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Constiinta - Subiect Apofatic
— personalismul: supradimensiune filocalica -

(I)

I.M.: In dialogul cu titlul Incepdnd de la nemurire am
vorbit despre om care - odatd creat de Dumnezeu - este
nemuritor. Omul, spune Pdrintele Staniloae, are ,,0 miscare
nesfarsitd de transcendere spre misterul sdu, dar si spre
Misterul absolut de care depinde. (...) Nemurirea e implicatd
in setea lui de experientd noud, de transcendere si conver-
gentd sau de comuniune fdrd de sfarsit’.

latd un pasaj din Chipul nemuritor al lui Dumnezeu:
Vesnicia, ca conditie a inaintdrii fdard sfdrsit in sensul exis-
tentei, a biruintei vesnice a existentei asupra nonsensului si
nedeplindtdtii, e inscrisd in setea persoanei dupd cunoasterea
tot mai addncd a sensului tot mai luminos, revelat si fdrd
sfarsit.

Asadar, a avea chipul lui Dumnezeu nu e deloc nesem-
nificativ...

N.: Asa pare.. mai cu seama cd vorbeste de doud
mistere. Unul este misterul chipului omului, iar altul este
misterul Chipului lui Dumnezeu. Despre misterul omului,
intru asemdnare cu misterul lui Dumnezeu, se vorbeste insa
prea putin in lumea de azi, ca si cand s-ar cunoaste deja
omul sau cunoasterea omului ar fi saturata, ar fi epuizatd, de
unde nevoia de augmentare, de addugare, chiar daca intr-o
forma de protezare. Existenta misterului uman implica o
chemare la descoperirea (si a) tainei omului, nu doar a tainei
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lui Dumnezeu. Si aceasta este o tintd de luat in atentie, deloc
nesemnificativd. Dimpotrivd. Cand ne referim la un mister
al omului, avem in atentie un izvor de sensuri, o sursd
gestantd, ndscatoare de semnificatii.

Relevant mi se pare faptul cd nu defineste nemurirea
intr-un sens imobil, inactiv, ca incremenire, ce ar aminti de
Samkhya, ci intr-unul legat de o sete de experientd noua, de
transcendere, de convergentd si de comuniune fdra de
sfarsit. lar aceasta disponibilitate catre convergentd - o con-
vergentd care este subintinsd de un sens al nemuririi - e ceva
ce nu prea intrd in preocuparea contemporanilor. Nu vorbim
de o nemurire solitard, ci de o nemurire cdreia i se dau
coordonate specifice. lar acestea sunt cuprinse intr-un chip
inefabil sau intr-un mister al omului care stie de un Mister
Absolut, dar stie in acelasi timp si ca misterul sdau depinde
de acesta. Misterul omului nu poate fi descoperit cu adevarat
decat in legaturd cu Misterul Absolut. Altfel nu se poate
descoperi, in acest sens al nemuririi fericite, ma refer, care
nu poate fi decat in comuniune. De fapt este misterul unui
chip revelat care este eminamente personalist - persoana
definita in acest sens apofatic, ca mister. Deci, subiectul ca
taind!

Aici mi se par semnificative coordonatele nemuririi.
Si, apropo de Incepdnd de la nemurire, aceasta inseamna c4,
din perspectiva formativd, pornesc din acest orizont, ca fiind
unul deja dat. Aceasta am vrut atunci sa punem in atentie in
Iconnika 1, anume faptul cd putem porni de la aceste directii
formative care tin de perspectiva nemuririi intru care, practic,
ne asezdm, dupa care ne orientam. E altfel de nemurire.
Nu e o nemurire solitara, in sensul de nemiscare absoluta.
Nu e o incremenire intr-o nemurire... moartd, ca sa zic astfel,
inecatd intr-o beatitudine de sine, gen Sat-Chit-Ananda
(Saccidananda), celebra formuld hinduistd care descrie
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natura ultima a realitatii (lui Brahman). Ni se dau aceste
coordonate: vesnicia este conditie a inaintdrii fdrd de sfdrsit
in sensul existentei. Vesnicia, deci, tot asa, nu este o imorta-
litate staticd, ci este continutd in dinamica intalnirii
interpersonale, a comuniunii. Si acest sens mi se pare
semnificativ, iardsi subliniez, prin faptul ca implica si o
transcendere, cumva neincetatd. O transcendere care arata
si o reagezare in misterul omului descoperit prin raportare la
misterul lui Dumnezeu. Si, la fel, vesnicia, conditie a unei
inaintdri fara sfarsit, implicdi o permanentd transcendere.
Nu ai ajuns in vesnicie ca la un sfarsit, si te-ai oprit ca
intr-un punct terminus, ci ai ajuns la un inceput nesfarsit, la
un nesfarsit de inceputuri. E si o Tnaintare fard sfarsit in care
se descopera sensul existentei. Sau si sensul este inteles ca o
inaintare fara de sfarsit. Dar intr-o anumitd orientare, nu
oricare. De aici si biruinta vesnica asupra non-sensului si a
nedeplinititii. In pandant, in vesnicie avem deci si plini-
tate, si sens, dar si o existenta dinamica ce se desfasoard spre
o paradoxala implinire nesfarsita.

De fapt, asupra acestor detalii am vrut sa atragem
atentia atunci, in acea convorbire. De ce? Pentru ca, de
reguld, se incepe de la omul cdzut si nu se iau in considerare
aceste coordonate ale misterului sdu pe care putem si
trebuie sa le asumam si din perspectiva formativa. Tin de o
viziune care pune un anumit tip de accent.

Privitor la Vesnicie, evocam anterior faptul ca, in
crestinism, relatia dintre Vesnicie si timp e mai complexa.
E o alta relatie decat vedem in dialectica de tip filosofic antic.
Vesnicia lui Dumnezeu, revelat ca Treime de Persoane, este
radical altceva. La fel este si cu raportul iconomic cu creatia
Sa, care se vede altfel, dacd ne asezam in perspectiva intru-
parii si a indumnezeirii. Mai este insd si o vesnicie eonica,
cea a paradigmelor divine ale creatiei. E adevarat apoi si cd
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creatia apare odata cu inceputul timpului. Dar existd,
totodatd, si o structura permanenta a creatiei, ca o com-
ponentd supratemporald. E un fel de vesnicie creatd, care
tine de sufletul omului, de natura sa, de fiintialitatea lui
astfel creatd. Acest mister al omului - care nu se confunda
cu misterul lui Dumnezeu - este o structura-substantd a
permanentei indestructibile a creatiei. Si aici, in acest mister
al omului, aflim ceea ce experiau practicantii misticilor
metafizice antice. Si anume ce? O constiintd spectator care
transcende cotidianul ca scend a lumii. O constiintd care
vede cumva dintr-un dincolo istoria. Este deasupra acestui
ghem al timpului, desfasurat ca proces al devenirii.

Aceastd perspectiva avea un anumit talc. Exprima o
distinctie si o ruptura ontologica, infra-antropologicd, intre
relativul si efemerul istoric, respectiv taina chipului omului
care, in viziunea isihastda ghelasiand, este fiintialitate
creatd. Este un chip permanent al creatiei. Dar, fiind un
permanent al creatiei, ne indicd - Pdrintele Stdniloae a
semnalat - subiectul uman in sensul sdu transcendent, dar
infra-antropologic. Trebuie subliniat acest caracter infra-
antropologic, pentru cd e o transcendere care nu iese din
ordinea creati. Ins3, acest subiect transcende nu doar
corpul, ci si subiectul cartezian, analitic. Dar se descoperd
totodata si dincolo de un subiect transcendental, care ar fi
doar structura energetica subtild, meta-fizicd sau meta-
corporald. Existd deci o realitate creatd mai profundd, o
substantd fiintiald. Aici aflam acest mister al omului, ca sa
desemnam in alti termeni acest subiect transcendent, cel
despre care s-a vorbit aici, de la inceput, si care este in
natura, in substanta sa — asa cum a precizat Avva Ghelasie -
o realitate fiintiald (creatd). Vorbim de un chip permanent al
creatiei. Aceasta este miza. Ceea ce inseamnd ca statutul
creatiei, prin chipul omului, e mai complex, nu e doar unul
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relativ. Existd un statut de ,absolut de creatie”, prin acest
mister. In sensul acesta, se poate vorbi de o vedere din
perspectiva permanentei. O vedere de dincolo, asadar, chiar
de deasupra raului istoriei. Aceasta exprimd faptul ca nu
totul curge.

E o0 componentd a structurii umane care nu e de naturd
diving, dar care nu are caracteristicile relativului, ale trecerii,
ale curgerii, ale inconsistentei. Aceasta era confuzia anticilor,
care se face inca pand astdzi de cdtre contemporanii ferme-
cati de mistica metafizica anticd. Dar totusi, anticii au des-
coperit, pe cale mistica, cd existd o realitate fundamentald ce
are aceastd calitate de martor, in sensul cd priveste detasat,
din alt sistem de referintd, cele ce se miscd, cele ce se
desfdsoard. Vede cele ce sunt intr-o devenire temporala, fard
a se amesteca cu ele. Vorbirdm insa aici doar despre chipul
omului. Chipul lui Dumnezeu este dincolo de acest
transcendent creat.

Vizavi de chestiunea heideggeriana ce priveste Fiinta si
timpul, Avva Ghelasie considera ca perspectiva este alta
- daca privim prin optica rdsdriteanda -, atunci cand
Dumnezeu este Fiinta si har - Fiintd necreatd si Energii
necreate, iar creatia/omul nu este numai timp, ci si fiintd.
In ce sens? Ontologic omul este fiintialitate creatd si energii
create, iar fiintialitatea creatd e un chip permanent al
creatiei si un chip de prezentd care transcende timpul...
Un chip permanent prin natura sa fiintiala. Un chip
permanent, indestructibil, care nu se confunda insa cu
paradigmele divine care tin de ordinea necreata.

Apropo de transcenderea la care se referd isihastul,
aceasta este una ce are mai multe aspecte, are mai multe
tinte. Este transcenderea i) cdtre acest mister al persoanei
omului; este ii) transcenderea cdtre celdlalt; insd este si
iii) transcenderea cdtre Dumnezeu, ca Transcendent Absolut
cu hotar absolut care nu lasd loc confuziei dintre creat si
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necreat, dar lasa loc intdlnirii, comuniunii si comunicarii.
Din perspectiva rdsdriteand, raportul Vesnicie-timp se poate
sub-structura pe alte detalii, care sunt diferite de cele filo-
sofice. Se depdseste astfel logica dualista: Vesnicie vs. timp.
Mai mult, intrdnd in spatiul personalist, timpul, asa cum
spune Parintele Stdniloae, ne este dat ca si-l1 umplem de
Vesnicie. Viata duhovniceascd se arata astfel ca o cale nu de
iesire din timp, nu de evitare a timpului, ci de umplere a
timpului de Vesnicie.

Altfel zis, nu este doar un simplu raport de exterio-
ritate sau de juxtapunere-alipire intre Vesnicie si timp, ci
este posibild o pdtrundere reala a Vesniciei in timp. Patrun-
derea are o explicatie (si) in taina indumnezeirii omului, in
sens crestin-rasdritean. O indumnezeire a omului care ne
arata ca Dumnezeu pdtrunde in om, in misterul sau si in
toate ale sale, inclusiv in trup, pe care-l amprenteaza cu
Vesnicia Sa. Si, din aceasta perspectiva, ontologicd, Vesnicia
incepe sd infuzeze istoria, prin oamenii sfinti, in primul
rand, care sunt pdtrunsi de Dumnezeu, avand drept incepa-
turd a invierii lor Invierea lui Hristos. Prin inviere totul se
orienteazd altfel, apropo de sens. Calea vietii se configureaza
din perspectiva Invierii care ne arati ci moartea nu mai are
ultimul cuvant.

Majoritard, din nefericire, este opinia cd umanitatea
ramdne strict intr-un parcurs istoric, temporal, paralel cu
Vesnicia. Ca viziune crestina, suntem 1in altd orientare.
Urmdrim ca Vesnicia sd se astearnd, sd se intrupeze, sd
umple timpul, pentru cd atunci cand timpul nu se va mai
umple nicicum de Vesnicie, pentru ca nu mai este cineva
dispus sa o trdiascd, isi va atinge finalitatea. Atunci, de fapt,
istoria isi va atinge sfarsitul. Se incheie. De aceea crestinul
este considerat sarea pamantului, pentru ca il ,conservd”, nu
altfel decat pdstrand Vesnicia si sensul ei in carnea timpului.
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Pornisem, apropo de existentialele heideggeriene, de la
faptul cd Parintele Staniloae evidentiaza ca fiind ,existentiala”
nu grija, ci filiatia si fratietatea, deci, chipul de fiu si frater-
nitatea, cea in Hristos, care este peste cea data de natura
umand comund, intrucat este o filiatie divino-umana. Este
chipul de fiu, in primul rand, pentru ca modelul este Fiul lui
Dumnezeu, Cel care ne descoperd ce inseamna sa fim si fii ai
lui Dumnezeu, si fii ai omului. Noi suntem prin infiere fii ai
lui Dumnezeu, intrucat noi suntem si ramdanem fdpturi, dar
chipul filiativ ramane in mod esential ca un element
arhetipal pe care trebuie sa-1 urmarim si in sens formativ,
crestineste vorbind.

Cealalta ,existentiala” - evidentiatd insistent de Pdrintele
Ghelasie - ar fi legatd de chipul de cuvant sau de chipul de
limbaj al omului. De aici doua ,existentiale” sau caracteris-
tici esentiale, fundamentale, ce survin in istorie prin reve-
latie hristicd, nu pe cale naturala. Ins4, aceste ,existentiale”
nu pot fi intelese fard sd intelegem taina constiintei. De fapt,
nu putem vorbi serios despre taina persoanei sau despre
misterul omului fard aceastd taind a constiintei. lar aceasta
implica faptul ca exista si aspecte de practica si formare
duhovniceascd care pot sd aibe in atentie exact persoana si
constiinta. Punctez asta pentru cd, de cele mai multe ori, se
merge, practic si formativ, pe tiparul filocalic dominant,
intr-un sens din acesta al patimirii, al nepatimirii, al celor-
lalte care se stiu... al constiintei pacatului, al virtutilor con-
trapuse viciilor..., al mintii supuse asaltului simturilor, in
aceasta structurd formativa devenitd paradigmaticad.

Insd, iatd ci putem si pornim practic si formativ de la
nemurire, de la misterul omului legat de Misterul Absolut,
de la un sens al Vesniciei, care are toata aceasta bogatie a
deplinatdtii... Si atunci, de ce nu ar fi luate toate aceste
aspecte in atentie?, atunci cand oferim vectorii formativi.

11
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Sau, cel putin, nu trebuie ignorate sau pierdute din atentie.
Dacd le avem in atentie, intram pe calea unei practici
personaliste. Ne miscam prin personalizare, ca formare. Dar
persoana trebuie receptatd pe aceste coordonate ale misterului,
continut al persoanei, si nu in sens psihologic. Pentru ca
altfel, daca o receptam intr-un sens strict psihologic, nu
realizam ce Inseamnd acest mister al omului care este chiar
chipul apofatic al persoanei. Nu pricepem in ce constd nevoia
de experienta noud, din aceastd perspectivd, apofatica.
Ai nevoie de experientad noud, dar de una cu adevarat noud si
innoitoare intrucdt este asociatd cu transcenderea si cu
comuniunea prin chipul subiectului transcendent. E o expe-
rienta noua legatd, asadar, de ce s-a vorbit anterior, adica de
misterul omului care se adanceste, fard sa se confunde, in
misterul lui Dumnezeu. Prin urmare, trebuie sa aruncam
mreaja ,mai la adanc” atunci cdnd vorbim de nemurire, de
vesnicie... In plus, trebuie si ne situim traseul pe coordo-
natele personaliste ale subiectului transcendent. Altfel, nu
intelegem pand la capdt taina omului, in sensul sau mistic.

I.M.: In nota 301, din Filocalia VI, Pirintele Stiniloae
spune:

Sf. Simeon Noul Teolog a apdrat ideea cd Sfintii in viata
viitoare, trdind deplin in lumina dumnezeiascd, nu sunt intr-un
extaz in care au uitat de ei si de ceilalti, ci intr-o stare de
supremd constiintd de ei insisi, de Dumnezeu si de ceilalti.
Constiinta personald e o stare eternd. Indumnezeirea si
petrecerea in lumind echivaleazd cu o ridicare la constiinta
deplind de sine, de Dumnezeu si de ceilalti.

Sfantul Simeon e profund personalist in gdndirea sa.

Parintele Staniloae subliniaza aici importanta per-
soanei si a constiintei de sine, de Dumnezeu si de semeni.

N.: Cumva, ce am vorbit. Tot aici gravitam. Lucrurile,
de fapt, se leaga, pentru cd nu poti sd intelegi persoana, in

12
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sensul revelat hristic (la persoana umand, ma refer) fara sd
descoperi acest mister al omului, catre care trebuie sd
transcendem. Persoana este acest mister. Nu putem singuri,
ci doar impreuna cu Hristos ne redescoperim ca persoand.
Dar trebuie sd avem in vedere aceasta taind a omului pe care
trebuie sd o descoperim. E o cale a antropologiei apofatice
intru care trebuie sd pasim.

De observat faptul ca Parintele Stdniloae inchide
concluziv, lecturand retrospectiv, intr-o cheie personalistd
aceasta taind a misticii sau a unirii cu Dumnezeu, despre
care vorbeste Sf. Simeon Noul Teolog. Subliniaza aceastd
privire personalista, la fel cum subliniaza si faptul cad nici
viata viitoare nu trebuie legata de un extaz, ca o simpla iesire
din sine, in care uiti de tine, de ceilalti si de Dumnezeu.
Sublinierea e necesara pentru cd ne releva coordonate perso-
naliste, care, de multe ori, nu sunt reliefate in perspectiva
filocalica, asumatd de cei care incearcd aceastd formad, sa-i
zic ,clasicd”, a unirii cu Dumnezeu. De aici si toate accentele
puse pe minte, pe mistica gandurilor (la unii), pe strapun-
gerea inimii, pe contemplare si toate celelalte.

In realitate, chiar si legitura dintre minte si inimd
trebuie devoalatd in raport de taina persoanei. E nevoie insa
de o structurd antropologicd clard, la care se referea si
Pdarintele Ghelasie, atunci cand vorbea de practica iconicd
asociatd cu antropologia iconicd. Si se dovedeste cd asa este,
cdci, pand la urmd, ca sa ai aceastd experientda de profun-
zime, trebuie sd ai o hartd a parcursului tdu spre astfel de
profunzimi. Trebuie sa stii ceea ce esti tu in profunzime,
ca realitate. Trebuie sa stii cine esti si unde vrei sa ajungi
(si vizavi de tine insuti, si vizavi de Dumnezeu, si vizavi
de ceilalti). Trebuie sd ai coordonatele de traseu, reperele
de cale. Unii par a se orienta doar sau mai mult pe stdri, si
mai putin sau deloc pe constiintd, pe prezentd, pe intalnire

13
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si comuniune. lar stdrile le asociazd cu ceea ce cred cd
sunt ei, ca nivel psihologic, fard a cauta sa-si recupereze
si dimensiunea apofatica, care este taina persoanei — chip
in sine.

Si acesta nu e un aspect relativ, optional - apropo de
mistica — pentru cd nu sunt intr-un extaz in care am uitat de
mine si de ceilalti, ci intr-o stare de supremd constiintd de
sine. Nu e o uitare de sine sau o anihilare de sine, ca in
misticile orientale, ci e o stare de suprema constiinta de sine.
Adica ai constiinta si de sine, si de ceilalti, si de Dumnezeu.
Sunt toate aceste dimensiuni: si personale, si inter-personale.
Coordonatele respective deschid orizontul comuniunii, ca
traseu spre o profunzime a intdlnirii. lar comuniunea e
limpede ca nu poate fi gandita, in sens crestin, ca fiind
fuziune. Nu poate fi o contopire in care uiti de tine, in care
nu mai ai constiinta intdlnirii cu celalalt. Acestea sunt detalii
paradigmatice, personaliste.

Apoi, mi se pare ca trebuie luat in atentie un alt aspect,
si anume: constiinta personald este o stare eternd. Sa dam un
pic acul gandului inapoi, intorcandu-ne la ceea ce poves-
team, anume la faptul cd sufletul omului - ca taind fiintiald,
ca mister! — e un chip permanent in sine. Este chipul perma-
nentei noastre. Problema este cd noi nu prea trdim, nici in
viata noastrd, asa-zis duhovniceasca, prin chipul sufletului
nostru, care nu este totuna cu psihologicul nostru. Nici nu
ajungem asa usor la aceasta taina a trairii directe prin suflet.
Traim, mai degrabda, in zona manifestdrilor sufletului,
intrucat ne identificam cu aceastd interfata energetica dintre
suflet si corp, care e sfera psihologicului. Ca atare, gravitam
mai mult in zona aceasta, intermediard, a gandurilor, a
simtirii emotionale si, mai la vale, a simtirii bazale care
poate influenta, inundand si etajele superioare. O inundare
inversa, de jos in sus.

14
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Aceastd interfatd energetica dintre suflet si corp e un
substrat metafizic, de fapt, pentru ca nu poti sa o reduci la
organicitate, la biochimie. Interfata inforenergetica dintre
suflet si corp e de incadrat mai cu seamad in ordinea cuanticad.
Dar nu e insdsi realitatea sufletului ca permanentd fiintiald.
Asta trebuie subliniat. Doar in raport de constiinta perso-
nald, putem vorbi la modul propriu de o stare eternd.

Avva Ghelasie a insistat pe acest chip permanent de
creatie, ca fiind o eternitate de creatie, care este chipul
sufletului in sine. Este o vesnicie creatd, ca sa zic asa. Avem
in noi acest caracter al permanentei dat de fiintialitatea
creatd. Dar ce ne spune acest caracter? Existd o continuitate
in prezentd, prin prisma acestui caracter al permanentei.
Avand continuitate in prezentd, nu in secventiere, nu in
succesivitate, esti situat cumva supra-temporal, prin trdirea
de suflet, care este una in ordinea fiintialitatii, adica a unei
duhovnicii efective, substantiale. Nu ai miscarea aceasta de
parcurs, ca in timp, intre trecut si viitor. E o miscare in
chipul permanentei prin chipul permanentei. Sufletul e
prezent, fiind fiintialitate, ca un chip al permanentei. Si, in
acest sens, asa cum au sesizat metafizicienii mistici,
orientali in special, aceastd stare de permanentd e ca o stare
de martor. Cum ar veni, tu privesti lumea ca din afara ei.

Evident, crestinismul nu se opreste mistic la aceastd
stare de martor, si, mai ales, nu confundd aceastda stare
permanentd a persoanei, ca mister apofatic al omului, cu
Divinul sau cu natura divind. O atare confuzie e catastrofald
din perspectivd misticd. Conduce la un fel de auto-divinizare,
care te scoate, de fapt, din relatia cu adevdratul Dumnezeu.
Aici e balamucul mistico-metafizic, cand ajungi sa crezi ca
tu esti El (Dumnezeu) si El (Dumnezeu) esti tu.

Dar, 1n acelasi timp, in sens mistic isihast, nu poti nici
sd socotesti ca omul este numai un chip relativ, si sa ramai
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captiv in logica raportului absolut (divin) vs. relativ (creatie).
Si de aici se poate intelege de ce Avva Ghelasie semnala
faptul cd existd si un absolut (cu ,,2” mic) de creatie, care este
acest mister al omului. E o taind mare a omului, altfel spus,
chiar din perspectiva statutului sau de ,absolut”, dat de
chipul sau de suflet, cel care face posibil, cu adevarat, dialo-
gul fatd cdtre fata cu Dumnezeu, prin aceastd taina a unei
vesnicii sau stari eterne a constiintei personale care permite
cu adevdrat prezenta ca prezentd si continuitatea in relatia
cu Dumnezeu. Sigur ca in practicd traseele sunt mai com-
plexe, caci esti cumva si cu un picior in aceasta stare eternd
(dacd ajungi din punct de vedere experiential la masura
aceasta, printr-o transcendere de la cele trupesti la cele
sufletesti, prin cele duhovnicesti s.a.m.d.), dar, in acelasi
timp, ca intreg, suflet si trup, esti si cu un picior in istorie.
Cdci pdtimim parcursul istoric, dar putem sd pdsim
dimpreund cu vesnicia in istorie. Deci, nu esti niciodatd
total in afara timpului, ca intreg luat. De fapt, sensul deplin
e cel de intrupare a Vesniciei in timp, in istorie. Timpul
vazut ca trup, asadar, al Intruparii Vesniciei.

Insd, aici e de subliniat faptul ci constiinta personali e
o stare eterna. Dar si indumnezeirea si petrecerea in lumind
- pentru ca stim ca Sf. Simeon Noul Teolog a alcdtuit
celebrele Imne ale iubirii dumnezeiesti, imne ale iubirii si ale
luminii dumnezeisti - sunt asociate cu ridicarea la constiinta
deplina de sine. Nu e o stare de indumnezeire sau o stare a
vederii luminii, in care dispare constiinta deplina de sine, de
Dumnezeu si de ceilalti.

Altfel zis, situeaza pe coordonatele comuniunii profunde,
inter-personale, lucrarea de indumnezeire sau de vedere a
luminii necreate. Nu le decupeaza si nu le desprinde de
caracterul personal si comuniant al intalnirii. Nu le aseaza
pe un fond lipsit de constiinta. Si aici, pentru claritate, sigur ca
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ar trebui detaliat, antropologic, unde si cum se identifica
constiinta de sine in raport cu structura antropologicd,
atunci cand se folosesc alti termeni, de pilda: minte si
ratiune, inimd si simtire, sau soma, psyche si pneuma. Unde
fixezi sau cum identifici constiinta, persoana, subiectul,
ipostasul ca realitate?, atunci cand folosesti alt tip de limbaj,
ca sa stii despre ce vorbesti, ca sd vezi dacd aceste compo-
nente le regasesti si acolo unde, in structura antropologica,
sunt referinte, de exemplu, la minte, la ratiune, la inima etc.
Vorbesti despre o minte, dar e de urmadrit dacd ea este
echivalata cu constiinta, care e pasibild de o stare eternd.

Este o chestiune care trebuie discutatd, analizata.
Dar aici, la Parintele Staniloae, sunt mult mai evidente aspec-
tele de constiintd si de personalism, prin care, iatd, si pe
Sf. Simeon Noul Teolog il lectureazad, tot din aceasta perspec-
tivd, pe care, pe final, o subliniaza intr-o tusa clara: Sf. Simeon
Noul Teolog e profund personalist in gdndirea sa. Putem si
chiar trebuie sd vedem personalist, inclusiv elementele acestea
ale misticii rasaritene, sd le zicem traditionale sau clasice,
precum este indumnezeirea sau vederea luminii necreate.

Trebuie sa mergem spre taina aceasta a omului si spre
personalismul intrinsec. Asta, daca dorim sd ne intelegem
cu adevdrat, intr-un limbaj filocalic actualizat. Vorbim unii
cu altii despre persoand, dar fiecare poate sd inteleaga, poate
sa-si reprezinte altceva. Pledoaria este pentru a o intelege
prin acest for al misterului omului. La persoana creatd ma
refer. Dumnezeu ca mister absolut este dincolo de misterul
nostru. Ne transcende intru totul. Si cel care face aceasta
trecere si totodata legaturd intre aceste doua mistere este
Hristos.

Dar e necesar sd nu rdmanem numai intr-o cdutare a
vederii luminii si a indumnezeirii fard sa avem aceasta
constiinta deplina de sine. Cand stii cine esti, esti identificat.
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Si te identifici si pe tine ca fiind cel care are constiinta de
Dumnezeu care te transcende, dar care are si constiinta
celuilalt care, la fel, te transcende... Nu te confunzi cu nici
unul dintre ei. Isihasmul este o misticd a distinctiei, nu a
confuziei. De fapt aici conduce povestea constiintei, la
devoalarea faptului ca fiecare are o identitate unica, de
neconfundat. In acelasi timp, constiinta personald ca stare
eternd este participativi. Insi nici in participare nu se
confundd, desi se intrepdtrunde cu alte constiinte. Asta,
apropo de ce inseamna inter-subiectivitatea si perihoreza ca
interioritate reciprocd in care tu ramadi tu, desi patrunzi in
celalalt. Iar celdlalt te simte, te trdieste fiintial, ca fiind
distinct de sine insusi. Aceasta e taina comuniunii intru si
prin taina persoanei care poate patrunde fiintial in celdlalt,
ca taind-persoanad.

I.M.: Pdrintele Stdniloae afirmd cd, pentru Sfantul
Simeon, ,starea din viata viitoare nu e nici macar o stare de
extaz, asemdndtoare stdrilor de extaz trecdtoare din viata
pamanteasca. Ea e o stare de supremad luciditate. Dar lucidi-
tatea aceasta este in Dumnezeu. E luciditatea in iubirea
nesfarsitd. E constiinta clara a tainei iubirii infinite, nu
destramarea ei sau limitarea ei. E, de altfel, propriu iubirii
autentice - in care fiecare din cei ce se iubesc se cunosc la
maximum unul pe altul si fiecare din ei pe sine insusi - sa se
bucure de iubirea celuilalt, dar sa se bucure deplin pentru cd
ea e nesfarsitd si nu i se pot cunoaste marginile.”

Deci, viata viitoare e o stare de supremad luciditate...
E luciditatea in iubirea nesfarsita...

N.: Leaga luciditatea de iubire. Nu e o luciditate rece,
sticloasd, de gheatd. Nu e o luciditate a omului singur ori a
mintii solitare, ci o luciditate care este in Dumnezeu,
transparent ca iubire cristalind, nesfarsitd. Este o claritate, o
limpezime a iubirii care inseamna intdlnire. Ai si constiinta
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clarda a tainei iubirii, in aceasta luciditate. E o iubire a
constiintei. O constiintd a iubirii. O constiintd-iubire.
De fapt, in triadele persoanei, la Pdrintele Ghelasie, era si
triada: constiintd-memorie-limbaj, care avea corespondentd
triada: iubire-dragoste-ddruire. Constiinta apare astfel pe
palierul iubirii, iar dragostea pe palierul memoriei iubirii, ca
chip al dorului. Daruirea este pe palierul limbajului sau al
exprimarii. Interesante asocierile si corespondentele acestea,
si din perspectivd mistagogicd, pentru cd ne introduc in
taina persoanei.

Si constiinta vedem ca e o stare de suprema luciditate.
Nici in viata viitoare nu este o stare ca de extaz, in care se
uita de sine. Aceasta inseamna, ce? Daca nu e trecdtoare, are
coordonatele netrecerii. Are dimensiunea permanentei.
Revenim astfel la aceeasi poveste a lui a fi ca stare de
prezentd, in stare de constiintd. E o permanentd care e legatd
de luciditate si de constiinta. De constiinta, pentru ca nu
existd luciditate fara constiintd. lar constiinta de sine nu
poate fi decat orientatd cdtre cineva. Implicd, deci, relatio-
nare. E o constiintd clard a tainei iubirii infinite. Nu e o
luciditate care duce la destramarea sau la limitarea ei.
Paradoxal. Nu e ca si cand o cunosti si ai epuizat-o..., ca pe o
cdciuld intoarsd pe dos, ci te conduce la o permanentd
adancire in taina ei. Si aici, tocmai de aceea precizeaza ca
acest chip e propriu nu oricarei iubiri, ci iubirii autentice...

Altfel zis, exista si iubiri neautentice sau iubiri lipsite
de constiinta. Iubiri reduse doar la un val de emotie sau
restranse la o temperaturd afectivd, ce sunt lipsite de adan-
cime fiintiald, fiind in afara constiintei inefabile a perma-
nentei, cdtre care suntem chemati si pe care trebuie sd o des-
coperim ca pe un chip al iubirii in sine. Nu zic cd am desco-
perit eu sau tu aceasta iubire fiintiala. Trebuie insd sa stim ca
e nevoie sd o descoperim. Suntem chemati sd o descoperim.
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De fapt, aici vrem sd subliniem, din perspectiva
formativd, cateva ,existentiale™ chipul filiativ, chipul de
cuvantare-exprimare si taina constiintei. E bine sa le luam in
seamd. Sunt aspecte evident legate de personalism, de taina
persoanei. Asta, dacd vrem sd cultivdm o formare spirituald
care sd fie in trena redescoperirii persoanei ca inefabila taina
a vietii.

Zice, apoi: Propriu iubirii autentice este cd cei care se
iubesc se si cunosc - leaga iubirea de cunoasterea celui iubit,
deci —, si se cunoaste fiecare pe el insusi si se bucurd de
ceilalti. Deci, nicicand nu e o pierdere de sine in iubire - in
chipul iubirii hristice! Si e si cunoastere, la fel cum este luci-
ditate, la fel cum este si iubire. Este si claritatea, transpa-
renta acestei iubiri, dar si consistenta ei fiintiald. De obicei
noi amestecam un pic cam mult iubirea, ca chip in sine, cu
umorile, cu senzatiile, cu emotiile noastre.

De fapt, sensul cresterii noastre in iubirea hristica este
tocmai acela de a trai claritatea acestei iubiri, care este legata
de claritatea intalnirii. O intalnire neconfuza, neamestecata,
tocmai pentru ca il traiesti pe celdlalt ca ceea ce este. Ai clare
diferentele... ontologice! Percepi singularitatea. Esti constient
de identitatea ta, dar si de a celui iubit. Ai luciditatea si
transparenta intdlnirii, dar ai si constiinta prin care te
identifici, cunoscand si trdind cine esti tu. Stii si cine e
celdlalt, si-l1 identifici chiar in taina adancirii in el, prin
contactul-atingerea sa. Ca atare, nu e vorba de o iubire
amnezicd, una a uitarii de sine. Nu e o iubire a pierderii de
sine, in sensul cd nu mai stii cine esti. Nu te mai recunosti
nici pe tine, si nici pe celalalt.

I.M.: Ca unvis...

N.: Ca un neant sau abis in care te scufunzi pand la
disparitie, sau ca ceva ce se raporteaza strict doar la propria
simtire, nu la celdlalt. Ori ca un vis in care pierzi contactul
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cu realitatea. Ceea ce poate fi doar o desfasurare in sfera
imaginatiei, ca o proiectie filmicd, ca un scenariu de poveste.
De fapt, iubirea reald nu poate fi decat intalnire, comuniune,
ca reala impadrtasire reciprocd. E ceea ce trdiesti in, din si
prin celdlalt. O traire in care ai si constiinta ca cel iubit e
fundamental distinct de tine, ca nu-ti apartine decat prin
ceea ce-ti (si se) ofera. Il ai in intalnire, in oferirea si diruirea
de sine. Ceea ce zici ca simti tu sau ceea ce zici tu cad iubesti,
e iubirea... ta... Dar iubirea ta este in claritate, ca sa zic asa,
cand ai constiinta intdlnirii cu celdlalt, cand ai parte de
atingerea sa sufleteasca, cand intri in casa sufletului sdu,
pentru cd ti se deschide sau pentru ca poti sd-i deschizi
sufletul pentru a te primi...

Parintele Staniloae se referd, deci, la iubirea autentica,
la cea in care cei ce se iubesc se cunosc unul pe altul, si
fiecare pe sine insusi, avand constiinta de sine si de celalalt.
Te cunosti pe tine insuti in iubire, dar si pe celdlat il cunosti,
nu superficial, nu din exterior, ci chiar in profunzime, din
interiorul sdu in care patrunzi. Si nu doar in profunzimea
ascunzisurilor psihologice, cea a ,universului” sau interior,
patrunzi, ci in cea inefabild a misterului sufletului sdu.
Neintelegerile in ,iubire” sunt legate, in fond, si de o
necunoastere de sine si de celdlalt. Reflecta un somn al
constiintei unuia sau a altuia, ori a amandurora. Un somn ce
propagd visarea care nu lasd loc unei trairi-treziri in a fi
prezent. Sunt corelate, asadar, iubirea cu constiinta, cu
luciditatea si cunoasterea, pentru ca si iubirea e o cale de
cunoastere. O altd cale de cunoastere.

Dacda nu ai cunoasterea de sine finsuti, constiinta
identificarii de sine..., dacd nu te-ai descoperit si regasit,
nu esti la mdsura/capacitatea de a iubi, cu adevarat, prin
,chipul iubirii insdsi” - cum spunea isihastul de la Frasinei —,
si nu prin ce-ti vine, la genul cum o pica, si ce-o iesi. E si o
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chestiune de identificare de sine, inevitabild, necesara in
descoperirea iubirii, in taina sa. Ceea ce conduce iubirea spre
dimensiunea sa misticd. Aici aveau dreptate, cumva, si
misticii orientali, pAn la un punct. In ce sens? In faptul ci
puneau problema practica a cum si cu ce te identifici.
Cine esti, tu? Esti corpul? Esti simtirea? Esti gdndirea?
Esti mintea? Esti dincolo de acestea? Te identifici si te
distingi, asadar. Nu te amesteci. Stii astfel cine, cum si la ce
participi. Nu te proiectezi doar, cum iti vine, de pe unde
crezi ca te afli, cam cine pari cd ai fi.

O cunoastere de sine autenticd se realizeazad, survine
prin identificarea adevdratei tale realitati. Sau, daca vrei, ca
urmare a regdsirii misterului tdu, a constiintei tale, care se
trezeste din ,somnul cel de moarte” De aceea, iubirea
autentica duce si la o cunoastere autentica de sine si de
celdlalt. Te cunosti si pe tine, si fiecare pe sine insusi.
Ca atare, se si bucurd fiecare de sine si de celalalt. Nu e o
cunoastere abstractd, cu un instrument pur cognitiv. Este si
cunoastere, este si bucurie. Si bucuria e deplina pentru cd
aceasta intdlnire este nesfarsitd, intrucat se bazeaza pe
aceasta capacitate de addncire intr-un mister inepuizabil.
Nu incape indoiala ca izvorul cunoasterii e Absolutul dum-
nezeiesc. Indriznim s spunem lucrul acesta, totusi.

I.M.: Si atunci viata viitoare este o stare de supremd
luciditate...

N.: Da, este si o luciditate, dar nu e atat o luciditate a
mintii, cum s-ar crede la prima mana, cat una a constiintei.
Ceea ce ne situeazd in alta ordine de realitate. Depinde cum
intelegem, repet, acest suport al luciditdtii. Ma gandesc
la acea constiinta-iubire. Si, asa cum tdlcuia Parintele
Staniloae, con-stiintd inseamna a sti unul de altul. Inseamna
a cunoaste impreund. Inseamni a ne cunoaste unul pe altul.
lar a stii, in sensul tare, survine cand ai un contact cu
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realitatea pe care o cunosti. E o cunoastere prin palpare
sufleteasca. E o cunoastere prin atingere, prin contact direct,
nemijlocit. Nu e o cunoastere asemeni unui obiect, ca o
cunoastere din exterior, prin medierea simturilor. Nu e nici o
cunoastere similard. Nu e ca un studiu psihologic, urmarind
si analizdnd manifestdri si miscari exterioare. Acestea tin de
cunoasterea in ghiciturd, prin oglindiri. Tin de o cunoastere
prin ce se reflectd, prin manifestdri. O lecturd bazata pe ce se
vede pe fata cuiva - daca transpar emotii, pozitive sau
negative —, sau in comportament, in gesturi. Careva insa
poate manifesta ,fatd de poker”. Se vrea de necitit. E ca o
masca lipsitd de trairi, imobila. Nu stii ce cdrti are in mana,
pentru ca nu manifestd satisfactii sau insatisfactii, bucurie
sau tristete, incredere sau teamad, in raport de cdrti. Astea ar
fi simuldri printr-o anume somatizare. Dar noi vorbim de o
taina a omului aici, mai mult decat de o simpla reflectare
emotionala ce se intruchipeaza.

I.M.: In aceeasi Noti (301) Parintele Stiniloae afirmi:

,2Constiinta de sine si de celdlalt nu e inlaturata de
entuziasmul iubirii, ci e addncitd. La fel constiinta de sine nu
inldturd entuziasmul iubirii, ci il promoveazd. Cunoasterea
reciproca, pe mdsurd ce sporeste, produce bucurie mai mare
si viceversa. Se poate spune deci cd ,lumina” de care vorbeste
atat de mult Sfantul Simeon e lumina constiintei. Valoarea
constiintei de sine e pusd de Sfantul Simeon intr-o noua
luming, cum n-a fost pusd inainte”.

N.: Incep cu incheierea, pentru a sesiza ci existi o
dinamicd in sanul Traditiei, confirmatd prin punerea in
valoare a unor detalii. Si aici, reiese chiar din formulare:
Inainte de el, de Sf. Simeon, nu a fost pusd in lumind
valoarea constiintei de sine, asa cum a pus-o Sfantul Simeon,
in secolul X. Dupd o mie de ani de crestinism, totusi! E si aici
o crestere in adancirea si exprimarea tainei credintei, ca sd
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spun asa, in larg. Este o valoare a constiintei de sine pasibild
de a fi pusa in alta luming, sau o constiintd de sine revalo-
rizatd mistic.

Similar, la Parintele Staniloae, prin ceea ce ai ales tu,
prin aceastd selectie de texte, se vede in chip mai pregnant
personalismul care promoveaza taina constiintei, ce poate fi
incd adancita si evidentiatd. Se poate incd lucra pe tema, pe
marginea ei. Aceasta e si noima a ceea ce incercam aici, prin
acest demers. Ne straduim sa aducem in atentie, din texte
filocalice preponderent, astfel de elemente de facturd
personalista, pentru cd sunt necesare omului cdutdtor de
spiritualitate ce trdieste in contextul contemporan... Asta si
apropo de trezirea in constiintd, pentru ca are miez, are sens
sintagma respectivd. Si are sens, din mai multe puncte de
vedere.

Talcuind pe Sf. Simeon, Pdrintele Stdniloae leaga
chestiunea luminii de constiinta... Este o constiinta a
luminii, pentru cd este o lumind a persoanei. Este o lumina
personalizata care trebuie evidentiatd astdzi cadnd, pentru
unii ,bdrbati ai duhului”, caracterul contemplativ apare ca e
un chip mistic legat doar de luming, si nu si de constiinta de
sine, de constiinta de celdlalt si de constiinta de Dumnezeu.
Dupd aceea precizeaza faptul cd entuziasmul iubirii nu
inldturd nici constiinta de sine si nici constiinta de celdlalt.
Aceasta ce inseamnd? Nu dispare constiinta de sine, oricat
de entuziasta ar fi iubirea. Nu e iubirea... subconstientd,
inconstientd, ci cea constientd si supraconstientad.

Revin la chestiune... E esential detaliul, pentru cd e o
iubire a intalnirii inter-personale, in care - oricat de entu-
ziasta ar fi trdirea - nu poti sd uiti, in intalnirea cu celalalt,
cine esti. Si nu poti sa uiti nici cine e celdlalt. Este o intalnire
pe coordonate personaliste, in contrast cu misticile orientale,
si celelalte care vad mistica, similar, in procesul fuziunii,
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al contopirii, ca si cum se creaza o unitate aproape indistinctd
a celor ce se iubesc. Asa se ajunge panad la formula unei per-
mutari intr-o unitate duald de genul fata-revers: Eu sunt Tu
si Tu esti Eu. Nu merge in sensul revelatiei hristice aceasta
poveste a permutdrii, care, in fond, e o marca a autodivi-
nizdrii. Eu sunt eu tot timpul. Tu esti tu, iar eu sunt eu - in
acelasi timp, din perspectiva ta -, nu doar tot timpul, ci
vesnic! Si la fel, toti ceilalti. La fel si cu Dumnezeu. Eu nu
pot fi El! Asadar, oricat ar fi de entuziasta iubirea, ea, de fapt,
trebuie sd (se) adanceascd (in) aceasta constiintd de sine.
Nu pierde niciodatd constiinta propriei identitati. Si aceasta
e si frumusetea iubirii. De fapt, dacd nu ai constiinta de sine,
nu ai constiinta impdrtdsirii de cealalalt, ca fiind diferit.
Si viceversa. La fel in intalnirea cu Dumnezeu. E limpede cd
avem in atentie aici iubirea in coordonatele ei fundamentale,
personaliste, nu in cele telenovelistice.

In sens mistic, se face referire la triire. Se vorbeste de
triirea isihastd sau de trdirea rugiciunii. Insa, trirea noastra
nu poate fi ganditd crestineste fara coordonatele tari ale
constiintei, care ne aseaza pe dimensiuni fiintiale. Fard
aceste coordonate si dimensiuni riscim sa rostogolim prea
mult ,trdirea” pe un fond poate de simtire-senzualitate.
Ori sad o scufunddam intr-o incandescentd a inimii cu cono-
tatii energetice si emotionale, ce ne indbusd intr-un pietism,
surogat al evlaviei, care ne extrage de pe coordonatele
fiintiale ale intalnirii.

Nu suntem cu trdirea fiintiald nici in mrejele unui
amor intellectualis. De aceea e esential aspectul starii eterne
a constiintei persoanei sau al permanentei fiintialitatii ca
fiind un chip al iubirii ce exprimd chiar misterul omului.
Atunci nu mai ajungi sd confunzi o trdire de un fel, cu alta.
In acest sens suntem chemati la o claritate a acestei
experiente mistice, ce are nevoie de o decantare si de o
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discernere a realitatilor. Trebuie sa decantezi toate cele ce o
iau pe dinaintea iubirii, ca sd zic asa.

La fel, constiinta de sine nu finldturd entuziasmul
iubirii, ci il promoveazd. Nu inlaturd, deci, ci promoveaza
acest entuziasm. Aici, apropo de constiinta martor, nu avem
de-a face doar cu o constiinta-martor care std si se uita
nedumerit, bovin, ca vitelul la poarta noud. Nu stda de-o
parte: Fratilor! Uitati-vd, priviti! Istoria trece, iar eu sunt aici,
adicd dincolo, cuibdrit in oul transcendent. Constiinta de
sine presupune asumare, implicare. Este o personalizare
intr-un act de exprimare. Promoveaza entuziasmul iubirii.
Constiinta de sine nu inldturd, ci promoveazad entuziasmul
iubirii. Dar, in acelasi timp, se promoveazad fara sa se piardd,
in si prin acest entuziasm al iubirii, constiinta de sine.

Sunt necesare detaliile acestea pentru a putea repera
coordonatele relationale, participative, pentru ca o iubire
nedispusa participdrii nu e iubirea despre care vorbim, in
sens hristic. Si-ntr-un fel sunt necesare si pentru a sesiza
aceasta logica a intrepatrunderii, a coparticipdrii, care se
alaturd, pentru cd nu este un entuziasm al iubirii in care uiti
de constiintd, pentru cd nu mai stii de celdlalt. Nu e nici o
constiinta de sine care e ca si cum. Multumitad fiind cu ea
insdsi, se lipseste de entuziasmul iubirii, al ddruirii, al parti-
cipdrii, ce apare cel mult sau nici mdacar ca optional. [ubirea,
prin ea insasi, prin insasi definirea ei, trebuie sa aiba carac-
terul revarsarii, al deschiderii, al entuziasmului. Cdci altfel
nu e in ea insdsi. Nu e in firea ei. Iubirea e viatd care, in
firescul ei, nu poate fi altfel decat expansiune si extindere...
Deschidere si revdrsare, imbratisare si cuprindere...

Si, mai departe: Cunoasterea reciprocd, pe mdsurd ce
sporeste, produce bucurie. Asadar, leaga constiinta de entu-
ziasm, de cunoastere, de bucurie care sporesc toate prin toate
aceste coparticipari. Dar aici sunt de baza coordonatele.
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Ma refer la faptul cd, neludnd in atentie (si) aceasta
transcendere de sine — cdtre acest mister al omului, care
presupune de fapt o descoperire de sine —, putem sd gandim
toate aceste aspecte filocalice in planul ,prea” psihologic.
Si atunci gresim, pentru cd nu cdutam unde, cum si ce
trebuie pentru o descoperire de sine autentica. De aceea ne
trebuie deschiderea prin care sd ajungem si la chipul nostru
autentic, ca sd putem - chiar in chipul sufletului nostru -
sd avem constiinta participdrii intru aceastd taind a perma-
nentei noastre. Cdci, altfel, luam toate aceste elemente de
mistica si le comprimdm la masura comund de intelegere.

Dar acestea tin (si) de un alt tardm al omului spre care
trebuie sd trecem.

Nu trecem singuri, ci impreund cu Dumnezeu, cum am
precizat si aici, anume ca misterul omului nu poate fi
desprins de misterul absolut al lui Dumnezeu. Dar e esential
sa intelegem cd sunt doud mistere... Ceea ce inseamnd ca nu
trebuie nici confundate, nici substituite. Omul e si el o
taina. lar taina aceasta tine de o realitate, exprimd o onto-
logie. Nu e o taind asa... in genul, cd e greu sa cunosti omul.

