miscarile ei se boteaza in betie adincd si ea nu mai
e in aceastd lume”212,

Odatd, o maicd i s-a adresat Sfantului Paisie Aghioritul:

- Gheronda, ma tem cd nu o sa ma mantuiesc.

- Nu te teme! Vom merge impreund acolo sus! Numai sa-i
spui staretei sd ne dea doua sticle mari pentru drum. Ia aminte,
insd, sa fie de plastic, nu din sticld, ca sd nu se spargd pe drum...
Le vom umple cu apad si, pand sd ajungem la Cer, o vom bea din
pricina ostenelii! Vom ldsa numai trei degete de apad si il vom
ruga pe Hristos sd o binecuvinteze, sa o faca vin, dupad care il
vom bea si ne vom imbita duhovniceste langa Hristos.

- Care este aceastd apd?

- Este dragostea cdtre Hristos si catre frati.

- lar betia?

- Este betia care vine de la Duhul Sfant. Cei care se imbata
de la Duhul Sfant se veselesc continuu de dragostea lui
Dumnezeu, Parintele lor?13. Dacd omul se imbatd duhovnicegte
cu vinul ceresc... devine nefolositor pentru lume si nimic din cele
pdmantesti nu-1 mai atrage, ,,socotindu-le gunoaie” (Flp. 3, 8) pe
toate. Vezi, celor care beau mult si se imbatd nu le mai pasa
apoi de nimic. ,Badie Tanase, iti arde coliba!”, strigau la un
batranel cdruia i luase foc coliba. ,Las-o sa ardd!” spunea el,
fiindca bause si se imbdtase2!4. Buna este cealalta betie, cea
cereascd, dar trebuie sd fii permanent acolo, la , butoiul” ceresc
cel nesecat.

212 Jpidem, p. 179.

23 Acelasi lucru il afirmd si avva Isaac: ,Cela ce pentru Dumnezeu
flamanzeste si inseteazd, imbdta-va pre dansul Dumnezeu cu vinul a
cdruia betie nu mai trece vreodata de la cei ce il beau pre dansul” (Sfantul
Isaac Sirul, Cuvinte pentru nevoinfd, p. 148).

214 Dupad avva Isaac, ,Sunt unii care se imbata de vin si astfel mintea lor se
abate de la osteneala sufletelor lor, noi insd ne imbatidm de iubirea lui
Dumnezeu si in betia noastrd ne abatem de la cele stricdcioase de aici”
(Idem, Cuvinte citre singuratici. Partea a Ill-a, Editura Deisis, Sibiu, 2007, p. 84).
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Va doresc sa gasiti caneaua cea dumnezeiasca si sa beti si
sd va imbatati mereu de vinul Raiului!?!5, sa va desfatati de betia
treazd a dulcelui har dumnezeiesc, de preadulcele lisus, de
preadulcele Duh Sfant! Sfantul Isaac Sirianul ne surprinde si in
acest punct afirmand ca ,Betia iubirii infocate fatd de Creatorul
va lucra in lumea viitoare contemplarea exactd a Patimirii si
umilirii lui Hristos”216.

Meditand asupra psalmului 22, Sfantul Grigorie de Nyssa
ii da o interpretare absolut spectaculoasa: Domnul ,iti porun-
ceste sd te faci oaie pastoritdi de Dumnezeu, de niciun bine
lipsit, cdreia si iarba rasplatirii si apa odihnei si hrand si cale si
povatuire si toate i se face Pastorul cel bun (In. 10, 2-4), Care
imparte harul Sdu spre toatd trebuinta. El invatd Biserica prin
toate acestea c3 trebuie s te faci, mai intai, oaie a Pastorului
celui bun, povatuit printr-o temeinica si dreapta catehizare in
dumnezeiestile legi si izvoare ale invataturilor, spre impreuna-
ingroparea cu El prin Botez in moarte, si sa nu te temi de o
asemenea moarte. ... Apoi, dupd ce ai fost mangaiat de toiagul
Duhului (cdci Duhul este Mangaietorul), ti-a pus inainte masa
tainicd, pregdtitd impotriva celei a demonilor. Céci aceia prin
idolatrie au zdrobit viata oamenilor, iar lor le sta impotriva
masa Duhului. Dupd aceea, inmiresmeazad capul cu untde-
lemnul Duhului si, dupa ce a pus inainte-i vinul ce veseleste
inima, zdmisleste in suflet betia aceea trezvitoare, mutand gandu-
rile de la cele vremelnice la vesnicie. Pentru cd cel ce gusta din
aceastd betie schimba starea de muribund cu nesfarsita petre-
cere intru indelungare de zile in casa lui Dumnezeu”2?7.

Revenind, cu o altd ocazie, asupra aceluiasi psalm, con-
siderd cad paharul din versetul ,paharul Tdu este adapandu-ma
ca un puternic” (Ps. 22, 6), , pricinuieste betia treazi”218. Acest
maestru al oximoronelor mai scrie despre sufletul urcat pe

215 Cuviosul Paisie Aghioritul, Patimi si virtuti, Editura Evanghelismos,
Bucuresti, 2012, pp. 206-207.

216 Sfantul Isaac Sirul, Cuvinte citre singuratici despre viata duhului, taine
dumnezeiesti, pronie si judecatd. Partea a II-a, p. 229.

217 Stantul Grigorie de Nyssa, Omilii la praznice impdrdtesti, Editura Sfantul
Nectarie, Arad, 2010, p. 156.

218 Jdem, Talcuire la Cantarea Cantdrilor, p. 282.
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treptele inalte ale vietuirii in Hristos ca , bea vinul amestecat cu
lapte, ca pe ceva ce produce betia dragostei, dar o betie treazi si
nevinovatd, Intrucat cel ce se imbata de acest vin bea odata cu el
si laptele nevinovatiei copildresti”21.

Intr-adevar, via mistica, pe care contemplativul se inalta
folosindu-se de viata liturgica si de viata ascetica drept aripi la
fel de necesare?2, provoaca betia lucidititii. Pavel Evdokimov
sintetizeaza exceptional ascensiunea epectatica tot mai fericita
(beata) si mai lucida: ,Descoperirile de pe drumul urcusului
(mistic) par simultan obscure si luminoase. In vesnicie si dincolo
de ea, strafulgerdrile se intunecd pe masura ce lumina treptelor
superioare sporeste. Acelasi mister se voaleaza neincetat, dar se
si dezvdluie progresiv, fiecare punct de sosire fiind de fapt unul
de plecare, dar subiectul uman nu mai este acelasi. Interiori-
zarea ii redescopera cosmosul — strund de lauda adancitd in
suflet — intr-o liniste mereu mai plind de Dumnezeu. Fiecare
transfigurare a omului este o depdsire intru infinitate. Totul este
nou, unic, irepetabil, primit ca un dulce har innoitor de bucurii
pascale. Cantarea cintirilor exprima Nunta Cuvantului cu logod-
nica Lui (adicd nunta mistica a sufletului cu Domnul). Dragostea
este magnetul care atrage mereu mai puternic sufletul care se
prabuseste in luminosul intuneric al Domnului. Intuneric luminos,

219 Jpidem, p. 232.

220 Sfantul Nicolae Cabasila aratd ca doud lucruri ne porunceste
Dumnezeu, anume Sfintele Taine (Euharistia) si viata ascetica: ,Dintre
cele doud lucruri care rodesc impdacarea noastra cu Dumnezeu si in care
std mantuirea oamenilor, adicd dintre impdrtdsirea cu Sfintele Taine si
savarsirea faptelor bune, aceasta din urmd, adica strddania personald a
sufletului, n-are alt rost decéat s pastreze binefacerile primite si sa nu
risipeascd comoara sa” (Sfantul Nicolae Cabasila, Despre viata in Hristos,
Editura Institutului biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane,
Bucuresti, 2001, p. 103). La fel de importante amandouad. Prin urmare, cel
fara viatd asceticd e precum un vas gaurit, de aceea ceea ce sustin unii
academicienii teologi, cum cd oricine participa la Sfanta Liturghie trebuie
sd se impartaseascd, nu concorda cu viata ascetic-contemplativa a Bisericii:
vasul gdurit nu poate tine Sangele Domnului, risipindu-l. Sfantul Iustin
Popovici sublinia si el necesitatea ascezei: , Toti membrii Trupului (Bisericii)
prin Taine si virtuti devin un Trup” (https://www.youtube.com/
watch?v=3Eb4_WG7V50, la minutul 38, consultat la 10.05.2021).
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betie treazd, izvor de viata vie, miscare nemiscati: cum sa treci de
slabiciunea cuvintelor?”221

Betia sobrd (sobria ebrietas) si befie treazd sunt oximorone
foarte puternice, pentru cd un om beat e un om la care atat
sobrietatea, cat si atentia au disparut. In corul unei biserici canta
o femeie foarte evlavioasd, care iubea nemdsurat slujbele, dar
care a avut parte de un barbat betiv. In fiecare zi venea de la
servici abtiguit, facandu-i femeii si copiilor viata un calvar.
Violentele sale nu erau doar verbale, ci si fizice. Prin credinta si
rugdciunea sa femeia a reusit sa-1 rabde asa pand la sfarsit. Am
intrebat-o daca nu reactiona la violentele lui. Mi-a raspuns ca o
singurd datd a procedat astfel. Omul venise acasa atat de beat ca
apropiindu-se de fereastra si bdlanganindu-se, s-a incurcat in
perdea si invartindu-se, perdeaua s-a infdsurat in jurul lui, iar el
cazand a tras-o jos cu tot cu bdtul care o sustinea. Astfel, s-a
trezit legat fedeles, nemaiputand sa se miste. Atunci femeia, cu
paharul umplut pana peste mdsurda si oferindu-i-se o asa
oportunitate, a rdbufnit. A scos batul de la perdea si l-a incins
cu el pand a obosit. Dupa ce si-a tras sufletul l-a dezlegat din
perdea si cu mari eforturi l-a dus in pat. A doua zi acela
vaietdndu-se i-a zis: ,Nu stiu ce s-a intAmplat cu mine ca ma
doare tot trupul”. Era atat de beat cd nici mdacar nu realizase ca
femeia sa ii trdsese o badtaie zdravana. Betivul e comparat de
Sfantul Ioan Gura de Aur cu un indracit: ,la uita-mi-te la betiv
cum rabda aceleasi chinuri ca un indracit, dacd nu chiar mai
cumplite. Dupd cum cel indrédcit scoate spume din gura si cade
pe jos si rdmane adesea nemiscat la pamant, nemaifiind
constient de cele din jur, ci privind crucis, tot asa si cel beat,
fiindcd o datd cu lipsa de masurd a vinului si-a vatdmat si
puterea de judecatd a mintii”22. Pe o stradd din Paris, doi
politisti binevoitori descopera un betiv care se smiorcdie cd nu-
si gdseste casa.

- Va ducem noi, se ofera politistii. Unde locuiti?

221 Paul Evdokimov, Iubirea nebund a lui Dumnezeu, Editura Sofia, Bucuresti,
2013, pp. 67-68.

222 Sfantul loan Gurd de Aur, Cateheze baptismale, Editura Oastea Domnului,
Sibiu, 2003, p. 86.
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- Pe Johanstrasse 14.

Aceea era o strada din Viena. Betivul nu mai stie pe ce
lume se afla.

Dacéa pe astfel de nefericiti betia ii deposedeaza complet
de trezvie, celui ce parcurge Via mistica trdirea ii sporeste luci-
ditatea. Omul devine tot mai atent, iar cu cat esti mai atent cu
atat te uimesti mai mult de cele din jurul tdu si din lduntrul tau.
Cand atentia atinge un anume prag, uimirea se transforma in
extaz. Acea stare e una de betie treazd pentru ca esti in acelasi timp
extrem de fericit si extrem de lucid. Evdokimov, uimindu-se de
frumusetea mozaicurilor bazilicii din Ravenna, scria: ,Mozaicul,
fresca, icoana fac sa apara cele de dincolo de spatiul patruns de
o tdcuta taind, pline insd de viatd si miscare. Cine nu a simtit o
adevarata betie in fata minunilor Ravennei?”223. Avva Antonie,
contemplativii, sfintii in general erau cuprinsi de betia treazi in
fata minunilor din Cartea Creatiei. Aceastd uluire, aceasta
uimire, aceastd ,betia a entuziasmului” (Parintele Staniloae) te
transformad. Devii plin de iubire. Sfantul Ioan Scararul observa:
,Dragostea, dupa calitate, e asemdnarea cu Dumnezeu, pe cét e
cu putintd muritorilor. Iar dupa lucrare, e o betie a sufletului”224,
Ascetul trebuie sa fie in acelasi timp, cald si rece, beat de iubire si
complet indiferent fatd de orice pasiune, asadar cu o iubire
nepitimasd, tocmai la polul opus a ceea ce un hit al formatiei
Erasure canta: ,I love to hate you”. Intr-adevir, aratd Richard
Stengel, , Dragostea fericitd a fost intotdeauna un oximoron lite-
rar. Iubirea adevdratd nu a avut niciodatd un drum lin, altfel
nici nu s-ar mai fi scris atat. Ganditi-va la Anna Karenina, Abelard
si Heloise, Tristan si Isolda, Romeo si Julieta, Dama cu camelii.
Imaginea indragostitilor plimbandu-se de maéanad in lumina
apusului s-a intiparit in mintea tuturor abia dupa aparitia
filmelor americane, la inceputul secolului XX. Panad atunci,
dragostea a avut intotdeauna un final cu trei batiste”225.

223 Paul Evdokimov, Arta icoanei - o teologie a frumusetii, Editura
Meridiane, Bucuresti, 1993, p. 192.

224 Filocalia, vol. IX, p. 425.

225 Richard Stengel, Arta lingusirii, Baroque Books & Arts, Bucuresti, s.a.,
pp. 122-123.
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Cat despre trezvie, Sfantul Grigorie de Nyssa foloseste si
oximoronul somn treaz, care ne trimite imediat la celebra
expresie din Cintarea Cantarilor: ,Eu dorm, dar inima mea
vegheazd” (5, 2), expresie pe care o numeste ,,amestecare noua
si ciudatd si o impreunare a celor contrare”22, care e tocmai
definitia prin excelentd a oximoronului. Sfantul Grigorie arata
cd intr-o astfel de stare simturile ,sunt stapanite ca de un somn,
din pricina nelucrdrii. Astfel lucrarea inimii e curatd si cuge-
tarea priveste in sus, omul rdméanand ferit de orice zgomot si
neturburat de miscarea simturilor”227. Astfel de stdri au fost
trdite de-a lungul timpului de nenumarati isihasti. Gheron Iosif
Isihastul 1i scria In acest sens unui fiu duhovnicesc: ,, Adevaratul
monah trebuie zi si noapte sd se indeletniceascd cu contem-
plarea lui Dumnezeu fie cd manancd, fie cd doarme, fie cd
lucreazd, fie ca umbla”22s,

Si dacd tot am pomenit de icoane, de remarcat cd icoana e
staticd doar dintr-o perspectiva, dintr-o alta perspectiva, dupd o
expresie a lui avva Ghelasie de la Frasinei, icoanele sunt vii,
sunt cu adevdrat vii2?9, pline de viatd si de miscare. Icoana e un
dinamism nemiscat sau o nemiscare vie. Traditia Bisericii pastreaza
intampldri in care sfantul din icoana fie ii priveste pe cei din
bisericd, mutandu-si privirea de la unul la altul, fie chiar iese
din icoand sau intrd in ea, in cadrul unor epifanii eficace. in
Sfantul Munte Athos, la Schitul roméanesc Prodromul, exista un
paraclis inchinat Sfantului loan Botezatorul, unde se afld o
icoand ficitoare de minuni a Inaintemergadtorului din care
acesta priveste incruntat. Cei contrariati afld urmatoarele:
,Grecii spun cd icoana nu a fost pictata astfel, dar Sfantul s-a
incruntat in jurul anului 1821, dupa represaliile turcilor asupra
eterigtilor. Acesti eteristi s-au ascuns inclusiv la schitul roma-
nesc, iar cand turcii au intrat dupa ei in paraclis, au inceput sa
tragd spre altar, sd nu fie vreun grec ascuns dupa iconostas.

226 Sfantul Grigorie de Nyssa, Tdlcuire la Céntarea Cantdrilor, pp. 254-255.
227 [bidem, p. 255.

228 Arhimandritul Efrem Filoteitul, Stareful meu losif Isihastul, Editura
Evanghelismos, Bucuresti, 2010, p. 37.

229 Jeromonah Ghelasie Gheorghe, Mosul din Carpati - Neofit Pustnicul,
Editura Platytera, Bucuresti, 2013, p. 274.
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Doar céa atunci s-a petrecut o minune: gloantele trase s-au intors
fara sa atingad altarul. Dar nu asta i-a speriat pe turci, ci minunea
incruntarii SfAntului Ioan, care si-a modificat ciutadtura, fiindca
el se afla in stdnga altarului, turcii intrand pe usa ce se
deschidea la mijlocul laturii de apus. Cand au vazut cum se
incruntd, le-a intrat spaima in oase si au facut cale intoarsa. Cu
aceastd ocazie, chipul Botezdtorului a rdamas incruntat pana in
ziua de astdzi, semn al minunii sdvargite”230,

Daca multi pelerini sunt socati cand intalnesc pentru
prima datd aceastd icoand, imi amintesc uluirea, socul pe care
l-am avut cand am citit pentru prima data la Mircea Eliade
despre Quetzalcoatl, o divinitate al cdrei cult a fost larg ras-
pandit in toatd Mesoamerica, inainte de colonizarea spaniold, ca
acesta era, de fapt, un sarpe cu pene. Sarpele, aproape mereu lipit
de pamant, simbol al pamantescului, al atasamentului de el;
penele, pasdrea, simbol al cerescului, al desprinderii de cele
mundane. Aldturarea lor di nastere unui autentic oximoron,
modalitate prin care omul prehristic tdnjea sd impace, sd adune
intr-unul cele de sus si cele de jos?!. Dorul lui a fost implinit in
Hristos, Fiu al lui Dumnezeu si Fiu al Omului, totul fiind
posibil doar prin faptul ca Dumnezeu, dupa o definitie a
Cuviosului Sofronie Saharov, e smerenie, lucru reliefat inspirat
de textele liturgice din Vinerea Mare si din ziua de Créciun. E
un lucru pe care nu stiu dacd Teodor Mazilu il va fi avut in
vedere cand scria in Doamna Voltaire: ,Fiecare porc sperd, in
subconstientul lui mai mult sau mai putin incarcat, sa capete

230 Jonut Rites, Povestea pelerinajelor mele in Sfantul Munte Athos, Centrul de
Strategii Aplicate, Bucuresti, 2015, p. 98.

281 Acelasi simbol il regdsim si in China antica: ,remarcabild este
imbinarea de imagini antagonice (sarpele cu pene, sarpele si vulturul
etc.), cu alte cuvinte, dialectica contrariilor si coincidentia oppositorum, tema
centrald pentru filosofii si misticii daoisti” (Mircea Eliade, Istoria
credintelor si ideilor religioase, Editura Univers Enciclopedic, Bucuresti,
2000, p. 243). Un astfel de simbol isi aflda un echivalent, insa degradat,
intr-o reprezentare medievald a omului ca o imbinare intre un vultur si o
testoasa, care cauta fiecare sa-1 tragd pe celalalt spre sine. In schimb, omul
restaurat ar trebuie sd fie ,intelept ca sarpele si nevinovat ca porumbelul”
(Mt. 10, 16).
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aripi. Dar ce poate fi mai infricosdtor ca un porc zburand
triumfator ca ciocérliile in inaltul cerului?!”232

Tot Mircea Eliade noteazd cd ,intdiul strdmos al lui
Genghis-Han era un lup cenusiu ales de soartd, care a coborat
din Cer. Sotia lui era o cdprioara alba... Pare paradoxal ca un
lup sd se impreuneze cu o caprioara, vanatul prin excelenta al
carnasierelor. Dar miturile intemeierii unui popor, unui stat sau
unei dinastii utilizeazda un simbolism de tip coincidentia
oppositorum (deci o totalitate asemeni unitatii originare) pentru
a sublinia cd este vorba de o noua creatie”2®. E, de fapt, o
incercare disperata a omului cdzut, lipsit de har, de a-si repre-
zinta ireprezentabilul, de a cuprinde necuprinsul, oximoronul
fiind cea mai potrivitd modalitate. Desi metoda e geniald, totusi
nivelul i de realitate nu-si poate reprezenta sau descrie cores-
punzator nivelul i+1, aceasta fiind o imposibilitate fapticd,
tocmai de aceea oximoronul e, in cel mai bun caz, doar un
indicator spre un tdram accesibil doar in parte si doar prin har.
Rdmanand in regnul animal, un alt oximoron remarcabil este
lupomielul: multe femei le reproseaza barbatilor ca sunt mielusei
cu ceilalti si lupi cu ele. Lupii in blana de oaie despre care
avertizeaza lisus (Mt. 7, 15) isi gdsesc apogeul in profetul
mincinos din Apocalipsd, o amestecdtura bizard intre miel si
balaur. Poartd pe crestet doud cornite ca ale mielului, dar
vorbeste precum balaurul (Apoc. 13, 11). Tot in ultima carte a
Noului Testament gasim ,Mania Mielului, un oximoron desd-
varsit, care se contrapune teologic obedientei mielului-simbol
din Isaia, care-si acceptd soarta fdrda cracnire. Aici ne aflam
dinaintea unui Miel plin de orge, «manie», care-Si indeplineste
prerogativele de judecator al universului” (Cristian Badilita234).
E destul de probabil ca aceasta mdnie va fi una neminioasd, infinit
superioard celei despre care vorbeste Sfantul Diadoh, cand ne
indeamnd: ,Trebuie sa smulgem intr-o mdnie neminioasd
dreptatea de la cei ce indrdznesc sd o necinsteascd”2%5. Mania

232 http:/ /www.citatepedia.ro/index.php?id=84038, consultat la 18.05.2021.
233 Mircea Eliade, op. cit., p. 741.

234 Noul Testament. Apocalipsa lui Ioan, p. 210.

235 Monah Theoclit Dionisiatul, Sfintul Diadoh al Foticeii - O sutd de capete
despre cunostintd, Editura Sfantul Nectarie, Arad, 2008, p. 22.
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nemdnioasd se situeaza atat deasupra maniei, cat si a blandetii
obisnuite. $i pentru a mai rdmane incd o clipa in conexiune cu
regnul animal, omul era definit in antichitate ca animal rational,
un amestec de irational si rational. Teologul grec Panayotis
Nellas l-a numit animal indumnezeit, un amestec de creat si
necreat, de materie si har, putand astfel afirma rimbauldian:
,Eu sunt un altul”, sau paulin: ,Nu mai trdiesc eu, ci Hristos
trdieste in mine” (Gal. 2, 20).

in Confesiuni, reflectand asupra substantei, asupra esentei,
asupra fiinjcei divine, Augustin scrie: ,,incercam sd-mi imaginez
ceva lipsit de dimensiunea spatiald, mi se parea ca nu ramane
nimic, dar absolut nimic, nici chiar neantul; caci, de exemplu,
daca un corp ar fi mutat din locul pe care-1 ocupa, iar locul
respectiv ar rdmane gol, lipsit de orice corp, fie el alcatuit din
pamant, din apd, din aer sau din cer, chiar si atunci ar ramane
ceva, si anume un loc vid care, desi nu contine nimic, este totusi
un spatiu”2%. In original avem sintagma spatiosum nihil, literal
un nimic spatios. Aceasta ne duce cu gandul la expresia lui Jean
Luc Marion Dumnezeu fird fiintd, care de altfel da si titlul uneia
dintre cartile lui. In acceptiunea fenomenologului francez,
explica Nicolae Turcan, ,aceasta nu e nici o formd de nihilism
postmetafizic, nici o formd de agnosticism si nici versiunea
scepticd a unei noi onto-teologii, ci doar asumarea refuzului de
a folosi un concept compromis, din punct de vedere teologic, de
cdtre traditia metafizicd occidentald??”... Marion incearca sa-L
gandeasca pe Dumnezeul cel dincolo de toate dupa o reteta
postmetafizica: orice apel la fiintd din perspectiva teologica
trebuie recuzat, iar discursul despre Dumnezeu are mai mult de
castigat daca depaseste ontologia si refuza categoria fiintei?. ...
Dumnezeu nu poate fi gandit in categoriile fiintei, ci El ni se da
ca un dar”2¥. Vietile marilor pustnici si rugatori, de la Sfantul
Isaac Sirianul la Parintele Efrem Filoteitul, marturisesc cat de
covarsitor e darul, cerdnd Iui Dumnezeu sd micsoreze
revarsarea de har pentru cd ii copleseste. Ei ne reveleazad pe

236 Augustin, op. cit., p. 351.

237 Nicolae Turcan, op. cit., pp. 170-171.
238 Jpidem, p. 170.

239 [bidem, p. 174.

