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1. INTRODUCERE

Creatie si transformare, inceput si sfarsit, timp si vesnicie - sunt repere fundamentale pentru
cautarea si Intelegerea identitatii umane. Ele au fost cercetate inca de la inceputurile crestinismului
de Sfintii Parinti, dar nu cu un scop teoretic, ci cu o cautare practicd si cu o dorintd arzatoare de
intelegere a destinului omului intru Hristos.

In studiul care urmeaza, voi lua ca punct de plecare opiniile patristice in ceea ce priveste
momentul creatiei, aparitia luminii si notiunea de frumos dumnezeiesc. Omul nu a fost lasat
niciodata singur de Dumnezeu si, inclusiv iIn momentul caderii protoparintilor, Dumnezeu 1-a insotit
pe calea dificild pe care si-a ales-o, gasind modul cel mai adecvat in a-i impartasi lumina si iubirea
Sa prin revelatia dumnezeiasci. In acelasi timp, si omul trebuie sa rispunda, la randul siu, printr-un
efort in directia identificdrii originii sale si a tintei finale spre care se indreapta, adica méntuirea de
moarte si de pacat si indumnezeirea sa. Eshatologia, adicd partea finald a existentei creatiei, etapa
care va dura vesnic’, nu vorbeste despre distrugerea acestei lumi, ci despre transformarea ei, asa
cum gasim in Cartea Apocalipsei, intr-un cer nou si pamant nou, transfigurate de lumina iubirii
dumnezeiesti. Insa triirea eshatonului incepe inci din viata aceasta prin curatirea inimii si cultivarea
virtutilor, implinind poruncile lui Hristos si participdnd comunional la Sfintele Taine ale Bisericii.
De aceea, ,,innoirea duhului mintii si imbracarea in omul cel nou” (Efeseni 4, 23-24) ne fac sd ne
apropiem cu sfiald de tainele acestei lumi si sd-i cunoastem profunzimile intr-o pregustare a
Impariatiei. Uratul si groaza istoriei trec astfel pe un plan secund si, chiar in mijlocul unor incercari
dificile, crestinii invata sa caute frumosul divin si sd devina, la randul lor, ddruitori de frumos.

In multe studii exegetice s-a facut observatia ci, atat in ceea ce priveste cuprinsul, cat si
mijloacele de exprimare folosite in Cartea Apocalipsei, textul ultimei carti a Bibliei constituie o

marturie a legaturii stranse dintre scrierile Vechiului Testament si cele de facturd apocaliptica

! Dumitru Staniloae, Teologia Dogmaticd Ortodoxd, Vol. 3, Editia a I1-a, Editura IBMBOR, Bucuresti, 1997, p. 143.



(biblicd si extra-biblica)’. Exista pasaje care prezinta similitudini intre textul Facerii si cel al
Apocalipsei, cu punct de plecare in prima carte a Bibliei si cu o finalitate eshatologica in ultima. In

finalul studiului, voi face cateva referiri si la acest aspect.

2. CREATIE S$I TIMP — MOTIVELE FRUMUSETII

»La inceput a facut Dumnezeu cerul si pamantul” (Facere 1, 1) [ev apyn éroinaev 6 Beog tov
ovpavov Kol Ty yﬁvg]. Origen (185-254) se intreba care ar putea fi inceputul (originea) tuturor
lucrurilor, ,,dacd nu Domnul nostru si Mantuitorul tuturor, lisus Hristos, Intaiul Nascut
(mpwrotorog) din Intreaga creatie?... Aici nu vorbeste deci de vreun inceput al timpului, ci spune ca
intru-nceput, adica intru Mantuitorul, au fost facute cerul si pamantul si toate lucrurile care au fost
create™.

Sfantul Vasile cel Mare (330-379) considera eronate conceptiile filosofiei grecesti, care
considerau universul un rod al Intdmplarii, socotindu-1 ,,fard carmuire si fara randuire si... purtat la
intamplare™. Scriptura precizeaza in mod limpede cuvintele ,,la inceput” tocmai pentru a lamuri
faptul cad lumea nu este fara de inceput. Dumnezeu isi foloseste o foarte mica parte din puterea Sa
pentru a crea lumea, asa cum un olar 1si lucreaza vasele, fard sa-si iroseasca meseria si puterea sa.
La Dumnezeu este insd vorba de o exprimare a vointei - si prin aceasta toate au fost create. Cele ce
se vad imprejurul nostru pot da impresia uneori ca se invart intr-un cerc, ceea ce duce la ideea unei
lipse de Tnceput si sfarsit si a existentei unui continuum mecanic si fara sens. Dar si cercul are un
centru din care cineva a inceput sa il traseze, tinand cont si de o anumita distanta de centru, numita
raza. Chiar daca scapa simturilor noastre, cercul are un inceput si un sfarsit. ,,Chipul lumii acesteia
trece” (I Corinteni 7, 31), nimic nu riméne neschimbat. In acelasi fel, ,,cerul si pamantul vor trece”
(Matei 24, 35). Tendinta unor filosofi este de a da lumii materiale si evident marginite aceeasi slava
care se di lui Dumnezeu, adica Creatorului universului. Insi, odata cu Sfantul Pavel, Sfantul Vasile
afirma ca acestia ,,au ratacit in cugetele lor si s-a intunecat inima lor cea neintelegatoare si, spunand
ca sunt intelepti, au ajuns nebuni” (Romani 1, 21-22). Sfantul Vasile aplicd intocmai cuvantul
Evangheliei si de aici se observa adancimea cugetului sau, care giseste si marturiseste adevarul din
cuvintele Scripturii. Istoria lumii luata ca atare nu lasd insa sd se Intrevada ca si Tnainte de lumea

aceasta a fost ceva. O stare mai presus de timp, 1n afara timpului, vesnica. In aceasta stare creeaza

? Joannis Skiadaresis, Apocalipsa Sfdantului Ioan Teologul. Cele dintdi si cele de pe urmd in dialog, Editura Doxologia,
lasi, 2014, p. 91.

% Cf Septuaginta, disponibild la https:/biblehub.com/sepd/genesis/l htm (accesat la data de 21/02/2021). Toate
versetele din Septuaginta citate in articol sunt luate din aceeasi sursa.

4 Origene, Omelie sulla Genesi, Citta Nuova Editrice, Milano, 1978, p. 35.

® Sfantul Vasile cel Mare, Scrieri, Partea intdi, Editura IBMBOR, 1986, p- 73.
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Dumnezeu mai intai lumea nevazuta, ,,fie tronuri, fie domnii, fie incepatorii, fie stdpanii, fie puteri”
(Coloseni 1,16), ingerii si arhanghelii. Apoi Domnul creeaza lumea aceasta, ca scoald si loc de
invatatura a sufletelor omenesti si ca locuinta pentru cei supusi nasterii si stricaciunii. Lumea vazuta
este creatd asadar ca un loc in care omul sd isi cultive si sd 1si creasca virtutile dupa chipul si
asemdnarea Creatorului sdu, pe care il mosteneste. Si Dumnezeu da lumii acesteia vazute o
dimensiune fundamentald spre intarirea acestor calitdti: timpul. Timpul este 1n legatura directd cu
nasterea, cresterea si sfarsitul vietuitoarelor si plantelor, cu miscarea si transformarea lor continua
din intervalul existentei.

In legitura cu durata creatiei, se poate ca facerea cerului si a pamantului si fi avut un
caracter instantaneu si in afara timpului, ,,deoarece inceputul este ceva indivizibil si fard

dimensiune”®

. Moise spune ,,la inceput a facut” pentru a arata ca lumea ia nastere fara nicio scurgere
de timp si doar din vointa lui Dumnezeu. Dupa Sfantul Vasile, lumea este socotitd o opera de arta,
tocmai pentru a fi privitd si contemplata de locuitorii sai si acestia, pornind de la frumusetea ei, sa
poatd aduce laudd Creatorului. ,)Ev dpyf] €moincev: ovyi &vipyncev, ovdE VTEGTNOEV, GAAL

" (La inceput a facut; nu ,,a lucrat” si nici ,,a dat substanta”, ci ,,a facut”). Moise foloseste

‘Emoincev
verbul ,,a face” si nu ,,a lucra” sau ,,0piotyui”, ,,a da substantd”, tocmai pentru a sublinia maretia
artistica a creatiei.