Intr-adevir, daci o luim strict, la modul exact si
riguros, tot omul e necunoscut pentru noi. Din manifestdrile
sale, mai descifram cate ceva, poate. Dar e greu sa-l cunosti,
sa-1 explorezi, din launtrul sau. Ca sd zic asa, operand pe viu.
Vorbim aici de o taind care trimite la o naturd ontologica.
E natura mai profunda, spre care trebuie sa transcendem.
E un salt. Nici eu nu-mi cunosc adevarata naturd, decat
printr-o descoperire de sine. Nu o cunosc din afara. Sunt
chemat sd o identific si sa o recunosc ca fiind naturd creata.
lar aceasta e deja o cale misticd. Aceasta tine de ceea ce
afirma Parintele Ghelasie, cu privire la caracterul de dubla
mistica a isihasmului: si de restaurare de sine, si de parti-
cipare la cele dumnezeiesti, la har.
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De multe ori nu se ia in calcul in lucrarea duhovni-
ceascd faptul cd e nevoie de aceastd restaurare de sine. Chiar
si iubirea in chip hristic o luam asa, din mers, in transhu-
mantd, la mdsura noastra. Asa ajungem sd credem cd iubirea
in chip hristic este ceea ce manifestam noi, asa, pe ciobanie,
stand rezemati cu pieptu-n-ghioagd. Pe cand iubirea, in
sensul sdu tare, e o taina la care trebuie sa accedem, si nu
doar sd credem ca putem sa o manifestam cum ne vine, aici
si acum, intr-o formd mai mult sau mai putin blurata de
patimile propriu-zise. Vorbim de o iubire care tine de un
strat mai adanc al nostru. Iar pe acesta trebuie sa-1 redesco-
perim. Asta, apropo de constiintd, care e pe alt strat decat
gandirea si simtirea. Trebuie evidentiata, asadar, valoarea
constiintei de sine. Si mai ales astdzi, in contextul con-
temporan, cand poate multi nu mai stiu nici de ei insisi, este
nevoie de aceasta evidentiere misticd. E o constatare cd nu
prea mai stie fiecare nici cine e, nici pe unde mai e, si nici ce
mai face, desi i se pare cd ar fi de-a-ncalare, si ca ar in-galopa
viata si situatia.

Si, la fel, din perspectiva misticd, trebuie sd accentuezi
identitatea de sine, corelativa constiintei de sine. La primul
colocviu, dedicat Parintelui Ghelasie, de la Bucuresti -
organizat la ASE, in sala Virgil Madgearu, de regretatul conf.
Liviu Bogdan Vlad - am avut si eu o micd interventie in care
am vorbit despre isihasm ca fiind o mistica a identitatii.
Identitatea este fundamentald in mistica isihasta, apropo de
constiinta de sine. Nu poti sa gandesti constiinta de sine
dacd nu ai 1n atentie singularitatea, dacd nu esti si nu te
traiesti ca o unicitate indestructibila. Aceasta e baza unirii
mistice: unicitatea, singularitatea. Identitatea e baza
raportarii, baza constiintei de celdlalt, care si el e unic, dar si
a constiintei de Dumnezeu care si El, la fel, este unic, in trei
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Persoane. De aici miza unirii care este una de devoalare
identitard, ca suport ireductibil.

Nu pot sd gandesc constiinta de sine si constiinta de
celdlalt fara sa am parte de o intdlnire in chip identitar.
Vorbim, desigur, de o identitate in ordinea apofaticd, in
primul rdnd. Nu e doar o identitate individuala corporala,
senzoriala, mentald, ci este si una personald. De multe ori
mentalul ne face feste, pentru ca operand cu abstractii si cu
generalitati, cu clase de obiecte, cu tipuri si categorii
s.a.m.d., ne creeazd iluzia cd daca ceva poate fi dincolo de
mental, acel ceva nu poate fi decat in siajul abstractizarii,
dar intr-un grad superior de abstractizare, ca suprema dez-
individualizare. S-ar pierde astfel contactul cu diferentele,
care la acest nivel inalt, rarefiat, eterat, chipurile s-ar estompa.
Ca atare, pare ca trebuie sda ne incredintdm ca la un nivel
superior ceea ce e dincolo de gandire e o forma ultra-
abstractd, lipsitd de determinari. In realitate, dialogim cu
.X 5 Y, ,Z”, care sunt... necunoscute... ca sd zicem asa..., fiind
cineva... adicd singularitdti, inclusiv in ordinea fiintiala...

I.M.: In nota 64, din Filocalia VI, Pirintele Stiniloae
afirma:

LA f11n Treime inseamna a fi in iubire. Sfantul Simeon
atribuie iardsi iubirii, si nu contemplatiei rolul principal in
mentinerea sufletului in Dumnezeu. Iar iubirea aceasta de
Dumnezeu, in care sufletul e ridicat, se explica prin iubirea
celor trei Persoane dumnezeiesti intre ele. Fiind asezat
sufletul in acest leagan al iubirii nesfarsite si desdvarsite
intre cele trei Persoane dumnezeiesti nu mai poate cadea
din el”.

Aici este subliniat rolul principal al iubirii in menti-
nerea sufletului in Dumnezeu; rolul contemplatiei fiind
secundar...
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N: Da, aici vorbim despre note filocalice care sunt
marcate de aceste coordonate ce accentueazd caracterul
personal, caracterul constient al trdirii, al participarii.
Se subliniazad nevoia constiintei de sine, inclusiv in traire, in
iubire, in misticd. Iar acest citat cred ca a fost extrem de bine
ales, exact din aceastd perspectiva a contrastului dintre
iubire si contemplare. Ne miscd in trena unor adanciri
intr-un sens personalist. Ne ajuta sd nu confundam nici
contemplarea, nici extazul - cum era in alte tipuri de expe-
riente mistice antice, dar inclusiv contemporane - cu aceasta
taina a iubirii hristice. Unii sunt incredintati ca pot con-
templa lumina dumnezeiasca si... gata..., au ajuns la tinta...
la sfarsitul mistic..., chiar inainte de a se descoperi pe sine,
fiecare. Si acolo in contemplatie au ajuns de s-au inecat,
condensdnd si disipand in lumind toata aceasta iubire.

Dupd cum vedem, fondul trebuie sa fie cel al iubirii, iar
acesta transcende insisi contemplatia. In ce sens? Prin
deosebirea subiectului angajat in iubire, de subiectul angajat
in contemplatie. E nevoie de o scanare antropologica.
Evident conteazd, in structura antropologicd, care este
subiectul angajat in contemplare, respectiv subiectul pus in
miscare pe coordonatele iubirii, pe dimensiunile sale perso-
nale. Contemplarea ramane si-ntr-un chip static, cumva, de
finalizare. Rdmdne oarecum intr-o imortalizare. Cum e
timbrul lipit de scrisoare, exact asa ramane alipit in contem-
plare, contemplativul. Iubirea insd, e inevitabil dinamica.
E comuniune si perihorezd, pe fond fiintiald. E permanentd
adancire si revarsare. lar perihoreza se intelege in pro-
funzime si dacd avem 1in atentie structura triadicda a
persoanei, pe care a evidentiat-o, ca nimeni altul, isihastul
de la Frasinei.

Din perspectiva aceasta perihoretica, personalista, sau
a iubirii care este comuniune inter-personald, experienta
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mistica se vede altfel. E foarte interesant faptul, semnalat de
Parintelele Staniloae, cda Sf. Simeon atribuie iubirii, si nu
contemplatiei, rolul de mentinere a sufletului in Dumnezeu.
Te mentii intru aceastd iubire in Dumnezeu, prin sufletul
tau. Adicd, chipul perihoretic si permanenta, mentinerea in
dinamica iubirii, se petrece prin chipul sufletului. Acesta e
suportul! Ceea ce are noimd, dacd avem in atentie ,vesnicia”
de creatie, recte fiintialitatea creata a sufletului ca perma-
nent de creatie. Fiintialitatea, prin natura ei chip de
exprimare-prezentd si permanentd, permite o continuitate,
o permanentd a prezentei sufletului in Dumnezeu. lar aceastd
mentinere in Dumnezeu e una in care sufletul e ridicat de
Dumnezeu si legdnat, pentru cd sufletul este cuprins si
purtat in acest leagdn dumnezeiesc. Altfel zis, fiind in acest
leagdn al iubirii nesfdarsite — asemeni unui prunc -, petrece
intr-o iubire desavdrsitd si nesfdrsitd. Nu mai poate cadea
din acest leagdn. Patrunde, ca intr-o permanentd, in aceastd
Vesnicie a iubirii dumnezeiesti, care e ca un leagdn.
lar leagdnul ce poate face? Care-i este rostul? Te... leagdnad...

lar leganarea e o miscare. E o permanenta miscare...
intru... legdnare... E asezare-cuprindere in aceastd iubire-
leagdn. Prin aceastd miscare, prin aceastd legdnare, se
intelege cd o astfel de iubire - din care nu se poate cddea,
pentru ca e cuprins sufletul si sus-tinut in acest leagan de
nevazute fire ceresti — nu este o simpla contemplare. Tocmai
prin acest chip al leganarii, ca permanentd miscare. Suntem
orientati astfel pe coordonatele permanentei, regasind de
fapt misterul sufletului. Dar legdnarea aceasta ca perma-
nenta este legata si de identificarea sufletului.

Astfel, suntem nevoiti sa ne intoarcem la taina antro-
pologiei iconice, la Pdrintele Ghelasie, atunci cand vorbim
de suflet ca fiintialitate... Asta intrucat fiecare identifica
sufletul cu ce are in cap, cu ce a invatat la scoald, cu ce a
priceput din cdrti, cu ce interpreteaza chiar lecturand pagini
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din Filocalie. Dar chiar si din paginile filocalice deja simtim,
din note, precum cele pe care le-ai selectat, ca se marcheaza
niste detalii care ne situeaza pe coordonatele persoanei si ale
constiintei, ale relationdrii si comuniunii. Ne conduc catre o
iubire care, revin pentru a sublinia, este mai mult decat
extazul, mai mult decit contemplatia, tocmai prin taina
comuniunii si a adancirii in celdlalt, in ordinea fiintialitatii.
Este o adancire prin acest chip al sufletului, ca temei al
permanentei.

Insi, aici vorbeste doar de suflet. Dar omul intreg,
stim, este cuprins in acest leagdan, din care nu mai poate sd
cada. Aspectul de leagdn si de legdnare — 1in aceastd taind a
permanentei miscari — este semnificativ. Nu este ca si cum ai
ajuns sd vezi-contempli si ai ramas prins-fixat acolo cu
privirea. Aceasta este si frumusetea, desfdtarea iubirii dum-
nezeiesti, cea care leagana. Este o iubire fata de care nu
trebuie sa ne miscam in contratimp. Trebuie sd-i preluam
legdnarea. Conteazd, asadar, sd ne sincronizdm cu acea
legdnare. Nu te dai de peretele leganului, intrand intr-o
contradictie. Trebuie sd preiei miscarea, sd te deschizi si
cuprinzi, crescand in amplitudinea ei... E ca atunci cand ne
dadeam 1in leagdn, pe cand eram copii. Trebuia sa simti cum
sd te misti ca sd nu te dai in rdspdr. Pentru a prinde vitezd
trebuia sa simti momentul cand era oportund impingerea,
pentru inaintare, respectiv retragerea. Copiii stiau cum sd
stea in picioare pe leagdn, atunci cand structura era metalica,
rigidd. Stiau cum sd facad balans. Trebuia sa stii sa te misti,
dar si sd preiei aceastd miscare a leaganului. Trebuia sa te
lasi cuprins in ea. Sa fii una cu ea. Si aceasta este o forma de
participare, de integrare intr-o supra-participare comuna.
Aici sunt coordonatele comuniunii, perihorezei... Nu e o
simpla contemplare ca si cum casti ochii si ramai asa, cu
gura cdscatd, intr-o vedere...

32



Congtiinta — Subiect Apofatic (I)

I.M.: In nota 701, din Filocalia VII, Pirintele Dumitru
Staniloae surprinde, citez:

,Omul priveste constient toate, le conduce pe toate, ca
un chip al lui Dumnezeu. (...) Este dat (de Grigorie Palama),
in mod concentrat, tot ce deosebeste pe om de toate creatu-
rile sensibile. Pe de o parte, el priveste constient toate, le con-
duce pe toate, ca un chip al lui Dumnezeu. El e constiinta
stapanitoare si transformatoare a lumii, in el se descopera
rostul lumii. Fard om lumea ar fi lipsitd de rost, de sens, de
lumina, existenta ar fi lipsita de o latura esentiald a ei sau de
cea mai esentiald. Fira om nu s-ar crea in lume nimic
purtdtor de un sens. Fard om lumea n-ar sti de ea insdsi.”

Asadar, omul e ,constiinta stdpdnitoare si transfor-
matoare a lumii..”, e cel ce ,priveste constient toate, le
conduce pe toate, ca un chip al lui Dumnezeu”..

N.: In aseminare de chip cu Dumnezeu, le priveste, le
stapaneste si conduce. Nu oricum, nu arbitrar, ci pe Cale,
descoperindu-si si descoperindu-le sensul transcendent.
Omul e un chip creat dupi chipul lui Dumnezeu. Insi, de
multe ori se pierde din atentie aspectul aceasta, cel al unei
duble asemdnadri: ontologicd, respectiv dinamicd, precum
cea legatd de sporirea intru asemdnare. Noi avem o asema-
nare cu Dumnezeu prin faptul cd suntem creati dupa chipul
Lui. Asemdnarea dinamica in asemdnare cu El, este alt
aspect. Noi suntem creati direct intru aceastd asemdnare de
chip, ontologica. Ins4, existd si 0 asemanare dinamici, pentru
cd este o crestere a noastrd in asemdnare cu Dumnezeu. Dar
nu trebuie uitat cd omul deja are un chip intru asemadnare,
chiar prin actul creatiei. Omul e chip de dumnezeu creat ca
sa zic, astfel... folosind o sintagma ghelasiana.

Vedem aceeasi insistentd pe o privire constientd, pe un
raport ierarhic cu lumea, dar si marcat de grija si preocu-
pare, de nevoia de slujire a intregii existente. Omul, fiind
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creat dupa chipul lui Dumnezeu, e o coroana-cunund a
creatiei, dar e si un inel de vesnicd legdtura cu creatia. Existd
si o ierarhie pe care multi nu o mai sesizeazd. Vorbesc acum
despre mama Pamdnt, despre mama Geea sau de nu mai stiu
care mamd cosmicd, dar nu au constiinta cda omul este o
coroand si o incununare a creatiei. Celelalte, toate ale
creatiei, nu isi adeveresc sensul fara om.

Si, intr-un fel, cine e atent, vede cd animalele tind cdtre
om, vede ca acestea incearcd sa se apropie de el, pentru cd il
recunosc ca menire de a imparati peste ele. Simt ca si ele au
ceva in plus, prin om. Isi gisesc un sens, isi afli un rost;
intreaga creatie se implineste prin om, de fapt. Aceasta
inseamna si o structurd ordonatd, ierarhica a creatiei. Sigur
cd nu e o ordine si o ierarhie a dominatiei si a subjugdrii...
Omul e stdpanitor, in sensul de a stapani mentinand o
randuiald a lumii, in concordonantd cu paradigmele divine,
dar si in sensul de a transforma si a privi constient, prin
constiinta. Cdci intr-un fel stapaneste constiinta si in alt fel
stapanesc inconstienta, instinctele si patimile care substi-
tuie, de fapt, constiinta. lar stapanirea constiintei — care
duce la o transformare a creatiei - este cu totul altceva. Caci
ea duce nu doar la o transformare, ci si la o transfigurare.

Cosmosul devine un spatiu liturgic al celebrdrii tainei
intruparii lui Hristos. La aceasta suntem chemati, in sens
crestin, anume la slujirea intrupdrii lui Hristos in creatia Sa.
Suntem chemati ca oameni la acest sacerdotiu care litur-
ghiseste indumnezeirea creatiei si invesnicirea lumii, pentru
cd intreaga creatie trebuie asumatd in Hristos. Toatd trebuie
sa devind trupul lui Hristos, in sensul extins, ecleziologic.
Impéritia lui Dumnezeu nu cuprinde doar omul, ci cuprinde
intreaga creatie: ingeri, naturd si om. Intreaga creatie trebuie
incorporata si indumnezeita prin chipul hristic. lar acesta
este un alt aspect al complexitdtii, pentru cd in vesnicia
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Impéritiei nu esti numai tu, omul, si Dumnezeu, pentru ci
Impéiritia cuprinde si taina creatiei, iar in aceasta se
cuprinde si natura, ce are nevoie de om spre a-si implini
menirea. In acest sens, omul este un chip special in creatie.
lar aceasta este o altd viziune decat cea naturalista, respectiv
panteistd.

Aceastd cale de reintoarcere a omului la un fel de
cosmicizare, la o re-naturalizare a lui, nu este calea hristica.
Omul nu se intoarce la Cosmos, decat sd se piarda in
Cosmos, dacd nu se intoarce pe sine insusi la Dumnezeu, in
prealabil. Nu se intoarce la naturd, pentru cd a gasit niste
forte subtile in naturd. Nu trece de la o dimensiune obiectiva
sau stiintificd pozitivistd - si distructiva - a Cosmosului, la o
dimensiune ezotericd, magnetista si energetistd in raport cu
puterile oculte din Cosmos. Este prea putin. Ba chiar este o
trecere din lac, in put. In sens revelational, suntem chemati
la pecetluirea hristica si la recuperarea chipului de a fi preot,
in creatie. Un chip care stapaneste si transforma prin slujire
intreaga creatie. Aici este alta ordine. lerarhia crestind nu e o
ierarhie a dominarii, ci o ierarhie a slyjirii. Asta nu inteleg
unii sau altii. Nici Apostolilor nu le-a fost foarte clar, la
inceput, cum e cu natura ierarhiei in chipul hristic, care este
centrata pe ddruire, jertfa si slujire: Care vrea sd fie mai sus,
sd fie slujitorul tuturor. Te inalti, inaintezi spre implinire
prin capacitatea de slyjire, de ddruire, de oferire de sine.
Acestea te inaltd inaintea celorlalti: daruirea, jertfa!

Mantuitorul Insusi: N-a venit ca s I se slujeasci, ci ca
sa slujeasca... Deci, slyjirea, ddruirea, implicarea in asu-
marea si ridicarea celorlalti, slujirea chiar a creatiei, a
fapturii in sens larg, e criteriul ,promovarii”... Nu o stapa-
nesti ca sd o domini. O stdpanesti ca sd-i conferi sensul
implinirii, ca sd o asezi in rost, ca sd o deschizi cdtre o taind a
luminii pe care lumea, fard om, nu o poate nici descoperi,
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nici asimila. Tot asa cum omul, fara Hristos, nu o poate afla.
El este Calea. De aceea intruparea Fiului lui Dumnezeu a
despicat istoria, ardtand cd El este Alfa si Omega, inceputul
si sfarsitul. Altfel zis, nici inceputul, nici sfarsitul, nu se pot
intelege si nici discuta, decat in raport cu Hristos. Treaba
fiecaruia cum umbla si cum se invarte, in istoria concreta...
Sda nu incep, ca exemplificare, sa fac demonstrativ niste
miscdri gestice, precum cetdteanul, provizoriu cotrocenist...,
care stie ca nu are ce cauta pe covorul rosu, si pe care umbra
il scoate in afard... il pune pe langd covor, pentru a-l ardta
tuturor ca fiind impostor, nevrednic de covor...

I.M.: In aceeasi Not (701) se spune:

,Constiinta umand e facutd pentru a se uni cu
constiinta deplin luminatd a lui Dumnezeu. Numai fiinta
umand e capabila sd primeasca in ea constiinta lui
Dumnezeu, care echivaleazd cu lumina totald. Numai ea
dovedeste cd lumea e opera unui Mester atotluminat si
madret in lumina si puterea Lui nemarginitd”.

Ce ganduri va inspird acest pasaj?

N.: Ai zis ci e tot din aceeasi notd. Inseamni ca face
trimitere, dacd nu ma insel, tot la Sf. Grigorie Palama. Cred
cd e legatura sau, ca sd fim in ,trend”, e conexiunea cu
Sf. Simeon Noul Teolog, pe un traseu al luminii. Dar cea care
subintinde lumina, sau gestul care traseaza-exprimad tusa de
lumind, e tot un act legat de constiintd, de constiinta
luminata, de constiinta umana care e creata chiar pentru a se
uni dialogal cu constiinta lui Dumnezeu. Si, cand vorbim
despre constiinta lui Dumnezeu, avem inevitabil in atentie
un alt aspect revelational hristic, eminamente crestin:
Dumnezeu este Persoana (o Treime de Persoane). Dumnezeul
nostru nu este un spirit divin impersonal, ci este Persoana.
Aceasta inseamna cd are constiintd de sine si poate sd afirme
despre sine: Eu sunt Cel ce Sunt.
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De fapt, nici nu s-ar explica constiinta omului, fard o
constiintad a Creatorului. E o totald aberatie sustinutd de cei
care, pornind de la un principiu impersonal, vor sa ajunga la
o constiintd... Ca si cdnd, omul, desi are un temei imper-
sonal, el are, totusi, constiintd. Ceea ce face sd se ajunga la
ipoteza cd de fapt constiinta umana este ,peste” originea ei,
pentru cd nu poti sd gandesti in sensul tare - o realitate
fundamentald — decat in sensul constiintei. In sensul acestei
viziuni speculative, in raportul dintre impersonal si per-
sonal, personalul are constiintd de sine, dar, paradoxal, vrea
sa se intoarcd pentru a se ineca in impersonal. Ca si cand
constiinta se implineste prin anihilarea constiintei de sine.

Pdi, e o aberatie, de fapt! O bizarerie! E o sucire, o
inversare! Si... ca sd o spunem asa ,pe direct”, este o dracie!
La fel cum e si cu minciuna marxistd care proclama ca prin
acumuldri cantitative, ajungi la salturi calitative. E o minciund
in fals, ca sd folosesc celebra sintagmd a Coanei Leana. Vor sd
ne incredinteze ca materia nu are constiintd de sine, dar
ajunge in om la constiinta de sine. Tare materia asta! S-a
organizat asa de tare materia, de la sine, incat omul nu stie
prea bine cine e, nici astdzi, dar materia a stiut sd-l facd sa se
intrebe cine e. Si e doar din materie, omul. Nu are si com-
ponentad sufleteasca. Asta e teoria unora. Doar o teorie.

In realitate e o mare minciund propagati ideologic si o
mare iluzie pentru cei ce se incredinteaza ei. Frumusetea e
cd lumea aceasta e opera unui Mester atotluminat si maret
si ca 1n aceasta frumusete vedem frumusetea cea mai presus
de frumusete. Doar o astfel de putere nemarginita e capabild
sa creeze o astfel de armonie care, intr-adevar, te lasa fara
cuvinte, daca incerci sa o savurezi in minunata ei desco-
perire. Si, dacd incerci sa-ti vezi masura — apropo de adagiul
antic: stiu c¢d nu stiu nimic -, poti sd realizezi cat de putin
vezi, chiar din cele ce se vad, nu si din cele nevazute,
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neaccesibile simturilor. Si, intr-adevar, cat de putin vedem
din intreaga creatie, din taina ei, si cdt de mare e taina cd
putem sa vedem, chiar atat cat vedem..., dar mai ales ca avem
constiinta acestei vederi. Desi, la ce scard si la ce nivel
suntem si cunoastem, raportat si spatial si temporal, la
naturd, la univers, la cosmos, nu suntem nici cat un fir de
praf... Cat de insignifianti suntem, daca ne vedem la mdsura
la care suntem! Si, in acelasi timp, ce minune si ce maretie
cd avem posibilitatea de a fi partasi la cunoasterea lui
Dumnezeu, cel dincolo de lume si de acest univers necu-
noscut. Nu poti decit sd te minunezi de aceste taine.
Tu ,X"-ulescu, de aici, de la Ddesti, in cazul de fata, poti
vorbi direct cu Cel de Dincolo de tot ce se poate vedea. Nu e
de mirare?

I.M.: Fizicienii zic cd Universul observabil are, in
diametru, 93 de miliarde de ani lumina.

N.: Mdasoara diametrul, inteleg, in ani lumina... E si
aceasta o modalitate de abstractizare, sa zic, daca se folo-
seste o unitate de masura, nelipsita de o anumitd conventio-
nalitate, care e greu de imaginat si asimilat, la nivelul omului
curent, si cred cd si la nivelul omului de stiintd. Raimai mut.
Nu ai nicio reprezentare. Orice comparatie e dificild. Ins3, in
general, cred ca trebuie sd fim ceva mai pamanteni, chiar si
fizicieni fiind, atunci cand ne jucdm cu dimensiunile
spatiului si timpului... Raimai perplex sa vezi cum se joacd
geologii cu milioanele de ani, pentru cd nu poti numi stiinta
un astfel de joc speculativ. Asta, apropo si de timp, si de
vesnicie, pentru cd s-a amintit deja raportul acesta ce
implica timpul si spatiul tri-dimensional, sau cu patru, ori
n dimesiuni. Se vorbeste despre cuantic sau sub-cuantic
unde s-ar regdsi o atare multidimensionalitate, care e mai
degraba de domeniul unor posibilitati si potentialitati, dar
reale. Ins3, daci gandim intr-o logici a fiintei si a energiilor,
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semnificativ este faptul ca fiintialul este altceva decat
energetismul. Ma refer la spatiul creat.

Dumnezeul Cel Viu, Trei Persoane - Fiinta si Har,
Fiintd necreatd si energii necreate — e dincolo si altceva decat
tot ceea ce este creatie. Asa incat, chiar si fiinta creata, ca
permanent al creatiei, ca mister al unei vesnicii a creatiei -
al unei vesnicii create, ca sa spun altfel - transcende multi-
dimensionalitatea la care se refera fizicienii, care tine de o
ordine (creatd) energetic-informationald. Si, dacd nu se
opereazd cu distinctia aceasta, nu prea se intelege cum e cu
ordinea creatd, in dubla sa ontologie, fiintiala si energetica.

Ca atare, multi bat campii in legdtura cu portalurile de
trecere 1n alte dimensiuni, cu accesul in universuri paralele
etc. Poti sd crezi ca treci prin zeci de mii de dimensiuni, dar
dacd nu treci pe taramul celalalt, cel al permanentei, ramai
in aceleasi gauri de svaiter. Esti tot acolo, in labirintul
energiilor-informatiilor. Tot acolo te 1invarti, ontologic
vorbind. Nu iesi din spatiul respectiv. Trebuie inteles ca
ordinea fiintiala este ontologic peste ordinea informatiilor.

Este meritul Parintelui Ghelasie cd si printr-o actua-
lizare a limbajului a promovat antropologia iconicd ca model
antropologic. Vorbim de un model in care se face distinctia
reald dintre fiinta creata (sufletul) si energiile de creatie.
In atare perspectivd, zona/ nivelul cuantic, atat in structura
omului, cat si in structura cosmosului, este dincoace de
ordinea fiintiala creatd. Tine de realitatea energiilor subtile.

E obiectivd aceastd realitate cuanticd, dar tine de
natura creatiei, nu a Creatorului. Insi, daci gindesc si
vorbesc doar despre o ortodoxie cuanticd, fara sd am con-
stiinta permanentei sufletului ca fiintialitate - fiintialitate
care e de altd naturd decat cuantele sau sub-cuantele - nu
fac decat sd ma blochez, mistic. Raman Intr-un spatiu
intermediar. Infra-creatural, de fapt. O astfel de ortodoxie,
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ce se proclamd ca fiind cuanticd, ajunge sd nu ia in
considerare nici harul, care este dincolo de creatie, intrucat
este necreat si apartine Creatorului. Dar nu ia in considerare
nici componenta fiintiala a creatiei, care nu este de natura
cuanticd, intrucat este dincolo de energii-informatii, dincolo
de unda si corpuscul, dincolo de lumina. Ca atare, dacd nu ai
bine ordonate in orizontul tdu epistemic astfel de distinctii,
si nu tii cont de ele, pe coordonatele tale formative si ca
traseu de dezvoltare personald, ramai in zona oculta,
ezotericd, a experientelor mistice... Ramai captiv in interval.
Nu te personalizezi, ci te depersonalizezi.

I.M.: Iata ce spune Pdrintele Staniloae despre relatia
dintre constiintd si responsabilitate in Chipul nemuritor al
[ui Dumnezeu: Omul ,nu se poate dezvolta decat prin
exercitiul responsabilitatii. lar aceasta nu se activeaza cu
adevdrat decat ca responsabilitate in fata lui Dumnezeu.
Insisi responsabilitatea il face pe Dumnezeu transparent
omului. Prin ea, omul se simte legat de Dumnezeu ca for
suprem. In misura in care omul se actualizeazi mai mult ca
fiinta responsabild sau ca om adevdrat pentru oameni,
Dumnezeu ii devine mai transparent, mai impundtor prin
autoritatea Lui asupra sa, si viceversa. (...) Constiinta
responsabilitdtii il ajutd pe om sd-si accentueze constiinta de
sine, 1i cere sd se implineascad tot mai mult ca om.”

N.: Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, dupd mine, este
o filocalie actualizatd. E o chintesenta filocalica romaneasca.
Si sunt date in acest sens. Si spun asta, apropo de constiintd,
de persoana, si corelativ, de responsabilitate. Vorbeam la
Oasa cu pdrintele leronim (Pdtrulescu) despre ascultare.
Nu stiu daca s-a inregistrat sau nu totul, caci am fost putin
cam prea critic. Sunt un carcotas, cand nu-mi aduc aminte
de constiintd. Sau, poate, dimpotrivd, tocmai de aceea sunt
critic. Ins3, aici Pirintele Stiniloae face o afirmatie tare:
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Nu se poate dezvolta omul decdt prin exercitiul responsabilitdtii.
lar responsabilitatea inseamna si asumare. Nu poti sa fii
dependent sau sa ramai calat numai pe o ascultare in care nu
iti asumi si ,un ceva” al tau, personal, asa cum scria undeva,
in Patericul Frasineiului, Avva Ghelasie. Nu poti sd fii inert,
lipsindu-te de o minima initiativa. Caci aceasta era directia.
Una a formadrii personalizate si personaliste. Trebuie sd fii un
cineva, oricine ai fii. Asta trebuie sa o stii.

De aceea as asocia ideea de tipuri formative si cu cea de
modele filocalice. Iar in Chipul nemuritor al lui Dumnezeu se
poate vedea cd avem un model filocalic adus in contempo-
raneitate. Reiese asta din dimensiunile formative care sunt
evidentiate aici. Una dintre acestea este cea a responsabi-
litatii, dar legatd de constiinta. Si faptul cd existda un
exercitiu al responsabilitdtii, la care suntem chemati, spune
ceva. Anume ca trebuie sd indraznesti, cd trebuie sa incerci,
sa-ti asumi, pentru cad trebuie sd faci ceva ca om unic.
Trebuie sa lasi o urmd, una care e numai a ta.

Aceasta povesteam si atunci, apropo de Jordan Peterson,
care insistd — in Noi cei care ne luptdm cu Dumnezeu - tot pe
ideea unei nevoi fundamentale de maturizare a noastra,
maturizare care nu poate fi desprinsa de o dimensiune a
responsabilitdtii. Aceasta inseamna ca trebuie sd iesim din
zona de sigurantd, de securitate, de confort. Trebuie sa-ti
asumi ceva, responsabil si constient. Sau, ma rog, pe mdsura
constiintei. lar constiinta e si mai mult si altceva decat
constienta. E o taind a constiintei. Constiinta in sine este o
taina. Dar ea trebuie sa se descopere si sa se dezvolte si prin
exercitiul asumarii responsabile. Aceasta inseamna cd
trebuie sa am grija sd evit elementele formative care ma
impiedicd, ma tin, in parcursul maturizdrii. Cum era pe aici,
la tard, cand eram copii - ca sa nu ne plece vaca iute de
picior, 1i legau coarnele cu lantul sau cu franghia de picior,
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iar vaca mergea impiedicatd. I se tdia pofta de deplasare,
impiedicatd fiind. Trebuie sa avem in atentie elementele
formative..., dar nu precum vaca legatd de coarne si de
picior. Nu sunt de vreun folos acele forme de ascultare care
creeazd mecanisme de dependentd, uneori, chiar in raportul
duhovnic-ucenici.

De exemplu, Pdrintele Ghelasie cred cd avea acest mod
de a fi care parcd nu-ti dadea spatiu de legdtura-dependentad,
desi legatura exista, dar poate ca supra-legaturd, nu ca
legdtura in sensul de a te coordona foarte explicit, ca director
de constiintd. Cel putin asa am receptat eu. Nu sunt nor-
mativ din punctul acesta de vedere. Chiar nu ma consider.
O zic pe bune. Pot fi subiectiv. Aceasta e perceptia mea.

La fel este si cu tipul formativ in care atit de mult
se pedaleazd pe ascultarea ca atare, incat pare sa dispard
taina, inclusiv a ascultarii. Trebuie sd facem in asa fel incat
formarea, inclusiv ascultarea, sd intre pe coordonatele
sexistentialelor” despre care vorbeam: filiatie-fritietate,
cuvantare-exprimare de sine. Acestea sunt niste arhetipuri
ale vietii vesnice, daca le decriptam in sens revelational.
Parintele Staniloae le raporta la ,existentialele” lui Heidegger,
in articolul despre care vorbeam in legdtura cu chipul de fiu,
care si el are o asumare a sa constientd, asa cum madrturisea
tot Pdrintele Stdaniloae: Tatal naste pe Fiul, dar si Fiul se
naste din Tatdl. Trebuie sa avem 1in atentie si aceasta
orientare a nasterii Fiului din Tatdl. Este o asumare a unui
activ al nasterii, care implica chipul filiativ. Sens in care si
ascultarea este si exprima o asumare ca nastere filiativa.

Insd, daca ascultarea apare doar ca stipanire sau doar
ca impunere - si nu are fundalul constiintei si al responsa-
bilitdtii —, ajungem sd formam oameni marunti. Nu-i lasam
pe ceilalti sd-si asume si sd practice exercitiul responsabi-
litatii. E un exercitiu al responsabilitatii. Stii mai bine,
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poate. Si la matematicd conteazd sa exersezi pdnd iti
insusesti metoda, algoritmul, formula. Devin prin exercitiu
automatisme, asa cum se vorbeste in sport — apropo de nea
Mircea Lucescu, Dumnezeu si-1 odihneasca. In urma repe-
tarii, a exercitiului, automatismele apar, in cadrul jocului, ca
fiind de la sine. Dar de fapt au fost deprinse. Au tot fost
repetate pand au ajuns la a fi integrate si a deveni ,ca si”
naturale.

Existd insd, trebuie consemnat, un exercitiu care
presupune asumarea unor responsabilitdti. Sigur cd aceasta
nu se activeazd in ultimul sau resort decat ca responsabi-
litate in fata lui Dumnezeu. Nu poti sa fii responsabil pana la
capdt, fara sa fii responsabil inaintea lui Dumnezeu. Asta
presupune sa fii responsabil si de ceea ce am vorbit anterior:
de situarea ta in lume, de raportul tdu cu ceilalti, cu intreaga
creatie, de sensul tdu si al lumii, in Hristos. Doar atunci te
misti responsabil, cand stii de unde vii si unde te duci.
Altfel, cum? Dacd imi faci mie tapaj de ecologie si-mi inchizi
vdile, pajistile montane, cd nu vrei sd treacd nu stiu ce turme
de oi, esti un... nu stiu... Ma retin, sd nu folosesc un califi-
cativ prea dur.. Dar nu poti sa iesi din firea lucrurilor,
aparand nenatural natura. E o miscare ideologica impotriva
ordinii naturale prin care unii ajung sd ne apere pe noi de
noi insine.

Sigur cd poti sd iesi cu astfel de legislatie pe taraba,
vanzand-o ca pe o solutie, la cine casca-gura. Dar e o drdcie,
in fond. Rasucesti ordinea fireascd a lucrurilor. Sau poate tu,
politician carpato-danubiano-pontic, crezi cd poti sd te
intorci la mama-pamant, la Mama-Geea, uitadnd, ca sd zic
asa, pe Tatal-Cel-din-Ceruri. Nu se poate!, pentru ca sucesti
ordinea fireascd a creatiei, centratd pe om. Daca te inchini
fapturii, in locul Facatorului, te situezi intr-o dimensiune
idolatrd. Desi pare acelasi raport, in realitate e un raport
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idolatru cu lumea, iar acesta te face si te aratd si pe tine ca
fiind un idolatru. E cu totul altceva!

In acest sens, are noimé faptul cd responsabilitatea nu
se activeazd cu adevarat decdt ca responsabilitate in fata lui
Dumnezeu. Tu esti responsabil - fata de tine, fatd de ceilalti
- pentru ca esti responsabil inaintea lui Dumnezeu. De aici
se deschide adevdratul izvor de responsabilitate, dar si
motivarea responsabilitdtii. Trebuie retinuta ideea unui om
care e chemat sa se dezvolte. Trebuie sd punem accent pe
faptul cd omul trebuie sa se si dezvolte, nu doar sa se
despatimeasca. Nu e in joc numai un raport al omului cu
propriile lui cdderi, care sunt reale si lasa urme, generand si
traume si legdturi bolnavicioase. Dar omul trebuie sd creasca
si sd fie dezvoltat in raport de acele existentiale amintite, in
raport de chipul sdu filiativ, de chipul sdu de cuvant. Omul e
creat dupa chipul Cuvantului sau al Fiului. Vorbim de Fiul
si Cuvantul. Asadar, acestea sunt esentiale pentru noi:
constiinta filiativd, constiinta de chip de fiu, deci, respectiv
constiinta de chip de cuvant, care in esenta este exprimarea.

Afirmatia Pdrintelui Staniloae e clara: ,Prin responsa-
bilitate il facem transparent pe Dumnezeu in noi”. Aceasta
inseamna - legat de spatiul de dezvoltare al chipului omului
- cd trebuie sa generezi deschideri de responsabilitate, cd
trebuie sd faci sa apard oportunitdti de asumare. Evident,
vorbim de o asumare a responsabilitatii in orizontul sau
dumnezeiesc. Acest chip de asumare a responsabilitatii
in actu il face si pe Dumnezeu transparent. Dezvoltarea
omului in acest chip al responsabilitdtii devine astfel o crestere
intru asemdnare care Il transparentizeazi pe Dumnezeu.
11 face vizibil prin chipul omului care isi asuma responsabi-
litatea, care isi asumad acest exercitiu al responsabilitdtii.

Nu poti sa tii cordonul ombilical al ascultarii pana la
adanci batraneti, ,ascultatorul” imbdtranind, dar ramanand
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necopt. Un handicapat... ca sd zic asa... lipsit de autonomie.
Si am voie sa zic, cred, handicapat, pentru cd nu se
potriveste termenul dizabilitati, aici. E alt context. Dar cred
cd in DEX e si termenul handicapat. Politica corectd cred
cd ar trebui sd inceapd de la dictionare, ca sa ne usureze
comunicarea. Trebuie sd scoatd mai intdi cuvintele
nepotrivite. S4 nu mai stim de ele. Sa nu le mai insusim, sd
nu le mai folosim deloc. Atunci vor reusi sd instituie o
morald publicd clard: Asta poti face, asta nu poti face. Un fel
de societate, asa cum a instituit Calvin, in Geneva. Asa s-au
gandit unii reformati sd facd din crestinism vdtrai. Si sa le
dea na, na... celor care nu ascultd de ,norma crestind’..
Sa-i tortureze sau sd-i arda pe rug. Dar asta inseamna cd
taina omului si a credintei se disipd in lege. Se transmuta
crestinismul in respect strict si temere fata de reguld.
Hristos dispare. Un crestinism fard Hristos, nimic mai
sinistru.

Moralistii publici de azi nu mai au Evanghelia nici
madcar ca fatadd. Impun morala publica conform unui alt tip
de calapod. E o morald inversd, dar tot o formd de morald
publica se vrea a fi. Una prin care vor sa-si impuna propria
ideologie, substitut de spiritualitate. Vezi cd nu mai poate sa
vorbeasca liber cutare la televizor. Vezi prezentatori TV care
intrerup interlocutorii. Cer probe, in direct! Le spun cd n-au
voie si spuni asta, cd n-au voie si spund ailaltd. Indeamna
fatis la auto-cenzurd. Nu par sd-si dea seama ca intra intr-un
joc in care, de fapt, gireaza o morald publica ,facuta” de altii,
care, vezi Doamne, vor sa te faca responsabil. Evident, fard
nicio responsabilitate in fata lui Dumnezeu, fard nicio res-
ponsabilitate in fata realitdtii. Deci, fara exercitiul responsa-
bilitatii autentice care trebuie sa te dezvolte ca om, si care te
face sa spui lucrurilor pe nume: albului, alb; negrului, negru.
Nu pot sd nu spun cd negrul este negru, ca sd nu jignesc

45



[. MISAILESCU si NEOFIT

negrul! E negru, dacd e negru! Dar spunand negrului negru,
n-am spus cd negrul nu are valoare. Dar dacd e negru, e
negru. Albul, e alb. Trebuie sd numim corect lucrurile.

Si aici, un alt aspect important: cel ce priveste dezvol-
tarea omului. Spiritualitatea inseamna inevitabil si dezvol-
tarea noastrd si actualizarea unui potential. In mésura,
desigur, in care omul se actualizeaza... Este si o dezvoltare si
o actualizare a fiintei omului, asadar. Aici vorbim despre
crestinism, vorbim despre Filocalie, vorbim despre Chipul
nemuritor al lui Dumnezeu. Sunt aspecte formative pe care
de multe ori nu le evidentiem... Uneori stereotipizam si
vietile sfintilor. Extragem din ele tipare depersonalizate.
A fost un simpozion chiar la Vilcea, ieri-alaltdieri... Sfanta
era asa, asa, asa... Era in ascultare, postea, se ruga... Carac-
teristici-tipar ale cuviosiei. Dar care sunt datele ei spirituale
specifice, personale, pe care le putem scoate in evidenta?
Altfel, sigur, trebui sa facem si noi la fel, daca dorim sa fim
cuviosi... Trebuie sd ascultam, sa postim, sa ne rugam...

Hai insa sd vedem cum facem sd ne dezvoltam noi, cei
de azi. Hai sa vedem cum facem sd ne actualizam mai mult
ca fiintd responsabild sau ca om adevarat: Omul care se
dezvolta ca personalitate. Nu prea e nevoie de din acestia,
flescaiti, molai, dependenti, care stau ca in cuibar, ba chiar
ca in gdoace, pentru propria lor securitate si sigurantd.
Nu vor sd iasd. Nu vor deloc sa-si deschida aripile. Vor sd stea
acolo... la loc caldicel... Stau la confort, fard responsabilitati,
fara asumarea riscurilor.

Nu trebuie sa ne ascundem intr-o formare gelatinoasa.
Trebuie sd cdutam o formare mai consistenta. Una a practicii
responsabilitdtii, a omului adevarat, a omului transparent
pentru chipul lui Dumnezeu, chiar prin acest chip al respon-
sabilitdtii asumate. O formare a omului care se actualizeaza,
nu oricum, ci ca fiinta responsabild. Avem in atentie si alti
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vectori, de dezvoltare, de actualizare, de transparentd, ce au
ca temei constiinta si responsabilitatea. Si acestea sunt
elemente formative filocalice.

Sigur, nu sunt in limbajul clasic filocalic, dar sunt in
trena unei iubiri de frumusete romanesti cu amprenta unui
clasic filocalic ca Dumitru Stdniloae, asa cum ne e relevata
de Chipul nemuritor al lui Dumnezeu. Un volum in care,
reiterez, sunt pregnante dimensiunile personaliste, antro-
pologia hristologica, reperele perihoretice ale intalnirii si ale
comuniunii, asumarea cosmosului de cdtre om, coroand a
creatiei. Acestea reprezintd vectori care pot intra in
ydoctrina formativa”. Pot fi luati in atentie, si insusiti.

Si inca ceva: ,Constiinta responsabilitatii il ajuta pe om
sd-si accentueze constiinta de sine”. Deci constiinta res-
ponsabilitdtii te ajutd sa te adancesti si in constiinta de sine.
Te ajuta sd te precizezi, sa te identifici. Asadar, asuma-ti
tatd si tu ceva! Fii disponibil, la tot pasul, ca fata mosului!
Rdspunde oportunitatilor. Fii deschis catre initiativa.
Trebuie asumat, asadar, orizontul acesta al atentiei, al pre-
zentei responsabile. Si atunci iti accentuezi - daca-ti impli-
nesti o responsabilitate asumatd - si constiinta de sine.
Pentru ca te intrupezi, te implinesti prin act/actiune.

Si chiar ai citat aceasta, si intdresc inca o data si eu:
,2Constiinta responsabilitatii il ajutd pe om sd-si accentueze
constiinta de sine” si ,1i cere sd se implineasca tot mai mult
ca om”. Esti mai pregnant tu insuti. Te si implinesti mai mult
ca om 1in astfel de atitudini, in astfel de actiuni ce raspund
unor nevoi, chiar unor asteptdri nerostite. Asta te orienteaza
si in alt orizont formativ. Nu te lasda numai in zona contem-
plativa, ci te duce si in faptd, te duce si in actiune, te duce si-n
atitudine. Sub conditia de a fi constient, atent, prezent.

lar aceasta constituie o perspectivd formativa pe care
putem sd o ludm in atentie. De multe ori ne miscdm pe niste
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tipare - si acestea din ce in ce mai comprimate - structurate
din cateva formule ,de lucru”. Sunt valabile si sunt validate
de experienta. Dar - apropo de o Filocalie romdneascd, la
Parintele Staniloae, dar si de o Filocalie carpatind, la
Pdrintele Ghelasie - cred ca accentele puse pe persoand, pe
filiatie, pe cuvantare sau exprimare de sine, pe responsa-
bilitate, sunt mai relevante pentru actualitate.

Vorbim, nota bene, de o responsabilitate autenticd, ce
are in centru constiinta de sine, respectiv de o constiinta
cu dimensiunile fiintiale ale permanentei. Nu de orice
constiintd, vorbim. Nu vorbim de un simplu voluntariat.
Nu vorbim ca te trezesti de dimineata pur si simplu, si stii cd
nu dormi. Deci? Esti treaz. Constiinta de sine despre care
vorbim implica si o restaurare a fiecdruia dintre noi in ceea
ce suntem: chip dupa chipul si asemdnarea lui Dumnezeu.

Prin urmare, chiar restaurarea de sine - care este legata
si de o descoperire de sine, ca mister - este o cale mistica.
Nu e doar asa cd vreau pur si simplu sd md trezesc in
constiintd. Ca si cum ma trezesc de dimineata. Este o cale.
Presupune o angajare. Dar trebuie sd ai in orizontul tdu
formativ sensul descoperiri de sine, ce are repere mistice.
Are coordonate de acest gen. Coordonate iconice. lar faptul
cd, prin responsabilitate, Dumnezeu transpare in noi,
inseamna ca Dumnezeu devine mai vizibil, mai prezent.
Si este mai vizibil pentru cd devine lucrator in acest sens al
transparentizdrii noastre.

Este o responsabilitate care activeaza cu adevarat
profunzimile atunci cand este asumata ca fiind in numele lui
Dumnezeu, ca fiind lucratd inaintea Sa. Adicd, nu esti
responsabil doar ca responsabil, asa, auto-referential,
privindu-te-n oglindd, ci esti inaintea fetei lui Dumnezeu.
Aceasta inseamna ca ai in atentie toate aceste tinte: si sensul
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tau, si sensul lumii, si sensul creatiei, cel descoperit prin
revelatia intrupadrii hristice. Te misti responsabil, asumat, in
raport de aceste articuldri. Si atunci privirea e mai largd si
poate si capacitatea - a mea, a fiecaruia - de autonomie, de
independentad fireasca, se dezvoltd, creste... In sensul bun,
personalist, de bund seamd, nu in sensul egocentric...
In fond, egoul e in rasparul autenticei personalizari.

Nici comuniunea nu as zice ca pot sd o realizez numai
prin sau numai dacd stau intr-o ascultare permanentd care
nu are asumat si un raspuns propriu, asemenea Fiului lui
Dumnezeu. Daca translatezi parametrii unei ascultari de tip
monahal intr-o relatie de familie, vei putea lesne constata ca
nici copilul nu poate sa facd ascultare de padrinte, zi de zi,
intr-o formd de genul acesta. Sigur cd ar fi un confort pentru
parinte sa-l asculte odrasla, sa nu-i iasa din voie. Dar, chiar
asa fiind, la un moment dat tot este nevoie si de un exercitiu
al responsabilitatii. E nevoie de asumarea unor sarcini, de
ducerea lor mdacar la un grad de indeplinire, pe mdsura
varstei, fizice, psihice, spirituale. Existd si o dimensiune a
responsabilitatii ce trebuie dezvoltatda. Dacd nu ai exercitiul
responsabilitdtii, nu ai dezvoltare, nu ai actualizare. Fara
crestere, nu ai implinire. Trebuie sa-ti asumi, in fond,
un raspuns al ddruirii, sau chiar o jertfa de sine, in cele
din urma. Daca nu asumi propria ddruire si jertfa, nu poate
sd o asume altul pentru tine. Nu poti fi substituit. Daruirea
ta, e a ta, a mea, e a mea. Iti asumi chiar jertfa de sine cand
situatia o impune. Renunti la tine, jertfindu-te pentru
ceilalti...

