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INVIEREA I-A DESCHIS CERUL
SIEA S-A DUS LA CEL INVIAT
(marturie despre un suflet nobil — lect. univ. dr. Paula Bud)

A trecut aproape un an de zile de cAnd am condus un suflet iubitor
de Hristos, pe distinsa noastrd colegi Paula Bud, spre locasul cel de veci,
in adumbrirea Acoperimintului Maicii Domnului de la Floresti, in care
incepe ziua cea neinseratd si fericirea invierii. De aceea, acum cand ii
pregatim un prinos de multumire prin publicarea integrald a muncii ei de
cercetare, aduc o mirturie despre cea care a crescut cu noi, a slujit cu noi
si s-a diruit cautdrii lui Hristos fard preget.

A vizut lumina vietii in 14 octombrie 1983 in vechiul burg al
Brasovului peste care iradiazi tezaurul de culturi si spiritualitate a Scheilor,
dar a crescut in mediul cultural efervescent al Bucurestilor, ciutand dintru
inceput mediul armoniilor plastice, studiind la Liceul Tonitza pe care
il absolva cu titlul de Bacalaureat si cu un succes national la Olimpiada
de picturid (locul I). Din aceastd perioadd pirintilor Olimpiu si Stefania
Bud, o familie de distingi intelectuali plecati peregrini prin tard din vatra
Lipusului, le-a rimas vie in minte imaginea desenului realizat de fiica
lor intitulat Femeia potir care prevestea sensul ciutirilor ei. Nu voia
doar armonia, nici doar fericirea imbritisiri liniilor in forme griitoare,
ci ciuta un Potir izvoritor de timiduire imbelsugatd, ciuta un izvor al
timiduirilor. Am putea aminti de asemenea pastelul sau acuarela ca zone
forte, insd peste tot parci se lisa o perdea de alb, un vesmint strilucitor
pe care e greu sa-| citesti. La Dej, la izvorul linistiri bunilor, a aflat despre
existenta sectiei de Arta sacri la Cluj §i in 2002 devine studenti a Facultatii
de Teologie Ortodoxd. Am sesizat la ea rivna, dorinta de a asculta si
modul in care a venit la Taina Spovedaniei, de aceea i-am propus un
stagiu Erasmus la Institutul Catolic de la Paris, unde era sectie de artd
sacrd. Era o buni vorbitoare de englezi si francezi, adunase din tezaurul
matern dragostea de limba, dar nu i-a fost usor, cu toate acestea s-a intors
biruitoare si imbogititd, gata si caute mai sus. A absolvit examenul de
licenta cu rezultate meritorii §i a urmat studiile Master, pentru ca apoi
si-I propun un program doctoral absolvit in 2011 cu teza Sabatul — istorie
si eshatologie, obtindnd Summa Cum Laudae. Stagiul doctoral a fost un
timp al indrigostirii ei de Sfntii Piringi, indeosebi de Sfantul Maxim
Marturisitorul §i Sfantul Simeon Noul Teolog, dar nu numai. Atunci



a inceput a pitrunde in mintea parintilor §i a dori mintea lui Hristos.
S-a minunat cand a aflat la Sfantul Maxim c¢i Mantuitorul a sabatizat in
mormant, dar ceea ce a cucerit-o cu adevirat a fost revirsarea harului si
a luminii despre care vorbea Sfantul Simeon. De aceea, cred ci a ajuns si
mirturiseascd precum ne spun Faptele Apostolilor: ,Cred ci Hristos este
Fiul lui Dumnezeu cel inviat” (8,37), si dupd aceasti marturisire ciuta, in
ascuns, si ajungi la vederea Lui plecand de la implinirea faptelor daruirii,
slujirii, ascultdrii, smeririi si a impartasirii ct mai dese.

Din aceastd perioada vreau si remarc un aspect al diruirii §i o voi
face spunind: cand doui cruci se clatind, daci ele se intilnesc, se sprijind
una pe cealaltd pentru ca si rimani infipte cu varful in cer. Domingoara
Paula Parascheva a fost o prietenie daruita fira rest. A gisit-o pe Teodora
si a primit-o ca darul lui Dumnezeu pentru ea si a ajutat-o cind i-a fost
greu, ca mai apoi cu toatd povara ei, Teodora si-i fie candeld veghetoare
in marea incercirii. O prietenie exemplari, o prietenie jertfa. Teodora a
simtit greutatea zilei de azi cel mai bine si sper si ia putere din iubirea pe
care Paula i-a declarat-o lui Iisus mai presus de orice.

Paula Bud a fost un cercetitor diruit cu ribdare i tenacitate. Pe
lang3 cercetarea sa doctorald Sabatul: istorie si eshatologie, colega noastri
a coordonat doud volume colective (Crucea — semn, simbol si putere si
Stiintd, spiritualitate, societate), a fost co-autor la un ghid bibliografic
in care a sistematizat cercetarile biblistilor ortodocsi romani axate pe
studiul si teologia Vechiului Testament, a publicat 22 de studii in reviste
de specialitate si in volume colective, trei articole §i patru recenzii. Am
lucrat alaturi in ultimii sase ani si mai aveam multe pe care le vom duce
singuri de acum. Voiam si finalizim Caietele practice de Limba Ebraici,
Arheologia biblici si aducerea la lumind a mai multor manuscrise, dar s-a
ascuns de noi in lumina Invierii Lui si ochii nostri incd nu o patrund. A
participat la noud conferinte nationale si internationale si a fost afiliata la
Asociatia Prietenia Ecumenici Romania (filiali a International Ecumenical
Fellowship), la Asociatia pentru Dialogul dintre Stiintd si Teologie in
Romania, la Uniunea Biblistilor din Romania, la Centrul de Studii Biblice
din Cluj-Napoca si la Societatea Biblistilor Ortodocsi Roméni.

A ficut §i un proiect care aratd diruirea sa ca pedagog — ca si creator
de om. A cistigat proiectul pentru pregitirea profesorilor de Religie in
care cateva mii de dascili au putut invita tehnici noi de predare; a pus
suflet mult in digitalizarea literaturii vechi, a contribuit la elaborarea unui
manual de Religie, a atras pe multi spre cercetare precum o sori grijeste
de fratii mai mici. Lucram acum la proiectul de Transfer tehnologic in



lumea artei si a restaurdrii §i chiar in zilele grele venea si se odihneasca in
cercetare. A fost un cercetitor plin de rivni si initiativd. Pentru meritele
ei a fost risplatita de Universitatea noastra cu premiul Juventute in 2011 si
cu premiul pentru excelenti didactica in 2016.

Dincolo de toate acestea a fost un chip animat de dragostea pentru
aproapele: pe unii i-a sfituit, altora le-a schitat proiectele, unora le-a indicat
cartile sursa, iar tuturor le transmitea indemnul de a aduna si de a altoi
pe faptura umani binele. Apiritoare a tinerilor i totusi exigentd, striind
cuvintelor de barfi si sprijinitoare a tuturor. Nu pot uita cum suferea si ea
cind treceam prin clipe mai dificile, era un om ce voia s ajute la iniltarea
Crucii, ce minunat!

A fost cunoscuti in tard si in strainatate, fusese secretar al organizatie
[EF si presedinte a filialei de la Cluj. Un membru activ spunea ci in ochii
ei se vedea lumina fericirii intalnirilor fritesti, de aceea zic: s-a ascuns in
lumini §i nu o vezi cici e lumind. Mesajele de pretutindeni marturisesc ct
a fost de iubiti. Acum s-a dus in lumina Invierii ca si il vada pe Hristos
si sd se linisteascd in cintarea ce vesnici a ingerilor Sii. Ii vom purta o
vesnica si tericitd amintire!

Impreuni cu colaboratorii ei mai apropiagi, ne-am propus si
punem in lumini contributia sa stiintificd la dezvoltarea teologiei vechi-
testamentare roménesti. Din acest motiv, am adunat toate studiile pe care
le-a publicat in diferite reviste de specialitate, precum si cateva cercetiri
care urmau si fie trimise spre tiparire. De asemenea, am considerat
oportun si integrim in acest volum omagial lucrarea sa de disertatie, prin
intermediul cireia a incercat sd patrundi in taina cunoagterii/recunoasterii
lui Dumnezeu. Ca atare, va indemnim spre lectura acestei cirti pentru a
vedea cum l-a aflat Paula pe Mesia, pe ,Acela despre Care au scris Moise
in Lege si proorocii...” (In 1,45).

Pr. prof. univ. Ioan Chirild
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CUVANT INAINTE

Paula Bud — un model de modestie i daruire jertfelnica

Omagiem prin tipirirea acestui volum personalitatea unei distinse
colege, care in urma cu un an de zile ne-a parasit si a plecat intr-o lume
mai buni, fird durere, intristare sau suspin, in care viata este firi de
sfargit. Disparitia ei fizicd insi, nu a reusit si ne priveze de prezenta ei
spirituald, care riméne la fel de reald in facultatea noastrd, in sufletele si
inimile profesorilor si mai ales ale studentilor. Paula Bud a fost inainte de
toate o colegi sincerd, pentru care prioritatea principald a fost Facultatea
de Teologie Ortodoxa a Universititii ,Babes-Bolyai” din Cluj-Napoca.
Si afirm cu toatd responsabilitatea acest adevir. Pentru Paula, facultatea
de teologie, studentii, masteranzii, doctoranzii, repezentau prima ei casi.
Aici a creat o atmosferd de colegialitate dezinteresata, lipsitd de orgolii
si infatuare, atmosferd ce a generat la rindul ei o stare de spirit, pe care
incercdm si o perpetudm.

Pentru Paula, facultatea a fost dragostea ei, cireia i s-a dedicat cu
diruire jertfelnici intr-o modestie pilduitoare. Si-a neglijat propriile
probleme de sinitate, diruindu-se altora cu o forgd irezistibila si
contaminantd. A stiut ca nimeni altul si puni in practici cel mai greu
lucru din lumea aceasta: iertarea aproapelui. A avut intuitia de a initia
proiecte inedite pentru afirmarea identitatii si valorii facultitii de teologie
ortodoxa. I-a inconjurat pe studenti cu calduri sufleteasca, castigindu-si
in scurt timp simpatia si respectul intregii comunitdti academice. Avea
darul de a pune stavili conflictelor si orgoliilor, care uneori macina
unitatea spirituald dintre noi. Maturitatea duhovniceasci la care a ajuns i-a
dat o putere incredibild in a-§i asuma incurabila boala ca pe o cruce sau
povari dulce, fira cirtire sau resentimente. intreaga ei faptura iradia buni
dispozitie, zimbet, optimism, prietenie si iubire.

Congtientizim ci plecarea sa dintre noi a lisat un gol imens, pe
care-] vom resimti mereu. Dar mai constientizim si faptul ci prin intregul
ei comportament a rimas prezentd in viata facultitii si mai cu seami in
congtiinta ei. Centrul de imagine al Facultitii de Teologie Ortodoxi din
cadrul prestigioasei Universitati ,Babes-Bolyai” ciruia i-a dat viatd, ii
poarti deja numele, pentru ci imaginea acestei scoli superioare de teologie
se identificd §i cu imaginea Paulei.
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Am fost alituri de Paula atunci cind era la Centrul ,,Sfantul Nectarie’
in ultimele clipe ale vietii ei pimantesti. Cintam in surdini, printre
lacrimi, impreuni cu Teodora si Milica, imne pascale si Paula ne incuraja.
Era realmente pregitita si agtepta momentul plecarii din aceastd lume si nu
dorea ca noi si suferim din aceastd pricini. Presimtea ci acolo va fi o lume
mult mai buni. Aceasti lectie de demnitate umani mi-a rimas intiparitd
in suflet. Chiar si in clipa despartirii, chipul ei era plin de lumina credintei
si a sperantet, lumini ce incerca si ne-o impartageascd si noua.

Fie ca aparitia acestui volum ce cuprinde activitatea teologica si
publicisticd a Paulei si constituie un binemeritat omagiu pe care il aducem
memoriei celei care a fost §i riméne pentru noi un model de modestie si
daruire jertfelnica, PAULA BUD.

Pr. prof. univ. Vasile Stanciu
Decanul facultitii
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TEZA DE DISERTATIE -
CUNOASTEREA SI RECUNOASTEREA
LUI DUMNEZEU IN NATURA.
PERSPECTIVA VECHITESTAMENTARA
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PARADIGMA ICONICA A NATURII

Glory to youfor spreading out
before me the beauty of the universe'.

Structurile naturii se reveleazi omului in dimensiunea lor iconici
doar atunci cind acesta, depisind limitele unei gandiri blocate in planul
imanentei, indrizneste si-si indrepte atentia spre Creatorul siu. Mai
mult sau mai putin congtient, omul este stipanit de setea nesfarsitd
dupia comuniunea cu Dumnezeu, dar pe care, de multe ori, incearca
si o astampere oferindu-i din bunititile lumii acesteia. Or, bucuria
comuniunii cu ,Cel ce este” nu poate fi inlocuitd de pliceri trecitoare.
Ingelegand acest adevir, omul pornit intr-o ciutare sincerd primeste intai
de toate revelatia slavei divine in cartea firii. Natura ii este diruitd ca
spatiu al dialogului, al intilnirii cu Creatorul. Astfel, intalnirea-revelatie
dintre Dumnezeu i fiptura Sa se realizeazd prin mijlocirea structurilor
naturale iconice, create in vederea acestei comuniciri. Natura ca icoani
a Dumnezeirii trebuie inteleasd in sensul in care ea 1l descopera pe
Dumnezeu prin frumusetea sa. Asadar, Dumnezeu Se lasi cunoscut
prin intermediul elementelor naturii. Dintre acestea, unele uimesc prin
frumusetea lor, altele prin puterea lor, altele prin buna lor rainduiali. Mai
mult, contemplind indelung natura, omul intelege ci aceasta slujeste
Creatorului si Ti aduce laudi neincetat prin toate ale sale. Dar cum poate
natura aduce laudi lui Dumnezeu? Se stie ¢ natura este neinsufletitd,
agadar afirmatia poate pirea lipsita de sens. Vom incerca si vedem 1in ce
misuri aceastd manifestare doxologici este posibila.

Contempland natura in intregul ei, omul intelege unele din atributele
lui Dumnezeu: daci elementele naturale uimesc prin frumusetea lor, cu cit
mai frumos este oare Dumnezeu? Daci fenomenele naturii si unele fapturi
sunt atat de puternice, atunci Dumnezeu este in mod firesc atotputernic.
Daci toatd viata in univers se desfisoard in cea mai desivarsitd ordine,
inseamnid ci Dumnezeu se ingrijeste de toate fird incetare. Acest tip de
rationament este fundamentat pe caracterul iconic al celor create, prin
care toate acestea 1l descopera pe Dumnezeu. Il vom dezvolta in cadrul

! TryPHON TURKESTANOV, An Akathist in Praise of God’s Creation, lkos 1, Greek
Orthodox Archidiocese of America. Accesat Mai 28, 2007. www.goarch.org/print/
en/ourfaith/article8228.asp.



lucririi pentru a-i intelege modul de functionare si in ce misurd oferd
certitudini privind atributele divine.

Parcursul contemplativ intru cunoagterea lui Dumnezeu nu este
insd unul lipsit de pericole. Daci privirea omului ce cauta si-L cunoasca
pe Dumnezeu se blocheaza asupra naturii in sine, prapastia idolatriei se
deschide inaintea lui. In loc si priveascd prin creatie la Dumnezeu, omul
se lasd cucerit de frumusetile naturii §i incepe si-i acorde acesteia adorarea
cuveniti numai Domnului. In acest caz, fiptura umani cinstiei cu chipul
lui Dumnezeu se injoseste inchinindu-se celor mai prejos decit ea. Chiar
aflat 1n aceasti stare de decidere, omul nu este parasit de Dumnezeu Care,
asemeni unui tati iubitor, incearci si-l ridice la comuniunea cu Sine. In
perioadele de idolatrie ale poporului ales, aceasti mana intinsi omului
cizut in adancul cultelor idolesti se va materializa in predica profetilor.
Ne propunem si intelegem in ce misurd aceastd predici se folosea de
argumente preluate chiar din spatiul naturii, §i ce impact puteau avea
acestea asupra unei congtiinte dominate de o gindire panteista.

Spatiul creatiei ne oferd doud perspective de contemplare: cea dintai
descoperi lucrarea proniatoare divind in buna desfisurare a existentei in
univers, iar cea de-a doua sesizeazi lucrarea divini si in unele evenimente
exceptionale ale naturii. Ambele se prezinti ca manifestiri ale puterii divine,
insi se pune problema daci sunt firegti sau depigesc limita naturalului. In
acest context, se impune o regindire a conceptului de ,firesc” in creatie.

Dimensiunea revelationali a cunoagterii naturale are un impact
diferit asupra fiecirei persoane. Aceasta se datoreazd faptului ci orice
informatie este filtratd de citre fiecare prin propriul sistem cognitiv. Prin
urmare, consecintele revelatiei naturale nu pot fi identice la toti oamenii.
Privind in Vechiul Testament, observim ci stirile sufletesti sau reactiile
pe care le au oamenii inaintea unei descoperiri divine sunt dintre cele mai
variate. Totugi, putem distinge mai multe tipologii: inteleptul, profetul,
credinciosul sau cel cuprins de metanoia sunt doar citeva exemple. Este
interesant de studiat in ce misur aceste tipologii sunt intr-adevir generate
de cunoagterea naturala.

Posibilitatea cunoasterii lui Dumnezeu din naturd este o temi
deosebit de bogati. La un prim studiu, ea ridici deja mai multe probleme
pe care ni le propunem in aceastd lucrare. Tratarea ei se justiﬁcé intr-un
timp in care natura este, am putea spune, batjocoritd de omul care se crede
adeseori stipanul ei absolut. Acesta uitd ¢ atunci cind i-a fost daruitd
vrednicia de ,rege” al creatiei, odatd cu ea a primit §i rispunderea in fata
Domnului. Tema se impune in contextul in care omul contemporan
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trebuie responsabilizat in raportul siu cu natura i, prin aceasta, cu Creatorul
ei. Inainte de a incepe studiul, tin si mulgumesc Pirintelui Profesor Dr.
Ioan Chirila pentru sprijinul acordat in alcatuirea acestei lucrari, precum
si pentru incurajarea in desfigurarea altor proiecte personale, dar mai ales
pentru ribdarea cu care md indruma in viata duhovniceasci. De asemenea,
adresez multumiri corpului profesoral al Facultitii noastre, iar familiei
mele ii multumesc sincer pentru intelegerea de care ma bucur neincetat.



1. CONTEMPLATIA INTRU CUNOASTERE

Si a privit Dumnezeu toate cdte a facut
si iatd erau bune foarte.> (Fac 1,31)

In contextul in care desivarsirea sau bundtatea® initial a existengelor
apirute in urma poruncii divine corespundea intru totul planului divin din
vegnicie, omul apare ca fiptura inaintea cireia natura se deschide intru
cunoasterea Domnului, cici ne spune Sfantul Ioan Hrisostom ci »insesi
lucrurile strigi cid exista Dumnezeu™. Dar natura nu numai c¢i mirturiseste
existenta lui Dumnezeu, ci descoperd omului cele despre Dumnezeu, unele
din atributele si lucrarile Sale. Mai mult, ea nu are doar un rol de mijlocitor,
ci este un autentic ,partener” al omului® in cunoagterea i slivirea cuvenita
»Celui ce este”. Aceastd relatie dintre om i creatia vazutd marturiseste
bunitatea lui Dumnezeu, Care Se lasi cunoscut prin intermediul ei. Agadar,
fiptura umani nu trebuie decit si dea curs imboldului contemplativ care
ii este sadit in fire, pentru ca natura si i se descopere in dimensiunea sa
revelational, cici ,un singur fir de iarbd, o singuri planti sunt de ajuns sa-ti
faci mintea si contemple mdiestria cu care s-au ficut toate!™.

1.1. Doxologia naturii

Starea primordiald a naturii, in care Dumnezeu aprecia toate cele
create ca find bune foarte, nu era decit inceputul unei doxologii vegnice

2 Pentru ci firea omeneasci este slabi si nu poate liuda dupa vrednicie fipturile lui
Dumnezeu, de aceea dumnezeiasca Scripturd, ludndu-o inainte, ne arati lauda daci
de insu§i Creatorul fipturilor Sale.” Se. Ioan Hrisostom, Omilii la Facere, in PSB 21
(Bucuresti: IBMO, 1987), 72.

3 Sau frumusete, in traducerea Septuagintei.
ptuag

*Se. Ioan Hrisostom, Sur la Providence de Dieu, trad. Anne-Marie Malingrey, in SC
79 (Paris: Cerf, 1961).

5 Pirintele Stiniloae vorbeste despre implinirea omului care este posibildi numai in
cadrul unei relatii de comuniune desivarsitd cu semenul §i cu natura: ,...omul nu se
poate experia deplin decit in relatie cu alt om si in modul cel mai accentuat in relatia
iubitoare cu el. Dar adiugim in plus: omul nu se poate afla nici in afara relatiei cu
natura. Toate trei formeazi un tot inseparabil eu-tu-natura. Dar realizat in acest cadru,
ca dat ontologic, omul 1l poate experia pe Dumnezeu si in sine, si in relatie cu nacura.”.
Dumitru STANILOAE, Teologia Dogmaticd Ortodoxd (Bucuresti: IBMO, 2003), 517-8.

6 SE. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” in PSB 17, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuresti: IBMO, 1986), 122.
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a intregii creatii citre Ficitorul siu, creatie care isi implineste in chip
desivarsit menirea latreuticd, cici, ne spune Sfantul Vasile cel Mare: bun
este ,ceea ce-i facut in chip desdvarsit si serveste bine scopului pentru care
a fost ficut™. Aceastd dimensiune liturgicd a creatiei deschide perspectiva
asupra naturii ca spatiu revelational, ca mediu creat de Dumnezeu in
vederea unui dialog neintrerupt cu fiptura Sa. Dar, inainte de a intermedia
aceastd relatie Dumnezeu — om, natura insisi aduce slava Ziditorului,
incepind din momentul credrii prin cuvint, act care determini relatia
de comuniune intre Creator si fiptura apirutd ca rispuns la porunci.
Comuniunea subintelege cunoagterea, dar este, intr-un anume sens, si
determinati de aceasta. Iar Dumnezeu, Care stie ascunzigurile inimii
(Ps 43,23b), altfel spus, Cel Care are o cunoastere desivarsitd a tuturor
lucrurilor, Se face accesibil cunoagterii omului §i intregii creatii in
vederea refacerii comuniunii paradisiace, in care El umbla prin rai, in
rdcoarea serii (Fc 3,8).

In acest context, prima care Il cunoaste si Il re-cunoagte pe
Dumnezeu ca Ziditor §i Atoatetiitor este natura. Nu este vorba despre
O cunoastere teoreticd/teoretizantd, pentru ca natura nu este inzestratd
cu ratiune discursivi. Singur, omul este capabil de acte cogitative care si-1
conduci la o cunoagtere rationala a Creatorului.® Cunoasterea naturii este
mai degrabi una practici, in care a-L cunoaste pe Dumnezeu inseamni
a-L asculta, a I se supune, a-I implini poruncile. ,Ea ni se descoperd inca
din referatul creatiei: $i a zis Dumnezeu: Sd scoatd apele tdrdtoare cu suflete
vii dupd iei si pasdri zburdtoare sub taria cerului dupd fel [..] Astfel apa a fost
silita sd slujeascd poruncii Creatorului”, si iardsi: Sd rdsard pamdntul iarbd.
Si intr-o clipiti de vreme, pimintul, ca si pizeascd legile Creatorului,
incepand cu odrislirea, a trecut plantele prin toate fazele lor de crestere si
le-a adus indati la desdvargire.™

Acest act al creirii prin cuvant, in urma caruia apar toate fipturile
pimantului in afari de om este un motiv suficient pentru lauda lui
Dumnezeu: ,lati, se vad cerul si pimﬁntul $1 strigd ca au fost create |[...].
Mai strigd ¢ nu ele insele s-au ficut: De aceea existim, fiindcd am fost facute,

7 SE. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” 109.

$ ,Cosmosul si natura umani ca intim legatd de cosmos sunt imprimate de o
rationalitate, iar omul — creaturd a lui Dumnezeu — e dotat in plus cu o ratiune
capabild de cunoagtere congtienti a rationalititii cosmosului §i a propriei sale naturi”
(StaniLoak, Teologia, 10), si, prin intermediul acesteia, cunoagterea Creatorului i
devine accesibili.

® STANILOAE, Teologia, 124.



agadar nu existdm mai inainte de a exista ca s ne putem face pe noi ingine. [...]
Te laudi toate acestea pe Tine, Creatorul tuturor. Dar Tu cum le faci?
Cum ai ficut, Dumnezeule, cerul si pimantul? [...] prin cuvantul Tau le-ai
ficut.”. Psalmistul invoci si el temeiul actului creator pentru slavoslovia
Ziditorului: Sd laude numele Domnului, ci El a zis si s-au facut, El a poruncit
si s-au zidit. (Ps 148,5). Debutind in existenta sa prin ascultare desvarsita,
natura continui si implineasci aceastd lucrare. Cugetand indelung asupra
acestei realititi, Sfintul Vasile cel Mare afirmi ci ,,...nu vei gisi ci intre
plante se petrece ceva impotriva poruncii Creatorului.”! Iar aceastd
desavarsita ascultare si implinire a poruncilor divine este datitoare de
viatd, cici sideste in creaturd o putere aseminitoare celei de nagtere:
,Porunca dumnezeiasci a pus in ele (plantele) puterea de crestere, de
nutritie si de rodire.”"?

In succesiunea fireasci a anotimpurilor, a zilelor si a nopilor,
precum si in manifestirile naturale, se face cunoscuti atotputernicia divina.
Fenomenele meteorologice il indici pe Dumnezeu ca pe intemeietorul si
Legiuitorul lor: Iar Domnul a ficut cerul cu puterea Sa, a intdrit lumea cu
infelepciunea Sa si cu priceperea Sa a intins cerurile!® La glasul Lui freamatd
apele in ceruri si El ridicd norii de la marginile pamdntului, faureste fulgerele in
mijlocul ploii i scoate vanturile din vistieriile Sale (Ier 10,12-13). Discursul lui
lov se inscrie in aceeasi tendinta de a citi slava lui Dumnezeu in cartea firii,
in manifestirile naturale care nu sunt altceva decat gesturi de supunere a
creatiei fatd de porunca dumnezeiascd: Peste toatd intinderea cerului EI
azvirle fulgerul Sau si fulgerul Sau ajunge pdnd la marginile pamdntului.
(Iov 37,3).

In aceeasi misurd, in momentele cruciale ale istoriei poporului ales,
cursul firesc al naturii este intrerupt de interventia divini. Momentul
iesirii din Egipt este unul elocvent': Vizutu-Te-au apele, Dumnezeule,

1Fer. Augustin, Confessiones, in PSB 64 (Bucure§ti: IBMO, 1985), 244-5.
11 Sf. Vasile cel Mare, ,,Omilii la Hexaimeron,” 124.

12 Sk, loan DamascHIN, Dogmatica (Bucuresti: Apologeticum, 2004), 54. Editia
electronicd reproduce textul editiei a 1I-a (Bucuresti: IBMO, 1943), cu modificirile
cerute de regulile ortografice actuale.

Bldeea, intinderii cerului” se regiseste adeseori in Vechiul Testament, fiind considerati
una dintre cele mai importante lucriri ale Dumnezeului Creator: Cel ce intinzi cerul
ca un cort (Ps 103,3); Poti s intinzi la fel cu El boltitura cerului, ca o oglindi turnata
din metal? (Iov 37,18). Mentionim ci Vechiul Testament foloseste expresiile ,cerurile
si pimantul” pentru a exprima ideea de univers. Athanase Negoitd, Istoria religiei
Vechiului Testament (Bucuresti: Sophia, 2006), 63.

4Un alt moment crucial este cel al biruintei asupra amoreilor in chip minunat: $i s-a
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vazutu-Te-au apele si s-au spdimantat i s-au tulburat adancurile (Ps 76,15).
Psalmistul subliniazi aici tocmai acest aspect al supunerii desivarsite
fatd de porunca divind, supunere determinati de teami si respect fatd de
cel Atotputernic'®. Acelasi episod al trecerii Mirii Rosii, de data aceasta
alaturat momentului trecerii Iordanului sub conducerea lui losua, apare
in psalmul 113: Marea a vizut i a fugit, lordanul s-a intors inapoi. Muntii
au sdltat ca berbecii si dealurile ca mieii oilor. (Ps 113,3-4). Psalmistul se
intreabi care este motivul acestei ,intoarceri inapoi”: Ce-{i este fie, mare, cd
ai fugit? Si fie lordane, cd te-ai intors inapoi? Munfilor, cd afi saltat ca berbecii
si dealurilor, ca mieii oilor? (Ps 113,5-6). Versetul urmitor oferd raspunsul,
ficand din nou dovada supunerii absolute: De fata Domnului s-a cutremurat
pamdntul, de fata Dumnezeului lui Iacob (Ps 113,7).

In virtutea acestei supuneri fatd de Creator, naturaslujeste si omului,
agezat initial de Dumnezeu ca stipin al creatiei. Dar, din momentul in
care fiptura inzestrati de Dumnezeu cu ratiune, nesocotind porunca,
a ldsat pofta irationald si o conducd, ,si zidirea supusi lui s-a revoltat
contra stipinului pus de Creator.”®. Aceasta si pentru ci suferinta care
a urmat ciderii omului s-a risfrint in intreaga creatie: , Toate creaturile
au plans pentru moartea si ciderea lui (Adam), pentru ci vedeau pe
acela care le fusese dat ca impirat, ficandu-se rob al puterii potrivnice
si viclene.””. Dar natura a rimas fideld Creatorului, Care, prin gura
profetului, Se numeste pe Sine Ziditor al cerului si al pimantului: Eu
sunt Domnul, Care a zidit lumea; singur am fdcut cerurile, Eu am intdrit
pamdntul, si cine Mi-a fost intr-ajutor? (Is 44,24). Din aceastd posturi,
natura I se supune, ascultarea ei avind un caracter doxologic, fiind
chiar sinonima preamiririi Lui. Sau, altfel spus, doxologia naturii are un
caracter de fiptuire, exprimat in formula stereotipi: ,a tine poruncile, a
face, a lucra”.

Nu putem insi ignora o exprimare de tip doxologic a naturii: Cerurile
spun slava lui Dummnezeu si facerea mdinilor lui o vesteste tdria. Ziuna zilei
spune cuvdnt, §i noaptea nopfii vesteste stiingd (Ps 18,1-2). Simpla succesiune

oprit soarele si luna a stat pind ce Dumnezeu a ficut izbindi asupra vrijmasilor (los
10,13). De asemenea, potopul (Fc 7-9), pieirea Sodomei (Fac 19), sau pligile trimise
asupra Egiptului (Ies 7-11) sunt numai cateva exemple de interventii divine in cursul
istoriei poporului ales. Dar despre acestea vom trata pe larg in capitolul: Evenimente
exceptionale ale naturii ca manifestdri ale puterii divine.

15 Edmond Jacos, Théologie de I’Ancien Testament (Neuchatel: Delachaux & Niestlé,
1955), 114,

16Sk. loaNn DaMASCHIN, Dogmatica, 55.
7S, MacaRIE EGrpTEANUL, Omilii XXX.7.



a zilelor i a noptilor (v. 2) vorbeste despre slava lui Dumnezeu care a
despartit la inceput lumina de intuneric (Fac 1), si care pAni astizi a pastrat
acea ordine fireascd a naturii, conform legimantului ficut cu Noe'®: Cir
Vaﬁ pc?mdntul, ziua i noaptea nu vor inceta (Fac 8,22). Exprimarea de tip
doxologic nu este o formulare ficutd de fipturi rationale, cuvintitoare:
»Nici cerurile nu sint insufletite, pentru ¢ spun slava lui Dumnezeu, nici
tdria nu este o hinta inzestratd cu simguri, pentru ci vestegte facerea mdinilor
Lui', si iarasi: ,Nimeni s nu socoteasci ci cerurile sau luminatorii lui sunt
insufletiti, cici sunt neinsufletiti si nesimtitori.”® Aceeasi problemi este
atinsi si de Cuviosul Eftimie Zigabenul: ,Cum 1nsi vor liuda acestea pe
Dumnezeu, de vreme ce n-au nici glas, nici limbi, nici cugetare, nici
suflet? Raspunde-mi!” El reia cuvintele ,dumnezeiescului Hrisostom™:
,Deci laudati, zice, pe Dumnezeu, si voi, cele necuvintitoare si
neinsufletite, cu mirimea (mirirea) voastrd, cu frumusetea voastrd, cu
agezarea voastra, cu trebnicia pe care o pliniti si cu slujba pe care o faceti,
cu riminerea in statornicia voastrd si cu toate celelalte insugiri firesti
ale voastre care indeamna pe oamenii cei ce le vid spre a se minuna
si a liuda pe Ficitorul vostru, care intrebuinteazi limba spre lauda lui
Dumnezeu.”" Sfantul Ioan Hrisostom expune limpede modul in care
»cerurile spun slava lui Dumnezeu”: ,Rispunde-mi, cum spun? Glas nu
au, nici gurd si nici limb3? Cum spun, atunci? Prin insisi vederea lor.
Cand vezi frumuse;ea, marimea, inélgimea, agezarea, forma, curgerea atat
de lung a timpului, intocmai ca atunci cand auzi o voce, esti invitat prin
vedere si te inchini Facatorului, Celui ce a ficut acest corp (univers) bun si
minunat. Tace cerul, dar vederea acestuia scoate glas ca de trambita stralucitor,
invatindu-ne prin mijlocirea ochilor, §i nu prin aceea a auzului. Cici din
fire simgul acesta (al vederii) este si mai fidel §i mai clar decat celilalt (al
auzului).”

Sprijinindu-si discursul pe acest verset inaugural, Sfantul Vasile cel
Mare arati in ce mod se descoperd intelepciunea divini in fapturile create:
»...intelepciunea care se aratd in lume, aproape dand glas, prin cele vizute,

18 Matthew Henwry, Commentary on the Whole Bible. Psalm 18, accesat Aprilie 02, 2007.
hetp://www.ccel.org/ccel/henry/mhc.i.heml.

19 S, VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” 108.
2 Sr. loaN DamMascHIN, Dogmatica, 43.

2 EFTIMIE ZIGABENUL §i SF. NICODIM AGHIORITUL, Psaltirea in talcuirile Sfinfilor Pdringi,
vol. 3 (Galati: Egumenita, 2003), 823.

228Sk. loan Hrisostom, Omilia a IX-a cdtre Antiohieni, accesat Aprilie 27, 2007. http:/
www.ioanguradeaur.ro/omilia-a-ix-a-catre-antiohieni/.
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ci de Dumnezeu s-au ficut, pentru ci nu intimplator striluceste in cele
create o atit de mare intelepciune. Ci dupa cum Cerurile spun slava lui
Dumnezeu, iar facerea mdinilor Lui o vesteste taria (Ps 18,1) — si o spun fard
glas — cd nu sunt graiuri, nici cuvinte ale cror glasuri sd nu se audd (Ps 18,3),
tot asa sunt unele cuvinte si ale inelepciunii [...] care proclami in ticere
pe Ziditorul si Domnul, ca prin ea si te urci la ideea singurului Intelept.”

Apoi, psalmistul continua: Nu sunt graiuri, nici cuvinte, ale cdror glasuri
sd nu se audd. In tot pamdntul a iegit vestirea lor, si la marginile lumii cuvintele
lor (Ps 18,3). Semnificatia acestor cuvinte este deslusita de Sfantul loan
Hrisostom: ,Ceea ce spune proorocul inseamnd cd nu existd popot, nici
semintie care si nu poata intelege aceastd limba. Este de aga fel aceasti rostire
incit sd poata fi auzitd de toti oamenii. $i nu numai a cerului, ci si a zilei i
a noptii.” Despre posibilitatea tuturor oamenilor de a intelege din rostirea
naturii cele despre Dumnezeu, va scrie si Sfantul Apostol Pavel Romanilor:
Cele nevazute ale Lui se vad de la facerea lumii, infelegandu-se din fapturi, adica
vesnica Lui putere si dumnezeire, asa ca ei sd fie fird cuvdnt de apdrare (Rom
1,20)% Prin aceste cuvinte, apostolul afirmi ¢ necunoagterea lui Dumnezeu
se datoreazd numai propriului refuz, avind in vedere ci intreaga naturd
inconjuritoare vorbeste despre Dititorul de viata si Purtitorul ei de grija.
In acelasi sens se pronungi si Sfancul Dionisie Areopagitul: ,Insisi creatia
intregului univers vizibil, dup cum griieste Pavel §i ratiunea cea adevarata,
aratd cele nevizute ale lui Dumnezeu.” Despre ce fel de rostire vorbeste
psalmul: ,Cum adic3, a zilei §i a noptii? Daci cerul, si prin frumusete, si prin
mirime, si prin toate celelalte, face pe privitor si se minuneze §i-1 trimite

2 Sk. VASILE CEL MaRE, ,,Omilii si cuvantiri,” in PSB 17, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuresti: IBMO, 1986), 469-70.

24 Sk, [oaN Hrisostom, Omiilia a IX-a cdatre Antiohieni, 3.

% Sfingii Piringi amintesc in repetate rinduri ideea paulind exprimati in Rom 1,20,
in contextul comentirii referatului creatiei, psalmilor sau altor subiecte vetero-
testamentare. Comentariul Sf. [oan Damaschin privitor la insemnitatea pomilor din
gridina Raiului oferd un exemplu elocvent al acestui tip de conexiune: , Este cu putingi
ca prin cuvintele ,tot pomul” si se inteleagd cunostinta puterii dumnezeiesti care se
capata din creaturi, dupi cum zice dumnezeiescul apostol: ,Cele nevizute ale lui de la
zidirea lumii, se vid fiind cunoscute prin fipturi.”. Sk. loaN DamascHIN, Dogmatica,
58. Exemple aseminitoare gisim si la Se. GRIGORIE DE Nyssa, , Talcuire aminungité
la Cintarea Cantirilor,” in PSB 29, trad. Dumitru Stiniloae si loan Buga (Bucuresti:
IBMO, 1982), 292, Sk. VASILE CEL MARE, ,,Omilii si cuvantari,” 469, SF. ATANASIE CEL
Magreg, ,Cuvint impotriva elinilor,” in PSB 15, trad. Dumitru Stiniloae (Bucuresti:
IBMO, 1987), 70, Sk. loaN HrisosToM, ,,Omilii la Facere,” 85, Sk. TeofiLacT AL
Burcariel, Talcuirea epistolei citre Romani (Bucuresti: Sophia, 2005), 41-2, s.a.

26 Sk. DioNISIE AREOPAGITUL, Epistolele (Bucuresti: All, 1994), 82.



la minunea Creatorului, ziua i noaptea ce au a ne arita? Nu au a ne arita
nimic asemanitor cu cerul, au insi altele care nu sunt mai prejos decat
acelea: ritmul, ordinea cu deplina exactitate.””

Aceastd doxologie trebuie inteleasd ca un grai tdcut al naturii care,
prin insisi miretia ei Il laudi pe Creator. Vechiul Testament se foloseste
frecvent de personificare pentru a o exprima: ,Scriptura obisnuiegte si
personifice si si vorbeascd de cele neinsufletite ca de cele insufletite, cum
sunt urmitoarele texte: Marea a vizut si a fugit; lordanul s-a tras inddrdt (Ps
113,3) si Ce-i este fie mare cd fugi si fie Iordane cd te tragi indardr? (Ps 113,5).
[...] Tot astfel obignuim si noi si spunem: S-a adunat oragul. Prin aceste
cuvinte nu voim si indicim cladirile, ci pe locuitorii oragului. $i cerurile
vor povesti slava lui Dumnezeu; prin aceste cuvinte nu vrea si arate ci
cerurile slobozesc glas, care s se audi de urechi sensibile, ci ci ele, prin
miretia lor, ne prezinti puterea creatorului, iar noi, observand frumusetea

lor, laudim pe creator ca pe artistul cel mai desavargit.”*

Putem spune cd
natura se exprima latreutic printr-o doxologie fird glas.

In sfarsit, versetul cu care debuteazi psalmul 18 inseamni de fapt
ci firea necuvintitoare descoperd in sine mirirea lui Dumnezeu®. lar
psalmistul cuprinde cerurile in ,corul obstesc al creatiei” care, ,potrivit
glasurilor puse in el, implineste in chip armonios cintarea de lauda in
cinstea Creatorului®. Asadar, chiar daci preamirirea lui Dumnezeu de
citre ceruri nu este formulatd intr-un limbaj comun, ci intr-unul tainic,
nu inseamni ci este mai putin reali. Cuvintele lor au ajuns pani la
marginile lumii, ceea ce inseamni probabil ci toti oamenii sunt susceptibili
de a intelege mirturia lor ticutd®. Cei care primesc si inteleg aceastd
marturisire invitd elementele naturii si participe la slavoslovia personala.
Psalmistul se regaseste adeseori in aceastd ipostaza: Laudafi-L pe El soarele
si luna, laudagi-L pe El toate stelele si lumina (Ps 148,2-3). Si continui:
Laudati pe Domnul toti cei de pe pamdnt, balaurii i toate addncurile. Focul,
grindina, zdpada, gheata, viforul, toate indeplinifi cuvdntul Lui* Muntii si
toate dealurile, pomii cei roditori si tofi cedrii; Fiarele si animalele, tdrdtoarele
si pasdrile cele zburdtoare (Ps 148,7-10). In mulumirea sa citre Dumnezeu,

27 Sk, loan Hrisostom, Omiilia a IX-a cdtre Antiohieni, 3.
2 Sr. loaN DaMAScHIN, Dogmatica, 43-4.

¥ NEecorta, Istoria religiei, 73.

30SE. VASILE CEL MARE, ,,Omilii §i cuvantdri,” 108.

3 A. M. DuBarte, La Manifestation naturelle de Diew d’aprés IEcriture (Paris: Les
Editions du Cerf, 1976), 22.

32In acest verset, insusi psalmistul subliniazi actul supunerii ca act doxologic.
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psalmistul se aliturd naturii, ca, impreund, si impleteasci o ,slavoslovie
Unuia si Singurului Ficitor al lor.™

Un imn minunat prin care toata creatia preamareste pe Dumnezeu,
Creatorul cerului si al piméintului, este si Cantarea celor trei tineri din
cuptorul de foc (1,28-67). In acest imn toate elementele naturii sunt
invitate si-L binecuvinteze pe Dumnezeu, adici si-I recunoasci puterea,
bunitatea, miretia, si-I aduci slavd §i multumire®: ,Binecuvantati toate
lucrurile Domnului pe Domnul, liudati-L si-L preainiltati in veci” (v.
34), apoi sunt invitate in aceeasi formula: ceruri, ingeri, stelele cerului, toatd
ploaia si roua, toate vanturile, foc si caldurd, frig si caldurd, roud §i zdpadad, nopti
si zile, lumind si intuneric, gheatd si ger, brume si zdpezi, fulgere si nori, munfi si
dealuri, toate cele ce rdsdrifi pe pamdnt, izvoare, mari i rduri, chifi si toate cele ce
se migcd in ape, toate pdsdrile cerului, toate fiarele gi toate dobitoacele (Tin 1,35-
58). Reluand abordarea exegeticd a psalmilor, cuvintele Sfantului Vasile
cel Mare ne tilcuiesc acest imn: ,Nici roua, bruma, frigul si arsita nu sunt
firi spirituale i nevizute, pentru ¢i in profetia lui Daniel sunt puse si laude
pe Creatorul universului; iar cei cu mintea sinitoasi socotesc cuvintele
lui Daniel, interpretate in chip spiritual, ca niste cuvinte care completeazi
slava adusa Ziditorului.”.

Legea naturii, nescrisi dar sidita in firea ei, este cea care o determini
si implineasci ascultarea desivarsitd si slavoslovia fatd de Creator. In nici
un caz nu negam realitatea doxologiei naturii daci spunem ci natura
este neinsufletitd i necuvintitoare®, ci aritim inci o dati intelepciunea
Ziditorului care a sidit-o in firea ei. Si rezidi in firea ei si-L facd cunoscut
pe Dumnezeu si lucririle Sale. Astfel, natura ne foloseste in multe feluri,
ne slujeste, dar in nimic nu ne ajuti mai mult decit atunci cand ne
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vorbeste deschis despre Dumnezeul Cel viu¥, luminindu-ne cunoagterea.
latd ce sfituieste lov: Dar ia intreabd dobitoacele si te vor invdta, si pdsdrile
cerului, si te vor lamuri; Sau vorbeste cu pamdntul, si-fi va da invagatura gi
pestii marii ifi vor istorisi cu de-amdanuntul. Cine nu cunoagte din toate acestea
cd mdna Domnului a facut aceste lucruri? (Iov 12,7-9). lar profetii poarti
aleasa consideratie naturii, pe care o iau martord a cuvintelor lor®: Ascultd,
cerule, i ia aminte, pamdntule, cd Domnul grdieste (Is 1,2); Vi mdrturisesc
astdzi pe cer si pe pamdnt... (Deut 4,26); ..voi chema martori impotriva lor cerul
si pamdntul (Deut 31,28). De asemenea, in Cantarea lui Moise citim: Ia
aminte, cerule, si voi grdi! Ascultd, pamantule, cuvintele gurii mele! Ca ploaia sd
curgd invdfdtura mea si graiurile mele s se coboare ca roua, ca bura pe verdeatd
si ca ploaia repede pe iarbd. (Deut 32,1-2).

Cel mai important aspect riméne acela al miretiei operei din care se
citeste perfectiunea Autorului®: din strilucirea cerului se vede cd Dumnezeu
e lumind, in extinderea lui, se citeste infinitatea divini, in iniltime
transcendenta si suveranitatea, in influenta elementelor creatiei asupra
pamantului, stipanirea si Providenta. Toate marturisesc atotputernicia Lui,
prin care au fost create si prin care continud s existe pand astizi. Dar cui i
este destinat s ia aminte la aceste lucruri i s3-L cunoasci pe Dumnezeu din
contemplarea lor, daci nu omului, fapturii rationale pe care Dumnezeu a
creat-o in vederea unui dialog neintrerupt cu Sine?

1.2. Ratiunea in contemplarea ratiunilor
sau despre omul subiect/cititor al Revelatiei naturale

Discursul antropologic vetero-testamentar i, mai apoi, scrierile
patristice, il prezintd pe om in postura de chip al lui Dumnezeu, de unici
fapturi cugetitoare destinatd unui dialog intru indumnezeire cu Creatorul
sau. In virtutea acestei inrudiri, omul simte fird incetare o sete nesfarsiti
de a-si afla Proto-Chipul, singura comuniune care il poate implini®.
Acesta poate fi cunoscut in intelepciunea cu care a fost desvarsita lucrarea
creatoare, fiindci ,nu prin scrieri, ci prin lucruri a voit Dumnezeu si
invete (educe) firea camenilor. Ce inseamna prin lucruri? Prin intermediul

creatiei insagi.”"'
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Stantul Vasile cel Mare ne indeamna ca, privind natura, s slivim pe
Marele Megter si, ,din frumusetea celor vizute si intelegem pe Cel Care-i
mai presus de frumusete, iar din miretia celor care cad sub simgurile noastre
si din corpurile acestea mirginite din lume si ne ducem cu mintea la Cel
nemarginit, la Cel mai presus de miretie, Care depaseste toatd mintea cu
multimea puterii Sale.”2. Omul agezat ca stipan al creatiei se surprinde astfel
contempland in strilucirea naturii pe Cel dupi al Cirui chip a fost creat.
In aceeasi idee se inscriu si cuvintele Sfantului Grigorie de Nazianz: ,Cel
ce privegte o chitard minunat intocmitd si buni in armonia si ordnduirea
ei... n-ar putea si nu se gindeasca la creatorul chitarei, chiar daci nu-1
cunoagte din vedere; aga ne este evident i noud Cel ce le-a creat pe toate,
le misci si le conservi, chiar dacd nu-L cuprindem cu intelegerea.™

Actul contemplativ al omului este posibil datoriti inzestririi lui cu
ratiune, el fiind nu numai obiect, ci si subiect/cititor al Revelatiei naturale.
Inseamni deci ci omul este capabil si cunoasci ragionalitatea cosmosului i,
daci aceasti rationalitate este mirturia faptului ci universul e produsul unei
fiinte rationale, atunci cunoagterea acesteia este posibild prin intermediul
rationalititii cu care sunt imprimate toate elementele naturii*. Destinul
revelator al creatiei este vizibil incd de la inceputul existentei sale, cand
omului i se ingidduie si mdnance din toti pomii din Rai (Fac 2,16). Sfantul
Ioan Damaschin interpreteazi aceastd porunci in sensul unui indemn spre
cunoagtere pe care Creatorul il adreseazi omului Adam: ,Suie-te, prin
toate fipturile, la Mine, Ficitorul, si culege din toate un singur fruct, pe
Mine, viata cea adeviratd.™ Cirtile Vechiului Testament releva faptul
cd omul, de-a lungul existentei sale, a dat curs acestui indemn primordial.

Exemplul cirtii Psalmilor prezintd omul reflectdnd indelung asupra
miretiei creatiei, operd a intelepciunii Creatorului: Doamne, Dumnezeul
nostru, cdt de minunat este numele Tau in tot pamdntul! Cd s-a indltat slava Ta,
mai presus de ceruri (Ps 8,1-2). In acest verset, Sfantul Grigorie Teologul
intelege prin ,slavd” mirirea lui Dumnezeu care transpare in zidiri*. Un
alt comentariu al acestui psalm vorbegte chiar despre doud cirti pe care le-a
scris Dumnezeu pentru om, una fiind Scriptura, care ne face cunoscuti
voia Sa, iar cealaltd fiind cartea creatiei, in care ugor putem discerne

“2SF. VASILE CEL MARE, ,,Omilii si cuvantiri,” 83.
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atotputernicia si miretia divind*. Sfantul Vasile cel Mare se opreste asupra
unui alt verset din cartea Psalmilor (32,4) pe care il interpreteazi in acelasi
sens: ,Daca te uiti la cer, spune psalmistul, si la ordinea din el, cerul isi este
conducitor credintei; arati in el insusi pe Megterul Care 1-a ficut. Daci te
uiti la frumusetile de pe pimant, iardsi si prin ele ¢i se mireste credinta in
Dumnezeu. Ci n-am crezut in Dumnezeu vizindu-L cu ochi trupesti, ci
prin puterea mintii Il vedem pe Cel nevizut dintre cele vizute. [...] Daci
te uiti bine la piatrd, vei vedea ci si ea iti face dovada Celui care a facut-o.
Chiar furnica, chiar tintarul, chiar albina. Adeseori, chiar in lucrurile cele
mici se aratd intelepciunea Creatorului.™®

Discursul profetic descoperd in imaginile lumii create miretia
Arhitectului: Ridicafi ochii in sus gi privifi: Cine le-a zidit pe toate acestea?
(Is 40,26). Profetii subliniazi adeseori in predica lor lucrarea creatoare a
Domnului: El este Cel care a intocmit munfii §i a faurit vantul i descoperd
omului gandurile sale; El a facut zorile si intunericul si calcd peste indlfimile
pamdntului (Am 4,13). Vorbind in numele lui Dumnezeu, profegii il
identifica adeseori ca fiind Ziditorul i Purtitorul de grija al lumii, aceasti
identificare avind menirea de a conferi autoritate spuselor lor: Asa grdieste
Domnul cel Atotputernic, Care a fdcut cerurile si le-a intins, Care a intdrit
pamdntul si cele de pe el, Care a dat suflare poporului de pe el si duh celor ce
umbld pe intinsul lui... (Is 42,5).

Minunatele zidiri ale Domnului, indeosebi cele din regnul animal,
sunt indelung liudate in patru capitole din cartea lov (38-41) si oferite
ca temei pentru slivirea Celui Atotputernic. Hipopotamul si leviatanul,
aceste fiinte puternice, sunt doud exemple din ansamblul operei creatoare
a lui Dumnezeu, suficiente pentru a-I aduce laudi (Iov 40-41). Admirarea
pasirilor deschide de asemenea calea spre Cel Ce le-a ficut®.

Dar nu numai regnul animal este vrednic de admiratie, ci intreaga
naturd: ,Ai, asadar, cerul infrumusetat, pimantul impodobit, marea
imbogititd cu vietuitoarele niscute in ea, vizduhul plin de pisarile care
zboari prin el. Toate au fost aduse de la nehingi la fiintd prin porunca lui
Dumnezeu, [...] Tu, om iubitor de cercetare, gandeste-te singur la toate
acestea; si, cunoscind in toate intelepciunea lui Dumnezeu, s nu incetezi
nicicind a-L admira si nici a slavi pe Creator prin toatd creatia.”’. Omul
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este indemnat si admire luminitorii cerului: ,Daci vreodati intr-o noapte
senind, privind frumusetea cea nespusi a stelelor, ti-ai ficut o idee despre
Arhitectul universului si te-ai intrebat cine a brodat cerul cu aceste flori si
te-ai gindit cd in cele ce vezi pe cer plicerea este mai mare decat trebuinga;
si iardsi dacd ziua, cu mintea treazd, ai cunoscut minunitiile zilei i prin
cele vizute te gindesti la Cel nevizut, atunci esti pregatit sa asculti cele ce
se vor grai...”!. Scrierile profetice reiau aceastd temi: Cautafi pe Cel care
a facut Orionul i Pleiadele, pe Cel care preface dimineata in intuneric addnc si
intunecd ziua ca noaptea (Am 5,8a).

Imaginea cerului apare in omilia Sfantului Toan Hrisostom drept
cale de cunoagtere a Celui Preainalt: ,Cand inalti, deci, privirea, si
privesti frumusetea, miretia si folosul cerului, urci-te atunci de la cer la
Creator...”2. Stapanul cerului este §i Legiuitorul apelor: Cel care cheama
apa mdrii si o varsd peste faga pamdntului (Am 5,8b); El cheamd apele
mdrii si le revarsd peste fata a tot pamdntul (Am 9,6b). Si profetul leremia
aratd ci la glasul Domnului freamatd apele in ceruri si El ridicd norii de la
marginile pamdntului, faureste fulgerele in mijlocul ploii i scoate vanturile
din vistieriile Sale (Ier 10,13). Aceste elemente ale naturii apar si in imnul
inchinat Creatorului, care incheie cartea Ingelepciunii lui Isus Sirah (Sir
42,15-43; 33). Soarele (v. 2-6), luna (v. 7-10), cerul cu stelele (v. 11-
12), curcubeul (v. 13-14), zipada, fulgerul si tunetul, grindina, muntii,
vantul, cildura si frigul sunt temeiuri pentru slivirea Celui Preainalt.

Aceasta contemplare a elementelor creatiei este prilej pentru
congtientizarea propriei nimicnicii. La vederea frumusetii lor, psalmistul
insusi isi mirturiseste nevrednicia: Cdnd privesc cerurile, lucrul mainilor Tale,
luna si stelele pe care Tu le-ai intemeiat, imi zic: Ce este omul ca-Ti amintesti
de el? Sau frul omului, ci-1 cercetezi pe el? (Ps 8,3-4). Cunoscand miretia
lui Dumnezeu din strilucirea operei Sale, lov realizeazi cid niciun cuvant
nu-i indeajuns pentru a o descrie si, cu atit mai putin pentru a i se adresa
Creatorului: Spune-mi §i mie ce vom putea sa graim cu EI? Ce vorba vom
incepe noi cu El, astfel intunecati la minte precum suntem? (Iov 37,19). Aflat
in ipostaza de privitor/cititor, omul nu-L poate cuprinde cu mintea pe
Dumnezeu, ci Il poate numai slivi pentru intelepciunea care ii depiseste
intelegerea: Atunci mi-am dat seama, privind lucrarea lui Dumnezeu, cd omul
nu poate sd infeleagd toate cte se fac sub soare, dar se osteneste cautdndu-le,
Jard sd le dea de rost; iar dacd ingeleptul crede cd le cunoagte, el nu poate sd le
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patrundd. (Eccl 8,17) De aceastd imposibilitate de intelegere este congtient
lov cind, in urma elogiului adus lui Dumnezeu pentru anumite fenomene
naturale, afirmi: Pe Cel Atotputernic nu putem sa-L ajungem cu priceperea
noastrd. El este atotinalt in putere i bogat in judecatd si nu calca niciodata
dreptatea in picioare. (lov 37,23)

Observarea frumusetii naturii nagte admiratie, exprimati in
laude pline de entuziasm la adresa Creatorului®. Omul intelege insa ci
Dumnezeu in fiinta Sa riméne inaccesibil, si nu poate fi cunoscut decit
in masura in care frumusetea cosmicd este o exteriorizare a frumosului
care este Dumnezeu Insusi®’. In acelasi tip de intelegere se inscrie Isus
Sirah, marturisind ca am putea spune multe, fard s termindm; intr-un cuvint
El este toate. Cum vom putea sa-L preaslavim? Cd El este mai mare decdt
toate lucrurile Sale. De temut este Domnul i mare foarte si minunatd este
puterea Lui (Sir 43,31-33). Este ceea ce intelege si lov in urma suferintei
sale. Spectacolul lumii pune in evidenti faptul ci Providenta nu poate fi
cuprinsi de puterea de intelegere a omului®®. in urma dialogului edificator
cu Dumnezeu, lov adopti atitudinea potrivita fipturii umane: Din spusele
unora gi a altora auzisem despre Tine, dar acum ochiul meu Te-a vizut. Pentru
aceea, md urgisesc eu pe mine insumi si md pocdiesc in praf si cenugd (Iov 42,5-6).

Totusi, lumea este ziditd pentru a fi contemplatd: ,Rationalitatea
lumii este pentru omsi culmineazi in om; nu omul este pentru rationalitatea
lumii. O persoani s-a gindit la persoana omului cind a creat lumea.”®
aceasta persoana Se reveleazi in naturi, doar daci natura e priviti ca mediu

lar

transparent, ,,in subtiere”, spre relatia de iubire deplini dintre Dumnezeu
si om si dintre oamenii ingisi: ,Creatia a fost rinduiti s fie un loc in care
Dumnezeu si poati vorbi si si poatd lucra [...], un loc in care noi si putem
rispunde lui Dumnezeu prin cuvantul si faptele noastre, angajindu-ne pe
drumul acestei comuniuni in dezvoltare, voiti de Dumnezeu.”’
Ciutarealui Dumnezeuface caomulsi priveascanaturainperspectiva
intalnirii cu El. Actul cunoagterii nu este o simpla functie a intelectului
sau o inregistrare de dragul inregistririi a realititii inconjuritoare, ci este
»0 Incercare suprema de reintegrare in fericirea paradisiaci.”“. De aceea,
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credinciosul nu se opreste la frumusetea naturii in sine, ci, vizandu-o pe
aceasta, gandul ii fuge la desivirsirea Imparigiei: ,Daci cele trecitoare
sint aga, cum vor fi cele vesnice? Daci cele vizute sint atat de frumoase,
cit de frumoase vor fi cele nevizute? Daci miretia cerului depiseste
madsura mintii omenesti, cé minte omeneasca va putea descoperi natura
celor vesnice? Dacd soarele, care este supus stricaciunii, este atat de frumos
si atat de mare, [...] cat de stralucitor in frumusete trebuie si fie Soarele
dreptitii? Daca pentru un orb este o paguba si nu vadi soarele acesta, cit
de mare va fi paguba celui picitos, lipsit de Lumina cea adevirata?™.

Panoplia de imagini ale lucrarii divine in naturd prezentatd de
psalmul 103 se constituie intr-un imn al creatiei neintrecut. Psalmistul
elogiazi intelepciunea divini, capabili si conduca intregul univers intr-o
armonie desavarsitd®. Exemplul soarelui este suficient pentru a intelege
din migcarea lui grija pe care o poartd lumii Cel Atotputernic: ,,...noi
vedem intelepciunea Celui ce cirmuieste universul, ci muti soarele
din unele pirti ale lumii in alte parti, pentru ca nu cumva, rimanind
deasupra acelorasi parti, si distrugd frumusetea lumii de prea multd
cildurd; cand il duce in pirtile de miazizi la solstitiul de iarni, cind il
mutd la semnele care arati ziua egald cu noaptea; si de aici il muta iardsi
spre partile de nord la solstitiul de vari, incét prin mutarea lui incetul cu
incetul in jurul pimantului se pistreaza buna intocmire a vizduhului.”™.
Miscarea astrilor se desfisoari conform rinduielii hotirate de Creator
pentru succesiunea zilelor §i noptilor: Facut-ai luna spre vremi. Soarele gi-a
cunoscut apusul sau. Pus-ai intuneric i s-a facut noapte cdnd vor iesi toate
frarele padurii [...] Risirit-a soarele §i s-au adunat si in culcusurile
lor se vor culca (Ps 103,20-21.23). Intelegind din desfisurarea vietii
intelepciunea divind, omul insusi se adapteazi si triieste conform acestui
ritm stabilit de Dumnezeu: legi-va omul la lucrul siu gi la lucrarea sa pdnd
seara (Ps 103,24).

Psalmistul 1l slavosloveste pe Dumnezeu pentru ci Se face cunoscut
in lucririle §i purtarea Sa de grija fatd de lume®: Binecuvinteaza, suflete al
meu, pe Domnul! Doamne, Dumnezeul meu, mdritu-Te-ai foarte! (Ps 103,1).
Aceastd binecuvintare cu care debuteazi psalmul deschide o insiruire a
lucririlor si puterilor Dumnezeului Celui viu. Pentru toate fiptuirile Sale,
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chiar si pentru cele aparent nesemnificative, lui Dumnezeu cu adevirat [
se cuvine slavi si cinste: , Vreau si rimani in tine i mai puternicd minunea
creatiei, pentru ca, oriunde te-ai gisi si lang3 orice fel de planta te-ai afla,
si-ti aduci aminte cu tarie de Creator.””. Orice lucru, cAt de mirunt, poate
fi un prilej de meditatie la intelepciunea divini: ,Un singur fir de iarba,
o singura planti sunt de ajuns si-ti faci mintea si contemple miiestria cu
care s-au ficut toate! Cum este de pilda paiul de grau incins cu noduri,
casi cum l-ar lega spre a putea suporta greutatea spicului, ca si nu cadi la
pdmant cand este plin de rod!™*. $i iarasi: Cdt sunt de frumoase lucrurile Lui,
si, pdnd la o scdnteie, vrednice de a le privi (Sir 42,29).

Dumnezeu nu este numai Creator, ci §i Stapan al intregii lumi: Al
Domnului este pamdntul si plinirea lui, lumea i tofi cei ce locuiesc intr-insa.
Acesta pe mdri [-a intemeiat pe el §i pe rduri |-a agezat pe el (Ps 23,1-2). El di
legi de fiintare tuturor fapturilor, pentru ca acestea s vietuiascd in buni
randuiala: Norii, invartindu-se in cercuri, aleargd dupa planurile Sale, astfel ca
indeplinesc tot ce le porunceste (Iov 37,12). Psalmistul recunoaste in repetate
randuri stipanirea Domnului: Ale Tale sunt cerurile i al Tiu este pamdntul;
lumea si plinirea ei T le-ai intemeiat (Ps 88,12). $i profetul Isaia Il descoperi
pe Dumnezeu ca Stipan si Proniator: Cel ce scoate otirea lor cu numar si pe
toate pe nume le cheama! Celui Atotputernic si cu mare virtute nici una nu-I
scapd! (Is 40,26).

Creatorul lumii nu a ficut numai intinderea cerului (Ps 103,3),
nu stapaneste numai norii si vanturile (Ps 103,4), ci este si Ficitorul firii
ginditoare si nevizute®: Cel ce faci pe ingerii Tii duhuri si pe slugile Tale
pard de foc (Ps 103,5). El este si Stipanul absolut al acestei lumi nevizute,
fapt mirturisit in repetate rinduri de textele scripturistice: Doamne Savaot,
Dumnezeul lui Israel, Care stai pe heruvimi, numai Tu singur esti Dumnezeu
[.]. Tu ai facut cerul si pamdntul. (Is 37,16); ..numele Domnului Savaot
Cel ce sade pe heruvimi (2Rg 6,2); $Si s-a rugat lezechia inaintea fetei
Domnului si a zis: Doamne Dumnezeul lui Israel, Cel ce sezi pe
heruvimi... (4Rg 19,15); Cel ce sezi pe heruvimi... (Ps 79,2); Binecuvdntat esti
Cel ce vezi addncurile i sezi pe heruvimi si laudat si preaindlyat in veci. (Tin
1,31). Realitatea stipanirii divine asupra lumii nevizute este un adevir
fundamental in cosmologia crestind. Lumea inteligibili si lumea sensibili
alcatuiesc o singurd lume prin ordinea armonioasi §i rationald a creatiei,

63 Sk. VAsILE CEL MARE, Tdlcuiri la psalmi, 121.
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in centrul cireia std Logosul prin care toate au fost ficute® si de la care
a primit fiecare fipturd ratiunea proprie: ,Insusi Cuvantul atotputernic i
atotdesdvarsit si sfant al Tatdlui, silisluindu-Se si intinzind puterile Lui
in toate §i pretutindeni i luminind toate cele vazute si nevizute, le tine
si le stringe, neldsind nimic gol de puterea Lui, ci dindu-le viaga tuturor
si pazindu-le pe toate impreuni si pe fiecare in parte...uneste pirtile cu
intregul si cArmuindu-le pe toate cu porunca i voia Sa, alcituieste o
singurd lume si o unicd rinduiald armonioasd a ei, El insusi rimanand
nemigcat, dar migcandu-le pe toate, prin crearea si orinduirea lor, dupi
bunivoirea Tatilui.”’

Toate le-a rAnduit Dumnezeu cu intelepciune, intr-un desivarsit
echilibru: ,Cerului i-a rinduit o naturd potrivitd cerului, iar formei
pimantului i-a dat o substantd proprie si trebuincioasd lui. Focului,
apei si aerului le-a dat forma pe care a voit-o si le-a adus la existentd
aga cum o cerea ratiunea fiecireia din cele create. A unit intr-o prietenie
nesfiramatd, intr-o singurd unitate §i armonie intreaga lume, alcituitd din
diferite parti.”® Sfantul Grigorie de Nyssa considerd ci armonia intregii
creatii este cu adevirat un imn adus slavei celei neajunse §i nespuse a lui
Dumnezeu®. La contemplarea acestei armonii, §i psalmistul mirturiseste
in repetate rinduri despre intelepciunea divini care se vadeste in lucrari:
Cat s-au marit lucrurile Tale, Doamne, toate intru ingelepciune le-ai facut! (Ps
103,25). Cel mai de folos este, dupd Sfantul Vasile, ca ,si de pe pimant
si din vizduh si din cer si din apa §i din noapte si din zi si din toate cele
vizute si luim evidente dovezi despre Bineficitorul nostru.”

Natura se dezviluie omului ca avind un caracter transparent, ce face
posibild cunoagterea lui Dumnezeu': David..a auzit cerurile povestind slava
lui Dumnezeu si taria vestind facerea mdinilor Lui (Ps 18,1) (minunat lucru,
avand in vedere ci in ele Facitorul n-a pus suflet). Prin aceasta a primit
in auzul mingii ratiunile (cuvintele) cunostintei de Dumnezeu (teologiei)
de la cele neinsufletite i a invitat, pe cat era cu putinta oamenilor, din
operi, modurile providentei si ale judecitii [...]””>. Sfintii au fost primii
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care au ingeles, prin contemplare, aceste ratiuni proprii fiecirei fépturi.
Cunoscand ratiunile lucrurilor, mintea omului trece apoi in mod firesc
la contemplarea Ziditorului lor: ,,Tngelegﬁnd astfel creatiunea si buna ei
intocmire §i proportia si folosul pe care fiecare parte il oferd intregului
univers si ci desavarsite sunt toate cele create cu intelepciune si purtare de
grija, dupi ratiunea dupé care au fost create, si cele ce s-au ficut, ci nu este
cu putingd si fie in alt chip bune, decit aga cum sunt, neavind trebuinta
de adaos sau de micgorare spre a fi in alt chip bune — au cunoscut pe
Ficitor din fipturile Lui.”” Referitor la aceasti trecere de la contemplarea
naturii la contemplarea Ziditorului, Sfantul Vasile mirturiseste: ,Am
vazut lucrul acesta §i am admirat intelepciunea lui Dumnezeu cea intru
toate.”* Omul a primit, odati cu facultatea cunoasterii, si aspiratia infiniti
spre Dumnezeu, tendinta existentiald citre Creatorul siu”. Rationalitatea
creatiei este, agadar, modul prin care Dumnezeu Se deschide intelegerii
omului, Se face accesibil™, si aceasta in vederea inchegirii unui dialog cu
fiptura aflatd permanent in ciutarea Chipului.

Astfel, natura 1l face cunoscut pe Dumnezeu, il invatd pe om si-I
aduci slavi i cinste, dar, poate mai important, prin exemplul ei, il invata
si I se supuni: El porunceste zdpezii: Cazi pe pamdnt, si ploilor imbelsugate:
Staruifi cu putere! [...] La suflarea lui Dumnezeu se incheagd gheata gi intinderea
apelor se face sloi (Iov 37,6.10). Aritand ci pani si pestii cei mai mici nu se
impotrivesc legii lui Dumnezeu, Sfantul Vasile indeamna: ,Nu dispretui
pe pesti, pentru ci sunt fird de glas si cu totul lipsiti de ratiune, ci teme-
te si nu hi mai fard de ratiune decit pestii, impotrivindu-te rinduielii
Ziditorului.”” Paradoxal, prin implinirea ascultirii omul 1l cunoaste pe
Dumnezeu si, ajungind si-L cunoasci, invata s [ se supuni.

Tot in contemplarea naturii, omul giseste temeiuri suficiente
pentru statornicirea in credingd, chiar §i in perspectiva martiriului:
Rogu-te, fuule, ca, la cer i la pamant cautand i vazand toate cele ce sunt intr-
insele, sd cunosti cd din ce n-au fost le-a facut pe ele Dumnezeu si pe neamul
omenesc agijderea [-a facut. Nu te teme de ucigatorul acesta, ci fa-te vrednic de
[ratii tdi, primegte moartea, ca in ziua milostivirii sd te gdsesc pe tine impreund
cu frafii tdi. (2Mac 7,28-29). Credinta nezdruncinati in Dumnezeul cel
viu, hrinitd din cunoagterea naturala, apare in chip vadit in toate cirtile
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vetero-testamentare. ,,Orice carte, orice capitol, orice verset, nu Vorbe§te
decit de Dumnezeu si de lucrarea lui in lume, de om si de comportarea lui
fatd de acest Dumnezeu Creator.™

Preluarea acestui tip de cunoagtere in cultul liturgic cregtin
demonstreazd importanta ei covirsitoare in credinta Bisericii. Slujba
Stantului Botez, moment inaugural al vietii in Hristos, mirturiseste
printr-o rugiciune pe Dumnezeu Creatorul §i Atottiitorul: ,Ci Tu, de
bunivoie, toate aducindu-le dintru nefiingd intru fiintd, cu puterea Ta tii
fiptura si cu purtarea Ta de griji chivernisesti lumea”, pe Care 1l lauda si
1l slujeste intreaga natura: ,Pe Tine Te lauda soarele. Pe Tine Te slivegte
luna. Tie se pleaci stelele. Pe Tine Te ascultd lumina. De Tine se ingrozesc
adancurile. Tie slujesc izvoarele. [...] Toata fiptura Te lauda pe Tine.””

Contemplind aceastd madrefie doxologicd a naturii, fiptura umani
simte, la rindul ei, imboldul slavosloviei vesnice care se cuvine Ziditorului
si figiduiegte prin gura psalmistului: Cdnta-voi Domnului in viaga mea,
canta-voi Dumnezeului meu ct voi fi (Ps 103,34). Trebuie insi precizat
faptul c, desi lumea vorbeste prin ea insisi despre Creator, si existenta Lui
poate fi postulatd fird dificultate in urma studiului atent al naturii*, ceea
ce este Dumnezeu in fiinta Sa riméne o taina. Astfel, analizand frumusetea
acestei lumi create, omul poate discerne numai unele din atributele Lui.

1.3. Atributele lui Dumnezeu reflectate in structurile creatiei

incredingagi fiind ¢ structurile creatiei pot oferi unele indicii
referitoare la Persoana divind, Sfintii Pirinti au considerat necesar si
clarifice modul §i misura in care se realizeazi aceastd descoperire.
Intai de toate, ei sustin faptul ci atributele pe care le putem intui
contempland frumusetile creatiei nu afirmi nimic despre Dumnezeu
in Fiinta Sa. In acest sens, Sfantul loan Hrisostom afirmi: ,Toate
cite le spunem in chip afirmativ cu privire la Dumnezeu nu indicd
natura Lui, ci cele in legiturd cu natura Sa. Chiar dacd vom spune ci
Dumnezeu este bun, ci este drept, ci este intelept, sau orice altceva,
nu indicim natura lui Dumnezeu, ci pe acelea in legiturd cu natura
Lui.”! Asadar, insusirile pe care le atribuim lui Dumnezeu sunt, de
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fapt, nume ale lucririlor Sale, fiinta Lui riminind mai presus de
orice nume.

Pirintii aveau convingerea ci natura nu ne poate oferi decit o
umbri, o imagine stearsi a atributelor divine: ,De la nici una din
creaturi nu putem dobindi o idee vrednica de miretia Dumnezeului
universului; ne dau doar mici i slabe imagini, aga precum ne di si fiecare
din cele mai mici vietati si plante.” Un prim exemplu ar fi frumusetea
cosmosului, expresie creatd i mirginitd a frumosului care e Dumnezeu
Insusi®*: ,Frumoase sunt toate pe care le-ai ficut Tu, dar Tu esti nespus
de frumos, Tu Care le-ai ficut pe toate.”* Ideea este dezvoltatd intr-
un alt paragraf, unde frumosului i este aliturat binele, raportul dintre
insugirile lui Dumnezeu si ale creatiei sale fiind explicit: ,Asadar, Tu,
Doamne, le-ai creat, Tu Care esti frumos, cici ele sunt frumoase, Care
esti bun, cici ele sunt bune, Care existi, cici ele existd.”.

Structura rationamentului este expresia logicii umane care participa
la actul cunoagterii. Paradoxal, avantajul mintii omenesti este faptul ci isi
cunoagte limitele, fiind capabila si depdseasca hotarul acestui tip de gindire
prin congtientizarea imposibilititii unui lucru creat de a reflecta in mod
desavarsit pe Cel necreat. Astfel, omul intelege cat de neputincioasd este
natura in a exprima realitatea insugirilor divine, iar el insusi neputincios
in a-L cunoagte pe Dumnezeu: ,Dar nu sunt atit de frumoase, nici atat de
bune, nici nu sunt aga cum egti Tu, Ficitorul lor, cu Care comparate nu
sunt nici frumoase, nici bune, nici nu exista. Stim acestea si mulgumim Tie,
stim cd cunogtinta noastra comparat cu cunoasterea Ta este nepricepere.”.

Comentand referatul celor sase zile ale creatiei, A. M. Dubarle
afirmi ci existd in text o strinsi legiturd intre descrierea lumii si
manifestarea atributelor divine."” Inainte de toate, se citeste cu usuringi
intelepciunea desdvarsitd cu care au fost aduse toate la existentd. Ordinea
in care au fost create toate elementele naturii i, cAnd totul a fost pregitit,
agezarea omului ca stipin al creatiei, dovedesc o intelepciune creatoare
sigurd de rezultatul operei sale. Un pasaj din cartea Proverbelor care
personifici intelepciunea, o prezinti ca pe o sfituitoare implicati in actul
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creator®: Cdnd El a intemeiat cerurile eu eram acolo; cand El a tras bolta cerului
peste fata adancului, Cnd a intdrit norii sus i izvoarele addncului curgeau din
belsug Cand El a pus hotar marii, ca apele sd nu mai treacd peste armuri i cand
El a agezat temeliile pamantului (Pilde 8,27-29).

Ingelepciunea nesfarsita a lui Dumnezeu nu este limitati la actul
creatiei, ea cunoagte in toate scopul si mijloacele cele mai adecvate
pentru atingerea lui. Nu se videste numai in minunata rinduire a
fapturii, ci si in neintrerupta ei conducere citre atingerea telosului
si in intreaga iconomie de mantuire a omului*. Cunoscand aceastd
intelepciune din contemplarea fapturilor, psalmistul exclami in cunoscutul
imn al creatiei: Cdr s-au marit lucrurile Tale, Doamne, toate cu infelepciune le-
ai facut! (Ps 103,25). In contextul recunoagterii lui Dumnezeu ca si Creator
al stelelor, al cerului cu nori, ca si Datitorul ploii si al ierbii, psalmistul reia
tema sofianicului divin: Mare este Domnul nostru si mare este taria Lui si
priceperea Lui nu are hotar (Ps 146,5). Regisim aceeasi uimire §i admiratie
in scrierile profetice: Minunat este sfatul Lui si mare purtarea Lui de grija! (Is
28,29); lar Domnul a ficut cerul cu puterea Sa, a intdrit lumea cu ingelepciunea
Sa si cu priceperea Sa a intins cerurile (ler 10,12). Prin intelepciune,
Dumnezeu a creat §i sustine intr-o armonie componentele lumii, prin
care le pastreazd pe toate neconfundate §i neseparate, aceastd armonie fiind
reflexul unititii divine. Din El provin toate ratiunile lucrurilor create, pe
acestea le intoarce si le aduni pe toate in Sine, pe cele multe care sunt
una, Dumnezeu rimine simplu in unitatea Sa*. Contemplarea ratiunilor
lucrurilor este izvor de intelegere a unitatii divine.

Revenind la atributul intelepciunii, putem afirma ci textele
Vechiului Testament il mentin exclusiv in categoria atributelor divine.
Aghiografii mirturisesc in repetate rinduri negtiinta omului in comparatie
cu intelepciunea dumnezeiascd. Discursul lui Iov elucideaza tema: Dar
inelepciunea de unde izvordste ea gi care este locul de obdrsie al priceperii?
Pamdnteanul nu cunoagte calea cdtre ea, cici ea nu se gdseste pe meleagurile celor
vii. Addncul a grdit: Ea nu se afld in sanul meu! Si marea a spus la fel: Ea nu
este la mine! (Iov 28,12-14; a se vedea si lov 28,20-23-; 12,13). Originea
intelepciunii este numai la Dumnezeu, Care hotirigte toate mai dinainte,
potrivit planului din vesnicie®’. Omul nu poate cuprinde aceste lucruri cu
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mintea: Toatd infelepciunea este de la Domnul i cu El este in veac. Nisipul
marilor si picaturile ploii si zilele veacului, cine le va numdra? fndl[imea cerului
si lagimea pamantului, si addncul si ingelepciunea, cine le va cerceta? (Sir 1,1-3).
Din bunitatea Domnului, omul se poate insid impirtisi intr-o oarecare
misurd din aceastd intelepciune: Cd roate le-a facut Domnul si celor cuviosi
le-a dat ingelepciune (Sir 43,38).

In relagie strinsi cu ingelepciunea sti si atottiinga divina,
fiinded Dumnezeu, Care a creat lumea cu desivarsitd intelepciune, are si
o cunoagtere deplini a acesteia: Cel ce numdrd multimea stelelor si da tuturor
numele lor. Mare este Domnul nostru gl mare este taria Lui gi priceperea Lui
nu are hotar (Ps 146,4-5). Cunoagterea aceasta se extinde asupra intregii
naturi, dar §i asupra omului ca fipturd creatd: Dumnezeu gtie ascunzigurile
inimii (Ps 93,11), fiindca El e Cel ce a zidit indeosebi inimile lor, Cel ce
cunoagte toate lucrurile (Ps 32,15).

infrigiti cu intelepciunea este §i atotputernicia, fapt adeseori
demonstrat de textul inspirat. Atotintelepciunea divinid apare ca
premisa logici a atotputerniciei, iar atotputernicia, ca factor realizator
al planului intelepciunii: Este oare ceva cu neputingd la Dumnezen? (Fac
18,14) si iardsi: Toate cdte a vrut Domnul a ficut in cer si pe pamdnt, in
mdri si in toate addncurile (Ps 134,6). Lucrurile pe care le gindeste prin
intelepciune, le materializeaza prin atotputernicie, inci de la inceputul
lumii create. Comentand referatul scripturistic al zilelor creatiei, Sfantul
loan Hrisostom lauda cele doua atribute impletite intr-o singura lucrare:
Al vizut impirtire nespus de buni, creatie minunati, care depiseste orice
intelegere, ficuti numai prin cuvant si prin porunca?”™”

Atotputernicia lui Dumnezeu se videgte in capodopera creatiei®,
actul credrii prin cuvant fiind in sine o dovadi incontestabild a puterii
Sale nemarginite: ,Uiti-te la puterea nespusi, care depiseste orice minte
omeneascd! Poruncegte numai, si una din stihii este adusd la fiinga, iar
alta se retrage.”* Creatorul este i Stipin atotputernic, care a agezat legi
de fintare fiecirei fipturi. El conduce cursul stelelor, rinduieste ziua si
noaptea, lumina si intunericul, marea si cerul, Isi manifesti puterea si in
conducerea lumii pani la sfarsitul veacurilor: ,Gindeste-te ci glasul lui
Dumnezeu, prin natura lui, are putere creatoare §i ca porunca, dati atunci
zidirii, a aritat celor zidite de Creator calea pe care trebuia si o urmeze in
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viitor. Ziua §i noaptea au fost create in acelasi timp; si de atunci i pAnd acum
ele urmeazd una dupa alta §i nu inceteazi si imparti timpul in mod egal.””

Asumindu-§i nimicnicia in fata puterii nemirginite a lui
Dumnezeu, profetul leremia exclami: O, Doamne Dumnezeule, Tu ai ficut
cerul si pamdntul cu puterea Ta cea mare i cu braf inalt si pentru Tine nimic
nu este cu neputingd! (ler 32,17). Nenumirate sunt dovezile puterii Sale
covarsitoare in cartea Psalmilor: Doamne, Dumnezeul puterilor, cine este
asemenea fie? [..] Tu stdpdnesti puterea mdrii si miscarea valurilor ei Tu o
potolesti. Ale Tale sunt cerurile gi al Tau este pamdntul; lumea gi plinirea ei Tu
le-ai intemeiat. Miazanoapte si miazdzi Tu ai zidit; Taborul si Ermonul in
numele Tau se vor bucura. Bragul Tau este cu putere (Ps 88,9-10.12-13); A Ta
este ziua i a Ta este noaptea. Tu ai intocmit lumina i soarele. Tu ai facut toate
marginile pamantului; vara si primdvara Tu le-ai zidit (Ps 73,17-18). Ideea
de stapanire divind asupra cerului §i pAimantului este frecventi in scrierile
patristice. Ragionamentul lui Origen este reprezentativ: ,Dumnezeu Tatal
e atotputernic intrucit stipineste tot, cerul si paimantul, soarele, luna si
stelele, precum si peste tot ce se afla pe ele.”®

In viziunea profetului Isaia, cugetarea la intemeierea lumii
vizute este suficientd pentru a cunoaste puterea divind: Nu tifi voi,
oare, n-afi auzit, nu vi s-a spus oare de la inceput, n-afi infeles voi ce va invatda
intemeierea lumii? El std in scaun deasupra cercului pamantului; pe locuitori 1i
vede ca pe lacuste; El intinde cerul ca un vil ugor si il desface ca un cort de locuit.
[..] Ridicati ochii in sus si privifi: Cine le-a zidit pe toate acestea? — Cel ce
scoate ogtirea lor cu numdr si pe toate pe nume le cheama! Celui Atotputernic
st cu mare vartute nici una nu-I scapa! (Is 40,21—21;26) Prin gura profegilor,
Dumnezeu Insusi Se descoperi ca cel Atotputernic: Eu am ficut pamdntul
si pe om i vietuitoarele cele de pe faga pamantului cu puterea Mea cea mare
si cu bragul Meu cel puternic si I-am dat cui am vrut (ler 27,5). Sub puterea
stapanirii lui se afld si omul pe care El l-a creat: Eu am facut pamdntul si
omul de pe el Eu [-am zidit. Eu cu mdinile am intins cerurile si la toatd ogtirea
lor Eu ii dau porunci (Is 45,12).

Fipturile create prin puterea lui Dumnezeu sunt supuse schimbarii,
fiindci insasi existenta lor a inceput prin schimbare: ele au fost create din
nimic prin puterea cuvantului: , Toate cele care existd sunt sau create sau
necreate; iar daci sunt create, sunt negresit si schimbitoare, cici existenta
acelora care a inceput prin schimbare va fi supusi cu siguran¢i schimbirii,
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fie distrugandu-se, fie schimbandu-se in chip liber.”” Categoria celor
create include si lumea nevizuta, sau ingerii, care sunt supusi schimbarii
in aceeagi masurd: ,,Si cine nu va cidea de acord cu noi ci toate existentele,
toate cele care cad sub simtirea noastrd, chiar i ingerii, se schimbi, se
prefac si se migcd in multe feluri.™®

Acest tip de rationament ne conduce inevitabil spre cugetarea
celor necreate, trecand in mod firesc de la creatie la Autorul ei: ,Fiind
schimbitoare, negresit sunt create; si fiind create, negresit au fost create
de cineva. Creatorul, insi, trebuie si fie necreat. [...] Asadar, creatorul
fiind necreat, negresit este si neschimbitor. $i cine altul va fi acesta daci
nu Dumnezeu?™ Neschimbabilitatea este mirturisitd in repetate rinduri
de Insusi Dumnezeu in scrierile profetice: Cid Eu sunt Domnul si nu
M-am schimbat (Mal 3,6). Ea este intuitd prin cugetarea la lumea creata
si metamorfozele ei: Dintru inceput Tu, Doamne, pamdntul [-ai intemeiat si
lucrul mdinilor Tale, sunt cerurile. Acelea vor pieri, iar Tu vei ramdne si tofi ca
0 haind se vor invechi si ca un vesmant ii vei schimba si se vor schimba. Dar Tu
acelagi eti si anii Tdi nu se vor imputina (Ps 101,26-28). Pentru a-si sustine
predica, profetul Isaia apeleazi la argumentul imuabilititii divine: Iarba se
usucd i floarea se vestejeste, dar cuvantul Dumnezeului nostru ramdne in veac!
(Is 40,8); sau iardsi: Ridicafi la ceruri ochii vostri si privifi jos pamantul; cerurile
vor trece ca un fum si pamdntul ca o haind se va invechi; locuitorii vor muri ca
mugtele, mantuirea Mea va ddinui in veac si in veac gi dreptatea Mea nu va avea
sfarsit (Is 51,6).

Ingelegerea creatiei ca fiind limitati ne conduce la ideea ¢ Dumnezeu
trebuie s3 fie mai presus de spatiu, fiiindcd ,spatiul ar mirgini nemirginirea
lui Dumnezeu.”®. El e dincolo de timp si spatiu, pentru ci e mai presus de
orice sistem de referinge, ca supraexistent, sau apofaticlm. In acelasi timp,
este prezent pretutindeni in creatia Sa, cici mirturiseste psalmistul: Unde
md voi duce de la Duhul Tiu si de la fata Ta unde voi fugi? De md voi sui in
cer, Tu acolo esti. De md voi cobori in iad, de fata esti. De voi lua aripile mele
de dimineatd si de md voi ageza la marginile marii. Si acolo mdna Ta md va
povdfui si md va fine dreapta Ta. Si am zis: Poate intunericul md va acoperi i
se va face noapte lumina dimprejurul mew. Dar intunericul nu este intuneric la

*7Sk. loaN DamascHIN, Dogmatica, 12-3.
% Sr. loaN DaMASCHIN, Dogmatica, 13.
% Sk. loaN DamascHIN, Dogmatica, 13.
10 Popescu, lisus Hristos Pantocrator, 108.

101 STANILOAE, Teologia, 205.
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Tine i noaptea ca ziuna va lumina. Cum este intunericul ei, aga este i lumina
ei. (Ps 138,7-12). $i discursul profetic mirturiseste caracterul omniprezent
al Celui Preainalt: Cerul este scaunul Meu i pamdntul asternut picioarelor
Mele! (Is 61,1). Asemenea psalmistului (Ps 138,7), profetul leremia arati
cd nu este loc unde omul si poati fugi de la fata lui Dumnezeu: Au doard
Eu numai de aproape sunt Dumnezeu, zice Domnul, iar de departe nu mai sunt
Dumnezeu? Poate oare omul sd se ascundd in loc tainic, unde sd nu-I vad Eu,
zice Domnul? Au nu umplu Eu cerul si pamdntul, zice Domnul? (ler 23,23-24).

Mairginirea este atributul esentelor create, iar Dumnezeu este Cel
infinit prin excelenti. Aceasti temi a mirginirii creatiei si a infinititii divine
apare frecvent in scrierile Sfintilor Piringi. Biserica crestind a mirturisit
incd de la inceput credinta intr-un Dumnezeu infinit: ,Mai intai de toate,
crede ci este un singur Dumnezeu, Care a creat toate si le-a intocmit,
Care le-a adus pe toate de la nehin¢i la fintd, Care cuprinde toate, dar
numai El e necuprins.”® Din aceastd credintd decurge ideea destinului
lumii create ca participare la infinitatea lui Dumnezeu'®. Lumea creatd
rimine un spatiu al intermedierii. Din strilucirea cerului, omul poate
intelege ¢ Dumnezeu e lumini, din extinderea creatiei, ci Dumnezeu este
infinit, iar din inilgime transcendenta si suveranitatea. In sfarsit, toate cele
create marturisesc atotputernicia Lui, prin care au fost create si prin care
continui s existe pana astazi'™*. Dar, si in cele pe care nu le pricepe, omul
trebuie s intuiascd desdvargirea atributelor divine, pentru care Domnului
Se cuvine neincetatd lauda: ,Pornind de la toate cele ce vedem pe lume,
sd indltati doxologie Stipanului. Tar daci nu ajungeti sau nu puteti pricepe
ratiunea tuturor creaturilor, asta si nu vi fie voud temei de necredint, ci
pricind de slavoslovie. Cind gindul rimane neputincios si mintea nu mai
poate cuprinde, du-te cu mintea la miretia Stipanului tiu si tocmai de
aici conchide ci atat de mare e puterea Lui, ¢i noi nu putem sti precis nici
ratiunea celor ficute de EL.”'%

102 HHgrMma, , Pistorul,” in PSB 1 (Bucure§ti: IBMO, 1979), 247.
13 Popescu, lisus Hristos Pantocrator, 101.

14 Henry, Commentary on the Whole Bible, Ps 18.

105 Sk, JoaN HRrisosTowM, ,Omilii la Facere,” 95.



2. ALTERNATIVA IDOLATRA

Sd nu-fi faci chip cioplit si nici un fel de asemdnare a nici unui
lucru din cate sunt in cer, sus, §i din cdte sunt pe pamdnt, jos, si din cdte sunt
in apele de sub pamant! Sd nu te inchini lor, nici sd le slujesti. (les 20,4-5)

Cel care se lasi furat de frumusetea creatiei, neglijand si stribati
prin ea cu ochii mintii, pAni la Cel Care a creat-o, riticeste drumul pe care
aceasta i-1 deschide inspre cunoagterea de Dumnezeu. In aceasti situatie,
singura alternativi este pripastia idolatriei in care fiptura umani cinstiti
cu chipul lui Dumnezeu se injoseste inchinandu-se celor mai prejos decat
ea, sau chiar celor lipsite de existentd, dupa cuvintele lui Origen, care
spune ci ,idolul nu este nimic pe lume™'®. Dar Dumnezeu, in bunitatea
Sa nesfarsitd, si celor cazuti in acest picat le oferd o noud sansa prin alesii
sdi care predicd neincetat pentru eradicarea definitivi a manifestarilor de
facturd idolatra.

2.1. O viziune coruptd asupra naturii

Configuratia dialogici a naturii, structura ei de mediu al
straveziului, al transparentei, este calea deschisd omului spre cunoagterea
lumii neviazute: ,,intreg cosmosul inteligibil se aratd in intreg cosmosul
sensibil, in chip tainic prin formele simbolice, celor ce pot si vadi; si
intreg cel sensibil existd in cel inteligibil, simplificat in sensurile mintii. In
acela se afld acesta, prin sensuri; iar in acesta acela, prin figuri. lar lucrarea
lor este una.”” Asa cum aritam si in capitolul anterior, Dumnezeu
insu§i poate fi cunoscut prin contemplarea naturii: ,,Caci cine, privind
frumusetea i miretia fipturilor lui Dumnezeu, nu-L va cunoaste indati
pe El ca pricinuitor al facerii, ca inceput §i cauzi a lucrurilor §i ca ficator?
De aceea, numai spre El va urca cu mintea, lisind acestea jos.”'*®

Dar actul cunoagterii intemeiat pe revelatia naturali, pe cugetarea
la rationalitatea lumii, este mult ingreunat dupa caderea in picat. Natura
isi pierde transparenta, se opacizeazi, iar forta spirituald a omului slabegte

196 ORIGEN, ,Omilii la Exod,” in PSB 8 (Bucuresti: IBMO, 1982), 247.

197 Sg. MaxiM MARTURISITORUL, Mistagogia, cosmosul i sufletul, chipuri ale Bisericii, trad.
Dumitru Stiniloae (Bucuresti: IBMO, 2000), 9.

108 Sp, MAXIM MaRTURISITORUL, Ambzgua, 170.
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considerabil, producindu-se o restringere a puterii sale de cunoagtere,
contrard firii: ,Cunoagterea, care in functionalitatea ei conformi naturii
este comuniunea deplind in iubire a cunoscitorului cu cel cunoscut,
devine 1n starea contrard naturii o simpli observatie, adici o concentrare
de informatii despre obiectul cunoscut si o prelucrare rationala a lor.”"
Astfel, prin cidere, omul nu numai ci slibeste in cunoastere, ci si
sariceste in iubire. Intelegerii creatiei ca dar al lui Dumnezeu ii ia locul
o perspectiva patimasa, omul dominat de méndrie §i neascultare privind
la ceea ce poate stipani §i ciutind neincetat satisfacerea nevoilor sale
trupesti, devenite patimi. Noua perspectivi trideazd o viziune deformati
asupra naturii, o viziune corupta de pacat. Omul nu mai cauti sa priveasca
dincolo de realitatea naturali, ci se blocheazi intr-o intelegere a lumii
ca ultimi realitate. Tocmai acest tip de perceptie este izvorul practicii
idolatre, problemi majori in istoria poporului ales, condamnata formal
din momentul primirii poruncilor pe Sinai (Ies 20,2-17).

Legea primiti de Moise se adresa unui popor proaspit iesit din
mediul idolacru egiptean. In timpul sederii lor in Egipt, fii lui Israel
renuntaserd la credinta in Dumnezeul pirintilor, practicind cultul idolatru
care, cu timpul, se inridicinase adinc in congtiinta lor. Mai tarziu, riticind
in pustiul Sinai sau cucerind Canaanul, israelitii au continuat si se inchine
zeilor plismuiti de ména lor, fie in amintirea Egiptului, fie preluand traditii
ale popoarelor canaanite. Pentru a intelege corect prapastia idolatriei in
care cideau nu de putine ori evreii, se impune o reconstituire in paralel a
traditiilor pigane care le-au influentat credinta i triirea.

Cultele idolatre aveau ca obiecte de adorare fie animale, fie plante,
fie corpuri ceresti, sau alte chipuri plismuite de mintea omeneasca. Idolii
astfel cinstiti nu erau decit imagini lipsite de viatd ale lumii vizibile,
neavind nimic de a face cu transcendentul gi, prin aceasta, negau
insdsi ideea religiosului: ,Idolul nu inalgd spiritul la o transcendenta, ci,
dimpotrivd, il inlintuiegte in cele vazute. Idolul este expresia unei atitudini
si conceptii spirituale panteiste, care nu admite o realitate transcendentd
celor imanente si nu triieste raportarea la ea. [...] Idolul e un chip care si-a
pierdut functia de chip al divinitatii, legand spiritul de realitatea imanent3,
ca realitate absolutd, ca Dumnezeu.”!* Dar, prin inchinarea la idoli, omul
nu numai ci trateazd lumea ca ultimi realitate, ci se i injoseste in fata
creatiei al cirei stapan este: ,Se prosterneaza [...] ﬁinge civilizate in faga

1% Panayotis NELLAS, Omul - animal indumnezeit. Perspetive pentru o antropologie
ortodoxa (Sibiu: Deisis, 2002), 185.
10 Dymitru STANILOAE, O teologie a icoanel (Bucure§ti: Anastasia, 2005, 87.



animalelor silbatice, fiinte rationale in fata animalelor, stipani si domni in
fata vietatilor care sunt prin natura lor sclavi.”!!

Acest cultal animalelor era o practici frecventd in Egipt, fiind preluat
si introdus in cultul lui Iahve: agteptandu-1 pe Moise si coboare de pe Sinai
cu tablele Legii, evreii si-au faurit un vitel de aur sub care chip 1l adorau
pe lahve'': Ludndu-i din mdinile lor (cercei), i-a turnat in tipar i a facut din ei
un vitel turnat si [-a cioplit cu dalta. Iar ei au zis: latd, Israele, dumnezeul tiu,
care te-a scos din fara Egiptului! (les 32,4). Regasim acest idol si in cirtile
Regilor, unde se spune ci leroboam, care petrecuse el insusi multd vreme
in Egipt, ar f1 iniltat doi vitei de aur la templele din Dan si Betel, asezate la
cele doud granite ale statului sau: ,$i sfituindu-se, regele a ficut doi vitei
de aur si a zis poporului: Nu trebuie sd vd mai ducefi la Ierusalim; iatd Israele
dumnezeii tdi, care te-au scos din pamantul Egiptului! $i a pus unul in Betel,
iar pe celalalt in Dan” (3Rg 12,28-29). Acest gest al regelui leroboam este
vazut ca un mare pdcat, ce are repercusiuni asupra credingei poporului: lar
in ce priveste pdcatele [ui Ieroboam, fcciorul [ui Nabat, care a dus pe Israel in
ispitd, de la acestea nu s-a depdrtat nici Iehu; nu s-a lepadat de viteii de aur, din
Betel si Dan (4Rg 10,29).

In afara acestor manifestiri zoolatre, au existat momente in istoria
egiptenilor in care Soarele a ocupatlocul central in practicalor religioasa!™.
Dorim si surprindem 1in acest context, nebunia si lipsa de intelepciune a
celor care indumnezeiesc luminitorii, ca manifestare evidenti a viziunii
corupte asupra creatiei. Discursul Sfantului Ioan Hrisostom este sever in
privinta acestora: ,Dar piganii, minunindu-se de soare si admirindu-l,
n-au putut pitrunde lucrurile si n-au liudat pe Creatorul lui, ci s-au
oprit la aceasta stihie i au indumnezeit-o. [...] Poate fi, oare, o fapti mai
prosteascd decit asta, cd neputand cunoaste din fipturi pe Ficitor, si cazi
intr-o riticire atdt de mare, incit sd iei fiptura si zidirea drept Creator?”!*
Si iardsi: ,Catd nebunie nu-i si te pleci in fata frumusetii creaturilor,
sd te opresti la ele §i sa nu-ti ridici privirea mingii la Cel ce le-a adus la
fiingi[...].”""" La popoarele pigane, soarele era considerat sursa de cilduri si

" Joan CHiriLd, Qumran si Mariotis — doud sinteze ascetice — Locuri ale imbogatirii
duhovnicesti (Cluj: Presa Universitard Clujeand, 2000), 59.

"2NEgcorta, Istoria religiei, 100.

113 Se cunoaste tentativa faraonului Akhenatos (Amenofis IV, 1372-1354 i.Hr.) de a
impune un monoteism solar in valea Nilului.” Nikolai Ozorin, Iconografia ortodoxd a
Cincizecimii — izvoarele sale si evolutia schemei iconografice bizantine, trad. Vasile MaNEA
(Cluj-Napoca: Patmos, 2002).

114Gk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 81-2.

15 Sk, Joan Hrisostom, Omilii la Facere, 85.
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sustinatorul vietii universale. Pentru combaterea acestei conceptii, Sfantul
loan invoca referatul celor sase zile ale creatiei, de unde reiese limpede ca
pamantul era ,impodobit” cu vegetatie inainte de a fi creat soarele: ,,...iti
aratd, inainte de crearea soarelui, pamantul acoperit cu de toate, ca si nu
atribui soarelui desivarsirea roadelor, ci Creatorului universului.”*® Cu
toate acestea, soarele constituia obiectul adoririi a numeroase popoare.
In efortul siu de a feri poporul iudeu de adoptarea acestui tip de idolatrie,
Moise legiferase: Privind la cer i vizdnd soarele, luna, stelele si toatd ostirea
cerului, sd nu te la;i amagit ca sa fe inchini lor, nici sd le sluje§ti, pentru ca
Domnul Dumnezeul tiu le-a lisat pentru toate popoarele de sub cer (Deut
4,19). lar cuvintele Sfantului Clement exprimi limpede cat este de grava
aceastd ingelare: ,Unii au fost ingelati de privelistea cerului; dand crezare
numai privirii §i urmarind migcarile stelelor, s-au minunat de stele si le-au
indumnezeit.”"’.

Cu toate eforturile profetului, Sfanta Scriptura confirmi in repetate
randuri practica adorarii luminatorilor in sinul poporului ales: $i au parisit
toate poruncile Domnului Dumnezeului lor si au ficut chipurile turnate
a doi vitei i au agezat Agere si s-au inchinat la toatd ogtirea cerului si au
slujit lui Baal (4Rg 17,16). Din relatarea reformei regelui losia aflim ci
obiceiul era acela de a aduce inchinare luminatorilor in locurile inalte:
A izgonit dupd aceea pe preotii idolilor pe care-i puseserd regii Iudei, ca sd

facd tamdieri pe indlfimi, in cetdile Iudei si in imprejurimile Terusalimului, gi

care tamdiau pe Baal, soarele, luna, stelele i toatd ostirea cerului (4Rg 23,5).
Regisim preciziri in privinta practicilor de adorare a corpurilor ceresti si
in discursul profetic. Astfel, prevestind dirdmarea lerusalimului, leremia
mentioneazi locul in care se aduceau daruri de timaie luminitorilor ceregti
— acoperisul caselor, act prin care aceste case devin necurate: $i casele
lerusalimului si casele regilor lui Iuda vor fi necurate, ca Tofetul, pentru
cd pe acoperisul tuturor caselor s-aduce timéaie intregii ostiri ceresti si se
sdvarsesc turniri in cinstea dumnezeilor striini (Ier 19,13).

Cultul ajunsese sa fie practicat i in lerusalim, dupa cum aflim din
profetia lui leremia: Nu vezi tu ce fac ei prin cetdfile lui Iuda si pe uligele
Lerusalimului? Copiii adund lemne, iar pdrinfii afdtd focul i femeile framanta
aluatul ca sd facd turte pentru zeifa cerului §i s savdrseascd turndri in cinstea
altor dumnezei, ca si Md rineascd pe Mine (ler 7,17-18). Mai mult, evreii
devenisera atit de fascinati de aceastd adorare a corpurilor ceresti, incat

116 Sk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 82.
117 Sr. CLEMENT ALEXANDRINUL, ,,Cuvant citre elini,” in PSB 4 (Bucure§ti: IBMO,
1982), 86.



o introdusesera chiar §i in templu'’. Cartea a patra a Regilor il prezinta
pe Manase, regele din Iuda, ridicand jertfelnic luminitorilor in curiile
templului: El a facut din nou inalfimile pe care le stricase tatal sau lezechia i a
agezat jertfelnicc pentru Baal; a ﬁcut Agere, cum fdcuse si Ahab, regele lui Israel,
si s-a inchinat la toatd ostirea cereascd, slujind acesteia. [...] Si a facut jerifelnice
la toatd ostirea cerului in amandoud curiile templului Domnului (4Rg 21,3,5).
Despre inchinarea idolatrd din templu citim si in cartea lui lezechiel. Ripit
cu duhul din Caldeea in Ierusalim, profetul mirturisegte despre cele vizute
acolo: Apoi m-a dus in curtea cea dinduntru a templului Domnului i iatd la
usa templului Domnului, intre pridvor si jertfelnic, stiteau vreo doudzeci i
cinci de oameni cu spatele spre templul Domnului, iar cu fefele spre rasdrit si
se inchinau spre rasdrit la soare (lez 8,16). Este posibil ca obiceiul inchinirii
spre rasarit sa fie o inﬁuengi egipteand. Mai tarziu, acest tip de rugdciune se
va regisi chiar i in manifestarile religioase ale terapeutilor si esenienilor!®.
Despre cei din urmi, aflim ci rosteau rugdciuni orientati spre rasarit,
oimplorandu-l parci si risard™?. Aceste preciziri se justifici deoarece
demonstreazi transferul anumitor elemente de ordin cultic dintr-o traditie
religioasd in alta, transfer datorat impactului pe care acestea il aveau asupra
triirilor religioase.

Se cunosc §i anumite gesturi care insoteau cultul luminitorilor: Si
mi-a zis Domnul: Vezi, fiul omului? Nu i-a ajuns casei lui Iuda si-si faci
astfel de uriciuni, ca acele pe care le fac acegtia aici, ci au umplut si tara
de necredinti, indoit miniindu-Mai. latd ei apropie ramuri de nirile lor
(Iez 8,17). Deducem din aceste cuvinte ci inchinarea propriu-zisi se ficea
tinand o rimurici in fata nasului, iar privirea se indrepta spre risirit'>!. Tot
in privinta gesturilor care insoteau cultul idolatru, aflim din cartea Iov
despre o altd practicd consideratd a fi un mare picat in fata lui Dumnezeu:
Ori cdnd vedeam soarele in stralucirea lui §i luna inaintdnd cu marefie, a fost
inima mea amagitd in taind §i am dus ew mdna la gurd, ca s-o sarut? Si aceasta
ar fi_fost o mare faradelege, fiindcd ag fi tagaduit pe Dumnezeul cel Preainalt
(Tov 31,26-28).

Consecintele pacatului adorarii corpurilor celeste sunt dintre cele
mai grave: ..oasele regilor lui Iuda si oasele capeteniilor lui, oasele preotilor si

118 Tdolatry,” in The International Standard Bible Encyclopedia. Accesat Aprilie 26, 2007.
www.studylight.org/enc/.

W CuiriLa, Qumran si Mariotis, 114.

2 Josik Fraviu, Istoria razboiului iudeilor impotriva romanilor (Bucuregti: Hasefer,
2004), 159.

2 NEGoita, Istoria religiei, 103.
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proorocilor si oasele locuitorilor Ierusalimului vor fi aruncate din mormintele lor.
Si vor fi aruncate inaintea soarelui si a lunii §i inaintea intregii ostiri ceresti, pe
care ei le-au tubit i cdrora au slujit si pe urma carora au umblat, pe care le-au
cautat si carora s-au inchinat (ler 8,1-2).

Incercand si intelegem mecanismul care conduce de la contemplare
la idolatrie, revenim asupra temei creatiei ca mediu revelational. Ne punem
intrebarea: dacd toate elementele naturii oferd prilej de contemplare a
Ziditorului'®, iar luminatorii cerului, prin maretia lor, sunt poate cei mai
potriviti pentru acest act contemplativ, de ce admirarea lor a dus adeseori
la eroare? Un posibil rispuns ne ofera discursul lui Origen. O perspectivi
gresitd asupra naturii ii poate conferi acesteia insusiri care nu-i sunt
proprii, transformindu-o in obiect de adorare. A acorda naturii statutul
de fiintd insufletitd, cu alte cuvinte, a anula diferenta fundamentali care o
separa radical de fiptura umani, este, poate, cea mai gravi alunecare, care,
dupi spusele Sfantului Clement, il coboard pe om din cer §i-l arunci in
prapastie'*.

In urma unui rationament simplist, care refuzi Scripturii dreptul
de a se exprima uneori prin intermediul figurilor de stil, Origen
ajunge la concluzia ci luminitorii cerului sunt, fird indoiald, insufletiti:
,Credem, agadar, ci aceste constelatii sunt insufletite pentru motivul
ci si despre ele se spune ci au primit porunci de la Dumnezeu, ceea
ce de obicei se intimpli numai cu fiintele cugetitoare si insufletite.
Si intr-adevir li se di o astfel de poruncd, prin proorocul Isaia: Eu
la toatd ostirea cerurilor {i dau poruncd (Is 45,12).”?* Versetul invocat nu
exprima insi altceva decit atotputernicia, stipanirea absolutd a Domnului
asupra intregului univers, precum si legea de fintare a acestor astri,
intemeiatd de autoritatea divini. Perseverind in aceeasi schemi logica,
Origen invocd armonia §i regularitatea cursului luminatorilor: ,La rAndul
lor, daci stelele se miscd intr-o asemenea ordine si regularitate incit in
drumul lor nu se poate ivi niciodati vreo piedici, atunci n-ar fi oare cea

122_Poti aduna si ziua de pretutindeni, cu multd usuringd, multe temeiuri, ca si admiri
pe Creator.” Sk. VasiLe kL Mare, Tdlcuiri la psalmi, 166. $i Sfantul Clement subliniaza
scopul pentru care au fost creati luminitorii, si anume, folosul omului. De aceea, nu
se cuvine si-i divinizim, ci si multumim Ziditorului Care i-a ficut: ,Cele din ceruri
nu sunt lucruri ficute de om, totusi sunt ficute pentru om. Nimeni din voi, dar,
si nu se inchine soarelui, ci si doreasca pe Ficitorul cerului! Nimeni din voi si nu
indumnezeiasci lumea, ci sa caute pe Creatorul lumii!” S. CLEMENT ALEXANDRINUL,
,Cuvant citre elini,” 121.

123 Gr. CLEMENT ALEXANDRINUL, ,,Cuvant citre elini,” 87.

124 ORri1GEN, ,,Omilii la Exod”, 99.



mai mare nebunie si spui ¢i o astfel de ordine si o atit de mare regularitate
si inteleaptd cArmuire ar putea fi executate si implinite de nigte finte
lipsite de ratiune?”'® El aduce in sprijinul teoriei sale un pasaj din cartea
profetului leremia, in care ,luna e numiti chiar zeifa cerului!”'*, precum
si cuvintele lui Iov: ,Or, daci stelele sunt insufletite §i diruite cu puterea
de cugetare atunci fird indoiald ci la ele putem afla atat progres, cit si
regres, cici cele spuse de lov: Nici stelele nu sunt destul de curate pentru
El par a avea tocmai o astfel semnificatie.”?” Scopul acestui demers nu
este de a identifica o conceptie idolatrd in scrierile lui Origen, ci, pur si
simplu, de a indica modul in care o eroare de rationament poate conduce
usor la intelegerea gresitd a lumii vazute si a raportului ei cu Creatorul.
Considerand ci am clarificat aceastd problema a insufletirii/neinsufletirii
creatiei in capitolul anterior, comentind indeosebi psalmul 18'%, nu mai
insistdm aici asupra acestei teme.

Pe langi cultul luminitorilor §i animalelor, numeroase pasaje
scripturistice atestd adorarea de citre evrei a terafimilor, efodului i sarpelui
de arami. In cartea Judecitorilor sunt mengionate primele dou obiecte de
adorare: Stiti voi oare ci in una din casele acestea este un efod, un terafim,
un idol si un chip turnat? (Jud 18,14b). Se pare ci terafimul (Fac 31,19; 1Rg
19,13; Jud 18,5.6.14; Zah 10,2; lez 21,22) era un fel de zeu mic de casi,
pentru cultul personal. Efodul (Jud 8,24-35; 17; 18) era o copie a efodului
marelui preot, care se bucura de un cult aparte. In ce priveste sarpele de
arami, se pare ci evreii isi intemeiasera un cult al sarpelui, dupa momentul
inaltdrii sarpelui in pustie de citre Moise!®.

In cadrul practicdrii acestor culte, identificim o intreagi suitd de
gesturi de adorare a idolilor. Intre ele, multe contravin chiar legii morale
naturale, fiind expresii ale coruperii firii umane. Se cunoaste imoralitatea
care insotea cultului baalilor si astartelor, indeosebi actele de desfranare'®:
Ei zdrobesc in pulbere capul celor sarmani gi caled in picioare pe cei in necazuri.
Feciorul dimpreund cu tatal sau la aceeasi desfrdnata isi afld calea, ca sa

125 ORIGEN, ,,Omilii la Exod,” 99-100.

126 ORr1GEN, ,,Omilii la Exod,” 100.

127 ORIGEN, ,,Omilii la Exod,” 100.

128 Capitolul anterior evidentiazd faptul ci Pirintii citati: Sf. Ioan Hrisostom, Sf.
Maxim Mirturisitorul, Sf. Ioan Damaschin, Sf. Vasile cel Mare, Augustin, Nicodim
Aghioritul si Eftimie Zigabenul, Sf. Grigorie de Nyssa, considerd in unanimitate ci
natura este neinsufletiti.

12 NEcorta, Istoria religiei, 101.

130 International Standard Bible Encyclopedia. Accesat Aprilie 29, 2007. www.studylight.
org/enc/.
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pangdreascd numele Meu cel sfant (Am 2,7). In discursul profetic regisim
ideea legiturii dintre cinstirea idolilor §i desfrinare. Decaderii religioase
ii urmeaza indeaproape deciderea moral, aceasti realitate fiind exprimati
cu severitate'™': ..cd Domnul std la judecatd cu locuitorii pamdntului, cd nu mai
este credin{d, nici iubire, nici cunoagtere de Dumnezeu in (ard. Tofi jurd stramb,
mint, ucid, furd si sunt desfrdna[i; sdvdrsesc fapte silnice, iar sdngele varsat curge
peste sdnge (Os 4,1-3). Profetul subliniazi absurditatea cultului idolatru
care i-a indepartat pe evrei de la credinta parintilor: Poporul Meu intreabd
0 bucatd de lemn i toiagul lui ii vesteste viitorul, ca un duh de desfranare
i-a fdcut sd rdtdceascd §i au savdrsit destrabdldri, departindu-se de Dumnezeul
lor (Os 4,12). Practica idolatra nu potoleste setea spirituala, ci hrinegte
plicerile trupului, neavind un caracter izbavitor'*: Efraim si-a cladit multe
altare — cu gand de pdcat au fost ridicate! Le plac jertfe si ei le aduc, carne vor
si o mdndncd. Domnul nu le binevoieste. Si acum Imi voi aduce aminte de
farddelegile lor si voi pedepsi pdcatele lor (Os 8,11.13).

Se pare ci in cultul inchinat idolilor se desfisurau adevirate orgii.
Vinul sau mustul era nelipsit, avind un rol esential in incitarea patimilor'*:
Pe vegmintele luate zdlog pe langd jertfelnice, se tolanesc si vinul celor napdstuifi
il beau in templul dumnezeului lor. (Am 2, 8); Beau din cupe vin si din pdrga
untdelemnului isi fac miresme pentru uns §i nu le pasd de prabugirea casei lui
losif! (Am 6,6). Uneori, cultului idolatru i se asociaza unele practici magice:
Tiu ai lepadat neamul Tau, casa lui lacov. Ea este plind de vrdjitori si de magi
ca Filistenii si ea face legamdnt cu cei de alt neam (Is 2,6); Si cand vi vor zice:
Intrebati pe cei ce cheami mortii 5i ghicitorii care soptesc si bolborosesc,
sd le raspundeti: Nu se cuvine oare poporului si alerge la Dumnezeul siu?
Si intrebe oare pe morti pentru soarta celor vii? (Is 8,19).

Pervertirea sufleteasca a celui cuprins de sentimente idolatre este
atat de adinci, incat actele sale contravin normelor morale elementare.
Lipsit de lumina credintei, acesta este capabil si aduci jertfe omenesti,
uneori chiar dintre cei dragi, act care demonstreazi o decidere spirituali
profunda: $i au slujit idolilor lor si s-au smintit. Si-au jertfit pe fiii lor
si pe fetele lor idolilor, au virsat singe nevinovat, singele fiilor lor si al
fetelor lor, pe care i-au jertfit idolilor din Canaan i s-a spurcat pimantul
de singe. S-au pangirit de lucrurile lor si s-au desfrinat cu faptele lor
(Ps 105,36-39). In sfarsit, pentru a rezuma multitudinea actelor idolatre

131 Joan CHiriLa, Cartea profetului Osea. Breviarum al gnoseologiei Vechiului Testament
(Cluj-Napoca, Limes, 1999), 76.

132 CuiriLa, Cartea profetului Osea, 75.

133 CuiriLa, Cartea profetului Osea, 149.



mirturisite de cirtile vetero-testamentare, afirmim ci idolii erau cinstiti
prin: sacrificii (Num 22,40; 4Rg 10,24), libatii (Is 57,6; ler 19,13), timaieri
(Ier 48,35), rugiciuni (3Rg 18,26; Is 44,17), cantece si dansuri (leg 32,18-
19; 3Rg 18,26), inchiniri (3Rg 19,18; 4Rg 5,18), sirutiri (3Rg 19,18; Os
13,2), tiiere cu sabia (3Rg 18,28), ardere de prunci (Deut 12,31; 2Par 33,6;
ler 19,4-5; lez 16,21), si numai in anumite locuri: temple (4Rg 5,18),
locuri inalte (Num 22,41; ler 2,20), dumbrivi (les 34,13), sub copaci (Is
57,5; ler 2,20), in case (Jud 17,4-5), pe acoperisul casei (4Rg 23,12), in
locuri ascunse (Is 57,8)'**.

Din multitudinea de mirturii privitoare la aceste practici pagine
pe care le gisim in textele scripturistice, putem discerne cit de grava era
coruperea poporului ales. Cultul idolatru era foarte rispandit intre evrei,
si, cu timpul, devenise aproape o trisiturd definitorie a poporului'®.
Aceasta realitate este reflectatd, printre altele, in multitudinea numelor
proprii compuse cu nume de idoli'. impotriva acestor riticiri se vor
ridica numerosi profeti, incepand cu Moise, in incercarea lor de a restaura
relatia cu Dumnezeul lui Israel cel Izbavitor (Is 45,15). Alituri de invocarea
Legii primite pe Sinai, predica lor contra idolilor se va fundamenta uneori
pe argumentul cosmologic, restabilind astfel o perspectivi mantuitoare
asupra naturii.

2.2. Natura ca argument in lupta impotriva idolilor

Vindecarea vederii corupte, pani la momentul in care omul poate
teologhisi, numai observind oamenii, pidurile si cerurile cu ochi firesc

t'77, nehind tentat de o viziune panteistd asupra lumii, presupune

si cura
un efort sincer de intoarcere a fépturii umane cuprinse de metanoia,
citre Facatorul siu. Atunci, lumea creata isi recapitd transparenta initiala,
deschizind omului calea cunoasterii celei adevarate: ,Lumea intreagi e,
in fiinta ei, §i poate deveni pentru om mediul prin care acesta strivede
transcendenta. Lumea intreagd e, deci, in fiinta ei, simbol. Dar omul
trebuie sa descopere acest caracter de simbol al ei.”"**. Natura se prezinta
astfel ca mediu eclesial, in care actul contemplativ face posibild intalnirea-

revelagie’ a fipturii umane cu Creatorul siu. Intelegem ci aceastd

4 1dolatry,” in Torrey’s New Topical Textbook (Michigan: Grand Rapids, 2000), 228.

135 Kauffmann Konrer si Ludwig Brau, ,Worship, Idol,” in Jewish Encyclopedia.
Accesat Aprilie 27, 2007. www.jewishencyclopedia.com.

13 KoHLER si Brau, ,Idol-Worship,”.

37 Cf. DanuL Gouvavis, Minunile creatiei (Bucuresti: Christiana, 2001), 3.

138 STaNILOAE, O teo[ogie a icoanet, 96.

1% Theodor Damian, Implicatiile spirituale ale teologiei icoanei (Cluj-Napoca:
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vedere duhovniceasci este conditionatd de stapanirea patimilor, lucrare
prin care natura redevine strivezie: ,De fapt, contemplatia simbolici a
celor inteligibile prin cele vizute este stiinta si intelegere duhovniceasca
a celor viazute prin cele nevizute™®. Cici menirea naturii nu este alta
decit aceea de a descoperi omului frumusetea desivarsita a lumii nevizute:
,2Dumnezeu a zidit aceasta lume vizuti, ca un reflex al lumii mai presus de
lume, pentru ca prin contemplarea spirituali a ei si ajungem, ca pe o scard
minunati, la lumea aceea.”*!

In contextul vetero-testamentar, idolatria era patima care
il indeparta radical pe om de acest tip de contemplare. Am vazut in
capitolul anterior ce pripastie adincd crea aceasta intre Dumnezeu
si poporul ales. Era nu numai o negare a credintei lor in Creator si a
aliantei incheiate cu patriarhii Avraam, Isaac si lacov, ci o incilcare a
minimei morale. Corupt mai intii la nivelul practicii cultice, pentru
ca apoi si fie pitruns de virusul idolatriei in chiar adincul fiintei sale,
poporul se indepartase de lahve si alerga dupa dumnezei striini. Ne
spune psalmistul: Inmulgitu-s-au slibiciunile celor ce aleargi dupa ali
dumnezei (Ps 15,4). In acest context de pervertire morali si spiricuali,
lucrarea Domnului s-a infiptuit mai ales prin lupta profetilor, a ciror
predicd poate fi rezumatd in porunca: Sd nu ai alfi dumnezei afard de
Mine! De aceea idolatria, ca de altfel, tot ce aduce atingere suveranititii
divine, era condamnati cu severitate de citre acestia'*. Un argument
esential in predica lor va fi natura, prin transparenta cireia Dumnezeu
Se descoperi ca singurul Ciruia I se cuvine adorare, aga cum insu§i va
legifera in porunca a doua a Decalogului: Sd nu-{i faci chip cioplit si nici
unfel de asemdnare a nici unui lucru din cdte sunt in cer, sus, si din cdte sunt
pe pamant, jos, si din cate sunt in apele de sub pamdnt! S nu te inchini lor,
nici sd le sluje§ti, cd Eu, Domnul Dumnezeul tiu, sunt un Dumnezeu zelos
(Ieg 20,4-5).

Dar, inainte de a ne apleca asupra polemicii contra idolilor,
considerdam util studiului nostru o clarifiicare a obiectului celei de-a
doua porunci. Agadar, vedem ca Vechiul Testament, interzicind idolul

si orice asemanare'®, admite simbolul ca reprezentare de tip profetic, ca

Eikon, 2003), 124.

140Sr. MAXIM MARTURISITORUL, Mistagogia, 9.

14 Sk. GRIGORIE PaLama, Homiliae 3, in PG 151,332C-333C — STANILOAE, O feologie
a icoanei, 97.

12 Cf. Jacos, Théologie de I’Ancien Testament, 198.

43 Discursul lui Origen ne ofera o perspectivd interesantd asupra poruncii a doua a
Decalogului: ,A face idol este un lucru, iar a face asemdnare este un aleul. [...] Eu astfel



imagine ce inlesne§te comunicarea fipturii umane cu lumea nevizuta: ,,in
vreme ce idolul fixeaza spiritul inchinitorului la lumea creatd, simbolul
serveste la iniltarea mingii omenesti dincolo de el, la o contemplare si
inchinare spirituald a lui Dumnezeu.”'* Interzicerea folosirii imaginii
avea doud dimensiuni: in sens negativ, impiedica poporul ales sa adore
fiptura, cinstindu-o in locul Creatorului'®, iar in sens pozitiv, se
datora faptului ¢i ,natura umani §i, impreuni cu ea, intreaga creatie
nu pot constitui o imagine sacrd, fiindcd prin pacatul lui Adam ele sunt
despartite de Creator. Prin aceasta, chipul lui Dumnezeu este intunecat
in om. In aceasti stare de separare, imaginea nu mai are legituré cu
creatorul; ea exprimi o falsd realitate, devenind idol.”'*. Totusi, doud
pasaje scripturistice par s limiteze interdictia la reprezentarea idolilor:
Sd nu vd facefi dumnezei de argint si nici dumnezei de aur sd nu vd facefi
(Ies 20,23); Blestemat sd fie cel ce va face idol cioplit sau turnat, lucru de
mdnd de megter i urdciune inaintea Domnului si-l va pune la loc tainic!
(Deut 27,15). Mai mult, unele reprezentiri figurative nu numai ci nu
sunt oprite, ci sunt uneori chiar poruncite, precum sarpele de arama: lar
Domnul a zis citre Moise: Fi-{i un sarpe de arama si-l pune pe un stdlp; si
de va mugca sarpele pe vreun om, tot cel mugcat care se va uita la el va trdi.
(Num 21,8) sau heruvimii de pe chivot: Apoi sd faci doi heruvimi de aur
[...] (Tes 25,18). Tentatia sesizirii unei contradictii intre aceste porunci
este inlituratd de discursul apologetic al Sfantului Teodor Studitul care,
comentand poruncile din Pentateuh referitoare la interzicerea idolilor
si incurajarea imaginii simbolice, afirmi: ,...negatia priveste faptul de
a asemina Dumnezeirea cu oricare din cele ce tin intr-un fel sau altul
de creaturi: soare, luna, astre sau orice altceva dupa care se plismuiegte
chipul idolilor (Deut 4,19), iar afirmatia se referi la faptul cd prin unele

cred ci trebuie inteles: daci, spre exemplu, cineva a ficut, in orice metal, aur, argint,
lemn sau piatri, infitisarea vreunui patruped, a vreunui sarpe sau vreunei pisiri, si
a statornicit-o spre adorare, a ficut nu un idol, ci o aseminare [...]. Idol insd a ficut
cel care, dupd cum spune Apostolul ci idolul nu este nimic, a ficut ceea ce nu existi.
Insi ce este ceea ce nu existd? Imaginea pe care ochiul nu o vede, ci si-o plismuieste
spiritul. Spre exemplu, daci cineva figureazi, deasupra midularelor omenesti, un cap
de caine sau de berbec, sau, iardsi, plismuieste doui fete intr-o singurd figura de om,
sau adaugd unui bust de om pirtile posterioare ale unui cal sau pegte. Cine face acestea,
si cele similare lor, face idol, nu aseminare.” ORIGEN, Omilii si adnotdiri la Exod (lasi:
Polirom, 2006), 247.

14 StaniLoat, O feologie a icoanei, 86.

145 GABRIEL ALEXE, Imaginea in Vechiul Testament. Accesat Aprilie 26, 2007. www.
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146 EGON SENDLER, Icoana — chipul Nevazutului. Elemente de teologie, esteticd si tehnicd 51
(Bucuresti: Sophia, 2005), 12. 7
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intipdriri §i chipuri modelate Israel este condus in mod simbolic, pe cit
era cu putintd, spre contemplatia si adoratia unicului Dumnezeu.”¥

Pe aceasti cale inspre cunoasterea si slujirea adeviratului
Dumnezeu, profetii au un rol major in indrumarea poporului. Aceastd
posturd se datoreazd mai ales faptului ci, prin alegerea lor de citre Iahve
in vederea misiunii, profetii au o relatie speciali cu El, relatie pe care
Vechiul Testament o identifici drept cunoagterea lui Dumnezen'*. Aceastd
cunoagtere este telosul comun intregului popor indepirtat temporar de
credinta in Dumnezeul parintilor.

In discursul profetic, un motiv recuremt este cel al ploii, ca semn
al atotputerniciei divine care covargeste de departe neputinta idolilor
lipsiti de suflare: Sunt oare printre dumnezeii deserti ai neamurilor datdtori
de ploaie? Sau poate oare cerul singur sd verse apa? Au nu esti Ti, Doamne
Dumnezeule, Cel ce dai ploaie? In Tine ndaddjduim, ci Tu faci toate! (ler
14,21). Prin gura profetului, Domnul Insusi Se arati Creatorul si Stipanul
ei absolut, singurul care ii poate porunci: Picurafi roud de sus, voi ceruri, si
norii s reverse in ploaie dreptatea! Pamantul sd se deschidd si sd odrdsleascd
mdntuirea i dreptatea sd dea mladite laolalta: Eu, Domnul, am zidit toate
acestea! (Is 45,8). De aceea, dupi indemnul profetului Zaharia, se cuvine
ca numai Lui si [ se ceard revirsarea acestei binefaceri pe pimant: Cerefi de
la Domnul ploaie la vreme, ploaie timpurie si tarzie! Domnul scoate fulgerele gi
trimite ploaie (Zah 10,1).

De cele mai multe ori, ploaia este perceputi ca binecuvéntare a
lui Tahve peste poporul Sau: Voi darui lor si imprejurimilor muntelui Meu
binecuvdntare si ploaie le voi trimite la vreme; ploi de binecuvdntare vor fi acestea
(Iez 34,26). Aceastd perspectiva asupra ploii se datoreazi in principal
faptului ci ea este indispensabild bunului mers al agriculturii, de care
depinde insisi viata omului: Si El iti va da ploaie pentru seminitura ta pe
care vei fi seminat-a pe pimant si painea pe care o va rodi pimantul va fi
gustoasa si hranitoare. Turmele tale vor pagte in ziua aceea pe pajisti intinse
(Is 30,23). Dumnezeu Insusi figiduieste ploaia atit de necesari roadelor
pamantului ca rasplata a implinirii poruncilor: De vefi umbla dupa legile
Mele si de vefi pazi si plini poruncile Mele, vi voi da ploaie la timp, pamdntul
si pomii isi vor da roadele lor (Lev 26,3-4). Este limpede ci implinitorul
poruncilor va fi favorizat in comparatie cu celelalte popoare: Domnul ifi va
deschide comoara Sa cea bund, cerul, ca sd dea ploaie pdmdntului tau la vreme

47 Sk. TEODOR STUDITUL, lisus Hristos, Prototip al icoanei Sale (Alba-lulia: Deisis,
1994), 5.
4 Jacos, Théologie de ’Ancien Testament, 195.



si ca sd binecuvdnteze toate lucrurile mdinilor tale; i vei da imprumut multor
popoare, iar tu nu vei [ua imprumut; vei domni peste multe popoare, iar acelea
nu vor domni peste tine (Deut 28,12).

In pofida realei stipaniri a lui lahve asupra fenomenelor naturale
de care depinde existenta lor, evreii nu I-au acordat intotdeauna Acestuia
cinstea cuvenitd, mergind dupd dumnezei striini §i nerecunoscindu-L
ca sursi a tuturor binecuvantirilor'®’, a ploii inclusiv: ,Razvrititu-s-au
si s-au dus si n-au zis in inima lor: Sd ne temem de Domnul Dumnezeul
nostru, Care ne dd la vreme ploaie timpurie si tdrzie si ne pdstreazd saptamdnile
hotdrdte ale culesului (ler 5,24). Din spusele profetului Zaharia intelegem ci
venirea ploii este conditionatd de inchinarea la Dumnezeul Cel adevirat:
Iar cele din neamurile pdmdntului care nu se vor sui sd se inchine in Ierusalim,
Impdratului, Domnul Savaot, nu vor avea parte de ploaie (Zah 14,17). Astfel,
in cazul indepartirii de la adevirata credintd, pedeapsa lui Iahve se poate
manifesta prin absenta ploii, fapt relatat adeseori nu numai in scrierile
profetice, ci in intreg corpusul vetero-testamentar. Poporul evreu este
avertizat in acest sens: ,Pdziti-va s nu se mandreasci inima voastrd si s3 nu
va abateti, nici s3 va apucati s slujiti altor dumnezei si s3 va inchinati lor.
Ci atunci se va aprinde mania Domnului asupra voastrd, va inchide cerul gi
nu va fi ploaie si pimantul nu-si va da roadele sale; iar voi veti pieri curind
de pe pimantul cel bun pe care Domnul vi-1 di.” (Deut 11,16-17). Sau
iardsi: ,V-am lipsit de ploaie cu trei luni mai inainte de seceris; i peste o
cetate am revirsat ploaia, iar peste alta nu; peste un tinut a plouat, iar in cel
care n-a plouat, s-a uscat holda.” (Am 4,7). O perspectivi corecti asupra
episoadelor de acest gen este cea care intelege din ele purtarea de grija a lui
Dumnezeu pentru méntuirea fipturii Sale. In acest sens talcuieste Sfantul
Vasile cel Mare cuvintele profetului: ,Si cunoastem, dar, ¢ Dumnezeu
ne trimite aceste nenorociri, pentru ci ne-am indepirtat de El §i ne-am
lenevit; nu cauti si ne zdrobeasci, ci Se silegte s ne indrepte, aga cum fac
parintii cu copiii lor neascultitori: se ménie §i se supard pe copii, nu casi le
facid riu, ci ca si-i abati de la copilriile si pacatele tineretii spre o purtare
buna.”. Cea mai cunoscuti perioada de seceta abatuti asupra poporului
ales este cea anuntatd de profetul Ilie regelui Ahab'! care, urmand sotiei
sale Izabela, cazuse in pacatul idolatriei: ,Atunci Ilie Tesviteanul, prooroc

4 Edwin M. Yamauchi, Ancient Ecologies and the Biblical Perspective, Journal of
the American Scientific Afhliation 32.4 (1980). Accesat Aprilie 21, 2007. http:/
www.theologicalstudies.org.uk/ecology.php, 15.

150 Sp. VasiLe ceL Mare, Talcuiri la psalmi, 423.

5tYamaucHi, Ancient Ecologies and the Biblical Perspective, 17.
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din Tesba Galaadului, a zis citre Ahab: Viu este Domnul Dumnezeul lui
Israel, inaintea Caruia slujesc eu; in acesti ani nu va fi nici roud, nici ploaie decdt
numai cdnd voi zice en!” (3Rg 17,1). Incetarea secetei era conditionati si in
acest caz de intoarcerea la Dumnezeul Cel adevirat.

Daci lipsa ploii poate cdpita un caracter catastrofal, la fel si trimiterea
ei din cer. Prima marturie scripturistici a ploii trimise ca pedeapsi a
lui Dumnezeu pe pimint o constituie chiar episodul potopului, cind
Dumnezeu vesteste pierderea tuturor fipturilor pentru picatele lor: ,,Cici
peste sapte zile Eu voi vdrsa ploaie pe pamdnt, patruzeci de zile si patruzeci
de nopi si am si pierd de pe fata pimantului toate fipturile cite am ficut.”
(Fac 7,4). Sfantul Ioan Hrisostom sesizeazi o dimensiune pedagogici a
acestor cuvinte: ,Ce ? Nu-i era cu putingd lui Dumnezeu, daci voia, sa
aduci toatd ploaia intr-o singura zi ? Dar pentru ce vorbesc eu de o singura
zi ? intr-o clipitd ! Dar anume a ficut asta, ca si le mireasci frica si si le
dea in acelasi timp i prilej ca micar acum, cind primejdia batea la usa, s
scape de pedeapsi.” Dar episoadele in care ploaia este folositd cu scop
punitiv abunda in scrierile vetero-testamentare. Pedepsirea proorocilor
mincinosi care stirnesc mania divini este un exemplu elocvent: ,De aceea
asa zice Domnul Dumnezeu: latd, Eu, in mdnia Mea, voi slobozi fur[und
mare, ploaie potopitoare voi vdrsa in urgia Mea si in mdnia Mea va cidea
grindind pustiitoare.” (lez 13,13) Profetul Samuel cere Domnului sa trimita
ploaia asupra poporului pentru ca acesta si inteleaga amploarea pacatului
sdu: ,Nu e acum oare secerigul graului? Dar eu voi striga citre Domnul si El
va trimite trasnet si ploaie si vefi afla si vefi vedea cdt de mare este picatul pe
care [-afi facut voi inaintea ochilor Domnului, cind afi cerut rege. $i a strigat
Samuel citre Domnul i a trimis Domnul tunete si ploaie in ziua aceea;
si teama de Domnul si de Samuel a cuprins tot poporul.” (1Rg 12,17-18).

Pasajele scripturistice invocate mirturisesc stipanirea lui Dumnezeu
asupra ploii ca fenomen ce determini buna desfasurare alucririlor agricole,
de care omul este dependent. Revenirea in repetate rinduri asupra acestei
idei este o necesitate, in contextul in care evreii alunecaserd de multe ori
in pacatul adoririi fenomenelor §i elementelor naturii: ,Ci au socotit ci
sunt dumnezei cArmuitori ai lumii sau focul, sau vantul, sau arcul cel iute,
sau mersul stelelor, sau apa nivalnicd, sau luminatorii cerului. Ei, care,
desfitati de frumusetea acestora, le-au luat drept dumnezei, s3 stie acum
cu cit este Stipanul mai presus decit acestea, ci El, Cel Care Insusi este
incepatorul frumusetii, este ficitorul lor.” (Sol 13,2-3).

152Gk Joan HrisosToM, ,,Omilii la Facere,” 298.



Dar ploaia este numai unul din elementele naturii, iar discursul
vetero-testamentar insistd indelung asupra faptului ¢ Dumnezeu este
Stapanul absolut al cerului si al piméntului in intregul lor. Aceastd
insistentd este menitd si fereasci poporul de divinizarea oricirui element
natural. De aceea, este greu de ingeles ciderea celor idolatri care, mostenind
Legea inca din timpul lui Moise i ficAnd parte din poporul ales al lui
Dumnezeu, lsau toatd mogtenirea revelatd deoparte si participau la cultul
fertilitatii, aservindu-se in acest fel fortelor naturii.'. Sfintul Clement
isi marturiseste nedumerirea in aceastd problema; ,Nu stiu cum se face,
ca unii oameni rataciti, uitdindu-se la frumusegea artistica a creatiei, au
ajuns de se inchind nu lui Dumnezeu, ci soarelui i lunii §i corului de
stele, socotindu-i nebunegte pe acesti astri dumnezei, cind ei nu sunt
decit organe ale timpului.”**. Din contrd, recunoasterea lui Dumnezeu
ca Stapanul universului aduce cu sine o anumitd detagare fatd de aceste
forte ale naturii care, din perspectiva celui credincios, sunt create prin
cuvintul lui Dumnezeu si se supun Lui cu desivargire'™. Exprimarea
lui Tov evidentiaza tocmai suprematia divind asupra tuturor elementelor
naturii, aducind prin aceasta un argument in plus impotriva cinstirii
idolatre: ,Dumnezeu nu este El oare mai presus de ceruri? Priveste in sus
spre stele cat de sus sunt ele!” (Iov 22,12). Suprematia Domnului se reflecta
si in neschimbabilitatea Sa in raport cu natura: ,Ridicati la ceruri ochii
vostri si priviti jos paimantul; cerurile vor trece ca un fum si piméntul ca
0 haini se va invechi; locuitorii vor muri ca mustele, mantuirea Mea va
diinui in veac i in veac si dreptatea Mea nu va avea sfarsit.”(Is 51,6).

In aceasti polemicd contra idolilor, o multitudine de texte 1l
identifici pe lahve ca Ziditor al cerului §i al piméntului: ,Asadar si ziceti
neamurilor: Dumnezeti, care n-au facut cerul si pamdntul, vor pieri de pe
pimant si de sub ceruri; lar Domnul a facut cerul cu puterea Sa, a intirit
lumea cu intelepciunea Sa i cu priceperea Sa a intins cerurile.” (Ier 10,11-
13). Dumnezeul lui Israel este recunoscut si identificat prin lucrarea sa
creatoare: ,Doamne Savaot, Dumnezeul lui Israel, Care stai pe heruvimi,
numai Tu singur esti Dumnezeu al tuturor regatelor de pe piméant. Ti ai
facut cerul si pamantul.” (Is 37,16). ,O, Doamne Dumnezeule, Ti ai ficut
cerul si pamdntul cu puterea Ta cea mare si cu brat inalt si pentru Tine

153 Lucien LEGRAND, ,Réflexion I’écoute du Seigneur a travers les religions. Un
éclairage biblique,” Ref. Missions Etrangéres de Paris 304 (1995). Accesat Mai 03,
2007. htep://www.sedos.org/french/lucien.hem.

154 S, CLEMENT ALEXANDRINUL, ,,Cuvant citre elini,” 121.

155 LEGRAND, ,Réflexion I"écoute du Seigneur”.
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nimic nu este cu neputingi!” (ler 32,17). Isaia indeamni poporul idolatru
la contemplarea cerului §i a universului in integralitatea sa pentru a
recunoagte pe Cel ce le-a zidit: ,Ridicafi ochii in sus si priviti: Cine le-a zidit
pe toate acestea? — Cel ce scoate ostirea lor cu numir si pe toate pe nume
le cheami! Celui Atotputernic si cu mare vartute nici una nu-I scapd! (Is
40,26). ingelepciunea Creatorului se videste in toate lucrurile Sale, un
minunat exemplu fiind marea, pe care El nu a inconjurat-o, ,nici cu lemn,
nici cu piatrd §i nici cu munti, pentru ca si nu crezi c¢a buna rinduiala se
datoreaza acestora. De aceea si Dumnezeu, certind pe iudei, spunea: Au
doar nu vd temefi de Mine, zice Domnul, si nu tremurafi inaintea Mea? Eu am
pus nisipul hotar imprejurul mdrii §i hotar vesnic, peste care nu se va trece. Desi
valurile ei se infurie, nu pot sa-I biruiasca si, degi ele se aruncd, nu pot sa-1 treacd
(Ier 5,22)”%. Marturii similare regisim in cartea Psalmilor, care abundi
in pasaje ce exprima aceasta credingd: ,,Ca toti dumnezeii neamurilor sunt
idoli; iar Domnul cerurile a facut.” (Ps 95,5)'; Cel ce a ficut cerul si pamdntul,
marea §i toate cele din ele (Ps 145,6); Cel ce intinzi cerul ca un cort; Cel ce
acoperi cu ape cele mai de deasupra ale lui (Ps 103,3); Cel ce a ficut cerul cu
pricepere (Ps 135,5); Ajutorul nostru este in numele Domnului, Cel ce a ficut
cerul si pamantul (Ps 123,8).

Dar Dumnezeu nu numai ci a ficut cerul §i pimantul, ci este
si Stapan al lor: latd, al Domnului Dumnezeului tau este cerul si cerurile
cerurilor, pamantul si toate cele de pe el. (Deut 10,14). Cerul cerului este
al Domnului, iar pimantul l-a dat fiilor ocamenilor (Ps 113,24). In
rugiciunea sa citre Dumnezeu pentru izbinda asupra vrijmasilor, Iudita
se adreseazd Domnului cu urmitoarele cuvinte: Dumnezeule al parintelui
meu i Dumnezeul mogtenirii lui Israel, Stapanul cerului i al pamdntului,
Ziditorul apelor, fmpdm[ul intregii fapturii, ascultd rugdciunea mea. (ludita
9,12). In aceasti calitate de Stapanitor absolut, natura intreagd I se supune:
Latd cerul i cerul cerului lui Dumnezeu, oceanul si pamdntul se cutremurd cand
Domnul le cerceteazd (Sir 16,19). Mai mult, discursul vetero-testamentar
Il prezinti pe Dumnezeu ca locuind in ceruri: 1l va auzi pe dansul din
cerul cel sfant al Lui (Ps 19,7). Si iardsi: Dar Dumnezeul nostru este in
cer; in cer si pe pamant toate cdte a voit a ficur (Ps 113,11). Rugiciunea
arhiereului Simon reia aceastd idee a cerului ca locas al silagluirii divine:
Ci locagul Tiu este cerul cerului, la care oamenii nu se pot apropia (3Mac
2,13). Prin medierea profecului, Dumnezeu Insusi dezviluie omului

156 SE. JoaN Hrisostom, Omilia a I1X-a cdtre Antiohieni, 4.
157 Sfantul Clement amintegte acest verset in sprijinul condamnirii actelor de tip
idolatru. ,Cuvant citre elini,” 121.



locul slavei Sale: Aga zice Domnul: Cerul este scaunul Meu si pamdntul
agternut picioarelor Mele! (Is 66,1).

Dar nu numai cerul si pimantul, sau diversele fenomene ale naturii
sunt argumente solide in defavoarea cinstirii idolilor, ci si animalele. Omul,
agezat de Dumnezeu stipin peste acestea, s-a asemdnat lor, necinstind
rangul siu inalt de fipturd ,cinstitd cu ratiune”, cici ne spune Sfintul Ioan
Guri de Aur: ,Intr-adevir, oameni cinstiti cu ratiunea, oameni care au
primit de la Creator un rang atat de inalt, care sint mai de pret decit toate
fapturile cele vizute, ei bine acegtia au coborat la atita lipsd de judecatd
cd s-au inchinat céinilor, maimutelor, crocodililor si la alte animale
si mai necinstite decit acestea. Dar pentru ce vorbesc eu de animalele
necuvantitoare ? Multi dintre ei au cizut in atita nebunie i nesimtire, cd
s-au inchinat si la ceapi si la alte buruieni mai de nimic. De aceea profetul,
aritindu-le pe acestea, spunea: S-au aldturat dobitoacelor celor fard de minte
si s-au asemanat lor (Ps 48,21).”'%. Animalele lipsite de ratiune (discursiva),
prin ascultarea lor, pot fi un reprog viu adresat unui popor pervertit'*, atit
de ugor alunecat pe panta idolatriei. Supunerea acestora este mirturisita
de profetul Isaia: Boul isi cunoagte stapdnul si asinul ieslea domnului siu, dar
Israel nu Md cunoagte; poporul Meu nu Md pricepe (Is 1,3). Chiar si fiarele
silbatice agteapta de la Dumnezeu hrana lor, demonstrind inci o data
(dacd mai era necesar) cunoasterea Stipanului lor: Puii leilor mugesc ca sd
apuce §i sd ceard de la Dumnezeu mancarea lor (Ps 103,22). Insi, in timp ce
toate animalele se supun legilor Dumnezeului Celui Atotputernic, Israel
persevereaza in necredintd: Pdnd i barza isi stie vremea sa hotdrdtd sub cer;
st turturica §i randunica i cocorul iau aminte la timpul cnd trebuie s vind; iar
poporul Meu nu cunoagie hotdrdrea Domnului (ler 8,7-8a).

Pasajele invocate in acest capitol se integreaza intr-un amplu proces
de indepirtare a idolatriei din congtiinta poporului, precum si de restaurare
a viziunii corupte asupra naturii. Ingelegem ci temeiurile adoririi celei
adevirate pot fi identificate §i numai contempland natura inconjuritoare,
care ni-L dezviluie pe Dumnezeu ca §i Creator §i Proniator atotputernic.
Astfel, in calea pe care omul o parcurge inspre adevirata cunoagtere a
lui Dumnezeu, el experiaza purtarea de grija iubitoare si mantuitoare a
Domnului, iar restabilirea unei perspective obiective asupra naturii ii va
dezvilui starea fireascd a creatiei, cea eclesiald, a prezentei lui Dumnezeu
in ea. In vederea refacerii acesteia trebuie si se inscrie fiptuirea sa.

158 Sr. JoaN HrisosToM, ,,Omilii la Facere,” 95.
1 DUBARLE, La Manifestation naturelle, 39.
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3. INTERVENTIE MINUNATA SAU FIRESC AL CREATIEI?

Toate cdtre Tine agteaptd ca sd le dai lor
hrand la bund vreme. (Ps 103, 28)

Demersul gnostic al fipturii prin contemplarea naturii create nu
poate ignora dimensiunea proniatoare a lucririi divine. Daci in capitolele
anterioare deschideam o perspectivi contemplativd asupra naturii,
prin a cirei frumusete §i miretie si fie cunoscut Creatorul ei, precum
si citeva din atributele Sale, pentru care I se cuvine slava, capitolul de
fatd propune o abordare noui. Aceasta vizeazi un alt tip de observare a
naturii, care si inteleagd din urmarirea ritmului si a desavarsitei randuieli
a vietii, cd lumea intreagi se afli continuu sub ochiul vigilent si proniator
190, cici, dupi spusele Sfantului Ioan Damaschin, nu

numai creatia, ci §i conservarea si guvernarea lumii vestesc miretia firii
161

al lui Dumnezeu

dumnezeiesti'®'. lar aceastd guvernare atotputernicd nu se videste numai
in buna orinduire a vietii din univers, ci, in egald misuri, in interventia
miraculoasi divind in planul istoriei, de vreme ce pronia este ,fird inceput

si fard sfarsit, se desfisoari liber peste toate si le inviluie pe toate.”'®2

3.1. Purtarea de grija a lui Dumnezeu fati de natura

In viziunea Piarintilor Bisericii, providenta este purtarea de grija
pe care Dumnezeu o manifesti neintrerupt fati de intreaga creatie,
fagd de toate existentele!'’: ,Pronia domneste peste toate si prea dreaptd
imparte in toate fiintele cele ce li se cuvin...”'*, este grija lui Dumnezeu
indreptatd spre lucruri.'® Ea descoperd un raport de dependenti'® a

10 ComaN, Probleme de filosofie, 38.

16t _Dumnezeu insi nu ne-a lisat in completa nestiinti, deoarece cunostinta existentei
lui Dumnezeu este insimantati de El in chip firesc in toti oamenii. Pe lingi aceasta,
insdsi creatia, conservarea si guvernarea acesteia vestesc miretia firii dumnezeiesti.”,
Sk. loaN DamascHIN, Dogmatica, 10.

192 Sk, DIONISIE AREOPAGITUL, Epistolele, 84.

163 Sk. loan DamascHIN, Dogmatica, 76.

1% Sk. DioNIsIE AREOPAGITUL, Epistolele, 70.

165 Sp. MaxiM MARTURISITORUL, Ambigua, 179.

166 Acest raport sti la baza oricirei atitudini religioase. Cf. James ORrRr, Christian View
of God and the World (Michigan: Grand Rapids), 87. Accesat Mai 10, 2007. www.ccel.
org/ccel/orr/view.html.



existen;elor create fa;é de Dumnezeu, Care asigura continuitatea ﬁin;irii
lor. Prin lucrarea proniatoare, universul nu numai ci este pastrat in forma
sa originard, ci este si sustinut in desfisurarea activititii potrivit legilor
sale specifice. In sfarsit, ,pronia este voia lui Dumnezeu prin care toate
lucrurile ii primesc calduzirea ce li se potriveste.”'” Altfel spus, providenta
este lucrarea prin care Dumnezeu indrumi natura in intregul ei spre
implinirea telosului cuprins din veci in planul Siu, indumnezeirea!s®:
JIntr-adevir, nu este El oare Acela care, in bunitatea Sa negriitd si mai
presus de minte, face ca fipturile si existe? Oare nu El, aducind toate la
fiinta, voieste ca ele si triiasci totdeauna asemenea Lui si sd participe la
comuniunea cu El, atit cit este cu putinta fiecireia?”1®

Se pot distinge trei niveluri ale universului creat in raport cu
providenta: intai, universul lipsit de viatd, care este conservat §i guvernat
de Dumnezeu conform unor principii uniforme numite conventional legi
ale naturii; apoi, creaturile vii, incluzind plantele §i animalele, pe care le
sustine in viatd; si, in sfﬁr§it, ﬁinga cugetatoare, omul, de care Dumnezeu
are grija prin intermediul unei relatii de impreuna-lucrare'”. Nu ne vom
ocupa aici decit de primele doud niveluri ale lumii create, omul apirand
doar 1n postura de observator/cititor al celor ce se petrec in acestea.

Providenta urmeazi in chip firesc credintei in lucrarea creatoare
divini'”!, care, in sens restrans, este limitat la cele sase zile (Fac 1,1-31),
iar in sens larg, se continua in tot decursul existentei lumii'” Prelungirea
actului creator in istorie este limpede exprimati de cuvintele Sfantului
Vasile cel Mare care, comentand una din poruncile referatului celor dintai
zile, afirmi continuitatea puterii acesteia pani la sfarsitul veacurilor: Sd
scoatd pamdantul suflet viu de dobitoace, de fiare si de tdrdtoare (Fac 1,24).
Gandeste-te la cuvintele lui Dumnezeu, care strabat creatia! Au inceput
de atunci, de la facerea lumii, si lucreazi ¢i acum §i merg mai departe pani
la sfargitul lumii.””® El reia intr-un alt pasaj: ,Gandeste-te ci glasul lui
Dumnezeu, prin natura lui, are putere creatoare $i ca porunca, dati atunci

167 Sp. MaxiM MARTURISITORUL, Ambigua, 179.

168 STANILOAE, Dogmatica, 337.

16 Se. DIONISIE AREOPAGITUL, Epistolele, 64-5.

170 Am preluat aceastd propunere de impartire din ISBE, art. ,Providence,” 3.

171 Bernard MERCIER, La Providence divine ou Que fait Dieu?. Accesat Mai 14, 2007.
www.perso.orange.fr/famille.delaye/Theologie/providence.html.

172 Unii teologi denumesc purtarea de griji a lui Dumnezeu fati de univers ,creatie
continud”, considerind ci de lucrarea lui Dumnezeu depinde in mod direct
continuitatea existentei naturii, v. ISBE, art. ,Providence,” 2.

173 Sk. VaSILE CEL MARE, Tilcuiri la psalmi, 171.
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zidirii, a aritat celor zidite de Creator calea pe care trebuia si o urmeze in
viitor. Ziua §i noaptea au fost create in acelasi timp; si de atunci pAni acum
ele urmeazi una dupa alta i nu inceteaza sa impartd timpul in mod egal.”7

Pirintele Staniloae recunoagte dimensiunea creatoare a providentei:
,Conducerea lumii inainte, ca operi a providentei ce se face cu colaborarea
lumii, nu se poate desparti total nici de o anumitd lucrare creatoare,
progresiva a lui Dumnezeu, desi aceasta se deosebeste de creatia propriu-
zisi, intrucit se foloseste de fundamentul pus prin creagie.””. In acest
context, nu se poate nega nici o anumita dimensiune creatoare a perpetudrii
speciilor prin aparitia noilor generatii. Shntii Parinti considera ¢i porunca
dintai dati creaturilor,porunca in urma cireia ele au fost aduse la existenta,
le-a conferit acestora si puterea de a da nagtere unor noi ipostasuri ale
aceleasi specii. In cazul plantelor, aceasti putere este localizati in siminga
din care va risiri noul ipostas: ,,Sd rdsard pamdntul iarbd verde, care sd semene
samdnyd dupd fel. Deci decat orice altd spusi este mai adevaratd spusa
aceasta: sau este saimanta in plante, sau au in ele o putere seminald. Acest
lucru vrea si-1 spuna Scriptura prin cuvintele: dupd fel. Coltisorul trestiei
nu odrasleste maslinul, ci din trestie iese altd trestie, iar din seminte risar
plante inrudite cu semintele aruncate in pamant. S$i astfel, ceea ce a iesit
din pamant la cea dintai nagtere a plantei, aceea se pastreaza si pAna acum,
far prin rasirirea in continuare se pastreaza felul.”'’°

Cel aflat in cautarea lui Dumnezeu poate citi incd din aceastd porunci
o manifestare a purtirii de grijd. Prin puterea seminald pe care Dumnezeu o
daruiegte hecidrei creaturi, El asigura speciei ddinuirea pimanteasci. Faptul
ca specia nu suferi vreo alterare in timp, ci, prin aparitia neintrerupta a
altor si altor ipostasuri, este mereu noua, reveleazd actualitatea poruncii, care
pdnd acum lucreazad: ,...existentele, miscate de o singurd porunci, strabat
in chip egal creatia, supusi nasterii §i pieirii, §i pastreazd pana la sfirsit
continuarea spetelor, prin asemdnarea celor ce alcituiesc speta. Din cal se
nagte un cal, din leu un leu, din vultur un vultur i fiecare din vietuitoare
isi pastreazd speta prin continui nagteri pana la sfarsitul lumii. Timpul nu
stricd, nici nu pierde insusirile vietuitoarelor, ci, ca §i cum acum ar fi fost
Jacute, merg vesnic proaspete impreuna cu timpul.””

In intreg corpusul scrierilor vetero-testamentare transpare
credinta intr-un Dumnezeu Creator §i Proniator, cele doud atribute

174 Sk, VASILE CEL MARE, Talcuiri la psalmi, 112.
173 STANILOAE, Dogmatica, 512.

176 Sk, VASILE CEL MARE, Talcuiri la psalmi, 120.
177 Sk. VASILE CEL MARE, Tilcuiri la psalmi, 171.



fiind de nedespirtit. Lucrarea de conservare a universului, nu mai
putin decit opera creatoare, necesitdi in fiece moment prezenta
divina!”®. Aceastd conceptie privitoare la providenti este radical diferitd
de o perspectiva materialista'”’, panteistd'® sau deista'*!. Ea se regiseste in
scrierile Pirintilor, a ciror credintd se fundamenteazi pe rationamentul
cd Dumnezeu Creatorul nu poate pirisi lumea pe care insu§i a ficut-o,
ci ii poartd de grijd neincetat. Apare chiar contrar logicii elementare ca
Dumnezeu Creatorul si nu fie si Proniatorul lumii: , Este necesar ca acelagi
sd fie i creator al existentelor si proniator. Cici nu este nici potrivit, nici logic,
ca altul sd fie creatorul existentelor i altul proniatorul. Daci ar fi aga ar urma
negresit ca amandoi si fie imperfecti: unul in a crea, altul in a purta de
grija. Prin urmare Dumnezeu este si creator §i proniator.”> Aceeasi idee
este reluatd intr-un alt loc: ,Creeaza toate fipturile, vizute i nevizute, le
tine si le conservi pe toate, poartd griji de toate, le stipanegte pe toate, le
conduce si impiriteste peste ele [...].”'*> Contrazicerea acestui mare adevir
capitd aproape un caracter blasfemiator: ,E cu neputingd ca Dumnezeu
sd nu poarte de grija acelora din lume, cind e atita bund rinduiald in
lume. Daci nu este Dumnezeu, cum s-ar intocmi toate? lar daci este
Dumnezeu, cum si le treacd cu vederea? Daci Dumnezeu le-a ficut si
le trece cu vederea, uiti-te la necredinta si mirimea hulei unui astfel de
gand!”* In concluzie, este limpede faptul ¢ Dumnezeu Insusi creeazi si
conserva toate lucrurile'®,

Un prim pasaj scripturistic care confirmi realitatea providentei este
fagiduinta divind privitoare la cursul firesc al naturii ulterior incheierii
potopului: De acum, cdt va trai pamdntul, semdanatul si seceratul, frigul si
cildura, vara i iarna, ziua si noaptea nu vor mai inceta! (Fac 8,22). Dumnezeu
Insusi vesteste ci universul intreg, simbolizat prin aceste citeva elemente,
isi va continua existenta fird ca activitatea si-i fie afectatd sau intreruptd de

178 [SBE, art. ,Providence,” 2.

17 Negind existenta unui Creator personal, materialismul (sau ateismul), neagi,
bineinteles, si existenta unei pronii divine, ISBE, art. ,Providence,” 1.

1% Nici panteismul nu 1l concepe pe Dumnezeu ca pe o fiintd personald, diferentiindu-se
de materialism prin simplul fapt ca 1i di acestuia un nume, ISBE, art. ,Providence,” 1.
181 Dejsimul considerd ci existdi un Dumnezeu creator al lumii, dar ci aceasta nu
are nevoie de prezenta sau lucrarea Lui pentru a-§i continua existenta, ISBE, art.
,Providence,” 1.

182 Sk, loaN DamascHIN, Dogmatica, 76.

18 Sr. loaN DamAscHIN, Dogmatica, 18.

18 Sk. loaN HrisosTom, Despre soartd si providentd, 10.

185 Apologia lui Aristide 1, MG 96,1108 —John R. Wirws, The Teachings qf the Church
Fathers (New York: Herder&Herder, 1966), 139.
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vreun eveniment aparte, precum cel al potopului distrugator. Mai mult,
aceasta figiduingd va fi intiritd de incheierea unui legimant cu Noe si de
agezarea curcubeului ca semn al sau: latd Eu inchei legamdntul Meu cu voi, cu
urmagii vogtri. Si cu tot sufletul viu, care este cu voi: cu pdsarile, cu animalele i
cu toate fiarele pamdantului, care sunt cu voi, cu toate vietdile pamdntului cate au
iesit din corabie. [...] Pun curcubeul Meu in nori, ca sd fie semn al legamdntului
dintre Mine si pamdnt. (Fac 9,9-10.13). Prin aceste cuvinte, Dumnezeu face
cunoscutd omului lucrarea Sa proniatoare fati de intreaga creatie.

De altfel, aceastd realitate poate fi cunoscutid si din contemplarea
celor ce se petrec in natura: ,Cici privind la cele ce se ingrijesc in mod
natural de cele ce sunt din ele dupd neam, cipitim si noi indrizneala
sd afirmdm cu cutezantd evlavioasi, conform ratiunii din noi ingine, ci
singur Dumnezeu este proniatorul tuturor lucrurilor, nu al unora da si al altora
nu, ca unii dintre filosofii din afard, ci al tuturor la un loc, dupa o unici si
neschimbata vointd a bunatatii; a celor universale si a celor singulare.”*
Discursul Sfantului Vasile cel Mare se inscrie pe aceeasi linie: prin
contemplarea fipturilor create si a manifestirilor lor, ne putem da seama cu
usurintd ci ,nimic din cele ce existd nu este in afara proniei lui Dumnezeu
si nici lipsit de grija ce i se cuvine™”. El reia intr-un alt pasaj: ,Pe toate le
priveste cu ochiul cel neadormit.”**Este bineveniti analogia universului
creat de Domnul cu o simpli casid in care se intAmpla s3 intrim, imaginea
pe care ne-o oferd aceasta dezviluind multe adeviruri despre stipanul ei:
,Daci, intrind intr-o casd, gisesti totul in perfectd curitenie si ordine,
aranjat cu bun gust, presupui fird ezitare ci are un stipin care se ocupd
de ea, mult superior lucrurilor cu care este inzestrati; astfel, in aceasti casi
a lumii, cAnd vezi purtare de griji, ordine, si lege care orAnduiegte cerul
si pimantul, poti i sigur ci existd un Stipan si Autor al universului, mai
frumos decat insesi stelele.”* Purtarea de grija a Acestuia fagd de lumea pe
care a creat-o este ugor de remarcat: ,,...pronia dumnezeiasca este evidenta
din privelistea tuturor celor pe care le vedem, a tuturor faptelor ficute cu
artd si intelepciune, atat a celor care se nasc dupd randuiala, cit si a celor
care se ivesc dupa rinduiald.”®. Sfintul Atanasie cel Mare impirtiseste
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aceeasi parere: ,Cine, vizind mersul in cerc al cerului §i drumul soarelui
si al lunii §i pozitiile si migcirile celorlalte stele, care sunt opuse si diferite,
dar pastreazi in deosebirea dintre ele o ordine, nu se gindeste ci ele pe
ele se tin in aceastd rinduiala, ci altul este Ficitorul si Oranduitorul lor?
Si cine, vizand soarele risirind ziua §i luna aritindu-se noaptea si scizind
si implinindu-se in acelagi numar egal de zile, si unele din stele alergand
si schimbandu-si drumurile in mod diferit, iar altele miscandu-se in mod
neabatut, n-ar ajunge la gindul ¢ existd un Creator care le cArmuiegte?”*!
Aceastd observare a naturii nu poate si nu trezeasci admiratie: Cine
nu se va minuna de acestea gi cine nu le va admira si nu va spune cu indrazneald
cd acestea nu potﬁ lucmreaﬁrii, ci a proniei celei mai presus deﬁre? De aceea
cineva a spus: Cel ce pamantul [-atdrnd de nimic (Iov 26,7), si altcineva: Cd-n
mdna Lui sunt marginile pamdntului (Ps 94,4) si Al Domnului este pamdntul
si plinirea lui, lumea si tofi cei ce locuiesc intr-insa. Acesta pe mari I-a intemeiat
si pe rauri I-a agezat (Ps 23,1-2)'2. Cel care rimine insensibil la vederea
celor randuite in jurul siu, neintelegind dintr-insele pronia divini, face
dovada propriei nimicnicii: ,,Cine este acela atit de netrebnic si fird de
minte care, vazand cerul, marea §i pimantul, vizind aceastd buni agezare
a vremurilor §i rinduiala neschimbati a zilei si a noptii, si creada ci acestea
s-au ficut singure si si nu se inchine Celui care cu atita intelepciune a
randuit totul?”® Atitudinea fireascd este cea a omului care, cunoscand
slava lui Dumnezeu in naturi, ingelege lucrarea providentei si 1l laudi pe
autorul ei': Doamne, Dumnezeul nostru, cat este de minunat numele Tiu in
tot pamdntul! Cd s-a indljat slava Ta mai presus de ceruri! (Ps 8,1). De altfel,
psalmistul marturiseste in repetate rinduri aceeasi grija pentru toate cele
create, sugerand ci ea isi are izvorul in bunitatea negriita a lui Dumnezeu:
Bun este Domnul cu tofi si indurdrile Lui peste toate lucrurile Lui (Ps 144.9).
Cuprins de admiratie in fata ei, Sfantul loan Damaschin i§i recunoagte
neputinta de a intelege aceastd lucrare proniatoare: ,Observind toate
acestea, trebuie si admirim toate operele proniei, pe toate si le laudam,
pe toate sa le primim fira cercetare, chiar daci multora li se par nedrepte.
Aceasta pentru motivul ci pronia lui Dumnezeu este incognoscibild si
incomprehensibild.”® Printr-un simplu exercitiu de logica, el descopera
in cele vazute ale lumii acesteia pe Cel care este deopotrivi Creatorul si

191 SF. ATANASIE CEL MARE, ,Cuvint impotriva elinilor,” 70.
192Gk, JoaN HrisostoMm, Omiilia a IX-a catre Antiohieni, 3.
193Gk, JoaN Hrisostom, Omilia a 1X-a cdtre Antiohieni, 2.
¥*Henry, Commentary on the Whole Bible, Ps 8.

195 Sk. loaN DAMASCHIN, Dogmatica, 77.

63



64

Proniatorullor: ,Dar si coeziunea insisi si conservarea si guvernarea creatiei
ne invatd ci existd Dumnezeu, care a urzit acest univers, il tine, il pastreazi
si are totdeauna griji de el. Cici cum ar fi putut ca naturile contrare, adici
focul si apa, aerul si pimantul, si se uneasci unele cu altele pentru formarea
unei singure lumi, §i cum ar putea si riméind nedescompuse, daci nu le-ar
uni o fortd atotputernici si nu le-ar pastra totdeauna nedescompuse?™* i
Sfantul Atanasie se intreaba: ,Cine, vizind cele contrare prin fire, unite
si trdind intr-o legiturd armonioasd, vizand de pilda focul amestecat cu
ricoarea si uscatul cu apa si acestea neluptandu-se intre ele, ci alcituind o
unitate, ca un singur trup, nu se va gandi ci Cel ce le unegte este in afard
de ele?”””

Aceastd analizd a coexistenfei elementelor contrare, a imbinirii lor
fericite, desi cu neputingd de inteles, apare si in discursul Sfantului Ioan
Gurid de Aur: ,Si aceste elemente contrare din care Dumnezeu a ficut
totul, desi luptd unul impotriva celuilalt, nu se distrug intre ele [...] fiecare
element rimane mereu in hotarele sale, ca i cind ar fi tinute ca de o
legiturd de voia Creatorului, iar lupta dintre elementele contrare devine
factor de pace in univers.”!** Intr-un alt pasaj, Sfantul Ioan reflecteazi
asupra faptului ci aceastd ,luptd si potrivnicie continui a elementelor
constitutive” nu poate fi ingeleasé fara existenta unei pronii care ,sd
mentind volumul corpurilor §i si nu ingiduie universului si se surpe™®.

200, ¢l reludndu-o chiar si

Tema providentei ocupa un loc aparte in opera sa
in omiliile dedicate integral altor subiecte. Astfel, in omiliile sale la cartea
Facerii, se intreabi la un moment dat: ,,...cum s-ar mentine universul acesta
— toate cele vizute si neamul omenesc — daci n-ar i mana cea de sus, care
le conduce si le rainduiegte?”! Acelasi tip de rationament il face pe Sfantul
loan si considere o adeviratd nesocotintd negarea providentei in lume:
,Ce poate fi mai ticilos si mai nesocotit decit de a incerca si spui i sd sustii
ci toate cele ce existd s-au ficut de la sine si, gindind asa, s lipsesti creatia
de purtarea de grija a lui Dumnezeu? Spune-mi, cum se poate sustine ci
atita podoabad si atatea stihii pot fi conduse fird un conducitor, care le tine
pe toate?”? Discursul sdu oscileazi intre capacitatea omului de a observa
lucrarea lui Dumnezeu in creatie si intelegerea sa limitatd, fapt pentru
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care i se cuvine acestuia si contemple in ticere miretia operei divine care
il depagegte®.

Ideea ci existenta universului este intretinutd de o lucrare divina
neincetatd, care pastreazi elementele sale constitutive intr-un tot unitar,
este preluatd de Shntii Pirinti din Vechiul Testament, conform ciruia
lucrarea providentiald este in chip real neintrerupta: latd, nu va dormita,
nici nu va adormi Cel ce pazegte pe Israel (Ps 120,4). Ideea revine in discursul
profetic, in legituri cu metafora viei prin care este simbolizat Israelul: Eu,
Domnul, sunt slrdjerul el, in ﬁecare clipd Eu o ud, ca frunzele ei sd nu cadd.
Zi i noapte Eu o pazesc (Is 27,3). Aceastd mirturie poate fi extinsi asupra
intregii lumi.

Randuiala dupi care se desfigoari existenta universului este o marci
a lucrarii providentiale: ,Cine este acela care a orinduit cele ceresti si cele
pdmantesti, toate cele din aer si toate cele din api, dar mai vartos, cele
dinaintea acestora, cerul, pimantul, aerul, natura focului sau a apei? Cine
le-a amestecat si le-a impartit pe acestea? Cine este acela care le-a pus
in migcare i conduce mersul lor neincetat si neimpiedicat?”* Intelegem
cd mersul firesc al naturii in integralitatea ei este asigurat de lucrarea
providentiali. Intai de toate, este hotirati succesiunea zilelor si a nopgilor:
El a tras un cerc pe suprafata apelor, pand la hotarul dintre lumind si intuneric (lov
26,10). Regisim aceasti idee in psalmul creatiei: Soarele si-a cunoscut apusul
sdu, pus-ai intuneric §i s-a facut noapte (Ps 103,20-21). Randuiala desavarsita
dupa care alterneazi zilele §i noptile descoperi lucrarea proniatoare care
are un caracter vesnic: ,Cand in;elegi cum au impartit anul intreg si cum
separd cu precizie ca si cind ar miasura lungimea timpului, te vei minuna
de Cel care a pus atita ordine. Ca i cind ar fi doud surori care-gi impart
zestrea pirinteascd cu multd dragoste, fird si se nedreptiteasca in vreun fel
una pe cealaled, la fel si ziua §i noaptea cu multd exactitate au impirtit in
mod egal anul intre ele: Fiecare pistreaza cu stragnicie propriile granite si
niciodatd nu s-au imbréncit una pe cealaltd.”

Succesiunea lor a fost stabilitd incd de la inceputul lumii: $i a zis
Dumnezeu: Si fie luminitori pe tiria cerului, ca si lumineze pe
pimant, si despartd ziua de noapte §i si fie semne ca si deosebeascd
anotimpurile, zilele §i anii... (Fac 1,14). Psalmistul insugi, minunandu-se
de aceasta orinduire, exclama: Ziua zilei spune cuvdnt, noaptea nopfii vesteste
stiintd (Ps 18,2). ,Daci vezi acestea si filozofezi, te minunezi de Cel care
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de la inceput a pus aceste granite nemiscate.”®. Aceastd rinduiald din
veci are o importantd majord in opera creatoare, de aceea este invocatd
in momentele cruciale ale istoriei poporului ales: Dacd legamdntul Meu
cel pentru ziud si pentru noapte i randuiala cerului si a pamantului nu le-am
intarit Eu, atunci si neamul lui Iacov si al lui David, robul Meu, il voi lepada..
(Ter 33,25-26). Ritmul universului constituie, in viziunea Sfantului Teofil
al Antiohiei, o dovadi a providentei divine: ,la aminte, omule, la lucririle
Sale — succesiunea anotimpurilor, schimbarile de temperaturd, mersul
regulat al stelelor; cursul ordonat al zilelor i noptilor, si al anilor...””
Si Sfantul Toan Hrisostom exclami cu privire la momentele anului: ,,Ce
si mai spunem despre buna rinduiald a anotimpurilor! Acestea, ca niste
fecioare dansind in hori, se succed cu desivarsitd randuiali unul pe altul si,
putin cite putin aproape fird si luim seama, acelea care sunt in mijloc nu
inceteaza si ne poarte citre cele care sunt in fata lor.”” Lucrarea proniei
prin care Dumnezeu a ficut ca diferentele de temperaturi si nu fie brugte,
apird natura intreagd de orice vitimare”.