La randul sau, Sfantul Ambrozie (337-397), autor si el al unei lucrari despre zilele creatiei,
afirma ca Moise deschide Cartea Facerii prin cuvintele ,,Ja inceput” tocmai prin faptul ca nu trebuie
tagiduit ci lumea are un inceput, ca ar fi din vesnicie. Intrucat lumea are un inceput, urmeaza ci
toatd creatia are o nedesavarsire, tocmai pentru a nu fi consideratd ca avand parte de aceeasi fire cu
Dumnezeu. Cuvintele ,,a facut” dovedesc ca actul creatiei a avut loc intr-o anumita perioadd de
timp, dand de inteles oamenilor cat de puternic a fost Creatorul care a savarsit o lucrare uriasa intr-
un interval scurt de timp, ,,incat fiecdrui moment mai important sa-i fie rezervata punerea in aplicare
a actiunii Sale, asa cum a voit-o. N-au fost necesare nici apelul la indeméanare ori la forta pentru Cel
care a putut savarsi prin vointa Sa, intr-o clipd, o lucrare atdt de importanta, incat ceea ce nu
existase sa fie adus la viata atat de repede, asa incat nici creatia n-a premers actului vointei si nici
acesta n-a premers creatiei”®. Sfantul Ambrozie subliniaza ca, avand un inceput, lumea va avea si un
sfarsit. Asa afirma Scriptura: ,,Chipul acestei lumi trece” (/ Corinteni 7, 31) si ,,Cerul si pamantul
vor trece, dar cuvintele Mele nu vor trece” (Matei 24, 35). Dar acest caracter trecator al lumii nu

trebuie sa-1 lase pe oameni in tristete si nestiinta, caci zice Domnul: ,,Iatd, Eu cu voi sunt in toate

zilele pana la sfarsitul veacului” (Matei 28, 20).

® Sfantul Vasile cel Mare, Scrieri, Partea intdi..., p. 77.
" Basilio di Cesarea, Omelie sull’Esamerone e di argomento vario, Testo greco a fronte, Edizioni Bompiani, 2017, p. 60.
8 Sfantul Ambrozie al Milanului, Scrieri, Partea intdi, Tdlcuiri la Sfinta Scripturd, Editura IBMBOR, 2007, pp. 32-33.



La fel ca Sfantul Vasile, Sfantul Ambrozie nu se fereste sa compare contemplarea lumii
acesteia cu contemplarea unor creatii din lumea artelor. Chiar daca autorul lor tace, ele marturisesc
singure despre destoinicia si priceperea lui. Lumea aceasta este si ea un reflex al slavei
dumnezeiesti si o dovada a intelepciunii lui Dumnezeu. Lumina care se revarsa in lume nu e alta
decat Fiul, care este chipul Dumnezeului Celui nevazut. Daca lumea e creatd, Cuvantul lui
Dumnezeu exista si atunci si a existat tot timpul. Cele ce au fost create ,,s-au facut prin El si pentru

El” (Coloseni 1, 16). Citand pe Sfantul Pavel, Sfantul Ambrozie detaliaza:

»in el s-a pornit inceputul si izvorul fiintei tuturora, adici din vointa si din puterea lui
Dumnezeu. Toate au izvorat din vointa si puterea Lui, cdci Dumnezeu Tatal Unul este si din El se
trag toate, cici toate le-a creat asa zicand dintru ale Sale, creandu-le de unde a voit: «prin El» e
continuarea; «pentru El» e scopul; «din El» a dat materia; «prin El» puterea care leagd si uneste
toate, addugand «pentru El» totul, pentru ca, atita timp cat vrea, totul dureaza si se mentine si se
indreapta spre tinta finald, toate izvorand din vointa lui Dumnezeu si implinindu-se dupa buna voirea

Lui”g

3. LUMINA — REFLECTIA FRUMOSULUI DUMNEZEIESC

i a zis Dumnezeu: Si fie lumina! Si a fost lumind” (Facere 1, 3) [kai elmev 6 Ogdg
I'evnOnto pdg kal éyévero pag]. Aparitia luminii are cateva consecinte fundamentale pentru
creatie: intunericul este risipit, lumea se veseleste, vazduhul se umple de lumina. In aceasta lumina,
care nu este insa lumina fizicd, cea pe care pamantul o va primi mai apoi prin intermediul celor doi
luminatori, ci este lumina duhovniceasca, cea prin care va putea omul sd admire creatia si sa 1i
patrunda sensurile cele mai adanci. ,,Prin Fiul, 1l primeste el (credinciosul) pe Duhul Sfant si atunci,
in Mangaietorul, contempld frumusetea nespusd a fapturii divine, simte bucuria unui tremur
inexplicabil, vazand inlauntrul inimii sale «lumina spirituald» sau «lumina taborica», devenind el

insusi duhovnicesc si frumos™?

. Florenski apreciaza cd ,Lumina spirituald”, reunitd uneori cu
»caldura” si ,,mireasma” spirituald, este chiar intuitia intelectuala pe care o cautam, intuitia care
cuprinde seria de elemente care o fundamenteaza, este frumusetea perfecta ca sinteza a datului
absolut, concret, cu justificarea absolutd, rationald. Lumina spirituald este lumina Divinitatii
Triipostatice Insesi, esenta divina, care nu este pur si simplu dati, ci se di ea insisi. Este ,,Jlumina

cunostintei” care a inceput sa straluceascd lumii de la Nagterea Domnului lisus Hristos", asa cum

cantam in Troparul Nasterii Domnului:

® Sfantul Ambrozie al Milanului, Scrieri, Partea intdi..., p. 36.
10 Pavel Florenski, Stdlpul si Temelia Adevdirului, Editura Polirom, Bucuresti, 1999, p. 66.
Y Ibidem, p. 67.



Nasterea Ta Hristoase Dumnezeul nostru

rasarit-a lumii lumina cunostintei...

La fel, la utrenia din noaptea Invierii, credinciosii, aflati incd in Intunericul si nesiguranta
zilelor petrecute de Hristos in mormant, tremuratori cu duhul, neincrezatori dar totusi asteptand

infrigurati cea mai bund veste auzitd vreodatd pe acest pamant, aud chemarea preotului:

Veniti de primiti lumina!

Aceastd lumind a lui Hristos lumineaza tuturor. La finalul slujbei Utreniei, preotul aduce
astfel lauda:
Slava Tie, Celui ce ne-a aratat noud /umina!
In sfarsit, imnul ,,Lumina lind” de la slujba Vecerniei:
,,Lumina lina a sfintei slave a Tatalui ceresc, Celui fard de moarte, a Sfantului, Fericitului,
lisuse Hristoase, venind la apusul soarelui, vdzand lumina cea de seara, laudam pe Tatal, pe Fiul si pe
Sfantul Duh, Dumnezeu. Vrednic esti in toatd vremea a fi ldudat de glasuri cuvioase, Fiul lui

Dumnezeu, Cel de dai viatd; pentru aceasta lumea Te slaveste”.