Este relevantd aici relatia dintre constiinta si respon-
sabilitate, si aceastd tusd ce incrusteaza un chip al omului
care trebuie sa se dezvolte, care trebuie sa se actualizeze,
fiind chemat sa se implineasca. Acesta e un sens absolut
crestin, ce trebuie urmat...
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I.M.: [ata un alt citat - din Chipul Evanghelic al lui
lisus Hristos - referitor tot la relatia dintre constiintd si
responsabilitate:

Omul ,trebuie sd aiba constiinta despre raspunderea
lui pentru contributia ce o poate aduce prin viata, prin
gandirea si actiunea lui la progresul omenirii spre Imparitia
vesnicd, lucrand pentru pregdtirea ei de aici, sau a iadului
vesnic si, ca urmare, sa se sileasca sa aducd o contributie la
bine. Cdci o contributie in bine sau in rdu e inevitabila, dat
fiind cd nicio viatd omeneascad nu se trdieste fara influenta
asupra altora in bine sau in rdu. Chiar pustnicii au una”.

N.: Md gandesc cd pustnicii au o contributie pozitiva si
o influenta in bine, inclusiv nevdzuta, asupra tuturor, prin
fiecare in parte. Insd, apropo de progresismul de astazi, de
notat ci este si un progres al omenirii, dar spre Imparitia
Vesnica. Altceva este un progresism care inainteazd spre
nimic, spre invalidarea chipului autentic al omului, spre
largirea caii de degenerare umana sau spre asa-zisa imbu-
nadtire prin augmentare [A. Cea care, de fapt, il calca pe cap,
ca sa zic astfel, fara a desconsidera valorile IA, care sunt tot
niste produse la care - cel putin intr-o buna masura - parti-
cipd si omul. Sigur ca nu poti sd bagi mana in foc cd sunt
concepute numai de cdtre om, pentru cd spectrul cunoas-
terii, al inspiratiei, poate fi mai larg decat cel al gandirii si
simtirii umane. Pot fi si influente extramundane sau extra-
terestre ori intra-terestre, dacd vrea cineva sa le numeasca si
astfel... In sfarsit...

Trebuie sd ai constiinta rdspunderii tale pentru
contributia pe care o aduci (si) prin viata pe care o duci;
pilda vietii tale - cat putem fiecare, ca nu reusim sa fim atat
de exemplari si pilduitori... ,prin viata, prin gandirea si
actiunea” ta. Leaga: viata, gandirea, actiunea. Poate unii sunt
cat de cat pilduitori, dar altii suntem mai smintitori. Deci si

50



Congtiinta — Subiect Apofatic (I)

viata, si gandirea, si actiunea... care sustin un progres al
omenirii, nu fird un sens, ci unul spre Imparitia Vesnica.
Si ce faci, vietuind astfel? Lucrezi pentru pregatirea, pentru
venirea Impéritiei. De cAnd? De acum. De aici.

Altfel zis, fiecare, prin ceea ce face, bine sau rau, aduce
o contributie. E contributor... Dar trebuie sa ai constiinta, pe
de o parte, cd si tu contribui, si pe de alta parte, la ce
contribui. Si contributia ta de aici, de acum, poate aduce si
un progres... Sau o crestere, o dezvoltare, pentru cd termenul
progresism atdt a fost vanturat, ca aproape nu mai poti sa-1
folosesti in alt context. Are o reverberatie care te pastreaza in
altd conotatie, doar cand il auzi. Ins3, ideea de fond este c
exista si o crestere sau un progres al omenirii care poate fi
spre Impéritia lui Dumnezeu sau chiar spre cealalta directie,
tenebroasd. Si se lucreaza inca de aici, intr-o orientare sau
alta. Aici, de fapt, sunt si mizele majore - in jocul actual - ale
celor care lucrim spre a pogori Impéritia lui Dumnezeu, sau
ale celor care vor sa impinga lumea tenebrelor la suprafata.
Se ostenesc din greu sd ecraneze vazduhul, umplandu-1 cu
penumbre dispuse impielitdrii.

Evident, lucram in alta vie.

Dar trebuie sd avem constiinta acestei lucrari. Fiecare
trebuie sa ajungem la constiinta cd - vrem sau nu vrem -
prin viata, prin gandirea, prin actiunea noastrd lucram intr-o
directie sau alta. Aceasta ce inseamnd? Nu existd, tovarasi,
neutralitate! Mai ales la sfarsitul veacului, cum scrie in
Apocalipsa, ,cei caldicei vor fi scuipati din gura Mea”.
Nu poti sd o lasi asa la... cdldi, la foc domol. Te duci intr-o
directie sau 1n alta. E distributie pe extreme. Spre centru sau
spre circumferinta, dupa cum te lasi sau esti angrenat de
fortele centripete sau centrifuge in cernerea istorica. Nu poti
sa fii si pe cal si in cdarutd. Pentru ca nu poti s fii, chiar de-ai
vrea. lar presiunea e de asa naturd incat nu-ti poti permite sa
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fii cum vrei, in genul unei echilibristici. Ori te incingi, ori te
racesti. Nu prea merge... doar la jumate... Este o extremizare
fireasca din pricina tensiunilor care devin in mod radical
vectorizate.

Ins4, noi si ceilalti, fiecare, trebuie s3 ne situim intre
cei care au contributia in bine, intre cei care au respon-
sabilitate in aceasta directie hristica, pe care o cultiva si in ei,
dar o cultivad si in ceilalti. Existd o crestere sau un progres
personal, dar acesta poate fi si un progres comunitar si intr-
un anumit sens, chiar al omenirii per ansamblu. Sunt cumu-
lari personale si comunitare in aceasta directie a asumadrii
hristice. lar noi putem fiecare lucra intr-un sens ce are un
efect comunitar de crestere, de exemplu, ca mdrturie cresting,
spre Imparitia Vesnica. Altii sapa in alta vie. Treaba fiecaruia.
Si responsabilitatea fiecdruia...

Important este sd ai constiinta cd prin ceea ce faci,
oricine ai fi, si tu influentezi acest progres al omenirii — sau
regres, ma rog, dupd caz. Dar cu siguranta, in spatele
miscdrii istorice, existd inrduriri tenebroase si ceresti care
orienteaza fie spre Imparitia Vesnica, fie spre iadul vesnic.
Atentie! Si Imparitia, si iadul, vesnice! E subliniat, aici!
Adica e o vesnicie extinsa pe taramul binelui, dar, cumva, si
pe taramul rdului. Acum sunt inca intr-o inclestare tem-
porald, cat e fiecare implicat... prin reprezentanti ai binelui,
sau ai rdului... prin mine, prin tine, prin ceilalti... care par-
ticipd si au contributia lor. O contributie care se realizeaza
nu numai prin actiune, ci chiar si prin inactiune. Nu spun
non-actiune, pentru cd are alta conotatie. O contributie prin
gandire, prin viatd, in intregul ei. Si prin ceea ce simti, si
prin ceea ce traiesti. Si prin ceea ce esti sau nu esti exemplu
sau pildd celorlalti, sau model (ma rog - atat cat se poate).

Trebuie avuta constiinta unei influente asupra intregu-
lui comunitar, in aspectul vazut si nevazut. Aceasta constiintd
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ar trebui dezvoltatda mai mult si in spatiul ecleziologic, in
siajul responsabilititii. Insd, ar trebui extinsi si in spatiul
public. Desi, sunt voci care sustin ca spatiul public trebuie
golit de influenta bisericeascd, pentru ca acesta este un
spatiu laic al manifestarii politice a cetateanului, nu a
credinciosului, cdruia 1i este arondat spatiul privat. lar
Biserica sau omul credincios nu ar avea voie sd facd politicd,
decat dacd isi imbraca haina de cetdtean. Pdi nu facem
politicd, nenel...

Una e distinctia dintre public si privat, dintre sacru si
profan, dintre Stat si Biserica, si alta este separarea lor, pand
la contrarietate. Omul credincios trebuie sd aiba constiinta
implicarii in spatiul public din perspectiva crestina. Astfel de
aspecte de viatd, de gindire, de simtire, de actiune, se
exprimad si in spatiul public, ce are provocdrile lui. Ca atare
trebuie sd exprimi si public o constiinta si o responsabilitate
hristica, in raport de statut, de functie, de pozitie sociald, in
raport de toate aceste date care inrduresc si incarcd respon-
sabilitatea. De fapt, si indrumarul de spovedanie iti pune in
atentie sd spovedesti tinand cont si de responsabilitatea pe
care o are cel ce se spovedeste in raport cu semenii. Daca e
responsabil de un grup, de o comunitate, trebuie sa-si
implineascd responsabilitatea ca la carte.

Nu poti sa minti ca gibonul la televizor, cu imperti-
nentd crasa, cd duci pe culmi de civilizatie si progres
societatea romdneascd, cand tu faci ceea ce faci. Nu zic, cd si
noi trebuie sd ne pastram in cadrele autentice, fiecare. Si la
nivel personal, dar si la nivel comunitar si eclezial. Dar e
relevant faptul cd trebuie sa existe o astfel de responsabi-
litate. O constiinta a responsabilitdtii si a raspunderii fatd de
ceilalti. Si a mea fata de tine, dar si fata de fiecare persoand
in parte. Fata de toti, vii si morti, luati dimpreuna ca intreg,
pentru ca nu se refera doar la un progres individual, ci al
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omenirii. Este evident ca unii intind patura beznei peste
istorie, incercand sa o sufoce, in vreme ce altii cauta si-L
faca transparent pe Dumnezeu prin responsabilitatea pe
care si-o asuma, prin madrturisirea, in chip autentic, a
prezentei lui Dumnezeu in istorie. Se-ntelege ca atunci cand
Hristos zice cd este cu noi pand la sfarsitul veacului,
inseamna ca e cu noi si in istorie, cea in care patrunde
Vesnicia Lui. Despre aceasta vorbim, nu? Dar e cu noi, in
madsura in care cdutam sa fie in mijlocul nostru... totdeauna,
acum si pururea! Si-n vecii vecilor!

I.M.: Tot in Nota 701 se spune cd:

,Mdrirea omului, ca chip al madririi constiintei
supreme, se aratd mai ales in aceea cd devine constiinta
ipostasului supremei constiinte, cd prin lumina lui isi poate
comunica lumina si exprima constiinta si vointa Subiectul
supremei si desavarsitei lumini a desdvarsitei constiinte”.

Aici Pdrintele Staniloae foloseste termenii de constiintd,
ipostas, subiect, lumind. Ba chiar suprema constiintd, desd-
vdrsita constiintd, desdvdrsita lumind...

N.: Este o terminologie care ne deschide calea cu alta
cheie decat cea care foloseste termeni precum suflet, corp,
minte-nous, lucrarea mintii, gdndire-dianoia. Suntem in alti
termeni: constiintd, ipostas, subiect, la care adauga si pe cel
de lumind. Sunt si aspecte care tin de calificative superlative:
suprem, desdvdrsit etc. Dar aici as vedea ca fiind relevanta
aducerea in atentie a constiintei ipostasului, a constiintei
persoanei. Cdci despre aceasta vorbim, despre constiinta
persoanei, atunci cand ne referim la o constiinta a stdrii eterne
(in cazul omului). Dumnezeu e Treime de Persoane. Este
dincolo de noi, dincolo de constiinta noastrd. Nu este sinea
noastra profundd. Nu se confunda cu adancurile noastre.

Vedem cd madrirea sau slava omului este dupa chipul
slavei Constiintei supreme. Adicd, este asemenea. lar dacd
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asociem cu ce am vorbit anterior, putem spune ca e o marire
sau o slavd a constiintei omului, in raport cu slava sau
madrirea Constiintei lui Dumnezeu, care e Constiinta
Suprema. lar aceasta nu poate fi inteleasa metafizic. Trebuie
subliniat. Este implicata si o dimensiune hristologicd. Prin
lumina Lui, a acestui Ipostas, si prin lumina acestei
Constiinte se poate comunica si vointa Subiectului supremei,
desavarsitei lumini. E o comunicare idiomicd sau un chip de
intrepatrundere, care permite un transfer, si un anumit tip
de legaturd intre om si Dumnezeu. Modelul este Hristos,
care este Dumnezeu si Om. Omul se poate indumnezei.

Insd, indumnezeirea nu pune in lucrare subconstientul
sau inconstientul. Dimpotrivd. Indumnezeirea trece si ea
prin aceasta taind a constiintei persoanei. Sunt elemente de
hristologie care ne relevda modelul deplin al unirii ipostatice
intre om si Dumnezeu. lar aceasta ne cheama si pe noi la o
descoperire a propriului ipostas sau a tainei persoanei
noastre, ca fiind o taind a constiintei. Responsabilitatea
despre care vorbeam si anterior are si o taind a descoperirii
chipului constiintei in sine. Nu e o responsabilitate asa, la
prima mand, la cum iti vine. Tine si de o descoperire de sine
care scoate la iveald resurse de putere pentru cei care
lucreaza in via hristica... Sigur cd si in ravna intunericului
sau a iadului vesnic sunt trezite anumite puteri oculte care
nu lasa omul doar pur si simplu asa cum e. Omul poate fi
,2augumentat” si prin impielitarea unor duhuri rele.

Zona luminii constiintei este a celor care lucreaza spre
venirea, cu putere multd, a Imparitiei lui Dumnezeu. Exista
o lucrare hristica si o lucrare a harului in care centrala este
taina ipostasului sau taina persoanei. Cumva, acesta este
imperativul momentului. Acela al constiintei care este legata
si de o taind a ipostasului care — in cazul omului - trebuie
identificat. E un demers de personalizare. Tine de taina
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persoanei, de restaurarea si implinirea ca personalitate.
lar aceastd restaurare de sine, ma repet, tine de o abordare
experientiald, de o trdire misticd. Nu e doar asa cd ma iau ca
atare, dupd cum sunt, ci ma iau ca ,cel ce sunt”.., ca a fi, dar
in ordinea creata. Trebuie sd descopdr, prin urmare, acea
dimensiune a lui a fi care este o dimensiune creata de
Dumnezeul cel Viu, Cel care, cu adevdrat, poate afirma si
afirma despre Sine: Eu Sunt Cel ce Sunt.

I.M.: Asadar, omul se poate face mediul prin care se
poate exprima Dumnezeu. Deci, exista o perfectd compati-
bilitate intre firea umana si Firea lui Dumnezeu.

N.: Despre aceasta, de fapt, am vorbit inainte. Aici e in
atentie modelul hristic, Cel care aratd in Sine aceasta. Fiul
lui Dumnezeu se face fiul omului si aratd aceastd comu-
nicare, aceastd transparentd a chipului lui Dumnezeu prin
chipul omului. E o legdtura care nu duce nici la o contopire
monofizitd, nici la o separare nestoriand. De aceea hristolo-
gia a fost un cap de hotar, pentru cd pastreazd Calea, atunci
cand e Calea adevaratd, cea ortodoxa, a acestei transparente.

Ereziile hristologice, de fapt, rup contactul cu sursa si,
subsecvent, intortocheaza traseele. Scurt-circuiteaza fluxul
de transparentd. De aceea, cei care rup raportul cu Hristos
cel Adevdrat, Dumnezeu Adevdrat si Om adevarat, nu mai
sunt in aceasta situatie. les din aceastd asezare care-L face pe
Hristos transparent in ei, iconic. Nu mai sunt intr-o compa-
tibilitate - si mai mult decat intr-o compatibilitate — intre
firea umand si firea lui Dumnezeu, din care transpare
Hristos. In consecintd, nu mai sunt transparenti pentru
aceasta lucrare a lui Dumnezeu, pentru ca Hristos nu mai e
lucrdtor in ei. Sunt mlddite rupte de butuc. Nu mai au seva
hristica. Si atunci chipul lor nu se mai reconfigureaza iconic,
adica intru asemdnare. Devine opac. Nu mai permite o astfel
de transparenta iconica de chip in chip. Si de aceea trebuie
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inteles ca o hristologie reald, autenticd, cum e cea a Bisericii
Ortodoxe, nu este optionald, ci fundamentald, capitala -
pentru cd importantd e prea putin zis.

I.M.: Referitor la aceasta compatibilitate, Parintele
Ghelasie scria:

»Asa si noi Creatia avem Cele Dumnezeiesti in adancul
Firii noastre. Firea noastrd Sdndtoasd este in Asemadnare
cu Ordinea Dumnezeiasca. Prin comparare cu Ordinea
Dumnezeiasca ne putem vedea in ce mdsurd mai suntem
Sanadtosi, sau Bolnavi”.

Asadar: ,noi Creatia avem Cele Dumnezeiesti in adancul
Firii noastre”..

N.: Conteazd cum se inteleg cele dumnezeiesti si cum
se decripteaza adancul firii. In orice caz, nu trebuie si se
inteleagda in sensul in care inteleg orientalii, cum cd noi
suntem o scanteie divina. De ce? Simplu. Noi nu suntem o
scanteie divind... Aceastd tezd exprima un semi-panteism, ca
viziune - cum bine zicea Pirintele Ghelasie. Ins3, fiind
creati dupa chip si intru asemadnare, noi avem si o forma si o
structurd a noastrd in care trebuie sd se reflecte acest chip al
lui Dumnezeu, care tine de o ordine necreata, fiind o fire
dumnezeiasca.

Trebuie sd ne identificdm, sd ne recunoastem in raport
cu modelul in asemdnare cu care suntem si am fost creati.
Te raportezi, te compari cu ordinea dumnezeiascd, daca vrei
sa vezi de esti sdnatos ori bolnav. Nu e o decizie doar de
manual sau arbitrarda. Ai un sistem de referinta transcen-
dent. De fapt, dupa cdadere, omul nu mai stie care e chipul
sau autentic. Chiar si boala si sdndtatea trebuie raportate la
chipul real. Acesta este sita. Prin acesta se dis-cerne. Poate
nu degeaba se fac clasificdri cu privire la unele boli, chiar si
la cele psihice. Poate cd nu sunt lipsite de utilitate. Dar
clasificarea este ca si cum ai face o cartografiere a caderilor,
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cu consecintele aferente. Niciodatd insd, cartografia caderilor
nu-ti ofera tie harta autenticului chip, cel din care ai cazut.
Autenticul chip trebuie sd-l1 recuperezi prin raportare la
Model, privind la Arhe-Chip. Este o refacere a ordinii firii
prin raportare la ordinea dumnezeiasca. lar aceastd rapor-
tare nu se poate face decat dupad ardtarea Fiului lui Dumnezeu,
prin Intrupare. Numai prin Hristos! El e Modelul, El e
Icoana!

E o problemd de raportare iconicd, de asezare intru
modelul iconic hristic, deci. Doar asa poti sa afli adevarata
sinitate. In fond, adevirata sinitate - revenind la ce
vorbeam anterior - nu o poti descoperi pana la capdt sau in
profunzime, dacd nu tii cont de acea transcendere, de acea
responsabilitate, care survine din faptul ca esti subiect
transcendent. Altfel spus, trebuie sa iei in considerare acel
chip transcendent al omului, care-l relevd ca mister. Caci
dacd nu-ti descoperi, pand la capat, taina ta, poate cd esti
sdndtos, oarecum - in anumiti parametri —, dar cu certitu-
dine nu esti si deplin. lar nedeplinatatea nu poate sa nu-si
puna o amprentd asupra ta, inclusiv ca sdndtate. Nefiind
deplin tu insuti, nefiind intreg actualizat, personalizat, nu
poti sa fii nici complet sdandtos.

Este o trimitere dincolo de compatibilitate, in ce zici,
dar trebuie sa avem in atentie si un raport, o comparatie.
Faptul cd noi suntem creati dupa chip si asemdnare, nu e
irelevant. Sdndtatea nu e un ghici. Nu e un construct.
Structura aceasta, ordinea aceasta a firii noastre, pentru a o
descoperi in realitatea ei, are nevoie de un chip comparativ.
lar raportul comparativ este tot in ordinea personala.
Ma raportez la Hristos, ca sd-mi recuperez propriul chip.
Nu fac o introspectie, doar. Nu ma auto-configurez. Chipul
meu e dat. Eu trebuie sd-1 descopdr. Si n-o fac singur.
O fac impreuna cu Hristos. Adicd, o fac impreund cu Modelul.
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De aici caracterul iconic, din raportarea la modelul prototi-
pic. Aceasta este in ardtare taina crestinismului: Ne descopera
ca Modelul este Viu. Nu e un model abstract. Nu e ca si cum
construiesc o masind. Masina e reald, mobild, iar modelul e
imobil. In sensul modelului hristic,c Modelul e Cel care
infuzeazd si confera dinamicd, sau pune in miscare , masina”.
Modelul e asumativ, activ, participativ.

De aceea, din perspectivd iconicd, vorbim de asema-
nare si nu de imitatie. In asemdnare, noi suntem perso-
nalizati hristic. Sau, cum zice Pdrintele Ghelasie, si cum se
intdmpla de fapt, la modul real, noi suntem iconizati. Mai
precis, ne supra-personalizam hristic. E o personalizare a
noastrd in relatiile inter-personale, pentru ca existd un
contact, dar existd o supra-personalizare prin chipul hristic,
cdci Hristos e Dumnezeu si Om. §i, in sensul acesta, putem
spune ca ne regdsim adevarata fire prin comparare. Este o
comparatie iconica, intrucdt implicd modelul si, subsecvent,
asemdnarea. Doar asa poti sd-ti afli propriul chip, de fapt.

Altfel, de unde sa-1 iei? Cdci nu-l stii! A, cd ne facem
propriile noastre constructii, intruchipari... inchipuiri... Cam
ce-am fi... si cum am fi... E altd poveste... Ins4, constiinta de
sine, in sensul sdu fundamental, personalist, nu poate fi
castigata fara raportare la Hristos, fara o intalnire cu Hristos.
Nu ai cum. Nu ajungi la constiinta in viul sdu decat reme-
morand si invatand limbajul hristic. Constiinta de sine are
coordonate hristice. E firesc. Nu e greu de inteles. Are
origine in Cuvantul prin care toate s-au facut, in Cuvantul
care S-a intrupat la plinirea vremii, adica in Hristos.

I.M.: In Filocalia VIII, in Nota 871, Pirintele Stiniloae
scria:

,Omul trecand prin toate si ajungand la Dumnezeu da
de prima odihna. Aceasta prima odihna este scufundarea in
adancul lui Dumnezeu ca in Binele desavarsit si nesfarsit.
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Ea are ca model odihna lui Dumnezeu de dupa crearea lumii
sau revenirea Lui in adancul Sau nesfarsit din iesirea in fapta
creatiei.

A doua odihnd e intoarcerea mintii la sine, dar fara sa
iasd din Dumnezeu. E actul al doilea al odihnei. Daca nu ia
cunostintd de sine, mintea nu se poate bucura deplin de
odihna in Dumnezeu. Se accentueaza aci conservarea per-
soanei umane in unirea ei cu Dumnezeu. De aceea, numai
acum se bucurd deplin de unirea cu Dumnezeu, predandu-se
acestei uniri in cea mai clara constiinta de sine”.

N.: Constiinta de sine, chiar si in unirea depling,
ramane ceea ce este, in singularitatea sa. De fapt, aceasta
este autentica unire si reala unire cu Dumnezeu. In fond, ce
inseamna conservarea sau pastrarea persoanei umane in
unirea cu Dumnezeu? Nimic altceva decat o madrturie a
faptului ca aceastd constiintd nu se anihileazd, nu se dis-
truge, nu se aneantizeazd. Dumnezeu ne personalizeazad.
Dumnezeu ne evidentiaza si mai mult pe noi, fiind chipuri
dupa Chipul siu. In contrast, orientalii, in metafizica lor
mistica, sustin o stingere nirvanicd a luminii constientei.
O aneantizare intr-un ,absolut”. Dar ce absolut e acela care
te dizolva, in loc sa te sustind? Revelatia hristica ne incre-
dinteazd cd Dumnezeu ne implineste. Dumnezeu ne perso-
nalizeaza! Si nu e doar o conservare, in sensul ca nu e o
distrugere, ci e o pdstrare. lar pastrarea persoanei, in ce se
vede? In continuitatea constiintei de sine. Fird pauze, fird
goluri, fard absente.

Leagd persoana de constiintd si unirea interpersonald
de constiinta de sine. Tu pastrezi constiinta de sine in
aceasta intdlnire, in aceasta unire. Nu dispari. Dimpotriva.
Cu cat e mai mare unirea, cu atat e mai fina - sau mai
rafinata, mai subtila - constiinta de sine. Constiinta creste in
transparentd, unindu-se cu supra-constiinta divind. Evident,
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logica hristicd e alta decat logica auto-distructivitatii, de
tipul nihilismului nirvanic. Nu e logica ocultd a sarpelui care
se auto-devoreaza, care isi inghite coada. Acesta e un simbol
al unei circularitati auto-distructive. Nu existd cercul acesta
inchis, ca o vesnicd consumare de sine, in crestinism. Crucea
a pus capat acestei circularitati a creatiei care, in lipsa
Creatorului, se auto-devoreazd, necontenit, fara a ajunge
insd vreodata la capdtul acestei consumdri de sine.
O nesfarsita auto-devorare, fara reusita epuizdrii definitive.
E o teribild imagine a iadului. Un suicid perpetuu, de nerea-
lizat efectiv. O omorare fara moarte!

In Filocalia VIII, ne di un exemplu. Ne reprezinti o
analogie, o asemadnare: Asa (cum) Dumnezeu creeazd lumea
si se odihneste, (tot) asa omul ajunge la prima odihng,
trecand prin cele ale lumii, adicd tot prin creatie. Dupa cum
spune: ,Aceasta prima odihnd este scufundarea in adancul
lui Dumnezeu ca in Binele desavarsit”. Este o prima odihna,
printr-o scufundare in Dumnezeu, dar trecand prin toate.
Altfel zis, te poti scufunda in Dumnezeu prin intermediul
,a toate” cele create ca fiind bune foarte.

Pentru unii, aici poate fi un paradox, pentru ca se
refera la un ,Bine desdavarsit si nesfarsit”. Cum adica si desa-
varsit si nesfarsit? Un coleg povestea cum o d-na profesoard
de limba romana i-a spus cd desavarsit inseamna ca e ceva
deja rotund la care nu se mai poate adauga. E ceva complet
si, ca atare, ,mai desdvarsit” nu poate exista. Crestinismul e
o desavarsire nesfarsitd. Este o experientd care transpusa in
limbaj intra in logica antinomiilor, a paradoxului. Spiritua-
litatea nu poti sa o gandesti dupa un calapod pozitivist:
Te-ai desdvarsit? Gata! Ai ajuns la capat! S-a incheiat!

Uite cd, mistic, nu-i chiar asa. Limbajul asociat gandirii,
pe fondul unor experiente spirituale, dincolo de gandire,
intra intr-o prefacere. De unde folosirea antinomiilor cand
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experienta spirituald e mai largd decat poate concepe
gandirea si logica obisnuitd. Si aici avem o astfel de
experienta in Dumnezeu: ,Binele desavarsit si nesfarsit”.

E o odihnd care vine dintr-o scufundare in adancul lui
Dumnezeu. E o reald imersie in acest adanc al lui Dumnezeu,
dar ea survine - ca primd odihnd - trecand ,prin toate”, nu
ocolindu-le ,pe toate”. Detaliul e semnificativ. Prima odihna
este cea care survine ca urmare a trecerii ,prin toate”. Face
analogia cu Dumnezeu care creeaza toate, dupd care se
odihneste. Asa, si eu si tu, trebuie sd trecem prin creatia lui
Dumnezeu, prin toate, pentru ca dupd aceea sa ne odihnim.

Aceasta ar fi o primd treapta a odihnei, de inteles in
aceasta forma de analogie, oarecum, cu un act al faptuirii, al
crearii, caruia 1i urmeaza odihna. Dar nu e odihna ,de la
sine” sau ,de la toate”, ci este una in adancul lui Dumnezeu,
Cel in care si de la care sunt toate. E o odihna in care, intr-un
fel, 11 regisesti sau imbritisezi pe Dumnezeu (si) prin
creatia Lui... Ca sd zic altfel..., si prin faptuirea, prin opera
Lui. De fapt, in Hristos, dat fiind ca este si Om, nu doar
Dumnezeu, avem si creatia. Le avem pe toate in Hristos,
intrucat in Hristos sunt toate.

E un reper iconic de urmat intrucat ,are ca model
odihna lui Dumnezeu de dupa crearea lumii’, de dupa
faptuirea cea ,bund foarte” Dumnezeu creeaza lumea si apoi
revine in Sine. Se odihneste, dupa cele facute. Si tu intri in
creatia lumii, regasindu-L in urmele faptuirii Lui. Treci prin
toate, in Hristos, adancindu-te in Dumnezeu. Prin urmare,
poti sd ajungi la Dumnezeu prin toate. Nu negandu-le, nu
extrdgandu-te din toate, ci trecand prin toate. Exact cum
Dumnezeu le-a creat pe toate si S-a odihnit.

Si, de fapt, treci prin toate valorificind - apropo de
responsabilitate - si (pe) cele create, intrucat in ele este
pecetea paradigmaticd dumnezeiasca. Prin urmare, nu am
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doar o relatie cu Dumnezeu fard sa tin cont de celdlalt, fara
sa tin cont de continutul istoric in care ma desfdsor, de
intreaga creatie, de toti si de toate. Ce imi apare in cale, pe
Cale - un cuptor, o fantdnd, un pom... -, asemeni fetei
mosului din poveste, trebuie sd le re-fac pentru a-si implini
rostul si menirea. Asta iTnseamnad sa fiu si atent, si prezent, si
disponibil, pentru ca acolo unde imi ies in intdmpinare
astfel de oportunitdti, de a face binele, sd nu le ratez. Sunt
oportunitdti pentru care trebuie sd am ochi de vazut, la
momentul potrivit, cdnd apar. Pentru ca sunt oportunitati
cu care nu te mai intalnesti. Si magii s-au intors pe alta cale.
Dacd pe calea pe care au venit au avut oportunitatea sd
faca un bine si nu l-au facut, gandind ca pot sa-l faca la
intoarcere, conjunctura istoricd i-a fdcut sd se intoarcd pe
alta cale spre casa. N-au mai refdacut acelasi traseu.
La revedere! Asta, asa, ca exemplu ceva mai plastic. Trebuie
sd ai constiintd, sd ai prezenta, sd ai atentie vizavi de
oportunitdtile de a face bine. Trebuie sa te ingrijesti sd
impingi toate spre o crestere... Folosesc termenul crestere,
incercand, in mod reflex, sa ma detasez de cuvantul progres
— desi, dupa cum am vizut, el poate fi asociat si cu Impartia
lui Dumnezeu. Faptul ca l-a uzitat in exces o ideologie care
i-a pus o patina specificd, e altceva.

Ajungem la Dumnezeu trecand prin toate cele, deci.
Trecem si prin exterioritatea lumii, cdci aici e vorba si de
raportul dintre interior si exterior. A doua odihna e cea de
intoarcere a mintii la sine. Dar, si de data aceasta, fara sd iasa
din Dumnezeu. Este ca un act al doilea al odihnei. Ins3, prin
ambele, cumva, te scufunzi in adancul lui Dumnezeu, chiar
si trecand prin toate. Aceasta inseamnd cd nu e in joc un
dualism. Pe Dumnezeu il gdasesti si in acest fel, trecand prin
toate, ca o primd odihna cel putin. E o trecere in chip hristic.
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Nu e neapdrat neodihnd cand treci prin toate; poate fi
odihna si asa. Si chiar in conotatia aceasta a asemanadrii cu
Dumnezeu, Cel care creeazd lumea si se odihneste. Noi,
creatie fiind, avem alt statut. Nu putem sa cream noi lumea,
dar putem trece prin cele create, cum ar veni - asa inteleg eu -
spre Dumnezeu in care poti sa te adancesti. Te poti scufunda
prin cele create in acest adanc al lui Dumnezeu.

A doua odihna este cea a intoarcerii mintii la sine. Aici
vedem ca se schimba registrele terminologice. Dacd pana
aici am vorbit de constiintd, persoand, ipostas, acum inter-
vine mintea. La un moment dat apare si sufletul. Ambele
trebuie lecturate in contextul care le confera semnificatia
aplicata. Caci altfel, dacd fiecare interpreteazda mintea in
felul lui, asa cum 1i vine, dupa mintea lui, riscd sd nu
priceapa despre ce se vorbeste, desi pare cd ar intelege.

De aceea e oportund si o prezentare a structurii antro-
pologice, asa cum sustinea Avva Ghelasie ca isihasmul
carpatin sau practica iconicad se intelege, cu adevdrat, atunci
cand ai si antropologia iconicd ca reper, ca hartd. Prin
urmare, trebuie sa ai o hartd pe care trebuie sa faci identi-
ficari pentru a putea recunoaste apoi, pe teren, teritorii:
Care e tinutul mintii, care e tinutul inimii, care e tinutul
sufletului? Identificarea se face si in raport de natura solului:
naturd fiintiald sau naturd energeticd. Unii, cu lampasul in
frunte, o iau asa pieptis prin calificarea la locul de munca.
lar dacd mesterul le zice: ,Aduceti o gdleatd de curent’
vor cauta sa aducd o gdleatd de curent.. Fac ascultare!
Curent sd fie!

Deci, daca nu ia cunostintda de sine... mintea nu se
poate bucura deplin de Dumnezeu. Aceastd intoarcere a
mintii la sine, care nu scoate mintea din Dumnezeu, o face
sd se poatd bucura deplin de odihna lui Dumnezeu. Vedem

64



Congtiinta — Subiect Apofatic (I)

astfel o legare a experientei personale de constiinta de sine si
de cunoasterea de sine a mintii, fara de care nu se poate
bucura de Dumnezeu. Prin urmare, esti intr-o necunoastere
de sine, dar crezi si sustii ca esti pe cai mari in experienta
intalnirii lui Dumnezeu. Ca si cand, fard sd stii cine esti
proclami ca tu esti in aceastd intdlnire cu Dumnezeu, si ca
esti in mod real si deplin participativ. Nu te poti bucura de
aceastd odihna, decat fiind constient de sine. E acelasi lucru
cu ce spuneam anterior, dar din alt unghi privit, anume cd
nu este o aneantizare a mintii. Nu este o dizolvare a ei
intr-un divin impersonal.

Pe urma, as sesiza aceasta cunostinta de sine ca fiind
necesara, in mistica crestind. Si e extrem de tangibild, de
palpabila aceasta cunostintd. Cum sa te bucuri, dacd nu ai
cunostintd de sine? E o bucurie a ta, prin ce te identifici a fi!
Nu poate fi bucuria aceasta, fard cunostinta de sine!
Nu poate fi o beatitudine in dizolvare de sine. Aceasta e o
scranteala, de fapt. O scranteald misticd. Are o explicatie la
misticii metafizici, chiar ca asa-zisa beatitudine transcen-
denta. In sfarsit, nu intru in detalii.

In realitate e o dricie in aceast dorintd de neantizare.
E un fel de negare mistica a Originii. O negare dusd la
extrem. E un tipar demonic al caderii ca germene structural
al practicii respective. In fond, nici acea neantizare ca anihi-
lare de sine nu poate fi atinsa, propriu-zis. Asta, apropo de ce
spuneam - chiar la inceput - cd omul e vesnic vrea-nu vrea.
Nici sa fie, nu tine de el. Nici sd nu mai fie, nu tine de el.
Oricat s-ar aneantiza el, nu intrd decat intr-un tufis.
E adevarat, unul al naturii umane profunde. Cea descoperita
si de Buddha.

In fapt, nici acela care se sinucide, nu moare vesnic.
lese doar din aceasta existentd. Depinde cum intelege sau
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cum fsi reprezintda moartea, desigur. Dar nimeni nu se poate
distruge in sensul de dizolvare totald, de disparitie defi-
nitiva. Si pentru sinucigas moartea e tot o trecere, chiar daca
o face prin suicid. Si, la fel, si in aceasta formd mistica de
sinucidere ca aneantizare nirvanicd, ce este sinucidere
metafizica, nu este posibild disparitia. E terifiantd insa
aceasta sinucidere metafizicd care face din gustarea propriei
naturi o piatra tombald, vesnicd, de mormant. Este o golire
de sine la modul negdrii plindtatii dumnezeiesti, deplina-
tatea adevdrata.

La Padrintele Stdniloae vedem conservarea persoanei si
unirea cu cea mai clard constiinta de sine. Deci odihna -
daca vrei: isihia, ca sa trecem in registrul acesta al isihas-
mului ca liniste, ca odihnd - se poate intelege atat ca trecere
prin cele ale creatiei - dar ramanand adancit in Dumnezeu,
trecand prin ele —, cat si ca minte care ramane adancita in
Dumnezeu, dar avand cunostiinta de sine prin care se poate
bucura in aceastd odihna. Este o modalitate de participare,
de odihna intru bucurie. Nu este o odihnd a golirii de sine, ca
negare a participdrii si ca respingere a memoriilor Originii.

Aici este si o taind a isihasmului ca odihnd a con-
locuirii. E o odihnd a comuniunii... Odihna legdnadrii sufle-
tului in Dumnezeu. Aici foloseste insd termenul minte. lar
aceasta e o chestiune de punctat, anume cd, de multe ori, nu
se iau in atentie elementele ce tin de structura antro-
pologicd. Nu intotdeauna termenul minte, respectiv suflet
sunt intersanjabile. Trebuie devoalat sensul lor in context.
Aici e un risc al interpretarii prin decontextualizare, si al
desconsiderdrii limitelor interpretdrii. Caz in care, fiecare
interpreteazd cum ii vine, povestea, asa cum 1si construieste
reprezentarea, in raport de propria experientd si de modelul
pe care-] are asumat, constient sau inconstient.
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Sigur ca trebuie duse aceste aspecte in sfera constiintei
— cdci despre aceasta am dorit sa vorbim -, insd, trebuie
insusite coordonatele de identificare, pentru a sti ceea ce se
intelege prin constiintd, ca realitate, subliniez, pe care
trebuie sd o descoperim. Trezia-trezvia constiintei survine si
pe o cale de restaurare de sine. Aceasta se initiazd incepand
de la model, fapt pentru care prezinta un caracter iconic.

I.M.: Pdrintele Staniloae foloseste cuvantul constiintd
in multe expresii. De exemplu: constiinta de sine sau constiinta
nemuririi sau constiinta responsabilitdtii sau constiintd
nationald sau constiintd larg vazdtoare sau constiinta clard a
tainei iubirii infinite sau constiinta deplind de sine, de
Dumnezeu si de ceilalti sau constiinta de bdrbat si impdrat
sau constiinta prezentei lui Hristos.

Ce s-ar mai putea spune despre constiinta?

N.: Sunt expresii care trebuie vazute toate in raport de
fiecare situare in context. Nu trebuie tratate pur si simplu ca
formule. De-asta a fost bine ca ai venit cu citate, ca sa vada
contextul ideilor si cei care vor urmadri fragmentul original.
E relevant. Aceasta voiam sa zic — dar m-am luat un pic cu
detaliile —, anume ca si notele Parintelui Staniloae trebuie
citite ca explicatii sau comentarii, dar iscate intr-o contex-
tualizare. Prin urmare, daca privesti cu atentie, o sd poti
observa ca intr-un fel comenteaza ceva din Isaac Sirul, si in
alt fel comenteazd ceva din Sf. Simeon Noul Teolog.
Se vede cd modeleazad si moduleazda comentariul, pornind
deja de la niste date personalizate, specifice. Nu vine sd pund
lumina tare sau contrastantd, ca si cand ar impune recuzita
proprie prin reflectoarele aduse de acasa. Opereaza cu
materialul clientului, articuland punti in prelungire.

Si cele din Pdrintele Stdniloae pe care le postam pe
canalul de Telegram (chipuliconic) — micile fragmente din
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opera si notele din Filocalie -, trebuie primite si receptate
prin filtrul contextului. Nu trebuie luate ca niste apoftegme,
ca si cum n-ar fi fost rostite intr-un context, sau ca si cand
nu ar fi comentarii la un anume text filocalic, aflat sub
pecetea unui autor. Sunt elemente cu detaliu anume, perso-
nalizat. Trebuie decelate ca atare, si in raport de amprenta
lor subsidiard, implicita. La fel, toti acesti termeni pe care
i-ai evocat - dincolo de formule sau sintagme, cu spectru
mai larg - trebuie priviti si in contextul fiecdrui continut pe
care il transfera. Continut si autor, pentru cd se simte si
amprenta personald, marcatd de o anume subiectivitate.
Te stramtoreazd un anumit autor prin structura perspectivei
lui. Te conditioneaza prin matricea lui formativd. Asta, daca
vrei sa-1 explici, ramanand in siajul lui, si nu lucrezi cu o
substanta de tip turnesol pentru a crea un contrast tare, cu
reactie de diferentiere, de delimitare, pana la contrapunere.

Si la Sf. Simeon Noul Teolog vedem ca se poate
evidentia caracterul personalist al constiintei, dupa cum
remarca Pdrintele Stdniloae, care nu a contrapus acest
caracter altor scriitori filocalici, ci a cautat pepitele perso-
naliste, in acel text, pentru a fi semnalate, valorizate. Este
clar cd unele fragmente filocalice sunt mai ofertante, iar
altele sunt mai putin ofertante, din aceasta perspectiva a
personalismului. Nu poti sd extragi din toate textele si din
toti autorii actualitatea personalista. Evident e o selectie, cea
pe care ai facut-o, orientatd tematic. Sunt multe alte texte
marcate de contextul istoric si de un anumit specific.
De exemplu: influenta siriacd sau sinaitd, respectiv influenta
greacd. Modalitatea greacd are un anumit tipar pe care si-1
perpetueazd. Sunt si dezvoltdri elaborate, structurate pe
acest tipar. De aceea nu poti sa scoti nici total comentariul
din tiparul acesta, mai ales cand textul unui autor e ca si
turnat in tipar, cand face corp comun cu el.
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In acest sens mi-am permis si afirm ci in Chipul
nemuritor al lui Dumnezeu avem de-a face cu un exemplar
inedit de Filocalie romdneascd. Asa l-am evaluat eu. De ce?
Pentru ca resimti si o actualizare filocalica prin Pdrintele
Staniloae, dar sesizezi si un personalism anume, care i este
caracteristic. E adusd la zi dimensiunea filocalicd, prin
terminologie, prin formulare, prin perspectiva teologica
sinteticd si, in acelasi timp, prin adancirea intru pecetluire
personalista, singulara.

De aceea mi s-ar pdrea mai potrivit, pentru un roman,
sa preia chipul filocalic experiential - din Chipul nemuritor
al lui Dumnezeu -, care exprimd sau in care reverbereazad,
respira si un chip de trdire specific locului. Asta daca cineva
tine sd se orienteze dupa un model formativ cu o amprenta
intrupatd, locald. Ar avea un contact formativ cu o vedere
largd, dar si densd, concentratd, focalizata. Ar avea acces
astfel la o cale filocalica, deja de sintezd, intr-o viziune
calibrata triadologic, hristologic, pnevmatologic, oferitd
intr-o forma ce ia in considerare si o actualizare antropo-
logica, ce aduce in prim-plan persoana ca mister si perso-
nalismul comunitar.

Fara indoiald ca sunt actualizdri si in note, cele de la
subsolul Filocaliei (I-XII), dar notele la care ma refer, reite-
rez, au chiar destul de tare coloratura persoanei, a autorului
textului de referintd, respectiv a contextului si a specificului
in care a vorbit si scris, aspecte de care comentariul nu poate
sa se desprinda... Existd o profilare iconicad a realitdtii si o
limitd a interpretarii, de care vorbea U. Eco, care este valabila
si in acest caz al autorilor filocalici.

Parintele Staniloae a dorit desigur sa valorifice, deschi-
zand cdtre omul de azi, acele intelesuri vechi filocalice.
S-a folosit insa si de un limbaj prin care acestea se pot mai
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lesne explica, recepta. Nu vine in sens invers, intretindnd un
ermetism livresc, profitdnd de un limbaj devenit pe alocuri
criptic. E un mistagog, la modul propriu. Unul autentic si
fecund. Nu se foloseste nici de formule prin care ar putea
crea un contrast puternic, generand un cvasiparalelism cu o
anume exprimare filocalicd clasica.

Pentru omul secolului XXI, insd, mie mi se pare mai
folositor Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, chiar ca struc-
turd filocalicd modelatoare, ca directie formativd, pentru ca
accentul personalizat si relational e mult mai pregnant.
Aceasta e incredintarea mea. Existd poate si o coerentd mai
mare atunci cand se desfdsoard perspectiva trairii intr-un
limbaj al ipostasului, al persoanei, al constiintei, al perihorezei,
atunci cand vedem ceea ce inseamnd Hristos si Intruparea
Cuvantului in intreg contextul acesta marcat de perso-
nalism, cu tot ce inseamna el.

In Filocalie (I-XII), de altfel, nu spun o noutate,
termenii de facturda antropologica alterneazd. Pot fi diferiti
in raport de autor, fdrd a fi neapdrat intersanjabili. Uneori se
vorbeste despre minte si despre inimd, alteori despre suflet
ori despre duh. In consecintd, fiecare cititor trebuie si
priceapd, in context, ce a inteles autorul printr-un termen
sau altul, ori cum a pus problema, ca perspectiva, dincolo de
folosul pe care doreste sa-1 aiba lectorul ca practicd imediata.
Trebuie sa deceleze, dupa putintd, viziunea de practica.
De aceea, nu arareori, textul filocalic poate fi greu de inteles
sau chiar in mod gresit inteles, pe alocuri.

Multi fac confuzii, prin receptare si interpretare, cu
efect asupra practicii, inclusiv. E mai greu sd se descurce
cand au ,la ofertd” si mintea si lucrarea mintii, si nous si
dianoia, si inima si sufletul, si duhul si simtirea intelegdtoare
si smerita cugetare etc. Si uneori, din context, nu reiese
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neapdrat la ce te trimite un termen sau altul, mai ales daca
luam in considerare si o antropologie apofatica, de pilda.
Poate ar fi de folos practic ca la fiecare autor filocalic sa fie
expusa si structura antropologicd, cea pe care opereazd
experiential, dar si explicarea termenilor sau... mai stiu eu...
oferite detalii si precizdri de acest gen. Asta ca sa fie in
atentie — dimpreuna, si aceste aspecte — iar cititorul sa fie
preintdmpinat, prevenit de existenta unei grile a receptarii,
care sa filtreze directia, sensul si prin aceste considerente.

In Filocalia sa carpatind, Parintele Ghelasie a reusit sa
evidentieze antropologia iconicd si practica iconica asociatd
intr-un specific personalist, chiar ultra-personalist. Asta ca
sa folosesc formula care ar fi fost lansatd la adresa sa, chiar
de catre Andrei Plesu. Sintagma o stiu chiar de la Avva,
la urechile caruia ar fi ajuns, prin intermediari, cred, pentru ca
nu stiu sa fi avut loc o intdlnire directa, nici mdcar una
epistolara.

A venit cu aceastd deschidere misticd, autentic perso-
nalistd, in spatiul binecuvantat al Frasineiului. A dat nu
numai harta, ci si mijloacele si instrumentele potrivite
pentru a accesa, cunoaste si strabate teritoriul imediat, dar si
pentru a trece dincolo de el, pentru a explora si trai, in chip
isihast, taina persoanei si a dialogului inter-personal.
La Avva Ghelasie ai de fapt si viziunea si practica intr-un
intreg coerent, inclusiv ca limbaj. Ai o amprentd filocalica,
specific carpatind. Constati ca intelegi practica iconicd daca
intelegi deopotrivd si antropologia iconica, pentru ca ai si
harta in raport de care te desfdsori pe teritoriile experien-
tiale. Aceastd viziune te cheamd, dar te si ajuta sa descoperi
constiinta de sine a persoanei, cea care face posibil dialogul
inter-personal ca o comunicare-cuminecare reald de
constiinte, ca intalnire funciara intr-o ordine fiintiala.
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In acest sens mistagogic isihast cred cd e nevoie astizi
de o re-lecturad filocalica iscusitd, deschisa cu o cheie perso-
nalistd, cea care poate aduce in atentie si promova perspec-
tiva constiintei, cea a trezirii ei filocalice, de fapt. Inss, cred
cd mai putem sd vorbim si altadatda pe tema aceasta, caci e
destul de larga... ca sa nu zic stramtd... ingustd... cum e si
Calea, de fapt...

I. Misailescu si Neofit
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Sanadtatea Originara

— in Lumina Graiului Fiintial -

JJaina Rostirii Numelui Tdu, Iisuse,
Este Taina Odihnei Mintii,

Este Cuvantul dincolo de Minte prin care pot sd Vorbesc cu Tine.
In Numele Tdu voi Reinvdta Limbajul uitat direct de Suflet,
Imi voi Reaminti Rostirea Unicd ce Sunt eu Personal
Si voi Auzi Glasul Tau propriu Fiintial.

Cobordrea Gandului in Cuvant
Este Taina Trdirii Isihaste,

Cuvdntul fiind Vorbirea directd cu Dumnezeu.”’