187



DAN POPOVICI

Dumnezeu cel Viu, nu un nitzschean Dumnezeu mort. Problema
e cd omul e un mort in viata care isi proiecteaza moartea asupra
divinitatii. Omul e atat de absent, atat de neatent, de distrat,
incat Dumnezeu, Prezentul prin excelentd, e pentru el un
Prezent absenti20. Doar pentru o mand de oameni duhovnicesti
raporturile se inverseazd si Dumnezeu devine Absentul prezent.
Chestiunea pentru acestia din urmd ramane modul in care ar
putea exprima pentru ceilalti inexprimabilul experientelor, trai-
rilor avute. Fiecare dintre ei a ajuns la concluzia ca oximoronul
si paradoxul sunt cele mai bune instrumente. Dat fiind faptul ca
limbajul uman nu poate spune ce este Dumnezeu, caci cum ar
putea instrumentele nivelului i s descrie nivelul i+1?, ci doar
ce nu este El, omul ar trebuie sa opereze cu tdceri, cu necuvintele
stdnesciene, cu non-cuvinte, cu non-limbaje.

In Orient s-a incercat rezolvarea problemei prin koan. Iats
un exemplu celebru. In curtea unei manéstiri doi calugari se
certau in ce priveste steagul de pe templu. Unul afirma ca
steagul se misca, iar celdlalt ca vantul. Staretul trecand pe acolo
i-a lamurit: ,Nici steagul, nici vantul, ci mintile voastre sunt
cele care se migca”. Un altul, nu mai putin celebru, cel cu gasca
si sticla, propune urmatoarea problemd spre rezolvare: se vara
0 gascd intr-o sticld si se tine la ingrasat. Mai apoi, cum poti sa
scoti gasca vie fara a sparge sticla? Desigur, cd mai inainte de a
purcede la rezolvare, mintea nu se poate opri de la a gandi mai
intai: de ce-as creste o gascd intr-o sticld? E complet neproductiv
si simultan inuman, o sa fiu reclamat la protectia animalelor.
Pentru a nu mai pomeni de claustrofobie, de igiend, de excre-
mente... Trecand peste acest prim obstacol, punandu-si mintea
la lucru, omul poate gasi solutii ingenioase, imposibile rezolviri.
Cea mai la indemana: sticla are o gura foarte mare, suficient de
larga pentru ca gasca ingrasatd sd scape teafdard. Sa recunoastem,
cam trasa de par, cam fortata... Sau: pui gasca la ingrasat, la un

240 Tn popor se spune de cutare obiect ci la inventar a fost gdsit lipsi (found
missing). Aceasta din urmd e, in limba englezad, titulatura data in inves-
tigatiile criminalistice perosanelor care au disparut inexplicabil de la
domiciliu. Gdsit lipsd imi aminteste o expresie a Sfantului Isaac Sirianul:
,Cand se fnmulfeste lipsa harului in om, atunci toate cele potrivnice (...) i
sunt aproape” (Filocalia, vol. X, p. 27).
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ingrasat dietetic care sa faca din ea o gésca siluetd, dar si solutia
aceasta e la fel de trasa de pdr... Sau: dizolvi sticla cu ceva
chimicale, acizi, deci n-o spargi... Sau: criogenezi gasca ingra-
satd si astepti ca timpul sa distruga sticla. ... Sau: cel mai
simplu, introduci si in acest domeniu conceptul de crestere
negativd! Insa, scopul koanului nu e acela de a gisi astfel de
solutii. Pentru orientali gasca reprezinta sinele profund, ceea ce
noi numim duhul, realitatea noastra adancd, iar sticla repre-
zintd mintea cu logica ei, cu spiritu-i analitic, cu sabloanele ei
procustiene. Duhul e prins in chingile trupului si ale mintii, in
patimile celui dintai si in magia celei din urma. Koan-ul cauta
sd rupd aceastd vrajd, aceastd magie, pentru a elibera duhul.
Atunci géasca va fi afard fara ca sticla sd fi fost spartd. Cand
maestrul zen Nansen a primit aceastd intrebare de la ucenicul
sdu Riko, el a bdtut din palme si a strigat: , Riko! Gésca este
afara”, semn cd stia cum sa iasa din magia mintii2*!. Cele de mai
sus ne reamintesc apoftegma citatd la inceput despre acei
monahi care, vizitindu-l pe avva Antonie si fiind pusi la
incercare de acesta cu o vorba din Scriptura, doar avva losif
trece testul. El ,a gdsit calea, fiindcd a spus: «Nu stiu»”242. Cu
acest «Nu stiu» avva losif a stiut sa iasa din magia mintii. In
fond, deoarece chiar problemele nivelului i nu pot fi rezolvate
complet decat de pe nivelul i+1, oamenii duhovnicesti asteapta
smeriti venirea harului, mila Celui de Sus.

Precum koan-ul iti scurtcircuiteaza mintea pentru a per-
cepe realitatea cu sinele tdu profund, tot astfel si oximoronul in
ce priveste realitatea divind. Cand afirmam despre Dumnezeu,
despre energiile Sale, cd este intuneric supraluminos, mintea
paralizeaza. Intr-o camer4 fie e intuneric, fie luming, ele nu pot
coexista. De aceea expresia intuneric supraluminos indica spre o
realitate de altd calitate fatd de cea care foloseste categoriile de
intuneric si lumini. In acelasi sens, pentru Sfantul Simeon Noul
Teolog, Dumnezeu experiat in energiile Sale necreate e simultan
~foc tasnitor si apa racoritoare”243, Tot astfel, cind vorbim de cei

241 C4 mai departe orientalii cad in magia Sinelui, identificAndu-1 cu
divinitatea (si de aici chiar nu mai au cum iesi), e o altd chestiune.

242 Pateric, Antonie 17.

243 Sfantul Simeon Noul Teolog, Imne, epistole si capitole, p. 67.
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ce inainteazd asimptotic spre Dumnezeu, folosim expresia
migcare stabild. Pe calea catre Dumnezeu ,fiecare punct de sosire
este de fapt unul de plecare” (Evdokimov?#), de aceea marele
avva Sisoe in ceasul mortii va declara: ,Nu stiu dacd am
inceput vreodatd sa ma pocaiesc”245. E lectia pe care natura
insdsi i-o dd lui Omar Khayyam:

Sunt clipe cand imi pare cd tot ce-a trebuit

Sd aflu despre lume, de mult am deslusit.

Dar stelele ma mustra tdcut din patru zari:

»N-ai deslegat niciuna din marile-ntrebari”.

Iar intrebarea intrebérilor ramane Dumnezeu. Sfantul Calist
Catafyghiotul nu i se poate adresa decat uzand de oximoron:

,Cel ce ai ca inceput lipsa de inceput, Necreatule;

Cel ce ai ca hotar, nehotarnicia, Nesfarsitule;

Cel ce ai ca fire, ceea ce e mai presus de fire,

Necuprinsule;

Cel ce ai ca fiintd, ceea ce e mai presus de fiintd,

Neficutule;

Cel ce ai ca chip, lipsa de chip, Nevazutule;

Cel ce ai ca infatisare, lipsa de infatisare, Cel ce esti

fara urmas;

Cel ce ai ca loc, ceea ce nu se poate inconjura,

Neinconjuratule;

Cel ce ai ca cuprindere, ceea ce e necuprins,

Necuprinsule, Necercetatule;

Cel ce ai ca cunoastere si vedere, necunoscutul si

nevazutul, Neapropiatule si Neintelesule;

Cel ce ai ca cuvant, ceea ce nu se poate povesti,

Nepovestitule;

Cel ce ai ca tdlmadcire, ceea ce nu se poate tdlmaci,

Negraitule;

Cel ce ai ca intelegere, neintelegerea, Neintelesule;
si, peste tot, ca afirmare, negarea cea mai presus de toate, Cel ce
esti mai presus de Dumnezeu... De aceea, pricinuiesti rdpirea
din toate cele vdzute si oprirea de la toate cele gandite in chip

244 Paul Evdokimov, Iubirea nebuni a lui Dumnezeu, p. 68.
245 Pateric, Sisoe 14.
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negrdit. De aceea, in Tine, Dumnezeule negrait, este odihna
minunatd a celor ce privesc prin impartasirea de Duhul Sfant”24,
caci doar Intru lumina Ta, Doamne, vom vedea lumina.

In textul de mai sus al Sfantului Calist structura invoca-
rilor e ,cea a unei triade si corespunde complet dinamismului
triplei dezvoltdri a contempldrii. Ele (invocdrile - n.n.) sunt
alcdtuite dintr-un nume apofatic la vocativ dezvoltat sau
explicat de un cuplu de opusi care formeazd la nivel lingvistic
oximoronul si propun la nivel conceptual un paradox. Astfel,
Dumnezeu e Infinitul a cdrui limitd e nelimitatd, e Invizibilul
vdzut in ceea ce nu poate fi vazut, e Neganditul a cdrui cunoas-
tere e necunoscutul etc. Structura triadica prezinta sinteza
realizatd de contemplare in unire: pozitivul si negativul sunt
depdsite eminent. Numele la vocativ, care reprezinta sinteza
contrariilor, e desigur alcdtuit cu un «ne» privativ (Ne-grditule,
Ne-cuprinsule, Ne-creatule - n.n.); dar aceastd privare nu
inseamna o negatie, ci o excelenjcé. Nu e usor pentru intelect sa
instituie paradoxul si sa-1 depaseascd fara sa-1 nege, dar acest
demers il apropie la maxim de Unul. Intr-adevar, paradoxul e
singurul mod de a vorbi de infinit. (...) Intelectul in unire (cu
Infinitul) se odihneste in miscare si contempld in isihie fara
cuvinte si fard ganduri, dar nu rdméne in aceastd stare si, dupa
ce si-a revenit si a regasit cuvantul, poate vorbi de experienta
sa, vrea sa o impadrtdseasca atat cat e cu putintd cu ceilalti si sa-i
hréneascd din aceasta?4’, vrea si si-o aminteascd. Atunci se vede
obligat sd recurgd la paradox si, in fine, sd treacd dincolo de
paradox impacand astfel contrariile la un nivel superior. Impin-
gand neincetat limita limbajului, Calist Catafyghiotul cauta
nume pentru Cel nenumit: Cel pe care il intdlneste intelectul e
un «Supra-Dumnezeu (hypertheos) care are drept instituire
suprimarea tuturor sau drept afirmare negarea tuturor»...
Rezultatul contempldrii infinite nu e decat sfarsitul natural al
intelectului: odihna-miscare noetica”248. De aceea, ,in explorarea

246 Filocalia, vol. VIII, pp. 597-599.

247 Scrierile Sfantului Simeon Noul Teolog impartiasesc acest punct de
vedere.

28 Sofia Avramova, Calist Catafyghiotul - misticul contemplativ al Filocaliei
bizantine, Editura Deisis, Sibiu, 2013, pp. 341-342.
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limitelor limbajului si ale gandirii Calist ajunge, fard sa o spuna
explicit, la ideea cd numai paradoxul poate sd se apropie de
infinitul de nespus. Ipoteza e confirmatd mai intai de rezultatele
contempldrii ultime: numele divine exprimate prin oximorone.
In al doilea rand, e confirmati de «descrierea» pe care o face
autorul «stdrilor» limitate ale intelectului: sfarsitul sdu e
infinitul; odihna sa, miscarea perpetud; vederea sa, invizibilul si
ceea ce e fard formd; subiectul discursului sdu, nespusul;
obiectul cunoasterii sale, necunoscutul; interlocutorul, Altul
absolut sau Acela cu care e unu. In fine, in ultimele capitole ale
lui Calist observam o punere in practici a alternantei intre
cunoasterea si necunoasterea intelectului, intre tdcerea si
discursurile sale, intre indltarea sa in VedereA§i umilinta sa in
incapacitatea sa de a sesiza insesizabilul”’24. In cele din urma,
,Calist ajunge la evidenta cd modul cel mai bun, si adeseori
singurul, de a vorbi despre contemplarea noetica ultima e acela
de a recurge la oximoron si la paradox. Gandirea a ceea ce
transcende orice gandire si grdirea despre negrdit si despre
tdcerea noeticd nu e cu putinta decat adoptand o atitudine para-
doxald. Caracterul sintetizant al tripartitiei dinamice impune
paradoxurile sintezei (miscarea odihnd, sfarsitul infinit, dialogul
tdcut, vederea nevdzutd etc)”250. In ultima instanta, oximoronul e o
fascinantd dezamadgire: fascinant pentru cd duce gandirea la
zenit, dezamadgitor pentru ca acel zenit e unul intunecos, unul
care scapd printre degete. Contemplativul trebuie sd abando-
neze toate oximoronele si sd se afunde complet gol in abisul
dumnezeiesc. Gnoseologia trebuie sd devina ontologie in sensul
de traire fiintiald in Dumnezeu, prin Dumnezeu si cu Dumnezeu.
Viata mistica se deruleaza in mod obligatoriu in/dincolo de
,intunericul supraluminos” (Dionisie Areopagitul?!) al tacerii.

299 Jpidem, p. 344.

250 Jpidem, p. 349.

251 Jati ce scrie celebrul autor: ,In acest intuneric supraluminos (mai pre-
sus de lumind) dorim noi sd ajungem si sd vedem si sd cunoastem prin
nevedere si nestiintd ceea ce e mai presus de vedere si cunostintd,
neputand fi vdzut, nici cunoscut. Céci aceasta este a vedea si cunoaste cu
adevdrat; si a lduda in mod mai presus de fiintd pe Cel mai presus de
fiintd, prin inldturarea tuturor celor ce sunt. E asa cum cei ce fac o statuie
naturald, inlaturand toate acoperdmintele adause vederii curate a celui
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Cristian Badilitd a fost atras si el de subiect: ,Pentru a
exprima experienta indicibila in cadrul limbajului, misticii
folosesc anumite turnuri (intorsaturi) care asociaza contrariile:
oximoronele. Ciocnirea a doua realitati aparent contradictorii (a
vedea si a nu vedea, a fi treaz si beat in acelasi timp) reda in
felul cel mai potrivit indicibilul, caracterul deopotriva imprecis
si de neuitat al experientei traite. Nicolaus Cusanus (1401-1464)
va face teoria doctei ignorante: impotriva traditiei aristotelice si
referindu-se mai cu seamd la Dionisie Areopagitul, el instituie
ca «stiintd» constiinta ignorantei. «Cine-si recunoaste, printr-o
experientd necesard, incapacitatea de a-1 prinde pe Dumnezeu,
acela il cunoaste si-1 prinde pe Dumnezeu, intrucat a ajuns sa
stie cd Dumnezeu nu poate fi cuprins de nimeni». Dumnezeu
este dincolo chiar si decat coincidentia oppositorum. Noi, filologii,
avem indatorirea sd nu refuzam acest limbaj simbolic al misti-
cilor, ci sa intelegem coincidenta contrariilor prin experientele
noastre omenesti. Fiindca si noi stim, din experientd, ca foarte
rar existd in viatd doar negru si alb: cel mai adesea culori impre-
cise, clar-obscururi. Ratiunea nu explica totul. Poetii stiu sa
«spund» ce au de spus intr-un limbaj aproximativ, evocator,
suprapunand contrariile, amestecand registrele senzuale, lasand
goluri”252. Ei realizeaza un fel de quadraturd a cercului. La polul
opus lor se afld cei care, dupd o expresie plind de haz a lui
Vasile Ghica, frecventeazd ,,un cerc de capete pdtrate”2%.

Apropo de poeti, criticii au constatat ca in vocabularul lui
Baudelaire exista ,cuvinte-cheie care pot fi impartite fara greutate

ascuns, descoperd, prin depdrtarea aceasta, ceea ce e ascuns in el insusi.
Dar trebuie, cum socotesc, sa ldudam negatiile, contrar afirmatiilor. Caci
incepand de la cele mai dintéi, ajungem la acelea (de la afirmatii la negatii),
coborand prin cele din mijloc la cele din urma. lar apoi, facand din nou
urcusul de la cele din urma la cele mai de la inceput, negdm toate, ca sa
cunoastem in mod descoperit acea necunostiinta care e acoperitd de toate
cele cunoscute in cele existente si sa vedem acel intuneric mai presus de
fiintd, care e acoperit de toatd lumina din cele existente” (Sfantul Dionisie
Areopagitul, Despre teologia misticdi in Sfantul Dionisie Areopagitul,
Opere complete si Scoliile Sfantului Maxim Mdrturisitorul, Editura Paideia,
Bucuresti, 1996, p. 248).

22 Cristian Badilita, Orthodoxie versus Ortodoxie, Curtea Veche Publishing,
2009, p. 160.

253 http:/ /www citatepedia.ro/index.php?q=cerc&r=0, consultat la 19.05.2021.
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in doud grupuri opuse. Pe de o parte avem: obscuritate, abis,
spaimad, pustiu, degert, temnitd, frig, negru, putred..., pe de alta
parte: elan, azur, cer, ideal, luming, puritate... Aproape fiecare
poem e strabatut de antiteza lor infriguratd. Adeseori, ea se
comprima intr-un spatiu infim, devenind disonanta lexicala:
«madretie murdara», «descompus si fermecator», «groaza imbie-
toare», «negru si luminos». Aceastd imbinare de lucruri in mod
normal incompatibile se numeste oximoron. E o veche figura de
stil a vorbirii poetice, capabilad sa exprime stdri sufletesti com-
plicate (ba chiar contradictorii - n.n.). La Baudelaire, ea izbeste
din cauza intrebuintdrii exagerate. E figura-cheie a disonantei
sale fundamentale. A fost excelentd ideea lui Babou, prietenul
lui Baudelaire, s-o ridice la rang de titlu: Fleurs du Mal”25*. Cred
ca poetului francez i-ar fi placut afirmatia lui Andy Warhol:
,Sunt o profund superficiald (deeply superficial) persoand”?2%.
Asadar, cunoasterea misticd e o docta ignorantia, o cunoas-
tere mecunoscitoare sau o mnecunoastere cunoscitoare. Conform
invataturii Sfantului Grigore Palama, Dumnezeu este simultan
fiinta si energii necreate. Desi radical diferit si complet incog-
noscibil din punctul de vedere al naturii, al fiintei, al esentei
Sale, Dumnezeu se comunica si se face cunoscut prin energiile
Sale necreate, care nu sunt altceva decat Dumnezeu insu@i, dar
nu sunt natura Lui. Antinomia reuseste sa apere incomprehen-
sibilitatea divind de orgoliile ratiunii si sa explice deplina
posibilitate a cunoasterii umane, in Duhul Sfant. Prin urmare, in
experienta misticd Dumnezeu e simultan cunoscut si necu-
noscut. Dumnezeu e un labirint translucid, iar omul e , prizonier
in transparenta labirintului de diamant”. Dumnezeu e intuneric
translucid, fiinta intangibild, incognoscibild si energii experia-
bile. Demn de remarcat e si faptul cd in ce-i priveste pe cei cu
studii inalte, intelectul le devine celor mai multi un zid de
netrecut inspre viata mistica, astfel ca nu arareori accesul la
acest fel de viata le e mai la indemna celor cu putina scoald spre

254 Hugo Friedrich, Structura liricii moderne, Editura Univers, Bucuresti,
1998, p. 43.

255 https:/ /www.goodreads.com/quotes/101303-i-am-a-deeply-superficial-
person, consultat la 26.05.2021.

194



Dincolo de/prin oximoron

deloc. Parintele Zaharia Zaharou isi aminteste cd in satul sdu
natal din Cipru vietuiau doi preoti, unul analfabet si unul
semianalfabet. Cand slujeau, lumea era impresionatd pentru ca
vedea lumind in jurul lor, lumina harului dumnezeiesc. Iata
deci niste analfabeti cunoscitori. Avva Arsenie cel Mare Il-a intre-
bat, odatd, pe un bdtran egiptean in legdtura cu gandurile sale.
Altcineva, vazandu-l, s-a mirat: ,Cum se poate, avva Arsenie,
un om ca tine, cu atata invatatura latineascd si greceascd, sd
intrebi pe acest tdran despre gandurile tale?”. El a rdspuns:
,,invéjcétura latineascd si greceascd o cunosc, dar alfabetul
acestui taran simplu inca nu-1 cunosc”2s.

Pe de altd parte, dacd si lucrurile din aceastd lume le
cunoastem doar in parte, ce sa mai vorbim de cunoasterea lui
Dumnezeu? Sfantul Pavel le scrie corintenilor: ,Vedem acum ca
prin oglinda, in ghicitura, iar atunci, fatd catre fatd; acum
cunosc in parte, dar atunci voi cunoaste pe deplin” (I Cor. 13,
12) Chiar si atunci acest deplin va fi un deplin nedeplin. lar
asteptarea acelui veac se face fie cu o nerdbdare rabditoare, fie cu
o rdabdare nerdbditoare.

Un pacient al psihologului Christophe André marturi-
seste: , Dintr-o multime de cauze, sunt un om profund nelinistit,
pesimist, introvertit, de asemenea, si nu ma simt capabil sd ma
concentrez cu adevarat decat cand sunt singur. In acelasi timp
insd, am nevoie de ceilalti: spun deseori ca sunt un singuratic
sociabil!”?7. Un astfel de om n-ar fi putut urma calea spre
Dumnezeu pe care si-au ales-o unii monahi, anume xeniteia,
instrdinarea, indepdrtarea fizicd de locurile natale si prin
aceasta de cunoscuti?®. Altii, precum calugarii egipteni, au

256 Pateric, Arsenie 6.

257 Christophe André, Alexandre Jollien, Matthieu Ricard, Trei prieteni in
ciutarea infelepciunii, Editura Trei, Bucuresti, 2017, p. 24.

258 Dupa Sfantul Isaac Sirianul ascetul ,socoteste placutd si dulce in-
strdinarea de toatd lumea, pentru curdtia vietuirii, ostenindu-se in munti
si paduri; si se face ca unul ce ratdceste in tinutul dobitoacelor necu-
vantdtoare” (Filocalia, vol. X, p. 457). Tot el citeazd pe ,,un oarecare dintre
cei ce cinsteau si-si apdrau linistirea si retragerea mai mult decét intalnirea
cu oamenii” (e vorba de avva Teodor de la Ferme (Pateric, Teodor de la
Ferme 14)): ,Omul care invatad din cercare dulceata linistii in chilia lui, nu
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vazut Instrdinarea ,,ca o dispozijcie esenjcialmente interioard, pe
care trebuie sa si-o pdzeascd de-a lungul intregii lor vieti,
ferindu-se neincetat de parrhesia, de familiaritate, chiar cu
persoane sau locuri dintre cele mai apropiate. Astfel inteleasd,
xeniteia se poate impdca cu datoria statorniciei, a sederii neclin-
tite in chilie, asupra careia a insistat atat de mult monahismul
egiptean; ea devine un fel de peregrinatio in stabilitate, forma sub
care a fost bine cunoscutd in monahismul medieval latin ...

O conceptie asemanatoare gasim si in mediul sirian, dupa
cum dovedeste un text prezent in Paradisul lui Enanisho. «Cum
se face, intreaba fratii, cd unii dintre Parinti au fost numiti
,migratori”, catd vreme ei trdiau inchisi, ba mai mult, nici nu
si-au pdrdasit vreodata chiliile lor?» La care batranul raspunde:
«Pentru cd, prin puterea contemplatiei in tdcere, a rugaciunii
neincetate si a privegherii, ei au devenit vrednici de a pardsi
duhovniceste acest pamant si de a se indlta la ceruri aldturi de
Hristos, impératul nostru»”2¥, addugand ca ,au fost si alti
«migratori», aceia care locuiau laolaltd cu fiarele sdlbatice din
pustie, precum avva Visarion si insotitorii sdi”260. Primii ar
putea fi mai corect denumiti zdvorati migratori, la polul opus
etichetei pe care Mircea lorgulescu i-a pus-o lui Panait Istrati:
nomadul statornic26l. Dacd Dumnezeu ne ajutd in lupta cu vraj-
masul, atunci, asa cum ii asigurd Sfantul loan Gurd de Aur pe
auditorii sdi, chiar in mijlocul lumii poti sa-ti faci o oaza de
pustie: ,Atunci cand vrem sd vorbim cu Dumnezeu, sd fugim

ocoleste pe aproapele ca unul ce dispretuie ste intalnirea cu el, ci pentru
rodul pe care-l culege din linistire” (Filocalia, vol. X, p. 464). El explica:
»Vederea de acum a fapturilor, desi e dulce, e 0 umbra a cunostintei si
dulceata ei nu este despartitd de nélucirea visurilor. Iar vederea lumii noi
in Duhul descoperirii, in care se desfatdi mintea duhovniceascd, este o
lucrare a harului si nu umbra cunostintei. Si dulceata ei nu este despartita
de a aceleia, de care a scris apostolul zicand: «Cele ce ochiul nu le-a vazut
si urechea nu le-a auzit si la inima omului nu s-au suit, pe acelea le-a gatit
Dumnezeu celor ce-L iubesc pe El» (I Cor., 2, 9)” (Ibidem, p. 507).

29 Antoine Guillaumont, Originile vietii monahale, Editura Anastasia,
Bucuresti, 1998, pp. 152-153.

260 Jpidem, p. 153.

261 Mircea lorgulescu, Panait Istrati nomadul statornic. Viata, opera, aventurile
- legende si adeviruri, Editura Karta-Graphic, Ploiesti, 2011.
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de zgomote si din mijlocul tulburdrilor si sd plecam in pustie-
tate, nu numai in pustietatea locurilor, ci si in cea a timpurilor.
Pustietatea nu-i numai muntele, ci si cdmaruta ta, acolo unde
nu pdtrunde nici strigdtul, nici zgomotul”262. Tot in sfera
tematicii de mai sus se situeazd un formidabil oximoron rilkean:
In veselii ei ochi cdprui am zdrit o mare parte din rascolitul,
nomadul pamdnt cdruia eu i intorsesem spatele”263. Cat despre
pamant, Andrei Plesu are si el un oximoron de exceptie, anume
Terra lucida: ,Lucida vine de la lux, lumind. Pamantul luminos
indicd, oximoronic, o lume in care ceea ce e dens devine trans-
lucid si ceea ce e subtil capdtd o anumita substanta”26¢. Anca

202 Sfantul loan Gurd de Aur, Cuvdntiri impotriva anomeilor, Editura
Institutului biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméane, Bucuresti,
2007, pp. 154-155.