Domnul Iisus este lumina Tatalui ceresc, sfioasd, lina; El a rasarit si a apus pe pamant,
parand cd nu mai e cu noi. Vedem lumina acestui Soare la apus si, in ea, lumina Treimii vesnice.
Asa cum scrie Florenski, ,,ideea luminii harice este una dintre putinele idei fundamentale ale
intregului cult, caci cultul liturgic a fost intocmit de oameni purtitori de duh, care au aflat din

experientd cunoasterea harica”". Tot el adauga:

,In perceptia sensibild, lumina este preponderent frumosul in sine, frumosul intuitiv. Insa
lumina este frumoasa in afara oricarei analize, in afara formei, este frumoasa in sine si face frumos
tot ce este vizibil. Nu existd un obiect atat de respingdtor pe care o lumina intensa sa nu-l1 faca
frumos, spune un scriitor aproape contemporan. Si stimulul, pe care il da simturilor, si un fel de
infinit care 1i este propriu, ca si spatiului si timpului, conferd oricdrei materii un aer vesel.
Frumusetea ca manifestare sau ca demonstrare a ceea ce devine obiectiv este esential legata de
lumina, céci lumina este cea care face sd apara tot ce apare sau, dupd cum marturiseste Apostolul:
«tot ce este pe fatd, se descoperd prin lumind [za J¢ mavro Eleyyouevo Do T0D PWTOS POVEPODTOL]»
(Efeseni 5, 13). lar prin aceasta, tot ce este vadit se uneste cu lumina care il face sa apara, si Insusi se

transformd in lumina sau, dupa cum marturiseste Apostolul: ,tot ceea ce este descoperit lumina este

2 Ibidem, p. 68.



[7év yép 10 pavepotuevov pic éotiv’] (Efeseni 5, 14)"%.

Si aici Pavel Florenski face legdtura dintre iubire, frumusete si Sfanta Treime. Lumina
absolutd este frumosul absolut, adica Iubirea insasi, care da frumusete spirituald oricarei persoane.
In ceea ce priveste Treimea, Duhul Sfant este cel care incununeaza prin sine iubirea Tatilui si a
Fiului si, in acelasi timp, obiect si organ de contemplare a frumosului. In El, totul culmineaza prin
ascezd, numita de Sfintii Parinti nu stiintd si nici lucrare morala, ci iscusinta intre iscusinte si arta
printre arte. In sensul acesta se poate privi lumea ca opera unui artist, cici ascetul cu inima
purificata ajunge sa strabatd drumul de la operd la Creator si chiar sa se Intdlneasca cu Acesta prin
har. Aici intervine si comparatia dintre filosofie si filocalie: prima este o cunoastere teoretica, ce
implica iubirea de intelepciune, iar a doua este cunoasterea teoreticd contemplativa, pe care o da
asceza. Asceza nu formeaza oameni ,,buni”, ci ,,frumosi”: ,trasdtura caracteristica a sfintilor asceti
nu este deloc «bunatatea», pe care o au si oamenii senzuali, chiar si foarte pacatosi, ci frumusetea
duhovniceasca, orbitoarea frumusete a unei personalitdfi strdlucitoare si de lumind purtatoare,
inaccesibild omului durduliu si senzual. «lar mai frumos decét Hristos», Singurul fara de pacat, «nu
existd nimicy... In asceza, ca in matematicd, nu exista cdi imparatesti, caci numai o inima purificata
poate sa primeasca in sine lumina negriita a Dumnezeirii si sa devina frumoasa™*.

La sfarsitul Sfintei Liturghii, credinciosii cantd: ,,Am vazut lumina cea adevarata, am primit
Duhul cel ceresc”, iar preotul se roagi: ,,Ca toatd darea cea buna si tot darul desavarsit de Sus este,
pogorand de la Tine, Parintele luminilor”, reamintind faptul ca ,,liturghia este o continua teofanie in
repetare in care, dupa trimiterea Sfantului Duh in Cinstitele Daruri, credinciosii vad «lumina cea

adevdratay si gusta viata si teognosia™.

4. CADEREA PROTOPARINTILOR SI NOUA CALE DE CUNOASTERE A LUI DUMNEZEU

Creatie artisticd, lumind, frumusete — sunt atribute pe care unii autori patristici le deduc din
relatdrile primelor versete din Cartea Facerii. Cu sigurantd, tot ceea ce ni se povesteste acolo vine
dintr-o lume care incd nu se despdrtise de Dumnezeu, o lume in care Intunericul nu exista, in care
Dumnezeu era in comuniune cu creaturile Sale si nu exista o dificultate de comunicare. Intr-o lume
cazutd, insd, comunicarea cu Dumnezeu a devenit dificila si de aceea, atunci cand trebuie sa explice
evenimentele creatiei, autorul Cartii Facerii foloseste un vocabular accesibil acestei lumi. ,,Ne

dezvaluie atat cat noi sa putem incepe a Intelege atunci cand intrdm mai profund in comuniune cu

B Ibidem.

Y Ibidem, p. 69.

1 Nikolaos Matsoukas, Teologia Dogmaticd si Simbolicd, Expunerea credintei ortodoxe in confruntare cu crestinismul
occidental, Vol. 2, Editura Bizantina, Bucuresti, 2006, p. 62.



Dumnezeu™®. In acest context, Mitropolitul Antonie de Suroj isi pune problema existentei celor doi
pomi: ,,pomul vietii Tn mijlocul raiului si pomul cunostintei binelui si raului” (Facere 2, 9), pornind
de la ideea urmatoare: Dumnezeu creeaza in Eden, pe pamantul Sau, doi copaci, unul care aduce
moarte si celdlalt viatd, iar Adam si Eva sunt ldsati sd aleaga. Despre pomul cunostintei ni se spune
ca ,,e bun de mancat si placut ochilor la vedere” (Facere 3, 6). Asadar, pomul acesta nu inspira
frica, ci era atragator; atunci, nu cumva este responsabil Dumnezeu pentru caderea omului? Istoria
mAntuirii s-ar schimba, in acest caz, si ar cdpata un alt inteles. Dumnezeul iubirii, Care Isi da viata
pentru creaturile sale, ar fi, de fapt, ,,un Dumnezeu care suportd consecintele propriei decizii de a
crea un taram al mortii. $1 nu putem accepta aceasta, pentru cd nu ar fi vorba despre Dumnezeul pe
Care noi Il cunoastem. Noi cunoastem un Dumnezeu al iubirii, un Dumnezeu al vietii, un
Dumnezeu Care a creat toate spre viata vesnica si spre implinire, nu spre distrugere™"’.

Pornind de la un articol al lui Olivier Clement, pe urmele Sfantului Irineu de Lyon, parintele
Antonie da urmatoarea explicatie: Dumnezeu planteaza in gradina Edenului ,,doi copaci ca doud

posibilititi de implinire a vocatiei omenesti si de gasire a impliniri omenesti™®

. Pomul vietii
reprezintd calea renuntirii la tot cu exceptia lui Dumnezeu Insusi, adicd ,,mintea lui Hristos” (I
Corinteni 2, 16), care cuprinde intr-insa toate ratiunile creatiei si care este una cu Dumnezeu. Aici
vorbim de o comuniune totald cu Dumnezeu, de o apropiere totalda de El. Pomul cunostintei
reprezintd posibilitatea de a ajunge la aceleasi descoperiri, dar pe un drum mai sinuos, plecand de la
lumea care ne inconjoard si incercand sa identificam Creatorul pornind de la arta creatiei Sale. Daca
creatia rdmanea Intr-o stare purd, nepervertitd, al doilea mod de cunoastere putea fi urmat firesc.
Insa, in urma alegerii omului, calea aceasta de cunoastere a devenit infinit mai dificili; ea poate fi
urmatd doar cu foarte mult efort si are multe fluctuatii. Comuniunea cu Dumnezeu este imperfecta,
omul are multe dubii in parcursul sdu spre Creator, dar ceea ce este cel mai important: Dumnezeu
nu a creat un pom al mortii, ci un pom al cautarii. ,Moartea vine prin el deoarece noi nu suntem
vesnici, ci Dumnezeu este Cel cu Care ne intalnim la sfarsit si astfel este posibil sd obtinem
cunoasterea lumii create pentru a-i gasi scopul si pe Dumnezeu Care a creat-o... Un om de stiinta
poate sa fie sau nu credincios, dar daca se afla in cdutarea disperata a sensului vietii, avem speranta
ca rostul acestei lumi nu este deschis doar pentru asceti si sfinti, ci toate cdile pot duce la
cunoasterea lui Dumnezeu™.