In acord cu un giand extrem de ofertant pentru tema
abordatd aici, al matematicianului Gregory Chaitin®, ne

' Terom. Ghelasie Gheorghe, Integrala poeziei isihasmului carpatin,
Ed. Suflet Transilvan, Teliu si Ed. Platytera, Bucuresti, 2019, p. 51

* In perfect acord cu ceea ce am sustinut despre relatia dintre taina si
functia matematicii inteleasd in lumina descoperirilor lui Godel,
Gregory Chaitin afirma: JIntrebarea fundamentali: Ce este o demonstra-
tie? De ce este convingatoare? Ce este matematica? De fapt, demonstra-
tia lui Godel este o reductio ad absurdum a ideii unei teorii matematice
axiomatice formale. Godel, Turing si cu mine, fiecare in felul nostru
unic, afirmam din ce in ce mai emfatic cd matematica nu este o teorie
formald, nu este mecanicd. Ce este atunci matematica? De unde vin
noile adevaruri? In loc si spunem ce nu este matematica, ce ziceti de o
metamatematicd noud, optimistd, care spune ce este matematica si cum
o fac creativitatea, imaginatia si inspiratia sd progreseze? Caci, ca orice
organism viu, matematica trebuie sd progreseze sau se ofileste si moare.
Nu poate fi statica, trebuie sd fie dinamica, trebuie sd evolueze constant.
Si existd si alte intrebdri presante, in special pentru cei dintre noi care se
simt atat de atrasi, atat de obsedati de matematicd. Uneori ne intrebam:
De ce este atat de frumoasd? Ce anume ne atrage? De ce ne simtim atat
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indreptam spre ideea de ordine a creatiei, generata de
Logosul ziditor si pe cunoasterea interdisciplinara, pe cone-
xiunea perfect coerentd a domeniilor cunoasterii si a sferelor
realitdtii, intrucat ,in stiinta actuald se impune tot mai mult
cultivarea unui elan unificator, odata cu o selectivitate care
sa deceleze din cantitatea uriasa de informatii disponibile
ceea ce este trebuincios pentru recuperarea unei vederi mai
cuprinzdtoare.”

Chaitin afirmd cd ,niciun om nu este o insulda” gand
care este, de fapt, exponentul unei conceptii marcate de o
coerenta conform cdreia nimic in ordinea creatiei nu poate fi
gandit izolat, cd nimic nu existd decat la modul dialogal, in
chip de rezonanta cu tot si toate. Dupa expresia lui Florin
Caragiu:

,In reflectia contemporanid complementaritatea si
interconexiunea domeniilor cunoasterii au fost afirmate
ca un fapt fundamental, impus de necesitatea integrarii
feluritelor fapte si experiente ale existentei, ce pot depasi

granitele unor demarcatii cu rol practic si metodic.”*

de atrasi? Nu existd oare sfarsit pentru o asemenea frumusete? Lectia
fundamentald pe care am invdtat-o de la Godel este cd matematica nu
este o masind. Creativitatea este esentiald. Si este, de asemenea,
misterioasd. Uitati-vd doar la usurinta cu care rauri de matematicd
frumoasd au curs din pana lui Euler. Uitati-va la remarca lui Ramanujan
conform cdreia o zeitate i-a adus idei in timp ce dormea si cd nicio
ecuatie nu este valoroasd decit dacd exprimd unul dintre gandurile
lui Dumnezeu. Sau, de altfel, uitati-vd la credinta lui Godel ca
matematicienii pot depdsi teorema incompletitudinii intuind noi
concepte si principii ori de cate ori este nevoie pentru ca matematica sa
avanseze. Asadar, este timpul sd renuntdm la matematica staticd,
formald si, in schimb, sd incepem sd studiem creativitatea si modul in
care evolueaza ideile” Gregory Chaitin, Thinking about Gédel and
Turing, World Scientific Publishing Co. Pte. Ltd, 2007, p. 201.

? Florin Caragiu, Cunoasterea stiintificd in orizontul tainei, Ed. Platytera,
Bucuresti, 2020, p. 95.

* Florin Caragiu, Cunoasterea stiintificd in orizontul tainei, p. 79.
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Desigur, nu se poate evita o compartimentare in
domenii diverse a stiintei, dar ea nu trebuie, sub nicio forma
sa aiba un efect insularizant, nu trebuie sd pericliteze
circulatia libera, fluidda a sensului, trebuie sd presupund
frontiere deschise:

,Spre exemplu, convergenta preocupdrilor din diverse
ramuri ale matematicii, consecutivd ramificdarii dome-
niilor sale de studiu, a dus la descoperirea unor conexiuni
surprinzdtoare ce au fdcut posibild rezolvarea unor
probleme extrem de complexe si progresul general al
matematicii (...). In ultimd instantd, preocuparea prin-
cipald a cunoasterii interdisciplinare devine o cdt mai
bund cunoastere a experientei umane si o comunicare
cdt mai bund a acesteia, obiectivitatea cdpdtdnd o
consistentd intersubiectivd.””>

Trebuie, insd, subliniat faptul cd una dintre cele mai
importante realizdri ale stiintei in secolul al XX-lea a avut ca
efect spulberarea unor iluzii generate de un cadru de gandire
obiectivizant, mecanicist, determinist, in principal prin
intermediul relativitatii, mecanicii cuantice si a teoriilor
despre haos. Astfel, nu in ultimul rand, stiinta poate fi calau-
zitd de o intuitie holistica ce valorifica potentialul rational al
fiecarei forme de creatie si taina conexiunilor globale.

De asemenea, dacd pentru cunoastere este greu de
evitat calea logicii, este recomandabil sa fie urmat sfatul lui
Poincaré®, citat de Florin Caragiu, referitor la evitarea
rigiditatii logicii prin apelul la intuitie.

> Ibid., p. 83.

® Interventia lui Poincaré in dezbaterea filosofici despre matematica de
la inceputul secolului al XX-lea a avut efecte de duratd. Aspectele
importante de luat in considerare aici sunt apdrarea intuitiei impotriva
tuturor formelor de logicism si condamnarea vehementd a utilizarii
limbajelor simbolice; critica cercului vicios ca responsabil pentru toate
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Un concept fundamental, in perfecta relatie cu proble-
matica anterior expusa este tema adevarului. Adevarul a
suferit nenumadrate ,mutatii conceptuale” in istoria filosofiei,
fiind insd imuabil in triirea crestind. In ceea ce priveste
definirea lui in campul stiintei, acesta imbraca o formad
dinamicd, generatd de profilul oamenilor de stiinta marcanti
si de raportarea lor lduntrica la obiectul cercetarii.

Intrebarea lui Pilat din Pont: ,Ce este adevdrul?”’, isi
gdseste in stiinta un raspuns legat de indefinibilitatea
adevdrului in limbajul orientat spre obiecte si necesitatea
recursului la o metateorie mai bogatd. Cu privire la adevar,
filosofia lui Heidegger evidentiaza raportul dintre adevar si
demonstratie, mai precis conceptia sa despre faptul cd
explicitarea realizeaza intotdeauna doar punerea in relief a
ceea ce a fost deschis. Adevarul este astfel manifest, in chip
originar, ca iesire din ascundere, ca dezvaluire, si, important
din perspectiva filosofica, dar mai ales crestina, ca aratare in
lumind, in Deschisul Fiintei.?

antinomiile si influenta atat asupra lui Russell, care a fost determinat sa
adopte teoria tipurilor, cit si asupra lui Weyl, care a incercat o
reconstructie predicativistd a analizei matematice; lupta cu Hilbert
pentru utilizarea circulard a inductiei in demonstratia consistentei
aritmeticii; discutiile sale cu Peano si Zermelo despre teorema Cantor-
Bernstein si despre demonstratiile predicative in general.

7 ,Aderenta si alipirea la viata dumnezeiascd constituie sansa regenerdrii
spirituale si a redobandirii sdnatitii fiintei create. In sens crestin, taina
nu ingrddeste accesul la adevdr, ci dimpotriva, deschide accesul la
descoperirea si experierea adevarului si probarea lui in miezul unui
eveniment de relatie si comuniune.” (Florin Caragiu, in Cuvantul inainte
la Ierom. Ghelasie Gheorghe, Taina vindecdrii. Medicina isihastd)

8 Accentuandu-i-se caracterul paradoxal si intens-original, misterul nu
cade in afara esentei adevarului, el, definit ca «ascunderea a ceea ce este
ascuns», el reprezinta, dimpotriva, un element constitutiv in scenariul
adevarului, elementul care preexistd acestuia (das vor-wesende Wesen),
dar fard de care el nu poate fi totusi conceput. «Starea de ascundere este,
ganditd din perspectiva adevarului ca stare de ne-ascundere, starea de
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Din perspectiva crestind, dupa expresia Parintelui
Ghelasie, ,filosofii se incurca insd, undeva’, in sensul ca nu
au acces la Fiintd atdta timp cat aceasta ramane fara Chip si
nici la Adevar, atita vreme cdt acesta intra in chingile
definitiilor care 1i conferd aura inseldtoare (si lipsita de viatd)
de principiu®, neinfatisandu-L ca pe ceea ce Este: o Persoana.

ne-ascundere (Un-entborgenheit), si, ca atare, ne-adevdrul cel mai
propriu si autentic al esentei adevarului.» Orice scoatere din ascundere —
nu poate avea loc decit pe temeiul stdrii de ascundere. Lasand-sa-fie
fiintarea, Dasein-ul se raporteaza la starea de ascundere, ce-i drept in asa
fel incat starea de ascundere insdsi 1i ramane ascunsa. Pentru Heidegger,
acesta este misterul. (...) Aceasta inseamnd ca gindirea care gandeste
fiintarea in intregul ei se loveste de starea de ascundere, o experi-
menteazd ca esentd originara a adevarului si o afla deci ca neadevar.
E drept ca starea de ascundere este elementul purtator al oricarei
scoateri din ascundere, dar in mod obisnuit - si aceasta inseamnd in
traditie - suntem atat de orbiti de ceea ce se afld scos din ascundere,
incat starea de ascundere insdsi, misterul, cade in uitare. Aceasta se
intdmpld si in metafizicd; ea gandeste, ce-i drept, fiintarea ca atare... dar
starea de ascundere ca atare nu a devenit niciodatd obiectul ei. Uitat
fiind, misterul nu devine defel neputincios; efectul acestei uitdri se
manifestd prin aceea cd omul se cramponeazd de ceea ce este accesibil si
se comportd ca si cum ar fi stipanul absolut al fiintarii.” (Note la
Intrebarea privitoare la tehnicd in Repere pe drumul gandirii)

9 ,Teologic crestin, FIINTA fiind in Sine [POSTATICA, nu mai este
nevoie de o Personalizare HARICA. Filosofii considera FIINTA imper-
sonald, care Se Personalizeazd prin Energiile HARICE. Noi distingem
IPOSTASUL-PERSOANA in Sine de Intelepciunea HARICA a Sa.
Filosofii spun ci la inceput FIINTA creeazi Intelepciunea Divini si
aceasta apoi Creeazd Lumea. In crestinism nu se admite asa ceva.
IPOSTASUL FIINTIAL al CUVANTULUI Creeazd direct si PERSONAL,
chiar dacd este insotit de HARUL Sau. Sofianismul incearcad gresit o
Personalizare a Intelepciunii HARICE. Filosofii considerda FIINTA
impersonald, care apoi ca HAR se face SPIRIT-Intelepciune Personali.
Crestinismul reveleazi FIINTA deja ca PERSOANA si din aceasta ies apoi
Energiile HARICE de PERSOANA FIINTIALA. Intelepciunea Divind nu
este masca-persoand, ci este Energie de PERSOANA FIINTIALA dincolo
de HAR. Filosofii nu puteau gasi dezlegarea problemei iegirii Divinului din
Sine insusi in creatie, de aceea folosesc «intermediarul» Intelepciunii.
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Acolo unde se arata Adevarul sunt antrenate insa si limitele
gandirii umane:

,Onestitatea si, implicit, smerenia demersului
stiintific autentic sunt evidentiate tocmai de perma-
nentul raport de evaluare a limitelor gdndirii umane pe
care (Godel) il desfdsoard in toate aborddrile sale, ceea
ce duce la o continud depdsire a autosuficientei. Fideld
acestei vocatii peratologice, stiinta insdsi dezamor-
seazd hybrisul scientist, ldsdnd loc permanent unui
orizont deschis simultan spre taind si descoperire.
Utopia mecanizdrii stiintei a fost demontatd din inte-
riorul matematicii insdsi, ajungdnd intelegerea umand
sd realizeze caracterul ei nesaturat in raport cu orice
formalism si, implicit, dimensiunea personald a

constiintei ce transcende orice rationalizare formald.” "

Dacd am ajuns la limitele gandirii am ajuns si la limi-
tele limbajului. Uimeste poate afirmatia Parintelui Ghelasie
cd ,inainte de gand este Cuvantul’, dar este logic (supra-
logic, de fapt) valid c4, in ordinea Creatiei, zidirea este aferentd
rostirii fiintiale, iar ceea ce grdim noi acum, in conditia caderii
este vorbirea iesita din energia creatd a functiei intelectului.
Totusi, ceva este aproape de ce se Rostea in chip originar.

Astfel, ajungem in acest punct sa vedem o lumind mai
puternicd pe conceptul de sdndtate. Limbajul si sdndtatea
sunt conectate fiintial. Aici intervine, in acord cu gandirea
ghelasiand, rolul poetului autentic”, caruia ii este limpede ca

Viziunea crestini rezolvi aceasta tocmai prin PERSOANA FIINTIALA, din
care apoi izvoriste HARUL-Intelepciunea” lerom. Ghelasie Gheorghe,
Mystagogia Icoanei, Editura Platytera, Bucuresti, 2010, p. 54.

* Florin Caragiu, Cunoasterea stiintificd in orizontul tainei, p. 162.

" ,Poezia e o vedere in ghiciturd a starii veacului viitor, in care domi-
nanta legilor asupra cuvantului va fi rdsturnatd. Imaginea universului e
recreatd pe mdsura cuvantului. Stdrile sufletesti nu mai alterneaza
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Adevarul este o persoana si astfel transcende demonstratia,
ii este clar cd rostirea de origine este de tip poetic, asa cum de
altfel, pe linia lui Holderlin, o aflase si Martin Heidegger®.
Acest duh al intelegerii a ceea ce se Spune in chip esential
strdbate intreaga opera ghelasiand, a cdrui viziune pentru a
deveni explicit in capitolul final unde aflam care este esenta
sandtdtii in contextul dialogal al stiintei puse in lumina
tainei in lumea contemporana.

opozitiv sau excluziv, ci se intrepdtrund si se concentreazd intr-o unicd
stare de gratie, ce le integreazd si le depdseste in orizontul unei
resurectii a cuvantului creator de spatiu. (...) Poezia exprimd partdsia
acestei lumi create la viata Celui ce este, Care si-a pecetluit chipul in
zidire. Cu o indefinita nostalgie a paradisului si o tainica atractie fatd de
Imparitie, poezia are impulsul nestavilit al transcenderii stirii actuale a
lumii; o transcendere ce poartd in sine lumea pentru a o renaste si a o
inscrie pe traiectoria epectazei, a unei inaintari infinite in taina lui
Dumnezeu si a unei prefaceri din slavd in slavd. Urmand vocatiei sale
orfeice si mesianice, poezia e in acelasi timp pogordre liberd in
tenebrele existentei, spre a scoate de acolo in ndvodul cuvantului
anima, sufletul cdzut din prim-planul vietii, lumina ce pulseazd in
intuneric, pe care Iintunericul n-a cuprins-o, chipul umbrit, dar
nedesfiintat si indestructibil, al fiintei. Lumina aurorald a poeziei e
liberd de aversiune, adversitate si respingere, alunecand fdra frecari sau
impiedicdri pe toate contururile existentei, focalizind prin detalii o
atmosferd compatibild cu libertatea duhului. Poezia e o impletire
paradoxala intre rational si irational, ce antreneaza o miscare stabild a
mintii, un flux emotional ce deceleazd prezenta inefabild, amprenta
sufletului. Poezia are nostalgia trupului mistic ce cuprinde sufletul si
corpul fard contrariere.” (Florin Caragiu, Ca sd vezi si sd-nviezi, Prefatd,
Editura Platytera, Bucuresti, 2020)

 Acelasi poet de la care am auzit vorba:

Insd acolo unde existd pericolul

Se iveste si ceea ce aduce salvarea.

ne spune:

... In chip poetic locuieste omul pe acest pdmant.

Poeticul aduce adevdrul in strdlucirea a ceea ce iese la iveald stralucind
cel mai pur. Poeticul strdbate orice artd, orice scoatere din ascundere
care aduce in sfera frumosului tot ceea ce fiinteazd in chip esential”
(Martin Heidegger, Repere pe drumul gdndirii, p. 163.)
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Astfel, Avva Ghelasie afirma:

,Fiinta se Rosteste dar nu se Numeste. Eul, Duhul,
Spiritul, sunt Rostiri in Sine, nu sunt Numiri-definiri-
fiintdri-functionalitdti-fenomenalitdti.  Eul,  Duhul,
Spiritul sunt Cunoastere Misticd Directd, nu prin
Intermediari-Instrumente. Eul, Duhul, Spiritul nu sunt
facultdti-functionalitdti, ci Fiintd Insdsi care se
Rosteste pe Sine, nu se Numeste de ceva din afard de
Sine. Aceste Rostiri Mistice ale Fiintei Sufletesti nu sunt
Gnosticd, sunt ca si Revelatia Treimii Fiintiale
Dumnezeiesti. Acestea sunt Rostiri Mistice Revelate,
care in pofida Transcendentalitdtii lor, se Descoperd
totusi chiar si Cunoasterii Discursive din afara Fiintei.
Rostirea Poeticd este consideratd singura posibilitate de
Rostire a Fiintei de catre Limbajul Instrumental al Con-
ditiei noastre de Creatii. Mistica este Poezia Transcen-
dentald. Rostirile Mistice sunt Poeziile Transcendentale.
Acest Limbaj Mistic este Rostirea Revelatiei despre
Fiinta in Sine, ca Dumnezeu si ca Suflet”

,Fiecare CUVANT FIINTIAL
Izvordste o Razd de HAR
Si fiecare Razd de HAR
Are in sine CUVANTUL ARHECHIPAL™

(leromonah Ghelasie Gheorghe)

Limbajul este in mod direct conectat cu starea de

sdndtate sau, dimpotrivd, de boald a fiintei umane. Dupd
cum sustine Avva Ghelasie:

B Jerom. Ghelasie Gheorghe, Dialog in absolut, Editura Platytera, Bucuresti,
2007, p. 161.
" Terom. Ghelasie Gheorghe, Integrala Poeziei Isihasmului Carpatin, p. 153.
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,Cea mai mare nenorocire a spiritualitdtii de astdzi
este destructurarea limbajului pdnd la orgia unui
antilimbaj ... Restructurarea Limbajului va fi viitorul
Spiritualitdtii Viitorului. Cuvdntul-Fiul Lui Dumnezeu
este Chipul in Sine al Limbajului. De aceea Redesco-
perirea Limbajului Hristic va fi Salvarea Viitorului.”

Exista o legatura fundamentald intre cuvinte si lucruri,
relatie pe care omul contemporan, prins in plasa imperativelor
materiale, nu o mai percepe in esentialitatea sa. In contextul
credintei crestine, ne raportdm constant la importanta
intrupdrii Cuvantului - Dumnezeu, ldsand insa adesea o bresd
aparent insurmontabila intre ce ni se spune si ceea ce
intelegem legat de actul supratainic al Intruparii Logosului.

Este necesara, in cadrul demersului nostru, o calatorie
printre jaloanele reprezentate de acceptiunile termenului
logos, pentru a ne raporta, de fapt, la lumina pe care ne-o
transmite revelatia adusa de Evanghelia Sfantului Apostol si
Evanghelist loan, care s-a dovedit atat de rodnicda intr-un
spatiu in care metafizica logosicd avea o istorie indelungatd,
in Grecia mitului si a filosofiei, in care, de la Heraclit citire,
logosul functionase ca principiu, asteptand sa fie identificat
ca ceea ce este, ca Persoana treimics.'

Un aspect de o importantd semnificativd pentru
demersul nostru este relatia care se stabileste intre gandire

" lerom, Ghelasie Gheorghe, Isihasm. Dialog in absolut, p. 6.

% Tn acest sens, Sfantul Cuvios Sofronie de la Essex, afirmi: ,Grecii, prin
filosofie, au ajuns la cele mai inalte mdsuri ale dezvoltarii duhului
omenesc si, prin limbd, au izvodit cea mai desavarsitd formd cu putintd
a expresiei cuvantului omenesc. Aceastd formd, prin pronia lui
Dumnezeu, a preluat-o si a folosit-o Biserica lui Hristos in rugdciunea
sa, de-a lungul a doud milenii.” Cuv. Sofronie Athonitul, Vom vedea pe
Dumnezeu precum este, traducere din limba rusd de lerom. Rafail
(Noica), Editia a treia revazutd, Ed. Manastirii Stavropighie Sfantul Ioan
Botezdtorul, Essex, Marea Britanie, 2023, p. 267.
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si rostire, intre gand si cuvant, intre ceea ce mintea
plasmuieste si buzele graiesc. La modul general acceptat, ne
este destul de limpede, in chip axiomatic aproape, ca intdi
gandim si apoi spunem, ca gandirea precede limbajul, ca
intdi detinem un gand care apoi se face cuvant, cd motorul
creator al facerii, al punerii in lucrare este gandul.

Aceasta este una dintre incurcdturile de cdpdtai ale
filosofilor si ale tuturor celor care nu faca saltul din planul
intelectului in sfera apodicticd a ratiunii, care confunda
duhul silogistic cu proba adevarului, care nu cuteazad a privi
spre perimetrul supralogic care constituie motorul intele-
gerii pus In miscare de suprataina supralogicii treimice.

Retinem, pentru moment, cd existd madsti ale rostirii,
trepte ale graiului spre esenta, popasuri ale insotirii
gandului cu cuvantul, panad la locul de odihna odraslit de
Graiul de duh. In acest sens, revelatoare sunt cuvintele
Sfantului Sofronie de la Essex:

,Graiul omenesc este menit sd exprime realitdtile
mai multor planuri: planul vietii de zi cu zi - al nevoilor
firesti; mai este, apropiat acestuia, dar totusi osebit -
cel al simtadmintelor si al patimilor sufletesti primitive;
apoi este limbajul demagogiei politice; cel stiintific, filo-
sofic si graiul poetic; in sfarsit, mai inalt decdt toate —
graiul Dumnezeiestii Descoperiri si al celorlalte legdturi
intre Dumnezeu si oameni - cel Liturgic.””

In Cuvant inainte la Medicina Isihastd. Taina vindecdrii,
Florin Caragiu remarca in chip semnificativ cd aderenta si
alipirea la viata dumnezeiascd tainica constituie sansa
regenerarii spirituale si a redobandirii sanatadtii fiintei create.

7 Cuv. Sofronie Athonitul, Vom vedea pe Dumnezeu precum este,
traducere din limba rusd de lerom. Rafail (Noica), editia a treia
revazutd, Madnastirea Stavropighie Sfintul Ioan Botezdtorul, Essex,
Marea Britanie, p. 266.
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In sens crestin, taina nu ingrideste accesul la adevir, ci
dimpotrivd, deschide accesul la descoperirea si experierea
adevdrului si probarea lui in miezul unui eveniment de
relatie si comuniune.

In aceasti luming, taina se afirmi tocmai ca o cale
directd spre depdsirea limbajului caderii care este indisolubil
legat de sanatatea omului. Stiinta vine si ea, prin reconsi-
derdrile propriilor descoperiri, sau prin abordarea savant
smerita, precum cea a lui Kurt Gédel, cum ca adevarul nu se
situeazd in sfera demonstratiei, sau mai bine zis, nu este
epuizat de aceasta, iar miza autenticitdtii se afld in nevazut,
vine sa valideze functia tainei in ceea ce se doreste in aceasta
lucrare a se evidentia ca fiind ontologia sanatatii.

Adevarul si, implicit, cunoasterea se prezintd astfel ca
demersuri ce se aplica realitatii sufletesti si nu unei zone
aride a demonstratiei, a corespondentei sau consistentei
unor enunturi:

,Se observd cd intdlnirea cu addncul propriului suflet
este un dar dumnezeiesc si cd aceastd regdsire se face
intr-o anumitd stare de spirit, in prezenta unei persoane
care trdieste, asumdnd lduntric exigentele adevdrului.
Cunoasterea nu este intemeiatd pe propriile puteri,
existind convingerea unei ilumindri ce depdseste capa-
citatea proprie. Totodatd, se poate remarca dimen-
siunea interioritdtii cunoasterii, a dialogului intraper-
sonal care presupune efortul existential si mistagogic
de contemplare a tainei propriului suflet. In conditiile
unei cunoasteri excesiv tehnicizate care favorizeazd o
dispersie spre cele exterioare, recuperarea interioritdtii
in cunoastere devine o exigentd semnificativa."®

® Adrian Lemeni, Adevdr si demonstratie. De la incompletitudinea lui
Godel la vederea mai presus de orice intelegere a Sfdntului Grigorie
Palama, Ed. Basilica, Bucuresti, 2020, pp. 167-168.
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C4 sdndtatea este un concept ce tine de sfera onto-
logicului este de ordinul evidentei, pentru cd, originar
vorbind, omul se misca doar in sfera fiintialitatii pure, boala
fiind un sindrom al caderii, al pacatului care, asa cum ne-a
argumetat Avva Ghelasie, nu are niciun fel de consistentd
ontologicd. Astfel, sandtatea se inscrie in sfera cunoasterii
care tine de atingerea apofaticd a tainei, de recuperarea
dispozitiei dialogale fiintiale cu Creatorul.

Vindecarea in forma ei integrala nu poate fi realizata in
afara refacerii conditiei euharistice afectate de o deviere de la
tinta si menirea fapturii legate de taina unirii cu Dumnezeu.
Medicina isihasta prezinta viziunea privitoare la constitutia
omului si a creatiei in general in deschiderile ei practice, ce
vizeazd constiinta liturgica, precum si aspecte ce tin de
dinamica vietii psiho-fizice in contextul general al existentei.
Vindecarea omului pleacd de la restabilirea capacitatii sale
de deschidere si relationare in sine si dincolo de sine prin
constiintd, memorie si limbaj, ca moduri integrale ale fiintei
create dupa chipul lui Dumnezeu.

Apelul la ceea ce transcende planul energetic al fiintei,
al reflectarilor miscdrilor sufletesti, vizeaza reintegrarea
functiilor scindate intre ele, angrenate intr-o logica anta-
gonista a autonomizdrii pdrtii si dominatiei sale asupra
intregului. Sunt avute in vedere influentele reciproce intre
diversele planuri si importanta reorientdrii fiecaruia dintre
ele spre participarea la taina Logosului intrupat si la
limbajul sacru al vietii. Isihasmul crestin urmadreste o iesire
din logica bolnavd a caderii, marcatd de conflictul finali-
tatilor, si o regasire a intentionalitatii spre comuniune in
toate actele si atitudinile vietii. Alimentatia isihastd insasi
concretizeaza acest deziderat, prin modelul iconic pe care-1
asumd. Distorsiunea profunda a vietii este remediata nu
doar prin tratarea efectelor ei ce merg pand in planul
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inconstient si biologic, ci prin reconectarea experientei
umane sub toate aspectele ei la Trupul lui Hristos cel Inviat,
icoana unirii creatiei cu Sfinta Treime, Izvorul de har
tamdduitor si sfintitor.

Dacd a devenit limpede ca adevdrul este o Persoana si
cd, astfel, cercetarea viului nu are nicio finalitate cu sens
dacd nu std sub umbrela de sens a Vietii, decurge cu o
necesitate supra-logicd faptul ca sandtatea isi are originile in
altceva decat in buna functionare a unui ansamblu constituit
din energii create. Cunoasterea medicala este, pana la urma,
cercetare de tip stiintific, deci, prin prisma ideilor centrale
ale edificiului duhovnicesc ghelasian, ea se deschide in mod
firesc in orizontul Tainei.

Astfel,

yJocmai ca urmare a constientizdrii fondului originar
bun al creatiei, remarcdm un aspect recuperator si
integrator, ce (re) orienteazd imaginea existentei create
si viata ei concretd, spre lumina chipului dumnezeiesc,
in directia desdvdrsirii creatiei in contextul iconic al
unirii omului cu Dumnezeu.” "

Prin prisma teologiei asezate in discurs de Pdrintele
Ghelasie, putem deduce faptul ca isihasmul de tip carpatin
zugraveste o modalitate iconicd, integratoare, de intdlnire a
teologiei cu stiinta, fard amestecuri care sd deformeze sau sa
falsifice ambele parti.

Aici intervine interogatia fundamental legatd de rolul
stiintei in recuperarea sandtatii omului. Existd un rol
terapeutic al stiintei. Fard urmd de echivoc, Florin Caragiu
oferd raspunsul insistdnd asupra faptului ca latura tera-
peuticd a stiintei nu se poate implini fard recursul la o
cunoastere participativd care sd tind seama de apofatismul

* Florin Caragiu, Cunoasterea stiintificd in orizontul tainei, p. 164.
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iconic al fiintei create si de raporturile sale cu Dumnezeu,
Cel care a zidit-o si 1i poartd de grijd prin toatd iconomia
existentei.

In piesa de teatru Hamlet a lui William Shakespeare
exista un moment in care Polonius il intreaba pe Printul care
parea absorbit de lectura unei carti (episod din simulacrul
nebuniei prin care Hamlet isi propunea demascarea tradarii
de la Curte), ce anume citeste, rdspunsul fiind: , Words,
words, words..” replicd tradusd in limba romana: ,Vorbe,
vorbe, vorbe...".

Am mentionat acest fapt pentru cd limba romana
reuseste sa stabileasca diferenta de esentd dintre cuvdnt si
vorbd, dintre vehiculul de sens purtand incarcdtura substan-
tiald originard (cuvantul) si forma cadavericd a rostirii
(vorba), deposedatd de fondul fiintial adanc al cuvantului.
Vorba este cuvantul cazut din cuvant, este piesa din
ansamblul comunicarii care se prezinta deposedatd de
transcendentd, fara functie liturgica. Cuvintele cazute din
cuvant fac obiectul vorbdriei cotidiene care nu mai poartd
marca discursului originar, in care rostirea se afirma ca salas
al duhului Fiintei.

Vorbdria cu forma ei cea mai bolnava - flecdreala,
reprezintd un sindrom al lumii cdzute in care se manifesta
forme de argumentare intelectuala care opereaza cu sin-
tagme sdracite de sensurile care dddeau viatd rostirii.
De aceea, cu cat o limba este mai noud, cu atat ea este, sub
masca neologicd a modelor de exprimare, mai bolnava si mai
indepdrtata de bogdtia semanticd a inceputurilor.

Problema limbajului este un alt punct in care filosofii
se impotmolesc, pentru cd nu pot integra anterioritatea
ontologicd a Persoanei in raport cu principiul in cadrul
teoriilor elaborate de ei in cheia logicii ciderii. In acest sens,
Cuviosul Ghelasie afirma:
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JInaintea Inteligentelor in Sine ca Idei in Sine, sunt
Cuvintele in Sine ale Logosului Fiintial in Sine, de unde
Limbajul este inaintea Gandirii. Asa, Crestinismul este
Limbaj Fiintial in Sine insusi si apoi discursivitate de
Gandire. Asa, Limbajul este Originea Gandirii, tocmai
invers fatd de cum spun Platon si Aristotel. Isihasmul
Crestin este Mistica Limbajului Fiintial in Sine insusi,
nu este Filosofia Misticd a Gandirii care-si intuieste
esentele ca o Contemplare a Mintii.”*°

Este drept cd omul nu poate sa se situeze in conditia
Creatorului care spune si se face, tocmai pentru ca natura
Creatorului si natura creatiei sunt distincte si nu se pot
amesteca, dar demnitatea omului se manifestd, in cheie
crestind, in actul numirii si al rostirii atunci cand limbajul
folosit este un raspuns cat mai adecvat la Graiul Creatorului.
Acesta este un aspect esential pe care se fundamenteaza
tematica limbajului de Duh in opera Cuviosului Ghelasie.

Revenind la eroarea filosofilor, este limpede cd ea
graviteazd in jurul si se hraneste din suprematia acordata
infrastructurii principale a lucrurilor. Lumea filosofilor este
un edificiu conceptual, in care viata insdsi este un concept.

Rdddcina incurcaturii filosofilor poate fi detectata la
Platon, dar ea se instituie fara echivoc odata cu viziunea lui
Aristotel despre corespondenta dintre lucruri si lume.
Pentru Aristotel, limbajul este fundamental legat de reali-
tate, servind ca un instrument pentru a reprezenta lumea
asa cum se infdtiseaza ea. Cuvintele functioneaza ca simboluri
sau semne care reprezintd obiecte, actiuni si concepte
abstracte din lumea exterioard. Aceastd corespondenta intre
cuvinte si realitate formeazd baza perspectivei realiste a lui
Aristotel asupra limbajului. El a sustinut ca limbajul permite

** Terom. Ghelasie Gheorghe, Dialog in Absolut, p. 271.
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oamenilor sda elaboreze categorii si sa inteleaga lumea,
jucand astfel un rol crucial in cercetarea stiintificd si
rationamentul filozofic.

Accentul lui Aristotel pe functia reprezentativd a
limbajului provoacad viziunile pur nominaliste, care vad
cuvintele doar ca etichete fard conexiune intrinseca cu
lucrurile pe care le descriu.

Pentru Aristotel, legdtura dintre limbaj si realitate nu
este arbitrard; ea se bazeazd pe ceea cel numeste natura
lucrurilor. De exemplu, cuvantul ,,copac” nu este doar o con-
ventie, ci un mijloc de a cuprinde esenta a ceea ce semnifica,
ceea ce ne aratd cd discipolul Aristotel nu se rupsese complet
de viziunea maestrului sdu Platon, aceasta perspectivd a sa
asupra limbajului fiind nu foarte departe de perspectiva pla-
toniciand din dialogul Cratylos. Aceasta intelegere a limba-
jului subliniazd rolul sdu epistemologic in dobandirea si
transmiterea cunostintelor. Mai mult, credinta lui Aristotel
in alinierea naturala dintre limbaj si realitate 1-a determinat
sa sublinieze importanta claritdtii si preciziei in comunicare.
Ambiguitatea, observa el, apare atunci cand limbajul nu
reuseste sa reprezinte fidel lumea. Prin urmare, studiul lim-
bajului nu este doar o activitate lingvisticd, ci una filosoficad,
necesitdind o atentie atentda la modul in care cuvintele
corespund obiectelor si fenomenelor pe care le denota.

Am zdabovit asupra perspectivelor asupra limbajului de
la inceputul istoriei filosofiei nu numai pentru a explicita
ceea ce inseamnd, din perspectiva ghelasiang, ,incurcatura”
filosofilor cu privire la limbaj si la ceea ce am putea numi
ontologia cuvantului, sau perspectiva liturgic-fiintialda asupra
rostirii autentice ci, mai ales pentru a pune in lumina faptul
cd, oricat de mult ne-am dori sa ne definim ca rostitori in
duh crestin, ne situdm, ca vietuitori ai lumii contemporane,
tot intr-un duh pre-crestin atunci cand utilizam structuri de
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limbaj, sau cand ne raportam la functia cuvantului in raport
cu realitatea.

Suntem mai aristotelici decat ne-ar placea sa credem
atunci cand exprimdm, prin cuvinte, rationamente care se
situeaza fara putintd de tdgada intr-o cheie a adevarului
circumscrisa logicii tertului exclus, operand conceptual cu
principii atunci cand ar trebui, duhovniceste vorbind, sd ne
plasdm in cdmpul deschis spre Absolut al Adevdrului ca
persoand.

Exista o relatie fundamentald intre adevar, recuperarea
calitdtii de origine a rostirii si problema uitdrii, atat de
limpede infatisata de filosoful Paul Ricoeur:

,O imagine imi vine in minte; si imi spun in sinea
mea; este chiar el, este chiar ea.

Il recunosc, o recunosc. Recunoasterea poate lua
diferite forme. Ea se produce deja in cursul perceptiei.
O fiintd a fost odatd prezentd, a fost absentd, a revenit.”*

Si, astfel, considerd Ricoeur,

,Intreaga problematicd a memoriei se constituie prin
prisma dialecticii prezentei si a absentei in inima repre-
zentdrii trecutului, la care se adaugd sentimentul de
distantd propriu amintirii, spre deosebire de simpla
absentd a imaginii, fie cd ea serveste la a zugrdvi sau a
simula.”™*

Cu aceste consideratii despre uitare atingem acel fond
mitic al filosofdrii care a facut ca uitarea sa fie numitd Lethe,
precum si acel fond care 1i dd memoriei resursa de a
combate uitarea. Reminiscenta platoniciand, posibilitatea
de a gasi accesul spre adevar printr-o arheologie in propriul

* Paul Ricoeur, Memoria, istoria, uitarea, trad. Ilie Gyurcsik si Margareta
Gyurcsik, 2001, Ed. Amarcord, Timigoara, 2001, p. 518.
22 . . . . .

Paul Ricoeur, Memoria, istoria, uitarea, p. 513.
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suflet provine din lupta cu o uitare instalata odatd cu
nasterea. In lumea contemporani, din aceastd perspectivi
poate si analizat discursul politic ca diluare dramaticad a
rostirii cu incarcatura fiintiala de sens. Pentru Platon, din
contra, discursul politic autentic putea fi elaborat numai de
filosof, numai de cel care are acces la ideile ascunse in
propriul suflet.

Intemeierea discursului se face prin raportarea si prin
participarea intr-o mdsurd cat mai mare la Idei. Orice alt tip
de discurs lansat in sfera politicii duce la ingelatoria de care
se fac vinovati retorii si sofistii. Din perspectiva platoni-
ciana, exista o impletire de fiinta si nefiintd in cadrul
oricarei forme de discurs, deci si in contextul discursului
politic. Prin prisma conceptului de memorie este clar ce
functie are reamintirea in cadrul autenticitdtii politice de
tip platonician. Interesul nostru este acum de a afla dacd, in
perimetrul politicii poate fi detectat un tip de discurs care
sd ameninte cu un pericol mai mare decat cel al permiterii
inserdrii nefiintei in rostirea politica, un tip de discurs care
sa 1l indeparteze iremediabil pe om de ceea ce este in cea
mai mare mdsurd.

Pentru Martin Heidegger, termenul uitare are functia
de a exprima inautenticitatea in practica nelinistii. Uitarea
nu este raportatd de filosoful german in chip primordial la
memorie. Ca uitare a fiintei, ea intrd in componenta con-
ditiei inautentice. ,Intr-un sens apropiat este vorba, in capi-
tolul Gewissen despre uitarea constiintei, ca sustragere de la
chemarea venita din adancul propriei putinte-de-a-fi”.3

Aceste consideratii heideggeriene sunt in relatie
cu ideea de ,cadere”, care exprimd structura de fiintd a
Dasein-ului instalat in neautenticitatea sa si in care, daca

* Paul Ricoeur, Memoria, istoria, uitarea, p. 533.
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nu este vizat de angoasd, poate sd ramdnd mereu, fard a fi
autentic in modul in care se concretizeaza existentialul salds-
luirii i mai ales coabitarea cu celalalt, care presupune inte-
legerea care poate lua forma enuntului si a comunicarii.

,Heidegger intemeiazd toate fenomenele care tin de
expresie, limbd, vorbire etc. pe cel de-al treilea existen-
tial, care aldturi de situarea afectivd si intelegere,
constituie fiinta deschisului: Rede™, discursul. Insd asa
cum grija ca existential nu trimite la grija onticd si
existentiald a celui care are tot felul de griji in viata de
zi cu zi, nici aici discursul nu trimite la performanta
oratorului care vorbeste in fata unei multimi sau in
parlament.”*

Acest din urma tip de rostire poate intra mai degraba
in formele de comunicare ce domnesc in spatiul public,
acolo unde poate fi intdlnitda cel mai adesea flecdreala,
curiozitatea si ambiguitatea, in care cuvintele isi pierd
raportul lor cu lucrurile si, in loc sa descopere fiinta
fiintarilor la care se refera, acopera si inchid.

Rareori poate fi inscris discursul politic in perimetrul
rostirii autentice. In primul rind el este o manierd
discursiva circumscrisd iremediabil spatiului public, unde
autenticitatea umand tinde sé se oculteze. In al doilea rand
el este marcat de o dinamica a schimbarii nu dupa criterii
date de vreo coerentd launtricd a ceea ce trebuie transmis,
ci unei dorinte clare de a convinge.

** Articuland sensurile si semnificatiile faptului de fi in lume, discursul
are trei posibilitati de manifestare: limba (Sprache), adicd articularea
prin cuvantul rostit, ascultarea (Horen) si tacerea (Schweigen). Deschi-
derea autentica fatd de celalalt nu se produce neapdrat prin emisie
vocald, prin vorbire, care in spatiul cotidianitdtii este in chip esential
flecdreald (Gerede), ci mai degraba prin ascultare si tacere.

*> Gabriel Liiceanu, Repere pe drumul gandirii, p. 607.
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,Pentru a domina multimea, mai intdi trebuie sd iti
dai bine seama de sentimentele ce o animd, sd te prefaci
cd le impdrtdsesti tu insuti, si apoi sd cauti sd le dai un
alt curs, declansdnd in imaginatia ei, prin asociatii
rudimentare, anumite imagini sugestive: la nevoie, sd
stii sd te intorci pe calea meandrelor ei sufletesti si mai
ales sd ghicesti la tot pasul ce a dat nastere acestor
sentimente. Aceastd necesitate de a-ti schimba discursul
in functie de efectul produs in momentul adresdrii,
loveste de neputintd orice cuvdntare studiatd si pre-
gdtitd dinainte. Oratorul atent la propria gdndire, iar
nu la cea a auditoriului, pierde din aceastd pricind orice
putere de influentd.”®

Constatam astfel ca este greu, dacd nu imposibil, sa
putem gdsi un discurs politic esentializant, avand in vedere
cd pentru elaborarea unui astfel de discurs ar fi necesar
accesul celui care il elaboreaza in acelasi timp la propria
autenticitate, in al doilea rdnd la autenticitatea fiecarui
membru al auditoriului. Imposibilitatea este datda si de
faptul cd discursul politic este unul ce tine in chip funda-
mental de spatiul public unde domina impersonalitatea si
unde autenticitatea tinde sa se ascundad, sa cada in uitare.

Accesul la consgtiintd este inextricabil legat de memorie
si de libertatea omului de a-si aminti lucrurile asa cum au
fost, chiar si in conditiile in care acest ,asa a fost” este
determinat de subiectivitatea individului. Daca ar fi sa il
credem pe Freud, uitarea totald, definitivd, este un nonsens®.

*® Gustave Le Bon, Psihologia multimilor, trad. Mariana Tabacu,

Ed. Antet XX press, Bucuresti, 2001, p. 72.

7 In acest sens este limuritoare lucrarea sa Psihopatologia vietii
cotidiene, in care printr-o extrapolare a gesturilor ratate ale individului
la nivelul vietii popoarelor, se poate vedea cum uitdri, amintiri-ecrane,
acte ratate, dobandesc la scara memoriei colective niste proportii
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,Una dintre convingerile cele mai puternice ale lui Freud a
fost tocmai aceea ci trecutul resimtit este indestructibil”.*®

Putem fi de acord cu Freud si crede cd, intr-adevar,
memoria este indestructibili. Dar nu putem trece cu
vederea afirmatia lui Paul Ricoeur, conform cdreia poate fi
detectatd o intreaga tipologie a uzurilor si abuzurilor de
memorie: memorie impiedicatd, memorie manipulatd,
memorie obligata. Chiar dacd ceea ce se acumuleaza in
memoria individului este indestructibil, se poate gandi de
cdtre un sistem o formd de blocare a accesului individului la
propria rezervd de amintiri de unde isi poate extrage, in
urma unei deliberdri, o posibilitate existentialda. Manipu-
larea memoriei sau blocarea accesului la propria constiintd
echivaleaza cu distrugerea autenticitdtii individului, cu
eradicarea a ceea ce el este in cea mai mare mdsura si
putem afirma ca un discurs politic care insoteste o astfel de
actiune este un discurs aducator de neant.

Astfel, gandirea, acceptatd ca modalitatea cea mai
intimd de manifestare a ceea ce omul este, nu mai are in
fata o infinitate de sensuri, asupra ei se abate ordinul de a
tdcea, de a se resemna cu ceea ce este mai rdu, sau ceea ce
este mai grav de a se auto-anula prin acceptarea de a se
autodefini ca si crimad.

Gandindu-ne la motto-ul acestei lucrari, descoperim
un paradox: cam aceasta este lumea in care pustnicul
Arsenie, vedea isihia coborand®. Ceea ce a prefigurat Orwell

gigantice pe care istoria, mai precis, in termenii lui Freud, istoria
memoriei, le scoate la lumina.

8 paul Ricoeur, Memoria, istoria, uitarea, p. 537.

* JFiule, iti las ca Mostenire Dumnezeiescul DAR al ISIHIEI, ca
Binecuvantare transmisa de la Avva Neofit Pustnicul. A prorocit Avva
Neofit Pustnicul cd vor fi cu miile cei ce vor urma calea de Taina a
ISIHIEL. Grele vor fi schimbarile lumii, dar tot asa de minunate vor fi
trezirile Sufletesti ale multora. Va cobori din munte si din pesteri
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a fost implinit in chip tragic si depdsit. Etapa urmadtoare a
fost cea prezisd de William Gibson in romanul Neuromantul.
Limbajul politic a fost depasit in grad de disolutie de
limbajul masinilor eliptice de suflet.

Graiul de Duh pare cd numai lasd nicio urma in
gheata mediului virtual. Si totusi, Domnul ingdaduie. Am
zice, odatd cu o luminoasa viziune duhovniceasca faptul ca
ingdduie tocmai pentru a face mai vizibild si mai elocventa
infrangerea rdului. Isihia lumii pare un ideal, dar totusi,
iconicul inca se manifestd in lumea din care pare ca Duhul
s-a retras, delicat, dar ferm.

Dupd cum bine se stie, piatra de poticnire cu privire la
opera Cuviosului Ghelasie de la Frasinei este limbajul sau.
Dar tot atat de bine se stie cd existd acest aparent paradox:
desi Dumnezeu este Absolut, Imuabil si dincolo de orice
duratd care mdsoara devenirea, actioneazd, prin Harul sdu,
in dinamica lumii, sfintind-o. Astfel, revelatia este atemporalg,
dar limbajul prin care cei care se pun in slujba Creatorului
este dinamic, uneori profetic, contracarand jocul de-a iluzia

Lucrarea cea de Taind a ISIHIEI pand in inima oraselor si multi tineri se
vor trezi cu tdrie la o Viatd de DUH asemdndtoare celei din vechime.
Lucrarea cea de Taind a ISIHIEI va inflori in pustiul multor inimi ce vor
deveni apoi Ceruri Intrupate. Iti las Binecuvantarea ISTHIEI, pe care si
o tii aprinsa in Candela proprie. Nu te intreba cum va fi aceasta.
Lucrarea cea de Taina a ISIHIEI va fi Taina Viitorului. Istoria ce vine va
fi cea mai teribild confruntare dintre Lumind si intuneric, dintre Viata si
moarte. Dar Puterea Luminii va fi atat de mare cd va depdsi toate ale
firii. Fa-te pdrtas la aceastd mare aprindere Duhovniceascd. DARUL
Domnului [ISUS Hristos sd fie cu tine si cu toti doritorii de ISIHIE.
PREASFANTUL DUH si te ocroteasci. Amin.” - Testament duhovnicesc
pe care Cuviosul Ghelasie de la Sfanta Manastire Frasinei l-a primit de
la Avva Arsenie Praja Pustnicul (reprezentant de mare tinuta misticd al
isihasmului carpatin din zona Rametului) in Florin Caragiu (ed.),
Cuviosul Arsenie Praja - Memorii de ucenicie ale Cuviosului Ghelasie
Gheorghe de la Sfanta Mdndstire Frasinei, Ed. Platytera Books&Arts,
Bucuresti, 2025, pp. 63-64.
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adevdrului, mai precis erezia, prin modalitati de exprimare
teologicd. O astfel de operd este cea a Pdrintelui Ghelasie.
Cel mai mare pericol care poate actiona cu privire la o astfel
de opera este lectura sa facutd in mod decontextualizat si,
lucru si mai periculos, cu prejudecata indusa de lecturi la...
lecturi.

Sigur, asa cum sustine Gelu Almdsan:

,Parintele Ghelasie are o manierd aparte de a scrie,
vrea sd ne sileascd sd vedem totul dintr-o datd, intregu-
rile. De aceea adund multe notiuni in cuvinte compuse,
mai putin obisnuite. Apoi, majusculele la care nu vrea
sd renunte pe motiv de Sacralizare a limbajului, ca si
trimiterile in mai multe directii par cititorilor coplesi-
toare si grele.

Pdrintele Ghelasie zice cd asa este limbajul mistic.
Se pare cd noud, prea putin obisnuiti cu mistica, ni se
pare ceva iesit din comun.”

Avva Ghelasie insista asupra bolilor care tin de parazi-
tarea limbajului fiintial de origine, a Graiului de Duh, prin
care Omul relationa cu Creatorul sdu. Acesta este un aspect
esential pentru sanatate din perspectiva ortodoxd, pentru ca
este intr-o profundd conexiune cu rugdciunea, la care ne
conduce Practica Iconicd. Duhul ajunge sa se roage in om pe
madsura naintdrii acestuia in propria inimd, in demersul
arheologiei in propriul suflet pe care ajunge sd o exerseze
rugdtorul. Astfel, medicina isihastd se manifesta ca solutie
de tip ontologic pentru restabilirea caracterului plenar al
sandtdtii omului, asa cum a fost el creat.