Darlucrarea providentiald nu se opreste la aceastd minunata rinduiala.
Stantul Ioan Damaschin vorbeste despre ,,...providenta cu care Dumnezeu
da hrani la tot trupul.”'® Dupa cum am putut vedea in figiduinta ficuti
de Dumnezeu lui Noe, lucrarea Sa proniatoare se referi la toate creaturile,
pe care Insusi le ingrijeste si le hrinegte. Ne spune psalmistul: Dreptatea Ta
ca munfii lui Dumnezeu, judecdile Tale addnc mare; oameni si dobitoace vei
izbavi Doammne (Ps 35,6). Si Neemia mirturiseste: T dai viatd la toate..
(Nee 9,6). Primul moment in care avem o mirturie a asiguririi hranei
pentru toate necuvantitoarele il regisim tot in referatul creatiei: lar tuturor
frarelor pamdntului si tuturor pasdrilor cerului si tuturor vietdtilor ce se migcd
pe pamant, care au in ele suflare de viatd, le dau toatd iarba verde spre hrand
(Fac 1,30). Discursul lui lov reia aceasti temi a preocupirii divine pentru
buna vietuire a animalelor: Cine are grijd de mancarea corbului, cind puii
lui croncanesc la Dummnezeu, de foame, si zboard incoace si incolo dupd hrana?
(Iov 38,41). Si harele silbatice cer de la Dumnezeu mancarea de care au
nevoie pentru a trai: Puii leilor racnesc ca sa apuce §i sd ceard de la Dumnezen
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mdncarea lor (Ps 103,22). O talcuire ne ofera Sfantul Eftimie Zigabenul,
care consideri ci tocmai ricnetul leilor este o cerere citre Dumnezeu ca
Acesta si ii hrineasci: ,In vremea noptii, zice, umbla leii si puii lor urlind
si ricnind cu mare glas, pentru ca sd ripeasci si si afle trebuincioasa hrana
cea de la Dumnezeu ori care li se di de la Dumnezeu, ci de la Dumnezeu
se da hrana tuturor viettilor. Pentru aceasta, in altd parte, acelagi David
a zis: Cel ce dai hrand la tot trupul (Ps 135,25), ori zice ci leii, ricnind, cer
oarecum de la Dumnezeu hrana lor. Pentru ci de multe ori multi oameni,
luAnd aminte, au vizut cum multe dobitoace, flimanzind sau insetind,
ridicd capul citre cer si cu negrait cuvant roaga pe Facitorul a toate si le dea
hrana.”!. Se pare ci animalele Il recunosc pe Dumnezeu ca pe Cel Care
le hrinegte, cici ne spune psalmistul: Toate cdtre Tine asteaptd ca sd le dai lor
hrand la bund vreme (Ps 103,28). Tema este abordati de Sfantul Eftimie, care
o dezvoltd dupd cum urmeazi: , Toate vietitile, zice, si cele cuvantitoare, si
cele necuvantitoare, si cele de uscat, si cele zburitoare, si cele ce vietuiesc
pe api si uscat, la Tine, Doamne, nidijduiesc, ca si le dai lor hrana cea de
nevoie, ca si insesi cele necuvantitoare, dupi o oarecare fireasci ratiune,
nidijduiesc a-i lua hrana lor de la Dumnezeu in vremea de trebuinta.”'

Psalmistul reia aceastd idee, pe care o ageazd in rindul temeiurilor
de preamarire a lui Dumnezeu: Cel ce dd hrand la tot trupul, cd in veac este
mila Lui (Ps 135,25). Tema revine in psalmul 146, insotitd de data aceasta
de un indemn explicit la slavirea lui Dumnezeu pentru pronia Sa: Céntafi
Domnului cu cantare de laudd; cantati Dumnezeului nostru in alautd; [...]
Celui ce di animalelor hrana lor si puilor de corb, care Il cheamd pe EI (Ps
146,7.9). Este subliniati ideea cd Dumnezeu da hrani tuturor vietitilor si,
implicit, este sursa vietii: Ochii tuturor spre Tine naddjduiesc si Tu le dai lor
hrand la bund vreme (Ps 144,15). Referitor la acest din urmi verset, Teodorit
al Cirului afirmi ci ,nu numai oamenilor, ci si celor necuvantitoare le di
cuvenita hrand, dupa cea zisd: Privifi pdsdrile cerului, nici nu seamdnd, nici
nu secerd, si Pdrintele vostru Cel ceresc le hraneste (Mt 6,26). Drept aceea,
Pronia lui Dumnezeu intr-atit de mult cArmuieste si indestuleazi, incat
se intinde de la minunile cerurilor la cele de pe paimant §i pana la cele mai
mici vietdti.”"

Afirmim la inceput ci providenta este lucrarea prin care Dumnezeu
indrumi natura in intregul ei spre implinirea scopului siu final. Referitor
la modul de realizare a acestei lucrari, aghiograhi Vechiului Testament

! EFTIMIE ZIGABENUL §i SF. NICODIM AGHIORITUL, Psaltirea, 381-382.
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mirturisesc in repetate rinduri ¢ Dumnezeu a instaurat anumite legi care
sd guverneze viata universului?: ,Nu este oare fauritorul lor acela care a
pus in toate o lege, potrivit careia totul se conduce §i se guverneaza?”'>
Poruncile rostite la facerea lumii au devenit legi de fiintare a creaturilor. In
acest sens, comentind una dintre aceste porunci, Sfantul Vasile afirmi: ,,$i
a zis Dumnezeu: S2 risard pimantul iarbd verde, care si semene simanti
dupa fel, si pom roditor, care si faci rod dupi fel, a cirui simanta a lui s fie
in el. Era firesc ca dupi ce pimantul s-a odihnit, despovirat de greutatea
apei, si primeascd porunca de a odrisli mai intai iarbd, apoi pomi, asa
cum vedem ci se intAmpla si acuma. Ca glasul acela de atunci, acea prima
porunci, a ajuns o lege a naturii §i a rimas lege a pamantului, dindu-i pe
viitor puterea de a nagte si de a rodi.”?'® Tot referitor la aceastd porunca,
el considerd i ,s-a preficut indati intr-o puternici lege a naturii si intr-o
ratiune maiastra.”!’

In acelasi fel, cuvintul care a despirtit pimantul de ape (Fac 1,9),
lucreaza panid in prezent. De aceea mirturiseste psalmistul: Hotar ai pus,
pe care (apele) nu=I vor trece si nici nu se vor intoarce si acopere pamdniul (Ps
103,10). Ideea este reluatd in Pildele lui Solomon: Cdnd El a pus hotar
marii, ca apele si nu mai treacd peste farmuri §i cdnd El a asezat temeliile
pamdntului (Pilde 8,29), pentru ca, prin gura profetului leremia, insu§i
Dumnezeu si-$i arate puterea care tine apele: Eu am pus nisipul hotar
imprejurul marii i hotar vesnic, peste care nu se va trece. Degi valurile ei se
infurie, nu pot sd-1 biruiasca si, degi ele se aruncd, nu pot sd-1 treacd (Ier 5,22).
Randuiala luminitorilor, stabilitd in ziua a patra a creatiei (Fac 1,14), in
vederea despartirii zilei de noapte, este pani astizi neschimbati: Soarele
si-a cunoscut apusul siu, pus-ai intuneric §i s-a facut noapte... (Ps 103,20-21).
Astfel, creatia este sustinuta prin aceste legi, care nu pot fi deshintate, dar,
in cadrul cirora ,creaturile se bucurid de 0 anumitd misuri de libertate si
dezvoltare proprie.”™!. Dar nu este vorba de legi autonome ale naturii, ci
de legi in conformitate cu care Dumnezeu conduce lumea. Altfel spus,
legea in sine nu are valoare, decit in misura in care este expresia modului
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perspectiva teonomd asupra creatiei implicd o relatie de dependenti a
lumii fati de Dumnezeu, care sti la baza oricirei atitudini religioase,
agadar si la baza credintei poporului ales.

Asadar, Sntii Pirinti au sesizat lucrarea proniatoare in randuiala
fireasci a celor create de Dumnezeu. Dar tentatia de a citi lucrarea
providentiali mai ales in fenomenele exceptionale ale naturii a constituit
intotdeauna o problemd, astfel incit uneori pare un adevirat efort a
discerne pronia divind numai in mersul firesc al naturii. Sfinta Scripturd
insd considerd uneori o adeviratd minune desfisurarea normali a vietii
in univers: ingelegi tu plutirea norilor, minuni ale Aceluia a Carui
stiintd este desavarsita? (Iov 37,16). Totusi, distingerea ambelor aspecte
ale acestei interventii divine este necesari pentru o buni ingelegere
a lucririi providentei in integralitatea ei**. De aceea, ne propunem in
capitolul urmitor o abordare a dimensiunii ,extraordinare” a providentei
manifestatd adeseori in corpusul scrierilor vetero-testamentare.

3.2. Evenimente exceptionale ale naturii
ca manifestiri ale puterii divine

Fiptura umani primeste, odatd cu darul libertitii, §i povara
responsabilitatii fatd de Dumnezeu, fatd de naturid si fatd de sine insusi.
Ricirea congtiintei acestei responsabilititi aduce cu sine o indepirtare
de Dumnezeu care anuleaza posibilitatea comuniunii in vederea cireia
omul a fost plismuit. In aceasti situatie, interventia Domnului in planul
imanentei se prezinti ca o chemare, ca o trezire a simgului responsabilitatii
si asumirii propriilor fapte?!. Aceastd lucrare cu caracter exceptional face
parte integranti din ansamblul operei providentiale in care, de altfel,
Vechiul Testament sesizeazi doud aspecte?: cel dintai, cosmologic, privind
indeosebi armonia si buna randuiald din univers®?; cel de-al doilea, istoric,
conferind un caracter spectaculos interventiilor divine din istoria omenirii
in general, si a poporului ales in special.

In ce priveste dimensiunea miraculoasi a acestor interventii
ocazionale in planul istoriei, ea nu trebuie nicidecum exagerata. Si aceasta
nu pentru a le diminua in vreun fel importanta, sau pentru a le nega

20 Providence,” in The New International Dictionary of the Bible, J. D. DoucLas
si Merrill C. TeNNEY eds. (Grand Rapids: Zondervan Publishing House, 1996),
831.

2V MERCIER, La Providence divine ou Que fait Dieu?, 7.

22 MERCIER, La Providence divine ou Que fait Dieu?, 2.

223 Aspect pe care l-am tratat in capitolul precedent.
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originea divini, ci pentru a sublinia faptul ci nu poate exista disensiune
intre legile naturii i istorie?®, ambele find create si sustinute in existentd
de citre Dumnezeu. Lucrarea divini, fie c¢i se manifestd in lume prin
guvernarea ei conform unor legi, fie ¢ se manifesti prin interventii cu un
caracter aparte, diferit de mersul obignuit al naturii, este intru totul fireasci.
Astfel, in campul vetero-testamentar, Dumnezeu este intotdeauna prezent
in istorie, dar, in anumite momente cruciale, Se manifesti cu mai multi

intensitate®*

, interventia Sa in acest caz fiind identificatd drept o minune.
Numeroase pasaje Il mirturisesc pe lahve ca un Dumnezeu ficitor de
minuni: Doamne, cine este asemenea tie intre dumnezei? Cine este asemenea
Tie preaslivit in sfinfenie, Minunat intru slavd gi facitor de minuni? (les
15,11); Savarsit-a Dumnezeu semne §i minuni mari, cum n-au fost printre
neamuri (Est 10,3); Binecuvantat este Domnul Dumnezeu, Dumnezeul lui
Israel, singurul Careface minuni (Ps 71,19).

Aceste minuni nu sunt altceva decat o manifestare a puterii divine®,
pe care textele o mirturisesc adeseori : Este oare ceva cu neputin{d la
Dumnezen? (Fac 18,14). Profetul leremia exprimi aceeasi idee: O, Doamne
Dumnezeule, Tu aifc?cut cerul si pdmﬁntul cu puterea Ta cea mare §i cu bra[
inalt si pentru Tine nimic nu este cu neputingd! (ler 32,17), iar psalmistul
reia, in alte cuvinte, tema atotputerniciei divine: Cine este acesta fmpdmtul
slavei? Domnul Cel tare si puternic, Domnul Cel tare in rizboi (Ps 23,8).
Tocmai in virtutea acestei puteri absolute, legile naturii §i evenimentele
naturale cu caracter spectaculos survenite in istoria poporului ales coexistd
in mod fericit in cirtile vechiului Legimint®”’. In sustinerea ideii acestei
coexistente firesti, s-a propus o analogie cu comportamentul uman banal:
astfel, s-a afirmat ¢4, aga cum o persoani cu comportament regulat poate
hotiri intr-un anume moment si schimbe ceva din purtarea sa, tot asa si
Creatorul poate lucra in lume dupi bunul plac?.

Poate rolul esential in aceastd problematicd a minunilor il ocupa
conceptia privitoare la legile naturii. Ea este cea care determind perspectiva
asupra evenimentelor cu caracter spectaculos din istoria vetero-
testamentard. Afirmam deja in capitolul precedent ci nu este vorba
de niste legi autonome, ci de legi in conformitate cu care Dumnezeu

24 ]acoB, Théologie de ’Ancien Testament, 181.

2251acoB, Théologie de 'Ancien Testament, 182.

226 Hans Urs vON BaLtHasar, La Gloire et la Croix (Aubier, 1974), 53.

2271acos, Théologie de 'Ancien Testament, 181.

28 George Stokes, Gifford Lectureship, Natural Theology 1891. Accesat Mai 18, 2005.
http://www.giffordlectures.org/, 23.



conduce lumea. Asadar, universul nu este stipinit de anumite forte
fizice impersonale, ci pretutindeni §i intotdeauna lucreazi prin ele
vointa personald divind®®. Iar datorita faptului ¢ omul se vede depisit de
aceste energii colosale care il inconjoara: astrii, marea, vintul, ploaia sau
zapada, succesiunea zilelor si a noptilor, pe care nici nu le intelege, nici
nu le poate stipani®, atit desivarsita lor rinduiald cAt §i manifestirile cu
caracter exceptional sunt potrivite pentru a exprima prezenta si puterea
lui Dumnezeu. El Se prezintd prin aceste minuni ca Stipan absolut al
universului, ca Cel capabil si conditioneze legile naturii®' pe care Insusi
le-a instituit: ,Dacd am gindi legile naturii ca fiind de sine-stititoare, nu
am putea admite vreo deviere de la ele. Dar daci credem cd au fost instituite
de Vointa divini, atunci trebuie si ingiduim posibilitatea ca ele si fie
suspendate intr-un anumit moment. Nu este necesar si fie suspendate ca
ceva sa se schimbe in cursul obisnuit al naturii; s-ar putea ca o alti lege si
fie instituita [...]. Evenimentul pe care il numim minune ar putea fi produs
nu prin suspendarea vreunei legi existente, ci prin adiugarea unei alte legi
care nu actioneazi in mod firesc, sau a cirei actiune nu este perceputi
mereu.”? Ideea suspendarii legilor naturii in momentul sivarsirii unei
minuni nu este compatibili cu doctrina Vechiului Testament despre
conducerea lumii de citre Dumnezeu, conform cireia ,legile naturale nu
trebuie considerate ca ceva rupt de Dumnezeu si firi tinerea de seami a
vointei Sale. Aceste legi naturale, in actiunea lor creatoare, conservatoare
si nimicitoare, apar ca dependente de influenta divina. La facerea minunii,
Dumnezeu conditioneazi legile naturii, prin vointa Sa cea atotputernici,
in asa fel incat actiunile lor si poatd si depiseasci misura naturali a
puterilor lor.”»?

Episodul care inaugureazi in cadrul discursului vetero-testamentar
sirul minunilor sivarsite prin elementele naturii este relatarea potopului
din cartea Facerii 6-8. Se pare ci acest potop devastator a afectat tot
pamantul: Si a crescut apa mereu si s-a inmultit foarte tare pe pimant si
corabia se purta pe deasupra apei. $i a sporit apa pe pimant atit de mul,
incat a acoperit tofi munfii cei inalfi, care erau sub cer. Si a acoperit apa tofi
munfii cei inalfi, ridicindu-se cu cincisprezece cofi mai sus de ei (Fac 7,18-

29 MartHEW G. EasToN, ,Miracle,” in Easton’s Bible Dictionary. Accesat Aprilie 27,
2004. www.studylight.org, 1.

20DuBARLE, La Manifestation naturelle, 32.

»INEecoitd, Teologia biblicd, 106.

232 STOKES, Giﬂbrd Lectureship, 23.

23 NEecoitd, Teologia biblicd, 106.
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20). Potopul a fost determinat de inmultirea picatului intre oameni: ...
venirea potopului e pusid pe seama nedreptitilor noastre, cici prin picatele
noastre am indepirtat mila Domnului”?*, unul dintre acestea fiind cel al
necredintei: ,....contemporanii lui Noe, alunecind in necredingi, au fost
inghititi de potop.”*

Ca odinioara la momentul picatului originar, intreaga naturd
a suferit pentru gregelile omului: $i a zis Domnul: Pierde-voi de pe fata
pamdntului pe omul pe care l-am facut! De la om pdnd la dobitoc i de la
tardtoare pand la p&sdrile cerului, tot voi pierde, cici Imi pare rau cd le-am fc?cut
(Fac 6,7). Aceasti relatie strinsi dintre faptele omului i suferinta naturii
nu este lipsita de sens: ,Cu ce gresiserd necuvintitoarele? Ci pentru ci
acelea au fost ficute pentru om i fiind cu totul nimicit cel pentru care ele
au fost ficute, urmarea era ca si ele sa fie nimicite, pentru ca nu mai era
cel care si se bucure de ele. Si aceasta se aratd limpede in cugetul siu mai
inalt, cici omul are minte cugetitoare si se infitiseazi ca o fapturi vie,
muritoare §i cugetitoare.”. lar Sfantul loan Gurd de Aur interpreteazi
diferit pasajul, considerind ci oamenii, prin nelegiuirile lor, s-au facut
asemenea necuvantitoarelor: ,Cu aceeasi pedeapsi, spune Dumnezeu, voi
lovi §i pe oameni §i pe animale. Pedeapsa nu va face nici o deosebire intre
oameni $i animale, pentru ¢ oamenii si-au tridat puterea de stapanire pe
care 0 aveau si au ajuns tot aga de rdi ca §i necuvintitoarele.”?’.

Caracterul minunat al unui astfel de fenomen natural devastator
rezultd §i din inainte vestirea lui, care este o dovadi a atotstiintei divine
si a faptului cd minunea nu este o simpld intimplare, ci vine ca raspuns al
unei porunci divine®*: ,Dar Cel ce a adus potopul cunostea ziua si ceasul in
care va deschide cataractele cerului si va desfunda adincurile. De aceea a
zis lui Noe: Intrd tu gi fiii tdi in corabie (Fac 7,1). Dacd nu ar fi gtiut, nu ar fi
spus mai inainte lui Noe: Peste sapte zile voi aduce potopul pe pimant (Fac

24 Sp. AMBROZIE CEL MARE, Tdlcuiri la Facere (Galati: Egumenita, 2000), 191.

23 MeTop1u DE Orime, Banchetul sau despre castitate — Discursul V: Thalusia (Bucuregti:
IBMO, 1984), 75.

236 Sp. AMBROZIE CEL MaRE, Tilcuiri la Facere, 195. Referitor la acest verset, Origen
consideri ¢i ,indiciu al celei mai mari ofense se arati moartea vietuitoarelor”, ORIGEN,
,Omilii la Geneza,” in PSB 8 (Bucuresti: IBMO, 1982), 183.

27 Sk, Joan Hrisostom, Omilii la Facere, 291.

28 H. Wace, ,Miracles,” in ISBE, 5. Tot astfel apare i ploaia trimisi de Dumnezeu la
cererea profetului Samuel, pentru a pedepsi poporul: ,Nu e acum oare secerisul graului?
Dar eu voi striga citre Domnul i El va trimite trisnet si ploaie si veti afla si veti vedea
cat de mare este pacatul pe care l-ati ficut voi inaintea ochilor Domnului, cand ati cerut
rege”. $i a strigat Samuel citre Domnul si a trimis Domnul tunete si ploaie in ziua aceea;
si teama de Domnul si de Samuel a cuprins tot poporul.” (1Rg 12,18).



7,4).”% Mai mult, acest diluviu este anticipat cu mult inainte de sapte zile,
incd de la punerea numelui lui Noe de citre parintii si: $i i-a pus numele
Noe (Fac 5,29). Numele acesta se tilmiceste odihnd. Numeste, deci, odihnd
prapadul acela care avea sa se intdmple dupd atdta numdr de ani [...]. Deci
pentru ci picatul e insotit de multid si foarte mare oboseala, de aceea Lameh
numeste odihnd curmarea §i incetarea picatelor, pe care potopul avea si
le aduci. $i i-a pus, spune Scriptura, numele Noe. Apoi, talmicindu-ne
numele, spune: Acesta ne va odihni pe noi de lucrurile noastre; iarasi, acelasi
lucru, de faptele noastre cele rele.” Sfantul loan Guri de Aur revine
asupra acestei idei atunci cand subliniazd faptul ci si numele lui Avraam
are o semnificatie adinci §i un continut profetic. El afirmi c¢i Scriptura ne
prezintd multe pilde de acest fel: ,Nu fira rost, nici la intimplare i-au pus
parintii lui numele acesta (Noe); cu el au vestit mai dinainte potopul, care
avea si fie dupa cinci sute de ani.”*!

Catastrofa survenitia pe pamant, de§i devastatoare, nu este meniti si
distruga lumea vizuti, ci are mai degrabi un caracter purificator®?, fiind
destinata si inlature raul §i pacatul din lume: ,Lumea, spune Dumnezeu,
are, deci, nevoie de o curdtire [...]. Vizand ci nu se vindeca ranele lor,
vreau si opresc valurile riutitii.”* De altfel, ,dintru inceput Scriptura
marturiseste despre apa ci este curatitoare. Pe timpul lui Noe, Dumnezeu
a inecat picatul mondial prin api (Fac 6,17-22; 7,1-24; 8,1-18). Prin
apd, potrivit legii, se curiteste tot cel necurat, pani chiar si insesi hainele
sunt spilate cu apd.”* Episodul vindecirii minunate a lui Neeman (4Rg
5) va descoperi acest caracter curititor al apei. lar Ilie va arita ci harul
Duhului este unit cu apa, cici cu apd a ars jerifa (3Rg 18,32-38). S$i potrivit
legii, aproape toate se curitesc cu api.2* In cuvintele ameningitoare ale
Domnului: Pierde-voi de pe fata pamantului pe omul pe care [-am facut! (Fac
6,7), Origen percepe aspectul pozitiv al nasterii din nou: ,Nu-I voi sterge
cu totul, ci de pe pamdnt. Cici cel creat poate fi sters complet: cel ficut a fost
facut dupd chipul lui Dumnezen.”*. Ideea se regiseste in tilcuirea Sfantului

29 Sk. ATANASIE CEL MARE, ,,Cuvantul al treilea impotriva arienilor,” in PSB 15, trad.
Dumitru Staniloae (Bucuresti: IBMO, 1987), 376.

240 Sk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 253.

24 Sk, loaN HrisostoM, ,Omilii la Facere,” 66. Sfantul loan reia ideea importantei
numelui care prevesteste un eveniment important §i in Omilia LI, L.

22DUBARLE, La Manifestation naturelle, 57.

23 Gk, Joan Hrisostom, Omilii la Facere, 292.

> Sk. loaAN DAMASCHIN, Dogrmatica, 136.

5 Sr. loaN DaMASCHIN, Dogmatica, 136.

246 ORIGEN, ,,Omilii la Geneza,” 539.

73



74

Ambrozie: ,Se minie Dumnezeu pentru picatele noastre, dar nu da uitarii
iubirea. Figiduieste osinda, insi nu ingiduie pieirea. Isi indulcegte osinda
si isi infrAneazi asprimea. Spune ci va sterge trupul nu de pe pimant,
ci de pe fata pimantului. Rupe floarea, dar lasi ridicina i ingiduie ca
tiria firii omenesti si mai rimana in adinc. Ea este risipitd in afari, dar
inliuntru rimine nepatimitoare i e pizitd nevatimatd de riu, pentru a
fi incredintatd celor ce nu trebuiesc dati osindei.”™. Agadar, Dumnezeu
il alege pe dreptul Noe>* si supravietuiasci dezastrului pentru a oferi
fapturii umane, prin intermediul lui, o noui sansi: ,,...iubitorul de oameni
Dumnezeu a vrut sa lase in lume pe dreptul Noe ca o ridicina, ca un aluat,
ca si fie pargd generatiilor viitoare dupa pieirea acelor oameni.”*

Pentru firidelegile lor, Dumnezeu le-a ingiduit oamenilor rigaz si
se pociiascd timp de cinci sute de ani ,Numai ce auzeau numele copilului
si indata tilmicirea numelui le si arita pripadul ce avea si vini. [...] Si ca
sd cunoagtem citd vreme a indemnat Noe pe toti cu numele siu ca si se
depirteze de pacat si s imbratigeze virtutea, ca si scape de o manie atita
de mare a lui Dumnezeu, Scriptura spune: $i era Noe de cinci sute de ani
si a niscut Noe trei fii (Fc 5,32)", pentru ca apoi si le dea o ultimi sansa
de sapte zile de la anuntarea potopului iminent si pani la declangarea lui
efectivi: ,$i nu pare lucru zadarnic ¢ nu au trecut nici mai multe, nici mai
putine zile, ci tot atitea cite au fost si la zidirea lumii. Cici lumea s-a zidit
in sase zile, lar in a saptea zi S-a odihnit Dumnezeu de lucrurile Sale. Prin
acest semn a aratat ci tot El este si fiptuitorul lumii, si al potopului, cici
lumea a intemeiat-o pentru bunitatea Sa, iar potopul I-a pornit pentru
pacatele noastre. Deci oamenii sunt povituiti chiar §i prin numarul zilelor
in care a fost ziditd lumea ci ar trebui s3-L imblanzeasci pe Ziditor nu doar
cu lacrimi si rugiciune, ci si cu indreptarea vietii.”®' Conform mirturisirii
profetului: Oare voiesc Eu moartea pacdtosului, zice Domnul Dumnezeu — §i nu

247 Sg. AMBROZIE CEL MARE, Tdlcuiri la Facere, 227.

2487, Chopineau sugereazd un anumit raport intre numirul de persoane destinate si
supravietuiascd potopului i ziua a opta: ,....I'essentiel est la création d’un nouvel ordre
du monde. Pour cela, un homme et sa famille traverseront le déluge. Noé, sa femme,
ses trois fils et leurs femmes : en tout huit personnes (cf . Geneése 7,13). Par analogie avec
le huitiéme jour, c’est-a-dire le premier jour de la nouvelle semaine. Ce symbolisme
sera pergu beaucoup plus tard par I'auteur de I'épitre de Pierre: ..[orsque temporisait la
patience de Dieu, aux Jours de Noé construisant larche dans laquelle peu, Cest-a-dire huit
dmes, furent sauvées a travers l'ean..(1 Pierre 3,20)”, Genese — Le grand déluge. Accesat
Martie 30, 2007. www.prolib.net/bible/217.005.deluge.chop.htm.

29 Sk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 287.

250 Sk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 253.

251 Sg. AMBROZIE CEL MARE, Tdlcuiri la Facere, 223.



mai degrabd sd se intoarcd de la cdile sale gi s fie viu? (lez 18,23), Dumnezeu a
dat rigaz oamenilor si se pocidiascd inainte de a-i pierde pentru pacatul lor,
mereu sperand intoarcerea lor: ,Dumnezeu a dat, deci, oamenilor, vreme
de pociinti, voind mai lesne si ierte decit si pedepseasca, pentru ca e,
infricosindu-se de potopul ce va si vini, si-si ceari iertare si ingrozindu-
se de primejdia mortii viitoare sa lepede nelegiuirea si nedreptatea.”? Mai
mult, Domnul isi justificd hotirirea de a pierde neamul omenesc in fata
dreptului Noe: ,Apoi, ca si cum s-ar indreptati inaintea dreptului Noe,
Dumnezeu 1i aratd ci multimea picatelor lor L-a adus la atita manie,
zicand: S-a umplut pamdntul de nedreptatea lor.”>>

Odata trecuta aceastd lungi perioadi ingiduitd neamului omenesc
pentru pociintd, s-a dezlintuit pedeapsa lui Dumnezeu asupra pimantului
prin ploaie: In anul sase sute al vietii lui Noe, in luna a doua, in ziua
a doudzeci si saptea a lunii acesteia, chiar in acea zi, s-au desficut toate
izvoarele adincului celui mare §i s-au deschis jgheaburile cerului; Sia plouat
pe pimant patruzeci de zile i patruzeci de nopti (Fac 7,11-12). Despre
forta dezlantuitd a potopului care a zdruncinat pimantul din temelii, citim
la Sfantul Ambrozie: ,Scriptura a aritat in chip potrivit puterea potopului,
spunand ci s-au cutremurat deopotriva cerul i piméntul, adici stihiile din
care s-a alcituit temelia acestei lumi. Deci neamul omenesc era strimtorat
de peste tot, nipadit de revirsirile cele mari ale apelor.”* Memoria
umanititii pistreazd, sub forma legendelor, amintirea unui asemenea
diluviu, a cdrui amploare este confirmati astizi de geologi.

Dupi incetarea potopului, Dumnezeu incheie o aliangd cu Noe>?,
si, prin el, cu omenirea intreagi, figiduind o rinduiala stabild a naturii,
o succesiune fireasci a anotimpurilor care va permite desfisurarea in
buni regula a activititilor agricole necesare pentru mentinerea vietii**:
Si inchei acest legaimant cu voi, cd nu voi mai pierde tot trupul cu apele
potopului si nu va mai fi potop, ca si pustiasci pimantul (Fac 9,11).
Sfantul Ambrozie intelege din acest verset ci ,vor mai fi de buni-seami si
alte potopuri, dar nu atit de mari ca si piara tot pimantul.”®’ Figiduinta

252Sr. AMBROZIE CEL MARE, Talcuiri la Facere, 223.

253 Sk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 290.

254 Sp. AMBROZIE CEL MARE, Talcuiri la Facere, 232.

»5]deea impicirii omului cu Dumnezeu in urma acestui potop devastator se pistreazi
in cultul Bisericii in cadrul rugiciunilor de la Taina Botezului: ,Stipine, Doamne,
Dumnezeul pirintilor nostri, Care, celor ce erau cu Noe in corabie, le-ai trimis
porumbelul, avind in gurd ramuri de mislin, semnul impdcdrii gi al mantuirii din potop,
si ai inchipuit prin acelea taina harului...”. Molitfelnic, 37.

26 DUBARLE, La Manifestation naturelle, 57-8.

257 Sg. AMBROZIE CEL MARE, Tdlcuiri la Facere, 278.
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divini este pecetluitd prin semnul curcubeului, prezenti fragild niscuti
din coexistenta ploii §i a soarelui, exprimand armonia contrariilor in sinul
creatiei®: Pun curcubeul Meu in nori, ca sd fie semn al legamantului dintre
Mine gi pamdnt (Fac 9,13). Noua sansi oferitd omenirii prin intermediul lui
Noe este insotitd de o repetare a binecuvantirii date primilor oameni (Fac
1,28), dar si de schitarea unor noi porunci. Vom vedea insi ci nici dupi
aceastd catastrofd naturald devastatoare, omul nu s-a supus voii divine,
cizand din nou 1in tot felul de picate si indepiartindu-se in acest fel de
calea mantuirii: ,Dupi gregeald, prima lege i-a fost transmisa (omului)
prin intermediul lui Noe; daci ar fi respectat-o, aceasta i-ar fi dat puterea
s se mantuiasca de pacat™.

Relevant in continuarea studiului nostru asupra fenomenelor naturale
exceptionale este episodul distrugerii Sodomei §i Gomorei, ca pedeapsi
pentru picatele locuitorilor ei: Noi avem sd pierdem locul acesta, pentru cd
strigarea impotriva lor s-a suit inaintea Domnului si Domnul Ne-a trimis si-1
pierdem (Fac 19,13). Relatarea vine in apirarea ideii cd Dumnezeu se foloseste
de energiile naturale pentru a pedepsi pacatele lumii, provocind adevarate
catastrofe: Atunci Domnul a slobozit peste Sodoma si Gomora ploaie de pucioasd
si foc din cer de la Domnul. Si a stricat cetdfile acestea, toate imprejurimile lor, pe
tofi locuitorii cetdfilor si toate plantele finutului aceluia. (Fac 19,24-25). Ca i in
referatul potopului, Dumnezeu Se arati indelung ribditor, dar si Judecitor
drept: ,A fost mild faptul c3 a aminat atta timp pedeapsa si justitie ¢ pana la
urmi a pedepsit-0.”>® lar dreptatea Lui se manifesta prin intermediul naturii
pe care o conduce dupi voia Sa.

Insisi istoria poporului evreu este vizuti in ansamblul siu ca singura
si cea mai mare minune®: latd, Eu inchei legimant inaintea a tot poporul
tau: Voi face lucruri slavite, cum n-au fost in tot pamdntul si la toate popoarele;
si tot poporul in mijlocul cdruia te vei aﬂa tu, va vedea lucrurile Domnului,
cdci infricogdtor va fi ceea ce voi face pentru tine (leg 34,10). Cu toate ci acest
popor este semnul cel mai sigur al prezentei lui Dumnezeu?®®
momente, lahve alege si Se manifeste prin intermediul minunilor care li

, In anumite

fac de netigiduit autoritatea si Ii descoperd voia®?. Astfel, poporul L-a

28 DUBARLE, La Manifestation naturelle, 58.

29 MEeToDIU DE OLimp, Banchetul sau despre castitate, 110.

260 SALVIANUS, ,Despre guvernarea lui Dumnezeu,” in PSB 72 (Bucuregti: IBMO, 1992).
61 Jacos, Théologie de 'Ancien Testament, 182.

262Jacos, Théologie de 'Ancien Testament, 182.

263 Cf. WacE, ,Miracles,” Miracles ,made plain discovery, and gave unquestionable
proof, of His divine character and authority; that they were to the whole Jewish
nation true and appropriate evidences, that He was indeed come who had promised



cunoscut intia oard in urma minunilor infiptuite pentru eliberarea din
robia egipteani, care, desi au fost urmate de multe altele, au rimas pentru
el cele de capatai®*!. Lauda adusd lui Dumnezeu pentru acestea are aproape
un caracter de laitmotiv in scrierile vetero-testamentare, incepand cu
cantarea lui Moise: Sd cdntam Domnului, caci cu slavd S-a preaslavit! Pe cal gi
pe caldref in mare i-a aruncat! (les 15,1).

lesirea din pamantul Egiptului a fost precedatd de succesiunea
pligilor trimise asupra lui Faraon si poporului siau. Trebuie subliniat inci
de la inceput faptul i, incepand cu plaga a patra, israelitii sunt protejati
de efectele dezastruoase ale pedepsei divine, la care poporul egiptean este
expus®®:,,Grindina, focul, bubele, musitele, mugtele cainesti, norul de licuste
asupra egiptenilor lucrau precum s-a spus, iar evreii cunosteau suferinta
celor ce locuiau in vecinitatea lor numai din cele istorisite §i povestite, dar
nu primeau asupri-le nici un fel de nivali a lor.”

Exemplu al bulversirii legilor naturii, plagile sunt semne ale puterii
divine, precum si o cale de cunoagtere: Asa zice Domnul: Din aceasta vei cunoagte
cd Eu sunt Domnul: iatd, cu acest toiag, care e in mdna mea, voi lovi apa din rau
si se va preface in sange; Pegtele din rdu va muri, raul se va impufi si Egiptenii
nu vor putea bea apd din rdu (les 7,17-18). Fiecare plagi in parte poate fi
consideratd un fel de minune, pentru ci fiecare reprezinti o manipulare
fantastica a naturii. Pligile sunt menite si demonstreze stipanirea absoluti a
lui Dumnezeu in creatie, excluzind astfel posibilitatea adorarii unui element
al naturii. in;elegem ci aceste fenomene petrecute in pimantul Egiptului,
putem constata faptul ¢i au fost concepute pentru ca omul si cunoascd
autoritatea Domnului asupra tuturor fortelor naturii: apa §i pimantul, focul
si gheata, insectele, reptilele si mamiferele, lumina §i intunericul, §i, in
sfarsit, viata gi moartea®”: ,,...la porunca lui (Moise) s-au migcat impotriva
egiptenilor cu o mare pornire, ca o oaste supusa lui, insesi stihiile lucrurilor,
care se vid pretutindeni: pimantul, focul, aerul si apa...”

Prima loviturd asupra cultului egiptean idolatru se abate asupra
Nilului, considerat de citre egipteni sursa vietii (les 7,17-21). Cea de-a
doua plagi atinge broastele, si ele adorate de citre acest popor (les 8,2-

and declared to their forefathers”; ,manifestations of a Divine Being, and as evidences
of His character and will.”, 6.

264 NEgoitd, Teologia biblicd, 105.

265 Cf. Rev. Franklin Jounson, , The Ten Plagues,” in Smith’s Bible Dictionary, 3.

206 Sk. GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre viata lui Moise,” in PSB 29 (Bucure§ti: IBMO,
1982), 28.

267 RaBBIN KEN Spiro, Cours d’Histoire Juive, #10: Les Dix Plaies de PEgypte. Accesat
lanuarie 29, 2007. www.lamed.fr/judaisme/Histoire/39.asp.

2% Sk. GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre viata lui Moise,” 27.
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6). A treia plaga transformi pimantul mult venerat in izvor de blestem si
suferinti: ,Atunci a zis Domnul citre Moise: Spune lui Aaron: Intinde-(i
toiagul tdu cu mdna si loveste (drdna pamantului.. (les 8,16). In acelasi fel,
prin trimiterea tiunilor in tot piméintul Egiptului, aerul a devenit i el
din obiect de adorare, sursd de chin (les 8,21-24). Plaga mortii in animale
este in chip evident trimisd pentru a destrima iluzia egiptenilor in cultul
cirora acestea se bucurau de un loc aparte (les 9,3-7). Mai mult, se pare ci
urmitoarea plagd, stirnitd prin aruncarea cenusii citre cer, amintegte de
un rit egiptean vechi, prin care era invocat regele soare. Se continua astfel
in chip tot mai limpede lupta impotriva idolatriei: gestul cultic menit sa
aduci binecuvantare aducind acum boali si blestem (Ies 9,8-11). Ultima
serie de pligi aratd cum toate elementele naturii se supun cuvantului divin:
grindina (les 9,18-26), licustele (Ies 10,4-15) si intunericul (les 10,21-23)
apar i dispar la porunca lui Iahve.

Mai mult, Acesta Se aratd stipan al vietii si al mortii, in contrast cu
neputinta idolilor. Cea din urmi plagi este cea mai puternica lovitura dati
idolatriei, fiindci a adus moartea nu numai asupra primului nascut al omului,
cisi al animalului, astfel incit animalele considerate sacre §i agezate in temple
au fost atinse de o putere mai mare decit cea pe care se presupunea ci o
reprezinti®® (les 11-12). Si aceast din urmi plaga deosebeste pe egipteni de
poporul evreu: ,Omorarea intdilor-niscuti a aritat deosebirea intre egipteni
si evrei si mai viditd. In timp ce egiptenii erau cufundagi in jalea pentru cei
prea iubiti ai lor, evreii au rimas in toata linigtea si siguranta...””° Cresterea
treptatd a intensitatii pedepsei divine*" a atins apogeul prin aceastd ultima
plagd, biruina lui Tahve fiind de netigiduit.

Relatarea acestor nenorociri trimise asupra egiptenilor va fi reluati
in cartea Psalmilor care, de altfel, apeleazi in repetate rinduri la tema
iesirii miraculoase din Egipt ca temei al preamdririi cuvenite Domnului:

26 Cf. JounsoN, , The Ten Plagues,” 3.

70 Sk. GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre viata lui Moise,” 28.

71 Cuvintele Sfintului Vasile cel Mare sesizeazd pedagogia cregterii treptate a
intensititii pedepsei, ca pe o sansd oferit lui Faraon de a scipa de suferingd prin
ascultarea poruncii divine, sansi pe care acesta a refuzat-o cu incipitanare:
,2Dumnezeu i-a invirtosat inima, iar prin indelunga Sa ribdare si prin aminarea
pedepsei a mirit rautatea lui, pentru ca, dupi ce riutatea lui va depisi orice margine,
sd fie invederatd tuturor dreptatea pedepsei dumnezeiesti. Degi Dumnezeu a gradat
necontenit pedepsele date lui Faraon, de la cele mai mici pani la cele mai mari, totusi
nu i-a muiat cerbicia, ci a vizut ca Faraon dispretuieste ingiduinta lui Dumnezeu,
obisnuindu-se cu nenorocirile venite asupra lui. Dar, nici agsa, Dumnezeu nu 1-a
dat mortii, pAna ce nu si-a gasit singur moartea prin inec...”, SE. VASILE CEL MARE,
,Omilii §i cuvantiri,” 440-1.



Trimis-a intuneric si i-a intunecat [...]. Preficut-a apele lor in sdnge [..]. Scos-a
pamantul lor broaste [...]. Zis-a i a venit muscd cdineascd si multime de muste
in toate hotarele lor. Pus-a in ploile lor grindind, foc arzdtor in pamdntul lor;
[..] Zis-a si a venit licustd si omidd fard numdr. [...] Si a batut pe tofi intdi-
ndscutii din pamantul lor [..]. (Ps 104,27-35). Dar aceastd temi se regiseste
si in discursul profetic: Ti ai savdrsit semne §i minuni in fara Egiptului si
savdrsesti si astazi in Israel si printre oameni, si fi-ai fdcut nume, ca i astazi, si
ai scos pe poporul Tiu Israel din pamantul Egiptului prin semne si minuni, cu
mand tare i cu braf inalt... (Ier 32,20-21).

In sfarsit, poporul evreu condus de Moise piriseste pimantul
Egiptului: ,Pe cind egiptenii erau loviti de nenorocirea mortii intailor
niscuti si atit fiecare in parte cit si toti indeobste se zvircoleau in
suferinte, Moise conduce iegirea izraelitilor...”2. Poporul este apirat in
chip miraculos de un nor care il ascunde vederii egiptenilor si 1 lumineaza
calea. Despre acest nor ne spune Sfantul Grigorie de Nyssa ci nu era unul
»de naturi obignuitd (pentru cd nu era alcituit din aburi, prin umplerea
aerului cu aburi sau prin formarea cetii, sau prin sporirea vantului), ci era
in acel nor ceva mai presus de intelegerea omeneasca, precum marturiseste
Scriptura. Era o astfel de minune, i striluceau cu calduri si razele soarelui.
Era un fel de zid ce apira poporul, umbrind pe cei ce erau sub el, si sufla cu
o ugoara adiere ricoroasi, domolind arsita soarelui. Iar noaptea se preficea
in stalp de foc, ciliuzind cu lumina lui de seara pani dimineata.™”

Norul minunat ii va conduce pe evrei pand la Marea Rosie, loc in
care se va manifesta din nou puterea absolutd a lui Iahve asupra naturii:
lar Moise si-a intins mdna sa asupra mdrii §i a alungat Domnul marea toatd
noaptea cu vdnt puternic de la rdsdrit §i s-a facut marea uscat, cd s-au desparfit
apele. St au intrat fiii lui Israel prin mijlocul marii, mergdnd ca pe uscat, iar
apele le erau perete, la dreapta si la stdnga lor (les 14,21-22). Shntii Parintii
sunt cupringi de admiratie in fata acestui fenomen in care se manifesti
atotputernicia divini: ,Atunci se intdimpld ceva cu totul de necrezut.
Moise a lucrat impins de puterea dumnezeiasci. Apropiindu-se de girmul
marii, lovi apa cu toiagul, iar aceasta s-a cripat in urma loviturii. $i cum
se intdmpld cu o sticli, cind cripatura, incepand de la o parte, trece in
linie dreaptd pani la cealaltd parte, la fel marea intreagi rupandu-se la
o margine de lovitura toiagului, despirtirea valurilor a trecut pani la
malul opus.””* Despre acest gest prin care lucreazi puterea dumnezeiasca,

272 Sk, GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre viata lui Moise,” 28.
273 Sk. GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre viata lui Moise,” 28.
274 Sk. GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre viata lui Moise,” 29.
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Origen spune: ,Se porunceste ca Moise sa loveasci apacu toiagul, caeasa
se retraga si si se deschidi in fata poporului lui Dumnezeu care inainteazi,
iar firescul stihiilor si slujeascd vointei divine: apele de care se temeau s-au
ficut, pentru robii lui Dumnezeu, zid la dreapta si la stdnga®”>. Nu mai sunt
amenintare, ci adipost.”’ In acest context al miraculosului, Origen tine
sd sublinieze faptul ci stihiile nu fac altceva decat si se supuni Ziditorului:
,Lichidul primeste soliditate i fundul mirii este uscat ca pulberea. Ingelege
bunitatea lui Dumnezeu, Creatorul: daci te supui vointei Lui, dacd
urmezi Legea Lui, El constringe insesi stihiile sa-ti slujeasca, impotriva
firii lor!”?7 In acelasi sens se exprima Sfantul Vasile cel Mare: ,,Ce oprea
Marea Rosie si inunde tot Egiptul, care este mai jos decit Marea Rosie, si
sd se uneasca cu marea de lingi Egipt, dac nu puterea Ziditorului, care a
legat-0?"% Amintirea acestui eveniment este evocatd in comentariul siu
la psalmul 32,77 ,Cuvintele acestea ne trimit la istoria cea veche, cand
Marea Rosie, firisio desparté cineva, nici sd o tind, s-a adunat in sine, ca
si cum ar fi fost inchisi intr-un burduf, pentru ci porunca dumnezeiasci
n-a lisat-o si se reverse.”"

Despirtirea apelor mirii Rosii va face posibili trecerea evreilor prin
ea ca pe uscat. In schimb, egiptenii aflagi in urmirirea lor vor fi inecati:
»Aduceti-vi aminte de Faraon, de egipteni si de poporul evreilor. Acestia
in frunte cu Moise, la porunca Stapanului, au trecut prin Marea Rosie ca
pe uscat, pe cind egiptenii cu Faraon, vrind si meargi pe aceeasi cale ca si
iudeii, au ajuns sub valuri §i s-au inecat. Astfel i stihiile au stiut s respecte
pe slujitorii Stipanului si si-si stipaneascd lucririle lor.”! Regisim ideea
in discursul Sfantului Grigorie de Nyssa: ,$i coborand Moise pe fundul
mirii pe unde o tiiase in doud, a trecut prin adinc cu intreg poporul, cu
trupul neudat si insorit. $i strabatind pe jos adincul, prin sinul uscat al
mirii, nu se temeau de prabusirea zidurilor de valuri inaltate de la sine

5 Unii comentatori biblici din mediul apusean considerd ci aceasti minune se
datoreazi coincidentei fenomenelor naturale. lati ce spune Ed. Jacob referitor
la aceastd problema: ,Le miracle de la mer Rouge est du, d’'une part au reflux des
eaux qui permit aux Israélites le passage a sec et au flux qui provoqua la noyade des
Egyptiens...”, Jacos, Théologie de ’Ancien Testament, 183. Dar apa aflatd la flux sau la
reflux nu are niciodatd aspectul unui perete, iar Scriptura ne spune ci ,apele le erau
perete, la dreapta si la stanga lor.” (les 14,22). Asadar, aceasta teorie nu sti in picioare.
276 OQRIGEN, ,,Omiilii la Exod,” 171.

277 ORIGEN, ,,Omilii la Exod,” 171.

278 g, VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” 113.

7% Adunat-a ca intr-un burduf apele marii, pus-a in vistierii adancurile.”

280 Sk VASILE CEL MARE, Omiilii la Psalmi, 252.

281Gk, JoaN HrisosTowMm, ,Omilii la Facere,” 142.



asemenea unor pereti in care marea se intirise pe amandoua laturile. Dar
cind a intrat Faraon cu egiptenii in mare, pe drumul tiiat de curand
printre ape, iardsi s-au impreunat apa cu apa...”*?

Congtiinta evreilor a fost profund marcati de aceste evenimente,
lahve fiind venerat inainte de toate pentru eliberarea miraculoasi din
robie. Debutul Decalogului confirmd aceastd realitate: Eu sunt Domnul
Dumnezeul tiu, Care te-a scos din pamantul Egiptului si din casa robiei (les
20,2). Fird aceste interventii miraculoase in planul istoriei, Dumnezeu
ar rimine in gindirea iudaici o notiune abstracta®. Din contra,
manifestindu-Se prin acestea, El este cunoscut ca ,Dumnezeu drept si
izbavitor” (Is 45,21).

Fenomenul despirtirii miraculoase a apelor care faciliteaza traversarea
lor nu este singular in corpusul vetero-testamentar. Minuni asemanatoare
regisim la trecerea lordanului de citre poporul ales sub conducerea lui Iosua:
Indati ce preotii cei ce duceau chivotul au intrat in Iordan i picioarele
preotilor, care duceau chivotul, s-au afundat in apa lordanului, apa care
curgea din sus s-a oprit si s-a ficut perete pe o foarte mare depirtare [...], iar
cea care curgea spre marea cea din Arabah, spre Marea Sdratd, s-a scurs si a secat, iar
poporul a trecut in faga lerihonului. [...] Preoii care duceau chivotul legimantului
Domnului stateau ca pe uscat in mijlocul Tordanului, cu picioarele neudate; iar fiii
lui Israel au mers ca pe uscat, pdnd ce tot poporul a trecut prin lordan. (los 3,15~
17). O altd manifestare aseminitoare a puterii divine regisim in activitatea
profetului Ilie, chiar inainte de ridicarea sa la cer: Atunci, ludand Ilie mantia sa
si strangdnd-o valdtuc, a lovit cu ea apa gi aceasta s-a strins la dreapta si la stanga
si au trecut (Ilie si Elisei) ca pe uscat (4Rg 2,8). Putin mai tarziu, ucenicul va
face acelasi gest, cu un efect aseminitor: S$i a luat mantia lui Ilie care cizuse
de la acesta si a lovit apa cu ea, zicAnd: Unde este Domnul Dumnezeul lui
Ilie? Si lovind, apa s-a tras la dreapta si la stinga si a trecut Elisei (4Rg 2,14).
In acest context, se cuvine si amintim i vindecarea minunati a lui Neeman,
care, prin puterea lui Dumnezeu, s-a savirsit printr-un element al naturii:
lar Elisei a trimis la el pe sluga sa sd-i zica: Du-te si te scaldd de sapte ori in
lordan, cd fi se va innoi trupul tau i vei fi curat! [..] Atunci el s-a cobordt si s-a
cufundat de sapte ori in Iordan, dupd cuvantul omului lui Dumnezeu, §i i s-a
innoit trupul ca trupul unui copil mic i s-a curdtit (4Rg 5,10.14). De asemenea,
indulcirea apei care devine buni pentru biut (leg 15,23-25), mana (les 16)
si apa din piatrd (les 17) sunt alte trei minuni care descoperi puterea divina
lucritoare in istoria poporului ales.

#2SF. GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre viata lui Moise,” 29.
23\X/ACE, ,Miracles,” 7.
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O minunesivarsitd de aceasti datd culuminitorii cerului, este relatatd
in cartea losua 10,12-13. Odati ajuns in Canaan, poporul ales a avut de
luptat impotriva popoarelor pigine agezate acolo. Intr-una dintre aceste
lupte, biruinta israelitilor s-a datorat inci o dati interventiei minunate a
lui Dumnezeu: ,,...a strigat Iosua catre Domnul si a zis inaintea Israelitilor:
Stai, soare, deasupra Ghibeonului, §i tu, lund, opreste-te deasupra vdii Aialon!
Si s-a oprit soarele si luna a stat pAnd ce Dumnezeu a ficut izbanda
asupra vrijmasilor lor. Oare nu de aceea se scrie in Cartea Dreptului:
Soarele a stat in mijlocul cerului si nu s-a grabit catre asfinfit aproape toatd
ziua.” Acest fapt minunat nu ar fi fost posibil fird lucrarea atotputernicd
a lui Dumnezeu, singurul care poate schimba ceva in desfigurarea vietii
in univers: ,....nici o abatere nu ar fi fost posibild in ordinea i in migcarea
cereascd dacd nu ar fi avut in ea impulsul Ficitorului acestei migciri si
Cauza lumii, Cel Care face §i schimbi toate, dupa mirturia Scripturii
(Dan 2,21). Cum si nu cinstesti pe Acela pe care noi L-am cunoscut ci
este cu adevirat Dumnezeul a toate? Cum si nu proslivesti pe Acesta
pentru puterea Lui care este cauza a toate i care covargeste orice cuvant?
Fiindca datoritd Lui, Soarele i Luna (los 10,13), printr-o putere si o
tinutd preaminunati, s-au oprit complet impreuni cu Universul intreg
si cu toate acestea stelele au stat nemigcate o zi intreagi...””* Receptarea
acestui episod, precum i a celorlalte fapte minunate din istoria biblicd
trebuie si se facd in lumina dialogului lui Iov cu Dumnezeu (lov 38-42),
in urma ciruia omul intelege ca singurul care poate interveni in planul
creatiel este Autorul ei, s1, totodati, ci aceastid interventie este intru
totul fireascd. Cartea profetului Isaia ne oferd un exemplu intrucitva
aseminitor, in care miracolul contrazice cele mai elementare legi ale
naturii®*: latd voi intoarce umbra cu atdtea linii pe care soarele le-a strabarut
pe ceasornicul lui Ahaz, sd zic cu zece linii. Si soarele s-a dat inapoi cu zece
linii pe care el le sirdbdtuse (Is 38,8). Adicd, ,desi toate sferele superioare
care contin in ele altele, miscandu-se astfel, nu au dus cu ele i pe cele pe
care le contineau, ba inci §i ziua urmitoare a fost prelungiti de trei ori
fatd de mirimea ei obignuiti si pe durata tuturor celor douizeci de ore,
sau Universul intreg a fost pus in miscare in sens contrar mersului lui
si s-a inapoiat prin cea mai uluitoare dintre migcirile de rotatie in sens
contrar, sau Soarele, care in mersul lui reducand cu zece ore miscarea in
cinci etape, apoi revenind intr-un interval de zece ore, a reficut aceastd

284 Sk. D1oNIsIE AREOPAGITUL, Epistolele, 59.
25 1acos, Théologie de 'Ancien Testament, 184.



cale in sens invers.””¢ Privitor la efectul produs de aceasti minune in
randul celor care au fost martorii sdvarsirii ei, ne spune Sfintul Dionisie
cd ea ,a infricogat pe buni dreptate pe babilonieni i i-a supus fird lupta
lui Ezechia pe care ei il socoteau asemenea lui Dumnezeu i mai presus
de oameni.”’

In sfarsic, o noui dovadi a stipanirii divine asupra stihiilor oferi
episodul celor trei tineri in cuptorul de foc din Babilon (Dan 3), minune
pe care Sfantul Vasile cel Mare o considerd chiar mai inaltd decat cea
a despartirii Mirii Rosii in doud: ,,...focul din cuptorul cel de patruzeci
si noud de coti s-a revirsat §i a ars pe toti cei din jurul lui. Para focului
a fost taiatd la porunca lui Dumnezeu, iar cuptorul a primit vint, adiere
si ricoreald, care a adus tinerilor o stare de liniste, ca sub umbra unor
copaci. [...] Cu mult mai de mirare a fost si se taie natura focului decat
si se desparti Marea Rogie.”. Intimplarea aceasta intireste credinta
in stipanirea lui Dumnezeu asupra stihiilor, neputindu-i-se gisi o
explicatie plauzibili din perspectiva gindirii pur omenesti:...glasul
Domnului taie §i apa care curge mereu si unirea focului degi, dupd parerile
omenesti, se pare cd focul nu poate fi tdiat, nici imparfit; si totusi la porunca
Domnului este tdiat §i impartit si focul®. Perspectiva corectd asupra
acestui gen de fenomen este cea care intelege din el atotputernicia
divind: ,De-ai vrea si cercetezi fiecare lucru din cele ce au fost create,
vei gisi puterea nesfarsitd a Creatorului si vei vedea ci pe toate cele
vazute le conduce cu vointa Sa. Lucrul acesta il poti vedea si cu focul.
Focul are putere mistuitoare: arde cu usurintd tot ce atinge: pietre,
lemne, trupuri, fierul; dar cand a poruncit Creatorul, focul nu s-a atins
de niste trupuri plipande i stricicioase, ci a pastrat nevitimati pe tineri
in mijlocul cuptorului (Dan 3,8-28). Si nu te minunezi ci focul nu s-a
atins de trupurile lor, ci ci aceasta stihie irationala a aritat o atat de buna
rinduiald, cat nici nu se poate spune.””

Supunerea desivarsitd a focului fatd de porunca divind poate fi
prilej de luare aminte pentru fiptura umani care se impotriveste voii
lui Dumnezeu: ,Ca si cum ar fi implinit o ascultare, focul a slujit poruncii

26 Sk, D1oNisiE AREOPAGITUL, Epistolele, 60. Relatarea acestei minuni apare si in cartea
IV Regi: ,lezechia a zis: E usor ca umbra sd se miste cu zece linii inainte. Nu, ci sd se dea
umbra cu zece linii inapoi. $i a strigat Isaia proorocul citre Domnul si s-a dat inapoi cu
zece linii.” (4Rg 20,10-11).

7Sk, DIONISIE AREOPAGITUL, Epistolele, 60.

288 Sp. VASILE CEL MARE, Omilii la Psalmi, 231.

289 Qg VASILE CEL MARE, Omiilii la Psalmi, 231.

20 Sk, J[oaNn Hrisostom, Omilii la Facere, 141.
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Stapdnului si a pastrat intregi si nevatimati pe acei minunati tineri; stiteau
in cuptor atat de tihniti ca §i cum s-ar fi plimbat intr-o gridini sau pe o
pajiste.”!. Caracterul miraculos al intimplirii este conferit si de faptul
cd puterea mistuitoare a focului nu este atenuati decit pentru tinerii
din cuptor. Astfel, nu se poate nega realitatea minunii considerindu-se
cd focul nu ar fi unul intru totul adevirat, cici ne spune si Sfantul Ioan
Hrisostom: ,,Si, ca si nu creadd cineva ci ceea ce se vedea nu era foc,
Stapanul cel iubitor de oameni n-a luat puterea focului, ci i-a lisat focului
puterea lui arzitoare si a ficut ca focul si nu vatime deloc pe slujitorii Lui;
dar ca sa afle i cei care i-au aruncat in cuptor cat de mare este puterea
Dumnezeului universului, asupra acelora focul si-a aritat puterea lui.
Acelasi foc a pazit pe cei din cuptor, dar pe aceia care stiteau afard i-a ars
si i-a mistuit.”**

Cuvintele Sfantului Ioan asupra acestui eveniment minunat pot
fi o concluzie a celor expuse pani aici privitor la fenomenele naturale
cu caracter exceptional: ,Ai vizut ¢ atunci cand vrea Stipanul fiecare
stihie isi schimba insugirile in insusiri contrarii? Este Creator si Stipin
si conduce pe toate dupi vointa Lui.”” Se poate oferi si o explicatie pe
misura gindirii omenesti, in analogie cu interactiunea activititii terestre
cu cea subacvatici®*: cea din urmi isi urmeazi cursul firesc, fird ca
activitatea care se desfigoard pe pimant si o afecteze in vreun fel. Dar,
daci un om arunci o piatrd in apa, efectele acestui gest pot avea, pentru
vietatile acvatice, un caracter aproape miraculos. In acelasi fel, lumea
vizutd §i lumea nevizutd i§i desfigoard activitatea in chip firesc, pani
la interventia divini in planul istoriei, care, desi intru totul fireasci, are
pentru perceptia umani un caracter spectaculos, miraculos. Dar, pentru

218Gk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 141.

292Gk JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 142.

23Sk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 142.

24 Aceasta solutie este propusi de Wace: ,Life under the surface of the water has a
certain course of its own when undisturbed; but if a man standing on the bank of a
river throws a stone into it, effects are produced which must be as unexpected and as
unaccountable as a miracle to the creatures who live in the stream. The nearness of
two worlds which are absolutely distinct from one another receives, indeed, a striking
illustration from the juxtaposition of the world above the water and the world below
its surface. There is no barrier between them; they are actually in contact; yet the
life in them is perfectly distinct. The spiritual world may be as close to us as the air
is to the water, and the angels, or other ministers of God’s will, may as easily, at His
word, interpose in it as a man can throw a stone into the water. When a stone is thus
thrown, there is no suspension or modification of any law; it is simply that (...) a new
agency has interposed.”, Wack, ,Miracles,”, 3.



cel care crede intr-un Dumnezeu personal, Care, in intelepciunea Lui,
considerd necesar si intervini in mersul naturii, minunile nu sunt in nici
un caz imposibile, si cu atit mai putin neobisnuite®: ele fac parte din
guvernarea fireascd a lumii de citre Creatorul ei. lar viata religioasi a
poporului evreu este indisolubil legata de aceste manifestiri ale prezentei

si lucrdrii lui Dumnezeu®®.

25 EASTON, ,Miracle,” 1.
26X/ ACE, ,Miracles,” 7.
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4. CUNOASTEREA NATURALA
GENERATOARE DETIPOLOGII

Ipostasurile ﬁingei umane se prezintd ca avand fecare in parte
propriul caracter, propria triire si, de ce nu, propria perceptie asupra celor
inconjuratoare. Fiecare priveste in jurul siu intr-o manierd unici, prin
urmare §i impactul cunoagterii lui Dumnezeu din naturi este, in fiecare
suflet, altul. Dimensiunea revelationald a naturii create se descoperi astfel
fiecirei persoane in chip diferit, fapt ce se datoreaza filtririi informatiei
prin propriul sistem cognitiv. In consecingd, impactul cunoagterii naturale
este altul pentru fiecare, aceasta determinind anumite reactii, atitudini sau
stiri sufletesti. In efortul de a intelege aceste consecinge, putem identifica
in Sfinta Scripturd citeva tipuri care revin pe parcursul scrierilor. Astfel,
metanoicul, profeticul sau sofianicul sunt tipologii generate intr-o
anumitd masurd si de cunoagterea naturald, dar nu pot fi strict delimitate, ci
se afld intr-un raport de interdependentd, aga cum cel cuprins de metanoia
devine in mod real intelept, iar cel angajat in misiunea profetici nu o
poate indeplini decat triind in smerenia cuvenita slujitorului. Toate, ins3,
se reunesc in tipologia credinciosului, a celui care, in urma experientei
sale, Il mirturiseste pe Dumnezeu: Din spusele unora i altora auzisem despre
Tine, dar acum ochiul meu Te-a vizut (lov 42,5).

4.1. Metanoicul: ,,S3 plangem inaintea Domnului,
Celui ce ne-a ficut pe noi” (Ps 94,6)

Pociinta este poate cel mai firesc sentiment trezit in suflet de
contemplarea minunitiei naturii. Cel care reuseste si priveasca in oglinda
creatiei miretia Stapanului nu poate si nu fie cuprins de sentimentul propriei
nimicnicii. De aceea, marturiseste psalmistul: ,Cdnd privesc cerurile, lucrul
mdinilor Tale, luna i stelele pe care Tu le-ai intemeiat, imi zic: Ce este omul
ci-{i amintesti de el? Sau fiul omului, ci-1 cercetezi pe el?” (Ps 8,3). Cu alte
cuvinte, din cele vizute omul intelege lucrarea lui Dumnezeu §i purtarea
Sa de grija, inaintea Ciruia se cuvine ca orice gind trufag si fie alungat®”.
Cartea Psalmilor ne oferd firi indoiali cele mai multe exemple in acest

781 altele caacestea (pasaj e), nenumdrate, este cu putintd a afla intru dumnezeiasca
Scripturd, care strdng i impild trufia omeneascd.” TeoporiT AL Kirurut, Talcuirea
celor 150 de psalmi ai proorocului impdrat David (Sf. Man. Shntii Arhangheli — Petru
Vodi, 2003), 28-9.



sens. Uneori, aceasti nimicnicie a omului sti in stransi legituri cu viata
pamanteasca trecitoare, psalmistul marturisind cd anii nogtri s-au socotit ca
panza unui pdianjen (Ps 89,10). Imaginea ilustreazi bine fragilitatea omului
datoritd cireia se cuvine ca omul si rimani in smeritd cugetare.

Sentimentul pocidintei este adeseori mirturisit in contextul
cunoagterii naturale, si este insotit de indemnuri la slavoslovie. Aceasta
laudd adusi lui Dumnezeu este si ea o manifestare a adevdratei smerenii
care se cuvine omului inaintea Creatorului sau: Cdntafi Domnului cu cdntare
de lauda; cantati Dumnezeului nostru in alautd; Celui ce imbracd cerul cu nori,
Celui ce gateste pamdntului ploaie, Celui ce rdsare in munfi iarba i verdeatd
spre slujba oamenilor. (Ps 146,7-8).

Indemnul cu care debuteazi psalmul 28: Aduceti Domnului, fii
ai lui Dumnezeu, aducefi Domnului mieii oilor, aduceti Dommnului slavd si
cinste; Aduceti Domnului slavd numelui Sau; inchinati-vda Domnului in curtea
cea sfantd a Lui este determinat de vederea minunatelor lucrari ale lui
Dumnezeu, de manifestarea puterii Sale absolute in naturi: El stipanegte
toate stihiile, apele si cerul, focul si piméntul, se ingrijeste de animale si
de omul creat dupd Chipul Sau**. Aceeasi chemare apare in Psalmul 135,
care mirturiseste lucrarea creatoare §i proniatoare in lume: Cel ce a facut
cerul cu pricepere [...]. Cel ce a intdrit pamdntul peste ape [...]. Cel ce a facut
lumindtorii cei mari [...] (Ps 135,5—7).

Adanca pociinta reflectatd in cuvintele psalmului 50 nu este despartita
de mirturisirea descoperirii primite de la Dumnezeu: ,cele nearitate si
cele ascunse al intelepciunii Tale mi-ai aritat mie” (v.7). Amintindu-ne
cuvintele apostolului Pavel din epistola citre Rom 1,20, care mirturisea
cd ,cele nevizute ale Lui se vid de la facerea lumii, intelegindu-se din
fapturi”, putem presupune ci revelatia pe care o mirturiseste psalmistul
s-a ficut 5i prin intermediul naturii create. In viziunea Sfantului Teofilact
al Bulgariei, aceastd revelatie constd in ,cele ce se socotesc despre fiinta
Lui, care sunt nevazute de ochii cei simtiti, dar intelese de minte din buna
randuiali a fapturilor.””

28 _Glasul Domnului peste ape; Dumnezeul slavei a tunat; Domnul peste ape
multe. Glasul Domnului intru tirie, glasul Domnului intru mare cuviingi; Glasul
Domnului cel ce sfirama cedprii si va zdrobi Domnul cedrii Libanului; El face si
sard Libanul ca un vitel; iar Ermonul ca un pui de gazeli. Glasul Domnului, cel
ce varsa para focului. Glasul Domnului, cel ce cutremuri pustiul si va cutremura
Domnul pustiul Cadesului. Glasul Domnului dezleagi pintecele cerboaicelor,
glasul Domnului despoaie cedrii si in locagul Lui, fiecare va spune: Slavi! Domnul
va impirigi peste potop si va sedea Domnul Impirat in veac.” (Ps 28,3-10).

29 Sk, Teohract aL Burcariel, Talcuirea epistolei cdtre Romani, 41-2.
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Intelegem ci descoperirea celor despre Dumnezeu ageazi sufletul
omului intr-un adinc de smerenie si pociintd. Cu cat lucririle Sale
sunt mai impresionante, cu atit omul se vede pe sine mai neinsemnat
si simte imboldul slavosloviei cuvenite Domnului. Aceasta inlintuire
revine adeseori in cartea Psalmilor’®. Psalmul 65 evoca imaginea trecerii
prin Marea Rogie ca i pe uscat™, incheindu-se cu o multumire adresati
lui Dumnezeu pentru marea Lui milostivire, formulare care pune in
evidentd congtientizarea dependentei fiintei umane de bunivoirea divina:
Binecuvantat este Dumnezeu, Care n-a depdrtat rugdciunea mea §i mila Lui
de la mine (Ps 65,19). Cuvintele psalmistului sunt reformulate in tilcuirea
Fericitului Teodorit al Kirului, care considera ci singura multumire sau
,rasplatd” pe care o poate aduce omul Domnului siu este lauda: ,Cu laude
— zice — i rasplatesc Ficitorului de bine, Celui ce mi-a primit rugiciunea
si mi-a diruit mila Sa. Ci nu inceteazi poruncind celor ce cred intr-Insul
a-L lauda pe Acesta de-a pururea.”™” Ideea dependentei vitale a omului de
Creatorul siu revine in psalmul 72,24: Ca iatd cei ce se depc?rtcazd de Tine
vor pieri; nimicit-ai pe tot cel ce se leapadd de Tine. De asemenea, episodul
trecerii prin Marea Rosie este amintit in psalmul 113, de aceasta data insotit
de momentul trecerii lordanului sub conducerea lui losua: Marea a vazut si
a fugit, lordanul s-a intors inapoi. (Ps 113,3). Fiind martorul acestor minuni,
omul intelege ¢4 slava se cuvine numai Domnului: Nu noud, Doamne, nu
noud, ci numelui Tiu se cuvine slavd, pentru mila Ta si pentru adevirul Tiu (Ps
113,9). Un alt psalm invocd minunea ca temei de lauda: Cel ce a despdrtit
Marea Rogie in doud, cd in veac este mila Lui. [...] Liudati pe Dumnezeul
cerului, ¢ in veac este mila Lui (Ps 135,13.26)

Starea metanoici a fipturii umane poate fi uneori determinati
in mod direct de lucrarea lui Dumnezeu. Cu alte cuvinte, nu numai ci
omul ia aminte la sine insugi vizand lucririle Lui, ci Dumnezeu Insusi il
,smereste” uneori, asa cum citim in psalmul 59,3: Ardtat-ai poporului Tiu
asprime, addpatu-ne-ai pe noi cu vinul umilingei., sau in psalmul 88, in care
ideea este incadratid de mirturisirea lucririi creatoare §i proniatoare: Tu
stapdnegti puterea marii si migcarea valurilor ei Tu o potolegti. Tu ai smerit ca pe
un ranit pe cel mandru [...]. Ale Tale sunt cerurile si al Tiu este pdmﬁntul; [umea

30 Regdsim un alt exemplu in acest sens in psalmul 67: ,Cantati Dumnezeului Celui ce
S-a suit peste cerul cerului, spre risirit; iatd va da glasul Sau, glas de putere. Dati slavi
lui Dumnezeu! Peste Israel miretia Lui si puterea Lui in nori (Ps 67,34-35).

301 Acest moment din istoria poporului Israel este reluat in psalmul 73 (, Tu ai despartit
cu puterea Ta, marea”, v. 14), care mirturiseste conditia omului: ,Sdracul si sarmanul
si laude numele Tau”.

32 Teoporit AL Kirurur, Tdlcuirea celor 150 de psalmi, 228.



si plinirea ei Tu le-ai intemeiat. Miazdnoapte i miazdzi Tu ai zidit.” (Ps 88,9-
13). Umilirea omului care, uitind de Dumnezeu, este cuprins adeseori de
trufie, se aratd de folos acestuia pe calea mantuirii. Ea merge pani acolo
unde omul i intelege neputinta si se afli la marginea deznadejdii: ,Ca
ne-am sfarsit de urgia Ta si de mdania Ta ne-am tulburat. Pus-ai farddelegile
noastre inaintea Ta, gregelile noastre ascunse, la lumina fefei Tale. Ca toate
zilele noastre s-au impuginat si in mdania Ta ne-am stins. (Ps 89,7-9). In
aceastd lumind isi intelege omul limitele, pacatele pe care nimic nu le
poate ascunde de la fata lui Dumnezeu Cel atotprezent: Unde md voi
duce de la Duhul Tiau si de la fata Ta unde voi fugi? De md voi sui in cer,
Tu acolo esti. De md voi cobori in iad, de fatd esti. De voi lua aripile mele
de dimineatd si de md voi ageza la marginile marii. Si acolo mdna Ta md
va povdfui §i md va fine dreapta Ta. Si am zis: Poate intunericul md va
acoperi si se va face noapte lumina dimprejurul meu. Dar intunericul nu este
intuneric la Tine §i noaptea ca zina va lumina. Cum este intunericul ei, aga
este si lumina ei (Ps 138,12).

lar dacd Dumnezeu este Cel care il coboari pe om in adincul
suferintei, tot El 1l ridica atunci cind acesta adoptd smerenia cuvenitd
fﬁpturii: Puterea Ta si dreptatea Ta, Dumnezeule, pand la cele inalte,
marefiile pe care le-ai facut, Dumnezeule, cine este asemenea Tie? Multe
necazuri §i rele ai trimis asupra mea, dar intorcindu-Te mi-ai dat viafd
si din adancurile pamantului iardsi m-ai scos (Ps 70,22). Sfantul Eftimie
Zigabenul intelege acest pasaj in perspectiva pociintei care il inviaza
pe cel omorat de picat: ,Tu, Doamne, zice, intorcindu-Te spre mine,
dinspre care mai-nainte Te-ai intors, ori pe mine intorcandu-md cdtre Tine,
Doamne, prin pocdinfd viu m-ai facut, slobozindu-ma de aratata moarte.
Scriptura obignuieste s numeasca moarte necazurile cele mari, iar prin
viatd, slobozenia cea din pacat.”®

Blandetea ce-l caracterizeazid pe omul smerit este sugeratd de
imaginea turmei care ascultd de pastorul ei: Venifi sd ne inchinam si s cadem
inaintea Lui i sd plangem inaintea Domnului, Celui ce ne-a facut pe noi. Ca El
este Dumnezeul nostru si noi poporul pdsunii Lui si oile mdinii Lui (Ps 94,6~
7). Astfel, cel cuprins de metanoia invata s asculte glasul Stipanului, Care
este , Dummnezeul celor ce se pocdiesc” (Man 1,14). Aceste cuvinte descoperé
posibilitatea iertirii, care de asemenea poate fi inteleasd din contemplarea
celor ce se petrec in naturd, hindcd Dumnezeu face sd rdsard soarele gi peste cei
rdi i peste cei buni si trimite ploaie peste cei drepfi si peste cei nedrepgi (Mt 5,45).

% EFTIMIE ZIGABENUL §i SF. NICODIM AGHIORITUL, Psaltirea, 14.
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4.2. Sofianicul: ,, Toate cele ascunse
si cele ardtate le-am cunoscut” (Sol 7,21)

Creatorul Se descoperd omului in cartea firii**™, si hiecare persoani isi
insugeste roadele acestei descoperiri in felul siu. Daci in capitolul anterior
vorbeam despre cel cuprins de congtiinta propriei nevrednicii inaintea
slavei divine reflectate in oglinda naturii, ne propunem aici o conturare a
chipului celui inteleptit din contemplarea creatiei.

Acesta se distinge prin cuvinte pline de intelepciune, poate
primul fiind cel al recunoagterii darului primit de la Dumnezeu: EI
mi-a dat cunostin{a cea adeviratd despre cele ce sunt, ca sd stiu intocmirea
lumii si lucrarea stihiilor (Sol 7,17). Aceastd cunostinti este foarte extinsi,
nerimanind nimic ascuns celui imbogitit cu ea: ,Inceputul si sfarsicul si
mijlocul vremurilor, intoarcerile anotimpurilor si prefacerile vizduhului,
cursurile anilor §i rinduiala stelelor, firea dobitoacelor si apuciturile
fiarelor, puterea duhurilor si gindurile oamenilor, feluritele neamuri
ale plantelor si insusirile radicinilor. Toate cele ascunse si cele aritate
le-am cunoscut, fiindcd intelepciunea, lucritoarea tuturor, mi-a dat
invigiturd (Sol 7,18-21). In virtutea ingelepciunii, omul ,cugeti in chip
vrednic” (Sol 7,15) la lucririle lui Dumnezeu. Altfel spus, intelegerea
sa se armonizeazd cu cea divini, situatie in care inteleptul devine apt
actului ,sfituirii”. El ajunge si fie un izvor de invititurd si luminare a
semenilor sii.

De asemenea, aceasta ingelepciune face din om un prieten al lui
Dumnezeu, cici cu adevarat Dumnezeu nimic nu iubegte, fard numai pe cel ce
petrece intru infelepciune. (Sol 7,28). Pentru a-i intelege adevirata valoare,
aceasta poate fi comparatd cu stralucirea luminitorilor cerului: Ea este

30+ Sfantul Toan Hrisostom considerd ci aceastd cale de revelatie a fost hotirata de
Dumnezeu pentru a fi accesibild tuturor oamenilor, si nu rezervati numai stiutorilor
de carte sau celor bogati, ci ea se deschide oricui doregte si o inteleagi: ,Daci ne-ar fi
invitat prin cirti si prin scriere, cel care stia carte ar fi invitat prin cele scrise, dar cel
care nu stia carte ar fi plecat firi si se fi folosit cu ceva, daci nu l-ar fi invitat altcineva.
Cel bogat ar fi avut cu ce si cumpere cartea, dar cel sirac nu ar fi putut si o aiba. $i
iardsi, cel care stie limba aceea care vorbea prin mijlocirea literelor poate cunoagte cele
cuprinse in text, dar scitul, barbarul, indianul, egipteanul si toti cei care nu stiu limba
aceea ar pleca firi si afle ceva. Cu cerul nu este asa, ci i scitul si barbarul si indianul
si egipteanul §i orice om care merge pe pimént poate intelege limba lui. Deoarece nu
prin mijlocirea urechilor, ci a ochilor ajunge in mintea noastra, intelegerea obtinuta
prin cele vizute este una singurd si nu este diferit ca aceea pe care o oferi limbile,
in aceastd carte si inteleptul i omul simplu pot citi, i siracul si bogatul, si oriunde
s-ar afla cineva, daci priveste cerul, va primi suficientd invititurd din contemplarea
acestuia.”, SE. loan Hrisostom, Omilia a IX-a cdtre Antiohieni, 23.



mai frumoasd decdt soarele si decdt toatd ordnduirea stelelor; daca o pui alaturi
cu lumina, ingelepciunea o intrece. Fiinded dupd lumind urmeazd noaptea, pe
cand ingelepciunea ramdne nebiruitd in fata rautdii (Sol 7,29-30). Asadar,
intelepciunea intrece in strilucire luminitorii si nici nu poate fi vreodatd
biruitd, pentru ci este stralucirea luminii celei vegnice si oglinda fard patd a
lucrdrii lui Dumnezeu gi chipul bundtdgii Sale (Sol 7,26).

In acest context, cunoasterea lui Dumnezeu din cele create se
prezinti ca o dovadi de netigiduit a intelepciunii. Omul patruns de aceastd
cunoagstere nu-si opreste privirea asupra naturii in sine, ci trece dincolo
de frumusetea e, altfel spus, pentru el aceastd frumusete devine strivezie,
deschizandu-i perspectiva asupra Creatorului. Cartea Intelepciunea
lui Isus Sirah dedici un intreg capitol (43) laudei lui Dumnezeu pentru
zidirea fipturilor. Cerul (v. 1. 11), soarele’ (v. 2-6) si luna (v. 7-10), stelele
(v. 11-12), curcubeul (v. 13-14), fenomenele naturii (v. 15-17.19-21.23-24.),
nu sunt altceva decit mijlocitoare ale revelaiei, pentru care Dumnezeu este
preaslavit: Vezi curcubeul si binecuvinteazd pe Cel care [-a facut; cd foarte
[frumos este in strdlucirea sa (Sir 43,13).

La polul opus se situeazd deserticiunea si nebunia celor care au
adorat creatura in locul Creatorului®®, si care sunt aseminati pruncilor:
Caci au mers atdt de departe pe cdile ratdcirii, incdt socoteau drept dumnezei
dobitoacele cele mai respingdtoare, ingeldndu-se ca pruncii cei fara de infelepciune
(Sol 12,24). Ideea este reluati in cuvinte i mai aspre: Deserfi sunt din fire tofi
oamenii care nu cunosc pe Dumnezeu i care n-au stiut, plecand de la bundtaile
vazute, sd vadd pe Cel care este, nici din cercetarea lucrurilor Sale sd infeleagd pe
megter; ci au socotit cd sunt dumnezei cdrmuitori ai lumii sau focul, sau vantul,
sau arcul cel iute, sau mersul stelelor, sau apa ndvalnicd, sau lumindtorii cerului
(Sol 13,1-2). Ingeleptul i indeamni pe idolatri si ingeleagi efemeritatea

305_Soarele 1n ivire vesteste, cAnd se aratd, ca un vas minunat, fiptura Celui Preainalt.”
(Sir 43,2).

3 Tema idolatriei revine adeseori in cirtile sofianice, care sesizeazi pericolul
ciutirii lui Dumnezeu in naturi: ,Dar, in acela§i timp, in toate acestea este oarecare
neajuns, cici doar unii ca acegtia ratdcesc cautdnd pe Dumnezeu si straduindu-se sa-L
afle. Cici, indeletnicindu-se cu lucririle lui Dumnezeu si cercetindu-le, ei se
incredinteazi cu vederea cit de frumoase sunt cele vizute.” (Sol 13,6-7). Totusi,
in pofida acestui real pericol, idolatrii nu se pot justifica: ,De alti parte, ei n-au
cuvdnt sd li se ierte ratdcirea. Ci dacd au putut sa adune atdta invatdturd, ca sd cerceteze
lumea, cum n-au aflat ei mai degrabd pe Stapanul lumii? Dar sunt cu totul ticilosi si
si-au pus nidejdea in lucruri fird de viati cei care au numit dumnezei lucrurile
mainilor omenesti, aurul i argintul cu megtesug lucrat si inchipuiri de dobitoace
sau piatrd netrebnicd, cioplitd de mani de demult.” (Sol 13,8-10). A se vedea si
Sol 14,21.
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celor socotiti dumnezei, si si adore numai pe Dumnezeul Cel adevirat:
Ei care, desfdtati de frumusetea acestora, le-au luat drept dumnezei, sa stie
acum cu cdt este Stapdnul mai presus decdt acestea, ca El, Cel Care Insugi este
incepdtorul frumusetii, este facdtorul lor. lar dacd se minuneazd de putere gi
de lucrare, sd infeleagd din acestea cu cdt este mai puternic Cel care le-a facut.
Caci din mdrimea si frumusefea fapturilor poti s cunosti bine, socotindu-te, pe
Cel care le-a zidit (Sol 13,3-5). In ce priveste cele ce depisesc puterea de
ingelegere a omului, se cuvine acestuia sd rimani in smerenie, congtient
fiind ¢ nu poate pricepe toate lucrurile Domnului. Acceptarea acestei
neputinte se constituie intr-o noud dovadi a intelepciunii: Nu por zice:
ce este aceasta? Pentru ce este aceasta? Cici toate sunt ficute cu un scop (Sir
39,26)*7. Din buna intocmire a lumii, omul cunoaste intelepciunea si
bunitatea lui Dumnezeu Care se ingrijeste de toate lucrurile: E/l a rdnduit
pentru totdeauna lucrurile Sale si a hotdrdt pentru vecie rostul lor; ele nu stiu
de foame, nici de oboseald gi nu contenesc sd-si facd datoria. Nici unul din
aceste lucruri nu se ciocnegte cu cel de ldnga el si mereu ascultd de porunca Lui.
St dupd aceasta a cautat Domnul pe pamant i [-a umplut de bunatati. Cu tot
felul de dobitoace vii a acoperit faga lui si in el va fi intoarcerea lor (Sir 16,28~
31). Ingelegem ci nimic din cele create nu este inutil, ¢d toate la vremea
lor se dovedesc de folos (Sir 39,22).

Ingeleptul vede in toate interventia Domnului care, folosindu-se de
elementele naturii, raspliteste / pedepseste faptele omului: Dintru inceput
cele bune s-au zidit, iar pentru cei pdcdtogi, cele rele. [...] Sunt Vdnturiﬁcute casd
aducd pedeapsd gi intru urgia lor au intdrit batdile lor. Si in vremea savdrsirii vor
varsa urgia gi mdnia Celui care le-a facut o vor linigti. Focul si grindina, foametea
si moartea, toate acestea spre pedepsire sunt facute. Dintii fiarelor si scorpiile,
serpii si sabia razbundtoare sunt ca sd piardd pe cei necredincioi (Sir 39,30.33-
36). Pentru toate aceste lucriri, nici o laudi omeneasci nu este suficient3,
Dumnezeu find mai presus de orice laudi: ,Am putea spune multe, fird
si terminim; intr-un cuvant El este toate. Cum vom putea si-L preasldvim?
Cid El este mai mare decdt toate lucrurile Sale. De temut este Domnul §i mare
foarte si minunati este puterea Lui. Slivind pe Domnul, iniltati-L cit
veti putea, pentru ci va prisosi inca. inih,:indu—L pe EL intariti-vi i nu va
osteniti, pentru ci nu veti ajunge. Cine L-a vizut pe El si va povesti? $i
cine-L slaveste pe El, precum este? Multe si mai mari decit acestea sunt

7 Aceeasi idee revine spre sfargitul capitolului, unde Sirah concluzioneazi: , Toate
lucrurile Domnului bune sunt si tot folosul la vreme il vor da. $i nu se poate zice:
Aceasta este mai rea decit aceea, ci toate la vremea lor se vor adeveri. Si acum cu
toatd inima si gura laudati si binecuvantati numele Domnului.” (Sir 39,39-41).



ascunse; ci pugine am vizut din lucrurile Lui.” (Sir 43,31-37). Invigitura
pe care o transmite inteleptul nu este cea a inutilitatii slivirii Domnului, ci
a necesitatii sirguintei in slujirea Lui.

Prin contemplarea inteleaptd a creatiei de citre un singur om, toti
cei apropiati ai sdi isi pot deschide ochii spre cunoagterea slavei divine
reflectate in frumusetile §i rinduiala creatiei. Foloasele intelepciunii
dobandite in urma cunoagterii lui Dumnezeu din naturi se risfring in
jurul celui ingelept ca o lumina pe calea spre o viatd bineplicutda Domnului.

4.3. Profeticul: ,,Dupa vijelie nipraznici,
adiere de vant lin” (3Rg 19,12)

Discursul profetic impotriva idolatriei §i a celorlalte picate care
micinau poporul lui Israel se baza, nu de putine ori, pe argumente preluate
din observarea naturii. Nu mai revenim aici asupra pasajelor invocate in
capitolul Natura ca argument in lupta impotriva idolilor. De asemenea, in
activitatea profegilor observim nu numai ci ei L-au cunoscut pe Dumnezeu
din naturd, predicand in favoarea cunoasterii naturale, ci §i i au primit
stipanire / putere asupra elementelor naturii. Ne gandim aici la minunile
infiptuite de Moise, Ilie sau Elisei despre care am tratat in capitolul privind
evenimentele excepfionale ale naturii ca manifestari ale puterii divine. Insi aici
ne intereseazd un episod din viata proorocului Ilie, ce ilustreazi in chip
fericit tipologia celui care, in urma cunoagterii Stipanului siu din naturi,
implinegte o misiune profetica.

Aflat intr-un moment de cumpina al activitatii sale, amenintat de
Izabela, proorocul se retrage in muntele Horeb, unde va fi hrinit de un
inger in chip minunat. Pentru prima dati in activitatea sa, Ilie se simte
descurajat de cele intamplate®”. Rispunsul pe care il di lui Dumnezeu
transmite aceasta descumpénire: Curavnd am ravnit pentru Domnul Dumnezeul
Savaot, cdci ﬁii [ui Israel au pardsit legdmdntul Tau, au dardmat jertfelnicele Tale
st pe proorocii Tai i-au ucis cu sabia, ramdndnd numai eu singur, dar cautd sd ia

308 Ideeg neputintei omului de a intelege lucrarea divini este clar exprimati in
cartea Intelepciunea lui Isus Sirah. Ea nu contrazice posibilitatea cunoaterii lui
Dumnezeu din naturd, ci subliniazi faptul i initiativa descoperirii trebuie si
apartini lui Dumnezeu, altfel omul este neputincios si nestiutor: ,$i m-am sdrguit
in inima mea sd cercetez i s iau aminte cu infelepciune la tot ceea ce se petrece sub
cer. Acesta este un chin cumplit pe care Dumnezeu l-a dat fillor oamenilor, ca si
se chinuiasci intru el.” (Eccl 1,13); ,Toate le-a ficut Dumnezeu frumoase si la
timpul lor; El a pus in inima lor si vesnicia, dar fdrd ca omul sd poatd ingelege lucrarea
pe care o face Dumnezeu, de la inceput pand la sfargit.” (Eccl 3,11).

309 Usca, Vechiul Testament, 188.
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si sufletul meu! (3Rg 19,10). Deznidejdea 1i poate incerca, temporar, chiar
si pe sfiinti. Dar pedagogia divind lucreazi in astfel de momente pentru ca
omul, cunoscandu-si limitele, si doreasci mai arzitor unirea cu Dumnezeu.>'
Acesta este contextul in care Dumnezeu ii vesteste faptul ci I se va revela:
A zis Domnul: Iesi i stai pe munte inaintea fefei Domnului! Cd iatd Domnul
va trece; i inaintea Lui va fi vijelie naprasnicd ce va despica munfii §i va sfirdma
stancile, dar Domnul nu va ﬁ in vijelie. Dupa mjelie va ﬁ cutremur, dar Domnul nu
va fi in cutremur; dupd cutremur va fi foc, dar nici in foc nu va i Domnul. lar dupd
foc va fi adiere de vint lin si acolo va fi Domnul (3Rg 19,11-12). Modul in care
Dumnezeu S-a descoperit lui Ilie este diferit de cel din cartea Iesirii, cind S-a
aritat lui Moise pe Horeb in nor, fulgere, tunete, negurd, foc si trimbite: ,lar
lui Ilie nici vantul aspru, nici focul, nici cutremurul, cum auzi din istorie, ci
suflarea ugoari i-a dat o umbri a prezentei lui Dumnezeu, si nu a firii Lui.™"

Momentul ales de Dumnezeu pentru aceasti descoperire nu este
intamplator. Deznidijduit in urma amenintirilor i insuccesului, profetul
Ilie va fi intirit de aceastd experientd minunati in care simte prezenta lui
Dumnezeu in adierea vantului: , 1l ameninta Ahab, il ameninta Izabela, s-a
temut Ilie §i s-a ridicat §i iardsi a umblat patruzeci de zile si patruzeci de
nopti, intelegind din puterea cui se hrinea, pani la muntele Horeb al lui
Dumnezeu. Si a intrat intr-o pester si acolo s-a odihnit.”'2 Ristimpul de
patruzeci de zile de post i-a fost diruit ca si inteleagi cd viata lui intreagd
depinde numai de Dumnezeu. In urma cunoasterii Acestuia, profetul se
va intoarce in cetate pentru a-si indeplini misiunea profetici cu mai multi
sirguintd: ,Si dupd aceea a fost trimis sd ungd pe regi. S-a intdrit, agadar, in
ribdare prin locuirea in singurititi si, ca i cum ar fi fost alimentat cu
grasimile virtutii, din hrana de pe cAmp a iesit si mai puternic.”™*> Asadar,
putem considera ci aceastd revelare a constituit imboldul necesar
profetului pentru implinirea poruncii lui Dumnezeu, precum si
Moise a primit intirire si nidejde in momentele de crizi ale istoriei
poporului evreu.

30 Usca, Vechiul Testament, 188.

311 Sg. GRIGORIE DE Nazianz, Cele cinci cuvantdri teologice (Bucure§ti: Anastasia,
1993), 37.

312Sp, AMBROZIE AL MILANULUL, Scrisori, 75.

313 Sk, AMBROZIE AL MILANULUI, Scrisori, 75.



4.4. Credinciosul: ,,Acum ochiul meu Te-a vizut” (lov 42,5)

Impactul cunoagterii naturale asupra fieciruia este diferit. In fiecare
suflet se nasc cele mai diverse sentimente si stiri de spirit. Dar, fie i este
vorba de pociintd, inteleptire sau intirire in misiunea de propoviduire,
toate acestea sunt agezate in mod necesar pe temelia credintei. Asadar, am
putea spune ci aceastd din urma tipologie este baza celorlalte, fira de care
nici un act religios nu este posibil. Reversul acestui fapt: cel credincios
petrece in smerenie si pocdintd pentru picatele sale, devine intelept si
dobandegte o cunoagtere autentica a lui Dumnezeu si a lumii, iar Domnul
lucreaza prin el pentru mantuirea lumii.

Tipul credinciosului in Sfanta Scripturd este reprezentat prin
excelentd de Tov. Nu este putin lucru faptul ci Sfantul Ioan Hrisostom
il numegte pe acesta om. Pentru Sfantul Ioan, omul este cel indepirtat de
orice lucru riu, ireprosabil, drept, credincios. Este om cel care are un suflet
frumos, care face binele®'*. De aceea, Sfintul loan consideri ci ,Scriptura
i-a dat numele de om in loc de altd mare laudi; si cd inainte de toate
celelalte laude, il laudd cu numele de om, nume care-i aratd desivarsit

virtutea.”"

,Era odata in tinutul Uz un om pe care il chema Iov §i acest
om era fird prihani si drept; se temea de Dumnezeu si se ferea de ce este
riu” (Iov 1,1). Incercirile prin care va trece: pierderea bogitiilor, familiei,
propriei sinatiti, nu vor reusi si-i slibeasca credinta’®, tirie pentru care i
se cuvine toatd admiratia: Si intru toate acestea, lov nu a pdcdtuit si nu a rostit
nici un cuvdnt de huld impotriva lui Dumnezeu (Iov 1,22).

Ingelepciunea lui Tov, care aminteste de ideea Ecclesiastului
referitoare la viata trecitoare®”’, se videste in discursul siu: Oare omul
pe pamdnt nu este ca intr-o slujbd ostdseasca si zilele lui nu sunt ca zilele
unui simbriag? El este asemenea robului care suspind dupd umbrd, asemenea
ndimitului care-gi agteaptd simbria. Astfel si e am avut parte de luni de durere, i
mi-au fost date nopfi de suferingd (Iov 7,1-3). Constientizarea unei existente
trecitoare pe acest pimant este o manifestare a intelepciunii®®, findci
numai cel intelept i5i cunoagte limitele: ,Daci am fost uguratic, ce rispuns

sa-ti mai dau? Voi pune méina mea pe gura mea.” (Iov 40,4). Dar adevirata

34 B. MERCIER, Le portrait d’un sage: ]ob. Accesat lunie 12, 2007. www.perso.orange.
fr/famille.delaye/Theologie/job.html.

315Gk, [oaN HrisosTowm, ,,Omilii la Facere,” 279.

316 . CHOPINEAU, Job, le juste éprouvé. Accesat Aprilie 14, 2007. www.prolib.net/
bible/217.013.job.chop.htm, 2.

3171, CHOPINEAU, Job, le juste éprouvé, 2.

3187, CHOPINEAU, Job, le juste éprouvé, 2.
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intelepciune este frica de Domnul®: Iatd, frica de Dumnezeu, aceasta este
ingelepciunea, iar in depdrtarea de cel riu std priceperea (lov 28,28).

lov constituie un model de credinta in incerciri dintre cele mai grele:
,Fericitul Iov, atletul credingei, incununatul lumii, singurul care a indurat
acele ingrozitoare rele, care, primind de la vicleanul demon sigeti mii de
mii, a rimas neranit §i, ca un diamant, a putut indura toate acele atacuri;
lov, care nu numai ci n-a fost inecat de atitea valuri, ba dimpotrivi a biruit
valurile. A indurat cu trupul siu toate suferintele cunoscute pe lume; si
ele I-au aritat mai stralucitor.”. Mai mult, toate nenorocirile prin care a
trecut nu l-au determinat si-L huleasca pe Dumnezeu, ci, dimpotriva, sa-I
multumeasci §i mai mult®!.

Dar aceasta credini este intiritd de cunoagterea slavei lui Dumnezeu
din cartea firii. Dumnezeu insusi Se destiinuie din norii cerului, intrebandu-1
pe lov: Unde erai tu, cand am intemeiat pamdntul? Spune-Mi, dacd stii sd spui
(Iov 38,4). Aceasti intrebare inaugureazi enumerarea lucririlor mirete
ale Domnului, ingiruirea fipturilor create de El, care depisesc puterea si
intelegerea omului (Iov 38-41). Inaintea creaturilor si a fenomenelor naturii
pe care nu le poate stipani, omul devine congtient de nimicnicia sa. In urma
discursului lui Dumnezeu Care ii descoperi lui lov lucririle Sale in natura,
acesta din urma se intireste in credingi si este cuprins de o adinci pociinta:
Stiu cd pofi sd faci orice si cd nu este nici un gdnd care si nu ajungd pentru Tine
Japtd. [..] Cu adevirat, am vorbit fird sd ingeleg despre lucruri prea minunate
pentru mine si nu stiam. [...] Din spusele unora si altora auzisem despre Tine, dar
acum ochiul meu Te-a vazut. Pentru aceea, md urgisesc eu pe mine insumi si md
pocdiesc in praf si in cenusd (Iov 42,2-6). Din aceste cuvinte se intelege in ce
fel intirirea in credinti nagte pociinta adevirati, aducitoare de intelepciune.

In sfarsit, exercitiul de identificare a unor astfel de tipologii se
dovedeste util in intelegerea impactului cunoasterii naturale asupra vietii
liuntrice a omului. Dar delimitarea acestora nu trebuie si se faci foarte
strict, ¢i mai degraba urmand exemplele invocate, care imbini in chip fericit
o multitudine de sentimente si trdiri sufletesti. lar metanoicul, sofianicul,
profeticul sau credinciosul nu sunt altceva decat o serie de manifestiri
posibile ale personalititii umane la vederea slavei divine reflectate in
oglinda naturii.

319]. CHOPINEAU, Job, le juste éprouvé, 3.
320 Sk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 280.
321 Sk, JoaN Hrisostom, Omilii la Facere, 280.



5. RESTAURAREA CHIPULUI CREATIEI
SAU DESPRE INTOARCEREA LA FIRESC

Daci la prima vedere cunoagterea naturald apare usor de abordat,
odatd aprofundati, ea se dovedeste a fi o problemi de o complexitate
aparte. Cand vorbim de firescul creatiei, sintagma cuprinde dimensiunea
iconicd a naturii, posibilitatea acesteia de a-L revela pe Dumnezeu.
Natura se prezintd omului ca prima poarta spre cunoagterea Creatorului.
Contemplarea ei dezviluie fipturii umane ratiunile tuturor lucrurilor
create si, prin acestea, pe Insugi Dumnezeu.

In acest proces contemplativ, intaia descoperire pe care o facem este
aceea a slavosloviei naturii. Ascultarea desdvarsita si rinduiala din naturd nu
sunt altceva decat expresia recunoagterii lui Dumnezeu ca Stipan absolut,
aceastd recunoagtere avind un caracter latreutic. Shntii Pirinti introduc
insd ideea unei exprimiri de tip doxologic. Ei nu inteleg prin aceasta o
formulare ficutd de fipturi cuvantitoare, ci o mirturisire prin intermediul
frumusetii, miretiei si strilucirii celor ce se vid in naturd. Discursul
patristic asociaza acestei frumuseti valoarea cuvantului, care are puterea
de a descoperi atotintelepciunea Creatorului. lar aceastd ,rostire ticutd”
poate fi auzitd de intreaga omenire, nefiind rezervatd unui anumit popor
sau constransd de limite spatio-temporale. Prin rostirea lor, elementele
naturii aduc lauda cuvenitd Creatorului §i Stipanului Care le-a inzestrat
cu frumusete si le-a rinduit cu intelepciune. Imaginea unui cor obstesc al
creatiei exprima in chip fericit comuniunea ideald a omului care, reagezat
in firescul existentei sale ca stipan al naturii, inalti, impreuna cu aceasta,
doxologie Stipanului.

Pani si inteleagi si si realizeze firescul existentei sale, omul primegte
un ajutor nepretuit de la Dumnezeu, prin intermediul naturii. Inzestrat
de Dumnezeu cu ratiune cugetitoare, omul devine nu numai obiect, ci si
subiect/cititor al Revelatiei naturale. In aceasti sicuatie, el poate ingelege
rationalitatea cosmosului, care nu este altceva decit amprenta lucririi
creatoare divine. Altfel spus, cunoagterea fintei rationale care a creat
lumea devine accesibild omului prin intermediul rationalitatii cu care sunt
imprimate toate elementele naturii. In viziunea patristicd, destinul revelator
al creatiei este exprimat incd din porunca datd primului om, Adam, de a
manca din pomii Raiului, aceasta nefind altceva decit un indemn spre
cunoagtere. Intelegem ci Dumnezeu Se face cunoscut omului prin slava
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Sa care transpare in zidiri. Am vizut ci psalmistul ne oferd nenumairate
exemple in sprijinul acestei idei. O sintagma care exprimi in chip fericit
caracterul revelational al creatiei si posibilitatea omului de a ingelegj
revelatia este aceea de ,cartea creatiei”. Omul ,citeste” in aceastd cart
desavirsirea vesniciei dupd care tinjeste incd de la alungarea lui din Eden:
»Daci cele trecitoare sunt aga, cum vor fi cele vesnice?” (Sf. Vasile cel
Mare, OH, 132). Striveziul creatiei, caracterul ei transparent deschide in
acest fel calea omului spre cunoagterea Celui ce 1-a zidit. Dar, desi natura
vorbegte despre Creator si existenta Lui poate fi postulatd fird dificultate
in urma contemplirii celor din naturi, ceea ce este Dumnezeu in fiinta Sa
rimAne o taini. In acest sens va spune Sfintul loan Damaschin ¢ ,altceva
este cognoscibilul si altceva exprimabilul, dupd cum altceva este vorbirea
si altceva cunoagterea” (Dogmatica, 11). Astfel, ceea ce cunoagte omul din
naturd sunt unele din atributele lui Dumnezeu.

In aceasti privinta, Parintii erau incredintati ¢ elementele creatiei
vizute pot oferi anumite indicii referitoare la Persoana divini. Fiind
convingi de importanta acestei descoperiri, au incercat si clarifice modul
ei de realizare. Dintru inceput trebuie precizat faptul ci cele intelese din
creatie nu se referd la natura divini, ci la cele in legitura cu natura divina.
In aceasti privinga, rationamentul patristic este limpede: ,Tu Care esti
frumos, cici ele sunt frumoase, Care esti bun, cici ele sunt bune, Care
existi, cici ele existd.” (Fer. Augustin, Confessiones, 302). De asemenea,
caracterul transparent al creatiei lasi si se intrevadi intelepciunea creatoare
si proniatoare a Domnului. Prin aceasta, toate cele aduse la existenta sunt
mentinute intr-o armonie desavirsitd care nu este altceva decit reflexul
unititii divine. In strinsi relaie cu intelepciunea sti si atotstiinta divini,
prin care Dumnezeu cunoagste toate, precum si atotputernicia prin care
realizeazd planul intelepciunii. Mai mult, gindirea patristici intelege
din mirginirea creatiei, nemirginirea sau infinitatea lui Dumnezeu; din
supunerea ei striciciunii, imuabilitatea divina. Cu toate acestea, omul
trebuie si fie congtient de neputinta creatiei in a exprima atributele divine
in chip desavirsit.

Ciderea omului reduce insi considerabil caracterul revelational
al naturii, care isi pierde transparenta, se opacizeazi si face imposibil
actul contemplativ. Ingelegerii creagiei ca dar al Domnului ii ia locul o
perspectiva pitimaga, omul afectat de urmarile neascultirii privind la ceea
ce poate stipani si ciutand neincetat satisfacerea nevoilor trupesti in locul
cunoagterii dititoare de viatd. Aceastd viziune corupta face ca demersul
contemplativ al omului si se blocheze intr-o intelegere a lumii ca ultimi



realitate. De aici izvoriste practica de tip idolatru, problemi cu care s-a
confruntat poporul evreu in istoria sa tumultoasi. In loc si ingeleagi din
cele create insugirile Creatorului, idolatrul se inchind fipturilor pe care,
initial, era agezat si le stipineascd. Pripastia idolatriei este adinci, cel
alunecat in ea fiind departe de firescul fiintei sale. Efortul poporului ales
de a se reintoarce la aceasti stare ontologici fireascd va fi mult sprijinit de
predica profetilor. Acestia si-au fundamentat de nenumirate ori aiirmatiile
pe argumente cosmologice, prin aceasta mairturisind o ingelegere a creatiei
ca loc al intilnirii-revelatie dintre Dumnezeu si fiptura Sa.

O alta perspectivi asupra naturii este cea care intelege din rinduiala
desivarsiti a universului, lucrarea proniatoare neincetati. Aceastd
lucrare se manifestd insd i in planul istoriei, in momentele de cumpini
ale istoriei poporului ales, atunci cind interventia divini este necesard
pentru mantuirea evreilor. In asemenea momente, Dumnezeu lucreazi
prin elementele naturii, cirora le conferi puteri aparent peste firea lor.
Exemplele pe care ni le oferd Sfanta Scripturd sunt numeroase in acest
sens, manifestirile puterii divine in istorie imprimandu-se in constiinta
poporului ales i fiind temeiuri ale recunoagterii si cinstirii Dumnezeului
Celui Preainalt. Moise, losua sau Ilie sunt doar mijlocitori intre Dumnezeu
si poporul Siu, sivargind minuni la porunca si prin puterea Sa. Aceste
minuni, in pofida caracterului lor extraordinar, sunt, in fapt, tot ce poate
fi mai firesc: in calitate de Creator si Stipan ce poarti de griji intregului
univers, Dumnezeu poate interveni in cursul istoriei i in naturi oricind
si in orice mod socotegte potrivit pentru implinirea menirii intregii lumi.
Aceastd intelegere a evenimentelor exceptionale ale naturii anuleazi
distinctia intervenfie minunatd/firesc al creaiei, descoperind in orice
manifestare a puterii divine firescul exercitdrii stipanirii lui Dumnezeu
asupra lumii. Perspectiva aceasta trideazd privirea vindecati a omului
odinioard corupt prin picat, privire capabili si discearni in cele vizute
adevirul mantuitor al operei creatoare §i proniatoare.

Cunoagterea acestei opere printr-o contemplare vindecati a naturii
di nagtere in fiecare suflet celor mai diverse sentimente si stiri sufletesti.
Unele dintre acestea pot determina intr-o anumiti misurd lucrarea
omului pentru méntuire. Pentru unii, ea inseamnd pocdintd, inseamna
recunoagterea propriei neputinte si pacitosenii; pentru altii, inseamna
o activitate profeticd prin care transmit cuvantul revelat semenilor; unii
devin intelepti si dezviluie oamenilor invatiturile bineplicute Domnului;
in sfrsit, pe altii, i intireste in credinti. In acest mod, cunoagterea naturali
nu determind numai anumite stiri sufletesti, ci determind formarea unor
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tipologii: metanoicul, sofianicul, profeticul §i credinciosul, fiind doar
citeva pe care le putem identifica in cirtile Vechiului Testament.

Scrierile patristice trideazi o preocupare cu totul aparte pentru
cunoagterea naturald. Ficind adeseori referire la cuvintele Sfintului Apostol
Pavel din Rom 1,20, Shntii Pirinti mirturisesc o intelegere a naturii ca
mediu destinat dialogului dintre Dumnezeu si fiptura Sa. Abundenta
pasajelor in care se regisesc teme precum posibilitatea cunoagterii lui
Dumnezeu din naturd, cunoagterea lucrarii Sale creatoare §i proniatoare
prin actul contemplativ, firescul interventiilor divine directe in planul
istoriei sau efectele cunoasterii naturale asupra sufletului omenesc ne-
au permis si mentinem discursul preponderent in sfera patristici. Astfel,
argumentarea temelor propuse spre studiu s-a bazat pe scrierile Shntilor
Piarinti ca parte integranta a Traditiei Bisericii, apelind totodati la resurse
de actualitate. Aceasti abordare nu este altceva decit o incercare de
armonizare a eforturilor exegetice moderne cu valoarea de netigiduit a
mogtenirii patristice.
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1. DESPRE SABAT INAINTE DE LEGE. INCERCARE DE
ARMONIZARE A CONTRARIILOR!

Abstract

The religious life during the pre-Mosaic period is rather little known,
especially because of the synthetic character of the first chapters of the book
of Genesis. Implicitly, the problem of the Shabbat remains, with respect to this
period, in an area of understanding which is somewhat unclear, without being
able to issue definite statements regarding the practice or not of the Shabbat, as
a historical-archaeological reality. This lack of effective information generated,
in time, the appearance of a series of opinions concerning this matter, opinions
which are not only divergent but even opposite most of the time. But these
divergences can be reconciled from a theological point of view if we distinguish
between the historical and eschatological dimension of the Shabbat.

Keywords
Shabbat, Law, rest, history, eschatology

Dinamica textului Scripturii ca text revelat este, dincolo de o
calitate ce confirmi Scripturii statutul siu unic de scrisoare a iubirii
divine pentru faptura umani — aga cum minunat a definit-o Sfantul Ioan
Hrisostom —, i o sursd generatoare de multiple si diverse interpretari, fard
ca aceste interpretiri si fie contradictorii si, implicit, incompatibile. Din
contrd, ele se pozitioneazi intr-un raport de complementaritate, fiecare
aducandu-si contributia la intregirea sensului unui text si a intelegerii
acestuia. De aceea, chiar dacd adeseori opiniile exegetilor pe un anumit
text sunt diferite (uneori radical) si chiar opuse, simpla acceptare a acestui
aspect contradictoriu nu este singura perspectiva posibild. Se poate opta si
pentru ciutarea unei zone de intelegere care s faci posibild o armonizare
a contrariilor: un nivel de interpretare in care fiecirei pozitii exegetice si
i se valorizeze semnificatia, argumentele si logica in contextul extins al
intelegerii teologice a Vechiului Testament i a Scripturii in intregul sau.
In aceasti paradigmi se inscrie problematica cunoasterii i a respectirii

!Studiul a fost publicat in Studia Universitatis Babeg-Bolyai — Theologia Orthodoxa 2
(2013): 29-50.



Sabatului in perioada anterioari primirii Legii pe Sinai (les 20). Insi
divergentele exegetilor cu privire la cunoasterea si practicarea Sabatului
inainte de Lege se pot armoniza, credem, in cadrul unei interpretari
teologice care si facd distinctie intre dimensiunea istorici si cea eshatologici
a Sabatului. In centrul acestei problematici se afli episodul manei (les 16),
din textul ciruia anumite elemente sunt valorificate de exegeti cu intentia
de a fixa momentul de instituire a Sabatului.

Episodul manei (les 16) a ficut obiectul unor ample analize
istorico-critice, generate de continutul siu oarecum neasteptat: situatia
implicd respectarea unei porunci care nu fusese inci formulati si adresati
poporului Israel. Climax-ul cirtii legirea, Decalogul din capitolul 20, va
conferi acestei porunci un statut legal si va rezerva in acest fel, unei zile de
cult, o pondere impresionanti: o zecime din cuprinsul Legii. Prin aceasta
integrare a poruncii Sabatului in cele zece porunci, respectarea Sabatului
ca realitate istoric-arheologici, zi siptimanald de cult, devine, simultan,
responsabilitate/obligativitate si marcd identitard a lui Israel. Aparenta
neconcordanti cronologici dintre cele relatate in legirea 16 si lesirea 20 std
la baza multiplicarii, diversificirii opiniilor exegetice, dar poate fi priviti
si intr-o lumini pozitivi: ea determind aprofundarea analizei acestui text
pentru a-i intelege logica interioara si corelatiile cu ansamblul Vechiului
Testament. Mai mult, cind se pune problema identificirii surselor
capitolului 16, apare dificultatea diversititii de opinii intre specialisti, care
atribuie cea mai mare parte a capitolului sursei P (majoritatea criticilor) si
sursei J*. Insi acest episod este un caz particular, a carui importantd este
datd nu de sursele care stau la baza scrierii sale si de modalitatea imbinirii
lor, ci de tema teologica centrald a purtirii de grija ca dovadi a Prezentei
divine®. A accepta sa aduni hrana doar pentru ziua in curs* este o expresie
a credintei in faptul cd Dumnezeu asigurd cele necesare subzistentei in
mod continuu. lar adaptarea manei la ritmul liturgic dat de alternanta
sase zile lucrdtoare — o zi de odihnd este semnul §i confirmarea caracterului
minunat al acestei paini din cer. Astfel, importanta teologici a episodului
lasa in umbri orice preocupare pentru stil si structurd, ceea ce a generat §i
in text unele repetitii®, prioritar fiind faptul ¢i asigurarea hranei ca marca
a Prezentei este imbinatd de trei ori cu ideea respectirii/shntirii/pazirii®

2John DurHAM, Exodus, in WBC 3 (Dallas: Word Incorporated, 2002), 223.
*DurHAM, Exodus, 224.

*Israelitilor li s-a cerut si adune in fiecare zi hrani doar pentru ziua respectiva, iar in
ziua a sasea pentru doui zile, adicd inclusiv pentru Sabat.

5 Inclusiv chestiunea denumirii manei este abordati de doui ori (v. 15 si 31).

¢ Porunca referitoare la respectarea zilei de odihnd apare in Vechiul Testament cu
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zilei de odihna ca simbol si celebrare a Prezentei”. Episodul permite, prin
continutul siu, dezvoltarea unor perspective diferite de intelegere, fiecare
dintre acestea valorificind alte elemente si conducand la idei/deschideri
teologice distincte.

1. Perspectiva cutumiari: actualizarea traditiei sabatice

Din perspectiva autorititii mozaice a Pentateuhului, se poate
presupune ca unele elemente, inclusiv episodul manei, sunt marca gandirii
si a strategiei” lui Moise de a pregiti poporul pentru acceptarea Legii si
pentru respectarea ei. Dar in cazul unei lecturi sincronice, focusate pe
identificarea intentiei textului biblic (intentio operis)®, capitolul 16 poate
fi privit simplu ca o fazi anterioara legiferarii zilei de odihni in cadrul
Decalogului, ceea ce conferi cinstirii zilei Sabatului in acest context un
caracter cutumiar. Cutuma este o normi de drept conshntitd printr-o
practici indelungati, ea presupune o acumulare de traditii, de faptuiri
similare, care s3 nu aiba la baza nicio prevedere legislativa. Cinstirea zilei a
saptea prin odihna in episodul manei se inscrie in acest tipar fiind, conform
cronologiei biblice, un moment anterior oricirei formuliri legislative
privind obligativitatea respectarii zilei de odihni in Israel, formulare care
va apirea abia in contextul primirii Legii pe Sinai (leg 20,8-11).

Adeptii ideii ci evreii cunogteau aceastd zi de odihni inainte de
primirea Legii® invocd argumente si explicatii diferite in sprijinul acestei
pozitii. O idee recurenti este aceea c, desi Sabatul era o institutie cunoscuti
evreilor chiar din perioada premozaici, respectarea acestei zile a suferit o
degradare profundi in timpul robiei egiptene datorita dificultatilor pe care

imperative diferite: adu-fi aminte (les 20,8), pazeste (Deut 5,12), sfinfeste (les 20,8),
aceste imperative exprimand perceptii complementare asupra acestei zile de cult.
"DurHAM, Exodus, 224. Astfel, respectarea cultici a Sabatului a inceput in pustie unde
israelitii se simteau dependenti de Dumnezeu pentru supravietuirea zilnici, Cecil
SHERMAN, Cecil Sherman Formations Commentary, vol. 1 (Macon: Smyth & Helwys
Pub., 2006), 61.

$ Lectura sincronica lasd in umbri ,originea si evolutia istoricd a textului biblic pentru
a se orienta spre text ca o lume 1n sine si spre cititor ca receptor al acesteia [...] Scopul
sincroniei este actualizarea textului biblic, identificarea intentiei textului (intentio
operis) in randul receptorilor actuali (intentio in receptoribus)”. Constantin OANCEa,
,Exegeza istorico-critici si teologia biblici ortodoxi: o re-evaluare,” in Revista
teologicd 3 (2007).

® Sustin aceastd idee fird a formula vreun argument urmitorii exegeti: Noel D.
OsBorn; Howard Hatton, A Handbook on Exodus, in UBS Handbook Series (New
York: United Bible Societies, 1999), 398; Maxie Dunnawm si Lloyd J. OciLvie, The
Preacher’s Commentary Series, Volume 2: Exodus (Tennessee: Thomas Nelson Inc
Nashville, 1987), 190.



starea respectivi le impunea'’. Este putin probabil si li se fi permis evreilor
sa se odihneasci in aceasti perioada, fie chiar si in scop religios. De aceea,
se poate considera ci institutia $abatului nu a mai fost functionala in timpul
sederii in Egipt. Chiar daci se acceptd ideea ci inclusiv patriarhii respectasera
aceastd zi, ea cu siguranti nu a mai putut fi respectatd in Egipt''. De aici va
decurge in final necesitatea unei formuliri nomosice a respectirii Sabatului,
in urma unei indelungi perioade de robie egipteani in care poporul Israel
se indepdrtase mult de credinta si cutumele parintilor, trecind printr-o
schimbare radicali de statut. Dacd ne amintim de momentul strimutrii lui
Tacov in Egipt, vedem ci aceasta a fost determinati de o chemare-invitatie
din partea lui Faraon: venifi la mine i va voi da cel mai bun loc din tara
Egiptului i vefi manca din belsugul pimancului (Fac 45,18). Insi situatia
s-a schimbat in timp, s-a ridicat alt rege peste Egipt, care nu cunoscuse pe losif
(Ies 1,8) si, din acel moment, evreii au devenit din oaspeti, robi ai poporului
egiptean, asumand forgat toatd povara care insotea aceastd pozitie sociala.
Ea presupunea o renuntare la credinta si obiceiurile religioase proprii, si,
implicit, o aderare mai mult sau mai putin fortati la credinta stipanilor'2. In
toatd aceastd perioadi de robie, fortati fiind si respecte legiuirile egiptene®,
care nu cunosteau repaosul zilei a saptea, evreii n-au putut observa Sabatul.
Prin urmare, chiar daci se pastra in Israel amintirea unei anumite practici
sabatice, pe care Moise o readuce in atentia evreilor, nestatornicia lor in
respectarea acesteia este evidenti (les 16,25-30). In mod evident, poporul nu
era obisnuit cu observarea zilei a saptea, pe care o incalci aproape shditor'*.
De aceea, Moise, ca sd poati introduce Sabatul, a fost nevoit si pedepseascd
cu moartea pe cel ce nu-1 observa (les 31,14)'.

10 Aceasta pozitie este asumata de Francis D. Nicuot, The Seventh-day Adventist Bible
Commentary: The Holy Bible With Exegetical and Expository Comment (Washington:
Review and Herald Publishing Association, 1978; lesirea 16,23; SPENCE-JoNEs, The
Pulpit Commentary: St. John, 53; Walter A. ELweLL, Evangelical Commentary on the
Bible (Michigan: Baker Book House, Grand Rapids, 1996), lesirea 16,23.

1 SPENCE-JONEsS, legirea 16,23.

12 Aceastd chestiune este atestati de tratatele istorice care vorbesc despre obligativitatea
observirii Panteonului stipanitorului, Walter Krauss, Civilizafia asiro-babiloniand,
trad. C. Ionescu Boeru (Bucuresti: Prietenii Cirtii, 2001), 24-40; vezi si in Daniel 3.
13 Conform calendarului egiptean antic, anul de 360 de zile era impartit in 12 luni a
cate 30 de zile, iar lunile erau formate din trei decade, David Noel FREeDMAN, Anchor
Bible Dictionary, vol. 1 (New York: Doubleday, 1996), 813. A se vedea in extenso si
Richard A. Parker, , The Calendars of Ancient Egypt,” in Studies in Ancient Oriental
Civilization (SAOC) 26 (Chicago: The University of Chicago Press, 1950).

14 Nichol opineazi ci incilcarea Sabatului in acest episod a fost ficutd in deplind
cunogstintd de cauzi, a se vedea versetele 25,27. NicHot, The Seventh-day, 581.

> NicHot, The Seventh-day, 580.
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In istoria poporului ales, perioada robiei a constituit o fazi
de degradare spirituald, vizibili inclusiv in modul de raportare a
israelitilor la ziua de odihni, ceea ce a generat in primul rind necesitatea
unei actualiziri a continutului i a importantei acestei zile in experienta
religioasa a lui Israel. Despre aceastd actualizare, exegetii vorbesc in
termenii unei reinvafari'®, a unei reinnoiri'’, a unei reinstituiri'®, a unei
clarificari®, a unei reiterdr™® a unui pattern deja cunoscut israelitilor, a
unei completdr?' a instructiunilor cu privire la $abat, toti acesti termeni
implicand cunoagterea $abatului siptiméinal inainte de Sinai, precum
si trecerea printr-o fazi de declin in intelegerea si respectarea lui. Cu tot
acest proces de actualizare, este posibil ca generatia crescuta in robie si nu
fi putut adopta in mod deplin aceasti zi de odihna, ea fiind asumati ca ceva
firesc si propriu poporului abia de noua generatie crescutd in pustie®, in
legea Domnului.

Porunca odihnei in ziua a gaptea nu este privitd nici de Moise, nici
de popor, in cadrul episodului, ca fiind ceva nou, vorbindu-se despre Sabat
ca despre ceva general cunoscut®. Israelitilor nu li se explica aici ce este
ziua a gaptea sau de ce trebuie si adune de doud ori mai multi mana in ziua
a gasea. Este interesant de observat faptul ca israelitii se intreabi de doud
ori cu privire la consistenta manei, dar nu intreabi ce este Sabatul, ceea
ce aratd ci, desi Sabatul era deja cunoscut, nu era respectat intr-un mod
anume pana in acel timp?*. Prin aceastd hrana diruita in chip miraculos, in
functie de o lege cultici®, Dumnezeu sfinteste ziua Sabatului i oferd un
timp al odihnei trupesti si al reorientirii spre cele spirituale. Astfel, ceea ce
incepe ca interventie divini intr-un moment critic, interventie prin care
se asigurd hrana poporului infometat, devine o lectie importanta despre

1 KJV Bible Commentary (Nashville: Thomas Nelson, 1997), 148.

7 Adam Crarke, Clake’s Commentary: Exodus (Albany: Ages Software, 1999), les
16,23.

18 SPENCE-JONES, Exodus, 53.

1 ELWELL, Evangelical Commentary, les 16,23.

20 Reiterarea pattern-ului modelat de Dumnezeu inci de la momentul creatiei, Jon
Courson, Jon Courson’s Application Commentary: Genesis-Job (Nashville: Thomas
Nelson, 2005), 281.

2'NicHot, The Seventh-day, les 16,22.

22 SpENCE-JONES, Exodus, 57.

2 CLARKE, Exodus, 16,1.

2 Charles Preiffer, The Wycliffe Bible Commentary: Old Testament (Chicago: Moody
Press, 1962), les 16,23.

% Earl RaDMACHER, Ronald Arren si Wayne Housk, The Nelson Study Bible: New
King James Version (Nashville: T. Nelson Publishers, 1997), Ies 16,22.



natura speciald a $abatului®. Regula de adunare a manei permite o dubla
corelatie: in trecut, cu lucrarea creatoare, la fiinalul cireia Dumnezeu S-a
odihnit si in viitor, la descoperirea poruncii a patra care va face Sabatul
parte integrantd din Legimint?.

2. Perspectiva istorica:
instituirea $abatului in Iegirea 16 ca anticipare a Legii

In privinga insticuirii Sabatului in cadrul episodului manei (les
16), multi exegeti se exprimi favorabil?®. Chiar daci se accepti existenta
principiului care st la baza respectirii acestei zile inci de la creatie, ca zi
de odihni si shntenie, aici apare pentru prima dati termenul de Sabat ca zi
siptaimanali de cult, ca expresie culticd a principiului initial®. Astfel, chiar
dacid Dumnezeu S-a odihnit in ziua a gaptea a creatiei, El nu a poruncit
omului si facd acest lucru la momentul respectiv. Dar acum a dat legea
Sabatului poporului Israel, lege care avea si devini una dintre cele zece
porunci ca semn al legimantului incheiat cu Israel pe Sinai (leg 31,13) si
ca semn de aducere aminte siptimanali de minunea eliberarii din Egipt
(Deut 5,15). Dumnezeu a asezat ca temelie religioasd inainte de darea
Legii si ca anticipare a acesteia® observarea $abatului. Faptul ¢i unii au
iesit sd caute mani si in ziua Sabatului aratd ci aceasta devine institutie a
lui Israel abia dupi darea Legii. Daci aici Dumnezeu a sfintit Sabatul prin
darul manei, a ficut aceasta ca pregitire a shntirii lui prin Lege?.

Episodul manei, in ansamblul siu, reprezintd o anticipare partiald
a revelatiei sinaitice, intrucit in cap. 15,25,26 apar poruncile si legile iar

26 Shubert SHaPIRO, ,Shabbat: Three Stages in Israel’s Experience,” Jewish Bible
Quarterly 3 (2004): 169.

¥ Douglas K. Stuart, Exodus, in The New American Commentary (Nashville:
Broadman&Holman Publishers, 2007), 372.

2 Astfel: J. Vernon McGeg, Thru the Bible Commentary: The Law (Exodus 1-18)
(Nashville: Thomas Nelson, 1991), 146: Sabatul a fost dat poporului ales inainte
de darea formali a Legii; William MacDoNALD si Arthur Farstap, Believer’s Bible
Commentary: Old and New Testaments (Nashville: Thomas Nelson, 1997), les 16,20;
Stuart, Exodus, 383; Carl Friedrich Keit si Franz Derrrzsch, Commentary on the Old
Testament, vol. 1 (Peabody: Hendrickson, 2002), 364.

» Robert G. Hoeser, Concordia Self-Study Bible (St. Louis: Concordia Publishing
House, 1997), les 16,18. Desi in text prima mentiune a Sabatului nu include articolul
hotirit — ,azi este 0odihna” — ceea ce ar sugera noutatea ideii pentru primitorii poruncii
(SpENcE-JoNEs, Exodus, 52), constructia gramaticald permite traducerea cu articol,
NicHot, The Seventh-day, les 16,25.

30 StuarT, Exodus, 381.

3 Kei si DevirzscH, Commentary on the Old Testament, 364.
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in 18,16 este formulat codul civil®>. Astfel, chiar daci sensul Sabatului si
locul sdu in cadrul Legii va fi revelat pe deplin in Iegirea 20,8-11 pentru
moment, israelitii sunt intiriti, in acest fel, in credinta purtirii de griji a
lui Dumnezeu care le asigurd subzistenta chiar daci ei inceteaza lucrul
pentru o zi si se dedicd, in schimb, preocuparilor spirituale. Ceea ce va
aduce nou porunca a patra va fi un moment de legiferare a Sabatului i
nu o inaugurare a lui®. O altd perspectivi asupra episodului este descrisi
de lectura diacronica: se exploreazi posibilitatea ca acest capitol 16 al
cirtii legirea si inregistreze un eveniment ulterior Decalogului, avind
in vedere referintele la cort si chivot, doui elemente apirute, conform
referatului biblic, dupd aceasti etapi revelationala™.

3. Perspectiva creationali:
Sabatul - parte a structurilor lumii ca intreg

A accepta faptul ¢i Sabatul era cunoscut de evrei inainte de primirea
Legii ii conduce pe exegeti la a presupune, in egala masurd, posibilitatea
ca aceastd zi sa fi fost respectatd de citre patriarhi, inclusiv de Noe, adica de
la inceputurile omenirii. Practica are la bazi separarea unei zile din gapte
pentru odihna divind (Fac 2,2-3) care este considerati a fi un agezimant
divin si cea dintdi intre poruncile adresate fipturii umane®. Sabatul este,
din aceastd perspectivi, mai mult decit o institutie, este 0 componenti a
ordinii creatiei® (Fac 2,2-3), insdsi shntenia sa derivand din binecuvantarea
si shntirea divind de la inceputul lumii. Pentru ci este parte integranti a
ordinii cosmice, caracterul siu sacru este total independent de orice lucrare
sau fiptuire umana®.

Apartenenta Sabatului la constitutia creatiei, la realitatea lumii ar putea
insemna ci cinstirea zilei de odihni tine de firea omului, si in acest sens se

32 SpENCE-JONES, Exodus, 37.

3 Inclusiv folosirea sintagmei Sabat sfdnt (les 16,23) implicd cunoagterea acestei zile
de citre evrei inainte de Sinai. Existd §i opinii contrare: porunca a patra introduce
obligatia de a respecta ziua de odihni, obligatie introdusi de Moise §i care nu
a fost cunoscutd sau impusi lui Noe si patriarhilor. Moise a instituit-o ca semn al
legamantului lui Israel cu Dumnezeu si ca sirbitoare nationali a eliberarii din Egipt,
Stefan Corsu, "The Decalogue. A New Institutional Approach,” in European Journal
of Science and Theology 1 (2012): 33-55.

3 OsBorN si Hatton, A Handbook on Exodus, 389.

35 HENRY, Matthew Henry’s Commentary.

3% Terence FrReTHEIM, Exodus, in Interpretation: a Bible Commentary for Teaching and
Preaching (Louisville: John Knox Pres, 1991), 183.

% Nahum M. Sarna, Exodus, in The [PS Torah Commentary (Philadelphia: Jewish
Publication Society, 1991), 90.



vorbeste, in formularea poruncii a IV-a: ¢d in sase zile a facut Domnul cerul si
pamantul (leg 20,11), de un argument ontologic®®. Vedem cum fiptura umani,
fara a primi vreo lege in acest sens, plineste priznuirea odihnei si faptul
acesta poate fi cu usurintd asociat altor manifestiri liturgice consemnate de
textul scripturistic, implinite, de asemenea, dintr-un firesc al slujirii specific
fipturii umane, in virtutea unei legi interioare inerente omului®, fiindci
faptura se afld in starea naturali a creatiei sale numai atunci cand aduce laudi
lui Dumnezeu®: jertfa lui Cain si Abel (Fac 4,3-4), jertfa lui Noe (Fac 8,20),
jertfa lui Avraam (Fac 12,7) si exemplele ar putea continua. Din acestea
se intelege ci legiferarea practicilor liturgice, instituirea lor s-a ficut
numai atunci cand prea marea riticire a omului l-a ficut pe acesta si-
si uite Creatorul si Stapanul, legile fiind, in aceasti situatie, un sprijin pentru
aducerea-aminte cea intru/ spre comuniunea cu Dumnezeu.

In acest context se pune problema cunoasterii si respectarii
Legii inainte de Moise, in special de citre patriarhi a ciror virtute este
recunoscuti si acceptati deopotrivi in mediul iudaic si cel cregtin. Insi
cele doud aspecte nu sunt indisolubil legate, si vedem la Sfantul Iustin
Martirul ci, desi recunoagte virtutea unor personaje premozaice precum
Adam, Abel, Enoh, Lot, Noe sau Melchisedec, afirma explicit faptul ci ei
nu respectau Sabatul*!. In cadrul iudaismului, ideea ci majoritatea legilor
sinaitice, §i in special $abatul, au existat inaintea momentului efectiv de
primire a Legii, este un motiv asociat in general directiei apocaliptice a
iudaismului®?, care gi-a lisat amprenta asupra literaturii rabinice®. Astfel,
unii rabini, pornind de la textul din Facerea 26,5: Avraam, tatdl tdu, a ascultat
cuvdntul Meu si a pazit poruncile Mele, povetele Mele, indreptarile Mele si
legile Mele! si influentati de ideea transcendentei Legii, au ajuns si afirme
cd Avraam a respectat Legea in intregul sau*. Este greu si excludem cu

3 David Novak, ,The Sabbath Day,” in The Ten Commandments for Jews, Christians,
and Others (Michigan: Grand Rapids, 2007), 77.

% Sang-Bok David Kim, , The Pre-mosaic Concept of Ethics,” in Torch Trinity Journal
1(1998): 10.

“Isaac Sirut, ,Cuvinte citre singuratici despre viata duhului, taine dumnezeiesti,
pronie §i judecati,” in Cuvinte cdtre singuratici. Partea a Il-a recent descoperitd, trad. loan
L. Ici jr. (Sibiu: Deisis, 2003), 111.

“ Dialog cu iudeul Tryphon, XIX; ANF 1,204. La fel Irineu si Tertulian considerd
IRINEU, fmpotriva ereziilor, 4.16.2; TERTULIAN, An Answer to the Jews 2 (ANF 3,153);
3 — Robert M. JounsToN, ,Patriarchs, Rabbis and Sabbath,” Andrews University
Seminary Studies 12 (1974): 94-5.

“ Cu titlu exemplificativ, in Cartea Jubileelor se afirmi existenta din vesnicie a Legii
de pe Sinai care a fost doar o transcriere a ceea ce exista deja in ceruri (Jub 3,30-31).
# JoHNSTON, ,Patriarchs, Rabbis and Sabbath,” 97.

“Talmud, Yoma 28b. Alte opinii ale unor rabini in aceastd privingi: R. Shimi b. Hiyya:
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fermitate posibilitatea ca unele elemente ale Legii si fi avut, intr-adevir,
premergeri in perioada premozaica, in sensul viziunii lui W. Kaiser: ,,in
pofida conciziei sale, a economiei cuvintelor i a viziunii cuprinzitoare,
nu trebuie gindit c¢i Decalogul a fost inaugurat si promulgat pe Sinai
pentru prima dati. Toate cele zece porunci ficeau parte din Legea lui
Dumnezeu scrisi pe inimi inainte de a fi scrisi pe table de piatri, pentru ci
toate zece apar, intr-un fel sau altul, in Cartea Facerea™.

La polul opus se situeazi asumarea exclusiva a Sabatului ca dar al lui
Dumnezeu pentru Israel, dar in virtutea ciruia nu numai ci respectarea
Sabatului nu era cerutd ne-evreilor, ci le era chiar interzisa*. Un text
care sustine aceastd varianti apare in lesirea 31,12-17, unde $abatul este
prezentat ca un semn veshic intre Dumnezeu si Israel”. Nu dorim aici
decit si subliniem faptul ¢ de rispunsul la aceasti problemi depinde
obligativitatea universali a respectirii Sabatului*. Daci acceptim ideea ci
acesta este intr-adevir parte a structurilor lumii si ¢i a fost respectat de la
inceputurile istoriei, inseamna ci el depaseste cadrul strict al unui popor —
Israel” i ca intrd in responsabilitatea tuturor.

4. Perspectiva hristologica

In cheie de lecturi crestini, asocierea darului manei cu
obligativitatea respectirii zilei de odihni nu este intdmplitoare, Shnii
Piarinti interpretand cele doui elemente aparent distincte intr-o unitate de
sens. Urmand imediat unui nou moment de nemultumire a poporului pe
tema frugalititii hranei (Ieg 16,1-3), darul manei nu este menit si sature
licomia celor intunecati de cugete pimantesti, fiindcd acestia primesc
carne (prepelite, v. 12-13a). In schimb, mana este hrani cereasca fiindci
este ,umbri si chip” a invatiturilor si a darurilor venite prin Hristos,
invatituri cu care se hrinesc deopotrivi oamenii §i ingerii. Mai mult, hrana
aceasta a trupului pe care Dumnezeu o di din cer lui Israel este inteleasa

textul s-ar referi la legile noahitice sau cel mult si la circumcizie; R. Ashi: Avraam a
respectat Tora scrisd i cea orald; R. Johanan: losif a respectat Sabatul — JonnsTON,
,Patriarchs, Rabbis and Sabbath,” 99.

 El face referire la texte precum: Fac 35,2: lepddati dumnezeii cei striini; Fac 31,39:
pentru ce ai furat din lucrurile mele?; Fac 24,3: Jurd-mi pe Domnul Dumnezeul cerului. ..,
Walter Kaiser, Toward Old Testament Ethics (Zondervan: Grand Rapids, 1983), 81-2.
4 Sanhedrin 58b — JouNsTON, ,Patriarchs, Rabbis and Sabbath,” 96.

# Gary CoHeN, , The Doctrine of the Sabbath in the Old and New Testaments,” Grace
Journal 6 (1965): 9.

“JOHNSTON, ,Patriarchs, Rabbis and Sabbath,” 100.

4 FRETHEIM, Exodus, 183.



ca o prefigurare a Trupului pe care Cel Netrupesc il di spre impartisire
celor care flimanzesc® (In 6,32-33). In ziua Sabatului, aceasti hrani nu
se depreciazd pentru a face trimitere la Cel care, odinindu-Se simbita in
mormant, nu a cunoscut striciciunea.

Porunca de a aduna numai cantitatea de mana necesara pentru o zi
si interdictia simultand de a pastra din ea pentru a doua zi sunt interpretate
de Sfantul Grigorie de Nyssa ca expresia faptului ¢i nu este ingaduit si ne
folosim de chipuri dupi implinirea lor, si nici nu este de folos si adunim
in aceastd viatd pimanteascd, din licomie, mai mult decit ceea ce
ne este de trebuingd®, fiindci toate acestea se vor preface in viermi (les
16,20). Dar evreilor le este ingiduit si pastreze mani din ziua precedentid
pentru ziua de odihni sfintd in cinstea Domnului® (les 16,23), fiindci
surplusul este ingaduit atunci cind se indreapta inspre ceea ce nu e supus
striciciunii®, inspre bunatatile spirituale.

Concluzii: Incercare de armonizare a contrariilor

Perspectivele de intelegere a episodului manei si a modului in care
acestea genereaza opinii divergente cu privire la momentul de instituire
a Sabatului, expuse aici rezumativ, sunt un exemplu graitor al diversitatii
interpretative pe care o face posibild textul Shntei Scripturi. Fiecare dintre
aceste perspective este sustinutd de argumente textuale, logice si teologice
convingitoare referitor la Sabat si la momentul instituirii lui, cu raportare
directd la Iegirea 16.

Perspectiva cutumiard presupune o traditie de respectare a unei zile
siptimanale de cult. Nu se poate determina momentul de instituire a
acestei zile sau daci au fost formulate §i prevederi privitoare la modul de
respectare a ei, ceea ce primeazd aici fiind simpla idee cd este posibil ca
ziua Sabatului si fi fost o institutie cunoscutd din perioada premozaici
care, in timpul lui Moise, a ajuns intr-o fazi de declin si a necesitat un
proces de reinvitare, de reinnoire, de clarificare. Actul diruirii manei, in
acest context, apare ca o forma de marcare a acestei zile care este semn al
proniei divine si timp al intoarcerii citre Dumnezeu.

50 GrIGORIE DE Nyssa, ,Despre viata lui Moise,” in PSB 29, trad. Dumitru Stiniloae si
loan Buga (Bucuresti, IMBO, 1982), 47.

51 G. W. AsuBy, Go out and meet God: A Commentary on the Book ofExodus, in
International Theological Commentary (Michigan: Eerdmans, Grand Rapids, 1997), 73.
52Prin ingdduinta de a aduna hrani pentru dous zile se subliniazi importanta religioasi
a zilei Sabatului, Petre SEmEN, Invdfdtura despre sfint si sfinfenie in carfile Vechiului
Testament (lasi: Trinitas, 1993), 200.

> GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre viata lui Moise,” 49.
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Pe acelasi plan al intelegerii Sabatului ca ziua a saptea dedicatd
odihnei se situeazi perspectiva istoricd, generata de o lecturd apropiati literei
textului, conform cireia episodul manei apare ca moment de instituire
a zilei de odihni, cu functie dubli: de anticipare/pregitire a Legii (les
20), de definire a Sabatului ca realitate istoricd diruitd poporului ales. Aici
se opereazd net distinctia intre principiul zilei de odihni cunoscuta de la
creatie (Fac 2,2-3) si expresia culticd a acestuia (les 16), afirmandu-se ci
Sabatul inaugurat acum va fi legiferat prin includerea in Decalog.

Cu perspectiva creationald, insd, se trece intr-un alt plan de intelegere,
in care granita dintre ziua de odihni siptimanali, presupusi a fi respectati
de la inceputul lumii, si Sabat ca parte a structurilor lumii se estompeaza, o zi
devenind expresia unei realititi ce—si are originea in odihna lui Dumnezeu
de la finalul creatiei. Din aceastd perspectivi, Sabatul ca realitate ontologici
este independent de orice legiferare si chiar de orice respectare a lui din
partea fépturii umane §i, prin urmare, nu este exclus ca el si f primit o
expresie cultici fireascd incid de la inceputurile omenirii, fird a se putea
spune care ar fi fost aceasta. Astfel, sensul se schimba: omul este cel care, fard
a se supune vreunei porunci sau legi, cauti si se faca partas la aceasta realitate
a sfintirii §i a binecuvantirii divine care este Sabatul Domnului (Fac 2,2-3).

In cheie de lecturi crestind, perspectiva hristologicd asupra episodului
conferi manei valoare preﬁgurativé pentru insugi Hristos, adevirata paine
din cer care a petrecut in mormant in zi de Sabat, fird a cunoaste striciciunea.

Aceste perspective converg intr-o zona de intelegere care vede
Sabatul ca fiind, in esenta, odihnire in Dumnezeu. In acest sens, Sabatul era
deopotrivi respectat §i nerespectat, la nivel individual, inainte de darea Legii
pe Sinai, pentru ci depindea, intii de toate, nu de o incadrare in prevederi
legislativ-cultice sau de apartenenta etnica, ci de gradul de apropiere a
omului de Dumnezeu. latd de ce se poate accepta faptul ci Sabatul era
cunoscut si trdit de la inceputurile omenirii, patriarhii si predecesorii lor
(Enoh, Noe) fiind persoane a ciror virtute™ este confirmati de textul
biblic si unanim recunoscutd in mediul iudaic si in cel crestin. Odata cu
forma institutionalizati a Sabatului (cu faza anticipativa din lesirea 16 si
cu legiferarea din lesirea 20), el devine o responsabilitate comunitari si
o marcid identitard care apartine intr-adevir, in exclusivitate, poporului
Israel. Forma institutionalizati concretizati intr-o zi siptimanala de cult
cu propriile sale rinduieli liturgice, nu a constituit niciodati obiectul
unei porunci adresate celor de alte neamuri: acest Sabat este darul lui

5 Virtutea fiind calea prin care se ajunge la aceasti odihnire in Dumnezeu care
inseamni lipsa pacatului si intrarea intr-o relatie/stare a comuniunii cu EL



Dumnezeu pentru Israel si apartine doar lui. Dar Sabatul poporului ales, ca
zi siptimanala de cult este, de fapt, un timp al incetirii lucrului in vederea
dedicirii exclusive exercitiului spiritual, orientat tocmai inspre ajungerea
la odihnirea spirituald in Dumnezeu. Astfel, dincolo de perspectiva de
intelegere, Sabatului i este asociatd in mod constant ideea odihnirii in
Dumnezeu, ceea ce ne determini si credem ci, dincolo de aspectul siu
istoric, arheologic, etnic, mirturisitor, Sabatul, in esenta sa, este expresia
telosului fipturii umane de a trii vesnic in comuniunea vegnicei fericiri cu
Cel ce este.
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2. SABATUL IN TALMUD. CONCEPTUALIZARI S| REPERE
PRACTICE PENTRU IMPLINIREA PORUNCII A PATRA !

Abstract

The paper proposes an approach of three different Talmudic tractates dealing
with the Shabbat. The Talmud complements the other Jewish writings like those
of Philo Alexandrinus, Josephus Flavius or the Qumran Scrolls with the definition
of fundamental sabbatical concepts such as melakha, samar, zakar, private and public
domain, eruv, oneg Shabbat. According to the Talmud, during the Shabbat, the Jews
become Israel, thus passing from being simple individuals to being a religious
community, a chosen people subdued to God and called to be His witness to the
entire world.

Keywords
Shabat, Social Equity, Labour, Law

Centralitatea Sabatului in iudaism este o realitate recunoscutd
in chip unanim, care, considerim, nu mai necesitd vreo argumentare.
Insi poate fi interesanti observarea diverselor maniere in care aceasti
centralitate a fost exprimatd in cursul istoriei lui Israel. Filon Alexandrinul®
identifica elementul determinant al importantei si al shnteniei Sabatului in
faptul ci Dumnezeu Insusi a binecuvantat si a shngit aceasti zi®, adevirati
yaniversare a lumii” (tou/ ko,smou geneglion®). losif Flaviu® remarca faptul

!Studiul a fost publicat in Analele Facultdii de Teologie Ortodoxd din Cluj-Napoca, tomul
XI1II (2009-2010), ed. Ioan Chirild (Cluj-Napoca: Renasterea, 2011), 157-65.

2Filon din Alexandria (20 1.Hr. — 50 d.Hr.), reprezentant al iudaismului elenistic din
perioada de tranzitie dintre platonism §i neoplatonism. In cadrul operei sale, abordeazi
problematica $abatului indeosebi in lucrarile: De Decalogo, De Vita Mosis, De Legum
Allegoriae, De Opificio Mundi. ,Filon din Alexandria,” in Geoffrey WiGoDeR, et al.,
Enciclopedia Iudaismului, trad. Radu Lupan si George Weiner (Bucuresti: Hasefer,
2006), 238.

3 ,De Vita Mosis II,” in C. D. YoNGe, The Works of Philo: New Updated Edition.
Complete and Unabridged in One Volume (Massachusetts: Hendrickson Publishers,
Peabody, 1993), 509.

*Ko,smou este forma de genitiv, masculin, singular a substantivului ko,smoj, iar
gene,qlion este adjectiv neutru, singular, forma de acuzativ a lui geneglioj, on care
vizeazi nasterea, iar expresia gene,glion h*me,ra inseamna zi de nagtere (Mc 6,21).

5 Josif Flaviu (37-100 d.Hr.), cunoscut si sub numele de Yosef Ben Matityahu
(Yosef, fiul lui Matityahu), sau, ca cetitean roman, Titus Flavius Josephus, istoric
iudeu i apologet apartinand unei familii preotesti a Templului, inrudit cu dinastia



cd respectarea Sabatului cu pretul vietii® este semnul credintei evreilor in
Sabat ca darul cel mai de pret al lui Dumnezeu pentru poporul Siu. La
Qumran’, comunitatea isi sporea in $abat efortul ascetic, adiugandu-ilupta
gindurilor §i convingerea unei reale impreuni-slujiri vesnice cu cetele
ingeresti in aceasti zi®. In acest context, cele trei tratate ale Talmudului® care
au ca tema Sabatul (Shabbat, Erubin, Shevi’it) vin s3 complementeze scrierile
anterioare cu preciziri conceptuale: melakha, samar, zahar, domeniu public
si spatiu privat, eruv, oneg Shabbat si modul in care acestea traseazi conduita
adecvati in timpul sabatic. Desi abordeazi teme inrudite, fiecare dintre
cele trei tratate are specificitatea sa: texte biblice fundamentale, obiective,
dezvoltare legislativa proprii.

1. Odihna pamantului (Tratatul Sevi’it)

Trei texte vechitestamentare determini coordonatele acestui tratat:
a) les 23,10-11 prevede alternanta sase ani de munci - al saptelea de odihn,
simultan cu solutionarea unor aspecte sociale — siracilor li se ingaduie
si se hrineasca din roadele cAmpului, din vii §i din mislini; b) conform
Lev 25,1-7, legile anului sabatic se aplici numai in pamantul Canaanului
(v. 2), iar odihna pimantului este in cinstea Domnului; ¢) Deut 15,1-3
introduce prevederile referitoare la iertarea datoriilor.

Ciclurile de sapte ani sunt gandite pe o structurd similari ritmului
sdptaimanii, cu sase unitdti de lucru i una de odihna. Apropierea celor doua
structuri este atit de mare incit se vorbeste, in cadrul traditiei iudaice, despre
o asimilare a anului gabatic in Sabat!®. Aceastd alternantd munci-odihni

elenistici a Hagmoneilor. A supravietuit distrugerii lerusalimului din 70 d.Hr. pe
care a consemnat-o in opera sa. Lucririle sale oferd o perspectivd importanti asupra
Tudaismului din primul secol crestin, Istoria razboiului iudeilor impotriva romanilor i
Antichitafi Iudaice sunt cele mai importante.

¢n situatii similare celor consemnate in Cérfile Macabeilor (1Mac 2,31-41 5. 1. p.).

7 Manuscrisele descoperite in 1947 in grotele de la Qumran (la aproximativ 3 km
de Marea Moartd) constituie probabil cea mai spectaculoasi descoperire arheologici
a secolului XX. Ele contin texte biblice, comentarii biblice, scrieri apocrife, scrieri
specifice comunititii, etc. A se vedea loan CHiriLd, Qumran §i Mariotis — locuri ale
imbogdtirii duhovnicesti (Cluj-Napoca: Presa Universitard Clujeand, 2000) si Mesianism
si Apocalipsd in scrierile de la Qumran (Cluj-Napoca: Arhidiecezana, 1999).

8 ,Cantirile Sacrificiului Sabaric” (4Q400-407, 11Q17), in Geza VermEs, The Complete
Dead Sea Scrolls in English (London: Penguin Books, 2004), 329.

® Talmudul este un corpus de scrieri ce stau la baza autorititii legilor si a traditiilor
evreiesti acumulate timp de sapte secole in Israel si Babilon. Cuprinde Mishna si
discutiile rabinice ale Mishnei numite Gemara, G. W1GoDER, , Talmud,” 667.

10 Esther Starosinski-Safran, Tufisul si vocea. Exegezd si gdndire indaicd, trad. Ticu
Goldstein (Bucuresti: Hasefer, 2003), 90.
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conferd echilibru §i un ritm firesc vietii omului, dar sensul ei in raport cu
structurile sabatice poate fi mai lesne inteles daca limurim in prealabil
conceptia evreiasca despre munci: conceptul de melakha. Ideea de munca
este originata in contextul edenic: Domnul Dumnezeu a sadit o gradind in
Eden (Fac 2,8). Acesta a fost primul contact al lui Adam cu Dumnezeu:
l-a vizut pe Dumnezeu lucrind, cici El planta.., adica sivargea un act
care presupune implicare (atentie, concentrare), dar care este aducitor de
bucurie si de nidejde'". In acest Gan Eden este agezat omul, si-l lucreze si
si-1 pazeascd (Fac 2,15): o gridini opulenti, dar in care, conform traditiei
iudaice, roadelor le premerge efortul. Cele doui actiuni exprimate prin
verbele avad — a lucra §i samar — a pazi sunt complementare: a lucra ar
fi a indeplini munca cu congtiinciozitate, in timp ce a pdzi e inteles ca
a descoperi in munci sensul responsabilitatii inaintea Diruitorului. Ori
Dumnezeu este Diruitorul nu numai al darului gridinii, ci i al darului
muncii (melakha), pe care, dintre toate fipturile create, o reveleazi numai
omului’2.

Cateva aspecte trebuie avute in vedere atunci cind abordim
chestiunea muncii. Fireste, munca e conceputi sa rispundi unor necesititi
imediate, ea asigurd cele necesare subzistentei. Dar ea transcende (sau
ar trebui si) cadrele stricte ale materialititii, orientindu-se in chip
fundamental spre implinirea binelui in relatie cu aproapele si inaintea lui
Dumnezeu. In al doilea rind, conform traditiei iudaice, munca presupune
aptitudini si efort intelectual. Relatia strinsi dintre cele doud e limpede
in formularea talmudici conform cireia evreul ,are datoria de a-si invita
fiul atat Tora cat si o meserie” si, de asemenea, in Mishna care afirmi ci
yintreaga Tora daci nu este insotiti de o munci este zadarnici”. In al
treilea rind, munca afirmi libertatea, ratiunea si alegerea; prin alegerea
si practicarea unei meserii (omanut), omul lucreaza astfel aseminarea cu
Dumnezeu. In acest fel, munca devine vocatie/misiune (malahut), prin
implinirea cireia omul slujeste Domnului si aproapelui siu. In sfarsit,
faptura umani este chemati si-si aduci aminte pururea ca Stipanul muncii
sale este Diruitorul acesteia, congtientizare firi de care munca risci si
devini blestem §i povard. Binecuvéntarea daruitd de Dumnezeu muncii
omului in Eden se pastreaza daci omul isi exercita libertatea, privilegiile si
responsabilitatea fatd de aceasta®.

W Alexandru Safran, Etica evreiascd si modernitatea, trad. Ticu Goldstein (Bucuresti:
Hasefer, 2005), 137.

12Safran, Efica evreiascd §i modernitatea, 138.

13 §afran, Eltica evreiascd si modernitatea, 138-42.



Dumnezeu, nu omul, este stipanul absolut al pamantului. latd
mesajul fundamental al anului sabatic. Odihna pimantului in cinstea
Domnului este semnul stipanirii Sale in creatie. El exercitd drepturi de
proprietate alituri de proprietarul israelit'* pentru a-i reaminti acestuia
ci nu este stipan absolut, ci cd este numai daruit cu rodnicia pimantului.
Respectarea acestui timp sabatic presupune credinta in participarea lui
Dumnezeu in toate aspectele vietii umane.

intimpul anuluisabatic, pelingiinterzicereaoriciroractivititiagricole,
se formuleazi imperativul folosirii produselor numai pentru consum; nu
este ingaduit ca ele si fie depozitate pentru un timp mai indelungat, pentru
ca din roadele acestui an si se hrineasca deopotriva bogatii si siracii. Mai
mult chiar, rezervele de alimente rimase din anul precedent trebuie puse la
dispozitia tuturor. In acest mod, de la imbelsugare si foamete se realizeazi
trecerea la asigurarea traiului zilnic pentru toti israelitii deopotriva. Este
ideea pe care o pune in evidentd si episodul manei din legirea 16. Efectul
social al acestor prevederi este major: se reface coeziunea poporului, Israelul
devine o entitate caracterizati de decenti si spirit comunitar. In acelasi
registru se inscrie si porunca remiterii datoriilor’®, prin implinirea cireia,
in planul istoric, se restabilegte echilibrul economic al poporului, iar in plan
moral, se ofera fépturii umane ocazia de a lucra aseminarea cu Dumnezeu
prin implinirea milei (hesed'®) intre semeni.

Exista o relatie foarte strinsi intre anul sabatic §i pimantul
Canaanului. Textul poruncii este limpede: Dupd ce vefi intra in pamdntul
pe care il voi da voud, sd se odiheascd pamantul... (Lev 25,2). Astfel, legile
anului sabatic (cu exceptia datoriilor) se aplicd deplin numai in Pimantul
figiduintei'”. Important este faptul ci de respectarea lor depinde pastrarea

4 Jacob NEusNEr, Making God’s word work: a guide to the Mishnah (London/New
York: Continuum International Publishing Group, 2004), 121.

15 Remiterea datoriilor nu se aplicd in cazul platii lucritorilor, cf. The Talmud. A
Selection, Shebi'it, cap. 10, trans. and ed. Norman SoLomon (London: Penguin Group,
2009), 66.

16 Hesed (Fac 19,19; les 15,13; Deut 5,105 Ios 2,12; Iov 10,12; Ps 135) — mild,
dragoste neclintitd, bundtate si iubire este ,un termen des utilizat in Vechiul
Testament pentru a exprima dragostea lui Dumnezeu in urma legimantului,
indurerarea, permanenta purtare de grijd pe care Dumnezeu o are pentru Israel
si care se exercitd atdt in vremurile de stabilitate in credingd, cit si in cele grele”,
iar Israel este chemat ,si rispundi cu aceeasi loialitate si dragoste iubirii lui
Dumnezeu”. Cuirira, Cartea profctului Osea, 145; John R. KOHLENBERGER s$i
James A. SwansoN, The Hebrew English Concordance to the Old Testament with the
New International Version (Michigan: Zondervan, Grand Rapids, 1998), 559-61.

17 Ulterior, aplicabilitatea acestor legi a fost extinsd asupra unor regiuni ca Siria si
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pamantului sau pierderea lui, exilul fiind prezentat inci de la inceput ca
pedeapsi pentru incilcarea acestui timp de odihni in cinstea Domnului
(Lev 26,34-35.43). Relatia pamdniul fagiduinfei — exil este pusi in analogie
cu relatia Eden — Adam si Eva. n situatia nerespectirii poruncii referitoare
la anul gabatic, existd riscul ca Israel si piardd darul Canaanului si s sufere
spinii si palimida exilului. De aceea, efortul lui Israel in timpul acestui
an Sabatic trebuie s fie focusat pe pistrarea ritmului edenic in Canaan:
sase zile/ani de munci, una/unul de odihna, fiindcd odihna anului Sabatic
reprezintd in Canaan imaginea acelui timp desavarsit din Eden in care
creatia intreagi se odihnea'® (Fac 1,31-2,2-3).

Pornind de la imaginea gridinii Edenului, vizutd de aceasta datd
ca spafiul privat al lui Dumnezeu, Tratatul Sabar dezvolta si argumenteazi
prevederile gabatice prin raportare permanenti la distinctia dintre
domeniul public si cel privat.

2. Domeniu public si spatiu privat (Tratatul Sabat)

Fundamentali in cadrul acestui tratat este distinctia care se face in zi
de Sabat intre domeniul public (satul/oragul) si spatiul privat (gospodaria,
casa), in raport cu care sunt formulate restrictiile de deplasare si de
transport impuse evreului'. In domeniul public, reglementarile deosebit
de restrictive privind transportarea obiectelor au determinat gisirea unor
solutii alternative. Una dintre acestea este transformarea domeniului
public in spatiu privat prin marcarea lui fie cu obiecte personale, fie cu
mincare, inainte de inceperea Sabatului®. Accentul pus pe delimitarea
public/privat si restrictionarea activititii in domeniul public se datoreazi
faptului ci focusul vietii in acest timp shntit trebuie s fie indreptat inspre
casi/gospodarie, aflatd in centrul Sabatului®': Rdamdnefi fiecare in casele
voastre... (les 16,29).

Se face o distinctie clard intre timpul shntit al Sabatului si restul
zilelor. Importanta acordata timpului sabatic reiese si din grija pe care
traditia iudaici a cultivat-o pentru a nu pierde nici micar un singur
moment din Sabat, astfel incat Sabatul este celebrat timp de aproape 25
de ore: incepe vineri inainte de apusul soarelui si se incheie simbiti, dupa

Libanul de azi, pentru a evita migririle israelitilor care aveau ca scop evitarea acestor
legi, The Talmud, 62.

8 NEUSNER, Making God’s word work, 124.

1 NEUSNER, Making God’s word work, 126.

20 Aceasta problematici este dezvoltatd cu precidere in tratatul Eruvin.

2 NEUSNER, Making God’s word work, 127.



asﬁn;it. Fiecare moment si fiecare zi conteazi; conform gﬁndirii rabinice,
fiecare structura a timpului este de neinlocuit, iar in cazul in care vreuna
este neglijatd, ea poate chiar si impiedice bunul mers al structurilor
temporale care o succed®. latd ce justifici pregitirile laborioase pentru
intAmpinarea Sabatului®, precum i cinstea deosebitd acordata momentului
inaugural, pe care inteleptii Talmudului le consemneaza: Rabbi Hanina,
imbricindu-si cele mai bune haine in ajunul $abatului, stand in picioare,
proclama: ,Veniti si o intimpinim pe regina Sabat!” (malka haSabat); sau
Rabbi Yanai care, intr-o posturd similard, proclama la randu-i: ,Vino,
mireasa! Vino!”*,

Specifici zilei Sabatului este interdictia de a indeplini orice lucrare
(melakha), interdictie preluati de traditia iudaici din porunca Decalogului
(Ies 20,10): Ziua a saptea este odihna Domnului Dumnezeului tau: si nu
faci in acea zi niciun lucru.., si ulterior dezvoltatd in numeroase formulari
legislativ-cultice. Astfel, daci Sfanta Scripturi mentioneazi numai
aprinderea focului (les 35,3), aratul si seceratul (les 34,21) ca fiind interzise
in ziua Sabatului, inteleptii Mishnei au stabilit 39 de lucriri principale
neingiduite, cu subcategoriile lor, roladot. Punctul comun al acestor lucrari
este aspectul lor creativ. Dar Talmudului nu ii sunt specifice generalizirile
abstracte, de aceea rabinii au gisit un model practic® pentru a identifica
lucririle interzise in Sabat: construirea Cortului Sfant. Astfel, se interzice
abtinerea de la orice lucrare creatoare deliberatd, ca un fel de imitatio
Dei sugerat chiar de Torah?. Definirea actului creator respectid criterii
cantitative si calitative. Spre exemplu, inteleptii Mishnei au decis ca doua
litere constituie o unitate semnificativi, astfel incit scrierea a mai mult de
o litera trebuie considerati ca lucrare in sensul deplin al termenului si, prin
urmare, trebuie interzisi. In ce priveste criteriul calitativ, se considerd ci a
distruge, a strica, a dirima nu reprezintd lucrari decit daca sunt urmate de
refacerea, reconstructia obiectului sau cladirii afectate?.

Talmudul introduce in discutie o alti chestiune, cea a intentiei
(kavanah). Ceea ce Torah interzice este lucrarea intentionatd (melekhet

22 Safran, Israel §i ridicinile sale, 322.

2 Kabalar Sabat (intAmpinarea sau acceptarea Sabatului) este un serviciu religios oficiat
vineri seara, inaintea serviciului obisnuit de seari (maariv), si care isi are originea intr-un
vechi obicei cabalistic datind din secolul al XVI-lea. WiGoDER, ,Sabat”, 641.

2 TaLmup, Sabbath 16,119.

% Adin SteiNsaLtz, ,Introduction au Talmud,” in Spiritualités vivantes, trad. Nelly
Hansson (Minneapolis: Fortress Press, 2002), 124.

2 STEINSALTZ, ,Introduction au Talmud,” 123.

27 STEINSALTZ, ,Introduction au Talmud,” 125.
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ma’chevet), adici o lucrare care nu necesiti un efort mental nu este
creatoare, iar cel care o implinegte fird si realizeze decit ulterior acest
lucru, nu este culpabil, lipsind aspectul intentional. Mai mult decit ati,
o lucrare intentionati este o lucrare implinitd avind cunostinte prealabile
despre consecintele sale. Asadar, cel care implinegte o lucrare pe care nu
avea intentia si o implineascd nu poate fi considerat ca lucrind in ziua de
Sabat. Un exemplu extrem ne oferd Rabbi Simeon Ben Yo’hai: un om
care avea intentia de a culege un ciorchine de struguri si a cules accidental
un altul, nu poate fi considerat ci a lucrat cu adevirat®.

Toate aceste prevederi legislative nu constituie esenta acestui timp
sabatic, ci ele au rolul auxiliar de a asigura frumusetea spirituald a Sabatului.
De aceea, Sabatul nu trebuie perceput ca fiind caracterizat exclusiv de
interdictii si elemente negative. El este sarbdtoare/sdrbdtoarea sarbatorilor si
bucurie/zi de bucurie.

Conceptul de desfitarea Sabatului (oneg Shabbat) articuleazi ceea ce
Sabatul inseamni pentru evreul practicant: cele spirituale nu sunt implinite
in opozitie cu cele materiale, ci prin celebrarea creatiei lui Dumnezeu®.
Expresia ii are originea in textul profetului Isaia care prezinti binefacerile
figiduite cinstitorului zilei de Sabat ca zi shntitd de Domnul (Is 58,13-14).
Trei sunt elementele sunt ale acestui oneg Shabbat: cele trei mese festive
specifice zilei Sabatului, cutuma imbricirii celor mai frumoase haine si
aprinderea luminilor Sabatului®. Caracterul festiv al Sabatului este marcat
in primul rind prin respectarea celor trei mese in loc de doua, intr-o zi
obisnuitd. Importanta lor este imensa, fiindcd, conform spuselor lui Rabbi
Joshua ben Levi, cel care celebreazi Sabatul cu trei mese va fi salvat de trei
calamititi eshatologice®'. Conform Talmudului, cel care respecti cuvintele
profetului Isaia, ficand din Sabat o zi de desfitare in Domnul, se va bucura
de binecuvantare §i nespuse bunititi: va primi mogtenire nemisurati,
in chipul celor spuse lui lacov: ..tu te vei intinde la apus si la rasarit, la
miazdnoapte i la miazdzi.. (Fac 28,14); va fi ferit de suferintele exilului;
va f1 diruit cu toate dorintele inimii sale, precum este scris: Desfdteazd-te
in Domnul si iti va implini tie cererile inimii tale (Ps 36,4). Rav Hiyya bar
Ashi spune ci orice lucru, cat de neinsemnat, implinit in cinstea $abatului,
devine desfitare®.

28 STEINSALTZ, , Introduction au Talmud,” 125-6.
2 TaLmup, Sabath 16, 117.

30 StrINSALTZ, Talmud, 127-8.

3 TaLmup, Sabath 16, 117.

32 TaLmuD, Sabath 16, 117-8.



Deschiderea eshatologici a Sabatului este marcata, in cadrul acestui
tratat, de citre Rabbi Yohanan: izbivirea lui Israel (mesianici) va
surveni respectarii consecutive desavarsite a doui zile de Sabat®.

3. De la individual la comunitar (Tratatul Eruvin)

In continuarea fireasci a tratatului despre Sabat, tratatul Eruvin
precizeazid care sunt restrictiile de deplasare si transportare a obiectelor in
timpul Sabatului. Structurat in zece capitole, tratatul indici limitele care
trebuie respectate de $abat, modul in care acestea pot fi extinse prin eruv™,
precum si activititile ingiduite la Templu in ziua Sabatului. Conform
tratatului Eruvin, sunt permise, in domeniul privat, toate acele actiuni sau
lucrari care nu contravin spiritului Sabatului, adica acele lucriri care nu
sunt constructive si cu rezultate de duratd §i care sunt in consonanti cu
sfintenia timpului respectiv®.

Legea Misnei dezvoltd in chip deosebitideea renungiriila proprietatea
privatd reald in favoarea participirii la o proprietate comuna, fictiva, creatd
in zi de Sabat. Activitatea evreului in Sabat este strict limitatd la spatiul
privat, insi i se oferd posibilitatea unei raze de actiune mult mai mari. Prin
unirea a numeroase spatii private, se creeazi un spatiu privat fictiv mult
mai extins, stapanit de toti proprietarii care participd la crearea lui prin
renuntarea la §i oferirea propriului spatiu real tuturor celorlalti. Aceasta
inseamni, in chip rezumativ, a detine in Sabat mai putin, dar a folosi mai
mult decat in celelalte zile ale siptimanii®. Practica unirii limitelor are
un impact comunitar enorm, creind legituri foarte strinse intre membrii
comunititii. Ea implici renuntare la sentimentul de stipanire absoluta si
disponibilitatea de a oferi aproapelui din bunititile tale, urmind ca, in
chip firesc, si te bucuri la rindu-ti din darurile pe care Dumnezeu i le-a
hirizit lui. Existd doud variante de creare a acestui nou spatiu privat: fie
prin crearea unei mese comune fictive de unire (eruv), prin care spatiul se
imparte cu toti ceilalti proprietari, fie printr-o masi fictivd de parteneriat
(situf), creata prin punerea la dispozitia tuturor a unui vas cu mancare sau
biuturd intr-o zond comuni tuturor proprietitilor reale participante la

3 TaLmuD, Sabath 16, 119.

3 Eruv este un procedeu legal specific traditiei rabinice, prin care se incearci moderarea
unora dintre prevederile legislativ-cultice privitoare la Sabat si sirbitori. Existd patru
feluri de eruv: Eruv haterot (eruvul curtilor), Eruv resuiot (eruvul spatiilor sau doar eruv),
Eruv tavgilin (eruvul alimentelor gisite), si Eruv tehumin (eruvul hotarelor), WiGoDER,
LJEruv,” 207-8.

35 NEUSNER, Making God’s word work, 128.

36 NEUSNER, Making God’s word work, 128.
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noul spatiu fictiv, gestul fiind insotit §i de afirmarea faptului ci respectivul
vas apartine tuturor locuitorilor curtii respective”. Astfel, comunitatea se
construiegte si se intireste in jurul mesei sau, altfel spus, Sabatul confera si
intretine comunititii dimensiunea sa euharistica.

Sabatul, ca si anul gabatic, aduce o redefinire a domeniului public i a
spatiului privat, dar, totodati, reconfigureazi in chip radical viata societitii
israelite, redindu-i caracterul euharistic si comunitar prin care se apropie
de idealul edenic asumat ca model.

Faptul i Mishna dedicd un intreg tratat problematicii anului sabatic
(Shevi’it), si altele doud prevederilor privind ziua Sabatului (Eruvin, Sabar),
ne aratid ci cele doud structuri sunt percepute ca structuri distincte, bine
delimitate. $i totugi, elementele comune ce pot fi identificate depagesc cu
mult simpla observatie initiald a configuririi lor temporale similare pornind
de la numirul 7. La nivelul limbajului, relagia analogica dintre cele doui este
exprimati prin referirea la un Sabat al lui Israel si la un Sabat al piméntului
(anul sabatic). La nivel ideatic, un loc central il ocupi chestiunea redefinirii
proprietigii. In Sabat, prin stabilirea unor domenii fictive compuse din mai
multe proprietiti private, ceea ce in restul timpului este destinat uzului
exclusiv, devine spatiul de migcare al unei intregi comunititi, reunite prin
intermediul unor practici cu dimensiune euharistici. Eruv simbolizeaza
caracterul comunitar a ceea ce este consumat®. Proprietarii intrati in acest
domeniu fictiv extins devin, in $abat, co-proprietarii unui spatiu cu mult
mai generos decit cel posedat in restul timpului. Intr-o manieri similari, in
anul gabatic, pimantul nu mai este proprietate privatd, dar, de aceastd data,
omul devine co-proprietar cu Dumnezeu, iar roadele apartin tuturor. Si iatd
cum comunitatea lui Israel se reunegte, la fel ca in Sabat, impartisindu-se din
darurile Domnului. In acest ristimp, roadele sunt numai pentru consumul
imediat, iar multumirea pentru ele trebuie si fie adresati exclusiv Domnului®,
adevaratul Stipan al pimantului. Prin aceste prevederi se deschide posibilitatea
reagezirii raporturilor dintre Dumnezeu si poporul Sau in firescul lor, dupd
modelul primului Sabat, celebrat in Eden. Gridina Edenului, ca spatiu privat
al lui Dumnezeu, era oferit spre folosintd protopirintilor, care erau stapanii
(si co-proprietarii) a tot ceea ce contemplau. Roadele Edenului nu apartineau
exclusiv nimanui si, In acela§i timp, tuturor, cu exceptia pomului cunostintei
binelui i raului. Ceea ce defineste o proprietate privatd in timpul sabatic este
pluralitatea proprietarilor*.

% NEUSNER, Making God’s word work, 129.
3 NEUSNER, Making God’s word work, 132.
% NEUSNER, Making God’s word work, 130-2.
“NEeUSNER, Making God’s word work, 131.



Concluzii

Impactul social al implinirii prevederilor specifice timpului sabatic
este unul foarte puternic. In Sabat, spatiul de miscare se extinde, diferitele
practici inlesnesc comunicarea dintre membrii comunititii i ii reunesc
in jurul mesei. In anul sabatic, se produce o nivelare economici, se
restabileste echitatea sociald, prin anularea categoriilor sociale specifice
societitii umane (bogati si siraci), toti redevenind pur si simplu israeliti,
dar nu ca indivizi, ci ca parte integranti a unei realititi corporate, dupa
modelul edenic. Israelitii redevin poporul Israel. Se realizeazi trecerea de
la individ la comunitate, de la independenti la asumarea responsabilitatii
ca popor ales. Ori acest popor este chemat ca, mai ales in timpul sabatic, sa
mirturiseascd stipanirea lui Dumnezeu in creatie®..

“ NEUSNER, Making God’s word work, 132-5.
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3.SABATUL — MEDIU AL MARTYRIEI SI AL INTALNIRII CU
DUMNEZEU iN SARBATOARE. REPERE DIN OPERA LUI I0SIF
FLAVIU SI FILON DIN ALEXANDRIA'

Abstract

The paper proposes an approach of the Sabbath from a Jewish double
perspective: Josephus Flavius emphasizes its martyrical dimension, while Philo of
Alexandria stresses on its spiritual and mystical dimension. These two perspectives
enrich our perception of the Sabbath as presented by the Holy Scripture, with
nuances of interpretation proper to the Jewish tradition.

Keywords
Sabbath, Josephus Flavius, Philo of Alexandria, martyria, communion

Sabatul ocupid un loc privilegiat in traditia iudaici, §i afirmatia nu
este deloc o platitudine, ci vrea si exprime in chip sintetic faptul ci
poporul evreu, in gindirea si triirea sa religioasa, face ca toate elementele
— spatiale, temporale, cultice — si conveargd spre — sau cel putin si fie
puse in relatie cu — ziua a saptea. Acestei centralitati se datoreaza atentia
de care Sabatul a avut parte in scrierile traditiei iudaice. Din multitudinea
scrierilor si autorilor, in studiul de fatd propunem o incursiune in opera
lui Tosif Flaviu si a lui Filon din Alexandria pentru a discerne viziunea lor
asupra Sabatului. Se va putea observa, credem, diferenta de perspectivd
datd de pregitirea lor diferitd, insi mai important decit diferenta este
faptul i discursurile celor doi autori converg in punctul de afirmare
a continutului teologic al Sabatului, chiar daci accentele sunt diferite.
Astfel, vom putea privi $abatul ca mediu al martyriei, la lIosif Flaviu,
si ca mediu al intilnirii cu Domnul Sabatului in sirbitoare, la Filon
Alexandrinul.

!Studiul a fost publicat in Studia Universitatis Babeg-Bolyai — Theologia Orthodoxa 1
(2012): 31-40.