263 Rainer Maria Rilke, Jurnal, Editura Ideea Europeand, Bucuresti, 2006, p. 145.
264 Andrei Plesu, Despre ingeri, Editura Humanitas, Bucuresti, 2003, p. 61.
Cunoscand arta vietuirii duhovnicesti, ascetii au facut densitatea, grosi-
mea trupului translucidd. Sfantul Paisie Aghioritul ii scria unui corespon-
dent: ,53 nu-ti pard rdu nici pentru kilogramele trupului pe care le-ai
pierdut prin cédlugdria ta, deoarece pentru aceasta le pare rdu numai
viermilor, care asteaptd sd praznuiasca dupd ce vei muri. Tu va trebui sd
te bucuri, cdci in felul acesta ti se dezintoxica si sufletul, iar jertfa aceasta a
nevointei pentru dragostea lui Dumnezeu are mai mare valoare decat
jertfele pe care le ficeau oamenii in Vechiul Testament, care jertfeau
animale grase ca sa-gi arate recunostinta lor fatd de Dumnezeu. Monahul
nevoitor se induioseazd de trupul sdu scheletic si-1 priveste cu evlavie, ca
pe prietenul siu. insi cel iubitor de trup este iritat mereu de silbaticul siu
trup cel bine hréanit si il vede ca pe un vrajmas, simtindu-se supus lui si
primind arderea iadului incd din aceastd viatd in trupul si in sufletul sau.
Postul smereste mult trupul, dar mai mult privegherea si rugdciunea, insa
acestea se fac numai atunci cand in suflet este gdzduitd smerenia. Dar
atunci cand in suflet existd mandrie si il avem pe aghiuta in noi, este firesc
ca trupul sa dea mereu cu copita, chiar si scheletic de-ar fi. La fel fac si
magarii slabi cu ndrav rau, care, desi sunt lasati flimanzi zile intregi ca sa
se imblanzeascd, cu toate acestea ei lovesc mereu cu copitele, pentru cd au
in ei nardvie rea (pe aghiutd)” (Cuviosul Paisie Aghioritul, Epistole,
Editura Evanghelismos, Bucuresti, 2005, pp. 194-195). In acest din urma
caz, trupul nu devine translucid ci intunecat. insd la oameni duhovnicesti
de mdsura lui avva Pamvo trupul devine translucid la propriu, vas al
luminii Duhului Sfant, asa cum citim in Pateric: ,,Se spune ca trei ani a stat
si s-a rugat lui Dumnezeu zicand: «Nu mad face sldvit pe pamant». Dar
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Vasiliu propune oximoronul noapte diafand: ,,O noapte transpa-
rentd, o intunecare voitd a unei prezente prea coplesitoare ia
locul pe care il aveau imaginile din plind zi”265. I se asociaza
imediat in minte , intunericul (supra) luminos” (Sfantul Grigorie
de Nyssa2®) al noptii pascale, sau expresia nu mai putin inspi-
ratd: ,,In cjutarea zilei ce se ascunde in Intuneric”.

Apropiindu-ne de capatul parcursului, vom adduga alte
definitii ale oximoronului la cele initiale, definitii pe care le-am
pastrat intentionat pentru final, spre a putea fi cu adevarat
savurate.

Oximoronul poate fi vdzut ca aldturarea a doi termeni
contradictorii din care rezultd o stare de uimire, o stare in care
mintea se opreste, precum atunci cand ii e pus inainte un koan.
in oximoron, , doi termeni antinomici se asociazd, opunandu-se,
la fel cum bolta unui acoperis se sustine pentru ca grinzile se
imbind unele contra celorlalte. Aceastd asamblare ciudatd de
cuvinte ne permite sd evocam, fard a ne contrazice, «o claritate
obscurd» sau «o minunatd nefericire»”267. Astfel, pe palierul
intelepciunii populare ,Bataia-i rupta din rai!”268, ziulica e
lunga... Taranul face haz de necaz?%%, are parte de dulcele-amar, de
belsug de sdricie, de sdricie lucie, iar lenesul se va umple de sdricie.

Dumnezeu i-a dat o asemenea slavé, incat nimeni nu se putea uita la fata
sa, din pricina stralucirii ei” (Pateric, Pamvo 1). De asemenea, ,Spuneau
despre avva Pamvo cd, asa cum Moise a primit icoana slavei lui Adam,
cand i-a fost slavit chipul, tot astfel si chipul avvei Pamvo strdlucea
precum fulgerul: era ca un impdrat pe tron. La fel, avva Silvan si avva
Sisoe” (Ibidem, Pamvo 12).

265 Apud Cristian Badilita, Orthodoxie versus Ortodoxie, p. 200. ,Prin diafania
fetei, scrie Cornel Mihai lonescu, transpare reversul” (Cornel Mihai
Ionescu, Cercul lui Hermes, p. 58).

206 Apud Idem, Stiintd, dragoste, credintd, p. 186.

267 Boris Cyrulink, Murmurul fantomelor, Editura Curtea Veche, Bucuresti,
2005, pp. 7-8.

268 Iti vine in minte comentariul Sfantului Grigorie de Nyssa la versetul
,Tolagul Tédu si varga Ta, acestea m-au mangaiat” (Ps. 22, 5), comentariu
cuprins in doud cuvinte: , dulce bataie”, céci ,dupa invatitura Proverbelor
si cuvantul proorocului, bine este a fi bdtut cineva cu nuiaua de la care
vine belsugul unor astfel de bunatati” (Sfantul Grigorie de Nyssa, Talcuire
la Cantarea Cantarilor, p. 282).

269 fn englezd avem o formula la fel de inspirata: serioussly funnny.
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Pe alt palier al realitdtii, ldzile de armament american sunt
numite ,cutii ale pacii”. Cat despre luxul scotian, e si el un
oximoron, avand in vedere meschindria, zgarcenia legendara
sau cel putin proverbiald a acestui popor, exemplar ilustrata de
urmatoarea anecdotd. Sotia unui scotian se pomeneste cu acesta
venind acasa in fugd, fericit si strigandu-i:

- Marry, am castigat la loterie 5000 de lire!

Femeia se intuneca la fata...

- Da? Si cat a costat biletul??

Atunci cand un paradox este restrans la doar doud cuvinte
avem de-a face cu un oximoron, precum in expresia profetiile
trecutului. Acum cativa ani a existat o emisiune TV intitulata
chiar Profetii despre trecut. Totusi, teologic vorbind, profetii despre
trecut este doar un aparent oximoron, deoarece, explica arhi-
mandritul Athanasie Mitilinaios, , 0 profetie se refera si la trecut,
cand vorbeste despre evenimente pe care ochiul uman nu le-a
perceput la momentul respectiv. Crearea naturii si a omului nu
a fost vazuta. Toate i s-au descoperit lui Moise pe muntele
Sinai, iar ochiul lui profetic a observat trecutul”’270. Pentru cei
neinitiati in domeniu si profetii despre prezent pare un oximoron,
dar Pdrintele mai sus citat ne ldmureste cd nu este asa: ,,O prorocie
se poate referi la prezent, la orice lucru sau eveniment care
scapd atentiei oamenilor la momentul respectiv. De exemplu,
atunci cand Sfantul loan Botezdtorul a fost numit proroc, el nu
prorocea viitorul, ci prezentul. Nucleul profetiei lui era urma-
torul: «Acesta este Mesia. Iata Mielul lui Dumnezeu» (In. 1, 29).
Conducatorii poporului l-au intrebat pe Ioan: «Cine esti tu? Esti
Mesia?» «Nu, nu sunt Mesia. Eu sunt glasul celui care strigd in
pustie» (Is. 40, 3). Sunt aici sd-L marturisesc pe Mesia, Cel care
vine dupd mine, Care inainte de mine a fost si Cdruia eu nu sunt
vrednic sad-I dezleg cureaua incaltamintei (In. 1, 27). Ioan il
proroceste pe Hristos, iar Hristos este deja prezent”?71. $i mai
surprinzator pentru unii, Parintele Athanasie considera cd , este
mai greu a proroci prezentul, decét a proroci viitorul”272.

270 Arhimandrit Athanasie Mitilinaios, Omilii la Cartea Apocalipsei, vol. I,
Editura Egumenita, Galati, 2019, pp. 21-22.

271 [bidem, p. 21.

272 Ibidem.
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Monique Alexandre considerd oximoronele , cuvinte deo-
sebit de pretioase, cuvintele nebune, cuvintele care zdrobesc
opinia comund, unde se inverseaza ordinea obisnuitd a reali-
tatilor, unde se citeste «coincidenta contrariilor», pe scurt,
«minunéjciile»”273, intre care in pozitie centrald se situeaza
Noapte luminoasi a Invierii lui lisus, prototip al fenomenului
saturat al lui Jean Luc Marion.

In oximoron are loc o implozie a limbajului, o fuziune
nucleard a contrariilor cu un urias potential exploziv pentru
creatorii care au drept materie primd cuvantul. Oximoronele fie
,asociaza contrarii in vederea unei extatice «uniuni a opu-
selor»”274, fie ,,surprind scindari in esenta a ceea ce era integral
si indivizibil”275, marturisind in ambele cazuri cdderea omului.
Iatda o exemplificare. Christos Yannaras, vorbind despre Grecia
si Biserica ei, remarcd: ,E o epidemie care ne-a venit din Apus,
ca si lagarele de concentrare. De ani de zile sddim in pamantul
nostru o multime de plante degenerate si bolnave aduse din
Apus si ne acoperim toata tara, lipsind-o de soarele si de
lumina care i-au fost date. Oamenii se scufunda in ape tulburi,
lipsite de soare, inoatd in umanisme tulburi si in iluminisme
intunecate... Tara devine o subterand in religiozitatea sa,
oamenii isi pierd Ortodoxia, Bisericile sunt inundate de idei,
actul vietii se altereaza intr-un spasm al mortii”276. Foarte nime-
ritd expresia iluminisme intunecate pentru a surprinde starea
omului cazut. Cat despre adevaratii conducatori ai acestei lumi,
pot fi pe buna dreptate etichetati drept iluminatti intunecatti.

Distinsul profesor Cornel Mihai Ionescu, un maestru in
domeniul asupra cdruia ne-am aplecat, vorbeste de ,logica inde-
cidabild a oximoronului”??7 si de ,versatilitatea laocoonicd”278 a
acestuia. Asa cum am vdzut deja, oximoronul este un

273 Monique Alexandre, Sabia de foc si heruvimii, Editura Anastasia si
Editura Symposium, Bucuresti, 2003, p. 134.

274 Cornel Mihai Ionescu, Palimpseste, p. 206.

275 Ibidem.

276 Christos Yannaras, Foamea si setea, Editura Anastasia, Bucuresti, 200,
pp- 160-161.

277 Cornel Mihai Ionescu, Cercul lui Hermes, p. 58.

278 Ibidem.
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,instrument predilect al retoricii apofaticului care incearca sa
«capteze» prin mijloacele limbajului ceea ce ca inexprimabil
(arreton) si insesizabil (akatalepton) transcende limbajul”27.
Evident, incercarea de ,captare” e soldata dinainte esecului.
Din punct de vedere duhovnicesc oximoronele, remarcabile ca
formula stilisticd, raman simple enunturi antinomice, uluitoare,
dar neputincioase in a transmite viata dumnezeiasca, harul.
Pentru intelect, oximoronul este fie idolatra piatrd de poticnire
cand se asteaptd prea mult de la el, fie trambulind de unde
intelectul sd se abandoneze, sd plonjeze in taind, in abisul iubirii
dumnezeiesti, in intunecoasa lumind necreats, iar un intelect
disciplinat, ascetic e cel mai in masura sa o faca.

Revenind la Viena, dupd o indelungatd sedere in Italia,
Haydn a exprimat o subtila parere asupra ,usurintei” muzicie-
nilor italieni:

- La scoala extraordinarului Porpora am invatat cat e de
grea asa-zisa ,usurinta” italiana.

Libertatea adevdratda e o libertate dobdnditd prin disci-
plina, libertatea ascetului, libertatea slujitorului, despre care le
scrie Apostolul Neamurilor galatenilor: ,Voi, fratilor, ati fost
chemati la libertate; numai sa nu folositi libertatea ca prilej de a
sluji trupului, ci slujiti unul altuia prin iubire” (Gal. 5, 13). In
acest areal putem vorbi si de o libertate inrobitoare, libertatea care
il inlantuieste pe omul patimas, nedisciplinat. La polul opus
acestui om se afla robul liber. Vietile Sfintilor ne ofera un exemplu
cum nu se poate mai bun. Sfantul Agapie (t 1 martie), poate cel
mai renumit trditor al Schitului Colciu din SfAntul Munte, a
locuit impreund cu bdtranul sdu povatuitor in Chilia Sfanta
Treime la mijlocul si sfarsitul secolului al XVIII-lea. In timpul
unui atac al turcilor, Sfantul Agapie a fost prins si tinut in
lanturi ca rob timp de 12 ani. In tot acest timp, el i-a slujit atat
de bine pe musulmanii care il cumpdraserd, incat acestia i-au
ingaduit mai multd libertate decat oricdrui alt rob. Dupd un
timp, Sfantul Agapie a fost eliberat din robie in mod minunat,
printr-o minune a Maicii Domnului. El a fugit in secret si s-a
intors in Sfantul Munte la batranul sdu. Acesta l-a certat cu

279 Ibidem, p. 98.
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asprime pentru cd fugise si l-a trimis inapoi, cerdndu-i sd nu
pricinuiasca vreo pierdere turcului care-l stipdnea. Ca un
adevdrat fiu al ascultdrii, Sfantul Agapie s-a intors la stapanul
sdu fara sa carteascd. Cand a sosit si a povestit tot ce se
intamplase, turcul si familia lui au fost uluiti de virtutea
Sfantului Agapie si l-au tinut in si mai mare respect si onoare.
Ascultarea cdlugdrului sfant, ascultare care in limbaj monahal
se numeste , taierea voii proprii” sau, altfel spus, transcendere a
liberului arbitru al celui in cauzd, a servit ca inceput pentru
convertirea la credinta crestind a stapanului sau si, dupa catva
timp, acela impreund cu doi dintre fiii sdi au venit cu Sfantul
Agapie la Muntele Athos, unde au primit tunderea in mona-
hism din mainile 1ui280. Iatd o robie care elibereazd, cici cel care
e rob al lui Dumnezeu e liber cu adevarat, in acest sens, Sfantul
Petru indemnand: , Tréiti ca oamenii liberi, dar nu ca si cum ati
avea libertatea drept acoperamant al rdutatii, ci ca robi ai lui
Dumnezeu” (I Pt. 2, 16). Sfantul Pavel, asa cum deja am vazut, e
un inspirat creator de astfel de formule. El le scrie corintenilor:
,Robul, care a fost chemat in Domnul, este un liberat al
Domnului. Tot asa, cel chemat liber este rob al lui Hristos”
(I Cor. 7, 22). in aceeasi epistold, mai noteaza: JIntr-un Duh
ne-am botezat noi toti, ca sa fim un singur trup, fie iudei, fie
elini, fie robi, fie liberi, si toti la un Duh ne-am adapat” (I Cor.
12, 13), céci ,,unde este Duhul Domnului, acolo este libertate” (I
Cor. 3, 17), céci ,cati in Hristos v-ati botezat, in Hristos v-ati
imbracat. Nu mai este iudeu, nici elin; nu mai este nici rob, nici
liber” (Gal. 3, 27-28). De aceea si poate sa afirme: ,Desi sunt
liber fata de toti, m-am facut rob tuturor, ca sa dobandesc pe cei
mai multi” (I Cor. 9, 19), ca sa-i fac liberi robi ai lui Hristos. Asa
cum am vazut si cu Sfantul Agapie, pe robul intelept il vor sluji
oamenii liberi. La polul opus, Cioran declara in stilu-i caracte-
ristic: ,Ma pretez la toate umilintele cu conditia sa fiu liber”2s1.
in Epistola cdtre Romani autorul marturiseste: ,Legea
duhului vietii in Hristos lisus m-a eliberat de legea pacatului si

280 Danion Vasile, Marian Maricaru, Ne vorbesc pirinti athoniti, Editura
Bunavestire, Galati, 2003, pp. 8-9.
281 nterviu luat de Gabriel Liiceanu, partea a Ill-a, la minutul 48:44.
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a mortii” (Rm. 8, 2). Iatd un alt exceptional oximoron: legea
duhului vietii. Legea inseamna disciplinad?s2, non-libertate, e rigida
precum moartea, pe cand Duhul e libertate, e viata2s?. Tema
robiei si libertatii revine in aceeasi epistola: ,Cand erati robi ai
pacatului, erati liberi fata de dreptate” (Rm. 6, 20).

Robespierre se mandrea afirmand , Eu sunt un sclav al
libertatii”284, doar ca libertatea de care vorbea nu va mai avea
nimic in comun cu libertatea pauling, aceasta din urma fiind o
libertate sacra, iar cea dintai, o libertate profana.

Libertatea a fost definita si ca jugul cel mai greu de purtat,
pentru cd presupune responsabilitate. Sunt liber sa ma supun
unor legi care guverneaza un anumit areal, dar nu pot face asta
decat cu pretul unor eforturi deloc neglijabile, chiar ascetice.
Prizonierul Bobynin, in romanul Primul cerc al lui Alexandr
Soljenitin, exprima cu adevarat o atitudine de libertate asceticd,
spunandu-i lui Abakumov, ministrul Securitatii Statului: ,Nu
am nimic, vezi? Nimic! (...) Tu ai putere doar asupra celor care
incd nu le-ai luat totul. Dar cand I-ai jefuit de tot ce avea, el nu
mai este in puterea ta, el este liber iarasi”285. Rememorand acest
episod, episcopul Kallistos Ware exclama: ,Cu cat mai mult este
mai liber cel care nefiind jefuit de nimic, cu asceticd libertate a
renuntat la tot prin voia sa”2s6,

282 De aici oximorone precum legile haosului, teoria haosului sau haos controlat.
Teoria haosului sau teoria sistemelor complexe este o ramurd a matematicii si
fizicii moderne care descrie comportamentul anumitor sisteme dinamice
neliniare, a acelor sisteme care prezintd fenomenul de instabilitate numit
sensibilitate fatd de conditiile initiale, motiv pentru care comportamentul
lor pe termen relativ lung (desi se conformeaza legilor deterministe)
este imprevizibil, adicd aparent haotic, de aici si denumirea teoriei
(https:/ /ro.wikipedia.org/ wiki/Teoria_haosului, consultat la 26.05.2021).
Se vorbeste si de legile hazardului si mai departe de legile absurdului si, de ce
nu, de legile lui Murphy. Mai grav e céd statul poate emite legi ale haosului, cum
a fost consideratd de unii Legea salarizarii unitare si legislatia privind
pensiile.

283 Un alt oximoron din acest areal: viafi stinsd (sfirsitd) - extinct life (eng.)
284 Apud Reflectii si maxime, vol. 1I, Editura Stiintificd si Enciclopedica,
Bucuresti, 1989, p. 14.

285 Apud Kallistos Ware, The Way of the Ascetics: Negative or Affirmative? in
volumul colectiv Ascetism, edited by Vincent L. Wimbush and Richard
Valantasis, Oxford University Press, 1995, p. 3.

286 Jhidem.
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In artd, perceputd ca areal al libertstii prin excelent,
libertatea de exprimare intr-un anumit curent sau intr-o anumita
tehnicd e cu atat mai mare cu cat ti-ai disciplinat mai mult
pornirile ndvalnice. Citind pe Manet, care afirmase despre
Mallarmé: , Ai zice ca e fiul unui preot si al unei dansatoares””,
profesorul Alexandru Cilinescu comenteazd: ,Formuld memo-
rabild si (pentru unii - n.n.) amuzantd, care, insd, recititd, intriga.
Ce a vrut sa spund Manet? E, mai intdi, o asociere oximoronica,
imposibild, care incalcd niste norme (religioase si morale); auto-
rul Dupd-amiezii unui faun apare deci ca o fiinta singulara, bizard,
fruct al unei acuplari monstruoase (dintre moralitate simbolizata
de preot si imoralitate simbolizatd de dansatoare, dintre
disciplind sacra si libertate profana - n.n.). Poezia lui Mallarmé ar
fi o combinatie intre rigoare (rigorism) si frivolitate. Daca primul
termen nu pune nici o problemad, cel de-al doilea deruteaza. E
limpede, totusi, ca dansul conoteaza, aici, mai ales prin efectul de
contrast frivolitatea, exhibitionismul; iar etalarea ostentativa a
obsesiei sterilitdtii literare tine la Mallarmé, neindoielnic, de un
anume exhibitionism. Se adaugd, insd, o alta conotatie, poate cea
mai importantd si mai plauzibild: gratuitatea. Nu intamplator,
Valéry va compara proza cu mersul (simplu, eficient, util), iar
poezia cu dansul (complicat, inutil, neavand alta finalitate decat
cea esteticd). (...) Asocierea insolitd a preotului si dansatoarei
ascultd de o anumitd reprezentare traditionald si conventionald a
virilitatii si, respectiv, a feminitatii: intr-adevar, rigoarea e atri-
buita celei dinti, frivolitatea celeilalte”28. Pe de alta parte, nu

287 Dupa Samuel Goldwyn ,Dansul modern e atdt de demodat”. in ori-
ginal: ,Modern dancing is so old fashioned” (https:/ /www.brainyquote.com/
quotes/samuel_goldwyn_380610, consultat la 26.05.2021). Barbatii de astdzi
numesc femeile trecute de 30 de ani damaged goods (bunuri expirate).

288 Alexandru Cilinescu, Interstitii, Editura Polirom, lasi, 1998, p. 33. fmi
vine in minte anecdota cu balerina care ii propune unui savant sa se
césdtoreascd, promitandu-i un copil la fel de inteligent ca el si la fel de
frumos ca ea. Savantul i replicd: ,Dar dacd va fi invers?” E un joc al
imaginatiei pe care il incearca si profesorul Célinescu: ,Sa ne inchipuim,
asadar, cd Manet ar fi afirmat despre Mallarmé c4 e fiul unui balerin si al
unei ciluggrite. In spatele acestei permutiri se instaleaza jocul fantasmelor.
Schimband distribuirea rolurilor, n-am facut decat s ma intind, de buna
voie, pe canapeaua psihanalistului” (Ibidem, p. 34).
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trebuie uitat cd aceasta gratuitate, aceastd virtuozitate, dansul nu
e posibil decat in urma a nenumadrate ore de antrenament. Liber-
tatea de exprimare a dansatorului pe scend e in directa legatura
cu acea asprad disciplind care la un dansator de calibru poate fi pe
masura celei a preotului sau a savantului, cu deosebirea ca unul
opereaza cu preponderentd in plan fizic, altul in plan duhovni-
cesc si altul in plan mental. Am vazut candva un interviu cu o
balerina care marturisea cd in spatele gratiei si usurintei scenice a
frumoasei balerine se ascunde o durd, o tabdcitd gimnasta.

Petronela Anghelutd a scris un roman intitulat Inchisoarea
cu ugile deschise.

Minunata lume noud pe care o proiecteaza arhitectii Noii
Ordini Mondjiale va fi o astfel de inchisoare. Se povesteste ca la
un spital de boli mintale nebunii bateau portarul, puneau scara
pe poarta ferecatd cu doud lacdte si sareau in stradd. $i asa,
scena s-a repetat. De frica au fugit toti portarii. Pana la urma, au
angajat un portar mic, urat, sfrijit. Nici un nebun nu a mai fugit.
Mirat, directorul ospiciului il intreaba:

- Extraordinar! Cum ai reusit sd faci nebunii sa nu mai fuga?

- Foarte simplu, domnule director! Le-am deschis poarta.