Am vdzut cd o temd fundamentald in demersurile
Pdarintelui Ghelasie este reprezentatd de poezie. Logica se
foloseste de limbaj, noi detinem structuri ale limbajului, dar

** Gelu Almdasan, Cateva repere introductive, in lerom. Ghelasie Gheorghe,
Integrala poeziei isthasmului carpatin, p. 13.
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ceea ce este minunat in recuperdrile pe care le ofera Parintele
Ghelasie sufletului nostru contemporan este tocmai reconsi-
derarea functiei limbajului, trecerea lui intr-un alt plan,
,aruncarea” gandirii pand acolo unde poate sa isi gdseascd
arme de tip poetic pentru ca mintea sa poatd cobori in suflet.
Asta se intdmpla in cazul poeziei, dar aproape tot ce s-a scris
la nivel poetic in lume de-a lungul istoriei intrd in categoria
a ceea ce Sfintia Sa numeste a fi ,versul care nu e inca
poezie”. Asta inseamnd cd incd ne miscam in spatiul de
cdutare a unui limbaj al originilor.

Noi spunem adesea: ,Vreau sd pun intr-un cuvant cat
mai bun gandul pe care il am.” De la Parintele Ghelasie
aflam ceva care trebuie sd ne dea foarte mult de gandit, dar
mai ales de simtit: Cuvdntul este inainte de gdnd.

Dupa cum bine sesizeazad Gelu Almdsan:

,In mod obisnuit, cuvantul este absorbit de gand si
noi gandim ce vorbim si citim. Aici este tocmai invers.
Cand citesti, Cuvdntul reprezintd si nu mai este nevoie
de gdnd, Cuvdntul fiind de ajuns, ca o icoand pe care o
privesti, nu o gdndesti, o vezi, nu o imaginezi... De aici,
relatdrile din Memoriile unui isithast, ce scot Mintea din
Suflet si nu o mai considerd Ochiul Sufletului, ci o razd

energeticd a Ochiului de Suflet dincolo de Minte*

Asadar, tinta ar fi sd ajungem la vorbirea de origine, la
Graiul de Duh, la omul care asimiland Hrana de Rai, avea si
Grai de Rai. Ontologia sdndtatii nu se poate institui fard
filosofia cea adevirati a limbajului de origine. Intelegem, cu
tristete, cam pe unde se mai afld rostirea in lumea de azi: ea
isi celebreaza disolutia in limbaje de programare sau isi
instituie desertul sensului in retorica politicd, dupa modelul
expus de Orwell in 1984. ,Din plindtatea inimii vorbind
gura’, nu putem separa sdandtatea de limbajul care este, dupa

* Gelu Almdsan, Cdteva repere introductive, p. 16.
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expresie platoniciand, manifestat in grade de participare ale
Cuvintelor la Cuvant.

Sandtatea individului, plenara fiind, adicad si a corpului
si a sufletului, se manifesta si se vddeste si prin ceea ce omul
rosteste. Omul este, in chintesenta lui, fie si prin deja prea
uzata expresie aristotelica de zoon politikon, fiinta dialogala.
Atitudinea monologald este o anormalitate sau o figurd de
stil. Vorbirea este iesirea din sine, ceea ce ne face sa inte-
legem mai bine, sau sd aproximdm intr-o lumina mai
adecvatd Taina creatiei prin Cuvant. Omul se apropie de
sdndtatea de origine cu cat atitudinea sa dialogald este mai
apropiatd de griirea de duh originari. In cheia isihasmului
carpatin, gestul iconic este acela care il asazd pe om in
pozitia de start in cursa duhovniceascd de redobandire a
cununii de grditor in duh. M.D. Linte sustine, in acest sens:

»<Avva Ghelasie de la Frdsinei a reliefat vectorii unei
hristologii al cdrei fond este iconologic, sens in care in
prim-plan apar chipurile ipostatice ale firilor. Prin limbajul
folosit, care, in spiritul traditiei romdnesti, dd prioritate
chipului, se evidentiazd fondul iconic/iconologic al
hristologiei.”

Omul, creatie originar dialogald detine cu atat mai
multd sdnatate cu cat miscdrile fiintei sale se inscrie in actul
perihoretic al grairii de origine. Intr-o Realitate a Turnului
Babel acest fapt nu este posibil. Orice limbd, cu cat este mai
neologicd, cu cat se indeparteazda de zona de siguranta a
sensului exprimat etimologic, este mai saracd in duh. Putem
verifica asta si la nivelul a ceea ce simtim cand ne rugam, in
functie de ce text al rugdciunilor folosim.

Suntem in punctul in care trebuie sa formulam un
cuvant de aparare cu privire la opera Cuviosului Ghelasie.

> M.D. Linte, ,Icon-iconologie-iconografie”, in Ghelasiene: In honorem
Awva Ghelasie. Sanbotin, Chipul Iconic, Vol. 1, 2026, p. 24.
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Exista mai multe aspecte care au facut din Avva Ghelasie tinta
unor critici cu privire la indreptdtirea sa ca teolog ortodox.

Insusi limbajul folosit de Sfintia sa a fost o altd piatra
de poticnire, multi avand probleme fie cu limbajul sau
acuzat ca fiind in afara unui stil de la care se revendica
teologia validata ca autentica, fie ca foloseste prea multe
majuscule, fie cd este greu de inteles din pricina unei aure
filosofice a scrierilor sale. Insusi Sorin Dumitrescu, artistul
care ajunge sd gdseascd un reper iconic pentru propria sa
abordare iconica in scrierile lui Avva Ghelasie a fost un
puternic contestatar al isihastului de la Frasinei. Marturisesc
cd eu insami am pus initial deoparte cdrtile sale cand am
efectuat o survolare diagonald a scrierilor sale la care am
gdsit pana la urmd cheia de acces prin trei cdi: acatistele
Avvei Ghelasie, poeziile sale si dialogurile pe care le-a purtat
cu teologul Gabriel Memelis. In ceea ce priveste probitatea
duhovniceascd a Parintelui Ghelasie subliniez, prin cuvintele
lui Florin Caragiu ca:

,Pdrintele Ghelasie a semdnat cu vreme si fdrd vreme
in ucenici rdvna participdrii la tainele bisericii si dorul
liturghisirii personale a darului dumnezeiesc. Mare iubitor
al monahismului si al slujbelor bisericesti, rugdtor,
ascultdtor si statornic in toate cele ale vietii monahicesti
sunt cdteva dintre aprecierile fdcute la adormirea sa de
Staretul Neonil, care a spus in chip impresionant: el este
Viu! In acelasi spirit apreciativ, plin de sensibilitate
duhovniceascd a fost si cuvdntul Presfintitului Irineu.”

In lumina isihasmului carpatin, insistim asupra acestei
importante a limbajului, mai ales in lumina Cuvantului de
dinainte de gand. Dacd rostirea fiintiala, prin Graiul de Duh,
originar constitutiv dialogului om - Creator este marca

3 Florin Caragiu, Cuviosul Ghelasie isihastul, Editura Platytera, Colectia
Isihasm, Bucuresti, 2004, p. 165.
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sandtatii omului de dinainte de cadere, atunci rugaciunea ca
discurs ontologic originar in inima omului, care se recu-
pereaza prin recursul la gestul iconic este forma prin care se
ia cu asalt lumea pierdutd prin cadere.

Am vdzut care este functia iconicului, care este calea
propusa de isihasmul carpatin, aflat intr-o inrudire simfonica
incontestabila cu toate celelalte specificuri ale practicarii
rugdciunii inimii, am aflat care este legdtura de nezdruncinat
dintre limbajul fiintial si calea dobandirii sanatatii de origine.
Ce mi se pare cu adevarat important si relevant in tot ce a
propus Avva Ghelasie de la Frasinei este faptul ca vesnicia isi
gdseste poarta de pdtrundere in inima omului prin speci-
ficitatea istorica a vietuirii acestuia. Pentru omul acestor
vremuri, redobdndirea, in cheie iconicd, a posibilitatii de
dialog restaurator cu Creatorul este o mind transcendentd de
Duh. Sensul a ceea ce numim ontologia isihasmului carpatin
este reliefat cat se poate de limpede de Cuviosul Ghelasie:

,In sensul unei medicini crestine, noi facem o relatare
de dialog intre euri ale unicului eu personal integral pro-
priu. De la religios la psihic pdnd la fiziologic, totul este
un dialog de chip de eu relational in sine si peste sine.
Pdcatul a produs contrarierea dialogului eurilor fiintiale,
separarea lor, distructivitatea relatiei pdnd la ruperile
fizico-chimice, de unde boala si moartea. Terapeutica
noastrd de orientare crestind considerd totul ca un dialog
de rememorare a eurilor, cu reunirea lor in unitatea de
entitate personald, asa cum ne-a creat Dumnezeu.”*

Gina Serbanescu

> Terom. Ghelasie Gheorghe, Remediile terapeutice ale medicinii
isihaste, Bucuresti, Editura Platytera, 2020, p. 20.
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Avva Ghelasie,
Maica Domnului si isihasmul

Cei care l-au cunoscut pe Parintele Ghelasie au
cunoscut si evlavia sa la Maica Domnului, dar si interesul
sau profund pentru isihasm, mai precis pentru isihasmul de
specific carpatin, nu doar pentru evidentierea lui, ci si
pentru structurarea lui, pentru prezentarea lui ca un sistem
ascetico-mistic complet. El aratd ca pustnicii din cheii
Rametului nu la intdmplare stdteau in gest de inchinare in
fata icoanei Maicii Domnului cu Pruncul in brate vreme
indelungatd. Motivul: aceastd icoand cuprinde intreaga
taina a rdscumpdrdrii si mantuirii neamului omenesc.

Nu intdamplator, Avva Pustnicul, adicd Parintele Arsenie
Praja, ,avea in mod deosebit O ICOANA Mare cu MAICA
DOMNULUI cu PRUNCUL DUMNEZEIESC 1in Brate, la care
avea si o Candelq, singura pentru care folosea ,Uleiul” adus
si procurat in mod special. ICOANA aceasta era pentru el
totul. La inceput, in slabiciunea si aprinderea mea tinereascs,

»nl

l-am invinuit chiar de un fel de ,idolatrie™”, isi aminteste
retrospectiv ucenicul acestuia.
Mai tdrziu, in unul dintre poemele sale mistice,

ascetul de la Frasinei va scrie:

' Awa Ghelasie, Cuvdntdtorul de Dumnezeu, Editura Platytera, Bucuresti,
2005, p. 46.
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Icoana Ta, Maica Domnului, este Fereastra Lui Dum-
nezeu,

Este Usa prea Sfantd spre Dincolo de Creatie® ...

O, Icoand a Maicii Domnului infricosatd,

Tu porti pe Dumnezeu intrupat in Bratele tale

Si Fiul Lui Dumnezeu isi Odihneste Capul pe Inima Ta...
Ce Simti Tu, Inimd a Maicii Domnului,

Ce Trdiesti Tu, Inima cea mai indumnezeitd?

In una dintre primele sale scrieri, Avva Ghelasie nota:
,Maica Domnului este mai mare decat Tngerii si Mama in-
tregii Creatii, ca Chip al Creatiei in Sine, singurul care poate
intrupa pe Fiul Lui Dumnezeu Cel Intreg”™. La fiecare
Utrenie cantam: ,Ceea ce esti mai cinstita decat heruvimii si
mai slavita fard de asemdnare decat serafimii’, deoarece
Maica Domnului are o slavda mai mare, se afla intr-o slava,
intr-un har mai mare chiar decat aceste fiinte celeste care se
afla cel mai aproape de Dumnezeu.

Parintele mai observa ca ,Dumnezeu se intdlneste cu
Maica Domnului nu in inchiderea in Dumnezeu sau in
Creatie, ci in Taina Rodului Amandurora, a Fiului Hristos,
totodatd Dumnezeu si Creatie, care nu este inchidere, ci
tocmai Absoluta Deschidere atat a Lui Dumnezeu insusi, cat
si a Creatiei peste propriile limite. De aici Maica Domnului
este insasi Esenta Creatiei, este Perfectiunea de Creatie,
Singura capabila sa se intdlneasca cu Perfectiunea Dumne-
zeiascd, din care sad se Nasca Fiul si al Lui Dumnezeu, si al
Creatiei, Hristos. Asa Mistica Isihasta fard Perfectiunea de

* leromonah Ghelasie Gheorghe, Isihasm, dialog in absolut, Editura
Platytera, Bucuresti, 2007, p. 53.

> Ibidem.

* Idem, Memoriile unui isihast. Iscusinta trdirii isihaste, Editura Platytera,
Bucuresti, 2006, p. 58.
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Creatie care este Maica Domnului nu este posibila ca o
Misticd Concretd intre Dumnezeu si Creatie.

In Misticile Necrestine, Dumnezeu este Perfectiunea
care se Lasa [luzionat de Creatia Zeita care este Imperfectiunea
ce-L face si pe Dumnezeu sa intre in Manifestarea relativd a
Lumii®. Misticile Necrestine au Uitat de Treimea Absoluta,
incit se Opresc doar la Doimea Dumnezeu-Creatie,
Dumnezeu si Fortele Sale ca Zeite-Creatie. In Crestinism nu
este Jocul Lui Dumnezeu cu propriile Sale Forte traduse in
Creatie Iluziva, nu este Iluziva Dragoste a Lui Dumnezeu cu
Zeitele Creatiei. In Crestinism este Dumnezeu deja in Sine
Treimea de Iubire Perfecta si Absolutda, care Aceasta Se
Traduce in Iubire tot Perfecta si Absoluta de Creatie ca
Maica Domnului, care nu este Iluzia Iubirii Lui Dumnezeu,
ca Manifestare de Dumnezeu, ci este Transpunerea in
Creatie. ... Creatia nu se Emana din Dumnezeu ca trans-
formare de Dumnezeu in Creatie. ... Asa Creatia nu este
[luzia-Imperfectiunea-Faramitarea Lui Dumnezeu in Forte
de Manifestare de Creatie, ci este tot o perfectiune Egala cu
Dumnezeu, este Maica Domnului, care apoi se intdlneste
Participativ® cu Dumnezeu in Fiul de Creatie ce este Hristos
totodatd Fiul Lui Dumnezeu, Chipul Esentei Creatiei™.

Aici Pdrintele foloseste o expresie care poate pdrea
smintitoare: ,,O perfectiune Egald cu Dumnezeu, care este
Maica Domnului”. Cred cd ceea ce voieste sd spund e ca
Maica Domnului este corespondentul, transpunerea in arealul
creat a lui Dumnezeu Tatdl, Necreatul, cdci mai departe

> Aici Parintele face aluzie la doctrina hinduismului vedantin si, posibil,
la cea gnostica.

® In opera lui Avva Ghelasie participarea presupune libertatea de a
alege, vointa libera, alegerea constienta.

7 Teromonah Ghelasie Gheorghe, Nevointele isihaste. Urcusul isihast,
Editura Platytera, Bucuresti, 2006, pp. 207-208.
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citim: ,Creatia-Maica Domnului este in Sine Chipul-
Arhetipul Tatdlui Dumnezeu Creatorul. ...

Rodul intdlnirii lui Dumnezeu cu Creatia nu este
Anihilarea-Absorbirea Creatiei® sau (invers) Absorbirea,
Moartea Lui Dumnezeu in Creatie, Uitarea Lui Dumnezeu
in Creatie™. Spre deosebire de acestea, in crestinism, asa
cum aratd cu claritate misticul de la Frasinei, intdlnirea
dintre Dumnezeu si creatie ,este in Concretizarea Aman-
durora in Fiul Comun totodatd Dumnezeu si Creatie, in care
Dumnezeu si Creatia se impletesc fard Amestecare si fard
distrugere. ...

Doar o Creatie Perfectd poate Naste pe Fiul Perfect al
Lui Dumnezeu. Asa Creatia Perfectd este Maica Lui
Dumnezeu, nu Soata-Mireasa Lui'", ci este insdsi Mama Lui
Dumnezeu Facut Creatie. Maica Domnului este paradoxal
Originea-Nasterea Lui Dumnezeu care se Renaste pe Sine si
ca Altd Realitate de Creatie. Dumnezeu nu se Transformad in
Creatie, ci Dumnezeu Cel Necreat se Naste pe Sine sub
Formda de Creatie. Asa Dumnezeu Cel Necreat Rdamane
Dumnezeul in Sine si totodatd se Renaste pe sine in
Realitate de Creatie fdara sa se Anihileze pe Sine Cel Necreat,
ci Reproducandu-se pe Sine si ca realitate de Creatie. Maica
Domnului-Creatia astfel nu este Mireasa Lui Dumnezeu, ci
efectiv Mama Lui Dumnezeu Cel ce se Renaste pe Sine si ca

® Anihilarea-Absorbirea Creatiei inapoi in Dumnezeu o intilnim in
doctrina panteistd dupd care lumea nu este distinctd de Dumnezeu, ci
doar o manifestare temporard a Lui, care in final se reabsoarbe in El,
precum in hinduismul monist vedantin si neoplatonism.

? leromonah Ghelasie Gheorghe, Nevointele isihaste. Urcusul isihast,
p. 208. Aceste idei le aflam in gnosticism sau in teozofia new-age-istd,
in sisteme moderne care afirmd cd Absolutul se ,uitd pe sine” pentru a
deveni lume, iar evolutia este procesul prin care divinul ,isi aminteste”
cine este.

** Aceastd idee o intalnim in cabalism sau hermetism.
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realitate de Creatie. Fard acest paradox se falsificd Dumne-
zeu si Creatia pand la un Amestec grosolan™, precum am
vazut in doctrinele mai sus pomenite.

In unul dintre poemele sale, avva Ghelasie exclama:

Dacd nu ai fi Tu, MAICA DOMNULUI,

Nu S-ar Cobort FIUL LUI DUMNEZEU pe Pamant,
Doar prin Tine Fiica-Pururea FECIOARA a Creatiei

Se DA TRUP DUMNEZEIESCULUI CUVANT.

Existd o Iubire de Creatie care si pe DUMNEZEU il
Coboard de Sus,

Este IUBIREA MAICII DOMNULUI ce INTRUPEAZA
pe DOMNUL IISUS.

Este Iubirea ce de asemenea Ridicd si Creatia in Sus,
Este ,tot a MAICII DOMNULUI’, ce ne face ,,FRATII
LUI IISUS’.

O, MAICA DOMNULUI-Bisericd, Taind negrditd,

Prin Tine PREOTIA DUMNEZEIASCA LITURGHISESTE,
Prin Tine Creatia cu DUMNEZEU se INTALNESTE."

Vedem deja identificarea simbolic coerentd a Maicii
Domnului cu Biserica, lucru afirmat explicit: ,Cand zici
Bisericd, zici Maica Domnului, cand zici Maica Domnului,
zici Biserica”.

Gandirea teologicd a Pdrintelui Ghelasie nu se opreste
aici, ci inainteazd facand o distinctie limpede intre definitia
ortodoxa si cea protestanta a Bisericii: ,Biserica este repre-

zentatd de Chipul Maicii Domnului, in jurul Careia se

" leromonah Ghelasie Gheorghe, Nevointele isihaste. Urcusul isihast,
Pp- 208-209.

* Cuviosul Ghelasie Gheorghe, Isihasm. Darul menirii de taind, Editura
Platytera, Bucuresti, 2007, p. 29.

B leromonah Ghelasie Gheorghe, Mic dictionar de isihasm, Editura
Platytera, Bucuresti, 2015, p. 110.
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formeazi Adunarea Fiilor Bisericii. La COBORAREA
SFANTULUI DUH, in Ziua Cincizecimii, toti erau Adunati
in JURUL Maicii Domnului si, doar asa se COBOARA
SFANTUL DUH (FA 2, 1; 2, 42). ... Nu Adunarea credin-
ciosilor ,face” Biserica, ci Chipul Maicii Domnului in JURUL
cdreia se face Adunarea. Adunarea, ce are in ea Chipul
Maicii Domnului, se poate Numi Biserica. ...

Aici se incurca protestantii care ,reduc” Chipul Bisericii
doar la ,Adunarea-comunitatea” credinciosilor, care ar ,naste
de la sine Preotia si Chipul Bisericii”. Preotia si Biserica
trebuie si aibe UN CHIP-FORMA care si dea apoi Chip-
Forma de Biserica Adunarii credinciosilor. Ca Adunarea sa
fie SACRA-Bisericd, trebuie si aibi acest CHIP SACRU.
Chipul Sacru al Preotiei este CHIPUL direct al PERSOANEI
lui HRISTOS. Chipul Sacru al Bisericii este Persoana directd
a Maicii Domnului™.

Facand probabil aluzie la un celebru verset paulin
(Ef. 5, 25) si uzdnd de corespondenta simbolicd Biserica-
Maica Domnului, Cuviosul Ghelasie observa: ,Dupd cum
Iubeste Maica Domnului pe FIUL ei Dumnezeiesc, asa se
Identifica Iubirea Bisericii fata de HRISTOS. Cine poate
spune cat este de Mare lubirea Maicii Domnului pentru
FIUL Cel Dumnezeiesc? Si cine poate spune Madretia [UBIRII
lui HRISTOS pentru MAMA Sa? In aceste Chipuri de Iubire
noi Identificam raportul dintre PREOTIE si Biserica.
Ca Traire Isihasta, noi fiind Fii Bisericii-Maicii Domnului,
trebuie sa ne facem Asemenea [ubirii Maicii Domnului. ...

Noi prin Iubirea Maicii Domnului ne URCAM la
TUBIREA HRISTICA. Obisnuit se zice ci Unicul Mijlocitor
spre Dumnezeire este HRISTOS. Noi, ca misticd, largim
Mijlocirea HRISTICA in Chipul de Acces la Mijlocirea

*“ Ibidem, p. n12.
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HRISTICA, ce este Mijlocitoarea Iubirii Maicii Domnului.
Unii zic cd nu mai este nevoie de Biserica, putand Urca
direct la Hristos, Cel Dincolo de Biserica.

Aceastd ,antieclesiologie” o au sectele neoprotestante.
Acestea pierd din vedere ci Chipul Iubirii, ce ne URCA Ia
HRISTOS, este Chipul Iubirii de Bisericda-Maica Domnului.
Cel ce Iubeste pe HRISTOS se face Chip de Biserica, Fiul
Maicii Domnului. A fi crestin inseamnad a fi o Biserica Vie a
lui HRISTOS. Si Chipul Bisericii este Chipul de Iubire al
Maicii Domnului. Biserica este Iubirea de creatie, Chip de
Maica Domnului, ce RASPUNDE in aceeasi MASURA
IUBIRII Dumnezeiesti a FIULUI ce coboard si LITUR-
GHISESTE 1in creatie prin PREOTIE.

De aici EGALITATEA dintre PREOTIE si Bisericd, ca
Egalitati de Iubiri ce 1isi Pastreazd insd fiecare Chipul
Propriu, fard de care nu ar mai fi IUBIRE. Iubirea CHIP de
Maici-Iubirea de Biserici este Iubirea de Chip de MAMA
PURUREA FECIOARA, ce nu-si mai imparte Iubirea cu
altceva 1n afara de Absolutul FIU. Chip de Bisericd inseamna
Chip de Absoluta Iubire fata de HRISTOS. ...

Maica Domnului-Biserica nu poate fi decait FECIOARA
Absolutd, daca Naste pe FIUL Absolut-FECIORESCUL FIU
al TATALUI ABSOLUT DUMNEZEU. FIUL se NASTE din
INIMA TATALUI ABSOLUT in Dumnezeire si in creatie se
naste tot dintr-o INIMA de MAMA Absoluti, INIMA de
Bisericd. ... De aici ICOANA COMPLETA a Bisericii este
Maica Domnului cu PRUNCUL HRISTIC in BRATE">.

Ca un corolar al celor afirmate mai sus, ,USA spre
EUHARISTIE este USA Bisericii. USA spre HRISTOS Cel
INVIAT este Chipul Maicii Domnului, USA MAMEI CERESTI

" Ibidem, pp. 18-119.
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care, ca si FIUL INVIAT, nu s-a despartit de Pamant, ci a
RAMAS ca Accesibilitate spre Cer”™®.

Un alt corolar este acela cda ,Maica Domnului face
,LEGATURA” dintre Biserici si PREOTIE, dintre creatie si
Dumnezeu. HRISTOS face ,LEGATURA” BISERICII creatiei
cu DUMNEZEU. Aici se incurcda multi. HRISTOS este
UNICUL MIJLOCITOR, dar intre Biserica-Familia Maicii
Domnului si DUMNEZEU. Dar ,legatura” Bisericii cu
HRISTOS o face Maica Domnului”” ... ,ca apoi HRISTOS sa
UNEASCA Biserica Maicii Domnului cu DUMNEZEIREA
prin EUHARISTIA-ASUMAREA si PREFACEREA Trupului
Bisericii in Insusi TRUPUL DUMNEZEIESC HRISTIC.
De aceea noi nu putem concepe o Bisericd ce nu are Chipul
Maicii Domnului, cd fard Chipul Maicii Domnului Biserica
nu poate sd se UNEASCA in HRISTOS si rdmane un ,ceva
strain si doar simbolic”.

Unii neglijeazd aceastd UNIRE a Bisericii cu HRISTOS,
trecind direct la HRISTOS ce UNESTE BISERICA Sa cu
DUMNEZEU. Astfel catolicii au scos ,Proscomidia” din
Liturghie, care este tocmai ,Legdtura Bisericii” cu HRISTOS.
Protestantii au scos toata Liturghia, facand din HRISTOS
Insisi Biserica™. Am putea spune ci teologia Parintelui
Ghelasie e una realist-organic-integrativa, pe cand cealaltd e
una dezintegranta.

Ascetul de la Frasinei mai stabileste o corespondenta
simbolicd: ,ALTARUL este Chipul MAICII Domnului in care
VINE PREOTUL-FIUL-HRISTOS. Daci nu este INTAI
ALTAR-Maica Domnului, PREOTUL nu POATE VENI, nu
are unde VENI. De aceea Biserica este POSIBILA doar daci
este INTAI ALTARUL PREOTIEI, doar daci este INTAI

 Ibidem, p. 122.
7 Ibidem, p. 125.
*® Ibidem, pp. 125-126.
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FECIOARA Maica Domnului care si INTRUPEZE pe FIUL-
PREOTUL-MIELUL JERTFELNIC. ALTARUL este TRUPUL
MAICII Domnului si Biserica sunt BRATELE Sale ce ADUNA
pe Fiii Bisericii. In TRUPUL-ALTARUL MAICII Domnului se
POATE INTRUPA HRISTOS, PREOTUL DUMNEZEIESC.
SFANTA MASA este Insisi INIMA Maicii Domnului™.

Prin analogie, prin paralelism simbolic de aici rezulta
ca ,Trditorul Isihast trebuie sa-si faca INIMA sa ALTAR Chip
de INIMA Maicii Domnului si asa va VENI HRISTOS sa
LITURGHISEASCA EUHARISTIA SA in INIMA sa. De aceea,
in Bisericd, fiecare Fiu-credincios al Bisericii trebuie sa faca
din INIMA sa cate o SFANTA MASA proprie”*°.

Cele de mai sus ne duc la concluzia ca Maica Domnului
e prima isihastd, lucru pe care Parintele Ghelasie il afirma
explicit: ,Odata cu Buna Vestire si in acelasi timp marea
taina a intrupdrii Fiului lui Dumnezeu prin Maica Domnului
sigur cd se poate spune intr-un mod clar ca Maica Domnului
este de fapt prima isihastd”. In una dintre scrierile sale,

Isihasm, Dialog in absolut, o numeste ,Icoana Isihasmului™?,

iar in alta, Nevointele isihaste, ,Ocrotitoarea Isihiei”*, in
aceastd din urmad scriere notand: ,,Tnceputul Isihasmului este
Viata Maicii Domnului. ... Inima Maicii Domnului este
Prima Inima Isihastd, Prima Inimd care Are pe Hristos ce
este Totodata si Creatie si Dumnezeu”.

In aceastd linie de gandire ,Mistica Isihastd Crestind
este Mistica Maicii Domnului! Fiinta-Sufletul nostru este

Arhetip de Maica Domnului ce are deja in sine pe Hristos,

* Ibidem, p. 127.

* Ibidem, p. 128.

* Idem, Rdspuns de apdrare, Editura Platytera, Bucuresti, 2016, p. 299.
** [dem, Isihasm, dialog in absolut, p. 44.

* Idem, Nevointele isihaste. Urcusul isihast, p. 26.

** Ibidem, p. 85
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(pe care) Prin Sf. Duh trebuie sa-L Nasca, prin Ddruirea
Sufletului nostru Lui Dumnezeu”®. Pe aceasta cale INIMA
Isihastului, din ,Templu” simplu de creatie, devine ,ALTAR
al PREZENTEI VII a lui HRISTOS, Asemenea INIMII Maicii
Domnului. De aici, subliniem noi, ca INIMA Isihasta este
Chip de INIMA a Maicii Domnului, INIMA de ALTAR de
Biserici, INIMA unde STA POTIRUL EUHARISTIEI
HRISTICE, unde Insusi HRISTOS LITURGHISESTE, unde
Insdsi SFANTA TREIME COBOARA™®.

Din cele de mai sus deriva si afirmatia ca ,Pentru un
Isihast, Biserica este direct PERSOANA Maicii Domnului,
este INIMA Maicii Domnului. Si INIMA Traitorului Isihast
trebuie sa fie Fiu, sau Fiica de INIMA Maicii Domnului,
altfel nu va PRIMI pe HRISTOS, nu va INTRUPA in INIMA
sa proprie pe HRISTOS Cel EUHARISTIC-LITURGIC. Astfel,
RUGACIUNEA Isihasti este LITURGHIA Bisericii INIMII
proprii, care si ADUCA EUHARISTIA lui HRISTOS direct in
propria Fiintd. Mai mult, RUGACIUNEA Isihastd este
LITURGHIE Proprie, dar in LEGATURA PERMANENTA cu
LITURGHIA Pamanteascd a Bisericii Pamantesti si cu
LITURGHIA Cereasca.

Daci nu sunt ACESTE TREI LITURGHII DEODATA si
in LEGATURA neamestecats, nu este adevirat Isihasm. Cine
nu se IMPARTASESTE de EUHARISTIA LITURGHIEI din
Biserica Pamanteasca, nu se poate ,face si el insusi ,Biserica

*> [bidem, p. 201. Probabil pentru a ne fixa mai bine ideea, autorul o reia
imediat:

Noi Creatia suntem Arhetip de Maica Domnului
care nu se Absoarbe in Dumnezeu
Ci IL Nastem pe Dumnezeu Hristos prin
Daruirea noastra Lui Dumnezeu. (Ibidem)

6 . .. ..
* Idem, Mic dictionar de isihasm, p. 110.
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Interioard”. Doar ca ,Fiu-Fiicd” a Bisericii COSMICE® poti sa
Primesti si tu ,conditia” de Biserica Interioara-Isihasta
Proprie. ACELASI HRISTOS EUHARISTIC din Biserica
Pamanteascd si Cereascd VINE in INIMA ta si cu ACEEASI
EUHARISTIE te IMPARTASESTE"*,

Ascetul de la Frasinei mai observa ca ,Unii vor un
Isihasm fara Biserica si fird Preotie. Insd, nu este posibil si
nu este ,adevaratul Isihasm”. Sfanta Maria Egipteanca nu
,putea muri” pand nu a fost ,IMPARTASITA” de PREOTUL
Zosima cu EUHARISTIA Bisericii Pamantesti. Isihasm
inseamnd PRELUNGIRE de LITURGHISIRE si IMPARTASIRE
din LITURGHIA COSMICA a BISERICIT COSMICE™.

Cand trage acest semnal de alarma, Pdrintele are in
vedere orientdri spiritualiste moderne si contemporane care
pretind a practica isihasmul insa fara spovedanie, fard
impdrtdsanie, fara viata liturgicd, transformdandu-l intr-o
tehnicd avand iz oriental, intr-o forma de zisd ,yoga crestind’,
preludand tehnici orientale si combindndu-le sincretist cu
rugdciunea inimii, pundnd accent pe experiente personale in
afara cadrului eclezial, promovand un fel de misticism
autonom, fara duhovnic si fara traditie.

Vorbind despre icoana DEISIS, Parintele o numeste
»,JCOANA PREOTIEI si Bisericii, marele ascet loan Boteza-
torul reprezentand Germenele PREOTIEI, iar Maica Domnului,
Biserica, amandoud partile in legatura cu ARHIEREUL
HRISTOS, in ACEEASI Origine si in Inrudire”°.

In plan practic, in traditia isihastd carpatind a
Pustnicului Neofit ICOANA MAICII DOMNULUI cu

*7 Prin Bisericd Cosmicd aici Parintele intelege Biserica cereascd si cea
pdmanteasca.

*® Idem, Mic dictionar de isihasm, pp. 130-131.

* Ibidem, p. 131.

3 Ibidem, p. 116.

111



Pr. DAN POPOVICI

PRUNCUL HRISTIC in Brate ocupd un loc central. Avva
Ghelasie arata ca prin citirea Acatistului Maicii Domnului la
aceastd icoand se face ,Deschiderea” USII ICONICE* si
propune un program concret: ,In fiecare Zi, fi acest Imn-
Acatist, chiar mecanic si fara sd stii prea multe despre el,
si va produce in tine acea Deschidere de DUH necesara
Practicii Isihaste. Fi rost de o ICOANA cu MAICA
DOMNULUI si de Acatistul Sdu si incepe Practica Gestului
Ritualic fatd de aceasta. Dacd poti, aprinde si o Candela sau
mdcar o Lumadnare. Poti folosi si tdmaie. ... PRUNCUL
HRISTOS din Bratele MAICII DOMNULUI va deveni tot mai
VIU si te vei simti atras de EL*. ...

Pustnicul Neofit cerea Ucenicilor sdi, ca o Reguld
strictd, sd faca in fiecare Zi Acatistul MAICII DOMNULUI.
El insusi a murit facand acest Acatist™>. Si avva Ghelasie, asa
cum scrie Florin Caragiu, ,A trecut Pragul Vesniciei in Gest
de inchinare, in taina chiliei, a plecat ca o adiere in timp ce
un ucenic de chilie 1i citea, la rugdmintea sa, Acatistul
Acoperdmantului Maicii Domnului”*. Pdrintele a interzis
ucenicilor sa anunte lumea despre adormirea sa. ,Vor veni
aceia pe care-i va aduce Maica Domnului’, i-a incredintat
Avva®. ...

Cu putin inainte de moarte avva Ghelasie se ruga:

DOAMNE, ce Taind este acest ,Hotar al Nesfarsitului”!
Acum implor pe Sfinti sa md ajute cu Rugdciunile lor. Acum
ma Plec in cea mai de jos inchinare, ca MILOSTIVIREA
DIVINA si fie cu mine. Acum alerg ca la ultima Nidejde,

3 Ibidem, p. 313.

3* Ibidem, p. 336.

3 Ibidem.

>* Florin Caragiu, Cuviosul Ghelasie isihastul, Editura Platytera, Bucuresti,
2004, p. 1L

% Ibidem, p. 175.
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la Ocrotirea MAICII DOMNULUI, Cea care are IUBIREA de
MAMA, care biruieste toat3 frica”°. De aceea Pirintele insisti:
»,Nu uita ca Zilnic sa faci Acatistul MAICII DOMNULUI sau
madcar si Ingenunchezi citeva minute in Fata ICOANEI Sale,
cu Gestul ICONIC in care sd te Deschizi si sd-ti Linistesti
destructurdrile inerente Vietii obisnuite”.

Evlavia Parintelui Ghelasie catre Maica Domnului, la
fel de solida si vie precum cea a athonitilor, se vede din multe
intamplari din viata sa.

Cineva l-a intrebat pe isihastul de la Frasinei:

— Cum sa ma lupt cu pdcatul, Parinte?

Acesta a rdspuns:

- Ce sa-i faci, fiule, noi dstia de azi suntem slabanogiti,
nu ne mai putem lupta cu pdcatul. Dar sa nu stam in pacat,
sa fugim si noi la milostivirea lui Dumnezeu si a Maicii
Domnului”.

- Totusi, cum sa md lupt? a insistat acela.

Rdspunsul nu s-a ldsat asteptat:

- Sd nu te lupti tu, aleargd la milostivirea lui Dumnezeu.
Sa te tii strans de Biserica. Apoi fa si tu Paraclisul Maicii
Domnului, Acatistul Maicii Domnului, aprinde candela la
icoand, si barim oleaca de timaie...3®

Altcineva i-a marturisit:

- Avva, as vrea sd dau la Facultatea de Teologie, dar
stiti ce pdcate urate am sdvarsit.

- Fiule, cine mai este Sfant astdzi? Roagd-te Maicii
Domnului! Tu ai in vedere lucrul acesta. Dacad vei ajunge s-o
urmezi, atunci asa a vrut Maica Domnului, dacd nu, asta e

3% leromonah Ghelasie Gheorghe, Foaia de practicd isihastd I-XV,

Editura Platytera, Bucuresti, 2016, pp. 439-440.

3 Idem, Mic dictionar de isthasm, p. 342.

3 Florin Caragiu, op. cit., p. 31.

¥ Avva Ghelasie, Cuvdntdtorul de Dumnezeu, pp. 249-250.

113



Pr. DAN POPOVICI

Pe un alt credincios cdsatorit l-a sfatuit: ,Sa faceti un
copil, cd mare binecuvantare veti avea inaintea Domnului”.
Numai cd acel copil s-a lasat asteptat, datoritda unor pro-
bleme de sdndtate destul de grave. Cand m-am dus la Avva si
i-am relatat cum stau lucrurile, mi-a spus: ,E nadejde la
Dumnezeu”. Si asa s-a si intdmplat, Mila Domnului a facut
sa avem un copil. Cand m-am dus la Avva sd-i spun cd am un
copil, mi-a replicat: ,Multumeste-i Maicii Domnului, cdci
acest copil este al Maicii Domnului™*°.

Pirintele aratd ci deoarece ,Noi avem ARATAREA lui
HRISTOS prin Nasterea Sa din MAICA DOMNULUI,
ICOANA MAICII DOMNULUI CU PRUNCUL DUMNE-
ZEIESC HRISTIC este ICOANA Isihasmului”. In prima sa
scriere, Memoriile unui isihast, exclama: ,Icoana!... Simt in
ea o prezentd ... Maica Domnului cu Pruncul Dumnezeiesc
in brate... Acest Prunc dd Icoanei acel ceva Tainic dincolo de
obisnuit... Dal... Toata Taina Maicii Domnului este Pruncul
lisus din bratele Ei... Daca nu ar avea pe Pruncul lisus la
Piept, Maica Domnului parcd nu ar mai avea aceasta Taind
adanca...

Maica Domnului prin Pruncul lisus este mai presus de
Creatie... Parci aud cintarea Ingereasci a Heruvimului:
,Ceea ce esti mai cinstitd decat Heruvimii si mai marita fara
de asemadnare decat Serafimii’. ... Lumina Candelei dd Icoanei
o Supra Realitate... Pruncul lisus parcd iese de undeva din
insasi Inima Maicii Domnului... Bratele Maicii Domnului mi
se par niste brate Atotcuprinzdtoare, de parcd tine in brate
tot Absolutul. Riman uimit! ... In bratele Maicii Domnului
parca sunt toti Pruncii Existentei... Dintr-o data incep sa-mi
curgad lacrimi din ochi. ... Undeva printre nenumaratii Prunci

* Ibidem, p. 264.
* Idem, Mic dictionar de isthasm, p. 335.
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mad vdd si eu in bratele Maicii Domnului, aldturi de Pruncul
Dumnezeiesc. ... Md vdd un Copil speriat... Fruntea mi se
atinge de Pruncul lisus... O straluminare mad strdbate pana
dincolo de mine... Imi revin... Imi este teama si mai stau in
fata Icoanei Maicii Domnului... Icoana ma priveste tare si
pdtrunzator..”**. O astfel de experientd iti schimba modul in
care te raportezi la realitate.

Apropo de curentele mistice antice, dar si contem-
porane, in care apare femeia-preoteasd, Parintele Ghelasie e
categoric: ,Niciodata Maica Domnului nu incearca sd ia
locul Fiului sdu ca Preoteasa. Fiul Sdau este si Fiul Lui
Dumnezeu, pe cand Ea Este doar Creatie. Creatia Simpla nu
poate fi Preot. Frumusetea Creatiei este sda fie Mama
Preotului. Daca se face si pe Sine Preoteasd se desfiinteaza
Frumusetea Creatiei care are Miracolul sa Nasca din Sine pe
Cel mai Mare decat Creatia®. ...

* Idem, Memoriile unui isihast. Iscusinta trdirii isihaste, p. 61.

® Si marele sfant al zilelor noastre, Porfirie Kavsokalyvitul, e categoric in
aceastd privinta. Paraschevas Lambropoulos relateaza si urmadtoarele:
JIntr-o seari cand s-a intdmplat sd merg la Tourkovounia, am stat in
curtea casei Pdrintelui Porfirie pand tdrziu si mi-a vorbit despre diferite
probleme duhovnicesti, dintre care pe unele le-am inteles, iar pe altele
nu. Imi amintesc ci mi-a spus ci pe toate trebuie si le marturisim la
Spovedanie, si nu oricui, ci numai preotului duhovnic. Apoi Parintele
mi-a povestit urmdtoarele: O femeie vorbea alteia despre Spovedanie.
Aceea i spunea cd nu merge la preot, ci la o femeie care aduna multe
femei si le spovedeste. Cand am auzit asta, i-am zis:

— Adu-o aici, bre, ca s-o salvam.

- E si foarte cunoscutd, mi-a zis aceea, insd fara sd-mi descopere cine
era cea care le aduna pe femei”.

Era rdtdcita si avea diferite icoane acasd, si celelalte femei o credeau.
Intelegi? Trebuie ca toate picatele s le marturisim doar preotului, si nu
in alta parte.

- Auzi, bre, e posibil? Femeie preot? Ce suntem noi, protestanti?
Niciodatd o femeie preot. Niciodati! Intelegi? Sunt cateva riticite si-i
ratdcesc si pe altii, intelegi? (Paraskevas Lambropoulos, Experientele
mele ldngd Sfdntul Porfirie, Editura Egumenita, Galati, 2016, pp. 139-140.
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In Crestinism, Creatia nu se Desfiinteazi, ci se face
Participativd la Cele Necreate. Maica Domnului este
Sublimul Feminin-Creatie ca participare la Dumnezeire, nu
ca pierdere in Dumnezeire ce o anihileaza ca Realitate
proprie. Doar Fiul Preotul o face Participativd, care este
totodatd si Fiul Lui Dumnezeu. Creatia Singura fird Intru-
parea Fiului Lui Dumnezeu ca totodatd Fiu de Creatie nu
poate participa la cele Peste Creatie Dumnezeiesti. Chipul
de Creatie-Femeie ca Preoteasa ar pierde Sacrul Divin.
De aceea Misticile Feministe cu preotese sunt Mistici de
Magie Profana. ...

In schimb, Mistica Isihasti este Mistica Preotiei
Hristice Liturghice. Ansamblul Corp-Minte este Chipul de
Maica Domnului care Intrupeaza Sufletul Chipul de Hristos...
Liturghia nu o face Creatia, ci Insusi Hristos Unicul, care se
uneste cu Sufletul in Potirul Minte-Corp”**.

Distingand crestinismul de doctrinele mistice amintite
mai sus, isihastul de la Frasinei subliniaza ca ,Maica
Domnului nu este Mireasa Lui Dumnezeu ce-1 Farmeca pe
Dumnezeu cu Dragostea Feminind, ci este Mama Unui
Dumnezeu ce Vine in Creatie ca Preot in fata ciruia Insisi
Mama Ingenunche si se Inchini. (In doctrinele mistice
amintite - n.n.) Mireasa este Preoteasd Misticd, in care
Mirele se lasa in Miracolul ei. Aceasta Mistica este a Caderii.
Mistica Isihastda este Mistica Barbateasca, nu de Mire in
Magia Miresei, ci de Nastere a lui Dumnezeu in Mama ca
Sacerdot Transcendental, in care nu Magia Femeii este Totul,
ci Taina Dumnezeirii. Maica Domnului se Desacralizeaza pe
Sine de Tot Auto-Divinul Feminin, si nu se face Mireasa, ci
Mamad. Noi numim pe Maica Domnului si Mireasa ca Simbol

* Jeromonah Ghelasie Gheorghe, Memoriile unui isihast. Iscusinta trdirii
isihaste, p. 167-168.
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al Dragostei lui Dumnezeu pentru Creatie, dar Ea este
Mamd de Dumnezeu, nu Soatd si Farmec Propriu pentru
Dumnezeu. Mistica Maicii Domnului este cea mai Purd
Misticd a Creatiei in Sine, dupa cum Mistica Hristica este cea
mai Pura Misticd Adamicad”®.

Sda retinem aceasta formidabila expresie: ,Maica
Domnului se Desacralizeaza pe Sine de Tot Auto-Divinul
Feminin, si nu se face Mireasa, ci Mama”. Aceasta este cea
mai grea cale de smerire a femeii, sa se goleasca de farmecul,
de atractia ,magicd” pe care o exercita asupra urmasilor lui
Adam. Insi pentru a ajunge o femeie duhovniceasci nu
existd o altd cale, altfel vei ramane o femeie obisnuitd, ba
mai rdu decat atat.

O astfel de kenoza 1i face cunostintd cu starea de
feciorie duhovniceascd, despre care Parintele scria: ,Creatia
doar in Modalitate-Stare de Maica Domnului Feciorie
Absoluta se poate indumnezei, se face capabila sa Nasca pe
Hristos Cel Personal, totodatda Dumnezeu si Creatie. Se zice
traditional ca Omenirea nu a putut Cobori pe Hristos in
Creatie ca intrupare pand nu s-a Ndscut o Eva cu Adevarat
Maica Domnului Feciorie Absolutd, capabild de intruparea
Hristica. Se zice cd si ingerii si Natura au contribuit la
aceasta.

Toatd Creatia a Contribuit concentrand toate Darurile
Virtutilor in Persoana Fecioarei Maria, Concentrand-
Adunand Toate Iubirile Lor intr-o Maxima Iubire fata de
Dumnezeu. Nimeni nu a lubit atat de Intens pe Dumnezeu
ca Fecioara Maria, care avea sa se Faca Maica Domnului,
Noua Evi. In Fecioara Maria Toatd Iubirea ingerilor si a
Naturii s-a Adunat cat si toate Iubirile Oamenilor si toate

* Ibidem, pp. 2m-212. Chiar si singurd aceastd ultima afirmatie fi
descalifica pe detractorii Parintelui.
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s-au facut Imn de Iubire Absolutd de Creatie Apta de
intruparea lubirii Absolute Dumnezeiesti-Hristice.

De aceea Maica Domnului, Fecioara Maria este Icoana
indumnezeirii si a ingerilor si a Naturii si a Oamenilor. Daca
Dumnezeu are pe Fiul-Hristos Icoana Sa Transcendentalg,
Creatia are si ea Icoana Maicii Domnului ca Icoana Purd de
Creatie Capabila sd se Faca Bisericd de Coborare A Lui
Dumnezeu in Creatie. Noi Creatia ne Lauddm in Fata lui
Dumnezeu cu Maica Domnului pe care insusi Dumnezeu
o Recunoaste ca Raspuns de Iubire de Creatie fatd de
Dumnezeu. Noi Creatia prin Maica Domnului ne Prezentam
in Fata Lui Dumnezeu, altfel nu este posibil dupa Cadere. ...
Dupa Cddere Creatia Refuzd Unirea cu Dumnezeu, sau din
cauza Pervertirii nu mai este capabild de ea. De aceea... doar
Maica Domnului ca Chip Pur de Feciorie Absolutd se poate
Oferi Venirii Lui Hristos care sa Aduca Reunirea Creatiei cu
Dumnezeu.

Maica Domnului nu este Mijlocitoarea, ci este Oferi-
toarea Creatiei de a Veni Mijlocitorul Dumnezeiesc Hristos.
Creatia de nu-L primeste pe Hristos, nu se Hristifica.
De aceea noi prin Maica Domnului Biserica Vie Primim pe
Mijlocitorul Hristos. Si noi Personal trebuie sa ne facem
Asemenea Maicii Domnului ca Suflet Personal, prin Dialogul
cu Maica Domnului sa ne facem intai Fiii Maicii Domnului
ca asa sa putem deveni si noi Bisericute de Venirea Euha-
ristiei Hristice care ne Reuneste cu Dumnezeu. Si trebuie
intdi sd ne Recunoastem ca Fii ai Maicii Domnului si doar ca
Semn al Maicii Domnului ne facem Prescuri de Liturghie
Hristica, de intruparea Lui Hristos in Noi, de indumnezeire.

Noi ca sa Devenim Hristici trebuie mai intdi sa
invdtam Limbajul Maicii Domnului, fara de care nu putem
Dialoga cu Hristos. Maica Domnului este Mama noastrd ce
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ne Creste spre Hristos si ne invata primele Cuvinte Hristice
de Recunoasterea Lui Hristos Dumnezeu. Maica Domnului
ne Tine de Mana pand putem singuri sa Mergem pe Calea
Hristicad.