1. Sabatul - mediu al marturisirii credingei
in viziunea lui Iosif Flaviu?

Legile in privinta zilei de odihni au fost date de Moise (Ap.* 11.174,
p. 148), inclusiv introducerea lecturilor scripturistice in randuiala liturgica
sabaticd*. Toate acestea au fost respectate, in istoria lui Israel, ,printr-o
hotirare neclintitd” (Ap 11.234, p. 158). Aceastd fermitate in credinti si
in practica cultici a influentat manifestirile de tip liturgic ale popoarelor
cu care evreii au intrat in contact. Legile iudaice au inceput si fe
implinite partial de alte neamuri, dovedindu-si superioritatea care consta
in promovarea dreptatii, condamnarea lenei si a luxului, recomandarea
cumpitirii in toate, recomandarea muncii asidue (Ap. 11.291, p. 166; cf.
Ap. 11146, p. 144; cf. Ap. 11.214, p. 155), in deprinderea cu ,blandetea si
omenia” (Ap. 11.213, p. 154), chiar fatd de animale. Porunca Sabatului a
fost preluati odatd cu toate aceste valori ale Legii iudaice, inclusiv obiceiul
aprinderii luminilor de Sabat (A4p. 11.282, p. 165).

Convingerea cu care losif Flaviu descrie valoarea inestimabili a
Legii mozaice se resimte §i in consemnirile evenimentelor istorice care
au marcat istoria Israelului, in special in cadrul rizboiului iudaic. Refuzul
evreilor de a incilca porunca Sabatului prin participarea la lupta, chiar de
aparare, este determinat de neasemuita evlavie fagi de Dumnezeu si de
rivna cu care ei aleg s ii respecte poruncile (A] X1V.4, Par. 3, p. 198).

Astfel, Ptolemeu Soter a ocupat lerusalimul pretinzand cu viclesug
ci doreste si aducd o jertfd in ziua Sabatului, iar evreii nu au ripostat
micelului care a urmat (4] XIL1, Par. 1, p. 61). Statornicia lor in implinirea
poruncilor este desconsiderati de neevrei i, dintr-un un act de mirturisire
a credintei in Domnul Dumnezeu, decade la stadiul ingrat de superstitie:
»Existd aga-numitul popor al iudeilor care, locuind in Hierosolyma, orag
mare si fortificat, s-a lisat subjugat de Ptolemeu (Soter) fiindci a refuzat
sd pund ména pe arme, supunindu-se domniei sale crude de dragul unei

2Fravius losir (37-100 d.Hr.), cunoscut si sub numele de losef Ben Matitiahu
(Iosef, fiul lui Matitiahu), sau, ca cetitean roman, Titus Flavius Josephus, istoric
iudeu si apologet apartinind unei familii preotesti a Templului, inrudit cu dinastia
elenistica a Hagmoneilor. A supravietuit si consemnat distrugerea Ierusalimului
din 70 d.Hr. Lucririle sale oferd o perspectivid importanti asupra Iudaismului din
primul secol crestin, Istoria razboiului iudeilor impotriva romanilor si Antichitai
Iudaice sunt cele mai importante.

3In lucrarea de fati, voi utiliza urmitoarele abrevieri ale operelor lui Tosif Flaviu: A] -
Antiquitates Judaeorum; Ap. — Contra Apionem; BJ — De Bello Judaico; Vit. — Vita.
*Fravius JosepHus, Autobiografie. Contra lui Apion, trad. Ion Acsan (Bucureti: Hasefer,
2002), 149.
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superstitii™. In alt moment, Aristobul, refugiat in Templu, a fost invins
pentru ci, in cazuri extreme, legea nu le ingiduia decit si se apere de
atacul dusmanului, dar nu si sa intreprindi ceva impotriva lui, ori sangul
care apira Templul a fost astupat de dugmani tocmai in zilele de Sabat (4]
XIV.4, Par. 2, p. 198; cf. BJ 1.7, Par. 3, p. 32).

Tosif Flaviu cosemneazi o serie de situatii similare (A] XI1.1, Par. 3,
p. 123; XIIL12, Par. 4, p. 168; XVIILY, Par. 2, 6; pp. 481-2; B] VILS, Par.
7, p. 534), in care dugmanii evreilor, cunoscandu-le credinta, au asteptat
ziua Sabatului pentru a-i ataca. Se pare ci s-a dezvoltat treptat o adevirati
strategie bazatd pe acest principiu® (cf. 1Mac 2,31 etc.), pAni cand Matatia a
hotirat ci apirarea este indreptititd chiar §i in ziua Sabatului (4] XILVIL, Par.
2, p. 95-6) (1Mac 2,39 s.u.). Unele cercetiri, bazindu-se pe reconstituirea
cronologiilor babiloniene, au propus chiar posibilitatea ca aceasti strategie
sd fi fost aplicatd chiar de Nabucodonosor la momentul robirii poporului
ales, cu cateva secole inainte de perioada macabeilor”. In unele momente,
repausul sabatic (BJ I1.21, Par. 8, p. 231) pe care si l-au impus evreii le-a adus
infringerea chiar si atunci cind nu exista o strategie bazatd pe acest obicei
(AJ XIIL8, Par. 1, p. 153). Alteori, evreii si-au ingelat dugmanii amagindu-i
cd nu le este ingaduit in zi de Sabat nici s lupte, nici si duci tratative de
pace (B_] V.2, Par. 3, p. 307-8) si apoi, pe neasteptate, s-au nipustit asupra
lor (B], II, 16, Par. 4, p. 199; 17, Par. 10, p. 207; Par. 2, p. 215).

In perioadele in care s-au aflat sub stipanirea altor neamuri, evreii
s-au bucurat de unele scutiri, prin care li se ingiduia respectarea traditiei
mozaice privind celebrarea Sabatului i a celorlalte sirbatori (4] XIV.10,
Par. 20-5, pp. 223-6), erau scutiti de serviciul militar (A_] XIV.10, Par. 12,
p- 221), nu erau chemati la judecati in ziua Sabatului sau de la a noua ori
din ziua precedentd (A] XVL.6, Par. 2, p. 346), erau scutiti i de orice alte
indatoriri in ziua Sabatului (A_] XIIL.2, Par. 3, p. 128), nu li se percepea
tribut in anul sabatic i anul jubileu (4] X1.8, Par. 5, p. 55; X1V, 10, Par. 6,
p. 218), iar cine i-ar fi impiedicat in vreun fel si implineasci toate acestea
avea si fie aspru pedepsit (4] XVL6, Par. 4, p. 346).

Tosif Flaviu ne oferd argumentatia istorici a convingerii sale ci
evreii stiu si-L cinsteasci pe Domnul in Sabat, chiar cu pretul vietii. Dar

5 Mirturia lui Agatharchides din Cnidos (200-102 1.Hr.), istoric, geograf si filolog
grec care a triit la curtea Ptolemeilor din Alexandria, autorul unei istorii a Asiei (10
carti) si a Europei (49 de crti), ocupandu-se de Diadohi (urmasii lui Alexandru cel
Mare), AJ, vol. 2, 61-2.

¢ Alger F. Jonns, , The Military Strategy of Sabbath Attacks on the Jews”, in Verus
Testamentum 13.4 (1963), 483.

7Jonns, , The Military Strategy,” 483-6.



se poate distinge in opera sa si un palier al observatiilor care vizeazi sfera
slujirii liturgice, chiar daci si acestea sunt exprimate in cadrele discursului
istoric. El consemneaza obiceiul iudeilor de a se aduna in sinagogi in ziua
Sabatului (B_[ I1.14, Par. 5, p. 184). In cadrul reformei davidice, s-a instaurat
structura sabatici a serviciului divin la locagul sfant, fiecare familie urmand
sa slujeascd de la un Sabat la aleul (A] VIL14, Par. 7, p. 419). Simultan
cu schimbarea slujitorilor, era previzuti schimbarea painilor punerii-
inainte in fiecare Sabat (A I11.10, Par. 7, p. 164). Inaugurarea si incheierea
Sabatului erau marcate de sunetul trimbitei: un preot se urca pe acoperigul
Pastophoriilor, o cladire anexa a Templului in care se pastrau vesmintele
preotesti si vasele de cult, si de acolo anunta incetarea sau reluarea
lucrului (B] IV.9, Par. 12, p. 358; cf. AJ 111.12, Par. 6, p. 170). Se pare ci
Marele Preot avea obligatia de a urca la Templu cu preotii numai in ziua
Sabatului, a lunii pline sau in celelalte sirbitori, dar nu avea previzut un
serviciu liturgic zilnic (BJ V.5, Par. 7, p. 397). Sunt amintite i prevederile
legislative privitoare la anul sabatic si anul jubiliar, cu iertarea datoriilor,
eliberarea robilor, retrocedarea pimanturilor, iertarea de pedeapsa capitala
(AJ 1112, Par. 3, pp. 168-9; IV.8, Par. 28, p. 222).

Pretuirea Sabatului reiese cu evidenti din toate aceste informatii,
insd istoricul iudeu nu era adeptul exceselor in respectarea odihnei, fapt
vizibil i in descrierea practicii sabatice in cadrul comunitatii eseniene: ei
»evita si lucreze in a saptea zi a siptiménii; pAni si mincarea si-o pregitesc
dinainte, ca si nu mai aprindi focul in ziua aceea, ba mai mult, nu cuteazi
sa mute niciun obiect din loc sau si-si satisfaci nevoile fiziologice” (B]
I1.8, Par. 9, p. 162). Probabil aceasta a fost una dintre ratiunile pentru care
a decis s3 nu se aliture comunititii lor®.

Tosif Flaviu apard demnitatea si shntenia zilei Sabatului §i impotriva
lui Apion, care ii adusese o jignire teribili: el afirma ci numele zilei provine
de la cuvantul egiptean ,sabbo”, care inseamni ,vitimarea pintecelui”
suferitd, in opinia lui, de tot poporul iesit din Egipt dupi sase zile de mers
prin pustie. In ziua a saptea, ei ar fi decis singuri si se odihneasci, de aici
pastrindu-se numele zilei de odihni. Insi losif argumenteazi ci aceasti
etimologie este complet eronati, fiindcd Sabbaton nu are nimic de a face
cu sabbo si inseamna abtinerea de la orice munci, nicidecum vreo vitimare
corporali (Ap. 11.2, 21-6, pp. 125-6).

Preocupirile teologice ale istoricului evreu sunt restrinse. Separarea
luminii de intuneric aduce cu sine §i numirea acestora: ,aparitia luminii

8 Mireille Hapas-LeBer, Flavius Josephus, evreul Romei, trad. Ticu GOLDSTEIN
(Bucuresti: Hasefer, 2004), 50-2.
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s-a chemat dimineatd si inceputul odihnei, seard” (A] .1, Par. 1, p. 9).
In versiunea sa, sensul odihnei din referatul creatiei este strict legat de
respectarea zilei de odihna (A] I.1, Par. 1, pp. 8-9), care trebuie socotitd
sfantd si cinstitd prin abtinerea de la orice munci (A] IIL5, Par. 5, p. 14),
precum si prin dublarea jertfelor (A 11110, Par. 1, pp. 161-2).

Scrierile lui Tosif Flaviu ne oferd si informatia interesantd despre
existenta unui riu cu o naturd aparte, care curge intre Arkea din regatul
Agrippa si Raphanaea. Caracterul siu deosebit constd in urmatorul fapt:
,Atita timp cat curge, are un bogat debit de api si un curent puternic;
apoi, dintr-o dati, izvoarele lui seacd in intregime timp de sase zile si el
isi dezviluie in fata ochilor albia lui uscatd. De parci n-ar fi survenit nicio
schimbare, in a saptea zi izvordste ca mai inainte; aceasta succesiune este
pastratd cu strictete. De aceea, el a si fost numit Rdul $abatului, dupi cea
de a saptea zi, care la iudei este sfantd.” (B] VIL5, Par. 1, p. 507)

Chiar mai surprinzitor este faptul ci Plinius (Istoria naturald 31.11)
consemneazi un ritm opus: raul curgea sase zile, iar in a saptea seca (BJ,
p- 507, nota 2). Fenomenul natural astfel consemnat nu exprimi altceva
decit ca $abatul este cu adevirat sarbatoarea creatiei intregi, nu numai o zi
rezervatd in exclusivitate omului. Daci intelegem in acest fenomen un act
de cinstire §i recunoagtere a shnteniei Sabatului, putem realiza conexiunea
cu o expresie a Mantuitorului: ,Daci vor ticea acestia, pietrele vor striga”
(Lc 19,40) pentru a mirturisi shntenia Sabatului-Hristos.

2. Sabatul, intdlnirea cu Dumnezeu in sirbitoare la Filon’

Opera filoniani'® ni se descoperi ca o adevirati comoari de reflectii
simbolic-filosofice §i mistic-teologice, din care nu lipsesc, insi, nici
informatiile istorice. In iconomia discursului siu, Filon rezervi un spatiu
foarte generos problematicii Sabatului. Toate dezvoltirile sale in acest

*Filon din Alexandria (20 1.Hr. — 50 d.Hr.), reprezentant al iudaismului elenistic din
perioada de tranzitie dintre platonism si neoplatonism. Din opera sa, de interes imediat
pentru cercetarea de fatd sunt: De Decalogo, De Vita Mosis, De Legum Allegoriae, De
Opificio Mundi.

1 Am folosit pentru citare editia C. D. YoNGE, The Works of Philo (Massachusetts:
Hendrickson Publishers, 1993). Pentru clarificarea anumitor aspecte
terminologice, am apelat la volumele bilingve ale operei lui Filon din colectia
Buvres de Philon d’Alexandrie, 36 vol. (Paris: du Cerf, 1961-1988). In lucrarea de
fata, voi utiliza urmitoarele abrevieri ale operelor lui Filon: Abr. — De Abrahamo;
Cher. — De Cherubim ; Decal. — De Decalogo; LA I— Legum Allegoriae I; Mos. I — De
Vita Mosis I; Mos. Il = De Vita Mosis II; Op. — De Opificio Mundi; Spec. leg. IT — De
Specialibus Legibus II ; Virt. — De Virtutibus.



areal tematic pornesc, cum era si firesc, de la citeva idei privind odihna
divind din ziua a saptea (Fac 2,2-3).

Dumnezeu a creat lumea in sase zile, iar in a saptea zi a incetat
lucrarea creatoare pentru a Se dedica contemplarii celor bune foarte (Decal.
97, p. 526) (Fac 1,31). Aceastd stare contemplativd trebuie asumati ca
model de citre toti oamenii, care, prin organizarea vietii lor conform
unui ritm similar relatiei sase zile de creatie — o zi de odihnd, lucreazi
aseminarea cu Dumnezeu (Decal. 101, p. 527). Perioada celor sapte zile
arati modul in care omul este chemat sd alterneze munca fizici, osteneala
pentru dobéndirea celor necesare existentei sale, cu exercitiul filosofic, in
conformitate cu acest model divin. Filon intelege prin exercitiu filosofic
pe de-o parte contemplarea creatiei ca operd a lui Dumnezeu i a tuturor
acelor invigituri aducitoare de fericire, iar, pe de altd parte, revizuirea
faptelor sivirsite in siptimana care se incheie, in vederea imbunatatirii
conduitei personale. Ascultind numeroasele lectii de virtute tinute de citre
cei cu adevirat intelepti, fiecare este chemat si le implineasci si, indeosebi
in aceastd zi dedicatd exclusiv activititilor spirituale, si aduci in fata
tribunalului sufletesc faptele sale (Decal. 98, pp. 526-7; Mos. 11.215, p. 510;
Spec. leg. 11, 61-2, p. 574; Op. 128, p. 18), pentru a-si reincepe activitatea cu
forte sufletesti reinnoite. Alternanta munci — odihna/activitate spirituali
corespunde structurii noastre dihotomice (Spec. leg. II, 64, pp. 574-5).
Pentru aceasta, modelul desivarsit al vietii practice §i contemplative pe
care 1l oferd referatul creatiei trebuie fixat in minte si pecetluit in suflet
pentru a deveni in chip real paradigma tuturor actelor noastre care, astfel,
si se conformeze treptat sfinteniei bineplicute lui Dumnezeu (Lev 19,2).

Continutul odihnei divine din Facerea 2,2-3 este interpretat de
Filon ca fiind nu inactivitate sau nelucrare, ci lipsa schimbarii, activitate
care nu cunoagte durerea, lipsitd de suferingi, spre deosebire de toate
elementele universului cirora le sunt proprii toate acestea: soarele si luna,
aerul si toate vietatile sunt intr-o permanentd miscare, supuse variatiei si
schimbirii (Cher. 88-9, p. 89). lati de ce, spune Filon, Moise foloseste cu
indreptatire sintagma ,Sabatul lui Dumnezeu” cici, cu adevarat, din tot
ceea ce existd, El singur se odihnegte (Cher. 86, p. 89), El nu este supus
schimbirii, variatiei si nici oboselii. Odihna este privilegiul Siu ontologic
de care se bucuri vesnic (Cher. 90, p. 89). De aceea, afirmi Filon, numai
Dumnezeu sirbitoregte in chip real Sabaturile i toate celelalte sirbitori
apartinandu-i de drept Lui, §i nicidecum oamenilor. Dumnezeu este
singurul care sirbitoreste pentru ci numai El se bucurd vesnic, numai
El cunoagte fericirea §i o existentd netulburatd de supirare, teami, riu
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sau suferingi de vreun fel. Natura Sa este absolut perfecti, El Insusi este
perfectiunea, desivarsirea, arhetipul tuturor celor create care 1i datoreazi
frumusetea lor (Cher. 86, p. 89). Adevirul acestor afirmatii este confirmat
prin comparatie cu sirbitorile muritorilor, caracterizate de picat in
variile lui forme si grade de intensitate: betii, ospete, desfriu, tot atitea
prilejuri de degradare a tot ce e frumos si de inversare a valorilor (Cher.
92, p. 90). Sarbitorile oamenilor lipsite de dimensiunea transcendenta si
de consistenta eshatologici determini comportamente striine firescului
naturii umane. Aici, virtutea este defiimati, muzica, filosofia si celelalte
elemente formatoare ale spiritului uman sunt fortate si cedeze locul
plicerilor pantecelui §i celor de sub pantece (Cher. 93, p. 90). Cand
astfel de oameni se indreaptd spre locasurile sfinte, isi curitesc trupul,
considerdndu-se vrednici de a intra in spatiul sacru, firi a se preocupa de
curitirea patimilor care le intineazi sufletul (Cher. 95, p. 90). Reiese astfel
cu destuli claritate care poate fi considerat adeviratul Sabat.

In ziua a saptea, Dumnezeu nu si-a incetat lucrarea creatoare cici,
spune Filon, aga cum propriu focului este si arda, iar propriu zipezii este si
fie rece, tot aga este propriu lui Dumnezeu si creeze, chiar daci elementele
naturii au fost incheiate in ziua a saptea. Aici este introdusi o analogie
cu produsul exercitirii artelor, care, odatd incheiat, rimine nemiscat,
dar cele create de Dumnezeu sunt intr-o continui miscare, sfarsitul lor
fiind inceputul altora, aga cum sfarsitul zilei este inceputul noptii. La fel se
intdmpli cu lunile i anii, cu succesiunea generatiilor (LA I, 5-7, p. 25).
Mai mult, adaugi Filon, ar fi un semn de limitare teribili si credem ci
lumea a fost creatd in sase zile, sau in timp, pentru ci timpul este propriu
zilelor si noptilor, determinate de migcarea soarelui. Corect ar fi s3 spunem
nu ci lumea a fost creati in timp, ci ca existenta timpului este 0 consecinga
a credrii lumii (LA I, 2, p. 25).

Cucerit de miretia Creatorului universului, Moise a shntit ziua a
saptea: el a perceput cu ochii duhovnicesti frumusetea pre-eminenti
a zilei a saptea, adanc imprimati in intreg universul (Mos. II, 209, p.
509) si al cirei chip creatia il poarti ca pecetluire a telosului siu vesnic.
Mai mult decat atit, stiruind in exercitiul duhovnicesc, lui Moise i s-a
descoperit aceastd zi a saptea ca fiind ziua de nagtere, aniversarea lumii
(tou/ ko,smou geneglion''), in care cerul si pimantul si toate cele ce sunt
intr-insele sirbitoresc, bucurdndu-se i desfitindu-se (oneg Sabat) in

1 ko,smou este forma de genitiv, masculin, singular a substantivului ko,smoj, iar
geneglion este adjectiv neutru, singular, forma de acuzativ a lui genegliog, on care
vizeazi nasterea, iar expresia genome,nhj h*meraj inseamna zi de nagtere (Mc 6,21).



armonia desivarsitd a numdrului sapte i in ziua Sabatului (Mos. 11, 210,
p. 509). In aceasti zi, lucrarea lui Dumnezeu confirmati ca desavirsiti (Fc
1,31) s-a incheiat, lisand locul odihnei (Spec. leg. II, 59, p. 574), de aceea
Dumnezeu a sfintit i a binecuvantat aceast zi'?, fiindci ea este sirbitoarea
nu a unui orag sau a unei tiri, ci a intregului pimant (Op. 89, p. 13).
latd de ce legiuitorul evreilor a considerat potrivit ca tot poporul sa se
conformeze legilor naturii si si sirbatoreasca acest timp printr-o adunare
solemna, petrecind in veselie, relaxare si abtinere de la orice lucru sau
exercitiu artistic din care s-ar putea produce ceva (Mos. I, 210-1, p. 509).
lar porunca a patra nu trebuie privita altfel, spune Filon, decat ca rezumat
al tuturor legilor privind sirbitorile, si al tuturor ritualurilor previzute
pentru acestea (Decal. 158, p. 531; Spec. leg. 11, 39, p. 572).

Caracterul deosebit al zilei a saptea se datoreaza importantei pe care
numirul sapte il detine in creatie. Se poate spune ci intreg universul este
construit pe o structura de sapte: cerul este incins cu sapte cercuri: arctic,
antarctic, Tropicul Racului, Tropicul Capricornului, ecuatorul, zodiacul
si galaxia; planetele sunt si ele organizate in sapte diviziuni (Op. 111-3,
pp. 16-7); constelatia Ursa Maior, cu un rol esential in navigatie, este
alcatuitd din sapte stele; Pleiadele, de asemenea sunt alcituite din sapte
stele (Op. 114-5, p. 17), si exemplele ar putea continua. Insi Filon coboari
din sferele ceresti aducind in atentie acele elemente din viata noastrd
care sunt conforme aceluiagi numir: lucrurile care se vad sunt sapte —
corpul, distanta, forma, dimensiunea, culoarea, miscarea §i nemiscarea —,
sapte sunt si miscirile (Op. 120-2, p. 17) - in sus, in jos, la dreapta, la
stinga, inainte, inapoi, in cerc —, componentele trupului omenesc la fel
(Op. 117-9, p. 17), 5i varstele (etapele) vietii sunt tot sapte (Op. 103-5, pp.
15-6) etc. La o cercetare atentd a tuturor celor create, reiese limpede ci
esenta numirului sapte este fundamentul tuturor lucrurilor de o substanti
incorporald §i corporald, al geometriei §i trigonometriei, al aritmeticii i
gramaticii, al armoniilor muzicale (Op. 107-8, p. 16; cf. 126, p. 18). Intre
lucrurile perceptibile numai de intelect, singur numairul sapte este liber de
schimbare i neregularitate. Existd in acest numir o sfintenie atat de mare
incit el se bucuri de pre-eminenti fati de toate celelalte numere, si fati
de toate lucrurile existente (Decal. 102, p. 527). Dar pe langd importanta
sa in structurile universului §i in experientele vietii, numarul sapte isi
datoreazi sfingenia, mai presus de toate, faptului ¢ Insugi Dumnezeu, Tatl

12 Sfintenia i binecuvantarea zilei a saptea sunt indisolubil legate, fiindc, scrie
Filon, numai ceea ce este binecuvantat este si sfant, LA I, VII, 17-8, 26-7.

131



132

intregului univers i-a acordat o atentie speciald; cici mintea 1l intelege pe
Dumnezeu privindu-L in oglinda $abatului ca vegnic lucritor i proniator
al lumii (Decal. 105, p. 527). lati de ce Sabatul este exercitiul odihnei intru
contemplarea perfectiunii®.
Episodul manei (les 16), in care aerul produce hrand (Mos. I, 202,
p- 478), ii oferd lui Filon contextul pentru a accentua sfintenia deosebiti
a zilei Sabatului. Sfintenia zilei poate fi ugor intuitd din simplul fapt ci
Dumnezeu diruieste poporului in ziua precedentd o cantitate dubla de
mani, pentru a le inlesni respectarea poruncii odihnei, desi in restul
siptimanii le oferea portia necesard fiecirei zile (Mos. I, 203-8, p. 478)
pentru a-i invita si-si puni nidejdea in purtarea Sa de griji. Desi
Moise s-a straduit mult pentru ca poporul si fie pe deplin congtient de
importanta zilei Sabatului, Scriptura consemneazi o incilcare flagranta
a poruncii odihnei de citre un om care aduna lemne (Num 15,32-36).
Aceste lemne urmau mai mult ca sigur s fie folosite la foc, ori focul fusese
interzis de Moise ca inceput al tuturor muncilor i artelor. Prin aceasta,
Moise considera cd se elimind principalul mod in care shntenia zilei a
saptea ar fi putut fi incilcatd (Mos. II, 219, p. 510; Spec. leg. 11, 65, p. 575).
Filon considerd ci necinstitorul Sabatului a optat si ignore toate aceste
invagituri divine, manifestand o indiferent totald fatd de cuvintele al ciror
ecou risuna inci in auzul siu (Mos. II, 213, p. 510). Referatul scripturistic
consemneazi aici responsabilitatea pe care §i-o asumai ceilalti membri ai
comunititii de a nu ignora nelegiuirea savarsita sub ochii lor, insi, aga cum
explica Filon, ei nu pedepsesc vinovatul pe loc, ci il aduc la Moise (Mos.
11, 214, p. 510). Nimic mai firesc, din moment ce pedepsirea incilcirii
Legii nu constituie atributia unei instante personale, ci ea poate fi aplicatd
numai in numele comunitigii care a incheiat legimint cu Dumnezeu.
Nesanctionarea incilcirii Legii nu ar fi insemnat altceva dect asumarea
pacatului de citre intreaga comunitate si, prin aceasta, iesirea din cadrele
legamantului. De aceea, din porunca Domnului, este omorit cu pietre cel
a cirui minte se preficuse in piatrd nesimtitoare (Mos. 11, 218, p. 510).
Reiese cu limpezime din toate acestea cit este de important, in
viziunea lui Filon, ca omul si-si ingaduie intotdeauna un interval pentru
refacerea fortelor trupesti si sufletesti in ziua sfintd a Sabatului (Decal. 99,
p. 527), iar robilor si le ofere la fiecare sase zile o scanteiere de libertate
(Spec. leg. 11, 67, p. 575). Dar nu mai putin importante sunt legile privind
anul Sabatic si anul jubiliar, care se adreseazd omului ca o invitatie la
simplitate si la restaurarea egalitigii in creatie (Decal. 162, p. 532). In anul

B loan CHIriLA, Fragmentarium exegetic filonian (Cluj-Napoca: Limes, 2002), 69.



Sabatic, Dumnezeu a considerat ci si pamantului i se cuvine un rigaz
de odihnid dupi sase ani in care a trudit pentru a oferi omului roadele
sale. Astfel, redevenind liber, pimantul poate si diruiasci timp de un an
bogitiile spontane ale naturii sale (Decal. 163, p. 532). In armonie cu acest
rastimp al odihnei pamantului, Legea prevedea iertarea tuturor datoriilor
si eliberarea robilor evrei (Spec. leg. II, 39, p. 572). Celor doui prevederi
li se adduga, in timpul anului jubiliar, restituirea pimanturilor instriinate
prin diferite imprejuriri, proprietarilor lor initiali.

Remiterea datoriilor in al gaptelea an avea doud avantaje majore:
primul era acela de a-i constringe pe cei bogati la a implini un act de
milostenie, ameliorand astfel suferintele aproapelui lor, iar cel de-al doilea
erade ale asigura acestora bunivointa semenilor siraci in cazul in care, prin
circumstante neprevazute, ar ajunge ei insisi intr-o situatie asemanatoare
cici, spune Filon, viata se poate schimba asemenea vantului capricios
(Spec. leg. 11, 67, p. 575). Pornind probabil de la acelasi principiu, Moise
foloseste apelativul ,frate” pentru a-1 desemna pe cel ajuns rob: ,De ti se va
vinde tie fratele tiu, evreu sau evreici, gase ani si fie rob la tine, iar in anul
al saptelea si-i dai drumul de la tine, slobod” (Deut 15,12). Prin aceasta, el
nu face altceva decit si sideasci in inima stipanului ideea de inrudire cu
slujitorul siu, de unde decurge, fireste, o atitudine mult mai binevoitoare
faa de acesta (Spec. leg. I, 79-90, pp. 576-7). Filon reformuleazi: trateazi-1
cu bunitate, oferindu-i in schimbul muncii sale cele necesare existentei,
iar in anul al saptelea, bucuri-te ci ai prilejul s oferi unui alt om darul si
binecuvintarea cea mai mare, libertatea (Spec. leg. II, 83-84, p. 576).

Filon isi exprimi admiratia fatd de toate aceste prevederi menite
si asigure mersul firesc al vietii in intreaga creatie (Decal. 163, p. 532).
Proprietarilor li se porunceste si lase pamantul nelucrat, in timp ce
siracilor le este ingiduit si se hrineasca din roadele cimpului: ,Sase ani
sd semeni tarina ta §i si aduni roadele ei, iar in al saptelea, las-o si se
odihneasci; si se vor hrini siracii poporului tau, iar rimisitele le vor minca
fiarele cAmpului. Asa si faci si cu via ta i cu miaslinii tdi” (les 23,10-11).
Firescul acestei porunci reiese cu claritate, cici ar fi fost absurd ca unii si
se hrineasci din munca altora. Insi, in acest fel, toate roadele sunt primite
ca venind integral de la Dumnezeu (Virt. 98, p. 649), ca acte concrete ale
purtarii Sale de griji. Dar Dumnezeu ia in grija Sa nu numai aspectele
materiale ale existentei noastre, ci si pe cele spirituale: prin respectarea
odihnei pimantului, pe lang cinstea cuvenitd Sabatului, fiptura umani
invatd si s3 nu se alipeasci de cele materiale, creAndu-se in suflet dispozitia
de a pierde mai degrabi decit aceea de a se dedica exclusiv castigului.
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In plus, dacd odihna pimantului este necesara, cu atit mai mult ii este
indispensabild fipturii care simte oboseala i durerea muncii (Spec. leg.
11, 86-7, pp. 576-7). Cu privire la anul jubiliar, Filon se inscrie in linia
generald de interpretare a retrocedirii pimanturilor: ea are rolul de a
reaminti omului ¢ nu este stipanul pimantul, ci ci are doar drept de
folosinta asupra lui. De aceea, pimantul nu se vindea niciodatd, ¢i numai
numirul de recolte pani la jubileu (Spec. leg. 11, 113, p. 578). Prevederea
ficea posibild pastrarea echilibrului intre pimanturile semintiilor, aga cum,
din porunci divini, le-au fost impirtite la ocuparea Canaanului. Filon
vede in toate aceste formuliri legislative intelepciunea si bunitatea lui
Moise, caracterul siu milostiv, pe care il imprimi nu numai in sufletele
acelora care implinesc poruncile Domnului, ci i in sufletele celor care se
hrinesc spiritual din cuvintele Shntei Scripturi (Spec. leg. I1, 104, p. 578; cf.
Virt. 97, p. 649).

Filon distinge un palier duhovnicesc de interpretare a odihnei
atunci cand afirmi ci numele lui Noe, om drept inaintea lui Dumnezeu,
este cel mai potrivit pentru a-i defini caracterul si viata. Pe buni dreptate,
spune el, cici odihna se opune tulburirii care este cauza confuziei,
agitatiei, rizboaielor pe care cei rii le caut neincetat, in timp ce cinstitorii
desavarsirii duc o viagd linigtitd, stabili si pagnici (Abr. 27, p. 413). Intre
acestia din urmi se numiri si Noe, care ,era om drept §i neprihanit intre
oamenii timpului siu si mergea pe calea Domnului” (Fac 6,9). Dar Moise
nu foloseste intimplitor apelativul ,om”, exprimand prin intermediul lui
nu numai calitatea de animal rational muritor, ci si faptul ci Noe, prin
curitirea de patimi i lucrarea virtugilor, a ajuns la o conduitd demni de
responsabilitatea sa in creatie (Abr. 31-34, pp. 413-4). A fi drept este un
mod de a exprima suma virtutilor: toate erau bune in viata lui Noe, iar
la creatie, toate erau bune foarte (Fac 1,31), de unde putem intelege ci
Noe (care se talcuiegte odihni) a implinit intru sine telosul credrii fapturii
umane (Fac 1,26).

Discursul lui Filon despre $abat vizeazd, intii de toate, nivelul
impactului social: legile gindite si formulate cu multd intelepciune au
menirea de a asigura atit rimanerea/reagezarea intregii creatii in firescul ei,
prin cultivarea iubirii de aproapele i a manifestarii ei in actele hesed-ului,
ct si prin instaurarea unui ritm ideal de alternanta intre munca i odihna,
si pentru fiptura umani, §i pentru animale §i chiar pentru pimant ca sursi
a vietii. Modelul arhetipal al acestei alternante este relatia creatie-odihna
descrisd noui in referatul Facerii. Dintr-o perspectivid moral-duhovniceasca,



Filon promoveazi importanta valorilor14 in general si infiereaza picatul.
El pledeaza pentru renuntarea la sirbitorile de muritori care sunt prilejuri
de pacituire i la cdutarea intilnirii cu Dumnezeu in sirbatoarel5, prin
primenirea casei sufletelor noastre. Exemplul de implinire a acestei curagiri
sufletesti este Noe, cel numit pe buni dreptate odihni fiindci s-a aritat
lucritor al tuturor virtutilor, i, prin aceasta, implinitor al aseminarii cu
Dumnezeu, Cel pentru care odihna este un dat ontologic. Aici sesizim
deschiderea eshatologica a discursului lui Filon: Dumnezeu singur
sirbitoreste cu adevirat, bucurindu-Se si contemplind vesnic lucrul
mainilor Sale16 in Sabat care este aniversarea lumii. La aceasta sarbatoare
este invitat omul care, dedicindu-se o zi pe siptimini exercitiului
contemplativ, poate deveni inci din aceastd viagd pirtag bucuriei celei
vesnic odihnitoare.

Concluzii

Prin respectarea $abatului, poporul Israel reafirmi in fiecare
saptaimani realitatea legimantului incheiat cu Dumnezeu si chiar caracterul
siu de popor ales. In cadrul gandirii iudaice, Tosif Flaviu pune accentul pe
episoade istorice similare celor din cirtile Macabeilor, privind aceste jerthri
ca un semn al credintei neclintite a evreilor in Dumnezeul Cel Viu, si
iata aici motivul pentru care considerim ci se poate vorbi cu indreptitire
despre aspectul mirturisitor al Sabatului. In schimb, Filon este preocupat
de continutul odihnei divine si de semnificatia zilei a saptea (Fac 2,2-3),
sfinenia $abatului se datoreaza alegerii sale de citre Dumnezeu, ea hind
ziua aniversirii lumii, dar, din perspectiva fipturii umane, find prilejul
intalnirii cu Dumnezeu. Cele doui perspective, ambele provenind din
sfera traditiei iudaice, completeazi imaginea Sabatului oferitd de rescriptul
Vechiului Testament. Insi nu este vorba propriu-zis de o completare, ci
de o complementare a discursului biblic cu perspective ce imbogitesc
intelegerea §i nuanteazd sensurile acestui element-cheie al identitatii
iudaice.

Aceste citeva repere iudaice de intelegere a Sabatului nu sunt cu totul
straine discursului teologic crestin. Am sugera in acest sens, foarte succint,
faptul ci celebrarea zilei de duminici de citre cregtini include si o dimensiune
marturisitoare, in cazul nostru, mirturisitoare a credin;ei in Inviere. Pe

141n sensul de valori formatoare ale spiritului uman: filosofia, ritmul, cumpitarea si
armonia, cf. Cher. XXIX, 105.

5 CHIrLA, Fragmentarium exegeticﬁlonian, 130.

161n sensul folosit de Sfantul Atanasie cel Mare: Fiul si Duhul Sfant.
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de altd parte, specificul liturgic al acestei zile o evidentiazd si ca o zi a
intririi noastre intr-un spatiu shntit de prezenta lui Dumnezeu, ca o zi
a intririi noastre in vesnicia Lui, coborita in timpul nostru spre a-1 shnti
si binecuvinta precum, odinioari, a sfintit §i a binecuvéntat ziua a saptea
(Fac 2,2-3). Din aceastd perspectivi, si noi putem spune, cu Filon, ci
rezervim o zi intlnirii noastre cu Dumnezeu, in sirbitoare. In acest mod,
consistenta teologicd urmdritd in analize de tipul celei de fatd are avantajul
de a evidentia posibile elemente de convergentd a traditiei iudaice cu
teologia cregtini si, astfel, de a facilita un posibil viitor dialog.



4. ATITUDINEA MANTUITORULUI HRISTOS FATA DE SABAT
REFLECTATA IN SFINTELE EVANGHELII'

Abstract

The attitude of Christ concerning the Shabbat as reflected in the Gospels.
The paper proposes a survey of the Gospels in search for information on the
attitude that our Lord Jesus Christ had regarding the Shabbat. The starting point
is the call to rest familiar to us from the Old Testament (Ex 33,14) and renewed by
Christ in a slightly different manner, which emphasizes His identity to true rest
(Mat 11,28-30). All of His works accomplished on the Shabbat, such as preaching
in the Synagogue (Mk 1,21; 6,2-5; Lk 4,16-21), achieving miraculous healings
(Mat 12,9-14; Lk 14,1-6; 13,10-17; Mk 1,23-28; 1,29-31; Jn 5,1-18; 9,1—41), or
allowing His disciples to trespass the sanctity of the Shabbat in the episode of
plucking grain (Mat 12,1-8; Mk 2,23-28; Lk 6,1-5), are all means of revealing a
new and spiritual understanding of this blessed and sanctified day (cf. Gen 2,3).

Keywords
Shabbat rest, eschatological rest, hesed, miraculous healings.

In cadrul chemirii evanghelice din Matei 11,28-30, text cu
rezonante vechitestamentare evidente? (cf. leg 33,14), Mantuitorul Hristos
face referire la sensul spiritual al odihnei. Formularea este foarte apropiati
de ceea ce citim in lesirea 33,14: Si a zis Domnul citre el: Eu Insumi voi
merge inaintea Ta si Te voi duce la odihnd! Daci in Vechiul Testament,
Dumnezeu este Cel care duce la odihni, aici Mantuitorul Hristos, adeviratul
Sabat’, o fagiduieste acelora care primesc jugul Siu. Cei osteniti sunt,
identificati cu cei impovirati de picate*, idee care realizeazi conexiunea

! Studiul a fost publicat in Studia Universitatis Babes-Bolyai — Theologia Orthodoxa 2
(2010): 25-31. O parte din acest studiu se regiseste cu unele modificiri si in studiul nr. 9
2Unii exegeti considera ci pasajul Matei 11,27-30 constituie nucce-le intregii Evanghelii
dupd Matei, vezi E. P. BLAIR, Jesus in the Gospel of Matthew (New York: 1960), 108;
D. Davies, Dale C. ArLisoN, A critical and exegetical commentary on the Gospel according
to Saint Matthew, vol. 2 (London; New York: T&T Clark International, 2004), 296.
3DaviEs si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 287.

4Sr. loaN HrisosToMm, ,,Omilii la Matei,” in PSB 23, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti:
IBMO, 1994), 469-70.

137



138

cu palierul duhovnicesc-mistic al intelegerii Sabatului, ca odihna pe care
o aduce sufletului implinirea virtutii. Termenul &vamavoig® apare in
LXX ca traducere a cuvantului yinaw; (sabaton) (ex. les 16,23), pistrarea
Sabatului, al cirui corespondent in Epistola catre Evrei este caBatiopdg
(Evr 4,9). Termenul dvdmavow poate fi interpretat si ca anticipare a
binecuvantirii mesianice/eshatologice®.

Modul in care este formulatd chemarea are afinititi cu literatura
sapientiali vechitestamentard. Invitatia veniti la mine e rostita de
personificarea intelepciunii (Pilde 9,5; Sir 24,21). Prin comparatie,
in textul din Matei apare cu mai multi eviden¢d faptul ci invitatia este
adresata tuturor, prin introducerea cuvintului avteg. Hristos cheama la
Sine nu numai pe Israel, ci pe intregul neam omenesc’.

Textul invitd si la sesizarea unei dimensiuni eshatologice. In
congtiinta poporului ales, era mesianici era agteptata ca un timp al odihnei
(4Ezd 7,36.38; 8,52) si ca un mare Sabat (Evr 4,9). In lumina eshatologiei
noutestamentare realizate/in curs de realizare, pasajul poate fi inteles ca
mirturie a prezentei odihnei eshatologice incd din aceasta lume, prin
inaugurarea impirégiei (cf. Evr 4,1-13), fiindca prezenta impérégiei este
sinonimd prezentei odihnei®. Din aceastd perspectivd, Sabatul poate
f in;eles ca starea care va caracteriza impiri;ia lui Dumnezeu, stare
determinati de comuniunea cu Hristos Dumnezeu® care ne cheami la
Sine spre a ne impartdsi din izvorul odihnei celei adevirate. Contextul larg
al versetului permite aceastd interpretare'’, el fiind inserat in finalul unui
capitol preponderent eshatologic (Mt 11,1-27) si precedand un dialog
polemic privind Sabatul (Mt 12,1-14).

Pentrualua contact cu poporul ciruia vroia si-i descopere noua Lege,
Mantuitorul Hristos a ales modul cel mai accesibil prin care Se integra in
randuielile religioase ale timpului: lectura Scripturii i predica in sinagogi
in ziua Sabatului (Mc 1,21; 6,2-5; Lc 4,16-21). In acest cadru, serviciul
divin era prezidat de un dpyrouvdywyo, seful sinagogii, care permitea
celor prezenti sd ia cuvantul. Levitii sau preotii nu se bucurau aici de vreun

5Pentru paleta semantica a cuvantului, vezi Lampe, A Patristic Greek Lexicon, 115-6.
SDonald A. HAGNER, Maithew 1-13, in WBC 33A (Dallas: Word Incorporated, 2002),
323. A se vedea pe aceeasi tema Samuele BaccHiocHi, ,Matthew 11,28-30: Jesus’s
Rest and the Sabbath,” AUSS 22 (1984): 289-316.

7"HAGNER, Matthew 1-13, 323.

$DaVIEs si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 288.

* Cf. Barclay M. Newman si Philip C. Stine, A Handbook on the Gospel of Matthew
(New York: United Bible Societies, 1992), 345.

0DAavIEs si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 288.



privilegiu, slujirea lor limitindu-se la cultul sacrificial sivarsit in Templu.
Acest caracter liber al serviciului sinagogal i-a oferit Méantuitorului cadrul
ideal'! pentru a-$i desfisura activitatea invigitoreasci, indeosebi acolo
unde nu se bucura intr-atat de simpatia multimilor incat si fie ascultat si
in afara spatiului strict al sirbatoririi Sabatului'? (Mc 6,2-5).

Hristos observa Sabatul, desi nu urmind intocmai cutumelor
privind odihna Sabatic, formulate de batranii lui Israel si a ciror implinire
ar fi fost cu mult mai comodi; Dimpotrivi, El implinea lucrarea Sabatului,
in vederea cireia a fost instituiti odihna Sabatului'®, fiindci, cu adevirat,
odihna Sabatului nu presupune o nelucrare, ci o activitate spirituald, o
slujire liturgica, o lucrare prin care omul sfintegte creatia si se shnteste
impirtisindu-se din izvorul sfinteniei si al binecuvantirii (cf. Fac 2,2-3).
Sinagoga devine emblematicd pentru atitudinea de respingere a Fiului
lui Dumnezeu de citre poporul evreu'®. Pe de altd parte, faptul ci prima
sinagogi in care a predicat Mantuitorul fusese diruitd comunititii de citre
un sutag indica deschiderea universald a misiunii Sale®.

Episodul smulgerii spicelor de citre ucenici in ziua Sabatului'® (Mt
12,1-8; Mc 2,23-28; Lc 6,1-5) oferd Mantuitorului prilejul introducerii
unor invigituri cu privire la corecta raportare la aceastd zi de cult (si
la orice lege in general) si la mesianitatea Sa. Citeva elemente proprii
conceptiei iudaice privind $abatul trebuie avute in vedere atunci cand
abordim aceastd pericopd evanghelica. Prin atitudinea lor, ucenicii se
ficeau vinovati, in ochii cirturarilor si fariseilor, de o intreitd vind: de
culegerea spicelor, de vanturarea lor, §i de pregitirea unei mese in
ziua Sabatului, toate aceste trei elemente fiind inscrise intre cele 39 de
categorii absolut interzise in Sabat (Shab. 7,2). Cu alte cuvinte, gestul
lor era sinonim unei profaniri evidente a shnteniei Sabatului', in fata

WEzra Palmer Gourp, A Critical and Exegetical Commentary on the Gospel According to
St. Mark (New York: C. Scribner’s sons, 1922), 21.

12 Matthew Henry, Matthew Henry’s Commentary on the Whole Bible: Completc
and Unabridged in One Volume (Peabody: Hendrickson, 1996).

B Henry, Matthew Henry’s Commentary.

“Robert A. GUeLicH, Mark 1-8,26, in WBC 34A (Dallas: Word, Incorporated,
2002), 308.

5H. D. M. Seence-Jones, The Pulpit Commentary: St Mark, vol. I (Bellingham: WA,
Logos Research Systems, 2004), 4.

16 Pentru lirgirea perspectivei tematice, vezi P. BENo1T, Les épis arrachés (Mt 12,1—8),
Studii Biblici Franciscani Liber Annuus 13 (1962-63): 76-92; D. M. COHN-SHERBOK,
»An Analysis of Jesus’ Arguments concerning the Plucking of Grain on the Sabbath,”
JSNT 2 (1979): 31-41.

7 Samuele BaccHiocHt, Du Sabbat au Dimanche. Une recherche historique sur les

139



140

cireia invitatii evrei nu puteau rimane indiferenti. Un detaliu consemnat
numai de evanghelistul Matei, §i anume ca ucenicii erau infometati, putea
constitui o circumstan¢i atenuanti a gravitatii faptei lor §i care pregiteste
terenul pentru compararea situatiei cu episodul din 1Regi 21,3-6'%. Existd
trei elemente comune cu acest episod vechitestamentar: incilcarea unei
porunci de citre un om drept inaintea lui Dumnezeu, faptul ci acesta/
acestia sufereau de foame in ambele situatii si faptul cd David este rege, iar
Mesia este si El regele mesianic'.

Painile punerii-inainte® sau, literal, ,painile fetei/prezentei”,
reprezentind cele doudsprezece semintii ale lui Israel, erau agezate in
fiecare Sabat pe masa de aur din locagul sfant, urmand ca, dupa schimbarea
lor la trecerea siptimanii, si fie consumate exclusiv de slujitorii locagului,
fie Cort sau Templu (Lev 24,5-9). Consumarea lor de citre altcineva
nu era permisd si totusi, David §i insotitorii sii gi-au astimpdrat foamea
cu ele, aratand, prin aceasta, ca asigurarea celor necesare sustinerii vieii
prevaleazi in fata legii rituale?, idee pe care o accentueazi i Mantuitorul.

Din modul in care Mantuitorul le rispunde iudeilor, deducem
ci E\eog (mila) prevaleaza in fata legii Sabatului, si nu cerintele cultului
sacrificial. Porunca respectirii $abatului, degi importanta, este subordonati
unei legi mai inalte, care este insdsi persoana lui Hristos, implinirea misiunii
Lui avind prioritate?. Episodul arati ci, prin formularea numeroaselor
prevederi privitoare la modul de respectare a Sabatului, evreii transformaser
respectarea acestei zile de odihni din privilegiu in povard®. Accentuind
libertatea fundamentald a omului fagd de Sabat prin expresia Sabatul a fost
ficut pentru om, nu omul pentru Sabat (Mc 2,27), episodul se distinge in
mod radical de teologia Sabatului din iudaismul post-exilic*.

Argumentul lucrului implinit de preoti si leviti la Templu este
esential: desi activititile lor ficeau parte din cele interzise, oficiantii nu
erau culpabili pentru ci serviciul Templului cerea si justifica implinirea

origines du Dimanche chrétien, trad. Dominique SEBIRE (Paris: P. Lethielleux, 1984),
42,

B Davies si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 305.

Y DAvIES §i ALLISON, A critical and exegetical commentary, 307.

20 Pentru variantele de interpretare a expresiei, vezi Robert G. BRaTCHER, Eugene A.
Nipa, A Handbook on the Gospel of Mark (New York: United Bible Societies, 1993),
99.

2 Gourp, A Critical and Exegetical Commentary, 49.

2 DAVIEs §i ALLISON, A critical and exegetical commentary, 314.

% Gourp, A Critical and Exegetical Commentary, 48.

2#Willy RorpoRF, Sunday (London: SCM Press. Ltd., 1968), 62.



acestor acte liturgice®® cu consistentd soteriologica®. Daci sfintenia
Templului ca loc al sililuirii slavei divine indreptitea incilcarea legilor
Sabatului, cu atit mai mult Insusi Fiul lui Dumnezeu intrupat putea
dispune transgresarea lor?. El le spune: tou iepou peildv €otiv wde — ci
mai mare decat Templul este aici (Mt 12,6). Cuvintele contin si o aluzie
la deciderea Templului, odatd cu inaugurarea imparatiei cerurilor®. Ori,
dacd Templul este mai mare decit Sabatul, iar Mintuitorul mai mare decat
Templul, inseamni cd El este mai mare decat Sabatul, ceea ce constituie o
afirmatie hristologici esentiala®. Lui i se cuvine si dispuni in ce fel doregte
respectarea sau incalcarea prescriptiilor Sabatului®, El este Domn si al
Sabatului® (Mt 12,8; Mc 2,28; Lc 6,5). In textul matean, datoriti topicii
schimbate, accentul cade pe titlul hristologic de Fiul Omului (6 viog Tou
avBp@Tov)*2. Din comparatia cu ceea ce se intimpla la Templu in Sabat
rezultd faptul ca lisus §i ucenicii Sii, asemenea slujitorilor Templului,
implinesc voia §i lucrarea lui Dumnezeu care este mai mare decit orice
prevedere rituald®, creatie a pietatii omenesti. Problema esentiali, ca in
pericopa antitezelor mateene, este cea a prioritatilor*.

Cheia interpretirii poate fi identificatd in celelalte episoade ale
controverselor legate de Sabat, toate acestea implicind vindeciri sivarsite
de Mantuitorul Hristos: lucrarea lui Hristos exprimati sintetic in Matei
11,5: Orbii i§i capitd vederea si schiopii umbli, leprosii se curitesc si
surzii aud, mortii inviaza si siracilor li se binevesteste, este mai mare decat
Sabatul. Pornind de la aceasti idee, se presupune ci ucenicii mergeau
alituri de lisus dintr-un loc in altul spre a implini intocmai aceasta lucrare
misionara a Tmpérégiei’”? Aceasta nu inseamni ca Hristos anuleaza legea
Sabatului, ci mai degrabi ci o reinterpreteazi in lumina lucririi Sale®.
Cuvintele Mantuitorului nu sunt explicite cu privire la ceea ce este si ceea

% HeNry, Matthew Henry’s Commentary.

26 BaccHiocH1, Du Sabbat au Dimanche, 44.

2 Henry, Matthew Henry’s Commentary.

2 SpENCE-JONEs, The Pulpit Commentary: St Mark, 484.

2 HaGNER, Matthew 1-13, 330.

30 SpENCE-JoNEs, The Pulpit Commentary: St Mark, 485.

31 Prin pozitia sa, substantivul kUpiog exprimi faptul ¢ Hristos este Domn al Sabatului
asa cum este si Domn al tuturor celorlalte elemente ale vietii omului. Gourp, A
Critical and Exegetical Commentary, 50.

32 DAavVIEs si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 315.

3 HagNER, Matthew 1-13, 329.

3 GUELICH, Mark 1-8,26, 124.

3 GUELICH, Mark 1-8,26, 127.

36 GUELICH, Mark 1-8,26, 129.

141



142

ce nu este permis in ziua Sabatului, ci El traseazi liniile directive pentru
intelegerea oricirei legi, luAndu-se in considerare semnificatia, limitele i
scopul fiecireia®.

Seria de episoade taumaturgice consemnate de evanghelisti oferd o
imagine a lucririi Domnului Hristos in zi de $abat §i exprimid faptul ci
lucrarea taumaturgicd nu este un element secundar al misiunii Mantuitorului,
ci ea are un loc central®. Astfel, citim despre vindecarea unui om cu mana
uscatd® (Mt 12,9-14; Mc 3,1-6; Lc 6,6-11), a bolnavului de idropici (Lc
14,1-6), a femeii garbove (Lc 13,10-17), a unui om cu duh necurat (Mc
1,23-28; Lc 4,31—37), a soacrei lui Petru (Mc 1,29-31; Lc 4,38-39; cf. Mt
8,14-15), a orbului din nagtere (In 9,1-41), a slibinogului de la Vitezda (In
5,1-18) si despre alte cazuri care sunt doar amintite (Mc 1,32-34; Lc 40-
41, cf. Mt 8,16-17). In ciuda protestelor vehemente ale iudeilor impotriva
sdvargirii vindecirilor in zi de saimbata, acestea nu contraveneau Legii scrise,
ci traditiei orale, cici Vechiul Testament nu interzice nicdieri vindecarea
ci, dimpotriva, legile determini compasiunea fati de robi, striini si toti cei
aflagi in suferinte de tot felul® (les 20,10; 23,12; Deut 5,14).

Interogatia fundamentald in toate aceste episoade, chiar daci nu
apare formulatd ca atare, este urmitoarea: Se cuvine, simbita, a face
bine sau a face riu, a mantui un suflet sau a-1 pierde? (Mc 3,4). Aceastd
intrebare introduce principiul care face ca vindecarea si fie ingaduitd in
ziua $abatului: sivirsirea binelui. Chiar daci un om aflat in suferintd nu
este in pericol de moarte — singura situatie in care legea iudaica permitea si
fie ajutat in zi de Sabat —, a nu-1 ajuta este sinonim cu a savarsi rdul. Chiar
daci existi o diferentd de intensitate, totusi, orice suferintd presupune
afectarea vietii*!. $iaici se aplicd acelasi principiu ca in Predica de pe Munte,
unde Mantuitorul agazd crima pe aceeasi treaptd cu orice manifestare a
maniei (Mt 5,21-22). Actul vindecirii, mult dispretuit de iudei®, este un
semn al puterii datitoare de viatd a lui Hristos® si, prin aceasta, semn al

H. D. M. SeeNce-Jongs, The Pulpit Commentary: St. Luke, vol. 1 (Bellingham: WA:
Logos Research Systems, Inc., 2004), 139.

38 HAGNER, ,Matthew 1-13,” 334.

*Un episod similar de vindecare este consemnat in 3Regi 13,1-10, in cazul pedepsirii
regelui leroboam.

“Davies si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 318.

Y Gourp, A Critical and Exegetical Commentary, 52; GUELICH, Mark 1-8,26, 135.

#1n Luca 13,14, mai-marele sinagogii transformi vindecarea intr-un fapt neinsemnat,
care aduce o ofensa teribili shnteniei Sabatului, HENry, Matthew Henry’s Commentary;
cf. H. D. M. Spence-Jones, The Pulpit Commentary: St. John, vol. 1 (Bellingham: WA:
Logos Research Systems, Inc., 2004), 209.

#G. R. BEasLEY-MURRAY, John, in WBC 36 (Dallas: Word, Incorporated, 2002), 73.



dumnezeirii Lui. Dar vindecarea este si o manifestare a iubirii (hesed)*,
care devine adeviratul criteriu al respectirii Legii®®. Astfel, mesajul
Mantuitorului este acela de a shnti Sabatul prin implinirea faptelor milei*,
conform cuvintelor profetice: Mild voiesc, iar nu jertfi, si cunoagterea lui
Dumnezeu mai mult decat arderile de tot (Os 6,6), restabilindu-se astfel
ordinea corectd a priorititilor, in care shntenia vietii o depiseste pe cea a
actelor cultice. In aceasti noui grili de valori, mila este mai importanti
decit jertfa®, si existd riscul ca implinirea Legii fard iubire/mila si se poatd
preface chiar intr-o incilcare a voii lui Dumnezeu*. De altfel, o religie
care L-ar cinsti pe Dumnezeu prin interzicerea lucririi virtutilor este cu
adevirat condamnabili®. Nu existd nici o justificare pentru practicarea
unui legalism depersonalizat in detrimentul savarsirii binelui®.
Mantuitorul propune ascultitorilor Sii o serie de modele analogice,
prin care acestora si le apard limpede adevirata cinstire a Sabatului: o
oaie care ar cidea in groapd in ziua Sabatului®® (Mt 12,11), dezlegarea
boului sau asinului de la iesle pentru a fi adipati® (Lc 13,15), ingiduirea
circumciziei®® (In 7,22-24). Doui criterii stau la baza acestor comparatii:
implinirea milei prin care lucrim aseminarea cu Dumnezeu, Izvorul
milei, §i faptul ¢ orice act sdvarsit spre preamdrirea lui Dumnezeu este
permis®, fiindci si Sabatul din referatul creatiei e doxologia prin excelenta:
toate erau bune foarte pentru ci toate isi implineau menirea de a aduce
laudi neincetatd Domnului. Episodul vindecarii femeii girbove este o

“ HaGNER, Matthew 1-13, 321.

4 HAGNER, Matthew 1-13, 334.

4 SpENCE-JONES, The Pulpit Commentary: St Mark, 115. In acest context ideatic, nu
este deloc de neglijat etimologia numelui scilditorii Vitezda (bet hesed - casa milei)
unde a avut loc vindecarea slibinogului (In 5,1-18).

“DaviEes si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 320.

“ HAGNER, Matthew 1-13” 334; DAVIEs §i ALLISON, A critical and exegetical commentary,
318.

# Alfred PLUMMER, A critical and cxegetical commentary on the Gospcl According to
S. Luke (London: T&T Clark International, 1896), 343.

5% GueLicH, Mark 1-8,26, 134.

SUA se vedea interpretarea episodului la HAGNER, Matthew 1-13, 333.

22Dezlegarea boului si asinului de la iesle este argumentul/imaginea analogici invocati
de Domnul Hristos pentru dezlegarea femeii girbove de neputinta ei (Lc 13,12), vezi
J. Norrano, Luke 9,21-18,34, in WBC 35B (Word, Incorporated, Dallas, 2002), 723.
5 Prin circumcizie se vindeca doar o parte a trupului, in timp ce Mantuitorul
vindeci trupul intreg, J. H. BERNARD, A critical and exegetical commentary on the
Gospel according to St. John, vol. 1 (New York: C. Scribner’ Sons, 1929), 264; cf.
SPENCE-JONES, The Pulpit Commentary: St. John, 311-2.

5 HENRY, Matthew Henry’s Commentary.
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mirturie a ambelor criterii: mai intdi, a implinirii milei fatd de fiptura
umani care, nemaiputand sta dreaptd, isi pierduse demnitatea de fiingd
responsabild a creatiei®, definitd de aceasti nizuintd spre cer exprimati
inclusiv prin pozitie, putdndu-se vedea in acest sens discursul Sfintului
Grigorie de Nyssa: ,Tinuta omului este dreaptd, orientatd spre cer, iar
privirea indreptatd in sus, ceea ce desigur este un semn de noblete si
denotd o vrednicie impariteasca™. Apoi, odat vindecarea sivarsitd, actul
restaurator nagte doxologia® cici, ne spune Scriptura, femeia s-a indreptat
si slivea pe Dumnezeu (Lc 13,13).

In Evanghelia dupa Ioan, Mantuitorul descoperd un alt nivel de
intelegere a Sabatului, ficandu-Se pe Sine deopotrivd cu Dumnezeu (In
5,18): Tatil meu pani acum lucreazi si Eu lucrez (In 5,17). In primul
rand, in calitatea Sa de Fiu al lui Dumnezeu, Mantuitorul se bucuri de
prerogativele divine: sfintenia i stipanirea sunt incontestabile, prin urmare
si dreptul de a face ceea ce doreste cu privire la Lege®. Formularea trebuie
inteleasd prin raportare cu Facerea 2,2, ceea ce inseamni ci Sabatul lui
Dumnezeu continui pani in prezent. Odihna lui Dumnezeu, adevaratul
Sabat, este o activitate infinitd de intelepciune si putere, dreptate si
milostivire, in care omul este chemat si intre. Tinerea zilei $abatului este
simbolul acesteia, iar singurele lucriri de la care omul trebuie sa se abtina
in aceasta zi sunt cele centrate pe sine. Dupa modelul divin, in care Fiul
lucreaza cu Tatal si pentru Tatal, omul este chemat si slujeasca Domnului
si aproapelui siu prin implinirea dreptatii si a milostivirii®. Toate aceste
elemente indica deplasarea accentului de pe litera Legii, pe spiritul ei®.

Implinirea binelui primeste in contextul episoadelor taumaturgice
si un sens eshatologic, indicAnd inaugurarea erei mesianice®', hind efectiv
realizarea figiduintelor Domnului prin intruparea Fiului lui Dumnezeu.
Hristos aduce lumii nu numai anticiparea stipanirii lui Dumnezeu, ci
realitatea ei®”. In aceeasi dimensiune eshatologici a actelor taumaturgice

5 HENRY, Matthew Henry’s Commentary.

5 Sk. GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre facerea omului,” in PSB 30 (Bucuresti: IBMO,
1998), 27.

% Norranp, Luke 921-18,34, 723. Vindecarea este semnul restauririi creatiei prin
lucrarea Fiului lui Dumnezeu intrupat, cf. NewmaN, STINE, A Handbook on the Gospel
ofMatthew, 360.

58 HENRY, Matthew Henry’s Commentary.

% SPENCE-JONEs, The Pulpit Commentary: St. John, 211.

® Adam Crarke, Clarke’s Commentary: John (electronic ed.). (Albany: Logos
Library System, OR: Ages Software, 1999), S. 7, 24.

! GUELICH, Mark 1-8,26, 135.

62 BEASLEY-MURRAY, ,John,” 74.



se inscrie i episodul vindecirii bolnavului de idropicd (Lc 14,1-6), prin
faptul i a avut loc in contextul mesei din casa unei cipetenii a fariseilor
(Lc 14,1): cadrul mesei anticipeazi ospitul Impiritiei.

Tot in context eshatologic (Mt 24), Mantuitorul Hristos rosteste
acest indemn: Rugati-vi, si nu fie fuga voastri iarna, nici simbita (pnde
oofPdrtw) (Mt 24,20). Sfantul loan Gura de Aur afirmi cid ar fi de preferat
ca fuga si nu fie simbita, din pricina puterii Legii®. $i exegetii sunt de
acord in unanimitate asupra faptului ci versetul trebuie inteles in raport
cu severitatea legilor privind Sabatul: fuga ar fi putut stirni reactii violente
din partea iudeilor legalisti®, fiindca era interzisi purtarea poverilor si
parcurgerea unei distante mai mari de o mie de pasi. De asemenea, in
aceasta zi, toate portile oraselor si satelor erau inchise, deci ar fi fost imposibil
de gisit adipost®. Astfel de circumstante speciale ar amplifica riscurile
cilitoriei”. Pe de altd parte, ar fi de dorit ca zilele rezervate intilnirii cu
Dumnezeu prin rugiciune si nu fie tulburate de asemenea evenimente.
Din acest punct de vedere, dacd a fugi iarna este greu pentru trup, a fugi in
Sabat este greu pentru suflet®. Toate aceste interpretiri se limiteaza, insa,
la perspectiva istoricd a evenimentelor care au cutremurat lerusalimul in
anul 70 d.Hr., cand a avut loc distrugerea Templului §i pustiirea cetitii.
Insi episodul poate fi ingeles i in perspectiva duhovniceasci. Daci privim
Sabatul din acest punct de vedere, atunci putem spune ci triind in $abat,
desi aflim odihni, nu suntem inci in Inviere. De aceea, sfarsitul existentei
pamantesti (in cazul eshatologiei particulare) si al existentei creatiei in
forma ei actual (in cazul eshatologiei generale) ar fi de preferat si nu ne
surprinda in ziua $abatului, ci si ne giseascd triind deja in ziua a opta
pe care Sfantul Simeon Noul Teolog o identifici cu Insugi Dumnezeu,
putind si asumdm spusele Sfantului Apostol Pavel, nu mai triiesc eu, ci
Hristos triieste in mine (Gal 2,20).

3 NOLLAND, Luke 921-18,34, 747.

64 Sk, JloaN HrisosToMm, ,Omilii la Matei,” 861.

% CLARKE, Clarke’s Commentary: John, S. 24,20; HENRY, Matthew Henry’s Commentary;
SPENCE-]ONEsS, The Pu/pil Commentary: S[.]ohn, 436.

% Crarkg, Clarke’s Commentary: Matthew, S. 24,20.

" HAGNER, Matthew 1-13, 701. Probabil ci importanta respectirii Sabatului era

inci foarte mare in comunitatea mateand, dar mai importanti decat acest tip de
observatie este deschiderea eshatologici a episodului. 145
8 HEnrY, Matthew Henry’s Commentary.
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5. IDENTITATEA ETNICA A LUI ISRAEL
IN EXPRIMAREA LITURGICA A SABATULUI'

Abstract

This paper is focused on the Israel’s ethnic cult, in which the religious
and the ethnic identity become one. The anamnetic dimension of Israel’s cult
provides both a recall action to the glorious past of Israel and also present martyric
one, which can be thought as an ethical reestablishment of the human being in
his relation with God. This cultic reverberance of sabbath enables a link between
generations and creates harmony between both God and man, and man and his
keen. The papaer concludes with the fact that the ethnic perspective of Israel’s
cult finds its fullfilment in holiness, which is rooted in God.

Keywords
Sabbath, Ethnic identity, Doxology, Holiness

Spatiul liturgic si manifestirile specifice acestuia nu sunt imediat
asociate cu ideea identititii etnice. Desi Biserica nu anuleaza etniile, desi
in ea nu se anuleazd apartenenta la un anumit popor, existd, totusi, o
anumitd deschidere citre toate neamurile pimantului, iar cind vorbim
de aceasta deschidere ne gindim instant la cuvintele apostolului Pavel:
Nu mai este indeu, nici elin; nu mai este nici rob, nici liber; nu mai este parte
barbdteascd i parte femeiascd, pentru cd voi tofi una suntefi in Hristos lisus.
(Gal 3,28). O urmare fireasci este aceea ci textele liturgice nu contin
elemente ce ar defini/identifica neaparat un anumit popor, ci, dimpotriva,
rugiciunile formulate exprimi preocuparea Bisericilor nationale pentru
binele, pentru bunistarea intregii creatii: ,...s3 ne rugim pentru pacea
lumii...”. Ne gindim aici i la un moment aparte din anul liturgic, citirea
Evangheliei din ziua de Pasti in doudsprezece limbi, expresie a faptului
cd toate neamurile piméntului sunt, daci putem spune, beneficiarele
darului anastasic, chemate si-si insugeasci binecuvantirile ce decurg din
intelegerea/asumarea lui.

!Studiul a fost publicat in volumul Ethos si etnos. Aspecte teologice si sociale ale marturiei
cregtine, Stefan loaie ed. (Cluj-Napoca: Renagterea, 2008), 486-504.
2 Randuiala miezonopticii din toate zilele, in Ceaslov (Bucuresti: IBMO, 2001), 39.



Altfel stau insi lucrurile cind vorbim despre manifestirile liturgice
israelite. Inainte, insi, de a pitrunde efectiv in zona textelor liturgice,
trebuie si acceptam faptul ci, pentru poporul ales, nu se poate trage o
linie de demarcatie intre identitatea etnici si identitatea religioasd, ci
identitatea religioasd este una si aceeasi cu identitatea etnici. In aceasti
realitate trebuie originat caracterul etnic al exprimirii liturgice. Forta
congtiintei i afirmirii identitaii etnice israelite este limpede reflectata de
textele liturgice, indeosebi de cele apartinind rinduielii sabatice, lucru
absolut firesc dacd ne gindim cd sabatul este un element doctrinar i liturgic
definitoriu iudaismului. In aceasti privingd, o celebri frazi apartinind
traditiei iudaice spune ci, ,mai mult decit au pazit evreii sabatul, acesta
i-a pazit pe dingii™. Textele gabatice au un continut mirturisitor evident,
invoca elemente si momente esentiale din istoria multimilenarid a poporului,
elemente care i-au diltuit identitatea in decursul timpului, incepand
cu momentul alegerii sale dintre neamuri ca popor al lui Dumnezeu si
incheind cu agteptarea erei eshatologice inaugurate de venirea profetului
Ilie pe pimant. Din acest motiv am ales ca, in contextul temei propuse,
Eticd, etnie, confesiune, si in armonie cu tema cercetirii mele doctorale, si
expun un demers analitic focalizat pe texte extrase din rinduiala specifica
a celebririi sabatului in comunitatea iudaica®.

Prin reluarea, prin invocarea repetati a anumitor idei, textele fac
posibili identificarea elementelor de definire a identititii iudaice. $i, daci
sabatul este un element definitoriu iudaismului, pentru a avea o intelegere
corectd a iudaismului trebuie si intelegi modul in care este ganditd si
perceputi celebrarea sabatici in poporul ales. In acest sens, cea dintii
etapd de studiu este cercetarea textului biblic, unde o primi observatie se
impune, si anume ca sabatul este singura sirbitoare inclusi in corpusul
celor zece porunci (les 20,8). Dar originea lui trebuie cutati in rescriptul
creatiei, acolo unde Dumnezeu a sfdrgit [...] in ziua a sasea lucrarea Sa, pe

3Sef Rabin Dr. Moses Rosen, In lumina Torei (Bucuregti, 1971), 20.

+In demersul nostru, ne-am oprit asupra randuielii liturgice specifice iudaismului
ortodox, preluind textul rugiciunilor in limba ebraici din Jewish prayers for Orthodox
services, accesat Noiembrie 11,2007, www.kakatuv.com/orthodox.html, (Rugiciunile
in format electronic sunt preluate din Rabbinical Council of America Edition of the
Artscroll Siddur, numirul paginii fiind cel din aceasti editie). Sintagma de ,iudaism
ortodox” apare in centrul si apusul Europei in 1795, si desemneazi ansamblul
practicilor si credintelor evreiesti traditionale, in contrast cu inovatiile aduse de
iudaismul reformat. ludaismul traditional este caracterizat de ,orthopraxie”, afirmand
inspiratia divind a iudaismului, aderand in totalitate la practicile stabilite (legi si
traditii) ale Torei, in art. ,ludaism ortodox” din Geoffrey WiGobeRr et al., Enciclopedia
iudaismului, trad. R. Lupan si G. Weiner (Bucuresti: Hasefer, 2006), 347.
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care a facut-o; iar in ziua a saptea S-a odihnit de toate lucrurile Sale, pe care
le-a facut. $i a binecuvdntat Dumnezeu ziua a saptea si a sfinfit-o, pentru cd
intr-insa S-a odihnit de toate lucrurile Sale, pe care le-a facut si le-a pus in
randuiald (Fac 2,2-3). Analiza de fatd ne va oferi o imagine asupra modului
in care poporul iudeu a receptat aceastd odihna divini i asupra modului
mirturisirii ei in contextul liturgic al sabatului.

Cand vorbim despre ziua sabatului, o primi intrebare poate fi ridicati:
cui se adreseazd porunca aducerii-aminte? Se referd porunca respectirii
sabatului strict la poporul ales sau avem datoria si-1 observam, not, toti cei
carora le este adresat rescriptul scripturistic al cosmogenezei? Un posibil
raspuns la aceastd intrebare se va decanta pe parcursul proiectului de
cercetare doctorald, de aceea este prematur si mi pronunt. Putem supoza
cd, intruct porunca respectirii sabatului face parte din ceea ce in mod
curent este receptat ca Revelatie universala (ne referim aici la prima parte a
cartii Facerea, capitolele 1-11, segment numit revelafie primordiald, fondul
revelational comun tuturor popoarelor/religiilor), sabatul ar trebui si se
bucure de acceptiunea universala, chiar daci nu existi o precizare legislativa
in acest sens. Mi rezum, insi, aici la prezentarea citorva din practicile
liturgice specifice zilei sabatului si a fundamentelor lor scripturistice. Intai
de toate, trebuie si acceptim ci, pentru poporul evreu, inceputul unei
zile este plasat la apus, conform rescriptului Facerii: $i a fost seard, si a fost
dimineatd, ziua intdi (Fac 1,5). Din aceste considerente, celebrarea liturgici
a lui iom sabat debuteaza in seara zilei de vineri, cu o rinduiald stricta ce
trebuie implinita acasi’.

1. Dimensiunea anamnetica a sabatului

Intelegerea dimensiunii anamnetice a sirbitorii este necesari inainte
de a proceda la cercetarea aprofundati a continutului ideatic al textelor
liturgice. Numai intelegind amplitudinea acestei aduceri-aminte putem
percepe importanta marturisirii apartenentei etnice in cadrul rugiciunilor
sabatului. Aceastd relevantd anamneticd este afirmatd incid din primul
moment festiv, cAnd stipina casei rosteste binecuvintarea inaugurald
a sirbitorii sabatului cu optsprezece minute inainte de apusul soarelui:
,Binecuvantat esti Doamne, Dumnezeul nostru, regele universului, care ne
sfinteste cu poruncile Sale §i ne poruncegte si aprindem luminile sabatului.”
Cele doud luméniri aprinse in acest moment® corespund celor doui

5,Shabbat,” in Jewish Virtual Library, accesat Octombrie 31, 2007, www.jewishvirtu
allibrary.org/jsource/Judaism/shabbat, 5-6.
¢ Momentul aprinderii luménirilor in ajunul $abatului este previzut si respectat cu



dimensiuni ale sirbatorii”: a-gi aminti §i a pdstra. Aprinderea lumanirilor
este prioritard in ritualul sabatului, invitatii evrei au stabilit ca cei lipsiti de
posibilititi materiale, care nu-gi permit sa cumpere atit lumanari, cat si vin
pentru giddush, se cuvine si aleagi lumanirile®. Importanta lumanirilor in
cadrul ritualului sabatic decurge din incarcitura lor simbolica.

Porunca a patra constituie un memento permanent adresat
generatiilor viitorului’, ce risuni in constiinta iudeilor inci de la primirea
poruncilor pe Sinai: Adu-fi aminte de ziua odilmei, ca s o sfingesti. (es
20,8). Aceasta va fi adinc inridicinati in mentalul lor prin introducerea
unui element de vestimentatie cu scop declarat anamnetic: Vorbeste fiilor
lui Israel gi le spune sa-si facd ciucuri la poalele hainelor lor, din neam in neam,
si pe deasupra ciucurilor de la poalele hainelor lor sd pund un giret de mdtase
violetd. Ciucurii acegtia sd fie ca, witdndu-vd la ei, sa vi aducefi aminte de toate
poruncile Domnului si s le impliniti §i si nu umblagi dupd inima voastrd... (Num
15,38-39). Aducerea-aminte nu se rezumi insi la a nu uita, a nu neglija
sirbitoarea, ci are in vedere dublul ei caracter comemorativ. Exprimarea
nu este cea mai fericitd, pentru ci, atunci cind vorbim de anammnesis din
perspectiva teologica, termenul nu are doar o dimensiune comemorativa,
nu este un simplu exercitiu de memorie, ci are o dimensiune evident
dinamici, determini o lucrare imediata.

Chemarea Adu-fi aminte.., frecventd in rescriptul Vechiului
Testament, are adeseori un caracter nomosic, este o chemare ce devine
poruncd. Putem identifica aici mai multe directii de adresare ale acestei
chemiri. De la Dumnezeu citre om, chemarea capitd intr-adevir un
caracter legislativ, determind implinirea voii divine: Sd fie acestea ca un
semn pe mdna ta si aducere aminte inaintea ochilor tdi, pentru ca legea Domnului
sd fie in gura ta, cici cu mdnd tare te-a scos Domnul Dumnezeu din Egipt. (es
13,9); Ca sd vd aducefi aminte gi s plinii toate poruncile Mele gi sd fifi sfingi
inaintea Dumnezeului vostru. (Num 15,40); Adu-{i aminte cd ai fost rob in
pamdntul Egiptului si Domnul Dumnezeul tau te-a scos de acolo cu mind tare
st cu brat inalt §i de aceea fi-a poruncit Domnul Dumnezeul tiu s pazesti zina
odihnei si sd o (ii cu sfinfenie. (Deut 5,15).

exactitate: Jewish Orthodox Union Calendar — Candlelighting, accesat Noiembrie 30,
2007, www.ou.org/holidays/candlelighting, 1.

7Potrivit unei traditii foarte vechi, se aprind doud lumaniri pentru a marca repetarea
poruncii de respectare a Sabatului in Sfanta Scripturi (Ieg 20,8; Deut 5,12), cf. ,Sabat,”
in Geoftrey Wicoper et al., Enciclopedia indaismului, trad. R. Lupan si G. Weiner
(Bucure§ti: Hasefer, 2006), 640.

8 Sabat,” 641.

9RosEN, In lumina Torei, 70.
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De la om citre Dumnezeu, chemarea este rugdciune, implorare ce
provoacd mila Domnului i aduce iertarea: Adu-fi aminte de Avraam, de
Isaac gi de lacov, robii Tii, cirora Te-ai jurat Tu pe Tine Insugi [...]. Atunci a
abdrut Domnul pieirea ce zisese s-o aducd asupra poporului Sau (les 32,13~
14); Stdpdne Doamne, fmpdrale, Dummnezeule, nu pierde pe poporul Tiu si
mogtenirea Ta, pe care I-ai izbavit cu madrirea puterii Tale si pe care [-ai scos
din Egipt cu mand tare i cu bragul Tau cel inalt. Adu-Ti aminte de robii Tii:
Avraam, Isaac i lacov, carora Te-ai jurat pe Tine fnsu[i... (Deut 9,26-27).

Cand Dumnezeu Isi aduce aminte de creatie si de fiptura mainilor
Sale, El le reageazi in firescul lor: Dar si-a adus aminte Dumnezeu de Noe, de
toate fiarele, de toate animalele, de toate pasdrile si de toate vietdtile ce se migcd, cdte
erau cu dansul in corabie; §i a adus Dumnezeu vant pe pamdnt si a incetat apa de
a mai creste (Fac 8,1); aducandu-si aminte de Avraam, Dumnezeu il salveazi
pe Lot din pedeapsa trimisi asupra Sodomei i Gomorei: Dar, cdnd a stricat
Dumnezeu toate cetaile din partile acelea, si-a adus aminte Dumnezeu de Avraam
si a scos pe Lot afard din prapadul cu care a stricat Dumnezeu cetdtile, unde traia
Lot (Fac 19,29); in sfarsit, Dumnezeu Isi aduce aminte de suferinga Rahilei
si 0 izbaveste de blestemul sterpiciunii: Dar gi-a adus aminte Dumnezeu gi de
Rahila si a auzit-o Dumnezeu gi i-a deschis pantecele (Fac 30,22).

O altd varianti este cea in care omul, venindu-si in fire, isi aduce
aminte de picatele sale §i amintirea acestora determina indreptarea vietii:
»Atunci a inceput mai-marele paharnic si graiasca lui Faraon si a zis: Imi
aduc aminte astizi de picatele mele...” (Fac 41,9), mai-marele paharnic
il ajutd pe losif, fagd de care gresise, sa fie eliberat. Alteori, evreului i se
amintegte minunea eliberdrii din robia egipteana, pe acest temei el este
indemnat si se milostiveasci spre ceisarmani, situatie in careise fégéduie;te
binecuvantarea divina: Adu-{i aminte cd si tu ai fost rob in Egipt si Domnul
Dumnezeul tau te-a izbavit de acolo, de aceea ifi §i poruncesc eu sd faci aceasta.
Cénd vei secera holda in tarina ta si vei uita vreun snop in farind, sd nu te
intorci sa-1 iei, ci lasa-1 sd ramdnd al strainului, saracului, orfanului si vaduver,
ca Domnul Dumnezeul tdu sd te binecuvdnteze intru toate lucrurile mdinilor
tale. Cind vei scutura mdslinul tau, sd nu te intorci s culegi ramdsitele, ci lasd-
le strdinului, orfanului si vaduvei (Deut 24,18-20). Exemple aseminitoare
sunt nenumdrate, verbul =zt (zakhar) — a aduce aminte apirand frecvent in
rescriptul vetero-testamentar.

La antipodul aducerii-aminte se plaseazi insa wuitarea, tot un act cu
relevanti dinamici, ce in cazul fipturii umane determini indepirtarea de
Dumnezeu. Din acest motiv, textul Vechiului Testament indeamni in
mod constant la neuitarea lui Dumnezeu, sub amenintarea relelor care



decurg din uitarea Lui: Feregte-te de a uita pe Domnul Dumnezeul tau si
de a nu pazi poruncile Lui, legile Lui i hotardrile Lui pe care {i le spun eu
astazi (Deut 8,11); Vezi sd nu se mandreascd inima ta si sd nu uifi pe Domnul
Dumnezeul tdu Care te-a scos din Egipt, din casa robiei (Deut 8,14).

Asadar, pentru israelitul credincios, a-si aminti de ziua odihnei
inseamni mult mai mult decit o manifestare mentali statica, inchisa,
inseamnid mairturisirea evenimentelor comemorate, dar si implinirea
imediatd a anumitor obligatii rituale. Iar aceste evenimente si ritualuri
sunt definitorii pentru identitatea lui Israel.

Precizarea unei prime incircaturi comemorative insoteste enuntarea
poruncii a patra: Cd in sase zile a facut Domnul cerul si pamdntul, marea
si toate cele ce sunt intr-insele, iar in ziua a saptea S-a odihnit. De aceea a
binecuvantat Domnul ziua a saptea si a sfinfit-o. (les 20,11). Prin urmare,
respectarea sirbitorii se constituie intr-o recunoagtere a lui Dumnezeu ca
si Creator al ceruluisi al pimantului, al tuturor fipturilor. Aceastd motivatie
a zilei festive a gabatului este invocatd in mod repetat in cadrul textelor
liturgice, avem un prim exemplu in cadrul celei de-a patra binecuvantiri
din Semone esre: ,Fiindca in sase zile a ficut Domnul cerurile si pimantul
si in ziua a saptea S-a odihnit™. O alti rugiciune din cadrul Semone esre
se adreseazd ,Dumnezeului a tot trupul”!. De aici decurge in chip firesc
si dreptul tuturor fapturilor la odihni in ziua sabatului: ..sd nu faci in acea
zi nici un lucru: nici tu, nici fiul tau, nici fiica ta, nici sluga ta, nici slujnica ta,
nici boul tau, nici asinul tdu, nici orice dobitoc al tau, nici strdinul care ramane la
tine (Ieg 20,10). Chiar i pimantul se odihneste o dati la sapte ani, sabatul
cuprinde universul intreg, este ,aniversarea lumii”. Un al doilea eveniment
comemorat in ziua de gabat este cel al iesirii din Egipt, invocat de Moise
la momentul reluirii celor zece porunci: Adu-ti aminte cd ai fost rob in
pamdntul Egiptului st Domnul Dumnezeul tau te-a scos de acolo cu mdnad tare
si cu brag inalt §i de aceea ti-a poruncit Domnul Dumnezeul tiu s pdzesti ziua
odihnei i si o tii cu sfingenie (Deut 5,15). Ambele motivatii ale sirbitorii
sunt limpede exprimate in cadrul gidug-ului — binecuvantare rostita asupra
vinului la inceputul oricirui sabat.

2. Exprimare liturgica si mirturisire etnica

Un moment care precede ritualul gidug-ului in cadrul ceremoniei
casnice este rostirea binecuvantirilor parintilor asupra copiilor, in care
transpare deja congtiinta apartenentei etnice: ,Si va faci Dumnezeu

1 Shemoneh Esreh — Fourth blessing (Kedushat Hayom — sanctification of the day), 424.
1 Shemoneh Esreh — Fourth blessing, 426.
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asemenea lui Efraim si Manase” (asupra ﬁilor), .51 va faci Dumnezeu
asemenea lui Sarra, Rebecca, Rahila §i Lia” (asupra fiicelor). Pirintii
insotesc binecuvantarea cu gestul punerii mainilor pe capul filor si fiicelor,
asemenea gestului de odinioari al lui lacov-Israel fatd de cei doi fii ai lui
losif: Dupd aceea ludnd losif pe cei doi fii ai sdi, pe Efraim cu dreapta sa in fata
stangei [ui Israel, iar pe Manase cu stdnga sa infa[a dreptei [ui Israel i-a apropiat
de el. Israel insd si-a intins mdna sa cea dreaptd si a pus-o pe capul lui Efraim,
degi acesta era mai mic, iar stinga si-a pus-o pe capul lui Manase. Inadins
si-a incrucigat mainile, desi Manase era intdiul ndscut. Si i-a binecuvintat,
zicdnd.. (Fac 48,13-15). Inci de la nagsterea lor, Efraim si Manase sunt
considerati o mare binecuvantare, fapt din care decurge alegerea numelor
lor: Celui intdi-ndscut, losif i-a pus numele Manase, pentru cd si-a zis: M-a
invrednicit Dumnezeu sd uit toate necazurile mele si toate ale casei tatdlui meu;
lar celuilalt i-a pus numele Efraim, pentru cd si-a zis: Dumnezeu m-a facut
roditor in pamdntul suferinei mele (Fac 41,51-52). Cei doi binecuvéntati
de Dumnezeu devin astfel exemplul suprem al stirii binecuvantate spre
care nidijduieste intregul Israel. In conginutul binecuvantirii lui lacov
observim cu usuringi congtiinta §i mdrturisirea etnici: Dumnezeul,
inaintea Cdruia au umblat pdrinfii mei: Avraam si Isaac, Dumnezeul Cel
ce m-a cdldnzit de cind sunt si pAni in ziua aceasta; Ingerul ce m-a izbavit
pe mine de tot riul si binecuvinteze pruncii acestia, si poarte ei numele
meu si numele parinilor mei: Avraam i Isaac, §i si creasca din ei mulfime
mare pe pimant! (Fac 48,15-16). Binecuvantarea pirintilor este insotitd de
responsabilitatea de a purta numele parintilor poporului mai departe, de
a fi 0 noui verigi in langul generatiilor lui Israel. Astfel, binecuvantarea
capatd un caracter testamentar, iar practicarea ei pana astdzi nu este altceva
decit o formi de marturisire a apartenentei la poporul ales si o implinire a
cuvintelor lui lacov: ,,Si i-a binecuvantat pe ei in ziua aceea, zicind: Cu voi
se va binecuvdnta in Israel si se va zice: Dumnezeu sd te facd aga ca pe Efraim
si ca pe Manase! (Fac 48,20).

In urma binecuvantirii parintesti, giddush-ul este cel care marcheazi
trecerea efectivi in timpul sacru'® ,Binecuvantat esti, Doamne, Cel ce
ai shntit ziua sabatului™, invocand apoi cele doud ratiuni ale celebririi
sabatice: ,Binecuvantat esti Doamne, Dumnezeul nostru [...] Care ne-ai
daruit sabatul ca amintire a lucrdrii dintru inceput' [....], (i ca) amintire a iegirii
din Egipt.”. Daci primul sens comemorativ are o deschidere universala,

12 Ciprian STREZA, ,Originea anaforalei euharistice”, Revista Teologicd 4 (1998), 98.
13 Shabbat at home, Qiddush — Blessing over the wine, 360.
14 Shabbat at home, Qiddush — Blessing over the wine, 360.
15 Shabbat at home, Qiddush — Blessing over the wine, 360.



cel de-al doilea restringe motivatia celebririi sabatice la un eveniment
istoric definitoriu pentru identitatea iudaici. Ritualul binecuvantirii
vinului debuteazi cu un moment anamnetic, reluind referatul creatiei: S$i
a privit Dumnezeu toate cdte a ficut si iatd erau bune foarte. $i a fost seard si a
fost dimineatd: ziua a sasea. Asa s-au ficut cerul si pamantul si roatd ogtirea
lor. $i a sfdrgit Dumnezeu in ziua a sasea lucrarea Sa, pe care a ficut-o; iar in
ziua a saptea S-a odihnit de toate lucrurile Sale, pe care le-a ficut (Fac 1,31 —
2,2). Apoi, Dumnezeu este binecuvantat pentru toate binefacerile trimise
asupra poporului Siu: poruncile, sabatul, alegerea — prime elemente
ale identitatii poporului ales, amplu dezvoltate in ansamblul corpusului
liturgic: ,Binecuvantat esti Doamne, [...] Cel ce ne-ai ales §i ne-ai sfinit
intre popoare”.

Al doilea moment ritualic al sabatului, birkhat ha mazon
(binecuvantarea de dupi cini), debuteazi cu psalmul 126, putind fi
interpretat in aceeasi perspectiva: ..afunci se zicea intre neamuri: Mari
lucruri a ficut Domnul cu eil'® (Ps 126[5],2). Totusi, textul efectiv al
binecuvantirii, rostit de citre mai-marele adunarii, se deschide spre o
intelegere a umanitatii intregi ca aflate in stipanirea Domnului'. Aceasta
formuli inaugurald a binecuvantarilor creeazi un echilibru intre afirmarea
categoricd a identitdtii etnice si deschiderea spre lume inteleasi ca tot
unitar aflat sub autoritatea si obliduirea divina. Astfel, chiar daci adeseori
sunt invocate elemente definitorii pentru poporul Israel, gindul lor este
readus permanent la relatia cu semenii, relatie determinata de supunerea
fatd de una i aceeasi autoritate. Un alt pasaj in care Dumnezeu este numit
Stapanul tuturor lucrurilor este primul verset al poemului El Adon'. Dar
Dumnezeu nu este numai Stipan, ci este Cel ce hrinegte pe Israel si pe
toata féptura: ,Binecuvantat esti, Doamne, Dumnezeul nostru, Care
hrinesti tot universul si [...] dai paine la tot trupul.””®, ,Dumnezeu este
Cel care sustine toate, face bine tuturor i di hrani tuturor fapturilor Sale
pe care le-a creat™. Regisim aceeasi idee si in cadrul serviciului Torei®'.

Dacd aceastd primi binecuvintare asupra vinului este extinsd
asupra creatiei in integralitatea ei, textele care-i urmeazi restrang treptat
preocuparea asupra identititii poporului Israel. Binecuvintarea a doua

16 Birkat HaMazon — Shir Hamaalot: Psalmii 126, 182

V7 Birkat HaMazon — First blessing (Blessing for food), 184.

18 The Shema and its blessings — EI Adon al kol ha maasim, 410.

1 Birkat HaMazon — First blessing (Blessing for food), 184.

20 Birkat HaMazon — First blessing (Blessing for food), 184.

2 Torah Service — Berich shemeh, 436. 153
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manifest recunostinta lui Israel pentru darul piméntului figiduintei
facut parintilor. Pimantul inteles ca mogtenire exprimi congtiinta unei
continuitti in relatia cu Dumnezeu Cel ce este. Mai mult, este reluata
amintirea iesirii din pamantul Mitraim-ului, apoi este introdusi o noui
temd, cea a legimantului: ,,igi multumim Tie, Doamne [...], pentru
legamantul pe care I-ai pecetluit in trupul nostru™?. Semnul legimantului,
poruncit intdia oard patriarhului Avraam (Fc 17,10-14), este expresia
alegerii lui Israel dintre neamuri. Respectarea lui din generatie in generatie
mirturiseste apartenenta la legimantul cu Dumnezeu Insusi si, prin aceasta,
identitatea etnici. Tema legaimantului este invocati in a patra binecuvéntare
din Semone esre®, unde se spune despre fiii lui Israel ¢ vor pazi sabatul care
va fi un semn/legimant vegnic intre Dumnezeu si hii lui Israel.

In cadrul aceleiasi binecuvantiri, fiii lui Israel isi exprima recunostinga
pentru primirea Legii, §i, cu aceasta, pentru ansamblul poruncilor date
lui Israel, intelese nu ca restringeri ale libertatii, ci ca daruri ale lui
Dumnezeu pentru cei alesi ai Sii: ,Iti mulgumim [...] pentru Tora Ta pe
care ne-ai invitat si pentru poruncile pe care ni le-ai ficut cunoscute.”.
Recunogtinta poporului evreu pentru Tora diruiti de Dumnezeu isi
giseste expresia si in dedicarea unui intreg ritual acesteia — serviciul Torei,
in cadrul celebririi sinagogale a sabatului. In acest context, putem intelege
cd, din perspectiva iudaica, rigorile sirbatorii exprimate in a doua porunci
a sabatului nu inseamni o serie de restrictii lipsite de sens. Ele se referi la
interzicerea oricirei activititi cu caracter creativ sau de stipinire asupra
celor inconjuritoare, amintind/corespunzind intr-o anumitd misurd
exemplului suprem al credrii universului, lucrare de care Dumnezeu
Insusi S-a odihnit in ziua a saptea® (Fc 2,2). Pe de alti parte, primii rabini
au stabilit ca principalele activititi interzise in ziua sabatului si fie cele
implicate in construirea sanctuarului (Cortul Sfant). Au fost identificate
treizeci si noud de lucriri, enumerate in Migna (Sabat 7), purtand titlul de
Avot melaha, ceea ce se traduce literal prin Pdrinfii lucrarii, sau lucrarile de
baza®. Totusi, cu toate restrictiile din ziua sabatului, orice act este permis
in cazul in care el se impune pentru salvarea unei vieti®.

2 Birkat HaMazon — Second blessing (Blessing for the Land), 186.

2 $€moneh Esreh — Fourth b/essing: Kedushat Ha)/om (sanctiﬁcation ofthe day), 424,

2 Birkat HaMazon — Second blessing (Blessing for the Land), 186.

2¢ Shabbat”, Jewish Virtual Library, accesat Octombrie 31, 2007, www.jewishvirtuall
ibrary.org/jsource/Judaism/shabbat, 3.

26_Sabat,” 640.

77 _Sabat,” 641.



Din originea divini a odihnei (Fc 2,2) decurge rigoarea necesara
in respectarea zilei sabatului, limpede in textul cirtii Numeri, unde
necinstitorul aude sentinta lui Moise: Omul acesta sd moard; sd fie ucis cu
pietre de cdtre toatd obstea fiilor lui Israel, afard din tabara! (Num 15,35).
Cel care nu respectd ziua odihnei este scos in afara taberei pentru a pizi
poporul de sivirsirea aceluiasi picat. Incilcarea poruncii divine a fost
atat de aspru pedepsitd pentru binele lui Israel, care, iesit dintr-un mediu
idolatru, era dificil de mentinut in cadrele credintei monoteiste. Un prile;
de incercare a fidelititii lui Israel va fi trimiterea manei, ocazie cu care
Dumnezeu impune poporului prescriptii speciale in legiturd cu ziua
sabatului: Domnul insd a zis cdtre Moise: latd Eu le voi ploua pdine din cer. Sa
iasd dar poporul si sd adune in fiecare zi cdt trebuie pentru o zi, ca sa-l incerc
dacd va umbla sau nu dupd legea Mea. Iar in ziua a sasea si adune de doud ori
mai mult decdt adunau in celelalte zile, pentru o zi (Ies 16,5-6). Poporului i se
cere si adune mana de trebuinta fiecirei familii pentru fiecare zi in parte:
Si au ficut aga fiii lui Israel; au adunat unii mai mult, altii mai pugin; Dar
miasurand cu omerul, nici celui ce adunase mult n-a prisosit, nici celui
ce adunase putin n-a lipsit, ci fiecare, cit era deajuns la cei ce erau cu
sine, atdt a adunat (les 16,17-18). Aceasta presupune un efort zilnic pentru
cigtigarea hranei, nefiindu-le ingiduit si-si faci provizii: Zis-a iardsi Moise
cdtre ei: Nimeni sd nu lase din aceasta pe a doua zi (leg 16,19). Celor care s-au
ardtat neascultatori fatd de acest ultim indemn li s-a adeverit importanta
respectirii poruncii, cAind mana lisatd pe a doua zi a ficut viermi (les
16,20). Dimpotrivi, mana pistratd pentru ziua sabatului, dupi spusele lui
Moise, a ramas intacta, 1n aceasta zi negésindu—se altd mani pe camp: lar
Moise le-a zis: ,latd ce a zis Domnul: Mdine e odihnd, odihna cea sfantd in
cinstea Domnului; ce trebuie copt coacei, ce trebuie fiert, fierbefi astazi, i ce va
ramdne, pdstrafi pe a doua zi! $i au lasat din acestea pdnd dimineata, dupd cum
le poruncise Moise, §i nu s-au stricat nici n-au facut viermi. Apoi a zis Moise:
Mancafi aceasta astazi, cd astazi este odihna in cinstea Domnului si nu vefi
gdsi de aceasta astazi pe cdmp. Sase zile si adunati, iar ziua a saptea este zi
de odihni §i nu veti afla din ea in aceasti zi. Dar unii din popor au iesit s
adune i in ziua a saptea si n-au gisit (les 16,23-27).

Noi interogatii se profileazi: care este logica acestor formuliri
nomosice in episodul manei, care este relatia manei cu ziua odihnei?
Cateva asocieri posibile instant: in ziua a saptea, Dumnezeu S-a odihnit
de lucrurile Sale pe care le-a ficut. Tot in ziua a saptea, de aceastd datd in
contextul pustiului sinaitic, Dumnezeu nu trimite mana poporului Sau. Este
aceasta o continuare fireascd a odihnei din ziua a saptea a creatiei? Trecand
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in planul practicii liturgice actuale, pentru iudeul religios, ospitalitatea este
o valoare deosebit de cultivatd in ziua gabatului®®: iudeul care odinioari
a primit hrani din cer se aratd ospitalier fatd de cel striin. Rimanand in
zona tematicd a comeseniei, in traditia iudaicd, despre trei oameni care
iau masa impreund si vorbesc despre Tora se spune ci au méincat la masa
lui Dumnezeu®. Din aceasta traditie putem supoza existenta unei relatii
foarte strinse intre hrani/mani si Tora in cadrul iudaismului. Dar cind
vorbim despre mani §i Lege, gandul ne aduce fira voie in spatiul liturgic
crestin, unde vorbim despre impirtisirea de cuvant §i despre impirtigirea
euharisticd. Mai mult, asociem ideii de hrana perspectiva eshatologici
descrisa de evanghelistul Luca: Ca sd mdncafi §i sd befi la masa Mea, in
impdrdfia Mea... (Lc 22,30). Acestea sunt insd doar cateva posibile directii
de cercetare, citeva punti posibile intre cele doui testamente, ceea ce nu
constituie insd obiectivul principal al studiului nostru, prin urmare nu ne
propunem si le dezvoltim aici.

Revenind insi la continutul lui birkhat ha mazon, sesizim o noui
depisire a limitelor etnice, de aceastd datd intr-un context doxologic: ,...
numele T3u va fi binecuvintat in gura tuturor fipturilor in vecii vecilor™®.
In poemul cu acrostih alfabetic EI Adon regisim aceeasi idee®. Dar in a
treia binecuvintare textul devine mai explicit, introducind noi elemente
specifice: este invocatd mila divina asupra poporului lui Dumnezeu, asupra
lerusalimului ca punct central in viata acestuia, asupra Sionului ca loc al
slavei, asupra casei [ui David, unsul lui Dumnezeu si asupra Templului pe
care sti scris numele Domnului®. In sfirsit, ultima binecuvantare din
birkhat ha mazon insereazi o suiti de numiri care 1l identifici/revendici pe
Stapanul universului ca Dumnezeu al lui Israel: Tardal nostru, Regele nostru,
Cel Puternic al nostru, Creatorul nostru, Rascumpardatorul nostru, Facatorul
nostru, Sfdntul nostru, Pdstorul nostru®.

Sursa binecuvantarilor trimise asupra lui Israel este §i sursa oricarui
bine. Dumnezeu este Cel recunoscut ca lucrind binele intotdeauna si in
orice loc. El este Cel care sprijini pe cei cizuti, vindecd pe cei bolnavi,
elibereazi pe cei din legaturi**. Conceperea lui Dumnezeu ca sursi a vietii,
a picii, a bunistirii, intr-un cuvant, a oricirui bine, determini in chip

2 _Sabat,” 641.

2 Sabat,” 644.

3 Birkat HaMazon — Second blessing (Blessing for the Land), 188.
3 The Shema and its ])l(’ssings — El Adon, 410.

32 Birkat HaMazon — Third blessing (Blessing for Jerusalem), 188.
3 Birkat HaMazon — Fourth blessing (G-d’s Goodness), 190.

3 Shemoneh Esreh — Second blessing (Gevurot), 420.



firesc o atitudine binevoitoare fatid de cei de alt neam, ca unii ce au parte
legitimi la sldvirea lui Dumnezeu, binecuvintare si slavire ce va continua
pani la sfarsitul veacurilor, de la o generagie la alea. In acelasi timp,
Dumnezeul parintilor este rugat si trimitd aceleasi binecuvantiri asupra
urmagilor celor trei patriarhi, prin care evreii vor gisi har §i intelegere
fnaintea intregului neam omenesc: ,...asa cum au fost binecuvﬁntagi
paringii nogtri Avraam, Isaac si lacov cu de toate™. Mai mul, in serviciul
Torei este inclusi o intreagi rugiciune pentru statul Israel, in cadrul
cireia se invoca binecuvintarea lui Dumnezeu asupra statului, se fac cereri
pentru pace in popor, pentru luminarea conducatorilor §i pentru intarirea
aparitorilor lui Israel*.

Dar afirmarea trangantd a constiintei etnice si a distingerii lui Israel
dintre popoare este exprimati in cadrul havdala (despirtire), rugiciunea
finali a sabatului si a sirbitorilor. In mentalul iudaic, Dumnezeu a creat
lumea ficind distinctii, despirtind, intdi de toate, lumina de intuneric,
apele de cer, pimancul de ape (Fac 1,4.7.9). In aceasti conceptie isi
are originea practica iudaici de a separa, indeosebi timpul sacru de cel
profan®’. Separarea este in relatie si cu ideea de shntenie, una dintre cele
trei valori asociate zilei sabatului: keduga (shntenie), menuha (odihna) si
oneg (bucurie). In ce sens se face aceastd asociere? Se consideri ci sursa
oricdrei shntenii este sfiintenia lui Dumnezeu, ,Sfintul lui Israel”. De-a
lungul istoriei sale, poporul evreu este indemnat si fie sfint in temeiul
acestei sfintenii®: Vorbegte la toatd obstea fiilor lui Israel si le zi; Fifi sfinti,
cd Eu, Domnul Dumnezeul vostru, sunt sfant (Lev 19,2). Cand se vorbeste
despre shintenia lui Dumnezeu, aceastd exprimare echivaleazi cu afirmarea
transcendentei Sale absolute. In schimb, cind conceptul de sfintenie este
aplicat poporului, el se rezumi la ideea de separatie. In ce fel? Dupi cum
Dumnezeu este sfint, adicd separat si distinct de toate celelalte existente,
tot astfel Israel trebuie si fie distinct de toate celelalte popoare: Deci, de vefi
asculta glasul Meu si de vefi pazi legimantul Meu, dintre toate neamurile Imi
vefi fi popor ales ci al Meu este tot pamantul; Imi vefi fi impdrdtie preoteasca
si neam sfant! (les 19,5-6); Sfinfiti-vid pe voi insiva si vefi fi sfinfi, cd Eu,
Domnul Dumnezeul vostru, sunt sfant (Lev 20,7). Totusi, idealul de sfintenie

3 Birkat HaMazon — Fourth blessing (G-d’s Goodness), 192.

3 Torah Service, Prayer for the State of Israel, 450.

%7 ,Havdalah”, Jewish Virtual Library, accesat Octombrie 31, 2007, www.jewishvirtu
allibrary.org/jsource/Judaism/havdalah, 1.

3% Sabat,” 641.

% Athanase Necoitd, Teologia biblicd a Vechiului Testament (Bucuresti: Sophia, 2004),
53.
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propus poporului Israel nu rimane un concept abstract. Gindirea rabinici
a considerat ca shntenia lui Israel, care consta intr-adevir in a fi separat de
toate celelalte popoare, trebuie aplicata prin adoptarea unui anumit mod
de a fi. In cadrele Torei, indemnul la shngenie este limpede un indemn la
imitatio Dei. Talmudul este insa mult mai explicit in aceasta privinta: se poate
ajunge la shntenie daci existenta individuali si colectiva sunt modelate dupi
exemplul absolut divin: ,Asa cum El e milostiv, fii milostiv; agsa cum El e
generos, fii generos...” (Sab 33b)*. Din aceasti conceptie legati de sfintenie
decurg 1in chip firesc rostirile liturgice finale ale zilei de odihna.

Intre momentul inaugural al sirbitoriisi incheierea ei existi o simetrie
evidentd: dacid trecerea in timpul sabatului este marcatd prin aprinderea
celor doud lumaniri, precum i prin rostirea unei binecuvantiri*, intr-o
maniera similard se realizeaza intoarcerea in planul vietii de zi cu zi, prin
rugiciunea havdala rostiti la aparitia primelor trei stele pe cer. Incepand cu
acest moment, actiunea de a aprinde focul, interzisi in timpul sabatului, este
din nou permisi*’. Desi se pune accentul in chip deosebit pe delimitarea
timpului sacru, in gandirea iudaica nu se creeazi o pripastie intre timpul
sirbatorii si viata de zi cu zi. Dimpotriva, trebuie sd existe continuitate intre
momentul festiv si cel cotidian®, la incheierea unei sirbitori credinciosul
trebuie si-si continue viata cu aceleasi ginduri si atitudini frumoase care
l-au caracterizat in rastimpul festiv*. Cand credinciosii parisesc cadrul
festiv si se intorc in viata de toate zilele, ,inimile lor trebuie s3 fie la fel de
pure, urechile lor trebuie si fie la fel de atente spre a asculta, mereu, cele
ce au rasunat in decursul sirbitorilor™.

In sfarsit, la finele sabatului se rostegte birkhat havdala: ,Binecuvantat
esti Doamne, Dumnezeul nostru, Stipanul lumii, care separi sacrul de
profan, lumina de intuneric, pe Israel de (celelalie) neamuri, ziua a saptea de
cele sase zile lucritoare. Binecuvantat esti, Doamne, care separi sacrul de
profan.™¢ Aceste perechi de termenti, structurate pe doui coloane, ne-ar
indica posibile asocieri sugerate de text: daca lui Israel ii sunt apropiate
sacrul, lumina, ziua a saptea, celorlalte popoare le sunt asociate profanul,

“_Shntenie”, in Geoffrey WiGoDER et al., Enciclopedia indaismului, trad. R. Lupan si
G. Weiner (Bucuresti: Hasefer, 2006), 614.

#_Sfingenie,” 614.

“ Havdala,” in Geoffrey WicopEr et al., Enciclopedia indaismului, trad. R. Lupan si
G. Weiner (Bucure§ti: Hasefer, 2006), 283.

#RoseN, In lumina Torei, 34.

#“RosEN, In lumina Torei, 35.

45 RosEN, In lumina Torei, 36.

% Havdalah — Blessing of separation, 620.



intunericul, zilele lucritoare, cu alte cuvinte, obisnuitul. Afirmatia aparent
extremistd nu trebuie si socheze: si nu uitim faptul ci, aga cum gabatul
isi soarbe sfintenia din puritatea celor sase zile de munci?, fira de care el
ar f1 lipsit de sens, pentru ci nu este altceva decat o incoronare a zilelor
lucritoare, tot asa si existenta lui Israel nu poate fi justificatd decit in
contextul existentei tuturor neamurilor, al ciror model si luminitor este.

Concluzii

In cazul unui popor pentru care nu existi distinctie intre identitatea
sa religioasd §i cea etnicd, manifestarile de tip religios sunt, in acelasi timp,
mirturisiri ale unei congtiinte etnice i viceversa. Astfel, o analizi primari a
textelor liturgice sabatice ne descoperi elemente definitorii pentru poporul
Israel, care i§i exprimd recunostinta fagi de Dumnezeu in rugiciune
pentru toate binecuvantirile trimise asupra lui: iesirea din Egipt, Tora si
ansamblul poruncilor, alegerea si sfintirea lui ca popor al lui Dumnezeu,
pamantul figiduintei, legimantul. Sunt invocate alte elemente din cadrul
istoriei si culeului israelit, asupra cdrora este invocata binecuvantarea
divind: Israelul, lerusalimul, Sionul, Regatul casei lui David §i Templul
Sfant. In sfarsit, congtiinta apartenentei etnice culmineazi in exprimarea
acelei birkhat havdala. Reiau atributul ,tranganta” pentru aceasta afirmare a
identititii etnice pentru ci, dupd cum am putut vedea, formularea nu lasi
aparent vreo indoiald privitor la pripastia uriagd dintre Israel §i neamuri.
Chiar si aceastd formulare, aparent extremistd §i antietnicd, trebuie insi
inteleasa in ansamblul corpusului liturgic si in lumina traditiei §i gindirii
iudaice. Desigur ca, ruptd din context, ea poate sa ne apard socantd.
Dar in cadrul ansamblului liturgic sabatic, dupd cum am putut observa,
rugiciunile debuteazi cu recunoagterea lui Dumnezeu ca Dumnezeu al
universului, Creator a toate, Proniator a toate, incheindu-se cu exprimari
de tip doxologic prin care se realizeazi comuniunea lui Israel cu celelalte
popoare, cici foate 1l lauda pe Dumnezeu. Intre aceste doui tipuri de
exprimare se realizeazi echilibrul identitar iudaic. In incheiere, lirgind pugin
orizontul cercetarilor, ag invoca o altd imagine din cultul iudaic: sarbatoarea
bucuriei — Sucot. Si aceasta pentru cd, spuneam mai devreme, infelegerea
corectd a exprimdrii liturgice israelite nu se poate face decdt in lumina tradifiei
indaice in ansamblul siu. Ori, momentul sdrbdtorii Sucot este dedicat exclusiv
congtientizarii faptului cd oamenii de pretutindeni sunt indreptatiti la aceleasi
binecuvantari: Sa locuifi sapte zile in corturi; tot israelitul bagtinag s locuiasca
in corturi, ca sd stie urmagii vostri cd in corturi am agezat Eu pe fiii lui Israel,

47RoskeN, In lumina Torei, 35.
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cand i-am scos din pamantul Egiptului (Lev 23,42-43). Daci, peste an, ,luxul
vestimentar al unora contrasteaza strident cu hainele rupte ale altora”, iar
»palatul bogitasului constituie o shdare la adresa bordeiului siracului™,
Dumnezeu a poruncit o sirbitoare in care suca — coliba ce adiposteste
timp de sapte zile bogati si siraci — sa le tilcuiascd acestora adevirul
infritirii §i egalititii depline. Abordarea de fatd nu are pretentia de a fi
epuizat continutul martyric al textelor liturgice sabatice, mi-am propus
doar lansarea citorva interogatii al ciaror rispuns nidijduiesc ci se va
decanta pe parcursul programului de cercetare doctorali. Am considerat
insd binevenitd o abordare, fie ea §i rezumativi, a practicii liturgice actuale
a comunitatilor iudaice, sugerand pe alocuri posibile asocieri cu spatiul
crestin, intr-un moment in care dialogul autentic dintre cele doua traditii
se dovedeste mai necesar ca oricand.

#RoseN, In lumina Torei, 35.



6. CINSTIREA ZILEI SAMBETEI IN CULTUL BISERICIL.
PERIOADA TRIODULUI'

Abstract

This paper’s aim is to show the link between the Orthodox himnography
from the Great Lent of saturday and the Israel’s cultic celebration of Sabbath.
The study reveals with various examples the connection between Israel cult and
Christian cult in its development. The title of the paper is rather contradictory
given the fact that for the Orthodox Church Saturday is consacrated to the
remembrance of the departed, and Israel’s Sabbath is a day of joy and brightful
celebration. A link is suggested between the two Saturdays in that represent a
universal communion between the living and the departed.

Keywords
Sabbath, Liturgical Praise, Communion, Rest, Himonography

O chemare din partea lui Dumnezeu nu are niciodatd un caracter
limitativ, ea nu restrange libertatea fipturii, ci i oferd sansa exercitirii
deplinei libertati. O astfel de chemare-sfituire a auzit odinioard dreptul
Lazir: Lazire, vino afard! (In 11,43), a strigat cu glas mare Mantuitorul, iar
Lazir a implinit cuvintul Cuvantului intru inviere. Ag remarca faptul ci
parcursul lui Lazir are loc, sa spunem asa, intre intunericul mormantului
si Lumina Vietii — Hristos, Lazir trece efectiv de la intuneric la lumina.
Si gandul imi fuge imediat la inceputul Facerii: ..si pamdntul era netocmit i
gol. Intuneric era deasupra addncului.. (Fac 1,2). In pimantul acesta va risuna
porunca: Sd fie lumind!, urmati instant de implinirea ei. Exegeza patristici
vede 1n aceastd lumini dinainte de crearea luminitorilor, pe insu§i Hristos,
Cel care va spune mai tarziu ucenicilor: Eu sunt Lumina lumii, cel ce Imi
urmeazd Mie nu va umbla in intuneric, ci va avea lumina vietii (In 8,12). Era
firesc, asadar, ca Lazir care 1l urmase, care Il cunostea, sa nu salasluiasc, si
nu ziboveasci intru intuneric. Mai mult, mi aventurez si asociez minunea
invierii lui Lazir cu venirea lumii la existenti. Creatia apare din nefinta in
urma poruncii, Lazir revine la viatd din striciciune, cici, ne spune Sfanta

!Studiul a fost publicat in volumul Un neobosit slujitor al Bisericii — Preasfinitul Episcop-
Vicar Vasile Somesanul (Cluj-Napoca: Renagterea, 2008), 81-101.

161



162

Scripturd, era pus de patru zile in mormdnt (In 11,17). S$i cum si nu ma
gindesc la Cuvantul prin Care toate s-au ficut? El, Acelasi la creatie, Acelasi
la mormantul dreptului Sau, ieri si azi si in veci, este Acelagi (Evr 13,8).

Am invocat rezumativ acest episod evanghelic pentru c¢i imi propun
sd vorbesc despre ziua simbetei in cultul liturgic al Bisericii noastre, iar
ziva invierii lui Lazir (Sdmbdtd in siptamana Floriilor, invierea Sfantului i
Dreptului Lazdr cel mort de patru zile, prietenul lui Hristos?) ocupd un loc
esential in suita simbetelor din cursul anului bisericesc. Acord acestui
moment o atentie cu totul deosebitd deoarece consider ci este capabil si
ne ofere, cel putin in parte, justificarea rezervirii zilei de simbata pentru
pomenirea celor adormiti in Domnul.

1. Citeva repere privind relatia cultului crestin cu rinduielile
Legii Vechi

Inainte de a intra efectiv in zona prevederilor cultice pentru
simbetele de peste an, consider binevenitd o scurti prezentare a relatiei
dintre practica liturgica crestind si cea iudaici. Dincolo de diferendele
existente intre istoricii cultului cregtin, cu totii sunt de acord in acceptarea
existentei unei inlintuiri genetice intre acest cult si traditia liturgica a
iudaismului din perioada Vechiului Testament’. Astfel, in urma mai
multor secole de friméintiri determinate de ciutarea uneori dezorientatd
a radiacinilor cultului crestin, s-a produs restabilirea principiului
fundamental al iudaismului in Bisericd, interpretio judaica, §i acceptarea
sa ca un factor decisiv in ,formularea istorici” a crestinismului®. Se pare
ci toate studiile din sfera liturgicii istorice au recunoscut §i au mirturisit
limpede dependenta generald a rugiciunii §i cultului crestin de cultul
sinagogii, acest fapt atrigand chiar atentia liturgistilor evrei®. Dependenta
nu se limiteazi la terminologie biblicd sau la acele forme si constructii
lingvistice biblice care sunt comune atit cultului evreiesc, cit si celui
crestin, ci poate fi remarcatdi mai degrabi la nivel structural. Existd o
similaritate de plan a tuturor serviciilor, regisim elemente de bazi care in
ambele cazuri determini formarea slujbei divine, a continutului si sivarsirii
sale generale: binecuvintarea numelui lui Dumnezeu, preamirirea,
mirturisirea pacatelor, mijlocirea, slivirea lui Dumnezeu pentru lucrarea

2 Triodul care cuprinde slujbele bisericesti de la Duminica vamesului si a fariseului pana
la Sfanta Inviere, Sinaxar in Simbita Sfantului §i Dreptului Lazir (Bucuregti: IBMO,
2000), 523.

3 Alexander ScHMEMANN, Introducere in teologia liturgicd (Bucuresti: Sophia, 2002), 99.
*ScHMEMANN, Introducere in teologia liturgicd, 100.

5 SCHMEMANN, Introducere in teologia liturgicd, 101.



Sa in istorie. Toate aceste elemente constituie structura normald atat a
rugiciunii sinagogii, cit si a rugiciunii cregtine primare®. Chiar Euharistia,
in structura sa generald, a derivat din prototipul iudaic care a determinat
intreaga dezvoltare viitoare a ritului euharistic”.

Shntele Evanghelii atesti faptul ci Hristos Insusi a respectat
prescriptiile religioase ale Legii Vechi, a acceptat preotia instituitd in mod
divin, sabatul si celelalte zile de sirbitoare®, iar Faptele Apostolilor descriu
fidelitatea cregtinilor din Ierusalim fagi de cultul traditional evreiesc
(FAp 13,14; 17,17; 18,4, 19,26; 19,8). Am putea defini, in acest context,
inceputul Bisericii crestine ca fiind participare la cultul vechi, umplere a lui
cu un confinut nou si chiar un cult nou. Dar existd un element central care,
desi comun celor doud culte, este, totodatd, cel care creeazi pripastia
uriagd dintre ele: agteptarea eshatologici, credinta in lung-asteptata venire
a lui Mesia. Ruptura s-a produs atunci cand unii dintre iudei au vizut in
lisus pe Mesia, singurul in care toate figiduintele si profetiile Vechiului
Testament au fost implinite, iar altii l-au integrat tagmei blasfemiatorilor,
hulitorilor de Dumnezeu. Daci pentru unii, cregtinismul a fost inceputul
zilei Domnului spre care s-a indreptat intreaga istorie a poporului ales,
implinirea a ceea fusese promis §i venirea a ceea ce fusese asteptat, pentru
altii, cuvintele Mantuitorului: Cercetati Scripturile, [...] acelea sunt care
marturisesc despre Mine (In 5,39) au ramas firi ecou.

Asa se face ci iudaismul i cregtinismul percep timpul in chip
diferit. Timpul este definit ca fiind intervalul ce ne desparte de implinirea
planului ori intentiei lui Dumnezeu pentru lume, care se va intimpla in
timp si prin timp, prin migcarea sa in directia zilei Domnului. Dimineata,
seara, ziua, sabatul, zilele de sirbitoare — toate acestea au o semnificatie
eshatologici, ca aluzii la ultima §i marea zi a Domnului, care vine in timp,
Impirigia tuturor veacurilor®. Diferenga dintre cregtinism si iudaism nu
constd in intelegerea ori teologia referitoare la timp, ci in conceptia lor
despre evenimentele prin care acest timp este misurat in mod spiritual.
Cu alte cuvinte, daci timpul iudaic este eshatologic, inca indreptat spre
venirea lui Mesia §i a imparatiei mesianice, timpul Bisericii este cel in care
mintuirea datd prin Mesia este deja realizata'.

6 SCHMEMANN, Introducere in leolo(gia lilurgicd, 102.

7Pentru o analiza detaliati a elementelor comune ritualului Qiddush i cinei euharistice,
a se vedea studiul lui Ciprian Streza, ,Originea anaforalei euharistice,” Revista
Teologicd 4 (1998): 95-128.

8 SCHMEMANN, Introducere in leolo(gia lilurgicd, 104-5.

? SCHMEMANN, Introducere in teologia liturgicd, 119-20.

10 ScHMEMANN, Introducere in Ieologia lilurgicd, 121.

163



164

Aceasti relatie profundi existentd intre iudaism i crestinism in planul
liturgic deschide calea unor posibile apropieri intre elemente specifice
apartinitoare celor doui culte. Am ficut aceastd prezentare deoarece era
in intentia mea si invoc foarte succint ziua sabatului in contextul studiului
de fatd. Ca semn instituit de Dumnezeu al corespondentei dintre lume si
voia Sa, Sabatul consfinteste intreaga viatd naturali a lumii dezviluitd prin
intermediul ciclurilor timpului'’. In aceasti zi Tora recomandi bucurie:
,vei minca si vei bea si ii vei da multumire Lui care a creat toate lucrurile”,
deoarece El care a creat toate lucrurile a cinstit i shnfit ziuva sabatului si a
poruncit ca ea sd fie asa (2Mac 15,2-4). Si ag zdbovi putin asupra acestei
teme a bucuriei, propunand un rationament oarecum banal: daci sabatul
instituit printr-o porunci divind expliciti (les 20,8) este o zi de bucurie,
si daci el nu a fost niciodatd deshintat sau infirmat, putem presupune ci
riméne zi de bucurie §i pentru crestinism, cultul atat de profund inrudit cu
cel al Legii Vechi. $i atunci de ce Biserica ne propune in fiecare simbiti
pomenirea celor adormit,:i ai nostri? Intentiondm in continuare sd urmarim,
apeland la textele liturgice'?, in ce misuri este compatibild aceastd bucurie
prescrisi oarecind iudeilor cu obiceiul crestin al rugiciunilor pentru
odihna celor riposati.

2. SAmbita in cultul Bisericii

Sambetele anului liturgic sunt in general inchinate pomenirii
celor adormiti, precum si tuturor shntilor martiri. De aceea, in slujba
Miezonopticii de simbitd din Ceaslov, hgureazd cantiri §i rugiciuni
speciale, in care ne rugam si mijlocim pentru morti, iar in Octoih, cintirile
pentru sambitd, de la toate cele opt glasuri, care se combini cu cele ale
shintilor din Mineie, sunt in majoritate consacrate pomenirii mortilor si
mijlocirii pentru ei. O explicatie oferitd acestei hotirari a Bisericii este
aceea ci fiecare sambiti e in realitate o imitare a SAimbetei celei Mari, iar
moartea crestinilor e o icoani a sederii lui Hristos in mormant'*.

Dar si nu uitim faptul ¢i Biserica inaltd rugiciuni pentru morti
in fiecare Sfantd Liturghie, unde, la proscomidie, preotul scoate miride

" SCHMEMANN, Introducere in teologia liturgica, 126.

12 M3 refer aici la texte preluate din Triod, Penticostar, Octoih. Pentru studiul de fagi ma
voi rezuma insa la perioada Triodului, urmand ca celelalte doud perioade ale anului
liturgic s constituie obiectul unor cercetiri viitoare.

3 Ene BRANISTE, Liturgica generald cu nofiuni de artd bisericeascd, arhitecturd si picturd
crestind (Bucuresti: IBMO, 21993), 271.

14 Makarios SimonopeTrITUL, Triodul explicat. Mistagogia timpului liturgic (Sibiu:
Deisis, 2000), 302.



din a cincea prosford pentru cei adormiti, rugindu-se nominal pentru
ei, incheind cu o formuli generali de pomenire a tuturor celor care ,au
adormit intru nidejdea invierii §i a vietii de veci...”". Aceastd pomenire a
mortilor la proscomidie se bazeazi pe invititura Bisericii conform cireia
si cei morti in Hristos fac parte, impreuni cu cei vii, din aceeasi Biserici
a lui Hristos, si ¢ legatura dintre déngii se intretine prin rugiciune'®. lar
rugiciunea ficutd in Bisericd, in comunitatea credinciosilor, este mai
puternicd, indeosebi cea sivarsitd prin Sfintele Taine, unde preotul se
roagd in numele Bisericii pentru cei adormiti'”. Grija Bisericii pentru
cei morti se prelungeste dincolo de mormant'¥, dar, prin cultul mortilor,
Biserica se ingrijeste si de cei vii. In ce sens? Este vorba de o pedagogie
a dragostei, a intrajutordrii care trebuie si caracterizeze marea familie
crestini'®, dar §i despre o incredintare a membrilor Bisericii in realitatea
vietii vegnice.

In unele simbete din cursul anului, pomenirea mortilor capitd o
amploare mai mare, o solemnitate deosebita, pentru acestea cirtile de cult
(Triodul si Penticostarul) previd cintiri speciale. Inainte de a vedea efectiv
care sunt aceste simbete, as sublinia faptul ci regisim in ziua simbetei un
element de bazi atit pentru iudaism, cit §i pentru crestinism, pe care l-am
mentionat deja: mijlocirea, in cazul acesta pentru odihna tuturor celor din
veac adormiti. In spaiul vetero-testamentar, doui sunt pasajele considerate
mirturii ale folosului mijlocirii inaintea lui Dumnezeu pentru cei riposati,
pentru iertarea pacatelor lor: 2Mac 39-46, Baruh 3,4-5. In cel dintai, Iuda
Macabeul si evreii cei dimpreuni cu dinsul inaltd rugiciuni si chiar plitesc
jertfe pentru picat la Templul din Ierusalim pentru iertarea celor omorati
ailor, care cizuserd in pacatul idolatriei. $i iatd cum apreciazi autorul biblic
aceastd intamplare: ,Foarte bun si cuvios lucru pentru socotinta invierii
mortilor! Ci de n-ar fi avut nidejde ci vor invia cei care mai inainte au
cazut, desert i de ras lucru ar fi a se ruga pentru cei mor¢i” (2Mac 12,43-
44). Pasajul marturiseste obiceiul si eficienta rugiciunilor pentru iertarea
pacatelor celor adormiti, momentul istorisit este perceput in perspectiva
invierii, singura care poate conferi sens acestui gen de manifestare

15 Petre VINTILESCU, Liturghierul explicat (Bucuresti: IBMO, 1998), 134-5.

1¢Petru Procopoviciu, ,Rugiciunile Bisericii pentru cei morti,” in Mitropolia Ardealului
3-4 (1957), 256.

7 Dumitru STANILOAE, ,Modurile prezentei lui Hristos in cultul Bisericii,” Mitropolia
Banatului 7-9 (1982), 443.

18 Procoroviclu, Rugﬁa’um’lc Bisericii, 257.

Joan MIRrcEa, ,Cultul mortilor in Biserica Ortodoxd dupi Sfanta Scripturd si Sfinta
Traditie,” Ortodoxia 3 (1985): 475.
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religioasd®. Introduc aici si un fragment de rugiciune din Liturghia
atribuitd Sfantului Clement, rugiciune adresatd Dumnezeului patriarhilor
Vechiului Testament, care atestd credinta fermi ci cei adormiti sunt vii cu
adevirat intr-un alt nivel de existentd: ,Dumnezeul lui Avraam i Isaac si
lacov, Dumnezeu nu al mortilor, ci al viilor, deoarece sufletele tuturor la
Tine traiesc si duhurile dreptilor in méina Ta sunt...”..

In ce priveste zilele de mijlocire pentru riposagii nostri, putem
observa ci doui dintre simbetele anului bisericesc sunt consacrate in mod
special pomenirii generale a lor, care sunt numite sdmbete ecumenice, sau
sdmbetele pdrinfilor’®: Sdmbdta dinaintea Duminicii ldsatului sec de carne (a
Infricogitoarei Judeciti) si Sdmbdita dinaintea Duminicii Pogordrii Duhului
Sfant (Simbita Rusaliilor)®.

Tot zile pentru pomenirea mortilor sunt sambdta a doua, a treia i a
patra din Piresimi, celelalte simbete din Post avand consacriri speciale:
simbitd in prima siptimani a postului se face pomenirea Sfantului Mucenic
Teodor Tiron; simbita din a cincea siptimina este numitd sdmbdta
Acatistului; simbita din siptaimana a gasea este dedicata inviereii dreptului
Lazir; in sfarsit, in siptimana Patimilor, Simbita cea Mare aminteste de
punerea si sederea Domnului in mormdnt®*.

3. Simbetele din Perioada Triodului

In perioada Triodului, simbetele au, dupd cum aminteam, destinatii
speciale. De obicei, simbetele anului liturgic sunt consacrate unei
comemoriri generale §i anonime a mortilor care nu diferd deloc in aceasti
privingd de simbetele ecumenice, cu exceptia faptului ci acestea din urma
sunt mai solemnizate §i consacrate exclusiv pomenirii ,tuturor paringilor i
fragilor cregtini ortodocsi adormiti de la inceputul veacurilor™. Dar in timpul
Triodului, aproape fiecare zi de simbiti are o semnificatie aparte si se distinge

20 Profetul Baruh ?nalgi catre Dumnezeu o rugiciune pentru cei care, intr-o
exprimare vechitestamentard, s-au aliturat piringilor: ,Doamne, Atottiitorule,
Dumnezeul lui Israel, auzi rugiciunea celor ce au murit ai lui Israel si a fiilor care
au pacituit inaintea Ta, care n-au ascultat glasul Tau, Dumnezeul lor...” (Bar 3,4).
2 Constitutiile Apostolice, Cartea a VIII-a, Liturghia clementind — Constantin STRUGARIU,
,Grija pentru cei morti in cultul i spiritualitatea ortodoxa,” Biserica Ortodoxd Romdnd
9-10 (1983): 683.

* Bugen Dricol, Inmormintarea 51 pomenirile pentru morti, accesat Februarie
15, 2008,

www.razboiulnevazut.org/capitol.php?cap=1243.

» BRANISTE, Liturgica gc’ncmld, 270.

24 BRANISTE, Liturgica generald, 272.

2 Makarios StMONOPETRITUL, Triodul explicat, 302.




din sirul oarecum uniform al simbetelor de peste an. In cele ce urmeazi, vom
incerca si identificim, prin analiza cAntirilor, aceste particularitati.

a. SAmbita dinaintea Duminicii lisatului sec de carne
(Sambita mortilor)

Hotarirea Bisericii de a ageza o zi speciald de mijlocire pentru toti
cei adormiti inaintea zilei care pomeneste a doua venire a Domnului
si Infricogitoarea Judecati e justificati de necesitatea comuniunii in
rugdciune a Bisericii luptitoare cu Biserica triumfitoare, in perspectiva
vietii vegnice. Adunarea in rugiciune a tuturor, vii si adormiti, devine
astfel imaginea marii aduniri eshatologice a tuturor oamenilor, inainte
de Judecatd®. Dupi cum atestd Triodul, cintirile acestei zile sunt alcatuite
de imnografi din secolele VIII-IX: Sfantul loan Damaschinul” (1749),
Stantul Teodor Studitul® (1826), Sfantul Teofan Mirturisitorul® (1818).
lar sinaxarul origineazi rinduielile pentru morti in vremea Shntilor
Apostoli (Sf. loan Gurid de Aur, Omilia a Ill-a la Epistola cdtre Filipeni). Cel
mai probabil, ele sunt posterioare secolului VI, cind s-au fixat definitiv
pericopele biblice care trebuie citite in cult®. In Triod se face mentiunea:
Se face pomenirea tuturor celor din veac adormiti, ortodocsilor cregtini, paringilor
si frafilor nogtri*'. Dar originalul in limba greacd nu limiteazd pomenirea la
cei raposati dintre ortodocsi, ci Biserica se roagi in aceasta zi pentru fous
ex Adam mechri semeron®, ne rugim pentru fofi cei (ndscufi) din Adam pand

26 Makarios StmoNoPETRITUL, Triodul explicat, 302.

7 Sfantul loan Damaschin (675-749, Xpuooppdag — cel cu vorba de aur),
cilugir si preot sirian, s-a niscut intr-o familie crestind §i a crescut in Damasc,
sub stipanire musulmani, a trecut la cele vesnice in ministirea Sfantului Sava de
langi lerusalim. A compus canoanele Invierii celor opt glasuri din Octoih, care
se cantd dupd Doxologie la Utrenie. Lucriri: Dogmatica (Bucuresti: 2005), Tratat
impotriva iconomahilor (Bucurest: 1937), Despre cele doud voinge si activitafi si despre
celelalte insugiri naturale ale lui Hristos si, pe scurt, i desprc cele doudﬁri si o singurd
ipostasd (Bucuresti: 1938).

2 Sfantul Teodor Studitul (759-826) a fost un strilucit imnograf si teolog ortodox
si staret al Ministirii Sfintului Ioan Botezitorul de la Studion, la marginea
oragului Constantinopol. Cea mai importanti contributie teologica a sfantului
Teodor Studitul, Despre sfintele icoane, a fost o apirare a icoanelor in timpul celei
de-a doua perioade a iconoclasmului (814-842).

? Sfantul Teofan Marturisitorul (+ 843) mitropolic al Niceei, este autorul a peste
130 de Canoane mineale. Impreuni cu losif scriitorul de cantiri (+ 883), cilugir la
Constantinopol, a completat Octoihul lui Ioan Damaschin.

30 BRANISTE, Liturgica generald, 272.

3 Triodul, 25.

32 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 303.
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astazi, rugiciunile din aceastd zi imbritigind intreg neamul omenesc. La
vecernia de vineri seara, se cintd trei stihiri mucenicesti ale glasului de
rand din Octoih si trei podobnice din Triod. Prima dintre acestea expune
limpede semnificatia zilei: ,Astizi, credinciosii sivarsind pomenirea
tuturor mortilor celor din veac [...], s liudim pe Mantuitorul si Domnul
si s3 cerem cu deadinsul ca si dea ei rispuns bun, in ceasul judecatii, la
Insusi Dumnezeul nostru, Cel ce va si judece tot pimantul, dobandind cu
bucurie starea cea de-a dreapta Lui, in partea dreptilor §i in mogtenirea cea
luminati a shntilor [...]"%.

In celelalte tropare, credinciosii cer odihna sufletelor celor morti
de la Insusi Hristos, Cel care face de altfel posibili rugiciunea pentru
defuncti in Biserici, biruind moartea prin moartea si Invierea Sa**: ,Cel ce
ai riscumpdrat pe oameni cu singele Tau, si cu moartea Ta din moartea
cea amard ne-ai méntuit pe noi, si viatd vegnici ne-ai dat cu Invierea Ta,
odihnegte, Doamne, pe toti cei adormiti...”. Universalitatea rugiciunilor
din aceasti zi este exprimatd prin invocarea celor morti in diferite feluri
sau apartinand diferitor categorii sociale. Pentru toti acestia, Biserica inaltd
rugaciuni: ,,...pe toti cei adormi;i [...], fie in pustie, fie in mare sau pe
pamant, fie in tot locul; pe imparati, arhierei §i preoti, pe sihagtri si pe cei
laolaltd adunati, din toata varsta, din tot neamul...”. Numeroasele tropare
ale rinduielii zilei care pomenesc despre cei morti de moarte nipraznici
se incheie cu ruga pentru odihna vesnici §i invierea lor, marturisind
totodati, prin insistenta asupra temei invierii de apoi, tensiunea asteptarii
eshatologice: ,Pe cei rapiti fird veste, pe cei arsi de trisnete, pe cei ce au
murit de ger si de orice rani odihneste-i Dumnezeule, cind toate cu foc
le vei lamuri™.

Dupi troparul de la vecernie, se face o procesiune in pronaos
cantindu-se canonul defunctilor din Octoiksi se celebreazi Panihida pentru
cei adormiti**. Rugiciunea pentru morti e si un prilej pentru credinciosi
de a medita la moarte i la caracterul efemer al existentei lor, dar si ocazia
de a dezvolta in aceastd simbiti, ca de altfel si la slujba inmormantirii sau

% Vecernie, stihira 1 la Doamne strigat-am, glasul 8, 25.

34 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 303.

% Vecernie, stihira a 2-a la Doammne strigat-am, glasul 8, 25.

36Vecernie, stihira a 2-a la Doammne strigat-am, glasul 8, 25.

37 Utrenie, Canonul, alcdtuire a lui Teodor Studitul, cAntarea a 3-a, troparul al 2-lea, 29.
in acelasi sens: , Trimbitind arhanghelul Tau cu trimbita cea de apoi, spre scularea in
viatd a tuturor, atunci, Hristoase, odihneste pe robii T4i”. Utrenie, Canonul, cAntarea
a 6-a, troparul al 4-lea, 31.

38 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 304.



in simbetele Octoihului, o meditatie antropologicid asupra naturii omului
ficut dupi chipul lui Dumnezeu §i menit aseminirii cu El (Fc 1,26-27),
precum si asupra supunerii sale mortii**: ,Pling si mi tinguiesc cind
gindesc la moarte i vid in morminte frumusetea noastrd cea zidita dupi
chipul lui Dumnezeu zicind: grozava, fird mirire si fard chip. O, minune!
Ce taini este aceasta, ce s-a facut cu noi? Cum ne-am dat striciciunii?
Cum ne-am injugat cu moartea?”*.

Sambata mortilor are i o dimensiune de pedagogie duhovniceasca*
in contextul perioadei liturgice dedicate exclusiv pociintei, venirii in
fire/sine a omului. De aceea, textele liturgice mirturisesc in chip explicit
nidejdea in posibilitatea mintuirii tuturor in Hristos i o cer cu stiruinta
in virtutea calititii fiintei umane de purtitoare a chipului lui Dumnezeu:
,Chipul slavei Tale celei negraite sunt, micar desi port ranile picatelor;
miluiegte zidirea Ta, Stipane, i o curiteste cu indurarea Ta; i mogtenirea
cea doritd diruieste-mi, ficindu-ma pe mine iarisi cetitean al raiului™2

In Sinaxarul zilei se mentioneazi temeiurile pomenirii de obste
rinduite de Bisericd in aceastd zi: a) pentru pomenirea celor morti de
moarte nipraznici, care nu au avut parte de slujbid de inmormantare si
pomenire; b) pentru cd urmitoarea priznuieste a doua venire a lui Hristos,
prin aceastd pomenire prealabild Biserica indupleca pe Dreptul Judecator
s3 aiba mili de aceste suflete*’; c) de asemenea, duminica urmitoare este
cea a izgonirii lui Adam din Rai, prin care se reincepe praznuirea faptelor
savarsite de Dumnezeu pentru méntuirea noastra in ordinea lor fireasca,
ultima lucrare fiind chiar judecata; d) in sfarsit, sinaxarul considera simbita
zi de odihni, invocind semnificatia zilei in limba ebraicd: ,Asadar, facem
in ziua de odihni a zilelor, rugiciuni pentru cei care au murit, deoarece
ei s-au odihnit de toate lucrurile pimantesti si de toate celelalte. Iar
pomenirea lor s-a randuit si se faci in fiecare sAmbatd™.

Gandul la moarte e de un real folos duhovnicesc mai ales la inceputul
exercitiului ascetic pe care il propune Biserica in timpul Postului mare.
De aceea el isi gisegte, gratie Simbetei mortilor §i Duminicii Lasatului
de carne, un loc potrivit in perioada pregititoare impreuni cu smerenia
si cdinta®. Dar gindul acesta nu provoaci dezechilibru ci, dimpotriva,

% SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 304.

“Vecernie, Slavd... la Doamne strigat-am, glasul 8, 25-6.
M SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 304.

“2Utrenie, Binecuvantarea a 4-a a morfilor, 27.

# Sinaxar, 32.

4 Sinaxar, 32.

% SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 304. 169
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este sprijin nidejdii noastre in fericirea vesnici. De aceea, personal nu
pot fi de acord cu ideea i aceastd zi ,este marcati de intristare i doliu”,

ca ,nu se potriveste cu bucuria nici unei praznuiri™°

si din acest motiv,
atunci cind unele praznice cad in aceastd zi, rinduiala liturgica suferd
unele modificiri. Mai degrabi consider ci aceste deplasiri” are slujbelor
se datoreaza unei dorinte a Bisericii de a acorda atentia cuvenitd fiecirei
praznuiri. Astfel, slujbele sfintilor fird praznic sunt deplasate la pavecernita
de vineri seara, slujbele sfintilor mai importanti sunt transferate in ziua
de vineri si celebrate cu toatd solemnitatea, iar praznicele impiritesti
devanseaza pomenirea mortilor cu o siptimana.

Sambita mortilor este analogi si simetrici simbetei mortilor
dinaintea Cincizecimii, se inscrie in teologia Triodului gratie gandului la
moarte®, dar in toate cintirile acestei zile liturgice moartea este privitd
si capiti sens numai in lumina biruintei lui Hristos cel Inviat, vestirea
acesteia precedind incheierea doxologici a fiecirui tropar: ,Hristos a
inviat, dezlegand din legituri pe Adam cel intai zidit i sfirimand tiria
iadului. Tndriznigi, toti mortii, ca s-a omorit moartea, s-a pradat si iadul
impreuna cu ea si a luat imparatia lui Hristos, Cel ce s-a rastignit i a
inviat. [...]; Acesta ne va scula pe noi si ne va dirui invierea...”®.

b. SAmbaita din sdptimana lisatului sec de branza
(Sambita ascetilor)

Aceastd sambitd este privitd ca o continuare fireascd §i completare
a sambetei mortilor, desi a fost instituitd inaintea ei®. Universalitatea
caracterizeaza rugiciunile zilei, ca i in simbita precedenta, dar, de aceasta
data, in sensul ci se cere mijlocirea si ocrotirea tuturor celor care ne-au
precedat pe calea cea strimta®! a ascezei, practicatd in cadrul vietii monahale.

4 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 304.

“1n Tnvigitura de tipic a lui Marcu, inserata la sfarsitul Triodului, sunt prezentate
toate sirbitorile care pot cidea in simbita mortilor si rinduiala care trebuie urmati
in aceste cazuri, spre exemplu: ,De va cidea Aflarea cinstitului Cap al Sfantului
loan Botezitorul in Simbita lisatului sec de carne (Simbita mortilor), toatd
slujba sfantului se cantd vineri in siptiméina lasatului sec de carne, neschimbati,
iar sAmbita se cantd numai slujba din Triod”, 770. In cazul praznicului imparitesc
al Intimpinirii Domnului (2 februarie), pomenirea mortilor se muti in simbita
anterioara, 764.

# SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 305.

# Utrenie, Laude, troparul al 4-lea, 37.

50 SiMONOPETRITUL, Triodul explicat, 312.

51 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 312.



Se trece acum de la anonimatul care caracteriza oficiul defunctilor, la o
enumerare detaliatd i personald a unui cAt mai mare numir de nume de
monahi®, enumerare prin care Biserica invocd acum rugiciunile ascetilor
pentru mantuirea celor nedesivarsiti dintre riposati.

Dar nu acesta este unicul motiv al comemoririi; pomenirea
cuviogilor a fost agezatd in acest moment al anului liturgic pentru a
propune credinciosilor, la intrarea in Postul Mare, exemplele celor care
au stralucit in nevointe ascetice. Si aceasta pentru cd, in timpul Postului
Mare, fiecare trebuie si se facd intr-o oarecare misurd monah si si adopte
pentru un timp limitat, chiar daci-si duce viata in lume, modul de viaga
perpetuu al acestora®. Slujba zilei debuteazi cu mentiunea: ,Simbita in
siptamana lisatului sec de branzi, se face pomenirea tuturor cuviosilor si
de Dumnezeu purtatorilor Piringi, cei ce au stralucit intru nevoingd™*.
Comemorarea ascetilor e o excelentd ocazie de a evoca virtutile ce vor
trebui practicate in curdnd cu rivna®: ,Cine dintre pimanteni va spune
minunatele voastre vieti, Pirinti din toatd lumea? $i ce limba va povesti
sfintitele intru duhul nevointe si sudori ale voastre? Nevointele bunatitilor,
topirea trupului, luptele patimilor cele din privegheri, rugiciuni si lacrimi?
Voi in lume ca niste ingeri v-ati aratat...”.

Chipurile stralucitoare de virtuti ale celor care s-au lepadat de
cele ale lumii acesteia aprind ravna credinciosului pentru cele shnte si
indeamni suflecul cel legat cu patimile si caute mai degrabi Imparitia
lui Dumnezeu: ,Cu strilucirile Pirintilor luminindu-ne i ca intr-un rai
vesel intrind, din pariul desfitirii si ne indulcim: Vitejiile acestora cu
mirare socotindu-le, si urmim virtutilor lor, Méntuitorului strigind: Cu
rugiciunile lor, Dumnezeule, fi-ne pe noi pirtasi Impirigiei Tale celei
ceresti™.

Sintii asceti sunt priznuiti in aceastd zi ca unii care au ficut si
straluceascd in ei chipul dumnezeiesc, care au invins patimile i au lucrat
aseminarea cu Dumnezeu; de aceea ei sunt rugati sd vind in aj utorul nostru
prin rugiciunile lor: ,Sufletul cel dupi chipul lui Dumnezeu ferindu-I
nevitimat si mintea prin pustnicie punind-o stipini peste patimile cele
pierzitoare, v-ati urcat cit s-a putut la cea dupi aseminare. [...] Si acum,

52 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 312.

53 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 312-3.

5 Sambita in siptimina lasatului sec de branza, 84.

% SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 314

% Vecernie, stihira a 3-a la Doamne strigat-am, glasul al 8-lea, 85.

57 Utrenie, sedealna, glasul al 8-lea, 87. 171
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Preacuviogsilor, stirimindu-se oglinzile, curat vedeti in ceruri pe Sfinta
Treime; rugindu-vi fird mijlocire pentru cei ce cu credingd vi cinstesc
pe voi™*.

Dar aceasta slujba nu se limiteazi la comemorarea monahilor, ci
alituri de ei sunt evocati mucenicii, ierarhii, apostolii si, in defnitiv,
toti shntii, fiindcd toti acestia au lucrat dupd cuviintd la restaurarea starii
potrivit firii §i la unirea cu Dumnezeu. Credinciosul va putea si treacd
calea postului cu folos numai prin rugiciunile si cu ajutorul tuturor
acestor iubitori de Dumnezeu: ,Pe purtitorii de Dumnezeu pirinti, care
au strilucit in sihdstrie, §i pe ierarhi, impreuni §i pe cuvioasele femei si
cetele shntilor mucenici, cu cintiri luminat si-i laudim, ca si ne sfintim;
si cu rugiciunile lor si ale Niscitoarei de Dumnezeu, lesne si savirsim
calea postului™.

Priznuirea ascetilor are, agadar, aceeasi semnificatie de recapitulare
universald ca §i Simbita mortilor, ea celebreazi pe totii shntii care au
practicat asceza §i renuntarea in toate formele, pentru ca modelul si
mijlocirea lor si ingiduie credinciosilor intrarea cu rivna in nevointele
Postului Mare: ,,Cuviincioas priznuire a lui Dumnezeu astizi credinciosii
sd priznuim, intru pomenirea din destul a shntilor arhierei si a sihagtrilor,
a sfintilor mucenici si a cuvioaselor i binecredincioaselor femei. Ci cele
stricicioase si trecitoare le-au dispretuit cu adevirat si ca pe niste pianjeni
le-au socotit; ca si dobandeasca pe Hristos si imparitia Lui [...]".

Analogia acestei zile cu simbita Mortilor este justificatd nu numai
de tema comund, ci si de aspectul tipiconal, slujba ascetilor avind aceleasi
caracteristici tipiconale ca si simbita precedentd®.

c. Simbita din prima sdptaimina a postului
(Sambata lui Teodor)

Aceastd simbiti este ziua de pomenire a SfAntului Mare Mucenic
Teodor Tiron si a minunii colivei®?, expusd pe larg in sinaxarul zilei.
Slujba zilei nu are Aliluia pentru defuncti, ca si in celelalte saimbete, ci
Dumnezeu este Domnul®. Imnologia cuprinde tropare ce laudi pe de o
parte minunea savarsitd de Sfantul Teodor cu graul fiert pentru crestinii

% Vecernie, Slavd. .. la Doamne strigat-am, glasul al 6-lea, 85.
% Utrenie, Luminanda a 2-a, 97.

% Utrenie, stihira a 4-a la Laude, glasul al 8-lea, 97-8.

! SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 314-5.

2 Triodul, 198.

63 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 324.



pizmuiti de inchinatorii la idoli, iar, pe de alta parte, nevointele mucenicesti
ale Sfantului. Suferinta muceniceasci a Sfantului Teodor este aseminata
jertfei $1 mortii lui Hristos pentru mantuirea noastra: ,Precum a fost pus
in mormant si de bunivoie a fost pecetluit Mantuitorul tuturor, asa te-ai
silasluit in temnita pecetluita, purtitorule de biruinta Teodore. ...
Dupi cele doud simbete cu o tematici preponderent funebri, aceasta
zi este, in chip evident, una de mare bucurie, desi se citeste Pavecernita
Mare la gropnitd cu canonul mortilor®. Este o zi in care se priznuieste
viata: ,Slujitorii vietii care au murit impreuni cu Stipanul §i impreund au

961

inviat, viazd acum la Dénsul vegnic...”®. Evidentiam mai devreme posibile
apropieri intre iudaism si cregtinism in plan liturgic. lata ci, in slujba zilei,
aceastd simbitd e numitd zi de odihnd, dar nu o odihni obignuiti, ci una
care prefigureazi bucuria Invierii celei de a treia zi: ,Astizi se deschid
usile cele dinainte ale harului. $i aceasti zi de odihni acum inchipuiegte
mai inainte pe cea a Invierii, cinstind aga de luminat pe luminata Seipani
si pe maritul mucenic™”. Moartea mucenicului nu este privitd ca un prilej
de intristare, dimpotriva, este perceputi ca o trecere intr-un alt plan de
existentd, din care Sfintul continui si lucreze spre mintuirea oamenilor:
,Nimic nu pot asupra mucenicului arcurile si sigetile tale, vrijmagule al
mantuirii oamenilor, ¢i §i mort fiind, viazi si privegheaza si riutitilor tale
stind impotrivd, mantuiegte pe tot crestinul ortodox™®.

Imnologia zilei numeste in mod repetat aceastd simbata ,zi de
odihni”, de aceea ag zibovi putin asupra problemei. Perioada liturgica pe
care o analizim este caracterizati de tensiunea agteptirii Invierii lui Hristos.
latd ci, incd din prima siptimand de post, sunt invocate elemente care,
intr-un fel sau altul, anunta apropierea acestui mare praznic al crestinititii.
$i, dacd vorbim despre simbata i ne gindim la momentul Invierii, putem
vedea ca Hristos nu invie in sabat, ci in prima zi a siptimanii. Sabatul a
fost ziua odihnei Sale, a ,sederii” Sale in mormant, iar viata noud care a
inceput sa straluceascd din mormant a inceput in prima zi a siptimanii,
inceputul vietii inviate peste care moartea nu stipaneste®. In acest context,
simbita este inteleasd, agadar, ca un moment de bucurie pentru ¢ anunta
implinirea iminenta a Invierii, moment in care suntem indemnati si

% Vecernie, Canon. Alcituire a lui loan Damaschin, Cantarea a 7-a, troparul al 2-lea,
190.

% Triodul, 192.

% Utrenie, cantarea a 4-a, A Niscitoarei de Dumnezeu, 195.

%7 Utrenie, cantarea a 5-a, troparu] 1, 196.

8 Utrenie, cAntarea a 5-a, troparul al 3-lea, 196.

% SCHMEMANN, Introducere in teologia liturgicd, 128.
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incetim osteneala pentru cele lumesti, odihnindu-ne mai degrabi in cele
duhovnicesti: ,S3 ne odihnim in simbita de astizi, oamenilor, incetind
ostenelile cele de ieri, pentru Cel ce a binecuvantat aceasta zi cu odihna si
cu priznuirea cea de acum a mucenicului™.

Comemorarea mucenicului Teodor Tiron intr-o simbatd
consacratd memoriei colective a sfingilor si martirilor apare ca un fel de
concluzie a seriei celor trei simbete festive: Simbita Mortilor, Simbita
Ascetilor §i Simbata lui Teodor. Pe de altd parte, cu exceptia Simbetei
Acatistului, celelalte simbete din Postul Mare nu vor cuprinde comemoriri
deosebite, sirbatoarea colivelor ingiduind astfel evidentierea caracterului
privilegiat al primei saptimani. La incheierea acesteia din urmi, adunarea
mucenicilor reprezentati de Sfantul Teodor se asociazi, prin rugiciunile
ei, nevointelor duhovnicesti ale credinciosilor, fiindu-le sprijin in
continuare pe calea postului”’. Ag invoca aici un ultim fragment din slujba
zilei, in care este limpede faptul cd aceastd zi de priznuire a mucenicului
se bucurid de o cinste cu totul aparte in cadrul simbetelor din perioada
Triodului: ,Cu adevirat aceasta s-ar putea zice cea intii intre simbete §i
simbata simbetelor, plini de har mucenicesc §i de dumnezeiasci putere
si pomenire de mare mantuire™>.

d. Simbita in a doua, a treia §i a patra saptimana a Postului

Datorita faptului ci cele trei simbete au aceeasi rinduiali si aceeasi
tematici comemorativd, pot fi analizate impreund. De altfel, la sfarsitul
randuielii pentru simbita din a doua siptimini, gisim mentiunea: ,in
acest chip se face slujba pentru cei morti in trei Simbete ale Sfintului
Post, cand nu cade nici unul din aceste trei praznice: Al sfantului loan
inaintemergitorul, a Shntilor 40 de Mucenici, sau Bunavestire™”.
In timpul acestor trei siptimini, simbita nu mai are o comemorare
deosebitd, ci este consacratd memoriei colective a martirilor i defunctilor,
combinand in acest sens textele proprii ale Triodului (intre care un dublu
canon patrucintare) si troparele pe cele opt glasuri cuprinse in apendicele
sdu. Prin urmare, ea nu se mai deosebeste de o simbitd obignuitd din ciclul
liturgic anual, dobindind, totusi, o mai mare intensitate prin apropierea
de Sambiata Mortilor, precum si prin necesitatea de a cere rugiciunile
mucenicilor i sfintilor pentru a parcurge cum se cuvine Postul Mare™.

70 Utrenie, cAntarea a 8-a, troparul al 2-lea, 199.
7 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 324.
2Utrenie, cAntarea a 8-a, troparul al 3-lea, 199.
7 Triodul, 256.

74 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 331.



In aceste zile, cantirile cu tematici funebri sunt mai numeroase
decit in sambetele precedente. Astfel, se cintd sedelnele mucenicesti din
Octoih, cu Slavd.., a mortilor. Apoi, preotul pomeneste pe cei morti, iar
la sfargitul catismei se cAntd Binecuvdntdrile mortilor, apoi ectenia pentru
cei morti i rugiciunea: Dumnezeul duhurilor...”. Biserica se roagi astizi
insistent pentru iertarea pacatelor §i odihna celor adormiti nedesivarsiti:
»Pomeneste, Doamne, ca un bun sufletele robilor Tii §i cte in viatd au
gresit iarti-le. C3 nimeni nu este fird de picat firdi numai Tu, Cel ce
poti si celor riposati a le da odihna™. Noi marturisim astizi credinta in
viata vesnicd, cerem chiar in rugiciunile noastre zilnice, ,vini Tmpérigia
Ta”, credem ci viata cea adeviratd ne agteapti dupd moarte, aceasta de
acum find doar o etapi de existentd intermediard. Dar credinta noastrd
se intemeiaza pe biruinga lui Hristos asupra mortii, prin care moartea
inceteaza si mai fie un prilej de infricosare: ,Schimbat-ai durerea mortii
in somn, adormind Tu in mormant, si ai diruit mortilor viatd. Deci
invredniceste, Mantuitorule, de starea celor alesi, pe cei ce s-au mutat;
pentru rugiciunile shntilor mucenici™”.

Hristos este Cel care a ,omorit moartea celor morti §i a celor
vii, ca un Dumnezeu” i a dat tuturor viatd prin scularea Sa”, ,Cel ce
stipaneste pe cei morti si pe cei vii”’, Cel ,singur fird de moarte™".
Aceste motive se repeti si in simbita urmitoare: ,Cel ce esti slobod intru
cei morti, find stiapanitor al vietii si al mortii, odihneste pe cei pe care
i-ai luat si-i silisluieste in curtile Tale, Iubitorule de oameni™!. Biserica
luptatoare inaltd rugiciune catre insi§i Viata tuturor, ca si invredniceascd
pe cei raposati vietii vesnice: ,,Tmpirate firi de moarte, vistierul vietii,
invredniceste vietii Tale celei vegnice pe robii Tii, pe care i-ai ales, intru

credinta i intru nadejde™?.

75 Triodul, 251.

76 Utrenie in simbita din a doua siptimani a postului, Slavi.., a mortilor, 251. Aceeasi
idee: ,Odihnegte, Mantuitorul nostru cu dreptii pe robii Tii si-i silasluieste pe dansii
in curtile Tale, precum este scris; trecind ca un bun gresalele lor cele de voie si cele
fird de voie, si toate cele cu stiingd si cu nestiingd, Iubitorule de oameni.” Ibidem,
Sedealna, glasul al 5-lea, 251.

77 Utrenie in simbita din a doua siptimani a postului, Patrucantarea, alcituire a lui
losif, Cantarea a 6-a, troparul al 3-lea, glasul al 8-lea, 251.

7 Utrenie in simbita din a doua siptimani a postului, Cintarea a 9-a, Aled Patrucantare,
troparul al 2-lea, 255.

7 Utrenie in sambita din a doua siptimani a postului, Lumininda, Slavd.., a mortilor, 256.
80 Utrenie in simbita din a doua saptimani a postului, Icos, 252-253.

$1Utrenie in simbita din a treia siptimani a postului, Cintarea a 6-a, Altd Patrucantare,
troparul al 2-lea, 306. 175
$2Utrenie in simbita din a doua siptimani a postului, Cantarea a 7-a, Altd Patrucantare,
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Cantirile celei de-a patra siptimini invoca minunile sivarsite de
Mantuitorul Hristos, prin care El, Cel ce este Domn si Dumnezeu mortii
si vietii®® a readus la viatd pe cei morti prin chiar moartea Sa purtitoare
de biruingi: ,Omorat fiind §i adormind in mormant, Hristoase, ai inviat
morti si celor ce au adormit intru credingi, le dai bogitie de bunitate,
Hristoase, odihna cea cu toti shntii™*. A remarca acum alternanta moarte/
adormire, prezentd permanent in toatd imnograﬁa zilei, prin care accentul
este deplasat inspre caracterul temporar al mortii, ea nu este sinonima
finitudinii, ci este trecere spre viata vesnica.

In sfarsic, rugiciunile pentru cei adormigi cer silisluirea lor in
,corturile dreptilor”, invocind in chip deosebit persoana patriarhului
Avraam: ,Odihneste, Indurate, in sinurile lui Avraam pe robii Tii, care
s-au mutat de la noi intru credinti, la Tine, Ficatorul tuturor cel prea
bun”®,

e. S4mbitd in a cincea siptimina a Postului
(Sambita Acatistului)

Imnul Acatist praznuit in aceasta zi a Postului Mare este primul
imn de acest fel si singurul pistrat din epoca Bisericii primelor secole
crestine. El cuprinde douizeci si cinci de strofe, treisprezece condace si
douisprezece icoase, primul condac repetindu-se la final. Aceste strofe sau
tropare sunt impirtite din punct de vedere tematic in doud parti: prima
reflectdnd in forme poetice evenimente evanghelice, de la Bunavestire
pand la intﬁmpinare; partea a doua este consacrati minunii intruparii §i
se incheie cu o rugdciune catre Nascitoarea de Dumnezeu®®. Acatistul se
citeste in rinduiala utreniei din aceasti simbata, adica la denia de Vineri
seara, precum si in alte imprejuriri. Este un imn de laudi la adresa Shntei
Fecioare, compus, dupi pirerea unora dintre specialisti, in prima jumaitate a
veacului al VII-lea de patriarhul Serghie (1638) al Constantinopolului®’,

troparul al 2-lea, 307.

83 Utrenie in simbita din a patra siptimani a postului, Aled Patrucintare, cintarea a
8-a, troparul al 2-lea, 371.

8 Utrenie in simbita din a patra siptimini a postului, Patrucintarea, alcituire a lui
losif. Cantarea a 6-a, glasul al 4-lea, troparul al 3-lea, 368.

8 Utrenie in simbita din a patra siptimini a postului, Canonul, Cintarea a 9-a,
troparul al 3-lea, 371.

86 Alexandru 1. D. SteriNEscu, Sola verba. Studii de liturgicd, muzicd si istorie bisericeascd
(Manistirea Neamg: 1940), 69.

$7Problema autorului Imnului Acatist este una controversat, cercetatorii fiind impartiti
in doud tabere. Unii considerd ca autor pe Sfantul Roman Melodul, iar ceilalti aduc



condamnat mai tirziu pentru erezie. Acest imn a mai fost atribuit, este
adevira, si diaconului Gheorghe Pisidul, din acelasi veac, dar pe nedrept.

Sinaxarul zilei ne informeazi ci imnul este mentionat pentru prima
datd cu ocazia asedierii Constantinopolului de citre o armatd persano-
avard, sub impiratul Eracliu, in anul 626. Orasul fiind inconjurat pe api
si uscat de forte superioare celor din cetate, patriarhul a luat icoana Maicii
Domnului din biserica Vlachernelor, vesmantul Shntei Fecioare si crucea
ristignirii, a cutreierat cu acestea zidurile cetitii, imbarbatand poporul
la rezistentd si inspirindu-i nidejde in Dumnezeu i in ajutorul Sfntei
Fecioare. Flota asediatoare a fost distrusi in acest rastimp de o furtuna,
astfel incat armata, rimanand liberd din aceastd parte, a reusit si alunge
pe dusmanii de pe uscat. In plini emotie i recunostingi, poporul a ficut
o priveghere in bisericd §i a multumit lui Dumnezeu §i Shntei Fecioare,
intonind cintarea acatistului. Din aceastd imprejurare s-a dedus ci ar fi
luat nagtere imnul acatist (de la gr. akarhistos), numit astfel pentru ci in
timpul citirii lui nu se std jos. Sinaxarele au adiugat la acest eveniment
si memoria altor asedii ale Constantinopolului din anii 677, 717-718 si
860, ficand astfel din primul condac al acatistului, Apdrdtoarei Doamne...,
imnul prin excelenta al increderii poporului bizantin in ocrotirea Maicii
Domnului®®.

Inceputul celei de-a doua pirti a imnului Acatist sugereazi motivul
lungii evocari a intrupirii in timpul Postului Mare®: ,Vizind nagtere
strdind, si ne instrdiinim de lume, mutindu-ne mintea la cer; ci pentru
aceasta Dumnezeu Cel Preainalt pe pamant S-a aritat om smerit, vrind
s tragd la inidltime pe cei ce-I strigd Lui: Aliluial™. Imnul Acatist si
canonul lui losif legat de el folosesc din belsug prefigurarile scripturistice,
ca de altfel i Canonul Mare. Daci, insd, in acesta din urmi fgurile din
Vechiul Testament erau legate de ciintd, in Acatist sunt selectate imagini
ce reprezinti profetii ale Intrupirii. Maica Domnului e in acelasi timp
noul rai, scara lui Iacob, marea care l-a inghitit pe faraonul spiritual, piatra
din care a tignit apa care i-a adipat pe evrei in pustie si stlpul de foc care
i-a ciliuzit, pimantul figaduit si mana, rugul aprins, lina acoperiti de
roud a lui Ghedeon, sfesnicul, vasul cu mani, in sfarsit, adeviratul cort al
marturiei’.

argumente impotrivi, dar nu dau alt nume. Sfantul Srghe al Constantinopolului poate
fi socotit, eventual autorul primului condac. (n.ed.)

3 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 369.

% SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 373.

% Acatistier, Acatistul Buneivestiri, condacul al 8-lea (Bucuresti: IBMO, 2006), 72.

' SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 374-5.
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Desigur ci nu lipsesc din rdnduiala zilei cantirile inchinate
riposatilor, in rugiciuni care reiau aceleasi idei de pAnd acum, in formuliri
usor diferite: ,Cand vei invia toati faptura pentru a fi judecatd, Hristoase,
miluieste pe credinciosii robii Tdi, pe care i-ai luat acum; iartd gregealele
lor cele din viatd, si cu shntii Tii odihneste-i in veci™2. Dumnezeu
este Biruitorul mortii, Cel de la/prin Care avem viati, de la care cerem
neincetat fericirea vietii vegnice: ,Cei morti prin tine viazd, cd ai nascut
viata cea intr-un Ipostas...””.

In aceastd simbitd nu se mai citesc prochimenul mortilor, Apostolul
mortilor si Evanghelia mortilor™, pentru ci ne apropiem deja de
evenimentul pascal. De altfel, accentul nu este pus pe pomenirea mortilor,
ci pe teologia continutd in Imnul Acatist. Intervenind chiar inaintea
comemorarii Rascumpdrdrii in timpul Saptamanii Mari, aceastd evocare
duhovniceasci a teologiei Intrupirii afirmi inci o dati continuitatea si
armonia Iconomiei divine®.

f. Simbaiti in sdptaimana Floriilor
(Sambita lui Lazir)

As invoca intru inceput cuvintele apostolului: Unde-{i este, moarte,
boldul? Unde-{i este, iadule, biruinta? (1Cor 15,55). Intr-adevir, in aceasti
simbatd se praznuiegte biruinta asupra mortii §i vestirea invierii celei de-a
doua. Textele liturgice ale acestei zile sunt de o bogitie teologici aparte,
li se cuvine o atentie cu totul deosebita.

O prima stihird exprima atotstiinta divina, dar si realitatea asumirii
firii omenesti de citre Fiul lui Dumnezeu, care, din iubire, 1l readuce la
viatd pe dreptul Lazar: ,Doamne, vrind si vezi mormantul lui Lazir, Cel
ce aveai a Te siliglui in mormént de bunivoie, ai intrebat: Unde l-ati
pus pe el? $i aflind ceea ce nu era si nu stii, ai strigat pe cel ce-l iubeai:
Lazire, vino afari!”. Invocam in introducerea studiului meu acest episod
al invierii lui Lazir i spuneam ci el a dat ascultare poruncii lui Hristos,
pe care implinind-o, a revenit la viatd prin insé§i Viata tuturor, ideea se
regiseste in formularea liturgici: ,$i a ascultat cel fard suflare pe Cel ce i-a

2 Utrenie in simbita din a cincea siptimani a postului, altd Patrucintare, cintarea a
9-a, troparul al 2-lea, 462.

% Utrenie in simbita din a cincea siptimana a postului, altd Patrucintare, cintarea
a 8-a, troparul al 5-lea, p. 459. A se vedea un pasaj similar: ,Bine egti cuvantat
Dumnezeule, Cel ce ai mutat de la moarte la viata cea fird de sfarsit pe cei ce Ti-au
slujit Tie cu credingi in viad.”, altd Patrucantare, cAntarea a 7-a, troparul al 2-lea, 459.
% Triodul, 463.

95 SIMONOPETRITUL, Triodul explicat, 374.



dat suflare, pe Tine, Mantuitorul sufletelor noastre™®. Dumnezeu a ridicat
din striciciune pe cel pe care Insusi l-a creat, tot prin puterea cuvantului,
iar cel mort si inviat dupa patru zile s-a ficut lumii vestire a invierii de
apoi: ,Doamne, glasul Tau a stricat imparatiile iadului si cuvantul puterii
Tale a ridicat din mormént pe cel mort de patru zile; i s-a ficut Lazar
inceput al mintuitoarei invieri celei de-a doua.””. Evenimentul nu numai
ci a confirmat realitatea invierii obstesti de la sfarsitul veacurilor, ci a vestit
chiar Invierea Mantuitorului cea de-a treia zi, prefigurind biruinta Lui
definitiva asupra iadului: ,Doamne, vrand si incredintezi pe ucenicii Tdi
de Invierea Ta cea din morti, ai venit la morméantul lui Lazir si strigindu-1
Tu, iadul s-a pradat si a slobozit pe mortul cel de patru zile...™*.

Moartea lui Lazir e prezentatd ca un somn, de altfel si Mantuitorul
le spusese ucenicilor sdi: Lazdr, prietenul nostru, a adormit. Ma duc
sd-l trezesc (In 11,11). Dar, din acest somn al striciciunii, dreptul lui
Dumnezeu este ridicat la nestriciciune: ,Venind la mormantul lui Lazir,
Mantuitorul nostru si strigind pe mort, l-ai sculat ca din somn; s-a
scuturat striciciunea cu Duhul nestricaciunii si a iesit odatd cu cuvantul,
legat cu infisuricurile™”. Ca odinioari la facerea lumii, rostirea cuvintului
lui Dumnezeu este simultani cu implinirea lui. $i acum, odati cu strigarea
Domnului, striciciunea este alungatd §i Lazar piraseste intunericul
mormantului: ,Slavd Tie, Celui ce doar ai strigat si indatd ai sculat din
mormant pe prietenul Lazir, pe cel mort de patru zile™™.

Minunea invierii celui pus in mormant de patru zile, moment in
care trupul incepe deja s se descompuni, este comparati cu alte minuni
din istoria poporului evreu, pentru a evidentia caracterul ei cu adevirat
minunat: ,Cine a vizut, cine a auzit, si fi sculat vreun om mort mirosind
greu? llie i Elisei au sculat, dar nu din mormént si nici mort de patru
zile”!. Faptul ci minunea este cu adevirat perceputi ca prefigurare si
adeverire a Invierii Mantuitorului Hristos, ne-o certifici numirul mare
de tropare in care apare aceastd tema: ,Astizi, dintuind Betania, dinainte
vesteste Invierea lui Hristos, Celui de viati dititor, prin invierea lui

% Vecernie, stihira 1 (a Sfantului Lazar) la Doammne strigat-am, 508.

Vecernie, stihira a 3-a (a Sfantului Lazir) la Doamne strigat-am, 509.

% Vecernie, stihira a 4-a (a Sfantului Lazir) la Doammne strigat-am, 509.

* Vecernie, Slavi...la Doamne strigat-am, glasul al 8-lea, 509.

100 Utrenie, Cantarea a 2-a, troparul 1,512.

11 Utrenie, Céntarea a 4-a, troparul al 6-lea, p. 514. Alte doui pasaje exprimi aceeasi
idee: ,Tu ai ripit, Mantuitorule, ca un pistor, pe omul cel stricat de patru zile...,
Utrenie, Cantarea a 4-a, altd Tricantare, troparul 1, 521; ,,Cu adevirat ai sculat ca din
somn pe prietenul din mormant, care mirosea greu, fiind mort de patru zile”, Alti
tricintare, alcituire a lui loan Monahul, glasul al 8-lea, Slavi..., 519.
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Lazar”1?

. Putem sesiza aici faptul ci tensiunea agteptirii Invierii se
amplificd, parcd, cu fiecare tropar care interpreteazi invierea lui Lazir ca
preﬁgurare a Invierii Domnului.

Dumnezeu Cel care are putere si invie féptura umana este
Acelasi care odinioara i-a dat viata, idee pe care o subliniam in cuvantul
introductiv, §i care acum este confirmati de textul liturgic: ,,impreunﬁnd
tarana cu duhul, Cuvinte, Cel ce ai insufletit de demult lutul cu duh de
viagd prin cuvintul Tdu, ai sculat §i acum cu cuvintul pe prietenul Tau,
din striciciune si din cele de dedesubt™®.

In aceasti zi cregtinul se roagi lui Hristos si-l scoati nu din
stricdciunea mortii, ci din striciciunea $i moartea pécatelor: ,Precum ai zis,
Doamne, Martei: Eu sunt invierea! cu lucrul ai plinit cuvantul, chemand
pe Lazar din iad; §i pe mine cel omorit de patimi, Te rog, inviazi-ma,
[ubitorule de oameni...”'%. Realitatea unirii celor doui firi in Hristos este
confirmati de acest episod evanghelic, in care El lucreazi si Se manifestd
totodatd ca Dumnezeu si om: ,Dumnezeu esti §i om, adeverind numirile
cu lucririle; ¢a ai venit la mormént cu trupul, Cuvinte, §i ca un Dumnezeu
ai sculat pe mortul cel de patru zile™®.

Imi exprimam convingerea c¢i simbita invierii lui Lazir poate
justifica, cel putin partial, alegerea Bisericii de a desemna aceasti zi a
siptimanii pentru pomenirea mortilor. Invierea lui Lazir survine in
perioada prepascald, agadar inaintea biruintei lui Hristos asupra mortii si
asupra iadului. Pentru mine nu este esential faptul ci Lazir si-a continuat
viata pimanteascd pentru incd o perioadd de timp, ci faptul ci el a venit
la Hristos, Viata tuturor, cici, ne spune slujba zilei: ,Viata fiind Tu,
Doamne, Lumini adevirata, strigind pe Lazir l-ai inviat; cici ca un
puternic ai aritat tuturor cd esti Dumnezeul celor vii si al celor morti™®.
Din aceastd perspectivd, propun o intelegere a simbetei ca zi aleasd pentru
pomenirea celor care, asemenea lui Lazir odinioard, au ajuns la Hristos
cel Inviat, desigur, de aceasta datd intr-un alt nivel de existenta, cel al

12 Utrenie, Canonul I, cAntarea 1, glasul al 8-lea, troparul al 4-lea, 519. A se vedea si
textele: ,Adeverind mai inainte straluciti invierea Ta, o, Mantuitorul meu, ai slobozit
din iad pe Lazir cel mort de patru zile; pentru aceasta pe Tine cu cantari Te slivim.”,
Cantarea a 9-a, troparul al 2-lea, 525. ,Incredintind, Cuvinte, invierea Ta, ai strigat
pe Lazir din mormant, si l-ai ridicat ca un Dumnezeu, ca si ariti popoarelor ci esti
cu adevirat Dumnezeu si om, si cum ai si ridici i locagul trupului Tau”, Utrenie,
Cantarea a 9-a, troparul al 9-lea, 517.

