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EDITURA   INSTITUTULUI  BIBLIC ŞI DE MISIUNE
AL BISERICn ORTODOXE ROMANE
BUCUREŞTI — 1982
INTRODUCERE
Despre sfîntul Grigorie de Nyssa există o literatură uriaşâ. S-a scris mult despre legătura lui cu Platon, deşi se recunoaşte în general că, cu toată folosirea formală a unor noţiuni şi termeni proprii lui Platon, vi-ziunea sfintului Grigorie este esenţial deosebită de a aceluia, prin trans-cendenţa ce o recunoaşte lui Dumnezeu şi prin apropierea lui Dum-nezeu de noi prin Hristos şi prin harul Lui. Hans Urs von Balthasar vorbeşte chiar de nişte trăsături iaustice la sfîntul Grigorie de Nyssa, avînd in vedere nesăturata lui tensiune după cunoaştere şi conştiinţa despre neputinţa de a ajunge vreodată la capătul cunoaşterii necuprin-sului dumnezeiesc x. Dar aşa cum nu se poate ajunge la hotarele necu-prinsului dumnezeiesc, nu se poate ajunge nici la hotarul binelui, la sfîr-şitul realizârii lui prin virtute. Căci înaintarea in bine este una cu înain-tarea în Dumnezeu. Şi binele nu are hotar, penfru cd Dumnezeu, Care e una cu binele personal desăvîrşit, nu are hotar. In scrierea despre Viaţa lui Moise, sfîntul Grigorie «evidenţiază cu o strînsă consecvenţă logică neputinţa definirii virtuţii desăvîrşite. Numai tinitul poate îi detinit; acesta are desăvîrşirea în lăuntrul graniţelor lui... Virtutea nu e o stare, desăvîrşirea în virtute nu e un rezultat, starea virtuoasă nu e o posesiune a virtuţii. Desăvîrşirea nu stă în faptul de a ii împlinit nişte legi. Prin aceasta se depâşeşte conceptul de virtute în sensul eel mai adevărat al cuvîntului. Virtutea nu se poate înfelege, căci aceasta ar presupune o definire a virtuţii. înţelegerea virtuţii ar însemna un sfîrşit al virtu​ţii, care nu are hotarul ei decît în opusul ei, în patimă. Numai patima mărgineşte virtutea. Vorbirea despre virtute apare deci cu neputinţă. Şi de lapt, sfîntul Grigorie nu dă o învăţătură sistematică despre virtute ; pentru el virtutea este, mai de grabă, o mişcare spre Cel cu adevărat desâvirşit, spre Dumnezeu» 2.
Mişcarea fără sfîrşit a omului spre cunoaşterea lui Dumnezeu — cunoaştere care e nedespărţită de făptuirea binelui în propria îiinţă,
1. Gregor von Nyssa, Dei versiegelte Quell, Einsideln, 1954
2. Manfred Blum, Introducere la «Der Autstieg des Moses», Freiburg i. Breisgau,
1963, p. 9—10.
0
SFINTUL   CRIGORIE   DE   NYSSA
tntrucît cunoaşterea de Dumnezeu e totodată unirea nehotărnicită cu re-alitatea Lui nestîrşită — constitute tema vie, existenţială, a gîndirii sfîn-tului Grigorie de Nyssa, şi este totodată tema practică a realizării sale ca om.
Sflntul Giigoiîe de Nyssa, îiatele mai tinăi al sfîntului Vasile, s-a născut în jurul anului 335 în Cezareea Capadociei, din acei minunaţi pă-rinţi creştini, Vasile şi Emilia. Din cei zece copii ai lor, trei (Vasile, Gri​gorie şi Petru) au ajuns episcopi, iar o soră, Macrina, a fost un model de viaţă siîntă.
Pregătirea intelectuală şi duhovnicească şi-a făcut-o Grigorie sub Sndrumarea fratelui său mai mare. El nu numai că numeşte pe îratele său, Vasiie, «părintele şi învăţătorul* său şi al fratelui său mai tinăr, Petru 3, cj declară că n-a avut alt «învăţător» decît pe Vasile 4. La în-ceput se notarise pentru intrarea în cler şi primise slujirea de citeţ, dar apoi tu atras de scrierile iilosoîice necreştine şi voia mai bine să fie numit «retor, decît creştin» s. Indemnurile fratelui Vasile şi ale priete-nilor 1-au întors însâ la calea de slujitor al Bisericii. O vreme a trait viaţa de căsătorie. La anul 385 sfîntul Grigorie de Nazianz 11 mîngîie pe sfintul Grigorie de Nyssa pentru moartea soţiei sale, Teosevia, «sofie de preot cu adevărat sfîntă» 6. Dar se pare că cei doi soţi se despârliseră cu mult înainte, prin buna întelegere, îmbrăţişînd amîndoi viaţa mona-hală. Căci încâ în scrierea sa Despre feciorie, alcătuită la 370 sau 371 la îndemnul fratelui său Vasile (devenit episcop la 370), îşi exprimă re-gretul că n-a rămas necăsătorit ca să poată ajunge «la culmea fecio• riei» 7.
La această convingere şi la hotărîrea pentru viaţa de monah trebuie să fi ajuns amîndoi soţii cu destul timp înainte de alcătuirea scrierii Despre feciorie (poate cu mulţi ani înainte). Timpul acesta 1-a petiecut sfîntul Grigorie la mînăstirea Iris, din Pont, unde sfintul Vasile se re-trăsese dinainte de 358. De acolo 1-a scos sfîntul Vasile, după cît se pare, spre sfirşitul anului 371, şi 1-a aşezat în scaunul de episcop de Nyssa, un oraş nu departe de Cezareea şi dependent bisericeşte de acest loc, unde sfîntul Vasile era arhiepiscop. Dar, numai silit de fratele său a pri-mit slîntul Grigorie această înaltă răspundere. Bunătatea lui dusă pînâ la naivitate (a uX6xvj<;) i-a pricinuit de fapt unele greutăţi nu numai lui, ci şi fratelui său, Vasile 8. în iarna lui 375/376, pe baza unor acuze ca-
3. De hominis oppiiicio ; P.G. 44, 125; Hexaimeron, prol. şi epil.; P.G. 44, 61—64
şi 124; Ep. c. Petru; P.G. 45, 237—340.
4. Ep. 13 ; P.G. 46, 1049.
5. Sf. Grigorie de Nazianz, Ep. 11.
6. Idem,   Ep.   197.
7. De virginitate, 3 ; P.G. 46, 325.
8. Sf. Vasile, Ep. 100, Ep. 58, 60.
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lomnioase, a iost luat din oraş de o gardă militară din ordinul conducă-tomlui politic arian din Cezareea Capadociei, şi la intervenlia acestuia, după ce sfîntul Grigorie evadase de sub escortă, un sinod de episcopi, limit la Nyssa In absenţa sa, l-a scos din scaun. Dai comunitatea i•a rămas credincioasă. După moartea împăratului aiian Valens, întîmplatâ In august 378, sfîntul Grigorie se putu întoarce In orâşelul său, populaţia pregătindu-i o primire triumialâ.
In octombrie 379 luă parte la un sinod din Antiohia, care s-a ocu-pat în mod principal cu apolinarismul. Din însărcinarea sinodului iăcu după aceea o vizitaţie canonicâ prin eparhiile Pontului şi cu această ocaz/e, prin aprilie 380, avu să prezideze o alegere de mitropolit in Se-vaste din Armenia Mica. Spre cea mai mare surprizâ a sa, votul îl de-semnă ca mitropolit pe eî însuşi şi cu toate că protestă şi voi să piece 2n orăşelul său, tu reţinut în această slujbă aproape cu sila. De-abia după cîteva luni se putu întoarce iarăşi «în cortul său», în Nyssa.
La Sinodul II ecumenic, din 381 (Constantinopol), siîntul Grigorie participă ca unul din teologii de mare autoritate. în scopul îndeplinirii hotăririlor Sinodului, un decret al împăratului Teodosie, din 30 iulie 381, dispunea ca toţi ereticii din eparhiile Pontului, care nu se aîlau în co-muniune cu episcopii Heladie din Cezareea, Otreius din Melitine (Ar​menia Mica) şi Grigorie de Nyssa, să He expulzaţi.
Sfîntuî Grigorie mai veni după aceea de cîteva ori la Constantino​pol. In iulie 385 sau 386 ţinu, la un scurt interval, două cuvîntări lune-bre la moartea prinţesei Pulcheria, singura fiicâ, în vîrstă de şase ani, a împăratului Teodosie şi a mamei ei, împărâteasa Facilla, moartă la scurt timp după fiica ei9. A participat şi la sinodul din Constantinopol, din 394. După aceea nu se mai aminteşte numele lui. Probabil a murit chiar în 394. Biserica a rînduit ca zi de pomenire a lui 10 ianuarie 10.
SORIERIIiE
Bogata lui activitate de scriitor cuprinde scrieri exegetice şi omilii, scrieri dog-matice, ascetic-duhovniceşti, cuvîntări şi epistole. Dar aproape toate scrierile lui au un accentuat oaraoter ascetJc-duhoviMcesc, căci el nu face o exegeză pur şi simplu a cărţilor sau a utnor Jocuri din Scrdptură, sau o expunene pur teo•retică a învăţ&turilor dogmatice, <:i totdeauna explicarea textelor din Sfînta Scriptuiă îi dă prilejul de a descrie condiţiile şi modul înaintării credimcioşilor în viaţa duhovnicească, iar ex-punerile dogmatice îi dau de asemenea prilejul de a le arăta ca temeiuri pentru viaţa duhovnicească.
1. Dintre tratatele sau omiliile unde se ocupă în scop dogmatic sau duhovnicesc cu texte din Sfînta Scriptură, amintim pe cele mai principale. Intre ele sînt două care se ocupă cu referatul biblic al creaţiuniii: Despre alcătuirea omului   (P. G., 44,
9.
P.G. 46, 863—876 ; 46, 877—862.
10.
Schiţa  aceasta biografică  e făcută  după Otto Bardenhewer,  Geschichte  del
altkirchlichen Literatur, HI Band, Fr. i Br., 1923, p. 188—191.
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125—250) ţl Tilculrca apotof/ct/cd la llcxulmvron (P. G. 44, 61—11214). Con dlintll vron ■ă (le o contlnuarc a OnriWlw siflrrtulul Vusile la Hexodmoron, euro n-u apucat să se ucupo yl de crearoa omulul. E scrlsâ lndoită duipă moartea sfîntului Vasile (1.1.379) ţl u fost înrhlnată fratelui său, Petru. Ultima e un răspuns la unele întrebări ale acoluluşi frute, prim care lămureşte unele nedumeriri ale acestuia, trecînd spre sfîrşit la uncle spt•culaţli filosofice. E scrisă cuirtad după Despre alcătuirea omului, poate în varn lul 379. Dacă areste două scrieri dau în general o explicare literală a textului Sflntcl Scrlplurl, In Viaţa lui Moise sfîntul Grigorie vede în toate faptele istorice ulo lul Moise sensuri spirituale mai înalte (anagogice), care descriu drumul duhovnicesc a\ orlcarul om care voieşte să meargă pe el (P. G., 44, 297—430). Ea e scrisă pe la 300, «lu bfltrtneti albite» ”.
Sc•rlorco La tillurile psalmilor (P. G., 44, 431—608) constă din două părţi: în prlma parte (oinci capitole), prezietă totalitatea psalmilor ca Mind orînduită după un plan unltari si prezentînd urcuşul duhovnicesc ce duoe spre desăvîrşire prin cimci tropic i In a doua (şasesprezece capitole) vede şi în titlurile psalmilor din Septuaginta, uriniirlndu-so arelaşi scop.
Cele opt Omilii la Eclesiast (P. G. 44, 615—754) arată că această scriere este un liuk•mn dat omului de a se ridica peste lumea simţurilor, pentru a ajunge la liiniştea contumplârli color mai presus de ele.
Cele olnicisipirezece Omilii la Cîntarea cîntărilor descriu înaimtaarea sufletulud în unkoa ou Htilstois ca ipe o înaiinitare în unire ,a miiresei cu mirele ei (P. G., 44, 755—1120),
In alto două scrieri, sfîntul Grigorie dă o Tilcuire duhovnicească la Fericiri, în opt Qmiilil (P. G., 414, 1103—4302) şi o allta la Rugăciunea domnească, în oimcli Omilii (P. G., 44, 1119—1194). Prima dintre aceste cinci omilfii se ocupă cu rugăciunea în yonoral, celolalte patru explică conţinutul rugăciunii domneşti. A treia tratează spre »Hr*lt dospre Sfînta Treime.
Mnl amlntim, diiratre alte scrieii exegefice, o Omilfe la I Cor. 15, 28, cu titlul *Aluncl şl Piul 3nsuşi Se va supune Aceluia ce I-a supus Lui toate* (P. G., 44, 1303— 1320).
2. Scrieri dogmatice. Cea mai importantă dintre scrierile lui dogmatice se inti-tuloază : Cuvintcle antiretice contra lui Eunomie (P. G., 45, 237—1122), cuprinzînid dnuâsprezece sau mai precis treisprezece cărţi. Partea a doua din cartea a douăspre-zoc en trebuie socotită ca o carte aparte, oare cuprinde o critică amăounţită a «Măr-tuilxlrit de credinţă» a lui Eunomie, înaintată în 383 împăratului Teodosie.
Sflntul Vasile răspunsese în «Trei cărţi contra lui Eunomie* (363—365), argu-montelor drinnului Eunomie împotriva dumnezeirii Fiuiud, din scriterea aceluiia iintitu-lută *Apologla». In cursul anului 378, Eunomie scrisese ca răspuns o «Apologie a f ftuloulciw sale. Sfîntul Vasile (mort la 1.1.379) nu mai avusese cînd să răspundă. Acostol scrieri îi răispunde sfîntul Grigarie în cele douăsprezece cărti şi jumătate ale solo. Inrepută pe la sfîrşitul anului 380, sau la începutul anului 381, el citd primele dotiS c&rţi ale ei sfînituluii Grigorie de Nazianz şi lui Ieronim, în timpul Sinodului II (Hiimi”nlr (381)12. Scrierea aceasta, terminată mai tîrziu (383—384), e nu numai cca mml cuprlnzătoare dinitre operele sfîntului Grigorie de Nyssa, ci şi cea mai bo-fl»t8 tn conflnut diotre toerte sicrierile împotniva arianismului.
Alto două srricri de cuprins dogmatic ale sfîntului Grigorie de Nyssa sînt în-rln•ptnlo împotriva ercziei lui Apolinarie. Prima se intitulează : Contra lui Apolinarie, tâtri' Tcolll, cpiscopul Alexandriei (P. G., 45, 1269^1278). In această soriere, sfîntul Oilţjorlo ronţjă pe Teofil să alcătuiască o respingere mai amănunţită a erorilor luti Apollnarlp. El se mărgineşte noimai să respîngă afirmarea lui Apolinarie că dreptore-(llncloţll admit doi fii ai lui Dumnezeu.
Antlretlcul contra lui Apolinarie (P. G., 45, 1123—1270) e îndreptat împotriva scrlorld lul Apolinarie: Dovedirea întrupării lui Dumnezeu după chipul omului şi rosplngo teoriilo că trupul lui Hristos s-a coborît din cer şi că locul minţi,i omeneşti (vooc) 1-a luat în El Logos-ul dumnezeiesc. Acest Antiretic este socotit ca fiind cea mai Impnrliintă di,mtrc scrierile anti-apolinariste ce s-au păstrat. Ea trebuie să dateze din ultlmii tuil tii vieţii sfîntului Grigorie, deoarece cea de mai înainte, adresată lui Teofil, nu ii ffist scorisă înainte de anul 385.
11. W. Jaeger, Two rediscovered Works ol ancient Christian Literature .- Gregory
o/ Nyssa and Macarius, Leiden, E. .1. Brill, 19134, p. 132.
12. Hieronymus,   De  vlris  illustribus,   128,   la   O.   Dardenhewer,   op.   cit.,  p.   199,
nola 4.
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Cu scrlcrc u sflntulul Grlgorlo dc• Nyasu mal poate (I socoUtA $1 Cuvhit dcspre Duhul Sllnt impotriva macedonlvnllor (pncvmutomulitlor) (P.G., 45,  1301—1304).
In tipărurua Sfintel Trulml a mai uhătult sflntul Grlgorie cltevu scrieri mui mlci: Cătrc Bustatle, dcspre Slinta Trelmc (pubHcată la Ochler, Bibliotek der Kirchonvater, I, 2, Leipzig, U8S8, p. 164, urm.Ji Către Avlavie, că nu slnt trei dumnezei (P. C, 45, 115—130); Contra Elinilor, pe tcmeiul unor judecă±i_.Q0imm.. [?,„ Q-, 45, 175—186) j Cătrc Simpliciu, despre credinfă, sau despre Tatăî, Fiul şi Sflnful Duh (P. G., 45, 135— 146). La înoeputul scrdierii către Avlavie sfîntul Grigonie se prezintă ca urn am bătrîn. O altă scriere dogmatică, dedicată expunerii şi dovedirii pozitive a învăţăturh de credinţă a Bisericii în Intregul ei, este Cuvîntarea catehetică cea mare (P. G., 45, 9—106). O. Bardenhewer socoteşte că ea nu poate data dinainte de 385, deoarece au-torul trimite la nişte scrieri anterioare ale sale (jto•voi). Dar se poate ca ea să fie mai veche, deoarece cuprinde cele mai multe din textele care redau o atitudiine os-cilantă a sfîntului Grigorie în chestiunea apocatastazei. Dar în scrierea Despre viufa lui Moisc (la 390) nu mai există nici un text cu o astfel de exprimare. Se vede ră sllntul Grigorie a ajuns pînă la acea data la o deplină lămurire despre greşecila arestei teorii. Dar acest proces de răzgîndire trebuie să fi început de mai de mult. Faptul că în Cuvîntarea catehetică cea mare se folosesc mai mult argumuiite fllosofice decît biblice ni se pare încă o dovadă că ea datează din perioad,a dimiinti: de 380, cînd sfîntul Grigorie se resimţea într-o măsură mai mare de influenta lectu-rllor sale filosofice, mai precis, platonice. Ea trebuie să dateze cam din acelaşi timp cu scrierea Dialog despre sutlet şiînviere, sau Macrinia, care se aseamănă după forma cu dialogul lui Platon, Phaidon, sau despre suilet (P. G., 46, 11—^160). Scrierea aiceasta e tilcStuită pe la începutul anului 380. La ,sfîrşitul lui 379, după întoarcerea de la •lmodul din Awtilohia, slîntul Grigonile se duse lia mînăsti^sa Iriis să vadă pe sora sa, Macrina, care conducea acea mînăstire şi de care aflase că e grav bolsnavă. încă In seara zilled în care el ajutnse acolo, sora sa muri. In dialtogul scris îndaită după moar-tco el, fratele şi sora se mîngîie cu nădejdea viitoarei lor revederi în cer. El atri-bute surorii sale ideiile despre s”uflet, moarte, înviexe şi desipre restabilireB tuturor (apocatastază).
Despre o curăţire a tuituror în lungi perioade «în cuptorul foeu•lui curăţitor» mai vorbeşte sfîntul Grigorie în scrierea Despre morţi (P. G., 46, 524 şi 536) şi puţin în : La Atunci şi Fiul insuşi Se va supune Aceluia ce I-a supus Lui toate (P. G., M, 1313).
Dar faptul că în Dialogul despre suilet şi înviere sfîntul Grigorie declară (P. G.,
46,   145)   că  despre  aceste  lucruri  nu  se  poate vorbi  decît  ca  de nişte presupuneri
(otoXaOTixoiî), iar  în  scrierile  al  căror  conţinut  sînt  în  mod  principal  comentarii  la
Scriptură nu mai amiiniteşte  de  aoeastă teorie,  şi  că  el  afirmă adeseori că  are  ca
normă  imterpretaree  Scripturii  după  tradiiţia  părinţilor,  ne  îndreptăţeşte   să   socot,im
ră  în  partea  de  mai  tîrziu   a   scrisului   său,   alcătuit   din  comentarii  la   Scriptură,   a
cărăsit oscilaţiile sale din unele scrieri ale perioadei de mai înainte, influentate de
_lecţurile.platonTceT”Fsîe ”posiBTI~ însă””câ” păsa*gîîIe”'fespecHve 'sa”fîTost mterpolafe” Tri
”acele  scrieri  3e* aitâneva,   oum  a  susţîhuit  pialriarhul  Ghermain M   Coiistaintiinopolei
~ţtŢ33) într-o scriere dedicată acestei chestiunils.


Părăsirea acestor idei (cu vădit caracter oscilant) s-a datorat faptului că de pe la 38? se întetesc criticile manahilor din mînăstirîle din Palestina, împotrîva orige-nismului. De aceea, Werner Jaeger se întreabă dacă nu cumva precizările despre ””foTutrpdus atribuit filosofiei în gîndirea şi viaţa spirituală creştină, în introducerea la fllcuir-ea spiriituală a Vieţii lui Moise, nu e o auitoapărare a sfîntului Grigorie faţă de suspiiciojindle pe care scrierile sale antierioare le psrovocaseră între monahii antto-rlgenişiti14. E de crezut că, aşa cum leronim, prietenul sfîntului Grigorie şi pînă otunri mare admirator al lui Origen, îşi schimbă atitudinea faţă de Origen15, să fi fftcut la fel şi sfîntul Grigorie 16.
10. Scrierea aceasta s-a pierdut (ceea ce iarăşi ni se pare curios), dar despre ea
aminteşte Potie în Bibliotheca, cod. 232 (P.G. 103, 1104).      
   ”

14. Werner Jaeger, op. cit., p. 120.
15. Op. cit., p. 121.
16. La 394, Epilfanie al Gilpruhw, hotiirît iimtiiiorigonist, mergînd la lerusalim, iintră
lntr-o  dispută   aprinsă  cu  loan,   episcopiil   lorului,   udmirator   al  lui  Origon   (O.   Bar-
denhewor,   op.   cit.,  p.   303—304).   Diir   lipil.nnU1   trevbulo   sfi   fi1  lnoeput   cîţiva   ani  mai
tnainte polomka împotriva idcilor Inl ()rl<|ci). Wornor Jnogor, op. cit., p.  120, se în-
|0
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Din neslguranţd presupunerilor sflntulul Grlgorlo, cu prlvlre la apocaiastază, din srrlerlle sale de plnă pe la 385 — dacă textele nu slnt Interpolate — se explicâ ţl unelo contxadicţii in expunerile sale despre starea vultoare a suflebelor. Aşa el, oar• canaideră uneori focul viltor ca un foe cur&ţiitor, uneori îl nuimeşte «foc ne-•Uinn»,  »uu,  vorbind de sfîrşitul aeelor chinuri  «după luingi perioade de eoni»,  folo-
 torniwil ca : «întrisifcar©a veşmk:ă», «răsplata veşniică», «chinurile veşnioe»(rj aiumoc  »]  aliivios avxiBaiau, t\  atcivioî xoXaaiî)17.
O. Hurdunhewer spune că acoste expresii biblice trebuie interpretate în sens llgurat, lcir di•spro expresia : «cel predat focului veşnic va fi curăţit de cee-a ce e contrar (lrll» (Dcsprc suîlet si Inviere, P. G., 46, 157), tat Bardenhewer sipune că •eel predat focului veşni<», trebuie socottit•e cuvinte interpolate. Apoi, gemeraUziiwl, spuJK• (â, duiă slnt unele interpolări în textele sfîntuilui Grigorie cu privire la această chostluno, ole slnt făcute de ortodocşi, nu de aderenji ai teoriei apocatastazei18. Dar nu i' nuil roriîct să presupunem câ dacă ortodocşii ar fi voit să intervmă în textele sflintul'ui Grigorie, ar fi elimiinat cu total teoria apooatastazei ? 19. Apoi, nu e prea vădltă o anumită intenţie în procedeul lui Bardenhewer şi a altor autori occidenteli dc u refuzu afirmarea Patriarhului Gherman despre unele interpolări în favoarea apo-catiistazei în textele sfîntului Grigorie, dar a declara ca interpolări ortodoxe expre-illle In care se exprimă o nesigurantă (a sfîntului Grigorie) în privinţa apocatas-tazed ? Noi soccrtiim oa mai probabilă exipMcaraa comtr•aldiicţiiijor din textele despre aporatastază ale sfîntului Grigorie prin nesigiuranţa, sau prin oscilaţiile lui în această chestlune.
Dar cea mai fundamentală contradictie a ideii aflate în unele texte ale sfîntului Grigorie despre un foe care pînă la urmă curăjă toate creaturile conştiente de ceea ce e strain firii lor în viaţa viitoare (un foe care, deşi e dumoiezeiesc,, le chinu-l•jte) oabe accentul deoisîv pe care îl pume sfîntul Grigorie pe lSbertaite, în mîmtuirea creaturll conştiente. Aceasta înseamnă că nu poate fi vorba de o curăjire dacă voia fApturlf nu se întoarce la Dumnezeu prin iubire. Dar libertatea este o mare taină. Eu poute să se afirme veşnic şi împotriva lui Dumnezeu.
Enidre von Ivanka zice : «Măsuxa partioipării la Dumnezeu (după Grigorie) stă In proprla deciz•ie a omului. EsenţiiaM în fiinţa spirituală este libertatea ei. Dum-nezeu, Care a creat pe om oa să participe la tot c•eea ce aie El, nu i-a poitut refuza, Uacă a voit să-1 facă asemenea Lui în toate, eel mai malt bun : libertatea. în li-bertate, nu Jn capacitatea de gînddre, stă asemănarea omului cu Dumnezeu. Aşa cum Dumnezeu «este ceea ce voieşte şi este prin voia Sa şi voia Sa este fiinţa Sa» (P. G., 46, 93 şi 45, 609), tot aşa fiinţa spirituală cre-ată este mai/ ales în aceasta asemenea cu Dumnezeu, că se modelează, prin voia sa, în ceea ce este» (Plato christlanus, p. 46). «Noi statem aşa zioînd păriraţii aoştri proprii», zice Grigoorte (P. G., 44, 328 B). «De aceea, libertatea creată ascunde în sine şi pericolul desfi-inţăril sensului existenfei sale, a pierderii depline a asemăinării cu Dumnezeu, prin tntoarcerea sa la opusul ei satanic» (Ivânka, p. 179).
3. Dlntre scrlerile de cuprins ascetic sau duhovnicesc propriu-zis, nealcătuite ca axpllrârl ale unor cărti ale Sfintei Scripturi, reamintim pe cea Despre teciorie (P. G., 46, 317—416). Ea pare să fi fost alcătuită pe la 370—371, ca una din primele scrieri ale •Mntului Grigorie, înainte de a fi fost hirotonit oa episcop. Dar fiind una dintre prLmele sale scrieri, ea apără avantajele feoioriei mai mult cu argumente filosofice.
tr•abă : •It would be interesting to know whether Gregory when he wrote this sec​tion of his poem (despire rolul redus al filosofiei, în Viaţa lui Moise), had in mind the r•al suspicion harbored by the monks, for it sounds as if he were speaking in self-delens» | J. Danietau, Vapocatastase chez saint Gregoire de Afysse, în aRechencbes do Sciences Rellgieuises», 30 (1940), 328—347, sofadteşite că sfîmitul Grigorie de Nyssa atlnge teima apooatastaizei, dar nu dă un răispainis hotăiiît.
17. Cuv. cateh. cea mare ; P.G. cap. 40 ; Orat. ad usurpatorios ; P.G. 46, 486, 432.
18. O. Bardenhewer, op. cit., p. 219, nota U
19. Prlntr-o astfel de eliminare, Bardenhewer dă  de înţeles că vrea să explice
absonţa  orlcărei  aluzii  la  apocatastază  în scrierea  sfîntului  Grigorie:   Despre  desă-
vlrş/re şi cum trebuie să tie credinţa (P.G.  46, 251—286), amintită  de Gherman sau
Fotlo sub tltlul: Despre viaţa desăvhşită (P.G.,  106,  1108). (O. Bardenhewer,  op. cit.,
p. 218, nota 5). Dar atuinci, de ce n-ar fi făcut -acelaşi Iuctu ortodocşii, cu toate textele
dospro apocatastază ale sfîntulul Grigorie ?
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Totuyl en dă o mure parte din urgumontolu pentru cea din urmă scriere a sflntului Origorlo, ulcatultă pe lu 3lJ4, (aproape de moartea sa) şi dedicată vietii monahaleM. lnsft In scrioroti <lLn urmă, puscigiilc din Dvspru Ieciorie, mai mult sau mai puţin li​teral repetate, slnt Imbibate de texte din Siinta Scriptură. De aceea, scrierea aceasta « preluaitâ, insă prelucrată cu o şi mai bogată îmbiibare de texte bibltoe, în a doua Epis-tolă, »au In lîpistola cea mare a lui Macarie. Din Bpistola aceasta se cunoştea înainte nu-mai o prescurtare aei (P. G., 34,420 urm.), făcută duipă forma prescurtaită a scrierii De Instituto christiano. Werner Jaeger a publicat textul ei complet21. După publicarea textului complet al tratatului «De instituto christiano* al sfîntului Grigone şi a Epis-tolei celei mari a lui Macarie, Jaeger a putut dovedi că ultima este o metafrază completă a primului. El zice : «Această Epistolă de circa 67 pagini este o metafrază completă a tratatului lui Grigorie de la început pînă la sfîrşit»22. Oricare ar fi nu-melo adevărat al autorului Epistolei, nu încape îndoială că el este identic cu autorul «şa ziiselor Omilii ale lui Macarie23. El a adaptat şi mai mult trataitul sfîntului Gri-gorle, vieţii monahale. In felul acesta, Jaeger a dovedit că Macarie, sau autorul scrk•rilor ce-i poartă nuniele, nu este un masalian, după afirmaţiile unor cercetători, ci glndirea lui se mişcă în cadrul gîndirii sfîntului Grigorie de Nyssa23 bis.
A doua sursă principală a scrierii sfîntului Grigorie «De instituto christiano* este scriorea «Despre viaţa lui Moi'se». Jaeger a arătat pe larg ce a luat sfîntul Gri-gorio in «De instituto christiano», din scrierea Despre teciorie, şi ce a luat din cea *Despre viaţa lui Mo;se». Astfel, prin Macarie simbolurile spirituale din scrierea Des​pre viaja lui Moise a sfîntului Grigorie au intrat în circulaţia largă a scrierilor filo-callce, In uzul monahisimului răisăritean.
Jaeger zice : «Principiile vieţii creştine, pe care autorul le-a desoris în Despre ioc/orJe cu un subtil efort intellectual şi cu. vm siraţ estetile penitru frumuseţea lor, sînt văzuto mai mult din interior, în ultimele două scrieri ale siale {Despre viaţa lui Moise fl Do instituto christiano). Şi aceasta le dă o putere emoţionantă. Valorile filosofiei •line de care autorul a făcut uz în anii săi timpurii, ou deasehit simţ pemtru origi-Balltate şi cu o perfectă libertate, sînt folosite acum cu umilinţă «pentru împodo-birea interic•ară a templului creştin» {Viaţa lui Moise -, P. G., 360 C)... «Teologia se umanizează...» M. «Cele maii multe dintre conceptele din scrierea De instituto christia​no, care sînt luate din Viaţa lui Moise, se referă la experienţa creşterii spirituale a omulul şi la raaturizarea lui şi e natural să fie aşa, dat fiind că amîndouă scnierile «par(lTi aceluiaşi stadiu de dezvoltare a lui Grigorie (anii 390 şi 394) şi ceea ce le sepură pe ele de scrierea Despre ieciorie este tocmai acea adîncă experienţă per-tonală a adevăratei libertăţi a spiritului, pe care autorul a cîştigat-o în cursul tim-pulul, !n intervalul de timp dintre acea strălucită scriere timpurie (Despre ieciorie) şl maturele sale opetre din ultimii ani ai vieţii» 25.
Dar să amintim şi de celelalte scrieri ascetic-duhovniceşti ale sfîntului Grigorie. In două dintre ele se ocuipă cu desăvîrşirea creştină : jzătre Armoriiu, ce înseamnă nume/e sau chemarea de cjeştin (P. G., 46, 237—260) şi Câfre Olimpiu monahuţ âeapre^ desăvîrşire şi cum îrebuîe”să tie creştinul (P. G., 46,”îsT^îsBOj. «Dar în vreme ce TnT”Ce inseamnâ numele şi chemarea de creştin el îşi însuşeşte numai definitia desăvlrşirii de la Platon, după care desăvîrşirea este o asemănare cu Dumnezeu şi o (mitarc a Lui şi apoi identifică esenţa creştinismului cu această definiţie,  în Despre
20.
Această scriere, cunoscută mai înainte numai într-o forma prescurtată (P.G.
40, 287—306), a fost descoperită şi publicată în texitul ei integral de Werner Jaeger
In : Gregorii Nysseni, Opera, vol. VIII, 1 :  Gregorii Nysseni, Opera ascetica, Leiden,
E. J. Brill, 1952, p. 1—69. In acest volum dăm şi o traducere a ei.
21.
Two redescovered Works..., p. 236—301,
22i W. Jaeger, op. cit., p. 154.
23.
In capitolul:  The date of composition of the traetise and its chronological
relationship to the other ascetic works of Gregory, op. cit., p. 1 lj5—142.
23 bis. In prezentarea volumului, Pseudo-Macarie, Oeuvres spirituelles, din •Sources Chretiennes», nr. 275 (an. 1980), se spune că erudiţia de azi a ajuns la con-vingerea că autorul acestor opero este un anume Simeon de Mesopotamia, care a scrle «poatie» Intro 390—430, avitnd o anumiită aipropiere de mişcacea maisaliană, dar flrl să cadă In exagerărilo spirituale ale oi.
24. W. Jaeger, op. cit., p. 140.
25. Idem, op. cit., p. IQf.).
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ttcsăvlrşlrc, ulugu un mod mai special de deflnlre a croştlnismulul. El spume ră ape-Intlvul de cruştin derlvâ de la numele de Hristos j de aceea, pentru a înţelege acel upHutiv trubuie să intorpretăm mai întîi numele lui Hristos... Aceastâ metodă mai luologlcă 11 conduce la expunerea hristologiei şi această ohestiune ocuipă cea mai mure piirte din opera lui, problema desăvîrşirii fiind adăugată de-abia la sfîrşit... Accustii obligă a data scrierea Despre desăvîrşire ca ,aproape ultima din viata au-lorulul,  diită  am văzut  că  scrierea  către Armoniu  a  fost  alcătuită  la vîrsta  bătrî-
Do o deosabită preţuine s-a bucucait scrierea Viaţa Siintei Macfina (P. G., 46, 050—1000), alc&toită încă prin 380, la scurită vreme după moartea acesteî surori ale solo, lntlmplată In deceimbrie 379 sau iianuarie 380. Eia e adresată aceluiiaşi maruata, OHmpIu, ca şi tratatul Despre desăvîrşire.
Scrierea aceasta, împreună cu «Viaţa lui Grigorie Taumaturguh, scrisă tot de -sfintul Grigorie de Nyssa, prezintă două modele clasice pentru Vieţiie stinţilor, care Incepeuu să apară în literatura creşitiiină. Viata Siintei Macrina e într-un contrast deplin cu Cciructerul abstract şi auster al Regulilor celor mari ale sfîntului Vasile, în care (icesta apare ca legiuitor. «Dar acielaşi lucru se poate sipiune desipre toate iscrierile asce-Uciî ale sfîntului Grigorie : ele toate formează o ilustrare vie şi importantă a acelei codificfiri iundamentale şi trebuie să avem aoeasta în minte cînd le citim... Grigorie n nlfătuit srrierile sale cu intenţia directă de a completa scrierile fratelui său, sau do (i le explica şi apăra de critical lor... Vasile trebuie să-i fi imprimat de la început Idc•L•u că ei pot izbuti numai dacă îşi unesc forţele şi Grigorie s-a prins de ideea (iccustH niiii ales după moartea lui Vasile... Astfel, după ce Vasile a pus fundamentul vii•ţii uscctice, Grigorie s-a gîndit că e de dorit să prezinte idealul acestei vieţi într-o lormrt mai convingătoare» 27.
Atlt In cele două Vieţi cît şi în expunerile generate ale vietii spirituale creş-llm1, sfintul Grigorie prezintă această viaţă ca pe un urcuş care începînd de la cură|ireu de patimi şi continuînd cu înlocuirea lor prin virtuţi mereu sporite ajunge In eontemplarea sau la vederea sufletească a lui Dumnezeu. Schema aceasta a de-vi•nlt narmativă pentru toată spiritualitatea monahală şi, în general, a creştinijor ce so m•vou•st: pentru îmbunătăţire.
Ideea rontemplaţiei e luată de la filosofii greci28. De aceea, sfîntul Grigorie iiumeşte şi el viaţa călugărească o viaţă filosofică, sau chiar «adevărata filosoiie». Dnr i•l vede în viaţa creştină suitoare un alt conţinut. Dacă fratele său Vasile a dat Hcyulllc urcuşului acestei vieţi spre desăvîrşire, sfîntul Grigorie i-a dat o explioare mai adîncă şi a văzut în esenţa fiinţei (t& o•v) la care ajunge contemplaţia filosofică, pi1 Dumnezeu eel personal, sau, şi mai precis, pe Dumnezeu eel întrupat în Hristos. >'KI era prin natură mai înclinat spre meditaţie decît fratele său mai mare şi prin rulturn s;» era mai adîncit în tradiţia filosofică elină. Folosind aceste înisuşiri, a rri•ut lilosofia ascetismului monahal şi prin el a inspirat viaţa acelora care şi-au (litt votul observării Regulilor lui Vasile.
TomeUa acestei filosofii era credinţa creştină, aşa cum a fost formulată în Cre-/iil nlcci•u•n şi interpretată de şcoala teologică a capadocienilor. Dar Grigorie a pre-/cnliit crcdinţa creştină ca avînd culmea în eontemplarea lui Dumnezeu, adevărata ('Xl.slcnţu, şi a voii Lui eterne. Sfinţirea omului era interpretată ca un procss de i urîiltro (i sufletului şi ca un urcuş treptat la Dumnezeu, Cel cu adevărat existent... Awtfol, Grigorie a devenit marele maestru al teologiei rmiistiice, al teognosied^jn-fîjgft-”ÎT^iLriis,irlteană”. El a întiparit pecetea lui neştearsă pe tradiţia credinţei ortodoxe, pi•reto 'iire la rîndul ei şi-a aflat cea mai caracteristică şi durabilă expresie vie în Uliuilurllc şi practica vietii monahale răsăriţene» 29.
2G. Idem, op. cit., p. 29—30.
27. Idem, op. cit., p. 19—20.
20. Idem, op. cit., p. 20.
29. Idem, op. cit., p. 23. Despre influenţa lui Platon în gîndirea sfîntului Gri-gorlo, părerile sînt diferite. Harold Chernis (The platonism of Gregory of Nyssa) soco-ioijto că sfîntul Grigorie n-a depăşit această influenţă în scrisul lui. Dimpotrivă, J. Danlelou (Platonisme et theologie mystique) socoteşte că platonismul sfîntului Gri-(|oric nu mai e platonism, căci credinţa lui creştină a metamorfozat gîndirea lui fllo-NoMrfi mai mult decît intenţiona la început. Danielou găseşte că prin nfirmaroa toolo-(|lcl  sule  negative,  sau  a  cunonşterii lui Dumnezeu în întunrrir,  r;i  simplă  simţire  a
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4. Diir liuilnti! do a oxpune cUipele şi temele principale ale acestei vieţi duhov-nlrcytl şi In general ttlu un.uşulul in ea spre Dumnezeu, să mai amintim cîteva dintre Cuvlntărlle sfîntului Griyorte. lintre ele sînit două cuvînitări, Despre trebuinţa de a tubi si primi cu bunătate pa săraci (P. G., 46, 453—490) şi împotriva cămătarilor, In care reia o tomă tratată şi de sfîntul Vasile (P. G., 46, 433—452). Altele poartă tltlul: împotriva celor ce amînă botezul (P. G., 46, 415—432); Nu trebuie să piîngem pe cci ce au adormit in credinţă (P. G., 46, 497—338). Două cuvîntări au comţinut dogmatic: Cuvînture despre dumnezeireq, EMui,,p,a Stint,uJuiJiiiţl,i^'- G., 46, 553—516), tlnută probă”BTI Ta slnoduTidin Constantinopol, din 383. Ea a fos”t mult preţuită in lite-ratura Bisericii răsăritene de mai tîrziu. Cuvîntarea La hirotonia sa (P. G., 46, 548— 554) are un tiitlu enigmatic, căci pare să li fost ţinută la sinodul dim Oonstantiinopol, din anul 394 şi tratează despre dumnezeirea Sfîntului Dun. Spre sfîrşitul vieţii, odată cu îndopărtarea dc tratarea mai filosofică a temelor, începe să dea importanţă tot mai mare prezemţei Sfîntului Duh in urcuşul omului spre desăvîrşire.
Mai multe cuvîntări sînt închinate unor mari sărbători, ca de pildă : «La ziua lumlnilor sau la Botezul lui Hrlstos* (P. G., 46, 377—600), ţinută probabil la 6 iamiuariie 383 ,• cimci cuvîntări La Siintele Paşti sau La Invierea lui Hristos (P.G., 46, 599—600), dtntre care a doua este siiigur neaiutentdtă, iar a cincea, îndoielnicâ ; La Inălţarea lui Hristos (P.G. 46, 689—694); Despre Siîntul Duh, sau La Cincizecime (P.G. 46, 605—702); La ziua Naşterii lui Hristos (P.G. 46, 1127—1150). Alte cuvîntări slăvesc mucenici şi persoinalităţi duhovndceşti anterioare, ca : două cuvîntări. Despre înt”iiul mucenic Ştelan (P.G. 46, 701—736) ; Cuvîntarea la siîntul mucenic Teodor (P.G. 46, 735—748) ; două ouvimtări La cei 40 de Mucenici (P.G. 46, 749^-783); o ouvîntare In cinstea siîntului Vasile eel Mare (P.G. 46, 787—816) şi o alta tn cinstea Episcopului Meletie al Antio-hhl (P.G. 46, 831—864), care a prezidat Sinodul H ecumenic din Constantinopol şi a murtt chd•ar to timpul deBfăşurării Lui, în mai 381.
Caracteristica cuvîntărilor sfîntului Grigorie nu este forţa sau pătrunderea celor ale sfîntului Vasile, nici vioiciunea şi simţirea celor ale sfîntului Grigorie de Nazianz, d o oarecare măiestrie retorică şi o tendinţă spre teme doctrimare, apologetice şi polemice 30.
Scrisul stintului' Grigorie de Nyssa are ca temă priincipailă urcuşul sufletului spre Dumnezeu. Treptele acestui urcuş le-a prezentat poate eel mai complet în Viaţa lui Molse. O frumoasă punere în relief şi o interpretare a acestor trepte a întreprins-o J. Dunielou, în Introducerea la traducerea franceză a acestui tratat, făcută de el31. Ba o una din scrierile cuprinse în acest volumM. Opera de maturitate a sfîntului Gri​gorie, ea poartă o amprentă categoric hristologică. Urcuşul duhovnicesc al celui ce vrea să ajungă la unirea cu Dumnezeu este arătat ca făcîndu-se în Hristos, cu aju-torul lui Hristos ; cultura filosofică este folositoare numai în pruncia duhovniicească ; dar după întărirea credinţei în el, trebuie să se dispemseze de ea.
Sfîntul Grigorie nu prezintă în această scriere toată viaţa lui Moise într-o forma blografică,  «ci numai  acele evenimente  din viaţa lui,  pe care le poate folosi pentru
prezenţei Lui, a depăşit platonismul mai mult decît teologii răsăriteni, care au pus accentul pe vederea lui Dumnezeu în lumină.
Faţă de această afirmare putem cita din lilcuire la Cîntarea Cîntărilor a sfîn​tului Grigorie, cuvintele: «Prin iradierea harului în suflet, acesta ia chipul luminii» <P.G., 44, 792 A, loc remarcat de Ivânka, Plato Christianus, Einsideln, 1964, p. 166). In general, întunericul în care sfîntul Grigorie spune că Moise se întîlneşte cu Dum​nezeu e «un Intuneric strălucitor». Ivanka, un mare cunoscător al sfîntului Grigorie, cowsideră că aoesta a încreşttoat pe P•laton, iar în doctrina lui despre veş•nica nesă-turare a cunoaşterii de Dumnezeu vede trăsătura antiorigenistă a gîndirii sale (op. ctt., p.  183—166).
:V0. O. Barde«nhewer, op. cit., p. 207.
31. J. Daniolou, Gregoire de Nysse, Vie de Moise, «Sources Chretiennes», Edi​tions du C”orf, Paris, 1941. O traducere în germană a acestei scrieri, cu o introducere mui srurtă, a dat şi Manfred Blum, în colecţia «Sophia», îngrijită de Julius Tyciak şi Wilhalm Nysson. Ed o facută după toxtul grec, editat critic de J. Danielou în «Sources C-hrolitMinosM, Pciris, 195'i. Tradurcrcvi gormană e publicată în Lambertus-Verlag, Frei​burg i. 'îrc•isguu, l!)(W.
3'2. Via)u lui Mo/so a fost triidusil din grcceşle de C. Preot loan Buga. Am apro-plat-o în unele locuri şi m.ii mult di• sonsiirlle din textul grec şi am înlocuit neolo-ţ|'isnirk\ îrw”iidr!nitl-<> lm unMaliM di• Mlil ci I•”iIkk ,ilini romAncşti.
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interprotarea sa ca trepte ale urcuşului spre Dumne2eu»33. Spre exemplificare, Blum rltonzâ din ifceastă opera a sfîntului Grigorie : «Cînd el (Moise) a pătruns în dumne-zolasca Mlntă a Sfinte•lor, în acel nevăzut, el însuşi nu mai era vizibil; prin aeeasta <>u cred că el lnvaţă că pentru eel ce voieşte să fie unit cu Dumnezeu e de trebuinţă Nfl trcarg peste tot ce e văzut şi să-şi ridice mintea ca pe un vîrf de munte în planul in•vteut !jl necuprins şi să creadă că dumnezeirea este acolo unde nu ajunge cu-noaţjterea» M.
Intll sufletul trebuie să se retragă din strălucirea înşelătoare a vieţii lumeşti, p.itroctnd In singurătate. Făcînd aşa, după o vreme i se araită întîia lumimă a creddnţei In Dumnezou eel adevărat (rugul aprins). In această lumină cunoaşte că Dumnezeu os|c> un »Eu», deci o persoană, sau Persoana care are adevarata exitstenţă («Eu sînt Co] cg slnt»). Deci scoate pe om din ideea că Durmniezeu este o esenţă impersonallă, una cu lumea, în sens panteist. Odată cu această descoperire, Dumnezeu dă sufletului t>l porumoa de a merge la fraţii săi, însufleţiţi de aceeaşi dorinţă de a-L cunoaşte, ţii a le spune că El este Dumnezeul eel unic şi personal şi să iasă de sub stăpînirea vrâjmaşulul- nevăzut, spre a-I sluji numai Lui. Acest suflet se face conducător al fraţllor săi în fuga lor din această robie. Dar pe lîngă conducerea văzută a celui ce u văzut mai înainte de ei lumina, ei se bucură şi de conducerea nevăzută a lui Dum​nezeu, în forma unui stîlp de foe dumnezeiesc în întunericul nopţii lor spirituale şi In forma norului care-i apără de arşiţa poftelor pe care le-au satisfăcut odinioară ţ»l po care acum nu mai vor să le satisfacă. Inaintînd în această depărtare de viaţa In păcate, se mîntuiesc de duhurile ispititoare ale acestei vieti, trecînd prin apa talnlcS a botezului (Marea Roşie) Sn care se îneacă acele duhuri. Apoi înaintează în doţiertul lnstrăinării de lume, iar cînd asprimea acested vieţi, golită de toate buouriile, dovlno lnsuportabilă, apa vieţii şi a întăririi din Hristos (din piatră) le reface puterile. Aţa ajung aproape de muntele unde se află Dumnezeu, aproape de înălţimea duhov-nlcească unde-L pot cunoaşte într-un mod mai corespunzător cu ceea ce este El. Dar la cunoştinţa aceasta însăşi nu pot ajunge decît cei ce au crescut în vîrsta lor du-hovnicească aşa de mult, că s-au dovedit conducători destoinici ai celorlalţi. Modelul lor, Molse, intră astfel pe vîrful muntelui Sinai, în întunericul unde se află Dumnezeu, adlcă la cunoştinţa că Dumnezeu nu poate fi prins într-o vedere sau într-o cunoştinţă hotărnicită, ci că El este nehotărnicit şi cu cît urcă cineva mai mult în cunoaşterea Lui, II state, sau II cunoaşte ca pe Cel nehotărnicit, în care nu se satură şi nu sfîr-ţeţte sufletul niciodată de a înainta.
Ekkehard Miihlenberg a evidentiat faptul că gîndirea sfîntului Grigorie de Nyssa despre Dumnezeu eel nesfîrşit este total deosebită de cea a lui Platon, Aristotel, Filon ;l Orlgen, depăşind panteismul acelora şi afirmînd transcendenţa reală a lui Dum-nc/eu. «Partea teologică a filosofiei platonic-aristotelică este greşită, pentru că nu admlte că există o dumnezedre mai presus de lume. Penitru Platon şi Aristotel exietă un domeniu al inteligibilului, în care se află Dumnezeu şd la care omul participă cu mtntea *a (vous). După învăţătura sfîntului Grigorie de Nyssa, mintea omenească nu poate dectt recunoaşte printr-o mişcare înapoi că structura inteligibilă a lumii este croată. Impotriva lui Platon şi Aristotel el afirmă că domeniul inteligibilului a fost (Scut numal pentru lume : Dumnezeu a creat şi lumea minţilor (zâ voiţxa) şi, anume, prin voinţa Sa, nu oa la FHon din AlexanidTia şi la unii platoniciieni, prira gîndiirea sa. Nol vodom că cr•eatia e din votoţa lui Dumnezeu, dec! rnu e o curgere necesară şi nemljlocită din fiinţa lui Dumnezeu» 35.
33. Manfred Blum, Introd. la traducerea citată, p. 17.
34. Idem, ibidem.
35. E. Muhlenberg, Die Unendlichkeît Gottes bei Gregor von Nyssa, Vandenbeck
u. Kuprccht, Ciiittingen, 1966, p. 144. O deosebire clară între panteismul platonic şi gîn-
dkoa aflntului Grigorie care apăiă exîBtenţa eternă a sufftetulud umain, cu toată «asemă-
mciih”<!» lu ciire ajunge cu Dumnezeu, faceşi Evamgelos Konstaintimou, în: Die Tugendlehre
(iwţniis van Nyssa in Verhăltniss zu der Antik-Philosophischen und jildisch-Chtistli-
i•lu•n riiulitlun, Wiirzburg, 1066, p. 186.
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Morglml po Unta hit Plu<toii şi Aritstotel, care nu despărţeau în osenţă pe Dum-no/1'u dc lunic, Origin ufirma ca şi aceştia, că Dumnezeu o mărginit In putere. El spunea: • Dumnozou a creat utit cît poate Ingriji, cît poate stăpîni cu mîinile şi cu providenţa Sa» (Contra Celsum, VI, 71). «Puterea lui Dumnezeu trebuie socotită mărgioită şi nu «e poale desfiiroţa mă/rgiinirea (ite.fi.”jfafri) domeniului lucrării Lui, prin vorbe fru-raoase». El urmează în aceasta lui Aristotel, după care «voinţa creatoare ({5ouXt[[jui) este în funeţie de cele făcute (nfaxxâ) care, ca atare, nu pot fi infinite» 36. Deşi Origen vorbeşte de creaţiile fără sfîrşit ale lui Dumnezeu, ideea aceasta se acordă şi ea cu finitudinea puterii lui Dumnezeu, căci înseamnă că niciodată nu e satisfăcut cu lumea creată şi nu o poate umple cu o infinitate pe care nu o are, ci încearcă mereu să facă ceva mai bun, anulînd ceea ce a făcut Snainte, îapt care duce şi la o neputinţă de-a Imbrăca într-o valoare eterrnă cele create, inclusiv persoanele umane. De aceea şi sufletele ajung la o plictiseală în El.
Mai aproape este sfîntul Grigorie de Clement Alexandrinul. Acesta afirmă şi el Infinitatea lui Dumnezeu, iar ca urmare şi neputinţa cunoaşterii fiinţed Lui de către făpturi. «Numai prin puterea care vine de la El însuşi, Se face El cunoscut» [Stromata V, 71, 5). Avem aci schiţată doctrina despre energiile necreate ale lui Dumnezeu şi, odată cu aceasta, împăcarea între transcendenţa lud Dumnezeu şi accesibilitatea Luk Totodată, ea implică progresul nesfîrşit al creaturii în cunoaşterea lui Dumnezeu. Toate acestea sînt proprii şi sfîntului Grigorie de Nyssa.
E. Muhlenberg nu dezvoltă însă şi ideea aceasta a cunoaşterii nesfîrşite a lui Dumnezeu, la sfîntul Grigorie de Nyssa, prin experienţa energiilor Lui necreate. El rămlne la sdmpla afirmare a infinităţii lui Dumnezeu ca transcendenţă cu care nu se poate intra In contact şi despre a cărei existenţă se poate face doar o deducţie raţio-rrală de la distanţă.
Manfred Blum vede, mi se pare, mai bine acest caracter al unei simţiri a lui Dumnezeu, sau a prezenţei şi lucrării Lui, dincolo de orîce cunoaştere, cînd punîndu-şi problema valorii cuvintelor în exprimarea necuprinderiî lui Dumnezeu, spune : «Toc-mai Intrucît graiul nu poate cuprinde în întregime realitatea, este — oricît de ciudat pare să sune ace•asta — mai mult decît o simplă comunicare; el devine un semn al adlnclmii abisale. Mintea are acum putinţa oa, prin ceea ce i se împărtăşeşte sau tmpărtăşeşte, să privească dincolo, spre realitatea indicată ; ba mai mult, să o înţe-leagă pe aceasta iarăşi ca un semn al unui sens şi mai adînc. De-abia atunci este mintea stăpînă pe realitate, cînd aceasta nu poate fi epurzată în cuvinte»37. Dar «urcu$ul spre infinitatea lui Dumnezeu nu este omului cu putinţă decît prin fapta mlntultoare a lui Hristos» 38. Aceasta faptă, deşi coborîtă la noi, ne deschide prin fea abUul unor reali•tăţi şi înţelesuri infinite.
Din cele spuse rezultă că Moise, pe muntele Sinai, nu se află într-o simplă necunoaştere a lui Dumnezeu, ci într-o simţire negrăit de presantă, sau într-o trăire, cu neputinţă de exprimat în toată tăria şi bogăţia ed, a prezenţei Lui personale neho-tărnldte. Căci în întuneric, sau în simţirea nehotărnicirii lui Dumnezeu, Moise, sau sufletiil uroat pîeă pe acel vîrf, trăieşte o intemsState a prezenţei luii Dumnezeu cores-punzăitoare acestei lărgimi1 şi adîncimi nesifîrşite. Pe lîngă aceasta, el vede acolo cortul eel sflnt şi toate cele din el, care sînt nesfîrşite în virtualitatea şi adîncimea sensu-rllor lor, dar totuşi vede acest complex nesfîrşit de semsuri ca un totreg bine ordonat, în care sufletul intră, se încadrează. Acest cort e sfînt şi în el nu poate intra decît eel ce s-a sftorţit prim curăţirea de patimi în cunsul urcuşului, ceea ce înseamnă iarăşi că a ieşit din îngustimea legată de experienţa mărginită a lumii şi a eu-u•lui propriu,
36. H. Langerbcrg, The philosophy  ol  Ammonius Sacas,    Journal of Hellenistic
Studios, 77, 19.r)7, p. 71, la V.. Muhlpnborţj, op. fit., p. 79, nota 5.
37. Introd. la traducorcu gvrmunâ, p. 13.
38. Idem, op. r/f., p.  18.
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Intrlnd In elunul unei lărgiri la nesfîrşit, po măsura infinităţii pe care o trăieşte şi o tmbrflţlşoază fără să-i simtă marginile. Numai aşa el are experienţa sfinţirii sale, pe măsura ce lnaintează !n aeest cort care este interiorul infinit al lui Dumnezeu, în care Hint nscunse virtual formele sau sensurile tuturor făpturilor din universul creat, dar $1 Inflnltutea izvorîtoare a lor, mai presus de toate şi inepuizabilă.
Că In acel întuneric Moise vede pe Dumnezeu eel personal şi trăieşte în El, o nratft şl faptul că El îi dă tablele poruncilor pe care trebuie să le păzească membra poporulul pe care-1 leagă de El, porunci care se referă la slujirea Lui şi la respecta-rca somciiilor lor, aceştia avînd rădăcinile în Dumnezeu eel infinit şi atoatecuprinză-tor. Lui Dumnezeu trebuie să I se slujească ca Celui Unuia singur, Care e mai presus do toatc şi în Care sînt toate şi Care e cu neputinţă de redus la o făptură limitată rodută într-un chip cioplit.
Dar pe tot parcursul ulterior al păzirii poruncilor şi al înaintării spre pămîntul fflgfiduinţei, adică spre împărăţia lui Dumnezeu, ei sînt întăriţi mai departe de mana lui Hristos, de apa ce izvorăşte din El ca din piatra care e fundamentul existenţei, de gîndul că aşa cum El a trecut prim cruce la înviere (orucea arătaită izraeliitilor în chlpul lemnului pe care era atîrnat un şarpe de aramă, care-i vindeca de muşcăturile şorpitor vcnanoşi, sau în chipul mîinilor întinse ale luî Moiise, care-i ajuta să biiruiască pe vrăjmaşii văzuti), aşa vor învia şi ei, trecînd prin purtarea crucii şi prin cinsti-rea ei.
Cînd Moise cere lui Dumnezeu să-i arate fata, El îi spune să se aşeze în deschi-zătura unei stînci prin care va vedea spatele Lui, ceea ce înseamnă că numai în stlnca netrecătoare a umanităţii lui Hristos se poate experia nevăzutul firii dumne-zeieşti, că deci dincolo de Hristos nu putem înainta spre o cuprindere hotărnicită a necuprinsului dumnezeiesc. Dar în Hristos putem înainta la nesfîrşit în orizontul trait şl ruinoscuit, sau simţit, al prezenţei firii dumnezeieşti.
Dar faptul că Dumnezeu e cunoscut în Hristos confirmă pentru noi caracterul Lui personal, iar indefinibilul lui Dumnezeu devine un indefinibil al Persoanei supreme şi contemplarea Lui, o contemplare a tainei indefinibile dar nu mai puţin intens trăite a Persoanei supreme. Căci în Hristos Dumnezeu ni S-a făcut accesibil, dar în El trSlm în acelaşi timp şi infinitatea Lui.
Urcuşul niciodată terminat în cunoaşterea lui Dumnezeu este totodată un urcuş nlclodată terminat în desăvîrşire sau în bine, căci fiinţa lui Dumnezeu cea nemărginită echlvalează cu Binele nemărginit şi în fiinţa noastră e sădită setea spre această nemărginire în bine pe care nu o putem cuprinde niciodată, căci aceasta ar înse-mna să'punem nişte margini binelui pe care 1-am putea ajunge. Desăvîrşirea ca înaintare In binele personal nesfîrşit — căci binele nu poate fi decît personal — e deci şi o moreu neatinsă desăvîrşire a noastră, care ne cere să nu oprim niciodată înaintarea în oa, pentru că orice oprire înseamnă o împăcare cu contrariul ei, sau cu răul.
Dacă în V/n(a lui Moise, sfîntul Grigorie de Nyssa ne descrie întregul urcuş spre Dumnezeu, în Tîlcuirea Cîntării Cîntărilor, pe care de asemenea o publicăm în acest volum, se ocupă în mod deosebit de unirea sufletuilui cu Hristos prin iubire. Căci liubireti e virtutea cea mai înaltă, cea mail intens trăittă ca miişcare oe nu ajunge la un hotar, sau reprezintă vîrful eel mai înalt la care urcă sufletul şi de pe care vede toluşl desichizîndu-se îm,aiimtea lui orizooturile fără hotar. De aceea, în Cintarea Cîn-t&rllor iubirea sufletului faţă de Dumnezeu e prezentată în creşterea ei neîncetată, tn dlnamica ei nesfîrşită. Viziunea aceasta din tîlcuirea sfîntului Grigorie la Cîntarea CVtlărllor a scos-o bine în relief Endre von Ivanka39. Acesta observă mai întîi că, prin iicoastă identificare a cunoaşterii lui Dumnezeu cu iubirea Lui, sfîntul Grigorie f•icc dlti  cunoiiştered  lui Dumnezeu u'n  aot de experiiere a Lui.  «Că el  vorix•ste de  o
:«!). Plato Christianas Ki'iisi(!olm, H)64, p. 151 155, cuplitolul despre s!întul Gri-<|orle do Nyssa.
(NTROmKKMR
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•xporlorr Interioar.t a lnl Dumnezeu, o vodom dim cxplicrorea cp. a dă el lorului din Cinturca Clntărilor uncle mlreasa spune : «Păzitorll m-au bătut şi m-au răntt» (5—7). Cu puţln Inalmte, ea, spunlndu-le că L-a strigat pe wjne şi El nu i-a răspuns, păzi-torll l-au răspuns că El nu poate fi înţelas şi deci nu are un nume şi faptul acesta a rănlt-o po ea prto lilpsa nădojditi de a-şi vedea împlindit dorul după El. Bar ea este Invătată ...că tocmai acest dor este o dovadă că are pe Cel dorit... şi că de aceea ea se simte fericită că are In sine sînul lui Dumnezeu, pentru că e străpunsă de săgeata credintei, că e atinsă In eel mai adînc interior al inimii de pironul iubirii» (P.G. 4, 1037) «°.
Unirea sufletului cu Dumnezeu e ilustrată în tCîntarea Cîntărilor* prin faptul că tot ce se atribuie Mirelui se atribuie şi miresei, încît de multe ori nu ştim de se vorbeşte de Mire sau de mireasă. Mireasma răspîndită de El este în acelaşi tirnp mi-reasma răsplndită de ea ; vinul cu care îmbată El pe mireaisă, este vinul cu care II lmbată ea pe El; mărul, rodi•a e cînd mirea-sa care hrăneşte pe Mire, cînd Mirele care hrăneşte pe mireasă ; sînii stnt cînd ai miresei, cînd ai Mirelui etc.
Totuşi, sfintul Grigorie afirmă inereu că sufletul, oricît ar fi de unit cu Dum​nezeu, e numai părtaiş la El, nu are în sine însuşi feriairea, fiinţa şi bine•le nemărginât. <Prin faptul că sfîntul Grigorie a făcut din nparticiparea la Dumnezeu» o însuşire a •orientării spre primirea în sine a lui Dumnezeu», o «deschMere pentru Dumnezeu», a dat lntorsătura decisivă gîndirli sale, prin care a putut să prefacă învătătura plato-nică despre fiinţă, care se mişcă într-o pendulare cuntoasă între panteism şi dualism, tntr-o lnvăţătură autentic creştină despre creaturalul finitului» 41.
Ba chlar în unirea cu Dumnezeu prin iubire şi nu prin fiinţă, vede sfîntul Gri​gorie asiguraită necomfundarea făpturii cu Dumnezeu. «Căci, zLce Ivanlca iia•răşi, dacă asemănarea cu Dumnezeu a sufletului nu constă într-o asemănare de esenţă cu Dumnezeu, ci în iubirea pentru Dumnezeu, este natural ca esenţa Lui curat spirituală să se descopere de-abia în iubirea faţă de Dumnezeu, iar în întoarcerea spre interior are loc totodată întoarceirea spre Dumnezeu. Numai prin aceasta, poate fi cunoscut El. Aitiel, un nou motiv neoplatonic, «unirea» (Einswerden) ou divindtatea, primeşte un nou ln(eles. In loc ca prin în,lăturarea a ceea ce este strain, medumnezedesc, în suflet, acesta să se topească în Dumnezeu cu care în esenţă este identic din totdeauna, intră In unirea cu El prin iubire» 42, care păstrează conştiinţa deosebirii în cei uniţi.
Dealtfel, chiar faptul că saifletul, pe măsură ce se uneşte mai mult cu Dumnezeu, tn•etează mai mult de El, arată că el păstrează conştiinţa deosebirii sale de Dumne-I•U : «Sălăşluirea binelui dumnezeiesc în suflet este de aşa fel, că ea face vasul tot owl mare şi capabil de mai multă primire, pe măsură ce 11 ample tot mai mult» (P.G. 46, 105 B | 46, 361 D; 280 B). «Sălăşluirea lui Dumnezeu lărgeşte totodată dorinţa tufletului» (P.G. 44, 777 B).
Omlliile la rugăciunea domneascâ par să dateze şi ele din perioada finală a tcrlsulul sfîntului Grigorie, de după anul 390, căci toată gîndirea din ele are In centru p• Hrlstos şi pe Duhul Sfînt. In Omilia II, se trece de la tipurile din Viaţa lui Moise, la lmpllnirea lor în Hristos. Caracteristica acestei scrieri este unirea rugăciunii cu n•pătlmlrea. Sînt cele două teme care preocupă, într-o strînsă îmbinare, tot scrisul duhovnlcesc (filocalic) răsăriteacn de după aceea. Se poate sputne că sfintul Grigorie, prin slstematlzarea gîndirii despre curăţirea de patimi prin virtuţi şi prin libertatea !n Dumnezeu la care se ridică omul prin curăţirea de patinii, a pus temelia întregii •plrltualltăţi filocalice. Totodată, el a zugrăvit deplin idealul creştin al umanităţii, care nu poate fi decît acela al unei  iubiri reciproce nepătimaşe. Despre  locul important
40. Ivanka, op. cit., p. 168.
41. Idem, op. cit., p. 181.
42. Idem, op. eft., p. 1C9.
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cis•l tiri• Idoeu do llbcrtute In U•ologiu sllntulul Cirigorlc• dc N\ss,i s•j oeuput Id mod special .1. Guith «.
Oar dosrrllnd luptn cu complexclo piodici interioare care se opun Inainlării spre most ideal, sflntul Grigorio se dovedeşto totodată un psiholog de extraordinary subti-lltato şl (Ineţe. In Comenturiul la «Tatăl nostru» sînt pasagii nemuritoare in acest sons. S-iir putea spune că el este primul mare psiholog din istoria scrisului creştin, nnticlpind pe Fericitul Augustin.
Tot aşa de piitrunzătoare analize psihologice, cu un şi mai accentuat caracter de predict, se cu.prind in comentariile la «Fericiri», unde doctrina despre patirni e şi mai slstomritlzută. Aci aparc imaginca scării, ale cărei trepte sînt constituite din virtuţile tot m<il inalte. Ea e strîns unită cu viziunea «epectazelor» sau a urcuşului continuu al omului duhovnicesc, de la un nivel, la altul mai înalt, ce se deschide vederii de lu nivelul atins.
Dăm de aceea in acest volum şi aceste ultime două comentarii ale sfîntului Gri-ciorlo do Nyssa (la rugăciunea «Tatăl nostru» şi la «Fericiri»). Şi încheiem cu Cuvîntul lul către monahi Despre scopul vieţii celei după Dumnezeu, publicat de W. Jaeger, dcoiureco, fiind scris la sfîrşiiul vieţii sfîmtului Grigorie, este iructul experienţei oelei mai mature a lui, sau e cea mai adîncă şi mai frumoasă mărturie a lucrării Duhului Sfînt în om, din toată literatura patristică şi ulterioară.
Toate scrierile duhovniceşti răsăritene de după aceea au la bază ideile din aceste scrtori ule sfîntului Grigorie de Nyssa, publicate în volumul de faţă.
43. La conception dc la liberty c/iez Saint Grcgoire de Nysse, Paris, Vriai, 1953.
DESPRE VIAŢA LUI MOISE,
SAU
DESPRE DESAVÎRŞIREA PRIN VIRTUTE
A  celui întru sfinţi părintelui nostru GRIGORIE, EPISCOPUL NYSSEI
DESPRB VIATA LUI MOISB,
SAU DESPRB DESAVÎRŞIRBA
PRIN VIRTUTE
Cei ce au plăcerea să privească la alergările de cai şi doresc cu fnfocare să cîştige în întrecere cei iubiţi de ei, măear că acestora nu le Rpseşte cîtuşi de puţin dorinţa de a alerga cît mai repede, totuşi strigă din locurile de privire, urmărindu-i cu ochii în alergarea lor, stîrnind călăreţul, precum socotesc, spre o mai aprigă avîntare şi în acelaşi timp fnteţind caii şi întinzînd mîna spre ei ca un bici ce-i îmboldeşte şi-i aateninţă. Ei fac aceasta nu pentru că îi ajută astfel să învingă, ci mai degrabă pentru ca să-şi arate prin strigăte şi încurajări că sînt alături de ei in intrecerea lor.
Ceva asemănător mi se pare că fac şi eu cu tine, eel mai iubit din-tre prietenii şi fraţii mei, atunci cînd, văzîndu-te alergînd bine în sta-dionul virtuţii, în cursa dumnezeiaseă, şi îiitinzîndu-te în sărituri dese şi sprintene către cununa chemării de sus, strig către tine şi te îndemn, ce-rîndu-ţi să te încordezi ca să alergi şi mai iute. Iar aceasta o fac nu fund împins de o plăcere deşartă, ci ca să mă bucur de tine ca de un fiu prea iubit.
De aceea, am socotit vrednică de luat în seamă cererea, pe care mi-^i arătat-o prin scrisoarea trimisă de curînd, de a-ţi da un sfat cu privire la viaţa desăvîrşită. Căci dacă nimic altceva din cele spuse de mine nu-ţi va fi poate de folos, un fapt nu-ţi va fi în nici-un caz nefolo-sitor : acela de a da o pildă de ascultare. Căci dacă noi, cei rînduiţi ca părinţi ai atîtor suflete, socotim că la aceasta vîrs•tă a părudui de argint ni se cade să răspundem cererii unei tinereţi înţelepte, cu atît mai mult ţi se cuvine tie să-ţi întăreşti ascultarea de bunăvoie a tinereţii tale, care din copilărie s-a desfăşurat lîngă noi. Dar atît despre aceasta.
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Să trocem acum la tema de faţă, avtnd pc• Dumnezeu îndreptător al fuvîntului. Ai cerut, prea iubitul meu, să-(i descriu viafa desăvîrşită, ca tu, privind la ea şi cunoscînd prin cuvinte ceea ce doreşti, să trăieşti In viaţa ta cele arătate tie prin cuvîntul nostru. Eu însă mă aflu în ne-putinţă în ambelie privinţe : şi în a cuprinde în cuvinte desăvîrsirea, şi In a trăi în viaţa mea ceea ce a descris cuvîntul. Amîndouă acestea în-trec putorea mea.
Dar poate nu numai eu, ci şi multi alţii dintre oei mai înaintaţi în virtuţi mărturisesc că aceasta le este cu neputinţă.
Dar ca să nu par, precum zice psalmistul, că mă tern acolo unde nu este teamă, îţi voi înfăţişa liinpede în cele următoare cele ce am de gînd să-ţi spun.
1. Desăvîrşirea, în toate celelalte lucruri care se măsoară cu simţurile, o mărginită de nişte hotare în ce priveşte cantitatea, fie că e continuă, fie că e întreruptă. Căci orice măsură a cîtimii se cuprinde în nişte margini; şi eel ce priveşte cotul, sau numărul zece, vede că începe de undeva şi isprăveşte undeva; şi în aceasta stă desăvîrşirea lor. Despre virtute însă, am învăţat de la Apostol un singur hotar : acela că nu are hotar'. Căci acel dumnezeiesc Apostol, mare şi înalt în înţelegere, aler-gînd prin virtute, niciodată nu a sfîrşit întinzîndu-se spre cele dinainte (Filip. 3, 13) şi nici oprirea viitoare din alergare nu-i era sigură. Pentru re ? Pentru că binele prin firea lui nu are hotar ,• el se hotărniceşte nu​mai prin asemănarea cu ceea ce îi este contrar 2. Aşa, viaţa are ca hotar moartea ,■ lumina, întunericul; şi toate cite sînt bun© se hotărnicasc prin ceea ce le este potrivnic. Căci precum sfîrşitul vieţii este începutul mortii, tot aşa şi oprirea din alergarea virtuţii se face început al păca-tului. Aşadar, iată că nu se dezminte cuvîntul nostru, cînd spune că este cu neputinfă de a afla o margine a virtuţii. Iar prin aceasta s-a dovedit cfi coea ce se cuprinde în nişte margini nu este virtute 3.
2. Virtutea are o singură definite : că e indefinibilă, sau infinftă. Din ce înain-
t•zl In ea, ţl se deschide vederea şi dorinţa spre o şi mai multă înaintare în ea. Ea
n-are hotar, cum nu are nici Dumnezeu.
3. Binele prin firea lui nu are hotar ; el este infinit. Nu poţi spune: atîta e bi-
n•le ţl mad mult nu. Nu poaite spune cineva dacă e bun : sînt destul de bum, mad bun
nu vreau să flu. Hataru'1 binelud e ceea ce i se îmlpotriVieşte: răul, sau vodnţa de a nu
merge mat departe în el, ceea ce însă nu duoe La o tot mai mare depltaăitate după
care tlnde binele, adică admite în el un amestec al răului.
4. Vlirtuitea ca bine în curs de înfăptuire prim persoană, nu are deci nici ea hotar.
Ea n-are alt hotar decît oprirea din virtute, sau trecerea la rău. Unde sfîrşeşte virtu​
tea, Incepe răutatea sau păcatul. Din virtute nu te poţi opri, fără să te împaci cu un
amestec al răului în ea. Virtutea are în sine mişcarea înaînte,  în ea însăşi.  Ea  se
mentlne prin mişcare. Cînd se opreşte la o margine, trece la împăcarea cu un anumit
grad al răului. Virtutea care se împacă cu măTginirea nu mai e virtuto curată. Dacă
o deci firesc  omului să împlinoască binele,  dacă în  aceasta  «se simto  bino»,  aceasta
arată că omul e făcut  pontru  o existenţă nesfîrşită, ca să poată  sj-şi Imp•linească la
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Iar fiindcă şi dospro coi co cultivă viaţa vintuoasă am spus că le este cu neputinţă să ajungă La desăvîrşire, cuvîntul va lămuri şi aceasta. Bi-nele prim şi propriu, a cărui fire este bunătatea, este şi se numeşte dumnezeirea, fie că aceasta se înţelege sau nu. Şi pentru că s-a arătat <:ă nu există alt hotar al virtuţii decît păcatul, iar dumnezeirea nu pri-meşte ceva contrar ei, firea dumnezeiască trebuie înţeleasă ca fără hotar şi fără margine 4. Iar eel ce cultivă adevărata virtute nu participă la nimic altceva decît la Dumnezeu, pentru că Acesta este virtutea desăvîrşită 5. Iar dacă de ceea ce este din fire bun doresc numaidecît să se împărtăşească cei ce-o cunosc, iar aceasta nu are hotar, în mod necesar şi dorinţa celor ce participă la aceasta se întinde la nesfîrşit şi nu are oprire. Deci nimănui nu-i este cu putinţă •atingerea desăvîrşirii, pentru că desăvîrşirea, după cum s-»a spus, nu se cuprinde în nişte ho-tare. Deci şi virtutea are un singur hotar : nehotărnicirea 6. Cum ar putea deci să ajungă cineva la margmea căutaită, neaflîndu-se o margine ?
nosflrşlt dorinţa lui spre mai bine, dorinţă care nu incetează niciodată. Omul e desti-nut prin aceasta, prin firea lui, infinitului şi deci veşniciei. Persoana umană nu ispră-veţte nlcladiată de a se desăvîrşi. Ba nu se împlineşte propriu-zils niciodată, dar nu lncetcază de a dori o şi mai mare împltnire prin bine.
4. Dacă omul e făcut să tindă fără sfîrşit spre bine, fără să poată ajunge vreo-
dată la capătul lui, binele realizat în deplinătatea lui din veci este infinitatea în act,
Iar aceasta este una cu dumnezeirea. Iar cum binele în curs de împlinire implică un
dor al un•ei persoane de a-1 împlini tot mai mult, binele impflnit în depltaătatea lui
lnflnită este şi el bunătatea nesfîrşită a unei persoane. Ca atare, Dumnezeu nu poate
li cuprins, sau înţeles. Desăvîrşirea Lui nu  e limitată. Iar bunătatea unei persoane
se arată în raport cu alte persoane. Insuşirea biîielui de a fi nesfîrşit şi de a fi realizat
ca ataxe în mod personal din veoi, implică existenţa personală a Sfintei Treimi. De unde
ar fl dorinţa fără sfîrşit spre bine, sau spre binele nesfîrşit, dacă el n-ar exiista din veci
în aceasta infinitate, într-o bunătate interpersonală ? Acest bine infinit e magnetul ce
exercltă asuipra omului atracţia spre el. Trăixea acestei forte magnetice spirituale este
proprie firii omeneşti, ipostaziată în persoane, în relaţie între ele.
5. Dacă binele desăvîrşit este Dumnezeu Cel infinit,  omul, care tinde spre bine
la nesfîrşit, dovedeşte prin aceasta că participă la Dumnezeu, că asupra lui se exercită
forla binelui, că este într-o legătură mereu sporită cu Dumnezeu. Iar cum forţa bineluA
nu se poate exercita fizic, ci spiritual, prin aceea că o persoana îşi face simţită bună​
tatea asupra altuia, faptul că omul tinde spre bine arată că Dumnezeu Cel personal
Işl face simţită Intr-un fel tainic bunătatea în firea omeneascâ.
6. Dacă desăvîrşirea în bine e fără hotar, căci ceea ce e mărginit în bine are
chlar în aceasta o nedesăvîrşire, virtutea ca drum spre desăvîrşire nu are nici un
hotar. Virtutea nu are hotar, pentru că ea nu e decît forma concretă personalizată
a binelui, mereu în înaintare prin voinţă. Deci în virtute este inclusă vointa persoanei
omeneşti! de  a  înfăptui în mod neîntrerupt şi în mai mare măsură binele. Aceasta
lnseamnă că nici Dumnezeu nu e lipsit de voinţa Lui personală de a fi bun, dar odată
ce In Dumnezeu binele e desăvîrşit, voinţa Lui de a fi bun e una cu voinţa de a ră-
mlne In această desăvîrşire. La El binele desăvîrşit şi voinţa de a rămîne în el coincid.
Binele ne deschide orizontul infinităţii,  ne atrage spre el, sau ne aşează şi ne tine
tn el, Dumnezeu Hind binele infimiit din veci, iar noi tinzînd la nesfîrşit spre aoeastă
Infinitate, fără să o putem atinge în aşa fel ca să nu mai dorim să tindem mai sus,
El ne este transcendent nouă, sau esto pe o treaiptă dlncolo de putinţa noastră de a
ne s&lta pc e<a. Dar pe de altă parto, sîntem îatr-o lugătură cu twnscendemţa Luii, întru-
ctt ea exercită o atracţie asupru noitstrS.
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Dar din faptul că desvîrşirea care se caută nu poate fi cuprinsă, nu unnează că nu trebuie să ţinem seamă de porunca Domnului, care zice : «Fiţi desăvîrşiţi, precum Tatăl vostru Cel din ceruri desăvîrşit este» (Mt. 5, 48). Căci chiar dacă nu reuşim să dobîndim în întregime cele ce Blut din fire bune, faptul de a nu rămîne lipsiţi măcar de o parte e şi el un cîştig mare pentru cei ce au minte. Deci trebuie să punem toată sirguinţa ca să nu cădem în întregime din desăvîrşirea care ne este cu putinţă ,- ci să cîştigăm din ea atîta cît vom putea să cuprindem. Poate rfi chiar a voi pururea să fie şi mai mult în bine este desăvîrşirea firii omeneşti7. Şi mi se pare potrivit să ne folosim de sfatul dat de Scrip-tură în privinţa aceasta. Căci zice undeva cuvîntul dumnezeiesc, prin proorocia lui Isaia : «Luaţi aminte la Avraam, tatăl vostru, şi la Sarra care v-a născut pe voi» (Is. 51, 2).
Cuvintul porunceşte acestea pentru cei ce rătăcesc în afara vir-tuţii, ca, precum cei ce phitesc pe mare şi s-au rătăcit de la calea spre port, cu ajutorul unui semn arătat revin din rătăcirea lor, fie văzînd un foe ridicat pe înălţimi, fie văzînd culmea înaltă a unor munţi, tot astfel cei ce prin cugetul lor lipsit de cîrmaci rătăcesc pe marea vieţii, după pilda Sarrei şi a lui Avraam să se îndrepte iarăşi către limanul voii lui Dumnezeu. Şi pentru că firea omenească se împarte în femeiască şi băr-bătească şi ambelor părţi le stă în putere să aleagă între virtute şi pă-cat, de aceea fiecărei părţi i s-a arătat de către cuvmtul dumnezeiesc o pildă potrivită a virtuţii, ca fiecare privind spre ceea ce îi este înrudit, bărbaţii către Avraam şi femeile, spre Sarra, să se îndrepte spre viaţa virtuoasă prin pilde potrivite lui. Poate că ne va ajunge şi nouă amintirea vreunuia din cei bine ceroaţi în viaţă ca să tindem spre fooul de pe culmi şi ca să ni se arate cum este cu putinţă să îndreptăm sufletul către limanul deschis al virtuţii şi să nu mai fim nicidecum luaţi de furtunile vieţii, nici să ne mai scufundăm în adîncul păcatului prin patimile învi-forate, venite una după alta. Căci poate de aceea s-a şi istorisit viaţa acelor persoane înalte, ca prin urmarea izbînzilor lor să ne îndreptăm spre bine viaţa ce ne stă înainte.
Dar ce voi face, va spune poate cineva, dacă eu nu sînt nici din Caldea,   precum se spune   despre   Avraam, nici prune   înfiat   de fiica
7. Des&vtrşirea lui Dumnezeu nu are hotar, fiind plenitudinea înfăptuită din vecl. Desăvîrşirea omenească nu are hotar, ca înaintare spre ea prin vîrtute, sau prin bluele ce ne strădukn să-1 înfăptuim. Faptul că nu ajungem la desăvîrşirea nehotăr-nlcllă Înfăptuită nu înseamnă că nu trebuie să rămînem în desăvîrşirea ca drum nosftrşit, sau în nehotărnicia ca înaintare. Aceasta e nehotărnicia, deci desăvîrşirea rlnduită omului: a voi să nu se oprească niciodată din împlinirea binelui, o asemenea oprlre fiind contrară firii omoneşti. Prin aceasta participăm noi la dusăvirşirea lui Dumnezeu.
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Egiptului, precum spune Scriptura despre Moise, şi nu am nimic asemă-nător cu vreunul din cei vechi, in ceea cu priveşte viaţa ? Cum mă voi aşoza în ceata unora din aceştia şi cum le voi urma cu fapta, neavînd nimic din starea lor ? Către acesta voi răspunde că nu socotim că tine de Caldeea virtutea, sau patima, şi nici de viaţa în Egipt, sau de petre-cerea în Babilon, ca cineva să fie în afară de viaţa cea întru virtute. Şi nici nu Se face Dumnezeu cunoscut numai celor vrednici din Iudeea ,• nici Sionul nu este locaşul dumnezeirii, în înţelesul lui material. Ci este nevoie de o întrebuinţare niai atentă a înţelegerii şi de o privire mai ascuţită pentru a vedea din istorie de ce fel de caldeeni sau egipteni trebuie să ne depărtăm şi de ce robie babilonică trebuie să ne eliberăm, ca să ajungem la o viaţă fericită. Deci vom lua în acest cuvînt pe Moise ca pildă a vieţii noastre, trecînd mai întîi prin viaţa lui precum am aflat-o din cuvîntul dumnezeiesc, apoi căutînd în înţelesul ce reiese din istorie o pildă pentru virtute. Prin aceasta vom cunoaşte viaţa desă-vîrşită aşa cum poate fi trăită de oameni.
ISTORICUL VIEŢII LUI MOISE
Se spune, aşadar, că Moise s-a născut într-un timp cînd legea tira-nului împiedica aducerea la viaţă a celor de parte bărbătească, dar că printr-un ajutor de sus a fost cruţat de cruzimea acelui timp. Căci pă-rinţilor, care au văzut copilul cu chip ales încă din faşă, le-a fost greu să-1 predea morţii. Dar, pentru că ameninţarea tiranului era mai puter-nlcă, 1-au pus în Nil ,■ în,să nu 1-au aruncat simplu în apă, ci, aşezîndu-1 într-un coşuleţ uns cu smoală, 1-au încredinţat rîului. Aşa au povestit cei ce au istorisit cu grijă cele privitoare la el.
Dar o putere dumnezeiască îndrumează coşuleţul, împingîndu-1 spre malul apei, fiind mînat de vafuri în partea aceea. Iar fiica regelui, plimbîndu-se pe malul rîului, unde se întîmpla să se afle coşuleţul, 1-a aflat, fiind atrasă de un plîns de copil din el. Şi văzînd frumuseţea co-pilului îndată 1-a luat împărăteasa la sine şi 1-a înfiat. Şi fiindcă copilul a respins prin fire o doică de alt neam, printr-o îngrijire de sus a ajuns să fie alăptat chiar de sînul maicii lui.
Petrecîndu-şi copilăria în casa împărătească, deci primind cultura din afară, ceea ce era socotit de cei din afară ca pricină de slavă, el nu a voit să mai primească după o vreme a mărturisi ca mama pe cultivata împărătoasă, care-1 înfiase, ci s-a întors la mama sa după fire şi s-a amestecat printre cei de un neam cu el.
Şi ivindu-se o luptă între un evreu şi un egiptean, s-a dat pe par-tcvi eolui înruidit şi a uci,s pc strain. Apoi încăerîndu-se doi evrei, a
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Incercat să oprească vrajba între ei, sfătuindu-i să se aibă bine, ca unii ce sînt fraţi, şi să nu ia mînia ca sfătuitoare în neînţelegerile dintre ei, ci firoa. Fiind însă respins de eel ce voia nedreptatea, a făcut din aceas-tă necinstire un motiv de şi mai mare înţelepţire şi îndepărtîndu-se de Impreuna vieţuire cu cei multi. şi-a ales o viaţă retrasă, slujind unuia do alt neam, bărbat văzător al celor mai înalte, care judeca drept purtă-rilo şi viaţa oamenilor. Acesta, văzînd dintr-o singură faptă virtutea tlnărului (din pornirea împotriva celor doi păstori, cînd neumblînd după un cîştig al său, ci socotind apărarea dreptăţii ca o cinste a firii sale, a pedepsit nedreptatea păstorilor oare nu greşi,seră faţă de el cu nimic) şl prefuind din acestea pe tînăr şi socotind, cu toată sărăcia lui văzută, virtutea lui mult mai de cinste decît multa bogăţie bănească, i-a dat de soţie pe fiica lui şi 1-a lăsat să trăiască după voia lui viaţa care-i plăcea (teş. 2,  16—21).
Şi ducînd în munţi o viată singuratică, eliberată de zgomotul cetăţii, s-a ocupat cu îngrijirea oilor în pustie. Şi petrecînd o vreme într-o ast-fel do viată, zice istoria, a avut o vedere dumnezeiaseă înfricoşătoare -. o lumină deosebită de cea a soarelui i-a fulgerat vederea în amiaza mare, Şi minunîndu-se de vederea aceasta neobişnuită, ridicîndu-şi pri-virile spre munte, a văzut un tufiş aprins de o lumină ca de foe, dar ra-murile tufişului rămîneau verzi ca într-o rouă, în mijlocul flăcărilor. Atunci şi-a spus sie aceste cuvinte : «Apropia-mă-voi de această minu-nată vedere» (Ieş. 3, 3). Zicînd acestea, el nu vedea numai cu ochii mi-nunea luminii, ci, ceea ce era şi mai minunat, şi auzul îi era luminat de razele acestei lumini. Căci harul luminii se îndrepta spre amîndouă sim-turile : el lumina vederea cu strălucirea razelor, iar auzul i-1 lumina cu lnvăţături nemuritoare. Insă glasul acestei lumini îl opreşte pe Moise să urce muntele, îngreuiat de încălţămintea sa din piele moartă. De aceea, dezlegîndu-şi încăltămintea din picioare, păşeşte astfel pe pămîntul acela care strălucea de lumina dumnezeiască. Apoi (căci socotesc că nu trebuie să lungim prea mult cuvîntul cu istorisirea simplă a vieţii bărbatului, ci să trecem la cele ce le urmărim), întărit de vederea dum​nezeiască ce i s-a arătat, primeşte porunoa să elibereze neamul său din robia egiptenilor. Şi ca să cunoască cît miai bine tăria de la Dumnezeu sălăşluită în el, la porunca lui Dumnezeu a încercat-o prin ceea ce avea în mînă. Iar dovada i-a fost aceasta : căzîndu-i toiagul din mînă a Inceput să se mişte şi s-a făcut vietate (iar această vietate era un şarpe); şi luîndu-1 iarăşi în mînă, s-a făcut toiag, precum era mai înainte de a se schimba în vietate. Iar suprafaţa mîinii pe care o scoase aeum din sîn so făouse albă ca zăpada, iar băgînd-o iarăşi în sin a revenit la firoa oi.
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Coborînd apoi Moise Sn Egipt şi lulnd cu el pe soţia sa de alt neam, precum şi copiii născuţi lui din aceea, se spune că 1-a întîlnit pe el un Inger, care i-a insuflat o teamă de moarte ; dar pe acesta femeia 1-a Imblînzit prin sîngele curs prin tăierea împrejur a copilului (Ieş. 4, 24—26). Apoi se întîlni cu Aaron, fiind mînat şi acesta de Dumnezeu spre întîlnirea cu el (Ieş. 4, 27—28). Apoi poporul din Egipt fu strîns <1e amîndoi într-o adunare obştească şi i se vesti eliberarea din robie celor prea mult obosiţi de reaua pătimire a muncilor {Ieş. 4, 29—32). Apoi are loc cuvîntul acestuia către tiranul însuşi. Tiranul se mînie de acestea şi mai mult ca înainte împotriva celor ce supravegheau mun-cile şi împotriva izraelitilor înşişi şi sporeşte numărul de cărămizi ce trebuie făcute şi dă o poruncă şi mai obositoare nu numai pentru cei ce lucrau la lutul cărămizilor, ci şi pentru cei ce trudeau la paie şi la trestie (Ieş., 5—6, 19).
Apoi Faraon (căci acesta era numele tiranului egiptenilor) a în-cercat, folosindu-se de vrăjitori, să se împotrivească semnelor dumne-zeieşti făcute înaintea lui, atunci cînd Moise a prefăcut în ochii egip​tenilor toia-gul său în şarpe, s•ocotind că şi vrăjitoria va face aceeaşi mlnune cu toiegele vrăjmaşe. Dar înşelăciunea a fast data pe faţă din fapte = şarpele ivit din toiagul lui Moise a mîncat lemnele vrăjite, adică şerpii vrăjitorilor, toiegele lor neavînd nici o putere de apărare sau de viaţă, ci numai un chip pe care înşelăciunea vrăjitorilor 1-a pus înaintea ochilor celor oe se lăsau uşor înşelati (Ieş., 7, 9—12).
Atunci Moise, văzînd pe toţi supuşii gîndind la fed cu stăpînul lor întru răutate, aduce o piagă obştească peste tot poporul egiptean, aşa Incît nici unul n-a scapat de suferirea relelor. Şi la porunca lui s-au mişcat împotriva egiptenilor cu o mare pornire, ca o oaste supusă lui, Inseşi stihiile lucrurilor, care se văd pretutindeni: pămîntul, focul, aerul şi apa, care îşi schimbă lucrarea lor după lucrarea voită a oamenilor. Şi prin aceeaşi putere cu care au pedepsit, prin intrarea lor în neorîn-■duială, pe egipteni, în acelaşi loc şi timp, făceau ca iudeii să rămînă neatinşi de rău. Toată firea apelor din Egipt s-a prefăcut în sînge prin porunca lui Moise, încît şi peştii ce înotau în apa prefăcută în materie vîscoasă au pierit; dar pentru evrei, ceea ce era pentru ceilalţi sînge era apă limpede. Şi s-a dat şi vrăjitorilor prilejul să-şi arafce înşelă​ciunea lor şi să preschimbe apa ce se găsea la evrei în sînge, dar n-au putut. De asemenea şi muljimea broaştelor, pornind să se ivească în Egipt în mare multime (căci înmultirea lor în mare număr nu a urmat vreunei legi a firii, ci poruncii lui Moise care a schimbat atunci legea naturală a naşterii lor), orice egiptean era omorît de ele, fiind strîmtorat
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in Jocuintu su ,• dar via{a evreilor ora ferită de o astfel de nenorocire (U^.,8, 2—9).
Tot astfeJ aerul pentru egipteni nu era luminat nici noaptea, nici ziua, rămînînd tot timpul în acelaşi întuneric ; pentru evrei însă nu s-a schimbat nimic din ceea ce era obişnuit. Şi toate celedalte s-au în-tlmplat în acelaşi chip. Grindina, focul, bubele, muşiţele, muştele cîi-noşti, norul de lăcuste asupra egiptenilor lucrau precum s-a spus, iar evroii cunoşteau suferinţa celor ce locuiau în vecinătatea lor numai din cole istorisite şi povestite, dar nu primeau asupră-le nici un fel de năvală a lor. Apoi, omorîrea întîilor născuţi a arătat deosebirea între egipteni şi evrei şi mai vădită. în timp ce egiptenii erau cufundaţi în joloa pentru cei prea iubiţi ai lor, evreii au rămas în toată liniştea şi siguranţa ,• izbăvirea lor a fost asiguiată prin sîngele vărsat la orice intrare a casei lor, prin însemmarea cu sînge a celor doi stîlpi şi a pra-rrului de sus al uşii (Ieş., 12).
Pe cînd egiptenii erau loviţi de nenorocirea morţii întîilor născuţi şi atît fiecare în parte cît şi toţi indeobşte se zvîrcoleau în suferinţe, Moise conduce ieşirea izraeliţilor, pregătindu-i de mai îmainte să ia cu ei şi bogăţia egiptenilor spre folosul lor. Şi făcînd ei drum ca la trei zile în afara Egiptului, iarăşi, zice istoria, s-a înfuriat egipteanul că nu a rămas Izrael mai departe în robie. Şi adunîndu-şi toată oastea supu-şilor a alergat cu călărime după popor. Iar Izrael văzînd călărimea şi oastea înarmată, el însuşi fiind neîncercat în război şi nedeprins în astfel de fapte, a fost cuprins îndată de frică şi a început să se răzvră-tească împotriva lui Moise. în aceste clipe, spune istoria, s-a întîmplat eel mai minunat lucru cu Moise : împărţindu-şi lucrarea în două, cu glasul şi cu cuvîntul încuraja pe izraeliţi, îndemnîndu-i să aibă buna nădejde în Dumnezeu, iar înăuntru se ruga în cuget lui Dumnezeu să aibă îndurare de fraţii lui. Şi, îndurîndu-Se Dumnezeu de strigarea fără. grai a lui, îl învăţă prin sfatul de sus cum să scape de primejdie. Şi în acest timp un nor conducea poporul prin puterea dumnezeiască, dar nu un nor de natură obişnuită (pentru că nu era akătuit din aburi, prin umplerea aerului de aburi, sau prin formarea ceţii, sau prin sporirea vîntului), ci era în acel nor ceva mai presus de înţelegerea omeneascăf precum mărturiseşte Scriptura. Era o astfel de minune, că străluceau cu căldură şi razele soarelui. Era un fel de zid ce apăra poporul, umbrind pe rei ce erau sub el, şi sufla cu o uşoară adiere răcoroasă, domolind (irşiţa soarelui. Iar noaptea se prefăcea în stîlp de foe, călăuzind cu lumina lui de scara pînă dimineaţa. Moise privea la această călăuză în-(ItMiin”ind ţ>i pc popor sii-1 nrm<ir/,e.
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Dar ajungînd la Marea Roşie, acolo, conduşi mai departe de nor, lntreaga oaste a egiptenilor i-a fricereuit din spate, nemaiavînd din nici o parte nici o scăpare din primejdie, întrucît se găseau între du,ş-manii înarmaţi şi apă. Atunci se întîmplă ceva cu totuil de necrezut. Moise a lucrat împins de puterea dumnezeiască : apropiindu-se de ţăr-mul mării, lovi apa cu toiagul, iar aceasta s-a crăpat în urma loviturii. Şi cum se întîmplă cu o sticlă, cînd crăpătura, începînd de la o parte, trece în linie dreaptă pînă la cealaltă parte, la fel marea întreagă ru-pîndu-se la o margine de lovitura toiagului, despărţirea valurilor a trecut pînă la malul opus. Şi coborînd Moise pe fundul mării pe unde o tăiase în două, a trecut prin adînc cu întreg poporul, cu trupul neudat şi însorit. Şi străbătînd pe jos adîncul, prin sînul uscat al mării, nu se temeau de prăbuşirea zidurilor de valuri înăltate de la sine asemenea unor pereţi în care marea se întărise pe amîndouă laturile. Dar cînd a intrat Faraon cu egiptenii în mare, pe drumul tăiat de curînd printre ape, iarăşi s-au împreunat apă cu apă, închizîndu-se marea în sine în forma ce o avea mai înainte, suprafaţa şi vederea apei făcîndu-se una, după ce izraeliţii trecuţi pe malul dimpotrivă se odihneau de calea lungă făcută cu iuţeală prin mare şi înălţau cîntare de laudă lui Dum-nezeu, Cel ce le-a dat lor biruinţă nesîngeroasă, scufundînd toată oştirea egiptenilor : oameni, cai, arme şi care, sub apă (Ieş., 14).
Apoi Moise înaintează mai departe, străbătînd o cale de trei zile, lipsită de apă şi ajunge în mare strîmtorare, neavînd cum să poto-lească setea poporului. Şi s-au aşezat cu tabăra lîngă un lac cu apă Sfirată, mai amară chiar decît a mării. Dar aşezaţi lîngă apă, ardeau de sete. Moise fu sfătuit atunci de Dumnezeu să arunce în apă un lemn şi îndată apa s-a făcut buna de băut. Lemnul cu Duterea lui a schimbat firea apei, din amară, în d-uloe (Ieş., 15, 22—25).
Apoi norul plecînd mai departe, porniră şi ei după mişcarea no-rului. Şi făceau mereu acelaşi lucru, oprindu-se din mers acolo unde norul le dădea semn de odihnă prin oprirea sa, şi ridicîndu-se iarăşi chid norul le arăta calea. Şi au ajunis, unnînd călăuza aceasta, la un loc ce era udat de apă de băut, peste care se revărsau douăsprezece Izvoare. Mai erau acolo şi şaptezeci de finici, dar chiar dacă numărul lor nu era prea mare, pentru cei ce priveau era o minune şi în•trecea orice frumuseţe pricinuită de mărime (Ieş., 15, 27).
Apoi norul călăuzitor se ridică iarăşi şi de acolo, conducînd poporul spre alt loc. Dar acest loc era acoperit cu nisip usoat, neadăpat de nici-o undâ de apă, şi aici poporul era chinuit din nou de sete. Moise văzînd o stîncă pe un deal, lovi cu toiagul şi ea a izvorît îndată apă plăoută şi bumă de băut, din belşug pentru tot poporul (Ieş., cap. 17,
;'t)
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1 •-6). A it i însă isprtivindu-se merindcle co le luaseră pentru călătorio din Eyipl, şj poporu] fiind strîmtorat de foame, se întîmplă minunea cc•d mai de necrezut din toate. Căci se porni să piouă hrană ca o rouă din <•er si nu de pe pămînt, cum se întîmplă după legea firii. Roua (H•i!ci.sta cădea peste ei dimineaţa, dar apoi ea se făcea hrană pentru cci co o primeau. Fiindcă ceea ce se revărsa nu se prefăcea în picături de tipă, cum se întîmplă de obicei cu roua, ci în loc de picături de apă k<> rovarsa un fel de boabe în forma de cristale, care în agricultură se (he-amă coliandru, sau grăunţe de forma rotunda, al căror gust se useamănă cu eel al mierii. Acestei minuni i se mai adaugă şi o alta : ieşind toţi la culesul ei, măcar că erau de felurite vîrste şi puteri, nici unul nu aduna mai puţin decît celălalt, potrivit deosebirii de putere, ci pe măsura trebuinţei fiecăruia, încît nici eel mai puternic să nu aibă mai mult şi nici celui slab să nu i se micşoreze partea, ci să fie tuturor ogulă. In legătură cu aceasta, istoria mai vorbeşte de o minune : că ddunînd fiecare pentru o zi, nu punea deoparte nimic pentru ziua urmă-toarc. Iar celui ce din zgîrcenie îşi punea la o parte ceva din hrana ndunată, ceea ce punea de o parte i se făcea fără folos pentru hrană, prefăcîndu-se în viermi. Se mai adaogă şi altceva minunat în istoria despre această hrană: dintre zilele săptămînii, una, dinitr-o raţiune tainică, era cinstită cu nelucrarea. De aceea în ziua premergătoare acesteia, deşi căderea din cer avea loc ca şi în celelalte zile, iar sîrguin-\a adunătorilor era egală, ceea ce se aduna se afla în cantitate îndoită faţă de măsura obişnultă. Aceasta, ca să nu aibă nici un motiv de a dezloga legea nelucrării din trebuinţa hranei. în aceasta se arăta şi mai mult puterea dumnezeiască, întrucît în celelalte zile prisosul se Sirica, şi numai în ajunul Sîmbetei (căci acesta era numele zilei ne-lucrătoare) ceea ce era pus de o parte rămînea nestricat, în aşa fel eft nu se vedea să fie cu ceva mai veche decît hrana proaspătă (Ieş. 16). Apoi se încinse un război între ei şi un popor strain (cuvîntul îi numeşte amaleciţi, pe cei care s-au rînduit atunci la bătălie împotriva lor). Atunci Moise înarmează pentru prima data pe izraeliţi pentru bă-tfilie, dar nu aruncă în luptă toată oastea, ci alege pe cei mai buni şi pe căpeleniile lor care au primit să lupte. Dar şi în aceasta Moise a nrătat un chip nou de conducere a răziboiului. Căci pe cînd Iisus, eel care după Moise a condus poporul, lupta cu oastea împotriva amale-ciţilor, Moise stătea pe un deal deasupra oştirii şi privea spre cer, avînd doi inşi dintre cei mai destoinici împreună cu el de o parte şi de alta. Cu acest prilej istoria ne spune că s-a făcut următoarea minune : cînd Moise ridica mîinile către cer, poporul se întărea împotriva duişmani-lor, iar cînd lo pogorci, dddea înapoi şi oastea din fata năvalei celor
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de alt neam. Aceasta înţt>]egînd-o cei re stfitoau lîngă el au început să sprijinească pe dedesupt, din amîndouă părţile, mîinile îngreunato şi anevoie de mişcat, dintr-o cauză necunosoută, ale lui Moise. Dar fiind-că erau mai slabi şi nu putnau să-1 ţină drept, i-au aşezat un scaun pe o piatră şi aşa 1-au ajuitat pe Moise să-şi ţină prin ei mîinile ridioate către cor. Aceasta făcîndu-se, amaleeiţii fură zdrobiţi de către izrae-liţi(Ieş., 17, 8—16).
După aceasta, pentru că norul care călăuzea poporul pe cale ră-mînea în acelaşi loc, a fost de trebuinţă să nu se mai mişte nici popo​rul, neavînd norul drept conducător. Dar, avînd din belşug şi fără oste-neală cele de trebuinţă vieţii, fiindcă pîinea le venea de sus de-a gata, iar apa de băut îi îmbia din piatră şi norul alunga orice neplăcere ce li s-ar fi întîmplat sub el, pentru că ziua îi apăra ca un zid de arşiţă, kir noaptea alunga întunericul, luminînd ca un stîlp de foe, petrecerea lor în pustie, la poalele muntelui unde îşi aşezară tabăra, era fără griji.
In acest loc, Moise este condus la o cunoaştere tainică, însăşi pu-teroa dumnezeiască învăţînd prin minuni mai presus de cuvînt tot poporul şi pe însuşi conducătorul lui. Iar această învăţătură tainică s-a sfivîrşit astfel : poporului i se spuse de mai înainte să se păzească de orice întinări ce pot atinge trupul şi sufletul, să se curăţească prin unele stropiri şi să se păzească curat chiar şi de legătura conjugală Intr-un anumit număr de zile, ca spălat de orice pornire pătimaşă a trupului, să se apropie de munte, curat de patimi, pentru a primi în-vătfitura de taină.
Muntele acela se numea Sinai şi în vremea aceea nu era îngăduit decît oamenilor să se apropie de el, iar dintre aceştia numai bărbaţilor Si dintre bărbaţi iarăşi numai acelora care se curăţiseră de orice în-tlnare. Se pusese pază şi se avea grijă ca nu cumva să calce vreun animal pe munte. Iar de se întîmpla aceasta, orice animal se arăta pe munte era ucis de popor cu pietre.
Apoi lumina aerului se întunecă din senin, încît muntele se făcu novăzut, fiind despărţit de un cere de negură, iar din negură se arătă un foe ce înfricoşa vederea celor ce priveau. De pretutindeni locul de păşunat al muntelui era învăluit de fumul ce ieşea din focul ce creştea, acoperind toată vederea lui. Moise conduse poporul spre munte. Dar nici el nu îndrăznea să privească, ci avea sufletul stăpînit de frică, iar trupul zguduit de o tearnă aşa de mare că nu putea să o ascundă nici izraelitilor, ci le mărturisea că este înspăimîntat de cele văzute şi că nu poate să nu tremure cu trupul. Căci ceea ce i se arăta nu era numai ceva care înspăimîntă sufletul, ci făcea să pătrundă şi prin auz sunote înfricoşătoare. Căci un glas dc sus, izbucnind, se prăvălea peste
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 sufloroa, iar prima lui atlmjore era înfricoşătoare şi dp nosupor-tat pc•ntru orice auz. Se asemănu r.u sunetul trîmbiţelor, dar întrecen priu tăria înfricoşătoarc şi înspăimîntătoare a lui orice pildă. Şi glasul Inaintînd se făceu din ce în ce mai înfricoşător, şi creştea, făcînd me-reu mai înspăimîntător sunetul lui. Iar glasul era articulat prin puterea dumnezeiască şi nu prin organele vorbirii, însuşi aerul articulînd cu-vlntul. Iar cuvîntul nu era articulat fără un scop, ci dădea ca legi în-văţăturile dumnezeieşti. Şi glasul înaintînd sporea în tărie şi sunetul trlmbiţelor se întrecea pe el însuşi. Iar poporul întreg era copleşit, încît nu mai putea să supoxte ceea ce se arăta şi se au•zea (Ieş., 19). De aceea el face o cerere de obşte lui Moi,se, ca să i se mijlocească legea prin el. Căci poporul nu se va îndoi că tot ce se va vesti prin el, potrivit Invătăturii de sus, e poruncă dumnezeiască.
Intorcîndu-se deci toţi la poalele muntelui, a rămas numai Moise, lnlîmplîndu-se cu sine contrariul a ceea ce i s-a întîmplat înainte. Ca toţi aceia temîndu-se, de însoţirea cu cei împreună păntaşi de cele în-fricoşate, el rămas singur îndrăznea mai mult decrt îndrăznise îm-preună cu cci ai lui. Prin aceasta se dovedea că frica de care era stă-pînit el însuşi la început nu era o patimă a sa, ci o pătimea din com-pătimire faţă de cei cuprinşi de spaimă. Iar acum, rămas singur, era eliberat de frica poporului ca de o povară 8. De aceea acum îndrăzneşte şi faţă de negură şi intră în lăuntrul celor nevăzute. Şi dispărînd din ochii celor ce-1 priveau (căci pătrunzînd în negrăitul tainicei cunoş-tlnţe dumnezeieşti şi aflîndu-se acolo împreună cu nevăzutul, deci el Însuşi nevăzut), a învăţat, socotesc, prin ceea ce a făcut, că eel ce vrea să fie cu Dumnezeu trebuie să iasă din toate cele văzute şi să-şi înalţe cugetul spre cele nevăzute şi necuprinse ca pe o culme a muntelui, crezlnd că acolo este Dumnezeu, la Care nu poate ajunge înţelegerea.
8. A fi Împreună cu mulţi nu înseamnă totdeauna a fi în afară de fxică. Aceasta, din două motive. Unul din eie este că de multe ori panica ce cuprinde pe cei mulţi (ace şl pe eel mai tare să fie cuprins de ea. Cine e tare e de multe ori mai tare cînd • singur. Dar eel cu adevărat tare e tare şi din răspunderea faţă de ei, deci totuşi lntr-o legătură cu ei. In acest caz eel mai tare e tlnut pînă la un loc de o compă-tlmlre, In slăbiciunea lor, în suferinţa lor. Moise suferă de frica celor mai slabi ca •1, Sulerlnţa lui lisus merge pînă la cruce pentru suferinţa oamenilor supuşi păcatului. ŞI nu se poate spune că nu a avut nici o frică de mo•arte. Din solMaritatea cu ei, din oompfittalrea faţă de ei, Şi-a însuişit şi frica lor faţă de raoarte. O mama -aflată lîngă copllul ©i bolnav nu poate rămîne nepăsătoare la suferinţele lui, ci suferă chiar mai tare ca el. Iubireu se manifestă în împreună-suferinţa cu cei iubiţi, deci şi în partici-parcM la frica lor. Moiso nu poate pătrunde în inălţimile contemplării lui Dumnezeu, Illnd (lnut de poporul înfricat în participarea la frica lui. Dar pe de altă parte, însăşi (rlca acoiista ÎI folosoşto In u]irtorarea lor, îi dă tărie în suferinţa lui pentru ei. Căci din volnţfi do a-1 ujnt<i Intră la Dumnezeu, biruindu-şi frica cu o rugăciune mai vi-bruntfi .>! nidi starullo/in• pi•nlru poporul său.
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Ajunglnd In acol loc, Moise primeşte poruncile dumnezeieşti. Iar acestea cuprindeau învăţătura despre virtute, al cărei punct de căpe-tenie este dreapta credinţă şi cugetarea cuvenită despre firea dum​nezeiască, anume că aceasta e mai presus de orice înţeles al cunoaş-terii şi de orice pilduire, neputînd fi asemănată cu ramie din cele cu​noscute. Căci i se porunceşte să nu privească la nimic din cele ce se înţeleg cu cugetarea despre Dumnezeu şi nici să asemene cu ceva din cele cunoscute sau înţelese firea dumnezeiască cea mai presus de toate. Ci să creadă numai că Dumnezeu există, iar cum, cît, sau unde este, să lase necercetat, fiind de necuprins. Şi Scriptura adaugă apoi şi toate cele ce trebuie urmărite pentru desăvîrşirea morală, împărtăşind în-vătătura legilor de obşte şi a celor în parte. De obşte este legea care opreşle orice nedreptate, porunceşte iubirea faţă de cei de acelaşi neam, din care, odată rînduită, urmează numaidecît porunca : să nu faci nici un rău aproapelui tău. Iar între legile în parte e cea care a poruncit: să cin-steşti pe cei ce te-au născut şi lista păoateloT oprite.
Cu aceste legi, curăţind oarecum înţelegerea, Moise este condus spre o cunoaştere tainică mai desăvîrşită. Şi i se arată deodată un cort de către puterea dumnezeiască. Iar cortul era un templu, avînd frumuseţea într-o bogăţie felurită greu de tîlcuit. Avea un pridvor, stîlpi, perdele, masă şi sfeşnice, altar de tămîiere, jertfelnic şi acope-rfimînt de împăoare, iar în lăuntrul Sfintelor, locul de nepătruns şi de neapropiat (Sfînta Sfintelor). Intocmirea şi frumuseţea acestora, pentru a nu se şterge din amintire şi pentru a se arăta şi celor de jos această minune, e sfătuit să nu le puna numai în scris, ci să li se dea o alcă-tuire materială ca chip al celor nemateriale, folosindu-se materiile cele mai strălucitoare şi mai arătoase din cîte se găsesc pe pămînt.
Intre acestea s-a folosit mai mult aurul, cu care erau poleiţi de jur Imprejur stîlpii ,• împreună cu aurul s-a folosit şi argintul, înfrumuse-ţlndu-se cu el capetele de la vîrf şi tălpile lor. Socotesc că împreunarea aceasta a culorilor avea drept scop să facă aurul să strălucească şi mai mult, punîndu-se în vedere pe amîndouă părţile. S-a mai socotit de asemenea de trebuinţă şi arama la capetele şi tălpile de argint ale stllpilor. Perdelele şi acoperămintele, precum şi împrejmuirea cortului şl acoperişul întins peste stîlpi, toate s-au lucrat în chip potrivit de cfttre ţosători pricepuţi, din materia potrivită pentru fiecare în parte. Iar culoarea ţesăturilor era vînătul şi roşul de purpură şi culoarea ro-şie a bumbacului ce strălucea ca focul. Iar strălucirea visonului (a inu-lui) era naturală şi meşteşugitâ. Pentru unele ţesături s-a folosit lîna, pentru altole, părul. Dar au fost binevenite pentru frumuseţea cortului şi pioile vopsite în roşu. Iar pe tocito acestea le-a pregătit Moise prin
3 — Cirlcorlo do Nyssa
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meşteri după pogorîrea din munte, după chipul arătat lui In vederea olcătuirii.
Dar atunci, intrînd în templul acela nefăcut de mînă, i s-a poruncit şi prin ce podoabă trebuie să strălucească preotul cînd intră în cele dinăuntru ale cortului. Scriptura a legiuit în chip deosebit cele pentru partoa dinăuntru şi cele pentru cea văzută, făcînd începutul podoabelor nu de la cele ascunse, ci de la eele văzute. Umerarii pentru preoţi erau din culori diferite, din care era alcătuită şi catapeteasma, fiind ţesute eel mai mult din fir de aur. De fieeare parte umerarii erau prinşi cu două pietre de smaragd prinse la un loc prin aur. Pietrele aveau o stră-lucire naturală, răspîndind raze verzui; iar meşteşugul cu care erau sculptate era o adevărată minune. Pe aceste pietre nu erau încrustate chipuri, ci pe fiecare din ele şase nume ale patriarhilor. De ele erau atîrnate nişte plăcuţe aşezate în două şiruri una după alt•a în chip regulat şi puse de o parte şi de alta, pe partea din faţă ,- sub acestea erau împletite în forma de placă nişte paveze, oa, precum socotesc, fru-museţea împletirii să dea şi mai multă strălucire purtătorului. Iar po-doaba aceasta făcută din aur cădea peste engolpion (podoaba de pe piept). Acesta era alcătuit din pietre de diferite feluri, egale cu numă-rul patriarhilor. Ele erau aşezate pe şase rînduri, cîte trei de fiecare rind, avînd scrise pe ele numele seminţiilor. Iar haina îmbrăcată pe dedesubtul umerarului, de la grumaz pînă la călcîie, era împodobită frumos cu ciucuri atîrnaţi pe margine. Marginea de jos era frumoasă nu numai prin felurimea ţesăturilor, ci şi prin ciucurii de aur atîrnaţi. Aceşitia erau totodată clopoţei şi rodii de aur, prinşi toţi, unul după altuil, pe marginea de jos. Iar mitra de pe cap era vînătă şi tăbliţa de pe frunte, din aur curat, avînd săpat pe ea un semn tainic. Şi un brîu strlngea mantia la mijloc. Iar podoaba celor tainice şi toate cîte ţineau de Imbrăcăminte vorbesc despre virtutea preoţească.
Toate acestea Moise le-a învăţat cînd era învăluit în acel întu-nertc negrăit, prin învăţătura tainică a lui Dumnezeu, ajungînd mai mare ca sine prin adausul acelei învăţături de taină.
Astfel, apărînd iarăşi din întuneric, coboară la neamul său ca să le Impărtăşească acestora minunile arătate lui prin acea vedere dum-nezeiască şi ca să rînduiască legile şi templul şi preoţia, după chipul flrătat lui în munte, dîndu-1-e poporului.
A adus şi tablele dumnezeieşti în mînă, care erau faptă şi dar al lui Dumnezeu, fără nici o împreună-lucrare omenească în întocmirea lor. Fiecare din ele în parte era lucru al lui Dumnezeu, atît materia cît şi cele scrise pe ea.
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Dar harul a fost Impedicat de popor încă Inainte de a coborî legiui-torul, fiindcă s-a lăsat •atras de slujiroa la idoli. Căci Moise a petrecut pe munte nu puţin timp, ocupat de împreuna-vorbire cu Dumnezeu în acea primire tainică a învăţăturii de la El. Căci s-a împărtăşit patruzeci de zile şi tot atîtea nopţi de acea viaţă dumnezeiască în întuneric, aflîndu-se afară chiar şi de legile firii (căci în tot acest timp el nu a avut trebuinţă de hrană pentru trup). In acest timp poporul, ca un tînăr lipsit de privirea învăţătorului său, s-a dedat pornirilor nebuneşti şi, adunîndu-se în jurul lui Aaron, 1-a silit să le fie conducător în slujirea la idoli. Şi făeînd un idol de aur (iar idolul era un viţel), se veseleau în această necredintă. De aoeea Moise, coborând la ei, sparse tablele pe care le aducea de la Dumnezeu, ca să sufere, ca o pedeapsă vrednică de fărădelegea lor, neîmpărtăşirea de harul lui Dumnezeu. Apoi cură-ţlnd prin leviţi întinăciunea cu sîngele poporului şi prin mînia lui îm-potriva celor ce au păcătuit, împăcînd pe Dumnezeu, a nimicit idolul.
Apoi aduce printr-o stăruire de alte patruzeci de zile în munte alte table despre care Scriptura spune că au fost scrise prin puterea dumnezeiască, dar materialul era lucrat de mîna lui Moise. Pe acestea le aduce vieţuind iarăşi acelaşi număr de zile mai presus de fire, într-un alt chip şi nu în eel socotit de noi, neprimind nimic ca hrană din cele care întăresc slăbiciunea firii, în trupul său.
Şi astfel le-a întemeiat lor cortul şi le-a rînduit cele ale legii şi preoţia, după învăţătura data lui de la Dumnezeu. Toate le-a făcut prin​tr-o alcătuire materială după arătarea dumnezeiască : cortul, pridvorul, toate cele dinăuntru, altarul tămîierii, jertfelnicul, sfeşnicul, perdelele, altarul împăcării din Sfînta Sfiintelor, podoaba veşmintelor preoţeşti, mirul, feluritele jertfe spre curăţie, cele de murţumită, cele spre alun-garea relelor, cele care spălau fărădelegile, toate cele de trebuinţă, după rînduiala lor, pentru popor. Dar prin aceasta a mişcat, în cei de frunte, pizma împotriva sa, această boală născută în firea oamenilor. Chiar şi Aaron, pe care-1 cinstise cu cinstirile preoţiei, şi sora sa Mariam, mişcată de o pizmă femeiască pentru cinstea ce i-a fost făcută lui de Dumnezeu, au grăit împotriva lui (Num., 12). Aceasta a mişcat pe Dumnezeu spre pedepsirea greşelii lor. însă Moise s-a făcut şi acum şl mai vrednic de laudă pentru neluarea în seamă a păcatului, pentru cR văzînd că Dumnezeu pedepseşte bîrfirea nesocotită a femeii, şi-a făcut firea mai tare ca mînia, rugînd pe Dumnezeu să se îndure de sora lui.
Iar cînd mulţimea se abate iarăşi spre neorînduială (căci era o gre-ţeailă lipsa de măsură în plăcerile pînteoelui a celor ce nu se mulţu-mcau să vieţuiască în puţinătate şi fără supărări din hrana ce le curgea
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de sus, ci pofta de carne îi făcea să socotească robia Egiptului mai buna decît bunătăţile ce le aveau), Moise îi face cunoscută lui Dumnezeu această dorintă a lor. Iar Dumnezeu îi învaţă că nu trebuie să fie la-comi (Num. 11), dar le dă ceea ce doresc : mulţime de păsări zburînd tiproape de pămînt s-au lăsat peste tabără ca un nor, grupate în stoluri, a căror vînare uşoară a săturat pofta lor de carne. Dar necumpătarea In mîncare a umplut sucurile din trupuri dintr-odată de otrăvuri vătă-mătoare şi îmbuibarea a adus boală şi moarte. Iar pilda acestora le-a ajuns celorlalţi spre cuminţire.
Apoi Moise trimite iscoade în ţara pe care făgăduinţa dumnezeiască le-o dădea spre locuire (Num. 13). Dar dintre aceste iscoade nu toate au vestit adevărul, ci unele au adus veşti mincinoase şi triste. Drept urmare, poporul s-a pornit iarăşi cu mînie asupra lui Moise. Şi Dum​nezeu osîndeşte pe cei ce şi-au pierdut nădejdea în ajutorul dumne-zoiesc, ca să nu vadă ţara făgăduită lor (Num. 14). Şi înaintînd prin pustie şi lipsindu-le iarăşi apa, şi-au şters din amintire din nou aju​torul puterii lui Dumnezeiu. Pentru că nu mai credeau că, precum prin mi-nunoa dinainte, din piatră, Dumnezeu le poate ajuta şi în trebuinţa de ocum, ci părăsind nădejdile cele bune s-au pornit să cîrtească împotriva lui Dumnezeu şi a lui Moise aşa de mult că pînă şi Moise părea să se ali-pească de necredinţa poporului. Dar iarăşi a făcut o minune, prefăcînd piatra aspră în apă. însă cînd iarăşi plăcerea înrobitoare de mîncare a trezit pofta pîntecelui, măcar că nu le lipsea nimic din cele trebuin-cioase, şi visau din nou la îmbuibarea din Egipt, după obiceiul unor tlneri fără rînduială, fură cuminţiţi de alte biciuri mai puternice, fiind Impresuraţi în tabără de şerpi ce le strecurau în trupuri prin muşcătura lor venin aducător de moarte. Şi căzînd ei unul după altul din pricina muşcăturii şerpilor, legiuitorul, sfătuit de Dumnezeu, turnă aramă în chip de şarpe şi îl aşeză pe o înălţime ca să se vadă de toată tabăra (Num., 21). Şi astfel a oprit moartea adusă de şerpi. Căci eel ce privea spre chipul şarpelui de aramă nu mai suferea nimic din pricina muşcă​turii şarpelui adevărat, vederea lui slăbind veninul printr-o tainică pă-timire potrivnică (s| avxiwa&siâî)9.
Dar ivindu-se iarăşi o răscoală în popor împotriva conducerii lui şi îndrăznind unii să-şi însuşească preoţia cu puterea, Moise se ruga pentru cei ce au păcătuit (Num., 16). Dar dreptatea judecăţii dumne-y.c»ic»şti fu mai puternică decît compătimirea lui Moise pentru neamul
9. Vederea şarpelui mort, adică a celui omorît din pricina păcatului, îţi dă pu-tore să omori ceea ce a pătruns din păcatul şarpelui în tine. Dar aceasta se face prin lnfrlnare, printr-o omorîre a omului vechi din tine, deci printr-o patimă con-trnrfi patlmil păcătoase.
V1AŢA  LUI   MOISB
      37
său şi, crăpîndu-se o prăpastie în pămînt prin voia lui Dumnezeu, se Jnchise iarăşi la loc după ce a înghiţit pe toţi cei ce s-au răsculat îm-potriva lui Moise. Iar cei ce se porniseră cu furie asupra preoţiei au fost mistuiti de foe, ca la douăsutecincizeci de inşi, cuminţind pe cei-lalţi cu păţania lor. Iar pentru a se încredinţa oamenii şi mai mult că harul preotiei vine de sus oelor învredniciţi, s-a adus cite un toiag de la căpetenia fiecărei seminţii, fiecare fiind însemnat cu numele celui ce 1-a dat. între ele era şi eel al arhiereului Aaron. Şi fiind aşezate aces-toa în fata altarului, prin ele se arătă poporului hotărîrea lui Dumnezeu cu privire la preoţie. Căci din toate, numai toiagul lui Aaron a înflorit şi numai din acest toiag a odrăslit şi s-a copt un fruct (iar fructul era nucă). Acest lucru a fost socotit, şi de cei ce nu credeau, ca o foarte mare minune, că un lemn fără coajă şi uscat şi fără rădăcină a odrăslit dintr-odată, fără pămînt, coajă, sue, rădăcină şi ramuri, ci prin puterea dumnezeiască producînd cele ale pomilor cu rădăcină.
După acestea, conducînd Moise tabăra printre popoare de alt neam, lo jura acestora că de vor îngădui poporului să treacă prin holdele ţ)t viile lor, va cere acestuia să păzească calea împărătească, neabă-tlndu-se nici la dreapta, nici la stînga. Dar războinicii acelora neîmpă-clndu-se cu aceasta, Izrael îi sileşte prin luptă să nu le oprească tre-cerea (Num. 21, 22—23).
Apoi un oarecare Valac, care era conducătorul unui popor mai puternic {poporul acesta se numea al madianiţilor), speriat de păţania celor nimiciţi înainte şi nevoind să păţească aceleaşi din partea iziae-llţilor, nu caută ajutorul în arme şi în războinici, ci se încrede în vră-Jitoria unui oarecare Valaam, vestit în astfel de fapte, prin care cei ce se foloseau de el căpătau putere în cele ce le năzuiau. El avea meş-teşugul de a face vrăji cu ajutorul demonilor, aducînd prin ele necazuri asupra oamenilor, cu o putere ciudată. Aceste urmînd, deci, celor ce-1 duceau la regele Valac, este învăţat prin vocea asinei că drumul acesta nu-1 va fi spre bine. Apoi, aflînd printr-o vedenie ce are de făcut, a văzut că vrăjitoria lui răufăcătoare este prea slabă ca să poată pricinui vreo vătămare celor ce au ca ajutor pe Dumnezeu. Astfel, în loc de lucrarea demonilor, s-a umplut de insuflarea dumnezeiască, şi rostea cuvinte care au fost o proorocie a unor lucruri ce se vor petrece spre binele poporului izrael. Căci prin cele prin care a fost împiedicat de a so folosi spre rău de meşteşugul lui, prin aceleaşi, ajungînd la simţirea puterii dumnezeieşti, şi părăsind meşteşugul vrăjitoriei, s-a făcut tăl-mficitorul voii dumnezeieşti (Num. 23—24).
Apoi, poporul strain esite zdrobit, izraeliţii bixuind în xăzboi. Dar vor fi biruiţi  rlupn ac•onsla (\c palinici divsfrînării. De aceea Finees va
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nlmlci pe cei tăvăliţi în necinste (Num., 25), oprind astfel mînia lui Dumnezeu împotriva celor care s-au dedat la amestecarea neîngăduită de lege. Apoi legiuitorul urcîndu-se pe un munte înalt şi cuprinzînd cu privirea de departe ţara pregătită lui Izrael prin făgăduinţa dumne-zeiască făcută părinţilor lor, se mută din viaţa pămhutească, nelăsînd pe pămînt nici un semn, inerămînînd nici un mommînt care să amin-tească de mutarea lui (Deut„ 34).
Dar frumusetea lui timpul nu a vătămat-o, nici lumina ochilor lui nu s-a întuneoat şi nici barul strălucitor al feţei lui nu s-a pierdut, ci au rămas la fel, păstrînd neschimbată frumuseţea în schimbarea firii9 b. Acestea deci, cite le-am învăţat din istoria acestui bărbajt, pe oare am avut-o la îndemînă, ţi le-am povestit pe scurt, deşi uneori a trebuit să lărgim cuvîntul. Acum e timpul să o tîlcuim potrivit scopului nostru viaţa pe care am înfăţişat-o, arătînd care poate fi folosul celor spuse de noi mai inainte pentru viaţa întru virtute. Să facem deci începutul ocestei tîlcuiri.
TlLCUIREA DUHOVNICEASOA (CONTEMPLATIVA) A VIEŢH LUI MO1SE
Moise s-a născut pe cînd legea tirană poruncea să fie nimicită par-tea bărbătească. Dar cum ne vom face noi asemănătoare naşterea noas-tră cu naşterea bărbatului (întîmplată atunci), din propria noastră voinţă ? Căci nu ne aparţine nouă să ne facem asemenea naşterea noastră cu naşiterea acelui binecuvîntat născut. Dar nu este nimic greu In a începe asemănarea de la ceea ce pare mai greu. Căci cine nu ştie că tot ce este supus schimbării nu rămîne prin sine mereu acelaşi, ci trece de la ceva, la laltceva mai bun, sau ,se întîmplă pururea cu el o schimbare spre mai rău ? Să înţelegem deci lucrurile în miezul lor. Tiranului îi place să vină la viaţă partea femeiască a vieţii sau simţirea trupească şi pătimaşă, spre care e mînată să se rostogolească firea omenească, In timp ce naşterea părtii bărbăteşti, a celei tari şi încordate spre vir-
9 b. Molse se face şi în privinţa aceasta chipul lui Hristos, Care, înviliind, nu laisă ntol o urrnă a trupului Său pe pămlrnt. De aceea frumusetea feţei lui nu s-a văzult stri-cată de moarte, adică legea data de El şi-a păstrat o valabUttate eternă, ca chip al togit lui Hristos. Chiar dacă pe fata lui Moise, sau pe legea lui, stătea un acoperă-mtnt, ea Işi avea în sine frumusetea ei, sau o s-trălucire netrecăfoare. lar această stră-luciro s-a arătat cînd legea lui Hristos a înlăturat acoperămîntul de pe ea, descope-rlndu-i Injelesul cu adevărat netrecător şi nesfîrşit.
Totuşl legea (fata lui Moise) şi-a păstrat frumusetea unui înţeles netrecător lmprcună cu o schimbare a firii ei. Căci multe din lege nu se mai păstrează, dar se păstreuză totuşi întelesul lor mai adînc. Asa sînt, de exemplu, jertfele din legea lui Molse. Ele au înoetat în partea lor exterioară, dar întelesul lor de chipuri ale jertfei lui Ilriistas, f>\ ale jertfeî•or ce trobuie să le aducem noi, a rămas.
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tute, a celel care poate să se războiască cu tiranul şi să se răscoale Impc•triva stăpînirii lui, îi este neplăcută. Trebuie deci să se nască tot-deauna oeea oe se schimibă. Căci nu ar putea vedea cineva în firea schimbătoare ceva ce rămîne mereu acelaşi. Deci ceea ce se naşte aşa (ca să nu se schimbe), nu e dintr-o pornire străină cum se întîmplă cu naşterile trupeşti, ci o astfel de naştere ,se face din liberă hotărîre. Astfel într-un fel oarecare sîntem proprii noştri părinţi, născîndu-ne pe noi înşine aşa cum voim din voinţa noastră spre un chip pe care vrem să-1 alegem, fie de bărbat, fie de femeie, modelîndu-ne prin ra-ţiunea virtuţii sau a păcatului.
Deci ne esfe îngăduit şi nouă, cu toată împotrivirea şi supărarea tiranului, să venim la lumină printr-o naştere mai frumoasă şi să ne facem părinţii unui astfel de făt (astfel de părinţi se fac gîndurile vir-tuţii) plăcut şi plin de viaţă, chiar dacă lucrul acesta este contrar cu-getului tiranului. Aşadar, dacă voieşte cineva să ia prilejul de la istorie oa să deseo•pere şi mai mult înţelesul ghiciturii, ouvîntuil ne învaţă că cine vrea să puna începutul unei vieţi întru virtute să se nască spre supărarea tiranului, adică în chipul acestei naşteri, în care însăşi ho-tărîrea noastră ne este moaşă 10. Căci nu ar putea cineva să întristeze pe vrăjmaşul său, dacă n-ar arăta în sine aceste semne, care sînt dove-zile înfrîngerii lui. Şi tine de hotărîrea liberă să nască acest făt bărbă-tesc şi virtuos şi să-1 hrănească cu mîncările cuvenite, precum şi să-1 Ingrijească, după ce 1-a izbăvit din apa cea pătimaşă. Căci cei care-şi dăruiau copiii tiranului îi lepădau goi şi fără ocrotire în apa curgătoare a rîului. Iar prin aceasta înţeleg apa care curge purtată de valurile ne-lncetate ale patimilor şi care înghite şi îneacă pe eel dus de curgerea el. Iar părinţii ce nasc fătul bărbătesc sînt gîndurile înţelepte şi octo-titoare. Cînd acestea văd odrasla cea buna luată de valurile lumii, sau dusă cu sila de trebuinţele vieţii, asigură pe eel dat rîului împo-triva scufundării, făcîndu-i un coş. Coşul acesta e alcătuit din diferite tăbliţe, care sînt educaţia alcătuită din diferite învăţături şi care tine pe eel purtat de ea deasupra valurilor vieţii. Datorită ei, acesta nu va
10. Naşterea Ia o viaţă neschimbătoare e ,prioinuită de voiia noastră. Dimpo-trlvă, orice n•aşitere spre o viaţă sichimibăicioasă nu e din voia noastră. Naişterea din v»l« noasitră poate fi spre o viaţă neschiiinbăicioasă, pemtru că e din duh (din spirit); dJti duhul nostru întărit de Duhul Sfto•t, sau de harul dumnezeiesc. Nesdhiirtbarea vie-ţll născutS din duh nu înseamnă nemişcaie, ci înaintare în binele la care ne-am născut, înainlare în virtute, sau în tăria spirituală. Şi duhul are o dimensiune mereu nouă, jiesfîrşită, fiind în legătură cu Duhul dumnezeiesc. Dimpotrivă, naşterea fără vole este naşterea noastră din trup supus legii păcatului în care a căzut şi, cîtă vrome rămînem în viaţa după trup, rămînum mereu sub legea trupului, care ne du,ce la moarte, care ne time într-o continuă sichimbare supusă paitimilor, caruipînd con-tlnuu trupul nostru, pînă la mo art cm lui; iar accastă schimbare este o schimbare în monotanlc.
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rătăci mult timp, purtat de pornirile valurilor, ci ajungînd pe malul statornic al rîului, adică în afara frămîntării vietii, se va izbăvi de la sine prin mişcarea apelor către un loc statornic. Aceasta o ştim şi din experienţă. Căci pe cei ce nu s-au scufundat îneă cu totul in rătăcirile omeneşti, însăşi mişcarea nestatornică şi rătăeitoare a lucrurilor îi leapădă ca pe o povară deşartă, socotindu-i ajunşi supărători prin vir-tute. Dar eel ce a ajuos în afara acestor valuri să urmeze lui Moişe şi să nu-şi crate lacrimile, chiar dacă se întîmplă să fie pus la adăpost în coş. Căci plînsul este păzitorul sigur al celor ce se mîntuiesc prin virtute.
Iar dacă fiica faraonului, cea stearpă şi fără copii (pe care eu o înţeleg ca fiind filosofia din afară) va lua oa pe un copil al ei pe tînăr, ca să fie numită mama lui, acesta să nu respingă mincinoasa înfiere, pînă cînd va îngădui Cuvîntul, adică pînă ce va vedea în sine nede-plinătatea vîrstei. Dar odată ajuns la înălţime, după cum aflăm despre Moise, să socotească lucru de ruşine să se mai numească copil al celei din fire stearpă. Căci e stearpă cu adevărat cultura din afară, fiind mereu în durerile naşterii, dar nedînd niciodată viată pruncului. Căci ce fruct a dad filosofia în ,oursuâ lungilor dureri ale naşterii, vrednic de atîtea opintiri şi osteneli? Nu sînt toţi lepădaţi ca slabi şi neîmpliniţi, înainte de a veni la lumină prin naştere ? Dar pot oare să se nască dacă sînt acoperiţi cu toful în sînurile sterpe ale întelepciunii neroditoare ?
Deci să trăiască cineva împreună cu împărăteasa Egiptului atîta cît să nu pară că e lipsit de foloasele ei. Dar apoi să se întoarcă la maica sa după fire, de la al cărei lapte nu a fost oprit să fie hrănit de către împărăteasă, cum spune istoria. Iar acest lucru ne învaţă că în timpul în care zăbovim în ştiinţele din afară, făcîndu-ne cultura tre-buincioasă, să nu ne despărtim de laptele Bisericii, care ne hrăneşte pe noi. Iar aceasta înseamnă să ţinem legile şi moravurile Bisericii, cu care sufletul hrănindu-se şi întărindu-se îşi ia puterile să urce spre lnălţime. Dar cît tim,p priveşte şi la dogmele din afară şi nu numai la cele părinteşti, va fi ca între doi inşi ce se războiesc. Căci eel de altă credintă se împotriveşte cuvîntului evreului, vrînd să pară mai puternic decît izraelitul. Şi multora dintre cei rmai uşuratici li s-au părut aşa, eel ce părăsind credinţa părintească au trecut de partea vrăjmaşului, făcîndu-se astfel călcători ai învăţăturii părinteşti.
Dar eel ce este asemenea lui Moise, mare şi puternic la suflet, oinoară prin lovitura lui pe eel ce se opune cuvîntului dreptei credinţe. Ddr această luptă din noi poate fi înteleasă şi astfel : omul este la mij-Inrul unei lupto ce so dă între doi potrivnici, ca un fel de cunună. Şi
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de partoa căruia va trece, pe acela îl va face biruitor. El se află între slujirea la idoli şi dreapta credinţă, între desfrînare şi curăţie, nedrep-tate şi dreptate, mîndrie şi smerenie, şi între toate cele ce se socotesc potrivnice, aşa cum erau în luptă egipteanul şi evreul. Iar Moise ne învată prin pilda lui să ajutăm virtutii ca celei de un neam cu noi şi să omorîm pe eel ce se împotriveşte virtutii. Şi cu adevărat biruinţa dreptei credinţe aduce moartea şi nimicirea slujirii la idoli. La fel prin dreptate se nimiceşte nedreptatea şi prin smerenie se ucide mînia.
Dar lupta aceasta a unora faţă de altele o găsim chiar şi între noi. Căci născocirea învăţăturilor eretice nu ar avea loc dacă părerile po​trivnice nu s-ar ridica împotriva celor adevărate. Şi dacă sîntem prea slabi ca să dăm putere dreptăţii, şi eel rău învinge prin argumentele lui şi a respins stăpînirea adevărului, să alergăm cît mai repede, după pilda data de istorie, la învăţătura mai buna şi mai înaltă a tainelor u.
Şi chiar dacă trebuie să ne înrudim iaTăşi cu oel de alt neam, adică rhiar dacă trebuinta ne sileşte să vieţuim împreună cu filosofia de nfură, să o facem îndepărtînd pe păstorii cei răi de la întrebuinţarea nodreaptă a puţurilor. Aceasta înseamnă să-i respingem pe învăţătorii cei răi care întrebuinţează învăţătura în scopuri rele şi astfel să ne despărţim de aceştia nemaiîntîlnindu-i şi nemaiamestecîndu-ne cu vrăj-maşii, ci să vieţuim împreună cu cei ce pasc într-un gînd cu noi toate mişcările sufletului din noi, ca pe nişte oi, stăpîniţi de voia Cuvîn^ului Indrumător. Căci stăruind noi pe lîngă El în aceasta petrecere liniştită şi nerăzboinică, ne va străluci adevărul, luminînd cu razele sale vede-rile sufletului nostril. Iar adevărul este Dumnezeu, Care S-a arătat atunci lui Moise în aoea căiăuzire luminoasă, negrăită.
Şi chiar dacă s-ar aprinde lumina într-un oarecare tufiş mără-cinos, cum este luminat şi sufletul proorocului, nici acest lucru nu este fără folos în ceea ce căutăm. Căci dacă Dumnezeu este adevărul, iar adevărul este lumină (iar aceste înalte şi dumnezeieşti minuni sînt mfirturisite şi în cuvîntul Evangheliei rostit de către Dumnezeu, Care nl S-a arătat nouă în trup), aceasta învăţătură prin virtute ne călău-zeşte la cunoaşterea luminii aceleia care s-a pogorît pînă la fixea ome-nească, nestrălucindu-ne din vreuna din stele, ca nu cumva să se creadă că strălucirea aparţine materiei ei, ci dintr-un mărăciniş pămîn-
11. Prin Sfintele Taine ale Bisericii dobîndim nu numai puterea lui Hristoş, care ne Intăreşte împotriva pătiatelor şi pentru creşterea in viritute„ c& şi o cunoştinţă mai tTlaltă a lui Dumnezeu, prin credinţă, bazată pe experienţa vieţii lui Hristos primita In Talne. Sfîntul Simeon Noul Teolog zice : «Căci dacă ni s-ar da cu•noştinţa adevă-ratel Intelepciuni şi ştiintu lui Dunmc/eu prin scrieri şi învăţături, ce trebuinţă ar mai fl de credinlfl suu de dumnezeiescail botez şi de Sfintele Taine ?» (Traites theo-loylqucs ct i•thiquos, 1, In Sources Chri•lieniies, nr.  122, Traits I ethique, p. 123).
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tesc, copleşind prin razele sale luminătorii de pe cer 12. Prin aceasta în-văţăm să cunoaştem şi taina Sfintei Fecioare, din care a strălucit prin naşterea vieţii omeneşti lumina dumnezeirii, care a păzit nestricat rugul aprins, neveştejindu-se frumuseţea îecioriei prin naştere.