In acest context, se poate vorbi de o cunoastere in trepte, din generatie in generatie; se poate

ajunge la un progres in cunoasterea lucrarilor lui Dumnezeu si astfel sa il cunoastem mai bine pe

'® Antonie de Suroj, Lumina Care stralucea in intuneric. Ultimele cuvdntari, Editura Doxologia, Tasi, 2017, p. 69.
' Antonie de Suroj, Lumina Care stralucea in intuneric..., p. 70.

8 Ibidem.

9 Ibidem, pp. 72-73.



Dumnezeu. Si aceasta datoritd sentimentului de uimire care se naste in noi cind observdm
profunzimea lumii. Nu putem vorbi de observarea armoniei lumii, Intrucat nu existd armonie intr-o
lume cazuta, care a renuntat in mare parte la legdtura intima cu Creatorul ei. Din contrd, putem
observa la tot pasul nu numai urdtenia acestei lumi, ci si groaza pe care o inspird. Dincolo de
dezastrele naturale, de experientele bolilor molipsitoare, vedem ce se intdmpla si din cauza urii sau
a orbirii umane.

Interesanta este si interpretarea pe care mitropolitul Antonie o da raportului dintre Adam si
Eva si apoi dintre acestia si Dumnezeu. Cand Adam o vede pe Eva, el nu o vede ca pe un trup strain,
ci ca pe ,,0s din oasele mele si carne din carnea mea” (Facere 2, 23), respectiv ,,ca pe el insusi
descoperit Intr-o frumusete incredibild. Abia dupa cadere s-au considerat diferiti unul de altul si au
vazut goliciunea celuilalt™®. Interpretarea clasicd a pasajului este cd femeia a fost ispititd, a mancat
fructul pomului cunostintei, i da lui Adam si atunci ei descopera ca sunt goi, straini unul de celalalt.
Adam este cuprins de fricd si 1i reproseaza lui Dumnezeu starea lui, aratand spre femeia daruita de
Dumnezeu ca fiind vinovati pentru aceasta. Insa, pornind de la interpretarea Sfantului Irineu, ochii
Evei, dupa ce gusta din fruct, nu se mai deschid cu vederea pe care Dumnezeu o are despre creatia
Sa, ci cu vederea unei lumi create. Acelasi proces 1l urmeazd si Adam: lumina care infatisa lumea
aceea frumoasa a lui Dumnezeu dispare, ramane doar o umbra tristd a ceea ce mai inainte era doar
bucurie si lumind in comuniune. Dar, prin cuvintele ,,femeia pe care Tu mi-ai dat-0”, Adam nu
renuntd la femeia lui, nici nu intentioneaza sa-i aduca repros lui Dumnezeu, ci rdman impreuna si in
lumea cazutd. Acum se poate vorbi nu de o pedeapsa, ci de o tragedie in care prima pereche umana
intra; ceea ce este foarte important iIn momentul caderii e ca Dumnezeu intra in tragedie impreuna
cu ei, ,,deoarece acesta este momentul de cotitura care va conditiona fntruparea si Rastignirea™. De
unde deducem ca acest pasaj nu poate fi socotit doar un act de neascultare sau razvratire Tmpotriva
lui Dumnezeu, ci si unul de adevarata tragedie. Asadar, chiar si gustarea din pomul cunoasterii este
un mod treptat de cunoastere a lui Dumnezeu, caci Dumnezeu nu ii paraseste, ci este impreund cu
ei, 11 secondeaza in alegerea lor slabd, dar le oferad caile Lui minunate de comuniune si mantuire:
Intruparea, Rastignirea si Invierea Sa. Ca o concluzie, pomul cunoasterii din mijlocul Edenului ,,nu
era un pom al mortii, nu era un act prin care Dumnezeu 1si condamna creatura la moarte, ci un pom
care sa ne facd sa fim In comuniune cu creatia gradual, pentru mii de ani, poate descoperind din ce
in ce mai mult si cunoscand din ce in ce mai putin, punadndu-ne intrebari, dar ne mai acuzandu-L pe
Dumnezeu ca a pus viata 1anga moarte si cd a spus: ,,tu ai ales ceea ce ti s-a parut mai atractiv’?.

Insusi actul cercetarii stiintifice poate fi asadar o bucurie, o minune, atunci cand cercetatorul este in

2 1bidem, p. 77.
2 Ibidem.
2 Ibidem, p. 89.



cautarea Dumnezeului celui Viu; dar chiar dacd nu are aceastd constiintd, in centrul cautdrii este
actul original al lui Dumnezeu, care permite lucrurilor sa se desfacd in fata noastra in intelegere,
sens si frumusete. Radmane 1nsa valabila si calea cunoasterii lui Dumnezeu prin pomul vietii: adica
prin rugaciune, credinta, incredere, prin fidelitatea implinirii poruncilor Sale.

Creatia implica asadar iubirea divind, implica sacrificiul creator al acestei iubiri.

,»(Oolgota nu doar a fost In mod vesnic prestabilita in momentul creatiei lumii ca eveniment
temporal, dar ea constituie si substanta metafizica a creatiei. Cuvintele dumnezeiesti «savarsitu-s-a»,
proclamate de pe cruce, implicd fiinta intreaga, intrd in relatie cu intregul creat. Sacrificiul voluntar
al iubirii, Golgota Absolutului, este fundamentul creatiei. Caci «intr-atdt a iubit Dumnezeu lumea,
incat pe Fiul Sdu Cel Unul-Nascut L-a dat» si L-a trimis «nu ca sa judece lumea, ci pentru ca lumea
sd se mantuiasca printr-insuly (foan 3, 16-17). Lumea a fost creati pornind de la cruce, ridicati de
Dumnezeu pe El Insusi din iubire. Creatia ¢ un act nu numai al atotputerniciei si prestiintei lui

Dumnezeu, ci si al unei iubiri care duce la sacrificiu. Ea este savarsita pentru ca «celalalt», relativul,

sa se bucure de fiintd, in numele «foarte bunului» creatural, iubire fird margini pentru creatie”?.

Iubirea are un sens, un sfarsit si o rasplatd doar in ea insasi, necunoscand un de ce rational.
Creatia este absolutul-liber, o miscare absolutd si originald a iubirii dumnezeiesti, iubire pentru
iubire, o nebunie sfantd, dupa cum scrie Bulgakov. El considera cd e absurd sd vorbim de o
»tragedie in Dumnezeu” care sd conduca in mod necesar la procesul cosmic. Tragedia e legata de
fatalitate, de necesitatea nelibera si constrangatoare, in timp ce Dumnezeu S-a implicat in procesul
tragic al istoriei universale, rimanand liber in acelasi timp de el. In Absolut nu exista spatiu pentru
tragedie, care 1si trage radacinile din contrapunerea fortelor divergente ale fiintei relative.

Putem spune ca, desi Dumnezeu intra in tragedie cu omul, El rdmane 1n acelasi timp in afara
ei, tocmai pentru a-i asigura omului permanent permeabilitatea dintre timp si eternitate, dintre finit
s1 nemarginit. Omul nu poate sd iasd din spatiul si timpul sdu decat prin aceastd posibilitate a
eternitatii si, de altfel, tocmai de aceasta Dumnezeu lucreaza, ecleziologic vorbind, prin energiile
Sale necreate. Sfintele Taine ale lui Hristos aduc permanent eternitatea in mijlocul umanitatii, aflate
in stare doxologica in fata lui Dumnezeu. Lumina lui Hristos pe care omul o primeste prin ele
risipeste intunericul pacatului si al nestiintei, facand posibil accesul omului inclusiv la minunarea
prin descoperire a lucrurilor ascunse ale creatului. ,,Caci tot ceea ce a fost creat de Dumnezeu in
diversele naturi concureazd Impreuna in om, ca intr-un creuzet, ca sa nu mai formeze in el decat o

perfectiune unica, asemenea unei armonii compuse din sunete diferite”?.