19 Utrenie, Céntarea a 5-a, troparul al 3-lea, 515.

104 Utrenie, stihira a 7-a la Laude, glasul al 8-lea, 527

195 Utrenie, Céntarea a 4-a, troparul al 8-lea, 514.

16 Utrenie, Cntarea a 5-a, troparul 1, 514.



vietii vesnice. Lazir a prefigurat prin invierea si mergerea sa citre Hristos,
mergerea noastra catre Viata cea adevirati. Din acest motiv, consider
cd tonul slujbelor dedicate pomenirii mortilor este mai degrabi unul de
bucurie intru nidejdea vegniciei cu Hristos, chiar daci despirtirea noastra
temporari de cei trecuti la Domnul nu poate fi lipsita de durere. Durerea
nu tine insid de firescul fapturii noastre, ci de slibiciunea credintei care
nu ingiduie sufletului si se bucure pentru cel ajuns la ,Hristos, invierea
celor adormiti”, Cel care, in simbita anterioard Patimilor Sale, ,a inviat
din morti pe cel mort de patru zile™?”, vestind astfel tuturor bucuria
Invierii celei de viata datitoare: ,Sculat-ai din mormént pe Lazar a patra
zi, aratindu-l tuturor ca mirturie preaadevirata a Invierii Tale celei de a
treia zi, Hristoase”!%,

g. Sfanta gi Marea Zi de Sdmbaca

Numitd uneori §i ,marele Sabat”, aceastd simbita in care culmineazi
siptimana Patimilor'® este agezatd in relatie directd cu ziua simbetei la
iudei, ziua de odihni instituitd prin porunca divini (les 20,8). Textele care
fac aceasti asociere sunt precedate de slujba Prohodului Domnului care
se cAnta in seara zilei de vineri. Nu voi introduce aici decat un tropar in
care este exprimata tensiunea dialectica intre deja §i nu incd, tensiune ce
sta la temelia timpului liturgic, dar care nu apare ca o contradictie, ci ca

110: ,Cand Te-ai pogorit la moarte,

o antinomie dinamici divino-umani
Cel ce esti viata cea fird de moarte, atunci iadul l-ai omorit cu strilucirea
Dumnezeirii; §i cind ai inviat pe cei morti din cele de dedesubt, toate
puterile ceresti au strigat: Ditatorule de viati, Hristoase, Dumnezeul
nostru, slava Tie!™!.

Cantarea face parte din randuiala zilei de simbatd, practic din perioada
prepascali si totusi, vorbegte despre Inviere ca despre un act deja implinit. Dupi
cantarea Prohodului cu stihuri, se cAnti Binecuvantdrile Invierii. Apoi urmeazi
canonul de la utrenie, in care, in chip permanent, moartea i striciciunea ce
au cuprins firea omeneasci dupi cidere sunt puse in antitezi cu viata druitd
lumii de Hristos: ,Doamne Dumnezeul meu, cintare de petrecere si lauda de
ingropare voi canta Tie, Celui ce mi-ai deschis intrarile vietii cu ingroparea

107 Utrenie, stihira a 3-a la Laude, 526.

19 Utrenie, cAntarea a 9-a, altd TricAntare, troparul al 2-lea, 526.

109 Sinaxar in Sfinta si Marea Simbiti, 665.

110 Makarios StmoNoPETRITUL, Triodul explicat, 388.

M Utrenie, Slavi... la Dumnezeu este Domnul, 648. 181
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Ta, si moartea si iadul cu moartea ai omorit.”'2, Cantirile vorbesc
despre o noui sfntire a zilei a saptea, shntire mai adeviratd decat cea
dintai, 51 chiar despre 0 noua creatie: ,Astdzi ai sﬁn;it ziua a gaptea, pe
care o ai binecuvantat inti cu incetarea lucririlor; ci toate le prefaci i
le innoiesti, odihnindu-Te, Mantuitorul meu, si iarisi zidindu-ne”'">.

Somnul greu adus oarecind asupra lui Adam pentru crearea Evei
este aseminat somnului lui Hristos in mormant. Prin acest somn, noul
Adam a innoit firea i a daruit viagd lumii cizute: ,lesind, Ziditorul
meu, din ceea ce nu stie de birbat, si fiind impuns cu sulita in coasta,
dintru aceea ai ficut innoire Evei, ficindu-Te Adam, adormind mai
presus de fire, cu somn ficitor de viatd, si ridicand viata din somn i din
striciciune, ca un Atotputernic™!*. Ziua in care Cel Atotputernic Se lasi
pradi mortii ca sd o invinga, este perceputa ca o zi binecuvantati, garant
al Invierii celei de a treia zi: ,Cel ce a incuiat adancul S-a vizut mort,
si cu smirna si cu giulgiu infisurdndu-se, in mormint a fost pus ca un
mort, Cel fird de moarte; §i femeile au venit si-L ungd cu mir, plingand
cu amar si griind: aceasta este Simbita cea prea binecuvantati, intru
care Hristos, adormind, va invia a treia zi”''°.

Mare este mirarea fapturilor, vizandu-L pe Creatorul si Dititorul
de viatd zicind in mormint, pe Cel Necuprins cuprins, pe Cel mai
inalt decat cerurile in mijlocul piméntului. Dar sederea Lui prefigurati
oarecand de profetul Tona (Iona 2,1'%) se va incheia cu biruinta asupra
iadului, diruindu-ne odihna: ,Astizi cuprinde mormintul pe Cel ce
cuprinde faptura cu palma; acoperi piatra pe Cel ce acoperi cerurile cu
bunitatea; doarme viata si iadul se cutremurd, si Adam din legaturi se
dezleagi. Slavi randuielii Tale, prin care savirsind toate, ne-ai diruit noui
odihni vesnici, prin Sfanta Invierea Ta cea din morti™'"”.

Paradoxul acestei zile este greu pitruns cu mintea, cici Viata
tuturor zace in mormant. Nidejdea in scularea Sa din morti este insa mai
puternicd decit neputinta si limitarea mintii omenesti: ,Veniti s vedem
viata noastra zicaind in mormant, ca si invieze pe cei ce zac in morminte.
Veniti astizi ca, vizind adormit pe Cel din Iuda, si-I griim ca proorocul,
zicind: Culcandu-Te ai adormit ca un leu, cine Te va destepta pe Tine,

"2 Utrenie, cantarea 1, troparul 1, 662.

13 Utrenie, canonul, cAntarea a 4-a, troparul 1, 663.

"4 Utrenie, canonul, cAntarea a 5-a, troparul al 3-lea, 664.

15 Utrenie, condacul, glasul al 6-lea, 664.

116 _Si Dumnezeu a dat porunca unui peste mare s inghita pe Iona. $i a stat lona in
pantecele pestelui trei zile si trei nopti” (Iona 2,1).

17 Utrenie, stihira 1 la Laude, 667.



Tmpérate? Dar te scoald cu puterea Ta insu;i, Cel ce Te-ai dat pentru noi
de bunivoie, Doamne, slava Tie™!.

A saptea zi binecuvantati de Dumnezeu, prezentati de Moise
in referatul creatiei (Fc 2,2-3) este interpretati ca prefigurare a acestei
saimbete desivirsite de acum. Este ziua odihnei lui Dumnezeu de toate
lucririle Sale, odinioard preinchipuita tainic: ,Ziua de azi, mai inainte a
inchipuit-o cu taind marele Moise, zicand: Si a binecuvintat Dumnezeu
ziua a saptea, ca aceasta este Sambita cea binecuvantati; aceasta este ziua
odihnei, in care S-a odihnit de toate lucririle Sale, Unul-Niscut, Fiul lui
Dumnezeu, prin rinduiala mortii, dupa trup odihnindu-se™"”.

Randuiala prevede ca dupd Doxologia mare si se inconjoare biserica
cu Sfantul Epitaf, apoi se rosteste prochimenul, urmat de lecturarea
profetiei oaselor uscate de la Iezechiel 37,1-14'. Triodul prevede pentru
aceastd zi o serie de lecturi ce cuprind momentele cruciale ale istoriei
mantuirii, multe dintre acestea strins legate de tema pascali'?'. De altfel,
incepind cu sdmbata lui Lazir, din ascetic si pedagogic, postul devine
euharistic'?.

18 Utrenie, stihira a 3-a la Laude, 667.

119 Utrenie, Slavi... la Laude, glasul al 6-lea, 667.

2 Redim o parte a acestui episod profetic de o importantd majord in contextul
liturgic dat. In simbita petrecua de Hristos in mormant se face lectura unui pasaj
despre figiduinga Invierii. Ingelegem astfel relagia ontologici ce existi intre cele
doui momente: odihna din mormant nu are un caracter de ﬁmtudme ci o relevanta
dinamici, o tensiune care indreapta fiptura spre primirea luminii Invierii: , 'Fost-a
mana Domnului peste mine si m-a dus Domnul cu Duhul §i m-a agezat in mijlocul
unui cAmp plin de oase omenesti, >$i m-a purtat imprejurul lor; dar iatd oasele
acestea erau foarte multe pe fata pimantului i uscate de tot. *$i mi-a zis Domnul:
,Fiul omului, vor invia, oasele acestea?” Iar eu am zis: ,Dumnezeule, numai Tu stii
aceasta”. *Domnul insi mi-a zis: ~Prooroceste asupra oaselor acestora 51 le spune:
Oase uscate, ascultati cuvantul Domnului! *Asa griieste Domnul Dumnezeu oaselor
acestora: latd Eu voi face si intre in voi duh si veti invia. *Voi pune pe voi vine si
carne va creste pe voi; v voi acoperi cu piele, voi face si intre in voi duh si veti invia
si veti sti ¢ Eu sunt Domnul” (lez 37,1-6).

12T a Vecernia ce se sivargeste impreund cu Liturghia Sfantului Vasile cel Mare, se
citesc Paremiile: Facerea 1,1-13, Isaia 60,1-16, lesirea 12,1-11 — mielul pascal, Iona
1-4; Tosua 5,10-15 — Pagtile in sesul Ierihonului; lesirea 13,20-15, 19 — trecerea
prin Marea Rosie, cantarea lui Moise; Sofonie 3,8-15 — M1 voi scula ca mirturie!,
III Regi — invierea fiului viduvei din Sarepta Sidonului, Isaia 61,10-62, 5, Facerea
22,1-18 — jerthirea lui Isaac, Isaia 61,1-10 — Duhul Domnului este peste mine, IV
Regi 4,8-37 — invierea fiului sunamitencei; Isaia 63,11-64,4, leremia 31,31-34,
Daniel 3,1-23 — cei trei tineri in cuptorul de foc din Babilon, Céntarea celor trei
tineri 1,1-65 — ingerul Domnului stinge vipaia cuptorului, in Triod, 671-87.

122 SiMmoNOPETRITUL, Triodul explicat, 380.
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Concluzii. Moarte i inviere

Am ales aceste doud cuvinte ca titlu al concluziilor considerind ci
ele pot fi definite ca doi poli intre care ne miscim permanent, pani la
sfargitul veacurilor. Ag spune ci imnografia simbetei sesizeazi mai multe
paliere de intelegere a acestor doud concepte: fie ¢i ne referim la ciderile
noastre mult prea dese, la incetarea vietii pimantesti sau la osinda vegnica,
folosim acelasi cuvant — moarte. De asemenea, fie c¢i dorim si exprimim
ridicarea noastrd din pacat, inceperea unei noi etape de existentd in viata
vesnicd, sau minunea cea mai mare a crestindtitii, uzitim cuvantul inviere.

[atd numai citeva posibile interpretiri, pe care am incercat de altfel
si le evidentiez pe parcursul analizei textelor liturgice. Mi-am propus si
disting semnificatiile zilei de simbitd in perioada Triodului in perspectiva
evenimentului pentru care ne pregiteste aceastd etapd, minunea Invierii
celei de a treia zi. In acest scop, am urmirit cu precidere dialogul moarte-
Inviere, asa cum apare el in textele licurgice, invocand foarte succint
problema simbetei si semnificatia acesteia la iudei. Nu am acordat acestui
aspect o atentie deosebitd, desi constituie tema cercetarii mele doctorale, ag
sublinia doar faptul ci simbita, pentru ei, este cu adevirat o zi de bucurie
pentru ci este, inainte de toate, o zi a intilnirii cu Dumnezeu realizata prin
trairea liturgicd. Am ales si ma limitez insa aici la o abordare a rinduielii
liturgice din simbete, cu alte cuvinte nu mi-am propus si clarific aici
relagia sabatului cu simbita cregtini (sigur c, vorbind in special despre
Sambita Mare, acest element al cultului iudaic nu poate fi ignorat, fiind
invocat in repetate rinduri in cantirile zilei).

As incheia afirmand ci, in opinia mea, simbita crestind nu are sens
decit in strinsi relatie cu ziua duminicii; mai precis, ea nu poate fi inteleasd
corect i priznuiti dupi cuviingi decit in relagie cu duminica Invierii,
Astfel, chiar daci simbita este dedicati pomenirii mortilor, ea anticipeazi
de fapt nespusa bucurie, atotcuprinzitoarea bucurie a Invierii Domnului,
devenind astfel zi de vestire i de inaintepriznuire a acesteia i, implicit,
o zi de mare bucurie generati de nidejdea in implinirea acestei Invieri.
Numai din aceastd perspectiva pot intelege textele liturgice propuse de
Bisericd pentru rastimpul de pregitire al Postului Mare la finele ciruia
nidijduim, an de an, si intdmpinim cum se cuvine Invierea Celui ce
ridica pacatul lumii (In 1,29).



7.SABATUL - TRANSCENDERE A CARTEZIANULUI,
MARTURIE A VESNICIEI'

Abstract

The paper approaches the Sabbath in relation to time and space, in
order to prove its complexity and its testimonial dimension for eternity. The
first part explores spatial and temporal landmarks of Sabbath practice, in order
to demonstrate that this feast is experienced within history. The second part
investigates those elements through which the Sabbath transcends cartesian
limitations, such as its eternal origin, its theological — spiritual content or its
heavenly horizon. While referring mostly to the Jewish tradition, the paper is
focusing on the dynamic of the Sabbath understood not only as a chronological

unit, but also as a sign, a testimony and an invitation to eternal rest within God.

Keywords
Sabbath, Time, Space, Eternity, Rest

Cand vorbim despre Sabat, il gindim cu prioritate ca pe
un moment sau, mai precis, ca un eveniment cultic, fixat temporal.
Echivalim, astfel, in chip reflex, Sabatul cu ziua a saptea a siptimanii, o
unitate cronologicd bine delimitatd care, chiar daca suscitd controverse,
nu iese din acest tipar al gindirii noastre: Sabatul este o zi. Afirmatia nu
este lipsitd de adevir dar, am spune, este incompletd, fiindcd Sabatul privit
ca o realitate complexd, atit din perspectiva traditiei iudaice, cat si din
perspectiva teologiei cregtine, transcende acest mod de definire. $i iatd de
ce: atunci cind realizim aceastd fixare temporald, nu acoperim decat un
aspect al realitdtii. Sabatul nu trebuie limitat doar la un moment in care se
cautd/se realizeazi shntirea lui Israel, ci presupune si o fixare spatiald, locul
in care Israel trebuie si celebreze Sabatul® Vedefi ci Domnul v-a dat ziua
aceasta de odihna si de aceea va di El in ziua a sasea si pAine pentru doui
zile; ramdnefi fiecare in casele voastre i nimeni si nu iasd de la locul sau in
ziua a saptea. Si s-a odihnit poporul in ziua a saptea (les 16,29-30). Sabatul

! Studiul a fost publicat in Studia Universitatis Babes-Bolyai — Theologia Orthodoxa 2
(2012): 5-14.

2 Jacob NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, trad. Charles Ehlinger si Dani¢le Menes
(Paris: du Cerf /Mediaspaul, 2008), 105.
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nu inseamni doar o incetare a activititii, ci inseamnd odihni, iar aceastd
odihni este inteleasd, in primul rind, ca o restaurare a unititii familiale?,
prin prezenta lui Dumnezeu in mijlocul ei. Astfel, relatia Sabatului cu
cartezianul este in chip evident marturisitd chiar de textul scripturistic.
Pe fondul acestui tip de intelegere, vi propun o analizd a delimitdrilor
spatio-temporale proprii Sabatului si un demers de identificare a acelor elemente
prin care Sabatul transcende aceste delimitdri, devenind o prezentd, o mdrturie a
vesniciei in timp $i o chemare la experierea acesteia.

1. Delimitari spatio-temporale in practica culticd a $abatului

Existd, in traditia iudaicd, o gradualitate a sfnteniei, o anume
prioritizare in functie de acest criteriu: sfintenia spatiului, a timpului,
a vietii*. Aceasta apare cu evidentd in expresiile intelepciunii rabinice
consemnate de Talmud. Optim pentru aceeasi succesiune astfel incat si
poati fi observati trecerea progresivi de la constrangerile cartezianului la
libertatea vegniciei.

Episodul manei (les 16) certifici fixarea Sabatului in limitele casei,
ale ciminului familial: rdmdnefi in casele voastre, nimeni sd nu iasd de la
locul siu (leg 16,30). Intr-adevir, Sabatul este o celebrare a familiei, astfel
incit ciminul este mediul in care omul experiazd desfitarea Sabatului
(oneg Shabbar). Pe aceastd directie de interpretare au mers profetii’ si tot
in aceastd directie se dezvoltd multe din scrierile rabinilor, chiar pana
azi. Intalnirea dintre Dumnezeu si Israel in Sabat trebuie si se realizeze
in ciminul familiei, care este locul afirmirii continuititii §i al reinnoirii
generatiilor. Casa devine, in $abat, un domeniu privat binecuvantat
de prezenta Sehina, a slavei lui Dumnezeu®. Aici debuteazi, in practica
culticd contemporand, celebrarea lui iom sabat, in seara zilei de vineri’, cu
o randuiali stricta ce trebuie respectatd intocmai.

Intreg ansamblul practicilor cultice prescrise spre a fi implinite
acasi 1n ziua $abatului se inscrie clar in perioada de timp rezervati acestei
zile a odihnei Domnului. Astfel, timpul sabatic in care trebuie sivarsite

3 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 105.

*Alexandru Safran, Israel si ridicinile sale. Teme fundamentale ale spiritualitdtii evreiegti,
trad. Ticu Goldstein (Bucuregti: GoldsteinEditura Hasefer, 2002), 299-304.

5 Avem 1in vedere aici exprimiri de tipul: Dacd iti vei opri piciorul tau in ziua de odihnd
si nu-ti vei mai vedea de treburile Tale in ziua Mea cea sfintd, ci vei socoti ziua de odihna
ca desfitare si vrednicd de cinste, ca sﬁn[itci de Dommul [...] atunci vei aﬂa desfdtarea ta
in Domnul (Is 58,13-14).

¢ Safran, Israel si ridacinile sale, 205.

7 Pentru poporul evreu, inceputul unei zile este plasat la apus, conform rescriptului
Facerii: ,Si a fost seard, si a fost dimineatd, ziua intai” (Fac 1,5).



acestea este clar demarcat prin doud momente/acte liturgice care marcheaza
separatia dintre timpul existentei noastre cotidiene si un timp al sfinteniei
care i§i gaseste expresia plenard in Sabat. Mai intai, inaugurarea $abatului
este marcatd prin aprinderea lumandrilor (neir Sabai), privilegiul femeii
evreice, care asumd in cadrul gospodiriei unele indatoriri sacerdotale®.
Ea implinegte acest ritual cu aproximativ 20 de minute inainte de apusul
soarelui si il insoteste de rostirea binecuvantirii: ,Binecuvantat esti Tu,
Doamne, Dumnezeul nostru, Regele Universului, care ne-ai shntit
prin poruncile tale §i ne-ai poruncit si aprindem lumina de Sabat™. In
traditia iudaic, se considera ci femeia, prin acest gest, repari picatul Evei
care, ispitindu-1 pe Adam si picituiasci, a stins sufletul primului om (cf.
Pilde 20,27a: Sufletul omului este un sfesnic de la Domnul). Prin aceasta,
Sabatul devine o lucrare de indreptare a greselii protopirintilor. Inceputul
Sabatului e marcat de lumini si nu de foc mistuitor, este ,un foc al luminii
care striluceste si care nu distruge; [...] un foc al luminii, al shinteniei™”.
Lumina astfel aprinsi marcheazi intrarea intr-un timp al luminii
spirituale, un timp al luminarii si al curagirii care decurge din intalnirea
cu Dumnezeu. Luménirile sunt, astfel, doar expresia materiala, fizicd a
credintei ci Sabatul este izvor de sfintire si de binecuvantare (Fac 2,2-3),
daci este primit cum se cuvine. Prin aceastd lumina, deopotrivd materiala
si spirituald, in ciminul familiei iudaice se saldgluiegte/se restabileste pacea
(selom beito)"!, pe toatd durata Sabatului: pace intre membrii familiei, dar
si pace intre trup si suflet'?, cici aceasta inseamna cuvantul $abat’.
Succesiunea actelor cultice proprii Sabatului se incheie cu un
moment care marcheazi, de aceastd datd, iegirea din timpul shnteniei:
ceremonia despirtirii, havdala, care, de asemenea, se sivirseste acasi'. In
cadrul acestei ceremonii, conceptul de shntenie este aplicat poporului.
Dupi cum Dumnezeu este sfant, adicd separat si distinct de toate celelalte
existente, tot astfel Israel trebuie si fie distinct de toate celelalte popoare:
Deci, de vefi asculta glasul Meu si de vefi pazi legimantul Meu, dintre toate
neamurile Imi vefi fi popor ales ci al Meu este tot pamantul; Tmi vefi fi

8 Safran, Israel si ridicinile sale, 289.

* Geoffrey WiGoDER et al., Enciclopedia Iudaismului, trad. Radu Lupan si George
‘Weiner (Bucure§ti: Hasefer, 2006), 641.

10 Safran, Israel si ridicinile sale, 289-91.

1 Safran, Israel si ridicinile sale, 289.

12 Cf. Rabbi Abraham din Sohatciov, Avnei Neizer, 104 — Safran, Israel si ridicinile
sale, 289.

13 Cf. Zohar I11,94a Rabbi Abraham din Sohatciov, Neor HaDege, 1,5 — Safran, Israel si
ridicinile sale, 289.

4 \X/1GODER, Enciclopedia Tudaismului, 642.
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impdrdfie preofeascd si neam sfant! (les 19,5-6); Sfinfiti-vd pe voi ingivd
si vefi fi sfingi, cd Eu, Domnul Dumnezeul vostru, sunt sfant. (Lev 20,7).
Totusi, idealul de shntenie propus poporului Israel nu rimane un concept
abstract. Gandirea rabinici a considerat ci sfintenia lui Israel, care constd
intr-adevir in a fi separat de toate celelalte popoare, trebuie aplicatd prin
adoptarea unui anumit mod de a fi. In cadrele Torei, indemnul la sfintenie
este limpede un indemn la imitatio Dei. Talmudul este, insd, mult mai
explicit in aceastd privingd: se poate ajunge la sfintenie daci existenta
individuali §i colectivd sunt modelate dupd exemplul absolut divin: Aga
cum El e milostiv, fii milostiv; asa cum El e generos, fii generos... (Sabat 33b)".
Din aceastd conceptie legati de shntenie decurg in chip firesc rostirile
liturgice finale ale zilei de odihni. Astfel, la finele Sabatului se rosteste
birkhat havdala (binecuvantarea): ,Binecuvantat esti Doamne, Dumnezeul
nostru, Stapanul lumii, care separi sacrul de profan, lumina de intuneric,
pe Israel de (celelalte) neamuri, ziua a saptea de cele sase zile lucritoare.
Binecuvantat esti, Doamne, care separi sacrul de profan.”“’.

Succesiunea de termeni permite unele asocieri tematice: daci lui
Israel ii sunt apropiate sacrul, lumina, ziua a saptea, celorlalte popoare
le sunt asociate profanul, intunericul, zilele lucritoare, cu alte cuvinte,
obisnuitul. Afirmatia aparent extremisti nu trebuie si socheze: si nu uitim
faptul c, aga cum sabatul i5i soarbe sfintenia din puritatea celor sase zile de
munci'’, fird de care el ar fi lipsit de sens, pentru c¢i nu este altceva decat
o incoronare a zilelor lucritoare, tot aga si existenta lui Israel nu poate fi
justificatd decit in contextul existentei tuturor neamurilor, al ciror model
si luminator este.

Momentul aprinderii luméanirilor (Neir Sabat) si ceremonia
havdala marcheazi limitele temporale ale zilei de Sabat §i, interesant,
ambele acte cultice trebuie sivarsite acasi, ceea ce confirmd ancorarea
puternica a practicii cultice contemporane in porunca biblica cu privire
la ziua de odihni: ramdnefi in casele voastre (Ies 16,30). Cu toate acestea,
practica liturgica actuald din ziua Sabatului nu se limiteazi strict la spatiul

15W1GODER, Enciclopedia Iudaismului, 614.

16 Jewish prayers for Orthodox services, www.kakatuv.com/orthodox.html, Havdalah -
Blessing of separation, 620. (Rugiciunile in format electronic sunt preluate din Rabbinical
Council of America Edition of the Artscroll Siddur, numirul paginii fiind cel din aceasti
editie). Sintagma de iudaism ortodox apare in centrul si apusul Europei in 1795 si
desemneazd ansamblul practicilor si credintelor evreiegti traditionale, in contrast
cu inovatiile aduse de iudaismul reformat. ludaismul traditional este caracterizat de
orthopraxie, afirmind inspiratia divini a iudaismului, aderand in totalitate la practicile
stabilite (legi si traditii) ale Torei. WiGoDER, Enciclopedia Iudaismului, 347.

17 Moses Rosen, In lumina Torei (Bucuresti, 1971), 35.



caminului, ci se sivirgeste in locatii multiple, deschizind o perspectivi de
intelegere mult mai ampla asupra Sabatului. latd, in continuare, care sunt
actele cultice incadrate de cele doud momente-limitd ale Sabatului.

Ritualul intAmpindrii sau acceptarii Sabatului (Kabalat Sabat) se
celebreaza vinerea, intre ceremonia aprinderii lumainirilor Sabatului
si serviciul obisnuit de seard (ma’ariv). Acest act ritualic i5i are originea
intr-o practica cabalisticd din secolul al XVI-lea, aceea de a iegi vineri
dupi-amiaza pe cAmp in intimpinarea ,reginei Sabat”, care coboari in
mijlocul lui Israel asemenea slavei divine'® (sekina). lati aici o altd fixare
spatiald a celebririi sabatice — cAmpul, iar ideea in sine de intAmpinare
presupune un timp al agteptirii, al niddejdii ci cel agteptat va veni. Este
ceea ce triieste evreul intre un Sabat si altul: nostalgia dupa Sabatul care
a trecut, bucuria agteptirii celui care vine. Or, aceastd bucurie este datd
de prezenta lui Dumnezeu, Mirele lui Israel, in Sabat. In acest registru
de reflexie spirituald se inscrie Cantecul de Sabat *797 727 (lekha® dodi),
compus de Solomon Levi' pe tema hierogamiei, a unirii nuptiale dintre
Dumnezeu si Israel, i care este inspirat din practica IntAmpinirii Sabatului.
Cel cautat, Cel agteptat, Cel mult dorit (Tin 2,8) Se face prezent in Sabat.
La sefarzi®, serviciul contine Psalmul 29, urmat de Lekha Dodi, iar la
agkenazi®!, Psalmii 95-99, apoi Lekha Dodi si Psalmii 92-93%.

In cadrul serviciului religios de vineri seara numit maariv —
(Dumnezeu) care aduce amurgul, de la binecuvantarea initiald — existd
unele diferente fatd de serviciul din restul siptimanii. Slujba incepe cu
Psalmii 78,38 si 20,10 si Barehu et-Adonai ha-mevorah (Binecuvantati pe
Domnul, cel [care singur este] binecuvantat), apoi urmeazi Sema Israel
(Deut 6,4) incadrati de patru binecuvantiri. La sfarsitul acestora, urmeazi
rugiciunea Amida, §i incepand cu acest moment, celebrarea maariv-ului

18 \W1GODER, Enciclopedia Tudaismului, 642.

1 Solomon Ben Moise Ha-Levi Alcabet (cca. 1505-1584), cabalist, predicator si poet,
renumit mai ales pentru compunerea cintecului de Sabat Lekha Dodi. Este posibil ca el
sa fi fost initiatorul obiceiului de a iesi in intAmpinarea Sabatului cu psalmi i imnuri.
Wi1GoDER, Enciclopedia Iudaismului, 33.

20 Sefarzii sunt evreii de rit spaniol ce au emigrat la sfarsitul secolului al XV-lea din
Spania si Portugalia in nordul Africii, in Italia, in Orientul Apropiat, in peninsula
Balcanici si in Sudul Romaniei, ulterior si in Anglia, Olanda §i America.

2 Agkenazii sunt evrei din vestul si centrul Europei, mai ales din tirile germanice,
unde au ajuns dupi izgonirea din Iudeea de citre trupele imperiului roman. incepﬁnd
din primele secole ale primului mileniu al erei noastre si mai ales in Evul Mediu,
askenazii au migrat si spre estul Europei. Obiceiurile si ritualurile lor religioase
prezintd anumite deosebiri fatd de cele ale evreilor de rit sefard.

2W1GOoDER, Enciclopedia Iudaismului, 641.

2 \WI1GODER, Enciclopedia Iudaismului, 91.
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de Sabat se distinge de celelalte zile: se adaugi versetele din Facerea 2,1-
4, slujitorul rostegte apoi binecuvantarea Domnului, credinciosii recitd
Maghen avot (Scutul piringilor) si se face incheierea serviciului religios.
In unele comunitigi, atunci cind Sabatul se suprapune cu o alei sirbitoare,
se rosteste Amida sirbitorii respective, la care se adaugd rugiciuni
privitoare la Sabat. De asemenea, unele comunititi oficiaza si kidus-ul -
binecuvantarea asupra vinului — la sinagoga®*.

Dupi intoarcerea de la sinagoga, tatil isi binecuvinteaza copiii,
apoi familia cintd impreund $alom alehem, un imn de intimpinare a
ingerilor Sabatului (Sab 119b). Urmeazi kiddush-ul (daci nu s-a oficiat
la sinagogd), se servegte cina urmati de cintece specifice zilei, si Birkat
ha-mazon, binecuvintarea de dupi masi. Serviciul religios de simbiti
dimineatd incepe cu ritualul de dimineatd (sahrit), imbogitit fatd de
celelalte zile ale siptimanii, apoi se face lectura paragei (lecturd din Tora)
sdptimanii, urmati de haftara (lectura aferenta din Profeti) si de serviciul
religios suplimentar pentru zilele de Sabat si sirbitorile importante, numit
musaf. Existd obiceiul ca rabinul si predice dupid incheierea acestora,
deoarece Sabatul este nu numai o zi de odihna, ci si o zi dedicata studiului.
Urmeazi a doua masi a $abatului, precedatd de un ritual similar celui din
ajun. Celebrarea liturgica a Sabatului se reia dupa-masa, in cadrul acestui
serviciu citindu-se Tora inainte de rostirea rugiciunii Amida. Din cea de-a
treia masd de Sabat (conform hotirarii rabinilor, Shab 117b-118b), numita
si melave malka, ,insotirea reginei Sabat”, lipseste kidus-ul. Maariv-ul de
simbitd seara se sivargeste foarte tirziu, pentru a nu se pierde nici un
minut din timpul sfant al Sabatului.?.

Amploarea celebririi cultice actuale in zi de Sabat include, astfel,
momente de rugiciune, de studiu, de comuniune care sunt trite fie acasi
— ca loc principal al primirii Sabatului -, fie la sinagogi — locul invigirii —,
fie chiar in cAmp, in cazul ritualului intﬁmpinérii. Prin urmare, celebrarea
Sabatului nu este limitatd la un spatiu unic, ci este fixata in spatii multiple
si aceeasi diversitate (si chiar flexibilitate, am spune) se poate observa si
in planul fixirilor temporale. Dincolo de aceste fixiri spatio-temporale,

% Kiddush-ul include recitarea pasajului din Facerea 1,31-2,3, apoi se rosteste
binecuvintarea lui Dumnezeu care este creatorul fructului vitei. Se amintesc impreuni
cele doud ratiuni pentru celebrarea Sabatului: crearea lumii si eliberarea din Egipt si se
rosteste binecuvantarea painii. Cf. Siddur Avodat Israel with English Translation (Tel-
Aviv: Sinai Publishing, 2007), 195; aducerea-aminte prin kiddush de cele doui ratiuni
ale Sabatului este o participare la, deci o actualizare a lor, Safran, Israel si radicinile sale,
292.

% W1GODER, Enciclopedia Iudaismului, 642.



in gindirea iudaici, chiar dacd atmosfera zilei de Sabat depinde in mare
misurd de implinirea cu strictete a tuturor acestor prevederi liturgice, atit
la sinagogi, cit si acasi, ea depinde si de modul in care sunt triite celelalte
zile in agteptarea lui care pot deveni un adevirat pelerinaj spre ziua a
saptea®. Astfel, in maniera in care cultul crestin este un cult anastasic,
centrat pe actul, realitatea i actualizarea Invierii, cu toate celelalte
elemente liturgice convergind spre aceasta, se poate afirma despre cultul
iudaic ca este un cult gabatic. Toate zilele saptimanii sunt incluse in Sabat,
converg inspre acelagi ,punct” sabatic, care este ridicina tuturor zilelor?.
latd de ce rinduiala liturgica a zilei Sabatului este pani astizi respectati cu
sfintenie §i i se acordd o importantd atat de mare incit toatd viata evreului
e organizati in functie de aceasta. Dar mai existi un motiv pentru aceasti
acrivie: conform traditiei iudaice, desdvirsirea Sabatului divin va rezulta
din lucrarea teandrica. Aceasta inseamna ca fii lui Israel, prin respectarea
cit mai acuratd a rinduielilor Sabatului, nu fac altceva decit si gribeasci
revelarea progresivi a slavei divine pani ce va veni ziua care e in intregime
Sabat?. Astfel, in virtutea faptului ci Sabatul este un dar al lui Dumnezeu,
venind din vegnicie §i primit de israelit in timp®, el nu poate fi limitat
spatio-temporal, chiar daci existd unele repere cultice in acest sens, ci
transcende limitirile cartezianului, deschizand orizontul vegniciei.

2. Sabatul - transcendere a cartezianului, mirturie a vegniciei

Daci rimanem strict in registrul gindirii religioase iudaice, fira
a patrunde in zona de percepere si de intelegere crestind a Sabatului,
totusi, aceastd sirbitoare este o realitate complexa care nu poate §i nu
trebuie si fie limitatd la o simpld unitate cronologici marcatd printr-o
serie de acte §i gesturi liturgice. Semnificatiile sale profund teologice fac
din $abat un eveniment experiat, intr-adevir, in timp, dar incadrat de
ceea ce este dincolo de timp: vesnicia. Un text din Cartea Jubileelor®

afirmi ci Sabatul a fost celebrat in ceruri inainte de a fi ficut cunoscut

26 Sussanah Hescuer, Introducere la Sabatul. fnge/esuri pentru omul modern, trad. Alin
Croitoru (Bucure§ti: Hasefer, 2008), 17.

%7 Safran, Israel si ridicinile sale, 323.

2 Safran, Israel si ridicinile sale, 322.

» Safran, Israel si ridicinile sale, 288.

%0 Cartea Jubileelor este o apocrifd intertestamentard reprezentativa pentru stilul
midra§ic, cu un continut tematic similar cu al cartii Facerii, in care evenimentele
prezentate sunt raportate la cicluri de 49 de ani, a se vedea in extenso R. H. CHARLEs,
The Apocrypha and Pseudoepigrapha of the Old Testament (Oxford: Clarendon Press,
1913).
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oamenilor spre respectarea lui pe pimant (Jub 2,30). Se poate observa o
dubli orientare a respectirii Sabatului, pornind de la reperul $abatului
istoric: una descendenti, in sensul in care Sabatul a fost respectat mai intai
in ceruri, §i alta ascendenti, sinonimai orientirii existentei umane, care se
indreaptd inspre intrarea in realitatea celesta a Sabatului sau inspre triirea
zilei care este, aga cum subliniam mai sus, in intregime Sabat.

In experienta lui Israel, Sabatul nu poate fi desprins din ansamblul
Legii. Decalogul include o porunci (a patra) cu referire la respectarea zilei
de odihni care se raporteazi, in cele doud versiuni ale sale, la creatie (les
20,8-11) si la eliberarea din robia egipteani (Deut 5,12-14). Care sunt
consecintele teologice ale includerii acestei porunci in ansamblul celor
zece porunci? In aceeasl scriere apocrifi, Legea primita de Israel apare
preamiritd ca un agezimant vesnic, ea este realizarea in timp a ceea ce,
intr-un anumit sens, este in afara lui si este vesnic (Jub 3,31). Legea este
descoperire in timp a ceea ce era dintotdeauna i, totodati, a ceea ce va fi
pentru totdeauna in vesnicie. Sabatul celebrat aici de Israel este o reflectare
a unei realititi vegnice in care Dumnezeu Insusi Se odihneste (Fac 2,2-3).
Trebuie avut in vedere aici faptul ¢, in referatul creatiei, Sabatul nu este
pus in relatie cu fiptura umani, primul episod de acest gen apare in Sfanta
Scriptura abia in legirea 16, unde se relateaza episodul manei. Respectarea
Sabatului inseamni o retriire la nesfarsit a zilei a saptea a creatiei® si, prin
aceasta, o pregustare a odihnei vesnice, tocmai pentru ¢ odihna din ziua
a saptea este cea spre care tinde si nidijduiegte toatd fiptura. Asadar, in
contextul Legii, Sabatul este asociat operei creatoare, dar si eliberarii din
robia egipteand, momentul Exodului fiind efectiv geneza lui Israel ca popor.
Sabatul este daruit si prezentat poporului ales ca semnul si mirturia unui act
divin eliberator, cu functie paradigmatici pentru orice eliberare ulterioars,
fie ea istoricd sau/si spirituald®. Din aceastd perspectivd, Sabatul prescris lui
Israel este un preludiu a ceea ce fiecare popor este chemat si realizeze: o
relatie de legimént cu Dumnezeu in virtutea cireia umanitatea aduce lui
Dumnezeu cele ce sunt ale lui Dumnezeu®. In sens invers, Israel face si
striluceascd in lume Sabatul ca cel mai mare dar pe care Dumnezeu il face
umanititii, deschizandu-i orizontul odihnirii intru Sine, pentru vegnicie.

In mod cert, respectarea Sabatului nu se limiteazi la sivirsirea
unor acte de cult fird un fond de reflexie teologici si de triire spirituald

S'HescHer, Introducere la Sabatul, 48. )
32 Anne-Marie DrevFus, ,Shabbat et Nations,” Les Sens du Shabbat. Echanges juifs et

chrétiens autour du 7 jour 20-23 janvier (2004) (Burtin: Editions des Béatitudes), 32.
3 DReYFUS, ,Shabbat et Nations,” 33.



profundi. Forta sa depinde intr-o misurd covarsitoare de virtutea celui
care il celebreaza, element care semnaleazi caracterul sau profund spiritual.
Accentul pe dimensiunea spirituala a acestei sirbatori sau, mai precis, pe
spiritualizarea la care este chemat in aceasti zi cel ce o celebreazi, este dat
si de faptul cd pentru respectarea Sabatului nu este necesar vreun obiect
ritualic*’, ansamblul actelor cultice rezumandu-se la rugiciune, cantare,
multumire §i binecuvéntare, toate intr-o stare de shntenie. Exemplul
aprinderii luminilor Sabatului (Neir Sabat) este elocvent in acest sens.
Conform traditiei iudaice, prin Neir Sabat, femeia aduce asupra casei
pacea, care devine selom beito. Or, intelepciunea rabinilor completeaza:
daci femeia este virtuoasd, atunci pacea se silasluieste in casi si de la un
Sabat la altul®. Timpul dintre doud Sabaturi devine, astfel, timp sabatic,
un timp al shnteniei i al pacii, al odihnirii, pentru ci Sabatul este, in
esenta sa, pace si odihni. Apare cu multi claritate faptul ci, astfel definit/
inteles, Sabatul transcende orice delimitare spatio-temporali, fiind prezent
oriunde fiptura umani intelege ci respectarea sa cu intelepciune, in
stralucire, bunitate, tihna §i minunatd dragoste®® trebuie extinsi asupra
intregii vieti. Astfel, mult mai mult decat o zi, Sabatul este un mediu al
intalnirii §i al primirii binecuvantarii divine®’.

Existd un alt aspect important prin care Sabatul primegte un caracter
dinamic. in categorialul legendelor iudaice, un text elogiaza virtutea
multumirii: a i mulgumit si multumitor este o stare/dispozitie interioard
care, in cartea Pildelor lui Solomon, este investitd cu o conotatie euharistica:
0 inimd multumiti este un ospit necurmat (Pilde 15,15). Conform unei
vechi alegorii iudaice, modelul multumirii care trebuie si cuprindi fiptura
umani inaintea lui Dumnezeu este insusi Sabatul si iatd de ce: ,Vizand
maretia Sabatului, cinstea §i maretia ei, precum si bucuria pe care o aducea
tuturor fintelor, fiind izvorul a toatd bucuria, Adam a cintat un cintec de
lauda pentru ziua de Sabat. Atunci, Dumnezeu i-a spus: Tu cinti un cintec
de laudi pentru ziua de Sabat, dar pentru Mine, Dumnezeul $abatului, nu
canti? La acestea, Sabatul s-a ridicat, s-a inchinat inaintea Domnului si a

zis: este bine si aducem multumire Domnului.™®.

3 HescHeL, Introducere la Sabatul, 138.

3 Cf. Gen. R 60,15 Zohar, 1,133 — Safran, Israel si ridicinile sale, 289.

3 HescHEL, Introducere la Sabatul, 62.

% Matthew Henwry, Matthew Henry’s Commentary on the Whole Bible: Complete and
Unabridged in One Volume, (Peabody: Hendrickson, 1996).

3 Seeing the majesty of the Sabbath, its honor and greatness, and the joy it conferred
upon all, being the fount of all joy, Adam intoned a song of praise for the Sabbath
day. Then God said to him, Thou singest a song of praise to the Sabbath day, and
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Personificarea Sabatului din acest text este expresia intentiei de
a sublinia ci acest mare dar de care a fost invrednicit neamul omenesc
trebuie raportat permanent la Dumnezeu si nicidecum separat de EL
Cinstirea $abatului trebuie si nu se opreasca la acesta, ci si treaca la
Diruitorul acestuia, la Cel ce este Dumnezeul Sabatului. Agsa cum se
exprimi intr-o rugiciune sabaticd, evreii trebuie si multumeasci in
primul rind pentru acest mare dar al Sabatului: ,Diruieste-le hilor Tai si
recunoasca cu adevirat ca odihna lor vine de la Tine §i i, pentru aceasta,
ei slivesc Numele Tu™. In fond, Sabatul celebrat in amintirea creagiei
si a eliberarii din robie este un moment de reintoarcere cu mulgumire la
Dumnezeu®.

In plan fizic, nimic nu se schimbi in zi de Sabat i, totusi, ceva
este diferit. Preocupati de grijile materiale timp de sase zile, in aceastd
zi a2 Domnului, evreii sunt chemati si triiasci impreuni vesnicia, fiind
incd in timp. Astfel, Sabatul, desi experiat in timp, este o realitate care
transcende limes-urile istoriei, deschizind orizontul vesniciei cireia,
spun rabinii, ii sunt proprii shntenia si odihna. Iatd de ce putem afirma ci
evreul triieste, in relagie cu Sabatul, intre nostalgie si asteptare. In urma
ceremoniei havdala, evreul triiegte in agteptarea urmitorului Sabat, sau
a urmitorului moment in care va putea gusta ceva din desfitarea (oneg)
vegniciei. Prin aceasta, Sabatul ajunge si ocupe tot timpul, cel putin la
nivel cognitiv, devenind astfel asteptarea venirii acelui timp in care, asa
cum citim la profetul Isaia, din lund noud in luni noui si din zi de odihni
in zi de odihnid vor veni toti si se vor inchina inaintea Mea (Is 66,22-23).
In acest orizont al vesniciei, intreaga umanitate (kol basar) va veni si se va
inchina inaintea lui Dumnezeu. inchinarea despre care vorbeste profetul
presupune prezenta lui Dumnezeu i indici faptul ¢ scopul adoririi este
cautarea prezentei Lui*'. Or, prezenta lui Dumnezeu nu este limitati $i,
prin urmare, timpul intreg poate deveni un timp al inchinirii, inca din

singest none to Me, the God of the Sabbath? Thereupon the Sabbath rose from his
seat, and prostrated himself before God, saying, It is a good thing to give thanks unto
the Lord, and the whole of creation added, ,And to sing praises unto Thy Name,
O Most High!” Louis GiNzBERG, Legends of the Jews, trad. Henrietta Szorp, I, 101,
hetp://philologos.org/__eb-lotj/voll/two.htm#11.

% ...of perfect repose such as thou delightest in: Yea, thy children recognize and
know full well that theirs is from thee, and in return for such rest of theirs do they
hallow thy name”, Rugiciunea de dupa amiaza a Sabatului, Siddur Avodat Israel with
English Translation, 299.

O HEscHEL, Introducere la Sabatul, 43.

“John D. W. WarTts, Isaiah 34-66, in WBC 25 (Nashville: Thomas Nelson, 2005),
941.



vremea existentei istorice, un timp al unui $abat perpetuu, in sensul trairii
in prezenta lui Dumnezeu.

Adresabilitatea universali a acestui text isaianic (Is 66,22-23) este
exprimatd prin mentionarea lunilor noi si a zilelor de Sabat care, conform
Legii, erau celebrate pretutindenea, nu numai la Ierusalim, de trei ori
pe an, asemenea marilor sirbitori anuale. Astfel, intelegem ci slujirea
va continua in vesnicie $i va consta, din perspectiva Sabatului, in aflarea
desfitirii noastre vesnice in Dumnezeu (Is 58,13-14), bucuria in sine fiind
acceptati ca un act vesnic de adorare®. Aceeasi bucurie si desfatare, dacd
sunt triite in chip autentic in timp, devin un Sabat continuu, o odihnire
in Dumnezeu.

Sabatul este o zi de odihni §i de lucrare sfanta®, o zi a shnteniei si
a pacii. Prin odihna/odihnirea care trebuie s caracterizeze aceasta zi, se
indici mergerea istoriei universale citre un sfarsit care transcende opera
creatoare*. De aici vine §i aceastd dinamicd a Sabatului care nu poate fi
constrans de delimitiri spatio-temporale, de vreme ce el este sfant prin
natura sa divind, extratemporald®, de vreme ce deopotriva originea sa si
orizontul sdu apartin planului vesniciei. $i nu numai atit, dinamica proprie
Sabatului se reflectd in prevederile Talmudului care stabilesc temeiul legal
al dinamicii granitelor: ciminul in sine, locul prin excelenti al celebririi
Sabatului, i5i schimba configuratia in Sabat, prin intermediul unor acte cu
valentd euharistica, despre care am scris intr-un studiu anterior*.

Concluzii

Maniera in care definim Sabatul reflectd intelegerea noastra si
determind un anumit mod de respectare a lui. Spuneam la inceput ci
functionim oarecum in chip automat atunci cind, gindindu-ne la Sabat,
il percepem cu prioritate ca pe o zi de cult, clar delimitati temporal. In
schimb, atunci cind trecem in planul reflexiei teologice, chiar daci ne
limitim la registrul gindirii iudaice, putem observa faptul ci el este pus in
relatie cu existenta vegnici sau cu shntenia personald. Acest tip de intelegere

“ Raymond Brown, Joseph Frrzmever si Edmund Roranp, The Jerome Biblical
Commentary, vol. 1 (Englewood Cliffs: Prentice-Hall, 1996), 386.

®HeNrY, Matthew Henry’s Commentary.

# Claus WEesTERMANN, Theologie de ’Ancien Testament, trad. Lore Jeanneret (Genéve:
Labor et Fides, 2002), 111.

# Safran, Israel si ridicinile sale, 288.

% _Sabarul in Talmud. Conceptualiziri gi repere practice pentru implinirea poruncii
a patra,” in Analele Facultdtii de Teologie Ortodoxd din Cluj-Napoca, tomul XIII (2009-
2010).
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permite observarea aspectului siu dinamic, prin care Sabatul transcende
delimitirile spatio-temporale proprii cultului §i devine o realitate vie,
mereu prezentd, o cale de comuniune cu/odihnire in Dumnezeu. Aceasta
perspectivd de intelegere poate fi asumati i in experienta cregtind: daci
intelegem Sabatul ca odihni in Dumnezeu, atunci el devine scopul nostru
al tuturor, el este cu adevirat o anticipare a vietii §i a desfitirii noastre
in impirégia lui Dumnezeu?, dar $i un moment in aceastd lume care
mirturiseste despre vesnicie®, pentru a reorienta fiptura umani inspre
orizontul implinirii sale dincolo de istorie.

7 Ephraim Croissant, ,Le Shabbat: Etre chez soi chez Dieu,” in Les Sens du Shabbat.
Echanges juifs et chrétiens autour du 7 jour (Burtin: Béatitudes, 2004), 24.
196 ® NEUSNER, Un rabbin parle avec [ésus, 99.



8. SABATUL — MEDIU DE TRANSFIGURARE
SI PREGUSTARE A VESNICIEI

Abstract

We have not inherited a systematic treaty on the seventh day from the
Fathers of the Church. However, the subject was of great interest to them, fact
obvious in the complexity of their discourse regarding the issue. Consequently, the
paper proposes a brief presentation of the theme within the works of four different
authors: Firstly, Clement of Alexandria, bearing the marks of philosophical
reflection; secondly, Saint Cyril of Alexandria with an interpretation of the
Sabbath in the light of the fourth Gospel; thirdly, Saint Maximus the Confessor
with a spiritual-mystical approach; and last, but not least, Saint Symeon the
New Theologian who blends in biblical exegesis with theological and spiritual
reflections.

Keywords
Sabbath, seventh day, typology, eschatology, spirituality

In traditia patristici, problematica zilei a saptea s-a bucurat de o
atentie deosebitd, desi nu existd vreun tratat dedicat exclusiv temei.
Sensul/semnificatiile odihnei divine, valentele sale simbolice, valoarea
tipologic-prefigurativi, dimensiunea eshatologici si cea spiritual-mistici
sunt directiile principale de dezvoltare pe care le putem identifica in
scrierile Shntilor Piringi. Insi extensiunea traditiei patristice a determinat
selectarea discursului a doar patru autori, prezentati in ordine cronologica,
aceastd succesiune avand avantajul enorm de a ne ingidui si observim
amplificarea treptatd a abordirilor subiectului si imbogitirea sensurilor
teologice, precizarea lor mai limpede. Voi incepe de la Clement al
Alexandriei (c. 150-215), evident marcat de gandirea filosofici si de cultura
antici in general. Apoi, Sfantul Chiril, patriarhul Alexandriei (378-444),
face lectura zilei a saptea in lumina Evangheliei ioaneice. Sfantul Maxim
Marturisitorul (580-662) dezvoltd dimensiunea spiritual-mistici a zilei a
saptea, iar Sfantul Simeon Noul Teolog (949-1022) impleteste in chip
fericit interpretarea Scripturii cu sfituirea duhovniceasci si meditatia
teologica.

1Studiul a fost publicat in Studia Universitatis Babesg-Bolyai — Theologia Orthodoxa 2
(2009): 223-30.
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1. Sabatul, pregitire pentru ziua odihnei noastre

Primul nivel al discursului lui Clement despre Sabat circumscrie
problematica zilei a gaptea in cadrul mai extins al culturii antice, puternic
ancoratd in realititile cosmice. O consecinta directa a acestei dependente
este afirmarea shinteniei zilei a saptea ca zi ce determini cursul firesc al vietii
in univers. Autorii la care apeleazi Clement pentru a aduce argumente in
favoarea sfinteniei si deosebirii zilei a saptea de celelalte zile, 0 numesc
explicit zi sfinti (Homer), zi cu noroc, zi de nasteri, zi desivarsitd
(Calimah) si afirmi ci in ziua a saptea lumina soarelui este strilucitoare
iardsi (Hesiod), ci in ea toate s-au plinit (Homer)>.

Pentru Clement, am spus-o deja, sfintenia zilei a saptea rezida si in
importanta pe care cifra sapte o are in viata cosmosului. El identifici sapte
arhangheli, sapte planete care servesc drept repere in existenta umana,
sapte pleiade; cate sapte stele formeaza Ursa Minor §i Ursa Major; fazele
lunii se schimbi la sapte zile, luna are sapte faze, tot sapte sunt organele
simtirii, schimbarile varstei au loc la sapte ani.

In ce priveste odihna specifici zilei a saptea, Clement face doud
afirmatii importante. Pe de-o parte, el considerd ci Dumnezeu a dat
porunca respectirii zilei de odihni pentru a arita ci lumea este creatia
Sa si, totodatd, pentru a dirui omului repaosul necesar pentru a-gi reface
fortele trupesti si sufletesti, slibite din pricina greutitilor vietii. Pe de
alta parte, el subliniazd importanta acestui dar pentru neamul omenesc
si inutilitatea lui pentru Dumnezeu i aici ag dori si remarc justificarea
invocata pentru a sustine acest adevir: Dumnezeu nu obosegte fiindci nu
este cuprins de patimi, noi suntem cei care avem nevoie de odihna pentru
cd purtim trup*. Tatd ci existd, §i in viziunea lui Clement, o relatie directa
intre patimi si neodihna, si subliniez acest fapt pentru ¢ vom intilni ideea
si la ceilalti Parinti: virtutea este cea care conduce la odihni, atit la cea
din timpul existentei istorice, cit i la cea din odihna vesnica. Simbolul
acestei odihne este numirul sapte si relatia lui cu opt este esentiali, de
aceea introduc aici cateva fragmente: ,,...sapte se talcuiegte sabat si simbol
al odihnei, cind nici nu se insoari, nici nu se maritd (Mt 22, 30) [este
evident ci aici vorbegte despre odihna vietii vegnice] pentru ci nu este
produsul niciunui factor §i nici nu di vreunul din numerele intre unu si
zece. Numirul opt este numit cub, pentru ci la sfera cerului cu stele fixe

2 CLEMENT AL ALEXANDRIEI, Stromate, in PSB 5, trad. D. Fecioru (Bucure§ti: IBMO,
1982), 371-2.

3 CLEMENT AL ALEXANDRIEIL, Stromate, 463.

4+ CLEMENT AL ALEXANDRIEI, Stromate, 460.



se mai numara si cele sapte planete, prin care se realizeazi marele an, ca
o perioadi a rasplatirii §i a implinirii figiduintelor™. Opt este numirul
vegniciei pentru cd atunci fiecare i5i va primi rasplata pentru faptele sale.
El sugereaza chiar o identitate simbolicd intre numarul opt i Domnul
Hristos, pe care insi nu o dezvolti®. Vom regisi o idee similari la Sfantul
Simeon Noul Teolog.

Clement vorbegte despre o dimensiune morald a zilei a saptea,
afirmind cd Sabatul, prin abtinerea de la fapte rele, aratd in chip acoperit
infrinarea’. Dar aceastd idee deschide calea pentru interpretarea teologica
a acestei zile, atunci cand Clement afirmi ci ea, prin indepirtarea de
picituire, ,pregiteste ziua cea dintai, care este cu adevirat ziua odihnei
noastre [este exact ideea pe care o va propune si Sfantul Vasile cel Mare
in Hexaimeron, unde identifici ziua una cu vesnicia odihnei in lumina
dumnezeirii*]; ea a fost si cea dintii zi, in care a fost creati lumina, datoritd
cireia vedem totul si mostenim totul. Din aceasta zi ne striluceste noud
intelepciunea...™. Valoarea pregititoare a zilei a saptea nu este altceva, in
opinia mea, decit caracterul ei prefigurativ pentru vesnicie. In aceeasi idee,
Clement aratd si modul in care structurile temporale bazate pe numarul
sapte conduc spre odihna cea mai inaltd, spre ceea ce el numegste lumea
spirituald, identificatd cu al optulea numir'®. Pentru el, existd o identitate
clard intre acest numir si ziua odihnei desivarsite!!, vegnicia.

2. Ziua a saptea, ,sarbatoarea lui Hristos”

Mai voi limita la analiza anumitor pasaje din Comentariul Sfantului
Chiril al Alexandriei la Evanghelia de la Ioan. Demersul siu hermeneutic
pe un text noutestamentar face ca opiniile sale privind ziua Sabatului s fie
exprimate in relatie cu unele episoade noutestamentare.

Primul cadru este cel al nemultumirilor exprimate de farisei privitor
la vindecirile sivarsite de Domnul in zi de simbiti (In 9), cirora Sfantul
Chiril le raspunde aritind ¢ Dumnezeu nu impiedica niciodata cele ce
contribuie la mantuirea noastri'2. Ori tiierea imprejur nu este altceva,

> CLEMENT AL ALEXANDRIEI, Stromate, 461.

6 CLEMENT AL ALEXANDRIEL, Stromate, 462.

7 CLEMENT AL ALEXANDRIEI, Stromate, 241.

8 SEANTUL VASILE CEL MARE, Omilii la Hexaimeron 11.8, in PSB 17, trad. D. Fecioru
(Bucuresti: IBMO, 1986), 95-6.

® CLEMENT AL ALEXANDRIEIL, Stromate, 460.

10 CLEMENT AL ALEXANDRIEI, Stromate, 304.

1 CLEMENT AL ALEXANDRIEL, Stromate, 461.

12SF. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, in PSB 41, trad.
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in viziunea Sfantul Chiril, decit o modalitate a grijii fatd de om, a cirei
importantd prevaleazi in fata respectirii odihnei, de aceea, sivarsirea ei era
ingiduita evreilor si in ziua simbetei. Accentul este pus in acest context pe
dimensiunea taumaturgici a tiierii imprejur, ea e inteleasi ca o vindecare
partiald, la nivelul patimilor. Pornind de aici, se formuleazi o intrebare-
concluzie: ,Deci, ce opreste sau ce impiedica, din Legea privitoare la
Sambitd, si fie ficut sinitos trupul intreg, odata ce vindecarea lui partiala
se socoteste nevinovati de cilcarea ei?”?. Pozitia Sfantului Chiril este
limpede, toate actele care participd la vindecarea/méntuirea trupeasca si
sufleteascd nu numai cd sunt ingaduite §i in ziua odihnei Domnului, dar
intrec cinstirea ei.

Discursul trece apoi la un alt nivel, cel al relatiei existente intre tiierea
imprejur §i ziua a opta. Ziua a opta este ziua invierii Mantuitorului §i in ea
se cuvine a se implini tdierea imprejur in Dubh, iar din acest punct Sfantul
Chiril paraseste spatiul Vechiului Testament, vorbind strict in cadrele
teologhisirii crestine. Aceasti tiiere imprejur are loc in ziua a opta, si nu
inainte, pentru ¢i nici Duhul nu a fost dat Apostolilor inainte de Inviere
(In 20,22) si ea ne poate inlta la unirea intimd cu Dumnezeu'*. Dar in ce
consti efectiv aceastd lucrare? Ea este »curdtirea in Dubh, in credinga si in
Invierea lui Hristos, ca stergere a toatd moartea si stricaciunea, pricinuitoare
a sfinteniei §i a unirii noastre cu Hristos, ca chip al libertatii, ca usi i cale
spre unirea intimd cu Dumnezeu””. Ea inseamna indepartarea de orice
riu, curitirea de orice picat si aici Sfantul Chiril stabileste o identitate
intre aceastd lucrare §i odihna zilei a saptea, care, la rindu-i, inseamni
,parisirea si nelucrarea a tot raul si retinerea de la tot pacatul™. Iati ideea
cel mai des intalnita in scrierile Parintilor cu privire la sabat, odihna zilei a
saptea este consideratd o odihna a virtutii.

As aminti doar in treacit comentariul Sfantului Ambrozie cu privire
la semnificatia numelui lui Noe, care se tilcuieste odihni'”. Am decis, ins3,
s nu il analizez aici pentru faptul ¢i ridicina ebraici nu are nici o inrudire
lexicald cu $abatul, relationarea celor doui fiind posibili doar dintr-o
perspectivd tematici. Revenind insd la chestiunea odihnei, nelucrarea
prescrisd pentru ziua de odihni este sinonimi cu nelucrarea pacatului

Dumitru Stiniloae (Bucuresti: IBMO, 2000), 179; 332.

3Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, 333.

14 Sk, CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfdntu/ui loan, 342.

15Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, 347.

16 Sp. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfdntu/ui loan, 347.

7 AMBROZIE CEL MaRE, Tilcuiri la Facere, vol. 1, trad. Andreea Stinciulescu (Galati:
Cartea Ortodoxi, 2007), 187-8.



si la adevirata odihnd ajung pe deplin sfntii, care ,dezbricandu-se de
tot ce-i intristeazd §i ispravind orice osteneald, se veselesc de bunititile

lui Dumnezeu”®

. Doresc si disting aici doud aspecte ale odihnei. Pe
de-o parte, este vorba de incetarea pacituirii, pe de alti parte, poate
mai important, este pur si simplu bucuria de a fi cu Dumnezeu, sau, in
exprimarea profetului Isaia, de a-si afla desfitarea in Domnul (Is 58,14).
Cei care, in aceasti etapi a existentei, se odihnesc de osteneala din lucruri,
lucreaza virtutile dupd asemanarea lui Dumnezeu, ,Care S-a odihnit si s-a
veselit in ziua a saptea” §i mintea lor, in vesnicie, se va bucura fird oboseali
de toate bunatatile'.

In acest context este invocat episodul necinstitorului zilei de odihni
consemnat in Numeri 15,32-36 si ingaduiti-mi si inserez aici un pasaj mai
extins: ,$i cel ce aduni simbita lemne sfargeste omorat cu pietre, ca unul ce
a dispretuit adevirul din chip. Cici, parisind si nesocotind odihna in chip,
nu vom scoate la iveald niciodatd adevirul striveziu §i minunat, prezent
in virtuti, ca acela al cortului propriu, $i nu vom aduna nici pacatele, ca
hrinitoare si niscitoare ale focului, precum a adunat acela lemnele [...]
cici nu a inteles chipurile ca fiind spre adevir™. Pasajul ne ingiduie si
consideram ci Sabatul este cu adevirat chip al odihnei vegnice; aceastd
unitate cronologici este, pe de-o parte, mediul oferit fipturii umane
pentru a se pregiti in vederea intririi in Impiritia cerurilor, iar pe de alti
parte, valoarea sa prefigurativ-tipologici pentru vesnicie ne pare, conform
spuselor Sfantului Chiril, evidenti.

In contextul discursului despre Sabat, episodul manei (les 16) este
esential. In Comentariul la Evanghelia dupi Ioan, se vorbeste, cu referire
la acest episod, despre mani sensibili §i mani spirituali. Cea dintii
reprezintd invigitura Legii si este chipul manei spirituale identificate cu
Insusi Hristos. Interdictia de a aduna mani in ziua a saptea este justificati
de Sfantul Chiril prin faptul ci aceastd zi preinchipuie timpul venirii
Mantuitorului, in care orice lucrare a picatului va lua sfirsit. Cantitatea
dubld de mani adunatd inainte de inceperea zilei a gaptea ar fi simbolul
faptului ci, odatd cu venirea lui Hristos, bunitatile ceresti si harul vor fi
daruite indoit poporului lui Dumnezeu?'.

In relatie cu cele spuse deja de Sfantul Chiril despre tiierea imprejur,
ag dori si remarc o ultimi idee. Tiierea imprejur care se putea face si de

18 Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, 336.
1Sk, CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, 337.
20Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Toan, 337.
21Sp. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, 251.
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Sabat semnifici, dupd cum am vizut, lepidarea patimilor si, in aceastd etapa,
lucrarea duhovniceasci apartine omului. Insi despitimirea desivarsita o
diruieste Hristos, ori cu aceasta identifici Sfantul Chiril tiierea imprejur
din ziua a opta, in care s-a transferat, aducand timpul Invierii2. Asadar,
ziua a saptea este ziua luptei noastre pentru intrarea in odihna, in timp ce
ziua a opta este cu adevirat intrarea in aceastd odihna, posibild numai prin
darul lui Hristos. Iar odihna aceasta, Sfantul Chiril o numeste desivarsiti
si intreag? libertate, care poate fi experiatd intr-o anumitd masurd inci din
viata pimanteascd, daca timpul nelucririi este intreg inchinat ca sirbitoare
lui Hristos?.

3. Dumnezeu Insusi este cinstit prin Sabat

Cu Sfantul Maxim Mirturisitorul ne situim deja la inceputul
secolului XVII si sensurile atribuite zilei a saptea sunt mult diversificate.
Voi incepe de la un sens al odihnei asupra ciruia am zabovit dejala Clement
si la Sfantul Chiril: incetarea picatului, oprirea de la riu in general. lar aici
Maxim subliniazi faptul ci odihna acestei zile nu este nicidecum destinati
trupului si introduce expresia simbita nelucririi patimilor®. Ziua a saptea
este chipul odihnei virtutii: ,Sabatul este oprirea deplind a lucrarii patimilor
si incetarea totald a migcirii mintii spre cele create, precum si desavarsita
trecere la Dumnezeu®.

La Sfantul Maxim, saimbita este, in acelagi timp, si chip, si trecere spre
stabilitatea zilei a opta, pe care o vede ca fiind ,,ziua a opta si prima [...], una
si netrecitoare, [...] venirea curati si atotluminoasi a lui Dumnezeu™.
De aceea, ziua a saptea nu este niciodati prezentatd ca o realitate singularé,
ci apare ca trecere intre a gasea §i a opta zi: a gasea zi aratd implinirea
celor ce sunt sub fire, a saptea pune capit misgcirii temporale, iar a opta
inchipuie starea cea mai presus de fire §i vreme. ,Ziua a sasea este ultima
implinire a faptelor naturale ale virtutii; a saptea este ispravirea §i oprirea
cugetarilor contemplative naturale ale cunostintei negriite; iar a opta este

22Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, 348.

23 Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, 339.

2 SEANTUL MaxiM MarTurisiTorUL, Filocalia sfintelor nevointe ale desdvdrsirii 2,
trad. Dumitru STiniLoaE (Bucuresti: Humanitas, 2004), 186.

25Se. MaxiM MARTURISITORUL, Filocalia sfintelor nevoine ale desdvargirii 3, trad. Dumitru
Stianioak (Bucuresti: Humanitas, 2004), 467; 487. Tndepértﬁndu—se de invilmigeala
nestatornicd a patimilor prin intoarcerea gindurilor spre virtute, omul ajunge la o
stare de odihni. Cf. Se. Maxim MirTurisiToruL, Filocalia 3, 223.

26 SE. MAXIM MARTURISITORUL, Ambigua, in PSB 80, trad. Dumitru STANILOAE,
(Bucuresti: IBMO, 1983), 334.



trecerea si strimutarea celor vrednici la starea de indumnezeire™. A sasea
zi corespunde planului istoric si manifestirilor firii, a saptea incheie aceste
realitai §i realizeaza trecerea spre ziua a opta care este mai presus de timp,
spatiu si fire deopotriva. latd cum, si pentru Sfantul Maxim, Sabatul devine
punte si trecere spre ziua a opta ca exprimare a vesniciei: ,ziua a opta
indicd taina negriitd a vesnicei existente fericite a fipturilor™.

Viata veacului viitor® este inteleasd ca sinonimi odihnei in care
sabatizeazd sufletele®: ,Aceasta este, poate, cum socotesc unii, Simbata
binecuvantati in chip tainic i marea zi a odihnirii lucririlor dumnezeiesti,
care, dupi invatitura despre facere a Scripturii, nu are nici Inceput, nici
sfarsit, nici facere. Este aritarea celor mai presus de hotar §i misuri ce se
va produce dupa miscarea celor rinduite si ajungi la unitatea nesfarsita
a celor necuprinse si necircumscrise, ce se va ivi dupa multimea celor
cuprinse si circumscrise™".

Cinstirea zilei a saptea este integratd in categorialul sarbatorilor. Ori,
toate sarbatorile sunt rinduite de Dumnezeu pentru curitirea si bucuria
sufletului, iar cel care crede, dimpotriva, ci ele sunt destinate odihnei si
dezmierdarilor trupesti, acela va cidea prada §i cugetelor sale picitoase®.
Mai mule decit atit, la Sfantul Maxim, sirbitoarea este 0 noud treaptd
inspre cunoagsterea si intelegerea tainelor dumnezeiesti: ,,...orice zi de
sirbitoare ganditd pentru noi devine, in noi si prin noi (desi e aceeasi
sirbitoare) mereu mai inaltd ca sine. Cici taina semnificatd prin ea i
duce in noi puterea ei spre desdvarsire™. Asocierea pe care o face Maxim
intre sirbitoare si treptele urcusului duhovnicesc este inediti, el considera
simbita trecere, de aceastd datd peste robia patimilor (etapa nepitimirii,
a curatirii de patimi). Si ce inseamni respectarea zilei a saptea, cinstirea

27Sg. MAaXIM MARTURISITORUL, Filocalia 2, 185-187.

28 Sg. MaXIM MARTURISITORUL, Filocalia 2, 188.

» Cele trei moduri identificate de Sf. Maxim sunt: ,al existentet, al bunei existente si al
vesnicei existente”. Cf. Sf. Maxim MarTurisiTORUL, Filocalia 2, 332.

30 SE. MaxiM MAaRTURISITORUL, Filocalia 2, 333.

3 Dumitru STANILOAE in Ambigua, nota 420: ,Simbita de care se vorbeste aici este
chipul odihnei sau al stabilititii vegnice in cele mai presus de hotar si de masur. [...]
Atunci vor inceta toate lucririle lui Dumnezeu incepute de la crearea lumii pentru
unitatea ei cu El, revenind la odihna fird inceput si fird sfarsit a Lui in raport cu
creatia, sau in creatie, ceea ce va da si ei vesnica odihna”, 333.

32Sg, MaxiM MARTURISITORUL, Filocalia 3, 455.

33 Sk. MaxiM MARTURISITORUL, Ambigua, 330. Pirintele D. Stiniloae dezvolti ideea,
aritand ci prdznuirea autentica este sinonima vietuirii permanente in vesnicie, ea
este ,0 participare prin anticipare la viata veacului viitor”, nota 415. Cf. Sk. Maxim
MarTturisiTORUL, Ambigua, 330.
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ei, dacd nu odihna mintii de inchipuirile patimilor®*? Iar ziua a opta este
chipul iluminidrii®. Din perspectiva experientelor spirituale extreme,
moartea mistici este numitd un sabat deplin, fiindcd numai atunci sufletul
ajunge la adevirata odihna cu §i in Dumnezeu, cind, lisind toate ale lumii
create deoparte, se intilneste cu Dumnezeu intr-o experientd mai presus
de lume™.

Regisim la Sfantul Maxim i sintagma Ziua Domnului, specifici
discursului profetic. El afirm3, in legituri cu acest subiect, doar ci felul in
care va f1 simtita si trditd aceastd Zi a Domnului va depinde de virtutea sau
lipsa virtutii fieciruia¥. Va fi ziua judecitii curititoare despre care vorbegte
profetul Isaia, zi in care se va cuveni lucritorului plata sa (Lc 10,7).

Se spune trangant ca Dumnezeu nu a poruncit sd se cinsteasca
simbita®, si afirmatia poate surprinde intr-o primi faza. Insi Sfantul
Maxim ofer3 aici o reinterpretare a poruncii privitoare la cinstirea zilei a
saptea. Cinstirea unei zile care este parte a creatiei, in calitate de unitate
structurald cronologicd, ar putea fi rapid catalogatd in registrul idolatriei.
Sensul profund al poruncii, remarci Sfantul Maxim, este indicarea
simbolici a faptului ci Dumnezeu Insusi trebuie cinstit prin zile. Pornind
de la aceasti convingere, Sfantul Maxim Il identifici pe Dumnezeu
chiar cu ziua Simbetei, aritind ci ,El este Simbita, ca Cel ce e repausul
suflecului dupd ostenelile in trup si odihna dupi striduintele pentru
dreptate™. Discursul evanghelic introduce o sintagmai esentiald aflat in
relagie cu aceste interpretdri patristice. Hristos Se numeste pe Sine ,Domn
al Saimbetei” (Mt 12,8; Mc 2,27-28; Lc 6,5), insusire a unei titulaturi ce
apare intr-un alt text, de aceastd datd din Lev 23, 3: Sabatul Domnului,
prin care Hristos Se identifici cu Domnul Ciruia este inchinatd ziua
odihnei. Dar El este nu numai Domnul odihnei, ci insisi Odihna ,celor
osteniti si impovarati” (Mt 11,28).

4. Zi $i Dumnezeu.
Sfantul Simeon include ziua a saptea in ciclul creatiei, afirmand

insi ci Dumnezeu, in aceasti zi, ,S-a odihnit, neficind in ea nimic”.

3 Sg. MaxiM MARTURISITORUL, Filocalia 2, 186.

3 Sk. Maxim MARrTURISITORUL, Ambigua, 335.

36 SE. MaXIM MARTURISITORUL, Filocalia 3, 19.

37 Sk. MAXIM MARTURISITORUL, Ambigua, 334,

38 SE. MAXIM MARTURISITORUL, Filocalia 3, 469.

3 SE. MaxiM MARTURISITORUL, Filocalia 3, 469.

40 Sk, SiMeoN Nour Teoroa, Scrieri I — Discursuri teolqgice si etice, trad. Toan L Ica jr.
(Sibiu: Deisis, 2001), 168.



Dar nu este preocupat in chip prioritar de explicitarea sensului odihnei
lui Dumnezeu din aceasti zi (Fac 2,2-3), ci pune mai degrabi accentul
pe caracterul tipologic, prefigurativ al ansamblului celor sapte zile ale
creatiei. Aceste sapte zile sunt rinduite ca prefigurare a celor sapte veacuri
viitoare*! — exprimare a timpului istoric —, iar ziua a opta sau veacul viitor
este inchipuit prin semnul gridinii Raiului®. Intr-un alt pasaj, el numegte
raiul icoand a impirégiei vegnice a cerurilor, care a fost creat ca un spatiu
distinct de restul creatiei, in acelagi mod in care ziua a opta nu a fost
numiratd impreuna cu celelalte sapte. Siptiména este imaginea timpului,
iar saimbita, ca zi din urma a ei, reprezintd trecerea din timp 1n vesnicie
inspre ziua a opta care deopotrivi precede si succede creatiei, ,findcd nici
nu este o zi care acum nu este, dar are si fie §i s primeascd un inceput in
viitor; ci ea a fost inainte de veacuri, este sl acum si va fi in vecii vecilor;
despre ea se spune ¢i va primi un inceput atunci cand pur si simplu va veni
si se va descoperi, la sfirsit, ca o zi neinseratd si fird de sfarsit prin faptul
cd ajunge la noi™.

Sfantul Simeon confirmi identitatea Zilei Domnului despre care
vorbesc profetii* cu ziua a opta pe care o intlnim atit de mult in discursul
patristic. El spune ¢i Dumnezeu a pistrat ziua a opta necunoscuti total
pentru cei dinainte de Lege, dar a ficut-o aritatd i a vestit-o in chip
nedeslusit proorocilor celor din timpul Legii, iar crestinilor ea le-a fost
aratata si le strilucegte ca lumina in zori®. El anuleazi limitele temporalului,
aritind ci Ziua Domnului este o realitate actuald pentru cei ce sunt fi
ai luminii: »pentru acestia Ziua Domnului nu va veni niciodati, cici ei
sunt pururi si totdeauna in ea. Fiindcd Ziua Domnului nu este pentru
cei ce sunt luminati pururi de lumina dumnezeiascd; ea se va descoperi
dintr-o datd pentru cei care sunt in intunericul patimilor si petrec in lume
si poftesc cele ale lumii §i de acegtia va fi ea socotitd infricositoare si ca
un foc insuportabil™. Asadar, venirea zilei Domnului este o realitate

# Cele sapte veacuri despre care vorbeste Sfantul Simeon in Discursurile etice 1 si 2
corespund etapelor majore din istoria omenirii: 1) Adam 1in rai; 2) de la cidere la
potop; 3) de la Noe la Avraam; 4) de la Avraam la Moise; 5) de la Moise la Hristos; 6)
Hristos pe pimant; 7) era actuald de agteptare a celei de-a Doua Veniri si pregustare a
lumii viitoare in Bisericd. Ultimul veac este 8) Ziua a Opta si manifestarea deplini a
creatiei celei noi. Cf. Sk. StmeoN Nour Teorog, Discursuri teologicc si etice, 107.

42 Sk. SiMeoN NouL TeorLoG, Discursuri t(’ologice si etice, 107-8.

43 Sk. SIMEON NouL TeoLOG, Discursuri tcologicc si etice, 108.

#4715 13,6; 9; lez 30,3; Am 5,18; 20; loil 1,15; 2,1; Avd 1,15; Sof 1,14; Zah 14,1; Mal
3,23.

4 Sk. SiMeoN NouL TeoLoG, Discursuri t(’ologice si etice, 169.

46 Sk, SIMEON NouL TEeoLOG, Discursuri tcologicc si etice, 312.
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continui, care s-a ficut si se face fird incetare pentru cei care o cautd cu
toatd inima, prin urmare, ea ne este accesibild inci in trup hind¥. Felul in
care va fi simtitd §i triitd aceastd Zi a Domnului va depinde de virtutea sau
lipsa virtutii fiecruia.

Dar in ce mod este accesibild fapturii umane aceasta realitate vegnicd
a zilei a opta, incd din aceastd existentd? Sfantul Simeon indeamni ca,
prin triirea spirituali, duhovniceasca a zilei a saptea, ea si devini punte,
o trecere inci din aceastd viata inspre realititile spirituale pe care le cauta
cu insetare tot cel israelit cu mintea®. Adevirata priznuire face nu numai
din ziua a gaptea, ci si din orice sirbatoare, un adevirat Pasti, in sensul
de ,trecere si iesire din cele vizute spre cele spirituale (inteligibile), unde
inceteazd orice umbri, orice inchipuire si toate simbolurile de acum i

unde ne vom desfita vegnic™®.

Concluzii

latd numai cateva repere privind bogitia discursului referitor la Sabat,
privind modul in care Shntii Pirinti receptau ziua a saptea si o integrau
in cuprinsul teologhisirii lor. Ag dori si inchei tot cu un cuvint de-al
Sfantului Simeon, pe care il consider fundamental pentru perspectiva din
care doresc s3 inteleg ziua a saptea, si anume relatia pe care Sfantul Simeon
o stabilete intre ziua a opta si Insusi Dumnezeu, o relagie de identitate: ...
cici nu va fi una ziua aceea si altceva Domnul Care va veni in ea [...] si
El singur va fi in acelasi timp Zi i Dumnezeu; Cel ce acum este nevizut
pentru toti si locuieste intru lumina cea neapropiati (1Tim 6,16) atunci Se
va descoperi tuturor aga cum este si le va umple pe toate de lumina Sa si se
va face zi neapusi, nesfarsitd, de bucurie vesnica in shngii lui™®.

4 Sk. StimeoN NouL TeorLoG, Discursuri teologicc si etice, 328.

3 in;eleg expresia ca definitie a celui vizdror de Dumnezeu sau, cel putin, a celui aflat in
ciutarea cunoasterii, a vederii Lui. Cf. Sk. Simeon Noutr Teorog, Discursuri teologice
si etice, 379.

4 Sk. StimeoN NouL TeoroG, Discursuri teologicc si etice, 382.

50 Sk. SimeoN NouL TeoroG, Discursuri teologice si etice, 308-9.



9. DIMENSIUNEA ESHATOLOGICA
A SABATULUI'

Abstract

The paper proposes an approach of the eschatological dimension of the
Sabbath, based on Genesis 2,2-3 and in the larger context of the creation narrative.
The author underlines some elements through which the seventh day outstands
in the context of the creation, such as the absence of the closing refrain “and
there was evening, and there was morning”. The eschatological dimension of the
Sabbath is sustained by its connection with other biblical elements such as Yom
YHWH, the prophetical Day of the Lord, but also by the manner in which Christ
takes the Sabbath to a new level of understanding in the light of His divine work.

Keywords
seventh day, Sabbath, Yom YHWH, liturgy, eternity

Textul vechitestamentar fondator al zilei de odihna, lesirea 20,8-11,
invoca Sabatul divin din Facerea 2,2-3 pentru a sustine importanta acestei
practici cultice. Intemeierea poruncii a patra pe aceste versete din referatul
Facerii constituie punctul de plecare in dezvoltarea unui discurs despre
dimensiunea eshatologici a Sabatului, datoritd faptului ci ele ne prezinti
Sabatul ca o zi rezervati lui Dumnezeu. Pot fi identificate, in cuprinsul
Shntei Scripturi, o serie de elemente ce sustin acest tip de abordare a
Sabatului, elemente care vor constitui obiectul studiului de fagi. Inainte,
insi, de a intra efectiv in tratarea temei, dorim si mentionam ca acest
demers de cercetare reprezinti o componenti a tezei de doctorat intitulata
,Sabatul: istorie i eshatologie”, realizatd sub indrumarea PC Sale, Pr. prof.
univ. dr. Ioan Chirili.

1. Ziua a saptea, o zi binecuvantati si sfingita

Caracterul particular al zilei a saptea in cadrul referatului creatiei a
fost sesizat inci de la inceputurile teologhisirii crestine si il amintim aici pe
Sfantul Vasile cel Mare care subliniazi inrudirea ei cu ziua una (Fc 1,4) si,

! Studiul a fost publicat in volumul conferintei internationale Studia Theologica
Doctoralia II (lasi: Junimea, 2010).
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prin aceasta, cu vesnicia. Cu toate ci, la nivelul formei si al continutului,
ziua a saptea diferd, intr-adevir, de celelalte sase zile ale lucririi creatoare,
aceasta particularitate nu indreptiteste nicidecum separarea ei de intregul
referat al creatiei. $i aceasta cu atit mai mult cu cit vv. 2,1 si 2,4 sunt in
relatie chiasticd cu v. 1, 1, prin formula P87 XY 0@ (hasamaim veet
haaret) — cerurile si pimantul?, ele incadrand ansamblul relatarii creatiei.
Descrierea celor gase zile ale creatiei urmeazi o simetrie remarcabil’,
redatd atit de continutul tematic, cit si de repetarea confirmirii bunititii/
frumusetii celor create®. Fiecare zi din cele sapte ale creatiei se incheie
festiv, cu bucuria lucrului savarsit (Fac 1,8.10.12.18), iar finalul (v. 31) este
marcat prin interjectia verbala r137T (hine) — iatil, care sugereazi in subtext
chemarea adresatd fapturii umane de a vedea, a constientiza, a recunoagte
bunitatea/frumusetea creatiei. Prezenta mijlocitd a acestui verb poate
sugera starea contemplativd, descoperirea lui Dumnezeu in creatie.

In Facerea 1,31, Dumnezeu confirmi dimensiunea kalokagathica®
a creatiei, exprimand, totodati, prin formula T¥m 231 (tob meod),
superlativul, rodul lucririi Sale creatoare fiind unul desivarsit. Fiecare
element al creatiei este descris ca fiind 330722 (ki-tob) — bun, un adjectiv,
masculin, singular, absolut, precedat de "2 (ki) deictic, cu valoarea
morfologici fie de interjectie demonstrativi, atunci cand introduce o
pericopd sau o sectiune de vorbire, fie de particuld emfatici’. Aici, particula
"D marcheazi o porunci, o sentingd: telosul trasat de Dumnezeu pentru
cele create intelese ca un tot unitar §i armonios este acela de a fi bune/
frumoase pentru vesnicie. Accentul pus de interjectia verbali pe insusirile
creatiei intregi face ca expresia si devind un semn al comuniunii: fiecare
element este bun, dar intregul este bun la superlativ. Astfel, in Sabat, nu
numai un element, ci toate fipturile, 53 (kol) (substantiv comun, masculin,
singular, construct), totul creatiei, intregul ei este mai mult decat 231, este
TP 230 pentru ci se desivargeste in odihna lui Dumnezeu, prin prezenta
odihnindd a Lui in sinul creatiei, din care decurge binecuvantarea si
shntirea zilei a saptea’.

2G. ]. WeNHAM, Genesis 1-15, in WBC 1 (Dallas: Word, Incorporated, 2002), 34.

3 Bugene F. Roop, Genesis, in Believers Church Bible Commentary (Scottdale: Herald
Press, 1987), 23.

+LXX o insereazd si in versetul 8, modificAnd structura bazati pe numirul sapte.
Aceasti adaugire este preluata si de traducerile romanegti.

5John SKINNER, Genesis, in ICC 1 (New York: Scribner, 1910), 34.

¢ Cuiriea, Cartea profetului Osea, 168.

7 Jiirgen MOLTMANN, Dumnezeu in creatie. O perspectivd ecologicd asupra creatiei, trad.
Emil Jurcan si Jan Nicolae (Alba-lulia: Reintregirea, 2007), 338-42.



Un alt element care marcheazi caracterul aparte al zilei a saptea este
repetitia intreitd a expresiei ziua a saptea in Facerea 2,2-3, ea apirﬁnd de
fiecare datd, in mod surprinzitor, in cadrul unei propozitii formate din
sapte cuvinte®:

mawn by wn noabn rawn oz ooy S 2
0V N PIRSRTOIn 2w ofe
N2 92 2 IR WTPM WhaEn oy DoToR 773N 3
PipyS oYTOR X927 PoREH 5N

Formularea ce respecti cu strictete aceastd structura de sapte cuvinte
este neindoielnic intentionati si are o valoare simbolica evidenta, textul
purtind marca specifici gematriei iudaice, amplu dezvoltatd si de Filon.
De asemenea, tiparul dupi care este construitd relatarea fiecireia din
cele sase zile nu este aplicat si in descrierea celei de-a saptea’, lipsind atat
formula de incheiere!®, 92237971™ 27V~ (vaihi erev, vaihi boger) —sia
fost seard, si a fost dimineatd (Fac 1, 5.8.13.19.23.31) cit si aprecierea celor
create, aceasta fiind inlocuitd de actul binecuvantarii i shnirii ei. Sfinta
Scripturd nu pomeneste nimic despre un sfirsit al zilei a saptea, de aceea
ea e vizutl ca vesnicd!l, iar creatia este destinatd si se bucure de odihna
acestei zile continue diruite de Dumnezeu. Aceastd odihni eshatologica
poate fi inteleasi intr-o perspectivi soteriologici, astfel incat Sabatul si
fie identificat cu mantuirea spre care lumea a fost orientatd inci de la
inceputul existentei sale: creatia a fost orientatd spre Sabat, sirbitoarea
creatiei'”.

Un aspect important este structurarea tematici a relatarii
despre creatie. Capitolul 1 al Facerii este alcituit conform categoriilor
fundamentale care compun lumea creati: timpul (vv. 3-5), spatiul (vv.
6-10), vegetatia (vv. 11-13), luminitorii (vv. 14-19), animalele (vv. 20-
25) si omul (vv. 26-31), iar Facerea 2,1-4 vorbeste despre telosul tuturor

8 ]. KissiNg, Genesis, in The College Press NIV Commentary (Joplin: College Press
Pub. Co, 2004), 136.

?Kissring, Genesis, 136.

1 Gerhard Von Rab, Genesis. A Commentary (Philadelphia: The Westminster Press,
1972), 62-3.

UK. A. Matnews, Genesis 1-11,26, in NAC 1A (Nashville: Broadman&Holman
Publishers, 2001), 179.

2MOLTMANN, Dumnezeu in creatie, 25.
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acestora®®. Or, daci existd unele corespondente tematice intre primele
sase zile, zilei a saptea nu ii corespunde niciun alt element din ansamblul
referatului creatiei':

Ziua una Lumina Ziua a patra Lumindtorii

Ziua a doua Cerurile Ziua a cincea Vietdfi in cer §i in ape

Ziua a treia Pamantul (Plantele) | Ziua a sasea Animalele si Omul
(Plantele spre hrand)

Ziua a saptea Sabatul

In acelasi registru de analizi, sesizim faptul ci descrierea actelor
creatiei vizeazd alternativ cerurile §i pimantul®: ziua una (cerurile), ziua
a doua (cerurile), ziua a treia (pimantul), ziua a patra (cerurile), ziua a
cincea (pimantul), ziua a sasea (pimantul), iar in ziua a saptea cerurile cu
pamantul se reunesc pentru a-I aduce lui Dumnezeu lauda cuveniti pentru
miretia Sa reflectatd in creatie, toate erau bune foarte fiind si expresia
firescului fipturii care nu este altul, spune Sfantul Isaac Sirul, decit acela
de a-T aduce laudi lui Dumnezeu's. In acelasi sens intelege Sfantul Maxim
intreaga existentd ca act liturgic, ca act de adorare, creatia in intregul ei
fiind un cult solemn adus Creatorului'”.

Marcarea acestor citeva elemente ce contribuie la definirea
caracterului distinct al zilei a saptea in cadrul referatului creatiei
constituie, considerdm, o introducere necesard in tema dimensiunii
eshatologice a Sabatului. Ziua a saptea apare in referatul creatiei cu
un statut privilegiat, intreita mentionare a odihnei divine in aceastd
zi determinindu-ne si remarcim si si airmim caracterul siu unic'®,
cici este cu adevirat o zi binecuvantatd (773) si shntita (WIP) de
Dumnezeu. Degi ambele verbe includ ideea de alegere si distingere, ele
nu sunt sinonime: binecuvintarea presupune inzestrarea cu anumite
calititi permanente (cf. Fac 27,27; les 23,25; Deut 28,12), in timp ce
sfintirea inseamni intrarea intr-o relatie speciali cu Dumnezeu Cel

B WeSTERMANN, Theologie de I’Ancien Testament, 110, 114.

¥ \WENHAM, Genesis 1-15, 6.

B5WENHAM, Genesis 1-15, 6.

16 [saac SiruL, ,Cuvinte citre singuratici despre viata duhului, taine dumnezeiesti,
pronie gi judecatd”, 111.

”Hans Urs VON BALTHASAR, La Liturgie cosmique (Aubier: 1947), 16.

BWeNHAM, Genesis 1-15, 34.



Sfant si punerea deoparte numai pentru EI". Iatd aici premisele pentru
afirmarea dimensiunii eshatologice a Sabatului.

2. Relatia $abat — Yom YHWH

In perioada pre-eshatologiciFP?, eshatologia israeliti consta
in agteptarea unui timp viitor, radical distinct de cel prezent, in care
circumstantele istoriei vor fi transformate, dar se va rimane tot in cadrele
ei. Cosmosul actual, creat bun de Dumnezeu, dar temporar intunecat de
nedreptate, neputinte, rizboi si pacat i, in general, de riu, va fi izbdvit
si restaurat de Dumnezeu. Punctul central in aceasti conceptie era
congtientizarea ,deformirii lumii prezente §i convingerea ci schimbiri
radicale pentru indreptarea ei se vor petrece efectiv in acea zi, un timp
cunoscut numai de Dumnezeu. Sintagma Ziua Domnului nu trebuie,
insd, asociatd in chip automat acestui timp agteptat®, findcd expresia
Ziua Domnului sau in ziua aceea era, initial, o simpli plasare cronologica
(Ies 32,28; Jud 3,30). De asemenea, zilele de sirbitori ca Sabatul, Pesah,
Cincizecimea si altele, erau numite si ele Ziua Domnului, fie ¢i erau zile
de binecuvintare, de pedeapsi sau de judecati si risplatiFP*. Se pune
intrebarea care ar putea fi originea sintagmei Ziua Domnului. Denumirea
acestei zile se datora, cel mai probabil, faptului ci era sau putea fi integral
determinati §i umplutd de lucrarea lui Dumnezeu, aga cum se vorbea,
intr-o manierd similard, de ziua lui Midian (Is 9,3), ziua lui Izreel (Os
2,2), care erau zile de actiuni militare, i Zilele baalilor (Os 2,15) care se
referi la zile festive inchinate acestor zeititi. In cadrul mesajului profetic,
conceptul a fost remodelat si extins, primind o valentd eshatologica®.

19 SKINNER, Genesis, 35-9; cf. MaTHEWS, Genesis 1-11:26, 179; H. D. M. SPENCE-
Jongs, The Pulpit Commentary: Genesis (Bellingham: Logos Research Systems, Inc.,
2004), 35.

2 Delimitarea corespunde sistematizirii realizate de Theodorus Christiaan Vriezen,
care identificd patru perioade distincte in dezvoltarea eshatologiei vechitestamentare:
1) timpul pre-eshatologic cu accente politice si nationale (Fac 49, Num 24); 2)
perioada proto-eshatologica in timpul activititii profetilor preexilici; 3) timpul
asteptirii eshatologice efective incepind cu exilul (597 si 587 i.Hr.); 4) timpul
apocaliptic — postexilic. Theodorus Christiaan VRriezeN, An Outline of Old Testament
Theology (Oxford: Blackwell, 1958), 367.

2 Bill T. ArNoLD, ,,Old Testament Eschatology and the Rise of Apocalypticism,” in
The Oxford Handbook of Eschatology, ed. Jerry L Warts (Oxford: Oxford University
Press, 2007), 24-5.

2Joan MIRCEA, ,Duminica, ziua Domnului, fmpiriteasé si Doamna,” Ortodoxia
2 (1981): 176.

% Preuss, Old Testament Theology, 273.
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In contextul discursului eshatologic, expresia M 01 apare de
numai saisprezece ori in Vechiul Testament*, dar se face referire la acest
timp din urmi si prin alte expresii, ca 83717 0373 (baiom hahu) — in ziua
aceea (Am 8,9; Sof 1,9-10). De asemenea, la inceput, sintagma Ziua
Domnului desemna orice moment de interventie divina directa in istorie,
cind, pentru a pedepsi picatul i a curita toatd intiniciunea, Dumnezeu
Insusi cerceta pimantul si se poate vedea episodul pedepsirii sodomitilor:
Atunci Domnul a slobozit peste Sodoma §i Gomora ploaie de pucioasi si
foc din cer de la Domnul (Fac 19,24; a se vedea si les 9,23; 11,4; 12,12;
los 10,11). Profetii au investit expresia Ziua Domnului cu doud aspecte
eshatologice complementare: unul apocaliptic, vizibil in timpul vietii lor,
si unul indepirtat — 0235 (leolam) — al tuturor care vizeaza intreaga
creatie, ele nefiind altceva decat doui etape ale eshatologiei unice®. Desi
la Osea ziua aceea apare ca o zi a incheierii unui nou legimant, agternut
in inimi §i nu gravat in piatrd, in general, corpusul profetic o prezinti
ca zi a judecitii §i manifestirii dreptitii divine. Cu mai multd claritate
apare aceasta idee la profetul Ieremia: Iatd vin zile, zice Domnul, c¢ind voi
incheia cu casa lui Israel §i cu casa lui Tuda legimant nou [...]. Voi pune
legea Mea induntrul lor i pe inimile lor voi scrie i le voi i Dumnezeu,
iar ei Imi vor fi popor, prin aceasta profetul inaugurind un nou orizont al
nidejdii (ler 31,31.33).

In credinta poporului Israel, Ziua Domnului avea si aduci
nenorocire numai asupra celorlalte neamuri, asupra dusmanilor lui Israel,
idee contrazisi vehement de profetul Amos: Numai pe voi v-am cunoscut
dintre toate neamurile pimantului; pentru aceasta vi voi pedepsi pe voi
pentru toate firidelegile voastre (3,2). El confera Zilei Domnului intelesul
opus agteptarilor poporului (5,18-20), pe care il regisim si la Sofonie: Zi
de manie este ziua aceea, zi de strimtorare si de jale (1,15), care va apirea
si in discursul eshatologic al Mantuitorului (Mt 7,22; 26,29; Mc 13,32;
14,25; Lc 10,12; 17,31; 21,34).

Prin sintagma Ziua Domnului, profetii fac referire la o perioadi
de timp in care Dumnezeu va veni pentru a instaura stipanirea Sa pe
pdmant, izbivind rimasita celor credinciosi si pedepsind pe cei picatosi®,
credndu-se un contrast puternic si intre soarta care ii asteaptd pe pagani si
mantuirea figiduitd lui Israel (Is 34-35). Alte profetii privind ,ziua aceea”

%15 13,6.9; lez 13,5; loil 1,155 2,1.11; 3,4 [2,31]; 4,14 [3,14]; Am 5,18 (de doui ori);
5,20; Avd 15; Sof 1,7.14 (de doui ori); Mal 3,23 [4,5].

25 CHiriLa, Cartea profetului Osea, 139.

26 ARNOLD, ,,Old Testament Eschatology,” 26.



pun accentul pe convertirea finald a piginilor la credinta cea adevirati
in Domnul (Is 2,1 s.u., 46,6-21; Zah 8,21 s.u.; 14,16 s.u.)?. In Noul
Testament, acest raport se inverseaza, evreii fiind cei care il primesc pe
lisus Hristos ca Mesia.

Fiecare profet are specificitatea sa in a descrie evenimentele ce
se vor petrece in aceastd zi eshatologici. Pentru profetul Isaia, Ziua
Domnului va fi infricogitoare si va preface totul in ruini in Iuda si Israel
(Is 2,12; 10,3; 22,5; vezi si Mih 1,3), dar si in sanul celorlalte natiuni
(Is 14,25; 24-25) si chiar la nivel cosmic (Is 2,12). La lezechiel, ,Ziua
Domnului” este o zi de judecati asupra lerusalimului (lez 13,5 si 34,12).
loil (1,15; 2,1.11; 3,4; 4,14) aratd ci Ziua Domnului va avea un semn,
plaga licustelor descrise ca o armati infricogitoare (loil 1,15; 2,1), care
afecteazd natura si istoria, Israel §i popoarele. Totusi, Ziua Domnului
devine o zi de méntuire pentru aceia din Israel care se intorc la Domnul
(Ioil 2,12). Sofonie adaugi acestei zile dimensiunea universali, ea este
una a judecatii intregului pAmant si a tuturor neamurilor care triiesc pe
el (1,7-8.14-18; 2,2). Profetia lui privind Ziua Domnului (Sof 1,7-18)
este una dintre cele mai importante surse de informatie privind diferitele
concepte legate de acest subiect. Imaginea judecitii curititoare o
dezvoltd profetul Maleahi, care spune ci, in Ziua Domnului, El vine ,ca
focul topitorului si ca lesia nilbitorului. $i El Se va ageza s limureasci si
sd curete argintul” (Mal 3,2 s.u.; cf. Ps 65,9).

In contextul Zilei Domnului, metafora ospatului apare ca element
comun al profetilor Isaia, [eremia si lezechiel, intr-o serie imagistici de
o violenta neagteptati: Sabia Domnului este plind de singe, acoperiti de
grisime, de singe de miei §i de tapi, de grisimea rirunchilor de berbeci.
Ca Domnul face jertfi la Botra si mare junghiere in tara lui Edom (Is
34,6). Cici ziua aceasta e zi de rizbunare la Domnul Dumnezeu, ca
sd Se razbune pe vrijmagii Sai, si sabia va ménca, se va situra §i se va
imbita de singele lor; si aceasta va fi jertfi Domnului Dumnezeului
Savaot in tara cea de la miazinoapte, la raul Eufratului (ler 46,10).
,Asa zice Domnul Dumnezeu: Iar tu, fiul omului, spune la tot felul
de pisiri si tuturor fiarelor cAmpului: Adunati-vi si mergeti din toate
partile, adunati-vi la jertfa Mea, pe care o voi junghia Eu pentru voi,
la jertfa cea mare din muntii lui Israel i veti manca acolo carne si veti
bea sange (lez 39,17).

¥Kaufmann KoHLER, ,Eschatology,” in Jewish Encyclopedia, www jewishencyclopedia.
com, 209.
B Vezisils 33,14 5. u.

213



214

Daci la marile sirbitori, singele jertfelor curge siroaie, tot asa va
curge si singele picatosilor in Ziua méiniei Domnului®. Aceeasi metaford
a ospatului apare intr-o formuli euharisticd, de ospit liturgic pregatit celor
alesi ai Domnului, la profetul Sofonie: Ticeti toti inaintea Domnului
Dumnezeu, ca aproape este ziua Lui, cd Domnul a pregatit ospat si a
sfintit pe cei chemati ai Lui! $i in ziua ospatului voi pedepsi pe cipetenii si
casa regelui si pe toti cei care se imbraci in vesminte striine (Sof 1,7-8).
E posibil ca si aceste texte si se inscrie in fondul teologico-eshatologic
vechitestamentar valorificat de Sfintul loan la scrierea Apocalipsei, in
care, indeosebi prologul (cap. 1), se creeazi o atmosfera liturgica®.

Conceptele legate de Ziua Domnului nu sunt in sine
eshatologice. Totusi, profetii credeau intr-o interventie divini impotriva
necredinciosilor, rizboi care treptat a luat proportii universale, chiar
cosmice, afectind nu numai toate popoarele, ci chiar ordinea creatiei, din
acel moment, nu cea stabiliti de Dumnezeu; El va aduce un pamant nou
s ceruri noi (Is 65,17; 2Pt 3,13), pentru ca distrugerea revendici innoirea.
Astfel, evenimentul, limitat initial in cadrele istoriei, a cipitat dimensiuni
cosmice. Sub influenta acestui fapt, conceptul profetic de eshaton a fost
sistematizat®, in centrul lui fiind plasatd tema Zilei Domnului, inteleas3,
pe de-o parte, ca timpul de manifestare a dreptatii punitive divine asupra
tuturor celor care-I stirnesc ménia prin picatele lor si, pe de alta parte, ca
timpul vindecarii §i izbavirii dreptilor®.

In cazul lui Israel, desi 3717 ©9° nu era in vreun fel legati de viaga
culticd, avand cu precidere o relevanti istoricd*, nu ar trebui uitate
unele formuliri cu referire la Sabat: maine e odihni, odihna cea sfanti
a Domnului (les 16,23), ziua a saptea este ziua de odihni a Domnului
Dumnezeului tiu (Deut 5,14), ziua Mea cea sfantd (Is 58,13). Acest tip
de formuliri ne ingiduie propunerea unei conexiuni intre ziua Sabatului
si Ziua Domnului despre care vorbesc profetii, fird a dori si stabilim o
identitate intre cele doud. Oriunde apare o profetie despre asteptarea Zilei

2 G. Von Rabp, Old Testament Theology. The Thco/ogy oflsrael’s Prophe[ic Traditions,
vol. 2, trad. D. M. G. Stalker (SCM Press Ltd, 1998), 122-3.

30 Imaginea ospitului apare si in Noul Testament, in cazul pildei nuntii fiului de
imparat (Mt 22,1-14), U. Luz, H. KogsTer, Maithew 21-28: A commentary, vol. 3,
trad. James Crouch (Minneapolis: Augsburg, 2005), 44-60.

31 Savvas AGouripis, Comentariu la Apocalipsa Sfantului Ioan, trad. Constantin Coman
(Bucuresti: Bizantind, 2004), 52.

2Von Rab, Old Testament Theology, 124.

33 KOHLER, ,,Eschatology,” 209.

3 Preuss, Old Testament Theology, 273.



Domnului, se face aluzie la venirea lui Yahwe in persoani®. Si ce era
Sabatul, dacd nu o zi de intilnire a omului cu Dumnezeu, o zi in care El
era mai prezent in mijlocul poporului? In sfarsit, si nu uitim ci in Sabat
avem de-a face cu o zi rezervati exercitiului duhovnicesc, in care omul
trece prin fata tribunalului sufletesc faptele sale®, pentru a vedea daci
acestea sunt sau nu conforme cu voia divin §i pentru a lucra la indreptarea
sa spirituald. Este o zi a judecitii pe care omul insusi o implineste cu
raportare la propriile acte, prin aceasta prefigurand ziua eshatologici a
judecatii si mniei divine.

3. Sabatul in Noul Testament

Maniera in care Mantuitorul Hristos Se raporteazi la ziua Sabatului
nu este altceva decit expresia inauguririi Impirigiei in care Sabatul, pe
de-o parte, se implineste in insisi persoana Mantuitorului Hristos, iar pe
de altd parte, primeste un sens mai inalt, acela al implinirii milei (hesed)
mult pretuite de Domnul (Os 6,6).

Hristos observa Sabatul, desi nu urmaind intocmai cutumelor
privind odihna Sabatici, formulate de bitranii lui Israel si a ciror implinire
ar 1 fost cu mult mai comod3; dimpotrivi, El implinea lucrarea Sabatului,
in vederea cireia a fost instituitd odihna Sabatului®’, fiindci, cu adevirat,
odihna $abatului nu presupune o nelucrare, ci o activitate spirituald, o
slujire liturgica, o lucrare prin care omul sfinteste creatia si se shnteste
impirtisindu-se din izvorul shnteniei si al binecuvantirii (cf. Fac 2,2-3).

Episodul smulgerii spicelor de citre ucenici in ziua Sabatului®® (Mt
12,1-8; Mc 2,23-28; Lc 6,1-5) oferd Mantuitorului prilejul introducerii
unor invatituri cu privire la corecta raportare la aceasti zi de cult (5i la orice
lege in general) si la mesianitatea Sa. Cateva elemente proprii conceptiei
iudaice privind Sabatul trebuie avute in vedere atunci cand abordim aceasta
pericopd evanghelica. Prin atitudinea lor, ucenicii se ficeau vinovati, in
ochii cirturarilor i fariseilor, de o intreitd vind: de culegerea spicelor, de
vanturarea lor §i de pregitirea unei mese in ziua Sabatului, toate aceste trei
elemente fiind inscrise intre cele 39 de categorii absolut interzise in $abat
(Sabat 7,2). Cu alte cuvinte, gestul lor era sinonim unei profaniri evidente
a sfinteniei Sabatului®, in fata cireia invitatii evrei nu puteau rimane

3Von Rap, Old Testament Thcoquy, 119.

36Joan CHIRILA, Fragmentarium exegetic filonian (Cluj-Napoca: Limes, 2002), 114.

% HENRY, Matthew Henry’s Commentary.

33 Pentru 1érgirea perspectivei tematice, vezi BENoOIT, Les épis arrachés (Mt 12, 1—8), 76~
92; COoHN-SHERBOK, ,An Analysis of Jesus,” 31-41.

¥ BaccuiocHi, Du Sabbat au Dimanche, 42.
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indiferenti. Un detaliu consemnat numai de evanghelistul Matei, §i anume
cd ucenicii erau infometati, putea constitui o circumstantd atenuanta a
gravitatii faptei lor si care pregiteste terenul pentru compararea situatiei cu
episodul din 1Regi 21,3-6*. Existd trei elemente comune cu acest episod
vechitestamentar: incilcarea unei porunci de citre un om drept inaintea
lui Dumnezeu, faptul ¢i acesta/acegtia sufereau de foame in ambele situatii
si faptul ¢ David este rege, iar Mesia este si El regele mesianic*..

Piinile punerii-inainte* sau, literal, ,painile fetei/prezentei” 0727 nr;r’?
(lechem hapanim), reprezentand cele doudsprezece semintii ale lui Israel, erau
agezate in fiecare Sabat pe masa de aur din locagul sfant, urmand ca, dupi
schimbarea lor la trecerea siptimanii, s fie consumate exclusiv de slujitorii
locagului, fie Cort sau Templu (Lev 24,5-9). Consumarea lor de citre
altcineva nu era permisi si totusi, David §i insotitorii sii si-au astimparat
foamea cu ele, aritind, prin aceasta, c asigurarea celor necesare sustinerii
vietii prevaleazi in fata legii rituale®, idee pe care o accentueazi si
Mantuitorul.

Din modul in care Mintuitorul le rispunde iudeilor, deducem
ci E\eog (mila) prevaleaza in fata legii Sabatului si nu cerintele cultului
sacrificial. Porunca respectirii Sabatului, desi importantd, este subordonati
unei legi mai inalte, care este insisi persoana lui Hristos, implinirea
misiunii Lui avind prioritate*. Episodul arati ci, prin formularea
numeroaselor prevederi privitoare la modul de respectare a Sabatului,
evreii transformasera respectarea acestei zile de odihni din privilegiu in
povard®. Episodul accentueazi libertatea fundamentald a omului fagd de
Sabat prin expresia Sabatul a fost ficut pentru om, nu omul pentru Sabat
(Mc 2,27)%.

“Davies si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 305.

“DAVIES si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 307.

# Pentru variantele de interpretare a expresiei, vezi BRATCHER §i Nipa, A Handbook
on the Gospel ofMar]e, 99.

# Goutp, A Critical and Exegetical Commentary, 49.

“DAVIEs si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 314.

% Goutp, A Critical and Exegetical Commentary, 48.

“ Cuvantul &vBpwov (forma de acuzativ, masc., sing. a subst. &vBpwTog) este
folosit in mod uzual pentru a desemna fiptura umand, dar nu trebuie inteles in
acest context ca extinzandu-se asupra intregii umanitati. Expresia 10 odBParov
S1a Tov &vBpBTov Eyéveto a fost inteleasd uneori ca echivalent al ideii cd omul
este masura tuturor lucrurilor, ceea ce supune Sabatul capriciului personal,
RORDORE, Sunday, 62. Altii considerd formula o simpld reamintire a invititurii
fariseilor despre Sabat (I. ABramams, Studies in Pharisaism and the Gospels
(Cambridge: University Press, 1917), 129; D. E. Ninenam, The Gospel of St



Argumentul lucrului implinit de preoti si leviti la Templu este
esential: desi activititile lor ficeau parte din cele interzise, oficiantii nu
erau culpabili pentru ci serviciul Templului cerea si justifica implinirea
acestor acte liturgice?’ cu consistentd soteriologica®. Dacd sfintenia
Templului ca loc al silagluirii slavei divine indreptitea incilcarea legilor
Sabatului, cu atit mai mule Insusi Fiul lui Dumnezeu intrupat putea
dispune transgresarea lor*. El le spune: Tou iepou peildv eotiv wde — cid
mai mare decat Templul este aici (Mt 12,6). Cuvintele contin si o aluzie
la deciderea Templului, odatd cu inaugurarea imparatiei cerurilor®. Ori,
daci Templul este mai mare decat Sabatul, iar Mantuitorul mai mare decat
Templul, inseamni ca El este mai mare decat Sabatul, ceea ce constituie o
afirmatie hristologici esentiala®'. Lui i se cuvine si dispuni in ce fel doregte
respectarea sau incilcarea prescriptiilor Sabatului®’, El este Domn i al
Sabatului®® (Mt 12,8; Mc 2,28; Lc 6,5). In textul mateian, datoriti topicii
schimbate, accentul cade pe titlul hristologic de Fiul Omului (6 viog Tou
avBp@ov)*t. Din comparatia cu ceea ce se intimpla la Templu in Sabat
rezultd faptul i Iisus si ucenicii Sii, asemenea slujitorilor Templului,
implinesc voia i lucrarea lui Dumnezeu care este mai mare decit orice
prevedere rituald®, creatie a pietitii omenesti. Problema esentiali, ca in
pericopa antitezelor mateene, este cea a prioritiyilor%.

Cheia interpretarii poate fi identificatd in celelalte episoade ale
controverselor legate de Sabat, toate acestea implicind vindeciri savarsite

Mark. Pelican New Testament Commentaries (England/New York: Penguin Books,
Harmondsworth, 1963), 105-6; W. L. Lang, , The Gospel According to Mark,”
in NICNT (Eerdmans, Grand Rapids, 1974), 119). Probabil cheia interpretirii o
oferi intelegerea Sabatului in contextul creatiei (Fac 1), a cirei incununare este si
spre binele cireia a fost diruit de Dumnezeu. Cf. Guerich, Mark 1-8,26, 124. A
se vedea si interpretarea Sfantului loan Hrisostom conform ciruia se trece de la o
zi de sirbitoare pe siptimani la o sirbatorire necontenitd, ,Comentariu la Matei,”
in PSB 23, trad. Dumitru Fecioru (Bucure§ti: IBMO, 1994), 478-9.

“ HENRY, Matthew Henry’s Commentary.

8 BaccuHiocH1, Du Sabbat au Dimanche, 44.

“ HeNRY, Matthew Henry’s Commentary.

0H. D. M. Spence-Jones, The Pulpit Commentary: St. Maithew, vol. 1 (Bellingham,
2004), 484.

51 HaGNER, Matthew 1-13, 330.

52 SpeNce-JoNEs, The Pulpit Commentary: St. Matthew, 485.

% Prin pozitia sa, substantivul kUpiog este emfatic, exprimand faptul ci Hristos este
Domn al $abatului aga cum este si Domn al tuturor celorlalte elemente ale vietii
omului, Gourp, A Critical and Exegetical Commentary, 50.

**DAVIES si ALLISON, A critical and exegetica/ commentary, 315.

55 HaGNER, Matthew 1-13, 329.

56 GUELICH, Mark 1-8,26, 124.
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de Mantuitorul Hristos: lucrarea lui Hristos exprimati sintetic in Matei
11,5: Orbii i5i capitd vederea si schiopii umbla, leprosii se curitesc si surzii
aud, mortii inviazi si siracilor li se binevesteste (Is 61,1-3), este mai mare
decit Sabatul. Pornind de la aceasta idee, se presupune ci ucenicii mergeau
alaturi de lisus dintr-un loc in altul spre a implini intocmai aceasta ,lucrare
misionara a impiri;iei”. Aceasta nu inseamna ci Hristos anuleaza legea
Sabatului, ci mai degrabi ci o reinterpreteazi in lumina lucririi Sale.
Cuvintele Mantuitorului nu sunt explicite cu privire la ceea ce este §i ceea
ce nu este permis in ziua Sabatului, ci El traseazi liniile directive pentru
intelegerea oricirei legi, luindu-se in considerare semnificatia, limitele si
scopul fiecireia”.

Seria de episoade taumaturgice consemnate de evanghelisti
oferd o imagine a lucririi Domnului Hristos in zi de Sabat §i exprimi
faptul ca lucrarea taumaturgici nu este un element secundar al misiunii
Mantuitorului, ci ea are un loc central®. Astfel, citim despre vindecarea
unui om cu mana uscatd® (Mt 12,9-14; Mc 3,1-6; Lc 6,6-11), a bolnavului
de idropici® (Lc 14,1-6), a femeii garbove® (Lc 13,10-17), a unui om
cu duh necurat® (Mc 1,23-28; Lc 4,31-37), a soacrei lui Petru®® (Mc
1,29-31; Lc 4,38-39; cf. Mt 8,14-15), a orbului din nastere® (In 9,1-

’H. D. M. Spence-]ones, The Pulpit Commentary: St Luke, vol. 1 (Bellingham: Logos
Research Systems, Inc., 2004), 139.

58 HAGNER, Matthew 1-13, 334.

% Un episod similar de vindecare este consemnat in 3Regi 13,1-10, in cazul
pedepsirii regelui Ieroboam. Sk. Ioan Hrisostom, Comentariu la Matei, 482-4;
Luz si KOESTER, Matthew 21-28: A commentary, 186-9; W. HENDRIKSEN, S. ].
KiISTEMAKER, ,Exposition of the Gospel According to Matthew,” in Baker New
Testament commentary (Grand Rapids: Baker Book House, 1973), 515-8.

©A. Just, Luke, in ACCSNT 3 (Illinois: InterVarsity Press, Downers Grove,
2005), 235-6; R. H. STEIN, Luke, in NAC 24 (Nashville: Broadman&Holman
Publishers, 2001), 385-7; I. H. MarsHALL, The Gospel of Luke, in NIGTC (Exeter:
Paternoster Press, 1978), 577-80.

St Just, Luke, 224-6; NoLLaND, Luke 921-18,34, 721-5; Spence-Jones, The Pulpit
Commentary: St Luke, 2-3.

©T. C. Open si C. A. Hatt, Mark, in ACCSNT 2 (Illinois: InterVarsity Press,
Downers Grove, 2005), 21-4; H. B. SweTe (ed.), The Gospel according to St. Mark.
The Greek text with introduction, notes and indices (CCGNT) (London, New York:
The MacMillan company, 1898), 19-22.

63 GueLicH, Mark 1-8,26, 62; F. Bovon si H. KoesTER, Luke 1: A commentary on the
Gospel of Luke 1,1-9,50 (Minneapolis: Fortress Press, 2002), 163; Luz si KOESTER,
Matthew 21-28, 13-4.

¢ CLaRkE, Clarke’s Commentary: John, John 9,1-41; W. HENDRIKSEN si S. J.
KISTEMAKER, ,Exposition of the Gospel According to John,” vol. 2, in New Testament
Commentary (Grand Rapids: Baker Book House, 1953), 71-96.



41), a slibinogului de la Vitezda® (In 5,1-18) si despre alte cazuri care
sunt doar amintite® (Mc 1,32-34; Lc 40-41, cf. Mt 8,16-17). In ciuda
protestelor vehemente ale iudeilor impotriva sivarsirii vindecirilor in zi
de sambita, acestea nu contraveneau Legii scrise, ci traditiei orale, cici
Vechiul Testament nu interzice niciieri vindecarea ci, dimpotriva, legile
determini compasiunea fati de robi, striini i toti cei aflati in suferinte de
tot felul” (les 20,10; 23,12; Deut 5,14).

Interogatia fundamentali in toate aceste episoade, chiar daci nu
apare formulati ca atare, este urmitoarea: Se cuvine, simbita, a face bine
sau a face riu, a mantui un suflet sau a-1 pierde? (Mc 3,4). Or, vindecarea
este si o manifestare a iubirii (hesed)®, care devine adeviratul criteriu
al respectirii Legii®. Astfel, mesajul Mantuitorului este acela de a shnti
Sabatul prin implinirea faptelor milei”’, conform cuvintelor profetice: Mili
voiesc, iar nu jertfd, si cunoagterea lui Dumnezeu mai mult decit arderile
de tot (Os 6,6), restabilindu-se astfel ordinea corecti a priorititilor, in care
sfintenia vietii o depiseste pe cea a actelor cultice. In aceasti noui grili de
valori, mila este mai importanta decit jertfa” si existd riscul ca implinirea
Legii fird iubire/mila si se poata preface chiar intr-o incilcare a voii lui
Dumnezeu’.

Mantuitorul propune ascultitorilor Sii o serie de modele analogice,
prin care acestora si le apard limpede adevirata cinstire a Sabatului: o
oaie care ar cidea in groapd in ziua Sabatului” (Mt 12,11), dezlegarea
boului sau asinului de la iesle pentru a fi adipati’ (Lc 13,15), ingiduirea
circumciziei” (In 7,22-24). Doui criterii stau la baza acestor comparatii:

% HENRY, Matthew Henry’s Commentary; BEASLEY-MURRAY, John, 148-62.

6 GuELICH, ,Mark 1-8,26,” 63-7; J. A. Brooks, Mark, in NAC 23 (Nashville:
Broadman&Holman Publishers, 2001), 52-3; Henry, Matthew Henry’s Commentary.
”DavVIEs i ALLISON, A critical and exegetical commentary, 318.

% HaGNER, Matthew 1-13, 321.

% HAGNER, Matthew 1-13, 334.

70SPENCE-JONES, The Pulpit Commentary: St Mark, 115. In acest context ideatic, nu este
deloc de neglijat etimologia numelui scalditorii Vitezda unde a avut loc vindecarea

slibanogului (In 5,1-18): 8701 N2 (Beit hes‘da) — ,casa milei”.

""DaVIEs si ALLISON, A critical and exegetical commentary, 320.

2 HAGNER, Matthew 1-13, 334; Davies si ALLISON, A critical and exegetical commentary,
318.

73 A se vedea interpretarea episodului la HaeNer, Matthew 1-13, 333.

7#Dezlegarea boului si asinului de la iesle este argumentul/imaginea analogica invocata
de Domnul Hristos pentru dezlegarea femeii girbove de neputinta ei (Lc 13,12), vezi
NoLLAND, Luke 9,21-18,34, 723.

7 Prin circumcizie se vindeca doar o parte a trupului, in timp ce Mantuitorul vindeca
trupul intreg, BERNARD, A critical and exegetical commentary, 264; cf. SPENCE-JONEs,
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implinirea milei prin care lucrim aseminarea cu Dumnezeu, Izvorul
milei, §i faptul cd orice act sdvirsit spre preamirirea lui Dumnezeu este
permis”, fiindci si Sabatul din referatul creatiei e doxologia prin excelenta:
toate erau bune foarte pentru ci toate i5i implineau menirea de a aduce
laudd neincetatd Domnului. Episodul vindecirii femeii garbove este o
mirturie a ambelor criterii: mai intdi, a implinirii milei fatd de fiptura
umani care, nemaiputand sta dreaptd, isi pierduse demnitatea de fiingd
responsabild a creatiei”’, definitd de aceasti nizuintd spre cer exprimati
inclusiv prin pozitie, si se poate vedea in acest sens discursul Sfantului
Grigorie de Nyssa: ,Tinuta omului este dreaptd, orientatd spre cer, iar
privirea indreptatd in sus, ceea ce desigur este un semn de noblete si
denotd o vrednicie impiriteasca™®. Apoi, odati vindecarea sivarsitd, actul
restaurator nagte doxologia” cici, ne spune Scriptura, femeia s-a indreptat
si slivea pe Dumnezeu (Lc 13,13).

Implinirea binelui primegte in contextul episoadelor taumaturgice si
un sens eshatologic, indiciAnd inaugurarea erei mesianice™ si fiind efectiv
realizarea figiduintelor Domnului prin intruparea Fiului lui Dumnezeu.
Hristos aduce lumii nu numai anticiparea stipanirii lui Dumnezeu, ci
realitatea ei*!. In aceeasi dimensiune eshatologici a actelor taumaturgice
se inscrie i episodul vindecirii bolnavului de idropici (Lc 14,1-6), prin
faptul ci a avut loc in contextul mesei din casa unei cipetenii a fariseilor
(Lc 14,1): cadrul mesei anticipeazi ospitul Impiritiei®.

De maximi importantd pentru argumentarea dimensiunii
eshatologice a $abatului este si invocarea $abatului in Noul Testament
ca reper pentru fixarea temporald, istorici, a evenimentelor de la sfarsitul
activititii pimantesti a Mantuitorului Hristos. Momentul coboririi de pe
Cruce si al punerii in mormént este plasat in ziua de pregitire a Sabatului/
Pagtilor: Si ziua aceea era vineri (Tmapaokeug), si se lumina spre sambita
(Lc 23,54). In acel an, prima zi a sirbitorii Pastilor iudaice, considerati
Sabat (Ies 12,16; Lev 23,7), coincidea cu un Sabat obisnuit, fiind astfel de

The Pulpit Commentary: St. John, 311-2.

76 HENRY, Matthew Henry’s Commentary.

77 HENRY, Matthew Henry’s Commentary.

78 SE. GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre facerea omului,” 27.

7 NOLLAND, Luke 9,21-18 34, 723. Vindecarea este semnul restauririi creatiei prin
lucrarea Fiului lui Dumnezeu intrupat. Cf. Newman si Stine, A Handbook on the
Gospe/ ofMatthew, 360.

8 GueLicH, Mark 1-8,26, 135.

81 BEASLEY-MURRAY, John, 74.

82 NOLLAND, Luke 921-18,34, 747.



doui ori sfantd®. De aceea, pregitirile din ziua precedentd erau cu atit
mai ample §i mai importante, pentru ca in timpul celor doui sirbitori care
se suprapuneatu, restric;iile impuse de Lege sa fie respectate intocmai®.
Expresia lucanici se lumina spre sambitd (Lc 23,54) este interpretatd ca
exprimand inceputul acestei zile, fixat seara®®, dar si ca formi de racordare
la traditia iudaica, in care Sabatul era considerat lumina®.

In timpul sabatic, nu s-a putut merge la mormantul Mantuitorului®?
pentru a incheia procedurile specifice inmormantirii la iudei. Domnul
Insusi S-a odihnit in mormént in aceasti zi. Astfel, acest Sabat corespunde
celui din Facerea 2,2-3, in care Dumnezeu S-a odihnit dupa incheierea
lucririi creatoare, iar aici Hristos Se odihnegte in mormant, dupi ce si El,
in ziua a sasea, Si-a incheiat misiunea, pecetluind acest adevir cu cuvintele:
Savarsitu-s-a!** (In 19,30). Prin odihna Sa in mormant, Mantuitorul a
oferit lumii intregi semnul lui lona (Lc 11,29), descoperind si in acest mod
dumnezeirea Sa. De aceea, acest Sabat poate fi considerat drept ultimul al
vechiului Legimint, respectat cu scrupulozitate de citre aceia care aveau si
inaugureze prima zi a saptimanii urmatoare ca prima zi a unei noi lumi®;
a treia zi de la tulburitoarele evenimente din vinerea Patimilor avea si fie
prima a Noului Legimint®. Privit in lumina traditiei vechitestamentare,
acest reper temporal primesgte o importantd covirsitoare, deoarece era
considerat expresia si momentul eliberirii®: $i dupd doua zile din nou ne
va da viatd, iar in ziua a treia ne va ridica iarisi si vom tri in faga Lui” (Os
6,2; cf. lona 2,1; Mt 12,40; Ber Rab 42,17), ori prin Inviere ni s-a diruit
eliberarea din robia mortii. Femeile mironosite au mers la mormantul
Mantuitorului ca si-I ung trupul cu miresme conform obiceiului, dupi
ce a trecut Sabatul — Siayevopévou Tol cafBdrtou (Mc 16,1; cf. Mt 28,1),
in ziua intdi a siptimanii — eivj mi,an sabba,ewn (Mt 28,1; Mc 16,19; Lc

3 PLUMMER, A critical and exegetical commentary, 542; cf. SpENce-Jones, The Pulpit
Commentary: St Luke, 245.

84 NOLLAND, Luke 921-18,34, 1165.

85 PLUMMER, A critical and exegetical commentary, 542.

86 CLARKE, Luke, 23,54.

% CLARKE, Mark, 16,2.

88 HenrY, Matthew Henry’s Commentary.

% Henry, Matthew Henry’s Commentary.

0 PLumMER, A critical and exegetical commentary, 543.

*! BEASLEY-MURRAY, John, 370.

%2 Profetia a fost intepretatd din perspectiva lui crux interpretum; chiar daci Vechiul
Testament nu vorbeste suficient de clar despre Inviere, cel putin la profetul Osea
existd cu certitudine ideea invierii, pacatul fiind perceput ca moarte dar nu ca trecere
in nefiintd. CHiriLd, Cartea profetului Osea, 159-60. 221
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24,1; In 20,1.19). Aceastd ultimi fraza este specific ebraici, folosind
numeralul cardinal pentru exprimarea unuia ordinalFP*’PF, aga cum
vedem in Facerea 1,5: ,Si a fost seara sia fost dimineagi: ziua 1ntai
(T8 ©39)” (cf. Ezd 3,6). Daci punem in relatie acest text cu interpretarea
zilei una din referatul creatiei de citre Sfantul Vasile cel Mare®, intelegem
ci aceastd zi este cea de o varsti cu lumina, cinstiti cu Invierea Domnului,
cd odatd cu ea se inaugureazi, desi nu o triim inci deplin, ziua a opta a
impirigiei lui Dumnezeu. Evanghelistul Matei mentioneazi ci femeile au
mers la mormant foarte devreme, cand se lumina (tf) émpwokovor) de
ziua intdi (Mt 28,1), moment care poate fi lesne pus in relatie cu cuvintele
lui Hristos din cartea Apocalipsei: ,Eu, lisus, [...] sunt [...] steaua care
striluceste dimineata (Apoc 22,16). Momentul diminetii poate fi fixat in
conexiune cu faptul ¢ in Vechiul Testament, dimineata este momentul
in care lucrarea lui Dumnezeu implinitd in timpul noptii iese la lumin3,
devine cunoscutid® (cf. leg 14,24; 4Rg 19,35; Is 37,36). Imaginea diminetii
poate fi asociatd §i cu prima zi a creatiei”, in care Dumnezeu porunceste:
S4 fie lumina! (Fac 1,3) si are o valoare simbolici pascali evidenti”.

Concluzii: $abatul - anticipare si pregustare a vesniciei
in experienta liturgica

Cultul creazi cadrul in care Sabatul poate fi experiat ca realitate
eshatologici, el neapartinind, in acest sens, numai evenimentelor de
la sfarsitul istoriei si de dincolo de ea. Centralitatea sa in deschiderea
eshatologicd a cultului iudaic este neindoielnici. Sabatul oferd evreului
pregustarea vesniciei, chiar daci acesta, ca persoana istoricd, este captiv
inca timpului si spatiului. Legea nu pretinde respectarea zilei Sabatului, ci
respectarea Sabatului (Ieg 31,16) firi ca acesta si fie precedat de cuvantul
zi pentru ci el vine din vesnicie si se deschide spre ea, el este atemporal si
totusi i asumd temporalitatea creatiei pentru a deveni accesibil fapturii
umane. Sabatul reprezinti si realizeazi legitura dintre olam haze si olam
haba®. Conform traditiei rabinice, Sabatul §i vegnicia au aceeasi esenta, si
Sabatul este sfint asemenea lumii ce va si vind, el este frinturi si izvor al
vesniciei®. Intr-un mod similar liturghiei cregtine, celebrarea Sabatului

9 PLUMMER, A critical and exegetical commentary, 547.

94 SE. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” 94-6.
9 NoLLAND, Luke 921-1834, 1188.

% HeNRY, Matthew Henry’s Commnentary.

9 NoLLAND, Luke 921-18,34, 1188.

% Safran, Israel si radicinile sale, 323-5.

% HescHeL, Introducere la Sabatul, 125-6.



are un aspect comunitar esential, este o zi in care intreg poporul aude
chemarea triirii impreuna a vegniciei'®, triire a vesniciei care trebuie si
se extinda si asupra celorlalte zile, intr-un proces continuu de shntire a
timpului. Din aceastd perspectivd, putem afirma ci un alt element care
sustine dimensiunea eshatologici a $abatului este functia sa paradigmatici
pentru intreg sectorialul timpului sacru. De $abat se pune in pimant
simanta vegniciei'!, care va da rodul siu deplin in timpurile mesianice a
ciror marturie §i semn in istorie este Sabatul'®®. Dar perceperea vesniciei
ascunse in Sabat este conditionati de credingd §i de comuniunea cu

Dumnezeu'®

, in acelagi mod in care, pentru crestini, triirea Duminicii
ca timp al Invierii depinde de misura in care fiecare credincios cauti si
intrd in comuniune cu Domnul Hristos Inviat. Sabatul poate fi definit, in
lumina acestor afirmatii, ca anticipare i semn al vegniciei in timpul shntit
prin experierea liturgici. Viata ce va s vie, vesnicia fericitd cu Dumnezeu

este prefiguratd de Sabat i inaugurati de Duminici.

10 HescHEL, Introducere la Sabatul, 34.
10t Hescuer, Introducere la Sabatul, 39.
12 HescHEL, Introducere la Sabatul, 127.
13 Hescuer, Introducere la Sabatul, 164.
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10. ESHATOLOGIE SI APOCALIPSA
IN VECHIUL TESTAMENT'

Abstract

The paper proposes a brief overview of the Old Testament elements of
eschatology and apocalyptic discourse, mainly focusing on the encounter of
the two which gradually generated a new type of discourse, the apocalyptic
eschatology. Within this type of discourse, the paper approaches the theme of
Yom YHWH, the Day of the Lord, synthetically presenting the manner of
understanding it, proper to each of the Old Testament prophets, and finally
indicating some possible connections with the Shabbat.

Keywords
Old Testament, Eschatology, Apocalypse, Yom YHWH

invigitura eshatologica vechitestamentard se contureazi treptat
pani si ajunga la punctul siu maxim de dezvoltare, cuprins indeobste in
discursul profetilor. Acest proces evolutiv poate fi urmirit indeaproape
pornind de la observarea lexicului eshatologic §i apocaliptic specific
fiecirei perioade istorice reflectate in cirtile ce compun Vechiul
Testament, dar si a contextului folosirii acestui lexic. Prezentarea
cuvintelor i expresiilor specifice arealului tematic la care ne referim,
pe doui filiere lingvistice — ebraicd §i greaci —, pe care o propunem
in studiul de fatd, reflectd modul in care, prin suprapunerea discursului
eshatologic cu cel apocaliptic, aceste cuvinte si expresii s-au imbogatit
cu noi semnificatii teologice.

In cadrul Vechiului Testament, eshatologia profeticd avea un caracter
national pronuntat si un orizont limitat in cadrele istoriei. Treptat, insa,
intilnirea dintre eshatologie si apocaliptici a creat un discurs cu caracter
universal §i deschidere inspre vesnicie, expresie a credintei in eliberarea
adusi de Dumnezeu, simultana distrugerii/prefacerii lumii i invierii celor
credinciosi la o viagd cereascd binecuvantati’. Acestuia se circumscrie

!Studiul a fost publicat in Studia Universitatis Babeg-Bolyai — Theologia Orthodoxa 1
(2011): 47-54.

2John J. Corins, ,Early Jewish Apocalypticism,” in David N. Freepman, The Anchor
Bible Dictionary (ABD) (New York: Doubleday, 1996), 280-1.



invatatura despre olam haze — veacul de acum si olam haba — veacul care
vine si despre Yom YHWH — Ziua Domnului. Sabatul apartine veacului
de acum prin manifestarea sa istoricd, dar prin dimensiunea sa liturgic/
tipologic-eshatologici face prezent in istorie veacul ce va si fie.

1. "Eoyatoloyia si dmokaAuyic in SfAnta Scripturd

Termenul eshatologie deriva din grecescul €oyatog, n, ov care,
atunci cind este folosit cu referire la spatiu, inseamna: cel mai indepdrtat,
extrem, ultimul (FAp 1,8; 13,47); cu referire la grad, intensitate: superlativ;
cu referire la persoane: cel mai riu, cel mai josnic; si, in starsit, cu referire la
timp: ultim, din urmd, de apor’ (Mt 12,45;20,8; 27,64; Mc 12,6.22; Lc 11,26;
In 7,37; 2Pt 2,20; Apoc 2,19). “Eoyatov desemneazi un eveniment unic,
irepetabil, implicind ideea ca ulterior lui nu mai pot exista evenimente
similare®. In literacura patristica, termenul este folosit pentru a exprima
sensul de ,ultimul din timp™, adicd exprimid dimensiunea eshatologici a
existentei creatiei. in Noul Testament, termenul este folosit cu mai multe
sensuri: cu sensul de cel din urmd, referitor la persoane sau actiuni, in
contrast cu cei dintdi sau cele dintdi (Mt 19,30; Mc 10,31; Lc 13,30); indici
timpul mesianic, incepAnd cu Parusia istoricd a lui Hristos (intruparea,
activitatea, patimile si proslivirea Lui), inceputul Bisericii si activitatea
ei pana la sfarsitul veacului (FAp 2,17); alteori vizeazi viafa eshatologicd,
sau Parusia cea mare la a doua Venire a Domnului ,cu slavi si cu putere
multa” (Mt 24,30) pe norii cerului (Mt 25,31).

Conceptul eshatologic vechitestamentar cuprins in formula be’aharit
haiamim — in zilele ce au si fie, zilele din urmd este redat in LXX prin
Eoyata (e €oydtwv) — zilele cele de apoi (Fc 49,1; Mih 4,1) sau prin
et €oydTou TOV Npepwv — la sfdrsitul zilelor’ (Num 24,14) si, foarte rar,
prin in zilele cele de apoi’ (Is 2,2). Traditia profetici a Zilei Domnului
este preluatd de evanghelistul Toan care vorbegte despre éAv i) €oyary)
NHEPQ — ziua cea de apoi (In 6,39-40.44.54; 11,24; 12,48). In capitolul 6,

3Henry George LippELL, Robert Scott, A Greek-English Lexicon (Oxford:
Clarendon Press, 1996), 699-700.

*Gerhardt KitTEL, , Eoyatog,” in Theological Dictionary of the New Testament (TDNT)
2 (Michigan: Wm. B. Eerdmans Publishing Company, 1964), 697.

5G. W. LampE, A Patristic Greek Lexicon (Oxford: Clarendon Press, 1961), 551.

¢ Preferim varianta de traducere a Bibliei din 1914 care este mai apropiata de original,
editiei sinodale din 2006 care traduce cu in vremurile viitoare.

’Din nou optim pentru varianta 1914, editia sinodali 2006 traducind cu expresia in
vremurile cele de pe urmai.
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expresia face referire la timpul Invierii*, ceea ce indici faptul ci sfarsicul
timpului nu trebuie inteles doar ca o realitate viitoare, ci i el a inceput
cu venirea lui Hristos in lume (Evr 1,2; 1Pt 1,20), care mirturiseste despre
Sine: 'Eycd eipt 6 mpdTog kai 0 €oyarog —,Eu sunt Cel dintii si Cel
de pe urmi” (Apoc 1,17; 2,8; 22,13). El este implinirea, téhog-ul fipturii
umane: ,Ficutu-s-a omul cel dintdi, Adam, cu suflet viu; iar Adam cel de pe
urmd cu duh dititor de viagd” (1Cor 15,45).

Substantivul arrokdAuyig este derivat din verbul kalUrtw, care are
sensul de bazi a ascunde, a ingropa®. Cu acest sens apare in Matei 8,24;
Luca 23,30; Luca 8,16, iar cu sens figurat il intilnim, spre exemplu, in
Matei 10,26: nimic nu este acoperit care sd nu iasd la iveald si nimic ascuns
care sd nu ajungd cunoscut. Verbul &mokahutrto este o forma intermediard
intre acest verb de bazi si substantivul arokdAuyig care are sensul de
descoperire, explicare, viziune $i revelafie'®. Aceasta inseamna, in termenii
unei definitii primare, aritarea sau descoperirea unui lucru ascuns. Cand
se face referire la genul literar identificat cu acest apelativ, definitia cel mai
larg acceptatd in cercul biblistilor este de ,literatura revelationald cu un
cadru narativ, in care o revelatie este mediati de o fiintd din cealaltd lume si
transmis unui receptor uman, descoperind o realitate transcendenti care
este atit temporald, in masura in care inchipuie o izbavire eshatologici, cit
si spatiala, atat timp cat implicd o altd lume, supranaturald™!. Astfel, chiar
daci sensul general acceptat al apocalipsei (descoperirii) implici o focusare
pe sfarsitul timpului, la inceput acest atribut era atagat oricirei revelatii
directe ficute din lumea nevizuti, realizatd de obicei prin viziune, prin
descoperire angelici (asa-numitul angelus interpres), sau printr-o ripire ,,in
Duhul” (Apoc 1,10; lez 3,14; 8,3).

Adjectivul apocaliptic apare si ca atribut al unui mod de gandire,
sau chiar al unei religii care pune accentul pe un moment iminent care
va aduce existenta prezentd a lumii la un sfarsit. Alteori, aproape ci i se
conferi o valoare sinonimici cu eshatologic, atunci cand se referi la sfarsitul
sau telosul istoriei si al cosmosului'? In Vechiul Testament, verbul

$H. R. Barz, G. ScHNEIDER, Exegetical dictionary of the New Testament (EDNT) 2
(Michigan: Eerdmans, 1991), 60-4.

® Albrecht Orpke, kahUtrtw, in Theological Dictionary of the New Testament (TDNT)
3 (Michigan: Wm. B. Eerdmans Publishing Company, 1964), 556.

WL ampE, A Patristic, 194.

7. J. Coruins, ,Introduction: Towards the Morphology of a Genre,” Semeia 14
(1979), 9 — Horst Dietrich Preuss, Old Testament Theology, vol. 2, trad. Leo G. Perdue
(Louisville: Westminster John Knox Press, 1995-1996), 279.

2Philip Davies, ,Apocalyptic”, in The Oxford Handbook of Biblical Studies, eds. J. W.
Rogerson si Judith M. Lieu (Oxford: Oxford University Press, 2006), 398.



amoxka\uTTw se referd fie la transmiterea cuvintelor dumnezeiesti (Am
3,7), fie la descoperirea lucrurilor dumnezeiesti (Ps 97,2; Sir 1,6.30; 4,18),
fie chiar la o teofanie, la o aritare a lui Dumnezeu (3Rg 3,21). In scrierile
iudaice apocaliptice, acest termen se referi in mod special la aritarea
timpului exact al venirii Imparitiei lui Dumnezeu i a semnelor care
certifici aceastd venire’.

Evenimentul de tip apocaliptic este o manifestare a transcendentului
in imanent', categorial ciruia se circumscrie evenimentul eshatologic,
acesta restringand arealul tematic la sfarsitul timpului i la realitatile de
dincolo de el. Sabatul, ca zi in care vegnicia devine prezenta prin actul
liturgic, este o realitate eshatologici, dar este si un eveniment apocaliptic
prin faptul ¢ dezviluie, in chip real, dar incd nedesivarsit, judecata faptelor
si bucuria vesniciei.

2. Discursul eshatologic-apocaliptic vechitestamentar

In cadrul teologiei Vechiului Testament, trebuie si avem in vedere
faptul ci invigitura eshatologicd nu are cu prioritate un sens sinonim cu
cel cregtin, si ci ea nu trebuie confundati nici cu evenimentul profetic, nici
cu experientele apocaliptice, desi este in parte sinonimi cu amandoua'.
Discursul eshatologic vechitestamentar a trecut printr-un proces de
dezvoltare indelungat pani si ajungi la intrevederea unui timp viitor in
care cursul istoriei urma si fie radical schimbat de aga manierd incat si
se treacd intr-un nou nivel de realitate'®, proces care a fost posibil prin
interactia agteptarilor eshatologice ale lui Israel cu viziunile apocaliptice
care au realizat deschiderea spre universal §i spre existenta vesnicd'”. Din
acest moment, se va putea vorbi despre un nou discurs in care se imbina
eshatologia cu apocaliptica Vechiului Testament.

Sursele principale ale eshatologiei vechitestamentare sunt identificate
in figiduintele ficute patriarhilor, in legimantul de pe Sinai si in traditia
davidici a Sionului'®. Gindirea eshatologici s-a dezvoltat din aceste
elemente, pentru ca ele implicau ideea agteptarii unor evenimente care

3Savvas Acouripis, Comentariu la Apocalipsa Sfantului Ioan, trad. Constantin ComaN
(Bucuresti: Bizantind, 22004), 48.

14 OEPKE, KOAUTIT®, 591.

15Robert CHARLES, Doctrina viefii de apoi in Israel, in iudaism si in cregtinism sau eshatologia
ebraicd, iudaicd si crestind din timpurile preprofetice pdnd la constituirea canonului Noului
Testament, trad. Alexandru Anghel (Bucuresti: Herald, 2009), 138.

David L. PETERSEN, Eschatology — Old Testament, in ABD 2, 575.

7 Preuss, Old Testament Theology, 253-4.

18 PETERSEN, Eschatology, 576-7.
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aveau si se implineasca in viitor prin lucrarea proniatoare a Domnului.
Spre exemplu, din perioada patriarhali dateazi nidejdea eshatologica
privind viitorul miret al poporului (Fac 12,2-3; 15,14; 18,18; 22,18;
26,4). Initial, eshatologia profetilor nu viza realititi de dincolo de moarte,
ci ei anuntau venirea unei Imparatii mesianice vesnice pe acest pamant,
care avea si fie precedati de judecata finald'. Asteptirile eshatologice
ale lui Israel intrevedeau un timp mesianic al picii pe care il gindeau in
termenii traditiei monarhice. De altfel, pAna astizi, rugiciunile iudaice
incep cu binecuvantarea Domnului: Binecuvdntat esti Tu, Doamne, regele
universului. Vechiul Testament Il numeste rege pe Dumnezeu in mod
constant (Deut 33,1-5) si aici se inridicineaza credinta poporului in
venirea lui Dumnezeu pe pimint pentru a crea o impdritie pAmanteascd
a lui Israel. Aceastd intelegere a timpurilor mesianice s-a amplificat i s-a
deformat treptat, primind un caracter etnic si in mod necesar pozitiv, fird
contingentd morald. De aceea, profetii au deschis orizonturile gandirii
eshatologice israelite, aritand ci zina Domnului va fi o zi a intunericului si
nu a luminii, a durerii si nu a bucuriei® (Am 5,18), iindci Dumnezeu va
face mai intdi judecata asupra intregii lumi, chiar si asupra poporului ales.
In acest context, judecata trebuie inteleasi in sensul pe care i-l conferi
Isaia, de judecatd curdgitoare (Is 1,25-28, 28,17 etc.).

Pasajele eshatologice ale Vechiului Testament vorbesc preponderent
de nimicirea natiunilor pigine si de salvarea lui Israel, dar existi si texte
care admit manifestarea binecuvantirii lui Dumnezeu si a milostivirii Lui
si asupra celorlalte neamuri (Fac 12, 3.18.8.28.14; cf. 2Rg 5,15). Totusi,
atasamentul profetilor fagd de istoria propriului popor este evident, el
constituie normareprezentiriievenimentelorprofetite, oricitde indepirtate
ar f1 acestea. Orice nou eveniment pe care profetii il preconizeazi isi are
ridicina intr-o lucrare a lui Dumnezeu din trecut. In aceasti manieri, Isaia
vorbegte despre un nou David §i un nou Sion (Is 9,6) sau leremia vorbegte
despre un legamant nou (ler 31,31-33)'. Ei nu opereazi o distinctie neta
intre lucrarea lui Dumnezeu in istorie si cea de la sfarsitul istoriei, ci indicd
existenta unei discontinuititi intre prezent si timpul ce va veni, care nu
poate fi inteles ca o prelungire a starii prezente®. Predicind in aceasti idee,

Y CHaRLES, Doctrina viefii, 139.

2 Athanase Necoutd, Teologia biblicd a Vechiului Testament (Bucuresti: Sophia, 2004),
227.

2t Gerhard Von Rap, OId Testament Theology 2: The Theology of Israel’s Prophetic
Traditions, trad. D. M. G. STALKER (SCM Press Ltd, 1998), 117.

2Von Rab, Old Testament Theology, 115.



discursul profetic devine unul eshatologic®, in care profetii lasi deoparte
siguranta conferiti de evenimentele méntuitoare din trecutul lui Israel
si transferd accentul pe iminenta judecitii si a mantuirii printr-o lucrare
viitoare a lui Dumnezeu®. Astfel, daci initial, pentru poporul Israel,
viitorul nu era altceva decit o extensiune a prezentului: ,De acum, cit va
trdi pimantul, seminatul si seceratul, frigul si cildura, vara i iarna, ziua
si noaptea nu vor mai inceta!” (Fac 8,22), treptat, insd, prin intermediul
predicii profetice, a apirut convingerea c¢i Yahwe urma si aduci o noud
erd in existenta poporului Sdu®. Aceastd noud erd a inceput si fie inteleasd
treptat in termenii unei realititi vegnice exprimate prin conceptul olam haba.

Douid notiuni esentiale  pentru intelegerea  perceptiei
vechitestamentare asupra timpului sunt olam haze — veacul acesta i olam
haba — veacul ce vine. Prima exprima starea prezenti a existentei umane si
a intregii creatii, spre deosebire de olam haba, adici veacul viitor sau veacul
ce va sd fie care exprima o realitate incd neimplinitd, ce apartine viitorului.
Expresia olam haze are o importantd mai mare in cadrul eshatologiei
particulare, ca un timp daruit omului pentru a-si dovedi vrednicia de a
participa la lumea de apoi, o anticamera in care fiecare se pregiteste pentru
a se invrednici de ospitul lumii ce va si fie®. In schimb, olam haba? (Dan
12,2), veacul viitor sau ce va sd fie, este lumea recompensirii celor drepti
si a pedepsirii celor pacitosi, care incepe dupa moarte, dar care nu va f
desavirsitd decit dupi inviere?. Indeosebi in traditia rabinici s-a dezvoltat
ideea, pornind de la Psalmii 89,4, ci lumea aceasta stricicioasa (olam haze)
va fi urmati de un mileniu gabatic (Apoc 20,1; 2Pt 3,8), echivalentul
Llumii ce va si vind” (olam haba)*. Un exemplu aflim la profetul Osea,
unde fragmentele eshatologice sunt 2,1-3; 2,16-25; 3,5; 11,8-11 i 14,2-
9. Ziua aceasta sau veacul acesta (olam haze), perceput ca timpul vietuirii
profetului, este revendicator — prin continutul siu faptic — al judecitii.

% Zaharia (9-11 §i 12-14), Isaia (24-27) si loil aratd clar tranzitia de la profetie la
apocalipsa. Cf. Preuss, Old Testament Theology, 254.

2#Von Rab, Old Testament Theology, 118.

»Von Rap, Old Testament Theology, 113.

2% Dumitru ABRUDAN, Crestinismul si mozaismul in perspectiva dialogului interreligios,
tezi de doctorat (Sibiu:1979), 124.

7 Pentru identificarea acestei expresii cu impirigia lui Dumnezeu si cu viata
spirituald, a se vedea Kaufmann KoHter, Kingdom of God, in Jewish Encyclopedia
QE), www.jewishencyclopedia.com, 502, iar pentru evitarea confuziei dintre
ha’olam si gridina Edenului, a se vedea George A. BartoN, Judah David
EISENSTEIN $i Mary W. MONTGOMERY, ,Paradise”, in Jewish Encyclopedia, 515.

2 ABrUDAN, Crestinismul si mozaismul, 124.

» KOHLER, ,Eschatology,” in Jewish Encyclopedia, 209.
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Veacul care vine olam haba sau inceputul vesniciei este ,revendicator
al bunititii desavarsite ce a fost dobanditd in timpul facerii ca potenta,
dar care nu a devenit act, datoritd apostaziei, iar acum prin manifestarea
generozititii divine se materializeazi ca realitate vegnici abundentd™.
Textele care trateazd subiecte eshatologice apartin genului literar
apocaliptic, cunoscut atit in traditia iudaica®, cat §i in cea crestina®, si
este extins chiar in cadrul surselor nebiblice®. Genul apocaliptic aduce
un element de noutate, pentru ci el are in vedere imaginea unui timp
viitor care transcende istoria®, acesta avind o importanta cruciald pentru
timpul prezent, atit in planul istoriei, cit si la nivel cosmic®. Viziunile
apocaliptice survin de obicei in epoci de criza si ele contrazic contingenta
istoriei, afirmand-o ca expresie a voii dumnezeiegti, perspectiva din care
prezentul, indiferent cum ar fi, apare ca integrat planului lui Dumnezeu®
Astfel, literatura apocalipticd, anuntind sfarsitul istoriei, o prezinti in
lumina vesniciei, producindu-se treptat o transformare a agteptirilor
eshatologice ale lui Israel. Prin interferenta elementului apocaliptic se
cristalizeazd un nou tip de discurs: discursul eshatologic-apocaliptic in
care se depaseste aspectul de fundituri al istoriei si se trece spre orizontul
infinit al existentei vegnice §i concomitent, se trece din planul nadejdii
intr-o bunistare materiald, piménteasca, in planul implinirilor spirituale”
Discursul eshatologic-apocaliptic are o deschidere universali §i cosmica:
prin faptul ci odatd cu el se incheie istoria speciald a lui Dumnezeu cu
poporul ales si se inaugureazi o istorie universala §i cosmici, el corespunde
istoriei universale®® (Fac 1-11). Urmand un traseu descendent, de la sfarsit

% Joan CHiriLd, Cartea profetului Osea. Breviarum al gnoseologiei Vechiului Testament,
tezd de doctorat (Cluj-Napoca: Limes, 1999), 231.

3! Mostre de literatura apocalipticd in Vechiul Testament pot fi considerate: Zah 9-14,
Is 24-27 (Mica Apocalipsi). Acouripis, Comentariu la Apocalipsa, 10.

2in Noul Testament, pe lingi cartea Apocalipsa, identificim genul apocaliptic in Mt
24; Mc 13; 1Tes 4,13-18; 2Tes 2,1-12; 1Cor 15,20-26.51-53.

#Din categoria apocrifelor si pseudoepigrafelor apocaliptice fac parte I'si II Enoh, IV
Ezdra, Indltarea lui Moise, Apocalipsa lui Avraam, Apocalzpsa lui Adam, Apocalipsa lui
Elisei, Cartea Jubileelor, Testamentul celor 12 patriarhi si unele manuscrise de la Qumran
precum Regula Comunitatii, Sulul Razboiului, etc. Jacques B. DoukHAN, Secrets of
Revelation: the Apocalypse through Hebrew eyes (Review si Herald Publishing, 2002),
21-2.

3 Claus WEesTERMANN, Théologie de ’Ancien Testament, trad. Lore Jeanneret (Genéve:
Labor et Fides, 2002), 189.

3 Preuss, Old Testament Theology, 282.

36 Davies, ,Apocalyptic,” 399.

3 CHARLES, Doctrina vietii, 139.

3 WESTERMANN, Théologie de I"Ancien Testament, 189-90.



spre inceput, discursul eshatologic-apocaliptic poate constitui un model
ermineutic in abordarea Vechiului Testament, atit pentru Israel, cit si
pentru Biserica®.

Abia dupi aceasta concretizare a discursului eshatologic-apocaliptic,
in Vechiul Testament apar cu proeminentd subiectele eshatologice in
sensul deplin al termenului: impérigia lui Dumnezeu, mantuirea lumii
prin Mesia, Ziua Domnului, invierea mortilor, Noul Ierusalim, areal
tematic caruia se circumscrie i Sabatul. Mai inti, implinirea lui se
raporteazd la evenimentul fondator al lumii §i al lui Israel. Apoi,
orizontul eshatologic implicd implinirea Sabatului la un alt nivel de
realitate, pe care il intuieste profetul Isaia, asociind odihna sabatici
temei eshatologice a transfiguririi creagiei: Intr-adevir, precum cerul
cel nou si pimantul cel nou pe care le voi face, zice Domnul, vor rimanea
inaintea Mea, aga va diinui totdeauna semintia voastrd si numele vostru.
Si din lund noua in luni noud si din zi de odihni in zi de odihni vor
veni toti si se vor inchina inaintea Mea, zice Domnul (Is 66,22-23). in al
treilea rind, Sabatul este o zi a judecitii personale cu valoare tipologic-
prefigurativi pentru judecata curititoare a Domnului. In sfarsit, Sabatul
ca zi hebdomadari de cult apartine poporului Israel dar, prin dimensiunea
sa soteriologicd®, are o valabilitate universala si cosmica, fiind cu adevirat
sirbitoarea creatiei.

3. Yom YHWH - Ziua Domnului

In perioada  pre-eshatologicd*!, eshatologia israelitdi consta
in agteptarea unui timp viitor, radical distinct de cel prezent, in care
circumstantele istoriei vor fi transformate, dar se va rimine tot in cadrele
ei. Cosmosul actual, creat bun de Dumnezeu, dar temporar intunecat de
nedreptate, neputinte, rizboi si picat, i, in general, de riu, va fi izbdvit
si restaurat de Dumnezeu. Punctul central in aceasti conceptie era
congtientizarea ,deformirii lumii prezente §i convingerea ci schimbiri
radicale pentru indreptarea ei se vor petrece efectiv ,in acea zi”, un timp

% Acouripis, Comentarin la Apocalipsa, 15.

4"Jl’jrgen MoOLTMANN, Dumnezeu in creafie. O perspectivd ecologicd asupra creafiei, trad.
Emil Jurcan si Jan Nicolae (Alba-lIulia: Reintregirea, 2007), 335.

“ Delimitarea corespunde sistematizirii realizate de Theodorus Christiaan Vriezen,
care identifici patru perioade distincte in dezvoltarea eshatologiei vechitestamentare:
1) timpul pre-eshatologic cu accente politice si nationale (Fc 49; Num 24); 2) perioada
proto-eshatologica in timpul activitatii profetilor preexilici; 3) timpul asteptarii
eshatologice efective incepand cu exilul (597 si 587 1.Hr.); 4) timpul apocaliptic —
postexilic. Theodorus Christiaan VRriezeN, An Outline of Old Testament Theology
(Oxford: Blackwell, 1958), 367.
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cunoscut numai de Dumnezeu. Sintagma Ziua Domnului nu trebuie,
insd, asociatd in chip automat acestui timp agteptat?, fiindcd expresia
Ziua Domnului sau in ziua aceea era, initial, o simpla plasare cronologici
(Ies 32,28; Jud 3,30). De asemenea, zilele de sirbitori, ca Sabatul, Pesah,
Cincizecimea si altele, erau numite si ele Zina Domnului, fie ci erau zile
de binecuvantare, de pedeapsd sau de judecatd i rasplata®. Se pune intrebarea
care ar putea i originea sintagmei Ziua Domnului. Denumirea acestei zile
se datora, cel mai probabil, faptului ¢i era sau putea fi integral determinati
si umplutd de lucrarea lui Dumnezeu, aga cum se vorbea, intr-o manierd
similara, de ziua [ui Midian (Is 9,3), ziua lui Izreel (Os 2,2), care erau zile
de actiuni militare, si Zilele baalilor (Os 2,15), care se referi la zile festive
inchinate acestor zeititi. In cadrul mesajului profetic, conceptul a fost
remodelat §i extins, primind o valenta eshatologica*.

In contextul discursului eshatologic, expresia Yom YHWH apare de
numai saisprezece ori in Vechiul Testament®, dar se face referire la acest
timp din urma si prin alte expresii, ca baiom hahu — in ziua aceea (Am 8,9;
Sof 1,9-10). De asemenea, la inceput, sintagma Ziua Domnului desemna
orice moment de interventie divind directd in istorie, cind, pentru a
pedepsi pacatul i a curita toatd intiniciunea, Dumnezeu Insusi cerceta
pamantul si se poate vedea episodul pedepsirii sodomitilor: Atunci Domnul
a slobozit peste Sodoma si Gomora ploaie de pucioasd si foc din cer de la
Domnul (Fac 19,24; cf. s les 9,23; 11,4; 12,12; Tos 10,11). Profetii au investit
expresia Ziua Domnului cu doud aspecte eshatologice complementare:
unul apocaliptic, vizibil in timpul vietii lor, §i unul indepartat — leolam — al
tuturor care vizeazi intreaga creatie, ele nefiind altceva decat doui etape
ale eshatologiei unice®. Desi la Osea, ziua aceea apare ca o zi a incheierii
unui nou legimant, asternut in inimi si nu gravat in piatrd, in general,
corpusul profetic o prezinti ca zi a judecitii si manifestirii dreptatii divine.
Cu mai multd claritate apare aceastd idee la profetul leremia: latd vin zile,
zice Domnul, cand voi incheia cu casa lui Israel §i cu casa lui Iuda legamant
nou [...]. Voi pune legea Mea induntrul lor si pe inimile lor voi scrie si le voi fi

“Bill T. ArNnoLD, ,Old Testament Eschatology and the Rise of Apocalypticism,” in
The Oxford Handbook of Eschatology, eds. J. W. Rogerson si Judith M. Lieu (Oxford:
University Press, 2007), 24-5.

#Joan MIRCEA, ,Duminica, ziua Domnului, fmpdrdtcas& si Doamnd,” in Ortodoxia
2 (1981): 176.

#“Preuss, Old Testament Theology, 273.

415 13,6.9; lez 13,5; loil 1,15; 2,1.11; 3,4 [2,31]; 4,14 [3,14]; Am 5,18 (de doui ori);
5,20; Avd 15; Sof 1,7.14 (de doui ori); Mal 3,23 [4,5].

4 CuiriLd, Cartea profetului Osea, 139.



Dumnezeu, iar ei Imi vor i popor, prin aceasta profetul inaugurind un nou
orizont al nadejdii (ler 31,31.33).

In credinta poporului Israel, Ziua Domnului avea si aduca
nenorocire numai asupra celorlalte neamuri, asupra dusmanilor lui Israel,
idee contrazisi vehement de profetul Amos: Numai pe voi v-am cunoscut
dintre toate neamurile pdmcinmlui; pentru aceasta vd voi pedepsi pe voi pentru
toate farddelegile voasire (Am 3,2). El conferi Zilei Domnului intelesul opus
asteptirilor poporului (5,18-20), pe care il regisim si la Sofonie: Zi de
mdnie este ziua aceea, i de stramtorare si de jale (1,15), care va apirea i in
discursul eshatologic al Mantuitorului (Mt 7,22; 26,29; Mc 13,32; 14,25;
Lc 10,12; 17,31; 21,34).

Prin sintagma Ziua Domnului, profetii fac referire la o perioadi de
timp 1n care Dumnezeu va veni pentru a instaura stipanirea Sa pe pamant,
izbavind ramdsifa celor credinciosi si pedepsind pe cei pacitosi?’, creandu-se
un contrast puternic §i intre soarta care 1i agteaptd pe pdgani si mantuirea
fagaduita lui Israel (Is 34-35). Alte profetii privind ziua aceea pun accentul
pe convertirea finald a piganilor la credinga cea adevirati in Domnul (Is 2,1
s.u.; 45,6-21; Zah 8,21 s.u.; 14,16 §.u.)48. In Noul Testament, acest raport se
inverseazi, evreii fiind cei care Il primesc pe lisus Hristos ca Mesia.

Fiecare profet are specificitatea sa in a descrie evenimentele ce se vor
petrece in aceastd zi eshatologicd. Pentru profetul Isaia, Ziua Domnului va
fi infricositoare si va preface totul in ruini in Iuda si Israel (Is 2,12; 10,3;
22,5; vezi si Mih 1,3), dar si in sanul celorlalte natiuni (Is 14,25; 24-25)
si chiar la nivel cosmic (Is 2,12). La lezechiel, Zina Domnului este o zi de
judecatd asupra lerusalimului (lez 13,5 si 34,12). loil (1,15; 2,1.11; 3,4;
4,14) aratd ci Ziua Domnului va avea un semn, plaga licustelor descrise
ca 0 armata infrico§it0are (Ioil 1,15; 2,1), care afecteazi natura sl istoria,
Israel si popoarele. Totusi, Ziua Domnului devine o zi de méntuire pentru
aceia din Israel care se intorc la Domnul (loil 2,12). Sofonie adaugi acestei
zile dimensiunea universal, ea este una a judecitii intregului pamant si a
tuturor neamurilor care triiesc pe el (1,7-8.14-18; 2,2). Profetia lui privind
Ziua Domnului (Sof 1,7-18) este una dintre cele mai importante surse de
informatie privind diferitele concepte legate de acest subiect. Imaginea
judecitii curititoare o dezvoltd profetul Maleahi, care spune c3, in Ziua
Domnului, El vine ,ca focul topitorului si ca lesia nilbitorului. $i El Se va
ageza si limureasci gi si curete argintul” (Mal 3,2 s.u.®’; cf. Ps 65,9).

# ARNOLD, Old Testament Eschatology, 26.
“ KoHLER, Eschatology, 209.
#Vezisils 33,14 s.u.
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In contextul Zilei Domnului, metafora ospitului apare ca
element comun al profetilor Isaia, leremia si lezechiel, intr-o serie
imagistici de o violentd neagteptata:

Sabia Dommnului este plind de sange, acoperitd de grdsime, de sdnge de
miei i de (api, de grasimea rarunchilor de berbeci. Ca Domnul face jertfd la
Bogra si mare junghiere in tara lui Edom. (Is 34,6)

Cdci ziua aceasta e zi de razbunare la Domnul Dumnezeu, ca si Se
razbune pe vrdjmagii Sdi, i sabia va mdnca, se va sdtura i se va imbdta de
sdngele lor; i aceasta va fi jertfa Domnului Dumnezeului Savaot in tara cea de
la miazanoapte, la raul Eufratului. (Ier 46,10)

Asa zice Domnul Dumnezeu: Iar tu, ﬁul omului, spune la tot felul
de pdsdri si tuturor farelor campului: Adunati-va si mergeti din toate partile,
adunati-vd la jertfa Mea, pe care o voi junghia Eu pentru voi, la jertfa cea mare
din munii lui Israel si vefi mdnca acolo carne si vefi bea sdnge. (Iez 39,17)

Daci la marile sirbitori, singele jertfelor curge siroaie, tot asa va
curge si singele picitosilor in Ziua maniei Domnului®. Aceeasi metaford
a ospitului apare intr-o formuli euharistica, de ospit liturgic pregitit
celor alegi ai Domnului, la profetul Sofonie: Ticefi tofi inaintea Domnului
Dumnezeu, cd aproape este ziua Lui, c@ Domnul a pregatit ospdf i a sfinit pe
cei chemafi ai Lui! i in ziua ospafului voi pedepsi pe cdpetenii si casa regelui
§i pe tofi cei care se imbracd in vesminte strdine (Sof 1,7-8)>'. E posibil ca si
aceste texte si se inscrie in fondul teologico-eshatologic vechitestamentar
valorificat de Sfantul oan la scrierea Apocalipsei, in care, indeosebi prologul
(cap. 1), se creeazd o atmosferi liturgica®.

Conceptele legate de Ziua Domnului nu sunt in sine eshatologice.
Totusi, profetii credeau intr-o interventie divind impotriva
necredinciosilor, rizboi care treptat a luat proportii universale, chiar
cosmice, afectdnd nu numai toate popoarele, ci chiar ordinea creatiei din
acel moment, nu cea stabiliti de Dumnezeu; El va aduce un paimant nou
$1 ceruri noi (Is 65,17; 2Pt 3,13), pentru ca distrugerea revendici innoirea.
Astfel, evenimentul limitat initial in cadrele istoriei, a cipitat dimensiuni
cosmice. Sub influenta acestui fapt, conceptul profetic de eshaton a fost
sistematizat®, in centrul lui fiind plasatd tema Zilei Domnului, inteleas3,
pe de-o parte, ca timpul de manifestare a dreptatii divine punitive asupra

%0Von Rab, Old Testament Theology, 122-3.

5! Imaginea ospitului apare si in Noul Testament, in cazul pildei nuntii fiului de
imparat (Mt 22,1-14), U. Luz si H. Kogster, Matthew 21-28: A commentary, vol. 3,
trad. E. Crouch (Augsburg: Minneapolis, 2005), 44-60.

52 Acouripts, Comentarin la Apocalipsa, 52.

%3 Von Rab, Old Testament Theology, 124.



tuturor celor care-I stirnesc mania prin pacatele lor si, pe de alta parte, ca
timpul vindecarii si izbavirii dreptilor™.

In cazul lui Israel, desi Yom YHWH nu era in vreun fel legati de viata
culticd, avind cu precidere o relevangi istorica®®, ne putem gindi la unele
formuliri cu referire la Sabat: mdine e odihnd, odihna cea sfdntd a Domnului
(Ies 16,23), ziua a saptea este ziua de odihnd a Domnului Dumnezenlui
tau (Deut 5,14), ziua Mea cea sfantd (Is 58,13). Acest tip de formuliri ne
ingiduie propunerea unei conexiuni intre ziua $abatului si Ziua Domnului
despre care vorbesc profetii, fird a dori si stabilim o identitate intre cele
doud. Oriunde apare o profetie despre asteptarea Zilei Domnului, se face
aluzie la venirea lui Yahwe in persoana®. $i ce era Sabatul, daci nu o zi
de intalnire a omului cu Dumnezeu, o zi in care El era mai prezent in
mijlocul poporului? In sfarsic, si nu uitim ci in Sabat, avem de-a face
cu o zi rezervatd exercitiului duhovnicesc, in care omul trece prin fata
tribunalului sufletesc faptele sale”’, pentru a vedea daca acestea sunt sau nu
conforme cu voia divini §i pentru a lucra la indreptarea sa spirituali. Este o
zi a judecitii pe care omul insusi o implineste cu raportare la propriile acte,
prin aceasta prefigurand ziua eshatologicd a judecitii si maniei divine,
temd centrald in discursul eshatologic-apocaliptic vechitestamentar.

Concluzii

Cirtile Vechiului Testament ne oferd imaginea unui discurs
eshatologic dinamic, in care orizontul de agteptare al lui Israel pierde treptat
aspectul de limitare specific existentei istorice i se deschide spre vesnicie,
dar §i spre comuniunea cu goim, neamurile. Acest mod de intelegere
presupune depisirea oriciror limitiri temporale, spatiale si etnice, indicand
trecerea la un nivel de intelegere superior in care figiduinta mesianica nu
mai este proprietatea exclusivd a lui Israel, ci este darul oricirei fipturi
care, prin sdvarsirea dreptitii, se va desfita in veselia cea vegnici, la ospatul
eshatologic al Zilei Domnului.

5 KoHLER, Eschatology, 209.

55 Preuss, Old Testament Theology, 273.

% Von Rab, Old Testament Theology, 119.
5 CuiriLd, Cartea profetului Osea, 114.
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11. SFANTUL VASILE CEL MARE
DESPRE TIMPUL VEACULUI ACESTUIA
SI,TIMPUL” VESNICIEI"

Abstract

The paper proposes an approach of the theme of time and eternity, as seen
in the works of Saint Basil the Great. He defines time as a certain quantity of
movement, expressed by the Greek word ypovog, while eternity may be accessed
by passing through aiév, the interval (S1dotnpa) connecting two stages of the
human and worldly existence. The first day of creation (Gn 1,5) is regarded like
an icon of eternity, identical to the eight day, while the seventh day (Gn 2,2-3)
symbolizes the Judgment Day, but equally the eternal rest in the Kingdom of God.

Keywords
Time, Eternity, Patrology, Cosmology, Spirituality

Veacul nostru manifestd, printre alte metehne, si un excesiv interes
pentru timp, pentru a folosi o exprimare a lui Emil Cioran®. Formularea
defineste cu justete, in opinia mea, o preocupare aproape obsedantd a
omului contemporan pentru trecerea timpului, justificatd, intr-o anumita
misurd, de ritmul mereu mai alert in care i5i desfigoari viata. Ori, eliberarea
si iegirea efectivi din acest ritm sufocant este posibilid prin ancorarea
noastrd in vesnicie, acolo unde dommnegte prezentul vegnic, un timp conceput
in opozifie cu insdgi ideea de timp®. $i iatd sensul in care inteleg i mi servesc
de sintagma timpul vegniciei, pe care o aplic la discursul Sfantului Vasile
cel Mare bazindu-ma pe modul in care, vorbind despre realitati vesnice,
el se exprimi in registrul unititilor de misuri specifice cronos-ului. Degi
Stantul Vasile nu a consacrat in intregime o operi problematicii timpului
si vesniciei, scrierile sale videsc o anumitd preocupare pentru aceastd
zonid tematicd*, in care face afirmatii importante privitor la semnificatia

!Studiul a fost publicat in volumul Modele ale marturiei crestine: Sfintii Capadocieni, ed.
Liviu Vipican si loan Chiricd (Cluj-Napoca: Renasterea, 2009), 60-72.

2Emil Cioran, Caiete . 1957-1965 (Bucuresti: Humanitas, 2003), 107.

3 Emil Croran, Istorie si utopie (Bucuresti: Humanitas, 1992), 118-9.

4 Voi face referire la urmaitoarele lucriri ale Sfintului Vasile cel Mare: Omilii la
Hexaemeron, Omilii la Psalmi, Omilii si Cuvdntdri, Despre Sfantul Duh, Despre facerea
omului, Contra lui Eunomie. Datele complete ale editiilor consultate vor fi introduse in



teologici a zilei una din Facerea 1,5, la odihna divini din ziua a saptea (Fc
2,2-3), si la identitatea zilei a opta cu vesnicia. Dar toate acestea apar mult
nuantate in cuprinsul scrierilor sale.

In studiul de fati, am optat pentru un florilegiu de texte extrase
din opera Sfantul Vasile cel Mare i prezentate urmand unei sistematiziri
tematice minimale. Optiunea mea este justificatd de dificultatea de a
sintetiza afirmatii preluate din opere distincte si care, uneori, pot apirea ca
fiind divergente. Voi propune solutioniri acolo unde va fi necesar.

1. Despre timp (xpdvog), veac si vesnicie (oicv)

Existenta istoricd este marcatd de ceea ce numim timp, definit in
general ca ,procesul indefinit si continuu al existentei evenimentelor in
trecut, prezent si viitor, privit ca o unitate™, iar echivalentul aproximativ
al acestei definitii ar f1, in discursul Sfantului Vasile cel Mare, termenul
xpovog’, opus lui ai®dv’. Spun echivalent aproximativ pentru ci, la Sf.
Vasile, timpul nu este o realitate indefinitd/indefinibil, ci este mai degrabi
0 anumiti cantitate a miscarii®, definitie pe care o formuleazi pentru a
contrazice teoria lui Eunomiu® privind identitatea timpului cu migcarea
siderali. Nu doresc si insist asupra acestei controverse, mi preocupa
numai cele doui argumente pe care Sfintul Vasile le invocd impotriva
ereziei eunomiene. In primul rind, el aminteste faptul ci referatul creatiei
consemneaza aparitia lumindtorilor abia in ziua a patra (Fc 1,14-18), desi
inceputul creatiei si al timpului este fixat in acel év &pyi) din Facerea 1,1.