Prin lumina aceea învătăm ce să facem ca să ajungem în lăumtrul r•azelor adevărului. Căci nu este îngăduit picioarelor încălţate să urce cătrc înălţimea aceea unde se vede lumina adevărului, ci trebuie să fie îndepărtat de la temelia sufletului învelişul din piele moartă, cu care a fost înfăşurată firea omenească atunci cînd, prin neascultarea voii divine, am rămas goi. Şi astfel, ca urmare a acestor lucruri întîm-plate nouă, cunoaşterea adevărului ni se va face curăţitoare a cugetării neadevărului, care se ocupă cu nimicul. Căci aceasta este, după părerea mea, fiinţa adevărului: a nu te minţi în înţelegerea a ceea ce este cu adevărat (iar minciuna este o închipuire ivită în cugetare, care face ca ceea ce nu este să apară ca existînd ,• iar adevărul este înţelegerea sigură a ceea ce este cu adevărat). Astfel, numai ocupîndu-se cineva multă vreme şi în linişte, cu cugetări înalte, va înţelege ce este cu adevărat ceea ce este, care are prin firea sa existenţa, şi ce este ceea ce nu este, care are numai o părută existentă, neavînd de la sine o fire subzistentă. Acest lucru mi se pare că 1-a învătat marele Moise să-1 cunoască, în acea arătare dumnezeiască, anume că nimic din cîte cad sub simfuri şi din cîte se cunosc prin întelegere nu subzistă cu ade​vărat afară de Fiinta mai presus de toate, care e cauza tuturor şi de care atîrnă toate. Căci deşi înţelegerea vede şi altceva din cele ce sînt, In nici Una din cele ce sînt raţiunea nu vede ceva ce nu are nevoie de
12. Trupul nostru este un tufiş, sau chiar un mărăciniş care ne înţeapă cu mulţi splni, sau acoperă lumina; iar prin spini înţelegem ispitele şi duxerile ce ni le piocură. Dar lumina dumneze^ilască se poate face transparenită prdn el. Ba, la vederea lumlnii lui Dumnezeu nu putem ajunge decît prin trup şi deci prin sporirea în cu-noşttaţa lul prim virtute, care e o luiptă pentru a face maii puţim înga?oş«t şi înţepător trupul nostru. Chiar Cuvîntul ipostatic al lui Dumnezeu ni S-a făcut străveziu ca lumiinjă prim acest trup, subţiat pwiln curăţirea lui de păeait. Nu prin vreo stea ni se araită lumina dumnezeiască directă, cea mad presus de fire, cum socoteau astrologii, ci prin com,plexitatea cu mult mai bogată şi îmbibată de conştiinţă a trupului, prin care experiem toată viaţa sufletului, cu încercările, cu durerile, cu înţelegerile lui, care are pun în legătură adeseori cu Dummezeul, Cel mai presus de fire. Cunoaşterea lui Dumnezeu prin trup este o cunoaştere prin sufletul care trăieşte o viaţă cu mult mai oomplkată Şi mai imtonsă în trupul însuşi._ Cunoaşterea dta simiplia materie e o cumoaş-torc cu mult maii simplă a lui Dumihezeurcare', pentru a se înfăptui, 'are nevoie tot de conşliinta omului şi de prirvTreâ ochtlor lui, plini de aceasta conştiinţă. Mărimea şi Mrăiiueiroa materială a stelelor ne mijloeeşte doer cujioş'tinţa a două dimensmni ale luil Dummezieu : a dimiensiunii mărimii puterii şi a celei a îinţeliepciuxii,i Lui ordona-toaro a realităţii externe, nu şi dimensiunile cu mult mai înalte sau mai adînci ale vietll spirituale supreme pe care o are Dumnezeu, ale iubirii, ale cunoştinţed', ale pilcll, ale sfinţeniei şi in general ale conştiinţei.
Astfel, rugul aprins e nu numai un chip al Maicii Domnului, ci şi al lui Dum- Guvînitul ool intrup•at şi  ;il omuiluii, care se face lotiiş  al l•wi Dumnezou.
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altceva, sau ceea cc ar putea fi fără partidparea la Cel ce este 13. Dar coea ce e pururoa ]a fel, ceea ce nu creşte şi nu scade, ceea ce ră-mîne la fel de nemişcat spre orice prefacere, fie spre mai bine, fie spre mai rău, ceea ce este strain de rău iar ceva mai bun decît el (spre care să se mişte) nu are, ceea ce nu are nevoie de nimic altceva, dar e sin-gurul dorit {de toate) şi La care participă toate şi ceea ce nu scade prim participarea celor ce participă, aceasta este ceea ce este cu adevărat şi lnţelegerea acesteia este cunoaşterea adevărului14.
13. In ultimele propoziţii, sfîntul Grigorie a trecut la explicarea declaraţiei lui
Dumnezeu către Moise: «£u sînt cel ce sînt. Şi ved zice fiilor lui Jzrael: Oel ce este
m-a trlmis la voi» (Ieş. 3, 14—IS). Sfîntul Grigorie identiifică pe Cel ce este, cu ade-
vărul. Oontrar adevărului este miniciuna, care ia drept existenţă ceea ce nu exiistă de
(tvpt. Cel ce «este» cu aidavărat esite Cel ce are prin firea Sa existerrţa, Cel a cărui
fllnţă se identifică cu existenţa, Cel care nu primeşte existenţa de la altul ca înfăp-
tultoare a iiinţei Sale gîndite de acela.  Ceea ce nu este prin sine nu are existenţă
depllnă. Deşi nu este numai o iluzie, nu are o fire subzistentă în ea însăşi, sau existînd
prin ea însăsi, ci una care primeşte existenţa de la altcineva şi care ca atare depinde
In existenţa ei continuu de altcineva, sau se află în mod necesar într-o relaţie cu
otoeva, sau cu altceva, trebuiind să stea în legătură mereu, pentru a exiist/a, cu alt-
clneva sau cu altceva. Numai Dumnezeu nu depinde de n,imeni şi de nhnic, nu Se
r•ferS In mod necesar la altcineva sau la altceva, nu trebuiie cugetat în mod necesar
Impreună cu altcineva sau altceva, ci există exclusiv prin Sine. El singur se poate
numi Ce/l ce este, pentru că dacă numele cuiva redă fiinţa Lui, fiinfa Lui fiiind una cu
extote^iţa, El poaite f i numtt Oel ce este. Dar e de menţianait că Dumnezeu nui-Şi zîce:
ceea ce este, ci Cel ce este, adică El este Persoama. In afară de aceea, o esenţă nu
poate zice : Eu. Cel ce se numeşte la persoana întîi are conştiinta existenţei într-un
grod   cu   mult   malt   dmtens   deoît   dacă   ar   avea   conşittinţa   desipre   o    exi•stercţă
ttflată în tu sau în alţii, sau în obiecte. Apoi, numai o persoana poate trimite pe ci-
D•va, cu autoritate, la alţii. O esenţă, care e numai obiect, neavînd conştiinţa de sine,
nu are sentimentul intens al existenţei, deci îi lâpseşte ceva din puterea cu care se
Impune existemţa deplină. Ea este supusă în oarecare fel unei persoane care are con-
ftllnţa ei. Ea poate fi mai mult sau mai puţin definltă de o persoana. Dar persoana e
de nedefimit de către esenţă. Persoana poate defini esenţa, dar esenţa nu poate defini
persoana. Persoana poate cupriinde esenţa măcar în parte,  dar esenţa nu poate cu-
prlnde persoana. Numai persoana e conştientă că există. Iar o existenţă fără conştii-
tnţa existenţei sale, ci avînd Iipsă de o persoana oa să fie conştientă de ea, care să dea
Importanţă existenţei ei, suferă de un mare minus în existenţă. Deci numai o persoana
poate exista pentru sine, pentru că ştie de sine. Cine nu ştie de sine nu există pentru
tine, nu se poate reflecta în oonştiinţa sa esenţa sa. De aceea, ceea ce nu există pentru
fine e  dependent de o persoana,  pentru a arăta un scop al existenţei sale,  pentru
a »e reflecta în conştiiiinţa aceleia exilsstenţa ei, ipeintiru a şi-o face ouiniosoută şi trăită de
aceea. Apoi, numai persoana nu poate fi dominată fără voia ei, pe cînd esenţa poate
fi dominată, într-o parte sau alta a ei, identică cu toate celelalte părţi, fără voia ei,
de către  persoana. Esenţa neavîmd conştiinţă, nu are dimensiunea trăirii interioare,
ci numai a exteriorului.
14. Sflntiil Grigorte face deosebirea, ca şi alţi părinţi de dfupă el, între cele ce sînt
(•zi ivta) care sînt cele create, şi Cel cu adevărat existent (x5 ovtco? ov),    Cel necreat,
Cel Ce nu-Şi are existenţa de la altul, ci există prin Sine. Acesta nu Se mişcă spre nitavtc în mod necesar, pentru că spre rău nu Se miişcă, dat fiiad că răul e un minus In existenţă, iar o treaptă mai înaltă în bine, adică în existenţă, spre care să Se mişte, nu există. In aceasta se vede că nu an; nevoie de nimic altceva şi existenţa Lui nu eoade tn•Iici pnim vreo iwi•şcare spre rău, niiicsl prin piartilciiparea altora la El. El e infiinit şl infinitul nu scado, nicl nu creşte. Dtir iicini^nirc•ii Lui nu e încremenire, ci netniş-carea spre o troaptă mill înnltft snu m,il cohorttii do oxistpnţă. In identitatea Sa in-llnită El o tolodntd vi•.ilii infinitii. l•l Sc (Irtniic•jlc, f.lrii <\i iirp,ista să îmscmne o scă-doro, deel o mlţrnrc siprc in«ii |>ii|iln s,ui m.il mull i|i>«•It <>sl<•. Po,ilp aava,sta o cxporipm şi
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In aceasta ajungînd acela atunci — iar acum, tot eel ce-şi desface ca şi acela învelişul pămîntesc şi priveşte la lumina din rug, adică la raza care ne luminează prin trupul acesta mărăcinos, care este, cum zice Evanghelia, lumina cea adevărată şi Adevărul — ajunge astfel că poate să a jute şi pe alţii la mîntuire, şi surpă tirania ce stăpîneşte cu​mulate ; el poate scoate la libertate pe toţi cei ţinuţi în robia păcatu-lui, conducîndu-i cu dreapta ce se schimbă şi cu toiagul prefăcut în şarpe. Prin cea dintîi mi se pare că se arată taina Domnului în trup„ sau arătarea firii dumnezeieşti către oameni, prin ceea ce săvîrşeşte surparea tiranului şi eliberarea celor stăpîniţi de el.
Ceea ce mă călăuzeşte spre această înţelegere este mărturia pro-orocească şi Evanghelia. Căci proorocul zice : «Aceasta este schimba-rea dreptei Celui Prea înalt» (Ps. 76, 10), ceea ce înseamnă că firea clumnezeiască fiind înţeleaptă, ca neschimbată, prin coborîrea la slă-biciunea firii omeneşti, se schimbă după înfătişarea şi chipul nostru. Căci atunci cînd mîna legiuitorului a fost scoasă din sîn, ea şi-a luat o culoare ce nu era a firii ei ,• iar cînd o bagă iarăşi în sîn, revine la starea ei cea după fire. Dar şi Unul-născut Dumnezeu, Cel ce este în sînul Tatălui, este dreapta Celui Prea înalt. Şi cînd S-a arătat nouă din sînul Tatălui S-a schimbat potrivit nouă, iar după ce a vindecat slăbi-ciunile noastre iarăşi a întors mîna adusă la noi şi colorată ca noi în sînul propriu (iar sînul dreptei este Tatăl). Atunci nu nepătimirea firii
noi In oarecare măsură, în faptul că dăruindu-ne nu scădem, ci, întrucît noi putem creşte, cireştem poriitn dăruire. Gel ce iubeşte dărudtndu-se nu scade, ci creşte, dacă are putdnţa să crească ,cuin e creatura.
Cele spuse de sfîntul Grigorie despre Dumnezeu ca existenţa prin excelenlă,
lntrucit nu are nevoie de nianic, par să ne arate că această cunoştinţă nu este data
prlntr-o vedere, ci prin consideratii ale raţiunii1. El pare în general să ccmsidere că
momentele din viaţa lui Moise, prin care urcă în cunaaşterea lui Dumnezeu, nu sînt
lmtlmiplă/ri mimunate extern®, ci o creştere interioară pnia virtute. Problema raportu-
lul Intre înşirarea de întîmplări minunat,e externe, din viaţa lui Moise, şi creşterea lui
Interioară prin virtute şi iluminarea prin reflexiune, nu este o problema uşor de
lămurit în concepţia sfîntului Grigorie. Dar cînd spune că Tainele Bisericii au un rol
inure pentru creşterea omului în cunoaşterea de Dumnezeu, el arată că această creş-
tere nu e numai rodul unei sporiri în capacitatea de reflexiune prin înaintarea în vir​
tute, ci şi al experienţei întîlnirilor reale cu Dumnezeu. Şi de aci rezultă că şi întîm-
plările minunate prin care au loc întîlniTdle reale ale lui Moise cu Dumnezeu au, după
sflntul Grigorie, un rol în creşterea spirituală a lui Moise. Insă El voieşte ca creşte-
rea In care înaintează Moise să o vadă realizîndu-se în orice om care voieşte. Dar
atunci, crcşterea lor nu mad e promovată de întîlmiri cu Dumnezeu prin întîmplări
nanunate. Aceasta însă nu exclude o experiere interioară a lui Dumnezeu. Şi în acest
cuz, omul nu sporeşte în cunoaşterea de Dumnezeu numai prin raţionamentele sale
ujutate de sporirea în virtute. Dealtfel, şi la sfîntul Grigorie de Nyssa, ca şi la cei-
Uilţl părinţi, iluminările prin reflexiune nu sînt despărţite de o experiere interioară
ii lui Dumnezeu, ci ele se provoacă reciproc. Acestea două tin şi progresează împreună.
Acousta pare să o spună sfîntul Grigorie prin expresia : «Ca urmare a acestor lucruii
Inlîmplate nouă, cunoaşterea adevărului o•i se va face curaţRoare, etc.» (67tay.oXooftiîaet
 ^
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s-a schimtoat In patlmfi, ci cooia cc era sohimbăcios şi pătimitor s-a prc•schimbat, prin părtăşia cu ceea ce e neschimbăcios, în nepătimire 15. Iar prefacerea toiagului în şarpe să nu tulbure pe iubltorii de Hristos, căci noi am făcut să se potrivească taina lui Hristos, acestei vietăţi. Pentru că însuşi Adevărul, prin glasul Evangheliei nu se fe-reşte de un astfel de chip, ci spune : «Precum Moise a ridicat şarpele în pustie, tat astfel trebuie să Se înalţe FM Omului» (In, 3, 14). Şi cu-vîntul este limpede. Căci şarpele este numit în Scriptură tatăl păcatu-lui ,• şi ceea ce se naşte din şarpe este numaidecît şarpe. Pentru că păcatul are acelaşi nume cu eel ce-1 naşte. Dar Domnul S-a făcut păcat pentru noi, după cum mărtunseşte cuvmtul Apostolului, îmbrăcînd firea noastră ajunsă păcătoasă. Deci acest chip se potriveşte cu adevărat Domnului. Căci dacă păcatul este şarpe, iar Domnul S-a făcut păcat, Cel ce nu S-a ferit să se facă păcat S-a făcut şarpe pentru noi, ca să inănînce şi să piardă şerpii egiptenilor cărora le dădeau viaţă vrăji-torii lfl. Şi odată împlinit acest lucru, iarăşi se schimbă în toiag, prin
15. Prin Intrupare, fiiea dumnezeiaseă nepătimitoare a Cuvîntului «s-a schimbat
<lupă  Infăţişarea şi  chipul nostru» (jrp&î zb <jjjixepov aXÎ!*011£ *■<>”■ s!8os),  a  luat  o  stare
«apabilă să se însoţească cu firea noastră pătimitoare. Dar cînd se Intoarce în sînul
Tatălui, atunci nu se mai schimbă nepătimirea ei spre capacitatea de a se însoţi cu
firea  noastră  pătirnitoare,  ci firea  noastră  schimbăcioasă  şi  pătimitoare  se  schimbă
prlin  părtăşde  (prin  comuniune)  cu  firea  Sa   dumnezeiască  neschimbăoioasă,  în  fire
nepătimitoare. Folosirea termenului  e!8oî     pentru ceea ce a luat Cu•vîntul dumneze-
lesc din noi arată că acest termen nu înseamnă un simplu chip al trupului nostru, fără
fubstanţă,  cum  s-a  interpretat de  către  unii.  Termenul acesta  al  sfîntului Grigorie
Insoamină aci că Hristos nu a luat firea noastră cu păoatul ei, ci numai chipul fără de
pttcat al firii noastre. Apoi, acest termen folosit şi peotru stiarea îm care vom Invia în
vdlaţa viitoare nu înseamnă că nu vom lua decît o forma a. trupului, cum s-a spuis de uindi
d«spre sfîntui Grigorie că ar învăţa sub influenţa origenistă. Ci numai că trupul înviat
nu va fi întru totul ca trupul nostru de acum, ci în asemănarea lui.
16. Şarpele înălţat de Moise pe lemn în pustie, prin care se vindecau cei muş-
<a(l de şarpe privind la el, este o preînchipuire a lui Hristos, Care S-a făcut în chipul
fairipeluii pentru noi, sau păoat pentru noî, odată ce tatăl păoatuluî şi însuşi păoatul
nă•out din el este închipuit prin şarpe. Hristos S-a făcut în chipul şarpelui, întrucît
« luat firea noastră devenită păcătoasă. Dar a luat-o fără de păcat, deci fără veninul
şarpeluii'. Iar fiind un şarpe neveminos, ba mai mult un şarpe în care, datorită lipsei
d• păcat, lucra puterea dumnezeiască prin mijlocirea firii noastre, a celei ce se arăta
ca »arpe, a mîncat şi a pierdut cu puterea Lui mai mare pe şerpii veninoşi, surpînd
pe dlaivol, izvorul venimului, şi copleşimd veninul păeatului din oiameni, oare, muşoaţi
do şerpii-diavoli, aveau în firea lor veninul purtător de moarte. Mai precis, şarpele
lnălţat pe lemn vindeca pe oamenii muşcaţi de şarpe (de diavol), iar şarpele în care
•■a transformat toiagul dumnezeiesc (Cuvîntul lui Dumnezeu) a mîncat, a mistuit cu
puterea Lui pe şerpii-diavoli, cărora le dădeau viaţă, sau putinţa de lucrare pe pămînt,
vrăjitorll  Egiptului slujindu-le  lor.  Dumniezeu-Guvîntul,  luînd trupul  nostru  fără de
păcat, a luat odată cu El şi pătimirile nepăcătoase de pe urma păcatului. Fără acestea
n-ur fi avut prilejul să Snvingă slăbiciunea intrată în firea noastră, care da drumul
păoatului prin ea. Puterea dumnezeiască lucrătoare în trupul Domnului s-a arătat şi în
tntărlrea Lui de a birui aceste pătimiri, nu fără să le suporte, ci prin suportarea lor
fără să sucombe sub oIp. Dar pentru fnptul că Domnul n-a luat propriu-zis şi păcăto-
ţonin noastră, sfîntui Grigorie, deşi spuno aci că «dacă Domnul S-a făcut păoat, S-a
făcut şi şarpe pcetru nol», zJco tn nMă parto 'i acestui «Cuvînt»   că ceea ce a luat El
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carc• sînt aduşi la înţelepciune cei ce au păcătuit şi sînt odihniţi cei ce urea pe calea suitoare şi greu de străbătut a virtuţii, sprijinlndu-se în toiugul credinţei prin bunele nădejdi. «Căci credinţa este reazimul celor cv nădăjduieso) (Evr., 11, 1). Iar oel ce ajunge la înalta înţelegere a ucestor taine se face ca un dumnezeu ; pe cînd cei ce se împotrivesc adevărului, fiind vrăjiţi de înşelăciunea lucrurilor materiale şi fără te-mclie, dispreţuiesc ca pe ceva desert ascultarea de Cei ce este. Căci spune Faraon : «Cine este Acela, ca să ascult de cuvîntul Lui ? Nu cu-nosc pe Domnub) (Ieş„ 5, 2). El socoteşte vrednic de cinstire numai ceea ce este material şi trupesc, făcînd parte dintre cele ce se mişcă în fata simţurilor mai neraţionale.
După ce deci a fost întărit as a de mult prin strălueirea luminii şi a luat atîta tărie şi putere împotriva celor ce i se împotriveau, ca un bun atlet îndeajuns de deprins în şcoala bărbăţiei nevoitoare, plin de în-drăzneală şi de încredere, se pregăteşte pentru lupta cu vrăjmaşii, avînd în mînă toiagul, adică cuvîntul credinţei, cu care va avea să bi-ruiască şerpii Egiptului. Iar lui îi va urma şi soţia cea din alt neam ; căci există şi ceva din cultura din afară care nu trebuie respins de la Insoţirea cu noi spre naşterea virtuţii. Căci şi filosofia (înţelepciunea) morală, sau naturală ar putea să-i fie vieţii mai înalte soţie şi prietenă şi părtaşă de viaţă, dacă cei năseuţi din aceaista nu aduc coi ei nimic din întinăciunea de alt neam. Dar dacă un astfel de făt nu este tăiat lmprejur şi nu este curăţit astfel încît să fi depărtat de la el tot ceea ce este vătămător şi necunat, îngeral venit în întîmpinare îi aduce frica de moarte. Dar pe înger îl îiniblmzeşte soţia care arată pe eel născut din ea curat, prin înlăturarea părţii din care se cunoaşte ceea ce este strain în el. Socotesc că celui ce cunoaşte povestirea istorică îi este vădită, din cele spuse, sporirea după rînduială în virtute, pe care o des-coperă Scriptura, continuînd să înfăţişeze pe rînd ghiciturile istorioe. Căci este într-adevăr, în rodul dat de filosofie prin învăţăturile sale, ceva trupesc şi netăiiait împrejur, care, fiind înlăturat, rămîne numai ceea ce poate să facă parte din neamul ales izraelitean, anume nemu-rirea sufletului, pe care o recunoaşte şi filosofia. Acesta este rodul binecredinci•os al ei. Dar că sufletul poate trece din trap în trup şi că se preschimbă din fire raţională în neraţională, aceasta este partea tru-pească străină şi netăiată împrejur 17. Şi multe altele de acelaşi fel.
esto o «asem&nare a şarpelnxi şi n•u şa;rpe..., Căoi adevăratul şarpe este păcatul» (P.G. 44, 413 D). Trupul nostru poate fi deci şi şarpe pMn de veninul ce ne duce spre moarte, dnr »1 şarpe plin de putere întărită de puterea dumnezeiască, mîncătoare a şerpilor vonlnoşl, sau nimicitoare a veminului vărsat de aceia în el.
17. Din filosofia vremii lui, sfîntul Grigorie socotea că se poate reţine învăţă-tura dospre nemurirea sufletului, dar nu şi cea despre trecerea lui dintr-un trup în
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El nuii zic că există Dumnozcu, dar II socotesc material. Mărturi-sosc ca este creator, dar că are nevoie de materie ca să creeze ; recu-nosc că e bun şi puternic, dar că e supus în multe nevoii destinului. Şi cite altele ca acestea n-ar putea fi arătate aici în amănunt, prin care cele bune ale dogmelor sînt întinate de adăogirile nebuneşti, care dacă sînt înlăturate îngerul lui Dumnezeu se face îndurător, bucurîndu-se de aceste învăţături ca de un prune născut după iege !
Dar să ne întoarcem la firul cuvîntului şi să vedem cum ne lămu-reşte despre ajutorul frăţesc ce ni se dă atunci cînd sîntem gata de luptă cu egiptenii. Ne amintim cum, la începutul vieţii virtuoase, Moise are nişte întîmplări războinice, atunci cînd vede pe un evreu asuprit de un egiptean; şi apoi pe un evreu ce se sculase asupra unuia din neamul său. Dar dacă s-a ridicat spre mai mari izbînzi ale sufletu-iui, printr-o îndelungată grijă şi prin luminarea de sus, are parte de o lnttlnire prietenească şi paşnică, pentru că Dumnezeu îi trimite pe fratele în întîmpinare. Iar dacă vom înţelege această întîmplare istorică ca un chip al unui înţeles mai înalt, ea nu va fi xuefoloisitoiare scopului nostru. Căci într-adevăr, celor care au înaintat în lupta pentru virtute, le stă alături ajutorul lui Dumnezeu dat firii noastre de la început, chlar de la facerea ei, măcar că acest ajutor se vede şi se cunoaşte abta cînd ne-am familiarizat îndeajuns cu viaţa mai înaltă prin luare amlnte şi grijă şi cînd trebuie să intrăm în lupte şi mai grele. Dar pentru a nu părea că tîlcuim o ghicitură prin altă ghicitură, voi înfă-ţlşa mai limpede înţelesul ei.
Există în predania părinţilor o învăţătură vrednică de crezut, care ■pune că după ce firea noastră a căzut în păcat nu am fost lăsaţi lipsiţi de grija lui Dumnezeu în căderea noastră, ci a trimis fiecăruia, spre ajutor în viaţă, un înger din cei care au primit o fire netrupească, iar plerzătorul firii noastre, uneltind cele dimpotrivă, a trimis spre vătă-marea vietii omiului un demon viclean şi răufăcător. Aflîndu-se omul lntre cei doi, dintre care fiecare are prin trimitere un scop contrar ce-lullalt, poate să facă prin sine biruitor pe unul asupra celuilalt. îngerul bun pune în fata cugeitiului bunătăţile virtuţii, oare se văd de către cei CO au înaintat prin nădejde. Celălalt pune în faţă plăcerile trupului, de la oare nu e nicii o nădejde a oelor bume, dar oare robesc simţurile celor mai fără de minte, prin cele de faţă, prin cele ce se împărtăşesc si sînt văzute. Dacă deci se îndepărtează de cele ce atrag spre rău, îndreptindu-şi cugetul spre cele bune şi dînd păcatul, ca să zic aşa, la
•ltul (metempsihoza), sau cea despro căderea lui din treapta de entitate raţională, tntr-o entitate nera(ională. Era o fllosofle caro nu cunoştea graniţa statornică dintre •uflot   şl truip. Bu mui are udoptl şi uzi In teosotle şi antroposofie şi în aite teoriii
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spate, punlnd sufletul ca po o oglindă faţă în faţă cu nădejdea celor bune, virtutea arătînd mai înainte de la Dumnezeu în însăşi curăţenia sufletului chipurile şi arătările lor, ca să se întipăreaseă în el, atunci II vino întru întîmpinare şi spre întărire ajutorul fratelui. Căci într-un fol oarecaro, după partea raţională şi înţelegătoare a sufletului omenesc, tngtTul care s-a arătat şi i-a stat atunci alături (precum s-a spus) este fratele nostru, cînd ne apropiem de Faraon 18. Dar să nu creadă cineva că, socotind istorisirea aceasta ca chip al unor înţelesuri mai înalte, <l«că s-ar întîmpla să găsească în cele scrise ceva în afară de această tîlcuire, trebuie să respingă prin aceasta întreaga tîlcuire; ci să-şi aducă aminte de scopul cuvintelor spre care, privind noi, înfăţişăm acestea. Căci am spus în Cuvîntul-înainte că acest scop este de a în-făţişa viaţa oamenilor bine încercaţi ca pildă celor ce vor să le ur-meze.
Dar dacă am dori să le urmăm acelora pînă şi în partea materială d vieţii lor, aceasta ar fi cu neputinţă. Căci cum s-ar mai putea găsi din nou poporul care se înmulţise după strămutarea în Egipt ? Sau cum se va mai găsi tiranul înrobitor care să se arate rău-voitor faţă de cei născuţi de parte bărbătească, dar binevoitor înmulţirii părţii mai moi şi mai slabe, precum şi toate celelalte cite le istoriseşte Scriptura ? Deci dacă s-a arătat neputinţa de a împlini întocmai minunile acelor fericiţi bărbaţi în partea materială a vieţii lor, urmează că trebuie să luăm din cele întîmplate în înşimirea lor istorică nunuai oeea ce e de folos spre o învăţătură morală. Prin acestea le vine celor ce se nevo-iesc pentru virtute un ajutor spre o astfel de viaţă. lar dacă ceva din cele întîmplate în istorie s-ar arăta în afara firului tîlcuirii noastre, ur-rnărit de noi, vom fi nevoiţi să lăsăm aceea la o parte ; şi trecînd pesle aceasta ca peste ceva nefolositor scopului nostru, vom continua fără întrerupere înfăţişarea celor trebuincioase.
lar acestea le spun despre cele ce trebude înţelese cu privire la Aaron, întîmpinînd dinainte o împotrivire. Căci va spune cineva: nu mă îndoiesc că îngerul este înrudit prin firea lui înţelegătoare şi ne-
18. După partea rafională şi înţelegătoare a sufletului ,sîntem înrudiţi cu îngerii, sau, mai mult, putem avea dintre îngeri pe unul chiar ca un fel de frate, aşa cum ovem pe unii ca fraţi dintre oamenii de aceeaşi natură raţională şi conştientă ca noi. Pe această putinţă a îngerilor de a ne fi fraţi se întemeiază voinţa lui Dumnezeu de a da flecăruia dintre noi, după ce am căzut în păcat, un înger ca un fel de frate, ca să ne fie un sprijinitor în lupta cu vrăjmaşul, ispititor la păcat. El ne este dat de la Inceputul exiistenţei noastre, dar Simţirea spiriituală sau coinştientă a prezenţei lui In noi o clştigăm după ce am înaintat în curăţirea de păcate. Acest înger ne e dot ca frate pentru a ne întărl în lupta împotriva ispitelor răului, pentru săvîrşirea blnelul. Dar vrăjmaşul sufletelor noastre a încredinţat un supus al lui să stea lîngă noi notncetat, ca să no Indemne la rău. Sfîntul Grigorie de Nyssa spune că aceasta  o predanle a părinţilor de mai Inalnte.
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trupoască cu sufletul şi că este de mai Inalnte de zidirea noastră şi că ajută celor ce se luptă cu vrăjmaşul. Dar nu socotesc că e bine să fie lnţoles ca chip al îngerului acest Aaron, care a condus pe izraeliţi la idololatrie. Către acesta vom zice, trecînd peste find istorisirii, cele ce le-am spus înainte, anume să nu strice armonia celorlalte, prin ceea ce e In afara scopului; apoi că folosirea aceleiaşi numiri şi pentru frate şi pentru înger poate să aibă şi un înţeles contrar pentru fiecare. Căci există nu numai înger al lui Dumnezeu, ci şi al satanei. Şi numim frate nu numai pe eel bun, ci şi pe eel rău. Astfel spune Scriptura despre fraţii buni: «Fraţii sînt folosdtori la vneme de nevoie» (Ieş„ 32, 1, urm.), iar despre oei răi: «Tot fratele te loveşte cu călcîiul» (Ier., 9, 4) Lă-sîndu-le acestea pentru cele următoare ale cuvîntului şi amînînd expli-carea lor mai amănunţită pentru locul potrivit, să ne întoareem acum la cele ce ne stau în faţă.
Deci eel ce s-a întărit pe sine prin lumina arătată şi şi-a cîştigat împreună-luptător şi susţinător pe un astfel de frate aduce cu îndrăz-neală în fata poporului cuvintele adevărului şi îi aminteşte acestuia do neamul ales al părinţilor şi îi arată cum ar putea ieşi de la munca obositoare la lut şi la cărămidă. Ce ne învaţă pe noi istoria prin acestea ? Să nu îndrăznească să vorbească poporului eel ce nu s-a pre-gătit să grăiască celor mulţi printr-o purtare potrivită cu ceea ce vor-beşte. Căci ai văzut cum, atunci cînd era în•că tînăr, înainte de a se fi rldicat prea mult în virtute, nu a fost socotit sfătuitor şi împăciuitor vrednic de crezare nicl măoar Jntre doi oameni ce se oertau. Acum Insă vorbeşte atîtor zeci de mii de oameni adunaţi la un loc. Numai că nu strigă către tine istoria aceasta : să nu îndrăzneşti a sfătui şi a în-văţa pe oei ce te ascultă, dacă n-ai dobîndit prin astfel de silinţe pu-terea pentru aceasta.
Dar cînd se spun astfel de cuvinte folositoare şi se descrie frumu-seţea libertăţii şi se întăreşte dorinţa auzitorilor după ea, vrăjmaşul se lnfurie şi aduce asupra celor ce ascultă cuvîntul dureri şi mai mari. Şi nlcl lucrul acesta nu e din cele ce nu se petrec acum. Căci mulţi care nu primit cuvîntul ce îi liberează din Urania păcatului şi se alătură ce​lor spuse lor shut supuşi pînă azi de către vrăjmaş atacurilor ispitelor. Şi dintre aceştia mulţi se fac mai încercaţi şi mai neclintiţi în credinţa lor, întărindu-se prin năvala încercărilor. Alţii însă, dintre cei mai slabi, sînt copleşiţi de astfel de încercări, spunînd că le-ar fi fost mai de folos să nu fi ascultat prediica despre libertate, decît să fie supuşi din pricina aceasta unor astfel de greutăţi. E ceea ce s-a întîmplat şi atunci rînd, din laşitato, izraeliţii au început să aducă felurite învinuiri celor cv k>-uu vostit cliborcirca din robio. Dar cuvîntul nu va înceta nicidecum
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să chome spro bine, c.hiar dacă eel încă prune şi nedeplin la minte se va înfrica copilfireşte de neplăcerile încercărilor. Căci demonul care educe vătămare şi stricare oamenilor se străduieşte să-i împiedice, pe cei ce ascultă de el, de a privi spre cer, îndemnîndu-i să se piece spre pămînt şi să lucreze lutul din ei înşişi pentru a face cărămidă. Căci în orice ar consta plăcerea trupească, e vădit oricui că ea vine din pămînt sau din apă, fie că e din cele ce sînt dorite pentru pîntece sau ospeţe, fie din cele care tin de îmbogăţire. Iar amestecarea acestor plăceri al-cătuieşte şi se numeşte lutul. De acesta umplîndu-se cei setoşi de plă-cerile lui nu vor socoti niciodată umpluiă lărgimea doritoare de plăceri, ci umplînd-o pururea, iarăşi se face goală prin curgere. Gel ce face cărămizi, fiind dus mereu de altă pornire, va înţelege uşor ghici-tura. Căci eel ce-şi împlineşte pofta lui prin ceva din cele dorite, de-şi îndreaptă pofta spre altceva, se află iarăşi gol de aceea. Şi de se umple de aceasta, iarăşi se află pe sine gol de altceva şi lărgit pentru aceea. Şi aşa nu încetează niciodată să lucreze pofta în noi, pînă ce nu vom ieşi din viaţa trupească 18 b.
Iar trestia sau paiele, pe care e silit să le amestece în cărămizi eel ce ascultă de poruncile tirainului, au fost tîlcuite de dumnezeiasaa Evan-ghelie şi de glasul înalt al Apostolului, amîndouă ca materie a focului19.
Iar cînd cineva dintre cei înaintaţi în virtute voieşte să scoată pe cei robiţi de înşelăciune, la o viaţă liberă şi înţeleaptă, eel ce se pricepe să uneltească în felurite chipuri împotriva sufletelor noastre aduce împotriva poruncii lui Dumnezeu născocirile sale mincinoase (sofis-mele sale). Acestea le spun, gîndindu-mă la şerpii Egiptului, adică la
18 b. Pofta după cele pămînteşti nu se satură niciodată. Cînd te saturi de ceva $1 treci la altceva, după o vreme te simţi gol de ceea ce te-ai săturat mai înainte şi te întorci iarăşi spre aceea, săturat de lucrul spre care te-ai îndreptat după sătu-rarea de eel dintîi. E o lărgire care se goleşte îndată ce nu-i mai dai ceea ce doreşte ea. Te-ai săturat de desfrîu, tinzi spre băutură. între timp ţi s-a golit lărgimea poftei laaplută de desfrîu şi te întorci iarăşi la el. Sînt nişte ,pofte alternative, pe care le saturi pe rînd şi te atrag pe rînd; sau nişte goluri to fiinţa ta poftitoaiTe, oare se satură pe rînd şi se golesc pe rînd. Dar în mi•ci una nu poţi înainta la nesfîrşit, ca In ounoştinţă şi virtute, care îţi aduc rnereu ceva nou, care nu-ţi oferă aceleaşi lucruri, ţinîndu-te pe loc. Varietatea păcatelor suferă totuşi ă<e o mare monotande, pe cînd Memtiitaitea cu-noştimţei şi a virtuţii este de o noutate contiinuă. De aceea, departe de a înaiîita ia infinit prin satisfaceiea poftelor, te întorci mereu în loc, isau în aceleaşi locuri, rămî-ntod într-o raonotoniie de superficială varietate şi de repetare a cîto^rva wleit-motiveo, care nu reprezdntă nicd-un progres real, sau adevărată schimbare. E o nesăturare in-IJnltă în moinotonie. E o iinfindtate de platiitudiini, o iinfinditate cenuşie a aiceloraşi cîteva sunete repetate mereu în mod ailternaitiv. La o slujire a acestor patilmi jidentioe, din ce In ce mai tateţdte, dar monotone, sdlcşte pe rob it lui1, Earaon eel spiriitual sau diavolul, sub chipul măririi număTului cărămdziktr identite, sau a acoloiaşi frămîntări a lutuMt fixocutată printr-un număr mic do gesturd identite.
19. Trestia şi puiolo, ca motcrio a forulul, sînt, în lnţolcsul lor spiritual, cele ce Intreţin în om ardere^i poftoi după dcsfrlntiro.
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feluritelo viclenii ale înşelăciunii, a căror nimicire o pricinuieşte toiagul lui Moiso, despre care am spus mai înainte cele cuvenite.
Apoi acesta, după ce a cîştigat toiagul nebiruit al virtuţii, care pierde toate învăţăturile înşelătoare, porneşte ca pe o cale mai departe spre minuni mai înalte. Dar facerea de minuni nu o foloseşte în scopul uimirii celor de faţă, ci are în vedere folosul celor ce se mmtuiesc. Căci prin înseşi minunile virtutii se zdrobeşte vrăjmaşul şi se înmul-tesc cei ce cred (cei de un neam)20. Dar mai întîi să numim scopul prim şi eel mai deobşte al minunilor în parte. El e acela de a ne fi pildă spre purtarea noastră. Acum ne va fi cu putinţă să vedem acest înţeles în toate minunile în parte.
Căci învăţătura adevărului se schimbă după starea acelora care o primesc. Pentru că cuvîntul arată tuturor la fel ce este bine şi ce este rău, iar eel ce crede în ceea ce îi arată el are înţelegerea luminată a lui şi eel ce se împotriveşte şi nu voieşte să privească cu sufletul spre raza adevărului rămîne în întunericul neştiintei. în ceea ce spunem aici îndeobşte nu e minciună. Iar acelaşi lucru se poate spume şi despre cele în parte, cum va dovedi cercetarea în parte a fiecărei întîmplări.
Deci nu-i nimic de mirare dacă evreul care a fost crescut în mijlo-cul unui alt neam rămîne neatins de răul abătut asupra egiptenilor, odată ce şi acum se poate vedea ceva la fel. Pentru că în cetăţile foarte populate, între cei despărţiţi prin idei contrare, unora credinţa le este o apă limpede şi buna de băut, pentru ca o sorb ca învăţătură dumne-zeiască ,• iar celor ce o înţeleg ca egiptenii, apa ei li se face sînge otră-vitor. Şi de multe ori născocitorul înşelătoriei încearcă să prefacă şi apa buna de băut a evreilor în sînge otrăvitor, prin amestecarea în ea a minciunii murdare, adică prin aceea că ar vrea să ne încredin-ţeze şi pe noi că învăţătura noastră nu este aşa precum credem că este. Dar nu pot strica apa în întregimie, chiar dacă pentru o clipă o fac să ia prin înşelăciune culoarea sîngelui. Căci evreul bea mai departe apa adevărată. Pentru că chiar dacă cei ce se împotrivesc par să o schimbe la vedere, el nu va lua în seamă schimbarea înşelătoare.
La fel şi neamul broaştelor eel respingător la vedere şi gălăgios (ba nu numai respingător la vedere, ci şi rău mirositor), cu viaţă în-doită (amfibie), trăind şi în apă şi pe uscat, care se tîrăşte şi sare şi se strecoară prin casele şi prin paturile şi pe mesele egiptenilor, de viata evreilor nu se  atinge.  Asemenea neamului broaştelor  sînt  cugetările
20. Sfîntul Grigorie dînd o tîlcuire spirituală, valabilă pentru orice om crediB-clos, miinuniiilor lui Moiiise, vede In ele cmiinunile virtuţil'or», oare pot devemi bdruânţe ale tuturor celor ce le practică. Virtulile însă zdrobesc pe Faraonul nevăzut, sau pe diavoliil, şi fac să sc inmulţească cei ce văd puteroa lor şi cred că sînt lucrate cu puterea lui Dumnezcu.
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role, aducătoare de stricăeiune, din inima murdară a unor oameni, ce-şi iau viaţa din ea ca dintr-un noroi. Ac este broaşte locuiesc în casele celor care vieţuiesc asemenea egiptenilor, prin voia lor proprie ; ele nu se fcresc să se arate nici pe mese, nici pe paturi, ba pătrund şi în cămările pline de toate lucrurile îngrămădite acolo. Şi într-adevăr cînd vezi viaţa murdară şi desfrînată, născută cu adevărat din tină şi noroi şi care prin imitarea acestei vietăţi, în modul ei de viaţă, nu rămîne In nici una din cele două firi, te întrebi: ce este ea de fapt ? Pentru că eel ce duce o astfel de viaţă, fiind om după fire se face animal după patimă şi astfel arată un chip de viaţă îndoit, sau de două feluri. Şi vei întîlni la el semnele acestei boli nu numai în pat, dar şi la masă şi în cămări şi în toată locuinţa. Căci unul ca acesta îşi întipăreşte în toate dosfrînarea, prin tot oe face, încît uşor recunosc toţi, prin cele văzute, viata celui desfrînat şi a celui curat. Fiindcă în locuinţa celui dintîi, po zidurile spoite cu var se pot vedea în chipurile făurite de artă mijloa-cclo de aţîţare a plăcerii pătimaşe, prin care firea îşi aminteşte de boala ol, prin vederea acestor produse ale necuviinţei furişîndu-se în suflet patima. Dimpotrivă, în viaţa celui neprihănit se poate vedea toată paza şi grija de a-şi tine curat şi ochiul, de vederile ce aprind patima. De ase​menea, masa celui neprihănit este curată şi uşoară, pe cînd masa celui ce se tîrăşte în viaţa înnoroită şi asemenea broaştelor e încărcată de cărnuri. Şi dacă i-ai cerceta cămările, adică cele ascunse şi tăinuite ale vieţii, ai vedea şi mai multă îngrămădire de broaşte adunate acolo.
Dar Scriptura spune că «Faraon a fost împietrit de către Dumne-zoui) (Ieş. 7, 3). Dar cum a fost vrednic de osîndă, de vreme ce a fost silit de puterea dumnezeiască să se împietrească şi să se împotrivească ? La fel spune dumnezeiescul Apostol că, întrucît nu au voit (unii) să-L albă pe Dumnezeu şi să-L cunoască, «i-a predat Dumnezeu pe ei în patlmile de necinste» (Rom. 1, 21). El vorbeşte despre cei ce păcătuiau lmpotriva firii şi despre cei ce se dedau la felurite şi negrăite chipuri ale desfrînării. Dar chiar dacă dumnezeiasca Scriptura spune acestea, totuşi nici în patima necuviinţei nu-1 azvîrle Dumnezeu însuşi pe eel care tinde spre aceatsta, nici Faraon nu se împietreşte prin voia dum​nezeiasca şi nici virtutea nu poaite da naştere unei vieţi murdare (de broască). Căci dacă Dumnezeu ar fi dorit aceasta, fără îndoială că o astfel de dorinţă ar fi avut putere asupra tuturora, încît să nu se mai vadă nici-o deosebire între virtute şi păcat în viaţă. Dar, odată ce se trăicşte un chip diferit de viaţă, unii înaintînd în virtute, alţii prăvă-llndu-se prin răujtate, nu poate socoti cineva cu dreptate că deosebirile do vieţi sînt supuse unor legi silnice susţinute de voia dumnezeiască, ci  asupra lor are putero hotărîrea liboră a fiecăruia. Deci, pe eel ce
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se predă el fnsuşi patimii de necinste, pe eel ce nu voieşte să ounoască pe Dumnezeu, pe eel care spune că nu există Dumnezeu, pe acela, cum aflăm limpede chiar de la Apostol, nu-1 apăxă Dumnezeu, deoarece nu recunoaşte că există Dumnezeu; pe acela îl predă, în acest înţeles, pa​timii sale. Deci nerecunoaşterea lui Dumnezeu este aceea care i se face lui pricină a alunecării într-o viaţă pătimaşă şi de necinste. Căci aşa cum, dacă ar zice cineva că soarele nevăzut de el 1-a aruncat în groapă, n-am socoti că soarele însuşi mîniindu-se pe eel ce n-a voit să-1 vadă 1-a aruncat în groapă, ci ceea ce se •spune se înţelege aşa că neîmpărtă-şirea voită de lumină s-a făcut celui ce n-a văzut pricina căderii în groapă, tot aşa trebuie să înţelegem şi ceea ce spune Apostolul, anume că cei ce nu cunosc pe Dumnezeu sînt predaţi patimilor de necinste. Deci împietrirea tiranului Egiptului de către Dumnezeu nu trebuie în-ţeleasă ca o împotrivire pricinuită de voia dumnezeiască în sufletul lui Faraon, ci în înţelesul că voia •acestuia, prin înclinarea spre rău, nu a primit cuvîntul lui Dumnezeu care să-i înmoaie împotrivirea21.
Tot astfel şi toiagul virtutii, arătîndu-se în Egipt, pe evreu îl face să se curăţească de viaţa murdară (de broască), iar viaţa egipteană o umple de această boală. Dar uneori, întinzîndu-şi Moise mîinile şi către aceştia, broaştele dispar. Lucrul acesta de asemenea îl putem vedea şi astăzi. Căci cei care văd întinderea mîinilor Legiuitorului (şi trebuie să înţelegi, fără îndoială, prin legiuitor, pe adevăratul Legiuitor, iar prin întinderea mîinilor, pe Cei ce Şi-a totins mîinile pe cruce), deci cei care, după ce au convieţuit puţin cu gînduri murdare asemenea. broaştelor, privesc spre Cei care Şi-a întins mîinile pentru noi, se liberează de îm-preuna vieţuire cu ele, căci patima e omorîtă şi ştearsă. Pentru că în-tr-adevăr celor ce s-au elibexat de boala aceasita, după omorîrea porniri-lor ce se tîrăsc pe jos, amintirea celor trăite mai înainte le arată (pe aces-tea) nebuneşti şi rău mirositoare. Căci ea aduce în suflet o ruşine ne-plăcută,  cum spune Apostolul, către cei care trăiesc în virtute prin
21. Slîntul Grigorie mi aoceptă prede&tinarea. Nu DiMnmezeu învîrtoşează itnima lui Faraon, nu El predă pe unii patimilor de necinste, ci ei înşişi se învîrtoşează şi se predau acestor patimi. Iar aceasta se întîmpîă pentru că nu primesc harul lui Dum​nezeu, care să le înmoaie inima. Deci Dumnezeu oferă tuturor îndemnul Său, şi deci harul Său, prin tot felul de împrejurări. Astfel se poate spune că Dumnezeu are ini-ţiativa în a-i îndrepta. Dar ei refuză îndemnul şi ajutorul Lui. Iar cînd ei pornesc spre bine, In mişcarea aceasta e şi ajutorul lui Dumnezeu, chiar dacă ei nu-1 simt. Astfel, In binele ce-1 fac e totdeauna şi ajutorul lui Dumnezeu. Iar întrucît în facerea binelui e actualizată cu adevărat şi libertatea lor, se poate spune că între libertate şi har nu e o opoziţie, sau harul nu slăbeşte libertatea, nici libertatea nu se opune harului, 8au nu se hotărăşte pentru el pînă ce e de sine singură, ci ele intră în acţiune împre-ună. Harul face pe om liber şi libertatea cînd caută harul are dej”a în ea un ajutor al lui. Aerul nu stinghereşte plămînii şi plămînii nu luptă împotriva aerului, ci îl caută, ovlnd deja în parte aerul în ei. In definitiv Dumnezeu ne-a dat libertatea şi cînd ne niiinlfostăm libertnloa o fa com ppiitru că Dumnozeu vrea aceasta şi ne ajută la aceasta.
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schimbarea vieţii păcătoase de mai înainte : «Că ce rod aveaţi atunci, de care acum vă ruşinaţi ?» După înţelesul laoesta cugetă şi despre ae​rial înnegrit prin toiag în ochii egiptenilor, iar în ochii evreilor, rămas luminat de soare. Prin aceasta se întăreşte şi mai mult înţelesul dat de noi mai înainte cuvîntului, că nu o putere silnică de sus face pe unul să fie în Intuneric şi pe altul în lumină, ci că noi înşine avem de la noi In firea şi în voia noastră liberă cauzele luminii sau întunerieului, ale-gînd pe cea pe care o voim. Şi de fapt, potrivit istoriei, nu din cauza vreunui zid sau a vreunui munte ce ar fi împiedicat vederea şi ar fi umbrit razele, evreii s-au bucurat de lumină, iar ceilalţi nu simţeau ha-rul ei. Astfel, stînd în puterea tuturor viaţa luminoasă, unii umblă în lumină, iar alţii sînt duşi prin faptele răutăţii spre întuneric, nefiind luminaţi de lumina virtuţii22. Dar după reaua pătimire de trei zile în întuneric, se împărtăşesc şi egiptenii de lumină. Văzînd cineva acestea ar putea înţelege mutarea celor asemenea egiptenilor, de la păcat la virtuto, săvîrşită prin cunoaşterea Celui răstignit şi prin pocăinţă. Căci intunericul acela material, cum zice istoria, are o mare înrudire, în cu-vlnt şi în înţeles, cu întunericul neştiinţei şi al păcatelor. Şi amîndouă acestea se risipesc atunci cînd Moise {cum s-a spus mai înainte) îşi întinde mîinile peste cei din întuneric.
La fel şi cenuşa care a adus egiptenilor răni dureroase s-ar putea înţelege, ţinînd seama de înţelesul de chip al cuptorului, ca chinul ghe-enei, care nu se atinge decît de cei ce trăiesc o viaţă asemenea egip​tenilor, adică, după cum am spus adesea, de cei care trăiesc în păcat şl nu se închină mîinilor întinse ale lui Hristos. Iar dacă cineva este cu adevărat izraelitean şi fiu al lui Avraam şi-şi îndreaptă viaţa după el, arătînd prin vointă că face parte din neamul ales, acela scapă de chi​nul acelui cuptor. Fie dar şi acestora tîlcuirea data întinderii mîinilor lui Moise, spre vindecarea durerii şi eliberarea de chinuri.
20. Ca ţl In celelalte oazuri amtntite sau următoare, sftotul Grigori•e pune în re-U•l lamnilicaţla morală a minunilor, semnificaţie oare poate fi de folos tuturor. Uneori P•r• •I ipunfi câ minunea însăşi a fost, în viaţa lui Moise, numai o stare sau o faptă morall, cum paire şi ad, unde afirmă că lumima văzută de evrei era «lumina virtuţii», Ur lntun«nlou(l văzut de egiipteni era tatunextoul feptekw păcădoase. Dax die cele mai tnult• ori sftntul Grigorie menţionează întîmplările minunate ca fapte istorice, chiar dacă giseşte In ele şi o semnificaţie morală folositoare tuturor. Alteori prezintă mi-nunlle ca pricinuite de fapte şi stări morale, sau pe acestea ca urmind minunilor. Dar şl clnd vede numai faptele şi stările morale, vede în ele însele mi”nunea, pentru că sînt produse cu ajutorul lui Dumnezeu.
Prin expresia alumina virtutii» arată că virtutea nu e numai o deprindere a volntei In bine, cl ea aduce un sens în viaţă, sau e săvîrşită de cineva, pentru că cunoaşte un sens al vieţii. Cine face binele în mod stăruitor, îl face pentru că ştie d« Dumnezeu şi de aproapele, de daitorila faţă de ei, de orizoratul vieţii aidevăraite în oare sporeste prin viTtuite şi de tnaiintarea pnin ea spre vilaţa veşnică, stogura ce dă sens vleţll pămlnteşti.
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lar ţlnţarii mid, caro priclnulesc eglptenllor dureri cu Inţepăturile lor adînci, sau muştele clineştl care pricinuiesc dureri trupurilor prin muşcătura lor, sau nimicirea prin lăcuste a rodului pămîntului muncit, sau fulgerele venite din înălţimi împreună cu grindina, nu ar greşi cineva dacă, urmînd şirul tîlcuirilor de mai înaimte, ar vedea pe fiecare în lumina înţelesurilor potrivite lor. Căci toate cele făcute de voia liberă egipteană, în înţelesul de mai înainte, atrag după ele judecata nemi-tarnică a lui Dumnezeu.
Continuînd, nu vom sacoti că aceste necazuri vin celor vrednici do ele de la Dumnezeu ; ci că fiecare se face şie-işi pricinuitorul acestui fel de plăgi, pregătindu-şi prin voia sa liberă durerile, după cum zic<: Apostolul către unul din aceştia : «După împietrirea ta şi nepocăinţa inimii tale ţi-ai îngrămădit tie mînie pentru ziua urgiei şi arătării ju-decăţii lui Dumnezeu, Care va răsplMi fiecăruia după faptele sale» (Rom., 2, 3). Căci precum atunci cînd printr-o hrană neregulată adunîn-du-se în stomac un sue amar şi producător de stricăciune, doctorul cu meşteşugul lui îl scoate pe acesta afară prin vomitare, acesta nu se mai face cauza bolii vătămătoare din trup, căci acesta a fost produs de hrana cea neregulată, iar ştiinţa doftoricească 1-a scos la arătare, tot aşa, chiar dacă se zice că de la Dumnezeu vine răsplata dureroasă celor ce au folosit rău libertatea, este cuviincios să înţelegem că aceste pătimiri îşi au cauza şi începutul în noi înşine. Căci pe eel care a vieţuit în chip neîntinat nu îl aşteaptă nici întunericul, nici viermele, nici gheena, nici focul, nici altceva dintre aceste name şi lucruri înfricoşătoare, cum zice şi istoria, că peste evrei n-au venit plăgile Egiptului. Deci dacă în ace-laşi loc unul suferă răul, iar altul nu, în fiecare se arată deosebirea în folosirea libertăţii, de pe urma căreia îi vine ceea ce i se potriveşte. De aid e vădit că nici un rău nu poate lua fiinţă fără voinţa noastră liberă.
Dar să mergem mai depaxte cu ouvîiitul. Odată ce, din cele oeroe-tate pînă aici am învăţat că Moise şi eel care se înalţă ca el prin vir-tute, după ce printr-o îndelungată luare-aminte la viaţa cea dreaptă şi lnaltă şi prin călăuzirea luminată de sus şi-a întărit sufletul, socoteşte drept pagubă să nu călăuzească şi pe cei de un neam cu el spre viaţe liberă. Şi venind la aceştia, prin descrierea relelor pătimiri suferite k insuflă o puternică dorinţă de libertate. Dar, vrînd să scape neamul său dt rău, pricinuieşte moarte fiecărui înitîi-năsout egipteian. Şi prin cele a le-a f&ouit, ne dă drept lege că trebuie să stîrpim prima arătare a răului Căci nu este ou putinţă altfel să scăpăm de viaţa iegipteană păcătoasă ş să ne eliberăm din roibia Egiptului.
Dar mie mi se pare că nu  e bine să trecem peste  această po runcă fără să aflăm înţelesul mai înult al ei. Căci dacă cineva se măr
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glneşte numai la privirea istoriei, cum ve descoperi înţelesul vrednic de Dumnezeu în cele ce se spune că s-au petrecut ? Căci zic unii: pă-cătuieşte egipteanul şi în locul lui este pedepsit pruncul nou născut al acestuia, care din cauza vîrstei lui fragede nu poate să facă nici o deo-sebire între bine şi rău şi deci viaţa lui e în afara oricărei patimi. Pentru că nu încape patimă în prune, pentru că nu cunoaşte nici măcar deo-sebirea dintre dreapta şi stînga, privind numai spre sînul mamei. El are un singur mijloc de a-şi arăta simţirea a ceea ce îl supără : plînsul; iar dacă primeşte ceea ce firea lui pofteşte, îşi arată plăcerea rîzînd. Şi iată că acest copil trebuie să suporte pedeapsa răutăţii părinteşti. Unde este aici dreptatea ? Pentru ce mai e credinţă ? Unde este sfinţenia ? Pentru ie mai auzim glasul lui Iezechiel, care strigă : «Sufletul care a păcătuit, acela va muri, iar fiul nu va lua asupra sa nedreptatea tatălui său» (Iez., 18, 20).
Oare istoria se opune acestui cuvînt ? Deci nu e mai drept ca, pri​vind spre înţelesul mai înalt, să înţelegem că, prin tot ce s-a petrecut, leglultorul a înfăţişat vreo învăţătură mai înaltă ? Iar învăţătura este aceasta : eel ce luptă prin virtute cu păcatul trebuie să nimicească pri-mele începuturi ale răului23. Căci prin stîrpirea începutului dispare ceea ce ar fi putut urma, cum învaţă Domnul prin Evanghelie, cerîndu-ne limpede să stîrpim primii născuţi ai păcatelor egiptene, adică poruncin-du-ne să nimicim pofta cea rea şi mînia, ca să nu ne mai temem nici de Intinăciunea preacurviei, nici de urîciunea uciderii. Căci tn acest caz nu s-ar mai putea produce prin ele nici una din aceste două, dacă mînia duco la moarte şi pofta la preacurvie.
Deci, fiindcă eel născător de rele naşte înainte de preacurvie pofta şl Înainte de ucidere, mînia, eel ce stîrpeşte «întîiul născut» stîrpeşte împreună cu acesta şi ceea ce îi urmează acestuia, precum eel ce stri-veşte capul şarpelui omoară împreună cu capul şi trupul pe care-1 trage acela după sine.
Dar această stîrpire nu s-ar împlini, dacă nu s-ar fi vărsat în fata intrărilor noastre sîngele Aceluia care alungă pe pierzătorul (diavol). Căci dacă e de trebuintă să cunoaştem mai limpede înţelesul cuprins In ©ele spuse, istoria ni-1 dă să-1 înţelegem prin amîndouă : prin stîrpirea
23. Dacă sfîntul Marcu Ascetul cere, în scrierea «Despre Botez* (Filoc. rom. vol. I, p. 238), ca să aducem jertfă lui Hristos primul gînd despre ceva, ca pe un miel co nu e tocă muscat de fiara vreumei pofte, sfîmtul Grigorie cere aci, completînd această roctwnandare, să stîrpim primele începuturi ale răului, pînă nu se dezvoltă. Adică hă stlrpim prima apariţie a unei momeli la rău, neacceptînd intrarea în dialog, sau lnso(lrea cu ea, după care urmează consimţirea cu ea şi apoi trecerea ei în faptă. (,'u ctt se înaintează de la prima apariţie a ispitei, la treptele ei următoare, cu atît o mai greu de luptat cu ea şi de oprit în drumul ei spre păcatul cu fapta.
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celor întîi născuţi şi prin apărarea data prin sînge ”. Căci prin cea din-tîi se stîrpeşte prima pornire spre păcat, iar prin cea de a doua se opreşte intrarea răului In noi, prin Mielul adevărat. Căci nu scoatem răul intrat în noi prin cugetare, ci trebuie chiar de la început să nu-1 lăsăm să pă-trundă în lăuntml nostru, iar aceasta o facem păzindu-ne prin legea lui Dumnezeu. Iar păzirea şi apărarea constă în a însemna pragul şi stîlpii intrării, cu sîngele Mielului. Prin chipurile acestea Scriptura arată na-tura sufletului, aşa cum gîndeşte şi cultura din afară, care împarte su-fletul în trei părţi: raţiunea, pofta şi mînia. Cele din urmă, adică pofta şi mînia, stau dedesubt, sprijinind din amîndouă părţile partea înţelegă-toare a sufletului. Iar raţiunea, unindu-le pe amîndouă, le susţine şi e purtată de ele, întărindu-se întru bărbăţie prin mînie, înălţîndu-se prin poftă spre împărtăşirea de bine. Aşadar atîta timp cît sufletul e asigurat In această aşezare, avînd neclintirea prinsă în gîndurile virtuţii ca în nişte cuie, se bucură de deplina împreună-lucrare a tuturor părţilor lui spre facer&a binelui, gîndul dînd întăiirea părţilor supuse raţiunii şi primind aicelaşi ajutor de la acestea25.
Dar dacă aşezarea aceasta se răstoarnă şi cele de sus ajung dede​subt, în aşa fel că raţiunea e căzută sub călcîie şi are deasupra sa miş-carea poftei şi mîniei, vrăjmaşul pătrunde la cele dinăuntru, întrucît nici o putere cîştigată din sînge (din sîngele lui Hristos) nu i se împo-triveşte la intrare, adică nu-i ajută pe cei aflaţi într-o astfel de stare su-fletească. Fiindcă îngerul porunceşte evreilor ca întîi să ungă cu sînge pragul de sus şi apoi să ungă stîlpii de pe amîndouă părţile. Dar cum va unge întîi partea de sus, dacă ea nu se mai află sus ?
24. Numai  sîngele vărsat la  intraroa  ispitei  în  conştiinţa noastră  poate ucide
aoeastă ispită chîar de la apariţte ei. Căd amintirea lui Hristos,  Oare Şi-a vărsat
tlngele pentru noi,  sau priimirea sîngelui Lui  curat  de  porniri pătimaşe  în  sîngele
nostru, din care se nasc impulsurile spre păcat, poate slăbi în sîngele nostru aceste
lmpulsuri, ca să putem stîrpi de la început gîndurile ispititoare, care trezesc şi pun
In mişcare aceste impulsuri.
25. Sîngele curat al lui Hristos, dar şi gîndul la el, vărsat în mînie, în poftă şi
In raţiiume, le ssustrage de sub impulsurile sîngelui nostru mad puţin cuirat, sau mad pu-
ţln tare prin curăţia lui. Dar mînia şi pofta sînt tinute într-o stare potolită şi prin fap-
tul că stau dedesubtul raţiunii şi nu se ridică deasupra ei. Insă ridicarea lor deasupra
raţiunii  e  pricmuită şi  de impulsurile  sîngelui  nostru neîntărit  în  curăţia  lui  prin
sîngele curat al lui Hristos şi prin Duhul Sfînt din el, care le imprimă o anumită spi-
litualizare.  Cînd mînia şi pofta  stau  dedesubtul raţiunii,  nu  stau  pur  şi  simplu  ca
anulate în lucrarea lor, ci mînia este transfigurată în bărbăţia ce luptă pentru bine
şl  pentru  curătie,   iar  pofta,   în  dorinţa  după  ele.   Insăşi  raţiunea  este  întărită   de
puterea lor întoarsă spre bine prin gîndurile cele bune. Se înfăptuieşte astfel o cola-
borare şi  o reciprocă întărire a  puterilor sufletului,  mînia şi  pofta umplîndu-se de
!n(elepciune,  iar raţiunea,   de   forţă  şi de  simţirea   dorinţei   binelui.  Şi  numai prin
această colaborare se înfăptulesc virtujile, care cer şi înţolepciune şi putere bărbă-
loască şi o adîncă dorinţă de bine.
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Şi dacă nu se întîmplă cele două lucruri şi evreilor (moartea întîi-lor născuti şi vărsarea sîngelui) 26, să nu te miri, nki să nu respingi tîlcuirea lor prin stîrpirea răutăţii, ca una ce ar fi în afara adevărului. Cflc.i potrivit deosebirii de nume, prin izraelit şi prin egiptean înţelegein doosebiroa dintre virtute şi patimă. Iar dacă se presupune că izraelitul, după întelegerea mai înaltă, e eel virtuos, nu ar fi drept să caute cineva să ucidă începuturile întîi născute ale virtuţii, ci pe acelea a căror uci-dere e mai de folos creşterii în virtute.
Dumnezeu ne învaţă deci că trebuie stîrpite începuturile celor întîi născuti de egipteni, ca răul să dispară, prin nimicirea lui de la început.
Acest înţeles se potriveşte cu istoria: cei născuţi ai izraeliţilor sînt păziţi prin vărsarea sîngelui, ca astfel binele să ajungă la desăvîr-şire. Iar acesta ajuns la desăvîrşire ajută la nimicirea răului egiptean, Inainte de a creşite. Tîlcuirea aceasta mai înaltă ne este uşurală şi de cele ce urmează, care vor fi tîlcuite de cuvîntul nostru.
Scriptura porunceşte să fie mîncată carnea mielului din care s-a scurs sîngele, care alungă pe nimieitorul egiptenilor, •cînd se arată la in-trările izraeliţilor. Dar felul în care se mănîncă această hrană se deose-beşte prin puţinătate şi grabă, nu precum se vede pe la ospeţele celor ce se desfată la ele, care au mîinile libere şi sînt îmbrăcaţi în veşminte uşoare şi au pieioarele neîngreuiate de incălţăminte pentru călătorie. Toate ale izraeliţilor sînt dimpotrivă : pieioarele sînt strînse in încăl-ţăminte de drum, brîul le încinge haina peste mijloc, nelăsînd-o să curgă slobodă, iar în mină \'m toiagul cu care să se apere de cîini. La chipul acesta se mai adaugă = carnea nu e preparată cu cine ştte ce sosuri pre-gătite migălos, ci e friptă la un foe aprins în pripă cu ce se găseşte la tndemînă, avînd să fie mîncată cu toată graba de comeseni pînă ce va fl consumat tot trupul animalului. Iar oasele sînt bine curăţate de carne, dar nesfărîmate, pentru a se mînca măduva din ele. Căci numai cei ne-prlcepuţi sfărîmă oasele acestui animal. Iar ce rămîne de la masă se po​runceşte să se ardă în foe.
Din toate acestea e vădit că litera are un înţeles mai înalt şi că legea nu descrie simplu un mod de mîncare (căci ne ajunge în acestea legea care a sădit în noi pofta mmcării). Altceva ni se arată prin aces​tea. Căci ce bine sau rău ne-ar veni mînoînd într-un fel sau altul: cu sau fără brîu în jurul mijlocului, cu pieioarele goale sau îneăltate, cu toiag în mînă sau fără ? Dar e vădit ce înseamnă înfăţişarea călătorului prin chipul lui. El ne îndeamnă să ne socotim in viaţa de faţă ca trecă-
2G. E vorba, In oaztil egiiptenilor, nu de vărsarea sîngelui mîelului pascal şi de uingoroa cu el a intrărilor lor, ci de vărsarea sîngelui întîmplată prin moartea primi-ior lor născuti.
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tori, căci de cum ne naştem sîntem împinşi fără vole spre ieşirea din ea, lucru pentru care trebuie să ne pregătim cu mîinile, cu picioarele şi cu toate celelalte spre a ne face drumul sigur27. Şi ca să nu fim vătămaţi de spinii acestei vieţi (iar spinii sînt păcatele), avînd picioarele goale şi fără apărare, să le asigurăm cu îneălţăminte tare. Iar această încălţă-minte înseamnă viaţa înfrînată şi aspră, care striveşte şi fringe tăria spinilor şi împiedică pătrunderea păcatului în suflet, de la eel mai sub-ţire şi nevăzut început.
Iar haina lungă, ce cade larg pînă jos la călcîie, ar fi o piedică pen​tru eel ce vrea să alerge ou sîrguintă pe calea aceasta. Haina, după noi, înseamnă lărgimea desfătării cu cele ce le dorim în viaţa aceasta. Pe aceasta gîndul neprihănit o strînge, făcîndu-se brîu al călătorului. Că brîul înseamnă neprihănirea, ne-o mărturiseşte locul în jurul căruia este încins. Iar toiagul ce ne apără de fiare este cuvîntul nădejdii, prin care ne sprijinim pe de o parte oboseala sufletului, iar pe de alta, ne apărăm de fiarele ce urlă la noi.
Mîncarea pusă nouă înainte, scoasă din foe, e credinţa fierbinte şi înfocată pe care o primim fără şovăială şi din care mîncînd cît îi este la îndemînă celui ce se hrăneşte cu ea, ceea ce se ascujnde în înţelesuri mai vîrtoase şi mai greu de sfărîmat şi de înfăţişat în cuvinte, o lasă nesfărîmată, punînd-o pe foe, ca să se lămurească înţelesul chipurilor acestora. Aceasta înseamnă că acele învăţături dumnezeieşti, al căror înţeles ne e la îndemînă, se cuvine să le primim fără adausuri şi fără silă, ci ca unii ce sîntem flămînzi şi le mîncăm cu poftă, ca mîncareia să ne întreţină vigoarea la drum ; dar înţelesurile care ne rămîn ascunse, ca de pildă întrebările despre fiinţa lui Dumnezeu, despre ce era înainte de creatie, despre ce este dincolo de cele arătate, care este trebuinţa celor ce se întîmplă şi multe altele de felul acesta care sînt cercetate de cei iscoditori, să le lăsăm Duhului singur să le ounoască, Cel care cercetează adînourile lui Dumnezeu, cum zice Apostolul (I Cor., 2, 10). Căci în Scriptură se pomeneşte şi se vorbeşte în multe locuri de foe în loc de Duhul, lucru care nu e necunoscut celor învăţaţi în ale Scrip-turii. La această tîlcuire ne mai ajută şi învătătura înţelepciunii care
27. Aceasta corespunde, pînă la un grad, cu definiţia data de Heddegger omu-lui: Sein zum Tode. E>ar pentru sfîntul Grigorie, moartea e numai «ieşire» din via(a pămlntească. Iar după el, orice ieşire din ceva înseamnă iaitrare în altceva. Astfel nod ne naştem spre viaţa veşnică, în care intrăm după ce ieşim inevitabil din viaţa pămlntească. Dar tocmal de aceea, în viaţa aceasta sîntem călători. Căci călătorul are o ţintă pozitivă. El nu călătoreşte spre nefiinţă. Aceasta nu e călătorie. Călătorul nă2Uieşte spre o ţintă. Nimeni nu călătoreşte dacă nu are o ţintă. Spre moartea pur şi simplu nu se grăbeşte nimend. E adovărat că spre moarte nu călătorim de buna vote. Dar dacă totuşl călătorim spro ceva In vlaţa aceasta, călătorim spre viaţa veş​nică.
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spune : «Nu cerceta cele mai tari ca tirue» (Eel., 3, 22), adică nu sfărîma oasc•le Cuvîntului, fiindcă nu-{i folosesc cele ascunse.
Apoi scoate Moise poporul din Egipt. In felul acesta se eliberează (1c Urania Egiptului toţi care se lasă călăuziţi de Cuvîntul. Dar socotesc eft cei ex* urmează conducătorului spre virtute nu trebuie să fie lipsiţi de bogfiţia Egiptului şi nici de podoabele celor de alt neam, ci luînd toate ce le au protivnicii Iot, să le aibă spre folosul lor. De aceea i s-a poruncit (itunci poporului de către Moise să facă aceasta. Dar aceasta să nu o Inteleagă cineva după literă, socotind că Moise a poruncit să lipsească de bunurile lor pe cei ce le întrebuinţau, îndemnfnd la nedreptate. Insă nici să nu spună cineva că Legiuitorul cu dreptate a poruncit aceasta. Ci să se gîndească la legile viitoare, care vor împiedica in tot felul ne-dreptatea faţă de aproapele, chiar dacă pare îndreptăţit ca izraeliţii să-şi ft luat prin aceasta faptă răsplata de la egipteni pentru ceea ce munci-siiră. Căci nu ar fi o greşeală mai mica aceea de a nu vedea minciuna şi Inşelătoria unei astfel de învătături. Pentru că eel ce ia ceva spre fo-losire şi nu dă înapoi celui care a folosit aceea, dacă lucrul acela este strain, săvîrşeşte o nedreptate, ca unul ce 1-a lipsit .pe acela de acel lucru ; iar dacă tine ce e al său, nesocotind pe eel ce are nădejde să dobîndească ceea ce îi este de trebuinţă, se numeşte înşelător28. Deci să căutăm înţelesul mai înalt al întîmplării, care e mai potrivit decît eel literal.
Cuvîntul porunceşte celor ce aleg viaţa în libertate prin virtute să-şi dobîndească şi bogăţia culturii cu care se împodobesc cei străini de credinţă *». Cu alite cuvinte călăuza în virtute porunceşte să se ia morala şi filosofia naturală, geometria şi astronomia, logica şi toate cîte se studiază de către cei din afara Bisericii, de la cei din Egipt care s-au Imbogăţit în acestea, spre a le întrebuinţa cînd vor trebui să împodo-bească templul tainelor dumnezeieşti cu bogăţia adunată de raţiune. Fiindcă cei ce string o astfel de bogăţie vor aduce lui Moise care va '/idi cortul mărturiei cele ale lor, dînd fiecare partea sa la zidirea celor .sfinte. E ceea ce se poate vedea împlmindu-se şi acum. Căci mulţi aduc c.uJtura din afară ca pe un dar Bisericii lui Dumnezeu, cum a făcut marele
28. Sfîntul Grigorie nu foloseşte termenul de proprietate, ci de lucruri de tre​buinţă, sau de folos, în două sensuri: omul are tiebuinţă de vmele lucruri, sau ele îi slnt do folos i şi el trebuie să ţină numai ceea ce îi este de trebuinţă sau de folos şi rlt Hm,p îi este de trcbuinţă sau de folos. De aceea, după ce a folosit un lucru care i-a fost dc lrebuinţă, dar nu-i mai este, trebuie să-1 înapoieze celui care s-a folosit de el cind I-a fost lui de trebulsnţă. Cei ce nu face aceasta păcătuieşte. E aici o concepţie innl uviinsatfi decît aceea că omul este numai administratorul unor bunuri materiale, nu proprietarul lor.
20. Sfîntul Grigorie foloseşte termenul «cuvîntul» în trei înţelesuri: Cuvîntul lui Dumw/ou ca ipost,is, cuvînlul oo ni-1 conmnică El şi Sfînta Scriiptură.
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Vasilo, cure a ştiut să dobtadească bogăţia Eglptului în vremea tinereţii lui şi epoi să o dăruiască lui Dumnezeu şi să împodobească cu această bogăţie cortul adevărat al Bisericii.
Dar să ne întoarcem de unde ne-am abătut. Cei care au început să privească spre virtute şi urmează legiuitorului în viaţă, cînd părăsesc hotarele împărăţiei egiptene, vor fi urmăriţi de atacurile ispitelor, care le aduc supărări şi temeri, şi de primejdii de moarte. Din pricina acestora cugetul celor de curînd adujşi la credinţă pierde cu totul nădejdea de a mai dobîndi cele bune (virtuţile). Dar Moise, sau oricine s-ar întîmpla să conducă poporul, ca el, va alunga frica prin sfătuirea cu care îi încu-rajează pe cei speriaţi şi cu nădejdea în ajutorul dumnezeiesc, lucru care nu s-ar putea împlini da-că inima celui care călăuzeşte nu ar vorbi cu Dumnezeu. E drept că mulţi din cei chemaţi la o astfel de conducere se străduiesc să păstreze numai rînduiala văzută, iar despre cele as-cunse, care numai de Dumnezeu sînt văzute, vorbesc prea puţin. Dar cu Moise nu a fost aşa. Ci, pe cînd sfătuia pe izraeliţi să aibă curaj, fără ca să îndrepte la arătare vreun cuvînt către Dumnezeu, Scriptura ne dă mărturie că striga către El. Prin aceasta socotesc că nu strigătul rostit cu putere urcă la auzul lui Dumnezeu, ci rugăcdunea înălţată cu conşti-inţa ourată. Celui care face aşa, îi va părea acum măc ajutorul fratelui în luptele ce le are de dat. E vorba de «fratele» care, după porunca lui Duinnezeu, 1-a întîmpinait pe Moise cînd cobora în Egipt şi pe care Scrip​tura îl socoteşte înger. De aceea, acum are loc arătarea firii dumneze-ieşti însăşi, care se arată după puterea de primire a celui căruia i se arată. Iar ceea ce ne spune istoria că s-a întîmplat atunci se petrece în-totdeauna, precum învăţăm din tîlcuirea mai înaltă a cuvîntului Scrip-turii. Căci atunci cînd cineva fuge din Egipt şi, aflîndu-se în afară de gra-niţele lui, se sperie de atacurile ispitei, călăuza îi arată ajutorul minu-nat venit de sus. Pentru că atunci cînd vrăjmaşul înconjoară cu puterea lui pe eel urmărit, Dumnezeu îi face numaidecît cale de trecut prin mare, peste care i se face conducător norul. Iar acest nume de nor dat Condu-cătorului a fost înţeles de cei dinainte de noi ca harul Duhului Sfînt, care conduce pe cei vrednici spre bine. Gel ce urmează acestui Condu-cător trece prin apă, căci Conducătorul deschide El însuşi calea. Prin El se cîştigă siguranţa în libertate, în vreme ce eel care îl urmăreşte pentru a-1 readuce în robie piere în apă30.
30. Sfîntul Grigorie de Nyssa descrie cînd sub chipul lui Moise, cînd al izraeli-ţilor, ordinea în care înaintează omul în general spre unirea cu Dumnezeu, prin eli-berarea de păcat prin virtuţi. In Moise nl se dă chipul călăuzitorului, sau al părintelui duhovnicesc, care face şi el o Inuintarc, Inr în Izrnel, chfpul celui călăuzit în înain-tarea lui. De la un antimit momont, dupft n• col rSlâu/it spro unirea cu Dumnezeu s-a rupt de vinţa robltă pficiitului ţi <i pornlt  |)<• f•/ilcii  virtn(ii, călăuzitorul şi eel călăuzit
ft2
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Cflci cine nu ştie că oastea egipteană constă din feluritele patimi ale suflotului, prin care este luat cineva în robie. Aceste patimi trebuie sfi lc> înţologem prin caii, prin carele de luptă şi prin cei purtaţi de ele, prin arcaşii, prin aruncătorii cu praşitia, prin călăreţii şi prin grosul oştii vrfijmaşe. Căci ce deosebiri ar putea arăta cineva între pornirile fu-rioa,so ale gîndurilor — sau între cele stăpînite de plăoere, de supărare şi do lfcicomie — şi oastea amintită ? Piatra azvîrlită cu praştia este ca-lomnia şi pornirea mînioasă este lancea cu vîrf ascuţit. Iar plăcerile pătimaşe se pot înţelege ca nişte cai ce trag carul după ei într-o pomire neînfrînată şi pe cei trei luptători din el, pe care istoria îi numeşte cei trei dregători. Prin aceştia trei vei înţelege, desigur, după cele ce le-ai runoscut mai înainte, sub chipul tainic al pragului şi al stîlpilor, întreita împărţire a sufletului : raţiunea, pofta şi mînia.
Acestea toate şi cele de un neam cu ele, împreună cu conducătorul oşlirii celei rele, vor intra în apă urmărind pe izraeliţi. însă firea apeif prin toiagul călăuzitor al credinţei şi prin harul luminos se face dătă-toarc de viată celor care caută scăpare în ea, iar celor ce-i urmăresc, mijloc de pieire. Pe lîngă acestea istoria ne învaţă că cei ce tree prin iipă să nu mai tragă după ei nimic din oastea protivnică după ce au ieşit din ea. Căci dacă va scoate cineva din apă împreună cu el şi pe vrăj-maşul, va rămîne în robie şi după trecerea prin apă, scoţînd cu el viu pe tiranul, pe care nu 1-a scufundat în adînc. Aceasta înseamnă, dacă vrea cineva să lămurească şi mai mult această ghioitură, că toţi cei ce tree prin apa tainică a botezului, trebuie să omoare toată tabăra rău-tăţii în apă, şi anume : lăcomia, pofta desfrînată, cugetul răpitor, patima înfumurării şi mîndriei, pornirea mînioasă, furia, pizma, bîrfirea, toate ucx•slea şi cele asemenea. Deoarece aceste patimi obişnuiesc să urmeze iirii noastre, trebuie să le omorîm în apă 31.
nu mai sînt ajutaţi numai de un înger, cu puteri limitate, ci Insuşi Dumnezeu li Se face conducător prin pustia lipsită de mîngîierile trupului şi susţinător împotriva is-pltelor, data fiind furia cu care vrăjmaşul nevăzut îşi porneşte atacurile ca să readucă sub autoritatea lui pe eel ieşit din robia lui. Călăuzitorul obţine pe Dumnezeu însuşi de conducător, printr-p rugăciune tăcută şi neîncetată către El.
31. Apa e şi stihie care aduce la vîaţă sau întreţine viaţa, dar şi stihie care îneacă. Cînd puterea lui Dumnezeu se uneşte cu ea pentru a naşte pe eel ce crede la o viaţă nouă, ea devine apa botezului; cînd o lasă în lucrarea ei de-a îneca pe cineva•, ea devine adînc pierzător. Ea în general îneacă tot ce e rău. Raul nu poate propăşi în oh. Dacă eel ce intră în ea e întreg rău, lipsit de credinţă, îl îneacă întreg. Dacă prin credinţă se prinde de Dumnezeu, el se ridică din ea ca germenele întărit al vieţii celei noj, care a început să încolţească în el prin credinţă. Pentru acesta, apa ca stihie euro îneacă total îşi pierde puterea, sau se dă la o parte, mijlocind celui ce a intrat In ea Intîlnirea cu uscatul tare, cu fundamentul susţinător al existenţei, avînd îna-Intini sa dropt conducător neîntrerupt norul dumnezeiesc. întrucît în fiecare lucru creat nInt meil multe aspecte simbolice şi unele din ele se întîlnesc în mai multe lucruri, sfintul (îrigorie alegînd adeseord din aceste aspecte pe unul şi foloslindu-l pînă la un
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Aoeste mişcări role nlo cucjetfirll şi cole ce se nasc din ele trebuie omorîtc ca în taina Ptiştolul. Căcl accsta este numele Mielului jertfit, al cărui sînge împicdică moartea de la eel ce-1 foloseşte. Deci precum acolo poruncind să se mănînce pasca cu pîinea nedospită, {adică nea-mestecată cu aluat vechi), legea dă de înţeles să nu se amestece în viaţa lor următoare nimic din rămăşiţele răutăţii, ci să înoeapă viaţa de după aceea de la începutul ei, îMrerupînd prelungirea celei de mai înainte în timpul următor, prin schimbarea în bine, aşa şi acum Cuvîntul voieşte ca once fel de păeat să se înace în Taina botezului, ca într-un adînc, ie-şind eel botezat singur fără să tragă cu sine eeva strain, în viaţa lui ur​mătoare. Aceasta e şi ceea ce auzim prin cuvîntul care zice : «în ace-eaşi apă se desparte prin moarte şi viaţă duşmanul şi prietenul, duşma​nul pierind, iar prietenul fund adus la viaţa». Dar mulţi din cei ce au primit botezul tainic, nesocotind învăţăturdle legii, au amestecat aluatuî vechi al păcartului cu viaţa de după botez şi poartă prin faptele lor oas-tna egipteană cu ei vie şi după trecerea prin apă. Căci eel ce s-a îmbo-găţit prin răpire sau nedreptate, ori a cîştigat vreun pămînt oarecare prin jurămînt mincinos, sau trăieşte cu vreo femeie în preacurvie, sau cutează să facă orice altceva din cele ce le făcea înainte de botez, soco-teşte că s-a eliberat de robia păcatelor, rămîriînd totuşi în desfătarea de obişnuinţele sale cele rele şi după baia botezului, nevăzîndu-se pe sine supus răilor stăpîni. Un astfel de stăpîn sălbatic şi furios este patima desfrînării care îmboldeşte gîndul robit, cu plăcerile ei ca cu nişte bice. Un alt stăpîn de felul aceista este lăcomia, care nu lasă nici un pic de odihnă celui pe care-1 robeşte, ci oricît de mult ar lucra, la porunca slu-jitorilor stăpînului şi oricît cîş•tig i-ar aduce spre stîmpărarea poftei lui, se avîntă spre şi mai multe. Şi toate celelalte cite se fac din patimă, ulcătuiesc numărul mare al stăpînilor, eărora robindu-le cineva, chiar dacă s-a întîmplat să treacă prin apă, după părerea mea încă nu a trecut prin apa tainică, a cărei lucrare pricinuieşte tiranilor oelor răi pieirea32.
lac, îl combdină cu un aspect simibolic idieratiic, al altui krcru, făcînd un uz com;plex $i liber de aspectele simbolice ale lucrurilor în urmărirea scopului său. Astfel, deşi apa mării e luată de el în înţeles de botez, totuşi ,nu din ea proipriu-zis se naşte Iz-rael la viaţa cea nouă, căci ea are şi sensul de noian pierzător, ci din retragerea ei de o parte şi de alta. Iar Faraon, cu oastea lui, se pierde în ea ca într-un noian fără fund, Sn neexistenţă, sau în existenţa slăbită la maximum. Căci nu poate sta păcatul şl eel păcătos în existenţa legată de Dumnezeu.
32. Sfîntul Grigorie admite că eel ce a trecut prin apă, scăpînd din ea, dacă scoute odată cu sine diln ea şi patimile de mai îniainte, îmcă mu a trecut prin. ea ca prin apa tainică ce îneacă în ea toate patimile. Dar precizînd lucrurile conform în-văţăturiî Bi,sericii, e de spus că botezul a curăţit caracterul de păcat al poftei noas-tre obişnuite cu păcatul, dar ne-a lăsat nouă sarcina totalei dezrădăcinări a ei în mod treptat, lucru pentru care am primit pulerea la botez, prin sălăşluirea lui Hristos In noi. Faptul acesta a fost clarificat doplin do sfîntul Marcu Ascetul, care a spus în scricrea despre  botez :   «Da  lucraron  pciilru  ciire al luat puterea»  şi  atunci gîndurile
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Dor să înahităm iarăşi cu cuvîntul nostru. Gel ce a trecut marea cea glndită şi a văzut în sine omorît pe egipteanul eel gîndit nu va mai privi numai la Moise, purtătorul toiagului virtuţii33, ci crede mai întîi lui Dumnezeu, după cum spune cuvîntul istoriei, iar apoi se încrede şi In Moise, slujitorul Lui. E ceea ce vedem şi acum la cei ce au trecut apa cu adevărat, care s-au dăruit lui Dumnezeu şi ascultă cu încredere de c•oi ce slujesc lui Dumnezeu prin preoţie, cum spune Apostolul34.
După aceasta au urmat o cale de trei zile şi apoi şi-au aşezat tabăra într-un loc oarecare, unde au aflat apă, dar care li s-a arătat întîi ca ne-fiind buna de băut, din pricina amărăciunii. Cînd însă Moise a aruncat în ea lemnul, s-a făcut buna de băut celor însetaţi. Istoria aceasta are şi ea un înţeles mai înalt. Şi anume : celui ce a părăsit plăcerile egip-tone, cărora se robise înainte de a trece marea, la început viaţa în liber-tatea de patimi i se pare grea şi fără gust, despărtit fiind de plăceri. Dar dacă se aruncă lemnul în apă, adică dacă primeşte cineva taina învierii, cflre şi-a avut începutul prin lemn (şi auzind de ilemn să înţelegi, desigur, crucea), simţirea lui este mîngîiată de o dulceată plăcută şi astfel viaţa lui virtuoasă i se face mai dulce şi mai iubită, fiind îndulcită de nădejdea color viitoare 33.
•ce apar în tine nu vor mai fi muşcate de fiarele poftei şi mîniei» (Filoc. rom. I, p. 290). Aceasta o spune sfîntul Marcu Ascetul împotriva celor ce susţineau că «botezul nu este desăvîrşit, ci dobindesc desăvîrşirea prin nevoinţe». Faţă de ei, sfîntul Marcu afirmă: «Chiar dacă sîntem ţinuţi sub păcat şi după botez, aceasta se întîmplă nu pontru că botezul nu ar fi desăvîrşit, ci pentru că nesocotim porunca şi ne alipim de buna voie, de plăceri» fop. cit., p. 2?5—2176).
Propriu-zis, botezul ne dă toată puterea de a nu mai păcătui. Dar nu ne ia li-bortutea care ne-ar face incapabili de păcat. Deci afirjnarea sfîntului Grigorie — că eel ce păcătuiesc, chiar dacă au trecut prin apă, n-au trecut prin apa tainică, — poate că trebuie înteleasă că nu au luat, botezîndu-se, toată hotănîrea de a folosi puteTea ce 11 s-a dat în botez, pentru a opri pofta să treacă la păcat. Sau, în cazul botezării copiflor, cei din jurul lor nu pun toată sîrguinţa în a-i deprinde să folosească puterea prlmită în botez pentru a nu mai cădea în robia păcatelor.
33. Toiagul   lui   Moise   e  numit,   cînd   toiagul   credinţei,   cînd   al   virtuţii,   cînd
tolagul puterii lui Dumnezeu, pentru că eel ce călăuzeşte pe alţii spre Dumnezeu  tre-
bulo să se sprijinească pe credinţă, dar le va impune acelora deplin numai cînd cre-
dlnţa lui îşi arată statornicia şi puterea în virtuţi. Dar şi în credinţă şi în virtuţi e
lucrâtoare puterea lui Dumnezeu.
34. Pînă la botez, sau pînă la o anumită creştere duhovnicească, omul e călăuzit
mai mult de un altul care-şi dovedeşte tăria în credinţă, prin virtuţi. Dar după aceea,
vede şl el însuşi pe Dumnezeu ca Susţinător şi Oonducător al străduinţelor sale de
tnalntare In viaţa creştină, fără să se lipsească însă de călăuzitorul care e mai tare
en el In credinţă.
35. Vlaţa robită plăcerilor, deşi nu se bucură de libertate, se bucură de plăceri.
Ubcvrtntea  de  păcate  e  împreunată  cu  lipsirea  de  plăceri.  Dar viaţa  aceasta  lipsită
do plăceri îşi capătă dulceaţa ei prin bucuria anticipată de învierea viitoare cu Hristos
In euro so ajunge prin cruce, aşa cum şi Hristos a ajuns la înviere prin lemnul crucii.
Apn nmară a vioţii lipsite de plăcerile inferioare se îndulceşte deci cîoi.d călăuzitorul
iiruncă  tn  oa  crucea,  sau întipăreşte  în  ea  semnificaţla crucii,  făcîndu-i pe cei că-
ifln•/III  să sirporto  (icpnstii  viaţă  cu  cunoştinţa  că ea  e o cruce oare duce La înviere.
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In călătoria lor mal dcparte găsese un loc răcorit de finici şi de iz-voare, care îi odihneste pe călători. Izvoarele sînt douăsprezeee şi au o apă curală şi plăcută. Iar finicii sînt şaptezeci şi sînt bine crescuţi şi înalţi, căci timpul i-a ridicat la înălţime. Ce descoperim in aeestea, ur-mînd mai departe firul istoriei ? Că taina lemnului, prin care apa vir-tuţii30 se face buna de băut celor însetaţi, ne duce la cele douăsprezece izvoare şi la cei şaptezeci de finici, adieă la învăţătura Evangheliei, în care cele douăsprezece izvoare sînt cei doisprezece apo,stoli pe care Domnul i-a ales potrivit cu trebuinţa, făcînd să izvorască prin ei cuvîn-tul, cum a făcut şi pe unii din prooroci să vestească mai înainte harul ce va ţîşni prin apostoli, precum se spune : «In adunări lăudaţi pe Dum-nezeu-Domnul, din izvoarele lui Izrael» (Ps. 67, 27). Iar cei şaptezeci de finici sînt apostolii hirotoniţi, trimişi în toată lumea, în afară de cei doi​sprezece ucenici, fiind la număr cîţi spune istoria că erau finicii.
Dar socotesc că se cuvine să grăbim călătoria prin cuvînt, după ce prin cele înfăţişate înainte am făcut mai uşoară celor mai sîrguincioşi înţelegerea celorlalte opriri. Aceste opriri sînt virtuţile în care eel ce urmează stîlpului de nor, înaintînd mai departe, îşi aşează tabăra şi se odihneşte. Deci trecînd peste alte opriri din cursul drumului, voi pomeni de minunea săvîrşită cu stînca, din a cărei fire îmtărită şi protivnică a izvorît apă buna de băut celor însetaţi, învîrtoşarea ei topindu-se în apă. Nu e nici o greutate în a vedea un înţeles mai înalt şi în faptul acesta al istoriei ce s-a continuat. De fapt, eel ce a părăsit pe egipteanul mort în apă şi s-a înd•ulcit prin lemn şi s-a desfătat de izvoarele apostolice şi s-a odihnit sub umbra finicilor se face şi primitor al lui Dumnezeu. Căci piatra, cum spune Apostolul {I Cor., 10, 4), este Hristos37, Care este vîr-tos şi protivnic pentru cei necredincioşi, dar dacă vine cineva cu toiagul credinţei, Se face bun de băut celor însetaţi şi curge în lăuntrul celor ce-L primesc : «.Eu şi Tatăl Meu vom veni, ziioe, şi Ne vom face locaş în el» {In, 14, 25).
Dar nu trebuie să lăsăm netîlcuit nici faptul că după ce tree marea şi după ce li se îndulceşte apa călătorilor virtuţii şi după odihna răco-roasă lîngă izvoare şi sub finici şi după ce beau apă din stîncă, li se sfîrşesc cu totul merindele luate din Egipt. Şi astfel, nemairămînîndu-le
36. Viaţa  aspră, lipsită de plăcerile  păcatelor,  trăită  ca o cruce ce duce  spre
Invlere, devine o viaţă în virtute, sau o apă ce hrăneşte virtutea.
37. La început omul e ajutat de îngeri ca să rupă cu păoatul, apoi e condus de
Dumnezeu lnsuşi. Hristos însuşi va veni după Moise, ca să adape pe oameni  ca o
apă a vleţli. După legea data prin Ingeri va veni însăşi puterea dumnezeiască,  sau
Hristos Insuşi, ca o lege mai inaltă, care li va ajuta pe cei ce cred să Inataiteze spre
Invlere. Pentru izraeliţi în pustie apu băuta din platră era numai un chip al apei vieţii
băută din Hristos.  Dar un chip nu  lipslt do o unumită prezenţă a  Cuvîntului dum-
nezelosc.
lî — CirlKorlr di• Nyfina
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acestora nici o hrană stTăină, pe care o adunaseră în Egipt, le curge o hrană de sus, care e în acelaşi timp de multe feluri şi de un singur fel. Căci la vedere e de un singur lei, dar însuşirea ei este de multe feluri, făcîndu-i-se fiecăruia potrivită cu dorinţa lui. Ce învătăm de aici ? Cel ce se curăţeşte pe sine de viaţa egipteană şi străină şi de alt neam, şi-şi goleşte sacul sufletului său de orice hrană rea, pe care o adună egip-tenii, primeşte cu sufletul curat hrana ce coboară de sus, care nu a crescut din vreo sămînţă cultivată de noi în pămînt, ci e pîine făcută de-a gata, fără de sămîntă şi nelucrată, pogorîtă de sus şi aşezată pe pămînt. Să întelegi, prin hrana adevărată de care vorbeşte istoria prin acest chip, că pîinea ce s-a coborît din cer nu este ceva fără de trup. Căci cum s-ar face hrană trupului ceva netrupesc ? Deci Cel netrupesc Se face trup, iar trupul acestei pîini nu a avut nevoie nici de sămînţă, nici de stropire, ci pămîntul, rămînînd cum era, s-a umplut de această hrană dumnezeiască, de care se împărtăşesc oei ce flămînzesc w. Prin această minune e vestită de mai înainte taina săvîrşită cu Fecioara. Aoeastă pîine neprodusă prin lucrarea pămîntului este Cuvîntul, Care, prin multe le însuşiri ale Lui, îşi potriveşte lucrarea după însuşirile celor ce II mănîncă. Fiindcă ştie să fie nu numai pîine, ci şi lapte şi carne şi legumă şi orice răspunde trebuinţei şi dorinţei celor ce-L primesc, cum ne învaţă cel ce ne pregăteşte nouă o astfel de masă bogată, dumneze-iescul apostol Pavel. Căci celor mai desăvîrşiti, le face cuvîntul său hrană mai tare şi carne ,• celor mai slabi, legumă, iar pruncilor, lapte. Iar toate minunile pe care le descrie istoria despre hrana aceea sînt învăţături despre hrana cea spre virtute.
Căci zice că tuturor li se îmbie deopotrivă spre împărtăşire şi nu se deosebeşte întru nimic după puterea celor ce o adună ,- apoi nu e nici mai multă, nici mai puţină decît le trebuie w. Iar aceasta cuprinde, după Judeoata mea, un sfat dat tuturor îndeobşte, ca cei ce-şi adună mijloa-cele de itrai din bunurile miateriale să nu treacă peste măsurile de obşte, ci să ştie că este o unică măsură în firea noastră în ce priveşte hrana : ceea ce trebuie zilei în care se află. Căci chiar dacă se adună în ziua
36. O şi mai progresată unire cu Hristos, prin chipul umplut de puterea Cuvîn-tulud dumneze,iesc, repreziintă mîncarea manei pogorîte din cer. Ea e preînchipuirea dumnezeieştii Euharistii.
39. Avînd ceva dumnezeiesc în ea, care hrăneşte trupul prin hrănirea duhului, mana poate Impărtăşi, din nesfîrşirea ei cuprinsă în micile boabe văzute, o hrană cure s& potolească o foame cît de mare, dar în acelaşi timp se face pe măsura celor ce nu au decît o foame spirituală redusă. E ceea ce se întîmplă şi cu trupul Domnu-lul, din dumnezeiasca Euharistie. Spiritul se poate lărgi la nesfîrşit şl se poate în-gusta foarte mult j iar odată cu el, şi trebuinţa trupului. Conform cu aceasta, şi Dumnezeu poate umple spiritul cel mai lărgit în trebuinţele lui — prin creşterea lui trcptată — şi Se poate îngusta în ceea ce dă, cît de mult.
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accea mai multe dectt cera trobulnţa el, stomacul nu poate sfi treacă peste măsurile lui, nici nu so poate lflrgl Impreună cu nesăturarea adu-nării. Ci, precum zicp tstoria, celui ce a adunat mult, nu i-a prisosit penltiru că nu are unde s& ţlnă ceea ce îi prisosetşte ; nici celui ce a luat puţin nu i-a lipsit, căci nevoia lui îngustîndu-se s-a făcut pe măsura a ceea ce a aflat. Iar celor ce păstrează prisosul, nesăturarea li se va face pricină de înmulţire a viermilor.
Prin aceasta Scriptura spune în oarecare fel celor lacomi, că tot ce e adunat în afară de trebuinţă, din pofta acestei lăcomii, se preface In ziua următoare, adică în viaţa viiitoare, celui ce a adunat-o, în vier-me. Prin viermele acesta, eel ce aude înţelege, fără îndoială, viermele rieadormit, care prinde viată din lăcomie 40. Iar cuvîntul că ceea ce se pune deoparte numai cît trebuie pentru sîmbătă nu suferă nici o stri-
40. Sfîntul Grigorie vede în minunile legate de mană nu numai un chip al Eu-haristiei, ci şi un chip al celor ce trebuie observate de noi în viaţa obişnuită. El al-ternează aceste două înţelesuri legate de mană. Nu poţi lua trupul Domnului într-o măsură mai mare deeît îţl este capacitatea ce ai dobîndit-o pentru el. De aceea, nici nu poţi face din el rezerve. Dar poţi aduna bunuri de mîncare mai multe decît îţi slnt de trebuinţă, însă acestea sînt sortite putrezirii, sau hrănirii viermilor. Poate că ele nu vor fi mîncate de viermi cînd sînt adunate numai pentru zilele următoare (unele nu tin decît cîteva zile, altele sînt mai durabile). Dar cu siguranţă vor fi mîncate de viermi, cînd prisosesc faţă de trebuinţa zilelor pămînteşti. Unele din ele vor fi mîn​cate de viermi şi pe pămînt, dar într-un fel oarecare şi în mod total, în viaţa viitoare. Căci ele au devenit parte a fiinţei tale şi le duci legate de tine în viaţa viitoare. Şi prin aceasta, viermii ce le vor mînca pe ele te vor roade pe tine însuţi, căci nu te-ai obişnuit să-ţi înţelegi fiinţa ta ca deosebită de ele. Mereu vei fi chinuit că nu le mai ai şi vei socoti că tu însuţi nu mai eşti în depltoătatea ta, inemaiavîndu-le pe ele. Viermele îl va roade pe eel ce a adunat materiale de prisos şi pentru că le-a adunat lip-sindu-i pe alţii de cele ce le erau necesare. Prin aceasta te-ai înstrăinat de oameni şi nici o comuniune nu-ţi mai întăreşte viaţa. Apoi, poate că unii din cei pe care i-ai Upsit de ele, au căzut în păcatul revolted, sau chlai al necredimţei, şi şi-au agonisit oslnda pe care ţi-ai agonisit-o şi tu. Acum îi vezi chinuiţi alături de tine. Dar aceasta nu le trezeşte simpatia faţâ de tine, ci mustrarea nesfîrşită adresată tie. Dar, chiar dacă nu ai strîns bunuri materiale mai multe decît îţi trebuie în viaţa pămîntească, d numai pentru multe zile ale vieţii pămînteşti, ele vor fi roase şi în viaţa viitoare; şi cu ele, şi tu însuţi. Căci cînd ai pornit să strîngi pentru viitor, nu te poţi opri exact la ceea ce îţi trebuie numai pentru viaţa pămîntească şi de aceea nu ţi-ai înmuiat inima ajutînd pe cei lipsiţi. Pentru că te temi că unele din ele se vor pierde prin cine ştie ce întîmplări (foe, furt, crize financiare, război, deposedări, etc.) şi aceasta te Indeamnă să te asiguri strîngînd mereu fără să te opreşti.
Lăcomia produce viermele, pentru că ea adună bunuri materiale de prisos, supuse viermilor. Numai dorinţa de hrană duhovnicească nu adună lucruri de prisos, care pot fi mîncate de viermi, pentru că sufletul se poate lărgi mereu pentru ele şi prin ele se revarsă şi spre alţii. Cunoştinţa poate spori mereu în sufletul tău, bunătatea la fel, şi cu cît sporeşte mai mult în tine, cu atît se răspîndesc şi pe seama altora. Apoi, bunurile spirituale nu rămîn lîngă tine neconsumate, ci le consumi îndată. Dar adeseori sînt şi bunuri spirituale care nu folosesc propriu-zis sufletului tău şi celui al altora şi nu sînt asimilate ca să sporească viaţa sufletului tău şi celui al altora, ci pentru a cîştiga lauda de la oameni pentru ele. Toate cele ce nu sporesc viaţa adevă-rată a sufletului prin comuniunea cu Dumnezeu şi cu semenii, prin virtuţi, sînt adu​nate dintr-o lăcomie spirituală păcătoasă şi deci vor fi roase împreună cu eel ce le-a adunat în viaţa viitoare. Ba ele îţi pricinuiesc roaderea fiinţei tale încă de aici, lip-slndu-te de comuniunea adevărată.
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care cuprinde acest înţeles : trebuie să ne folosim de voinţa lacomă numai cînd ceea ce adunăm nu e supus stricăciunii. Aceasta ni se face de folos cînd, după ce vom trece de viaţa aceasta de pregătire, vom intra în nelucrarea de dincolo de moarte. Pemtru că ziua dinaintea sîm-betci este şi se numeşte ziua de pregătire (Paraschevi = Vineri).
Dar ©a e viaţa aceasta, în care trebuie să ne pregătim cele pentru viaţa viitoare, în care nu vom mai săvîrşi nici un lucru din cele ce ne sînt îngădutte aici, nici lucrarea pămîntului, nici neguţătoria, nici slu-jirea noastră, nici altceva din cele cu care ne sîrguim aici. Ci petrecînd hi nelucrare totală, vom aduna roadele seminţelor semănate de noi în viaţa aceasta. Ele vor fi nestricăcioase, dacă seminţele semănate în viaţă au fost bune, şi stricăcioase şi primejdioase, dacă am semănat se-min{e rele în timpul lucrării pămîntului în viaţa aceasta. «Căci eel ce seamănă în duh, zice, va secera din d•uh viaţă veşnică ; iar eel ce sea-mănă în trup, din trup va secera stricăciunea» (Gal., 6, 8). Aşa că numai preg&tirea spre mai bine se numeşte propriu-zis pregătire şi este întărită prin lege ; numai prisosul ei este nestricăcios. Ceea ce însă e dimpotrivă nu se numeşte pregătire, ci nesocotirea acesteia. De aceea istorisirea cere oamenilor numai pregătirea ce se face spre mai bine, lăsînd celor Inţelepţi să înţeleagă contrarul pricinuit de lipsa acesteia. Căci, pre-oum după înscrierea pe listele oştii coniducătorul oştirii prooură mai lntîi hran•a ei şi apoi dă semnul pentru luptă, tot astfel şi ostaşii virtuţii primesc merindea tainică a lor şi apoi purced la războiul cu cei de alt neam, avînd pe lisas, urmaşul lui Moise, de conducător în luptă.
Vezi cum urmează cuvmtul după rînduială ? Cîtă vreme omul este mai slab din pricina relei tiranii ce-1 asupreşte, nu respinge pe vrăjmaş prin puterea sa. Căci nici nu poate. Ci altul este eel ce luptă pentru cei slabl, iovind pe vrăjmaş cu lovituri ce se urmează una după alta. Dar odaită ce s-a eliberat din robia oelor ce-1 stăpînesc şi s-a îndulciit de lemn şi s-a odihnit de oboseală la popasul de sub finici şi cunoaşte taina pietrei şi se împărtăşeşte de hrana cerească, nu mai este apărat de vrăjmaş prin-tr-o altă mînă. Ci, ca unul ce a ieşit din vîrsta copilăriei şi a ajuns în floarea tinereţii, se prinde el însuşi în luptă cu cei protivnici, avînd de conducător nu pe Moise, slujitorul lui Dumnezeu, ci pe însuşi Dumnezeu, Căruia îi slujea Moise. De fapt legea data la începuit ca chip şi umbra a color viitoare rămîne de nebirait (de neînlăturat) în luptele adevă-rtite41, dar conducător şi plinitor al legii este urmaşul lui Moise, vestit
41. Legea lui Moise se arată de neînlăturat sau de nebiruit, prin fapta lui Moise, care, clnd rtdioa miinile, făcea poporul să biruiască asupra vrăjmaşdlor. Faptul că mîi-nllo lui, tngreunîndu-se uneori, trebuiau să fie ţinute de doi inşi de lîngă el, arată pe de o parte că legea lui nu biruieşte prin ea, ci prin cei ce-i rămîn credincioşi, pe de
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mai Inaintr, prin purtarea aceluiaşi mime, de eel care a urmait atunci lui Moise la conduc•t•ro.
Iar poporul, cînd vede mlinile legiuitorului ridicate, se face mai tare In luptă, decît vrăjmaşul, iar dacă le vede coborîte, este biruil;. Ridica-rea mîinilor lui Moise spre înălţime închipuieşte vederea înţelesurilor mai înalte ale legii, iar aplecarea lor către pămînt înseamnă tîlcurrea mai umilă şi mai coborîtă a legii, după literă. Mîinile îngreuiate ale lui Moise le susţine preotul ajutat de unul din cei apropiaţi după neam (Ieş., 17, 9—12). Nici acest lucru nu este în afară de şirui înţelesurilor mai înalte. Fiindcă adevărata preoţie unită cu ouvîntul dumnezedesc, ridică din nou spre înălţime puterile (energiile) legii căzute la pămînt din cauza îngreuierii înţelegerii iudaice şi sprijineşte pe piatră legea căzută la pămînt, ca, înălţată în chipul mîmilor întinse, să-şi arate scopul ei celor ce văd. Căci într-adevăr, pentru cei ce pot să vadă se arată în lege foarte limpede taina cracii42. De aceea zice Evanghelia un-deva că «Nu va trece din lege nici o iota şi nici o cirtă» (Mt., 5, 18). Prin cele spuse despre Moise se arată două linii: una alăturată cu pămîntul şi una, ridicată în sus, prin care se desemnează chipul crucii43. Aceasta s-a văzut atunci şi la Moise, care trebuie înţeles în locul legii ce se face pricina biruinţei celor ce văd.
Şi iarăşi, cuvîriitul dumnezeiesc ne conduce înţelegerea spre cele şi mai înalte ale virtuţii prin urcuşul ce urmează. Căci eel ce s-a întărit prin mîncare şi şi-a arătat puterea în lupta cu cei protivnici, făcîndu-se bi-ruitor asupra lor, este călăuzit la negrăita cunoaştere a lui Dumnezeu. Prin aceasta, cuvîntul dumnezeiesc ne învaţă cît de multe biruinţe tre​buie să dobîndim în aceasta viaţă pentru ca să îndrăznim să ne apropiem cu înţelegerea de muntele cunoaşterii lui Dumnezeu şi să primim sune-tul trîmbiţelor şi să intrăm în întunericul unde Se află Dumnezeu, ca să sape pe table poruncile dumnezeieşti; iar dacă acestea s-ar sfărîma prin vreo greşeală, să întindem iarăşi lui Dumnezeu (tablele tăiate cu mîna,.
alta, că totuşi biruinţa nu se poate obţine decît prin lege şi anume prin ridicarea la, lnţelesurile ei mai înalte. Numai atunci luptătorul pentru virtute biruieşte asupra vrăjmaşilor celor nevăzuţi.
42. Mîinile  ridicate  ale  lui  Moise  înseamnă  deci  întelesul  mai  înalt   al  legii.
Acest înţeles se referă la crucea Domnului. Spre acest scop vrea să ducă legea pe
cei ce o împlimesc în dun. Inseşi mîinile înitose ale hid Moise arată acest scop, sau
acest înţeles mai înalt al legii. Mîinile aplecate ale lui Moise, cînd cei ce împlinesc
legea se obosesc, arată înţelegerea ei coborîtă. Atumoi, cei oe o împldnesc astfel nu
pot birui patimile protivnice lor, căci nu văd întelesul crucii în ea. Atunci arhiereul
(preotul), şi unii din cei înţelegători ai logii, din popor, pun în văzul acestuia întelesul
mai înalt al ei. Legea căzută la pămînt îşi descoperă iarăşi întelesul ei ridicat, cînd
e aşezată pe piatră, sau văzută în lumliiM lui Hrlstos.
43. MSinile rldlcuto ale lui Moiso lnchlpulo llnia orlzontală a crucii, iar trupul
lui, Hnla vortlcală.
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ca să se înscrie din nou de către degetul dumnezeiesc literele nimicite odată cu ele mai înainte.
Dar mai bine este să înfăţişăm înţelesul mai înalt al acestora în continuarea celor de mai înaimte, potrivit înşiruirii istorice. întîi eel ce priveşte pe Moise şi norul, care amîndoi călăuzesc pe calea virtuţii, vede în Moise învăţăturile legii, iar în nor, pe Conducătorul în ale le-gii44. Apoi după ce şi-a curăţit cugetul trecînd prin apă, omorînd şi alungînd de la sine tot ce este de alt neam, va gusta apa amară a Mer rei, adică din viaţa lipsită de plăceri, ce pare la început amară şi neplă-cută celor ce o gustă, dar se face dulce celor ce primesc lemnul (cru-cii) în simţurile lor. Pe urmă, desfătîndu-se de frumuseţea finicilor şi a izvoarelor evanghelioe şi umplîndu-se de apa vie care ţîşneşte din piatră şi primind în sine pîinea cea cerească, se îmbărbătează împotriva celor de alt neam, făcîndu-i-se întinderea mîinilor legiuitoralui pricină a bi-ruinţei, fapt care închipuie taina crucii.
După toate acestea este călăuzit la vederea (contemplarea) firii ce-lei mai presus de toate. Calea către o astfel de ounoaştere este curăţirea nu numai a trupului, spălat prin oarecare stropiri, ci şi a oricărei pete a veşmintelor, spălate în apă. Aceasta înseamnă că eel ce vrea să se apropie de vederea (contemplarea) celor ce sînt45 trebuie să se cură-ţească de toate ,• că eel ce le-a spălat pe amîndouă, potrivit lor, de orice pată, să fie curat şi nepătat şi cu sufletul şi cu trupul. Aceasta, pentru a ne arăta curaţi Celui ce vede cele ascunse, dar şi pentru că bunul chip din afară dă pe faţă starea dinăuntru a sufletului. De aceea, îna​inte de urcare pe munte îşi spală, potrivit poruncii dumnezeieşti, veş-mintele, prin chipul veşmintelor arătîndu-se înfăţişarea vieţii cu bun chip. Desigur n-ar putea spune cineva că o paită văzută a veşmintelor e o piedică în suişul celor ce urcă spre Dumnezeu. Dar socotesc că este potrivit să se numească veşmmt mfăţişarea purtărilor din viaţa aceasta.
Implinindu-se aceasta şi lăsîndu-se departe de munte şi turmele de vite, se apropie de urcuşul spre înţelesurile cele înalte. Iar oprirea ori-cărui animal de a se arăta pe munte înseamnă, după înţelegerea noastră, ridicarea peste cunoştinţa ce ne vine prin simţuri, la contemplarea celor cunoscute cu mintea (celor inteligibile). Fiindcă este propriu firii celor necuvîntătoare să se conducă numai după simţuri, fără cugetare. Pe ele
44. Norul, sau harul dumnezeiesc, conduce pe căile legii.
45. Prin contemplare, sau vederea sufletească, sauintuiţia «celorce sluts (too v
sfîntul Qrigorie pare a înţelege  aci nu vedetea lui Dummezeu,  căci El  e  «Cel  ce
este cu adevărat» (6 o•nco? â>v), ci a făpturilor în înţelesurile lor nemateriale, în funda-
mentele lor înrădăcinate în Cel ce este cu adevărat. Dar întrucît prin ele, ca prin
nişte medii transparente, se vede şi Cel ce este, sîîntul Grigorie nu vede o contrazicere
între ceea ce spune aci şi între ceea oe spume cîteva rînduri mai jos, unde vorbeste
de contemplarea lui Dumnezeu însuşi.
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le conduce văzul şi adeseorl le Impinge spre ceva auzul. Şi toate cele-lalte prln care cunosc simţurile au un loc mare to viaţa animalelor. Dar contemplarea lui Dumnezeu nu se săvîrşeşte prin ceea ce se vede, nici prin ceea ce se aude şi nu este cuprinsă în vreun înţeles din cele obiş-nuite 40. Fiindcă nici ochiul nu L-a văzut, nici urechea nu L-a auzit, nici nu este ceva dintre cele ce se suie în mod obişnuit la inima omului (I Cor., 2, 9). Şi eel ce voieş-te să se apropie de înţelegerea celor înalte trebuie să-şi curăţească mai înainte felul de viaţă de toată mişoarea simţuală şi animalică, să-şi spele ougetarea de orice părere născută din vreo obişnuinţă şi să se despartă de unirea obişnuită cu soţia sa, adică cu simţirea care este soţia firii noastre.
Numai după ce s-a ourăţit astfel, să îndrăznească să se ap^ropie de munte. Căci cu adevărat munte înălţat pieptiş şi greu de urcat este cunoaşterea lui Dumnezeu (teologia). Şi mulţimea poporului de-abia ajunge la poalele ei. Iar dacă este vreun Moise, acela poate să se urce, primind in auz sunetul trîmbiţelor, despre care spune ouvîntul istori-sirii că se aud tot mai tare pe măsura urcării. Iar trîmbiţa care loveşte auzul este predica despre firea dumnezeiască şi ea e puternică încă de la prima auzire, dar se întăreşte şi mai mult şi loveşte şi mai tare auzul celor ce au înaintat pînă la capăt. A trîmbiţat şi legea şi proorocii taina dumnezeiască a întrupării ,• dar primele sunete erau încă prea slabe, ca să poată fi auzite de urechea neascultătoare. De aceea, auzirea greoaie a ideilor nu a primit sunetul trîmbiţelor. Inaintînd însă, cum spune ouvîntul, trîmbiţele s-au făcut mai puternice, iar ultimele sunete produse de propoveduirea evanghelică au ajuns la auz. Căci Duhul su-fla tot mai tare prin organe în cei următori şi făcea să răsune sunetul tot mai puternic. Iar organele care răsunau de sunetul Duhului erau proorocii şi apostolii, al car or sunet, cum spune psalmistul, «a ieşit în tot pămîntul şi pînă la m•arginile lumii cuvintele lor» (Ps. 18, 5).
Iar mulţimea nu poate să cuprindă glasul ce vine de sus, dar lui Moise i se îngăduie să cunoască prin el cele negrăite, şi apoi să înveţe şi pe popor poruncile pe care s-a învrednicit să le afle din învăţătura de sus. Şi acest lucru e unul din cele ce se praotică şi în Biserică, pentru că nu toţi se pot îmbulzi la cunoaşterea tainelor, ci aleg dintre ei pe eel ce poate să înţeleagă cele dumnezeieşti şi lui îşi pleacă cu recu-noştinţă urechea, socotindu-1 vrednic de crezare în toate cite le vor auzi, ca pe unul ce a fost învăţat în cele dumnezeieşti. «Căci nu toţi sînt apo-stoli, zice, nici toţi prooroci» (I Cor., 6, 29). Numai că acest lucru în multe biserici nu mai este acum păzit. Fiindcă mulţi care mai au nevoie
40. Acl vorbeşte sflntul Grigorlc tli• vcilorua, sau contemplarea lut Dumnezeu.
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de curăţirea de cele facute în viaţa lor trecutfi, unii din cei hespălaţi şi cu veşmîntul vieţii pătat, împinşi de simţirea necuvînt&toare, îndrăznesc să se apropie de urcuşul dumnezeiesc, din care pricină sînt îngropaţi In propriile lor cugetări. Căci părerile lor eretioe sînt ca nişte pietre necioplite care dobo•ară şi îngroapă pe propriul născocitor al relelor în-văţături.
Dar ce înseamnă intrarea lui Moise în întuneric şi vederea lui Dumnezeu în acesta ? Căci ceea ce istoriseşte acum pare oarecum con-trar primei arătări a lui Dumnezeu. Căci atunci, Dumnezeu S-a arătet In lumină, iar acum, în întunerdc. Dar nici acest lucru nu-1 socotesc abă-tlndu-se din şirul celor tîleui/te de noi după înţelesul lor mai înalt. Căci cuvîntul^ne învaţă prin acestea că cunoaşterea dreptei credinţe se arată prima data în lumină celor ce o primesc. Pentru că ceea ce se cugetă contrar dreptei credinţe e întuneric ,• iar •alungarea întunericului se face prln Impărtăşirea de lumină. Dar mintea înaintînd şi, printr-o luare-amlnte din ce în ce mai mare şi mai desăvîrşită, ajungînd la înţelegerea adpvăratei cunoaşteri, cu cît se apropie mai mult de vedere (contem-plare), ou atît vede mai mult că firea dumnezeiască este de nevăzut (de netontemplat, de neînţeles)47. Părăsind deci tot oe se vede, nu numai
47. La Inceput i s-a arătat Dumnezeu lui Moise prin lumima dim rug. De aoeea se naşte întrebarea : cum, acum după ce a înaintat atît de mult In virtute, Dumnezeu 1 Se arată In întuneric ? Sfîntul Grigorie face deosebire între întunericul dinainte de cunoaşterea cea dintii a lui Dumnezeu, sau de o cunoaştere peste tot a Lui, şi întune​ricul In care intră după înaintarea in lumina cunoaşterii Lui, arătată în rug şi în Rttlpul de foe, ca în ceva superior ei. De aceea el şi foloseşte pentru întunericul de la Inceput tennenul de o•x,otoî (bezmă), ;iar pemţru oel siuiperior oricăxei ounoaşteri, t•rmenul de iv6<fos (tenebre). Dacă primul întuineric era o credinjă greşită despre Dum-nozou sau necredinta, sau lipsa unei conştiinţe a existenţei Lui — starea din care scoate p• om lumina dreptei credinţe, sau a credinţei peste tot în El, sau a conştiinţed despre Bl — Întunericul de deasupra, sau de dincolo de această lumină, nu constă într-o lipsă • cunoţtlntel sau a conştiinţei peste tot despre Dumn•ezeu, ci o înaintare în ea pînă dincolo d• ea. Deci, într-un alt sens întunericul de deasupra luminii este o ridicare în lumină ptnă dincolo de ea, o intensifioare supremă a oredinţei celei drepţe şi a con-|ttlnt«l despre Dumnezeu şi a cunoştinţei Lui. De aceea, sfîwtul Grigorie spune că •C•lt Întuneric e «strălucitor» (Xainzpbs  fvoyot)   sau e întuneric din prea multă lumina.
Reluind ideea îmbinărad paradoxale a întuneBicului şi a lumânii în cutnoaşterea lu! Dumnezeu, In sensul că lui Dumnezeu nu I se potriveşte nici unul din cei doi ter-m•nl, fUnd maii presuis de ceea ce exprimă ei, Dioniisie Areopagitul va spume că Dum-nozeu locuieşte în «întunericul supraluminos» şi explică aceasta în următorul fel: «Intunericul dumnezeiesc este lumina neapropiată în care se spune că locuieşte Dumnezeu (I Tim., 6, 16). Şi fdind nevăzuţ din cauza luminiii covîrşitoare, şi neapro-plat, pentru abundenţa revărsării suprafifnţiale de lumină, în El ajunge oricine se Invredniceşte să cunoască şi să vadă, prin faptul că nu-L vede, nici nu-L cunoaşte, ujunglnd în realitate în Cei mai presus de vedere şi de cunoaştere, cunoscînd aceasta : cfl este dincolo de toate cele sensdbile şi inteligibile (de toate cele cunoscute cu sitm-turlle şi cu mintea)» (Epist. V către Dorotei; P.G., III, col. 1073 D). Cei ce se ridică In ambianţa Lui are conştiinţa de supremă intensitate nu numai a faptului că Dum​nezeu există, ci şi a felului cum există El, sau o stmţiire covîrşitoare a prezentei Lui. Diir Intrucît această conştiinţă a prezen{ei Lui se uneşte cu conştiinţa că El există $1 e prczent Intr-un mod mai presus de putinţn noastră de cuprindere şi de definire.
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cîte le cuprinde cu simţurile, ci şi pe cele cîte socoteşte mintea că le vede (le înţelege), înaintează mereu spre cele dinăuntru pînă ce, stră-bătînd priii multa străduinţă de a înţelege, la ceea ce este de nevăzut şî de neînţeles, acolo vede pe Dumnezeu. Căci în aceasta constă adevărata cunoaştere a Celui căutat : că a-L cunoaşte stă chiar în faptul de a nu-L cunoaşte 48. Pentru că Cel căutat e mai presus de orice cunoaştere, în-conjurat din toate părţile de necuprinsul Lui, ca de întuneric. De aceea zice şi înţeleptul loan, ajuns în acest înituneric strălucitor, că «pe Dum​nezeu nimeni n•u L-a văzut vreodată» (In, 1, 18). Căci cunoaşterea fi-inţei dumnezeieşti rămîne neapropiată nu numai oamenilor, ci şi întregiî firi gîndite cu mintea (inteligibile) 49.
ea se numeşte s; întuneric. Deci e o sl.•re paradoxalS • pe de o parte, e o vedero, o contemplare a lui Dumnezeu, pe de alta o înţelegere că El e mai presus de înţele-gere. Cînd nu văd o persoană deloc sau nu ştiu de ea, sînt în întunericul neştiinţei despre ea, pur şi simplu; cînd o văd de la o distanţă sau am aflat despre ea prin altul, am intrat în lumina conştiinţei că ea există; dar pe măsură ce am înaintat în apropierea de ea, în intimitatea ei, îmi dau seama de complexitatea, de adîncimea ei indefinită, de necuprins.
In cazul persoanei omeneşti însă ai ceva din ea ce se poate defini întrucîtva : trupul. In cazul lui Dumnezeu însă, lipsind trupul, prezenţa Lui nu e încăpută în ceva văzut concret, în ceva definit. Pe de o parte El nu este văzut în mod concret, pe de alta, El este trait ca infinit. El este cunoscut totuşi, sau este trait: dar este cunoscut sau este trait ca indefinit, în infinitatea Lui. El este trait ca o presiune spirituală bine-voitoare, infinită în posibilităţile ei de a se face simţită în diferite grade de intensi-tate.
48. 'Ev toutco 7<ip Tj iXi)ftT7« saxtv eî&tjoic ”CoO ţijTOUjievou 'ib ev toutw t6 tSetv,   âv  to>
(J••îj tîeîv     (P.G., 44, 377 A). Socrate spusese :  «ştiu că nu ştiu nimic». Sfîntul Grigorie
nu afirmă că nu ştie nimdc, ci că chiar în a nu şti se află o cuinoaştere. Pentru el, a şti
sau a cunoaşte are înţelesul de a defini ceva. Dumnezeu nu poate fi cunoscut în acest
înţeles. Dar e cunoscut în înţelesul că nu poate fi definit. Cunoaşterea în înţelesul
de  definibil se referă numai  la  făpturile  ce  pot fi definite.  Planul  cunoştibilului,  în.
acest înteles, coincide cu planul definibilului, deci al mărginitului, sau al creatului.
Dumnezeu e mai presus de cunoaştere în acest înţeles, dar în altfel ştim de El; adică
ştim de El într-un mod superior cunoaşterii în înţelesul obişnuit, în înţelesul în care
se aplică făpturilor. De altfel, nici făpturile nu le putem defini complet, ci numai în
parte. De aceea, există un progres în cunoaşterea lor ca definire tot mai bogată, dar
niciodată  terminată.  Din  Dumnezeu   însă  nu  putem   defini   nimic.   De   aceea  nici  nu
putem înainta în acest fel de cunoaştere a Lui, ca să-L definiiin în mod exact tot mai
mult.  Nimic  din  ce  spunem  despre El  nu  are  caracterul  unei  definiri  exacte  şi,  cu
cît înaintăm în cunoaşterea Lui adevărată,  înaintăm în  cunoaşterea că  nu-L putem
defini. înaintarea în cunoaşterea Lui înseamnă înaintarea în necunoaşterea Lui în în​
ţelesul de definire, sau în cunoaşterea comtinuu progresată a neputtoţei de a-L defini,
sau  a  infinităţii Lui  mai  presus  de  cunoaştere  în  sens  de definire.  Faptul  că,  după
sfîntul Grigorie, există un progres în a cunoaşte că Dumnezeu e mai presus de cu​
noaştere este o dovadă că această cunoaştere a necunoaşterii, nu e una cu teologia
negativă intelectuală, în care nu e nici-un progres.
49. «In  acest întuneric strălucitor» :  Este vorba de un paradox. Dumnezeu nu e
acoperit de un întuneric, pur şi simplu. Ci întunericul e strălucitor, adică el ne dă cu-
noştinţa sigură a lui Dumnezeu ca necuprins, ca neînţeles. Nu trăim un gol pur şi
simplu, ci trăim necuprinderea lui Dumnezeu, realitatea Lui covîrşitoare şi de aceea
mai presus de orice înţelegere. Trăirea Lui nu e una cu trăirea oricărei lipse de exis-
tenţă, ci cu trăirea a ceva mai presus, mai mult, mai covîrşitor decît existenţa pe care
o cunoaştem. Dar întunericul de pe Sinai e şi o uitare a celor de jos, a celor ce se văd.
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Ctnd deci Moise ajunge mai tare In cunoaştere, mărturiseste că vede pe Dumnezeu în lmtuneric, pentru că e propriu firii lui Dumnezeu să fie mai presus de orice cunoaştere şi înţelegere.
«Căci a imtrat, zice, Moise sub întuneric unde era Dumnezeu» (Ieş., 10, 21). Cine este Dumnezeu ? «Cel ce a pus întunericul ascunziş >al Său» (Ps. 17, 10)50, cum zice David, în care s-au descoperit tainele cele ne-grăite. Şi ajungînd Moise acolo, cele despre care fusese învăţat mai Inainte prin întuneric 51 i se fac iarăşi cunoscute prin întuneric 51 b, pentru ca, după cum socotesc, să se facă mai întemeiată învătătura despre acestea, fiind mărturisite prin glasul dumnezeiesc. Căci cuvîntul dum​nezeiesc opreşte mai întîi să fie asemănat Dumnezeu cu ceva din cele cunoscute de oameni, dat fiind că orice inţeles care se iveşte în cuge-tarea sau socotinţa firii prin vreo imaginare care mărgineşte plăzmu-ieşte un idol despre Dumnezeu şi nu vesteşte pe Dumnezeu. Iar în dro•apta credinţă este o îndoită virtute : una care se ocupă cu Dumnezeu
El e mol prestis şi de puterea de cunoaştere a îngerilor, dar şi ei ştiu, chiar mai mult ca noi, că El există. O ştiu nu numai prin deducţie, căci nesiguranţa aces-t*la n-ar face din cunoaşterea lui Dumnezeu, bazată pe ea, a îngerilor, o cumoaştere mai pr•sus de cunoştinţa noastră despre cele obişnuite, ci, ceva mai prejos de ea.
50. Acl, în acest loc din psalmi, întunericul în care se ascunde Dumnezeu e nu-
mlt sxAxoC şl nu •jv6<poî.   Deci   psalmistul sau traducerea Septuagintei nu mai tine să
(olosească pentru întunericul în care ştia că era ascuns Dumnezeu pe Sinai un alt
termen, decît eel pentru întunericul   pur şi simplu. Dar, prin faptul că psalmistul ştie
ţi el că în acel întuneric e Dumnezeu, el dă acelui întuneric un alt tnţeles decît celui
care reprezintă un gol, pur şi simplu.
51. ”A «po*it«6eufti) Biâ too fvâ^oo.       Deci întunericul acela îi dă lui Moise nişte
tnvăt&turi despre Dumnezeu, ceea ce înseamnă că el nu era un gol, ci era încărcat
de prezenţa lui Dumnezeu; ba mai mult, întunericul acela însuşi II face cunoscut, în
oar•care fel, pe Dumnezeu.
51 b. «I se fac cunoscute iarăşi prin întuneric» (jciXtv 8t8âoxetoi Sii xou ^voţou): Aid •-*r putea să' fie o greşeală introdusă în text. In loc de: 8ii tou fvitpou, l•ar putea Să fi fost : îiâ tou X670U. Aceasta ar corespunde cu concluzia : «ca să se fad mat cunoscută Invăţătura despre aceasta, fiind mărturisită prin glasul dumne-I•ltlCn. Da (apt, glasul dumnezeiesc îl învaţă pe Moise tot acolo, în întuneric, prin porunca a doua a Decalogului, ca să spună oamenilor să nu cugete pe Dumnezeu ase-mlnător cu vreo făptură oarecare. Căci Scriptura spune că acolo, în întuneric, «a grăit Domnul toate cuvintele acestea» (Ieş.. 20, 1). Şi urmează cele zece porunci (vezi şi i•f. 20, 19, 22). Aceasta iarăşi arată că întunericul nu făcea pe Dumnezeu nesimţit şi n•cunoicut de eel ajuns în El. Desigur, glasul nu se auzea cu urechea trupească şi cu-vlntale nu răsunau material. (Sau poate se auzeau şi cu urechea trupească şi răsunau il material, pentru că se auzeau întîi în şuflet într-un mod mai presus de auzul ma-t•rlal). Dar Moise auzea sensul cuvintelor în conştiinţă şi simţea întipărindu-i-se în conştllnţă acest sens cu putere. Dar se poate ca totuşi expresia aceasta să fie de la ifîntul Grlgorie insuşi. In aoest caz am avea să întelegem că_Moise a fost învăţat «prln întuneric», adică de către întuneric, sau prin mijlocirea lui, nu numai cînd, in-trlnd In el, n-a auzit încă nimic, ci şi după aceea, cînd i s-au comunicat poruncile Decalogului. Sau poate că «întunericul», prin care a fost învăţat Moise mai înainte, lă fie starea de nevedere a lui Dumnezeu, în care petrecea Moise înainte de a urea p« Slniaii, în caie a învăţat toate cele ce le-a făcut pînă a scos poporul din Egipt şi plnă a ojuins cu el la Muntele Sinai. Dar şi aceasta ar arăta că în întunericul de pe Sinai,Moise a continuat să fie învătat de Dumnezeu, ba a fost învăţat acolo chiar lucruri mail Imalte.
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şi alta care se ocupti cu curaţla ; căci şi curăţia morală este o parte a dreptei credinţo. Dar mai tiitli •a lost Invătat cele ce trebuie cunoscute despre Dumnezeu. Iar ounoaşterea constă in a nu primi cu privire la El ramie din cele ce se cunosc prin înţelegerea omenească. Apoi a învăţat celălalt fel al virtuţii, aflînd prin ce fel de fapte se dobîndeşte viaţa virtuoasă52.
După aceasta intră în cortul nefăcut de mînă. Cine va urma celui care păşeşte pe calea virtuţii şi-şi ridică mintea atît de sus, celui care, urcînd dintr-o culme în alta, prin urcuşul spre înălţimi, ajunge mereu mai înalt ca sine. Acesta părăseşte mai înitîi poala muntelui, despăr-ţindu-se de toţi cei care au slăbit în ureuş. Apoi primeşte în auz sunetul trîmbiţelor, fiind atras de el spre înăltimi. După aceasta pătrunde în adîncul nevăzut al cunoaşiterii lui Dumne2ieu. Dar nici aici nu rămîne, ci trece la cortul nefăcut de mînă. Şi abia aici ajunge la capăt eel ce suie prin asitfel de urouşuri53.
Dar mi se pare că şi în alt mod trîmbiţa cerească se face învăţătoare celui ce urcă la cortul nefăcut de mînă. Şi anume armonia minunilor cereşti vesteşte înţelepciunea ce se arată în făpturi şi povesteşte marea slavă a lui Dumnezeu din cele ce se văd, după cum s-a spus : «Cerurile spun slava lui Dumnezeu» (Pis. 18, 2). Iar aceasta se face trîmbiţă prin sunetul ei limpede şi răsunător, cum zice unul din prooroci: «Trîm-biţat-a Dumnezeu din înălţimi». Iar oel curăţit şi cu auzul inimii ascu-ţit, primind acest sunet, adică cunoştinţa puterii lui Dumnezeu, născută
52. Invăţăturile ce se dau lui Moise în întunericul de pe Sinai, prin cele zece
porunci, unele se referă la Dumnezeu, iar altele la viaţa virtuoasă. Esenţa învăţăturii
despre Dumnezeu  coincide cu experienţa că Dumnezeu,  aflîndu-Se  în întuneric,  nu
poate fi prdins în nici o imagine, în riici o asemănare, că e indefinibil, ca Cel imfimit.
53. Că întunericul în care intră Moise nu e un gol lipsit de orice realitate şi de
orlce sens, de orice trăire a lui Dumnezeu, o dovedeşte nu numai faptul că, înaintînd
In el, «aude» învăţătura poruncilor, ci faptul că, înaintînd şi mai departe, «vede» cor​
tul nefăcut de mînă. De-abia acum a ajuns la «oapătul» urcuşului, capăt nu în sensul
unei opriri, al unui hotar, ci în sensul că de acum înaintează veşnic în cort, care e
propriu-zis Dumnezeu, în Care sînt adunate sau înrădăcinate toate. Dar faptul că e
văzut şi cortul acesta în întuneric   înseamnă că şi el este plin de taină, că bogăţia
lui de înţelesuri este şi ea indefinită şi că deci şi în el se poate urea la nesfîrşit. El
e «capătul», la care se poate urea mintea numai pentru că în el e totul şi dincolo de
el nu mai e nimic, pentru că el cuprinde în infinitatea lui dumnezeiască toate. Poate
că aceasta stă la baza faptului că în trecut bisericile ortodoxe aveau ferestre mici
şi lumînările pîlpîiau într-un semi-întuneric. Moise nu urcă veşnic în acest cort de pe
Sinai,  numai pentru că trebuie să vină la popor şi să-i spună ce-a  «auzit»  şi ce-a
«văzut», cum iese preotul uneori din altar. Dar cele patruzeci de zile, cît a petrecut
In acest cort, pe Sinai, pot să reprezinte veşnicia înaintării în el a celui ce s-a desă-
v,lrşit prin toate virtuţile, cuprinse în cele patru virtuţi generale înzecite,  sau duse
la nesfîrşit. «Vederea» cortulul este iarăşi o vedere mai presus de vederea cu simţul
trupesc. Decl se tntipăreşte In minte, prlntr-o coborlre la putinţa ei de a primi o astfel
de întlpărire,  înţelesurile cele cuprinso  In cort.  Iar din minte ele se convertesc în
Imaglnl pontru slmtul văzului Impose.
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din contomplarea fSpturilor, pătrunde cu Inţelepciunea acolo unde este Dumnezpu M.
Iar acest loc e numit de Sfînta Scriptură întuneric, ceea ce se tîlcu-leşlc, precum s-a spus, ca necunoscutul şi nevăzutul, în care irotrînd Moise vede acel cort nefăcut de mînă, pe care îl arată celor de jos prin asemănarea materială. Dar ce este cortul acela nefăcut de mînă, arătat lui Moise pe munte, la care i se porunceşte să ia aminte ca la un arhe-tip (ca la primul model), ca prin alcătuirea făcută de mînă să ara•te mi-nunea nefăcută de mînă ? «Vezi să faci, zice, toate după chipul arătat tie pe munte» (Ieş. 25, 4). Stîlpii (să fie) auriţi, împlîntati pe temelii de argint şi avînd de asemenea căpătîie de argint, iar deasupra alţi stîlpi, ale căror temelii şi căpătîie să fie de aramă, iar trupul lor argimtet. Toti aceştia să fie făouţi din lemn ce nu putrezeşte, iar în jurul lor, la vedere, să se reverse strălucirea acestor materii. Şi de asemenea un chivot po-lelt în aur curat, iar lemnul lui îmbrăcat în aur să fie şi el lemn care H& nu putrezească. Pe lîngă acestea să mai fie un sfeşnic avînd un sin-gur fus ca temelie, care să se împartă la vîrf în ş•apte braţe, avînd tot atltea cercuri (scafe) pe ramuri. Materialul sfeşnicului să fie de aur fără vreun gol, sau de lemn, înăuntru. Pe lîngă acestea, un jertfelnic şi un acoperămînt al împăcării şi aşa numiţii heruvimi care să umbrească cu aripile lor chivatul. Aceştia să fie de aur nu numai la suprafaţă, pentru a Infăţişa vederii o culoare frumoasă, ci în întregime de aur, pînă în miezul lor. Apoi, pe lîngă acestea, diferite perdele din pînză ţesute cu meşteşug, avînd în ţesătura lor împletite felurite flori. Prin ele cortul se împarte în două : una văzută, în care pot păşi unii dintre Silujitori, şi altă parte care nu se vede şi în care nu se poate intra. Partea dinainte să s« numească Sfînta, iar cea ascunsă, Sfînta Sfintelor. Pe lîngă acestea să mai fie vase de spălat şi vetre de foe. Şi împrejmuirea de afară a ourţi-
54. Pare să avem aci o tîlcuire dnteresantă a textului din Ps. 18, 2. De obicei se socoteşte că cerurile şi tăria care vestesc slava lui Dumnezeu sînt stelele de pe cer. Dar aci se pare că sfîntul Grigorie vede în cerurile ce vestesc slava lui Dum​nezeu armonia cu care este alcătuit cortul ceresc, la care Moise urcă. Deci însuşi acest cort se face trîmbiţă tainică, sau «glasul» lui Dumnezeu; iar slava vestită de acest glas e cea arătată în făpturi. Cu alte cuvinte, Moise vede în cortul din cer ordi-nea raţlunllor contemplate în făpturi (ev tois oust). S-ar părea însă că ceea ce se spune mai jos despre «cunoştinţa puterii lui Dumnezeu, născută din contemplarea celor ce s!nt» contrazice tîlcuirea de mai sus. Insă s-ar putea ca această «contemplare» a color ce slnt să nu fie o contemplare simplă a făpturilor în aspectul lor văzut, ci a ratlunllor lor existente în Dumnezeu. In acest caz nu se opune nimic ca aceste raţiuni să so vadă ca fiind înrădăcinate în cortul de sus, deşi ele se arată şi în făpturi. Ară-tarou lor In făpturi e o trîmbiţă răsunătoare ce vesteşte slava lui Dumnezeu din făp​turi. Dar prin faptul că aceste raţiuni sînt înrădăcinate în cortul eel sfînt, sau în Dum-nozou, Moise poate urea de la contemplarea lor în făpturi, la sînul lor dumnezeiesc, sou la cortul ceresc ; sau că, chiar în arătarea lor în făpturi, ele se cuprind în sînul dumnezeiesc, ca într-un cort iitotcuprinzător.
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lor sfi fie alcătuită din plnze de par şi din piei vopsite In roşu; şi toate clto sîrit arătate în Scripiură.
Ce raţiune ar putea Inţelege în amănunte cele spuse ? Şi ce lucruri nefăcute de mînă pot închipui acestea ? Şi ce folos aduce celor ce pri-vesc închipuirea in maiterie a celor văzute acolo de Moise ? Dar eu so-cotesc că e bine să lăsăm tîlcuirea înţelesului acestora, acelora care au puterea să cerceteze prin Duhul adîncurile lui Dumnezeu (I Cor., 2, 10), •dacă e cineva de felul acesta ca să poată «grăi taine în Duhul» (I Cor. 14, 2), cum zice Apostolul. Ceea ce ispunem noi pe temeiul presupunerilor noastre despre acest înţeles lăsăm la judeoata cititorilor, să primească sau să respingă, după cum va socoti ougetarea celui obişnuit să judece.