Interesant de remarcat cd atunci cand revolutionarii
francezi de la 1789 au deschis inchisoarea Bastilia, multi dintre
locatari n-au fost incantati sd plece. Aveau asigurat un loc
caldicel si hrana. Lumea de azi devine tot mai mult o Bastilie cu
confort sporit, cu toate facilitatile, pe care tot mai putini locatari
vor dori s-o pdraseasca. Culmea e cd tocmai aici are loc o tot
mai zgomotoasa propaganda a libertdtii, a unei libertati exte-
rioare care, la o privire mai atentd, e deja o libertate inrobitd. Asa
cum merg lucrurile astdzi, dirijate de elita globalista satanistd,
in scurt timp expresii precum libertatea europeand sau libertati
democratice vor deveni oximorone. E ceea ce a prevazut Parintele
Gheorghe Calciu: ,Nu trebuie sa va bucurati prea mult de liber-
tatea europeand, cd n-o s-o prea aveti! Pentru ca veti fi obligati
sa faceti niste lucruri, si in momentul de fatd am putea vorbi
chiar de o singura dictatura, dictatura democratiei (dsta da oximo-
ron! - n.n.), care socoteste ca democrajcia este singura forma
politicd care se poate exprima si orice abatere de la ea trebuie
sanctionatd... Asa cd nu va bucurati prea mult de calea libera pe
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care ne-o pregiteste Europa unitd”2®. Intr-o astfel de epocs,
suveran supus, delicatefe violentd (delicatezza di sbirro) sau agre-
siunea pasnici (noua forma de agresiune a globalistilor) isi vor
pierde statutul de oximoron. In schimb, intr-o lume condusi de
banditi gentilomi nu doar imunitatea produsd de noile vaccinuri,
care dupa titlul unui articol al lui Robert Kennedy e o imunitate
mortald (deadly immunity), dar si adevdrul si libertatea se vor
dovedi mortale pentru cei ce le apard. Intr-o astfel de lume,
eminescianul ,impdrat-firan care iese seara pe prispa si vorbeste
cu tara” va disparea, iar supravietuitorii vor recita odata cu
Lucian Blaga in Noi, cantdretii leprosi:

In zadar ciprioarele beau apa din manile noastre,

in zadar canii ni se inching,

suntem fara scapare singuri in amiaza noptii.

Cristian Badilita traduce astfel apoftegma zece a lui avva
Antonie: ,Dupd cum pestii mor dacd intarzie pe uscat, tot astfel
calugdrii care intarzie afard din chilie ori pierd vremea cu cele
lumesti se indepdrteaza de puterea isihiei”2%. Jata si traducerea
lui Dan Ungureanu pentru aceeasi apoftegma: , Asa cum pestii
zdbovind pe uscat mor, la fel si monahii, intarziind in afara chiliei
sau printre oamenii din lume, slibesc incordarea linistirii”29!.
Traducerea din urmd pune mai bine in evidenta faptul ca
linistea interioard, duhovniceasca se obtine, mentine si aprofun-
deaza doar cu efort, oximoronul fncordarea linigtirii sau tensiunea
linigtii fiind cu adevdrat potrivit. Linistea, libertatea interioara
depinde clipa de clipa de acest efort isihast.

Dacd unii opteazd pentru viata solitard, altii opteazd pentru
viata de familie. In Jurnal in fardme, Eugen Ionescu considera pe
sotia sa ,deopotrivd impusa si aleasa”’22: ,persoana dintot-
deauna desemnatd de catre destin”2%9, insa simultan aleasa de el
in cel mai liber mod cu putintd. Totusi, disolutia, esecul tot mai

289 Parintele Gheorghe Calciu, Cuvinte vii, Editura Bonifaciu, Bacdau, 2009,
p- 95.

290 Pateric, Antonie 10.

291 Patericul, Editura Invierea, Arhiepiscopia Timisoarei, Timisoara, 2002.
22 Bugen lonesco, Jurnal in firdme, Editura Humanitas, Bucuresti, 2002,
p. 144.

293 Tbidem.
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multor familii contemporane te fac sa te intrebi: nu erau oare
casatoriile impuse din trecut mai functionale decat cele liber alese
de astdzi? Existd destule argumente in sprijinul acestei teze.
Oamenii din trecut, fiind mai credinciosi, se rugau ca Dumnezeu
sd-i lumineze, sd aleagd persoana potrivitd, sau copiii se rugau
ca Dumnezeu sa-i lumineze pe parinti in acest sens?%; odinioara
barbatul era barbat si femeia femeie; relatia nu era in primul
rand una sentimentald, ci una fie duhovniceascs, fie biologics;
oamenii nu erau obsedati de sex si erau mai disciplinati si mai
morali, deci relatia mergea mai usor, mai liber; atractia biolo-
gica 1i orbeste pe tineri, astfel cd nu vad defectele celuilalt decat
prea tarziu, astfel ca parintii au o sansd mai mare sa vada
defectele dinainte si sa-si fereascd odrasla de o alegere gresitd;
parintii erau realisti, stiau ca sentimentul se uzeaza, cd placerea
devine rutina; daca in trecut tinerii trdiau cu regretul ca parintii
n-au ales persoana doritd de ei, astdzi traiesc cu regretul pro-
priilor alegeri. i inca ceva, cel care are o credinta autentica, vie,
care traieste duhovniceste depdseste usor impasurile senti-
mentale si fizice.

Cat despre credinta, exista si o credintd ezitantd, rezumata
perfect de tatdl copilului lunatic: ,cred, Doamne, ajutd necre-
dintei mele” (Mc. 9, 24). Exista o credintd indoielnici?%, dar si o
indoiald tncrezdtoare, in care mijesc zorii credintei, asa cum exista
si o indoiald a certitudinii, cAind ne indoim de talentele noastre, de
ceea ce suntem. Atunci suntem de rdsu-plansu, departe de ,un
ochi rade, un ochi plange” din povestea omonimd ori din
Oglinda lui Radu Gyr:

Greu osanditul meu chip,

ce harb de oglinda mi te rasfrange...
Un obraz rade, celalalt plange,

azur e unul, celdlalt sange.

24 Vorba lui Samuel Goldwin: ,,O viatd de burlac nu e o viata pentru un
singur om”...
2% Existd si o credinfid necredincioasd, o fidelitate infideld, precum cea din
poemul lui Alfred Tennyson Lancelot and Elaine:

His honour rooted in dishonour stood,

And faith unfaithful kept him falsely true.
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departe de Stiinta veseld a lui Nietzsche, si mai departe de
Pantocratorul din Sinai, care ne priveste simultan cu ochiul
dreptdtii si cu ochiul milei. Viata duhovniceascd permite ca
aceastd conditie de rdsu-plinsu sa fie schimbatd. Parintele
Ghelasie Gheorghe explica: ,Harap Alb e cdlugdrul, fiindca
harapii sunt negri. Harap Alb este unul negru care se face alb.
Un om plin de pdcate sau un om intunecat care se lumineazs,
care se curadteste”2%, Unul care din murdar devine curat, tocmai
invers fatda de celebra expresie caragialesca pusa in gura poli-
tistului Ghita Pristanda din O scrisoare pierdutd: curat murdar??.
Adesea curat murdar e jocul seductiei, ceea ce englezii numesc
push-pull, impinge-trage, adicd ,A transmite simultan semnale
contradictorii: a zdmbi cu ochii, dar cu gura inchisda comuni-
cand simultan celuilalt cd vrei si cd nu vrei sa fii cu el, com-
portament care pare misterios, considerat de unii cel mai bun
mod de a-l atrage pe celalalt”. Cat despre abstinenti, Ambrose
Bierce i definea drept , persoane care cedeaza tentatiei de a-si
refuza o pldacere”2. Cum ar privi un abstinent oximoronul
augustinian insatiabilis satietate - siturare nesiturati?®®? In raport
cu Dumnezeu, toti misticii au simtit aceastd saturare nesdturata,
aceasta implinire neimplinitd, magistral descrisd de poemul Un
dor fard satiu al lui Emil Bota:

De un dor fara satiu-s invins

si nu stiu ce sete m4 arde.

Parcad mereu din adanc,

un ochi rdpitor de Himera

ar vrea sd ma prade.

Si pururi n-am pace,

nici al stelei vrajit du-te-vino in spatii,

izvoare sub lung, ori dornica ciuta,

nimic nu ma stinge, nimic nu ma alind

296 Marturie a ierodiaconului Vlasie de la mandstirea Frasinei, in curs de
publicare la ora la care scriu.

27 Criticii au sesizat in opera lui Caragiale o abundenta de oximorone.

298 Reflectii si maxime, vol. 2, p. 387. Oscar Wilde: , Pot si rezist la orice cu
exceptin tentatiei” (https://www.brainyquote.com/quotes/oscar_wilde_
108207, consultat la 27.05.2021).

29 Augustin, op. cit., p. 277.
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si parca-as visa o planeta pierduta.
E atata nepace in sufletul meu,
batut de alean si de umbre cuprins...
Un dor fara satiu m-a-nvins,

Si nu stiu ce sete ma arde mereu.

Un exemplu, de acum clasic, Sfantul Siluan Athonitul, care
gustase din abundenta dulceata harului, scria: ,Sufletul meu
tanjeste totdeauna dupd Dumnezeu si se roagd ziua si noaptea,
cdci numele Domnului e dulce si desfatator pentru sufletul care
se roagd si aprinde sufletul de iubire pentru Dumnezeu”3%.

Cat de departe sunt fata de o astfel de stare de spirit cei pe
care Radu Preda ii numeste ,penitentii fird penitentd, episcopii
care au colaborat vreme indelungatd cu Securitatea”30!. Cat de
departe sunt si de ceea ce avva Anuv intelegea prin dreptate
duhovniceascd, anume ,,Ca Intotdeauna sa se Invinuiascd omul
pe sine”302, Din punct de vedere omenesc, a te indreptati inseamna
a te indreptati mergand descendent pana la a ne indrepiti picatele.
Din punct de vedere duhovnicesc, a te indreptati inseamna a te
invinovati! Din punct de vedere duhovnicesc, esti drept doar
cand te invinovatesti, cdci dreptatea noastrd omeneasca e
inaintea lui Dumnezeu ,ca o carpa lepadata”3%. Un om duhov-
nicesc a mers la judecata lui Dumnezeu. La fiecare invinovitire
care i se aducea, rdspundea: ,Nici la asta n-am ce sd zic. Sunt
vinovat”. Aceasta e singura noastra indreptatire duhovniceasca.
Nu putem spune decat: ,, Acela a devenit un ucigas pentru ca eu
n-am facut suficientd rugdciune pentru lume, pentru cd n-am
propovdduit suficient cuvantul lui Dumnezeu, pentru cd n-am
plans destul pdcatele omenirii, pentru ca n-am facut suficient
bine. In cele din urms, si eu sunt vinovat pentru cd acela e un
ucigas. Eu sunt mai vinovat decat el”.

300 Sfantul Siluan Athonitul, fntre iadul deznidejdii si indul smereniei, Editura
Deisis, Sibiu, 2001, p. 56.

301 Radu Preda, Comunismul - o modernitate esuatd, Editura Eikon, Cluj-
Napoca, 2009, p. 214.

302 Pateric, Pimen 93. In acest sens atentioneaza si Sfantul Isaac Sirianul:
»,Vai de tine si de slava cea rau mirositoare, pentru ca ai lasat sufletul tau
neosandit, mécar cd e plin de tot pacatul, si ai osandit pe altii cu cuvantul
si cu gandul!” (Filocalia, vol. X, p. 392)

303 Rugdciunea a cincea din Taina Sfantului Maslu.
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in Epistola cdtre Romani Sfantul Pavel intreaba: , Daca

Dumnezeu indreptdteste, cine-si ingaduie sd osandeascd, sa
invinovateasca?" (Rm. 8, 33-34) Sfintii nu si-au ingaduit sa
invinovateascd pe cineva, nici sa se indreptateasca pe sine. Cum
sa indrdznesti sa te indreptatesti, cind doar Dumnezeu e sin-
gurul in masurd s-o faca? Cum sa indraznesti sa invinovatesti
pe altii, cand exista un singur Drept Judecator? Calea duhovni-
ceascd e paradoxald, pundnd impreund lucruri contradictorii
pentru logica obisnuitd. Calea duhovniceascd e cea a indrepta-
tirii prin invinovdtire, a prefuirii prin disprefuire, a intdririi prin
slabiciune (,Cand sunt slab, atunci sunt tare” (II Cor. 12, 10)), a
inmuierii prin asprime, cdci devii moale, flexibil duhovniceste
prin asprime asceticd, ai inima usoara doar dupd ce ai trecut
prin greutati! Cand legile vietii duhovnicesti castiga prim-
planul, legile vietii trupesti trecand in plan secund, atunci asa
cum scrie Rilke in Cartea Pelerinului:

Stinge-mi lumina ochilor: te pot vedea,

acoperd-mi urechile: te-aud usor,

fara picioare cdtre tine pot umbla,

si fard gurd pot sa te implor.

Frange-mi in doua bratele,

la fel te va cuprinde inima-mi, in loc;
opreste-mi inima si creierul va bate

IAR DE-MI VEI AZVARLI IN CREIER FOC,
PE SANGE TE VOI DUCE MAI DEPARTE.

Cand legile vietii duhovnicesti primeaza, atunci Duhul
Sfant ne sufla in panze. E ceea ce Sfantul Paulin milostivul, cel
ce a fost episcopul Nolei in veacul al V-lea, a exprimat astfel:
,Dacd Dumnezeu ne ajuta in lupta cu vrdjmasul, atunci si
panzele de pdianjen ne vor pdzi mai bine decat zidurile de
piatra si, dimpotrivd, dacd Dumnezeu ne-a pdrdsit si nu este cu
noi, atunci si cea mai find panza de paianjen va deveni o piedica
mai tare decat cele mai tari ziduri in atingerea telului nostru”304.

Odatd un cdlugdr l-a intrebat pe marele Parinte al
Desertului, Stantul Macarie Egipteanul: ,Cum poate fi cineva

304 Sfantul Ioan Maximovici Mitropolit de Tobolsk si Siberia, Iliotropion,
Editura Egumenita, Galati, 2012, pp. 228-229.
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sdrac cu duhul, in special cand este constient cd este un om
schimbat, cd a progresat, cd a ajuns la o cunoastere si o
intelegere pe care nu le avea inainte?” Batranul a raspuns:
,Pand cand dobandeste aceste lucruri si progreseaza nu este
sdrac cu duhul, ci gdndeste lucruri inalte despre sine; dar cand
ajunge la aceastd intelegere si progres, harul Insusi il invata s
fie sarac cu duhul, astfel cd un om drept, ales al lui Dumnezeu,
nu se considerd a fi ceva, ci-si mentine sufletul in smerenie si
nebdgat in seamad, ca si cum n-ar sti nimic si n-ar avea nimic. Si
un astfel de gand i se inrdddcineazd in minte, devine parte a
naturii sale. N-ai vizut cum stramosul nostru Avraam, ales cum
era, se descria pe sine ca praf si cenusa (Fc. 18, 27); si David, uns
rege, avea pe Dumnezeu cu el, si totusi spunea: ,Eu sunt
vierme si nu om, ocara oamenilor si defdimarea poporului” (Ps.
21, 6). In acest sens, invatandu-si discipolii aceastd ,virtute
superioard care este inconstienta propriei virtuti”305, Hristos le
spune: ,cand veti face toate cele poruncite voud, sa ziceti:
Suntem slugi netrebnice, pentru ca am facut ceea ce eram datori
sd facem” (Lc. 17, 10).

In exceptionalul poem Mistretul cu colti de argint,
protagonistul pleaca in cdutarea realitatii ultime, simbolizata de
acest ciudat, nemaiauzit mistret. Vanatoarea se incheie cu
succes: vanadtorul devine el insusi vanat, ucis de realitatea
ultimd, simbolizata la modul propriu, adicd prezentificatd de
mistretul cu colti de argint, caci ,Nu poate omul sa vada fata lui
Dumnezeu si sa trdiasca” (Ies. 33, 20) in vechea conditie. Cand
omul 11 intalneste pe Hristos, Oximoronul prin excelentd,
simbolizat de mistretul cu colti de argint, atunci, precum un
Saul pe drumul Damascului, el va renaste intr-un Pavel care
afirmd: ,Nu mai trdiesc eu, ci Hristos trdieste in mine” (Gal. 2,
20). Aceasta e noua conditie umana: hristica, smerit-indumne-
zeitd, conditia omului veacului viitor.

Privind retrospectiv, in creatiile omului regasim doua
feluri de oximorone: opuse si complementare — coincidentia
oppositorum respectiv coincidentia complementarum. Ele par a fi

305 Hieromonk Damascene Christensen, Christ the eternal Tao, Valaam
Books, 2012, p. 94.
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proiectia, in general inconstienta, a launtrului creatorului. Omul
e o fiintd complementara, dar prin ciddere complementaritatea
este dublatd de opusenie. Si sesizarea oximoronelor din texte
tine de aceeasi conditie umana.

Subugdtul Kobayashi Issa, intr-un superb haiku, sfatuia
un reprezentant al celor cu casa in spate, in ce priveste
ascensiunea celui mai inalt munte din Tara Soarelui Rasare:

O, melcule,
suie muntele Fuji!
Dar incet, incet...

Ajungand la final, apropiindu-ma de poarta fird de poartd,
precum protagonistul haiku-ului, grabindu-mad incet (festina lente,
run slowly), cu o grabd fird de grabi3%¢, si simultan cu o asteptare
fard de asteptare, nu am decat doud variante: fie sa vd mulfumesc
nemultumindu-vd, fie sa vid nemultumesc multumindu-va!!!

Dan Popovici

3% Vizitatorii erau intotdeauna uimiti de maniera non-grabita in care
batranul intelept facea tot ceea ce fdcea.
- Pur sisimplu, nu am timp sd ma grabesc, le-a a explicat el.
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Isihasmul in contextul altor mistici!

(1)

Mistica isihastd, in afirmarea explicitd a isihastului, este
de alta facturd decat ,,autodivinizarea” misticilor panteiste2. Se
distinge, astfel, de misticile filosofice care fac ,magia autodivi-
nizdrii”3, prin faptul cd este si ramane o misticd dialogald,
iconicd, liturgicd, euharisticd, personalistd, cea a unei depline
intalniri si transfigurate uniri, neamestecate, neconfundate.
Caracterul dialogal al misticii isihaste nu este unul de simpla
comunicare informationald, ci este unul iconic, in sensul cd, pe
de o parte, este un dialog intre ,chipuri fiintiale permanente”,
si, pe de altd parte, pentru cd este un dialog in care se , imparta-
sesc asemadndrile de chip personal permanent”4. De aceea, in
orizont mistic isihast, este nevoie de o identificare a acestor
chipuri fiintiale permanente si de exprimarea lor. De fapt, este
nevoie de descoperirea persoanei in identitatea sa de chip
fiintial, in realitatea permanentei sale, si de o deschidere spre/
intru cuminecare a , asemandrilor de chip”, nu de oricare chip,
ci a aceluia personal, ca permanentad fiintiald. Este, totodatd, o
mistica, nu a fuziunii, nu a contopirii, ci liturgicd, in sensul ca
aratd o unire in ,transfigurare neamestecatd”, una a permanen-
telor distinctii, ireductibile, si reveleaza ,liturghia impartasirii”
dintre ,chipul dumnezeiesc si chipul creat”s. Caracterul liturgic

1 Partea intai a fost publicata in Chipul iconic-crochiuri antropologice-reflexii
ale chipului mistico-teologic ghelasian, vol. VII, Platytera, Bucuresti, 2018,
pp- 153-207. Disponibil si online pe www.chipuliconic.ro.

2 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 45.
3 Idem.

4 Idem.

5 Idem.
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exprimd chipul euharistic al acestei uniri transfigurative, dinamice,
permanente, vesnice, care nu se stinge niciodatd intr-o absorbire
unilaterala sau contopire reciprocd. Acest chip liturgic al misticii
isihaste reflectd, pe de alta parte, si hotarele sale ecleziologice.

Fondul misticii crestine este evidentiat, astfel, nu in , dis-
trugerea creatiei ca absorbire intr-o divinitate fara chip”s, ci in
aceastd eternizare a creatiei in chipul lui Dumnezeu, care este
una de facturd liturgicd, intrucat permanentizeazd o comuni-
care-cuminecare intre creatie si Dumnezeu, care nu distruge
creatia, dar nici nu o confunda cu Divinul. In aceastd cheie,
isihastul vede ,eternizarea creatiei” ca fiind o marca specifica
crestinismului, iar ,distrugerea creatiei” ca fiind o pozitionare
intr-o perspectivd ,necrestind”. Fie considerarea creatiei ca
insdsi divinitatea, fie ,absorbirea creatiei in divinitate” ca
,unire” a creatiei cu divinitatea, sunt considerate drept ,caderi”
ale misticilor filosofice in ,auto-divinizare”, ca forme de
ramanere intr-un panteism’ mistic, extrem sau relativ.

Pe de alta parte, panteismul este lecturat de isihast si ca o
identificare, oglindire, a creatiei in propriile chipuri. Altfel zis,
panteismul acesta reflectd , auto-divinizarea magicd a misticilor
necrestine”s, care denotd, in fapt, o identificare mistica in
chipurile profunde ale creatiei, considerate ca fiind divine sau
ca fiind insusi divinul. In fond, isihastul sustine ca aceste mistici
magice nu ajung la Dumnezeu, ci numai la propriul chip creat,
pe care il declard a fi insusi Divinul, de unde auto-divinizarea
acestor practici si experiente mistice. Auto-divinizarea mistica
este o sintagmd folositd de isihast care indicd o altd pistd a
experientei mistice, distinctd de calea indumnezeirii propusa de
mistica isihasta.

Prin urmare, in acest fel este de inteles delimitarea pe care
o face intre filosofiile mistice necrestine, care ,fac ,meditatia
cunoasterii si autocunoasterii creatiei, ca autospiritualizare si
spiritualizare a creatiei”, si mistica viziunii crestine, care ,sare
peste meditatia chipurilor de creatie, intrand direct in chipurile
dumnezeiesti, prin care apoi se reintoarce in chipurile de

¢ Ibidem, p. 33.
7 Idem.
8 Ibidem, p. 32.
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creatie”®. Pozitioneaza filosofiile mistice necrestine intr-o cu-
noastere si auto-cunoastere, ce raman intr-un demers circum-
scris de sfera creatiei, cu toate registrele si aspectele ei; un
demers, desigur, spiritual, atractiv, fascinant, dar inchis intr-o
explorare a tainelor si chipurilor de creatie. Viziunea misticii
crestine centreaza cunoasterea intr-o supracunoastere ca trans-
cendere a chipurilor de creatie, intr-o directd accesare a
chipurilor dumnezeiesti, prin intermediul carora se re-vad apoi
(si) chipurile de creatie, pe de o parte, distincte de chipurile
divine, si, pe de alta parte, ca fiind in raport de aceste (arhe-)
chipuri originare. Ceea ce inseamnd o recuperare a chipurilor
de creatie in dimensiunea lor iconicd, o descoperire intr-o ase-
manare de Chip, deci intr-o re-cunoastere a lor din perspectiva
de a fi chip dupa Chip. Aceastd vedere iconica a chipului de
creatie tine de o cunoastere ca re-cunoastere a misticii isihaste,
ce este in mod esential relativa la Chipul-Origine, intrucat se
identificd (si) prin prisma asemadndrii, deci prin intermediul
unei relatii de asemanare care nu mai lasa loc confuziei ori
fuziunii intre creat si necreat, in care se inscriu, de reguld,
celelalte mistici.

Isihastul surprinde, de altfel, o , dilema” a filosofilor si
misticilor in legaturd cu raspunsul la intrebarea: ,Dumnezeu se
descopera pe sine in chipurile creatiei sau creatia se descopera
pe sine in Chipul lui Dumnezeu?” Afirma, insd, in acelasi con-
text, cd filosofia care nu stie de ,, Chipul lui Dumnezeu” cade
foarte usor in ,magia autodivinizarii” chipului de creatie. Argu-
menteazd, astfel, cd dumnezeirea, daca este ,Fiinta fara Chip”,
inseamna ca ,chipul creatiei” este ,Chipul lui Dumnezeu”, de
unde reiese, de fapt, ,panteismul” inerent al filosofieil®. Astfel,
isihasmul, pentru a nu cddea in magia misticd a auto-
divinizarii, este necesar sa identifice Originea ca un Chip-Fiinta,
ce, in atare realitate, este temei al asemanarii chipului fiintial
creat si, totodatd, o afirmare a acestei inrudiri specifice, ce
deschide orizontul iconic al relationdrii neamestecate, necon-
fundate, nedespartite.

9 Idem.
10 Ibid., p. 31.
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Reitereazd permanent grija de a nu confunda ,chipul
creatiei” cu ,Chipul Creatorului”, pentru a putea ramane in
spatiul misticii crestine, cel al distinctiilor ireductibile intre creat
si necreat, dar si al inrudirii lor de chip si asemdanare, deci al
unor raporturi iconice. Aratd cd, spre deosebire de celelalte mistici,
chipul de creatie nu este in esenta nici chipul de Dumnezeu, dar
nu este nici un ,chip singular de creatie, complet strdin de
Dumnezeu”. Defineste, de altfel, ,chipul real de creatie” ca pe
cel ce este ,impletirea egala si totald dintre doud chipuri, Cel de
Dumnezeu total si cel de creatie, ce se ,,inﬁinjceazé” prin Chipul
Fiintial Dumnezeiesc.”11 Aceasta definire a chipul de creatie ca
impletire de chipuri, de chip creat cu chipul necreat, ce
recunoaste infiintarea chipului creat de catre Chipul Fiintial
Dumnezeiesc, statueazd, pe de o parte, o fundamentald, indi-
solubila legatura intre chipul creat si Chipul lui Dumnezeu, si,
pe de altd parte, hotdrniceste imposibilitatea confundarii,
amestecdrii ori chiar a identificarii intre chipul creat si chipul
necreat (si creator). Vederea chipului creatiei ca ,dublu chip”
este o formula ce subliniaza ca chipul creat nu este de la sine,
nu este prin sine, nu se implineste prin sine. Este, de fapt, o
vedere a chipului creatiei printr-o vedere intr-o anume conditie,
ce reflectd o asumare de model in asemdanare hristicd, care in
Persoana Sa impleteste, unic, necreatul cu creatul, divinul cu
umanul. Acest ,dublu chip” al creatiei este in fond o definire
iconica (euharisticd) a creatiei, o recunoastere a conditiei sale
eminamente hristice, ce deschide calea invegnicirii relatiei
dintre creat si necreat intru permanentd si dinamica asemanare,
si care relevd, de fapt, structura hristicd intrinseca a isihasmului
ca misticg, si, ca atare, caracterul sdu de neconfundat.