Un al doilea argument este episodul opririi soarelui deasupra
Ghibeonului': In ziua aceea (...) a strigat losua citre Domnul si

notele infrapaginale.

SE. S. C. WEINER, ,Time,” in Compact Oxford English Dictionary — ,Timp,” in
Wikipedia, The Free Encyclopedia, http://ro.wikipedia.org/wiki/Timp.

s n filosofia greacd, Plotin este cel care asociazi timpul problematicii vesniciei. in
viziunea lui, orice incercare de a separa cele doud probleme este sortitd esecului, idee
care se afld in consonanti cu modul in care Sf. Vasile si, in general, Pirintii Bisericii,
abordeazi problema. Vezi Francis E. PETERs, Termenii filozofiei grecesti (Bucuresti:
Humanitas, 2007), 62.

7G. W. H. Lampg, A Patristic Greek Lexicon (Oxford: Clarendon Press, 1961), 1534.
8 BasiLe DE Césarée, ,Contre Eunome,” trad. Bernard SesBoUE, tome 1, in SC 299
(Paris: du Cerf, 1982), 87.

® Preocuparea Sfantului Vasile cel Mare pentru problematica timpului in Contra
Iui Eunomiu este legatd de ideea ci existenta Fiului lui Dumnezeu, care era dintru
inceput la Dumnezeu (In 1,2) este anterioari oricirei realititi care poate fi conceputi
in domeniul trecutului, cf. BasiLe DE Césarée, ,,Contre Eunome”, 51.

10 BasiLe DE Césarée, ,,Contre Eunome,” 87.
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a zis inaintea Israelitilor: Stai, soare, deasupra Ghibeonului, si tu,
luni, opreste-te deasupra viii Aialon! $i s-a oprit soarele si luna
a stat panid ce Dumnezeu a ficut izbdndi asupra vrijmasilor lor
(Ios 10,12-13). Sfantul Vasile ne spune deci, care este calea dezrobirii
din strinsoarea timpului: rugiciunea, fiindci Tosua nu face altceva decit
si-si pund nadejdea in Dumnezeu, si-I ceard ajutorul Lui, Celui care a
facut timpul si singurul care il poate controla. Invocind acest episod in
cadrul discursului despre timp, Sfantul Vasile nu face altceva decit si
deschidi calea spre o intelegere duhovniceascd a timpului'!, afirmand
cd iegirea din cadrele ypSvog-ului este posibild atunci cand, cu atitudine
orantd, se intrd, prin aic®v, inspre timpul vesniciei celei fericite. Dar
acest inteles al cuvintului se inscrie in larga paleti semantici a
cuvantului oidv, el putand desemna deopotriva 1) durata vietii; 2) timpul
in general; 3) o perioadi lungi de timp, dar limitatd (ev, erd, epoci),
cum este intervalul dintre momentul creatiei §i judecata finald sau, pur si
simplu, timpul existentei istorice; 4) o perioadd nedefiniti de timp, opusa
xpovog-ului; 5) in sfarsit, termenul poate desemna vesnicia'?2. Termenul
a fost folosit in toate scolile filosofice si a devenit intr-adevir, la Aristotel
si Platon, una dintre exprimarile vegniciei®. Intorcandu-ne, dupa aceastd
trecere in revistd a semnificatiilor, la Sf. Vasile, vom vedea ci pentru el,
dintre posibilitatile multiple de interpretare a celor doi termeni grecesti,
xpovog este intervalul coextensiv cu creatia* (ypovog O éomt 16
OUNTIOPEKTELVOPEVOV Tf] OUOTAoEL ToU koopou Sidotnpa), diferit de
ai®v, care este un interval (Sidotnpo) situat intre vesnicie in sens propriu
si timpul lumii acesteia; este un interval ,vecin cu vesnicia”, dar cu care,
ne spune Sfintul Vasile, nu trebuie confundat®®. De aceea, o traducere mai
potrivitd ar fi ,veac”, un soi de intermediar intre timp si vesnicie, fiindcd
este propriu creaturilor inteligibile. Intre timp si veac, Sfantul Vasile
stabileste o relatie analogica: ceea ce este timpul in realititile sensibile este
veacul in realititile inteligibile'. Acestui aidv i-ar corespunde simbolic
ziua a aptea, ca punte i trecere spre ziua a opta a vegniciei celei fericite.
Vom dezvolta ideea la momentul oportun.

Cu mai multi fortd apare o altd airmatie cu privire la timp, i anume

W BasiLE DE Césarée, ,,Contre Eunome,” 87-8.

12T ampE, A Patristic Greek Lexicon, 55-6.

3 A se vedea in extenso A. ]. FESTUGIERE, ,Le sens philosophique du mot AIQN”, in
Etudes de philosophie grecque (Paris: Vrin, 1971), 254-71.

14 BasiLe DE Césarée, ,,Contre Eunome,” 248.

15 BasiLe DE Césarée, ,Contre Eunome,” 51.

16 BasiLe DE Césarée, ,,Contre Eunome,” 88.



ci Dumnezeu nu este in nici un fel supus timpului si cd, prin urmare,
referatul creatiei nu poate relata altceva decat lucrarea atemporali a lui
Dumnezeu in timp'”. Aceastd idee a interventiei atemporale alui Dumnezeu
in timp explici in chip fericit raportul lucririi divine, deopotrivi creatoare
si proniatoare, in sinul creatiei. latd de ce nici macar episodul invocat
mai devreme din cartea losua nu este greu de acceptat: Dumnezeu Isi
implinegte lucrarea §i voia depdsind cadrele stricte ale temporalului, aga
cum il putem noi percepe si intelege. Totusi, acest categorial al ypovog-
ului face parte din creatia lui Dumnezeu, chiar, ne spune Sf. Vasile, el a fost
creat simultan cu inceputul existentei cerului si pimantului (Fac 1,1). Dar
acest punct de inceput al timpului nu riméane captiv trecutului, un punct
izolat al istoriei creatiei. Sf. Vasile afirmi ci debutul lucririi creatoare
consemnat in Sfinta Scripturd marcheazi totodati i inceputul timpului:
,La inceput a ficut Dumnezeu, adici la inceputul timpului® (Ev dpxf
ETTOINOEV TOU-TEOTLY, €V Apyi] TaUTy T} kata ypovov) . El stabilegte o
identitate ineditd intre inceputul timpului si sfarsitul lui, aritdnd cid acest
apyf este, de asemenea, sfarsitul fericit — 10 eUxpnotov téhog — pe care
il dorim §i spre care niddjduim'. Iatd contextul in care Sfantul Vasile
dezvoltd problematica zilei intai a creatiei.

2. Ziua una, icoani a vesniciei (Fc 1,5)

Trei posibile justificiri sunt identificate ca stand la originea
introducerii acestei sintagme de ziua una (‘mx 01 — iom ehad / fipépa
pio). O primd variantd ar fi ¢ Moise, din ratiuni practice, referindu-se
la unitatea temporald formati din zi §i noapte vorbeste despre aceastd
unitate servindu-se doar de partea mai importanti a ei pentru a desemna
ansamblul®. A doua posibilitate ar fi ¢i o zi este intervalul care corespunde
miscirii de rotatie a paimantului®’. In sfargit, a treia, gi de fapt cea in care
Stantul Vasile vede adevirata justificare a expresiei lui Moise, este intentia
acestuia de a exprima faptul ¢ ziua, ca unitate cronologici, este imaginea
vesniciei®, care implineste siptimana, si ea, la rAndu-i, creatd pentru a
exprima migcarea timpului: ,Dumnezeu, Cel ce a ficut timpul, a pus
timpului masuri si semne: durata zilelor; $i masurand timpul cu siptiména,

17 BasiLe DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” trad. Stanislas GieT, in SC
26bis (Paris: du Cerf, 1968), 29.

18 BasiLe DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 108.

19 BasiLe DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 109.

20 BasiLE DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 179.

2 BasiLe DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 181.

2 BasiLe DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 181-3.
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porunceste ca siptimana sd se invartd mereu in ea insdsi, pentru a numara
migcarea timpului; iar pe siptimini si o implineascd ziua cea una,
intorcandu-se spre ea insisi de sapte ori; si aceast intoarcere este in forma
de cerc, cd incepe dintr-un punct i se sfargeste in acelasi punct. Aceeasi
insugire o are si veacul; se intoarce spre el insusi si niciodatd nu se sfargeste.
Aceasta este pricina ci inceputul timpului n-a fost numit in Scripturi ziua
intdia, ci zi una, ca si din numirea ei si i se vada inrudirea cu veacul™.

Foarte interesantd este remarca Sfintului Vasile cu privire la
exprimiri de tipul veacul veacului — oidva aidvog (Ps 18,10) sau wvecii
vecilor — aidvag ai@dvwv (Ps 83,5). Scriptura vorbeste astfel, ne spune
Stantul Vasile, de mai multe vesnicii, desi vesnicia este incompatibild
cu insisi ideea de multiplicitate?. As sublinia aici o consecinti directd a
acestei afirmatii, §i anume ci ideea de zi ca unitate cronologici, si prin
urmare limitatd, este incompatibild cu vesnicia. Tatd de ce singularizarea
zilei intai fatd de celelalte zile ale lucririi creatoare este, in chip evident,
o incircare a ei cu valoare simbolica. Ea este chip al vegniciei (tol aicyvog
TV eikdva), pentru ci este unicd si inruditd cu veacul®. Sfantul Vasile
este foarte explicit atunci cind o identifici cu ziua a opta: ,Aceastd zi este
una si in acelasi timp a opta si (simbolizeazi) pe acea cu adevirat una i a
opta zi, la care s-a referit Psalmistul in unele suprascrieri ale psalmilor (Ps
6 si 11); este starea care se va arata dupd acest timp, ziua cea fird de sfarsi,
care nu cunoagte seard nici a doua zi, acel veac netrecitor si fird sfarsit™.
Consecventa cu care Sfantul Vasile introduce aceasti idee ne determina si
credem ci face parte din convingerile sale profunde si regisim un pasaj
similar, chiar mai limpede, in Omiliile sale la Hexaimeron: ,Scriptura
cunoagte §i ziua cea neinseratd, cea continui, cea fird de sfarsit, pe care
psalmistul a numit-o a opta (in titlurile Ps 6 §i 11), pentru ci se afli in afara
acestui timp siptimanal. Incat fie de zici zi, fie de zici veac, vei exprima
aceeasi idee. Daca ai numi zi starea aceea, una este si nu multe; iar dacd
ai numi-o veac, unul este §i nu multe. Asadar Scriptura, ca si ducd mintea
noastra spre viata ce va si fie, a numit una icoana veacului®”. O numeste
pdrga zilelor (tnv &mapynv tdv fpepdv), de o varstd cu lumina (tnv
opfRNika Tol ewtog), sfinta zi a Domnului, cinstitd cu Invierea Lui (v
ayilav kuptokny, Ty i) dvaotaoetl ToU Kupiou tetipnpévnv).

2 BasiLE DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 183.

24 BasiLe DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 183.

2 BasiLE DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 183.

26 Sp. VASILE CEL MARE, ,Despre Sfantul Duh,” trad. Constantin Cornitescu i
Teodor Bodogae, in PSB 12, (Bucuresti: IBMO, 1988), 80-1.

27 BasiLE DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 184.

2 BasiLE DE Césarée, ,Homélies sur 'Hexaéméron,” 184.



Daci ag aborda subiectul strict prin prisma adevarurilor revelate in
textul noutestamentar, atunci as insista, cel mai probabil, pe identitatea
zilei una cu ziua Invierii. fnsé, in cémpul vetero-testamentar, prioritara
este formula care numeste ziua una de o vdrstd cu lumina. in Facerea 1,3
apare lumina si stim ca versetul este plasat inaintea credrii luminatorilor, de
aceea discursul patristic identifici unanim aceastd lumini cu insdsi Lumina
lumii — Hristos (In 8,12). In acest context ideatic, sunt binevenite cuvintele
Sfantului Simeon Noul Teolog, care stabileste o relatie de identitate intre
ziua a opta §i Insusi Domnul: ,,...cici nu va fi una ziua aceea si altceva
Domnul Care va veni in ea (...) si El singur va fi in acelasi timp Zi si
Dumnezeu; Cel ce acum este nevizut pentru toti si locuieste intru lumina
cea neapropiatd (1Tim 6,16) atunci Se va descoperi tuturor aga cum
este si le va umple pe toate de lumina Sa §i se va face zi neapusi,
nesfarsitd, de bucurie vesnica in sfingii lui®?. Agadar, ziua a opta nu este
numai chip al existentei vesnice - hindci aceasta poate fi si una de osindi
— ci ea este chip al vegniciei fericite de care cei gisiti vrednici se vor bucura
in comuniunea iubirii Sfintei Treimi.

Aceasta odihni in care sufletele sabatizeazd® este risplata ostenelilor
intru virtute. Mai ales sfintii care L-au ciutat pe Domnul se vor bucura
de aceste bunatiti*!, ca ,un har de la Dumnezeu, Marele Diruitor, celor
ce au nidijduit in EI"™2 Pozitia Sfantului Vasile in aceastd privintd nu este
singulard. Clement al Alexandriei justifica necesitatea odihnei daruite omului
pentru a-si reface fortele trupesti si sufletesti, insi, afirma el, Dumnezeu
nu are nevoie de odihni in sensul ei propriu fiindcd nu oboseste, nefind
cuprins de patimi. Noi suntem cei care avem nevoie de odihni pentru ca
purtim trup®. Clement afirmi ci odihna zilei a saptea, prin indepirtarea
de pacatuire, ,pregiteste ziua cea dintai, care este cu adevirat ziua odihnei
noastre™*. Sfantul Chiril al Alexandriei stabileste o identitate intre lucrarea
virtutii si odihna zilei a saptea, care, la rindu-i, inseamni ,parisirea si
nelucrarea a tot riul si retinerea de la tot picatul™. In acelasi context, Sfantul

2 Se. StMeoN Nout Teorog, Scrieri I — Discursuri teologice si etice, trad. Ioan L. Ici jr.
(Sibiu: Deisis, 2001), 308-9.

30 Se. Maxim Miarturisitorut, Filocalia sfintelor nevoinge ale desdvdrsirii, vol. 2, trad.
Dumitru Stiniloae (Bucure§ti: Humanitas, 2004), 333.

31 Sk, VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Psalmi,” in PSB 17, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuresti: IBMO, 1986), 272

32GQE. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Psalmi,” 343.

33 CLEMENT AL ALEXANDRIEL, ,Stromate,” in PSB 5, trad. Dumitru Fecioru (Bucure§ti:
IBMO, 1982), 460.

34 CLEMENT AL ALEXANDRIEI, ,Stromate,” 241.

35 Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, in PSB 41, trad.
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Maxim Mirturisitorul subliniazi faptul ci odihna acestei zile a saptea nu
$

este nicidecum destinata trupului §i introduce expresia ,,simbita nelucrarii

patimilor™®. Pentru el, ziua a saptea este chipul odihnei virtutii: ,Sabatul este

oprirea deplini a lucririi patimilor si incetarea totald a migcarii mingii spre

cele create, precum si desavarsita trecere la Dumnezeu®.

3. Hebdomadai si ogdoada.

A doua omilie asupra originii omului®® contine o dezvoltare ampli a
problematicii hebdomadei — inteleasi ca structurd de sapte care imparte
timpul acestei lumi — i a ogdoadei — ca structurd de opt asociatd vesnicei
existente. Inainte de a identifica semnificatiile hebdomadei din perspectivi
crestind, Sfantul Vasile readuce in atentia credinciosilor sii importanta zilei
asaptea si a structurilor sabatice pentru poporul iudeu: ,Ziua a saptea, adicd
sabatul, a fost obiectul unei cinstiri deosebite. Al saptea numir era cinstit
de Evrei, el determina sirbitoarea Corturilor, sirbitoarea Trimbitelor si
Ziua Ispasirii. Evreii cinsteau al saptelea an, pe care il numeau ,al iertirii
datoriilor”. Robia inceta in al saptezecilea an. [...] ,De sapte ori, zice
Scriptura, dreptul va cidea si se va ridica. ,Enoh, al saptelea de la origine,
nu a cunoscut moartea [...]. Moise, al saptelea patriarh de la Avraam, a
primit Legea, care este schimbarea vietii, eliberarea din picat, introducerea
dreptitii, coborarea lui Dumnezeu, pace in lume si promulgarea poruncilor.
La a saptezecea generatie de la Adam a aparut Hristos.™ latd cd numarul
sapte stitea la baza intregului sistem legislativ-cultic al poporului ales.
Dintre toate aceste elemente, fird indoiald cel mai important este Sabatul
si prezentarea pe care Sf. Vasile o face acestei zile este esentiald pentru
a intelege mai tirziu asocierea zilei a saptea cu ziua odihnei noastre in
impirégia lui Dumnezeu: ,Sabatul a fost dat iudeilor ca sd se odihneascd vita
ta si robul tdu, spune Scriptura® (les 20,10). Postul si fie odihna slugilor,
care te slujesc in toatd vremea! Odihneste-ti bucatarul! Di libertate celui

Dumitru Stiniloae (Bucuregti: IBMO, 2000), 347.

36 Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, 186.

37 Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Filocalia sfintelor nevoinfe ale desdvdrsirii, vol. 3, trad.
Dumitru Stinioae (Bucuresti: Humanitas, 2004), 467, 487. Tndepértﬁndu—se de
invilmigeala nestatornici a patimilor prin intoarcerea gindurilor spre virtute, omul
ajunge la o stare de odihni, cf. Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia
Sfantului Ioan, 223.

% Basie DE CEsAREE, ,Sur lorigine de I'homme,” in SC 160. Autenticitatea
controversatd a acestei omilii nu constituie obiectul cercetirii de fagi, ea este pe larg
dezbatuta in BasiLe DE CESAREE, ,Sur l'origine de I'homme,” 13-26.

% BasiLe DE CESAREE, ,Sur l'origine de 'homme,” 249-51.

“In acest pasaj este singura referire explicitd la Sabat ca zi de odihni pe care am
identificat-o in opera Sfantului Vasile cel Mare.



ce-ti slujeste la masd! Opreste mina celui ce-ti toarna vin! Sa conteneasca
odatd si cel megter la facerea feluritelor dulciuri! Si se linisteasci odata si
casa de zgomote nenumdrate, de fum, de mirosuri de fripturi, de cei ce
aleargd in sus i in jos, care slujesc pantecelui ca unui stapan neinduplecat!
Si cei care percep impozite ingiduie citeodatd supusilor sa aibd putina
libertate. Deci sa dea si pantecele putini odihni gurii!”™!. Retinem, pentru
moment, ideea odihnei de toate cele ale lumii acesteia.

Existd, in opinia Sfintul Vasile, o relatie strinsd intre hebdomada
si iertarea picatelor, el vorbind chiar despre o taind a hebdomadei (10
puotiplov Tiig €fdopddog). Doud episoade veterotestamentare sunt
invocate in sprijinul acestei idei, este vorba despre episodul Cain (Fac 4,1-
17) si Lameh (Fac 4,19-24). Daci celui dintai i se figiduieste pedepsirea
ingeptita a oricui ar indrizni si-si ridice mana asupra lui*?, pentru cel de-
al doilea rizbunarea va fi mult mai grea, de saptezeci de ori cite sapte®.
Regisim o idee complementari in Evanghelia dupa Matei: Atunci Petru,
apropiindu-se de El, i-a zis: Doamne, de cdte ori va gresi fatd de mine fratele
meu i 1i voi ierta [ui? Oare pand de sapte ori? Zis-a lui lisus: Nu zic fie pand
de sapte ori, ci pand de saptezeci de ori cdte sapte (Mt 18,21-22). Daci pentru
Petru, in raport cu pedepsirea lui Cain, existd o a gaptea iertare, pentru
Domnul, ca si in cazul rizbunirii lui Lameh, iertarea ajunge pina la de
saptezeci de ori cite sapte*. In lumina celor trei episoade invocate, Sfantul
Vasile afirmd ci hebdomada are semnificatia unei iertiri a picatelor, a
odihnei ultime, este semnul sabatului ingeles ca odihni vegnici®. in cazul
lui Petru, formularea intrebirii prin folosirea unui multiplu al numarului
sapte, nu al numdrului opt, il determini pe Sfantul Vasile si considere ci
Petru ,cunoagte taina hebdomadei”*. Dar care este aceasti taina? ,Numim
ziua a opta era judecitii in care picitosul va fi pedepsit de sapte ori, iar
cel cu picate grele, de saptezeci de ori cate sapte. Dreptul va fi risplitit de
sapte ori si dreptul desdvarsit va fi rasplitit de saptezeci de ori cite sapte.
Acum, bunivointa lui Dumnezeu ne face si vedem cele ce au si fie prin
ghicituri, dar la parusie adevirul va fi luminos si transparent: el va arita de

“'SF, VASILE CEL MARE, ,,Omilii si cuvantiri,” in PSB 17 (Bucuresti: IBMO, 1986),
352.

#8i a zis Domnul Dumnezeu: Nu asa, ci tot cel ce va ucide pe Cain ingeptit se va
pedepsi. (Fac 4,15).

® Dacd pentru Cain va fi razbunarea de sapte ori, apoi pentru Lameh de saptezeci de ori cdte
sapte. (Fac 4,24)

“ BasiLe DE CESAREE, ,Sur l'origine de 'homme,” 253-5.

% BasiLe DE CESAREE, ,Sur l'origine de 'homme,” 251-3.

4 BasiLE DE CESAREE, ,Sur l'origine de I'homme,” 255.
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ce este demn fiecare. [...] Desigur, Domnul ne va acorda nous, pacitosilor,
iertarea datoriilor noastre, daci a fost atins in milostivirea Sa de pocainta
noastri de aici. De aceea, cunoscind aceastd zi [...] si oferim dinainte prin
pocdintd compensarea proporgionali a faptelor savarsite [...] pentru a nu
suferi dincolo inmultirea datoriilor. S spunem deci cd acolo e a saptea zi
in raport cu aceastd a opta zi vegnicd a rasplitirii™. Nu este foarte limpede
in acest fragment daci ziua a saptea sau ziua a opta este chip al judecitii
care va fi implinita la sfarsitul timpului. Expresia ,numim ziua a opta era
judecitii” este cea care creeazi aceasti ambiguitate. Insi celelalte locuri
in care Sfintul Vasile vorbeste despre timp si vesnicie ne indreptatesc si
credem ci el asociazi simbolul zilei a saptea momentului de trecere spre
vesnicie, care presupune implicit judecata, timpului eshatologic, in timp
ce ziua a opta este ziua Invierii si a vietii celei fird de sfargit. Cu toate
acestea, nu doresc si-mi declin pozitia finald in aceastd privintd, subiectul
riminand deschis cercetirii.

Stantul Vasile explicd valoarea prefigurativi pe care ziua a saptea
din referatul creatiei (Fac 2,2-3) o are pentru odihna de toate cele ale
lumii acesteia in vegnica existentd. Talcuind cuvintele ,Si Dumnezeu
S-a odihnit de toate lucrurile Sale”, el spune: ,In acea zi, nu va mai i
de lucru, nici cisitorie, nici schimburi comerciale; nu vor mai i munci
agricole, pimﬁntul intreg va fi in uimire, creatia intreaga va fi in agonie
[...], dreptii vor fi ingrijorati si-si cunoasci soarta [...]*. Acea zi a saptea
este cu certitudine prefiguratd de aceasti zi a saptea: $i Dumnezeu S-a
odihnit de lucrurile Sale®. In acea zi, nu vor mai fi preocupdrile acestei
vieti [...]. Tu, avarule, ti-ai uitat punga. Tu, stipanule de pimant, ti-
ai uitat pimantul. Tu, iubitorule de slava, ai uitat slava. [...] Sufletul se
gdsegte [...]in asteptarea pedepsei iminente. [...] Aceasti zi a saptea este
cu adevirat tip al acelei a saptea zile™. In acea zi a judecatii, acei care, in
existenta lor pamanteascd, s-au luptat cu neputingele trupesti si sufletesti,
ostenindu-se pentru a implini poruncile Domnului, vor fi gasiti vrednici
de a se bucura intru odihna cea vegnicd. Dimpotriva, cei care s-au lisat
cupringi de plicerile acestei lumi desarte si trecitoare, nu vor fi pirtasi
vietii celei vesnice, ci o vor vedea de departe®'.

7 BasiLe DE CESAREE, ,Sur l'origine de ’homme,” 255-7.

# Aici continui cu o descriere amanuntitd a zilei judecitii, a fricii care ii va cuprinde
chiar si pe cei drepti in fata judecirii faptelor sivarsite in viata piménteasca.

“Fird a face referire la Facerea 2,2, Sfantul Grigorie de Nyssa exprimi aceeasi idee in
cap. 23 al lucririi sale Despre crearea omului, inceputul (&pyn) intalneste telosul (téhog);
iar in cap. 25, Invierea corespunde celei de a opta zi.

50 BasiLe DE CESAREE, ,Sur l'origine de ’homme,” 257-9.

51SF. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Psalmi,” 315.



Un ultim subiect abordat de Sfantul Vasile in cadrul mai extins al
problematicii timpului este ziua duminicii si modul cregtin de a trdi aceastd
zi. lati ce spune el: ,Cand (noi) toti privim spre rasirit in timpul rugiciunilor,
putini sunt aceia care stiu ci (in felul acesta) ciutim spre vechea patrie, spre
paradisul pe care l-a sidit Dumnezeu in Eden, la risirit (Fac 2,8). Facem
rugiciuni stind in picioare, in zi de duminici, dar nu cunoagtem toti motivul.
(Facem aceasta) nu numai pentru a ne reaminti prin aceasti pozitie, in ziua
invierii, de harul care ni s-a dat — de faptul ¢ am inviat impreund cu Hristos
si ci trebuie s3 privim citre cele de sus — ci §i pentru ci (aceasta zi) pare si fie
chipul veacului viitor™2. Acest pasaj concordi cu ideea promovata in Omiliile
sale la Hexaimeron, i anume ¢4 ziua una a creatiei este una i aceeasi cu ziua
duminicii. Identitatea stabilitd intre ziua una si ziua duminicii face ca cele
doud, in egald misurd, si fie chipul veacului viitor.

Concluzii. Daci abordim scrierile Sfantului Vasile cel Mare in
contextul mai larg al tezaurului patristic, vom putea remarca faptul ci,
spre deosebire de alti Piringi, Sfintul Vasile cel Mare este mai putin
preocupat de sensul induhovnicesc-mistic al odihnei atunci cand
abordeaza problematica zilei a saptea. Ceea ce il preocupi cu prioritate
este perspectiva petrecerii vesniciei in odihna, o etapd a existentei pe care
o prefigureazi Sabatul. Se pune accentul pe importanta structurilor care
au la bazd numirul sapte, inteles ca simbol al perfectiunii. Sfantul Vasile
cel mare vorbegte chiar despre o taini a hebdomadei. Aceastd taind nu
este altceva decit valoarea prefigurativa pentru realititile eshatologice si
vegnice. Ziua a saptea din Facerea 2,2 este, in viziunea Sfantului Vasile,
tip al zilei judecatii, dar si al odihnei care-i urmeaza acesteia in cazul unei
sentinte favorabile. Bogitia ideaticd in cadrul temei timpului, pe care o
descoperim in scrierile basiliene, poate surprinde avand in vedere ¢ Sfantul
Vasile cel Mare nu a tratat tema in manieri sistematici. Cu atat mai mult,
este un subiect care rimane deschis dezvoltirilor ulterioare, cercetirilor
acelora care doresc si invete a se debarasa de presiunea timpului acestei
lumisia pregusta, inca din aceasti viata, fericita existentd a vegniciei cu/in
Dumnezeu Cel vesnic.
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12.,ADU-TI AMINTE!".
ANAMNESIS RESTAURATOR SI LEGE A FIRII"

Abstract

The paper proposes a brief analysis of the different Hebrew equivalents
of the term law. In the context of a doctoral research on the Sabbath, these
terminological clarifications are useful in order to determine whether the Sabbath
should rather be considered a divine commandment or a human prescription.
A second part of the paper introduces some theological reflections regarding
the relationship between the Law and the Covenant, the possibility of choosing
whether or not to follow its prescriptions, and finally, the restoring role of the
Law, meant to transform the people of Israel into a community of saints.

Keywords
Sabbath, Law, Commandment, Covenant, Anamnesis, Restauration

In Vechiul Testament, adu-{i aminte poate fi intiiul cuvant al rugii pe
care omul o inalti citre Dumnezeu, poate fi un strigit deznidajduit citre
un semen, sau, mai important, poate fi indemnul, mustrarea parinteasca a
Domnului care lucreazi pururea pentru indreptarea fiilor Sii. In aceasti
din urmi categorie se inscriu textele vechitestamentare fundamentale
despre Sabat, formula devenind un imperativ dinamic, menit si nasci
in om fiptuirea restauratoare si bineplicutd lui Dumnezeu. Imperativul
anamnesis-ului inaugureazi formularea poruncii a patra si este singular
in contextul Decalogului, cu toate ci apare frecvent in intregul Vechiului
Testament. Caracterul original, unic al poruncii respectirii Sabatului reiese
limpede cand remarcim aceastd distinctie. Aparentul paradox al sfintirii
unei zile dintru inceput shntite de Dumnezeu realizeazi distinctia intre
doui niveluri de intelegere si cinstire a zilei de odihni. Ziua santitd dintru
inceput (Fac 2,2-3) se plaseazi in planul vesniciei, in timp ce actul sfintitor
pe care omul il poate implini asupra zilei ne situeazi in planul istoriei,
unde, cand vorbim de $abat, ne referim strict la unitatea cronologici
prescrisa spre cinstire poporului evreu.

1Studiul a fost publicat in Analele Facultdtii de Teologie Ortodoxd din Cluj-Napoca, tomul
XII (2008-2009), Ioan Chirili ed. (Cluj-Napoca: Renagterea, 2010), 63-74.



1. Preliminarii terminologice si conceptuale

In discursul teologic crestin, se opereazi adeseori cu notiunile
de ,lege veche” si ,lege noud” pentru a face distinctia intre cele
douid Testamente cuprinse in Sfinta Scripturd. Pe langi acestea dous,
Stanta Scripturi ne descoperd existenta unei legi naturale. Aceasta
constituie uneori subiectul explicit al scrisului paulin (Rom 2,14), dar
poate fi si intuitdi in perioada premozaici pe care o consemneazd
Sfanta Scripturd. Astfel, inci de la inceputul existentei, omului i se
descoperi continutul vointei divine (Fac 1,28-30; 2,16-17) si este
chiar guvernat de o lege morali, la care se face referire in episodul
Cain si Abel (Fc 4,7). Oamenii sunt judecati a fi drepti (Fac 4,3; 5,24;
6,9) sau pacitosi (Fac 4,4; 6,5.11; 11,1-9; Sol 10, 3) in functie de atitudinea
lor fatd de aceastd lege aflatd inci in fazd embrionari®. Sensurile cu care
este intrebuintat conceptul de lege sunt atit de bogate, incit am considerat
oportuna trecerea in revistd a lor pentru a putea identifica apoi semniﬁcagia
prevederilor privitoare la respectarea Sabatului i valoarea lor nomosica.

Tora, Edot, Migpat, Hoc, Dabar, Misva, Nomos. Echivalentul
ebraic primar al conceptului de lege este termenul tora care, dupa cate
se pare, desemna initial o simpld prevedere care viza slujirea preotilor,
responsabilititile lor (Lev 6,1-8; Os 4,6). Intr-o alti etapd, el ficea referire
la colectii de legi transmise poporului de citre Moise (Deut 4,44), pentru
ca, in ultima faz, si defineascd o categorie canonici ce cuprindea corpusul
fundamental de scrieri shnte ale lui Israel’. Dar limba ebraici dispune de
o serie intreagi de cuvinte pentru a exprima ideea de lege in diferitele
aspecte ale sale. Iatd de ce am decis ca delimitirile conceptuale in sfera
legii Vechiului Testament si fie precedate de cateva repere terminologice.

Prioritar este, fird indoiali, termenul tora, a cirui etimologie a
constituit o adeviratd piatrd de incercare pentru filologi*. Substantivul
are afinititi cu verbul [T (tora")— a instrui, inrudire care este unanim
acceptatd, si exprima o instruire sau invitare. Termenul desemneaza in
general orice cuvint sau invigitura divin, fie ea cultici sau morali, care
era intotdeauna transmisd poporului printr-un mediator sacerdotal. Astfel,
tora apare mentionatd, probabil cu sensul acesta de instruire/invagitura
preoteascd, in Is 8,20; Ier2,8; 18,18; Am 2,4. Intr-o formulare rezumativa,

2 Xavier LEoN-DUFOUR, ,Law,” in Dictionary of Biblical Theology, trad. P. Joseph
Canit (New York: Desclee Company, 1967), 264.

3 Brevard S. ChiLps, Biblical Theology of the Old and New Testaments. Theological
Reflection on the Christian Bible (Minneapolis: Fortress Press, 1993), 532.

*W. F. ALBRIGHT, The Names “Israel” and “Judah”, with an excursus on the etymology of
t6ddh and térdh (1927), 179.
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am putea spune ci termenul defineste in chip prioritar legea ca revelatie a
lui Iahve ficutd poporului prin intermediul preotilor?, sau, cu alte cuvinte,
transmiterea legii si a vointei divine®.

Daci ne gandim la procesul in urma ciruia cuvantul torah a ajuns
sd asume sensul de lege, ar trebui s remarcam faptul ci torah este adeseori
asociatd ideii de cale. Ori, Calea si cdile Domnului sunt expresii sinonime
legii/legilor lui Dumnezeu, a implini legea Domnului inseamna a umbla
in caile Lui’.

Edot (madrturii) este un termen tehnic pentru conditiile legimantului
lui Tahve cu Israel, si ar putea desemna fie figiduintele lui Iahve, fie
obligatiile pe care El le impune. Regele purta scrisi aceastd formuli la
incoronarea sa (2Rg 11,12). Termenul exprimi, ca si torah, vointa lui
Tahve descoperita prin legi dar ceea ce ii este specific este faptul ci exprimi
conceptia despre lege ca obligatie a legimantului®.

Mispat (judecatd) desemneazi o decizie juridici. Termenul se aplici
legilor civile si penale din Codul Legimantului (les 21,1). Cuvantul
desemneazi precedentul juridic ca sursi a legii si poate fi cu usurintd
identificat cu formularea cazuisticd a legii. Spre deosebire de torah, edot
si dabar, termenul desemneazi legile de origine omeneascd®. Mispat este
ordinul juridic sau decizia juridica'. In Psalmii 118,102, implinirii legii ii
este asociata respectarea judecitilor divine: ,De la judecitile Tale nu m-am
abatut, cd Tu ai pus mie lege..” Judecata sau legea Domnului constituie,
astfel, substanta invititurilor exprimate de verbul 77T (rora”)"!

Hoc (statur). Literal, inseamnd ceva gravat. Unii considerd ci se
poate stabili o relatie antitetica intre migpat — lege cutumiara, si hok — lege
scrisd. Sursa lui hok pare a fi autoritatea publici mai mult decit un precedent

5John L. Mckenzey, ,Law,” in Dictionary of the Bible (The Bruce Publishing
Company, 1965), 498.

6 Gunnar Ostborn, Térah in the Old Testament. A Semantic Study (Lund: Hakan
Ohlssons Boktryckeri, 1945), 4. A se vedea sistematizarea si analiza exhaustivi a altor
posibilititi etimologice ale cuvantului rorah realizati de Gunnar Ostborn, Térah in
the Old Testament, 6-22; J. R. KOHLENBERGER i J. A. SwaNsoN, The Hebrew English
Concordance to the Old Testament (Michigan: Zondervan Publishing House, 1998),
1657-1658. Din ratiuni practice, voi cita in continuare aceasta concordangé numai cu
numele autorilor; KOHLENBERGER si SWANSON.

7 Gunnar Ostborn, Térah in the Old Testament, 35.

# MCKENZEY, ,Law,” 498; KOHLENBERGER §i SWANSON, 425.

? MCKENZEY, ,Law,” 498; KOHLENBERGER §i SWANSON, 1041-1043.

10 Claus WesTERMANN, Théologie de I’Ancien Testament, traduite de I'allemand par Lore
Jeanneret (Geneve: Labor et Fides, 2002), 232.

1 Ostborn, Térah in the Old Testament, 35.



judiciar sau o cutumi'™. Inrudit cu acesta este si huga (de la verbul hagag),
care desemneazi porunca sau decretul unui suveran sau sef cu putere de
decizie in virtutea autoritagii sale®. In Psalmii 118,33 vedem ci legea este o
cale: Lege pune mie, Doamne, calea indreptdrilor Tale si o voi pazi pururea.

Dabar (cuvdni). Termenul, in sensul in care ne intereseazi, exprima
o rostire divini si este folosit in formuliri nomosice solemne ca Decalogul
(Ies 20,1; 24,3, cuvinte si judecdfi). Acest cuvant accentueaza dimensiunea
legii ca descoperire a voii lui Dumnezeu si poate fi, cel mai probabil,
identificat cu formularea apodictici a legii'*.

Misvah (poruncd). Termenul semnificd un decret al autoritatii, fie
ea divini sau umani, se aplici si altor porunci in afari de legile propriu-
zise®. El semnifici ordin sau poruncid adresatd direct destinatarului: in
textele narative, apare ca ordin sau porunci pronuntati intr-o situatie bine
delimitata §i aplicAndu-se numai la aceasta; dacd porunca este valabila pe
termen lung, e prezentati intr-o serie de porunci'®.

Ansamblul ordinelor si poruncilor unui suveran constituie legea;
hogq este ordinul apodictic, migvah este ordinul cazuistic. Daci fora a devenit
termenul care desemneazi global poruncile si legile, motivul poate fi acela
cd poruncile lui Dumnezeu la adresa grupului nomad, care preced toate
poruncile si legile (Fac 12,1) sunt considerate baza lor comuni'”.

Echivalentul grecesc pentru torah, in traducerea Septuagintei, este
nomos. Cuvantul nu este niciodati folosit in Noul Testament cu referire
la legea oral, care este numiti rradifie omeneascd'® (Mt 15,3.6; Mc 7,8.13;
Col 2,8). Folosirea cuvantului este flexibild. El poate desemna imperativele
divine continute in legea mozaicd, sau terminologia canonici traditionala
a celor cinci cirti ale lui Moise. Conjugat cu profefii, termenul exprima
intregul Sfintei Scripturi. $i ne putem gandi, in acest context, la episodul
Schimbirii la Fatd, unde Moise — ca primitor al Legii — si Ilie — ca voce
a Profetilor — apar de-a dreapta si de-a stinga Mantuitorului, venit nu si

> MCKENZEY, ,Law,” 498; KOHLENBERGER $i SWANSON, 569.

13 WESTERMANN, Théologie de 'Ancien Testament, 232; KOHLENBERGER $i SWANSON,
570-1.

* McKENZEY, ,Law,” 498; KOHLENBERGER $i SWANSON, 381-97.

» MCKENZEY, ,Law,” 498; KOHLENBERGER $i SWANSON, 381-97.

16 WESTERMANN, Théologie de 'Ancien Testament, 232; KOHLENBERGER $i SWANSON,
1005-6.

17" WESTERMANN, Théologie de 'Ancien Testament, 232; KOHLENBERGER $i SWANSON,
1005-6.

18 WESTERMANN, Théologie de 'Ancien Testament, 232; KOHLENBERGER $i SWANSON,
1005-6.
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strice, ci si implineasci Legea (Mt 5,17) in sensul ei cel mai cuprinzitor.
Mai tarziu, Sfantul Apostol Pavel a extins semnificatia termenului asupra
legii scrise in inimile piganilor (Rom 2,15), sau asupra prevederilor legale
precum cele care vizeaza raportul dintre soti'® (1Cor 7,39).

2. Distinctia lege — porunci.

Poruncile® si legile, desi sunt recunoscute ca specii distincte, sunt
adunate sub conceptul mai extins de lege. Insi nu trebuie neglijat fapeul
cd textul Vechiului Testament opereazi o diferentiere clari si fard echivoc
intre porunci si legi, diferentiere care se manifesta la trei niveluri distincte:

a. la nivelul formei: Porunca sau interdictia cuprinde o singuri
parte; Dumnezeu Se adreseazi direct omului: Sd nu... Legea se imparte in
doua pirti; ea se compune din elementele constitutive si din determinarea
consecintelor. Porunca este o raportare directd intre Dumnezeu §i om; in
acest sens, ea corespunde unei directive privind o cale de urmat, aga cum
O gasim intr-un context narativ (Fac 12,1). Legea, din contri, nu este
un cuvant pornind direct de la Dumnezeu; in toate cazurile, ea e legata
de institutiile omenesti. Determinarea pedepsei, precum si consecintele
civile, necesitd o instanti executiva.

b. la nivelul modului de transmitere: poruncile sunt transmise in
serii care, in viata poporului, sunt plasate in interiorul cultului. Legile sunt
adunate in colectii compuse din grupuri distincte de legi privind un areal
determinat, legi care, la inceput, au fost transmise in contextul institutiilor
juridice. Aceasta diferenta la nivelul modului de transmitere este limpede
in textele vetero-testamentare®'. Spre exemplu, in relatarea episodului de
pe Sinai (Ies 20), numai Decalogul este cuvantul lui Dumnezeu adresat
poporului prin Moise, in timp ce Cartea legimantului (les 21-23) este o
dezvoltare ulterioara.

c. la nivelul adresabilitatii: porunca este cuvintul lui Dumnezeu
adresindu-se destinatarului in chip imediat i avindu-si locul in cult, in
timp ce legea, prin impirtirea sa in doud segmente, este legata de institutiile
umane. De aceea, legile din Vechiul Testament, mai mult decét poruncile,

¥ CuiLps, Biblical Theology of the Old and New Testaments, 532.

2 Poruncile sunt precedate, in Vechiul Testament, de aga-numitele ,directive’
adresate indeosebi patriarhilor (a se vedea exemple in Fac 12 5i 16), acestea avand in
vedere o anumitd situatie care le face necesare. Asadar, ele se raporteazi integral la o
situatie anume, nefind valabile in orice timp si pentru toati comunitatea. Trecerea la
sedentarism va aduce cu sine necesitatea unor porunci valabile pentru toti §i pentru
totdeauna. Cf. WesTERMANN, Théologie de 'Ancien Testament, 233.

2'WESTERMANN, Théologie de ’Ancien Testament, 228.
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sunt supuse anumitor schimbiri. Legile depind de formele de viati
comunitari si de modificirile lor; cele care privesc sclavia, spre exemplu,
trebuie eliminate in momentul abolirii ei, legile care privesc sacrificiile,
trebuie eliminate dupa distrugerea Templului. Poruncile Decalogului, din
contrd, nu sunt expuse unor astfel de schimbari; porunci ca sd nu furi, s
nu sdvdrsesti adulter, isi pastreaza valabilitatea pani azi, fiind adoptate si de
Biserica crestina.

Vom deduce din aceasti diferentd ci, in Vechiul Testament, porunca
si legea nu au aceeasi semnificatie teologici, ci subordonarea poruncilor
conceptului de lege nu poate fi neapirat motivati de textul Vechiului
Testament. Am putea sustine chiar statutul privilegiat al poruncii, singura
care este cuvant divin adresat omului in chip direct si imediat®. Importanta
poruncii rezultd i din faptul ci ele erau recitate in cadrul cultului, acesta
fiind motivul pentru care le regisim, in cuprinsul Pentateuhului, sub
forma unor serii®.

3. Formuliri nomosice cu privire la ziua de odihni in Pentateuh.
Ceea ce imi propun aici este o prezentare a acelor texte din Pentateuh care
fac referire la ziua de odihni, din perspectiva dimensiunii lor nomosice,
contextualizindu-le si indicind tipul de lege in care ele se inscriu.

Cu mult inaintea primului text cu continut strict legislativ, ag
dori si mi opresc foarte putin asupra pasajului care consemneazi odihna
divind din ziua a saptea (Fac 1,31; 2,4). E limpede ci nu avem de-a face
cu o porunci sau o lege adresatd omului, dar mi intreb daci nu am putea
considera aceastd odihni din ziua a saptea drept o lege a firii, al cirei model
ni-1 oferd Dumnezeu insusi? Cu acest pasaj, ne situdm inainte de ciderea
in picat, deci inainte de pronuntarea pedepsei referitoare la osteneala
omului (Fac 3,17-19), ori firi osteneald, ce nevoie am avea noi de odihni?
M-ag rezuma la a rispunde acestei interogatii printr-o idee din gindirea
patristicd, i anume ci omul nu-si poate afla adevirata odihna decit cu i in
Dumnezeu®. lata perspectiva din care pot sustine dimensiunea nomosici
a textului.

Dabar - cuvantul cu autoritate supremi. Am vizut la momentul
prezentirii succinte a echivalentelor ebraice pentru ideea de lege, porunca,

2 WESTERMANN, Théologie de 'Ancien Testament, 229.

% Gerhard Von Rap, Old Testament Theology. The Theology of Israel’s Prophetic
Traditions, vol. 2, trad. D. M. G. StaLKER (SCM Press Led, 1998), 390.

2 Se. MaxiM MARTURISITORUL, Filocalia sfintelor nevointe ale desdvirgirii 3, trad.
Dumitru STiNiLoAE (Bucuresti: Humanitas, 2004), 19.
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ci dabar este folosit in cazul cuvintelor divine, rostite direct, de Dumnezeu
Insusi. Este categoria de formuliri nomosice care se bucuri de autoritate
supremi. Aici se inscrie prima varianti a Decalogului (les 20,8-11), dar
acelasi tip de formulare apare si in legirea 31,12-18; 34,21; 35,1-3. Porunca
a patra se incadreazd in contextul Decalogului consemnat in Iegirea 20,
care incepe astfel: Atunci a rostit Domnul inaintea lui Moise toate cuvintele
(haddebarim) acestea. .. (v.1). In Tesirea 31,12-18 este introdus verbul dabar,
unde Dumnezeu vorbeste lui Moise poruncindu-i s transmita poporului
obligativitatea pazirii zilei de odihni. Nu apare in text anamnesis-ul din
lesirea 20,8, aici insistindu-se pe ideea de pdzire a zilei (verbul este samar).
Tripla utilizare a acestui verb in numai patru versete trideazi intentia
aghiografului de a marca in mod special importanta respectarii acestei
porunci.

Pasajul din legirea 34,21 se inscrie in episodul primirii tablelor legii
a doua oard, consemnat in legirea 34,1-27. Episodul se incheie cu porunca
divind: Scrie-fi cuvintele (hadevarim) acestea, cdci pe cuvintele acestea inchei Eu
legamant cu tine si cu Israel! (Ieg 34,27). lata aici bazele dezvoltirii teologice
a relatiei dintre lege si legimant.

In lesirea 35,1-3, Moise este cel care se adreseazi poporului, dar,
mai mult decit a vorbi in numele Domnului, de aceasti dati el 1i transmite
intocmai poruncile primite de la Dumnezeu. De aici rezultd atit indreptitirea
de a introduce termenul hadevarim (cuvintele), cat si autoritatea lor maxima.
Pasajul introduce o noutate fati de celelalte texte de pani aici, mentionand
care este pedeapsa cuveniti necinstitorului, moartea: ...tof cel ce va lucra in
ziua aceea va fi omordt. .. (les 35,2b). De asemenea, aprinderea focului casnic
este prohibit in aceasti zi (Ies 35,3). In pasajul talmudic care interpreteazi
aceastd interdictie, inteleptii evrei au introdus ideea ci nu se cuvine si fie
aprins focul de lemne, pentru ci, in zi de Sabat, se cuvine omului s3 lucreze
pentru a-si aprinde focul inimii®, focul iubirii §i slujirii lui Dumnezeu, focul
intalnirii cu El in spatiul rugiciunii izvorate dintr-o inimi curata.

Huga, un cuvént inrudit cu hog, se traduce prin decrete, rinduieli,
statute, obiceiuri, practici, reguli, legi fixate, legi®. Aici se incadreazi toate
textele care contin prevederi liturgice; au in vedere zilele de sirbatoare si
randuielile specifice acestora.

Intre zilele de odihni care trebuie respectate in Israel sunt incluse si
unele sirbatori. Cea dintai este impusd poporului chiar inainte de iegirea

% Jacob NEeUsNER, The Babylonian Talmud: a translation and commentary, Tractate
Shabbat, vol. 2 (Massachusetts: Hendrickson Publishers, 2005), 75.
20 K OHLENBERGER §i SWANSON, 570.



din Egipt, cind li se porunceste respectarea sau, mai bine spus, pdzirea
(samar) sirbitorii azimilor, Pascha iudeilor: Pazifi sdrbdtoarea azimilor, cd
in ziua aceea am scos taberele voastre din pamdntul Egiptului; pazifi ziua
aceasta in neamul vostru ca agezdmdnt vegnic (huqa) (les 12,12-17). In Levitic
16,31 — sabat sabaton — ziua curitirii este deopotriva zi de post, dar si cea
mai mare zi de odihni. Porunca si rinduielile referitoare la ziua curitirii
vor f reluate intr-o formi similara, in Levitic 23,26-32, aici fiind urmate
imediat de randuielile §i prevederile specifice sirbitorii corturilor, si ea o
zi de odihni (Lev 33-44). In cele doui pasaje identificim doui sintagme
comune: hugat olam si sabat sabaton.

Sabaton poate fi tradus prin odihnd sau zi de odihnd®. Singur este
folosit doar in Levitic 23,24, in contextul zilei curatirii, si in Levitic 23,39,
in cadrul rinduielilor privitoare la sirbitoarea corturilor. In celelalte pasaje,
figureazi in sintagma gabat sabaton (leg 16,23; 31,15; 35,2; Lev 16,31;
23,3; 23,32; 25,4-5). Formula ebraici e tradusi prin: un repos sabbatique
(JER), un sabbat, un jour de repos (LSG si TOB), sabbath of rest (NIV si
KJV). In limba romand, traducitorii au optat pentru urmitoarele variante:
stmbdtd, odihnd sfintd Domnului (1688), sdmbdta cea mai mare spre odihnd
voud (1914), cea mai mare zi de odihnd (1988), simbdta sambetelor odihnd va
fi aceasta voao (1795). In a doua expresie, aliturac cuvintului olam, huga
are sensul de lege a cirei valabilitate nu se pierde niciodati, o lege vegnica.
Expresia se traduce prin leage veacinicd (1688), lege vesnici (1914), asezdmdnt
vesnic (1988).

Pentru ziua odihnei, sunt previzute anumite obligatii sacrificiale
din partea israelitilor. Li se cere, din categoria legilor vesnice (Lev 24,3 —
huga olam), si aducd untdelemn pentru candelele din cortul adunirii (Lev
24,1-4), fiind pentru painile punerii inainte, timaie i sare (Lev 24,5-9).
De asemenea, jertfa zilei de odihni, in plus fagd de cea de toate zilele,
presupune doi miei de un an fird meteahni (Num 28,9).

Hoq, huga, mitpatim, torot. Nu se poate face intotdeauna o
diferentiere intre texte pornind de la vocabularul intrebuintat, findca
in unele dintre ele, apar mai mul¢i termeni din categorialul legii. Nu
voi respecta ordinea cartilor, ci voi acorda prioritate acum versiunii
deuteronomice a Decalogului (Deut 5,12-15), pentru a arita ci insusi
textul il introduce in categorialul poruncilor (hoq) si legilor (mispatim):
In vremea aceea a chemat Moise tot Israelul i le-a zis: Asculti, Israele,
poruncile si legile pe are le voi rosti eu astizi... Porunca incepe prin

? KOHLENBERGER $i SWANSON, 1542.
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obligativitatea pdzirii zilei de odihni, ideea aducerii-aminte aparand abia
spre sfargit, cu referire la robia egipteani (v. 15).

In lesirea 23,12, formularea legislativa cu privire la odihna deplind
(se adreseazd tuturor categoriilor sociale si chiar animalelor) din ziua a
saptea face parte dintr-o serie de porunci adresate poporului de Dumnezeu
prin Moise, care incepe in cap. 21: latd acum legiuirile. .. (mispatim).

In Levitic 19,3, pasajul este integrat in partea introductivi a unei
sectiuni din Levitic in care se reiau, cu anumite explicatii, poruncile
Decalogului (Lev 19,1-37). Ordinea este diferita, existi chiar unele
adiugiri, cum este porunca sfingeniei care inaugureaza sectiunea. Acesteia
ii urmeazi imediat un verset care relationeaza cinstirea parintilor cu
respectarea zilelor de odihni. O altd asociere regisim in v. 30, intre
cinstirea zilelor de odihni si a locasului sfint. Ambele formuliri, insi, fac
parte din aceastd tilcuire a legilor primite pe Sinai, tilcuire care se incheie
cu indemnul din v. 37: Sd pdzifi toate legile (huga) Mele si toate ordnduielile
(mispatim) Mele s le plinifi. In opinia mea, diferenta rezidi in caracterul
practic, aplicat al acestui set de legi, ele nu mai au doar un continut etic-
moral, ci pun la dispozitia poporului Israel instructiuni clare cu privire
la conduita lor: spre exemplu, sd nu seceri pand la fir in ogorul tiu (v. 9) se
inscrie in contextul respectirii aproapelui, fie el sirac sau striin.

Existd identitate formald deplini intre Levitic 19,3 si Levitic 26,2
in ce priveste zilele de odihni (Sabaturile Mele), dar contextul este diferit.
In capitolul 26, li se pune inainte evreilor alternativa binecuvantirii sau a
blestemului, in functie de optiunea lor de a pazi/plini sau nu legile (misva®,
huga) Domnului (Lev 26,3). Levitic 23,3 se inscrie in cadrul mai extins al
revelatiei sinaitice, asemenea prevederii privind anul sabatic i anul jubileu
(Lev 25,2-55). Proxima formulare care ne poate da o idee despre tipul in
care se inscriu aceste versete este in Levitic 26,46: Acestea sunt asezdmintele
(hoq), hotdrdrile (mispatim) si legile (torot) pe care le-a agezat Domnul inire
Sine si fuii lui Israel prin Moise, pe muntele Sinai.

In Pentateuh este intrebuingat termenul edot (mdrturii) cu referire
la cinstirea $abatului. Reiese insi limpede diferenta dintre rostirea
divind (dabar) si alte porunci transmise poporului prin intermediul lui
Moise. Ideea de cinstire a Sabatului se inscrie in categorialul lui dabar,
insd obligatiile sociale, cultice, liturgice, morale care decurg din aceastd
porunci fundamentali sunt incluse in registrul lui h6q, huqqa, mispatim,
torot.

» KOHLENBERGER $i SWANsON, 1005.



4. Dimensiunea teologici a legii in contextul Pentateuhului

Relatia Lege — Legimint. Debutul conceptului de lege, in
intelesul siu cel mai larg, este fixat in momentul rostirii primelor porunci
ale lui Dumnezeu citre Adam (Fac 1,28-30; 2,16-17). Dar, in sens mai
restrans, textul insusi al Vechiului Testament fixeazi inceputul legii lui
Israel in contextul revelatiei sinaitice®, raportandu-se permanent la aceasta
etapd din istoria poporului ales. Din aceasti localizare decurge dezvoltarea
teologici a relatiei dintre Lege i legimant™.

In virtutea alegerii sale de citre Dumnezeu, Israel intri intr-o
relatie speciali cu El, care presupune si o dimensiune nomosica,
un cadru in care trebuie si se finscrie poporul pentru a respecta
legimantul cu Dumnezeu®. Prin implinirea anumitor legi impuse de
Dumnezeu, Israel avea posibilitatea de a se delimita ca popor ales fatd de
celelalte popoare®2. Punctul central al legimantului era loialitatea deplina,
desavarsita fatdi de Dumnezeu, cerere cu care debuteazi Decalogul® (les
20,3) casintezd a Legii date lui Israel. Relevanta teologici a plasirii Legii in
contextul legimantului consti in necesitatea supunerii fata de lege pentru
pastrarea legimintului®. Aceastd concepere a legii ca obligatie ce decurge
din incheierea legaimantului cu Dumnezeu este unici in istoria religiilor
si este fundamentald pentru conceptia vetero-testamentard a societitii ca
fiind guvernati de vointa lui Dumnezeu si a istoriei ca determinati de
atitudinea omului fagi de aceastd lege™®.

In aceastd perspectivi, poruncile si legile sunt date poporului Israel
pentru ca, implinindu-le, si multumeascd prin faptele sale Domnului,
Izbavitorului lui Israel. Dumnezeu ca Mantuitor, eliberatorul lui Israel,
ii porunceste poporului voia Sa. Iar a lucra conform poruncilor lui
Dumnezeu nu constituie altceva decat raspunsul omului la toate aceste
binefaceri®. latd de ce, cel mai clar semn al ruperii legimantului Vechiului

» CHiLps, Biblical Theology of the Old and New Testaments, 533.

% Poruncile divine sunt uneori considerate echivalentul legimantului dintre
Dumnezeu i oameni, sau continutul acestui legimant. Cf. Picu OcoLeanu, Liturghia
poruncilor divine. Prolegomene teologice la o noud culturd a legii (Bucuresti: Christiana,
2008), 36-51.

3t Horst Dietrich Preuss, Old Testament Theology, vol. 1, trad. Leo. G. PERDUE
(Louisville: Westminster John Knox Press, 1995), 81.

2Von Rab, Old Testament Theology, 391-2.

3 J. W. Rocerson si Judith M. Lieu, The Oxford Handbook of Biblical Studies (Oxford:
Oxford University Press, 2006), 357.

3 CHiLps, Biblical Theology of the Old and New Testaments, 533.

3% MCKENZEY, ,Law,” 499,

36 WeSTERMANN, Théologie de I’Ancien Testament, 227. 1deea se regiseste sila RoGErRsoN
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Testament a fost momentul in care Legea Domnului, odati considerati
sursd inepuizabili de bucurie (Ps 118), a inceput si fie considerati o povara
si o cale de distrugere a poporului®’ (Mal 1,12; lez 20,25). Legitura atat
de puternica existenta intre Lege si legaimantul Domnului cu poporul ales
explicd faptul ¢i Israel nu cunoagte nici o altd lege in afard de Legea lui
Moise®.

Omul in fata Legii: intre binecuvantare si blestem. Inci de la
inceput, legea are o functie dialectici, ea contine deopotrivi figiduinti
si amenintare, pe care profetii aveau si le reactualizeze in momentele de
crizd ale perioadei monarhice®. Aceasti dimensiune dialectici este foarte
limpede exprimati de Moise in momentul reluarii Legii: latd, eu va pun
astdzi inainte binecuvantare si blestem. Binecuvdntare vefi avea dacd vefi asculta
poruncile Domnului Dumnezeului vostru, pe care vi le spun eu astizi; iar
blestem, dacd nu vefi asculta poruncile Domnului Dumnezeului vostru (Deut
11,26-27; 30,19). Li se oferi libertatea deplind in alegerea ciii pe care
doresc si o urmeze, descoperindu-li-se totodati §i urmdrile fiecirei alegeri.

Daci Psalmul 118 oferd o buni ilustrare a bucuriei pe care Israel o
triieste implinind Legea, Psalmul 49 prezinti legea ca pe o amenintare,
evident, pentru neimplinitorii ei. Este ideea pe care o exprima i profetul
lezechiel, legea este o povara si, mai mult decit atat, un prilej de pierzanie
pentru cei care nu ii indeplinesc preceptele* (Iez 20,25). Dar uneori, chiar
si atasamentul exagerat fagd de Lege, fatd de implinirea preceptelor ei poate
prezenta unele pericole. Cultul Legii, odati transformat in formalism
si abandonat subtilititilor cazuistice, face care respectarea ei si devini o
povara cu neputinta de purtat (Mt 23,4; FAp 15,10). De asemenea, exista
pericolul ca omul, implinind cu strictete poruncile, si creadd ci se poate
indrepta din faptele sale inaintea lui Dumnezeu. Impotriva acestor doui
aspecte problematice se va ridica invititura Noului Testament*, in care
noua Lege va fi scrisi nu pe table de piatrd, ci in inimile oamenilor,
aducand tuturor acea cunoagtere a lui Dumnezeu (ler 31,33) care lipsea in
timpul vechiului legimant (Os 4,2).

si Lieu, The Oxford Handbook of Biblical Studies, 357.

3 CHiLps, Biblical Theology of the Old and New Testaments, 536-7.

3 LeoN-DUFOUR, ,Law,” 265.

% CHILDs, Biblical Theology of the Old and New Testaments, 534.

# CHiLps, Biblical Theology of the Old and New Testaments, 533. Regisim acelasi stil
de a atribui legii functii multiple si in Noul Testament, unde Sfantul Apostol Pavel
o prezinti ca dar dumnezeiesc (Rom 7,7; 9,4), dar si ca prilejuitoarea picatului si a
pierzaniei (Rom 5,20).

“ LEoN-DUFOUR, ,Law,” 266.



Rolul restaurator al Legii. In pofida diversititii si varietitii legilor
din Vechiul Testament, existi o coerentd teologici a legii ca expresie
a vointei unice a lui Dumnezeu fatd de poporul Siu. Toatd legea este
asociatd simultan lui Dumnezeu, lui Moise §i muntelui Sinai. Aceastd
asociere simultand descoperd locul teologic al legii, care nu presupune
numai o serie de norme si prevederi omenesti, ci respectarea ei este
sinonimi cu recunoagterea si implinirea voii divine. Dumnezeu care std
in spatele acestei jurisprudente este caracterizat nu numai ca eliberator al
poporului, ci si ca cel care 1i impune o anumiti responsabilitate. Ceea ce
este ,drept” in Israel trebuie identificat cu Dumnezeu, trebuie si serveasca
poporului ca popor al lui Dumnezeu, si trebuie si contribuie la formarea
lui. Aceastd formare, conform Deuteronomului, presupune si devenirea
lui Israel intr-un popor al lui Dumnezeu, intr-un popor sfint (Deut 7,6),
si conform Codului sfinteniei (Lev 17-26), Israel trebuie si devina sfant
fiindca Eu, Domnul Dumnezeul vostru, sunt sfant (Lev 19,2)%.

Prima etapd a acestui proces de devenire viza planul social. Aici,
poruncile sau legile aveau functia de a indica limitele comportamentale
care nu puteau fi depisite fird a ameninta puternic intreaga comunitate.
Indeosebi prin respectarea poruncilor Decalogului, existenta umani
elementard era pazita de pericole. Fiindci In acest fel, poruncile serveau
integritatea comunititii umane devenite sedentare®. Din aceastd
perspectivi, putem afirmi ci, dacd prima §i a doua porunci constituiau
pentru Israel o exigentd imuabild pentru relatia lui cu Dumnezeu, din
momentul intilnirii cu El ¢i pana la sfarsit, o importanta similard aveau
si poruncile comunitare ale Decalogului, Dumnezeu si aproapele fiind
constant legati unul de altul*, precum in Facerea 3 si 4, si, apoi, in
Noul Testament (Mt 22,36-40). A-L iubi pe Dumnezeu din toati inima
presupunea si-ti tratezi aproapele cum se cuvine in aceeasi misuri in care
presupunea si-I aduci Domnului sacrificiile prescrise, cuvenite®.

Concluzii

Apare firesc faptul ¢i nu se ficea distinctie intre legi culrice si etice
care, in cuprinsul Pentateuhului, formeazi o unitate. Toatd legea era
vizuti ca o datorie religioasi i impunea o implinire cu shntenie, fiindci
ea insdsi era consideratd sfintd, fapt evidentiat de obligativitatea pastririi

“2Preuss, Old Testament Theology, 81.

“ WESTERMANN, Théologie de 'Ancien Testament, 233.
“WesTERMANN, Théologie de ’Ancien Testament, 237-8.
#RoGErsoN si Lieu, The Oxford Handbook of Biblical Studies, 355.
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Legii in sanctuar, in locul cel mai sfant, chivotul mirturiei (los 24,25-26;
8,30-35). Astfel, indiferent de cine impunea legea, Dumnezeu Insusi era
Cel care rasplitea/pedepsea observarea sau neobservarea ei. Am vazut, in
momentul in care am marcat distinctia intre porunci si legi, ca cele din
urmd sunt coordonate strict $i manifest istoriei, ele trebuind si se transforme
in ritmul acesteia. Dar, mai important decat aceasti coordonare istorica,
este coordonarea tuturor legilor la revelatia sinaitica, pentru a face, treptat,
din poporul Israel, o comunitate cultuali. C. Westermann sesizeazia modul
in care progreseazi legile lui Israel de la dimensiunea profani — in cartea
legamantului (les 21-23) —, la un anume echilibru intre sfera profani si
cea religioasi in Levitic si Deuteronomul, etapi in care, considera el,
se realizeazd tranzitia inspre timpurile ulterioare, prin preponderenta in
sfera cultuali. Cuvéntul care risuna fird incetare: Fifi sfinfi cd Eu, Domnul
Dumnezeul vostru, sunt sfant! (Lev 19,2 s.l.p.) mirturiseste trecerea treptati
de la un popor de cetiteni la o comunitate cultica®.

Implinirea cu sfingenie a legii rimine un adevir valabil si in
Biserica si spune Sfantul Ioan Hrisostom ca ,sfant va fiacela care va face
vointa lui Dumnezeu, §i cum aceastd vointa este consemnati si concretd
in legea Lui, pazirea credincioasi a legii divine constituie in mod esential
sfintenia™. Astfel, Biserica se indreaptd spre implinirea aceluiagi deziderat
al shinteniei, dar, mai mult dect orizontul ingiduit in Vechiul Testament,
credinciosii ei sunt chemati sa lucreze neincetat pentru a deveni dumnezei
prin har.

6 WESTERMANN, Théologie de I’Ancien Testament, 236.
7 Sk. loaN Hrisostom, Bogfiile oratorice (Oradea: Pelerinul Roman, 2002), 344.



13. UNITATE, ARMONIE S| ADEVAR IN CREATIE
SAU DESPRE RELEVANTA ALITHEICA A
RATIONALITATII CREATIEI

Abstract

Due to its rationality, the creation works as a means of communication
between human kind and God. The rationality of creation can also stand as
an argument for the uniqueness of Truth, which in the Easthern Theology is
conceived as a Personal Truth, the Divine Word. Usually, this theological theme is
based on St Maxim the Confessor’s works. This study adds to the patristic approach,
a transdisciplinary analysis of the key concepts: logos, logoi and reason (telemata).

Cuvinte-cheie
Creation, Rationality/Reason, Gnosis, Truth, Communion

Discursul antropologic vetero-testamentar §i, mai apoi, scrierile
patristice, il prezintd pe om in postura de chip al lui Dumnezeu, de unici
faptura cugetitoare destinatd unui dialog intru indumnezeire cu Creatorul
sau, dialog care se desfisoard in cadrul creatiei. In acest spatiu, faptura
umani este chemati si contemple si si inteleaga ratiunile din lucruri, despre
care parintele Dumitru Stiniloae afirma cd poartd, ca intr-un pantece, pe
Logosul, Cuvantul lui Dumnezeu, fird ca prin aceastd idee si se apropie
in vreun fel de conceptii panteiste, ci airmand dimensiunea dialogici a
creatiei. In studiul de fatd, ne propunem si invocim rationalitatea creatiei
ca argument fundamental pentru contrazicerea teoriei dublului adevir si
pentru afirmarea existentei unui singur adevir care, pentru teologhisirea
risiriteand, este un Adevir-Persoani, Logosul divin. Un reper esential in
acest demers 1l constituie discursul Sfintului Maxim Mirturisitorul, conform
ciruia in Logosul divin i§i au originea logoi prezenti in creatie, ratiunile
lucrurilor. Inainte de a putea penetra varietatea sensibili a lucrurilor si a
ajunge la ratiuni, prima etapd a cunoasterii o constituie, in mod necesar,
intelegerea sensului (existentei) lor. In acest context tematic, un aspect inedit
este propunerea asocierii intre aceste trei elemente (Logos, logoi, sensuri) si
conceptele fundamentale ale transdisciplinaritatii (in, intru, dincolo de)>.

!Studiul a fost trimis spre publicare in volumul omagial dedicat pr. Prof. univ. dr. Ioan
Vasile Leb (in curs de publicare)
2 Studiul de fagd face parte dintr-un demers de cercetare realizat cu sprijinul John
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1. (Iin) cosmos/creatie — despre unitate, ordine i armonie

Daci dorim si identificim o corespondenti lingvistici in sfera stiingei
pentru termenul de ,creatie”, propriu discursului teologic, putem opta pentru
univers sau cosmos. Cel din urma are o paletd de semnificatii mult mai bogata,
cu radicini in hlosofia greaci. Sensul primar al termenului de kwopog este
de ordine, buni ordine, disciplind, aranjare intr-o anumiti formi. El poate
desemna i sistemul de guvernare sau constitutia unui stat, ca structurd
determinant a ordinii intr-un anumit spatiu. Nu-i lipseste termenului o
valenti estetici, el fiind folosit si cu sensul de ornament. In filosofia greaci
avea intelesul de ordine a lumii, de ordine a universului, de univers sau, intr-o
alta perspectivd, avea sensul de lume cunoscuta, aceastd lume ca opusi lumii
nevizute §i vegnice®. In gindirea teologic, cosmosul definegte universul creat
de Dumnezeu, un sistem ordonat si armonios, opus conceptului de haos*.

Existi diferite moduri de intelegere a ordinii cosmosului. Cel mai
adesea, ea este considerati a fi un dat al naturii, ceva ce trebuie descoperit,
analizat, cuantificat si, in cele din urmi, descris, aceastd succesiune de
procese permitdind omului si anticipeze etapele desfisuririi vietii in
univers, si dindu-i sentimentul unui control cel putin partial asupra
naturii. Alte pireri lasi mai mult loc creativititii umane, care ar putea
contribui la ordinea naturala, ce nu trebuie atit descoperita, cat construita.
Ceea ce se observi, insi, ca punct de convergenti, este convingerea ci
existd o ordine profundi, fundamentali, a naturii, care face posibile
experientele stiintifice, care permite identificarea si formularea unor legi
ce guverneazi viata cosmica: o ,ordine suprema care regleazi constantele
fizice, conditiile initiale, comportarea atomilor si viata stelelor. Puternica,
libera, existentd in infinit, tainica si implicitd, invizibild si sensibil,
ordinea se afld acolo, eterni si necesar3, in spatele fenomenelor, foarte sus,
. Si este firesc din

95

deasupra universului, dar prezenti in fiecare particuli

Templeton Foundation, USA, incepand din anul 2009.

3 Reperele semantice sunt preluate selectiv din Henry George LippeLL si Robert Scorr,
A Greek-English Lexicon (Oxford: Clarendon Press, 1940), pe Perseus Digital Library,
Word Study Tool, http://www.perseus.tufts.edu/hopper/resolveform?redirect=true;
LippeLL si Scott, An Intermediate Greek-English Lexicon (Oxford: Clarendon Press,
1889); Lexicon to Pindar, ed. William J. Slater (Berlin: De Gruyter, 1969), http://www.
perseus.tufts.edu/cgi-bin/resolveform.

*Se pot vedea dezvoltirile pe marginea perechii antitetice haos — cosmos in istoria
cosmologiei, de la ginditorii greci pina la teoriile moderne. Chris ImpEY, Bernard
Haisch, “Early Cosmologies,” in Bernard HaiscH si Joakim F. LinpBLom (eds.),
Encyclopedia of the Cosmos (Redwood City: Digital Universe Foundation), accesat
Februarie 12, 2009, http://www.eofcosmos.org/article/Early_Cosmologies.

5Jean GuiTTON, Dumnezeu i Stiinfa (Bucuresti: Harisma, 1992), 47.




moment ce, dacd natura ar fi doar un sistem neorganizat, haotic, nu ar fi
posibild niciun fel de descriere matematici a vreunui element sau proces
care are lor in univers®. Chiar mai mult decat atat, schimbiri minore ale
unei singure constante, indiferent care, ar i modificat echilibrul material
in aga masura incat fie universul n-ar fi existat, fie, in universul existent,
viata nu s-ar fi putut ivi si dezvolta’. Pentru unii, acest lucru inseamni ci
Universul este ,conceput” pentru a gizdui viata.

In ce priveste ordinea intrinsecd a universului, aceasta nu poate fi
descoperita la suprafata fenomenali a lucrurilor, ci in adincul noumenal
si ontologic al universului. Fenomenele de la suprafata lucrurilor sunt
descriptibile i variabile in functie de subiectivitatea fiecirui cunoscitor,
dar structura ontologicd a universului riméine constanti si invariabili
pentru toti observatorii ei. Adevirata cunoagtere a universului se realizeazi
atat la nivelul teoretic cat si la cel empiric, atit la cel fenomenal cit si la cel
noumenal sau ontologic si doar astfel putem descoperi unitatea interioard
a intregului univers, firi si cidem in pluralismul dizolvant, incapabil de o
viziune unitara®.

Armonia, ca trasatura esen;ialé a cosmosului, este sinonimi
cu potrivirea desivarsiti a elementelor unui intreg (in cazul nostru,
cosmosul), ea presupune concordanti, echilibru, potrivire, proportie,
proportionalitate, simetrie, simfonie (fig.)’. latd cum ideea de armonie a
cosmosului ne readuce in atentie armonia creatiei, unitatea kalokagatica
primara (Fac 1,31), starea in care toate fipturile isi implineau menirea in
chip desavarsit, prin intoarcerea lor doxologic-liturgici in/la Dumnezeu.
Aceastd unitate reprezintd, in acelagi timp, scopul spre care tinde intreaga
creatie'’.

Intr-un alt registru, in cadrele de cercetare si reflexie asupra bios-
ului, se ajunge la performante uimitoare in analizarea structurii, a modului

¢ Lydia JaeGer, “Cosmic Order and Divine Word,” in Charles L. Harper Jr. (ed.),
Spiritual Information. 100 Perspectives on Science and Religion, Essays in Honor of Sir John
Templeton’s 90" Birthday (Philadelphia and London: Templeton Foundation Press,
2005), 151.

7 Christian de Duve, ,Les mystéres de la Vie: y a-t-il quelque chose d’autre 2,” in Jean
STAUNE eds., Science et quéte de sens (Paris: Presses de la Renaissance, 2005), 77.

$ Dumitru Popescu, ,Unitatea cosmosului si teoria dublului adevir,” Revista Centrului
pentru Dialog intre Stiinge si Teologie 2 (2003).

* ,Armonie,” in Dex Online. Accesat Mai 16, 2009, http://dexonline.ro/search.
php?cuv=armonie.

1 Manuel G. Doncet, “Creation in Evolution: Philosophical and Theological
Perspective,” in Christine HeLLer Del Rieco (ed.), God Seen by Science: Anthropic
Evolution of the Universe (Madrid: Universidad Pontificia Comillas, 2008), 145.
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de functionare, a locului in ierarhia naturii a fiecirui ipostas biologic.
Fiecare dintre acestea are un rol bine determinat, un ciclu de viaga care
poate fi cu usurintd supus analizei. Punctul comun al acestor ipostasuri
biologice disecate (in sens propriu si figurat) de secole de analizi si
cercetare stiintificd este viul, ceea ce nu poate f1localizat, analizat sau supus
in vreun fel cuantificirilor specifice rationalizirilor omenesti. Singura
observatie posibild este de a remarca prezenta sau absenta vietii, fird a-i
putea determina, prin metodele specifice stiintelor, originea, dezvoltarea
sau finalitatea. In aceasti problemi, cunoasterea biologici contemporani
ne oferd o informatie esential: toate organismele vii cunoscute derivi
dintr-o unici forma de viatd ancestral: Intre aceste forme exista, desigur,
unele diferente fird de care toate organismele ar fi identice. Dar diferentele
acestea nu sunt altceva decat variatii ale aceleiagi teme centrale, iar Viafa
este una''. latd aici, in viu/viatd, un argument forte in favoarea unititii
cosmice.

Ideea de unitate a cosmosului devine, in termenii specifici discursului
teologic, unitatea lumii create, care implica si relatia indisolubila a fapturii
umane cu restul naturii. De fapt, chiar §i din perspectiva stiintei, a
considera natura ca ceva separat de existenta umani este departe de adevir,
omul §i natura putind functiona (si functionind) numai impreuni'?. In
cadrul acestei relatii, chemarea fipturii umane este aceea de a percepe, de
a intelege, sau, pur si simplu de a se minuna inaintea unitagii, ordinii i
armoniei care domnegte in univers. Dar taina fundamentali, care constituie
fundamentul fizicii §i al cosmologiei, este rationalitatea lumii®®. Tar omul
(cautitorul autentic al adevirului) n-ar putea patrunde i cunoaste tainele
naturii, daci natura n-ar fi rationali in constitutia ei, dacd universul si toate
cele din el nu ar fi imprimate de o rationalitate', daci fiecare element al
naturii nu ar avea ratiunea sa proprie.

Atunci cind vorbesc de ratiunile eterne ale lucrurilor cuprinse
in Ratiunea divind, sau in Logosul, in Cuvantul lui Dumnezeu, Shntii
Pirinti inteleg prin ele si aceste sensuri mereu mai inalte ascunse in ele
si socotesc ci ele sunt surprinse, cu ajutorul Cuvantului suprem, tot de
ratiunea umani care cuprinde ratiunile lucrurilor in sens strict. Ar fi de

" Christian de Duve, ,Les mysteres de la Vie: y a-t-il quelque chose d’autre?,” 59.
12Holmes Rorston, Science and Religion. A Critical Survey (Philadelphia: Templeton
Foundation Press, 2006), 32.

3 Bruno GuiperoNt, ,Cosmologie moderne et quete de sens: un dialogue sur la voie
de la connaissance?,” in Jean STAUNE eds., Science et quéte de sens (Paris: Presses de la
Renaissance, 2005), 226.

4 StaNILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxad, 10.



remarcat, de asemenea, distinctia pe care ei o opereazi intre sensul unui
ipostas creat (noema) si ragiunea lui stricti (logos). In aceeasi misuri, ei
disting intelegerea sensului (noesis) de ratiunea personald strictd, care
sesizeaza ratiunea obiectivd a lucrului, numind pe amandoui cele din
urma [ogos'. Si aici se impun unele observatii terminologice.

2. Repere terminologice: sensuri (vonpa) si ratiuni (Aoyog)

Termenul noema deriva de la noeo — a percepe cu mintea, a ingelege,
a ﬁ congtient, a observa, a reﬂectea, a ﬁ invatat prin gdndire, printr-un act
cogitational'. In chip firesc, noema va desemna ceea ce este perceput, gandit,
intelegere, minte, dar are si sensul de gdnd, scop, idee, iar in limbajul specific
zonei filosofiei, noema poate desemna in egali misurd un gdnd, o idee, sau
un concept. In acest punct se poate marca o distinctie intre sens (vonpo)
si ratiune (Aoyog), pentru o vedere-contemplare/intelegere a ratiunilor
lucrurilor, exercitiul rational nu este suficient, ci e nevoie de o triire in
Dubh, traire duhovniceasca care inaltd mintea spre adeviruri mai inalte
cuprinse in natura creatd: ,Sensurile tot mai inalte si mai bogate si sensul
suprem al realititii totale si al existentei sale le afli omul credincios in
legitura sa cu realitatea mai presus de lume si de naturd, deci in misura
in care cultivd aceastd legaturd. Progresul spre sensuri tot mai inalte i
spre sensul suprem e i o chestiune de vointa, de vointi a omului de a se
dezvolta drept, in armonie cu toti semenii, cu toatd realitatea, cu ragiunea
suprema a intregii realitati™"”.

Un concept mult mai bogat in semnificatii este cel de logos, vom
invoca aici doar unele semnificatii'® aflate in directd legiturd cu tema, si
anume: lege, reguld de comportament, lege divind, cuvdant divin, limbaj, logos
spermatikos ca principiu regeneratoral organismelor'. O altd serie semantica

15STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 361-2.

1 Henry George LipDELL, Robert Scott, pe Perseus Digital Library, Word Study
Tool, hetp://www.perseus.tufts.edu/hopper/resolveform?redirect=true.

Y STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 363.

1 Jatd care sunt celelalte sensuri posibile: 1) misuri, estimare, valorizare; 2) relatie,
corespondentd, proportie; in mat.: proportie; in gramaticd: analogie, reguld; 3)
explicatie, pledoarie, pretext, motiv, teorie, argument, reguld, principiu, lege, tezi,
ipotezd, formuli; 4) declaratie, prelegere, fabuli, naratiune, legenda, discurs; 5)
expresie verbali: vorbire, expresie, frazi, raport, zvon, mentiune, descriere, discutie,
deliberare; 6) proverb, maxima, zicali, asertiune, porunci; 7) intrigi, eveniment; 8)
discurs formal, cf. Henry George LipDELL, Robert ScoTT, pe Perseus Digital Library,
Word Study Tool, http://www.perseus.tufts.edu/hopper/resolveform?redirect=true.
1 Henry George LippELL, Robert Scott, pe Perseus Digital Library, Word Study
Tool, hetp://www.perseus.tufts.edu/hopper/resolveform?redirect=true.
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importantd pentru dezvoltarea subiectului propus este cea de facultate a
sufletului, de putere de cunoagtere analiticd, proces de gdndire, rationare. Pentru
gindirea cregtind, termenul folosit cu majusculi desemneaza Cuvantul sau
in;elepciunea lui Dumnezeu, despre care neintrecut a scris evanghelistul
loan: Intru inceput era Cuvantul (Logos), si Cuvaneul era la Dumnezeu si
Dumnezeu era Cuvantul (In 1,1).

O atentie deosebitd se cuvine sensului de limbaj, de cuvant, de
cuvant divin. In contextul in care teoreticienii stiintelor devin, astizi,
treptat, filosofi ai limbajului®, a insista pe aceastd serie de sensuri pare
a fi intru totul justificat. In plus, apelind la cele mai recente lucrari de
reflectare asupra menirii cercetirii stiintifice?’ (i implicit, a omului de
stiintd), se poate sesiza faptul ci se opereazi o conexiune deosebit de
interesantd intre importanta pe care religiile din cele mai vechi timpuri
o acordau cuvéntului §i conceptul modern/contemporan de informatie.
Pentru multe religii, limbajul era considerat premergitor constitutiei
materiale a Universului: in hinduism se credea in existenta unui cuvant
primar, Om, care funcgiona ca sursd creatoare a intregii naturi; la greci
avem notiunea de logos, rationalitatea profundi a cirei manifestare
exterioard era cosmosul®; chiar midragele iudaice ajungind la unele
speculatii filosofice privind preexistenta Torei care ar sta la baza actului
creator al lui Dumnezeu®. Daci azi vorbim de informatie, o intelegem
ca pe ceva imaterial, dar ceva care trebuie ,citit” in lucruri, in elementele
cosmice. Oare nu cumva aceasta informa;ie ascunsd®* in natura este un

2 William Grassie, “Science, Semiotics and the Sacred: Seeking Spiritual
Information in the Deep Structure of Reality,” in Charles L. HarpEr Jr. (ed.),
Spiritual Information. 100 Perspectives on Science and Religion, Essays in Honor of Sir
John Templeton’s 90" Birthday (Philadelphia and London: Templeton Foundation
Press, 2005), 41.

20 M3 refer aici indeosebi la volumele publicate in ultimii 5 ani de Fundatia John
Templeton (USA), pe care le-am consultat in mod special pentru aceasti cercetare,
deoarece, din punctul meu de vedere, au marele avantaj de a reuni sub acelasi titlu cele
mai diverse pozitii ale unor renumiti oameni de stiing4, filosofi i teologi cu privire la
menirea stiintei si a teologiei, precum si a relatiei dintre ele. Detaliile pot fi consultate
in notele infrapaginale sau in bibliografia finali.

2John F. HaugHT, “Reading an Unfnished Universe. Science and the Question of
Cosmic Purpose,” in Charles L. Hareer Jr. (ed.), Spiritual Information. 100 Perspectives
on Science and Religion, Essays in Honor of Sir John Templeton’s 90" Birthday (Philadelphia
and London: Templeton Foundation Press, 2005), 519.

2 Cf. Grassig, “Science, Semiotics and the Sacred: Seeking Spiritual Information in
the Deep Structure of Reality,” 39.

24 A se vedea dezvoltarea ideii de actiune a lui Dumnezeu in creatie ca un impuls de
informatie purd la lan G. BarBouR, Cénd stiinfa intdlneste religia. Adversare, strdine sau



limbaj pe care, invagindu-l, putem intelege mai mult despre ceea ce se
petrece in univers? Din aceastd perspectivd, limbajul inteles ca informatie
ar putea constitui, cum se sugereazi uneori, fundamentul insusi al intregii
realitagi®.

Se afirmi astizi ci istoria dezvoltarii vietii pe pimant nu ne arati
altceva decit ci natura este cea care ne invatd, intr-un anumit sens, sa
gindim, si ascultim, si vorbim, pentru ci natura este deja incircati, ea
poarti in sine un limbaj, semnificatii pe care mintea noastri le poate asimila.
In acest sens, limbajul omenesc derivi din ,mai-mult-decie-limbajul™
naturii, in cadrul unei relatii dintre om si naturd fird de care existenta
amandurora s-ar arita lipsitd de sens. $i tocmai aceasta inteligibilitate a
naturii de citre limbajul omenesc este preconditia oricarei stiinte””. De
altfel, omul de stiintd, in activitatea sa cotidiand, descoperi continuu modul
in care formulirile, constructiile sale teoretice corespund rezultatelor pe
care le obtine in urma experimentelor sale, aceastd armonizare a gindirii
umane cu inteligenta ascunsi in legile naturii fiind o consecintd a
rationalitatii creatiei®.

Astfel, chiar dacid astizi cunoastem si percepem universul ca fiind
cu mult mai extins §i mai complex decat si-au putut inchipui Piringii
Bisericii, ei au intuit esentialul, acest adevir fundamental, ci fiecare ipostas
creat poartd in sine ceea ce noi numim astazi ,,informa;ie”, un set de date
specifice care se inscriu in intregul plin de sens al creatiei. Numai ci ei l-au
numit rafiune (logos). Am inserat aceste repere din gandirea contemporani
pentru a ajunge la un nou argument impotriva teoriei dublului adevar:
nici in cazul ratiunilor creatiei nu este vorba de doud adeviruri diferite, ci
distinctia se face la nivelul modului de intelegere. in fond, informatie sau
rafiune a unui ipostas creat, desemneaza unul si acelagi adevir. Trebuie
precizat, insi, ci aceastd identitate este functionali numai pani la un
punct, findci ratiunea are un element in plus, dimensiunea vegnici: ea
transcende cadrele spatio-temporale prin miscarea sa de intoarcere in
Ratiunea cea vegnicd, in Dumnezeu. Dar despre aceasta a scris foarte

partenere?, trad. Victor Godeanu (Bucuregti: Curtea Veche, 2006), 260-2.
»“Language as information may somehow be constitutive of the ultimate nature of
reality, as implied by using the adjective spiritual to modify the noun information.”
GrassiE, “Science, Semiotics and the Sacred: Seeking Spiritual Information in the
Deep Structure of Reality,” 41.

26 GRaSSIE, “Science, Semiotics and the Sacred,” 42.

27 GrassIE, “Science, Semiotics and the Sacred,” 42.

2 Cf. Basarab Nicotescu, Noi, particula si lumea, trad. Vasile Sporici (lasi: Junimea,
2007), 228.
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mult Sfantul Maxim Mirturisitorul, de aceea propun acum o intoarcere
la discursul siu.

3. (Intru) ingelegerea ragiunilor cosmosului/creatiei

Migcarea ratiunilor lucrurilor inspre unirea lor in Ratiunea cea
vesnicd se datoreazd, ne spune Sfintul Maxim, creirii lor dupi modelul
preexistent in Logosul divin: ,Aducind la existenta fipturile conform cu
ratiunile lor existente in Logosul suprem, El sideste in acestea miscarea
prin care ele si se conformeze, cit mai deplin si cu voia lor, cu ratiunile
lor aflitoare in Dumnezeu, dar §i si se uneasca cu El ca Persoana. Creatia
produce o ramificare a ratiunilor din unitatea lor in Logosul divin si
migcarea produce readunarea lor in aceastd unitate™. Am introdus aceastd
primi idee pentru a decanta deja doud sensuri cu care Sfintul Maxim
foloseste conceptul de rafiune: paradigmd/model, respectiv lege a firii, lege
ontologica. Este limpede faptul ci originea ratiunilor in Logosul divin
face ca intreaga creatie si fie o realitate unitara rationala, existind pentru
dialogul interpersonal®. Decurge din aceasta ideea ci ratiunile lucrurilor,
fie intelese ca paradigme sau legi ontologice, nu au un scop insine, ci ci ele
capitd sens numai in cadrul relatiei cu ratiunea omului, inteleasd de aceasta
data ca putere de cunoagtere analitica, singura capabili si contemple i si
inteleagi ratiunile sadite in lucruri.

Prin acest proces analitic — contemplativ, omul reugeste sa patrunda
dincolo de varietatea sensibili a lucrurilor, (re)cunoscand Logosul care
reuneste in Sine toate ra;iunile creatiei: ,,Cine, cunoscand prin ratiune
si intelepciune ci lucrurile au fost aduse din nimic la existentd de citre
Dumnezeu, si indreptindu-si cu judecatd puterea contemplativi a
sufletului spre nesfirsita deosebire si varietate a lucrurilor, si distingind
cu o ratiune cercetitoare ratiunea dupi care au fost create toate, nu ar
cunoaste Ratiunea cea una, ca multe ratiuni, ce std impdrtita in chip
neimpirtit in varietatea fapturilor, precum arati insusirea lor de a se referi
una la alta §i totusi de a rimane fiecare ea insisi in chip neamestecat?™".

In acest demers contemplativ al omului, se pot distinge doud niveluri,
unul al ratiunii analitice, specific mai mult cercetirii stiintifice, i altul
al ratiunii intuitive, care presupune implicarea personali, duhovniceascd
(daci acceptati termenul) a contemplatorului. Ratiunea analiticd cerceteazi
ratiunea partiali a lucrului, ciutind si afle proportiile exacte ale elementelor

»Dumitru STANILOAE, Ambigua, in PSB 80 (Bucuresti: IBMO, 1983), 41.
30 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 360.
31 Sk. MAXIM MARTURISITORUL, Ambigua, 116-8.



care intrd in compozitia lui si conditiile in care se constituie i se mentine.
Toate lucrurile si fenomenele de formare, de durati, de desfacere a lor sunt
strict rationale, inclusiv trupul omenesc cu ratiunea sau rationalitatea lui.
Si chiar fiinta umani in ansamblul ei, ca una constituita din trup si suflet®.
Acesta este cadrul in care se desfigoard activitatea stiintificd, preocupati de
analiza structurilor i proceselor naturale®.

Dar in fiecare componenti si in fiecare legiturd diniuntrul unui
lucru existd ceva care depaseste acest prim nivel de intelegere, ceva care
nu poate fi surprins prin ratiunea analitici: un sens care poate fi numai
intuit, dar nu analizat §i definit®. Daci prin ratiunea analitici, omul
percepe lumea si toate cele din ea ca pe realititi separate, deci mai mult
decit distincte, la acest nou nivel de intelegere, ratiunea omului incepe si
perceapd nu numai sensul existentei unui lucru si legea ontologici dupa
care acesta se conduce, ci si legaturile dintre lucruri §i unitatea lor. Altfel
spus, omul ajunge, prin ratiunea intuitiva, sa perceapa ysensurile tot mai
inalte ale lucrurilor i sensul lor suprem™>. Sensul suprem este factorul
esential de unitate a ratiunilor creatiei si, in discursul teologic ortodox,
el este identificat cu Logosul divin, la cunoasterea Ciruia omul ajunge
printr-un act liber i responsabil de credinta: ,In El sunt sensurile tuturor,
numai Acesta le explicd pe toate, numai in El omul isi giseste propriul
sens al existentei sale. Mai ales cel ce crede sesizeazi acest sens suprem
printr-un act general de intuire, prin spiritul sau™®. Prin introducerea ideii
de necesitate a credintei in procesul de intelegere a ratiunilor lucrurilor,
nu trebuie si intelegem actul cunoasterii ca unul dihotomic, avind o
componenti profani si una teologici, ci este un act unitar care presupune
intrarea in zona comunicdrii/comuniunii cu adevarul?’.

Existi o legiturd intre ratiunile lucrurilor si cunoasterea lor
prin ratiunea strict analiticd, pe de o parte, i, pe de alta, intre sensuri
si intelegerea lor printr-o dreaptd judecatia mai directd si mai intuitiva.
Singurd cunoagterea analiticd a lucrurilor poate descoperi noi sensuri

32 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 362.

33 Robert J. Russerr, “Biological Evolution, Quantum Mechanics, and Non-
Interventionist Divine Action,” in Charles L. Hareer Jr. (ed.), Spiritual Information.
100 Perspectives on Science and Religion, Essays in Honor of Sir John Templeton’s 90"
Birthday (Philadelphia and London: Templeton Foundation Press, 2005), 84.

3 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 362.

35 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 364.

36 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 363.

3 Joan ChiriLa, “The Difhculties of Revelation and Limits of Reason”, in Eric
WeisLoGeL (guest editori), Transdisciplinarity in Science and Religion 4 (2008) (Bucuresti:
Curtea Veche, 2008), 249-50.
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ale lor. ,Lumea se dovedeste astfel ci e [umina inepuizabild, conform
cuvintului romanesc lume, care vine de la latinescul lumen™. In ce priveste
lumina, Einstein considera ci ea are un statut unic in univers, constituind
constanta universali in functie de care sunt definite toate lucrurile
existente in naturd. Lumina, prin statutul ei metafzic, constituie reperul
care ne permite si pitrundem si si descoperim logic ordinea interioara a
universului. El considera i, fird constanta pe care o reprezinti lumina, nu
se poate vorbi de adevirata stiinga®.

Asadar, cele doud niveluri (al ratiunii analitice i al ratiunii intuitive)
exprimi chemarea omului la o descoperire treptatd a adevarului ascuns
pentru noi in naturd, subiect pe care il vom aborda in continuare, din
perspectiva dimensiunii dialogice a creatiei. Insi dorim si subliniem
mai intii faptul ¢i, in tot timpul acestui demers, omul se serveste de
utilitatea celor create pentru a-si satisface si trebuintele materiale, dar si
cele sufletesti. Folosindu-si ratiunea, omul isi satisface inclusiv nevoia de
frumos, descoperind mereu noi ,armonii ale lumii, alte frumuseti, alte
dimensiuni™ ale ei. Si aceasta concomitent cu dezvoltarea vietii in univers,
despre care se crede ci are o inclinare inspre a crea in sine frumusegi tot
mai intense, iar cresterea, inaintarea in frumusege este privita de unii
cercetitori ca un posibil scop al existentei cosmosului*.

4. Dimensiunea dialogici a creatiei — sansa trecerii ,, dincolo de”

Rationalitatea este modul inteligibil al unei persoane de a se
comunica altei persoane, pentru realizarea si dezvoltarea comuniunii intre
ele®. Prin urmare, rationalitatea implicid dimensiunea dialogici a creatiei.
Vom dezvolta in continuare problematica aspectului dialogic al creatiei,
in virtutea convingerii ¢ punctul de convergenta al celor trei concepte
pe care le-am introdus, noema, logos, Logos, este omul ca fipturd dialogici
prin constitutie. Or, aici se impun unele precizari.

Sfantul Maxim interpreteazi prezenta logosului in fiecare dintre
fapturi ca o modalitate aleasi de Logosul divin pentru a Se face cunoscut si
voi lasa textul s3 vorbeasci: ,...ascunzandu-Se pe Sine pentru noi in chip

38 STANILOAE, Teologia a’ogmaticd ortodoxd, 362.

% PopEscu, ,Unitatea cosmosului si teoria dublului adevir,” 2.

40 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 365.

“ A se vedea Bernard HaiscH si Joakim F. Linosrom (Eds.), Encyclopedia of the
Cosmos, pentru o prezentare detaliatd a fenomenelor cosmice.

“ HaugHr, “Reading an Unfinished Universe. Science and the Question of Cosmic
Purpose,” 521.

# STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 372.



negriit in ratiunile lucrurilor, Se face cunoscut in chip proportional prin
fiecare dintre cele vazute ca prin nigte semne scrise, intreg, deodatd, in
toate atotdeplin si intreg in fiecare si nemicsorat; Cel nedivers si pururea
la fel, in cele diverse; Cel simplu si necompus, in cele compuse; Cel fird
de inceput, in cele supuse inceputului; Cel nevizut, in cele vizute si Cel
nepipait, in cele pipdite™. Primul pas in infiriparea dialogului il reprezinti
aceastd ascundere a Logosului, prinlogoi, inlucruri, pas succedat imediat de
invitatia adresati omului de a descoperi (progresiv, desigur) aceste ratiuni.
Dumnezeu nu face cunoscute omului in chip automat intelesurile si numele
celor create de El, ci agteapti efortul lui de a le descifra®, deoarece, in mod
logic, o descoperire directd, automata a lor ar anula libertatea omului. Or,
dialogul, asa cum e conceput de Dumnezeu, implicd o crestere spirituali
voitd prin exercitarea libertitii omului*. Datoritd faptului ¢i procesul de
cunoagtere, de invitare, este unul profund dialogic?, aceasta este zona in
care s-ar inscrie efortul cercetirilor stiintifice, in aceastd stridanie de a
descifra intelesurile ascunse unei priviri fugare aruncate asupra naturii.
Propunem aici o scurtd incursiune in zona exegezei patristice
pentru a aminti ¢, in viziunea Sfantului Grigorie de Nyssa*, momentul
crearii omului a fost asemenea unei intriri imperiale a acestuia la ospatul
gitit pentru el de citre Creator, intreaga creatie i-a fost diruitd ca unui
rege, darul venind, insi, insotit de responsabilitate. Remarcim aici acest
aspect al responsabilititii umane: printr-un exercitiu rational responsabil,
fie el numai analitic sau progresand la un palier intuitiv, omul descoperd
cd 1i este firesc un anumit comportament in raport cu lumea creatd, o
atitudine responsabild prin care el, ca ratiune constientd, poate promova
comuniunea sa cu natura, $i a naturii cu Dumnezeu, prin el: ,Lucrurile,
ca imagini ale ratiunilor divine, nu trebuie injosite printr-o intelegere
si folosire murdari §i producitoare de vrajbi. Dar aceasta o putem face
cand nu ne robim in chip pitimag lor, ci vedem 1in ele sensul lor divin,
promovator de comuniune. Insisi rationalitatea lor, pe care nu noi am
creat-o, ne face transparent sensul originii lor divine si scopul lor, de a

4 SE. MAXIM MaRTURISITORUL, Ambigua, 369-70.

4 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 368.

% STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 368.

“7 Jan Visser, “Overcoming dichotomies: The transdisciplinary development of
human learning to meet the challenge of creating a peaceful and non-violent world,”
in Richard WeLTER eds., Transdisciplinarité — un chemin vers la paix, Actes du 3¢ congres
Science & Conscience (Strasbourg: 2003 sous le haut patronage de 'U.N.E.S.C.O),
130.

“ A se vedea tratatul SE. GRIGORIE DE Nyssa, ,Despre facerea omului,”.
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ne indlta spre Dumnezeu. $i insusi sensul lor ne cere valorificarea cea
buni a rationalititii lucrurilor.”. Reversul, eroarea iresponsabilitatii duce,
inevitabil, la adincirea rupturii din sinul creatiei” si este ceea ce vedem,
prea adesea, sub forma crizei ecologice, interpretatd ca semn evident al
relatiilor defectuoase pe care omul le intretine cu natura inconjuritoare’.

Revenind acum la problematica dialogului, ipostasurile creatiei isi
descoperi sensul atunci cind omul percepe rationalitatea lor si unirea
ratiunilor tuturor elementelor creatiei in Logosul divin. Sensul lor se
limpezeste pe misurd ce incepem si privim natura ca pe o realitate diruitd
noud pentru dialogul lui Dumnezeu cu noi si al dialogului intre noi, dialog
prin care Dumnezeu ne conduce spre o tot mai profundi cunoagtere a
gindirii si iubirii Lui si la o crestere a gandirii si iubirii noastre proprii in
relatia dintre noi si cu Dumnezeu®. Dialogul cu Dumnezeu prin lucruri
este posibil numai ca exercitare a libertatii celor doi ,parteneri”. Dar fird
initiativa divind, el nu ar fi posibil, fiindcd oamenii gandesc §i exprimi
lucrurile pentru ¢a Dumnezeu le-a gindit mai inti pe misura lor. Prin
urmare, gindirea si exprimarea lor de citre oameni sunt un rispuns la
gindireasila vorbirea Lui, Care li se adreseazi prin ele®, si in zona cercetirii
biblice, avem exemplul punerii numelor de citre Adam tuturor animalelor
(Fac 2,19-20), in care Dumnezeu accepti numele date de Adam fiindca
El Insusi le-a sidit mai intai in fiinga lor: ,Punind nume lucrurilor, fiinga
noastrd a inceput s se actualizeze si si se dezvolte ca partener al dialogului
cu Dumnezeu™*. Importanti este, insi, finalitatea acestui dialog, idee cu
care intrdim in zona lui dincolo de.

5. (Dincolo de) aspectul rational - dialogic al creatiei

Intregul discurs al Sfantului Maxim despre ragiunile lucrurilor si
despre Ratiunea divini in care acestea isi au deopotriva izvorul si telosul,
este exprimat intr-o formulare esentializatd: ,Ratiunea cea mai presus de
fire si de ratiune Se face, cu iubire de oameni, ratiunea din toate lucrurile,
ca hinti a lor™. Pentru a ajunge la cunoasterea Ratiunii celei mai presus
de fire, este nevoie de mai mult decit de rationalizare, aici intrd in scend

4 STANILOAE, Teologia a’ogmaticd ortodoxd, 373.

0 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 370.

5t Thierry MacnNIN, ,La Théologie de la Création devant les acquis scientifiques.
Théologie et Ecologie,” in Transdisciplinarity in Science and Religion 3 (2008), 47.

52 STANILOAE, Teologia a’ogmaticd ortodoxd, 371.

%3 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 366.

5 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 367.

5 Sk, MAXIM MaRTURISITORUL, Ambigua, 465.



elementul credintei materializate intr-o abordare duhovniceasci a relatiei
cu natura. Fiindca, ,daci nu depisim vesmintele — adica [...] aspectele
vazute ale creatiei — ridicAindu-ne spre trupurile lor, sau spre ingtelesurile
Scripturii §i spre ratiunile creatiei, nu vom izbuti si sesizim prin ele
Ratiunea divina”.

Daci pana in acest punct se putea ajunge, in extremis, prin ceea
ce teologia risiriteani numegte Revelatie naturala®, accesibili cercetirilor
specifice stiintei, in spatiul lui dincolo de nu putem progresa in cunoastere
decit prin Revelatia supranaturali. Aceasta nu diminueazi cu nimic
rolul stiintei, hindca i shntii, ne spune tot Sfantul Maxim, au ajuns la
un grad inalt de cunoagtere prin simpla observare a naturii: ,Deci shntii
[...], privind persistenta, ordinea si pozitia lucrurilor create, rainduiala
dupi care stau toate in specia lor neamestecate si libere de orice confuzie,
migcarea stelelor — sivarsitd in acelagi mod — neabitindu-se nicidecum
niciodat, si ciclul anului care se savarseste regulat prin revenirea lor de la
acelasi la acelasi loc, durata noptilor si zilelor in cursul anului crescand si
micsorandu-se in mod alternativ — cresterea neficindu-se intr-o misuri
diferitd fatd de micsorare —, au invitat ci Cel pe Care L-au cunoscut ca
Dumnezeu si Ficitor al tuturor este si Proniatorul lucrurilor™”.

Astfel, ordinea naturald are o dimensiune imanenti, dar si una care
trimite dincolo de ea®®. Acest dincolo este prezentat de Sfantul Maxim ca
o etapa avansatd a procesului de cunoastere si intelegere a ratiunilor, in
perspectiva eshatologicé: »=Dupa ce vom sfﬁr§i viata aceasta prin moarte,
vom sivarsi, ca in pustie, alt Pagte, cunoscind mai clar ratiunile lucrurilor,
in chip mintal §i netrupesc, fird simboluri si ghicituri §i fird varietatea
sensibild. Siiarasi, in veacul viitor al figdduintelor dumnezeiesti, vom serba
Pastele mancind in mod nemijlocit Ratiunea culminanti a intelepciunii;
spre aceasta preficindu-ne, ne vom indumnezei dup har, nemaiavand de
facut nici o altd trecere spre alt Pagti™.

Concluzii: Pentru o re-cunoagtere a unicititii Adevirului

Am considerat potrivite cuvintele Sfintului Maxim pentru a incheia
in chip fericit a treia zona de intelegere a ratiunilor din creatie, cea a
lui dincolo de. $i aceasta pentru ci el exprima limpede momentul in care
ratiunile lucrurilor se intorc in Ratiunea suprema in care i§i au modelele

% A se vedea dezvoltarea temei la StaniLoakg, Teologia dogmaticd ortodoxd, 9-48.
57 Sk. MAXIM MAaRTURISITORUL, Ambigua, 255-6.

58 JAEGER, “Cosmic Order and Divine Word,” 152.

% Sk, MAXIM MAaRTURISITORUL, Ambigua, 469.
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din veci, implinindu-si astfel scopul pentru care au fost create. latd care
este, in opinia noastrd, factorul de unitate a naturii, faptul ca lucrurile,
prin ratiunile lor, au aceeasi origine si un telos comun, Logosul divin.
La implinirea scopului lor are o participare cruciali omul, singurul care,
ca ratiune responsabild a creatiei, o poate conduce intreagi, ca una ce
i-a fost incredintatd (Fac 1,28), inspre re-cunoagterea adevirului unic in
Adevirul-Persoani, Hristos Domnul, prin Care toate s-au ficut (In 1,3).



14. IPOSTASURILE CREATIEI - INSTRUMENTE ALE
INTALNIRII-REVELATIE CU CEL CE ESTE (O PERSPECTIVA
VECHITESTAMENTARA)'

Abstract

Trying to reach communion with The One who is (Ex 3,14), the creation
is offered to the human person as a space of meet and dialogue with his Creator,
a space of communion and revelation which is mediated by the natural iconic
structures of creation. These created structures fulfill their mediator purpose
through their iconic dimension, by their doxological expression and work.

Cuvinte-cheie

Creation, revelation, dialogue, icon, doxology

Ipostasurile creatiei se reveleazd fipturii umane in dimensiunea
lor iconici doar atunci cind aceasta transcende limitirile unei gandiri
blocate in planul imanentei, in ciutarea comuniunii cu Cel ce este
(Ies 3,14). In aceasti ciutare, creatia ii este diruiti omului ca spagiu al
intalnirii-dialog cu Creatorul?, al intlnirii-revelatie care se realizeaza
prin mijlocirea structurilor naturale iconice, menite si fie instrumente ale
acestei comuniciri. In virtutea caracterului siu kalokagathic, confirmat
incd dintru inceput: i, iatd, toate erau bune foarte’ (Fc 1,31), natura
poate f perceputa cu adevirat ca avind o funcgie iconica. Staruinta in
actul contemplirii acestei icoane aduce la lumini, treptat, functia sa
doxologicid: frumusetea, puterea, rinduiala, calititile elementelor naturii
sunt tot atatea cdi de revelare a frumusetii, a atotputerniciei, a desdvarsirii
divine, dimensiune analogica prin care acestea aduc neincetat lauda
Creatorului.

! Studiul a fost trimis spre publicare in volumul omagial dedicat pr. Conf. univ. dr.
Dorel Man (in curs de publicare)

2Dumitru STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, vol. 1 (Bucuresti: IBMO, 2003), 21.
3Sk. IoaN HrisosTom: ,Pentru ci firea omeneasci este slabi si nu poate liuda dupa
vrednicie fipturile lui Dumnezeu, de aceea dumnezeiasca Scripturd, luAndu-o inainte,
ne arati lauda data de Insu§1 Creatorul fipturilor Sale.”, ,Omilii la Facere,” in PSB 21
(Bucuresti: IBMO, 1987), 72.
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In contextul in care desivirsirea sau bundtatea*initialiaexistentelor
apdrute in urma poruncii divine corespundea intru totul planului divin din
vegnicie, omul apare ca fiptura inaintea cireia aceastd sumi de ipostasuri
create (natura) se deschide intru cunoagterea Domnului, serveste acesteia,
cici, dupa cum afirmi Sfantul Toan Hrisostom, ,insesi lucrurile striga ci
exista Dumnezeu™. Dar natura nu numai ci mirturiseste existenta lui
Dumnezeu, ci descoperd omului cele despre Dumnezeu, unele dintre
atributele i lucrarile Sale. Mai mult, ea nu are doar un rol de mijlocitor,
ci este un autentic partener al omului® in cunoagterea i slivirea cuvenita
Celui ce este. Relatia dintre om i creatia vizutd marturiseste, cu prioritate,
bunitatea lui Dumnezeu de a Se lisa cunoscut prin intermediul acesteia.
Asadar, fiptura umani nu trebuie decit si dea curs imboldului contemplativ
care ii este sadit in fire, pentru ca natura si i se descopere in dimensiunea
sa revelationald, pentru ca si priveascd cu ochii duhovnicesti la lucrarea
lui Dumnezeu. Odati ajuns la acest nivel/tip de intelegere/vedere, fiecare
elemental creatiei devine obiect al contemplatiei i argument al doxologiei
tale, cici ,un singur fir de iarbi, o singura planti sunt de ajuns sa-ti faci
mintea si contemple miiestria cu care s-au ficut toate!”.

1. Menirea creatiei — marturisire si slavoslovire prin slujire

Starea primordiali a naturii, in care Dumnezeu aprecia toate
cele create ca fiind bune foarte (Fac 1,31), nu era decit inceputul unei
doxologii vesnice a intregii creatii citre Facitorul siu, creatie care isi
implinegte, astfel, menirea latreutica in chip desivarsit, cici, spune Sfantul
Vasile cel Mare, ,bun este ceea ce-i ficut in chip desivarsit §i serveste
bine scopului pentru care a fost creat™. Aceastd dimensiune liturgici a

*Despre semnificatiile comune si divergente dintre tov (ebr.) si kalos (gr.) in contextul
referatului creatiei am scris intr-un studiu anterior, ,Valente etice si estetice ale
imaginii in Vechiul Testament”, in Studia Universitatis Babes Bolyai — Theologia
Orthodoxa (2008), 281-94.

5Sk. loaN HrisosTom, ,Despre soartd si providenta,” in Omilii la saracul Lazdr. Despre
soartd i Providentd. Despre rugdciune. Despre vietuirea dupd Dumnezeu (Bucuresti:
IBMO, 2005), 75-7.

¢ Pirintele D. Stiniloae vorbeste despre implinirea omului care este posibili numai
in cadrul unei relatii de comuniune desivarsiti cu semenul §i cu natura: ,omul nu
se poate experia deplin decit in relatie cu alt om si in modul cel mai accentuat in
relatia iubitoare cu el. Dar adiugim in plus: omul nu se poate afla nici in afara relatiei
cu natura. Toate trei formeazi un tot inseparabil eu-tu-natura. Dar realizat in acest
cadru, ca dat ontologic, omul l poate experia pe Dumnezeu i in sine, si in relatie cu
natura.”, STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 517-8.

7 SF. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” in PSB 17 (Bucuresti: IBMO, 1986), 122.
8 SF. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” 108.



creatiei deschide perspectiva asupra naturii ca spatiu revelational, ca mediu
creat de Dumnezeu in vederea unui dialog neintrerupt cu fiptura Sa.
Dar, inainte chiar de a realiza aceasta mediere intre Dumnezeu si om,
natura insisi aduce slavi Ziditorului, incepind din momentul creirii prin
cuvant, act care genereazi relatia de comuniune intre Creator si fiptura
veniti la existentd ca raspuns la acea poruncd. Comuniunea presupune
cunoagterea, dar este, intr-un anume sens, si determinati de aceasta. lar
Dumnezeu, Care stie ascunzisurile inimii (Ps 43,23b) altfel spus, Care are
o cunoagtere desdvarsitd a tuturor lucrurilor, Se face accesibil cunoasterii
omului si intregii creatii in vederea refacerii comuniunii edenice, in care
El umbla prin rai, in rdcoarea serii (Fac 3,8).

In acest context, prima care Il cunoaste si Il re-cunoaste pe
Dumnezeu ca Ziditor §i Atottiitor este creatia. Nu este vorba, desigur,
despre o cunoagtere teoreticd/teoretizantd, natura nefiind inzestratd cu
ratiune discursivd. Singur omul este capabil de acte cogitative care
si-1 conduci la o cunoagtere rationali a Creatorului®. Cunoasterea
naturii este, mai degrabé, una practicd, in care a-L cunoaste pe Dumnezeu
este sinonim cu a-L asculta, a I se supune, a-I implini poruncile. Acest tip
de cunoagtere ni se descoperi incd din referatul creatiei. Sfantul Vasile cel
Mare puncteaza dimensiunea slujitoare a cunoagterii, interpretand aparitia
fiecirui element al naturii ca pe o implinire a voii divine, perspectiva din
care intreaga creatie, inci din momentul venirii sale la fiin¢3, este un model
de ascultare propus omului: ,$i a zis Dumnezeu: Si scoati apele taritoare
cu suflete vii dupi iei si pasiri zburitoare sub tiria cerului dupi fel [...]
Astfel apa a fost silitd si slujeasca poruncii Creatorului i iardsi: Sd rdsard
pamdntul iarbd. $i intr-o clipitd de vreme, pimantul, ca si pazeasca legile
Creatorului, incepand cu odrislirea, a trecut plantele prin toate fazele lor
de crestere i le-a adus indati la desdvargire.”!.

Acest act al credrii prin cuvént, in urma ciruia apar toate fipturile
pamantului cu exceptia omului'! este un motiv suficient pentru lauda lui

* Dumitru STiniLoak: ,Cosmosul §i natura umani ca intim legati de cosmos sunt
imprimate de o rationalitate, iar omul — creaturd a lui Dumnezeu — e dotat in plus
cu o ratiune capabild de cunoagstere congtienta a rationalititii cosmosului si a propriei
sale naturi”, si, prin intermediul acesteia, cunoasterea Creatorului ii devine accesibila;
STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 10.

10SE, VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” 124.

11 Care a fost creat printr-o implicare direct a lui Dumnezeu, spre deosebire de toate
celelalte fipturi: ,Soarele a fost creat, dar niciun sfat nu i-a premers; cerul la fel si totusi
nici pentru unul, nici pentru altul nu s-a ficut nici o pregitire in ordinea creatiei, ci
aceste fipturi minunate au venit pe lume printr-un singur cuvant [...]. Numai cand a
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Dumnezeu: ,lati, se vid cerul §i pimantul si striga ci au fost create [...].
Mai striga ci nu ele insele s-au facut: De aceea existam, fiindcd am fost facute,
agadar nu existam mai inainte de a exista ca sd ne putem face pe noi ingine. [...] Te
lauda toate acestea pe Tine, Creatorul tuturor. Dar Tu cum le faci? Cum ai
ficut, Dumnezeule, cerul si pimantul? [...] prin cuvantul Tiu le-ai ficue.”

Aceastd concomitentd intre pronuntarea poruncii §i aparitia
creaturilor este consemnati si in Psalmi, acolo unde se invoci actul creator
ca argument pentru slavoslovia Ziditorului: Sd laude numele Dommnului,
cd El a zis i s-au ficut, El a poruncit §i s-au zidit (Ps 148,5). Debutand
in existenta sa prin ascultare desivarsita, natura continui si implineascd
aceastd lucrare'. Stiruind indelung asupra acestei idei, Sfintul Vasile cel
Mare scrie cu fermitate despre imposibilitatea de a identifica in creatie
vreun semn al indepartarii acesteia sau vreun act de rizvritire impotriva
lui Dumnezeu: ,,...nu vei gisi c¢i intre plante se petrece ceva impotriva
poruncii Creatorului”. Iar aceastd desavarsita ascultare i implinire
a poruncilor divine este dititoare de viatd, cici sideste in creaturd o
putere asemanitoare celei de nagtere: ,Porunca dumnezeiasci a pus in ele
(plantele) puterea de cregtere, de nutritie i de rodire”'>.

In succesiunea fireasci a anotimpurilor, a zilelor §i a noptilor —
randuiali confirmati si diinuie cdt va irdi pamdnmul (Fac 8,22) —, precum
si in celelalte fenomene naturale, se face cunoscuti atotputernicia divina.
Fenomenele naturale il descoperi si Il mirturisesc pe Dumnezeu ca pe
intemeietorul §i Legiuitorul lor: Iar Domnul a facut cerul cu puterea Sa, a
intdrit lumea cu infelepciunea Sa si cu priceperea Sa a intins cerurile!® La

fost vorba de facerea omului, Ficitorul a toate a procedat cu circumspectie, pregitind
parcd dinainte chiar §i materia din care avea si-l facd si abia dupa aceea dindu-i
infitisarea dupi aseminarea cu un model de frumusete deosebiti a explicat cu acea
ocazie destinatia precisd cu care a fost adus la viatd si rinduit atunci, potrivit rostului
activitatii lui, ¢ toatd destinatia lui std in legiturd cu voia cea dumnezeiasci”, Sk.
GriGorie DE Nyssa, ,Despre crearea omului,” in PSB 30 (Bucuresti: IBMO), 21-2.
12Fgr. AUGUSTIN, ,,Confessiones,” in PSB 64 (Bucure§ti: IBMO, 1985), 244-5.

13 Episoadele vechitestamentare care confirmd intr-o manierd deosebit de clard
supunerea naturii sunt numeroase §i importante in intelegerea istoriei lui Israel si a
teologiei Vechiului Testament in ansamblul siu: episodul potopului (Fac 5-9), trecerea
prin Marea Rosie (les 14), episodul manei (les 16), evenimentele legate de misiunea
profetului Iona etc. Din cadrul Noului Testament, considerim ci este suficient si
amintim, in acest context, episodul potolirii furtunii pe mare (Mt 8,23-27; Mc 4,35-
41; Lc 8,22-25).

14 Sk, VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” 124.

15Sk. loaN DamascHIN, Dogmatica (Bucuresti: IBMO, 1943), 54.

16]deea intinderii cerului se regiseste adeseori in Vechiul Testament, fiind considerati
una dintre cele mai importante lucriri ale Dumnezeului Creator: Cel ce intinzi cerul



glasul Lui freamatd apele in ceruri gi El ridicd norii de la marginile pamdntului,
faureste fulgerele in mijlocul ploii si scoate vinturile din vistieriile Sale. (ler
10,12-13).

Discursul lui Iov poarti amprenta unei convingeri similare in
posibilitatea de a citi slava lui Dumnezeu in cartea firii, in manifestirile
naturale care nu sunt altceva decat gesturi de supunere a creatiei fati de
porunca dumnezeiasca: Peste toatd intinderea cerului El azvdrle fulgerul Sau
si fulgerul Sau ajunge pand la marginile pamantului (Iov 37,3).

Cursul firesc al naturii a fost intrerupt, in momentele cruciale ale
istoriei poporului ales, prin interventia divini. Momentul iesirii din Egipt
este unul elocvent in acest sens'’, referitor la care Psalmistul scrie: Vizutu-
Te-au apele, Dumnezeule, vizutu-Te-au apele si s-au spdimantat si s-au
tulburat adancurile (Ps 76,15). Psalmistul subliniazi aici tocmai acest aspect
al supunerii desavarsite fatd de porunca divind, supunere determinatd
de teami si respect' fatd de cel Atotputernic. Acelasi episod al trecerii
Mirii Rosii, de data aceasta aliturat momentului trecerii lordanului sub
conducerea lui losua, apare interpretat intr-o manier similari in Psalmul
113: Marea a vazut si a fugit, lordanul s-a intors inapoi. Muntii au sdltat
ca berbecii si dealurile ca mieii oilor (Ps 113,3-4). Psalmistul plaseazi sub
semnul interogatiei motivul acestei intoarceri inapoi: Ce-{i este fie, mare,
cd ai fugit? Si tie lordane, cd te-ai intors inapoi? Muntilor, cd afi saltat ca
berbecii si dealurilor, ca mieii oilor? (Ps 113,5-6). Versetul urmitor ofera
raspunsul, ficand din nou dovada supunerii absolute: De fafa Domnului
s-a cutremurat pamantul, de fata Dumnezeului lui Iacob (Ps 113,7). Expresia
Fata lui Dumnezeu este un element-cheie al teologiei vechitestamentare,
care nu apartine nicidecum registrului fiziologic', ci este o formi de
exprimare a prezentei si a lucrarii lui Dumnezeu in creatie® si chiar a

ca un cort (Ps 103,3); Poyi sd intinzi la fel cu El boltitura cerului, ca o oglindd turnatd din
metal? (Iov 37,18). Subliniem faptul c Vechiul Testament foloseste expresiile ,,cerurile
si pimantul” pentru a exprima ideea de univers, Athanase Necorta, Teologia biblici a
Vechiului Testament (Bucuresti: Sophia, 2004), 63.

17Un alt moment crucial este cel al biruintei asupra amoreilor in chip minunat: $i s-a
oprit soarele si luna a stat pini ce Dumnezeu a ficut izbindi asupra vrijmasilor (los
10,13). De asemenea, potopul (Fac 7-9), pieirea Sodomei (Fac 19), sau plagile trimise
asupra Egiptului (les 7-11) sunt numai citeva exemple de interventii divine in cursul
istoriei poporului ales.

1 Edmond Jacos, Théologie de I'Ancien Testament (Neuchatel: Delachaux&Niestlé,
1955), 114.

¥ Paul Van ImscHoot, Theologie de 'Ancien Testament (Paris: Desclée&Cie, 1954), 225.
20 William Dyrness, Themes in Old Testament Theology (Illinois: Intervarsity Press,
Downers Grove, 1977), 42.
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harului Sdu?'. Aceasta prezent are aici rolul de a conferi si mai multi fortd
ideii de supunere desivirsitd a creatiei fata de Creator.

In virtutea acestei supuneri, natura slujeste si omului, asezat inigial
de Dumnezeu ca stipan al creatiei. Dar, din momentul in care fiptura
inzestratd de Dumnezeu cu ratiune, nesocotind porunca, a lisat pofta
irationald si o conduci, ,si zidirea supusi lui s-a revoltat contra stipanului
pus de Creator™. Aceasta i pentru ci suferinta care a urmat ciderii
omului s-a risfrint in intreaga creatie: , Toate creaturile au plans pentru
moartea si ciderea lui (Adam), pentru ci vedeau pe acela care le fusese dat
ca impdrat, ficAndu-se rob al puterii potrivnice i viclene™. Dar natura a
rimas fideld Creatorului, Care, prin gura profetului, Se numegte pe Sine
Ziditor al cerului si al piméntului: Eu sunt Domnul, Care a zidit lumea;
singur am _fdcut cerurile, Eu am intdrit pamdntul, §i cine Mi-a fost intr-ajutor?
(Is 44,24). In aceasta posturd, natura I se supune, ascultarea ei avind un
caracter doxologic, fiind chiar sinonimi preamdririi Lui. In alti termeni,
doxologia naturii are un caracter de faptuire, care poate fi exprimat sintetic
prin formula: a fine poruncile — a face — a lucra.

2. Doxologia naturii — un limbaj care se adreseazi mintii si inimii

Dincolo de caracterul practic al doxologiei naturii, nu putem
exclude in chip automat posibilitatea existentei unei exprimiri de tip
doxologic a naturii, Psalmul 18 fiind un argument fundamental in aceasti
privinta: Cerurile spun slava lwi Dumnezeu si facerea mdinilor lui o vestegte
taria. Ziua zilei spune cuvant, si noaptea nopfii vesteste stiingd (Ps 18,1-2).
Interogatia care apare aici este dacd putem vorbi in mod real despre un
limbaj doxologic al naturii. Vom incerca si rispundem propunind, in
continuare, un florilegiu de texte biblice si patristice.

Simpla succesiune a zilelor si a noptilor (v. 2) vorbeste despre slava lui
Dumnezeu care a despirtit la inceput lumina de intuneric (Fac 1) si care,
pani astizi, a pastrat acea ordine fireascd a naturii, conform legimantului cu
Noe: Cat va fi pamdntul, ziua gi noaptea nu vor inceta (Fac 8,22). Exprimarea de
tip doxologic nu este o formulare ficuta de fipturi rationale, cuvintitoare:
,Nici cerurile nu sint insufletite, pentru ¢i spun slava lui Dumnezeu, nici
tdria nu este o fingd inzestratd cu simguri, pentru ci vesteste facerea mdinilor

2 Horst Dietrich Preuss, Old Testament Theology, vol. 1 (Louisville: Westminster John
Knox Press, 1995), 165.

22 Sk. loaN DamascHIN, Dogmatica, 55.

2 Sg, Macarie EGIpTEANUL, ,,Omilii duhovnicesti,” in PSB 43 (Bucuresti: IBMO,
1992), 189.



Lui™, §i iardsi: ,Nimeni si nu socoteascd ca cerurile sau luminatorii lui sunt
insufletiti, cici sunt neinsufletiti i nesimtitori™.

O interpretare similard gisim, sub forma unei interogatii, la
Cuviosul Eftimie Zigabenul: ,Cum insi vor liuda acestea pe Dumnezeu,
de vreme ce n-au nici glas, nici limba, nici cugetare, nici suflet?
Raspunde-mi!” El reia cuvintele dumnezeiescului Hrisostom: ,Deci
laudati, zice, pe Dumnezeu i voi, cele necuvantitoare si neinsufletite,
cu mirimea (mirirea) voastrd, cu frumusetea voastrd, cu asezarea
voastrd, cu trebnicia pe care o pliniti si cu slujba pe care o faceti, cu
rimAnerea in statornicia voastra si cu toate celelalte insusiri firesti ale
voastre care indeamni pe oamenii cei ce le vid spre a se minuna i
a liuda pe Ficitorul vostru, care intrebuinteazi limba spre lauda lui
Dumnezeu.”.

Cu acest text riminem incd in sfera intelegerii practice a
slavosloviei naturii. Sfantul Ioan Hrisostom, insi, expune limpede
modul in care ,cerurile spun slava lui Dumnezeu”, patrunzand intr-o
altd zoni de ingelegere in care vorbeste despre un limbaj adresat vederii,
considerat, in Vechiul Testament, un nivel revelational mai inalt decat
cel al auzirii: ,Rispunde-mi, cum spun? Glas nu au, nici guri §i nici
limb3? Cum spun, atunci? Prin insisi vederea lor. Cand vezi frumusetea,
mirimea, iniltimea, agezarea, forma, curgerea atit de lungd a timpului,
intocmai ca atunci cAnd auzi o voce, esti invitat prin vedere si te inchini
Ficitorului, Celui ce a ficut acest corp (univers) bun si minunat. Tace
cerul, dar vederea acestuia scoate glas ca de trdmbi;d stralucitor, invigﬁndu—
ne prin mijlocirea ochilor, §i nu prin aceea a auzului. Cici din fire
simtul acesta (al vederii) este si mai fidel si mai clar decat celilalt (al
auzului).”?.

Sprijinindu-si discursul pe acest verset inaugural al Psalmului
18, Sfantul Vasile cel Mare aratd in ce mod se descoperi intelepciunea
divini in fipturile create: ,....Intelepciunea care se arati in lume, aproape
dand glas, prin cele vazute, ci de Dumnezeu s-au ficut, pentru ci nu
intamplitor striluceste in cele create o atit de mare intelepciune. Ca dupa
cum Cerurile spun slava lui Dumnezeu, iar facerea mainilor Lui o vesteste
taria (Ps 18,1) —si o spun fird glas — ¢ nu sunt graiuri, nici cuvinte ale ciror

24SE. VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” 108.

% Sr. loaN DamascHIN, Dogmatica, 43.

26 Cuv. EFTIMIE ZIGABENUL $i SE. NicODIM AGHIORITUL, Psaltirea in tdlcuirile Sfinfilor
Paringi, trad. Stefan Voronca (Galati: Cartea Romaneasci/ Egumenita, 2003), 823.

27 Sk. loaN HrisostoMm, Omilia a IX-a cdtre Antiohieni, http://www.ioanguradeaur.ro/
omilia-a-ix-a-catre-antiohieni/.
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glasuri si nu se auda (Ps 18,3), tot aga sunt unele cuvinte i ale intelepciunii
[...]” care ,proclamai in ticere pe Ziditorul si Domnul, ca prin ea si te
urci la ideea singurului Intelept™.

Creatia dd glas, prin cele vazute, slavosloviei sale. Apoi, psalmistul
continud: Nu sunt graiuri, nici cuvinte, ale cdror glasuri si nu se audd. In
tot pamdntul a iesit vestirea lor, si la marginile lumii cuvintele lor. (Ps 18,3).
Semnificatia acestor cuvinte este deslusitd de Sfantul Ioan Hrisostom,
care marcheaza adresabilitatea universali a acestui limbaj: ,Ceea ce spune
proorocul inseamni c¢i nu existd popor, nici semintie care si nu poatd
intelege aceastd limba. Este de asa fel aceasti rostire incat si poata fi auzitd
de toti oamenii. Si nu numai a cerului, ci si a zilei §i a noptii.”.

Este o formi a revelatiei accesibild tuturor, fird exceptie, adevir
confirmat si in Noul Testament. Despre posibilitatea tuturor oamenilor
de a intelege din ,rostirea” naturii cele despre Dumnezeu, a scris Sfantul
apostol Pavel Romanilor: Cele nevizute ale Lui se vad de la facerea lumii,
ingelegandu-se din fapturi, adicd vegnica Lui putere si dumnezeire, aga ca ei sd fie
fard cuvdnt de apdrare (Rom 1,20)%. Prin aceste cuvinte, apostolul afirmi ci
necunoagterea lui Dumnezeu se datoreazi numai propriului refuz, avind
in vedere ci intreaga naturd inconjuritoare vorbeste despre Dititorul de
viata si Purtitorul ei de griji. Apostolul isi exprimi convingerea ci unele
realititi vizute vorbesc lumii despre realititi nevizute, asociind vederea
cu intelegerea: vederea apartine lumii vazute, intelegerea care vine din
aceasta, insi, patrunzind in sfera celor ceresti.

In acelasi sens se pronunti si Sfantul Dionisie Areopagicul: ,Insisi
creatia intregului univers vizibil, dupd cum griieste Pavel si ratiunea
cea adeviratd, arati cele nevizute ale lui Dumnezeu.™!. Despre ce fel de

2 SF. VASILE CEL MARE, ,,Omilii si cuvantiri,” 469-70.

29 Sk, Joan Hrisostom, Omilia a IX-a catre Antiohieni, 3.

30 Sfintii Paringi amintesc in repetate rinduri ideea paulind exprimati in Romani 1,20,
in contextul comentirii referatului creatiei, psalmilor sau a altor subiecte vetero-
testamentare. Comentariul Sfantului Ioan Damaschin privitor la insemnitatea pomilor
din gridina Raiului oferd un exemplu elocvent al acestui tip de conexiune: ,Este cu
putinta ca prin cuvintele fof pomul si se inteleagi cunostinta puterii dumnezeiesti care
se capitd din creaturi, dupi cum zice dumnezeiescul apostol: Cele nevizute ale lui de
la zidirea lumii, se vad fiind cunoscute prin fapturi.”. Sk. loAN DaMASCHIN, Dogmatica,
58. Exemple aseminitoare regisim la Sr. GRIGORIE DE Nyssa, , Tilcuire aminuntiti la
Cantarea Cantirilor,” in PSB 29 (Bucuresti, IMBO, 1982), 292, Sk. VASILE CEL MARE,
,Omilii §i cuvintiri,” 469, Se. ATaNasie CEL MaRg, ,Cuvant impotriva elinilor,” 70,
SE. loan HrisostoM, ,Omilii la Facere,” 85, Sk. TeofitacT AL Burcariel, Tilcuirea
epistolei cdtre Romani, 41-2, s.a.

31 Sk. DioNISIE AREOPAGITUL, Epistolele (Bucuresti: All, 1994), 82.



rostire vorbeste psalmul: ,Cum adici, a zilei §i a noptii? Daca cerul, si
prin frumusete, §i prin mirime, si prin toate celelalte, face pe privitor si se
minuneze §i-l trimite la minunea Creatorului, ziua i noaptea ce au a ne
arita? Nu au a ne arita nimic asemindtor cu cerul, au insi altele care nu
sunt mai prejos decit acelea: ritmul, ordinea cu deplina exactitate.”?

Aceastid doxologie trebuie inteleasd ca un grai tdcut al naturii care,
prin insisi miretia ei Il laudi pe Creator. Vechiul Testament se foloseste
frecvent de personificare pentru a o exprima: ,Scriptura obisnuiegte si
personifice si sa vorbeasci de cele neinsufletite ca de cele insufletite, cum
sunt urmitoarele texte: Marea a vizut si a fugit; lordanul s-a tras inddrdt (Ps
113,3) si Ce-{i este fie mare cd fugi si fie lordane cd te tragi inddrdr? (Ps 113,5)
[...] Tot astfel obisnuim si noi si spunem: S-a adunat oragul. Prin aceste
cuvinte nu voim si indicim cladirile, ci pe locuitorii orasului. $i cerurile
vor povesti slava lui Dumnezeu; prin aceste cuvinte nu vrea si arate ci
cerurile slobozesc glas, care sa se audi de urechi sensibile, ci ci ele, prin
miretia lor, ne prezintd puterea creatorului, iar noi, observand frumusetea
lor, laudam pe creator ca pe artistul cel mai desavarsit.”.

Putem spune, astfel, c¢i natura se exprimi latreutic printr-o doxologie
fard glas, o doxologie a imaginii. In sfarsit, versetul cu care debuteazi
Psalmul 18 inseamnd, de fapt, ci firea necuvantitoare descoperi in sine
mirirea lui Dumnezeu®. lar Psalmistul cuprinde cerurile in corul obgtesc
al creatiei care, ,potrivit glasurilor puse in el, implineste in chip armonios
cantarea de lauda in cinstea Creatorului™. Asadar, chiar dacd preamarirea
lui Dumnezeu de citre ceruri nu este formulatd intr-un limbaj comun,
ci intr-unul tainic, nu inseamni ca acest limbaj doxologic este mai putin
real. Cuvintele lor au ajuns pani la marginile lumii, ceea ce inseamni
probabil ci toti oamenii sunt susceptibili de a intelege mirturia lor
tacuta®. Cei care primesc si inteleg aceastd marturisire invitd elementele
naturii sa participe la slavoslovia personald. Psalmistul se regiseste
adeseori in aceasta ipostazi: Laudafi-L pe El soarele i luna, laudati-L pe
El toate stelele si lumina (Ps 148,2-3). Si continud: Laudafi pe Domnul tofi
cei de pe pamant, balaurii si toate addncurile. Focul, grindina, zdpada, gheata,
viforul, toate indeplinifi cuvantul Lui®’; Munii si toate dealurile, pomii cei

328k, loaN Hrisostom, Omiilia a 1X-a cdatre Antiohieni, 3.

» SF. loaN DaMAscHIN, Dogmatica, 43-4.

3 Necoitd, Teologia biblici a Vechiului Testament, 73.

3 SE. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” 108.

36 A. M. DuBaRLe, La Manifestation naturelle de Diew d’aprés Ecriture (Paris: Les
Editions du Cerf, 1976), 22.

%7]atd ¢, in acest verset, insusi Psalmistul subliniaza actul supunerii ca act doxologic.
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roditori si tofi cedrii; Fiarele si animalele, tardtoarele si pdsdrile cele zburdatoare
(Ps 148,7-10).

In multumirea sa citre Dumnezeu, psalmistul se alitur naturii ca,
impreuna, sa impleteasca o slavoslovie Unuia i Singurului Facator al lor®.

Un imn minunat prin care toata creatia preamareste pe Dumnezeu,
Creatorul cerului §i al pimantului, este Cdntarea celor trei tineri din
cuptorul de foc (Tin 1,28-67). In acest imn toate elementele naturii sunt
invitate si-L binecuvinteze pe Dumnezeu, adici si-I recunoasci puterea,
bunitatea, miretia, si-I aduci slavd si multumire: ,Binecuvéntati toate
lucrurile Domnului pe Domnul, liudagi-L si-L preainiltati in veci” (v.
34), apoi sunt invitate in aceeasi formula: Ceruri, ingeri, stelele cerului, toatd
ploaia gi roua, toate vanturile, foc si caldurd, frig si caldurd, roud si zapadd, nopyi
si zile, lumind gi intuneric, gheatd si ger, brume i zapezi, fulgere si nori, munfi
si dealuri, toate cele ce risdrifi pe pamant, izvoare, mari gi rduri, chifi si toate cele
ce se miscd in ape, toate pdsdrile cerului, toate fiarele si toate dobitoacele (Tin
1,35-58).

Reluind abordarea exegetici a psalmilor, cuvintele Sfantului Vasile
cel Mare ne tilcuiesc acest imn: ,Nici roua, bruma, frigul si arsita nu sunt
firi spirituale §i nevizute, pentru ci in profetia lui Daniel sunt puse si laude
pe Creatorul universului; iar cei cu mintea sinitoasi socotesc cuvintele
lui Daniel, interpretate in chip spiritual, ca niste cuvinte care completeazi
slava adusa Ziditorului.”™.

Legea naturii, nescrisi dar sidit in firea ei, este cea care o determini
s implineascd ascultarea desivarsitd si slavoslovia fagi de Creator. In
niciun caz nu negim realitatea doxologiei naturii daci spunem ci natura
este neinsufletitd §i necuvintitoare, ci aritim, incd o datd, intelepciunea
Ziditorului care a sidit-o in firea ei. $i rezidi in firea ei si-L descopere si
si-L mirturiseascd pe Dumnezeu si lucririle Sale. Astfel, natura ne slujeste
in multe chipuri, dar in nimic nu ne ajutd mai mult decét atunci cand
vorbeste deschis despre Dumnezeul Cel viu*, luminandu-ne cunoagterea.
latd ce sfatuieste lov: Dar ia intreabd dobitoacele si te vor invdta, si pdsdrile
cerului, si te vor lamuri; Sau vorbeste cu pamantul, si-fi va da invagatura gi
pestii marii ifi vor istorisi cu de-amdanuntul. Cine nu cunoagte din toate acestea

3 Cuv. EFTIMIE ZIGABENUL, SE. NicoDIM AGHIORITUL, Psaltirea in tdlcuirile Sfingilor
Parinti, 820-1.

3 Sk. VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” 108.

4 Pentru tema Dumnezeului celui Viu in Vechiul Testament (Yahwe Hai), a se
vedea Jacos, Théologie de PAncien Testament, 30; loan CHirird, Cartea profetului Osea.
Breviarum al gnoseologiei Vechiului Testament (Cluj-Napoca: Limes, 1999), 226-8;
NEecorti, Teologia biblicd a Vechiului Testament, 35-6.



cd mdna Domnului a ficut aceste lucruri? (Iov 12,7-9). lar profetii poarta
aleasa consideratie naturii, pe care o iau martord a cuvintelor lor*': Ascultd,
cerule, si ia aminte, pamantule, c@ Domnul grdieste (Is 1,2); Vi mdrturisesc
astazi pe cer §i pe pamant.. (Deut 4,26); ..voi chema martori impotriva lor cerul
si pamdniul (Deut 31,28). De asemenea, in Cintarea lui Moise citim: la
aminte, cerule, si voi grdi! Ascultd, pamantule, cuvintele gurii mele! Ca ploaia sa
curgd invdfdtura mea si graiurile mele sd se coboare ca roua, ca bura pe verdeatd
si ca ploaia repede pe iarbd (Deut 32,1-2).

Concluzii

Cel mai important aspect riméine acela al maretiei operei din
care se citegte perfectiunea Autorului: din strilucirea cerului se vede
ci Dumnezeu e lumini, in extinderea lui se citeste infinitatea divini,
in iniltime, transcendenta si suveranitatea, in influenta elementelor
creatiei asupra pimantului, stipinirea si Providenta. Toate marturisesc
atotputernicia Lui, prin care au fost create §i prin care continui si existe
pani astazi. Fapturii umane, fapturii rationale pe care Dumnezeu a creat-o
in vederea unui dialog neintrerupt cu Sine, ii este destinat s ia aminte la
aceste lucruri si si-L cunoasca pe El din contemplarea lor. Or, acest lucru
este posibil doar daci, intelegand faptul ¢ limbajul creatiei nu se adreseazi
direct auzului, c¢i gindirii i simtirii prin intermediul ochilor®?, omul se
angajeazi cu fermitate pe calea efortului de a intelege, treptat, acest limbaj
al comuniunii cu creatia i, prin aceasta, cu Creatorul siu.

“ DUBARLE, La Manifestation naturelle de Dieu, 22.
“Emmanuel PobecHARD, Le Psautier (Lyon: Facultés Catholiques, 1949), 92.
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15. FENOMENE NATURALE SI MINUNI: CONTRADICTIE SAU
IDENTITATE? O PERSPECTIVA VETERO-TESTAMENTARA

Abstract

This paper provides a subtile analysis between the theologic and the
scientific explanation of the Old Testament’s miracles. Its final goal is to show
that in spite of the seeming contradiction, science and religion speak about the
same truth, that creation is the greatest miracle of all. The study selects the key
miracles of Old Testament, and points at the fact that the divine intervention
does not suspend the laws of nature, it adds to them, it completes them in order
to fulfill God’s plan concerning humanity and the entire universe.

Keywords
Miracles, Cosmology, Science, Nature laws, Judaic History

Atunci cand abordim problematica minunilor relatate de textul
scripturistic vechitestamentar, perceptia noastra asupra lor depinde in
chip fundamental de doui elemente: conceptia privitoare la legile naturii si
definifia minunii. Daci intelegem legile naturii ca legi imuabile, ale caror
limite sunt imposibil de depisit, nu suntem departe de adevir. Ma gindesc
aici la legile cu caracter descriptiv, formulari precise ale celor ce se petrec
in viata universului intr-o rinduiali desivarsitd. Conform acestor legi,
existd o probabilitate extrem de scizutd ca un anumit element al naturii
(in cazul nostru, apa) si aiba un comportament diferit fagi de ceea ce
experienta ne-a invitat. Dar aceastd probabilitate extrem de scizuti este
sinonim3 acceptirii posibilititii unei astfel de modificiri comportamentale,
in temeiul celor care ne sunt inci necunoscute, ascunse in univers. In
schimb, pentru cel care accepti existenta lui Dumnezeu si calitatea Lui de
Creator este de la sine inteles ca Dumnezeu poate dispune aga cum doregte
de legile universului pe care Insusi le-a creat.

Un al doilea aspect al abordirii mele vizeazi minunile. Totul
depinde de modul in care percepem minunile, aceasta este, din punctul
meu de vedere, cheia problemei. In acceptiunea actuali (indeosebi in
lumea stiintei), minunea este priviti ca un eveniment ce incalcd in chip
flagrant legile naturii, prin urmare, ori o accepti prin creding, ori o refuzi
ca shdind ratiunea. latd motivul pentru care unele abordiri isi propun
si demitizeze textul Scripturii, identificAind cauzele naturale care au



determinat un anumit eveniment considerat pAnd acum miraculos'. Este
oare nevoie, insi, de aceasti demitizare? Sau, mai bine zis, identificarea
cauzelor naturale ale unui anumit eveniment biblic, spre exemplu, trecerea
lordanului, este sinonima unei demitizdri? La aceasta intrebare imi propun
sd ofer un posibil rispuns, analizind succint doar trei episoade minunate din
rescriptul vechi-testamentar in care apa ocupi un loc central: trecerea prin
Marea Rosie (les 14,15-31), apa din piatri (les 17,1-7), trecerea lordanului
(Ios 3,7-17). Inainte de a purcede efectiv la studierea celor trei episoade,
doresc sa mentionez ci lucrarea de fati este o dezvoltare a unei preocupiri
mai vechi pe aceastd tem3?, fapt care justific aprofundarea ei in contextul
studiilor doctorale.

1. Trecerea prin Marea Rogie (Ies 14,15-31)

Rescriptul ~ vetero-testamentar consemneazi patru momente
distincte in care un profet al lui Israel desparte in mod miraculos apele?,
dintre acestea, le vom trata doar pe cele doud mai cunoscute, dar §i mai
contestate: trecerea lui Israel prin Marea Rogsie (les 14,15-31), trecerea
lordanului (lTos 3,14-17).

lar Moise gi-a intins mdna sa asupra mdrii §i a alungat Domnul marea
toatd noaptea cu vdnt puternic de la rdsdrit §i s-a ficut marea uscat, cd s-au
despartit apele. Si au intrat fuii lui Israel prin mijlocul marii, mergdnd ca pe uscat,
iar apele le erau perete, la dreapta si la stdnga lor. (leg 14,21-22)

Imaginea trecerii poporului Israel prin Marea Rosie amintegte celui
familiarizat cu textul Vechiului Testament un fragment din referatul
creatiei, in care Dumnezeu a separat piméintul de ape*: $i a zis Dumnezeu:

! Prefer termenul de minunat celui de miraculos, este cel pe care il voi folosi cu
precadere, pentru ci miracol indreapta gandul spre ceva in mod necesar supranatural,
ceea ce diuneazi pledoariei mele. Voi dezvolta ideea pe parcursul lucririi.

21n 2007 am sustinut (la Facultatea de Teologie Ortodoxi din Cluj-Napoca) lucrarea
de disertatie cu titlul ,Connaitre et reconnaitre Dieu dans la nature. Perspective
vétéro-testamentaire”, un capitol fiind intitulat: ,Des événements exceptionelles
de la nature comme manifestations de la puissance divine”.

3 Celelalte doui sunt: despirtirea apelor lordanului ficutd de Ilie (4Rg 2,8),
repetarea aceluiasi gest de citre Elisei (4Rg 2,14). Acestea nu sunt singurele
evenimente in care apa ocupd un loc central, ag aminti aici incd citeva: potopul
(Fc 6-9), grindina asupra egiptenilor (les 9,18-26), apa din piatri (les 17,1-7),
indulcirea apei la Mara (les 15,23-25), jertfa lui Ilie (3Rg 18), vindecarea lui
Neeman de citre Elisei (4Rg 5).

*Aceastd asociere este indeosebi ficuti de cei care sustin cd atat relatarea despre trecerea
poporului Israel prin Marea Rosie, cit si referatul creatiei ar fi texte inspirate dintr-un
vechi mit mesopotamian de origine sumeriana, intitulat Enuma Elis. Acest mit, initial
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Sd se adune apele cele de sub cer la un loc gi sd se arate uscatul! Si a fost aga.
Si s-au adunat apele cele de sub cer la locurile lor si s-a ardtat uscatul (Fac
1,9-10).

Episodul relatat de cartea lesirii cuprinde doud momente esentiale:
retragerea apelor mirii, care face posibild traversarea Israelitilor ca pe
uscat, apoi revenirea cu for;é a apei care neaca armata egiptenilor aﬂa;i in
urmirirea acestora. Dintre evenimentele petrecute recent, aceastd imagine
este uneori asociatd cu acel tsunami care a devastat parti ale Asiei la sfarsitul
anului 2004. Unii au propus intr-adevir ca solutie faptul ci trecerea Mirii
Rosii a fost ficutd posibili de un tsunami provocat de eruptia vulcanului
Santorini®, o insuld vulcanicd greceasci din Marea Mediterana, dar aceastd
eruptie a avut loc mult inainte de evenimentele prezentate in cartea
legirea®. Mai mult, un tsunami determini intr-adevir o retragere a apelor
mirii inainte de a inunda uscatul, insi retragerea nu dureazi decit citeva
minute, evident insuficiente pentru ca mii de israeliti’ s3 traverseze marea®.

conceput ca mit al creatiei, s-ar fi dezvoltat intr-o istorie a unei rivalititi permanente
intre divinititi din care s-ar fi inspirat mult mai tarziu autorul biblic. Lupta dintre
divinitati ar fi fost adaptatd la istoria poporului ales, devenind astfel lupta dintre
Dumnezeu lahve §i dugmanii poporului Siu, Israel. A se vedea in extenso articolul lui
Bruce Martin WiLpisH, “Can Science explain Events in the Bible?,” Skepric 9.2 (2002):
6, accesat Mai 17, 2008, http://skeptically.org/againstreligion/id9.html.

5Unele simuliri computerizate realizate la New York University au aritat ci
eruptia acestui vulcan ar fi putut declanga un val de aproximativ 180 de metri
iniltime, cu o vitezd de 600 km/h, care, odati ajuns in delta Egiptului, ar fi avut
2 metri indltime, suficient pentru a dirdma un cal cu ciliret, cf. Jonathan PeTRE,
“Biblical plagues and parting of Red Sea caused by volcano,” accesat Mai 19, 2008,
hetp://www.freerepublic.com/focus/t-news/786902/posts.

$Vulcanul este situat la 500 mile nord de Egipt, iar eruptia ar fi avut loc in sec.
XIII 1. Hr. A se vedea articolul semnat Wayne Jackson: “The Parting of the Red
Sea — Miracle or Natural Event?,” Christian Courier, accesat Mai 17, 2008, hetp://
www.christiancourier.com/articles/612-the-parting-of-the-red-sea-miracle-or-
natural-event.

7 Textul scripturistic mentioneazi numirul evreilor plecati din Egipt: Fiii [ui Israel
au plecat din Ramses spre Sucot, ca la sase sute de mii de barbati pedestri, afard de copii.
(Ies 12,37). Unele calcule arata ci le-ar fi trebuit patru ore evreilor si traverseze cei
7 km, si apele ar fi revenit in numai 30 de minute, inecind armata egipteani, cf.
Jeniffer Viecas, Study: Red Sea Parting Possible, accesat Mai 22, 2008, http://www.
freerepublic.com/focus/f~news/1070908/posts.

8 Colin HumpHReys, “Science and the Miracles of Exodus,” Europhysics News May/
June (2005): 94. Desi am consultat aproximativ 30 de titluri pe tema studiat, am ales
sd citez masiv acest articol, precum si cartea aceluiasi autor, din doud motive: este cel
mai documentat din punct de vedere stiintific, iar conceptia sa despre evenimentele
cu caracter miraculos relatate de Sfanta Scripturd imi pare a fi cea mai echilibrati, o
voi detalia pe parcursul lucrarii.



O altd teorie ar fi aceea ci trecerea a fost posibili datoritd unui
reflux foarte scizut, urmat de un flux ridicat. Totusi, chiar daci in unele
zone ale lumii fluxul poate inunda uscatul foarte repede, in functie de
formele de relief §i oamenii pot fi expusi intr-adevir inecului, nu este
cazul Mirii Rosii, unde, in cele doua brate ale sale, Golful Suez §i Golful
Aqaba, fluxul vine incet’. De altfel, relatarea biblici este expliciti: a fost
vorba despre un fenomen natural, dar nu flux, ci un vént puternic care
a batut toatd noaptea dinspre rasirit: ..gi a alungat Domnul marea toatd
noaptea cu vant puternic de la rdsdrit §i s-a facut marea uscat, cd s-au desparit
apele. (les 14,21)

Viantul care bate la suprafata apei exerciti o presiune enormi
asupra ei incit, dacd apa este mirginitd de un tarm lin, atunci vantul
poate face ca sute de metri de tirm si fie descoperiti de apd. Oceanograhi
numesc acest fenomen remuu, fenomenul constd in variatia treptatd a
indltimii apei unui riu sau a unui canal produsi in zonele in care miscarea
uniformd a curentului este impiedicati'. Daci directia vantului este
inversatd, apa inainteazd mult pe tarm. Fizica acestui fenomen numit
,remuu” implicd ecuatii diferentiale de gradul doi, a ciror solutie arata ci
efectul este considerabil daci vintul bate de-a lungul unui curs de api —
ceea ce amplificd forta apei — si dacd vintul bate timp indelungat, fiindci
apa este impinsi incet inapoi'’. Intr-o situatie obisnuiti, nivelul apei
se stabilizeaza la un moment dat, cind retragerea apei atinge punctul
maxim, dupi ce vantul a bitut mai multe ore. Este interesant faptul
mentionat de Scripturd, §i anume ci un vant foarte puternic a bitut
dinspre est toatd noaptea: exact ceea ce este necesar pentru producerea
unui remuu considerabil'. Efectele acestui fenomen pot avea o amploare
surprinzatoare®.

Pentru a avea o imagine cit mai corecti a celor intimplate la iegirea
lui Israel din Egipt, este important sa stabilim locatia exactd a marii despre
care vorbeste Sfanta Scripturd. Existd o teorie conform cireia intelegerea
corectd a lui iam suf'* ar fi marea cu stufirig, un fel de zond mlastinoasi

* HuMPHREYS, Science and the Miracles of Exodus, 94.

1°Cf. DEX Online, accesat Mai 21, 2008, http://dexonline.ro/search.php?cuv=remuu.
"WHumpHREYS, Science and the Miracles of Exodus, 94.

2 HyUMPHREYS, Science and the Miracles ofExodus, 94,

B De exemplu, un vint puternic care a batut de-a lungul lacului Erie a produs diferente
de nivel de pani la 5 metri intre Toledo (Ohio) pe coasta de vest si Buffalo (New
York), pe coasta de est, cf. HumpHREYS, Science and the Miracles of Exodus, 94.

“ Cuvantul iam este folosit de peste 300 de ori cu intelesul de mare si de peste
70 de ori cu intelesul de vest sau spre vest. In Psalmii 107,3 este tradus cu din
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secatd temporar de vant. Dar este de asemenea posibil ca suph si fie inrudit
cu termenul ebraic sof, care inseamni capdt (al pimantului). In acest caz,
iam suf s-ar referi la cateva intinderi de api legate intre ele, situate intre
sudul Palestinei si Arabia. Pe de alti parte, in 3Regi 9,26'%, suf se referd la
Golful Agabah, unde se adipostea flota lui Solomon. In orice caz, oriunde
ar f1 avut loc trecerea, apa era suficient de adinci pentru a ineca intreaga
armatd egipteand'®. Totusi, in ce priveste locul exacti, optiunile sunt
multiple: diverse lacuri din peninsula Sinai, golful Suez sau golful Aqaba.
Daci fenomenul care a ficut posibild trecerea prin Marea Rosie a fost
intr-adevir un mare remuu, atunci putem exclude lacurile din peninsula
Sinai, deoarece nu sunt suficient de intinse pentru ca fenomenul si se
poata produce. Singurele doui variante posibile sunt Golful Suez si Golful
Aqaba. La o analiza mai aminuntit, vom observa insi ci, din moment ce
cartea legirea face referire la un vént puternic batand dinspre est, putem
exclude golful Suez (un vant dinspre est ar bate in latul golfului, nu in
lungul lui, ficand imposibild producerea fenomenului), ultima posibilitate
rimanand astfel Golful Aqaba'”.

Un vant foarte puternic ar putea provoca retragerea apei Mirii Rosii
la capul golfului Agaba pe o distantd de 800 metri. Calculele matematice

sud, dar trebuie si fie o eroare de manuscris, desi in Isaia 49,12 iam este opusul
nordului. Textul scripturistic vetero-testamentar mentioneazi: (1) Mediterana,
numitd marea cea mare (Num 34,6), marea de vest (Deut 11,24), marea filistenilor
(Ies 23,31) si in Ezdra 3,7 marea din Joppa; (2) Marea Moarti, numiti Marea sdrati/
sdrii (Num 34,3), marea de est (lez 47,18) marea din Arabah (Deut 3,17); (3) Marea
Rosie, literal marea cu stufiris (Ies 10,19), marea Egiptului (Is 11,15), cf. TWOT
871a (BibleWorks’). Cuvantul suf se traduce prin stuf, plantd de apa. Apare in
chip deosebit in rescriptul leirii. In sens restrans, acest termen se referd la o zona
prin care a traversat poporul Israel, probabil Lacurile amare sau Lacul Timsah.
Intr-un sens mai larg, se referd la zona care include Golful Suez (Num 33,10-11)
si Golful Agaba (1Rg 9,26). Nu existi nici o garantie pentru faptul ci, in situatia
in care Israel a traversat aceastid mare cu stufiri§, apa ar fi fost putin adanci $i, prin
urmare, nu ar f fost vorba despre o minune. Orice mare adianci poate avea stuféri§
pe tirmuri, de altfel, atdt Lacurile Amare, ct §i Lacul Timsah sunt ape adanci.
Din perspectiva teologici, iam suf aminteste credinciosului despre bunitatea lui
Dumnezeu (Nee 9,9) Care a salvat poporul din raticire (Ios 24,6), Care i aduce
biruinta asupra dugmanilor (les 15,4.22), il conduce prin experientele pustiului
(Deut 2,1) si il aseazd in pimantul figiduintei (los 4,23). Cf. Theological Word
Book of the Old Testament (TWOT), 1479.

15 Regele Solomon a mai ficut si corabii la Efion-Gheber, care este langd Elot, pe malul Marii
Rogii, in pamantul lui Edom. (3Rg 9,26)

16JacksoN, The Parting of the Red Sea — Miracle or Natural Event?, 2.

" HumPHREYs, Science and the Miracles of Exodus, 94.



aratd cd apa care revine dupa incetarea vintului se ridici pe verticala de pe
fundul mirii la punctul de retragere, asemenea unui perete (fg. 1)'*:

Fig. 1 Fig. 2

Versetul care vorbegte despre apele care le erau israelitilor ca un
perete de-a stAnga si de-a dreapta'® este mai greu de explicat stiintific, o
posibild explicatie, desi nu pe deplin satisficitoare, ar invoca existenta
unei creste de pimant la mici adincime (fig. 2)*. In mod paradoxal, din
perspectiva omului de stiintd, inecarea armatei egiptenilor este mai greu de
inteles decat traversarea israelitilor ca pe uscat. De ce acestia nu au previazut
pericolul pentru a-1 putea evita? Singura explicatie posibild este ci nu au
avut suficient timp. In situagia in care un vint puternic bate timp de mai
multe ore, producind un remuu considerabil, pentru ca apoi si se opreasca
brusc, apa se intoarce sub forma unui val vertical extrem de rapid. Conform
unor calcule ficute in golful Aqaba, viteza valului la flux ar fi de 5 m/sec.,
suficient pentru a dirima un cal cu ciliret. Astfel, fenomenul natural se
potriveste perfect descrierii din cartea legirea®': Sd cdntam Dommnului, cdci cu
slavi S-a preaslivit! Pe cal gi pe cdldref in mare i-a aruncat! (les 15,21)

Am trecut in revistd foarte succint citeva teorii stiintifice cu privire
la trecerea poporului Israel prin Marea Rosie, iatd acum si citeva elemente
care pledeazi in favoarea caracterului minunat al evenimentului:

Este indoielnic faptul ¢ un vant natural ar putea produce efectiv un
perete de apd®.

Daci vantul ar fi bitut dinspre est, apa ar fi fost ridicatd mai degraba
pe directia nord/sud, impiedicind trecerea evreilor.

Daci vantul foarte puternic ar fi provocat ridicarea apei ca un
perete, care ulterior i-a inecat pe egipteni, cum ar fi indriznit israelitii s
traverseze marea la o asemenea priveliste inspaimantitoare prin forta ei?

1 Imaginile inserate in lucrare sunt preluate din acest articol, cf. HumPHREYS, Science
and the Miracles of Exodus, 94-5.

Y Siau intratfiii [ui Israel prin miﬂocul marii, mergénd ca pe uscat, iar apele le erau perete,
la dreapta gi la stanga lor. (les 14,22).

20 HUMPHREYS, Science and the Miracles ofExodus, 95.

2 HumpHREYS, Science and the Miracles of Exodus, 95.

2 A se vedea les 14,22,
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In sfarsit, studiile au aritat ¢ vantul puternic bate din nord spre sud
in vecinitatea golfului Suez timp de 9 luni pe an. Astfel, un vant batand
dinspre est ar fi foarte neobisnuit in lipsa unei interventii divine®.

Voi continua in cele ce urmeazi cu expunerea celorlalte doui
episoade pe care mi-am propus si le abordez, urmind ca ultima parte
a lucririi (Asadar, contradictie sau identitate?) si fie dedicati analizei
evenimentelor, precum §i exprimirii pirerilor personale referitoare la
acestea.

2. Apa din piatri (Ieg 17,1-7)

Zis-a Domnul cdtre Moise: Treci pe dinaintea popomlm’ acestuia, dar ia
cu tine cdfiva din batrdnii lui Israel; ia in mdnd i toiagul cu care ai lovit Nilul
si du-te. latd Eu voi sta inaintea ta acolo la stanca din Horeb, iar tu vei lovi in
staned §i va curge din ea apd si va bea poporul. Si a facut Moise aga inaintea
batranilor lui Israel. (les 17,5-6)

Cuvantul ebraic naka" - folosit pentru a lovi implicd o lovituri grea,
puternica®, ceea ce ne permite si presupunem ca lovitura respectiva a
putut declanga un fenomen absolut natural. In mod logic, pentru ca stinca
s izvorascd apa trebuie si o poati stoca, deci trebuie si fie poroasi. Intr-
adevir, rocile poroase® precum gresia si calcarul pot absorbi cantititi uriage
de api de ploaie. Cand aceste stanci sunt subterane, sunt folosite in mod
curent ca rezervoare naturale de apd*. Daci ele se afli insa la suprafat,
apa de ploaie se scurge afard prin pori. In zona desertica intilnim, insi, o
situatie aparte. Aceste roci suferd influenta vanturilor foarte puternice care
aduc peste ele nisip si materie organici din plante i animale, astfel incit, in
timp, pe rocile poroase din degert se formeazd o crustd durd asemanitoare
unui strat de ciment?. Aceastid crusti numiti desert varnish®, daci este

 JACKSON, The Parting qf the Red Sea — Miracle or Natural Event?, 6.

2#Verbul naka' este adeseori folosit cu sensul de a lovi un obiect cu putere, dar nu
exprimi o loviturd fatali. Un om poate lovi un animal, spre exemplu un migar
(Num 22,23.25.27). Poate lovi peste obraz pe un altul (Ps 3,7 [H 8]; Plang 3,30)
sau in ochi (les 21,26). lesirea relateazi ci Moise a lovit raul (les 7,17) pimantul
(Tes 8,16 [H 12], 17 [H 13]) si stanca (les 17,6), extras din TWOT, nr. 1364,
BibleWorks’.

% Pentru detalii privitoare la rocile poroase, caracteristicile si intrebuintarile lor, a
se vedea articolul “Porosity”, accesat Mai 22, 2008, http://en.wikipedia.org/wiki/
Porous#Porosity_of_rocks.

26 HUMPHREYS, Science and the Miracles ofExoa'us, 93.

? HumpHREYS S, Science and the Miracles of Exodus, 93.

% Pentru imagini si detalii privitoare la aceastd crustd, caracteristicile si
intrebuingirile sale, a se vedea articolul R. I. Dorn, “Desert varnish,” in



spartd de o loviturd puternici si ascutitd, lasi apa stocatd in stincd si curga
din ea asemenea unui izvor, efectul fiind binecunoscut geofizicienilor care
lucreazi in zonele degertice”. Cunostintele pe care le detinem referitoare
la aceasta crusti care se formeazi la suprafata rocilor poroase au fost folosite
de fizicienii de la NASA pentru a ciuta apa pe Marte®. Nici in acest caz,
relatarea biblicd nu contrazice informatiile pe care ni le oferd stiinta, atunci
cand vorbeste despre Domnul Dumnezeu Care a prefdcut stanca in iezer, iar
piatra in izvoare de apd. (Ps 113,8).

3. Trecerea lordanului (Ios 3,7-17)

Detaliul care atrage atentia in relatarea traversirii lordanului este
acela cd apa nu s-a oprit din cursul ei inaintea israelitilor atunci cand acegtia
erau adunati la Tordan, ceea ce ar fi de agteptat intr-o relatare fictivi, ci in
dreptul oragului numit Adam: indati ce preotii cei ce duceau chivotul
au intrat in lordan si picioarele preotilor, care duceau chivotul, s-au
afundat in apa lordanului, apa care curgea din sus s-a oprit si s-a
ficut perete pe o foarte mare depirtare, pand la cetatea Adam, care
e linga Tartan, iar cea care curgea spre marea cea din Arabah,
spre Marea Siratd, s-a scurs §i a secat, iar poporul a trecut in fata
lerihonului. (Ios 3,15-16).

Asadar, cursul apei a fost intrerupt in dreptul locului numit Adam?®'.
Ce a putut provoca producerea acestui fenomen? Izvoarele istorice
mirturisesc oprirea temporara a cursului lordanului in mai multe ocazii,
toate datorate unor aluneciri de teren provocate de cutremure, prima

Encyclopedia of Geomorphology, A. S. Goudie (London: Routledge), 251-4.

» O mirturie a unui astfel de fenomen avem in Yesterday and Today in Sinai, in 1936,
scrisd de un fost guvernator englez al Peninsulei Sinai, Major Jarvis: “Some of the
Sinai Camel Corps [...] were digging in the loose gravel accumulated at one of the
rocky sides to obtain water that was slowly trickling through the limestone rock. [...]
the Colour Sergeant [...] seizing a shovel from one of the men, began to dig with
great vigour. One of his lusty blows hit the rock, when the polished hard face that
forms on weathered limestone cracked and fell away, exposing the soft porous rock
beneath, and out of the porous rock came a great gush of clear water”. Cf. HumPHREYs,
Science and the Miracles of Exodus, 94.

30 Un raport NASA din 25 februarie 2004 vorbeste despre Rover-ul care a ficut o
incizie de 3cm in stinca numita , El Capitan” pentru a studia materialul de dedesubt.
Pentru imagini i detalii, a se vedea articolul: “Marslab At The Nevada Test Site:
Rover Search For Subsurface Hydrothermal Activity Exposed By Small Craters”. L.
E. KirkLAND et al., accesat Mai 22, 2008, http://www.lpi.usra.edu/meetings/Ipsc2005/
pdf/2199.pdf.

3t Colin Humenreys, The Miracles of the Exodus, — a Scientist’s Discovery of the
Extraordinary Natural Causes of the Biblical Stories (San Francisco: Harper, 2003), 17.
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mirturie istorici de acest fel mentionand anul 1160. Relevanta acestor
cutremure pentru pasajul din cartea losua este general acceptati: ,Adam
este acum Damyia, locul alunecirilor de teren din 1927 care au tiiat
cursului lordanului. Asemenea intreruperi, care dureazi in mod normal
1-2 zile, au fost inregistrate si in anii 1906, 1834, 1546, 1534, 1267 5i 1160.
Oprirea lordanului este un efect binecunoscut al cutremurelor in zona,
astfel incat cu greu ne putem indoi de realitatea unui eveniment ca cel
relatat in cartea Iosua.”?

Care sunt argumentele pentru identificarea cetitii Adam cu actualul
Damyia? In primul rind, ridicina consonantici (specifici limbilor semite)
comuni: d i m. In al doilea rind, Damyia se afli pe riul lordan, la nord
de Ierihon, acolo unde Vechiul Testament localizeazi cetatea Adam (los
3,15-16). Perioada anului in care s-a petrecut episodul nu este deloc lipsita
de importanti. Iosua consemneazi in 4,19 ci ,in ziua a zecea a lunii intai
si au tabarat fiii lui Israel la Ghilgal, in partea de risirit a Ierihonului”.
Conform calendarului lunar, prima luni incepe primivara si este numiti
Nissan, iar prima zi din Nissan cade in martie, sau la inceputul lui aprilie,
astfel incat israelitii au traversat lordanul primavara, cind apele raului erau
umflate: Atunci lordanul umplea matca sa si iesea din toate malurile sale, ca in
timpul secerigului graului. (los 3,16)

Volumul enorm de api se justificd prin faptul ci principala sursd
a raului este in muntele Hermon, un munte acoperit de zipadi aflat la
granita Libanului cu Siria si aproape de granita cu Israelul de azi. In fiecare
primdvard, zipada se topeste si un volum enorm de apa transformai brusc
Tordanul intr-un riu rapid cu curenti ingelitori®. Avem astfel explicatia
stiintifica pentru trecerea lordanului in termenii unui fenomen natural:
o alunecare de teren provocata de cutremur a oprit apele lordanului din
cursul lor firesc, acesta reludndu-se o zi sau doud mai trziu, ristimp in
care israelitii au putut traversa nestingheriti*.

Concluzii: Asadar, contradictie sau identitate?

Pani in acest punct am acordat prioritate informatiilor de ordin
stiintific §i am putut observa ci cercetitorii au oferit explicatii naturale
plauzibile, care, intr-adevir, pot fi cu greu contrazise. Inseamni, oare,
aceasta o contrazicere a caracterului ,minunat” al evenimentului? Daci
ne aflim intr-o ciutare disperati dupi fenomene din categorialul science

2 HumpHreys, The Miracles of the Exodus, 21.
3 HumpHREYS, The Miracles ofthe Exodus, 25.
3 Humpnreys, The Miracles of the Exodus, 21-2.



fiction, probabil ca da. Pentru gindirea crestini, insd, cea mai mare minune
este universul in intregul lui, opera creatoare care nu inceteazi si suscite
»minunarea” noastrd. Din aceasta perspectivd, orice se petrece in univers
este perceput ca lucrare a lui Dumnezeu, ca manifestare a prezentei, a
lucrarii proniatoare, a puterii Sale, Prezentd si Putere pe care textul
scripturistic le marturiseste adeseori®. Privite in aceastd lumina, legile
naturii §i evenimentele naturale cu caracter minunat coexistd in mod
fericit in cirtile vechiului Legimant™®.

Este adevirat c¢i omul se simte depdsit de energiile naturale colosale
pe care nici nu le intelege pe deplin, nici nu le poate stapani”’. De
aceea, el discerne in chip firesc in acestea lucrarea Dumnezeului Celui
Atotputernic. Astfel, dacd un cutremur a oprit temporar cursul Iordanului
si a ficut posibild trecerea israelitilor in pimantul figiduit, israelitii au
vizut in aceasta lucrarea lui Dumnezeu, poate mai mult decat daci ar fi
vizut un inger tinind apele®. $i in cazul trecerii prin Marea Rosie, Sfinta
Scripturd afirmi ci minunea a fost provocatd de un fenomen natural, un
vant puternic dinspre est, dar tot Sfanta Scripturd mentioneazi c¢i vantul
se supunea mainii Domnului®: ,Daci am gandi legile naturii ca fiind
de sine-stititoare, nu am putea admite vreo deviere de la ele. Dar daci
credem ¢ au fost instituite de Vointa divini, atunci trebuie si ingdduim
posibilitatea ca ele si fie suspendate intr-un anumit moment. Nici nu este
necesar sa fie suspendate ca ceva s se schimbe in cursul obisnuit al naturii;
s-ar putea ca o altd lege si fie instituiti [...]. Evenimentul pe care il numim
minune ar putea fi produs nu prin suspendarea vreunei legi existente, ci
prin adiugarea unei alte legi care nu actioneazi in mod firesc, sau a cirei
actiune nu este perceputd mereu.”

Israelitii au realizat oare ca trecerea lordanului s-a datorat unui
cutremur? Acest fapt nu reiese limpede din cartea losua, dar cand stiteau pe
malul Iordanului, au simtit probabil pimantul migcindu-se sub picioarele

3 Este oare ceva cu neputin{d la Dumnezeu? (Fac 18,14); O, Doamne Dumnezeule, Tu ai
facut cerul si pamdntul cu puterea Ta cea mare si cu braf inalt si pentru Tine nimic nu este
cu neputingd! (ler 32,17); Cine este acesta fmpdmtul slavei? Domnul Cel tare si puternic,
Domnul Cel tare in razboi. (Ps 23,8), etc.

36 Edmond Jacos, Théologie de I’Ancien Testament (Neuchatel: Delachaux si Niestlé,
1955), 181.

37 A. M. DuBaRrte, La Manifestation naturelle de Dieu d’apres UEcriture (Paris: Editions
du Cerf, 1976), 32.

% HumpHnreys, The Miracles of the Exodus, 22.

% HumpHREYS, The Miracles of the Exodus, 22.

“Sir George STOKES, Gifford Lectureship — Natural Theology 1891-1893, Lecture 1,
accesat Mai 8, 2008, http://www.giffordlectures.org/, 23.
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lor in momentul cutremurului care a provocat alunecarea de teren la
Adam, la o depirtare de 17 mile, si au fost suficient de interesati de cauzele
opririi cursului lordanului pentru a localiza si a inregistra locul petrecerii
lui: Adam. La acest eveniment poate face aluzie Psalmul 113: La iegirea lui
Israel din Egipt, a casei lui Iacob dintr-un popor barbar. Marea a vazut si a fugit,
Iordanul s-a intors inapoi. Muntii au sdltat ca berbecii si dealurile ca mieii oilor.
De fata Domnului s-a cutremurat pamantul, de fafa Dumnezeului lui Iacob (Ps
113,3-4; 113,7-8).