Zicem, deci, după ce Pavel a dezvăluit în parte taina (Evr. 9, 11), luînd ca temei scurta lui tîlouire, că lui Mois•e i s-a descoperit mai îna​inte ca printr-un chip, taina despre cortul care cuprinde totul. Cortul •acesta este Hristos, puterea şi înţelepciunea lui Dumnezeu, Care, nefiind făcut de mînă după firea Lui, primeşte să se plăsnuuiască atunci cînd e de trebuinţă să fixeze acest cort între (în) noi. Astfel, în oarecare fel, acelaşi cort este şi nefăcut şi făcut, în prima calitate existînd de mai înainte ca necreat, iar în a doua primind această alcătuire văzută, fă-cîndu-se creat54 b.
54 b. Cortul pe care-I vede Moise în întunericul de pe Sinai cuprinde totul. Dar «a cuprinzător al tuturor celor create şi al raţiunilor lor dumnezeieşti, El este Cuvîn-tul lui Dumnezeu, Care, fiind cortul nefăcut de mînă, cuprinde raţiunile tuturor, dar pe urmă, făcîndu-Se şi om, cuprinde şi în alt mod cele create pe baza raţiunilor aflate In El din veci. El este puterea şi înţelepciunea lui Dumnezeu, pentru că poate crea, cuprinde, susţine, conduce cu o minunată rînduială şi aduna în Sine toate, pentru că puterea şi înţelepciunea ce se vede în toate II are pe El ca subiect, sau pentru că El lnsuşi Se arată pentru cei ce văd cu adevărat în această putere şi Snţelepciune ce le-a creat, le cuprinde şi le conduce spre Sine pe toate. El este astfel ipostasul ultim ■al tuturor, este ipostasul prin fire al celor dumnezeieşti şi ipostasul prin întrupare al celor create. El Se poate face şi cort făcut, sau omenesc, pentru că e Modelul omului, pentru că omul e şi el un cort, sau un subiect care cuprinde toate cele •create în ideile lor, care e făcut să aibă şi pe Dumnezeu Cuvîntul în sine, fiind Intărit prin El în capacitatea de a cuprinde toate. Intrupîndu-Se ca om Cuvîntul lui Dumnezeu însuşi S-a fixat în calitate de cort între noi, sau în firea noastră ome-nească, cuprinzînd din însuşi interiorul omenesc toate şi în acelaşi timp întărind în omenescul nostru la maximum capacitatea de a cuprinde toate. Apoi, prin unirea Sa cu noi, ne face pe fiecare împreună-cuprinzător cu El al tuturor. El cuprinde prin noi toate într-un mod omemesiC şi noi cu>priindem prim El toate, într-un mod dumnezeiiesc. El Se face din Biserica ce le cuprinde într-un anumit fel pe toate încă înainte de în-trupare, prin întrupare, Biserica ce le strînge şi mai mult în Sine, într-un mod în parte văzut. împăcîndu-le prin sîngele crucii Lui (Col., 1, 15—20). S-a făcut Biserica şi, în acelaşi timp, Arhiereul ed, adumindu-le şi ca om pe toate în Sine ca într-o încăipere, dar în aceeaşi calitate şi ca subiect m,ijlocitor la Tatăl, ca să le ofere împreună cu Sine Sie-Şi ca Dumnezeu şi lui Dumnezeu Tatăl însuşi, dîndu-le putere să se aducă şi ele împreună cu El, ca jertfă lui Dumnezeu. Iar omul, fiind chemat să fie şi el cort in cortul dumnezeiesc, iar Cuvîntul dummezeiesc, cort deplin înfăptuit în cortul omenesc, sau un singur cort în corturile omeneşti, omul e chemat să fie şi el Biserica, sau In Biserica, adică să le cuprindă po toato Împreună cu ceilalţi semeni şi să fie cuprlns de toţi, dtir în acoltişl timp sîi fit- proot ,il lor. Sopararea lui de ceilalţi şi ne-
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Celor ce prlmesc întocmai talna credlnţei noastre nu 11 se va părea poate neclar ceea ce spunem. Căci Unul este în toate, Care era şi mai lnainte de veacuri, dar Care S-a şi născut în cele de pe urmă din-tre veacuri, f&ră să aifoă nevoie să Se nască în timpî5. Căci cum ar avea nevoie de naştere în timp Cel ce există dinainte de timpuri şi de veacuri ? Dar a primit, pentru noi, care prin lipsă de voinţă ne-am stri-cat fiinţa, să Se facă ca noi, ca să aducă iarăşi la fiinţă (la existenţă) ceea ce ajunsese în afara fiinţei (existenţei)56. Acesta este Dumnezeu, Unul născut, Care cuprinzînd în Sine toţul, Şi-a fixat între (în) noi cor-tul Său.
păsarea de ei e o stare nefirească ce-i slăbeşte firea, fiind în acelaşi timp o ieşire din Dumnezeu Cuvîntul, sau din Cel ce este, Care le cuprinde pe toate, iar ca om Se roagă şi mijloceşte pentru toate. Cuprins în Hristos, cortul atotcuprinzător se reali-Iiazl prin aceasta şi el mai deplin în calitate de cort ce le cuprinde pe toate împreuna cu toţi, in forma ontologic-dialogică, şi ca atare el este, asemenea lui Hristos, nu numal cort, ci şi preot al cortului său şi, împreuna cu alţii, chemat să se roage şi să mljlocească pentru toţi, fiind legat prin cuvînt în mod activ şi conştient cu Dumnezeu-Cuvlntul şi cu semenii săi şi, prin Dumnezeu-Cuvîntul făcut om, referindu-se la Ouin-nezeu-Tatăl. Omul ttode să le cuprindă pe toate ca raţiuni şi ca cuvdnte ale Cuvîntului dumnezeiesc, dar şi ca cuvinte ale Cuvîntului dumnezeiesc devenit om şi ale celor -Jalţl oanieni, deci împreuna cu El şi cu ei într-un acord şi intr-o bucurie comună pentru această îmbogăţire prin El şi prin împreuna-lucrare dialogică a tuturor între ei şi cu El. C&ci toate cuviinttele oare-i vin lui prin raţiunile lucrurilor şi nu numal lui, ci tu​turor impreună, şi în acelaşi timp, prin comunicarea mai directă a revelaţiei mai pre-sus de creaţie, sînt un apel adresat omului ca să răspundă Cuvîntului dumnezeiesc şi lui Dumnezeu-Tatăl pentru toate cite i s-au dat, iar prin aceasta, să fie şi el preot al tuturor.
55. Cuvînitul lui Dumnezeu, născut diinatate de veci dim Tatăl, Se naşte îra timp
ca  om,  dar nu  dintr-o  necesitate internă,  ci  din  iubirea  benevolă,  deci  în  deplină
llbertate faţă de oameni. Numai dacă se raportă în libertate faţă de oameni, poate să-i
facă şi pe ei să se raporte în libertate faţă de El şi între ei. Numai chemarea dă răs-
punsului caracter liber. Dar la om, chemarea venind de la Dumnezeu, impune în ace-
laai timp obligaţia răspunsului. In răspunsul la chemare este o unire paradoxală între
llb•rtate şl obligaţie nu numai morală, ci şi ontologică. Fie chiar negativ, răspunsul
l• dovedeşte o necesitate. Forma negativă e şi o dovadă a unirii libertăţii şi nece-
■Itltli In răspunsul omului.
56. «Ne-am  stricat  fiinţa»    (x6  eivat napayfttipa•rzat)     sau  am  corupt-o,  nu  în-
B•anuiă nuimaddecît o nimiciie totală  a  fitoţei.  Deci,  spunînd  sfîntul Grigorie:   «Să
aducă iarăşi la fiinţă   (eiî %b ov TtâXt-v knavayâiTi),   ceea ce ajunsese în afară de fiinţă
(x6  lţ<o tou ivxoî fev6(Ji.evov)>    poate să se înţeleagă : să aducă iarăşi la Cel ce este, sau
In Cel ce este (In cortul Lui), firea noastră care ieşise din Cel ce este, sau ieşise din-
tr•o adevărată existenţă, dar rămăsese totuşi într-o existenţă chinuită, slăbită la ma​
ximum,  tntr-o  existenţă  mincinoasă,  amăgitoare,  de  coşmar.  Dar  se  poate  înţelege
prin  aceasta   şi   o   aducere  la  existenţa  proprie  a  făpturilor,   după  ce  ieşiseră  din
■tarea de existenţă proprie a lor, pe care acestea nu o pot avea decît în legătură cu
Col ce este cu adevărat ('0 o•vxu1: uv).   Făptura, căzînd din comunicarea firească cu
Dumnezeu, ca izvor al vieţii, a căzut într-o existenţă atît de slăbită, că ea se poate
numi  mai mult existenţă părută,  amăgire,  fără ca  aceasta  să însemne  o  totală ne-
exlstenţă. Dar ce existenţă este aceea în care omul nu mai ştie decît de ceea ce se
schlmbă continuu din sine şi nu side ceea ce rămîne mereu şi veşnic şi care-i dă
sontlmentul unei consistenţe, sentimentul dimensiunii unui adînc al său împlîntat în
Cel ce este plnă în abisul fără fund ? Pentru noua ancorare a fiinţei noastre în acest
ndlnc a venit Fiul lui  Dumnezeu, ancorînd întîi în Sine firea omenească pe care a
nsumnt-o,  opoi,  prin  comuniunoa  cu  El,  pe  toţi  cei  ce  primesc  această  comuniune.
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lor datfl este numlt «cort>» Blnele eel atlt de mare, să nu se tulbure deloc lubitorul de Hrlstos, gtndind că s-a micşorat mărirea firii dumne-zeieşti în înţelesul aflat In acest cuvînt. Pentru că nici o alta dintre numiri nu poate cuprinde Inţelesul aeelei firi, ci toate rămîn la fel de departe de înţelesul ei deplin, atît cele ce sînt socotite oa cuprinzînd înţelesuri mici, cît şi cele prin care se face cunoscut ceva mare. Ci, ca toate celelalte, fiecare numire, duipă înţelesul ei, poate fi folosită în chip bine credincios spre arătarea puterii dumnezeieşti, ca doctor, pas​tor, apărător, înger, pîine, vie, cale, uşă, casă, apă, piatră, izvor şi toate celelalte ce se pot folosi într-un înţeles vrednic de Dumnezeu. Dar puterea cuprinzătoare a făpturilor, în care locuieşte toată plinătatea dumnezeirii, cortul de obşte al tuturor, care cuprinde în el toate, se numeşte cort în înţelesul eel mai propriu. însă e de trebuinţă oa să se potrivească cu numele şi vederea lui, în care fiecare dintre cele văzute ne ridică la contemplarea vreunui înţeles vrednic de Dumnezeu.
Deoarece marele apostol înţelege prin catapeteasina cortului de jos trupul, iar aceasta socotesc că o face din pricina felurimii lui, pentru că trupul îşi are firea alcătuită din cele patru stihii, (iar această tîlcuire o dă pentru că el însuşi fusese condus poate la vederea cortului în cele ne-pătrunse mai presus de ceruri, odată ce i s-au descoperit tainele raiului prin Duhul), bine ar fi ca, ţinînd seama de tîlcuire-a făcută de el unei părţi, să potrivim toată înţelegerea cortului tîlcuirii date de el acostei părţi. Deci vom face chiar prin cuvintele Apostolului lămurirea color închipuite în cort. Căci zice undeva despre Unul Născut, pe care-L în-ţelegem prin cort, că «întru El au fost făcute toate cele văzute şi cole nevăzute, iie Soaunele, fie Stăpîniile, fie Incepătoriile, fie Domniile, fie Puterile» (cf. Col., 1, 16).
Aşadar stîlpii înălţaţi, strălucitori de poleiala argintie şi aurie, şi verigile şi heruvimii care acopereau cu aripile lor chivotul şi toate cele​lalte cîte le înfăţişează descrierea alcătuirii cortului, sînt, pentru eel ce priveşte spre cele de sus, Puterile mai presus de lume, contemplate în cort, care, din voia dumnezeiască, susţin toate. Ele sînt adevăratele noastre susţinătoare, trimise să slujească celor ce vor primi mîntuirea, care asemenea unor verigi prind sufletele noastre ale celor mîntuiţi, ri-dicînd pe cei ce zac la pămînt spre înălţimile virtuţii. Iar cînd Scrip-tura vorbeşte despre heruvimi ce acopereau cu aripile lor tainele as-cunse în chivotul legii, întăreşto înţolosul arătat de noi prin cort. Căci noi am învăţat că acesta este numcli; Putorilor ce se contemplă în jurul firii dumnozcioşti, pe care lc-iiu vi”i/nt Isnin şl Iozo-chiol.
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lar chivotul legămlntului, acoperit cu aripile lor, să nu ni se pară strain auzuluiB0 b. Căci la Isaia se poate afla aceeaşi numire data ari-pilor, ca chip, de către prooroc. Ceea ce se spune despre chivot mie mi se pare că are aceiaşi înţeles cu ceea ce se spune de călre proorocii aceia. Aceasta mi se pare că înseamnă necuprinsul (neînţelesul) con-templat al celor ascunse şi negrăite. lar auzind despre braţele sfeşnicu-lui ce se înalţă ca nişte ramuri dintr-o singură tulpină, pentru ca lumina să se reverse îmbelşugat şi darnic din toate părţile, nu vei greşi de te vei gîndi la razele de multe feluri ale Duhului, care împodobesc acest cort, cum spune Isaia, împărtind în şapte iluminările Duhului (Is. 7, 1).
lar acoperămîntul împăcării socotesc că nu mai are nevoie de vreo tîlcuire, odată ce Apostolul i-a dezvelit înţelesul cînd a spus : «Cel pe care Dumnezeu 1-a pus împăcare pentru sufletele noastre» (IXaoxi^piov). lar cînd aud de jertfelnic şi de altarul tămîierii, înţeleg închinarea adusă neîncetait în acest cort de către cele cereşti. Fiindcă nu numai limba celor de pe pămînt şi a celor de deasupra pămhitului57, ci şi a celor ce​reşti se zice că înalţă cîntare de laudă Incepătorului a toate. Aceasta este Jertfa plăcută lui Dumnezeu, roada buzelor, cum zice Apostolul (Evr, 13, 15) şi buna mire•asmă a rugăciunii.
lar dacă în cort sînt văzute şi piei vo•psite în roşu şi tesături din par, nici prin acestea nu se întrerupe firul contemplaţiei (tîlcuirii duhov-niceşti). Căci ochiul proorocesc ajuns la vederea celor dumnezeieşti a văzut da mai înainte patima mîntuitoare, închipuită prin fiecare din cele spuse : prin pielea roşie, sîngele, iar prin par, moartea. Fiindcă părul în trupul omului este fără simţire ,• de aceea e chipul morţii.
Deci cînd proorocul Moise vede cortul de sus, acestea le vede. Iar cînd cineva gîndeşte la cortul de jos (fiindcă adeseori acesta sau Bi-sprlca e numită de Pavel, Hristos)58, bine este să înţeleagă prin stîlpii Blserlcil pe slujitorii tainei dumnezeieşti. Căci aşa îi numeşte Scriptura po apostoli, pe învăţători şi pe prooroci. Pentru că nu numai Petru şi loan şl Iacov sînt stîlpi ai Bisericii, nici numai loan Botezătorul nu a
50 b. In chivot se aflau acoperite legea lui Moise, care reprezenta pe Cuvtntul lul Dumnezeu, nedescoperit încă în mod direct, toiagul înflorit al lui Aaron, sau firea noastră din nou refăcută, care se va arăta după descoperirea directă a Cuvîntului lul Dumnezeu, şi năstrapa cu mană, care însemna trupul lui Hristos ce ni se va îm-părtăşl după întruparea Lui. Acestea închipuiau cele ascunse şi necuprinse ale lui Dumnezeu, sau mai bine zis ale planului lui Dumnezeu cu lumea, pe care nici heru-vlmii nu le cunoşteau încă, deşi străjuiau deasupra locuîui unde erau ascunse, sau tn Jurul lul Dumnezeu.
57. «Cele de deasupra pămîntului» pot să fie stelele, sau pot să fie cei plecaţi
de pe pămînt în dreapta credintă, de care se deosebesc îngerii, ca «cei cereşti».
58. Cortul de sus e Cuvîntul dumnezeiesc, sau Dumnezeu neîntrupat. Iar cortul
do  Jos,  sau  Biserica,   poate  fi  numită  şi  ea  Hristos,  sau   Dumnezeu-Cuvîntul  eel  în-
truptit şi prelungit în trupul Său tainic.
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lost sfeşnic aprins, <:i LoţL eel pe care se sprijină Biscrica şi cei care prin iaptele lor s-au făcut lumJnatorl, incît se zic stîlpi şi sfeşnice ale Bise-ricii. «Voi sînteţi lumina lumii» (Mt.( 5, 14), zice Domnul către apostoli. Şi iarăşi dumnezeiescul Pavel le porunceşte altora să fie stîlpi, zicînd : «Fiţi tari şi neclintiţi» {I Cor., 15, 58). Şi pe Timotei 1-a clădit ca stîlp bun, făcîndu-1 şi pe el, cum spune cu glasul său, stîlp şi întărire a ade-vărului Bisericii (I Tim., 3, 15). In acest cort se vede săvîrşindu-se ne-încetat, dim,ineaţa şi seara, jertfa de laudă şi 'tămîierea rugăciunii. Aceasta ne-o dă să înţelegem marele David, cînd îndreptează spre Dumnezeu rugăciunea ca o tămîie îmtra miros de buna mireasmă şi săvîrşeşte jertfa prin ridicarea mîinilor (Ps. 140, 2). Iar auzind cineva de spălătoare, să înţeleagă pe cei ce prin apa tainică se curăţesc de întinăciunea păca-telor. Spălător a fost loan eel ce spală in Iordan prin botezul pocăinţei. Spălător a fost Petru, făcînd trei mii de suflete să coboare deodată în apă. Spălător al lui Candachie a fost Filip (Fapte 8, 27, 38) şi în sfîrşit toţi cei ce, făcîndu-se părtaşi de darul Duhului, fac harul lucrător. Iar curţile care, legate între ele, îraprejmuiesc cortul, de le va înţelege ci​neva ca paşnica unire în ouget a celor oe cred, nu se va abate de la ceea ce se cuvine. Căci aşa le tîlcuieşte David cînd zice : «Cel ce aşezi ca hotare ale Tale .pacea». Prin piele vopsilă în roşu şi prin ţesăturile din par, ou care este împodobit cortul, se poate întelege în chip potrivit fie omorîrea trupului păoatului, al cărei chip este pielea vopsită în roşu, fie vietuirea a•spră prin înfrînare, cu care se înfrumuisetează în mod deo-sebit cortul Bisericii. Pentru că pielea ce nu are în sine puterea de viaţă prin fire se face înflorită prin vopsirea în roşu, ceea ce înseamnă că harul Duhului Sfînt, care înfloreşte în oameni, nu vine decît în cei ce s-au omorît păcatelor. Iar dacă prin culoarea în roşu se socoteşte că Scriptura închipuieşte şi neprihănirea ruşinoasă, mă învaiesc cu eel ce judecă astfel. Iar împletitura din par, care face pînza aspră şi înţepă-toare la pipăit, închipuieşte înfrînarea aspră, ce nimiceşte patimile cu care ne-am obişnuit. Iar acestea toate arată prin ele vdaţa în feciorie, care asupreşte trupul celor ce vieţuiesc astfel.
Iar partea dinăuntru, numită Sfînta Sfintelor, în care nu pot intra cei mulţi, socotim că nu se abate nici ea din înşiruirea celor tîlcuite. Căci e ceva cu adevărat sfînt şi de necuprins adevărul celor ce sînt, şi Sfînta Sfintelor, în al căror lăuntru nepătruns şi negrăit e intemeiat cortul tainelor 50. Acest adevăr trebuie să rămînă neiscodit în înţelesul lui mai presus de înţelegere.
59. «Adevărul do necuprins al ci•lor i•i• slut (tiov Jvtuv), în care c întemeiat cortul talnelor», pare să Insemnczo uci Duiiimc/,cii tnsu^l, do•ţl ultoori Acesta c numit de sfîn-tul Grlqorio : 4 îvxo>c wm,  C!cl  cu i•slc ■ I• •  slni• '•uh/lsd•nt, numolo do   xi 5vxa   (cele co
«   —   CirlKtirlo do Nyssa
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Acestea şi alte asemenea lor Invăţîndu-le prin vederea cortului, ochiul curăţiit al sufletului lui Moise, şi înălţat fiind prin astfel de vederi, urcă iarăşi spre vîrful altor înţelesuri, primind învătătura despre veş-mlntele preoţeşti M. Intre acestea este haina de dedesubt şi cea de dea-supra şi engolpionul strălueitor prin lucirile feluritelor pietre preţioase şl mitra de pe cap şi tăbliţa de pe ea, şorţul de in, rodiile, clopoţeii, iar deosupra tuturor, judecâta şi arătarea, şi adevărul contemplat în amîn-două şi, legate de acestea pe o parte şi pe alta, pietrele de pe umeri ce aveau săpate in ele numele patriarhilor. Mulţimea şi numirile veşmin-telor ne face să vedem în fieoare un înţeles mai înalt. Căci cărei haine a trupului i se poate da numele de arătare, sau de judeoata, sau de ade-văr ? E limpede din acestea că prin cele descrise nu se înfăţişează îmbră-cămintea materială, ci o podoabă a sufletului, ţesută din purtările vir-tuoase. De haina pînă la călcîie, de culoare albastră, zic >unii din cei ce au tîlcuit acetst cuvînt înaintea noastră, că această culoare închipuieşte aerul. Eu însă nu pot să spun cît de mult se înrudeşte culoarea aceasta cu culoarea aerului. Totuşi, nu resping această tîlcuire. Căci tîlcuirea se potriveşte cu înţelesul virtutii, pentru că aceasta voieşte c& eel ce are de gînd să se sfinţească lui Dumnezeu şi să-şi aducă trupul său ca o victimă neomorîtă, într-o jertfă vie şi într-o slujire cuvîntătoare 80 b,
■tnt) fiind dat făpturilor. Dar această folosire labilă a termenului «cele ce sînt» (tâ Svxa), poate să se datorească faptului că sfîntul Grigorie, înţelegînd prin «cele ce sînt» nu at!t aspectul material al făpturilor, ci raţiunile lor din Dumnezeu, numele acesta al lor poate fi folosit şi pentru cele ce sînt ale lui Dumnezeu, sau pentru Dumnezeu Insuşi• In felul acesta, în ele poate fi întemeiat, sau îşi poate avea sediul (•x,a&t&po-pivijc) cortul tainelor, sau cortul raţiunilor dumnezeieşti ale creaturilor şi ale Bi-•erlcll. Aceste raţiuni stnt taine, pentru că conţinutul lor nu poate fi cunoscut nici-odată plnă la capăt de către noi.
60. La vederea veşmintelor preoţeşti, sau la Inţelesurile lor ajunge Moise, urcînd şi mai sus. Aceasta arată din nou că întunericul în care a intrat nu e un gol uniform, ci In el se desluşesc înţelesuri tot mai înalte, care solicită mai departe alte şi alte înaintări In urcuş.
60 b. Tip 8e<j> Upâoftat •x,al t6 eautou icpooâ•jetv aăfio t^ UpoupfCa *ai aşâ”jiov ftv&tâai (iij N«xpouutvov 4v x^ 5(ooţ duata xal Xoifix1^ Xotpsîo. A se sfinţi lui Dumnezeu, sau a se lace Jertfă luii Dumnezeu este unul şi acelaşi lucru. Căci numai egoismul, ca opus lertfirll de sine, face pe om mesfînt, sau mecurat. Trupul e ca o victimă înjunghiată In această Jertfă, ca o viotimă sfinţită, dar e victimă neomorîtă, oare rămîne înfcr-o •tare de Jertfă benevolă şi într-o slujire cuvîntătoaxe aduisă lui Dummezeu. Căci în această Jertfire aire loc un dialog între Dumnezeu şi om, în care Dumnezeu îi cere omulul să se sfinţească, dăruindu-I-se Lui, iar omul răspunde. Astfel omul rămîne în această stare de Jertfă organul umei grăiri de laudă lui Dumnezeu, al unui răspuns prim care dă glas mulţumtaii aduse lui Dumnezeu cu cuvîntul sau cu lucrul. Omul, ca fllntă cuvîntătoare, e singurul oare poate expriima slujirea şi închinarea adusă lui Dumnezeu printr-un răspuns coDştient, manifestat în cuvinte şi fapte. In aceasta se arotă că e partener al dialogului cu Dumnezeu, dar partenerul care recunoaşte că doplnde de Dumnezeu şi că îi este datoir cu recunoştinţă, cu laude şi cu supunere, bu şl cu cerere pentru cele ce îi aduc de la Dumnezeu o sporire şi o înălţare a vieţii. Omul se aduce astfel jertfă grăind, sau răspunzînd lui Dumnezeu în mod conştient do supunerea, de lauda şi de recunoştinţa ce I lo dutorează. Dar Jertfa de model în folul  acesta  a  fost vi   osfo Ilristos. El no-a  iirălnt  cil  Dumnozou  nu  cero  Jertfa  unul
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nu trebuie să-şi înfibuşe sufletul printr-o îmbrăcăminte groasă şi foarte cărnoasă a vieţii, ci să-şi subţieze oa pe o pîixză de păianjen, prin cură-ţirea vieţii, toate deprinderile lui şi să se apropie de cele purtate în sus, adică să se facă aerian frîngînd firea aceasta corporală, ca, atunci cînd vom auzi trîmbiţa cea de pe urmă, aflîndu-ne neîngreuiaţi şi uşori, să fim răpiţi în văzduh împreună cu Domnul, nefiind atraşi la pămînt de nici o greutate 61. I>eci eel ce, cum spune psailmistul, «şi-a subţiat oa pa-ianjenul sufletul său», a îmbrăeat haina cea aeriană de la cap pînă la picioare. Aceasta înseamnă că legea nu vrea să se scurteze virtutea. Iar clopoţeii de aur, urmaţi fieoare de cite o rodie de jur împrejurul hainei, închipuiesc strălucirea faptelor bune. Căci două sînt faptele prin care sporeşte virtutea : credinţa în Dumnezeu şi o conştiinţă în purta-rea vieţii. Aceste rodii şi aceşti clopoţei le adaugă marele Pavel la veş-mîntul lui Timotei, cînd îi zice că trebuie să aibă credinţă şi conştiinţă trează.
Credinţa să răsune puternic în predica despre Sfînta Treime, iar viaţa să fie asemenea firii fructului numit rodie. Căci învelişul rodiei nu se poate mînca, fiind tare şi aspru, dar ceea ce se ascunde înăuntru este plăcut la vedere prin chipul frumos şi felurit al fructului, însă şi mai plăcut la gust şi dulce la mînoare. Tot aşa, vieţuirea rnţeleaptă şi aspră este greu de primit şi neplăcută simţurilor, dar e plină de bune nădejdi şi dulce în rodul ei. Căci după ce grădinarul vieţii noastre aduce la creştere rodia la vremea ei şi o face să-şi arate celor ce o gustă fru-museţea adunată de ea, împărtăşirea de roadele ei este dulce. Căci zice undeva dumnezeiescul Pavel că orice educaţie la început nu pare plă-cută, ci tristă, cum e coaja rodiei celor ce o ating. Dar mai pe urmă dă un rod plăcut. Aceasta este   dulceaţa  dinăuntru a fructului.   Scriptura
animal inconştîent şi mecuvîntător şi neliber, ci jertfa de sine adusă în libertate şi în conştiimţă, de către fiinţa omenească, care îşi arată această libertate şi conştiinţă, gîn-dtad-o în înţelesurile ei, deci în cuvinte. Jertfa vie se arată şi în răbdarea pătimirilor curate.
61. Un trap îngroşat, mejertfit continuu lui Dumnezeu, trage şi suîletul în jos. In expresia : «Să frîngem firea aceasta corporală», ca şi în aceea de elăoî (forma a trupului), pe care o păstrează omul după înviere, unii teologi occidentali, care nu înţeleg rostul ascezei, au văzut o influenţă origenistă, ştiut fiind că Origen socotea că sufletul va lepăda trupul în viaţa viitoare. Dar prin expresia : t•»iv acofiatcoSi) taixiiv »6oiv (iETaxXâaai, sfîntul Grigorie face aluzie la frîngerea trupului lui Hristos în Euhiaristie Şi deci şi la jertfa lui Hristos pe Oruce, prin care El «Şi-a frînt» trupul (%X(J>jji.evov), cerîndu-ne şi nouă să facem ceva asemănător. Dacă sfîntul Grigorie ar socoti că trupul nostru nu va învia, ar socoti că nici trupul lui Hristos n-a învtet şi nu ni se dă în Euharistie. Dar el socoteşte că Hristos a înviat cu trupul, datorită şi subţierii Lui prin moarte. Căci spune că el ni se împărtăşeşte în dumnezeiasca Euha​ristie. «Căci cum s-ar face hrană Irupului Cel netrupesc?» (P.G. 44, 368). Deci, în expresia do mai sus, sfîntul Crigorio exprlmă Idoea că un trup uşurat de grăsime în via(a nronsta se ponlo Inălţn mai ir;or In Intlmplnnren Domnului, c!nd va veni întru slfivd I.ul. Atît fxprosin \oyixri \axtiiin (|i'ilf(l cuvtiiUitoiiro) cît şi xXw(J•evov (frînt) se (nlosouu ijl se folosost; ţi u/i ti\ Sllulu t.Hui<|lilc.
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mai porunoeşte că haina aceasta s& fie Impodobită cu ciucuri. Ciucurii slnt adăugiri atîrnate peste trebuinţă, în forma de globuri, numai ca po-doabă, Prin aceasta învăţăm că vintntea nu trebuie îndeplinită numai pe m&sura poruncilor, ci trebuie să se ajungă şi la ceva gîndlt de noi din cele din afara lor, care să fie oa un adaos pentru împodobirea veşmîn-tului, cum făcea şi Pavel, care împletea de la sine ciucuri frumoşi în porunci. Căci legea îngăduind ca cei ce slujesc la •altar să aibă partea lor de la altar şi neîmpiedicînd ca cei ce vestesc Evanghelia să-şi aducă cu ei o femeie şi să trăiască din Evanghelie, Pavel vesteşte totuşi Evan​ghelia fără împovărarea cuiva, flămînzind, însetînd şi fiind lipsit de haine. Aceştia sînt ciucurii frumoşi ce împodobesc veşmîntul porunci​lor prin adăugirile sale.
Apoi se pun peste haina cea lungă doi umerari ce coboară pînă la plept, ca şi pe spate, uniţi între ei cu două paveze aşezate pe fieoare umăr, iar pavezele sînt pietre scumpe purtînd săpafe în ele, fiecare, nu-mele « şase patriarhi. Ţesătura umerarilor este din felurite culori: al-bastrul se împleteşte cu porfira, iar staoojiul cu visonul (albul inului). ŞI In toate acestea e întreţesujt firul de aur, încît din această amestecare felurită de culori se răspîndeşte o strălucire frumoasă a ţesăturii. Din acestea învăţăm că cele ce sînt dincolo de suprafaţă, cele ce se fac po-doaba inimii, se •alcătuiesc din multe şi felurite virtuţi. Albastrul se Impleteşte cu porfira, căci împărăţia se însoţeşte cu curăţia vieţii62. Stacojiul se amestecă cu visonul (cu albul inului), căci în roşeaţa ruşinii e amestecată strălucirea şi curăţia vieţii. Iar aurul ce străluceşte îm-preună cu aceste flori închipuieşte comoara adunată într-o astfel de vlatfi.
Şi larăşi numele patriarhilor, care sînt săpate în pietrele atîrnate da umerl, nu puţin ne ajută la această înfrumuseţare. Căci prin piidele faptelor bune In care ne-au premers ei, se infrumuseţează şi mai mult Vlaţ# onmenllor. Iar de podoaba umerarilor atîrna o attă podoabă. Ea Consta din nişte plăouţe atîrnate de paveze, pe fiecare umăr. De aceste pjăcutfl atîrna o tăbliţă de aur în forma de patrat, strălucind de pietrele preţioase aşezate In patru rînduri, fiecare rînd fiind alcătuit din cîte trel pietre. In aceste pietre nu se găsea una la fel cu alta, ci fiecare stră-lucea prin nişte raze deosebite. Forma podoabei era aceasta. Iar înţe-
02. Porfira închipuieşte împărătia cerurilor în care vom ajunge, iar albastrul ) închlipudeşte curăţia vieţii sau subţilrimea ei de pe urma eliberării de patimi. Aceste două Insuşiri se armonizează desăvîrşit, căci însăşi împărăţia cerurilQr în-l•amnfi stăpînirea omului peste sine şi libertate de patimi, precum, la rîndul ei, însăşi curlţla Inseamnă o stăpînire împărătească peste sine. Avem în această învăţătură, dospro subţierea trupului prin spiritualizare ascetică, temelia pentru stilul icoanei bizantlno.
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lesul plăruţolor atîrnate rlc umerl est•e lnarmarea cuvenită împotriva protivnicului. Cfic•i, pro•c•um s-a spus puţin mai înainte, virtutea se cîş-tigă prin credinţă şi prin buna conştiinţă a vieţii. Amîndouă a•cestea se întăresc din ambele părţi, prin plăcuţe, care rămîn negăurite de săgeţile vrăjmaşului, ca nişte arme ale dreptăţii la dreapta şi la stînga. Iar po-doaba în forma de pătrat, atîrnată de plăcuţe, dintr-o parte şi alta, în care sînt scrise numele patriarhilor şi seminţiilor, slujeşte ca acoperă-mînt al inimii. Scriptura ne învaţă că eel ce respinge pe vicleanul săge-tător prin aceste două platoşe îşi împodobeşte sufletul cu toaite virtuţile patriarhdlor, fiecare strălucind altfel prin pavăza virtuţii. Iar forma pă-tratului era un semn al statorniciei în bine. Căci o astfel de forma este greu de clătinat, fiind fixată deopotrivă prin cele patru unghiuri, pe liniile drepte ale laturilor.
Iar lănţişoarele prin care aceste podoabe se prind de braţe mi se pare că ne învaţă că viaţa înaltă se deosebeşte prin îmbinarea înţelepciunii (a filosofiei) făptuitoare, cu contemplaţia (vederea) luorătoare, diat fiind că inima închipuieşte contemplaţia (vederea) iar braţele, faptele. Iar capul împodobiit cu diademă înseamnă cununa rînduită celor ce au binevie-ţuit, întrucît aceasta este împodobită cu o tăbliţă de aur pe care sînt săpate semne tainice. încălţăminte nu i se mai adaogă celui îmbrăoat cu o astfel de podoabă, pentru a nu fi îngreuiat în mersul său şi greu de mişcat, din pricina încălţămintei din piele moartă, în înţelegerea vederii de pe munte. Căci, cum i-ar fi fost încălţămintea o podoabă piciorului, odată ce a fost lepădată la prima descoperire oa piedică în urcuş ?
Cel ce a trecut prin atîtea trepte pe rînd aduce în mînă tablele tăiate în piatră de Dumnezeu, care cuprind în ele legea Lui. Dar aeestea sînt sfărîmate, lovindu-se de împotrivirea celor ce au păcătuit. Iar păcaitul a consitat în facerea unui idol, închinătorii la idoli sculptînd o statuie în-chipuind un viţel. Acest idol a fost însă sfărîmat în înitregime şi topit în apă şi făcut băutură celor ce păcătuiseră. Istoria ne-a arătat prin aeestea de mai înainte că materia lăcomită pentru preţul ei, cînd slujeşte necre-dinţei, ajunge la pieire în tat felul, aducînd pieire şi oamenilor, fapt ce se întîmplă mai ales acum la noi63. Căci orice înşelăciune idolească a pierit cu totul, sorbită de gurile binecredincioase, care prin mărturisirea cea buna au pricinuit în ei înşişi nimicirea maiteriei neoredinţei. Şi misterele păgîneşti născocite odinioară s-au prefăcut cu totul în apă curgătoare şi fără statornicie, în apă de băut chiar de gurile celor ce lăudau odinioară în chip nebune&c idolii. Cînd vezi pe cei căzuţi mai înainte într-o astfel de deşertăciune, nimicind şi pierzînd acum acelea în care-şi puneau mai
63. In vremca sfîm•tului  Griyoriu  d<•  Nyssu  sc  sfârîmuu  ultimii idoli ai păgînis-mului.
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lnalnte toată Increderea, oare nu ţl se pare că istorla aceasta. arată llm-pede că orice Idol va fi Inghiţit cîndva de gurile celor ce vor trece, de la lnşelficlune, la dreapta credinţă ?
Apoi Moise înarmează pe leviţi Impotriva celor de un neam cu ei, lar aceştia, cutreierînd tabăra de la un oapăt la altul, ucid la întîmplare pe eel ce-i întîlnesc, lăsînd vîrful sabiei să aleagă pe cei ce sînt de ucis. Ucigînd la fel pe oricine se nimerea, nu au făcut nici o deosebire între cei pe care îi ucideau, neluînd în seamă că unul era duşman sau prieten, strain sau din familie, rudă sau nu, ci aceeaşi pornire a mîinii lovea pe oricine îi cădea la îndemînă. Folosul ce-1 avem din acesit cuvînt este aces-ta : întrucît toţi s-au învoit la rău şi toată tabăra era ca unul în răutate, băt•aia vine peste ei fără deosebire. Aşa cum eel ce loveşte pe eineva din cei prinşi în păcat loveşte cu biciul la întîmplare în orice parte a trapului, ştiind că durerea unei părţi trece la tot trupul, tot astfel biciul, lovind Inlr-o parte, a cuminţit întregul, ca pe un trap, care este pedepsit pentru c& a luat parte întreg la răutate. Deci eînd, deşi păcatul e văzu•t deopotri-Vft In mai mulţi, mînia lui Dumnezeu nu se porneşte asupra tuturor, ci nuaiai asupra unora, se cuvine să vedem în aceasta îndreptarea urmă-rllor prin iubirea Lui de oameni, care nu loveşte pe toţi, dar îi aduce pe toţi la Intelepciune, prin loviturile venite peste unii, abătîndu-i pe toţi de la rău.
, Dar acesta este înţelesuJ după literă al celor istorisite. însă înte-lesul mai înalt ne poate folosi in alt fel. Căci legiuitorul zice intr-un cuvînt îndreptat spre toţi: «Dacă este eineva al Domnului să vină la mine» (Ieş., 32, 25). Prin aceasta legea poruneeşte tuturor : «Dacă vrea eineva să fie prieten al lui Dumnezeu, să se facă prieten mie (legii)». Pentru că eel ce este prieten al legii este numaideeît şi al lui Dumnezeu. lar celor ce s-au adunat la aceasta poruncă în jurul lui, le spune să folo-senscă sabia împotriva fratelui, prieteniului şi aproapelui. Urraînd şirul lnţelesurilor mai înalte, prin aceasta înţelegem că tot eel ce caută la Dum,nezeu şi la legea Lui, se curăţeşte prin ucidere de păcatele ce şi le-a Insuşlt. Căci nu tot fratele, sau prietenul, sau aproapele e văzuit de Scriptură în înţeles bun, ci cîteodată eineva e şi frate şi strain, şi prie-len şl duşman, şi apropiat şi dimpotrivă. Prin acestea înţelegem gîn-durile crescuite în noi, a căror viaţă le este moainte, sau a căror moarte prlrinuieşte viaţa noastră. lar înţelesul acesta conglăsuieşte cu cele spu-se despre Aaron, înţelegînd prin întîlnirea cu el, întîlnirea cu îngerul njutător şi ocrotitor, care lucrează semnele împotriva egiptenilor. Acest înger e socotit, după cuviinţă, că e de mai înainte, înitrucît firea înge-roască şi netrupeaseă a fost zidită înainte de firea noastră, dar e soco​tit frate pentru înrudirea acestei firi gîndite cu mintea (inteligibile), cu
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partea splrituală a noastră, Dar, prin contrazlcerea ce apare tntre Imtll-nirea buna cu Aaron şi faptul câ acesta se face slujitor al izraeliţilor în făurirea idolilor, Scripture ne arată că mimirea de frate nu are întot-deauna acelaşi înţeles, ci ea poate fi folosită şi în Inţelesul contrar. Alt frate este eel ce surpă pe tiranul egiptean şi altul, eel ce făureşte izraeliţilor idolul, chiar dacă numirea este aeeeaşi pentru amîndoi. îm-potriva unor astfel de fraţi scoate Moise sabia. Impotriva acestora po-runceşte el celorlalţi să se pornească, dîndu-şi el însuşi sie-şi aceeaşi lege. Nimicirea unui astfel de frate înseamnă nimicirea păoatului. Căci tot eel ce nimiceş•te păcatul, sădit în sine prin sfatul celui protivnic, omoară în sine pe eel ce vieţuia în sine prin păcat.
Dar şi mai mult vom adeveri învăţătura aceasta dacă vom cuprinde în tîlcuirea noastră şi alte cîteva amănunte ale acestei istorisiri. Căci s-a zis că, la porunca lui Aaron, izraeliţii au trebuit să-şi scoată cerceii, şi din materialul adunat de la ei s-a făcut idolul. Ce vom zice deci ? Că Moise împodobeşte auzul izraeliţilor cu podoaba cercelului, adică cu legea, iar fratele cu nume mincinos scoate prin neascultare podoaba pusă în auz şi face din ea idol. De fapt, la prima intnare a păcatului în lume, sfaitul dat oamenilor de a nu asculta porunca a piicinuit un fel de îndepărtare a cercelului, din ureche. Iar şarpele a fosit socotit de primii oameni prieten şi apropiat, oa unul ce părea că-i sfătuieşte ceva folositor şi bun, îndemnîndu-i să lepede porunca dumnezeiască. Şi aceasta este scoaterea din ureche a cercelului poruncii. Deci eel ce ucide pe astfel de fraţi sau prieteni, sau iapropiaţi, va auzi de la lege cuvîntul aoela pe care, spune isitoria, 1-au roatit cei ce au ucis pe unii ca aceştia : «V-aţi umplut astăzi mîinile voastre înaintea Domnului, fieoare întru fiul său şi întru fratele său, oa să se dea peste voi binecuvîntare» (Ieş., 32, 29).
Dar mi se pare potrivit să amintim şi desipre cei ce, primind păcatul, 1-au introdus în lume. Căci aflăm că tablele lucrate de Dumnezeu, în care era înscrisă legea dumnezeiască, căzînd la pămînt din mîinile lui Moise şi sfărîmîndu-se de împotrivirea aspră a pămîntului, Moise aduce iarăşi, dar nu pe aceleaşi, ci numai legea scrisă pe ele. Pentru că fău-rind table din materia de jos, le înfăţişează puterii Celui ce săpase legea pe cele dintîi. Şi astfel cheamă din nou harul, aducînd legea pe table de piatră, însuşi Dumnezeu întipărindu-Şi cuvintele pe piatră.
Poate că în acestea vedem grija proniei dumnezeieşti faţă de noi. Căci dacă dumnezeiescul apostol spune adevărul, numind tablele «ini-mă», adică partea conducătoare a sufletului (şi spune fără îndoială ade​vărul eel ce cercetează prin Duhul adîncurile lui Dumnezeu), drept urmare putem afla că la început firea omenească era nesfărîmată şi nemuritoare, fiind făcută de mîinilo dumnezeioşti şi împodobită cu sem-
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nele nescrlse ale legii ; şi dec! era sădită In chip firesc In nol voinfa con-formfi legil, de a respinge păoatul şi de a cinsti pe Dumnezeu.
Dar după ce a răsunat în auz sunetul păeatului pe care Scriptura S] numeşte la început glasul şarpelui, iar istoria privitoare la table, gla-sul relor ce cîntau Imbătaţi de vin, căzînd la pămînt, tablele acestea s-au sfărîmat. Dar adevăratul Legiuitor, al Cărui chip este Moise, a creat din nou Sie-şi din pămîntul nostru tablele firii noastre 64. Căci nu nunta I-a produs Lui trupul purtător de dumnezeire, ci Se face El însuşi făuritor al trupului Său, pe care scrie degetul dumnezeiesc. Căci Duhul Sfînt a venit peste Feeioara Maria şi puterea Celui Prea înalt a umbrit-o. Iar făcîndu-se aceasta, firea a avut iarăşi nesfărîmarea şi s-a făcut nemuri-toare prin cele scrise în ea de degetul dumnezeiesc. Iar degetul acesta este Duhul Sfînt, Care este n•umit adeseori de Scriptura deget.
Apoi se săvîrşeşte o astfel şi o atît de mare prefacere a lui Moise spro o stare mai înaltă, încît arătarea slave! sale nu poate fi privită de ochlul pămîntesc. Fără îndoială, eel căruia i se descoperă taina dumne-zelasră a credinţei noastre cunoaşte cum se potriveşte înţelesul ei mai Inalt cu isloria aceasta. Căci eel ce a indreptat tabla sfărîmată a firii no«stre căzute (înţelegem, desigur, prin cele spuse, pe Cel ce a vindecat rftnilo noastre), sau a adus iarăşi tabla zdrobită a firii noastre la starea de la început, înfrumuiseţată, cum s-a spus, de degetul dumnezeiesc, nu mai poate fi văzut de privirile celor nevrednici, făcîndu-se prin covîr-şirea slavei de neapropiat celor ce-L privesc. Şi într-adevăr, cînd va veni (cum zice Evanghelia), întru slava Sa şi toţi îngerii împreună cu El, de abia Se va face încăput şi văzut de cei drepţi. Iar necredinciosul şi erpticul iudaizant vor fi nepărtaşi de vederea Lui, cum spune Isaia : «Să piară deci necredinciosul, ca să nu vadă slava Domnului» (Is., 26, tO). Dor ne-am oprit la acestea, urmînd firul celor rruai înainte cercetate In tllcuirea duhovnicească a acestui loc.
Să nc Intoarcem acum la cele ce ne stau în faţă. Cum deci eel de core mftrturiseşte Scriptura limpede de atîtea ori că a văzut pe Dumne​zeu (find zice : «Faţă către faţă», ca şi cînd cineva ar vorbi cu prietenul
04. Prlmele table aduse de Moise, cioplite de Dumnezeu, reprezintă inima creată la tnceput de Dumnezeu. Ea a fost sfărîmată de păcatul strămoşesc. Tablele de al doi-lea, aduse de Moise, nu mai sînt cioplite de Dumnezeu, ci de Hristos ca om, pe care Moise ll reprezintă (Ieş., 34, 1). Este inima cea nouă, sau înnoită pe care Şi-a dat-o Hristos ca om, luînd-o din pămîntul fir id noastre, dar cilopMnd-o cu puterea Sa dum-nezelască. In fond sînt cioplite şi aceste table tot de Dumnezeu, dar în calitatea Lui de om, adlcă prin întruparea Lui. Dar Hristos ca om oferă firea noastră asumată de El Lui Insuşi ca Dumnezeu, sau lui Dumnezeu-Tatăl, ca să-Şi înscrie din nou legea Lui în oa. Aceste table de al doilea, sau firea omenească refăcută în Hristos, nu se maî sf/irlmâ ; In El rămîne veşnic înnoită, sau cu poruncile lui Dumnezeu înscrise şi în-fflptultc do ea. Deci nu se mai şterge legea scrisă în ea de degetul dumnezeiesc, sau do Duhul Sflnt.
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sâu), ajunglnd aci, ca şi clnd nu s-ar fi împartăşit din cele ce, dupâ măr-turia Scripturii, s-a Important, cere lui Dumnezeu să i Se arate, ca şi cum CpI mereu vâzut de el nu i S-ar fl arătat ? Şi glasul de sus răspunde acum dorinţei celui t•o cere şi nu respinge să-i facă lui acest adaos. Dar îl întristează iarăşi, spunlndu-i că ceea ce cere el nu poate încăpea în viaţa oamenilor. Dar ştim că es4e un loc lîngă Sine, cum zice Dum​nezeu însuşi, şi pe locul acela, o stîmcă şi in stîneă, o deschizăiură în care porunceşte lui Moise să istea. Apoi Dumnezeu va acoperi cu mîna Sa gura acestei deschizături pînă ce El va trece pe din afara ei, che-mînd pe Moise să-I vadă ispatele (Ieş., 33, 21—22). Şi aşa a văzut Moise pe Gel căutat, odată ce cuvîntul lui Dumnezeu i-a făcut făgăduinţa Lui nemincinoasă.
Dacă ia cineva acestea după literă, nu numai că înţelesul lor ră-mîne nelămurit celor care-1 caută, dai nici măcar nu e curăţit de o în-ţelegere necuvenilă a lui Dumnezeu. Fiindcă num,ai la cele ce au chip se poate vorbi de faţă sau de spate. Dar orice chip mărgineşte un trup. Deci eel ce cugeită un chip la Dumnezeu nu va socoti că El e liber de o natură trupea,scă. însă orice corp este, fără îndoială, compus şi ceea ce este compus îşi are fiinţa alcătuită din îmbinarea unor elemente de-osebite. Iar ceea ce este compus nu va spune nimeni că esite de nedesfăcut. Iar ceea ce se poate de,sface, nu poate fi nestricăcios, fiindcă stricarea este desfacerea compusului05. Dacă, deci, înţelege cineva «spatele lui
65. I se recucnoaşte lui Dumnezeu însuşirea simplităţii, în sensul că El nu este compus. Iar datorită sfeplităţii, este de nedesifăcut şi deci nestric&cios, incoruiptibil. Căci orice corupere sau alterare este o desfacere în elementele componenrte, o des-facere în progres. Simplitatea lui Dumnezeu înseamnă deci o unitate desăvîrşită a fiin-ţei Lui, nesupusă nici unei coiruperi, nicd unui proces de desfacere. O forţă a unităţii menţine şi pe cele compuse în unitate, atît timp cît durează, căci sâmipla alăturare a elementelor lor componente nu le-ar putea constitui ca întreguri. Această unitate face elementele lor complementare. Dar forţa acesitei unităţi dimtre ele nu durează prea mult. Insă o anumită forţă a unităţii tot rămîne între elementele care au com​pus anumiite întreguri, căci numai ea poate să le mine la formarea altor întreguri. Mai ales, persistă o unitate între componeaitele cosmosului. Căci numai aceasta ex-plică persistemţa lui ca un întreg. Dar această forţă, care tine legate toate în acelaşi cosmos, implică în ea forte ramificate, mobile, care se combină în alte şi alte unităţi ca părţi ale cosmosului întreg. Unitatea aceasta generală străbate prin toate elemen​tele cosmosului, dirijînd forţele ramificate spre unificări provizorii, în varietate con-tinuă. Forţa aceasta a unităţii generale nu-şi pcate avea obîrşia şi suportul de sus-ţinere decît în forţa unei unităţi supreme desăvîrşite, căci altfel ce-ar împiedica cosmosul de a se desface complet odată cu elementele diferitelor unităţi compuse, sau să ţină niept acestei tendinţe de desfacere a lor şi să le readucă în alte unităţi ? O unitate sau o simplitate superioară cosmosului menţine unitatea lui, dar o lasă să se adapteze unei lumi care, odată cu unitatea ei şi cu permanenţa anumitor forme de combinaţie, manifestă şi o schimbare în această unitate şi în individuaţiunile unor for​me (specii) durabile de compoziţie. In orice caz, în lume, oricît s-ar menţine ea ca îmtreg într-un fel de identitate cu sine însăşi, este o stricare, o corupere contitnuă. Iar o unitate individuală, care s-a stricat odată sau a pornit spre stricare, nu se mai poBtn refacc Menţinerea lumii nu o o nuvnţlnere care să se extindă şi asupra indivi-duaţiunilor oi. Iar conştiinţele exjstc-nto în cm s!nt propriâ unor widividuaţiuwi'. Deci mentincrca lumii  in idontitalcu ci  e <> Mirnţlnrro de cure nu sînt satisfăcute tocmai
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Dumnezeu» după litcrfi, e condus la această nebunie In chip necesar de lnlănţuirea firească a cugetării. Pentru că partea dinalnte şi spa tele tin nu-maldeclt de un chip, iar chipul e propriu trupului. Iar acesta putîndu-se desface se poate desface prin însăşi firea lui. Căci tot ce este compus se poate desface. Iar ceea ce se poate desface nu poate să fie nestrică-cios. Deci eel ce slujeşte literei, pe temeiul unei cugetări ce se desfă-şoară ca în lanţ, va socoti strieăciunea ca aparţinînd lui Dumnezeu. Dar Dumnezeu este nestricăcios şi netrupesc. Dar atunei, care e înţele-sul potrivit al celor scrise, în afară de eel după literă ? Şi dacă partea aceasta a celor scrise în cuvîntul Scripturii ne sileşte să găsim un alt înţeles, se cade, fără îndoială, să înţelegem în acelaşi fel întreaga istorie. Căci înţelesul pe care îl găsim într-o parte, trebuie să-1 vedem în întreg.
Aşadar şi locul de lîngă Dumnezeu şi stînca din acel loc şi încă-perea din stîncă numită deschizătură şi intrarea lui Moise în ea şi aco-perirea gurii ei de către mîna dumnezeiască, şi trecerea şi chemarea lui Dumnozeu şi apoi vederea spatelui Lui va fi potrivit să fie cugetate prin rldlcarea la un plan mai înalt. Care este deci înţelesul acestora ?
Aşa precum corpurile ce tind în jos, dacă pornese la vale, chiar dacă nimeni nu le mai împinge după prima mişicare, se avîntă prin ele tnsele într-o mişcare şi mai repezită în jos, atîta vreme cît rămîn cu chipul înclinat şi supus acesrtei porniri, neaflîndu-se nimic care, prin îm-potrivire, să oprească pornirea lor, tot aşa, dar dimpotrivă, sufletul eli-berat de împătimirea sa pămîntească se avintă uşor şi repede în miş-carea către cele de sus, ridicîtndu-se de la cele de jos, spre înălţime. Şi nefiind nimic care să-i oprească de sus pornirea (pentru că firea binelui este atrăgătoare pentru cele ce privesc spre el), sufletul se ridică mereu mai sus de la sine, întinzîndu-se împreună cu dorinţa după cele cereşti spre cele dinainte, cum zice Apostolul (Filip., 3, 14), continuînd zborul spre ceea ce e mai sus. Căci, dorind ca prin cele ajunse să nu piardă Inălţlmea văzută mai sus, e purtat neîncetait de pornirea spre cele de sus, reînnoind mereu prin cele dobîndite tăria zbomlui. Fiindcă lucra-
formele cele mai înalte de existenţă din ea, sau singurele forme în care lumea îşi arată un sens : conştiinţele umane. Pe lîngă aceea constaităm în conştlinţa umană, San In subiectul uman conştient, o unitate superioară tuturor unităţilor compuse din lume: e unitatea simplă, necompusă, cu toată varietatea simţirilor, a cugetărilor, a ronllnuturilor ei. E o unitate a spiritului. Numai spiritul poate fi ou adevărat simplu. Numat el ,poate vedea şi unitatea relativă a lumiii materiale, sau îi poate da acesteia o unitate In el însuşi. O unitate de felul acestei unităţi spirituale, dar existentă prin sine şl tofinlt mai puternită, trebuie să fie aceea care menţtae şi o relativă unitate In lume şl care a creat şi spiritele necompuse legate de trupuri. Unitatea aceea su-promfi nu poate fi legată de un trup compus, care prin descompunerea lui aduce sufe-rlnţă sufletului simplu. Numai puterea ei mai presus de fire va putea da şi lumii ţl omulul o unitate incoruptibilă în viaţa viitoare, prin sălăşluirea în ei.
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raa prin virtute lşl hrănuşt• putorea prin osteneală, neslăbindu-şi tărta prin lucrare, ci sporind-o.
Pen•tru aceasta zice câ şl marele Moise, urcînd mereu, nu se opreşte niciodată din urcuş, nici nu-şi pune vreun hotar sie-şi în mişoarea spre înălţime, ci, odată ce a pus piciorul pe scara care se sprijină de Dum-nezeu, cum spune Iacov, păşeşte pururea spre treapta de deasupra şi nu încetează niciodată să se înalţe, prin aceea că mereu descoperă ceva deasupra treptei atinse în urcuşul spre înălţime. Respinge mincinoasa înrudire cu împărăteasa egiptenilor. Se face apărător al evreului. Se mută la vieţuirea în pustie, pe cave nu o tulbură viaţa omeneaseă. Paste în sine turma vieţuitoarelor blînde. Vede strălucirea luminii. Işi face neîngreuiat urcuşul spre lumină prin scoaterea înclăţămintei, scoate la libertate pe cei înruditi şi de un neam cu el. Vede înecat pe vrăjmaşul ce se aruncă în valuri. E călăuzit de nor, potoleşite setea prin piatră, plugăreşte pîinea din cer. Nimiceşte apoi pe cei de alt neam prin întin-derea mîinilor. Aude glasul trimbiţei. Intră în negură. Pătrunde în cele nepătrunse ale cortului nefăcut de mînă. Află tainede dumnezeieştii preoţii. Nimiceşte idolul, îmblînzeşte pe Dumnezeu, aduice din nou legea sfărîmată de păcatul iudeilor. Străluceşte de slavă.
Dar ridicat prin astfel de înălţări, arde încă de dorinţă şi e flămînd de şi mai mult. Şi însetează încă de cele cu care se adăpa pururea cît putea. Şi, ca şi cînd nu s-ar fi împărtăşit încă, se roagă să dobîndească, cerînd lui Dumnezeu să i Se arate, nu cît poate să vadă, ci cît este Acela.
Iar mie mi se pare că aceasta o pătimeşte printr-o simţire de dra-goste a sufletului simţitor faţă de Cei prin fire bun, suflet pe care nă-dejdea îl atrage pururea de la binele aitins, la binele văzut mai sus, aprinzîndu-i, prin ceea ce a dobîndit, dorinţa spre ceea ce e ascuns. De aceea fierbintele îndrăgostit de Cei frumos, bu€urînidu-se de Cei ce Se arată mereu mai sus, ca de un chip al Celui dorit, doreşte să se îm-părtăşească de însăşi fata arhetipului (modelului)66. Căci aceasta o voieşte rugămintea îndrăzneaţă a dorinţei ce trece peste toate hotarele: să se buicure de Cei frumos nu prin oglinzi şi chipuri, ci faţă către faţă.
îar glasul dumnezeiesc îi da ceea ce cere prin cele ce nu-i dă (8lwvâitavatvsTat), arătîndu-i prin puţine cuvinte un adînc nemăsurat de înţelesuri. Căci marea dărnicie a lui Dumnezeu a binevoit să împlineas-
60. <«)C siitova too uo9ou[ievou: Dumnezeu e văzut de Moise şi de eel ce urcă în trăirea şi cunoaşterea Lui, într-un chip sau în altul superior, căci chiar lumina virtu-ţilor mereu mai înalte din el, sau starea lui mereu mai înduhovnicită, se arată prin ele numai ca prln nişte chipuri mereu mai înalte ale lui Hristos. Cei ce urcă prin aceste virtuti se bucură de ele ca chipuri ale lui Hristos, dar el doreşte să vadă arătarea sau fata Lui doscoporilă (xou XfJP'I'''•x'iPr)î xou âpy.exunou).
03
IPtNTUI,  OWIOOHIt  DK  HVMA
tă dorlnta lul, dor nu 1-a făgădult vreo lncetare şl săturare a dorinţei9T. Pontru că nu S-ar arăta slujitorului pe Sine însuşi, dacă ceea ce se vede din El ar fi de aşa fel, că ar face să înceteze dorinţa celui ce vede. Căci a vc»doa pe Dumnezeu cu adevărat stă în aceea că eel ce priveşte spre El nu ajunge niciodată la sfîrşitul dorinţei de a-L vedea M. Fiindcă spu-nc : «Nu vei putea vedea fata Mea ; că nu va vedea vreun om fata Mea şi sfi fie viu» (Ieş., 28, 20). Aceasta nu pentru că cuvîntul (Scriptura) 1-ar drăta pe Dumnezeu cauza mortii celor ce-L văd (căci cum s-ar face fata vieţii vreodată cauză a morţii celor ce se apropie de ea?), ci fiindcă Dumnezeu, fiind prin fire de-viaţă-făcător, iar semnul firii dumnezeieşti tiind acela că întrece orice cunoaştere, eel ce socoteşte că Dumnezeu este leva din cele ce se cunosc, întruicît s-a abătut de la Cel ce este spre ccua ce i se pare închipuire cunoscătoare că este, nu mai are viaţă. Căcî udevărata viaţă este Cel ce eiste cu adevărat. Iar Acesta rămîne neapro-pl•at cunoaşterii. Dacă deci firea de-viaţă-făcătoare e mai presus de cu​noaştere, ceea ce se cuprinde, fără îndoială, nu este viaţă. Iar ceea ce nu este viaţă nu are o fire în stare să se facă dătătoare de viată. Dsci nici nu împlineşte dorinţa lui Moise prin cele prin care dorinţa lui rămîne
67. Dumm•ezeu îi dă lui Moise, care îl roagă să-i arate fata Lui însuşi, ceea ce core;, prin faptul că refuză să-i dea. Adică tocmai întrucît nu-i dă vederea feţei, îi dă sa-L cunoască ca ceea ce este El: ca Cel cu neputinţă de văzut, ca Cel ce nu are o lo(ă mărginită, definită. Dacă s-ar arăta ca avînd o faţă definită, mărginită, Moise sau eel ci• a uroat atît de sus ca el, s-ar opri la aceasta şi n-ar urea şi mai sus. Iar oceasta ar însemna că pemtru ©1 Dumnezeu nu e infinit, nu e Cel a cărui cunoaştere nu axe hotar, şi ar ajunge la o saturate, la o lncetare a dordmţei lui de a se ridica şi mat bus. De aceea, Dumnezeu nu-i promite vreo oprire şi săturare a dorinţei de a-L vedea (otioiv ti xtva tou itoftou xol y,opov). E străveziu că sfîntul Grigorie combate <n I ti•oria platonic-origenistă despre ajungerea sufletului la o oprire sau la o sătu-rnn» n dorlntei de a vedea pe Dumnezeu în viaţa viitoare, fapt care îl va face să  o nouă coborîre în trup.
(IB. Aci•laşi paradox al cunoaşterii de Dumnezeu, exprimat astfel: a vedea pe
um
(IB•îv tiv 8e6v)     constă în a nu ajunge la sfîrşitul dorinţei de a vedea şi
mai mull (lln El j a vedea pe Dumnezeu, este a vedea nemărginirea Lui, care nu poate (I tuprlnsă niciodată i ba, mai bine zis, a trăi aceasta nemărginire. Dar aceasta vedere (Cont•mplarp), care nu se satură niciodată de a vedea şi a trăi şi mai mult nemărgi-nir»a lul Dumnezeu, nu înseamnă o nevedere a lui Dumnezeu Cel nemărgSnil, sau o Incrcm•nlre in aceeaşi conştiinţă a neputinţei de a cuprdnde pe Dumnezeu; nu în-«e«mn8 o atioiţ, pur şi simplu. Ci vederea necuprinderii lui Dumnezeu este în ace-l«|l tlmp o mlşcare continuă la un grad mai mare de vedere şi de trăire a necuprin-d•rll Lul. Decl ea nu este o simplă teologie negativă, resemnată la aceeaşi conştiinţă a necunoaşterli totale a unui Dumnezeu în afara oricărei experienţe a Lui. Vederea nail experlenţa necuprinderii lui Dumnezeu e în acelaşi timp o însetare de a vedea sau a cuprinde şi mai mult din ea. Sfîntul Simeon Noul Teolog a exprimat aceasta cxperlcnţă paradoxală astfel: «Cînd beau, totodată însetez... Sînt mereu însetat, deşi In gura mea e mereu apa ce curge şi ea se revarsă în pîraie. Dar cwid văd oceanul, ml se pare că nu beau deloc, pentru că doresc să am tot, deşi am din belşug toată npa In gura mea» (Hymne XXIII, în Hymnes, Sources Chretiennes, nr. 170, p. 211). Nfc. Custinus spune : «In cunoaşterea de Dumnezeu cel infinit transcenderea nu are sfîr-ţlt. Cu clt e cineva mai ştiutor, cu atît se ştie mai neştiutor» (Karl Jaspers, Nik. Cu-sanus, Miinchen, Piper, 1994, p. 26 şi 31).
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neîmplinită09. Astfel, din eele spuse Invăţăm că Dumnezeu este după firea Sa nehotărnicit, nelnchis de vreo margine. Căci dacă ar socoti cineva pe Dumnezeu ca avlnd vreo margine, ar fi niumaidecît de tre-buinţă să ougete împreună cu marginea şi ceea ce e dincolo de ea 70. Căci ceea ce este mărginit sfîirşeşte mimaidecit in ceva, aşa cum mar​ginea celor de pe uscat este aeiul şi a celor din apă, apa. De•ci, preoum peştele este înconjurat la toate marginile lui de apă, iar pasărea, de aer, iar la mijloc, între peşte şi apă sau între pasăre şi aer, este supra-faţa cea mai din afară care î&conjoară fie pasărea, fie peştele, după care urmează apa sau aeiul, la fel ar fi de trebuinţă, dacă Dumnezeu ar fi gîndit îrntre margini, să fie înconjurat de ceva de o fire străină. Iar înlănţuirea judecătii cere ca ceea ce înconjoară să fie mai larg decit ceea ce este înconj•uirat.
Dar Dumnezeu este mărturisit ca binele prin fire, iar ce es•te de altă natură decît binele, numaidecît va fi altoeva decrt binele. Iar ceea ce este în afara binelui se cuprinde în firea răului71. Apoi s-a arătat că în-
69. «Nu va vedea fata Mea, rămînînd viu», are înţelesul că eel ce socoteşte că
vede fata lui Dumnezeu nu mad este viu, căci nu mai este în cc•municare cu Cel ce este, din
Oare vine viaţa şi în eel oe stă în comunicare cu El. Dumnezeu nu împlineşte dorinţa lui
Mdisa de a-1 lăsa să considere ca faţă a Lui ceva ce poate fi văzut ca un chip defin.it,
care nu este de fapt fata Lui, cl este un idol. Căci prin aceasfa nu i-ar împlini în realitate
dorinţa. Ci i-o împlineşte tocmai întrucît îl tine în conştiinţa că trebuie să urce tot
mad sus, la nesfîrşit, pe oalea cunoaşterii lui Dumnezeu.
70. Ideea că odată cu marginea unui lucru trebuie să cugetăm numaidecît şi că
dincolo de marginea lui este un alt lucru, a dezvoltat-o Simon Frank în Connaissance
et âtre, urmînd lui Nicolaus Ousanus. DaT nu a tras concluzia pe care a tras-o isfîn-
tul Grigorie de Nyssa, că, cugetîndu-L fără o margine pe Dumnezeu, ne dăm seama că
dincolo de El   nu mai e nimic. Desigur deosebit de Dumnezeu mai sînt şi alte luicruri.
Dar dacă Dumnezeu nu are margini, rezUMă că aceste alte lucruri sînt cupTinse în oare-
care fel de El. Dar ca ele să nu reprezinte nişte realităţi care îl mărginesc şi totuşi
să existe în El, fără să fie identice cu El, trebuie să fie create şi susţinute de El, dar
nu şi invers.
71. Un alt argument că Dumnezeu e nemărginit r dacă Dumnezeu e Binele    prin
fire, atunci ceea ce L-ar mărgini cu adevărat ar trebui să fie de altă fire. Dar de altă
fire   n•u e decît   ceea   ce nu e bun,   adică   oeea ce e rău.   Aceasta  ar   însemna   că
există din veci răul, oare mărgdneşte pe Duininezeu ca Binele prim fke. Dar răul mu
poate avea o existenţă prin sine,  căci însăşi existenţa ce ar avea-o ar fi un bine.
Sau existenţa n•u s-ar mai identifica cu Dumnezeu. Răul însă nu e decît un parazit ce
roade  din  fiintă,  din   existemţă.  Dar  din  existenţa  incoruptibilă  a  lui  Dumnezeu  nu
poate roade. El roade numai din existenţa care nu e subzistentă prin ea, care deci se
poate corupe, adică din existenţa creată.  Ca atare,  el apare după apariţia creaturii
şi e tolerat de Dumnezeu, nu pentru că existenţa creată nu poate fiinţa decît avîmd
acest parazit în ea, ci pentru că îl primeşte prin libertatea ei, adică pentru că se hotă-
răşte In mod liber să-şi ţină existeaţa în comunicarea nedeplină cu Dumnezeu, izvorul
existenţei. Ca atare, răul nu e cu totul în afara puterii lui Dumnezeu, dar Dumnezeu
îl tolerează,  pentru  că  tolerează  libertatea  creaturii.   Căci  o  creatură fără  libertate
n-ar fi propriu-zis nici buna, nici corespunzătoare puterii lui Dumnezeu ca persoană,
pentru ră ar fi cu o gravă lipsă în en. O creatură fără libertate, cum e cea a obiec-
telor, e adusă şi susţinută în existemţS de Dumnezeu, numai ca mijloc de manifestare
a relaţtei lubitoaTe dimtre făpturiijp oonşti<>nlo şl llbore. O lume fără persc•ane libere
nu ar mai fi o lume rreată de un Dumiu•/cu lll>or, r\ n lume emamată în sens panteist
dintr-o ospiiI”i nolihern, lipsit”i clc• sens.
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vellşul este mai larg decît conţinutul. Reiese deci numaidecît că cei ce socotesc pe Dumnezeu ca avînd o margine trebuie să primească şi gîn-dul că este cuprins de rău. Iar dacă orice conţinut e mai mic decît în-velişul, urmează că ceea ce e mai mare stăpîneşte peste ceea ce este mai mic. Deci eel ce îtnehide pe Dumnezeu între margini, pune binele sub stăpînirea a ceea ce este protivnic72. Dar aceasta este o nebunie. Aşadar nu se va cugeta vreo înconjurare a firii nevăzute. Iar ceea ce este neînconjurat nu are o fire ce poate fi cuprinsă, ci toată dorinţa către bine, atrasă de urcuşul spre ea, se întinde pururea împreună ou drumul ce duce spre ea. Şi în aceasta constă a vedea cu adevărat pe Dumnezeu : în a nu afla niciodată o săturare a dorinţei de a-L afla. Totdeauna privitorul, prin cele ce le poate vedea, trebuie să ardă de dorinţa de a vedea şi mai mult. Astfel nici un hotar nu ar putea să opreas-cfl Inaintarea în urcuşul spre Dumnezeu, prin faptul că, pe de o parte, nu se află nici o margine a binelui şi pe de alta, prin nici o săturare nu so tale sporirea dorintei spre bine 73.
72. Dacă Dumnezeu este Binele, creea ce este în aiara Lui e răul, sau numai răul. Iar dacă Dumnezeu este înconjurat din toate părţile de un rău decît care nu este mai tare, atuncl r&ul e mai extins decît Dumnezeu şi Dumnezeu nu are unde Se extinde. Iar cum bimete e prin firea lui exteinsiv, un bine neextensiv sau meputiooios să se extindă nu este un bine deplin. Astfel un Dumnezeu hotărnicit este lipsit şi în acest sens de Insuşirile un,ui adevărat Dumnezeu. Lucrurile acestea se pot spune şi despre o lume care e considerată ea însăşi dumnezeu (în sens panteist), dar care e ameste-cată cu răul. In ea niciodată binele nu poate învinge, ci, dimpotrivă, răul face ca niciodată să nu se împlinească un sens în ea. Dacă aceasta lume este infinită, iar răul este amestecat pretutindemi în ea, ea este un infinit cu dublu aspect, al binelui şi al rSului i sau un infinit, în care binele este finit, iar răul nimiceşte curînd orice rod al binolui (orice fiinţă înzestrată cu canştiinţă). Sau dacă se socoteşte că şi răul este llmltat do bine, cum se poate să rezulte un infinit din două realităti finite ? In orice C•Z, tnte-o lume socotită dumnezeUi în care răul nimiceşte tot ce produce binele Rial corespunzfitor lui (persoanele conştiente), răul e mai tare decît binele. Aceasta •r putua lndemna pe unii să spună că binele nu face parte din categoriile existenţei, ră exlHtenţa e Indiferentă in raport cu binele. Dar aceasta umple iarăşi de un non-
73. Chlar In faptul că niciodată dorinţa noastră nu ajunge la o săturare de bine, km urota că trebuie să existe undeva un bine realizat din veci în nemărginirea lui, şi rfl ill trebuie sfi exercite o atracţie asupra fiinţei noastre, deci că aceasta trebuie să Ho creată de el şi pentru el. Numai tendinţa spre btoe dă existenţei noastre un sens. Dar fllmţa noastră nu poate face parte •din acel btoe infinit, pentru că în acest caz şi ea ar avea In sine binele în gradul infinit, nemaisimţind o trebuinţă să îmaiinteze spre iji mal mult bine. Şi cum binele din noi, pe măsură ce-1 realizăm într-o mai mare măsură, e pe de altă parte mai expansiv şi mai atractiv în raiport cu alte fiinţe, fără co nceastă expansiune şi atracţie să exercite vreo silă asupra lor, ci făcîndu-le să i se (loschlriS în mod liber şi să tindă în mod liber spre fiinţa care îşi întinde binele spre ele, Binele nemărginit trebuie să fie şi el expansiv şi atractiv faţă de fiinţele conştiente, mărginite, într-un mod absolut, dar fără să exercite vreo silă asupra lor. Carnrtorul absolut al atracţiei lui se vede în faptul că fiinta conştientă creată nu poate sft nu tlndă spre bine, chiar dacă alege liber forma de bine spre care tinde şi rhlnr dflcă se poate înşela asupra binelui pe care-1 alege, socotind drept bine ceea ce tin (? l)liio. Ctitoţiorifi binelui (iomlnă în mnd cibsolut fiinţa rreată conştiontă, ceea ce (lovcile^lo că hinclr c 11*ţ{>■ L prin fire do exislonţă.
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Dar c•g este lotoul acelo gtndil llngă Dumnezeu ? Şi ce este ptatra ? Şi ce Inseamnă Incăperea din ptatrfi ? Şi ce Inseamnă mlna lui Dumnezeu, care acoperă gura acelel scobiturl din stîncă ? Apoi, ce este trecerea lui Dumnezeu ? Şi ce Inseamnă «spatele Lui», pe care •a făgăduit Dum​nezeu să-1 arate lui Moise, care-i ceruse să-i arate fata ? Căci trebuie ca fiecare din acestea să fie numaidecît ceva mare şi vrednic de marea dărnicie a lui Dumnezeu, pentru ca făgăduinţa aceasta a lui Dumnezeu să fie crezută că a fost mai mare şi mai înaltă decît toate celelalte ve-deri ale lui Dumnezeu, care s-au împărtăşit mai înainte marelui sluji-tor. Cum ar putea deci înţelege cineva, din cele spuse, înălţimea la care doreşte să urce, după atîitea trepte, Moise şi eel care voieşte să ajute spre tot binele pe cei ce iubesc pe Dumnezeu, uşurîndu-le, prin călăuzi-re, urouşul spre El ? «Iată, zice, loc la Mine». înţelesul se potriveşte cu cele înfăţişate mai înainte. Căci zicînd «doc», nu a închis ceea ce a spus între nişte margini (pentru că nu are măsură ceea ce este fără cantitate), ci prin folosirea unui chip scris împrejur şi măsurat, condu​ce pe ascultător spre ceea ce este nesfîrşit şi nehotărnicit. Şi mie mi se pare că Scriptura vrea să înfăţişeze un astfel de înţeles, deoarece do-rinţa ta e îndreptată spre ceea ce este înainte şi spre care nu te saturi niciodată să alergi, căci nu cunoşti vreo săturare de bine, ci dorinţa priveşte mereu spre mai mult. «Locul de lîngă Mine» este atît de larg că eel ce a pătruns în el nu ajunge niciodată la capătul lui.
lax alergarea este, în alt înţeles, stare. Căci «te voi aşeza (te voi sta-tornici), zice, pe stîncă». Dar acesta este lucrul eel mai minuna-t dintre toate : că aoelaşi lucru este şi stare şi mişcare. Pentru că eel ce urea, fără îndoială, nu stă ,• şi eel ce stă nu urcă. Dar aci, a sta înseamnă a urea. Iar aceasta înseamnă că, cu cît cineva rămnie mai întărit şi mai neclintit în bine, cu atît străbate mai mult drumul virtuţii. Căci eel nestatornic lunecă în temelia gîndurilor sale, avînd nesigură starea lui în bine, puitat fiind de valuri încoace şi încolo, cum zice Apostolul; şi îndoindu-se şi schimbîndu-se în părerile sale despre lucruri, nu va putea înainta niciodată spre înălţimea virtuţii74. Aceştia sînt asemenea celor
74. Adevărata înaintare în bine are loc numai prin statornicirea în binele ade-vărat. In binele care pare numai bine fără să fie, nu poate avea loc o statornicire, ci acest bine amăgitor produce mereu o trecere a persoanei create conştiente, de la un lucru părut bun, la altul părut bun, pentru că nici u-nul nu are în el infinitatea. Iar prim lipsa acestei statormicid, fiinţa creată conştientă dovedeşte că nu înaintează în binele adevărat. Căci, binele adevărat fiind infinit, numai eel ce rămîne în el înain​tează la infinit, desăvîrşindu-se cu adevfirnt la ncsflrşit. Binele fiind o adîncime, sau o înaitime fără sfîrşit, numai ridirîndu-no smi uillnrlndu-ne mereu In el ajungem moreu la alte şi alte trepte ale lui. Cine se inlşcft In rr•U• do In suprufată, Intrucît acestea sînt mărglnite, simte novoia să treacă incrcii dc In iiiui In nlta, neadlncindu-se In nlmic. Arela nu se rjTisoşte nlri pe sine. CftYl sIih•m proprlc t• nrc•cn riiri1 so ndtnroşlo In infinit.  Cine  nu-ţi  (jăsei,te  itlcntlt,itc,i  •.i   •.lulm ulc fi,   prlvlnd   In  fscnţn   sn,   mi   rilmtno
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ce, urcînd prin nisip, chiar dacă încearcă să meargă cu paşi mari tru-de,sc In zadar, păşirea lor alunecînd mereu tn jos împreună cu nisipul, Incît ei se mişcă, dar mişcarea lor nu le aduce nici-o înaintare. Dar dacă cineva, precum spune psalmlstul, şi-a tras picioarele din adîncul curgă-tor şi le-a sprijinit pe pi•atră (Lax ipiatra este Hristos, virtutea desăvîr-şită), cu cît se întăreşte mai mult în bine şi se face mai neclintit, cum sfâtuieşte Pavel, cu atît străbate mai repede drumul, falosindu-se de sta-tornicia lui ca de o piatră şi înaripîndu-şi mişcarea iperatru calea sui-toare prim neclintirea în bine.
Deri, Cel ce i-a arătat lui Moise «locul» îl porneşte la drum. Iar fă-<jăduindu-i statornicirea pe piatră, îi arată modul acelei alergări dum-nezeieşti. Incăperea din stîneă, pe care Scriptura o numeşte deschiză-tură, bine a tîlcuit-o Apostolul prin cuvintele sale, spuinînd că celor ce 11 s-a desfăcut cortul pămîntesc le ©ste rînduită prin nădejde casa ce-rească nefăoută de mînă (II Cor., 5, 18).
Cu adevărat, eel ce a isiprăvit alergarea, cum zice Apostolul, în sta-■dlonul acela întins şi larg, pe oare cuvîntul dumnezeiesc îl numeşte «loc», şi a păzit credinţa, sau cum spune chipul, şi-a sprijinit picioarele pe stîncă, acela va fi împodobit cu cununa dreptăţii de către mîna Con-ducătorului luptei. Iar această slavă e numită de Scriptura în chip fe-lurit. Aci, e numită încăpere în stîncă, în alte locuri, desfătarea raiu-lui, cort veşnic, locaş la Tatăl, sînul Patriarhului, ţara celor vii, apa odih-nei, Ierusalimul eel de sus, împărăţia cerurilor, răsplata celor chemaţi, cununa harurilor, cununa desfătărilor, cununa firumuisetii Şi turn întărit, ospăţul bucuriei, împreună-şedere cu Dumnezeu, soaun al judecăţii, loc vestit, cort tainic. Acelaşi înţeles vom spune că-1 are şi intrarea lui Moise în stîncă. Dat fiind că prin piatră a fost înteles de Pavel, Hristos, şl itoată nădejdea bunătăţilor se crede că este în Hristos, în Care am lnvlat şi sînt toate vistieriile celor bune, eel ce a ajuns într-un bine oarecare se află numaidecît în Hristas, Care cupxinde tot binele. Iar eel ce a ajuns pînă la aceasta şi este acoperit de mîna lui Dumnezeu, pre-
ldantlc cu sine. E Intr-o contlnuă schimbare la suprafaţă, într-o înstrăinare de sinea «a orlglnală, Intr-o risipire în obiectele care sînt lipsite de originalitate, într-o con-ttauă ultaie de sine. E purtat de pornirile pătimaşe care apar la suprafaţa fiinţei sale ca nilşte valuri ce apar la suprafeţa mării, mişcate de vînturile din afară. «Noul» accsta srhimbat continuu tine numai puţine clipe. Setea după un cantinuu nou în accst sens e o fugă de sinea proprie, e o fugă în gol, în monotonie, un semn al ne-■ancorăril In sinea praprie, al necunoa^terii ei. Nestatornicindu-se în nimic, nu înţelege nlmic cum trebuie, în esenţa sa. Trebuie să rămînem stotorntei pe stîncă, în ceea ce nu trece, în ceea ce e înrădăcinat în adlncul infinit statonnic, ca să înaintăm în adîncul nostru însuşi, înaintînd în adîncul făTă fund în oare sîntem înrădăcinaţi, deci devenind ?1 rămîntnd tot m-aii identici cu noi înşine. Căci adîncul nostru este înrădăainet şi se poate adlnci In exdstenţa nesfîrşită, subzistentă prin ea îmsăşi. Şi numai rămînînd în u( etistu, rămînem în noi, situ vice-versa. Iar statornicirea şi înaintarea In bine, care a utia cu cxistentii dt• hi tomclia nostră, sc face prin virtute.
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cum a făgadult Scrlptura, (iar mlna lul Dumnezeu este puterea făcătoa-re a tuturor, adică Cel Unul Natout prin Care toate a-au făcut, Care e şl loc al celor ce aleargă spro El şl cal&a alergărli, după cum El Insuşi spu-ne, făclndu-Se şi s•tîncă celor necllntiţi şi oale celor <se se odihnesc), va auzi pe Cel ce 1-a chemat şi va merge pe urmele Lui, adică va umbla pe urmele Domnului Dumnezeu, precum porumceşte legea.
Chemarea aceasta auzind-o şi marele David, îi spune celui ce lo-cuieşte întru ajutorui Celui Prea InaM: «E1 te va acoperi eu umerii Lui» (Ps. 90, 4), ceea ce înseamnă că te vei afla pe umerii lui Dumnezeu, pentru că umerii sînt în spate. lar despxe sine însuşi zioe: «Lipitu-s-a sufletul meu de Tine şi dreapta Ta m-a sprijinit» (Ps. 62, 8). Vezi cum se potriveşte psalmul cu istorisirea ? Căci precum, după spusa psalmis-tului, celui lipsit de Dumnezeu îi este de ajutor dreapta Lui, aşa şi In istorisire, mîna lui Dumnezeu se aitinge de cel ce aşteaptă glasul dumne-zeiesc stînd pe piatră şi se roagă să-I urmeze Lui. Dar şi Domnul, Care a grăit atunci lui Moise, după ce S-a făcut El însuşi plinitorul legii Sale, le spune ucenicilor Săi la fel, dezvăluind înţelesul celor spuse odinioară prin ghicitură, zicînd: «De voieşte cineva să-Mi urmeze Mie» (Mt., 10, 21). El nu zice : «De voieşte cineva să meargă înaintea Mea». Acelaşi lucru îl spune celui care ÎI roagă pentru viaţa veşnică : «Vino, zice, şi-Mi unnează» (Mt., 19, 21).
lar cel ce urmează vede spatele celui dinaintea lui. Aşadar, Molse, care se străduieşte să vadă pe Dummezeu, e învăţat aoum cum poate fi văzut Dumnezeu : a vedea pe Dumnezeu înseamnă a urma lui Dum​nezeu oriunde• te-ar conduce. Căci trecerea Lui înseamnă conducerea de către El a celui ce-I urmează. Fiindcă nu poate ajunge altfel în chip sigur la El cel ce nu cunoaşte calea, decît urmînd celui ce-1 călăuzeşte. ,Deci cel ce călăuzeşte arată calea prin aceea că merge înaintea celui ce-1 urmează. lar cel ce urmează nu se va ataaite de la calea cea dreapta, dacă el va vedea mereu spatele îndrumătorului. Căci cel ce se abate în mişcarea sa într-o latură sau alta, sau îşi îndreaptă privirea spre fata călăuzitorului, îşi taie sieşi o altă cale, neurmînd pe cea arătată lui de către îndrumător. De aceea spune celui călăuzit: «Faţa Mea nu o vei vedea», adică : nu trece în fata celui ce te călăuzeşte I Fiind că în acest caz îţi va fi drumul împotriva lui. Căci binele nu merge împotriva bine-lui, ci îi urmează. lar prin cel ce merge împotriva binelui, înţelege pe cel ce se aşează în fata lui, pentru că păoatul priveste împotriva virtutii. Virtutea însă nu e văzută mergînd împotriva virtutii. Moise nu priveste contrar lui Dumnezeu, ci priveste cele dinapoi ale Lui. Căci cel ce pri​veste împotriva nu va trăi. De aceea hotărăţte glasul dumnezeiesc : «Ni-meni văzînd fata Domnului nu va trăl» (Io•ş., 33, 20).
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Vezi ce lucru mare oste să Inveţe clneva să urmeze lui Dumne-zeu ? Cftci abia spre sfîrşitul vieţil, după urcusurile acelea atlt de înalte şi după arătările înfricoşătoare şi slăvite ale lui Dumnezeu, se învred-niceşte de acest har eel oe a învăţat să meargă pe urmele lui Dumne​zeu. Dar celui ce urmează astfel lui Dumnezeu nu i se mai împotri-veşte nici una din supărările ră•utăţii (păcatului).
.Dar după acestea, se ridică îmipotriva lui pizma fraţilor săi; pizma, patima începătoare a răutăţii, maica morţii, întîia intrare a păcatului In lume, rSdăcina păcatului, născătoarea tristeţii, maica nenorocirilor, temelia neascultării, începutul ruşinii; pizma, care ne-a despărţit de pomul vieţii şi dezbrăcîndu-ne de sfinţitele veşminte ne-a dus prin ru-şine la îmbrăcămintea de foi de smochin; pizma, care 1-a înarmat pe Cain Impatriva firii şi a pricinuit omorîrea care se cere răzbunată de şapte ori; pizma, care 1-a făcut pe Iosif rob; pizma, care este boldul pridnuitor de moarte, pumnalul ascuns, boala firii, veninul amar, topi-rea de bunăvoie, săgeata otrăvită, cuiul sufletului, focul din inimă, fla-căra ce arde măruntaieie, a cărei nefericire nu este răul propriu, ci bi-nele celuilalt, iar străduinţa urmărită, dimpotrivă, nu este binele pro​priu, ci răul aproapelui; pizma, care suferă de izbînzile oamenilor şi se bucură de nenorocirile lor. Se întîm,plă cu ea ceva asemănător cu vul-turii mîncători de cadavre, care sînt ucişi de mir, pentru că firea lor este obişnuită cu putreziciunea rău mirosiitoare. Căci ceva la fel se întîmplă cu eel stăpînit de boala pizmei: e distrus de propăşirea prietenilor ca de o răspîndire a mirului, iar dacă vede vreo pătimire din vreo neno-rocire, cobaaxă lîngă ea şi îşi înfige ciocul încovoiat, scoţînd la iveală toate ascunsurile nenorocirii.
Pe tnulţi i-a chinuit pizma înaintea lui Moise. Ciocnindu-se însă de ttct•t mare om, ea s-a sfărîmat ca un vas de lut ce se ciocneşte de o ftlttcl. In aceasta s-a arătat cu deosebire folosul cîştigat din drumul cu Dumnezeu, făcut de Moise, care, alergînd pe «locul» dumnezeiesc, s-a oprlt p« stlncă, a intrat în încăperea aicesteia, a tost acoperit de mîtua ltîl Dumnezeu şi a urmat Celui ce-1 călăuzea, neprivind împotriva Lui, ei prlvlnd spatele Lui. El s-a dovedit pe sine ajuns la fericire, pentru că a urmat lui Dumnezeu şi pentru că s-a arătat mai malt decît poate să-1 ajungă săgeata pizmei. Căci pizma îşi trimite săgeata şi împotriva lui, dar ea nu poate ajunge la înălţimea la caTe se află Moise. Şi coarda răutăţii n-a •putut să arunce atît de departe patima sa, Jrudt să treacă, de la cei ce se îmbolnăviseră înadmtea lui, la el. însă Aaron şi Maria au fost răniţi de patima bîrfirii şi s-au făcut ca un fel de arc al pizmei, arunclnd împotriva lui, în loc de săgeată, cuvînitul (Num., cap. 12).
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Dar Moise eru allt do d•parte de a se molipsl de boala lor, lnclt a putut să şi vindece patlma celor ce se îmbolnâviseră de ea. Astfel, nu numai că nu e mişoat do pomirea de răzbunare împotriva celor oe 1-au supărat, ci jll roagă şi pe Dumnezeu pentru ei. £1 arată, socotesc, prin cîte a făcut, că eel ce este bine Imbrăcat in platoşa vLrtiuţii nu va fl stră-puns de vîrful săget,ilor. Fiindcă tăria ei îndoaie vîrful săgeţii şi o res-pinge. Iar arma ocrotitoare îmipoitriva unor astfel de săgeţi este însuşi Dumnezeu, pe Care-1 îmbracă lu-ptătorul pentr•u virtute : «Că v-aţi îm​brăcat, zice, în Domnul Iisus» (Rom. 13, 11). Aceasta este armura care nu poate fi străpunsă, în care, îmbrăcat fiind, Moise a făcut neputincios pe vicleanul areas7S. Aşa s-a tocit în el pornirea răzbunătoare impotri​va celor ce 1-au supărat şi fiind ei osîndiţi de judecata nepărtinitoare, s-a lăsat călăuzit de dreptatea firească 76 şi s-a făcut rugător la Dumne​zeu pentru fraţii săi. E un luicru pe care nu 1-ar fi făcut dacă nu ar fi urmat lui Dumnezeu, Care i-a arătat spatele Lui spre călăuzirea sigură în virtute. Iar celelalte vor fi tîlcuite în cele următoa,re.
Deoarece vrăjmaşul firii oamenilor nu şi-a găsit loc de unde să atace pe Moise, spre vătămarea lui, îşi îndreaptă războiul împotriva ce​lor mai slab! şi, trimiţînd oa pe o săgeată în popor patima lăcomiei pîn-tecelui, îi stîrneşte la poftă egipteană, făcîndu-i să aleagă în locul hranei din cer mîncarea de carne a egiptenilor. Dar Moise eel înalt cu suifle-tul, înălţîndiu-se deasupra unei astfel de patimi, era întreg plin de nă-dejdea moştenirii viitoere, făgăduită de Dumnezeu celor ce se mutau din Egiptul gîndit (inteligibil) şi călătoreau spre pămîntuil aoela în care tîşneşte laptele amestecat cu miere. în acest scop îi face pe cîţiva, din-tre iscoadele bunătăţilor din acel pămînt, învăţători ai lor. Dintre aceş-tia, unii sînt, după părerea mea, gîndurile ce ne înfăţişează nădejdile cele bune, iar alţii, gîndurile ce se nasc din credinţa care îmtăreşte nă-dejdea în bumătăţile aşteptate. Iar cei ce pricinuiesc lipsa de nădejde în făgăduinţeile cele bune sînt gîndurile venite de la eel protivnic, care Slăbesc credinţa în cele făgăduite. Dar Moiise, neascultînd nici un ou-vtnt al ceilor protivnici, socoteşte vrednic de credinţa pe eel ce vesteşte cele bune despre pămîntul acela. Conducătorul iscodirii celei bune a fost Iisus (Navi), care prin asiguraxea lui a făcut vrednice de crezut bună-
75. Qne e îmbrăcat in Hristos, In platoşa bunătăţii şi curâţlei Lui cu neputinţă
de atins de vreo patimă, inu poate fi străpuns de nici o săgeată otrăvitoare a răului,
a poftei de răzbunare, de nici o ispită spre ură, spre plăcerea egoistă. Bunătatea şi
Curăţia lui Hristos sălăşluieşte In acela, cu liniştea şi cu tăria lor, tncovoaie orice
astfel de săgeată, sau rămîn nestrăpunse de nici o ispită.
76. «Dreptatea firească»  e dreptatea  care se lasă călăuzită  de identitatea flril
oem•etnilor, care e aplecată In toţi spre p&oat. Deal e condusă de tnţelegere şi de
iertare  faţă de ei. Dar e In acelaşi timp şi dreptatea spre care tinde firea noastră In
voinţa de a depăşi egoismul păcatului cu sttiro nctlroască şl de a Infăptul frăţietatea,
paoea, iertarea Intre oameni, proprll flnlil nua.vtro.
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taţlle ffigaduite (Num., bap. 13). Privind la el, Moise şl-a văzut Intărite nădejdile In cele viitoaxe> avînd ca dovadă a desfătării de acolo cior​chinele adus de Iisus, atîrnat pe drugi.
Auzind de Iisus, care aduce veşti sigure despre pămîntul acela, şi despre ciorchinele ridioat pe lemm, poti înţelege peiutru ce Moise, pri​vind şl el spre acesta, a fost întărit în nădejdile lui. Căci ce altceva însoamnfi ciorchinele spînzurat pe lemn, dacă nu ciorchinele spînzurat pe cruce în zilele cele mai de pe urmă, al cărui sînge se face băutură mîntuitoare celor ce cred ? Aceasta vestind-o Moise, de mai înainte, prin chip, spune : «Am băutt vinul, sîngele strugurelui», prin care ne vesteşte de mai înainte patimile mîntuitoare.
Apoi iarăşi se continuă drumul prin pustiu şi poporul chinuit de sete deznădăjduieşte de bunătăţile făgăduite. Dar Moise face din nou Să se umple pustiul de apă, izvorîtă pentru ei din piatră. Guvîntul acesta no InvaţS, prin înţelesul lui duhovnicesic, despre taina pocăinţei. Fiindcă eel ce s-au abătut, după ce au gustat odată din piatră, spre pîntece şi trup şl spre plăcerile egiptene, sînt osîndiţi să flămînzească de împăr-tfişlrea de bunătăţi. Dar prin căinţă, pot afla iarăşi pia•tra pe care au pârăsit-o şi pot deschide iarăşi vîna de apă şi se pot sătura din nou de ea. Pe această apă o dă piatra din ea celui ce a orezut că iscodireâ lui Iisus e mai adevărată decît a celor protivnici şi priveşte spre ciorchi​nele din care picurâ sîngele celui ce a crezut in acela care a făcut pia​tra să izvorască iarăşi apă prin lemn (Num., cap. 20). Poporul însă tot nu a învăţat să urmeze pe căile măririi lui Moise. Este atras iarăşi sipre pofte înrobitoare şi se pleacă spre plăceri egiptene. Istorisirea ne arată prin aceasta că firea omenească alunecă mai mult spre cele de jos, fund dusâ pe mii de căi spre boală. De aceea Moise, împotrivindu-se, ca un doctor prin meşteşugul său, oricărei patimi ce stăpîneşte peste oameni, hii lasă boala să domnească peste ei pînă la moarte. Căci unora, pofta Celor nebuneş•ti le-a adus şerpii, care prin muşcătura lor au vărsat în cei nillţcaţl veminul ucigător. Dar marele legiuitor, printr-un chip de şarpe, A făcut neputincioasă puterea fiaielor adevărate (Num., cap. 21).
Dar e timpul să facem mai lămurit acest chip. Un leac împotriva aoestor patimi rele este curăţirea adusă sufletelor prin taina dreptei credinţe. Punotul de căpetenie în taioa celor crezute este privirea la patima Celui ce a primit să pătimească pentru noi. Iar patima este cru-cea. Deci eel ce priveşte spre ea, cum spune cuvîntul (Sariptura), nu va fi vătămat de veninul poftei. Iar a privi spre cruoe înseamnă a-ţi face toată viaţa moartă şi răstigniită pentru lume, nemişcată spre nici un pficat, cum bine zice proorocul, pironindu-ţi trupul prin frica de Dum-nezeu. Iar pironul care potoleşte trupul este înfrînarea. Fiindcă deci pof-
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ta nebunoascfi scoate din pftmlnt şerpl otravitori (cacl orke vlăstar al poftei este ca un şarpe), leyea ne-a aritat de mat Inainte ce se va vedea pe lemn. Iar aceasta este o asemănare a şarpelui şi nu şarpe, precum spune şi dumnezeiescul Pavel: «Intru asemănarea trupului păoatului» (Rom., 3, 5). Iar adev&ratul şarpe este păoatul; şi eel pornit spre păcat îmbracă firea şarpelui77.
Deci omul se eliberază de păcat prin Cel ce a luat chipul păcatului şi S-a făcut ca noi, care ne-am abătut spre chipul şarpelui78. Prin El, moartea din muşcături e opriită, dar fiarele însele nu sînt ucise. Iar flare numesc poftele. Asupra celor ce privesc la cruce, moartea înspăimîntă-toare a păcătoşilor nu are putere ; dar pofta sălăşluită în trap împotriva Dubului nu s-a pierdut cu totul. Pentru că şi în cei credincioşi lucrează de multe ori muşcăturile poftei. Dar cel ce priveşte spre Cel înălţat pe lemn îşi vindecă boala, risipind veninul prin frica poruncii ca printr-un leac. Iar că şarpele ridicat în pustie este chipul tainei crucii ne învaţă limpede glasul Domnului, cînd zioe : «Precum Moise a înălţat şarpele în pustie, aşa trebuie să fie înălţat Fiul Omului» (In, 3, 14). Dar păca-tul îşi unnează drumul său într-o continuare a răutăţii, înaintînd ca un la•nţ neîntrerupt79. Iar legiuitorul, ca un doctor, îşi prelungeşte lucrarea tămăduitoare împreună cu înaintarea răutăţii, întrucît muşcătura şer-pilor făcîndu-se neputincioasă celor care privesc spre asemănarea şarpe​lui (înţelege, desigur, că este vorba de un chip), înşelătorul mult iscusit al nostru născoceşite alt meşteşug al păcatului.
77. Cine pariveşte spie csruce nu e vătămat de veninul pofted, pentru că crucea
tnseemuâ Infrînarea oa antidot al poftei. Pe cruce vede omorît şarpele care a dus pe
Eva la păcat, trezind în ea po>fta cu veninul ei. Pe cruce e pironit trupul poftelor, care e
asemenea unui şarpe îndemnător  la păcat, sau umplut de veninul poftelor şarpelui
celui spiritual. Pe cruce Şi-a răstignit trupul Hristos, nu pentru. că şi trupul Lui ar fi
fost muscat de porte, ci pentru a ne arăta că Işi dă pînă şi viaţa trupului, pentru a-1
irrăta umplut de puterea înfrînării, pentru a-1 duce pînă la capăt în întărirea prin
înfrînare, ca să ne-o transmită şi nouă.  In acest sens, trupul lui Hristos nu a fost
şarpe real, sau trupul umplut cu veninul şarpelui, ca al nostru, ci s-a făcut în ase​
mănarea şarpelui, sau al trupului nostru, care devenise trup al păcatului.
78. Aici chipul are două  sensuri:  a) Iisus  a luat numai chipul păcatului,  sau
un trup care avea asemănarea cu trupul nostru păcătos, dar nu era păcătos; b) noi;
lulnd chiipul şarpeMi, ne-am însuşit în mod real pofta, nu numai asemănarea ei. In
prlmul sens, Hristos a devenit fiziologic ca noi, dar nu şi moral; în al doilea sens,
noi am devenit moral ca «şarpele» (diavolul), dar nu şi fiziologic. De această labilitate
tn folosirea  termenului  «chip» (etîoc),   la  sfîntul Grigorie,   ar  trebui  să  ţină  seama
cel ce socotesc că, după el, nu vom av&a trupul real, avînd noi după înviere chipul
(itSot)     trupului.  E de socotit mai  degrabă interpretarea  că vom  avea  organizarea
ftupului de acum, cu mădularele lui, dar nu cu trebuinţele de acum, deci din acest
puhct de vedere vom avea numai «chipul» trupului de acum. Dar poate că acest cu-
vlnt mai are şi alte sensuri la sfîntul Grigorie de Nyssa.
79. Inainte de Hristos, omul biciuit de suferlnja de pe urma unei forme a păca-
tuluf, se lasă ispltit de o altă forma a lui, experienta suferinţei de pe urma formei
anterioare a păcatului oprlndu-1 do a mai slujl ocolelaşl forme a lui. Dar în general,
păoatul li stăplne•a ca o lege, neperml|Indu I o dcpllnă eliberare de el.
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Acest lucxu se poate vedea lntimplindu-se multora şi acum. Căei dacă unii îşi asupresc patima poftei printr-o viaţă mai înfrînată, se îm-buJzesc spre preoţie, batjooorind, prin năpustiri omeneşti şi prin po•rmiri spre hirotonie, preoţia şi iconomia lui Dumnezeu. Aşa îi duce spre această rea continuare a păoatului eel osîndit prin istorisire să lucreze oamenilor cele rele. Fiind•că, odată ce a încetat pămîntul, datorită cre-dlnţei In Cel Inăltat pe lemn, să mai nască şerpi îm,potriva celor stăpî-nlţi de pofte, şi oamenii au fost convinşi că sînt mai tari decît muşcă-turile veninoase, în locul poftei trupeşti înfrînate intră baala mîndriei. Şi socotind umilitor să-şi păzească locul ce li s-a rînduit, se îmbulzesc la vrednicia preoţească, înlăturînd prin pizmă pe cei ce au primit de la Dumnezeu a•ceastă sfîntă slujire. Dar aceştia au fost nimiciţi, fiind în-ghiţiţi de prăpastie, iar cîţi au rămas deasupra din ceata lor au fost mis-tulţi de fu,lgere (Num., cap. 13).
Prin această istorie socotesc că Scriptura ne nrvaţă că pogorîrea SUb pamlnt este sfîrşitul înălţării prin mîndrie. Şi poate că pomind ci-n«va de la aoestea nu a greşit arătînd fiinţa mîndriei ca un urcuş în jos. Iar dacă augetarea aceasta este protivnică părerii celor mulţi, să nu te miri. Căci multora li se pare că numele de mîndrie arată pe eel ce se află deasupra celorlalţi. Dar adevărul celor istorisite întăreşte cu-getarea noastră despre mîndrie. Căci dacă cei ce s-au ridicat pe ei înşişi peste ceilalţi s-au scufundat undeva jos, pămîntul crăpîndmse în>tr-o cllpă, nu vei dispreţui spusa care înfăţişează mîndria ca prăbuşirea cea mai adîncă. Pe cei ce privesc la acestea Moise îi învaţă să fie smeriţi şi sfi nu se mîndreaiscă cu izbînzile lor, ci totdeauea să judece cum se cu-vlne cele de faţă. Căci dacă ai biruit plăcerile, nu înseamnă că nu eşti chlnuit de alt chip al patimii. Fiindcă once patimă, cît este patimă, este cădere. Iar schimbarea patimii nu aduce nici o deosebire în căderi. Cel C« A aliineoait pe lunecuşul plăcerii a căzut , şi cel ce a călcatt strîmb din mtndrle, s-a r&sturnat. Şi nici un fel de cădere nu este de dorit celui ce tr• mlnte. ŞI trebuie să fugim de orice cădere, cît este cădere. Astfel, d•că vezl pe cineva şi din cei de azi care s-a curăţiit în vreo măsu,ră de bOala plăcerilor, dar care ţinîndu-se mai presius de alţii se habulzeşte cu slrg spre Inălţimea preoţiei, socoteşte că vezi pe unul ca acesta căzut In mîndrie.
Căci, In cele ce urmează, ilegea ne învaţă că preoţia este un lucru dumnezeiesc şi nu omenesc. Şi iată cum ne învaţă aceasta : luînd Moise cite un toiag de la fiecare seminţie, însemnat cu numele celui ce 1-a dat, le-a pus în fata altarului, ca toiagul să se facă mărturia hirotoniei de sus, fiind desemnat ca deosebit de celelalte printr-o oareoare minune dumnezeiască (Num., cap. 17). Făcîndu-se aceasta, toiegele celorlalţi au
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rămas precum orau, iar al pwobulul (al arhiereulul Aaron), birâdăcinln-du-se prin el Insuşi, fâră vreo umez«ală străină, ci prin puterea pusă In el de Dumnezeu, a dat ramuri şi rod şi rodul s-a copt (iar rodul era o nucă). Prin cele întîmplate toţi au fost învăţaţi să păzească buna rîn-duială. Iar prin rodul pe care 1-a dat toiagul preotului se cuvine să în-ţelegem cum trebuie să fie viaţa preotului: o viaţă înfrînată, aspră şi vîrtoasă în purtarea ei văzută, dar înăuntru, in aseuns, având miezul bun de mincare ,nearătat şi acoperit, care va fi descoperit atunci cînd se va coace cu vremea şi cînd coaja ce-1 înconjoară va fi înlăturată, iar învelişul lemnos se va sparge 80.
Dar dacă viaţa unui aşa zis preot o vezi asemenea unui măr parfumat şi rumen, cum sînt mulţi împodobiţi în porfiră şi vison şi îngrăşîndu-se la anese bogiate şi bind vinuri alese, unşi cu cele dintîi parfumuri şi desfătîndu-se de alte multe lueruri dulci ce stau la îndemînă celor ce due o viaţă după pofta lor, poţi să zici şi tu, după cuvîntul Evangheliei, că, văzînd fructul, nu recunoşti din el pomul preoţesc. Altul este fructul preoţiei şi altul acesta. Fructul preoţiei este înfrînarea, iar al acestuia este desfătarea. Fructul preoţiei nu e îngrăşait cu sucul pămînitului, în acesta însă curg multe pîraie ale plăcerilor de jos, prin care fructul vieţii aces”teia se rumeneşte de o frumuseţe lumească.
Iar cînd eel ce ascultă s-a curăţit şi de această patimă trece printrc cei de alt neam, prin mijlocul cărora legea îl călăuzeşte, pe calea de mijloc (calea împărătească), neabătîndu-se într-o parte sau alta. Fiindcă abaterea spre margini este primejdioasă călătorului. Căci precum este primejdios pentru eel ce merge pe creasta unei stînci între două pră-păstii, să se abată fie într-o parte fie în cealaltă (de fiecare parte aştep-tîndu-1 prăpastia), la fel legea vrea ca eel ce urmează ei să nu părăsească nicidecum calea, care, precum zice Domnul, este strîmtă şi cu necazuri, neluînd-o nici la stlnga, nici la dreapta. Acest cuvînt ne învaţă să vedem virtuţile rînduite la mijloc. Fiindcă tot păoatul se lucxează fie prin ceea ce este sub virtute, fie prin ceea ce «cade» deasupra ei. De pildă, ca să luăm bărbăţia : laşita•tea înseamnă lipsa virtuţii, dar îndrăzneala nesă-buită este «căderea» deasupra ei. Iar virtutea este ceea ce e curat de amîndouă şi e văzut la mijloc înitre relele de pe laturi. în acelaşi fel, toate celelalte cîte sînt năzuite ca mai bune se află la mijloc, între veci-nătăţile rede. Inţelepciunea este la mijloc între dibăcie şi naivitate. Nici prudenţa şarpelui nu este de laudă, nici nevinovăţia porumbelului, atunci
80. Aceasta va fi In viaţa vlitoare. Spargeroa tnvelişului lemnos, sau înlăturarea co]li, este sau moartea trupulul, sau Imbrflctiroa într-un trup nelemnos, neînvlrtoşat, transparent deplin al duhului din nol. Accln vii fl o altă haină, nemuritoare, va fi loculnţa noastră cea din cer (II Cor., 5, 2—4).
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chid e luată fiecare de sine. Virtutea poate fi sacotită ca deprindere amesteoată din amlndouă, aflindu-se la mijlooul lor. Cel lipsit de înfrîmja-re este un desfrlnat, cel prea înfrînat îşi chinuieşte constanţa, cum sta-bileşte Pavel (I Tim., 4, 2). Unul se predă plăcerilor fără ruşine, iar altul se sclrbeşte şi de căsătorie ca de o desfrînare. Infrînarea este deprinde-rea de la mijlocul acestora două. Dat fiind că, precum spune Domnul, lumea aceasta zace întru cel rău, iar celor ce urmează legii, răul ce se împotriveşte virtuţii, sau răutatea le este de alt neam, cel ce călătoreşte prin lumea aceasta va străbate calea trebuitoare a virtutii în chip sigur, dacă va păzi drumul de căpetenie, bătătorit şi albit prin virtute, neabă-tlndu-se nicideoum prin răutate pe înfundăturile de alături. Şi deoarece, precum s-a zis, odată cu virtutea urcă şi uneltirea wăjmaşului, născînd potrivit ou virtutea fiecăruia prilejul de abatere spre rău, cînd viaţa poporului creşte pe cadea cea către Dumnezeu, protivnicul se foloseşte d« altă uueltire. Asemenea celor destomici în război, cei oe văd că e greu S& tnfrlngă prin lupta pe faţă pe cei mai tari în putere se folosesc de cuvlnte şi cuTse împotriva celui ce li se imipotriveşte ,• la fel oastea rău-tăţii nu mai duce lupta cu cei în<tăriţi prin lege şi virtute pe faţă, ci îşi pune In lucrare uneltirea prin ouirse ascunse. Acela cheamă în ajutor vrăjitoria împotriva celor contra cărora unelteşte.
Astfel, istorisirea vorbeşte de un ghicitor isau prezicător, care avînd puterea dintr-o oarecare lucrare vătămătoare a demonilor şi a vrăjma-şllor, a fost plăitit de către stăpînitorul madianiţilor pentru a vătăma prin blestem pe cei ce vietuiau după voia lui Dumnezeu. Dar el a pre-făcul ble&temul în binecuvîntare. Prin aceasta noi înţelegem, mergînd pe firul tîicuirilor de mai sus, că nici vrăjitoria nu poate luora împotriva celor ce vieţuiesc în virtute, ci că cei ce sînt soisţinuţi de ajutarul dum-a•Z•lesc biruiesc or ice uneltire.
Iar că cel amintit se ocuţpa cu vrăjitoria, ne mărturiseşte istoria CÎnd spune că săvîrşea prin mînă vrăjile şi era sfătuit de păsări şi înain-te de toate era învăţat prin glasul asinei despre cele viitoare pe care vota să le alle. Glasul asinei (din obişnuinţa ce o avea ea de a înţelege glasurile cede necuvîntătoare printr-o lucrare diavolească), Scriptura ni-1 Infăţişează ca fiind articulat. Aceasta ne arată că cei luaţi în sltăpînire de o astfel de înşelăciune a dracilor ajung pînă acolo că primesc ca prin cuvînt învăţătura năsoută în ei de calitaitea sunetului animalelor slmţită de ei. Deci luînd aminte la cele prin care era amăgit pînă acum, de data aceasta a fost învăţat că cei împotriva cărora a fost plătit se bucură de o putere nebiruită. Căci şi în istorisirea evanghelică a fost trimisă spre a se împotrivi puterii Domnului o mare ciurdă de draci, ca
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o legiune. Dar aproplindu-S• Cel ce are st&pîniiea peste toate, ei recunosc puterea Lui covlrşitoaro şi nu le rămlne ascuns adevărul că Acesta este de fire dumnezeiasca, sau Cel ce la timpul cuvenit va aduce pedeapsa asupra celor ce au păcătuit. Căci spune glasul dracilor ; «Te ştim cine eşti, Sfîntul lui Dumnezeu, şi că ai venit să ne chimuieşti pe noi înainte de vreme» (Mt. 8, 29). Acelaşi lucru s-a îmtîmplat şi atunci cînd puterea drăcească ce o avea vrăjitorui 1-a învăţat pe Balac că paparul acela este de nebiruit.
Dar noi spunem, potrivind istorisirea aceasta cu tîlcuirile de mai înainte, că cel ce vrea să blesteme pe cei virtuosi nu poate să rostească nici un cuvînt supăTător sau vătămător, ci blestemul se preface în bine-cuvîntare. Iar prin aceasta înţelegem că de cei ce vieţuiesc în virtute nu se atinge nici o pată a defăimării. Căci cum va fi defăimat de lăco-mie cel lipsit de orice avuţie ? Cum va ponegri ca desfrîrnat pe cel ce trăieşte în retragere şi singurătate ? Sau de mînie, pe cel blind ? Sau de mîndrie, pe cel smerit ? Sau de orice altă pată, pe cei recunoscuţi din cele protivnice, al căror scop este să păstreze viaţa nepătată, ca, pre-cum spune Apostokil, să se ruşineze protivnicul, neavînd nimic de zis împotriva lor ? (I Tim., 2, 8).
De aceea spune glasul celui ce fusese chemat să blesteme : «Cum voi blestema pe cel pe care nu-1 blesteamă Domnul ?» (Num., cap. 24), adică: cum voi defăima pe cel ce nu mi-a dat pricină de defăimare, a cărui viaţă, din cauză că priveş•te spre Domnul, nu este rănită de răutate ?
Dar neizbutînd în aceasta, pricinuitorul răutăţii nu se opreşte cu totul de la alte născociri împotriva noastră, ci îşi îndreaptă gîndul spre lupta lui cea mai proprie, ispitind firea iarăşi spre păoatul prin plăcere. Căci plăcerea, dînd oricărui păcat un farmec, atrage uşot sufletele mai lihnite spre pofte în undiţa pierzării. E un lucru care s-a întîmplat şi atunci. Căci cei ce au biruit armele şi au dovedit orice atac prin armele de fier ca fiind mai slab decft puterea lor şi au pus pe fugă oastea vrăj-maşilor, au fost răpuşi de săgeţile femeieşti, prin plăcere. Şi cei ce au fost mai tari decîtt bărbaţii, s-au făout mai slabi decît femeile. îndată ce li s-au arătat lor femeile, punfndu-le în faţă nu arme, ci formele lor, îndată au uitat de tăria bărbătească, topindu-şi mînia în plăoere, Şi unii au ajuns într-o stare în caire era firesc să ajungă cei ce s-au înfierbîntat de amestecarea nelegiuită cu cele de alt neam. Iar această umire cu Făui a însemnat lipsirea de unirea ou binele.
Şi îndată mînia dumnezeiasca s-a pornit asupra lor. Dar rîvnitorul Finees n-a aşteptat ca păcatul să fie curăţit prin judecata de sus, ci el însuşi s-a făcut judecător şi tolodată pedei>sitor. Căci, mişcat de mînie
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împotrlva celor Infierbîntaţi la desfrîu, a îndeplinit lucrarea preotului, curăţind păcatul prin sînge, dar nu prin sîngele unui animal nevinovat ce nu se lmpărtăşeşte întru nimic de urîciunea desfrîului, ci prin al celor Imperecheaţi în răutate. Şi străpungînd cu lancea cele două trupuri, a oprlt mişcarea dreptăţii dumnezeieşti, amestecînd plăcerea celor ce pă-cătuiseră cu moartea (Num., 25, 7—11).
Mie mi se pare că ace•astă istorie dă oamenilor urn sfat folositor, prin care Invăţăm că din multele patimi care războiesc gîndurile oamenilor, nici o altă patimă nu are asupra noastră o putere deopotrivă cu boala plăcerii trupeşti. Căci pe izraeliţii ce se dovediseră mai tari decît călâ-rimea egipteană şi biruiseră pe amaleciţi şi se arătaseră înfricoşători poporului întîlnit du,pă aceea şi mai apoi zdrobiseră oastea madianiţilor, pe aceştia îi robeşte dintr-o data vederea femeilor de alt neam. Prin aceasta ni se arată, precum s-a spus, nu altceva decît că plăcerea tru-peaacă pricinuieşte o războire greu de înfrînt şi de înfruntat. Ea a ridi-cat Impotriva celor nebiruiţi de arme, prin însăşi arătarea ei, s•teagul bi-rultor al necinstei, punînd sub mărturia luminii, ruşinea lor. Ea a dove-dlt pe oameni a fi ca animalele, căci pornirea dobitocească şi nera-ţlonală spre desfrîu i-a făcut să uite de firea omenească, nemaiascunzîn-du-şi murdăria, ci lăudîndu-se cu necuviinţa patimii şi împodobindu-se cu urîciunea ruşinii lor, tăvălindu-se pe faţă unii la vederea altora ca porcii în mocirla necurăţiei.
Ce ne învaţă deci istorisirea ? Ca învăţmd cîtă putere spre rău are boala plăcerii trupeşti, să ne ducem viaţa noastră cît mai departe de veclnătatea ei, ca să nu treacă boal•a şi la noi, ca un foe care-şi întinde, prin apropiere, flacăra lui cea nimicitoare. Aceasta ne învaţă şi înţelep-clun•a lul Solomon spunînd să nu călcăm pe jar cu piciorul gol, nici să nti băg&m foe în sin. Pentru că atîta timp cît vom sta departe de arde-r•a patimii, putem rămîne întru nepătimire. Dar dacă ne apropiem şi atlngem aceasta căldură arzătoare, focul patimilor va pătrunde în sînul nostru şi apoi va ajunge şi la picior arderea şi stricăciunea din sîn. Iar tn Evanghelie Domnul a tăiat cu c/lasul Lui însuşi, ca pe o rădăcină a patimii, pofta de a privi, ca să ne păzim depaxte de acest rău, învăţînd că eel ce a primit patima cu ochii deschide bolii drum împotriva sa (Mt., 5, 28). Relele patimilor sînt ca o ciumă, care punînd odată stăpînire pe părtile de căipetenie din om, nu mai încetează decît prin moarte.
Dar socotesc că nu mai trebuie să lungim ouvîntul, care a infăţişat toată viaţa lui Moise ca pe o pildă de virtute cititorilor. Căci celui ce tinde spre o viaţă mai înaltă, cele spuse îi vor fi nu puţină merinde în
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dnumil spre adevărata înţelepclune. Iar eel moleşit Intru nevoinţele virtuţli, chtar dacă s-ar scrle cu mult mai multe decît cele spuse, nu va afla nici un folos din osteneală. Totuşi, pentru a nu se da uitării ceea ce am arătat în cuvîntul-lnainte, unde stabilisem că viaţa desăvîrşită este aoeea în cane nici un hotar nu opreşte înaintaTea, ci, creşterea spre mai bine a vieţii săvîrşindu-se pururea, e un drum al sufletului spre desăvîrşire, bine ar fi ca, ducînd cuvîntul nostru pînă la sfîrşitul vieţii lui Moise, să întărim definiţia data de noi desăvîrşirii. Fiindcă eel ce s-a înălţait prin atîtea urcuşuri de-a lungul întregii vieţi nu a încetat de a se ridica iarăşi mai presus de sine, pentru ca, precum socotesc, prin toate să i se arate viaţa mai presus de nori şi oa un meteor ce înaintează în eterul înălţimii gîndite cu mintea (inteligibile), asemenea unui vultur.
S-a năsout atunci cînd naşterea unui evreu era socotită pentru egip-teni în afara legii. Şi tiranul care pedepsea pe eel născut, pxin legea de atunci, se face mai bun decît legea nimicitoare, încît el a fost izbă-vit mai întîi de cei oe 1-au născut, iar după aceea, chiar de cei ce au stabilit legea. Şi cei ce doreau să-i aducă moartea prin lege şi-au arătat grija nu numai pentru viaţa lui, ci şi pentru o viaţă buna, înzestrînd pe tînăr cu toată învăţătura. După acestea se ridică deasupra cinstirii oa-menilor şi mai presus de dregătoria împărătească, socotind mai puter-nică şi mai împărătească decît straja şi podoaba împărătească înfrumu-seţarea cu paza virtuţii şi cu podoaba ei.
Apoi izbăveşte pe eel de un neam cu el şi răpune cu o lovitură un egiptean, prin aceştia vrînd să înţelegem, după o tîlcuire mai înaltă, pe duşmanul sufletului şi pe prietenul lui. Apoi îşi face din linişte învăţă-toarea cunostinţelor înalte şi aşa îşi luminează înţelegerea cu lumina ce stTălucea din rug. După aceea, se grăJbeşte să împărtăşească celor de un neam cu el bunătăţile ce i s-au dăruit lui de Dumnezeu. In acestea a făcut o dovadă a îndoitei sale puteri : a celei apărătoare împotriva vrăjmas•ului, prin felurite chipuri şi cu lovituri necontenite, iar a celei binefăcătoare, prin faptele faţă de cei de un neam. Trece apoi prin mare atîta popor cu piciorul, fără să-şi pregătească o flotă de eorăbii, ci con-ducîndu-i prin credinţă ca printr-o corabie plutitoaire, preface pe seama evreilor adîncul în uscat şi, pe seama egiptenilor, uscatul, în mare. A cîntat apoi cîntările de biruinţă, a fost călăuzit de stîlpul de foe, a tost luminat de focul ceresc şi a /pregătit masa din hrana trimisă lui de sus, a stîmpărat setea din piatră, a întins mîinile spre pierzania amaleciţilor, a urcat muntele, a ajuns în întuneric, a auzit trîmbiţa, s-a apropiat de firea dumnezeiască, s-a văzut îm•onjurat do cortul de sus, a îmipodobit
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preoţia, a Implîntat cortul, a îndreptat viaţa prin lege, a cîştigat ultimele războaie, In chipul arătat, şi la sfîrşitul izbînzii sale a pedepsit desfrî-narea, prin preoţie. Căci aceasta ne dă să întelegem mînia lui Finees, pornită Impotriva patimii. Şi după toate acestea se urcă pe muntele odihnei şi nu păşeşte spre pămîntul din vale, spre care popcxrul de jos priveşte ca la pămîntul făgăduintei. Nu mai gustă hrana pămîntească eel ce se desfată cu cea care curge de sus, ci ajungînd sus, pe însăşi creasta muntelui, ca un sculptor priceput care şi-a modelat toată statuia vieţii sale, la capătul lucrării sale nu pune sfîrşit lucrului81. Căci ce spune despre aceasta istoria ? «Că a murit Moise, slujitoruil Domnului, după cuvîntul lui Dumnezeu, şi nimemi nu a cunoscut mormmtul lui; şi ochii lui nu s-au întunecat şi fata lui a rămas nestricată» (Dent., 34, 5—7).
Prin acestea învăţăm că eel ce a trecut prin atîtea izbînzi se învred-nloeşte de această înaltă numire, încît să se cheme slujMor al lui Dum​nezeu, ceea ce înseamnă că s-a făcut mai înalt decît oricine. Fiindcă nu ajunge cineva slujitor al lui Dumnezeu, dacă nu se face mai înalt decît toate cele din luine. Acesta este şi sfîrşitul vieţii în•tru virtute, pe care 1-a ajuns, după cuvîntul lui Dumnezeu. Acest sfîrşit istoria îl numeşte moarte, moarte vie, care nu e urmată de mormîmt, care nu e acoperită de pămînt şi care nu aduce ochiloir întuneric şi nici feţei, stricăciune.
Deci ce învăţăm din cele spuse ? Să privim in toată viaţa spre un singur sfîrşit: acela de a fi numiţi slujitorii lui Dumnezeu, pe temeiul celor trăite. Căci cînd vei fi biruit pe toţi vrăjmaşii, pe egiptean, pe ama-lecit, pe idumeu, pe madianit ,• cînd vei fi trecut marea şi vei fi fost luminat de nor ,• cînd te vei fi îndukit prin lemn şi vei fi băut din pia-tră i cînd, vei fi gustat hrana cerească şi parin curăţie şi neprihănire te vei fi urcat pe înălţimea muntelui şi ajungînd aeolo vei fi pătruns în talna dumnezeirii prin sunetul trîmbiţelor şi, în întunericul nestrăbătut CU vederea, te vei fi apropiat prin credinţă de Dumnezeu şi acolo vei • fi fost Invăţat tainele cortului şi vieţuirea preoţească ; cînd te vei fi făcut Slujitor al inimilor, ca să sapi în ele cuvintele dumnezeieşti, primite de la Dumnezeu ; cînd vei fi nimicit idolul de aur, adică vei fi şters pc•fta
81. In două Inţelesuri Moise nu pune sfîrşit lucrului său : a) legea lui are o permanontă netrecătoare, după înţelesul ei duhovnicesc; b) el rămîne viu la Dum-nezou, urdnd veşniic în contemplarea şi în unirea cu El. Prin aceasta, oricît şi-a modolat chipul vleţii sale după Dumnezeu, acest chip se modelează mai departe, In vecl. Cfici desăvlrşir©a nu are hotar, fiind infinită. Cine ar socoti că a isprăvit de modelat chipul său 11 închide în finit, şi întruclt mbdelarea se face după Dumnezeu, L-ar socoti şl pe Dumnezeu finit. Moise ajunge la sfîrşitul vieţii lui pe eel mai înalt nuinto, adlcă la cea mai înaltă împlinire. Şi totuşi continuă înaintarea în desăvîrşirea tn planul vletii viitoare.
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de îmbogfitfre a vleţil / clnd te vel fl In01ţat aşa de mult, Inclt să te arăţi de nebirult de vrăjltorla lui Valaam (isr auzlnd de vrăjitorie, să înţe-legi înşelăciunea de tot felul a acestei vieţi, prin care oamenii fermecaţi ca de cupa vrăjitoarei Circe, leşindu-şi din firea lor, sînt piefăcuţi în chipuri de animale) ; cînd vei f.i treout prin toate acestea şi va fi odră-slit în tine toiagul preoţiei, care nu primeşte în sine nici-o umezeală pămintească pentru a odrăsli, ci are de la sine puterea rodirii fructului său, sau a nucii, a cărei primă întîlnire este amară şi vîrtoasă, dar al cărei miez e plăcut şi bun la mîncat ,• cînd tot eel ce se răscoală împo-triva dregătoriei tale va pieri, ca eel mghiţit de pămînt, sau ca Datan şi Core cei mistuiţi de foe, atunci te vei apropia de sfîrşit.
Iar sfîrşit numesc cele pentru care se fac toate; de pildă, sfîrşitui Jucrării pămîntului este bucuria de rodul ei; sfîrşitui (scopui) zidirii casei este locuirea ei; sfîrşitui negustoriei, îmbogătirea; al ostenelilor în lupte, cu•nuna. Astfel, şi sfîrşitui vieţuirii înalte este acela de a se enema slujitorul lui Dumnezeu, împreună cu care e înţeles acela de a nu fi coborît în mormînt, adică de a fi petrecut o viaţă simplă şi neîmpovă-rată de griji de prisos. Scriptura ne mai dă şi alt semn al acestei slujiri, cînd spune că nici ochiul nu s-a întunecat, nici fata nu s-a stricat, căci ochiul ce se află pururea în lumină cum se va înnegri de întunericul de care s-a înstrăinat ? Şi eel ce a slujit prin faiptele sale toată viata nestri-căciunii, fără îndoială că nu va primi în sine stricăciunea. Căci eel ce s-a făcut cu adevărat după chipul lui Dumnezeu şi nu s-a abătut cu nimic de la întipărirea lui Dumnezeu în el, poartă în sine semnele dum-nezeieşti, şi se va asemăna în toate cu arhetipul, înfrumuseţîndu-şi su-fletul cu nestricăciunea, cu neschimbarea şi cu neamestecarea nici unui păcat.
Acestea ţi le-am arătat în scurtul meu cuvînt, omule al lui Dumne​zeu, Cezare, despre viata desăvîrşită în virtute, înfăţişîndu-ţi ca pe un model al frumusetii viaţa marelui Moise, cu sicopul ca fiecare dintre noi, prin urmarea străduinţelor sale, să faică să treacă îîi sine chipul frumu-seţii arătate de noi. Iar că Moise a izbutit să ajungă la cea mai înaltă desăvîrşire cu putinţă, ce altă mărturie mai vrednică de crezare poate fi găsită, decît glasul dumnezeiesc, care spune către el: «Eu te ştiu pe tine mai mult decît pe toţi» (Ieş., 33, 17). Ba a tost numit chiar prieten al lui Dumnezeu de către Dumnezeu însuşi. Iar cînd a voit ca mai bine să fie pierdut împreună cu toţi dacă nu poate îndupleoa pe Dumnezeu să ierte pe cei care păcătuiiseră, a oprit mînia pornită asupra izraeliţilor, fă-
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cind astfel pe Dumnezeeu să-Şi abată judecata Sa, pentru a iiu-Şi întris-ta prietenul. Şi toate cele asemenea sînt mărturie şi dovadă limpede că viaţa lui Moise a uroat spre eel mai din vîrf hotar al desăvîrşirii.
Deci aceasta cerînd-o de la noi, să-ţi arătăm care este desăvîrşirea vieţii Intru virtute, iar prin cele spuse arătîndu-se această desăvîrşire, nu mai rămîne bărbăţiei tale, decît să priveşti la pilda înfăţişată şi să treci în viaţa ta cele arătate printr-o tîlcuire mai înaltă a celor descrise de istorie şi aşa să te faci cunosout de către Dumnezeu şi prieten al Lui. Căci aceasta este adevărata desăvîrşire : a nu ne despărţi de viaţa păcă-toasă ca nişte robi, din teaina de pedeapsă, nici a lucra binele în nădej-dea răsplătirii, cîştigînd viaţa virtuoasă printr-un schimb negustoresc, ci, ridicîndu-ne peste toate, deci chiar peste cele rinduite nouă prin fă-găduinţă, să ne înfricoşăm de un singur lucru: de căderea din prietenia cu Dumnezeu, şi să socotim um singur lucru de cinstire şi de iubire : să ne facem prieteni ai lui Dumnezeu. Aceasta este, după judecata mea, desăvlrşirea vieţii. Şi tot ce vei dobîndi prin ridicarea înţelegerii tale spre ceea ce e măreţ şi dumnezeiesc, va fi dobîndit spre folosul mul-tora. Căci folosul va fi comun, în Hristos Iisus, Domnul nostru, Căruia este slava şi stăpînirea în veci. Amin.
tîlcuire amănunţită
LA
CÎNTAREA CÎNTARILOR
A celui între sfinţi părintelui nostru GRIGORIE, EPISCOPUL NYSSEI
TÎLCUIRE AMANUNTITA LA  CÎNTAREA CÎNTARILOR
CUVÎNT ÎNAINTE, CÂTRE OLIMPIADA
Am luat cunoştinţă de rîvna ce o ai, pe măsura vieţii tale cuvioase şi a sufletului tău curat, pentru Cîntarea Cîntărilor, rîvnă pe care ne-ai arătat-o atît în persoană, cît şi prin scrisoare, ca să se dezvăluie, prin-tr-o tflcuire corespunzătoare în înţelesurile ei curate, înţelepciunea ascnnsă în aceste înţeles•uri şi în cuvintele ei curăţite de îinţelesu,l ne-mijlocit literal. De aceea mi-am Ms us it ou toată inima dorinţa ta cu privire la aceasta, nu pentru că ar reieşi de aici vreun folos pentru viaţa ta morală (căci sînt încredinţat că ochiul sufletului tău e curat de tot inţelesul pătimaş şi întinat şi priveşte spre harul curat prin aceste cu-vînte dumnezeieşti), ci pentru a li se da celor mai trupeşti o oarecare câlănzire spre starea duhovnicească şi nematerială a sufletului, spre care duce aceaistă carte prin înţelepciunea ascunsă în ea *.
Iar fiindcă sînt unii bărbaţi ai Bisericii cărora li se pare că trebuie aă nrmeze în toate literei Sfintei Scriipturi şi nu recunosc că s-a spus ia ea ceva spre folosul nostru în chip acoperit şi în ghicitură, socotesc «le trebuinţă să ră«sţ>und mai întîi cu privire la acestea, celor ce ne fac <fin căuterea acestor înţelesuri învinuiri, arătîndu-le că nu săvîrşim nici o greşeală prin faptul că ne străduim să scoatem ceea ce este de falas, în tot felul, din dumnezeiasca şi de-Dumnezeu-insuflata Scriip-tnră. Deci, dacă foloseşte la ceva şi cuvîntul înţeles aşa cum s-a rostit,
1. dntatea Cîntărilor, luată ca o simplă descriere a unei iubiri îtntre un tînăr fi o ttnără, poate îrezi în mtote înţelesuri întinatie. De aoeea, sfîntul Grigorie vrea să descopere înţelesul neîntinat, mai înalt, al iubirii între Dumnezeu şi sufletul omenesc |iB«iiiUil grecesc il^Xi) fiind feminân), pentru ca eel ce o oiteşte să fie ridicat la înţe-ksarile neintinate, duhovniceşti ale ei. • — Grigocie de Nyssa
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avcm de-a gata ceea ce năzuim. Dar dacă ceva spins in chip ascuns în cuvinte acoperite şi ghicituri nu-şi arată folosul prin lînţelasul nemijlo-cit, acele cuvinte trebuie tîlcuite cum ne spune Scriptura, învăţîndu-ne prin Proverbe ca să înţelegem ceea ce spune, fie ca parabola, fie ca un cuvfoit întunecos, fie ca o sentinţă a înţelepţilor, fie ca o ghicitură 2.
O astfel de tîlcuire mai înaltă (anagogiică) « acestona, fie că vrea cineva să o numească figurată, fie alegorică, fie altfel, nu ne vom certa pentru nume ; numai să nu fie lipsită de un îaiţeles folositor.
Şi de fapt, spunînd că legea este duhovnicească, marele Apostoi cu-prinde sub numele de lege şi povestirile istorice, întru oît taată ScrLp-tura de-Dumnezeu-insuflată e lege celor ce o citasc, călăuzind mu numai prin poruncile date, ci şi prin povestirile istorice, spre cunoştinţa tainelor şi spre viaţa curată, pe oei ce asciiltă cu înţelegere. El se folo-seşte de orice tîlcuire duipă plăcere, urmărind ceea ce este de folos ; dar nu se Ingrijeşte de numele cu care trebuie să-şi numeaiscă feluil tîlcuirii. cDar acum trebuie să schimbăin cuvîntul» (Ps. 4, 20), zice, cînd vrea să folosească iistoria spre arătarea iconomiei Testamentelor3; apoi, amin-tindu-şi de cei doi fii ai lui Avraam născuţi lui din roabă şi din cea li-beră, numeşte tîlcuirea lor alegorie. Şi povestind unele lucruri din isto-rie, zice că «li se întîmplau acelora ca chiipuri, dar s-au scris spre învă-ţătuna noaistră» (Gal. 4, 24) *. Apoi, spuniînd că «nu triebuie legata gura boului care treiexă» (I Cor., 9, 9), a adăugat că «nu de bou se îngrijeşte Dumnezeu», ci penitru noi s-a scris aoeasta. lar undeva înţelegerea mai Intunecoasă şi cunoştinţa din iparte o numeşte oglindă şi ghicitură (I Cor., 13, 12). Şi iarăşi, strămutarea de la trupuri la cele inteligibile o numeşte întoarcere la Dominil şi ridicarea vălului.
In toate aceste moduri şi nume diferite ale tîlcuirii duhovniceşti ne lnvaţă un singur luicru : că nu trebuie să rămînem la literă, deoarece în-telesul nemijlocit al celor spuse ne vatămă în multe privinţe în viaţa
2. Erau undi In vremea sftotuM Giugorte, oare luau Cîntarea Cîntărilor in înţelesul
literal, ca o dragoste între un tînăr, eventual Salomon, şi o tînără (Sulamita) şi învi-
nuiau pe cei ce o tîlcuiau în înţeles duhovnicesc. Sfîntul Grigorie nu neagă că unele
cuvinte dim scriere pot fi luate şi în înţeles îiemîjlocdt. Dai cînd rămînerea la acest
Inteles nu aduce nicâ-un folos duhovnicesc,  trebuie să se caute înţelesul mai înalt,
ascuns In cuvinte,
3. «Iconomia  Testamentelor»   înseanmă,  după  sfîntul  Grigorie  de  Nyssa,  legea
deosebită a lui Dumnezeu aşezată în fiecare din cele două Testamente. Legea Testa-
mentului Vech•i închlpuită prin Agar, sau prin muntele Sinai, sau prim Ierusalimul oel
pămlntesc, năştea fii spre robie ; legea nouă, închipuită prin Sara, ea însăşi  liberă,
iwişte fii spre libertate ; căci aceş•tia sînt fii deplini ai lui Dumnezeu, oa unii ce slnt
frn|i ui lui Hristos, Fiul eel adevăxat al Tatălui, preîmchlpuit prLn Isaac. Aceştia sînt
llborl de sila păcatului şi capabili de libertatea nxanifestată prin puterea drago&tei să-
dilto In el de hanul duimnezefesc, sau susţiniuttă de legătuina lor im•timă cu HriBtos, Flail
Talălul.
4. Neindftntifiodil.
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noastră virtuoasă ; cl să trocem la Înţelesul nenwrterial şi duhovnioesc (inteligibil) In aşa fel, ca •Inţelesurtle mal trupeştl să se strămute în minte şi în înţelegere, Intelesul mai trupesc al celor spuse scuturîndu-se de pe eie asemenea prafului. De aceea zice că : «litera omoiară, iar duhul face viu» (II Cor., 3, 6), întrucît în multe locuri (ale Scripturii) istoria, dacă rămîne la faptele ei simple, nu ne înfăţişează pildele unei vieţi bune. Căci cu ce se foloseşte spre vlrtute eel ce aude că Osea, proorocul, a avut doi fii din curvie (Os., 1,6) şi că Isaia a intrat la proorociţă (Is., 8, 3), dacă rămîne la litera celor spuse ? Sau, cu ce ajută vieţii virtuoase povesti-rile despre David, al cărui adulter şi ucidere se unesc cu aceeaşi urî-ciune ? Dacă s-ar găsi vreun înţeles care să dezvăluie nevinovăţia cu-prinsă în ele, se va dovedi ca adevărat cuviatul Apostolului că «litera omoară», căci ridică înţelesul de suprafată şi de acară, la înţelesuri mai dumnezeieşti.
Dar ştim că şi Cuvîntul Cel închinat de toată zidirea ne învaţă dum-nezeieştile taine prin credinţă ,- folosindu-Se de asemănarea omului şi de chipul trupului, El ne descoperă înţeleisurile Legii spunînd că cei doi oameni, a căror mărturie este adevărată, sînt El şi Tatăl (Deut., 17, 6 ; In, 8, 17—18), iar prin şarpele de aramă ridicat la înălţime, care îi era poporului leacul pentru muşcăturile purtătoare de moarte, ânţelegea ico-nomia săvîrşită5 pentru noi pe Cruce {Num., 21, 8; In, 3, 14). Peste tot, deprinzînd înţelegerea ucenicilor Săi prin cuvinte aooperite şi ascunse, prin parabole, prin asemănări, prin cuvinte întunecoase, prin sen-tinţe, dădea pentru ei tîlouirile celor spuse prin ghicituri, depărtînd de la ele nelimpezimea (Mt., 13, 13). Iar uneori, cînd nu ânţelegeau înţelesul celor spuse, le mustra zăbava şi nepriceperea. Căci cînd le poruncea să se ferească de aluatul fariseilor (Mt. 16, 6), iar ei priveau cu suflet îngri-jorat la coşuirile în care nu luaseră pîine pentru săturare, îi muistra pe cei ce nu înţelegeau că ceea ce le da de înţeles prin aluat era învăţătura. Şi iarăşi, cînd ucenicii îi puneau Lui maisă, iar El răsipundea că : «Eu am să mănînc o mîncare pe care voi nu o ştiţi» (In, 4, 32), ucenicii gîndind că El vorbeşte de o mîncare trupească, aduisă Lui din altă parte, îşi tîlcuieşte cuvîntul Lui, arătînd că mînearea cuvenită şi potrivită Lui este împli-nirea voii mîntuitoare.
Dar se pot aduna nenumărate cuvinte evanghelice în care altul este Inţelesul nemijlocit şi altul, eel urmărit prin cele spuse. Aşa sînt: apa făgăduită celor ce însetează, prin care cei credincic•şi se fac izvoare de rîuri, pîinea ce se pogoară din ceruri, biserica oe va fi surpată şi în trei zile ridicată, calea, uşa, piatra nesoc•otită de ziditori şi aşezată în capul
5. Aici, cuvîntul «iconom.ie» o foloslt tn tnli-lcsul TOstrtns de mîmtuire a noa&tră prin crucea suierită de Hristos.
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unghlului, cei doi dintr-un singur pat, rîşnita, cele oare rîşnesc, din care una va fi luată, cealaltă lăsată, stîrvul, vulturii, smochinul care înmu-gureşte şi odrăsleşte mlădiţe.