2 Sergej N. Bulgakov, La luce senza tramonto, Casa Editrice Lipa, Roma, 2002, p. 208.
% Maxim Marturisitorul, apud Olivier Clement, Hristos, pamantul celor vii, Curtea Veche, Bucuresti, 2010, p. 98.



In acelasi timp, Bulgakov vorbeste si de o smerenie uriasd a Absolutului, o renuntare a
Acestuia la fiinta Sa actuald. E vorba de iubirea-smerenie, ,,aceasta virtute superioara si universala a
crestinismului”, care este pur si simplu ,,fundamentul ontologic al creatiei. Dand in Sine spatiu

lumii cu relativitatea Sa, Absolutul in iubirea Sa se smereste inaintea creaturii”®.

5. FORMA DOXOLOGICA

Iubirea-smerenie, iubirea-lumind, este faclia care cdlduzeste omul in drumul sau spre
eshaton, aratandu-i calea, daruindu-i energia ridicarii din desele caderi, indrumandu-i vederea spre
frumusetea dumnezeiasca (unica frumusete adevaratd), ferindu-1 de spiritele intunecate care cauta,

caricatural, sd-i Insele privirea si sa-1 abata, jalnic, de la drumul indumnezeirii sale.

»~Frumusetea este ultimul cuvant pe care intelectul ganditor il poate pronunta, deoarece el nu
face altceva decat sa incoroneze, ca o aureold de splendoare de neatins, dublul astru al adevarului si
binelui si raportul lor indisolubil. E vorba de frumusetea dezinteresata fara de care lumea veche nu
putea sa se Inteleaga pe ea Insasi si care s-a departat in varful picioarelor de lumea moderna plina de
interese, abandonand-o lacomiei si tristetii ei. Este frumusetea care nu mai e iubitd si aparatd nici
macar de religie, dar care, precum o mascd desprinsd de pe fata, face sd se vada urme care ameninta
sd devind de neinteles pentru oameni. Este frumusetea in care nu mai credem si din care am facut o

. . SR <92
aparentd spre a ne putea elibera de ea cu inima usoara’?.

In cautarea acestei frumuseti pe care omul nu mai vrea si (foarte probabil) nu mai stie sa o

gaseascd, Balthasar incearca sa sugereze o cale posibila de regasire®”:

»A trebui sa regasim... imaginea pe care primul autor ne-a destinat-o € o tema care poate
parea aproape inumand. Si poate putem face aceasta numai Intr-un mod crestin. Si imaginea, intr-o
prima etapa si in mod provizoriu invizibila lumii, e cea la care aspiram si care poate fi formata: poate
fi imaginea evanghelicd a nebunului umilit, o imagine care nu intereseazd pe nimeni, dar care isi

aratd doar Intr-un moment ulterior centrul sau ascuns si, pornind de aici, sd iradieze Intr-o maniera

 Sergej N. Bulgakov, La luce senza tramonto..., p. 209.

% Hans Urs von Balthasar, Gloria, Una estetica teologica - La percezione della forma, Vol. 1, Edizioni Jaca Book,
Milano, 1975, p. 10.

%" Despre pierderea formei ca frumusete dumnezeiasca si inlocuirea acesteia cu estetica, gasim invederate urmitoarele
consideratii: ,inlocuitoarea religiei In cultura moderna a fost intotdeauna estetica; cum spuneau Croce sau Lukacs,
burghezul, duminica dimineata, merge la muzeu in loc sa se duca la biserica si face ceva foarte asemanator cu mersul la
biserica, fie pentru ca la muzeu ajunge sa intdlneasca sfinti si madone luate din biserici, fie pentru ca imprima vietii sale
o ritualizare analoga: 1si asuma ,,scheme liturgice” de organizare a timpului nu doar din punct de vedere utilitar” (Gianni
Vattimo, Pierangelo Sequeri, Giovanni Ruggeri, Interrogazioni sul cristianesimo, Cosa possiamo ancora attenderci dal
Vangelo?, Castelvecchi, 2013, pp. 123-124).



creativd lumea, cum se intdmpla deseori. Daca acest lucru se aplica timpurilor noastre, atunci el are o
importantd decisiva, e acelasi ,,cuvant inainte” cu ajutorul caruia putinii pe umarul carora apasa
greutatea intregului, primesc ochi spre a vedea forma originara a omului in existenta si care, cu un
curaj increzator in destinul acestei forme, repun impreuna in lumina toate acestea: adevarul, binele si

frumosul”?®,

In duhul Evangheliei, cand orice formd autenticd a lumii devine problematica, crestinii

raman singurii care poarta asupra lor responsabilitatea formei. Si, mai departe:

,»Cu adevarat a fi crestin Inseamna, de fapt, forma. Si cum ar putea sa nu fie, daca harul
reprezintd posibilitatea existentei deschise noud de la Dumnezeu, Cel ce ne indreptateste; mai mult:
de la Dumnezeu Care S-a facut om, Cel ce ne rascumpara? Si nu doar posibilitatea, informa si
indiferenta la tot, a unei libertti imaginare, ci, Tn masura care deriva de la noi de a fi membri ai
trupului lui Hristos, posibilitatea sarcinii de a-1 construi, a misiunii, a harismei, a activitatii crestine in
Biserica si catre lume. Ce poate fi... mai total si indisolubil si, in acelasi timp, mai determinat, decat
aceastd forma crestind? Ea depaseste problematica autodeciziei si autoevaludrii umane, nesiguranta si
tristetea care ameninta, In profunzime, majoritatea formelor vietii (cici ar fi fost cu putinta ceva total
diferit, caci nu puteam avea niciodata ceea ce dorim si la care tindem efectiv); aici insa forma e zidita
in minunea iertarii pacatelor, a indreptarii, a sfinteniei, a unei ilumindri si innobilari a intregului
spatiu existential, minune care garanteazd ea insdsi dezvoltarea cea mai frumoasd a unei forme
spirituale. Imaginea existentei este iradiata din arhetipul Hristos si formatd cu puterea Duhului
creator, cu elevatia celui care nu are nevoie de a distruge tot ceea ce e natural spre a-si atinge
implinirea spirituald. La fel de evident Insa este faptul cd crestinul isi indeplineste misiunea —
dintotdeauna si mai ales astdzi — cand devine aceastd formad doritd de Hristos, In care externul
exprima si reflectd un interior credibil pentru lume, iar internul este demonstrat si indreptatit in
adevarul sau prin ceea ce e reprezentat; si astfel, devine demn de a fi iubit In frumusetea sa
strilucitoare. Incepand de aici, trebuie si privim punctul cel mai inalt: forma revelatiei divine in

istoria mantuirii pana la Hristos si de la El incolo™.

Balthasar remarca faptul ca limbajul lumii naturale are nevoie de un ochi obisnuit cu privirea
si Intelegerea acestuia. Este ochiul iluminat de har, capabil sd primeascd adevédrul Revelatiei ca
forma si abia n acel moment sa-1 interpreteze. Iar ,,Cel ce marturiseste despre aceasta este nsusi
lisus Hristos care, fiind si om, foloseste intregul aparat expresiv uman al existentei istorice: pornind

de la nastere si pana la moarte, in toate varstele, conditiile, situatiile individuale si sociale”. In

% Ibidem, p. 17.
? Ibidem, pp. 19-20.
% Ibidem, p. 20.



acest fel, istoria capatd o proiectie eshatologicd; nu mai este o simpla liniaritate plind de neprevazut,
ci un interval in care, prin har, omul primeste, pe masura efortului sdu duhovnicesc, sclipiri din

eternitate.