Desi psalmul foloseste un limbaj poetic, ce descrie el din
perspectiva unui om de stiingd?? Muntii miscindu-se si pamantul
cutremurandu-se nu pot fi decit descrierea unui cutremur. Intr-adevir,
cei cirora limbajul stiintific le este striin ar putea folosi i azi o exprimare
asemindtoare. Ag pune aici accentul pe faptul ci descrierea cutremurului
este asociatd prezentei lui Dumnezeu: De fafa Domnului s-a cutremurat
pamdntul.. (Ps 113,8) si inserez un alt pasaj in aceeasi idee*': Vizuru-
Te-au apele, Dumnezeule, vazutu-Te-au apele §i s-au spaimdntat §i s-au
tulburat addncurile. Glas au dat norii ca sagefile Tale trec. Glasul tunetului
Tau in vdrtej, luminat-au fulgerele Tale lumea, clatinatu-s-a si s-a cutremurat
pamdntul. In mare este calea Ta si cardrile Tale in ape multe §i urmele Tale nu
se vor cunoagte. (Ps 76,15-18)

Pasajul asociaz minunile cu fenomenele naturale (tunetul, trisnetul,
cutremurele), care apartin lui Dumnezeu, care se afli in stipanirea Lui
(trdsnetul Tau, tunetul Tiu etc.).

Din cele expuse reiese limpede ci, pentru poporul Israel, exista
identitate intre manifestirile naturii si minuni: minunile erau starea
fireasca a lucrurilor pe care o exprimau neincetat in teologia lui Imanuel
(cu noi este Dumnezeu)*. Minunile lui Dumnezeu erau o aritare a puterii
Lui prin fenomene naturale care se petreceau la momentul oportun,
aceasta e, de altfel, si perspectiva crestind astizi, fiming-ul rimanand un
element esential in problematica minunilor. In conexiune cu aceasti idee,
ag invoca aici faptul ¢ minunile (exemplul cel mai la indemani este cel al
pligilor Egiptului) urmeazi intotdeauna poruncii divine exprimate prin
intermediul mijlocitorilor intre popor si Dumnezeu, de aceea, consider
ci evenimentele minunate cuprinse in rescriptul vechi-testamentar sunt
prea adesea percepute ca fiind simple coincidente. Cici atunci cand o

“ HumpHREYS, The Miracles of the Exodus, 23.

# Aceastd idee este frumos exprimati si in rugiciunea de sfntire a Templului: Sd
fie cu noi Domnul Dumnezeul nostru cum a fost El cu pdrinfii nogtri gi si nu ne lase,
pardsindu-ne. (3Rg 8,57).



serie intreagd de evenimente (precum cele relatate in ansamblul cirtii
lesirea) se petrec exact la momentul potrivit, ne putem oare limita la a
le privi drept rodul purei intdmplari? latd o intrebare care este adresata
fieciruia dintre noi.
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16. NUMIREA S| GANDIREA
LUI DUMNEZEU IN ORTODOXIE!

Abstract

The Easthern orthodox theology conceives God s being as unthinkable,
reachable only in a humble behaviour and state. God is incomprehensible by
thinking, but He is accesible by prayer and sense. The divine names are nothing
but symbols of God. God s attributes become perceptible only through spiritual
growth and self clensing from sins. God’s name refers to attributes or self
existences, nothing concrete. Revealing His name to Israel is an act of love and
personal relationship. Symbols and names and concepts about divinity must be
transcended, and never idolized or worshipped. Both the Christian and Judaic
tradition hold God’s name as a spiritual headspring with a profound liturgical
power. Rather than being thought, His name must be praised and worshipped.

Keywords
Spirituality, Divine Names, Gnosis, Patrology

A-L numi si a-L gindi pe Dumnezeu sunt doud acte distincte,
pe care propunerea tematici a programului de astizi le reunegte intr-
un titlu ce imbie la reflectare. Care poate fi relatia lor, ce punte existi
sau se poate crea intre cele doud, din perspectiva teologiei risiritene?
A-L numi pe Dumnezeu, adici a-I atribui diferite nume este un fapt ce
provine in principal din vederea i intelegerea lucririlor Sale. Aceste nume
sunt folosite, aga cum putem observa si din Sfinta Scripturi si din Sfanta
Traditie, in diferite contexte: doxologii, cereri, rugiciuni de multumire
sau cele de tipul rugiciunii lui lisus. Pe de altd parte, gindirea este un
proces care se desfigoard in interiorul fiintei umane. Potrivit discursului
gnoseologic, gindirea se realizeazi prin intermediul cuvintelor. Dar in
spiritualitatea risiriteand, precum i in cea iudaica, gindirea se realizeazi
in interiorul inimii, iar SfAntii Pirinti au dezvoltat cu precidere aceastd
idee a coborarii mintii in inimi. Sfinta Scripturd ne invatd importanta
inimii, ca origine a binelui §i rdului: ,Cici din inima ies: ganduri rele,
ucideri, adultere, desfraniri, furtisaguri, mirturii mincinoase, hule” (Mt

1Studiul a fost publicat in Theologia Pontica (Revista Centrului de Cercetari Teologice,
Interculturale si Ecumenice ,Sf. Ioan Casian”) 1-2 (2010): 132-42.



15,19) si ,latd, imparitia lui Dumnezeu este induntrul vostru” (Lc 17,21).
Pornind de la aceste premise, mi-am structurat lucrarea in trei parti: prima
dintre ele prezintd citeva repere in ceea ce priveste numele divine in
Vechiul Testament si in teologia ortodoxi; cea de-a doua parte se referd
la dinamica cugetirii la Dumnezeu, cu raportare in principal la discursul
parintelui D. Stiniloae; i nu in ultimul rind, cea de-a treia parte prezinti
o serie de manifestiri concrete de numire si gandire a lui/la Dumnezeu in
ortodoxie.

1. Numirea lui Dumnezeu din perspectiva teologiei si
spiritualititii ortodoxe

Atunci cind vorbim despre numirile lui Dumnezeu, trebuie si il
considerim normativ pe Sfintul Dionisie Areopagitul. In lucrarea sa De
Divinis Nominibus — Despre numele divine, in afard de abordarea diferitelor
nume atribuite lui Dumnezeu, el evidentiazi limitele unui discurs
concentrat asupra acestui subiect. Astfel, el afirmi trangant ci Sfinta
Scripturd are un rol normativ in orice act COgnitiv sau nominativ care se
referd la Dumnezeu. Nu trebuie si indriznim si spunem sau si gindim
ceva despre Dumnezeu in afari de ceea ce ni s-a descoperit deja in Shntele
Scripturi. Dumnezeu este mai presus de cuvant, de gandire, de toata fiinta,
iatd de ce nu trebuie si mergem mai departe decat ne ingiduie Sfinta
Scripturd in incercarea noastrd de a intelege numele lui Dumnezeu?.
Sfantul Dionisie subliniazi doud aspecte diferite: pe de o parte, atunci cind
vorbeste despre Dumnezeu, fiinta umani ar trebui si pastreze o atitudine
smeritd; pe de altd parte, ne este imposibil si il intelegem pe Dumnezeu, de
vreme ce Fiinta Divini este mai presus de ratiune §i cunoagtere, avandu-
si temelia dincolo de minte §i de esentd, circumscriind, cuprinzind,
imbritigand si anticipind toate lucrurile, in timp ce Dumnezeu riméne
cu totul neinteles si de nedefinit®. Putem recunoaste acest tip de discurs
si in Dogmatica Sfintului Ioan Damaschinul: Dumnezeuirea nu este
doar incomprehensibild, ci §i fird nume*. Aceasta nu inseamna ci suntem
indreptatiti si vorbim despre nume §i despre numirile divine. Iatd ce
intrebare retorici formula Sfantul Dionisie: Cum se explicd atunci tratatul
nostru despre Numele divine, cind Dumnezeirea cea mai presus de finti
se dovedeste a fi negrdita?® Aici se impune o distinctie. Pirintii Risiriteni

2 SEANTUL DIONISIE AREOPAGITUL, Despre numele divine (lasi: Institutul Buropean,
1993), 45-6.

3 SEANTUL DIONISIE AREOPAGITUL, Despre numele divine, 50.

*SFANTUL loaN DamascHINUL, Dogmatica (editie electronici), 2004, 27.

5 SEANTUL DIONISIE AREOPAGITUL, Despre numele divine, 50.
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au ficut intotdeauna diferenta intre Fiinta lui Dumnezeu si lucririle Lui®.
Dacid Dumnezeu, in Fiinta Sa, este dincolo de gindire §i imposibil de
cunoscut ¢i de numit, El este, in acelasi timp, definit de multe nume,
echivalent cu lucririle Sale necreate: ne ingiduie si-L numim prin cele ce
sunt proprii naturii noastre’, servindu-ne de simboluri potrivite lucrurilor
divine®. Prin varietatea acestor lucriri divine, Dumnezeu Insusi lucreazi.
Este paradoxal intr-o oarecare misura faptul ci uneori El evidentiazi o
lucrare anume, in vreme ce se afla in mod deplin in toate lucrarile Sale®.
Aceste lucrari ale lui Dumnezeu sunt energii sau atribute prin
intermediul cirora El devine prezent in creatie si in viata noastrd. ,Oare
nu acesta este numele Lui, cu adevirat minunat, ci e mai presus de orice
nume?... Dar ingeleptii in cele dumnezeiesti 1l laudi prin multe nume
din toate cele cauzate: ca bun, ca frumos, ca intelept, ca vrednic de iubit,
ca Dumnezeu dumnezeilor, ca Domnul domnilor, ca Sfantul Shntilor,
ca vesnic, ca Cel ce este, ca hind cauza veacurilor, ca dititorul de viata,
ca int,:elepciune $i ca minte, ca ratiune (cuvﬁnt), ca cunoscator, ca mai
presus de toate comorile a toatd cunostinta, ca putere, ca stipanitor etc.”'
Ajungem si cunoagtem toate aceste atribute diferite in dinamica lor in
misura in care suntem supusi lor. Aceste atribute ale lui Dumnezeu i
descoperi treptat bogitia, pe misuri ce devenim tot mai pregatiti din punct
de vedere spiritual sa le primim. Acest proces presupune o coborire a lui
Dumnezeu spre noi; El comunica ceva despre Persoana Sa intr-un mod
in care putem intelege. Din punct de vedere rational, il putem cunoagte
prin intermediul atributelor Sale; cu toate acestea, aceastd modalitate este
schematica §i generald. Mai curind, ajungem si il cunoagtem mai intens
din lucririle Sale. In ambele cazuri, posibilititile noastre de exprimare sunt
limitate i chiar nepotrivite, folosind in principal simboluri §i imagini'!.
Inacord custudiile mele doctorale in domeniul Vechiului Testament,
ag dori sd introduc aici citeva remarci succinte cu privire la numirile lui
Dumnezeu in Sfanta Scripturd. Asa cum am vizut, tratatele dogmatice si
toate afirmatiile cu referire la numele lui Dumnezeu subliniazi pe de o
parte imposibilitatea noastrd de a-L numi pe Dumnezeu in Esenta Sa, iar
pe de altd parte, nevoia noastra de a-I atribui numele care descriu cel mai

$ Dumitru Stinioag, Teologia dogmaticd ortodoxd, vol. 1 (Bucuregti: IBMO, 2006),
146.

7 SFANTUL loAN DAMASCHINUL, Dogmatica, 29.

$ SEANTUL DioNisie AREOPAGITUL, Despre numele divine, 49.

® STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 149.

19 SFANTUL DIONISIE AREOPAGITUL, Despre numele divine, 1.VI1.596.

" STaNILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 149.



bine lucrarea Sa in cadrul creatiei. Cel mai important este si stim ci ,El
este”, decat si stim ,.ce/cine este EI™'2. Existenta Sa este cel mai important
element in registrul nominativ si a fost sintetizat in numele descoperit lui
Moise pe muntele Horeb: ,Eu sunt Cel ce sunt” (les 3,14). Descoperirea
numelui implica o relatie de comuniune intre Cel care se descopera si cel
care primeste aceastd descoperire. Aceastd revelatie avea si devina centrul
credintei israelite §i al experientei spirituale. Yahweh® este numele prin
excelentd, cel mai mare §i mai infruicogitor, ascuns si tainic. Orice alt
nume al lui Dumnezeu in Biblie este corelat cu una dintre lucririle Sale, in
timp ce numele Siu ontologic nu are un inteles comun sau o semnificatie
concretd. Tocmai aceasta lipsd de semnificatie indicd pozitia sa in centrul
Fiintei si al Creatiei, al cirui fundament este. Fird a avea un anumit inteles,
oferd inteles intregii existente'®. Spre deosebire de alte nume care, prin
utilizarea lor repetatd cu referire la Dumnezeu au devenit nume proprii,
tetragrama este un nume atribuit in exclusivitate lui Dumnezeu. In cadrul
unei fraze, acest nume este intotdeauna subiect i niciodatd predicat, desi
originea sa se afl intr-o formi verbald arhaici'®. Ceea ce ne intereseazi
pentru moment este interpretarea teologicd a acestui nume. Numele
YHWH este expresia unui Dumnezeu viu, care i§i manifestd puterea
asupra tuturor creaturilor vii $i asupra vietii. Mai mult, prin acest nume,
Dumnezeu exprimi natura Sa vesnici'. Aceastd formuld axiomatici poate
fi inteleasa i ca o definitie a Fiintei lui Dumnezeu, prin care Dumnezeu
isi exprima aseitatea §i atotputernicia'’. In teologia romana, avem doui
discursuri distincte cu privire la acest subiect. V. Loichitid propune o
dubli interpretare: din punct de vedere filosofico-dogmatic, acest nume
1l prezinti pe Dumnezeu ca pe o Fiingi personala si spirituali, avandu-si
cauza in Sine insusi, precum si toate conditiile existentei Sale; din punct
de vedere istoric-revelational, Dumnezeu este un Pirinte iubitor, care isi

2 Dumitru STANILOAE, Sfdnta Treime sau la inceput a fost iubirea (Bucuresti: IBMO,
2005), 19.

1 Datoritd faptului ci intotdeauna este scris cu patru litere (yod, he, waw, he) acest
nume este desemnat cu termenul de tetragrami. Atit Septuaginta cit si Vulgata il
redau prin termenul ,Domnul” (KUpiog, resp. Dominus). De remarcat este faptul
cd acest nume apare in Sfanta Scripturd de mai multe ori decit toate celelalte nume
la un loc — David N. Freepman, The Anchor Bible Dictionary, vol. 6 (New York:
Doubleday, 1996), 1010.

“Joan CHIRrILA, Fragmentarium exegetic filonian. Nomotetica, Repere exegetice la Decalog,
vol. 2 (Cluj-Napoca: Limes, 2003), 94.

15 M. BrogTeANU, Numele lui Dumnezeu in Coran si in Biblie (lasi: Polirom, 2005), 131.
16 Jacos, Théologie de I'Ancien Testament (Neuchatel, 1967), 41.

7 G. Von Rab, Old Testament Theology, vol. 1, (SCM Press LTD, 1975), 180.
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manifestd grija fatd de Israel si doreste si-i asigure de fidelitatea Sa's. O
interpretare similari este formulatd de citre parintele At. Negoiti: YHWH
contine ideea de fiintd ca ceva neschimbabil, independentd de orice altd
fiint; aceastd notiune nu este conceputd ca ceva abstract si speculativ, ci
avand in vedere interventiile istorice ale lui Dumnezeu in viata poporului
Sau'. O ultimi idee: interdictia de a pronunta acest nume al lui Dumnezeu
se bazeazi pe Levitic 24,16: ,Hulitorul numelui Domnului si fie omorit
neaparat; toatd obstea si-1 ucida cu pietre. Sau strdinul, sau bagtinasul, de va
huli numele Domnului, si fie omorat”. Majoritatea cercetitorilor au cazut
de acord asupra faptului ¢ verbul nagab folosit in cadrul acestui verset
ar trebui interpretat mai degrabi ca o utilizare blasfemiatoare a numelui
lui Dumnezeu, decit ca pronuntarea obignuiti. Am mentionat aceastd
problemd deoarece consider ¢i ea continui si fie deosebit de relevanti
astizi: o utilizare blasfemiatoare a numelui lui Dumnezeu ar trebui evitati,
chiar daca nu se mai aplici pedeapsa cu moartea.

Numele atribuite lui Dumnezeu in Biblie exprima interventia si
lucrarea Sa in istorie. Fiecare nume se bazeazi pe anumite evenimente
sau fapte relevante pentru istoria mantuirii. Astfel, numele divine biblice
nu apartin unui simplu nivel nominativ. Orice nume, daci este inteles si
asumat, nu reprezinti doar o formi conventionali de inregistrare sociali
sau un instrument al comunicirii banale; ci este o formid de exprimare
a esentei persoanei si o cale de relationare interpersonali. Toate acestea
se aplicd si in cazul numelor divine. Cu toate acestea, in cazul numelor
divine, ar trebui s subliniem faptul ci cel putin in Vechiul Testament, ele
sunt o formi de exprimare a credintei®’. Voi propune, ulterior, o reflectie
asupra acestui aspect in numirea lui Dumnezeu: atribuirea de nume lui
Dumnezeu ca expresie a credintei noastre si invigiturii dogmatice a
Bisericii.

2. Dinamica cugetarii la Dumnezeu

Cunoasterea lui Dumnezeu presupune un proces continuu, o
dinamica ce lasi intotdeauna loc pentru un progres mai mare in cunoasterea
Lui. Orice idee cu privire la Dumnezeu trebuie sd aibd o anumiti fragilitate,
transparentd, lipsd de fixitate; trebuie si ne conduci intotdeauna citre a o
lisa deoparte si a crea alta. Daci o idee cu privire la Dumnezeu riméne

18V. LoicHitd, ,Numirile biblice ale lui Dumnezeu si valoarea lor dogmatica”, Candela
3-5 (1927), 79-80.

1 At. Necoitd, Teologia biblicd a Vechiului Testament (Bucuresti: Sophia, 2004), 13-4.
20 Necoitd, Teoogia biblicd a Vechiului Testament, 6.



stabili in mintea noastrd, 1l limitim astfel pe Dumnezeu intre reperele
acestei intelegeri, sau este posibil chiar si-L uitim pe Dumnezeu in timp
ce ne concentrdm toatd atentia asupra ideii respective. In acest fel, o idee
se transforma intr-un idol sau intr-un fals Dumnezeu?'. Din acest motiv,
orice idee, infeles sau cuvdnt folosit cu referire la Dumnezeu ar trebui sa il facd
transparent pe Dumnezeu, nu continut de aceasta, ci depasind orice inteles
si aducand la lumina succesiv diferite aspecte ale bogitiei Sale infinite.
Stantul Dionisie Areopagitul consideri ci de obicei privim cuvintele drept
simboluri sensibile in legiturd cu tainele divine. El afirmd ci ar trebui
s ne debarasim de intelesul lor simbolic si si le privim ca find pure si
descoperite, pentru a adora sursa de viatd ascunsi in ele. Prin intermediul
cuvintelor si al intelesurilor, trebuie de fapt si patrundem dincolo de ele, sa
percepem prezenta tainici a lui Dumnezeu. Fiecare lucru §i cuvant pe care
il folosim cu referire la Dumnezeu este un simbol al Persoanei si lucririlor
Sale?. In cadrul acestor simboluri existd mai multe trepte ale intelegerii
si suntem chemati la urcarea constanti a treptelor acestor intelesuri, spre
cele de neconceput si de negindit. Cu cit folosim cuvinte nuantate si
cu cat urcam spre intelesuri mai inalte, cu atit ajungem si intelegem ca
Dumnezeu este dincolo de toate acestea, dar totodati este i sursa unicd a
cauzelor acestora®.

Cugetareala Dumnezeu este un act de experienti religioasi. Ca atare,
acesta implicd mai mult decit simplu rationament, deoarece o realitate
la care fiinta umani participd doar prin ratiune, fird implicarea intregii
fiinte, nu este experiatd ca adevirata transcendere?*. Or Dumnezeu, aga
cum ni se descopera El, nu este doar o simpli constructie a imaginatiei
noastre, o auto-revelare a spiritului uman®, ci o realitate transcendents;
iar religia triieste cu aceastd certitudine a transcendentei si a intlnirii
reale cu Divinitatea®. Pirintele Stiniloae consideri ci ideea de Dumnezeu
este fundamentati pe experientd, iar o experientd este religioasi numai
atdt timp cat se referd la Dumnezeu”. Mai mult, in teologia ortodoxa, se
considerd ci putem cugeta la Dumnezeu doar atunci cand triim in El, in

21 STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 126.

22 De divinis nominibus, 11, 8; P. G. 3, col. 645.

% STANILOAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 127.

2Dumitru STANILOAE, Pozifia dlui Lucian Blaga fatd de crestinism si ortodoxie (Bucuresti:
Paideia, 1993), 72.

2 STANILOAE, Pozifia dlui Lucian Blaga fatd de crestinism gi ortodoxie, 48.

26S. FRUNZA, Experiena religioasd in opera lui Dumitru Staniloae (Cluj-Napoca: Dacia,
2001), 49.

¥ Bernard SEVE, La question philosophique de lexistence de Dieu (Paris: PUF, 1994).
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comuniune cu El. Astfel trebuie inteleasi afirmatia pirintelui Stiniloae:
gandirea la Dumnezeu cand suntem in Dumnezen.

Pirintele Stiniloae dezvolta magistral un alt subiect interesant:
locul gindirii in interiorul Sfintei Treimi. El vorbeste despre Minte
(Dumnezeu Tatil) revelandu-Se plenar in Ratiune (Dumnezeu Fiul),
pentru bucuria de Sine. Ratiunea este o actiune a mintii sau a Subiectului
care se reflecti/se cugeti pe Sine. In Ratiune, Subiectul suprem se cugeti
pe Sine®. latd cum au inteles Sfntii Piringi relaia dintre Tatil i Fiul:
analog cu relatia dintre minte si ratiune. Ratiunea (Logosul, Fiul) este
conceputd ca un act al mingii, ca o realitate ce i§i are originea in constiinta
infinitd, rimanand 1in acelasi timp in solidaritate §i unitate completi cu ea.
Vorbim despre un act de auto-cugetare reciprocd, in care fiecare Persoana isi
descoperi chipul real prin bucuria de a trii in comuniune cu alti congtiingi.
Aceastd relatie este conceputd de Pirintele Stiniloae ca auto-ingelegere a
divinitdii, dobandid astfel un caracter tripersonal. Caracterul tripersonal
este prezentat ca relatia dintre gindire si simtire: Fiul sau Cuvantul lui
Dumnezeu este un produs al gindirii, in timp ce Sfantul Duh este un
produs al inimii®.

Acestea sunt doar cateva dintre reflectiile cu privire la cugetarea la
Dumnezeu in cadrul teologiei si spiritualititii ortodoxe roméne. Cugetarea
la Dumnezeu nu este doar un act ce apartine experientei religioase, ci i
cea mai sigurd formi a existentei noastre™®.

3. Forme concrete de numire §i gindire a lui Dumnezeu in
ortodoxie

Lectura Sfintei Scripturi

O modalitate importanti de numire i gindire a lui Dumnezeu
in ortodoxie este lectura Sfintei Scripturi, atat ca act personal cit si ca
parte integranta a liturghiei. Sfantul Ioan Gurd de Aur recomanda celor
care 1l ascultau sa citeascd permanent Biblia in viata privati, accentuind
importanga acesteia in cadrul experientei spirituale crestine. In cirtile
Shntei Scripturi putem identifica invigitura dogmatici a Bisericii —
inclusiv numele lui Dumnezeu care ne intereseazi in mod deosebit
acum - si, de asemenea, principiile vietuirii morale in societatea umana.
Aceste adeviruri sunt eterne si neschimbabile®!, cici sunt parte a revelatiei

28 STANILOAE, Sfdnta Treime sau la inceput a fost iubirea, 41.

» Frunzd, Experienfa religioasd in opera lui Dumitru Staniloae, 61.
30 STANILOAE, Sfdnta Treime sau la inceput a fost iubirea, 13.

3 Cuvantul XII citre iudei si pagni, Migne, P. G. 48, 821-2.



supranaturale §i scopul lor principal este mintuirea tuturor oamenilor®.
Sfanta Scripturi este cheia citre cunoagterea lui Dumnezeu®, cici citirea ei
nu este altceva decit un dialog cu Dumnezeu. O citire spirituald shnteste
sufletul si aduce in el harul Duhului Sfint®. Am introdus aceste citeva
idei cu privire la Sfanta Scripturd pentru a intelege cit de importanti este
citirea ei pentru experienta spirituald a fiecirei persoane.

Sfanta Scripturi este fundamentul pentru toate numele si cugetirile
la Dumnezeu. Dintre toate numele divine, tetragrama este conectati in
mod deosebit cu altarul sau sanctuarul, locul in care Dumnezeu isi pune
numele (les 20,24) sau ,Icoul pe care il va alege Domnul Dumnezeul vostru
din toate semintiile voastre, ca si-si pund numele Siu asupra lui” (Deut
12,5). Templul este ,locul numelui Domnului Savaot, muntele Sionului”
(Is 18,7). Aceasti relatie stransa dintre Numele lui Dumnezeu si Templu
apare in mod clar in rugiciunea lui Solomon, dupa construirea Templului,
atunci cand invocad Numele lui Dumnezeu pentru a saliglui in Templu.
Rugaciunea sa are o dimensiune universali; am putea spune apropae ca
se roaga lui Dumnezeu in numele intregii umanitagi. Israeliti si strini,
»cdci se va auzi de numele Tau cel mare §i de mina Ta cea puternicid si de
bragul Tau cel intins, si el va veni i se va ruga la templul acesta, si-1 asculti
din cer, din locul sederii Tale, si si faci tot ceea ce striinul iti va cere Tie,
pentru ca si stie toate popoarele pimantului de numele T3u, si se teami
de Tine, cum se teme poporul Tiu Israel, §i si stie c2 numele Tau este
chemat peste templul acesta pe care eu l-am zidit” (3Regi 8,42-43). Astfel,
Solomon se roagd ca Dumnezeu si implineasca cererile a tot poporul,
pentru ca toti si cunoascid Numele Lui. Acelagi nume va fi folosit de citre
preoti atunci cand binecuvinteazi poporul lui Israel* (Num 6,24-25).

latd o idee interesanti: uneori, Dumnezeu decide si nu-si dezviluie
numele (Fac 32,30; Jud 13,17), definindu-1 doar ca ,minunat” (Fac 32,29),
aga cum striga si Psalmistul ,Doamne, Dumnezeul nostru, cit de minunat
este numele Tiu in tot pimantul! Ci s-a iniltat slava Ta, mai presus
de ceruri” (Ps 8,1). Aceasti rezervi ocazionali in dezviluirea numelui
Siu poate fi inteleasd ca un fel de avertisment: Dumnezeu nu poate fi
circumscris nici timpului sau spatiului, nici cuvintelor, de aceea nu ar

32 Omilia XII Fc., Migne, P. G. 53, 102. Omilia III Mt., Migne, P. G. 57, 35; Omilia
XXV Fc., Migne, P. G. 53, 226-7.

33 Omilia LIX, In., Migne, P. G. 59, 323-4.

3 Despre cum folosim citirea Shntei Scripturi, Migne, P. G. 51, 89.

3 Omilia XXXII Ioan, Migne, P. G. 59, 187.

3 Dumnezeu, Numele Lui”, in Enciclopedia Iudaismului, G. Wicoper (Bucuresti:
Hasefer, 2006), 185.
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trebui si ciutim si intelegem mai mult decic El Insusi ne descopers.
Decalogul contine, printre alte porunci, pe cea fermi impotriva
utilizarii defiimitoare a numelui divin. Numele lui Dumnezeu nu trebuie
blasfemiat, sub amenintarea pedepsei cu moartea (les 20,7; Deut 5,11).
Aceastd pedeapsi severi se datoreazi faptului cd Dumnezeu este oarecum
identificat cu numele Siu. In consecintd, blasfemia la adresa numelui Siu
ar insemna denigrarea lui Dumnezeu Insugi. Departe de orice utilizare
blasfemiatoare, acest nume este (ar trebui si fie) iubit: ,se vor liuda cu
Tine toti cei ce iubesc numele Tiu” (Ps 5,11); este liudat: ,Liuda-voi
pe Domnul dupi dreptatea Lui §i voi cinta numele Domnului Celui
Preainalt” (Ps 7,17); ,,Tnil;a—Te—voi Dumnezeul meu, impiratul meu si
voi binecuvinta numele Tiu in veac si in veacul veacului. In toate zilele
Te voi binecuvanta si voi liuda numele Tau in veac si in veacul veacului”
(Ps 144, 1-2); ,Laudati pe Domnul si chemati numele Lui; vestiti intre
neamuri lucrurile Lui. Liudati-vi cu numele cel sfant al Lui” (Ps 104,1,3);
este sfant: ,Ci in El se va veseli inima noastri si in numele cel sfant al Lui
am nidajduit” (Ps 32,20); este infricogitor: ,De nu te vei sili si implinegti
toate cuvintele legii acesteia, care sunt scrise in cartea aceasta si nu te vei
teme de acest nume slivit si infricogitor al Domnului Dumnezeului tiu”
(Deut 28,58); vesnic: ,Doamne, numele Tiu este in veac §i pomenirea
Ta in neam si in neam” (Ps 134,13). A uita numele lui Dumnezeu era
echivalent cu a se indepirta de El si de poruncile Lui (ler 23,27), iar a vorbi
in numele lui Dumnezeu conferea persoanei autoritatea Lui (ler 11,21).
A desemna un nume pentru infinit, pentru indescriptibil este o
sarcini foarte dificild; un nume este un fel de definitie, iar definirea implici
o anumiti limitare sau restringere. Astfel, numele divine identificate in
Biblie in afari de YHWH, precum El, Elim, Adonai, Shaddai exprimi
aspecte ale lui Dumnezeu, iar explorarea lor oferd posibilitatea de a-L
cunoaste pe Dumnezeu?. Clasificarea obisnuiti a numelor divine biblice
definegte trei grupe diferite de nume: 1) nume substantive — El, Elohim,
Adonay; 2) YHWH, tetragrama, numele lui Dumnezeu prin excelentd;
3) nume adjectivale: Shadday, Elyon, Qadosh®. Nu voi dezvolta foarte
mult analiza acestor nume, Totusi, este important si recunoasgtem bogitia
numelor divine biblice. Iatd de ce voi insera aici citeva exemple de nume
divine din Vechiul Testament: El-Olam — Dumnezeul cel vesnic: ,lar
Avraam a sadit o livadi la Beer-Seba si a chemat acolo numele Domnului

3 David A. CooPER, Dumnezeu este un verb (Bucure§ti: Hasefer, 2001), 104.
3V. LoicHitd, ,Numirile biblice ale lui Dumnezeu si valoarea lor dogmatici”, Candela,
3-5 (1927), 73-4.



Dumnezeului cel vesnic” (Fac 21,33); El-Ro’l — Dumnezeu cel care mi
vede: ,Si a numit Agar pe Domnul, Cel ce-i griise, cu numele acesta:
Ata-El-Roi (care se tislcuieste: Tu esti Dumnezeu atotvizitor), cici
zicea ea ,N-am vazut eu oare in fat,:é pe cel ce m-a vizut?” (Fac 16,13);
El Berit — Dumnezeul aliangei: ,Auzind de acestea, toti acei ce erau in
turnul Sichemului s-au dus in turnul capistei lui Baal-Berit” (Jud 9,46; El-
Hay — Dumnezeul cel viu: (3Rg 17,36); Melek Olam — Regele cel vesnic
(Ier 10,10); Adonay — Domnul, stipanul (Is 6,1); Sadday — Cel puternic
(Fac 17,1); Elyon — Cel Preainalt (Fac 14,18-22); Qados — Sfantul (Lev
19,2; de la acest nume derivi expresia Qados Israel — Sfantul lui Israel);
Yahweh Sebaoth — Domnul puterilor (4Rg 22,19).

Tema cugetirii la Dumnezeu este i ea prezentd in Sfanta Scriptura.
As dori sa mentionez aici doar doui texte din cartea Psalmilor pe care
le consider deosebit de relevante pentru acest subiect. Ambele introduc
ideea de reflectie in contextul rugiciunii, intr-o atitudine liturgica. Mai
intai, Psalmistul isi marturiseste dragostea fatd de poruncile divine, la care
el cugetd in timpul orelor de rugiciune, aflind astfel o mare incintare
sufleteasci: ,Am cugetat la poruncile tale pe care le-am iubit foarte. Am
ridicat miinile mele la poruncile Tale pe care le-am iubit §i am cugetat
la indreptirile Tale” (Ps 118,47-48). In al doilea rind, Psalmistul vorbegte
despre cugetarea la Dumnezeu in timpul privegherilor de noapte: ,De mi-
am adus aminte de Tine in asternutul meu, in dimineti am cugetat la Tine
ci ai fost ajutorul meu si intru acoperiméntul aripilor Tale mi voi bucura”
(Ps 62,7-8). Noaptea este timpul insecurititii, iatd de ce imaginea cugetirii
la Dumnezeu si a adapostirii sub protectia Sa este mult mai impresionanta.

Sfanta Scripturd ocupd un loc deosebit de important in cadrul
liturghiei Bisericii, in special in cadrul Shntei Liturghii. Prima citire din
epistole nu reprezintd o prezentare teoretici a lucririi de mantuire; ea
este atit o lecturd de multumire cat i de slava, ce exprimi lucrarea lui
Hristos pentru mantuirea noastrd. Aceastd citire ne invata si cugetim
la Dumnezeu ca fiind iubitor si avind griji de intreaga omenire si, de
asemenea, si cugetim la El ca subiect al doxologiei noastre® (Fil 4,20;
2,9-11; 1,3; Efes 5,19-20; 3,16; 1,3.6; Gal 1,5). Aceasti citire a epistolelor
este urmati de citirea din Evanghelii, aritind astfel ci pentru a cugeta la
lucrarea i la Persoana lui Hristos si a o intelege, avem nevoie de predica
Apostolilor, care au inteles cu adevirat si in mod desdvarsit invigitura Sa®.

% Dumitru STANILOAE, Spiritualitate §i comuniune in Liturghia Ortodoxd (Bucuresti:
IBMO, 2004), 314.
0 STANILOAE, Spiritualitate si comuniune in Liturghia Ortodoxd, 315.
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Actele si gesturile liturgice sunt foarte bogate in intelesuri simbolice.
As dori si sublinez un moment pe care il consider relevant pentru tema
noastri. In timpul lecturii din epistole, preotul se agazi lingi tronul lui
Hristos. De pe acest tron, in timpul ambelor citiri (epistole si Evanghelie),
Hristos ascultd §i cerceteaza in mod nevizut ceea ce se invatd despre El
in Biserici. El Insusi invati, dar El invagi prin intermediul Apostolilor
si al succesorilor acestora, sau prin intermediul Bisericii, fiind in acelagi
timp garantul adeviratei invagituri*'. Citirile biblice sunt sursa principald
a credintei §i cucerniciei noastre; ele sunt lumini pentru sufletul, spiritul
¢i inima noastra, aga cum Trupul lui Hristos ne este dat spre vindecarea
noastra trupeasci si sufleteasca*.

Inainte de citirea din Sfinta Evanghelie, slujitorul se roaga lui
Dumnezeu calumina cea curatd a cunoagterii Divinitatii Sale s straluceascd
in inimile tuturor credinciosilor i, de asemenea, si deschida ,ochii mintii
noastre” pentru a intelege predica Sa cuprinsi in Evanghelia ce urmeaza
a se citi. Aceastd rugiciune nu solicitd o cunoagtere teoretici a dogmelor,
rezervatd celor cu studii in Teologie, ci ea cere o cunoagtere din lumina lui
Dumnezeu, care devine El Insugi lumini in preot si in credinciosi. Avem
de-a face aici cu o intelegere si o simtire mai profundi a lui Hristos ca
Persoand, ca Dumnezeu intrupat: JIntru lumina Ta vom vedea lumini™®,
Cuvantul lui Hristos nu este menit si aducd doar o intelegere la nivel
teoretic in inimile si in sufletele credinciosilor, ci si si le intireasca dorinta
de a recunoaste si indeplini poruncile Sale, care necesiti o triire spirituala*.

Devine evident faptul ci participarea la Liturghie este o modalitate
eficientd de a invifa cum si cugetim in mod potrivit la Dumnezeu, la
persoana si faptele Sale, la relatia Sa cu noi.

A ne ruga, a-L numi si a cugeta la Dumnezeu

Experienta spirituald crestind include anumite modalitati de a-L
cunoaste pe Dumnezeu, de a intra in comuniune personali cu ElL Dintre
acestea, rugiciunea este fird indoiald cea mai impotanti, atit in forma ei
individuali cat si comunitard. Avand in vedere cuvintele Sfantului Teofan
care evidentiazd importanta faptului de a sta in fata lui Dumnezeu cu mintea
coborati in inimi si riméinerea astfel, fird incetare, zi §i noapte, pani la
sfargitul vietii noastre, putem observa c¢i rugiciunea nu este un simplu

“ STANILOAE, Spiritualitate si comuniune in Liturghia Ortodoxd, 316.
#Sk. Nicorat CasasiLa, Tilcuirea dumnezeiestii Liturghii, cap. 1, col. 369.
 STANILOAE, Spiritualitate si comuniune in Liturghia Ortodoxd, 322.
# STANILOAE, Spiritualitate i comuniune in Liturghia Ortodoxd, 322.



sinonim al unei cereri. Ar trebui s fie mai putin o activitate temporara si
mai mult o stare continui a mintii si a sufletului. A ne ruga inseamni a sta
inaintea lui Dumnezeu, a intra intr-o relatie personald cu El; inseamni a
cugeta si a recunoaste cd noi suntem in Dumnezeu si Dumnezeu este in
noi®,

In ultimele Sale ore petrecute pe pamant, Hristos le-a spus
apostolilor: ,Pand acum nu ati cerut nimic in numele Meu; cereti i veti
primi ca bucuria voastri si fie deplind” (In 16,24). ,Adevirat, adevirat vi
spun voud: Orice veti cere de la Tatil in numele Meu, El vi va da” (In
16,23). Aceste cuvinte constituie piatra de temelie pentru Rugiciunea lui
lisus*. Rugiciunea lui lisus se concentreazi pe Numele Divin deoarece
Numele insusi este o teofanie personali, o manifestare a Dumnezeului
Intreit. Asa cum numele poartd si manifesti realitatea unei anumite
persoane, rugiciunea ar trebui adresatd lui Dumnezeu tocmai folosind
aceste nume revelate”’. Numele are o dimensiune tainici; el descopera
taina persoanei. Atunci cAnd Arhanghelul i descoperd Fecioarei Maria
intruparea Fiului lui Dumnezeu, el ii descopera §i Numele Lui: ,Si iatd
vei lua in pantece si vei naste fiu si vei pune numele lui lisus” (Lc 1,31),
numele lui Mesia hiind un numen praesens. Astfel, rugiciunea Numelui lui
Dumnezeu nu este o simpld vorbire citre Dumnezeu, ci o participare la
vorbirea Sa, cheia intririi in comuniune cu El. Aceastd participare este
obtinuta prin chemarea Numelui Lui, pentru care nu este nevoie de nici
o cunoagtere specializata.

In traditia ebraici, invocarea deliberatd a numelui lui Dumnezeu
inseamna sa te agezi in faga Lui, in prezenta Lui, sa te deschizi energiei Lui,
oferindu-te ca pe un instrument i ca pe un sacrificiu viu in méiinile Lui.
Aceastd intelegere ebraici a Numelui lui Dumnezeu trece din Vechiul
in Noul Testament: demonii sunt alungati (FA 16,18) si cei bolnavi sunt
vindecati prin Numele lui lisus (FA 3,6; 4,30), cici Numele Lui este
puternic®.

In Noul Testament sunt introduse alte nume ale lui Dumnezeu, spre
exemplu Sfantul Apostol Pavel evidentiazi numele de Avva — ,Pirinte”.
Aceastd invocare descoperd profunzimea rugiciunii crestine ,Tatal

Kallistos WARE, Puterea numelui (Bucuresti: Christiana, 1992), 18.

4 ARHIMANDRITUL SOFRONIE, Rugdciunea — experienfa viefii vegnice (Sibiu: Deisis,
2001), 117-8.

“7John BRreck, Sfanta Scripturd in Tradifia Bisericii (Cluj-Napoca: Patmos, 2008), 306.
“ Joan CHIrILE, Fragmentarium exegetic filonian, vol. 11 (Cluj-Napoca: Limes, 2002),
96.

4 WARE, Puterea Numelui, 36-7.
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nostru”, predati Apostolilor de Insusi Hristos (Mt 6,9-13). Fundamentul
acestei rugdciuni este ideea de adoptie divina, prin care noi toti devenim
fii ai lui Dumnezeu. Cu totii venim la Tatal, dar prin Fiul si in Duhul
Sfant. Fiind uniti cu Hristos, cu viata Lui, participim la rugiciunea Lui.
In si prin Hristos venim citre Tatil. A chema Numele lui Dumnezeu
inseamni a-L chema pe Dumnezeu insu§i; iar Dumnezeu devine prezent
acolo unde este chemat pe Numele Siu cu inima deschisi. AliturAndu-ne
Lui in rugiciune, urmandu-L i imitAndu-L, participam la rugiciunea Sa
misticd in Duhul Sfint Atunci cind ne rugim la Avva — Pirinte, intrim
in relatie cu Dumnezeu Tatil, ne adresaim Lui in timp ce suntem uniti cu
Hristos i prin Duhul Sfint. Aceastd rugiciune, chiar daci mentioneazi
doar numele Tatilui, ne face s intrim in relatie cu toate cele trei Persoane
ale Shntei Treimi.

Hristos Insusi ne-a invigat si ne rugim lui Dumnezeu ca Tatilui
nostru. Dar nu suntem niciodata singuri in rugiciunile noastre: Domnul
insu§i, prin Duhul Su cel Sfint, continui si se adreseze lui Dumnezeu ca
unui Tati. Adevirata rugiciune este atinsd atunci cAind Duhul se adreseazi
lui Dumnezeu ca Tati, din interiorul inimii omenesti. Tatd de ce Sfantul
Apostol Pavel spune ,De asemenea si Duhul vine in ajutor slibiciunii
noastre, cici noi nu gtim si ne rugim cum trebuie, ci Insusi Duhul Se roagi
pentru noi cu suspine negriite” (Romani 8,26). Prin urmare, rugiciunea
este in esenta o activitate divina si, ca orice alt aspect al vietii spirituale, are
nevoie de sinergie, impreuna lucrarea dintre Dumnezeu si om.

Existi trei tipuri de rugiciune: doxologici, euharistici si de cerere. In
toate cele trei, numirea lui Dumnezeu este unul dintre aspectele esentiale.
Astfel, cartea psalmilor ne oferi o serie de exemple de rugiciune doxologici
cu referire la Numele lui Dumnezeu: ,,inélga—Te—voi Dumnezeul meu,
Impiratul meu si voi binecuvinta numele Tiu in veac si in veacul
veacului. In toate zilele Te voi binecuvanta si voi liuda numele Tiu in
veac i in veacul veacului” (Ps 144,1-2); ,Dupi numele Tau, Dumnezeule,
aga si lauda Ta peste marginile piméntului; dreapta Ta este plini de
dreptate” (Ps 47,9). Tot in Cartea Psalmilor gisim o invocare similari
a numelui divin in context euharistic (fird si mentionim asa numitii
,Psalmi de multumire” in intregime): ,Binecuvinteazi, suflete al meu,
pe Domnul si toate cele dinliuntrul meu, numele cel sfant al Lui” (Ps
102,1). Contextul versetului arati ci aceastd binecuvantare se bazeazi pe
toate beneficiile primite de la Dumnezeu (a se vedea in special versetele
2-5: iertare, vindecare, mantuire, mild si induriri, dreptate). Nu in
ultimul rind, numele lui Dumnezeu este invocat in cadrul rugiciunilor



de cerere, precum aceasta: ,Pentru numele Tau, Doamne, diruieste-mi
viagd” (Ps 142,11).

Rugiciunea profundi i autenticd poate fi recunoscuta dupi roadele
sale; astfel, putem recunoagte caracterul autentic al rugiciunii noastre prin
intermediul efectelor rugiciunii asupra vietii noastre personale si sociale.
Rugiciunile nu sunt doar expresii teologice ale ale credintei noastre; ele
sunt experierea vie a comuniunii cu Dumnezeul cel viu. Ca atare, ele
se reflectd asupra intregii noastre vieti. latd ce face rugdciunea atat de
importantd in zilele noastre: este o cale de mantuire, dar totodatd este
o modalitate de a face viata mai buni pentru intreaga omenire, ficind
vesnicia prezenta in timp.

Marturisirea lui Dumnezeu in zilele noastre

,Ca de vei mirturisi cu gura ta ca lisus este Domnul i vei crede in
inima ta cd Dumnezeu L-a inviat pe El din morti, te vei mantui. Cici cu
inima se crede spre dreptate, iar cu gura se mirturiseste spre mantuire”
(Rm 10,9-10). Aceste cuvinte ale Sfantului Pavel evidentiazi importanta
mirturisirii. Ele sunt la fel de potrivite astizi cum au fost atunci cand el
le-a adresat romanilor. Mirturisirea lui Dumnezeu are un efect benefic
atit asupra mea cit i asupra celor care aud mirturisirea mea. Numele lui
Dumnezeu, ca expresii ale energiilor divine, pot fi considerate expresii
sintetice ale credintei noastre, pe care le folosesc chiar si in cadrul rugdciunii
mele personale. Aceastd rugiciune particulard poate fi inteleasi ca un act
de mirturisire a credintei §i poate avea un efect benefic asupra societatii
contemporane®. Cum este posibil? Prin rugiciunea personali, se leaga
relatii puternice intre oameni, relatii bazate pe valorile vesnice §i nu pe
cele vremelnice. Prin rugiciune eu devin parte a unui dialog ontologic
ce isi are originea in dialogul din interiorul Sfintei Treimi si, in felul
sdu, rugiciunea devine o cale prin care imi pot vindeca spiritual propria
fiind, dar i un element de coeziune sociala®. O alti modalitate de a-L
mirturisi pe Dumnezeu astizi este dialogul: intercultural, interconfesional,
interreligios etc. lar dialogul nu este altceva decat intalnirea prin (dia)
cuvant/Cuvant®, avind astfel o dimensiune transcendenta.

0 Dumitru STANILOAE, Rugdciunea lui Tisus i experienta Duhului Sfint, 42.
5'STANILOAE, Rugdciunea lui Iisus si experienta Duhului Sfint, 49.

52Joan CHIrLA, The dz'a-logos Between Thcology and Science. Meeting through the Word
(Cluj-Napoca: Renasterea, 2009).
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Concluzii

Numirea si gandirea lui Dumnezeu sunt doui acte fundamentale
ale experientei religioase dacd se desfigoard in timp ce suntem/trdiim in
Dumnezeu, in comuniune cu EL Ele sunt in primul rind acte personale,
fiind o parte a experientei spirituale private, dar au §i o dimensiune
comunitari i sociali: ele sunt capabile s imbunititeasci coeziunea sociali,
dar si experienta religioasd a comunititii. Sfintul Serafim de Sarov spunea
cd adeviratul scop al vietii cregtine este dobandirea Sfantului Duh. Si il
obtinem in timp ce-L recunoagtem §i-L mirturisim pe lisus ca Domn,
cici ,nimeni nu poate si zici: Domn este lisus, - decat in Duhul Sfant” (1
Cor 12,3).



17. SFANTA SCRIPTURA.
REPERE PENTRU O LECTURA ORTODOXA iN MILENIUL III"

Abstract

This study explores the broad horizons of biblical hermeneutics, in
pursuing to convey the utility and actuality of some patristic interpretative
landmarks within a nowadays orthodox lectio of the Holy Scripture. In doing so,
we are using the divine inspired works of Saint John Chrysostom.

Keywords
Word, Hermeneutics, Name, Communication, Scripture, Path

As incepe propunind o distinctie operabild/posibila intre cuvdnt i
cuvinte: cel dintai, chiar scris fard initialdi majusculd, exprimi unitate, in
timp ce in forma de plural se poate sesiza 0 anumit risipire, o zdruncinare
a unitdtii, un sens care se apropie mai mult de ,vorbd”, inteleasi in
perspectiva ,tot cuvantului desert” pentru care vom da rispuns in ziua
Judecitii. Care este componenta negativi a acestei vorbe, de ce devine
ea pentru noi pricini de osindi? Pentru ca reflectd in chip onest inima,
dupi cum spune Mantuitorul: Nu ceea ce intrd pe gurd spurc pe om [...] iar
cele ce ies din gurd pornesc din inimd, si acelea spurcd pe om. (Mt 15,11.18). lar
daci pe tablele inimii noastre, Cuvintul este inlocuit de cuvinte, atunci
carnea redevine piatrd §i omul singur isi face din inimi un zid intre el
si Dumnezeu. Asistaim, in acest debut de mileniu al IlI-lea, la progresul
exploziv al mijloacelor de comunicare si suntem, in chip paradoxal,
martorii unui proces de izolare teribild. Singuritatea a devenit, pentru
multi, un sentiment acut, intr-un timp in care folosirea cuvantului, oral,
scris ori difuzat, detine un loc tot mai coplesitor in viata societatii®. lar dacd
acesta (cuvantul) isi implineste chemarea cea mai profundi atunci cand
practic schimbul si se realizeazi ca element de relatie, apt de receptare si
dialog?, insemneazi ci o parte considerabili din cuvintele pe care le rostim
sau scriem astdzi sunt lipsite de consistentd, devin de prea multe ori simple
,vorbe”, incapabile de a realiza o comunicare autentica.

! Studiul a fost publicat in Studia Universitatis Babes-Bolyai — Theologia Orthodoxa 1
(2013): 5-24.

2Benjamin Gross, Aventura limbajului. Legdmdntul rostirii in gandirea indaicd (Bucuresti:
Hasefer, 2007), 7.

3Gross, Aventura limbajului, 7.
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In acest context, Cuvantul Scripturii poate constitui punctul
de plecare pentru o reagezare a cuvintului in firescul siu, stare
in care acesta redevine mijloc de comunicare autenticd, spatiu de
intilnire a omului cu Dumnezeu §i cu aproapele. Dar acest lucru
nu este posibil dacd ne limitim la o abordare exclusiv stiintifici a Shntei
Scripturi, o abordare care si ignore cu desivarsire caracterul siu revelat,
importanta sa pentru viata crestinului si implicit marturia sa anastasica.
Piarintele John Breck considerd ci astizi se impune in Biserica Ortodoxi
o redescoperire si 0 dezvoltare a unei hermeneutici biblice care si fie, pe
de-o parte, fideld abordirii duhovnicesti a Parintilor, dar, pe de altd parte,
care s3 fie relevanti §i convingitoare pentru lumea moderna®. Am extras,
in studiul de fagi, citeva repere hermeneutice din opera Sfantului Ioan
Guri de Aur, dat fiind faptul ¢ exegeza sa a fost determinati de preocupiri
pastorale, situAndu-se permanent in slujba propoviduirii cregtine®. Ag dori
sd zabovesc insd mai inti asupra citorva aspecte ale cuvantului in sfera de
intelegere proprie Vechiului Testament.

1. Cuvant creator §i nume

Situindu-ma in zona cercetirii biblice vetero-testamentare, atunci
cind vorbesc de cuvant mi intorc, in chip prioritar, la referatul creatiei,
acolo unde cuvantul ,reprezintd prin sine insusi [...] esenta insisi a
realititii pe care o aduce la existenga™. In planul strict al existentei umane,
Descartes semnala cd a patra cauzi a erorilor noastre ar fi faptul de a lega
gindurile noastre de cuvinte care nu le exprima in chip desavarsit®. O cu
totul altd imagine ne oferd insd rescriptul creatiei, in care ,gandul este o
paradigmi, cuvintul este expresia activd, dinamici, faptuitoare a insusi
actului existent in paradigma™. Creatia care se implinegte prin cuvant
demonstreazi o proximitate de esentd intre limbaj si lume, o unitate
profundi si fundamentald a creatiunii'®. Acest act al credrii prin cuvint,
in urma ciruia apar toate fipturile pimantului in afari de om este, in
viziunea Shntilor Paringi, un temei pentru a aduce laudi lui Dumnezeu:

*Gross, Aventura limbajului, 11.

5 John BRreck, Puterea Cuvdntului in Biserica dreptmadritoare (Bucuresti: IBMO, 1999),
47.

$ BRECK, Puterea Cuvdntului, 88.

7 Gross, Aventura limbajului, 24.

$ Gross, Aventura limbajului, 8.

*loan CHiriLd, Fragmentarium exegetic filonian II. Nomothetica — repere exegetice la
Decalog (Cluj-Napoca: Limes, 2003), 10.

1 Gross, Aventura limbajului, 24.



Llata, se vid cerul si pimantul si strigi ci au fost create [...]. Mai striga
cd nu ele insele s-au ficut: De aceea existam, frindcd am fost facute, agadar
nu existam mai inainte de a exista ca sd ne pm‘emface pe noi ingine. [...] Te
lauda toate acestea pe Tine, Creatorul tuturor. Dar Tu cum le faci? Cum
ai ficut, Dumnezeule, cerul si pimantul? [...] prin cuvantul Tau le-ai
ficue™'t,

In acelasi fel, regisim in cartea Psalmilor invocat actul creator
pentru slavoslovia Ziditorului: Sd laude numele Domnului, ca El a zis si
s-au facut, El a poruncit §i s-au zidir. (Ps 148,5). Dar imaginea lucririi
creatoare ne descoperd omul ca fipturd ce se bucurd de un statut aparte,
fiind , singurul dintre vietuitoare ficut cu mana lui Dumnezeu”", agadar
printr-o implicare directd a lui Dumnezeu® §i nu prin cuvint degi,
paradoxal, omul este singura fiint inzestratd cu darul cuvantului'*. El va
fi cel invitat s3 incheie actul creator prin punerea numelor animalelor: Si
Domnul Dumnezeu, Care facuse din pamdnt toate fiarele campului si toate
p&sﬁrile cerului, le-a adus la Adam, ca sd vadd cum le va numi; asa ca toate
fiingele vii sd se numeasca precum le va numi Adam. Si a pus Adam nume
tuturor animalelor si tuturor pdsarilor cerului i tuturor fiarelor salbatice.
(Fac 2,19-20). Omul, singura fiintd inzestrati cu limbaj si putere de
a da nume este, asadar, singurul element pentru care actul creator nu
este legat de limbaj si pentru care denominarea nu incheie procesul
de creatie®®. Pentru gindirea iudaici, omul este o fiingd al limbajului
deoarece menirea lui esentiald constd in a numi, adici a elibera intr-
insul limbajul, a lasa liber cuvantul pentru a traduce limbajul lucrurilor
in limbaj al omului. A numi pentru a smulge din materia opaci energia
creatoare pe care verbul divin a depus-o acolo cu scopul de a regisi prin
limbajul sdu intimitatea lingvistica ce uneste creatia muti cu Dumnezeu.
In sfarsit, prin numirea fiintelor vii, Adam se distinge de acest univers mut
si devine congtient de singularitatea lui'® ca fapturd menita dialogului/
comunicirii cu Dumnezeu si cu aproapele in cadrul creatiei.

" Fer. AUGUSTIN, Confessiones, in PSB 64, trad. Nicolae Barbu (Bucuresti: IBMO,
1985), 244-5.

12Sp. VasiLe CEL MaRE, Omilii si cuvdntdri, in PSB 17, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuresti: IBMO, 1986), 372.

1 Asa cum vor fi scrise tablele Legii cu degetul lui Dumnezeu (les 31,18; Deut 9,10), o
altd formi de a exprima o implicare cu totul speciald a lui Dumnezeu in actul respectiv.
4 Gross, Aventura limbajului, 15.

15 Gross, Aventura limbajului, 26.

16 Gross, Aventura limbajului, 28.
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2. Scriptura si cartea naturii

Se delimiteazi, in general, existenta a doud etape in comunicarea
dintre Dumnezeu si om: dialogul edenic si comunicarea postpecavici. in
starea de dinainte de cidere omul era inzestrat cu puterea de a cunoagte
pe Dumnezeu si de a cunoagte binele prin legea naturala, potrivit careia
el dobandegte cunogtintd de binele, pe care se cuvenea si-l sivirseascd
si de raul care trebuia evitat””. Prin aceasta, desi nu avea o lege scrisa,
omul putea duce o viata plini de virtute, o viatd in acord cu vointa divini.
Cum? Urmand glasul launtric al congstiintei lui, pe care o avea singur
invagitor's. Dar pe lang3 aceast sfituire omul avea comuniunea ratiunilor
fapturilor din care putea dobandi cunostinte despre insusirile nevizute ale
lui Dumnezeu, despre puterea Lui cea vegnici si despre divinitatea fiingei
Lui, deci prin mijlocirea creaturilor, aga cum ne spune Apostolul Pavel in
Romani 1, 20: Cele nevizute ale Lui se vad de laﬂlcerea lumii, in[elegdndu-se
din fapturi, adicd vegnica Lui putere si dumnezeire, asa ca ei sd fie fird cuvant de
apdrare. Astfel, Dumnezeu a pecetluit intreaga creatie cu simtirea existentei
si prezentei Lui'. Este exprimatd, in acest text, o teologie naturali care,
cel mai probabil, ii are originea in teologia sapientiald iudaici elenistica®.

Aceasti modalitate de cunoagtere este considerati de Sfantul Ioan
Guri de Aur a i mai credibild decat cea transpusi intruct fiinta omeneasci
o dobindeste prin mijlocirea lucrurilor §i-i este mai vrednici de crezare
si mai clard?', Intr-o vreme in care fiptura umani tinde si-si revendice
autoritatea absoluta asupra creatiei, uitind parci de responsabilitatea care
a insotit darul initial al stipanirii dupd chipul lui Dumnezeu i lucrand
nu la implinirea telosului ei, ci la distrugerea-i nejustificatd, e importanti
aceasta revalorizare a cdrtii naturii care este de o importanti covarsitoare
in viziunea Shntilor Pirinti. Voi insera in cele ce urmeazi doar cateva
pasaje pe care le consider relevante.

Vorbind despre modurile in care Dumnezeu S-a ficut cunoscut
fapturii Sale, Sfantul Ioan Damaschin pune pe primul plan calea cunoagterii
naturale: ,Dumnezeu, insi, nu ne-a lisat in completd nestiintd, deoarece
cunogtinta existentei lui Dumnezeu este insiméntatd de El in chip firesc
in toti oamenii. Pe ling3 aceasta, insasi creatia, conservarea si guvernarea

7PG 49,133 5i 55,251 — PATRIARHUL [USTIN, Sfﬁnta Scripturd gi interpretarea ei in opera
Sfantului Ioan Hrisostom (Bucuresti: Anastasia, 2003).

PG 54,471; si 48,1059 — PATRIARHUL [USTIN, Sfdma Scripturd, 33.

®Richard Aran Young, , The Knowledge of God in Romans 1:18-23: Exegetical and
Theological Reflections,” JETS 43/4 (2000): 695.

2James D. G. DunN, ,Romans 1-8”, in WBC 38a (1988): 56.

21 PG 49,105 — PATRIARHUL [USTIN, Sfdnta Scripturd.



acesteia vestesc miretia firii dumnezeiesti”?. Sfantul Ioan Guri de Aur
exprimi limpede faptul ci Scripturile nu au fost diruite omenirii de la
inceputul existentei ei, ci numai mai tarziu, fiindci ,nu prin scrieri, ci
prin lucruri a voit Dumnezeu si invete firea oamenilor. Ce inseamni prin
lucruri? Prin intermediul creatiei insigi”®. De aceea, dupa cum spune
apostolul Pavel, nici paginii nu au scuzi inaintea lui Dumnezeu ¢i nu i-au
slujit, din moment ce, necunoscand Evangheliile, L-au putut cunoaste
totusi din fipturi. Sfintul Ioan explicid pe indelete aceasti posibilitate
oferitd neamurilor: ,Cum puteau si-L cunoasci pe Dumnezeu? $i cine
L-a aritat pe Ellor? Cici Dumnezeu S-a aritat acestora (neamurilor), zice.
In care fel? Ce prooroc a trimis, ce evanghelist, ce invititor, din moment
ce Scripturile nu erau incd? Cele nevizute ale Lui — spune — se vad de la
facerea lumii, inelegandu-se din fapturi, adicd vegnica Lui putere §i dumnezeire,
asa ca ei sd fie fard cuvdnt de apdrare (Rom 1,20). Ceea ce spune aceasta
inseamni i adicd a agezat creatia in mijloc in fata ochilor tuturor, pentru
ca din lucrurile lui s3 intelegem pe Creator™.

Interpretdnd un pasaj din referatul creatiei, Sfantul Vasile cel Mare
inaltd rugiciune pentru ca oamenii si-L inteleaga si si-L cunoasci pe
Dumnezeu din contemplarea celor vizute: ,lar Dumnezeu, Cel ce a creat
operele Sale mari [...] s3 vi dea voud in tot lucrul intelegerea adevirului
Lui, ca si intelegeti din cele vizute pe cel nevizut, iar din frumusetea si
miretia zidirilor si vi faceti o idee potriviti de Cel ce ne-a zidit — ¢d cele
nevazute de la zidirea [umii se vad... — incit si de pe pamant i din vizduh
si din cer i din apa i din noapte si din zi si din toate cele vazute si luim
evidente dovezi despre Bineficitorul nostru™.

,Cel care intelege pe Creator din facerea lumii, a cunoscut si el pe
Dumnezeu din intelepciunea cu care a fost ficutd lumea. Ci cele nevizute
ale lui Dumnezeu de la facerea lumii se vad cand cugefi la cele facute de EI".
El explica in continuare in ce mod se descopera intelepciunea divina in
fapturile create: ,...intelepciunea care se aratd in lume, aproape dand glas,

22 Sk, loan DamascHIN, Dogmatica (Apologeticum, 2004), 10. Sfantul loan continui
apoi cu prezentarea revelatiei divine prin intermediul Legii si al profetilor, iar mai
apoi prin Insusi Fiul Sau Unul-Niscut. Retinem faptul ci toate aceste cii minunate de
Revelatie sunt precedate de revelatia naturala.

2 Sk. loan HrisostoMm, Omilia a IX-a citre Antiohieni, in http://www.ioanguradeaur.
ro/omilia-a-ix-a-catre-antiohieni/, 1.

24 Sk, JloaN Hrisostom, Omilia a IX-a cditre Antiohieni, 1.

25 Sg. VasiLE CEL MARE, Omilii la Hexaimeron, in PSB 17, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuresti: IBMO, 1986), 109.

26 Sk, VASILE CEL MARE, Omilii la Hexaimeron, 469.
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prin cele vizute, ci de Dumnezeu s-au ficut, pentru ¢ nu intimplitor
striluceste in cele create o atit de mare intelepciune. Ci dupi cum Cerurile
spun slava lui Dumnezeu, iar facerea mdinilor Lui o vesteste tiria (Ps 18,1) —si
O spun fara glas — cd nu sunt graiuri, nici cuvinte ale cdrorglasuri sd nu se audd
(Ps 18,3), tot aga sunt unele cuvinte si ale intelepciunii [...]” care ,proclama
in ticere pe Ziditorul si Domnul, ca prin ea si te urci la ideea singurului
ingelept””. Lumea intreagi este, in viziunea Pirintilor, ziditd ca mediu al
intalnirii omului cu Dumnezeu, se cuvine agsadar omului si contemple cele
vizute intru intelegerea celor nevizute. Intr-o exprimare poetici, lumea
creatd este numita ,gcoala a sufletelor” pe calea aflirii Tmpirigiei Cerurilor:
»-..cA lumea aceasta n-a fost ganditd in zadar, nici in degert, ci pentru un
scop folositor i pentru marea trebuintd pe care o aduce celor ce existd
pe pimant, dacd lumea este intr-adevir o scoald a sufletelor inzestrate cu
ratiune $i un loc unde se poate invita cunoagterea lui Dumnezeu, fiind
prin cele vizute si simtite in lume o calduzi a mintii pentru contemplarea
celor nevizute, precum zice apostolul, ci cele nevizute... (Rom 1,20)"%.

Bunitatea lui Dumnezeu si purtarea Sa de griji fagi de om se manifesta
si in faptul ¢ nu abuzeazi de firea Sa nevizutd pentru a riméine pentru
totdeauna necunoscut, ci Se descoper din iubire®. Pentru intelegerea
deplind a modului in care are loc aceastd descoperire prin fipturi, Sfantul
Atanasie al Alexandriei apeleazi la o analogie cu binecunoscutul sculptor
Fidias mult apreciat de contemporanii sii: ,,...se spune despre sculptorul
Fidias ca operele lui se cunogsteau de privitori ca ale lui chiar cind nu era
de fagd Fidias, din simetria §i proportia partilor intreolalti. Asa se poate
cunoagte din rinduiala lumii Dumnezeu, Ficitorul si Oranduitorul ei,
chiar daci nu se vede cu ochii trupului. Cici Dumnezeu nu a abuzat de
firea Sa nevizutd — si nu spuni cineva aceasta — ca si Se lase pe Sine cu
desiavarsire necunoscut oamenilor™®.

27SE. VASILE CEL MARE, Omilii la Hexaimeron, 469-70.

28 SE, VASILE CEL MARE, Omilii la Hexaimeron, 77.

2 Fiptura creatd nu poate si 1l cunoasci pe Dumnezeu decit in misura in care El Se
descoperd de buni voie. Aceastd idee este dezvoltatd la Sfantul Atanasie: ,De fapt,
pentru ¢ Dumnezeu este bun si de-oameni-iubitor si cu griji pentru sufletele ficute
de El, dar e nevizut si de necuprins prin fire si dincolo de toati finta creati si de aceea
neamul omenesc nu poate ajunge usor la cunostinta despre El, pentru ci toate sunt
create, iar El este necreat, a intocmit creatiunea prin Cuvantul Siu (prin Ratiunea Sa)
astfel ca, deoarece El este prin fire nevizut, si poatd fi cunoscut de oameni prin operele
Lui. Cici megterul se cunoaste de multe ori din opere, chiar daci rimane nevizut.”
Sk. ATANASIE CEL MARE, Cuvdnt impotriva elinilor, in PSB 15, trad. Dumitru Stiniloae
(Bucuresti: IBMO, 1987), 69-70.

30Sk. ATANASIE CEL MARE, Cuvdnt impotriva elinilor, 70.



Definirea cunoagterii despre care vorbeste Apostolul este, in
viziunea Sfintului Teofilact, urmitoarea: ,Din cele ale lui Dumnezeu,
unele sunt necunoscute, precum este ﬁinga si firea Lui; iar altele cunoscute,
precum sunt toate cele ce se socotesc despre fiinta si firea Lui: bunitatea,
intelepciunea, puterea, dumnezeirea (adici mirirea)®, pe care Pavel le
numeste aici ,nevizute ale lui Dumnezeu”, intelese din fipturile Lui. Deci
Dumnezeu a aritat Elinilor cunostinta Sa, adici cele ce se socotesc despre
fiinta Lui, care sunt nevizute de ochii cei simtiti, dar intelese de minte din
buna rinduiali a fapturilor™?2,

Sfantul Teoflact identific aici cinci ,pricini” pentru care s-au creat
fapturile lumii vizute, printre care regisim si cunoasterea lui Dumnezeu
din contemplarea lor®.

Sfantul Toan Hrisostom subliniazi faptul ¢ nimeni nu se poate
justifica pentru necredinga sa, de vreme ce are sub priviri miretia naturii
care insisi vorbeste despre Creatorul ei: ,Dar apoi oare nu ati auzit
cerul slobozind vocea in vizul nostru, adici in privire? Nu ati auzit acea
voce, care strigd mai frumos decit orice trimbitd, vestindu-ne armonia
cea perfectd? Nu cunoagteti legile in puterea cirora ziua §i noaptea se
succed continuu §i rimin nemiscate? Nu vedeti ordinea cea perfectd in
succesiunea anotimpurilor, §i care ordine este neschimbati? Nu vedeti
recunogtinta mirii aritatd in valuri? Nu vedeti ci totul in univers riméne

3t Sfantul Teofilact invoca aici spusele a doi dintre Pirintii Bisericii. Mai intai,
dumnezeiescul Maxim care zice ¢i ,din cele dumnezeiesti, unele sunt intelese, iar altele
neintelese de oameni (cap. 5 al sutei a patra din cele despre iubire), iar apoi Sfantul
Vasile: ,Din lucririle lui Dumnezeu suindu-ne i prin fipturi intelegind pe Ficitorul,
luim cunostinta bunititii si a intelepciunii Lui; cici acestea sunt cele cunoscute ale lui
Dumnezeu, pe care Dumnezeu le-a insuflat intru toti oamenii” (Cuvdniul I asupra lui
Eunomie). Sk. Teofitact, Talcuirea epistolei citre Romani a slavitului si prea-laudatului
Apostol Pavel (Bucuresti: Sophia, 2005), nota 85, 41-42.

32 Sk, TeofiLacT, Talcuirea epistolei catre Romani, 41-2.

3 Celelalte patru pricini sunt: pentru a invita de la ele, pentru a ne oferi hrana necesara
intretinerii vietii, pentru a multumi pentru aceasta lui Dumnezeu si, in sfarsit, pentru
a implini doxologia in vederea cireia am fost creati: ,.... pentru acest sfarsit a zidit
Dumnezeu lumea, ca si fie slivit de citre fipturile cele cuvantitoare. De aceea a zis
dumnezeiescul David: Cerurile povestesc slava [ui Dumnezen” (Ps 18,1). Sk. TeofiLacr,
Tilcuirea epistolei citre Romani, 41-2, nota 89: ,Pentru ca, in fipturi, ca in niste oglinzi,
sa-L vedem pe Ziditorul si Ficitorul lor i, din fiinta fipturilor, si-L intelegem si s
credem ci Dumnezeu este ficitorul acestora. [...] din bunitatea fipturilor, si intelegem
bunitatea Ficatorului lor, iar din intelepciunea si puterea zidirilor, si cunoagtem
intelepciunea si puterea Ziditorului. [...] $i aceasta este ceea ce a zis Apostolul putin
mai inainte: Cele nevazute.... $i Dionisie Areopagitul zice ci cele vazute sunt chipuri ale
celor nevazute, si cele simtite ale celor gandite”. Ct. Sk. Teohract, Talcuirea epistolei cdtre
Romani, 43-4.
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in ordinea stabilitd fieciruia, §i cum prin frumusetea si miretia lor slivesc
pe Creator?™*,

Asadar, aceasta este doxologia ticutd a fipturilor pe care o inteleg si
cei care stiu sa citeascd si necititorii, incultii si inteleptii, siracii si bogatii,
stapanii si slugile, scitii si barbarii, gisind fiecare acolo cunostintele pe care
sufletul sau le doreste despre Dumnezeu®. Acest tip de comunicare, cea
prin mijlocirea lucrurilor, este accesibil tuturor neamurilor, de aceeasi ele
isi sunt lorusi lege.

Pe langi aceastd modalitate de comunicare, Sfantul loan Guri
de Aur invoca ideea unei comunicari directe, prin care Dumnezeu,
,cercetind cugetele oamenilor si gisindu-le curate a griit cu ei in mod
direct, coborindu-se la puterea lor de a-L intelege™. Comunicarea
directd nu se limiteazd doar la perioada edenici, ci se continui i dupi
cidere, dar este conditionatd de curitia inimii, de aceea cei care devin
pirtagi acestei comunicari sunt veritabile exemple de virtute: Noe,
Avraam, lov si Moise, profetii. Si acest mod de comunicare este superior
comunicarii scrise, Sfantul ahrmand ci din aceasti cauzi comunicarea
scrisd nici nu exista dintru inceput ca mod de comunicare Dumnezeu
— om. Atat Vechiul Testament, cat si Noul Testament au fost rinduite
de Dumnezeu si incuviintate spre a fi scrise din ,pricina slibiciunii
oamenilor™, care nu s-au putut mentine in apropierea Lui, prin legea
morald naturala si prin cunostintele despre divinitate, impartasite lor in
mod direct sau dobandite prin mijlocirea lucrurilor. Agadar, Scriptura
este, in comunicarea omului cu Dumnezeu, ,cea de a doua cale”.
Pentru a sustine aceasta aﬁrmagie, voi invoca in cele ce urmeazi citeva
pasaje din scrierile Sfantului Ioan Hrisostom.

3. Stantul Ioan Hrisostom, exeget al istoriei mantuirii

Am introdus acest concept de istoria mdntuirii pentru faptul ci,
desi Sfantul Ioan Guri de Aur este reprezentantul prin excelentd al gcolii
exegetice antiohiene, recunoscute pentru metoda istorico-literald uzitatd
in exegeza biblica, el nu intelege istoria ca fiind limitatd la om si la puterile
si lucrarile lui, ci o considerd ,ca spatiu in care Dumnezeu este prezent si

3 Sk. loan Hrisostom, Omilii la epistola cdtre Romani (Bucuregti, Christiana, 2005), 11.
3 PG 49,112 — PATRIARHUL [USTIN, Sfdnta Scripturd.

36 PG 54,582 — PATRIARHUL [USTIN, Sfdnta Scriptura.

¥ PG 61,20 — PATRIARHUL [USTIN, Sfdnta Scripturd.

3 Constantin  CoMaN, Erminia duhului. Texte fundamentale pentru o ermineuticd
duhovniceascd (Bucuresti: Bizantina, 2002), 124.



lucreazi nemijlocit”” pentru mantuirea fépturii umane. Exegeza pe care
O propune este una intemeiatd pe experienta duhovniceasci, adici una
care presupune implicarea nemijlocitd a Duhului Sfant in interpretarea
scrierilor sfinte: , Toate cele cuprinse in Sfanta Scripturi [...] sunt cuvinte
ale Duhului®, cuvinte ale harului divin, care a determinat pe autor si scrie*,
cuvinte ale lui Dumnezeu, rostite prin gura profetilor. Gurile profetilor sunt
gura lui Dumnezeu*..”". Lucrarea Duhului este insd dubla: pe de o parte,
il inspira pe cel care scrie, pe de alta parte, il lumineazi pe cel care citegte.
Pentru cel din urma, cuvantul scripturistic nu este in mod necesar auto-
revelator, ci doar Cuvantul lui Dumnezeu, lucrind prin Duhul, ,poate
deschide mintile oamenilor ca ei sd poata intelege Scripturile”, aducindu-
le aminte sau luminindu-le cele despre Sine, ,dezviluind adeviruri
ascunse ale veacului eshatologic, intru slava Sa si a Tatilui” (In 14, 26; 16,
13-15)*. Desigur, in aceasti lucrare, omul participa cu exprimarea vointei
sale de a cunoaste, de a intelege, de a ciuta intelesurile Scripturii, insa fard
ca aceastd ciutare si fie ficutd in duh ,iscoditor”, ci in duh de smerenie
potrivit neputintelor noastre®.

Vorbind despre maniera interpretativa a celor doui scoli exegetice,
patriarhul Tustin Moisescu remarca faptul ci distinctia nu este una de
substantd, ci de manierd de aplicare a principiilor exegetice — de altfel,
comune in mare parte — in functie de contextul socio-cultural. Pe acest
fond se profileazi Sfantul Ioan Hrisostom, ,care a constituit totdeauna
o garantie suficientd pentru ortodoxia unei scrieri™. El este considerat
punctul de intalnire, de armonizare §i completare a celor doui scoli, in
el avem personalitatea exegeticd care fixeazd normele fundamentale ale
hermeneuticii biblice. Un singur exemplu este suficient pentru a intelege
echilibrul care domini exegeza sa. In comentariul siu la Psalmi (9,4),
Sfantul loan distinge trei tipuri de afirmatii biblice: un prim fel care
reprezintd doar figuri sau imagini simbolice, revelind un sens teoretic sau
spiritual, si exemplifici cu Pilde 5,18-19: Cerboaicd preaiubitd si gazeld plind
de farmec sd-{i fie ea... Un al doilea tip de afirmatii sunt cele care au doar o
semnificatie literald (Fac 1,1): La inceput a facut Dumnezeu cerul si pamdntul.

¥ ComaN, Erminia Duhului, 128.

PG 54,514 §i 53,65 — PATRIARHUL [USTIN, Sﬁinta Scripturd, 53.
PG 49,17-18 i 56,156 — PaTRIARHUL [USTIN, Sfdnta Scripturd.
“2PG 56, 110 — PATRIARHUL [USTIN, Sfdnta Scriptura.

3 PATRIARHUL [USTIN, Sﬁinta Scripturd, 53.

“# Breck, Puterea Cuvantului, 10.

4 Sk. loan Hrisostom, Omilii la Facere, 42-3.

4 PATRIARHUL [USTIN, Sfdnta Scripturd, 13.
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In sfirsit, a treia categorie de afirmatii este a celor autentic tipologice,
in care ,sensul dumnezeiesc dobindeste expresie in evenimentul istoric”
(In 3,14): Si dupd cum Moise a indljat sarpele in pustie, asa trebuie sd se
inalte Fiul Omului®.

O preocupare deosebitd pentru Sfantul Ioan Guri de Aur este
unitatea/acordul deplin al celor doui Testamente®. Observatia sa
fundamentald in aceastd privingd este ¢i ,Dumnezeu, in marea Sa
intelepciune descoperi adevaruri dogmatice, instituie legi morale, potrivit
cu puterea de pricepere si in acord cu conditiile de vietuire ale oamenilor
cirora se adreseazi. Si daci El ar fi instituit cele doud Testamente, in
aceiagi vreme, pentru aceiasi oameni, care duc aceiasi viad, atunci nu
ar fi existat nici o deosebire formali intre ele”®. Care este fundamentul
acestei perceptii unitare a Scripturii, vizibile in intregul corpus exegetic
realizat de Sfintul Ioan? El nu disociaza Scriptura de istorie, ci o considerd
mai degrabi o ,consemnare in conditii speciale a istoriei biblice™", istoria
biblicd insisi constituindu-se in fundament, §i aceasta pentru ci este o
istorie unitard, care consemneaza derularea in cadrul timpului a dialogului
dintre Dumnezeu si poporul Siu®'. Comparind insa cele doua legi, sub
raportul cuprinsului, Sfintul Ioan Guri de Aur gisegte Vechiul Testament
inferior Noului Testament; desigur nu din cauza lui Dumnezeu, ci a
oamenilor cirora le-au fost adresate aceste legi. Aceasta in sensul ci in
funcgionarea unui text sau a oricarui mesaj, un rol important revine
destinatarului, implicat direct in intelegerea, actualizarea si interpretarea
textului respectiv®?. Acelasi tip de rationament il conduce pe Sfantul Ioan
la a afirma ci existi o cale mai buni de comunicare cu Dumnezeu decit
cea a Scripturii, afirmatie care la inceput poate surprinde, insi acest ,mai
buni” nu are in vedere calitatea in sine a discursului biblic, ci are in vedere

47 BrecK, Puterea Cuvantului, 89.

4 Unitatea Shntei Scripturi este un subiect asupra cdruia exista consens patristic, chiar
daci argumentele pot fi altele. Un exemplu elocvent in acest sens este Sfantul Vasile
cel Mare care afirmi caracterul unitar al Scripturii pe baza relatiei tipologice care
existd intre cele doud Testamente si a caracterului hristologic. Cf. Mircea Basaras,
Interpretarea Sfintei Scripturi in Biserica Ortodoxd (Cluj-Napoca: Alma Mater, 2005),
106. Ideea unitatii SAntei Scripturi apare inci de la Paringii Apostolici, chiar daci nu
este exprimata explicit. Cf. David L. Baker, Two Testaments. One Bible. The Theological
Relationship Between the Old and the New Testaments (IVP Academic, 2010), 36.

¥ PG 51,283 — PATRIARHUL [USTIN, Sﬁinta Scripturd.

50 Coman, Erminia Duhului, 144.

51 CoMaN, Erminia Duhului, 144.

52Umberto Eco, Limitele interpretdrii (Constanta: Pontica, 1996), 18.



eficienta acestuia in raport cu primitorul mesajului, omul®. Pedagogia
divind a acordat prioritate, dupi cum am vizut mai devreme, educatiei
prin lucruri, educatia prin scrieri urménd acesteia si avind un caracter de
pogoramant™, pentru slibiciunea si neputinga noastra.

Concluzii: Sfinta Scripturi — cale noud

In teologia risiriteani nu existi cercetare biblici exclusiv stiingifica,
totdeauna in discursul exegetic risiritean aspectul eclesial, martiric, este
o coordonati constantd, acest fapt se inrddicineaza in traditia patristica,
in consecventa si unitatea perspectivei ermineutice patristice, dominate
de dimensiunea duhovniceasca®. $i aceasta pentru ci in spatiul teologic
ortodox, diinuie convingerea ci Scriptura este doar o modalitate
de comunicare, un mod de revelare, o cale de refacere a legiturii de
comuniune cu Dumnezeu, nicidecum un scop in sine. Ne spune Sfantul
Ioan Gurd de Aur ci atunci caind Dumnezeu a cunoscut indepirtarea
noastrd de El, atunci El a inceput si ne trimitd cuvantul Siu prin scrisori
ca unora care ne gisim intr-o tard striind. Astfel, primele scrieri, trimise de
Dumnezeu, cu scopul de a reinnoi vechea dragoste dintre El §i oameni, au
fost aduse de Moise*, acestora urmandu-le apoi celelalte scrieri shnte. De
aceea, ,pentru ci am indepirtat harul acela, haide si pornim pe o cale noua
(ca si-1 dobandim iarasi)””. Primul pas pe aceasti cale rimane acela de a
citi mereu mai mult Sfinta Scripturd, cici, spune Sfintul Toan, sfntele cirti
sunt asemenea aromatelor®, astfel incat citirea fira incetare a Scripturii va
face ca mireasma ei si ne fie pururea aproape.

5 CoMaN, Erminia Duhului, 134.
54 Coman, Erminia Duhului, 135.
55 CoMaN, Erminia Duhului, 126.
5 PG 54,582 — PATRIARHUL [USTIN, Sfdnta Scripturd, 35.
57 CoMaN, Erminia Duhului, 145.
58 PG 53,106 — PATRIARHUL [USTIN, Sfdnta Scripturd, 99.
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18.INALTAREA SARPELUI DE ARAMA (NUM 21,4-9).
O SCHITA EXEGETICA IN CHEIE HRISTOLOGICA!

Abstract

The paper proposes a Christological lecture of the brass serpent episode in
Numbers 21,4-9 in an anastasic perspective. The story records another moment
of discontent in Israel regarding their “worthless” food, discontent which
determines a revolt against Moses and, by him, against God Himself. This revolt
will call for divine wrath, but God will also be the Healer of His own people
(Ex 15,25), through the brass serpent erected by Moses in the desert. The paper
focuses on the signification of this brass serpent in the light of John 3,14, trying to
distinguish the nuances of Patristic Christological interpretation of the episode.

Keywords
Christology, Redemption, Punishment, Tipology, Patrology

Fiptura umani se lasd, parci, subjugatd constant de tendinta de a
accentua latura negativa a unui eveniment, a unei persoane, a unui lucru,
oricare ar fi acesta. O asemenea atitudine nu zidegte nicidecum, ci sapd
incet, dar sigur, la temelia fipturii, subrezind-o. De aceea, am optat, de
aceastd datd, pentru un subiect care oferd pe de-o parte, imaginea unei
atitudini pesimiste generale, iar pe de altd parte, si cu mai multd forta,
imaginea nidejdii in purtarea de grija cu milostivire a lui Dumnezeu
fagd de noi. Astfel, episodul pe care imi propun si il abordez se inscrie
in suita de momente care trideazi lipsa de incredere manifestatd de citre
poporul evreu fati de Moise, si, prin intermediul siu, fati de Dumnezeu
Insusi, suiti inaugurati imediat dupi iesirea din Egipt de nemulfumirea
cireia i-a urmat indeaproape primirea manei (les 16,2-3). Intii de toate,
ag remarca faptul ci repetatele stiri de revoltd si lipsi de cumpitare a
poporului, tendinta lor continui de a se ridica impotriva lui Moise, in
special pe tema frugalititii hranei, declanseazi o serie de momente cu
caracter prefigurativ hristologic: indulcirea apei la Mara (les 15,23-25),
mana (les 16,3-35), apa din piatri (les 17,1-7, Num 20,2-11), si episodul
sarpelui de arami (les 21,4-9). Interpretarea patristica a acestui ultim pasaj

'Studiul a fost publicat in volumul Crucea — semn, simbol si putere, eds. Alexandru
Moraru gi Paula Bud (Cluj-Napoca: Renasterea, 2008), 9-24.



este unanim hristologica? insi nuantirile sunt diferite, dupd cum vom
vedea pe parcursul dezvoltirii subiectului. Inainte de a vedea care
sunt aceste interpretari, consider prioritard o incursiune in tradigia
targumicd. Aceasta ne poate pune inainte imbogitiri inedite ale
textului scripturistic, din care putem deduce cu ugurinti perspectiva
iudaica asupra evenimentului.

1. Traditia targumica

Un prim adaos pe care il putem remarca este mentionarea unei interventii
directe a lui Dumnezeu prin vocea Sa — 212 13 (hat-kol) / 713712 512 (kol Yahwe)
—, care aminteste poporului de sarpele de la inceputul lumii, pe care Insusi
Dumnezeu l-a blestemat si se hrineasci cu irani in toate zilele vietii lui
(Fac 3,14), $1 care, cu toate acestea, nu a indraznit si cirteasci vreodati
impotriva Domnului. Prin contrast cu aceasti fipturd necuvantitoare
si consideratd a fi una dintre cele mai lipsite de importan¢i, omului, cel
mai presus decit toate ipostasurile create, i se cere o diruire i o nidejde
desavarsite in Dumnezeul Cel adevirat. Si totusi, el este cel care se ridica
impotriva Domnului si a proniei Lui, situatie in care Dumnezeu, prin
amintirea sarpelui, aproape ci ii oferd un model de asumare a judecatii
si hotdrarii divine: ,Veniti, toti oamenii, §i vedeti bunititile pe care Eu
le-am diruit poporului, pe care I-am scos din Egipt. Le-am dat mana din
cer, si totusi ei se intorc impotriva Mea. Luati aminte la sarpele pe care,
la inceputul lumii, Eu l-am pedepsit si se hraneasca cu tirina, si care nu
a cirtit impotriva Mea pentru aceastd hrand; dar poporul Meu carteste
impotriva Mea.™.

Asadar, nemultumirea poporului stirnegte mania divini, pedeapsa
venind prin gerpii care nu au cartit impotriva Domnului, de aceea, ei sunt
cei chemati si-i mugte pe necredinciosi si nemultumitori: ,Acum vor veni
serpii care nu s-au plans de hrana lor sa mugte poporul care s-a plans pentru
hrana lui. De aceea, Cuvéntul lui Dumnezeu a trimis serpi veninosi care

2 Am reg3sit aceastd interpretare in urmitoarele lucriri consultate, pe care le voi cita
pe parcursul dezvoltirii subiectului: Sf. Grigorie de Nyssa, Viafa lui Moise, Talcuire
amdanuntitd la Cdntarea Céntdrilor; Sf. Chiril al Alexandriei, Comentariu la Evanghelia
Sfantului loan, Glafire la Numeri; Sf. Chiril al Ierusalimului, Cateheze, Sf. Tustin Martirul
si Filosoful, Dialog cu iudeul Tryphon; St. Efrem Sirul, Comentariu la Diatessaronul lui
Tatian; Sf. loan Damaschin, Dogmatica; Sf. Macarie Egipteanul, Omilii duhovnicesti;
St. Isaia Pustnicul, 29 de cuvinte; St. Vasile cel Mare, Epistole; Fer. Augustin, Talcuiri
la Psalmi.

* Targum ofPaZestine, commonly entitled the Targum ofjonathan Ben Uzziel, on the Book
of Numbers, http://targum.info/pj/pjnum19-22.hem, (t. p).
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au mugcat poporul, si multi din Israel au murit.” Atat de aspru pedepsiti,
evreii asumi i marturisesc pacatul sdvarsit, cerdnd totodatd lui Moise si
mijloceascd® pentru ei inaintea Domnului: ,$i poporul a venit la Moise
si ei au zis: Am gresit, gandind §i vorbind impotriva slavei Domnului
(Shekinah), si intristaindu-te pe tine. Roagi-te Domnului si indepirteze
serpii. Si Moise s-a rugat pentru popor” °. Congtientizarea picatului,
parerea de riu sincera §i rugiciunea pentru iertarea lui este primul pas in
intoarcerea omului la Dumnezeu. O ultimi observatie pe care doresc si
o fac aici vizeazi o exprimare specifici targumului, si anume: ,am gresit
griind impotriva Domnului (Sekina’)”.

Discursul targumic oferd o perspectivd ineditd asupra modului
vindecirii de teribila plagi. Daca referatul scripturistic prezinti ca unici
conditie a vindecirii, indreptarea privirii citre sarpele spinzurat pe lemn:
...si cAnd un sarpe mugca vreun om, acesta privea la sarpele cel de arami
si triia (Num 21,9), targumul Palestinian introduce si aici un element
remarcabil: cel mugcat de sarpe va trdi nu numai privind sarpele, ci
indreptindu-gi inima catre numele® Cuvantului Domnului: ,$i Domnul a zis
citre Moise: Fa-ti un sarpe de arami si pune-1 pe un stilp; si de va mugca
sarpele pe vreun om, tot cel mugcat care se va uita la el va trii, daca inima
sa va f1 indreptatd citre Numele Cuvantului Domnului™.

Targumul lerusalimitean este inci §i mai interesant atunci cind
mentioneazi faptul ci cel muscat de sarpe trebuia si-gi inalfe fata cdtre
Dumnezeu in rugdciune pentru a se vindeca (,...his face was uplifted in
prayer to his Father who is in heaven”)"’. Parafrazarea pune accentul pe

*Targum of Palestine, (t. p). Targumul Jerusalem oferi o varianti similara.

5 Tema mijlocirii dreptului este frecventi in rescriptul vechitestamentar: Avraam
mijloceste pentru Sodoma si Gomora (Fac 18,20-33), Moise mijloceste iertarea
pacatelor lui Israel (les 32,32).

S Targum of Palestine, (t. p).

7 Termenul Shekinah este folosit in traditia targumicd in loc de ,Dumnezeu”,
asemenea expresiilor Kavod (slavd) si Memra (cuvant), acolo unde exprimirile
antropomorfice erau considerate nepotrivite, cf. ,Shekinah”, in Jewish Encyclopedia,
www.jewishencyclopedia.com, 1. Pentru o dezvoltare a temei Shekinah in gandirea
misticd iudaicd, a se vedea James ABELSON, Mistica ebraicd de la origini pdnd in epoca
medievald (Bucuresti: Herald, 2006), 77-93.

A se vedea ,YHWH,” in Jewish Encyclopedia, pentru o dezvoltare a teologiei iudaice
a numelui lui Dumnezeu. Din spatiul crestin, a se vedea DIONISIE AREOPAGITUL,
Despre numele divine (lasi: Institutul European, 1993), 45-68; Sk. loan DAMASCHIN,
Dogmatica, 18-31, Edmond Jacos, Théologie de I’Ancien Testament (Neuchatel:
DelachauxsiNiestlé, 1955), 33-50, loan CHiriLd, Fragmentarium exegetic filonian II.
Nomothetica — repere exegetice la Decalog (Cluj-Napoca: Limes, 2003), 87-113.

® Targum of Palestine, (t. p).

1 Targum of Palestine, (t. p).



ideea cid vindecarea nu poate veni decit de la Dumnezeu. Este ceea ce va
spune limpede profetul Osea, si introduc aici pasajul cu un mesaj evident
anastasic: Veniti sa ne intoarcem citre Domnul, cici numai El, dupd ce ne-a
ranit, ne tamaduiegte, iar dupi ce ne-a batut, ne leagi ranile noastre. $i dupa
douai zile din nou ne va da viatd, iar in ziua a treia ne va ridica iarasi
si vom trai in fata Lui” (Os 6,1-2). Acest fragment este esential pentru
modul in care inteleg episodul sarpelui de arami, ag spune chiar ci el
poate fi privit ca o sintezi a intregii dezvoltiri pe care mi-am propus-o. S$i
aceasta cu toate ci Traditia patristica, cit si comentariile biblice mai noi nu
pun accentul in chip deosebit pe dimensiunea anastasica a evenimentului,
neexistind un consens in ceea ce priveste posibilitatea interpretarii sale
in lumina Crucii (crux interpretum) si nici un discurs anastasic explicit
in Vechiul Testament'. Totusi, vom vedea, in gindirea Parintilor, ca
iniltarea sarpelui de arama este o prefigurare a Rastignirii Mantuitorului,
dar aceastd Ristignire nu semnifici altceva decat biruinta asupra mortii
prin moarte. Prin urmare, in chip firesc, episodul este §i o prefigurare
a Invierii Domnului si a noastrd. Vom observa, analizind cateva pasaje
exegetice, ca Pirintii vorbesc simultan despre vindecarea si viata trupului
pe care o aducea lui Israel sarpele de arama, dar §i despre vindecarea si viata
sufletului pe care o aduce Insusi Hristos prin Jertfa Sa, vindecare sinonims
unei reale invieri a fipturii umane.

2. O lectura cregtina

Asadar, pasajul de care ne ocupim, nu foarte extins, consemneazi
ultimul episod de nemultumire a poporului pe care il avem in cartea Numeri,
insd este unul dintre cele mai grave de acest gen. Daca poporul cirtea
adeseori impotriva lui Moise si chiar a lui Aaron, putine sunt momentele
in care revolta lor se indreapti impotriva lui Dumnezeu Insusi2. Unii
considerd chiar ci, pentru traditia iudaici, aceasta a fost ultima i cea mai
gravi apostazie a lui Israel in timpul riticirii prin pustie”. Continutul
pasajului poate fi structurat astfel: (1) cadrul istoric (v. 4a); (2) picituirea
poporului (vv. 4b-5); (3) judecata Domnului (v. 6); (4) rispunsul poporului
(v. 7a); (5) mijlocirea lui Moise (v. 7b); (6) rispunsul dat de Domnul
dreptului Siu - vindecarea (vv. 8-9)". Am decis si structurez studiul

"loan ChiriLd, Cartea Profetului Osea. Breviarum al gnoseologiei Vechiului Testament
(Cluj-Napoca: Limes, 1999), 160.

2Dennis T. OLsoN, Numbers (Louisville: John Knox Press, 1996), 135.

13 Walter Riceans, Numbers (Louisville: Westminster John Knox Press, 2001), 157.
“Dennis CoLg, Numbers (Nashville: BroadmangiHolman Publishers, 2001), 346.
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inserand ca subtitluri chiar versetele pasajului, deoarece acest lucru imi
permite o prezentare succinti si clard a rezultatelor unui modest demers de
cercetare pe care imi propun si il dezvolt ulterior. Versetul 8 se va bucura,
insd, de un statut privilegiat in iconomia lucririi datorit caracterului sau
prefigurativ hristologic.

Sufletul nostru s-a scarbit de aceastd hrand sdrdcicioasd. (21,5). Cauza
principald pentru care poporul ,isi pierduse ribdarea” (21, 4) era, fira
indoiala, frugalitatea meselor de care avuseserd parte de la iesirea din
Egipt. Acum, vedeau Egiptul ca pe un pimant al desfitirilor, §i acesta
era, intr-adevir, un pimant al desfitirilor lumegti. De cite ori nu ii aduc
aminte cu nostalgie evreii de cildirile cu carne ale egiptenilor (les 16,3;
Num 11,4.18), de care cu siguranti ci rimiseseri lipite sufletele lor?!'> Dar
poporul era chemat si caute, de acum inainte, desfitarea sa in Domnul (Is
58,14). In textul ebraic'® citim 555pm 93, (balehem haglogel) iar editia
sinodal a optat sa traducd expresia prin ,hrani siricicioasa”. Intr-adevir,
cuvantul PP (haglogel) are la baza o ridacini care se traduce prin ugor,
lipsit de valoare, nesatisficdror’” (2Rg 19,44; Is 8,23; 23,9; lez 22,7)". De
fapt, se pare ci orice cuvant denigrator la adresa manei ar fi putut f1 folosit
atita timp ct el putea exprima inconsistenta unui astfel de regim', lipsit
de valoare nutritivi reald si care nu ficea altceva decit si insele stomacul®.
Hrana aceasta nu era, insi, cu adevirat siricicioasd, ci era consideratd
sdricicioasd pentru ci poporul nu ciuta si-gi astimpere foamea, ci pofta:
,...cAnd iarisi plicerea inrobitoare de méncare a trezit pofta pantecelui,
micar ci nu le lipsea nimic din cele trebuincioase, i visau din nou la
imbuibarea din Egipt, dupi obiceiul unor tineri fird randuial, furd
cumintiti de alte biciuri mai puternice, hind impresurati in tabiri de serpi
ce le strecurau in trupuri prin mugcitura lor venin aducitor de moarte™.

Darul manei suplinegte lipsa hranei intr-o situatie extremd, el ar fi
trebuit primit de citre poporul ales ca o mare binecuvintare din partea
lui Dumnezeu, Care di poporului Siu ,paine din cer” (les 16,4). Pe

5 CHiriLa, Fragmentarium exegeticﬁlom’an, 93.

16 Citarile textului ebraic sunt ficute dupi editia Biblia Hebraica Stutigartensia
(Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft, 1997).

7 Cf. Harwis et al. (eds.), Theological Wordboook of the Old Testament (TWOT)
(Chicago: Moody Press, 1980), 800.

1% A se vedea Phillip J. Bupbp, Numbers. Word Biblical Commentary 5 (Dallas: Word
Books, 2002), 234.

19 Bubpp, Numbers, 234.

20 Adam Crarke, Numbers (Albany: Ages Software, 1999).

21 Sk. GRIGORIE DE Nyssa, , Viata lui Moise”, in PSB 29 (Bucuresti: IBMO, 1982), 36.



de-o parte, episodul este mirturie a proniei divine, pe de altd parte, el
preinchipuie adevirata paine din cer, ,cea care di viatd lumii” (In 6,33),
Hristos — ,painea vietii” — pe care o di lumii Dumnezeu Tatil (In 6,32).
Mana, ca prefigurare euharistici, hrineste sufletul §i intireste trupul,
dar nu aprinde i nu satisface pofta, este motivul pentru care israelitii o
desconsidera, fiind inci cu totul alipiti desfatirilor lumesti (Ies 16,3; Num
21,5). lar pedeapsa intru indreptarea poporului nu s-a lisat agteptata, fiind
trimisd de Dumnezeu ca ,cei ce erau coplesiti de grijile pamantesti, de
inchinarea la idoli, de plicerile (sugerate) de Satan si de orice impietate, in
felul acesta (...) si-si ridice privirea de la cele de jos citre cele de sus, apoi
de la acelea si se inalte (cu gandul si mai sus), citre Cel Preainale™.

A trimis Domnul asupra poporului serpi veninosi (21, 6). Interpretirile
oferite de comentariile biblice acestor ,serpi veninosi” sunt multiple,
ele pornesc de la originalul ebraic, unde identificim expresia DT
00w (hanchagim haserafim). Primul termen este o formid de plural
articulat a substantivului @) (nahag)®, substantiv polisemantic a cirui
semnificatie, aici §i in Facerea 3, este greu de identificat cu precizie?’. Un
detaliu interesant este apropierea flagranta dintre ridicinile termenilor
Lsarpe” (W12 — nahag)®, ,vraja” (WM — nahag)® si alami/bronz (MY -
nahogeth)?’, care i-a determinat pe unii adepti ai scolii critice si afirme
caracterul etiologic al acestui pasaj*.

Al doilea termen al expresiei, D27 WiT (haserafim) este derivat
din ridicina W (saraf) care inseamnd a arde®, dar derivatele acestei
ridicini pot fi traduse si prin serpi, serafimi. O posibila interpretare ar fi ci
introducerea unui cuvént care are la bazi ridicina saraf, exprima senzatia
de ardere teribila produsi in corp de mugcitura reptilelor®. Dar, dupa cum

22Sr. Macarie Ecrereanur, Omilii duhovnicesti (Bucuresti: IBMO, 1992), 138.
BTWOT, 571, no. 1347a.

24 A CLARKE, Numbers.

BTWOT, 571, no. 1347a.

2 TWOT, 572, no. 1348a.

7TWOT, 572, no. 1349a.

28 BUDD, Numbers, 233; Gray, Numbers, 274-5; NotH, Numbers, 156-7. RIGGANS,
Numbers, 274. Subiectul este dezvoltat i la Karen R. Joines, ,The Bronze Serpent in
the Israelite Cult,” Journal of Biblical Literature 87.3 (1968): 245-56. Autoarea consideri
cd episodul ar putea fi doar o justificare etiologici a acceptirii sarpelui in cultul iudaic
ulterior stabilirii poporului in Canaan, sarpe care va i eliminat din cult abia in timpul
reformei religioase a lui lezechia (4Rg 18,4), cf. Joines, The Bronze Serpent in the
Israelite Cult, 253.

Y TWOT, 856-7, no. 2292.

30 George Buchanan Gray, A Critical and Exegetical Commentary on Numbers (New
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vedem 1n Isaia 6,2-6, serafimii sunt un ordin ingeresc, slujitori care stau
imprejurul tronului Domnului: Serafimi stateau inaintea Lui... $i strigau
unul catre aleul, zicAnd: Sfdnt, sfant, sfant este Domnul Savaot, plin este tot
pamantul de slava Lui! (Is 6,2-3). Care poate fi legitura dintre acesti slujitori
ai Domnului i gerpii trimigi asupra poporului? S-a emis parerea ci, in
pasajul pe care il studiem, nu ar fi vorba de reptile, ci de mesageri/slujitori
ai lui Dumnezeu: care, daci in Isaia 6, au o slujire doxologici, in Numeri
21, slujirea lor este de a implini pedeapsa divina asupra poporului. In acest
sens ar putea fi inteleasd §i afirmatia psalmistului: Cel ce faci pe ingerii Tii
duhuri si pe slugile Tale pard de foc (Ps 103,6)*'. Interventiei lor ii urmeazi
imediat recunoagterea picatului i intoarcerea la Dumnezeu prin pociingi
(v. 7), poporul cerind mijlocirea lui Moise inaintea Domnului: Am
gresit, graind impotriva Domnului si impotriva ta; roagi-te Domnului, ca
sd depdrteze serpii de la noi. Si s-a rugat Moise Domnului pentru popor (Num
21,7). In sfarsit, dintr-o perspectivd duhovniceasc, reptilele despre care
vorbeste textul scripturistic sunt intelese ca sinonime migcarilor patimage
ale sufletului: ,prin reptile inteleg doringele...”.

Episodul este interpretat §i in relatie cu calcarea de porunci a
protoparintilor, cirora, aseminandu-li-se poporul evreu, va pitimi, ca
odinioara aceia, prin lucrarea sarpelui: ,Dumnezeu a rinduit ca tot sarpele
s3-1 mugte pe israeliti; §i ei mureau — pentru ca prin sarpe s-a ficut de Eva
cilcarea de poruncd — ca si le arate cd, din pricina calcirii de porunci,
vor fi dati si sufere moartea™. Pedeapsa venitd asupra evreilor pentru
aceste purtdri pitimage este cea care determini, dupi cum spuneam,
congtientizarea greselii §i intoarcerea la Dumnezeu 1in rugiciune.
Mijlocirea lui Moise pentru iertarea poporului primeste rispuns din partea
Domnului, Care i descoperi posibilitatea izbavirii/vindecarii.

Fai-{i un sarpe de arama** §i-l pune pe un Stdlp... tot cel mugcat care se va
uita la el va trdi (21,8). Acesta este punctul central al pasajului, cel care s-a
bucurat de cea mai mare atentie in literatura patristicd; voi zibovi si eu in
chip premeditat asupra lui. Importanta sa este determinati de caracterul
siu prefigurativ hristologic, exprimat explicit de Mantuitorul in Ioan
3,14-15%: Si dupa cum Moise a iniltat sarpele in pustie, asa trebuie si se

York: C. Scribner’s sons, 1903), 277.

31RicGaNs, Nemers, 157.

32Sr. GRIGORIE DE NyYssa, Viafa [ui Moise, Colectia Cartea Romdneascd, 97-8.

33 BARNABA, ,,Epistola”, in PSB 1 (Bucure§ti: IBMO, 1979), 129.

3 Se pare ci acest simbol al sarpelui ar fi de origine canaanit, cf. JoiNes, The Bronze
Serpent in the Israelite Cult, 245-6.

% Sf. Grigorie de Nyssa porneste de la aceasti interpretare oferiti de Insusi Hristos,



inalte Fiul Omului, Ca tot cel ce crede in El si nu piard, ci sa aiba viata
vesnica. Pe aceastd idee fundamentali se construieste discursul patristic,
accentuindu-se, insd, aspecte diferite, pe care imi propun si le prezint in
chip rezumativ.

a. Preinchipuire a tainei intrupirii

Regisim aceastd interpretare singulard in comentariul Sfantul Chiril
al Alexandriei la Evanghelia dupa Ioan*. Citeva elemente meritd o atentie
deosebiti. In cadrul dialogului pe care Mantuitorul Hristos il poarti cu
Nicodim (In 3,1-11), Sfantul Chiril observi ci Hristos invoci anumite
momente vechitestamentare ce sunt prefiguriri ale unor adeviruri inalte,
greu accesibile gindirii omenesti. Este motivul pentru care Hristos ,nu-
Si inaltd cuvéntul invititurii la iniltime nemdsurati i mai presus de fire
[...], stiind cd mai mult prin ciliuzirile unor chipuri decat prin preciziri
duhovnicesti poate ajunge omul la cunostinta adevarului™”. Obiceiul
Mantuitorului de a apela la unele episoade vechitestamentare pentru
exprimarea unor realititi duhovnicesti inalte este, in viziunea Sfantul Chiril,
si 0 confirmare a necesitatii si folosului pe care il reprezinti cercetarea
istoriei, conform indemnului lui Hristos: Cercetati Scripturile [...] acelea
sunt care mdrturisesc despre Mine (In 5,39). Apoi, reluind episodul biblic,
Sfantul Chiril afirmd ci vindecarea era determinati de douid elemente,
si anume indreptarea privirii citre cel indltat impreunatd cu credinga.
El afirmi trangant: ,Aceasta este istoria. Dar prin ea se infitiseazd ca un
chip toatd taina intrupirii””, dovedind, prin acest tip de afirmatie, ci
face distinctie intre sensurile/nivelurile multiple ale textului scripturistic.
Este singurul fragment patristic care interpreteaza detaliat episodul ca
prefigurare a tainei Intrupirii in ansamblul ei®, asociind sarpele picatului

pentru a arita ci inaltarea sarpelui este prefigurare a Crucii: ,,...ca sarpele ridicat in
pustie este chipul tainei Crucii ne invati limpede glasul Domnului (In 3,14)”, cf. Sk.
GriGoRrie DE Nyssa, Viata lui Moise, 127.

36 Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEIL, ,,Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan”, in PSB 41
(Bucuresti: IBMO, 2000).

37Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan (Apologeticum,
2005), 123-4.

38 Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfdntului Ioan, 124.

%, Cici sarpele inseamni picatul amar si de oameni ucigitor, care chinuia tot neamul
omenesc de pe pimant, mugcand in multe moduri sufletul fiecirui om si virsindu-si
in el veninul de multe feluri al rutatii. $inu puteau scipa altfel de pacatul care 1i biruia
decat prin ajutorul cel din cer. S-a ficut deci Dumnezeu-Cuvantul intru aseminarea
trupului pacatului, ca si osindeascd, precum s-a scris, pacatul in trup (Rom 8,3) si sa
Se arate pricini vesnici de méntuire celor ce privesc la El printr-o credinti tare si
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care aduce pierzarea oamenilor si identificind in acesta cauza pentru care
Fiul lui Dumnezeu S-a Intrupat.

b. Chip al Patimii méntuitoare pe Cruce

Cea mai frecventd interpretare a iniltirii sarpelui de arami vede
in aceasta prefigurarea Patimilor prin care Fiul lui Dumnezeu a adus
mantuirea fipturii cizute: ,Sarpele spinzurat pe lemn este fipul Patimii
mdntuitoare care s-a savarsit pe Cruce; de aceea, (toti) cati priveau citre el
cu credintd erau salvati”. Mantuitorul este cel dintai care interpreteazi
acest episod ca fiind chip al Patimirii Sale in Ioan 3,14: ,,...cd sarpele ridicat
in pustie este chipul tainei Crucii ne invati limpede glasul Domnului (In
3,14)*.. Prin Jertfa Mantuitorului, fiptura umani cizuti este izbavita de
moarte, aga cum era izbavit poporul de serpii veninosi ,,...prin sarpele de
arami ridicat la inaltime, care ii era poporului leacul pentru mugciturile
purtitoare de moarte...” si care prefigura ,iconomia savdrsitd pentru noi
pe Cruce™.

Mugcaturile gerpilor sunt intelese ca mugcaturi ale dorintei, ca
urmiri ale poftei nesibuite, iar vindecarea acestor patimi e posibili numai
daci omul i§i indreaptd privirea inspre Patima Mantuitorului, fiindci
»omul ce priveste spre Cel inaltat pe lemn i§i invinge patima, topindu-si
veninul prin frica poruncii ca printr-un leac. Ci sarpele iniltat in pustiu
este un semn al tainei Crucii...”*. Daca poporul evreu era vindecat prin
credinta in sarpele de arami, credinta in Hristos Cel inaltat pe Cruce este
atotvindecitoare: ,Cind Moise a ristignit sarpele a preinchipuit Crucea
pentru ca cel mugcat de sarpele cel viu uitAindu-se la sarpele cel de arama, si
se mantuie prin credingd. Apoi, daci un sarpe de arami ristignit méntuie,
oare nu mantuie Fiul intrupat al lui Dumnezeu cind este rastignic?”*.

c. Semn de mintuire

Episodul este in chip minunat sintetizat in cartea Infelepciunii lui
Solomon, unde se afirma despre sarpele iniltat de Moise ci este cupfolov
owtnprog (vezi si ebr.), semn de mantuire: Iar cand a venit peste ei infricosata
mdnie a fiarelor si se prapadeau muscati de serpii cei cumplifi, aprinderea Ta n-a

prin patrunderea dogmelor dumnezeiesti”. Se. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la
Evanghelia Sfantului Ioan, 124.

“SF. VasILE CEL MaARE, Epistole (Bucuresti: IBMO, 1988), 46.

#“ Sk. GRrIGORIE DE Nyssa, Viaga lui Moise, 127.

#2 Sk, GRIGORIE DE Nyssa, Tilcuire la Cantarea Cantdrilor, 115.

Sk, GRIGORIE DE Nvssa, Viata [ui Moise, 97-8.

#Sk. CHriL AL [ErRUsALIMULUL, Cateheze (Bucuresti: IBMO, 2003), 204.



{inut pand la urmd. Ei au fost tulburafi putind vreme, ca sd se indrepteze i au
avut un semn de mdntuire, ca sa-si aducd aminte de poruncile legii Tale; Caci cel
care se intorcea cdtre acest semn se vindeca, dar nu prin ceea ce vedea cu ochii, ci
prin Tine, Mantuitorul tuturor (Sol 16,5-7).

Puterea vindecitoare nu venea de la sarpe, cu atit mai mult cu cit
evreii primiserd deja interdictia de a-si face vreun chip cioplit sau vreo
asemdnare a unui ipostas creat (les 20,4). De altfel, discursul Vechiului
Testament 1l prezinti pe Dumnezeu ca unicul timiduitor, fapt pe care
El Insusi il afirmi: Eu sunt Domnul Dumnezeul tiu Care te vindecd (les
15,25). In aceasti vindecare rezidi, in opinia mea, dimensiunea anastasica
a episodului, fiindcd timiduirea vine de la Cel care ,cu moartea pe
moarte a cilcat, diruind lumii viatd vegnicd™®. Prin urmare, Dumnezeu
Insusi lucreazi prin chipul sarpelui spre timiduirea poporului Siu, insi,
importantd este faina propovaduiti poporului prin aceastid vindecare:
,2Dumnezeu [...] a fost Acela Care a ficut si se ridice prin Moise, sarpele
de arama pe care l-a agezat ca semn prin care erau mantuiti cei mugcati de
sarpe [...], prin aceasta Ela propovdduit 0 laind, prin care a himicit puterea
sarpelui...”*. Biruinta lui Hristos asupra sarpelui ca ,porte-parole” al raului
este totald, El ii va zdrobi capul (ceea ce este sinonim unei infrangeri totale),
adevir vestit inci din Protoevanghelie (Fac 3,15). De aceea, episodul este
vazut §i ca o confirmare a acestei biruinte depline a Mantuitorului Hristos:
»...ca figurd si ca semn a fost si ridicarea crucii aceleia ficutd impotriva
serpilor care mugcau pe fiii lui Israel, pentru méntuirea celor ce aveau si
cread ci incd de atunci s-a propoviduit moartea sarpelui si méntuirea
celor mugcati si care se refugiau la Cel care avea si fie ristignit™.

Iniltarea sarpelui de arami nu a fost perceputi ca semn de mantuire
de citre toti iudeii, fapt pe care il explici Sfantul Vasile cel Mare, aritind
cd, pentru aceasta, este necesard o gindire duhovniceasci, singura care se
poate indlta la un alt nivel de ingelegere, depasind planul strict al istoriei:
»Moise, zice Scriptura, a ficutun sarpe si l-a pus pe semn, adici pe o cruce.
Avem aici un semn, care ne aratd ceva neasteptat $i nevazut: propriu-
zis si iudeii 1l vedeau, dar era inteles numai de mintile patrunzitoare™®.
Astfel, dacd privirea sarpelui de arami aducea iudeilor viata trupeasca,
numai cei care i§i indreaptd privirea citre Hristos ristignit vor avea

45 1n acest sens interpreteaza episodul OLsoN, Numbers, 135.

% Sk, IusTIN MaRrTIRUL §1 FiLozorur, Dialog cu iudeul Tryfon (Bucuresti: IBMO,
1997), 269.

#SF. IusTIN MARTIRUL §1 FiLoZoFUL, Dialog cu indeul Tryfon, 269.

# Sk. VASILE CEL MARE, Epistole, 536.
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viatd duhovniceasca: ,Precum cei care priveau cu ochii trupesti semnul
iniltat de Moise pe cruce traiau cu trupul, tot asa cei care privesc cu ochii
duhovnicesti trupul Mantuitorului pironit pe Cruce si cred in El vor f1 vii
(cu sufletul)™.

d. Sarpele - chip al lui Hristos

In ce sens poate fi sarpele prefigurare a lui Hristos, daci, in rescriptul
vechi-testamentar, el este chipul vrijmagului (Fac 3,15) si izvor al pacatului?
Mai intii, ,Hristos e sarpe, ca cel ce a luat aseminarea pacatului, cind S-a
ficut om”®. Prin urmare, asumarea unui trup stricacios este vazuta ca o
asumare a firii picitoase. Sarpele este chipul lui Hristos pentru ¢ Hristos
S-a ficut pdcat pentru noi, este doar o altd formi de a exprima asumarea
naturii umane cizute: ,S-a ficut in chipul sarpelui pentru noi, sau picat
pentru noi, odatd ce tatdl pacatului §i insusi picatul niscut din el este
inchipuit prin sarpe. Hristos S-a ficut in chipul sarpelui, intrucat a luat
firea noastrd deveniti pacatoasa...™". Sﬁn;ii Périnti precizeaza, insd, cd
Hristos Si-a insusit aceastd naturd intreagd, dar ,fird de picat, deci fard
veninul sarpelui. Iar fiind un sarpe neveninos, ba mai mult un sarpe in
care, datoritd lipsei de pacat, lucra puterea dumnezeiascd prin mijlocirea
firii noastre, a celei ce se arita ca sarpe, a mancat si a pierdut cu puterea
Lui mai mare pe serpii veninosi, surpind pe diavol, izvorul veninului, i
coplesind veninul pacatului din oameni...”

In al doilea rind, sarpele este dugmanul omului, este si cel care face
din om un dugman al lui Dumnezeu, iar Mantuitorul Hristos asuma acest
chip al sarpelui, insd fird ,gind riu, nici venin, nici riutate, nici nu se
incovoaie, nici nu sufld, nici nu are suflarea vrajmagului”, pini la momentul
in care ,va stinge veninul, pe care 1-a primit Adam din gura sarpelui si se
va intoarce firea, devenitd contrard firii, la starea cea dupa fire”. Este o

“ Commentary on Tatian’s Diatessaron 16.15., JSSS 2:250 (t. p).

50 Sk, CHIRIL AL ALEXANDRIEL ,,Glafire la Numeri,” in PSB 39 (Bucuresti: IBMO,
1992).

51 Cuv. Isaia Pustnicut, ,29 de cuvinte,” Filocalia 12 (Bucuresti: Harisma, 1991),
210. In acelasi sens se exprimi si Sf. Grigorie de Nyssa: ,...sarpele este numit
in Scriptura tatal picatului; §i ceea ce se naste din sarpe este numaidecit sarpe.
Pentru ci picatul are acelasi nume cu cel ce-I nagte. Dar Domnul S-a ficut pacat
pentru noi, dupd cum mirturiseste cuvantul Apostolului, imbricand firea noastrd
ajunsi picitoasd. Deci acest chip se potriveste cu adevirat Domnului.” Cf. Se.
GRIGORIE DE Nyssa, Viafa [ui Moise, 45.

52Cuv. Isaia PustNicuL, 29 de cuvinte, 210.

53 Cuv. Isaia PustNicuL, 29 de cuvinte, 210.



asumare temporard, timiduitoare a firii omenesti, timaduirea ficindu-se,
pentru Israel, prin chipul unui sarpe mort, idee pe care discursul patristic o
dezvolti considerabil.

In ce fel poate aduce vindecarea un sarpe mort?™ ,Sarpele, desi
era mort, a fost indltat in triumf pe lemn, iar lemnul méntuiegte pe cei
credinciosi, care privesc la dusmanul omorat. Tot astfel, a fost pironit
Hristos, care nu stia de picat, intr-un trup al pacatului™. Sarpele mort
preinchipuie, in viziunea Sfantul Macarie Egipteanul, insusi Trupul
Domnului, care, rastignit fiind pe Cruce, va vindeca sufletul cuprins de
patimi: ,Ce inseamni aceasta: ,Sarpele cel mort (care) biruia pe (serpii)
cei vii, era o preinchipuire a trupului Domnului. Pentru ci El a ridicat si
pironit pe lemnul Crucii trupul pe care l-a luat din Maria §i aga un trup
mort a invins si a ucis pe sarpele cel viu care tira prin inima omului...™®.
Dar trupul Mantuitorului ristignit aduce vindecarea pentru ci ,in trupul
cel omorat este viata, izbavirea si lumina. Prin trup se apropie Domnul de
moarte §i vorbeste cu ea si ii porunceste si scoate sufletele din iad sisiIle
redea Lui™. In aceeasi idee, Fericitul Augustin se intreabi: ,Ce inseamna
s3 fii vindecat de mugcitura sarpelui privind la un sarpe? Inseamni si te
vindeci de moarte privind la un mort™*, si il identifici pe acesta din urma
cu insu§i Mantuitorul Hristos Care ,,cu moartea pe moarte a cilcat”.

La polul opus acestor interpretiri se situeazi discursul Sfantul
Grigorie de Nazianz care consideri ci sarpele nu este nicidecum chipul
lui Hristos®, ci e o imagine contrastanti: prin privirea la sarpe se primegte
vindecarea tocmai fiindci sarpele si riul pe care acesta il reprezinti este
omorit, este invins prin lucrarea Dititorului de Viagd Hristos®.

Concluzii

O lecturd descendenti a rescriptului vechitestamentar oferd multi
libertate interpretativa, ea permite asocierea unor momente consemnate
de Vechiul Testament cu adeviruri revelate doar in Noul Testament.

A se vedea studiul lui Kimberly R. Joines, unde autoarea afirmi ci ar fi vorba, in
episodul sarpelui de arama, de un caz de ,magie simpateticd”, practici ce are la baza
credinta ci soarta unui obiect sau a unei persoane poate fi influentati de manipularea
unui obiect in chipul ei. Cf. K. R. Joings, The Bronze Serpent in the Israelite Cult, 251.
55 Sk. loaN DamascHIN, Dogmatica, editie electronici (Apologeticum, 2004), 141.

% Sk. Macarie Ecipreanur, Omilii duhovnicesti, 138.

57 Sk. Macarie Ecreteanur, Omilii duhovnicesti, 138.

% Explanation of the Psalms 74.4, (t. p).

% In acelasi sens se pronunti si A. CLARKE, Numbers, electronic

% Oration 45.22, (t. p).
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Din aceastd perspectiva, cheia interpretarii este cea hristologica. Vechiul
Testament pregiteste venirea Mantuitorului §i, intr-o anumitd masura,
ii confirmi identitatea mesianicd, El Insusi interpreteazi unele episoade
ca referindu-se la Sine. Este si cazul episodului pe care mi-am propus si
il abordez (Num 21,4-9). Pentru o lecturi crestini, evenimentul anungi
opera de mintuire realizatd, in parte, pe Crucea de pe Golgota. In chip
evident, aceasta interpretare depiseste sensul strict literal, istoric al textului,
ne-a ardtat-o discursul patristic. Dar, poate mai surprinzitoare este traditia
targumici, in parte datorita faptului ci ne este mai putin cunoscuti. $i in
acest areal bibliografic am vizut ¢ se depiseste o interpretare strict literald
a textului. Mi se pare important, si as accentua aici, faptul ¢i se anuleazi
posibilitatea interpretirii magice a episodului, mirturisindu-se in chip
explicit necesitatea rugiciunii pentru insusirea vindecirii.

Abordarea mea nu se doreste a fi decit un punct de plecare in
cercetarea mai aprofundatid a textului, oferind introducerea intr-o
zoni bibliografici variatd, care include traditia patristicd, cea iudaica si
exegeza crestind modernd si contemporani. As conchide, in aceastd
faza de cercetare, ci episodul este, conform interpretirii evanghelice (In
3,14), o prefigurare a Jertfei Mantuitorului Hristos pe Cruce. Dar aceasti
inaintevestire a ei se face in perspectiva invierii, prin care Dumnezeu va
darui vindecare naturii umane si viatd vesnica tuturor acelora care-si vor
indrepta fata si inima in rugiciune citre Domnul, Tamiduitorul — Rafael.



19. CREDINTA SI ODIHNA.
REPERE EXEGETIC-TEOLOGICE LA NUM 14, PS 94, EVR 3’

Résumé

Le Canaan, avec sa beauté et sa richesse, les deux merveilleusement décrites
par la tradition judaique, peut étre regardé comme une réactualisation de tout ce
que qui était frés bon (Fe 1,31) au commencement de la création ; il peut symboliser
une rentrée par la foi dans P'état édénique perdu par le péché. Je considere la foi
une condition puisque I'épreuve de la foi, en vérité, est un theme présent dans le
récit vétérotestamentaire, 3 partir du patriarche Abraham (Gn 15,6), qui précede
le don/ récompense. La vertu de la foi est la condition pour réaliser la communion
avec Dieu, et c’est seulement 1a que 'homme trouve son répos (Mt 11,28). Clest
autour de cette problématique qu’est construit 'ensemble des chapitres 13-14
du Livre des Nombres, qui concentre toute une série de themes théologiques
fondamentaux pour le discours vétérotestamentaire. Cest la raison pour laquelle
j'ai opté pour une analyse exégétique-théologique bréve, en introduisant en
méme temps quelques éléments de tradition juive au début de I'étude. En dernier
lieu, exposition d’une présentation de I'épisode sous une forme lyrique (Ps 94)
clarifie la relation thématique du texte avec I'ensemble d’Héb. 3-4 : I'épreuve de la
foi, suite a laquelle, en fonction du réponse de 'homme, survient la bénédiction
ot la malédiction. Dans cet étude, je me suis proposé seulement une breve
recherche sur le théme, en essayant d’ouvrir de nouvelles voies de recherche en
vue de clarifier la relation existante entre foi et repos, problématique directement
liée au theme de ma recherche doctorale : Le Shabbat dans Ihistorie et I'eschatologie
(téléologie). L'étude fera partie intégrante du troisiéme partie du theése, intitulé Le
Shabbat — milieu de transfiguration et expérience de I’éternite, comme une ouverture
de la notion du repos envers un horizon eschatologique/théologique.

Mots-clés
Eschatologie, Foi, Promesse, Punition, Accomplissement

Rescriptul vetero-testamentar acordd un loc privilegiat temei
credintei, exemplul prin excelenti fiind patriarhul Avraam. In Facerea
15 apare intdia oard formulati ideea credintei care i se socoteste lui

1Studiul a fost publicat in limba francezi ,Foi et repos. Des repéres exégetiques et
théologiques a Nb 14, Ps 94, He 3", ROOTS (Romanian Orthodox Old Testament
Studies) 1 (2009): 75-96.
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Avraam ca dreptate (Fc 15,6), ea va fi insd greu incercati in episodul
jerthrii lui Isaac (Fc 22,1-12). Dar tema incercirii credintei transpare
chiar de la inceputul existentei fipturii umane, episodul ciderii in picat
fiind tocmai unul care pivota in jurul ei: sarpele nu face altceva decit si
strecoare indoiala, cu alte cuvinte, si zdruncine credinta protopirintilor.
Un alt aspect care trebuie sesizat este cel al consecintelor credintei/
necredintei: cea dintéi este rasplititd dupd vrednicie, iar cea din urmi
aspru pedepsitd. Figurile dreptilor Vechiului Testament sunt un reper
esential pentru aceastd relatie credintd — rdsplatd, bine reprezentatd in
Evrei 11, unde refrenul prin credingd... este urmat de sirul binecuvantirilor
diruite fiecirui drept.

Aceasta este zona tematici in care se inscrie ansamblul capitolelor
13-14 din cartea Numeri. El prezintd un episod al incercirii credintei
poporului ales ajuns la lordan, la poarta ,¢irii in care curge lapte
si miere”. Desi tema incercirii credingei este o constantd in cartile
Vechiului Testament, totusi, acest moment riméine unul aparte in
istoria Israelului, pentru ci a determinat o perioada lunga de riticire
prin pustie, scopul cireia a fost educarea unui nou popor, incercat/intarit
in credingi. In congtiinga iudaici, episodul este de o maxim3i importanti,
fapt care a determinat expunerea lui repetati in cirtile Vechiului
Testament, precum si dezvoltarea lui in scrierile provenind din mediul
iudaic. Voi apela pentru aceasti zoni la Talmud (Haggadah), losif Flaviu
(Antichitati iudaice) si Filon din Alexandria (Viata Iui Moise). Aceste
surse bibliografice vor oferi cadrul necesar pentru punctarea aspectelor
teologice esentiale. In acest scop voi apela atit la comentarii patristice,
cat si la scrierile unor exegeti si teologi moderni §i contemporani.
Daci cele din urmi exploateazi la maxim textul, interpretind nuantat
in cadrul unei exegeze uneori chiar literare, comentariile patristice
le completeazd printr-o interpretare profund teologici si, unde este
cazul, duhovniceascd a cuvintelor Sfntei Scripturi. Voi face apoi o
conexiune tematica cu Epistola citre Evrei, prin mijlocirea unei forme
lirice a episodului trimiterii iscoadelor, psalmul 94 (95). Prin aceasta din
urmai voi propune o ipotezd de lucru in vederea mai bunei intelegeri a
raportului dintre credingi §i odihna, problematici strins legatd de tema
cercetirii mele doctorale.

1. Numeri 13-14. Perspectiva traditiei iudaice.
Ansamblul capitolelor 13-14 din cartea Numeri constituie §i in
traditia iudaicd un punct de cotiturd in istoria poporului ales, moment



determinant pentru cei patruzeci de ani de ,cuvenitd pedeapsi pentru
marele lor sacrilegiu™. Putem identifica in cele doud capitole cateva
momente distincte:

Trimiterea iscoadelor in Canaan. Atat Filon, cit si losif Flaviu, respectd
structura narativiatextuluiscripturistic, fiecare aducind insi unele adiugiri.
Astfel, Moise din relatarea filoniani consideri ci obtinerea unor informatii
privitoare la pimantul Canaanului este necesard pentru intocmirea unui
plan de actiune, gindind ca, pe cit este de utild cunoasterea locurilor si
oamenilor, pe atit este de diunitoare necunoasterea lor’. El precizeazi
foarte clar cele trei lucruri pe care trebuie si le cunoasca poporul in urma
cercetdrii Canaanului, conform referatului scripturistic (13,19-21):

* in privinta locuitorilor: numirul §i puterea lor;
* in privinta oragelor: prosperitatea lor si triinicia constructiilor;
* in privinta pimantului: fertilitatea;

Aceste informatii vor arita limpede daci pimantul merita cucerit
sau nu. losif Flaviu nu acorda foarte mare atentie tipului de informatie
pe care trebuie si o obtind poporul prin intermediul iscoadelor, vorbind
doar despre ,rodnicia pimantului si fortele locuitorilor lui™. In schimb,
aminteste evreilor cele doud daruri figiduite de Dumnezeu: libertatea
si stipanirea pimantului roditor al Canaanului, lisind si se inteleaga
ci dobandirea celui dintdi e garantia primirii neindoielnice a celui de
pe urma’. O idee accentuati in ambele discursuri este cea a credintei
in puterea lui Iahve de a-i invinge pe dusmanii lui Israel, indiferent
cat de puternici ar fi acestia: ,Armele, maginile de rizboi si intreaga
noastrd putere se intemeiazi pe unica noastra credintd in Dumnezeu;
dotati astfel, nu vom renunta la nici un lucru care poate si ne sperie;
cici o asemenea dotare este mai mult decit indestulitoare pentru ca
noi si biruim niste osti invincibile prin alcituirea, curajul, experienta
si numarul lor™. Pentru Filon, certitudinea biruintei isi are temeiul in
faptul ca Dumnezeu ,a asigurat fieciruia dintre noi in mijlocul desertului

2PHILON DIN ALEXANDRIA, Viafa [ui Moise (Bucuresti: Hasefer, 2003), 104.

3PuiLon, Viata lui Moise, 98-9.

*lost Fraviu, Antichitdfi iudaice (Bucuresti: Hasefer, 2002), 172.

5 ,Domnul a figiduit si ne dea doud bunuri: libertatea si stipanirea unei tari fericite;
de binefacerea uneia va bucurati deja, pe cealaltd o veti dobandi in curind. Ne aflim
acum la hotarele Canaanului §i nici un rege, nici o cetate §i nici multimea tuturor
ostilor lor nu ne pot impiedica si navilim in aceasti tari. Si fim gata agadar si trecem
la fapte...”. Cf. Fraviu, Antichitdi indaice, 172.

$PHILON, Viafa lui Moise, 99.
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tot ceea ce se giseste in orage cAnd anul este rodnic™, ficind aluzie aici
la mani (les 16), apa din piatri (les 17), prepelite (Num 11), etc.

Cercetarea Canaanului. Daci aceste cuvinte atribuite lui Moise au
fost primite de citre popor cu laude®, momentul cercetirii Canaanului va
produce o schimbare radicali in dispozitia israelitilor, pe care o confirmi
cei doi autori citati pani aici, precum si Haggada® rabinici. Daci Filon
ezitd in descrierea locuitorilor Canaanului, spunind despre ei ¢4 ,erau fie
foarte 1nalti, fie niste oameni cu o staturd §i o putere atit de mare incit
pareau de asemenea uriagi™, iar losif Flaviu vorbeste la modul general
despre greutitile pe care iscoadele le considera mult mai mari decit toate
cele intdimpinate de la iegirea din Egipt, Haggada explicd pe indelete ci
principalul motiv al descurajirii teribile'" resimtite de iudei era prezenta
unei familii de uriasi, ,ii lui Enac din neamul uriasilor>” (Num 13,34). La
vederea acestora, israelitii aflati in cercetarea Canaanului au fost cuprinsi
de spaimi: ,Although they met with no evil on the part of the inhabitants,
still the sight of the three giants, Ahiman, Sheshai, and Talmai inspired
them with terror. These were so immensely tall that the sun reached only
to their ankles...””. In chip evident, aceasti descriere este exagerati, dar
este, totusi, ceea ce traditia a consemnat. De fapt, dupd cum vom vedea pe
parcursul lucririi, descurajarea israelitilor nu s-a datorat atat dificultatilor
Canaanului, cit propriei lagitati si necredinte.

7PHILON, Viafa lui Moise, 99-100.

$Fraviu, Antichitdfi iudaice, 172.

® Hagada (lit. narafiune) desemneazi elementele ce nu tin de aspectele legale (halaha),
in scrierile rabinice clasice. Unele elemente ale hagada sunt explicatii ale povestirilor
biblice, care formeazi un material imaginativ suplimentar pentru naratiunea Bibliei.
Cf. ,Hagada”, in Enciclopedia iudaismului (Bucuresti: Hasefer, 2006), 258-9.

Y PuiLoN, Viaga lui Moise, 101.

1 Josif Flaviu vorbeste despre o descurajare fird margini care a cuprins iscoadele, si
pe care acestia au transmis-o, mai mult sau mai putin involuntar, intregului popor.
Fraviu, Antichitdti indaice, 173.

2Conform traditiei hagadice, acesti uriasi ar fi cei despre care citim in Facere 6,1-
4: ,For these were none other than the seed of the angels fallen in the antediluvian
era. Sprung from their union with the daughters of men, and being half angels,
half men [...]. They were furthermore of such enormous size that the spies,
listening one day while the giants discussed them, heard them say, pointing to the
Israelites: There are grasshoppers (Num 13,34) by the trees that have the semblance of
men, for so they were in their sight”. Cf. Louis GiNzBerG, Haggadah, The Legends of
the Jews, vol. III: From the Exodus to the Death of Moses, http://www.sacred-texts.
com/jud/loj/index.htm.

13 GINZBERG, Haggadah, The Legends of the Jews.



Canaanul - tara in care curge lapte si miere. Dificultitile
intrevizute de israeliti in ocuparea pimantului figiduintei ii desparteau de
o tari caracterizatd de belsug'®, ale cirei frumuseti sunt in chip cuceritor
descrise de Filon: ,pe-o laturd, intinsa cAmpie avea lanuri de orz si de
griu, precum si pajisti; pe cealalta laturd, regiunea muntoasa, care nu parea
mai putin bogati in vitd de vie si paduri; pretutindeni copaci frumosi,
vegetatie deasi §i o cingitoare de riuri i izvoare care asigurau o irigatie
imbelsugata, astfel incat, de la poale §i pani la varf, toate povarnisurile
muntelui erau acoperite de o mantie de arbori umbrogi, mai cu seami
defileurile precum i depresiunile naturale™. Expeditia iscoadeloraavutloc
in timpul coacerii strugurilor (Num 13,21), motiv pentru care fertilitatea
pdmantului era cel mai lesne de verificat §i de demonstrat prin roadele
vitei-de-vie. In conformitate cu textul scripturistic, Filon aminteste de
Lstrugurii de o mirime neobisnuitd”, din care au decis si aduci unul in

tabara lui Israel, cirat de doi tineri, povara find ,din cale-afari de grea™.

Picatul aduce riticire. Avind inainte pe de-o parte fertilitatea
nemaiintilniti a pamantului, §i pe de alta dificultatea cuceririi lui,
israelitii s-au lisat pradi calculelor omenesti, vizandu-se in chip evident
neputinciosi de a face fagd in luptd unui dugman atit de puternic. Dar in loc
si-¢i puna nidejdea in ajutorul lui Dumnezeu Care le figiduise stipanirea
acestui pamant, au ascultat mai degraba pe cei care ,ingrosau mult prin
vorbele lor orice detaliu in parte si (le) inspirau o frici cumplitd”'’. Aceasta
lipsd de credingd le-a atras pedeapsa riticirii prin pustie timp de patruzeci
de ani'®: ,Atunci cand, din al doilea an de la plecarea lor din Egipt, ar fi
putut intra in stipanirea oragelor din Siria i a loturilor lor de pimant,
ei s-au intors din drumul care ii ducea direct la ¢intd i au inceput si
riticeascd, inventand nigte itinerarii lungi si intortocheate, unele dupa

altele: isi istoveau astfel fira rost sufletele si trupurile...”".

“Dupi cum subliniazd FLaviu, Antichitdi iudaice, 172.

15 PHiLoN, Viaga lui Moise, 100-1.

18 PuiLoN, Viafa lui Moise, 100-1. Haggada vorbeste despre opt tineri care au
transportat vita, addugind ci vinul stors din ea a fost suficient pentru toate
practicile sacrificiale ale lui Israel din timpul celor 40 de ani de riticire prin pustie.

Cf. GinzserG, Haggadah, The Legends of the Jews.

7 PuiLoN, Viaga lui Moise, 102.

8 Fraviu, Antichitdfi iudaice, 174.

Y PurLon, Viaga lui Moise, 104. 339
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2. Numeri 14. Abordare exegetic-teologica

Numeri 13-14: prezentare generald. Ansamblul capitolelor 13-14
se incadreaza in coerenta narativa si teologica mai extinsa a parcursului lui
Israel de la Sinai la Iordan. Acest parcurs poate fi reprezentat schematic sub
forma unei structuri chiastice:

A Apostazie — vitelul de aur (les 32,1-25)

B Nemultumire — Tabeera (Num 11,1-35)

C Nesupunere — indivizi (Num 12,1-16)

D Nesupunere — Israel (Num 13,1 — 14,45)

(04 Nesupunere — indivizi (Num 16,1 - 35)

B’ Nemultumire — serpi veninosi (Num 21,1-5)
A’ Apostazie — Baal-Peor (Num 25,1-5)

Dintr-o perspectiva teologicd, traditia din Numeri 13,1-14,45%
ocupa un loc central in ansamblul tematic al colii pustiei?!, construita in
jurul catorva idei fundamentale:

* darul pamdntului fagaduingei, conditionat de angajamentul sincer si
deplin fatd de acest pimént si fati de Dumnezeu Care l-a dat®;

* conducdtorul desemnat de Dumnezeu — autoritate suprema in popor;

* credinta/necredinta in Dumnezeu (Moise, Aaron, Caleb si losua vs.
restul poporului);

* mijlocirea dreptului inaintea lui Dumnezeu (Moise, odinioard
Avraam);

* iertarea i judecata.

20 Majoritatea exegetilor considerd ci ansamblul capitolelor 13-14, in forma pe care o
cunoastem astizi, este rezultatul suprapunerii a doud traditii literare diferite, datind din
momente diferite. Cea mai veche dintre acestea restringea zona acoperiti de iscoade
la 0 zona din jurul Hebronului in sudul Canaanului (Num 13,22-24). Traditia mai
noui extindea zona acoperiti de iscoade asupra intregului Canaan (Num 13,21). Un
alt semn al existentei celor doud traditii ar i numele iscoadelor credincioase: traditia
veche il mentioneazi doar pe Caleb din tribul lui Iuda (Num 13,30; 14,24), in timp
ce traditia mai noud il adaugi si pe losua din tribul lui Efraim ca numirul iscoadelor
credincioase si creascd la doi. Cf. Dennis T. Orson, Numbers (Louisville: John Knox
Press, 1996).

2 Sintagma desemneazi perioada cuprinsi intre lesirea 15 — Numeri 36, perioada
petrecuta de poporul Israel de la iesirea in Egipt si pina la Iordan, inainte de a intra
in pimantul figiduintei sub conducerea lui losua. Toate actele minunate sivarsite de
Dumnezeu in acest interval petrecut in pustiu sunt incircate de un profund aspect
educativ, aceasta este justificarea exprimirii. Cf. loan CHIrILE, Fragmentarium exegetic
filonian II. Nomothetica — Repere exegetice la Decalog (Cluj-Napoca: Limes, 2003), 46.
2Philip ]. Bupp, Numbers, in Word Biblical Commentary 4 (Dallas: Word, Incorporated,
2002), 5.



Analiza literard a celor dou capitole 13-14 ne descoperi o unitate
bazati pe urmitoarele trei caracteristici:

1. utilizarea structurilor chiastice®;

2. repetitia $i accentuarea anumitor termeni-cheie;

3. dialogul narativ dintre Iahve, Moise si popor?.

O posibili schematizare a acestei unitati literare este urmitoarea:

A expeditia iscoadelor (13,1-24)

B raportul iscoadelor (13,25-33)

C raspunsul poporului (14,1-10a)
B’ raspunsul Domnului (14,10b-38)
A’ expeditia poporului (14,39-45)

Intrebarea-cheie in analiza literari a unei asemenea unititi
complexe este cea privitoare la centrul chiasmului. Care este tema centrala
a pericopei? Razvritirea poporului, interventia lui Dumnezeu, sau
contrastul dintre majoritatea necredincioasa si minoritatea credincioasa®?
In orice caz, putem spune cd aceastd parte a cirtii Numeri (cap. 13-14)
nu relateazd atit o deplasare geografici de la Sinai inspre Canaan, cit o
deplasare teologica, o indepirtare de Dumnezeu in timpul unei perioade
de continui razvritire. Unitatea dintre lahve i poporul Siu este distrusa,
supunerea devine rizvritire, ordinea se transformi in dezordine, sfintenia
in desfrinare, nidejdea in disperare. Poporul ales al lui Dumnezeu ii
respinge Acestuia autoritatea, pimantul si conducitorul (pe Moise)>.
Ne vom rezuma in cele ce urmeazi la abordarea exegetic-teologica a
capitolului 14, care condenseazi continutul teologic al ansamblului.

Structura capitolului

v. 1-4: cartirea poporului inaintea lui Moise §i Aaron;

v. 5-10: incercarea esuata de a liniti rizvritirea poporului;
v. 11-12: anuntarea pedepsei divine;

v. 13-19: mijlocirea lui Moise pentru iertarea poporului;

2 Termenul chiasm se utilizeazi cu referire la o varietate de modele diferite al ciror
numitor comun este structura simetricd si, de aici, o anumiti formi de inversiune a
ordinii cuvintelor in enunturi paralele. Cf. John Breck, Cum citim Sfinta Scriptura?
Despre structura limbajului biblic (Alba-Iulia: Reintregirea, 2005), 27.

% Dennis R. CoLg, Numbers (Nashville: Broadman & Holman Publishers, 2001).

2 Corg, Numbers.

26 CoLrg, Numbers.
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v. 20-35: anuntarea pedepsei asupra generatiei pacatoase;

v. 36-39: moartea iscoadelor necredincioase;

v. 40-45: infringerea evreilor care pornesc la lupta fard porunca lui
Dumnezeu?.

Numeri 14,1-4: Atunci toatd obstea a ridicat strigdt i a plins poporul
toatd noaptea aceea; Cirtind impotriva lui Moise si a lui Aaron, tofi fiii lui
Israel i toatd obstea au zis cdtre ei: Mai bine era si fi murit in pamdntul
Egiptului sau sd murim in pustiul acesta! La ce ne duce Domnul in pamdntul
acela, ca sd cadem in razboi? Femeile noastre si copiii nogtri vor fi pradd. Nu ar
i, oare, mai bine sd ne intoarcem in Egipt?” Apoi au zis unii cdtre alfii: Sd ne
alegem cpetenie si sd ne intoarcem in Egipt.

Toate fagaduintele patriarhilor din Facerea si reluarea lor incepand
cu legirea 1 s-au indreptat spre acest moment in care poporul ales se
afli pe punctul de a intra in Canaan, pimantul figiduit®. Dar fiindcd
israelitii ,se incredeau in ei, socotind ci izbanda le va veni prin puterile
lor si neincrezindu-se mai degrabi in ajutorul de sus, sezind lingi
munte plangeau”™. Atitudinea lor este caracterizatd drept ,frici §i temere

"0 de citre Fericitul Teodorit, care subliniazi in acesti

necuvantatoare
termeni josnicia necredintei lor. Cauzele care au determinat razvritirea
poporului sunt multiple: dispretul fagi de darul lui Dumnezeu, lasitatea
in fata luptei si mortii (14,3), dorinta de a-si implini voia proprie, lipsa
de credinti. dezinformarea ficuti de iscoade (13,28-30). Privitor la
acestea din urmd, Sfantul Grigorie de Nyssa subliniazi faptul ¢i ,nu toate
(iscoadele) au vestit adevirul, ci unele au adus vesti mincinoase si triste™!,
aceasta fiind principala cauzi a razvratirii. Oricum ar fi, aceasta rizvritire
este cea mai gravd de pini acum, ea reprezintd mai presus de toate o
respingere a politicii care l-a condus pe Israel la granita Canaanului (v.

2-3). Prin urmare, prin faptul ci se gindeste la alegerea unui conducitor®

7John WEesLEY, Wesley’s Notes: Numbers (OR: Ages Software, 1999).

28 Orson, Numbers.

2 CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Comentariu la Evanghelia Sfantului Ioan, in PSB 41, trad.
Dumitru Stiniloae (Bucuresti: IBMO, 2000) / editie digitald (Apologeticum, 2005),
307.

% TeoporiT AL Kirurut, Talcuirea Psalmilor impdratului prooroc David (Petru Voda: St.
Ministire Sintii Arhangheli, 2003), 349.
> GRIGORIE DE Nyssa, ,Viata lui Moise,” 1
Buga (Bucuresti: IBMO, 1982), 36.

32 Gravitatea acestei rizvritiri, care nu este altceva decat o negare a divinitatii lui Iahve,

n PSB 29, trad. Dumitru Stiniloae si Ioan



altul decat cel ales de lahve™ (Ies 3,1-10), poporul se rizvriteste impotriva
conducerii Lui**. Aceastd temi a conducitorului ales revine pe parcursul
Pentateuhului ca expresie a credintei nestrimutate in Dumnezeul Cel Viu,
la antipod situandu-se tema ,intoarcerii in Egipt” (v. 3-4) care, in spatiul
vetero-testamentar, constituie un simbol al apostaziei §i indepartirii de
lahve® (Deut 17,16; Os 7,11; Is 30,1-7; 31,1-3; ler 2,18.36; lez 17,15).

Numeri 14,5-10: Atunci au cazut Moise si Aaron cu fefele la pamdnt
inaintea intregii adundri a obstii fiilor lui Israel. Iar Iosua, fiul lui Navi si Caleb
al lui Iefone, care erau din cei ce cercetaserd (ara, si-au rupt hainele lor Si au zis
cdtre obstea _ﬁilor [ui Israel: Pamdntul, pe care [-am strabdtut noi, este foarte,
foarte bun; De va fi Domnul bun cu noi, ne va duce in pamdntul acela i ni-1
va da noud; in pamdntul acela izvordste lapte si miere. Deci nu vd ridicafi
impotriva Domnului si nu vi temefi de poporul pamdntului aceluia, caci va
ajunge mdncarea noastrd: ei n-au apdrare, iar cu noi este Domnul. Nu v temefi
de eil Atunci toatd obstea a zis: Sa-i ucidem cu pietre! Dar iatd slava Domnului
s-a ardtat in nor tuturor fiilor lui Israel la cortul adundrii.

Auzind cuvintele razvrititilor, cei doi lideri ai lui Israel, Moise
(profetul) si Aaron (preotul), au cizut cu fetele la pimant (v. 5), gest
interpretat ca semn al supunerii lor fagi de Dumnezeu §i ca incercare
de impicare a poporului®*. Ceilalti doi conducitori, Caleb si Iosua au
implinit gestul mult practicat in culturile Orientului Apropiat ca expresie
a plangerii celor morti, ca plingere a unui dezastru sau ca anuntare a
judecitii divine iminente asupra poporului®’ (v. 6). In cazul nostru, ar
putea prevesti plingerea mortii iscoadelor necredincioase (v. 36-37).

In versetul 7, intalnim o formulare interesanti TN TR YWN‘T
1230, Aceasti dublare a lui daom. se giseste in numai opt alte Tocuri din

este bine suprinsd in urmitoarea frazi: ,Here for the first time, the murmuring is
followed by a move to return to Egypt. The murmuring tradition therefore involves
not simply an expression of a wish that the Exodus had not occurred or a challenge
of Moses’ authority in executing the Exodus, but now an overt move to reverse the
Exodus. Yahweh is the God ,who brought Israel out of Egypt.” The murmuring
results in a rejection of this deity and a move to elect a new leader to take the people
back to Egypt. Cf. Orson, Numbers.

3 Se exprimi o renuntare formald la autoritatea lui Moise. Cf. Adam CrLARKE,
Clarke’s Commentary: Numbers (OR: Ages Software, 1999).

3 Walter Riccans: Numbers (Louisville: Westminster John Knox Press, 2001), 251.
35 Bupp, Numbers.

3 CoLg, Numbers.

37 CoLe, Numbers.
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Vechiul Testament (Fac 7,19; 30,43; les 1,7; 3Rg 7,47; 4Rg 10,4; lez
9,9; 16,13; 37,10) ca expresie a unei cantititi sau calititi exceptionale®.
Prin urmare, piméntul Canaanului este de o bogitie si frumusete cu
adevirat exceptionale, exprimat in v. 8: ,..in pamantul acela izvoriste
lapte si miere”, prin fraza-cheie folositd in tot Vechiul Testament pentru a
caracteriza calitatea si fertilitatea ¢irii figaduite™.
Versetele 9-10 contin o serie de afirmatii care pot fi organizate sub

urmitoarea formi chiastici:

* impotriva Domnului

* nu vi ridicati (rdzvritire)

* nu va temeti de poporul pimantului aceluia

* cdci va ajunge mancarea noastra

* ein-au aparare

* iar cu noi este Domnul

* Nu vi temeti de ei!

* Atunci toatd obstea a zis: ,Si-i ucidem cu pietre!” (rizvritire)

* Dariatd slava Domnului s-a aritat in nor tuturor fiilor lui Israel...*.

Daci frica de dusmani era cauza principald a rizvritirii lor*!, credinta
intr-un Dumnezeu fidel legaimantului era singura lor sansi de biruini.
Reactia israelitilor la aceastd argumentare este violenta, ei vor si aplice
conducitorilor lor pedeapsa prescrisi de Dumnezeu pentru idolatrie (Lev
20,2), insotiri nepermise (Lev 20,16), magie (Lev 20,27), blasfemie (Lev
24,14.23), neascultarea pirintilor (Deut 21,21), incilcarea sabatului (Num
14,35), desi erau nevinovati de toate acestea®.

Pentru autorul cirtii Numeri, teofania anunta invariabil pedeapsa.
Cea din v. 10 are un dublu rol: pe de-o parte, 1i salveaza pe Moise si Aaron
de lapidare, pe de altd parte introduce interventia Domnului din v. 11-
25%, In istoria poporului ales, Dumnezeu a intervenit in acest mod atunci

38 CoLg, Numbers.

3 CoLe, Numbers.

4 Corg, Numbers.

“ OriGeN lirgeste sensul acestei rizvritiri, afirmand ci nu numai israelitii, ci toti
aceia care nu cred in cuvintele Scripturii din Lege si Profeti, ei sunt cei care il
denigreazi cu adevirat pe Moise. De asemenea, in aceeasi categorie ii include pe
aceia care 1i interpreteazd gresit scrierile: ,tout interpréte qui comprend mal ses
écrits et qui prend charnellement la Loi spirituelle outrage Moise, en tirant des
paroles de I'Esprit un enseignement charnel”. Te tradus in romineste. Cf. ORIGENE,
Homélies sur les Nombres (Paris: Les Editions du Cerf, 1951), 134-5.

42 ORrIGENE, Homélies sur les Nombres, 134-5.

“ Bupp, Numbers.



cind rizvritirea israelitilor atingea o fazd incontrolabild, manifestindu-Se
in chip minunat pentru a-i readuce la Sine*

Numeri 14,11-12: $i a zis Domnul citre Moise: Pand cand Ma
va supdra poporul acesta si paAnd cind nu va crede el in Mine, cu toate
minunile ce am ficut in mijlocul lui? 1l voi lovi cu ciumi si-1 voi pierde si
te voi face pe tine i casa tatalui tiu popor numeros §i mai puternic decit
acesta!

In versetul 11 apare verbul J¥X)' cu sensul de respingere sau
renuntare a poporului Israel. Semnele sau minunile din acelasi verset
(mnxp) sunt dovezi ale puterii §i prezentei lui Dumnezeu pe care intregul
Israel, desi le-a fost martor, nu le-a agezat ca fundamente ale unei credinte
neclintite®. Dimpotrivi, drept pedeapsa pentru necredinta sa*, Israel ,nu
va intra in odihni™, ci va fi respins de Dumnezeu, Care i§i va ridica un
alt popor credincios din Moise. Sentinga este identica celei din episodul
vitelului de aur:

Iegire 32,10 Numeri 14,12

,Lasi-Mi dar acum si se aprindi I voi lovi cu ciumi gi-I voi pierde
mania Mea asupra lor, si-i pierd si|si te voi face pe tine si casa
s3 fac din tine un popor mare!” | tatilui tiu popor numeros i mai
puternic decit acesta!”

Moise va refuza insi ideea pentru ci nu dorea si fie singurul mantuit
din Israel, nu vroia si intre in Impiratia Cerurilor despartit de ai sii*
Pe de altd parte, sentinta Domnului nu este intotdeauna inteleasi ca o
pedeapsé, ea poate f privita si ca profe;ie. Un nou popor se va ridica, mai
puternic i mai statornic in credingd, dar Moise era congtient ci acesta nu
va fi cel ,mozaic”, ci cel ,crestin™. Momentul poate fi considerat punctul

# CoLE, Numbers.

4 Bupp, Numbers.

4 Bupp, Numbers.

¥ CLEMENT ALEXANDRINUL, ,Cuvant de indemn citre Elini”, in PSB 4 (Bucuresti:
IBMO, 1982), 138.

# SIMEON NOUL TEOLOG, ,Discourse”, in The Discourses, in Classics of Western
Spirituality: A Library of the Great Spiritual Masters trad. C. ]. de Catanzaro, (Mahwah:
Paulist, 1980).

 CaEsARIUS OF ARLES, Sermon, Fathers of the Church: A New Translation (Washington:
Catholic University of America Press, 1947).
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culminant al ansamblului 13,1-14,45, pentru faptul ¢i Dumnezeu Insusi
intervine i interactioneazi/comunici cu alesii sai*.

Numeri 14,13-19: Moise insd a zis cdtre Domnul: Vor auzi de aceasta
Egiptenit, din mijlocul cdrora ai scos Tu, cu puterea Ta, pe poporul acesta Si vor
spune locuitorilor pamdntului acestuia, care au auzit, ca Tu, Doamne, Te afli in
mijlocul poporului acestuia si Tu, Doamne, le dai sd Te vada fafd cdtre fatd, si
cd Tu mergi inaintea lor, ziua in stdlp de nor si noaptea in stdlp de foc. lar dacd
Tu vei pierde pe poporul acesta, ca pe un om, atunci popoarele care au auzit de
numele Tau vor zice: Domnul n-a putut duce pe poporul acesta in pamdantul
pe care cu juramdnt [-a fagaduit sa-1 dea lor si de aceea I-a pierdut in pustie.
Deci, inalfi-se acum puterea Ta, Doamne, cum ai spus Tu, zicdnd: Domnul
este indelung-rabdator, mult-indurat i adevirat, iertand faradelegile, greselile si
pacatele si neldsand nepedepsit, ci pedepseste nelegiuirile paringilor in copii pand
la al treilea si al patrulea neam. lartd pacatul poporului acestuia, dupa mare mila
Ta, precum ai iertat Tu poporul acesta din Egipt si pand acum.

Moise face apel la ds,x,, la iubirea divini manifestatd fird incetare
fatd de popor. Totodati, refuzi posibilitatea de a fi tatdl unui nou popor,
rugindu-se pentru iertarea acestuia®’. As remarca aici indeosebi tripla
structurd retoricd din v. 14: repetitia videste faptul ci Moise rosteste
aceastd rugiciune din toatd inima, evidentiind relatia intimi care existd
intre Dumnezeu si poporul Sau®

* Tu, Doamne, Te afli in mijlocul poporului acestuia
* Tu, Doamne, le dai si Te vadi fatd citre fatd
* Tu mergi inaintea lor, ziua in stalp de nor §i noaptea in stalp de foc

Din acest fragment, versetul 19 este folosit astizi in ritualul de Yom
Kippur®. Notiunea aceasta de iertare apare in Deuteronomul 29,19; 111
Regi 8,30.34.36.39.50°*. Dar mijlocirea lui Moise pentru iertarea poporului
descrisd in v. 16-19 este foarte apropiati de ceea ce citim in legirea 32,31-
325%;

50 CoLg, Numbers.

51 Bupp, Numbers.

52 Bupp, Numbers.

53 Everett Fox, The Five Books of Moses: Genesis, Exodus, Leviticus, Numbers,
Deuteronomy; a New Translation With Introductions, Commentary and Notes (New York:
Schocken Books, 1995), 1.

54 Bupp, Numbers.

55 Bupp, Numbers.



Iesirea 32,32

,Rogu-mi acum, de vrei s le ierti
9y

pacatul acesta, iarti-i; iar de nu,

sterge-md si pe mine din cartea Ta,

Numeri 14,19

,lartd pacatul poporului acestuia,
dupi mare mila Ta, precum ai
iertat Tu poporul acesta din Egipt
$i pand acum.”

in care m-ai scris!”

Rugiciunea lui Moise este cea care oferd poporului o a doua gansa
prin intermediul urmasilor, prin intermediul unei noi generatii®; ea se
incadreazi in aceeasi categorie cu interventia patriarhului Avraam pentru
iertarea Sodomei”” (Fac 18, 23-32). Aceastd temi a mijlocirii®® dreptului
inaintea lui Dumnezeu revine pe parcursul Pentateuhului®.

Argumentele invocate de Moise evidentiazi dreptatea divina care se
manifestd prin milostivire, dar si prin pedepsirea picatelor. Am redat aici

trei fragmente cu continut similar:

Iesirea 20,5-6

Iesirea 34,6-7

Numeri 14,18

,Eu, Domnul
Dumnezeul tiu,
sunt un Dumnezeu
zelos, Care
pedepsesc pe
copii pentru vina
parintilor [...]. Si
M3 milostivesc
panai la al miilea
neam citre cei ce
Mai iubesc si pazesc
poruncile Mele.”

Llahve, Iahve,
Dumnezeu, iubitor
de oameni, milostiv,
indelung-ribdator, plin
de indurare si de dreptate
[...]. Care iart3 vina si
rizvratirea si pacatul,
dar nu lasa nepedepsit
pe cel ce pacatuieste;
Care pentru picatele
parintilor pedepseste
pe copii i pe copiii
copiilor panai la al
treilea si al patrulea
neam!”

,Domnul este
indelung-rabdator,
mult-indurat i
adevirat, iertdnd
faridelegile, gregelile
si pacatele si
nelisand nepedepsit,
ci pedepseste
nelegiuirile
parintilor in copii
pani la al treilea i al
patrulea neam.”

56 Bupp, Numbers.
57 RiGGANS, Numbers.

58 In conceptia sfantului apostol Pavel, cel care se roagd pentru iertarea
noastra este Insusi Hristos: Hristos, Cel ce a murit, si mai ales Cel ce a inviat, Care
si este de-a dreapta lui Dumnezeu, Care mijloceste pentru noi! (Rom 8,34b).

% A se vedea episodul de la Tabeera (Num 11,1-3), si episodul cu pedeapsa lui Miriam
(Num 12,1-15), cf. Bupp, Numbers.
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Echilibrul judecitii divine este bine surprins in discursul patristic:
,Vreisi-L vezi conducitor? latd, indreapti pe cele prezente sile orinduieste
pe cele viitoare. Vrei si-L vezi judecitor sever? latd pedepseste pe cei
vinovati. Vrei si-L vezi drept si milos? latd, crutd pe cei nevinovati™.
Dumnezeu nu ne pedepseste instant pentru faptele, cuvintele si gandurile
noastre, ci trimite mai degrabi pedeapsa asupra urmagilor, prin aceasta
intelegindu-se faptele rele i picatele sivarsite de citre acegtia®'.

Numeri 14,20-25: Zis-a Domnul cdatre Moise: Voi ierta, dupd cuvdntul
tau, Dar viu sunt Eu si viu e numele Meu si de slava Domnului e plin tot
pamdntul: Tofi barbatii cdfi au vazut slava Mea si minunile pe care le-am facut
in pamantul Egiptului si in pustie, si M-au ispitit pand acum de zeci de ori si
n-au ascultat glasul Meu, Nu vor vedea pamdntul pe care Eu cu juramant [-am
Jagaduit paringilor lor; ci numai copiilor lor, care sunt aici cu Mine, care nu stiu ce
este binele si ce este raul si tuturor nevdrstnicilor, care nu judecd, acelora le voi da
pamdntul, iar tofi cei ce M-au amdrdt nu-1 vor vedea; lar pe robul Meu Caleb, il
voi duce in pamdntul in care a umblat si semingia lui il va mogteni, pentru cd in
el a fost alt duh si pentru cd el s-a supus Mie. Amalecifii si Canaaneii locuiesc
pe vale; mdine sd v intoarcefi si s v ducefi in pustie, spre Marea Rogie.

Dumnezeu ascultd rugiciunea de mijlocire a lui Moise, dar nu
acorda iertarea totald poporului necredincios, ci, mai degraba este vorba
de o amdnare (v. 20): nu vor muri pe loc, ci de moarte naturala in pustie,
dar nici nu vor intra in pimantul figiduintei (v. 22-24)% Prin aceasta, ei
vor simti totodatd mila lui Dumnezeu, dar i dreptatea Lui®.

O anumitd tensiune dialogicd intre cele doud este exprimatd prin
moartea celor batrini §i nasterea noii generatii. Moartea in pustie este
expresia judecitii lui Dumnezeu, dar din moarte risare viata, §i noua
generatie, crescutd in pustie, va intra in Canaan®,

In versetul T\ apare formuli obisnuici de jurimane: W-n (Viu
sunt Eu), pe care o intalnim numai de doud ori in Pentateuh, aici si in v.
28%, iar pedeapsa care urmeazi acestei formule de jurimant nu mai este

9 SALVIANUS, Despre guvernarea lui Dumnezen 1.12.

6t CypriaN, ,The God of Patience”, in Fathers of the Church: A New Translation
(Washington: Catholic University of America Press, 1947).

©2H. D. M. Spence-Jones, The Pulpit Commentary: Numbers (Bellingham: Logos
Research Systems, 2004).

63 SPENCE-JONES, Numbers.

% QOrsoN, Numbers.

% Bupp, Numbers.



negociabili, ci definitivi®. Expresia ne poate duce cu gandul si la Iesirea
3,14: ,Eu sunt Cel ce sunt”, intelegandu-se de aici ci singurul cu adevirat
viu este Dumnezeu?.

O altd temi care apare in v. 22 este cea a ,ispitirii™: vﬁ'x P -
,m-au ispitit” (cf. Deut 6,16; les 17,2.7). Aceastd ispitire a lui lahve de
citre popor este reversul ispitirii lui Israel despre care aminteste Moise
poporului in Deuteronom 8,2%: ,Si-ti aduci aminte de toata calea pe care
te-a povituit Domnul Dumnezeul tiu prin pustie de acum patruzeci de
ani, ca s te smereascd, ca si te incerce si ca sd afle ce este in inima ta si de
ai sd pazesti sau nu poruncile Lui”, evident cu alt sens: dacd Dumnezeu
ispiteste poporul in scop pedagogic, poporul ispiteste minia Domnului
prin lipsa de credinta nejustificati in situatia in care a fost martorul multor
evenimente minunate sivirsite din voia §i prin puterea Lui. Aceastd
ispitire nu e o premiera in Israel, formula D‘f;:f@ Y M - ,de zeci de
ori” (v. 22) denoti cu certitudine picituirea continui pe parcursul unei
lungi perioade de timp®. Numairul zece a fost probabil folosit in contrast
cu cele zece pligi trimise asupra Egiptului. Intr-adevir, acelea au fost cele
zece semne prin care a fost implinita eliberarea lor”.

In aplicarea pedepsei, Caleb este diferentiat de Israel (v. 24): DMYB
oy o fiindci ,s-a supus Mie”. El este singurul credincios din mijlocul
poporului, deosebindu-se de cei care ,pururea riticesc cu inima” (Evr
3,10): ,Cine este Caleb, ne va lamuri numele. Cici se tilmiceste: roatd
inima™, este cel care 1i urmeazi lui Dumnezeu din toati inima sa, din tot
cugetul sau, $i cu toatd puterea sa.

% QrsoN, Numbers.

 OrIGEN, Commentary on the Gospel of John. Fathers of the Church: A New Translation
(Washington: Catholic University of America Press, 1947).

% N. Loufink, Das Hauptgebot. Eine Untersuchung literarischer Einleitungsfragen zu Ditn
(Rome: PBI, 1963), 80.

% Aceasta folosire hiperbolici apare in mod repetat in textele Vechiului Testament:
Llar tatil vostru m-a ingelat si de zeci de ori mi-a schimbat simbria, Dumnezeu insi nu
i-a ingiduit si-mi facd riu.” (Fac 31,7); ,Asa mi-au fost cei douizeci de ani in casa ta.
ti-am slujit paisprezece ani pentru cele doui fete ale tale si sase ani pentru vitele tale,
iar tu de zeci de ori mi-ai schimbat simbria.” (Fac 31,41); ,lata a zecea oard de cind mi
batjocoriti. Nu v este rusine ci vi purtati aga?” (Iov 19,3). Si in Noul Testament un
verset foloseste acest tip de exprimare hiperbolici, dar nu cu numirul 10, ci 7, pentru
a exprima nemirginirea iertirii: ,Atunci Petru, apropiindu-se de El, I-a zis: Doamne,
de cate ori va gresi fati de mine fratele meu si-i voi ierta lui? Oare pani de sapte ori?
Zis-a lui lisus: Nu zic tie pand de sapte ori, ci pani de saptezeci de ori cdte sapte” (Mt
18,21-22).

70 Corg, Numbers.

7 Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Glafire la Numeri.
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In viziunea Sfantului Vasile cel Mare, evreii si-au atras pedeapsa
divind i prin licomia §i nemultumirea lor cu o hrani simpli, daruica
lor de Dumnezeu: ,Ale ciror oase au rimas oare in pustie? Oare nu
ale acelora care doreau si minance carne? Aceia, atita vreme cit s-au
multumit cu mana §i cu apa din piatrd, au invins pe egipteni, au
mers pe mare si in semintiile lor nu era bolnav. Dar cind si-au adus
aminte de cildirile cu cirnuri, cind s-au intors, prin poftele lor, in
Egipt, n-au mai vizut piméntul figiduintei. Nu te infricogeazi pilda
aceasta? Nu te cutremuri oare de grozivia licomiei, care te poate lipsi
de bunititile nidijduite?””

Numeri 14,26-35: $i a mai grait Domnul cu Moise si cu Aaron
si a zis: ,Pand cAnd aceastd obste rea va crti impotriva Mea? Cirtirea cu
care fiii lui Israel cirtesc impotriva Mea, o aud. Deci, spune-le: Viu sunt
Eu, zice Domnul! Dupd cum ati zis in auzul Meu, asa voi face cu voi:
In pustia aceasta vor cidea oasele voastre si voi toti cei numirati, de la
douizeci de ani 1n sus, care ati cirtit impotriva Mea, oriciti ati fi la numir,
Nu veti intra in pimantul pentru care, ridicindu-Mi méina, M-am jurat
s3 vi agez, ci numai Caleb, fiul lui lefone, si Iosua, fiul lui Navi. Pe copiii
vostri, despre care voi ziceafi cd vor ajunge pradd vrdjmagilor, ii voi duce acolo
si ei vor cunoagte pamdntul pe care voi [-afi nesocotit; lar oasele voastre vor
cddea in pustia aceasta. Copiii vostri vor rdtdci prin pustie patruzeci de ani §i vor
suferi pea’eapsﬁ pentru desfrdnarea voastrd, pdnd vor cddea toate oasele voastre
in pustie. Dupd numdrul celor patruzeci de zile, in care afi iscodit pamdntul
Canaan, vefi purta pedeapsa pentru pdcatele voastre patruzeci de ani, cite un
an pentru fiecare zi, ca sd cunoagtefi ce inseamnd sd fifi pardsifi de Mine. Eu,
Domnul, am grait! Si asa voi face cu toatd obstea aceasta rea, care s-a ridicat
impotriva Mea: in pustia aceasta vor pieri §i vor muri tofi!

Elementul talionic al discursului este evident”, ca rispuns la
atitudinea poporului, pedeapsa divind implineste intocmai contrariul,
incepand cu tema iesirii din Egipt, pedeapsa fiind tocmai indepirtarea
poporului de aceastd tintd initiala’. Astfel, printr-un jurimant solemn,
Dumnezeu aratd ci pedeapsa asupra lui Israel va corespunde intocmai
cuvintelor si faptelor sale:

2V ASILE CEL MARE, ,Omilii si cuvantiri”, in PSB 17, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti:
IBMO, 1986), 355.

7> CorE, Numbers.

7+ CoLe, Numbers.

5 CoLE, Numbers.



Israel Iahve

,Mai bine era s fi murit in Jn pustia aceasta vor cidea oasele
pamantul Egiptului sau si voastre.” (Num 14,29a)
murim in pustiul acesta!”
(Num 14,2)
,La ce ne duce Domnul ,Nu veti intra in piméantul pentru
in pamantul acela, casi | care, ridicindu-Mi mina, M-am jurat si
cidem in rizboi?” vi agez, ci numai Caleb [...] si losua...”
(Num 14,3a)” (Num 14,30)
,Femeile noastre si copiii | ,Pe copiii vostri, despre care voi ziceati
nostri vor f1 prada.” cd vor ajunge prada vrijmasilor, 1i voi
(Num 14,3b) duce acolo si ei vor cunoagte pimantul
pe care voi l-ati nesocotit.” (Num 14,31)
1 dupa ce au cercetat ei ,Dupa numirul celor patruzeci de zile,
pdmantul, s-au intors dupa | in care ati iscodit pimantul Canaan, veti
patruzeci de zile.” purta pedeapsa pentru picatele voastre
(Num 13,26) patruzeci de ani, cite un an pentru

fiecare zi, ca si cunoagteti ce inseamna sd
fiti parisiti de Mine.” (Num 14,34)

Ironia este cd tocmai cei lipsiti de aparare si nestiutori vor ajunge
sd locuiascd in pimantul pe care paringii lor, din grija pentru ei, nu au

indraznit si il cucereasci’.

Numeri 14,36-39: §i oamenii pe care-i trimisese Moise sd
iscodeasca pamantul si care la intoarcere au intiritat impotriva lui toata
obstea aceasta, rispaAndind zvonuri rele despre tara aceea, au murit lovifi
inaintea Domnului, pentru cd au rdspdndit zvonurile despre fara aceea. Numai
Iosua,ﬁul lui Navi, si Caleb,ﬁul [ui Iefone, au ramas vii dintre bdrbaii aceia
care fuseserd sd iscodeascd fara Canaan.

Se face o noud comparatie intre iscoadele necredincioase i cele
credincioase, comparatie construitd tot pe o structura chiastici:
A Barbatii trimisi de Moise si iscodeascd pimantul

76 R1GGANS: Numbers
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care s-au intors §i au intiratat obstea

si au raspandit zvonuri rele despre pamantul

au murit (de pedeapsa divind) — v. 37

pentru ci au raspandit zvonuri rele despre pamantul
Iosua si Caleb ramas in viagd

@ Q00w

dintre cei care au mers si cerceteze pamantul”’

Numeri 14,40-45: Sculindu-se ei deci dis-de-dimineayd, s-au dus pe
vd(ﬁtl muntelui, zicand: latd, ne ducem la locul acela de care ne-a grdit Domnul,
cdci am gresit! Moise insd le-a zis: Pentru ce cdlcafi porunca Domnului? Nu
vefi izbuti. Nu vd duceti, caci Domnul nu este intre voi si vefi cidea inaintea
vrajmasilor vostri; Caici Amalecitii si Canaaneii sunt acolo inaintea voastrd i vefi
cadea de sabie, pentru cd v-afi abdtut de la Domnul si Domnul nu va fi cu voi.
Dar ei au indraznit sd se urce pe varful muntelui; iar chivotul legii Domnului si
Moise n-au pardsit tabdra. Atunci s-au suit Amalecifii si Canaaneii care traiau
in muntele acela i i-au infrdnt §i i-au gonit pdnd la Horma si s-au intors in
tabard.

Ignorand cu desivarsire cuvintele profetice ale lui Moise (v. 41-43),
israelitii fac o ultimi incercare de ridicare impotriva judecitii divine care
se soldeazi cu o infringere dureroasi la Hormah. Relatarea urmeazi o
simpla structura chiastica:
A incercare de a urca pe munte — am pdcdruit
Lalocul figiduit de Dumnezeu
Moise: pentru ce calcafi porunca?

B Nu va duce;i — Dumnezeu nu este cu voi
Amalecitii si Canaaneii va vor infringe

B’ v-ati abitut de la Domnul — Domnul nu este cu voi

veti cidea de sabie

A incercare de a urca pe munte — infrangere

Moise si chivotul rimin in tabara
Amalecitii si Canaaneii infring pe Israel”

As incheia cu o expresie a Sf. Chiril al Alexandriei, care descrie
foarte bine caracterul israelitilor, atunci cind 1i numeste ,bolnavi mereu
! $
de neascultare””.