De aceea, in Crestinism, Urcarea Creatiei spre
Dumnezeu se face prin Maica Domnului, din Bratele Careia
ne Preia apoi Hristos ca invatatorul propriu-zis spre
Dumnezeu. Maica Domnului ne renaste Fiinte de Creatie
Primitoare si Hristos ne Face Vase Pline de Dumnezeire.
Maica Domnului ne Face Potire Sfintite si Hristos ne Face
Euharistie-Impértdsanie, in care este Totodati si Creatia si
Dumnezeu neamestecat, dar intrepdtruns. Icoana Maicii
Domnului este Icoana Trdirii Crestine, ca fard Asemanarea
cu Viata Sfintita a Maicii Domnului noi nu putem Deveni
Bisericute de Venirea Lui Hristos in Fiinta noastrda. Doar ca
Fii ai Maicii Domnului ne putem Face Frati ai Lui Hristos
apoi. Si doar ca Frati ai Lui Hristos Redevenim Fii ai Lui
Dumnezeu. ...

Maica Domnului a Aspirat la cea mai pura Feciorie-
Curdtire, la cea mai intensa Dragoste-Daruire Lui Dumnezeu,
la cea mai Curata Viatd Virtuoasd si Dragoste pentru toate
Fapturile. In aceastd Scoald-Bisericd a Maicii Domnului Vine
apoi Hristos Marele invdtdtor, ce ne Ridicd in Dumnezeu.
Noi trebuie sd Ne Facem o astfel de Bisericuta in care sa
Primim pe Hristos. Doar daca suntem Fii de Maica Domnului
Hristos ne Recunoaste ca Frati reali ai Sai spre care Vine sd-i
Ducd la Dumnezeu. Trdirea si Cultul Crestin fara Icoana
Maicii Domnului nu pot ajunge la Recunoasterea Icoanei
Hristice si nici la reala Euharistie-Impéirtdsanie a Sfintelor
Taine de pe Altar. Fara Maica Domnului nu este Hristos si

lertarea Picatelor”.

4% Idem, Nevointele isihaste. Urcusul isihast, pp. 278-280.
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Intr-un poem ghelasian, intitulat RUGACIUNEA

ICONICA, Maica Domnului se Roags:

O, DUMNEZEIESCULE FIU si MARE PREOT,
Ca MAMA Acestei Biserici pe toti Ti-i aduc,
Nu te ,scdrbi” de nici unul,

Sd nu se ,,piarda” vreunul,

Toti sunt Fiii Mei si Fratii TAI,

IN POTIRUL TAU INVIAZA-i¥.

Pe aceeasi linie Parintele insusi exclama:

DOAMNE, in mine in primul rand este MILOSTIVIREA Ta
Este apoi Rugdciunea MAICII DOMNULUI si a Sfintilor,
Si mai ales a Sfantului meu si a ingerului Pazitor,

In Darul cdrora am fost Creat si ndscut.

Este de asemenea suspinul neamului meu pdmdntesc
Si mai ales a unor Pdrinti, cu Destin sd-i Mantuiesc*....
MULTUMESC Tie, DOAMNE, cd m-ai Creat,

Desi ai viazut cd nu merit VIATA...

Tu PRIMUL in JERTFA CRUCII m-ai luat,

MAICA DOMNULUI ca Fiul BISERICII m-a INFIAT,
Un inger a vrut sd-mi fie Pdzitor,

Si un Sfant mi s-a facut OCROTITOR...

Iar jos, niste Pdrinti si un Neam

M-au ficut al TAINEI VIETII MOSTENITOR.#

Pr. Dan Popovici

" Idem, Isthasm. Darul menirii de taind, p. 44.
* Ibidem, p. 67.
* Ibidem, p. 8o.
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L. BINSWANGER -
si cheia viziunii sale antropologice
— cu sens de deschidere psihiatricd si psihologica -

(I)

Ad. Olteanu: In anul 2022 a apérut la Editura Chipul
Iconic din Sanbotin sub semndtura ieromonahului Neofit si
a lui Adrian Olteanu volumul Incursiuni isihaste in psihologia
transpersonald, dedicat medicilor, asistentelor si pacientilor
Sectiei Psihiatrie II a Spitalului Vechi din Rm. Valcea.
Prelegerea pe care ati sustinut-o acolo s-a axat pe drumul
existential sinuos pe care l-a parcurs antropologul cultural
Aby Warburg, printre altele pacient al sanatoriului sau
clinicii din Kreuzlingen - Bellevue, proprietate a familiei de
psihiatri Binswanger.

Un alt nume amintit in discutiile ulterioare, purtate la
Glimboca si la Sanbotin, a fost cel al psihiatrului ceh Stanislav
Grof. Convorbirile despre isthasm si mistici metafizice, in doua
volume, apar in 2021 si 2023, ele fiind o dezbatere pe seama
unor ganditori religiosi, asa cum au fost René Guénon sau
André Scrima, dar si a unor fenomene, astfel cum s-a
configurat Rugul Aprins la mdndastirea Antim din Bucuresti.
In 2024 apare la editura Chipul iconic Tiparul metafizic al
misticii evagriene. Resuscitarea lui Evagrie in secolul XXI.

Din februarie 2021 au avut loc pand in 2024 cdteva
intdlniri (numite sinaxe) online fintre pdrintele Efrem
Vatopedinul si un grup de psihologi, psihiatri si neurologi
romani. latd ce spunea la un moment dat Efrem Vatopedinul:
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Sfintii Pdrinti au spus cd altceva este intelectul omului, altceva
este mintea (nous-ul) omului. Si prin partea lui noeticd,
specificd ipostasului duhovnicesc, omul intrd in comuniune
cu Dumnezeu prin energia noeticd. Iar energia noeticd este

pusd in lucrare dupd botez. Numai prin har poate fi pusd in
lucrare energia noeticd a omului, ca sd intre in legdturd cu
Dumnezeu.

Prefata volumului Terapia sufletului. Din convorbirile
Pdrintelui Staret Efrem Vatopedinul cu psihologi, medici
psihiatri si neurologi romdni, aparut la lasi in 2024, este
semnatd de profesorul universitar doctor Adrian Opre,
decanul Facultatii de Psihologie din cadrul Universitatii
Babes-Bolyai din Cluj. Adrian Opre spunea ca sinaxele si-au
propus familiarizarea cu antropologia crestind ortodoxa.
Intalnirea cu psihologul ar fi o experientd antropocentricé,
pe cand intalnirea cu duhovnicul una hristocentrica.

Editorul cartii este preotul de la Paris, Razvan lonescu,
cel care ne confiazd ca intdlnirea lui cu Gheronda Efrem a
fost bulversanta, esential declansatoare si formatoare pentru
alcdtuirea lui lduntricd. Gheronda ar fi cel mai fascinant om
pe care l-ar fi intalnit parintele Razvan. Efrem Vatopedinul
stia in chip proorocesc cu ce se ocupa Rdzvan lonescu,
respectiv cu dialogul dintre teologie si stiinta in cadrul
Centrului de Studii si Cercetdri Dumitru Stdniloae din Paris
(CDS). Cu ani inainte Efrem i-ar fi spus preotului Razvan ca
facultatea va exista. Staretul are harisme lucratoare, cunoaste
realitatile sufletesti, deceleaza esentialul despre cine esti si
ce faci. Pentru psihologi, Efrem Vatopedinul deschide
orizontul de intelegere ca sd completeze filocalic ipotezele
actuale din spatiul psihologiei, psihiatriei si neurologiei.

Deci aceasta ar fi o primd ancora pe care putem sa o
discutdm 1n aceastd seara - si va multumim pentru cd ati
venit in mijlocul nostru, pdrinte Neofit -, legata de acest
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volum: Terapia sufletului. Din convorbirile staretului Efrem
cu psihologi, medici psihiatri si neurologi romdni, intr-adevar
discutii care au fost purtate online din cauza pandemiei.
Am vdzut ca Razvan lonescu, si nu numai el, ci si Adrian
Opre, decanul Facultdtii de Psihologie a Universitatii
Babes-Bolyai din Cluj, spuneau cd prezenta ar fi fost
numeroasd, adicd prezenta in mijlocul acestor oameni de
stiintd a lui Gheronda Efrem ar fi creat o emulatie si o
efervescentd, ei fiind dornici de a afla cuvant de invatatura
de la staretul athonit.

Dacd am putea sd creionam cdateva cuvinte despre
dialog, care s-ar fi vrut legat de antropologia crestina versus
antropologia pe care o promoveazd psihiatria, in particular
psihologia, pentru ca stiu ca ati avut de-a lungul anilor
studii despre antropologia crestind, despre antropologia
teologicd. Chiar si unele dintre dialogurile pe care le-am
avut in trecut s-au concentrat in mare masura pe subiectul
antropologiei. Desigur cd urmeazd sd analizdm si ceea ce
spun psihoterapeuti, cum ar fi Binswanger despre care am
pomenit, care are preocupdri legate de clarificarea acestui
subiect, respectiv ce este omul.

N.: Pe Gheronda Efrem l-am intdlnit in curtea
vatopedina, in singurul meu pelerinaj athonit, la invitatia
dlui prof. Pompil Drdghici. Dar I-am si vazut slujind la Chilia
Sf. Ipatie care e pe mosia Manastirii Vatoped. Noi poposi-
seram la Chilia Sf. Gheorghe de la Colciu. Cu pdrintele
Rdzvan lonescu m-am interesectat, la un moment dat, si
intr-un aeroport. Irelevant de unde veneam sau unde
plecam, dar aveam la mine si i-am oferit Chipul euharistic...
al intdlnirii, volumul pe care l-am alcatuit pe seama catorva
prelegeri si care — apropo de Centrul de studii si cercetdri
Pdrintele Staniloae de la Paris -, reflecta in special chipul
euharistic al comuniunii, asa cum transpare din articolul
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parintelui Staniloae, prezentat intr-o conferintd la Saint
Serge, In 1979. De fapt in discutia ce-l priveste pe Binswanger
ne vom referi inevitabil la faptul cd este evocat de parintele
Staniloae, si in Ascetica si Mistica, si in lisus Hristos sau
restaurarea omului. Mi se pare cd trebuie semnalat acest
aspect. De fapt, intr-un fel, de aici pornim, pentru cd este
relevanta priza teologicd personalistd, asceticd si mistica, cu
aceasta psihiatrie existentiala, inrduritd de Husserl si
Heidegger, preocupatda de subiectul transcendental si de
ontologie, fapt care trece psihiatria intr-o alta paradigmad,
diferitd de cea comunad, materialista, organicistd, naturalista.

Pe dl. profesor Adrian Opre l-am intalnit la Timisoara,
la un simpozion, unde a avut si o prezentare, in sala
Rectoratului UPT. Imi amintesc insi ci, la prima mea
expunere publicd, pe o temd legata de autenticitate, susti-
nutd la Deva, am stat aldturi de pdrintele Craciun Opre,
care, sper sd nu gresesc, cred ca a fost tatdl dumnealui, si
este pentru cad pe pdrinti ii avem pentru totdeauna. Sunt
pdrinti in vesnicie, pdrintii nostri.

Ad. Olteanu: Aceasta se intampla in ce an?

N.: Cred ca prin 2007, spre sfarsit de an, invitat fiind
de Dan Cergd, organizatorul conferintei, si la o televiziune
locald, TvDeva. Subiectul conferintei era legat de fatarnicie
si de autenticitate. O tema care ma preocupa, intrucat cred
in nevoia de autenticitate, de stil, de singularitate, inevitabil
legate de descoperirea si dezvoltarea personald, de inter-
subiectivitate, de prezentd. De fapt, din alt unghi privind,
fatarnicia este o neprezentd, o de-personalizare. Este o
aparentd, nu o apartie. O temd pe care o gdsim si prin
aceste cdi psihoterapeutice care cautd sensul, care cauta
chipul si autenticul din om, in definitiv, incercand sa-l
scoatd la ivealda. Nu stiu exact dacd parintele Rdzvan
Ionescu a participat sau nu si la un colocviu, organizat in
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Bucuresti, in memoria parintelui Ghelasie, pentru ca, din ce
stiu, 1-a intdlnit si pe parintele Ghelasie.

Probabil ca nu a avut acelasi impact harismatic Avva
Ghelasie, din aceastd perspectivd. Md refer la sensul in care,
din ceea ce ati afirmat, reiese ca (Gheronda Efrem) a fost cel
mai fascinant om pe care l-ar fi intdlnit dumnealui, care,
inteleg, este si editorul volumului de convorbiri Terapia
Sufletului. Ceea ce ar inseamna, pe cale de consecintd,
uzand de o logicd mundand, ca Avva Ghelasie nu s-ar fi
ridicat la aceeasi masurd, cel putin ca impact. Ma rog,
darurile sunt oricum impadrtite, vrem nu vrem. Si nu sunt
impadrtite de noi! Suntem chemati insa sa le recunoastem,
sa le pretuim. Asa incat, nu de comparat e vorba, ci de
viziune si de lamurirea ce decurge din ea.

Insi, mi se pare de relevat altceva, din perspectiva
relatiei dintre teologie si stiintd, dintre duhovnicie si psiho-
logie, apropo de fragmentul pe care l-ati citat, anume ca
atat pdrintele Staniloae, cat si parintele Ghelasie au o rezo-
lutie mai mare in expunerea modelului antropologic si,
subsecvent, psihologic, mai ales in raport cu contextul
de acum, cel al multor interferente. Faptul ca parintele
Staniloae in lisus Hristos sau restaurarea omului are aceste
trimiteri la Binswanger, la Jaspers, la Heidegger, arata o
priza la o anumita cotd. Este un contact cu un anumit nivel
al stiintei, al psihiatriei, al filosofiei. Intra intr-un dialog,
intr-un fel, cu astfel de reprezentanti marcanti, care au lasat
urme in epocd.

Ad. Olteanu: Si intr-o sincronizare imediata.

N.: Si o sincronizare, intr-adevar. Ati punctat extrem
de bine. De ce? Pentru ca in anumite abordari (ca acestea),
e drept colocviale, lipseste exact aceastd capacitate sau
disponibilitate de sincronizare. Unii trdiesc in alt eon
dogmatic! Trebuie tinut insd cont si de instrumentarul
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epocii, de spiritul sdu dominant, si de o etalonare care
implicd o comparatie cu masurile-model. Si, cand vorbim
de sincronizare, nu md gandesc la o imitatie, nici la o teorie
a formelor fard fond, ci chiar la o intdmpinare filtrata, la o
preintampinare.

Mi se pare chiar necesar sd ,te legi” de o anumitd
orientare contextuald, sd te precizezi prin raportare la
anumite varfuri ale cunoasterii filosofice, stiintifice, umane
in general. Mai ales cand marcheazd un spirit al epocii si
exprima in sintezd un domeniu pe care il reprezintd,
aratand, totodatd, si o deschidere spirituald. Acest aspect
mi se pare grditor, in abordarea pdrintelui Stdniloae, dar
si a pdrintelui Ghelasie, mai cu seama in legdturd cu coor-
donatele mistice ale contextului, pe care le sesizeaza si de
care tine cont in prezentarea sa. Si cer scuze anticipat cd
sunt nevoit sd reprosez - asa, in eter - cd cei ce ignorad, astdzi,
antropologia iconica, asa cum a prezentat-o isihastul, ca
antropologie teologicd, ca personalism apofatic, manifestad,
implicit sau explicit, o restrangere a orizontului epistemic si
o vadita, voita sau ne-voita, imputinare personala.

Ma refer, de pildd, ca sda dau un exemplu, la raportul
fiinta-energii, ca distinctie ontologicd in structura antro-
pologicd, de care nu prea se tine cont, dupa cum se poate
constata, in dezbaterile publice sau in abordarile indivi-
duale ce privesc teme care au incidentd cu psihiatria, psiho-
logia si duhovnicia. Si evoc aceasta, pentru cd ati pomenit
de raportul dintre intelect si minte (nous).

Ad. Olteanu: Si energie noetica.

N.: Energie noeticd?! Dacd asa este sintagma, nu este
prea clard formularea lui Gheronda Efrem, din punctul meu
de vedere sau dacd vreti, privind din unghiul antropologiei
iconice. Sa inteleg, pand la urmd, cd natura mintii sau a lui
nous este tot una energeticd? In aceasti formulare, energia
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are sensul de lucrare sau de energie in sensul de structurd
energetica? Acestea sunt detalii de forta in contextul
situarii isihasmului in contextul altor mistici, dar si acolo
unde sunt interferente cu diferite abordari psihologice,
marcate de un anumit spiritualism. In Incursiuni isihaste in
psihologie transpersonald, stiti prea bine ca am facut referiri
la John Welwood, la Ken Wilber, care vin pe un tipar antro-
pologic budist, ca fond spiritual.

Ad. Olteanu: Mai putin fiintial, mai mult energetist.

N.: Exact, ca practica imediatd, dar care cautd ca expe-
rientd si acea natura umand fundamentald care transcende
energiile. Si aici, de pilda, Biswanger cautd, pe urmele lui
Husserl, sa pund in evidenta subiectul transcendental.
Insd, acest subiect transcendental care transcende subiectul
cartezian, poate fi tot un subiect energetic, in natura sa. Un
subiect doar meta-fizic, asadar. Adicd, ne aflim propriu-zis
,sub” sau ,dincoace” de natura umand fundamentals, la
care se refera budismul. Suntem intr-un semi-materialism.
Dar dacd nu facem identificdrile potrivite ne incalcim in ite.
Si 1n abordari, terapii si tratamente integrative.

In acest sens, trebuie evaluati si relevanta duhovniciei
si a modelelor athonite, astdzi, si vizavi de astfel de recep-
tari ale raportului dintre teologie si stiintd, dintre duhov-
nicie si psihologie. Existd astfel de perspective si astfel de
curente psihologice cu care poate intra in contact duhov-
nicia, md rog, spiritualitatea filocalica. Fatd de mentiunea
profesorului Adrian Opre, asumata si sustinutd, anume cd
,cea dintdi si adevdrata psihoterapie este cea crestin-
ortodoxda”, Gheronda Efrem rdspunde: ,Stiti cine este
psihologul ideal? Cel care are darul stravederii (vederii cu
duhul) si al inainte-vederii. Acesta este!”

Dar ce facem cu psihologii reali?, care nu sunt sau nu
sunt incd, ori poate nicicand nu vor fi, psihologi ideali,
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adica la masurd harismatica? Ce facem chiar cu duhovnicii
care nu au darul strd-vederii sau al {inainte-vederii?
As indrdzni a zice, cu reverenta, sd ne folosim, totusi, de
celelalte daruri pe care le are fiecare, pentru cd nimeni nu
este fard de dar/daruri! La parintele Stdniloae, pe care l-am
intdlnit, era si o mdsura duhovniceasca a stra-vederii, cred,
sunt incredintat, dar era si este si putinta de a te face pdrtas
la o viziune filocalica bogatd in nuantele luminii cunoasterii
ecleziologice. Ma refer la o cunoastere care este soborni-
ceasca. Adicd, cunosc si prin ceea ce cunosc ceilalti, chiar in
stra-vederea lor, la care md fac pdrtas. Cunoastem si
dimpreund, deci. Parintele Staniloae putea si poate si azi sd
deschida unghiuri noi de vedere, chiar stra-vederii duhov-
nicesti. Si cred ca au fost si alti parinti contemporani, cum a
fost pdrintele Cleopa de la Sihastria, de pilda, care avea
darul stra-vederii, si care avea si alte harisme, dar care,
totodatd, intrupa un anumit model duhovnicesc, care il
singulariza formativ. lar aici, in perspectiva formativd, intrd
si alte detalii, pe langd strd-vedere si inainte-vedere. In
acest sens, formativ, trebuie sa vedem si ce-i diferentiazad,
mai bine zis singularizeaza ca personalitati, ca amprentd
unicd, dincolo de comunul unei harisme.

Nu putem sa gandim duhovnicia numai din perspectiva
harismei care poate rdspunde la orice, in chip detaliat,
inclusiv in a ne trasa puntea cea mai aplicata de trecere
intre psihologie si duhovnicie. Cred cd nu trebuie tratatd
nici harisma nediferentiat. E mai bine si vedem intr-o
optica plurala si sa ne referim, asadar, la harisme. Pe de altd
parte, nu putem sa gandim o harismd, de pilda cea a strd-
vederii, ca pe o pontoarcd, considerand-o un fel de iarba a
fiarelor ce deschide orice incuietoare de pe orice usa.
Apropo de pontoarcad, termen de ,specialitate” din argoul
interlop, George Baronzi, in romanul Misterele Bucurestilor,
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publicat in trei volume (1862-1864), il foloseste in convorbirea
dintre hoti: ,s-apoi sa-i potrivim o pontoarca la pitigoi” -
pitigoiul fiind lacatul, iar pontoarca, evident, o cheie.

Pe de alta parte, asa cum existd curente si chiar scoli
in psihologie, exista astfel de curente spirituale si in
ortodoxie, pe care unii le trec cu vederea sau, md rog, nu
intrd in stra-vederea lor. In consecint3, rateaza posibilitatea
de a se imbogadti cu nuante, dar si cu anumite repere forma-
tive. Ma gandesc, in special, la cele ghelasiene din specificul
carpatin: la personalismul iconic, la apofatismul antro-
pologic, la structurile triadice fiintiale si energetice. Avva
Ghelasie vine cu astfel de detalii. Nu rdamdne la raportul
dintre intelect si minte sau la partea noetica specificd
ipostasului duhovnicesc. Cand e vorba de minte, aspectul
noetic are deja alte conotatii decat atunci cand ne referim la
vederea ipostaticd.

In prologul volumului Terapia sufletului, de exemplu,
Gheronda Efrem afirmd: ,Omul contemporan postmodern
il accepta pe om ca trup si creier si uitd de ipostasul
duhovnicesc al omului. Omul nu este doar trup, nici nu
este doar suflet, ci este o fiinta psihosomatica cu puteri si
energii psihosomatice. Acest intreg, fiinta psihosomaticd
depling, este omul zidit dupd chipul lui Dumnezeu si se
indreapta spre asemanarea cu EI”.

Delimitarea de paradigma post-moderna materialistd,
in fond, cu tipul specific de om asociat, este limpede. Nu mi
se pare insd prea clar din context, din aceastd formulare,
cam ce si cum este cu ipostasul duhovnicesc, cu trupul si
sufletul, cu fiinta psihosomaticd si cu puterile si energiile
psihosomatice. Adica, chiar cu ceea ce ar trebui sa deschida
orizontul post-modernitatii, marcat de un monism mate-
rialist. Evident nu se trece nici intr-un monism spiritualist,
ci se cauta intregul, desemnat ca fiintd psihosomaticd.

129



ADRIAN OLTEANU si NEOFIT

Ce nu mi se pare lamuritor, in context, este modul in care
se trateazd legdtura dintre ipostasul duhovnicesc, care este
contrapus creierului, si fiinta psihosomaticd care apare,
subsecvent, ca fiind chipul omului intreg. Ipostasul duhov-
nicesc este o alta denumire a intregului psihosomatic, ca
chip zidit? Adica, doud numiri pentru aceeasi realitate? Sau
este o realizare a asemdndrii duhovnicesti a chipului, o
realizare intru devenire ca ipostas duhovnicesc, ca chip
indumnezeit? Ipostasul duhovnicesc este inclus sau nu in
intregul psihosomatic, adicd in chipul creat? Dacd nu este
inclus, ci este in afard, adica exclus, e necreat? Este divin!?!

Care este legdtura dintre suflet si trup, ca intreg
psihosomatic, intrucat nu cred cd in intregul psihosomatic
acestea devin una/intreg in chip amalgamat. Sau, altfel zis,
nu devin cvasi-indistincte. Dacd sunt distincte, care este
natura participarii lor? Care este raportul dintre fiinta
psihosomaticd, respectiv puterile si energiile psihosomatice?
Care este suportul participativ al intregului (psihosomatic)?
Prin fiinta psihosomaticd avem doar o numire a intregului,
psihosomatic, iar prin puterile si energiile, psihosomatice,
avem modul participativ? Sau avem o participare dubla,
atat prin fiintd, cat si prin puteri si energii psihosomatice.
Sunt detalii care ne pot releva ordinile participative si
suportul actelor, in originea lor.

Sunt componente antropologice, cele despre care
vorbim aici, care, la pdrintele Ghelasie, sunt mai precis
detaliate si cu mai mare acuratete, incd de la inceputul
anilor ‘go. Sa nu mai zic de Medicina Isihastd, celebrul si
ineditul volum ghelasian, care a fost pentru mine primul
text din opera isihastului cu care m-am intalnit. Cu mare
surprindere, recunosc. Nu-mi imaginam cd poate exista o
astfel expunere crestind. Era dincolo de asteptari!
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Insd, daci se vorbeste doar despre psihosomatic sau
despre energia noeticd, nu stiu ce sa zic...

Ad. Olteanu: Energia noeticd primita dupa botez.

N.: Mie, sincer, mi se pare neclard o astfel de formu-
lare. Simt nevoia unor ldmuriri suplimentare. Energia
noeticd se referd la har? Se referd la o lucrare/energie a
mintii, fdcutd posibila prin Botez? Dacd este o energie pusa
in lucrare dupa Botez, atunci tine sau nu tine de om?,
pentru cd Botezul e ceva ce se (si ne) deschide de dincolo
de noi, dinspre ordinea necreatd, cea a arhechipurilor, a
paradigmelor. Sau se refera la ipostasul creat (al omului)?
Dar e cam... nu stiu cum, sd te referi la ipostasul uman,
apofatic, in formule de genul ,energie noetica”. Poate doar
traducerea e nepotrivitd, neinspirata...

Privitor la antropologia apofatica, Avva Ghelasie
vorbeste de fiintialitate, in cazul ipostasului. Asta, apropo si
de ceea ce inseamnd a fi prezent in sens fiintial, direct
fiintial, nu energetic. Reiterez acest detaliu, incercand
sa revin si la Binswanger, care este subiectul de care ne
interesam, de fapt.

Intr-un volum de scrieri ce apartin lui Binswanger,
traducdtorul in francezd introduce si un glosar de termeni.
Printre acestia este si Dasein, pe care il explica in sensul de
a-fi-prezent. Dar chiar si asa e nevoie de detalii. Conteaza
cum se decripteaza a fi-ul sau fiinta prezentd ori fiinta/
prezenta ca prezentd/fiintd. Deci, a-fi ca subiect, respectiv
lumea 1n care este prezent si modul in care este prezent
subiectul. Acestea sunt aspecte de luat in atentie, in uni-
versul binswangerian. La Avva Ghelasie ai aceste elemente
de mistagogie isihastda care aduc in prim-plan chestiunea
prezentei, inclusiv detaliul care face diferenta. Ma refer la
distinctia dintre prezenta fiintiald si prezenta energeticd, sau
la ceea ce este pentru isihasm prezenta iconicd.
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lar prezenta iconicd nu poate fi inteleasd decat in taina
personalismului fundamental, atunci cand chipul de per-
soana in sine este prin natura sa fiintialitate. Nu energie,
deci. Energia este si ea o realitate, atdt la nivel divin, cat si
nivel de creatie, dar este ,in afara” fiintialitdtii, fie ea necreata,
fie ea creatd. Aici e si jocul major: in acest dublu a-fi: creat,
respectiv necreat. Cand pui numai problema unei dualitati
intre intelect si minte, la care adaugi si energia noeticd, mi
se pare cd incd mai trebuie madrita rezolutia, printr-un fel de
stra-vedere ,de situatie”, pentru a avea o hartd antropologica,
mai clard si mai acoperitoare, si pentru ca subsecvent
sd existe si o intelegere a ,psihologicului” in raport cu
,duhovnicescul”.

In Mintea superficiald - jur-imprejurul ei, alcituita pe
baza convorbirilor cu I. Misailescu, ne-am referit mai pe
larg la John Welwood si la ce afirma el cu privire la mintea
corpului, in contrast cu mintea superficiald, in care reverbe-
reaza filosofia greacd, chiar in conotatia ei de ,psihologic
occidental”.

Ad. Olteanu: Cele trei straturi.

N.: Da, la Welwood, pe langa mintea superficiald, apare
mintea corpului si non-mintea. Dar mintea superficiald e
tripartitd. O tripartitie tot superficiald, intrucat tine de
structura mintii superficiale. Dincolo de mintea superficiald,
si de a sa tripartitie intrinsecd, se afld mintea corpului si
non-mintea. Ca Welwood se situeazd intr-o perspectivd
budistd, e stiut. Insa, ridicd implicit o problemd. Una de
antropologie comparatd, daca vreti. Cum md raportez ca
,minte apuseand” sau ca ,minte rdsariteana” la aceste doud
elemente: la mintea corpului si la non-minte? Strict antropo-
logic, vorbesc. Cum compar, din punct de vedere structural,
o tripartitie sau chiar o trihotomie cu o dihotomie. Cum fac
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suprapunerile, dacd sunt si care/cate sunt, dacd Gheronda
Efrem vorbeste de doud componente, intelect si nous, si
de o energie noetica, iar Welwood vorbeste de o minte
superficiald care este tripartitd, in sensul de i) psihologic:
discursivitate, emotionalitate si senzorialitate, la care adauga
ii) mintea corpului ca o minte subtild, ca energie subtilg,
respectiv iii) non-mintea care le transcende? Cum operez
cu distinctii si discern corespondente, dacd am aceste
elemente si vreau sd intru in dialog ,la margini”, dar si sd
trasez si sa pastrez un hotar real de delimitare antro-
pologicd, nu doar la nivel terminologic.

De aceea cred ca trebuie recuperat acest model
antropologic isihast, in transpunerea sa ghelasiand, ca harta
acoperitoare, ca ,big picture”, pentru cd permite clarificari
si delimitdri, strict antropologic, vorbind. Separa pamantul
de ape, ca sa zic asa, ontologic. Separa energiile, de fiintia-
litate. De ce sd trec formativ si informativ prin aceasta
matca athonita - ma refer la trditorii din acest spatiu
carpatin -, si sa nu incerc sa patrund printr-o poartd mai
aproape, prin pdrintele Staniloae, de exemplu? Marele
nostru sfant care a marcat in chip fertil, in sec. XX, viziunea
mistica filocalicd. La exemplarul teolog roman gasim detalii
antropologice mai precise, mai elaborate, contextualizate.
In astfel de context personalizat survine si un psiholog
precum Binswanger. Un psihiatru de fapt, un filosof si un
ganditor care a venit cu o perspectiva antropologicd, viratd
intr-o directie relationald, si aceasta de o anume coloratura
abisald, data de transcendentalitatea subiectului, de a-fi-ul
sdu. Vom vedea cd exista si o delimitare antropologica,
la Binswanger, vizavi de Freud si de homo natura - un
om-naturd perceput intr-un sens extrem de limitat, intrucat
natura e circumscrisa si redusad la instincte.
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Am audiat un dialog despre terapia sufletului la Radio
Renasterea in cadrul cdruia se vorbea de deosebirea dintre
antropocentrism si hristocentrism. O diferentd de viziune.
Pe de alta parte, am remarcat cd se vorbea de om ca
animal indumnezeit. Insd, a considera omul drept animal
indumnezeit, nu tine de o perspectivd hristocentrica, care
ar trebui sa fie una de facturd iconicd - Omul: chip creat
dupa chipul si asemanarea lui Dumnezeu.

Parintele Ghelasie, prin anii ‘9o pe cand mergeam noi
la Frasinei, a semnalat cd nu este potrivitd formula - animal
indumnezeit - pentru ca omul nu este animal care se indum-
nezeieste, ci este chip creat dupa chipul lui Dumnezeu, care
nu este totusi de clasificat in sfera unui arhetip animalier.
De aceea, trebuie sd ne referim la indumnezeirea chipului
omului: chip-persoand care este intru asemdnare de chip cu
Dumnezeu-Persoand. Asa incat, dacd tot vorbim de hristo-
centrism, de ce sd nu transpunem si antropologic acest
hristocentrism? Sa pornim, deci, de la acest chip iconic al
omului. Precizez asta si apropo de viziunea iconicd a
isihastului, la care tot revenim ca reper.

Sa pornim, asadar, de la modelul arhechipal hristic ca
sa intelegem chipul omului care se indumnezeieste. Sa-1
recunoastem si identificam ca chip, in raport de arhechip.
Asa putem sa avem o perspectiva clard asupra chipului sau
intru asemanare cu Originea. Asocierea chipului omului cu
cel de animal, chiar si indumnezeit, este nepotrivita, pentru
cd in mod fundamental omul nu este animal. Panayotis
Nellas a preluat si folosit formula aceasta care e inadec-
vatd, dacd ludm riguros in considerare mesajul biblic si
hristocentrismul. Trebuie si punem (si) in perspectiva
hristologicd antropologia. Trebuie sa o vedem in temei
personalist, prin chipul hristic. De aceea mi se pare impor-
tant ce-ati spus cu privire la posibilitatea unor racorduri.
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De ce nu ma leg de parintele Stdniloae, ca sursd, incercand
sa fac o bransare folosind-ma de pre-racordurile deja facute,
de Marele Teolog, cu existentialismul personalist? lata, deja
maine, poimdine sunt 8o de ani de la aparitia volumului
lisus Hristos sau restaurarea omului. Nu mai vorbesc ca se
fac aproape patru decenii de la inceputul promovarii unui
personalism iconic, mistagogic, prin isihastul de la Frdsinei.

Sunt detalii de negdsit in prezentarea lui Gheronda
Efrem. De exemplu, in raportul energie-intelect-ipostas —
sau cum era aici evocat un ipostas duhovnicesc - nu ai
reprezentat chipul triadic al sufletului si nici tripartitia
energetica, ca reflectare ,in afara” a sufletului; o reprezen-
tare pe care o aflam la Avva Ghelasie si despre care altii, nu
din spatiul crestin, vorbesc. Ma refer aici, strict antropo-
logic. Sigur cd este senzationala chestiunea cu capacitatea
harismaticd, ce ne aseazd intr-un orizont apofatic, dar
trebuie desfasurate si elementele de identificare punctuale,
in registru sd-i spun catafatic, si pe care, la pdrintele
Staniloae, le poti regasi, deopotrivd. Eu nu am indoieli nici
cu privire la chipul harismatic al parintelui Staniloae.
Ma refer la mdsura sa harismaticd, pe care unii nu au luat-o
in considerare. Poate si pentru cd a fost si un mare stilist al
discretiei. Nu a pus in prim-plan harisma ,vederii cu duhul”
sau a ,inaintea-vederii”. A fost un lumindtor, profund,
intelept, care s-a pozitionat si vizavi de un context pe care
l-a citit si in detaliile sale, manifeste in varfurile culturale
emergente.

Spun asta pentru ca in convorbirea de la Radio
Renasterea intre un pdrinte, Grigore se numea cred, si
profesorul Opre s-a discutat de pocdintd, de cdintd, de vino-
vdtie psihologica si de regret psihologic, de raportul dintre
pocdintd si imparatia cerurilor si asa mai departe, toate
elementele ,clasice” de recuzitd duhovniceascd. Cred insa
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ca si raportat la aceste aspecte pot fi luate in seama si alte
tipare si modele ,terapeutice” care pot fi actualizate. Ma
gandesc la ceea ce este psihologia formei - gestalt terapia -
la care se refera si Binswanger, dar si la ce va sd fie acea
formd, in legdtura cu o terapie a contactului intre forme,
si la ceea ce este, intr-adevdr, o cale de recuperare a omului
in chipul sdu autentic. Este aici un sens al aborddrii care
priveste mai mult constiinta ca atare, dar intr-un mod
direct, nemijlocit, care implicd si un fel de personalizare.
Si spun doar un fel de, gandindu-ma la modul in care se
intelege persoana, in siaj mistic hasidic.

Nu in sens cabalistic, ci in siaj revelational hristic, in
sens mistic isihast, mai precis, persoana, vazuta in fondul
sdu ca formd fiintiald — asa cum o evidentiaza isihastul de
la Frdsinei -, si nu ca formd energeticd, decat subsidiar,
conferd o conotatie particulard a ceea ce s-ar numi gestalt
terapie. Trebuie o decelare a naturii formei, respectiv o iden-
tificare a persoanei, ca formd-subiect, in taina sa apofatica.

Intr-unul din expozeurile sale, ce priveste preistoria
si istoria analiticii existentiale si analizei existentiale,
Binswanger remarca faptul cd la vremea aparitiei volumului
lui Heidegger, Sein und Zeit, situatia stiintifica a psihiatriei
era pregatita pentru o receptare a lucrarii heideggeriene,
fapt pentru care eforturile psihiatriei de a domina stiintific
problema subiectivitatii isi afla acum sprijinul si fundamen-
tul sdu propriu. Face referire la Psihologia generald (1912),
lucrarea lui Natorp, cel care, conform lui Binswanger, a
incercat sa rezolve problema subiectivitatii prin disolutia sa
in procesul subiectivizdrii sau al reconstructiei. O tentativa
de rezolvare despre care Binswanger spune cd nu a satisfa-
cut pe nimeni. Prin contrast, evocd ,travaliul gigantesc” al
lui Husserl si Heidegger, dintre anii 1912 si 1927, subliniind
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faptul cd prin Sein und Zeit problema subiectivitatii se deta-
seazd de corelativitatea subiect-obiect si de cadrul strans al
acestei cunoasteri, pentru a se situa pe terenul mai vast ce
priveste a-fi-in-lume ca transcendentd. Este vorba, asadar,
de un alt subiect decat subiectul cartezian. Un subiect real
trascendent.

Binswanger remarcd faptul cd in acest caz subiecti-
vitatea semnificd nu numai structura aprioricd a cunoas-
terii, ci totodatd si a subiectivitatii transcendentale, in
general terminologic si ontologic determinatd prin a-fi-
prezent ca a-fi-in-lume. Face apel la Wilhelm Szilasi care a
afirmat cd Sein und Zeit constituie ,prima explorare a lui
a-fi-prezent relativ la transcendenta sa obiectivi”. In acest
sens, apreciaza cd intelegerea rezultata din Sein und Zeit a
deschis spre o edificare arhitectonica a psihiatriei, cu vedere
dinspre un alt plan. Avem astfel adus in atentie subiectul
transcendent, dar, deopotriva, trebuie sd descoperim obiec-
tivitatea acestei transcendente, sd recunoastem caracterul
sau de transcendenta reald, de reald transcendenta.
Obiectiva, deci.

In aceasti perspectivi, Binswanger conchide ci reali-
tatea lui a-fi-om nu mai poate fi caracterizatd doar prin
termenii constiintd si viatd; o concluzie care implicd nevoia
de a trece prin sita subiectul transcendent, a-fi-prezent,
deci, respectiv constiinta. Asta si pentru a vedea daca a-fi-
prezent este socotit a fi o supra-constiinta in actu, totusi,
prin raportare la constiintd. Ca fiind, prin urmare, altceva
decat constiinta (curentd) sau decidt ceea ce, md rog,
credem noi in mod obisnuit cad ar fi constiinta diurnd. Speta
poate deveni mai limpede, mai clarificatoare daca se intro-
duce si o diferentiere intre constiintd si constienta, una in
care constiinta tine de un chip/subiect transcendent in
raport cu constienta. Astfel, a-fi-prezent se devoaleaza ca un
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chip de a-fi constient-prezent intr-o ordine de realitate
(infra-antropologicd) care transcende constienta. Aceastd
ordine, in viziunea isihastului, este ordinea fiintialitdatii
create. Nu rdmdnem in dialecticd, iesim din polaritatea:
a-fi-prezent vs. constiintd.

Realitatea fiintei-om ca a-fi-prezent, Heidegger ,0 face
sesizabild si o expune in plenitudinea transcendentei
obiective a realului fiintei-reale a omului, facand sesizabild
facticitatea sa”. Asta surprinde Szilasi. In perspectiva sa,
Heidegger a constituit a-fi-ul uman cu ,0 extensie si o
intensitate noud”, ca obiect pentru explorarea stiintifica a
ystructurii modului sau de a-fi particular”. In aceastd consti-
tuire drept obiect, pentru explorarea stiintificd, a structurii
modului sau de fiintd particulard, ar rezida importanta lui
Heidegger pentru cercetarea stiintifica.

Prin urmare, a-fi-prezent este apanajul subiectului
transcendent. Ins3, acest subiect transcendent trebuie
re-descoperit, intrucdt subiectul transcendent nu e rezul-
tatul unei reconstructii. Nu e produsul unei reconstituiri, ci
realizarea unei descoperiri.

De aceea, conform lui Binswanger, analitica onto-
logica ce priveste a-fi-prezent ca a-fi-in-lume nu presupune
doar o interogare asupra subiectivitatii, ci implica de
asemenea o interogare ce vizeazd structura apriorica a lui
a-fi-prezent ca om, in general, ce a cdpatat o turnurd noua,
s-a aprofundat, si gratie aparitiei volumului Sein und Zeit.

Binswanger explica faptul ca prin analitica existentiald
(Daseinanalytik) intelege clarificarea filosofico-fenomenolo-
gicd a structurii apriorice transcendentale a lui a-fi-prezent
ca a-fi-in-lume, datorata lui Heidegger, in vreme ce prin
analiza existentiald (Daseinanalyse) intelege analiza empirico-
fenomenologicd, stiintificd, a modurilor si structurilor lui
a-fi-prezent factual. O diferentd, asadar, intre analitica
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existentiald si analiza existentiald pe care o vede supusd
unui amendament: analiza existentiald (Daseinanalyse)
nu este posibila decit pe baza analiticii existentiale
(Daseinanalytik), ,printr-o privire constantd asupra esentei,
fiintei si insusi faptului de a-fi-prezent”.

Prin urmare, a-fi-prezent este ceea ce preocupd sau
ceea ce ar trebui sd preocupe, in chip funciar, inclusiv
psihiatria. Desigur, cea care nu a ramas captiva perspectivei
ce suprapune maladiile mentale cu maladiile creierului,
dizolvand intreaga psihiatrie in neuropatologia functiilor
cerebrale.

Ins3, problema este, cum spuneam, (si) una a identifi-
cdrii lui a-fi-prezent ca subiect transcendent/ transcendental
in natura sa, ca intreg-totalitate, ca singularitate sau nu, in
raport de constiintd/ constientd sau de personalism/
impersonalism. Altfel spus, nu este suficient doar ca a-fi-
prezent sd fie considerat transcendental/ transcendent, ci
trebuie evaluat si din perspectiva personalismului si a con-
stiintei, a unicitadtii si relatiei, a unitatii si a multiplicitatii.

In fond, in viziune isihastd, constiinta este un chip
intreg, unitar, singular. A-fi-prezent, in sens isihast,
inseamna a fi constient si participativ, in chip singular, in
ordinea fiintialitdtii care, reiterez, transcende ordinea
energiilor/materiei. Ca atare, nu putem spune ca reconsti-
tuim constiinta ca intreg din fragmente, atunci cand
constiinta este asociatd acestui chip transcendent, ca ordine
fiintiala. Constiinta nu e asemeni unui puzzle. Nu o recon-
figurdm din aceste fragmente de puzzle imprastiate. Nu e o
oglinda spartd, pe care o refacem din cioburile risipite,
folosindu-ne de lipici. Ceea ce-i conferd intrinsec, post-
factum, o structurda-mozaic.

Constiinta nu e, asadar, o multiplicitate imprdstiata ce
trebuie readusd la unitate. Asta dadea cumva de inteles
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Natorp, dar Binswanger nu se raliaza acestei perspective.
Fapt demonstrat prin asumarea caracterului transcendent
al lui a-fi-prezent. La mijloc este de fapt o diferentd de
viziune antropologica care angajeaza si perspectiva psiho-
logica/ psihiatrica.

Pe de alta parte, mai trebuie operatd o diferenta intre
a-fi-prezent transcendental si a-fi-prezent transcendent,
pentru cd exprima situdri in ordini diferite: cea energetica,
in primul caz, respectiv cea fiintiald, in al doilea caz.
In primul caz ne aflim intr-o perspectivd a depersonalizarii
si a impersonalizdrii, iar in cel de-al doilea caz in perspec-
tiva personalizdrii. Confuzia poate veni din faptul cd in
ambele cazuri e nevoie de un salt, de o transcendere. Dar
unul este saltul in ordinea energiilor, si altul este saltul in
ordinea fiintiala.

In plan antropologic, dar in perspectiva isihasts, de
data aceasta, putem sa ne reamintim de faptul cd Avva
Ghelasie a pus accentul pe trezirea constiintei noastre
filiative, care este un chip intreg in sine. In acest sens, tot
demersul nostru duhovnicesc se centreazd pe persoand-
constiinta ca intreg fiintial... Este un chip de personalizare
si de suprapersonalizare hristica, in fond, in practica si
experienta mistica isihastd. Pe de alta parte, trebuie reiterat
caracterul transcendent al persoanei ca subiect, structural
fiintial, in mistagogia isihastului. Vorbim astfel in antro-
pologia iconicd de a-fi-prezent ca persoand-subiect in
ordinea fiintiald. Retinem acest caracter transcendent al
chipului in sine de persoand care trebuie descoperit in chip
iconic, adica prin raportare la modelul-arhechipul hristic.

Ad. Olteanu: Inteleg c aici trebuie si avem in atentie
constiinta filiativa inauguratd prin Fiul intrupat.

N.: Trebuie sa privim hristic, permanent, pentru cd
Hristos este cu adevarat Alfa si Omega, Inceputul si Sfarsitul.
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Pe aceasta constiinta filiativa de care vorbiti, insista Avva
Ghelasie. Este o viziune realmente hristocentricd. Chipul
hristic este un chip direct formativ. Se imprimd ca formad
formativa! Este un gestalt-terapeutic direct, prin intermediul
formei hristice. In ordinea vesniciei, dinamica filiativa este
cheia. Sau, altfel zis, filiatia este dinamica vesniciei. Este
miscarea intru asemanare de chip de Fiu, in care este dez-
voltatd toatd dimensiunea autenticitatii, a unicitatii si sin-
gularitatii personale. In acest sens, mi se pare si extrem de
actuald viziunea personalista ghelasiand, care, trebuie subli-
niat, incd o datd, situeazd chipul de persoana ca subiect
transcendent in ordinea fiintialitdtii create ce transcende
ordinea energiilor create, nu doar materialitatea corporala.

Si, dacd tot a fost evocatd cdinta, pocdinta, pdcatul,
vina, as face si o marturisire cvasi-publica ce priveste o
ycriticda” asumatd la adresa Canonului Sf. Andrei Criteanul,
din Postul Mare. Apropo de aceasta perspectiva relationald,
a intdlniri, a gestalt-ului vindecarii (sufletului), structural
vorbind, Canonul e prea autoreferential, din punctul meu
de vedere. Prea sta de vorba cu propriul suflet, pierzand din
vedere relationarea ca supra-formare iconicd, ca persona-
lizare. Mai aproape de sufletul meu decat alcatuirile critene
propriu-zise, din cadrul acestui Canon, mi se pare acel
contrapunct din interval, simplu si direct: - Milueste-md
Dumnezeule, miluieste-ma!

Pe de altd parte, intr-una din alcatuiri, chiar afirma:
,Ti-am ardtat suflete pilde din tot Vechiul Testament”.
Dar pildele din Vechiul Testament nu sunt chiar atat de
reprezentative pentru omul Noului Testament pentru ca
asteptarea si raportarea veterotestamentard era alta. Era alt
tip de percepere chiar a lui Dumnezeu. Inclusiv greseala,
vina sau pdcatul sunt constientizate si asumate intr-un fel,
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prin raportare la un Dumnezeu, suveran sau stdpanitor,
chiar aparent zelos si rdzbundtor ar zice unii, si in alt fel,
prin raportare la un Dumnezeu care e Tata si Fiu si Duh
Sfant, chip si structura a supremei iubiri. Una e constiinta
greselii, a pacatului, si vinovdtia pe care o simte robul fata
de stdpan, si alta e constiinta greselii fiului fata de tatal sau.

Caderea din constiinta chipului de filiatie, ciderea din
asemdnarea de chip de fiu are altd amprentd. Este si o
cadere din suprachipul de persoand. Este si o depersona-
lizare a cdderilor, de fapt, care necesitd, in pandant, o
repersonalizare a ridicdrilor. S$i in convorbirile dintre
duhovnicie si psihologie/ psihiatrie am observat centrarea
pe ,ce facem noi”, cei care am gresit sau pacatuit. Deci, noi
pocditorii. Dar chiar greseala noastrd, pdcatul nostru, vina
noastra, pocdinta ca remediu, dacd gandim in termeni de
genu’, trebuie inevitabil raportate si la cine, si vizavi de cine
le-am savarsit... Adicd, intervine o conotatie personalistd a
relatiei, care, inclusiv veterotestamentar, transpare, intrucat
constiinta pacatului se raporteaza la o... Constiinta, nu la
un spirit impersonal...

Ad. Olteanu: Parcd la Binswanger am intdlnit ideea
ca relatia te salveaza.