,Dumnezeu creeaza chipuri si icoane dupa Chipul Icoanei
Sale”, iar ,0 creatie fara chip nu este demna de un Dumnezeu
Chip Absolut!?”, sunt afirmatii ale isihastului care releva
identificarea necesard si a unui real chip al creatiei, dar si o
inrudire iconicd, o legdturd de asemdnare. Ca atare, chipul de
creatie este si se face icoand numai ca asemanare prin Icoana

1 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 173.
12 Ibid., p. 239.
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Dumnezeu, care este Chip-Icoand in Sine!. Icoana pentru
isihast este Chip-Arhetip, iar arhetipurile sunt fiintiale in ele
insele, sunt direct ale Fiintei, intrucat, in perspectlva isihasta si
Cuvantul este Arhetipal, este Fiintiall. In acest sens, _antropo-
gonic, in viziune isihastd, noi, fiecare creatie, suntem ,,Intrupare
de Logos-Cuvant-Scanteie Dumnezeiasca Sdmantda in pom-
fiinta de creatie”, suntem ,un sublim mistic, un pom mistic,
nascuti din Samanta Unui Cuvant-Logos Fiul lui Dumnezeu”15.
Isihastul subliniaza cd , Acest Cuvant-Logos este Realul Chip
Dumnezeiesc din noi, Fiul-Logosul fiind Totalitatea Tatdlui,
Asemadnarea Chlpulul Tatalui Dumnezeu”16.

In atare viziune, noi, creatla ca pom ndscut din ,,samanta
Logos”, trebuie mistic sd fim un pom care face roade. Trebuie sa
fim un pom care ,re-nastem samanta Logos”, unul care re-naste
pe Hristos in noi. Cdderea e cea care ne face sd nu mai fim
ndscatori de icoand, ndscdtori de Dumnezeul’?, c¢i numai
nascitori de om. Indumnezeirea omului este relevati de isihast
in acest chip al rodirii, al re-nasterii, re-invierii semintei
Chipului lui Dumnezeu din noi. Asadar, una este samanta,
Chipul lui Dumnezeu din noi, si alta este rodirea acestei
semin;ce ca inviere-iIndumnezeirels,

In aceasta forma de prezentare, isihastul retine taina si
sublimul ce constau in faptul cd, desi samanta aparent se pierde
in pom, totusi pomul rodeste iardsi, fara nicio lipsa, samanta.
Samanta si pomul raman astfel douad realitdti egale, inconfun-
dabile, in reciproca transfigurare' »,Samanta-Dumnezeu se
Transfigureaza in Pom-Creatie si Crea;cla Pomul se Transfi-
gureaza in Samanta indumnezeire.”1® In plus, subliniaza ca
,rodul pomului” este ,dubla realitate coexistentd a nasterii
reciproce ca dubld transfigurare”, si ,nu este reducerea la
Principiu-Samanta”, ce exprima propriu-zis un ,rationament al
cdderii ce aduce moartea-separarea, care, in fond, nu exista” .20

13 Ibid., p. 240.
14 Jdem.

15 Ibid., p. 256.
16 Jdem.

17 IJdem.

18 Ibid., p. 257.
19 Tbid., 259.

20 Jdem.
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Sensul rodirii odihnei-indumnezeirii misticii isihaste nu
poate fi priceput si asimilat in afara acestor repere antropo-
gonice, iconice, mistagogice, in fond, pentru cd mistica isihasta
nu este una a dualitétii si a absorbirii celuilalt, asa cum ,, misticile
necrestine cautd o intdlnire cu Dumnezeu in dualitate-absorbire,
inchidere in sine a celuilalt”?!. Asadar, mistica isihastd, cea a
transfigurarii-indumnezeirii, nu este una a dualitatii si a absor-
birii, ci este una a chipului trinitar al odihnei-intalnirii in nastere-
rodire, in al treilea. Este o misticid in care este ,,deschiderea
amandurora in Rodul Comun Fiul Hristos, totodatd Dumnezeu
si Creatie farda Amestecare”, este o mistica in ,Taina Intalnirii
Deschiderii Reciproce Dincolo de Sine si peste Sine, in care
Fiecare se Odihneste in Supra-Odihna Fiului”.22 In acest sens, al
intalnirii lui Dumnezeu si creatiei Sale in cel de-al treilea, in
rodul amandurora, in Fiul lui Dumnezeu si Fiul Omului,
isihastul puncteaza deosebirea intre misticul crestin, care zice:
,Eu sunt fratele creat al Fiului lui Dumnezeu Creator”, si misticii
panteisti care spun: ,Eu sunt in esenta insu@i Dumnezeu”23.

Isihasmul este o misticd a induhovnicirii-indumnezeirii ca
,taina intrupdrii mistice”. In acest sens, Parintele Ghelasie afirma
limpede: ,Taina intrupérii Mistice este Taina Isihasmului”24.
Isihastul leagé astfel Induhovnicirea-indumnezeirea de o ,taina
a mtruparu si, In acest sens, afirma: ,,Nu numai Dumnezeu si
se Intrupeze in mine, ci si eu sd ma Intrupez in Dumnezeu, ca
induhovnicire-indumnezeire”. Aceastd taind a intrupadrii, spe-
cifica misticii isihaste, este o altd forma a distinctiei isithasmului
fatd de ,absorbirea” caracteristicd misticilor panteiste, pe care o
traseaza isihastul. Acest specific al tainei intruparii isihaste tine
tot de o permanentizare reciprocd, deci de o neconfundare a lui
Dumnezeu si a creatiei, intrucat exprima o forma a unirii ce
permanetizeazd, in dlstmctle identitara, atat pe Dumnezeu, cat
si creatla insasi: ,,Dumnezeu Intrupandu se In Creatle se
Permanentlzeaza prin Creatie, si Creatia, Intrupandu se in
Dumnezeu, se Permanentlzeaza de Dumnezeu Insusi”2.

21 Tbid., 280.

22 Jdem.

23 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 282.
24 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 184
25 Jdem.
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Prin aceasta ,taind a intrupdrii”, prin care ni se eviden-
tiaza specificul mistic isihast, se opereaza o delimitare fata de
misticile metafizice, pe de o parte, si, pe de alta parte, fatd de
misticile orientale, care realizeazd o ,auto-divinizare” subsec-
ventd cdutdrii de realizare a celebrei asertiuni: ,Tu esti acela
(Divinul)”. Permanentizarea reciprocd despre care vorbeste
isihastul este o supraafirmare a unui hotar de intalnire-cumine-
care care exprimd apologetic o distingere de misticile ce ope-
reazd cu o dualitate intre permanent (divinul) si relativ (creatia)
si care vad sansa permanentizarii creatiei prin depasirea relati-
vului conditiei de creatie, pe de o parte, si ca identificare cu
permanentul, caracteristic doar divinului, pe de alta parte.

Aici, In taina acestei ,intrupdri mistice”, este datd o
permanentizare a creatiei, chiar o invesnicire ca intrupare, deci
siinsicu trupul ei. Ni se descoperd o Nastere a lui Dumnezeu
in creatie, ca Intrupare, si o re-nagtere a creatiei in Dumnezeu,
ca indumnezeire, ce nu mai lasa loc relationdrilor ce sfarsesc
intr-o absorbire unilaterald, ca pseudo-realizare. Isihastul consi-
derd, cu trimitere explicita la mistica indiand, cd aceasta a
pastrat o vaga memorie a acestei ,,duble nasteri fiintiale”, dar a
prefdcut-o intr-un mod specific cdderii. Este o prefacere, in
sensul cd aceste mistici panteiste sustin acest ,model al
absorbirii” creatiei in Dumnezeu, considerand ca daca , creatia
iese din Dumnezeu, creatia trebuie sa se Intoarcd In Dumnezeu,
tot ca Dumnezeu”. De aceea, isihastul precizeaza cd, in isihasm,
ca adeviratd misticd, ,nu este vorba de Absorbire, ci de Taina
CreajciAei de a se Indumnezei pe sine, Ndscand in Sine, la randul
ei, pe Insusi Nascatorul Tatdl Dumnezeu, ca Asemdnarea Creatiei
cu Dumnezeu, nu ca Absorbirea Creatiei in Dumnezeu”2¢.

Astfel, indumnezeirea specific isihasta nu este asociatd cu
absorbirea misticilor orientale, ce echivaleazad cu pierderea cel
putin a unui termen/actant al relationdrii, ci cu nasterea,
intruparea, asemanarea, care prezervd Divinul si creatia Sa, atat
in actul credrii, cat si in cel al relationdrii si al unirii, al
indumnezeirii.

in acelasi timp, isihastul subliniaza autenticul creationism
crestin, ardtdnd deosebirea intre limbajul dumnezeiesc si

26 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 258.
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limbajul de creatie. Distinge si in acest sens mistica isihasta de
misticile panteiste, argumentand caracterul dialogal al misticii
isihaste in temeiul acestor limbaje, dumnezeiesc si de creatie,
ireductibile, dar inrudite, in aseménare, iconice: ,in cregtinism
nu este panteism, pentru care creatia este tot Dumnezeu in
desfasurare, ci este real creationism, Limbajul Dumnezeiesc
desfasurandu-se in creatia unui Limbaj de Creatie.”?” De remar-
cat si nuanta isihastului cd, in panteism, »Creatia este Dumnezeu
in desfasurare”. Surprinde in acest fel panteismul nu numai in
caracterul sdu de absorbire, ca reflux, ca ,reintoarcere a creatiei
in Dumnezeu”, ci si in caracterul sdu de emanare, ca flux. Deci,
ca o vedere a creatiei ce vine, apare in existenta ca fiind
,Dumnezeu in desfasurare”. Astfel, panteismul mistic, des-
fasurat in ambele directii, emanare si absorbire, nu face posibil
dialogul acesta permanent, neamestecat, intre Dumnezeu si
creatie, dialog inter-personal caracteristic misticii isihaste, emi-
namente personalista.

Mai mult, isihastul insistd ca trebuie ,sd fim dupa
Filocalie si Sfintii Parinti”, si, ca atare, indeamna ,sda nu facem
din isihasm o simpld practica”, intrucat ,isihasmul este o trdire
vie de dialog cu noi insine, cu toatd creatia si cu insusi
Dumnezeu”2. Isihasmul, asadar, nu este o simpla practicd, ci
este o misticd dialogald, deschisd intalnirii cu Dumnezeu si cu
toatd creatia, In viziunea acestei origindri in ,Cuvantul, prin
care toate s-au facut”, in temeiul acestor arhetipuri de limbaj,
proprii creatiei, in intregimea si diversitatea ei. Pecetea
arhechipala de limbaj a creatiei si forma, structura sa intrinseca
de limbaj, se reflectd in viziunea misticd isihasta, care se deose-
beste de experientele mistice panteiste, metafizice, ce nu
identificd, nu recunosc acest arhetip fundamental de limbaj, si,
ca atare, nu sunt pdrtase la el, nu sunt capacitate sa il
rememoreze, sd il articuleze in chip constient, personalist.

Isihastul evidentiazd, totodatd, rolul ,Logosului Creator”
ca specific crestin, nu doar in actul credrii, ci si in cel al
indumnezeirii creatiei: ,, Logosul Creator nu-si proiecteaza doar
Creatia si apoi ramane izolat de ea, ci Intra in Creatie si mai face

27 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 391.
28 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 183.
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incd un Act, de Indumnezeire a Creatiei”. Astfel, spre deosebire
de perspectiva mistico-filosoficd, metafizica, care se opreste
»doar la Actul Creatiei, unirea Creatiei cu Dumnezeu lasand-o
pe seama Creatiei, ca ,reabsorbire” in Creator”, in perspectiva
isihastd, este o altd viziune: ,Logosul Creator face si Actul
Hexaimeronului Euharistic, Actul Liturghiei Cosmice, de
Indumnezeire a Creatiei”?.

Prin urmare, subliniazd, ca viziune isihastd, nevoia de
asociere intre actul credrii si actul iIndumnezeirii, si, ca atare,
leagd ,hexaimeronul facerii” de ,hexaimeronul asemandrii-
euharistiei”: ,Creatia nu se poate opri doar la Hexaimeronul
Facerii, ci este si Hexaimeronul Asemdinarii-Euharistiei. Nu
exista Fiinta fara Ipostas. Nu este Ipostas fara Icoana. Nu este
Chip fara Asemdnare.”30 Coordonatele acestui dinamic , hexai-
meron al asemadndrii-euharistiei”, asociat procesului indumne-
zeirii, sunt, dupd cum vedem, unele iconice, insdilate in
legatura dintre fiinta si ipostas, ipostas si icoand, intre chip si
asemdnare. Asemdnarea dupd chip este, cu alte cuvinte, o
dinamica ce are in centralitatea sa, ca origine si sens/implinire,
ipostasul ca icoand si fiinta ca ipostas. Altfel zis, chipul este
icoand, este ipostas-persoand. lar asemanarea este descoperire si
asezare, miscare in icoand ca ipostas al fiinjcei. Asemanarea, ca
dinamicd, este indumnezeirea ca transfigurare in chip iconic
euharistic, ca participare si rdspuns in act comuniant liturgic.

Mistica isihastd nu separd, prin urmare, ,actul credrii” de
»procesul indumnezeirii”, care este unul liturgic, euharistic,
unul de asemdnare de chip, unul iconic, in care ,Logosul
Creator” este In act, este activ, deci, in caracterul sau divin, de
fapt divino-uman, ce se descoper prin Intruparea de la plinirea
vremii. Aceastd implicare a ,Logosului Divin Creator” (si) in
procesul indumnezeirii creatiei distinge, si din aceasta perspec-
tivd, mistica isihastd de abordarile mistice metafizice/
panteiste, care ,mutd” activul doar in ,mana creatiei”, creatie
care, astfel, ca singurd activd, se re-soarbe solitar pe sine in
esenta divind, ce, in acest demers experiential, este inactiva.
Fata de misticile panteiste, care vad un activ al divinului in

2 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 119
3 Ibid., p. 113.
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actul emanadrii creatiei, si un pasiv al acestuia in resorbirea
acesteia, dar retin un activ al creatiei in demersul mistic
(panteist) al absorbirii in divin, se observa cd, in mistica
isihastd, Logosul Divin este activ, atat in actul credrii (nu
emanadrii!) creatiei, ca chip in aseméanarea Chipului Sau, cat si in
actul indumnezeirii-transfigurarii creatiei, ca asemanare dupa
asemdnarea Chipului Sdu.

In isihasm, este recunoscut, asadar, acest rol activ al lui
Dumnezeu, ca fiind unul central, primordial, unul de intaietate,
nu doar in ,actul credrii” creatiei, ci si in ,actul indumnezeirii”
creatiei, proces in care, la actul divin, evident se adauga, in sens
participativ, comuniant, si actul creatiei. Mai precis, ,Logosul
Divin Creator” este implicat in actul credrii creatiei, dar si in
actul implinirii creatiei, ca un act liturgic al indumnezeirii
creajcieAi, in , hexaimeronul euharistic”.

In acest sens, ieromonahul Ghelasie sustine ca isihasmul,
ca misticd, ,este chipul liturghiei si al ritualului hristic”, si
precizeaza ca, ,fard liturghie si ritualul liturgic, isihasmul nu
are ,,chip”, ci este o ,mistica” ce ,,usor” se poate confunda sau
absorbi de alte mistici, ,de la cele pietiste, pand la cele
oculte”31”. Afirmd, astfel, explicit: ,Mistica pur Crestind este
Mistica Liturghiei Hristice. Chipul Misticii Crestine este Chipul
Liturgic. Cine nu Trdieste Mistica Liturghiei Hristice, degeaba
se strdduieste sd gdseascd Trdirea Mistica. Si fondul Misticii
Liturgice Hristice este Transfigurarea Painii Liturgice in
Euharistia Hristicd, in totodatd Imnul ce se aduce Maicii
Domnului, Axionul”32.

Consemneazd, insd, cd numai in acest chip liturgic,
specific misticii isihaste, ,de neatins”, dar in ,deschidere
nesfarsitd”, poate avea loc o convorbire cu celelalte mistici,
intrucat doar acest chip liturgic hristic are ,taina pécii si unirii
in unicul absolut, fdarda amestecare si fard despartire”??.
Totodatd, face o distinctie importanta intre ,ritualismul gol” al
religiilor necrestine, ce incearcd o ,compensare” a persoanelor
liturgice cu ,magia energiilor ritualice”, si liturghia hristicd, ce

31 Ibid., p. 395.
32 Jeromonah Ghelasie, Taina Filiatiei, Platytera, Bucuresti, 2011, p. 183.
33 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 395.
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nu este ,ritual energetic divin”, ci ,ritual de persoane”, care
apoi ritualic se face si ,energetic-haric”. Devoaleaza caracterul
personalist al liturgicului hristic crestin, precizdnd explicit
faptul ca , energiile harice” sunt doar , vesminte de podoabd”, si
nu ,chipuri liturgice, ce sunt doar persoanele liturgice”3s.
Centreaza, astfel, ritualul liturgic crestin pe chipul de persoana,
ca origine si suport al actului liturgic, si aratd ca fiind in plan
secund ,energiile harice”, ca ,strdluciri-vesminte” luminoase
ale chipului de persoand. Insistd, astfel, pe caracterul perso-
nalist al ritualului liturgic crestin si, desigur, al misticii isihaste,
personalism ce pune in umbrd lumina harului in raport de
fiintialitatea chipului persoanei.

In fapt, ,ritualismul gol” al religiilor necrestine este
calificat ca un ritual in ,gol” de chip-persoand, intrucat este un
ritual intemeiat pe un substrat impersonal, ceea ce duce catre o
compensare a ,lipsei de persoand” intr-un activ energetic, ce
devine supraevidentiat si caracterizat drept magic, intrucat
acest supra-activ energetic nu este unul haric, care este
energetic necreat. In acest sens, misticile filosofice-metafizice fac
»,magia auto-divinizarii”, si nu ,liturghia impartasirii”, a intru-
pdrii-transfigurdrii in mistica dialogala isihasta.

De aceea, chestiunea, din perspectiva claritatii mistice, are
nevoie de aducerea in atentie a unor distinctii, de pildd, intre
energii necreate si energii create, intre personal si impersonal,
intre fiintd si energii, intre fiinta si manifestari, intre persoana si
principiu. Sunt distinctii asupra cdrora a insistat isihastul, pentru
a putea prezenta, in context mistic, dialogal, mai larg, mistica
isihastd in viziunea ei specificd, autenticd, de neconfundat.

In sens mistic isihast, sustine insda cd ,Dumnezeu si
Creatia nu se exclud ca in metafizica indiand, si nici nu se
opacizeazd ca in filosofia greacd, ci se unesc in totodatd
evidentiere, in dialog egal, dar nu amestecat”?>. Consemneaza
astfel cd, in , misticile necrestine, panteiste, in care Dumnezeirea
este impersonald, creatia apare ca o manifestare a lui Dumnezeu
insusi, este un monolog transcendental”?. Panteismul acestor

3 Ibid., p. 316.
% Ibid., p. 330.
3 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 165.
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mistici necrestine si temeiul impersonal ca origine de la care se
revendicd le cantoneaza in ,monolog transcendental”, intrucat
nu recunosc chipul fundamental, originar de persoand, si ca
atare, nu se regdsesc in mistica dialogald, ca participare inter-
personala. Pe de alta parte, in orizont panteist, creatia apare ca
o manifestare de asa-zisa intruchipare ,personalda”, ca o
reflectare a acestui divin impersonal, ceea ce pune in discutie si
recunoasterea de citre aceste mistici necrestine a statutului
ontologic al creatiei ca fiintd in sine, si reducerea acesteia, de
fapt, la un statut de manifestare, ca oglindire-fiintari.

Isihastul deosebeste net viziunea isihastd crestind de
perspectiva anticilor panteisti, care, ,fara Fiinta Divina in Sine
Treimicd, nu concep Creatia ca Fiintd, ci doar ca ,reflectdri-
fiintari”.”37 De aceea, nu intdmplatoare este interogarea
isihastului: ,Creatia este Fiinta proprie de CrAeajcie sau este o
simpla Manifestare a Fiintei Dumnezeiesti?”3% In argumentarea
sa vizeazd recuperarea statutului de fiinta al creatiei. Deosebind
viziunea crestind de aborddrile semi-panteiste si panteiste,
spune: ,Dacd Dumnezeu nu a Creat Real Fiinta de Creatie,
inseamnd cd Dumnezeu de fapt nu Creeazda Nimic Real, ci
Creeazd o Proprie Manifestare, ce inseamnd un Semi-Panteism.
Si aceastda Manifestare nu are Fiinta Proprie, ci il are tot pe
Dumnezeu ca Fiintd, ceea ce este Panteism veritabil.”39

De altfel, demersul sau este si unul de recuperare a
conceperii, si, mai mult, a identificdrii realitatii ,Creatiei ca
Fiintd”, in asemanare cu ,Fiinta Dumnezeiasca”. Ceea ce
schimbéa raportul intre Creator si creatie — vazut de misticile
necrestine ca raport intre fiinta si fiintari-manifestdri — intr-un
raport/dialog ,egal” intre ,Fiinta Dumnezeiasca” si ,Fiinta de
Creatie”. Dialogul intre Creator si creatie este restaurat, ridicat
astfel, intr-un alt orizont de intalnire, neconfundatd, neames-
tecatd. Precizeaza oportun, insi, ca ,Fiinta Dumnezeiasca si
Fiinta de Creatie, de se amestecd sau se transforma una in alta,
nu mai este crestinism, ci panteism si iluminare, egoism
transcendental, auto-limitare de sine.”40

37 leromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 263.
38 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 95.
3 Ibid., p. 336.

40 Ibid., p. 52.
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In acest fel, viziunea isihasta prezerva distinctia fundamen-
tala, ireductibila, intre Dumnezeu si Creatie, dar re-deschide mai
profund orizontul intalnirii si al X unirii intre ,Fiinta
Dumnezeiasca” si ,Fiinta de creatie”. Insd, pentru ca aceasta
unire sd nu fie una de fuziune, de contopire, spre deosebire de
,Misticile necrestine”, care ,nu pot vedea o unire misticd decat
Fiintiala de absorbire in aceeasi Substanta-Fiintd, altfel nu este o
unire adevdaratd”, viziunea mistica isihastd afirma cd ,Taina
Persoanei, care este insasi esenta Fiintei, face ca Fiinta sd nu se
piarda”4l. Personalismul este cel care, in mistica isihasta, pune
hotar panteismului fiintial, tocmai prin descoperirea tainei
persoanei ca insdsi esenta Fiintei.

Este de consemnat insd, inca o data, ca isihastul vorbeste,
atat de o forma de ,panteism fiintial”, specific contextului
spiritual antic, cat si de un ,panteism energetic”, caracteristic
spiritualitatii zilelor noastre, ceea ce, in fond, a implicat atat o
precizare a crestinismului vizavi de ,ereziile panteismului
fiintial”, cat si fatd de ,ereziile panteismului energetic”.
Subiacent, aceste pozitiondri apologetice au adus in atentie, in
perspectiva misticd, raportul intre fiinta si har/energii necreate,
relatia intre fiinta si energii. Astfel, daca in privinta panteis-
mului fiintial, teologia crestind, odinioard, a prezentat ca solutie
,Chipul Fiintial prin Har”, astdzi, referitor la tendintele spre un
,Ppanteism energetic”, teologia crestind, pentru a se prezerva in
actualitate, adaugd si accentueazd ,Teologia Harului prin
Fiinta”, si evidentiaza astfel , Harul prin Chipul Fiintial”.

Asadar, isihastul vede o rezolvare a problemei ,panteis-
mului energetic” prin aceastd solutie a , Teologiei Harului prin
Fiinta”, care, pe de o parte, recunoaste o distinctie intre fiinta si
energii, intre fiintd necreatd si har/energii necreate, si, pe de
alta parte, indica o reintoarcere la Chipul Fiintei cel dincolo de
energii, altfel, existand riscul ca si mistica crestind sa se reduca
la un ,misticism energetic”, care poate duce, ca substitut, la
ascunderea, chiar pierderea Chipului Fiintei prin hatisul ener-
getic, si la confuzia teoreticd, dar si practicé-gxperienjcialé,
dintre har/energiile necreate si energiile create. In acest sens,
constatd cd , misticile necrestine confunda adesea pe Dumnezeu

4 Ibid., p. 51.
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Fiinta cu Energia Sa Divina, faicind pe Dumnezeu o Energie
Divina”, pe cand, in viziune crestind, una este Fiinta Dumne-
zeiascd si alta este Energia Divind-Harul, ce sunt totodatd, dar
niciodati amestecate”42.