77 CoLe, Numbers.
8 CoLE, Numbers.
7 CHiriL AL ALEXANDRIEI, Glafire la Numeri, 307.



3. Episodul iscoadelor in forma lirica: Ps 94

O, de I-afi auzi glasul care zice: Sd nu vd invartogafi inimile voastre,
Ca in timpul cercetdrii, ca in ziua ispitirii in pustiv, Unde M-au ispitit pdrinfii
vostri, M-au ispitit si au vazut lucrurile Mele. Patruzeci de ani am urdt neamul
acesta si am zis: Pururea rdtdcesc cu inima. Si ei n-au cunoscut cdile Mele, cd
M-am jurat intru mania Mea: Nu vor intra intru odihma Mea (Ps 94,8—12).

Relatarea din Numeri 14 este reluatd rezumativ de citre psalmist
care introduce in acest context tematic ideea de ,odihni”. Ideea apare
intr-un cadru doxologic: Israel se revendici aici ca popor al lui Dumnezeu,
ca ,poporul pasunii Lui si oile mainilor Lui™ (v. 7), totodatd ca popor
care implineste firescul slujirii latreutice (v. 2). Acest tip de manifestare
este determinat de lucrarea creatoare §i pronietoare a Domnului asupra
intregii lumi (v. 3-5), al omului inclusiv, care, intr-o stare metanoici,
isi marturiseste dependenta si recunostinta fagi de Dumnezeu (v. 6).
Indemnul adresat poporului la supunere credincioasi (v. 8) debuteazi cu un
semnificativ astdzi, care nu inseamni o anume zi hotirita pentru aceasta,
ci ,hecare zi in care se poate zice astdzi [...]...acest astizi insemneazi foatd
vremea™!. Este invocati imaginea rizvritirii de odinioard (Num 14,1-4),
ca reper pentru ceea ce nu se cuvine a face, pentru ceea ce atrage mania si
pedeapsa divina. In versetele 9-10, o constructie retorici pune in contrast
cele doui sensuri ale ispitirii pe care le-am identificat deja:

in ziua ispitirii in , o
. = incercare a credinei Dumnezeu = om
pustiu... (v. 9)
unde M-au ispitit... .
= pdcdtuire om — Dumnezeu
(v. 10)

Tatd, agadar, cadrul in care piméntul figiduintei este numit ,odihni”.
Care este justificarea acestei exprimiri? Cuviosul Eftimie Zigabenul
consideri ci ,odihni se zice pamantul figiduintei, fiindca acesta a odihnit
pe Evrei cei ce au intrat intr-insul, plecind din toatd raticirea si mutarea

80 Cuv. EFTIMIE Z1GABENUL vede aici o exprimare a dependentei poporului fati de
Dumnezeu: ,...0i, pentru ci se hrinesc prin purtarea de griji a lui Dumnezeu, iar
oi ale mdinii Lui, fiindci se chivernisesc si se ocArmuiesc de Dumnezeu”, cf. EFTiMIE
Z1GABENUL si Nicopim AGHIORITUL, Psaltirea in tdlcuirile Sfingilor Parinti, vol. 2
(Galati: Egumenita, 2006), 296.

8t EFTIMIE ZIGABENUL §i N1CODIM AGHIORITUL, Psaltirea, 296.
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din loc in loc pe care o ficeau de patruzeci de ani in pustiu”. El insistd pe
dimensiunea duhovniceasci a textului, anume ci ,precum Evreii cei vechi
nu au intrat in piméntul figiduintei pentru ¢ nu au ascultat glasul lui
Dumnezeu, asa si crestinii cAti nu vor asculta §i nu vor pizi poruncile lui
Hristos nu vor intra intru impirigia Cerului™.

Picatul le-a inchis drumul evreilor spre pimantul figiduintei, cu
alte cuvinte, i-a indepirtat de odihna virtutii. Ideea apare cu limpezime in
interpretarea patristicd la punerea numelui lui Noe: (Fac 5,29), fiindcd m
se tilmiceste odihnd (MM): ,Numegte, deci, odihni pripidul acela care
avea si se intimple dupd atita numir de ani [...]. Deci pentru ci pdcatul
e insofit de multd si foarte mare oboseald, de aceea Lameh numeste odihnd
curmarea §i incetarea pdcatelor, pe care potopul avea si le aduci. $i i-a pus,
spune Scriptura, numele Noe. Apoi, tailmicindu-ne numele, spune: Acesta
ne va odihni pe noi de lucrurile noastre; iarasi, acelasi lucru, de faptele noastre
cele rele”™. In consonanti cu Sfintul Ioan Hrisostom, Sfintul Ambrozie
afirmi ci ,dreptatea ne face si ne odihnim de lucrurile nedreptitii™.

Introduc aici un ultim comentariu apartinind Sf. Nicodim
Aghioritul care realizeazi conexiunea cu textul din Evrei 3-4: ,Scriptura
stie de trei odihne: una trupeasci — a simbetei; alta a intririi in pimantul
fagaduintei, intru care Isus al lui Navi a odihnit pe Evrei, lisind riticirea si
strimutarea cea de patruzeci de ani din pustie; iar a treia — cereascd, pe care
noud acum ne-o insemneazi cuvantul, ci, de ar fi fost aceea (din Legea
veche) cu adevirat odihni, n-ar fi putut pomeni aici de alta. Prin urmare,
odihnd numegte aici sciparea din lumea aceasta, adici locuirea in licagurile
cele de sus, intru care ne sirguim si noi a intra. Acestea pomenindu-le
dumnezeiescul Apostol, inaltd glasurile Sfantului Duh, zicand: ,Pentru
aceasta, precum zice Duhul Sfant, nu invdrtosafi inimile voastre intru intardtare
(Evr 3,7-8)"%. Astfel, se trece aici din planul strict al indeplinirii unor
figaduinte materiale ficute patriarhilor (Fac 12,2-3) in planul implinirilor
duhovnicesti. Iata in paralel textul Psalmii 94 cu locul in care este reluat in
Epistola catre Evrei.

82 EFTIMIE ZIGABENUL §i N1CODIM AGHIORITUL, Psaltirea, 298.

8 Sk. loaN Hrisostom, Omilii la Facere, in PSB 21, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti:
IBMO, 1987), 253.

$Sk. AMBROZIE CEL MARE, Tdlcuiri la Facere, vol. 2 (Galati: Egumenita, 2002), 188.
%5 Nicopim AGHIORITUL il citeazd pe un anume Nichita. Cf. EFTiMIE ZIGABENUL si
NicobpiM AGHIORITUL, Psaltirea, 298.



Psalmii 94,8-12

Evrei 3,7-8

,O, de I-ati auzi glasul care zice:

Si nu vi invirtogati inimile
voastre,

Ca in timpul cercetirii, ca in ziua
ispitirii in pustiu,

Unde M-au ispitit parintii vostri,
M-au ispitit §i au vizut lucrurile
Mele.

Patruzeci de ani am urit neamul
acesta si am zis:

,<Pururea ratacesc cu inima”.

De aceea, precum zice Duhul
Sfant: ,Daci veti auzi astizi glasul
Lui,

Nu vi invirtosati inimile
voastre,

ca la rizvritire in ziua ispitirii din
pustie,

Unde M-au ispitit piringii
vostri, M-au incercat, §i au vazut
faptele Mele,

timp de patruzeci de ani.
De aceea M-am maniat pe neamul

Si ei n-au cunoscut ciile Mele, |acesta siam zis: Pururea ei raticesc
cd M-am jurat intru mania Mea: | cu inima

»Nu vor intra intru odihna Mea” | si cdile Mele nu le-au cunoscut,
Cd M-am jurat in minia Mea:
»,Nu vor intra intru odihna
Meal!”.

Versetul din Numeri in care se pronunti sentinta asupra poporului
(14,23) nu contine cuvintul ,odihnd”, ci vorbeste numai despre ,pimantul
pe care Eu cu jurimant l-am figiduit paringilor”. Ideea de odihni apare
explicit, dupd cum am aritat, in forma lirici a Torei — Psaltirea, in psalmul
94. Justificarea acestei asocieri ne-o oferd Fericitul Teodorit in comentariul
sdu la acest psalm: ,Dar cei ce n-au voit a lua aminte la ingrozirile cele
intdrite cu jurdimant nici s dezlege ingrozirea prin ciinga, i de aceea n-au
dobandit pamantul figiduit parintilor lor, c¢i pimantul acela l-a numit
»incetarea” Lui, ori, dupd ceilalti tilmicitori, ,odihna”. Ca — de vreme
ce, calitorind in pustie, ficeau dese mutiri, Cortul intru care socoteau ci
locuieste Dumnezeu povituind inainte, iar in pimantul figiduintei au
incetat din cilitorie §i Cortul s-a agezat in locurile afierosite lui — dupa
cuviingd a numit pimantul figiduintei ,incetare™°. Textul psalmului va
fi reluat in Epistola citre Evrei, iatd acum cele trei texte care ar putea fi
rezumate schematic: pamdntul — incetarea/odihna — odihna:

8 TropORIT AL Kirurul, Tdlcuirea Psalmilor, 349.
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Numeri 14, 23!
MR XS 3xanH21 onaRb nyaw W PIRTTON DN

Psalmii 94[95],11
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Evrei 3,112
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Chemarea cereascd cu care debuteaza capitolul 3 al Epistolei citre
Evrei (v. 1a) are si o valenti de figiduingi, este un fel de garant al intririi
in odihna lui Dumnezeu" (xatamavoig), diruitd tuturor celor care, in
contrast cu vechii iudei din pustie (v. 8-11), se vor arita credinciosi. In
aceastd privinta, textul epistolei este explicit: evreii nu au putut intra in
odihna Canaanului din pricina necredingei lor (v. 19).

Discursul patristic sesizeazi in acest episod intelesul adinc
duhovnicesc al odihnei, pe care il evidentiaza prin conexiune cu scrierile
nou-testamentare. Daci necredinta celor de demult le-a inchis drumul spre
odihna Canaanului, tot asa, celor de astizi, necredinta le inchide drumul
spre impérﬁgia lui Dumnezeu. Astfel, Sf. Chiril al Alexandriei afirmi ci:
»precum celor ce n-au crezut in pustie, adici n-au crezut in Dumnezeu,
nu li s-a dat si intre in pimantul figiduintei (Num 14,28-30), asa si
celor ce prin necredinta lor n-au cinstit pe Hristos nu li s-a dat s intre
in impérigia cerurilor, al cirei chip era pimantul figiduingei: ,Si nu este
nedrept Dumnezeu, Care aduce mania” (Rom 3,5)%. El reia ideea intr-o formd
dezvoltati: ,,...deoarece n-au voit si intre in pimantul in care au fost chemati,
li se poruncegte s se intoarca si sunt siliti s facd din nou acelagi drum. Cici
n-au voit si urmeze cuvintelor lui losua, nici, auzind ¢a pamantul e bun,
n-au cinstit sfatul prin consimtire. Deci, ceea ce au patimit aceia patimesc si
acegtia acum. Cici, aratandu-li-se calea spre viata vesnici si fiind chemati si
intre in impérigia cerurilor, 1l hulesc pe lisus prin neascultare. De aceea cu
dreptate au plecat spre cele dinapoi, pigubindu-se, prin reaua lor pornire,
de inaintarea impreuna cu conducatorul lor spre mantuire”.

$7SteLiaN ToraNd, lisus Hristos Arhiereu vegnic, dupd Epistola cdtre Evrei (Cluj-Napoca:
Presa Universitard Clujeani, 22000), 202. In ce priveste aprofundarea termenului
de xatamavoig, Pirintele profesor recomandi urmitoarele titluri: O. Hofus,
Katapausis... (Tubingen, 1970); ]. FRaNkowskl, Requies, bonum promissum populi Dei
in VT et in]udaismo (Hebr. 3,7 — 4,11), VD 43, 124-149; 225 u. 5i E. KaseMANN, Das
wandernde Gottesvolk, 40 u.; C. Spicq, L’Epitre aux Hébreux, 11, Excurs II, Le Repos de
Dieu et des chrétiens, 95-104.

88 Sk. CHIRIL AL ALEXANDRIEIL, Glafire la Numeri, 300.

8 Sp. CHIRIL AL ALEXANDRIEI, quﬁre la Numeri, 300.



Credinta este, asadar, conditia/calea de intrare in adevirata odihni,
cea doar prefiguratd de roditorul pimant al Canaanului. Iar odihna
adevirati este ,odihna lui Dumnezeu” (Evr 4,10), la care ne indeamni
Apostolul: Sd ne silim, deci, sd intrdm in acea odihnd (Evr 4,10).

Concluzii

Momentul cercetirii Canaanului coincidea cu perioada de coacere
a strugurilor, rodul era bogat si aceasta ma duce cu gindul la cuvintele pe
care Mantuitorul le-a adresat ucenicilor: ,Secerisul e mult, dar lucritorii
sunt putini.” (Mt 9,37). Cum de a fost ales acest moment al anului?
Sincronizarea ne inlesnegte unele conexiuni. Canaanul cu frumusetea si
rodnicia lui, atit de minunat consemnate de traditia iudaici, poate fi privit
ca o reactualizare a celor ,bune foarte” (Fac 1,31) de la inceputurile creatiei,
poate simboliza o reintrare prin credingi in starea edenicd pierduti prin
pacat. Am introdus aici credinta ca o conditionare pentru ca, intr-adevir,
incercarea credintei este o temd prezentd in rescriptul vechi-testamentar,
incepand cu patriarhul Avraam: $i a crezut Avram pe Domnul i i
s-a socotit aceasta ca dreptate (Fac 15,6). Incercarea credingei precede
intotdeauna rasplata, in cazul nostru, rasplata silisluirii in roditorul pimant
al Canaanului. Tot prin credinti, ,Enoh a fost luat de pe pimant ca si nu
vadi moartea” (Evr 11,5), prin credintd, Noe a construit o corabie spre
mdntuirea casei sale, prin credingd, Avraam cdnd a fost chemat, a ascultat i
a iegit la locul pe care era sa-1 ia spre mogtenire si a iegit nestiind incotro merge
(Evr 11, 8). Virtutea credintei este conditia pentru realizarea comuniunii
cu Dumnezeu, numai in aceasta omul isi afli odihna, de aici indemnul
Mantuitorului: Venifi la Mine tofi cei ostenifi si impovarafi i Eu vd voi odihni
pe voi (Mt 11,28). Dar poporul Israel s-a aritat necredincios, de aceea
Dumnezeu a luat hotirarea ridicirii unuia nou, crescut si educat in gcoala
pustiei, un popor intirit in credingi i ascultare.

Strugurii? Vinul stors din ei, dintr-o singurd viti (Num 13,24), a
fost suficient pentru toate sacrificiile poporului din timpul celor 40 de
ani de riticire. Caracterul prefigurativ este evident: daci in Rai vorbim
despre pomul vietii ca prefigurare euharistici (Fac 2,9), in Canaan, rodul
care cuceregte admiratia iscoadelor este cel al vitei-de-vie, §i nu pot si
nu mi gindesc instant la Hristos care gi-a asumat acest simbol: Eu sunt
Vita cea adevdrati (In 15,1). Ar fi de remarcat apoi abundenta vinului: este
abundenta darului lui Dumnezeu care compenseaza picituirea noastra. O
firami din frumusetea Canaanului i-a insotit in timpul riticirii, nimic mai
firesc: e simanta, e amintirea care are puterea de a te readuce, a te reageza,
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mai devreme sau mai tirziu, in firescul existentei tale. E ceea ce il face pe
fiul raticitor si spuna: Sculdndu-md, md voi duce la tatdl meu (Lc 15,18), este
o slujire a inimii, de aceea vinul (despre care traditia iudaicd ne spune ci a
fost folosit exclusiv in cadrul liturgic) nu se iroseste.

As propune o ultimid conexiune, in contextul discursului mesianic:
la momentul celei de-a doua cercetiri 2 Canaanului, de aceasti dati din
porunca lui Tosua (los 2), cea care salveazi viata iscoadelor este Rahab
desfranata (los 2,3-7), gestul marcind deschiderea mantuirii inspre
universal. Aceastd posibilitate de mantuire a neamurilor va fi exprimati i
prin altoirea lui Rahab la genealogia Mantuitorului (Mt 1,5).

Dupi cum am putut observa, ansamblul capitolelor 13-14 din
cartea Numeri are o incircituri teologici aparte. Indeosebi capitolul 14
condenseazi o serie intreagi de teme teologice fundamentale in discursul
vechi-testamentar. De aceea, am optat pentru un tip de analizi exegetic-
teologicd succintd, punctind numai aspectele esentiale ale fragmentului.
Introducerea citorva elemente de traditie iudaicd in debutul lucrarii a
oferit cadrul necesar pentru punctarea chestiunilor teologice, pentru care
am apelat atit la resurse patristice, cit si la exegeti si teologi moderni si
contemporani. In sfirsit, prezentarea formei lirice a episodului a limpezit
relatia tematicd a textului cu Evrei 3-4: incercarea credintei, in urma cireia,
in functie de rispunsul omului, survine binecuvéntarea sau blestemul.
Consider c¢a cercetarea poate avansa considerabil in exploatarea acestei
relatii tematice: Numeri 13-14 — Psalmii 94 — Evrei 3-4, insd in lucrarea
de fatd mi-am propus doar o ,iscodire” a temei, meniti si deschidi noi
posibile cii de cercetare pentru limpezirea relatiei existente intre credingd
si odihna.



20. SCHITA TEOLOGICA S| EXEGETICA: ROMANI 1,20
DIN PERSPECTIVA PATRISTICA S| CONTEMPORANA

Abstract

The starting point of this study is Rom 1,20, a genuine statement about
the natural theology in the Pauline theology. This paper aims to show that the
Old Testament theology is the real background of the pauline assertion. Gnosis is
obtained due to the conjuction of sensation and thought. Following the Fathers
of the Church, this study shows that natural theology even though can provide
knowledge about God, it must be surpassed by spiritual knowledge.

Keywords
Natural Theology, Creation, Knowledge, Gnosis, Reason, Salvation

Demersul religios al fipturii umane aflate in ciutarea sinceri a vietii
de comuniune cu Dumnezeu poate fi definit ca un efort de cunoastere.
Acest efort nu rimine niciodatd nerdsplitit, cel care progreseazi in
cunoagtere gustind, inci de aici, dupd cuvintele Evangheliei, viata vegnica
(In 17,3).

Ciile care se deschid omului inspre cunoagterea lui Dumnezeu sunt
multiple, acestea regisindu-se in ansamblul scrierilor scripturistice. Dar
una singura dintre acestea este accesibild tuturor oamenilor, fird exceptie:
calea naturali, prin care 1l cunoagtem pe Dumnezeu din observarea
universului §i legilor sale!, sau, in alte cuvinte, prin care din miretia
operei putem intelege perfectiunea Autorului®. Tema revine adeseori in
cuprinsul canonului scripturistic, Sfantul Pavel® integrindu-o la rindul

! Athanase NEecortd, Teologia biblicd a Vechiului Testament (Bucuresti: Sophia, 2004), 5.
2HENRY, Matthew Henry’s Commentary, Ps 18.

3Paternitatea paulini a acestei epistole nu este pusi la indoiali. Referitor la aceastd
problemd, citim doar doui surse: , The genuineness of the letter has never been
seriously questioned by competent critics familiar with first-century history.
Although other NT letters have been wrongly attacked as forgeries not written
by the alleged authors, this letter stands with Galatians and 1 and 2 Corinthians as
one of the unassailable documents of early church history.” The New International
Dictionary of the Bible, Pictorial Edition, art. ,Providence,” . D. Douctas , Merrill
C. Tenney (Michigan: Zondervan Publishing House, Grand Rapids, 1996),
869. Robert Jamieson confirmi: , The Genuineness of the Epistle to the Romans
has never been question It has the unbroken testimony of all antiquity, up to
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siu in primul capitol al epistolei citre Romani: 1& yap adpara aitoU
A0 KTIoEWS KOOHOU TOi¢ Trotfpaoty vooupeva kabopdra, 1 e aidiog
autot duvapig kot Betdng, eig 0 ELVOL QUTOUC avarmoloynrtoug* (v. 20),
acest verset constituind obiectul prezentului studiu. El este plasat de citre
Stantul Apostol in contextul expunerii dreptei judeciti a lui Dumnezeu
asupra neamurilor care, cunoscindu-L, nu L-au slivit dupi cuviingi, si
care, pentru aceasta, sunt fird cuvant de apirare inaintea Lui (1,18-32).

Cunoagterea naturald se inscrie in chip fericit si in ansamblul
tematic al epistolei, care a constituit obiectul multor studii®, unii teologi
fiind de pirere cid aceasta are un caracter hristologic mai putin pronuntat
decit celelalte scrieri ale Noului Testament. In schimb, se pune accentul
pe persoana lui Dumnezeu Tatil. In sprijinul acestei idei vine scudiul lui
B. S. Childs privitor la utilizarea Vechiului Testament® de citre apostolul
Pavel in scrierile sale, care afirmi cd mai mult de jumitate din citarile sale
vetero-testamentare sunt concentrate in epistola catre Romani.”

In acest context, consider interesant de subliniat faptul ci toate
locurile paralele pentru Romani 1,20 sunt din Vechiul Testament®.
Pornind de la aceasta simpld observatie, am continuat investigarea
problemei folosirii Scripturilor de citre autorii scrierilor Noului Testament,

Clement of Rome, the apostle’s ,fellow laborer in the Gospel, whose name was in
the Book of Life” (Php 4,3), and who quotes from it in his undoubted Epistle to
the Corinthians, written before the close of the first century. The most searching
investigations of modern criticism have left it untouched”. Commentary Critical
and Explanatory on the Whole Bible (Michigan: Grand Rapids, 2002), 2352.

*N. FriBerG, T. FriBERG, K. ALAND si Institute for New Testament Textual
Research (U.S.), Analytical Greek New Testament: Greek text analysis. Baker’s Greek
New Testament library, vol. 1, (Texas: Cedar Hill, Silver Mountain Software, 2001).
5Un exemplu 1n acest sens este studiul lui Leon Morris intitulat The Theme of Romans,
care prezinti mai intai succint opiniile unor teologi de renume (M. Luther, C. H.
Dodd, C. K. Barrett etc.), pentru ca, in urma demersului siu, si ajungi la concluzia
ca epistola citre Romani este scrierea nou-testamentari care trateazi cel mai mult
despre Dumnezeu Tatil, si mai putin despre Hristos, in W. Ward Gasque si Ralph P.
MARTIN, eds., Apostolic History and the Gospel. Biblical and Historical Essays Presented
to FE Bruce (Exeter: The Paternoster Press, 1970), 263.

SIn care se descopera Persoana lui Dumnezeu Tatil.

7 Brevard S. Cuirps, Biblical Theology of the Old and New Testaments. Theological
Reflection on the Christian Bible (Minneapolis: Fortress Press, 1993), 238.

8 Psalmii 18,1: ol odpavol Sunyodvtal 86fcv 6eod moinowy & yelpdr albtod dvoyyéilel
T0 OTEPEWLL, in;elepciunea lui Solomon 13,5: &k yop peyéBoug kol kaAAOVAic KTLOUATOY
dvardywe 6 yeveoloupyde adtdr Bewpeitat; Intelepciunea lui Isus Sirah 43,1: avplope
Ujoug otepéwpn kaBapLdtnrog €idoc ovpavod év opapett 80Eng; Tov 12,7-9: dAle on
émepdtnoor tetpamode édv ool elmwoly Tetewk 6¢ olpavod Exv ool dmayyeiiwoiy ®
exduynoat 8¢ yf édv oou Gpaon kol EEnynoovtal oot ol Ly0leg thg Bedaoong ° tic olk
&yvw v maoL tovtolg Ot yelp kuplou émoinoer tadte ,AZT .



urmirind relevanta ei pentru intelegerea corectd a versetului nostru. C. H.
Dodd consideri ci orice cititor intrucatva familiarizat cu Sfanta Scriptura,
recunoagte amploarea folosirii pasajelor vetero-testamentare sau aluziile la
unele dintre acestea in cirtile Noului Testament’. Atunci cand utilizeaza
aceste versete, autorii sunt constienti ca apeleazi la o autoritate. In ceea
ce il privegte pe Pavel, U. Luz considera ci, prin epistolele sale, apostolul
nu face altceva decit si ofere o interpretare autentici scrierilor biblice a
ciror autoritate o respectd si el cu desivargire!’. Mai mult, Luz considera
cd Vechiul Testament este chiar fundamentul teologiei pauline, si totodata
o reflectare a trecutului siu rabinic!'. Acestea fiind spuse, intelegem ci
o analizd teologicd si exegeticd pertinentd nu poate fi dusi la bun sfarsit
ignorind legitura strinsi a versetului in cauzi cu scrierile Testamentului
Vechi. Scrierile patristice sunt primele care sesizeaza aceasta relatie si o
intrebuinteazi in diverse contexte: omiletic, apologetic sau de alt fel.
Triind in epoci mai apropiate de raspandirea cuvantului Evangheliei si a
invatiturilor apostolice, Sfintii Piringi s-au inspirat in predicile si in viata
lor personali din cuvintele Noului Testament, de aceea interpretirile lor
pot constitui un punct de plecare al studiului biblic.

1. O viziune patristica

Mogstenirea scrierilor patristice ne oferd imaginea unor foarte buni
cunoscatori ai textelor scripturistice. Citind pe oricare dintre Parinti,
percepem imediat frecventa citirilor biblice din care acestia se hrineau
duhovnicegte. Referirile la versetul nostru abundi in scrierile lor, apirand
in cele mai diverse contexte. Un prim exemplu ne oferd Sfantul Ioan
Damaschin. Vorbind despre modurile in care Dumnezeu S-a ficut
cunoscut fapturii Sale, el aminteste intai de toate calea cunoasterii naturale:
,Dumnezeu, insi, nu ne-a lisat in completi nestiinti, deoarece cunostinta
existentei lui Dumnezeu este insimantatd de El in chip firesc in toti
oamenii. Pe lﬁngi aceasta, insdsi creatia, conservarea §i guvernarea acesteia
vestesc miretia firii dumnezeiesti.”2. Intr-un alt pasaj, vorbind despre

®C. H. Dopp, The Old Testament in the New, The Ethel M. Wood Lecture delivered
before the University of London on 4 March, 1952 (London: The Athlone Press,
1952), 3.

°U. Luz, Geschichtsverstindnis, 90. CHiLps, Biblical Theology, 241.

" CHips, Biblical Theology, 237.

12Sk. loan DamascHIN, Dogmatica (Apologeticum, 2004), 10. Sfantul loan continud
apoi cu prezentarea revelatiei divine prin intermediul Legii si al profetilor, iar mai
apoi prin Insusi Fiul Sau Unul-Niscut. Retinem faptul ci toate aceste cii minunate de
Revelatie sunt precedate de revelatia naturala.
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insemnitatea pomilor din gridina Raiului, Sfontul Toan reia intocmai
cuvintele apostolului: ,Este cu putingi ca prin cuvintele ,tot pomul” si se
inteleagd cunostinta puterii dumnezeiesti care se capata din creaturi, dupa
cum zice dumnezeiescul apostol: ,,Cele nevizute ale lui de la zidirea lumi,

se vid fiind cunoscute prin fipturi.”®.

Specific scrierilor patristice este faptul ¢ nu se percepe o rupturd
intre cele doud Testamente, de aceea, in sprijinul acestei idei, Sfantul Ioan
invocd imediat un pasaj vetero-testamentar, continuand astfel: ,,...lucru
despre care altcineva spunea: lar dacd se minuneaza de putere gi de lucrare, sd
infeleagd din acestea cu cdt este mai puternic Cel care le-a ficut (Sol 13,4). Din
miretia §i frumusetea fapturilor se vede misura Facitorului lor. Ai vazut
miretia? Admiri puterea Ficitorului. Ai vazut frumusetea? Minuneazi-te
de intelepciunea megterului. Pe care si proorocul vizandu-o a zis: Cerurile
spun slava lui Dumnezen.”".

In Comentariul Sfantului Grigorie la Cantarea Cantirilor, ni se
oferd un cadru prielnic pentru intelegerea acestui verset. Descrierea ficuti
mirelui este ingeleasi in relatie cu actul Intrupirii si intemeierea Bisericii,
fiind pusi imediat in legituri cu cuvintele apostolului: , Toate acestea, prin
care s-a ficut descrierea frumusetii'’®, nu sunt semne nevizute §i necuprinse
ale dumnezeirii, ci ale celor ce au fost descoperite prin Intrupare, cind s-a
ardtat pe pamant si cu oamenii a petrecut, imbricind firea omeneasca.
Prin acestea, dupd cuvantul Apostolului, cele nevizute ale Lui din fipturi
fiind intelese se vid, ficAndu-se aritate Bisericii prin creatiunea lumii noi
(Rom 1,20).”'°,

Uneori, versetul este invocat in scop apologetic, asa cum vedem
la Sfantul Vasile care, apirind dumnezeirea Sfantului Duh, dezvoltd un
discurs fundamentat pe citari scripturistice, intre care figureaza i Romani
1,20: ,Daca Duhul este creaturd, atunci nu este Dumnezeu; dar in Scriptura
se spune: Duhul dumnezeiesc este Cel ce m-a ficut pe mine (Iov 33,4); si: Sil-a

B Sk. loan DamascHIN, Dogmatica, 58.

14 Sk, loaNn Hrisostom, Omilia a IX-a cdtre Antiohieni, 1.

158f. Grigorie se referd aici la descrierea amianuntiti a mirelui din Cantarea Cantirilor:
,Braiele-i sunt drugi de aur cu topaze impodobite; pieptul lui e scut de fildes cu safire
ferecat. Stalpi de marmuri sunt picioarele lui, pe temei de aur asezate. Infigisarea
lui e ca Libanul §i e miret ca cedrul. Gura lui e negrait de dulce si totul este in el
fermecitor; iatd cum este al meu iubit, fiice din Ierusalim, iatd cum este al meu mire!
(Cant 5,14-16).

16 Se. GRIGORIE DE Nyssa, , Talcuire aminuntiti la Cintarea Cantirilor,” in PSB 29
(Bucuresti: IBMO, 1982), 292.



umplut Dumnezeu pe Veseleil de Duhul dumnezeiesc al intelepciunii si
priceperii (Ieg 35,31). Cui, deci, vei vrea sd apropii dumnezeiescul? Fipturii
sau Dumnezeirii? Daci il vei alitura fapturii, atunci vei spune ci i Tatil
Domnului nostru lisus Hristos este o fapturd, idee cu totul absurdi, ci este
scris despre Tatil: Vesnica Lui putere si Dumnezeire (Rom 1,20).”".
Introducerea versetului 20 in discursul patristic este uneori
determinati de contextul tematic din care face parte, §i anume idolatria
pentru care neamurile nu au nicio scuzi inaintea lui Dumnezeu. InJos1rea
omului cizut in acest pacat este remarcatd de Sfintul Atanasie': ,...noi
eram inainte supusi robiei striciciunii' i blestemului legii, pe urmai si
treptat ne-am predat fiinta celor ce nu sunt, ficindu-ne robii lor, cum a
spus fericitul Apostol (Rom 1,20), adici zeilor ce nu sunt prin fire. N-am
mai cunoscut pe Dumnezeul cel adevirat, ci am cinstit cele ce nu sunt, in
locul adevarului.”®. Dar puterea Creatorului se videste in operele Sale,
de aceea Pavel pe buni dreptate se adreseazi mustritor paganilor: ,lar
rusinand pe elini a spus: Cd cele nevazute ale Lui de la intemeierea lumii din
fapturi fiind cunoscute se vad, vesnica Lui putere §i dumnezeire (Rom 1,20)”.2.
Pe aceeasi linie de interpretare se inscrie comentariul acestui verset de citre
Sfantul Teoflact al Bulgariei, atunci cAnd afirmi ci paganii au divinizat
natura din care ar fi trebuit si-L cunoascd pe Creator si numai Lui si-I
aduci slava si cinste: ,Apostolul a zis ¢ Elinii au nedreptitit cunostinta
de Dumnezeu, fiindci au intrebuintat-o riu, ficAndu-i zei pe idoli. $i
de unde este aritat ca Elinii aveau cunostinta de Dumnezeu? Din aceasta
pe care o zice: Le era aritatd lor cunoagterea lui Dumnezeu. Dar cum
era ardtatd? Asa, cici Ficatorul si Ziditorul Se propoviduieste din buna
randuiald a fipturilor, precum zice i David: Cerurile povestesc slava lui
Dummnezeu (Ps 18,1).”2. Si discursul Sfantului loan Hrisostom se situeazi
pe acelasi plan, el considerind o lipsi de intelepciune pacatul inchinirii
la idoli: ,,Catd nebunie nu-i si te pleci in fata frumusetii creaturilor, sa te

17 SE. VASILE CEL MARE, ,,Omilii si cuvantari,” in PSB 17 (Bucure§ti: IBMO, 1986),
599.

18 Versetul studiat revine in scrierile Sfantului Atanasie si in CA I1.XLIX.285, si CA
I1.XIX.252, dar sensul in care este invocat nu este foarte limpede, de aceea am decis si
le citim in cadrul studiului nostru.

1 Parintele Staniloae precizeazi ,,impératul adevirat este numai Dumnezeu Cel
nesupus striciciunii, descompunerii i mortii”. , Trei cuvinte impotriva arienilor,” in
PSB 15, 245.

2 SF. ATANASIE CEL MARE, , Trei cuvinte impotriva arienilor,” 245.

! SF. ATANASIE CEL MARE, , Trei cuvinte impotriva arienilor,” 167.

2 Sp. Teohract AL Burcariel, Tdlcuirea epistolei cdtre Romani a slavitului i prea-
laudatului Apostol Pavel (Bucuresti: Sophia, 2005), 41.
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opresti la ele si s3 nu-¢i ridici privirea mintii la Cel ce le-a adus la fint3,
dand crezare fericitului Pavel, care spune: Cele nevazute ale Lui se vad...”>.
A§adar, nu se cuvine sd se opreasca privirea asupra fépturilor, cisase inalge
gindul la Dumnezeu Care a ficut toate: ,,Ce spui, omule? Privind cerul,
te minunezi de frumusetea lui, de felurimea stelelor, de covirsitoarea lui
stralucire! Dar nu te opri aici, ¢i du-te cu mintea la Creatorul lor! Te
uimegte iardsi lumina soarelui, te minunezi cind vezi cit ti-i de folos i-i
admiri frumusetea lui cind vezi ci razele lui iti lumineazi fata? Dar nu
te opri aici ci gindegte-te ci, daci fiptura aceasta este atat de frumoasd
si de minunata, incit depigeste orice minte omeneasc, apoi cit de
frumos §i de minunat trebuie si fie Cel ce a adus-o la fiintd numai prin
porunci si cuvint!”. In acest tip de gindire ar fi trebuit si se situeze
paganitatea lipsitd de lumina Evangheliei, pentru a fi indreptatitd inaintea
lui Dumnezeu. Putem spune ca versetul 20 exprimi esenta cunoaterii lui
Dumnezeu accesibile neamurilor, invitind fiptura umani la un efort de
ciutare a vietii de comuniune cu Dumnezeu, relatie in care cunoagterea
ocupi un loc aparte.

Definirea cunoasterii despre care vorbeste Apostolul este, in viziunea
Sfantului Teofilact, urmitoarea: ,Dar ce este cunoasterea lui Dumnezeu?
Asa trebuie sa intelegi: din cele ale lui Dumnezeu, unele sunt necunoscute,
precum este fiinta i firea Lui; iar altele cunoscute, precum sunt toate cele
ce se socotesc despre finta si firea Lui: bunitatea, intelepciunea, puterea,
dumnezeirea (adici mirirea)”, pe care Pavel le numeste aici ,nevizute
ale lui Dumnezeu”, intelese din fipturile Lui. Deci Dumnezeu a aritat
Elinilor cunostinta Sa, adici cele ce se socotesc despre fiinta Lui, care sunt
nevizute de ochii cei simtiti, dar intelese de minte din buna randuiali
a fipturilor.”. Pornind de la versetul 20, tema cunoasterii naturale este
dezvoltati in aceasti lucrare, Sfantul Teofilact identificaind chiar cinci
Lpricini” pentru care s-au creat fapturile lumii vizute: in primul rind, ca
sill cunoastem pe Dumnezeu din contemplarea lor”, pentru a invita de la

2 Sk, Joan Hrisostom, Omilii la Facere, 85.

24Sk. Joan Hrisostom, Omilii la Facere, 85-6.

% Sfantul Teofilact invoci aici spusele a doi dintre Piringii Bisericii. Mai intai,
dumnezeiescul Maxim care zice ¢i ,din cele dumnezeiesti, unele sunt intelese, iar altele
neintelese de oameni (cap. 5 al sutei a patra din cele despre iubire), iar apoi Sfantul
Vasile: ,Din lucririle lui Dumnezeu suindu-ne si prin fipturi intelegand pe Ficitorul,
luim cunostinta bundtitii si a intelepciunii Lui; cici acestea sunt cele cunoscute ale lui
Dumnezeu, pe care Dumnezeu le-a insuflat intru toti oamenii” Cuvdntul I asupra lui
Eunomie — Sk. Teofitact aL Burcariel, Tilcuirea epistolei citre Romani, 41-2.

26 S, TeofiLacT AL Burcariel, Talcuirea epistolei citre Romani, 41-2.

77 Pentru ca, in fipturi, ca in nigte oglinzi, si-L vedem pe Ziditorul si Ficitorul



ele?, pentru a ne oferi hrana necesara intretinerii vietii, pentru a multumi
pentru aceasta lui Dumnezeu i, in sfarsit, pentru a implini doxologia in
vederea cireia am fost creati: ,...pentru acest sfﬁr§it a zidit Dumnezeu
lumea, ca si fie slavit de citre fipturile cele cuvantitoare. De aceea a zis
dumnezeiescul David: Cerurile povestesc slava lui Dumnezeu (Ps 18,1).7%.
Dezvoltand in cuvinte vii ideea exprimati de Sfantul Apostol Pavel
in acest verset, Sfantul Ioan Hrisostom subliniazi faptul ¢i nimeni nu se
poate justifica pentru necredinta sa, de vreme ce are sub priviri miretia
naturii care insiti vorbeste despre Creatorul ei: ,Dar apoi oare nu ati auzit
cerul slobozind vocea in vizul nostru, adica in privire? Nu ati auzit acea
voce, care strigd mai frumos decat orice trimbitd, vestindu-ne armonia
cea perfectd? Nu cunoagsteti legile in puterea cirora ziua si noaptea se
succed continuu §i rimin nemiscate? Nu vedeti ordinea cea perfectd in
succesiunea anotimpurilor, §i care ordine este neschimbati? Nu vedeti
recunostinta marii aratatd in valuri? Nu vedeti ci totul in univers riméne
in ordinea stabilitd fieciruia, §i cum prin frumusetea si miretia lor slivesc
pe Creator? Acestea toate punindu-le la un loc, Pavel zice: Cele nevizute
ale [ui Dummnezeu se vad de la facerea lumii, infelegandu-se din fapturi, adica
vesnica Lui putere si dumnezeire, asa ca ei sd fie fird cuvant de apdrare (1,20).™.
Stantul Ioan afirmi chiar ci piganii vor fi acuzati ci ,au avut inaintea lor
motive puternice si limurite despre existenta Lui™!, dar le-au ignorat.
Observand cum un singur verset poate da nagtere unei palete largi
de interpretiri, si poate fi folosit in cele mai diverse contexte: latreutice,
dogmatice sau apologetice, percepem bogitia sa teologici, condensati
in numai citeva cuvinte. Am inteles din interpretirile patristice citate
cd aceste cuvinte ale apostolului Pavel exprimi posibilitatea omului de a
intelege, de a vedea cu mintea sau a socoti cu duhul** cele despre Dumnezeu,
adicd unele dintre atributele Lui: vegnica Lui putere si dumnezeire. Este
limpede ¢d Dumnezeu nu poate fi cunoscut in Fiinga Sa, firea Sa rimanand

lor si, din fiinta fipturilor, si-L intelegem si si credem ci Dumnezeu este ficitorul
acestora. [...] din bunitatea fipturilor, si intelegem bunitatea Ficitorului lor, iar din
intelepciunea si puterea zidirilor, si cunoagtem intelepciunea si puterea Ziditorului.
[...] Si aceasta este ceea ce a zis Apostolul putin mai inainte: Cele nevizute... $i Dionisie
Areopagitul zice c¢i cele vazute sunt chipuri ale celor nevizute, si cele simyite ale celor
gandite”, Sk. TeofiLacT AL Burcariet, Talcuirea epistolei citre Romani, 43-4.

2 _Precum spune Scriptura: ,Mergi la furnicd — o lenesule! — si rAvneste, vizind
ciile ei” (Sol 5,6), Sk. TeofitacT AL Burcariel, Tilcuirea epistolei citre Romani, 44.
2 Sk, TeofiracT AL Burcariel, Tdlcuirea epistolez' cdtre Romani, 44.

30Sk. loan HrisostoM, Omilii la epistola citre Romani (Bucuregti: Christiana, 2005), 11.
31Sk. loan Hrisostom, Omilii la epistola cdtre Romani, 12.

32 Exprimiri preluate de la Sf. Teofilact al Bulgariei, Talcuirea epistolei cdtre Romani, 42.

365



366

ascunsd omului, dar El descoperi cele despre fiinta Sa, pentru a relua o
exprimare a Sfantului Teofilact. In aceasti situatie, se cuvine omului s
aspire la cunoagterea lui Dumnezeu din fpturi, dar Sfantul Ioan Hrisostom
atentioneazd ca aceasta cautare sa nu fie ficuti in duh iscoditor, ci in duh
de smerenie potrivit neputintelor noastre. Cuvintele sale capiti astfel
un caracter de indemn, fiind reprezentative pentru gandirea Pirintilor
referitoare la versetul studiat. De aceea, le citim in incheierea acestei
treceri 1n revista a interpretirilor patristice: ,Sa nu iscodim, dar, operele
lui Dumnezeu cu mintea noastrd omeneasci, ci, povituiti de operele Sale,
si-L admirim pe Megter: Cele nevazute ale Lui, spune Scriptura, se vid de

la zidirea lumii, witdndu-te la fapturi.”.

2. Schitd exegetici s§i teologici - abordiri moderne si
contemporane

Un demers exegetic, oricit de modest, nu poate avea alt punct de
pornire decit textul original, si aceasta pentru ci prin procesul de traducere
se pierd anumite nuante ale textului. Iar in cazul textului scripturistic,
aceste nuante se pot dovedi esentiale in intelegerea sensului mesajului.
De aceea, redim 1n cele ce urmeazi versetul de care ne ocupim in limba
greaca*: ta. gar avorata auvtou/ avpo. leti,sewj ko,smou toi/j poih,masin
noou,menda /eaqora/tai( h te avi<dioj auvtou/ du,namij kai. qeio,thj( eivj fo.
ei=nai auvtou.j avnapologh,tou;.

Versetul este precedat de enuntarea a doud idei esentiale pentru
intelegerea lui, si anume: dreptatea lui Dumnezeu (v. 17) si mania Lui
(v. 18)», cele doud fiind determinate de vietuirea moralid sau imorali
a oamenilor. Ménia lui Dumnezeu stirniti de picatele oamenilor se
manifestd in planul istoriei (v. 24 5.u.). Remarcim faptul ci existd 0 anumitd
corespondenta intre mania divind amintitd in v. 18 si judecata picatelor
omului din v. 24 5.u. Intre aceste doui repere este asezati tema cunoasterii
lui Dumnezeu, in raport cu care omul isi alege calea: prin credinti, alege
binecuvantarea si viata, iar prin neascultare §i necredinti alege moartea
si intunericul. Inlinguirea ideilor in acest fragment se prezinti in felul
urmator:

3 Sk. loan Hrisostom, Omilii la Facere, 42-3.

% TIS, BV, Romani 1,20.

% John Stevenson, Romans 1: 18-23, http://www.angelfire.com/nt/theology/
rom01-18.html, 21 mai 2007. Stevenson propune urmitoarea inlintuire logici a
ideilor din debutul epistolei: Wrath revealed — Against men... = Who hold truth in
unrighteousness



Dreptatea — mdnia = posibilitatea — neascultarea — judecata cunoagterii

(v.17) (v.18)  (v.19-20)  (v.21-23) (v. 24 s.u.)

Modul in care omul lipsit de lumina Evangheliei Il poate cunoaste
pe Dumnezeu i-a preocupat nu numai pe Shntii Pirinti, ci i pe teologii
moderni §i contemporani. Astfel, atunci cind Pavel afirmid ci omul este
rispunzitor in faga lui Dumnezeu pe Care il cunoagte, cuvintele sale ridici
mai multe intrebdri: cum poseda omul aceasta cunoagtere de Dumnezeu?
Cand o dobandeste si ce este ea de fapt®®? Pavel sustine ci aceastd cunoagtere
este universald. Trei rispunsuri posibile au fost oferite la aceastd problema:

1. Dumnezeu a lisat anumite indicii in creatie, pornind de la care
omul, prin exercitiul ratiunii, poate ajunge la deducerea existentei lui
Dumnezeu. Este ceea ce numim teologie naturald®.

2. Dumnezeu Si-ar face cunoscuti personal prezenta prin creatie
fatd de toti oamenii.*®

3. Altii consideri ci toti oamenii au o cunoagtere vagi a lui Dumnezeu
prin faptul ci se vid ca persoane finite triind intr-o lume contingenti®.

Piastrind interpretarea Pirintilor Bisericii, optim personal pentru cea
dintai varianti, a feologiei naturale. Aceasta alegere este sustinuti de pirerile
anumitor teologi care se exprimi in favoarea ei in scrierile pauline. Astfel,
Stuhlmacher considerd ci Pavel a adoptat viziunea teologiei sapientiale
iudaice in care Dumnezeu a pecetluit intreaga creatie cu simtirea

3%6Richard Alan Young, , The Knowledge of God in Romans 1,18-23: Exegetica land
Theological Reflections,” JETS 43/4 (2000): 695.

7 Dehnitiile acestei teologii naturale sunt insi multiple: K. Barth — ,every
formulation of a system which claims to be theological, i.e, to interpret divine
revelation, whose subject, however, differs fundamentally from the revelation
in Jesus Christ and whose method therefore differs equally from the exposition
of Holy Scriptures” (Karl BartH, ,No! Answer to Emil Brunner,” in Karl
Barth: Theologian of Freedom, Clifford Green (Minneapolis: Fortress, 1991),
154. Van Harvey — ,the effort to construct a doctrine of God without appeal
to faith or special revelation but on the basis of reason and experience alone”
(Van A. Harvey, A Handbook of Theological Terms (New York: Macmillan,
1964), 158). Si, in sfarsit, Richard Bell — ,knowledge of God gained from the
creation independent of God’s special revelation to Israel and independent of the
gospel” (Richard H. Berr, No One Secks for God: An Exegetical and Theological
Study of Romans 1,18-3,20 (Tiibingen: Mohr-Siebeck, 1998), 93). Young, , The
Knowledge of God,” 695.

% Cf. Anders NyGren, Commentary on Romans (Philadelphia: Muhlenberg,
1949), 105-7; Emil BRUNNER, The Letter to Romans: A Commentary (Philadelphia:
Westminster, 1959), 18.

¥Young, , The Knowledge of God,” 696.
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existentei si prezentei Lui*, iar Dunn afirmi ci Apostolul, scriind aceste
cuvinte, are in minte un anumit tip de teologie naturali care isi are
originea in ,teologia sapientiald iudaici elenistica” *'.

Versetul 20 incepe cu un cuvant explicativ preferat al apostolului®,
ga.r®. Traducerea romaneasci opteaza pentru cdci, cuvant care apare in v.
16-18, dar in v. 20, prin traducere, este eludat*. Versiunea BVA transferd
cuvintul in versetul 21, propunind urmitoarea traducere: Inci de la
facerea lumii, cele nevizute ale Lui — adici vesnica Sa putere si
dumnezeirea — prin cugetare se vid din fipturi, aga ci ei n-au
cuvant de apirare, caci degi L-au cunoscut pe Dumnezeu... Prezenta acestei
conjunctii nu este lipsitd de importanti, fiindci in v. 20 ea are o functie
explicativa, care indica faptul ci aici sunt oferite informatii suplimentare
cu privire la tema in cauza.* Astfel, fraza ta. avorata auvtou se constituie
intr-un soi de apozitie pentru fraza o. gnwsto.n tou/ geou/ (,ce poate fi
cunoscut despre Dumnezeu”, v. 19) si avlhgeian (,adevir”, v. 18).% Mai
mule, acest ga.r explicd afirmatia din v. 19, ,Dumnezeu le-a aritat lor”; El
le-a aritat astfel ci cele nevazute ale Lui.... au fost cunoscute®.

Dar ce inseamnd mai exact nevizute (avorata)? Se pare ci ideea
unei realitdti invizibile care nu poate fi experiatd prin perceptie senzoriald
apartinea stoicilor®, care invatau cd realitatea nevizuti poate fi cunoscuti

“ Peter STUHLMACHER, Paul’s Leiter to the Romans: A Commentary (Louisville:
Westminster/John Knox, 1994), 44. Young, , The Knowledge of God,” 700.
#“James D.G. DunN, ,Romans 1-8,” in WBC 38a (Dallas: Word, 1988), 56.

“Jack CoTTRELL, Romans: Volume I, (Joplin: College Press Pub. Co., Libronix Library
Digital System 3.0d, 2000-2006, v. 1), 20.

# ga,r — conjunction used to express cause, inference, or continuation or to explain;
never comes first in its clause. 1. cause or reason: for Mt 2,2; 3,2f; Mk 1,22; ] 2,25; Ac
2,25; 1Cor 11,5, Greek NT Lexicon (BIW7), 38.

# Exista diverse variante de traducere a acestui verset:

K]V ,For the invisible things of him from the creation of the world are clearly seen,
being understood by the things that are made, even his eternal power and Godhead;
so that they are without excuse.”

FBJ: Ce qu'il a d’invisible depuis la création du monde se laisse voir a I'intelligence
A travers ses oeuvres, son éternelle puissance et sa divinité, en sorte quils sont
inexcusables.

LSG: En effet, les perfections invisibles de Dieu, sa puissance éternelle et sa divinité, se
voient comme 2 loeil, depuis la création du monde, quand on les considére dans ses
ouvrages. Ils sont donc inexcusables.

% Cf. Daniel B. Wattack, Greek Grammar beyond the Basics: An Exegetical Syntax of the
New Testament (Grand Rapids: Zondervan, 1996), 673 - BSac 155: 618 (Apr 98), 288.
“SmrtH, The Supremacy of God in Apologetics, 26 — BSac 155: 618 (Apr 98), 288.

“L. Mornis, The Epistle to the Romans (Michigan: Grand Rapids, 1988), 81.

# Acest concept grecesc a patruns in cultura iudaic prin Filon, care I-a folosit de peste



numai prin puterea rationali®. Asadar, expresia cele nevizute ale Lui se
referi la acele lucruri care nu pot fi percepute prin simturi. Nu inseamna
automat cd existd anumite lucruri ce tin de Fiinta divind care ar putea
fi vizute, ci ci sunt anumite adeviruri care pot fi cunoscute, desi nu se
descopera ochilor™. In general, noi apreciem lucrurile prin simguri, dar
Pavel afirmi i, desi nu putem judeca in acest mod cele despre Dumnezeu,
totusi existd o cale prin care Dumnezeu Se face cunoscut oamenilor in
mod deplin.

Cum putem spune insi ¢i Dumnezeu S-a descoperit neamurilor in
mod deplin? Pentru a oferi un rispuns acestei probleme, Pavel se intoarce
la momentul creatiei, prin expresia avpo. kiisewj kosmow’' (de la crearea
lumii). Tncepand cu acel moment, omul il poate cunoaste intr-o oarecare
misurd, prin intermediul fipturilor create, pe Dumnezeu®. Conceptul
de krigsij era frecvent att in gandirea greacd, cit si in cea iudaicid. Dar in
gindirea crestini el va fi rezervat actului creator, aga cum in exprimarea
ebraici, pentru aceasti lucrare este rezervat verbul kfi,sijf mentine distinctia
dintre Creator si creaturd, atit de importantd in teologia iudeo-crestina®.
El poate insemna fie actul creator, sau, mai des intalnit, lucrul creat, lumea,
universul. Cu acest din urmi sens este folosit de obicei in Noul Testament™.

Apoi, majoritatea exegetilor sunt de acord asupra interpretarii
temporale a acestei expresii, mai degrabd decit o interpretare a creatiei
lumii ca sursd a cunoagterii. In acest sens, pasajul ar putea fi reformulat:
Jnci de la inceputul creatiei, oamenii au inteles anumite lucruri despre
Dumnezeul nevizut prin observarea fapturilor create.”.

o sutd de ori in scrierile sale, Pavel mostenindu-1 prin educatia sa rabinica.

“DyUnNN, ,Romans 1-8”. El afirmi ci aceasti temi a realitégii nevizute nu ocupd un
loc insemnat in corpusul vetero-testamentar, dar este o cunoscutd idee stoica: ,It is
familiar in Stoic thought: the closest parallel to the ddpora/kaBopdrar wordplay
comes in Pseudo-Aristotle, de Mundo 399b. 14 ff. (déparog 10ig Epyors Opdrar); and
for Berdtng. Cf. particularly Plutarch, Mor. 398A; 665A (see further Lietzmann). And
it is presumably through Stoic influence that the language entered the Jewish wisdom
tradition (at&rog — cf. Wisd Sol 2,23; 7,26 = a description of Wisdom; 6e1étng — in
LXX only in Wisd Sol 18,19) and influenced Philo (for whom &dparog and &idiog
in particular are favorite terms; see, e.g., TIDNT 5:368-9; 1:168)”, 51.

50 Barnes’ Notes on the New Testament, in www.studylight.org, 29.

' Moule interpreteaza aceastd expresie nu in sensul unei originari in timp, ci in sensul
cd universul este o sursd de cunoagtere. Interpretarea se face in functie de cum este
inteles avpo, cauzal, instrumental sau temporal. Cei mai multi exegeti aleg interpretarea
temporali. IBNTG, 73. Morris, The Epistle to the Romans, 81.

52 CoTTRELL, Romans: Volume I, 20.

3 DuNN, ,Romans 1-8,” 53.

54 Barnes’ Notes on the New Testament.

%Young, , The Knowledge of God,”703.
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Asadar, rinduiala desivarsitd din ceruri, precum si de pe pimant,
mirturiseste dintotdeauna pe Creatorul universului®. Lucririle creatiei
vestesc lumii existenta unei Fiinte, Izvor al tuturor celor create, un Stapan
atotputernic, un Proniator §i un Bineficitor al fipturilor. Cat de mare
este numele Siu in tot pimantul! Lumina Sa striluceste inaintea tuturor
oamenilor (Rom 1,20), cei care refuzi si o primeasca fiind fird cuvant de
aparare inaintea lui Dumnezeu®. Este ceea ce dogmatica numeste revelafie
naturald. Astfel, Pavel il conduce pe om, prin observarea miretiei creatiei
si a frumusetii universului in ansamblul siu, la congtiinta existentei unui
Dumnezeu personal®. Dar ce poate omul cunoaste despre Dumnezeu prin
intermediul acesteia?

Pavel rispunde acestei intrebiri folosind o altd frazi apozitionald
bogati in vocabular iudaic elenistic®: hf te avi<dioj auviou/ du,namij kai.
qeiothj, adicd ,vesnica Lui putere si dumnezeire”. O teorie interesanti
dezvoltd Smith, cind afirmi ci fraza avi<dioj auvtou/ dunamij descoperd
cel putin trei atribute divine: primul termen, avi<dioj, descopera vegnicia
/ nemurirea lui Dumnezeu®; al doilea, du,namij, arati ca Domnul este
atotputernic, iar al treilea, ¢ Dumnezeu este personal, este aritat prin
folosirea pronumelui auvrou/ aici §i in fraza precedentic’.

Nu este deloc surprinzitor faptul ci este mentionatd puterea, de
vreme ce atotputernicia este atributul divin cel mai limpede exprimat in
opera creatoare®. Aceste atribute divine sunt intelese din contemplarea
celor create. Vederea frumusetii si complexitatii acestora aduce cu sine si o
mare responsabilitate, aceea de a-L recunoagte pe Creator ca atotputernic.
Necredinta apare in acest context ca o rizvritire impotriva bunului simg.
Asadar, desi natura nu il poate obliga pe om si cread in Dumnezeu, ea il
face responsabil, rispunzitor pentru propria necredinta®.

56 Morris, The Epistle to the Romans, 81.

5" HENRY, Matthew Henry’s Commentary, Ps 8.

% William R. Newell, Romans Verse-by-Verse (Michigan: Grand Rapids), www.
ccel.org/ccel/newell/romans.html.

% BSac 155: 618 (Apr 98), 288.

_The term aidios appears often in secular literature from the earliest times, but it
was rarely used in the Bible. It does occur, however, in the writings of Hellenistic
Judaism, particularly in Philo, who sought to refute anthropomorphism in the
conception of God and to assert divine transcendence”. SmitH, , The Supremacy
of God in Apologetics,” 28.

%1 BSac 155: 618 (Apr 98), 288.

62 CoTTRELL, Romans: Volume I, 20.

% R. H. Mouncg, Volume 27: Romans (electronic ), The New American Commentary
(Nashville: Broadman si Holman Publishers), 32.



Cuvantul folosit de citre apostol pentru vesnic este neobisnuit®* —
aidiog, neapirind decit in doud locuri din Noul Testament. Cuvéntul
obignuit care exprima aceastd idee este aiciviog, derivat din vdrstd. Probabil
ci Pavel a considerat mai potrivit si nu foloseasci un cuvant strict legat de
temporalitate pentru a vorbi despre Dumnezeu®

De asemenea, pentru a exprima dumnezeirea, apostolul foloseste
un cuvant unic in scrierile nou-testamentare: geio,thj*°. Acesta este
uneori interpretat ca fiind un termen ce rezumi atributele definitorii
ale Divinitagii®”. El semnificd divinitate, naturd divind sau mdreie divind®.
Este un cuvént foarte rar in greaca vorbitd si un hapax legomenon in Noul
Testament. O teorie pe baza acestui cuvint construieste Martin Joos, care
afirmi ci cel mai bun inteles este cel mai putin important, ajungindu-se
astfel la ideea ci semnificatia unui pasaj nu trebuie si depindi de un singur
cuvant, ci de pasajul respectiv in intregul siu. Astfel, cuvintele rare trebuie
tratate asemindtor frazelor ambigue, in care intelesul este conferit de
context®. In cazul versetului nostru, mesajul argumentativ al lui Pavel ar
putea fi rezumat dupi cum urmeazi: adevirul (v. 18), adicd ceea ce este sau
poate fi cunoscut despre Dumnezeu (v. 19), adici insusirile Sale nevizute
(v. 20 — existentd, persoand, vesnicie, putere) se vid de la facerea lumii.”
Trebuie adiugat faptul ¢i acest cuvint, geio,thj, exprimi ideea ci si alte
insusiri pe lingd puterea Sa pot fi vizute in lumea creati: slava (Ps
18,1: Cerurile spun slava lui Dumnezeu si facerea mdinilor Lui o vestegte
tiria), si bunitatea (FAp 14,17 Desi El nu S-a ldsat pe Sine nemarturisit,
ticandu-vi bine, dindu-vi din cer ploi si timpuri roditoare, umplind
de hrand si de bucurie inimile voastre.)”

¢ &1drog. Este derivat dm Qe (intotdeauna), si Aapare in Noul Testament numai in
Epistola lui Tuda v. 6. In LXX apare numai in Ingelepciunea lui Solomon 7,26 si o
varianti in 4Mac 10,15, cf. L. Morris, The Epistle to the Romans, 81.

% Mornis, The Epistle to the Romans, 81.

% Moreis propune: ,,See Oe1dtng as denoting ,Divine nature and properties”, whereas
Bedtng (Col 2,9) is ,Divine Personality”. Earle supports the distinction, but the two
words are translated by the same English term in KJI” and RSV. They seem to differ
only as much as divinity and deity. L. Morris, The Epistle to the Romans, 81. Regisim
aceeasi distinctie in The New International Dictionary of the Bible, art. ,God” — God is
lenown by His Acts, 486.

7 Cf. Moreis, The Epistle to the Romans, 81.

% Everything is performed with reverence in a manner worthy of the divine majesty”
(James Hope MourToN, George MiLLiGaN, The Vocabulary of the Greek New Testament
[London: Hodder, 1930; reprint, Peabody, MA: Hendrickson, 1997], 286 — BSac 155:
618 (Apr 98), 289.

% BSac 155: 618 (Apr 98), 289.

7 BSac 155: 618 (Apr 98), 289.

' CoTTRELL, Romans, 20.
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Totusi, numai unele lucruri pot fi cunoscute, dupd cum citim in v.
19: ,,...ceea ce se poate cunoagte despre Dumnezeu este cunoscut de citre
ei”. De asemenea, trebuie remarcat faptul ci cele despre Dumnezeu pot
fi cunoscute, dar nu intelese’. Dar cum este posibil ca cele nevizute si fie
vazute? Avem de-a face aici cu un joc de cuvinte’:

[ De la facerea lumii... ) C ingelegﬁndu—se din fapturi )
+ +

C Cele nevizute ale Lui... ) C ...se vad )
+

C Vesnica Lui putere i dumnezeire )

Aceastd formuli este un mod de a pune in lumini mai mult realitatea
cunoagterii §i importanta ei. Exprimarea paulini este pe de-o parte un
joc de cuvinte, iar pe de altd parte, un paradox conceptual: cum pot fi
vazute limpede cele nevazute’™*? Universul creat este format din lucruri
contingente, pieritoare, stricicioase. Din existenta lor limitatd deducem
o cauzd necesard, un Creator care si nu fie contingent, asadar, care este
vesnic si nepieritor. Pavel va insista asupra distinctiei dintre ceea ce este
creat (deci stricicios) si Dumnezeu Cel nemuritor.”> Astfel, tot ceea ce
vedem cu ochii trupesti este definit ca fipturd, expresie generala prin care
apostolul nu limiteaza revelatia la vreo parte a creatiei”, ci incearca parcd
si distinga ceea ce este creat (5i poate fi vizut) de ceea ce este necreat (si
poate fi inteles).

Expresia noou,mena kaqora/tai ridici de asemenea o serie de probleme.
Stantul Apostol descrie lucrarea omului ca pe o percepere (kagora/tai) prin
exercitiul ratiunii (noou,mena) a celor create de Dumnezeu”. Jamieson face
o sugestie interesanti referitor la aceste cuvinte: mintea infelege limpede
ceea ce ochiul este incapabil si discearnd™. Revenind la kaqora/tai, trebuie

2HeNRY, Matthew Henry’s Commentary, Rom 19-32.

73Schema este propusi de John STeVENSON, Romans 1: 18-23, 3.

7+ Cranfield (I: 114) considera aceasta formuli ca fiind un oximoron intentional, cf.
CoTTRELL, Romans, 20.

7> COTTRELL, Romans, 20.

76 Moreis, The Epistle to the Romans, 81.

7Y oUNG, , The Knowledge of God,” 701-2.

78 ]amiesoN, Commentary Critical, 2358.



dintru inceput si mentiondm ci §i acesta este un hapax legomenon in Noul
Testament. Verbul de bazi, 6rdw este cuvintul obignuit pentru a exprima
vederea cu ochii trupesti (a se vedea loan 1, 18). Adiugarea prefixului kata,
care nu apare niciieri altundeva in cuprinsul Noului Testament, conferd
0 anumita intensitate verbului: se vad limpede. Aceasti exprimare nu lasa
loc de indoiala privind realitatea cunoasgterii naturale”. Totusi, in acest
verset, este potrivit si intelegem la figurat exprimarea apostolului. Astfel,
ceea ce vedem cu ochii trupului in universul creat conduce ochii inimii
inspre vederea nevazutului divin. Astfel, toti oamenii, inclusiv pagnii, au
o cunoastere adevirati a Dumnezeului Celui adevirat™.

In sprijinul acestui verb este plasat un altul, noéw, care se
referd numai la vederea mintii, la activitatea rationald, cu alte cuvinte la
intelegerea unui lucru pe baza analizei i reflexiei mentale.*! Atunci cind
apostolul Pavel spune ci aceste lucruri sunt intelese, el nu face altceva
decat s intireasca faptul ci aceastd cunoagtere este reald. Se vdd este verbul
principal; intelegAndu-se este un participiu care modifici ugor sensul,
explicind cum aceste lucruri sunt limpede vizute din contemplarea
fapturilor*2. O afirmatie interesanti gisim la Smith: ,By allowing the
meaning of the verb to be determined by the participle, Paul clearly
afhrmed the epistemological truism that knowledge (even of God) occurs
through the conjunction of reflection and sensation.”.

Dar ideea principald a discursului lui Pavel este ca oamenii, vizdnd,
nu vad®. Ei vid creatia, dar aceastd vedere fizici nu aduce nici un folos
daci ei resping cunoasterea lui Dumnezeu. Cele mai multe traduceri ale
concluziei versetului lasd impresia ci Pavel se referi la urmarile respingerii
credintei. Dar constructia frazei exprimi mai degrabd un scop decat un
rezultat.® Dacd acceptim aceastd idee, mesajul apostolului este urmatorul:
Dumnezeu a creat in aga fel universul incit toti suntem responsabili,

7 COTTRELL, Romans, 20.

80 CoTTRELL, Romans, 20.

$1K. DAHN, ,oraw,” in New International Dictionary of New Testament Theology — BSac
155: 618 (Apr 98), 291.

82 CoTTRELL, Romans, 20.

83 SmitH, , The Supremacy of God in Apologetics,” 31-2 — BSac 155: 618 (Apr 98),
292.

¢ Moreis, The Epistle to the Romans, 81.

%3 Morris dezvolta tema in The Epistle to the Romans, 81: ,ei¢ 16 + infinitive. Moulton
finds this construction three times in Matthew, once each in Mark, Luke, and Acts,
twice each in James and 1 Peter, eight times in Hebrews, and 43 times in Paul. It is
thus very much a Pauline construction. And Paul almost always uses it to express

purpose.”.
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inclusiv cei lipsiti de luminarea Sfntei Scripturi. Picitosului care se
apird ci nu L-a cunoscut pe Dumnezeu, Sfintul Pavel 1i transmite cd
ignoranta sa este condamnabild, deoarece Dumnezeu S-a ficut cunoscut
prin revelatia naturali, de aceea este fird cuvant de aparare®: eivj ro. ei=nai
auvtou. avnapologh,touj. Comentatorii biblici sunt in mare majoritate de
acord in aceasta privintd: ,God considered every person morally culpable
on the basis of knowledge that is clearly seen and understood.””. Asadar,
existd doud posibilititi de interpretare a acestui final de verset:

a. urmare: paginii nu au cuvant de apirare din pricind ci L-au
cunoscut pe Dumnezeu din fipturi;

b. scop: Dumnezeu a deschis aceasti posibilitate a cunoagterii naturale
pentru ca paganii sa nu aibd cuvant de spus in apararea lor®;

Astfel, versetul studiat rispunde intrebirii arzitoare privind
mantuirea piginilor®.

Concluzii

Am trasat in lucrarea de fagd numai liniile directive ale exegezei
versetului 20 din capitolul I al Epistolei citre Romani. Iati cd pe un singur
verset se pot scrie, la o prima tentativi, zeci de pagini.

Versetul pe care l-am studiat este unul de maxima importanti in
cadrul teologiei naturale. Scrierile contemporane privind cunoagterea lui
Dumnezeu din natura nu il pot trece cu vederea. Dupd cum am observat,
Shntii Paringi ai Bisericii sunt primii care ii acordd acestuia cinstea si locul
cuvenit in discursul lor. Ei fac intotdeauna paralele intre acest verset si
diverse pasaje vetero-testamentare care atestd posibilitatea cunoasterii
lui Dumnezeu de citre toti oamenii, fird exceptie, printr-o contemplare
inteleaptd a naturii create. Am putut observa ci discursul Sfantilor Parinti
este unitar in ce priveste acest verset: Dumnezeu Se descoperi in creatia
vazutd. Dar modul in care El Se face cunoscut fipturii Sale prin intermediul
naturii constituie un subiect de dezbatere pentru teologi pani astizi, fiind,
in viziunea unora dintre acegtia, o problema greu de rezolvat.

Tema pe care o propune acest verset este una de maxima actualitate.
Intr-o lume in care adeseori se aduce in discutie valabilitatea tuturor
religiilor lumii pentru méntuire, cuvintele marelui Apostol marturisesc
posibilitatea cunoagterii Dumnezeului Celui adevirat prin contemplarea

¢ Moreis, The Epistle to the Romans, 81.
¥ BSac 155: 618 (Apr 98), 292.

8 COTTRELL, Romans: Volume I, 20.

8 MouNce, Volume 27: Romans, 32.



naturii, afirmand totodatd doud mari adeviruri: greseala celor cizuti in
pripastia idolatriei si superioritatea Evangheliei care 1l mirturiseste pe
adeviratul Dumnezeu si pe lisus Hristos pe Care L-a trimis (In 17,3).
Bazandu-ne pe aceste cuvinte ale Sfantului Pavel, putem afirma ci
miéntuirea este accesibild tuturor popoarelor, cu conditia ca acestea
si se supuni Dumnezeului Celui adevirat pe Care 1l pot cunoagte din
contemplarea frumusetii, miretiei §i ordinii din naturi. Pe de altd parte,
neamurile care, prin necredinta lor si inchinarea la alti dumnezei refuzi
aceastd slujire, vor fi, dupi cuvintele apostolului, judecate de Dumnezeu.
Iar natura care ne inconjoara isi marturiseste pururea Ziditorul prin toate
ale sale, constituindu-se intr-un indemn adresat omului la credinti si, prin
aceasta, la viaga vegnica.

375



376

21. LUMINILE IUDAISMULUI = MARCA UNEI IDENTITATI,
SEMNUL UNEI INALTE SPIRITUALITATI'

Abstract

Judaism has often been criticized for its supposed liturgical form. However,
the use of light within the Jewish liturgy is of great richness and has a profound
spiritual significance. An analysis of the use of light within the Jewish liturgy may
reveal points of convergence with the Christian theology and liturgy.

Keywords
Sabbath, light, Hanukkah, remembrance, spirituality

Existd saditd, in firea noastri, o ciutare neostoita a luminii, fie ci
ne gandim la lumina fizici, materiala, intratd in creatie odatd cu aparitia
luminitorilor (Fac 1,14-18), fie ci ne gandim la lumina existentd din
vesnicie?. Fiptura umani doreste lumina, cauti si umble in lumini, este
chematd si devind ea insasi lumina. Or, acest lucru este posibil numai
prin pirtisie cu Cel care a zis despre Sine: Eu sunt Lumina lumii (In 8,12),
cuvinte care nu au constituit o aﬁrma;ie singulari, ci au fost imediat
urmate de figaduingd, cici, iatd, a spus Mantuitorul, ,cel ce Imi urmeazi
Mie nu va umbla in intuneric, ci va avea lumina vietii”. Urmarea lui
Hristos este, astfel, aducitoare de lumini ciliuzitoare si, totodatd, izvor
de diinuire vesnicd in lumind. Din aceastd credingd decurge importanta
culticd a luminii, prezentd in momente-cheie ale slujirii, culminind cu
lumina anastasici din noaptea Pagtilor, odata cu care se rosteste chemarea:
,Veniti de primiti lumini!” Chemarea rezoneazi extrem de puternic
cu un text al profetului Isaia: Voi, cei din casa lui Iacov, veniti si umblim
in lumina Domnuluil® (Is 2,5), veniti si devenim fii ai luminii pentru ca

! Studiul a fost publicat in Analele Facultatii de Teologie Ortodoxd din Cluj-Napoca,
tomul XV (2011-2012) (Cluj-Napoca: Renasterea, 2013), 23-33.

21n Vechiul Testament, se pot distinge urmitoarele semnificatii ale luminii: ,/umina
dumnezeirii — ca lumina necreatd si vesnica si lumina ca realitate fotonici creatd care
are doud niveluri de manifestare: un nivel general, neprecizat suficient de clar, cel al
zilelor 1, 2, 3 si un nivel precizat clar si actual — lumina astrald” si ,lumina revelatiei
care scoate din intunericul necunostintei prin revelatia Hristos — lumina lumii”. Cf.
Ioan CHiritd, , Teologia luminii in Vechiul Testament,” Anuarul Facultdtii de Teologie
Ortodoxd a Universitdtii ,, Babes-Bolyai”, tomul 2 (1992-1994), 57.

3 Analiza exegetici succinti a acestui pasaj poate contribui la intelegerea convergentei



in Lumini s ddinuim. Jatd citeva ginduri menite si creioneze contextul
tematic al studiului de fagi. Asemenea cultului crestin®, si culeul iudaic
acorda o importantd cu totul aparte luminii® insi, adeseori, prevederile
cultice referitoare la aceasta sunt asimilate, in chip automat, registrului
strict formal, ceea ce face si nu mai existe interes pentru identificarea
ratiunilor profund teologice care ar putea sta la baza acestora. Analiza pe
care 0 propun in continuare vine ca o tentativa de schimbare a acestei
perceptii, prin evidentierea elementelor de istorie-arheologie si de traditie
iudaicd ce stau mirturie faptului ci prezenta luminii in cultul iudaic
are o functie identitard, o ratiune profund spirituali si o paleti bogati
de semnificatii. Preocuparea pentru aceasti zona cutumiard (chiar daci,
in timp, oficializatd) va aduce la lumini, sperim, frinturi din ,poezia”
unui popor despre care, foarte demult, cineva spunea ci este intrupati in
cutumele sale®.

1. Luminile Iudaismului - cAnd, cum, de ce

Lumina este o prezentd constantd in cultul iudaic, deopotrivi
sinagogal-comunitar i casnic-particular. Sabatul — sirbatoarea centrali a
acestei traditii religioase — este demarcat de gestul aprinderii lumanirilor/
sfesnicului de Sabat, la inaugurarea sirbitorii, vinerea seara, inainte
de apusul soarelui, si in timpul ceremoniei Havdala, care delimiteaza
revenirea din timpul sacru in planul istoriei’. Apoi, se aprind lumaniri:

gindirii teologice crestine cu gindirea iudaica despre lumina.

*Toate slujbele Bisericii folosesc lumaniri, ca semn de multumire citre Dumnezeu,
ca expresie a credintei, ca expresie a rugiciunii materiei amorfe (prin lumina produsi
prin ardere), ca simbol al bucuriei impirtisirii din lumina divini, ca expresie a
credintei in viata viitoare. Pentru o prezentare generali a functiilor §i semnifcatiilor
luminii in cadrul cultului crestin, a se vedea Ene BRANISTE, Liturgica generald cu nofiuni
de artd bisericeascd, arhitecturd si picturd crestind (Galagi: Partener, 2008), 386-8. Unele
elemente din aceastd prezentare vor fi invocate si in cadrul acestui articol, acolo unde
pot servi identificirii ratiunilor comune iudaismului §i crestinismului de utilizare a
luminii in actele de cult, fie el comunitar sau particular.

5 Inci din pericada Vechiului Testament, desi nu se exprima in chip sistematic
cu privire la conceptia despre lumini in relatie cu Dumnezeu, ,poporul evreu isi
reprezenta destul de clar si felurit conceptul despre lumina divina, atit in lege, cat
si in cult”. Cf. loan Buca, ,Semnificatii ale notiunii de lumini in Noul Testament,”
Studii Teologice 9-10 (1975): 730. Vom incerca si precizim, in cuprinsul studiului,
principalele forme de prezenti si modalititi de intelegere ale luminii in contextul
Torei si in contextul liturgic iudaic.

M. FrIEDMANN, , The Sabbath Light,” The Jewish Quarterly Review 4 (1891): 713.

7 ,Sabat”, in Geoftrey WicobER et al, Enciclopedia Iudaismului, trad. Radu Lupan si
George Weiner, (Bucure§ti: Hasefer, 2006).
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in fiecare noapte din timpul sirbitorii Hanuka, inaintea sirbitorilor mari
precum Iom Kipur, Rog Hasana, Pesach, Sukot si Savuot sau, in sfarsit, in
memoria celor adormiti. Exista si o lumind mereu aprinsi: lumina vesnica
(Ner Tamid) plasati deasupra chivotului in care se pastreazi, in sinagoga,
sulurile Legii®. Aceastd lumind este meniti sa genereze aducerea-aminte
de cea a menorei din Templul de odinioard. Din aceasta suitd de momente
liturgice in care lumina joacd un rol important determinat de semnificatii
teologice profunde, Sabatul si sirbitoarea Hanuka sunt celebriri liturgice
exponentiale pentru tema abordata.

a. Neir Sabat - aducere-aminte, chemare la sfintenie. Despre
ritualul aprinderii luminilor de $abat am scris rezumativ intr-un studiu
precedent’, in contextul prezentarii randuielii liturgice iudaice actuale din
ziua Sabatului, dar intelegerea semnificatiilor luminii in contextul acestui
ritual necesitd unele elemente complementare.

Gestul aprinderii luminilor marcheaza limitele temporale ale
sirbatorii Sabatului. Obiceiul este remarcabil in special prin contributia
sa la comuniunea familiala, sotii purtind responsabilitatea egali a acestei
ceremonii'’. Astfel, inaugurarea Sabatului prin aprinderea lumdndrilor este
privilegiul si, totodatd responsabilitatea femeii evreice'!, care asumi in
cadrul gospodariei sarcini sacerdotale’?, urmand ca sotului sa ii revini
responsabilitatea incheierii Sabatului. Femeia implineste ritualul cu 18
minute inainte de apusul soarelui si il insoteste de rostirea binecuvantarii:
,Binecuvantat esti Tu, Doamne, Dumnezeul nostru, Regele Universului,
care ne-ai shntit prin poruncile tale $i ne-ai poruncit si aprindem lumina
de Sabat™. Justificarea spirituali a acestei responsabilititi rezidi in

#Ne putem gandi, aici, la candela care arde necontenit in bisericile cregtine deasupra
Chivotului de pe Sfanta Masi in care se pistreazi Sfinta Impartasame pentru cei
bolnavi. Cf. Braniste, Liturgica generald, 388.

° A se vedea studiul nostru, ,Identitatea etnica a lui Israel in exprimarea liturgicd a
Sabatului”, in Ethos si etnos. Aspecte teologice si sociale ale marturiei cregtine, Stefan
lloaie ed. (Cluj-Napoca: Renagterea, 2008), 486-504.

" FRIEDMANN, The Sabbath Light, 710.

" Tratatul Shabbat din Talmud consemneazi pirerile divergente ale rabinilor in ce
priveste natura acestui gest de aprindere a lumlmlor Sabatului, daci este o obligatie
religioasi (hoba) sau un act meritoriu (migva). in calitate de obligatie religioasi, acest
gest cultic intrd in responsabilitatea femeii, orice neglijentd din partea acesteia fiind
pusi sub amenintarea pedepsei divine (Sabat 11.6) — Jewish Encyclopedia. The unedited
full-text of the 12 volume 1906 Jewish Encyclopedia, accesat 21 Septembrie, 2013, http://
www.jewishencyclopedia.com/articles/9600-lamp-sabbath.

12 Alexandru Safran, Israel si raddicinile sale. Teme fundamentale ale spiritualitdtii evreiesti,
trad. Ticu Goldstein (Bucuresti: Hasefer, 2002), 289.

13 Sabat,” 641.



corespondenta trasatd, in traditia iudaicd, intre acest gest si pacatul Evei
care, ispitindu-1 pe Adam sa picituiascd, a stins sufletul primului om'.
Prin aceasta, $abatul reaprinde lumina sufletului si devine o lucrare de
indreptare a gregelii protoparintilor'.

Detaliile cultice ale acestei ceremonii au ficut obiectul dezbaterilor
rabinice, traditia iudaici fixind inclusiv timpul exact al aprinderii'® sau tipul
de ulei ingiduit si materiile interzise'”. In schimb, Talmudul nu precizeazi
numirul luminilor de Sabat, practica fiind cea care a configurat, in timp, o
reguli in acest sens. Astfel, pentru aprinderea luminilor de Sabat (hadlakat
ha-nerot)'* trebuie folosite cel putin doud lumaniri, corespondente
poruncilor referitoare la Sabat: zahor — adu-ti aminte (les 20,8) si samor —
pizeste (Deut 5,12). Aceasta este cea mai frecventa practic, iar uneori se
adaugi, in acest ceremonial, cite o lumanare dupi nasterea fiecirui copil
in cadrul familiei. Menora cu cele sapte brate este o aparitie mai tirzie
in cultul sabatic, justificati de shntenia atribuiti numirului 7 de citre
cabalisti. In Evul Mediu, unii evrei aveau un candelabru dedicat exclusiv
folosirii in ajunul Sabatului. Avand in vedere interdictia de a lucra in
Sabat, se opteazi in general pentru aprinderea luminilor si apoi pentru
rostirea binecuvantirii astfel incit, odatd marcata intrarea in timpul sacru,
sd se poata respecta odihna sabatica®. La incheierea Sabatului, in timpul
ceremoniei de Havdala, regulile cultice prevad aprinderea unei lumanari
facute din doua fitiluri impletitie sau, in lipsa unei astfel de luméniri, doud
lumaniri cu fitilurile innodate, fapt justificat de continutul binecuvantarii
proprii momentului, si care implici un plural: ,Binecuvantat esti Tu,
Doamne, Dumnezeul nostru [...] care creezi luminile focului™!.

Dincolo de aspectul formal si de strictetea regulilor (si chiar a
cutumelor!) cultice specifice Sabatului, aceasti sirbitoare poart, in sine,

4 Conform textului din Proverbe 20,27a: ,Sufletul omului este un sfegnic de la
Domnul”.

15 §afran, Israel st raddcinile sale, 289.

16In antichitate, momentul aprinderii luminilor Sabatului era marcat de sase sunete de
trompetd, la al treilea fiind momentul exact al gestului cultic (Sabat 35b, losif Fraviu,
Razboiul iudaic, 1V.9). Astizi, momentul exact al aprinderii lumanirilor la nivel
local este stabilit de autoritatea rabinici, si este indicat in Zmanim (literal, timpuri),
calendarul liturgic al iudaismului.

17Solomon Norman, The Talmud. A Selection (Penguin Books, 2009), 96-100.

8 _Luméaniri”, in Geoftfrey WiGoDER et al, Enciclopedia Iudaismului, trad. Radu Lupan
si George Weiner, (Bucuresti: Hasefer, 2006), 406.

1 ,Lamp, Sabbath”, in Jewish Encyclopedia, www jewishencyclopedia.com.

20 Lamp, Sabbath”, in Jewish Encyclopedia, www jewishencyclopedia.com.

2t Lumanari,” 406-7.
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marca identititii §i a spiritualitatii iudaice. Suntem pe deplin de acord cu
ideea ¢ bogitia ritualului de Sabat ar fi nejustificatd daci acesta ar fi doar
o ceremonie casnica®. Neirot Sabat — luminile Sabatului — sunt expresia
iudaici a ciutirii omului de a ajunge s se salisluiasca in lumini i, aga cum
scriam in debutul studiului, s3 devind insusi lumini, ele fac ca ,inceputul
Sabatului si fie marcat de lumini si nu de foc mistuitor; este ,un foc
al luminii care straluceste si care nu distruge; [...] un foc al luminii, al

sfinteniei™

. Fiind un act cultic, ritualul constituie in sine, conform liricii
Psalmilor, un loc de preamirire a luminii — vesmant al lui Dumnezeu.
Prezenta luminii in ritualul Sabatului este un ecou (si un semn!) al ciutirii
Celui care, in teofaniile Vechiului Testament, Se descoperi invesmantat
in lumini si in slava (les 19,8; lez 1,27; Avac 3,4), a Cirui prezentd si al
Carui cuvant sunt, in chip constant, insotite de lumini* (les 3,4; 19,4).
Obiceiul aprinderii luminilor Sabatului a fost considerat, uneori, a
fi o relicvi a unei presupuse uzante antice de a aprinde si de a intretine
focurile, ca un ritual religios, de la siptimini la siptimanid®. Acest
ritual ar putea f interpretat ca o expresie a nazuingei fépturii umane de
a face si diinuiascd lumina, lumina spirituald care ii este izvor de viatd
datitor. Aceeasi ciutare spirituali este exprimatd in convingerea actuali a
iudaismului ¢i virtutea personali a femeii poate face ca shntenia i pacea
pe care le aduce Sabatul si fie prezente in cadrul familiei si in intervalul
dintre doud Sabaturi, dintre doud ceremonii de Neirot Sabat, prin care ea
aduce in casd deopotrivd lumina materiald i spirituald®. Astfel, luminile
Sabatului dau ritmul unei ciutiri neostoite a sfinteniei, a armoniei si a
bucuriei care izvorasc din comuniunea cu Dumnezeu. Or, Sabatul este
prin excelengd timpul comuniunii cu Dumnezeu in cadrul traditiei
iudaice, pentru faptul ¢i bucuria adusi in casi de luminile Sabatului face
ca Shekinah? si fie prezenti si, mai mult decat atat, si afirme: ,Aceastd

22 FRIEDMANN, The Sabbath Light, 711.

2 Safran, Israel si raddcinile sale, 291.

% CHiriLd, , Teologia luminii,” 53-4.

2 FRIEDMANN, The Sabbath Light, 713.

26 Safran, Israel si raddcinile sale, 289.

7 Conceptul de sekinah este asociat, in Vechiul Testament, spatiului sacru si
desemneazi slava divind in sensul de prezenti si salasluire. Astfel, in momentul shngirii
Cortului, slava coboari definitiv asupra acestuia pentru a se silisui in interiorul taberei
(es 40, 34-38). Cu un sens nuantat, conceptul este folosit atunci cAnd se spune despre
cel intelept ci isi giseste ocrotire la umbra intelepciunii si ¢ se intiregte ,in slava ei (a
intelepciunii)” (Sir 36,13), aici avind sensul de ,salasluire”, locuire” a lui Dumnezeu,
cf. Hans Urs voN BartHasar, La Gloire et la Croix. Les Aspects Esthétiques de la
Révélation (Aubier, 1974), 45-6.



casd este a Mea!™, silisluindu-se acolo i, astfel, diruind celor din casi
viati, binecuvantare, intelepciune, sfintenie.

b. Hag ha-Urim - sirbitoarea luminii spiritului. Cu ocazia
sirbitorii Hanuka, numiti §i sirbitoarea luminilor sau a shntirii
Templului (2Mac 1,18), iudaismul comemoreazi biruinta Macabeilor
asupra monarhiei seleucide din Siria care atenta in chip vadit la identitatea
si practica religioasd evreiascd, in cadrul actiunii de elenizare generali a
popoarelor de sub dominatia sa®. Sirbitoarea este fixati in luna decembrie
si dureazi opt zile. In 1 Macabei sunt consemnate principalele actiuni prin
care se intentiona distrugerea identitatii poporului ales, actiuni care au
culminat cu profanarea Templului din Terusalim: Si a trimis regele cirti
prin méinile solilor in Ierusalim si in cetitile Tudei, poruncind si umle dupa
legile cele striine de tara. Si s3 opreascd arderile de tot si jertfa si turnarea
sfantd; si si pangireasci zilele de odihni si sirbitorile; De asemenea si
locul sfant si pe cei sfinti; Si zideasca jertfelnice si capisti si casd de idoli gi
sd aducd jertfd carnuri de porc si vite necurate; Si sd-si lase pe ﬁii sdi netdiafi
imprejur §i sd pangdreascd Suﬂetele lor cu toatd necurdfia §i intinarea, ca sd uite
legea si sa schimbe toate indreptdrile; iar care nu va face dupd cuvantul regelui,
sd moard. (1Mac 1,46-52).

Impotriva acestor acte profanatoare, care riscau si altereze grav
identitatea si spiritualitatea insisi a poporului evreu, s-au ridicat Macabeii
care, in urma biruingei lor asupra seleucizilor din anul 165 1.Hr.*, au
ficut posibild reluarea serviciului religios la Templu. Astfel, sirbitoarea
de Hanuka isi are originea intr-un eveniment istoric, dar, prin continutul
insusi al evenimentului pe care il celebreazi, sirbatoarea are o importanta
identitara i spirituald majord in iudaism, reflectatd in actele si gesturile
liturgice care 1i sunt speciﬁce.

Prevederile legislativ-cultice iudaice indica, pentru acest moment
testiv, folosirea uleiului de misline, in amintirea minunii candelei cu ulei
care a ars in Templu timp de opt zile fird intrerupere, desi cantitatea de
ulei ar f1 ajuns, in mod normal, pentru o singuri zi*'. Gestul aprinderii
luminilor de Hanuka este insotit, intr-o manierd similari celei din ajunul
Sabatului, de rostirea unei binecuvantari: ,Binecuvantat esti Tu, Doamne,

2 Safran, Israel si raddcinile sale, 290.

» Hanuca,” in Geoftrey W1GoDER et al, Enciclopedia Iudaismului, trad. Radu Lupan si
George Weiner, (Bucuresti: Hasefer, 2006), 273.

30 Evenimentele comemorate de Hanuka au avut loc in jurul anilor 165-163 i.Hr., cu
toate ci luptele Macabeilor au durat mai multi ani.

3t Hanuca,” 407.
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Dumnezeul nostru, Regele Universului, care ne-ai shntit prin poruncile
tale §i ne-ai poruncit si aprindem lumina de Hanuka”, precum si de cantari
care preamaresc lucrarea eliberatoare a lui Dumnezeu in istoria poporului
ales®?. Specifice serviciului liturgic de Hanuka sunt: recitarea rugiciunii Al
ha-nasim® la Amida** si la binecuvantarile de dupa mese, rostirea Halel**-
ului in cadrul serviciului liturgic de dimineata, lectura unui fragment din
Tora in fecare zi a sirbitorii®*. Un alt element interesant, creat special
pentru aceastd sirbitoare, este sfesnicul de Hanuka numit si menora de
Hanuka, care are opt brate® astfel incit cele opt lumini ale sarbatorii si
poatd fi aprinse separat’.

Talmudul prevede, cu privire la numirul luminilor de Hanuka, doui
variante corespunzatoare marilor scoli ale lui Sammai si Hillel, astfel: Hillel
recomanda aprinderea unei luméniri in prima zi si adiugarea unei noi
lumanari in fiecare zi a sirbatorii, astfel incat in ultima zi si fie aprinse opt
lumanari; Sammai, in schimb, recomanda ca numarul luménarilor sa scada
de la opt la una in ultima zi. Argumentul lui Hillel era ¢, in chestiunile
spirituale, este recomandati intotdeauna cresterea®. Alte discutii rabinice
referitoare la Hanuka vizeazi zona responsabilititilor religioase in situatia
in care luminile sfesnicului s-ar stinge, sau in ce priveste locul cel mai
adecvat al plasirii sfesnicului de Hanuka®.

inceputurile sirbitorii sunt consemnate, din perspectivi istorici,
dar nelipsitd de o dimensiune religioasa, de Iosif Flaviu astfel: ,Din vremea

2 Hanukkah,” in Jewish Encyclopedia, www .jewishencyclopedia.com.

3 Rugiciune de multumire, compusi in epoca talmudici, specifici sarbitorilor de
Hanuka §i Purim: i;i multumim, Doamne, pentru minunile tale, pentru eliberarea
noastrd, pentru bataliile pe care le-ai dat pentru noi si strimosii nostri odinioara si in
zilele noastre. Cf. Wicoper, Al ha-nasim, 37.

3 Rugiciunea prin excelenti a iudaismului, a se vedea ,Amida,” in Geoftrey WicobEer
et al, Enciclopedia Iudaismului, trad. Radu Lupan §i George Weiner, (Bucuresti:
Hasefer, 2006), 44-6.

% Termen care desemneaza imnurile de multumire si de slava lui Dumnezeu, extrase
din Cartea Psalmilor, care fac parte din serviciul religios al zilelor de sirbitoare, a se
vedea ,Halel,” in Geoffrey WiGoDER et al, Enciclopedia Iudaismului, trad. Radu Lupan
si George Weiner, (Bucuresti: Hasefer, 2006), 271-2.

3 Pentru mai multe detalii privind practicile sefarzilor si ale aschenazilor cu ocazia
acestei sarbatori, a se vedea ,Hanuca,” in Geoffrey WicopEr et al, Enciclopedia
Iudaismului, trad. Radu Lupan si George Weiner, (Bucuresti: Hasefer, 2006), 274.

37 Acest sfesnic este simbolul biruintei, Moses ROSEN, In lumina Torei, 41.

38 Hanuca,” 275.

3 NormaN, The Talmud, 98.

“ NormaN, The Talmud, 97-9. Este interesant de retinut, in aceastd privintd, faptul
ci optiunea pentru asezarea sfesnicului in prag sau in fata casei era o modalitate de
marturisire publicd a minunii i a evenimentului comemorat, ,Hanuca,” 274.



aceea si pAna azi, celebrim agadar cu solemnitate aceasti sirbitoare ce se
cheami festivitatea Luminii, mentionata denumire, dupi pirerea mea,
insemnand faptul ci dezrobirea cultului nostru ne-a sosit prin surprindere,
ca o razi de soare™!. Cuvintele istoricului iudeu sunt, considerim, o
introducere potriviti in zona investigirii semnificatiilor spirituale ale
luminii de Hanuka.

In cadrul Hanuka, lumina are o functie anamnetica®, ea mirturiseste
un moment din istoria unui popor ales si fie lumini a neamurilor, a cirui
mostenire nu constd in altceva decit intr-o succesiune de institutii i
ritualuri care prezerveazi si cultivd congtiinta istorica a lui Israel®. Este
o congstiingd vie a cirei candeld este mentinutd, prin ritualuri i sirbatori,
mereu aprinsi: ,Dumnezeul cel viu avea si creeze o realitate vie si unici, o
istorie vie, sfAnti, o existentd vie, neintreruptd si o memorie vie, destinati
dainuirii i nu una a cirei menire sa fie izolarea in tablite de lut, papirusuri,
hieroglife sau stele de piatra™. Sensul particular al luminii de Hanuka,
in contextul cultului iudaic, este de a incredinta poporul lui Israel ca
lumina vesnicd ce ardea in Templu in vremea Macabeilor — ca un simbol
al aspiratiei spiritului uman® — nu a putut fi stinsd definitiv prin puterea
sabiei, ci a fost reaprinsi prin lucrarea proniei divine, pentru a arde vesnic
si a ciliuzi sufletele in lumina Domnului (Is 2,5). Menora de Hanuka
intretine, astfel, o continui aducere aminte de lumina pe care a adus-o
in viata poporului Israel Legea. Hanuka este sarbitoarea luminii vesnice,
acea lumini care ardea in Templu si care vegheaza, pana astizi, sulurile
Legii in sinagogi (Ner Tamid). Hanuka reaprinde, an de an, lumina-
simbol (al revelatiei), lumina-mdrturie (a istoriei mantuirii), lumina-chemare
(la comuniune si indltare spirituald).

“ Flavius Josepnus, Antichitdfi iudaice, in De la refacerea Templului pind la rdscoala
impotriva lui Nero, trad. lon Acsan (Bucuresti: Hasefer, 2001), 102.

2 Aceastd afirmatie este, credem, valabild pentru ansamblul cultului iudaic. In
ce priveste importanta anamnezei in iudaism, a se vedea studiul nostru ,Adu-{i
aminte. Anamnesis restaurator si lege a firii”, Analele Facultdtii de Teologie Ortodoxd
din Cluj-Napoca, tomul XII (2008-2009), 63-74.

# FRIEDMANN, The Sabbath Light, 708.

# Adrian Levi si Dana Levi, Spirz'tualitatca indaicd: Povara a patru milenii de istorie, vol
1 (Antet XX Press, 2007), 56.

45 RosEN, In lumina Torei, 47.

% Sirbitoarea Hanuka este un argument forte in favoarea afirmatiei ci istoria lui Israel
este intrupatd in institutii §i ritualuri, si c aproape totul in iudaism este semn (ot),
aducere-aminte (zahor), mirturie (edot). Cf. FRiEbmMaNN, The Sabbath light, 708.
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2. Intalnire iudeo-crestini in lumini (Is 2,5)

Abordarea comparati, deschisi §i flexibild, a unor elemente de
interpretare biblicd iudaicd §i crestind — sau a unor aspecte liturgice,
asa cum am aritat in prima parte a studiului — poate aduce la lumini
similitudini suprinzitoare in ce priveste incircitura simbolica i spirituala
pe care cele doud traditii religioase o conferd unor texte scripturistice.
Relevant in acest sens este si textul din Isaia 2,5, invocat anterior, care
constituie un punct de intilnire intre lectura iudaici §i cea crestind a
Vechiului Testament: Venifi sd umblam in lumina Domnului! (Is 2.,5).
Candela care era tinutd permanent aprinsi in Templu este receptata, in
traditia iudaici, ca un simbol al Legii care a fost daruitd pe Sinai pentru a-si
réspﬁndi lumina pretutindeni in lume. In aceasta rezida importanta ei, care
a generat eforturi si jertfe pentrua o reaprinde, aceeasi importanta pentru
care poporul evreu continui si o aprindi pini astizi, ca o reafirmare a
credintei in lumind, ca o vestire a minunii supravietuirii, a innoirii §i a
nidejdii¥. Astfel, daci, in viziune iudaici, lumina pe care Antioh se lupta
sd o stinga era insusi Decalogul® — esenta si temelia iudaismului -, si in
cheie de lectura crestini, lumina dumnezeiasci este cuprinsi in Lege, care
functioneazi ca indreptar al sufletelor celor drepti®: povata este un sfetnic
bun si legea o lumind, iar indemnurile care daw invatdturd sunt calea vietii (Pilde
6,23).

Ince priveste expresia a merge, a umbla,aceastaare uneori, in Scripturd,
sensul de a rrdi. Din aceastd perspectivi, chemarea pe care o adreseazi
profetul Isaia casei lui lacov®, venifi si umblim in lumina Domnului (Is 2,5),
este o chemare la asumarea unui mod de viata bineplicut Lui, la implinirea
dreptitii Lui in aceastd lume, la a deveni o ,candeli vie, care rispindeste
cu darnicie lumina invataturii si a dragostei, lumina credintei in dreptatea
ce se va ivi”!. Poruncile lui Dumnezeu sunt ciliuzitoare in a rispunde
acestei chemiri, ele sunt lumini si ficlie pentru picioarele noastre® care ne
conduc citre comuniunea cu Cel care este Lumina lumii.

“ FRIEDMANN, The Sabbath light, 44; 47.

“ FRIEDMANN, The Sabbath light, 47.

# CHiriLd, , Teologia luminii,” 54.

50 Expresia ,casa lui lacov” este comuni in cartea profetului Isaia, in locul expresiei
,casa lui Israel” (a se vedea Isaia 8,17; 10,20; 14,1; 29,22; 46,3; 48,1; 58,1) si nu are o
semnificatie speciald, ficind referire la israeliti in general, cf. H. D. M. SPENCE-JONEs,
Isaiah, in The Pulpit Commentary (Bellingham: Logos Research Systems, Inc., 2004),
31.

51RosEN, In lumina Torei, 43.

2 CHiriLd, , Teologia luminii,” 54.



Chemarea profetuluiare si functia de aajuta poporul si-si implineasci
misiunea (de a fi lumind neamurilor), lucru posibil numai daci poporul
umbli in calea Domnului®. Este o chemare la a umbla cu Dumnezeu, la
a fi mereu in prezenta Lui; este, parcd, un ecou al cuvintelor lui Miheia:
,T1 s-a aratat, omule, ceea ce este bun si ceea ce Dumnezeu cere de la
tine: dreptate, iubire si milostivire i cu smerenie sa mergi inaintea Dommnului
Dumnezeului tan!” (Mih 6,8). Or, aceasti cale a impreuni-mergerii cu/spre
Dumnezeu este luminati de Lege®. Sfintul Vasile cel Mare accentueazi, in
interpretarea acestui text (Is 2,5), dimensiunea duhovniceasci a chemirii,
evidentiind semnificatia i importanta luminii in experienta spirituala, cu
referire si la alte texte vechitestamentare: ,Este a doua invitatie, care i
cheami spre cele mai desivarsite pe cei cirora li s-a ficut bine. Cici dupi ce
s-a suit in muntele Domnului i a trecut peste cele paimantesti, fiind partas
la 0 asemenea strilucire mai curati, [omul] trebuie si ajungi la lumina
dumnezeiasca, ce lumineaza ochii sufletului spre contemplarea vederilor
fericite si rationale ale viziunilor dumnezeiegti. Aseminitor cu aceasta este
si la Psalmist : Apropiati-vd de El si vd vefi lumina si fetele voastre sd nu se
rugineze (Ps 33,5). Cdci nu vor fi ruginati, cei asupra crora s-a insemnat lumina
fetei Domnului. Iar cel ce face [fapte] necuviincioase, urdste lumina® (In 3,20).

Daci, pana in acest punct, lectura iudaica si cea crestind a textului
profetic converg, existd, totusi, o zoni de intelegere in care intervine
specificitatea lecturii cregtine: cea in care lumina este inteleasi ca venind
din revelatie, cu menirea de a alunga intunericul necunostintei din sufletele
si mintile noastre. Sfintul Vasile cel Mare distinge aici trei faze, am putea
spune, ale descoperirii/intelegerii luminii: lumina profetica, lumina Legii,
lumina Domnului, fiecare avind importanta si timpul siu. Insi lumina
se descoperi in chip plenar in Evanghelie, astfel incit a umbla in lumina
Domnului inseamni a umbla in lumina adevirului revelatiei®: ,Dar de
vreme ce casa lui Tacob a considerat in mod necinstit ci invatitura Legii
este o lumini suficienti i o cilauzi a orbilor, lumini celor care sunt in
intuneric, Scriptura spune, indreptindu-le ignoranta: Veniti sd mergem, nu
in lumina profeticd, nici in lumina Legii, ci in lumina Domnului. Cici
lampile sunt utile, dar 1nainte de risiritul soarelui; stelele sunt plicute, dar

3T. R. BriLey, Isaiah, in The College Press NIV Commentary (Joplin: College Press
Pub., 2004), 53.

% G. B. Gravy, A critical and exegetical commentary on the book of Isaiah (New York: C.
Scribner’s Sons, 1912), 48.

55 Sk. VaSILE CEL MARE, Comentariu la cartea Profetului Isaia, trad. Alexandru MiniLa
(Bucuresti, Basilica, 2009), 95.

56 CHIRILE, , Teologia luminii,” 56.
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noaptea. Daci cel care isi pune alituri o lampa, cind soarele striluceste,
este ridicol, cu mult mai ridicol este cel care riméne in umbra Legii, cind
Evanghelia este propoviduita™’.

Exegeza iudaici si cea crestind converg, in mare misuri, in modul
de ingelegere a acestul text profetic. Desigur, asa cum fragmentul din
comentariul SfAntului Vasile cel Mare aratd cu muled claritate, existi o
zoni de interpretare proprie teologiei crestine care, insi, nu ar trebui si
puni total in umbri punctele de convergenti evidente cu interpretarea
iudaicd. Intentia din spatele unei astfel de abordiri exegetice extrem de
succinte este de a puncta unele elemente de studiu biblic care ar putea
servi dialogului interreligios iudeo-crestin actual.

Concluzii

In cadrul cultului iudaic, lumina are cu prioritate o functie
anamnetica, aducindu-si contributia la prezervarea istoriei si, prin aceasta,
a identiti;ii unui popor. Este o tormi de mirturisire meniti si perpetueze
credinta pirintilor din neam in neam, conform cuvintelor Psalmistului:
Cate am auzit si am cunoscut §i cdte pdrinfii nogtri ne-au invdfat. Nu s-au
ascuns de la fiii lor, din neam in neam, Vestind laudele Domnului si puterile Lui
si minunile pe care le-a facut. Si a ridicat mdrturie in lacob gi lege a pus in Israel.
Cate a poruncit parinilor nostri ca sd le arate pe ele fiilor lor, ca sd le cunoascd
neamul ce va sd vind, Fiii ce se vor nagte si se vor ridica, si le vor vesti fiilor lor
(Ps 77,3-8).

In chip evident, lumina ciclului sirbitorilor face si dinuiasci, peste
veacuri si inspre vesnicie, povestea® lui Israel. Astfel, ritualul aprinderii
luminilor de Sabat aminteste de luminarea si shntirea creatiei: conform
traditiei iudaice, in ajunul Sabatului, creatia gititd ca o mireasd a fost
daruitd lui Adam, viitorul ei stipan si purtitor de griji. De aceea, pini
astizi, Sabatul este intimpinat in sinagogi ca o mireasd®*. Menora de
Hanuka este simbolul prin excelentd al comemoririi unui eveniment
istoric, dar care tine de insdsi credinta i identitatea lui Israel ca popor ales
sa fie lumini a neamurilor.

Dar, prin insisi anamneza pe care o genereazi, lumina sirbitorilor
iudaice are si o functie parenetici. Amintind de Lege, indeamni la
respectarea acesteia; amintind de lumina divini, indeamnai la ciutarea ei;

57SE. VASILE CEL MARE, Comentariu la cartea Pr(y%tului Isaia, 95.

58 A se vedea C. Marvin Patsu et al, The Story of Israel. A Biblical Theology (Intervarsity
Press, 2004).

% FRIEDMANN, The Sabbath light, 714.



amintind de cei adormiti, deschide orizontul comuniunii vegnice. Ea este
o chemare continui la a lucra astfel incat, pretutindeni in aceastd lume, si
straluceasca lumina (cf. Tov 22,28).
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22. RABINUL JACOB NEUSNER SAU DESPRE INITIATIVA
DIALOGICA A UNUI ITUDEU REFORMAT AMERICAN

Abstract

This paper presents Rabbi’s Jacob Neusner imaginary dialogue between
him, portrayed by a young disciple who has a dialogue with Jesus Christ during
the Sermon on the Mountain. Fascinated by Jesus’ words, he finally refuses to
become his disciple, pointing out the fact the Moses’ law must not be changed or
replaced by a new teaching, because it sits at the core of Israel’s foundation. Even
though the character of the dialogue is rather contradictory, it conveys respect
from Rabbi Neusner concerning Christ’s teachings.

Keywords
Communion, Dialogue, Spirituality, Antropology, Biography, Christology

Daci acceptim ci fiptura umani este o fipturd dialogica, nimic nu
ne apare mai firesc decit deschiderea ei spre Creator si spre aproapele; spre
Cel dintai in virtutea calitatii omului de purtitor al chipului Siu, menit
asemianirii (Fac 1,26-27), spre cel din urmi in virtutea inrudirii ontologice.
lar creatia se agterne inaintea fépturii ca spa;iul ce-i este oferit/diruit, sau,
mai mult decit atit, creat inadins pentru implinirea si sustinerea acestei
relationdri'. Primele pagini ale Torei ne oferd tocmai aceastd imagine,
gradina Raiului in care Dumnezeu §i omul se intilnesc dintru inceput ca
parteneri ai unui dialog sfasiat prin cadere: lar cind au auzit glasul Domnului
Dumnezeu, Care umbla prin rai, in ricoarea serii, s-au ascuns Adam si femeia
lui de fata Domnului Dumnezeu... (Fac 3,8). Dialogul initiat de Dumnezeu
cu creatura Sa constituie temeiul si modelul dialogului interuman, caruia
urménd, comunicarea dintre ipostasurile fiintei umane are/trebuie si aibd
mult mai mult decit o dimensiune strict informativi, ea trebuie sa deschida
drumul comuniunii, s devini un dialog intru impartasire cu si de celalalt.

'Dumitru STANILOAE, Teologia Dogmatici Ortodoxd, vol. 1 (Bucuresti: IBMO, 2003),
21. Pirintele Stiniloae reia tema implinirii omului §i o considerd posibili numai in
cadrul unei relatii de comuniune desivarsita cu semenul §i cu natura: ,...omul nu
se poate experia deplin decit in relatie cu alt om si in modul cel mai accentuat in
relatia iubitoare cu el. Dar addugim in plus: omul nu se poate afla nici in afara relatiei
cu natura. Toate trei formeazi un tot inseparabil eu-tu-natura. Dar realizat in acest
cadru, ca dat ontologic, omul il poate experia pe Dumnezeu si in sine, si in relatie cu
natura”, cf. STANILOAE, Teologia Dogmaticd Ortodoxd, 517-8.



Aplicatd contextului religios actual, aceasta conceptie despre constitutia
dialogici a fapturii determind o deschidere uriagd spre cei apartinand altor
credinte, deschidere aproape necunoscutd omenirii veacuri de-a randul.
Daci ne propunem ca reper momentul aparitiei cregtinismului, in tot acest
ristimp, dialogul interreligios si interconfesional a fost adeseori compromis
printr-o atitudine prozelitista>. Lipsa dialogului este dureroasa indeosebi
in sanul crestinismului, aici sciziunea Bisericii® este o rand profundi ce nu
corespunde rugiciunii Mantuitorului Hristos: Ca fofi sd fie una, precum Noi
una suntem (In 17,224).

1. Rabbi Jacob Neusner - repere biografice

Eforturile de relationare interconfesional si interreligioasi care au
luat amploare incepand din secolul trecut® au determinat, in mediile de
reflexie religioasa, preocupiri constante pentru identificarea unor posibile
cdi de dialog. Daca vorbim despre status-ul dialogului iudeo-crestin azi,
nu putem ignora personalitatea marcantd a rabinului Jacob Neusner
(actualmente profesor de Istoria si Teologia Iudaismului la Bard College,
New York), din picate putin cunoscut in spatiul romanesc. Interesul si
disponibilitatea sa pentru aceastd zoni de cercetare si interactie cu alte
religii poate avea, din punctul meu de vedere, cel putin doud justificiri:
prima ar fi apartenenta sa la curentul reformat® al iudaismului, a doua
ar f nationalitatea sa americana (de aici titlul ales, consider ci cele doui
determind deschiderea extraordinard spre celilalt). Dupid o succinti
introducere in activitatea sa academici (apar si cateva note biografice in
subsolul paginii), voi insera o selectie de lucriri, conferinte si initiative

2 De altfel, aceastd atitudine caracterizeazi i astizi unele denominatiuni crestine,
pentru citeva reflexii asupra actualititii fenomenului, a se vedea: Daniel CioBOTEA,
,Prozelitism si democratie,” Candela Moldovei 5-6 (1997), accesat lanuarie 21, 2008,
http://www.trinitas.ro/editura/cm/1997/05-06/index.php.

3Marea Schismi (1054), mai tirziu, Reforma (inceputd in 1517), apoi dezvoltarea unei
multitudini de denominatiuni crestine.

“Pentru citirile scripturistice am folosit editia sinodald a Sfintei Scripturi (Bucuresti:
IBMO, 1988).

51n special odati cu intetirea Miscirii ecumenice, cunoscuti din 1948 sub numele de
Conciliul Ecumenic al Bisericilor (WCC - World Council of Churches). A aminti aici
si activitatea grupului de dialog catolic-protestant din Franta, Le Groupe des Dombes,
initiat in 1937.

¢ Iudaismul reformat este un curent din sinul iudaismului care contesti caracterul
neschimbitor al legii scrise i, prin urmare, sustine adaptarea gindirii §i practicii
evreiesti la spiritul vremii. Mai este numit iudaism [iberal si progresist. Cf. ,Iudaism
reformat,” in Geoftrey WicobeRr et al., Enciclopedia indaismului, trad. R. Lupan si G.
‘Weiner (Bucure§ti: Hasefer, 2006), 349,
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care evidentiazd eforturile sale in promovarea dialogului iudeo-crestin
(fird a omite mentionarea participarilor la trialogul iudaism-cregtinism-
islamism, destul de numeroase de altfel). Ultima parte a lucririi este
rezervatd expunerii atitudinii sale fagd de cregtinism, pe care o exprimi
intr-o manierd originala in lucrarea: Un rabin de vorba cu Iisus’. Alegerea
personalititii lui Jacob Neusner a fost determinati nu numai de bogata sa
activitate in dialogul interreligios, ci si de faptul cd un credo mirturisit
al profesorului Neusner este acela de a nu face distinctie intre munca si
experierea sa religioasa®, ci de a le imbina intru luminare.

Aflat astizi incd in plind activitate, profesorul Jacob Neusner va
implini in acest an venerabila varstd de 76 de ani’®. Neusner a obtinut licenta
in 1953 la Harvard College, pe disciplina istorie, cu calificativul Magna
Cum Laude, apoi a absolvit studiile masterale in 1960 la Jewish Theological
Seminary (Master of Hebrew Letters), si a obtinut titlul de doctor in
religie la Columbia University, tot in 1960. Dupid cum mentionam si in
introducere, este actualmente profesor de Istoria i Teologia Iudaismului
la Bard College (New York), iar din punct de vedere religios, este rabin
in cadrul ramurii reformate a iudaismului american. Cariera sa academici
incepe prin anii 60, cand religia nu era consideratd o zoni de interes major
in universititile americane, find limitatd la studii biblice si, in general la
studii de teologie protestanti. Totusi, in acea perioadi, studiile iudaice
incepeau si intre in atentia colegiilor si universititilor, devenind treptat
componente ale curriculumului, simultan cu dezvoltarea studiilor pe alte
religii necregtine!®. Neusner a creat conceptul de studiu documentar al

7 Am folosit editia francezi a cirtii Rabbi Jacob NEUsNER, Un rabbin parle avec Jésus,
trad. Charles Ehlinger si Daniéle Mengs (Paris: du Cerf, 2008).

% ,Je suis habitué A ne pas séparer mon engagement religieux, qui s’exprime dans
une confrontation sérieuse avec l'intelligence et les idées dautrui, et ma vocation
profane...” Cf. NEusNER, Un rabbin parle avec Jésus, 47.

?Date personale: Jacob Neusner s-a niscut la 28 iulie 1932 in Hartford Connecticut,
este casatorit din 15 martie 1964 cu Suzanne Richter, impreuna cu care are patru
copii: 30 aprilie 1965 — Samuel Aaron, 9 februarie 1967 — Eli Ephraim, 18 decembrie
1969 — Noam Mordecai Menahem si, in sfarsit, 10 februarie 1973 — Margalit Leah
Berakhah, Studii: 1947-1950: William H. Hall High School, West Hartford,
Connecticut. 1950-1953: Harvard College (promotia 1954); 1953-1954: Lincoln
College, Oxford University; 1954-1957, 1958-1960: Jewish Theological Seminary
of America; 1957-1958: Hebrew University, Jerusalem; 1958-1960: Columbia
University and Union Theological Seminary, cf. CV, accesat Decembrie 15, 2007,
http://www.jacobneusner.com/add/Resume.doc.

1 Articolul ,Rabbi Jacob Neusner,” in Con] — The Site for Passionate Conservative
Judaism, accesat Decembrie 14, 2007, http://www.seedwiki.com/wiki/conj/jacob_



indaismului, prin care a aritat ¢ fiecare document al canonului rabinic are
un scop anume, si ¢ istoria iudaismului antic trebuie mai degraba relatata
pornind de la texte decit de la personalititi sau evenimente'’. Interesul
siu deosebit pentru documente 1-a determinat si perceapi iudaismul
ca find un sistem, o retea de credinte, practici si valori care oferd o
imagine coerenti a lumii si o reprezentare a realititii pentru adepii sii. In
ansamblu, lucririle sale infitiseazd iudaismul ca rezultatul muncii omului
care raspunde la ceea ce evreii considerd a fi chemarea lui Dumnezeu'.

Triind intr-un mediu american, Neusner a incercat, de-a lungul
carierei sale, sd traduci, sa analizeze §i sa explice practic tot canonul rabinic
in limba englezi : Misna, Tosefta, Talmudul palestinian, Talmudul
Babilonian. Datoritd volumului de munci neegalat in domeniul studiilor
iudaice, el a deschis accesul publicului anglofon citre aproape toate
lucririle de interpretare rabinici a Bibliei.

2. Intra si inter religie

Desi puternic ancorat in tradigia iudaici, Neusner a fost caracterizat
permanent de o deschidere, de o disponibilitate extraordinard fatd de
celelalte religii. In acest sens, a avut de multe ori inigiativa organizirii
unor conferinte si proiecte comune' care au atras reprezentanti ai altor
religii in dialoguri pe teme si probleme de interes comun. Eforturile sale
in acest sens s-au materializat in conferinte si cirti publicate pe diverse
teme, precum: religie §i societate, religie si culturd material, religie si
economie, religie si altruism, religie si toleranti. Aceste initiative se
datoreaza interesului siu aparte pentru studiul religiei in general.

Rabinul trateazi problema relatiei iudaismului cu alte religii pornind
intotdeauna de la punctele sensibile §i supuse unei posibile intelegeri
gresite. Lucrarea pe care o voi prezenta in ultima parte a studiului, A Rabbi
Talks with Jesus', este, poate, exemplul cel mai elocvent. Aici, Neusner
defineste cadrul pentru un dialog sincer iudeo-crestin. Papa Benedict al
XVI-lea si-a exprimat admiratia fatd de aceasta carte, mirturisind ¢ unul
dintre impulsurile de a scrie lisus din Nazaret a fost tocmai intilnirea cu
lucrarea marelui erudit evreu. El afirmi ci Jacob Neusner ,s-a inserat, si

neusner?wpid=551112, 1.

1 Cartea sa intitulatd The Evidence of the Mishnah (Chicago, 1981) constituie mirturia
acestei preocupiri si prima in sirul lucririlor sale dedicate documentelor canonului
rabinic. Cf. ,Rabbi Jacob Neusner,” 1.

12 _Rabbi Jacob Neusner,” 2.

13Voi insera pentru exemplificare o selectie de astfel de conferinte in capitolul urmitor.
14 Prima editie aparuta la Philadelphia, 1993.
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spunem aga, printre ascultitorii cuvintirii de pe munte, si apoi a incercat si
inceapa un colocviu cu Isus... Aceastd disputa, dusi cu respect si sinceritate
intre un evreu credincios si Isus, iul lui Avraam, mai mult decat alte
interpretiri ale cuvéntirii de pe munte cunoscute de mine, mi-a deschis
ochii cu privire la miretia cuvantului lui Dumnezeu si la alegerea in fata
cireia ne pune Evanghelia. Astfel... doresc sd intru si eu, ca un crestin, in
conversatia rabinului cu lisus, pentru a intelege mai bine, pornind de la ea,
ceea ce este autentic ebraic si ceea ce constituie misterul lui Tisus™".

O altd lucrare care meritd remarcati a fost realizati de Neusner in
colaborare cu Andrew M. Greeley, pe aceeasi tema a dialogului iudeo-
crestin: The Bible and Us: A Priest and A Rabbi Read Scripture Together'.
Expresia interesului sau pentru religie in general este lucrarea intitulati
World Religions in America: An Introduction'”, in care expune dezvoltarea
religiilor in contextul american, de care este personal deosebit de atagat'®.
Desigur, lucririle sale exclusiv pe studiul iudaismului sunt de asemenea
foarte numeroase, amintesc aici numai doui dintre cele mai cunoscute:
The Way of Torah: An Introduction to Judaism'; si Judaism: An Introduction®.

Succesul de care se bucura rabinul nu l-a impiedicat si promoveze
numeroase serii de publicatii prin care a sustinut activitatea i eforturile
academice a zeci de tineri din lumea intreagi. $i din acest motiv, impactul
sdu in rindul tinerilor este uriag. E considerat unul dintre cei mai publicati
autori din istorie, a scris i editat in jur de o mie de volume. Activitatea sa
didacticd include cursuri la Columbia University, University of Wisconsin-
Milwaukee, Brandeis University, Dartmouth College, Brown University,
University of South Florida, si, din 1994, Bard College, New York.

Desi impresionante, aceste date reprezintd doar o mica parte din
activitatea sa academici pe care o desfisoard de mai bine de patruzeci de ani.

3. Disputa imaginari - calea dialogului?

Aprecierea emisi de Joseph Ratzinger la adresa cirtii A Rabbi Talks
with Jesus a fost preluati in prefata editiei franceze: ,De loin le livre le plus
important pour le dialogue entre juifs et chrétiens publié ces derniéres
années™!. De unde decurge importanta ei? Din faptul ci identific,

15Joseph RATZINGER, [ésus de Nazareth (Paris: Flammarion, 2007), 125.
18 New York, 1990.

7 Nashville, 2004.

BNEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 26-7.

19 Belmont, 2003.

20T ondon/New York, 2002.

2 Charles EHLINGER, prefatd la NEUSNER, Un rabbin parle avec [ésus, 9.



intr-o maniera extrem de sincera dar plini de respect, elementele care fac
distinctia intre iudei §i crestini, propunind ambelor ,tabere” o ocazie de
a-si consolida propria credingi prin intelegerea si aprofundarea a ceea ce le
este specific, dar si o ocazie de a invita si-1 accepte pe celilalt ,tel qu’il est”.

Intentia lui Neusner de a-i determina atit pe crestini, cat si pe iudei
sd se accepte reciproc este intrucitva determinati §i de contextul in care
a triit: iudeu practicant si rabin, el a crescut intr-un mediu majoritar
crestin (dintre care cei mai multi protestanti), dar in care a legat strinse
prietenii si din care, desi membru al unei minoritati religioase?, nu s-a
simtit niciodata exclus. Mai tarziu, in timpul carierei sale academice, a
predat la catedra alituri de teologi crestini, fatd de care mirturiseste cel
mai profund respect®. Statornicia in credinta sa iudaici pe de-o parte,
si admiratia cu totul aparte pentru credinta crestini pe de altd parte, I-au
condus pe Neusner la ciutarea acestui dialog cu Iisus>.

In carte, autorul se imagineazi ficind parte din grupul ucenicilor lui
lisuslamomentul rostirii predicii de pe munte (M¢5,1-7,27). Ascultindu-L
pe lisus, ucenicul imaginar compara cuvintele Sale cu invagitura Torei §i cu
traditiile rabinice consemnate de Misna §i Talmud, pe care le percepe ca
fiind cheia interpretirii Legii. Asculti, compari, vorbeste cu lisus Insusi,
se simte profund marcat de miretia si curitia cuvintelor Sale i, totusi,
este in acelagi timp frimantat de incompatibilitatea pe care o identifici
intre predica de pe munte si invigicura Torei. Il insoteste pe Tisus si spre
lerusalim dar constatd cd, in cuvintele Lui, aceeasi tematica revine, pe
care o dezvolta treptat. Nu inceteazi si facd eforturi pentru a intelege,
nu inceteazi si fie marcat de miretia mesajului, nu inceteazi si vorbeasci
cu lisus. La final, insd, hotdriste si nu-I urmeze, ci rimane credincios lui
Israel cel vegnic®.

Lucrarea apartine unui gen pe care il regisim in disputele teologice
ale Evului Mediu, o epoci in care rabinii i invatatii crestini dezbiteau
cu mulei curtoazie dar si sinceritate teme teologice fundamentale?. In
virtutea acestei sincerititi al cirei adept convins este, Neusner i§i exprima
convingerea ci lisus, agsa cum este descris de Evanghelia dupa Matei”’, nu

2Rabinul i5i aminteste de scoala primari in care numai patru din aproximativ treizeci
de elevi erau evrei, cf. NEUSNER, Un rabbin parle avec [ésus, 26.

2 NEUSNER, Un rabbin parle avec [ésus, 28-9.

2 RATZINGER, [ésus de Nazareth, 125.

» RATZINGER, [ésus de Nazareth, 125.

26 Donald Harman Ackinson, prefata editiei canadiene la NeusNer, Un rabbin parle
avec Jésus, 13.

7 Neusner si justifici alegerea Evangheliei de la Matei, afirmind ca este general
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a avut o in;elegere corecti a Torei®®. Prin urmare, un evreu credincios
revelatiei facute lui Israel prin Moise nu poate accepta invatitura lui lisus
care contravine perceptelor Torei in citeva puncte esentiale?. Cu toate
acestea, rabinul consideri ci poate dezvolta o discutie cu lisus aga cum e
prezentat de Evanghelia lui Matei pornind de la punctul comun, Legea lui
Moise®. Dimpotriva, nu ar putea angaja un dialog cu persoana lui lisus
prezentatd de Marcu, Luca sau loan. loan ii detestd pe evrei, i acesta e un
motiv suficient, in timp ce Marcu si Luca nu se raporteazi la elemente
apartinind iudaismului®’. Revenind la Matei, rabinul remarca faptul ci
lisus este prezentat ca un invagitor al cirui mesaj este crucial: El este
Hristosul, Cel mult agteptat al lui Israel.

In pofida tonului aparent dur, intentia mirturisiti de citre autor in
repetate rinduri este aceea de a promova dialogul religios intre credinciosi,
atit crestini cat si iudei®, dar un dialog bazat pe recunoagterea diferentelor.
Neusner isi mairturiseste convingerea ci un dialog intre iudaism si
crestinism trebuie si inceapi cu Evanghelia de la Matei®. Dar de unde acest
interes pentru evanghelii in cadrul unui proiect de dialog interreligios? se
intreaba retoric autorul. Pentru ci el se adreseazi credinciosilor practicanti,
atagati de Evanghelie si receptivi mai degrabi la invititura transmisa lor in
spatiul liturgic decit la studiile eruditilor care disting adeseori intre Iisus
istoric $i lisus eshatologic sau al credingei**. De aceea dialogul trebuie inceput
cu lisus, Cel in care credinciosul investeste toatd increderea, energia si
rugiciunea. Autorul concepe lucrarea ca fiind modul siu de a se revansa
intr-un fel fatd de toti acei care, crestini find, i-au acordat de-a lungul
vietii atentia si afectiunea, sprijinul si colegialitatea lor®.

Neusner lanseazi discret o provocare teologilor crestini, dupi
ce afirmi cd lucrarea sa expune chestiunile care separi crestinismul de
iudaism: ,, Tout déh de ce genre comporte par lui-méme une invitation a
répondre™. Cu alte cuvinte, Neusner formuleazi invitatia crestinilor de a

acceptatd ca cea mai ,iudaici” dintre Evanghelii, cea care acordi cea mai mare
importantd chestiunilor privitoare la Torah i la Israel, poporul ciruia Se adreseazi
lisus. Cf. NEUSNER, Un rabbin parlc avec Jésus, 20.

2 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 14.

2 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 15.

3 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 21.

3 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 21.

2 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 16.

33 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 23.

3 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 25.

3% NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 26-9.

3 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 30.



da un rispuns la fel de sincer si direct initiativei sale. In Iisus din Nazaret,
Ratzinger rezerva cirtii lui aproximativ doudzeci de pagini*, ii oferd un
prim raspuns. Descriindu-1 pe Iisus, rabinul afirmi cu convingere ¢ unii
L-au admirat, altii L-au urat firi indoiald, dar nimeni nu L-a putut ignora.
Din acest motiv ii datorim, in opinia lui, toatd atentia noastra®. In acest
context, dialogul este inteles drept cea mai inaltd formi de respect, singura
politete pe care insusi Neusner o pretinde de la ceilalti®*. Dar, in cazul
dialogului cu invigitorul, mai poate fi privit el ca o forma de respect?

Pentru Neusner, care mirturiseste un atasament deosebit fagd de
problematizare, si pentru care a fost numit de citre unul dintre prietenii
apropiati ,la personne la plus disputeuse que jaie jamais connue*”,
da, intr-adevir, dialogul este, in orice situatie, forma cea mai inalti de
apreciere fatd de cineva. In sprijinul acestei idei, el invoca figuri ale istoriei
lui Israel care au intrat in dialog, care au vorbit efectiv cu Dumnezeu
fnsu§i: Avraam i Moise, leremia i lov. Prin urmare, afirmi limpede
ci dialogul are o consistentd liturgica, idee compatibild cu constitutia
dialogici a fapturii despre care vorbeam in introducere: ,Dans ma religion,
la discussion constitue une forme d’ofhce religieux, autant que la priére:
un débat raisonné sur des questions substantielles, un débat fondé sur le
respect de l'autre et rendu possible par des prémisses partagées. Ce genre de
confrontation n’est pas simplement un geste d’hommage et de respect pour
lautre, mais, dans le contexte de la Torah, c’est l'offrande de I'intelligence
sur 'autel de la Torah*'”. In ce sens devine efortul intelectual ofranda, dar?
In viziunea lui Neusner (si, dup cum afirmi el, a iudaismului in general),
exercitiul inteligentei, schimbul de ginduri, proporzitii, rationamente,
dovezi i analize, intr-un cuvént, discutia este o exersare a ceea avem in
comun cu Dumnezeu, ceea ce ne face asemenea Lui, $i anume ragiunea“.
In concluzie, Neusner declari: ,Dans le contexte de notre religion, il n’y
a pas de plus grand geste de respect que la discussion*”.

Un alt aspect esential in dialogul iudeo-crestin este climatul de
prietenie care trebuie s3 il defineascd pentru ci, in viziunea lui Neusner,
dezbaterea, confruntarea este 0 manifestare rezervati prietenilor, idee pe

7 RATZINGER, [ésus de Nazareth, 125-45.

38 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 35.

% NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 35.

40 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 40.

“'NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 41.

2 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 47-8.

“NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 48. 395
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care insistd atunci cind vorbeste despre intilnirile interreligioase*. El
precizeazi citeva reguli necesare bunei-desfasuriri a unui dialog autentic:

* cele doui tabere trebuie sa trateze aceleasi probleme*;

* fiecare tabird implicatd trebuie si respecte integritatea celeilalte/
celorlalte (in situatia in care cea mai mare parte a literaturii crestine
discrediteaza iudaismul. Si ne gindim aici numai la cirtile noastre
de cult in care regisim exprimiri neadecvate)*;

* fiecare tabird datoreazi respect celorlalte?”.
* Pe de alti parte, tipul de dialog pe care il recuzi este cel care afirmi:
* ci in realitate, cregtinismul nu exist3;

* cd, dacd crestinismul existd, nu prezintd nici un interes pentru
iudaism (pentru Torah);

* istorii nefondate si lipsite de cuviingi despre Iisus*.

Din punctul siu de vedere, subiectul ardent care ar trebui discutat i
care a fost inadins evitat este cel al identitatii lui lisus: pentru unii, profet,
pentru altii, insugi Mesia. Nici in trecut, nici astdzi nu se initiazi un dialog
pe aceastd temd, desi e limpede ci perceptia asupra lui lisus este complet
diferitd. Dacd pentru iudei, lisus a fost ,ficitor de minuni galileean”,
un mare rabin, sau un profet, pentru crestini, nu a fost si nici nu este
taumaturg si rabin, ci este Tnsu§i Dumnezeu intrupat®. In sfarsit, Neusner
mirturisegte ci lucrarea sa nu este opera unui specialist, ci se doreste a i un

spatiu in care ,,0 credingd intilneste o altd credinga™".

Concluzii

Dialogul imaginat de rabinul Jacob Neusner cu lisus, cel prezentat
de Matei, arati cum credinta in cuvantul lui Dumnezeu, prezent in
Shntele Scripturi, strabate veacurile i se actualizeazd permanent: pornind
de la Scripturi, rabinul poate fi contemporan cu lisus, iar lisus poate fi
contemporan cu noi. Dialogul care se infiripeazi intre ei lasi si transpard
divergentele si poate pirea uneori foarte dur, dar se desfigoard permanent

“NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 42.
4 NEUSNER, Un rabbin parle avec [ésus, 44.
“ NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 45.
4 NEUSNER, Un rabbin parle avec [ésus, 46.
“ NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 48.
49 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 50-1.
S0 NEUSNER, Un rabbin parle avec Jésus, 52.



sub semnul respectului si chiar al iubirii, a cirei fortd impaciuitoare este
prezenta neincetat’'.

M-am rezumat la a invoca in studiul de fatd numai prima parte
a lucririi, in care Neusner expune principiile ce trebuie si guverneze
dialogul interreligios in general, si cel iudeo-crestin in special. Cealalta
parte a cartii este O aplicare a acestor principii generale in ingelegerea unor
invagituri transmise de Mantuitorul ucenicilor Sii in timpul predicii de
pe munte. In pledoaria lui, profesorul Neusner insistd pe necesitatea unui
dialog bazat pe argumente solide oferite de ambele pirti, pe analize si
pareri exprimate fira rezerve. Acest tip de dialog, caracterizat de 0 maximi
sinceritate, este, in opinia lui, singurul eficient. De altfel, sinceritatea lui
debordanti este unul dintre elementele care au suscitat admiratia papei
Benoit XVI, pe care acesta o mirturiseste fird rezerve®.

Demersul rabinului este cu adevirat admirabil: efortul de a se
transpune in vremea lui lisus si de a infiripa un dialog constructiv cu El
conferd lucririi o prospetime aparte. Dar, dincolo de stilul care cucereste,
Neusner creeazd fundamentul solid pe care se poate dezvolta ulterior o
relatie profundi iudeo-crestind. Din aceasti relatie trebuie exclusi cu
desavarsire literatura denigratoare, ambele traditii trebuind si caute
mai degrabd si manifeste respectul si afectiunea reciproci, fiindci
scopul lor, dincolo de toate diferentele, este unul comun: reagezarea
fipturii umane in raportul siu firesc cu Creatorul — dialogul edenic in
ricoarea serii (Fac 3,8).

' RATZINGER, [ésus de Nazareth, 126.
2 RATZINGER, [ésus de Nazareth, 126.
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23.VALENTE ETICE SI ESTETICE
ALE IMAGINII IN VECHIUL TESTAMENT!

Résumé

La culture contemporaine s’est centrée peu 2 peu sur Iimage, celle-ci
envahissant effectivement le monde ot se déroule notre activité. Soit image
artistique, soit commerciale ou de n’importe quel genre, elle constitue une partie
intégrante du cotidien. Une séléction qualitative des images qui nous entourent
étant impossible, notre derniére possibilité est la formation personelle, la seule
capable 2 offrir une grille de valeurs nécessaire 4 une telle option. Celle-ci doit
comprendre des valeurs intellectuelles, aussi bien qu’éthiques, pour guider une
option pertinente. Cette option est devenue la plus grande provocation pour
’homme de nos jours. L’étude se déroule entre deux poles: d’'un coté, la culture
grecque avec sa tradition esthétique par excellence, et de l'autre, le refus juif
de toute représentation. Pour comprendre ces deux directions, il s'impose une
approche du récit de la création: on retrouve ici un dialogue originel des deux
cultures, synthétisé en deux mots: 270 (tob) — xahog. Ces quelques versets du
premier chapitre de la Genése (Gen 1.4.10.12.18.21.25.31), peuvent mettre en
lumiére deux conceptions originelles, propres 4 chacune des deux cultures. Dans
le milieu juif, les conditions de vie, la religion monothéiste et les différentes
prohibitions introduites par celle-ci ont determiné le devéloppement d’une
esthétique originelle, qui fonctionne selon un systéme axiologique propre, dont
on retrouve la ligne directive dans le Décalogue: Tu n'auras pas d’autres dieux
devant moi. Tu ne te feras aucune image sculptée, rien qui ressemble a ce qui est dans les
cieux, la-haut, ou sur la terre, ici-bas, ou dans les eaux, au-dessous de la terre. (Bx 20,3~
4). L'interdiction sera limitée plus tard aux représentations idolatres. (Ex 20,23; Dt
27,15). Ce qu’on se propose est I'identification des possibles connexions entre le
statut de I'image dans ’Ancien Testament et le statut dont elle réjouit aujourd’hui,
par 'intermédiaire de quelques hypothéses de recherche.

Mots-clés
Image, Spiritualite, éthique, Sacralité, Idolatrie

Multitudinea de imagini care invadeazi efectiv viata omului
contemporan face imposibild refuzarea lor apriorici. Ultimul bastion

! Studiul a fost publicat in Studia Universitatis Babeg Bolyai — Theologia Orthodoxa 1
(2008): 281-94.



il constituie posibilitatea optiunii subiective, o reald provocare pentru
omul acestui veac. Dar forta imaginii §i necesitatea unei eventuale
protejiri a mintii/inimii nu poate fi perceputa in adevirata ei amploare
decat in lumina trecutului. Studiul de fatd® isi propune in acest context
o intoarcere in spagul vetero-testamentar, spatiu in care locul/rolul
imaginii este unul controversat, ea oscileazi permanent intre existenta
fragili si indriznire idolatrd. Astizi, cAnd vorbim de imagine, ne gindim
inevitabil la valenta sa esteticd. Dar, daci ne referim la imagine in cadrul
culturii iudaice, atunci trebuie si avem in vedere faptul ci aceasta cultura
se situeazd la antipodul traditiei estetice grecesti, pentru evrei imaginea
nu se limiteazd niciodatd la o formi de expresie a esteticului, ci are
implicatii mult mai largi, capitd valente etice si spirituale profunde.
De aici si refuzul imaginii, determinat de porunca ce risuni pe Sinai:
Sd nu ai alfi dumnezei afard de Mine! Sa nu-{i faci chip cioplit si niciun fel
de asemdnare a niciunui lucru din cdte sunt in cer, sus, §i din cdte sunt pe
pdamdnt, jos, si din cdte sunt in apele de sub pamant (leg 20,3-4). Rezervarea
poporului evreu fati de imagine nu este insi sinonima unui refuz absolut
si definitiv, i se recunoaste acesteia potentialitatea de a exprima prezenta
sacrului, situatie in care ea nu numai cd este ingaduitd, ci este chiar
porunciti, devenind semn al vegniciei in timp: heruvimii de pe chivot
(Ies 25,18) delimitau spatiul epifanic in mijlocul lui Israel, iar sarpele
de arami (Num 21,4-9) intermedia lucrarea bineficitoare a ,Celui ce
este”. Ceea ce ne propunem este identificarea unor posibile conexiuni
intre statutul imaginii in Vechiul Testament si cel de care ea se bucura
astazi, prin intermediul citorva ipoteze de lucru.

1. Dialogul dintre ebraicul 310 (tob) si grecescul kahog

Demersul nostru debuteazi cu o analizd a rescriptului creatiei
(Fc 1.4.10.12.18.21.25.31). Juxtapunerea celor doud texte, ebraic si
grecesc, va pune in lumini doud traditii diferite, fiecare avand propria
perceptie asupra celor create. Inainte insi de a trece efectiv la analiza
celor doi termeni, 370 §i xalog, zibovim putin asupra structurii
primului capitol al cartii: descrierea celor sase zile ale creatiei urmeazi
o simetrie remarcabild®, in care aprecierea — aprobare a celor create

2 Mentiondm ci studiul de fagi sintetizeazd rezultatele obtinute in urma desfasuririi
unui proiect de cercetare finantat de Universitatea Babes-Bolyai, in cursul anului
universitar 2006/2007.

3Cf. Eugene F. Roop, Genesis (Scottdale: Herald Press, 1987), 23.
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revine de sapte ori* in textul ebraic prin formula ,si a vizut Dumnezeu
ci este bine/frumos”.

Asadar, bun sau frumos? In textul ebraic figureazd 310, cuvant cu
intelesuri nuantate, dar care riman in afara sferei esteticului®. Pentru spatiul
iudaic, acest cuvant este strins legat de insasi ideea de Dumnezeu: El este
Cel singur bun si bunitatea-I este reflectatd in operele Sale®. Desi apare de
mai multe ori in primul capitol, cuvantul revine cu cea mai mare forta in
versetul 31, unde este folosit ca atribut al intregii creatii: T8 230 (10 meod)
(Fac 1,31) este expresia binelui/frumosului la superlativ, cele create nu sunt
apreciate de insusi Dumnezeu ca fiind ,doar” bune, ci ca fiind ,bune foarte”.
lar ceea ce Dumnezeu, in calitatea Sa de Creator, numeste ,,bun”/,frumos”,
nu este rezultatul compromisului intre bine si riu (asa cum se intimpli de
multe ori in exprimarea/gandirea pur omeneascd), ci atingerea celui mai inalt
nivel al binelui, cu alte cuvinte, implinirea planului divin in chip desavarsit’.

Cercetind textul Septuagintei, observam ci traduce 310 prin kohog®,
cuvant care, dincolo de intelesul siu primar estetic, are, intr-adevar, si un

* Septuaginta o insereazi si in versetul 8, modificAnd structura bazati pe numirul
sapte. Aceastd adiugire este preluata si de traducerile roménesti. Pentru mai multe
detalii privind simbolica numirului sapte, a se vedea L. CHirILA, Fragmentarium exegetic
filonian II. Nomothetica — repere exegetice la Decalog (Cluj-Napoca: Limes, 2003), 26-31.

5 Strong James, The Exhaustive Concordance of the Bible: Showing Every Word of
the Test of the Common English Version of the Canonical Books, and Every Occurence
of Each Word in Regular Order (Ontario: Woodside Bible Fellowship, 1996). S.

H2896: 33,0317, 033, VI3, 13, DW:‘[ adjn.m.f.1) good, pleasant,

agreeable. 1a pleasant agreeable (to the senses) 1B pleasant (to the higher nature).

1c good, excellent (of its kind). 1p good, rich, valuable in estimation. 1 good,

appropriate, becoming. 1F better (comparative). 16 glad, happy, prosperous (of
man’s sensuous nature). 11 good understanding (of man’s intellectual nature). 11
good, kind, benign. 1 good, right (ethical). 2) a good thing, benefit, welfare. 2a
welfare, prosperity, happiness. 28 good things (collective). 2c good, benefit. 2D
moral good. 3 welfare, benefit, good things. 3a welfare, prosperity, happiness. 38
good things (collective). 3¢ bounty.

¢ Wenham J. Gorbon, Word Biblical Commentary: Genesis 1-15 (Dallas: Word
Incorporated, 2002), 18.

7H. D. M. Spence-Jones, The Pulpit Commentary: Genesis (Bellingham: Logos
Research Systems, 2004), 34.

$ Strong James, The Exhaustive Concordance of the Bible, S.G2570: xa\og — adj.
1 beautiful, handsome, excellent, eminent, choice, surpassing, precious, useful,
suitable, commendable, admirable. 1a beautiful to look at, shapely, magnificent.
1B good, excellent in its nature and characteristics, and therefore well adapted to
its ends. 181 genuine, approv 182 precious. 183 joined to names of men designated
by their office, competent, able, such as one ought to be. 184 praiseworthy, noble.
1c beautiful by reason of purity of heart and life, and hence praiseworthy. 1c1



sens secundar, vizand calititile ce fac un lucru adecvat scopului siu. Dar
ne punem intrebarea: daci limba ebraici are un cuvant specific pentru a
exprima frumosul, 793 (iafa")°, care nu apare in discursul primului capitol al
Facerii, de ce Septuaginta opteazi totusi pentru kahog, cuvant cu imediata
rezonanti esteticd? Se impune aici o scurtd incursiune in cultura si traditia
greceasci. Pentru greci, creatia insisi devenise, sub influenta platoniciana,
o operi a frumusetii, koopog. Creatorului I se atribuiau functiile specifice
unui arhitect, idee preluati si dezvoltatd in zona teologiei biblice de Ed.
Jacob: autorul referatului biblic al creatiei il infitiseazi pe Dumnezeu
ordonind elementele ca un arhitect care i§i propune si construiasci o
casi in interiorul cireia noii locuitori trebuie si se simti bine; aceasti casi
trebuie si fie solida, la adipost de pericole, plicuti, o anumiti bogitie
nefiind interzisi. La desivirsirea operei, Dumnezeu Se aratd multumit: $i
a privit Dumnezeu toate cite a ficut si iatd erau bune foarte... (Fac 1,31)".
Filon din Alexandria, influentat fiind la rAndul siu de gandirea lui Platon,
adopta aceeasi conceptie, descriind in detaliu modul in care planul ideal al
lumii existent in mintea arhitectului preceda i controleazi materializarea
acestuia'!. Dar influenta gandirii lui Platon in traducerea Septuagintei este
manifesta si in alte pasaje: in Facerea 2,1, LXX traduce ebraicul zeba'am
prin k6opog, iar in Facerea 1,2, redd ebraicul tohu vabohu prin déparog
kai dkrookevatog traducere de asemenea tributara filosofiei platonice!?
Optiunea Septuagintei poate fi inteleasd daci avem in vedere faptul
ci formula kalonkagathon, preconizati de Platon, considera binele si
frumosul intr-o neincetati fuziune. Inseamni ci, intr-o anumiti misuri,
in gindirea grecilor, cele doud notiuni se subinteleg reciproc. De aceea,
atunci cind LXX numeste lumina (v. 4), uscatul si marea (v. 10), verdeata
(v. 12), luminitorii (v. 18), vietuitoarele (v. 21, 25), si, in sfarsit, creatia
in integralitatea ei (v. 31), frumoase, ea are in vedere nu numai calititi
estetice, ci i altele ce tin de capacitatea de a implini scopul pentru care au

morally good, noble. 1D honourable, conferring honour. 1 affecting the mind
agreeably, comforting and confirming.

*Strong James, The Exhaustive Concordance of the Bible, S.H3302 HD" —v.1to
be bright, be beautiful, be handsome, be fair. 1a (Qal) to be beautiful. 18 (Piel) to

beautify. 1c (Pual) to be beautiful. 1p (Hithpael) to beautify oneself; 3303 I1D?
—adj. 1 fair, beautiful, handsome.

1 Edmond Jacos, Théologie de I'Ancien Testament (Neuchatel: Delachaux&Niestlé,
1955), 111.

1 De Opificiis Mundi, 4, 5 — , The beautiful in jewish literature,” in Jewish Encyclopedia.
Accesat la 27 Mai 2007, www.jewishencyclopedia.com.

2Pentru detalii in acest sens, a se vedea De Opificiis Mundi, 4, 5.
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fost create. In Omiliile sale la Hexaemeron, Sfantul Vasile cel Mare va sesiza
intocmai acest sens: ,Prin aceste cuvinte (Si a vizut Dumnezeu ci este
frumos®, Fac 1,8), Scriptura nu vrea si spuni ci cele ficute de Dumnezeu
[-au incantat ochii lui Dumnezeu, nici ¢ Dumnezeu privegte frumusetile
fapturilor cum le privim noi; ci frumosul, in intelesul dat aici de Scriptura,
este ceea ce-i ficut in chip desivarsit i serveste bine scopului pentru care
a fost ficut.”*. Aceeasi idee apare in discursul Sfintului Ambrozie cel
Mare: Dumnezeu numeste fiecare treaptd a zidirii Sale buni/frumoas,
vazindu-i firea desdvarsitd §i neprihinitd §i avind in vedere desavirgirea
intregii lucriri: ,Dumnezeu, ca judecitor al intregii lucrari, prevazand
cum avea si fie lucrul implinit, laudd partea lucririi Sale aflatd incd pe
treptele incepitoare, cunoscind de mai inainte felul incheierii ei...El
laudi fiecare parte deosebi, ca fiind vrednicd de ceea ce avea si urmeze™®.
Totusi, cuvantul ebraic 30 pe care Septuaginta l-a tradus cu xahog este
un adjectiv cu semnificatie mai largd, denotand, dupi cum arati Strong,
calititi externe si interne (indeosebi calititi morale), iar nu neapirat de
ordin estetic. Sensul real al cuvintelor referatul creatiei, in care Dumnezeu
isi apreciazd opera, este ci a fost izbutiti/reusitd. Aceste cuvinte contin
o aprobare generald a lumii, §i nu o valorizare specific estetici. Aceasta
concordd cu spiritul general al Vechiului Testament si cu faptul ci
frumusetea nu juca practic nici un rol in cultul §i religia evreilor'.

2. Consistenta etici/estetici a imaginii in spatiul iudaic

Diminuarea nevoilor estetice ale poporului iudeu, consecinti
a interzicerii oricarei reprezentari a lui Dumnezeu, a fost urmati in
chip firesc de deplasarea interesului de la frumusetea formei la bogitia
materialului, ceea ce era pretios si strilucitor devenind pentru evrei cea
mai inaltd frumusete'”. Interesul scizut pentru aspectul estetic este vadit
in descrierile pe care evreii le ficeau clidirilor, despre care nu spuneau
niciodatd cum arati, ci numai cum sunt ficute. Frumusetea lor rezida nu
att in aspect, cit in calititile care le ficeau functionale. Mai mult, despre
Tosif, David si Abesalom ne spune textul scripturistic ci erau frumosi, dar

3 Biblia de la 1914 opteazi intr-adevir pentru aceastd varianti: $i a vizut Dumnezeu
ci lumina este frumoasi (Fc 1,4).

14Sk, VaSILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaemeron,” in PSB 17 (Bucuresti: IBMO, 1986),
108.

15 Sk, AMBROZIE, ,Hexaimeron”, 65 — SERaPHIM Rosg, Cartea Facerii, crearea [umii si
omul inceputurilor (Bucuresti: Sophia, 2001), 75.

16°\W. TATARKIEWICZ, [storia esteticii, vol. 2 (Bucuresti: Meridiane, 1978), 12.

7 TATARKIEWICZ, Istoria esteticii, 19.



nu le face o descriere efectivi, i aceasta pentru simplul fapt ca spiritul
evreilor nu era preocupat de aspectele exterioare, ca §i cum acestea ar
fi scipat atentiei lor. Daci acordau vreo atentie calititilor exterioare ale
oamenilor, o acordau numai acelora care erau expresia unor experiente
liuntrice'. In cirtile sofianice sesizim insi amploarea influengei grecesti:
.ci toate le-ai randuit cu mdsurd, cu numdr si cu cumpdnd (Sol 11,20b) Aceasti
idee pur pitagoriciani i platonici se diferentiaza net de pasajele amintite
mai sus in care aspectului estetic nu i se acordi vreo importanta. De
aceea, in lecturarea textului, trebuie avut in vedere i fenomenul elenizarii
mediului in care a apirut scrierea, pentru a distinge daci, intr-adevir,
avem de-a face cu o conceptie iudaici autentici sau nu.

Desi aparent dezinteresati de sfera esteticului, iudeii uziteazi
un vocabular ce contine o multitudine de termeni pentru exprimarea
frumusetii, atit fzice, cit si morale. Aceasta demonstreazi ci evreii, aflati
intr-o permanentd cautare a lui Dumnezeu, nu au putut sd nu sesizeze
cd intreaga creatie se migcd/functioneazi intr-o armonie desivarsit care
nu poate avea ca origine decit armonia si frumusetea divini. Astfel, iafe
aplicat oamenilor, animalelor, lucrurilor i tirilor inseamna ,frumos in
aspectul siu general”, nehmad se traduce prin atrdgator, cu sensul subinteles
de dorire a respectivului lucru (Fac 2,9), substantivul corespondent
hemed fiind folosit in combinatii (Is 32,12; lez 23,6; Am 11); nave de la
verbul iwa" exprimi de asemenea ci un lucru e vrednic de dorit; in sfarsit,
tob mareh inseamna frumos la infafisare'. Nu existd agadar nici un temei
pentru a afirma ci evreii erau indiferenti fatd de cultivarea frumosului si
a artei. Scriptura ne arati de altfel ci erau indeménatici in multe tipuri de
megtesuguri, ne gandim aici in primul rind la megterii cortului sfant, si
apoi la cei ai Templului din lerusalim. Sursele rabinice mentioneazi chiar
datoria israelitului de a se stridui ca orice serviciu liturgic, orice act de cult
si fie cat mai frumos, demn in acest fel de a fi inchinat lui Dumnezeu?®.

Cu toate acestea, frumusetea morali este de departe mai importanti
pentru cultura iudaici. Cel inzestrat cu virtuti sufletesti este perceput
ca frumos, existi o armonie intre virtute 51 frumusege, aceasta din urmi
nu se limiteazd la aspectul superficial estetic, ci patrunde dincolo de el,
in esentd. De aici folosirea lui 310 in referatul creatiei: cele create sunt
reflexul Creatorului, caracterizat prin cele mai inalte atribute, acestea

B TATARKIEWICZ, Istoria esteticii, 15.

1 Pentru detalii, a se vedea ,The beautiful in jewish literature,” in The Jewish
Encyclopedia. Accesat la 27 Mai 2007, www.jewishencyclopedia.com.

20 Mek., Beshallah, Shirah, 3 — ,The beautiful in jewish literature,” in The Jewish
Encyclopedia. Accesat la 05 Martie 2007, www.jewishencyclopedia.com.
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includeau miretia i splendoarea, nu insi §i frumusetea®'. Agadar, interesul
iudeului se concentreaza in chip evident asupra continutului etic, moral al
frumuse;ii, dar nu putem neglija 0 anumitd preocupare pentru estetic, care
se va materializa mai tarziu in manifestiri de tip artistic.

In acest sens, sesizim ci in Bvul Mediu, exista o practicd a
ornamentirii usilor sinagogii cu reprezentiri ale unor animale (printre
care leul era favoritul absolut — simbolul lui Iuda), pisiri si uneori
plante (flori, viti-de-vie, etc.). Atunci cind pericolul idolatru era
eliminat, rabinii cu viziuni largi ingaduiau acest tip de ornamentatie,
in timp ce algii, rigoristi, le descurajau permanent. In pofida acestor
rigori impuse de autoritatile rabinice, cupele si limpile folosite in serviciul
liturgic al Sabatului i al altor zile festive erau impodobite cu diverse
reprezentdri: pasiri, pesti, corabii, etc. Mai mult, chiar peretii caselor
evreilor mai instariti erau decorati uneori cu scene din Vechiul Testament,
in timp ce exteriorul era decorat cu scene preluate din cotidian®. Arta
portretistica, desi rar intalnita, era cunoscuti intre evreii din Italia incd din
secolul XV, iar in Germania din secolul XVIIL In schimb, erau specialisti
in manuscrise si legitorii artistice, artd pe care o invitaserd probabil de
la cilugiri*’. Totusi, in sinagoga arta riméne prohibitd, hindca distrage
gindul inchinitorului de la rugiciune, in aceasti privintd, sentintele
rabinilor pronuntindu-se unanim impotriva reprezentirilor, fie chiar §i a
celor patru fiinte din viziunea lui Iezechiel®.

Revenind insi la spatiul vetero-testamentar, concluzionim
distingind trei aspecte fundamentale in sfera frumosului: frumusetea
universului ca reflex al Creatorului: Cdci din mdrimea gi frumusegea fapturilor
pofi sd cunosti bine, socotindu-te, pe Cel care le-a zidit (Sol 13,5), derivarea
frumusetii din raportul dintre ,misuri, numir si greutate” (Sol 11,20), si
deserticiunea sau pericolul inerent frumusetii, care se poate face prilej de
intinare morala. Aceasta din urmai este unica in consonanti cu mentalul
iudaic, este, probabil, singura autentic iudaici, celelalte fiind consecintele
influentei culturii grecesti.

2 TATARKIEWICZ, Istoria esteticii, 12.

2 Pentru mai multe informatii, a se vedea ABrRaHAMS, Jewish Life in the Middle Ages, 29.
2 ABRAHAMS, Jewish Life in the Middle Ages, 146.

2 ABRAHAMS, Jewish Life in the Middle Ages, 220.

% Attitude of Judaism toward art,” in Jewish Encyclopedia. Accesat la 17 Mai 2017,
www.jewishencyclopedia.com.



3. Idolatria intre realitate istorica §i primejdie actuald

Configuratia dialogicd a naturii este o cale deschisi omului spre
cunoagterea realititilor spirituale: cosmosul inteligibil se aratd in chip
tainic in intreg cosmosul sensibil, prin forme simbolice, iar cel sensibil
existd in cel inteligibil, simplificat in sensurile mintii. In acela se afli acesta,
prin sensuri; iar in acesta acela, prin ﬁguri. [ar lucrarea lor este una®. Dar,
in urma ciderii in picat, acestei perceptii asupra creatiei ca mediu dialogic
ii ia locul o perspectiva patimagi, omul dominat de mandrie §i neascultare
privind la ceea ce poate stipani si ciutind neincetat satisfacerea nevoilor
sale trupesti, devenite patimi. Noua perspectivd trideazd o viziune
deformati asupra naturii, prin care omul nu mai cauti si priveasci dincolo
de realitatea naturald, ci se blocheazi intr-o intelegere a lumii ca ultima
realitate. Prin acest tip de intelegere, omul se injoseste in fata vietitilor
care i sunt, prin natura lor, sclavi?. Imaginile care ne agaseazi in veacul
nostru reprezinta oare pentru noi un pericol de acest tip?

Pentru a putea rispunde acestei interogatii, trebuie si intelegem
continutul  conceptelor simbol/idol, din perspectiva istoriei i
fenomenologiei religiilor. Imaginea religioasa in istoria lumii nu s-a limitat
niciodati la a fi o commemoratio intelectuald sau afectivi a continuturilor
credintei, ci a fost ginditi ca o participatio efectivi, obiectivi, la realititile
divine reprezentate®. Transferul de la functia sa simbolicd, intru totul
legitima, la postura idolatrd, condamnabili, survine doar in momentul in
care dispare relatia dintre imagine si realitatea divini reprezentata, atentia
concentrindu-se exclusiv asupra reprezentirii. Incercand si intelegem
mecanismul care conduce de la contemplare la idolatrie, ne punem
intrebarea: dacd toate elementele naturii oferd prilej de contemplare a
Ziditorului®, iar luminatorii cerului, prin maretia lor, sunt poate cei mai
potriviti pentru acest act contemplativ, de ce admirarea lor a dus adeseori

20 SF. MaXIM MARTURISITORUL, Mistagogia, 9.

7 1. CumriLd, Qumran §i Mariotis — doud sinteze ascetice — Locuri ale imbogdtirii
duhovnicesti (Cluj: Presa Universitard Clujeana, 2000), 59.

% G. ALEXE, Imaginea in Vechiul Testament. Accesat la 26 Aprilie 2007, www.
ortho-logia.com/Romanian/Vederea.htm.

» Pofi aduna si ziua de pretutina’eni, cu multd usuringd, multe temeiuri, ca si admiri pe
Creator” — SF. VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaemeron”, 166. Si Sfantul Clement
subliniaza scopul pentru care au fost creati luminitorii, si anume, folosul omului.
De aceea, nu se cuvine si-i divinizim, ci si multumim Ziditorului Care i-a ficut:
,Cele din ceruri nu sunt lucruri fdcute de om, totusi sunt ficute pentru om. Nimeni din
voi, dar, sd nu se inchine soarelui, ci sd doreasc pe Facdatorul cerului! Nimeni din voi sd nu
indumnezeiascd lumea, ci sd caute pe Creatorul lumii!” — SE. CLEMENT ALEXANDRINUL,
,Cuvant citre elini,” in PSB 4 (Bucure§ti: IBMO, 1982), 121.
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la eroare? Discursul lui Origen ne descoperd modul in care o perspectivi
gresitd asupra naturii i poate conferi acesteia insugiri care nu-i sunt
proprii, transformandu-o in obiect de adorare. A acorda naturii statutul
de fiintd insufletitd, cu alte cuvinte, a anula diferenta fundamentali care
o separa radical de fiptura umani, este, poate, cea mai grava alunecare,
care, dupa spusele Sfantului Clement, il coboard pe om din cer si-l arunci
in prapastie’. Ca protectie impotriva acestei transformiri a imaginilor de
cult in idoli, cum era cazul in religiile politeiste orientale, cultura semitica
ebraici a impus interdictii severe impotriva oriciror reprezentiri ale
Divinititii (Ies 20,1; Deut 5,8).

Dar care erau practicile politeiste de care fii lui Israel trebuiau feri¢i?
Se pare ci aceste culte idolatre aveau ca obiecte de adorare fie animale, fie
plante, fie corpuri ceresti, sau alte chipuri plismuite de mintea omeneasca.
Idolii astfel cinstiti nu erau decit imagini lipsite de viata ale lumii vizibile,
neavand nimic de a face cu transcendentul, §i, prin aceasta, negand insasi
ideea religiosului. Idolii nu au forta de a inilta spiritul la o transcendenta,
ci, dimpotriva, il inlintuiesc in vizibil. Ei sunt expresia unei atitudini i
conceptii spirituale panteiste, care nu admite o realitate transcendenta celor
imanente §i nu triiegte raportarea la ea. Sunt chipuri lipsite de consistenta,
legand spiritul de realitatea imanentd ca realitate absolutd, in fond, ca
Dumnezeu®. Cu toate acestea, aceste culte erau o practicd frecventi in
Egipt, fiind preluate si introduse in cultul lui Tahve: agteptindu-1 pe Moise
sd coboare de pe Sinai cu tablele Legii, evreii si-au fiurit un vitel de aur
sub care chip 1l adorau pe lahve® Ludndu-i din mdinile lor (cercei), i-a
turnat in tipar i a facut din ei un vitel turnat si I-a cioplit cu dalta. Iar ei au
zis: ,latd, Israele, dumnezeul tdu, care te-a scos din fara Egiptului! (les 32,5).
Regisim acest idol si in cirtile Regilor, unde se spune ca Ieroboam, care
petrecuse el insugi multd vreme in Egipt, ar fi iniltat doi vitei de aur la
templele din Dan si Betel, asezate la cele doua granite ale statului sdu: $i
sfatuindu-se, regele a ficut doi vitei de aur si a zis poporului: Nu trebuie
s3 vd mai duceti la lerusalim; iatd Israele dumnezeii tai, care te-au scos din
pamantul Egiptuluil» $i a pus unul in Betel, iar pe celilalt in Dan (1Rg
12,28-29). Acest gest al regelui leroboam este vizut ca un mare picat, ce
are repercursiuni asupra credintei poporului: Iar in ce priveste pdcatele lui
Ieroboam,fecioml Iui Nabat, care a dus pe Israel in ispitd, de la acestea nu s-a
depdrtat nici lehu; nu s-a lepddat de vifeii de aur, din Betel si Dan (2Rg 10,29).

30Sr. CLEMENT ALEXANDRINUL, ,,Cuvant citre elini,” 87.
3 DumiTrU STANILOAE, O feologie a icoanei (Bucuresti, Anastasia, 2005), 87.
2 Necotd, Istoria religiei Vechiului Testament, 100.



In afara acestor manifestiri zoolatre, au existat momente 1in
istoria egiptenilor in care soarele a ocupat locul central in practica lor
religioasd®. Sfanta Scripturd confirmi in repetate rinduri practica adorarii
luminitorilor in sinul poporului ales: $i au parisit toate poruncile
Domnului Dumnezeului lor si au ficut chipurile turnate a doi vitei §i au
agezat Agere si s-au inchinat la toat ogtirea cerului si au slujit lui Baal (4Rg
17,16). Din relatarea reformei regelui losia aflim ci obiceiul era acela de
a aduce inchinare luminatorilor in locurile inalte: A izgonit dupd aceea
pe preotii idolilor pe care-i puseserd regii Iudei, ca sd facd tamdieri pe indltimi,
in cetdatile Iudei i in imprejurimile lerusalimului, §i care tamdiau pe Baal,
soarele, luna, stelele si toatd ostirea cerului. 2Rg 23,5). Regisim preciziri in
privinta practicilor de adorare a corpurilor ceresti si in discursul profetic.
Astfel, prevestind dirdmarea lerusalimului, Ieremia mentioneazi locul
in care se aduceau daruri de timaie luminitorilor ceregti — acoperigul
caselor, act prin care aceste case devin necurate: Si casele lerusalimului i
casele regilor lui Tuda vor fi necurate, ca Tofetul, pentru ci pe acoperisul
tuturor caselor s-aduce timaie intregii ostiri ceresti si se savarsesc turniri
in cinstea dumnezeilor strdini (ler 19,13). Cultul ajunsese si fie practicat
in lerusalim (ler 7,17-18). Mai mult, evreii deveniserd atat de fascinati
de aceastd adorare a corpurilor ceresti, incit o introdusesera chiar si in
templu®*. Cartea a patra a Regilor il prezinti pe Manase, regele din Iuda,
ridicAnd jertfelnic luminitorilor in curiile templului: El a facut din nou
inaltimile pe care le stricase tatal sau lezechia si a asezat jertfelnice pentru Baal;
a facut Asere, cum facuse si Ahab, regele lui Israel, si s-a inchinat la toatd ostirea
cereascd, slujind acesteia. [..] Si a facut jertfelnice la toatd ogtirea cerului in
amdndoud curiile templului Domnului; (4Rg 21,3.5).

Despre inchinarea idolatra din templu citim si in cartea lui lezechiel.
Ripit cu duhul din Caldeea in lerusalim, profetul mirturiseste despre cele
vizute acolo: Apoi m-a dus in curtea cea dinduntru a templului Domnului
st datd la usa templului Domnului, intre pridvor si jertfelnic, stiteau vreo
doudzeci si cinci de oameni cu spatele spre templul Domnului, iar cu fetele spre
rdsdrit si se inchinau spre rdsdrit la soare. (lez 8,16). Este posibil ca obiceiul
inchindrii spre risirit s fie o influentd egipteani. Mai tarziu, acest tip de
rugiciune se va regisi chiar §i in manifestirile religioase ale terapeutilor si

3 N. OzoLIN: ,Se cunoagte tentativa faraonului Akhenatos (Amenofis IV, 1372-1354
1. Hr.) de a impune un monoteism solar in valea Nilului”. Cf. Iconografia ortodoxd a
Cincizecimii, 120.

3 Idolatry”, in The International Standard Bible Encyclopedia. Accesat la 26 Aprilie
2007, www.studylight.org/enc/.
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esenienilor®. Despre cei din urmi, aflim ¢ rosteau rugiciuni orientati spre
rasarit, implordndu-1 parcd sa rdsard®. Aceste preciziri se justifici deoarece
demonstreazi transferul anumitor elemente de ordin cultic dintr-o traditie
religioasd in alta, transfer datorat impactului pe care acestea il aveau asupra
trairilor religioase.

Nebunia §i lipsa de intelepciune a celor care indumnezeiesc
luminitorii, este surprinsi in discursul Sfantului Ioan Hrisostom: ,Dar
piginii, minunindu-se de soare si admirindu-l, n-au putut pitrunde
lucrurile §i n-au laudat pe Creatorul lui, ci s-au oprit la aceasta stihie si
au indumnezeit-o. [...] Poate fi, oare, o fapti mai prosteasca decit asta,
ci neputand cunoagste din fipturi pe Ficitor, si cazi intr-o riticire atit
de mare, incit sd iei fiptura i zidirea drept Creator?™. Si iarisi: ,Catd
nebunie nu-i si te pleci in fata frumusetii creaturilor, si te opresti la
ele si s3 nu-ti ridici privirea mintii la Cel ce le-a adus la fiinta [...]" La
popoarele pigine, soarele era considerat sursa de cilduri i sustinitorul
vietii universale. Pentru combaterea acestei conceptii, Sfantul Ioan invoci
referatul celor sase zile ale creatiei, de unde reiese limpede c¢i pimantul era
,impodobit” cu vegetatie inainte de a fi creat soarele®. Cu toate acestea,
soarele constituia obiectul adoririi a numeroase popoare. In efortul siu de
a feri poporul iudeu de adoptarea acestui tip de idolatrie, Moise legiferase:
Privind la cer si vazdnd soarele, luna, stelele si toatd ostirea cerului, sd nu te
lagi amagit ca sd te inchini lor, nici sd le slujesti, pentru ca Domnul Dumnezeul
tau le-a ldsat pentru toate popoarele de sub cer (Deut 4,19). lar cuvintele
Sfantului Clement sunt in consonanti cu indemnul lui Moise: ,Unii au
fost ingelati de privelistea cerului; dand crezare numai privirii si urmdrind
miscirile stelelor, s-au minunat de stele si le-au indumnezeit™.

In discursul profetic, se face permanent conexiunea intre cinstirea
idolilor si desfranare. Deciderii religioase 1i urmeazi indeaproape
decidderea morali, aceastd realitate fiind exprimatd cu severitate*': ..cd
Domnul std la judecatd cu locuitorii pdmdnmlui, cd nu mai este credinfd, nici
iubire, nici cunoagstere de Dumnezeu in fard. Tofi Jurd stramb, mint, ucid, furd

» [. CHIriLd, Qumran gi Mariotis, 114.

3 Josephus Fravius, Istoria razboiului indeilor impotriva romanilor (Bucuregti: Hasefer,
2004), 159.

37 Sk. loan Hrisostom, Omilii la Facere, 81-2.

38 Sk, loan Hrisostom, Omilii la Facere, 85.

% Sr. loan Hrisostom, Omilii la Facere, 81.

40 Sk, CLEMENT ALEXANDRINUL, Cuvdnt cdtre elini, 86.

#“ Joan CHiriLa, Cartea profetului Osea. Breviarum al gnoseologiei Vechiului Testament
(Cluj-Napoca: Limes, 1999), 76.



st sunt desfranafi; sdvdrgesc fapte silnice, iar sangele vdrsat curge peste singe
(Os 4,1-3). Profetul subliniazi absurditatea cultului idolatru care i-a
indepirtat pe evrei de la credinta parintilor: Poporul Meu intreabd o bucatd
de lemn gi toiagul lui ii vesteste viitorul, ci un duh de desfrinare i-a facut
sd rdtdceascd §i au savarsit destrabdldri, depdrtdndu-se de Dumnezeul lor (Os
4,12). Practica idolatrd nu potoleste setea spirituald, ci hrineste plicerile
trupului, neavand un caracter izbavitor*: Efraim gi-a cladit multe altare — cu
gand de pdcat au fost ridicate! Le plac jertfe i ei le aduc, carne vor §i o mandncd.
Domnul nu le binevoieste. Si acum Imi voi aduce aminte de faradelegile lor gi
voi pedepsi pdcatele lor (Os 8,11.13). Se pare cd, in cultul inchinat idolilor,
se desfisurau adevirate orgii. Vinul sau mustul era nelipsit, avind un rol
esential in incitarea patimilor® (Am 2,7-8; 6,6). Uneori, cultului idolatru
i se asociazd unele practici magice (Is 2,6; 8,19). Cultul idolatru devenise,
cu timpul, aproape o trisiturd definitorie a poporului*. Aceasta realitate
era reflectatd, printre altele, de multitudinea numelor proprii compuse cu
nume de idoli®.

Am recurs la aceastd succinti prezentare a practicilor de tip
idolatru pentru a infitisa fenomenul idolatru in adevirata lui amploare,
si pentru a demonstra ci refuzul imaginii in mijlocul lui Israel era intru
totul justificat, fiindcd punea in pericol credinta monoteistd a poporului.
Interdictia reprezentirilor se datora si faptului ¢ natura nu putea constitui
obiectul unei imagini sacre, fiind despirtita prin cidere de Creator. Intr-
un asemenea context, imaginea era capabild si exprime numai o falsi
realitate®. In acest context al prohibitiei imaginii, in care erau tolerate in
cult cel mult unele decoratii simbolice cu un grad ridicat de abstractizare/
stilizare, cuvantul a devenit principalul element cu potentialitate
revelationald in sinul poporului ales. Totusi, interdictiile severe ale legii
mozaice impotriva imaginilor vor fi limitate ulterior la reprezentirile de tip
idolatru, ingdduindu-se astfel existenta imaginilor cu functie prefigurativa.

Daci vorbim despre imagine astizi, vedem limpede ca veacul in
care triim este, unul al imaginii invadatoare. Fie ci este vorba de moda
posterelor, sau fie ci este vorba de calculator sau de televizor, imaginile
ne agaseaza (firi si ne dim seama de multe ori), din toate directiile. In
cazul in care nu difuzeazi imagini provocatoare, mass-media promoveaza

2 CuiriLd, Cartea profetului Osea, 75.

# CuiriLd, Cartea profetului Osea, 149.

“ Kauffmann Konrer si Ludwig Brau, ,Worship, Idol,” in Jewish Encyclopedia.
Accesat la 27 Aprilie 2007, www.jewishencyclopedia.com.

# KoHLER i Brau, , Worship, Idol”.

# SENDLER, Icoana, imaginea nevazutului, 17.

409



410

asa-zisii idoli (ne dim oare seama de valentele acestui cuvant atunci cand il
uzitim in contextul unei discutii despre staruri sau alte celebrititi care ne-
au cgtigat admiratia?!), modelele de comportament actuale, in marea lor
majoritate rebele. Intrezirim aici o posibild paraleli cu realititile vetero-
testamentare, in care cultele idolatre determinau manifestiri lipsite de
moralitate. Nu negim ci existd o nevoie de imagine in fiecare, §i a existat
dintotdeauna. Dar totul depinde de misura in care ea ne acapareazi, si de
forma in care ni se oferi — acestea vor face diferenga. Toate acestea sculpteazi
neincetat personalitatea omului contemporan, transformindu-1 intr-un
consumator prin excelentd, impunindu-i necesitatea unui anumit stil de
viatd si invadindu-i intimitatea. Omul zilelor noastre este un fond amenintat
de forma?; el riscd si-si piardd consistenta interioard printr-o prea mare
deschidere spre stimuli exteriori lipsiti prea adesea de o autentica valoare. Nu
este oare goana aceasta dupi imitarea valorilor promovate de toate canalele
media, o goand dupi idoli moderni? Papa Ioan Paul al II-lea vorbea despre
omul care se prosterni in fata a 0 mie de idoli i sfarseste prin a fi dezbinat in
el insusi, devenind sclavul lucrurilor®. Si care sunt acesti o mie de idoli dacd
nu realititile lumii contemporane, atunci cand sunt absolutizate, divinizate,
privite ca scopuri in sine i atinse cu orice pret? Mai mult, prin prea multa
grijd fad de sine insugi, omul tinde s3 facd din sine propriul idol, continuand
astfel tendinta adamici de a deveni ca Dumnezeu, dar firdi Dumnezeu®. lar
dacd acceptim ci esenta idolatriei constd in a diviniza tot ceea ce nu este
Dumnezeu, atunci putem afirma ci timpurile noastre cunosc o idolatrie
nemaiintilnitdi. Omenirii aflate intr-o disperatd ciutare a libertatii, i se
oferd un simulacru de libertate prezentat sub forma ofertei bogate specifice
societitii de consum. Omul contemporan se poate elibera de aceasti iluzie
doar revenind la valorile autentice, la elementele care lasd si transpard o
realitate mai inaltd, neimpiedicind spiritul uman si le depaseasci in ciutarea
acesteia. In contextul studiului nostru, aceste elemente sunt cele care detin o
functie simbolici, o potentd revelationald in lumea contemporani.