Toate acestea şi cele asemenea ni s-au dat cu îndemnuil de a folosi şi pătrunde îndemnurile dumraezeieşii şi a lua aminte la citire şi a cer-ceta în tot timpul de nu se află cumva în ele vreun înţeles mai înalt de-(it înţelesul nemijlocit, care să călăuzească înţelegerea spre luerurile mai dumnezeieşti şi netrupeşti. Din această cauză sîntem convinşi că po-mul oprit mîncării nu era un smochin, cum au declarat unii, nici altul din pomii roditori. Căci, dacă smochinul era atunci purtător de moarte, n-ar fi nici acum bun de mîncare. Aceasta am învăţat-o şi din cuvîntul Domnului, oare hotărăşte negativ că : «Nimic din cele ce intră prin gură nu poate să spurce pe om» (Mt, 15, 11)6. Deci căutăm alt înţeles In legi ,vrednic de măiestria Legi•uitorului. Fie că auzim •că raiul este faptă a plantării lui Dumnezeu, fie că pomul vieţii a fost sădit în mijlo-oul raiului, căutăm să aflăm, de la Cel ce descoperă tainele ascunse, că-ror plante le este Tatăl cultivator şi plantator şi cum e cu iputinţă să fie cei doi pomi în pa,rtea cea mai de mijloc a raiului, eel al mîntuirii şi eel al pierzării ? Căci ceea ce-i tocmai la mijloc, ca în chipul cercului, este, desigur, în central eel unic. Iar dacă cenitrului se alătură, de o parte a lui, alt centru, trebuie să se mute odată cu centrul şi cereal, aşa încît primul centru nu mai e la mijloc. Deci unul fiind raiul, cum zice Scriptura că trebuie înteles în mod deosebit fiecare pom, dacă atît unul cît şi altul se află la mijloc ?7. Iar dacă eel purtător de moarte e strain de sădirea lui de Dumnezeu, cum avem să înţelegem cuvîntul care deelară că toate făpturile lui Dumnezeu sînt bune fo•arte ?8. Dacă nu pătrunde cineva ade-vărul acestora prin înţelepciune, ceea ce se spune li se va părea, celor llpsiţi de cugetare, o poveste lipsită de temeiuri.
Dar s-ar lungi mult să adunăm din proorocii toate pe rînd. Cum spu​ne Miheia că în zilele de pe urmă se va a,răta un munte pe vîrful munţilor
6. Nu rodul unui pom văzut a putut aduce căderea strămoşilor, pentru că Dom-
1M11 a apus că nu ceea ce intră prin gură spurcă pe om (Mt., 15, 18). Desigux însă că,
dacă ceea ce intră prin gură e însoţit de o poftă nestăpînită, această poftă îl poate
•puroa. Deoi şi în aoest caz trebude să se vadă, dincolo de ceea ce e văzut, ceea ce e
nevăzut.
7. Deci cei doi pomi nu pot fi înţeleşi în mod literal, ci trebuie să se facă uz de
glndire pentru a fi înteleşi. Probabil, sensul faptului că cei doi pomi sînt în acelaşi
minct central al raiului   stă în aceea că lumea însăşi poate face străveziu prin ea pe
Dunrnezeu («pomul vieţii») pentru cei duhovniceşti şi se poate îngroşa material pen​
tru eel trupeşti («pomul cunoştlnţei» echivoce a răului, care apare îm acelaşi timp ca
bine). Gustînd odată Adam şi Eva din lumea astfel înţeleasă, au fost scoşi de la putinţa
«eslzărll transparenţel ei.
8. Toate  au  fost făcute de Dumnezeu  «bune foarte».     Nesesizarea  caracterului
tmnsparant al lumii s-a datorat omului care n-a tinut în frîu alipirea lui posibilă la
înf<i|istirt>Q nuitprială ii lumii, sorotită ra o realitate In ea tnsăşi.
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(Mih., 4, 1), dacă nu eft prin ocoaato numeşte taina Evangheliei, ce se va arăta spre surparea putorllor duşmane ? Cum zice că va răsări toiag şi floare din rădăcina lul Iesei (Is., 11, 1), declt că prin acaasta marele Isaia vesteşte arătarea Domnului In trup ? Sau ce înţeles are la marele David muntele eel gras, luat după literă, sau cireada tauriior trimisă peste vi-ţelele popoarelor, sau piciorul scăldait în sînge, sau limbile cîinilor (Ps. 68, 16 ,- 18, 14), sau Libanul tuns de cedri ca un viţel ? Şi ipe lîngă aces-tea se pot aduna încă nenumărate alte pilde din celelalte proorocii, pen-tru a vedea trebuinţa înţelegerii spirituale a celor spuse, înţelegere care dacă o respinge cineva, cum le place unora, mi se pare că face eeva ase-mănător cu eel ce pune la masă spre hrana oamenilor grîul nemăcinat şi nefăcut pîine, cu paie cu tot, nedeosebind seminţele de pleavă, nesub-ţiind grîuJ în făină şi nepregătind pîinea în f•el•ul ouvenit prelucrării grîului9.
Precum deci rodul neprelucrat este hrana animalelor şi nu a oame​nilor, aşa s-ar putea spune că cuvintele de-Dumnezieu-insuflate, nepre-lucrate printr-o înţelegere mai subţire, sînt mai degrabă hrana celor neraţionali decît a ,celor raţionali10. Şi o spunem .aceasta nu numai despre cele ale Vechiului Testament, ci şi despre multe ade învăţăturii evan-ghelice, ca de pildă : lopata care curăţă aria, pleava suflată de vînt, grîul oare rămîne sub picioarele celui ce-1 vîntură, focul nestins, jitniţa cea buna, pomul care aduce roduri rele, ameninţarea securii oare vesteş-te în chip înfricoşat tăierea pomilor, pietrele ce se p,refac în firea onic-nească.
Acestea le-am scris din pornirea inLmii, în scrisoarea mea către în-telepciunea ta, drept răspuns celor ce îndeamnă să nu se caute în ouvin-tele dumnezeieşti nimic altceva decît înţelesul nemijlacit al literei. Iar dacă, du,pă ce s-a ostenit Origen ou cartea aceasta, am. hotărît şi noi să punem în scris osteneala noastră, să nu ne învinuiască nimeni pentru aceasta, privind la dumnezeiescul cuvînt al Apostolului, care zice : «Fie-care va lua plata sa după osteneala sa» (I Cor., 3, 18). Căci nu am alcă-tui•t-o din mîndrie, ci fiindcă multe dm cele spuse în biserică le-au în-semnat unii din cei ce erau cu noi, din iubirea de învăţătură, şi luînd unele de la ei, şi anume cele însemnate de ei în înşiruire continuă, altele
9.
In toate acestea, sfîntul Grigorie dovedeşte nevoia simbolurilor peintru expri-
marea lucrurilor dumnezeieşti şi spirituale ; dar,  odată cu aceasta, şi trebuinţa ridi-
cflrii dincolo de învelişul exterior al simbolurilor, la înţelesurile spirituale exprimate
prin ele.
10.
Este interesantă aceasta paralelă între trebuinţa oamenilor de a prelucra lu-
crurile în vederea folosirii lor, şi trebuinţa căutării intelesurilor spirituale exprimate
prin ele, luîndu-le ca simboluri. Amîndouă areste trebuinţe se satisfac prin raţiunea
umană. Omul pune şi în lucruri ceva din riitiunen sa prin prelucrarea celor materiale,
sau descoperă umele raţiuni maleabile In clo, rmc• so ronrlllază cu o libertate de adap-
tdre a lor la alte şi alte trebuinfe ale lul.
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adăugfndu-le de la noi, şi anume cele al căror adaus ena de trebuinţă, am facut o expunere In forma de omi-lii u. Am pus adică după cuvinte tîl​cuirea lor, In măsura In care timpul şi ocupaţiile m,i-au dat răgaz pentru aceasta, In timpul posturilor. Căci în vremea acestora am întocmit cu​vintul de faţă pentru auzul de obşte. Iar dacă Dumnezeu, vistiernicul vie-ţii noastre, ne va dărui viaţă şi vrerne paşnică, ne vom îndeletnici şi cu celelalte. Căci acum cuvîntul şi tîlcuirea noastră a înaintat numai pînă la jumătate. Harul Domnului nostru Iisus Hristos, cu voi, cu toţi, în vecii vecilor!   Amin.
Omilia I
«Sărută-mă cu sărutările gurii tale; că mai buni sînt slnii tăi declt vinul şi mireasma mirurilor tale, mai presus decît toate aroma-tele. Mir vărsat este numele tău, de aceea iecioarele te-au iubit pe tine, te-au atras pe tine. Şi după tine, spre mireasma mirurilor tale alergau. Adusu-m-a lmpăratul în cămara so. Bucura-ne-vom şi ne vom veseli întru tine. Iubi-vom sînii tăi mai mult declt vinul. Drep-tatea te-a iubit pe tine* (Oîntairea Cîntărdlor 1, 2—4).
Cei ce, după sfatul lui Pavel, aţi dezbrăoa•t ipe omul eel veohi, ca pe un veşmînt murdar, împreună cu faptele şi poftele lui, şi v-aţi îmbrăcat In veşmintele luminoase ale Domnului, ca cele arătate pe muntele Schim-bării la faţă, mai bine zis, v-aţi îmbrăcat în însuşi Domnul nostru Iisus Hriistos şi în kibirea, adică în haina Lui, şi v-aţi făcut în chipul Lui, ajun-glnd  nepătimaşi şi mai dumnezeieşti,  ascultaţi taina  Clntării Clntă-
TilOT »*.
Intraţi în cămara neîntinată a Mirelui, îmbrăcîndu-vă în haina albă a cugetărilor curate şi neîntiraate. Dar dacă vretinul, luiînd ou sine vreun glnd pătimaş şi neavînd veşmintul conştiinţei vrednic de nunta dum-nezeiască, se va lipi de cugetările sale, atrăgînd cuvintele Mirelui şi ale mlresei spre patimile necuvîntătoare şi prin ele se va îmbrăoa în nălu-cirile de ruşine, va fi aruncat alară dintre oei strălucitori de fericire, pri-mind în locul bucuriei din cămara de nuntă, scrîşnirea şi pJiîmsul. Aceasta o mărturisesc, începînd tîlcuirea tainică a Cîntării Cîntărilor. Căci prin cele scrise în ea e dus sufletul, ca o mireasă, spre însoţirea netrupească,
11. Sflntul Grigorde a ţtomt în biserică um sir de Omilii despre Cîntarea Cintărilor.
Cele spuse de el le-au tosemnat unii în ordinea expusă de el. Sfîntul Grigorie le-a
luat pe acelea de la el in ordinea in care le-au însemnat, dar a mai adăugat la ele
!»i altele socotite de folos. Se pare că a făcut aceasta la fiecare Omilie şi nu num,ai prin
adăugarea la Omiliile scrise de •către aceia, a altar Omilii.
12. Numai cei oe s-au diezforăcat de omul vechi al patimiilor şi s-au îmbrăoait în
omul eel nou al vieţuirii în Hristos, sau în Hristos însuşi, sau în iubirea curată faţă
do El, cure e una cu lumina în care a străhicit El pe Tabor, pot auzi cuvintele Cîntării
Cinlărilor, fflră să so Irezcască în ei înţelesuri pătimaşe, sau pot pătrunde la taina ei.
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duhovnicească şi nematorlală, cu Dumnezeu > fiindca Dumnezeu, Care vrea ca toţi să se mlntui«scă şi la cunoştinţa adevărului să vină, arată aici chipul eel mai desăvlrşit şl mai fericit al mîntuirii, adică eel al iu-birii ”.
Ce-i drept, unii dobîndesc mîntuirea şi prin frică, atunci cînd, gîn-dindtuse la ameninţarea chinurilor din gheenă, se despart de rău. Iar alţii, săvîrşind virtutea pentru nădejdea răaplăţii făgăduite celor ce au vieţuit binecredincios, dobîndesc binele nu prin iubire, ci prin aşteptarea răs-plăţii. Dar eel ce aleargă din suiflet (spre desăvîrşire) alungă frica (căci are o simţire de slugă eel ce nu din iubire rămîne lîngă Domnul, ci de frica biciului nu fuge de El). Acela nu se gîndeşte nici la răsplată ,ca să nu pară oă preţuieşte mai mult plata decît pe Cel ce dăruieşte oîştigul14. El iubeşte din toată inima, din tot sufletul şi din toată puterea, nu alt-ceva din eele ce se fac de El, ci pe însuşi Acela care este izv,orul bună-tăţilor. Deci această simţire o legiuieşte sufletelor auzitorilor cel ce ne cheamă spre împărtăşirea de El. Iar cel ce întăreşte această legiuire e•ste Solomon, a cărui mţelepciune, d-mpă dumnezeiesca mărturie, nu are mă-sură, fiind fără asemănare şi fără egail, faţă de a ituturor celor ce au fost înainte şi vor fi. Căci nu-i rămînea nimic ascuns din toate cite sînt. Dar socoteşti că vorbesc de Solomon cel născut din Berşeba, de cel care a urost pe munte o mie de boi, de cel care a ascultait de sfotul Sidonei pen​tru a păcătui? Un alt Solomon e arătat prin el, Care şi El S-a năiscut din David după tiup, al Cărui nume e pace, Care e adevăratul împărat al lui Israil, ziditorul templului lui Dumnezeu, Care a îmbrăţişat toată cunoştin-ţa, a Cărui înţelepciune e fără hotar, a Cărui fiinţă este înţelepciunea şi adevărul şi tot numele şi înţelesul înalt şi vrednic de Dumnezeu. Acesta, folosindu-Se de Solomon ca de un organ, ne vorbeşte nouă prin el, mai întîi in Proverbe, apoi in Ecleziast, şi după aceea, în filosofia de faţă a Cîntării Cîntărilor, ducîndu-ne prim cuvînt, ca pe o cale bine rînduită, spre urcuşul desăvîrşit15.
13. .In iubirea de Dumnezeu îşi află sufletul treapta cea mai înaltă a desăvîrşirii
şi deci a mîntuirii. Căci prin iubirea de Duxnmezeu sufletul se uneşte în chip curat cu
El. Şi desăvîrşirea şi mîntuirea în gradul cel mai înalt canstau în unirea cu Dumnezeu,
din care se revarsă în noi toate bunătăţile şi toată fericirea.
14. Mai  jos  de  mîntuirea  dobîndită prin  iubire  este anîntuirea   dobîndită  prin
frică şi cea dobîndită prin silinţele de a împlini poruncile Domnului penitru răsplată.
Dar mîntuirea prin iubire o dobîndeşte cel oe nu preţuieşte răsplata mai mult decît
pe Cel ce o dărudeşte. A iubi pe Dumnezeu ca Persoană e cu mult mai mult decît a
dori răsplata de la El. Cel ce face aceasta rămîne aţintit lia bunurdle date de Dumnezeu,
nu la El insuşi ca Peisaaiiă. Iar Persoaraa e nesfîrşit mad mult decît ordce răsplată dăru-
ilă de ea. Comuniunea cu persoana iubită e nesfîrşit mai mult decît orice dar al ei,
care se interpune între persoana care dăruieşte şi cea căreia se dăruieşte.
15. Solomon însuşi e numai chipul sau simbolul altui Solomon, al lui Iisus Hris-
tos, Fiul desăvîrşit al lui David, care a adus nu numai pacea mărginită de pe pămî•nt
(Şalom), ci pacea veşnică şi nemîirginită. El e lmp&ratul veşnic şi are în Sine toată
Inţelepriunea,  căci  e însăşi  fiinţa  tnţclppdumll  şi  odcvărului.  Solomon  cel istoric e
HO
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Căcl, precum In viaţa cea după trup, nu toată vîrsta are toate lucră-rile, nici nu înaintează viaţa noastră prin aceleaşi lucrări în vîrstele deo-sebite (pentru că nici pruncul nu săvîrşeşţe faptele celor desăvîrşiţi, nici eel desăvîrşit nu e luat în braţele doicii), ci, în fiecare timp al vîrstei, altceva e potrivit şi cuvenit, aşa se poate vedea şi în suflete o anumită asemănare cu vîrstele trupeşti, prin care se arată o cale bine orînduită şi neîntreruptă, ce conduce pe om spre viaţa virtuoasă. De pildă, altfel mustră Proverbe7e şi altfel vorbeşte Ecleziastul. Iar filosofia Cîn-tării Clntărilor e mai presus de amîndouă, prin dogmele ei înalte. Invăţătura Proverbelor îşi îndreaptă cuvintele spre eel ce e Incă prune, potrivind cuvintele cu vîrsta lui. «Ascultă, zice, fiule, legile tatălui tău şi nu dispreţui poruncile rnaicii tale» (Prov., 1, 8). Vezi din cole spuse tinereţea lui sufleteaseă, cum are încă nevoie de poruncile inalcii şi de sfătuirea tatălui. Şi cu cît ascultă copilul mai mult de pă-rmţl, ou atît i se făgăduieşte mai mult dobîndirea podoabelor copilăriei, pentru rîvna ce o are din învăţăturile primite. Iar podoaba copiilor este salba de aur ce străluceşte in jurul braţului şi cuinuna îimpletită din nişte flori gingaşe (Prov., 1, 9). Şi acestea trebuie înţelese astfel, ca înţelesul ghiciturii să ducă spre ceea ce eiste mai bun. Şi aşa începe să descrie în-ţolepciunea, tîlcuind în chip felurit şi în multe feluri istrălucirea frumu-seţii negrăite, pentru ca nu de frică şi de nevoie, ci din poftă şi din do-rinţă să urce spre împărtăşirea de bunuri. Căci descrierea frumuseţii atrage oarecum pofta tinerilor spre ceea ce se arată, mişcînd pomirea spre împărtăşirea de strălucirea ei.
Iar cînd a crescut şi mai mult pofta, o mută, de la împărtăşirea mate-rlală, la dragostea nematerială, căci împodobeşte prin laudă frumuiseţea lnţelepciunii. Ba nu numai că iscoiaite la arătare frumuseţea podoabei, ci şl numără bogăţia ei, al cănei stăpîn se va face eel ce se va îrusoţi cu oa. Iar bogăţia se vede în podoabele ce o înconjoară. Podoaba din dreapta el slnt taate veacurile, cum spune Scriptura : «Lungime de viaţă şi ani de vlaţă în dreapta» (Prov., 1,9); iar în s•tînga poartă înfăşurartă bogăţia
numal organul prin care ne vorbeşte Solomon eel adevărat. Orice om e un chip al Cuvlntului, căci e un cuvînt ipostatic. Dar între oameni, unii sînt chipuri mai reali-seute, mai luminoase ale Cuvîntului ipostatic origin,ar şi fundamental. Cuvîntul acesta n creat chipurile vii ale Sale, pentru ca să pregătească prin sporirea lor în înţelep-(iune, sau în legătura cu Cuvîntul ipostatic suprem, însăşi venirea Lui ca om, pentru (u El însuşi să vorbească oa,menilor adevărul, sau să Se descopere direct pe Sine, Intrlnd In acelaişi timp cu ei în dialogul eel mai luminător ca om întrupat. în cuvin​tele oamemilor şi mai ales ale uroora toţeleipţi ca Salomon, vorbeşte Cuvîntul in mod mljloclt, presîndu-i pe ei să vorbească. Dar în Iisus Hristos vorbeşte memijlocit Insuşi C'uvl»ntul originar şi suprem. Chipurile Cuvîntului originar vim la existenţă după El, dar VA So Intrupează duipă ce ele se aipropie de El şi se ridică la nâvelul simţirii faptului că sînt tin dialog ou El, sau că El îmsuşi îi presează pe ei la urn dialog între ei şi cu El.
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de mult pref a virluLilor, caro strălucesc de lamina slavol|(1. Căci zk•e : «Jn stînga ei, bogătie şl slavă» (Prov., 3, 16 urm.). Anată apoi şi buna ră-suflare a gurii ei, din care se răsplndeşte mireasma cea buna a dreptăţii. Căci zice : «Din gura ei purcede dreptate». Iar pe buzele ei zice că, în locul rumenelii naturale, înfloreşte legea şi mila 17. Şi oa din toate păr-ţile să se afle arătată frumuseţea acestei mirese, e lăudat şi mersul ei : «în căile dreptăţii umblă». Nu lipseşte din laudele frumuseţii nici mări-mea, înăltîndu-se în creşterea ei la fel cu planta bine crescută. Iar planta aceasta cu care se aseamănă înăltimea ei «este, zice, însuşi po•mul vieţii», care e «hrană celor ce se lipesc de ea» şi «stîlp sigur şi neclintit» celor ce se reazimă pe ea (Prov. 3, 18). Dar prin amîndouă aces tea înţeleg pe Domnul, căci El este viaţa şi sprijinul18. între toate celelalte laude ale ei se coiprinde în,să şi puterea, oa prin toate bunătăţile să se laude fru​museţea înţelepciunii. Căci «Dumnezeu, zice, întru înţelepciune a înte-meiat pămîntul şi întru chibzuială a gătit cerurile» (Prov., 3, 19). Şi toate cele ce se văd în zidire le reduce la puterea înţelepciunii;. dîndu-i acesteia felurite numiri. Căci o numeşite pe ea şi înţelepciune, şi pricepere, şi sim-ţire, şi cunoştinţă şi oele asemene•a.
După acestea, îincepe să-1 conducă pe tînăr ca pe un mire spre îm-preuna locuire cu ea, poruncindu-i să privească de acum spre cămara do numtă dumnezeiască. Căci zice : «Nu o părăsi pe ea şi va sta lîngă tinf ; iubeşte-o pe ea şi te va păzi; înoonjoar-o şi te va înălţa ; cinsteşto-o pc ea ca să te imbrăţişeze ; ca să dea oapului tău cunună de daruri, aco-pere-o cu cunună de dezmierdări» (Prov., 4, 6—9). lmpodobind-o pe ea cu aceste cununi de nuntă ca pe o mireasă, îi porunceşte să nu se mai despartă de ea, zicînd : «Cînd umbli, du-te cu ea, ca ea să fie cu tine ,• cînd dormi, te va păzi, ca sculîndu-te să vorbească cu tine».
Aprinzînd prin acestea şi prin cele asemenea pofta aelui ce e încă tînăr după omul din lăuntru, o pune şi pe ea să-şi ipovestească prin cu-vînt farmecele ei, prin care mai ales atrage simţirea iubitoare a auzitori-lor, spunînd pe lîngă altele : «Eu iubesc pe cei ce mă iubesc» {Prov., 8, 16). Căci nădejdea că i se va răspunde iubirii trezeşte şi mai puternică poftă în eel ce iubeşte. După acestea adăugînd şi celelalte sfaturi în în-văţături nemărginite în forma de proverbe şi conducîndu-1    la o    de-
16. Virtuţile  au în ele nu  numai  o  tărie de voinţă,  ci  şi  lumina  descoperită  a
Inţelesului  vieţii  şi  a  ţintei  spre  care  înaintează  ea.   Inţelepciunea  înatatează  prin
veacuri (spre dreapta),  ducînd  cu  ea  spre  creştere  continuă  virtuţile  (de  la  partea
stîngă).
17. Pe buze se arată floarea milei, prin cuvintele ce le rosteşte eel înţelept. Ouvin-
tele nu sînt lipsite de simţire. Ele nu au un rost pur intelectual. Căci şi prin simtiro
ele siluiesc ca miijlotaice die înltărire a legături.i drtlntre oamani.
IS. Cel ce creşte duhovniceşte so asoam&na tot mai mult cu Domnul, sau se reazimă pe El şi se hrăneşte din El, ca diin «pomul violiî». Domnul e stîlp neclintit şi hrană care susţine creştcrea.
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prindere şi mai desăvîrşită, în ultimele proverbe fericindu-1 pentru aceas-tă căsătOTie, Intru cît face în ele lauda acelei femei cuminţi adaugă fri-ţelepciunea din Ecleziast, după ce 1-a condus îndeajuns prin îndrumarea proverbelor sipre pofta virtuţilor. Şi mustrînd în acest «Cuvînt» alipirea oamenilor la cele văzute şi declarînd că tot ce e nestatornic şi trecător « desert, Intru cît spune că tot ce se arată e deşertăciune, pune mai presus ■de tot ce cuprindem prin simţire, mişcarea firească a suifletului nostru spre frumuseţea nevăzută.
Şi aşa, curăţind inima de alipirea la cele văzute, introduce tainic prin Cîntarea Cîntărilor înţelegerea în Sfintele SfinteJox dumniezeieşti, în care ceea ce se săvîrşeşte este o rînduială de nuntă, iar ceea ce se înţe-lege este unirea sufletului omenesc cu Dumnezeu.
De aceea, fiul din Proverbe se numeşte aci mire, şi mţelepciunea tine loc de mireasă, ca să se logodească cu Dumnezeu omul ajuns mireasă curată şi lipindu-se de Domnul să fie un duh, devenind, prin unirea cu Cel neîntinat şi nepătimitor, în loc de trup greoi, înţelegere curată. Fiind-cA, deci, cea care grăieşte este înţelepciunea, iubeşte-o oît poţi din toată inlma şi puterea, pofteşte-o cît poţi. Ba adaug cu îndrăzneală la aceste cuvinte şi: «Indrăgosteşte-te». Căci e nevinovată şi neipătirnaşă această patimă pentru cele netrupeştil9, cum zice înţelepciunea în Proverbe, le-giuind dragostea pentru frumuseţea cerească. Dar şi cuvîntul de faţă po-runceşte acelaşi lucru, întrucît nu dă un sfat gol cu privire la aceasta, ci filosofează prin cele tainice, zugrăvind pentxu cele cunoscute cu mintea o icoană din cele dulci ale vietii, spre înfăţişarea dogmelor acesto•ra. Iar icoana este o rîmduială de nuntă, în care poftirea frumuseţii trezeşte do-rul, nelncepînd, după obiceiul omentesc, mirele să poftească, ci o fecioară ia încintea mirelui, vestindu-şi dorinţa fără să se ruşineze şi rugîndu-se să te lmpărtăşea&că de sărutarea mirelui20. Fiindcă bunii peţitori, Patriarhii şl Proorocii şi Legiuitorii, au adus logodnicei darurile dumnezeieşti, pe care orlcine le numeşte cadouri, numind astfel darurile dinainte de nun​tă. I«r acestea erau : iertarea greşelilor, uitarea relelor, ştergerea păca-telor, traruSformarea firii, pTefacerea a ceea ce e stricăcios în ceea ce e nestricăcios, desfătarea raiului, deranitatea îmipărătească, bucuria ce nu are ssfîrşit. Fecioara, primind aceste daruri cereşti de la bunii peţitori,
19. Sflntul Maxim Mărturisitorul spune şi el undeva că singură pasiunea iubirii
este tmgăduită şi vrednică de laudă. Căci creştinul nu trebuie să devimă un apatic, ci
să lubească pe Dtunnezeu cu îniocare. Imbirea aceasta e singura pasiwie zidttoare de
viaţă. Sflmtul Qrigorie de Nyssa preoizează însă aoi că mimai dragostea de cele metru-
pcţtl c nepâtimaşă. Avem aci un paradox care nu e înţeles decît prin trăire. De fapt
numal dacă iubeşti pe om în fundaraentul lui spiritual, în caraoterul lui de subiect
netrecător, II protnovezi cu adevărat în viată.
20. De paradoxul  iubirii  nepătimaşe,  sau  al  iubirii   celei  duhovniceşti,   tine  şi
fnptul contrar  iubirii  trupeşti,  că nu  Mirele  îşi  exprimă  dorinţa  către mireasă,  ci
mlreasa şi-o exprimă către mire. Căci Mirele e Dummezeu şi iubirea faţă de El nu
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care i-au adus, prin lnvăţătura proorocească, darurile, Işl mărturiseşte pofta şi se grăbeşte să se buture de haral frumuiseţii Cedui doritM. Pe ea o ascultă unele prietene şl surate de vlrstă, care stîrnesc şi mai mult pofta miresei. Dar vine şi Mirele aduclnd cu sine o ceată de prieteni şi părtaşi de ginduri. Acestea sint duhurile slujitoare prin care oamenii se mîntuiesc, sau sfinţii prooroci, care, •auzind glasul Mirelui, se bucură şi se veselesc de neîntinata căsătorie ce se înfăptuieşte, prin care sufletul, lipindu-se de Domnul, devine un dun cu El, cum zrce Apostolul.
Drept aceea, voi repeta iarăşi cuvîntul din Proveibe: «Nimeni, pă-tinajaş şi trupesc fund, răspîndind mirosul de mortăciune ail omului vechi, să nu tragă înţelesurile gîndurilor şi cuvintelor de Dumnezeu insu-flate, spre lipsa dobitocească de raţiune», ci ieşind fiecare din sine şi ajungînd în afara luimii materiale şi întorcîndu-se în oarecare chip în rai şi prin curăţie asemănîndu-se cu Dumnezeu, să înainteze spre adîncul tainelor ce ni ise dau de înţel•es prin oartea aceasta. Iar dacă suifletul uno-ra e nepregătit să asculte aoeasta, să audă pe Moise care legiuieşte să nu cutezăm să ne urcăm pe muntele eel duhovnicesc, îinainte de a ne spăla vesmintele inimilor şi de a ne albi şi sufletele prin stropirile cuvenite ale cugetărilor. Deci cî•tă vreme s•tăruim în contemplarea aceasta, să ui-tăm de gîndurile de nuntă, după porunca lui Moise, care legiuieşte ca cei ce înaintează să se cureţe de nuntă ,• şi in toate treboie să ascultăm de preceptele legiuitorului. Vrînd deci să ne aprotpiem de muntele du​hovnicesc al cunoaşterii lui Dumnezeu, partea femeiască a gîndurilor să rămînă în viaţa de jos împreună cu ordinea materială. Şi tot înţelesul neraţional, ce e văzut în acest munte, e omorît de gîndurile mai tari ca de nişte pietre. Căci numai aşa auzim glasul trîmbiţei acesteia, care e un sunet mare, minunat şi mai presus de puterea celor ce-1 primesc, pe oare-1 scoate însuşi întunericul negurei, oare este Dumnezeu, Cel ce arde afară de acest munte tot ce este material22.
Deci ne aflăm acum în lăuntrul Sfintei Sfintelor, care este Cîntarea Cîntăriloi23. Căci precum în Sfînta Sfintelor avem o prisosinţă şi o întă-
21. Totuişi primul pas spre omul-mireasă 1-a făcut Mirele-Dumnezeu prin daru​
rile ce i le-a trimis. Darurile sînt toate cele t-rimise omului prin revelaţia suprana-
turală. Dar trebuie să pu,nem înaintea acestora darurile naturale ale creaţiunii, prin
care 11 Snconjoară pe om dovezile iubirii lui Dumnezeu din toate părţile,  lăsîndu-1
totuşi pe omul însuşi să descifreze din ele cuvintele  şi gesturile de iubire ale  lui
Dumnezeu.
22. Dumnezeu este întunericul tenebrelor, căci El ne rămîne netaţeles. Dar din
El porneşte  un  sunet mare  de  trîmbiţă.  El  e  viaţă  şi  din viaţă  porneşte  vuietul
vieţii, care deşi nu e cu totul artioulat, depăşeşte, prin puterea lui şi prin înţelesul
lui mai presus de cuvintele noastre, puterea noastră de cuprindere. Dumnezeu arde
ca urn foe In eel ce se apropie de muntele în care este El, de întunericul izvorîtor
d« cumoştinţă, în eel care vrea să fie strain de orice alipire de chipurdle v&zuie mate​
rial şi deci mărginite.
23. Cintarea Clntărilor este Sfînta Sf.intelor pentru că descrie taina unirii dintre
omul-mireasă şi Mirele-Dummezeu.
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rire a sfinţeniei, arătată prin cuvintele cele mai înalte, aşa şi prin Clnta• rea Cîntărilor, Inaltul Cuvînt ne făgăduieşte să ne înveţe taina tainelor. Căci, după învă{ătura de-Dumnezeu-insuflată, sînt mul-te cîntările prin care învăţăm marile înţelesuri despre Dumnezeu, de La marele David şi Isaia şi Moise şi mulţi alţii24. De la titlul ace•sta învăţăm că, pe cît sînt de departe cîntările sfinţilor, de cîntările întelepciunii din afară, tot pe atît întrece taina din Cîntarea Cmtăiilor, cîntările sfinţilor. Mai mult de-c!t aceasta nu poate nici afla, ni•ci încăpea urechea ţi firea omenească. De aceea folo&eşte cea mai puternică dintre plăcerile ce se mişcă în om (adică pasiunea dragostei) pentru descrierea în chip de ghicitură a dog-melor : ca din aceasta să învăţăm că sufletul care priveşte spre strălu-cirea negrăită a frumuseţii dumnezeieşti trebuie să aibă atîta dragoste fa{ă de aceea, cîtă dragoste are trupul faţă de ceea ce-i este înrudit şi de aceeaşi fire, dar mutînd pasiunea spre nepătimire, căci stingîndu-se toatfi simţirea trupească, mintea arde numai cu duhul din puterea dra​gostei, încălzită fiind de focul acel•a pe care a venit Domnul să-1 arunce pe pămînt2B.
Dar acestea ajung pentru a arăta care trebuie să fie starea sufletu-Jui celui ce ascultă cuvintele tainice. E vremea să supunem tîlcuirii cu​vintele mire şi dragoste, folosite de Cîntarea Cintăriloi. Mai î•ntîi să pă-trundem însă înţelesul titlului. Căci socotesc că nu degeaba cartea s-a atribuit prin titlu lui Solomon, <ci ca să înţeleagă cei ce citesc că în cele spuse se cuprinde ceva mare şi dumnezeiesc. Deoarece chiar prin amin-tirea lui Solomon se trezeşte în fiecare o mare admiraţie pentru înţe-lepciunea lui. De aceea încă în titlu se face îndată aminitirea numelui lui, ca cei ce citesc să spere de la cartea aceasta ceva mare şi vrednic de taina lui. Precum, după ştiinţa picturii, există o rnaterie în diferitele vopsell care înfăptuiesc imitaţia animalului, dar eel ce priveşte la chipul zugrăvit cu meşteşug din culori nu zăboveşte cu privir,ea la vopselele aşternute pe tablou, ci priveşte numai la forma ipe care artistul a înfă-ţişat-o prin culori, aşa şi în scrierea de faţă se cuvine să nu privim la materia culorilor din cuvinte, ci să ne aţintim, ca la o forma împărătească
24. Multe cîntări sînt în Legea veche, prin care e descrisă taina lui Dumnezeu :
slnt  psalmii  lui  David,  cîntările  lui Isaia,   ale  lui Moisel şi  ale  multor  altora.  Dar
coii mai  inaltă cîntare, care descrie cea mai înaltă taină  a unirii omului cu Dum​
nezeu este Clntarea Clntărilor. Şi ea este cea mai înaltă poezie, dacă poezia se stră-
dulc$te să exprime ceea ce nu poate fi deplin exprknat.
25. Pasiunea iubirii de Dumnezeu e o pasiune unită în chip paradoxal cu ne-
piHImirca ; In ea mintea e încălzită de focul dumnezeiesc,  dar numai pentru că s-a
sllns tn ea tot focul simtirii trupeşti. Un foe curat a stins un foe necurat, o nepăti-
inln• trupeascti a aprins focul pasiunii spirituale a iubirii de Dumjiezeu, Duhul suprem.
In  luhlrca curatS nu e nimic care ne robeşte cum ne robesc patimile trupeşti. In ea
iluhul nostril ¥'->' gTisit zborul liber de tot ce-1 atrage spre cele de jos.
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din ele, la ceea ce 0 lnlâţlşat prin Înţelesurile curate. Căci cuvlntole acestea, după înţelesurlle lor noonljlociite, ca : gură, sărutare, mire, vin, numirile mădularelor, pat şi altele asemenea, sînt culoare albă, sau nea-gră, sau roşie, sau galbenâ, sau alta oarecare, iar chirpul înfăptuit prin acestea e fericirea şi nepătimlrea, unirea cu El, îrustrăinarea de rele şi asemănarea cu frumosul şi cu binele adevărat. Acestea sînt înţelesurile care dau mărturie despre înţelepciunea lui Solomon, care întrece hota-rele întelepciunii omeneşti. Şi ce este mai minunat deoît a face firea să se curete de patimile ei, ca una ce primeşte şi învaţă nepătimirea prin cuvintele socotite pătimaşe ? Căci nu zic că trebuie să ne aşezăm în afara mişcărilor pătimaşe ale trupului şi să mortificăm mădulările cele de pe pămînt şi să ne curăţim gura de cuvintele pătimaşe, ci e pus sufle-tul în aslfel de simţire ca, prin cele ce par oontrare să privească la cu-răţie, şi prin rostirile pătimaşe, să tîlcuiaiscă înţelesurile neîntinate 20.
Scrierea ne-a învăţat, în titlul ei, acest lucru unic : să nu mai fie oameni cei ce intră în cele dinăuntru ale tainelor acestei cărţi, ci să se prefacă cu firea, prin ucenicia la Hristas, în ceea ce este mai dumne-zeiesc. Aceasta le-o mărtuxiseşte ucenicilor Săi însuşi Cuvîntul, arătînd că erau mai buni ca oamenii, cei pe care i-a deosebit de oameni porunca Domnului data lor, cînd zioe : «Cine zic oamenii că sînt Eu ? Dar voi cine ziceti că sînt?» (Me, 8, 27). Cu adevărat, prin aceste cuvinto - til căror înţeles nemijlocit înfăţişează plăcerile trupeşti — pentru ccl ce nu se coboară la o cugetare întinată, ci, călăuzit de gîndirea oelor dumno-zeieşti la înţelesurile curate, cugetă că nu mai e om, nici nu mai are fi​rea amestecată cu trupul şi cu sîngele, se arată viaţa nădăjduită a ,sfin-ţilor de după înviere, cînd ajung deopotrivă cu îngerii, prin nepătimire. Căci, potrivit orînduirii, ceea ce e nestricăcios se va împleti atunci cu sufletul, iar patimile ce ne tulbură acum prin trup nu vor învia împreună cu trupurile acelea, ci viaţa nouă va primi o stare de pace, dat fiind că cugetul 'trupesc nu se va mai răzvrăti împotriva suifletului, şi războiul lăuntric nu se va mai purta împotriva legii minţii prin mişcările păti​maşe, purtînd ca pe un prizonier al păcatului sufletul biruit, ci de toate acestea firea va fi curăţită şi un singur cuget va fi prin amîndouă, adică prin trup şi prin duh, orice simţire trupească dispărînd din fire. Dar tot aşa ne porunceşte Cuvîntul prin această carte, celor ce auzim, ca, chiar de trăim în trup, să nu căutăm, prin cugetările noaistre, spre el, ci să privim numai spre suflet şi toate rostirile drăgăstoase ale lor să le închi-năm Bunului Dumnezeu, Cei mai presus de toată mintea, Care singur ©site cu adevărat dulce, vrednic de poftit şi de îndrăgit şi a Cărui gustare
26. Prin   cuvinte   socolite   pfltimaţip :   numtfi,   stnl   etc.,   sufletul   stăpînit   de   rre-rilnţa In Dumnezeu e călăuzit spre  iul>ir<•<i ncpiitlmnşS ţi spre înţelesurile el curate.
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se face pururea prilej de şi mai mare poftire, sporind dorinţa odată cu Impfirtăşirea de bunătăţile Lui. Aşa L-a iubit Moise pe Dumnezeu, aşa Hie; aşa a iubit loan pe Mirele, zicînd : «Cel ce are mireasă este Mire, iar prietenul Mirelui se bucură de glasul Mirelui» (In, 3, 29). Aşa Petru, întrebat de e îndrăgostit de El şi-L iubeşte, mărturiseşte cu îndrăzneală zieînd : «Doamne, Tu ştii că Te iubesc» (In, 21, 15). Şi ceilalţi Apostoli. Aşa Pavel, prigonitorul de mai înainte, iubind pe Hristos pe care nu-L văzuse, scria zicînd : «V-am logodit pe voi fecioară neprihănită, ca să vă înfăţişez lui Hristos» (II Cor., 11, 2). Aşa Biserioa de acum, Mireasă, iubeşte pe Mire, ca fecioara din Cîntarea Cîmtărilor, care zice : «Să mă sărute cu sărutările gurii Sale» (Cînt. Cînt., 1, 1). Aşa, eel către oare a grfiit Dumnezeu cu gura, cum mărturiseşte Scriptura (Deut., 34, 10), era cuprins în aşa fel de o şi mai mare dorinţă după asemenea sănrtăori, după atîtea arătări ale lui Dumnezeu, încît ruga pe Cel dorit să i Se arate, ca şi cum nu L-ar fi văzut încă (Ieş., 33, 18).
Aşa şi toţi ceilalţi, care aveau în adîncul lor dorul dumnezeiesc, nu se săturau niciodată în poftirea lor, ci din tot ce le venea de la Dumne​zeu spre a se bucura de Cel dorit făceau materie ce hrănea o şi mai pu-ternteă poftire.
Aşa şi acum, sufletul ce se uneşte cu Dumnezeu nu se mai satură de ceea ce guslă 27. Cu cît se umple mai mult de gustare, cu atît se aprin-de mai mult de dorinţă. Fiindcă deci cuvintele Mirelui sînt duh şi viaţă, iar cel ce se lipeşte de Duh se face duh şi cel ce se uneşte cu Viaţa se mută de la moarte la viaţă, după cuvîrutul Domnului, sufletul doreşte să-L vadă, ca să se apropie de Izvorul vieţii duhovniceşti. Iar izvorul este gura Mirelui, de unde tîşnesc cuvintele vieţii veşnice, care umplu gura care le so•arbe*8, cumfăcea Psalmistul care sonbea prin gură Duhul (Ps. 118,
27. Aci sfîntul Grigorie de Nyssa se dovedeşte cugetînd contrar lui Origen, care
Nocotoa că suiletele vor ajunge în viaţa viitoare la o săturare de gustarea dulceţii
lui Dumnezeu şi de  aceea vor tinde spre alte coborîri  în trup, urmate de noi  do-
rlnţe de a se despărţi de el, pentm a se întoarce din nou în Dumnezeu.  Aci se
reiplng toate teoriile reîncarnărilor. Dumnezeu e infinit în dulceaţa Lui, şi sufletul
are dorinţa de a  înainta la  nesfîrşit în  gustarea  acestei dulceţi  nemonotone  a  iu-
blrll Lui, pentru că el însuşi este capabil de o iubire sporită la nesîîrşit. Numai un
suflet  mărgtaiit  în capacitatea  lui  de  cunoaştere  şi  de  iubire  ajunge  la  o  săturare
de aceasta şi doreşte să coboare la reluarea unui nou urcuş spre Dumnezeu,  după
ce 1 s-a făcut din nou dor de El. Numai un dumnezeu  care devine monoton,  deci
mărglnlt In ceea ce ne poate oferi ca dragoste de om, poate plictisi pe cineva de
relaţla iubitoare cu el. Putinţa sufletului de a se împărtăşi de Dumnezeu, dar de a
ţii  înainta în această îrapărtăşire, are la bază şi  învăţătura  despre deosebirea  între
fllnţa şi energiile lui Dumnezeu. In energiile trăite ale lui Dumnezeu e data şi sim-
tlrea  inflnit&ţii  fiinţei  din  caret ele pornesc,  dar şi  putinţa  inaintării  neîncetate  şi
nesMrştte In lmpărtăşirea de ele.
28. In cuvinte e viaţa celui ce le rosteşte, viaţă comunicată celui către care le
rosteşte.   Cuvintelei  nu  slnt   separate  de   viaţa   lui,   sau   cuvîntul  nu   e   separat   de
Duhul. Cuvintele pornlto din gura cuiva şi prlmlte de cel căruia i se adresează slnt
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131). Fiindcă, deci, col co soarbe băutura din Izvor trebuie să puna gura la apă — iar izvorul e Domnul, Care zlce : «De însetează cineva, să vină la Mine şi să bea» {In, 7, 37) — sufletul vrea să-şi apropie gura sa de gura din care izvorăşte viata, zlclnd : «Sărută-mă cu sărutările gurii Tale». Iar eel ce izvorăşte viaţa tuturor şi voieşte ca toţi să se mîntuiască vrea ca nici unul din cei ce se mintuiesc să nu rămînă nepărtaş de această să-rutare. Iar această sărutare este curaită de toată întinăciunea. De aceea socotesc că în chip de mustrare i-a spus Domnul leprosului Simon: ”Să​rutare nu Mi-ai dat» (Lc, 7, 45). Căci s-ar fi curăţit de patimă sorbind prin gură curăţia. Dar acela era neîndrăgostit, fiind în chip firesc legal de patima lui din pricina bolii şi rămînînd negolit de patimi. însă sufletul curăţit, în care nu e sălăşluită nici o lepră, vede vistieria bunătăţilor; iar numele vistieriei este inima. Şi Proorocul se ruga să i se sădească o• inimă curată, din care vine în sîn laiptele dumnezeiesc, cu care se hră-neşte sufletul, care soarbe, pe măsura credinţei, harul. De aceea zice : «Mai buni sînt sînii tăi decît vinul», înfăţişînd, din pricina aşezării, prin sîn, inima. Desigur, de va înţelege cineva prin inimă puterea ascunsă şi tainică a dumnezeirii, nu va greşi. în acest caz, prin sîn ar putea înţelege pe drept cuvînt bunele lucrări ale puterii dumnezeieşti pentru noi, prin care Dumnezeu alăptează viaţa fiecăruia, dăruind, fiecăruia din cei ce o primesc, hrană potrivită 29.
Dar pe lîngă acestea aflăm şi o altă învăţătură în înţelepciunea acestei cărţi, şi anume că în noi este o îndoită simţire, una trupească. şi alta dumnezeiască, cum zice undeva cuvîntul Proverbelor : «Vei afla o simţire dumnezeiască». Căci es<te o asemănare între mişcările şi lu-orările sufle•teşti şi simţurile tnipului30. Ceea ce de asemenea învăţăm din cuvin/tele de faţă ale Duhului. Căci vinul şi laptele se judecă de gustare. Dar ace lea (lucrările dumnezeieşti) fiind duhovniceşti, desigur că duhovnicească este şi puterea sufletului ce le simte pe acelea. Iar
o  adevărată sărutare data de  eel dintîi celui din urmă, cum se spune  mai  jos,  o• sărutare prin care se comunică viaţa celui dintîi, celui din urmă.
29. Cînd eel ce sărută şi eel ce e sărutat nu au în ei nici o patimă, prin săru​
tare,  el intră într-o  comuniune  curată;  sau,  eel ce  sărută  comunică şi mai  multi
cnrăţie, dar, în acelasi timp, şi mai multă dulceaţă şi bucurie din sine, celui sărutat.
Iar această viaţă cuirată ce i-o comueică vine din vistieria sau dim imiima lui. Din
Inimă vine întîi viaţa sau laptele hrănitor în sîn.  Căci inima e partea cea mai din
lăuntru, cea mai de temelie  şi cea mai plină de simţire şi de pornirea dăruirii către
altcineva. Iar sînii lui Dumnezeu sînt lucrările dumnezeieşti (energiile lui Dumnezeu),
din care soarbe harul eel ce se pusne în legătură cu Dummezeu. De aci se vede că
In primele rînduri ale Cîntării Cîntărilor nu omul e înţeles ca mireasă, ci Dumnezeu.
De aceea, mireasa aceasta poate avea iniţiativa iubirii, cum nu o are mireasa ome-
nească.
30. Cînd mişcările sufletului slut duhovjiiccştl,  ele fac duhovni•ceşti şi mişcările
tnipului;   şi   cînd   mişcările   truipului   hint   piUlmaye,   pătlmaşe   sau  simţuale   sînt   şt
najşcărlie sufletului.
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sârutarea se săvirşeşte prin simţul pdpăitului. Căci în săruitare se ating Intre ele buzele. Dar este şi un simţ de pipăire al sufletului care se atinge de Cuvîntul, lucru ce se săvîrşeşte printr-o pipăire netrupească şi spirituală, cum a spus eel ce a zis : «Mîinile no•astre au pipăit despre Cuvîntul Vieţii» (I In, 1, I)31. De asemenea, ,mirosul mirurilor dumne​zeieşti nu este un mir•os al nărilor, ci al unei oarecari puteri spixituiale şi nemateriale, oare ,soarbe buna mireasmă a lui Hristos deodată cu sorbirea Duhului.
Astfel prelungindu-se dorinţa fecioarei, spune în introducere : «Mai buni sînt sînii tăi decît vinul şi mireasma mirurilor tale e mai presuis de toate miresmele». Prin aceasia se exprimă, cum socotim noi, nu un gînd ruşinos, vrednic de dispreţuil. Q arătîndu-se că laptele din sînii dumnezeieşti e mai bun decît veselia pricinuită de vin, prin cele spuse învăţăm că toată mţelepciunea omenească şi tc«ată ştiinţa lucru-rilor şi toată puterea de cunoaştere şi închipuirea intelegătoare nu poate fi soootită deopotrivă nici măoar cu cea mai simplă hrană a în-văţ&turilor dumnezeieşti. Căci din sîni este laptele, iar laptele este hra-n•a pruncilor. Vinul însă, prin puterea şi căldura lui, pricinuieşte bucurie celor mai desăvîrşiţi. Totuşi desăvîrşirea în înţelepciunea din afară e mai mica decît învăţătura cuvîntului dumnezeiesc. De aceea sînt mai buni sînii dumnezeieşti, decît vinul omenesc.
Iar mireasma mirurilor dumnezeieşti e mai buna decît orice buna mireasmă a aromiatelor. De aceea ni se pare că aici se împărtăşeşte acest In teles : prin aromate înţelegem virtuţile, ca înţelepciunea , cumpă-tarea, bărbăţia, chibzuinţa şi cele asemenea, de care slujindu-se fiecare după puterea şi plăcerea sa, dobîndeşte o asiîel de buna mireasmă : unul pe cea din cumpătare, sau din înţelepciune, altul pe cea din drep-tale, sau din bărbăţie, sau alta din virtuţile cugetate. Iar altul poate are In sine o buna mireasmă amestecată din toate aceste aromate. Dar acestea toate la un loc nu se pot asemăna cu virtutea aceea care străbate cerurile, cum a zis Proorocul Avacum : «Acoperit-a cerurile virtutea Lui» (Avac, 3, 5). Aceasta este înţelepciunea prin sine, virtutea prin sine, adevărul prin sine şi toate de felul acesta32. Mireasma mirurilor ce-reşti pricinuieşte o bucurie ce nu se poate asemăna cu aceste aromate cunoscute de noi.
31. Există şi o «simţire» sau chiar o pipăire a sufletului, sau un contact duhov-
nlc^sc (spiritual) al lul. Oum pipăim noi cu sufletul bumătatea sau în general starea
suflotettscă   a   unei   persoane  din   apropieerea  noastră,   aşa   pipăim  şi   prezenţa   Cu-
vinlului.
32. Inţelepciunea prin sine, adevărul prin sine etc., e înţelepciunea nesiîrşită etc.,
pentru cfi, durînd veşnic prin sane şi nealimentîndu-se din ait izvor, e ea însăşi iz-
vorul nesecat al ei. lor întrucit nici o astfel de virtute nu poate fi decît a unui su-
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In cele următoara, •ull•tul unit ou Dumnezeu ajunge la o înţelegere mai Inaltă, cunoscînd neaproplerea şi necuprinderea puterli dumnezeieşti de c&tre gîndurile omeneştl. Căci zlce : «Mir vărsat e numele Tău». Prin acest cuvîirt socotesc câ arată că nu se poarte cuprinde în în-ţelesul unui nume firea cea fără hotur, ci orice puitere a gîndurilor şi orice înţeles al cuvintelor, chiar diacă ar părea că ouprinde ceva mare şi dumnezeiesc, nu e în stare să atingă însuşi CuvMul, ci ca din nişte urme şi rămăşiţe ouvîntul nostru îşi dă ou socoteala despre Cuvîntul, din cele înţelese bănuind prin asemănare pe Gel necuprins 83. Căci orice nume am cugeta, prin care să facem cunoscut mirul dumnezeirii Sale, nu înfăţişăm prin înţelesul celor spuse însuşi mirul, ci prin numirile des​pre Dumnezeu înfăţişăm o mica rămăşiţă din aburul bunei miresme dumnezeieşiti, aşa oum în vasele din oare s-a deşertat mirul, nu se vede, în firea lui, însuşi mirul vănsat din vase, aşa cum este, ci din oalitatea nu deplin limpede a aburilor rămasă în vase ne facem o oarecare bă-nuială despre mirul vărsat. Aceasta o învăţăm prin cele spuse : că în​suşi mirul dumnezeirii, adică ceea ce este el după fiinţă, e mai presus de orice nume şi înţeles.
Conţimitul numirilor privitoare la Dumnezeu ni-1 dau minunile văztite în lume. Prin ele II numim înţelept, puternic, bun, sfînt, fericit, veşnic, judecăfor, mîntuitor şi cele asemenea, care toate arată o lnsu-şire micşorată a mirului dumnezeiese, pe care toată zidirea, prin miro-surile contemplate în ea, o răspîndeşte asemenea unui vas uns 34. «Pen-
biect conştient, însuşi acel subiect al acestor virtuţi e tnţelepciunea prin sine, ade-vărul prin sine etc. Ca atare întrece infinit de mult orice persoană înţeleaptă, buna etc. Intelepciunea, bunătatea cuiva răspîmdeşte în jurul său pe de o parte caracterul unui subiect înţelept, bun, pe de alta, un aer de o curăţie în care te simţi bine, sigur, la larg. Simti că ai lîngă tine pe cineva, care te susţine în bine. Cu atît mai mult răsplndeşte Dumnezeu sentimentul prezenţei unei Persoane şi o astfel de curăţie bine lnmiresmată şi siguranţa unui susţinător, cînd începi să-I simţi prezenţa.
33. Cuvintele noastre nu pot cuprinde pe Cuvîntul, pentru că nu sSnt din ace-
laşl   plan.   Cuvîntul  dumnezeiesc,   deşi   e modelul   şi  resortul  cuvintelor   noastre   şi
de?i a pus în noi trebuinţa şi puterea lor, sau deşi le grăim pentru că ni le cere El
prin întrebările Lui simţite  în mod  tainic,  este, pe de  altă parte,  transcendent  cu​
vintelor noastre. Căci cuvintele noastre   «uirule sînt, că due prea neînsemnată roadă.
Cînd sir fără sfîrşit spre a te găsi se înnoadă» (Lidia Stăniloae). Avem şi ad un
paradox : cuvintele noastre sînt legate de Cuvîntul şi totuşi El e din alt plan, e de
altă fire decît firea tar.
34. Sfîntul  Grigorie  precizează  legătura  între  Dumnezeu-Cuvîntul  şi   cuvintele
noastre,  spunînd  că ele înfăţişează mireasma cupiinsă  în univers,  din  care  se răs​
plndeşte ca mirul nu Dumnezeu însuşi, ci mireasma răspîndită din El în lume. Aceasta
h legătura universului şi a cuvintelor noastre, care descifrează raţiunile universului,
cu Dumnezeu însuşi. Universul îşi are o fire deosebită de cea a lui Dumnezeu. Dar
el ca vas nu e pentru sine, ci indiră mirul pe care e chemat să-1 cuprindă tot mai
mult. Chiar cînd e gol de acest mir, nrntrt c8 o chemat pentru a-L cuprinde pe El.
CuvintPlo noastro sînt şi ele un  astfel  rti• vns.  Rio so prczintă  ca vase  ale  Cuvki-
tulul. Slnt chematc să se Ifirgeascfi şl sîl no lnmul(onsră, pentru ca să-L cuprindă pe
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tru aceea, zice, fecioarole te-au iubH». Gauza dorinţei de a-L lăuda e simţirea Lui iubitoare. Căci cine nu air rămîne îndrăgostit de o ase-menca frumuseţe, dacă are ochii In stare să priveas'că la strălu•cirea ei? Nu e, desigur, mare frumuseţea ce se cuprinde, dar e nesfirşită cea bănuită prin ceea ce se vede35. Dar preoum dragostea materială nu atinge pe cei ce sînt încă prunci (căci prunoia nu ouprinde pasiunea), nici pe cei osteniţi de ultima bătrîneţe nu-i poţi vedea an aceasta, aşa şi fata de frumuseţea dumnezeiască, eel ce e încă prune şi clătinat de orice vîri•t al învăţăturii, şi eel îmibătrînit şi bolnav şi aproape de sfîrşit, rămîn nemişcaţi de pofta aceaista. Căci nu-i atinge pe aceştia frumuise-ţea nevăzută ,• ea atinge numai un suflet care a trecut de starea copilă-riei şi e ajuns în floarea vîrstei duhovnioeşti, care n-are în sine nici pa/tă, nici zbircitură, nici altoeva din aoesfea, care nu suferă nici de ne-slmţir«a copilărească, nici de slăbiciunea bătrîneţii; atinge numai pe ace la pe oare scrierea îl numeşte fecioară.
Aceasta ascuMă de marea şi prima ponincă a legii, iubind din toată inima şi puterea acea frumuseţe a cărei descriere şi pildă şi tîlcuire nu o află cugetarea omenească. Acesite fecioare, deci, crescute prin Virtuţi, şi prin vîrtsta lor, ajunse în lăuntrul tainelor cereşti ale cămării de nuntă, iubesc frumuseţea Mirelui şi prin iubire îl întorc spre ele însele. Căci acest Mire e astfel, că răspunde cu dragostea Sa celor ce-L iubesc, după cum a zis persoana Inţelepomnii : «Eu iube©c pe cei ce mă iubesc» şi : «celor ce mă iubesc impart avuţii» (iar avuţia este El îrasuşi); «şi vistieriile lor le voi umple de bunătăţi» (Prov., 8, 17).
Deci sufletele oare umblă, precum s-a scris, pe urma Domnului Dumnezeu, atrag sipre ele dorinţa Mirelui nestricăcios (Osea, 11, 10). Iar pricina iuibirii lor e buna mireasmă a mirului, pe care dorind-o, se Intind mereu spre cele dinainte, uitmd pe cele dinapoi. «Căci pe urma Ta, zioe, spre mireasma mirurilor Tale vom al©rga». Făgăduiesc să alerge spre tin*a pe care le-o arată mireasma mirurilor, cele ce n-au doblndit încă desăvîrşirea şi sînt încă tinere după vînstă. Căci zic : (■Spre mireasma mirurilor vom alerga». Sufdeitul mai desăvîrşit însă, întinzîndu-se mai cu tărie spre cele dinaiinte, a ajuos deja la ţinta spre
El Insuşi j şi ll pot cuprinde cînd se deschid tot mai mult Lui însuşi. Cind ne silim sg vorblm cu înţelepciune, ne dăm seama că ne împărtăşim de Inţelepdunea prin sine şi răsplndim ceva din mireasma Ei etc.
35. In putinul razei cuprins de noi simţim nesfîrşibul ei şi al izvorului ei. Chiar nomultumirea că nu putem cuprinde decît puţin din ea ne face să ne dăm seama că i•u lnsâşi e mereu cu mult mai mult decît cuprindem.
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care şi-a făout drumul ţl so lnvrednlceşte de comorile din cămări. Căci zice : «Adusu-m-a In cămara Lul». Fllndcă eel ce a dorit să se atingă cu vlrful buzelor de bine ţl 8-a atlas de frumoiseţe numai atît cît i le-a arătat puterea dorinţei, a dor It să se Inwednicească de luminarea Cu-vlntului ca de o sărutare. Dar după ce le-a obţinut pe acestea şi a pă-truns cu gîndul şi mai In lăuntrul celor negrăite, cere să-i fie drumul numai pînă în pridvorul bunătăţilor, prin pîrga Duhului prin al Cărui har, ca printr-o sărutare, s-a învrednicit să cerceteze adîncurile lui Dumnezeu şi să şi iwtre în lăuntrul raiului, unde, după marele Pavel, spune că vede cele nevăzute şi aurîe cele ce nu se pot grăi.
In rostirea următoare, descoperă prin cuvînt ioonomia bisericească36. Căci cei dinitîi oare au fast învăţaţi prin har şi au fast înşişi văzători şi slujitori, nu au mărginit binele la ei, ci au trecut aoelaşi bar prin pre-dare şi celor de după ei37. De aceea spun fecioarele către mireasă, oare e prima oare a fast umplută de bunătăţi şi s-a învrednicit de tainele asounse, prin faptul că le-a primi•t din gura Guvîntului: «Bucura-ne-vom şi ne vom veseli întru tine». Căci buouria este de obşte a noasitră, pen-tru că, precum tu iubeşti mai presus de vin sînii Cuvîntului, aşa şi noi, pe tine. Să ne lipim de sînii tăi prin oare alăptezi pe pruncii în Hristos. Să-i iubim mai mult decît omul, vinul. Şi ca să facem mai limpede înţe-lesul, iată ceea ce se spune: Iubit-a sînii Cuvîntului loan, care s-a culoat pe pieptul Domnului şi, lipindu-şi inima sa ca pe un burete de izvc•rul vieţii şi umplîndu-ise de tainele lui Hristos, ne dă, prirntr-o ne-grăită predare, şi nouă sfîrcul său umplut de Cuvîntul şi ne umple de bunătăţile ce au curs în el din izvor, propoveduind cu mare glas pe Cu-vlntul pururea fiitor. De aceea, pe drept cuvînt, zicem şi noi către el: «Iubi-vom sînii tăi mai mult decît vinul». Fiindcă ne-am făcut astfel, slntem şi noi fecioare, şi nu sîntem nici prunci cu mimtea, înjugaţi din pricina prunciei cu deşertăciunea, nici zbîrciţi de bătrinetea în păcate, care sfîrşeşte în moarte. De aceea iubim curgerea învăţăturilor tale, penitru că «pe tine te-a iubit dreptatea».
Iar acesta e®te învăţăcelul pe care 1-a iubit Iisus. Şi dreptatea eiste Iisus. Deci scrierea aceaista II numeşte mai dumnezeieşte pe Domnul, decît proorocul David. Căci acela zice : «Drept este Domnul Dumnezeu».
36. Precum prim iconomia dumnezeiască, părinţii îinteleg toată opera de mlntuiie
a lui Dumnezeu, aşa prin cea bisericească,  Infeleg toată transmisiunea harului mln-
tultor,  lncepută  după  îrrtpărtăşirea   lui   la   Rusalii  primllor  oameni  sau   Apostolilor.
37. Dacă slnii primi slnt lucrărlle (enorgiHle) du,mnezeieşti ale Cuvîntului Intru-
pat, lucrările acestea, supte de la Cuvîntul do cătro col ce au stat ltngă El, devenind
lurr&rl sau slni al acestora, hrănesc mul depnrto po eel ce se lipesc de ei.
132
■WNTUL  OMOORIE  DB  NYilA
Aceasta însă 11 numeşte Dreptatea, prin care tot ce e strlmb se face drept38. Dar fie ca nouă tot ce e strîmb să ni se facă drept, şi căile aspre să ni se facă netede, prin harul Domnului nostru Iisus Hristos, Căruia I se cuvine slava în vecii vecilor. Amin.
Omilia a Il-a
«Neagră sînt şi trwnoasă, fiice ale Ierusalimului, ca sălaşurile Chedarulut, ca covoarele lui Solomon. Nu vă uitaţi că m-am în-negrit, iiindcă soarele m-a privit. Fiii maicii mele s-au războit în mine, pusu-m-au păzitoare în vii; via mea n-am păzit-o. Spune-mi mie, eel pe care 1-a iubit suiletul meu, unde eşti, unde te culci la amiază, ca să nu fiu ca una ce rătăcesc pe la turmele prietenilor tăi. Dacă nu te cunoşti pe tine, o, frumoasă între iemei, ieşi pe urmele turmelor şi paste îezii tăi pe lîngă sălaşurile păstorilor* (Cînt. Cînt. 1, 4—7).
Frumusetea din afară a cortului mîntuirii nu era de acelaşi preţ cu cea ascunsă înăuntru. Căci perdeaua din ţesături de in, păturile de par de oapră şi acoperămintele de peri roşii alcătuiau podoaba din afară a cortului şi nimic nu apărea măreţ şi de preţ afară de acestea, celor ce priveau la cele din afară. Dar înăuntru tot cortul sirălucea de aur şi de argint şi de pietre preţioase : stîlpii, tăipile, capetele, jertfelnicul tă-mîierii, jertfelnicul arderii de tot, chivotul, candelabrul, masa punerii înainte, perdelele intrării, a căTor frunmseţe era compusă din tot fehil de vopsele colorate. Firul lor auriu era ţesut frumos ou vînăt, cu porfiară, cu vison, cu roşu, în<tr-o subţire lucrătură de artă; fiind amestecat din toate, făcea să scînteieze strălueirea ţesăturilor ca luminile curcubeului.
Ce urmăresc pornind de la acestea, se va vedea din cele ce se vor spune.
Clntarea Cîntărilor ne slujeşte iarăşi spre înfăţişarea întregii cu-noştinţe de Dumnezeu şi a întregii înţelepciuni. Ea este adevăratul oort al mîntuirii, ale cărui acoperămin•te şi covoare şi a cărui perdea de la intrare sînt ouvintele de dragoste şi vorbele care dau glas iubirii faţă de eel dorit; ca şi descoperirea frumuseţii şi pomenirea mădularelor tru-peşti, a celor de la arătare şi a celor ascunse în învelişul veşmintului. Iar cele din lăuntrul acesttui cort sînt cu adevărat: un fel de sfeşnic mult luminător, un chivot plin de taine şi un jertfelnic de buna mireasmă al tămîierii şi curăţirii de păcate, adică acel jertfelnic întreg de aur al binecredineioşilor ; apoi frumuseţea perdelelor, ţesută din culorile fru-
38. E mat mult a zice că Dumnezeu este Dreptatea însăşi, decît că este drept. Dreptatea Însăşi e toată dreptatea, sau e Dreptatea ipostatică supremă, Dreptatea prin fine, ulttmul lzvor nesfirşit al dreptăţii. E Dreptatea supremă, ca Persoană.
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moase ale virtuţilor, şi stîlpii neclintiţi ai gîndurilor şi tălpile de ne-mutat ale dogmelor, frumuseţea căpătîielor, prin care se înţelege harul puterii condueătoare a sufletului, şi spălătoarele sufletelui. Şi toate cite înfăţişează petrecerea cerească şi netrupească, pe care le porunceşte legea prin ghicituri, le găsira în înţelesurile asounse ale cuvintelor, dacă ne facem, printr-o viaţă îngrijită, vrednici de intrarea în Sfînta Sfintelor, lepădînd în baia cuvîntului toată pata cugetării urîte, şi dacă nu murim, atingîndu-ne, contrar poruncii legii, de vreun gînd de moarte, sau de niscai simţiri necurate, lucru care ne tine departe de vederea minunilor din lăuntrul cortului. Căci legea Duhului nu îngăduie, după porunca lui Moise, intrarea la acestea, celui ce nu-şi spală cămaşa conştiinţei sale, dacă s-a atins de vreun gînd mort şi vrednic de osîndă.
Trecînd de la cele mai înainte infăţişate, cuvîntul ne duce la tîl-cuirea celor spuse de mireasă către fecioare. Acestea sînt : «Neagră sînt şi frumoasă, fiice ale Ierusalimului, ca corturile Chedarului, ca covoarele lui Solomon». Bine a început învăţătoarea de la descrierea bunătăţilor, ce trebuie să o facă sufletelor care îşi încep ucenicia. Căci ele se arată gata, prin cele ce le mărturisesc, să aleagă harul ce curge din sînii ei cuvîntători, în locul oricărui cuvînt omenesc pe care îl numesc vin, spunîndu-i: «Iubi-vom sînii tăi mai mult decît vinul, fiindcă te-a iubit Dreptatea». Iar ea sporeşte uimirea sufletelor ucenice cu privire la mi-nunea petrecută cu sine, ca şi mai mult să cunoaştem nemăsurata iubire de oameni a Mirelui, Care prin iubire îmbracă pe cea iubită în frumuseţe. Nu vă miraţi, zice, că m-a iubit Dreptatea, ci că, fiind neagră din pricina păcatului şi unită cu întunericul prin fapte, m-a făcut frumoasă prin iubire, schimbînd frumuiseţea Sa în urîţenia mea 39. Căci mutînd la Sine întinăciunea păcatelor mele, mi-a trecut mie din curăţia Sa, El care eel dintîi m-a făcut, din urîtă, vrednică de iubit şi aşa m-a iubit. După aces​tea îndeanmă pe fecioare să se facă şi ele frumoase, arătîndu-le frumu​seţea sa, după asemănarea cu marele Pavel, oare zice : «Faceţi-vă ca mine, precum şi eu, ca voi» (I Cor., 7, 7) şi : «Faceţi-vă următori mie, precum şi eu, lui Hristos» (I Cor., 4, 16).
De aceea nu lasă sufletele ce-i sînt ucenice oa, privind spre trecut, să-şi p-iardă nădejdea că se vor face frumoase, ci ca privind spre ea să înveţe din pilda ei că cele de faţă se fac aooperămînt trecutului, dacă sînt fără pată. Căci zice: deşi îmi străluceşte acum framuseţea, cu care am fost împodobită, prin faptul că sînt iubită de Dreptate, eu mă ştiu pe mine că la început n-am fost luminoasă, ci neagră. Iar acest chip întu-
39. Dumnezeu-Cuvîntul   Şi-a   schimbat,   prim   întrupare,   frumuseţea,   !n   urîţenia noastră, adică a luat urmările păcatului nostru, sau pătimirile şi mortalitatea noastră.
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ne•eat şi înnegurat, în care eram îmbrăcată, 1-a pricinuit viaţa mea de mai înainte. Totuşi fiind atunci aceea, sînt acum aceasta40. Căci s-a prefăcut asemănarea urîţeniei în chipul frumusetii. Deci şi voi, fiice ale Ierusalimului, priviţi spre maica noastră, Ierusarimul de sus. Chiar dacă slnteji sălaş al Chedarului, prin faptul că locuieşte în voi căpetenia stă-plnirii întunericului, (căci Chedar se tikuieşte întuneric), vă veţi face covoare ale lui Solomon, adică tennplu al împăratului, întrucît în voi va locui împăratul Solomon. Iar Solomon este eel paşnic, avînd numele de la pace. Covoare ale lui Solomon a numit cuvîntul, ca printr-o parte, toată îmbrăcăeiintea cortului lui Solomon.
Tot cu aceste gînduri mi se pare că se ocupă mai de aproape Pavel, în epistola către Romani (Rom., 5, 8), înfăţişînd iubirea lui Dumnezeu cea către noi, cînd zice că fiind noi păcătoşi şi negri, El ne-a făcut lu-minoşi şi vrednici de iubit, prin faptul că răspîndeşte peste noi harul. Căci precum noaptea toate se înnegresc îm,preună ou întunericul ce domneşte, chiar dacă s-ar întîmpla să fie luminoase din fire, iar venind lumina, nu mai rămîne în cei întunecaţi de întuneric asemănarea cu în​tunericul, la fel, strămuitîndu-se sufletul de la rătăcire la adevăr, se preface şi chipul vieţii după harul luminos. Cele ce zice mireasa lui Hristos căitre fecioare, le zice şi Pavel către Timotei (I Tim., 1, 13), odată ce s-a făcut din negru, strălxicitor. Căci s-a învrednicit şi el, care mai înainte a fost hulitor, prigonitor, ocărîtor şi negru, să se facă frumos. Penlru că Hristos a venit în lume ca să facă sitrălucitori pe cei negri. Căci nu pe cei drepţi i-a chemat prin pocăinţă la Sine, ci pe cei păcătoşi, pe care i-a făcut prin baia renaşterii să străluicească asemenea unor lu-mlnători, curăţindu-i, prin apă, de chipul lor întunecos. Pentru aceasta vede şi ochiul lui David Ierusalimul eel de sus, şi vederea îl umple de uimire : căci vede cum în cetatea lui Dumnezeu, despre care s-a grăi<t cele de slavă, se sălăşluieşite Vavilonul şi e pomenită desfrînata Rahav şl Se nasc în ea oameni de alt neam şi Tirul şi poporul ©tiopienilor, oa să nu mai poată batjocori nici un om cetatea aceasta pentru lipsa de locuMori, zicînd : să nu mai spună cineva Sionului: om s-a născut din el (cf. Ps. 86, 5 urm.}. Căci precum acolo se fac locuitori ai cetăţii cei de alt neam şi babilonenii ierusalimiteni şi desfrînata fecioară şi etiopienii luminoşi şi Tirul, cetate de sus, asa şi aci, mireasa învaţă pe fiicele Ierusalimului vorbindu-le despre bunătatea Mirelui, şi aniume că, chiar dacă ar lua El vreun suflet negru, îl face frumos prin împărtăşirea de
40. Port urinele păcatului, dar au fost depărtate din ele ceea ce era păcat. Sînt iiuirltor, dar nu mai mor din pricina păoatului, ci prin gîndul la moarte sporesc !n vlnta duhovnicească. Flămlnzesc, dar stăpînindu-mi pofta de mîncare mă întăresc duhovnlreşte. «Slnt ncagră şi totuşi frumoasă».
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Sine, chiar dacâ «r fi vrounul iHlaş a] lui Chedor, se face locaş al ade-văratului Solomon, ndkfl al Imparatulul păcii, Care S-a sălăşluit în el. De aceea zice: «Neagrfi slnt şl frumoaisă, filce ale Ierusalimului», ca pri-vind la mine şi voi să vă fnceţi covoare ale lui Solomon, chiar dacă aţi fi sălaşuri ale lui Chedar.
Apoi adaugă la cele spuse următoarele, prin care dă o întărire do trebuinţă înţelesului celor pe care le învaţă, ca să nu socotească pe Făcătorul ca<uza chipului întunecos, ci să vadă că libertatea fiecăruia a pus începutul acestui chip. «Nu vă uitaţi la mine, zice, că m•am făcut neagră». Nu am fost deci aşa prima data. Nici nu se cuvenea ca fiind plăsmuită de mîinile luminoase ale lui Dumnezeu, să iau ouloarea unui chip întunecos şi negru. Nu am fost aşa, zice : ci m-am făcut pe urmă. Căci nu am fost făcută neagră de la fire, ci urîţenia aceasta mi s-a adău-ga”t, soarele schimbînd chipul meu din strălucitor în negru, «căci soarelc\ zice, a privi•t la mine». Ce învăţăm prin aceasta ? în parabola se zice că eel ce seamănă cuvîntul nu seamănă numai în inimă buna, ci chiar dacă e vreuna împietrită, isau năpădită de mărăcini, sau lîngă cale şi căkată, In toate aruncă cu iubire de oameni, seminţele cuvîntului. Apoi, tîlcu-ieşte prin cuvînt însuşirile fiecăruia. Şi sufletului împietrit i se întîmplă, zice, că sămînţa nu prinde rădăcină în adînc, ci după ce făgăiduieşto în-dată spic printr-o odrăslire la suprafaţă, soarele arzînd mai tare, mlfl-diţa aceasta se usucă, deoarece lipseşte umezeala din rădăcină. In tî 1 -cuire a înţeles prin soare ispita. Deci aceasta dogma o învăţăm de la Jnvăţătoare, că firea omenească e făoută chip al luminii adevărate, de-parte de trăsăturile întunecoase, fiind asemenea cu frumuseţea arheti-pică (de model). Dar ispita aducînd — ca să vorbim în chipuri — arşiţa aprinsă, a răpus prima mlădiţă încă fragedă şi fără rădăcini. Şi înainte de a ajunge la vreo dobîndire a binelui şi a da prin cultivarea gîndurilor umezeala rădăcinilor în adîncime, uscîndiu-se îndată prin neascultare, chipul verde şi înfloritor l-a făiout negru prin arşiţă.
Iaor că atacul vrăjmiaş al ispitei l-a numit soare, nimeni din cei ce Aud să nu se mire, aOînd-o aceaista din mai multe locuri ale de-Dum-nezeu-insuflatei Scriptiuri. De {apt, în a doua cîntare a treptelor se dă, celui ce are ajutorul Celui ce a făout cerul şi pămîntul, binecuvîntarea să nu fie ars de soare ziua. Şi Proorocul Isaia, proorocind starea viitoare Q Bisericii, descrie viaţa ei ca pe o înaintare, înfrumuseţînd povestirea prin cuvînt. Căci vorbeşite de fiice ridioate pe umeri, de prunci purtaţi In cărucior, ce sînt feriţi de lumină cu umbreluţele. Prin acestea descrie în ghicitură vieţuirea în virtute, prin vîrsta copilărească arătînd ceeu ce-i proaspăt şi fără răutaite, prin umbrcluţe, ferirea de arşită, ce le vine sufletelor din înfrînnre şi curciţire.
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Prin acestoa învătăm că sufletul condus ca o mireasă trebuie ridicat pc umeri, ca să nu fie călcat de trup, ci să stăpînească peste greutatea trupului. Lar auzind de lectică, aflăm de har•ul luminător al Botezului, prin care ne facem copii, nemaisprijinindu-ne pe pămînrt, ci fund duşi de aici spre viaţa cerească. lar viaţa ni se face umbroasă şi înrourată, stingîn-du-se arşiţa prin umbreluta virtuţii. Deci acesta este soarele care vatămă, cînd nu se acoperă arşiţa de norul Duhului, pe care 1-a lăsat peste ei Domnul oa acoperămînt. Acesta este soarele care aprinde suprafaţa tru​pului prin atacul ispitelor şi înnegreşte duhul făcîndu-1 fără chip 41.
Apoi, povesteşte de unde şi-a luat începutul prefacerea frumoasei noastre culori, în neagră. «Fiii maicii mele, zice, s-au războit în mine ; m-au pus păzitoare în vie, via mea nu mi-am păzit-o». Să nu mă ispi-tească auzul să mă pierd in amănuntele descrierii, ci să privesc la legă-turile înţelesului. lar dacă ceva nu pare bine legat, «să oiu se puna aceasta pe seama neputinţei celor ce au tălmăcit din limba ebraică în limba ellnă. Căci cei ce şi-au dat silinţa să înveţe limba ebraică nu vor afla nlmic care să li se pară fără legătură.
Neipotrivindu-se cu alcătuirea limbii frunioase a evreilor, ailcătuirea limbii noastre pricinuieşte o oarecare încurcătură celor ce urmăresc cu uşurătate înţeleisul cuvintelor. Deci înţelesul cuvintelor mai înainte spuse acesta este : După cum am înţeles noi, omul la început a fost făcut nelipsit de vreunul din bunurile dumnezeieşti. Datoria lui era numai să păzească bunurile, nu să le dobîndească. Dar uneltirea duşmanilor 1-a golit de însuşirile lui, ca pe unul ce n-a păzit sorţul eel bun, ce i-a fost dat prin fire de la Dumnezeu. Acesta e înţelesul cuvintelor. lar predania inţelesului cuvintelor acesţora folosite ca chipuri e aceasta: «Fiii maicii mele, zice, s-au luptat în mine : m^au pus să păzese în vie, via mea nu o am păzit». Multe ne învaţă cuvîntul în privinţa dogmelor prin puţine.
Mai întîi amintim de ceea ce a declarat Pavel, că toate sînt din Dumnezeu şi Unul este Dumnezeu şi Tatăl, din Care sînt toate, şi nici unul din lucruri nu este care să nu aibă existenţa pentru Acela şi din Acela (I Cor., 8, 6). «Căci toate, zice, prin Acela s-au făcut şi fără de El nimic nu s-a făcut» (In, 1, 5). Dar fiindcă toate cîte le-a făcut Dumnezeu sînt bune foarte, (căci toate le-a făcut întru înţelepciune), a dat firii cuvîntătoare harul libertăţii şi i-a sădit puterea năsoocitoare a gîndurilor, ca să se săvîrşească ceea ce tine de noi şi nu să fie binele silit şi fără voie, ci să fie fapta alegerii noastre. Aceasta mişcare a libertăţii,
41. «Duhul fără chip» e duhul fără orînduială în viaţa lui; e duhul fără stă-plnlro, lipslt de sens ; e duhul care nu se mai vede, care s-a Intunecat sub pasiunile covlrţitoure ale trupului. Duhurile rele sînt cugetate (inteligibile), iar noi sîntem V
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Indreptlndu-se ca prlntr-o poruncă spre ceea ce socoteam, s-a aflat cinev•a In lumea color croato eare s-a folosit rău de libertate şi, după cum spune Aposlolul, s-a făcut născocitorul relelor. Acesta fiind şi el de la Dumnezeu, este frate al nostril; dar, prin faptul că a căzut de buna voie de la împărtăşirea de bine şi a pricinuit intrarea relelor şi s-a făcut tatăl minciunii, s-a aşezat în rolul de vrăjmaş în toţi a căror ţintă a liber-tă{ii tinde spre bine.
Prin aceasta, deci, producîndu-ise şi pentru ceilalţi prilejul căderii de la bunătăţi, ceea ce s-a întîmplat şi firii oamenilor, bine a pus cea neagră odinioară, iar acum frumoasă, cauza chipului negru pe seama unor astfel de fii ai maicii, învăţîndu-ne, prin cele spuse, că una este cauza tuturor celor ce sînt, sau cauza lucrurilor, ca un fel de tată. Şi de aceea toate sînt între ele în legătură de frate şi frate. Şi anume, cele ce se cugetă oa cele ce sînt. Iar deosebirea In plăcerea alegerii a sfîşiat firea, născînd în ea prietenia şi duşmănia. Căci oei ce s-au depărtat de la alipirea la bine şi prin despărţirea de bine au dat fiinţă răului, (căci nu e alta fiinţa răului decît despărţirea de bine), îşi pun toată silinţa şi cu-getarea la lucru, pentru a-i îndemna şi pe alţii în cele rele. Şi de aceea zice că fiii maicii mele (căci prin pluralul ouvîntului se arată muWa fe-lurime a răului), au pornit război în mine, nerăzboindu-mă printr-un asalt din afară, ci însuşi sufletul făcîndu-1 loc de pornire al războiului din el. Căci în fiecare e războiul, cum tîlcuieşte dumnezeiescul Apostol, zicînd : «Văd altă lege în mădularele mele războindu-se împotriva legii minţii mele şi făcîndu-mă rob legii păcatului, care este în mădularele mele» (Rom., 7, 23).
Deci această luptă lăuntrică pricinuindu-se în mine de către fraţii mei, adică de duşmanii mtotuirii mele, m-am făcut neagră, fiind biruită de cei ce ma războiesc şi via mea nu o am păzit. Căci prin vie trebuie fnţeles raiul42. Fiindcă omul a fost aşezat să păzească raiul43. Iar negrija în păzire scoate pe om din rai şi-1 face locuitor al apusurilor, despărţindu-1 de la răsărit. De aceea, răsăritul pătrunde în apus M. «Cîn-taţi, zice, Domnului, care S-a suit peste apusuri» (Ps. 67, 5), ca lumina Strălucind în întuneric, întunericul să se prefacă în raze şi cea neagră Să se facă iarăşi frumoasă. Iar păruta lipsă de legătură între literă şi
42. Via  este  şi  sufletul  omenesc,  aşa  cum  a  fost  sădit  la  început,   avînd  să
producă  vinul  bucuriei pentru  toţi   semenii   săi,  şi  cu  deosebire  pentru   Dumnezeu
ţl, prin  aceasta,  şi pentru sine însuşi.  Nepăzindu-şi  omul via  sa  curată,  d•uşmanul
a  sădit  în  ea  bălăriile  rele  care  sînt  cuvimtele  şi  faptele  prin  care  otrăveşte  pc
alţii, precum se otrăveşte şi pe sine însuşi.
43. De altfel şi sufletul însuşi,  asu  cum  u  fost  la  început,  poate fi  socotit un
rai.
44. Apusul  înseamnă  întunericul,  en   iisciiiulon'  11  soiirelui.  Dar  Soarele  duimno-
zclesc îşi urută lumina In Apus, lumliilmlu 1 yl [Aclnd lurflsl luailnos sufletul timegrlt.
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Inţelesul arătat se poate impăca în chipul următor : «Pusu-m-au să pă-zpsc In vie» este una cu : «Pus-au Ierusalimul ca o păzitoare de poame» (Ps. 78, 1). Nu aceia (duhurile rele) a•u pus-o paznică peste vie, cum ar Inţolege cineva din litere, ci eel ce a pus-o este Dumnezeu, iar aceia au pornit lupta în ea şi au făcut-o ca pe o păziitoare într-o vie golită şi ca pe o paznică într-o grădină de pomi. Dar, lipsindu-se de roadele oe avea să le păzească din prieina neaseultării, (via) a rămas o privelişte nefolo-sitoare, nemaiaflîndu-se în ea cele ce trebuie păzite. în alt înţeles, fiindcă Dumnezleu a pus pe om isă lucreze şi să păzească raiul, mireasa zice că Dumnezeu, aducînd sufletul ei în viaţă (căci viaţa era desfătarea raiului, în care Dumnezeu a pus pe om să-1 lucreze şi să-•l păzească), duşmanii au mutait-o pe ea din deisfătarea raiului, la osteneală în via lor, al cărei ciorchine produce acreală şi al cărei strugure, amărăchine 45.
O astfel de vie era Sodoma, o astfel de viţă, Gomora, care a fost osîndită împreună cu Sodoma. Prin aces”tea miînia de nievindecat a dracilor s-a vărsat în viriele rele ale sodomiţilor. Dar pînă azi se pot vede•a mulţi oameni cultivînd şi păzind astfel de vii. Aceştia păzesc fără îndoiială în ei patimile, temîndu-se parcă să nu piardă răul. Aceiş.tia sînt păzitorii cei răi ai slujirii la idoli, care sie lucrfâază prin lipsa de evlavie şi prin zgîrce-nie. Ei veghează în păzirea răutăţii, socotind drept pa-gubă lipsirea de fărădelege. De asemenea, pot fi văzuţi cei ce au primit în adîinc plăoerea, sau mîndria, sau îngîmfarea, s•au altceva din acestea, cum le înconjoară cu toată grija pe acestea, făcîndu-şi un cîşitig din a nu-şi curăţi niciodată sufletul de pa-timi.
De aceea se tînguieşte mireasa zicînd : pentru aceasta m-am făcut neagră, pentru că păzind şi îngrijind neghina vrăjmaşilor şi odraslele rele ale lor, via mea n-am păzit. O, cîtă milă nu se stîrneşte în cei ce aud plini de simţire cuvintul: «Via mea nu o am păzit» ! Cuvîntul flcesta e ca o plîngere deschisă, care sfîrneşte suspinele proorocilor ce compătimesc cetatea Sionului, cea despuiată de judecată. Cum a fost părăsită fiica Sionului, ca o vie ajunsă privelişte nefolositoare ? Cum 8-a pusliit cetatea cea plină de noroade ? 46 Cum, cea care stăpînea peste ţinuturi, a trebuit să plătească tribut?47 Cum s-a înnegrit aurul şi s-•a ruginit argintul eel bun? Cum s-a făcut neagră, cea care la începul; strălucea împreună cu lumina cea adevărată ? Toate acestea mi s-au
45. Avem aci o confirmare a faptului că prin vie se înţelege şi sufletul omului,
dar el e o vie producătoare de aguridă, după căderea în păcat.
46. Un  suflet  bun  e  roditor  de  înţelegeri  şi de  gînduri  ziditoare  pentru  toţi.
T'n  suflet rău  se pustieşte de înţelegeri,  de gînduri,  de cuviinte  folositoare. Toţi îl
orolosr şi el însuşi devine sterp.
47. Sufletul  bun  stăpîneşte prin libertatea  lui peste  gîndurile urîte  ce  stau  să
in  chip in el şi peste faptele ce stau  gata să  se  săvîrşească.  Sufletul rău e robul
acestor p•omiri. Le plSteşte tribut greu.
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Intîmplat, zice, pentru cfl via m•a nu o am pazit. Via este nemuriroa. Via este nepătimiroa şl «somftnflr<*a cu Dumnezeu şi lnstrăinarea do orlop rău 48. Rodul acestei vli e< curăţla, acest ciorchine strălucitor şi copt411, ce are o înfăţişare unică şl lndulceşte prin neprihănire simţirile sufletu-lui80. Butucul înfăşurat al viei e împletirea lui cu viaţa veşnică. Mlădi-ţele care cresc sînt înălţările virtuţilor, ce urcă spre înăltimile îngerilor. Frunzele ce odrăslesc şi se clatină frumos pe ramuri sub suflarea unoi adieri liniş•tite sînt podoaba felurită a virtuţilor dumnezeieşti, care cresc împreună cu duhul51.
Avîndu-le toate acestea, zice, şi strălucind de gustarea lor, m-am înnegrit de plîns, pentru că nu am păzit via 52. Căci căzînd din curăţie am îmbrăoat înfăţişârea întunecată. Pentru că aşa es•te la înfăţişare cămaş•a de piele. Pe lîngă acestea, acum după ce m-am făcut frumoasă şi luminoasă la chip, pentru Dreptatea oare m-a iubit, iarăşi privesc cu bănuială la starea mea de propăşire, oa nu cumva să pierd frumuseţea din neştiinţa de a mi-o asigura, odată ce n-am izbutit mai înainte să o păzeisc 53.
De aceea, părăsind cuvîntul către sine, iarăşi cheamă prin rugăciuno pe Mire dînd Celui dorit oa name iubirea lăuntrică faţă de El. Căci zice : «Spune-mi, Gel pe care L-a iubit sufletul meu, unde paşti turma, suu unde Te culci la amiazi, oa să nu fiu ca una ce rătăceşite pe la turmele prietenilor Tăi ?».
48. Aci se dă alt înţeles al viei. Ea e nemurirea, pentru că are In ea nepătl-
mlrea şi Instrăinarea de rele.  Cine face numai bine are mereu poftă de vlată şl  e
mereu plin de veselie. Cine face răul se plictiseşte de viaţă, se usucă, Işi sporeşte
chlnul, se tosimgurează, se îtntristeazS, vrea să scape de viaţă.
49. Ciorchinele copt e plin de mustul dulceţii pentru cei ce-1 gustă. Acest must
dulce e curăţia  sufletului, care nu e  statică,  ci producătoare neobosită  de  gîndurl
bucuroase, de cuvinte şi de fapte bune.
50. Există nu numai simţuri  ale trupului, cl şi ale sufletului.  Ele  se îndulcesc
CU bunătatea produsă de sufletul propriu,  dar şi  cu dulceaţa curăţiei altor suflete.
Fl•care suflet curat are o forma, un chip unic. Sufletele rele sînt, dimpotrivă, toate
la lei. Răul e monoton şi fără forma,  lipsit de orice rînduială lăuntrică,  originară.
51. Pe măsură ce cresc virtuţile, creşte şi dubul omului,  adică legătura  sufle​
tului cu Duhul dumnezeiesc. Căci virtuţile sînt ale sufletului hrănit de Duhul dum-
nezeiesc, deci devenit tot mai mult duh, deoarece prin ele omul tinde să se depă-
şească tot mai mult pe sine, ca să facă plăcere lui Dumnezeu şi semenilor, unindu-se
In prtmul rind  cu Dumnezeu şi  apoi, prin  aceasta,  şi  cu  semenii.  Dar aceasta  n-o
poate face sufletul dacă nu e hrănit  de Duhul Sfînt,  din  Care  creşte  duhul  depă-
flrii egoismului, duhul comuniundi şi al iubirii, duhul miişcării spre înălţime.
92. Cu cît dobîndeşte ciineva mai mult aceste virtuţi, ou atît plîmge mai mult că nu le-a păstrat de la încep•ut. Sau invers, cu cît plînge mai mult pierderea lor de la tnceput, cu atît se sileşte mai mult să le redobîndească.
53. Dar eel ce sporeşte în dotoîndirea virtuţilor plînge nu numai că nu le-a păstrat de la început, ci şi pentrii că so teme cfl nu le va putea păstra pe oele reclştigate. Iar plînsul acesta ajută şi el In stflrulrrn In virtuţi şi la sporlrea în ele. Pentru că şi el este o rldicare pesto cclo <p 1<> nrp omul In nesfîrşirea orlzontului de viaţă al iubirii.
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Unde-Ţi paşti turma, Păstorule bun, Cel ce ridici pe umerii Tăi toată turma ? Căci o singură oaie era toată firea omenească, pe care ai luat-o pe umeri. Arată-mi mie locul verdeţii, fă-mi cunoscută apa odihnei, scoate-mă la păşunea hrănitoare, cheamă-mă ca să aud glasul Tău, eu oaia Ta. Şi dă-mi prin glasul Tău viaţa cea veşnică.
«Spune-mi, Cel pe care L-a iubit sufletul meu». Căci aşa Te nu-mesc, fiindcă numele Tău e mai presus de tot numele şi-i negrăit şi necuprins de către toată firea cuvîntătoare. Deci numele care face cu​noscută bunătatea Ta e iubirea sufletului meu faţă de Tine54. Căci cum să nu Te iubesc pe Tine, Care m-ai iubit pe mine aşa de mult — şi lncă fiind eu neagră — încît Ţi-ai pus sufletul Tău pentru oile pe care lc paşti ?
O iubire mai mare ca aceasta nu se poate cugeta, ca să dai sufletul Tău schimb pentru mîntuirea mea.
Arată-mi, aşadar, zice, unde-Ţi paşti turma, ca aflînd păşunea mîn-tultoare, să mănînc hrana cerească, fiindcă cel ce nu o mănîncă nu poate să intre în vi•aţa cerească. Şi alergînd la Tine, Izvorul, să sorb din băutura dumnezeiască, pe care Tu o izvorăşti celor ce însetează, văr-slnd opa din coasta Ta, după ce fierul a deschis această vînă. Căci ea se face izvor de apă săltătoare, celui ce o gustă, spre viaţa de ved. De mă vei paste în acestea, mă vei culoa la amiazi, ca să dorm în pace în acelaşi loc, în lumina fără umbra55. Căci amiaza e din toate părţile fără umbra, îtntru cflt soarele străluceşte peste creştetul în care Tu culci pe cei pe care îi paşti, cînd primeşti copiii Tăi cu Tine în pat. Dar ni-menea nu se învredniceşte de odihna de amiazi, dacă nu s-a făcut fiu al luminii şi al zilei56. Iar cel ce s-a de,spărţit pe sine de o potrivă de întunericul de seară şi de dimineaţă, adică de unde începe şi de unde
54. Nu  e  nume mai potrivit pentru  Dmrmezeu  Cel necuprins,  decît:   «Cel  pe
care-L iubeşte sufletul meu». El este Cel vrednic de iubire prin excelenţă. In iubirea
fa(S de Dumnezeu nu numai că am numele cel mai propriu pentru El, ci II şi simt,
■au slmt efectul prezenţei Lui în mine.
55. Fostul cardinal J. Danielou susţinea în studiul său, Platonisme et theologie
mystique, c5 sfîntul Grigorie nu a  cunoscut pe Dumnezeu  ca lumină,  ci numai  ca
lntunerlc,  depăşind  în  privinţa  aceasta  pe Platon  care  prin  considerarea  lui  Dum-
nezeu  ca  lumină  avea  o  concepţie  inferioară  despre  Dumnezeu,   concepţie  la  care
a coborît din nou spiritualitatea răsăriteană prin Macarie Egipteanul, sfîntul Simeon
Noul Teolog şi sfîntul Grigorie Palama. Sfîntul Grigorie de Nyssa ar tt fost conşti-
oiit c5 Dumnezeu e ascuns total în tenebre. Dar din aceste rînduri vedem ce accent
pane sfîntul Grigorie pe cunoaşterea de Dumnezeu ca lumină. Cînd sufletul e unit la
maximum cu Dumnezeu prin iubire, se află  în lumină fără umbra. Totul e plin de
Inţeles,  totul  e  deplin clar,  deşi   de  o  claritate infiruită,   deci  necuiprinsă miciodată
doplln.
56. Intumericul înce,pe seara şi sfîrşeşte dimineaţa. De aceea, slujbele bisericeşti
Jncep  seara  şi sfîrşesc cu Liturghia,  care  începînd  de  la  orele  nouă,  tine pînă  la
(imin/ă, căci,  Invierea a avut loc di•mineaţa. De aceea şi din acest punct de vedere
Ocddentul creşttn greşeşte, clnd Introduce obiceiul de a săvîrşi Liturghia seara.
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sflrşeşte răul, acola e culcat la amiazl de Soarele Dreptăţii. Fă-mi ou-noscut, deci, zice, cum trebuie să mă culc şi care e calea spre odihna de amtazi, ca nu cumva, neasigurată de buna Ta călăuzire, necunoş•tinţa adevărului să mă adauge la turmele străine de turma Ta. Acestea le-a spus îngrijorată de frumuseţea dăruită ei de la Dumnezeu şi dorind să afle cum poate să rămînă pururea cu chipul eel bun.
Dar nu se învredniceşte încă de glasul Mirelui, Dumnezeu prevă-zlnd pentru ea ceva mai bun, anume ca aminarea odihnei să aprindă pofta ei într-un dor mai mare, ca împreună cu dorul să crească şi bucu-ria. De aceea o agrăiesc prietenii Mirelui, înfăţişîndu-i, prin sfătuire, chipui în care să-şi asigure bunătăţile ce le are. Dar şi cuvîntul lor e acoperit în neclaritate. Iată ce cuvîntează ei : «De nu te cunoşti pe tine cea frumoasă între femei, ieşi pe urmele turmelor şi paste iezii pe lîngă sălaşurile păstorilor». înţelesul acestor cuvinte stă în legătură cu cele ce sînt de cercetat, dar alcătuirea zicerii are o oarecare neclaritate. Ce înţelesuri cuprind aceste cuvinte ? Cel mai sigur mijloc de a ne păzi pe noi este să nu fim în neştiinţă de noi înşine, nici să nu socotim că ne vedem pe noi înşine chid vedem ceva din jurul nostru. Aceasta o pă-ţesc cei ce din Hpsă de luare aminte la ei înşişi, văzînd în ei tăTie, sau frumuseţe, sau slavă, sau pulere, sau belşug de bogăţie, sau mîndrie, sau îngîmfare, sau mărimea trupului, sau frumuseţea chipului, sau alt-ceva de felul acesta, socotesc că ei înşişi sînt aşa. De aceea, sînt nişte paznici nesiguri ai lor, lăsînd fără pază ceea ce le e propriu, prin dra-gostea de ceea ce le e strain. Căci cum ar păzi cineva ceea ce nu cu-noaşte ? Deci cea mai sigură sitrăjuire a bunătăţilor din noi e să nu fim neşthrtori de noi înşine, ci să se cunoască fiecare pe sine ca ceea oe este şi să se deosebească pe sine de cele din jurul său, oa să nu se afle păzind, în loc de sinea sa, ceea ce-i este strain57. Căci eel ce priveşte spre viaţa din lumea aceasia şi socoteşte cele de aici vrednice de pază, nu ştie să deosebească ceea ce îi este propriu, de ceea ce e strain. Pentru că nimic din cele trecătoare nu e al nostru. Căci cum ar putea să ţină cineva ceea ce e trecă•tor şi curgător ? Deci dacă firea cugetată şi nematerială e statornică şi mereu la fel, iar materia trece, prefăcîndu-se mereu printr-o curgere şi mişcare, fără îndoială eel ce se desparte de ceea ce stă va fi dus împreună cu ceea ce nu stă. Şi eel ce
57. Sinea proprie e altceva decît cele ce le-am dobîndit. Noi trebuie să păzim această sine şi nu ceea ce am dobîndit. In cazul din urmă, uităm de noi înşine şi pSzim o bogăţie care nu tine propriu-zis de noi. Inr de ne priviim sinea; proprie, vedwn pe do o parte tai.n•a ei indcflnită, Ipqnttl, do Dunwipzeu, pe de alta, nu ne lncredem într-o bogătie care nu d
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pierde ceoa ce trece, după ce a păir&sit ceea ce stă, va fi lipsit de amîn-două, pe una părâsind-o, iar pe cealaltă neputînd-o neţine 58.
De aceea îi spun prietenii Mirelui cele amintite : «De nu te cunoşti pe tine, cea frumoasă între femei, ieşi pe urmele turmelor şi paste iezii pe lîngă sălaşurile păstorilor». Iar aceasta ce este ? Cel ce nu se cu-noaşte pe sine cade din turma oilor şi paste împreună cu iezii, a căror stare e de-a stînga. Căci Pastoral eel bunaaşezat oile de-a dreapta, iar caprele, despărţindu-le de partea cea buna, le-a pus de-a stînga. Deci aceasta o învăţăm din sfaturile prietenilor Mirelui: că trebuie să privim la firea lucrurilor şi să nu ne abatem de la adevăr, păşind pe urmele celor rătăciţi.
Dar trebuie să înfăţişăm mai limpede cuvîntul despre aceştia. Mulţi oameni nu judecă ei înşişi cum sînit lucrurile firii, ci, urmînd obiceiiul Inawitaşilor, rătăcesc de la judecata sănatoasă a lucnurLlor, neavînd drept călăuză în bine o judecata înţeleaptă, ci o obişnuinţă nesocotită. De aceea se îmibulzesc la conducere şi putere şi oaută peste măsură cin-stlrile din lume şi îngrămădelile materiei, deşi nu se ştie unde va sfîrşi fiecare din acestea din viaţa de aici. Căci obişnuin-ţa nu este un che-zaş sigur al celor viitoare, sfîrşitul ei fiind adeseori în turma caprelor, nu !n a oilor. Ceea ce spun o poţi înţelege, fără îndoială, din cuvin-tele Evangheliei.
Dar eel ce caută spre ce©a ce e propriu firii omeneşti, iar aceasta e raţiunea, va dispreţui obişnuinţa neraţională şi nu va alege oa bine nimic din ceea ce nu aduce sufletujlui un cîştig. Deci nu trebuie să privim spre urmele turmelor pe care le-au întipărit în viaţa pămîn-tească, prin călcîie, cei ce ne-au premers în viaţă. Căci nu e limpede judecata cu privire la cele ce sînt de ales din oele ce se văd, pînă ce nu vom ieşi din viaţă, cînd vom cunoaşte cui i-am urmat. Deci eel ce nu deosebeşte, din lucrurile înseşi, binele de rău, ci luîndu-se după urmele celor ce i-au premers, ia obişnuinţa trecuită a vieţii drep•t învă-ţătoare a vieţii sale, adeseori, fără să ştie, se pomeneşte în timpul judecăţii celiei drepte ajungînd capră în loc de oaie.
Aşadar acestea se pot auzi de la prieteni. Tu suflete, care te-ai făcut din negru, frumos, dacă vrei să ai în veci harul frumuseţii, nu
58. E vrednică de reţinut aceasta declaraţie a stintului Grigorie că, eel ce ultă de sinea sa care stă, se şi desparte de ea, şi alipindu-se de cele ce nu sînt el Insuşi şi tree, trece şi e] cu ele. Noi ştim însă că totuşi omul rămîne în veci. Declaraţia slîntului Grigorie credem că trebuie înţeleasă în sensul că omiul rămîne, dar cu existenţă estompată, cu un eu legat foarte firav de sinea sa adîncă ce stă, şi neştlutor de ea. In iad, omul duce o existenţă oarecum inconştiemtă, sau cu o conşti-lnţă de sine părută, cu un lei de umbra a conştttnţei. Cele ce tree ale lui s-au destrămat, iar de sinea sa e foarte slab legat. Rămîne In conştiinţa unui gol. Atîta mai pflstreuză din oxistivnta sa : conştiinţa gohilui.
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rătăci pe urmele color en {l-au prenwns In vlaţă. Pentru că nu e sigur, de nu cumva ceea co so vi»d« nut o c&rare a caprelor, cărora tu le urmezi. Căci nu-i vezi p<• eel ce au bătătorit pe urmele acestora cărarea lor. Deci ia seama ca nu cumva, urmlnd lor, după ce ai trecut din viaţă şi te-ai rostogolit în staulul mortii, sâ te adaugi turmei caprelor, că​rora le-ai călcat pe urme din neştiinţă.
«De nu te cunoşti pe tine, cea frumoasă între femei, ieşi pe urmele turmelor şi paste iezii tăi pe lîngă sălaşele păstorilor». Aceasta se poate înţelege şi mai limpede din altă tîlcuire, ca legătura cuviritelor să nu mai pară nepotrivită. Potriviit acestei alte tfflcuiri vom zice: «De nu te cunoşti pe tine, cea frumoasă între femei, ai ieşit din urmeile turmelor şi paşti iezii înaintea sălaşelor păstorilor». Inţelesul ce luceşte în cu-vintele acestea se acoperă întocmai cu tîlcuirea data mai înainte cuvîn-tului. Deci ca să nu păţeşti aces”teia, ia seamia la tine, zice Scriptura, căci aceasta este paza sigură a bunătăţilor. Cunoaşte cît de mult ai fost cin-stită de Făcător, mai mult decît cealaltă zidire. Nu cerul a fost făcut chip al lui Dumnezeu, nu luna, nu soarele, nu frumusetea stelelor, nu altceva din cele ce se văd în zidire ,• numai tu ai fost făcută chip al firii care e mai presus de orice minte, asemănare a frumuseţii nestricăcioase, Intipărire a dumnezeirii adevărate, vas al vieţii fericite, chip al luminii adevărate, spre oare privind, te faci ceea ce este Acela, imitînd tpe Cel ce străluceşte în tine, prin strălucirea ce se răsfrînge din curăţia ta. Ni-mic din cele ce sînt nu se pot măsura cu mărimea ta. Cerul întreg se• cuprinde în palma lui Dumnezeu. Pămîntul şi marea se închid în pum-nuil mîinii Lui. Dar Cel ce e astfel şi aşa de mare, Cel ce strînge în palmă toată zidirea, Se face întreg încăput în tine şi locuieşte în tine ,• şi nu e• strîmtorat petreoînd în firea ta, Cel ce a zis : «Voi locui şi voi umbla întru ei» (Lev., 26, 2) 59.
De le vezi acestea, nu-ţi vei lega ochii de nimic din cele pămînteşti. Dar ce spun acestea ? Nici cerul nu-ţi va părea vrednic să te minunezi de el, căci cum te vei minuna de ceruri, o, omule, văzîndu-te pe tine mai netrecător decît cerurile ? Pen•tru că aceles vor trece, dar tu rămîi !n veci Impreună cu Cel ce e pururea. Nu te vei minunia de lăţimea pă-mlntului, nici de mările întinse la nesfîrşit, cărora le-ai fost pus stăpî-nitor, avînd aceste stihii ascultătoare şi supuse, cum are un vizitiu o pereche de cai. Căci pămîntul îţi slujeşte spre cele de trebuinţă ale vieţiî şi marea îţi îmibie spatele ca un cal uşor de cîr-muit şi primeşte pe om ca pe un călăreţ al ei.
59. E vorba de o marline sufletoască ti omulul, care lntrece toate mărimile ma-terlale. Chlar Dumnezeu, Care le oiprlndo pc Ionic, lucupe In sufletul lui.
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Deci dacă te cunoşti pe tine, cea frumoasă între femei, vei dispreţui toată lumea şi, privind pururea spre binele eel nematerial, n•u vel căuta la amăgirea urmelor vieţii acesteia. la seama, aşadar, pururea la tine, şi nu vei rătăci în jurul turmelor de capre şi nu te vei Grata in vremea Judecăţii oapră, în loc de oaie, nici nu vei fi despărţit de şederea de-a dreapta ; ci vei auzi glasul eel dulce oare zice către oile blînde şi pur-tătoare de lînă : «Veniţi, binecuvîntaţii Părintelui Meu, de moşteniţi Im-parăţia gătită vouă de la întemeierea lumii». De care fie să ne învredni-cim şi noi, în Hristos Iisus Domnul nostru, Căruia se cuvine slava în vecii vecilor. Amin.
Omilia a Ill-a
*Cu călărimea catelor lui Faraon te-am asemănat pe tine, îu-bita mea. Cît de irumoase s-au tăcut tălcile tale ca .ale turturelei, grutnazul tău ca mărgelele. Asemănări de aui vom iace tie, cu ţinte de argint. Pînă este împătatul in cuiciişu/ său, nardul meu dat-a mirosul său. Mănunchi de stactie frăţiorul meu mie, între s”mii mei va petrece. Ciorchine de chipru irăţiorul meu mie, an viile Engadi* (Cînt. Cînt., 1, 8—13).
Cele privite sufleteşte înainte de versetele acestea, în introducerea Cintării Cîntârilor, sînt asemenea zorilor dimineţii după trecerea nopţii. Căci precum acelea nu sînt o lumină deplină, ci un început de lumină, tot aşa şi cele spuse vestesc răsăritul luminii adevărate, dar nu au în ele cercul însuşi al soarelui, arătîndu-se limpede. în acelea vorbeşte mireasa şi prietenii şi fecioarele. Acum însă răsare însuşi glasul Mirelui, ca un cere al soarelui, acoperind cu strălucirea razelor toată strălucirea stelelor ce s-au arătat mai înainte şi zorile dimineţii ce strălucesc. Toate acelea au puterea unor curăţiri şi stropiri, prin care, curăţindu-se, su-fletul se pregăteşte spre primirea celor dunmezeieşti. Dar cuvîntul de acum este o împărtăşire a dumnezieirii miresei, Dumnezeu-Cuvîntul dă-ruind prin însuşi glasul Său, celui ce ascultă, părtăşia la puterea nepie-ritoare. Şi precum în Sinai, Israel, de-abia după ce se pregăteşte mai înainte două zile prin curăţiri, se învredniceşte în cea de a treia dimi-neaţă de arătarea lui Dumnezeu, nemaifiind ocupat cu spălarea veşmin-telor, ci primind în chip arătst pe Dumnezeu însuşi, pentru Care îşi spălase murdăria sufletului prin curăţirile de mai înainte, tot aşa şi acum tîlcuirea introducerii cuvîntării, data în cuvintele de pînă acum în cursul celor două zile de mai înainte, ne-a folosit atîta cît să spălăm şi să curăţim înţplesul celor spuse, de întinăciunea cărnii. Astăzi, însă,  e ziua a treia, după prima şi a doua curăţie, Se va arăta Insuşi
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Dumnezeu-Cuvintul, lâctndu•Şl arătată şi vădită prezenţa nu in Intune-ric şi furtună şi glus do Irlmbltă şl tn foe ce curăţă Infrlcoşător întinderea muntelui de la poale şl plnă In vlrf, ci schimbîndu-Se din chipul acela infricoşător, spre bucuriu mirosol. Căci după ce s-a rugat mireasa să afle locul de odihnă în caro-Şi ar<> petrecerea Păstorul eel bun, ca să nu păţească ceva din cele nedorito din pricina neştiinţei, apoi după ce prie-tenii i-au arătat mijlocul sigur de a cunoaşte adevărul, adică de a se cunoaşte pe sine (căci au arătat că necunoaşterea de sine e începutul şi urmarea necunoaşterii celorlalte lucruri de trebuinţă ,■ căci cum ar cunoaşte ceva, eel ce nu se ştie pe sine însuşi ?), după acestea, partea conducătoare a sufletului fiind curăţită, răsare miresei dornice Cuvîn-tul, făcînd din primirea celor de fata ale ei un îndemn spre desăvîr-şire w. Căci lauda celor săvîrşite naşfe în cei ce le-au săvîrşit porniri şi mai puternice spre săvîrşirea altora şi mai bune.
Ce cuvînt a spus deci Cuvîntul adevărat, către fecioară ? «Cu că-lărimea mea, cu carele lui Faraon te-am asemănat pe tine, iubita mea». Dar fiindcă nu se poate vedea cu uşurinţă înţelesul celor spuse, se cu-vine să lămurim, pe cît e cu putinţă, textul. Am învăţat din istorie că împotriva călărimii lui Faraon a fost ridicată o altă putere, anume norul şi toiagul, vîntul aprig şi marea despărţită în două, adîncul de praf, zi-dul de valuri şi adîncul uscat, descoperit în mijlocul puhoaielor de apă. Prin toate acestea s-a lucrat mîntuirea israeliţilor, Faraon cu toată oas​tea, caii şi carele fiind acoperite de valuri. Deci nefiind ridicată îm​potriva oştii lui Faraon nici o călărime, e greu de aflat cu ce călărime, care s-a arătat împotriva carelor lui Faraon, e asemănată acum mireasa, de Cuvîntul. Căci zice : «Cu călărimea mea, care a dobîndit biruinţă îm​potriva carelor lui Faraon, te-am asemănat pe tine, iubita mea». Dar e vădit că, precum nu e cu putinţă să biruiaseă vreunii în lupta pe mare dacă oastea lor de corăbii nu răpune puterea corăbiilor duşmanilor, aşa nu poate birui cineva în lupta de cavalerie, dacă nu împotriveşte duş​manilor o călărime. Dacă deci cea mai mare putere a oştii egiptenilor era călărimea, puterea nevăzută ridicată împotriva ei, prin care s-a cîş-tig•at biruinţa împotriva egiptenilor, a numit-o Cuvîntul tot călărime. Căci simţeau şi aceia pe cei ce-i războiau şi strigau unii către alţii : «Domnul războieşte pe egipteni, să fugim de fata Domnului». Deci e
60. «Primirea celor de faţă» este primirea cunoştinţei sinei proprii, care poate avea loc în timpul de faţă. Cunoaşterea sinei proprii e mijlocul sigur al cunoaşterii Adevărulul sau Cuvîntului. Căci cunoaşterea de sine e un îndemn la curăţirea de ali-pirea la cele trecătoare şi mărgimite. Acela s-a cunosout în sinea sa respansabilă. Şi în responsabllitatea aceasta simte Cuvîntul, Căruia trebuie să-I răspundă. Răspunderea sa se arută in faptele sale, nu numai In cuvinte goale. Faptele îi sînt adevărate răs-punsuri lu cererile Cuvîntului j stnt somnul rfl a cunoscut adevărul şl trăieşte cu scrlozitute din puterea Lui. Dur eel co n Incoput să răspundă prin fapte simte în-dL•mnul să răspundă prin fnpto to! mill curnlc ţil mnl rodltonrp.
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vfidit că adevăratul Domn al oştilor Şi-a înarmat puterea Sa potrivit cu oastea vrăjmaşilor. Dar era o putere nevăzută, cea care a pricinuit prin rainunile pe mare, nimicirea egiptenilor. Şi pe aceasta a numit-o Cuvîntul călărime. Iar prin această oştire, înţelegem pe cea îngerească, despre care zice proorocul: «Văzui caii Tăi, şi călărimea e mîntuirea Ta» (Avac, 3, 8). Dar şi de carele lui Dumnezeu a făcut pomenire David, zicînd : «Carul lui Dumnezeu e de zeci de mii de ori înmultit» (Ps. 67, 18). La el sînt înjugaţi miile celor ce-1 conduc drept. Dar şi puterea care inalţă pe proorocul Hie de la pămînt, în văzduhul eteric, e numită în Scriptură cu numele de cai şi pe proorocul însuşi îl numeşte istoria cal şi călăret ai lui Israel (IV Regi, 2, 11). Iar pe cei ce oeolesc tot pămîntul, prin care acesta se face locuit şi se odihneşte, proorocul Zaharia i-a numit cai, care vorbesc cu călăreţul ce stă între doi munţi (Zah. 1, 8).
Aşadar, Cel ce stăpîneşte toate are o călărime. O parte din ea înalţă pe prooroc, alta e cea prin care se face locuită lumea, alta, cea care e lnjugată la car, alta, cea care primeşte pe Dumnezeu drept călăreţ spre mîntuirea oamenilor, alta, cea care surpă puterea egiptenilor.
Deci Sfînta Scriptură ne arată o mare felurime a călărimii, după lucrările ei. Şi sufletul care s-a apropiat de Dumnezeu pe drumul virtu-ţilor e asemănat cu călărimea care surpă puterea egipteană61. Căci aşa zice către mireasă Cuvîntul: «Cu călărimea mea, cu carele lui Faraon te-am asemănat pe tine, iubita mea». Multe şi mari laude cuprinde cu​vîntul în sine. E un întreg catalog de laude in această asemănare cu călărimea. Căci toate cîte se pomenesc despre Israel în vremea petre-cerii în Egipt, robia, paiele, lutul, cărămizile, toată munca pămîntului, cumpliţii supraveghetori ai acestei lucrări, care cereau de la ei în fie-care zi dajdia de lut, apa prefăcută pentru ei în sînge, lumina care se întunecă, broaştele care pătrund în case, praful fierbinte care face să răsară başici din trupuri şi toate pe rînd, lăcustele, ţînţarii, grindina, pătimirile celor întîi născuţi, toate acestea şi cele mai bune, pe care le descrie istoria, prin care se înfăptuieşte mîntuirea israeliţilor, sînt pri-dnă de laudă sufletului care se uneşte cu Dumnezeu. Căci nu s-ar fi asemănat cu puterea aceea, care a surpat pornirile rele ale egiptenilor şi prin care s-a eliberat Israel, dacă nu ar fi împlinit el toate aceie fapte de izbîndă, cele care au surpat Egiptul şi cele care au pregătit calea spre Dumnezeu a celor ce s-au strămutat de la nămolul egiptean la pămîntul făgăduinţei.
61. Un suflet ce înaintează prin virtuţi spre Dumnezeu e ca o călărime, sau cu o multime de cai, căci e plin de puteri ce calcă peste ispitele sau peste piedi-clle puse în cale de duşmani. Virtuţile sînt mişcările sufletului în infinitatea lui Uumnezeu, spre sporirea în dragostea Lui, sînt mişcările ce doboară ispitele şi obiş-tiulntele ce-1 {in pe loc In lumea Ingustă a celor văzute.
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Aşadar, daca, prccuni /Ice dumnozelescul Apostol, toato cîte In cuprinde de-DumiH-zcu-liiNUflntfl ScrlpturS s•au scrls spre folosul nos-tru, nimic altceva nu no slfltuloţta Cuvlntul prin cele spuse către ml-rcasă, decît că trobuic s<i prlmlm $1 noi pe Cuvîntul oa pe un călăreţ asupra noastră şi, biruind c•alilrlmoti ogipteană cu carele şi călăreţii ei şi înecînd toată puterea lor In apă, să ne asemănăm a,stfel puterii ace-leia, scufundînd în apă, ca pc o cfilărime, oastea potrivnică 62.
Iar ca să cunoaştem mai limpede ceea ce se spune, vom zice : nu se poate asemăna cineva cu călărimea prin care s-au scufundat carele egiptenilor în adînc, decît dacă, eliberîndu-se prin apa tainică de robia vrăjmaşului şi părăsind tot cugetul egiptean şi toată răutatea şi păcatul de alt neam în apă, iese curat la suprafaţă, neluînd cu sine în viaţa de după aceea nimic din cugetul egiptean63. Căci numai eel ce s-a curăţit cu de-amănuntul de toate plăgile Egiptului, de sînge, de rău, de întuneric, de lăcuste, de gîngănii, de grindină, de ploaia de foe şi de celelalte, de care aminteşte cuvîntul istoriei, este vrednic să fie asemănat cu puterea aceea, al cărei călăreţ este Cuvîntul. Desi-gur, ştim ce înţelesuri au plăgile, ştim cum li se fac egiptenilor sîngele şi mirosul rănilor şi lumina prefăcută în întuneric şi toate pe rînd, în plăgi. Căci cine nu ştie prin ce fel de viaţă se preface cinev•a în singe, schimbîndu-se din apa de băut de mai înainte, în stricăciune ,• şi prin co fapte întăreşte în casa sa răul miros al rănilor ,■ şi cum acest fel de viaţâ schimbă viaţa luminoasă în fapte prietene ale întunericului şi înnegu-rate, prin care cuptorul gheenei pricinuieşte relele băşici. Insă toate relele din Egipt pot fi uşor prefăcute şi în mijloace de mustrare şi de îndreptare a celui ce aude 64. Dar e de prisos să întindem cuvîntul, vor-bind de cele cunoscute îndeobşte.
După ce ne-am ridicat, deci, de•asupra acestora şi ne-am apropiat de Dumnezeu, vom auzi, fără îndoială, şi noi : «Cu călărimea mea îm-
62. Virtuţile sînt călărimea sufletului, pentru că Insuşi Cuvîntul se află ca un căl&reţ peste puterile sufletului, mînîndu-le spre izbînda asupra patimilor şi obişnu-Inţelor noastre rele şi ridicîndu-le din îngustimea piedicilor lumii văzute, spre Dum-Mzeu. Cuvlntul ne duce, prin puterea sau atractia Lui, spre Cuvîntul. Cuvîntul ce trezeşte in noi trebuinţa răspunderii la chemările unei vieţi mai înalte ne mînfi »au ne atrage înainte spre a ne face tot mai asemenea Lui, înteţind zborul nostru, tn largul libertăţii vieţii în Dumnezeu. Cuvîntul lui Dumnezeu biciuieşte conştiinta ca un călăreţ, mînînd-o înainte, iar aceasta e bucuroasă să-I asculte îndemnurile, In mfisura In care se obişnuieşte tot mai mult ca să-L aibă de călăreţ.
03. Apa tainică, prin care se eliberează omul de robia egipteană, e Botezul. Ellborarea lui are loc numai dară nu ia cu sine nimic din ceea ce a avut de lu eglpteni Înainte de a se boteza, numai dacă nu vrea să poarte cu sine povara gri]ii do iu•cirurile de alci.
G4. Relele de pe urma păcatclor, produrlnd sufcrlnţă, pot deveni şi mijloacc ilo poc•ninţfi şi do îndreptare n oniulul, fftctndu-l s8 mi so simtă bine în îngustimen lor.
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potriva carelor lui Faraon te-am asemănat pe tine, iubita mea». Dar poate pe cei neprihăniţi şi deprinşi în viaţa curafă îi supără asemănarea cu calul, deoarece mulţi din prooroci ne interzic să ne facem asemenea cailor. Aşa, Ieremia înfăţişează prin numele cailor furia preacurviei, cînd zice : «S-au făcut cai înnebuniţi după femei, fieoare a nechezat după femeia aproapelui său» (Ier., 5, 8). Iar marele David socoteşte un lucru înfricoşat a se face cineva asemenea oalului şi catîrului, ale că-ror fălci porunceşte să le strîngem în zăbale şi frîu.
De aceea îndreaptă o astfel de înţelegere prin următorul cuvînt, zicînd : deşi eşti cai, fălcile tale nu sînt astfel ca să fie nevoie de zăba​le şi frîu spre a le strînge. Ci faloa ta e împodobită de curăţia turture-lei. Căci zice : «Cît de frumoase s-au făcut fălcile tale, ca ale turtu-relei». Şi cei ce au băgat de seamă lucrurile acestea mărturisesc că această pasăre, după ce se desprinde din insoţirea conjugală, rămîne, pentru timpul de după aceea, străină de însoţire, în aşa fel că în ea se lnfăptuieşte prin fire neprihănirea. De aceea această pasăre a fost luată de Cuvîntul ca chip al celor de laudă, ca asemănarea turturelei să ţină loc de frîu pentru faloa iubitei (mînzei) dumnezeieşti. Prin aceasta se arată că această iubită (mînză) e împodobită cu viaţă curată. De aceea, în chip minunat zice Cuvîntul către ea : «Cît de frumoase s-au făcut făl​cile tale, ca ale turturelei».
Dar la aceasta adaugă şi altă laudă, zicînd : «Grumazul tău, ca măr-gelele». Căci odată ce a început să se folosească de chipuri, clădeşte lauda miresei din cele ce se văd la cai. De aceea laudă grumazul care se încovoaie în chipul cercului, ceea ce vedem întîmplîndu-se la caii mîndri. Căci arcul cercului al cărui chip aminteşte grumazul face calul mai frumos de cum este. Iar arcul în greceşte se numeşte «ormiskos», care e diminutivul de la «ormos» (golf). Iar «ormos» se foloseşte în în-ţeles propriu pentru locurile de la marginea mării, în care ţărmul adîn-cindu-se înăuntru în chipul lunii, primeşte în sînul său marea şi odih-neşte în sine pe cei ce vin de pe mare. Ca chip însă se numeşte «ormos» şi podoaba din jurul grumazului. Iar cînd folosim în loc de «ormos», diminutivul «ormiskos», prin acest cuvînt arătăm asemănarea acestui chip mai mic, cu golful.
Deci asemănarea grumazului cu arcul înfăţişează multe laude ce se potrivesc miresei. întîi că, prin încovoierea grumazului, calul pri-veşte la paşii proprii ai picioarelor, iar prin aceasta îşi face drumul neîmpiedicat şi sigur, nelovindu-se de vreo piatră şi necăzînd în vreo groapă. Şi nu puţin lucru este pentru bunul nume al sufletului să pri-
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vească spre el însuşi6s şi să se sîrguiască cu toată hotărîrea pe drumul dumnezeiesc, ocolind şi sărind peste toate piedicile, ce se ivesc în drum din partea ispitelor.
Apoi, chiar numele de «ormos» (golf), de la care podoaba din jurul grumazului s-a numit, pentru asemănarea cu acest chip, «ormiskos», conţine un belşug de mari laude, motiv pentru care grumazul s-a ase-mănat cu golfurile. Dar care sînt laudele care ni se dau de înţeles de Scriptură, prin acesta ? Dulce şi mîntuitor este portul şi faptul de a ajunge, după reaua pătimire pe mare, la un golf liniştit, în care, uitînd necazurile de pe mare, se bucură toţi de odihnă, întărindu-se prin linişte, de lungile osteneli. Căci acolo nu mai este frică de nau-fragiu, nici temere de curse ascunse, nu mai este primejdie de pi-raţi, nici vînturi furioase, nici mare umflată din adînc de vînturi. Ci cei ce au suferit unele ca acestea sînt acum în afară de greutăţi şi de toate primejdiile acestea, marea liniştindu-se în golf. Deci, dacă îşi adu•ce ci-neva sufletul într-o astfel de stare, ca să-1 aibă senin într-o linişte ne-tulburată, neagitat de duhurile răutăţii, neumflat de mîndrie, neînspu-mat de valurile mîniei, nici învolburat de vreo altă patimă şi purtat de orice vînt, care ridică feluritele valuri ale patimilor, dacă sufletul este astfel, îi linişteşte în sine şi pe cei ce au suferit pe marea vieţii de fur-tunile relelor de tot felul, dăruindu-le, prin virtute, viaţa lină şi nefră-mîntată, încît cei ce au ajuns în el se află în afara primejdiei scufun-dării în mare. Pentru aceasta, bine îl aseamănă cuvîntul cu golfurile — pluralul arătînd desăvîrşirea în fiecare fel de virtute. Căci dacă s-ar fi asemănat numai cu un golf (arc), lauda ar fi fost, fără îndoială, nede-săvîrşită, nedînd aceeaşi mărturie şi pentru celelalte virtuţi. Acum însă, prin asemănarea cu mulţimea arcurilor se cuprinde în cuvînt măreţia tuturor virtuţilor 66.
Şi prin aceasta cuvîntul sfătuieşte întreaga oştire a Bisericii, adică pe noi toţi, că noi nu trebuie să privim numai spre una din bunătăţi, fiind fără de grijă fata de celelalte fapte bune. Ci dacă ţi-ai făcut din nepri-hănire un arc, împodobind grumazul cu viaţa curată ca şi cu nişte măr-găritare, să ai şi celălalt arc, care cuprinde în sine pietrele preţioase ale poruncilor şi sporeşte prin sine frumuseţea grumazului. De asemenea, să ai şi altă podoabă în jurul grumazului, anume credinţa evlavioasă şi sănătoasă, care înconjură de jur împrejur grumazul sufletului. Acesta
65. Grumazul încovoiat e un chip  văzut al întoarceril sufletului  spre sine  în​
suşi, sau al unei conştiinţe de sine accentuate.
66. Grumazul încovoiat  asemănîndu-se  cu un  golf,  sau  cu  un  sîn  de  mare,  pe
drept  cuvînt  sfîntul   autc•r  laudă  grumazul  încovoiat  al  miresei,   ca   un  sîn   al   li-
niştei sufletului retras în sine din tulburarea valurilor vieţii din  afară.  Din aceasta
linişte înfloresc toate virtuţile.
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oste lantul de aur care străluceşte în jurul grumazului, făcut din aurul nestricăcios al cunoştinţei de Dumnezeu. De aceea zice proverbul: «Cu-nună de haruri vei primi pe creştetul tău şi lanţ de aur în jurul gruma-zului» (Prov. 1,3).
Deci înţelesul arcurilor acesta este. Dar e timpul să supunem. tîl-cuirii şi cuvîntul următor, pe care prietenii mirelui 1-au spus miresei. Cuvîntul este acesta : «Asemănări de aur vom face tie, cu ţinte de argint, cît este împăratul în culcuşul său». Inţelesul acestora apare lim-pede, rămînîind în şirul tîlcuirilor de mai înainte. Prin aceasta înţelesu-rile chipurilor apar şi mai adînci. Căci, după ce frumuseţea sufletului a fast asemănată cu călărimea care a nimicit carele egiptenilor, adică cu oastea îngerească, iar Bunul Călăreţ spune că frîul acelei călărimi este curăţia, pe care a înfăţişat-o asemănîndu-i fălcile cu ale turturele-lor şi podaaba din jurul grumazului cu lanţul ce străluceşle de virtuţi, unii voiesc şi socotesc să adauge încă ceva la frumuseţea călărimii, îm-podobind-o cu asemănări de aur, în care ţintuiesc şi curăţia argintului, ca şi mai mult să strălucească frumuseţea podoabei, prin asemănarea strălucirii argintului cu strălucirea aurului.
Dar părăsind înţelesurile chipurilor, să nu depărtăm cuvîntul de înţelesul care nee de folos. Sufletul curăţit prin virtuţi s-a asemănat deci cu călărimaa. Dar prin aceasta încă nu s-a supus Cuvîntului, nici nu s-a arătat purtînd pe sine pe Cel dus de aceşti cai în vederea mîn-tuirii. Căci mai întîi trebuie să fie împodobit calul cu toate, apoi să primească pe împărat deasupra sa. Şi fie că, potrivit proorocului, Cel ce suie îşi potriveşte calul de sus, de peste nori, în vederea mîntuirii, fie că vine şi în noi, locuind şi umblînd în noi şi străbătînd în adîncu-rile sufletului nostru, nu e nici o deosebire în ceea ce ipriveşte înţelesul. Căci celui ce i se întîmplă una din cele două, i se întîmplă şi cea-laltă °7. Căci cel ce are deasupra sa pe Dumnezeu, îl are fără îndoială şi In sine. Şi eel a ce L-a primit poartă deasupra sa pe Cel ce S-a sălăş-luit în sine. Deci împăratul voieşte să Se odihnească pe acest cal. Căci pentru puterea dumnezeiască, precum s-a zis, lucru de căpetenie e să odihnească în culcuş. Şi în oricare din cele două feluri e în noi, e ace-laşi har. Fiindcă deci slujitorii împăratului pregătesc calul spre primi-rea Lui, prin podoabele amintite, iar pentru Dumnezeu e acelaşi lucru a fi în cineva şi a fi deasupra cuiva, slujitorii părăsind desfăşurarea înţe-
67. A avea deasupra sa pe Dumnezeu drept călăreţ, fie în înaltul cerului, fie în udincul sufletului, este acelaşi lucru, căci adîncul sufletului e una cu înaltul cerului. Adlncul sufletului e tot aşa de mult deasupra norilor lulburi ai patimilor şi ai gri-jllor lumeşti care ne îngustează orizontul, ca şi seninul cerului care nu arată nici un hotar prin transpurontu lui.
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losului trupesc, nu lflt•ut cnlul pat. Deci nol trc•bula să facem, zice, aso-mănări do aur, cu {Into do nrylnt, rare să Infrumusoteze înfăţişnrea ca-lului; ca să fie împăralul, /Ice, nu oa In scaun, ci ca In culcuşul lui.
Deci desfăşuraren t uvlntărll, precum a arătat Scriptura, aceasta este. Dar se cuvine să nu trccem nebăgat în seamă faptul că nu se dă ca podoabă aurul în sine, ci ascmăna”rile aurului. Şi nu argintul însuşi, ci ţintele din materia aceea. Ceea ce ne-a venit în minte privitor la acestea este aoeasta: toată învătătura despre firea negrăită, chiar dacă arată un înţeles dummezeiese şi înalt, e o asemănare a aurului ,nu aurul însuşi. Căci nu poate fi înfătişat întocmai Binele mai presus de înţele-gere, chiar de e Pavel eel ce a cunoscut în rai cele negrăite. Chiar de a auzit îiyrai cuvinte nespuse, nepovestite rămîn înţelesurile privitoare la Dumnezeu. Căci negrăite zice că sînt înţelesurile acestor cuvinte.
Deci, cei ce ne întipăresc nişte cugetări bune despre înţelesul tai-nelor nu pot spune cum sînt tainele înseşi, ci povestesc strălucirea slavei şi pecetea ipostasului chipului lui Dumnezeu-Cuvîntul. Acestea toate ni se par nouă, celor ce nu putem vedea vistieria aceea, ca aur68. Dar celor ce pot privi spre adevăr, le sînt asemănare a aurului şi nu aur, strălucindu-le prin ţintele subţiri ale argintului69. Iar argintul e înte-lesul cuvintelor, precum zice Scriptura : «Argint cercat în foe e limbn dreptului».
Aşadar, ceea ce a arătat prin acestea este că firea dumnezeiască e mai presus de toată cugetarea şi cuprinderile cugetării. Iar înţelesul ce se iveşte în noi cu privire la ea este o asemănare a Celui căutat. Căci nu arată însăşi înfăţişarea Aceluia, pe care nu a văzut-o cineva, nici nu poate să o vadă, ci desemnează prin oglindă şi ghicitură lucirea Celui căutat, născută în suflete din vreo socotinţă oarecare. Şi tot cu​vîntul care înfăţişează aoeste întelesuri are preţul unei {inte înguste, neputînd arăta tot ceea ce voieşte cugetarea. Astfel, toată cugetarea e mai prejos de cuprinderea lui Dumnezeu şi tot cuvîntul tîlcuitor apare
68. Ceea ce cunoaştem noi despre Dumnezeu e  asemenea  aurului,     nu     auru
Jnsuşi; e asemănarea a ceea ce este El, nu El însuşi. Căci noi Inşine slntem o ase
mănare a lui Dumnezeu, sau un chip al Lui, nu El însuşi. Noi sîntem forma creaU
a modelului necreat. Dar între chip şi model e o legătură. Chipul are  suportul îr
model şi e susţinut de el.
69. Dar cei ce nu pot privi spre Adevărul însuşi mai presus de cugetare soco
tesc ceea ce cunosc sau asemănarea aurului, cunoscută de ei,  drept aur. E vorbi
de cei ce nu slnt tn stare să se ridice peste tot ce se poate cunoaşte şi spune despn
Dumnezeu (la apofatism). Cei ce se pot ridica însă peste ele, Işi dau seama cfi coei
ce cunosc e numai asomănarea aurului, nu mirul rel nccunoscut In sine tnsuşl. Dn
<iurul nomnoscut  lo străluceşte  nrpstorn prin  îiilelosul  cuvintelor,  cure  e numai  ui
firglnt   tn   comparalle  cu   uuru]   rilmns   m•i nnosciit.   Arqlntul  străluceşte,   dar  strălu
(•iron In!, doşl iicccntuatn, e dopcirte d<> strniiiclri•n (Mscrctfl n aurului.
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cm o ţintă îngustă, ce nu se poate întinde împreună cu lărgimea cuge-tfirii7°.
Deci, sufletul călăuzit prin aceste întelesuri spre cuprinderea celor necuprinse poate face să se sălăşluiască în sine, prin credinţă, firea care e mai presus de toată mintea71. Aceasta este ceea ce spune Frăţiorul. Iţl vom face, suflete, care cu dreptate ai fost asemănat cu calul, nişte chipuri şi asemănări ale adevărului. Aceasta este puterea de argint a acestor cuvinte, că ele sînt în forma de scîntei, neputînd înfăţişa întoc-mai înţelesul lăuntric. Oar tu, primindu-le acestea, te vei face prin cre-dinţă purtător şi locaş Celui ce Se va culca în tine, prin sălăşluirea în tine. Căci te vei face Lui şi scaun şi casă.
Poate va zice cineva că de astfel de cuvinte se învredniceşte sufletul lui Pavel şi vreun altul care s-a făcut oa acela. Căci acela, după ce s-a făcut o data vas ales al Stăpînului, a avut pe Domnul şi peste sine şi în sine ; şi întrucît a purtat numele Lui înaintea neamu-rllor şi împăraţilor, s-a făcut cal; iar întrucît nu a mai vieţuit el, ci a arătat vieţuind întru sine pe Acela şi a dat probă despre Hristos care vorbea în sine, s-a făcut casă cuprinzătoare a firii necuprinse 72.
Acestea dăruindu-le prietenii Mirelui sufletului curat şi fecioară (iar ucestea sînt duhurile slujitoare, trimise spre slujire pentru cei ce vor moşteni mîntuirea), mireasa se face mai desăvîrşită prin adausul de da-ruri. Şi apropiindu-se şi mai mult de Cel dorit, înainte de a I se arăta ochilor frumuseţea Lui, îl atinge pe Cel căutat prin simţirea mirosului, primind oarecum prin puterea mirositoare calitatea trupului Lui. Şi zice că a cunoscut mirosul Lui prin buna mireasmă a mirului, cel al cărui nume este nard. Căci însuşi Acela întrebumţează acest cuvînt  către
70. Cugetarea e lacomă să ştie mereu mai mult. Dar cuvîntul snu-i poate împărtăşi
tot O• voieşte ea să ştie, ci cuprinde în sine puţiiml ce se cuprinde într-o ţintă îingustă.
Cus•t•rea vrea să se întindă, dar e oprită de îngustimea ţintelor văzute, sau a cuvinte-
lor, prin care prlmeşte înţelesurile şi prin care le exprimă. Dacă cugetarea se întinde
lotuil dlncolo de îngustimea cuvintelor, se întinde în gol, în lumea fanteziei. Totuşi
rug•tarea slrate că dincolo de ţintele mărgtaite este o realitate.
71. Dar ceea ce nu poate cuprinde cugetarea prin înţelesurile înguste ale cu-
vUit•lor cuprinde credinţa. Căci ea vede că ţintele sînt înfipte într-un fond nevăzut,
Cu mult mai larg şi mai adînc decit ele. Acel fundament personal se sălăşluieşte şi se
culcă lntreg ca lntr-un pat în sufletul care se deschide şi se lărgeşte prin credinţă.
72. Sufletul e «casă cuprinzătoare a firii necuprinse», fără ca cugetarea să o poată
cuprinde. Sufletul nu cuprinde pe Cel necuprins, limitîndu-L, ci lărgindu-se el însuşi pe
măsura necuprinderii Aceluia. Nu se poate spune că sufletul e la fel de infinit ca
firea dumnezeiască. Dar în fata lur se deschide orizontul infinit umplut de aceea. El
0  ca  o flntînă în  comunicare,  prin deschiderea  ei  din  adînc,  cu  apele freatice  de
pretutindeni. Sufletul e deschis în adînc spre infinit, dar se strîmtează la suprafaţă.
Şi nu mai ştim dacă infinitatea îi aparţine lui, sau lui Dumnezeu,  Care pătrunde în
el. Intre vasul deschis şi conţinutul care se varsă In el din infinitatea Sa e o deosebire
de fire, dar şi o comtinuitate, sau o întregire de arătare reală. Sufletul făcut ca un vas
pentru Dumnezeu nu-şi împlineşte rostul existenţei dacă nu e umplut de acest con-
tlimt pentru care e făcut, dacă nu e în legătură cu infinitul.
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prieteni: «Nardul meu şi-a dat mirosul lui». Precum voi, zke, nu aţi dăruit aurul curat al dumnezeirii, ci numai nişte asemănări, prin înţe-lesurile ce le putem cuprinde, nedescoperind cele ale Lui printr-un cu-vînt limpede, ci împărtăşind numai nişte luciri ale Celui căutat, prin tintele înguste ale argintului cuvintelor, aşa şi eu, prin buna respira-ţie a mirului meu, am primit in simţire buna respiraţie a Lui.
Iar ceea ce a spus mi se pare a avea acest înteles : cînd multe şi felurite aromate răspîndesc un bun miros unit după oalitate, acest ames-tec meşteşugit şi măsurat alcătuieşte un singur mir, o singură mireasmă bine mirositoare din cele ce s-au unit, al cărui nume e nard, dacă înte-legi prin asemănare numele ei; iar ceea ce rezultă ca o singură buna mi​reasmă din toate însuşirile aromatelor, simţirea curăţită o primeşte ca în-săşi buna mireasmă a Mirelui. Acestea socotim că ne învaţă cuvîntul prin cele spuse ,• că Cel ce e mai presus de toată alcătuirea şi rînduiala celor ce sînt este după fiinţă neapropiat, neatins şi necuprins. Iar buna mi​reasmă ce se alcătuieşte în noi prin curăţia virtuţilor ca un mir, ni se face nouă în locul Aceluia, asemănîndu-se prin curăţia ei cu Cel nepă-tat prin fire, prin bunâtatea ei, cu Cel bun, prin nestricăciunea ei, cu Cel nestricăcios, prin neschimbarea ei, cu Cel neschimbat şi prin toate cele dobîndite de noi, cu Virtutea adevărată, despre care zice proorocul Ava-cum că cuprinde toate cerurile73.