Astfel, isihastul porneste de la Chipul Fiintei Treimice,
care este esenta crestinismului, si patrunde, din perspectiva
mistico-teologicd, intr-o mistagogie a Chipului Fiintei, pentru a
devoala calea de adancire in taina mistica, specific crestind, si,
totodatd, pentru a ardta calea de iesire din magia misticd a
,panteismului energetic” contemporan, intrucat ne incredin-
teaza ca ,toate misticile necrestine” sunt , mistici ale panteismu-
lui energetic”. Sustine, de altfel, cd teologia misticd va fi ,un
crestinism autentic si actual” doar dacd la ,Limbajul Teologiei
Fiintei prin Har” se adauga si se evidentiaza si cel al ,Harului
prin Chipul Fiintei”. Astfel, aceste accente distinctive sunt unele
pe care isihastul le gadseste necesare pentru a intelege astazi
mistica isihasta in specificul sdu, de fapt, pentru a intelege ca
practica si experienta trebuie sa fie in conformitate cu viziunea
isihas’Eé: »Cine nu va face aceste distinctii, nu ne va intelege.”4?

In acest sens, dat fiind faptul ca ,misticile panteiste
energetiste” se pot considera de cdtre unii contemporani ca
fiind chiar ,mistici harice”, isihastul crede ci este nevoie de
evidentierea unei , mistici crestine fiintiale”, care, tine sa accen-
tueze, nu este ,panteism fiintial”, ci veritabild mistica harica,
dar Har prin Fiintd, nu simpla Fiinta prin Har”4.

Pe de altd parte, desi observa ca ,lumea de astdzi este
distructivitate si negativism maxim energetic”, tine sa precizeze
cd ,salvarea” ei ,nu este prin ,compensdri energetice”, ci prin
,reintoarcerea” la ,Suportul si Originea energiilor, care este
»,Chipul Personal de Fiintialitate”.”4> Totodatd, subliniaza cu
insistenta ca mistica isihastd nu este ,misticd energetica”, ci

<

,misticd personal-fiintiald” cu ,, podoaba energetica”#6. Mai mult,

<

considera ca toti care astdzi se opresc la ,mistica energetica

42 Ibid., p. 336.
4 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 58.
44 Jdem.

4 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 5, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 113.
46 Tbid., p. 113.
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prolifereazd, de fapt, un ,neo-paganism” mascat. De aceea, in
pandant cu insistenta asupra ,apofatismului fiintei in sine”,
profesat de teologia de odinioard, pentru a nu se cddea in
~Ppanteismul fiintial”, astdzi este nevoie de insistenta pe iesirea
din ,, panteismul energetic”, pe care il considerd , tot asa eretic si
sectant”47.

Fata de acest orizont al confuziei intre fiinta si energii,
care poate merge pana la intelegerea realitatii lui Dumnezeu
doar ca o ,energie divina”, in ,gol de fiintd”, deci o realitate
energetica fara o realitate fiintiala, isihastul arata ca Dumnezeu
~este Fiintd-Persoand si Stralucire energeticd Haricd, Chip-
Icoana Fiintiald ca Chip-Persoana si Chip-Icoana Energetica ca
Chip Haric. Aceste doua Icoane sunt nedespartite, neamestecate
si in Intrepdtrundere si niciodata in lipsa vreuneia.”48 Dumnezeu,
in sens crestin, ca realitate in sine este de descoperit, astfel, in
aceastd dubla deschidere iconicda a Chipului Sdu, de necon-
fundat, de nedespartit, ca Icoana fiintialda si Icoana harica-
energeticd, este de recunoscut atét ca Fiinjcé-Chip-Persoané, cat
si ca Energie Necreatd-Har, ce este vesmantul-strdlucire ener-
geticd necreatd de Chip-Persoana. Harul este in acest sens
energie, dar energie necreatd, de neconfundat cu energiile
create, specifice creatiei (naturd, ingeri, om). Inss, harul ca
energie necreatd nu este autonom, nu este de la sine, ci este In
legdtura cu persoana ca fiintialitate. Harul este podoaba-
strdlucirea energeticd necreatd a Chipului de Persoand, si isi are,
asadar, originea in Icoana-Fiinjca-PerAsoané, fatd de care este
distinct, dar de care este nedespartit. In aceste repere, energiile
necreate, ce sunt harul, sunt de neaccesat in absenta Persoanei-
Fiintei. Icoana Harului lui Dumnezeu nu se descopera, astfel,
decat prin Icoana Persoanei-Fiintei lui Dumnezeu.

Analog, isihastul afirma ca nici ,creatia nu se poate
concepe fara ,ambele icoane” totodata”4%, deci ca icoand-per-
soand fiintd creata si icoand-energii create. Ceea ce subliniaza
faptul ca creatia nu este, nu poate fi redusa doar la o natura, o

47 Idem.

4 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017,
pp. 127-128.

49 Tbid., p. 128.
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structura strict energeticd. Creatia, prin urmare, fiind dupa chipul
si asemdnarea lui Dumnezeu, prezintd aceastd dubld deschidere
iconica a realitdtii chipului de creatie, ca fiintialitate (creatd) si ca
energie (creatd). Consemneazad astfel: , Icoana este Chip Arhetipal.
Este Chip-Icoana Arhetipald de Suflet ca Chip Fiintial si este
Icoand-Chip Arhetipald de Corp-Energii ca Chip Haric.”>0

Aceste distinctii vizeaza realitdti, cea fiintialda si cea
corporal-energeticd, ce trebuie identificate si experiential, si, ca
atare, tin de claritatea viziunii mistice isihaste ce gireaza, de
fapt, experienta mistica isihastd autentica. Altfel zis, nu sunt
doar niste deosebiri de naturd teoreticd, ce opereaza doar la
nivelul unor simple cunostinte sau in sfera unor scheme de
gandire, ci au temei revelational si un sens apologetic, care evita
confuzia misticii isihaste cu alte mistici.

De altfel, fatd de misticile necrestine, care vorbesc de
»intalnirea cu propria noastra esentd”, crestinismul are, pentru
isihast, ceva prin care se distinge si care trebuie specificat, altfel
crestinismul apare tot ca o misticd panteistd. Precizeaza astfel ca
~Sufletul-Esenta noastra este Fiinta-Chip de Dumnezeu, dar nu
insdsi Fiinta Dumnezeiascd, ci o Creatie de Fiintd pe modelul-
Arhetipul Fiintei de Dumnezeu.”5! Prin urmare, ,intalnirea cu
propria noastra esenta”, este intalnire cu sufletul nostru, cu
propria noastra fiinjcé, care nu este insusi Dumnezeu, nu este
Fiinta Dumnezeiascd. Dar ca realitate sufletul este, insd, in
asemadnare cu Dumnezeu, chiar ca fiinjcé, pentru cd este creat ca
asemdnare ,dupda Chip”, este creat pe modelul-arhetipul
,Fiintei de Dumnezeu”.

De aceea, pentru a nu vira intr-o misticd panteistd,
remarcd importanta realitdtii fiintei de creatie, ceea ce
inseamnd, in fond, cd realitatea creatiei nu poate fi doar o
existentd, o realitate energetica: ,Fiinta lui Dumnezeu de ar fi
aceeasi Fiinta cu a Creatiei, ar fi panteism, iar de Creatia nu ar
avea Fiinta Proprie, Creatia nu ar avea Suflet propriu, ci ar fi
cum zic indienii, cd Sufletul lui Dumnezeu este acelasi cu
Sufletul Nostru.”s2 Se vede, astfel, ca sufletul creatiei nu este

50 Ibid., p. 127.
51 Ibid., p. 131.
52 Ibid., p. 236.
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insusi Dumnezeu, dar nu este nici o natura energeticd, ci este o
realitate fiintiala. In acest sens, intre Dumnezeu si creatie nu
este doar o distinctie ca intre Fiintd (Dumnezeu) si energie
(creatie), ci este o distinctie de natura fiintiala, intre Fiinta lui
Dumnezeu si Fiinta Creatiei.

Este consemnat, astfel, si din perspectivd antropologics,
cd sufletul omului nu este de naturd energetica, ci este o
realitate, o naturd fiintiald, creata, trebuie subliniat, ceea ce
implicd faptul ca omul in sine nu este doar o naturd energetics,
nu este numai o structura vibrationala subtila. Viziunea isihasta
afirmd, astfel, spre deosebire de misticile indiene, ca sufletul
nostru, desi nu este energie, totusi nu este insusi Divinul,
intrucat acest suflet al omului, ce transcende energiile subtile,
este unul care este creat, desi este o natura fiintiald, inefabila, in
care isi au originea si din care ies energiile subtile, ce subintind
si configureaza apoi corpul individual. Orientalii cred ca absor-
birea acestor proprii energii subtile individuale in sufletul
propriu este o intoarcere in Divin, cdnd, de fapt, este o intoar-
cere doar in sine, in propriul suflet, care nu este insusi
Dumnezeu. Aceste mistici experimenteaza relatia intre aceste
energii subtiAle individuale si acest Sine, distinct ca realitate fata
de acestea. Insd, unii confunda aceasta relatie intre energiile
subtile individuale si Fiinta acestui Sine, ce transcende energiile,
cu relatia cu adevaratul Dumnezeu, ca auto-divinizare. Altii
recunosc cd, de fapt, este doar o relatie cu propriul Sine, dar
refuza sa treaca si la o relatie cu originea acestui Sine, care este
Dumnezeu, ceea ce inseamnd, de fapt, o negare a existentei lui
Dumnezeu. Misticile orientale rdman intr-o sferd a contem-
platiei metafizice, si nu se inscriu si intr-o relatie, con-vorbire cu
Dumnezeu, intrucdt nu recunosc temeiul acestei convorbiri,
care este cel al originarii creatiei in ,Cuvantul prin care toate
s-au facut”.

In acest sens, isihastul afirma cd , misticile necrestine dau
la o parte teologia-vorbirea cu Dumnezeu si se opresc doar la
metafizica-contemplatia lui Dumnezeu, pana la o absorbire in
Dumnezeu”. Sustine, in acelasi timp, cd ,teologia-vorbirea cu
Dumnezeu implica un dialog egal”. Posibilitatea acestui , dialog

5 Ibid., p. 186.
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egal” este descoperitd de viziunea iconica isihastd, care afirma
faptul cad este o asemdnare de chip intre Dumnezeu si om, si
atunci dialogul intre Dumnezeu si om nu este unul care, din
perspectiva naturii intalnirii, este ca intre Fiintda (Divin) si
energii (om), ci este ca de la , egal la egal”, adicd un dialog intre
Fiinta lui Dumnezeu si Fiinta creata. Mai precis, este un dialog
si o intalnire intre Dumnezeu (Fiintd si Har/Energii necreate) si
creatie (fiinta creatd si energii create).

In acest ,dialog egal”, nu este panteism, pentru ca ,se
delimiteaza net fiinta-constiinta de creatie de Fiinta-Constiinta
de Dumnezeu Creatoare”. Confuzia, spune isihastul, vine de la
cei si prin cei care nu injceleg ,asemanarea-inrudirea coq@tiinjcei
noastre de creatie cu Fiinta-Constiinta de Dumnezeu”. Insd, in
viziunea misticd isihastd, existd, nu o confuzie, nu o identitate,
ci o inrudire-aseménare intre Creator si creatie, intre necreat si
creat: ,Fiinta-constiinta de creatie este fiinta-substanta creata
real, dar nu strdind de Fiinta Dumnezeiascd, ci pe Chipul-
Arhetipul-Modul de Cuvant-Limbaj Dumnezeiesc, deci pe
Chipul Constiintei lui Dumnezeu ce se intipareste ontologic pe
constiinta-fiinta de creatie.”>* Constiinta noastra este, astfel, in
spatiul Congtiintei lui Dumnezeu, si vorbeste-cuvanta in
asemdnare cu Limbajul Constiintei lui Dumnezeu: ,In
Constiinta noastra de Creatie avem in mod Firesc Chipul de
Constiintd a lui Dumnezeu, cd Aceasta ne-a Creat, Aceasta ne
este Spatiul Constiintei noastre de Creatie, pe Limbajul
Con@t}injcei de Dumnezeu si Constiinta noastra Vorbeste.”55

In alt context, isihastul spune sa fim atenti ,la ,confi-
guratia” Fiintei noastre Create”, precizand ca dacd, pentru
antici, ,sufletul si corpul sunt ,stari de fiintari”, ca inteligibil si
sensibil”, in sens ,iconic crestin, fiinta creatd este mai intai
configuratie trifiintialda de fiintd in sine si apoi de energii
corporale”s. Mai detaliat, la antici, aratd la Platon si Aristotel,
de exemplu, cd sufletul este ca: vegetativ, principiu de crestere;
sensibil, principiu de miscare; intelectiv-rational. Astfel, isihastul
remarca faptul cd, in perspectivd anticd, ,sufletul este in

54 1bid., p. 217.
55 IJbidem.
% Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 263.
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componenta corpului si corpul in componenta sufletului,
Divinul fiind doar acea ,scanteie” de intelectiv-rational ce
structureaza atat sufletul, cat si corpul”. Este importantd
aceasta lectura isihastd a antropologiei antice, pe modelul
distinctiei intre fiinta si fiintari-energii, pentru ca ne releva
faptul ca inteligibilul si sensibilul modelului antic sunt , fiintari-
energii”. Au naturd energetica, deci. La fel, sufletul, in acest
model antic, este in ,componenta corpului”, dar si corpul este
in ,componenta sufletului”, pentru cd, de fapt, componentele
sufletului sunt tot din categoria , fiintari-energii”.

Modelul antropologic iconic isihast vorbeste de o ,con-
figuratie trifiintiald a sufletului”, adica subliniaza natura fiin-
tiala a sufletului, care nu se confunda cu natura fiintarilor, care
sunt energii corporale. Altfel spus, termenul suflet desemneaza
o altd realitate, in antropologia iconicd, decat realitatea pe care o
desemneazd termenul suflet in reperul antic, filosofic grec.
Distinctia intre aceste realitdti la care se refera termenul de
suflet este datd de distinctia intre fiintialitate si energii-fiintari.
Una este sa identifici si sa intelegi sufletul ca fiintialitate-fiinta,
si alta este sa-1 identifici si sa-1 consideri energie-fiintare. Atunci
cand ,sufletul” este identificat ca energii-fiintari, in mod firesc
realitatea acestui ,suflet” intrd in componenta corpului si
viceversa, intrucat materia corpului este tot formd de energie.
Distinctia este una cu efect practic si experiential mistic, si
relevd, si la nivel antropologic, o distinctie apologetica intre
modelul antropologic iconic crestin, si cel antic filosofic. De
aceea, isihastul insistd pe categoria de fiinta a sufletului, in sens
mistic isihast. In acest fel, se intelege de ce mistica isihastd nu
este una intelectivd, pentru ca intelectul si sensibilul sunt ,in
afara” fiintialitatii, intrucat sunt energii (-fiintari). Mistica
isihasta este, in schimb, una directa a sufletului, evidentiat ca
fiintialitate, de neconfundat cu energiile, de neamestecat in
componenta corpului. Astfel, unitatea si relatia intre suflet si
corp este inteleasd si experiatd in modelul antropologic iconic
altfel decat in modelul antropologic antic.

Trebuie spus, vizavi de acest model antropologic antic,
raportat la cel antropologic iconic, cu privire la o intelegere a

57 Jdem.
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misticii isihaste in coordonatele sale specifice, ca isihastul atrage
atentia cd, spre deosebire de Evagrie (sec. IV), care ,a incercat
sd facd un Isihasm de Intelect, dupa modelul filosofic antic, si a
cazut in ,falsitati pana la erezie””, specificul crestin ,vine cu
Revelatia HristicdA a unui Psihologism de Inimd, unde este
Altarul Pecetei Chipului lui Dumnezeu”s. In acest fel subli-
niazd, pe de o parte, caracterul hristic, revelational, al misticii
isihaste, si, pe de altd parte, releva caracterul sau iconic, liturgic,
legat de altarul-pecetluirii Chipului lui Dumnezeu in om, asumat
ca loc de intdlnire si impdrtdsire comuniantd, ecleziologicd,
printr-un spiritual ca , psihologism de inima”, care, evident are
conotatii de duh, deci fiintiale, mai mult decat unele ce tin de
cromatici sentimentale si reverberatii energetice, emotionale. De
altfel, si precizeaza ca ,intelectul este spiritualul unei ,minti pure
de gandire”, iar ,duhul inimii” este ,vedere inaintea gandirii si
depdsirea acesteia”. Si, in atare sens, conchide cd , mistica antica
este o misticd de ,intelect de cap”, pe cand mistica isihasta
crestind este o misticd de ,,duh de inima””%.

In orizontul acestor precizdri, isihastul evocad faptul cd ,s-a
incercat si un specific de isihasm mental, dar a dat gres”, ceea
ce, in fond, supraafirma faptul cd mistica isihastd nu se con-
fundd cu o mistica intelectiv-contemplativa, aspect consemnat
de isihast, de altfel, in mod direct: ,Trebuie mentionat ca
Practica Duhovniceasca de Mistica Isihastd este, de fapt, un
,Chip de Liturghie Hristicd” prelungita in Asumare Proprie.”60
Se retine, astfel, o delimitare apologeticd a isihastului fata de
mistica anticd, si, in particular, chiar fatd de mistica evagriana,
si de tiparele acesteia intelectiv-contemplative, de iz metafizic,
care s-au pdastrat, macar ca reminiscente de formé si trans-
punere de limbaj, dacd nu si ca o oarecare practica intelectiva,
regdsitd intr-o anume perpetuare istoricd a cdutarilor si expe-
rientelor mistice crestine. De aceea, tusa de hotar mistic, trasata
de isihastul de la Frasinei, ofera marturia caracterului liturgic al
misticii isihaste, integrativ euharistic, recunoscut in temeiul
adancului de altar hristic si al pecetii sale dezvaluite baptismal,

% Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 4, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 310.
59 IJdem.
¢ Ibid., pp. 309-310.
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ce devoaleazda mistica isihastd in caracteristici iconice, de
intrupare-pecetluire de chip intru asemdnare. Aceasta integrare
misticd desfdsuratd ca iconare, personalistd, euharisticd, da
acuratete crestind, si ca practica si ca experienta misticd, si ca
transpunere in limbaj a acestora, si, ca atare, se deosebeste de
aborddrile mistice intelectiv-contemplative, ce au o incarcatura
metafizica, macar ca forma si metodd, chiar daca nu si continut,
care reflecta un spiritual orientat pe transcendere, si nu atat pe
intrupare ca integralizare.

Astfel, in legdturd cu intelectul, mintea sau ,duhul de
inimd”, se reflectd si o nevoie de lamurire antropologica, din
perspectiva abordarilor practicilor si experientelor mistice, pe
care isihastul o sesizeazd, si asupra cdreia insista, pentru a
reliefa intregul contur specific al isihasmului. Din aceasta
perspectivd, abordarea sa este una care remarcd nevoia,
reclamatd si de context, de a identifica cu acuratete mistica
isihastd, nu dqar evidentiind latura teologicd, ci si pe aceea
antropologicd. In special aceastd nevoie de actualizare, adancire
si lamurire antropologicd, nu a fost inteleasa de multi apologeti
contemporani, care au profesat diverse acuze gratuite la adresa
isihastului de la Frasinei. De consemnat cd isihastul propune, in
acelasi context, o lecturd a specificului athonit grecesc, rusesc,
respectiv carpatin, astfel: ,Specificul Athonit grecesc pdstreaza
Mintea, dar ii dd Personalismul Hristic Crestin. Rusii au un
specific cu evidenta de Duh, ca Interiorizare de Personalism
Hristic. Specificul Carpatin (dupd cum vom vedea in toate
relatdrile) este de Personalism Direct care Asuma si Mentalul si
Duhul si totodata le depaseste in Integralitatea Fiintialitatii”e!.
Citirea acestor specificuri mistice, ce toate se desfasoard in
spatiul personalismului hristic crestin, se devoaleaza si in
raport de un chip integrativ care se precizeaza si in raport de
anumite accente antropologice, de minte, de duh (ca interio-
rizare), ori de personalism direct ce vizeazd integralitatea
fiintialitdtii, precum in specificul carpatin, pe care isihastul a
incercat in mod deosebit s il evidentieze. De aici si importanta
distinctie intre fiinta si energii in chipul antropologic, pe care o
relevad isihastul, si care este una lamuritoare, pentru a identifica

61 Jdem.
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natura sufletului, respectiv pentru a retine ireductibilitatea sufle-
tului la energii si pentru a recunoaste natura energetica a mintii.

De aceea e importantd, si din perspectivd apologeticd,
afirmarea faptului cd sufletul nostru nu este Dumnezeu, pe de o
parte. Dar, pe de alta parte, este nevoie de afirmarea faptului ca
sufletul nostru este in sine Fiinta noastra, in aseméanare cu Fiinta
Iui Dumnezeu, distinct de aceasta, dar si distinct de orice
energie, oricat de subtild ar fi aceasta. In viziunea cresgting,
,sufletul este insdsi natura creatd, care are spiritualul creat
propriu-zis, si din care iese si energeticul creat, fird amestecare
sau prefacere. Sufletul nostru este Categorie de Fiintd, chiar
dacé este Creatie, prin Chipul Fiintei Divine Creatoare Pecetluit
pe Chipul Creat”62. Sufletul, asadar, este categorie de fiintd, si
nu se confundd si nici nu se amestecd cu energeticul creat, care
iese si se reintoarce in suflet. Inss, aceasts categorie de fiintd a
sufletului creat nu este de la sine, ci este datoratd pecetei
Chipului Fiintei Divine, care face posibila aceasta categorie de
fiintd, ce este astfel proprie si sufletului creat.

In virtutea acestui chip de fiinta al sufletului, isihastul
califica, pe fond, mistica isihastd ca pe o ,mistica fiintialda”, si
atrage atentia asupra riscului acelor mistici care amesteca
Jfiinta cu energiile” si cad astfel ,intr-o ,mistica energetica”,
care ,depersonalizeaza” mascat fiintialitatea” 6> Cu alte cuvinte,
mistica fiintiald, de fapt, a ,personalismului fiintial” specific
isihasmului, relevd autenticul chip personal si autentica
relajcionare inter-personala misticd, in timp ce, in contrast, misti-
cile energetice incearcd sa promoveze un ,personalism ener-
getic”, care de-personalizeaza propriu-zis fiintialitatea. Recupe-
rarea acestui chip al personalismului fiintial este o alta tusa de
hotar apologetic trasata de isihastul de la Frdsinei, prin care
distinge mistica isihastd de practicile, tehnicile, metodele
energetiste mistice, precum, de pildd, yoga, qi qong, reiki.
Asadar, insistenta isihastului pe regasirea chipului fiintial al
creatiei, pe distinctia si neamestecul fiintialitatii create cu
energiile create, este una care este operata in plan antropologic,
dar care identifica astfel isihasmul ca misticd intr-un chip

62 Jdem.
63 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 5, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 142.
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propriu de neconfundat, unul dat de suportul sdu real
personalist, care face posibil dialogul inter-personal.

Isihastul de la Frasinei este incredintat si ne incredinteaza
recurent, nu intdmplator, ca ,reevaluarea Categoriei de Fiinta
este Puterea de Spiritualitate salvatoare pentru noi, cei de
astazi”. Ca viziune isihastd, insista pe descoperirea ,reperelor
de Fiintialitate pentru Fiinta noastrd Creata”, argumentand ca
noi, in raportul si in intalnirea noastra cu Dumnezeu, , trebuie
neapdrat sa stim propriile noastre componente Fiintiale, prin
care putem si Comunicim”. Incearcid si centreze viziunea
isihastd, ce subintinde practica si experienjcaA misticd, pe ,0
modalitate de a vedea Fiinta si prin Fiinta Insdsi, pastrand
deosebirile dintre Fiinta si reflectarile sale”, energetice, intrucat
considera cd ,modalitatea filosoficd, adoptatd si de teologie, de
a vedea Fiinta Creatd doar prin reflectarile din ,afara” Fiintei,
este insuficientd pentru noi, cei de astazi”¢4.

Propune, astfel, si teologiei contemporane o cale de iesire
din ,logica” filosoficd, si, in acelasi timp, de intrare in perspec-
tivd mistica, prin aceastd evidentiere a fiintei ca fiintd, prin
accentul pus pe o posibilitate de vedere directd a fiintei prin
fiinta insdsi, si nu doar indirect, prin intermediul fiintdrilor-
energiilor ca reflectari-manifestdri ale fiintei. Marturiseste ca
aceastd ,adancire in Fiinta”, ca ,ldrgire misticd”, adusa teolo-
giei, este ,fara afectarea si fard contrazicerea celor relatate deja
despre Fiintd si reflectdrile sale”. Recunoaste astfel ca , mista-
gogia iconicd” pe care o expune si propune este o ,ldrgire” a
,mistagogiei traditionale”. Vede insd aceastd ,mistagogie
iconicd” si ca un raspuns si, in fond, ca pe o actualizare in raport
de o cerinta contextuald, relevatd de o expandare a practicilor si
a tehnicilor energetiste, fie acestea cu sau fara conotatii tera-
peutice. O vede ca pe ,0 necesitate de context spiritual”, intru-
cat constata cd, astdzi, ,este ,pericolul” uitarii Fiintei in Energiile
Sale, si mai mult, al ,,confundarii” Fiintei cu Energiile ei”¢>.