4. Imaginea - semnul sacrului
In istoria lui Israel, imaginea nu cidea intotdeauna sub incidenta
poruncii din lesirea 20,3-4. Anumite reprezentiri nu numai ci erau

M. Cuirird, Gestul suprapus — esen. Accesat la 11 Mai 2007, www.agonia.ro/
index.php/essay/213228/index.html.

* Angelus, 14.03.1993.

“ 1. Brriurcd, Turnul Eurobabel. Accesat la 26 Aprilie 2007, www .pagini.ortodoxe.ro/
mold/archives/108.



ingdduite, ci erau chiar solicitate, ele constituindu-se in semne ale vesniciei
in timp. Un prim exemplu il constituie porunca primiti de Moise pe Sinai,
de a construi cortul sfant si cele dinduntrul siu, inclusiv heruvimii brodati
si turnati in metal (les 25,18; 26,1 si 31), urmand intocmai modelului
revelat lui. Pe de o parte, porunca atesta posibilitatea de a exprima realitatea
spirituald prin intermediul unor mijloace artistice. Pe de altd parte, nu
era vorba de reprezentarea heruvimilor in general, cici evreii ar fi putut
aluneca in idolatrie in fata lor, ca si in fata oriciror alte creaturi, ci de a-i
reprezenta acolo unde nu puteau fi perceputi decat ca slujitori ai adeviratului
Dumnezeu, in locul §i in postura care puteau sublinia aceasta demnitate.

Aceastd exceptie de la regula generald arata ci ea nu avea un caracter
absolut, dar, pur si simplu, vizibilul era important pentru evrei doar in
misura in care era semn al invizibilului. $i tot de aceea — ne spune Sfantul
Ioan Damaschinul® - ,Solomon, care primise darul intelepciunii, a
intruchipat cerul, poruncind executarea unor chipuri de heruvimi, de lei si
de tauri”. Faptul ci aceste creaturi erau reprezentate in preajma templului
— adici acolo unde se oficia cultul adeviratului Dumnezeu — excludea
fard indoiali riscul idolatriei. La momentul construirii templului conform
modelului descoperit pe munte, Dumnezeu Insusi alege anumite persoane
in acest scop. Sesizam ca rescriptul Vechiului Testament priveste arta ca
o intelepciune rezervati celor alesi si inspirati de Dumnezeu®' (les 31,1-6;
35,30-35; 36,4). Nu este vorba despre unele persoane care, datoriti unor
daruri inniscute, ar putea face ceea ce Moise le poruncegte, ci de un act al
suflirii Duhului: $i i-am umplut de duh dumnezeiesc, de intelepciune, de
pricepere la tot lucrul; am pus intelepciune in mintea oricirui om iscusit,
ca si faci toate cite ti-am poruncit (Deut 31,3.6). Este mirturia limpede a
faptului ¢ inspiratia divini este criteriul si principiul artei liturgice, singura
artd permisd in sinul poporului evreu, pe care Scriptura o delimiteaza de
artd in general.

O situatie aparte intalnim in cazul sarpelui de arami (Num 21,4-9)
iniltat de Moise in pustie la porunca Domnului, spre vindecarea evreilor si
ca mirturie a prezentei si lucririi Sale bineficitoare in mijlocul poporului.
Initial gindit de Moise ca imagine cu caracter simbolic §i inzestratd cu
putere datoratd realititii pe care o prefigura (Hristos iniltat pe Cruce),
acesta, se pare, degenereazi in obiect al unei manifestiri de tip idolatru,
ulterior evreii isi intemeiazi un adevirat cult al sarpelui dupd momentul

50 Primul tratat, in PG 94,1252 — ALEXE, Imaginea in Vechiul Testament.
SLCE. ,Attitude of Judaism toward art,” in Jewish Encyclopedia. Accesat la 13 Mai 2007,
www.jewishencyclopedia.com.
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inalgirii lui in pustie de citre Moise®, anulind astfel semnificatia sa
simbolici/prehgurativa.

Cel mai controversat semn al sacrului in veacul acesta este, fara
indoiala, icoana. Dar ce diferentiazd icoana de alte imagini, si ce o feregte
de pericolul degeneririi intr-un idol oarecare? Intelegerea locului icoanei
in sirul nesfarsit al imaginilor care ne invadeazi presupune o idee
corectd asupra termenului. Sfantul Ioan Damaschin afirmi ci icoana nu
este identica cu originalul, i dezvolti aceastd idee in al treilea Tratat
contra iconoclagtilor: ,Icoana este o aseminare (Opoiwpa), un model
(rapaderypa), o intipariturd (ekTUTwpa) a cuiva, care aratd in ea pe cel
ce este infitisat in icoand (16 eikovilopevov)™. Astfel, icoana trimite spre
o altid realitate, ea nu intereseazi in sine, ca obiect, decit in misura in care
poate contribui la infiriparea unei relatii cu o realitate nevizuti. Motivind
existenta icoanei, loan Damaschin subliniazi intocmai acest caracter
revelational: ,Orice icoani scoate la iveald si aratd ceea ce este ascuns. Spre
exemplu: pentru ¢ omul nu are o cunostingd completi despre ceea ce este
nevizut, deoarece sufletul este acoperit cu corpul, nici despre cele ce vor i
dupi el, si nici despre cele distantate si departate in spatiu, ca unul ce este
circumscris in spatiu $i timp, a fost niscocitd icoana pentru conducerea
cunostintei si pentru ardtarea si punerea la iveald a celor ascunse™*.

Dar potentialitatea unei imagini de a fi semn al sacrului rezida mai
mult in perceptia noastrd asupra ei. Am inceput cu exemplul icoanei
pentru ci este unul de actualitate, dar i pentru ci este lesne de perceput
in dimensiunea sa revelationali. Cunoastem atacurile recente la adresa
ei si tentativele de a o elimina din spatiile publice. Dar insisi natura
inconjuritoare poate fi pentru mine semn al sacrului, daci eu devin capabil
sd o percep in aceastd lumind. Citim la Sfantul Ioan Hrisostom ¢4 insesi
lucrurile striga ci exista Dumnezeu®. Asadar, nu numai ¢i mirturisesc, ci
strigd, cuvantul subliniind caracterul de evidentd al acestei revelatii prin
intermediul naturii. Cu alte cuvinte, toate elementele naturii si creatia in
intregul ei nu fac altceva decit si-gi mirturiseascd Creatorul: ,Iatd, se vid
cerul si pamantul si striga cd au fost create [...]. Mai strigd ci nu ele insele
s—au facut: De aceea existdam, ﬁina’ccf am fost fdcute, a§adar nu existam mai inainte

2NEecorta, Istoria religiei Vechiului Testament, 101.

53Sk. loan DamascHIN, Cele trei tratate contra iconoclagtilor, trad. D. FEcioru (Bucuresti:
1937), 113.

5 Sk. loan DamascHIN, Cele frei tratate contra iconoclastilor, 113.

55 Sk. loan Hrisostom, Despre soartd si providentd, 17. Accesat la 20 Mai 2007, www.
ioanguradeaur.com.



de a exista ca sd ne putem face pe noi ingine.”® Despre posibilitatea tuturor
oamenilor de a intelege din ,rostirea” naturii cele despre Dumnezeu, va
scrie si apostolul Pavel Romanilor: Cele nevizute ale Lui se vad de la facerea
lumii, intelegandu-se din fapturi, adicd vegnica Lui putere si dumnezeire, asa
ca ei sd fie fird cuvant de apdrare (Rom 1,20). In acelasi sens se pronunga si
Sfantul Dionisie Areopagitul®”.

Am apelat la aceste cateva mirturii (regisim in operele patristice
o multitudine de astfel de pasaje care exprimi caracterul revelational al
naturii) pentru a veni in sprijinul afirmatiei ci natura are intr-adevir o
potenti simbolici. Ideea este fundamental: ea nu inseamni altceva decit
cd mediul in care triim, chiar astizi, este insugi un semn al sacrului.
Departe de noi o intelegere a naturii in spiritul credintelor panteiste! Ceea
ce propunem este o percepere a naturii in lumina gandirii Sfingilor Périnti,
care o privesc ca pe o neincetatd revelare a Dumnezeului Celui Viu: ,Ai,
asadar, cerul infrumusetat, piméintul impodobit, marea imbogititi cu
vietuitoarele niscute in ea, vizduhul plin de pasirile care zboari prin el.
Toate au fost aduse de la nefintd la fiingd prin porunca lui Dumnezeu,
[...] Tu, om iubitor de cercetare, gindegte-te singur la toate acestea; si,
cunoscand in toate in[elepciunea [ui Dumnezeu, sa nu incetezi nicicind a-1
admira si nici a slavi pe Creator prin toatd creatia.”" In acest context,
problemele de ordin ecologic (v. fenomenul incilzirii globale) nu trebuie
si ne fie prilej de temere, ci de meditatie asupra relatiei noastre cu natura
si asupra masurii in care, prin atitudinea noastra, ii valorificim potenta de
exprimare a sacrului in tumultul acestui veac.

Concluzii

Expunerea sintetici puncteazd aspectele esentiale ale imaginii
vetero-testamentare in valenta sa etici si estetica, nelimitandu-se insa strict
la spatiul vetero-testamentar, ci incercind sa creeze punti de legitura cu
realititile veacului nostru, despre care se afirmase: ,Le XXI siécle sera t-il
spirituel ou ne sera pas”. Nu avem pretentia de a fi gisit un rispuns definitiv
temelor lansate initial, ¢i considerim mai degraba demersul nostru ca o
provocare adresati constiintei prin lansarea citorva interogatii referitoare

5 FER. AUGUSTIN, ,,Confessiones,” in PSB 64 (Bucure§ti, IBMO, 1985), 244-5.

57 ,,insi§i creatia intregului univers vizibil, dupa cum graieste Pavel si ratiunea cea
adeviratd, aratd cele nevizute ale lui Dumnezeu”, cf. SE. DIONISIE AREOPAGITUL,
Epistolele (Bucuresti: All, 1994), 82.

58 Sk. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron”, in PSB 17 (Bucuresti: IBMO, 1986),
165.
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la probleme actuale, precum agresivitatea imaginii promovate de mass-
media sau necesitatea aprecierii obiective a imaginii in acest context,
printr-o intelegere profundi a multiplelor sale valente. Am inaugurat
abordarea acestei teme cu studiul rescriptului creatiei, pentru a limpezi
divergentele existente intre textul ebraic si cel grecesc privitor la sensul
trumosului/binelui in doui culturi radical diferite. in;elegerea acestor
douid concepte in spatiul scripturistic constituie fundamentul oricirui
discurs despre imagine, al cirei continut poate varia foarte mult. Am
sesizat unele conexiuni intre intelegerea iudaici i cea specifica grecilor,
exprimate rezumativ de dialogul dintre ebraicul 370 si grecescul xahog,
sensul primar al cuvintelor este diferit dar existd totusi apropieri care nu
pot fi percepute decat in lumina celor doui traditii, intre care oscileazi
permanent studiul nostru. Apeland la resurse bibliografice din cele mai
diverse domenii: patristicd, teologie biblicd, hlosofie si esteticd, am ajuns
la concluzia ¢ nu se pot emite sentinte privitoare la pericolul idolatriei
astizi, sau la potentialitatea simbolicd a imaginii contemporane. Tot ce
ne std in putingd este si ,tatonim” acest teren incd nedefinit si sensibil.
Cercetarea noastra este motivatd, intr-o anumiti masurd, de dorinta de a
congtientiza pericolele societdtii in care triim si a de a le putea evita, dupa
putere, apelind la comoara rescriptului vetero-testamentar care, departe
de a fi depisit, este poate astizi mai actual decat oricind. In acest context,
cuvintele lui H.D. Thoreau au potenta de a suscita cercetiri ulterioare:
,The perception of beauty is a moral test™.

% Journal, 21.06.1852.



24. NATURA SI ICOANA -
CHIPURI ALE UNICULUI ZIDITOR

Abstract

This paper reveals the iconic function of creation, on the basis of the
Orthodox iconology. Just as the icon has an inner revelational dimension,
creation too can be contemplated by man, given the fact that the rationality of
creation is designed to be fulfilled by the rationality of the human being. Gnosis
as an act of contemplation can reestabilish man in his heavenly condition. As
natural knowledge of God must not be worshipped or settled at, the true gnosis is

through apophatic theology and the humble confession of God’s infinity.

Cuvinte-cheie
Creation, Doxology, Natural Theology, Apophatism

ingelegerea sintagmei de func;ie iconica a creatiei presupune,
inainte de toate, o idee corectd asupra termenului de icoani. Sfantul
Ioan Damaschin considerd ¢ icoana nu este identicd cu originalul, si
dezvoltd aceastd idee in al treilea Tratat contra iconoclastilor: ,Icoana
este o aseminare (Opoiwpa), un model (apaderypa), o intipariturd
(exTUTpQ) a cuiva, care aratd in ea pe cel ce este infitisat in icoani (16
elkoviCopevov)”.!. Asadar, icoana nu este identici cu cel pe care il reprezinti.
Sfantul Toan Damaschin continui: ,Altceva este icoana si altceva este
originalul si in general se observa o deosebire intre ele, pentru ci acesta nu
este cealaltd §i cealaltd nu este acesta. Spre exemplu: icoana omului cu toate
cd intipdreste figura corpului, totusi nu are facultitile sufletesti cici nici nu
triiegte, nici nu cugeta nici nu vorbegte, nici nu simte, nici nu se migcd.™.
In acelasi fel trebuie inteleasi §i natura ca icoani a Dumnezeirii, in sensul
in care ea Il descoperi pe Dumnezeu prin frumusetea sa. Sfantul Vasile cel
Mare considerd ci icoana este instrument al revelatiei divine, ficind parte
din mesajul lui Dumnezeu prin faptul ¢ ceea ce cuvintele ne spun prin
sens si auzire, reprezentarea iconografici manifestd in mod tacit; mai mult,
cuvantul §i imaginea se completeaza reciproc in ansamblul revelatiei®.

1Sk, Toan Damascuin, Cele ftrei tratate conira iconoclagtilor, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuresti: 1937), 113.

2Sk. loan Damaschin, Cele trei tratate contra iconoclastilor, 113.

3Sk. VasiLE CEL MaRg, Migne, PG 31, col. 509A — Theodor Damian, Implicatiile
spirituale ale teologiei icoanei (Cluj-Napoca: Eikon, 2003), 124.
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Vorbind despre motivul existentei icoanei, Sfantul Ioan Damaschin
afirmd tocmai acest caracter revelagional: ,Orice icoani scoate la iveala si
aratd ceea ce este ascuns. Spre exemplu: pentru ¢ omul nu are o cunostini
completa despre ceea ce este nevizut, deoarece sufletul este acoperit cu corpul,
nici despre cele ce vor fi dupi el, si nici despre cele distantate si depirtate in
spatiu, ca unul ce este circumscris in spatiu si timp, a fost niscociti icoana
pentru conducerea cunostintei §i pentru aritarea si punerea la iveald a celor
ascunse.™. Dar natura existd de la inceputul existentei universului, fiind ea
insdsi o cale de revelatie, o cale prin care Dumnezeu Se face cunoscut in
vederea unei relatii de comuniune cu fiptura Sa.

1. Dimensiunea revelationald a naturii

Dimensiunea revelationald a naturii create se descoperi fiecirei
persoane in chip diferit, fapt ce se datoreaza filtrarii informatiei prin propriul
sistem cognitiv. Aceasti dimensiune revelationald este specifici naturii
incd de la inceputul existentei sale. Starea primordiali, in care Dumnezeu
aprecia toate cele create ca fiind bune foarte, nu era decat inceputul unei
doxologii vesnice a intregii creatii citre Ficitorul siu, creatie care isi
implinegte in chip desivarsit menirea latreuticd, cici, ne spune Sfantul
Vasile cel Mare, ,bun este ceea ce-i ficut in chip desdvarsit si serveste bine
scopului pentru care a fost creat”.’. Aceastd dimensiune liturgica a creatiei
deschide perspectiva asupra naturii ca spatiu revelational, ca mediu creat
de Dumnezeu in vederea unui dialog neintrerupt cu fiptura Sa. Citim la
Stantul Ioan Hrisostom ci ,insesi lucrurile striga ca existi Dumnezeu.™.
Asadar, nu numai ca mirturisesc, ci sfrigd, acest cuvant subliniind caracterul
de evidentd al acestei revelatii prin intermediul naturii. Cu alte cuvinte,
toate elementele naturii §i creatia in intregul ei nu fac altceva decat si-si
mirturiseascd Creatorul: ,Jatd, se vad cerul si pimantul si strigd cd au fost
create [...]. Mai strigi ci nu ele insele s-au ficut: De aceea existam, fiindcd
am fost fdcute, agadar nu existam mai inainte de a exista ca sd ne putem face pe
noi ingine.”

Despre posibilitatea tuturor oamenilor de a intelege din rostirea
naturii cele despre Dumnezeu, va scrie si Sfantul Apostol Pavel Romanilor:

*Sk. loan Damascuin, Cele frei tratate contra iconoclastilor, 113.

5SF. VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” in PSB 17 (Bucuresti: IBMO,1986),
108.

¢ Sk. loaN HrisosTom, Despre soartd si providen[d, 17, accesat Mai 20, 2007, www.
ioanguradeaur.com.

7FER. AUGUSTIN, ,Confessiones,” in PSB 64 (Bucuresti: IBMO, 1985), 244-5.



Cele nevazute ale Lui se vad de la facerea lumii, infelegdndu-se din fapturi, adica
vesnica Lui putere si dumnezeire, asa ca ei sd fie fird cuvdnt de apdrare (Rom
1,20). Prin aceste cuvinte, apostolul afirmi ci necunoagterea lui Dumnezeu
se datoreazd numai propriului refuz, avaind in vedere ci intreaga naturd
inconjuriatoare vorbeste despre Dititorul de viagd si Purtitorul ei de
griji. In acelasi sens se pronungi i Sfantul Dionisie Areopagitul: ,Insisi
creatia intregului univers vizibil, dupd cum griieste Pavel si ratiunea cea
adevirati, arati cele nevizute ale lui Dumnezeu.”.

Dumnezeu Se descoperd in intelepciunea cu care a desivarsit
lucrarea creatoare, fiindcd ,nu prin scrieri, c¢i prin lucruri a voit
Dumnezeu si invete (educe) firea oamenilor. Ce inseamni prin lucruri?
Prin intermediul creatiei insdgi.”. Dar destinul revelator al creatiei este
vizibil inci de la inceputul existentei sale, cind omului i se ingaduie si
minance din toti pomii din Rai (Fac 2, 16). Sfantul Ioan Damaschin
interpreteazd aceastd porunci in sensul unui indemn spre cunoagtere pe
care Creatorul il adreseazi omului Adam: ,Suie-te, prin toate fipturile,
la Mine, Ficatorul, si culege din toate un singur fruct, pe Mine, viata cea
adeviratd.”™’. ,Cel care intelege pe Creator din facerea lumii, a cunoscut
si el pe Dumnezeu din intelepciunea cu care a fost ficutd lumea. Ci cele
nevazute ale lui Dumnezeu de la facerea lumii se vad cand cugefi la cele facute
de EL™". El explicd in continuare in ce mod se descopera intelepciunea
divini in fipturile create, pasaj in care vom regisi invocarea versetului
inaugural al psalmului 18, care, dupa cum spuneam, este adeseori aliturat
versetului nostru in cadrul comentariilor patristice: ,...intelepciunea care
se aratd in lume, aproape dand glas, prin cele vizute, ci de Dumnezeu s-au
facut, pentru ¢ nu intAmplitor strilucegte in cele create o atit de mare
intelepciune. Ci dupa cum Cerurile spun slava lui Dumnezeu, iar facerea
mdinilor Lui o vestegte tdria (Ps 18,1) — si o spun fara glas — cd nu sunt graiuri,
nici cuvinte ale ciror glasuri s nu se audd (Ps 18,3), tot aga sunt unele cuvinte
si ale intelepciunii [...]” care ,proclami in ticere pe Ziditorul si Domnul,
ca prin ea si te urci la ideea singurului Intelept.”?.

Lumea intreagd este, in viziunea Pirintilor, ziditd ca mediu al
intalnirii omului cu Dumnezeu, ca spatiu in care se deschide fipturii

$ SE. DioNisiE AREOPAGITUL, Epistolele (Bucuresti: All, 1994), 82.

*Sk. loan Hrisostom, Omilia a IX-a citre Antiohieni, www.ioanguradeaur.comm, 1.

10Sk. loaN DamAscHIN, Dogmatica, 58.

1SE. VASILE CEL MARE, ,Omilii si cuvantiri,” in PSB 17 (Bucuresti: IBMO, 1986),

469.

12 Sk, VASILE CEL MARE, ,,Omilii i cuvantiri,” 469-70. 417
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umane posibilitatea cunoagterii Creatorului Sau. Se cuvine agadar omului
si contemple cele vizute intru intelegerea celor nevizute. Intr-o
exprimare poeticd, lumea creatd este numitd gcoald a sufletelor pe calea
aflarii impirégiei Cerurilor: ,,...ci lumea aceasta n-a fost ganditi in zadar,
nici in degert, ci pentru un scop folositor si pentru marea trebuinti pe care
o aduce celor ce existd pe pimant, daci lumea este intr-adevir o gcoald a
sufletelor inzestrate cu ratiune si un loc unde se poate invita cunoagterea
lui Dumnezeu, fiind prin cele vizute si simtite in lume o ciliuzi a mintii
pentru contemplarea celor nevizute, precum zice apostolul, ci cele
nevizute.. (Rom 1, 20).”4,

Stantul Vasile cel Mare inalgd rugiciune pentru ca oamenii si-L
inteleagi si si-L cunoascd pe Dumnezeu din contemplarea celor vizute:
,lar Dumnezeu, Cel ce a creat operele Sale mari [...] si vi dea voui in tot
lucrul intelegerea adevirului Lui, ca si intelegeti din cele vizute pe cel
neviazut, iar din frumusetea si miretia zidirilor s vi faceti o idee potriviti
de Cel ce ne-a zidit — ¢d cele nevizute de la zidirea lumii se vdd... — incat si
de pe pimintsi din vazduh §i din cer si din apa si din noapte si din zi §i din
toate cele vizute si luim evidente dovezi despre Bineficitorul nostru.”’

intreaga naturd se prezintd inaintea omului ca o neincetatd
revelare a Dumnezeului Celui Viu: ,Ai, asadar, cerul infrumusetat,
pimintul impodobit, marea imbogititd cu vietuitoarele niscute in
ea, viazduhul plin de pisirile care zboard prin el. Toate au fost aduse
de la nefiingi la fiintd prin porunca lui Dumnezeu, [...] Tu, om iubitor
de cercetare, gindeste-te singur la toate acestea; i, cunoscind in toate
infelepciunea lui Dumnezeu, si nu incetezi nicicind a-1 admira i nici a slavi
pe Creator prin toati creatia.”® Omul este indemnat s3 admire luminatorii
cerului: ,Daci vreodati intr-o noapte senini, privind frumusetea cea
nespusi a stelelor, ti-ai ficut o idee despre Arhitectul universului i te-ai
intrebat cine a brodat cerul cu aceste flori si te-ai gindit ci in cele ce vezi
pe cer plicerea este mai mare decit trebuinta; §i iarasi daci ziua, cu mintea

13 Fericitul Augustin redi in imagini plastice aceastd realitate a cunoagterii lui
Dumnezeu si a lucririi Lui din natura: ,Jatd, se vad cerul §i pimantul si strigd ca au
fost create [...]. Mai striga ci nu ele insele s-au ficut: De aceea existim, fiindcd am fost
ficute, asadar nu existam mai inainte de a exista ca sd ne putem face pe noi ingine. [...] Te
laudi toate acestea pe Tine, Creatorul tuturor. Dar Tu cum le faci? Cum ai ficut,
Dumnezeule, cerul si pimantul? [...] prin cuvantul Tiu le-ai ficut.”, ,Confessiones,”
244-5.

14SF. VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” in PSB 17 (Bucuresti: IBMO, 1986),
77.

15SE, VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” 109.

16 SE, VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” 165.



treazd, ai cunoscut minundtiile zilei si prin cele vazute te gandesti la Cel
nevizut, atunci esti pregatit s asculti cele ce se vor grai...”".

Lumea vizuti a fost ziditd pentru a fi contemplati: ,Rationalitatea
lumii este pentru omsi culmineazi in om; nu omul este pentru rationalitatea
lumii. O persoani s-a gindit la persoana omului cind a creat lumea.”". Tar
aceasta persoani Se reveleazi in naturi, doar daci natura e priviti ca mediu
transparent, in subtiere, spre relatia de iubire deplini dintre Dumnezeu si
om si dintre oamenii ingisi: ,Creatia a fost rinduitd si fie un loc in care
Dumnezeu si poati vorbi si si poat lucra [...], un loc in care noi si putem
rispunde lui Dumnezeu prin cuvantul si faptele noastre, angajindu-ne pe

719 - Cautarea

drumul acestei comuniuni in dezvoltare, voiti de Dumnezeu.
lui Dumnezeu face ca omul si priveascd natura in perspectiva intilnirii
cu El. Actul cunoagterii nu este o simpld functie a intelectului sau o
inregistrare de dragul inregistririi a realititii inconjuritoare, ci este ,0
incordare supremi de reintegrare in fericirea paradisiaci.”. De aceea,
credinciosul nu se opreste la frumusetea naturii in sine, ci, vizindu-o pe
aceasta, gandul ii fuge la desivirsirea impérigiei: ,Daci cele trecitoare sint
asa, cum vor fi cele vesnice ? Daci cele vizute sint atit de frumoase, cit
de frumoase vor fi cele nevizute? Dacd miretia cerului depiseste misura
mintii omenesti, ce minte omeneascd va putea descoperi natura celor
vesnice ?” Daci soarele, care este supus striciciunii, este atat de frumos
si atat de mare, [...] cit de strilucitor in frumusete trebuie si fie Soarele
dreptatii? Daca pentru un orb este o paguba si nu vadi soarele acesta, cit
de mare va fi paguba celui pacitos, lipsit de Lumina cea adevirata?™.,
Rationalitatea creatiei este, asadar, modul prin care Dumnezeu
Se deschide intelegerii omului, Se face accesibil®, si aceasta in vederea
inchegirii unui dialog cu fiptura aflatd permanent in ciutarea Chipului.
Preluarea acestui tip de cunoastere in cultul liturgic crestin
demonstreazd importanta ei covirsitoare in credinta Bisericii. Slujba
Sfantului Botez, moment inaugural al vietii in Hristos, mirturiseste intr-o
rugiciune pe Dumnezeu Creatorul §i Atottiitorul: ,Ci Tu, de bunivoie,
toate aducandu-le dintru nefintd intru fiintd, cu puterea Ta tii fiptura si
cu purtarea Ta de grija chivernisesti lumea”, pe Care 1l laudi si 1l slujegte

17SF. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” 131.

¥ Dumitru STANILOAE, Teologia dogmatici ortodoxd (Bucuresti: IBMO, 2003), 365.

1 StiNILoAE, Teologia dogmaticd ortodoxd, 495.

2]oan G. CoMaN, Probleme de filosofie si literaturd parristicd (Bucuresti: IBMO, 1995), 53.

21 SE. VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” 132.

22GQE. VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” 141. 419
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intreaga natura: ,Pe Tine Te laudi soarele. Pe Tine Te slaveste luna. Tie se
pleaci stelele. Pe Tine Te ascultd lumina. De Tine se ingrozesc adancurile.
Tie slujesc izvoarele. [...] Toati fiptura Te laudi pe Tine.””.

Dar, dupi spusele Sfantului Ioan Damaschin, nu numai creatia, ci
si conservarea si guvernarea lumii vestesc miretia firii dumnezeiegti*, iar
pronia este ,fird inceput si fird sfarsit, se desfisoard liber peste toate si le
inviluie pe toate.”.

Cel mai important aspect riméne acela al miretiei operei din care se
citeste perfectiunea Autorului: din strilucirea cerului se vede cd Dumnezeu
e lumini, in extinderea lui, se citeste infinitatea divini, in iniltime
transcendenta §i suveranitatea, in influenta elementelor creatiei asupra
pamantului, stapanirea si Providenta. Toate mirturisesc atotputernicia Lui,
prin care au fost create §i prin care continui si existe pand astizi. Omul
intelege insi cd Dumnezeu in fhinta Sa rimane inaccesibil, §i nu poate fi
cunoscut decit in misura in care frumusetea cosmici este o exteriorizare
a frumosului care este Dumnezeu Insugi*.

2. Natura - chip al Ziditorului

Natura prin frumusetea ei poate fi considerati chip al Ziditorului in
misura in care omul reugeste si o perceapa in dimensiunea ei revelationald
pe care o evidentiam in capitolul precedent. In acest sens, Sfantul Vasile cel
Mare ne indeamni ca, privind natura, s slivim pe Marele Megster i, ,din
frumusetea celor vizute si intelegem pe Cel Care-i mai presus de frumusete,
iar din maretia celor care cad sub simturile noastre si din corpurile acestea
mirginite din lume si ne ducem cu mintea la Cel nemirginit, la Cel
mai presus de miretie, Care depdseste toatd mintea cu multimea puterii
Sale.”. Omul agezat ca stipan al creatiei se surprinde astfel contempland
in strilucirea naturii pe Cel dupa al Cirui chip a fost creat. In aceeasi
idee se inscriu si cuvintele Sfantului Grigorie de Nazianz: ,Cel ce priveste
o chitard minunat intocmitd ¢i bund in armonia si orinduirea ei...n-ar
putea si nu se gandeasci la creatorul chitarei, chiar daci nu-1 cunoagte din
vedere; aga ne este evident si noud Cel ce le-a creat pe toate, le migca si

% Molitfelnic (Bucuresti: IBMO, 2002), 37.

2 Dumnezeu insi nu ne-a lisat in completd nestiingd, deoarece cunostinta existentei
lui Dumnezeu este insimantati de El in chip firesc in toti oamenii. Pe lingi aceasta,
insdsi creatia, conservarea si guvernarea acesteia vestesc maretia firii dumnezeiegti.”
Sk. loaN DamascHIN, Dogmatica, 10.

% Sk. DIONISIE AREOPAGITUL, Epistolele, 84.

26 CoMAN, Probleme de filosofie si literaturd patristicd, 39.

27SE. VASILE CEL MARE, ,Omilii la Hexaimeron,” 83.



le conserva, chiar dacd nu-L cuprindem cu intelegerea.”. Omul este cel
plasmuit dupa Chipul lui Dumnezeu, iar natura este chip al Lui in misura
in care li reflecti Acestuia atributele Sale, ficindu-L cunoscut. Menirea
chipului este de a face cunoscut prin sine protochipul. Iar daci natura
dezviluie cele despre Dumnezeu, ea nu face altceva decit si-si manifeste
acest caracter de chip.

In aceastd privingi, Sfingii Piringi erau incredingagi ci structurile
creatiei pot oferi unele indicii referitoare la Persoana divina. Astfel, ei
au considerat necesar si clarifice modul §i misura in care se realizeazi
aceastd descoperire. Intai de toate, ei sustin faptul ci atributele pe
care le putem intui contempland frumusetile creatiei nu afirmi
nimic despre Dumnezeu in Fiinta Sa. In acest sens, Sfantul loan
Hrisostom afirmi: ,Toate cate le spunem in chip afirmativ cu privire
la Dumnezeu nu indicd natura Lui, ci cele in legiturd cu natura Sa.
Chiar dacid vom spune ¢ Dumnezeu este bun, ci este drept, ci este
intelept, sau orice altceva, nu indicim natura lui Dumnezeu, ci pe
acelea in legiturd cu natura Lui.”®. Asadar, insusirile pe care le atribuim
lui Dumnezeu sunt, de fapt, nume ale lucririlor Sale, fiinta Lui riminind
mai presus de orice nume.

Totodati, Parintii aveau convingerea cd natura nu ne poate oferi
decit o umbri, o imagine stearsd a atributelor divine: ,De la nici una
din creaturi nu putem dobéndi o idee vrednici de miretia Dumnezeului
universului; ne dau doar mici si slabe imagini, aga precum ne di si fiecare
din cele mai mici vietati §i plante.”. Un prim exemplu ar fi frumusetea
cosmosului, expresie creatd si mirginitd a frumosului care e Dumnezeu
Insugi®': ,Frumoase sunt toate pe care le-ai ficut Tu, dar Tu esti nespus de
frumos, Tu Care le-ai ficut pe toate.”. Ideea este dezvoltatd intr-un alt
paragraf, unde frumosului ii este aliturat binele, raportul dintre insusirile
lui Dumnezeu si ale creatiei sale fiind explicit: ,Asadar, Tu, Doamne, le-ai
creat, Tu Care esti frumos, cici ele sunt frumoase, Care esti bun, cici ele
sunt bune, Care existi, cici ele existd.” .

Structura ragionamentului este expresia logicii umane care participa
la actul cunoagterii. Paradoxal, avantajul mintii omenesti este faptul ca isi

2 Sk. GriGoRIE DE Nazianz, Oratio XXVIII, Theologica II, in PG 36,33 — Dumitru
PopEscu, lisus Hristos Pantocrator (Bucuresti: IBMO, 2005), 88-9.

# Sr. loaN DamascHIN, Dogmatica, 15.

30 SE. VASILE CEL MARE, ,,Omilii la Hexaimeron,” 146.

31 CoMaN, Probleme de filosofie si literaturd patristicd, 39.

2 FgR. AUGUSTIN, ,,Confessiones,” 302.

3 FER. AUGUSTIN, ,,Confessiones,” 245.
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cunoagte limitele, fiind capabili si depdseascd hotarul acestui tip de gandire
prin congtientizarea imposibilititii unui lucru creat de a reflecta in mod
desavarsit pe Cel necreat. Astfel, omul intelege cit de neputincioasi este
natura in a exprima realitatea insusirilor divine, iar el insusi neputincios
in a-L cunoagte pe Dumnezeu: ,Dar nu sunt atat de frumoase, nici atat
de bune, nici nu sunt aga cum esti Tu, Facatorul lor, cu Care comparate
nu sunt nici frumoase, nici bune, nici nu exista. $tim acestea i multumim
Tie, stim cd cunostinta noastrd comparatd cu cunoasterea Ta este
nepricepere.”™,

Un alt aspect este cel al imuabilitatii divine. Fapturile create prin
puterea lui Dumnezeu sunt supuse schimbdrii, fiindca insisi existenta lor a
inceput prin schimbare: ele au fost create din nimic prin puterea cuvantului:
, Toate cele care existd sunt sau create sau necreate; iar daci sunt create, sunt
negresit si schimbdtoare, cici existenta acelora care a inceput prin schimbare
va fi supusi cu sigurantd schimbirii, fie distrugindu-se, fie schimbandu-
se in chip liber.”. Categoria celor create include §i lumea nevizuti, sau
ingerii, care sunt supusi schimbarii in aceeasi masurd: ,$i cine nu va cidea
de acord cu noi ci toate existentele, toate cele care cad sub simtirea noastra,
chiar i ingerii, se schimb3, se prefac si se migcd in multe feluri.™.

Tngelepciunea nesfarsitdi a lui Dumnezeu cunoaste in toate
scopul si mijloacele cele mai adecvate pentru atingerea lui. Nu se
videgte numai in minunata rinduire a fipturii, ci in neintrerupta ei
conducere citre atingerea telosului §i intreaga iconomie de méintuire
a omului.¥” Cunoscand aceasti intelepciune din contemplarea fipturilor,
psalmistul exclami in cunoscutul imn al creatiei: Cdt s-au madrit lucrurile
Tale, Doamne, toate cu infelepciune le-ai facut! (Ps 103,25). Acest verset
este numai un exemplu din multitudinea de pasaje scripturistice care
mirturisesc functia iconici a creatiei.

Acest tip de rationament ne conduce inevitabil spre cugetarea
celor necreate, trecind in mod firesc de la creatie la Autorul ei: ,Fiind
schimbitoare, negresit sunt create; si fiind create, negresit au fost create
de cineva. Creatorul, insi, trebuie si fie necreat. [...] Asadar, creatorul
fiind necreat, negresit este i neschimbitor. $i cine altul va fi acesta dacd
nu Dumnezeu?™*. Neschimbabilitatea este marturisita si de profetul Isaia:
Ridicafi la ceruri ochii vogtri si privifi jos pamdntul; cerurile vor trece ca un fum

3 FER. AUGUSTIN, ,,Confessiones,” 245.
¥ Sk. loAN DAMASCHIN, Dogmatica, 12-3.
*Sr. loaN DamascHIN, Dogmatica, 13.
7 Sk. loAN DAMASCHIN, Dogmatica, 49.
¥ Sk. loaN DamascHIN, Dogmatica, 49.



st pamdntul ca o haind se va invechi; locuitorii vor muri ca mugtele, mdntuirea
Mea va ddinui in veac si in veac si dreptatea Mea nu va avea sfdrsit. (Is 51, 6)

Lumea creatd rimane un spatiu al intermedierii. Din stralucirea
cerului, omul poate intelege ci Dumnezeu e lumini, din extinderea
creatiei, ¢i Dumnezeu este infinit, iar din indltime transcendenta si
suveranitatea. In sfﬁr§it, toate cele create mairturisesc atotputernicia Lui,
prin care au fost create §i prin care continui si existe pana astizi. Dar, i in
cele pe care nu le pricepe, omul trebuie s intuiasci desavarsirea atributelor
divine, pentru care Domnului Se cuvine neincetat laudi: ,Pornind de la
toate cele ce vedem pe lume, sa iniltati doxologie Stipanului. Tar daci nu
ajungeti sau nu puteti pricepe ratiunea tuturor creaturilor, asta si nu vi fie
voud temei de necredintd, ci pricinid de slavoslovie. Cand gindul rimane
neputincios i mintea nu mai poate cuprinde, du-te cu mintea la maretia
Stapanului tiu si tocmai de aici conchide ci atat de mare e puterea Lui, cd
noi nu putem sti precis nici ratiunea celor ficute de EL.™.

Configuratia dialogicd a naturii, structura ei de mediu al striveziului,
al transparentei, este calea deschisa omului spre cunoagterea lumii nevazute:
,,intreg cosmosul inteligibil se aratd in intreg cosmosul sensibil, in chip
tainic prin formele simbolice, celor ce pot si vadi; si intreg cel sensibil
existd in cel inteligibil, simplificat in sensurile mintii. In acela se afli acesta,
prin sensuri; iar in acesta acela, prin figuri. lar lucrarea lor este una.”.
Dumnezeu insu§i poate fi cunoscut prin contemplarea naturii: ,Caci cine,
privind frumusetea i miretia fapturilor lui Dumnezeu, nu-L va cunoagte
indatd pe El ca pricinuitor al facerii, ca inceput §i cauzi a lucrurilor i ca
facitor? De aceea, numai spre El va urca cu mintea, lisind acestea jos.™.

Dar actul cunoagterii intemeiat pe revelatia naturald, pe cugetarea
la rationalitatea lumii, este mult ingreunat dupa caderea in picat. Natura
isi pierde transparenta, se opacizeazi, iar forta spirituald a omului slabegte
considerabil, producindu-se o restringere a puterii sale de cunoastere,
contrara firii: »Cunoasterea, care in func;ionalitatea ei conformi naturii
este comuniunea deplind in iubire a cunoscitorului cu cel cunoscut,
devine 1n starea contrard naturii o simpli observatie, adica o concentrare
de informatii despre obiectul cunoscut si o prelucrare rationald a lor.”.
Astfel, prin cidere, omul nu numai ci slibeste in cunoastere, ci si siriceste

%Sk, loan Hrisostom, Omiilia a IX-a cdtre Antiohieni, 95.

# Sk. MaximM MarTURISITORUL, Mistagogia, 9.

' SF. MaxiM MARTURISITORUL, Ambigua, in PSB 80 (Bucuresti: IBMO, 1983), 170.
#2 Panayotis NELLAS, Omul - animal indumnezeit. Perspetive pentru o antropologic
ortodoxi (Sibiu: Deisis, 2002), 185.
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in ubire. Ingelegerii creatiei ca dar al lui Dumnezeu ii ia locul o perspectivi
patimagi, omul dominat de mandrie i neascultare privind la ceea ce poate
stipani i cdutind neincetat satisfacerea nevoilor sale trupesti, devenite
patimi. Noua perspectiva trideazi o viziune deformati asupra naturii, o
viziune corupti de picat.

Creatia se prezinta inaintea omului ca o icoani a lui Dumnezeu,
dar contemplarea ei nu este lipsitd de primejdii. Asa cum cel care cinsteste
icoanele poate exagera in aceasta cinstire, aducindu-le obiectelor adorarea
cuveniti numai lui Dumnezeu i ficAnd prin aceasta idoli din ele, tot aga
cel care, in contemplarea naturii, se blocheaza asupra ei, nemaireusind sa
treacd prin ea la contemplarea Creatorului, este pandit pericolul idolatriei.
Injosirea omului cizut in acest picat este remarcati de Sfantul Atanasie®:
»...01 eram inainte supusi robiei striciciunii* si blestemului legii, pe urma
si treptat ne-am predat fiinta celor ce nu sunt, ficandu-ne robii lor, cum a
spus fericitul Apostol (Rom 1,20), adici zeilor ce nu sunt prin fire. N-am
mai cunoscut pe Dumnezeul cel adevirat, ci am cinstit cele ce nu sunt, in
locul adevarului.™.

Dar puterea Creatorului se videste in operele Sale, de aceea Sfantul
Apostol Pavel pe buni dreptate se adreseazi mustritor piganilor: ,lar
rusinand pe elini a spus: Cd cele nevizute ale Lui de la intemeierea lumii din
fapturi find cunoscute se vd, vesnica Lui putere si dumnezeire (Rom 1,20)%.
Pe aceeasi linie de interpretare se inscrie comentariul Sfantului Teofilact
al Bulgariei, atunci cAnd afirmi ¢ piginii au divinizat natura din care ar
fi trebuit si-L cunoascd pe Creator §i numai Lui si-I aduci slavi si cinste:
»Apostolul a zis ¢i Elinii au nedreptitit cunogtinta de Dumnezeu, fiindci
au intrebuintat-o riu, ficindu-i zei pe idoli. $i de unde este aritat ca Elinii
aveau cunostinta de Dumnezeu? Din aceasta pe care o zice: Le era aritatd
lor cunoagterea lui Dumnezeu. Dar cum era aritatd? Asa, cici Ficitorul si
Ziditorul Se propoviduiegte din buna rinduiald a fipturilor, precum zice
si David: Cerurile povestesc slava lui Dumnezeu (Ps 18,1).”. Si discursul

# Versetul studiat revine in scrierile Sfantului Atanasie si in CA 11, XLIX, 285 si CA
II, XIX, 252, dar sensul in care este invocat nu este foarte limpede, de aceea am decis
si le citim 1n cadrul studiului nostru.

“ Pirintele Stiniloae precizeaza ,,impératul adevirat este numai Dumnezeu Cel
nesupus striciciunii, descompunerii si mortii”, ,Trei cuvinte impotriva arienilor,” in
PSB 15 (Bucuresti: IBMO, 1987), 245.

# ,Trei cuvinte impotriva arienilor,” 245.

4 Trei cuvinte impotriva arienilor,” 167.

47 Sk, TeofitacTt AL Burcariel, Tdlcuirea epz’stolei citre Romani a slavitului si prea-
laudatului Apostol Pavel (Bucuresti: Sophia, 2005), 41.



Sfantului Ioan Hrisostom se situeazd pe acelasi plan, el considerand o lipsi
de intelepciune picatul inchinirii la idoli: ,Cétd nebunie nu-i si te pleci
in fata frumusetii creaturilor, si te opresti la ele si s nu-ti ridici privirea
mintii la Cel ce le-a adus la fiintd, dind crezare fericitului Pavel, care
spune: Cele nevazute ale Lui se vad...”. Asadar, nu se cuvine si se opreasca
privirea asupra fipturilor, ci sd se inalte gAndul la Dumnezeu Care a ficut
toate: ,,Ce spui, omule? Privind cerul, te minunezi de frumusetea lui, de
felurimea stelelor, de covarsitoarea lui stralucire! Dar nu te opri aici, ci
du-te cu mintea la Creatorul lor! Te uimegte iarisi lumina soarelui, te
minunezi cand vezi cit ti-i de folos §i-i admiri frumusetea lui cand vezi
ci razele lui iti lumineaza fata? Dar nu te opri aici ci gindegte-te cd, dacd
faptura aceasta este atat de frumoasi §i de minunata, incit depdgeste orice
minte omeneasci, apoi cit de frumos si de minunat trebuie si fie Cel ce a
adus-o la fiintd numai prin porunci si cuvant!™.

Daci fiptura umani primeste, odatd cu darul libertitii, §i povara
responsabilititii fatd de Dumnezeu, fagd de naturi i fatd de sine insusi,
ricirea congtiintei acestei responsabilititi aduce cu sine o indepartare
de Dumnezeu care anuleazi posibilitatea comuniunii in vederea cireia
omul a fost plismuit.

lar vindecarea acestei vederi corupte, pini la momentul in care
omul poate teologhisi, numai observand oamenii, padurile si cerurile cu
ochi firesc §i curat®, presupune un efort sincer de intoarcere a fapturii
umane cuprinse de metanoia, citre Ficitorul siu. Atunci, lumea creatd
isi recapitd transparenta initiald, deschizind omului calea cunoasterii
celei adevirate: ,Lumea intreagi e, in fiinga ei, §i poate deveni pentru om
mediul prin care acesta strivede transcendenta. Lumea intreagi e, deci, in
fiinta ei, simbol. Dar omul trebuie si descopere acest caracter de simbol
al ei.”". Ingelegem ci aceasti vedere duhovniceasci este condigionati de
stipanirea patimilor, lucrare prin care natura redevine strivezie: ,De fapt,
contemplatia simbolica a celor inteligibile prin cele vizute este stiinta
si intelegere duhovniceascd a celor vizute prin cele nevizute™2. Cici
menirea naturii nu este alta decit aceea de a descoperi omului frumusetea
desavarsitd a lumii nevizute: ,Dumnezeu a zidit aceastd lume vizuti, ca un

4 Sp. Joan Hrisostom, ,Omilii la Facere,” in PSB 21, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuresti: IBMO, 1987), 85.

4 Sk, loaN HrisosTowm, ,,Omilii la Facere,” 85-6.

50 Cf. Daniil Gouvaris, Minunile creatiei (Bucuresti: Christiana, 2001), 3.

51 Dumitru StaniLoag, O teologie a icoanel (Bucure§ti: Anastasia, 2005), 96.

> SF. MAxIM MARTURISITORUL, Mistagogia, 9.
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reflex al lumii mai presus de lume, pentru ca prin contemplarea spirituali
a el sd ajungem, ca pe O scard minunata, la lumea aceea.”.

Concluzii

In acelasi mod in care icoana este considerati pe buni dreptate un
loc de intilnire a celor doud lumi, vizuti si nevazuti, si in mod deosebit
in contextul liturgic unde ,intalnirea-revelatie” este completati si insotitd
de rugiciuni, imne sau alte forme liturgice, tot asa si natura indeplineste
o anumiti slujire iconicd, ficAndu-§i cunoscut Creatorul in toate ale sale.
Aceastd functie a fost sesizatd in primul rind de Shntii Pirinti care au
revenit in nenumarate randuri asupra acestei idei in scrierile lor, chiar si
in cele nededicate in special icoanelor. Scrierile lor nu sunt constrinse
de obligativitatea unei tratiri complete a temei icoanelor, de aceea ei au
libertatea de a gandi insisi creatia lui Dumnezeu ca pe o icoand a Acestuia,
pe care ne-a lisat-o spre invitituri, ca din toate cele vizute si Il cunoastem
pe EL Cel nevazut.

Singura griji a omului trebuie si fie aceea de a-L contempla
intotdeauna pe Dumnezeu prin intermediul naturii, §i de a nu se opri la
nivelul strict al materialititii ei. In cel din urmi caz, fiptura umani risci s
alunece pe panta idolatriei, indepirtandu-se astfel de tinta sa.

Icoana creatiei se prezinti astizi deformati de interventia adeseori
lipsiti de intelepciune a omului care se considera uneori stapanul
absolut al lumii ce-l inconjoara. Cu toate acestea, poate astizi mai mult
decit oricind, contemplarea ei trebuie si ne conduci la meditatie, la
congtientizarea faptului ¢ prin atitudinea noastrd fati de ea respectim
icoana lui Dumnezeu sau, dimpotrivi, o dispretuim.

53 Sk. GRIGORIE Parama, Hom. 3; P.G. 151, col. 332 C-333 C — StaniLoak, O teologie
a icoanei, 97.
S DamiaN, Implicatiile spirituale ale teologiei icoanei, 124-5.
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1. CUNOASTEREA NATURALA
IN VIZIUNEA SFANTULUI IOAN GURA DE AUR

Insei lucrurile strigd cd existd Dumnezen!"

Cunoagterea naturali a lui Dumnezeu este o problema de o
complexitate aparte. Abordati in scrierile teologice inci din primele veacuri
ale existentei Bisericii cregtine, ea a constituit un subiect de controversa.
Dar surprinzitor este faptul ci aceastd controversi nu apare intre operele
diferitor teologi, ci chiar in scrierile uneia si aceleiagi persoane. $i aceasta
nu in sensul in care un teolog s-ar contrazice pe sine, ci in sensul in care,
in functie de contextul in care vorbeste sau scrie, adapteazi discursul i
prezintd tema dintr-o perspectivd accesibili destinatarilor comunicirii
sale. Aceasti abilitate si flexibilitate in transmiterea mesajului cregtin este,
poate, o marcd a darului oratoric cu totul aparte de care s-a invrednicit
Stantul Toan Guri de Aur. Excelenta talantului siu a ficut ca el si fie
cunoscut in istorie cu numele de Hrisostom, nume ce reflectd nu numai
inaltimea teologici a cuvintelor sale, ci i frumusetea lor.

Inainte de a aprofunda insi viziunea Sfantului loan privitoare la
posibilitatea cunoagterii Domnului din naturd, se impune o expunere
succintd a conceptiei sale privitoare la cunoagtere in general. Triind
intr-o epoci frimantatd de erezii, in special cea a anomeilor?, Sfantul gi-a
adaptat discursul in vederea vindecirii acestei rini a comunitatii crestine.
Teoria lor conform cireia Fiul e cu totul neasemuit cu Tatil, se baza pe
un argument special, anume ci fiinta dumnezeiasci este una cu insusirea
nedevenirii®. Aceasta nu insemna altceva decit o gravi confuzie intre
nenagtere, specifici persoanei Tatilui, §i nedevenire, care e o insusire a
fiintei divine. Astfel, ei afirmau ¢i daci Fiul nu are nenagterea, nu are nici
nedevenirea, ce caracterizeazi pe Dumnezeu. Demonstratia avea insi la
bazi credinta ci ei pot defini exact fiinga dumnezeiasci in Ea Insisit.

!Sk. IoaN GURE DE AUR, Despre soartd si providentd IV, accesat Aprilie 27, 2007, .www.
ioanguradeaur.ro/.

2 Anomeii erau ramura extremi a Arienilor si aveau de cipetenie pe Eunomie. Daci
ramura mai moderatd admitea o oarecare aseminare intre Fiul si Tatil (omiusiani),
Anomeii, precum ii aratd insusi numele, sustineau ci Fiul e cu totul neasemuit cu
Tatil. Dumitru STiNILOAE, ,Cunoasterea lui Dumnezeu la Sfantul loan Guri de Aur,”
Ortodoxia 4 (1957): 555.

3 STANILOAE, ,,Cunoasterea lui Dumnezeu,” 555.

* StaNiLoak, ,,Cunoasterea lui Dumnezeu,” 556.



Asadar, pentru a le combate invititura, trebuia eradicata greseala
din ridicini. In acest context, apologetii dreptei credinte demonstrau mai
intai in predicile lor ¢ Dumnezeu nu poate fi cunoscut i inteles in fiinta
Lui. Pe aceasti linie se inscriu si omiliile Sfantului loan Gurd de Aur in care
el creeaza imagini sugestive pentru a explica cu subtilitate eroarea acestora.
Scopul siu nu era acela de a-i intirita, ci de a-i readuce la dreapta credinta.
Un exemplu elocvent ne oferd cuvantul Sfantului despre cei ce cred ci le
cunosc pe toate: ,A crede ci stii nu inseamna totdeauna intelepciune, ba
se intAmpld si fie chiar prostie. Spuneti-mi: dintre doi oameni, din care
unul ar pretinde ci poate misura vizduhul de la cer la pimant cu sfoara,
in vreme ce altul ar ride si-ar zice ci nu-i in stare a face aceasta — care
din acegtia doi ne-ar face si ridem? Omul care pretinde a sti sau cel care
se mirturiseste nestiutor. Fard indoiala, cel dintai. La intAmplarea aceasta,
necunoscatorul este mai intelept decat cel ce se crede incircat de stiinga.
De ce? Pentru i presupusa stiingd nu-i decit o necunoagtere mai mare.”
Aceastd comparatie reflectd foarte bine ridicolul celui care pretinde i 1l
poate cunoagte si defini pe Dumnezeu in fiinta Sa, crestinul constient de
propriile limite stiind ca acest tip de cunoagtere ii este inaccesibil. Chiar
dacd fiptura umani simte neincetat o sete nesfirsitd de a-si afla Proto-
Chipul, singura comuniune si intilnire care il poate implini®, aceasta
comuniune necesitd cunoasterea. lar Sfantul Ioan considerd cd omului,
fard initiativa divind, aceasta nu ii este cu putinti. Celor care pretind a-L
cunoagte pe Dumnezeu prin propriile puteri, Sfintul le reprogeazi cu
asprime: ,,...tu prétends tenir sous ton regard I'Etre bienheureux dont les
desseins gouvernent l'univers? Ne crois-tu pas que tu mérites dix mille
fois d’etre foudroyé? Commment une telle prétention ne serait-elle pas le
comble de la folie?””. Dar prin aceste argumente, Sfantul Ioan nu anuleazi
orice posibilitate a cunoagterii, cici §i aceasta ar fi impotriva invigiturii
crestine®.

El afirmi ¢4 posibilitatea cunoagterii lui Dumnezeu are ca premisa
un act voluntar de revelatie din partea Acestuia’, iar prima initiativa este
crearea naturii ca mediu revelational, prielnic comuniunii lui Dumnezeu
cu faptura Sa. Sfantul loan Hrisostom este incredintat de structura

5Sk. loaN GURE DE AUR, Cuvinte alese — 46. Despre cei ce cred cd le cunosc pe toate, editie
electronicd (Alba-Iulia: Reintregirea, 2002), www.ioanguradeaur.ro/.

$ Dumitru STANILOAE, Ascefica si mistica Bisericii Ortodoxe (Bucure;;ti: IBMO, 2002), 74-5.
7St. JeAN CHRYSOSTOME, ,,Sur I'incompréhensibilité de Dieu,” in SC 28 (Paris: du
Cerf, 1951).

$ STANILOAE, ,,Cunoagterea lui Dumnezeu,” 557.

? STANILOAE, ,Cunoagterea lui Dumnezeu,” 559.

429



430

dialogici a creatiei, afirmand cd Dumnezeu poate fi cunoscut cu adevirat
in intelepciunea cu care a fost desivarsitd lucrarea creatoare, hindcd
»NU prin scrieri, ci prin lucruri a voit Dumnezeu si invete (educe) firea
oamenilor. Ce inseamni prin lucruri? Prin intermediul creatiei insigi.”".
Pe de altd parte, Sfantul Toan sesizeazd scopul pentru care a fost creatd
lumea, considerdnd c¢i ,Dumnezeu n-a creat pe toate cele de pe lume
numai pentru trebuinta noastrd, ci §i datoritd marii Lui dirnicii : unele
fapturi au fost aduse pe lume pentru trebuinta noastri, altele ca s predice
puterea Creatorului.”!. Asadar, putem spune ¢, in viziunea lui, cele create
au o functie omiletici si apologetici reald. Elementele naturii nu numai ci
mirturisesc, ci strigd ci au fost create'?, acest cuvant subliniind caracterul
de evidentd al revelatiei prin intermediul naturii.

Aceastd idee este amplu dezvoltatd in multe dintre operele sale,
Stantul creind imagini de o frumusete aparte si sesiznd lucrarea divina
in toate cele create. Cuvintele sunt neindestulitoare pentru a exprima
cele despre Dumnezeu: ,Spune-mi care cuvant ar putea infitisa minunea?
Care limba va fi indestulitoare pentru a lauda pe Creator ?7%.

Comentand referatul scripturistic al zilelor creatiei, Sfantul Ioan
Hrisostom laudid opera creatoare §i cea proniatoare impletite intr-o
singura lucrare: ,Ai vazut impirtire nespus de buni, creatie minunata, care
depiseste orice intelegere, ficuti numai prin cuvént si prin porunca?”
El consideri ca cele doui lucrari divine sunt nedespartite. Contrazicerea
acestui mare adevir capata in viziunea Sfantului, un caracter aproape
blastemiator: ,E cu neputintd ca Dumnezeu si nu poarte de grija acelora
din lume, cind e atita buni rinduiali in lume. Daci nu este Dumnezeu,
cum s-ar intocmi toate? Iar daci este Dumnezeu, cum si le treaci cu
vederea? Daci Dumnezeu le-a ficut si le trece cu vederea, uiti-te la
necredinta §i mirimea hulei unui astfel de gand!” Aceasti observare
a naturii hu poate sa nu trezeascad admiragie: ,Cine nu se va minuna de
acestea si cine nu le va admira i nu va spune cu indrizneali ci acestea nu
pot i lucrarea firii, ci a proniei celei mai presus de fire? De aceea cineva a
spus: Cel ce pamdntul I-atarnd de nimic (Iov 26,7), si altcineva: Cd-n mdna
Lui sunt marginile pamdntului (Ps 94,4) si Al Domnului este pamdntul si

1Sk, JoaN GURA DE AUR, Omilia a IX-a citre Antiohieni, accesat Aprilie 27, 2007,
WWW.ioanguradeaur.ro/ .

11 Sr. loaN GURE DE AUR, Omilii la Facere, in PSB 21 (Bucuresti: IBMO, 1987), 92.
2Sk. loaN GURA DE AUR, Despre soartd gi providengd, IV.

13Sk. JoaN GURA DE AUR, Omiilii la Facere, 90.

14 Sk, loaN GuURrA DE AUR, Omilii la Facere, 49.

15Sk. loaN GURE DE AUR, Despre soartd si providentd, V.



plinirea lui, lumea i tofi cei ce locuiesc intr-insa. Acesta pe mari [-a intemeiat
si pe rduri I-a asezat (Ps 23,1-2).”'9 Cel care rimane insensibil la vederea
celor randuite in jurul siu, neintelegind dintr-insele pronia divini, face
dovada propriei nimicnicii: ,Cine este acela atat de netrebnic si fird de
minte care, vizind cerul, marea §i piméntul, vizind aceasta buni agezare
a vremurilor i rinduiala neschimbati a zilei §i noptii, s creada ci acestea
s-au ficut singure §i s3 nu se inchine Celui care cu atta intelepciune a
randuit totul?”"’.

Atotputernicia lui Dumnezeu se videgte in capodopera creatiei',
actul credrii prin cuvant fiind in sine o dovadi incontestabild a puterii
Sale nemarginite: ,Uitd-te la puterea nespusi, care depiseste orice minte
omeneascd! Poruncegte numai, si una din stihii este adusd la fingi, iar
alta se retrage.”"’ Tngelegem cd, pentru marele predicator, relatarea din
primul capitol al Vechiului Testament este deja o cale de cunoagtere, dar
nu a Fiingei divine in Sine, ci a unora din lucririle si atributele Sale. Cu
alte cuvinte, omul nu-L poate cunoaste pe Dumnezeu, ci cele despre
Dumnezeu, iar natura este cea care i le dezviluie.

Imaginea cerului apare in omiliile sale drept cale de cunoagtere a
Celui Preainalt: ,,Cand inalgi, deci, privirea, si privesti frumusetea, miretia

»20 - Cuvintele

si folosul cerului, urci-te atunci de la cer la Creator...
psalmistului referitoare la revelatia cerului sunt tilcuite de Sfantul Ioan
Hrisostom, care expune limpede modul in care cerurile spun slava lui
Dummnezeu: ,Rispunde-mi, cum spun? Glas nu au, nici gura si nici limba?
Cum spun, atunci? Prin insisi vederea lor. Cand vezi frumusetea, mirimea,
inaltimea, agezarea, forma, curgerea atat de lungi a timpului, intocmai ca
atunci cind auzi o voce, esti invitat prin vedere si te inchini Ficitorulu,
Celui ce a ficut acest corp (univers) bun si minunat. Tace cerul, dar vederea
acestuia scoate glas ca de trambifd stralucitor, invitindu-ne prin mijlocirea
ochilor, §i nu prin aceea a auzului. Cici din fire simgul acesta (al vederii)
este si mai fidel si mai clar decat celilalt (al auzului).”".

Apoi, psalmistul continud: Nu sunt graiuri, nici cuvinte, ale cdror glasuri
sd nu se audd. In tot pamdntul a iegit vestirea lor, i la marginile lumii cuvintele
lor. (Ps 18,3). Semnificatia acestor cuvinte este deslusiti de Sfantul loan:
»Ceea ce spune proorocul inseamnd ca nu existd popor, nici semintie care

16 Sk, loaN GURA DE AUR, Omiilia a IX-a cditre Antiohieni.

17Sr. loaN GURA DE AUR, Omiilia a IX-a catre Antiohieni.

B Dumitru Popescu, lisus Hristos Pantocrator (Bucure§ti: IBMO, 2005), 111.
19 Sk, JoaN GURA DE AUR, Omiilii la Facere, 59.

20 Sk, JoaN GuRra DE AUR, Omilii la Facere, 62.

2 Sk, loaN GURA DE AUR, Omiilia a IX-a cdtre Antiohieni.
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sd nu poatd intelege aceastd limba. Este de aga fel aceastd rostire incit si
poatd fi auzitd de toti oamenii. $i nu numai a cerului, ci si a zilei §i a
noptii.”” El reia intr-un alt pasaj tema rostirii de care vorbeste psalmul:
,Cum adici, a zilei si a noptii? Daci cerul, si prin frumusete, si prin
mirime, i prin toate celelalte, face pe privitor si se minuneze si-1 trimite
la minunea Creatorului, ziua i noaptea ce au a ne arata? Nu au a ne arita
nimic asemanitor cu cerul, au insi altele care nu sunt mai prejos decit
acelea: ritmul, ordinea cu deplina exactitate.”.

Un alt element deseori invocat in apirarea operei creatoare este
marea, in care se videste intelepciunea Creatorului. El nu a inconjurat-o,
4hici cu lemn, nici cu piatrd si nici cu munti, pentru ca sa nu crezi ca buna
randuiali se datoreazi acestora. De aceea si Dumnezeu, certind pe iudei,
spunea: Au doar nu vd temefi de Mine, zice Domnul, si nu tremurafi inaintea
Mea? Eu am pus nisipul hotar imprejurul madrii i hotar vegnic, peste care nu se
va trece. Degi valurile ei se infurie, nu pot sa-I biruiascd gi, degi ele se aruncd, nu
pot sd-1 treacd (ler 5,2)”.%.

Asadar, natura Il face cunoscut pe Dumnezeu nu numai prin
frumusetea ei, §i prin desivarsita rinduiald dupd care se desfisoari viata
in univers. Ea descopera lucrarea proniatoare, ce are un caracter vesnic:
,Cand intelegi cum au impartit anul intreg i cum separd cu precizie ca si
cind ar misura lungimea timpului, te vei minuna de Cel care a pus atita
ordine. Ca si cand ar fi doud surori care-si impart zestrea parinteascd cu
multd dragoste, firi si se nedreptiteascd in vreun fel una pe cealalt, la fel
si ziua §i noaptea cu multd exactitate au impartit in mod egal anul intre
ele: Fiecare pistreazd cu strignicie propriile granite si niciodatd nu s-au
imbrancit una pe cealaltd [...].”> Succesiunea lor a fost stabilita inci de la
inceputul lumii: $i a zis Dumnezeu: Sd fie lumindtori pe tdria cerului, ca sd
lumineze pe pamdnt, sa despartd ziua de noapte si sd fie semne ca sd deosebeascd
anotimpurile, zilele si anii.. (Fac 1,14). Psalmistul insusi, minunandu-se de
aceastd orinduire, exclami: Ziua zilei spune cuvdnt, noaptea noptii vesteste
stiind. (Ps 18,2). ,Daci vezi acestea si filozofezi, te minunezi de Cel care
de la inceput a pus aceste granite nemigcate.”. $i Sfintul loan Hrisostom
exclami cu privire la momentele anului: ,,Ce si mai spunem despre buna
randuiald a anotimpurilor! Acestea, ca nigte fecioare dansind in hori, se

2Gk. JoaN GURA DE AUR, Omilia a IX-a cdtre Antiohieni.
2 Sk, JoaN GURA DE AUR, Omilia a IX-a cdtre Antiohieni.
24 Sk, JoaN GURA DE AUR, Omilia a IX-a cdtre Antiohieni.
23Sk, JoaN GURA DE AUR, Omiilia a IX-a cdtre Antiohieni.
26 Sk, JoaN GURA DE AUR, Omilia a IX-a cdtre Antiohieni.



succed cu desavarsitd randuiald unul pe altul i, putin cate putin aproape
fard si luim seama, acelea care sunt in mijloc nu inceteazi si ne poarte
catre cele care sunt in faga lor.””. Lucrarea proniei prin care Dumnezeu a
ficut ca diferentele de temperaturd si nu fie brugte, apird natura intreagi
de orice vitimare®,

Sfantul Toan Hrisostom sesizeazd un alt aspect al lucririi
providentiale, i anume coexistenta elementelor contrare, imbinarea lor
fericita, desi cu neputintd de inteles: ,Si aceste elemente contrare din care
Dumnezeu a ficut totul, desi luptd unul impotriva celuilalt, nu se distrug
intre ele [...] fiecare element rimane mereu in hotarele sale, ca si cand ar
fi tinute ca de o legituri de voia Creatorului, iar lupta dintre elementele
contrare devine factor de pace in univers.”. Intr-un alt pasaj, Sfantul
loan reflecteazd asupra faptului ci aceastd ,luptd §i potrivnicie continud
a elementelor constitutive” nu poate fi inteleasa firi existenta unei pronii
care ,s3 mentind volumul corpurilor si si nu ingiduie universului sa se
surpe™. Tema providentei ocupi un loc aparte in opera sa*, el reludndu-o
chiar si in omiliile dedicate integral altor subiecte. Astfel, in omiliile sale
la cartea Facerii, se intreabd la un moment dat: ,...cum s-ar mentine
universul acesta — toate cele vizute si neamul omenesc — daci n-ar i mana
cea de sus, care le conduce si le rinduieste?™2. Acelasi tip de rationament
il determini si considere o adevirati nesocotintd negarea providentei in
lume: ,,Ce poate fi mai ticilos §i mai nesocotit decit de a incerca si spui i
sd sustii ¢ toate cele ce existi s-au ficut de la sine i, gAndind asa, si lipsesti
creatia de purtarea de grija a lui Dumnezeu? Spune-mi, cum se poate
sustine ci atita podoaba si atatea stihii pot fi conduse fird un conducitor,
care le tine pe toate?™.

insé, lucrarea lui Dumnezeu in creatie poate avea uneori un
caracter exceptional, Sfintul loan intelegind din aceasta realitatea
stipanirii Sale asupra naturii: ,De-ai vrea s cercetezi fiecare lucru din
cele ce au fost create, vei gisi puterea nesfirsita a Creatorului si vei vedea
cd pe toate cele vizute le conduce cu vointa Sa. Lucrul acesta il poti vedea

27Sk. loaN GURA DE AUR, Omilia a IX-a cditre Antiohieni.

2 Sf. loan Hristostom: Dumnezeu a randuit ca ,schimbirile timpului si fie
nevitimitoare, desi se ajunge de la o extremi la alta, datoritd ritmului lent in care se
produc.” Sk. loaN GURA DE AUR, Omilia a IX-a cdtre Antiohieni.

2 Sk, loaN GURA DE AUR, Omilia a IX-a cditre Antiohieni.

30 Sk. loaN GURA DE AUR, Omiilia a IX-a cdtre Antiohieni.

3! Anne-Marie MALINGREY, ,Sur la Providence,” in SC 79 (Paris: du Cerf, 1961), 19.
32 Sk, loaN GURA DE AUR, Omiilii la Facere, 125.

3 Sk, loaNn Guri DE AURr, Omilii la Facere, X.
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si cu focul. Focul are putere mistuitoare: arde cu usuringd tot ce atinge:
pietre, lemne, trupuri, fierul; dar cind a poruncit Creatorul, focul nu s-a
atins de nigte trupuri plipande si stricicioase, ci a pastrat nevatimati pe
tineri in mijlocul cuptorului (Dan 3,8-28). Si nu te minunezi ci focul
nu s-a atins de trupurile lor, ci cd aceasta stihie irationala a aritat o atét
de buni rinduiali, cit nici nu se poate spune.™*. Supunerea desivarsita a
focului fagd de porunca divini poate f prilej de luare aminte pentru fiptura
umani care se impotriveste voii lui Dumnezeu: ,Ca si cum ar fi implinit o
ascultare, focul a slujit poruncii Stapanului §i a pastrat intregi i nevatimati
pe acei minunati tineri; stiteau in cuptor atit de tihniti ca §i cum s-ar
fi plimbat intr-o gridind sau pe o pajiste.™ Caracterul miraculos al
intAmplirii este conferit si de faptul ci puterea mistuitoare a focului nu este
atenuatd decat pentru tinerii din cuptor. Astfel, nu se poate nega realitatea
minunii considerdndu-se ¢i focul nu ar fi unul intru totul adevirat, cici ne
spune si Sfantul Ioan Hrisostom: »31, ca sd nu creadd cineva ci ceea ce se
vedea nu era foc, Stapanul cel iubitor de oameni n-a luat puterea focului,
ci i-a lasat focului puterea lui arzitoare §i a ficut ca focul si nu vatime
deloc pe slujitorii Lui; dar ca si afle §i cei care i-au aruncat in cuptor cat
de mare este puterea Dumnezeului universului, asupra acelora focul si-a
aritat puterea lui. Acelasi foc a pazit pe cei din cuptor, dar pe aceia care
stiteau afard i-a ars si i-a mistuit.”® Cuvintele Sfantului loan asupra acestui
eveniment minunat pot fi o concluzie a celor expuse pani aici privitor
la fenomenele naturale cu caracter exceptional: ,Ai vizut ci atunci cind
vrea Stapanul fiecare stihie isi schimbi insusirile in insusiri contrarii? Este
Creator i Stapan si conduce pe toate dupi vointa Lui.”

Discursul marelui teolog oscileazi intre capacitatea omului de a
observa lucrarea lui Dumnezeu in creatie si intelegerea sa limitata, fapt
pentru care i se cuvine acestuia si contemple in ticere maretia operei
divine care il depiseste®. In ce priveste posibilitatea tuturor oamenilor de
a intelege din ,rostirea” naturii cele despre Dumnezeu, scrisese si Sfantul
Apostol Pavel romanilor: Cele nevizute ale Lui se vad de la facerea lumii,
ingelegandu-se din fapturi, adicd vegnica Lui putere si dumnezeire, aga ca ei sd fie
fard cuvdnt de apdrare (Rom 1,20)%. Prin aceste cuvinte, apostolul afirmi ci

3Sk. loan GURA DE AURr, Omilii la Facere, 141.

35 Sk. loaN GURA DE AUR, Omiilii la Facere, 141.

36 Sk, JloaNn GURA DE AURr, Omilii la Facere, 142.

%7 Sk. loaN GURA DE AUR, Omiilii la Facere, 142.

3 MALINGREY, ,,Sur la Providence,” 15.

% Shntii Pirinti amintesc in repetate rinduri ideea paulind exprimati in Romani 1,
20, in contextul comentirii referatului creatiei, psalmilor sau altor subiecte vetero-



necunoagterea lui Dumnezeu se datoreazi numai propriului refuz, avind
in vedere ci intreaga naturd inconjuritoare vorbeste despre Dititorul de
viatd si Purtitorul ei de grija, aceastd conceptie fiind adoptata si de Sfantul
loan Hrisostom.

Consecintele refuzului de a-L cunoaste pe Dumnezeu prin contemplarea
naturii sunt foarte grave. Aceastd respingere a adevirului despre Dumnezeu
care transpare in creatie inseamnd o blocare a privirii pe maretia naturii in sine.
Cel care se lasi furat in acest fel de frumusetea creatiei, neglijand si strabata
prin ea cu ochii duhovnicegti, pani la Cel Care a creat-o, raticeste drumul pe
care aceasta i-] deschide inspre cunoasterea de Dumnezeu. In aceasti situatie,
singura alternativd este pripastia idolatriei in care fiptura umani cinstitd cu
chipul lui Dumnezeu se injoseste inchinindu-se celor mai prejos decit ea, sau
chiar celor lipsite de existentd. Sfantul Toan Hrisostom surprinde nebunia i
lipsa de intelepciune a celor care indumnezeiesc luminitorii, ca manifestare a
naturii umane cizute. Discursul siu este sever in privinta acestora: ,Dar pdganii,
minunindu-se de soare i admirindu-1, n-au putut patrunde lucrurile §i n-au
liudat pe Creatorul lui, ci s-au oprit la aceastd stihie i au indumnezeit-o.
[...] Poate fi, oare, o fapti mai prosteasca decat asta, ci neputﬁnd cunoaste
din fipturi pe Facitor, si cazi intr-o riticire atdt de mare, incat si iei fiptura
si zidirea drept Creator?™. $i iarisi: ,Catd nebunie nu-i si te pleci in fata
frumusetii creaturilor, si te opresti la ele si s nu-ti ridici privirea mintii la Cel
ce le-a adus la fiingi[...].”* In combaterea conceptiilor pagane, la care soarele
era considerat sursa de cildurd i sustinitorul vietii universale, Sfantul Ioan
invoca referatul celor gase zile ale creatiei, de unde reiese limpede ¢ pimantul
era impodobit cu vegetatie inainte de a fi creat soarele: ,,...1ti aratd, inainte
de crearea soarelui, pimantul acoperit cu de toate, ca si nu atribui soarelui

desdvarsirea roadelor, ci Creatorului universului.™?

testamentare. Comentariul Sf. Ioan Damaschin privitor la insemnitatea pomilor
din gridina Raiului oferd un exemplu elocvent al acestui tip de conexiune: ,Este cu
putinti ca prin cuvintele ,tot pomul” si se inteleaga cunostinta puterii dumnezeiesti
care se capita din creaturi, dupa cum zice dumnezeiescul apostol: ,Cele nevizute ale
lui de la zidirea lumii, se vid find cunoscute prin fipturi.”, Dogmatica, 58. Exemple
asemanitoare regisim la Sk. GRIGORIE DE Nyssa, , Talcuire aminuntitd la Céntarea
Cantarilor,” in PSB 29 (Bucuresti: IBMO, 1982), 292, SF. VASILE CEL MARE, ,Omilii
si cuvantari,” in PSB 17 (Bucure§ti: IBMO, 1986), 469, SF. ATANASIE CEL MARE,
,Cuvant impotriva elinilor,” in PSB 15 (Bucuresti: IBMO, 1987), 70, Sk. loan Gura
DE AUR, Omilii la Facere, 85, S. TeofitacT aL Burcariel, Talcuirea epistolei cdtre
Romani, 41-2, 5. a.

40 Sk, JloaN GURrA DE AUR, Omilii la Facere, 81-2.

4 Sk, JloaN GURa DE AUR, Omilii la Facere, 85.

428k, JoaN GURA DE AUR, Omilii la Facere, 81.
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Dar nu numai soarele, sau diversele fenomene ale naturii sunt
argumente solide in defavoarea cinstirii idolilor, ci §i animalele. Omul,
agezat de Dumnezeu stipin peste acestea, s-a asemdnat lor, necinstind
rangul sdu inalt de fipturd cinstitd cu rafiune, cici ne spune Sfantul Ioan
Guri de Aur: ,Intr-adevir, oameni cinstiti cu ratiunea, oameni care au
primit de la Creator un rang atit de inalt, care sunt mai de pret decat toate
fapturile cele vizute, ei bine acestia au coborat la atata lipsi de judecatd
cd s-au inchinat clinilor, maimutelor, crocodililor si la alte animale
si mai necinstite decit acestea. Dar pentru ce vorbesc eu de animalele
necuvantitoare? Multi dintre ei au cazut in atita nebunie si nesimgire, ca
s-au inchinat si la ceapi si la alte buruieni mai de nimic. De aceea profetul,
aratandu-le pe acestea, spunea: S-au aldturat dobitoacelor celor fird de minte
si s-au asemdnat lor (Ps 48,21).”%

Neputinta omului de a intelege unele din lucririle Domnului
trebuie si fie considerati si ea temei de credinti si cinstire: ,Cand auzi,
deci, ci a vazut Dumnezeu cd sunt frumoase, nu indrizni si te impotrivesti
dumnezeie§tii Scripturi, nici nu iscodi, nici nu spune : Pentru ce s-a ficut
cutare si cutare lucru ?”* Agadar, chiar i in cele pe care nu le pricepe,
omul trebuie si intuiasci desivarsirea atributelor divine, pentru care
Domnului Se cuvine neincetati laudi: ,Pornind de la toate cele ce
vedem pe lume, si indltati doxologie Stipanului. Iar dacd nu ajungeti
sau nu putefi pricepe ratiunea tuturor creaturilor, asta si nu vi fie
voui temei de necredingi, ci pricini de slavoslovie. Cand gandul
rimine neputincios §i mintea nu mai poate cuprinde, du-te cu mintea
la miretia Stipanului tiu i tocmai de aici conchide ci atit de mare
e puterea Lui, ci noi nu putem sti precis nici ratiunea celor ficute
de EL™ Elementele naturii au ca menire inlesnirea infiriparii unui dialog
mantuitor intre om §i Dumnezeu. De aceea, ele se bucurd de o atentie
aparte in opera strilucitului teolog.

Sk, [oaN GURA DE AUR, Omilii la Facere, 95.
4 Sk, JoaN GURA DE AUR, Omilii la Facere, 92.
45 Sk, [oaAN GURA DE AUR, Omilii la Facere, 95.



2. REFLECTIE CU PRIVIRE LA CONCEPTUL DE
ADEVAR IN TREI IPOSTAZE: TEORETIC, ARTISTIC, RELIGIOS
Ce este adevarul? (In 18,38)

Cuvintele acestea au rdsunat odinioard in Pretoriu, §i continud si
risune pani astizi in congtiinta umanititii. Intrebandu-L pe Mantuitorul
Hristos ,,Ce este adevirul?”, Pilat exprima o ciutare definitorie pentru
omenirea din toate timpurile. Nu este exclus ca insusi procuratorul si fi
fost frimantat liuntric de aceasti intrebare. Intr-o forma sau alta, printr-o
modalitate sau alta, omul a insetat dintotdeauna dupi adevir, pe care 1-a
inteles in diferite moduri. Cert este ci, indiferent de conceptia sa, omul a
perseverat in aceastd cautare existentiald. De-a lungul istoriei, numeroase
au fost incercirile de a defini, de a exprima in cuvinte aceasti realitate greu
de cunoscut si greu de cuprins cu mintea. Dar omul nu s-a dat niciodata
bitut, urmand, poate in mod incongtient, firul menirii sale.

Adeviratul scop al vietii este cunoagterea adevarului, a Adevarului
suprem, afirma Berdiaev'. Dar pani ca omul s ajungi la constiinta acestei
vocatii inalte, el trece prin numeroase etape premergitoare, secundare,
de cercetare si de ciutare a adevirului ca realitate prezenta in lume sub
diverse aspecte.

Tot Berdiaev mentiona trei trepte in cucerirea adevarului:
cunoagterea adevirului stiintific, cunoasterea flosofici si cunoagterea
religioasd. Aceste trei etape corespund unor grade diferite de intelegere
a individului doritor de aceastd cucerire. Aceastd afirmatie nu-gi propune
sd diminueze importanta altor tipuri de adevir in afard de cel Suprem, ci
sd arate faptul ci acestea se pot dovedi utile in aflarea Acestuia. Ceea ce
vom 1incerca s aritim in lucrarea de fatd este felul in care adevirul este
inteles in medii intelectuale diferite. Mai intai vom trata tema adevirului
intr-o manierd pur filosofici, pe plan teoretic, schitind citeva definitii
si conceptii fundamentale despre adevir ca notiune, apoi vom defini
manifestarea adevirului in domeniul artisticului gi importanta sa in viata de
creatie, si, nu in cele din urma3, vom incerca si aritim care este incircitura
sa transcendentali. In acest demers, striduinta va fi aceea de a ingelege, pe
misura puterilor, ce este adevirul din punct de vedere subiectiv si care este
modul in care s-ar putea face cit mai prezent in viatd, pentru ca existenta
personali si-gi implineasca menirea.

'Nikolai BErDIAEV, Adevdr si Revelafie (Timisoara: Amarcord), 48.
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1. Adevirul in ipostaza teoretica

Intrebat Ce este adevirul?, Aristotel rispundea ci adevirul este in
mod necesar in conformitate cu realitatea. Referindu-se la calitatea unui
enunt de a fi adevirat, el airma urmitoarele: ,A enunta ci ceea ce este nu
este, sau C4 ceea ce nu este este, constituie o propozitie falsi; dimpotriva,
o enuntare adeviratd este aceea prin care spui ci este ceea ce este $i ¢d nu
este ceea ce nu este”. O caracteristica fundamentali a adevirului este deci
corespondenta cu realitatea. $i ilosohi medievali erau de acord cu aceastd
trasiturd de bazd a adevirului: ,Veritas est adaequatio rei et intellectus™.

De asemenea, ca un enunt si fie adevirat, acesta are nevoie de
argumente solide in favoarea sa, altfel nu poate fi sustinut si demonstrat ca
fiind adevirat. $i, chiar in cazul in care prezentim argumente solide, nu
este sigur cd enuntul nostru este ceva mai mult decit o opinie personali,
care, la aducerea de noi dovezi asupra stirii realititii, poate fi deshintati
definitiv. Putem numi aceastd opinie un adevir subiectiv, adica valabil
numai pentru cel care il emite*. Asadar, simpla opinie asupra ceva nu
trebuie in mod necesar si se confunde cu cunoasterea acelui ceva.

Mitul pesterii® indicd faptul ci, pentru aflarea adevirului, omul se
foloseste de doud mijloace fundamentale: experienta si ratiunea. Platon
consider pe buni dreptate lumea experientei ca fiind numai un reflex al
lumii reale si omul aflat in ciutarea adevarului trebuie in mod obligatoriu
si se serveascd de ratiune pentru aflarea lui. Ratiunea este singura care
poate discerne in chip real ceea ce tine de sfera autenticului.

Din intrebuintarea acestor doui mijloace (ratiunea si experienta)
rezultd o posibild clasificare a adevirurilor:

* Adevarul material, care reprezintd corespondenta intre ceea ce
este si judecata care a dus la enuntarea sa in propozitie: aceastd
coresponden;i este confirmati de experientd. Dar natura acestui

2Mihaela Mirow, Manual de filozofie (Bucuresti: Didactici si Pedagogicd, 1997), 111.
3 ,Adevirul este adecvarea dintre lucru si intellect”, Mirotu, Manual de filozofie, 111.
*Este cazul celor legati din pestera descrisd de Platon, in Republica: triind toatd viata
departe de realitate, cu spatele la ea §i vizand doar o reflexie a acesteia, desigur ca acesti
oameni au o anumitd imagine a realititii, pe care o considerd adevirata, si care, pentru
ei, este in mod real adevirati din moment ce nu cunosc altceva. Dar, in momentul in
care unul dintre ei scapi i are ocazia si cunoasci cum este lumea de fapt, in lumina
naturald i nu intr-o proiectie a focului pe peretele pesterii, realitatea lui se schimb,
adevirul pentru el incepe si fie altul. De aceea, in eventualitatea in care s-ar intoarce
aldturi de tovarisii sii de pesterd, imaginile lor despre adevir, despre realitate, ar fi cu
totul diferite, si comunicarea lor ar deveni imposibila.

S Mirotu, Manual de filozofie, 115.



tip de adevir este variabild, pentru ci acesta poate fi un adevir
obiectiv, relativ, subiectiv etc., dupd teoria cunoagterii care il
sustine (realism, relativism, criticism etc).

* Adevarul formal, care reprezinti validitatea concluziilor unui sistem
ipotetico-deductiv, apirute prin intermediul regulilor de deductie
aplicate unor postulate si axiome admise. Acest tip de adevir nu
depinde de continutul propozitiilor si depinde de acordul siu cu
ratiunea. In acest caz, adevirul este un adevir de corespondenta si
este prioritar pentru ci nu depinde de experientd.

* Adevarul metafizic, care se bazeazi in conditiile sale pe ipoteza
existentei unui sistem de referintd ontologic in finta oricirei
persoane. In acest caz, distingem adevarul absolut si adevarul relativ.

* Adevirul unei credinfe sau a unei opinii, care reprezinta veridicitatea
unei propozitii care se acordid cu un ansamblu de credinte care
existau inaintea sa. Acest tip de adevir este denumit adeseori adevar
coerent®.

Aceasti clasificare se poate dovedi utild la un moment dat, deoarece
oferd caracteristicile de bazi dupi care poate fi recunoscut un anumit tip
de adevir si poate fi verificat mai usor gradul siu de valabilitate: este un
adevir relativ, subiectiv sau universal valabil? De asemenea, arati de ce
este nevoie pentru a demonstra veridicitatea unui enunt, indiferent de
sfera din care provine: istoricd, filosoficd sau metafizica.

Adevirurile pur formale sunt denumite adevdruri analitice. Ele se
numesc aga pentru ci sunt obtinute strict in urma unor deductii logice,
sau a unor analize mentale asupra unui subiect, oricare ar fi acesta. Ele
nu sunt confirmate de experient, ci rimin pe un plan pur teoretic, fird
a fi confruntate cu realitatea pentru confirmarea lor. Pe de alti parte,
adevirurile care provin din experientd sunt denumite adevdruri sintetice.
Ele sunt imaginea teoretici a rezultatului unei experiente a realititii, pe
care incearcd si 0 exprime si s o sintetizeze in cuvinte. Daca adevirurile
analitice nu sunt verificate prin confruntare cu realitatea, nici adevirurile
sintetice, obtinute prin experienta directd, nu sunt verificate printr-un
proces mental rational.

Un exemplu interesant si concludent de ciutare a adevirului este cel
al sintagmei ,Gindesc deci exist”, care apartine lui René Descartes. Dorind
sd se indeletniceasci cu cautarea adevirului si cu nimic altceva, Descartes

¢ Enciclopedia Wikipedia, accesat Mai 25, 2006, www.wikipedia.org.
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hotirgte si porneasci de la premisa ci tot ce a considerat anterior ca fiind
adevirat si real, s3 nege acum cu hotirire, pentru a reusi si descopere un
adevir ultim, de la care si reinceapa descoperirea tuturor adevirurilor. In
acest efort de gandire, descoperirea sa este surprinzitoare: singurul lucru
de care poate fi convins ci este cu totul si cu totul adevirat, este cel a
propriei existente: vizindu-se pe sine gindind, Descartes realizeaza ci
nu ar putea face aceasta dacd nu ar exista cu adevirat. Tatd ci el adoptd
acest adevir solid ca bazi a sistemului siu filosofic pe care dorea si il
construiasci. Am amintit acest exemplu, pentru ci imbini atit ratiunea,
cit si experienta: Descartes desfisoard o activitate rationald profundi
pentru aflarea adevirului, dar experienta este aceea care il face constient
de faptul ci gindeste, el face experienta procesului cognitiv. Mai apoi,
ratiunea va interveni din nou pentru a deduce in mod logic propria-i
fiintare. Ce rezultd din aceasti demonstratie? Nimic altceva decit faptul
cd adevirul trebuie si fie in aceeagi misura analitic i sintetic pentru a fi in
chip real adevar.

Daci la inceputul acestei lucriri, vorbeam despre necesitatea
corespondentei cu realitatea a unui enung care se vrea adevirat, trebuie
si mentionim acum faptul ¢i unii filosofi nu au fost de acord cu aceastd
afirmatie. Acegtia afirmd ci este necesar un criteriu care si stabileascd
veridicitatea unui enunt, si acesta este cel al coerentei. Potrivit acestui
criteriu, o opinie este adeviratd atunci cind este coerentd cu celelalte
opinii pe care le sustinem’.

Sa ne intoarcem pentru o clipd la originea cuvantului adevir.
Grecescul aletheia, reluat de Heidegger in filosofia sa, nu inseamni
altceva decat neascundere. A§adar, adevdirul este stare de neascundere®. Omul
trebuie si descopere adevirul, sa jefuiascd adevarul din starea de tiinuire
a sa. Chiar si naturii ii place s se ascund@®, cu atit mai mult omului. De
aceea, enunturile sunt adeseori jumaititi de adevir sau chiar tiinuiri ale
adevirului. Dupi cum bine stim, vorbirea umani se serveste adesea de
aparentd, ingeliciune, amigire. Omul care se ascunde, in primul rind
fatd de sine insusi, nu va vorbi niciodatd deschis, adevirat. El va incerca
intotdeauna si ascunda realitatea, nu va fi in stare si o exprime. Gadamer
afirmi ci existi o corelatie intre fiintd §i vorbire. Cu cit omul se cunoagte
pe sine si se acceptd, cu atit vorbirea sa va fi mai adevirati. Cind fiinta este
adevirati, vorbirea este si ea adevirata.

?Mirotu, Manual de filozofie, 118.
$H. G. GADAMER, Adevir si metodd (Bucuresti: Teora, 2001), 402.
°Sunt cuvintele lui Heraclit, amintite de GADAMER, Adevdr si metodd, 401.



latd agadar cateva coordonate ale adevirului in ipostaza sa teoretici:
concordanta cu realitatea, coerenta, argumentarea, iar mijloacele care il
deservesc pe om in aflarea acestuia sunt ratiunea si experienta, instrumente
indispensabile. Foarte interesant este si modul in care autenticul fiingei se
face vizibil in comunicarea sa, indiferent care ar fi ea. Dar acest aspect va
fi tratat pe indelete in cele ce urmeaza.

2. Adevirul in ipostaza artistica

Asa cum corelatia dintre fiintd §i vorbire este de netigiduit,
conform lui Gadamer, tot asa §i corelatia dintre fiintd i opera de arta.
Ce vrem sa spunem prin aceasta? Nimic altceva decit ci opera de arta
este o transpunere plasticd a sinelui. Inevitabil, creatia este reflexia trairii
fiecdruia. Artistul, orict ar dori s disimuleze, exprima intotdeauna propria
experiere. $i dacd sensul vorbirii este acela de a face invizibilul vizibil"®, de
a arita ascunsul, tdinuitul, acelasi este si sensul artei: ea face vizibil sufletul
creator, cu toate bucuriile si suferintele lui, intr-un cuvant, cu intreaga sa
triire sufleteasca.

Adevirul artistic este greu de distins, deoarece in artd intervine si
puterea creatoare, imaginatia. De aceea, nu se poate preciza cu usurintd
care este limita imaginatiei si inceputul adevirului in opera de arti. De
asemenea, trebuie precizat inci de la inceput ¢ adevirul artistic trebuie
privit din doud puncte de vedere diferite: cel al artistului si cel al privitorului
interesat si patrunda intelesurile adinci ale operei de arta."

Din punctul de vedere al artistului, opera sa este adevirati atunci
cand exprima ceea ce vrea si spuni acesta lumii intregi sau siesi. De aceea,
odata cu trecerea timpului, marii artigti isi desconsidera operele realizate
in trecut, deorece nu ii mai reprezintd. Evoluind atit pe plan intelectual,
cat si sufletesc, artistul se depaseste in mod continuu pe sine insusi. Creatia
sa se schimbi putin cite putin odati cu el. Asa se face ci, adeseori, artistii
nu mai gasesc calititi intr-o opera de artd mai veche, ci numai numeroase
defecte, opera nemaicorespunzind triirii si parerilor lor'2. Pe de alti parte
insd, artistul are adeseori intentia de a rupe orice legitura cu creatia sa. In
acest sens, el se izoleaza de opera odatd terminati, care, incepand cu acest
moment, trebuie si triiascd prin sine insdsi'. Opera trece in prim-plan,
ea este cea expusi in muzee, admiratd de nenumirati iubitori de art. Prea

10 GADAMER, Adevdr si metodd, 402.

" Marie-Dominique PriLippg, De la vérité (Cluj-Napoca: Viata crestini, 2002), 40.
2PyLippE, De la vérité, 43.

¥ M. HEIDEGGER, Originea operei de artd (Bucuresti: Humanitas, 1995), 63.
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putini dintre acegtia se gandesc la autorul ei, tocmai datoritd faptului ci
opera capitd o fiintare proprie.

Cu toatd aceastd fiintare adeviratd, artistul pastreazi o legiturd
invizibild cu opera sa: cel putin aceea a unei judeciti de valoare. El se
considera cel mai in drept s3 emita o apreciere asupra operei de artd, iar in
cazuri extreme, se considerd definitiv proprietarul ei, chiar daci intre timp
a fost achizitionaca!™

Este necesar si precizim faptul ci atitudinea artigtilor fagd de
propriile lor opere variazi foarte mult. Unii, considerindu-se pe buni-
dreptate stipanii operelor lor, le pun pe acestea intr-un raport de
inferioritate si isi permit si emiti judeciti de valoare. In acest caz, artistii
sunt vesnic nemultumiti de propriile realiziri, incercind intotdeauna si le
imbunititeasca (un exemplu la indemana este cel al lui Leonardo, care a
lucrat la Gioconda aproape douidzeci de ani!), sau, daci li se pare imposibil,
si le distruga definitiv, considerdndu-le nedemne de fintare. Un alt caz
este cel al artigtilor care, lasaindu-se prada inspiratiei, se considera depasiti
de citre propria operd, si care, aflati in fata ei, nu pot spune nimic despre
ea’®. Revenind cu discursul la tema tratatd pe parcursul acestei lucriri,
aceea a adevirului, ne punem o legitimi intrebare: poate emite artistul
(sau privitorul) o judecati de valoare adevirati asupra operei de arti?

»Adevirat inseamna ceea ce corespunde realului si real este ceea
ce existd intr-adevir [...]. Adevirul este esenta a ceea ce este adevirat.”
Dar, in cazul operei de arti, unde intervine adeseori fantezia autorului,
unde este adevirul si cirui real ii corespunde el? Pornind din nou de la
originea greceasci a cuvantului adevdr — aletheia, ajungem la conceptul de
neascundere a fingirii. Dar, in cazul artei, cAnd spunem aceasta ne gindim
la realitatea inconjuritoare sau la realitatea interioard a artistului? Pentru
ci de multe ori subiectul reprezentat in opera de arti nu exista in realitate.
Un exemplu simplu de ingeles este cel al unui peisaj in ulei, care reprezinta,
si spunem, un sat de munte la apus. Dar artistul, din considerente
compozitionale subiective, adaugi sau elimini in tabloul siu cateva case.
Mai corespunde imaginea reprezentata realitigii inconjurdtoare? Desigur
cd numai partial. Dar, daci prin atmosfera acestui tablou, artistul reugeste

4 A se vedea cazul unui pictor american, care, vizind in casa cuiva un tablou al
siu vechi de douizeci de ani, i considerdnd ci este lipsit de valoare, a dorit sa il
recupereze deoarece nu il reprezenta onorabil. Cazul s-a materializat intr-un adevirat
proces juridic: atat artistul care pictase tabloul, cat §i cumpiritorul siu, se considerau
proprietarii de drept ai acestuia. Cazul este consemnat de PHiLiPPE, De la vérité, 44-5.
15 PyuiLIpPE, De la vérité, 50.

' HEIDEGGER, Originea operei de artd, 75.



sd exprime starea sa de spirit din acel moment, considerdm ci respectivul
tablou este adevirat, deoarece corespunde realititii interioare, sufletesti,
a creatorului ei. Prin intermediul imaginii se descoperd lumii, iese din
ascuns experierea artistului. Acesta se descoperé pe sine lumii in opera,
uneori chiar aceasta il ajuta sa se cunoasca mai bine, mai adevarat. Drumul
cdtre cunoagterea de sine este lung si anevoios, ,nicaieri insd ceva nu
inseamna la fel de mult pentru fiinta omului ca acolo unde ea reugegte™”.

Un alt aspect fundamental este cel al adevirului-frumusete:
»Frumusetea este unul din felurile in care hinteazi adevirul™®. $i unde este
mai prezenta frumusegea decat in opera de arta? Frumusetea este pentru
multi chiar scopul artei, este obiectivul oricirui artist. Desigur ci aceasta
conceptie despre frumos variazi, dar, in orice caz, acest element este unul
fundamental in lumea creatorilor. Artigtii sunt numiti adesea creatori de
frumos. ,Frumosul nu tine doar de plicere, si nu se mirgineste sa fie doar
obiect al ei. Frumosul rezidi in schimb in forma...”".

Daci opera de artd corespunde trairii artistului si conceptiilor lui
despre frumos, atunci da, acesta este capabil s3 emita o judecati de valoare
adeviratd, dar, cu toate acestea, ea riméne subiectiva. Si aceasta nu pentru
cd artistul nu ar fi capabil sd aplice anumite criterii de valoare universal
valabile, ci pentru ci ceea ce este adevirat pentru el nu este in mod necesar
adevirat si pentru privitor. Privitorul provine in general dintr-un alt
mediu decat artistul. El vine cu propriile conceptii despre lume, despre
viatd, despre frumos. Fiecare are o grild de valori formati in timp, care este
rezultatul experientelor si a invititurii, pe care o aplicd inevitabil la orice
obiect, fapt sau idee asupra cireia trebuie sau doreste si emitd o judecatd
de valoare. Asa se face ci, ceea ce e un tablou reusit pentru pictor, poate fi
un dezastru total pentru privitor, si viceversa.

O altd problemi foarte interesanti in ciutarea adevirului in arti
este cea a inspiratiei®” si a felului in care lucreazi aceasta asupra artistului?
Unii spun ci inspiratia vine de sus, altii cd este trimisi de Muze, iar altii
spun ci este imbinarea fericitd a imaginatiei cu inteligenta artistului. Cert
este doar faptul cd momentul in care ea survine este necunoscut. Inspiratia
face ca artistul, aflat in mijlocul lucrului, s3 sesizeze anumite aspecte noi
sau sa aiba o idee sclipitoare pentru opera in curs de realizare. Fira sa
se mai gindeascd, artistul gtie ci ceea ce are de ficut este si asculte de

17 GADAMER, Adevdr si metodd, 397.

" HEIDEGGER, Originea operei de artd, 82.
1 HEIDEGGER, Originea operei de artd, 109.
20 PyrLIPPE, De la vérité, 50-2.
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glasul inspiragiei. Intrebat de ce, nu va sti niciodati si rispundi pentru ci
inspiratia se impune fird ca artistul s3 o poata refuza $i nimic mai mult.
Nici el insusi nu si-o poate explica,dar urmarea acestei interventii conferd
operei de artd autenticitatea, sentimentul de ceva adevirat, fapt care ne
intereseaza intr-un chip cu totul deosebit.

Artistul pasionat de arta sa se lasd pradd inspiratiei. Acest lucru il
definegte. Nu-si pune prea multe intrebiri, stiind exact ci este aproape
o obligatie morald si facd ceea ce ii dicteazd inspiratia. De aceea, nici nu
primeste cu ugurinta sfaturile celor din jur?, ci, in cazul in care intr-un
moment sau altul a rimas fira inspiratie, asteapta ca aceasta sd revina,
dorind ca totul si vind din interior §i s3 se impuna fira drept de apel. Acesta
este adevarul operei de arti §i, totodatd, adeviarul artistului. Aspectul acesta
este evident in timpul lucrului: niciunui artist adevarat nu i place sa aiba
spectatori, iar, in eventualitatea in care acestia existd, sunt redusi urgent
la ticere, pentru ca riscd si il scoatd din starea de interiorizare necesard
realizirii unei opere de arti oneste. Artistul care este cuprins cu desivarsire
de munca sa, nevizind §i neauzind nimic din ce se intAmpla in jur, este un
artist veritabil. Propria operi i se impune cu atata for¢d incit nu se poate
opune. Este sentimentul pe care il exprima Michelangelo in fata unui bloc
de marmuri inci neatins de dalti: , Tot ce trebuie si fac este si scot la
lumini ceea ce existd deja in interior!”.

Aceastd fortd cu care se impune inspiratia determini, dupi cum
mentionam §i mai devreme, autenticitatea operei de artd. Daca artistului
ii este indiferentd lucrarea, finitd sau incd pe sevalet, inseamni ci aceasta
este departe de adevir. Daci ea nu corespunde ideilor sau starilor pe care
artistul vrea si le exprime, de asemenea este departe de adevir. Atunci
cand opera de artd nu mai corespunde proiectului siu, imaginii pe care
si-o formase in minte despre lucrarea finitd, artistul triieste o suferintd
profund-autentici. Dar, in aceste momente atit de delicate, intervine
uneori inspiratia care aduce salvarea operei respective si caracterul siu
autentic, i, totodatd, readuce bucuria si sentimentul implinirii in sufletul
artistului®?,

Putem concluziona afirmand ci adevirul in opera de artd nu este
altceva decit concordanta operei cu proiectul launtric al artistului, pe care

2 PHILIPPE, De la vérité, 53.

2 A se vedea istorioara sculptirii unei Madone cu Pruncul de citre un sculptor modest,
dar sincer cu sine §i cu opera, care, depdsind un moment de descurajare printr-unul
de inspiratie, reuseste si ducd la bun sfarsit o lucrare a cirei dificultate il depisea.
(PuiLIPPE, De la vérité, 58-60).



acesta il poartd cu sine panid la momentul incheierii operei sale. Asadar,
artistul este misura §i sursa propriei opere. Artistul va considera intotdeauna
cd lucrarea sa este departe de perfectiune, de aceea putem spune despre
adevirul operei de arti ci este unul relativ, dar este fird indoiald un adevir.
Este un adevir profund, dar nu absolut.

3. Adevirul in ipostazi religioasi

Pani in acest punct al lucririi, am tratat problema adevirului in
ipostaza sa teoretica, apoi am incercat si schitim care este locul si rolul
adevirului in artd. Am constatat pe parcursul lucririi ¢i, in general,
adevirul este relativ si rimane intr-un plan intelectual. Dar, in constiinta
crestind, adevirul nu poate fi incadrat in aceste limite. Crestinul nu
contestd existenta si valabilitatea adevirurilor despre care am vorbit pe
parcursul capitolelor precedente, ci doar afirmi faptul ci adevirul este, mai
presus de toate, unul existential.

Intrebarea lui Pilat: Ce este adevirul?, rimane aparent fird rispuns,
pentru ci Pilat avea in faga sa pe Insusi Adevirul, Unicul Adevir care este
Dumnezen®. Un rispuns pronuntat ar fi fost inutil si incapabil s cuprindi
realitatea prezentei Adevirului. Dar acest Adevir nu se oferd omului de-a
gata, precum restul realititilor concrete ale lumii acesteia, ci este dobandit
si cunoscut de-a lungul intregii vieti, printr-un efort personal in acest sens.

Toate adevirurile despre care am vorbit anterior nu sunt inutile, ci
servesc la cunoagterea Adevirului suprem?. Ele ne permit putin cite putin
sd ne apropiem de Cel care este Adevirul absolut. Fiecare om in felul lui,
daci este sincer cu sine, se afli in ciutarea adevirului. Fie ci este om de
stiingd, filosof sau artist, el reugeste prin indelungi striduinte si ajungi la
nigte adeviruri mici, pe care le poate poseda, dar pe Dumnezeu, chiar si
unul care ajunge si-l cunoasci pe plan mistic, nu 1l poate nici pe departe
poseda®. Dumnezeu Se face cunoscut, dar numai in misura in care omul
1l poate cunoagte.

Mantuitorul Insusi spune despre Sine la un moment dat: Eu sunt
Calea, Adevirul §i Viata. Iatd exprimarea faptului ca adevirul, din punct de
vedere crestin, este unul existential. Acesta este rispunsul la intrebarea lui
Pilat, pe care, in Pretoriu, Mantuitorul nu l-a pronuntat. Adevirul Suprem
nu poate fi cunoscut decit daci omul a trecut printr-o veritabild trezire
spirituald, cu alte cuvinte, daci se afla intr-o stare de trezvie duhovniceasca.

2 PHILIPPE, De la vérité, 222.
24 PHILIPPE, De la vérité, 222.
25 PHILIPPE, De la vérité, 222.
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Intrebarea pe care ne-o punem este: care era starea lui Pilat? A inteles sau
nu pe Cine avea inaintea lui? Greu de crezut ci a inteles cu adevirat... Cu
sigurantd ci ar fi procedat altfel, chiar cu riscul propriei vieti. Adevirul i-a
rimas inaccesibil.

Adevirul nu este doar o realitate, ci este insusi sensul realului®. Fard
Dumnezeu viata, existenta omului, nu are sens. Cregtinul lucreaza in mod
continuu la mantuirea lui, care nu este altceva decit realizarea apropierii
de Dumnezeu si triirea in comuniune cu El, cu Adevirul Absolut:
»2Adevirul din strifundul lucrurilor este Dumnezeu, iar Dumnezeu este
Adevir™. Asadar, nu se poate si ii atribui adevirului o semnificatie
pur teoretici. El este esenta vietii §i sensul ei si nu Se reveleazi decat in
anumite conditii de ordin spiritual, intelectual si cultural. Iatd ce cuvinte
frumoase are Berdiaev referitor la raportul adevirului cu existenta umana:
»Adevirul nu se afli in raport de coordonare cu existenta concreti, el e
o vlvitaie in viata de lumind; eu nu-l cunosc inca, dar il caut. Insi, prin
insusi acest lucru, confirm deja existenta adevirului ca lumini, existenta
fiind conceputa altfel decit ca existentd a realititilor lumii fizice. Cautarea
mea e deja lumina care se aprinde, adevirul care se intredeschide.”.

Vocatia omului este cunoagterea lui Dumnezeu, iar Dumnezeu este
»Adevirul integral, scris cu majusculd”. Vom incheia acest capitol cu un
citat care rezumi in chip edificator acest adevir fundamental: ,Adeviratul
scop al vietii e cunoagterea existentiala, integrala a Adevarului, comuniunea
cu el, viata in el. Adevirul e iluminarea si transfigurarea existentei si a
universului. Logosul care lumineazi actioneaza intr-o formi individuali in
fiecare achizitie a Adevirului, Adevir firdmitat in adevirurile fragmentare
ale cunoagterii stiintifice. Adeviarul este Dumnezeu.™.

In loc de concluzii

In rindurile de fagi am incercat si analizim schematic tema
adevirului in trei ipostaze: teoretic, artistic si religios. Am aritat citeva
definitii ale adevirului teoretic, si felul in care a fost el privit si gindit de-a
lungul timpului. Apoi am aritat care este continutul autentic al artei i
felul in care se manifestd adevirul in viata si opera artistului, iar in ultimul
capitol, am expus sintetic punctul de vedere crestin asupra adevirului.

20 BERDIAEV, Adevdr si Revelaie, 23.
¥ BerDIAEV, Adevir si Revelaie, 23.
2 BERDIAEV, Adevdr si Revelaie, 27.
2 BerDIAEV, Adevdr si Revelafie, 28.
3 BerDIAEV, Adevdr si Revelafie, 48.



Toate adevirurile participi, conlucreazi la aflarea Adevirului ultim, care
este Hristos-Dumnezeu. Rimane la latitudinea fieciruia si hotirasci daci
doregte si-L afle si si lucreze in acest sens. Gisirea Lui este accesibila atat
pentru teoretician, filosof, om de stiintd, cat si pentru artist sau pentru
simplul crestin. Adevirurile mici cucerite ne pot fi de ajutor in aceastd
ciutare. Intrebarea lui Pilat continui si risune pentru fiecare dintre noi:
Ce este adevirul?
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3. PERSPECTIVE PATRISTICE
ASUPRA IMNOGRAFIEI SI ICONOGRAFIEI
CA EXPRESII ALE EXPERIERII SACRULUI

Una din formele de manifestare ale vietii sociale a fost inci de la
inceputul existentei omenirii, religia. Indiferent de timp sau de loc, omul
a simtit nevoia religiosului in viata sa. PAna astizi, aceasta este o valoare
indiscutabild in panteonul umanititii, chiar daci perspectiva asupra ei s-a
schimbat simtitor in ultimele decenii. Manifestarea religioasi se desfagoard
in comuniune, in comunitate, este intretinutd de mediul social si transmisd
din generatie in generatie. In acelasi fel, si arta este 0 manifestare sociali.
Desigur, in cazul artei, este vorba de manifestarea ei prin intermediul
citorva creatori de frumos — artistii, care imbogitesc necontenit tezaurul
umanititii. De altfel, si in sfera sacrului, descoperirile se fac aproape
intotdeauna prin intermediul unor alesi ai Divinitatii, considerati demni
de a fi mijlocitori intre Dumnezeu si oameni.

Manifestirile vietii sociale nu sunt complet separate unele de celelalte.
Astfel, in mod logic, religia si arta comunici, se influenteaza reciproc.
Daci arta este de multe ori o exprimare a trdirii sacrului, cultul religios
foloseste arta pentru infrumusetarea sa §i pentru facilitarea aprofundarii
trairii de citre credinciogi. Vom lua exemplul Bisericii crestine, in cadrul
cireia arta ocupi un loc cu totul aparte. In cule se afli la loc de cinste
muzica. Apoi, un element fundamental al cregtinismului este icoana, fie
mobild sau murald — stim cu totii ca traditia crestind consemneaza prezenta
unor imagini, a unor reprezentiri sacre inci din primele veacuri ale
crestinismului, ajungindu-se astazi la o dezvoltare cu totul aparte. Iati,
agadar, cum, inspirdndu-se adeseori din religie, arta a stat la rindul ei in
serviciul sentimentului religios.

Dar arta este prezentd nu numai in biserica - , licag de cult, ci si
in Biserica- adunare a credinciosilor. Fiecare crestin este membru al
Bisericii, deci, in mdsura in care el triieste sacrul, in misura in care are
o experiere religioasd, el realizeazi aceast lucru in interiorul Bisericii. De
aceea, un artist cu o triire religioasi realizeaza intalnirea acestor doud
valori deosebite ale umanitatii.

Valorile artistice diinuie, nu-si pierd din importantd §i nu sunt
niciodata date uitdrii; sunt valori care imbogatesc viata si care, in acelasi
timp, o infrumuseteazi. In rindul acestora, de o preguire deosebiti se



bucuri imnograha si iconografia risiriteani. Posibilitatea lor de a exprima
intr-un mod foarte sincer, limpede, cele mai profunde sentimente, este
unul din motivele pentru care, poate astizi mai mult ca oricind, omul
nu se poate dispensa de ele. Nobletea lor le conferi i posibilitatea de a
innobila sufletele, de a le inilta spiritual, de a le indepirta macar pentru o
clipi de imanentul lumii acesteia.

Aceastd posibilitate de innobilare spirituald prin artd culmineazi in
icoand — ca mijlocire intre Dumnezeu si om —si, in egala misura in muzica
bisericeascd, expresia inaltarii sufletului omenesc spre Prototipul siu.

1. Consideratii patristice asupra muzicii gi imnografiei bizantine

Muzica innobileazd sufletele. Aceste cuvinte considerate poate banale,
sunt, cu toate acestea, in consonanti perfecti cu capitolul de fati. Muzica
este una dintre valorile fundamentale ale omenirii din toate timpurile,
practicarea ei fiind determinati de nevoia incurabili a omului de frumos.
Aceastd nevoie de frumos isi giseste un loc firesc si in sinul crestindtatii,
acolo unde muzica s-a bucurat inci de la inceputuri de un loc privilegiat.

Parintii gi-au exprimat in scrierile lor conceptiile privitoare
la rolul muzicii in cult. Pirerea acestora este unanimi in ce priveste
refuzul muzicii laice, de sorginte pigini, in viata crestinilor. Acest tip
de muzici este privit numai ca mijloc de ispitire si ca prilej de pierzanie,
deoarece, prin continutul siu pur lumesc, stirneste poftele si patimile.
latd ce spunea Clement Alexandrinul referitor la aceasti muzici: ,Invitd
la plicere in ritmul parintilor idolatri; este 0 muzici cu prea multe artificii
care antreneaza spiritul la sentimente pernicioase bunelor moravuri; este
colorati, neruginati.™

Dar existd si exceptii, situatii in care muzica laica poate exprima o
viatd autentic religioasa, o putere de creatie care i§i are originea in Creatorul
tuturor. Aceastd putere de creatie este o insugire fireascd a omului creator
(demiurgos), care este chipul Cuvantului/Ragiunii creatoare prin excelenyd. Un
mare duhovnic contemporan mirturisea la un moment dat ¢ pentru el,
muzica are un rol deosebit in viata duhovniceasci. El aiirma ci, in urma
auditiei unor piese de Vivaldi avea adeseori o stare sufleteasci aleasi. Ajuns
la ministire inci de foarte tanir, a avut norocul si afle acolo intelegere,
permitindu-i-se in continuare si asculte acest tip de muzici, care se

' CLEMENT ALEXANDRINUL, , Pedagogul,” in PSB 4, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti:
IBMO, 1982), 254.

% Panayotis NELLAS, Omul - animal indumnezeit. Perspective pentru o antropologie
ortodoxd, trad. loan 1. Icd jr. (Sibiu: Deisis, 22002), 63.
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dovedea a-i fi de folos. $i cum este posibil acest lucru? Datoritd faptului
cd puterea creatoare a omului i§i are originea in Dumnezeu, Creatorul
suprem, care i-a ficut acest mare dar. Tar daci artistul, avind o constiinti
profund religioasa, creeazi frumosul, acesta se risfringe asupra omenirii
intregii si, in acelasi timp, se intoarce citre Dumnezeu intru miros de
buni mireasmd duhovniceasca.

In ce priveste in schimb cantarea latreutici, doxologici, Sfintii Paringi
incurajeazd practicarea ei. SfAntul Clement al Alexandriei propune in
locul muzicii pierzitoare de suflet despre care vorbeam mai sus, ,cintarea
cea noud... care nu ia ca reguld nici ritmul lui Trepandru, nici pe cel al lui
Capiton, nici modul frigian, nici modul lidian, nici pe cel al Doridei...™.
In viziunea sa, muzica are in mod neindoielnic o origine divini, fiind
prezenta in univers inca de la crearea universului: ,Dumnezeu a organizat
Universul in mod armonios si a acordat disonanta elementelor in raporturi
consonante, pentru ca lumea intreaga sd fie armonie™. Episcopul Ancirei
este indeosebi preocupat de educatia tinerilor si a copiilor, care constituie
viitorul Bisericii. In lucrarea sa intitulati Pedagogul, el aratd ci muzica sau
cantul religios poate si trebuie si contribuie la educatia tineretului pentru
viata crestina. $i aceasta din motivul ¢i muzica, aceasta arta atit de iubita,
poate forma si desavarsi frumusetea sufleteascd a oricirui copil, in definitiv
a oricarui cregtin’.

Sfantul Vasile cel Mare, arhiepiscop al Cezareei Capadociei, a fost
si el interesat in chip deosebit de cintarea liturgici. Vizitand alte locuri si
observand practicile crestinilor cu mare atentie, vestitul arhiereu a introdus
in eparhia sa cintarea de tip antifonic. Pe langi aceastd grija deosebitd
pentru imbunititirea cultului prin anumite modificiri sau imbogitiri cu
elemente noi, Sfantul Vasile a avut o contributie deosebita la dezvoltarea
cultului, prin alcituirea unor cantiri si imne bisericesti si chiar a rinduielii
unei Sfinte Liturghii care ii poartd numele si care se sivargeste de zece ori
pe parcursul anului bisericesc.

Asemenea altor Snti Parinti, si Sfantul Vasile se pronunta impotriva
muzicii ddunitoare sufletului, care poate perverti omul si il poate indemna
la pacatuire. latd care sunt cuvintele sale adresate tinerilor cirora le purta o
grija deosebitd: ,S3 inchidem urechile la cintecele care pervertesc sufletul,

> CLEMENT ALEXANDRINUL, Protreptic 12, in PG 237-245 — Petre VINTILESCU, Poezia
imnografici (Cluj-Napoca: Renasterea, 2005), 20.

* Théodore GEroLD, Les Peres de I'Eglise et la musique (Paris: 1931), VIII — Vasile
Stanciu, ,Muzica liturgici in dimensiunea ei patristici §i canonicd,” Studia
Universitatis Babeg-Bolyai, Theologia Orthodoxa 2 (1994): 73.

5Vasile VasiLE, Istoria muzicii bizantine, vol. 1 (Bucuresti: Interprint, 1997), 66.



cici prin acest fel de cantare se nasc, in general, pasiunile servile si josnice.
Sa cAntim mai degrabi celilalt fel de cantare ce conduce la bine si de care
se folosea David, poetul cantirilor shnte.”. Episcopul Cezareei elogia
in cuvinte alese frumusetea §i profunzimea psalmilor regelui David,
crezand cu tirie cd aceasta se cuvine si cinte tinerii pentru zidirea si
luminarea lor: ,Psalmul este linistea sufletelor, rasplititorul picii, linigtind
giandurile tumultoase §i turbulente. El di repaosul sufletului agitat, el
cuminteste pe omul pitimag. Psalmul este sprijinul prieteniei, trisura
unirii pentru cei ce sunt despartiti, modul impicirii intre dugmani. Cici
care ar putea considera pe cineva ca dusman dupa ce si-a ridicat odata
vocea sa spre Dumnezeu cu el? Psalmodia aduce i ea, deci, cele mai mari
dintre bunuri: dragostea.” Iata care este folosul duhovnicesc al psalmilor:
alungi gindurile patimage si aduc in suflete cea mai mare dintre virtutile
crestinesti, iubirea.

Cata admiratie avea Sfantul Vasile pentru cantiri, este evident in
frumoasele sale cuvinte. Biserica il cinsteste pentru rolul avut in dezvoltarea
crestinismului, ca mare arhiereu, dar si pentru interesul siu pentru muzica,
manifestat uneori chiar prin compunerea unor imne de mare profunzime
duhovniceasca.

Un alt mare ierarh din istoria Bisericii, Sfantul Ioan Hrisostom,
considera muzica iniltitoare: ,Nimic nu reuseste si inalte intr-atit
sufletul §i carecum sa- inaripeze, si-l ridice de pe pimant, si-1 desfaci de
legiturile trupului... ca o melodie vocala, sau o cintare inspiratd, perfect
alcatuitd ritmic.”. Tot in acest sens, el spunea intr-un alt loc urmitoarele:
»Nimic nu ridica sufletul, nu-i da aripi, nu-I smulge din cele pimantesti,
nu-| elibereaza din legiturile trupesti, nu-i inspird intelepciunea divina,
nu- face si dispretuiasci cele de jos, precum muzica i accentele misurate
ale unui cintec dumnezeiesc.”. latd cit de puternicd poate fi cantarea cu
continut duhovnicesc. Omul aflat in urcusul spre méntuire este ajutat in
mod semnificativ de cantare, de psalmodiere, de muzici liturgica, toate
acestea inspirandu-l si adunindu-i mintea spre realititile ceregti, spre
adevirurile lumii nevizute. Se ahrmi adeseori ¢i muzica are origine divini
si ci este prezentd in lumea cereascd, fapt confirmat de numeroase pasaje
biblice. Din acest motiv, nu este de mirare ci are un efect bineficitor
asupra vietii duhovnicesti.

SVASILE, Istoria muzicii bizantine, 71.

7Sr. loan Hrisostowm, ,Comentariu la Psalmul XLI,” in PG 55,155 — VasILE, Istoria
muzicii bizantine, 83.

8V ASILE, [storia muzicii bizantine, 79.
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Cantarea antifonici a fost introdusi la Constantinopol de citre
marele ierarh, asemenea Sfantului Vasilecel Mare. . Sfantul Ioan considera
cavocile credinciogilor sunt asemenea corzilor unei chitari, care, impreuni,
creeazi o armonie desivarsiti. Prin aceasti armonie, cregtinii Il lauda si 1l
preamiresc pe Dumnezeul cel adevirat. Arhiereul Constantinopolului a
lisat si unele norme pentru rinduiala cintarii in bisericd. Aceste norme se
referd la genul cantirilor permise in sfntele locaguri.

Sfantul Niceta de Remesiana (+dupi 414) este o altd voce de
referingi in istoria cantirii liturgice. In lucrarea sa Despre folosul cantdrii de
psalmi, regisim o cuvantare in care Sfantul apira si argumenteazi prezenta
muzicii §i a cAntdrii liturgice, afirmand faptul i rugiciunea rostitd nu
este suficienti. El comenteazi astfel textul Cinei celei de Taini: ,Cine
se va mai indoi chiar de o astfel de dovadi despre shntenia psalmilor si
a imnelor? Cind Acela care este inchinat i laudat de puterile ceresti, El
insusi a adus ca mirturie ¢a a cAntat imne cu ucenicii Sai?™.

Sfantul Niceta afirmi ¢i muzica are un rol religios-educativ
foarte important in formarea cregtinilor, §i di indrumari privind rostul
cantirii psalmilor in viata duhovniceasci a crestinilor'®. El considera
cantarea o adeviratd jertfa de laudi: ,Jatd ceea ce este mai de pret, iatd
jertfa duhovniceascd mai mare decit toate jertfele de animale! $i pe buni
dreptate. Dacia, intr-adevir, acolo se virsa singele animalelor, aici se
jertfeste lauda duhovniceascid din sufletul insusi §i din congtiinta curata.™!.
Slujba imbogatiti de cantiri este asemenea unui ospia¢ duhovnicesc: ,,Ce
este mai plicut decit aceastd desfitare? Cici si cu psalmi ne desfitim, si
cu rugiciuni ne ricorim, si cu lecturi ne hranim. Intr-adevir, dupa cum
unii comeseni sunt desfitati de felurimea mancirilor, tot asa si sufletele
noastre se imbogitesc printr-o lectura feluritd §i prin cantarea imnelor.”.
Sfantul Niceta era categoric in ce priveste introducerea cintirilor lumegti
in biserica: acest lucru era cu desivirsire interzis, in aceastd privintd fiind
de aceeasi pirere cu Sfintul loan Guri de Aur.

Sfantul stabileste $i anumite reguli privitoare la disciplina necesara
in cantarea religioasi. Nu este ingiduit fiecirui cregtin si cinte dupd
bunul plac, ci trebuie si se inscrie intr-o disciplini comuni tuturor
credinciosilor: , Toti si cinte odatd in acelasi timp, fird ca unii si o ia
inainte, iar altii s rimana in urma. Aceeasi disciplind comuni se cere in

?Stanciu, ,Muzica liturgica,” 70.
10 Vasile Stanciu, ,Cantarea cultici ortodoxa,” ST 7-8 (1985), 542.
1 Sranciu, ,Muzica liturgica,” 76.
2Sranciu, ,Muzica liturgica,” 76.



timpul oricirei slujbe in biserici: cind se canti, si cinte toti, cind se face
rugiciune si se roage toti, cind se citeste sa asculte toti in ticere.”. Prin
toate contributiile sale la dezvoltarea cantirii religioase in biserica, Sfantul
Niceta poate fi considerat cu adevirat un parinte al muzicii bisericesti.

Fericitul Augustin este o alti voce de referintd in domeniul cantarii
bisericegti. Afirmatiile sale in aceastd privintd sunt destul de categorice.
El considerd ci muzica este stiinta frumoaselor moduliri §i a migcirilor
bine rinduite'’. Ea este binevenita in cult, atita timp cit este practicati cu
pricepere: ,,Canta lui Dumnezeu, dar si nu cinti riu. El nu vrea si-i supere
auzul. Canti bine, fratele meu. Tu tremuri atunci cind ti se cere si canti
inaintea unui bun muzician, temandu-te ca artistul si nu-ti reproseze lipsa
ta de cunostingd; dar dacd tu cingi lui Dumnezeu, trebuie si-I aduci o
cintare att de desdvarsitd, incat si nu displaci unui auz aga de perfect.”
Fericitul Augustin recunoaste si superioritatea muzicii fata de limba rostita,
in ceea ce priveste exprimarea unor stari sufletegti sau crearea acestora:
,Cel care jubileazi nu pronunti cuvinte, ci un sunet vesel fird cuvinte: e
vocea spiritului pierdut in bucurie, exprimandu-se din toate puterile sale,
dar fird si ajungi a-i defini sensul... Nespus intr-adevir este ceea ce nu
se poate exprima; dar dacd tu nu poti si-i spui pe nume si cAnd nu poti
sd taci, ce-ti rimine decit si jubilezi pentru ca imensitatea bucuriei tale
sd nu cunoascd limitele silabelor.”® Rezultd agadar ¢ unele stiri sufletesti
nu pot fi exprimate in cuvinte — cuvantul dovedindu-se sirac —, fiind de
preferat o exprimare prin cantare. lar daci in viata duhovniceascd se pot
experimenta unele stiri de o intensitate foarte mare, ele nu pot fi exprimate
in cuvinte, ci mai degraba prin cintare.

Sfantul Ambrozie, preluind si dezvoltind o idee a Sfantului Vasile,
spune ci: ,hlosofii vorbesc despre o muzicid foarte agreabild, produsi
de migcarea corpurilor ceresti §i care intrece in suavitate toate celelalte
cintece”. El afirmi teoria axei cerului care se miscd cu dulceata unei
iesiri de armonie continui, deci sunetul se intinde pini la extremitatile
pdmantului. Din aceasti muzici se pare ci s-ar fi inspirat David in crearea
psalmilor, deveniti ulterior un gen consacrat.

O altd marturie asupra prezentei muzicii in Biserica primard ne-o
oferi Eusebiu de Cezareea: ,pe tot piméintul, in orage ca si la sate,

BJoan G. ComaN, Pairologia (Ed. Manistirii Dervent, 2000), 218.

4 Nicolae CorNEANU, Patristica mirabilia. Pagini din literatura primelor veacuri cregtine
(Timisoara: Polirom, 2001), 56.

13 Sranciu, ,Muzica liturgica,” 77.

16 VINTILESCU, Poezia imnograficd, 220.

453



454

populatiile apartinind tuturor natiunilor cAnti cu voce inaltd imne §i psalmi
spre lauda lui Dumnezeu”. Iar Tertulian, descriind agapele primilor
crestini, se exprima astfel: ,Dupi ce apa pentru maini si lumandrile au fost
aduse, fiecare a fost invitat si cante lui Dumnezeu, intr-un cerc restrans,
un cintec scos din Shntele Scripturi.”®.

Cuvintele lui Teodoret din Cyr sunt elocvente in acest sens:
muzica are hu humai insugirea de a ,incanta urechile, ci chiar de a schimba
starea sufleteasca, de a darui bucurie celor ce sunt deprimati”. Teodoret
subliniaza in acest fel calitatea cAntirii religioase de a vindeca suflete.

Cuvintele Sfantului Grigorie de Nyssa referitoare la armonia
universului vin si confirme originea divind a muzicii: ,Muzica arhetipici
si adevirata, pe care armonizatorul universului o face si risune, constd in
simfonia i concordanta tuturor lucrurilor intre ele, care sunt reglate dupd
un ordin precis.”.

Proclus, patriarhul Constantinopolului, definegte psalmodia ca sursd
de mantuire, iar psalmul cintat ,suprimi depresiunile sufletesti, distruge
durerea din ridicini, atenueaza patimile, seaci lacrimile..., indeamni la
pociintd, ridicd sufletul spre cer, di fermitate Bisericii, shnteste preotul,
inliturd uriciunea demonilor, initiazi in taine, invata despre Treime™".

Origen sustine cd rugiciunea are darul de a ne pune in comuniune
cu Dumnezeu. De aceea, rugiciunea, si mai ales cea cintatd, are un rol
deosebit in viata duhovniceasca. El se apropie prin aceastd conceptie, de
Fericitul Augustin, ciruia ii apartine celebra frazi: cine cdntd se roagi de
doud or®, iar SfAntul Macarie enumeri psalmodierea alituri de post si
priveghere, intre virtutile esentiale?’.

Am amintit aici numai citeva opinii patristice care au influentat
dezvoltarea cantarii in cultul crestin, opinii care erau deseori ascultate
datorita pozitiei pe care acestia o aveau in societatea contemporani lor.
Astfel, ei au putut influentaistoria muzicii religioase, pe care au sustinut-o
cu toatd puterea. Céntarea in cadrul cultului divin public, precum i in
viata personald a credinciosului, ocupd un loc deosebit de important, fiind
de mare folos in cresterea duhovniceasca.

Acest rol al muzicii in viata crestinului este la fel de important astizi,
precum erasila inceputurile Bisericii. Aportul Parintilorla definirea muzicii

Y VINTILESCU, Poezia imnograficd, 221.
8SraNciu, ,Muzica liturgica,” 72.
Sranciu, ,Muzica liturgica,” 76.
20StaNCIU, ,Muzica liturgicd,” 76.
21STaNCIU, ,Muzica liturgicd,” 69.



si imnografiei bizantine nu este numai unul teoretic, ci si unul de creatie,
prin aceasta dovedind convingerile lor cu privire la folosul duhovnicesc
al muzicii. Imnele pe care le-au compus constituie un tezaur de o valoare
inestimabild pentru Biserica crestini. Pirinti ca Roman Melodul, dulcele
cantdref, Bfrem Sirul, Iustin Martirul §i Filosoful, Ioan Guri de Aur,
Vasile cel Mare, Grigorie Teologul sau Clement Alexandrinul sunt
numai citeva nume de referintd pentru imnografia Bisericii. Ei au compus
cantari sub inspiratia Duhului, care ne bucura auzul §i inimile pani astazi,
fiind incluse in cirtile de cult in uz..

2. Temeiuri patristice ale reprezentarii iconograﬁce

Dacd un pagan te intreabd despre credinga ta, condu-1 la biserica si agazd-1
in fata icoanelor.

Aceste cuvinte ale Sfintului Ioan Damaschin, cel mai mare
aparitor al icoanelor, sunt reprezentative pentru atitudinea generald a
Pirintilor fatd de aceastd artd bine integratd in cultul liturgic. Shntii Parinti
au fost intotdeauna cei mai aprigi sustindtori ai icoanelor, gisind temeiuri
dogmatice pentru justificarea prezentei lor in cult. Mari rugitori, ei au
gisit in icoane un sprijin in lupta duhovniceascd, cerdnd mijlocirea
Shingilor si relagionind cu Insusi Dumnezeu prin intermediul lor. Dar
si Dumnezeu Se face cunoscut prin icoand, ea fiind un instrument al
revelatiei: ,Revelatia nu s-a ficut numai prin acte si cuvinte [...], cisi prin
imagine.”?. In acest sens, Sfantul Vasile cel Mare afirmi ci icoana este
parte din mesajul lui Dumnezeu prin faptul ¢i ceea ce cuvintele ne spun
prin sens §i auzire, reprezentarea iconografici manifestd in mod tacit. El
afirmi ci imaginea se completeazi reciproc si instruiesc lumea in unul si
acelagi adevir i taind.

Corespondenta dintre cuvantsi icoand a fost exprimati cu deosebitd
claritate in hotirarea Sinodului al VII-lea ecumenic care a restabilit
cinstirea icoanelor. Prin glasul Pirintilor Sinodului, Biserica a dispus
ca cinstirea icoanelor si fie asemenea celei a Sfintei Cruci si a Shntei
Scripturi: cu a Shntei Cruci, ca simbol distinctiv al crestinismului, cu a
Shntei Scripturi, ca reprezentind o corespondenti totald intre imaginea
verbald §i cea vizutid. Hotdrirea Sfantului Sinod spune: ,Pistrim, fird

2 Dumitru STANILOAE, O feologie a icoanei/Studii (Bucuresti: Anastasia, 2005), 23.
% PG 31,509A - Theodor Damian, Implicatiile spirituale ale teologici icoanei (Cluj-
Napoca: Eikon, 2003), 124.
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inovatii, toate traditiile Bisericii stabilite pentru noi, fie ele scrise sau
nu, una fiind pictarea icoanelor in acord cu ceea ce Sfanta Evanghelie
predici si istoriseste [...]. Cici dacd una e aritati de cealaltd, atunci
una se limureste prin cealaltd.”Formularea aratd ca Biserica nu vede
in icoani o simpld artd servind pentru a ilustra Sfanta Scripturd, ci o
corespondenta totald intre una si cealaltd, si de aceea 1i atribuie icoanei
aceeasi semnificatie dogmaticd, liturgica si educativa ca si Shntei Scripturi.
Precum cuvantul Sfintei Scripturi este chip, tot asa si chipul este cuvant.
Cu alte cuvinte, icoana contine si transmite acelasi adevir ca si Scripturile,
si de aceea, ca §i Scripturile, se bazeazi pe date concrete si exacte, si
nicidecum pe inventie, cici altfel nu ar putea nici s talcuiascd Scriptura,
nici si ii corespunda.

Astfel, icoana este pusd in rand cu Sfanta Scripturasi cu Sfanta Cruce,
ca una din acele forme ale revelatiei §i cunoagterii lui Dumnezeu in care
vointa si lucrarea divina si umana se contopesc. Pe langi sensul lor direct,
fiecare este, in egald misuri, o reflectare a lumii superioare, un simbol al
Duhului pe Care il poartd. Prin urmare, sensul cuvantului si al icoanet,
rolul si semnificatia lor sunt aceleasi. Icoana, ca si Liturghia, transmite
invagitura Bisericii §i exprimi viata in har a Shntei Traditii a Bisericii.

Rolul icoanei in spatiul sacru este atit de important, incit Sfantul
Ioan Damaschin consideri ci ea este un sacrament prin prezenta divina,
nu prin manifestare®. Aceasta inseamnd ci icoana are darul de a face
prezenti persoana al cirei chip il infitiseaza, dar, indiferent dacd icoana
1l reprezintd pe Hristos sau pe un sfant oarecare, actul veneririi ei este de
fapt un act de adorare a lui Dumnezeu.

In viziunea Sfantului Vasile cel Mare, icoana poate fi plasati intr-
un context trinitar. Ni se spune ci Fiul este cu adevarat Chipul Tatalui doar
in Duhul, pentru ci Acesta este locul, spatiul, lumina unde Hristos este
aratat ca Chip al Tatilui: ,Pentru ca este imposibil si vada cineva Chipul
lui Dumnezeu Celui nevizut, fara iluminarea Duhului. Prin iluminarea
Duhului vedem strilucirea slavei lui Dumnezeu, adici pe Fiul, iar de la
Fiul ne ridicim mintea la Tatal, a Carui imagine i pecete este Fiul.”.
Prin aceste cuvinte, Sfintul Vasile considerd icoana loc al manifestirii
Duhului care face cunoscuti lumii taina Treimii.

Pentru Sfantul Chiril al Alexandriei, Fiul este Chip al Tatilui, o
fata stralucitoare de slava lui Dumnezeu, si care face si striluceasci lumina

2#V. Lossky si L. Uspensky, Calduziri in lumea icoanei (Bucuresti: Sophia, 2005), 35.
% DamiaN, Implicatiile spirituale ale teologiei icoanei, 181.

26 Sk. VASILE CEL MARE, Despre Duhul Sfdnt, in SC 17bis (Paris: 1968), 78 — Daniel
Rousseau, Icoana — lumina Fefei Tale (Bucuresti: Sophia, 2004), 87.



Sa in inimile noastre. O fatd dititoare de viatd pentru ci este plind de
energiile dumnezeiegti. Icoana nu este o materie plati si neinsufletiti, ci
straluceste de slava insasi a lui Dumnezeu care se afli pe chipul de lumina
al lui Hristos, ea fiind prezenti vie a Prototipului, de unde decurge si
importanta sa pentru cadrul liturgic?.

Sfantul Maxim Mirturisitorul consideri ci icoana ne aratd chipul
omenesc al lui Hristos. Existenta Sa umani este pentru noi acum locul unde
se exprima pe deplin o Persoand dumnezeiasca, nu in mod provizoriu, ci
definitiv, intrucit Hristos este Dumnezeu i om si aga va ramdne pe vecie.
Desigur, icoana nu infitiseazd decit chipul unui om, dar acest chip, aceasti
omenitate, isi are izvorul existentei nu intr-o alea existentd omeneascd, ci
in Persoana Insisi a Fiului lui Dumnezeu?.

Aspectul cel mai important in icoani este, pentru Sfantul Teodor
Studitul, modul de prezenti. El ajunge si afirme ci ipostasul lui Hristos
este ceea ce apare in icoana: ,Asemdnarea lui Hristos, chiar daci e gravata
in nu importa ce fel de materie, nu are nimic in comun cu materia in care
ea se aratd, riminand in ipostasul lui Hristos, caruia ii §i este proprie.””.

Acestea sunt numai citeva aspecte ale gﬁndirii patristice asupra
icoanelor, de unde reiese locul privilegiat de care s-a bucurat icoana de la
momentul definirii statului ei (Sinodul VII ecumenic) in cadrul cultului.
Si, pentru ci admirarea frumusetii sub toate aspectele ei nu este pentru
crestini o ispita, ci, dimpotriva o sansa de apropiere de Dumnezeu, un act
de adorare a Lui, un moment de iniltare sufleteasci, Biserica 1i conferd
astizi o importantd atat de mare, incit biruinta asupra iconoclasmului si
triumful definitiv al icoanei este sirbatorit intotdeauna in prima siptimini
din Postul Mare, fiind declarat in mod solemn Triumful Ortodoxiei.

27 ROUSSEAU, Icoana, 93.

2 Christoph voN SCHONBORN, Icoana lui Hristos (Bucuresti: Anastasia, 1996), 119.

2 Sg. TEODOR STUDITUL, Lettre a Platon, in PG 99,504D-505A — Rousseau, Icoana,
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4. RASFRANGERI ALE TRAIRII SACRULUI
IN PERSPECTIVA PATRISTICA ASUPRA
IMNOGRAFIEI SI ICONOGRAFIEI

Una din formele de manifestare ale vietii sociale a fost din cele mai
vechi timpuri religia. Indiferent de timp sau de loc, omul a simtit nevoia
religiosului in viata sa. PAna astizi, aceasta este o valoare indiscutabild in
panteonul umanititii, chiar daca perspectiva asupra ei s-a schimbat simtitor
in ultimele decenii. Manifestarea religioasi se desfisoard in comuniune, in
comunitate, este intretinuti de mediul social si transmisi din generatie
in generatie. In acelasi fel, §i arta este o manifestare sociald. Desigur, in
cazul artei, este vorba de manifestarea ei prin intermediul catorva creatori
de frumos — artistii, care imbogatesc necontenit tezaurul umanitagii. De
altfel, si in sfera sacrului, descoperirile se fac aproape intotdeauna prin
intermediul unor alesi ai Divinitatii, considerati demni de a fi mijlocitori
intre Dumnezeu i oameni.

Manifestarile vietii sociale nu sunt complet separate unele de celelalte.
Astfel, in mod logic, religia si arta comunici, se influenteaza reciproc.
Daci arta este de multe ori o exprimare a trdirii sacrului, cultul religios
foloseste arta pentru infrumusetarea sa si pentru facilitarea aprofundarii
trairii de catre credinciosi. Vom lua exemplul Bisericii cregtine, in cadrul
cireia arta ocupi un loc cu totul aparte. In cult se afli la loc de cinste
muzica. Apoi, un element fundamental al cregtinismului este icoana, fie
mobild sau murali — tim cu totii ¢a traditia crestind consemneaza prezenta
unor imagini, a unor reprezentiri sacre inci din primele veacuri ale
crestinismului, ajungindu-se astazi la o dezvoltare cu totul aparte. Iati,
agadar, cum, inspirindu-se adeseori din religie, arta a stat la rindul ei in
serviciul sentimentului religios.

Dar arta este prezenta in Biseric, nu numai ca licag de cult, cii ca
adunare a credinciosilor. Fiecare crestin este membru al Bisericii, deci, in
maisura in care el traieste sacrul, in misura in care are o experiere religioasé,
el realizeazi aceasta in interiorul Bisericii. De aceea, un artist cu o triire
religioasa realizeazi intilnirea acestor doud valori deosebite ale umanitaii,
fie cd este poet, plastician, muzician sau cineast.

!Primele paragrafe ale acestui eseu sunt reluate din cel anterior. Nu cunoastem intentia
pe care a avut-o autoarea cu aceste texte, motiv pentru care nu vom opera modificari
majore. Textele au o logici in care nu dorim s intervenim.



Multi poeti romani au avut o triire profund crestind, pe care au
exprimat-o in repetate rinduri in operele lor: Tudor Arghezi, Lucian
Blaga, Toan Alexandru, fiind numai citeva exemple de poeti care au abordat
in opera lor teme sacre, precum rugiciunea, psalmii, Tainele, moartea si
Invierea, etc. Dar exemplul pe care l-am ales in eseul de fatd este cel al lui
Marin Sorescu. Opera sa nu are un caracter religios evident, dar, privite
cu atentie, unele poezii exprimi o credintd profundi in lumea nevizuta.
Este cazul ultimei poezii scriese de Marin Sorescu, intitulatd Scard la cer
(in volumul Puntea): ,Un fir de piianjen/Atarni de tavan. /Exact deasupra
patului meu. // In fiecare zi observ / Cum se lasi tot mai jos. /Mi se trimite
si /Scara la cer — zic, // Mi se arunci de sus. // Desi am slibit ingrozitor
de mult / Sunt doar fantoma celui ce am fost / Ma gindesc ca trupul
meu/ Este totusi prea greu / Pentru scara asta delicata. // — Suflete, ia-o tu
inainte. / Pag! Pag!”

latd care era starea de spirit a poetului care se apropia de sfarsitul
vietii: congtiinta existentei sufletului i a apropierii momentului in care se
va desparti de trup, pentru a urca la cer. Trupul, ca expresie a pimantului
din care suntem ficuti, exprimd totodatd §i povara greselii care ne
ingreuneazi. Sufletul se intoarce insi la Dumnezeu care L-a creat. latd un
poet pentru care temele religioase nu au o pondere foarte mare in opera
sa, dar triirea i constiinta sa religioasd transpar in unele din cuvintele sale.

Ucenic al lui Rodin, Constantin Brincusi este un exemplu fericit
pentru tema acestui eseu. Lucririle sale cele mai importante valorific
elemente geometrice, darsi traditionale. Artistul le imbini in mod fericit cu
o triire profund crestini, neexprimati fitis, ci la care se face numai aluzie.
Coloana infinitului exprimi ascensiunea omului citre Dumnezeu, dorinta
acestuia de a atinge si de a intelege lumea transcendenti. Totodata, ritmul
elementelor constitutive ale coloanei, care este mereu acelasi, exprima
in mod fericit oscilatiile vietii spirituale, care sunt inevitabile. Triirea
autentic-crestind este intotdeauna una framantati, marcati de incerciri,
reusite $i esecuri. Dar lupta omului cu sine insusi este una permanenta,
care dureazi pe tot parcursul vietii, care niciodatd nu inceteazi. Numai in
lumea de dincolo omul isi giseste linigtea si implinirea. Nichifor Crainic
vorbeste atit de frumos despre sfingenie ca implinire a umanului. In
misura in care omul atinge aceastd sfintenie, ritmul vietii sale se schimba,
se ordoneazi, este mult mai lin. latd in ce fel lucrarea lui Brancusi exprimi
acest efort spiritual al omului.

Masa Ticerii este un alt exemplu in acelasi sens. Daci un aspect al
vietii crestine este acela de lupti, de stridanie, de eforturi necontenite in
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ciutarea virtutii, si a lui Dumnezeu, un alt aspect al aceleiasi vieti este
Ticerea, ticerea contemplativi. Masa ne aminteste de episodul vizitei
de la stejarul Mamvri, cind Avraam i-a ospitat pe Cei Trei. lar ticerea
la care ne referim... cuvintele acestea o descriu cel mai bine: ,Cuvintele
pe care nu le-am spus / Sunt tot atitea trepte ce pogoard./ Cu sufletul
tot mai adinc m-am dus,/ Pe treptele ticerii, ca pe-o scard. / Ca-ntr-un
cuprins de pegtera boltit,/ M-am coborit in lumea nerostirii, / $i-n cutele
de piatrd i-am gitit / Acolo-n fund, un ascunzis Iubirii. // Cuvintele pe
care nu le-am spus, / Sunt tot atitea trepte de ticere:/ Adinc in mine, mai
adanc m-am dus / Acolo, unde orice vorbi piere. // De-acolo, din limanul
necuprins,/ Din lumea fird mal a nerostirii, / Pe treptele ticerii s-au prelins
/ Din ascunzis, luminile iubirii.”

In sfera muzicii, exemplele de risfringere a triirii sacrului in opera
de artd sunt de asemenea numeroase. Din motive subiective, am ales si
schigim citeva idei referitoare la celebrul compozitor Antonio Vivaldi.
Creatia lui Vivaldi este o muzicd vie, izvoritd dintr-o fiintare autentici,
sincerd, si mai ales plind de viagi. Fird indoiala ci printre operele sale cele
mai cunoscute se numira si Anotimpurile. Cel care le-a auzit cel putin o
datd in viatd, nu le mai poate uita. lar iubitorul de muzici le asculti la
nesfirsit. Anotimpurile parci il hrinesc pe ascultitor, ii dau energie, 1i
dau viatd, 1i dau chiar rugiciune. Desi nu ne-am agtepta privind titlurile
lor: Primidvara, Vara, Toamna si larna, care nu sunt altceva decit numele
banale ale celor patru sezoane de peste an, Anotimpurile trideazi o triire
religioasd autenticd a creatorului lor. Si ce ne face si spunem aceasta?
Chiar §i numai simplul sentiment pe care il avem la momentul ascultarii
lor! Piesele care compun fiecare anotimp exprimi diverse stiri, care
corespund diferitelor momente ale vietii sufletesti. Anotimpurile exprima
bucuria, tristetea, veselia, melancolia, singuritatea, fericirea, implinirea,
multumirea, neribdarea, uimirea, fiorul, fericirea, invierea naturii si nu
numai. Toate aceste sentimente att de firesti pentru viata omului, Vivaldi
le pune pe note si le inapoiazi lumii intregi si Creatorului ei.

Un mare duhovnic contemporan mirturisea la un moment dat ci
pentru el, muzica are un rol deosebit in viata duhovniceasci. El afirma c3,
in urma auditiei unor piese de Vivaldi, avea adeseori o stare sufleteascd
aleasi. Ajuns la manistire incd de foarte tinir, a avut norocul si afle
acolo intelegere, astfel incat i s-a permis in continuare si asculte acest
tip de muzici, care se dovedea a-i fi de folos. $i cum este posibil acest
lucru? Datoritd faptului ¢i puterea creatoare a omului i§i are originea
in Dumnezeu, Creatorul suprem, care i-a ficut acest mare dar. lar dacd



artistul, avind o constiingd profund religioasd, creeazi frumosul, acesta
se rasfringe asupra omenirii intregii §i, in acelagi timp, se intoarce citre
Dumnezeu ,intru miros de buni mireasmi duhovniceasci”. Acesta este,
fird indoiali, si cazul lui Antonio Vivaldi.

,Fericirea inseamni si te impaci cu tine insuti.” Sunt cuvintele
marelui regizor de origine spaniold, Luis Bunuel. Bunuel a fost unul
dintre maestrii cinematografului secolului XX, bun prieten cu Salvador
Dali i care a ficut din suprarealism un stil cinematografic. Pentru acest
mare regizor dintre ale cirui pelicule multe au fost premiate, iatd care era
reteta fericirii: si te impaci cu tine nsuti. Dar ca sd te poti impaca trebuie
sd te si cunosti foarte bine, iar acesta este cel mai anevoios lucru, dar si cel
mai pretios, odatd obtinut.

Bunuel marturisegte in jurnalul siu ci hazardul este cel care determin
totul, inclusiv credinta. Iatd ce spune el despre credingi: ,Crezi sau nu e
totuna. Chiar de-ar fi 53 simt pe loc luminoasa existentd a lui Dumnezeu, nu
s-ar schimba nimic in comportamentul meu. Nu pot si cred ¢i Dumnezeu
mi vegheazi fird incetare, ¢i se ocupi de sinitatea mea, de dorintele mele,
de greselile mele. Nu pot si cred si oricum nu accept ci ma poate pedepsi
pe vecie. Ce sunt eu pentru el? Nimic, o umbra de noroi. Trecerea mea e
aga rapida, c nu rimine nicio urma. Sunt un biet muritor, nu contez nici
in spatiu, nici in timp. Dumnezeu nu se ocupa de noi. Daci existi, e ca si
cum nu ar exista. Rationament pe care odinioari l-am rezumat in formula
Lsunt ateu, gratie lui Dumnezeu”. O formuli doar aparent contradictorie.
Atitudinea lui fagd de credintd si de Dumnezeu este aparent ostila, dar se
spune ci niciun ateu care se declard pe sine ateu nu este de fapt cu adevirat.
»Fericirea inseamna si te iImpaci cu tine insuti” implicé si 0 Tmpdcare cu
Dumnezeu, dar pe care regizorul o refuzi pentru moment. Important
este faptul ¢ Dumnezeu nu 1i este indiferent: cel mai riu lucru este si fii
,caldicel”, indiferent. Mai bine decit asta este i sd fi pornit impotriva Lui.
Dumnezeu are puterea de a transforma o energie negativd intr-una pozitiva,
atata timp cat aceasta exista.

Caracteristica filmelor regizate de Luis Bunuel este ci acesta avea o
imagine remarcabild ce contribuia la o atmosfera onirica pe care niciun
alt regizor n-a reusit s-o recreeze. Este de inteles aceastd performanti, de
vreme ce visul ocupa un loc atit de important in viata si creatia lui: ,Dacd
mi s-ar spune: Mai ai de trdit doudzeci de ani. Ce fi-ar plicea sd faci in cele
doudzeci si patru de ore ale fiecarei zile pe care o s-0 mai trdiegti?, ag rispunde:
Dati-mi doud ore de viad activd si doudzeci si doud de ore de vise, cu condifia si
mi le pot si aminti ulterior, cici visul existd doar prin memoria care-1 pdstreaza.”
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Daci Visul nu poate exista in absenga Memoriei, Viata fard Memorie nu
meritd triitd - pentru ci este lipsitd de Vis: aceasta ar fi, intr-un racursi,
morala vietii lui Bunuel.

latd, in cAteva cuvinte, creatii ale unor artisti de geniu, apartinind
diverselor ramuri ale artei: poezia, plastica, muzica si ilmul. Este interesant
de studiat in paralel felul in care fiecare dintre acesti artisti i§i exprima
trairea religioasd prin intermediul artei. Adeseori triirea liuntrici a
artistului este prea puternici pentru a nu se rasfringe asupra operei de arta.
Interiorizarea credintei o face mai profundi, mai solida, pentru ca, apoi,
chiar fird voia artistului, ea si se rasfring3 fird drept de apel in imaginea
artistica®.

2 Bibliografie utilizatd: Luis BuNukt, Ultimul meu suspin (Bucuresti: Humanitas,
2004); Hans Georg GADAMER, Adevir si metodd (Bucuresti: Teora, 2001); Tudor
Vianu, Estetica (Bucure§ti: pentru Literatura, 1968); www.atelier.liternet.ro/,
accesat 1n 20.05.06, ora 21.40; WWW.autori.citatepedia.ro. accesat 1n 26.05.006,
ora 01.39; www.hAlmecritic.ro/, accesat in 18.05.06, ora 18.35.




5. SFANTA TREIME (RUBLIOV)

IN REPREZENTAREA LITERARA (TUSTREIUL)

latd Eu stau la ugd i bat; de va auzi cineva glasul Meu i va

deschide usa, voi intra la el si voi cina cu el gi el cu Mine. (Apoc 3,20)

Loc al intlnirii §i al comuniunii, masa-impreuni este semnul
bunei intelegeri. De aceea, pentru a exprima posibilitatea omului de a se
apropia de Dumnezeu, Insusi Mantuitorul se exprimi adesea in termeni
legati de acest motiv. Cina este i locul ultimei intilniri a Mantuitorului
Hristos cu ucenicii Sii, apostolii. Acolo isi are originea impartisirea
cu Shntele Taine, cale minunati de sfintire si indumnezeire harici a
omului. In perspectiva eshatologici, regisim aceeasi simbolica a mesei
ca loc al comuniunii desdvarsite cu Dumnezeu: latd, stau la usd si bat; de
va auzi cineva glasul meu si va deschide uga, voi intra la el i voi cina cu el
st el cu Mine, citim in cartea Apocalipsei 3, 20. Alexander Schmemann
afirma ci ,omul este ceea ce minanci”, sesizind de asemenea ci lumea
pentru crestin e un ospit. De altfel, imaginea ospatului apare de-a lungul
intregii Scripturi i este finalul, incoronarea ei: ,ca si méncati si s beti
in impéri;ia Mea™.

In aceeasi serie tematici se inscrie referatul din Facere 18, moment
in care Avraam primegte pe Sfanta Treime la stejarul Mamvri. Acest episod a
constituit de-a lungul timpului o sursd de inspiratie pentru multi, acegtia
valorificAndu-1 i accentuind fiecare in parte ceea ce ii era mai aproape
de suflet. Pasajul scripturistic este o marturie a unui moment istoric, dar,
desi realitatea este aceeasi pentru toti, fiecare o intelege, descifreazi si
interpreteazi potrivit cu sufletul siu, cu perceptia sa, cu triirea sa. In acest
proces de filtrare a unei realité;i istorice atestate scripturistic, ea suferd o
transformare in functie de personalitatea celui care o valorificd si o prezinti
potrivit formatiei si aspiratiilor sale spirituale.

O interpretare binecunoscutd noui este icoana Shntei Treimi a lui
Andrei Rubliov. Triind astizi al saselea secol al existentei sale la Galeria
Tretiakov din Moscova (icoana fiind estimati ca datand din 1411 sau 1425-
1427), Troita este o piesi fundamentali a culturii universale, depasind cu
mult barierele stricte ale sferei teologiei. Consideram ci atentia de care
se bucurl icoana pani astazi se datoreaza, pe lingi calitatii sale artistice

!Nicolae STEINHARDT, Jurnalul fericirii (Cluj-Napoca: Dacia, 1991), 140
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si tehnice, jertfei autorului ei, canonizat de Biserica Rusi pentru viata sa
duhovniceasci aleasi.

Triirea iconarului marcheazi munca mainilor sale, pictura autentici
de icoane nefiind altceva decit o mairturisire de credintd §i o veritabild
rugiciune?. Jar Rubliov constituie un exemplu minunat pentru orice pictor
de icoane, el petrecind in ticere vreme de aproape douizeci de ani inainte
de a picta celebra Troitd. Ticere fatd de oament, dar vorbire cu Dumnezeu,
din care izvoriste nemurirea Troitei. Cilugarul iconar si-a propus un
proiect deosebit de ambitios (in cel mai bun sens al cuvantului), acela de
a reprezenta plastic Taina Treimii, lucru extrem de dificil, dacd nu cumva
imposibil. Dar, ceea ce este aparent imposibil, devine posibil la omul care se
indumnezeiegte: ,S-ar putea ca definitia eroismului gi a shnteniei si nu fie
decat aceasta: si faci imposibilul posibil™. $i aceasta pentru ci cele ce sunt cu
neputingd la oameni sunt cu putingd la Dumnezeu (Lc 18,27).

EpisoduldelaMamuvriconstituind subiectulanumeroase controverse,
privitoare la identitatea celor trei persoane, Rubliov a evitat si-si intituleze
lucrarea. Chiar Shntii Pirinti au pareri diferite in aceastd privintd, unii
(precum Sfantul Ioan Guri de Aur) considerand ci nu putem forta textul
si intelege mai mult decat prezenta lui Dumnezeu cu doi ingeri, deoarece
credinta evreilor era un monoteism monopersonalist, iar altii (precum
Stantul Maxim Marturisitorul) considera intr-adevir ci episodul relateaza
o aritare a Sfntei Treimi. In acest context, Rubliov si-a rezervat dreptul
de a nu da un titlu icoanei sale, ci de a lisa libertatea fiecirui privitor de
a o ingelege aga cum ii este de cel mai mare folos. In aceasti incercare
temerard, marele iconar s-a folosit de moduri inedite de expresie plastica,
aducand anumite inovatii scenei traditionale a Ospitalitatii lui Avraam. A
pastrat numai unele elemente confirmate de episodul biblic, renuntind la
contextul istoric §i conferind intregii reprezentiri un caracter atemporal.

Troita are ca unicd sursi referatul scripturistic, dar Tustreiul
impleteste intr-o manierd originaldi mairturia biblicd si icoana Sfantului
Andrei Rubliov cu traditiile autohtone. Astfel, povestea pictirii acestui
episod in sase scene la Ministirea Surpatele (a se vedea Cerurile Oltului,
Valeriu Anania) este imaginati in conexiune atit cu frimantarea
iconarului — Rubliov, cat si cu frimintarea gazdei — Avraam. Nu este un
lucru la indemana sd reprezinfi in imagini Taina Treimii, aga cum nu este
ceva obisnuit si fii gazdd a lui Dumnezeu. Or, mesterul Andrei (simpld

2M. DiacoNEscu, Prelegeri de estetica Ortodoxiei, vol. 1 (Galati: Porto-Franco, 1996), 377.
3STEINHARDT,]umalulfericirii, 36.



coincidend, dupa spusele naratorului) de la Surpatele are sansa de a implini
amandous slujirile.

In Tustreiul, semnele traditiei si culeurii autohtone sunt deosebit
de prezente: in peisajul rominesc, ministirea cu triitorii ei, pictura
bisericeascd cu megterii, ospitalitatea, sunt elemente care tin de firescul
locului. Acestea se impletesc in mod fericit cu tema biblicd a ospitalitdtii,
precum si cu nevointa iconarului rus de a indeplini o sarcina atat de dificil
precum reprezentarea Tainei Treimii. Megterul Andrei de la Surpatele se
confrunti cu o problemd, aceea a reprezentirii gazdelor in icoana Sfintei
Treimi. Daci initial el considera cd Avraam si Sarra nu-si au locul alaturi de
Sfanta Treime, atunci cind se va vedea pe sine insusi in ipostaza de gazda,
va realiza faptul ci prezenta celor doi nu numai ¢i nu inoportuneazi, ci ci
este exprimarea in imagine a frumuse;ii ospitalitégii, care este §i ea, Intr-un
anume fel, o taini.

Dificultatea pe care o intAmpini mesterul se datoreazi in parte
faptului cd el nu intrevede la inceput decit distanta care il desparte pe om
de Dumnezeu i ezita si faci din Sfanta Treime o Sfdntd Cincime. Dar, spre
deosebire de Troita rublioviani, care are un evident caracter atemporal
(datorat probabil si vietii iconarului, petrecutd in liniste i retragere de
lume, acolo unde viata intreagi a omului capitd un caracter mistic, de
cunoagtere a lui Dumnezeu exclusiv in rugiciune), reprezentind ipostaza
contemplatiei, proprie celui ce triieste in singuritate si linistire, scena
megterului de la Surpatele va fi in final marcati de experierea ipostazei
slujirii, ipostaza fireasca celui care triieste in lume. Aceste doud perspective
sunt evidente in cele doud reprezentiri studiate in lucrarea de fati, prin
simplul element al mesei in jurul cireia se organizeazi cele doua scene.

Troita lui Rubliov are o laturd a mesei ramasa libera, care este
destinati privitorului, receptorului ei. Oricine poate lualoc la masa Treimii,
latura liberi fiind o invitatie evidenti la aceasta. Acest lucru devine posibil
de la momentul Tnilgérii cu trupul la cer a Mantuitorului Hristos, firea
umani devenind prezenti in sinul Treimii. Prin aceasta, fiecare dintre noi
este chemat la comuniune, este chemat la impreuna-locuire cu cele trei
Persoane treimice. Ipostaza ne este cu adevirat accesibild, mirturie fiind
multiplele pasaje scripturistice care ne inviti la ospitul din Imparigia lui
Dumnezeu, fapt remarcat si de parintele Steinhardt: ,Ne putem oricand
transhigura si deveni fulgeritor de repede vrednici de a fi poftiti si luim loc
pe scaun la nunta impiriteascd (Altfel cum ar putea cina Domnul cu noi
si cum s-ar intelege cuvintele: ,Veniti, binecuvantatii Tatilui Meu?”)™.

*STEINHARDT, Jurnalul fericirii, 126.
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Dar ipostaza de comesean sau de impreuni-locuitor nu este singura
posibild. Omul se afld §i intr-un raport firesc de slujire a Creatorului,
ipostazd ilustratd de Avraam 1in referatul ospitalititii de la Mamvri: $i a
luat Avraam unt, lapte si vitelul cel gitit si le-a pus inaintea Lor si pe
cind mincau Ei a stat si el alituri de Ei sub copac (Fac 18,8). In aceasti
ipostaza, masa are uneori numai trei locuri, pentru Safir, Rubin si Porfir.
Smerenia specificd iconarului care nu se semneazi niciodati pe operele
sale il determini pe megterul Andrei si se considere nevrednic de a fi pus
alacuri de Tnsusi Dumnezeu. In aceasti perspectivi, singurul raport posibil
cu Dumnezeu este cel de contemplatie, ca participant la comuniunea
euharistica, simbolizata prin prezenta potirului pe masa celor Trei. Aceastd
reprezentare subliniazd si distanta dintre firea divind §i cea omeneasci:
daci omul este invitat la comuniune cu Treimea, aceasta nu se poate
realiza decit dupd har, si nu dupa fire. Dar aceasta nu inseamna insi cd
gazdele dispar din sceni. Avraam si Sarra au rolul lor bine definit, ilustrind
frumoasa virtute a ospitalitigii care este, cum spuneam, o taind in sine.

In plan duhovnicesc, aceastd virtute este minunat exprimati
in randuiala Sfintei Tmpirti§anii, unde credinciosul, cunoscindu-si
nevrednicia, 1l inviti pe Hristos (ca odinioari Avraam si megterul Andrei),
sd poposeasca la el: ,Doamne, Dumnezeul meu, stiu ¢ nu sunt vrednic,
nici in stare ca si intri sub acoperamantul casei sufletului meu [...] ... sa
Te am pe Tine locuind §i petrecind intru mine impreunid cu Tatal i cu
Sfantul Duh™.

Intre modalititile de exprimare plastici, un loc fundamental il ocupi
culoarea. Prin urmare, si in Troita rublioviani culorile vesmintelor celor
trei personaje nu sunt alese la intimplare. Unii comentatori ai icoanei se
folosesc de culori ca argumente pentru identificarea personajelor, afirmind
in acest sens ci personajul din mijloc, imbricat in chiton rogu inchis cu
brau auriu (semnul preotiei) si cu himation albastru, ar fi Hristos, deoarece
aceasta este reprezentarea sa specifici in iconografia bizantina.

Pasajul biblic nu face nici o referire la culoarea vesmintelor celor
trei Oameni, icoana expriméand prin culoare ceea ce nu poate agterne in
cuvinte. Tustreiul insi valorifici culorile incircandu-le cu o semnificatie
simbolicd. Astfel, vesmintele, in momentele in care sunt diferite, folosesc
la identificarea personajelor cu nume fictive date de megter si ucenicul siu,
respectiv Safir, Rubin si Porfir. Culorile vegmintelor, insi, nu corespund
celor din icoana artistului rus.

Rugiciunea intai a Sfintului Vasile cel Mare si a doua a Sfantului loan Guri de Aur,
Ceaslov, 301.



In afara de rolul de identificare conventionald, simbolica culorilor
din Tustreiul rimane pani la final oarecum neclar, in sensul in care
megterul insugi marturiseste: ... am avut dreptate cnd am spus cd niciodatd nu
putem sti cine anume std in capul mesei. Ce n-as da sd stiu pe cine am slujit eu
aseard, cine a fost cel ce si-a plecat pleoapele peste paharul din care am gustat noi!
Aceastd mirturisire sugereazi ci ar fi vorba de potirul euharistic, agadar de
Fiul — Hristos, dar megterul nu poate fi sigur din cauza momentelor in
care vesmintele devenite de aceeasi culoare nu mai permit identificarea
Persoanelor.

Alternanta identificare — neidentificare ilustreazi minunat Taina
Treimii, Una in Fiinta si Intreiti in Fete. Bazindu-ne pe anumite aspecte
dogmatice i liturgice, considerim ci identificarea Persoanelor nu este
esentiald. Ceea ce este important este ci ipostaza in care sunt reprezentate
Persoanele redi foarte bine raportul intratrinitar: ,consubstantialitate,
unitate, ipostaziere, egalitate, transcendentd §i imanentd, dar s§i o
Dumnezeire in lucrare™. Ne este suficient si recunoagtem aceste insusiri
ale Treimii, fard a identifica Persoanele.

In nici o rugdciune a Bisericii, ipostasurile nu sunt separate: fie cine
adresim Tatilui, sau numai Fiului, sau numai Duhului, orice rugiciune se
incheie cu inchinarea treimici: ... Tie, Tatalui si Fiului si Sfantului Dubh,
acum si pururea si in vecii vecilor!”. Mai mult, centrul slujirii cregtine,
Euharistia, este tot implinirea unei rugiciuni care se adreseazi, in chip
diferentiat, tuturor Persoanelor Sfintei Treimi: ne rugim Tatilui ca, prin
puterea Duhului Sfant, si prefacd painea si vinul in Trupul si Singele
Mantuitorului Hristos. Iatd cat de strinsa este aceastd impreuna-lucrare.
Astfel, momentele in care megterul Andrei, jupaneasa sau ucenicul nu-i
pot diferentia pe cei Trei, exprimi in mod firesc ideea unititii de fiintd si
a treimii ipostasurilor divine.

Totusi, datoritd faptului cd identificarea Persoanelor treimice a starnit
de-a lungul timpului atitea controverse, ne permitem schitarea catorva
rationamente pentru posibila deslusire a acestei tainice reprezentari.

a) Una dintre etapele de conservare si restaurare ale acestei icoane
a addugat un detaliu care a schimbat sensul intregii compozitii: degetul
mijlociu putin alungit la personajul din mijloc a transformat gestul indicarii
unei Persoane intr-un semn al binecuvantirii, modificind astfel intelesul
initial. Astizi am putea intelege gestul ca fiind o binecuvntare a potirului

6V. ANANIA, Cerurile Oltului, 308.
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euharistic, gest care apartine Tatilui, Cel Ciruia se adreseaza rugiciunea
epiclezei. Intorcindu-ne insi in timp la reprezentarea originali, am fi
indreptititi si-L identificim pe Cel care arata spre personajul din stinga sa
ca fiind Fiul, Ciruia I s-a cerut de citre apostolul Filip: Doamne, aratd-ne
noud pe Tatdl (In 14,8). Aceasta este intr-adevir misiunea Sa, de a-L face
cunoscut lumii pe Tatil.

b) Dar atunci, de ce privirile a doud dintre personaje sunt indreptate
spre un al treilea, si anume cel din stAnga? Si fie oare Tatil ca Cel fira de
inceput, din Care Fiul Se nagte, iar Duhul purcede? Sau, poate, Fiul si fie
privit de ceilalti doi, ca Fata vizutd, ca Fata Treimii aritatd lumii intregi:
De atdta vreme sunt cu voi si mu M-ai cunoscut, Filipe? Cel ce M-a vazut pe
Mine a vazut pe Tatdl. Cum zici tu: Aratd-ne pe Tatal? (In 14,9) Sau, nu 1n
ultimul rind, cel privit si fie Duhul ca Cel Care, in prezent, implineste
lucrarea de sfntire in lume?

¢) Un alt posibil rationament este cel al pozitiei personajelor unul fagi
de altul. Citim in Sfanta Scripturi ci Fiul sade de-a dreapta Tatilui. Insusi
Mantuitorul rispunde interogatoriului evreilor in acest fel, anuntind ci
nu va mai veni cu smerenie in lume, ci cu slava: Eu sunt si vefi vedea pe Fiul
Omului sezdand de-a dreapta Celui Atotputernic si venind pe norii cerului (Mc
14,62). lar mai tarziu, dupi inil’garea Sa la cer, evanghelistul Marcu este cel
care mirturiseste: Deci Domnul Iisus, dupd ce a vorbit cu ei, S-a indltat la cer
si a sezut de-a dreapta lui Dumnezeu (Mc 16,19). Dupd pogorirea Duhului
Stant peste Apostoli, primul martir crestin, Arhidiaconul Stefan, confirmi
invigitura conform cireia Fiul sade de-a dreapta lui Dumnezeu. In timp
ce era lapidat de evreii care il considerau blasfemiator, el marturiseste
acelagi adevar: Iar Stefan, find plin de Duh Sfdnt si privind la cer, a vazut slava
[ui Dumnezeu gi pe lisus stand de-a dreapta lui Dumnezen. Si a zis: latd, vad
cerurile deschise si pe Fiul Omului stand de-a dreapta lui Dumnezen! (FAp
7,55-56).

Luind in considerare aceste citeva versete, am putea interpreta
identitatea persoanelor in felul urmitor: Fiul ar fi cel din mijloc, Tatil s-ar
afla in partea stingi a icoanei, iar Duhul Sfint in dreapta.

d) Si, in sfarsit, o tentativd indrizneat ar fi aceea de a presupune ci
personajul din dreapta icoanei este Tatl, Dumnezeul Vechiului Testament
si aceasta in raport cu privitorul invitat s ia parte la cina euharistica, in
locul lasat liber la masi. Citim in numeroase pasaje vetero-testamentare
cd intarirea si sprijinitorul omului este Dumnezeu, Care este pururea
de-a dreapta sa. lar dacd vorbim de Vechiul Testament, se intelege ca
avem de-a face cu monoteismul monopersonalist iudaic, adici cel care



1l recunostea numai pe Dumnezeu Creatorul, Cel pe Care, in urma
revelatiei Noului Testament, il numim Tatd (Tatdl Atotiitorul, Ficdtorul
cerului si al pamantului, al tuturor celor vazute §i nevazute — Simbolul niceo-
constantinopolitan). Psalmul 15,8 ne spune: Vizut-am mai inainte pe
Domnul inaintea mea pururea, cd de-a dreapta mea este ca sa nu ma clatin, iar
in Psalmul 120,5 citim: Domnul te va pazi pe tine, Domnul este acoperamdntul
tau, de-a dreapta ta.

Capitolul 18 din cartea Facerii a constituit sursa multor interpretari
literare i artistice. Asupra cunoscutei reprezentiri rublioviene a Sfintei
Treimi s-au dezvoltat nenumirate teorii, neajungandu-se pani astizi la
un consens. Posibilitatile de interpretare sunt multiple. Iar agezarea acestei
reprezentiri in cadrul istoric al pictarii bisericii de la Surpatele se constituie
intr-un corespondent literar al imaginii plastice, care nu face altceva
decit sa lirgeascd si mai mult posibilititile de interpretare. Continutul
inepuizabil al acestei icoane se datoreazi fird indoiald vietii de comuniune
a calugarului rus cu Dumnezeu, in lumina si unicitatea treimici a Caruia
acesta traia’.

Considerdm 1insi ci tocmai in acest fapt rezidi frumusetea si taina
Troitei: fiecare intelege, descifreazi mesajul potrivit cu sufletul siu, cu
perceptia sa, cu trdirea sa. Troita nu te constrange in nici un fel, nu te
forteazi spre o anumiti ingelegere, pentru ci Dumnezeu Insusi nu
constrange. Si, daci Dostoievski afirma ci Dumnezeu n-a coborit de pe
Cruce pentru ci voia si-1 converteasci pe om nu prin constrangerea unui
miracol exterior evident, ci prin libertatea de a crede si dandu-i prilejul
de a-si manifesta indrizneala, Taina Tustreiului rubliovian consti, agadar,
in libertatea interpretirii ¢i a asumdrii in manieri personald a mesajului
sau. Jar o asumare de acest gen care ne oferd astizi prilej de meditatie este
cea a lui Pavel Florenski: , Troita lui Rubliov existd, prin urmare existi i
Dumnezeu”.

7 Daniel Rousseau, Icoana, lumina fefei Tale (Bucuresti: Sophia, 2004), 164.
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