N.: Cam asta incerc sd spun, punand accentul pe
faptul ca nu e o relatie in orb, ci una care cautd vederea
fata-catre-fatd. Trebuie sd stim, cat de cat, fata de cine
gresim. Dar trebuie si sa-1 cunoastem, cat de cat, pe cel fata
de care gresim. Insi, totodati, trebuie si ne recunoastem
conditia filiativa. Ne asezam astfel intr-o altd viziune, ne
situam intr-o alta ordine. Vorbim de o altd tipologie care
determind o altd cromaticd a abordarii, inclusiv in ceea ce
este pocdinta. In spatiului canonului critean, pare cd ai
parte de un fel de salvare prin incercarea de constientizare
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a greselilor tale, printr-o discutie cu propriul suflet, ca un
soi de alter-ego, pe care il chemi si-l indemni tot tu la
pocdintd. Nu ai orientarea, foarte pregnantd si prioritard,
catre contact, aici si acum. Parcd e un deficit de relationare,
dar si de intdlnire, cumva. La alcdtuirea textului critean ma
refer, la structurd, nu la savarsirea ritualica, efectivd, a
Canonului. Sunt si circumstante contextuale, e adevdrat.

Ca atare, nici textul critean nu poate sa nu se resimtd
de o ambianta specificd, legata si de perioada in care a fost
alcdtuit, anume sec. VII-VIII. Dar, intr-un fel, la asta ma
refer. La o inadecvare, pe de o parte, dar si, pe de altd parte,
la nevoia actuala de personalizare, de participare si de intal-
nire. lar intalnirea la care ma refer implica si o reasezare in
chipul de a fi ca subiect transcendent, re-descoperit. Ceea
ce implica o cale mistica.

Urmadrind relatia dintre analiza existentiala si psihote-
rapie, Binswanger vorbeste de noua intelegere a omului,
in siajul analiticii existentiale heideggeriene, care rezida
in faptul ca omul nu mai poate fi inteles pe baza unei
teorii (mecaniciste, biologiste sau psihologiste), ci pe baza
eliberarii pur fenomenologice a ,structurii totale”, sau a
ytexturii totale” a lui a-fi-prezent ca a-fi-in-lume. Evident,
invocarea ,structurii totale” sau/si a ,texturii totale” presu-
pune o orientare care ex-trage din partialitate, din fragmen-
tar. Insd, trebuie limuritd natura acestei totalititi struc-
turale. E nevoie de o evaluare ontologica.

Binswanger ofera cateva linii directoare in spatiul
cercetdrii analitico-existentiale cu incidentd in psihoterapie.
Astfel, o atare psihoterapie ar cauta sa elucideze istoria vietii
si a singularitdtii sale psihologice nu conform doctrinei unei
scoli psihoterapeutice oarecare si/sau conform categoriilor
sale preferate, cit, mai ales, intelegind aceastd istorie de
viata si singularitdtile sale ca flexiuni ale structurii totale a
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lui a-fi-prezent ca a-fi-in-lume. Spre deosebire de psihotera-
peutul ,clasic” ce poate fi comparat cu un ghid montan
competent, ce are o cunoastere pe ,teren”’ fird de care
yturistul diletant” nu face niciun pas in fata sau in spate,
psihoterapeutul bazat pe modalitatea analitico-existentiala
cautd sa-l faca pe pacient sd inteleagd prin experienta ce
inseamna a-fi-prezent.

lar aici, nu pot sda nu ma gindesc si la unii dintre
»ghizii” nostri duhovnicesti, la acei parinti care practicd o
coordonare stricta a ucenicilor pe traseu, prin ,ascultare”,
neldsand loc acelora sia poatd intelege si prin propria
initiativa si experientd, atdt cat, cind si cum este acea
experienta. Nu trebuie condusi doar catre o tinta, metodic
si riguros, ca o simpla translatare, ca o transbordare, fard a i
se oferi spatiul fiecaruia sd se descopere si precizeze in
caracterul sau de subiect intru a-fi-prezent, cu o subsec-
ventd prefacere de sine.

Pentru Binswanger, analiticul existential fie cd vine
din scoala psihanaliticd, fie din cea jungiand, va tine
pacientii sdi pe acelasi plan, si anume planul comunitatii
intru a-fi-prezent. Prin urmare, el nu va face din bolnav un
simplu obiect, in raport cu care el este un subiect, ci va face
din el un partener intru a-fi-prezent.

Problema de fapt priveste si ceea ce-i leagd pe cei doi
parteneri, pentru cd, dupd cum precizeaza Binswanger, nu
este o legdturd analoagd cu contactul dintre doua baterii
electrice. Nu este un ,contact psihic’, asadar, ci este o
intdlnire. Una care se petrece ,intru abisul lui a-fi-prezent”.
Il invocd explicit pe Buber, reluind termenii acestuia,
pentru a ardta ca a-fi-prezent, in chip esential, nu este
numai a fi ,in lume” ca ,sine insuti”, ci este a-fi-cu sau in
raport cu, si a-fi-impreund sau intru dragoste. Explica ca
ceea ce, dupa Freud, a fost numit transfer, in sens analitico-
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existential este o intdlnire, pentru ca intdlnirea este un a-fi-
impreund 1intr-un prezent intrinsec, care se temporalizeazd
absolut in afara trecutului, purtdind de asemenea in sine
posibilititile viitorului. In acest sens, conform lui Binswanger,
analitica existentiald intelege psihoterapia ca o tentativa de
a deschide, unor astfel de cdi de flexiune a lui a-fi-prezent,
noi posibilitati structurale.

Din perspectiva isihastd, alta decat viziunea hasidica
buberiana, se poate vorbi insa de cdutarea asezdrii pe
coordonate autentic personaliste si de o miscare de perso-
nalizare si suprapersonalizare hristica. Aceasta inseamnd o
decriptare si a lui a-fi-prezent in sensul autentic personalist
al antropologiei iconice, al personalismului tare, diferit de
cel cabalist buberian. Fara o antropologie comparatd, insa, e
un pic mai dificil de inteles cum se diferentiaza a-fi-prezent
isihast vizavi de a-fi-prezent cabalist, chiar dacd in ambele
se poate vorbi, infra-antropologic, de o transcendere care
conduce la o descoperire ca subiect transcendent/ transcen-
dental. Lecturat cu atentie, Binswanger ramdane insa struc-
tural in siajul hasidic, cabalist. Raimane in spatiul metafizic
al subiectului transcendental si al relationdrii-unificarii
in acest spatiu, fapt ce face potrivita sintagma ,texturd
aprioricd”, pe care o si foloseste, de altfel.

Analiza existentiald de tip binswangerian nu cauta
concepte teoretice, precum principiul pldcerii sau al
realitatii, de pildd, ci examineazd si trateazd omul bolnav
psihic conform structurilor, membrelor structurale si a
flexiunilor structurale ale lui a-fi-prezent. Analiza existen-
tiala nu are niciodata ca singur obiect constiinta, pentru ca
ea are ca obiect omul intreg, dincolo de distinctia dintre
constient si inconstient, dintre suflet si corp. Asta intrucat
Binswanger considera ca structurile lui a-fi-prezent si
flexiunile lor domnesc asupra fiintei sale in intregime.
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Analiza existentiala nu poate deveni eficace terapeutic
decat dacd reuseste sd deschidd omul spre intelegerea
structurii a ceea ce reprezinta si este a-fi-prezent ca om.

Ceea ce inseamnad cd trebuie sa-1 faca pe bolnav sa se
regdseasca in afara de lumea sa si de modul sdu de a fi,
nevrotic sau psihotic, deschizandu-i calea cdtre a putea
dispune de posibilitatile de existentd care ii sunt proprii.
Fapt ce, conform lui Binwanger, presupune ca analistul
existential, psihoterapeut, sa nu dispund ,numai de o inte-
legere a lucrului, sau de o competentd extinsa, ingloband la
fel de bine analiza existentiala, cat si psihoterapia, ci mai
ales sd inteleagd ca, in lupta pentru libertatea partenerului
intru a-fi-prezent, trebuie sd-si puna in joc propria sa
existenta”. Adica, trebuie sa se implice, dar intr-un anumit
sens, cel dat de o relationare si de o intdlnire ce are ca
suport acest chip transcendent de a-fi-prezent. lar a-fi-
prezent nu e doar un mod de a fi intr-un anume fel, ci este o
situare efectivd, ca act, intr-o ordine transcendentd. Care
este natura acestei ordini, implica o alta discutie, o altd
analiza.

La pdrintele Stdniloae se observd destul de limpede
acest aspect personalist si relational al subiectului ca taind
devoalatd intru a-fi-prezent in chipul perihoretic al comu-
niunii. In acest sens actualizeazi inclusiv chipul filocalic de
transpunere a acestei trdiri, facand adeseori apel la con-
stiintd, la asumare, la responsabilitate, care au un continut
personalist. La Avva Ghelasie avem ca practica miscarea
gesticd in taina inchindrii, care e o adresare ce cautd con-
tactul, intdlnirea, pentru ca gestul e un chip de prezentd-
exprimare a persoanei, in fond. Este un limbaj al prezentei.
Un metalimbaj. In acest chip de relationare, de persona-
lizare se afla si esenta practicii iconice a gestului inchinarii,
a actului adresarii... ca subiect transcendent...
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Ad. Olteanu: Care este orientat cdtre cineva. Iconici-
tatea presupune o alteritate.

N.: Despre asta e vorba, despre orientare si centrare,
dar in temeiul unui chip personal ca suport al adresarii, ca
chip al adresdrii insdsi, care este un chip transcendent
de a fi. Iconicitatea, fiind legdtura de asemdnare, presupune
alteritatea. Asemadndtorul este altul decat asemadnatul.
Intotdeauna! Aseminarea implicd o dubli identitate, care
nu poate fi transgresata. Este alteritatea unui chip identitar
al Originii, ca bazd in raport de care si intru care te
desfdsori intru asemdnare. Vorbim de o alteritate care
presupune o identitate funciara. De la aceasta plecam.
Relationarea este pe un fond al exprimadrii persoanei. Ceea
ce relevd caracterul sdu subiectiv si inter-subiectiv, ca
interioritate reciproca. Vorbim de o perihorezd care este
mai mult decdt o co-prezentd, ca alipire. Nu esti intr-o
cunoastere exterioard, nici intr-una introspectivd, asadar.
Nu esti in dialog cu propriul suflet. Nu esti intr-un dialog
interior, nici in genul sinelui cu sinea. Nu esti auto-
referential. Te afli intr-un dialog real cu altcineva, diferit de
tine. Dialogul celebreaza alteritatea. Esti in iconare, apropo
de iconicitate, de orientare si centrare. Esti un chip intru
chipare! Adicd, esti un chip - in actu!

In acest sens ma refeream cé e nevoie de o schimbare
de opticd. E bine sa fim cu un ochi atent inclusiv la
schimbarea de paradigmd, invocata in stiintd, in psihologie,
de exemplu, pentru ca aduce noi probleme si provocari, dar
si noi oportunitdti de precizare a identitdtii mistice isihaste,
cum spunea Avva Ghelasie. Nu putem rdmadne captivi intr-o
paradigmd care gandeste in termeni superficiali chipul
antropologic, inchizandu-ne fata de un orizont al unei
cunoasteri mai detaliate si mai profunde a omului. O sd
vedem, apropo de Binswanger si de intdlnirea sa cu Freud,
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relevanta orizontului intelegerii prin care se percepe omul.
O delimitare paradigmatica a lui Binswanger de Freud,
s-a produs (si) in acest sens, pornind de la subiectul
transcendent care inseamnd a-fi-prezent dincolo de stratul
nevrotic si psihotic.

De aceea reiterez nevoia de decelare a modelului in
raport de care ne orientdm, pe de o parte, si chiar a
specificului locului, pe de alta parte. Sens in care nu pot sd
nu invoc, drept repere, traitori filocalici si teologi, de mare
anvergura, precum parintele Staniloae sau parintele Ghelasie,
care au fdcut deja niste punti, adecvate contextului si
mentalitatii contemporane. Au ridicat stacheta profunzimii
si claritatii, ficand incizii, lasdnd urme in cultura vremii,
chiar pe piscurile ei. De ce sa incep de undeva de... departe,
ca orizont al actualizdrii, cand pot sd incep din locul de
unde s-a ajuns, deja? Vorbesc de psihologi, de psihiatri, de
neurologi, de la noi, doritori sd asume o viziune duhovni-
ceasca care poate sd fertilizeze domeniul lor de studiu, de
cercetare, de practicd. De ce sa nu ne luam reperele mai de
aproape, nu doar spatial, ci si temporal, in sensul unei
proximitdti, unei invecindri cu un chip al actualizdrii.

Putem sda vedem puntile acestea, daca dorim cu
adevdrat si dacd ne strdduim sa nu mergem pe rute
ocolitoare. Putem sd ne aplecam asupra problematizarii a
ceea ce aduce ca deschidere Binswanger, de pilda, pe care il
gdsim, cum spuneam, si in Ascetica si mistica ortodoxd, si in
lisus Hristos sau restaurarea omului, intdmpinat si comentat
de pdrintele Stdniloae. Parintele Ghelasie vine cu dimen-
siunea personalismului apofatic, cu structura triadicd a
persoanei, cu raportul dintre fiinta si energii, energii care
sunt detalii importante pentru ca in formula antropologica,
care nu ia in considerare deosebirea dintre fiintd si energii,
este foarte dificil sa intelegi si sa te delimitezi, de exemplu,
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de abordarea lui K. Wilber si J. Welwood, care e subintinsa,
ca viziune, de budism.

Sigur ca e simplu sa-1 expediezi pe Welwood, daca-i
pui eticheta de budist, stiind ca budismul este ateu, si
inchei povestea, transand teologic situatia. Dar, cum am
mai spus, avand revelatia adevdrului deplin, in Hristos, deci
inclusiv a realitdtii umane, e cel putin nefiresc sa fiu pus in
dificultate de Welwood, in caz cd ajunge sa vorbeascd mai
detaliat despre om, folosind instrumentarul budist, decat
o fac eu, crestin fiind. Nu pot sd ,o virez” tot timpul in
yvazduhul” teologic, atunci cand vorbesc despre om - chiar
dacd antropologia crestind este inevitabil teologicd, tria-
dologica, hristologicd si pnevmatologica -, si sd nu intru
efectiv pe ce inseamnd detalierea structurald a chipului
omului ca atare. Asta dacd doresc sd am un raport compa-
rativ aplicat, corect, la nivel antropologic.

De aceea ziceam cd cel caruia ne adresdm conteazd
atunci cand vorbim, dacd vorbim, prin decupaje, de cdinta,
de pocdintd, de metanoia, in orizont psihologic, psihiatric,
neurologic. Vorbim de metanoia, de faptul cd trebuie sa faci
acea schimbare sau chiar innoire a mintii, dar cum pui
mintea pe harta antropologicd? Unde o situezi? Pe taramul
apofatic? Cum o receptezi din perspectiva lui a-fi-prezent?
Din perspectiva unei transcenderi de sine?

In Spiritualitate si comuniune in liturghia ortodoxd,
apropo de ,pocditi-va cd s-a apropiat impdrdtia cerurilor”,
parintele Stiniloae scrie: Imparatia cerurilor care fusese
anuntatd ca apropiindu-se, de catre Sfantul loan Botezatorul
- sigur ca putem sa dam contextul, celor cdrora se adre-
seazd, care erau cumva in interval, se aflau pe trecerea
dintre Vechiul si Noul Legdmdnt -, a devenit in Hristos
realitate si s-a definit ca impdratia Treimii iubitoare care
si-a ardtat iubirea prin Fiul facut om asemenea noud si
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rastignit pentru noi pentru ca sa ne facd si pe noi sa
raspundem iubirii Ei si sd ne aratam iubirea intre noi.

lisus Hristos ne-a ardtat ca Dumnezeu este iubire
pentru ca nu este o singura persoand, ci o Treime de
Persoane in relatie de Tatdl, Fiul si Duhul Sfant si a dovedit
prin intruparea si jertfa Sa ca isi intinde iubirea Sa si la noi.
S-a servit pentru aceasta de trupul omenesc, ardtand
valoarea Lui si valoarea noastra ca fiinte in trup (nu doar
intelective, nu doar noetice, deci, apropo de metanoia).
A 1inviat trupul Lui la o viata vesnicd, aratand ca si trupul
nostru este destinat vesniciei, aratdnd cd unitatea lui
Dumnezeu nu e o unitate abstractd, ci una vie si iubitoare,
iar aceasta unitate avem sa o realizam si noi. Unitatea
aceasta o avem in Biserica cea plind de Treime.

Este interesanta si aceastd chestiune a unitatii, pentru
ca Binswanger vorbeste de unitatea duald data de relatie, de
eu-tu care, in siajul lui Martin Buber, se descoperd sau
devine ,un noi”. Conteaza, insd, ca viziune, dacd eu si tu se
prezerva in acest noi, ca unire, sau este un noi ca fuziune in
care eu si tu se contopesc. Ce facem apoi cu tertul, cu un el?

In chip evident, pentru cine are ochi de vizut,
unitatea din Biserica ce este Trup Mistic al lui Hristos,
unitate ,plina de Treime”, se diferentiaza de unitatea duald
de tipul eu-tu buberian in care reverbereazda monoteismul,
incapabil de comuniune perihoretica. Aceasta unitate plind
de Treime se vede, dupd cum a ardtat isihastul de la
Frasinei, inclusiv in chipul triadic al persoanei, care, din
aceastd perspectivd, releva detalii ale capacitatii de relatio-
nare, de comuniune perihoreticd intru a-fi-prezent. Este
vorba de persoand in sens apofatic, ca subiect transcendent,
chip de a-fi-prezent iconic.

Si atunci, nu mai am ca practica doar o pocdintd
in virtutea apropierii Impdritiei, sau nu mai pot avea
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constiinta cdintei care este in asteptarea venirii unui
Mantuitor, care sd md izbaveascd, si despre care nu stiu ce
imi va descoperi, inca. Stiu cd ma va mantui, dar nu stiu
care e sensul concret al mantuirii. Acest sens este cel al
Imparitiei Sfintei Treimi, al Fiului care ne arati Calea.
Deja, in Hristos, avem in atentie aceastd descoperire a
lui Dumnezeu ca Parinte. Stim cine este Mantuitorul!

De aceea, chiar daca in perspectivad formald aparent ar
putea fi vorba de acelasi tip de pocdinta, in realitate este
altceva, pentru ca avem alt orizont. Pe de o parte. Pe de alta
parte, noi suntem chemati sa asumam, apropo de raport, de
relatie, de intalnire acest chip iconic filiativ. Pocdinta poate
primi astfel si amprenta cdderii din chipul de fiu sau
conotatia neajungerii la mdsura chipului de fiu. Nu intam-
plator si Avva Ghelasie a insistat pe aceastd imbracare in
haina chipului de fiu, ca taind a asemdnarii filiative, ca fiind
,mai tare” sau ,mai acoperitoare” decat pocainta.

Prin Botez se deschide o taind, care ce inseamna?
Infiere! Noi trebuie si dezvoltim acest chip filiativ, care e
re-nastere intru asemdnare de ,Chip de Fiu” dumnezeiesc.
Suntem in altd pozitie, dar si in alt orizont ontologic,
pentru cd haina de chip de fiu, arhechipul filiativ e real!
Nu e o simpld schimbare de statut, asadar. Nu e un simplu
mod de a fi. Este o asemanare arhechipala si totodata o
invesmantare arhechipali. Infierea dumnezeiasca trebuie si
ne-o insusim in dimensiunea sa ontologicd paradigmaticd,
arhechipald. Trebuie sd ne hranim din ea. Trebuie sd ne
imbrdcam in ea. Ne aflam, prin urmare, in alta situatie
decat cei care trdiau sub impactul cdderii si asteptau
mantuirea, care vine numai prin Fiul, Cel nascut din Tatal
mai inainte de toti vecii. Atunci, raportarea la cei care s-au
pocdit in Vechiul Testament devine relativd, pentru cd noi,
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crestini fiind, avem constiinta cd Imparitia nu doar ci s-a
apropiat, ci deja a si venit.

Ad. Olteanu: Or, Impéritia este aici si acum, intre
deja si nu inca.

N.: Impéritia Sfintei Treimi vine permanent. Liturgic,
sacramental, in primul rand! Prin taine si ierurgii! Este aici
si acum! Suntem niscuti in aceasti Imparitie, ca fii ai ei.
Prin urmare, trebuie si cultivim acest chip al Impératiei
prin chipul filiativ, pentru cd numai prin Fiul, intrupat si in
stare de jertfd - dupa cum subliniaza pdrintele Stdniloae, pe
urmele Sf. Chiril -, putem ajunge la Tatdl. Este, asadar, o
alta nuantd aici, care trebuie reperatd. Este alt accent
teologic, dobandit prin revelatie hristica.

Apropo de viziune, unii inca au impresia cd viata
noastra, ca parcurs duhovnicesc, trebuie sa ,treacd” pri
istoria umanitatii, pornind de la Adam, tip al cdderii
,exemplare”, asociat, subsecvent, ca ,model” cu ,cdderile
individuale”. Caderea noastrd nu putem spune insd ca este
asemeni cu cdderea din rai, din ,loc cu verdeatd”, ,fara
intristare si suspinare”, pentru cd noi, crestini fiind, ne
raportdm la Cel ce nu a cdzut, adicd la Hristos, Noul Adam.

Caderea noastri este ca o cadere din Impéritia Sfintei
Treimi. Este ca o cddere din bratele Parintesti. Este o
plecare din Casa Tatdlui. Este ca o lepadare de ,haina
hristica”, de filiatia dumnezeiascd. Din acest punct de
vedere, nu este ca si cum am reitera parcursul duhovnicesc
de la VT la NT, de la Adam, Avraam si Moise, la Hristos, sau
ca si cand trebuie sd trecem prin Lege, ca sd intrdm in har.
Noi ne nastem in harul Sfintei Treimi, prin Botez, dincolo
de considerentele legii, care au altd incdrcatura, dacd sunt
privite in lumina hristica. Altfel este, de pilda, cinstirea
tatdlui si a mamei tale, sau a pdrintilor duhovnicesti ori a
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nasilor, atunci cand ai constiinta filiatiei si a mostenirii
ceresti. Ai arhechipurile iubirii de fiu si iubirii paterne.

Asta nu inseamna ca trebuie sa excludem si partea de
hotar, de lege, de poruncd, de pocdintd si indreptare.
Insd, ar fi bine totusi si se inteleagi ci orientarea crestind
e diferitd, incepand de la nastere si renastere, si de la desco-
perirea chipului de a-fi-prezent iconic, intru asemdnare
personald. In acest sens, avea noimid ce afirma Avva
Ghelasie cu privire la faptul cd Scriptura trebuie citita de la
dreapta, la stdnga. Recuperezi Vechiul Testament, dar nu il
iei in sensul de typos, de model, pentru ca ai un altfel de
reper aici, in Hristos. Ai un filtru iconic, hristic, in lectura
veterotestamentard. Daca vreti, ai si alt orizont al con-
stiintei, avand constiinta filiativd si haina dumnezeiestii
infieri. Nu mai spun cd apare si o restaurare antropologica a
chipului omului in si prin Hristos, pentru cd, in Vechiul
Testament, omul era incd sub incidenta caderii si in
asteptarea, cel mult, a unei izbdviri, a unei salvari, dar
netrdite, nepdtimite ca atare, anterior intrupadrii. Pogorarea
la iad a Mantuitorului a ardtat de fapt cine este Cel ce aduce
mantuirea si in ce constd efectiv.

De aceea in caracterul dublu al misticii isihaste, la
care se referd isihastul, e pusa problema restaurarii chipului
omului, care implicd o recuperare a chipului apofatic -
descoperirea tainei persoanei umane. Modelul restaurdrii
este cel iconic hristic. Ai modelul de asemdnare deci, in
raport cu care te restaurezi, apropo de antropologia pe care
dorim sd o punem in contact cu psihologia, psihiatria si
neurologia. Sens in care, si psihologia, si psihiatria, si
neurologia ar trebui sd tina cont de aceasta restaurare care
implicd recuperarea dimensiunii personalismului apofatic.
De fapt, autenticul personalism. Singurul! Restul , persona-
lismelor” sunt mai degraba expresii ale confuziei. Aceasta
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recuperare este o ,operatiune” misticd, insd, care implica si
o transcendere de sine, nu doar o curatire sau o innoire a
ceea ce crezi cd esti, structural, deja, recurgand la o definire
printr-o sumd de caracteristici. Ea nu poate fi realizatd
numai ca produs al pocaintei. De ce? Pentru cd trebuie
descoperit si un strat mai profund al omului. O altd dimen-
siune. Trebuie sa stii de aceastd dimensiune apofatica.
De aceastd componenta fiintiala trebuie sa fii constient.

De fapt, trebuie regasit chipul in sine al omului:
sufletul sau! Dacd nu am in atentie acest aspect, este ca si
cum ma straduiesc doar sa curdt si sa nsandtosesc ochii,
fard sda iau in considerare ca trebuie sa deschid si un al
treilea ochi, cel care, ca sa zic asa, vede altfel, si in alta
realitate. Previn, ca sd nu se interpreteze, cd in isihasm nu e
vorba de ochiul ocultistilor, ochiul din frunte. E un exemplu
doar, pentru a indica un ,alt organ” decat cele cunoscute,
care trebuie luat in considerare ca o alta componenta.

Trebuie descoperitd, prin urmare, drahma cea pierduta.
Trebuie avutd in atentie si constientizatd, intdi de toate,
aceastd dimensiune apofatica a omului, care este de fapt
fondul autenticului personalism antropologic. Altfel zis,
nu putem vorbi in chip autentic de personalismul antro-
pologic, fara sa descoperim aceasta dimensiune apofatica a
persoanei. Si, nota bene: Nu o descoperim singuri, ci in si
prin Hristos! Insa, din acest orizont apofatic, personalist, cu
arhechip filiativ, inclusiv pocdinta are altd stra-vedere.

Si aici existd o abordare, cumva deficitard, a celor care
nu iau in considerare personalismul apofatic. Greu de
priceput de ce nu se valorifica, de catre cei care vor sd facd o
legdtura a psihologiei, psihiatriei, neurologiei cu duhov-
nicia, si acest orizont apofatic al restaurdrii iconice de chip-
persoand. In Hristos, veacurile au ajuns la sfarsit. In Hristos
este plinatatea. Este tot ceea ce a descoperit si va descoperi
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Dumnezeu creatiei sale, prin chipul omului, pana la sfar-
situl veacurilor. Iar noi, paradoxal, descoperim si trebuie sd
asimilam ceea ce este deja implinit in Hristos. Ca atare, nu
mai putem avea o raportare, sd-i zicem strictd, la Vechiul
Testament, preludnd, fard filtru iconic hristic, simboluri si
tipuri spirituale, tipare-repere comportamentale, pilde de
pocdintd, si nu numai. De ce? Simplu. Pentru cei rendscuti
in Hristos parcursul lor spiritual este unul pe Cale si intru
Cale, ca asemdnare dupd chipul Fiului lui Dumnezeu
intrupat. Este un parcurs hristocentric, iconic. Cele din
Vechiul Testament trebuie tocmai de aceea trecute prin
filtrul hristic. Trebuie sa aibe pecetea hristica.

Nu mai pot sd reiterez in Noul Testament un tipar
veterotestamentar similar, de fapt. Nu stiu daca reusesc sa
punctez, sd trasez bine acest hotar de viziune, de perspec-
tiva. De aceea consider ca acest model de pocdinta, precum
cel din alcdtuirea criteana, cu pildele veterotestamentare de
pocdintd, nu sunt atit de convingdtoare ca typos, dacd ne
orientam hristocentric. Cu tot respectul, dar, comparativ,
prefer Imnul Acatist al Maicii Domnului, savarsit vinerea,
care accentueazi Taina Intruparii, subliniind calea care s-a
deschis noud prin inomenirea Fiului lui Dumnezeu.

In acest sens spuneam cd dacd este pusd intr-o
anumitd ecuatie vetero-testamentard, mai mult autorefe-
rentiala - fiind lipsita de constiinta intersubiectivitatii, de
raportul interpersonal si de constiinta a Cine Este, Cel fata
de care s-a gresit — mult framdntata pocdintd nu reusesc
cu adevarat sa o integrez in orizont nou-testamentar,
acoperind-o cu o haina hristica.

Pe de altd parte, existd o cale a dezvoltdrii personale,
chiar din perspectiva modelelor diferite de duhovnicie, cu
efect si asupra raportului cu psihologia, psihiatria si
neurologia, ca sa rdman la aceste domenii, evocate de la

155



ADRIAN OLTEANU si NEOFIT

inceput. Pot sd md misc in raport de acest orizont athonit,
remarcabil, minunat si exemplar in sine. Dar totusi, strict
antropologic, ce prezintd pdrintele Ghelasie in Medicina
isihastd, nu mai zic de Vederea in lumina haricd, nu regd-
sesti la nivel de formulare, precizie si detaliu in spatiul
athonit contemporan. lar aceste detalii ghelasiene sunt cu
impact. Au relevanta in incercarea de a vedea, dacad vreti, si
interferenta dintre psihologie, psihiatrie, neurologie si
antropologie.

In aceastd turnurd new-age-istd in care se face si o
altoire spirituala a stiintei — o infuzie spirituald care aduce
in joc si yoga si budismul, si cabala si sufismul, inclusiv
isihasmul - termenii si formularea lui Gheronda Efrem, imi
par cd nu sunt indeajuns. Este nevoie de elemente de
detaliu antropologic care sd tina, sa stea in picioare intr-un
raport comparativ, intr-un dialog mai larg, intr-un spatiu al
interferentelor spirituale. Trebuie facute delimitarile clare
si ardtate liniile de hotar, cat mai in detaliu si mai concret.

Argumentul autoritatii duhovnicesti nu e suficient in
acest caz, mai ales dacd rdmane mai mult in orizontul
apofatic. Trebuie sa se vada si din prezentarea si formularea
ca atare, ce are nevoie de precizari si in raport de
cunostintele catafatice. Altfel, imersam intr-un apofatic al
harismei, in care se poate intra cu adeziune. Ne adresam in
acest caz mai mult celor afini cu propria noastra viziune, nu
celor chemati de la margini si dincolo de ele. Ca sa vii din
apofatic intr-o zond de clarificare catafatica, ai nevoie de
harta, apropo de ce am tot vorbit cu diverse ocazii, cu
privire la o geografie spirituald, la o harta a sensului. Pentru
cd aici mi se pare relevantd problema, in identificarea
hotarelor, dar si in construirea puntilor. De-asta spuneam
cd inclusiv aceste aspecte legate de cdintd, de pocdintd, de
aspectul lor psihologic, chiar si in discutia...
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Ad. Olteanu: A profesorului Adrian Opre.

N.: Da, discutia privea si trihotomia: trup, suflet si
duh. Farda indoiala ca trebuie detaliate si diferentiate si
tripartit, cele trei: duhul, sufletul si trupul. Sunt deja cateva
prezentari pe canalul youtube chipuliconic ce aduc in
atentie aceste distinctii, din perspectiva deosebirii dintre
fiintialitatea creatd si energiile create, dar nu prea se uita
lumea. Am publicat si in Iconnika 2 aceste aspecte triho-
tomice respectiv tripartite, prin raportare la antropologia
ternard a lui M. Fromaget. Conteazd cum privesti aceasta
trihotomie. Daca nu identifici bine realul apofatic si toate
cele... drahma cea pierdutd, ca mister al omului... subiectul
transcendent... E mai greu, mai complicat, mai ales dacd
incerci si un raport comparativ cu antropologia binswan-
geriand, ce se miscd si in trena lui Husserl si a lui
Heidegger, dar si in cea a lui Buber, zic eu.

E lamuritoare, in acest sens, antropologia iconica
ghelasiana. Detaliile ce se regdsesc in Medicina isihastd,
dar si in multe alte volume, sunt de folos, inclusiv din
perspectiva unui raport comparativ. De aceea, faptul cd nu
sunt folosite de cei care cautd un raport integrativ cu psiho-
logia, psihiatria, neurologia, din perspectiva duhovniceascd,
gandesc ca este o reala pierdere. Se lipsesc de un instru-
mentar pretios, cu adevarat clarificator. Nu realizeazd
probabil circumscrierea paradigmatica in care se inscriu, in
sensul evaludrii elementelor structurii antropologice pe
care o au in atentie.

E nevoie de alt model si de alte detalii, si poate de alte
punti, provocate de aparitia, de precizarea unor noi
tarmuri, ca actualizare cel putin. Spun asta in sensul c4, de
pilda, nici traditia budista nu std pe loc. Nu e intepenita.
Dacad incerci sa lecturezi raportul sau pozitionarea pdrinte-
lui Staniloae fata de Binswanger, realizezi cd se intra intr-un
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orizont de relationare, de contact si intalnire, prin regasirea
subiectului transcendent. Se deschide un spatiu participativ
inter-personal, care poate sau nu sd se suprapund peste
raportul eu-tu, de sorginte hasidicd. Trebuie o analiza a lui
eu si a lui tu, din perspectiva personalismului apofatic.
In antropologia iconici, eul tine de structura triadici a
persoanei. Este o realitate fiintiala, conform mistagogiei
ghelasiene.

Orizontul de relationare explica de ce este potrivit a se
cauta intdlnirea, contactul mai mult decat autoreferentia-
litatea, chiar in ceea ce priveste vindecarea, transformarea
personald sau metanoia - oricum s-ar intelege aceasta,
pentru ca esential aici este faptul ca metanoia ca schimbare
a mintii se centreaza pe minte. Evident, pe fond, povestea
nu este doar una a schimbadrii modului de a vedea al mintii,
ci de a vedea daca este ceva dincolo de minte. Fapt ce presu-
pune a sti ce este mintea. Dar terapia sufletului, sau tama-
duirea sufletului, in ce consti? Ce este sufletul? 1l definim,
nu il definim? Cum 1l identificdim sau cu ce 1l identificam?
Desigur, daca ne referim la suflet ca un real antropologic
apofatic, acesta este prin definitie de nedefinit.

Tot la pdrintele Staniloae am gdsit, pe langa constien-
tizare, si faptul cd Imparitia Cerului nu este in stadiul in
care doar s-ar fi apropiat, ci in cel in care care chiar este
lucratoare intru noi, aici si acum. Faptul cad noi, fiecare,
suntem chemati sa fim padrtasi ei, sd o asimilam, este o alta
discutie, care priveste si modul cum o facem. Trebuie sd
avem, asadar, si o disponibilitate spre triirea Imparitiei, pe
coordonatele ei, incepand de acum. Parintele Stdniloae
subliniaza insd si faptul cd trebuie sd actualizam si un
potential al omului. Iar aceastd actualizare este altceva
decat a face din pocdintd dinamica vietii vesnice. Este si o
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deschidere participativd de profunzime pe care o desco-
perim, desigur, tot in si prin Hristos. O fi posibil, nu stiu,
pentru cine gandeste asa, ca pocdinta sa fie si o dinamica a
vietii vesnice, dar cred ca trebuie sd punem la inaintare si
ceva din ddaruirea noastra profunda, care tine de chipul in
sine de persoand. Nu se poate vorbi de o reald intdlnire
inter-personald, fard evidenta tainei persoanei. Trebuie sa
crestem capacitatea noastrd de intdlnire inter-personala.
Trebuie si actualizim potentialul nostru. Inci de aici, inci
de acum, trebuie sd crestem in acest chip tainic al
persoanei, fird de care nu transpare taina Imparatiei.

Apropo de aceasta actualizare, in Spiritualitate si
comuniune in liturghia ortodoxd, parintele Stdniloae scrie:
,2Hristos are in Sine actualizate potentele intregii firi
omenesti si fiecare, primindu-L pe El, se simte ca in trupul
propriu, sau ca firea proprie, dar intr-un mod potrivit siesi
ca madular deosebit. Dar Hristos simte pe fiecare in cel ce e
primit sau ia loc in Sine, ca apartindnd firii Sale sau
Trupului Sdu integral”.

Aici survine si diferenta ridicarii (din cadere), speci-
fica fiecarui madular unic, dar si faptul ca intreaga potentd
a firii omenesti a fost actualizatd in Hristos. Insista, deci, si
pe actualizarea potentelor firii omenesti, in Hristos. Este o
actualizare care trebuie sa se extindad la noi, actualizand si
in noi, in fiecare, potentele noastre singulare, personal-
individuale. Din aceasta perspectivd, si actualizarea poten-
telor firii este o componenta formativd, real personalistd,
care nu mai poate fi ignoratd. Dimpotriva. Trebuie sd fie in
atentie! E necesar! De aici intrebarea ce priveste constiinta,
ca motor al actualizarii potentialului, sau numai pocdinta,
in aceastd formad ce vizeaza ridicarea, indreptarea, dar nu ia
in considerare dimensiunea apofaticd a celei dintai.
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Ad. Olteanu: Catd actualizare sa mai fie? Doar prin
pocdinta?

N.: Da, greu de spus... Zilele trecute mi-a trecut privirea
peste titlul unei teze de doctorat ce prezintd o anume
relevanta, in contextul temei abordate, si anume: Taina
Pocdintei si Reconstructia Sinelui. Problema, intr-adevar,
devine una care priveste ce este in sine acest Sine, respectiv
in ce sens 1l re-construim. Asta, daca intr-adevar il
reconstruim sau... de fapt, trebuie sd il identificam, sa-1
descoperim... In fond, e de vizut daci sinele reconstruit, in
asociere cu taina pocdintei, este totuna cu sinele desco-
peririi de sine? Trebuie sa ne ldamurim dacd sinele care se
preteaza la reconstructie este acelasi cu sinele care se
preteaza la descoperire, la revelare de sine.

Ma refer la faptul ca trebuie identificat acest Sine,
pentru a vedea, pe de o parte, care este realitatea la care se
referd, in raport de natura sa, si, pe de altd parte, dacad are,
in structura antropologicd, un caracter transcendental/
transcendent. In acest caz, se preteazi si la o descoperire de
sine, ca sine in sine. lar acest fapt este altceva decit un
sine care se lasd construit, printr-o re-constructie sau
re-configurare de sine, in siajul cdreia are loc o terapie a
yranilor sufletului”, avand pocainta ca tratament. In fond,
resipiscenta, aceastd intelegere a pocdintei ca ,venire in
sine” si ca ,restabilire a sinelui” - careia i se atribuie si o
incdrcdtura ontologicd, fiind asociatd cu o schimbare a
mintii sau a inimii si cu o revenire la o vedere sandtoasad si o
pozitie corectd —, are ori nu acces, sau are mdcar ca orizont
descoperirea de sine ca un sine transcendent?

Intr-o noti filocalici (Filocalia VIII, n. 327), consem-
nand faptul cd viata duhovniceasca e plind de paradoxuri,
parintele Stdniloae remarca faptul cunoasterii, nu fard rest,
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a sinei launtrice - o cunoastere asociatd caracterului sdau
indefinit, ca taind inepuizabild. Un sine launtric indefinit
care, in caracterul sdu tainic, e dificil de gandit ca fiind
pasibil de reconstructie.

In caAmpul discutiei poate s intervina insa si distinctia
ce privea sinele si eul, respectiv sinea si sinele, la care se
referea Constantin Noica, in Rostirea filosoficd romdneascd.

Pentru ganditorul de la Paltinis, ,Sinele reprezinta
desprinderea de eu, sau prinderea acestuia in ceva mai vast.
Intr-un sens, sinele inseamna tocmai cd ,,eu nu sunt eu”, ci
sunt altceva, iar de aici poate incepe filosofarea (...) Eul
ramane mut cand isi descopera sinele sau mai adanc. El isi
simte dezintegrarea, in sinele care vine sd-i aduca inte-
grarea; el contrazice sinele, care in schimb nu-l contrazice
pe el, de vreme ce il face cu putinta (...) Iar tot zbuciumul
omului este, poate, pe plan formal, ca eul sd tind laolaltd cu
sinele”.

De aici perceperea faptului ca sinele tau e mai vast
decat tine, ca sinele a rupt cercul eului, dar si intelegerea sa
in trei modalitati:

i) pasivitatea eului, ca o constiintd mai adancd a
acestuia (ca familia spirituald, clasa, cultura, ceasul istoric);

ii) alegerea eului, ca expresie activd a lui (idealul tau,
constiinta ta eticd mai adanca - libertatea ta), respectiv

iii) expresia luciditdtii, atunci cand tine de libertatea
care si-a aflat necesitatea. Sunt si mai multe forme de sine,
printre care: sinele etic, sinele politic, sinele practic sau
creator.

Dacd in alte limbi, cand se desprinde de ,eu”, sinele
rdmane singur - iar rdmandnd singur, se poate indlta pand
la absolut -, in limba romand, spune C. Noica, se intampla
altfel: ,Este ca si cum, in fata afirmdrii semete a sinelui,
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limba noastra si-ar fi spus: ,Nu e bine ca sinele s fie singur;
sd-i facem un ajutor potrivit pentru el”. Din adancul ei a
scos atunci sinea si i-a dat-o pereche”. Insd, daci in cazul
sinelui, vorbim de ,echivalentul romanesc al unui termen
din alte limbi, si de inregistrarea, sub el, a unor viziuni
filosofice constituite”, in ceea ce priveste ,sinea”, aceasta, ca
y2termen propriu al limbii noastre, are un orizont de gandire
specific”. Vorbim, asadar, si de viziuni filosofice si de
orizonturi de gandire distincte, de termeni echivalenti, dar
si de termeni specifici, asa cum ar fi sinea, ce are ,in spate”
un alt orizont de gandire.

Filosoful de la Paltinis sustine, pe de o parte, cd sinea
nu figureaza doar in expresii, pentru cd sinea reprezintd un
substantiv pe care giandirea vine sd-1 scoatd din particula-
ritatea locutiunii. Pe de altd parte, insd, considerad ca sinea
nu e doar in uman, asa cum este cazul sinelui, care ,eliberat
de eu putea fi oricit de impersonal (comunitate, ceas al
istoriei, relatii de productie), dar el nu rdamanea mai putin
matrice pentru persoana umana’.

,2Exprimand intimitatea ultimd a unui lucru in cadrul
firii”, sinea este vie si poate fi si fard om, fiind altceva decat
esenta, altceva decdt natura intima a realitatilor. Este ceea
ce se da nelncetat, ca o natura naturans, nu ca o natura
naturatd care ramane datd, oricat de vie ar fi, ca natura
intima.

Sinele, ca ,expresie a constiintei umane mai adancite,
vine sd proiecteze lumind in intunericul sinei”, pentru c4,
dupa filosof, ,sinele este cel care incearca sa cucereasca
sinea de pretutindeni, din cer si de pe pamant”. Astfel,
sinele care este in expansiune, solicitd statornic sinea, care
e in concentrare, care se retrage indardt, sa i se ddruie.
Un joc de-a v-ati ascunselea, surprinde Noica: - Am sd te
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dezvdlui, spune sinele. - Am sd md ascund, rdspunde sinea.
- Am sd te gdsesc in toate ascunzisurile, spune sinele.
- Cautd-md si mai departe, am sd md ascund in tine,
rdspunde sinea.

Replicile eminesciene dintre poet si iubita - Tu esti o
noapte, eu sunt o stea; Eu sunt un haos, tu o lumind; Eu sunt
un cuget, tu o problemd - se potrivesc, dupa Noica, perechii
,mai vaste” pe care o alcdtuiesc sinele si sinea. Astfel, dacd
,2Brancusi a cdutat sd vada ce este in sinea pdsdrii sau, altd
data, in sinea infinirii”, Eminescu a ,devenit el insusi sinea
rostirii noastre”. Aceasta conchide Noica, care vede lumea
ca pe ,un dialog al sinelui cu sinea, adica al unui cuget uman
tot mai patrunzdtor, cu o problema neincetat adancita”.

Vorbim de un dialog care poate fi si infra-antro-
pologic, ca un dialog dintre sine si sinea din sine, pentru cd
sinea, conform filosofului, poate fi si a omului. Dar, totodata,
vorbim si de un dialog al omului cu sinea din afara de sine,
din lucruri si fire, care nu este data definitiv, ca obiect lipsit
de viatd, ci se dd permanent spre neincetatd dezvaluire,
inepuizabila. De remarcat insa, in abordarea noiciana,
distinctia dintre eu si sine, dar si faptul cd sinele se poate
impersonaliza, prezervind o functie matriceala pentru
persoana umand. Reiese cd avem de-a face cu o persoand
definita prin prisma eului, ca structura de suprafatd, si cu
un sine de adancime, dar si, cumva, ca un laolaltd cu un
sine care stie de sinea sa si a firii. Astfel, persoana-eul este
pasibila de solva et coagula prin intermediul sinelui, ce ar fi
un strat mai profund de integrare a persoanei/eului care se
dez-integreaza, pentru a se re-integra.

Avem, asadar, in vedere si eu, si sine, dar trebuie sa
avem in vedere si sinele, si sinea, respectiv un raport cu
lumea, cu un chip al situarii in lume, care implica si
exprima o viziune despre om si lume.
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Asezarea prin pocdintd, cel putin ca forma, nu pare
orientata in aceastd directie care vede si un potential ce
trebuie actualizat, constient, ca subiect transcendent... Sunt
procese diferite, insd, si chiar structuri antropologice
distincte care se lasd mobilizate, angajate in aceastd
miscare.

Hristos, deci, revin, simte pe fiecare din cel ce e primit
sau ia loc in Sine. E vorba de intruparea noastra in Hristos,
de faptul ca apartinem firii Sale, ca ne cuprindem in Trupul
Sau integral, in sensul de Trup Mistic. ,Dar daca o persoand
oarecare nu vrea sd il primeascd in sine pe Hristos, cu
potentele mai mult sau mai putin actualizate ale firii din
sine, face ca nici Hristos sa nu vada rodul actualizdrilor in
respectiva persoana”.

E cumva aici si un ,criteriu de judecatd”, o evaluare si
o departajare in functie de actualizarea sau neactualizarea
potentelor fiecaruia care se ,leaga” de Hristos. E o compo-
nentd care trebuie valorificatd. Un potential ce trebuie
activat si actualizat, si in ceea ce priveste formarea duhov-
niceasca. Este comoara ascunsd si talantii care trebuie
inmultiti. Iar asta inseamnad si un alt fel de accent formativ.
Unul pus nu numai pe ceea ce s-a gresit sau s-a pdcatuit -
fapta insotitda de o lucrare ascetica, care face din asceza in
sine un motor ce are drept combustibil pocainta. Asta nu
inseamna cd pocainta nu are rostul sau, sau ca nu poate
avea un rol in schimbare, in motivare, in angajarea duhov-
niceascd. Nu despre asta e vorba. Nu trebuie inteles gresit.
E vorba de pocdinta care nu ia in considerare chipul tainic
al omului.

Ghelasian insd, pe langd ascezd, gestul inchindrii
cuprinde si pocdinta. In gest este adresarea ta deschisa si
din adancul tau. Este daruirea si exprimarea ta. Daca noi nu
ne actualizam potentele firii, o parte din umanitate, drept
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urmare, ramdne neactualizatd. Vorbim de un chip de
actualizare potrivit vointei Fiului lui Dumnezeu, Cel care
doreste aceastd actualizare. Nu e o actualizare oarecare,
prin urmare. Nu e una ezotericd, oculta.

Ad. Olteanu: Ci e una hristica.

N.: Una hristicd si potrivitd vointei firii Lui, adica a
Fiului lui Dumnezeu care a asumat, a enipostaziat firea
noastrd. Asta, apropo de ceea ce inseamnid Imparitia
Cerurilor la care o raportam, ca sd stim sensul, cd tot evocati
problematica sensului.

Ad. Olteanu: In psihologie.

N.: Da, aici, in Hristos, este orizontul de sens. Unul in
care Fiul lui Dumnezeu a luat firea noastrd in scopul
actualizarii potentelor intregii umanitati, in mod pozitiv, in
toate persoanele. Deci a luat firea umanad ca sa actualizeze
si potentele intregii umanitdti, in fiecare dintre noi!

Ca atare, relatia noastrd cu Hristos e si una de
actualizare a potentelor noastre, nu doar una de curatire,
ridicare si indreptare prin pocdinta. Asta afirma parintele
Staniloae, in acest text. Ne sunt ardtate si consecintele
nerodirii, neactualizdrii noastre, a fiecdruia, ca persoana:
»2Aceasta lasd, ca urmare, o parte din umanitate neactua-
lizatd potrivit vointei Fiului lui Dumnezeu, Care a luat firea
noastrd in scopul actualizdrii potentelor intregii umanitati
in mod pozitiv in toate persoanele. Hristos nu-i poate
aduna deci pe toti in Sine, pentru deplina folosire de catre
toti a potentelor actualizate ale tuturor in Sine, pentru ca
nu voiesc’.

Hristos nu-i poate aduna deci pe toti in Sine, pentru
deplina folosire de cdtre toti a potentelor actualizate ale
tuturor, in Sine, pentru ca unii nu voiesc sa rdspundd
acestei chemadri hristice. Raportul cu Hristos implicd, prin
urmare, si un raport cu toti si cu intregul firii umane.
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Din aceastd perspectivd, nu se pune problema sa faci numai
din pocainta motorul tau de intdlnire cu Dumnezeu, ci
trebuie sd manifesti si vointa de actualizare a potentialului
tau in raport cu potentialul firii umane hristice. lar aceasta
implicd si un raport iconic, o personalizare. O dezvoltare
personald, deci, dar in sensul tare, apofatic, cel al revelarii
de sine ca subiect transcendent, sau fiintial, dupa cum ar
zice Avva Ghelasie. Este o situare a participarii, a intalnirii,
a comuniunii 1n altd ordine de realitate, ca fond. Aceasta da
autenticul sens si participarii energetice si corporale, pentru
ca vorbim de integralitate, in chipul personalitatii.