6. REGASIREA ORIGINII PRIN CAUTAREA TINTEI FINALE

In cautarea identitatii sale, omul, ajutat de harul divin, ajunge si isi constientizeze originea si
tinta sa finala, descoperindu-si astfel sensul existentei si intrdnd intr-un parcurs urcator de
cunoastere. Este vorba de o cdutare si de o cercetare permanenta ale celor pe care le-au cautat cu
staruinta si le-au cercetat cu de-amanuntul prorocii (/ Petru 1, 10). Staruinta in cautare si cercetarea
amanuntitd practicate de proroci in Duh, aplicate Tn momentele istorice de gratie, duc la intelegerea
evenimentiald si, In acelasi timp, la deblocarea unei fiinte umane prinsd in capcanele spatio-
temporale ale universului. Sfantul Maxim Marturisitorul detaliaza sensul acestor activitati, aratand
ca orice cautare este Tn mod natural orientatd spre origine, In timp ce cautarea cu staruintd este
orientatd spre tinta finald. Omul nu isi cautd cu staruinta originea, nici nu isi cautd pur si simplu
tinta finala; din contra, el isi cautd pur si simplu originea si isi cautd cu staruinta tinta finala. Prin
gestul neascultarii, omul care abia incepuse sd existe isi aruncd propriul inceput in spate, intrd in
confuzie, nu mai e capabil s vada parcursul vietii sale In frumusetea si sensul luminii dumnezeiesti.
Devine neputincios in a vedea ce a lisat in urma lui. In acelasi timp, originea circumscrie
(delimiteaza) miscarea fiintelor care 1si datoreaza existenta ei; de aceea, originea este numita si tinta

finala in care, fiind si cauza miscarii, drumul fiintelor aflate in miscare isi are capatul:

,»De aceea, cand omul isi «cauta cu staruinta» propria tintd finala, el da de originea sa, care se
afla in mod natural 1n tinta sa finald. Caci parasind «ca@utarea» originii sale, el a intreprins prin fire (in
mod natural) cdutarea cu staruingd a acelei origini ca pe o tintd finald. Fiindcd omul nu poate sa
scape de limitele originii sale, care il Inconjoara din toate pdrtile si 1i circumscriu miscarea. Dar,
deoarece nu si-a putut cauta originea, pe care, cum am spus, o lasase in urma, el si-a cautat cu
staruinga tinta finala, care era fixata in fata lui; asadar, prin tinta finald, el a putut cunoaste originea

pe care a parasit-o, dupd ce nu a cunoscut tinta finala prin intermediul originii”.

Cautarea aceasta vine si pe fondul unei singuratati a omului cazut, a celui care, odata uitata

originea, devine dezolant de trist, se simte pdrasit. Sunt semnale ca el trebuie sa Inceapa o cautare;

8L sk Filocalia sau culegere din scrierile Sfintilor Périnti care aratd cum se poate omul curdta, lumina si desdvarsi,
Vol. 3, Harisma, Bucuresti, 1994, p. 325. Am confruntat traducerea parintelui Staniloae si cu cea in limba engleza
aparuta sub titlul St. Maximos the Confessor, On difficulties in sacred scripture: The responses to Thalassios, trad. de Fr.
Maximos Constans, The Catholic University of America Press, Washington, D.C., f. a.



simte cd are o origine mult mai sus de el si la ea trebuie sa ajungd. Dar Dumnezeu 1-a creat pe om
intr-un ambient paradisiac si el acolo era destinat sa ramana. Prin cadere, omul intrd intr-un interval
nefast al existentei sale si va fi capabil sa iasd din el doar prin Intruparea si jertfa mantuitoare a lui
Hristos pe cruce. lar tot acest interval al existentei omenesti, pus sub amenintarea permanenta a
chemarilor si ispitelor demonice, devine suportabil doar prin comunicarea permanentd a iubirii
Sfintei Treimi, Infaptuita in primul rand prin Sfintele Taine ale Bisericii. Omul cade din comuniunea
directd cu Dumnezeu, ajunge in lumea pacatului si a mortii, dar, in subconstient, simte ca locul lui
nu e acolo. E practic o reintoarcere pe care trebuie sa o urmeze, o regasire a Paradisului. De aceea
spune Sfantul Maxim ca tinta finala Intr-un fel sau altul coincide cu originea pe care o regaseste
omul. Dezvoltarea eshatologica incepe in Sfanta Treime si nu se termind niciodata, caci urcusul
indumnezeirii este nesfarsit. De aceea, limitele care, teoretic, restrang miscarea si cautarea omului,
devin permeabile prin iluminarile harului si se deschid la infinit in momentul cand omul realizeaza
aflarea originii sale prin gasirea tintei finale. ,,Asadar, pe cel ce cautd cu staruintd in duh mantuirea
sufletelor si cerceteazd cu de-amanuntul ratiunile si modurile duhovnicesti ale acestei mantuiri, 1i
povatuieste la Intelegere Duhul Sfant, care nu lasd sd ramana in ei nemiscata si nelucritoare puterea
prin care pot sa caute cu staruinta cele dumnezeiesti”®.

Putem spune cd aceastd crestere in cunoastere prin cautare intrd, intr-un fel sau altul, in
procesul care incepe incd de aici, de pe pamant, de indumnezeire a omului. ,,indumnezeirea
defineste calitatea vietii fie in domeniul practic, fie in cel contemplativ. Indumnezeirea lucreaza
innoitor si transfigurator atat intr-un imediat istoric, cat si intr-o perspectiva eshatologica™®, zice
profesorul Georgios Patronos. Tot el accentueaza faptul ca experientele mistice ale ,linistirii”,
»isihie1” si ,,nepdatimirii” contemplative imbogdtesc acest proces. Dar, practic, in viata omului
contemporan, ea devine si ,,faptd zilnica, faptd si lucrare de transformare a lumii si a istoriei prin
fapte si prin virtute”®. Cu toate acestea, ,,ijndumnezeirea nu este lucrul si rodul unei activitati si a
unui efort sistematic comunitar puternic, ca sa se manifeste numai prin lucrari si prin fapte ale

»% Vine astfel in

virtutii... (ea) are si o altd latura, a ne-efortului, a vietii linistite si nepatimitoare
contradictie cu ideile socio-religioase contemporane, care afirmd cd omul se poate indumnezei

numai

,»prin procesele istorice si prin actiunile si faptele strigate in gura mare, in jurul carora se face zarva.
Crestinismul social contemporan vine ca urmare a unei conceptii mesianice istorice profane,

dominate de duhul lumesc. Impotriva incercarii socio-spirituale si religioase si Tmpotriva oricarei

%2 Ibidem, p. 322.

8 Georgios Patronos, Indumnezeirea omului, Editura Bizantina, Bucuresti, 2012, p. 260.
3 Ibidem.

% Ibidem.



activitati misionare marturisitoare de tip occidental, vine teologia patristica rasariteana despre

indumnezeire, propunand «nepatimirea» si «isihia», «linistirea» nu ca o stare pasiva de viata, desigur,

. o . . . e 5936
ci1cao fapta creatoare, care vine $1 Ca O suire, o urcare deasupra oricarei teorii””.