Deci zicînd către prietenii Mirelui : «nardul meu îşi dă mirosul său», acestea şi cele ca acestea socotesc că le spune cugetînd că cineva, — chiar dacă, culegînd toată floarea bine mrositoare sau aroma din fe-luritele livezi ale virtutii şi făcîndu-şi toată viaţa lui bine înmires-mată prin bunul miros al străduinţelor lui, se face prin toate desă-
73. Neprimind prin cugetare aurul curat al dumnezeirii, sufletul primeşte mi-reasma ei prin simţirea mirosului său curăţit prin virtuţi, sau deschis prin virtuţi in-finitului personal, în iubire. Sufletul însuşi răspîndeşte prin virtuţi, sau prin avînrurile şi deschiderile lui iubitoare, o mireasma, sau o respiraţie curată, care e în acelaşi timp o simţire a miresmei lui Dumnezeu, întrucît şi din el se răspîndeşte curăţia unor bunătăti asemănătoare. Amestecul virtuţilor noastre cu bunătăţile lui Dumnezeu, se-sizate de simţirea înmiresmată a sufletului, e nardul lui Dumnezeu. Propriu-zis în înseşi aceste virtuţi e nardul lui Dumnezeu, căci ele nu sînt cu putinţă fără iubirea lui Dum​nezeu vărsată în sufletul care-L caută. Cei ce sînt apropiaţi prin aceleaşi virtuţi, sau Drin iubire, îşi răspindesc reciproc între ei aceeaşi mireasmă de curăţie, sporind-o în fiecare. Cu atît mai mult Dumnezeu, Care răspîndeşte curăţia bunătăţilor Sale atot--urate, e sesizat de mirosul sufletului curătit prin virtuţile întărite de bunătăţile iubirii iui Dumnezeu. Propriu-zis, în însăşi curăţia bunei miresme a sufletului, care a sporit ;n virtuti, se află curăţia bunei miresme a lui Dumnezeu. Căci nu s-ar putea dezvolta ^cestea dacă sufletul n-ar fi legat prin adîncul său cu Dumnezeu. Sfîntul Grigorie de Nyssa arată aci o altă cale a cunoaşterii lui Dumnezeu, superioară celei a cugetării '^oretice. Pe cînd ultima ştie de Dumnezeu de la distanţă, prin curăţie se produce o i.tilnire între suflet şi Dumnezeu, o îmbinare şi o întrepătrundere. Sufletul cunoaşte •ce Cel bun, după ce a devenit el însuşi bun, sau prin faptul însuşi al bunătăţii sale ; unoaşte pe Cel neschimbat în bine, prin neschimbarea sa în bine, întrucît binele 1-a r-jcerit aşa de mult, că nu se mai poate dezlipi de el. Nardul propriu, alcătuit din toate —.resmele sau virtuţile, mireasa îl simte şi îl răspîndeşte ca pe însuşi nardul Mirelui.
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vlrşit — nu poate totuşi privi spre Dumnezeu-Cuvîntul lnsuşi, cum nu poate privi ţintă spre cercul soarelui; dar priveşte în sine ca în oglindă soarele. Căci razele virtuţii aceleia adevărate şi dumnezeieşti, strălu-r:ind vieţii curate prin nepătimirea ce iradiază din ele, ne fac văzut pe Cel nevăzut şi apropiat, pe Cel necuprins, zugrăvind în oglinda noastră soarele 74. Şi e acelaşi lucru, cît priveşte întelesul cuprins în ele, a zice razele soarelui sau iradierile virtuţii, sau bunele miresme. Oricare din acestea am alege-o pentru scopul cuvîntului, în toate se cuprinde ace​laşi înţeles, că prin virtuţi se iveşte în noi cunoştinţa binelui celui mai presus de toată mintea, precum printr-o icoană se poate ounoaşte fru-museţea modelului.
Aş.a şi Pavel — mireasa urmînd prin virtuţi pe Mirele şi zugrăvind în sine frumusetea neapropiată şi din roadele Duhului: din iubire şi bucurie, din pace şi din felurile asemănătoare alcătuind acest nard — a spus cii el este buna mireasmă a lui Hristos, făcînd să miroase în sine harul scela neapropiat şi mai presus de toate 75, dăruindu-se pe sine altora ca pe o tămîie, spre a fi primită de fiecare după cum îi este voia, întrucît s-a făcut după starea proprie fiecăruia, fie miros de viată făcător, fie miros purtător de moarte. Precum acelaşi mir apropiat de gîndac (sca-rabeu), sau de porumbel, nu produce asupra amîmdurora acelaşi efect, ci porumbelul se face mai viguros prin mirosul mirului, iar gîndacul piere, aşa şi de marele Pavel, de acjea dumnezeiască tămîie, de era cineva porumbel, sau Tit, sau Sila, sau Timotei, se îmipărtăşea împreună cu el de buna mireasmă a mirului, înaintînd în tot binele, datorită pil-delor lui; iar de era cineva Dima, sau Alexandra, sau Hermogen, care
74. Sflntul  Grigorie nu reduce la  o  explicare unilaterală întîlnirea  între Dum-
uo/ou şl suflet. Ea nu e o simplă imitare a lui Dumnezeu de către suflet prin virtuţi,
tlar nld o vedere descoperită a lui Dumnezeu. Razele bunătăţilor lui Dumnezeu vin în
mod real In suflet, sau nepătimirea lor iradiază cu adevărat în acesta. Dar ele fac să
l• răsfrlngă totuşi Soarele dummezeiesc în suflet numai ca într-o oglindă. Nu Soarele
Iniuşl  e  In suflet,  ci chipul Lui. Dar între chipul şi realitatea Lui nu e o tăietură
totală. Chipul Lui nu s-ar răsfrînge în suflet fără veairea razelor Lui în acesta. Lumina
NOarelul vazut nu ar pătrunde într-o casă, dacă n-ar veni razele lui în ea. Astfel, razele
Soarelui nevăzut «ne fac văzut pe Cel nevăzut..., zugrăvind în oglinda noastră Soarele».
75. ŞI despre sfîntul Pavel, sfîntul Grigorie spune pe de o parte că răspîndea din
sine o buna mireasmă proprie, pe de alta, că această buna mireasmă era harul lui
Dumnezeu,  căci virtuţile care o alcătuiau erau rodul harului,  sau roadele Duhului
Sflnt. Căci virtuţile sînt pe de o parte rodul străduinţelor noastre, pe de alta, strădu-
lnţele acestea sînt făcute cu putinţă de ajutorul harului. Pe de altă parte ele sînt
relaţil pozitive cu Dumnezeu şi cu semenii. Ele sînt o întîlnire a noastră cu Dumnezeu,
u puterli noastre cu puterea lui Dumnezeu;   ele sporesc în noi din prezenţa lui Dum-
nuzou In noi şi din înaintarea noastră în El. Mai sporesc şi din mulţumirea ce ştim
cl l-o produc lui Dumnezeu şi din mulţumirea ce ne vine din partea celor către care
sc lndreaptă. Prin virtuţi, omul se dăruieşte altora ca o tămîie bine mirositoare, din
(■ire nu lipseşte buna mireasmă vărsată în noi de la Dumnezeu. Dar nu tuturor li
sc fac spre miros de buna mireasmă, ci unora le apar ca rău mirositoare. Căci pizma
inior-n  le aooperu  frumusetea şi le face la aparenţă respingătoare.  In felul acesta li
so fm• prlclnS do monrtc, în loc de a le fi pricină de vlaţă.
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nu suportau tămîia tainică a înfrînării, erau puşi pe fugă, ca nişte gîn-daci, de buna lui mireasmă. De aceea zicea eel ce răspîndea din sine asemenea miruri: «A lui Hrisios buna mireasmă sîntem şi pentru cei ce se mîntuiesc şi pentru cei ce pier, unora miros de moarte, spre moarte, iar altora miros de viaţă, spre viaţă» {II Cor., 2, 15).
Iar dacă nardul evanghelic are vreo înrudire cu mirul miresei, — eel ce citeşte poate să-şi dea seama de cele ce s-au scris — aeesta era nardul acela, de mult preţ, al credinţei, care a fost turnat pe capul Domnului şi a umplut toată casa de buna mireasmă. Şi poate, mirul care dă miresei mirosul mirelui nu era strain de acest mir. Căci în Evan-ghelie fiind vărsat mirul Domnului însuşi, umple de buna mireasmă casa în care era ospătul. Fiindcă mie mi se pare că şi acolo femeia a prevestit cu duh proorocesc prin mir taina morţii, precum mărturiseşte Domnul despre cele săvîrşite de ea, zicînd : «A făcut mai înainte cele ale înmormîntării mele» (In 12, 3). Iar casa umplută de buna mrreasmă ne îndeamnă să cugetăm că e toată lumea, zicînd : «Oriunde se va pre​dica Evanghelia aceasta, în toa•tă lumea, mirosul faptei ei se va împrăş-tia împreună cu predica Evangheliei şi Evanghelia va fi spre amintirea ei» (In, 12, 13 urm.). Aşadar, în Cîntarea Cîntăriloi nardul dă miresei mirosul mirelui ,• iar în Evanghelie buna mireasmă a lui Hristos, care a umplut atunci casa, se face buna mireasmă a întregului trup al Bise-ricii, în tot pămîntul şi în toată lumea. Prin acestea se află, poate, în amîndouă ceva comun, în aşa fel că cele două apar ca una.
Dar despre acestea pînă aici. Zicerea care urmează se arată po-trivită cu fapta nunţii, fiind spusă de cea care se pregăteşte în cămara de nuntă. Insă ea arată o gîndire mai mare şi mai desăvîrşită, pe care nu o pot atinge decît cei ce sînt deja desăvîrşiţi. Ce se spune deci ? «Bu-chet de stactie este frăţiorul meu mie ; între sînii mei va petrece». Se spune că e o grijă a femeilor iubitoare de podoabe să nu-şi născocească podoabe numai la vedere pentru cei cu care vieţuiesc împreună, ci să se străduiască să-şi facă prin vreo mireasmă trupurile plăcute bărba-ţilor, ascunzînd în lăuntrul veşmintelor lor vreo aromă, care produce un efect potrivit cu acest scop, ca să nu răspîndească din ele mirosul propriu, ci trupul să se unească cu mireasma aromatei.
Aeesta fiind obiceiul lor, ce cutează să gîndească această fecioară cu cuget înalt ? «Buchetul pe care îl atîrn de grumazul meu pe piept, prin care pricinuiesc o buna mireasmă trupului, nu are în sine vreo alta din aromatele bine mirositoare, ci pe însuşi Domnul, Care, făcrndu-Se stactie, S-a sălăşluit în buchetul conştiintei, petrecînd în însăşi inima mea». Căci locul inimii e în mijlocul sînilor, după cum spun cei ce austu-diat lucrurile acestea. Şi mireasma buchetului spune că porneşte din lo-
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cul în care sta binele ca într-o vistlerie. Dar se spune câ inima e şi iz-vorul căldurii din noi, de la ca împărţindu-se, prin artere, căldura în tot corpul şi prin ea făcîndu-se mădularele corpului calde şi vii, fiind Incălzite de focul ei. Deci, cea care a prim.it în partea conducătoare a sufletului pe Hristos şi şi-a făcut inima ei buchet al acestei miresme iţîl face toate deprinderile vietii, ca pe nişte mădulare ale trupului, Incălzite de Duhul ce străbate din inimă, nici o fărădelege nerăcind iubirea faţă de Dumnezeu, în nici un mădular al trupului.
Dar să trecem la cuvîntul următor. Să auzim ce zice via cea rod-uică despre roadele ei, via care, întinsă în toate laturile casei lui Dum​nezeu, precum zice proorocul, prin coardele iubirii, s-a înfăşurat în jurul viţei dumnezeieşti şi netrecătoare : «Ciorchine de chipru mi-este frăţiorul meu, în viile Engadi». Cine e atît de fericit? Mai bine zis, cine e mai presus de toată fericirea, încît văzînd mireasma în ciorchi-nele sufletului său, să vadă în ea pe în,suşi Stăpînul viei ? Căci iată cît a crescut cea care a cunoscut în mireasma ei respiraţia mirelui! Fă-clndu-se lui stactie binemirositoare şi cuprinzînd în buchetul inimii mi-rtmsma, ca să rămînă în ea binele pururea neevaporat, se face maică a mugurelui care înfloreşte înainte de patimă, dar varsă vinul din sine în vremea pătimirii. Căci vin care veseleşte inima se numeşte sîngele strugurelui, după iconomia patimilor. Deci îndoită e bucuria de cior-rhine : una de floarea lui, cînd veseleşte prin mirosul lui plăcut sim-turile, alta de rodul desăvîrşit, cînd ne putem, după bunul plac, fie să ne îndulcim de mîncarea lui, fie să ne veselim de vin, la ospeţe. Aci mi-reasa doreşte să se bucure de mugurele în floare, numind chipru floarea vlţei. Căci pruncul nou născut Iisus, Care sporeşte în cei ce L-au pri-mlt pe El în chip felurit, întru înţelepciune, vîrstă şi har, nu e ace-laşi In toţi ,• ci, după măsura celui în care este şi potrivit cu puterea relui ce-L cuprinde, voieşte a Se arăta fie prune, fie înaintînd, fie desă-vlrşlt, după firea vitei, care nu se vede în vie totdeauna cu aceeaşi în-făţişare, ci-Şi schimbă rnfăţişarea cu vremea, înflorind, prinzînd rod, desăvîrşindu-Se, făcîndu-Se copt.
Aşadar, via îşi vesteşte rodul său, care nu e încă copt pentru vin, d aşteaptă plinirea vremii, dar nu e nici cu totul neputincios spre în-dulcire. Căci mai înainte decît gustul, veseleşte mirosul sufletului cu aburii nădejdii în aşteptarea bunătăţilor, îndulcind simţurile. Pentru că nşteptarea sigură şi neîndoielnică a harului nădăjduit se face gustare color ce aşteaptă prin răbdare bunul aşteptat. Aşa este mugurele de chi​pru (înflorit), mugure ce-şi vesteşte vinul, dar încă nu s-a făcut vin, <i prin floare (iar înflorirea e nădejdea) îşi adevereşte harul viitor.
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Iar adausul «Engadi» arată locul gras, în care, fiind sădită, via îşi face rodul bine hrănit şi dulce. Căci cei ce s-au îndeletnicit cu geografia spun că ţinutul Engadi e bun pentru îngrăsarea ciorchinilor. Pentru că, aşa cum eel ce îşi are voia în însoţire cu legea Domnului şi toată noaptea şi toată ziua se gîndeşte la aceasta, se face pom pururea verde (Ps. 1, 1 urm.), îngrăşîndu-se prin curgerile apelor şi dîndu-şi rodul la vremea cuvenită, tot aşa şi via Mirelui, sădită în Engadi, sau în locul gras, adică în cugetarea adîncă ce e adăpată şi susţinută în creştere de dumnezeieştile învă{ături, a rodit acest mugure bogat înflorit, în care vede pe cultivatorul şi îngrijitorul ei. Ce fericită este ţarina aceasta, al cărei rod se aseamănă cu chipul Mirelui! Căci, deoarece Acela e lu-mină adevărată şi viaţă adevărată şi dreptate adevărată, precum zice înţelepciunea, şi toate cele de felul acesta, atunci cînd cineva prin fap-te se face ca Acela, privind ciorchinele conştiinţei sale, vede pe Mi-rele însuşi în el, oglindind prin viaţa luminoasă şi nepătată lumina ade-vărului. De aceea zice via roditoare : al meu este ciorchinele care în-floreşte şi leagă rod. Iar ciorchinele adevărat este Acela care S-a arătat pe Sine pe araci de lemn şi al Cărui sînge se face, celor ce se mmtuiesc şi se veselesc, bun de băut şi mîntuitor, în Hristos Iisus, Domnul nostru, Căruia fie slava şi stăpînirea în vecii vecilor. Amin 76.
Omilia a IV-a
«/a(d trumoasă eşti, iubita mea; iată frumoasă eşti. Ochii tăi porumbi. Iată îrumos eşti, irăţiorul meu, şi cu bun chip. Patul nostru este umbros, grinzile noastre de cedru, podurile casei noastre de chiparos. Ca iloarea cîmpului, crinul văilor. Ca ctinul între spini, aşa e iubita mea între tiice. Ca mârul între lemneie păduiii, aşa e irăţiorul meu între ieciori. Sub umbra lui m-am dorit şi am şezut, şi dulce este rodul lui in gitlejul meu. Duceţi-mă în casa mirelui, puneţi peste mine dragostea. Sprijiniţi-mă In miruri, aşezaţi-mă în-
76. Aşa cum Hristos în Sine a înmugurit întîi şi apoi, ca mugure, a înflorit (întîi prune, apod creşterea cu vîrsta şi cu înţelepciuinea şi apod patima) şi abia în patimă se arată ciorchine de struguri care-Şi dă vinul sau sîngele Său celor ce vor, aşa face şi în cei în care Se sălăşluieşte : la început e mugure sau prune pe măsura prunciei lor duhovniceşti, apoi înfloreşte sau creşte, apoi Se face rod, sau strugure, în stare să-Şi dea prin patimă vinul sau sîngele, trupului Bisericii. în toate acestea nu există despărţire strictă între credincios şi Hristos. In mugurele duhovnicesc din sine cre-dinciosul vede pe Hristos ca prune, în strugurele din sine vede pe Hristos gata de pă-timire şi pe sine, la fel, gaţa de împreună-pătimire cu El. Dar vinul vărsat prin patimă veseleşte inima, fie că e vinul sau sîngele lui Hristos în acela, fie că e vinul sau sîn​gele celui ce a crescut pînă la vîrsta rodului şi şi-a dat osteneala sa pătimitoare sau sîngele său altora prin pătimire şi prin curăţirea ce a produs-o acesta în sine de orice patimă rea. Maturitatea duhovnicească a cuiva se arată în capacitatea de a se jertfi pentru Hristos, iar rodul ei depjin, în a fi mereu în exerciţiul unei vieţi de jertfă.
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Ire mcrl, cd am lost rănlti de dragostc. Stlnga lui sub capul mcu şi drcapta lui mi va lmbrăţişa. Juratu-v-am pe vol, llice ale leru-salimului, lnlru puterile şl tărlile ţarinll, să deşteptaţl şi să scu• lafl dragostea plnă ce va vol*. (Cînt. Clnt., 1, 14—2, 7) ”bis.
Spun oei ce curăţă aural că, dacă s-a înnegrit frumuseţea strălucirii lui prin vreo materie mai murdară amestecată în el prin adaus din afară, culoarea urîtă trebuie tămăduită prin topirea în foe şi lucrul acesta trebuie făcut de multe ori; şi la fieoare topire trebuie cercetat cu cît s-a făcut aurul mai bine colorat decît la cea dinainte ; şi aşa, în toate cele următoare. Şi să nu se înceteze a se curăţa materia prin foe, pînă c.înd înfăţişarea aurului nu-şi va mărturisi curătia şi lipsa de pată. Pen-tru ce am făcut pomenire de aceasta, începînd tîlcuirea de faţă a celor rltltc, ni se va face vădit din însuşi înţelesul celor scrise.
La început firea omenească era ca aurul şi strălucea prin asemă-narea cu Binele eel nepătat. Dar s-a urîţit la culoare şi s-a făcut nea-yrfi după aceea, prin amestecarea răului în ea, iprecum am auzit pe ralreasfi spunînd la începutul Cîntării, că neîngrijirea viei a făcut-o nea-gra. Dar Dumnezeu, Cel ce toate le întocmeşte cu înţelepciune, tămădu-ind url{enia ei nu născoceşte o frumuseţe nouă în ea, care nu era mai Inainte, ci o aduce din nou la harul dintîi, întorcînd la starea de curăţie, prin desfacerea de răul adaus, pe cea înnegrită prin rău. Precum, deci, meşterii pricepuţi în aur, după prima topire cercetează cît a înaintat în frumuseţe materia ale cărei pete au fost mistuite de foe, şi făcîndu-se a doua topire, dacă n-a fost curăţită destul la prima, iau seama la fru-rauseţea adăugată, şi făcînd de multe ori la fel, iau seama mereu la adausurile frumusetii printr-o probă îngrijitâ, aşa şi aoum Lecuitorul nurului înnegrit, făcînd sufletul strălucit, prin leacurile folosite, ca prin​tr-o topire, la început aseamănă frumuseţea dobîndită cu a unei călă-rlmi, lar acum îi recunoaşte frumuseţea apărută ca a unei fecioare. Căci /Ic© : <cTată frumoasă eşti, iubita mea ; iată frumoasă eşti. Ochii tăi, po-rumbl».
Prin cele spuse cuvîntul învaţă că frumuseţea dobîndită din nou constă în a veni aproape de izvorul Binelui şi în a se apropia de însăşi frumuseţea adevărată, de la care s-a depărtat. Căci zice : «Iată, fru-moasă eşti, iubita mea». Mai înainte nu erai frumoasă, pentru că te înstrăinaseşi de frumuseţea modelului şi, prin reaua învecinare cu pă-outul, te schimbaseşi spre urîţenie. lar ceea ce se spune, aceasta este : firea omenea&că a fost făcută în stare să primească cele voite în li-hortate şi să meargă spre ceea ce o duce pornirea liberei alegeri şi după dcooa să se şi prefacă. Astfel, primind patima mîniei, se face mînioasă ;
7(5. bis. Sflntul Griqoric a folosit un text nerunosrut do noi.
TllXUIRB   LA  CINTAUKA  CtNTAMII.OH
150
clnd ajunge stăplml pollti, so (Jescompune in plăcero; clnd 1 s-a îndrep-tat porniroa spre luşltato şl fried, precum şi spre toate celelalte patimi, îmbracă chipurilc fioeăreia dintre patimi, precum şi dimpotrivă, primind in sine îndelunga răbduro, curăţia, pacea, nemînierea, neîntristarea, buna îndrăznire, netulburarea, întipăreşte pecetea fiecăreia din acestea în starea sufletului, liniştindu-se întru netulburare.
Deci odată ce virtutea e străină de patimă, nu mai pot fi amîndouă la un loc. Căci eel ce s-a despărţit de înfrînare petrece numaidecît în viaţă neînfrînată ; şi eel ce s-a scîrbit de viaţa necurată a dobîndit, prin întoarcerea de la patimă, neîntinarea. Aşa şi în toate celelalte : smeritul s-a despărţit de mîndrie, şi eel ce s-a umflat de îngîmfare a lepădat smerita cugetare. Şi la ce să mai pierdem vremea vorbind de fiecare ? Precum, în cele ce sînt protivnice prin fire, depărtarea unuia e una cu arătarea celuilalt, aşa, dat fiind că alegerea noastră e astfel că are puterea să se modeleze după ceea ce voieşte77, bine zice Cu-vîntul către cea care s-a făcut frumoasă : despărţindu-te de părtăşia rău-lui, te-ai apropiat de Mine ,- iar odată ce te-ai apropiat de frumusetea neaproipiată, te-ai făcut şi tu frumoasă, primind ca o oglindă chipul frumusetii Mele. Căci omenescul se aseamănă cu o oglindă, preschim-bîndu-se dupa cele alese de el78. De vede aur, ia înfăţişarea aurului, şi arată prin înfăţişări aceleaşi străluciri ale materiei; de apare ceva din cele urîte, arată prin asemănare urîţenia acestuia, luînd înfăţişarea broaş-tei, sau a scolopendrei, sau a alteia din cele cu chip neplăcut, cu care s-ar afla faţă în faţă79.
Fiindcă, deci, sufletul curăţit de Cuvîntul, punînd la spate răuta-tea, a primit în sine discul soarelui şi străluceşte în lumina celui ce se
77. Omul se modelează prin libertate după ceea ce alege în chip liber. El e lăsat
să-şi ducă fiinţa mai departe spre o ţintă sau alta. Dar chipul adevărat şi-1 înfăptuieşte
totrucît îl face tot mai asemănător modelului său care e supremul Bine. Altfel, îşi urî-
ţeşte chipul omenesc, încît devine mai puţin om.
78. Nimeni nu se află într-o stare neutră. Dacă nu e rău, e bun, şi invers;   dacă
ou e înfrlnat, e neînfrînat; dacă nu e mîndru, e sinerit, etc. Omul e făcut să aibă o
atitudine şi o direcţie în viaţa lui prin sine însuşi, prin libertate. Libertatea este spre
ceva j libertatea face uz de ea însăşi.
79. Omul este oglinda Celui ce e binele prin sine, sau prin fiinţă. De aceea nu
poate deveni el însuşi acel bine. Dar îl oglindeşte în sine. Iar în oglindă e numai chipul
celui proiectat. Nu e fiinţa însăşi a Aceluia. Dar chipul nu s-ar vedea în oglindă fără
atingerea ei de către razele Aceluia. Iar o oglindă goală de un chip care să se vadă
în ea nu se poate cunoaşte. însuşi eel ce o priveşte se vede în ea. Şi oglinda e fru​
moasă sau urîtă, după chipul celui oglindit în ea. Dar între om ca oglinda şi chipul
Celui reflectat în el trebuie să vedem o unire şi mai strînsă ca între oglinda de sticlă
şi chipul reflectat în ea. Omul ca oglindă se preface după chipul celui reflectat în el,
in măsura în care acela se reflectă mai mult Sn el. Un semen al meu pe care îl iau
mereu ca model, reflectîndu-se neîncetat în mine, mă preface după chipul lui şi nu-1
arăt numai pe el reflectat în mine, ci pe mine însumi devenit ca el. Eu arăt chipul lui
intrucît mă arăt pe mine însumi devenit asemenea lui. Şi totuşi sînt numai chip al
lui, nu sînt el însuşi. Omul e o oglinda vie;, ce se acomodează mereu cu ceea ce se
reflectă In el.
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arată in ea, de uceea zice cătro cl Cuvîntul : le-ai făcut de acum fru-moasă, fiindcă te-ai apropiat de lumina Mea, dobîndind prim apropiere părtăşia frumuseţii: «Iată, frumoasă eşti, zice, iubita mea». Apoi luînd şi mai mult seama şi văzînd-o pe ea înaintată la un adaus şi la o pre-lungire a frumusetii, repetă acelaşi cuvînt, zicînd : «Iată, frumoasă eşti». Dar înainte a numit-o iubită, aci însă, cea care se cunoaşte din forma ochilor. Căci zice : «Ochii tăi de porumbită». Mai înainte, cînd se ase-măna cu calul, lauda ei era în g,rumaz. Acum însă, cînd s-a arătat fru-museţea ei proprie, e lăudată datorită ochilor. Iar lauda ochilor este că sînt ochi de porumbiţă, ceea ce socotesc că are înţelesul că în pupi-lele ochilor se văd feţele celor ce sînt priviţi. Căci spun învăţaţii în aceste ştiinţe ale natuiii că ochiul produce vederea primind întipări-rile chipurilor ce curg din cele văzute. De aceea se face laudă a fru​museţii ochilor chipul porumbului, care apare în pujpilele lor. Căci spre ceea ce îşi aţinteşte cineva privirea, asemănarea aceleia o primeşte în sine.
Deci cînd sufletul nu mai priveşte spre trup, ci spre viaţa duhovni-cească, cum zice Apostolul, vieţuind în Duh şi umblînd cu Duhul (Gal., 5, 16) şi omorînd faptele trupului, ca unul ce a devenit întreg duhov-nicesc, nemaifiind sufletesc, nici trupesc, se dă mărturia acestui suflet izbăvit de împătimirea după cele trupeşti, că are în ochi chipul porum-belului, adică îi străluceşte în puterea văzătoare a sufletului pecetea vieţii duhovniceşti 80.
Iar pentru că ochiul sufletului s-a făcut curat şi prin aceasta pri-mitor al peceţii porumbului, e în stare să privească şi frumuseţea Mi-relui. Căci «nimeni nu poate zice «Domnul Iisus», fără numai în Duhul Sfînt» (I Cor., 12, 3). Deci zice şi ea : «Iată, frumos eşti frăţiorul meu, şi cu bun chip». Căci nu mi se mai pare nimic altceva frumos, ci m-am lntors de la toate cite le socoteam mai înainte că sînt între cele frumoa-se, şi nu mă mai înşeală judecata despre ceea ce e frumos, ca să soco​tesc că mai e ceva frumos afară de Tine ,• nu mă mai înşeală lauda ome-nească, nici slava, nici faima şi puterea lumească. Căci acestea se co-lorează la suprafaţă cu închipuirea frumosului pentru cei ce privesc spre cele supuse simţurilor, dar nu sînt ceea ce se socotesc. Căci cum ar fi frumos ceea ce nici nu subzistă (nu are temelie în sine), peste tot?
80. «Ochii tăi, porumbi», spune textul Cîntării Cîntărilor. Sfintul Grigorie în tîl-culrea sa spune uneori: «ochii tăi de porumbiţă». Prin aceste două expresii se spune, pc de o parte, că ceea ce se vede în ochii sufletului este porumbelul, adică Duhul Sfînt, racl privlnd mereu la cele ale Duhului, ochii sufletului devin ochii Duhului, conform iu cule spuse la nota anterioară. Dar pe de altă parte el n-a încetat să fie el însuşi, uvlnd chipul porumbolului neconfundat cu sine; el are deci «ochi de porumbiţă». Slnt ochii păcii, ui blîti(U'|ei, ni curăţioi, ai nevinovăţiei.
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Pentru că ceea ce e preţuLt în lumea aceasta are existenţă numai m părerea celor ce socotesc că există. Tu însă eşti cu adevărat frumos. Şi nu nttmai frumos, ci eşti aşa, fiirai însăşi fiinţa frumosuhii, fiind pururea ceea ce eşti. Nu înfloreşti cu vremea, nici nu-ţi lepezi iarăşi floarea cu vremea, ci îţi prelungeşti frumuseţea împreună cu veşni-cia vieţii81. Iar numele ei este iubirea de oameni82. Căci Hristos, răsă-rindu-ne nouă din Iuda, iar poporul iudeu fiind frate celui ce vine la El din neamuri, bine S-a numit, pentru arătarea dumnezeirii în trup, Fră-tior al cetei ce-L iubeşte.
Apoi a adăugat: «Patul nostru este umbrit». Adică firea omenească Te-a cunoscut pe Tine, cum Te şi cunoaşte, ca pe Cel ce Te^ai făcut um-brit prin întrupaire (iconomie). Căci ai venit, zicie, Tu eel frumos, Fră-ţiorul meu, Cel cu bun chip, făoîndu-Te umbra a patului nostru. Pen​tru că de nu Te-ai fi umbrit pe Tine însuţi, acoperind raza cu neputinţă de răbdat a dumnezeirii cu chipul robului, cine ar fi suportat arătarea Ta ? 83 Căci «nimeni nu va vedea fata Iui Dumnezeu şivatrăi» {Ieş., 33, 20). Ai veinit, aşadar, Frumosule, dar făcîndu-Te aşa cum Te putem primi. Ai venit umbrind razele dumnezeirii cu învelişul trupului. Căci cum ar fi putut firea muritoare şi pieritoare să se unească în împreună-vieţuire cu cea nepieritoare şi neapropiată, dacă nu ar fi mijlocit între noi, cei ce vieţuim în întuneric, şi între lumină, umbra trupului ? Iar «pat» nu-meşte mireasa, folosindu-se de un chip, însăşi unirea firii omeneşti cu Dumnezeu. E ceea ce face şi marele Apostol, care ne logodeşte pe noi, fecioară, cu Hristos, şi împodabes•te sufletul, mireasă, şi spune că însoţirea celor doi în unitatea unui singur -trup e marea taină a unirii Iui Hristos cu Biserica. Căci zicînd : «Şi vor fi cei doi un trujp», adaugă: «Taina aceasta mare este, iar eu zic de Hristos şi Biserică» (Ef., 5, 31—32).
Pentru aceasta taină, deci, sufletul-fecioară a numit unirea cu Dum​nezeu «pat». Iar aceasta unire nu putea să se înfăptuiiască altfel, fără
81. Frumosul e identificat cu cel ce există cu adevărat. sau prin sine. Ceea ce
nu există prin sine   se destramă cu vremea, şi aceasta descompunere e una cu pier-
derea chipului. Numai Cel ce există prin sine şi deoi veşnic şi cel în comuniiune cu El
nu se destramă, nu intră în descompunere, nu are frumuseţe trecătoare, deci mai mult
aparentă.
82. Existenţa prin sine şi veşnica, fiind una cu frumuseţea fnetrecătoare, e temelia
iubirii   de   oameni.     Ddnipotrivă,     cel  oe  urăşte   este   urît.   El   uirăşte  ipenrtru  că   se
teme, pentru că e stăpînit de incertitudinea existentei sale, pentru că nu  are  forma
sa interioară asigurată (formosus). De aceea, în iubirea de alţii se arată totodată fru​
museţea cuiva. în limba română cuvîntul «urît» are şi înţeles moral şi înţeles estetic.
83. Cum ar fi putut sufletul nostru să rămînă neconfundat în îmbrăţişarea iubi-
toare cu Dumnezeu Cuvîntul, dacă Acela nu S-ar fi acoperit cu umbra trupului Său ?
E o umbra lină, care filtrează lumina dumnezeiască în mod blind, mîngîietor. Căci chiar
din mădularele Lui Işi face mijloace de mîngîiere a noastră. Numai iubirea Iui Dum​
nezeu ca Persoană poate să se poarte cu atîta delicateţe faţă de cei pe care îi iubeşte,
umbrindu-Şi prin întrupare tăria de nesuportat a luminii.
1] — Grigorie de Nyssa
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numai aşu, că Domnul S-a arătat nouă um,brit prin trup. Căci El nu e jiumai Mire, ci şi ziditor de casă, El însuşi zidindu-ne pe noi drept casă şl dînd materia întregii zidiri. Căci pune casei acoperiş, înfrumuseţînd opera printr-o materie neputrezitoare. Iar aceasta este chedrul şi chi-parosul, lemne a căror putere e mai tare ca toată pricina de putrezire, nesupunîndu-se vremii, nenăscînd cari, nestricînidu-se prin putrezire. Din flceştia chedrii, fiind lungi, ocupă în acoperiş toată lăţimea casei, iar ehi-paroşii, alcătuind podul casei, împodobesc zidirea dinăuntru a casei. Căci cuvîntui spune : «Grinzile casei noastre sînt ohedri. Podul nostru e de chiparos». Fără îndoială, înţelesurile arătate prin lemne sîn•t limpezi eel or ce urmăresc şirul gîndirii. Ploaie numeşte Domnul, in Evanghelie, feluritele atacuri ale ispiteloT, zioînd despre eel ce şi-a zidit bine casa de piatră : «A căzut ploaie şi au suflat vînturi şi au venit rîuri şi casa a rămas nevătămată» (fără să pătimeaiscă) din acestea. Deci din pricina acestor ploi rele, avem nevoie de astfel de grinzi. Iar acestea sînt vir-tutilo, care nu primesc în lăuntrul lor năvălirile ispitelor, căoi sînt tari $1 neîncovaiate şi nu se înmoaie de ispite în fata păoatului. Şi pulem Inţelege ceea ce s-a spus, cercetînd împreună cu textul de faţă cuvîntui din Eclesiast. Căci zice acolo : «Din lenevire grinzile se lasă în jos şi cînd mîini•le nu muncesic, picură în casă» (Bel., 10, 18). Căci chid lemnele care alcătuiesc acoperişul sînt slabe şi fără putere, din pricina subtirimii, iar stăpînul casei e zăbavnic în îngrijirea casei, aco​perişul nu foloseşte la nimic cînd curg picăturile de ploaie, fiindcă se încovoaie în chip neîndoielnic slăbind sub greutate•a apei şi slăbiciu-nea lemnelor nu stă neclintită, frîngîndu-se sub apăsarea greutăţii, şi astfel apa, adunîrudu-se în găurile adîncite, se strecoară peste cele di-nâuntru, şi picăturile, după cuvîntui proverbului, scot din casa sa pe om, în ziua cînd plouă. Prin ohipui pildei ni se porunceşte deci oa piin tărla virtutilor, să stăm tari în fata ispitelor, ca nu cumva înmuindu-ne sub năvala patimilor, să se facă în noi găuri şi să primim apele ce curg din afară peste inimă, în lăuntrul cămărilor şi să se strice cele adunate acolo. Iar aceşti chedri ai Libanului, pe care i-a sădit Domnul şi în care l>t fac cuib păsările, între c•axe se deosebeşte cuibul pelioanului, aceşti chedri, adică virtuţile, asigură casa de nuntă, în care îşi fac cuibul su-flotele care s-au făcut păsări şi zboară mai presus de curse 84, deose-bindu-se între ele cuibul pelicanului, pe care Scriptura a numit-o casă. Căci se spune de această pasăre că are scîrbă de împreunări şi însoţin-du-so între ele dintr-o trebuinţă a firii, o fac suferind şi întristîndu-se
H4. Suflotele care năzuiesc spre cele bune, care sînt totodată cele înalte, sînt ca nlşto păsări, care se tnalţă peste cursele de jos ale ispitelor.
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şi arătîndu-şi neplăcerea. De aceea, socotesic că Scriptura arată iprin numele acesta, ca printr-o ghicitură, curăţenia.
Aceste grinzi de pe acoperişul casei curate, de nuntă, le vede mi-reasa. Dar ea vede şi podoaba de chiparos, care încoronează frumuse-ţea văzută printr-un adaus poleit şi bine rînduit. Căci •a spus că podul acoperişului e din chiparos. Iar podul e un adaus luicrat şi cioplit din scînduri, care îmbogăţeşte frumuseţea acoperişului.
Deci ce învăţăm prin acestea ? Chiparosul îmiprăştie prin fire un miros bun. Apoi el nu suferă nici o putrezire şi e foarte bun pentru ori,ce clădire de artă, fiind neted şi bine rînduit şi potrivit pentru înfrumu-seţările prin cioplRuri. Deci aceasta socotesc că srntem învăţaţi prin cele spuse : să nu aviem numai în suflet, în chip nearătat, deprinderea virtuţilor, ci să avem grijă şi de bunul chip de la arătare. Căci tre-buie să ne îngrijim înaintea Domnului şi a oamenilor (II Cor., 8, 21), înaintea lui Dumnezeu ca să nu fim deiscoperiţi, iar pe oameni să-i încredinţăm şi să avem mărturie buna de la cei din afară (I Tim., 3, 7) şi să strălucim prin faptele noastre luminoase înaintea oamenilor ; deci să umblăm cu buna cuviinţă şi faţă de cei din afară. Acesta este podul ; bunele miresme ale lui Hristos, închipuite prin chiparos şi orînduite în bunul chip al vieţii, precum ştia să le zidească acestea în chip drept şi bine orînduit înţeleptul ziditor Pavel, care zice : «Toate să se facă întru voi cu rînduială şi cu bun chip» (I Cor., 14, 40).
Dobîndindu-le acestea, astfel, sporeşte frumuseţea din noi. Firea noastră însăşi sporeşte, dînd la iveală floarea bine mirositoare şi curată. Şi numele florii este crin. Iar strălucirea privită în ea în chip firesc dez-văluie şi arată frumuseţeia neprihănirii. Acestea le spune mireasa des-pre sine, zicînd : Eu, după ce a venit la patul nostru Mirele, umbrit prin trup, Care Şi-a zidit Sieşi oasa, acoperindu-mă cu chedrii virtuţilor şi înfrumuseţînd acoperişul cu buna mireasma a chiparoşilor, m-am ivit din cîmpul firii ca o floare, deosebindu-mă de celelalte flori prin fru​museţea culorii şi prin buna mireasma, căci am odrăslit ca un crin din văi. Căci cuvîntul zice : «Eu, floarea cîmpului, crinul văilor». Şi cu ade-vărat, prin cele tîlcuite de noi înainte, s-a arătat cum a fost cultivat în cuprinsul întins al firii, sufletul. Căci auzind de cîmp, înţelegem întin-derea firii omeneşti, pentru destoinicia ei de a primi multe şi nesfîrşite înţelesuri, cuvinte şi mvăţături. Deci, sufletul, lucnat în chipul amin-tit de Cei ce cultivă firea noastră, răsare în cîmpia firii noastre ca o floare bine mirositoare, strălucitoare şi curată. Iar cîmpia aceasta, deşi faţă de vieţuirea cerească se numeşte vale, e totuşi şi cîmpie şi sufle​tul bine cultivat în ea nu e împiedicat să se facă floare. Căci mlădiţa creşte dintr-o adîncitură spre înălţime, precum se poate vedea întîmplîn-
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du-se cu crinul. Pentru că de abia după ce tulpina crinului se ridică lungă In sus, din rădăcină, oa o trestle, se iveşfe fioarea din creştet, dupfi ce s-•a despărţit printr-o mare distanţă de pămîrit, ca să rămînă, precum socotesc, la înăltime frumuseţea curată, ne•amestecată cu pă-mlntul85.
Pentru aceea şi ochiul drept al Mirelui, privind spre cea oare a ajuns aşa sen doreşte să ajungă, (căci ainîndouă le putem înţelege din cele spuse : fie că se laudă că a ajuoas ceea ce a dorit, fie că se roagă de Grădinar să se facă floare, ridicindu-se prin toţelepciunea Aceluia, din văile vietii omeneşti, la frumjuseţea crinului; fie că voieşte să ajungă aceasta, fie că a şi ajuns ceea ce a voit), privind adică la buna dorinţă a celei ce caută spre El, a încuvimţat oa ea să ajungă crin, nelnecat de mărăcinii vieţii, pe care i-a numit fiice, arătînd, socotesc, fără să o spună, puterile duşmane ale vieţii omeneşti, al căror tată este născo-cltorul răutăţii.
«Ca crinul, deci, zice, între mărăcini, aşa e surioara mea între fi-lce». Cit de mare este înaintarea sufletului în urcuşul spre înălţime ! Primul urcuş pe care 1-a înfăptuit 1-a asemănat cu călărimea care a nlmicit puterea egipteană. Prin al doilea urcuş a ajuns iuibită şi şi-a făcut ochi de porumbiţă. După al treilea urcuş nu se mai numeşte iu-bită, ci soră 88. «Cel ce va face voia Tatălui Men din ceruri, zice, acela e fratele Meu şi sora Mea şi maica Mea» (Mt., 12, 50). Deci pentru că a devenit floare, nemaifiind împiedioată de ispitele spinoase să se facă crin, şi uitînd de poporu.1 şi de casa tatălui ei, priveşte spre Tatăl eel adevărat, se numeşte şi soră a Domnului, fiind primită oa rudenie pri• Duhul înfierii ,• eliberaită de comunicarea cu fiicele falsului tată, se face iarăşi mai înaltă ca sine şi vede taina prin ochi de porumb, adică prin duhul proorociei.
Iar acum zice aceasta : «Ca un măr între lemnele pădurii, aşa e frătlorul meu Între fii». Ce este deci ceea ce a văzut ? Pădure numeşte de oblcei Sflnta Scriptură viaţa materială a oamenilor, înnegrită de fe-lurltele chipuri ale patimilor, în care sînt cuibărite şi se ascund fiarele nimicitoare, a căror fire, rămînînd nelucrătoare în lumină şi în soare, are putere prin întuneric. Căci după ce apune soarele, zice Proorocul,
85. Sufletul trebuie să se ridice deasupra firii omeneşti şi deasupra firii în ge-
reral, stăplnind asupra ei, dar folosind şi transfigurînd puterile ei. Subiectul trebuie să
ojungă superior firii. Dar aceasta se înfăptuieşte cu greu şi în timp îndelungat.  Şi
numnl Intr-un dialog cu Dumnezeu, care îi întăreşte respansabilitatea faţă de El şi îi
fortlflcă spiritul asupra celor supuse legilor naturale. Intervalul de pămînt, de trup, nu
liisciimnă despărţirea de el, ci înălţarea sau înduhovnioirea sevei lui.
86. Sflnţul Grigorie traduce «iubita», cu «apropiata». In felul acesta poate zice
( A sora c mai mult decît «apropiata». Dar chiar dacă primim cuvîntul «iubita», din tex-
tul Cintării Cintărilor reiese că sora e într-un anumit fel mai mult decît «iubita». Căci
Cuvîntul întrupat o faro (ie un neam cu El.
1UCU1KB LA C1NTAWEA CtHTAHtUOB
        lflŞ
venind noaptea, In ea lea la lv•alH fiarele peyterilor (Ps. 103, 19) ”. Decl, pentru că flara slnguratică ce a• hrăneşte In pădure a pustlit via cea frumoasă a firii omenoştl, precum zlce Proorocul: «A pmstiit-o pe ea mistreţul din pădure şl fiara slnguraticâ a p&scut-o pe ea» (Ps. 79, 14), se sădeşte In pădure mărul, care prin faptuJ că e lemn, este de o fi-inţă cu materia omenească — căici a fost ispitit întru foate, după ase-mănare, afară de păcat — i*r prin aceea că poartă un fruct prin care se îndulcesc simturile sufletului, se deosebeşte de pădure mai mult decît se deosebeşte crinul de mărăcini M. Căci crinul desfată numai prin înfăţişare şi buna mireasmă. Dar binefacerea (harul) mărului se împarte potrivit cu cele trei simţuri, veselind ochiul cu frumuseţea înfăţişării, bucurînd simţul mirosului prin buna mireasmă şi îndulcind oa hrană simţul gustului89. Bine a văzut deci mireasa deosebitea dintxe ea şi Stă-pînul. Pentru că Acela ni Se face nouă şi har ochilor, făcîndu-Se lu-mină, şi mir mirosului, şi viaţă celor ce îl mănîncă. Căci eel ce ll mă-ntrucă pe El, viu va fi, precum zice Evanghelia (In, 6, 58). Iar firea omenească desăvîrşită prin virtuţi se face floare, dar nu ca să hrănea&că pe Grădinar, ci oa să se înfrumuiseţeze pe sine însăişi. Căci nu are Acela nevoie de bunătăţile noastre, ci noi avem nevoie de El: «Că bu-nătăţile mele nu-Ţi trebuie» (Ps. 15, 2).
87. De aceea vede sufletul curăţit pe Mirele, făcut măr Intre lem-nele pădurii, ca lipind de sine toate ramurile sălbatice ale păduTii, să le facă să producă un rod asemănător. Precum, deci, prin fiice &m In-ţeles asemănarea sufletelor cu mărăcinii, sau cu mlădiţele falsului tată, oare răsărind îtmpreună cu floarea, cu vremea se strămută şi ele la fru-inuseţea crinului, aşa şi aici, auzind de cei asemănaţi cu lemnele pădurii, n-am înţeles că sînt arătaţi prietenii Mirelui, ci duşmanii Lui, dar pe care, cu toate că sînt fii ai întumericului şi copii ai miîniei, îi preschimbă, prin împărtăşirea de rodul Său, în fii ai luminii şi in fii ai zilei. De aceea, sufletul care şi-a deprins simţurile sufletului zice : «Rodul lui e dulce In gîtlejul meu». Iar rodul e, fără îndoială, învăţătura. «Cît de dulci sînt, zice ProoTOCul, cuvintele Tale în gîtlejul meu, mai mult decît mierea
88. Fiarele nevăzute ce lucrează în patimile noastre nu pot lucra la lumina zilei.
In ruşinea lor de a se manifesta în lumină, se arată un rest din conştiinţa lor că nu se
cuvine să facă ceea ce fac, sau conştiuiţa că oamenii nu pot fi cîştigaţi în mod deschls
pe partea lor, deci trebuinţa de a se masca în bine.
89. Intrupîndu-Se ca om, Fiul lui Dumnezeu a luat loc chiar în ipădurea In care
au căzut oamenii, ieşind din grădina raiului, adică chiar acolo unde lucrează patimile
atlţate de fiare. Aceasta pentru ca să aibă prilejul să respingă ispitele fiarelor şi să
lntărească firea noastră împotriva patimilor.
90. Sufletul omenesc credincios e rrln ro desfatfl pe Dumnezeu şi pe oameni prin
tnfăti.ţnrea şi buna mireasmă a sa. Dumnezew•Cuvlntui eel lntrupat e măr ce desfată
pe oameni nu numai cu înfăţişaren si <u lunim mlrcasmă, cl şi cu mtnearea Lui. Căci
lil no ddruieşto harul Său şi Insuşi triipul Sflu.
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In gura mea» (Ps. 18, 11). «Ca mărul între leranele pădurli, aşa e fră-tiorul meu între fii. Sub umbra lui m-am dorit şi am şezut, şi rodul lui e dulce în gîtlejul meu». Căci simţurile sufletului se îndulcesc cu ade-vărat de cuvînt, cînd umbra mărului ne desparte de arşiţa ispi•telor, ca să nu fim arşi de acest soare, care arde pe eel cu capul gol. Şi nu te poţi răcori altfel sub umbra pomului, decît dacă dorinţa îţi aduce su​fletul la el. Vezi de ce îţi e sădită puterea poftitoare ? Ca să-ţi trezească dorinţa mărului, de care în multe feluri se bucură cei ce se aipropie 90. Căci şi ochiul se odihneşte de vederea frumuseţii şi nasul inspiră buna mireasmă şi corpul se hrăneşte şi guxa se îndulceşte şi arşiţa e ocolită, şi umbra se face patul în care se aşează sufletul, care respinge scaunul lenei.
Apoi zice : «Duceţi-mă în casa vinului, puneţi paste mine dragos-tea, sprijiniţi-mă cu miruri, aşezaţi-mă între meri, că sînt rănită de dra-goste». Cum aleargă pe drumul dumnezeiesc sufletul, care bine a fost asemănat mai înainte cu calul! Ca prin nişte sărituri dese şi regulate Se Intinde spre cele dinainte şi inapoi nu se mai întoarce. Cîte ţinte n-a atlns pînă acum şi încă tot mai însetează şi astfel îi sporeşte şi mai mult setea, încîţ nu-i este destul paharul înţelepciunii şi socoteşte că nu-i ajunge spre astîmpărarea setei nici turnarea întregului pahiar pe gură. Ci cere să fie dusă în însăşi casa vinului şi să-şi puna gura la teascurile înseşi, din care ţîşneşte vinul eel dulce, şi să vadă ciorchinii striviţi în teascuri şi vita din care cresc ciorchinii şi pe Cultivatorul viţei adevărate, care a cultivat chiorchinii aşa de bogaţi şi de dulci, a căror tîlcuire e de priisos, fiind vădit înţelesul înehiipui<t de fiecare din ficestea. Fără îndoială ea vrea să vadă şi taina aceea, cum se înroşesc, prin maiul teascului, veşmintele Mirelui. Despre aceasta zice şi Pro-orocul : «Pentru ce sînt veşmintele Tale roşii şi hainele Tale, ca de la malul teascului ?» (Is., 63 2).
Pentru acestea şi unele ca acestea doreşte să fie în casa vinului91. Apoi, ajungînd înăuntru, iarăşi sare la ceva mai mare. Căci cere să fie pusă iubirea paste aa. Iar iutoiraa e Dumnezeu, după cuvîntul lui loan (I In, 5, 8), Căruia I se supune sufletul. Şi aceasta rnseamnă a se mîntui, cum a spus David (Ps. 61, 2). Fiindcă am ajuns, zice, în casa vinului, puineţi-mă sub iubire, sau puneţi peste mine iubirea. Oricum ne-am folosi de întorsăituna cuvîntului, acelaşi înţeles îl avem în amîn-
90. Puterea poftitoare a sufletului poate fi îndreptată nu numai spre cele tru-
pcţtl şi materiale, ci şi spre cele dumnezeieşti. Şi în acest caz, se înnobile-ază. Nimic
tiu c rău în firea noastră prin sine, ci poate deveni rău prin întrebuinţare.
91. Sufletul nu  se  multumeşte  numai  cu  conţinutul  potirului  vărsat  întreg  pe
cjură, ci vrea să fie dus în casa vinului, lîngă teascuri, lîngă butoaie. Vrea să simtă
prin paharul băut tot ronţinutul vinului, sau sîngelui Celui ce Se dăruieşte fiecăruia
fărfi să Se împartă.
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două cazurilo, fl<> eft sutltHul o pus sub lubiro, fir eft iublrou c pusa sub el.
Sau poate prin ucost cuvlnt Jnvăţftm şi o dogma din cele mai sub-ţiri, anume, ce fol do iublrt• no so arate lui Dumnezeu, ce fel do iubire se cuvine lui Dumnc/eu şi cum sft fie ea faţă de ceilalţi ? Căci dacă toate trebuie să se f•acă dupfi rînduială şi cu bun chip, cu atît mai mult e potrivită rînduiala In acestea. Pentru că nici Cain n-ar fi fast osîndit pentru că a împărţit rău, dacă în aducerea jertlei sale ar fi păzit rîndu​iala cuvenită în ce priveşte cele lăsiate spre întrebuinţarea lui şi celo închinate lui Dumnezeu. Căci cînd a trebuif să aducă lui Dumnezeu ca jertfă pîrga celor întîi născute, el, săturîndu-se de cele mai de cinste, a dăruit lui Dumnezeu rămăşiţele. Deci treibuie cunoscută ordinea în iu​bire, care e ânfăţişată prin lege, cum trebuie adică iubit Dumnezeu şi cum, aproapele şi femeia şi duşmanul, ca nu cumva să fie împliniroa iubirii fără rînduială şi schimbată. Căci pe Dumnezeu trebuie să-L iu-beşti din toată inima şi din tot sufletul şi din toată putereQ şi simţirea ,• pe aproapele, ca pe tine însuţi; pe femeie, dacă ai un suflet mai curat, ca Hristos, Biserica, iar de eşti mai împătimit, ca trupul propriu. Pen​tru că aişa porunceşte orînduitorul acestora, Pavel. în sfîrşit, po duşman se cuvine a-1 iubi prin a nu-i răsplăti răul cu rău, ci a-i da în schimbul nedreptăţii binefaceri. Dar acum se poate vedea la mulţi o iubire amos-teoată şi fără rînduială, arătată în chip rătăcit printr-o nepdtriviro no-cuvenită. Căci sînt unii care, alipiţi fierbimte de avuţii, de onoruri şi do femei, le iubesc pe acestea din tot sufletul şi puiterea, încît ar voi să-şi puna şi viaţa pentru ele ; pe Dumnezeu, atît ciît să pară că-L iubesc ; aproapelui abia îi arstă iubirea rînduită duşmanilor ,• iar celor ce-i urăsc voiesc să le plăteaiscă pentru supărarea lor de mai înainte cu un şi mai mare rău.
Puneţi, deci, zice, peste mine iubirea, ca să dau lui Dumnezeu cît se cuvine, iar faţă de fiecare din ceilalţi să nu mă abat de la măsura cuvenită. Sau poate şi acest lucru trebuie înţeles prin cuvînt: deoarece fiind iubită prima data, prin neasicultare m-am socotit între duşmani, iar acum iarăşi am revenit la acelaşi har, fiind unită prin iubire cu Mirele, întăriţi-mi, zice, statornicia şi neolintirea acestui har, voi, prie-tenii Mirelui, susţinînd prin sîrguinţă şi luare-aminte tăria pornirii miole spre bine.
Acestea spunîndu-le, iarăşi trece la ceea ce es•te şi mai înalt. Can cere să fie sprijinită în statornicia pe lîngă cele bune, prin miruri. «Spri-jiniţi-mă, zice, cu miruri». O stîlpi minunaţi şi noi! Cum se fac miru-rile stîlpii casei ? Cum se sprijină notiătinarea acoperişului, prin buna lTiiroasmă ? Deci nu e vădit că bunul dc multe feluri al virtuţilor, dobîn-
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dit de noi, se numeşte după deosebirea lucrărilor ? Căci virtutea este nu numai a privi la bine şi a fi In Impărtăşirea de bine, ci şi a păstra necăderea din bine. Deci eel ce voieşte să fie sprijinit In miruri caută să aibă tăria In virtuţi. Căci virtutea e mir, deoarece s-a despărţit de tot mirosul u•rît al păcatelor92.
Dar se va minuna cineva şi de cele spuse mai departe, în care arată ce să aşeze pe casă. Nu spini şi trestle, (mai bine zis, cum zice Apos-tolul, nu lemne şi trestie şi iarbă), din care se alcătuiesc casele mate-riale, ci materia de pe acoperişul casei sînt merii. Căci zice : «Aşezaţi-mă între meri», ca să fie fructul iubit itoate în toate: fnunuseţea, mirul, dulceata, hrane, răcorirea prin umbra, seaunul de odihnă, stîlp întăritor, acoperiş apărător. Ca frumuseţe e privit cu poftă, ca mir bucură mirosul, ca hrană îngraşă corpul şi îndulceşte gustul, ca umbra răooreşte arşiţa, en scaun alină osteneala, oa acoperiş al casei se face acoperămînt celui ce locuieşte în ea, ca stîlp o tine neclătinată, ca măT vădit înfrumuse-ţcflză acoperişul. Căci oe vedere mai frumoasă ar putea născoci cineva declt un sir de meri, cînd fractele lor, frumos aşezate într-o continui-tate pe un deal, se înfăţişează vederii într-o unitate felurită, roşeaţa fructelor amestecîndu-se cu fondul alb ? Deci dacă s-ar putea vedea aşe-zarea la rînd a merilor, atîrnînd din sus, ce ar fi mai frumos decît o ase-m,enea vedere ? Iar aceasita nu e cu neputinţă pentru eel ce doreşte bu-nătăţile cunoscute cu mintea. Căci nu e greoi rodul lor, nioi nu e atras la pămîntul ce-1 trage în jos, ci îşi are din fire pornirea spre înălţime93. Pentru că virtutea se ridi•că şi priveşte în sus, de aceea mireasa doreşte ca acoperişul casei sale să i se înfrumuseţeze cu podoaba acestor meri. Căci nu mi se pare că dorinta de căpetenie a cuvîntuluî e să înfăţişeze o privelişte văzută dintr-o îngrămădire de meri văzuţi. Pentru că, ce câlăuzire spre virtute s-ar face prin acestea, dacă nu s-ar vedea în cele spuse vreun înţeles care să ne folosească ?
Deci ce este ceea ce străvedem ? Cel ce a odrăslit în pădurea firii noastre, purtat de iubirea de oameni, prin aceea că s-a împărtăşit de trup şi sînge, s-a făcut măr. Căci pe amîndouă acestea le putem vedea în fructul acesta, din pricina asemănării cu•lorii. Prin culoarea albă se înfă-tişează însuşirea trupului, iar roşeaţa care-1 colorează pe deasupra măr-turiseşte prin înfăţişare că e înrudită cu firea sîngelui94. Deci prin această
92. Virtutea e mir, pentru că răsplndeşte buna mireasmă, contrar vieţii în păcate>
93. Rodul merilor  aşezaţi pe  acoperiş  şi  îndreptaţi  în  sus  nu  e greoi  ca rodul
morllor de jos şi nu ne trage spre pămînt, ci ne trage în sus. E rodul virtuţilor.
94. Insuşi Fiul lui Dumnezeu, luînd trup, adică odrăslind în pădurea firii noastrer
S-a fărut măr. Din firea noastră devenită pădure sălbatică, plină de patimile ce mişună
In ou, Flul lui Dumnezeu poate lua totuşi seva odrăslirii Sale, înnobilînd-o, făcînd-o
iii”ir cu bun rod, de care împărtăşindu-ne, ne facem şi noi un măr bun, ca printr-o al-
tolre. Măr se numeşte şi arborele, dar şi rodul. Rodul acesta, sau trupul Lui înnobilat.
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ghlclturS nflăm cooa c•o ,iufletul doroşte să prlvească po acoperlş, clnd vrea să se desfăteze de colo dumn•zeleştl. Căcl prin faptul că privind* în sus vedem merii se arată că slntem conduşi prin învăţăturile evan-ghelice, că sîntem călăuzltl spre vieţulrea cerească. Iar acestea ni le-a descoperit Cel ce a venlt de sus şl e mai presus de toate, prin aceea că S-a arătat în trup, înfăţişlnd In Sine modelul tuturor bunelor purtări,. precum zice Domnul : «Invăţati de la Mine că sînt blind şi smerit cu inima» (Mt, 11, 27). Tot aceasta o spune şi Apostolul învăţîndu-ne sme-rita cugetare : «Puternic este cuvîntul ca printr-o singură privelişte să• adeverească tot adevărul». Căci zice către cei ce privesc spre cele de sus : «Aceasta să se cugete întru voi ceea ce şi în Hristos Iisu•s, Care în chipul lui Dumnezeu fiind, nu răpire a sc•cotit a fi întoemai cu Dum-nezeu, ci S-a golit pe Sine chip de rob luînd» (Fil., 2, 5 urm.), Cel ce a venit în această viaţă prin trup şi singe, în looul bucuriei ce-i stătea la• îndemină, S-ia făcult părtaş de smerenia noastră şi a coborît pînă la ceroarea morţii. Pentru aceea zice şi mireasa : <(Aşe2aţi-mă între meri»,. ca, privind totdeauna spre înălţime, să văd modelul bunătăţilor arătate• în Mire. Acolo e blîndeţea, acolo, nemînierea; acolo, nepomenirea rău-lui faţă de duşmani şi iubirea de oameni faţă de cei ce ne-au întristat, răsplătirea răului cu binefacerea ,• acolo, înfrînarea, curăţia, îndelunga râbdare şi lipsa a toată slava deşartă şi amăgirea lumească.
Acestea zicîndu-le, laudă pe arcaşul care nimereşte în ţintă, că şi-a îndreptat bine săgeata spre ea. «Că am fost rănită de dragoste», zice. Arată, prin săgeată, cuvîntul care s-a înfipt adîmc în inimă. Iar arcaşul care a trimis săgeata este iubirea, şi iubirea am mvăţat din Sfînta Scriptură că e Dumnezeu, Care trimite săgeata Sa aleasă, pe Unul-Născut Fiul Său, în cei ce se mîntuiesc. Iar acesta colorează vîrful întreit al acuhii ou Duhul vieţii. Iar aoul e credinţa, ca în cel oe ajunge săaducăr împreună cu. săgeata, şi pe areas, cum zice Domnul: «Eu şi Tatăl una sîntem şi vom veni şi Ne vom face locaş în el» (In, 14, 23) 95.
Deci sufletul înălţat prin urcuşurile dumnezeieşti vede în sine dul-cea săgeată a iubirii de care a fost rănit şi-şi face din rană o laudă, zi-
e şi alb prin carnea lui eliberată de otrava păcatului,  dar şi roşu prin sîngele Lui. Mărul are un însemnat rol simbolic în viaţa religioasă a poporului nostru.
95. Săgeata e iubirea, dar cum iubirea e ipostaziată în Persoană, sau în comuniu-n&a tripersonală supremă, înisăşi Treimea este săgeată. Deoi ea vine în iniimă. Dar pe cînd între săgeata trimisă de om şi omul ce o trimite e o deosebire, între arcaşul dum-nezeiesc, sau Sfînta Treime, ce-şi trimite iubirea şi iubirea trimisă, sau Treimea însăşi, nu e nici o despărţire. Totuşi săgeata, sau acul ei, poate fi socotită în mod mai special Dumnezeu-Ciuviintul. Iar in vîrful săgeţii e Duhul Sfint. Tatăl tnimite pe Dunvnezeu-Ou-vlntul oa săgeată In inimi, iar in vîrful săgeţii e Duhul Sfînt. Cuvîntul trimis de Dum​nezeu în inimi e şi Persoană, dar şi ruvînt dumno/oiesc. Cuvîntul dumnezeiesc e plin de iubirea şi de căldura Persoanei. E Ciiviivhil rnro m ajnns în inimi, care cuvîntează vi tntrctine neîncetat în pU> dorul rtup.i o şl in.il ni.in• uniri• ru HI. Şi, din Cuvîntul Lui l/vorîtor dc ruvintc, iradiazS
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clnd : «Am fost rănRă de dragoste». O, frumoasă rană şi duke lovitură, prin carp pătrunde viaţa în cele dinăuntru, deschizlndu-şi, prin despăr-ţirea săvîrşită de săgeată, o uşă şi o intrare ! Căci îndată ce a primit inima săgeata dragostei, săgetarea s-a prefăcut într-o bucurie de nuntă. Căci se ştie cum mînuiesc mîinile arcul, împărţindu-se după trebuinţă lucrările lor. Cea stîngă tine arcul, iar cea dreaptă triage coarda la sine, fltrăgtnd săgeata în adîncitură. Aceasta, prin întinderea mîinii stîngi, c îndreptată spre ţintă. Astfel, mîna, care cu puţin înainte se făcuse ţintă a săgeţii, acum se vede ţinînd locul săgeţii, în mîinile Arcaşului. Deci altfel tine săgeata mînia dreaptă şi altfel, cea stîngă.
Dar, deoarece potrivit cu figura nunţii, chipurile priveliştei so continuă mai departe, nu a făcut ca acul săgeţii să fie tinut di> stînga, nici dreapta să ţină cealaltă parte, decît ca să fie sufletul săgeată în mînia Celui puternic, îndreptată spre ţinta de sus. Ci a făcut oa stînga să stea sub cap, socotit în loc de Jii•, lar cu dreapta să se ouprindă restul. Aceasta peritru ca, precum soc•otesc, cuvîntul să înfătişeze deodată printr-o îndoită închipuire cele ce tin de urcuşul dumnezeies•c, arătînd că Acelaşi e şi Mirele şi Săgetă-torul nostru, folosindu-se de sufletul curăţit ca de mireasă şi ca de sfigeată, ca săgeată îndreptîndu-1 spre ţinta cea buna, iar ca mireasă primindu-1 la împărtăşirea de veşnicia nestricăcioasă. Astfel, prin dreap​ta îi dăruieşte lungime de vieţuire şi ani de viaţă, iar prin stînga, bo-găţia bunătăţilor veşnice şi slava lui Dumnezeu, de care nu se vor îtm-părtăşi oei ce caută slava lumii. De aceea zice : «Stînga lui sub capul meu». Prin aceasta sînt îndreptată spre ţintă. Iar dreapta lui, cuprinzîn-du-mă şi atrăgîndu-mă spre Sine, mă face să mă ridic uşoară pent•ru Inălţarea în sus, ca să ajung acolo şi să nu fiu despărţită de Săgetător, ■aşa Incît, In acelaşi timp, să fiu dusă prin zborul de săgeată şi să mă şi odlhnesc în mîinile Stăpînului. Iar insuşirile acesitor mîini sînt, precum '/Ice Proverbul, lungimea vieţuirii şi anii vieţii îm dreapta înţelepciunii, iar In stînga ei bogăţia şi slava (Pilde, 3, 16) 96.
Apoi întoarce cuvîntul spre fiicele Ierusalimului. Iar cuvîntul e un îndemn întărit de jurămînt, ca să înmulţească şi să ,sporească dragostea, plnă ce-şi va împlini voia Sa, Cel ce vrea ca toţi oamenii să se mîntu-
96. Mîna stîngă ţinînd baza arcului la piept e oarecum locul spre care e trasă s/iqeuld. Dar pe urmă mîna stîngă întinzîndu-se cu baza arcului, concomitent cu tri-mlturcu săgeţii, se lansează oarecum cu săgeata, nemaifimd ţinta săgeţii, ci săgeata Insfişi. Dar mînia stînga reprezdntă sufletul. El e deci şi ţinta săgeţii. Insă mumai în-Ir-un sens. Căci în alt sens, stînga stînd sub cap, care el e propriu-zis săgeată, aceasta iirată că Dumnezeu-Ouvîntul e Arcaşul şi Mirele. Sufletul e atît mireasa cît şi să-ţjctita, ca mireasă primind săgeata, ca săgeată fiind el îmsuşi trimis spre ţinta cea buna sq.u spre viaja veşnică. Intr-un sens Dumnezeu Cuvîntul e săgeata, în alt sens sufle-lul (> sfigootn trimisfi dc Dumnezeu-Cuvîntul spre via{a de veci.
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iaseă şi la cunoştlnţa aduvftrulul să vlnă. Iur cuvîntul pe care 1-a spus oste acesta : «Jurutu-v-ara po vol, filce ale Ierusalimului, pe puterile şi tăriilo ţarinei, să dcşloptaţi şl să sculaţi dragostea, pînă ce va voi». Ju-rămîntul este cuvîntul ce întăreşte prin sine însuşi adevărul. Iar rostul jurămîntului e de două feluri : Sau cineva se leagă ca el însuşi să ţină adevărul faţă de eel ce aude, sau îl impune altora prin faptul că îi supune trebuinţei de a nu minţi. Astfel : «Juratu-S-a Domnul lui David cu ju-rămînt adevărat şi nu-1 va căloa pe el» (Ps. 131, 11). Aci credincioşia făgăduinţei e întărită prin jurămînt. lar cînd Avraam, îngrijindu-se de o soţie de neam bun pentru fiul său unul născut, porunceşte slugii sale să nu ia soţie lui Isaac pe vreuna din neamul hananeilor, care sînit osîn-diţi la robie, ca să nu se vatăme de amestec neamul bun moştenit, cu neamul de robi, ci să ia soţia fiului său din ţara şi din rudenia părin-tească, îl supune obligaţiei de a nu minţi, prin aceea că îl jura, cînd îl trimite să facă pentru el cîte a gîndit despre fiul său. Deci e jurată sluga de Avraam, ca să-i aducă lui Isaac soţia cuvenită.
Deci jurămîntul fiind de două feluri, aci sufletul oare s-a ridicat la atîta înălţime, cîtă am văzut-o în cele mai înainte cercetate, descriin-du-le sufletelor ucenice înaintarea spre desăvîrşire, nu le dă prin jură​mînt celor ce îl asicultă siguranţa celor dobîndite de ele, ci le conduce prin aceea că le jura, spre viaţa întru virtute, ca să aibă dragoste nea-dormită şi trează pînă atun-ci, pînă ce va ajunge la capăt voia Lui cea buna; iar aceasta este oa toti să se mîntuiască şi la cunoştinţa ade-vărului să vină.
Şi precum jurarea s-a făcut acolo în coapsa paitriarhului, aşa se face aci întru puterile şi întru tăriile ţarinei. Aşa spune cuvîntul: «Juratu-v-am pe voi, fiice ale Ierusalimului, întru puterile şi tăriile ţarinei, să deştepltaţi şi să sculaţi dragostea pînă ce va voi». In cele ce urmează trebuie să cercetăm întîi ce e ţarina, apoi, oare e tăria şi puterea ţarinei, şi de e vreo deosebire între acestea, sau de e în amîndouă un singur înţeles ; pe lîngă acestea, ce însemnează a deştepta şi a scula dragostea. Căci: «Pînă ce va voi» s-a explicat miai înainte, din cele spuse.
Că prin ţarină cuvîntul Domnului înfăţişează lumea, e limpede ori-cui din Evanghelie. Iar că chipul lumii acesteia trece şi nimic neclintit nu se arată în firea nestatornică, e vădit din marele cuvînt al Eclesias-tului, care a socotit tot oe apare şi trece ca fiind între cele deşarte. Care e deci puterea acestei ţarine care e lumea ? Sau care e ţarina ? Ce sînt acestea, a căror pomenire face să nu se cake îndemnul dat fiicelor Ierusalimului cu jurămînt ? Dacă privim la cele văzute, părerea că au în ele vreo putere o respinge Eclesiastul, numind deşeirtăciune tot ce se arată şi se năzuieşte în ele. Iar ce este desert nu subzistă. Şi ce
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nu subzistă după fiinţă nu are tărle. Sau poate foloslrea la plural a pu​terii li dă acesteia vreun Inţeles deosebit ? De fapt, am ounoscuit o ast-fel de diferenţă in Sflnta Scriptură, prin numirile de felul acesta. Aşa, cînd se zice puterea — la singular — cugetarea e miînată printr-un ast-fel de cuvînt, la Dumnezeu. Dar cînd se pronunţă in forma pkrrală, se tnfăţişează prin cuvînt, firea îngerească. De pildă, cînd se spune : «Hris-tos, puterea şi înţelepciunea lui Dumnezeu», prin acest singular se arată Dumnezeu. Dar cînd se spune : «Binecuvîntaţi pe Domnul toate pute-rileLui)), piuralul puterilor înfăţişează înţelesul firii cugetate a ângerilor. Iar numele tăriei, luat înupreună cu al puterii, cuprinde o sporire a în-ţelesului puterii. Astfel, Scriptura, prin repetarea cuvintelor cu înţeles egal, înfăţişează mai deplin ceea ce voieşte. Aşa : «Domnul este vir-tutea mea şi tăria mea» (Ps. 17, 2). Aci înţelesul ambelor cuvinte este acelaşi. Dar împreunareia cuvintelor cu înţeles egal arată o întărire a tntelesului.
Deci înţelesul plural al puterilor şi pomenirea egală a tăriilor duce, pe clt se vede, gîndul auzitorilor, la firea îngerească. Aşadar, jură-mtnitul impus sufletelor ucenice de mireasă, spre întărirea celor îm-părtăşite, nu se face pe lumea trecătaare, ci pe firea îngerilor, care ră-mîne pururea. Spre aceşltia le porunceşte să oaute ca să-şi asigure, prin pilda lor, neclintirea şi statornicia vieţuirii in virtute. Căci deoarece s-a făgăduit că viaţa după înviere va fi asemenea stării îngerilor (şi ne-mincinos este Cel ce a făgăduit), urmează că şi viaţa din lume trebuie să se pregătească pentru cea nădăjduită după aceasta, astfel ca vieţuind In truip şi petrecînd în ţarina lumii acesteia, să nu vieţuim după trap, nici să ne facem. după chipul veacului acestuia, ci să cultivăm de mai înainte viaţa nădăjduită, prin vieţuirea din hime.
De aceea întăreşte mireasa prin jurăminte sufletele ucenice, ca via-to lor ,pe care o due în ţarina lumii acesteia, să privească spre Puterî, spre a imita prin nepătimire curăţia îngerească. Căci deşteptînd şi scu-lînd astfel dragostea — ceea ce însemnează : învăţînd-o şi siporind-o neconlenit prin adausuri — împlinesc voia lui Dumnezeu, precum în cor, aşa şi pe pămînt, nepătimirea îngerească înfăptuindu-se şi în noi. Acestea le-am înţeles prin cuvintele : «Juratu-v-am pe voi, face ale Ie-rusalimului, întru puterile şi tăriile ţiarinei, să deşteptaţi şi să sculaţi dragostea, pînă ce va voi». Iar dacă se va afla vreun alt înţeles mai apro-piat de adevărul celor cercetate, vom primi dariul şi vom mulţumi Celui ce descoperă tainele cele as•cunse prin Duhul Sfînt, în Hristos Iisus, Domnul noslru, Cfiruia se cuvine slava în vecii vecilor. Amin.
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• 0/a.vu/ Itaţtorulul meu. lată cl vine sărind peste munţi, sil-tind peslt• dcalurl. Asemcnea cste lrăfiorul tneu căprloarel, sau pu-lulul de cerb po munţll Betel. lată el stă după peretele nostru, pri-vind prln lerestrc, ultindu-se ptin îngrăditură. Răspunde Irăţiorul meu şi-ml •/.ice: scoală-te, vino, iubita mea, irumoasa mea, porum-biţa mea. Că iată iarna a trecut, ploaia s-a dus, s-a de par tat. tîo-rile s-au ivlt pe p&mint, vremea plivirii a sosit, glasul turturelei s-a auzit pe pămlntul nostru. Smochinul a scos mugurii săi, viile ln-lloresc, au dat miros. Scoală, vino, iubita mea, frumoasa mea, po-rumbiţa mea. Pe acoperămîntul de piatră, legat de zidul dinainte, arată-mi taţa ta şi mă lă să aud glasul tău. Că glasul tău e dulce şi taţa ta irumoasă. Prindeţi-ne vulpile cele mici, care strică viile. Căci viile noastre îniloresc. Frăfiorul meu, mie şi eu, lui. Cel ce paste înfre crini pînă ce va stlrşi ziua şi se vor mişca umbrele. In-toarce-te şi te aseamănă, frăţiorul meu, căprioarei, sau puiului de cerb pe munţii văilor*. (Cînt. Cînt., 2, 8—17).
Cele puse nouă in faţă pxin ci•tire din filosofia Cîntăni Cîntărilor, ne stîrnesc şi dorinţa de a eunoaşte bunătăţile suiperioare, dar ne prici-nuiesc în suflete şi o întristare, făcîndu-ne, într-un oareoare fel, să ne lipsim de nădejdea de a ouprinde cele necuprinse. Căci cum ar rămhie cineva neîntristat, văzînd cum sufletul curăţit, ridicat prin miluire la nuari înălţimi, spre împărtăşirea de bine, încă nu socoteşte, — cum zice A-postolul — să fi primit ceea ce caută, ci doar privind la acele înăl​ţimi, descrise prin cuvintele dinainte, a fost socotit fericit pentru nr-cuşul lui, că a cunascut mărul dulce, deosebindu-1 de nerodnicia pă-durii, şi a dorrt umbra lui, şi, îndulcindu-se de rod, a ajuns în cămările bucuriei. Iar bucuria o numeşte vin, căci el veseleşte inima celor ce se împărtăşesc. îl fericim că sălăşluind în dragoste e sprijinit în miruri şi fiind împrejmuit de meri şi primind în inimă săgeata dragostei, se face la rîndul lui săgeată în mîinile arcaşului, fiind îndreptat de mîinile Celui puternic, spre ţinta adevărului.
Acestea şi unele ca acestea văzîndu-le, socoteam că sufletul înălţat prin atîtea urouşuri a atins culmea cea din vîrf a fericirii. Dar, precum se vede, cele străbătute mai înainte sînt numai începutul urcuşului. Căci toate acele urcuşuri nu le numeşte vederea şi cuprinderea limpede a adevărului, ci glas al celui dorit, care-şi face cunoscute prin auz însu-şirile deosebite, dar nu e cunoscut şi nu veseleşte prin cuprinderea cu mintea 97. Dacă deci acel suflet, înălţat, precum aflăm, pînă la al treilea
97. «Guprinderea cu mintea» nu e o cuprindere prin cugetare de la distanţă, cl prinitr-o «simţire a minrţiin, printr-o intuitlo splritunlă, după asomănarea intuJrii eu-ului semenului şi q stărilor lui sufleteştl, do cftirc inl.no. Numai ctceasta veseleşte deplln, prln comunioarea re o înfăptuioşte Intn• mine $1 s<<in(>iuil mou.
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cor, Jncă n-a luat c:eoa ce-i stătoa înainte, procum învăţăm In chip ne-Indololnic dospre marele Pavel, care a fost ridioat pînă la al treilea cor, ce putem prosupune că ni se întîmplă nouă, sau în ce bunuri putem socoti că sîntem noi, care nu ne-am aprapialt nici de tinda cămărilOT di-năuntru ale vederii ? Şi din cele spuse de mireasă se poate vedea cît de greu se poate ajunge la vederea oelor căutate. Căci zioe: «Glasul frăţio-rului meu», dec! nu chipul, nu fata, nu înfăţişarea, care face cunoscu<tă fi-rca celui căutat i se arată, ci «glasul», care naşte mai mult o presupunere decît o siguranţă, despre cine este eel ce vorbeşte. Căci eeea ce se spune seamănă mai mult cu o presupunere şi nu cu o siguranţă neîndo-ielnică a cuprinderii. E vădit de a•ceea că mireasa nu-şi tine cuvîntul logat de o singură cugetare, nici nu priveşte spre un singur chip, ci e purtată spre multe vederi, socotind mereu că vede altceva şi nerămî-nlnd mereu la o aceeaşi înfăţişare a ceea ce cuprinde. Căci zice : «Iată ol vine». Deci nu stă, nu stăruie într-un loc, ca prin stăruinţă să fie cunoscut de eel ce priveşte, ci se răpeşte pe sine vederii, înainte de a ajungc eel ce-L vede la o cunoştinţă desăvîrşită, «sărind (peste munţi, zlc:e, şi săltînd peste dealuri». Şi acum e cunoscut ca o căprioară, acum o asemânat cu un ipui de cerb. Căci zice : «Aisemenea este ifrătiorul m©uf căprioarei, sau puiului de cerb pe muntele Betel». Astfel, ceea ce se cu​prinde necontenit ia mereu altă înfăţişare 98.
Acesitea sînt cele ce me due la îmtristare, făcîndu-ne să deznădăj-duim că vom cuprinde întocmai cele înalte. Dar trebuie să încercăm, pu-hîndu-ne nădejdea în Dumnezeu, Cel ce dă cuvînt celor ce «binevestesc cu putere multă», să unim vederea ('contemplarea) următoare cu vede-rllo cuprinse mai înainte, într-un sir neîntrerupt. Deci zice : «glasul fră-ţiorului meu», şi îndată adaugă : «Iată, el vine». Ce înţelegem prin aces-tea ? Poate prin cele spuse arată de mai înainte iconomia lui Dumnezeu-Cuvlntul, descoperită nouă prin Evanghelie, vestită mai înainte prin Prooroci şi dezvăluită prin arătarea Fiului lui Dumnezeu în trup. Căci glasul dumnezeiesc e adeverit de fapte şi Cuvîntul lui Dumnezeu e ur-
98. Dumnezeu e în mişcare continuă în fata minţii şi a simţirii noastre duhov-y Ni Se face cumoscut ca un Mcăr şi iarăşi dispare dan vederea şi simţirea noustră. Nu ne lasă să-L cunoaştem în întregime, să stabilim întru totul chipul Lui. El la mereu altă înfăţişare pentru cugetarea, pentru simţirea noastră. Realitatea şi ară-tiirllc Lui sînt o fluiditate indefinibilă, ce apare şi dispare. Nu se lasă pri•ns într-un sis-tom de concepte, bine organizat şi definitiv stăpînit de noi. Acest Dumnezeu al filo-sofllor nu mai e Dumnezeu, ci o construcţie mărginită, stăpînită de ei, un idol. De (illfol nici subiectul semenului nu se lasă prins astfel. în sensul acesta e dincolo de ( unoaştere. Noi ştim că este, dar nu cum este ; sau ştim că este într-un mod de ne-dcflnit, de necunoscut. El licăreşte în fata noastră ca o rază de lumină în momente do hur, Sn momente cînd am părăsit întreprinderea noastră de a-L descoperi, de a-L niliK•o în fa|a noastră legat în funiile categoriilor noastre de cunoaştere. El e cerb, e cilprlonrfi re sare pe vîrfurile inaccesibile ale munţilor, apărînd o clipă şi dispărînd Inlr-uii suit.
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mat dp vonlrcvi I.iil, cum y,lcn Proororul: «Precum am atizit, aşa am şi văzut» (Ps. 47, 9). «(ilrt.Nul frAţloruliil meai” ; aceiasla este ceea eo am. auzit. «Iată, el vine» ; aceastia >p»te ceea ce am primit. «După ce a vor-bit Dumnezeu odinioară In multo rlnduri şi în multe feluri părinţilor noş-tri prin Prooroci», şi aceesta e auzirea glasului, «în ziilele din urmă a grăiit nouă prin Fiul» (Evr., 1, 2), aceasta este ceea ce s-a spus : «Iată el vine sărind peste munţi şi săltînd peste dea•luri» ”. Prin aceasta se a-propie, după o anumită raţiune proprie, de căprioară şi se aseamănă, după alt înţeles, cu puiul de cerb. Căprioara închipuie privirea ageră a Celui ce supraveghează toate. Căci se spune că animalul acesta vede uimitor de pătrunzător (8epx6(xsvo<;) şi de la aceasta lucrare îşi are nu-mele grecesc (Sopxâc). Dar a vedea pătrunzător este acelaşi lucru cu a privi. De aceea şi Dumnezeu, Cel ce priveşte şi supraveghează toate, are numele grecesc Theos, de ila a privi toate (Gsâojj,ai). Pe de altă parte,. pentru că Dumnezeu S-a arătat în trup, Cel ce a venit în lume pen-tru surparea puterilor vrăjmaşe Se aseamănă, din pricina aceasta, pe de o parte cu căprioara, ca unul ce priveşte din ceruxi peste pămînt,. şi pe de alta, cu puiul de cerb, ca unul ce calcă cu săriturile Lui munţii şi dealurile 10°, adică pune sub picioare şi surpă înălţimile violene ale răutăţii dracilor 101. Căci numeşte munţi pe cei ce se tulbură întru tăria Lui, cum zice David : «Cei ce se sitrămută în inimile mărilor» (Ps. 45, 2), şi se scufundă în locul înrudit al adîncului. Despre aceştia a zis şi Dom-nul către ucenici : «De veţi avoa credinţă cît un grăunte de muştar, veţi zice muntelui acesta (arătînd cu cuvîntul dracul acela rău şi lunatic), ridică-te şi aruncă-te în mare» (Mt., 17, 19). Deci fiindcă e proipriu firii puilor de cer•bi să mănînce fiare şi să puna pe fugă cu s-uflarea şi cu culoarea lor neamul şerpilor, de aceea Cel ce priveşte toate S-a ase-mănat pe de o parte cu căprioara, iar pe de alta, cu puiul de cerb, ca Cel ce calcă şi mistuie lucrarea protivnică, pe care cuvîntul a închi-puit-o prin munţi şi dealuri.
99.
Dacă pentru credinciosul singular, Dumnezeu e ca un  cerb care aci apare,
aci dispare,  sărind  sprinten peste  vîrfurile  munţilor,  pentru  credinţa  creştină  în  ge​
neral «E1 vine»,  El Se apropie tot mai mult de umanitate,  arătîndu-Se  după  ce  Şi-a
trimis cuvîntul prin glas, în trup. Dar chiar pentru credinciosul singular El Se apropie
mereu, arătîndu-Se tot mai des şi  tot mai mult, pe măsură ce iubirea sa faţă de  El
creşte, pe măsură  ce s-a obişnuit  să iasă  din îngustimea  categoriilor cugetării  cal-
rhiate după structura obiectelor mărginite şi supuse unor legi ce se repetă. E aşa cum
cei ce se iubesc din ce în ce mai mult îşi intuiesc tot mai des şi mai adînc indefinitul
subiectelor lor,  aflătoare dincolo de marginile fixe şi  înguste  ale obiectelor.
100. Săritura cea mai mare pe care a făcut-o DumnezeujCuvîntul e cea din vîrful
suprem  al  transcendenţei  Lui,  în  valea  afundă  a  existenţei  noastre  create,  umbra  a
cxistenţei Lui rcale, strîmbate şi îngustate şi mni mult, prin păcat.
101. Prin săritura  areasta uimito;iro în  v<iloci  nonstră,  Dumnezeu-Cuvîntul surpă,
rn  înfiltimpa  Lui pe care nu Şi-o p.”irfiso•jlc,  p.”irulclc  Inălţimi  ale truiiei drăceştl sau
omenoşti, făcîndu-le să so răstonrne In (ultncul ml/••rli•i lor ronlc.
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Deci a lost lntîi glasul Mirelui prin prooroci, în care a grăit Dum-Jiezcu. Şi după glcis a venit CuvlntuJ, sărind peste munţii duşmani şi sâltînd peste dealuri, supunînd sub picioarele Lui deopotrivă toată pu-terea care s-a despărţit de El, atît pe cea mai de jos, cît şi pe cea mai Jnaltă. Căci aceasta o arată deosebirea dintre dealuri şi munţi, că şi eel mai înalt dintre duşmani e surpat la fel cu eel ce e mai prejos, fiind ■călcat cu aceeaşi putere şi stăpînire. Căci la fel a călcat leul şi balaurul, care le întrec pe celelalte, adică şarpele şi sconpioimil, care sînt mai mici. De pildă : în mulţimile ce urmau Lui, fie în sinagogi, fie în ţi-nutul ghergh•esenilor, fie in alte multe locuri, era<u draci, adică munţi ce •se înălţau şi-şi arătau vîrfurile împotriva firii omeneşti. Din aceştia, unii erau dealuri, lalţii munţi, unii mai înalţi, alţii mai mici. Dar puiul <de cerb, care nimicea şerpii, care a prefăcut şi firea ucenicilor în cea •a cerbilor, spunînd : «V-arn dat vouă putere ca să călcaţi ipeste şerpi şi peste scorpii» (Lc, 10, 19), pune peste toţi piciorul, fugărindu-i pe a--ceştia şi sărind de la aceştia la alţii, ca prin aoestea să se arate mă-rlmea celor ce se înalţă prin virtute, care nu mai e acoperită şi întune--cată de colinele răutăţii. Căci munţii Betel par, după tîlcuirea numelui, sfi Insemne viaţa ânaltă şi cerească. Pentru că învăţaţii în limba evre-iască spun că acest cuvînt înseamnă casa lui Daimnezeu. De aceea zice : «Pe munţii Betel». Pe aceştia i-a văault oohiul curăţit şi străvăzător al sufletului, care sare cu salturile dumnezeieşti, peste colinele vrăj-■maşe ; şi vorbeşte despre timpul ce va fi pe urmă, ca deispre unul ce e de pe acum de faţă, văzînd nădejdea ca un lucru înfăptuit, pentru sigu-îranţa harului nădăjduit.
Apoi zice că eel ce sare peste munţi, fiind şi iute şi sprinten, şi saltă •de pe dealuri pe dealuri, se arată pe sine statornic, rămînînd după pe-rote şi vorbind prin îngrădit•urile ferestrelor. Pentru că zice aşa : «Iată, •el stă după peretele nostru, privind prin ferestre, uitîndu-se prin îngră-■dlturi». Ceea ce se descrie trupeşte prin cuvînt este aceasta : şi iubitul grăieşte prin ferestre, miresei care locuieşte înăuntru şi cu toate că zidul stă la mijloc între amîndoi, comunicarea prin cuvînt se desfă-şoară neîmpiedicat, capul plecîndu-se spre a privi prin fereastră, iar ochiul uitîndu-se prin îngrăditurile ferestrelor, înăuntru. Dar tîlcuirea mai înaltă (anagogică) duce mai departe înţelesul mai mainte cercetat. ■Căci Cuvîntul apropie firea omenească de Dumnezeu, urmmd o cale continuă. Mai întîi o luminează prin prooroci şi prin poruncile legii. Astfel, prin ferestre înţelegem pe prooroci, care aduc lumina înăuntru ; iar prin îngrădituTi, împletitura poruncilor legii. Prin amîndouă pă-Irundo streilucirea luminii adevărate la cele dinăuntru. După acestea vinr• luminfirca  clr\săvîrşită a luminii,  cînd  se arată lumina adevărată
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relor ce şed tn lntunerk 9I In umbra, prin unirea cu firea noastră. Mai intii deci lucirile intclfsurllor prooroceşti şi ale legii luminînd sufletul prin ferestrele şi îngrfidlturllo mlnţii noastre nasc dorinţa de a vedea Soarele in aer liber. Apoi, Cel dorM vine de fapt.
Dar să ascultăm ce grăieşte către Biserică Cel ce nu a venit încă în lăuntrul ziduM, ci stă să grăiască prin ferestre. Răspunde, zice, fră-tiorul meu şi-mi spune : «Scoală-te, vino, iubita mea, frumoasa mea, po-rumbiţa mea. Că iată iarna a trecut, ploaia s-a dus, s-a depărtat; florile s-au ivit pe pămînt, vremea plivirii a sosit. Glasul turturelei s-a auzit pe pămînt. Smo•chinul a soos mugurii lui. Viile noastre înfloresc, au dat miros». Cît de fermecător ne descrie frumuiseţea primăverii, Făcătorul primăverii, către Care zice David : «Varia şi primăvara, Tu le-ai făcut pe ele» (Ps. 73, 17). Dezleagă tristeţea iernii, spunînd că a trecut apă-sarea ei şi tristeţea ploilor. Arată livezile înfrumusetate de Dîraie si de flori, iar de flori spune că sînt în plină vigoare şi bune de plivit, astfel că culegătorii de flori le pot culege pentru împletirea de cununi sau pentru pregătirea de miresme. Cuvîntul descrie bucuria timpului care răsună de cîntecele păsărilor din păduri, cînd glasul dulce al turturelc-lor răsună în urechi, iar smochini şi vie numeşte desfătarea ce o vor da ele, arătată de mai înainte în cele ce se văd, smochinul odrăslind mugurii, iar via producînd floarea oare desfată mirosiul cu buna ei mireasmă. Astfel se lărgeşte cuvîntul în descrierea frumuseţii primfi-verii, alungînd tristeţea şi ceaţa prin descrieri plăcute.
Dar socotesc că cugetarea nu trebuie să rămînă la înfăţişarea aces-tor desrrieri frumoase, ci prin ele să se lase călăuzită spre tainele în-chipuite prin aceste cuvinte, ca să se descopere comoara înţelesurilor ascunse în cuvinte. Ce este deci ceea ce spune ? Omenirea era înghe-ţată odinioară de gerul închinării la idoli, firea de bun neam a oameni-lor fiind prefăcută înfirea lucrurilor nemişcatte, cărora le slujea l02. Căci «asernenea lor, zice, vor fi cei ce le fac pe ele şi toţi cei ce se încred în ele» (Ps., 113, 8). Şi era firesc să fie aşa. Căci, precum cei ce privesc dumnezeirea adevărattă primesc în ei îinsuşirile firii dumnezeieşti, aşa cel ce lua aminte la deşerităciunea idolilor, se preschimba în oeea ce
102. Păcatul strămoşesc ca stare de obşte, prin întărirea lui adusese o îngheţare a firii omeneşti, făcînd-o asemenea obiectelor, cu totul robită legilor automate ale necesităţilor trupeşti, devenite prin exagerare patimi. Numai prin Duhul stăpînitor asupra patimilor, omul devine liber pentru simţiri şi acte de iubire spirituală şi pentru bucuria superioară şi adevărată produsă de acestea. Numai iubirea, produs al eliberă-rii de sub legile automatismului pătimaş, produce cdldura continuă, nespa&modică, li-niştită şi sprinitenă, în sufet. Numai iubiron In libcrt.ite ridică pe om la starca lui porsoană, mereu vie ţi mcreu nouă, dnisupra oblcdolor rigide, incapabile de mişcări libiTP, ndică «'nemişc-nto», sciu •mişfiiU1 fc”irîi volti lor. \'l   ■   (irliţorlt1 (Jr Nyssn
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vedea, făclndu-se din om ptetră 103. Deci pentru că firea omeneaiscă, Im-pietrită prin slujirea idolilor, era nemişcată spre ceea ce e mai bun, fiind lngheţată de gerul shijirii lor, răsare în această iarnă aspră soarele dreptăţii şi aduce primăvara, iar vîntul de miazăzi, topind această ghiaţă, trezeşte deodată ou răsăritul razelor tot ce e dedesubt, ca omul împie-trit de ger, fiind încălzit de vînt şi desgheţat de raza Cuvîntului, să se facă iarăşi apă săltătoare spre viaţa de veci (In, 4, 14). Căci zice : «Sufla-va Duhul Lui şi vor curge apele» (Ps. 147, 8). Aoeasta a strigat-o mai dezvăluit Botezătorul, către iudei, zicînd că pietrele vor fi ridicate spre a se face fii ai Patriarhului (Mt., 3, 9), asemenea lui prin virtute.
Acestea le aude Biserica de la Cuvîntul, primind, prin ferestrele prooroceşti şi prin îngrăditurile legii, strălucirea adevărului, cîtă vreme stătea încă în picioare peretele de chipuri al invăţătutii, adică legea, cure era umbra bunătătilor viitoare şi nu arăta însăşi icoana lucrurilor, avînd acoperit de ea adevărul legal de tip. Aceasta L-a făcut întîi pe Cuvîntul să strălucească Bisericii prin Proorocil04, după aceea a mis-lult, prin arătarea Evangheliei, toate închipuirile de umbre ale tipuri-lor. De aceea, prin El se surpă peretele din mijloc. Şi astfel aerul din casă se uneşte cu lumina de afară, încît nu mai are nevoie să-i lumi-neze prin ferestre, ci însăşi lumina adevărată luminează toate cele dină-untru, prin razele Evangheliei. De aceea strigă Bisericii Cuvîntul prin ferestre. Ridioînd pe cei căzuti, El zice : «Sooală-te — se înţel•ege, din cădere — cea care te-ai rostogolit în urîciunea păcatului, cea care ai
103. Cine priveşte la altcineva   primeşte în sine ceva din însuşirile aceluia. Prin
prlvlxe are loc o comunicare; ea nu e numai un act de la distanţă. Toţi părinţii ră-
sSrlteni o spum aceasta. Gu deosebire, a stăruit asupra ei sfîmtul Simeon Noul Teolog.
Cine priveşte la un om bun   primeşte ceva dm bunătatea lui, nu prin simpla imitaţie,
tl pentru că bunătatea este prin fire iradiantă. Dar nu numai bunătatea este iradiantă,
rl şi rSul. Acesta exercită un fel de iradiere, producmd în eel ce-1 primeşte fie ispita
do a se tndulci de plăcerile inferioare ale aceluia, fie pornirea de repulsie duşmănoasă
a aceluia. Raul nu învăluie îmtr-o comuniune pe eel de la care iradiază şi pe eel spre
care Iradtază. Căci dacă comuniunea e viaţă, opusul comuniunii e împietrirea. Cu mult
mai mult se lmpietreşte însă — faţă de oameni — eel ce caută numai spre lucruri,
ra să le domine, sau eel care dacă priveşte şi spre oameni o face tot ca să-i domme,
socotlndu-i ca pe nişte obiecte. Acesta devine de piatră, ca şi obiectele la care se
lnchlnă. Ceea ce el domină  îl domină. Ceea ce preface în piatră  îl preface pe el însuşi
tn piatră. Căutarea cuiva spre obiecte, sau prefacerea altora în obiecte, deşi se pare că
lnseamnă o domnie a lui asupra acelora, îl domină de fapt, ca nişte idoli. Relaţia ido-
lolatră e opusul relaţiei de comuniune în libertate. Dumnezeu nu ne domină, cum ne
domină idolul,  ci ne face liberi pentru că ne scoate din îngustime  şi  din pofta de
dominare, în libertatea iubirii. Suprema cădere are loc atunci cînd însuşi Dumnezeu e
sorotit un obiect, o lege, o esenţă, o substanţă impersonală, sau lumea pur şi simplu.
Cel re a căzut în această obişnuinţă şi concepţie nu mai socoteşte că e  undeva un
forar personal supram al libertăţii.
104. Există o Biserica a Vechiului Testament. Ea e Mireasa căreia Mirele îi vor-
beşte prin ferestre, adică ip-rin prooroci. Sfîntul Grigorie face o strînsă legătură între
cuvîntul Cuvîntului   neîntrupat   din Vechiul Testament, şi cuvîntul Cuvîntului întru-
pat din Noul Testament.  Continuitatea lor, deşi pe planuri deosebite,  e baza conti-
iiuilâtii Bisericii pe pUinurile deosebite corespunzătoare.
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fost tmpiedicata do şarpo şl al căzut la pămlnt, cea care al fost In că-derea neascultărll, scoală-te».
Dar nu-ţi ajunge să te scoll, zice (din cădere), ci, pe lîngă aceasta, vino, prin înaintarea In oele bune, străbătînd drumul virtuţli. Aceasta am învăţat-o şi din înthnplarea slfibănogului. Căci Cuvîntul nu ridică numai povara aceea de pe pat, ci îi şi porunceşte să umble. Aceasta înaintare şi creştere o înfăţişează Scriptura prin mişcarea de mutare. «Scoală, deci, zice, şi vino». O, putere a porurucii! Cu adevărat glas al puterii este glasul lui Dumnezeu, precum zice psalmul: «Iată, va da glasul Lui, glas al puterii». Şi: «E1 a zis şi s-au făcut; El a poruncit şi s-&a zidit» (Ps. 134). Iată că şi acum a zis către cea care zăcea : «Scoală-te şi vino» şi îndată porunca devine faptă. Căici îndată ce pri​meşte puterea Cuvîntului, se ridică şi I se supune şi vine aproape de lu​mină 10!5, cum mărturiseşte îns•uşi Cel ce a chemat-o. Căci zice Cuvîntul: «Scoală, vino, iubita Mea, frumoasa Mea, porumbita Mea».
Care e ordinea arătată de Cuvîntul ? Cum se leagă una de alta ? Cum se înfăptuieşte înşirarea înţelesurilor, urmimdu-se ca într-un lanţ ? Aude porunca, e întărită de Cuvînt, se scoală, vine, se aspropie, se face frumoasa, e numită porumbiţă. Căci cum e cu putinţă să se vadă vreo vedere frumoasa în oglindă, dacă n-ia primit arătarea vreunui chip fru​mos ? Deci şi oglinda firii omeneşti nu s-a făcut frumoasa mai Inainte, ci cînd s->a apropiait de Cel frumos şisna întărit de chipul frumuseţii dum-nezeieşti.Căci precum pînă zăcea pe pămînt avea înfăţişarea ş•arpolui şl privea la el, în acelaşi fel, după ce s-a sculat şi a venit faţă în faţă cu binele, dînd la spate răutatea, se modelează după ceea ce priveşte. Şi priveşte spre frumuseţea arhetipică (originară) a modelului. Iar frumu-seţea privită e porumbiţa. De aceea apropiindu-,se de lumină, se face lumină. Iar in lumină primeşte chipul frumos al porumtoiţei, a cărei în-făţişare arată aflarea de faţă a Sfîntului Duh 106.
105. «Puterea cuvîntului»» Orice cuvînt are putere, pentru că este cuvîntul cuiva,
pentru că prin cuvînt se rosteşte dorinţa, voinţa cuiva. Şi dorinţa, voinţa, chemarea
aceluia mişcă pe cel spre care se îndreaptă. Omul înduplecă pe om. Omul dă putere
omuhri, în primul rt•nd prin cuvtmt. Altfel, ce irost ar fi să existe om lîngă om ? Dar
cea mad mare putere vine din Persoana care e Cuvîntul prin excelenţă, sau din Cu-
vtatul care e totodată suprema Persoana. De aceea sufletul I se supune, sau îi stă la
dispoziţie şi vine aproape de lumina Lui. Cînd te dheamă au puterea iubirii Lui, aceasta
Ohemare te face să te apropii şi să te deschizi Celui ce te cheamă. Aceasta apropiere
este apropiere de lumina Oirizontului ce ţi se deschide în şi prin altă persoana, ca şi
de căldura ei, în cazul chemării Cuvîntului dumnezeiesc, de lumina iniinită a orizon-
tului Lui şi de căldura iubirii Lui fără pată şi fără îngustare.
106. La  început, mireasa   sau  sufletul  aude  glasul  Mirelui,  sau  al   Cuvîntului.
Acesta face sufletul să se apropie de Cel ce îi grăieşte, după ce îi dă putere să se
scoale din zăcerea ei. Dar apropiiiudu-se, In oglinda lui se iveşte chipul Celud ce vor-
buşte. Acest chip devine propriul chip al sufletului, făcîndu-1 frumos asemenea mo​
delului. Taina Celul indefinit, dar plin do putc•ro ţi Izvoritor de lumină, se proiectează
In oglinda sufletului, proiectîndu-se apol >i clln mi•stu, spre alţii. Cine primeşte putere
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Doei grăindu-i Cuvlntul asttfel şi numind-o frumoasă pentru apro-picre şi porumbiţă pentru irumuseţe, trece la cele următoare spunlnd că pcste suflete nu mai stăpîneşte tristeţea iernii, căci frigul nu poate sta în fata razei. «Iată, zice, iarna a trecut, ploaia s-a dus, s-a tras în sine». li dă răului multe nume, numindu-1 după feluritele lui lucrări. Căci acelaşi e numit şi iarnă şi ploaie şi picături, prin fiecare numire husemnîndu-se vreo ispită, potrivit cu ceea ce îi este propriu. Iarna se vestejesc cele înverzite ; Irumuseţea de pe pomi, care se alcătuieşte în chip firesc din frunze, cade de pe ramuri şi se amestecă cu pămîntul. Incetează ciripitul păsărilor cîntătoare, pleacă privighetoarea, amorţeşte rîndunica, îşi părăseşte turtureaua cuibul. Toate sporesc tristeţea mor-ţii : moare mugurele, se usucă iarba, şi ramurile dezgolilte de frunze, ca nişte oase despărţite de cărnuri, înfăţişează o privelişte neplăcută, în locul frumuseţii ce le vine din muguri. Dar ce ar iputea spune cineva despre necazurile de pe mare, pricinuite de iarnă: cum, scormonită şi umflotă din adînouri, apa se înalţă ca stîncile şi ca munţii, ridicîndu-se drept în sus, cum năvăleşte ca un duşman asupxa pămîntului, aruncîn-du-se peste malurile ei şi făcîndu-1 să se outremure de loviturile valu-rilor ce vin unul după altul, ca de ghiulelele unor maşini.
Dar cugetînd la necazurile iernii, înţelege-le pe acestea şi pe cele asemenea într-un inţeles nematerial. Ce este aceea că iarba îşi pierde floarea şi se veştejeşte ? Ce este ceea ce cade de pe ramuri pe pămîni; ? Ce este tăcerea glastilui păsărilor oîntătoare ? Ce e marea care urlă prin apele ei ? Ce e, apoi, ploaia ? Ce sînt picăturile ploii ? Cum se re-
devlne puternic. Cine se umple de indeiinit primeşte indefinitu], devine indefinit. Cel In rare se proiectează izvorul de lumină devine izvorîtor de lumină. E cu neputinţă li cugeţl sufletul fără urn conţinmt şi anume, lăTă un ccmiţinut vâu. lax oonţimrtul nu tine de el. Ci conţinutul lui e format din chipurile şi noţiunile persoanelor şi lucrurilor, din slmţlrl bune sau rele, produse în el de lucruri bune sau rele, sau de persoaae bune sau rele. Dar la baza tuturor persoanelor şi lucrurilor, în calitate de existente »l In calitatea de bune, este Dumnezeu. Deci în mod indirect chipul de bază indirect conţinut în suîlet e Dumnezeu, e Cuvîntul ale cărui cuvinte s-au încorporat în toate lucrurile devenite conţinuturi ale sufletului. Insă, în mod direct, Cuvîntul Se prolectează în suflet atiuici cînd acesta se pune în relaţie directă cu El, prin credinţă ronştientă, bazată pe o intuiţie, pe o simţire a Lui, corespunzătoare unei presiuni spi-rltuale a Lui. Şi împreună cu Cuvîntul este prezent în astfel de suflet Duhul Sfînt. Dacă însă sufletul vede o faţă alterată a lucrurilor şi a persoanelor, în el se proiec-tează indirect chipul celui rău, chiar dacă face aceasta prin lucrurile şi persoanele care prin existenţa lor au ca origine pe Dumnezeu. în forma lor alterată, aplecată spre descompunere, spre non-existenţă, se arată vrăjmaşul lui Dumnezeu, diavohil, sau lngeril M. Insă în faptul că chipurile lucrurilor, chiar alterate, îşi au originea în lucru-rlle create şi susţinute de Dumnezeu, e data sufletului putinţa de a străbate, prin rhipurile lor alterate, la Dumnezeu, autorul lor şi odată cu aceasta, la o refacere a chipurilor lucrurilor. Astfel, chipul sufletului e totdeauna al lui Dumnezeu, chiar dacă poartă în el nişte umbre proiectate de la eel rău, pentru că nu are un conţinut de la sine şi deci nici un chip născut din el, ci un conţinut oglindit în el de Dumnezeu, chiar d«ră acest conţinut e umbrit şi, în parte, alterat de satana.
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trage ploaia în sine ? Prin această ghicitură dă să se înţeleagă firea însufleţită şi liberă a acestei ierbi, ajunsă în anotimpul iemii.
Poate chiar dacă n-ar tîkui Scriptura ipe fiecare, ar fi limpede în-ţelesul fiecăreia din ele, celui oe aude. I-ar fi limpede cum a odrăslit la început firea omenească, pînă ce era în rai, îngrăşîndu-se şi înver-zind de apa izvorului acela, cînd, în loc de frunze, înfrumuseţa firea germenele nemuririi. Ar înţelege apoi cum, iarna neascultării uscînd ră-dăcina, floarea s-a scuturat şi s-a topit pe pămînt şi omul s-a dezbrăcat de frumuseţea nemuririi, iar iarba virtutilor s-a uscat, răcindunse iubirea faţă de Dumnezeu, din pricină că s-a înmulţit nelegiuirea 107. De aceea sub puterea vînturilor potrivnice, s-au înălţat în noi feluritele patimi, care pricinuiesc sfărîmările cele rele ale corabiei sufletului.
Dar venind Cel ce a pricinuit primăvara sufletului nostru, Care, cind vîntul eel rău a ridicat marea, a poruncit vînturilor şi a spus mării : taci, amuţeşte, a readus toate la linişte şi la timp senin. Şi iarăşi începe firea noastră să înverzească şi se împodobeşte cu florile proprii. Iar flo​rile vieţii noastre sînt virtuţile, care acum rnfloresc, iar la vremea lor îşi dau rodul lor. De aceea zice cuvîntul: «Iarna a trecut, ploaia s-a clus, s-a retras în sine. Florile s-au arătat pe pămînt, vremea plivirii a sosit». Vezi, zice, livada înflorind de virtuti ? Vezi cumpătarea, adică crinul strălucitor şi bine mirasitor ? Vezi ruşinea, adică trandafirul ? Vioreaua, adică buna mireasmă a lui Hristos ? Să facem o cunună din ele. Acesta este timpul în care omul trebuie să secere, să se înfrumu-seţeze cu cunHîiile”împletite din ele. «Vremea tăierii a sosit». Aceasta ţi-o mărturiseşte glasul t•urturelei, adică glasul celui ce strigă în pustie. Căci turtureaua este loan. El este înaintemergătorul Primăverii lumi-noase, care arată oamenilor florile frumoase ale virtutilor şi le îmbie celor ce vor să le culeagă. Prin ele a arătat floarea cea din rădăcina lui Bsei pe Mielul lui Dumnezeu care ridică păcatele lumii şi a îndem-nat la pocăinţă pentru păcate şi la vieţuire în virtute.
107. Izvorul oare făcea să înverzească firea noastră cu apa lui nestătută, dătătoare de viaţă, este Dumnezeu însuşi. Firea noastră era înfrumuseţată atunci de germenele sau de mugurele nemuririi, care însă nu se dezvoltase într-o nemurire definitivă, dar a\ea să se dezvolte dacă ar fi continuat să fie udat de apa izvorului iubirii şi puterii de-viaţă-făcătoare a lui Dumnezeu. Firea noastră se afla îmtr-o stare de primăvară, de mişcare spre tot mai multă şi mai nouă frumuseţe. Rodnicia ei nu ajunsese la maturi-tatea rodurilor bune ; binele, nemurirea erau numai în starea de Inmugurire. Dar în loc să înainteze, cu pu•terea libertătii şi sub căldura iubirii Soarelui dumnezeiesc, spre vara rodirii mugurilor ei, spre o vară care ar fi (inut veşnic, sau ale cărei roduri n-ar mai fi putut fi nimicite de nici un vînt neprielnic, de nici o răceală sufletească, a trecut, prin neascultare, prin ieşirea din comuniunea iubitoare cu Dumnezeu, dintr-odată intr-o stare de iarnă, care i-a îngheţat şi nimicit mugurii nemuririi şi ai pornirilor spre bine. Căci neascultarea a aruncat-o departe de Soarele ce o putea încălzi şi de apa neîngheţată a izvorului dumnezeiesc.
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«Căci s-a auzit, zice, glasul turturelei în pămîntul nostru». Poate pămint numeşte pe cei oslndiţi pentra păcatele lor, pe care Evanghelia II numeşte vameşi şi desfrînate. Intre ei s-a au2it cuvîntul lui loan, după ce ceilalţi n-au primit predica lui. Iar ceea ce s-a spus despre smochin, că : «a scos mugurii săi», să o înţelegem prin ratiune astfel: smochinul atrage umezeala din pămînit, mai ales sub puterea căldurii. Dar aflîndu-se multă umezeală în lăuntrul lui, în chip neîndoielnic scoate din sine prin fierberea sucului, ce se săvîrşeşte în plantă, partea netrebuincioasă şi pămîntească a umiezelii, prin ramuri. Şi aceasta o face adeseori, ca să scoată la vremea cuvenită sucul adevărat şi hrănitor, curăţit de partea netrebuincioasă. Acest sue scos de smoohin în vederea fructelor, îna-inte de fructul dulce şi desăvîrşit, se numeşte mugur. Poate fi şi acesta mlncat de cei ce vor. Dar nu el este fructul, ci arvuna fructului. Deci eel ce l^a văzut pe acesta aşteaptă, fără îndoială, şi fructul, oare tncA nu se vede. Că•ci mugurii sînt semnul smochinelor bune de mîn-oat, pe oare zice că i-a scos smochinul.
Deci Cuvîntul înfăţişează miresei primăvara duhovnicească 108. Iar anotimpul acesta este la hotarul între două anotimpuri, între tristeţea iernii şi împăntăşirea de roduri în timpul verii. De aceea vesteşte limpede că au trecut relele, dar nu arată încă în chip desăvîrşit roa-dele virtuţii, ci le prevesteşte pentru timpul cuvenit, cînd va veni vara. î>i ştii, desigur, ce înţelege prin vară cuvîntul Domnului, cînd zice : «Se-cerişul e sfîrşitul veacului» (Mt., 13, 39). Iar acum, arată sperantele în-florind prin virtuţi, al căror rod, cum zice Proorocul, se va arăta la vre​mea «a 109.
Deci firea omenească, întocmai ca smochinul amintit aci, adunînd multă umezeală în iarna cea gmdită (spirituală), Cei ce ne pricinuieşte nouă primăvara suiflefteaiscă şi cultivă omenesoul nostru ca pe un pom •coate mai întîi din fire tot ce e pămîntesc şi netrebuincios. Căci o face să seoată alară din sine, prin mărturisire, oa prin nişte ramuri, ceea ce © netrebuincios. Apoi, întipărirud fiinţei noastre printr-o vieţuire fru-
108. Cuvtatul dumnezeiesc primit de suflete readuce în ele întîi primăvara du​
hovnicească. Pe aceasta a adus-o cîtă vreme era neîntrupat, celor din Vechiul Testa​
ment, lar după ce Se întrupează, celor ce nu S-a dăruit încă prin Taine.
109. Primăvara poate însemma însă şi venirea Cuvîntului întrupat în credincioşi
prln Talne. Dar din Taine Işi arată lucrarea la început prin virtuţi, care urmează după
lorna viforoasă a patimilor. Virtuţile, în acest sens, sînt numai mugairii sau germenii
roadelor smochinului. Aceste roade care se vor arăta în plină vară, sau toamna, vor fi
vederl ale lui Dummezeu, sau urairea deplimă cu El, spre care e pregătit sufletul prim vir-
tuţi. Dumnezeu e numit smochină, sau rodul smochinului pentru dulceaţa aduisă în suflet
do unlrea cu El. Insăşi firea noastră e creată ca să aducă acest rod. Dar ea nu-1 poate
iitluco decît sub căldura Soarelui Hristos, sau în unire ou El. Şi acest rod e menit să
tnrtulronscă nu numai persoana omenească în care ea se desăvîrşeşte, ci şi pe Dum​
nezeu şi pe sememiiii săi. După dulceaţa smochinei se trece la beţîa produsă de rodul
vlci.
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moasfi, pecetoa forklrll nAdAJdulte, vesteşte, oa prin muguri, dulceaţa viitoare a smoehinelor. Ac•pasta este ceea ce s-a spus : «Smochinul a scos mugurii săi».
Aşa să înţelegi şi via înflorită, al cărei vin, care veseleşte inima, va umple odată paharul întelepciunii şi se va pune înaintea comesenilor din înălţimea propovăduirii, ca să-1 soarbă s<pre beţia cea buna şi trează. Vorbesc de acea beţie prin care li se întîmplă oamenilor extazul (ieşirea) din cele miateri•ale, spre ceea ce este dumnezeiese n0.
Acum înfloreşte via şi se răspîndeşte din ea un abur bine mirositor, duloe şi plăcut, amestecat ou duhul care îl pătrunde. Să ounoşiti, fără Indoială, Duhul oare lucrează ace•astă buna mireasmă celor ce se mîn-tuiesc, deoarece ai aflat de la Pavel semnele bunei primăveri a sufle-telor U1. Acesta vesteşte de mai înainte cuvîntul miresei şi o face să se grăbească spre gustarea celor ce vor veni, îndemnînd-o prin cuvînt: «Scoală, zice, vino, iubita mea, frumoasa mea, porumbiţa mea».
110. «Beţia  trează»  sau  «trezvia  beată»  este  o   expresie  paradoxală  prin  care
sfîntul Grigorie — şi, după exemplul lui, alţi părinţi următori —• descriu starea com-
plexă şi totodată echilibrată a omului înaintat duhovniceşte. Omul umplut de înţelep-
ciunea vinului  dumnezeiesc trăieşte  o  bucurie  care-1  îmbată,  dar  care-i  dă  totodată
o mare luciditate. El e entuziast şi treaz, vesel şi serios, încîntat la culme de lumina
marii înţelegeri dobîndite şi plin de răspunderea şi de seriozitatea pe care o aduce
ea. Starea aceasta o produce şi iubirea curată :   cu  cît iubeşti pe cineva mai mult,
cu atît eşti mai entuziasmat şi tn acelaşi timp mai plin de răspundere in fata lui sau
pentru el, cu atît ţi s-a deschis un orizont mai adînc al cunoaşterii lui ca persoană,
orizont oare întreţine meditaţia în legătură cu el. Şi, numai ounosclndu-1 în taina per-
soanei, ai î•nlăturat de pe semenul tău caracterul de obiect, care-1 acoperă, care-1 în-
gustează,  care-1  strlmbă,   care  ţi-1  face  neinteresant  şi-ţi  mărgineşte   bucuria  de  el;
numai cînd ai pătrums în cămările minunate şi intime ale palatului lui fermecat, eşti
plin de o Sncîntare negrăită. Entuziasmul acesta este un extaz, e ieşire din tine, dar
el fiind în acelaşi timp însoţit de trezvie, de o supremă luare-aminte la minunile pe
care le-ai cunoscut, nu înseamnă o uitare de deosebirea între tine şi Dumnezeu, nu-i
o scufundare  de bacantă în esenţa socotită una cu  esenţa proprie,  în  sens  panteist.
Pagini frumoase despre deosebirea între mistica panteistă a lui Plotin şi cea creştină,
care are ca bază dogma iubirii celor trei Persoane dumnezeieşti neconfundate, se gă-
sesc în cartea lui Georg Koepgen, Die Gnosis des Christentums, 3 Auflage, Spee-Verlag,
Trier, 1978. El vede mistica creştină adevărată, curat păstrată numai la părinţii răsă-
riteni, în vreme ce în Occident consideră că a fost afectată de panteism. El zice :
«Mistica apuseană este, sub influenţa lui Plotin, monoteistă în sensul îngust al cuvîn-
tului. Ea vede Treimea, dar numai ca unitatea Persoanelor în dumnezeire.  Chiar mis​
tica noastră modernă îp legătură cu Hristos vorbeşte, precum se ştie, aproape numai
despre «Mîntuitorul divin», ceea ce înseamnă că ea vede în Hristos numai pe Dumne​
zeu şi dumnezeirea Sa. Biserica veche şi, cu ea, Simeon (Noul Teolog), vedea în Hris​
tos, dimpotrivă, ceva mai mult :   ea vedea în El pe «Fiul»... Noi ne închidem faţă de
un lucru care pentru Biserica veche era hotărîtor şi prin care ea se deosebea de mono-
teismul iudaic. Simţul pentru viaţa trinitară a lui Dumnezeu, pentru întrepătrunderea
reciprocă şi referirea Persoanelor dumnezeieşti întreolaltă s-a pierdut la noi... Pentru
noi Dumnezeu a devenit o noţiune fără conţinut» (p. 70).
111. Precum In primăvară smochinul dă numai muguri, aşa via dă încă numai flori.
Iar florile răspîndesc 'numai miros, nu dau încă vinul ce-1 vor da strugurii. Insă mirosul
acesta, fiind ceva difuz, se primeşte cu «duhul» nostril, nu cu ratiunea, cum se pri-
meşte cuvîntul, dcşi şi acesta ne aduce o putorc şi no impune o răspuindere. Dar pre-
<•um nriMstîi buna  mironsmfl        rflsplndilA prin  vlrlutl        o prindem. prin duh, la fel
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Cîte dogme nu ne arată cuvlntul prin aceste puţine vorbe ! Căci nu obişnuieşte învăţătura de Dumnezeu insuflată să zăbovească la aceleaşi lucruri, pentru a se lungi într-o vorbărie deşartă, ci prin repetarea pu-tinelor cuvinte ne arată un înţeles mare şi vrednic de Dumnezeu. Iar ceea ce ni se spune este aceasta : firea fericită şi veşnică, care e mai presus de toată mintea, cuprinzînd în sine toate cele ce sînt, nu e în-conjurată de nici un hotar. Căci nimic nu este de văzut în jurul ei, nici timp, nici spatiu, nici culoare, nici figură, nici chip, nici volum, nici caatitate, nici interval, nici alt nume din oele oare circumscriu, nici lu-cru, sau concept, ci tot binele cugetat în legătură cu ea înaintează la infinit şi la indefinit. Pentru că unde nu are lac răutatea, nu este nici o margine a binelui n2. Căci în firea schimbătoare, dat fiind că are în libera ei alegere aceeaşi putere spre aplecarea în fiecare din cele două părţi contrare, binele din noi şi răul îşi au un sfîrşit prin faptul că-şi urmează unul altuia m. Şi astfel, răul care se iveşte se face hotar al binelui ,• şi toate mişcările sufletelor noastre, care se înlocuiesc unele pe altele, împotrivindu-se între ele, sfîrşesc unele în altele şi se ho-tărnicesc unele prin altele. Dar firea simplă, curată, de un unic fel, neschimbată şi neabătută, fiind pururea la fel şi neînstrăinîndu-se nicio-dată de sine, prin faptul că nu poate primi părtăşia cu răul, rămîme n•e-hotărnicită în bine şi nu vede vreo margine a ei, pentru că nu vede nimic din cele contrare. Deci chid atrage sufletul omenesc la împărtă-şirea de ea, se ridică necontenit, în măsura în care acesta participă la ea, potrivit cu  înăltimea ei, în bine, faţă de sufletul care participă.
ea e adusă în noi de la Dumnezeu de Duhul Sfînt. Duhul nostru, ca putere de sesizare u miresmei dumnezeieşti, arătată în virtuţile noastre, este trezit de Duhul dumnezeiesc care se răspîndeşte din Dumnezeu, sursa supremă a acestei miresme a bunătăţii, a turăţiei, a sfinţeniei. Dacă Cuvîntul dumnezeiesc ne aduce cuv,intele ce ne descoperă sonsurile sau lumina existenţei, însotite de obligaţia răspunderii trezită în înţelegerea noastră, Duhul dumnezeiesc ne aduce mireasma difuză a vieţii, a iubirii şi a sfin-ţe-nlel, convertită în virtuţile noastre producătoare de bunătate şi de sfinţenie şi simţită de duhul nostru, fie că o răspîndim noi, fie semenii noştri.
112. Numai răutatea pune o margine binelui.  Unde nu  e răutate,  binele nut e
dprlt de nimic în tendinţa lui intrinsecă de a se răspîndi, de a dura, de a spori. Aceas​
ta lnseamnă că binele e prin firea sa infinit In potenţă, în fiinţa noastră, şi deci că
este Infinit în act, în izvorul lui suprem sau dumnezeiesc.
113. La noi  binele fiind urmat de ran   îşi  are răul  ca  graniţă;  şi invers.  Iar
această trecere de la unul, la altul e legată şi de libertatea noastră de alegere. Liber-
tatea lui Dumnezeu nu e libertate de a alege între bine şi rău. Libertatea Lui e mai
presus de această libertate de a se îngusta, de a se pierde. Căci alegerea de fapt a
răului e data împreună cu necunoaşterea răului ca îngustare şi dezorganizare a fiinţei,
sau e produsul unei ispite care se dovedeşte mai tare ca libertatea, sau e semnul
Putinţei  de a se îngusta,   de a se   pierde.  Deci  libertatea   de   a   alege   răul e data
împreună cu aceste   trei   insuficienţe.   Unde e deci   libertatea   superioară   posibili-
Ifllii de a  alege răul,  adică libertatea de  a alege statornic binele — fără ca  acest
bine să se facă printr-o lege a naturii, căoi acest bine inu mai e bine — binele e nesfîr-
şit. Libertatea desăvîrşită coexistă cu binele nesfîrşit şi existent prin el însuşi. Amîn-
două slnt apanajul iubirii desăvîrşite a Persoanelor Sfiintei Treimi.
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Căci sufletul se face necontenit mai mare ca sine, prin împărtăşire d& Cel mai presus de sine, şi nu încetează de a creşte ll4. Dar binele parti-cipat rămîne mereu la fel, aflîndu-se totdeauna la o înălţime egală faţă de sufletul ce se împărtăşeşte tot mai mult de el.
Vedem, aşadar, cum mireasa e condusă de Cuvîntul spre vîrfuri, ca pe un urcuş de trepte, prin înălţările virtuţii. Mai întîi Cuvîntul Işi trimite raza prin ferestrele prooroceşti şi prin îngrăditurile poruncilor legii şi o cheamă să se apropie de lumină şi să se facă frumoasă, prin modelarea în lumină după ohipul porumbului. Apoi, după ce s-a împăr-tăşit de bunătăţi cît a putut, e atrasă iarăşi printr-un nou îneeput, oa şi cînd nu s-ar fi împărtăşit încă de bunătăţi, spre împărtăşirea de frumu-sefea aflătoare mai sus, aşa încît, pe măsura înaintării spre ceea ce îi apare înainte, îi creşte şi dorinţa, şi din pricina mărimii covîrşitoare a bunătăţilor, ce se află totdeauna deasupra, pare să înceapă pentru prima oară urcuşul. De aceea zice iarăşi Cuvîntul către cea care s-a ridicat : «Scoală-te», şi către cea care vine : «Vino». Căci nici eel ce s-a ridicat nu va fi scutit de trebuinţa de a se ridica mereu, nici celui ce aleargă spre Domnul nu i se va împuţina mărimea distanţei de străbătut spre Dumnezeu u5. Căci pururea trebuie să se ridice oamenii şi niciodată nut trebuie să înceteze de a se apropia prin alergare. Pentru că de cîte ori zice^<Scoală-te» şi «vino», de atîtea ori dă putere pentru urcarea spre• mai bine.
Aşa să înţelegi şi cele ce urmează în text. Căci Cel ce porunceşte miresej să se facă, din frumoasă, mai frumoasă, ne dă să înţelegem ceea ce spune Apostolul, poruncind să ne prefacem din slavă în slavă (II Cor., 3, 18), aşa că totdeauna ceea ce află necontenit socoteşte că este slavă, fie că e ceva mare şi înalt, fie că e mai mic decît ceea ce s-a
114. Sufletul n-ar putea spori în împărtăşirea de Binele dumnezeiesc, dacă Acesta
nu s-ar axăta tot mai îiuaJt şi îa ineafîrşit pe măsură ce sufletul sporeşte in împărtâ-
şirea de El. Binele coboară la sufletul de pe treptele coborîte ca acesta să poată par-
ticipa la El. Căci şi această coborîre din iubire tine de firea binelui. Dar apoi urcă,
pe măsura urcării sufletului, în împărtăşirea de El, ca să rîvnească a se împărtăşi de
stările tot mai înalte ale Lui. El coboară şi urcă pentru suflet,  dar în sine rămîne
mereu infinit. Şi cum această rîvnă de împărtăşire a sufletului este nesfîrşită, nesfîr-
şit este şi binele dumnezeiesc. Se vede şi de aici cît de opus este sfîntul Grigorie de
Nyssa origenismului, care, urmînd lui Platon, socotea că sufletul se va sătura odată
de atîta dulceaţă, mărgiiinită totuşi, a luii Dumnezeu şi se va coborî ca să înceapă
un nou tircus. (A se vedea, despre transcendenţa şi iniinitatea mereu neajunsă a lui
Dumnezeu de către suflet la sfîntul Grigorie de Nyssa, şi studiul lui Endre v. Ivanka,
Plato Christianus,   Ubernahme und   Umgestaltung des   Platonismus   durch die Văter,
Iohannes Verlag, Einsiedel, 1964, p. 182—485).
115. Orice treaptă e punct de plecare pentru un nou suiş, căci ea deschide vede-
rea şi calea spre o treaptă mai înaltă. Şi aşa alciodată nu se va împuţina distanţa p&
care sufletul trebuie să o parcurgă spre Dumnezeu, oricît de sus ar fi ajuns,  adică
chiar dacă calea parcursă şi lăsată în urmă se măreşte mereu. Sfîntul Grigorie respin-
ge stăruitor teoria origenistă despre plictiseala la care ajunge sufletul în Dumnezeu^
fapt care implică o mărginire a fericirii pe care Dumnezeu o poate da.
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sporat. Astfel mireasa fiind, prin cele ce le-a doblndiit îmainte, porumbiţă, i se porunceşte să se facă iarăşi porumbiţă prin prefacerea în ceea ce ■este mai bun. Şi după ce se va fi împlinit aceasta, cuvîntul va arăta ia-râşi, printr-un nume, ceea ce e mai presus de aceasta. Căci zice : «Vino prin tine însăţi, porumbiţa mea, pe acoperişul de piatră, care e Iegătura cu zidul dinainte». Ce urcuş spre desăvîrşire se descrie prin cele spuise acum ? Sufletul nu se mai sîrguieşte acum pentru cele dobîndite, ci are •dorinţa proprie spre ceea ce este mai bun. Vino, zice, tu însăţi, nu cu supărare, sau din silă, ci prin tine în,săţi, întărindu-ţi prin propriile gîn-duri rîvna în bine, nu dusă de silă. Căci virtutea nu e supusă ni•ci unui stăpîn, ea e de buna voie şi libeTă de orice silă. Aşa a fost David, care so ruga, să fie bine plăcute lui Dumnezeu numai cele săvîrşite de el de buna voie şi făgăduia să jertiească lui Dumnezeu de buna voie (Ps , 55, 8). Aşa a fost fiecare sfînt, care, dăruindu-se pe sine lui Dumnezeu, nu so uducea din silă.
Deci arată şi tu starea desăvîrşită a celui ce a primit în sine do-rinţa urcării spre ceea ce e mai bun. Şi făcîndu-te aşa, vei veni, zice, pe acoperişul de piatră, ce e în legătură cu zidul dinainte. Iar ceea ce se spune este aceasta, căci trebuie să trecem cuvîntul de la ghieituri la ceea ce este mai clar : un singur aeoperămînt are sufletul omenesc, Evanghelia cea înaltă, în care eel ce a ajuns nu mai are nevoie de învă-ţătura umbrei prin înţelesuri de chipuri şi simboale, dat fiind că ade-vărul a dezvăluit înţelesurile ascunse ale poruncilor. Iar că piatra se numeşte harul evanghelic, nu va nega nimeni din cei ce se împărtăşesc -de vreun fel oarecare de credinţă. Căci din muilte păTţi ale Scripturii se poate afla că Evanghelia este piatră 116.
Deci ceea ce se spune este aceasta : dacă te-ai deprins, o suflete, In lege, dacă ai pus în cugatare razele venite prin ferestrele prooro-treştl, nu mai rămîne sub umbra legii. Căci zidul mijloceşte umbra bunu-rllor viitoare, nu însăşi arătarea lucrurilor. Ci mută-te de pe zidul în-veclnat, pe piatră. Căci ipiatra e în legătură cu zidul. Pentru că legea a fost zidul dinainte al credinţei evanghelice şi dogmele lor sînt legate Intreolaltă, fiind vecine prin înţelesul lor. Căci ce e mai aproape de porunca de a nu preacurvi, decît porunca : nu pofti ? Şi de porunca de a se curăţi de ucidere, decît aceea de a nu-şi întina inima cu mînia ?
Fiindcă deci acoperişul de piatră e în legătură cu zidul dinainte, trecerea de la zid la piatră e nemijlocită. Tăiere împrejur e în zid, ta-
il 6. Sufletul e chemat acum de pe zidul legii, unde împlinea de silă poruncile, pe piatra aşezată deasupra legii, sau pe acoperişul ei, care este Hristos, Cel care-i va <la puterea să împlineascâ de bunăvoie, neconstrîns, porunca dragostei, întărit de hnr sau do putorcn dragostei ce izvorăşte din Hristos. Iar acoperişul acesta, sau llristos, îi tine ck•schis orlzointul ncsfîrşit.
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iere Imprejur e în platră / mle•l Acolo, Miel aid, sînge acolo, singe aid, paste acolo, paste aid '”. Şi aproape toate sînt aceleaşi şl sînt legate între ele. Deosebirea e In aceea că piatra e duhovnicească, zidul e pă-mintesc, fiind plăsmuit împreună cu trupul părruîntesc, pe oînd piatra evanghelică nu are lutul înţelesurilor trupeşti. Omul primeşte şi acum o tăiere împrejair, dar rămîine întreg sănătos, nici o tăiere ştirbind alcătui-rea firii. Şi păzeşte sîmbăta prin nelucraxea relelor, dar n<u se odihneşte de la ceea ce e bun, învăţînd că e îngăduit să facă sîmbăta binele. Se împărtăşeşte de hrană fără să facă deosebire, dar nu se atinge de ceea ce e necurat. Căd învaţă de la Piatra că nimic din cele ce intră prin gură nu e necurat (Mt., 15, 18). Ci lepădînd toate poruncile trupeşti ale legii, îşi mută cugetarea la conţinutul duhovnicesc al cuvintelor, po-trivit cu ceea ce zice Pavel, că : «Legea este duhovnicească» (Rom., 7, 14). Căci eel ce înlătură legea se aşează sub >acoperămîntul pietrei evanghelice, care se află în legătură cu zidul trupesc dinainte.
Acestea strigîndu-le ei Cuvînitul prin ferestre, bine răspunde porum-biţa, care a fost luminată de lumina din chipuri şi a înţeles piatra, care este Hristos. Căci zice : «Arată-mi fata Ta şi mă fă să aud glasul Tău ; căci glasul Tău e duke şi fata Ta frumoasă!». Iar ceea ce spune este aceasta: nu-mi mai vorbi prin ghiciturile proorocilor şi ale legli, ci, după puterea vederii mele, arată-mi-Te deschis, ca să ajung In lăuntrul pietrei evanghelice, după ce am părăsit zidul dinainte al legii, şi pn clt poate prinde auzul meu, să fie glasul Tău în urechile mele. Căci dacă glasul Tău venit prin ferestre e iaşa de dulce, cu mult mai iubilă va fi arătarea feţei Tale. Acestea le spune miTeasa, înţelegînd taLna pLetrei evanghelice, spre care a călăuzit-o Cuvîntul, Care S-a făcut cuinoscut de multe ori şi în multe feluri prin ferestre. Căci a ajuns la dorinţa ară-tării Lui în trup, ca Cuvîntul să Se facă adică trup şi Dumnezeu să Se arate în trup şi să puna în urechile noastre cuvintele dumnezeieşti, care vestesc celor vrednici fericirea veşnică. Şi priveşte cum corespund do-rinţei şi cererii miresei cuvintele lui Simion, care zice : «Acum slobo-
117. Se tăiau împrejur cei de sub lege, dar e o tăiere împrejur şi în Hristos. lnsă prima era în trup, a doua în duh, ea constînd din înlăturarea păcatului şi a pornirii spre el. Acolo se aducea sînge de aniroale, aid s-a adus sîngele lui Hristos ; dar la baza vărsării sîngelui Lui e voia liberă a Fiului lui Dumnezeu Cel întrupat, nu e ceva pur fizic. A avut Joe o trecere (passah) în legea veche, dar a avut loc o trorero (passah — Paste) şi în legea mouă. Icnsă acolo a fost trecerea de la robia egipteană, la libertatea în Canaan, pe cînd aici e trecerea de la robia păcatului şi a legii, la iibertatea harulul Toate sînt aici pe plamiri mai înalte ; toate sînt mişcate de Duhul. Vărsarea sîngelui are şi semnificaţia împuţinării forţei vitale care întreţine pornirilo spre păcat. Dar în legea veche se varsă sîngele animalelor, simbolizîndu-se voinţa omului de a-şi vărsa sîngele stăpînit do porniri iinimalice, pe cînd în legea nouă î•ji varsă sîngele însuşi Omul umplut de Dumnezeu, pentru ca trecind această stare la toţi cei ce cred în El să se covîrşoiiscfl putenwi sîiigelul de către puterea duhului umplut şi întărit de Dumnezeu, Duhul supri•ni.
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zeşte pe robul Tău, Stăplme, după cuvîntul Tău, în pace, căvăzură ochii mei mîntuirea Ta» (Lc, 2, 29—30). Căci a văzut acela, cum dorea mireasa să vadă. Iar glasul Lui duke îl cuno.sc cei ce au primit harul Evanghe-liei, care au spus : «Tu ai cuvintele vieţii veşnice» (In, 6, 69).
De a,ceea primeste Mirele eel curat rugăciunaa dreaptă a miresei şi avînd de gînd să Se arate pe Sine în chip descoperit, porneşte maă întîi pe vînători spre vînarea vulpilor, ca să nu mai fie via împiedicată de ele de a înflori. Deci zice : «Prindeţi-ne nouă vulpile, care sînt micif dar strică viile». Căci vor înflori viile, de nu vor mai fi cele ce le strică. «Prindeţi-ne nouă vulpile, cele mici, care strică viile, şi viile vor înflori».
Oare e cu putinţă să ajungem, preoum se cuvine, la măreţia înţe-lesurilor ? Ce minune a măreţiei dumnezeieşti conţine cuvîntul ? Ce co-vlrşitoare putere a lui Dummezeu descoperă înţelesul celor spuse? Cum v acela, de care se spun unele ca acestea, sau ucigaşul de oameni, eel puternic în răutate, a cărui limbă e ca un brici ascutit, despre care zice Proorocul: «Săgeţile celui puiternic sînt ascuţite, cărbuni pustiitoriw (Ps. 119, 4); şi: «Intinde curse oa un leu în turma lui»? Cum e balaurul eel mare, apostatul, iadul ,care îşi lărgeşte gura lui, stăpînitorul lumesc al întunericului, eel ce are stăpînirea morţii, şi celelalte cîte le istori-seşte proorocia despre fata lui, eel ce înlătură hotarele neamurilor, pe care le-a fixat Cel Prea Inalt, după numărul îngerllor Lui ? Cum e eel ce cuprinde pămîntul ca pe un cuib şi pe cele din ele, ca pe nişte ouă para​site, eel ce spune că-şi va aşeza scaunul lui deasupra norilor şi va fi asemenea Celui Prea Inalt, şi toate cele înfricoşătoare şi înspăimîntă-toare pe oare le spune Scriptura despre el la Iov (cap. 41), ale cărui coaste sînt de aramă şi a cărui spinare e fier vărsat, iar cele dinăuntru ale lui, piatră de lovit118, şi toate cele asemenea, prin cîte descrie Scrip​tura flrea lui înspăimîntătoare ? Cum e numit acesta, care e astfel şi flfa de mare, căpetenia legiunilor drăceşiti, de putterea adevărată şi algură, vulpe mica ? Şi cum toţi cei din jurul lui, oastea supusă lui, stnt numiţi cu acelaşi dispreţ de Cel ce porneşte pe vînători spre vînarea lor ? Iar vînătorii sînt toate puterile îngereşti, care venind pe pămînt fnaintea arătării Stăpînului şi însoţindu-L pe împăratul slavei în lă-untrul lumii, îl arată celor ce nu-L cunosc : «Cine este acesta, împăratul slavei ? Cel tare şi puternic în război» (Ps. 23, 8).
Dar ar putea zice cineva că acestea sînt şi duhurile slujitoare, tri-mise spre slujire celor ce vor să moştenească mîntuirea (Evr., 1, 14). Ba
118. In căpetenia răului totul e de fier şi de piatră. Totul e aspru şi tăios, totul o nclndurat şi dur. Şi toate le preface după chipul său, făcînd libertatea aproape cu neputlnţă do a se manifesta într-o lume devenită după chipul ei.
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poate va zice cinova că vfnători slnt şl Apostolil, care slnt trimlşl la vlnarea acestor ficiro. Cttci s-a zls câtre ei: «Vă voi face pe voi pescarl de oameni». Şi nu ar fl sftvlrşit pescuirea de oameni, prinzînd suflctolu celor ce se mîntuiesc în mrejile cuvintelor, dacă n-ar fi scos mai întîi din peşteri, aceste fiare, acele mici vulpi, din vizuinile în care mişu-nau, ca să fa•că Fiului lui Dumnezeu loc unde să-Şi odihnească capul, nemaimiş>unînd in inimi neamul vulpilor 119.
Dar pe oricare i-ar socoti Scriptura că sînt aceşti vînători, prin cele ce li se porunceşte lor învăţăm să cunoaştem mărlmea negrăită a pu-terii lui Dumnezeu. Că•ci n-a spus : vînaţi mistreţul din pădure, care pustieşte via lui Dumnezeu, sau fiara sălbatică, sau leul care răcneşte, sau chitul eel mare, sau balaurul de sub apă. Căci prin acestea Scriptura le-ar fi arătat vînătorilor că vrăjmaşii au vreo oarecare putere. Dar toate acele stăpîniri din jurul pămîntului, zice, cu care au să lupte oa-menii, toate acele căpetenii, puteri şi stăpmitori lumeşti ai întunericului, sau duhuri ale întunericului sînt nişte vulpi mici, viclene şi nefericite, privite în asemănare cu puterea omenească. De le veţi birui pe acelea, veţi primi harul vostru.
Iar via noastră este firea omenească ,• ea aduce rod de struguri prin floarea vieţuirii virtuoase. Deci prindeţi-ne vulpile mici, care pustiosc viile, şi viile noastre vor înflori. A ascultat de porunca dumnezelască via, adică femeia, despre care zice David : «Femeia ta, ca o viţă rodltă» {Ps., 127, 3) şi s-a văzut pe sine curăţită de stricăciunea acestor flare, prin puterea Celui ce a portmcit. Căci îndată s-a predat pe sine Vioru-lui oare a suipalt zidul eel din mijloc. Şi nu mai e împledioaită de zidul legii de la unirea cu Cel dorit. Ci: «Eu, zice, a frăţiorului meu şi frăţiorul meu, al meu, eel ce paşite între crini, pînă ce va respim şi se vor mişca umbrele». Iar aceasta înseamnă : am văzut fata către faţă pe Cel ce este pururea ceea ce este, dar pentru mine a răsărit în chip omenesc din sora mea sinagoga şi întru El mă odihnesc şi mă fac Lui locaş. Căci aoesta este Păstorul cel bun, care nu mai duce turmele la păşune de iarbă, ci hrăneşte oile cu crini curaţi. E cel ce nu mai hră-neşte firea noastră cu iarbă, căci iarba e hrană a firii necuvîntătoare. Dar omul fiind cuvîntător, se hrăneşte cu cuvîntul cel adevărat. Căci dacă se hrăneşte cu iarbă, se face şi el iarbă, pentru că tot trupul e iarbă, zice (Is., 40, 6), cît încă e trup. Iar dacă se face cineva duh, născut din Duh, nu va mai fi hrănit cu păşunea de iarbă, ci hrana lui va fi Duhul, pe care îl închipuie curăţia şi buna mireasmă a crinului. Deci
110. Gtndurile viclene ce mişunu  In  inimi  sînt ndovărate vulpi   cu  rhip de blln-e, moi la arătare, dar cu planuri de umrltlre şi uinplj,nd de miros urît locul dimpre-|ur şl nelăsînd cuvtntul lui Dumnozeu sB putul slAptnlro pe do.