In acest sens, mistagogia iconici aduce in atentie ca
viziune misticd nevoia distinctiei intre fiinta si energii, dar si
nevoia de rememorare a chipului fiintei si de evidentiere a

64 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 234.
65 Jdem.
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acestui chip fiintial, ca viu in sine fiintial, ce nu se confunda cu
viul energetic si nu trebuie ocultat sau substituit de acesta.
Precizarile sunt importante din perspectiva experientei mistice,
deci a experientei directe, nemijlocite, a identificdrii, atat a
fiintialitatii, cat si a energiilor, in chipul omului, ca fiind reale
componente ale participdrii, ale intalnirii, ale comuniunii cu
Dumnezeu. Aceastd mistagogie este iconicd, propune o viziune
misticd iconicd si intrucat se desfasoara in chip iconic, urmand
permanent reperele de asemanare intre om si Dumnezeu, intre
creat si necreat. Aceste repere de asemdnare intre creat si
necreat, intre om si Dumnezeu, detaliate pe linia distinctiilor
intre fiintd si energii, nu se regasesc in cadrul misticilor
necrestine.

Astfel, descoperirea, precizarea, din disputa isihastd
palamitd, a lui Dumnezeu ca fiind deodata Fiinta si har/energii
necreate, isihastul o transpune in asemdnare si in lectura unei
antropologii iconice, care releva chipul omului ca fiind fiinta
(creatd) si energii (create), formuld in care antropologia crestind
isi recupereaza si isi evidentiazd un specific inconfundabil,
decantat, de neconfundat cu antropologia filosoficd anticd, si nu
numai. Mistica isihastd, in acest temei iconic al viziunii sale
antropologice, se precizeazd in unicitatea sa in raport de
celelalte mistici, care ,nu ies” dintr-o dualitate creat-necreat, ca
raport fiinta si energii, si nu pot accede prin ele insele la aceasta
viziune iconicd asupra relatiei intre creat si necreat, ca raport
intre ,Fiintda Necreatd si Energii Necreate” (Dumnezeu) si
»fiintd creata si energii create” (omul). Din aceastd perspectiva,
mistagogia iconicd, care centreaza viziunea misticii iconice, in
expunerea sa ghelasiand, are si un evident rol complex
apologetic, marturisitor, ce contureaza specific un hotar mistic
isihast in contextul interferentelor mistice contemporane.

Isihastul aratd in orizontul acestei mistagogii iconice ca
trebuie sd se insiste pe ,fiintialitatea vie a duhului-sufletului,
dincolo de , magia terifiantd” a energiilor”, si, deci, trebuie sa se
insiste pe descoperirea ,sufletului viu”, care, in mistica isihastd,
este dincolo de , energismele magice”, oricare ar fi ele. Atrage
atentia cd, pentru isihasm, sufletul este ,valoarea in sine”, si
tocmai de aceea ,trebuie ,scos” din ,apa tulbure” a energis-
melor nebune, in care majoritatea celor de astdzi inoata cu
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disperare pand la inecare”. Pentru mistica isihasta: ,Sufletul
este un Viu Real cu Viatd Deplind, dincolo de ,energismele” de
afara. De aceea, noi insistaim pe Chipul Sufletului Fiintial ca o
~Supra-filozofie”, ca o Misticd Teologicd mai ,mult” decat o
»simpla teologie”¢6.

Ins3, precizeaza si evidentiaza isihasmul, ca mistica
teologica ce insistd pe chipul sufletului fiintial, nu doar fatd de o
simpla teologie, ci si fatd de misticile filosofice, de viziune
panteistd, ce considerd cd Dumnezeu creeazad doar o ,realitate
energeticd-materiald”, in care El, ca Suflet Dumnezeiesc, , reflecta
scanteile de dumnezeire-sufletele creatiilor”. Asadar, pentru
aceste mistici filosofice, sufletul creat este doar o scanteie
energetico-materiald, care, propriu-zis, nu are o natura fiintiald,
adica distincta de orice energetism subtil. Fata de aceste mistici
filosofice, isihastul afirma ca isihasmul marturiseste o Fiinta
Dumnezeiasca, dincolo de creatie, dar, totodata, afirma si o
fiinta creatd ca suflet creat. Atrage atentia ca, in viziune
crestind, Dumnezeu ca Treime Fiintiald in sine insusi si Har
(energii necreate) se poate spune ca este, intr-adevar, Sufletul
Dumnezeiesc Absolut, ca Fiintd, si energiile Sale necreate (Sf.
Grigore Palama), dar creatia Sa, fiind chip si asemanare, dupa
Chip dumnezeiesc, este, la fel, Fiinta creatd-suflet si energii
create-corp®”. De altfel, din perspectivd apologeticd, este de
observat si de retinut ca sufletul ,luat” ca ,scanteie-divind” si
ca ,reflectare-energeticd”, nu se inscrie intr-o viziune autentic
crestind, si poate genera si intretine confuzie si din perspectiva
practicii si a experientei mistice. Precizarea isihastului nu este
de bund seamd intampldtoare, ci urmadreste o acuratete a
misticii isihaste, care nu este o mistica si o experientd oarecare,
ce nu tine cont de revelarea si de sensul rememorarii Originii in
chipul asemanarii.

De aceea, se distinge aceasta ,reflectare”, de tip panteist,
de ceea ce inseamnd crearea ,dupa chip si asemanare” crestind.
Distinctia este importanta si din perspectiva experientei mistice,
intrucat din viziunea panteista, aceasta a ,reflectdrii”, creatia,
inclusiv sufletul, este de naturd energeticd, in vreme ce, din

6 Ibid., p. 41.
o7 Ibid., p. 154.
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perspectiva cresting, cea ,dupa chip si asemdnare”, cea iconicd,
creatia este in dubld deschidere ca fiintd si energii, ambele
create, dar, totodatd, cu precizarea importantd ca sufletul, ca
realitate, este de natura fiintiald. Experienta si realizarea mistica
nu pot fi intelese ,in afara” acestor date cosmogonice, antropo-
gonice, din care reiese ca omul, in statutul sau de creatie, nu
poate fi restrans la a fi doar o structura energeticd, si, ca atare,
nu poate fi redus la o materialitate subtild, energeticd,
manipulatd prin tehnici energetice, intrucat sufletul sau creat
este transcendent energiilor subtile.

Astfel, pentru ,iesirea din magia energiilor”, pentru a
scdpa din ,iadul energiilor”, isihastul aratd cd este nevoie sd se
Aevidenjcieze »viata sufletului ca viu in sine, dincolo de energii”s.
In acest sens, subliniaza cd mistica isihastd este ,, mistica sufle-
tului” si aratd ca este o misticd a ,viului de suflet”, cel dincolo
de ,biologicul mecanic al corpului”. Acest ,viu de suflet”
trebuie descoperit, insd, in caracterul sau fiintial, de neconfun-
dat cu nicio structurd energeticd, mai subtild ori mai grosiera.
Accentul pus de mistica isihasta pe ,viul de suflet”, fiintial nu
energetic, exprimd in clar o delimitare a isihasmului de
,misticile filosofice, care fac magia falselor psihisme ale ziselor
planuri energetice, ale corpurilor oculte-subtile”. De aceea ne
atrage atentia: ,Nu faceti falsa ,personalizare” a energiilor, ca
intrati in ,magia nebuna si demonica a energismelor””¢. , Unii
vorbesc de energiile interioare ale fiintei, ceea ce este o
ineptie”?0, este o replicd tare a isihastului, care observa ca
,Mmajoritatea misticilor necrestine amesteca spiritul cu energia,
uneori pand la substituirea lor, care ar da astfel forma grosiera
de materie si corp fizic”7!.

Nu contestd, desigur, cd ,magiile mistice” sunt o
,realitate”, dar sustine ca noi ,trebuie sa le identificim” dupa
»locul care li se cuvine”. Desigur cd a recunoaste cd magiile
mistice existd, cd sunt o realitate, nu este echivalent cu a le si
valida, ori a le asimila cu isihasmul. De altfel, isihastul previne

68 Ibid., p. 42.
69 Jdem.

70 leromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 190.
71 Ibid., p. 230.
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cd trebuie sa tinem cont de faptul ca odata cu ,,Caderea din Rai”
se ,inverseaza chipul creatiei”, ceea ce ,aduce energiile in prim-
plan”, iar acestea , umbresc sufletul pand la uitare”. De aceea,
ca misticd isihastd, in orizontul iesirii din spectrul ,Caderii”,
trebuie restaurat si chipul creatiei, ceea ce implica necesitatea de
,readucere a chipului de suflet” peste ,norul energiilor”72.
Altfel zis, trebuie asumat faptul ca preeminenta energiilor, in
detrimentul chipului de suflet, care este de natura fiintiald, nu
de naturd energetica, reflectd o amprentd, o marcd a ,,Caderii”.
In acest sens este si remarca sa ci mistica isihasti e o dubli
misticd. Pe de o parte, este o mistica de restaurare a chipului
omului dupa Cadere si, pe de alta parte, este, de fapt, mistica
propriu-zisd, cea a dialogului si a intdlnirii cu Dumnezeu.
Misticile necrestine, intrucat nu au constiinta acestei ,duble
mistici”, se reduc la incercarile mistice de auto-restaurare, care,
in absenta modelul originar, iconic, al acestui proces de restau-
rare, nu realizeaza propriu-zis nici aceasta auto-restaurare deplina
a chipului omului, si, desigur, rateaza pasul cel mai important al
misticii, ca dialog si intalnire cu Adevaratul Dumnezeu.

Isihastul remarcd, pe de alta parte, cd ,toate misticile si
filosofiile ce pornesc de la un Dumnezeu Singularitate in sine si
de sine sustin cd Dumnezeu nu poate vorbi sau sa se miste
decat prin manifestarea universului creatiei, de unde panteis-
mul iminent”73. In pandant, afirma c&, in sens crestin, ,creatia
nu este necesard manifestare, ci o Lucrare a insusi Viului deja
Deplin ce se reproduce pe sine, nu ca manifestare de Sine, ci ca
o creatie efectiva, ca traducere si totodata alt Mod de realitate,
nu ca revers al Sau, ca un contrast de proprie evidenjciere, cicao
Noud Deschidere de Sine in Supradeplindtate de Sine.”74
Creajcia nu este a@adar, in sens crestin, reversul, necesitatea,
contrastul sau manifestarea lui Dumnezeu, ci este o transpunere
iconica de ,viu deplin”, ce are fiintialitatea si manifestarea ei
proprie. Creatia este o creare efectivd, nu o emanatie, si are
propria sa substanta fiintialda de creatie. Creatia nu este o
manifestare directa a lui Dumnezeu, pentru cd atunci ar fi o

72 Jleromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 43.
73 leromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 26.
74 Ibid., p. 27.
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emanatie de tip panteist, ci este o manifestare a manifestarii lui
Dumnezeu, o strdlucire a strdlucirii Lui: ,,ACreajcia nu este
aceastd manifestare directd a lui Dumnezeu Insusi, ci Creatia
este 0 noud transpunere a deja manifestdrii dumnezeiesti, dar
nu ca o repetare-imitare, ci ca o creatie efectivd, care in mod si
substantd de creatie manifestd deja manifestarea pur dumne-
zeiasca. Creatia nu este manifestarea lui Dumnezeu, ci manifes-
tarea manifestdrii lui Dumnezeu, strdlucirea stralucirii lui
Dumnezeu.”75

In altd delimitare, fata de anticii care considerau lumea ca
,manifestarea Divinului”, isihastul afirma cd, in chip mistic
isihast, este o altfel de ,metafizicd”, nu una a ,spiritualului
impersonal divin”, ci una a ,,Personalului Iconic Divin”. Sens in
care, ca misticd isihastd, se marturiseste ca, propriu-zis,
,Constiinta FiinjciAalitéjcii Lumii” este ,Taina Chipului de Fiu al
lui Dumnezeu”. In viziunea acestui orizont metafizic al perso-
nalismului iconic divin se releva, astfel, o altd usé-deschidere,
una filiativd, cea specificad revelatiei crestine, conform careia
,lumea nu este ,manifestarea” Divinului, ci a Chipului de Fiu
Divin, care creeaza si un chip de ,filiatie de creatie”. Astfel, fata
de metafizica anticd, in care , Divinul nu se ,, inrudeste” si nici
nu se ,intalneste” cu , manifestarea” Sa, ci stau total , separate”
si chiar ,contrare””, in crestinism, marturiseste isihastul, se
descoperad ca ,Sacrul Divin din C}‘eajcie nu este Divinul insu@i, ci
Chipul de Fiu Divin, care astfel Inrudeste si Intalneste Divinul
cu Lumea”7s.

Prin urmare, vizavi de metafizicile mistice, care vad doar
un raport, zis direct, intre Divin si lume, in mistica isihastd se
descopera legdtura-calea de intalnire si comuniune intre Divin
si creatie prin chipul iconic de fiu, care este si se reveleaza ca
iconicul-inrudirea intre Dumnezeu si lume, ca intermediar.
Chipul de Fiu dumnezeiesc este cel care oferda chipul Sau si
creatiei, si, ca atare, se recunoaste acest temei al inrudirii, al
legaturii iconice, intre Divin si creatie, care este fundalpentul ce
face posibila intdlnirea, comuniunea neamestecatd. Intalnirea
intre divin si lume, nu mai este, asadar, una de natura unei

75 Ibid., p. 92.
76 Jleromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 5, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 167.
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metafizici a spiritului divin impersonal, ci este una a perso-
nalismului iconic al chipului de filiatie, care este insasi
deschiderea-usa posibilitatii de intalnire intre Dumnezeu si
creatie. Este insusi chipul iconic personal al intermedierii, temei
al inrudirii, al intalnirii, al comuniunii divino-creatie, ce este
insasi biserica, ca extensie a chipului hristic.

In acest sens, isihastul reafirma si direct, apologetic:
,Fiinta si fiintarile” filosofilor sunt o metafizicd ce nu mai
concordd cu Revelatia Crestind. Lumea nu este ,fiintdrile
Divine”, ci cu adevarat o ,Fiintialitate de Creatie”, dupa
,Chipul si Asemdnarea Divind”77. Prin urmare, in viziunea
isihastd, ca mistica de revelatie crestind, intre Divin si lume nu
mai este un raport de tip metafizic ca intre fiintd si fiintari,
intrucat, conform misticii isihaste, lumea nu mai este simpla
manifestare-fiintare a divinului, ci este, intr-adevar, o creatie a
lui Dumnezeu, care, fiind dupd ,chipul si aseméanarea divinad”,
are in chip real o ,fiintialitate de creatie”. Aceasta ,fiintialitate
de creajcie”, ce are un temei iconic, ca origine si transpunere,
descopera taina fundamentului dialogal, participativ al misticii
isihaste. Altfel spus, caracterul dialogal al misticii isihaste nu se
intelege fara identificarea reald a ,fiintialitatii de creatie”, si a
caracterului iconic al acesteia, ce isi are originea in Icoana
Cuvantului ca asemanare-pecete a Icoanei Tatalui.

Din perspectiva revelationald crestind a misticii isihaste,
isihastul precizeaza: ,Originea Spiritului si a Energiilor-
Materiei este chiar Dumnezeu, care se traduce pe Sine in
Creatia Sa ca Realitate Dihotomica, Suflete Fiintiale corespon-
dentd de Fiinta Dumnezeascd si Corpuri ale Sufletelor
corespondentd de Har-energii”. Aceastd precizare este una prin
care se iese de sub incidenta ,Caderii”, cea care opereaza cu
dualitatea Spirit si Materie, dualitate in care, in logica corespon-
dentelor, Spiritul este Divinul-Creatorul, iar materia este
creatia. De aici, din faptul cd, dupa Céadere, se rup , memoriile
ancestrale de Rai”, ce se mai pdstreaza doar vag in amintirile
noastre, isihastul crede ca este si ,reminiscenta anticilor ca
totusi materia-energia este coexistenta cu Dumnezeu Spiritul”,

77 Idem.
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asa cum, ,la misticii indieni este coexistenta Brahman Suflet
Absolut cu Prakriti Energie-Natura Universald”7s.

Altfel zis, atat coexistenta Materie-Spirit, cat si coexistenta
Suflet-Absolut si Energie-Natura, ca Brahman-Prakriti, specifice
viziunii misticilor indieni si anticilor, reflectd o incidenta a
»,Caderii”, din pricina cdreia acestia nu inteleg ca atat realitatea
spirituald, pe care o numesc Brahman, cat si realitatea
energeticd-materiald, pe care o numesc Prakriti, sunt create,
ambele, de Adevaratul Dumnezeu, ce le transcende. Din aceasta
perspectiva se poate intelege mai usor de ce isihastul califica
misticile indiene ca ,auto-mistici” sau ca ,mistici de creatie”.
Aceste mistici confundd, de fapt, Spiritul-Brahman cu Divinul,
pe de o parte, si, pe de altd parte, confundd manifestarea
energeticd-materiald a acestui Spirit-Brahman, numita Prakriti,
cu insdsi creatia, si de aceea vorbesc numai de realitate ener-
geticd a creatiei, in fond tot materiald (subtild), si doar de un
Spirit creator (Brahman), ce este lipsit de energie necreatd, lipsit
de har. Aceste mistici recunosc doar o origine a lui Prakritj, pe
care o identificd in insdsi manifestarea lui Brahman. Ins3,
misticii indieni nu recunosc Originea chiar si a lui Brahman
insusi, care, de fapt, este Dumnezeul Treime al revelatiei
cregtine, si, evident, nu recunosc nici caracterul iconic al lui
Brahman, adicd inrudirea-asemddnarea acestuia cu ceea ce il
transcende, ca Origine a sa, si nici chipul sdu de limbaj. In acest
sens, este lamuritoare viziunea misticii isihaste, prin care
isihastul afirmad rdspicat cd Dumnezeu este cu adevdrat
Originea si a ,Spiritului si Energiei-Materiei”, pe de o parte, si,
pe de altd parte, evidentierea de caitre isihast a dihotomiei
creatiei, intr-o anume corespondentd si analogie de transpunere
iconica: suflete fiintiale in corespondentd cu Fiinta Dumnezeiasca,
iar corpurile-energiile sufletelor in corespondenta cu Harul-
energii necreate (dumnezeiesti). Aceasta viziune isihasta oferd,
astfel, repere care nu mai lasa loc confuziei misticilor ce
amesteca manifestarile creatiei cu manifestarile dumnezeiesti, si
care se reduc la o metafizica-mistici ce nu poate iesi din
dualitatea spirit-materie/energie sau fiinti-energie/fiintare. In
acest sens, isihastul opereazd o delimitare paradigmaticd a

78 leromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 121.
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misticii isihaste fatd de misticile metafizice ce nu ies din
raportul aniconic al dualitatii spirit-materie, ca fatd-revers a
aceleiasi realitati.

De altfel, o alta distinctie a metafizicii mistice crestine fata
de metafizicile mistice necrestine, aflate sub impactul ,Caderii”,
pe care nu o inteleg in radacinile si efectele ei profunde, este in
raport de distinctia intre ,manifestarea in sine a sufletului”, ca
,manifestare proprie fiintiald”, si ,manifestarea manifestarii
sufletului” ca ,manifestare energetica”. Astfel, in metafizica pur
cresting, , lumea materiala-corporald nu este manifestarea directa
a sufletului, ci manifestarea manifestarii-miscarii vii, deja
existente in suflet-spirit”. Aceasta, ca o ,a doua manifestare”,
produce si ,manifestarea energeticd materiald”. Misticile
metafizice necrestine, ,dupd cdderea din Rai, considerd lumea
semi-spirituald energeticdi mentald ca insdsi manifestarea
spiritului-fiintei si nu manifestarea deja a manifestarii de
suflet”79. Distinctia este una care re-afirma faptul ca in isihasm
trdirea de suflet este una a sufletului direct, ca ,,viu de suflet”,
care nu se confundd cu trdirea prin energii, si nu reduce trdirea
,viului de suflet” la o trdire doar intermediatd de manifestarile
energetice. Este si in acest sens o re-evaluare, un demers de
recuperare a fiintialitatii sufletului ca ,viu in sine”, pe linia
distinctiei intre manifestarea in sine (a sufletului) si manifes-
tarea manifestarii sufletului.

Mai mult, atrage atentia cd ,energiile nu sunt miscarile
Fiintei”, si precizeazd cd ,este o greseala de fond considerarea
Energiilor ca insesi Miscarile Fiintei”. Face, astfel, o delimitare
fatd de ,religiile doar metafizice panteiste” ,ce reduc Fiinta lui
Dumnezeu la un Principiu care, prin Creatia din afard, este si
Lume a Miscarii”. Altfel zis, in sens crestin, miscarea nu este
restransd numai la creatie si la energii, intrucat, in viziunea
personalismului isihast crestin, este posibild o miscare si in
fiintialitatea creatd, nu doar in energiile create: ,Se poate vorbi
de o Miscare reala in Fiinta, dupd cum se poate vorbi de o
miscare reald in Dumnezeirea Trinitard Crestind”80. Isihastul
explicd, in acest sens, cd dacd in misticile necrestine, in logica

7 Ibid., p. 170.
80 Ibid., p. 190

243



LINTE MARIUS DUMITRU

lor duald, ,Nemiscarea este Spiritul si Miscarea este Materia”,
in metafizica pur crestind ,Spiritul este Trinitar, nu Singula-
ritate Absolutd, incat Trinitatea admite o Miscare Permanentd
Absolutd si Perfectd si Necontrard, ce este Originea Tuturor
Miscarilor.”8! Isihasmul este apdrat, astfel, in specificul sau
mistic si prin prisma recuperadrii chipului originar al supramis-
cdrii intratrinitare, inter-personale, recunoscut drept model si in
migcarea proprie creatiei, atat ca fiinjcialitate, cat si ca energii-
corp, la care nu razbate viziunea misticilor metafizice necrestine,
care nu ies din dualitatea nemiscare (spirit)-miscare (materie).

Atrage, de altfel, atentia, in acelasi context, sd nu se
confunde permanenta fiintialitdtii cu nemiscarea, asa cum fac
misticile necrestine, care identificd o permanentd fiintiald a
spiritului transcendent energiei-materiei, dar nu recunosc si
miscarea intrinseca in aceasta permanenta, intrucat nu depasesc
caracterul singular al spiritului-fiintei, pentru ca nu recunosc
Chipul Treime-Persoane al Fiintei, si nici chipul triadic al
spiritului/fiintei-persoanei. Misticile necrestine, ce nu recunosc
pe Dumnezeu Treime in Sine, pe Dumnezeu cel transcendent ca
Treime creatiei Sale, vad pe Dumnezeu ,treime” , doar datorita
creatiei, creatia impunand o diversificare in manifestarea de
Dumnezeu, o data ca stare de Creator, o altd stare ca Sustinator-
Viata si inca o datd ca Absorbant in Sine Distrugator”s2. Aceasta
viziune necrestind, dupd cum se constatd, nu se referd insd la
Dumnezeu-Fiinta Treime in Sine, ci numai la 0 manifestare trei-
mica in creatie, ca stari manifestate de divin (creator, sustinator,
distrugator) in raport cu creatia, de fapt, receptate de creatie.

Pe de alta parte, isihastul sustine cd misticile necrestine
,amestecd miscarile sufletului-spiritului din creier cu mentalul
corpului energetic, ficind o misticd magicd de amestec spirit-
energii, pand la confuzia ca spiritul-sufletul este o energie
spirtuald si mentalul energiilor este energia spirituald devenita
mental energetic-corporal”#. Retine, totodatd, ca misticile ne-
crestine considerd cd se poate ,trdi dumnezeirea prin energiile
corp, ca mental zis superior, ca iluminare mentald”. Ins3, tine sa

81 Ibid., 401.
%2 Ibid., p. 93.
8 Ibid., p. 243.
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precizeze ca aceste mistici confundd, de fapt, ,legdtura creatiei
cu Dumnezeu” cu ,legitura noastrd, cea ,dintre mintea
energiile-corp si sufletul-fiinta dincolo de minte corp-energii”,
confuzie de unde rezultd ,pdrerea la indieni cd sufletul nostru
este insusi Dumnezeu, cd este dincolo de minte-energii”s4.

in plus, isihastul sustine cd, in isihasm, ,mentalul nu se
desfiinteazd, ci se induhovniceste de Duhul Sufletului, in care
mentalul intrd pasiv, oprindu-si propria miscare de minte, dar
ldsdndu-se miscat tot ca mental de miscarea Duhului, ce este o
altfel de miscare, dincolo de mental.”85 Aceastd perspectiva
isihastd o deosebeste, astfel, de cea a misticilor necrestine, in
sensul cd acestea tind, de fapt, ,la trecerea mentalului in supra-
mentalul Duh, ca o absorbire a mentalului si chiar o desfiintare
a mentalului”. De aceea, subliniazd c§, in isihasm, ,mintea nu
intrd in nemiscare”, ce ar fi distrugere de minte, ci mintea intra
in ,transcendentala miscare a Duhului-Sufletului”, care este
creat si este fiintialitate, dar, trebuie precizat incd o data, nu este
insusi Divinul, asa cum cred aceste mistici.