Marele mistic bizantin, Sfantul Grigorie Palama, scrie: ,,Aceasta (isihia) este cu adevarat
fapta, suire cu adevarat a contemplatiei (theoriei) sau a vederii lui Dumnezeu (a teoptiei), ca sa
vorbim mai potrivit..., caci prin ea se indumnezeieste omul”¥. In acest fel, Sfantul Grigorie spune
ca isihia uneste, de fapt, theoria cu faptuirea, fiind amandoud manifestiri ale experientei
duhovnicesti unitare. Despre acest echilibru intre cele doud aspecte duhovnicesti, viatd
contemplativa si viatd practica, profesorul Patronos afirma ca el se afla tocmai in istoric si
eshatologic. Tot intr-o perspectivda eshatologica, Sfantul loan Scararul zice cd ,,nepatimirea este

invierea sufletului inainte de cea a trupului”®

. Dinamismul nepatimirii implicd si intelegerea
dinamismului eshatologic al dumnezeirii. Acesta din urma este cuprins in fiecare faptd din viata
omului. iIndumnezeirea nu este un eveniment exceptional, ci un efort zilnic, care presupune multa
osteneald. Insad este important sa intelegem ca, in invatitura ortodoxa, fapta nu a primit niciodata
importantd Tnaintea contemplatiei; se Intdmplad adeseori exact invers. Si nici virtutile nu constituie

indumnezeirea, fiind fapte si lucrdri ale unui efort omenesc. De aici rezultd ca, in fond,

indumnezeirea este un dar al veacului viitor®.
7. FACERE SI APOCALIPSA. SIMETRII POSIBILE

In ceea ce priveste creatia cea noud, descrisa in cartea Apocalipsei, aflim despre vederea
unui cer nou si a unui pimant nou: Koi £idov obpavov kairvov kai yijv kaivijy 6 yep mp@dtog obpoavog
kol ) mwpoty yij anijibav [,,Si-am vazut un cer nou si un pamant nou; fiindca cerul cel dintai si
pamantul cel dintai au trecut, iar marea nu mai este”] (Apocalipsa 21, 1). De asemenea, aflam
despre o alti simetrie cu Cartea Facerii: ,,in mijlocul pietei (cetitii), si de-o parte si de alta a raului,

un pom al vietii, rodind de douasprezece ori, dandu-si roada in fiecare lund; si frunzele pomului

% Ibidem.

%" Grigore Palama, Omilia 43, 33, apud Georgios Patronos, Indumnezeirea omului..., p. 261.

% Sfantul Toan Scararul, Filocalia sau culegere din scrierile Sfintilor Pdrinti care aratd cum se poate omul curdta,
lumina §i desavarsi, Vol. 9, Humanitas, Bucuresti, 2002, p. 395.

% Vasile (Gontikakis), Eisodikon, p. 162, apud Georgios Patronos, Indumnezeirea omului..., p. 264. Este de observat si
faptul ca, la prima vedere, Evanghelia cititd in Duminica infricosdtoarei judecati (Matei 25, 31-46) conditioneaza
intrarea in Imparatia lui Dumnezeu de atitudinea credinciosului fatd de semenul aflat in imprejurdri critice ale vietii,
deci pare a avea mai mult un aspect moralizant. Cu toate acestea, aceastd pericopa nu poate fi interpretata separat de
evanghelia intoarcerii fiului risipitor (Luca 15, 11-32) sau de afirmatia ci Dumnezeu este iubire. In acelasi timp, in
Canonul de pocainta al Sfantului Andrei Criteanul se accentueaza introspectia personala si, in acest cadru, plangerea
pentru pacate, care aduce trezirea sufletului amortit si vindecarea sa intru Hristos. Se poate spune cd mantuirea si,
implicit, indumnezeirea sunt, Tnainte de toate, un dar al lui Dumnezeu si nu doar un rezultat al activitatii sociale a
crestinului.



sunt spre tamdduirea neamurilor” (Apocalipsa 22, 2). Observam ca pericopa ne reaminteste
imaginea raiului primordial si, cu atat mai mult, ne duce cu gandul la tinta finald situatd in origine,
de care am amintit mai sus, in viziunea Sfantului Maxim Marturisitorul. Mai mult, pentru crestini
planul eshatologic sau viata eternd de dupd moarte a si Inceput prin Hristos cel inviat din morti ca
om, deci ea are deja ceva din creatia cea noud pe care o descrie Apocalipsa. Insusi Domnul afirma
ca cel care ascultd cuvantul Lui si 1l crede, nu va veni la judecatd, ci trdieste deja in viata vesnica
(loan 5, 24), deoarece ,,numai eshatologia da sens vietii omenesti”™.

In conceptia generald, ideea de sfarsit a lumii actuale aduce groazi si priveste inspre un
cataclism cosmic sau intr-o distrugere a pamantului mai mult sau mai putin prin nesabuinta omului.
Istoria planetei noastre si, in special, cea nu foarte departe de zilele noastre, e plind de grozavii
infaptuite de rasa umana. Doua razboaie mondiale cu un numar impresionant de victime, oranduiri
dictatoriale care au dus la exterminari umane pe criterii ideologice sau de rasa, folosirea atomului ca
forta distrugatoare si asa mai departe, nu sunt motive care sa dea o sperantd prea inaltd umanitatii
pentru ziua de maine. In acelasi timp, s-au ficut totusi pasi importanti si pe calea pacii: nu putem
uita cd tradim in cel mai fast interval de timp al umanitatii, datorita intelegerilor intre natiuni la nivel
mondial, dar si descoperirilor tehnico-stiintifice care usureaza viata de zi cu zi si contribuie la
cresterea calitatii vietii si la prelungirea ei. Dar exploatarea planetei mult peste posibilitétile ei,
lacomia, ura si indiferenta umana risca sa provoace nu in foarte lung timp catastrofe de proportii
care nu vor mai ingadui viata pe pamant. In mijlocul acestei lumi traiesc si crestinii; si nu pot fi
indiferenti la realitatile din jur. ,Neghina creste, rapid si sdlbatic. Dar graul creste si el. Altfel, n-ar
fi nici o sansa pentru o recoltd, in afard de cea de neghina. De fapt, istoria se maturizeaza nu numai
pentru judecatd, ci si pentru desdvarsire. Mai mult decat atat, Hristos este inca activ in istorie™*.
Dupa unii ganditori contemporani, istoria este ,,atomizatd”, fiind consideratd doar o suitd de acte
existentiale, produse de om. Actele acestea sunt doar negative, acte de revolta si rezistentd; ele par
integrate si solidarizate. ,,Insa ecclesia nu este doar o agregare de acte sporadice, ci un trup, trupul
lui Hristos. Hristos este prezent in ecclesia nu numai ca un obiect de credintd si recunoastere, ci
precum Capul ei. El conduce si stapaneste in mod actual. Aceasta asigura continuitatea si identitatea
Bisericii de-a lungul timpului”42. Cat despre Judecata finala, ea poate fi vdzuta ca o ultima intalnire
intre umanitatea pacatoasa si Dumnezeu cel sfant. Va fi o ultima dezvaluire a sufletului fiecarui om,
dar si a intregii umanitati. Prin faptul ca nimic nu va ramane ascuns, Judecata va incheia o stare de

confuzie si ambiguitate, dupd cuvintele lui Florovsky, caracteristice intregii perioade a istoriei

“0 Dumitru Staniloae, Teologia Dogmaticd Ortodoxa..., p. 145.

4 Georges Florovsky, Creation and redemption, Vol. 3, Nordland Publishing Company, Belmont, Massachusetts, 1976,
p. 246.

*2 Ibidem.



umane. La sfarsit, voia lut Dumnezeu va fi pusa in aplicare.