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va fi şi ol crin curat şi bine mirositor, preschlmbîndu-se după firea hra-nel; şi va vedea ziua adusă de raze, sau va respira, cum a zis cuvîntul dumnezeiesc, revărsarea razelor prin Duh, căreia s-a zis respiraţie şi care face să se mute umbrele. Căci la acestea privesc cu sîrguinţă cei co nu şi-au luminat ochiul sufletului cu lumina adevărului, sau cei ce văd umbra şi deşertăciunea ca subzistente şi tree cu vederea ceea ce este, socotind-o ca ceea ce nu este. Dar cei ce sînt hrăniţi cu crini, adică cei ce-şi îngraşă sufletul cu hnana curată şi bine mirasitoare, vor vedea depărtîndu-se de la ei toată nălucirea de amăgiri şi umbre a celor urmărite în viaţa aceasta, şi vor privi spre temelia adevărată •a lucra-rilor, făcîndu-se fii ai ,luminii şi ai zilei.
Acestea le vede mireasa şi roagă pe Cuvîntul ca degrabă să aducă la înfăptuire nădejdea bunătătilor. «întoarce-te, zice, frăţiorule, aseamă-nă-te cu căprioara sau cu puiul de cerb pe munţii «adîniciţi».
Priveşte, ca o căprioară, Cei ce vezi gîndurile oamenilor, Cei ce citeşti cugetările inimilor. Strică sămînţa păcatului, nimicind ca un pui de cerb neamul şerpilor. Vezi munţii admciţi ai vieţii omeneşti, ale cflror înălţimi nu sînt vîrfuri, ci prăpăstii. Aleargă, deci, cu iuţeală peste munţii adînciţi. Căci toată înălţarea împotriva adevănului este prăpastie şi nu munte, adîncitură şi nu ridicătură 12°. Deci de vei alerga, zice, peste acestea, toată valea se va umple şi tot muntele se va pleca (Is., 40, 4).
Acestea le spune sufletul, pe care îl paste Cuvîntul, nu în niscai mărăcini sau ierburi, ci în buna mireasmă a crinilor vieţuirii curate, de care fie ca să ne săturăm şi noi, păscuţi de Cuvîntul, în HrLstos Iisus, Domnul nostru, Căruia se cuvine slava şi puterea, în vecii vecilor. Amin.
Omilia a Vl-a
«Pe patul meu am căutat nopţile •pe eel pe ,care 1-a iiubi( su-fletul meu. L-am căutat şi nu 1-am ailat; I-am chemat şi nu m-a auzit. Scula-mă-voi şi voi încon/ura cetatea, tirgmile şi uliţele ei şi voi căuta -pe 'cei pe care l-a iubit suiletul tyneu. L,-am căutat şi nu I-am atlat. L-am chemat işi \nu m-a fluzit. Atlatu-m-au 'păzitorii care înconjură cetatea. Nu aţi văzut oare pe eel pe care l-a iubit sutletul meu ? Putin xiupă ce <am trecut de ei, <am atlat pe eel pe care l-a iubit sutletul meu. L-am ţinut pe el şi nu l-am lăsat pînă
120. Inălţăirile împotriva lui Dumnezeu sînt adînciri în ,prăpastie, sînt soufundări sou Inălţăxl mincinoase. Toate mîndriile sînt de fapt coborîri. Toate pozele de ridicare someată, de privire de sus la alţii, sînt stări de inferioritate, stări dezagreabile tuturor, rare depărtează pe alţii, care lasă gol şi singur pe eel ce le practică. Inălţările mîn-drlel sînt ca anişte imagini răsturnate în apă, în care picioarele de }os se văd sus r>\ tiipul de sus so vode jos.
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ce mi l-am bigot in caia malcli mole ş/ In cămara celel ce m•a ■limlslll. V-am lurat pe vo/, ///ce ale Icrusaltmulul, pc putcrca j/ pc• (dr///c (or/no/, sd nu deşteptafl şi si nu sculaţl lublrea, plnd va• vol. Cine c acesta care urcd d/n pustie, ca trunchlurilc care rds• plndcsc sm/md $/ tdmî/e d/n (oa(e pulberile de aromate t Iată patul' lui Solomon ; şasezec/ de puternici In /urul /u/, d/n ce/ puternlci ai lui Israil; to{i ţinînd sabie, Invăfaţi in războaie, tiecare avlnd sabia sa la coapsa sa, dispărînd In nopţi» (Cînt. Cînt., 3, 1—8).
Iarăşi învăţăm în acest text din Cîntarea Cintărilor dogme mari şi înalte. Căci povestirea miresei esite o învăţăitură. Prin cele ce le spune despre ea, rînduieşte cum trebuie să se paaTte faţă de Dumnezeu eel îndrăgostiţi de frumuseţea mai presuis de lume. Iar ceea ce învăţăm prin cuvintele de faţă este aceasta : mai întîi, trebuie, cred, să înfăţişăm în-ţelesul aflător în ouvinte; apoi trebuie legate cuvintele acestea de-Dum-nezeu-ins•uflate de tîlcuirile dinainte. Deci s-o spunem pe scurt. Dogma• arătată prin cele spuse este aceasta :
Firea celor ce suit121 s-a împărţit, după orînduirea de sus, în două. O parte este supusă simţurilor şi materială, iar alta cunoscută cu min-tea (inteligibilă) şi nematerială. Supusă simţuri•lor o numim pe cea po• care o cuprindem prin simţire, iar cunoscută cu mintea, pe cea care o mai presus de cunoaşterea prin simţuri. Din acestea, cea inteliglbllă este infinită şi nehotărnicită, iar cealaltă e cuprinsă în nişte margini. Căci toată materia fiind cuprinsă în cantitate şi calitate, dă cunoaşterii ei un volum, o înfăţişare, o suprafaţă şi un chip, iar drept margine celt> ce sînt privite în jurul ei, încît eel ce cercetează materia nu mai poate• primi în imaginaţie nimic în afară de acestea. Dar firea inteligibilă şi nematerială fiind liberă de o asfcfel de circumiscriere, scapă de hotar^ nefiind mărginită de nimic.
Firea inteligibilă fiind împărţită, la rîndul ei, una este necreată şi făcătoare a celor ce sînt; ea fiind pururea ceea ce este şi totdeauna fiind la fel, e mai presus de orice adaus şi micşorare, nefiind primitoare de bunătăţi. Iar cealaltă fiind adusă la existenţă prin creaţiune, neîn-cetat priveşte la cauza primă şi se păstrează pururea în bine prin parti-cipare la Oel ce o cuprinde şi se creează totdeauna prin sporirea în bu​nătăţi, preschimbîndu-se spre mai bine. Astfel nici în aceasta nu se• contemplă vreo margine şi creşterea ei în bine nu e circumscrisă de vreun hotar 122. Ci totdeauna binele prezent, oricît ar părea că e de mare
121. «Cele ce sînt» sînt cele create. Căci cele necreate sînt mai presus do cele
ce le putem numl «cele ce sînt» (ta ovxa).   Ele sînt altfel decît acestea. Dumnezeu e
nidi presus de ceea ce ne este accesibil nouă, ca oxistenţă.
122. Nici cele create nu se pot numi miîrglnlte. Căci deşi nu sînt de la încoput
nomărginite si nu pot  ajunge niciodată  ncmiirciinlti',  tidleo  deşi  nu sînt  în   ele  taselc
neniArginitc,  totusi  ele  sporesc:   continuu  tn  cxlstoulii  lor  prin  unirea  cu  Cel  nemSr-
|0Q
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şl do desăvirşit, e inceput al unuia mai presus de el şi mai mare. Astfel sc adevereşte şi în aceasta cuvîntul apostolesc că prin întinderea spre celr din fata, intrăm în uitarea celor dinainte. Căci ceea ce e găsit ne-contenit ca un bine mai mare şi mai înalt, atrăgînd spre sine dorirea celor ce se împărtăşesc, nu le îngăduie să privească la cele trecute, alun-tfînd prin gustarea din cele mai bune, amintirea celor mai de jos. Acesta soc•otim că este întelesul ce ni se lămureşte în povestirea miresei.
Dar e timpul să ne aducem mai întîi aminte de însuşi textul cuvin-telor de-Dumnezeu-insuflate ; apoi să legăm întelesul aflător în cele spuse de tîleuirile dinainte. «Pe patul meu am eăutat pe eel pe care 1-a iubit sufletul meu. L-am căutat şi nu l-am aflat pe el. L-am chemat şi nu m-a auzit. Scula-mă-voi şi voi înconjura cetatea, tîrgurile şi pieţele şi voi căuta pe eel pe care 1-a iubit sufletul meu. L-am căutait pe el şi nu l-am aflat. Aflatu-m-au păzitorii, cei ce înconjura cetatea. Nu oumva n\\ văzut pe eel pe care 1-a iubit sufletul meu? Putin după ce am tre-cut de ei, am aflat pe eel pe care 1-a iubit sufletul meu. Ţinutu-l-am şi nu l-am lăsat pe el, pînă ce nu l-am băgat pe el în oasa maitcii mele $i In cămara celei ce m-a zămislit pe mine».
Cum aflăm deci, din cele spuse, înţelesurile lămurite de noi, ca în-vătături, înainte ? în urcuşurile dinainte a fost vorba despre creşterea ce se săvîrşeşte mereu. Căci preschimbîndu-se neeontenit şi neoprin-du-se niciodată la ceea ce a dobîndit, mireasa e asemănată acum cu călărimea, oare a surpat pe tiranul egiptean, pe urmă e încihipuiită prin mărgelele podoabei din jurul grumazului, apoi, nemulţumită cu aceasta, Inaintează mai sus. Căci prin nardul dulce cunoaşte buna mireasmă dum-nozeiască. Dar nu rămîne nici în acestea, ci iarăşi îşi atîrnă pe eel Iubit ca pe o aromă bino mirositoare, între sînii raţionali, de unde îşi răsplndeşte învăţăturile dumnezeieşti învăluindu-l în încăperea inimii. După aceea face pe îngrijitoarea viei, rodul ei numindu-l ciordhine care tmprfiştie prin floare o buna mireasmă, dulce şi plăcută. Şi aşa, cres-(Jnd prin astfel de urcuşuri, i se zice pe urmă frumoasă, se face iubită şi frumuseţea din ochii ei e asemănată cu porumbitele. Apoi iarăşi îna-intoază spre mai bine, căci făcîndu-se şi ea mai strălucitoare, descoperă frumusetea Cuvîntuluil23. Şi se minunează cum coboară umbrit pe pa-
glnlt, prin bunătăţile ce le primesc la nesfîrşit de la Cel nemărginit din veci şi neconte-tilt. Cele create sînt nemărginite în sensul că nu ajung niciodată la un hotar peste care nu mai pot trece. Pe de altă parte, ele sînt prin fiinţa lor măxginite, dar depăşesc mprou marginea atinsă, prin darurile necreate ce le primesc. Numai cele ce se lnchld lul Durrun«zeu suferă etern de finitudinea lor monotonă, contrară firii lor.
123. Cine devine mai luminat străluceşte mai mult, sau răspîwdeşte mai multă liimlrif”t. Dar a devenit mai luminat pentru că s-a umplut mai mult de înţelegereea Cu-\ Intului, plin de cuvimtolo sau înţelesurile nesfîrşite.
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tul vieţii de jos, a,scuns ca lntr-o umbra In firea materială a trupului
omenesc n*.
•
Pe lîngă acestea descrie prin cuvînt casa virtuţii, al cărei acoperă-mînt e făcut din matoria cedrului şi a chiparosului, care nu putrezesc şi nu se strică. Prin acestea se înehipuieşte în Scriptură statornicia şi neschimbarea alipirii la bine.
Apoi se aiată, prin asemănare şi deosebire, înrudirea ei en ceea ce e mai bun, apărînd ca un crin între spini. Şi iarăşi e văzută de ea deosebirea Mitrelui faţă de altii. Căci e numit măr înitr-o pădure rodi-toare, Infrumuseţat de buna culoare a roduhii copt, a cărui umbra pa-trunde în casă. Ea se sprijină în miruri şi e aşezată între fructele măru-lui şi primind în inimă săgeata aleasă, pxintr-o dulce rănire, se face şi ea săgeată în mîinile arcaşului, stînga lui îndreptîndu-i capătul spre ţinta de sus, iar dreapta atrăgînd la sine săgeata 125.
După acestea, ca una ce a ajuns la desăvîrşire, mireasa istoriseşte şi celorlalte, pan cuvînt, iubirea ei faţă de eel dorit, trezind printr-un jurămînt iubirea lor. Căci cine n-ar spune că sufletul înălţat atît de mult, n-a ajuns la vîrful desăvîrşirii ? Totuşi nuarginea celor atinse înainte se face începutul călăuzirii spre cele de deasupra. Căci toate acelea au fost socotite ca un sunet al glasului, care întoarce sufletul prin auz spre contemplarea celor de taină, prin care începe să vadă pe eel dorit, care se arată acum ochilor în alt chip. Căci el se aseamănă ou o căprioară şi se oompară eu un pui de cerb. Şi apărînd, nu stă nici la vederea noastră, nici pe locul lui, ci sare pe munţi, aruncîndu-se, de pe vîrfuri, pe culmile dealurilor. Şi iarăşi ajunge mireasa într-o stare mai înaltă, venind la ea un alt glas, prin care e îndemnată să pără-sească umbra zidului şi să iasă în aerul liber şi să se odihnească pe acoperişul pietrei, care e legat de zidul dinainte, şi să se desfete de fru-museţea primăverii, secerînd florile anotimpului, cele proaspete şi fru-moase şi bune de cules, şi toate celelalte oîte le dăruieşte anotimpul spre plăcerea celor ce se desfată de glasurile păsărilor cîntătoare. Prin acestea făcîndu-se mireasa iarăşi mai desăvîrşită, e învrednicită să vadă
134. Ouvîntul M IXimnezeu Se aşează în trupul omienesc ca pe un pat. El umple de lumină şi de dulceaţă acest pat. Dar Se şi odihneşte în el. Şi doreşte să Se odihneas​că to el, cîoid acest pat v;iu II învătaie cu căldura lui şi cu comoditatea ce I-o oferă. Noi II căutăm acum în acest pat care e unit cu al nostru, care e mai bine zis şi al nostru. li simţim vecinătatea, alipiirea Lui de noi, Ii sdmţim răsuîlarea, iubirea ooborîtă la puterea noastră de sesizare.
125. Săgeata este Mirele sau dragostea Lui ce vine în indma miresei; dar prin aceasta e făcută şi ea dragoste sau săgeată suisţimită şi mînuită de dragostea Mire-lui, ca de un areas. Capătul săgeţii sau al iubirii miresei este îndreptat de stînga arca-Miluii in sus spre Bl îosuşj, iar dreapta Lui atracfc la sine săgeaita sau iubirea Miresei. S,”icicata produce o dulre rănire. Cări dragosten e în ucelaşi timp un dor care vrea să sc .i|)r<>pi<' tot niiii mult de rcl iubit şi totdenuna sufcră că nu e destul de unită cu el. Ill       CrlKorlc cic Nys•,a
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In chip dcvscoperit idţa colui <ce grăieşte şi să primească cuvîntul de la el însuşi, nemaivo|jbind acela prin altii120.
Deci iarăşi se cuvine să fericim sufletul pentru acestea, ca pe unul ce a ajuns în urcuşul spre înălţime la treapta cea mai de sus între cele dorite. Căci ce ferieire mai mare s-ar putea cugeta, decît a vedea pe Dumnezeu ? Dar şi aceasta fiind un sfîrşiit al oelor străbătiite toa-inte, se face început al nădejdii celor aflate mai sus.
Căci iarăşi aude glasul poruncind vînătorilor, să prindă, pentru mîn-tuirea viilor celor cuvîntătoare, fiarele care vatămă rodurile, adică pe acele mici vulpi. Şi săvîrşindu-se acestea, cei doi tree unul în altul, Dumnezeu venind în suflet şi sufletul strămutîndu-se în Dumnezeu. Căci zice : «Frăţiorul meu, mie» şi eu întru el, întru Cel oe paste între crini şi strămută viaţa omenească de la nălucirile umbrelor la adevărul celor co sînt.
Vezi la ce înăltime a urcat cea care călătoreşte din putere în pu-tere, după cuvîntul Proorocului ? Ea pare să fi ajuns la eel mai malt dintre bunurile nădăjduite. Căci ce e mai înalt decît a ajunge în însuşi eel dorit şi a primi în sine pe eel dorit? Dar lajunsă hi aeeasta, ia​răşi se plînge ca una ce e lipsită de bine; şi ca una ce încă nu are burml dorit e nemulţumită şi înouroată, şi laceastă stare de încurcă-tură o face cunosoută prin iistorisire şi desorie prim ouvinte cum a aflat pe Cel căutat.
Toate acestea le aflăm prin pătrunderea cuvintelor din text, prin care învăţăm clar că măreţia firii dumnezeieşti nu e hotărnicită de nici o margime şi că nu e vreun hottar în cunoaştereia celor cercetate, la care ar trebui să se oprească din mersul înainte cel ce urmă-reşte cele înalte; ci că cel ce aleargă, printr-o înţelegere mai înaltă,
126. In cuvîntul primit direct de la cineva şi nu prin altul, primim şi puterea şi nlmtlrea legată de cuvîntul lui. Primim ceva din simţirea de acum a cuvîntătorului faţă de nol. Primim oarecum pe cuvîntătorul însuşi cu toată bogăţia lui de simţiri latâ de noi, nu numai nişte înţelesuri dezlegate de el, sau însoţite de simţirea altouiv-a, prim care le trainsmiiite. Deoi cîmd pmimiim cuvîntul diirect de la Fiul kii Dumnezeu Cel In-trupat, primim ceva din sdmţirea şi puterea Lui, îndreiptate spre noi, primim pe ©uhul Lui cel Sfînt. In cuvintele Lui e prezent Cuvîntul dumnezeiesc ca ipostas întrupat plin do lublre faţă de noi, care din această iubire S-a coborît la noi şi a pătiinit pînă la moarte pentru noi şi vrea să ne ridice prin înviere lîngă El pentru veci. El ne leagă prin aceste cuvinte de Sine. Intruparea Lui, jertfa Lui, Invierea Lui, viaţa Lui, se extind la moi şi în noi. II simţim pe El insuşi nu numai ca cuvînt rostit, ci ca Cuvînt cuvlntător în noi, ca Persoană cuvîntătoare în supremă intimitate, plină de un ne-sflrşit interes pentru noi; simţim în noi izvorul ipostatic nesfîrşit al cuvintelor şi al puterii Duhului Lui legate de ele, putere iubitoare şi mîngîietoare ce vrea să ne unuască cu El, să ne prefacă după chipul Său, să ne îndumnezeiască şi să ne înveşni-(casră în comuniunea fericită cu El, stări pe care le şi înfăptuieşte în noi dacă ne deschidem puiterii Lui, aflată în aceste ouvinte. Nu mai auzim numai un glas nel•egat dc Persoana de unde porneşte, ci vedem spiritual fata Celui ce ne vorbeşte, simţim prozonţa Lui j ill vedem pe El vorbindu-ne, 11 simţim vorbindu-me. Vedem fata ome​nească asuimată de El, străluoind de iubirea caldă faţă de noi.
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spre mintea (înţelesul) de sus, trebuie să se poarte astfel ca toată desă-vîrşirea cunoaşterii, la care poate ajunge firea omenească, să i se facă început al ,poftirii celor mai înalte 127.
Şi ia seama cu luare aminte la gîndul dat spre cugetare, înţelegîtid mai întîi aceasta, că descrierea materială a acestui faipt ne înfăţişează o cămară de nuntă şi mocmentele nirnţii dau cugetării elementele prin care înţelepciunea, ridicînd înţelesurile conceptelor la ceva curat şi nematerial, scoate, din cele ce descriu ele, învăţăturile credinţei, folo-sindu-se de chipurile celor ce se săvîrşesc spre lămurirea celor ce vrea să le arate. Fiindcă, deci, Scriptura priveşte sufletul ca pe o mireasă, iar eel iubit de el din toată inima, din tot sufletul şi din toată puterea, se numeşte Mire, e firesc ca ajungînd, cum crede, la vîrful celor nă-dăjduite, şi socotind că s-a unit cu eel dorit, să numească împărtăşirea mai desăvîrşită de Cel bun «pat», iasr timpul întunerdcului, «noapte» 128. Iar numele de noapte înseamnă contemplarea celor nevăzute, după ase-mănarea lui Moise, care a ajuns în tenebrele în care era Dumnezeu, Oare a pus, cum zice Proorocul, întanerioul, aiscunzătoare a Lui, în jurul Lui (Ps. 17, 13).
Iar ajungînd în întunerioul acesta, află că e aşa de departe de a se fi urcat la desăvîrşire, cum sînt cei ce n-au atins nlci măcar înce-putu”l. Căci duipă ce m-am învrednicit, zice, de cele desăvîrşite, odih-nindu-mă în înţeiegerea celor cunoscute ca pe un pat, am ajuns în lă-untrul celor nevăzute, părăsind simţurile. L>ar, înconjurată de noaptea dumnezeiască, căiiitînd pe Cel ascums în negură, am simtit iu-birea faţă de Cel dorit, totuşi Cel iubiit a scăpat ouprinderii cugetărilor mele. Căci L-am căutat pe patul meu, nopţile, ca să cunosc care e fi-inţa Lui, de unde începe şi unde sfiTşeşte şi în ce îşi are esenţa. Dar
1127. E o tovăţătură proprie sfîntului Grigorie de Nyssa aceea că dice ţintă la care ajunge sufletul în cunoaştere şi bunătate se face începutul unei porniri spre altă ţinftă, pe care ţtata atinsă o face să se arate. Aceasta e doctrina epectazelor. Această înălţare de la o ţintă la alta tine veşnic. Ea implică nesfîrşirea oceanului dumnezeiesc,  la  a cărui margine nu ajuingem niciadată, pentru  că nu  are margine.
128. Prin .pat arată ncomuiiunean sufletului-mireasă cu Mirele-Hristos. Căci 'aiceas•tă comuiniune are loc la incepuit ipe îotum«ric. Fdecare om care iubeşte pe Hristas se face Lui pat care-L odihnieşte, căci iubirea în general odihneşte pe cel iubit, oricît ar fi de mic cel ce iubeşte faţă de acela. Copilul odihneşte pe tatăl său, cînd aoela 11 ia în braţe. Căci prin aceasta îl ia şi el chiar în lăuntrul său, i-a într-un pat. Fiul lui Dumnezeu Şi-a făcut prin întrupare un pat din firea omenească, în care S-a odihniit, căci &a I s-a supus în toate cu dragoste şi s-a bucurat de odih-nirea Lui în ea. Prin dragoste, omul devime aşa zicînd comensurabil cu Dumnezeu. Căci dragostea lui e de la Dumnezeu şi-1 face capabil să se lărgească pe măsura lui Duminiezeu. Mîingîierea ce o dă omul lui Dumnezeu îi face bucurie lui Dumnezeu, ori​cît de mic e omul. Căci prin iubire omul arată că e ridicat la simţirea şi înţelegerea iui Dumnezeu. Numai iubirea ne face înţeleasă taina întrupării Celui nesfîrşit în cel mărginit. Iubirea desfiinţează mărginirea şi-L face pe Cel nemărgonit să Se simtă bine In cel care, deşi prin fiinţă e mărginit, prin iubire poate cuprinde pe Cel nemăr-ginit.
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nu L-am aflat. L-am chemat pe nume, pe clt fani era cu putinţă să gă-sesc un nume pentru Cel nenumit. Dar nu existâ vreunul care să atingă cu Inţelesul lui pe Cel căutat129. Căci cum ar putea fi făcut să răspundă, printr-o chemare pe nume, Cel ce e mai presus de tot numele ? De aceea mireasa zice : «L-am chemat pe El şi nu m-a auzit». Atunci am cunoscut că măreţia slavei sfinţeniei Lui nu are margine 13°.
De aceea se sco•ală iarăşi şi înconjură cu mintea firea inteligibilă şi mai presus de lume, pe care o numeşte cetate, to care sînt începători-ile, Domniile, Tronurile aşezate pe seama Stăpîniilor şi adunarea eelor cereşti, pe care o numeşte tîrg, şi mulţimea necuprinsă de număr, pe care o indică cu numele de piaţă, că doar va afla în ele pe Cel dorit. Deci a înconjurat cercetînd tot soborul îngeresc şi fiindcă nu a văzut pe Cel căutat în bunurile afilate, a socotit întru sine : oare nu cumva poate fi cuprins de ei Cel iubit de mine ? Şi zice către ei: «Nu L-aţi vazut oare pe Cel pe care L-a iubit sufletul meu ?» 131. Şi cum aceia t&ceau la această întrebare, prin tăcere arătînd că şi pentru ei Cel cău-tot o necuprins, şi cum ea străbătuse cu străduinţa cugetării toată acea cetate mai presus de lume şi nu văzuse în cele inteligibile şi netrupeşti pe Cel pe care îl dorea, părăsind tot ce aflase, a cunoscut pe Cel căutat astfel : că e cunoscut numai în a nu fi înteles ce este şi că toată însu-şirea înţeleasă a Lui devine piedică în aflarea Lui, pentru cei ce-L ca-ută 132. De aceea zice : «Puţin după ce am trecut de ei», lăsînd toată rreafiunea şi trecînd dincolo de tot ce se cugetă în creaţiune, şi pără​sind toată calea înţelegerii, «am aflat», prin credinţă «pe Cel dorit». Şi nu voi mai lăsa din legătura credinţei pe Cel aflat, pînă nu va fi în
129. Trăind  comuniunea  cu Hristos  pe  întuneric,  sufletul  simte  iubirea Luii,  dar
nu-L ponte prinde !n formele cugetării. L-a strigat pe nume, dar neavînd un nume po-
trlvtt pentru El, Ace•la n-a răspuns la Ddai un nume, adică omul nu a simţit că Acela Se
1•«I cuipflns în vre-un nume. Orice nume răimîne gol de El, mai prejos de El; numai
prin •Imtlrea    pusă In nume poţi atinge pe Dumnezeu,    depăşind prin ea marginile
cuvlntulul.
130. Nepuitîndu-L cuprinde în eiici um nume, pentru că orice nume are un înţeles
mSrptiiit, sufletul a cunoscut din prilejul numirii că măreţia slavei sfinţeniei Lui nu
tiro marginl. Slava are o măreţie nemărginită şi slava e una cu sfinţenia.  Deci, nici
sflntonla Lui nu are margini. Mărirea Lui nu are dimensiuni cantitative,  ci e măreţia
slavei. Iar slava e sfinţenie, sau sfinţenia e slavă. Deci şi măreţia adevărată nu o are
dec-It sfinţenia. Unde nu e sfinţenie, nu e măreţie reală, măreţia  adîncimii spirituale,
d numal  una înjşelătoare şi trecătoare. Iar măreţia sfinţeniei e fără margini şi netre-
cfitonre.
131. A străbătut toate cetele îngereşti şi nu L-a văzut pe Dumnezeu  între ele.
ŞI atunci, sufietul s-a îintxebat: deşi nu-L vă•d pe Duimnezeu Între ele, poate că ele îl
vild totuşi, fără ca eu să-mi dau seama de aceasta. De  aceea le întreabă : «Nu L-aţi
vîizut onro pe Dumnezeu, pe Care sufletul meu ll simte odată ce ll iubesc ?».
132. Cetele îngereşti nu răspund la întrebare,  sau răspund tăcînd, sau cîntînd,
pentru  rrt un răspuns prin simple înţelesuri L-ar margini şi el pe Dumnezeu. Atunci
sufletul lnţelege că Dumnezeu nu poate fi cunoscut de el, decît cunoscînd că nu poate
fl ruiiosrut; c3 orico pretenţie de a înţelege vre-o însuşire a Lui, fără simţire, se face
plivlic”i  în  rnlpn  ln(eleqeril Lui, pentru că, limitîndu-L,  a  rămas în  afara Lui.
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13untrul cămăril molo. lar cămara este, desigur, inima, care se va face primitoare a sălăşluirll dumnezeieştl, atunci cînd va reveni la starea <sceea, In care a fast la înceiput, clnd a fast pl&smuită de cea care a zămislit-o. Şi desigur de va înţelege cineva prin maică, prima cauză a alcătuirii ei, nu va greşi133.
Dar e timpul să înfăţişăm iarăşi, în litera lor, cuvintele duimnezeieşti, ca să potrivim cuvintele cu tlîcuirile date. «Pe patul meu l-am căutat nopţile pe eel pe care 1-a iubit sufletul meu. L-am căutati şi nu 1-am aflat pe el. L-am chemat şi nu m-a auzit. Scula-mă-voi şi voi înconjura cetatea, tîrgurile şi pieţele, şi voi căutta pe eel pe care 1-a iubit su​fletul meu. L-am căutat şi nu l-am aOait pe el. Aflatu-m-au păzitorii, cei ce înconjoară oetatea. N-aţi văzutt oare pe eel pe care 1-a iuibit su​fletul meu ? Putin duipă ce am treeut de ei, am aflat pe eel pe care 1-a iubit sufletul meu. Ţmutu-1-am şi nu l-am lăsat, pînă ce nu l-am băgat în casa maicii mele şi în cămara celei oe m-a zămislit».
După acestea, mirată de iubixea Lui de oameni, se adresează iarăşi fiicelor Ienisalimului, pe care în comparaţie cu frumuseţea miresei, ase-mănată cu crinul, le numise, mai înainte, mărăcini şi prin jurarea lor pe puterile din lume, le stîrneşte spre aceeaşi măsură a dragastei, ca voia Mirelui să fie lucrătoare şi asupra lor. Dar s-a spus rnai Inalnte care e lumea în care se află tăriile şi puterile şi care e voia Celui iubit din toată inima şi din tot sufletul, aşa încît nu mai e trebuintă să luin-gim vorba iarăşi despre acestea, întrucît înţelesul contemplat de nol mai înainte în cuvinte descoperă îndestulător ceea ce e cugetat In lo-cul acesta. Ci să trecem la cele următoare ale cuvîntului, să vedem dacă ne e cu putinţă şi nouă să urcăm împreună cu porumbita care zboară spre înălţime şi să auzim glasul prietenilor Mirelui. Aceştia se minunează de urcaxea ei din pustie, iar urearea aceasta le sporeşte ui-mirea, cînd văd că pustiu.1 o dă la iveală, astfel că imită frumuseţea arborilor care sînt cultivaţi în pustie pentru aburii de aro​mate. Iar aromatele sînt smirna şi tămîia. Şi împreună cu aburul din ei se stîrnea şi urea şi o pulbere de aromate măruntite, aşa încît în locul prafului amestecat cu aerul, se vedea împrăştierea mărontă de aromate, prin care pulberea urea dreaptă în văzduh.
133. «Cămara maicii mele» e inima aşa cum a fost plâsmuită la început de Maica sau de cauza ei, adică de Dumnezeu. Deci sufletul poate prinde şi introduce pe Dumnezeu în inima sa, în siinţirea sa, revenită la starea curată de la început, numai cînd va înţelege că El e mai presus de orice Inţelegere. Aşadar, această neînţe-legere nu e ceva cu totul negativ, ci e însoţită de o experienţă a lui Dumnezeu prin primirea Lui în inima sau în simţired rurată. Dumnezeu e mai presus de înţelegerea conceptuală, dar nu în afară de orice trătro <i Lui. El e «înteles» de inimă, care îl experiază, dar nu-L defineşte. Pentru că iivlnui Insăşt se lărgeşte mereu pe măsura iK•sfirşirii dumnezcieşti şi se Iiicnlzcşlc Ki .illiujcrc.i cl dc căldura drugostci dum-nezeleştl.
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Iar cuvintele slnt ace•stea: «Cine e aceasta care irrcă din pustie ca un stîlp de fum, răsplndind smirnă şi tămîie din toate pulberile de aro-mate ?». Dacă ar lua cineva seama la sensul celor spuse, ar afla ade-vărul învăţăturii înţelese mai înainte de noi. Căci aşa cum în spectacolul din teatre — chiar dacă cei ce fnchipuiesc povestirea înfăţişată de ei slnt aceiaşi, totuşi acum par să fie unii, acum alţii, căci prin deosebirea măştilor îşi schimbă chipul, şi eel ce pare acum Sclav şi om de rînd, după putin se arată războinic şi ostaş, şi iarăşi părăsind chipul supusu-lui, ia înfăţişarea de căpetenie de oaste sau îmbracă chipul împăratu-lui, — aşa şi în înaintările în virtute, cei ce tree dintr-o slavă în alta, prin poftirea celor mai înalte nu rămîn cu aceeaşi pecete, ci, potrwit cu desăvfrşirea în bunătăţi, necontenit dobîndită de fiecare, viata le străluceşte de o pecete, făcîndu^se altul şi altul, prin sporirea în bunătăţi.
De aceea mi se pare că se minunează de ceea ce văd prietenii Mi-rehii, oare an cunosout-o înainte pe ea doar ca frumoasă între femei, lor după aceea i-au asemănat frumuseţea cu aurul bătut în ţinte de argint. Căci acum nu mai văd nici unul din semnele dinainte la ea, ci cunoscînd-o cu ajutorul celar mai înalte, se miră nu numai pentru ur-cuşul ei, ci şi de unde a urcat. Căci aceasta este ceea ce sporeşte ui-mirea, că pe de o parte cea care urcă e văzută ca una singură, pe de alta e laisemănaită ou o pădure de arbori. Căci pare a se vedea ca nişite trunchi ce se ridică şi sporesc spre înăltime. Iar ceea ce hrăneşte trunchii aceştia nu e un pămînt gras şi umed, ci uscat şi însetat şi pustiu.
Deci în ce îşi au rădăcinile trunchii aceştia şi de unde cresc ? Ră-dacina lor este praful de aromate, iar umezeala le este aburul aroma-telor, care înrourează prin buna mireasmă pădurea aceasta, pe măsura laudei ce Scriptura o dă celei ce i se recunosc acestea.
Iar faptul de a se întreba unii pe alţii despre cea care se iveşte, oa despre una ce se arată în al•tă forma, şi nu în chipul dinaimte, e do-vada laudei celei mai desăvîrşite, oare-i recunoaşte maxea ei preschim-bare şi mutare spre ceea ce e mai bun. Căci e glasul unora care sînt Ulmlţi şi se minunează de chipul înflorit peste măsura obişnuită, spu-nlnd : cum a lepădat aceasta care urcă din pustiu şi o vedeam înainte neagră, cum a lepădat înfăţişarea ei întunecată ? Cum îi străluceşte acum fata, ca zăpada ? Pe cît se pare cauza acestei schimbări e pustiul, care a făcut-o să ţîşnească în sus ca o mlădiţă şi a preschimbat-o spre frumuseţea aceasta. Căci nu dintr-o întîmplare, nici dintr-o orînduire neînţeleasă s-a făcut aceasta suire spre înălţime, ci a dobîndit frumu-soţea din osteneli proprii, pentru înfrînare şi sîrguinţă. Aşa s-a făcut şi odinioară sufletul proorocului însetat de izvorul dumnezeiasc, dato-rită faptului că trupul lui ajuns pustiu, uscat şi fără apă, a primit în
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sine setea dumnezeiască. Deci faptul că ea suie din pustiu e o mărturie că ea urcă prin luare aminte şi înfrmare la atîta şi la astfel de înălţime, încît se minunează şi prietenii Mirelui, care tălmăcesc, prin m•ulte pilde, frumuseţea ei, întru cît nu putea fi cuprinsă toată în una singură.
Intîi îi aseamănă frumuseţea cu trunchiurile şi nu cu unul din ei, căci minunile din ea sînt a&emănaite cu o mulţime de arbori, ca şi cînd s-ar arăta prin chipul pădurii multele şi deosebitele feluri de virtuţi. Apoi se întrebuinţează ca icoană a frumuseţii ei fumul mirodeniilor. Şi nici acesta simplu, ci amestecat din smirnă şi tămîie, ca din aburii amîndurora să răsară o singură mireasmă, prin care să se închipuiască frumuseţea miresei. Altă laudă a ei vine din amestecul aromatelor aces-tora. Smirna e potrivită pentru înmormîntarea trupurilor. Iar tămîia, pentru o anumită raţiune, s-a folosit în cinstea lui Dumnezeu. Deci eel ce vrea să se închine slujirii lui Dumnezeu va fi tămîie dăruită lui Dumnezeu, dacă s-a făcut mai înainte smirnă, adică dacă şi-a omorît mădularele lui de pe pămînt, îngropîndu-se împreună cu Cel ce a pri-mit moartea noastră şi primind smirna aceea care a fast întrebuinţată la înmormlnlarea Domnului. Acestea fiind săvîrşite, toate felurile de aromate, adică de virtuţi, făcute mărunte în cupa vieţii, ca într-o că-ţuie, produc acea pulbere dulce, pe care luînd-o cineva în piept, se face bine mirositor, umplîndu-se de sujflarea înmiresmată m.
După ce-i mărturisesc frumuseţea, prietenii Mirelui şi pregătitorii cămării neîntinate de nuntă şi călăuzitorii miresei curate, îi arată fru​museţea patului împărătesc, ca şi mai mult să sporească dorinţa mire​sei după convieţuirea dumnezeiască şi neprihănită cu El. Iar descri-erea patutoi Impăratului esite aceiasta. Prin cele ce le spun îl pun în lumină printr-un cuvînt arătător, căci zic : «Iată patul lui Solomon, şasezeci din cei puternici în jurul lui, din vitejii lui Israel, toţi ţinînd sabie, deprinşi în război; fiecare bărbat cu sabia lui la coapsa Ini, pentru spaima din nopţi».
Este vădit fiecăruia, prin cele ce se istorisesc literal despre Solo​mon, că nu din istorie e luait cuvîntul acesta despre pat. Căci Scriptura a descris în amănunte palatul şi masa şi celălalt fel de vieţuire din pa-lat. Dar n-a spus nimic nou şi deosebit despre pat. De aceea e de tre-buinţă .să nu rămînă explicarea la literă, ci să păitrundă cuvlîntul la o înţelegere mai stăruitoare a cuvîntului, cugetarea ridicîndu-se de la conţinutul material, la o înţelegere duhovnicească. Căci ce înfrumuseţare
134. Virtuţile răspîndesc o buna miireasmă din eel ce îe-a* dobîndit (II Cor., 2, 15). Cîtă vreme cineva are numai o virtute sau numai cîteva din ele, ele pot fi deosebite între ele. Dar, pe măsură ce s-au înmulţit şi au crescut, se unesc într-o v.-gură buna mireasmă, într-un întreg al desăvîrşirii personale, al unui farmec ne-Ţrăit şi atirăgător al persoanei devenită ca o eăţuie pldină de tămîi« arztadă.
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«r da unui pat de nuntă şasezeci de ostaşi care cunosc ştiinţa înspăi-mîmtatoarG a războiului ? Şi ce podoabă este o sabie încinsă pe trup ? Şi ce este spaima noptii din jurul lor ? Căci Scriptura vorbeşte de o spaimă înfricoşătoare pricinuită de nişte întîmplări de noapte, pe care spune că o au ostaşii. Deci în tot felul trebuie de căutat în cuvintele acestea un înţeles care se leagă de tîlcuirile dinainte.
Care este deci înţelesul ? E firesc ca frumuseţea dumnezeiască să-şi aibă o trăsătură care o face iubită, în înfăţişarea ei înfricoşătoare, ară-tată prin cele protivnice frumuseţii trupeşti. Căci ceea ce în aceasta titrage dorinţa este plăcut vederii şi dulce şi strain de orice simţire îufricoşătoare şi mînioasă. Dar frumusetea aceea nepătată este bărbă-ţia înfricoşătoare şi neînfricată. Căci pofta pătimaşă şi întinată a tru-purilor, sălăşluită în mădularele trupului, întinde, ca o bandă de tîl-hciri, curse minţii şi o duce prizonieră, răpind-o spre ceea ce voieşte cd. lar ceea ce se întîmplă e ceva contrar lui Dumnezeu, precum zice Apostolul, că «cugetul trupului e duşman lui Dumnezeu» (Rom., 7, 7). Din această pricină e firesc ca dragostea de Dumnezeu să se nască din cele contrare poftei trupeşti, încît dacă aceasta e însoţită de moleşală şi de revărsare moleşitoare, care slăbănogeşte, apoi semnul dragosteî de Dumnezeu e bărbătia înfricoşătoare şi neînfricată. Căci numai cînd mini a bărbătească înspăinuîntă şi pune pe fugă gîndul plăcerii, apare frumuseţea curată a sufletului, neîntinată de nici o patimă a poftei tru​peşti. Deci în chip neapărat patul de nuntă al Impăratului e înconjurat de os”taşi înarmaţi, a căror pricepere în a se război şi în ţinerea s>abiei pregătită în jurul coapsei, pricinuieşte spaimă şi înfricoşare gîndurilor tntuneoate, care, în noapte şi în înituneric, pîndesc să săgeteze pe cei drepţi la inimă 135.
Că armătura celor ce înconjoară patul nimiceşte plăcerile murdare, so ftice vădit prin descrierea Scripturii, care zice : «Toţi învăţaţi în răz-bol, fiecare bărbat avînd sabia lui la coapsa lui». Căci cu adevărat e propriu celor ce ştiu cum să lupte cu trupul şi cu sîngele, să aibă sabia legată la coapsă. Şi, desigur, eel familiar cu înţelesurile şi ghiciturile Scripturii află din pomenirea coapsei înţelesul ei şi că sabia este cu-vîntul 13°.
135.
Pofta  trupească, sau iubirea de frumuseţea trupească,  dezlănţuită   produce
0
moleşeală  în toate  mădularele,  precum  şi  o  moleşeală  a voinţei,  datorită  căreia
uceasta nu mai poate rezista ispitei. Dar iubirea de frumuseţea spirituală  a lui Dum-
nc/o•u ţino mintea trează şi voinţa, stăpînă pe mişcările omului şi în stare  să alunge
orlco ispită ce se iveşte din întuneric, cugetînd neslăbit la toate urmările ce rezultă
(IIn primirea ispitei'şi trecerea la păcat.
136.
Coapsele sînt locul unde se stîrnesic ispitele trupeşti. Sabia cu care încinge
1
incvu dcel loc este cuvîntul lui Dumnezeu,  cu  care se opreşte  creşterea ispitelor.
( uvîntul   lui  Dumnezeu,  sau  despre   Dumnezeu,   taie  ispitele,   căci  el  aduce   cu  sine
ponmiiruu lui Dumnczeu şi puterea Lui (Evr., 4, 10).
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Deci eel ce a Indus arma tnfrlcoşătoare, adică sabla noprihănlrll, acela este indrăgit do patul nestrkăcios; el e unul din cei puternici ai lui Israel şi vrednlc• sfl fie In llsta celor şasezeci. lar că număriul acesta are un înţeles tainic nu ne îndoim. Dar numai acelora le este dezvăluit, cărora le descoperă harul Duhului tainele cele ascunse. lar noi spunem că e bine oa, umplîndu-ne de înţelesurile nemijlocite ale cu-vîntului Scripturii, mîncînd, cum a rînduit Moise, cărnurile de la ară-tare, să lăsăm neiscodit ceea ce se ascunde în adîncul oaselor. Şi dacă cineva doreşte măduva ascunsă a cuvîntului, să caute la Cei ce des​coperă oele aseunse celor vrednici.
Dar oa să nu părem că trecem uşor peste cuvînt fără să-1 pătrun-dem şi că nesocotim porunca dumnezeiască ce ne poruneeşte să oer-cetăm Scripturile, să tîlcuim şi astfel cuvîntul despre cei şasezeci. La porunca dumnezeiască, Moise ia şasezeci de toiege, după numărul se-mintiilor lui Israel, dar dintre toate, unul a fost cinstit în chip deose-bit, odrăslind singur dintre celelalte. Şi iarăşi, Iisus Navi ia douăsprr1-zece pietre din Iordan, egal cu nuimărul fiilor lui Israel, dintre carp nici una nu e lepădată, toate fiind luate cu aceeaşi cinste, spre măr-turia tainei petrecute la Iordan.
lar între cele i•atorLsite este multă legătură. Căci cuvîntul arată o• înaintare a poporului spre ceea ce este mai desăvîrşit, dat fiind eft la început, cînd se dă legea, s-a aflat un singur toiag viu şi odrăslit, lar celelalte au fost lepădate ca useate şi neroditoare. Dar trcrlnd rnnl mul•tă vreme şi ajungînd la o mai adîncă pătrundere a poruncilor logll, în aşa fel că au înţeles şi au primit şi a doua tăiere împrejur, cea data lor prin Iisus, cînd cuţitul de jertfă a tăiat de la ei toată nocurăţia — iar ascultătorul înţelept înţelege, desigur, ce însemnează piatra şi cuţi​tul — precum e şi firesc, întărindu-se viaţa legiuită şi virtuoasă în ei, nu s-a mai aflat vrednică de lepădat nici una din pietrele luate în nu-mele seminţiiloir lui Israel. Iar fiindcă trebuie să urmărim mereu creşterile bunătăţilor, cînd a trecut timipul, s-a făcut şi puterea lui Is​rael mai mare 137. Căci aşa zice Scriptura, în cuvintele citate de noi, că acum. nu se mai ia din Israel o singură piatră sau toiag pentru semin-tie, ci cinci bărbaţi războinici, în loc de toiege sau pietre din fiecaro
137. Cînd s-a dat la inceput legea, din cele şasezeci de toiege, cîte cinci poiilru ficrare seminţie, numai unul a odrăslit. Căci poporul nu crescuse în virtute prin pă/i-roa legii. Erau foarte rari cei drepti. Dar cînd a trecut Iordanul, nici una din <clo dounsprezece pietre, care închipuiau cele douăsprezece semiinţii ale lui Israel, nu .1 fosi vrednică de lepădat, pentru că tot poporul se întărise în virtuţi prin pS/.irci logii. Acum, cînd sufletul-mireasă se unoşlc cu Mirclo Hristos (Solomon eel adevSmt), unlrcci n dobîndit un ruracter spiritual. In e.i nu nt•iî o. nici moleşeala pricinuit.i di• ispltclo trupe.şli, ci fioraro seminţie, s,ui ficiiin• 1 redlnclos, î^i ,iro înci,nso tnnti• cole cinci simţuri cu o sabie care taie oricc ispllii lni|>i•.isi ”1.
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semijiţie, bfirbaţi Invăţaţi în război, din cei puiternici ai lui Israel, pur-tlnd sabie şi înconjurînd patul dumnezeiesc. Şi motivul pentru care nici unul dinlre aceştia nu e de lepădat, e acela că pîrga oricărei ,seminţii e alcătuită din cei cinci, care număr, înmulţindu-se de douăsprezece ori, dă plinătatea celor şasezeei. Deci trebuie să se facă paznici ai pa-tului împăratului cîte cinci războinici neînfrioaţi din fieeare seminţie. Căci dacă lipseşte vreunul din numărul cinci, nu e primit nici restul.
Oare putem îndrăzni aici să tîlcuim cuvîntul ? în ce înţeles înar-mează cinci din fiecare seminţie, ca să se facă păzitori ai ipatului îm-părătesc ? In ce înţeles fiecare din cei cinci se face înfricoşător celor protivnici prân înarmare, punîndu-şi sabia la coapsă? Oare nu e lim-pede că aceşti cinci ostaşi înarmaţi sînt piatra cea una ? Căci se ia cîte unul pentru fiecare simţ, care îşi poartă sabia potrivită lui spre Inspăimlnitarea vrăjmaşilor. Astfel, sabia ochiului constă în privirea spre Domnul şi în vederea celor drepte şi în neîntinarea cu nici una <Iin vederile murdare. Arma urechii constă de asemenea în auzirea în-văţăturilor dumnezeieşti şi în faptul de a nu primi niciodată în ea cu-vlnt desert. La fel trebuie rnarrmait gustul, pipăitul şi mirosul, cu sabia Infrînării, îmbrăcînd fiecare simţ o armură, prin care se aduce spaimă şi înfricoşare gîndurilor întunecoase, care au ca timp de uneltire îm-potriva sufletelor noaptea şi întunericul. Căci noaptea a zis Proorocul că îşi caută fiarele cîmpului hrana vicleniei lor din turmele lui Dum-nezeţi. «Pus-ai, zice, întuneric şi s-a făcut noapte. In ea vor treoe toate fiarele pădurii, puii lor răcnind, ca să răpească» (Ps., 103, 20—21).
Deci tot eel ce se mîntudeşte se face Israel. Căci nu toţi care sînt ■din Israel, sînt şi israeliţi (Rom., 9, 6), ci cîţi văd pe Dumnezeu se numesc, de la lucrarea lor, în înţeles propriu, Israel. Iar proipriu celui ce vede pe Dumnezeu e să nu privească prin nici unul din simţuri pă-catul (pentru că nimeni nu poate privi la doi stăpîni, ci trebuie pe unul să-1 urască, dacă vrea să iubească pe celălalt). De aceea, tot eel ce se mlmtuieşite se face pat al Impăratului. Deci dacă toti cei curaţi cu lnima vor vedea pe Dumnezeu, iar, pe de altă parte, cei ce văd pe Dum​nezeu se fac şi se numesc Israel, iar acest nume se îmlparte, după o raţiune tainică, în douăsprezece seminţii, bine se socoteşte plinătatea celor ce se mîntuiesc, în numărul celor şasezeci, Mndu-se unu de la fiecare seminţie, acest unu împărţindu-se în cîte cinci ostaşi tnarmaţi, după numărul simţurilor.
Aşadar, toţi cei ce au îmbrăcat armătura lui Dumnezeu înoonjoară palul eel unul al împăratului, îmtrucît s-au făcut toţi Israel138. Şi prin
136. Israel inseamnă bărbatul care luptă cu Dumnezeu în rugăciune, cerînd buinu-rilo Lui (liş-ra-el).
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cele dau&sprezece scml,ntll înteleglndu-se cei buni do pretutindonl, toată plinirea celor buni cuprlnzîndu-se In numărul şasezecl, toţl se vor face o singură tabără şi o singură arinată, un pat, adică o Bisorlcă, un po-por şi o Mireasă, uniţi sub un singur comandant şi chemător şi Mire, în comuniunea unui singur trup.
Iar că patul înseamnă cxlihna celor ce se mîntuiesc învăţăm şi din ouvîntul lui Dumnezeu, care zice căitre eel ce bate cu neruşinare noap-tea la uşă : «Uşa e încuiată şi copiii mei sînt în, pat» (La, 11, 7). Şi tine numeşte cuvîntul pe cei oe au dobîndit, prin armele dreptăţii, nepătimirea, copii, arătîndu-ne, prin aceasta, că binele ce ne vine prin .sîrguinţă nu e altceva decît ceea ce s->a pus în fire la începuit. Căci cînd eel ce a încins sa-bia & lepădat patima prin luarea aminte a vieţii vir-tuoase, s-a făcut copil cu vîrsta, nemaiavînd simţirea patimii. Aşadar, •e acelaşi lucru a spune că sînt ostaşi înarmaţi în jurul patului şi că se odihnesc copiii pe pat. Căci una e nepătimirea, atît a celor ce n-au primit patima, cît şi a celor ce au lepădat-o 139. Cei din•tîi nu au cunos-cut-o încă ; iar ceilalţi s-au reîntors la prima stare şi s-au făcut copii prin nepăitimire. Deci, fericit e eel ce sie află în acestea, fie că s-a făcut copil, fie ostaş înarmat, fie israelit adevărat, ca israelit, văzînd pe Dum​nezeu întru inimă curată, ca ostaş înarmat, păzind patul Impfiratului, adică inima sa, întru nepătimire şi curăţie, iar ca copil, odihnlndu-«<» pe patul fericit, întru Hristos Iisus, Domnul nostru, Căruia so cuvlno slava în vecii vecilor. Amin.
Omilia a VH-a
'Pat şi-a iăcut sieşi lmpăratul Solomon din lemnele Ubanu-
lui. Stllpii lui i-a făcut de argint şi căpătliul lui, de aur. \Partea de
deasupra, din potlită. In lăuntrul lui, aşternut din dragostea te-
telor leiusalimului. Piice ale Sionului, ieşiţi şi vedeţi pe lmpăratul
Solomon, cu cununa cu care l-a încununat pe el maica lui, In tiua
;
nunţii lui şi în ziua bucuriei inimii lui. Iată, buna eşti aproplata
mea, iată buna eşti. Ochii tăi, porumbiţă, aiară de tăcerea ta. Părul tău, ca turmele de capre, care >se arată din Galaad. Dinţii tăi, ca turmele celor tunse, care se suie din scăldătoare, care toate au ge-meni şi stearpă nu este între ele. Ca o cordeluţă roşie, buzele tale şi grăirea ta Irumoasă. Ca o coajă de rodie, obrazul tău, sub vă-
139. E vrednic de remarcat acest înţeles spiritual al cuvîntului «copil» : el în​seamnă starea de la început a firii noastre. Iar această stare e una cu starea lipsitfi de patimi. Patimile aduc îmbătrînirea, învîrtoşarea, sclerozarea spirituală a firii. Nepă-timlrea e starea ei de deplină libertate sau flexlbilitate. Aşa a fos-l firea la început şl aceasta înseamnă curăţia ei, şi capacitateo de a se mira de toate, de a vedea tainu In toate. Dar, eel ce s-a tntors la curăţia ropilulul şi o păzeşte pe ea e nu numai copil ( o se odihneşte în patu] lui Dumnezeu, ri $1 osluţ liviirmiit <are păzeşte acest pat sau sUi In jurul lui Dumnezeu, nelăslndu,-se despltrtlt de El prin patimi, prin adormlre.
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lul tiu. Qmmazul tău, ca un turn al lul David, zldtt In talplot. Mil de scuturl atirni pe el, toate, lăncl (arme) de puternlct. Cel doi sinl at tăi, ca dot put gemeni de căprioară ce pasc lntre crtnl, plnă va $utla ziua şi vor It alungate umbrele. Pleca-voi kt \inun-tele smirnei şi la plscul tămliei. Intreagă eşti immoasă, iubita mea, şi pată nil este Intru tine* (Ctnt. Clnt., 3, 9—4, 7).
In multe se ia împăratul Solomon ca chip al adevăratului împărat ,• în multe, zic, din cele ce le istoriseşte Sfînta Scriptură despre el, cînd vorbeşte de ceva mai înalt. Căci se spune că era făcător de pa.ce şi avea înţelepciune nemăsurată ; şi zideşte templul şi împărăţeşte peste Israel şi judeeă întru dreptate ; că este din sămînţa lui David ; şi că împărăteasa Etiopiei îl vizitează. Iar toate acestea şi cele asemenea se spun despre el ca chip, zugrăvind de mai înainte înţelesul Evangheliei.
Căci cine este atît de făcător de pace, ca Cel ce a omorît duşmănia şi a pironit pe Cruce pe vrăjmaşii Lui, iar pe noi, mai bine zis lumea, ne-a împăcat prin Sine şi a surpat peretele din mijlac, ca pe cei doi să-i zidească în Sine ca pe un singur om nou, făcînd pace ? Cine e fă​cător de pace ca Cel ce vesteşte celor de departe şi celor de aproape pacea, prin cei ce binevestesc cele bune ? (Ef., 2, 14 urm.).
Şi cine este un atît de mare ziditor de templu, ca Cel oe a pus temeliile lui în munţii cei sfinţi, adică în prooroci şi apastoli, şi apoi zideşte, cum zice Pavel, pe temelia apostolilor şi a proorocilor, pie-trele vii şi însufleţite care se orînduiesc de către El spre buna întoc-mire a zidurilor, după cuvîntul Proorocului (Ps. 36, 2 urm.), în aşa fel ca, închegîndu-se în unitatea credinţei şi în legătura păcii, să facă să crească prin ele templul cel sfînt, ca să se facă locuinţa lui Dumnezeu în Dun ?
Dar şi prin înţelepciunea sa, Solomon vesteşte înţelepcifunea cea adevărată. Aceasta nu o va tăgădui nimeni, dacă tine seama de istorie şi de adevăr. Căci istoria mărturiseşte despre acela că a întrecut hota-rele înţelepciunii omeneşti, cuprinzînd în lărgimea inimii lui cunoştinţa tuturor, în aşa fel că a întrecut pe cei dinaintea sa şi a rămas neajuns de cei de după el. Iar Domnul, după firea Lui, prin însăşi ceea ce este, e fiinţa înţelepciunii şi a puterii. Pentru aceea a zis David : «Toate întru înţelepciune le-ai făeu>t» (Ps. 103, 24), iar ApostoMl, tălmăcind pe Pro-oroc, zice că imtru El au fast create toate, întru cît Proorocul îl arată prin «înţelepciune» pe El.
Apoi, că Domnul este împăratul lui Israel s-a recunoscuit şi de duşmani, care au însemnat pe cruce mărturisirea împărăţiei Lui: «Acesta rste împăratul iudeilor» (Mt., 27, 37). Şi noi primim mărturia, deşi ea |)are că micşorează mărirea puterii Lui, mărginind stăpînirea Lui la îm-
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părăţia lui Israel. Dar nu e aşa, cl scrieroa aceasta de pe cruce vestcşte prin parte stăplnirea peste toate, prin faptul că nu adaugă că Acosta e «numai» Impărartnl iudeilor. Căci cuvfrrtul, mărturisind fără restrîn-gere stăpînirea peste iudei, a ouprins în mărturisirea aoeasta, prin tă-cere, şi stăpînirea peste toate. Pentru că Impăratu] lumii întregi arc, fără îndoială, şi stăpînirea peste parte.
Iar grija lui Solomon de a face judecată dreaptă arată pe adevăra-tul Judecător al lumii întregi, Gare zice : «Taităl Meu nu judecă pe ni-meni, ci toată judecata a dat-o Fiului» (In, 5, 22) ; şi: «Nu pot să fac de la Mine nimic, ci precum aud judec şi judecata Mea dreaptă este» (In, 5, 30). Căci în aceasta se arată eel mai deplin o judecată dreaptă, că nu rasteşte asupra celor ce tau să fie judecaţi sentinţa după vreo pa-timă, ci întîi ascultă pe cei supuşi judecăţii, apoi rasteşte sentinţa pri-vitoare la ei. Iar acest lucru puiterea lui Dumnezeu mărturiseşte că nu-1 poate face cineva dintre oameni. Dar adevărul nu poate abate ju​decata de la ceea ce e drept.
Despre faptul că Domnul este după trup din săminţa lui David şi că aceasta s-a preînchipuit în eel ce s-a născut din David, nu mai vor-bim, fiind un lucru recunoscut
In sfîrşit, taina împărăitesei din Etiopia care, părăsind împărăţia otl-opienilor şi străbătînd atîta depărtare, se grăbeşte spre Solomon, pontru faima înţelepciunii lui, şi-1 cinsteşte cu pietre scumpe şi cu aur şl ru aromate plăcute, e vădită celui ce ia seama la tot ce tine de mlnunllo evanghelice. Căci cine nu ştie că Biserica cea din neamuri era neagră, din pricina idololatriei, neagră înainte de a deveni Biserica, fiind des-părţită prin marea depărtare a neştiinţei de cunoştinţa Dumnezeului celui adevărat ? Dar cînd s-a arătat harul lui Dumnezeu şi a răsărit înţelepciunea şi Lumina cea adevărată şi aceasta şi-a trimiis raza în cei ce şedeau în întuneric şi în umbra morţii, atunci, Israel închizîndu-şi ochii în fata luminii şi depărtîndu-se de la împărtăşirea bunătăţilor, au venit etiopienii, cei ce au alerga-t dintre neamuri la credintă, şi cei ce erau odinioară departe s-au apropiat, spălîndu-şi negreata prin apa tai-nică. Astfel, etiopiana şi-a întins mîna ei spre Dumnezeu şi a oferit îm-păratului daruri miresmele evlaviei şi aurul cunoştintei de Dumnezou şi pietrele scumpe ale împlinirii poruncilor şi virtuţilor.
Dar ceea ce urmăresc începînd astfel tîlcuirea textului, voi arăta după ce voi înfăţişa mai întîi cuvintole dumnezeieşti care sună aşa : <iPat şi-a făcut sieşi împăratul Solomon din lemnele Libanului. Stîlpii lui i-a fcicut de argint şi căpătîiul, dr> aur. Partea 6o doasupra lui, din porfiră. în lăuntrul lui, dragosldi Iclclut Ii•ius.i.liimiilui».
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Precum s-a spus în cele tilcuite înainte despre Solomon, prin care se infătişează taina templului într-o persoană, aşa şi prin alcătuirea patului se închipuie iconomia cu privire la noi. Căci în multe feluri oste Dumnezeu în cei vrednici de El, venind în fiecare precum are fie-care puterea şi vrednicia. Unul se face loc al lui Dumnezeu ; altul, casă ,-altul, scaun şi altul, aşternut pkioarelor. Ba se poate face cineva şi car de luptă, sau cal uşor de strunit, primind asupra sa pe Călăretul eel bun şi făcîndu-şi alergarea cum îi place Celui ce-1 conduce.
Dar, precum aflăm acum, se poate face cineva, după înţelepciunea lui Dumnezeu, şi pat al Lui, clădit nu nuimai din lemnele Libanului, ci şi din aur, argint, porfiră, pietre, potrivit cu fiecare parte. Şi prin toate se face lucrătoare dragostea Lui. Dar nu toţi primesc în ei lucrarea dragostei, ci numai eel ce se dovedeşte prin viaţă fiică a Ierusalimului do sus, eel liber. Că eel ce poartă pe Dumnezeu în sine este patul Celui ce locuieşte şi şade în el, a fost vădit şi înainte din cuvintele noastre. C&ci eel ce, după sfîntul Pavel, nu mai vieţuieşte sieşi, ci are în sine vietuind pe Hristos şi dă dovadă despre Hristos care grăieşte în el, acela se numeşite şi este în înţeles propriu pat al Celui ce e dus şi purtat de el. Dar nu aceasta e oeea ce vrem să arătăm în primul rînd. Ci se cuvine să înţelegem mai degrabă, prin sîrguinţa noastră, ce vrea să însemne felurimea şi mulţimea materialului ?
Cum se foloseşte, deci, de materiia lemnului la alcătuirea patului, Impreună cu aurul, cu argintul, cu porfira şi cu pietrele scumpe ? CăcL înţeleptul meşter socoteşte lemnul, împreună cu iarba şi trestia, nepotri-vit pentru zidirea casei, ca unul ce e topit de puterea arzătoare a fo-cului, care cearcă faptele (I Cor., 3, 12). Dar cunoaştem un fel de lemn, oare nu rămîne în ceea ce esite, ci se preface în aur, sau argin,t, sau In altceva dintre cele pretioase. Căci în casa cea mare a lui Dumnezeu, zlce Apostolul, unele sînt vase de aur şi de argint prin fire, touohipuind prin aceasta zidirea netrupească şi inteligibilă ,• altele sînt de lemn şi de argilă, arătîndu-ne, poate, prin acestea, pe noi, pe oare neasoulta-rea ne-a făcut pămînteşti şi de argilă; iar eel ce a păcătuit prin lemn ne-a prefăcut în vase de •lemn din vase de aur 140.
Iar după valoarea materiei s-a împărţit şi întrebuinţarea ei. Cele dintr-o materie mai scumpă au fost rînduite spre cins-te, iar altele au fost aruncate la o slujbă de necinste.
140. Omul, deşi e de lemn, poate fi prefăcut în aur prin pătrunderea' aurului dumneze,iesc în el. Aşa a fost omul la început. Dar, despărţindu-se de Dumnezeu şi ali-pindu-se de lemn (de plăcerea produsă de pomul cunoştinţei binelui şi răului), s-a profăcut din vas de aur în vas de lemn, luînd în sine pornirea spre putrezire a lumnului.
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Dar ce spuno ch•spre acestea Pavel ? Că putere are vasul, prin pro-pria alegore, să sc Uu:& din vas de lemn, vas do aur, sau din vas de argilă, vas de argint. «Căci de se va curăti cineva pe sine, va fi vas de cinste Stăpînului, pregătit spre tot lucrul bun» (II Tim., 2, 21).
Prin cele spuse vom fi călăuziti poate la înţelegerea textului. Mun-tele Libanului se aminteşte în muite locuri din Sfînta Scriptură, spre însemnarea puterii protivnice. Aşa, de pildă, cînd zice prin Proorocul: «Va zdrobi Domnul cedrii Libanului şi-i va sfărîma pe ei şi Libanul ca pe vitelul acela» (Ps. 28. 5 urm.), ftiţelege pe eel ce 1-a sfărîmat Moise în pustie, şi 1-a făcut, prin fărîmiţare, bun de băut israediţilor (Ieş.„ 32, 20). Aici se arată, prin proorocie, că nu numai relele ce odrăslesc prin puterea vrăjmaşă, ci şi muntele însuşi, sau rădăcina răului, Liba​nul, care hrăneşte rădăcina pomilor acestora, va fi redus la nefiinţă.
Aşadar, noi eram odinioară lemoiele Libanului, cît eram înrădă-cinaţi în el, prin viaţa cea rea şi prin înşelăciunea idolilor. Dar după ce am fost tăiaţi de acolo prin securea cuvîntului şi am ajuns în mîinile• Meşterului, Acesta ne-a făcut pat al Său, prefăcînd firea lemnului, pria naşterea din nou, în argint şi în aur şi în porfiră fnimos înilorată şi în strălucirile pietrelor 141. Şi precum zice Apostolul, că : «Dumnezeu a îm-părţit potrivit cu fiecare darurile Sfîntului Duh» (Rom., 12, 4 urm.) şi unuia îi dă proorocie, după măsura credinţei, altuia, alta din lucrări, potrivit cu harul pe care e în stare şi poate să-1 primească fiecare, fie fă-cîndu-1 ochi al trupului Bisericii, fie rînduindu-i rostul de mînă, fie dîn-du-i skijirea de picior sprijinitor, aşa şi în alcătuirea paitului: uaul e• sitîlp, altul e partea de deasupra, altul e căpătîiul, care e numit partea înclinată, iar unii sînt aşezaţi înăuntru. Iar materia tuturor acestor părţi^ meşterul, dintr-o anumită raţiune, nu vrea să fie de o frumuseţe uni-forma, ci pe toate le împodobeşte cu o frumuseţe deosebită : frumu-seţea lor e cugetată potrivit cu fiecare. Stîlpii patului sînt de argint,. părtile de deasupra lor, de ponfiră; partea înclinată, ce stă sub capf din aur, căci pe ea îşi pleacă capul Său Mirele. Iar partea dinăuntru, în-treagă, e împodobită cu pietre s•cumpe.
Prin stîlpii patului trebuie cugetaţi stîlpii Bisericii, al căror argint cu totul curat şi trecut prin foe e Cuvîntul. Porfira sîint cei ce s-au ri-dicat la înălţimea vieţuirii împărăteşti. Căci porfira este semnul deo-sebitor al împăraţilor. Iar căpătîiul pe care îşi pleacă capul Cel ce a alcătuit patul este aurul dogmelor curate. Iar cele nearătate şi ascunse
141. Naşterea din nou are loc prin botez. Prin el, firea noastră ,primeşte puterea dumnezeiască In sine, scufumdîrtdu-se In Duhul lui Hristos. Această puitere o face dtn lemo, aur, sau argint, sau porfiră, sau îi dă seva rodiirli uinor firuote, care întrec putexile ei naturate.
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alo paiului se înfrumuseţoază cu conştiinţa curată a pietrelor preţioase, care inseamnă dragostea fetelor Ierusalimului **2.
Iar dacă ar voi cineva să spună că pat e toată Biserica şi ar îm-,părţi părtile patului în grupuri de persoane, după deosebirea lucrărilor lor, cum s-a spus mai înainte, tîlcuirea ar putea şi în felul acesta să .asemene părţile patului cu fiecare ceată din cele rînduite în Biserica. E ceea ce zice Apostolul, că : «Dumnezeu a rînduit în Biserică întîi pe apostoli, al doilea, pe prooroci, al treilea, pe dascăli» (I Cor., 12, 28), .apoi fiecare ceată în parte, spre desăvîrşirea sfinţilor. Astfel, prin nu-inele celor ce tin de alcătuirea patului, trebuie să înţelegem pe preoţi şi pe învăţâtori şi fecioria cinstită, care scînteiază în lăuntrul patului prin curăţia virtuţilor, ca strălucirea pietrelor ,preţioase.
Dar atît despre acestea. Iar cuvîntul ce urmează cuprinde urn în-.dernn către fiicele Ierusalimului, dat de mireasă. Căci precum marele Pavel îşi socotea drept pagubă să nu facă pe toţi părtaşi de bunurile sale şi de aceea zice către auzitori acestea : «Faceţi-vă ca mine, căci şl eu iam fost odinioară ca voi» (I Cor., 11, 1) şi: «Fiţi urmăitori mie, precum şi eu, lui Hriistos», aşa şi mireasa aceiasta iubitoare de oameni, învredni'cindu-se de tainele dumnezeieşti ale Stăpînului, cand vede patul şi se face lectică a împăratului, strigă către tinere —• iar acestea sânt sufletele celor ce se mmtuiese : pînă cînd staţi încuiate în peştera vieţii ? Ieşiţi din valurile firii şi priviţi vederea minunată. După ce v-aţi făcut fiice ale Sionului, priviţi cununa ce împodobeşte patul 1m-păratului, pe care maica Lui I-a aşezat-o, după cuvîntul Prooracului, •care zice : «Pus-ai pe capul Lui cunună de piatră scumpă» (Ps. 20, 4). Dosigur, nimeni din cei ce cercetează cu judecată cuvintele lui Dum-nezeu nu se va împiedica de amănuntul că e pomenită Maioa, în loc -de Tatăl, cunoscîn<l că acelaşi înţeles îl au amîndouă, pentru că dum-nezeirea nu e nici bărbat, nici femeie. Căci cum s-ar înţelege aşa ceva la dumnezeire, cînd nici la noi, ca oameni, nu va rămîne această deose-bire pururea? Ci cînd vom fi toţi una în Hristos, vom dezbrăca semnele acestei deosebiri, împreună cu înjtreg omul vechi. De aceea, orice name folosit pentru arătarea firii necreate are acelaşi înţeles, nici femeia, nici bărbatul neîntinînd înţelesul firii nepătate 143. De aceea se spune
142. Stîlpii  Bisericii   sînt  vestitorii   cuvîntului  strălucitor   ca   argintul.   Porfira   e
veşmlntul curat şi împărătesc al vieţuirii acelora în curăţie. In dogme, Hristos Şi-a
coborît (înţelegerea)  capul la măsuira capului nostru (înţelegerii noastre) prin întru-
pore. Fără aceste dogme curate, Biserica e ca fără cap. In lăuntrul ascuns al Bisericii
sf* tiflrt ca nişte pietre preţioase dragostea de Hristos a sufletelor credincioase, fiicele
liTuscilimului. în ele Se odihneşte Hristos-Impăratul.
143. Dacă în Hristos nu e nici bărbat, nici femeie, depăşindu-se — dacă nu fizio-
lor/ir,  rle.sigur în  simtiro — această  deosebire în  omenescul  general,  se poate spune
că cu atît mai  mult  în Dumnezeu nu există nici bărbătescul, nici femeiescul, ca sim-
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In Evanghelie cfi Tulăl face nunta şl Proorocul zice către Dumnezeu : «Pus-ai pe capul Lui cununft de piatră scumpă» (Ps. 20, 4), iar aici se zice că Maica pune cununa Mirelui. Căci nu e nici o deosebire a numi pe Dumnezeu Unul-Născut Fiu al lui Dumnezeu sau Fiu al iubiirii Lui, după cuvîntul lui Pavel, dat fiind că prin fiecare nume se arată acelaşi lucru : puterea care-1 conduce, ca mire, spre convieţuirea cu noi. Ie-şiţi, deci, zice mireasa către tinere, şi faceţi-vă fiice ale Siomilui, ca de pe acest loc de observaţie (căci aşa se tălmăceşte Sionul), să pu-teţi privi vederea minunată : pe Mirele purtător de cunună. Iar îm-pletitorul acestei cununi este Iubirea, pe care fie că o va numi cineva maică, fie iubire, nu va greşi. Căci, după cuvîntul lui loan, Dumnezeu este iubire. Iar de aceasită cunună, mireasa spune că El Se veseleşte, bucurîndu-Se de această podoabă de nuntă. Căci Se bucură cu adevărat Cel ce Şi-a făcut Biserica soţie, încununîndu-Se cu vir•tuţile care stră-lucesc în ea ui.
Dar e mai bine să cităm înseşi cuvintele dumnezeieşti, după literă, care spun aşa : «Ieşiţi şi vedeţi, fiice ale Sionului, pe împăratul Solo​mon, cu cununa cu care 1-a mcununat pe el maica lui, în ziua cunu-niei lui şi în ziua bucuriei inimii lui».
Şi rostind cuvîntul acesta, •iubirea de oameni a miresei, prin care, după pilda Stăpînului, şi ea vrea ca toţi să se mîntuiască şi la cu-noştinţa adevărului să vie (I Tim., 2, 4), o face mai firumoasă. Iar El (dă-ruind această iubire) se face vestitorul şi zugravul frumuseţii eil45. Căci nu laudă numai simplu frumuseţea ei, ci se opreşte cu cuvîntul la fiecare din părţile ei, lăudîndu-i fiecare mădular prin comparatie şi asemănare. Şi zice aşa : «Iată, buna eşti, apropiata mea, iată buna eşti» l46. Căci cea care a imitet voia iubitoare de oameni a Stăpînului şi a po-runcit tinerelor să iasă, după pilda lui Avraam, fiecare din pămîntul ei şi din rudenia ei cu simţurile, ca să vadă pe Mirele curat, purtînd cu​nuna unirii cu Biserica, cu adevărat este apropiata de bunătatea Stă​pînului, ca una ce s-a apropiat de Dumnezeu, prin iubirea de aproapele. Deci zice către ea Cuvîntul: «Bună eşti», fiindcă te-ai apropiat de bine, prin alegerea  cea buna. Iar repetarea laudei arată că mărturia este
ţirl deosebite, ci întrucît bărbatul şi femeia sînt duipă chipul Lui, El le cuprdnde pe amîndouă, deşi depăşeşte deosebirea lor de simţiri.
144. Prin faptul că Hristos Şi-a făcut Biserica soţie, cununa Lui a devenit şi a
ei, şi vice-versa. Virtuţile ce strălucesc în  ea sînt  din puterea Lui. Dar tocmai  de
aceea ele II vestesc pe El şi sînt o podoabă a Lui.
145. Iublrea de oameni a miresei, prin oare ea îndeamnă pe toţi să primească
iubirea de la Hristos, e de la Hristos, e în fond iubirea Lui. Prim aceasta El o face
mni frumoasă. Dar prin aceasta şi El însuşi îi vesteşte şi-i zugrăveşte frumuseţea.
148. Cuvîntul grec xaX•f) are îndoitul Inţeles de buna şi de frumoasă. De aceea, prin bunâtatea iniiresel se înţelege aci şi frumusetca ei. Guvln•tul Mirelui către ea poate fl tnţeles şl ca o laudă a frumusclll el.
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nemincinoasă. C&ci legea dumnezeiască hotărăşte ca prin mărturia în-doită să se întărească adevărul. De aceea zice : «Iată buna eşti, apro-piata mea, iată, buna eşti». Dar — pentru că toată Biseriea este un trup al lui Hristos, iar în trupul eel unul, cum zice Apostolul, sînt multe mădulare, şi mădularele nu au toate aceeaşi lucrare, ci pe unul 1-a zidit Dumnezeu în trup ca ochi, altul a fost sădit ca ureche, alţii sînt, prin lucrarea puterilor, mîini, şi cei ce poartă poverile se zic pieioare — mai e şi o lucrare a gustului şi a mirosului, şi aşa toate pe rînd, din care se alcătuieşte trupul omenesc ; căci e cu putinţă a afla în trupul comun al Bisericii, şi buze şi dinţi şi limbă, sîni, pîntece şi grumaz ,• ba, precum zice Pavel, «Şi cele ce par că sînt părţi de ruşine ale trupu-lui». De aceea, privitorul frumuseţii tuturor mădularelor care i-au plă-rut din trupul întreg Iaudă pe fiecare din ele potrivit cu ceea ce i se cuvine.
Şi Işi începe laudele de la mădularele cele mai de căpetenie. Căci c are e mai de cinste între mădularele noastre ca ochii ? Prin ei se prlveşte lumina, prin ei se reounosc prietenii şi duşmanii, prim ei deo-sebim ceea ce e al nostru şi ceea ce ne e strain. Ei ne sînt îndreptători şi învăţători în orice lucru şi călăuze înnăscute şi nedespărţite în că-lătoria nerătăcită. Ei sînt aşezaţi deasupra celorlalte simţuri, iar prin aceasta ni se arată folosul eel mare ce-1 avem de la ei.
Fără îndoială, e vădit auzitorilor spre ce mădulare ale Bisericii se îndreaptă lauda oohilor. Ochi era Samuel, văzătorul, căci aşa se nu-mea. Ochi, Iezeohiel, eel rînduit de Dumnezeu să supravegheze pentru mîntuirea celor păziţi de el. Ochi, Miheia, văzătorul, şi Moise, privi​torul care era numit, de aceea, şi dumnezeu. Oahi erau toţi aceştia,. fiind rînduiţi spre călăuzirea poporului. Pe aceştia oamenii de atunci ÎL şl numeau văzători. Dar şi acum, cei ce deţin locul acesta în trupul Bisericii şi sînt rînduiţi să supravegheze se numesc în sens propriu ochi, dacă privesc cu luare aminte spre Soarele dreptăţii, neslăbindu-şi vederea prin faiptele întunericului, şi dacă deosebesc ceea ce le e pro​priu de ceea ce le e strain, prin aceea că cunosc că tot ce e aparent şl vremelnic e strain firii noastre şi tot ce aşteptăm prin nădejde şi rămîne ca o agoniseală în veci nejefuită, ne e propriu. O slujbă a ochi-lor e şi aceea de a cunoaşte pe prieten şi pe duşman, ca pe prietenul ■ idovărat să-1 iubim din toată inima şi sufletul şi puterea, iar duşmanu-lui vieţii noastre să-i arătăm ură deplină. Dar şi eel ce arată cele ce trebuie făoute şi învaţă cele de folos şi călăuzeşte pe drumul ce duce la Dumnezeu împlineşte cu osârdie slujba ochiului curat şi sănătos, stră-lucind înaintea celorlalţi prin pilda vietuirii înalte. Deci şi el e ase-monfia ochilor trupeşti.
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Pentru aceasto, de aci fmcepe cuvlntul să laude frumusetea miresei, ziclnd: «Ochii ităi, porumbeU. Căd văzlnd pe cei rldlcaţi la treapta de ochi neîntinaţi de rău, lăudlnd simplitatea şi nevinovătia vieţiuirii lor, i-a numit porumbei. Căci e proprie porumbeiloi nevinov&ţia. Sau poate cuvîntul face, prin aceasta, chiar lauda ochilor. Fiindcă fapta vederii e pricinuită de chipurile văzute. Căei căzînd acestea prin fire pe pupila curată, cînd priveşte cineva spre un lucru oarecare, primind chipul lu-crului acesta, poartă în sine înfăţişarea lui, întbcmai ca o oglindă. Deci cînd eel ce a primit în Biserică această putere văzătoare nu priveşte spre nimic material şi trupesc, se înfăptuieşte prin el o lucrare a ochi​lor, prin care recunoaşte pe prieten şi pe duşman.
Pentru aceasta, de aci începe cuvîntul să laude frumuiseţea miresei, zicînd : «Ochii tăi, porumbei». Prin aceasta descrie pe toainte-stăitătorii care, avînd slujba de ochi, au o viaţă duhovnicească şi nematerială l47. Iar această viaţă îşi ia forma prin harul Sfîntului Duih. Drept aceea, lau​da cea mai desăvîrşită a ochilor este să-şi fi format chipul vieţii lor după harul Sfîntului Duh. Căci Duhul Sfînt e porumbei l48.
Dar sînt lăudaţi amîndoi ochii, ca întreg omul să se împărtăşească de laudă, a•tît eel văzut, cît şi eel ascuns. De aceea a adăugat la lauda şi un alt cuvînt covîrşitor, spunînd : «afară de tăcerea ta». Căci viaţa cea buna are o parte arătată, oare este cunoscută oamenilor, şi nlta ascunsă şi negrăită, văzută numai de Dumnezeu. Deci Cel ce vedo ceea ce nu s-a săvîrşit şi priveşte la cele ascunse mărturiseşte că în persoa-na lăudată e mai mult ceea ce se tace, decît ceea ce se vede, zicînd :
147. Se descriu multele  slujiri  ale  cx>Hitemplativului  sau  ale văzătorulul.  ţon-
templaţia (vederea suifleteaiscă) w e o lucrare teoretdcă,  oi are multe slujiri prac​
tice. Sufletul acestuiia, prin cumoayterea lui superioară, călăuzeşte poporul spre mln-
tuire. Episcopul în Biserică îşi are şi el numele de  la  «vedere»,  supraveghere,  cu-
noaştere, avînd ca slujire de căpetenle călăuziirea poporulud oredincios spre mîntuire.
Văzătorii au slujba călăuzirii spre  mîntuire pentru că ştiu să deosebească ceea ce
duce la viaţa netrecătoare şi e esenţial vieţii adevărate, de ceea ce pare să fie esenţial
şi netrecător,  dar de fapt e vremelnic şi neesenţial. Ei uanblă de aceea' în lumină,
nu petrec în întuneric. Ei biruiesc chiar în vieţuirea lor ispitele ce-i atrag spre cele
vremelnice şi spre întuneric şi ajută şi pe ceilalţi chiar prin pilda lor să biruiască
ispitele vrăjmaşilor, care abat firea noastră de la înaintarea pe calea ce-i este pro​
prie. Văzătorii sau contemiplativii în  acest sens sînt ochii Biserlcii. Ajtribuindu-le o
vlaţă «nematerială», care e totuşi în truip, sfîntul Grigorie arată că atunci cîijd vorbeşte
de viaţa netrupească în viaţa viitoare, nu înţelege o viaţă fără de trup.
148. Cea mai înaită oallitate a vederii este curăţia. Oine are vederea sufletească
curată vede limpede şi  in acelaşi  timp  curat,  din punct de vedere moral,  cele  ce
există şi cele ce trebuie făcute. Nu e nici viclenie, nici tulburare în vederea lui. Nu
vede reaWtatea nici strîmbată, nici micşorată, o vede întreagă şi o vede curat şi ne-
vlnovat. Prlvirea curată e  totodată o privlre  nevinovată.  Curăţia privirii are două
întelesuri : privire netulburată a realităţii şi privire sufletească nevinovată. Existenţa
intreagă şi aşa  cum e   o vede eel novimovnt. Numai acesta va şi merge pe drumul
drept şi va  îndruma şi pe alţii. Dar vp•dcreii cimitfl  tn ambele întelesuri e un dar al
Duhului Sflnt, Care e Duhul adevărulul  ţi Onn> curîiteştc de toată spurcăclunea.
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«Ochii tăi, porumbei, afară de tăcerea ta». Căci ceea ce se admiră în tăcere e în afară de ceea ce s-a lăudat149.
Apoi în cele următoare duce mai departe lau•da frumuseţii, mutînd cuvîntul la par şi zicînd : «Părul tău, ca turmele caprelor ce se arată din Cialaad» 150. Mai întîi trebuie înţeleasă firea părului. Apoi se va cunoaş-te lauda ce o dăruieşte cuvîntul miresei prin amintirea părului. Pavel a numit părul slava capului femeii, spunînd că i s-a dat femeii în loc de acoperămînt. Dar acoperămîntul ce i se cuvine e ruşinea şi neprihănirea femeii. Căci scrie : «Se cuvine femeilor ce se făgăduiesc vieţii de evla-vie, să se îm,podobeaseă cu ruşine şi cu neprihănire» (I Tim., 2, 10). Din acestea trebuie să înţelegem, prin înţeletpciunea lui Pavel, că părul ca​pului care împodobeşte femeia e ruşinea şi neprihănirea ei. Căci nu se cuvine să cugetăm în sufletul ce se făgăduieşte evlaviei altă slavă, de-clt ruşinea şi nep,rihănirea, pe care a numit-o par, şi pe care, cînd nu o are, ruşinează eapul ei, precum zice Apostolul.
Iar daeă acestea le-a cugetat Pavel despre par, cuvintele Apastolu-lul alcătuiesc o laudă a Bisericii. Acesta e rostul cuvintelor despre par în textul de faţă, în care se zice : «Părul tău, ca turmele caprelor ce se arată din Galaad». Prin acestea, cuvîntul laudă vieţuirea virtuoasă.
Dar se cuvine să mai adăugăin la cuvîntul despre par, că părul e lipsit de orice simţire vitală. Şi nu puţin sporeşte lauda şi faptul că în par nu e nici simţire de durere, nici de plăcere. Căci trupul din care creşte părul simte durerea cînd părul e smuls, dar părul însuşi nu simte ceea ce se întîmplă cu el, nici de e tăiat, nici de e ars, nici de îl supunem la cine ştie ce îngrijire. Iar lipsa simţirii e proprie morţilor. Deci oel ce nu primeşte nici o simţire de cele ce sînt cunoscute în lumea aceasta, neumflîndu-se de slavă şi cinstire, nici îndurerîndu-se de ooară şi de necinste, ci rămînînd la fel în aceste două stări contrare, e aisemenea părului lăudat al miresei, ca unul ce s-a făout cu totul mort şi nemişcat faţă de luicrurile lumii, fie că sînt aşa, fie altfel,
In iprivinţa f,aptului că podoaba părului e asemănată cu turmele caprelor ce se arată din Galaad, încă nu ne-am putut hotărî ce tre”buie să Inţelegem în chip sigur prin aceasta. Bănuim însă că, precum împăra-tul, prefăcînd arborii Libanului în aur, argint şi ponfiră, şi-a pregătit sieşi pat,• aşa a ştiut Pastoral eel bun să ia turmele de capre şi să pre-facă în oi caprele muntelui Galaad. Iar acesta este numele u,nui munte strain, care află un har atît de   mare,   că   eei   ce   au   urmat   dintre
149. In traducerea sfîntului Grigorie de Nyssa e  «afară  de  tăcerea ta».  Adică
orhii lăi exprimă nevinovăţia; dar exprimă şi mai  niuit prin tăcerea ta;  sau, sînt
In orhii tăi multe, pe care nu le putem exprima, ci trebuie să le admirăm în tăcere.
150. Caprele ce se arată din Galaad sînt acelea dintre neanuiri care, crezînd în
Hrlstos, slut prefăcute de Acesta In oile turmei Lui.
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noamuri Păstorului ci•lul l)un au prlmit, In frumoasa podoabă a miresel, rolul părului, prin care so tnchipuieşto noprihăniroa, sfiala, înfrînarea şi mortificarea trupului, potrivit cu înţelcsul arătat mai înainte.
Sau poate ajută la înţelegerea caprelor şi Hie, care s-a înţelepţit tjmp îndelungat pe muntele Galaad, dînd eel mai mult pilda unei vieţi de înfrînare, a unei vieţi aspre, cu părul des, acoperit cu piele de capră, în loc de veşmînt moale. Deci, toţi cei ce şi-au făcut viaţa lor asemenea proorocului ace la se fac podoabă a Bisericii, deprinzînd virtutea în cete {după modul de acum al filosofiei), unii cu alţii151. Iar faptul că aceste turme se descoperă din Galaad arată minunea şi mai covîrşitoare,, că mutarea noastră la filosofia cea după Dumnezeu s-a făcut de la viaţa păgînească. Căci nu muntele Sionului eel sfînt s-a făcut îneepătorul unei astfel de vieţuiri, ci neamurile care slujeau idolilor au venit la o aşa de mare schim,bare a vieţii, ca să înfrumuseţeze capul miresei cu podoa-bele virtuţii.
Apoi, cuvîmtul trece, în oontinuarea laudei, la dinţi, sărind paste lauda gurii şi a buzelor. Nio aceasta nu se cuvinte să o lăsăm necerce-tată. De ce sînt amintiţi în laudă dinţii înaintea buzelor ? Poate ar zice cineva că, vrînd să arate frumuseţea mai strălucitoare, înfăţişează zîm-betul gurii prin descrierea dinţilor. Dar eu, gîndind la altceva, socotesc că din altă cauză a lăudat frumuseţea dinţilor înainte de frumuseţea gurii152. Căci după aceasta n-a lăsat nici buzele nelăudate, spunînd că buzel•e ei sînt o cordeluţă roşie şi că grăirea lor este frumoasa. Deci ce gîndesc despre aceasta ? Cea mai buna ordine în învăţătură este ca mai întîi să înveţi tu însuţi şi ajpoi să grăieşti. Iar de va spune cineva că învăţăturile sînt mîncările sufletului, nu se va abate de la ceea ce se cuvine. iPrecum, deci, sfărîmînd în dinţi hrana trupească, o pregătim pentru măruntaiele noastre, în acelaşi fel se află în suflet o putere care mărunţeşte învăţăturile. Şi prin aceasta se face folositoare învăţătura celui ce o primeşte. Aşadar socotesc că, folosind un chip, ouvintul nu-meşte dinţi pe învăţătorii care împărtăşesc învăţăturile cu judecată, făcîndu-le uşor de primit şi folositoare. De aceea sînt lăudaţi mai întîi dinţii, apoi se adaugă lauda buzelor. Căci n-ar înflori buzele de frumu​seţea cuvîntului, dacă n-ar mijloci dinţii, printr-o pătrundere mai oste-
151. E vorba de călugării din mînăstirile de obşte, care se înmulţiseră în vremea lui Grigorie de Nyssa, deprinzlndu-se în adevărata filosofie, oum se numea atunci înţelepciuinea arătată practic în virtuţi.
Ii32. Dinţii reprezintă în general puterea înţelegerii, oare subţiază înţelesul ima-ginilor materiale şi chiar a legii ca întreg, care ne dă de înţeles, prin acte referitoare la trup, aote referitoare la suflet. Aşa se face legea străvezie, sau se preface din tru​pească, In duhovnicească j sau dintr-o sumă de porunci prin oare se pu-ne în rînduială viaţa trupoasră, într-o sumă de sfaturi prin rare se pune rînduială în viaţa sufle-tească i sau suflotul se uneşte cu Duinnozou.
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nitoare a învătfiturii, dtirul cuvintelor. Aceasta am lnţeles că e cauza pentru care sînt lăudaţi dinţii în ordinea aceasta.
Dar e timpul să cercetăm şi conţinutul însuşi al laudei; pentru ce, adică, aseamănă frumuseţea dinţilor cu turmele tunse ce ies acum din scăldătoare, care toate au la fel gemeni. Lauda e, după literă, astfel: «Dinţii tăi, ca turmele celor tunse ce s-au suit din scăldătoare, care toate au gemeni şi nu e nici una între ele stearpă». Dacă privim la par-tea trupească a imaginii, nu ştim cum ar putea spune cineva că trebtiie lăudaji dinţii pentru asemănarea lor cu turmele roditoare. Căci lauda dinţilor stă în tăria şi aşezarea armonioasă a lor şi în faptul că sînt îm-plîntaţi neclintit în gingii prim armonia lor egală şi bine înşirată. Dar nu se poate înţelege usor cum turmiele, ce se suie din scăldătoare, îm-prăştiate pe deal cu gemenii lor, înfăţişează, 'prin imaginea lor, frumu-seţea dinţilor. Căci aceştia sînt rînduiţi armonios în sir, lipiţi unul de altul, iar aoelea sînt împrăştiate, rărindu-se în căuitarea păşunii. Dar nu e potrivit nici altfel să se asemene un animal îmbrăcat în lînă cu din tele eel gol după fire 153.
Aşadar trebuie cercetat de ce Cei ce împodobeşte şiragul armo​nios al dinţilor cu laude aseamănă frumuseţea lor cu turmele ce au gemeni, care sînt tunse de lînă şi s-au curăţit de murdăria trupului în scăldătoare ? Ce vom descoiperi în acestea ? Cei ce mărturisesc tainele dumnezeieşti printr-o tîlcuire mai clară, ca să se facă această hrană dnhovnicească uşor de primit de trupul Bisericii, săvîrşetsc luicrul dinţi​lor, luînd în gura lor pîinea cuvîntului (Scripturii) groasă şi vîrtoasă şi printr-o pătrundere mai amănunţită făcînd-o uşor de mîncat sufletelor care o primesc. E ceea ce face (căci e mai bine să înfăţişăm înţelesul prin pilde), fericitul Pavel, care, aci ne pune înainte porunca legii în chip simplu şi nepregătit, ca pe o bucată nedumicată, zioînd : «Să nu legi gura boului care treieră» {I Cor., 9, 9), aci, subţiind-o prin tîlcuire, face scopul legii uşor de înţeles, zicînd: «Oare de boi se îngrijeştte Dumnezeu, nu pentru noi s-a scris ?» (I Cor., 9, 9). Dar şi aite multe de acest fel găsim la el. De pildă : «Avraiam ave.a doi fii : unul, din slujnică şi unul, din cea liberă» (Gal., 4, 22 urm.). Aceasta e pîinea neprelu/crată. Dar cînd o subţiază, făcînd-o uşor de mîncat celor ce se hrănesc, stră-mută istoria la cele două Testamente, la eel care a născut în robie şi lei eel care a eliberat din robie. La fel luînd toată legea — ca să nu ză-bovim vorbind de fiecare amănunt pe rînd — ca pe un corp gros, o sub-
153. Turmele celor tunse asemănate cu dinţii sînt aratate ca urcînd pe muntele Galaad, ceea ce înseamnă că cei ce măruntesc învăţăturile to Biserică pentru a le da celorlalţl uşoare de mistuit, trebuie să urce neîncetat la o tot mai deplină înţelegere
ită a lor.
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ţiază prin tllcuiro, Iflclnd-o, din trupească, duhovnicească, spunfnd: «Ştim că legca e duhovnk.'pasră» (Rom., 7, 14).
Deci ceea ce am înţoles de la Pavel, că Biserica are nevoie de dinţi, care fac clare dogmele, mărunţindu-le, aceasta o spumem şi despre tot eel ce ne lămureşte, după pilda aceluia, cele de taină. Aşadar, cei ce ne subtiază iarba neprelucrată a cuvintelor dumnezeieşti şi ne-o rume-gă sînt dinţi ai Bisericii. Precum descrie, deci, dumnezeiescul Apostol viaţa celor ce doresc buna slujire a supravegherii (episcopiei), spunînd pe rînd cum trebuie să fie eel ce primeşte preoţia şi că pe lîngă toate trebuie să aibă şi darul învăţătorului, tot aşa voieşte aci Scriptura ca cei rînduiţi în Biserica în slujba de dinţi să fie mai întîi tunşi, adică dezbrăcaţi de toată povara materială, apoi ourăţiţi, prin baia conştiin-ţei, de tpată întinăciunea trupului şi a duhului; pe lîngă acestea, să urce pururea prin înaintare şi niciodată să nu fie traşi iarăşi în prăpas-tie. în sfîrşit, să fie împodobiţi cu îndoita naştere a bunei rodiri în tot felul de virtute şi să nu fie fără rod în nici una din sitrăduinţele celd bune.
Iar rodul îndoit e Chipul împlinirii îndoite a celor cugetate de noi, ca să fie dinţii aceştia născători de gemeni, născînd în suflet nepătimi-rea, iar în viaţa trupeas•că buna cuviinţă. La acestea adaugă, potrivit ordinii, lauda cuvenită buzelor, asemănînd frumuseţea lor cu o cordo-luţă roşie, căreia îi dă şi tîlcuirea, numitnd cordeluţa grăire frumoasS. Iar aceasta s-a explicat în cele dinainte, arătîndu-se cum prin lucrareu dinţilor înfloreşte frumuseţea pe buze. Căci prin dinţi, adică prin pro-povăduirea învăţăturilor, grăieşte totodată gura Bisericii. De acee<a, mai întîi se tund şi se spală dinţii şi nu rămîn sterpi, ci zămislesc gemeni, şi apoi înfloresc buzele în culoarea roşie, cînd toată Biserica, prin con-glăsuirea în bine, se face perechea de buze a unei singure guri şi a unui singur glas.
Iar pilduirea frumuseţii este îndoit$. Căci nu spune simplu că bu​zele sînt o cordeluţă, ci a adau•s şi floarea unei culori, ca prin amîndouă să se împodobească gura Bisericii, atît prin cordeluţă oft şi prin culoarea ei roşie, potrivit cu fiecare în chip deosebit. Prin cordeluţă e îndemnată să conglăsuiască în învăţătura ei, ca toată aceasta să fie un fir şi un lanţ împletit din felurite idei. Iar prin culoarea roşie e îndemnată să privească la sîngele prin care am fost izbăviţi şi să poarte în gură măr-turisirea Celui ce ne-a răscumpărat prin singe 154. Căci din amîndouă
154. Perechea de buze e ca o cordelută, pentru că învăţătura propovăduită de Biserica ^alcătuieşte un fir continuu, în care punctele învă{ale se înşiră ca într-un Intreg organic. Dar pentru acest fir cantinuu al învăţăturii se mai cere şi o conglîi-suiro priai iubire în Biserica. Altfe] s-ai naşte o dczbirwirc în vorbirea buzelor celor din Hiserică.
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acosloQ sc• împleteşte podouba Bisericii prin buze, cînd străluceşte pe do o parte crodinţ•a mărturisirii şi pe de alta se împleteşte iubirca cu crcdinţa. Şi dacă trebuie să cuprindem pilduirea într-o definiţie, vom dofini astfel ceea ce s-a spus : CordeJuţa roşie este «credinţa lucrătoare prin iubire» (Gal., 5, 6). Căci în roşu se arată credinţa, iar prin cordeluţă sc• închipuieşte iubirea. Prin aceasta mărturiseşte adevărul că buzele miresei sînt împodobite 155.
Iar grăirea frumoasă nu are nevoie de vreo explicare mai amănun-tită, sau de altă tîlcuire. Căci Apostolul a lămurit că această grăire e cuvîntul credinţei, pe care îl predicăm : «De vei mărturisi cu gura ta pe Domnul Iisus şi vei crede în inima ta că Dumnezeu L-a sculat pe El din morţi, te vei mîntui. Căci cu inima se crede spre dreptate, iar cu gura se mărturiseşte spre mîntuire» (Rom., 10, 9—10) 156. Dar tocmai acoasta este grăirea frumoasă, prin oare buzele Bisericii înfloresc fru-mos ca o cordeluţă roşie 157.
După frumuseţea gurii, Mirele Se desfată de roşaţa obrazului. Iar obiceiul numeşte partea aceasta a feţei, folosind o imagine, «rodie». Deci aseamănă obrazul cu coaja rodiei, zugrăvind lauda 4ui prin aceste cuvinte : «Ca o coajă de rodie obrazul tău, sub vălul tău».
E uşor să înţeleagă fiecare, din înşirarea celor tîlcuite, că ceea ce se laudă aci e ruşinea (pudoarea). Căci înfăţişînd cuvîntul Biserica în chipul Miresei şi dînd, în descrierea frumuseţii feţei, atenţia cuvenită fiecărei virtuţi pe rînd, acum, prin roşaţa ce arde în obraz laudă în mod cuvenit neprihănirea, împodobind-o cu ruşinea, prin chipul rodiei. Căci fructul acesta cu coaja aspră şi de nemistuit se aseamănă cu virtutea ncprihănirii. Căci precum asprimea cojii rodiei hrăneşte şi păzeşte dul-ceafa fructului pe care îl cuprinde, aşa viaţa aspră, înfrînată şi uscată se face paznică a bunătăţilor neprihănirii.
155. Pirul eel unul al învăţătuirii Biserioii e colorat în roşu, pentru că e înviorat
de  mărtuirlsirea credinţei In puterea  mînfuitoare a  sîngelui  lui  Hrlstos,  vărsat pe
cruce, Acest fir nu are umitatea învăţăturii logice teoretice, care n-are putere mîntui-
tonre, ci unitatea ce i-o dă credinţa  în acelaşi sînge mîntuitor al lui Hristos, Care
străbate toate punotele el şi pe toţi îi umeşte în credinţă şi îi mîn•tuieşte. Propriu-zis,
a rest sînge, vărsat din iubirea de oameni, dă buzelor puterea mărturisirii învăţăturii
celel una şi mîntuitoare şi-i ţtae pe toţi, prin iubire, în aceeaşi Biserica sau în acelaşi
Hristos.
156. Iar această învăţătură unitară care nu  e decît credinţa în puterea mîntui-
loare a aceluiaşi sînge al lui Hristos, mărturisită de toţi, îi uneşte pe toţi nu numai
prin credinţa în Hristos, ci şi prin iubirea comună faţă de El, Care S-a jertfit pentru
el. Iar această iubire măirţurisitoare îşi  găseşte un  chip foarte potrivit în cordeluţa
nelntreruiptă a buzelor roşii ale Biserioii. Căci prin buze se rosteşte o convingere şi
prin buzole roşii unite ca o cordeluţă se arată iubirea.
137. Sfîntuî Grigorie de Nyssa găiseşte şi altfel decît In trota de mai sus închipui-rea credinţei ca iubire în cordeluţa roşie : duipă el, roşul închipuie credinţa care e tot-flrnunn înfocată şi care se hrăneşte din sîngele lui Hristos, iar cordeluţa închipuie Iubirea, pentru că uineşte cele două buze într-o unitate. Dar simbolurile au înţe-losurl multiple.
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Şi o îndoita şi <iel lauda awstoi virluti, anumu, unu pontru cole c:e cipur în viciţa cuviinciotusâ, şl alia, pentru cole c<> se săvîrşeisc întru no-pătimirea sullelului, «a cflror la,udă, precum zico Apostolul, nu e de U oameni, ci de la Dumnezeu» (Rom., 2, 29). Căci pudoarea care strălu-ceşte în cele.ce se săvîrşesc îşi are lauda proprie din cele ce se văd ; iar în afară de acestea sînt minunile tăcute şi ascunse, care nu se văd decît de ochiul acela care vede cele ascunse 158.
Iar prin cele ce urmează după acestea, învăţăm că tot ce se săvîr-şeşte de sfinţii purtători de Dumnezeu s-a făcut chip (tip) pentru faptele săvîrşite de virtute. Căsătoriile, strămutările, războaiele, zidirile de case, toate au închipuit, după un înţeles oarecare, viaţa de după aceea, şi au fast îndemn pentru ea. «Căci acestea s-au scris, zice, spre îndemnul nos-tru, la care au ajuns sfîrşitul veacurilor» (cf. I Cor. 10, 11 ,- Rom., 15, 4). Războiul împotriva celor de alt neam ne sfătuieşte să ne îmbărbătăm împotriva păcatului. Iar străduinţa după căsătorie ne îndeamnă, prin ghicitură, la Impreună-locuire cu virtuţile. De asemenea, strămutarea ne dă de înţeles sălăşluirea în viaţa virtuoasă. Iar străduinţele lor pentru zidirea de case ne poruncesc să ne îngrijim de casele noastre cole zidiito prin virtute. De aceea mie mi se pare că turmil acela vestit, în car<> Drt-vid, privind la propăşirea Bisericii, aşează cele mai preţioase dlntro prăzi, preînchipuia, prin această faptă, cele ce le năzuim prin vlrtuto. Căci se arată întinzîndu-se peete toate spre înăţimea unui vîrf şi a lost socotit potrivit, în vremea aceea, pentru paza prăzilor, cite şi le ftlcea Im-păratul cîştig propriu, împreună cu alte bunuri, clnd robea pe cei de alt neam. Deci împăratul (Solomon) a arătat, prin înţeLepciunea lui, că uYmă-rioid David un ”bine pe seama vieţii omeneşti, a înfăţişat un sfat pentru via​ţa de după aceea, prin zidirea turnului. Căci vrînd să laude frumuseţea fie-cărui mădular al întregului trup al Bisericii, prin asemănarea lui cu ceva, în cele următoare descriind cum se cuvine să fie cei ce deţin în popor locul grumazului, aminteşte de turnul acesta, care se numeşte al lui David, dar se cunoaşte şi din stîlpi. Căci prin «talipiot» se numesc stîlpii.
Dar iată textul: «Grumazul tău ca turnul lui David, zidit în tal-piot159. Mii de scuturi atîrnăpeel, toate arme de viteji». Zidirea mate-rială a turnului îşi are renumele ei de la faptul că e opera a împărattului David şi de la faima lacului, ca şi de la armele aşezate în el, scuturi şi lănci, a căror mulţime o înseamnă Scriptura prin cuvîntul «mii». Dar
158.
Sfintul GWgoirie de Nyssa a traduis şi aci, ca şi în lauda ochilor, cuvlntole
«sub vălul tău», prin «afară de tăcerea ta». El poate deci spume că pudoarea miresoi
se arată nu numai în ouviinţa puxtărilor, ci şi In tăcerea ei; dar aceasta se arată şi
printr-un văl a cărui frumuseţe poate ispiti pc alţii şi  o poate ispiti pc ea  însăşi la
păcat.
159.
Vcrsiunea   ro,mânească   a   Sfinlci    Scrlpturl,    In    odiţia   din    1914,    truduce
 spre întăriirc».
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tinta noastră este să cunoaştem tnţslesul cuvfnitului dumnezeiesc : cum se aseamănă cu turnul acesta partea aceea a Bisericii al cărei nume e ■«grumaz» ?
Deci mai întîi se cuvine să cercetăm care parte din trupul nostru se cheamă cu numele grumaz, apoi să aplicam acest nume unui mădular al Disericii. Grumaz se numeşte ceea ce e înrădăcinat în mijlocul umeri-lor, sustinînd pe sine capul şi alcătuind temelia pentru ceea ce e aşezat deasuipra, a cărei parte dinapoi se sprijină pe oase, iar cea dinainte e liberă de împrejmuirea oaselor. Iar natura acestor oase nu e nekitre-ruptă şi neîmpărţită, după asemănarea cotului sau a tibiei, ci osul acesta •fiind împărţit de multe ori în forma de vertebre, unirea dintre ele se face prin nervuri şr prin legăiturile crescute din ele şi prin măduva aşezată în el ca într-un fluier ce trece prin mijloc, al cărei în-veliş se uneşte ou membrana (meningea), iar miezul, cu encefalul. Iar In partea dinainte, grumazul cuprinde deschizătura, care primeşte aerul co pătrunde de afară şi curge înăuntru, prin ceea ce se reînviorează focul •din inimă, pentru lucrarea lui cea după fire. Dar cuprinde şi vasele ce slujesc hrănirii, ducînd prin gîtlej şi laringe tot ce se introduce prin gură spre stomacul care primeşte acestea. însă grumazul mai are şi un alt mădular deosebit, afară de celelalte. Căci în partea de sus a deschizătu-rii este locul de pregătire (laboratorul) al glasului, în care au fost în-tocmite toatte organele vocii, prin care se naşte sunetul, întrucît des-,chizătnra e pusă în mişcare, de jur împrejur, de aerul care iese.
După ce am des•cris astfel acest mădular trupesc, e uşor ca prin cele ce au fost înfăţişate în el să înţelegem grumazul truţmlui bisericesc ; adică ce este şi se numeşte grumazul, oare primeşte numele acesta da-torită unor lucrări corespunzătoare şi se aseamănă cu turnul lui David.
Mai întîi, ceea ce este de faipt primul lucru, numele acesta îl.poartă eel ce susţine pe sine capul totului, adică acel cap care este Hristos, din •care tot trupul se încheagă şi se articulează. Pe lîngă aceasta, el este primitor al Duhului, Care face inima noastră înfocată; apoi slujeşte cu-•vlntului, prin glasul bine răsunător. Căci nu'pentru altceva a întocmit ,Dumnezeu glasul omenesc în firea omenească, decît ca să fie unealtă .a cuvîntului, articulînd prin sine mişcările inimii. Are, apoi, grumazul acesta şi lucrarea de hrănire, adică slujirea învăţăturii, *prln care se păstrează puterea întregului trup al Bisericii. Căci curgînd pururea hra-na, trupul rămîne în fiinţă, iar lipsind aceasta, se veştejeşte şi se strică. El e legat şi de aşezarea bine orînduită a vertebrelor, întrucît prin el toţi cei ce sînt în popor alcătuiesc, prin legătura păcii, un singur mădu-,lar, care se apleacă şi se ridică şi se întoarce, cu mişcări uşoare, în fiecare
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din laturi. Un astfel de grumaz a fost Pavel şi oricine a dus o viaţă dreaptă, urmînd pilda lui. Cficl a purtdt numele Domnului, făcîndu-se Stăpînului vas al alegerii, şi s-a articulat astfel întru totul în El, Capul tuturor, fociit în toate cite le grăia nu mai era el eel ce le grăia, ci Capul lui le rostea, precum a arăltat corintenilor pe Hristos grăind şi vorbind în sine (IÎ Cor., 13, 3). Astfel traheia lui era bine glăsuitoare şi bine sunătoare, articulînd prin Sfîntul Duh cuvîntul adevărului. Astfel laringele lui se îndulcea totdeauna de cuvintele dumnezeieşti, hrănind prin sine tot trupul cu acele învăţături de-viaţă-făcătoare. Iar de în-trebi de vertebre, cine a articulat aşa de mult pe toţi într-un singur trup, prin legătura păcii şi a dragostei? Cine a învăţat pe cei smeriţi 6ă-şi piece aşa de mult grumazul şi să se mişte spre laturi, cugetînd la cele de sus şi privind la cele din laturi printr-o întoarcere şi mişcare uşoară, ferindu-se şi păzindu-se de uneltirile felurite ale diavolului ? Acest fel de turn a fost zidit cu adevărat de David.
Iar prin David, înţelege pe Impăratul, Taltăl împăratului, Care a al-cătuit pe om de la început să fie turn şi nu ruină, iax prin har 1-a rezi-dit pe el iarăşi, întărindu-,1 cu multe scuturi, ca să nu mai fie uşor de călcat de năvălirile duşmanilor l60. Căci scuturile atîrnate, ce nu zac pe pămînt, ci se contemplă în jurul lui în aer, şi, împreună cu scuturile, lăn-cile celor puternici, pricinuiesc frică duşmanilor, ca să nu mai năvă-iească asuipra conducerii turnului. Iar prin mulţimea scuturilor socotesc că ni se dă să înţelegem sdraja îngerească, ce înconjoară de jur împre-jur acest turn. Acelaşi înţeles îl are şi amintirea lăncilor. Căci n-a spus, simplu, lănci, ci prin adausul : «celor puternici», ne-a arătat pe cei ce luptă. Deci consună on ceea ce se spune : «îngerul Damnului va tăbărî împrejurul celor ce se tern de El şi-i va izbăvi pe ei» (Ps. 33, 8). Iar nu-mărul de «mii» nu mi se pare că indică cu exactitate o zecime de sute, ci e folosit de Scriptură pentru irîdicarea unei mulţimi. Căci e obiceiul Scripturii ca, printr-o întrebumţare mai largă, să însemine prin numărul acesta mulţimea. Aşa zice David, în loc de multime, «mii de cei ce pri-sosesc» şi «mai mult decît mii de aur şi de argint» (Ps. 118, 72; Ps. 67, 18).
160. David, ca tatăl lui Solomon, închipuieşte pe Dumnezeu Tatăl, care e Tatăl Domnului nostru Iisus Hristoş. Iar acesta în calitate de Dumnezeu e însăşi înţelepciu-ne•a, pe care Solomon înţeleptul o închipuia numai. Acest David, sau Dumnezeu Tatăl, * zldlt ca un turn viu, miscător şi grăitor, grumazul o•mului, sau dă în Bisarică unora putere să fie cei prin care capul Hristos luminează tot trupul sau toată Biserica, şi o menţine în unitate. Dar Dumnezeu-Tatăl, închipult de David, este şi Ziditorul între-gului om, care e un adevărat turn viu şi grăitor, care poate rămîne tare în fata tuturor năvălirilor vrăjmaşilor. La arcasta c ujutat de straja puterilor nevăzute înge-rcşti, aflătoare în văzduh ţ.i în jurul lui.
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Aşd am înţeles grumd/ul tnrădăcinat între umeri. Iar prin umeri, din cure el creştc, străduintele neobosite şi lucrătoare, prin care braţele noastre îşi lucrează mîntuirea lor.
Cel ce urmăreşte cu stăruinţă cele spuse şi-a dat seama, desigur, de croşterea sufletului, ce se îmalţă după Dumnezeu. La început îi era plă-c•ut miresei să se asemene cu călărimiea care a biruit pe tiranul Egiptu-lui şi să aibă podoaba din jurul grumazului asemenea mărgelelox. Iar acum, cîtă desăvîrşire în bine nu-i mărturiseşte, cînd nu-i mai ase,amă-nă frumuseţea grumazului cu niş,te mărgele puse în jurul lui, ci, pentru măreţia lui, zice că e turn, întrucît face văzută din toate părţile de cei ce îl privesc de departe, nu numai măreţia zidirii lui, care-şi urcă foarte sus vîrful, ci şi aşezarea locului, care se înalţă în chip natural peste toate locurile învecinate. Căci atunci cind turnul e opera îm,păratului şi se înaltă la o vietuire înaltă, se dovedeşte adevărat ceea ce se spune de Domnul: «Nu poate cetatea să se ascundă stînd deasupra muntelui» (M't., 5, 15). Spune acum deci turn, în loc de cetate.
Dar e vremea să înţelegem şi pe cei doi pui de căprioară, care sălăş-luies•c în jurul inimii miresei, numiţi de cuvintul. Căci zice : «Cei doi slni ai tăi, ca doi pui gemeni de căprioară, ce pasc între crini». Aiceasta penlru că înttre ei e aşezată inima, iar păşunea lor nu e iarba obişnuită sau mărăcinii, ci crinii, care-şi prelungesc floarea în tot timpul păşuna-tului şi nu înfloresc numai pentru o vreme, iar pentru alta se vestejesc,. ci dăruiesc puilor acestora o hrană necontenită ca să nu mai stăpînească peste viaţă mereu umbrele amăgirii, ci odată ce s-a arătat lumina peste tot, să strâlucească toate în lumina zilei, care-şi răsfiră strălucirea unde voieşte. Căci aşa zice cuvîntul: «Pînă va sufla ziua şi vor fi alungate umbrele». Dar ştii, desigur, pentru că ai aflat din Evanghelie, că Duhul Sfînt este eel ce, suflîind unde voieşte, aduce lumina în cei ce ştiu de unde vine şi unde merge. Despre aceasta vorbeşte Cuvîntul acum aşa : «Cei doi sîni ai tăi, ca doi pui gemeni de căprioară, ce pasc între crini, pînă va sufla ziua şi vor fi alungate umbrele». Că ziuă numeşte aici pe Duhul Sfînt, Care suflă lumina celor în care vine, socotesc că nu se în-doieşte cineva din cei ce au minte. Căci dacă cei ce s-au născut din Duhul se fac fii ai luminii şi fii ai zilei, ce altceva trebuie să cugetăm pe Duhul Sfînt, decît lumina şi ziuă, a cărui suflare fugăreşte umbrele şi de-şertăciunea ? Pentru că e cu totul necesar ca după ce a răsărit soarele să nu mai rămînă umbrele, ci să se retragă şi să se strămute.
Dar e vremea să supunem cercetării raţiunii şi taina despre cei doi pui de căprioară, care sînt gemeni după naştere, iar hrana le este crinul, şi locul păşunii, pămîntul bun şi gras. Iar aceasta este inima, după cu​vîntul parabolei Domnului. Cei ce pasc în ea şi culeg din ea gîndurile
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curate se Ingraşă. Deci floarea de crin e glndul curat, care are un Indoit dar de la fire, buna mireasmă fiind amestecată ou frumuseţea (ourăţia) culorii. De aceea e iubiită de oei ce o culeg, din amîndouă laturile, fie că o due la nări, fie că-şi desfată ochii de frumuseţea chipului ei.
Deci prin cele spuse s-a lămurit, credem, ceea ce ni se spune prin •cuvîntul că în fiecare din noi fiind contemplaţi doi oameni, unul tru-pesc şi văzut, altul spiritual şi nevăzut, gemenă este naşterea fiecăruia, venind în viaţă uniţi între ei. Căci nici sufletul nu există înaintea tru-pului, nici trupul nu se alcătuieşte înaintea sufletului, ci vin în viaţă în acelaşi timp l61. Iar hrana lor după fire este cuiăţia şi buna mireasmă şi toate cele asemenea, prin care sporesc virtutile. Dar sînt unii care se străduiesc după venin, în loc de hrană. Aceştia nu pasc florile virtuţilor, ci se desfaită cu spinii ,şi mărăcinii. Căci aşa am auzit că numeşte para​bola Evangheliei păcatele al căror germene, răul, a pricinuit blestemul şarpelui. Este deci trebuinţă de ochi, pentru buna deosebire care să poată recunoaşte întocmai crinul şi spinul, şi pe eel mîntuitor să-1 oultive, iar pe eel stricăcios să-1 respingă. De aceea, pe eel ce s-a făcut, după asemănarea marelui Pavel, sîn pruncilor şi alăptează pe cei de curînd născuţi ai Bisericii, 1-a numit doime de sîni împreună-născuţi, asemănaţi cu puii căprioarei, măxturisind prin itoată luarea larninte a acestui mădular al Bisericii, care alege din amîndouă părţile păşunea crinilor curati, deosebind cu privire ageră spinii de hrana adevărată. Acesta petrece în jurul puterii conducătoare a sufletului, al cărei chip e inim•a, care susţine sînii; şi pe lîngă acestea, nu închide harul în sine, ci îmbie celor ce au nevoie sfîroul cuvîntului şi ca o mama îşi alăptea​ză pruncii, cum făcea şi zicea Apostolul (I Tes., 2, 7) l62.
După ce Cuvîntul a făcut lauda acestor mădulare ale Bisericii, în ■cele următoare îi va lăuda tot trupul, cînd prin moarte va surpa pe eel ce avea stăpînirea morţii (II Cor., 12, 1 urm.) şi se va înălţa pe sine iarăşi la propria slavă a diumnezeirii, pe care a avut-o de la început, înainte de a fi lumea. Căci zicînd : «Pleca-voi prin Mine la muntele smirnei şi la piscul tămîii Liban)ului», prin ceea ce dă de înţeles slava dumnezeirii, adaugă : «Intreagă eşti frumoasă, apropiata mea, şi pată nu este întru tine». Prin cele spuse învaţă întîi că nimenea nu ia sufletul de la El, ci
161. In fiecare om sînt  doi gemeni (pui de căprioară) prin naşteie : sufletul şi
tmipttl. Ei pasc gîndurdle curate,  crescuite ca ndşte crini  ce  se înalţă spre cer din
pămîntul inilmii. Aceste gînduri fac să crească în om virtuţile.
162. Omul care deosebeşte cum se cuvkie binele de rău   e o doime de sîni, sau
de pui de căprioară, care ştie alege crinii de spini. El petrece în jurul puterii condu-
căfo•a•fe  a sufletului,  care  e închipuită  de  inimă. Acesta  nu  închide  în  sine  harul,
sau  gîndurile  curate  aflate  în  inimă,  ci   oferă   laptcle  lor  altora  prin   sfîrcul  cuvîn​
tului. Cuvimtele sînt numite siîrcuxi prin enrn fllntn umană geamănă şi făcută să se
dărulască — asemenea unor slni — îşi conininlcă putnrnii di• viaţă altora.
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putere are El însuşi să-1 puna şi putere are iarăşi să-1 ia, plecînd prin Sine Insuşi la muntele smirnei, nu din faptele noastre, ca să nu se laud© cineva, ci din harul propriu, primind moartea pentru păcăitoşi; apod, că nu s-ar fi putut curăţi firea omenească de pată altfel, dacă Mielul, Care a ridioat toate păcatele lumii, nu ar fi şters toată răuitatea. Deci ziclnd : «Intreagă eşti frumoasă, apropiata mea, şi pată nu este întru tine» şi adăugînd taina patimii, prin imaginea smirnei, apoi amirotind de tămîie, prin care se închipuie dumnezeirea, prin acestea ne învaţă că eel ce se împărtăşeşte împreună cu El de smirnă se va împărtăşi, desigur„ împreună cu El, şi de tămîie. Căci eel ce a pătimit împreună cu El, fără Indoială se va şi slăvi împreună. Iar eel ce s-a ridicat în slava dumneze-iască se face întreg frumos, ca unul ce s-a eliberat de toată pata l63. De care fie să ne despărţim şi noi, prin Cel ce a murit şi S-a sculat pentru noi, Hristos Iisus, Domnul nostru, Căruia se cuvine slava şi stăpînirea In vecii vecilor, Amin.
Omilia a VHI-a
«Vino din Liban, mireasă, vino din Liban. Veni-vel şi vei trece de la Inceputul credinţei, de pe capul Senir şi Ermon, de la peşteiile leilor, de la munţii pardoşilor. Ai în noi inima, sora mea mireasă. At pus în noi inima printr-&mul din ochii tăi, în una, prin şiragul gru-mazului *du» (Cînt. Cînt., 4, 8—9).
Marele Apostol, descriind către coriniteni marile vederi, cînd a spus că avea îndoială despre firea lui, de era trup sau înţelegere, în vremea intrării în rai, mărturisind acestea, zice : «Nu mă socotesc pe mine să fi ajuns, ci mă întind încă spre cele dinainte, uitîndu-le pe cele străbă-tute)» (Fil., 3, 13). O spune aceasta, adică, şi după cerul acela al treilea,. pe care singur el 1-a cunoscut. Căci nu a pove,stit Moise ceva despre el !n «FaceTea» lumii. Şi după auzirea negrăită a tainelor raiului, merge liică mai sus, şi nu încetează să-şi facă urcuşul, necunoscînd niciodată, din binele ajuns, hotarul dorintei. Prin acestea socotesic că ne învaţă că mult e totdeauna ceea ce se află în firea fericită a bunătăţilor, dar e nesfîrşit mai mult ceea oe-i mai pnesus de ceea ce se apucă mereu ,• şi acoasta se întîmplă pururea celui ce se împărtăşeşte, pricinuindu-li-ise-color ce se împărtăşesc, în toată nesfîrşirea veacurilor, o creştere prin r•olp necontenit mai mari. Căci eel curat cu inima, după cuvîntul nemin-(inos al Stăpînului, vede pe Dumnezeu necontenit, după măsura puterii
163. Prin moartea lui Hristos tot truipul miresei sau al Bisericii, sau întreg omul, devino frumos şi fără pată. Datorită morţii lui Hristos, tot eel ce crede poate primi din HI ptitoroa mnr|ii oinului vcrhi întreg, ca să se îrmoiască şi înfrumuseţeze Întreg.
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lui, primind atîta Intelegere cltă poate ouprinde. Iar lipsa de hotar şl necuprinsul dumnezeirll r&mîne dincolo de cuprindere. Căci Cel a cărui măreţie şi slavă nu are margini e totdeauna la fel, privirea co•ntemplîn-du-L la aceeaşi înălţime. Aceasta a strigat-o şi marele David, oare a săvîirşit urcuşurile cele bune în inimă şi a mers din putere în putere, zi-cînd : «Tu eşti Prea înalt în veac, Doamne» (Ps. 144, 5). Prin aceasta a indicat, socotesc, că în toată eternitatea veacului nesfîrşit, eel ce alear-gă spre Tine se face pururea mai mare şi mai înalt ca sine însuşi, cres-cînd necontenit, în mod proportional, prin urcuşul în cele bune. Dar Tu acelaşi eşti, Prea înalt, neputmd să apari niciodată mai coborit celor ce urcă, prin aceea că eşti totdeauna în mod egal mai presus şi mai înalt de puterea celor ce se înalţă. Acestea am socotit, aşadar. că le statorni-ceşte ApoiStolul despre firea bunătăţilor negrăite, cînd zice că binele acela n-u 1-a văzut vreun ochi, chiar daeă priveşte pururea. Căci nu vede cît este, ci cît este cu putinţă ochiului să privească. Şi ure•chea nu a auzit cît este Cel de oare se vorbeşte, ohiar dacă primeşte pururea cuvîntul în auz. Şi la inima omului nu s-a suit, cfriar dacă cel curat cu inima vede cît poate. Căci ceea ce se cuprinde mereu e totdeauna mai mult decît cele ce s-au cuprins înainte, dar nu hotărniceştp în slno rcva oe se oaută, ci marginea a ceea ce s-a aflat se face, celor ce urcă, lncoput spre aflarea celor mai înalte. Şi nici cel ce urcă nu se oprcşto vrco-dată, primind începutul din început, nici începutul celor pururea mai mari nu se desăvîrşeste în sine. Căci niciodată dorinţa celui ce urcă nu se opreşte la cele cunoscute, ci sufletul uroînd printr-o altă do-rire mai mare spre alta mai de sus, într-o urcare necontenită, înaintează pururea, prin cele şi mai înalte, spre Cel nehotărnicit184.
înfăţişîndu-le pe acestea astfel, e timpul să adăugăm tîlcuirea cuvin-telor dumnezeieşti: «Vino din Liban, mireasă, vino din Liban. Veni-vei şi vei trece de la începutul credinţei, de la capul Senir şi Ermon, de la peştera leilor, de la muntii pardoşilor». Ce înţeles am aflat în acestea ? Pururea Izvorul bunătăţilor atrage spre Sine pe cei ce înisetează, pre-cum zice Izvorul în Evanghelie : «De însetează cineva, să vină la Mine şi să bea» (In, 7, 37). Căci în acestea nu a dat un hotar nici setei, nici pornirii spre El, nici plăcerii de a bea, ci cu îmtinderea pomncii în veci, uneşte şi îndemnul de a înseta şi de a bea şi de a avea pornirea spre
164. Sfîtrtul Grigorie expune vestita sa învăţătură despre «epectaze». Orice tintă iitinsă în urcuşul spre Dumnezeu se face început al unui nou urcuş. Orice sfîrşit e un tnceput. Nici un început nu se desăvîrşeşte în sine, căci după acest început, va ajunge la alt Început. Orice început deschide drumul spre alt Început. Fiecare treaptă ajunsă face cu putiftţă urcuşul la altă treaptă. Fiecnro e un alt început, căci nici o treaptă nu mullurnoşte, sau nu e ultima. Acestd o ”lV•lernel rcimmoncementn al lui Charles P6guy. Acest proces se petrece cu sufletul cuiK•sciltor, ponlru ci Cel tn Care înainlpa/ă nu c holcirjiicit. Acost sufli•t i roşte mereu In ('iM 11 >•Init<1 rnI< It.
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131 1OS. lor celor ce au apucat să guste şi au aflat că bun e Domnul, gus-tarea li se face ca un îndemn spre împărtăşire de şi mai mult. De aceea, niciodată nu lipseşte celui ce urcă iîndemnul ce i se face, care îl aitrage necontenit spre ceea ce e mai mare. Să ne amintim numai de indemnul facut de multe ori, în cele dinainte, de Cuvîntul, miresei: «Vino, apro-piata mea», zice odată ,• «Vino, porumbiţa mea» ,■ şi «Vino în acoperă-mîntul pietrei», îi sp\me i•arăşi. La fel îi adresează Cuvîmtul sufletului şi •alte asemenea vorbe de îndemn şi de atragere a poftei lui după cele mai mari. Şi recunoscîndu-i acum celei ce urcă spre El neîntinăciunea de-plină, prin cuvimtele : «întreagă eşti frumoasă şi paltă nu este întxu tine», ■ca nu cumva această mărturisire să o facă să se mîndrească şi prin aceasta să fie împiedicată de la urcuşul spre cele mai mari, îi porunceşte iarâşi, printr-un cuvînt de îndemn, să urce spre dorirea celor mai înalte, zicînd : «Vino din Liban, mireasă !» Iar ceea ce spune este aceasta : Bine Mi-ai urmat în cele de pînă acum, venind cu Mine în muntele smirnei. Căci te-ai îngropat împreună cu Mine, prin botez, în moarte. Ai venit împreună cu Mine şi pe piscul tămîii (Libanului învierii). Căci te-ai înălţat la împărtăşirea de dumnezeire, pe care o indică numele tă-imîii. Urcă deci cu Mine de pe munţii aceştia pe alţii, înainitînd şi înăl-ţîndu-te prin cunoştinţa lucrătoare. Vino, aşadar, din Liban, întru cît nu mai eşti logodnică, ci mireasă. Căci nu este cu putinţă să convieţu-iască cu Mine eel ce nu s-a strămutat prin smirna morţii, la dumnezei-rea tămîii. Deci fiindcă ai ajun-s la această înălţime, nu te opri din urcuş, oa una ce ai atirns prin acestea desăvîrşirea. Căci tămîia aceasta, de care te-ai împărtăşit prin înviere, ţi se face început al credinţei, dar totodată şi început al drumului spre bunurile mai înalte. De la acest îaDceput deci, oare este credinţa, vei veni şi vei trece, adică vei veni şi acum şi nu vei înceta să treci pururea prin aoeslt fel de urcuşuril66.
Iar cuvîntul este aşa : «Veni-vei şi vei trece de la începutul credin-ţei, de la capul Senir şi Ermon». Prin acestea închipuieşte taina naşterii •de isus. Căci de aci se spune că pornesc izvoarele Iordanului. Pentru că deasupra lor se ridică un munte ce se împarte în două vîrfiuri, cărora li se dau numele : Senir şi Ermon. Fiindcă, deci, rîul ce curge din aceste izvoare ni s-a făcut început al prefacerii noastre în Dumnezeu, aude
165. Porunca şi îndemnul Domnului: «să vină la Mine şi să bea» e data pentru
veşnicie. Deci nici setea nu se va potoli vreodată. Ci în eel ce bea, sau în eel ce
■yustă, se trezeşte dorinţa de a bea şi de a gusta şi mai mult. Şi izvorul e neseoat şi
mereu dă ceva nou din el.
166. De abia Invierea dă temei credinţei. Cine nu primeşte învierea Domnului,
după moartea Lui pe cruce,  încă nu a ajuns la credinţă. Dar de la credinţa aceasta
StKcpatoare, sau de la Libanul învierii, sufletul trebuie să urce şi mai sus,  urmînd
lul lîristos :  să se  înalte cu El  în Dumnezeu la nesfîrşit.  Credinţa i-a deschis doar
ptxirt•a de intrare în dumnezeire, de pe urma învierii umanităţii lui Hristos,  înviere
prin enre îns<işi  unitinitcitea Lui a  intrat altfel în dumnezeire decît mad înainte.
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glasul Celui ce o choamă pe ©a spre Sine, ziclnd : «Vino din Liban şl de la începutul credinţd $1 de la capul munţilor acestora, de unde ţi-au ieşit izvoarele tainei» 107. Şi bine adaugă să pomenească de lei şi de pardoşi, ca prin amintirea celor de întristare să fiacă mai dulce bucuria celor ce o veselesc. Căci după ce a lepădat omul chipul d•umnezeiesc, s-a sălbăticit, după asemănarea firii necuvîorHtătoare, făcîndu-se, prin în-deletnicirile cele rele, leu şi pardos. Pentru că eel ce-i atins de leul care unelteşte din peşteră, cum zice proorocul, şi e prins in cursă, se pre-schimbă în firea lui, biruindu-1 firea fiarei. «Căci se fac asemenea lor cei ce fac aceleaşi ,• toţi oei ce se încred în ei» (Ps. 113, 16). De aseme​nea se preface în pardos eel ce şi-a întinat sufletul cu petele vietii. în-trucît, deci, omenirea se afla odimoară în aceste sltări, amăgiiiă de slu-jirea la idoli şi de rătăcirea iudaică, iar după aceea s-a înălţat prin Iordan, prin smirnă şi prin tămîie (Liban) la o aşa de mare înălţime, încît umblă împreună cu Dumnezeu în văzduh, cuvîntul Scripturii, a-mintind de bunătăţile din timpul de faţă, arată, prin amintirea neajun-surilor întîmplate odinioară, în ce stări era sufletul înainte de tămîie (Liban) şi de începutul credintei şi înainte de tainele ce ni se fac cu-noscute prin Iordan. Căci precum viaţa în pace se face mai plăcută după război, îndulcindu-se prin povestixile triste, şi binele săn&tăţii în-dulceşte mai mult simţurile sufletului nostru cînd firea revine la sine din durerea pricinuiită de boală, în acelaşi fel bunul Mire pricinuleşte sufletului o întărire şi o înmulţire a îndulcirii de bunătăţi, Mruclt nu-i arată miresei numai frumuseţeia ei, ci aminteşte prin cuvînt şi de chipul prea înfricoşat al fiarelor, ca şi mai mult să se desfăteze de bunurile prezente, învăţînd prin aiătarea deosebirii din ce stări a scăpat schim-bîndu-se.
Dar poate şi alt bine se dăruieşte prin acestea miresei, din grija providenţei. Ouvîntul vrea ca noi, fiind schimbăcioşi din fire, să nu ne rostogolim prin schimbare spre rău, ci, urmărind necontenit creşte-rea spre mai bine, să avem schimbarea împreună-lucrătoare în urcuşul la cele mai înaMe, ca, prin felul schimbător al firii noastre, să dobîn-dim neschimbarea. De aceea, ca un povăţuitor şi păzitor a adus în cu-get amintirea fiarelor ce ne stăpîneau odmioară, spre şi mai marea în-străinare a noastră de paitimi. Aceasta, pentru ca, prin depărtarea de
167. Pe baza credtaţei începătoare, sufletul a primit naşterea de sus în apa bote-zulul, care este apa Iordanului în care S-a botezat Hristos pentru noi, pentru ca să unească apele cu puterea Duhului, născîndu-ne din îmbinarea lor din nou, în botczul nostru. Dar Iordanul izvorăşte din vîrfurile Senir şi Ermon. Sufletul e chemat deci să se urce mai sus de la credinţa începătoare şi de In naşterea de sus, din Duhul lui Hristos unit In Iordanul ce izvorăşte din Scnlr şl Ermon, cu toate apele l•n momcntul In care eel ce crede to Hristos se boteazfl, unlndu-sc tu El Insuşi în acest act al botc-zului său.
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cele rele, să doblndim necllntiraa şi nesehimbarea în cele bune, încît nici să nu încetăm de a ne schimlba spre mai bine, nici să nu ne schim-băm spre mai rău. Pentru aceasta, poruncind miresei să vină din Liban, 11 aminteşte de peştera leilor în care sălăşluia şi aduce vorba de munţii pardoşilor (panterelor) în care petrecea cînd vieţuia împreună cu fiarele.
Dar glasul Cuvîntului e totdeauna glas al puterii. Şi, precum la creaţiune lumina a strălucit deodată cu porunca şi tăria s-a alcătuit deodată cu cuvîntul poruncitor şi toată cealaltă creaţiune a apărut deo​dată cu cuvîntul creator, tot aşa şi acum, poruncind Cuvîntul să vină la Sine sufletul ajuns mai bun, acesta prinzînd îndată putere prin poruncă, s-a făcut aşa cum a voit Mirele, prefăcîndu-se în mai dumne-neiesc, şi din slava în care era trecînd la o slavă mai înaltă, prin achim-barea cea buna 168. Aceasta a umplut de uimire oeata îngerilor din jurul Mlrelui, încît toţi cu bun glas îndreaptă către ea cuvîntul: «Ai pus în noi inima, sora noastră, mireasă». Căci pecetea nepătimirii strălmcind la fel în ea şi în îngeri, o ridică în rudenia şi frăţia celor fără de tru-puri, ca pe una ce a dobîndit nepătimirea în trup. Pentru aceea zic către ea : «Ai pus în noi inima, sora noastră, mireasă», cuvenindu-ţi-se în în-ţeles propriu fiecare din cele două nume = căci eşti sora noastră prin înrudirea întru nepătimire, şi eşti mireasă pentru unirea cu Cuvîntul. Iar înţelesul zicerii «ne umpli inima» socotim că e,ste asemănător cu al zicerii: «ne-ai însufleţit”. E ca şi cînd ar fi spus către ea: ai pus inimă în noi.
Dar pentru limpezime, oa să ni se facă mai lămurit ceea ce s-a spusf să luăm în ajutor în tîlcuirea acestor taine pe dumnezeieseul Apostol. Căci zice acela undeva în cuvintele sale, scriind către efeseni, cînd ne-a descris marea iconomie a arătării lui Dumnezeu în trup, că nu numai fi-rea omenească a fost învăţată prin acest har deispre tainele dumne-zeieşti, ci şi începăltoriilor şi Stăpîniilor în cele cereşti li s-a făcut cu-noscută înţelepciunea lui Dumnezeu cea de multe feluri, făcîndu-se ară-tată între oameni prin iconomia lui Hristos. Dar iată textul: «Ca să se
168. «Glasul Cuvîntului e glas al puterii». In fapt, cuvîntul omenesc nu se poat& despărţi de glas. Dacă e putere în glas, puterea aceasta e data glasului de cuvînt. Cuvîntul produce în noi glasul prin puterea lui. Şi aceasta putere a cuvîntului o co-munică glasul, altora. Căci în cuvînt e şi o voinţă de a comunica ceva altora, de a se face alţii cum vrea eel ce vorbeşte. Cru atît mai mare putere e în cuvîntul dumne-zelesc. E o putere a Persoanei Fiului lui Dumnezeu pusă în cuvîntul Său. Fiul lui Dumnezeu e nu numai Cuvînt cuvîntăitor, ci şi putere, căci e unit cu Duhul Sfînt. E Cuvînt cu Putere sfîntă. In toate cuvintele Lui e şi puterea Lui, sau sînt şi puterile Lui prin care înfăptuieşte cele ce le spune prin cuvînt. Dar dacă cuvîntul nostru cu puterea lui produce glasul nostru punînd în glas aceasta putere, de ce nu Şi-ar putoa manifesta Cuvîntul dumnezeiesc puterea Lui şi altfel decît prin glas ? Prin cuvîntul care n-a produs un glas, a creat Dumnezeu toate la început; prin cuvîntul Lui care-şi face simţită puterea în inimi, nu totdeauna prin glas, ridică pe oameni la o treaptă mai înaltă, cotnuriilcîndu-le puterea şi viaţa Lui dununezeiască.
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facă cunoscută prin Bl•erlcă, Incepâtorillor şi Stfipîniilor In cele cereşti, tnţelepciunea cea de multe feluri a lui Dumnezeu, după hotărîrea diroa-inte de veci, pe care a Impllnit-o In Hristos Iisus Domnul nostru, întru Care avem Indrăznirea şi apropierea întru nădejde prin credinţa în El» (Ef., 1, 10—12). Şi de fapt prin Biserică se face cuno,soută Puterilor mai presus de lume înţelepciunea felurită a lui Dumnezeu, care prin cele protivnice a săvîrşit minunat lucrurile cele mari şi mkiunate. Căci s-a făcut prin moarte viaţă; prin păcat, dreptate; prin blestem, binecuvîn-tare; prin necinsitire, slavă ,• prin neputinţă, putere. Pentru că în timpu-rile dinainte de aceasta Puterile mai presus de lume au cunosout numai înţelepciunea simplă şi uniformă a lui Dumnezeu, care lucra minunile potrivit cu firea. Şi nu era în cele văzute nimic felurit, prin faptul că prin firea dumnezeiască avînd putere a crea liber toată zidirea, aducînd numai prin mişcarea voii firea lucrurilor la existenţă, a făcut bune foar-te toate cele ce au ţîşnit din izvorul binelui169.