Cei lipsiti de un parcurs (si) de actualizare, nu au
ajuns sa se simtd nici ca mddulare in trupul Lui, intrucat, ca
maddulare ale Trupului Mistic trebuie sa aibe parte, asadar,
si de o crestere, si de o dezvoltare a lor, la mdsura acestui
Trup. Nu poti fi un madular malformat al Trupului Mistic,
asa cum, groaznic, a generat Talidomida, prescris ca sedativ
la sfarsitul anilor '50, si inceputul anilor '60, pentru amelio-
rarea stdrilor de greata si varsaturi asociate sarcinii. Trebuie
sd fii in masura masurii hristice, proportional, si nu un
malformat, gen o mana de copil de sase ani, la un trup de
25 de ani.

Trebuie sa fim in dinamica pocdintei, si inteleg bine
aspectul acesta. Dar nu trebuie sd pierdem din vedere,
totusi, cd trebuie sd fim madulare vii si intregi ale trupului
hristic. Aceastd intrupare in Trupul Mistic priveste sensul
meu hristic, sens pe care Vechiul Testament il avea ascuns.
De aceea chiar si pocdinta are, reiterez, conotatii nou-
testamentare specifice. Pot sa spun cd mie imi pare rau cd
nu sunt mult mai adancit in trupul hristic, ca nu ma ridic la
madsura comuniunii interpersonale, cd tot cad din acest chip
de fiu deplin, sau cd nu port cu cinste calitatea de moste-
nitor al Impératiei, ori ci nu ma actualizez ca persoana.
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Sung, cred, altfel decat faptul cd nu stiu daca si cum
voi fi salvat, din cddere, din pdcat, de sub lege. Sunt nuante
care se observd, daca ne asezam intr-o anume perspectivd
de abordare. Cei care fac din pocainta un motor al vietii
vesnice ajung sau nu ajung (oare?) sd se trdiascd, sd se simtd
ca madulare deplin actualizate in Trupul Lui. Nu cautd sd
traiasca si sa se bucure, totodatd, de potentele actualizate
ale tuturor celor adunati in Hristos?

Ad. Olteanu: Este comuniune, sinaxa.

N.: Parintele Staniloae scrie apriat: ,Acestia nu ajung
sa se simtd deci ca madulare in trupul Lui si sa se bucure de
potentele actualizate ale tuturor celor adunati in El, in mod
drept, pentru a actualiza cu ajutorul lor potentele proprii’”.
lar potentele proprii le actualizezi (si) cu ajutorul celorlalti.
Nu e o realizare de sine solitara. Remarcam astfel si aspectul
relational, interpersonal. Acesta este orizontul comuniunii
inter-subiective, intemeiata pe subiectul-persoand. Nu ma
leg doar de minte si de noetic, de aspectul introspectiv.
Nu mad cantonez nici intr-o stricta transformare individuala.
E mult mai accentuat aspectul personalist si relational, deci.
Insi - atentie! - e o relationare ce are nevoie de regisirea de
sine ca persoand, de devoalarea ca subiect transcendent!

De fapt, orizontul implinirii e dat in acest caracter
relational interpersonal. E altfel pozitionat ca dinamism. lar
acest lucru e dorit de Hristos. Parintele Staniloae subliniaza
aceasta in mod expres: ,Si aceasta o voieste Hristos: ca toate
potentele umane sa fie actualizate in mod pozitiv in fiecare
om, prin adunarea tuturor in El si prin silinta fiecdruia de a
fi intr-o cat mai deplind comunicare cu toti in El si, in primul
rand, cu El insusi. Dar multi raman pentru totdeauna cu
potentele lor total neactualizate sau stramb actualizate prin
refuzul de a-L primi in ei pe Hristos, sau de a se uni cu El si,
in El, cu ceilalti”.
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Ad. Olteanu: Hristos este cel care s-a dat pret de
rdscumpdrare pentru multi.

N.: Adevdrat, dar pentru ca toate potentele firii umane
sa fie actualizate si in mine, trebuie sd am intdi de toate
constienta acestor potentialitati. Trebuie sd stiu de existenta
lor si de faptul cd pot sa le descopar si actualizez, constient,
in Hristos. La acestea se adaugd si responsabilitatea acestei
constiinte comunitare. In consecintd, nu am in atentie
numai acest traseu al metanoiei, al schimbarii mintii, ma
rog, dupd cum intelege fiecare metanoia, fira sa am in
atentie, totodata, si transcenderea mintii. Trebuie sa am in
vedere si realizarea mea si a celorlalti, a fiecdruia, ca perso-
nalitate. O realizare de sine care este legatd de faptul ca
potentele umane trebuie actualizate in fiecare om prin adu-
narea tuturor in Hristos. Aceasta implica silinta fiecaruia de
a fi intr-o cat mai deplind comunicare cu toti, in Hristos, si
intdi de toate cu Hristos insusi. lar comunicarea, spun o
banalitate, nu poti sd o restrangi la a fi marcatd emina-
mente de pocdinta. Si asta inteleg si de aici, din ceea ce
afirma pdrintele Staniloae. Comunicarea are un arhetip, un
temei, iar acesta este chipul filiativ, care este, totodatd, un
chip al cuvantarii-exprimadrii, deci al comunicarii.

Ad. Olteanu: Sau chipul treimic.

N.: Un chip treimic comunitar, arhetipal, daca vreti, si
un personalism triadic arhechipal. De aceea preocuparea
duhovniceascd, in fondul ei, nu e strict legata de pocainta,
ci de constiinta filiativa care rememoreazda arhechipul-
modelul paradigmatic de fiu. Am in vedere preocuparea
arhechipald, cea de a fi ,legat” ca fiu de un pdrinte.
Mundan, sunt copil al unor parinti, iar relatia in esentd este
intre fiu si parinti. Ca gresesti, ca-ti ceri iertare, cd te-ndrepti,
este alt aspect, asociat cdderii din ,bratele parintesti”. Dar
fondul relatiei in sine este altul. Nu caderea este fondul,
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chiar daca este o realitate, cdderea. Chipul in sine, fondul
relatiei nu poate fi dat numai de constiinta pacatului si de
faptul cd ai gresit. Fondul nu poate fi acela cd esti structural
vinovat. Nu poti fi un vinovat structural care-ti ceri
necontenit iertare, toata ziua-buna-ziua.

Ad. Olteanu: Fondul e unul filiativ.

N.: Da, despre asta vorbim, despre un fond filiativ sau
despre un chip filiativ, mai bine zis. Si zic chip, nu fond,
pentru cd fondul are o conotatie mult mai impersonald,
dacd ma gandesc, mai ales, la structura antropologica din
straturi de fonduri expusa de Welwood, in siaj budist.

Asa incat, poate n-ar strica sd mai schimbam un pic
optica, regasind prin intermediul antropologiei iconice
taina subiectului transcendent ca chip de a-fi-prezent
fiintial, in chip filial. Spun asta pentru cd in acea convor-
bire, dintre preot si psiholog, s-a invocat pocdinta ca
dinamicd a vietii vesnice. Nu ma raliez acestei asertiuni,
care poate ca uita de descoperirea lui a-fi-prezent in chip
transcendent, in conotatia personalismului tare. Cred, pe de
alta parte, cd il cunoastem vesnic pe adevaratul Dumnezeu,
prin Fiul, care este prin excelenta Forma-Modelul chipului
omului. Cred in aceasta dinamicd filiativa, intru vesnica
asemanare. Filiatia e nucleul acestei dinamici a asemanarii
ca formd, nu pocainta.

De aceea, constiinta filiativa despre care vorbeste
isihastul, ce are ca suport subiectul transcendent, fiintial,
mi se pare prioritard, formativ, in cresterea personald, care
este o crestere filiativa sau in chip filial, dar si cu un efect
terapeutic, inclusiv de insdndtosire a firii, nu doar a
corpului. Trebuie trezitd si pusd in miscare aceastd
constiinta intr-un chip participativ de adancire in taina
filiativa intru asemadnare hristicd, dar ca intreg de data asta.
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lar intelegerea intregului are nevoie de o descoperire de
sine ca subiect transcendent. In fond, e o diferenti de
perspectiva intre chipul descoperirii lui Dumnezeu in
Vechiul Testament, si cea din Noul Testament, in si prin
Hristos, Cel prin care nu doar re-nastem ca fii ai lui
Dumnezeu, ci trebuie sd si crestem si sd ne implinim ca
atare, in chip filiativ.

In acest sens, in indemnul pocditi-vd cd s-a apropiat
Impdrdtia Cerurilor, partea de pociinta este un indemn mai
mult veterotestamentar, ca reverberatie. Tine de cddere si
ridicare, respectiv de pregdtire pentru sau intrucat s-a apro-
piat Imparitia Cerurilor. Dar noi, crestini fiind, re-nascuti
in Hristos ca fii ai Impéritiei, trebuie s ne insusim si chipul
de a fi intru Impératia Cerurilor, un chip filiativ. O Imparitie
a Cerurilor care si este si vine in noi cu putere multd.
Trebuie cultivati si celebratd aceasti Imparatie a Cerurilor
in chip constient. De fapt, in sine, Imparitia Cerurilor e un
chip sdrbdtoresc. E o taind a dreptei madriri. O liturghisire
neincetatd!

E la nivel de bun simt, asadar, existenta constiintei
filiative. E de natura evidentei, in viata curentd. De ce nu as
vedea, cumva, acest chip filiativ in viata spirituald? De fapt,
mai bine zis, de ce nu l-as recunoaste ca avand originea in
paternitatea si filiatia vesnica, dumnezeiascd?

Ad. Olteanu: Vreti sd spuneti ca ar fi cumva nefiresc
sa fii intr-o continua stare de pocdintd fata de pdrintii tdi,
cu o constiintd eminamente vinovatd fatd de pdrinti, ca si
fiu.

N.: Da, asta cam incerc sa spun. Nu stiu dacd reusesc
sa fiu suficient de clar. Nici o constiintd vinovatd perma-
nent, continuu culpabila, nici o nevoie de a te valida, de a te
reabilita permanent...
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Ad. Olteanu: In fata périntilor, ci ai gresit.

N.: Da, raportarea filiala nu poate fi doar si nici
permanent sub marca greselii, a pacatului, a vinovatiei.
Familia nu e regim stalinist in care esti vinovat, doar ca nu
ti s-a adus incd la cunostintd. E un spatiu al modelelor si al
identificarii, intdi de toate. Evident exista un spectru mai
larg al manifestdrilor filiale. Inclusiv porunca vetero-
testamentara (Exod 20, 12) e formulata pozitiv: Cinsteste pe
tatdl tdu si pe mama ta..., si continuarea ca sd-ti fie bine si
sd trdiesti ani multi... Altfel zis, daca vrei sa-ti fie bine si sa
traiesti indelungat, cinsteste-ti parintii.

Ca poti sa gresesti tot timpul, cd nu ai facut si nu faci
de ajuns, cd nu esti recunoscator si multumitor, e adevarat.
Dar constiinta de fiu al unor pdrinti nu e echivalatd cu
constiinta greselii fata de pdrinti, pe care, intdi de toate si
dincolo de orice, esti chemat sa-i cinstesti. Si poate cd
trebuie sd fim constienti cd nu-i cinstim atat cat ar trebui, si
nici chiar asa cum se cuvine. Trebuie sa-i vedem arhechipal,
iconic, insd, ca vesnici pdrinti.

Parintele Staniloae sustine insd cd trebuie sa fim
responsabili si pentru oportunitatile pe care le deschidem
sau nu altora de-a face bine sau de-a se apropia de
Dumnezeu, Binele Absolut. Altfel spus, esti, ca sa zic asa,
vinovat, intrucdt esti responsabil si pentru ce nu ai facut ca
sa fie deschise cdile spre bine, spre frumos, spre adevar.
Deci, nu esti responsabil numai pentru ce ai facut rdu, urat,
in chip mincinos. Esti responsabil si pentru cdile pe care le
deschizi celorlalti de a face bine, de a dezvalui frumosul, de
a afla adevarul. Trebuie trezitd si cultivatd aceastd con-
stiintd.

In realitate, dacd privim arhetipal, fondul originar este
cel filiativ, asa cum sublinia cu tusd tare si isihastul de la
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Frasinei. De fapt, asta imi si place in mod special la
Mos-Avva Ghelasie, in specificul carpatin, anume ca te
orienteazd arhechipal si te formeazd personalist. Te aseazd
in chipul rememorarii Originii. Ceea ce este o formd de
supra-personalizare ca inchinare ,peste si dincolo de toate”.
Te face sd (te) identifici-vezi in orizontul arhetipurilor
teologice, cel al necdderii, si nu prin prisma cdderii si a
consecintelor lor. Si are noimd!, pentru cd arhetipurile sunt
inalterabile. Sunt indestructibile. Sunt chipuri ale necaderii!
Hristocentric daca privim, vedem ca Hristos este model al
neciderii din iubirea chipului filiativ. In modelul hristic
aflam cum sd nu cddem din iubirea paterna si sd rdmanem
in iubirea de fiu, chiar dacd pentru asta trebuie sa platim un
pret, cel al jertfei.

Ad. Olteanu: Paradigma omului este chipul de filiatie.

N.: Asta e paradigma hristicd. De aceea vorbim de
chipul de filiatie si de chipul de exprimare. Acestea sunt
existentialele” revelatiei hristice. In Eu si tu, la Martin
Buber, ai si pe eu, ai si pe tu. Si mai presus de eu si tu ai
relatia. Dar nu se explicd, de ce si cum. Se constata cd
relatia e cumva intrinsecd. La fel si cu omul declarat fiinta
sociald. Se proclamd acest caracter al omului de fiintd
sociald. Dar de unde vine nevoia de socializare? Ce este cu
acest imperativ de relationare? In realitate, intru noi, faptura,
aceastd nevoie de relatie vine dintr-un dat arhetipal.

Dacd nu esti cu intarziere — ca sa zic asa, pe limba
noastra, evitand termenul francez retard -, simpla consta-
tare te face sd recunosti faptul ca relationarea si socializarea
sunt indisolubil legate de natura umand. Dar poti sd
recunosti aceasta, pornind de la arhetipuri. Scrutdind mai
profund, deci, decit ce se vede in si prin natura umana.
Si, din perspectiva asta, trebuie sd ai o constiinta filiativa
treazd. lar constiinta filiativda e un chip intreg care se
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raporteazd la intreguri ce reprezinta chipurile-origine,
chipurile originare. In acest sens, intregul nu poate fi decat
ca persoand. Persoana este taina intregului. Persoana este
temeiul.

Porunca: Cinsteste pe tatdl tdu si pe mama ta, nu e un
indemn de a te cdina permanent, pentru cd gresesti tot
timpul fata de tatal tau si/sau fata de mama ta. Efectul este
altul si la fel si accentul formativ este altul, atunci cand te
situezi pe calea cinstirii. A cinsti pe tatal si pe mama ta
inseamna sd-ti supraafirmi chipul tau de fiu, sa te intaresti
si reintemeiezi in chipul filiativ, sa-1 desfasori ritualic.

Ad. Olteanu: Nu sa elimini pocainta.

N.: Este in ecuatia vietuirii mundane, pocainta. Nu
poate fi scoasd din bio-grafia istorica, ce ,livreazd” inevitabil
roscovele sale, la o vreme. Dar nu trebuie conceputd ca
esentd sau ca fiind paradigmatica. La asta ma refer. E ca si
cand as face din ,venirea in sine” insdsi esenta. Dar ,venirea
in sine” a fost premearsd de ,iesirea din sine” ca risipire
de si uitare de sine. Esenta constd in a fi in sine ca sine,
dincolo de iesirea si venirea in sine. Venirea in sine e
necesard dupd iesirea din sine, care nu e necesard. Cdderea
nu a fost si nu este necesara. Ceea ce nu inseamna cd nu a
fost si nu este o realitate care a produs si produce
consecinte, incd. Constiinta caderii nu poate substitui, ins4,
constiinta ca atare. In acest sens, gindeam ci pociinta nu
trebuie ridicata intr-o sferd arhechipald, eminamente
paradigmatica. Desi intrd in ecuatia existentei, din pricina
caderii, nu trebuie vazuta ca o esenta.

Ad. Olteanu: Exclusiva.

N.: Nici cvasi-exclusiva. Nu e insusi fondul, arhetipal
vorbind. Chiar se pot pierde din vedere adevaratele
arhetipuri, daca se considerd a fi paradigmaticd, normativa
si exclusiva, dacd i se atribuie rolul de miez. Se poate, dar
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nu neapdrat se pierde vederea arhetipald. De fapt si jertfa
este pe fondul iubirii-dragostei-ddruirii. lubirea-dragostea-
daruirea este esenta. Nu jertfa. Jertfa este o supraafirmare a
iubirii-dragostei-daruirii, dupa cum preciza Avva Ghelasie.
Jertfa apare dupd cadere. Ea e calea prin care trece iubirea-
dragostea-daruirea care nu cade din ceea ce este, chiar
cu pretul jertfei, chiar cu pretul patimirii crucii. Trebuie
sd recuperdm o privire personalistd, hristicd, nou-testa-
mentard.

Exista de bund seamd si o anume legdtura cu
Dumnezeu, cu anumite caracteristici, reflectate de un
anumit tip de perceptie personalista a lui Dumnezeu si a
raportului cu EL In Noi, cei care ne luptdm cu Dumnezeu,
renumitul psiholog clinician contemporan Jordan B. Peterson
aduce in atentie, in siaj veterotestamentar, citeva perceptii
ale divinitdtii, prin referire la Adam si Eva, Cain si Abel,
Turnul Babel, Noe, Avraam, Moise si Iona. Asociazd cu
Adam si Eva, Chipul lui Dumnezeu in grddina eternd, cu
Noe, pe Dumnezeu ca indemn de pregdtire, cu Avraam, pe
Dumnezeu ca o chemare la aventurd spirituala, cu Moise,
pe Dumnezeu ca spirit infricosdtor al libertatii, iar cu lona,
Abisul Etern.

Astfel, Dumnezeu i se aratd lui Noe ca un personaj
nerevelat deplin incd, ca fiind ,impulsul, vocea sau duhul
care vine la cei ce au tinut ochii deschisi si s-au pregatit
corespunzitor pentru aceasti chemare”. In vreme ce Noe
apare ca avand incredere in sine insusi si in Dumnezeu, fapt
pentru care se aratd a fi un tip care ,se increde si in intuitiile
sale”, ce vin ,dintr-o conduita responsabila” si care ,ghideaza
si motiveaza o actiune directa”. Arca este vazutd ca o
ambarcatiune ce reprezintd atat ,psihicul fortificat de
integritate”, cat si un simbol al cdsniciei devotate, al familiei
care ramdne unitd, respectiv al comunitdtii construite pe o
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fundatie de nezdruncinat si al unui stat care raimane intreg
sub bolta lui Dumnezeu. In atare perspectivi, Noe navi-
gheazd cu arca prin crizd si catastrofa, ,conducandu-si
familia, comunitatea emergenta si intreaga ordine naturald
- a cdrei supravietuire depinde de fapt de integritatea si
veridicitatea sufletului uman”. Acesta ar fi felul in care Noe
,salveaza si reinstaureazd lumea”. Asadar, conduita respon-
sabild si intuitie care coordoneaza si motiveaza o actiune, o
lucrare, o activitate. Integritate si navigare sau navigare in
conditiile pdstrdrii integritatii si veridicitatii sufletului in
situatii de dezastru, de criza.

Avram, aventurierul arhetipal, este prezentat ca un
,debutant intarziat care decide, in cele din urma, sda por-
neasca in cdldtoria vietii sale, ca urmare a chemarii
constiintei, care constituie vocea divind”. Intai ,un ticilos
mincinos, apoi un rdzboinic si un aliat al regilor”, Avram
devine in cele din urma ,un pelerin si un calator cu ingerii
lui Dumnezeu - sau chiar cu Dumnezeu insusi”. Pe de alta
parte, modelul avraamic ,face din arta reproducerii si a
perpetudrii nu o simpld impreunare sexuala, ci stabilirea
etosului care traverseaza generatiile si asigurd cu adevdrat
supravietuirea familiei si a rasei — care face din barbatul
adevirat tatil neamurilor”. Ins3, Avraam face toate acestea
in compania sotiei sale Sarai (ulterior Sarra), cea care
ytraieste simultan revolutia aventurii romantice si devine
adevirata sotie si mama a lumii”. In consecintd, avem de-a
face cu un legdimant cu Dumnezeu, asumat deopotriva de
barbati si de femei, care ,nu indicd nimic altceva decat
convergenta absoluta si finald a instinctului care indeamna
orice copil sa iasa in lume cu ordinea implicitd a societatii,
naturii si divinului”.

In parcursul aventurii sale, Avram devine Avraam -
o intruchipare a chemarii si a constiintei, un spirit al
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bunului tatd si o imagine fideld a incurajarii si a pedepsei
divine. Avraam devine model al celui care actioneaza pro-
ductiv, ospitalier, generos si sacrificial. Acest tip de actiune
face ca modul sau de comportament in lume sd fie nu doar
o binecuvantare pentru sine insusi si un mijloc de a obtine
o reputatie strdlucita, ci si un beneficiu pentru toti ceilalti.

Asadar, atitudinea generoasa si ospitalierd, jertfelnica
si roditoare, intruchipare a paternitdtii celei bune, repre-
zentare a sustinerii, purtdrii de grija si sanctiunii drepte, in
siajul dumnezeiestii Pronii si Judecati, devine o pilda de
vietuire ce aduce bun nume si binecuvantare in neam,
lasand urme intr-o bio-grafie desfdsuratd ca o cdlatorie, ca o
aventura a unui parcurs unic, irepetabil.

Psihologul canadian, cu origini norvegiene, retine c4d,
pentru Moise si israeliti, Dumnezeu este un ,personaj
diferit” ce intruchipeaza ,,chemarea ascendenta”. In context,
faraon este vazut ca un avatar al spiritului seducdtor al
puterii. O ispitd a puterii cu care se lupta Moise, ce - dat
fiind cd ,foloseste forta si constrangerea, atunci cand
persuasiunea si invitatia ar fi de ajuns” - este oprit sd intre
in Tara fagdduintei, chiar de mana lui Dumnezeu, in ciuda
deceniilor de slujire credincioasa. Interesant cd, pornind de
la o astfel de caracterizare a divinitdtii, Peterson conchide
cd aceasta contrazice afirmatia potrivit cdreia Dumnezeul
biblic ar fi un tiran: ,Ca este complex, da; ca are multiple
fatete, de acord; El este dincolo de intelegerea umana, in
ultimad instantd - dar nu este deloc prietenul tiranului sau al
viitorului sclav”.

Altfel zis, privind in oglindd, suntem preveniti cd nu
trebuie sa flirtdm cu tirania si sd facem prietesug cu tiranul,
nici sd practicam ingdduinta sau sa pactizam cu asupritorul
care poate deveni asuprit, un supus al propriei neputinte,
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un stdpdnitor instapanit, sclav al dorintei de putere, domi-
nare si subjugare. Intrarea in Tara fdgdduintei presupune
insd o metoda. Implicda o cale care nu confunda si nu
substituie convingerea si incredintarea, forme ale chemarii
ascendente, cu constrangerea si fortarea, ce sunt modalitati
ale impunerii, tipare ale robiei, pe fond - forme inadecvate
de pregdtire pentru patrunderea intr-un Taram al fagd-
duintei, jinduit ca spatiu al libertatii, opus tinutului robiei
faraonice, ca tipar.

Moise este ,impulsul si vocea divina ce-l impulsio-
neazd pe om sa devina conducdtorul care isi indeamnd
vesnic poporul sd fugd de tiran in desertul haotic si sa
ajungd pe pamantul figdduintei”. Este ,fenomenul infldca-
rat si intens viu a cdrui observare produce cea mai profunda
transformare a caracterului”. Este ,modelul arhetipal al
eforturilor noastre, al motivatiei in sine - povestea vietii
noastre - in forma sa unificata si maturd”. Asadar, este un
chip al transformadrii caracterului si al motivatiei mature,
orientate, focalizate, si un reper al asumarii demersului de
eliberare de sub tiranie a celor de un neam cu el, cei care -
inainte de a ajunge la limanul taramului fagdduintei, in
pamantul de lapte si miere, simbol al abundentei - vor fi
condusi, intr-un parcurs desertic marcat de lipsuri, echi-
valat cdii constrangerilor ascetice care conduc la eliberarea
deplina de robie.

In ceea ce-l priveste pe Iona, acesta reprezinti omul
,care isi pune lacdt la gurd cind Dumnezeu insusi i
porunceste sa faca exact opusul”. Istorisirea cu lona, pe care
Peterson o calificd drept una in mare rezonanta cu lumea
modernd, ar avea In viziunea sa urmdtoarea morala:
,Fiecare om este chemat sd-si spuna pdrerea, pentru ca
lumea sa nu sufere in absenta acelui adevar singular si
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unic”. O chemare si un indemn la exprimare si la recu-
noasterea singularitatii si a unicitdtii.

Prin urmare, ,orice om care nu reuseste sa ofere tot ce
are mai bun si care isi ascunde lumina si talentul lasa un gol
in lume, pe care oferirea a ce are el mai bun l-ar fi putut
umple - si acesta e un esec ce-i apartine”. Un esec, o ratare
de sine, deci, prin absenta aportului comunitar, prin
nepunerea in lucrare a propriilor talanti, dati spre folosul
tuturor, oferiti spre luminarea si implinirea lumii. Mai mult,
povestea lui Iona ne mai invatd cd ,fiecare persoand poartd
responsabilitatea de a mentine corabia statului pe linia de
plutire, de a se pocai chiar si in adancurile iadului si de a
calatori catre locul unde destinul il cheamad”.

Asadar, o implicare responsabild sau o responsa-
bilitate a implicarii si iIn carmuirea arcei-cetatii pentru a o
mentine deasupra valurilor istorice, prezervandu-i existenta
comunitard intr-un sens al cilitoriei spre Impéritia
Cerurilor. O pocdintd care e posibild oricand si oriunde,
chiar si in pantecele iadului. Fapt ce inseamna cad existd
ridicare, indreptare si aflarea sensului plinitor chiar in golul
iadului fiind. O responsabilitate de a ajunge la destinatia
spre care suntem chemati, intrucdt existd o chemare la care
trebuie raspuns, cdlatorind, prin libertatea menirii, dincolo
de si prin hachitele si implacabilul destinului. O calatorie
care nu trebuie sa rateze tinta, nici ca permanenta-continud
atintire, nici ca atingere a tintei, deci ca realizare efectiva.
Un parcurs care rdmane pe calea atingerii tintei tintite,
chiar dacd navigarea propune si/sau impune si trasee care
pot fi mai grele sau mai usoare, mai incrancenate sau mai
destinse, si/sau mai scurte sau mai lungi, mai incete ori mai
rapide.

In fond, Peterson ne cheami si (ne) cunoastem, si
(ne) intelegem si sd (ne) trdim fiecare povestea, cu credintd
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in legamantul voluntar cu Dumnezeu, incercand, stra-
duindu-ne sd aratam totul asa cum este, si nu altcum decat
este, dupd cum solicitd imperativ si impune o autoritate sau
alta. O chemare ce exprimd un indemn la a avea curajul de
a vorbi pe fatd, dincolo de considerente istorice constric-
toare si de conjuncturi potrivnice. Vorbim de un act si de o
atitudine ca exprimare-expresie asociata cu ,dorinta de a
deveni un avatar al Logosului divin”: ,Cuvantul care a vorbit
si continud sda vorbeascd despre cosmosul binevoitor si
ordonat, spiritul celui care a cucerit haosul si statul tiranic,
vocea sfatului intelept in vremuri de crizd, procesul dinamic
care-i calauzeste pe cei rdtdciti prin pustiul desertului.
Logosul este oglindirea lui Dumnezeu si raddcina dreptu-
rilor si a responsabilitatilor barbatului si femeii, dar si pre-
zenta pe culmea finald a intregii serii de suisuri si coborasuri
care reprezintd oportunitdtile si crizele - comorile si
balaurii - cadldtoriei noastre in lume” (J. Peterson).

Astfel, pentru Peterson, pe de o parte, toate aceste
madrete povestiri veterotestamentare sunt caracterizari ale
lui Dumnezeu, dar si ale barbatilor si femeilor care traiesc
intr-o anumitd forma de relatie cu acel Dumnezeu. Pe de alta
parte, nu sunt nici singurele caracterizdri ale lui Dumnezeu,
dar ,nici singurele portrete sau ilustrari ale celor care fi
respectd poruncile, spiritul sau principiile - sau ale celor care
esueaza in aceastd privinta’. Existd, dupd cum tine sd
precizeze, ,multe alte povestiri grditoare chiar in Vechiul si
Noul Testament”. Altfel zis, nu se restrang ,perceptiile” si
,caracterizdrile” la cele reliefate prin Adam si Eva, Cain si
Abel, Noe, Turnul Babel, Avraam, Moise si lona.

In plus, considera cd povestirile veterotestamentare
sunt continuate prin povestirile evanghelice, care descriu
,cobordrea lui Dumnezeu in lumea suferinda a omului”, si
care infatiseaza ,jertfirea Fiului lui Dumnezeu, pentru a
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asigura izbdvirea, salvarea si victoria asupra mortii si iadului”
- ,totul, pentru a aduce pe pamant vointa lui Dumnezeu si
Impéritia cerurilor”.

In viziunea reputatului psiholog clinician, ,viata si
cuvintele lui lisus ilustreaza cu precizie tiparul de aban-
donare (cand te afli pe calea ascendentd) a tot ceea ce este
insuficient in cdutarea armoniei perfecte ce caracterizeazd
raiul”. Crede si incearcd sd ne incredinteze ca ,acest rai ar
putea fi raspandit pe pamant” numai ,daca bdrbatii si
femeile si-ar respecta legamantul cu divinitatea, doar daca
si-ar intelege adevdrata lor naturd si si-ar asuma responsa-
bilitatea de a umbla aldturi de Dumnezeu”.

Asadar, pentru a reusi, hic et nunc, intr-o lucrare
de instaurare a raiului - definit sau caracterizat drept
armonie perfectd - este nevoie de trei repere-considerente:
i) respectul fata de legamantul cu divinitatea; ii) intelegerea
adevdratei naturi a omului; iii) responsabilitatea miscdrii,
pasirii alaturi de Dumnezeu. Desigur ca, dincolo de intele-
gerea legimantului cu Dumnezeu si a ceea ce reprezintd
pasirea aldturi de Dumnezeu, este de lamurit si in ce constd
sau care este adevdrata naturd a omului, din perspectiva
antropologica si psihologica, ca structura propriu-zisd, nu
doar din perspectiva unor caracteristici.

Trebuie subliniat cd in Hristos ni se descoperd intr-
adevar chipul omului. In Hristos aflim cine este omul in
chipul sau ontologic. Doar in Hristos regasim chipul iconic
al omului, dincolo de caracteristici deduse din raportul sdu
cu Dumnezeu sau intr-o anumitd mdsura revelate. Vorbim
in acest sens de un chip al omului care este mai mult decat
un chip de rai, fiind un chip al Imparitiei Sfintei Treimi,
descoperit prin Hristos, Fiul lui Dumnezeu intrupat.
De retinut, insa, cd numitorul comun ,in toate aceste
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povestiri, in toate aceste drame, in toate aceste descrieri ale
finalitdtii (deci in toate aceste caracterizdri)” este faptul cd
,Dumnezeu este prezentat ca unitatea care existd la temelie
sau la varf”.

Din aceste caracterizdri ale lui Dumnezeu, remarcate
de Peterson pe seama acestor povestiri biblice, veterotesta-
mentare, se pot detasa anumite caracteristici ale raportului
omului cu Dumnezeu, care, dupa cum se vede, nu pot fi
restranse la aspectul pocaintei, ci cuprind si generozitatea si
ospitalitatea, jertfirea si rodirea de sine, integritatea,
exprimarea singularitatii si a unicitdtii etc. Evident, omul,
dupd intruparea Logosului, dupa cum nici inainte de
intrupare, nu poate fi considerat a fi un avatar al Logosului,
intrucat acest fapt ar putea trece in umbra exact taina
intrupdrii Logosului, cea care ne descoperd ce este Calea,
Adevarul si Viata, adicd cine este Hristos. Iar Hristos ne
descoperd pe Dumnezeu nu doar ca unitate, ci ca Treime de
Persoane. Temelia sau varful in acest caz nu este atat
unitatea, cat este Persoana - Treimea de Persoane.

In acest orizont nu caut si scot in evidentd si si
promovez anumite caracteristici, extrase din anumite tipuri
si tipare biblice, ci caut sa reliefez chipul funciar personalist
al acestor caracteristici, chip descoperit numai in Hristos.
Altfel, aceste caracteristici se pot infdtisa, se pot grefa pe un
fond, pe un substrat impersonal. Dar asta e ca si cand ai
inlocui si ai ascunde substanta prin atribute. Sau e ca si
cand ai celebra de ziua recunostintei faptul vindecdrii, fara
sa recunosti cd vindecarea se datoreaza unui vindecadtor si,
in consecinta, sa fii recunoscdtor fata de acesta. Insist in a
spune cd aceste caracteristici pot sd nu exprime continutul
personalist. Adicd, pot sd nu reflecte persoana in sensul sdu
tare de chip apofatic, transcendent. De fapt, nici conti-
nuarea povestirilor vechi-testamentare cu povestirile
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nou-testamentare nu poate fi inteleasa fard o intelegere a
planului secant al intrupdrii care produce si un fel de
discontinuitate intre vechi si nou. Asta, pentru ca nu doar
adaugd noi caracteristici, ca si cand s-ar extinde doar
cromatica, ci restaureazd chipul de persoand al omului in
asemdnare cu chipul lui Dumnezeu ca Persoand - Treime
de Persoane.

Insd, apropo de oportunititile deschise altora de a fi
pe cale, sigur ca poti tot timpul sa-ti reprosezi cd faci prea
putin, cd nu esti suficient de atent, de prezent. In schimb,
nu poti sd nu observi cd grija de a intre-deschide calea
pentru actualizarea unui potential propriu, dar si al celui-
lalt, este altceva. Asta inseamnd ca trebuie sa fii constient
cd trebuie sa-1 pui in valoare pe celdlalt. Trebuie sad ai in
atentie si in preocupare acest aspect al valorizdrii celuilalt,
fapt care te valorizeaza si pe tine. Te face pretios. Asta
inseamna ca sunt si alte elemente care pot fi valorificate pe
cale. Altfel zis, nu doar prin constiinta pacatului si a vinei,
ce reclama pocdinta, trecem prin viatd. Existe mai multe
feluri de relief...

Ad. Olteanu: De fapt poate sd fie si o devalorizare,
printr-o pocdinta exclusiva.

N.: In dialogul respectiv erau astfel de semnale ce
priveau interferenta sau existenta unor granite Iintre
»psihologic” si ,duhovnicesc”. Dar fondul poate fi privit si
altfel. La asta ma refer. La o altda perspectivd. Si mai mult
decat atat. De ce sd nu revenim la a vedea dinspre
arhetipuri? De ce sd nu gandim si, totodata, de ce sa nu ne
orientiam in sensul acestor arhetipuri revelate hristic,
pentru cd sunt optici diferentiate. Altceva este cand pun
problema relationdrii, raportandu-ma la mistica hasidica,
nu? O misticd ce, cum am mai vorbit si nu insist, gesta
relationarea eu-tu, la Martin Buber. Conteaza si natura lui

182



L. BINSWANGER - si cheia viziunii sale antropologice (I)

eu si a lui tu, dar si natura relatiei. Dacd dorim o analiza
comparativa, e nevoie de o astfel de evaluare. Daca abstrac-
tizdm si formalizam, putem pleca dupd fenta. Conteaza
daca atat eu, cat si tu sunt definiti relational, ca structuri de
atribute-calitati. Fapt ce inseamnd ca si eu, si tu sunt
structuri deposedate de substantd. lar acest fapt are efect
asupra intelegerii naturii relatiei si a naturii unitdtii eu-tu,
in perspectiva buberiana.

Pe de alta parte, cum se pune problema, din perspec-
tiva hristicd, asupra relationdrii sau a intdlnirii inter-
personale? Ne referim la o relationare mediata numai de
pocdintd, motivatd de aceastd transformare prin si intru
pocdinta?

Aici apar elementele de identificare si de diferentiere a
specificitdtii modeldrii si a coordonatelor si a dimensiunilor
formarii. Aici survine aspectul iconic. Am evocat detaliile
acestea din parintele Staniloae pentru cd aduc o clarificare,
din aceastd perspectiva. Inclusiv structural ai astfel de
elemente de detaliu la pdrintele Filocaliei. La Avva Ghelasie,
iardsi, sunt actualizate toate aspectele acestea, prin ceea ce
inseamna fiintialitatea sufletului respectiv energiile sufle-
tului, prin distinctia netd dintre fiintd si energii. Evoc aceste
detalii pentru ca ati pomenit de energia noetica, prin
trimiterea pe care ati ficut-o la Gheronda Efrem. La Avva
Ghelasie, prezenta este fiintiald, dar nu numai. Este si
energetica. Atunci survine intrebarea: Am doar o lucrare
energeticd in viata mea duhovniceascd, in perspectivd
antropologica? Mintea e doar energie? Apoi, cu referire la
nous-ul acela ipostatic, in ce consta natura lui?

Ad. Olteanu: Este fiintiala.

N.: De acord, subscriu! Dar reiese asta din ce spune
Gheronda Efrem Vatopedinul? Din precizarea sa reiese
acest detaliu? Adica, apare si o substantd duhovniceascd a
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ipostasului? Mintea sau ipostasul are si un act in sine, ca sd
nu confund actul cu lucrarea, care poate fi doar o mani-
festare a acestui act. Sunt elemente care au nevoie de
detaliere, de precizare. Asta, dacd se doreste o extindere a
dialogului si in alt context.

Dacd pun problema in termenii lui Gheronda Efrem,
cum citesc raportul comparativ cu Binswanger, de exemplu.
Ma refer la subiectul transcendental husserlian, la acest a fi
prezent, care este dincolo de raportul subiect-obiect, angajat
de subiectul cartezian. Binswanger, stim, face legdtura cu
fenomenologia lui Husserl, relativ la subiectul transcen-
dental, dar si cu ontologia fundamentala a lui Heidegger, cu
antropologia filosoficd a lui Scheller. Ati pomenit aceasta.

Ad. Olteanu: Da, cu Max Scheller.

N.: La pdrintele Stdniloae, cine citeste atent, se poate
afla - eu am gasit in Ortodoxie si romdnism, unde sunt
articole din perioada interbelica - o distinctie intre a-fi-
prezent in celalalt prin energii si a-fi-prezent, cumva, si
dincolo de energii, in ordinea apofatica, de fapt real duhov-
niceascd. O chestiune ce implicd un raport intre fiintialitate
si energii, angajate in relationare. Se vorbeste de o schimbare
a mintii, de o metanoia, dar care este natura contactului si
in ce constd intdlnirea? Este un contact si o intdlnire doar la
nivel de minte? Binswanger se desfdsoard pe o turnurd
existentiala. Si ati semnalat deja cd merge pe o raportare
eu-tu, care presupune o intdlnire, chiar o unire.

Ad. Olteanu: Este derivatd din existentialism, din
filosofia existentiald, psihoterapia si in general psihologia
existentiala, din existentialism, pentru ca la un moment
dat, citesc undeva ca Shelling ar fi fost primul promotor al
curentului existentialist printr-un curs pe care l-ar fi tinut
in 1841 la Universitatea din Berlin, in fata unui public care
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includea pe Kierkegaard, Burckhardt, Engels si Bakunin si
cd acela ar fi momentul...

N.: Ma gandesc ca e vorba de anarhistul Bakunin, nu?
Binswanger e oarecum in alt spatiu filosofic. Se detaseaza
de pozitivism, naturalism, materialism, nihilism. Dar in
filosofia existentialistd, lato sensu, se pare cd sunt cuprinsi
si aceia care sunt pe alta filiera, care se trag din altd
maimuta. Ajungem pand la Sartre si tot asa mai departe...

Ad. Olteanu: Da, mai sunt in Spania, Ortega y Gasset,
Unamuno, Max Sheller despre care ati vorbit, chiar si
Berdiaev care ar fi si el existentialist, intdlneam undeva.
Adicd e un melanj, da, de... Pana la urmad ce e existentia-
lismul si cat din existentialism sau daca punctul de pornire
este Fiinta si timp? Da, aici ar fi punctul de plecare, desi altii
ar spune cd nu, ca Shelling si cu toti ceilalti, chiar si Marx ar
avea elemente de existentialism, de revolta initiald, care
ulterior dd in materialism si asa mai departe. Cat existen-
tialism este in terapia existentiald si pand la urma cat de
relevant si de decisiv este Heidegger?

N.: Aici cred ca sunt mai multe aspecte de luat in
considerare. Stiu ca si Binswanger se detaseazd de Heidegger.
Tot la fel cum, in pandant, si Heidegger a afirmat ca
Binswanger nu l-a inteles bine sau nu intru totul. Se poate
merge doar pana la un anumit punct cu recunoasterea
influentelor, cu afirmarea inrudirilor. Pierre Fédida, psi-
hanalist francez care a studiat sub indrumarea lui Gilles
Deleuze, si care a facut si un stagiu de pregdtire teoretica si
clinicd cu Binswanger, intre 1958-1966, la clinica Bellevue
din Kreuzlingen, sustine faptul ca antropologia lui Binswanger
ramane fundamental distincta de cea a lui Heidegger.
Invoca in acest sens si o afirmatie a lui Binswanger:
,Nu se poate vorbi de o simpla diferenta de opinie, ci de o
diferenta ontologicd”.
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De remarcat cd se refera la antropologie, cea care ne
intereseazd si pe noi, de fapt, ca fiind o cheie prin care se
poate descifra articularea neurologiei cu psihologia si
psihiatria, din perspectiva spirituala. Trebuie, asadar, grijd
cand operam cu incadrdri definitive. Trebuie prudentd in
clasificari stricte si retinere in catalogari care nu iau in
calcul si suprafete de suprapunere. Nu trebuie ignorate
filtrele care survin dintr-o viziune sau alta, pentru cd pot
colora in mod diferit structuri si morfologii similare sau
chiar identice.

De regula, simplificaim si generalizam. Ajungem sa
aruncam vorbe fara acoperire in realitatea ca atare. Fara a
accede concret la surse directe, fard a lua in atentie
parcursurile biografice, cu venirile si revenirile lor, cu
volutele lor, ajungem cu usurintd sd transgresam granite si
sa folosim etichete, care ne sunt la indemana. Putem sa
calificam facil, dar nu mai putin superficial, uneori sau
chiar de multe ori. Suprapunem ceea ce e de nesuprapus,
dislocim ceea ce e de nedislocat. In sfarsit, nu vreau s fac
excesiv apologia cunoasterii pe teren, si nu doar de pe
harta, a teritoriilor de cunoscut. Dar sunt, se-ntelege,
adeptul cunoasterii lucrurilor la ele acasa... in spatiul, in
ambientul lor...

Apropo de parcursul biografic, Camille Abettan vor-
beste de o ,perioadd heideggeriand” a lui Binswanger, care
nu este utima statie intrucat este urmatd de o altd perioada,
una in care se intoarce la vocabularul husserlian. Fapt de
remarcat in ultimele sale lucrari: Mélancolie et manie (1960),
respectiv Délire (1965). Este consideratd o reintoarcere la
Husserl, dar nu una ca atare, ci una care trece prin filtrul
filosofului maghiar Wilhelm Szilasi. Trece printr-un inter-
mediar care, asadar, ofera o opticd noud de interpretare.
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Tot Abettan sustine cd pe cit de important este sa
cunoastem punctele de convergenta dintre Heidegger si
Binswanger, pe atdt de important este sd cunoastem
punctele lor de divergentd. Conform aceluiasi, Binswanger
nu poate fi insa asezat nici de partea lui Heidegger, nici de
partea lui Husserl. Asta, intrucat, alaturi de Heidegger,
adoptd o pozitie critica cu privire la idealismul transcen-
dental husserlian, iar alaturi de Husserl tine sa facd din
polul subiectiv originea sensului.

Dacd Binswanger imprumuta, rand pe rand, de la un
autor sau altul, o face doar pentru a-si construi pozitia sa
proprie. Aceasta este concluzia lui Abettan, care dd un
exemplu: Comparativ cu Heidegger, care pune accentul
pe o lume aflatd totdeauna-deja-acolo, de unde incepe
punerea in lumind a partii de pasivitate, inerentd aparentei
lumii, Binswanger rdmdne foarte atasat unei conceptii
a lumii ca rezultat al unei conferiri ,active” de sens de cdtre
o subiectivitate care pastreazd o parte din rolul sdu
constitutiv.

Intr-un demers in care incearci si limureascd legi-
mitatea intoarcerii analizei existentiale, ca metoda de
cercetare empirica, la analitica existentiala, Binswanger face
trimitere la Hans Kunz. Mai exact, evoca o lucrare a acestuia
care priveste importanta si semnificatia analiticii existentiale
a lui Martin Heidegger atat pentru psihologie, cat si pentru
antropologia psihologicd. Ca ingredient inferential, adaug ca
in context este evocat si elvetianul Paul Haberlin cu lucrarea
Antropologie si ontologie. Conform lui Kunz, existd insd o
ambiguitate insurmontabild inrdddcinata in esenta insdsi a
fiintei-prezente, iar asta crede cd trebuie sd ne intoarca la
faptul cd ,existentialele” lui Heidegger trebuie sa fie de
asemenea caracteristici ale fiintei-om.
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Binswanger madrturiseste cda, pentru a se pune la
adapost de neintelegeri, a subliniat intotdeauna ca intentiile
lui Heidegger au fost cu totul diferite de cele ale sale. Si o
diferenta de intentii, asadar, asumatd. Apreciaza insa cd in
Sein und Zeit chestiunea sensului fiintei este pusd intr-un
mod nou. Ceea ce trimite la o explicatie ce are nevoie de o
alta, una care o precede, anume aceea a existentului care se
intreaba cu privire la fiinta prezentd relativ la fiinta sa.
Aceastd explicatie observa ca, la Heidegger, se efectueaza
expres, relativ la comprehensiunea fiintei, si, ca noutate, se
stie, relativ la timp, ca orizont posibil al unei astfel de
comprehensiuni. Ceea ce, in perspectiva lui Binswanger, ar
constitui de fapt scopul provizoriu din Sein und Zeit.

Privitor la un repros - precum cel al filosofului si
pedagogului Otto F. Bollnow, cum ca nu numai ca nu l-ar fi
inteles pe Heidegger, ci si cd ar fi incercat sa-1 ,,completeze”
(prin introducerea modului de a-fi dual in dragoste) -,
Binswanger rdspunde cd nu poate decat sd repete faptul cd
explicatia heideggeriana cu privire la fiinta prezentad se efec-
tueaza relativ la comprehensiunea fiintei, dar nicidecum cu
o intentie antropologicd. Nicidecum, deci, nu are intentia de
a descrie fiinta-prezentd uman conform tuturor directiilor
sale de sens, conform tuturor posibilitatilor si a constituen-
tilor proiectului-de-lume (al sdau), de a-fi-in (al sdu) si a
puterii-de-a-fi-in sine, teme despre care crede cd nu pot fi
tratate in mod definitiv.

In acest sens, spune Binswanger, se intelege de ce nu se
afld in Sein und Zeit nicio explicatie expresd a consistentei ori
a materialitatii sau a coloratiei ori a luminozitdtii proiectelor
de lume (Weltentwurf). Asta in vreme ce o astfel de expli-
catie, in ceea ce priveste formele de a-fi-prezent in ridicare
sau in cddere, ori in acelea de a-fi-in-lumea maniacilor,
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depresivilor, schizofrenicilor, psihopatilor sau nevroticilor,
este indispensabild. Asta conchide Binswanger. Recunoaste
insd ca Heidegger, cu ,existentialele” sale si cu trasarea struc-
turii apriorice a fiintei prezente ca a-fi-in-lume, nu doar a
deschis orizontul propriei sale cercetdri empirico-fenome-
nologice, ci i-a si oferit un instrument cu ajutorul caruia a
putut sd-si construiascd propria sa stiintd.

Din aceastd perspectivd, si din aceasta pricina, in
acelasi timp, Binswanger madrturiseste cd a tinut sa revina,
in diferitele sale conferinte, la aceastda chestiune, funda-
mentald, anume cea care priveste importanta si semnificatia
posibild a analiticii existentiale pentru un plan al psihiatriei.
Din acest orizont, astfel trasat, este incredintat ca devine
facil de ardtat in ce mdsurd un plan proiectat pe terenul
analiticii existentiale se distinge, si aceasta in ciuda sco-
pului comun de cercetare, de un plan in sensul observatiei
constructiv-genetice sau pur structurale.

Cam aici ne situdam, pe scurt, cu Binswanger in raport
cu Heidegger, tinand cont de propria sa madrturie. Rdimane
sd continuam pe marginea subiectului.

Ad. Olteanu si Neofit
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