Périntele Staniloae da acestui moment o interpretare surprinzatoare: ,,Poate ca slava in care
va apdrea Hristos la sfarsit nu va fi o trecere a Lui, de la smerenie si pogordmant, la indltare in sens
lumesc, ci cresterea oamenilor prin induhovnicire la intelegerea cd in acestea std slava adevarata a
lui Hristos. Dumnezeu nu e sursa gandurilor de trufie ale altora, ca sa puna in locul lor trufia maririi
Sale. Ci El condamna orice trufie (2 Corinteni 9, 5). Pe langa aceasta, slava deosebitd de care se va
bucura Domnul atunci va fi sa vada instdpanite in oameni aceste valori”*. Imaginile luminoase si
pline de bucurie ale cerului nou si pamantului nou pe care le anuntd Apocalipsa de astfel de oameni
vor putea fi locuite. Caci numai trupurile unor asemenea fiinte vor putea fi transfigurate de lumina
dumnezeiasca a invierii, plind de iubire nemarginitd, dar si de energii nesfarsite. Realitatea
eshatologica pe care o profeteste Sfantul loan in Cartea Apocalipsei nu va fi, In esenta, diferita de
creatia cea dintai. Caci se poate observa din textul cartii ca noul cer si noul pdmant nu vor constitui
produsul unei noi actiuni de creare, ci al unui proces de metamorfozare. Andrei al Cezareei, 1n
comentariul sau la Apocalipsa, gaseste ca ,,nu va disparea nici ipostaza si nici substanta creatiel,
fiindca toate cele din care aceasta este facutd sunt adevarate si de necontestat, ci doar forma pe care
acestea au luat-o dupi ciderea in pacat”**. Cu atdt mai mult, intelegem cuvintele lui Dumnezeu din
Facere: ,,S1 a vazut Dumnezeu toate cate facuse: si iatd ca erau foarte frumoase” (Facere 1, 31). Dar
dacad observam tendinta unor interpretari de-a lungul vremii ale cartii Apocalipsei, vom vedea ca
interesul pentru aceasta carte este in sintonie cu cele mai negre interpretari ale istoriei, cu finaluri
apocaliptice, de parcd fortele rdului ar fi cele care biruiesc in final. Sunt preferate aspectele de

suprafata si temele periferice, de obicei contrafacute.

,»Nu impresioneaza, de exemplu, bogétia de scene liturgice si nici imnurile Apocalipsei, care
constituie antipodul a nenumarate scene de groaza, dar nici punctele in care sunt concentrate
sensurile adanci ale cartii. Cuvantul profetic veritabil al acesteia nu atrage, poate pentru cd acesta
trebuie cadutat cu responsabilitate si in asa fel Incat sd nu se amestece cu profetia tulbure, care de
obicei Infloreste in interpretarile mentionate mai sus. Toate elementele pozitive ale cartii care
caracterizeazd si Intreaga Sfantd Scripturd sunt de multe ori voit neglijate, in locul acestora
accentuandu-se o multime de alte elemente ciudate, tulburi si negative care, In marea lor majoritate,
nu existd In Apocalipsd nici macar sub formd de supozitii; i-au fost atribuite nu doar din cauza
necunoasterii sau a superstitiilor omenesti, ci si a hedonismului care i caracterizeazd pe unii: cu
intentia de a produce panicd, cultivd teama nesfarsitd, ceea ce favorizeaza exploatarea scrierii in

forme multiple™.

* Sfantul Maxim Marturisitorul, Ambigua, Editura IBMBOR, Bucuresti, 1983, p. 348, Nota 441.
“ PG 106, 273, apud loannis Skiadaresis, Apocalipsa Sfintului Ioan Teologul..., p. 396.
** Toannis Skiadaresis, Apocalipsa Sfantului Ioan Teologul..., pp. 50-51.



Intentia Sfantului loan Teologul, autorul cartii, este cu totul alta. El formuleaza un

avertisment, si anume: tot cel ce nu recunoaste ca izvorul vietii este Dumnezeu si ca orice fiinta

exista prin puterea si prin vrerea Lui, deci este dependenta de El si, in acelasi timp, se considera

stdpanul istoriei si se impotriveste, mai mult sau mai putin voit, punerii in practicd a planului

dumnezeiesc sau, denaturandu-l, va sfarsi inghitit de haosul pe care singur l-a dezlantuit. In

cuvintele lui Skiadaresis:

»pentru autorul Apocalipsei, noul Ierusalim al vremurilor ce vor urma nu este doar o cetate sigura,
caracterizata de armonie si stralucire, unde bunurile abunda si oamenii coexista pasnic, ci mai ales o
cetate-templu. In acest topos, de fapt un mod de viat inspirat de sus asemeni unui «dar desavarsit» si
a unei stari firesti sau dobandite, oamenii 1si recastigd, asemeni lui Adam, caracterul regesc si
hieratic, in calitatea de exponenti ai coralei creatiei, savarsesc cea mai importantd dintre faptele
lumii: preamadrirea si slava singurului Dumnezeu Cel intreit. Prin urmare, daca istoria lumii si creatia
lui Dumnezeu se indreapta, asa cum ne spune Apocalipsa, catre un viitor atat de luminos — cel mai
probabil trdit In prezent, daca e sa ludm in considerare ca acest viitor se manifesta deja in Biserica
asemeni unei «logodne» si a unei «pregustari» — este lesne de inteles cat pesimism se ascunde in
spatele nenumaratelor angoase ale timpurilor noastre cand vorbim de apusul lipsit de glorie al
universului si cat de strdini ne dovedim fatd de duhul Apocalipsei de fiecare datd cand, speriati si
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pasivi, asteptam sfarsitul lumii, fard a mai astepta macar «cu sperantd» metamorfoza acesteia!”™.

Cum aminteam mai sus, cuvintele acestei lumi cazute si care nu poate vedea ratiunile

dumnezeiesti decat prin ghiciturd (! Corinteni 13, 12) nu reusesc sa redea decat intr-o foarte mica

masurd realitatile restaurate ale creatiei In eshaton. Poezia singura e capabild, poate, 1dsand spatiu

metaforei si transformandu-se chiar in mefapoezie, sa transmitd fiorul Raiului. In poemele Sfantului

Efrem Sirul, aflam o talcuire a enigmaticului pom (pomi?) al vietii din Apocalipsa 22, 2, unde se

spune:

,»Ciclul de viata al pomilor din Rai se aseamana unui colier:
Cand primele roade sunt coapte si culese,

Sunt gata deja cele ce alcatuiesc a doua si a treia recolta.
Cine a mai vazut vreodata poamele toamnei tarzii

Atingéand calcaiul roadelor primavaratice...?”*.

46 5 .
Ibidem, p. 141.
" Sfantul Efrem Sirianul, Imnele Raiului, Editura Deisis, Sibiu, 2010, p. 92.



Abundenta si fecunditatea acestor roade stau impreunad cu ierburile si radacinile Raiului, care
au valentele unui adevarat elixir al tineretii: ,,ierburile si radacinile lui aduc folos si castig; oricine
gustd din ele intinereste, oricine respira mireasma lor se face mai frumos; florile lui ascund in
potirele lor o adevarata comoara, un dar pentru cei ce le culeg; roadele lui poarta bogatie pentru cei

ce le strang”™®,

8. CONCLUZIE

Frumosul dumnezeiesc poate fi aflat si in situatiile cele mai dramatice ale istoriei, caci
Dumnezeu nu il pardseste niciodatd pe om. Referinta permanentd la valorile hristice, insusirea si
trairea lor ca atare, prin Intalnirea cu Hristos cel rastignit, mort si inviat, dau timpului liniar valente
noi si aduc pregustarea eternitatii Incd din acest veac. Eshatologia crestind da sens existentei noastre
si implineste cautarea cu stiruinta a tintei finale a omului prin regisirea originii. In Apocalipsa,
regasim asemanari cu Cartea Facerii, iar numeroasele imagini de frumusete nemarginita ale cerului
nou si ale pamantului nou nasc in crestin dorinta de desdvarsire dupa chipul lui Dumnezeu. Sfarsitul
lumii si implicit al istoriei nu Tnseamna pentru crestini o catastrofd ci, din contra, intdlnirea cu
Hristos cel inviat pe care au dorit-o de atata vreme. Cu cat omul urmeaza in cultivarea virtutilor si
curdtirea inimii, cu atat aceastd Intalnire este mai doritd. Cuvintele sunt prea sarace pentru a putea
inféatisa creatia cea noud; de aceea, tot printr-o formd de frumusete, care este poezia, avem un
oarecare acces la ,,cetatea coborata din cer” de care ne vorbeste cartea Apocalipsei. Omul este dator,
asadar, sa Inteleagd aceasta lume Intr-un mod doxologic, sa o respecte si sa-i cultive frumosul dupa

chipul lui Hristos.

“8 Ibidem, p. 70.