Dar acest chip variat al înţelepciunii, constînd din împletirea celor protivnice, 1-au cunoscut acum limpede prin Biserică : cum Se face Cu-
169. PInă nu S-a întruipat, nu S-a răstignit şi n-a înviat Cuvlntul lui Dumn•zeu, nu se cunoşţea înţelepciumea felurită, sau împletită din fete potrlvnlce, ol numai cea oare lucra simiplu şi potrivit firii, in creaţiutne. Dar In ioonomla lui Hrlstos s•a aritat iBţelepciumea Lui, unind In vederea mîntuirii noastre chipuri potrlvnlce de lucrar•. lu întrupare apare unit trupul oare se naşte din alt trup, ca la ceilalţl oamenl, dar fărl sămlnţa bărbătească, adică apare unită o lucrare a firii noastre, cu una mai protu• de fire. Prin moartea pe cruce pridmiieşte trupului Său şi prin aceasta şl trupurllor noastre vtaţa veşnică. Prin moarte e biruită moartea, căci se pune capăt trupului nmritor, ivindu-se din puterea lui Dumnezeu, purtătoare a trupului Său, clnd acest trap ajunge la ultima neputinţă a lui, viaţa nemuritoare din izvorul dumnozelasc In oare se reazimă. Lulrad păcatul asupra Sa, ne-a adus dreptatea, căci răbdlnd Întru curăţie deplină urmările păca•tutai, le-a d«păşit şi le-a topit. Răbdînd fără păcat, fără căderea cu duhul în slăbiciune, durerea de pe urma păcatului, pînă la capăt, adică ptoă la sleirea trupului în moarte, a întărit duhul oare se întărea în suportarea aces-tei dureri, în aşa măsură încît acesta, întărit de Duhul dumnezeiesc, a putut ridica la o nouă viaţă, la viaţa nestricăioioasă a învierii, trupul, făcînd să fie copleşit de spirit, deci nemuritor. Această putere ne-a dat-o şi nouă, care comunicăm cu El prin credinţă. Aceasta e taina morţii, ca mijloc şi ca înviere. Dimpotrivă, în plăce-lile trupului, în îmaimtarea în ele, oare fac trupul să prospere pentru un timp cu preţul slâbirii spiritului, se ajunge la moartea fără scăipare. Minuni erau şi lucrurile ce se săvîrşeau prin legile fîrii, căci aceste legi şi firea oondusă de ele nu erau de la ele, oi erau rînduite de Duminezeu. Dar minunile ce se săvîrşesc. de Hristos prin îmbinarea firii cu ceea ce e mai presus de fire sînt mai izbîtoare, pentru că pun mai mult în evidenţă faptul că peste legile firii există şi o altă putere, care nu le des-fiinţează, ci produce prin ele efecte superioare, unindu-se cu ele. Aceasta îmbinare a legilor firii, văzute cu lucrarea prin ele a unei puteri mai presus de ele, nu se putea produce decît în planul zidirii văzute, nu şi în lumea pur nevăzută a îngerilor; sau acolo se produce o îmbinare a puterii create cu cea necreată, fără ca puterea creată să fie supusă unor legi stride oa lumea materială. De aceea, numai de la lumea văzută, în care are loc această îmbinare a puterilor materiale cu cele duhov-niceşti, adică de la Biserică, puteau afla cetele îngereşti această înţelepciune care îmbină puteri atît de deosebite, care se arată in unirea celor materiale cu oele mai presus de firea lor, ba la apa,renţă chiar potrivmice lor. iPrin aceasta «sara» în​gerilor, care are faţă de ei şi avantajul că e Mlreasa Mirelui, f I trod mai unită cu El declt ei (Maloa Dommului), «pune inlmii» In Inţicrl, tl umple de o nouă inţelegcre şl de un nou entuziasm In lăudartni lui D
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vlntul trup, cum se amestecă viaţa en moartea, cum ou rana Lui vindecă rana noastră, cum prin neputinţa Crucii surpă puterea vrăjmaşului, cum Nevăzutul Se arată în trup, cum răscumpără pe cei robiţi, Acelaşi fiind şi RăscumpăTătorul şi preţul răscumpărării 17°, — căci S-a dat pe Sine preţ morţil pentru noi — cum este şi în moarte, dar nici din viaţă nu iese, cum Se amestecă şi în robie, dar rămîne în cinstea aceasta împărătească. Toate acestea şi unele ca acestea, fiind fapte felurite şi nu simple ale întelepciunii, aflfndu-le, prin Biserică, prietenii Mirelui s-au umplut de inimă, cunoiscînd în taină altă trăsătură a întelepciunii dumnezeieşti.
Şi dacă nu e prea îndrăznet s-o sipunem, poate prin mireasă au văzut şi flceia frumuseţea Mireluim şi s-au minunat de Cel de toţi nevăzut şi neeuprins. Căci Cel pe care nimeni nu L-a văzut vreodată, cum zice loan (I In, 4, 12), nici nu putea să-L vadă, cum mărturiseşte Pavel (I Tim., 6, 16), Acela Şi-a făcut Biserka trup şi, prin adăugirea celor oe se mîn-tutesc, o zideşte pe ea în iubire, pînă ce vom ajunge toţi la bărbatul desăvlrşit, la măsura vîrstei plinirii lui Hristos (Ef.r 4, 13).
Dacă, aşadar, Biserka e trupul lui Hristos, iar cap al trupului e Hristos, Care cu pecetea Sa Se întipăreşte în fata Biserkii, prietenii Mi​relui privind la aceasta s-au umplut de inimă, pentru că văd în ea mai limpede pe Cel nevăzut. Precum cei ce nu pot privi însuşi cercul soare-lui, privesc la el'prin strălucirea apei, aşa şi aceia privind ca printr-o oglindă curată, prin fata Biserkii, văd Soarele dreptăţii, cunoscut prin ceea ce se vede 172.
170. Trebuie să se facă oarecum şi rob, dar fără a înceta să ad•bă putere asupra roblei, ca să poată nu numai răscumpăra în calitate de Stăpîn, ci să Ere şi dea pe Sln« Insuşl preţ de răscumpărare. Căci ceea ce se dă ca preţ de răscumpărare tTe-bule să albă caMtatea celui ce trebuie să fie răscumpărat, dar trebuie să fie tot-Odati de o valoare egală nu cu uoul din cei ce trebuie răscumpăraţi, ci cu toţi, ba Chiar de o putere mai mare, ca să dea tuturor o putere care să-i apere de noi căderi lntr-0 roble oa cea dintîi. Eteşi foloseşte termenul jurMic de Răscumpărător şi de •praţ de i&scumţ)ărare», sfîntul Grigorie de Nysisa arată că înţelege mîntuirea în tens ontologic, ca lucrare de îndreptare a fkiă. căî^ite şi de umplere a ei de o putere mai mare”decît cea omenească, de puterea dumnezeiască.
171. Au văzut şi îngerii frumuseţea superioară în care Se arată Cuvîntul lui Dumnezeu, făcîndu-Se Mire al zidirii cuvînitătoare văzute. Căci au văzut un grad superior de bunătate a lui Dumnezeu, care mu Se fereşte de a Se uni ca un Mire cu mireasa prea iubită, cu făiptura Sa văzută, şi a lua asupra Sa toate slăbiciunile firii om&neşti pentru a le învinge în Sine şi a Se face atît de aproplat de oameni, ară-tîndu-Şi prim ele puterea Lui.
17Z Dar prin Biserică îngerii au văzut nu numai pe Dumnezeu la un grad su​perior de bunăitate şi de frumiuseţe, ci L-au văzut şi într-un mod mai concret, mai accesibll făpturii. Dumnezeu oa Spirit pur, sau ca Treime de Persoane pur spirituale, e mai greu de sesizat chiar de către îngeri. Ei simt doar presi•unea Lui ca centru personal atotpuiterndc, nevăzuit, sau oa Treime de centre personale, înfocate de o iubire nemărginită. Chiar sufletul semenului nostru, dacă ar avea o existenţă pur splrltuală, s-ar simtf, dar nu s-ar sesiza intr-un mod concret. Dar prin trup «se vede» mai ooîiicret, deşi mi so confundă cu trupul. Fiul lui Dumnezeu S-a făcut mai sesizat şl  r2mlne mai scsi/ut făpturilor In veci, prin trupul pe care L-a asumat.  Intruparea
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Pentru aceasta, nu odatâ II spun prietenii miresei: «Ai pus în noi inimă», ccea ce însemnează : «ai pus în noi sullet şi minte», spre cu-noasterea luminii, prin tine. Şi repdtă iarăşi acelaşi cuvînt, ca prin re-petare să dea vrednicU: de crezare celor spuse. Căci zic repetînd : «Ai pus în noi inimă printr-unul din ochii tăi». Aceasta este ceea ce a pro-dus mai ales în prieteni starea de uimire. Căci avînd sufletul o îndoită lucrare văzătoare, dintre care una priveşte adevărul, iar cealaltă rătă-ceşte în jurul celor deşarte, dat fiind că numai ochiul curat al miresei e deschis pentru firea binelui, iar celălalt e cu totul neiucrător, prietenii aduc laudă numai unui ochi, singurul prin care priveşte pe Unul. Prin «Unul», se înţelege Acela care este cunoscut în firea neschimbată şi eternă, Tatăl eel adevărat şi Fiul Unul-Născut şi Sfîntul Dull. Căci Unul e cu adevărat, Cel contemplat într-o singură fire, deosebirea după ipos-tasuri nepricinuind nici o despărtire sau însitrăinare. Dar sînt unii care privesc în chip rău, cu ochi diferiţi, spre ceea ce e lipsit de consistenţă, împărţind pe Cel Unul în multe firi, prin nălucirile ochilor vicleni. Aceş-tia sînt cei ce se numesc mult-văzători, oare, prin faptul că văd multe, nu văd nimic ,• aceştia sînt şi toţi cîţi privesc acum spre Dumnezeu, dar datorită apoi nălucirilor materiale, sînt nevrednici de lauda îngerilor, ca unii ce se supun deşertăciunii, prin nălucirea celor care nu există. Iar cel ce priveşte ţintă numai la Dumnezeu e orb faţă de toate cele-lalte, spre care caută privirile multora. De aceea printr-un singur ochi îi umpl•e mireasa de uimire pe prieteni. Deci orb este cel ce cu mulţi ochi priveşte spre cele deşarte. Iar ager la privire şi strălucitor e acela care priveşte printr-un singur ochi al sufletului numai spre bine 173.
Care e, acum, acea una, sau ce esle şiragul de la grumazul miresei, nu va fi greu de înţeles după cele spuse, chiar dacă zicerea apare în-tunecoasă între celelalte. Căci zice Scriptura : «Ai pus inimă în noi prin​tr-unul din ochii tăi, în una, prin şiragul grumazului tău». Iar «una» stă în legătură cu «printr-unul din ochii tăi», avînd să înţelegem «într-un
reprezintă o mare coborîre comdescendentă faţă de noi {catavasie), fără ca prin aoeasta să-L confundăm cu truipul j departe de a plerde prin aceasta putinţa de sesi-zare a dumnezeirii Lui, ea nd se face şi mai simţită.
173. Dînd lui DuEunezeu numirea de Unu], sfîntul Grigorie arată o cunoaştere a filosofiei neo-platonice. Dar Unul cugetat de el nu e o esenţă impersonală, nici o ©senţă în contlnuitate cu lumea noastră, ca fundament al ei, ci Dumnezeu Cel întreit In Persoame şi transcendent creaţîumii, coniunicîndu-Se ei numai prin har, datorită vail Lui. Aceste trei Persoa•ne sînt aşa de unite, că Dumnezeu poate fi numit tot-deauna Unul. Cel ce priveşte neîncetat numai la Unul, îşi ridică mi•ntea din împăr-ţirea produsă în ea de privirea la cele multe. O dezvoltare a acestei idei avem în scrierea lui Calist Catafygiotul, în Filoc. vol. VTH. Cel ce priveşte numai la Unul priveşte numai la bine. Căci e propriu binelui să unifice mintea şi să unifice pe om cu toţl şi cu toate în Cel ce este izvorul tuturor. Numai răul e dezbinat. Binele e îmtr-o desăvîrşită unltate. Cltă vreme răul dozblnă, blnole uneşte. De aceea sfîntul Grigorie identifies pe Unul cu blnelo.
230
SP1NTUL ORIOORIB DB NY88A
suflet» 174. Căci sînt multe suflete In fieoare din cei neînvăţaţi, în care potimile se aşează, prin stăplnirea ce o dobîndesc, în locul sufletului, chiipul sufletului preschimbîndu-se în plăcere, în iuţime şi frică, în laşi-tate şi obrăznicie. lar cea care priveşte spre Cuvtntul, prin uniformitatea vieţii în virtute, e recunosoută ca vieţuind printr-un singur suflet 175•
Deci aşa trebuie despărţit textul: «In una» e legat de ceea ce se spune înainte, după înţelesul cugetat de noi însemniînd fie «într-un su-flet», fie «într-o stare a sufletului». lar ceea ce urmează, adică : «prin şiragul grumazului tău», are alt înţeles. E ca şi cînd ar zice cineva, fă-cînd totul mai limpede : unul este şi ochiul tău, prin faptul că priveşte spre Unul ,• unul şi sufletul, prin faptul că nu se împarte în stări sufle-teş•ti diferite. Dar şi poziţia grumazului tău e desăvîrşită, ca unul ce a luat jugul dumnezeiese asupra lui. Fiindcă, deci, în şiragul grumazului tfiu vedem jugul lui Hristos, iar în dragostea pentm binele adevărat, un singur ochi şi un singur suflet, de aceea mărturisim că prin minunile tale ai pus inimă în noi, ca una ce arăţi un singur ochi şi un singur su-tlet în şiragul grumazului tău. Iar şiragul grumazului miresei este jugul, precum s-a spus.
Aceasta e lauda îngerilor, adusă frumuseţii miresei. Căci aceştia am înţeles că sînt prietenii Mirelui. Iar ca să nu pară că lauda lor e fără judecată şi greşită, Cuvîntul întăreşte, aprobînd judecata prietenilor asupra frumuseţii miresei şi adaugă şi El la mărturia frumuseţii ei mi-nuni şi mai mari, descriind prin cuvînt armonia arătată în înseşi mădu-larele ei. Pe aceasta o vom înfăţişa, cu voia lui Dumnezeu, în cele ur-mătoare, de vom primi, prin ajutorul de sus, vreo putere spre înţele-gerea tainelor şi spre cunoaşterea frumiuseţii Bisericii şi spre lauda mă-rlrii harului său, în Hristos Iisus, Căruia I se cuvine toată slava, în vecii vecilor. Amin.
Omilia a IX-a
«Cît de irumoşi ,s-au iăcut sînii tăi, sora ,rnea, mireasâ! Mai irumoşi s-au tăcut sînii tăi decît vinul; şi mirosul veşmintelor tale e mai presus de toate aromatele. Fagur 'ce picură sînt buzele tale, mireasă. Miere şi lapte este sub limba ta, şi mirosul veşmintelot tale, ca mirosui tămîii. Grădină închisă este sora imea, mireasă ; grădînă închisă, izvor pecetluit. Trimiterile (odraslele) tale, rai de
174. Sufletul în greceşte este feminin ((J^uxij). De aceea se spune în una şi au in unul.
1?5. Virtutea unifică sufletul şi-1 menţine ca stăpîn peste pornirile lui. Patimile 11 sflşie, căci îl îngustează de fieoare data, după altă patiimă. în fiecare virtute se vede acelaşi unic bine şi la trepte diferite. Şi se vede în om un suflet, care nu se mai vede în omul pcitimaş destul de limpede, fund ajuns în stare de descompunere.
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rudll cu rod de iructe şl efc poml ?/ chlpuri c•u narduri; natd ?< şQlran, trestle şl scorflşoară, cu toate lemnele Llbanulul, smirnă ?i dole c•u toate mlrosurlle de Iructe; Jzvor de grădlnă şi iinttnă tie apă vie, ce curge susu/•Jnd din Liban* fCînt. Glut., 4, 10—IS).
«De v-aţi sculat împreună cu Hristos, cugetaţi cele de sus, nu cele de pe pămînt» (Col., 3, 1 urm.), zice către noi Cel ce grăieşte în Pavel. «Căci aţi murit, zice, şi viaţa voastră s-a as•cuns cu Hristos în Dumne-zeu. Cînd Hristos, viaţa voastră, Se va arăta, atunci şi voi vă veţi arăta întru slavă». Dacă deci ne-am făcut morţi firii de jos, strămutîndu-ne nădejdea vieţii de la pămînt la cer, şi viaţa în truip s-a ascuns în noi, după cuvîntul Proverbului, care zice : «înţelepţii îşi ascund simţirea» (Prov., 10, 14). De altă parte, aşteptăm să se arate în noi viaţa cea ade-vărată, care este Hristos, oa şi noi să ne arătăm întru slavă, prefăcîn-du-ne într-o stare mai dumnezeiasică. Deci as a să aiuzim cele prezente, ca nişte morţi ou trupul, trăgîndu-ne din cele ce se spun spre înţelesul eel netrupesc. Căci eel mort patimilor şi poftelor va strămuta înţelesu-rile cuvintelor la ceea ce este curat şi nepătat, cugetînd la cele de sus, unde este Hristos eel aşezat la dreapta Tatălui, întru Care nu este pa-timă, uitînd de gîndurile coborlte şi josnke 17S. Să auzim, deci, cuvin-tele dumnezeieşti, prin care descrie Cuvîntul frumuseţea miresei ne-întinate. Să auzim ca unii ce am ieşit afară din carne şi sînge şi ne-am prefăcut în fire duhovnicească. «Cît de frumoşi s-au făcut sîniii tăi, sor•a mea, mireasă ! Mai frumoşi s-au făcut sînii tăi ca vinul şi mirosul veş-mintelor tale e mai presus de toate miresmele».
E vădit oricui care cunoaşte cuvintele de-Dumnezeu-insuflate, că tot eel ce face voia lui Dumnezeu e frate al Lui şi soră şi mama ; iar fecioara curată, logodită Domnului spre îmipărtăşireia de cămara nepri-hănită de nuntă, se numeşte, în înţelesul propriu, mireasă. Dar eu, cer-cetînd înţelesul acestor cuvinte dumnezeieşti, nu văd In aceasfă numire numai o laudă simplă adusă miresei de Cuvîntul, ci spun că Cuvîritul înfăţişează cauzele înaintării ei la atîta frumuseţe. Căci nu s-ar fi înfru-
176. wCele de sus, unde este Hristos Cel aşezat de-a dreapta Tatălui, unde nu este patimă», au deoi şi un înţeles de : cele curate, libere de patimi, precum «cele tie jos» au şi un înţeles de: întinate prin patimi. Cel nepătimaş este înalt, se află la tnălţime j este tare; duhul s-a întărit în el. Are putere asupra celor pătimaşi, care stnt slabi. Cei nepătimaşi văd cele înalte şi nesfîrşite, se hrănesc din ele. In Dumnezeu Tatăl nu este patimă. El mu e deci supus nifci uned alte forte. In sensul acesta e mai tnslt şi mai presus de toate. In sensul acesta S-a înălţat Hristos ca om la El. Tatăl e ou desăvlrşire liber. De aceea e cel mai înalt, nefiind supus faţă de nîmic. Dumnezeu Tatăl e Persoana desăvîrşită. Nu are urn caracter de esenţă panteistă supusă unei evoluţii, vreunor legi, faţă de care nu există o votoţă a Lui: El are în Sine totul din veci, în conformitate cu voinţa Lui. De aceea e şi cu desăvîrşire liber. Cine n-aro tc•tul tinde spre lmplimlre, printr-o lege cnre-1 stăplneşte. Numai eliberSndu-ne şi noi de cele de jos şi pătimaşe ne putem npropin do Tntfil, tl putem simţi pe El ca Tata. Iar ce] eHberat de pornlrile inferioare nu mnl c Isplilt do Inţelesurile pătimaşe, auzind vo:biindu-sc In acest sens despre onum,lti> ttiflilnInir■ trnpcţill.
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musefat ea din izvoarele bunelor Invătături, pe care le numeşte, în în-ţcles figurat, sîni, dacă nu s-ar fl făcut mai intîi pe ea soră a Domnu-lui, prin faptele bune, şi dacă nu s-ar fi înnoit spre feciorie prin naş-terea de sus, ca să se facă logodnică şi mireasă a Celui care Şi-a logo-dit-o. Deci Cel ce a niumit-o pe ea soră şi mireasă a Sa spune cauza schimbării spre un chip mai bun şi mai desăvîrşit a sînilor ei, care nu mai izvorăsc laptele, adică hrana pruncilor, ci vinul curat spre veselia celor mai desăvîrşiţi, a cărui tărie nu a fost slăbită de apa cîrciumari-lor. Iar în cele spuse se arată ca într-o bucurie de nuntă prietenia iu-bitoare, datorită căreia îşi dăruiesc unul altuia simţirea dragostei. Căci Mirele salută Biserica cu aceleaşi ciuvinte, cu care ea, luîndu-I-o îna-inte, a lăudat în introducere frumuseţea Lui. Căci îndată, în primele ou-vinte, cînd a dorit să vină cuvîntul din gura dumnezeiască în gura ei, înfăţişînd-o aceasta prin chipul isărutării, a spus cauza poftei: că sînii ei sînt buni, copleşind prin darul lor fire a vinului şi întrecînd toată buna mireasmă a mirurilor şi a aromatelor. De fapt ea a spus aceste cuvinte : «Mai buni sînt sînii tăi decît vinul şi mirosul mirurilor tale mai presus de toate aromatele».
Căci aş•a cum în toate celelalte aflăm din dumnezeiasca înţelep-ciune învăţătura că Dumnezeu ni Se face nouă aşa cum ne ârătăin pe noi înşine lui Dumnezeu, prin voinţă, (astfel David mărturiseşte în pro-orocie că e bun celor buni, iar altul dintre prooroci că e urs şi pardos celor ce s-au sălbăticit cu viaţa, prevestind, prin ghicituri, învăţătura pvanghelică după care chipul Impăratului altfel se va arăta celor de-a dreapta şi altfel, celor de-a stînga, şi anume, bun şi îndurat celor dintîi, Infricoşător şi neîndurat, celorlalţi, potrivit cu cei pe care îi va judeca), Cuvtnitul îi întoarce acum miresei un dar potrivit daruhii ei. Căci în cuvlntele în care a lăudat ea frumuseţea Stăpînului, în aceleaşi îi dă-ruieşte şi Domnul lauda Sa. Astfel, reicunoaşite şi El schimbarea spre mai bine a sînilor ei, săvîrşită prim fapte. Pentru că, încetînd de a mai fi purtătoare de lapte, izvorăsc, în loc de lapte, vin, prin oare se prici​nuieşte veselie inimilor mai deisăvîrşite, care nu mai sînt purtate de vînturile prunci^i, ci pot să-şi umple gura de paharul înţelepciunii şi să soarbă cele bune.
După ce a lăudat, aşadar, curgerea îmbelşugată a vinului, adaugă şi lauda bunei miresme, zicînd : «Şi mirosul veşmintelor tale, mai pre​sus de toate aromatele». Lauda aceaista trebuie să o înţelegem învăţînd din Sfînta S•criptură că toată mireasma bine mirositoare pricinuieşte plă-cere simţului mirosului. Deci să întelegem că Cuvîntul numeşte aro-mate toate cele ce am învăţat din Scriptură că dau un miros bun. Astfel, Noe aduce lui Dumnezeu jertfă : «şi a mirosit Dumnezeu miros de mi-
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reasmă». Doci ji•rtlu so lace lul Dumnezeu mireasmă. Dar şi dupd aceoa se aduc lui Dumnir/cu multe Jertfe de împăcare, de mulţumire, do mîn-tuire, de curăţire şi pentru păcate. Pe toate acestea pune-le între mi-rosme ,- darurile de fructe şi arderile de tot şi părţile scoase şi închinale, pieptul animalului jertfit, lobul ficatului, grăsimea de pe rinichi; pe lîngă acestea, tămîia, făina stropLtă cu untdelemn, tămîia compusă şi toate celelalte cite erau aduse prin foe, socoteşte-le în rîndul miresme-lor. Cînd deci auzim că mirosul miresei e socotit mai vrednic de primire decît toate miresmele, să învăţăm din acest cuvînt că taina adevărului împărtăşită prin învăţătura evanghelică, e singurul miros bine mirositor lui Dumnezeu şi ales dintre toate aromatele legii, ca unul ce nu mai e acoperit de vreun chip (tip) şi de vreo umbra, ci s-a făcut bine mirositor prin descoperirea adevărului177. C.ăci deşi Domnul a primit şi unele din aromatele de mai înainte întru miros de buna mireasmă, fiecare miros s-a învrednicit de primire prin înţelesul ce se străvedea în el, nu pria înfăţişarea nemijlocită şi trupeascâ a celor ce se săvîrşeau 178. Şi acest lucru e vădit din marele cuvînt al Proorocului, care zice : «Nu voi primi, din casa ta, vitei, nici din turmele tale miei, căci nu mănînc carne de tauri şi nu beau sînge de ţapi» (Ps. 49, 9 urm.).
Deşi s-au adus adeseori multe jertfe de animale, altceva este ccoa ce s-a cerut prin acestea ca ghicitură = că trebuie să junghii patlmlle în tine 179. «Jertfa (adusă) lui Dumnezeu e duhul umilit; inima lnfrlntă şi smerită Dumnezeu nu o va urgisi» (Ps. 50, 19). Apoi mai e şi Jertfa do laudă a noastră, care laudă pe Gel ce primeşte un astfel de mlros.
Deci sufletul care răspîndeşte în chip duhovnicesc o buna mireasmă, a întrecut toate arorruatele legii, ca chipuri, cum zice Pavel, care a fost buna mireasmă a lui Hristos, întrucît s-a făcut pe sine bine mirositor,. prin viaţă (II Cor., 2, 14) ; şi răspîndind frumos mirosul curăţiei şi tămlia compusă prin împletirea felurită a virtuţilor, s-a arătat vrednic să fie
177. Mirosul învăţăturii' adevărate (al miresei) e mat plăcut lui Dumnezeu decît
miresmele tuturor jertfelor din Vechiul Testament, pentru că acelea reprezentau nu-
mal chipurile adevărulud, deed prin aceasta pe de o parte îl dădeau de înţeles, dar
pe de alta II acopereau. Se mai poate spune că acest miros, mai bine plăcut lui Dum-
mezeu  decît  jertfele  animalelor  din  Vechiul  Testament,  e  mirosul  sufletelor  ce  se
dăruiiiesc ca jeartfă lui Dumnezeu.
178. Dumnezeu primea totru miros de buna inlreasmă  şi jertfele  din  Vechiul
Testament.  Dar nu pentru ceea  ce  înfăţişau  corporal,  ci  pentru  înţelesul  închipuit
de ele, pentru intenţia spirituală, de dăruire lui Dumnezeu, manifestată în ele de eel
ce le aduoea.
179. Prin junghierea animalelor aduse ca jertfă se închipuia junghierea patlmilor
In eel ce le aducea. lar patimile reprezintă egoismul, tendinţa spre plăcerea proprie,
cu uitarea lui Dumnezeu. Nu poţi plăcea lul Dumnezeu, decît omorînd patimile din
tine. Numal aşa te depăşeşti pe tine şi te ilăruleştl lui Dumnezeu. însăşi renunţaroa
la un animal, care îti satisfaoe pofta de mlncuro i>I-li rlă un plus de bogălie lumoască,
este o înfrînare a egoismului şi cînd rcimnUir'1!' In <>1 o pentru Dumnezou, InseamnS.
a-ţi pune tie o granlţă, pontru a întJirl prc/.iMiin lul Dwmnezeu în fata conştlintol tale.
.234
SP1NTUL ORlOORtl DB NYSSA
primit de Mire spre miros de bund mireasmă 18°. De aceea, înţelegerea ■duhovnicească a aromateior materials ale legii adaugă aoea buna mi​reasmă neinaterială şi curată, ce se răspîndeşte prin virtuţi, zicînd : «Şi mirosul mirurilor tale, mai presus de toate aromatele» 181.
Iar cuvîntul ce urmează ridică lauda la ceva mai înalt, mărturisind prin cuvinte belşugul de daruri duhovnieeşti ce-i vine (miresei) din cu-getare şi luare aminte. Să ne amintim de cuvîntul Proverbelor, care vrea ca ucenicul înţelepciunii (şi înţelegi, deisigur, pe eel ce învăţa apoi pe alţii, şi este dintre ucenici), să înveţe de la albină, spunînd celor în-drăgiţi de înţelepciune : «Mergi la albină şi învaţă că e lucrătoare» {Int. Sît., 11, 3) ; şi negustoreşte munoa ei cuviincioasă, ale cărei roduri şi le prooură şi împăraţii şi oamenii simpli în vederea sănătăţii lor. Aşa-■dar spune că ea e iubită şi slăvită de toţi, căci deşi e slabă după putere, ea cinsteşte înţelepciunea şi de aceea e data ca pildă de viaţă celor virtuosi. Ea a fost luată ca pildă, ca una care a cinstit înţelepciunea. Prin cele spuse îl sfătuieşte pe ucenicul înţelepit să nu stea departe de nicl Una din învăţăturile bune, ci, zburînd spre cîmpul ouvintelor de Dumnezeu insuflate, să culeagă din fiecare ceva pentru îmbogăţirea în​ţelepciunii sale, să-şi alcătuiască fagurele, şi ca într-un stup să aşeze In inima lui rodul acestei hărnicii, făcîodu-şi, ca nişte celule din ceară, cutiuţele neamestecate ale feluritelor învăţături. Şi aşa, după pilda al-binei, al cărei fagure e dulce, iar acul dureros, să neguţătorească ne-contenit lucrarea virtuţilor. Şi o neguţătoreşte cu adevărat, dacă îşi cum-pără bunătăţile veşnice în schimbul ostenelilor de aici şi dacă foloseşte ostenelile sale spre sânătatea împăraţilor şi a oamenilor de rînd. Prin aceasta un astfel de suflet se face iubit Mirelui şi slăvit de îngeri, de-săvîrşindu-şi puterea întru neputinţă, pentru că cinsteşte înţelepciunea. Deoarece deci amintirea înţeleptei albine slujeşte ca pildă de înţelep-ţlre şi hărnicie şi împărtăşirea de darurile duhovniceşti se cîştigă de eel ce se ostenesc după măsura sîrguinţei lor, de aceea zice către mi-
180. lExistă nu numai uîi miros bun sau rău al trupulud, ci şi un miros bun sau
rău al sufletutai. Omul curat, bun, răspîndeşte un aer de curăţie în jurul său. Per-
versul, vicleanul, răspîndeşte nu numai întuneric, ci şi un aer spiritual în care nu te
•tanţl bllne. Gel stăpînit de o patimă e nu numai un focar de răspîndire a unuii miros
urlt şl o fiinţă îngustată, în mare măsuiă neliberă, ci şi o fitatţă pătată de patima ce
0 are.  Umil e sdmţit purtînd pata şi îngustarea invidiei;  altul,  a mîndriei;  altul,  a
lăcomlei. Greu să găseşti un om care e siimţit cu totul curat şi neîngustat de vTe-o
patimă sau alta, sau de mai mwMe deodată. Dar la uindi, petele sîmt mai îingroşate, miro-
surlle urlte, mai aocemtuate, mai de nesuportat;  la alţii, mai subţiri. Unul e strîns
rnad tare în îngustimea lui, altul mai puţin. Unul e mai robit patimii, altul are în sine
un spatlu mai mare de lifoertate faţă de ea. Depinde de eforturile ce le-a făcut în
ellberarea de patiimi.
181. Cel ce înisoţea jerttele sale de amimale cu această simţire, proidiucătoare de
vlrtuţi, depăşea mirosul material al sîngelui animalelor jertfite, căci aducea prio ele
ijl Jortfa virtuţilor sale şi a evlaviei sale adevărate, care răspîmdeau o mireasmă de
dflrulre splrituală.
TULCUIM LA CINTARRA CINTAR1L0R

233
reasă : inlma ta s-a umplul de fagurii alcătuiţl din învăţăturile de tot felul şi de aceea sooţi din vlstierla cea buna a inimii picăturile dulci de roiere ale cuvinitelor, astfel că vorbirea ta e miere amestecată cu lapte. «Faguri ce picură sînt buzele tale, mireasă ,• miere şi lapte sub limba ta». Căci ţi-ai pregătit cuvîntul pentru ca să aducă auzitorilor nu un fo​lios de un singur fel, ci ca să se potriveaseă cu puterea celor ce-1 pri-mesc, astfel ca să folosească şi celor mai desăvîrşiţi şi pruncilor ; celor desăvîrşiţi să fie miere, iar pruncilor, lapte ; aşa cum era Pavel, care alăpta pe cei de curînd născuţi cu cuvinte mai uşoare, iar celor desă-vîrşiţi le grăia în taină înţelepciunea cea ascunsă de veacuri, pe care nu o înţelege veacul acesta, nici căpeteniile lui (I Cor., 2, 8). Acest ameistec pregătit din lapte şi miere spune că e aşezat sub limbă, arătînd prin aceasta obişnuinţa întrebuinţării celei mai bune a cuvintelor182, Căci eel ce ştie să răspundă cum trebuie fiecăruia, avînd această putere fe-îurită a cuvîntului sub limbă, dăruieşte potrivit cu fiecare dintre auzitori ceea ce îi este de trebuinţă în acel timp.
Aducînd gurii şi limbii miresei această laudă, trece iarăşi la laudele mai mari, zicînd : «Miroisul veşminitelor tale e ca mirosul tămîii». Cuvîn​tul acesta e un cuvînt înţelept, căci arată spre ce năzuieşte viaţa de virtute a oamenilor. Căci sfîrşitul vieţii virtuoase este asemănarea cu Dumnezeu183, şi din această pricină cei virtuosi se străduiesc pentru curăţie şi pentru eliberarea de orice pornire pătimaşă, ca să se întipă-rească şi în ei vreo pecete a firii celei prea înalte printr-o viaţă mai frumoasă. Apoi fiindcă vieţuirea virtuoasă nu e de un singur fel şi de un singur chip, ci precum la alcătuirea ţesăturilor din multe fire, unele sînt întinse în linie dreaptă, altele se aşează de-a curmezişul şi aşa pre-găteşte meşteşugul ţesătOTilor haina, la fel şi în viaţă trebuie să se împletească multe din care se ţese viaţa cea de buna calitate 184. Dum-nezeiescul Apostol înşiră aceiste   fire, din care   se ţese   pînza  faiptelor
182.
A avea «sub limbă»  ceva,  înseamnă a avea gata de spus ceva. Sufletul-
mdreasă e gata să spună cuvîntul înţelept orilcui.
183.
E o învăţătură  a sfîntului Grigorie de Nyssa,  dar şi a celorlalţi părinţi,
că cfaipul lui Dumnezeu din om se dezvoită în asemănarea cu Dumnezeu, prin virtuţi.
E o năzuinţă firească înscrisă în chip, să ajungă la asemănare. Deci e o năzuinţă fi-
r•ească a chipului să se dezvolte prin virtuţi. Chjpul e binele nedeplin dezvoltat, ne-
deplin întărit, ce tilnde la dezvoltarea, la întărtrea, la clarificarea neîncetată.
184.
Viaţa vtrtuoasă e ca o pînză undtară ce se ţese neîncetat din multe fire.
Numai viaţa în păcate destramă umitatea sufletului, sau e o viaţă în descompunere.
Unele fire în războiul de tesut se întind în lungime (urzeala), altele se bat în urzeală
de-a latul. S-ar putea spune că chipul e urzeala, iar asemănarea e băteala. Aipoi, atît
unele din acesite fire cît şi altele sînt de diferite culori şi calităţi, ca să. dea o pînză
frumos şi bogat armonizată şi împodobită, sau înflorită. Dar numai prin băteală ne-
lncetată se înfăptuieşte pînza vieţii, dar şi frumuseţea ei înflorită. Omul virtuos nu
e un simplest, deşi e unitar. El e foarte bogat nuanţat In întelegerea, în faptele şi în
cuvintele lui, ţinînd seamă de loc, dc timp, do foliil somenilor cu care intră în  îm-
preună-lucrare.
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bune, numind iubirea, bucurla şi pacea, Jndelungă-răbdarea, bunătatea şi toate cele asemenea, în care se împodobeşte eel ce trece de la viaţa slricăcioasă şi pămîntească, la nestricăciunea cerească. Din această cauză podoaba veşmîntului miresei e asemănată la miros cu tămîia. Dar fiindcă înainte de aceasta spusese că buna mireasmă a mirosului miresei întrece toate aromatele, pare că prin cuvîntul acesta se renunţă la laude, dacă mirosul, care e mai presus decît orice aromate, e asemă-nat acum cu una din aromate, spunîndu-,se : «Buna mireasmă a veşmin-telor tale e oa mirosul tămîii». însă tămîia a fost rînduită în chip deosebit, după o anumită raţiune, spre cinstirea lui Dumnezeu. De aceea aromata care e socotită mai presus de toate aromatele se învredniceşte de asemănarea cu această aromaită închinată lui Dumnezeu 185. Astf,el înţelesul chipului este acesta : veşmîntul virituţilor tale, mireasă, se flseamănă cu fericirea dumnezeiască, prin curăţie şi nepătimire, asemă-nlndu-te firii neapropiate. Căci mirosul veşmintelor dumnezeieşti e de aş•a fel că se aseamănă cu tămîia închinată lui Dumnezeu186.
Şi iarăşi învăţăm prin laudele ce urmează cum se face cineva soră şi soţie a Domnului. Căci zice : «Grădină închisă eşti, sora mea, mireasă». Aşadar, dacă cineva se străduieşte să se facă mireasă, prin alipirea de Domnul, şi soră, prin aceea că împlineşte voia Lui, cum zice Evanghelia (Mt„ 12, 30), va fi o grădină bine înflorită, avînd în sine frumuseţea tu-turor pomilor, smochinul dulce şi măslinul încărcat de rod şi palmierul cu frunziş înalt şi via bogată, nu scaiul mărăcinos, nici urzica, ci chipa-rosul şi rodiul. Aşa a ştiut să-1 împodobească marele David şi înaltuî Isaia, oa o astfel de grădină, eel dintîi zicînd : «Dreptul ca finicul va lnflori» (Ps. 91, 13) şi numindu-1 «vie îmbelşugată» (Ps. 127, 10), sauspu-nlnd : «Eu ca van. măslin încărcat de rod şi femeia mea ©a o viţă îmbelşu-gată» (Ps. 127, 3). Alt prooroc fericeşte pe eel ce se odihneşte sub smo​chinul său (Mih., 4, 4).
Iar înţelesurile închipuite de fieoare din aceşti pomi, arătaţi nouă de proorocie, e de prisos să le înfăţişăm, fiind vădite tuturor. Ce este
1©5. «Asemăniarea cu Dumnezeu», la oare se ajunge prin virtuţi, e o imitare a lui Dumn«zeu, prin curăţie şi neprihănire. Din acestea se răspîndeşte cea mai buna mi-reasmă. După credinţa creştină, nepătimirea este idealul eel mai înalt şi mai de ne-conitestat al omului. Spre acesta călăuzesc toate regulile de viaţă ale scrierilor Filoca-llel. Toate relele îmtre oameni, toaite nemulţumirile unora de alţii vim din patimile lor. Pe măsură ce patimile lor sporesc, viaţa între ei devine mai greu de suportat. Numaî prim nepătimire se poate înfăptui armonia şi bunăvoirea statornică între oameni. Dar ce greu e de atins această stare! Faptul însă că la desăvîrşirea ei nu se poate ajunge, nu e un motiv să nu luptăm pentru ea. Numai în lupta cu patimile, oameniî îşi tin, tn oarecare măsură, în frîu, pomirile egoiste, care altfel' pot lua forme din ce în ce mai 6&lbatlce, făcînd viaţa greu de suportat.
18G. Viaja înveşmîntată în nepătimire se aseamănă cu o tămîie, care înalţă lui Dumnezeu cea mai buna mireasmă, dar alungă, din locul unde se află mai mulţi oa​meni, relele mirosurl ce se răspîndesc din ei, făcîndu-le viaţa greu de respirat.
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rodul duke al smochlnulul, îngrăşat de sucul foarte pişc&cios, care la început e acru şi do nemîncat, dar mai pe urmă acrul a devenit fruct plăcut, ce înduleeşte slmţirile trupului ? Ce ne dăruieşte puterea rodi-toare a măslinului, prin sucul foarte pişcător şi amar, care la început hrăneşte prin fruct, după aceea, prin coacere şi prelucrare, se preface în firea untdelemnului, care se foloseşte ca materie a luminii şi e uşu-rare a ostenelilor, potolire a durerilor, strălucire a capului şi ajutor în lupte celor ce se luptă după lege ? Cum îşi face palmierul fructul său greu de ajuns de hoţi, aşezîndu-1 sus şi nescoţîndu-1 la arătare, aproape de pămînt ? Ce înseamnă darul viei, chiparosul bine mirositor şi dul-ceaţa mirtului ? Toate acestea, cînd sînt înţelese printr-o tîlcuire mai înaltă, potrivit raţiunii virtutii, sînt vădite tuturor celor ce iau seama cu luare-aminte, spre ce tind ele.
Aşadar, eel ce s-a făcut grădină bine înverzită şi bogat sădită cu astfel de pomi şi împrejmuită din toate părţile cu zidul poruncilor, ca să nu îngăduie hotului şi ffarelor nici o intrare în ea (căci eel ce e în-conjurat de jur-împrejur de zidul poruncilor nu poate fi călcat de fiara sălbatică şi nu e vătămat de mistreţul din pădure), eel ce e o astfol de grădină bine păzită se face frate şi soră şi mireasă a Celui ce a zis către ea : «Grădină închisă eşti, sora Mea, mireasă» l87.
Dar grădina aceasta are nevoie şi de izvor, ca să rămînă dumbravă bine înverzită, îngrăşată pururea de apă. De aceea a adăugat la laudole grădinii izvorul•, zicînd : «Grădină închisă, izvor pecetluit». Iar lnţe-lesul izvorului ni-1 arată Proverbul, cînd zice : «Izvorul apei să-ţi fie dulce şi să-ţi fie numai tie şi nici un strain să nu se împărităşească de tine». Precum acolo opreşte pe străini să cheltuiască apa izvorului, aşa şi aci mărturiseşte că izvorul nu trebuie să curgă pentru străini, cînd zice : «pecetluit». Iar ceea ce spune este aceasta : izvor în sens propriu, după cît înţelegem, e puterea cugetătoare, din care ţîşnesc şi izvorăsc în noi tot felul de gînduri. Mişcarea cugetării rămîne a noastră, cînd se mişcă spre cele ce ne sînt de folos, dîndu-ne tot ajutorul spre ago-nisirea bunătăţilor 188. Cînd însă cineva îşi întoarce lucrarea gîndurilor spre cugetarea la vreo patimă, atunci îşi cheltuieşte pîrîul pentru străini, ca să se hrănească din belşug viaţa din spini, adăpîndu-se cu ajuitorul
187. Sufletul iubitor de Dumnezeu are două oalităţi: a) e o grădină producătoare
de cele mai frumoase roduri; b) e închis ispitelor, pătrunderii unor gînduri strălno
de Dumnezeu, care fură rodurile pe care le cultivă pentru Dumnezeu.
188. Puterea cugetătoare e un izvor ineseoat de gindumi. Niciodată din cugetare
nu izvorăşte acelaşi gînd. Subiectul omenesc e totdeauna nou în gînduriie şl sdmţirWo
sale. El nu e ca obiectele supuse legilor repetlfiei. Dar mişcarea gîndiril nu trebuie să
ne fie furată de duhuri străine, ci trebuie să rămlnom totdeauna noi înşine stăpîndi ei.
Ougetarea se mişcă fără voia noastTfl, dnr dlirocţia mişcării, sau calitatea ei buna sau
red tine de noi. Cîmd devine rou, e scmii cii urn lfisat srt fio furată de vrăjma^id no•jtri,
că s-uu uşozat uccştiiu la cîrina oi.
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glndurllor rele, şi să se usmce şi veştejească pomii cei buni, nehrănind rădăcina lor nici o umezeală ţlşnită din cugetările cele bune 1M.
Fiindcă, deci, pecetea face de nejefuit pe eel păzit, înfricoşîHd pe hot prin semnul ei, iar tot ce nu e jefuit rămîne întreg Stăpînului, lauda pare să mărturisească aci miresei virtutea cea mai înaltă, care stă în aceea că cugetarea ei rămlne neatinsă de vrăjmaşi, fiind păzită în cu-răţle şi nepâtimire. Curăţia pecetluieşte izvorul acesta Stăpînului, nelă-slnd să se tulbure fiinţa străvezie şi aeriană a inimii de nici o tină a gîn-durilor 190. C•a să facem mai limpede acest gînd, iată ce vrem să spu-nfim : dintre cele ce sînt în noi, unele sînt cu adevărat ale noastre, cîte sînt adică proprii ale sufletului, iar altele ni le însuşim ca ale noastre, adică cele ce privesc trupul şi cele din afară. Dar noi, socotind, printr-o judecată greşită cele străine ca proprii — căci ce are comun firea ne-materială a sufletului cu grosimea materială? — cuvîntul Proverbului sfătuieşte să nu se cheltuiască izvorul ougetării noastre pentru cei stră-inl de noi, adică pentru trup şi pentru cele din afară, ci să se întoarcă ipre grădina proprie, îngrădind pomii lui Dumnezeum. Iar pomii lui Dumnezeu am învăţat că sînt virtutile, «u care ocupmdu-se puterea ou-getătoare a sufletului nostru şi necurgînd spre nimic din cele din afară.
189. Cugetările  cele  bune  sînt  ca   o  umezeală  ce  hrăneşte  rădăciniîe  pomilor
producători de roduri bune. Iubirea de Dumnezeu, iubirea de oameni e ca o um•ezeală,
care susţine în noi o frăgezîme, o buourie, o rodnicde neîncetată.
190. Cugetarea,  sau izvorul acesta mereu ţîşnitor de  aipă  ce hrăneşte grădina
sufletului ca să rodească gînduri bune, trebuie păzită nu numai sulî stăpînirea noastră
proprie, ci şi î•nchinată lui Dumnezeu. Numai închinînd-o meTeu lui Dumnezeu, o putem
tine de altfel sub stăpînirea no•astră. Numai în Dumnezeu putem păsţra şi întări pu-
teraa libertăţii noastre. Căci în Dumnezeu este, prin iubire, izvorul libertăţii noastre.
Dar a păstra acest izvor lui Dumnezeu înseamnă a-1 păzd în curătie, a nu-1 lăsa să se
tulbure de glnduri străine, înguste şi pătimaşe. Curăţia de astfel de gînduri tulbură-
toare time cugetarea  strâVezie pemtru Dumnezeu,  o tine  străvezie pentru iiesîîrşitiul
dunvnezeiesc. O tine străvezie pe seama subiectului propriu şi, într-o anumită măsură,
p• leama altor subieote. Dar ca să se poată menţine cugetarea ca um izvor pecetluit
p•ntru Dumnezeu, nefurată de alte lucruri, neînchisă în ele, nefurată de ispitele vrăj-
maţMor, trebuie ca Dumnezeu să-Şi puna pecetea intimităţii Sale pe ea ; trebuie ca
frumusefea nesfîrşită a lui Dumnezeu să se oglindească în ea. Atunci ea nu mai lasă
Cugetarea sărăcită  de  alte  gîndui•i  inferioare  mai  îmguste,  mai  sărace  în  conţinut.
191.
Un alt înţeles a/1 păzirii izvorului cugetă•tor sub stăpînirea proprie şi a lui
Dumnezeu este să nu fie lăisat să fie fo•losit pentru cele trupeşti şi pentru cele din
afarS. Aoestea îl înstrăinează de Dumnezeu, îl rup de El, de imfinitatea Lui, îl înstrăi-
nează de el tosuşi, de iadefimitul lui. Căci el se regăseşte în ceea ce îi este propriu,
In ceea ce corespuinde setei tai de infiniit, netachiiderii lui în deftoit, îm orientairea lui
•pre Dumnezeu, Cei infinit, în preocuiparea de Care îşi păstrează libertatea lui de a fi
mereu nou tn străduiinta de a prinde infinitul. De aceea cugetarea sau mintea trebuie
Ră se întoarcă spre ea însăşi, dezbrăcînd acoperămintele care îi închid vederea largă
spre infinitul dumnezeiesc. Numai aşa îngrădeşte pomii virtuţiHoT crescuţi în ea, care
rodesc lui Dumnezeu, păzindu-i de furii oare le iau rodul, sau îi opresc de la rodirea
adevărată. Insăşi ocuparea cugetării cu vlrtuţile deschise spre orizontul infinit al lui
Dumnezeu, o face să vadă pe Dumnezeu şi să se pecetluiască cu pecetea lui Dumnezeu,
sau a adevărulud şi bimelud, niciodată tachise în nişte granite.  Căcii virtutile înseşi,
cu dopriinderi ale biinelui, sînt ferestre spre Dumnezeu şi cărări în infinitatea Lui, care
o Blnele suprem. Prin aceasta cugetarea se întipăreşte de iubirea faţă de bine, care îşi
nro rn suport şi i^vor suprrrn al infin,ităţii ei pe Dumnezeu.
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se pecetluieşto cu pocetea adevfirului, întipărindu-se de iubirea faţă de bine.
Dar să vedem şi înţelesul laudelor următoare : «Trimiterile (odras-lele) tale, ziee, sînit rai de rodii cu fruct de pomi r• chipri cu miresme •r nard şi şofran, trestie şi scorţişoară cu toate lemnele Libanului,- smirna şi aloie cu toate mirosurile de fructe ,• izvor de grădină, fîntînă de apăr ce curge susurînd din Liban». E vădit şi din înţelesul cu rost mijloci-tor al celor spuse, că în el se cuprinde un înţeles foarte înalt şi neobiş-nuit, prin care e admirată frumuseţea celei înălţate de Dumnezeu, prin laude covîrşitoare de multe feluri. Dar înţelesul adevărat pe care-1 cu-prind aceste cuvinte nu-1 poate cunoaşte limpede decît eel care, ase-menea sfîntului Pavel, ştie să grăiască în Duh tainele dumnezeieşti. Căci cum e rai ceea ce odrăsleşte din rodiile miresei ? Şi cum e produs de rodii fructul pomilor ? Cum apoi pomii răspîndesc un sir întreg de mi-rosuri şi miresme ? Căci se spune că în fruotul pomilor este miros de chipru şi nard, de şofran, de trestie şi de scorţişoară şi de tot lemnul Li​banului, nelipsind din cele înşirate nici una din miresmele deosebite ale Libantilui. lax lor se adaugă smirna şi aloia şi toate mirosurile de fructe. Şi cea care mai înainte a fost numită, de eel ce o laudă, grădină^ acum e numită izvor de grădină şi fîntînă de apă vie şi curgătoare din Liban.
Dar raţiunea adevărată a acestora o cunosc, cum am spus înainter cei ce pot scruta adîncul bogăţiei înţelepciunii şi cunoaşterii lui Dum​nezeu. Noi, ca să nu rămînem cu totul fără gustarea bunătăţilor descrise• în locul acesta şi fără îndulcirea de ele, vom adăuga la text puţine cu​vinte, luînd pe Dumnezeu îndrumă-tor în strădania noastră.
Se pare că şirul laudelor dinainte de acestea şi toate cite le-a adus• acum cuvîntul despre ea nu ţintesc în chip principal spre simpla lău-dare a ei, ci prin cele spuse îi insuflă o puteie spre urcuşul inimii la cele• mai marl şi m,ai înalte. Astfel o numeşte soră şi mireasă a Cuvîntului, dar fiecare din numirile acestea îi uneşte sufletul cu Mirele, prin însu-şirea de mireasă făcîndu-se un trup cu Mirele nestricăcios, cum zice-Pavel, iar străduinţa în împlinirea voilor Lui aducînd-o aproape de El ca pe o soră, după cuvîntul Evangheliei. Apoi e lăudată firea sîniîor, din care izvorăşte vin în loc de lapte. Şi e vădit că lauda arată fapta., Căci nu se laudă ceea ce nu există. Pe lîngă acestea, mirosul ei e soco-tit mai presus de toate miresmele. Şi nu s-ar fi socotLt aşa, dacă ea n-ar fi urcat cu adevărat, prin înaintarea în mai bine, spre acea înălţime. Se lc”iudă după aceea fagurii cuvîntului care picură din gura ei, şi băutura progătită a înţelepciunii, aflată sub limba ei, în care e amestecat laptele cu mioroa. Şi acestea sînt putrr<\ nu cuvinte, căci, călăuzită de Cuvîntul
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spre urcuşul la cele înake, atîta a sporit, încît şi-a făcut gura izvor de miere şi limba vistierie a înţelepciunii îmbinate, prin care se înţelege pămîntul făgăduinţei, din care curge lapte şi miere. După ce a înălţat-o cuvîntul aşa de mult prin ureuşuri, o urcă spre ceva şi mai înalt, spu-nînd că veşmintele ei răspîndesc buna mireasmă a tămîii. Prin aceasta cuvîntul mărturiseşte că ea a îmbrăcat pe Hristos. Adică ţinta întregii vieţi virtuoase este împărtăşirea de Dumnezeu. Căci prin tămîie se dă •de înţeles dumnezeirea. Dar nici la acestea nu s-a oprit sufletul curăţit necontenit de Cuvîntul în urcuşul spre ce©a ce e mai înalt, ci, după ce s-a asemănat în buna lui mireasmă cu tămîia, se face grădină, după asemă-narea raiului. Grădină, nu cum era în vremea primilor oameni, deschisă şi nepăzită, ci împrejmuiită din toate părţile ea de un zid de amintirea poruncilor 192.
Vezi cîtă putere a primit pentru a urea în sus ? Dar priveşte iarăşi urcuşul de pe această treaptă. Căci nu s-a făcut numai grădină închisă, Co rodeşte hrana cea dulce, ci se face şi băutură celor ce însetează, pre-schimbîndu-se în chipul izvorului, şi aeesta, pecetluit. Dar nici în acestea nu s-a oprit, ci a ajuns aşa de departe în creşterea spre mai mare, încît ■din gura ei odrăsleşte raiul193. Căci eel ce ia seama mai tare la zicerea evreiască, vede că în loc de a se zice simplu : «Trimiterile tale din gura ta», se adaugă : «rai de rodii». Iar aceasta înseamnă : cuvîntul trimis din gura ta este un rai de rodii. Iar rodiile scot tot felul de fructe : chipru cu nard, şofran, trestie, scorţişoară şi tot felul de tămîie, smirnă, aloie şi mirosurile de fructe. Fiindcă, deci, potrivit fericirii dim psalmi, hucurîndu-se de ajutorul lui Dumnezeu, a pus în inima ei aceste urcu​şuri bune, mergînd din putere în putere, bine sînt numite trimiterile ^urii ei, pe o treaptă mai desăvîrşită, rai de rodii. Şi cu totul corespun-zător cu înţelesul de temelie, s-a folosit cuvîntul «trimiteri». Căci ceea ce se trimite trece de la eel ce trimite la eel ce primeşte. Aceasta se poate cunoaşte din înitrebuinţarea obişnuită a termenului, căci preoum
192. Astfel, după sfîntul Grigorie de Nyssa, Cîntarea Cîntărilor e o laudă a urcu-
ţulul sufletului spre tot mai deplina unire cu Hristos,  o laudă care ea însăşi ajută
sufletul în acest urcuş. Căci cuvîntul lui Dumnezeu, în care e însuşi Cuvîntul ca Per-
soană, dă sufletului din el, prin rostirea lui, o putere de ureare spre El. Căci cuvîntul
e în acelaşi timp un interes arătat sufletului de Cuvîntul ca Persoană, deci o intrare
a Lui cu propria-I putere în suflet, spre a-1 atrage spre Sine, prin dialogul pe care
11 lntreţine cu sufletul, sau în care este atras sufletul şi făcut să înainteze tot mai
mult spre El.
193. O treaptă nouă, la care se ajunge în urcuş, nu constă numai dintr-o calitate
nouă, mai înaltă, ci dintr-o îmbogăţire în toate calităţile dobîndite mai înaiinte. Aceste
calHăţi, pe de o parte se înşiră una după alta, pe de ,alta se adună la un loc, alcătuind
lmpreuTiă  un  adevărat  rai  al  sufletului,  sau făcînd  sufletul un   adevărat  rai.  Orice
■treaptă atinsă are o lărgime, formată din toate treptele anterio•are,  încît urcuşul pe
oa o lărgeşte şi mai mult. Astfel, Inadintăriile se înşiră nu numai ca nişte trepte, ci şi
,lflrgesc mereu sufletul şi-1 îmbogăţesc, făCîn'du-1 un rai tot mai bogat.
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zice şi Evanghelia, Cuvîntul a numlt pe ucenici «itrimlşi» la propovă-duirea adevărului («apo»toll»).
Ce este deci ceea ce trimite gura miresei ? E vădit că cuvîntul cre-dinţei, care, ajungînd în cei ce-1 primesc, se face rai, sădindu-se, prin auzire, în inimă. Iar grădina plantată şi acoperită cu pomi, obişnuinţu o numeşte rai. Şi ca să cunoaştem şi felul de pomi, care se cultivă de Cuvîntul în grădinile suîletelor celor ce cred, El numeşte «rodii» cuvin-tele trimise din gura miresei; ele sînt pomii pe care îi plantează şi-i îngrijeşte Cuvîntul194. Iar rodia se lasă greu de atins de dinţi, fiindcă întinde ramuri spinoase şi umbroase şi păzeşte fructul ei cu un acoperă-mînt aspru şi amar la gust. Numai la vremea sa, după ce s-a copt, ru-pîndu-se coaja, fructul apare dinăuntru plăcut şi armonios la voderc, mieros şi nesupărător la gust şi îndulcind cu sucul lui, asemenea vinu-lui, organele gustului.
De aceea socotesc că cuvîntul trimis din gura miresei se face în sufletele auzitorilor rai de rodii, ca să învăţăm, din cele spuse, să nu ne moleşim în viaţa de aici, prin neînfrînare şi dezmierdări, ci sa ale-gem, prin înfrînare, o viaţă aspră. Şi astfel fructul virtuţilor se luce cu neputinţă de atins de hoţi, fiind împrejmuit de asprirne şi tie învi•li^ul înfrînării şi prin starea sufletească serioasă şi aspră ailată în el lmpun• gînd, ca prin nişte ace ale spinilor, pe cei ce se apropie ca sa Uica râu, Dar cînd vremea dă putinţa gus<tării fructelor, odată cu LoL sulul ilt• fructe, se iveşte rodia plină de tot rodul desfătării. Acum guisUin'*! Jruo telor nn se mai mărgineşte la prune sălbatice sau la ghinde s«iu lu vrc-unele din acestea, ci în poamele gustate se află natura îmbinată şi f<”-lurită a tuturor mirosurilor. Se află chiprul cu narduri, adică p(>recheu frumoasă a căldurii şi a bunei miresme. Căci faptul de a avea în sine căldura nu este vrednic de laudă prin sine, cînd căldura e o ardere rău mirositoare, ci căldurii trebuie să i se recunoască curăţia prin buna mi-reasmă, ca eel ce s-a curăţit de căldura urîtă, să se facă fierbinte în Duhul194 b.
In aceste poame se pot afla, zice, şi celelalte aromate, nardul şi şofranul. Buna mireasmă a nardului am cunoscut-o în cuvintele de m<ii înainte. Deci rămîne să înfăţişăm în cuvîntul nostril înţelesul ascuns in chipul şofranului. Spun, deci, cei ce au cunoscut înţelesul acestei flori, că e la mijloc între frig şi căldură şi se fereşte de lipsa de măsură din amîndouă părţile. Astfel prin ea ni se dă să cunoaştem raţiunea virtuţii,
194. Cuvîmtul cultivă tot felul de pomi în sufletul hibitor de Hristos. Duiiine/i•ii-C•uvîntul, «pomul vieţli», face să odrăsleuscă In suflot al(i pomi prin cuvinlole Iriniisc de El, făcînd raiul din el tot mai frumos. ('uviinlck' slnt «trimiso» cu voia cclui ■ cu le Impărtăşeşte, nu odrăslesc din el fără volo.
194b. Despre celc două feluri do aildurl voiIk•m nuiltl |JtVln(i diiliovmicc-yli, dar mai ales sfîntul Grigoric Slnultul.
10   —   Grijorio   cic   NyN•.a
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printr-un chip, căci loată virtutea se află la mijlocul unor rele, între lipsa binelui şi între prisosintă. Aşa se spune de bărbăţie şi de dărnicie, că coa dintîi se află între laşitate şi obrăznicie, cea de a doua, între zgîrcenio şi risipă. Şi de laşitate şi zgîrcenie se spune că sînt rele prin lipsa a ceea ce se datorează ,• iar risipa şi obrăznicia, prin trecerea mă-surii şi prin prisos. Iar mijlocia între lipsa de măsură într-o parte şi în alta e numită virtute. Deci cuvîntul despre şofran descrie o însuşire a virtuţii de a se afla la mijloc 195. Iar eu spun — chiar dacă ceea ce spun ar fi un lucru mai simplu — că poate e mai potrivit să vedem în chipul şofranului înţelesul credinţei. Căci floareaeie învelită într-o coajă, întru cît este o floare de euloare aeriană. Iar de se înlătură învelişul cojii, se găsesc trei foi. Acesitea se pot înţelege oa frică, bărbăţie, îndrăzneală. Şi ele cresc la nesfîrşit şi răspîndesc buna mireasmă şi sînt folositoare la tămăduiri. Ele sînt ascunse în coajă şi sînt la fel între ele în ceea ce priveşte mărimea, frumuseţea, buna mireasmă şi însuşirea puterii. Şi toate trei se arată ca una prin culoarea frumoasă, cum s-a spus, prin buna mireasmă şi prin însuşirea puterii. Cu acestea sînt înrudite alte trei, galbene la vedere, dar fără nici o însuşire buna de Intrebuinţat pentru sănătate. Ele amăgesc pe cei necercaţi, care culeg pe cea minci-noasă în looul celei bune, din pricina culorii frumoase. E ceea ce f*c şi acum cei ce greşesc în cele ale credinţei, alegînd rătăcirile sofistice în lo-cul dogmelor sănătoase 196. Deci judecata auzitorului să aleagă din cele două laturi ale credinţei fie pe una din ele, fie pe amîndouă. Căci într-UD
195. Teoria că virtutea stă la mijloc între două rede provime de la Aristotel. AnalJzlnd teoria aceasta NiColae Hartmann găseşte că, după Aristotel, în virtute tre-bul« distinse două aspecte, eel care o precizează ca virtute şi eel care indită putinţa el de creştere ca virtute. Şi numai după primul aspect ea e o mijlocie. După al doilea, •a nu trebuie să se oprească la vreun hotar oareoare, ci să se înalţe cît mai mult. Ea nu trebuie să se abată spre stînga, sau spre dreapta, dar în sus trebuie să crească necontenlt. Trebuie să te situezi întîi exact în ceea ce reprezin,tă esenţa unei virtuti, In poziţia ei ontologică. Odată aflat pe traiectoria ei, poţi înainta cît de mult. Aceasta arată lncontestabil că virtutea ca valoare etică este un absolut peste care nu poate fl nlclodată ceva mai înalt (Ethik, Berlin, 1926, p. 401). Acest dublu aspect îl are vir​tutea şi la sfîntul Grigorie de Nyssa.
Deşi acesta spune în locul de faţă că virtutea e la mijloc între două rele, tot tratatul acesta al lui expune învăţătura că omul nu trebuie să se oprească niciodată In urcuşul virtutn. lm introducere la «Viaţa lui Mojse», spune că «virtutea nu are nict Un alt hotar, decît răul». Virtutea e un urcuş continuu pe o muche între două prăpăstii. Dar poate că ideea că prisosul binelui e şi el un rău nu e prea adecvată. Niciodată nu ajunge omul la sfîrşitul binelui. Prea multul, de care trebuie să se ferească omul, e şi el un păcat, pentru că nu e bine adevărat. Acest «prea mult» e amestecat cu cine ştle ce slăbiciune, cu cine ştie ce păcat. «Obrăznicia» nu e atît un exces de bărbăţie, cl un fel de amestec al ei cu mîndria.
1(96. De oredimtă tine : temerea de Dummezeu, bărbăţia şi îndrăzineala. Eie pot crcşte la nesfîrşit. Şi sînt acoperite de caliciul credinţei, care are o euloare aeriană, noflind legată de cele pămîn,teşti. Dar există şi o credinţă mincinoasă, care asounde o temere frico<asă, o bărbăţie obraznică şi o îndrăzneală nesocotită.
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anumit fcl, una stnt amlndouă : virtutea dosăvîrşită şi îndumnezeirea, pentru că nu e virtute în afară de dumnezeiro 107.
Dar să trecem la tîlcuirea celorlalte aromate, amintite de cuvînt în continuare : «Trestie, scorţişoară şi poame». Poamele sînt cele rodite de rodiile din raiul miresei. De trestie se spune că întrece pe celelalte prin buna mireasmă ; de aceea se primeşite de lege între sfintele aromate. Iar de scorţişoară se spune că împlineşte o hicrare bogată şi de multe feluri, prin puterea ei naturală, din care multe par să întreacă credinţa. De fapt ajunge ca această aromată să se atingă numai de apa ce fierbe într-o căldare, ca îndată să răcească apa ,• şi dacă e introdusă într-o baie fierbimte, preface căldura din aer în răcoare. Mai are însuşirea să nimicească pe ceie ce se nasc din stricăciune. Şi alte asemenea se po-vestes•c despre ea, care par să fie mai presus de credinţă. Căci se spune că dacă se introduce în gura celui ce doarme, acesta nu e împiedicat să răspundă la întrebările ce i se pun, ci rămîne şi în somn, dar dă şi răspunsuri treze şi articulate în vorbire. Sînt lucruri despre care e în-drăzneţ şi necugetat ca eel ce nu a cunosout prin cercare adevărul ce-lor istorisite să afirme că aşa sînt. Dar fiindcă potrivit unei raţiuni tai-nice s-a înşirat şi această aromată fără să crească din rodii, căci nici din gura miresei nu pornese astfel de raiuri cainoscute cu simţurile, ci e un chip adăugat la lauda miresei, nu cred că e bine să lăsăm la o parte cele ce se povestesc despre scorţişoară, şi anume, cele ce le-a spus acum Scriptuxa şi orice altceva ce li s-ar părea, celor ce povestesc despre ea, că mai trebuie să sipună.
Căci cele spuse des,pre ea pot aduce vreun spor la lauda virtuţii, dacă fieoare lucru din cele povestite se foloseşte spre arătarea desă-vîrşirii vieţii prin virtute. Astfel, se poate afla că sufletul celor cercaţi şi cu buna socoteală, are şi scorţişoară. Căci ctnd cineva, fierbînd din pricina vreunei pofte sau arzînd de injînie, stinge patimile cu gîndul, sau cînd aflîndu-se în somnul vieţii are în gură această scorţişoară trează a gîndului, arată în chip nerătăcit şi netulburatt înţelesul celor spuse şi se dovedeşte străduindu-se să se facă asemenea îngerilor neadormiţl şi treji. De fapt el imită prin statornicia în adevărul cuvîntului firea ne-adormită a ingerilor, pe care nu-i scoate din adevăr puterea nici unei năluciri. De aceea se poate spune că din gura lui izvorăşte scorţi-
197. Autorul a trecut pe neobservate, de la floarea îirtreită a credinţei adevă-rate, la floaioa mincinoasă, «galbenă» (poato do pizmă) a credinţei m,incinoase, apoi la cele două roduri alo credintei : dobtnd1n!ii virtuţilor şi îndumnezeirea. Pentru că nu este virtute care nu duce la înduinivczciro, nui Itiduinnezeiire care se dobîndeşte (ără virtute
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şoara, prin care se stinge şi arderea poftei şi fierberea mlnlei din jurul lnimii şi e curat de toată nălucirea si zăpăceala visătoare 198.
Şi nimeni, gîndindu-se la cele spuse despre scorţişoară, să nu defăi-meze cuvîntul, că n>u-i împleteşte miresei laudă din luicrurile adevărate. Câci Sfînta Scriptoiră obişnuieşte să ia şi unele mitturi de la cei din afară, In folosui scopului ei, şi să amintească, fără să-i fie rmşine, nume din istorisiri mitologice, spre arătarea mai lămurită a înţelesului tre-buitor. Aşa, minunîndu-se Scriptura de frumuseţea fiicelor iui Iov, şi-a arătat uimirea covlrşitoare faţă de ele şi prin unele nume, zicînd că una se numea Ziua, alta, Casia, a treia, Cornul Amalteii (Iov, 46, 14). Dar e vădit oricui că povestirea despre Amalteia a plăsmuit-o un mit gre-cesc, care spune că aceea fiind capră, a ajuns crescătoarea acelui cre-tan, şi căzîndu-i un corn, mitul a făcut să izvorască din lăuntrul lui tot felu] de fructe. Oare a crezut, deci, Sfînta Scriptura poveştilor despre Amalteia ? Desigur că nu. Dar prin acest nume mărturiseşte că fiica lui Iov răspîndea toate bunătăţile virtuţii. Deci eel ce citeşte Scriptura cu Inţelegere trebuie să primească numai întelesul laudei din numire, iar poveştile prăpăstioase să le lase la o parte. Astfel, auzind de Casia şi de Ziua, nu am aflat prin aceste nume nici de materia aromată, nici de drumuil soarelui pe deasupra pămîntului, ci spunem că numele aces-tea cuprind o arătare a vieţii lor virtuoase. Dintre ele, Casia arată cu-răţia şi buna mireasmă a străduinţelor, iar Ziua, bunul chip al vieţuirii, precum zice Apostolul, care numeşte pe cei ce vieţuiesc curat fii ai luminii şi ai zilei (Ef., 5, 8 ;  I Tes., 5, 5).
Aşa şi aci, nu sînt fără rost pentru lauda miresei cele spuse prin chipuri despre scorţişoară, dacă le folosim in inţelesul de laude. Iar eel ce a ajuns atît de mare şi s-a ridicat, prin viaţă, la o înălţime vred-nică de atîtea laude, prin toaite arată întipărite întru sine trăsăturile chipului dumnezeiesc. Aceasta o arată eel ce zice : «Din toate lemnele Llbanului». Căci spun cei ce au observat aceste lucruri, că lemnul Li-banului, din care curge tămîia 199, nu e de un singur fel, ci este o deose-bire între lemne, felul aromatei schimbîndu-se cu felul lemnului. Deci, eel ce în toate mdeletnicirîle vietii lui şi-a întipărit chipul dumnezeiesc arată în sine frumuseţea tuturor lemnelor Libanului, prin care se ex-primă chipul dumnezeiesc.
Dar nimenea nu se face păritaş de slava lui Dumnezeu, dacă nu s-a iăcut, mai întîi, de un chip cu El, în asemănarea morţii. De aceea lauda
196. Ca să rezumăm, scorţişoara e gîndul care stinge fierberea patimilor, sau a tnlnlei. Prin această trezvie el imi•tă firea neadormită a îngeritor, nelăsîndu-se pradă nilol unei năluclri sau zăpăceli visătoare.
199. De aceea, în traduceroa românească a Scripturili, în loc de cuvîntul «tămîie» se foloseşte cuvîntul «liva!non».
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lnşiră In lista aromatelor, pe llngă rodli şl oelelalte aromate, pe care le-a numit cuvîntul, smlrna şl alola şl mlrurile de frunte. Căcl prin cele dintîi, adică prin smlrnfi şi alole, arată Impărtâşlrea de mormlnt. Pentru că zice Evanghelia în altă parte, că prin acestea s-a făcut Inmormlnta-rea Celui ce a gustat moartea pentru noi. Iar prin mirurile de frunte, cuvîntul arată curătia şi lipsa oricărei falsificări cîrci•umăreşti. Căci spu-ne şi Amos, celor ce se desfătează în acestea, zieînd : «Cei ce beau vi​nul strecurat şi se ung cu mirurile de frunte» (Amos, 6, 6). Aceasta pen​tru ca nici drojdia să nu tulbure vinul, nici curăţia bunei miresme a mi-rului să nu fie stricată de vreun amestec. Dar acolo trebuie să socotirn că proorocia îi numeşte pe israeliţi, pentru că primind cuvîntul Scrip-turii neamestecat, curăţit prin strecurare de orice drojdie şi avînd buna mireasmă a mirurilor netulburată şi desfătîndu-se în toate privinţele de ospăţul duhovnicesc, n-au folosit nimic din această desfătare, căci libertatea lor a tulburat limpezimea vinului în chip pierzător şi a stricat curăţia mirurilor de frunte, prin amestecul gîndurilor rele. Aci însă cu​vîntul recunoaşte că mireasa a păstrat dogmele nestrioate şi curate, prin rodirea mirurilor de frunte 200.
Dar nici la acestea nu se opreşite mireasa, ci se întinde spre cele şl mai înalte, iar Mirele-Cuvîntul continuă să-i ajute la urcuş. Cftcl c•fl din a cărei gură pornesc trimiteri de rodii şi raiuri de aromate se fac« acum izvor, care udă raiurile ce răsar din ea. Nu cum am aflat despre Pavel şi Apolo, că unul sădea şi altul uda, ci aceeaşi le face pe amln-două, sădind raiurile şi totodaită udîndu-le. Dar cum poate lauda In-făţişa un înţeles şi mai înalt ? Spunînd că nu e izvorul vreunui rîu, ci al grădinilor; nu curg din ea apele unor rîuri, ci izvorăsc şi ţîşnesc din ea înseşi grădinile; aşa a•u ţîşnit din dumnezeiescul apostol grădinile însufleţite în toţi cei la care ajungea, făcînd să răsară prin invăţătură în raiul Bisericii201.
Apoi, Cuvîntul conduce mireasa prin laude spre cea mai înaltă iu-bire, numind-o fîntînă de apă vie, ce curge din Liban. De aceea ne în-vaţă dumnezeiasca Scriptură că e numită «de-viaţă-făcătoare». E ade-
200. Dacă mulţi au tulburat vinul folosit la ospăţul cu învăţătura dumnezeiasca
a Scripturii şi  au strioat buna mireasmă a miruritor primi'te, prin  drojdia patiimiior
lor, sau prin amestecul gîndurilor rele, mireasa, sau sufletuil iubitor de Dumnezeu, a
păstrat miîruriile curate, căci el n-a rodit decît miruri de frunte, sau mireasma de gîn-
duri şi de fapte bune.
201. Nu curge în suflet vreun rîu din afară, ci ţişnesc ape din el însuşi, Inver-
ztadu-1. Mai bine zis, ţîşnesc din însăşi grădina Bisericii ape care udă şi  înverzesc
pomil, sau sufletele dim ea. Sfîntul apostol Pavel era în BiSerioa însăşi şi din el ţîşneau
apele Cuvîntului, care făceau să rodească sufletele din ©a, sau raiul Bisericii. Acoasia
e o treaptă nouă la care ajunge sufletul, sau suflotele din Biserică. Acum izvorăsc din
el, sau din ele înseşi, apele care le tnvlorcnzil, pentru că au ajums la un grad mat mare
de unke cu Cuvîntul, din care izvorăsc• iiccsii• nptv
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vfirat că proorocia zice : <•M-au părâsit pe Mine, izvorul de apă vie» (Ier., 2, 13); şi iarăşi zice Domnul către samarineancă: «De-ai fi cunos-cut darul lui Dumnezeu şi cine esite Cel ce-ţi zice tie : dă-Mi apă să beau, ai fi ceruit tu de la El şi ţi-ar fi dat apă vie» (In, 4, 10) ,- şi: «De însetează cineva, să vină şi să bea. Căci precum a zis Scriptura, rîuri de apă vie vor curge dim pîntecele celui ce crede în Mine». I-ar aceasta o zicea despre Duhul, pe Care aveau să-L primească cei oe cred în El (In, 7, 37 urm.). Deci prefcutindeni, prin apă vie se înţelege firea dum-nezeiască. Dar aci mănturia nemincinoasă a Cuvîntului declară că însăşi mireasa este fîntînă de apă vie, care-şi are plecarea din Liban202. Iar acest lucru e eel mai minunat dintre toate. Căci toate ffrutînile au apă strlnsă la un loc, numai mireasa are în sine apa în răspîndire, avînd şi adîncimea fîntînii şi mişcarea neîncetată a rîului. Dar cine ar •putea ajunge, după vrednicie, la minunile înfăţişate altfel decît prin asemă-narea de care s-a împărtăşit ea acum ? Poate ea nu mai are trade să se Inalţe, după ce prin toate s-a făcut asemeniea frumuseţii arhetipice. Căci s-a asemănat înitocmai, prin însuşirea de fîntînă, cu Fîntîna, prin apă, cu A,pa, prin viaţă, cu Viaţa. Viu este cuvîntul lui Dumnezeu, viu este şi sufletul ce 1-a primit pe Cuvîntul. Iar apa aceea curge din Dum​nezeu, precum zice Izvorul: «De la Dumnezeu am ieşit şl vin». Iar mireasa cuprinde ceea ce curge în fîntîna sufletului şi pemtru aceasta se face vistierie a >apei aceleia vii, care curge din Liban, mai bine zis, curge susiurînd, cum a zis Cuvîntul. Fie ca acesteia să ne faoem şi noi părtaşi, dobîndind fîntîna aceea, ca, potrivit poruncii înţelepciunii, să bem apa noastră şi nu una străină, în Hristos Iisus, Căruia se cuvine slava in vecii vecilor. Amin.
Omilia a X-a
«Scoală-te, vîntule de miazănoapte şi vino, boare de miazăzi şi sutlă prin grăăina mea ; şi să curgă aromatele. pogoare-se irăţio-rul meu in grădina lui şi să mănînce din rodul poamelor. Intrat-am In grădina mea, sora mea, mireasa ; cules•am smirna mea cu aro​matele mele. Mîncat-am pîinea mea cu mierea mea, băut-am vinui flieu cu laptele meu. Mîncaţi, prietenii mei, şi beţi şi vă Imbătaţi, iraţilor. Eu dorm şi inima mea veghează* {CXnt. Cînt., 4, 16—'5, 2).
202. Apa vie prin sine, sau apa de-viaţă-făcătoare, este Dumnezeu, sau Duhul eel sflnt al Lui. Dar mireasa ajunge şi ea fîntînă de apă vie, datorită unirii celei mai marl la care ajunge cu Cuvîntul întrupat. în sufletul unit cu Dumnezeu, sau în Blserică, e şi adîncimea apei, aşa cum se află aceasta In fîntînă, dar şi mişcarea ei de r&splndire, aşa cum o vedem în rîu. Căci Bfcerica tine apa unirii cu Dumnezeu, sau cunoştinţa despre El în adîncimea ei nesecată şi neschimbată, dar o şi răspîndeşte pe seama sufletelor din ea, sau mai' departe. La fel se întîmplă şi cu sufletul unit cu Hristos.
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Tîlcuirea cuvlntelor dumnozeleştl, ce ni se îmbie mai departe de Cln-tarea Clntârilor, cuprinde Inţolesuri greu de atins şi acoperitc în taine, din pricina nelimpezlmii lor. De aceea, avem trobuintă de multă luaro-aminte, mai bine zis de şi mai mult ajutor prin rugăciuni şi de călăuzirea din partea Sfîntului Duh. Aceasta, pentru ca să nu pătim, uimindu-no de aceste minuni înalte, ceea ce ni se obişnuieşte să păţim In legătură cu stelele. Căci minunîndu-ne de departe de frumuseţea acestora, nu pu​tem născoci nici un mijloc de a cunoaşte alcătuirea lor, ci ne bucurăm numai de frumuseţea lor, uimindu-ne de ceea ce se vede din ele.
Dar nişte stele sînt, cu adevărat, şi lucirile şi fulgerele acestor cu-vinte dumnezeieşti, ce strălucesc covîrşitor ochilor sufletului, aflîndu-se deasupra lor ca înălţimea cerului faţă de pămînt, cum zice Proorocul (Ps., 102, 11). Dar dacă se va întîmipla şi cu sufletul nostru, ceea ce auzim de-spre Hie (IV Regi, 2, 11), şi înţelegerea noastră va fi luată în carul de foe şi va fi ridicată şi strămutată la frumuseţile cereşti, (iar focul înţelegem că e Duhul Sfînt; El e focul ţpe care a venit Domnul să-1 arunce pe pă​mînt şi care s-a împărţit ucenicilor în chip de limbi), nu ne va lipsi nă-dejdea că ne vom apropia de aceste stele, adică de înţelesurile dum​nezeieşti, care înconjoară cu strălucirea lor sufletele noastre prin cuvin​tele cereşti şi duhovniceşti. Căci îţi spun tie, auzitorule, t•uvîntul cc s-<i făcut de Domnul către palriarh : priveşte cu ochiul sufletului la epr, prl-veşte la cerul acesta, şi vezi stelele, de poti măsura înăl(imea Intolosurl-lor lor (Fac, 15, 5 urm.). Priveşte puterea împărătească, <unosc!ndu-l, din poruncile ei, stăpînirea, sau cîtă putere împărătească arată că aro prin cele ce se spun. Căci nu prin rugăminte primeşte ceea ce voieşto, cl po-trivit cuvîntului nemincinos al Celui ce a făgăduit, care zice că iconomul oredincios şi ohibzuit va fi făcut domnul tuturor avuţiilor Stăpînului (Lc, 12, 42—44)203. Prin această putere îndrumează împărăteşte, după cum îi convine, pornirile celor două vînturi, pe eel de miazănoapte depărtîndu-1 de la sine prin poruncă, iar pe eel de miazăzi chemîndu-î prieteneşte şi îndemnîndu-1 să vină la ea. Căci textul spune aşa : «Scoală-te, eel de miazănoapte, şi vino, eel de miazăzi».
Poate că ceva înrudit cu cele spuse putem afla în cuvintele sutaşu-lui, de care însuşi Dumnezeu Cuvîntul S-a minunat, precum a istorisit Evanghelistul zicînd : «Iar auzind Ilsus, S-a minunat» (Mt., 8, 8—10) şi a pus cuvîntul sutaşului mai presus de credinţa lui Isiael. Şi nu faţă de poporul israelit consider că a fost socotit mai presus sutaşul în privinţa
203. Pilda iconomului credincios şi chibzuit se apHcă sufletului iubitor de Hristos, care primeşte şl el stăpînirea peste toate, pe care o are Stăpînul Dumnezeu. Sufletul acesta poate cîrmui de la sine miişcărilo din el, sou cole ce sînt stîrnite în ol; el nu doblndeşte această putere prin ruflflriution do flocaro datil, căci ;i fost fîicut prin unirea   cu  Dummezeu  aşa  de  putcrnlc,   Inclt   ponU”  (innul  de  la  sine   nceste  miscări.
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credinlei, ci faţă de Israel hxsuşl. Acela, In lupta cu vrăjmaşul, abia a seăpat de inirlngere cu ajutorud lai Dumnezeu, fără să rămină cu totul nevăLămat de vrăjmaşul (Fac, 32, 24). Căci a prîinit patima în coapsă. Dar sutaşul acesta, de care e vorba acum, chemînd la sine ceea ce îi e slrăin, îşi face al său ceea ce nu e al său. Pentru aceasta mi se pare mie mai ales că s-a făcut el vrednic de admiraţie. Căci zice că dintre ostaşii ce-i erau sub stăpînire, trimitea de la sine cu putere stăpînitoare pe eel ce vola şi chema pe eel dorit şi poruncea slugii serviciul ce se cuvenea.
In cuvîntul sutaşului este un înţeles înţelept, căci pe eel odată trimis nu-1 mai aduce din nou la sine, ci, plecînd acela, aduce pe altul în casă, in locul lui. Pentru că zicînd : «du-te şi se duce», spune că oheamă pe al​tul, nu pe eel pe care 1-a trimis. Prin aceasta cuvîntul ne învaţă, socotesc, dogma aceasta, că cele protivnice între ele nu au firea să petreacă în acelaşi loc. Căci lumina nu are nici o părtăşie cu întunericul, zice Apos-lulul (II Cor., 6, 14), ci e niumaidecît de trebuinţă ca, retrăgîndu-se întu-ncrlcul, ceea ce se arată în lo•cul lui să fie lumină, şi patima fund seoasă alarfi, să intre în locul ei virtutea. Implinindu-se lucrul acesta, nu se mai Ini,potriveşte duhului cugetul căxnii. Fiindcă nici nu mai poate, odată ce a fost omorîtă puterea lui de a se împotrivi. Ci se face in stare de tc•ată slujirea oe se cuvine, făcîndu-se ascultător şi supus stăpînirii duhului. Căci cînd e izgonit ostaşul slujitor al patimii şi intră în locul lui ostaşul virtu{ii, îmbrăcat în platoşa dreptăţii şi purtînd în mînă sabia Duhului, înzestrat cu armele acoperitoare, cu coiful mîntuirii şi pavăza credinţei şi purtînd în sine toată armătura, atunci slujitorul trup se teme de dom-nul său şi împlineşte îndată poruncile stăpînului, prin care dobîndeşte virtutea în slujirea sa204. Aceasta o arată cuvîntul sutaşului, care zice :  «Şi zic slujitorului meu : fă aceasta, şi face».
Dar să auzim pe împărăteasă 205, cum face să se ridice de la ea vîn-tul de miazănoapte, întorcînd suflarea lui în partea opusă. Căci nu-i po-runceşte să înceteze, aşa cum a adus Domnul la linişte furtuna pe mare, poruncind valurilor să tacă, ci îi porunceşte să se retragă şi să fugă, ca să curgă neîmpiedicată boarea de miazăzi, neîmpotrivindu-se suflării ei nici o suflare contrară. «Scoală-te», îi zice vîntului de miazănoapte. Dar
204. Insuşi trupul, asoultînd acum de duhul din om, se face slujitor în dobîndirea
vlrtuţii,  nemaiavînd pe  ispititorul,  sau gîndul ce-1 îndeamnă la  împotrivire.  Ochiul,
In loc să lucreze spre ispitirea la păcat, lucrează spre cunoaşterea minunilor lui Dum-
nezeu din natură şi spre lăudarea Lui Prin suportarea nevoinţelor, el ajută la dobîn-
dliea răbdăril. Sufletul ajutat de «ostaşul» (gîndul) dreptăţii întăreşte trupul, iar trupul
Intăreşte la rîndul lui sufletul, în virtute.
205. «Impărăteasa» este sufletul (care în greceşte este de genul feminin), ajuns
Id trcapta uninii ou Dumnezeu. El porunceşte, ca un împărat, ispitei să piece şi gîn-
dulul bun să vină. Mireasa Im,păratulm fiind şi ea împărăteasă, are şi ea libertatea
şl puterea Lui.
 ut  bininnwt  vimnnthun
care e pricina pontru care porunceşte acestui vlnt să se strămute ? Acesta e un vînt aspru, cum zice cuvîntul Provorbului despre el. După nume se-cheamă vîntul de-a dreapta. Dar vîntul de miazănoaipte nu e de-a dreap-ta, decît pentru eel ce are răs&ritul la spate, făcîndu-şi drumul către apus. Inţelege deci astfel ghicitura celor spuse : Cei ce se depărtează de Ră-sărit (şi aşa e numit de proorocie Hristos — Zah. 6, 12) şi aleargă spre apusul luminii, unde este stăpînirea întunericului, are la dreapta vîntuL de miazănoapte, care îl înisoţeşte cu îndemnurile şi întăririle sale, prin care îşi face drumul spre întuneric. Aşa are eel desfrînat vîntul de miază-nc•apte la dreapta sa, suflînd prin patima de ocară. Aşa vîntul acesta se face celui lacom vînt al răutătii, cînd îi îngrădeşte materiile lăcomiei ca pe un nisip sau praf. Aşa, dăruindu-şi ajutoruil la fiecare greşeală, se face de-a dreapta tuturor celor de care se apropie. Fiind aspru după fire, îşi ascunde sub plăceri asprimea 206.
De aceea, mireasa care a dobîndit puterea împotriva paitimilor alungă din jurul său vîntul de miazănoapte, zicînd : «Scoală-te vînt de miază​noapte)). Iar că prin numele acesta e arătată puterea vrăjmaşă, e vădit celui ce cunc•aşte firea celor văzute.
Şi cine nu cunoaşte mişcarea soarelui, că făcîndu-şi drumul de la ră-sărit spre miazăzi, se apleacă spre apus ? Iar forma (pămîmtului fiind sfe-rică, precum spun cei ce cunosc acestea, cînd e luminat într-o parte, numaidecît se întunecă în cealaltă, adică în partea opusă, umbrindu-se prin piedica ce o opune luminii mijloeul. Dat fiind deci că locul de mia-ză-noapte rămîne pururea neluminai: şi îngheţat, nefiind nici luminat de razele soarelui, nici încălzit, cuvîntul numeste pe căpetenia stăpîni-rii întunerkiului, pe eel ce împietreşte prin îngheţare firea moale a apei, a sufletelor, şi o face aspră, vînt de miazănoapte. Căci acesta e prici-nuitoTUl tristeţii şi al iernii, adică al acelei ierni în care, după spusa Evangheliei, e cu neputinţă să scapi de primejdii ,• al iernii în care se veştejeşte frumuseţea celor ce înfloresc prin virtote 207.
Deci cu dreptate îl alungă pe acesta cu putere glasul împărătesei şi cheamă la sine vîntul eel cald şi pururea luminos de miazăzi, prin care
206. E de-a dreapta vîntul îndemnător la rău, pentru că îi e la îndemînă celui
ce tinde spre păcat şi pentru că îi apare plăcut, deşi pină la urmă acest vînt îşi va
arăta asprimea lui duşmănoasă în urmările dureroase ale păcatului.
207. Soarele mergînd de la Răsărit spre Apus pe o parte a sferei pămîntului şi
Intorcîndu-se pe cealaltă parte, cînd e zi pe o parte, e noapte pe cealaltă şi vice-versa.
Dar dunga care e la mijloc între o parte a sferei şi cealaltă rămîne pururea în întu​
neric şi lipsită de căldură. De acolo vine vîntul de miazănoapte pentru cei din at-
mosfera nordică a pămîmtului. In timpul sfîntului Grigorie nu se ştia şi de emiisfera
sudică a pămîntului, pentru care vîntul rece vine din extremitatea de la miază-zi. Pen​
tru noi, cei ce trăim în emisfera nordică, vîntul do minză-zi nu vine de la polul sud
(de pe partea de sud a sferei pămtmtului), fieri nu ndur•o de acolo răceala, ci vine de•
către ecuator, sau din partea pămînHilui mni Incâlzlt.”i ilc soarc, aduicîndu-ne căldură.
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curge valu] desffitărilor, zicînd : «Şi vino, vînt de miazăzi, suflă prin ■grfldina mea, ca să cuigă aromole mele». Aceasta, pentru ca pogorîndu-Se prin suflarea puiternică, precum am auzit că S-a pogorît peste ucenici, peste pomii însufleţiţi, să învioreze grădina lui Dumnezeu, ca să-şi dea mirosmele sale, şi să facă să curgă prin gura ei proorocia bine mirositoare şi dogmele mîntuitoare ale credinţei, ce-şi revarsă neîmpiedicat, prin tot felul de limbi, buna mireasmă a învăţăturilor 208. Aşa au făcut să înflo-reasră cei o sută douăzeci de ucenici, sădiţi în casa lui Dumnezeu, prin suflarea aoestui vînt de miazăzi, dîndu-le învăţătura prin limbi. Pentru aceasta, deci, zice mireasa acestui vînt de miazăzi: «Suflă prin grădina mea». Căci a fost făcută maică a grădinii, de către glasul Mirelui, care a făcut-o pe ea, Cuvîntul unindu-Se cu grădina şi cu izvorul. Din pricina aceasta voieşte ca grădina ei, adică Biserica, bogată în pomi însufleţiţi, să fie mişcată de vînt, ca să curgă din ei miresme. Căci zice proorocul: «Sufla-va Duhul Lui şi vor ourge ape» (Ps. 147, 7). Iar mireasa, împodo-bitft cu bogăţia dumnezeiască, preschimbă apele ce curg în ceva mai mă-ret, făcîndu-le rîuri de miresme ce se răspîndesc, prin puiterea Duhului, din pomii grădinii. Prin aceasta cunoaştem deosebirea dintre Vechiul Tes​tament şi eel Nou : rîul proorocesc s-a umflat de ape, iar eel evanghelic, de miresme. Un astfel de rîu de arome, curgînd din grădina Bisericii prin Duhul, a fost Pavel, din oare curgea buna mireasmă a lui Hristos. Alţii au fost loan, Luca, Matei, Marcu şi toţi ceilalţi pomi de bun neam ai grădinii miresei, prin care suflînd vîmtul acela luminos de miazăzi, s-au făcut izvoare din care s-a răspîndit buna mireasmă a Evangheliilor209. «Pogoare-se, zice, frăţiorul meu în grădima lui şi să mănînoe din ro-dul pomilor lui». O, cuvînt îndrăzneţ! O, suflet generos şi darnic, ce Intrece cea mai covîrşitoare generozitate ! Pe cine pofteşte să se desfă-teze de rodurile proprii ? Cui îi pregăteşte ospăţ prea îmibelşugat din ibu-nfităţile sale ? Pe cine cheamă să mănînce din bunătăţile pregătite ? Pe Col din care sînt toate şi prin Care sînt toate şi în Care sînt toate, pe Cel ce dă tuturor hrană la vreme potrivită, pe Cel ce desichide mîna Lui şi umple toată vietatea de bunăvoinţă, pe Cel ce e pîinea care se pogoară din cer şi dă via{ă lumii, pe Cel care face să curgă din izvorul propriu viaţa tuturor celor ce sînt. Acestuia îi întinde mireasa masă. Iar masa e grădina plantată cu pomi însufleţiţi. Iar pomii sîntem noi, dacă şi noi îi
208. Vîntul de miază-zi, care aduce cu suflarea lui căldura şi viaţa sufletului în
Blserică, e Duhul Sfînt. Acesta umplîndu-i de trăirea fierbinte a învăţăturii lui Hristos,
ApostoKi, prin limb,ile primite, au împărtăşit aceasta învăţătură celor o isută douăzeci
de ucenici ai lor, ca şi altora.
209. Pavel, Io«n, Matei şi ceilalţi propovăduitori plini de Duhul Sfînt sînt numiti
ctivd rlu ce revarsă neîncetat apele de-viaţă-făcătoare ale învăţăturii lui Hristos, în
cjrădlna miresei, sau în Biserică, cînd pomi ce-şi răspîndesc neîncetat buna mireasmă
in cuprinsul ei.
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Imbiem ca hranfi mîntulroa suf Jotelor noastro 21°. Aşu spune Gel co Se •desfătează cu viat,a noustră : «Mlncarea Mea rast•e să fac voia Tatftlul Meu» (In, 4, 34). Dar e vădllă ţinla voii lui Dumnozou, «Caro voioşto ■ca toţi oamenii să se mîntuiascâ şi la cunoşitinţa adevărului să vină» (I Tim,, 3, 4). Deci aceasta este mîncarea pregătită Lui : să ne mîntuim noi. Iar dăruirea noastră e din hotărîrea noastră liberă, care înmînea•ză ■sufletul nostru lui Dumnezeu, Cel ce ne culege, ca de pe o ramură. Iar prin acestea trebuie să vedem că mai întîi mireasa se îndulceşte de rodul Mirel•ui, zicînd : «Şi rodul Lui e dulce în gura mea». Apoi se face şi ea rod frumos şi dulce, îmbiindu-se Grădinarului spre înveselire211.
Iar cuvîntul: «!pogoare-se» are înţelesul unei dorinţe, fiind o zicere ■asemănătoare cu : «sfinţească-se numele Tău» şi : «facă-se voia Ta». 'Căci precum acolo felul acelor cuvinte dau glas unei dorinte, aşa şi aici «pogoare-se» dă glas unei dorinţe a miresei, care-I arată lui Dumnezeu T>elşugul roadelor virtuţii. Iar coborîrea arată fapta iubirii de oameni. Căci deoarece nu ne putem înălţa la Cel Prea în-alt, dacă nu Se pleacă Domnul la cele de jos, ca să înalţe pe cei blînzi, sufletul ce urcă spre cole •de sus, cerînd călăuzirea Celui de sus, doreşte să Se pogoare El din înfil-ţimea Lui, ca să Se facă apropia•t celor de jos. Iar Cel ce a spus prin proo-rooul: «încă grăind tu acolo, iată eu srnt aici» (Is., 58, 9), încă Innlnto de a-şi spune mireasa dorinţa, a şi auzit ce-i trebuie şi a luat soama la pregătirea inimii ei şi a venit în grădina prin care suflă vîntul de> miazăzl şi a cules rodul aromatelor ei şi s-a săturat de poamele virtutii şi a descris ospăţul, zicînd către mireasa : «Pogorîtu-m-am în grădină, sora mea, mireasa. Cules-am smirna mea cu aromatele mele. Mîncat-am pîinea men şi mierea mea cu aromatele mele. Băuit-am vinul meu ou laptele meu. Mln-caţi, apropiaţii mei, şi beţi şi vă îmbătaţi, fraţii mei» 212.
210. Mîntuirea noastră e o adevărată hrană pentru Hristos. Aceasta ll bucură, aceasta II îngraşă splnitual. Prin aceasta umanitatea Lui îşi adaugă, pTin umire, uma-nitatea noastră. Aşa creşte Hristas, adică trupul Lui. Iar aceasta li face bucurie numal pentru că ne iubeşte. E aşa cum mama se îngraşă sufleteşte din propăşirea şi fert-cirea copiilor ei. Cuvîntul lui Dumnezeu cel întrupat Se bucură de mîntuirea noastră, deşi avea toată fericirea în Sine şi nu era si-lit de o trebuinţă lăuntrică să ne creeze şl să ne mîntuiască. Dar hotărîndu-Se să Se facă om, umanitatea Sa îşi sporeşte tericlrea prin fericirea fraţiilor Săi.
21'1. Sămînţa fructelor ce cresc în grădina noastră o aduce Plugarul. Frumuiscţile sufleteşti care cresc în suflet îşi au obîrşia la Dumnezeu. Dar apoi Dumnezeu Se bucură de ele, Se hrăneşte cu ele, din iubirea faţă de noi, oa să ne facă bucurlo nouă, pentru că vede că prin aceasta ne mîntuim. E vn schimb de daruri între Făcător şi făptură. Noi avem nevoie de darurile Lui oa să vieţuim, ca să ne înfrumusoţilm şi ca să ne mîntuim prim ele. Dar El a binevoit is-ă coboare la o treaptă în care aire inc-voie de darurile noastre. Căci în dăruiirea nioastră închiinată Lui se înoheie liucraroa de rffiîntuire a noastră.
212. Din cei ce au omorît în ei pe omul cel vechi, Hristos a cules sminnfl ln-mormîntării lor. A făcut-o aceasta cu plăcero, pc•ntru că omorîroa omului vochi ol lor, II poate oferi o viată nouă fl lor, runitS, lilun inlrosllonrc, Miuostecntă cu nrlrosmple bogate ale virtuţii de multe felurl. Dnr toxlul nllernen/S po Ilrlstos cu sufletul core n
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Vezl cum covlrşeştc1 corerea tu marea Lui dărnicie ? Mireasa a dorit ca pomii ei din grădină, mlşoaţl de vîntul ce suflă din miazăzi, să fie iz-voare de aromate şi să primească pe Grădinar cu rodul pomilor. Dar e vădit fiecăruia că orice buna mireasmă produce plăeere simţului miro-sului. Poamele au însă o putere mai slabă decît pîinea în a susţine vigoarea celor ce le mănîncă. Dar Cel ce S-a pogorît în grădină şi a prefăcut firea fructelor spre ceva mai mare şi mai de preţ culege din grădină smirna pe care o găseşte cu aromatele ei. Căci de la El este tot lucrul bun, oriunde S-ar găsi, cum a spus cuvîntul proorocesc. Iar în locul poamelor face pomii în stare să rodească pîine, amestecată cu miere. Aşa să se tîlcuiască cuvîmtul proorocesc, că a Lui e mierea ca şi celelalte. Şi vinul Şi-1 scoate din ele amestecat cu laptele Lui. «Căci din El şi spre El sînt toate» (Rom., 11, 36). Ce fericite shit grădinile aces-to«, despre ai căror pomi se mărturiseşte că rodesc astfel de fructe, care se prefac în tot felul de hrană, potriviit cu plăcerea dorită! Căci celui ce se desfăitează cu buna mireasmă i se fac smirnă, întTucrt prin mortificarea mădularelor de pe pămînt, îi îmbie o viaţă curată bine mirositoare, amestecată din aromatele bogate şi de multe feluri ale virtuţii. Iar celui ce caută o desfătare mai desăvîrşită, i se fac pîine şi miere, ca să nu mai mănînce ierburi amare, cum porunceşte legea — căci amărăciunea este pentru timpul de acum — ci să-şi culeagă mie​rea, cînd, la vremea lor, fructele virtuţii vor îndulci sufletul. Dovada acestui lucru e pîinea, care s-a arătat ucenicilor după învierea Dom-nului, şi era îndulcită cu fagure de miere (La, 24, 42). Iar celui ce în-sotează i se fac pahar plin de vin şi de lapte, nu burete înmuiat în flere şi oţet, pe care iudeii, arătmdu-şi dărnicia lor Binefăcătorului, îl liUlnd prin tresitie (Lc. 23, 36)2l3.
urc•t ipre El la diferite trepte. Impreună cu Hristos, el însuşi culege smirna Inmor-mlntlrtl omulul vechi al său şi se hrăneşte apoi cu pîinea vieţii celei noi, amestecată cu dulceaţa mierel. In sfîrşit, bea vinul amestecat cu lapte, ca pe ceva ce produce beţia drago•tel, dar o beţie trează şi nevinovată, întrucît eel ce se îmbată de acest vin bea odată cu el şl laptele nevinovăţiei copilăresti.
219. Se continuă înlocuirea reciprocă întTe Hristos şi eel ce-L iubeşte. După ce Hristos şl subiectul omenesc culeg unul de la altul smirna morţii (a lui Hristos pentru nol, a noastră, pentru a ne dărui lui Hristos), Hristos mănîncă starea noastră de mîn-tutre oa pe o pîine îndulcită cu miere, şi inoi mîncăm ca pe o pîine truipul Lui curat de orice pornlre spre păcat, spre unirea noastră cu El. Apoi Hristos Se îmbată de vlata noastră ca de un vin al entuziasmului pentru El, amestecat cu laptele nevino-văţlel, ieşind din Sine şi intrînd în noi; iar noi ne împărtăşim, de asemenea, de sîn-gele Lui, ca de un vin care ne produce entuziasmul dragostei faţă de El ca o beţie, odată ce am primit prin sîngele Lui dragostea Lui, care L-a dus la vărsarea sîngelui Sftu pentru noi, împreună cu viaţa netrecătoare. Intr-un fel, nu numai noi primim pe Hristos In noi, prin mîncarea trupului Său, ci şi Hristos ne primeşte în Sine; nu nu-inol trupul Lui dovine trup al nostru, ci şi trupul nostru devine trup al Lui, lărgin-(lu-.^l-l pe al S<1u ; noi ne preluncpm în Hristos, Hrisitos Se prelungeşte în noi.
TILCUIRH LA CtNTARHA CINTARILOR
253
Pildă a lnţelesulul acesta al ghlciturilor spuse ne este Pavel, care era pom producător de smirnă, Imtructt murea în fiecare zi (I Cor., 15, 31) şi şi-a dat el Insuşi sieşi sentinţa morţii şi răspîndea, prin curăţie şi nepătimire, mireasma morţii ,- prin aceasta s-a făcut miros de viaţă celor ce se mîntuiesc, cum rodesc pomii însufleţiţi ai grădinii pîine Stăpînului grădinii, precum mărturiseşte Cel ce şade pe tron : «Flămînzit-am şi Mi-aţi dait să mănînc» (Mt„ 25, 35). Căci facerea de bine, îndulcită cu mierea poruncii, pri•cinuieşte veselie. Sau iarăşi, pomii bogaţi ai grădinii adapă pe Mirele care zice : «Insetat-am şi Mi-aţi dat să beau» vin ames-tecat cu lapte, nu cu apă, după obiceiul cîrciumarilor. Iar laptele e cea dintîi hrană a firii omeneşti, curată şi simplă, cu adevărat copilărească şi nevicleană şi curăţiită de orice amestec rău214.
Acestea zicîndu-le Cuvîntul către mireasă, îmbie prieitenilor tai-nele Evangheliei, zicînd : «Mîncaţi, prietenii Mei, şi beţi şi vă îmbătaţi, fraţii Mei». Căci eel ce cunoaşte cuvintele tainice ale Evangheliei nu va vedea nici o deosebire între cuvintele de aid şi învăţătura de atunci pentru ucenici. Pentru că şi aci şi acolo zice Cuvîntul: «Mîncaţi şi beţi» (Mt., 26, 28). Dar îndemnul spre beţie, pe care Cuvîntul 1-a dat aci fra-ţilor, multora le pare că cuprinde mai mult decît Evanghelia. Insă dacă ar cerceta cineva cu de-amănuntul, ar afla că şi aceasta conglăsuieşte cu cele ale Evangheliei. Căci ceea ce Cuvîntul a poruncit aci prietenilor, aceea a făcuit acolo prin f•aptă. Pentru că orice beţie obişnuieşte să pricinuiască un extaz (o ieşire din sine) a minţii, luată în stăpînire de vin. Deci starea spre care se îndeamnă s-a înfăptuit atunci şi se înfăp-tuieşte totdeauna, prin mîncarea şi băutura aceea, odată cu mîncarea şi băutura ivindu-se strămutarea şi răpirea (extazul) minţii de la cele mai rele la cele mai bune.
Aşa se îmbată, cum zice proorocia, cei ce beau din grăsimea casei lui Dumnezeu şi se adapă din rîul desfătării (Ps. 35, 8). Aşa s-a îmbătat odinioară şi marele David, cînd, ieşind din sine şi alipindu-se de Dum​nezeu în răpire, a văzut frumuseţea nevăzută şi a strigat cuvîntul acela vestit: «Tot omul e mincinos» (Ps. 115, 2), căutînd să prindă în cuvînt tîlcuirea celor negrăite. Aşa s-a îmbătat şi noul Veniamin, Pavel, cînd a fost răpit (în extaz), zicînd : «De ne-am ieşit din noi, este pentru Dumnezeu (căci spre Acela e extazul) ,• de sîntem treji cu mintea, sîntem pentru voi» (II Cor., 5, 13). Lucrul din urmă 1-a arătat şi în cuvintele către Festus, declarînd că nu e nebun, ci spune vorbe înţelepte şi drepte (Fapte, 26, 24—25). Dar ştim că şi fericitul Petru a fost în acest fel de
214. Beţia lui Pavel pentru Hristos este în acolaşi timp trezvie în lucrarea lui pentru oameni. Ea nu e nebunie, ci cea mai mnre luciditate, e entuziasm în luciditate, e bucuria celei mai depline lucidităti. El cunoaşte sensul vieţii şi acensta îi dă cea mai mare bucurie.
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beţie, fiind In aoelaşi timp ilămlnd şi beat. Căci înainte de a i se educe-mlncare, cînd i se făcuse loame şi voia să mănînoe, iar ai lui îi pregă-teuu masa, îi vine beţia dumnezeiască şi trează, prin care iese din sine şi vede pînzătura evanghelică, lăsată de sus şi ţinută de cele patru col-ţuri, cuprinzînd în ea tot neamul omeneşc, închipuit în zeci de mii de ehipuri de zburătoare, de dobitoace cu patru picioare, de tîrîtoare şi iiure, după deosebirile idolilor cărora le slujeau. Şi Cuvîntul porunoeşte lui Potru să junghie chipul lor de fiare şi de necuvîntătoare, ca, după ce se vor curăţi de acest chip, ceea ce rămîne să fie bun de mîncare.. Aceasta o arată Cuvîntul şi în mod des•coperit, căci glasul dumnezeiesc nu zice o data : «Ceea ce a curăţit Dumnezeu nu e spuroat», ci de trei ori se face această vestire, ca să învăţăm, prin primul glas că Dumne-zou care curăţeşte e Tatăl; prin al doilea, la fel, că Dumnezeu care curăţeşte e Fiul eel Unul-Născut ,• şi prin al treilea, de asemenea, că Dumnezeu care curăţeşte tot ce e necurat e Duhul Sfînt (Fapte, 11, 1—10) «'».
Aceasta fiind beţia pricinuită de vinul pe care Domnul îl îmbie mesenilor, betie prin care se săvîrşeşte răpirea (extazul) sufletelor spre cele dumnezeieşti, bine le porunceşte Domnul celor ajunşi prie-teni prin virtuţi, nu însă celor ce sînt departe : «Mîncaţi, prietenii Mei, şi beţi şi vă îmbătaţi». Căci eel ce mănîncă şi bea cu nevrednicie ju-decată sieşi mănîncă şi bea (I Cor., 11, 27). Şi bine i-a numit pe cei vrednici de mîncare, fraţi, căci eel ce face voia Lui e numit de Cuvhutul frate, soră şi maică.
După aceea beţia e urmată de somn, ca, prin digestie, cei ce s-au ospătat să-şi cîştige puterea spre o nouă vigoare. De aceea, după ospă-ţul acela, mireasa adoarme. Dar somnul acesta e un somn ciudat şi ■train de obişnuinţa firească. Căci în somnul obişnuit, eel ce doarme nu priveghează, şi eel ce priveghează nu doarme, ci fiecăreia din aceete atari, 11 pune capăt cealaltă, somnul şi privegherea retrăgîndu-se pe rind, una în fata celeilalte. Dar aci se observă la ea o ame&tecare nouă
215. «Beţla trează», «trezvia beată» (ebrietas sobra, sobrietas ebria) sînt formale paradoxale foloslte de sfîntul Grigorie de Nyssa, pentru a exprima starea de luoiditate entuzlastă, sau de entuziasm lucid, pe care o procură cuiva vederea sau cunoaşterea nelndolelnică a lui Dumnezeu, conştiinţa dragostei lui Dumnezeu faţă de el, cu în-denvnul ei de a propovădui şi altora fericirea ce i-o dă credinţa că se bucură de iu-blxea anesflrşită a unui Dumnezeu personal, Care Şi-a vărsat sîngele pentru noi mînat de ac&astă iubire şi ne asigură prin învierea Lui ca om învierea noastră. Petru are o asemenea vedere, care-1 face beat de fericita lumină ce i-o prilejuieşte cînd se oflă fl&mtnd, ceea ce Snseamnă că nici nu băuse nimic, pentru că nu stătuse la masă. ŞI, In general, eel flămtad e lucid. Dar oomcomitenţa foamei, m•ai bine-zis a setei, cu botia mai poate însemna şi faptul ca eel beat de vederea irumuseţii nesfîrşite a lui Dumnezeu rămlne mereu flămînd sau însetat de ea, deci doritor să vadă şi mai mult din ea. Şi aceasta iarăşi înseamnă o trezvie în beţie. Căci eel ce face această expe-rk•ntă are nu numai bucuria de a fi aflat sensul vieţii, ci şi conştiinţa marginilor, sau a lnsufLclenţcl sale.
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şi ciuchită şi o improunuro a color contrurt•. Căci zice : «Eu dorm şi inima mea voyhoază». Dcci cum trubuie să înţelegom acestea ? Somnul e asemănarea morţii. Căci în el se oproşte toată lucrarea simţurilor trupu-lui, nemaiîmplinindu-şi în timpul somnului lucrarea proprie, nici văzul,. nici auzul, nici gustul, nici mirosul, nici pipăitul. El înmoaie încordarea trupului şi aduce uitare peste grijile omului, potoleşte frica, linişteşte inima, slăbeşte tăria supărărilor şi produce nesimţirea tuturor relelor, pînă ce rămîne stăpîn pe trup. Aşadar, prin cele spuse învăţăm că oea care se lăuda şi zicea: «Eu dorm şi inima mea veghează», s-a făcut mai înaltă decît sine. Căci într-adevăr, în cei ce mintea petrece în ea însăşi, netulburată de simţuri, firea trupului se face nemişcată ca într-o-stare de somn şi de letargie şi se poate spune cu adevărat că văzul doarme, din pricina nelucrării, dispreţuindu-se vederile care obişnuiesc să uimească privirile copilăreşti; şi nu vorbesc numai de cele care tin. de materia pămîntească, cum e aurul şi argintul, şi de tablourile care, prin frumuseţea culorii, stîrnesc lăcomia ochilor, ci şi de minunile ce se văd pe cer, de strălucirile stelelor, de cercul soarelui, de forma schim-bătoare a lunii şi de tot ce mai produce plăcerea ochilor, prin aceea că nimic nu rămîne pururea, ci se miş-că şi se întoarce împreună cu tre-cerea vremii. Toate acestea sînt dispreţuite, din pricina vederii bunătăţilor adevărate. Ochiul frupului e nemişcat, dat fiind că sufletul, ajuns mai desăvîrşit, nu e atras de nimic din cele arătate de el, ca unul ce priveşte prin cugetare numai spre cele ce sînt mai presus de cele văzute. Aşa şi auzul se face mort şi nelucrător, deoarece sufletul e ocupat numai cu cele ce sînt mai presus de cuvînt216.
Iar de simţurile mai dobitoceşti nu se cuvine să spunem altceva, decît că trebuie aruncate departe, ca nişte împuţiciuni de moarte ale sufletului: mirosul care prinde în nări mirosurile, gustul ce se închină pîntecelui, şi pe lîngă ele pipăitul, simţul rob şi orb, pe care firea 1-a făcut poate numai pentru orbi. Toate acestea sînt stăpînite ca de un somn, din pricina nelucrării. Astfel lucrarea inimii e ourată şi cugetarea. priveşte în sus, omul rămînînd ferit de orice zgomot şi netur•burat de mişcarea simturilor. Căci îndoită fiind plăcerea în firea omenească: una ce se lucrează în suflet prin nepătimire, iar alta în trup prin patimă„ pe oricare din acestea două ar alege-o voinţa, ea va avea stăpînire asupra celeilalte Astfel, de va da cineva atenţie simţirii, însuşindu-şi plăcerea ce se naşte prin ea în trup, va trăi fără să guste din bucuria
216. «Somnul» acesta nu e decît o continuare a stării de «beţie», sau de răpire, fiind o uitare a tuturor celor trecătoare, (forme văzute şi gînduri), într-o contemplare a Celui ce este cu adevărat, adlcă netrocător, avlnd o subzistenţă neclintită în El Insuşi, singurul care ne poate da şi nouă, prin ulLpireu do El, oxistenţa ne^recătoare.
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dumnezeiască, pentru că ceea ce-i mai bun va fi întunecat de ceea ce ■p mai rău. Iar celor ce au dorinţa îndreptată spre Dumnezeu, le rămîne blnele neîntunecat şi ei socotesc că trebuie să fugă de tot ce le vrăjeşte simtirea. De aceea, sufletul, cînd se veseleşte numai prin contemplarea Celui ce este, nu e treaz pentru nimic din cele ce se lucrează prin sim-ţlre spre plăcere. Ci, adormind toată mişcarea trupească, primeşte cu în-ţelegerea curată, prin trezvia dumnezeiască, arătarea lui Dumnezeu, de care fie să ne învredniom şi noi, dobîndind prin somnul amintit trez​via sufletului, întru Hristos Iisus, Căruia se cuvine slava în vecii vecilor. Amin.
Omilia a Xl-a
*Glasul frăţiorului meu bate la uşă. Deschide-mi, sora mea, prietena mea, porumbiţa mea, desăvîrşita mea, că s-a umplut capul meu de rouă şi pletele mele de picăturile nopţii. Dezbrăcatu-m-am de haina mea, cum mă voi Imbmca cu ea ? Spălat-am picioarele mele, cum le voi murdări ? Frăţiorul meu întins-a mina sa prin deschi-zătură şi cele dinăuntru ale mele s-au uimit de el* (Cînt. Cînt„ 5, 2—1).
Şi aceasta este una din marile porunci ale Domnului. Urmînd ei în-ţelegerea ucenicilor Cuvîntului, aceştia scuturînd de pe ei, ca pe o ţă-rînă, tot ce e mai material hi fire, se ridică la dorinţa celor mai înalte. In aceasta se vede trebuinţa ca cei ce privesc spre viaţa de sus să fie mai tari ca somnul şi să vegheze pururea cu mintea, alungînd aţipirea ochilor ca pe o înşelăci•une a sufletelor şi ca pe o uneltire împotriva ade-vărului. Vorbesc de acea aţipire şi de acel somn, prin care se plăsmu-lesc pe seama celor ce se scufundă în înşelăciunea vieţii, aceste năluciri de vis : domniile, bogăţiile, stăpînirile, îngîmfarea, vraja plăcerilor, iubi-T«a de slavă şi de dezmierdări, iubirea de cinstiri şi de toate cele după care Be străduiesc în viaţa aceasta în desert cei nesocotiţi, luîndu-se după vreo năluciTe ; toate cele ce curg împreună cu firea trecătoare a vremii, care părînd că au în ele existenţa, nici nu sînt ceea ce par şi nici nu rămîn pururea în ceea ce par ; ci se vădesc ca unele care îndată ce se nasc, şi pier, asemenea valurilor înălţate de ape, care umflîndu-se pen​tru puţină vreme de mişcarea vîntului, nu au umflătura sigură şi sta-tornică, pentru că ridicîndu-se în scurta clipă a mişcării vîntului, iarăşi orutd suprafaţa netedă a mării, potolindu-se odată cu vîntul.
Deci pentru ca să se elibereze cugetarea noastră de astfel de nălu-ciri, Cuvîntul ne porunceşte să scuturăm de la ochii sufletului acest somn, ca nu cumva, prin străduinţa după ceea ce nu are comsistenţă, să
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ne rostogolim de la cele ce subzistă şi sln<t cu adevăratîl7. Pontru ace&a ne şi îndeamnă la trezvlfi : «Să fie mijloacele voastre încinse şi cande-lele voastre în mlinile voastre» (Lc., 12, 35). Căci arătîndu-se ochilor lumina, alungă somnul de la ei. Astfel, mijlocul încms cu brîu face trupul neprimitor de somn, simţirea ostenelilor nelăsînd să intre în el moleşala somnului.
Iar cele arătate prin ghiciturile acestea sînt, fără îndoială, limpezi. Anume, eel încins în neprihănire vieţuieşte în lumina conştiinţei curate, oandela îndrăznelii luminîndu-i viaţa2!8. Iar aceasta arătîndu-se, face sufletul neadormit, deci neamăgit, necufundat în deşertăciunea nici unuia din visurile acestea nesubzi•stente 219. Iar de vom dobîindi starea aoeasta, după descrierea Cuvîntului, vom trece la o viaţă îngerească. Căci cu aceştia ne asemănă porunca dumnezeiască, prin cele ce le spune : «Şi voi fiţi asemenea oamenilor care aşteaptă pe sităpîmil lor, cînd se va în​toarce de la nuntă, ca venind şi bătînd, îndată să-i deschidă» (Lc, 12, 36). Pentru că îngerii sînt cei ce aşteaptă în<toareerea Domnului de la nuntă şi stau cu ochiul treaz, pironiţi la porţile cereşti, ca să-L vada cum intră iarăşi prin ele, cînd Se va întoarce Impăratul slavei de la nuntă, în fericirea aceea mai presus de ceruri. Căci, potrivit Psalmului, Mirele a pleca•t de aici, ca dintr-o cămară de nuntă, după ce ne-a unit pe noi, fecioară, cu Sine, prin a doua naştere tainică, strămutînd pe cea care se desfrînase cu idolii, la nesiricăciunea feciorelnică. Deci, după ce s-a săvîrşit nunta şi Biserica a fost făouită mireasă de către Cuvîatul (pre-cum zice loan că «cel ce are mireasă e mire», In, 3, 29) şi ea a fost primită în cămara de nuntă a tainelor, îngerii aşteptau întoarcereâ împăratului,
217. E vorba aci nu de somnul ce continuă starea de răpire, de somnul contem-
plării lui Dumnezeu Gel nesfîrşit şl cu adevărat existent, ci de somnul în care e scu-
fundat sufletul în vreinea celei mai agitate lucrări a simţurilor. Contrar părerii obiş-
nuite, luerarea cea mai vie a simţurilor e un somn al sufletului şi nelucrarea simţurilor
trupeşti e o trezvie a sufletului Ochii sufletului1 se află în somn, cînd lucrează preâ
viu ochii trupului. Chipurile văzute de cei din urmă   sînt mai degrabă năluciri înşe-
lătoare  în  comparatie  cu vederea   Celui  cu  adevărat  existent,  contemplat  de  ochii
minţii.
218. Cei ce are o conştiinţă curată de păoatele trecute şi netulburată de porniri
păcătoase prezente   are o îndrăznire către Dumnezeu.  Sfintii erau socotrţi  ca avînd
«îndrăznire» către Dumnezeu, nefiind opriţi în cererile ce I le adresau de frica păca-
tului. Ei aveau «îndrăznirea» copilului nevinovat. Această «îndrăznire»  e ca o can-
delă care luminează viaţa celui cu conştiinţa curată, care ea însăşi e o lumina. Căd
cine nu păcătuieşte este mereu stăpînit de simţirea prezenţei lui Dumnezeu, nefiind
pironit de lucrurile mărginite   şi prins de ele. El are prim aceasta în sine un sens
al vieţii, ce se lărgeşte în orizontul imfinit. Această lumina e ca o oandelă a îndrăz​
nelii, deschisă spre lumea înaltă şi nesfîrşită a lui Dumnezeu. Căci a îndrăzni către
Dumnezeu înseamnă a-L simţi pe Dumnezeu blînd şi iubitor, deschis tuturor cererilor
sale, a-L simţi familiar, deci apropiat. Şi aceasta îi luminează omului respectiv pu-
ternic sensul vieţii.
219. Simţirea puternică a lui Dumnozou fuco sufletul neadormit, îl ajută deci să
nu se lase amăgit şi adormit de năluclrilo color trerătonre. Prezenţa lui Dumnezeu îi
ascuto  omului   conştiinţa  şi  răspundenxi,   pcnlru   eft   n   mult   mai  impunătoare  decît
lucrurile trecătoare şl-1 trozoşte din  pKiccrcn di• <i s« nllpl de ole, ultînd de sine.
17   —   tirluurie   etc   Nyssu
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cure-Şi cluco miroasa la frriciroa cea după fire --°. Cu aceştia dec! a spus câ trebuie să se asemene şi viata noastră, ca precum ei, petrecînd de-parte de patimă şi înşelăciune, sînt pregătiţi spre primirea Stăpînului, aşa şi noi, priveghind la uşile locuinţelor noastre, să fim gata să ascultăm cînd va bate la uşă. Căci zice : «Fericiţi slujitorii aceia pe care, venind stăpînul lor, îi va afla făcînd aşa» (Lc, 12, 37).
Fiind deci un lucru fericit a asculta de Cel ce bate, iar sufletul căutînd pururea spre ferieire, simte pe Cel ce stă la uşă, veghind bine asupra comorilor sale, şi zice : «Glasul frăţiorului meu bate la uşă». Cum să înţeleagă cimeva în chip cuvenit, din cele spuse, urcuşul miresei spre cele şi mai dummezeieşti ? Ac•eea care a alungat de la ea cu atîta putere şi hotărîre acel vînt aspru de miazănoapte şi a atras la ea vîntul luminos, aceea care a produs prin gură raiuri de rodii, ale căror poame eruu Snmiresmate; aceea care şi-a îmibiat grădina ei ca masă Stăpîmului lubirii, neavînd nimic de lepădart din cele îmbiate, ci toate fiind recu-noscute bune : smirna, aroma, pîinea cu miere, vinul cu lapte; aceea pe care Cuvîntul o mărturiseşte desăvîrşită, zicînd : «întreagă eşti fru-moasă şi pată nu este întru tine», aceea se simte acum ca una care pen-tru prima data are să primească arătarea lui Dumnezeu, şi ca una care încă nu a primit şi nu a avut în casa ei pe Cuvîntul, Care stă acum înaintea uşilor, ca una care se minunează de puterea glasului Lui. De aceea zice că glasul Mirelui nu o atinge pe ea, ci uşa ei : «Glasul fră-ţiorului meu bate la uşă».
Vezi cum drumul celor ce urcă spre Dumnezeu e fără hotar ? Cum ccea ce cunoaşte se face necontenit început spre ceea ce e, potrivit celor spuse, deasupra ?221. Cînd nădăjduim o oprire din urcuşul spre
220. E vorba de Taina botezului, In care s-a unit Mirele cu noi, cu fecioara, cu-
rlUndu•ne iptln de&părţixea (noastră de alipirea la tot fel•ul de idoli, de închmarea la
C•M tr•cătoare ca la nişte lucruri de supremă însemnătate, ca la nişte dumnezei. In-
0«rll ll aşteaptă pe Cuvîntul lui Dummezeu Cel întrupat, întorcîndu-Se iprin înălţare la
C•rurl, după ce S-a unit cu noi, ca cu nişte fecioare. Intorcîndu-Se El de la această
nuatft la lerioirea din palatul Său, Se îrrtoarce împreună cu mireasa pe care Şi-a luat-o,
Mu cu flrea noastră omenească unită cu Sine, iar prin ea cu noi toţi.
221. Urcuşul spre Dumnezeu nu se isprăveşte niciodată ;  el nu ajunge la un ho-
tnr, pentru că Dumnezeu însuşi nu are hotar în^fiinţa Lui, în iubirea Lui. De altfel
chlar Inalntarea în unirea cu o persoană omenească nu are hotar. Iubirea creşte din
»a tnsăşi In măsura în care se afirmă, întrucît este relaţie de la persoană la persoană,
apropierea unei persoane de alta. Iubirea creşte la nesfîrşit pentru că persoana care
*e aprople de o altă persoană este indefiflnită în setea ei de a iubi, şi persoana pe care
o iubeşte este indefinită în vrednicia ei de a fi iubită şi în capacitatea ei de a răs-
punde la  iubire,  stimulînd iubirea  celeilalte persoane. Iubirea  este nesfîrşită pentru
că este actualizarea indefinitului a două persoane în relaţia dintre ele. In iubire se
nctivează indefinitul persoanelor ce sînt prin fiinţa lor legate şi orientate una spre
alta.  Dar în  activarea iubirii în•tre  ele,  persoanele se împărtăşesc de Dumnezeu,  de
Persoana  infinită  prin  Sine  din  veci,  de  interesul Ei pentru   persoanele  omeneşti  la
nosllrşlt. De aceea orice treaptă nouă în undrea cu Dumnezeu  e un punct de plecare
pontru pornireu miii departe spre o nouă treaptă de unire cu El, pentru că El însuşi
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celo înaUt1 ? Ce-ur nidi ciiuUi cinova după ce i se recunoaşte desăvir-şirea ? O vedem aflîndu-se Inc•â Inăuntru şi neieşită încă în afara uşilor ei, nici dc>sfătîndu-se dc> arătarea feţei Lui, ci bucurîndu-se încă prin auz de împărtaşirea de bunătate. Deci această învăţătură am aflat-o prin cele spuse, că totdeauna li se potriveşte celor ce înaintează spre cele mai mari, cuvîntul Apostolului, care zice : «Dacă i se pare cuiva că a cunoscut, încă n-a cunoscut cum trebuie să cunoască» (I Cor., 8, 2). Că•ci L-a cunoscut pe El sufletul în cele dinainte, atît cît a cuprins. Dar fiindcă ceea ce a rămas necuprins e de nesfîrşite ori mai mult decît ceea ce s-a cuprins, de aceea Mirele i S-a arătat de multe ori sufletu-lui, şi ca şi cînd nu i-a stat încă înaintea ochilor, făgăduieşte prin glas că i Se va arăta miresei.
Ca să ni se facă lucrul acesta mai lămurit, voi adăuga cuvîntului o icoană, spre pilduire. Dacă s-ar apropia cineva de izvorul acela, de care a spus Scriptura că a ieşit la început din pămînf şi care avea atîta mul-ţime de apă, că uda toată fata pămîntului, apropiindu-se de izvor s-ar minuna de nesfîrşitul acela de ape care ţîşneşte şi se revarsă necon-tenit din pămînt, dar n-ar spune că vede toată apa. Căci cum ar vedea ceea ce e ascuns în sînul pămîntului ? Deci chiar dacă ar rămîne mult timp lîngă apa ce ţîşneşte, ar fi pururea la începutul vederii apei222.
ne atrage cu iubirea Lui mereu mai aproape de Sine şi ne umple de o tot mai mare iubire faţă de El, care se revarsă şi spre semeni, întrucît iubirea Lui însăşi se revarsă nu numai spre noi, ci şi spre semenii noştri. In iubirea lui Dumnezeu faţă de mine simt şi iubirea Lui faţă de alţii şi deci iubirea Lui umplindu-mă pe mine, ea se în-dreaptă şi spre semenii mei. E o învăţătură pe care a pus-o eel mai larg în lumină sfîntul Grigorie de Nyssa, urmînd sfîntului apostol Pavel (Filip., 3, 13 : «Cele dinapoi uitîndu-le, la ţintă alerg»). E învăţătura «epectazelor», a înitinderilor nesfîrşite mai sus, care nu sînt numai întinderi intelectuale, ci ale întregii mele fiinţe, care cu-primde în sine nu numai setea mea de cunoaştere, ci setea de a fi întreg tot mai aproape de Dumnezeu. Aceasta nu înseamnă că sufletul nu are pe Dumnezeu, sau nu e unit cu El şi pe treptele de mai jos, Căci şi cu o persoană omenească eşti mereu unit în iubire, deşi cu cît eşti mai unit cu ea, cu atîta doreşti mereu să te uneşti şi mai mult. Urcuşul e făcut necesar nu numai de nesfîrşirea lui Dumnezeu, ci şi de firea noastră făcută pentru infinitate, neîmpăcată cu viaţa în îngustime, în repetiţie, în monotonie, în nelibertate. De aceea, nu ne putem opri la nimic din cele multe, care se îngustează unele pe aîtele. Tot ce atingem pe pămînt fiind fin it, iar firea noastră fiind făcută pentru infinitate, nu se poate mulţumi cu nimic finit. Aceasta face necesar progresul şi schimbarea, dar schimbarea spre aceeaşi infinitate. Dar în viaţa vittoare, ajunşi în infinitatea lui Dumnezeu, ne vom «odihni» în ea, vom ajunge la o stabili-tate în ea. Dar nici stabilitatea aceea nu va fi o încremenire, ci o lărgire. Pe cînd în timp şi în viaţa pămîntească trecem de la una la alta, în eternitate va fi o lărgire în aceeaşi. De altfel, în parte, experiem această lărgire în infinitatea lui Dumnezeu încă de aici. Apoi însuşi faptul că trebuie să ne mişcăm mereu, pentru a cuprinde altceva şi altceva, trecînd uneori de la un conţinut la altul cu totul contrar (teză-antiteză), ne arată că timpul e făcut pentru eternitate, că în timp tindem să ajungem la cuprin-derea totului infinit, fără să ajungem vreodată să-1 cuprindem deodată în întregime. 222. Cunoscînd pe Dumnezeu, sau avînd simţirea bunătăţilor Lui, sîntem puru​rea la începutul acestei cunoaşteri sau simţiri, cum cunosctod o persoană omenească, sau gustînd prin iubire farmecul comuniimii cu cd, sintom pururea la începutul acestei cunoaşteri, sau comuaMumii. Fiecare nouă1 cihrirmştoro, prin trăirea în această comuiniune, ne stîrneşte, dută fiind fcricirea gustntfl in a\, In o n•llîl cunoaştere şi comuniune mai
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Căci nu lneetează apa do a curgo pururoa şi de a îiucepe să ţîşnească. Lu fel, eel ce priveşte frumusetea cea dumnezeiască şi fără hotar, fiindcă ceea ce află mereu se ar•ată mai nou şi mai minumat, decît ceea ce a cuprins înainte, se minunează de ceea ce apare necontenit, dar niciodată nu se opreşte din dorinţa de a vedea, pentru faptul că ceea ce aşteaptă e mai măreţ şi mai dumnezeiesc, decît tot ce se vede. De aceea şi aci, mireasa minunîndu-se şi uimindu-se necontenit de ceea ce cunoaşte, niciodată nu-şi opreşte în cele văzute dorul de eel văzut.
Pentru aceasta, şi acum simte pe Cuvîntul ca bătînd încă la uşă spre a fi auzit şi ziee •. «GLatsul frăţioruliui meu se ridică, bate la uşă». Apoi, d!nd linişte urechilor, aude pe Cuvîntul răsunînd prin glas. Şi iată ce-i spune Acesta : «Deschide-mi sora mea, prietena mea, porumbiţa mea, dcsăvîrşita mea. Că s-a umplut oapul meu de rouă şi pletele mele de picăturile nopţii». înţelesul acestor cuvinte 1-ar putea cuprinde cineva, prla contemplare, în acestea : Marelui Moise a început să i Se arate Duminezeu prin lumină. După aceea, îi vor•beşte prin nor. Apoi, după cc a ajuns mai înalt şi mai desăvîrşit, vede pe Dumnezeu în întuneric. Iar ce«a ce învăţăm prin acestea e aceasta : cea dintîi depărtare de la pârerile mincinoase şi rătăcite despre Dumnezeu e strămutarea de la în​tuneric la lumină. Iar cunoaşterea nemijlocit următoare a celor ascunse, care călăuzeşte sufletul prin cele văzute spre firea nevăzută, e un fel de nor care umbreşte pe de o parte tot ce se vede, iar pe de alta, îl conduce şi îl obişnuieşte să vadă pe Cel ascuns. Iar sufletul înaintînd prin acestea spre cele de sus, cînd e cu putinţă firii omeneşti, părăsind cele de jos, ajunge în lăuntrul ascunsurilor cunoştinţei de Dumnezeu, fllnd Inconjurat din toate părţile de întunericul dumnezeiesc. Şi astfel, fllnd lăsat afară tot ce se vede şi se cuprinde, nu mai rămîne pentru contemplarea sufletului decît nevăzutul şi necuprinsul, în care e Dum​nezeu, precum zice Scriptura despre legiuitor : <<A intrat Moise în întu​nericul unde e Dumnezeu» 223.
bogată, mai substanţială. Toate cunoaşterile, toate comunicările dinainte le-am uitat, hu dacă nu le-am uitat, ele îşi capătă de fiecare data noi înţelesuri, noi adîncimi, nol puterl de a ne ferici, mai ales dacă sîntem în contact viu cu persoana respectivă 9l ©a ne descoperă mereu din farmecul ei unic şi nesfîrşit. Urcuşul în intimitatea cu ea nu sflrşeşte niciodată, dar e un urcuş în intimitatea acedeiaşi persoane, pe oare am cunoscut-o pînă acum, oare ne este familiară şi ne întretine bucuri-a prin această fami-Uarltate. E un «progressus in idem». E o înaintare, care e totodată o stabilitate, o r&mlnere în aceeaşi casă. E um «motus stabilis», un «status mobilis». E o adîncire In acelaşl indefinit familiar, sau infinit inepuizabil, în aceeaşi bucurie pe care ne-o totreţlne. E o îmbogăţire a noastră, dar nu o înstrăinare, ci dimipotrivă, nu e o risipire In noutăţile fără adîncime, de suprafaţă, în care nu ne regăsim niciodată pe noi în-ţlno, Jn care rămînem mereu străini de identitatea noastră.
223. Slnt trei trepte de căpetenie în cunoaşterea de Dumnezeu : cunoaşterea în lumină, In nor şi în întuneric. Prin toate acestea a trecut Moise şi trece once suflet care lnaintează oontlnuu (în rug, sub norul prin pustiu şi în întunericul de pe Sinai), l•rlrua  o  aflaroa   unui   sens  al  vietii  prin  credinţa   in  Dumnezeu,  prin  depărtarea  de
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Inţeloglndu-le noi acestea astfel, trebuie să vedem care este în-rudirea dintre cole spuse de noi mai înainte, cu cele spuse acuma. A fost o data cînd mireasa era neagră, fiind întuneoată de dogme nelu-minoase, fiindcă a privit-o soarele, care a ars sămînţa fără rădăcină de pe pietre, cînd, biruită de cei ce unelteau împotriva ei, n-a păzit via ei. Căci nemaicunoscîndu-se pe sine, a păscut, în loc de oi, turmele de iezi. Dar după ce s-a suit din convieţuirea cu păeatul şi prin sarutarea aceea tainică a dorit să-şi apropie gura de izvorul luminii, s-a făcut frumoasă, ca una ce a fost luminată de lumina adevărului şi spălată prin apă de negreaţa neştiinţei 224. Apoi, pen•tru buna alergare, e asemănată cu călă-rimea, şi pentru iuţimea înţelegerii, cu porumbiţa. Prin acestea, stră-bătînd, ca un cal, tot ce se poate cuprinde şi vedea, şi zburînd peste ele, ca o porumbiţă, mai întîi se odihneşte cu dorinţa în umbra mărului — numind norul măr umibros 225 — iar acum e învăhaită de noaptea dum-
mecredinţă şi de închiiita,rea la idoMi luorurilor trecătoare; a doua e cuinoaştexea lui Dumnezeu prin lucrurile văzute, recunoscute ca create j a treia e cunoaşterea lui Dumnezeu în ascunsul Său, fără mijlocirea celor văzute. E cunoaşterea Lui în ţaina Lui însăşi, neluminat de nimic din cele create (I•eş., 20, 21). E trăirea directă şi in-tensă a Lui ca nevăzut şi necuprins. Aceasta nu e o simplă considerare teoretică a lui Dumnezeu ca mad presus de toate exprimările şi imagtaile noastre, adlcă nu e o simplă teologie negativă în sens intelectual. Filosoful Jaspers vorbeşte şi el de o ajungere a gîndirii la o treaptă cînd îşi dă seama că există o realitate diinoolo de gîndire: wExistă mereu o îndoită depăşire de sine a gîndirii în ceea ce nu se poate glndi; nu numai o transcendere peste ceea ce e gîndit în ceea ce nu se poate gîndi, ci o re-nunţare la sine a gîndirii însăşi, o negîndire, care luminează prin aceea că nu mai gtodeşte ceva anuine, dar n•u gîndeşte nid nimicul» (Philosophie, III Band: Metaphysik, Berlin, 193a, p. 39). Cunoaştere•a credincioasă îti intuneric nu rămîne la acest pozitiv nedeterminat, ci sdmte înţelegător (•voepâ aîafti)3i;) pe Dumnezeu în presiunea Lui ca Persoană poruncitoare, revendicatoare, iubitoare. Moise primeşte în întuneric de la Dumnezeu poruncile şi toate legile într-o îndelungată petrecere în teţa Lui. Se cu-ooaşte nevăzutul lui Dumnezeu. E în aceasta un paradox. S-ar putea spune mai de-grabă că nevăzutul şi necuprinsul lui Dumnezeu se face simţit. Se face simtit ca nevăzut, ca necuprins, ca mai presus de toate cele văzute şi posibil de cuprins. Se trăieşte intens nevăzutul şi necuprinsul, ca o prezenţă reală. Simţirea aceasta a Lui ne dă totodată un sens al Lui, întrucît e o «simţire înţelegătoare». Ne dă sensul Celui care explteă toate sensurile şi în Care se cuprind sensurile tuturor.
204. La îmceput sufletul a fost spăiat de negreala neştitoţei pria aipa botezului şi a fo&t taninat die lumina lui Hrîstos primdt tn el cu aceasta Taină, cunoscînd de acum sensul existenţei şi putînd înainta prin iubirea de Hristos, în orizontul luminii Lui nesfîrşite.
225. După cunoaşterea lui Dumnezeu ca sens al vieţii prin botez, sau prin saru​tarea tainică, dar care nu e încă unirea deplină cu Mirele, sufletul-mireasă aleargă ca să cunoască pe Dumnezeu din toate cele create (ca o călărime), apoi la sfîrşitul acestei alergări se odihneşte în umbra mărului, sau sub umbra norulud, ca într-o cunoaştere a lui Dumnezeu' din toată creaţiunea în rezumat, apoi e învăluită în noaptea necuprinsului indefinit al lui Dumnezeu. Cele mai multe din sculpturile pre-creştine Imfăţişează pe femeie lîngă un măr. Nu se ştie exact ce stmbolizează acest măr. Unii îl interpretează ca simbolul fecundităţii1 feminine, asemănată cu a pămîn-tuiui. Siîntul Qrigorie de Nyssa vede şi el In măr creaţiunea, dar ca miijloc prin care sufletul cunoaşte pe Dumnezeu. Dar în «Facere» se redă în alt sens folosirea creaţiunii : nu ca pom al vieţii, ci al cunoştintei binelui1 şi răului fără Dumnezeu şi împotrivii lui Dumnezeu. Dar nl socoteştc că, dincolo dc aspectul de suprafaţă al crou|hinii, stă esonţo  cl  înrădăcinată  In Dumnozcu,  prin  care se străvede Dumnezeu.
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nezoiască, în care Mirolo c de fata, dar nu e văzut. Căci cum ar ft văzut Cel nevăzut ? Dar dăruieşte sufletului o anumită simţire a prezenţei Sale, scăpînd însă cunoaşterii limpezi, prin faptul că Se ascunde în ne-vfizutul firii Sale.
In ce constă, deci, cunoaşterea tainică dăruită sufletului prin ac(*astă noapte ? Se atinge Cuvîntul de uşă. Iar prin uşă înţelegem cuge-tflroa cu socotinţe a celor negrăite, prin care ni-L apropiem pe Cel căutat. Deci adevărul, stînd în afara firii noastre, prin cunoaşterea din parte, cum zice Apostolul, bate la uşa înţelegerii noastre prin nişte socotinţe şi ghicituri, zicînd: «Deschide». Şi deodată cu îndemnul, arată şi felul cum se cuvine să I se deschidă uşa, întinzînd ca pe nişte chei aceste numiri frumoase, prin care se deschide ceea ce este închis. Căci ohei sînt, fără îndoială, întelesurile acestor numiri, care deschid cole ascunse : soră, prietenă, porumbiţă şi desăvîrşită. Pentru că, de vr••l, /ice, să ţi se deschidă uşa şi să ti se ridice porţile sufletului tău, c:n Nă intre împăratul slavei, trebuie să Mi te faci soră, prin aceea că primeşti cu sufletul voile Mele, precum zice în Evanghelie că se face frate «1 Lui cel ce vieţuieşte în poruncile Lui. Pe lîngă aceasta, trebuie Incă să te apropii de adevăr şi să te faci prietenă, aşa oa nici un zid să nu mai fie la mijloc. Apoi trebuie să ai, în firea porumbiţei, desăvîrşirea. Iar aceasta înseamnă să fii fără nici o lipsă şi plin de toată nerăutatea şi curăţia.