In acest sens, precizeaza si cd isihia-odihna, in viziune
cresting, ,nu este Nemiscarea Transcendentald, acel Nemanifestat
absolut la care viseaza misticile orientale”. De aceea, sustine ca
,taina misticii crestine” este, de fapt, acea odihna care ,nu este
Nemiscare, ci Originea si Dincolo si de Miscare si de
Nemiscare”86. De fapt, in viziunea crestind, Dumnezeu nu mai
este acel ,nemanifestat, nedeterminat absolut”, Principiu
spiritual sau Suflet universal, ci este un Dumnezeu Viu, Treime
in Sine care, ,cum zice Sfantul Atanasie cel Mare, are deja Viata
si Miscare Dumnezeiasca”. $i, mai mult, nici creatia Sa, ,nu este
o necesitate de miscare dumnezeiascd, ci este o operd a viului
deplin dumnezeiesc”87. Misticile necrestine, prin urmare, ne
spune isihastul, nu cunosc aceastd miscare si viatd dumne-
zeiascd in Dumnezeu insusi, dar nu cunosc nici 0 miscare
transcendentald a sufletului in sine insusi, deci o miscare a
viului sufletului-persoand. De aceea, aceste mistici necrestine

8 Ibid., p. 244.
8 Ibid., p. 277.

86 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 330.
87 Ibid., p. 386.
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,vad sufletul ca pe ceva mai mult principial-spiritual” si con-
siderd sufletul o nemiscare transcendentala ce are nevoie de un
apanaj material-energetic ca sd se poatd misca-manifesta”.

In isihasm este, asadar, o paradoxald , odihna a miscarii
mintii-corpului in miscarea Duhului-Sufletului”s?. Astfel, mistic
isihast, ,mintea intrd in Plinul Duhului de Suflet, din care se
imbogéjce@te, se insdnitogeste, se reinnoieste, se ilumineaza, se
induhovniceste”. Isihasmul recupereaza, astfel, si aceastd
transcendentald miscare de duh-suflet, ca deplindtate ce trans-
cende mintea, dar care pune intr-o noud miscare si mintea, ce
nu se mai miscd de la sine, autonom, ci se miscd integrat, prin
supra-miscare fiintiald a duhului sufletului. Aceastda supra-
miscare transcendentald a sufletului este, de fapt, un chip
dialogal direct sufletesc, este o transmitere de , plin de sine” ca
,ddruire de sine”: ,Dialogul nu este raportare de proprie evi-
dentiere de sine, ci este transmitere de plin de sine ca daruire de
sine. Iubirea este ddruirea fard necesitate de a reprimi ceva.”*

Inss, acest plin al duhului de suflet creat, impartasibil,
comunicabil in natura sa fiintiald, nu este de la sine, ci isi are o
origine, suport si tintd, iconicd, isi are un model absolut de
deplin dialog ca limbaj fiintial in chip personal, constient: ,Nu
exista Gol Fiintial, ci doar Plin Fiintial Absolut, ce este Deplinul
Dialog-Constiinta Absoluta, Fiinta Personald Dumnezeu. Viul
Fiintei este Dialogul de Limbaj Fiintial, de Cuvinte-Fiintiale ce se
Transmit fara sa se Piarda, ce Fiinteaza in Permanenta Fiintare.”%!

In contrast cu acest chip personalist al ,, deplinului fiintial”
dialogal, survine si remarca: , Diavolul viseaza un astfel de Gol
Fiintial.”92 In acest sens, sintagma , gol fiintial”, asociatd unui
,Vvis demonic”, ne atrage atentia asupra unei incidente a
»,Caderii”, si ca atare, si cd misticile care tintesc acest ,gol
fiintial” reitereaza, de fapt, acest ,vis”, ce le mentine in siajul
demonic, sau al ,Caderii”. Mai mult, atrage atentia si asupra
faptului ca ,practicile medicale de ,relaxare pe golirea

88 [dem.
8 Ibid., p. 250.
% Ibid., p. 380.
91 Ibid., p. 379.
92 [dem.
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mentald” sunt necrestine”. Totodatd, previne, vizavi de aceste
tehnici-practici ale ,golirii”, ca ,zisele ,transe si extazuri” cu
stari ,paranormale” (viziuni, comunicdri si rememorari
hipnotice) sunt pe suportul ,golului demonic”, ce dau inselari
distructive, chiar dacd aparent par realitdti si date conclu-
dente”%. Asadar, este de retinut cd ,aparenta de realitati” si de
,date concludente”, a acestor practici-tehnici terapeutice si
mistice, nu reprezinta, totodata, si un certificat de acces la
Adevdr. Dimpotrivéd, reverberand modelul de ,gol demonic”,
acestea se desfasoara pe un tipar al ,Caderii”, pe care, constient
sau nu, il reproduc.

Conchide in acest fel, fira echivoc: , Isihasmul nu admite
golul sub nicio formd, fiind golul diavolesc al Caderii. Isihas-
mul este umplerea Totului cu Plinul Absolut Dumnezeu. In gol
apar Frica si Fantomele. Golul este intunericul-tdcerea in care
pandesc ochiul mortii si soapta iluziei-inchipuirii. Dumnezeu
nu isi inchipuie niciodatd, ci creeaza in locul inchipuirii.”%

Isihastul de la Frasinei consemneazd, pe de altd parte, ca
alte mistici necrestine, , cautd arhetipuri de cuvinte, nestiind pe
Hristos, care este Originea Transcendentald a Tuturor Cuvin-
telor Arhetipale”. Dar, subliniaza cd, desi ,folosirea Cuvintelor
Arhetipale si necrestine din misticile necrestine are valoarea ei
experimentald”, totusi aceasta ,folosire” a lor ,nu duce la
Originea sigurd care este Hristos, Cuvantul total Dumnezeiesc,
descoperit si coborat in creatie”. Marturiseste astfel explicit ca
,isihasmul nu face o misticd oarecare, ci face o misticd de
revelatie directd, adusa de Logosul-Hristos”%. De aceea, in
isihasm ,nu se poate inlocui Numele lui Hristos cu un alt
Nume sau alt Cuvant, ci este numai Cuvantul Nume al lui lisus
Hristos.”9%

In plus, face si o distinctie intre rostire si simpla invocare
misticd, considerand cd ,rostirea este ceva pur crestin, este un
Anume Cuvant intr-o Anume Pronuntare”?’. Astfel, ca prima

9 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 5, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 299.
% Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 330.
% Ibid., p. 251.

% Jdem.

97 Ibid., p. 254.
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treaptd a nevointei isihaste, regdsim ,Rostirea de catre Minte a
Numelui Hristic, pand ce Duhul din Inima Revine la Vederea
Luminii Hristice”9. Distinctia intre rostire si invocare este una
de natura asezdrii Intr-un orizont al practicii mistice specifice,
isihasmul fiind eminamente o misticd a Cuvantului intrupat, 0
mistica hristicd, care nu se restrange, insd, numai la invocarea
numelui hristic. Mai mult, isihasmul este in mod fundamental
prezentat ca o misticd a Cuvantului Chip-Persoand, si nu o
misticd a cuvantului-vibratie-energie, cum, de fapt, inteleg
cuvantul misticile necrestine, si incd multi astdzi. Rostirea
isihastda are in acest sens o conotatie legatd de persoana
inteleasa ca un chip-cuvantare, ca rostire de sine. lar persoana
ca ,chip de cuvant”, persoana ca ,cuvant cuvantdtor” este un
chip in asemdnarea Cuvantului-Persoanei-Fiul ,prin care toate
s-au fdcut”, de unde si caracterul dialogal, fundamental,
arhechipal al isithasmului.

In raport de acest specific dialogal isihast, inter-personal,
isihastul sustine ca o constiinta ,fara triada persoanei, fara o
constiintd personala nu este constiinta propriu-zisa, ci un
principiu de constiintd, o abstractizare de constiintd pana la
absoluta Golire si Neant de Constiinta”. Subliniaza, astfel, ca o
»constiintd in monolog este un imanent absolut, ce nu poate iesi
din sine ca sd se constientizeze pe sine”, si specifica faptul ca o
»constiintd ne-personald ne-treime este un gol transcendental
de constiinta”. Precizeaza in contrast ca, in viziune cresting,
»constiinta este un plin absolut de constiintd, ce nu admite
golul-mentalul-abstractul, reducerea la principiu”®.

In sens mistic isihast, asadar, se leagd constiinta de
persoand, iar persoana de chipul treimic, cel fiara de care nu
poate avea loc un dialog inter-personal, intr-un plin de
congtiintd-persoand, ci se ramane intr-un monolog mistic de
»dublu gol”, intr-un gol transcendent de constiintd, si intr-un
gol mental, cu principiul ca substitut al persoanei, sau cu
persoana redusa la principiu. Altfel zis, fara o identificare a
chipului de persoana se ajunge mistic experiential la inchiderea-
suspendarea intr-un ,neant al constiintei” si la oprirea-fixarea

98 Jdem.
9 Ibid., p. 329.
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intr-un ,gol mental”. Isihastul observd, astfel, cd misticile
necrestine ,cad usor in magia mentalului si a energeticului
corp, ca oprire in desfatarea mentalului, fard sa ajunga la
transcenderea in suflet, prin care apoi sd facd saltul in absolut,
in dialog cu absolutul, cu Dumnezeu”1%. Calificd mistica ce
practicd ,oprirea in propriul mental sau in propriul suflet” ca
fiind , 0 misticd laicd sau o misticd de auto-divinizare, ce
confundd propria esentd cu Dumnezeu insusi”. Referitor la
budism, afirmd chiar explicit: ,Buddha a ajuns in Nirvana
propriului Suflet si s-a Oprit aici.”101 Budismul transcende
experiential intelectul-mintea spre a ajunge in natura umana
profunda, dar se opreste in aceastd realitate subiacentd intelec-
tului, pe care, e drept, spre deosebire de alte mistici nu o
identificd cu Divinul, ci o considera ca adevirata naturd umans,
ceea ce este corect. Ins3, oprirea doar in natura sa umand, cea
dincolo de intelect, deopotrivd cu nerecunoasterea originii
acestei naturi umane profunde face ca budismul sd ramanad ateu
in mod fundamental, pe de o parte. lar, pe de altad parte, aceasta
naturd profunda, contestand originea sa, face ca sa fie lipsita de
structura sa iconicd si dialogald, ce nu mai poate fi rememoratd
arhechipal, hristic.

Isihastul consemneaza explicit cd misticii indiene, generic
spus, ii lipseste Dumnezeul Persoand, si vorbirea reald cu
Dumnezeu, si cd mistica indiand incearcd o stergere a memo-
riilor suferintei printr-o absorbire intr-o , pretinsa beatitudine”
a unei , pretinse dumnezeiri”. De fapt, conform unei formuldri a
isihastului: ,Mistica indiand este o misticd mai misticd decat cea
greceascd, dar si aceasta are lipsa Dumnezeului Personal, al
vorbirii reale si totale dincolo de pretinsa beatitudine a
absorbtiei in dumnezeire. Absorbirea in Dumnezeu este o
nostalgie a suferintei care vrea stergerea oricdrei memorii a
suferintei ce ar putea da intoarcerea la suferintd.”102 Despre
neoplatonism afirmad, de altfel, ca, la fel, 1i lipseste intdlnirea si
vorbirea cu Dumnezeu, si, ca atare, ramane la o contemplatie
imanentd: ,Neoplatonismul nu este o misticd in sine, ci o

100 Tbid., p. 325.
101 Tbid., p. 195.
102 J[dem.
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metafizicd mistica de spiritualitate elevatd, ce este incompleta
fatd de Mistica in sine ca Intalnire si Vorbire directd cu
Dumnezeu, cum este Isihasmul. Imanentismul grecesc face doar
o contemplatie.”10> Deosebeste, astfel, isthasmul de misticile
indiene si de mistica neoplatonicd, prin aceast caracter dialogal
specific al misticii isihaste, ce are ca suport personalismul iconic
al intalnirii-cuminecarii.

Aceste precizdri ale isihastului au un evident rost apo-
logetic, ce vizeaza deosebirea isihasmului fatd de misticile
necrestine. Despre aceste mistici crede cd ,au descoperit acest
miracol al ,golului de minte” ca terapeutica a linistirii miscarilor
dezordonate energetice-corporale”. Numai cd, spune isihastul,
»golul de minte este o inchidere a mintii in proprie esenta
mentald care este abstractia maximd, pand la golul maxim”104,
Linistirea aceasta energeticd, pe fondul acestui , gol de minte” nu
este, prin urmare, linistea misticd isihastd, care este una nu doar
energeticd, si nu doar de golire, ci este una de umplere-plindtate,
una a intalnirii-dialogale inter-personale, integrale, de consis-
tentd fiintiala ca fond de daruire fundamentala.

Isihastul afirmd, de altfel, vizavi de aceastd golire de
minte, cd in isihasm , mintea se goleste de proprie minte, dar nu
ca sd rdmana goald, ci ca sd se umple de o alta realitate dincolo
de minte, in care mintea se odihneste in supra-activarea
plinului dincolo de minte.”10> Atrage, totodatd, atentia ca ,daca
se face o mentalizare intramentald in ,gol” de continut divin,
mintea incepe o ,auto-divinizare”, fdcand continut insasi
mintea (magie in care cad majoritatea misticilor metafizice).”106
De aceea, sustine explicit cd mintea nu trebuie atrasa intr-un
demers de auto-divinizare, ci trebuie inscrisd intr-o angajare de
,pre-facere hristica”: Jn crestinism nu se admite o ,,oprire” a
mintii in proprie minte, fie ea sacralizatd, ci trebuie sd se
uneasca in inima cu Hristicul-Continutul Divin adevarat. Si asa,
mintea consideratd ca insusi spiritualul fiintei create primeste

103 Tbid., p. 194.
104 Tbid., p. 247.
105 Tbid., p. 282.
106 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 239.
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Prefacerea Hristica (nu auto-divinizarea).”197 Prefacerea hristica
a mintii, hristificarea mintii, se aratd, astfel, ca o cale diferita de
procesul mistic de auto-divinizare al unor practici si tehnici
mistice metafizice.

Isihastul sustine, prin urmare, ca ,misticile metafizice fac
tocmai ,experienta” memoriilor din minte, dar cu o ,auto-
divinizare intra-mentald” ce nu se admite de crestinism, care
descopera Divinul preotiei in inimd, nu in minte”10%, Mai mult,
precizeaza cd ,mintea la bdarbat are ,semnul” Divinului ca
pecete pe Chipul Creat, dar mintea nu este Insusi Divinul, ci
Chipul Creat care trebuie sa facd Activul Divinizdrii in inima”.
Altfel zis, mintea nu trebuie confundatd cu Divinul ori cu o
functionalitate a Sa. Nu trebuie atrasa intr-o misticd de ,auto-
divinizare”. Nu trebuie s rdmana intr-o misticd intra-mentald,
ci trebuie sa caute pe Dumnezeu dincolo de ea, urmand o cale
de pogorare inspre inimd, ce este o cale de iesire, de fapt, din
intra-mentalizare.

Isihastul consemneazd cd misticile necrestine incearcs,
intr-adevdr, ca prin ,golul de minte” sd opreasca ,miscdrile
energetice din corp”, reducand ,cuvintele la ratiuni mentale
pand la un gol mental total ca odihnd de minte, liniste ener-
geticd”109, Retine si observatiile unor mistici ca ,prin informa-
tizarea tot mai subtild a gdndurilor se ajunge la o minte clard, ce
poate oglindi apoi sufletul”. Ins&, comenteazd apologetic aceste
observatii: ,, Informatiile mintii ca reduceri de ratiuni corporale,
sunt tot energii corp, ce nu pot vedea niciodata sufletul si pe
Dumnezeu. Doar sufletul-fiinta noastra de creatie poate vedea
pe Dumnezeu.”110

Considerd, in acelasi timp, cd mintea ,prin oglinda sa
purd de minte, debarasatd de géandurile grosiere corporale,
poate oglindi miscarile de suflet si Harul Divin care este
Energie Necreata.”1!1 Re-afirma astfel cd vederea noastra
propriu-zisd, vederea noastra fundamentald, nu este cea subtil

107 Jdem.

108 Tbid., p. 248.

109 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017,p. 247.
110 Tbid., p. 248.

11 Ibid., p. 256.
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energetica, de care fac caz multi astazi, ci este acea ,vedere
fiintiald” a sufletului, cea capabild sa vada ,fatd catre fata”,
fiintial, un alt suflet si pe Dumnezeu, Cel a carui ,asemanare de
chip” este sufletul. In acest sens, referitor la fiintialitatea
sufletului si la neamestecul si neconfundarea intre Fiinta lui
Dumnezeu si fiinta de creatie a sufletului, isihastul, dupa cum
s-a aratat, este fard echivoc: ,Isihasmul nu este posibil fara un
suflet transcendental de creatie, fara o fiintd de creatie, si nu
este posibil fard un Dumnezeu ca Fiintda dincolo de fiinta
sufletului nostru.”112

Sustine, pe de altd parte, cd misticile antice vorbesc de
,iluzia lumii”, tocmai din cauza acestui fapt, ca fac ,mistica
mintii”. Precizeazad, astfel, ca spiritul nu este propriu-zis mintea.
Dar adaugd cé nici ceea ce transcende mintea nu este de definit
prin ,prisma mintii”, deci ca fiind o ,esentd de minte”, ci acea
realitate, ce transcende mintea, trebuie recunoscutd ca ,fiinta
creatd personald”: ,Spiritul nu este mintea si nici adancul
spiritului nu este ,esentd de minte”... In sens crestin, este ,fiinta
creatd personala”.”113 Trebuie, prin urmare, identificata si
recunoscutd acea realitate ,, dincolo de minte”, ca o realitate
creatd, ca o realitate personald, ca o realitate fiintiala. Ceea ce
transcende mintea, din perspectiva misticii isihaste, este sufletul,
si, ca atare, sufletul acesta este creat, dar este de natura fiintiala,
este autenticul chip-persoand. De aceea, mistica isihastd carpa-
tind insistd pe evidentierea acestui suflet in sine si se prezinta nu
ca o ,misticd a mintii”, ci ca o ,mistica a sufletului”. E un suflet
identificat, insd, trebuie repetat, in natura sa creatd, fiintiald, si
recunoscut iconic, de bund seamd, ca un chip-persoana.

Isihastul remarcd, desigur, cd misticile pecre@tine ,au
nostalgia regdsirii sufletului orbit si uitat”. Insd, totodats,
observa si faptul ca aceste mistici, ,extaziate de splendoarea
Sufletului, il confundd cu insusi Dumnezeu”. Altfel zis, ne
previne cd, in sens mistic isihast, regdsirea sufletului nu este
totuna cu regdsirea lui Dumnezeu. Afirmd de altfel, fara
echivoc, ci crestinul ,,nu confunda sufletul nostru, cat ar fi el de
transcendental, cu insusi Dumnezeu. Mistica propriu-zis crestina

12 Tbid., p. 260.
113 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 5, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 262.
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de-abia acum incepe, ca dialog dintre suflet si Dumnezeu
Creatorul.”114 De aici si sensul de dubld misticd a isihasmului,
de care s-a mai vorbit, pe de o parte de descoperire si iden-
tificare a sufletului, si, pe de altd parte, de dialog al sufletului (si
prin el al omului intreg) cu Dumnezeu. Din aceste considerente,
se intelege si sensul dialogului transcendental, cu participarea
directd a sufletului, ca specific al misticii isihaste, dialog pe care
celelalte mistici necrestine nu il pot avea datoritd acestei con-
fuzii pe care o fac intre acest suflet transcendent si Dumnezeu,
ca transcendent al transcendentului (de suflet). Identificarea
acestui suflet ca realitate cu Dumnezeu este cea care sisteazd in
fapt posibilitatea oricdrui dialog mistic cu ceea ce transcende
acest suflet, anume cu Dumnezeu Treime.

De aceea, isihastul repeta supdrdtor ca ,sufletul nostru
nu este insusi Dumnezeu, chiar de pare asemdandtor cu Fiinta
Dumnezeiasca”, si pentru aceasta ,delimiteaza net constiinta
sufletului de mintea corpului, si pe acestea de Fiinta-Constiinta
Dumnezeiascd, dincolo si de sufletul, si de corpul-energiile
noastre”115. Distinge, astfel, sufletul de minte, nu doar func-
tional, ci ca realititi propriu-zise, prin insasi natura lor
distincte. Este o distinctie pe care, desigur, o fac si alte mistici.
Insi, ca viziune isihastd, acest suflet, ce este fiintialitate, 1l
distinge de minte, ce este energie, dar, totodatd, distinge acest
suflet, fiintialitate creatd, si de Fiinta lui Dumnezeu si de
Energiile sale Necreate (Harul Sau). Sufletul acesta se distinge,
prin urmare, de minte, pe care o transcende, de unde si
sintagma ,transcendent creat”, folositd de isihast, dar nu se
identificd si nu se confunda cu Divinul ce este transcendentul
necreat, dincolo de transcendentul creat.

Isihastul considerda cad filosofii mistici sunt confuzi,
intrucat, uitand de ,constiinta fiintiald de creatie, cea dincolo de
mintea sufletului”, ajung sa amestece ,constiinta fiintei cu
Supraconstiinta Divind”. Este o confuzie pe care o atribuie si
orientalistilor, indeosebi indienilorl16. Pentru iesirea din aceste
confuzii, filosofice, mistice, experientiale, releva si argumen-

114 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 2, Platytera, Bucuresti, 2017, p. 171.
115 Ibid., p. 244.
116 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 3, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 162.
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teazd de ce este nevoie ca noi sd ,accentudm pe Constiinta
Chipului Fiintial Creat, cea dincolo de Minte, ce nu se confunda
cu Supraconstiinta Cuvantului Divin Creator care este dincolo
de Constiinta Fiintialda de Creatie”. Recunoaste ca face aceste
distinctii , chiar cu mentiuni fortate”, intrucat considera cd sunt
fundamentale si necesare. Insistd astfel si pe nevoia de a face
anumite distincjcii cu rigoare: ,Aici, trebuie iardsi consemnata
»functionalitatea” mintii fatd de Constiinta Chipului Fiintial si
fatd de ,constiinta” corpului-biologicului. Mistic, se mai vor-
beste de o functionalitate a Mintii si fatda de Divinitate. Sfintii
Filocalici, mai ales cei greci, accentueaza pe aceasta. Noi facem
distinctiile de rigoare.”!17 Toate aceste detalii au mare impor-
tantd, crede isihastul, care observa ca , vremea noastra”, fiind
una a , destructurdrii, iconoclasmului, depersonalizdrii, panteis-
mului, ocultismului”, doar distinctiile clare mai pot sa ne
orienteze spre o constiinta veritabila”118. Jar mistica isihastd este
esentialmente una a constiintei si a personalismului iconic, a
dialogului si a iconizdrii, datorita re-cunoasterii orizontului sau
arhechipal.

Ca practicd si experientd misticd, autentic isihastd, aceste
repere distinctive, operate in orizont antropologic, nu sunt
intamplatoare. Dimpotriva. Sunt chiar oportune, mai cu seama
in ceea ce inseamna intelegerea astdzi a specificului mistic isihast
in raport cu alte mistici. Isihastul nu prezinta, astfel, doar o
distinctie intre necreat, Supra-Constiinta Cuvantului Divin
Creator, si creat, constiinta fiintiald de creatie, ci atrage atentia si
asupra unei alte distinctii, relevate in chipul antropologic, intre
constiinta ,chipului fiintial” si ,constiinta” , corpului-biologi-
cului”, si intre acestea si ,functionalitatea mintii”. Aceste
distinctii sunt importante si din perspectiva relationdrii limpezi,
neamestecate, intre om si Dumnezeu, intrucat astfel isihastul
identificd suportul real al acestor relationdri. In plus, aceste
distinctii ofera si posibilitatea receptarii unor nuante distinctive
ale specificului mistic isihast carpatin, care evidentiaza acest activ
de chip-constiinta fiintiala, fatd de cel filocalic grec, care

117 J[dem.
118 Tbid., p. 164.
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accentueaza o preponderenta ,functionalitate” a mintii fata de
Divinitate.

De aceea isihastul, vizavi de aceasta ,functionalitate” a
mintii, ca practicd, atrage atentia cd ,este un mare pericol sa se
mai facd astdzi ,mistica energeticd a mintii”, cd trebuie
povatuitori incercati si conditii de mediu prielnic (retrageri si
linistiri imposibile in conditiile actuale)”. In raport de acest
context contemporan, neprielnic, argumenteaza ca binevenitd
abordarea practicd isihastd carpatind, in care orientarea este
,Spre o ,misticd iconicd”, in care mintea este inlocuita cu ,, Taina
Chipului de Fiu” si ,Vederea de Duh” este preficuta in
,Vederea Iconicd”, si ,Supranormalul de Duh” este ,Taina
Ritualului Liturgic Euharistic””119. Totodatd, aceastd mistica
iconicd carpatind, prin abordarea sa practicd cautd o situare
,dincolo de energii”, incd de la inceput. Ins3, acest ,,dincolo de
energii” este identificat arhechipal prin ,taina chipului de fiu”,
se deschide ca o ,vedere iconicd”, ce recunoaste asemanarea-
chipul, arhechipul, si implicA o asezare-relationare ritualica,
liturgicd, euharisticd. Este o practicd misticd isihastd care
porneste de la identificdri, recunoasteri si rememordri arhe-
chipale, si care, inca de la inceput, incearcd sa restabileascd, sa
restaureze, ordinea originard, fireascd, intre fiintd si energii, si
sd deschidd integrativ, dialogal, comuniant persoana, in chip
ritualic, gestic, iconic.

Linte Marius Dumitru

119 Jeromonah Ghelasie, Memoriile..., vol. 5, Platytera, Bucuresti, 2018, p. 114.
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