Primeşte, o, suflete, aceste numiri, ca pe nişte chei, şi deschide prin ele intrare adevărului, după ce te-ai făcut soră, prietenă, ponimbiţă şi desăvîrşită226. Iar din primirea şi băgarea Mea în casă vei avea drept clştig roua de pe capul Meu, de care sînt plin, şi picăturile nopţii ce curg din plete. Iar dintre acestea, roua este tămăduire, precum am în-
In calltatea aceasta, creaţiunea e «pomul vieţii», făcîndu-ne cunoscut pe Dumnezeu CA Izvorul vieţii. In sensul acesta poate spune el că sufletul într-o etapă mai înaltă •a odlhneţte sub umbra mărului, cunoscînd prin el pe Dumnezeu.
226. Se vorbeşte despre o cugetare cu socotinţe, sau în întuneric, despre Dumne-lau col nevfizut, care nu ne dă o cunoaştere a Lui, ca produs al socotinţelor noastre, ci prin ea prindem realiitatea Lui obiectiva, oarecum simţită, dar mijloacele prdn care prindem cu cugetarea aceasta realitate oarecum siinţită sînt nişte socotinţe ale noastre, ne-(llnd cu totul adecvate cu realitatea Lui. In aceasta cugetare la El prin socotinţe, bate ca la o uşă Dumnezeu, făcîndu-ne simţită prezenţa Lui. Bătînd prin aceasta uşă a cugetării noastre, sau făcîndu-Se astfel simţit, ne porunceşte să-I deschidem ca să Intre In intimitatea noastră. Dar cheile cu care li putem deschide stau în calităţile noastre de soră, de prietenă, de porumbiţă nevinovată, pe care le-am dobîndit. Sora slrnte pe Frate, prietena pe Prieten, porumbiţa curată pe Cel curat. Şi soră şi prie​tenă a Lui s-a făcut sufletul (amintim că în greceşte sufletul e de genul feminin) prin faptul că a împMinit voile Lui. Prin toate acestea, uşa grea a sufletului s-a subţiat, zldul lui opac s-a făcut transparent, sufletul întreg s-a sensibilizat pentru a simţi şi a prlmi prezenţa învecinată a Cuvîntului în lăuntrul său. Dînd sufletului aceste nu-ralri, Hristos S-a declarat El îmsuşi pe Sine Frate şi Prieten al lui, sau 1-a făcut pe suflot să simtă apropierea, familiaritatea Sa. Iar prin aceasta i-a dat puterea să-I dnschldă, o îndrăzmeală nouă de a se apropia şi mai mult de El. Avem aci un exemplu do folul cum în însăşi cugetar&a noistră este o simţire a lui Dumnezeu.
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văţat limpede de la Proorocul, care zlco : «Roua de k Tine este tă-măduirea lor». Iar picăturilo noptii au înţelesul tîlcuit mai înainte. Căci nu e cu putinţă ca c<?l ce a ajun,s treapta vederii celor tainice şi nevăzute să se afle într-un torent şi o ploaie de cunoştinţă. Ci să fie bucuros dacă adevăral îi va picura cunoştinţa piin întelesuri mici şi umbroase. Prin gura bărbaţilor sfinţi şi purtători de Dumnezeu curg numai stropi de cuvinte şi de întelesuri. Căci pletele ce atîrnă de capul Mirelui, socotesc că e un nume care închipuie pe prooroci, evangheiişti şi aipostoli. Aceştia, scoţînd fiecare, cît poate încăpea, din vistieriile acoperite de întuneric, ascunse şi nevăzute, ni se fac nouă rîuri, dar faţă de adevărul însuşi sînt picături de rouă, chiar dacă sînt plini pînă la covîrşire de multimea şi mărimea învăţăturii. Un astfel de rîu a fost Pavel, care s-a înălţat prin valurile înţelesurilor pînă peste cer, pînă la al treilea cer, pînă la rai, pînă la cuvintele tainice şi negrăite. Dar cu toate că plutea pe marea largă, printr-o astfel de măreţie a învăţăturii, arată totuşi că ceea ce spune, sau cuvîntul lui, este picătură de rouă, faţă de cuvîntul adevărat227. Căci spune : «în parte cunoaştem şi în parte proorocim» (I Cor., 13, 9) ,■ şi: «De socoteşte cineva că a cunoscut ceva, încă n-a cunoiscut precum trebuie să cunoască» (I Cor., 8, 2) ; şi: «Nu mă socotesc pe mine să fi ajuns» (Fil., 3, 13). Dacă, deci, un strop de rouă şi o picătură de pe plete par rîuri şi mare şi valuri, în comparatie cu puterea noastră, ce trebuie să socotim despre Izvorul, Care zice : «De însetează cineva, să vină la Mine şi să bea» (In, 3, 37) ? Fiecare din cei ce aud, din proporţia celor spuse, să-şi facă o idee despre min,une. Căci dacă ajunge o picătură pentru a da naştere rîurilor, ce trebuie să bănuim că este Dumnezeu, în comparatie cu ace•astă picătură ?
Dar să vedem cum ascultă mireasa de Cuvîntul, cum îi deschide intrarea Mirelui ? «M-am dezbrăcat, zice, de haina mea, cum mă voi îmbrăca în ea ? Spălat-am picioarele mele, cum le voi mai murdări ?» A ascultat cum se cuvine pe Cel ce a poruncit ca ea să se facă soră şi prietenă, porumbiţă şi desăvîrşită, ca prin stările acestea adevărul să fie adus în suflet. Căci a făcut cele ce a auzit, dezbrăcîndu-se de haina de piele, cu care s-a îmbrăcat după păcat, şi spălîndu-şi picioarele de pămîntescul de care se pătase, coborînd de la vieţuirea în rai la pămînt, cînd a auzlt: «Pămînt eşti şi în pămînt vei merge» (Fac, 3, 19). De aceea a deschis Cuvîntului intrarea în suflet, înlăturînd perdeaua inimii, adică a trupului. Iar prin trup înţeleg pe omul eel vechi. Pe acesta porunceşte
227. In comparaliG cu «Cuvîntul adevărat», chiar cuvintele proorocilor, evan-gheliştilor şi apostolilor sînt picături de rouă ce curg din ei ca din nişte plete atîr-mate de Duimnezeu-Cuvinitul, după ce I-am deschis uşa, de$i ele par rîuri, în compa​ratie cu cuvintelo noastro. Dar, intrurea «Cu-vîntului adevărat» înseamnă intrarea lui Hrlstos însuşi în noi.
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Apostolul să-1 dezbraco şi sft-1 lepede cei ce se vor spăla In baia Cu-vlntului de murdăria tălpilor sufletuilul.
Aşadar, dezbrăcînd pe omul eel vechi şi înlăturînd acoperămîntul de pe inimă, a deschis intrarea Cuvîntului, pe Care, după ce Acesta a in-Irat înăuntru, sufletul şiL-afăcut îmbrăcăminte, după învăţătura Aposto-lului, care poruneeşte ca eel ce a dezbrăcat acoperămîntul de carne al omului vechi să îmbrace haina «cea zidită după Dumnezeu, întru sfin-ţenle şi dreptate» (El, 4, 24). Şi îmbrăcămintea zice că este Hristos. Iar mărturisirea miresei că nu va îmbrăca iarăşi haina lepădată, ci îi ajunge, după legea aspră a celor cuvioşi, haina cea unică, pe care a îmbrăcat-o cînd a fost înnoită prin naşterea de sus, întăreşte cuvîntul Domnului, care porunceşte ca cei împodobiţi odată cu îmbrăcămintea dumnezeiască să nu mai îmbrace peste ea haina păoatuhii, nici să mai aibă două haine (Mt., 10, 10), ci numai una, ca să nu fie pe acelaşi trup două haine con-trare între ele. Căci ce are comun îmbrăcămintea întunecată, cu cea lumlnoasă şi nematerială 1
Dar nu numai aceasta o zice legea, că nu trebuie să avem două halne, ci nici să coasem petec nou pe haina veche, ca să nu se facă mai rea urîţenia celui ce o îmbracă, prin aceea că petecul nu va sta şi haina veche va suferi o ruptură încă mai rea şi mai greu de îndreptat. Căci rupe, zice, petecul nou din haina veche şi ruptura se face mai rea, încît se fac văzute prin ea forme pocite, urîte. De aceea zice : • «Dezbrăcat-axn haina mea, cum o voi îmbrăca ?». Căci cine, văzînd pe sine haina de soare a Domnului, tesută din curăţie şi nestricăciune, cum a arătat-o pe Muntele Schimbării la faţă, va primi pe urmă să se îmbrace în haina săracă şi peticită, pe care o îmbracă, precum zice Proverbul, beţivul şi curvarul?
De asemenea, după ce şi-a spălat picioarele, nu mai primeşte iarăşi pe talpă murdăria pămîntului. Căci «mi-am spălat, zice, picioarele ; cum le voi murdări pe ele ?» Pentru că nici de Moise, după ce, la porunca dumnezeias•că, şi-a eliberat picioareJe de învelişul mort al pieilor, cînd a căloat pămîntul sfînt şi luminat, nu se istoriseşte să-şi fi acoperit iarăşi picioarele cu încălţăminte. La fel, nici cînd şi-a alcătuit veşmîntul preoţesc, după chipul arătat lui în munte, amestecmd în ţesătură stră-lucirile aurului, porfirei, visonului, vînătului şi roşului, ca să fulgere o frumuseţe amestecată din toate, nu a pregătit picioarelor nici o po-doabă, căci podoaba piciorului preoţesc e de a fi liber de orice înveliş. CSci preotul trebuie să calce, numaidecît, pe pămînt, pe care nu e în-găduit să oalce cu piei moarte. De aceea le interzice Domnul şi uceni-cilor lncăltămintea, fiindcă le porunceşte să nu umble în calea păgî-nllor, ci să meargă pe calea cea strîmtă {Mt., 10, 10). Dar cunoşti, fără
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îndoiaia, caloa coa strîrtvta, p<> earn II s»! porunccşte ucenkilor să alerge, pentru că ai aflat do Cel ct> zice : «Eu sînt calea» (In, 14, 6). Insă p^ aceasta nu o poate atinge col ce nu a k•piidat îmbrăcămintea omului celui mort.
Fiindcă, deci, mireasa a păşit pe această cale, în care Domnul' spală cu apă picioarele celor ce umblă pe ea şi le şterge cu ştergarul cu care s-a încins — căci puterea curăţitoare a păoatelor este un fel de cingă-toare a Domnului, pentru că zice : «îmbrăcatu-S-a Domnul întru putere şi S-a încins» (Ps. 92, 2) — de aceea, după ce a fost curăţită la picioare, se tine pe calea împărătească, nemaiabătîndu-se la dreapta sau la sînga, ca nu cumva, abătîndu-se din cale pe o parte sau alta, să-şi murdărească picioarele de noroi. Şi înţelegi, desigur, ceea ce se dă de înţeles prin cele spiise, că cea care şi-a dezlegat odată prin botez încălţămintefe (pentru că e o lucrare proprie botezului să dezlege curelele încălţămintelor — cum a mărturisit loan — pentru că numai Domnul o poate face aceasta, căci cum ar fi dezlegat altcineva pe Cel ce nici nu e legal cu cureaua păcatului), şi şi-a spălat picioarele, a le-pădat odată cu încălţămintea toată întinăciunea pămîntească. De aceea îşi păzeşte talpa neîntinată, umblînd pe calea pardosită, cum a făcut şi David, care, lepădînd materia noroiului, şi-a aşezat pe piatră picioa​rele lui, zicînd : «M-a ridicat pe munte din groapa ticăloşiei şi din tina noroiului şi a aşezat pe piatră picioarele mele şi a îndreptat paşii mei» (Ps. 39, 2—3). Iar prin piatră înţelegaa pe Domnul, Care este lu-mină, adevăr, nestricăciune şi dreptate, cu care se pardoseşte calea duhovnicească. Cel ce nu se abate de la acestea într-una din cele două părţi   îşi păzeşte talpa nemurdărită din nici o parte de noroiul plăcerii.
Acestea sînt, după judecata mea, cele prin care mireasa deschide uşa Cuvîntului. Căci mărturisirea de a nu mai lua asupră-şi noroiul le-pădat şi de a nu mai primi pe drumul vieţii întinăciiunea pămîntească deschide sfinţeniei intrarea la sufletul astfel pregătit. Iar sfinţenia e Domnul. Şi cu aceasta s-a isprăvit tîlcuirea celor spuse 228.
După aceasta porneşte iarăşi sufletul la urouşul ce urmează. Acum nu mai bate glasul la uşa inimii, ci însăşi mîna dumnezeiască pătrunde prin deschizătură la cele dinăuntru. Căci zice : «Frăţiorul meu a întins mîna lui prin deschizătură şi cele din lăuntru ale mele s-au uimit de eJ». E vădit, fără îndoială, celui ce ascultă cu înţelegere, cu cît sfnt mai înalte cele spuse acum, fata de cele dinainte. Spunînd Mirele către
228. Prin tot ce spune, mireasa arată cum se pregăteşte să deschidă uşa Mirelui : dacă m-am dezbrăcat odată de haina de plele a trupului îngroşat (pâtimaş), desigur că Tim o voi mad lmbrăca din nou (haina de piele e sdmţualitatea truipească a noastră, dat fiind că pdelea este extrem de sensibilă) ( şl odată ce mi-am spălat picioarele de miurdărie, prin apa botezului, ca să cwlc cu elc pe colea de piatră care este Kristos, Cel cc-ml dă cunoţrtinţa şi viaţa sigurA şl bfirb.Moasc.”i,  nu le vol mai murdări  iarăşi.
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mirf»asa : «de»chide», li dă prln nurairile dumnezeieşti putere să deschidă. Miroasa ascultă de Cuvintul. Căci se face coea ce a auzit: soră, prie-tenă, porumbită şi desăvîrşită. Dezbracă haina de piele şi-şi spală murdăria de pe picioare şi nu se mai îmbracă nici în veşmîntul acela urlt şi sfîrtecat, nici nu-şi mai reazimă pasul pe pămînt. Aşadar aude glasul Lui şi ascultă porunca Lui. Desehide fereastra înlăturînd aco-perămîntul de pe inimă ; a rupt vălul de pe fereastră, adică al cărnii, şi-a deschis toată fereastra sufletuku, ca să intre împăratul slavei, dar lărgimea ferestrei s-a dovedit o deschizătuoră mica, îngustă şi strîm-tă, prin care n-a încăput însuşi Mirele, ci de-abia mîna Lui. Deci prin ea a pătruns înăuntru şi S-a atins de cea care dorea să-L vadă pe Mire, din care aceasta numai atîta a cîştigat, că a cunoscut că mîna aceasta cste a Celui dorit229.
Ce învăţături ni se împărtăşesc prin înţelepciunea celor spuse, vom flfla de vom stărui putin asupra textului. Sufletul omenesc e hotarul Intre două lumi230, dintre care una e necorporală, cugetătoare şi ne-pleritoare, iar cealaltă, corporală, materială şi neraţională. Iar fiindcă dupft ce s-a curăţit repede de alipirea la viata groasă şi pămîntească231, priveşte prin virtute spre ceea ce e înrudit cu el şi dumnezeiesc, el nu Inf•etoază de a cerceta şi căuta obîrşia celor ce sînt232: care e izvorul fruniuseţii lucrurilor, de unde ţîşneşte puterea, ce este aceea din care
220. După ce s-a simţit atins de glasul Mirelui-Hristos, Care cere intrare, sufletul deschide întîi fereastra. Urcuşul continuă să se facă treptat. Dar prin fereastră n-a Încăput decît mîna Mirelui. Aceasta atinge sufletul In mod mai sensibil decît glasul, dar sufletul nu vede încă pe Mirele însuşi. Işi dă însă seama că mîna e a Lul. Se cunoaşte cineva şi din atingerea mîinii lui. Fieoare persoană atdsnge altfel cu mlrta sa. Cu mult mai mult se cunoaşte mîna atotputernică a lui Dumnezeu dintre toate mllnile. Cu mult mai mult se simte mîngîierea mîinii Celui atotmîngîietor şi •totlublt, dectt mîmgîierea oricărei alte mîiini. Nevederea lul Dumnezeu nu e egală Cu o necunoaştere totală a Lui, în sensul teologiei negative teoretice.
230. Hotarul nu numai desparte, ci şi leagă  două întinderi.  Dar nu face parte
din nlol una, penitru că atunci n-ar mad fi hotar între ele, oi ele ar rămîne total ne-
unlte, despărţite. Sufletul nu e ca cele din ordinea materială, nici ca cele din ordtoea
dumnezaiască, necreată. Dar el e deschis lui Dumnezeu şi are putinţa de a lucra în
colo matorlale ;  putinţa de a simţi pe Dumnezeu şi de a simţi cele materiale. Deci,
putlnd primi In sine cele dumnezeieşti, le poate trece mai departe celor materiale.
Sufletul  constitute un al  treilea  plan,  un  plan  intermediar,  mai  mult  decît îngerul,
care deşl e creat şi deschis lui Dumnezeu, nu poate trece prin sine cele dumnezeieşti
In cole materiale.
231. «S-a curătit repede», prin hotărîrea sa şi prin botez.
232. Alipirea la  cele  dumnereieşti nu  se  face  aşa de repede  ca  dezlipirea  de
cele pămlnteşti. In acest scop trebuie străbătută o cale lungă a virtuţii, după ce prin
curfitirea de alipire la cele materiale a început să vadă cele dumnezeieşti, înaintînd
In  virtute, Inaintează şi în cunoaşterea de Dumnezeu prin cele corporate, sub călă-
uzlroa norului sau în treapta a doua a cunoaşterii lui Dumnezeu, după treapta întîia
a  cunoaşterii Lui, care înseanină îneeputul privirii la El prln botez (în lumină). Din
Eglpt au leşlt israeliţii printr-un singux act,  dar  drumul sipre pămîntul făgădulinţei
e Indelungat. Faptul că s-au despărţit de Egiipt printr-un simgur act nu înseamnă însă
cS Ispltele amintirii vietii de mai înainte tnu mai lucrează asupra lor. Chiar în luipta
Indolungată cu  aceste  ispite  e implicată  şi o  înaintare  îndelungată  spre unirea  cu
Dutnnweu  şt  tnsăşi  Inalntarea  In  El  e fără  sfîrşit,  deoarece  El  însuşi  este nesfîrşit.
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izvorăşte Intelepciunea în cele ce slnt (In cele create). Şi miş•cînd toate gîndurile şi toată puterea de eercetare a Inţelesurilor şi străduindu-se să cuprindă ceea ce caută, îşi face hotar al cuprinderii lui Dumnezeu lucrarea ce coboară pînă la noi, pe care o simţim prin viaţă233. Şi precum sufletul ce apare de jos, ca apa din pămînt, nu rămîne acolo, şi precum apa nu rămîne în fundul lacului, ci, făeîndu-se bulboană, se ridică în sus spre ceea ce îi este înrudit şi de-abia cînd a străbătut su-prafaţa cea mai de sus a apei şi s-a amestecat cu aerul, se opreşte din xnişcarea în sus, la fel se întîmplă şi cu sufletul care caută cele dum-nezeieşti234. Căci, după ce s-a înălţat de la cele de jos spre cunoştinţa celor de deasupra, cuprinzînd minunile săvîrşite în zidire prin lucrarea lui Dumnezeu, nu mai poate înainta mai departe prin străduinţa isco-ditoare, ci se minunează de El şi I se înehină Celui cunoscut numai în aceea că este, prin cele ce le lucrează cu adevărat prin frumuseţea cerului, prin strălucirile luminătorilor, prin repedea mişcare în cere a osiei, prin învîrtirea regulată şi bine orînduită a stelelor, prin fiecare întoarcere la fel în cere a celor patru anotimpuri, prin pămîntul orînduit potrivit cu atmosfera care îl cuprinde şi care îşi schimbă lucrările sale după felu-rimea mişcării celor de deasupra, prin firile felurite ale vieţuitoarelor, ale celor ce petrec în ape, ale celor ce au primit mişoarea în aer şi ale celor cu viaţa pe pămînt, prin pomii de tot felul, prin ierburile ce se deoisebesc între ele după calitate, putere şi forma, prin însuşirile fructelor şi sucurilor şi prin toate celelalte, prin care se arată lucrarea lui Dumnezeu. Pe toate acestea văzîndu-le, din minunea celor văzute, sufletul trage prin cugetare învăţătura, despre Cel înţeles din faptele lui că este. In veacul viitor, cînd va fi trecut tot ce se vede, după cuvîntul Domnului, care zice : «Cerul şi pămîntul vor trece, dar cuvintele Mele nu vor >trece» (Mt., 24, 35), şi cînd vom trece la viata aceea care e mai presus de ochi şi de auz şi de cugetare, nu vom mai cunoaşte din parte, prin opere, firea Celui bun, ca acum, nici nu se va mai înţelege din lucrarea în cele ce se văd Cel ce e peste toate, ci fără îndoială se va cuprinde altfel chipul fericirii negrăite şi va fi un alt
233. Hotarul pînă unde ajunge cunoaşterea noastră de Dumnezeu prin cele vă-
2ute e pus de lucrarea lui Dumnezeu prin ele. Dincolo de această cunoaţtere începe
cunoaşterea Lui în întuneric, sau cunoaşîerea simţită directă a nevăzutului şi necu-
prinsului Lui.
234. Sufletul apare în trap, dar nu din puterea trupului, ci din porunca lui Dum​
nezeu i  sau Dumnezeu îl pune la încoput în  adîncul trupului, dar nu ca să rămînă
lipit de trup, ci ca să se înalţe spre cele do deasupra lui, fără a rape legătura cu el.
Adiică e făcut să nu rămlnă supus trupului, ci  on  să se facă tat mai stăpîn asupra
trupului, înduhovnicindu-1, umplîndu-l do puU•ron lui  Dmnnozcu, ridicîndu-1 împreună
cu slno In ambinnţ,it lui Dumnezou, tndiimiic/oliidii-l.
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mod al participării, euro nu se poate sui acum la inima omului. Dar acum hotarul cunoaşterii Celui negrăit, pus sufletului, este lucrarea Lui nrftlatS în cele ce sînt, care am înţeles că e numită, figurat, mînă235.
De•ci aceasta e învăţătura ce ni s-a predat înţelepţeşte prin aceste cuvinte dumnezeieşti. Prin ele sufletul curat, care nu mai umblă în viaţa pămîntească şi materială, ca să nu-şi mai murdărească picioarele, sprijinindu-le în cele de jos, aşteptînd să primească pe Mirele însuşi, venit întreg în casă, a fost bueuros să privească deocamdată mîna Lui în dcschizătură (în fereastră), adieă puterea Lui lucrătoare. «Frăţiorul meu, zice, a întins mîna Lui prin deschizătură». Căci nu poate firea omenească să primească în ea firea nehotărnicită şi necuprinsă.
<<lar cele dinăuntru ale mele, zice, s-au uimit de El». Cuvîntul «uimlre» arată uluirea şi mirarea de minunea văzută. Căci toată puterea de cugetare a firii omeneşti s-a mişcat spre minunea celor lucrate prin ralna dumnezeiască, a căror înţelegere mai presus de fire tîlcuieşte prin sine înţelesul neînţelesului şi necuprinsului Celui ce lucrează236. Pentru că toată zidirea celor ce sînt este faipta mîinii aoeleia ce ni s-a arătat nouă prin deschizătură, cum strigă loan şi cum glăsuieşte pro-orocul împreună cu Evanghelia. Căci eel dintîi zice : «Toate printr-însul s•au făcut» (In, 1, 3), iar proorocul numeşte puterea făcătoare a lucru-rilor, mînă, zicînd : «Mîna Mea a făcut acestea toate» (Is., 66, 2). Fiindcă deci înfăptuirile acelei lucrări, pe lîngă toate celelalte, între care şi frumusetile cereşti, încă nu le-a cuprins cugetarea cercetătoare a omu-
235. In acest lung pasagiu s-a explioat mîna lui Ehimnezeu, care atinge, prin deicblzfitura suiletului, sau prin cugetarea lui, toate cele din lăuntrul lui, ca lu-c•mre a lui Dumnezeu din creaţiune. Căci Dumnezeu Se face cunoscut sufletului prin toate raţiunlle lucrurilor.
23G. Cele lnţelese din creaţiunea ca opera a lucrării lui Dumnezeu, a lucrării prim care A zidit-o, dar şi a lucrării prin care o conduce şi susţine apariţia a noi şi nol forme în ea, ne fac să înţelegem întrucîtva lucrarea Lui. Dar lucrarea aceasta, In parte lnteleasă din cele înţelese ale creaţiunii, ne face să ne dăm seama că ea are ca sublect pe Cel nelnţeles şi necuprims, Care însă ne cheamă, prin alte şi nlte lmprejurări legate de lume şi de viaţa celorlalţi oameni în ea, să înţelegem tot mai mult interesul Lui pentru nod şi să înaintăm !n cunoaşterea Lui. Gunoaşterea u ceea ce se tnţelege din Dumnezeu tot mai mult e Insă nedespărţită de ouinaaş-terea necuprinsului, neînţelesului şi nemărginirii Lui, căci altfel nu ar putea să ne doscopere alte şi alte bunătăţi ale Lui. Catafaticul (cunoaşterea afirmativă) merge mtnă In mînă cu apofaticul (cunoaşterea taimică a necuprinsului Lui). Aceasta se lntlmplă şi In cazul persoanelor omeneştL Inţelegem ceva dintr-o persoană prin rntlonnlitatea lucrărilor ei; mai bine zis cunoaştem tot mai mult din ea, prin lu-crările ei mereu altele, care au ca dzvor aoeeaşi raţionalitate, mereu variată şi ea In manifestările ei. Dar ele ne dau să cunoaştem totodată indefinitul subiectului ncestor lucrări şi al raţionalităţii ei, In acelaşi timp identică şi variabilă. Aceasta oiiTioaştere apofatîcă, unită cu cunoaşiterea catafatică, e identică cu simţirea, sau cu vederea directă a necuprinsuluii dumnezeiesc, duţ>ă ce am îmcetat să-L cumoaştem <lin crou|iunc, t•lnd am intrat în «întuneric».
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lui, şi cinuint', ce i1 omul, s•uiu soarolo, s•au alta minuno din celie ce se văd In creatiunc, inima so uimeşto de lucrarea dumnezeiască ,• iar dacă nu le-a cuprins po acestoa, cum va cuprinde firea mai presus de acestea?
Dar şi de va tîlcui cineva aitfel ghiciturile celor spuse, nu va da o expiicare slraină de ceea ce se spune. Căci socotesc câ prin casa miresei se cuvine să se înţeleagă toată viaţa omenească. Iar prin această mînă, făcătoare a celor ce sînt, se poate înţelege Cel ce a volt să Se restrîngă după micimea şi nimicnicia vieţii omeneşti, prin •aceea că S-a făcut părtaş firii noastre în toate, afară de păoat. Iar venit la noi, a pricinuit uimire şi minunare sufletelor : cum se arată Dumne​zeu în trup? Cum se face trup Cuvîntul? Cum se săvîrşeşte naşterea în feciorie? Cum se amestecă lumina cu întunericul şi viaţa se împreună cu moartea? Cum poate deschizătura mica a vieţii noastre să primească în sine mîna care a creat toate cele ce sînt, care măsoară tot cerul, îm-brăţişează tot pămîntul şi toată apa? Pe drept cuvînt ne arată aşadar mireasa, în chip prorocesc, prin chipul mîinii, harul Evangheliei. Căci cînd S-a arătat Domnul pe pămînt şi cu oamenii a vieţuit, am cu-noscut prin lucrările mîinii frumuseţea curată şi nematerială a Mirelui şi dumnezeirea Cuvîntului şi strălucirea luminii adevărate. Căci prin mîna înţelegem puterea Lui săvîrşitoare de minuni, prin care erau re-aduşi morţii din nou la viaţă, era redată vederea orbilor, se alunga boala leprei şi se depărta prin poruncă tot felul de boală cumplită şi de nevindecat.
După ce am înfăţişat această îndoită expiicare a mîinii, dintre care una susţine că firea dumnezeiască, fiind cu totul necuprinsă şi necu-getabilă, se cunoaşte numai prin lucrare, iar cealaltă spune că mireasa, prin cuvintele acestea înfăţişează harul evanghelic, vom lăsa auzi-torului să decidă care e mai potrivită şi mai adevărată decît cealaltă. Dar oricare s-ar socoti că e mai de folos sufletului, călăuzirea noastră spre bine se va face deplin numai prin amîndouă. Căci cunoscînd că ceea ce se poate cunoaşte din Dumnezeu, ceea ce, după cuvîntul lui Pa​vel, se vede din creaţiunea lumii, vom fi cruţaţi de iscodirea celor ce nu pot fi cuprinse, ca nu cumva supunînd raţiunii naturale firea neajunsă şi negrăită, să hrănim erezia împotriva adevărului. Iar de vom socoti că prin chipul mîinii se înţelege Evanghelia, şi aşa credinţa în dogmele tainice ni se va face mai fermă, cunoscînd din mai înainte-vestirea dogmelor ei adevărul neîndoielnic al lor, în Hristos Iisus, Căruia I se cuvine slava, în vccii vecilor. Amin.
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Omllia a Xll-a
«Sculatu-m-am cu să deschid Irăfiorului meu. MUnile mele an picurat smirnă, degetele mele pline sînt de smirnă. Pus-am mlinile mele pe Incuietoaie (cheiej, am deschis irăţiorului meu. Dar trăţiorul meu trecuse. Suiletul meu a ieşit după cuvîntul lui. Căutatu-1-am pe el şi nu 1-am aflat, chematu-1-am şi nu m-a auzit. Atlatu-m-au păzitorii care încon•ură cetatea, bătutu-m-au, rănitu-m-au, ridicat-au de  la  mine vălul   păzitorii  zidun'ior»  (Cîn,t.  Cînt.,  5,  6—7).
Cei ce călătoresc în călătoria pe mare cu nădejdea îmbogăţirii, clnd îşi despari corabia de liman şi eel ce şade la cîrmă întoarce, prin rontă, prora spre mare, fac o rugăciune, ca început al călătoriei, cerînd lui Dumnezeu să le fie călăuză a bunei plutiri. Iar lucrul de căpetenie ccrut în rugăciune este să le vină în pînze vînt lin şi folositor plutirii spre ţinta cîrmaciului, care stă la pupa. Căci dacă vîntul suflă după dorinţa lor, marea le este plăcută, tremurînd lin în valuri liniştite. Co-rnbla zboară cu uşurinţă peste largurile neînviforate ale mării şi lu-nocă pe valuri: bogăţia nădăjduită din negustorie le stă de pe acum în Idţa ochilor, buna plutire e cunoscută încă înainte de a o încerca.
Socotesc că e vădit celor mai cunoscători dintre auzitori ce scop urmăreşte această introducere. Căci înaintea tîlcuirii prin cuvînt se în-tinde uriaşul ocean al cuvintelor dumnezeieşti. Şi mare e bogăţia cu-noştinţei ce se nădăjduieşte din această călătorie pe mare. Iar corabia oceasta însufleţită, adică Biserica, înălţată în văzduh, priveşte, cu toată plinătatea ei, spre bogătia tîlcuirii. Dar cuvîntul-cîrmaci nu se atinge de cîrmă înainte de a se face rugăciunea de către obştea plinătăt,ii co-rabiei, ca să sufle în noi puterea Sfîntului Duh şi să ne mişte valurile cugetărilor şi prin ele să ducem cuvîntul cu buna răsuflare drept Înainte, pentru ca astfel înaintaţi în mare, prin contemplaţie, să cumpă-rftm bogăţia cunoştinţei, dacă prin rugăciunile noastre va veni asupra ruvintului nostru Duhul Sfînt şi va umfla pînzele.
Iar începutul tîlouirii să fie amiatirea cuvintelor de-Dumnezeu-in-suflate, care sună aşa : «Sculatu-m-am eu să deschid frăţiorului meu. MJinile mele au picurat smirnă, degetele mele sînt pline de smirnă». E vădit nu numai din învăţăturile dumnezeieşti ale Apostolului, ci şi din cele spuse acum de mireasă, că nu poate veni în cineva Cuvîntul eel viu, adică Mirele eel curat şi nevăzut, care-Şi ia sufletul ca soţie, prin nestricăciune şi sfinţenie, dacă nu-şi înlătură vălul trupului, prin nceea că îşi mortifică mădularele de pe pămînt şi aşa deschide Cuvîn-tului uşa, prin care Acela intră în suflet. Căci zice : «Sculatu-m-am să doschid frăţiorului meu», prin faptul că am făcut mîinile mele izvoare (It1 smirnă, din c•aro curge mireasma, şi am arătat că smirna umple de-
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getcle mole. Prin cele spuse vestcşte chipul prin cure se deschide Mi-relui uşa : «m-am sculat (am învlat), pentru că m-am îngropat îm-preună cu El prin botez, în moarte». Căci nu ar fi avut ca urmare învie-rea, dacă nu s-ar fi săvîrşit mai înainte în el mortificarea de buna voie. Iar chipul voit al acesteia îl arată picătura de smirnă ce curge din mîi-nile miresei şi faptul că degetele ei sînt pline de mireasma aceasta. Căci nu spune că smirna a venit mîinii din altă parte. Pentru că dacă s-ar socoti aşa, ceea ce se închipuieşte prin smirnă i s-ar întîmpla îd chip neplăcut şi fără voie 237.
Dar zice că mîinile înseşi (iar prin mîini închipuieşte mişcările lu-crătoare ale sufletului) picură din ele smirna, arătînd prin aceasta că omorîrea pornirilor trupeşti îi vine de la sine, din voia proprie, umplîn-du-i toate degetele. Prin numirea degetelor înfăţişează toate felurile de virtuţi, după care ne străduim, luate în chip deosebit. Astfel înţelesul întreg al celor spuse e acesta : am primit puterea de înviere, prin aceea că am făcut moarte mădularele mele cele de pe pămînt, lucrîndu-mi de buna voie omorîrea acestor mădulare. Căci nu altul mi-a pus smirna în mîini, ci ea curge din voia mea liberă, precum nelipsită se vede aceasta stare sufletească şi în toate străduinţele virtuoase, pe care le-am numit degete. Căci se poate vedea la cei ce cultivă virtutea, că mor unora din patimi, dar în celelalte sînt vii, precum vedem pe unii că-şi omoară, de pildă, neînfrînarea, dar îşi hrănesc cu sîrguinţă mîndria, sau vreo altă patimă care pustieşte sufletul: de exemplu iubirea de avuţie, sau mînia, sau iubirea de slavă, sau altceva de felul acesta, care, mişcîndu-se în chip rău în suflet, nu poate arăta cineva degetele pline de smirnă. Pentru că nu se vede prin toate îndeletnicirile omorîrea răului şi înstrăinarea de el238.
Iar cînd s-au umplut toate degetele de smirna duhovnicească, se scoală (învie) sufletul şi deschide Mirelui intrarea. De aceea, şi marele
237. Nu se scoală cineva să deschidă sufletul său  Cuvîntului, dacă n-a omorît
omul vechi  din  sine.  Adică nu  învie  cu Hristos,  dacă  n-a  muiit  cu  El.  Din  mîinile
celui ce se scoală picură smirna care a îngropat pe omul eel vechi; omul eel nou
arată în sine puterea celui ce a îngropat pe omul vechi;  poartă în sine dispoziţia
de a tine în mormînt pe omul eel vechi.  Smirna picură din mîini, fapt care închipuie
că   omorîrea   omului   vechi   a   fost   opera   luarării   sale   de   bună-voie,   n-a   fost   un
efect suportat fără voie, fără lucrarea sa.
238. Mortificarea   omului   vechi   (prin   lucrarea   mîinilor)   nu  are  numai   un   în-
ţeles negativ, ci şi unul pozitiv. Omul vechi al patLm,ilor este omorît deprinzîndu-se
virtuţile,   printr-o   lucrare   pozitivă.   Toate   virtuţile   trebuie   deprinse,   adică   trebuie
să se lucreze prin toate degetele (fiecare deget aduce o altă destomicie). Căci dacă
unele virtuţi nu se deprind, patimile rămase tin în neputinţă, sau sub puterea omu​
lui vechi, pe omul care  vrea să se înnoiască. Cel ce nu lucrează prin toate dege​
tele  nu-şi   pune   în   uctivitate   toate  posibilltăţile,   ci   le  lasă  pe   unele   în   nelucrare.
Omul   nou   trebuie   să   so   SntSrească   întreg,    în   mod   activ,   prin   omorîren   omului
vochi   întreg   şi   prin   dezvoltarea   omului   nou   liitruţj.   Toate   degetele   care   lucrează
virtuţile trebu•io să fie ipltae de simijTriJl,   prin  cure  oslu  mortlficat  omul  vechi  al tu-
turor deprlndorilor păcdtonse.
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Pavel, lnţelegîind cum se cuvln<» coivîirutul Slapînului, cure zke că mi poato rftsâri spicul, de nu se va desface mai întîi bobul în moarte, vesteşte Bi-sericii învăţătura că moartea trebuie să premeargă vieţii, întru cît nu-i poate veni omului viaţa, de nu va lu>a sfîrşitul prin moarte (I Cor., 15, 42 urm.). Pentru că, avînd noi o îndoită fire — una subţire, înţslegătoare şi uşoară, iar alta, groasă, materială şi grea ■— e de trebuinţă ca în fie-care din acestea să fie o pornire protivnică celeilalte. Căci ceea ce e înţelegător şi uşor are pornirea spre cele de sus. Iar ceea ce e greu şi material tinde şi se mişcă necontenit în jos. Deci, adlîndu-se în ele în chip firesc o mişcare protivnică, nu e cu putinţă să se întărească una, dacă nu slăbeşte cealaltă în care se săvîrşeşte mişcarea cea. după fire. Iar puterea noastră de liberă hotărîre şi alegerea noastră stînd la mijloc lntre amîndouă, întipăreşte prin sine tărie părţii obosite şi slăbiciune celoi ce e mai tare. Căci părţii căreia se alătură îi dă biruinţă împotriva celeilalte. Astfel e lăudat în Evanghelie iconomul credincios şi chib-zult. Iar acesta este, după socotinţa mea, libera hotărîre, care chiverni-seşte bine cele din noi. E lăudat pentru că hrăneşte foamea Stăpînului, prin omorîrea celor protivnice, d>at fiind că pieirea acelora e buna şi e proptişire celor mai bune. Dar e certată sluga cea rea (Mt., 24, 39), care, pontru că a petrecut cu beţivii, a făcut să sufere familia lui Dumnezeu. Căci cu adevărat, înaintarea patimii e o rănire a virtuţilor. De aceea bine e să împlinim cu rîvnă ouvîntul proorocesc şi să facera să ne răsară dimineaţa, prin aceea că omorîm pe toţi păcătoşii pămîntului (Ps. 100, 10), că nimicim din cetatea Domnului (care e sufletul) toate gîndurile care lucrează fărădelegea, a căror nimicire se fac-e viaţă celor buni. Astfel deci vieţuim prin moarte, întru cît din cele ce sînt în noi, precum zice Proorocul, pe una o omoară, iar pe alta o face vie Cuvîntul care Zlce : «Eu voi omorî şi Eu voi face viu» (Eteut., 32, 39). Aşa şi Pavel mu• rind, vieţuia, slăbind se întărea, legat fiind, săvîrşea alergarea, sărac fiind, era bogat, şi toate le avea neavînd nimic, pururea purtînd omo​rîrea lui Iisus în trup.
Dar să ne întoarcem la ceea ce s-a spus înainte : că prin moarte soifletul se scoală din moarte. Căci de nu moare, rămîne pururea mort şi neprimitor de viaţă, iar murind, trece la viaţă, lepădînd aplecarea spre moarte. Această dogma e întărită de cuvintele textului în care mireasa zice aşa : «Sculatu-m-am să deschid frăţiorului meu. Mîinile mele au picurat smirnă, degetele mele sînt pline de smirnă». Că smirna c simbolul morţii nu se va îndoi nimeni din cei obişnuiţi cu dumnezeieş-tllo Scripturi. Dar socotesc că unii vor cere să se desluşească mai lămu-ril cuvîntul dp.spro  aceasta,  cum  adică ne scoală pe noi moartea din
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moarte. Vom grăi, deci, pe cît ne va fl In putere, punînd o oarecare rîn-duială în înlănţuirea ruvinlării.
Cuvîntul despre facerea lumii mărturiseşte că toate cite le-a făcut Dumnezeu erau bune foarte. între cele bune foarte era şi omul. Mai bine zis el era împodobit mai muit decît toate cu frumuseţea bunătăţilor. Căci ce altceva ar fi aşa de bun, ca eel asemenea cu frumuseţea fără pată ? Dar dacă toate erau bune foarte, iar în toate, sau şi înainte de toate, era omul, fără îndoială că nu era în om moartea. Căci n-ar fi fost omul ceva bun, dacă ar fi avut în sine pecetea întunecată a tristeţii mor-tii. Ci era bun cu adevărat şi foarte bun, fiind chip şi asemănare a vieţii veşnice, fiind înfrumuseţat cu pecetea luminoasă a vieţiu Avea şi raiul dumnezeiesc tîşnindu-i viaţă prin rodirea bogată a pomilor ; şi lege de viaţă îi era porunoa lui Dumnezeu, care-i făgăduia să nu moară. Iar în mijlocul pomilor raiului era lemnul care rodea din sine viata, orice ar trebui să înţelegem prin lemnul aoela, al cărui fruct era viaţa ; dar şi lemnul purtător de moarte, al cărui fruct era declarat totodată bun şi rău, care se afla în mijlocul raiului. Dar e cu neputinţă ca amîndoi pomii să fi fost în loeul eel mai din mijloc. Căci oricare din ei am soeoti că deţinea mijlocul, numaidecît acela ar înlătura pe celălalt de la locul din mijloc. Pentru că locul întocmai al mijlocului se cunoaşte prin aceea că le are pe toate celelalte împrejur, fiind la fel de departe de marginea din toate părţile. Fiindcă unul este mijlocul, nu e cu putinţă oa într-un cere, ce rămlîne aoelaşi, să-şi găsească două centre locul în mijloc. Căci dacă se ia un alt punot ca oentru, pe lîngă eel luat înainte, în chip necesar mutîndu-se cercul, se înlăţură din mijloc centrul de mai înainte, arcul cercului scriindu-se împrejur în jurul celui de al doilea centru.
Totuşi Scriptura spune că şi unul şi altul erau în mijlocul raiului, deşi după înţeles îşi erau protivnici unul altuia, unul fiind lemnul de-viaţă-făcător şi deci potrivnic celui al cărui fruct era moartea, pe care Pavel 1-a numit păcat, zicînd : «Moartea este fnictul păcatului» (Rom., 6, 23)239. Aşadar, se cuvime să înţelegem, din cuprinsul celor spuse, în-văţătura că în locul eel maî din mijloc al pomilor lui Dumnezeu este viaţa. Iar moartea nu e sădită şi e fără rădăcină, neavînd loc nicăieri. Dar se sădeşite prin lipsa vieţii, cînd cei ce vieţuiesc încetează să se îm-părtăşească de ceea ce e mai bun240. Fiindcă, deci, viaţa este în mijlocul
239. Urmînd  sfintului  apostol Pavel,  c»re numeşte  moartea  «fructul păcatului»,
sfîntul   Grigorie  de   Nyssa   înţelege  prin   «pomul   cunoştinţei   binelui   şi   răului»,   pur
şi  siraplu,  păoatul.   Dar întruclt  fructul  tine de  pom,  se poate numi  şi  fructul po-
muluii, păoat. In felul acesta, moartea e nu numai rodul pomului, ci şi al fructului lui
sau al păcatului săvîrşit.
240. Sfîntul Grigorio vede,   în  faptul  uimltnr că tn   acelaşi punct din mijloc  al
rniului  era  şi pomul  vlolil  şi  pomul  cunoştlntel  blnolul  şi al răului,  sau  al morţii,
UustrMroa  Invăt,iturli  (sju  :i  dogmol,  rflri  <•  un   f.ipt  flc  netfigăduit,  vădit  tuturor) că
18   —   Crlgorie  do  Nyssa
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pomiJor dumnezeieşti, iar prln ruinarea acesteia ia subzistentă firea morţiiSil, de aceea eel ce ne-a învăţat această dogma prin ghicituri spune că tot în mijlocul raiului era şi pomul purtător de moarte, al cărui fruct a spus că are un conţinut amestecait din cele ce sînt contrare. Pen-tru că a declarat că acelaşi e şi bun şi rău, dîndu-ne să înţelegem prin aoeasta, după cum socotesc, firea păcatului. Căci deoarece tuturor celor săvîrşite prin patimă le premerge o oarecare plăcere şi nu se poate afla nici un păoat despărţit de plăcere, din cele cîte se săvîrşesc prin mînie sau poftă, se numeşte fructul şi bun, după o judecată greşită a binelui, părîndu-le astfel celor ce văd binele în plăcere ,• dar după aceea, în mistuirea amară a mîncării, fructul e aflat ca rău, după cuvîntul Prover-bului care zice că din buzele păcatului picură miere care pînă la o vreme Indulceşte gîtlejul, dar după aceea e aflată mai amară ca fierea de cei ce s-au îndulcit în chip rău (Prov., 5, 3—4) ^, Fiindcă, deci, omul, despăr-
moarto•a se irastalează în locul vieţii, sau păcatul, în locul virtuţii, sau răul, în locul binelui, cînd cineva nu mai tine la bine. Răul nu are un ipostas, o subzistenţă proprle, ci se grefează pe fiinţa existemtă. Bl aduce moartea  unde e viaţa.
241. Păoatul ce se naşte ca opoziţia virtuţii constă înti-o viaţă «ruinată».
242. Sfîntul  Grigorie  vede  amestecul  dintre   bine   şi  rău   în   fructul  păoatului,
In faptul că păcatul are în sine la început o plăcere, care are o aparenţă de bine;
tn faptul că e urn fruct, care poate fi mineat, chiar dacă ascunde o otravă ; că nu e
nlmlcul pur şi simphi. De-abia după aceea se iveşte sufertoţa, care e răul dezgolit
de  ceea ce  pare  bun.  Sfîntul Grigorie redă prin aceasta în  mod fidel ceea  ce  se
spune în Facere, 3, 6 :  «Şi a văzut femeia că pomul este bun la mîncare şi plăcut
la   vedere»..  Dar  dacă  ţinem  seama  de  tnvătătura  de  mai  sus  a  sfîntului  Grigorie
(proprie tuturor părinţilor bisericeşti),  că   răul se grefează  pe  ceea  ce  există  deja,
rulnlndu-1, şi că tot ce există, prin însuşi acest fapt este bun, amestecul binelui to
orice rău  are  şi  înţelesul că  nu există  răul  ca  slăbire şi  strîmbare  a fiinţei,  fără
lilnţa însăşi.  In acest sens, binele e amesteoat inevitabil ou răul, căci răul are ne-
voie de bine ca să existe. Nu există un rău în care să nu fie şi fiinţa în care sub-
xlită el. Şi plăcerea siniţită în săivîirşdrea păcatuM, sau ia ispdta lui, se datoreşte
tocmal  acestei  atracţii  exercitate  asupra  omului  de   fiinţa  în  oare  se  găseşte.  Dar
In plăcerea trăită de om în păcat nu are loc o întîlnire cu fiinţa în întreguJ ei, cu
fiinţa  In ceea ce e durabil în ea, ci cu o latură de suprafaţă a ei. Şi Insuşi  omul
iăvîrşind păcatul nu promovează fiinţa sa în fundainentul ei netrecător,  ci in  ceea
ce  ea  are  superficial  şi  trecător.   In  ispita  spre  păcat nici  fiinţa  ,pe  care  o  pof-
tejte omul nu-1 atrage cu ceea ce are ea fundamental, nici omul nu  e mînat spre
ea  cu ceea  ce  are fundamental  în sine.  Fiinţa  care apare  ispitind,   sau omul  oare
no slmte ispitiţ de ea,  e o fiinţă de suprafată,  sau nefumdamentaJă,  sau   ieşită din
legea caie o tine în întregiimea ei, sau sjtrîmbată. E o fâinţă care nu-şi pune în lu-
crare resuirsele ei  cele mai  proprii,  oele mali  fundamentale.   Puterea  ei   de-a  ispiti
e inal mult o neputinţă a sdnei proprii a omului de a se afirma.
In cazul păcatului, are loc o anumită soiziune între fundamentul fiinţei şi coaja el de supraJaţă. In om are loc în acest caz un fel de sciziune, sau o slăbire a legăturii între truip şi suflet, sau o slăbire a legăturii omului total cu fundamentul său dumnezeiesc, sau a libertăţii lui cu fâinţa lui. Oiudat este că libertatea omului poate merge şi cu latura lud de suprafaţă, ou truipul, cu capriciile lui, cu ceea ce pare să He şi mi este, făcînd din inconsistentul, oare are ca esenţă nimicul, baza sa. E o liber-tate ieşită din legătura cu sufletul, cu raţiunea omului, cu Dumnezeu, deci o libertate oare merge împotriva fiinţei lui fundainenstale, slă!bind-o şi strîmbînd-o pe aceasta. Şi In acest caz, el poate să nu mai vadă nici prin lucrurile ca întruchipărd material©, funda-mentul lor în Dumnezeu, sau raţiumea lor dumnezeiască; nu mai poate vedea In ele pe  Cel   ce lo susţtoe,   pe Oel ce le-a  dait   exdstenta şi forma   lor   frumoasă şi
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{indu-se de roadele de tot fciul ale bunfltftţllor, s-a sflturat cu rodul pri-cinuitor de strieăciune al ncascultării, (Iar numele acestui rod e păcatul făcător de moarte), îndată a murit vieţii mal bune, schimbînd viaţa dum-nezeiască cu cea neraţională, dobitocească. Şi odată amestecată moar-tea în fire, aceasta s-a transmis odată cu rîndurile celor ce se nasc. Ast-fel am moştenit o viaţă moartă, însăşi viaţa noastră fiind într-un oare-care fe] muritoare. Căci viaţa noastră este, fără îndoială, moartă, fiind jefuită de nemurire.
De aceea între aceste două vieţi mijloceşte moartea ce se cunoaşte la mijlocul lor, ca prin desliinţarea celei mai rele să-i dea biruinţă oelei neatinse de piericiune243. Precum deci, prin faptul că a mu​rit vie•ţii adevărate, omul s-a mutat la viaţa această moartă, tot aşa, cînd moare vieţii acesteia moarte şi dobitoceşti, se mută la cea pururea vie. Deci e n,eîmdoielnic că nu poate ajunge la viaţa cea fericită eel ce nu s-a făcut mort păcatului. Din această pricină Scriptura ne-a învăţat că fiecare din cei doi pomi e în acelaşi punct din mijloc, unul fiind acolo prin fire, iar celălalt adăugîndu-se la eel ce este, prin lipsire. Căci din acelaşi în acelaşi se săvîrşeşte, prin participare şi lipsire, trccerea de la viaţă la moarte. Fiindcă eel ce a murit binelui vieţuieşte răului, şi col ce s-a făcut mort păcatului vieţuieşte virttuţii.
Drept aceea cu dreptate îşi arată mireasa mîinile ei pline de smirnă, sculîndu-se prin moartea faţă de toată răutatea, ca să deschidă Cuvln-tului intrarea în ea. Iar Cuvîntul pe care îl primeşte în sine e viaja.
Singuruil In legătură cu Care ele se pat menţine în exiistenta deţplină şi In forma lor frumoasă.
Ouvîntul că Iui Adam şi Evei li s-a închis după păcat accesul la poraul vieţii, ca să nu rămînă în vi-aţă, ®-ar putea înţelege în sensul că el n-au mal fost în stare să vadă transparenţa lui Dumnezeu prin lume şi să rămînă în legătură cu El, prin ea. Prin aceasta au fost scoşi şi dim rai.
243. Omul putea fi nemuritor, dacă rămtnea cu trupul lui într-o legătură neslă-bită cu sufletul şi, prin acesta, cu ipostasul dumnezedescj al Cuvîntului. Dar odată ieşit din această legătură, s-a supus morţii, Moartea trupului e descompunerea lui, datorită slăbirii legăturii lui cu sufletul şi cu Dumnezeu. Dar e şi o supremă slăbire a sufletului, prin faptul că particdpă şi el la viaţa, în mare parte despărţită de Dumnezeu, a omului.
Viaţa omului după păcat este ea însăşi o viaţă moartă (Sein zum Tode, dar şi Sein im Tode), dar prin Hristos, omul poate ajunge iarăşi la viaţă, la viaţa veş-nică, la viaţa deplină, la care putea1) ajunge dacă nu păcătuia. Dar la acea viaţă nu mai poate ajunge acum decît trecînd prin moartea deplină a vieţii moarte de pe pămînt. Adică el trebuie să moară de tot acestei vieţi moarte, acestei vieţi în-gustate, pentru Dumnezeu, ca să treacă la^ viaţa deplină, la vlaţa neîngustată In Dumnezeu. Incă de pe pămînt trebuie să înceapă şi să practice moartea vîeţli moarte, moartea vieţii închise în îngustimea păoatulul, a egoismuhii, a plăcerilor de supra-faţă, pontru oa, lncepînd să trăiască lui Dumnozeu şi nesfîrşirii vieţii în El, să treară, prin moartea totală a acestei vieţi moarte, la vlnţn deplln vie în Dumnezeu. Pre​cum murind prin păcat, lui Dumnezeu (l<>rjflturli ru El), a căzut In vlaţa moartă, aşa muri,Tid vieţil moarte, sau despărţite do înflnîtnton el In Dumnezeu şi lncepînd să trăinsrfl lui Dumnezeu şi în Durmiozcu (VI InMiilt, vn njungo la vlaţa total vie,  i voşnlcfl Jn Dumnezou.
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Dar sufletul ridieat la atîta înălţlme prin cele cugetato de noi, fiufletul ce priveşte spre Dumnezeu, încă n-a cunoscut, cum zice Pavel, aşa cum trebuie să cunoască, nici nu socoteşte în sine că a cuprirus (Fllip., 3, 13), ci aleargă încă spre ceea ce e deasupra, întinzîndu-se spre coin dinainte 244.
Căci acestea ne îndeamnă să le cugetăm despre ea ordinea cuvin-telor următoare : «Pus-am mîinile pe încuietoare (cheie), am deschis frăţiorului meu». Şi adaugă: «Frăţiorul meu trecuse, sufletul meu a ieşit după cuvîntul lui». Prin aceasta ne învaţă că unul este modul de cuprindere a puterii ce întrece toată mintea : a nu ne opri niciodată la ceea ce am cuprins, sau a nu înceta de a căuta pururea ceva mai mult decît ceea ce s-a cuprins (înţeles) 245. Căci cea care s-a făcut plină de smirnă, arătînd prin toate îndeletnicirile vieţii (pe oare le închipuie prin dogete) moartea faţă de rău şi arătînd virtutea cu voia, prin aceea că din mîinile sale picură de la sine smirna, spune că s-a atins cu mîinile ■ale de încuietoare, adică şi-a apropiat faptele de intrarea îngustă şi strlmtă ”°, a cărei cheie i-o înmînează Cuvîntul ca lui Petru (Mt., 16, 19). Mlreas•a îşi deschide, aşadar, sieşi uşa împărăţiei prin ammdouă aces-tea : prin mîini, prin care se arată faptele, şi prin cheia credinţei. Căci prin amîndouă acestea, adică prin fapte şi prin credinţă, e pregătită în noi de Cuvîntul cheia împărăţiei247.
Dar cînd a nădăjduit, asemenea lui Moise, că i se va arăta spre cu-noaştere fata împăriatului, Cel dorit trecuse, îîicît a scăpat de mţelegerea
244. Avlnd  în   noi, prin  mortificarea  omului  vechi,   arvuna  vieţii  netrecătoare,
prill vederea lui Dumnezeu ca fundament nesfîrşit al firnţei noastre şi al lucrurilor,
Inră  n-am ajuns la viaţa deplină în Dmnnezefu, pe oare o  vom primi după moartea
depllnă   a  vieţii  pămînteşti,   cînd  ne  vom  uni   deplin  cu  Dumnezeu  şi   cînd  trupu]
nostru  nu va raai fi silit de trebuinţele lui din această stare de după cădere, să se
Intcresoze  şi  de  cele  materiale,  netrăind  cu  totul  lui  Dumnezeu.   Numai   eel   ce   a
d•piflt golul apdritual în viaţa pămîntească înaintează spTe viaţa netrecătoare, prian
moartea   Invelişului, care a inceput să se umple cu consistenţa vieţii în Dumnezeu.
245. Urn   alt  paradox:   Cel   necuprins   nu  poate   fi   înţeles   deoît   tinzînd  mereu
p•ste  ceea  ce s-a  înţeles  din  El,  adică  avînd  mereu simţirea  necuprinsului;   soco-
tind   totdeauna   că   n-ai   înţeles   pe   Cel  necuprins,   nemulţumindu-te   cu   o   definitie
atixmaitlvă a Lui, cu cunoaşterea catafatică, nerămînînd niciodată la o astfel de de-
Mnltle. A se mulţuimi cu aceasta e ceva analog cu a rămîne cu cămaşa lui Iosif, cu oare
a rămas nevasta lud Putifar. Aceasta înseamină a rămîne cu ceva mărginit, luat drept
Dumnezeu, cu un idol. Dumnezeu cere un urcuş necontenlt. In aceasta stă cunoaşterea
şi slmtirea Lui.
246. Lui Hristos I se deschide interior şi larg cel ce înaintează prin oalea  în-
gustă şi strlmtă, adică prin viaţa externă strîmtorată în greutăţi şi  nevoinţe.  Cheia
•1  e  data  de Hristos  însusi.  El  ne  dă  puterea  de  a  ioţra  la El  printr-o  astfel de
vlată  strîmtă. E cheia unei credinţe întărite prin fapte.  în acest  sens  a daS Hristos
ţi   lui  Petru  cheile,  precum le  dă  oricui  vrea  să-I  urmeze  cu  toată  rîvna.   Numai
Hristos dă puterea creddnţei to general şi a unei astfel de credinte, în special.
247. ”Credinţa   fără   fapte  moartă   esite»   (lac,   2,   17).   Iar   faptele   cu   adevărat
t•urntp   nu   slrrt   cu   putinţă   fără   credinţă.   Credînţa   e   temelia   faptelor,   iar   faptele
due credinţa  la  dosăvîrşire,  la  vederea  lui  Dumnezeu,  la  unirea  cu El,  sau  la  Im-
pflr”itlfi corirrilor.
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miresei. Cad zice : «Frăţlorul meu trecuse». Dar nu părăsind sufletul ce-L urmează, ci trăgîndu-1 spre Sine. Iar «suflotul meu, zice, a ieşit după cuvîntul lui». O, fericită ieşire, cu care iese sufleitul urmînd Cuvîntu-lui I «Domnul va păzi ieşirea şi intrarea ta», zice Proorocul (Ps. 120, 8). Aceasta este cu adevărat ieşirea şi intrarea păzită de Dumnezeu pentru cei vrednici. Căci ieşirea din aceea ce sîntem se face intrare în bunătăţile mai înalte. Aceasta ieşire a folosit-o sufletul, folosind drept călăuză pe Cuvîntul, Care a zis : «Eu sînt uşa şi calea» ,• şi: «Prin Mine de va intra cineva... şi va intra şi va ieşi» (In, 10, 9), nesfîrşind niciodată să iasă şi neîncetînd să intre. Nu încetează să intre prin înaintare la cele mai înalte şi să iasă necontenit din cele ajunse 248. Aşa 1-a trecut atunci pe Moise fata aceea dorită a Domnului (Ieş., 33, 32) ; şi aşa a ieşit necon​tenit sufletul legiuitorului din aceea în ce era, urmînd Cuvîntului care mergea înainte.
Căci cine nu ştie treptele acelea pe care a urcat Moise, care mereu se făcea mai mare şi niciodată nu se oprea de a creşte mai mare ? A crescut la început, cînd a pus mai presus de împărăţia egiptenilor ocara pentru Hristos, alegînd mai bine să fie necăjit cu poporul lui Dumnezeu, decît să se bucure de gustarea vremelnică a păcatului. A crescut iarăşi cînd egipteanul, asuprind pe evreu, a omorît pe eel de alt neam, luptînd pentru israelit. Şi vei înţelege, fără îndoială, felul creşterii, de vei lua istoria ca chip al unui înţeles mai înalt. Şi iarăşi s-a făcut mai mare ca sine, păzindu-şi viaţa netulburată de zgomote, prin îndelungata înţe-leaptă petrecere în pustie. Apoi se luminează de focul din rug. Pe lîngă acestea îşi goleşte tălpile de învelişul mort. Pierde şerpii egipteni cu toiagul. Scoate de sub tirania lui faraon neamul său şi îl conduce prin nor. Desparte marea. Acoperă sub mare tirania. îndulceşte Mera. In-moaie piatra. Se hrăneşte cu mîncarea îngerilor. Aude trîmbiţele, îndrăz-neşte să se urce pe muntele ce arde. Atinge vîrful. Ajunge sub nor. Intră în întunericul în care era Dumnezeu. Primeşte legămîntul. Se face soare neapropiat celor ce se apropie, fulgerîndu-i fata de lumină. Dar cine ar putea înfăţişa prin cuvînt toate faptele lui şi feluritele arătări ale lui Dumnezeu ?
248. Tot urcuşul spre Dumnezeu este o ieşire şi o intrare continuă. E o ieşire din starea în care ne aflăm şi o intrare în alta mai înaltă. Nu e siraplă înaintare Sn aceeaşi stare, deşi faptul că stările se continuă spre acelaşi bine tot mai înalt dă celui ce intră şi iese şi o statornicie. Intr-un fel sîntem nemulţumiţi cu starea în oare ne aflăm de cîtva timp, pentru că, cunoscîndu-i margindle, nu ne mai este satisfăcută setea noastră de nemărginire. Voim ceva nou, voira să ieşim din măr-ginire. Dar noul în care intrăm e din alt punct de vedere înrudit cu starea în care am fost. Binele, iubirea, e mereu nou şi mereu acelaşi. E un nou paradox: schimbarea şi stăruin(a. Omul e moron nou şi mereu acelaşi în înaintarea vieţii lui. ma! ales olnd lrminteaz.fi în ot4e ibnmo. Nmimfii col rău e monoton, sau în el mono-tonia copleşeşte noutateu.
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Şi totuşi eel co s-u facut atlt de mare şi a ajuns astfel la aşa de mari trepte şi s-a înălţat aş•a de mult spre Dumnezeu, încă nu şi-a săturat dorinţa de mai mult şi se roagă să vadă pe Dumnezeu la faţă, cu toate că Scriptura a mărturisit încă dinainte că s-a învrednicit de convorbirea cu Dumnezeu, faţă către faţă. Dar nici faptul de a fi vorbit lui Dumnezeu ca unui prieten, nici convorfoirea ce a avut-o cu Dumnezeu, gură către gură, nu-i potoleşte dorinţa după cele mai înalte, ci «De am aflat, zice, har înamtea Ta, arată-mi-Te pe Tine, ca să Te cu-nosc». Şi Cel ce făgăduieşte să-i dea harul cerut, Cel ce a zis : «Te-am cunoscut pe tine mai mult decît pe toţi» (Ieş„ 33, 17), trece de el în locul sfînt, pe piatră, acoperit fiind de mîna dumnezeiască, cînd sta, încît de-abia îi vede spatele Lui, după ce a trecut. Prin acestea, socotes•c că Scriptura ne învaţă că cel ce doreşte să vadă pe Dumnezeu. II vede pe Cel dorit şi în aceea că îi urmează mereu Lui şi vederea (contemplarea) feţei Lui este pricina călătoriei neîneetate spre Dumnezeu, care izbuteşte să lnainteze prin aceea că urmează Cuvîntului. Aşa şi acum sufletul, cînd s-a sculat prin moaite, cînd s-a umplut de smirnă, cînd, prin fapte, şi-a dus mîinile la chei, şi a nădăjduit să-L aducă în csasă pe Cel dorit, Acela trece, iar el iese, nemairămînînd în cee-a ce era, urmînd Cuvîntului care II conduce la cele oe îi stau înainte.
Cuvîntul ce urmează ne întăreşte înţelesul pe care 1-am descoperit hiainte, că mărimea firii dumnezeieşti nu se cunoaşte în faptul de a o cu-prinde, ci în faptul de a trece peste toată închipuirea şi puterea de cu-prindere 249. Căci sufletul care a ieşit din fire, în aşa fel că nu mai e Impiedicat de nici un lucru din cele obişnuite în cunoaşterea celor ne-văzute, nu se opreşte de a căuta pe Cel neaflat şi nu încetează de a chema pe Cel ce nu poate fi chemat250. Căci zice : «L-am căutat pe El
249. Dacă   am  putea  cuprinde   firea   dumnezeiască,   am  mărgiiu-o  şi   deci   n-ar
mai II Urea dununezeiască. Mereu trebuie să ne dăm seama că ea întrece orice pu-
tlntă de cuţjrlndere. Dar aoeasta mi inseatnnă că nu o cunoaştem, că rau o simţim.
Dar  o cunoaştem,  o simţim ca  necuprinsă.  O  cunoaştem  neânchizînd-o  într-o  defi-
nlţle,  Intr-o  noţiune,  sau  neînchizîndu-ne  spiritul  nostru   în   această  deliniţie •a  ei,
In accastă noţiune a lui Dumnezeu. In acest caz, spiritul nostru însuşi devine mort,
e lipsit de viaţă,  de  mişcare. Firea dumnezeiască o cunoaştem ca pe una ce trece
pesli•  puterea noastră de  cuprindere,  sau o  întrece,  şi  de  aceea ne solicită mereu
nol cforturi de a o cuinoaşte. Iar aceasta înseamnă viaţă.
250. O  experienţă  paradoxală:   pe  Dumnezeu   II numim,  deşi  nu poate  fi  mu-
mlt.   Nu   putem   renunţa   la   numirea   Lui,   dar   nu   găsim   niciodată  numirea   deplin
adecvată Lui. Trebuie să-L numim,  căci firea noastră mărginită şi necesitatea ei de
n vorbi de Dumnezeu ne obligă. Dar El scapă oricărei numiri ale noastre. Deci tre-
bitle  să  punem,   în  orioe  numire  ce  I-o   dăm,   conştidnţa   sau  simţirea  neadecvării
I.ul cu orice numire a noastră. In numirea noastră punem deci nu numai un înţeles
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şi nu L-am aflat». Cart cum ar putea fi aflat Cel pe care nu-L vesteşte nimic din cele ce se cunosc ? Nici o forma, nici o culoare, nici o hotăr-nicire, nici cantitate, nici loc, nici o înfăţişare, nici o presupunere, nici o asemănare, ci se află pururea în afară de orice încercare de a-L cu​prinde, sau scapă totdeauna voinţei de apucare, celor ce-L caută.
Pentru aceea zice : L-am căutat prin puterile de aflare ale cuge-tării, în raţionamente şi înţelesuri, şi totdeauna •era în afară, scăpînd de apropierea înţelegerii. lar Cel ce Se află pururea în afară de orice cuge-tare prin care poate fi cunoscut, cum ar fi cuprous prin înţelesul vreunui nume ? De aceea sufletul născoceşte tot felul de înţelesuri ale numelor, pentru înfăţişarea binelui negrăit, dar toată puterea de tăl-măcire a cuvîntului e înfrmtă şi se dovedeşte mai slabă ca adevărul. Pentru aceea zice : eu L-am chemait pe cît am pulut, născocind cuvirute care să înfăţişeze fericirea negrăită2Sl. Dar El era mai mare decît ară-tau aceste înţelesuri. E ceea ce face şi marele David, numindu-L pe Dumnezeu adeseori cu nesfîrşite nume şi mărturisind că e înfrînt de adevăr. «Tu, zice, eşti Dumnezeu îndurat şi milostiv, îndelung răbdător şi mult milostiv, adevărat, tărie şi întărire, loc de scăpare, putere, ajutor şi sprijinitor, cornul mîntuirii» şi cele asemenea. Dar iarăşi mărturiseşte că numele Lui nu se cunoaşte în tot pămîntul, dar e minunat. «Cît este
delimit, ci şi conşitiiimţa a ceea ce trece peste graiimţele a ceea ce am definit prin mimire. Dumnezeu nu e -uin gol, ci existenţa mai presus de orice conţimut, exprimat in numire. E pe linia numirilor, nu în afară de linia lor, deşi e mai presus de toate numirile. Nu se poate menţine conştiinţa despre El şi nu se poate îmainita în această conştiinţă decît pe linia numirilor Lui. însă trebuie să punem în orice numire sen-timentul că Bl e mai mult decît înţelesul mărginit al acestei numini. Dumnezeu nu e haos, ci armonie mai presus de orice armonie cunoscută şi experiată de noi. Poate muzica (şi în parte poezia) umple cel mai mult definitul cu un indefinit, sau sugerează un indefinit peste marginile definitului, Nu ne putem dispensa de Hnit în exprimarea indefinitului, dar finitul cuprinde totdeauna şi un indefinit, cu atît mai mult cînd vrem să exprimăm pe Dumnezeu. Dar poate, a enema pe Dumnezeu Cel ce nu poate fi chemat mai înseamnă şi a-L chema fără să auzim în mod propriu un răspuns înţeles al Lui. In faptul că II chemăm e comştiinţa, e simtirea caracte-rului lui de Persoană. Dar răspunsul Lui nu are un înţeles definit, care să se aco-pere cu chemarea noastră. Răspunsul Lui e nesfîrşit de multiplu to înţelesurile lui, sau depăşeşte toate îmţelesurile, deşi pe de altă p<arte e un răspuns care stă pe o liinie cu chemarea noastră. Sau răspunsul Lui e un dar imediat de putere, sau de împlinire a cererii noastre, dar acest dar, sau această împlinire cuprinde cu mult mai mult decît putem cuprinde noi.
251. «Fericirea negrăită» e fiinţa ferioită negrăită. E negrăită ca flinţă şi e ne​grăită prin fericirea ce întrece orice cuvîmt şi înţelegere. Căci cu cît are cineva o fitaţă mai *bogată, cu atît e mai fericit. Neferioiirea sită în şţirbirea fiinţei, adîică în rău. Căci ştirbirea implică şi o limitare, dar nu numai o limitare în sensul că nu are decît finitul aşteptot de la ea, ci şi în sensul că iru are nici măcar finitul aşteptat. Fericirea mai redusă stă In fiinţa mai redusă, sau într-o lipsă a ceva din ea. Noi nu avem ruvimte pontru a exprima fericirea fiinţei dumnezeieşti, pentru <ă cuvintolc noastro rorcspund flimţel şi ferlcirii noastre limitate, sau ştir-bilo.
280
SPtNTtIL  cmiCIOIMB  OE  NYSIA
de minunat, zice, numelo Tdu In tat pfimîntul» (Ps. 8, 1). Aşa a zis şi (-•âtre Manoe, eel ce a proorocit despre fiul lui, cînd a fost întrebat des-pro nume : «Minunat este acesta şi prea mare ca să poată fi cuprims de uuzul omenesc» (Jud., 13, 18). De aoeea şi sufletul cheamă pe Cuvîntul cum poafte, dar nu poate cum voieşte. Căei voieşte mai mult decît poate. Şi totuşi nu voieşte atît cît este Acela, ci cît poate voia lui liberă să voiască 252. Fiindcă, deci, Cel chemat nu poate fi ajuns de străduinţa celui ce-L cheamă, de aceea zice: «L-am chemat şi nu m-a auzit» 253.
Cele ce le adaugă mireasa la cele spuse, deşi la prima vedere par a cuprinde un înţeles mai trist, mie mi se pare că privesc spre acelaşi scop şi înfăţişează ureuşul spre cele şi mai înalte. Căci zice : «AfJatu-m-au păzitorii cei ce înconjoară cetatea, Bătutu-m-au şi m-au răni•t, luat-au vălul de pe mine păzitorii zidurilor». Acestea vor părea unora cfi sînt mai degrabă cuvintele uneia ce se plînge, decît a uneia ce se bucură. Mai ales acestea : «Bătutu-m-au şi m-au rănit, luat-au de la mine vfllul». Dar pentru eel ce ia seama cu luare-aminte la înţelesul celor Hpuse, cuvintele sîfit ale unuia ce se laudă pentru lucruri prea frumoase.
Putin îneinte de acestea, Scriptura mărturisea că ea s-a dezbrăcat de orice acoperămînt. Căci zicea ca din partea miresei: «Dezbrăcat-am halna mea, cum o voi mai îmbrăca pe ea ?» Aci iarăşi spune că i s-a luat vălul. Vălul este o înveliitoare a miresei, ce acoperă împreună cu capul şi fata ei, precum spune istoria despre Reveca. Cum, deci, cea care a fost dezvelită de tot aeoperămîntul mai are încă vălul, pe care îl iau
252. Omul voieşte mai mult decît poate, voieşte să cunoască pe Dumnez,eu  mai
mult  decît  poate.  Dar şi  voia  lui  e  limitată  în  privinţa  cunoaşterii  de  Dumnezeu.
Dflr  şi  In faptul că voieşte mai mult decît poate,  se arată că  e făcut pentru infi-
nltate.  Omul  voieşte  să  cunoască pe Dumnezeu  atîta  cît  îşi  închipuie  el  că  este,
dar   lşi   Închipuie   că   Dumnezeu   este   infinit,   chiar   dacă   felul   infinităţii   lui   Dum-
iMZeu tnehdpuită de el e mai prejos de infindtatea reală a lui Dumnezeu. De aceea,
omul voleşte,  pe fiecare tTeaptă mai înaltă  a  creşterii sale  spirituale, mai mult în
runrvaşterea  sa  de  Dumnezeu,  pentru  că  închipuirea  lui  despre  infinitatea  lui  Dum-
ih•zuu a crescut şi ea.
253. Din  aceste  rînduri  se vede  că voinţa  omuluii  de  a  chema  pe  Dumnezeu
nu constă num-ai în voinţa de a-I da un nume  cît mai potrivit, ci şi de a-L chema
pe  numele   adevărat.  Propriu-zis,  de  aceea  dă  omul  credincios  lui  Dumnezeu  dife-
rlte numiri: ca să-L cheme prin ele într-ajutor, întrucît crede că El are puterile ex-
prlmate   prin   numiri.   El   voieşte   să   cunoască   deci,   pe   Dumnezeu,   ca   să-L   poată
rhema   In   ajutor  pe  numele  Lui   adevărat.   Iar   Dumnezeu   nu   numai   că   nu-i   răs-
punde  Intr-un mod  înteles de el, pentru  că  orice  răspuns  al Lui  întrece to•ate  în-
Iplosurile  ome,neşti,   ci   uneori   nu-i   răspuonde   deloc,   pentru   că   omul  nu-L   cheamă
pn numole Lui  adevărat. Dacă  II chemăm  cu un nume care nu e la  înălţimea Lui,
Kl  nu  Se  simte chemat,  pentru  că  ne   adresăm unui  idol  care  nu  e  numai  infinit
mai   putin   decît   El,   ci   şi   arată  că  nu  vrem  să-L   cinstim  pe   Dumnezeu   însusi.   De
dieeu,  Dumnezeu   trebuie  chemat cu un sentiment de extremă smerenîe,  cu  conşti-
ln)a   că  nu   e  din   planul   lumii,   că  nu   e   în   esenţă   egal   cu   noi   oei   Idpsiţi      de
putero,  cu conştiiinţa  că  dacă nu-I  dăm numele adevărat nu  e pentru că nu voim,
ci  cfi nu ştlm, sau nu putem să-L chemăm pe numele corespunzător Lui, pentru  că
nu-L cunoaştem cum se cuvine,  deşi voim aceasta şi ne silim să ne ridicăm mereu
mnl sus In cunoaşterea Lui. De aceea e bine să-I cerem mai mult mila, cu simţirea
( fl avem Intr-iadevăr nevoie de mila Lui, întru neputlntele noastre.
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de la ea păzitorii ? Oaro nu o ltmpede din celo spu.sc, că de aci a urcat iarăşi prin inaintare spre ceva şi mai Inalt ? Căci cea care s-a dezbrăcat cie haina veche şi s-a dezvelit de orice acoperămînt se face atît de mult mai curată ca ea însăşi, încît, faţă decurăţia ce o primeşte acum, pare să nu fi dezbrăcat acoperămîntul, ci după dezvelirea aceea află iarăşi ceva ce trebuie lepădat din jurul său. Astfel, eel ce urcă spre Dumnezeu arată în sine ceva gros, care Irebuie subţiat mereu. De aceea, dezbră-carea de haina descrisă înainte lasă pe ea, faţă de curăţia de acum, ia​răşi un acope,rămînt care e înlăturat de cei ce o văd în a cost urcuş, şi nu vreo născocire 254.
lar cei ce-i smulg vălul sînt păzitorii care înconjoară cetatea. Şi cetatea e sufletul, căruia îi i•au vălul bătîndu-1 şi rănindu-1 cei a căror slujbă e să păzească zidurile cetăţii. Că smulgerea vălului e lucru bun, dat fiind că ochiul eliberat de acoperămînt poate privi neîmpiedicat la frumuseţea dorită, nu se va îndoi nimeni, de va lua seama la Apostol, care pune pe seama puterii Duhului ridicarea acoperămîntului, zicînd : «Iar cînd se vor întoarce la Domnul, se va lua acoperămîntul. lar Dom-nul este Duhul» (II Cor., 3, 16). lar că eel ce ne pregăteşte penitru bine e fără îndoială şi el bun, nu se va îndoi cineva din cei ce ştiu să judece fără abatere. Dacă deci luarea vălului e buna, fără îndoială buna vu fi şi bătaia şi rănirea, prin care se înfăptuieşte luarea vălului. Dar fiindcă,
254. Numai conştiinţa de a ne afla sub privirea ]ui Dumnezeu ne face pe de o parte deplin dezveliţi sau sinceri, pe de alta, neispititi la păcat; numai ticcasta ar fi făcut pe Adam şi pe Eva să nu se mai acopere cu frunze de smochwi. Numai conştiinţa privirii lui Dumnezeu ne dezveleşte cu adevărat neputinţa noastră, pe care vrem să o acoperim. Sinceritatea e actul prin care mă aşez pe mine Snsuml sub privirea lui Dumnezeu, menţinînd conştiinţa că nu mă pot ascunde do El. Prin aceasta lepăd orice pornire păcătoasă de la mine. Nu există sinceritate altfel, căci numai pentru Dumnezeu singur nu mai e teatru, nu mai e aparenţă. Cînd mă in-torc spre El nu mai e nimic care să conteze în mine, decît ceea ce sînt cu ade​vărat, nu ceea ce vreau să par că; sînt. Căci numai Dumnezeu e ochiul pu•rurea deschis şi atotpătrunzător, Căruia nu-I pot ascunde nimic din ceea ce ştiu de mine însumi; numai El este această lumimă care pătrunde tc•ate tenebrele şi care mă descoperă aşa cum sînt, avînd nevoie de ajutorul Lud, chiar mie însumi care nu ştiam exact ceea ce sînt, obişnuit să mă prefac, sau să socotesc că sînt mai malt decît ceea ce sînst. Acest nor propiiu care mă ascundea pe mine Însumi e un veş-mînt care cade îndată. Dumnezeu mi Se descoperă atunci ca iubirea supremă care mă învăiuie, care mă dartă, care face transparent sufletul meu ce se căieşte, căruia mă fac eu însumii, cu voia, transparent. (P. Florensky, Pteiler und Grundiestc der Wahrheit, în: Bubnoff-Ehrenberg. Das Ostliche Christentum II, Berlin, 192Q, p. ©4). Sincer deplin e omul în fata lui Dumnezeu numai în ceasul morţii. Cît persistă în noi viaţa, mai păstrăm încă speranţa de a schimba ceea ce stntem, sau de a o disimula. Dar cînd viaţa noastră e ameninţată sau aproape de a' se sfîrşi, nu mai c ontează decît ceea ce sîntem cu adevărat, în neputinţa şi păcătoşenia noastră.
Dar nu e suficient a lua pe Dumnezeu ca martor în sinceritatea noastră, ci Irebuie evocat şi ca model. Căci sinceritatea nu stă numai în a te vedea în lumină, ci şi în a te realiza conform voii Lui Ce sînt eu, dacă nu ceea ce îmi cere El să iiu ? Dar o distanţă infinită mi se clost•oporrt ImlutA lntre ceea ce fac şi acea stare po care dorosc să o renlizez şi po can- voicşti• P.] s,”i <> realizez. ţii eu nu încetez tie a fi mereu în deficit.
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după Inţelesul nemijlocit, cuvlnlcle acestea cuprind ceva neplăcut, căci cuvîntul «bătutu-m-au» şi «rănltu-m-au» arată ceva dureros, e bine să cunoaştem întîi întrebuintarea ce o face Sfînta Scriptură de aceste cu-vinte, şi anume dacă le-a folosit undeva în înţeles bun. Apoi vom tîlcui înţelesul celor spuse aici.
Cum izbăveşte înţelepciunea sufletul tînărului de la moarte ? De la însăşi Inţelepciunea vom auzi ce ne sfătuieşte să facem ca să nu moară tînănil. «De-l vei bate cu nuiaua, nu va muri. Cătu îl vei bate cu nuiaua, iar sufletul lui îl vei izbăvi de moarte» (Prov., 23, 13). Deci cuvîntul «bătutu-m-au» pricinuieşte nemurirea, precum zice Scriptura : «De-l vei bate cu nuiaua, nu va muri». Căci nu se poate izbăvi sufletul din moarte, de nu va fi bătut cu nuiaua. Deci prin cele spuse s-a arătat că e un lucru bun a fi bătut. Pentru că e un lucru bun cu adevărat a se izbăvi sufletul din moarte. Aşa spune Proorocul că face şi Dumnezeu, făcînd vlu prin aoeea că omoară, şi vindecînd prin aceea că bate. «Eu, zice, voi omorl şi voi face să vieze, bate-voi şi voi vindeca» (Deut., 32, 29). Pen​tru aceea şi marele David a spus că de la un astfel de toiag vine nu durere, ci mîngîiere, zicînd : «Toiagul Tău şi nuiaua Ta, acestea m-au mîngîiat pe mine» (Ps. 22, 4). Din acestea vine şi gătirea mesei dumne-zeieşti şi toate cîte le cuprinde psalmul în continuare : untdelemnul pe cap, paharul neamestecat, care pricinuieşte beţia trează, şi mila ce-1 urmăreşte cu bunătate şi viaţă lungă în casa lui Dumnezeu. Dacă aces​tea le pricinuieşte, aşadar, acea dulce bătaie, după învăţătura Prover-belor şi cuvîntul proorocului, bine este a fi bătut cineva cu nuiaua de la care vine belşugul unor astfel de bunătăţi.
Dar mai bine să cercetăm ceea ce s-a lăsat afară înainte de cele spuse. Cuvîntul a trecut de mireasă, făcîndu-Se neajuns de cea care dorea să-L apuce. Dar a trecut nu ca să părăsească pe cea de care a trecut, ci ca să o atragă şi mai mult spre El. Căci zice : «Sufletul meu a leşit după cuvîntul lui». Iese, deci, sufletul din aceea în ce era şi aşa e aflat de cei ce păzesc cetatea : «Aflatu-m-au, zice, păzitorii cei ce în-conjoară cetatea».
Dacă, deci, ar fi aflat-o pe ea primejdiile iadului, sau dacă ar fi aflat-o tîlharii, cumplit lucru ar fi fost să fie obiectul unei astfel de aflări. «Că furul nu vine decît ca să fure, să junghie şi să piardă» (In, 10, 10). Dar dacă o află păzitorii care înconjoară cetatea, fericită este de o ast-iel de aflare. Căci eel aflat de un paznic nu poate fi furat de tîlhari. Deci cine sînt păzitorii ? Cine altii, decît slujitorii care păzesc pe Israel ? (Ps. 120, 4). Cei ce acoperă întinzînd mîna dreaptă, eel căruia i s-a în-cxedinţat să păzească sufletul de tot răul, eel care e păzitorul intrării şi ioşirii, acela este păzitorul cetăţii, despre care zice : «Dacă Domnul
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nu va păzi cetateo, în zadar vu voghea ccl ce păznşte» (Ps. 126, 1). Doci Scriptura arată, prin slujitorii care păzesc cotatea, duhurile slujitoare, cele trimise spre slujire pentru cei ce vor moşteni mîntuirea (Evr., 1, 14). Iar sufletul, precum s-a zis, este locuinţa lui Dumnezeu. Deci de aceştia a fost aflat sufletul, precum a fast aflată odinioară oaia de Păstorul eel bun, pentru care au săltat — după cuvîntul Domnului — de bucurie toate cetele îngerilor. Aşa a fost aflată odinioară şi drahma de către cea cu făclie, din care pricină se bucură toţi prietenii şi vecinii (La, 15, 9). Aşa e aflat şi David, sluga Domnului, precum se zke în Psalm ca din partea lui Dumnezeu : «Aflat-am pe David, sluga Mea, cu untde-lemnul sfînt al Meu 1-am uns pe el» (Ps. 88, 20). Şi fiindcă acesta s-afăcut agonisită Cehii ce 1-a aflat pe el, să auzim de ce bunătăţi îl învredni-ceşte : «Mîna Mea, zice, va ajuta lui şi bratul Meu îl va întări pe el ,• şi voi tăia de la fata lui pe vrăjmaşii lui şi pe cei ce-1 urăsc pe el îi voi înfrînge» (Ps. 88, 22—24), şi toate celelalte cîte le cuprinde comoara binecuvîntărilor.
Deci bine este a fi aflată mireasa, adică sufletul, de către îngerii care mconjoară cetatea. Aşa ne îndeamnă marele David să cugetăm, zicînd : «Tăbărî-va îngerul Domnului în jurul celor ce se tern de El şi îi va izbăvi pe ei» (Ps. 33, 3). Deci zicînd aceea : «Păzitorii m-au bătut», s-a lăudat că i s-a hărăzit o înaintare spre cele de sus. Iar dacă zice că a fost şi rănită, prin acest cuvmt înfăţişează semnul ce i s-a întipărit în adînc prin nuiaua dumnezeiască. Căci nu primeşte în sine la supra-faţă urma nuielii dumnezeieşti, ca să nu se cunoaiscă locul în care a primit nuiaua, ci prin rană se arată vădită lovitura cu care se laudă mi​reasa. Iar ceea ce se spune este aceasta : nuiaua dumnezeiasca şi toiagul mîngîietor pricinuiesc vindeoarea prin aceea că Cei ce bate e Duhul, al Cărui rod, pe lîngă toate celelalte cîte le-a înşirat Pavel, este şi înfrînaraa, care e pedagog în viaţa virtuoasă. Aşa a zis şi Pavel ară-tînd în rane semnele unor astfel de lovituri: «Semnele lui Hristos le port în trupul meu» (Gal., 6, 12). El arată prin aceasta neputinţa din orice rană, în care se desăvîrşeşte puterea lui Hristos prin virtute (II Cor., 12, 9)255. Buna s-a arătat, deci, prin cele spuse de noi, rana prin care i s-a luat ei vălul, ca să i se descopere frumuseţea sufletului, nemaiîntunecînd-o acoperămînul256.
255. Necazurile, ca nişte adevărate răni, fac pe om să simtă neputinţa pro-prie, iar prin aceasta să se oprească de La părate şi deci să se silească în a face voia lui Hristos, sau să sporească în virtute, In Infrinare, râbdare, smerenie, nădej-dea în Dumnezeu.
250. Acoperămîntul faro suflclul s.l nu ,s<• ciui()iisr<1 po sine, să nu vadă destul do   limpedo   pe   Dumne/eu,   s,l   sc   ,iflo   turd   In   Iiiliincrlc.   Acopcrămîntul   acestn   se
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Dur să repetăm iarăşi, recapitulînd, înţelesul celor spuse. Sufletul care vede pe Dumnezeu şi primeşte în sine dorul eel bun după frumu-seţea nestricăcioasă are necontenit o poftă nouă spre ceea ce e deasu-pra, neslăbindu-şi niciodată dorul prin săturare 257. De aceea nu înce-toază de a se întinde spre cele dinainte şi de a ieşi din aceea în ce este şl de a pătrunde mai înăuntru, unde încă nu a fost. Şi ceea ce i se arată lui mereu mai minunat şi mai mare, socoteşte mai prejos de ceea ce ur-mcază, pentru faptul că ceea ce află în chip necontenit este neîndoiel-nic mai frumos decît ceea ce a atins înainte. E ceea ce se întîmplă şi lui Pavel, care murea în fiecare zi (I Cor., 15, 11), fiindcă mereu trecea la o viată nouă, făcîndu-se necontenit mort faţă de ceea ce a trecut şi dînd uitării cele străbătute înainte 258. De aceea şi mireasa, ce aleargă spre Mire, nu află vreo oprire a înaintării ei spre cele mai mari. Din gura ei răsar raiuri de rodii ce răspîndesc miresme. Pregăteşte hrană Stăplnului zidirii, primindu-L cu roadele sale. Izvorăsc din ea grădini. Su face fîntînă de apă vie : toată se face frumoasă şi fără de prihană„ după mărturia Cuvîntului.
Şi ridicîndu-se iarăşi peste acestea, observă şi mai mult mărirea Cuvîntului, Care Se apropie cu capul plin de rouă şi cu pletele pline de picăturile nopţii. Işi spală picioarele, îşi dezbracă haina, picură smirnă din mîini. Işi atinge mîinile de încuietoare, deschide intrarea, caută pe Cel necuprins, cheamă pe Cel negrăit. E aflată de păzitori. Primeşte asu-pra sa nuiaua ce o bate. Se face ca piatra, de care zice proorocul: «Bă-tut-a piatra şi au curs ape» (Ps. 77, 20).
Observi la ce înălţime a urcat mireasa ? De aceea e bătută, ca stînca  de către Moise, ca după asemănarea aceleia să izvorască din ea
smulgo cu oarecare durere, căci el înseamnă închidere în sine dinspre alţii şi ddnspre Dumnezeu, deci încredere în sine, mîndrie, neîncredere în Duannezeu şi în alţii. Smul-(jereu vfilului te îniăţişează gol, aşa cum eşti, cu neputinţele tale, în fata lui Dum​nezeu, dar şi lipsit de mîndria că ai ceea ce nu m de fapt, în fata ta, în fata oa-menilor; şi te face să te îndrepţi cu adevărat. Propriu-zis, deja prin această des-(operire întru smerenie se face cunoscută frumuseţea sufletului, care sporeşte apoî prin virtute.
257. De  înaintarea   în   bine  nu  se  satură  sufletul  niciodată.   Numai   de  săvîr-
!>!rea răului se satură. Ba  chiar îi pare rău de săvîrşirea lui, pe cînd de săvîrşirea
hlnolui  nu-i  pare  rău  niciodată.  Aci  e vizată  teoria platonic-origenistă  despre  să-
turarea  sufletelor  de  bine  în preajma lui  Dumnezeu  şi   despre  coborîrea  de  acolo
pt.•ntru  «  ieşi  din plictiseala  acelei săturări,  ceea  ce le pricinuieşte  o nouă  încor-
ponire. Binele este nesfîrşit. E nesfîrşit pentru că el constă în comuniunea iubitoare
• llntre persoane şi în primul rînd între persoana noastră şi  Persoana dumnezeiască
ilt>  nesfîrşită  bunătate  şi  nesfîrşit nouă  în formele  de manifestare  ale   bunătăţii  Ei
diirultoare.
258. Un nou sens al mortii. Nu trebuie omorît numai omul vechi odată pentru
totdeauna,  ci  cel  ce  urcă In Hristos moare  mereu faţă  de  starea  la  care  a  ajuns,
ulllnd de ea, pf-Jitru ;i tre<e mereu la o stare nouă.
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cuvîntul celor ce însetează, revărsJndu-se din locul lovits6fl. Apoi îş) dezveleşte frurauseţea feţei, păzltorii smulgîndu-i vălulsm.
Acestea sînt cele ce am putut să le întelegem noi din locul acesta. Dar nu vom simţi nici o pizmă, de va primi cineva, de la Cel ce desco-peră tainele ascunse, vreo înţelegere mai folositoare de suflet a textului acestuia. Poate va spune cineva că cuvintele textului au ceva comun şi cu vedenia lui Isaia. înţeleg vedenia ce a avut-o, cînd, murind regele lepros, zice că a văzut pe Cel ce şedea cu slavă pe tronul cel înalt şi ridica•t, pe Cel a cărui înfăţişare, mărire şi faţă nu a putut să o vadă {Is., 6, 1). Căci dacă ar fi putut, ar fi spus, fără îndoială, cum a făcut cu celelalte pe care le-a văzut, numărîndu-le aripile şi descriind starea şi zborul lor. Numai glasul zice că 1-a auzit, cînd s-a ridicat pragul cel de sus al uşii de cîntarea serafimilor şi casa s-a umplut de fum şi i s-a pus printr-unul din serafimi un cărbune pe buzele sale. Căci făcîndu-se aceasta, nu numaii buzele, ci şi auzul i se curăţeşte spre primirea cuvîn-tului. Deci precum aci zice că mireasa a fost bătută şi rănită de păzitori şi apoi a fost dezvelită de aooperămîntul vălului, aşa şi acolo, în loc de văl se ridică pragul cel de sus, ca să poată contempla neîmpiedicat cele din lăuntru, iar în loc de păzitori sînt numiţi serafimii, în loc dp. nuia, cărbunele, şi în loc de lovitură, arsura.
Iar sfîrşitul comun şi pentru mireasă şi pentru sufletul proorocului e curăţia. Precum, deci, proorocul nu simte durere fiind ars de cărbune, ci se. slăveşte umplîndu-se de strălucire, aşa şi aci, mireasa nu se plînge de durerea ranei, ci se laudă cu sporul îndrăznirii, cu ridicarea acope-rămîntului, pe care Scriptura 1-a numit văl.
Dar se poate afla şi un alt înţeles în textul acesta, care nu se opune celor arătate. Sufletul, ieşind după cuvîntul Lui şi căutînd pe Cel nea-flat, apoi chemînd pe Cel neajuns de mţelesul numirilor, află de la pă​zitori că iubeşte pe Cel neajuns şi doreşte pe Cel necuprins. Prin aceasta e bătut şi rănit într-un fel oarecare de deznădejdea de a nu ajunge pe Cel dorit, socotind dorinţa sa fără împlinire şi sortită să nu se poată bucura de Cuvîntul. Dar i se smulge vălul tristeţii, prin aceea că află că adevărata bucurie de Cel dorit e să înainteze pururea în căutarea Lui şi să nu înceteze niciodată din urcuş, dorinţa împlinită născînd tot-
259. Cuvîntul se revarsă  ca  o  apă  din  sufletul  care înainte era  împietrit,  dar
a  fost înmuiat,  sensibilizat, făcut transparent  pentru Dumnezeu-Cuvîntul,  prin lovi-
turile necazurilor.  Acum aude pe Cuvintul-Persoană şi cuvmtele Lui le dă mai de-
parte, se simte obligat să le dea mai dcpartc.
260. Fata   sufletului   se   face   vă/utA   colul   ro   a   suferit   bătăile   necazurilor,   dar
se  face  transparenta   şi   nltora  prin   snu•icnla,   hlttulcton,   bumătatea,  credinta  hotărîtii
<•e  s(?  ardtă  prin  ochii   ?>i  prin  fuptelc   lui,   cUcI   prlii   toatu   se  nrată  dt•srhiderea  lui
spro Du,miH•zc•u.
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dcaunn altă dorire a Celui ce se află deasupra261. Deci după ce i s-& luat vălul deznădejdii şi a văzut frumuseţea nesperată şi necircumscrisă d Celui dorit202, ce e aflată în toată eternitatea veacurilor mereu mai maro aun, so întinde cu un dor şi mai înfooat şi vesteşte Celui iubit, prin fiicele Ierusalimului, simţirea inimii sale, că adică primind săgeata tiloasă a lui Dumnezeu în sine, a fost rănită, prin vîrful credinţei, în inima, primind în rană săgeata iubirii. Iar iubirea, după cuvîntul lui loan, este Dumnezeu, Căruia I se cuvine slava şi stăpînirea în vecii ve-cilor. Amin.
Omilia a XIH-a
«Juratu-v-am pe vol. iiice ale Ierusalimului, intru puterile şi intru tăriile ţarinii, de veţi alia pe trăţiorul meu, spuneţi lui că sînt rănită de dragoste. Cu ce se deosebeşte irăţiorul tău de alţi irăţiori, o, irumoasă între lemei ? Cu ce se deosebeşte trăţiorul tău de alţi irăţiori, că ine-ai jurat aşa ? Frăţiorul meu e alb şi rumen, ales din zee/ de mil. Capul lui e aur chetos, pletele lui, lungi, negre ca corbul. Ochii lui, ca porumbeii pe plinătăţi de ape, spălaţi în lapte, şezînd lîngă mulţimi de ape* (Oînt. Cînt, 5, 8—13).
Cel ce a descoperit tainele legii lui Moise, plinind prin Sine toată le-goa şi Proorocii, precum zice în Evanghelie, că : «N-am venit să stric le-gea, ci s-o plinesc» (ML, 5, 17), Cel ce prin oprirea mîniei a oprit toată uci-derea, iar prin nimicirea poftei a alungat murdăria preacurviei, Acela Inlătură din viaţă şi blestemul călcării jurămîntului, închizînd, prin in-
261. Un alt înţeles al bătăilor şi rănilor primite de mireasă de la îngeri  şi al
smulgerif  vălurilor  ei   este  că  află  de  la  ei  că  nu  poate   să  ajungă  să  cuprindă
pe  Cuvîntul   cel  necuiprins.   Căci   nici  ei  nu  pot  să-L   cuprindă.  Aceasta  pune  un
văl de tristeţe pe suflet. Dar vălul acesta e smuls de îngeri, prin cunoştinţa ce i-o
dau că Insăşi căutarea neîncetată a Lui  şi urcuşul neoprit spre El este  o  cunoaş-
tcro   a  Lui  şi  deci  un  motiv  de  bucuxie.   Căci  nu  ar   căuta   sufletul  neîncetat  pe
Dumnezeu, dacă nu ar şti de El, dacă, într-un fel oarecare, El nu  S-ar face siinţit.
tn acest urcuş, sufletul simte deci că trăieşte şi cunoaşte neouprinsul lui Dumnezeu.
Intr-un fel,  II  cunoaşte  !n mod  conttouu nou,  ca într-o  descoperire continuu nouă.
Dnr   dacă  L-ar  cunoaşte   cîndva   deplim,   n-ar  mai  avea  bucuria   să-L  simtă   ca  pe
Col  continuu nou,  deci ca pe Cel niciodată  depli•n înţeles.  Simţindu-i pe îngeri,  şi
slmtindu-1 ca mărginiţi, îşi dă seama de nemăfginirea lui Dumnezeu.
262. Avem   aoi  o  altă expresie paradoxală:   «A văzut  frumuseţea nesperată  şi
neclrcuimscrisă  a   Celui  dorit».  A  văzut,  cu  alte  cuvmte,   o  frumuseţe  pe  care  nu
sporă  să  o  vadă,  şi  a văzut necircumscrierea  Lui,  sau  a   cuprins  faptul  că  e  ne-
cuprîns.   Sîmţirea   frumuseţii  pe  care  nu   speră   să   o  privească   e  mai  mare   decît
toate  frumuseţile.  Intr-un fel îţi dai seama de ea,  dar în altul nu speri  să  o poţi
soslza.  Orice  frumuseţe  are,  dealtfel,  ceva  din acest  caracter paradoxal:  o  vezi  şi
nu  o poţi defini, sau vedea  în întregime;  o vezi şi nu  o poţi  circuinscrie nici  cu
slmţlron  directă,  nici  în  conceptele  oare  traduc  această  sesizare direotă,  dar  insu-
flc•Iontă.
263. Nu  numai   în   vlaţa  pămîntească,   ci  în   eternrtatea  veacurilor   frumuseţea
dumnozeiască   şi   necircumscrierea  ei   se   axată  mereu  mai   mare,   dar   şi   lipsa   spe-
rnntcl rlcno vodea întreagă sporeşte.
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terzicerea oricărui junlmînt, seceroa, în nelucrarr. Cfici unde nu e cu putinţă a so călca jurămîntul, nu mai e jurămînt. De aceea zico : «Aţi auzit că s-a zis celor vechi : să nu juri strîmb, ci să dai Domnului jurămintele tale. Icir eu zic tie ■ să nu juri nicideeum : nici pe cor, că e tronul lui Dumnezeu, nici pe Ierusalim, că e cetatea marelui împărat, nici pe capul tău, că nu poti face un fir de par alb sau negru. Ci să fie cuvîntul tău da, da şi nu, nu. Iar ce este mai mult decît acestea, de la diavolul este» (Mt, 5, 33—36).
Dar sufletul căruia, în «Cîntarea Cînitărilor», i se recunoaşte desă-vîrşirea şi căruia i s-a luat acoperămîntul sufletului prin dezbrăcarea hainei celei vechi şi după ce i s-a înlăturat vălul de pe faţă, prin oare în-ţelegem toată cugetarea nesigură şi şovăitoare 264, ca să privească în chip curat şi neîndoielnic spre adevăr, le jura pe fiicele Ierusalimului, nu pe tronul ceresc, pe care Cuvîntul îl numeşte cer, nici pe cedatea împără-tească a lui Dumnezeu, al cărei nume e Ierusalimul, nici pe capul cinstit, ale cărui fire de par nu le poate face nici albe, nici negre, ci pe ţarină. Ea le jura pe tinere, pe puterile din ţarină, întru cît zice : «Jurafu-v-am pe voi, fiice ale Ierusalimului, pe puterile şi tăriile ţarinei».
E vădit fiecăruia dintre cei ce au învăţat din mărturia Stăpînului, care sînt însuşirile prin care se distinge mireasa, că aceea care e recu-noscuită întru totul frumoasă şi curată de orice pată, nu grăieşte nimic de prisos, căci aceasta e partea diavolului, ci îşi ia cuvîntul de la Dum​nezeu, de la Care, după Miheia, e tot ce e bun şi frumos şi afară de acestea nimic. Şi de fapt, mireasa, lăsînd toate felurile cele interzise ale jurămîntului şi nejurîndu-le pe tinere nici pe cetatea împărătească, nici pe tronul marelui Impărat (prin aceasta mvăţăm cît de departe trebuie să fim de îndrăzneala de a abuza de Dumnezeu în jurăminte, dacă nu ne e îngăduit să jurăm nici pe tronul, nici pe cetatea Lui), şi cruţînd, pe lîngă acestea, încă şi capul cinstit, pe care în cele următoare îl descrie ca fiind de aur şi ale cărui fire de par nu sînt nici albe, nici negre (căci cum s-ar îrmegri aurul sau cum şi-ar schimba culoarea în alb ?), le pro-pune fecioarelor un astfel de jurămînt, care nu se împotriveşte legii evanghelice şi se face pricină de laudă celor ce au jurat, după cuvîntul proorocului care zice : «Lăuda-se-va tot eel ce se jura întru El» (Ps. 62, 10).
Deci înţelesul celor spuse nu va fi contrar amintitului cuvînt îndoit, prin care legea evanghelică vrea să se rntărească tot adevărul, cînd zice: «Să fie cuvîntul vostru : da, da şi nu, nu». Dacă deci e interzis să se folosească în jurăminte tronul Impăratului şi cetatea sau reşedinţa
264. Aci sflntul Grigorie dă un nou InţoN^ ul  vfilului ce e smuls miresei,  sau suflotului : cugetarea nesicjuru şi şovTiltiwiTC' prlvUonr*1 In Dummezcu.
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Impcirătească, precum e Interzis şi capul adevărat, şi o îngăduit numai da şi nu, prin amîndouă arătlndu-se deopotrivă adevărul, e vădit că şi Jurâmlntul îmbiat tinerelor de mireasă se cuprinde acum în întelesul lui «da», în car* trebuie să se întemeieze consimţirea isufleifrului nostru. lar textul este aşa : «Juratu-v-am pe voi, fiice ale Ierusalimului, întru puterile şi tăriile ţarinii, de veţi afla pe frăţiorul meu, să-i spuneţi că sînt rănită de dragoste».
Acestea s-au tîlcuit şi în cele de pînă acum, precum a arătat şirul tîlcuirii. Dar vom spune şi acum pe scurt cele ce le vom afla. Apostolul spune că jurămîntul e un lucru nemisoat, care întăreşte prin el adevă​rul ,- şi se rînduieşte ca sfîrşit a toată împotrivirea, spre întărirea celor ce le cunoaştem (Evr., 6, 16). Deci mireasa le cere fiicelor jurămînt ca sa se păzească necălcat ceea ce li se spune. Dar deoarece tot jurămîntul se face pe ceva mai mare, cum zice Apostolul — căci nu-şi face cineva Jurămîntul pe ceva de mai mica cinste oa el — se cuvine să vedem ce este acel ceva mai mare, pe care mireasa le cere tinerilor să jure : «Jura-tu-v-am pe voi, zice, fiice ale Ierusalimului, pe puterile şi •tăriile ţarinii». <Zo este deci în acestea mai presus de noi ? Nu ne îndoim că prin ţarină se închipuie lumea. Căci aşa a numit şi a tîlcuit Domnul lumea. Atunci ce sînt multele puteri şi tării ale lumii, folosite în jurămînt, pe care tre​buie să le socotim mai mari ca noi, ca jurămîntul făcut pe cele mai mari să aibă putere spre întărirea adevărului ?
E de trebuinţă să aducem pentru lămurirea celor de faţă altă tîl-cuirc; a celor spuse. Ea sună aşa : «Juraitu-v-am pe voi, fiice ale Ierusa-iimului, pe căprioarele şi cerbii ţarinii». Din aceste cuvinte învăţăm în ce constă tăria lumii şi in ce constă puterea ei, care se ia prin jurămînt spre întărirea adevărului. Două sînt lucrurile care îl apropie pe om de Dumnezeu. Unul e cugetarea nerătăcită despre Cel ce este cu adevărat, ■ca să nu cadă, prin socateli răităcite, în părepi păgîne şi eretice despre Dumnezeu. lar aceasta este cu adevărat: da. lar celălalt e gîndul curat ce alungă din suflet toată simţirea pătimaşă, care nu e nici el strain de : d«. Deci pomenirea căprioarelor şi a cerbilor arată prin chipuri înţelesul acestei îndoite deprinderi în cele bune. Căci una ne face să privim spre Cel ce este cu adevărat, iar alta alungă patimile care întinează sufletul. Una dintre acestea cugetă fără greşală, iar cealaltă are putere de a roade şi a mistui fiarele.
Deci acest «da» li-1 cere mireasa fecioarelor : trebuinţa de a privi <.'» buna credincioşie spre Dumnezeu şi de a străbate viaţa în chip curat întru nepătiinire. împlinindu-le acestea, se întăreşte în noi acel neclintit ”da». Accsta este jurămîntul care întăreşte adevărul şi pe oare tot cel cc îlfacee lăudat, precum zice proorocul. Căci cu adevărat, cel ce a dobîndit
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în sine neclintirea In aceste două — In rat•unea credinţei, ca unul ce priveşte fără greşală spre adevăr, şi în modul vieţii, oa unul ce s-a curăţit de toată pata păcatului —, jura Domnului să nu se suie în patul aşternut lui, să nu dea somn ochilor lui, nici genelor aţipire, pînă nu se va afla întru sine loc Domnului, făcîndu-se sălaş Celui ce locuieşte întru el (Ps. 131, 2 uirm.). Aşadar, de sîntem şi noi fii ai Ierusalimului de sus, să auzim de la mireasa învăţătoare, cum poate fi văzut Cel dorit.
Deci ce zice ? De ne vom face drept j•urămînt faptul de a fi în pu-terile căprioarelor străvăzătoare şi întru tăriile cerbilor pierzători ai răutăţii, prin acestea vom putea vedea pe Mirele curat, pe Arcaşul dragostei, şi sufletul fiecăruia va putea spune către El : «Sînt rănit de dragoste». Iar că ranele dragostei sînt bune, am aflat şi de la Proverbe, unde se zice : «De dorit sînt ranele prietenului, iar de la duşmani sînt rele şi <sărutările». Dar care e prietenul, ale cărui rane sînt mai dorite decît sărutările duşmanului ? E vădit oricui care cunoaşte tainele mîn-tuirii că prieten adevărat şi sigur e eel ce nu încetează a ne iubi pe noi chiar şi cînd ne-am făcut duşmani,- iar duşman fără credinţă şi neîm-blînzit e acela care ne dă morţii chiar de nu 1-am nedreptăţit cu nimic. Rană li s-a părut primilor oameni oprirea de la rău, ce li s-a dat prin poruncă. Căci socoteau rană înstrăinarea de ceea ce e dulce, şi sărutare, îndemnul spre ceea ce era plăcut şi arătos. Dar viaţa le-a arătat că cele ce păreau rane de la prieten au fost mai de folos şi mai de dorit decît sărutările duşmanului. Cînd deci Cel îndrăgostit de sufletele noastre, adică Hristos, Care a murit pentru noi chiâr păcătoşi fiind, ne-a îmbiat iubirea Sa, îndrăgoi&tindu-se şi mireasa, la rîndul ei, de Cel ce a iubit-o, arată în Sine, pătrunsă pînă în adînc, săgeata iubirii, adică părtăşia de dumnezeire. Căci, precum s-a zis, Dumnezeu este Iubirea, care a pă-truns, prin acul credinţei, în inimă. Iar de trebuie să spunem şi numele acestei săgeţi, vom spune -eeea ce am învăţat de la Pavel, că săgeata aceasta este credinţa lucrătoare prin iubire (Gal., 5, 6).
Dar fie acestea aşa precum i se par oricui. Să vedem însă şi între-barea pe care fecioarede o pun învăţătoarei : «Cu ce se deosebeşte fră-ţiorul tău de alţi frăţiori, o, frumoasă intrp femei ? Cu ce se deosebeşte frăţiorul tău, de alt frăţior, că ne-ai jurat aşa ?» Cuvintele îmi par să cuprindă înţelesul pe care ni-1 dă de bănuit înşirarea celor cercetate mai înainte. Căci dat fiind că fecioarele au văzut ieşirea cea buna a su-fletului mireasă, cînd s-a lipit de Cuvîntul şi a zis : «Ieşit-a sufletul meu după cuvîntul Lui», şi au cunoscut că, ieşind, căuta pe Cel ce nu poate fi aflat prin jur, şi chema strigînd po Col op nu răspundea, ele întreabă : Cum îl vom cunoaşte pp Ace la, C<irr« nu poiitp fi aflat prin nici un semn din care să sp runoască, pc Accla rare nu  rftspundc cînci p rhemat şi
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nu poate fi prins cînd u căutat ? Ridică şi tu, deci, vălul de pe ochii noştri, cum au făcut cu lino păzitorii cetăţii, oa să avem vreo călăuzire spre Cel căutat. Spune, cine e frăţiorul tău, din cele ce sînt în raţiunea firii ? Dă-ne nouă un ajutor în ounoaşterea Lui, prin ceva senme din care să poată fi cunoscut, tu care te-ai umplut de frumuseţe (de bine) şi de aceea te-ai făcut frumoasă (buna) între femei. Fă-ne cunoscut pe Cel căutat şi ne învaţă semnele prin care poate fi aflat Cel nevăzut, ca să-I dăm vestea despre săgeata dragostei prin care ni s-a rănit inima, sporindu-ne dorul prin dulcea durere.
Dar e mai bine să repetăm textul cuvînt de cuvînt, ca să potrivim intelesul cu cuvintele. «Cu ce se deosebeşte frătiorul tău de alt frăţior, o, frumoasă între femei ? Cu ce se deosebeşte frăţiorul tău de alt frăţior, că ne-ai jurat pe noi astfel ?» Să auzim, deci, pe cea căreia i s-a luat cu totul vălul şi care priveşte cu ochiul sufletului descoperit spre ade-văr, cum le descrie acelora pe Cel căutat; cum zugrăveşte prin cuvînt trăsăturile Celui dorit, cum aduce sub privirea fecioarelor pe Cel necu-nascut. In Hristos ceva este necreat, iar oeva, creat. Şi spunem că ne-croat în El este faptul de a fi etern, dinainte de veci şi Făcător al tuturor lucrurilor ,■ iar creat, trupul ce Şi 1-a plăsmuit asemenea trupului sme-reniei noaistre, prin întruparea cea pentru noi.
Dar mai bine să înfăţişăm înţelesul acestora prin îniseşi cuvintele dumnezeieşti. Spunem, deci, că necreat este Cuvîntul, Care era la în-ceput, Cel prin care toate s-au făcut şi fără de care nu e nimic din cele ce s-au făcut. Iar creat e ceea ce a arătat Cel ce S-a făcut trup şi S-a sălăşluit între noi, a Cărui slavă, chiaf după ce S-a întrupat, vădeşte că Dumnezeu S-a arătat în trup ; se înţelege, Dumnezeu Cel Unul Născut, Care este în sînurile Tatalui. Căci spune loan = «Am văzut slava Lui» (In, t, 3). Şi de fapt ceea ce se vedea era om, dar ceea ce se cunoştea, prin El era : «Slava ca a unuia născut din Tatăl, plin de har şi de adevăr». Fiindcă, deci, ceea ce e necreat şi dinainte de veci şi etern în El e cu totul ne-cuprins şi negrăit de întreaga fire, iar ceea ce s-a arătat nouă prin trup poate veni întru cîtva şi la cunoştinţa noastră, învăţătoarea priveşte necontenit la acestea şi vorbeşte despre ele, ca despre cele ce pot fi cuprinse de auzitori.
Vorbesc despre marea taină a dreptei credinţe, prin care Dumne​zeu S-a arătat în trup ,• despre Cel ce era în chipul lui Dumnezeu şi a petrecut între oameni în trup, cu fata de rob ; despre Cel care, după ce Şi-a însuşit ca pîrgă firea pieritoare a trupului, pe care a luat-o asu-pra Sa prin fecioria nestricată, sfinţeşte împreună cu ea, întru nestrică-ciuiio, firca comună, prin cei ce se unesc cu El, prin împărtăşirea de taină, lirănind trupul Său, adică Biserica, şi articulînd în chip cuvenit mădu-
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larele ce odr&slesc prin credinţă In trupul comun. Prin aceasta orlndu-ieşte totul în chip frumos, făcîndu-i pe credincioşl ochi, gură, mlini şi celelalte mădulare, într-un mod ouvenit şi armonic. Căci aşa zice Pavel : «Un trup este, dar multe mădulare» (I Cor., 12, 14 urm.). Iar mădoilarele nu au toate aceeaşi slujire, ci unul este în trup ochi, dar nu dispreţu-ieşte mîna ,• iar altul, fiind cap, nu respinge piciorul, ci tot trupul e îm-pletit prin mădulare dintr-o mare felurime de lucrări, ca să nu se răs-coale mădularele împotriva întregului. înfăţişînd într-un mod mai lămu-rit aceste înt,elesuri arătate prin ghicituri, cuvîntul continuă zicînd : «A pus Dumnezeu în Biserică mai întîi apostoli, prooroei, învăţători, păstori spre desăvîrşirea sfinţilor, spre lucrul slujbei, spre zidirea trupului lui Hristos, pînă ce vom ajunge toţi la unitatea credinţei şi a cunoştinţei lui Dumnezeu, la bărbatul desăvîrşit, la măsura vîrstei plinirii lui Hristos» (Ef., 4, 11 urm.). Şi iarăşi: «Să creştem prin toate întru El, Care este capul, Hastens, din Care tot trupul împreună alcătuindu-se şi împreună încheindu-se, prin toată împărtăşirea de putere cu fapta, după măsura fiecărui mădular, săvîrşeşte creşterea trupului spre zidirea lui întru dra-goste» (Ef., 4, 15—16).
Deci eel ce priveşte spre Biserică priveşte spre Hristos, Cures So zideşte şi Se măreşte pe Sine însuşi prin adăugirea celor ce so mîntuiesc. Deci cea care a lepădat vălul ochilor priveşte cu ochi curtil irumusctcd negrăită a Mirelui şi din această pricină e rănită de săgeata noimiU•rlttlâ ş•i aprinsă a dragostei. Căci iubirea mai aprinsă se numcşto druyostc şl de aceasta nu se ruşinează nimeni, cînd săgeata ei se înfige în trup, cl mai degrabă se laudă cu rana, cînd primeşte în adîncul inimii acul do-rukii nematerial. E ceea ce a făcut şi aceasta spunînd tinorelor : «Sînt rănită de dragoste» 265.
Deci după ce ea a înaintat în afîta desăvîrşire, deoarece trebuie să arate şi fecioarelor frumuseţea Mirelui, nu spune ceea ce era El la început. Căci nu e cu putinţă să se descopere prin puterea cuvîntului ceea ce e negrăit. Ci călăuzeste pe fecioare spre Dumnezeu eel arătat nouă prin trup. E ceea ce a făcut şi marele loan, trecînd sub tăcere ceea ce era la început, dar descriind cu grijă ceea ce am văzut şi am auzit şi mîinilc• noastre au pipăit despre Cuvîntul vieţii (I In, 1, 1). Deci zice mireasu
265. Iubirea se înfige în fiinţa celui ce iubeşte ca o săgeată, de la col po care îl iubeşte, producînd o rană în el. Căci iubirea ce se naşte în el cisto liu-preunată şi cu o suferinţă, dat fiind că nu-1 are niciodată în mod desăvîrsit In sine pe eel iubit. E o suferinţă şi o bucurie S•n ucelaşi timp. Acesta e pnriidoxut dragostei. Suferinţa şi bucuria se află împrounato şi în sufletul îndrăgostit do Dum​nezeu şi durează cu atît mai mult In chip ndticotiit, pentru faptul că Dumnezeu ră-mîne în veci necuprins, iur sufletul iiininlcM/il vcşnfc In cimonstereu urcstul ne-cuprins ul vietii şi iubirii Lui, pi1 <k• o pnih• liiiitirlndu-so mort•u, pe di• nltn, suferind da dorinta de a cuprlnde şi mill mull din HI.
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c&tre ele : «Frăţiorul meu e alb şi rumen, ales din zeci de mii. Capul lui, aur chefos, pletele lui lungi, negre ca corbul. Ochii lui, ca porumbeii pe pllnătate de ape, spălaţi In lapte, şezînd pe mulţimi de ape. Fălcîle lui, ca nişte cupe de aromă, ce dau miresme. Buzele lui crini ce picură ,smirnă Imbelşugată. Mîinile lui verigi de aur, pline de pietre de Tarsis. Pîntecele lui tablă de fildeş pe piatră de sasfir. Pulpele lui, stîlpi de marmoră, aşe-2atl pe tălpi de aur. Obrazul lui, ea Libanul ales, ca chedri. Gîtul lui, dulceaţă şi fntreg dorinţă. Acesta e frăţiorul meu şi acesta e apropiatul meu, fiice ale Ierusalimului». Toate acestea, prin care s-a făcut descrie-rea frumuseţii, nu sînt semne nevăzute şi necuprinse ale dumnezeirii, ci ale celor ce au fast descoperite prin întrupare, cînd s-a arătat pe pămînt şi cu oamenii a petrecut, îmbrăcînd firea omenească.
Prin acestea, după cuvîntul Apostolului, cele nevăzute ale Lui din făpturi fiind înţelese se văd, făcîndu-se arătate Bisericii prin creaţiunea lumii noi (Rom., 1, 20). Căci întemeierea Bisericii e creaţiunea lumii din nou : In ea, după cuvîntul proorocului, se creează cerul nou (Is., 65, 17), care este tări•a credinţei în Hristos, precum zice Pavel (I Tim., 3, 15) ; se lntemeiază un pămîrnt nou, care soarbe ploaia ce vine asupra lui; se plăsmuieşte un alt om, care se înnoieşte prin naşterea de sus, după chi-pul Celui ce 1-a zidit pe el; se iveşte allă fire a luminătorilor, despre care zice : «Voi sînteţi lumina lumii» (Mt., 5, 14) şi : «între care să stră-luciţi ca nişte luminători în lume» (Fil., 2, 15), şi stele multe, care răsar pe firmamentul credinţei. Şi aceasta nu e de mirare, că sînt mulţimi de stele în aceasta lume nouă, numărate şi numite de Dumnezeu, ale căror nume spune Făcătornil acestor stele că au fast scrise în ceruri. Căci aşa am auzit pe Făcătorul noii creaţiuni spunînd către luminătorii Săi: ”Numeie voastre s-au scriis in ceruri» (Lc, 10, 20). Ba se creează şi mulţi sori ce luminează himea prin razele faptelor bune. Căci zice Făcătorul acestor sori : «Să lumineze lumina voastră înaintea oamenilor» (Mt., 5, 17) şi : «Atunci drepţii vor străluci ca soarele» (Mt., 13, 43)266.
Deci, precum eel ce priveşte spre lumea supusă simţurilor, cunos-clnd înţelepciunea arătată în frumuseţea lucrurilor, cugetă, prin ana-logia cu cele văzute, la cele nevăzute, la frumuseţea nevăzmtă şi la iz-vorul înţelepciunii, a cărui iradiere a întemeiat firea lucrurilor, aşa şi eel ce priveşte spre aceasta lume nouă a creaţiunii Bisericii vede în ea pe Cel ce este şi se face totul în toate, călăuzindu-ne cunoaşterea, prin cele ce le înţelegem şi le cuprindem prin credinţâ, spre ceea ce nu se
2GG. Dumnezeu Şi-a făcut cunoscute puterile Lui în chip mai vădit nu numai In trupul Său luat din Fecioara, ci şi în creaţiunea cea nouă oare este Biserioa, pimlntul eel nou în oare sufietele noastre văd firmamentul sau cerul spiritual, < iiro m• fate străveziu pe Dumnezeu. Acest firmament e credinţa din care răsar şi In care se arată sfintii oa tot atîţia luminători, dat Hind că ea ne face toaite străvezii.
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poate cuprinde. Din această prlclnă, clnd sufletele fecioare li prezintă sufletului ce s-a înălţat spre desăvlrşlre oererea să le facă cunoscut pe Cel dorit, acest suflet descrie fecioarelor Insuşirile Celui căutat, prin cele ce ne-au fost descoperite nouă spre mîntuire. Şi, privind toată Bi-serica drept un singur trup al Mirelui, arată în descrierea frumuseţii Lui, prin fiecare din mădulare, un înţeles deosebit. Şi din toate acestea, pri-vite în parte, se alcătuieşte frumuseţea trupului.
Deci începe învăţătura de la ceea ce ne este apropiat şi familiar. Căci înoepe să ne înveţe de la trup, precum a făcut Matei, care, înfăţişînd taina întrupării, a început cu cartea neamurilor de la Avraam şi I>avid, şi a lăsat marelui loan să binevestească celor ce au primit atîtea ştiri, In* ceputul ce se cugetă din veşnicie şi pe Cuvîntul eel împreună cugetat cu acest început267.
Deci prin acestea mireasa învaţă pe tinere că înţelegerea noastră nu se va ridica la ceea ce este necuprins şi nehotărnicit, înainte de a îmbrăţişa prin credinţă ceea ce s-a arătat. Iar ceea ce s-a arătat este firea trupului. Căci zicînd : «Frăţiorul meu este alb şi rumen», prin amestecul acestor două culori descrie însuşh”ea trupului. Aceasta a fă-cu<-o şi în cele dinainte, numindu-l măr. Căci chipul mărului apare amestecat din amîndouă culorile. Pentru că mărul este alb şi se îmro-şeşte. Iar prin roşaţă socotesc că a arătat în chip simbolic natura sînge-lui. Dar fiindcă tot trupul se alcătuieşte într-un singur fel, nunta făcînd din zămislire o cale celor ce vin prin naştere la viaţa aceasta, ca nu cumva, cugetînd cineva la naşterea trupului potrivit firii, prin aceasta să-şi rostogolească mintea spre lucrurile şi spre patimile firii, cugetînd că şi acel Irup a avut o naştere la fel cu a tuturor, a mărturisit că Cel ce S-a făcut părtaş trupului şi sîngelui, este alb şi rumen, prin cele două culori arătîndu-ne firea trupului, dar fără să spună că a venit pe lume în acelaşi mod în care se nasc îndeobşte oamenii. Căci din toate miliar-dele de oameni de pînă acum şi pînă ce va continua să curgă, prin naş-tece, firea celor ce vor veni, numai Acesta a venit în viaţa aceasta prin-tr-un nou fel de naştere. Iar El nu a coborît firea ca să se nască, ci i-a slujit. De aceea zice că Acesta e alb şi rumen. Căci venind în viaţă prin trup şi sînge, El singur S-a născut din curăţia feciorească.
Zămislirea Lui a fost fără însotire, iar naşterea, fără întinăciune şi fără durere. Cămară de nuntă i-a fost puterea Celui prea înalt, care a umbrit ca un nor fecioria ; torta de nuntă, lumina Sfîntului Duh ,■ pattul, nepătimirea ,• şi nunta, nestricăciunea. Deci bine este numit Cel ce S-a
267. E vcwba de  Tatăl,   Oare  o   încopuihil   cel   fărfi   de  îaoeput  al  tuturor.   In acest Imoeput era Imalinte de tlmp Flul.
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născut din acestea «ales din zeci de mii...», ceea ce Inseamnă că nu e
din patul durerii. Căci numai naşterea Lui nu e naşterea întru durere,
precum zămislirea e fără nuntă. Căci nu se poate folosi numele de naş​
tere lntru durere la cea nestricată şi nieispitită de nurntă. Pentru că nu-
mirile de feciorie şi naştere întru durere nu se pot întîlni la una şi ace-
eaşi2a8. Ci, precum ni s-a dat Fiu fără Tata, aşa ni s-a născut şi prune
fflră naştere întru durere. Căci precum n-a cunoscut Fecioara cum a luat
fiinţă în trupul ei trupul purtător de Dumnezeu, aşa n-a simţit naşterea.
Incă proorocul a mărturisit naşterea fără dureri. Căci zice Isaia : «îna-
inte de a veni durerile naşterii, a scăpat şi a născut fecior» (Is., 66, 7).
De aceea a fost deosebit şi strain îm amîndouă privinţele de rînduiala
firii, întrucît nici n-a început din plăcere, nici n-a ieşit la lumină prin
dureri2flB.
•
Şi aoeasta se petrece, printr-o urmare firească, într-un chip cu totul cuvenit. Căci odată ce aceea care a introdus prin păcat moartea în fire a fost oslndită să nască în întristări şi dureri, trebuîa desigur ca Maica Vieţii să înceapă purtarea pruncului din bucurie şi să ducă la capăt naş​terea prin bucurie 270. Căci zice arhanghelul către ea : «Bucură-te, cea cu dar hărăzită» (Lc, 1, 28), alungînd prin ouvînt întristarea oea întipă-ritfi la început naşterii.
Deci Aoesta singur este Cel care, prin noutatea şi chipul deosebit al naşterii, S-a născut astfel din zeci de mii. Şi bine a fost numit £1 alb şi roşu, din pricina trupului şi sîngelui,- dar şi ales din zeci de mii, pen-
26S. Unde se zămisleşte fntru feciorie, deci fără impreuiaarea între bărbat ţi femele, care strică fecioria, nu e nici naşterea întru durere. Precum zămîslirea se lac• sub puterea Duhului, care ctxpleşeşte carnea şi legea firii, aşa şi naşterea se lac• prin aceeaşi putere a Duhului, care copLeşeşte legea firii potrivit căreia n«ş-t•rea e Insoţită de durere. Dacă însuşi duhul din noi poate copleşi plnă la urn yrad, prin intărirea data de el, anumite procese şi simţiri ale trupului, cu attt mai mult o poate face aceasta Duhul dumnezeiesc eel atotpuiternic, Care întăreşte şi duhul nostru, ridicîndu-1 peste nivelul eel mai tnalt al celor ce-i sînt lui cu pu-tlnţă. Duhul dumnezeiesc de-viaţă-făcător a putut aotualiza în sămînţa femeii vir-tualltatea bărbătească din ea, dat find că femeia poartă în ea virtualitatea bărba-tulul şi bărbatul, pe a femeii, fapt care se arată într-un alt fel şi în apariţia Bvei din Adam, la Început.
269. Ideea  că plăcerea  e urmată  de  durere,  şi  apoi  că  refugierea   din  durere
In altă plăcere produce altă durere, a fost dezvoltată de sfîaitul Maxim Mărturisitoruil
[Răspunsuri către Talasie, XXI, Filoc. rom.,  Ill, p. 62 urm.). Iisus, neprovenind din
plfirere,  în  trupul Lui nu  s-a imprimat  pornirea  spre  plăcere,  de  aceea,  suportîmd
durorea fără a alerga în braţele plăcerii, a învins cu tărie  durerea. Trupul e supus
tendinţei spre plăcere şi e biruit de durere pentru că acestea sînt ca nişte  spasme
nle  cărnli în care s-a dezvoltat o  sensibilitate  exagerată, prim faptul  că s-a  slăbit
puterea duhului (sufletului) asupra lui, în urma ieşirii din legătura strînsă cu Duhul
dumnezeiesc.
270. Dacă Eva, prin păcatul ruperii de Duinnezeu şi a slăbirii duhului ei, a pri-
clnuit  Intărirea   senzaţiilor  trupeşti   in  fire,   deci  tendinţa   spre  plăcere  şi  frica   de
(lurcîriM  sporită  ce se naşte din plăcere,  era firesc ca Maria,   care n-a  căutat plă-
corea împreunSrii cu bărbatul, ci a tntărit In ea bucuria spirituală a unirii cu Dum-
ikvi•ii, s,'i fio fcril”i tji do durere în naşterea ca om a Fiului dumnezeiesc.
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tru nestricăchme-a şi nepătimirea naşterii, deosebită de a celorlalţi. Sau poate, mireasa L-a Imbrăţişat cu aceste cuvinte şl pentru celelalte feluri de naşteri ale Lui, ce se săvlrşesc fără durere. Căci, fără îndoială, ştii de cite ori S-a născut Oel Intîi-născut al întregii zidiri întru mulţi fraţi, întîiul născut din morţi, Oel dintîi care a dezlegat durerile morţii şi le-a făcut, prin învierea Sa, tuturor drum spre naşterea din morţi. Căci în toţi aceştia S-a născut, dar nu a venit la naştere în ei prin naşterea în durere. Pentru că naşterea din apă nu a primit pătimirea naşterii în dureire, pre•oum nilci a doua naştare din morţi271. Căci în toate acesitea naşterea e curată de naşterea în dureri. De aceea zice : «Ales din zeci de mii».
Dar e timpul să înţelegem, din cele spuse, care e frumuseţea ară-tată prin fiecare din mădulare. «Capul lui, aur chefos». Cuvîntul evre-iesc «chefos» redat în graiul nostru inseamnă aur curat şi nefalsificat şi străioi de orice amesitec. Dar mie mi se pare că cei ce au tradus în greceşte cuvintele evreilor au lăsat netradus cuvîntul «chefos», deoa-reoe n-au aflat în cuvintele greceşti nici unul care să exprime înţelesul cuprins de cuvîntul evreiesc. Noi însă, aflînd că acest cuvînt indică oeea ce e cu totul curat şi ceea ce nu primeşite nici un amestec cu vreo materie murdară, sîntem îndemnaţi să cugetăm că textul de faţă arată că oapul Bisericii este Hristos. Iar spunînd «Hristos», nu dăm acetst aume eternităţii dumnezeirii, ci trupului purtător de dumnezeire, Celui ce S-a arătat pe pămîint şi cu oamenii a petrecut, Celui odrăslit din fe-ciorie, întru Care a locuit toată plinătatea dixmnezeirii trupeşte, făcîn-du-se pîrga noii frămîntături, prin care Cuvîntul a îmbrăcat firea noastră făcînd-o neintinată, cuTăţită de toate ipatimile concrescute în ea. Căci zice despre El proorocul, că «păcat n-a făcut, nici s-a aflat vicleşug în guxa Lui» (Is., 53, 9). Deci aural curat şi neprimitor de nici un amestec al răutăţii este Capul trupului Biisericii, pîrga întregii noastre firi.
Iar pletele cele odinioară întunecate şi negre şi asemănătoare la înfăţişare corbilor, acelor corbi al căror lucru e să scoată ochii, după cuvîntul Proverbului, şi să pregătească puilor de vultur drept mîncare pe aceia care au rămas cu simţurile mutilate, devenind lungi, adică ar-bori înalţi şi ridicaţi pînă la cer, prin faptul că urcă de la pămmt spre
271. Naşterea primă fără durere a celui ce crede în Hristos, sau a lui Hristos în el, este cea din botez. Naşterea a doua a lui în Hristos, fără durere, e în-vierea lui. Sfîntul Grigorie dă de înţeles că şi pe aceasta o socoteşte nu numai o nouă naştere a omului credinciosi din Hristos, ci şi o nouă naştere a lui Hristos In el, care antrenează şi naşterea lui. Căci omul se naşte deplin, sau a doua oară In Hristos, numai îmtrucît Hristos însuşi Se naşte deplin In el. Dacă îruvierea lui Hristos din mor(i a fost numită de sfîntul Pave] naşterea Celui dintîi dintre mulţi fraţi, atunci şi Invierea lor ponte fl sorotttă ra naşterea lor In Hristos, Cel născut deplin prin Imnere, sau naşterea depUnfl a Lui In nl. Dacd învierea ridică pe cineva In o iiouîi via(3, on ponle fi nuniilfi ^i nnţilonv
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Inâlţlmea cerului, se fac adaus al frumuseţii Mirelui, atîrnînd de capul Lui dumnezeiesc. Şi fără îndoială că ştim şi oare e lucrarea acestor plete, Intru cî•t am aflat mai înainte din însuşi cuvîntul Mirelui: «Ple-tele mele s-au îmbibat de picături de apă». Deci pletele Lui, din care picură apă, sînt ceea ce proorqcii numese nori, din care vine ploaia învăţăturii, care adapă ţarinile însufleţite spre buna rodire pentru plu-garii lui Dumnezeu. Şi socotesc că prin plete, cuvîntul lui Dumnezeu arată, In chip figurat, pe apostoli, din care unii erau mai înainte întu-necati, prin deprinderile vieţii, uonul tîlhar, altul vameş, altul prigonitor şi altul, altceva de felul acesta, asemenea corbului negru, carnivor şi stri•cător de ochi, prin care înţeleg pe căpefenia stăpînirii lumii acesteiar precum zke eel ce din corb s-a făou•t vas ales şi prin aceasta a slujit ca una din pletele capului dumnezeiesc. Căci fiind mai înainte hulitorr prigonitor şi ocărîtor, cît era corb, a fost preschimbat prin harul Aces-tula, făclndu-se una din pletele îmbibate de roua cerească, ce picura poste tot trupul Bisericii cuvîntul tainelor ascunse şi întunecoase.
Deci am înteles că mireasa a numit plete pe cei ce, atîrnînd de capul de aur, nu puţin adaugă prin ei la frumuseţea Lui, fiind mişcaţi de adierea Duhului. Aceştia se fac cununi ale frumuseţii capului nepă-tat, împodobindu-1 cu cercul lor. Căci despre ei socotesc că vorbeşte proorocia : «Pus-ai pe capul lui cunună de pietre scumpe» (Ps. 20, 4).
Dar e rîndul să tîlcuim şi cele spuse despre ochi. Cuvîntul e astfel: «Ochii lui, porumbei pe plinătăţi de ape, spălaţi în lapte, şezînd lîngă plinătăţi de ape». Inţelesul celor spuse e mai înalt decît puterea noastră do cuprindere. Căci orice vom cugeta despre acestea, socotim că e mai prejos de adevăr. Dar nouă, s•crutîtnd cu grijă, ni se pare că înţelesui este acesta. Dumnezeiescul Apostol zice undeva în cuvintele lui, că ochiul nu poate zice mîinii «nu am treibuinţă de tine» (I Cor., 12, 21). Prin aceasta vrea să ne înveţe că trupul Bisericii se cuvine să lucreze bine prin amîndouă, puterea văzătoare a adevărului avîind-o amestecată cu cea lucrătoare. Căci nici vederea (contemplaţia) nu desăvîrşeşte su-tletul prin sine, de nu vor fi de faţă şi faptele, prin care se agoniseşte vlaţa morală ,• nici filosofia lucrătoare nu aduce folos îndestulător, de nu va călăuzi credinţa cea adevăra,tă spre faptele ce se săvîrşe•sc. Dacăr deci, e de trebuinţă însoţirea ochilor cu mîinile, poate prin cele spuse slntem îndemnaţi să cugetăm întîi ce sînt ochii, apoi să înţelegem lauda lor. Deci vom da aci locul cuvîntului despre ochi.
Lucrul propriu al ochilor es-te să vadă. De aceea, prin poziţia locu-lui ce-1 ocupă, stau deasupra tuturor simţurilor, fiind rînduiţi de fLre spre călăuzirea întregului trup. Deci cînd auzim că dumnezeiasca Scrip-lură numeşte pe călăuzitorii spre adevăr cu numele acesta, zicînd de
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cineva că e văzător, de altul că e prlvitor, iar altul e numit de Dumne-zeu, prin proorocie, supraveghetor (Iez., 3, 17), prin acestea sîntem în-demnaţi să socotim că cei rînduiţi să vadă, să privească şi să supra-vegheze sînt numiţi aci ochi. Iar frumusetea minunată a lor ne e ară-tată printr-o asemănare, căci punerea lor alături cu ceva mai înalt arată. frumuseţea lor. De aceea zice : «Ochii, oa ponimbeii». Cu adevărat frumoasă laudă a acestor ochi e nevinovăţia, pe care o dobîndesc cei ce nu se mai întinează printr-o viaţă trupească, ci vieţuiesc şi umblă prin Duhul. Căci viaţa duhovnicească şi nemaiterială se caracterizează printr-un chip propriu porumbelului. De aceea şi Duhul Sfînt a fost văzut de loan zburînd ca un porumb din cer peste apă. Deci eel rînduit de Dumnezeu ca ochii trupului Bisericii, de voieşte să supravegheze şi să privească curat, se cuvine să-şi spele în apă toată urdoarea patimii. Dar nu o •singură apă spală ochii, ci din multe pîraie se alcătuieşte pli-nătatea acestui fel de ape. Căci cî•te virtuţi. atîtea pîraie de ape curăţi-toare trebuie să înţelegem că sînt, prin care ochii se fac mereu mai curaţi ca ei înşişi. Asţfel, un pîrîu de apă curăţitoare e înfrînarea; •alte pîraie de felul acesta sînt smerita cugetare, adevărul şi dreptatea, bărbă-ţia şi dorinţa binelui şi înstrăinarea de rău. Acestea şi cele ca acestea pornesc, e drept, dintr-un singur izvor, dar prin diferite pîraie ce se• adună într-o plinătate, prin care se agoniseşfe curăţia ochilor de toată urdoarea patimii272. Deci ochii de pe plinătăţile de ape sînt cei ce s-au făcut, prin nevinovăţia şi nerăutaţtea lor, asemenea porumbeilor. Iar baie le este lor laptele, căci zice Scriptura : «Spălaţi în lapte». Şi e o laudă cuvenită pentru acest fel de ochi să aibă frumuseţea unui ase​menea porumbel scăldat în lapte. Căci e o însuşire adevărată a laptelui că numai la el este cu putinţă ca isă nu apară în el vreun chip (idol) sau vreo asemănare. Pentru că toate cele ce au o fire lichidă fac să apară în ele, prin luciul supraifeţei lor, asemenea oglinzilor, chipurile celor ce privesc în ele. Numai în lapte nu are loc aeea,stă înfiripare de chipuri. De aceea aceasta este lauda cea mai desăvîrşită a ochilor Bi​sericii : să nu prindă chip în ei, prin rătăcire, nimic neconsistent, amăgi-tor şi desert, afară de adevărul lucrurilor, ci să privească pe Cei ce este cu adevărat, iar vederile şi rătăcirile amăgitoare ale vieţii de aici să nu le primească. Pentru aceea a socotit sufletul desăvîrşit că baia de lapte este un mijloc sigur pentru curăţirea ochilor.
272. Virtuţile slnt ca nişte pîraie care, izvorînd dintr-un singur izvor nesfîrşit, sau din puterea lui Dumnezeu din oare sorbim prin cxedinţă, ne spală întreaga fi-intă, dar in primul rind, sau ca rezultat, ochii înţelegerii, ochii vederii curate a tuturor lucrurilor. Aceste pîraie duhovniceşti devin pînă la urmă pîraie de lacrimi, (.are nc (urăţă ochii do priviri pilcăto.isi•, Impii;tritu prin mîndrie ca şi întreaga fiinlă.
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Iar cuvJntul următor este, celor ce iau aminte, ca o lege care rîn-duieşte spre ce trebuie să se străduiască ochii. Căci zice: «şezînd pe pHnătăţi de ape». Acest cuvlnt îndeamnă la stăruirea neînoetată a luării-aminte pe lîngă toate învăţăturile dumnezeieşti. Prin acestea laudă ochii cura{i şi ne învaţă pe noi cum să dobîndim frumuseţea ochilor, şezînd edică lîngă plinătăţile de ape. Căci mulţi din cei rînduiţi ca ochi, pără-sind datoria de a şedea lîngă aceste plinătăţi şi aşezmdunse lîngă rîu-rile Babilonului, fac ceea ce osîndeşte Dumnezeu : «M-au părăsit pe Mine izvorul apei vii, şi şi-au săpat lor gropi sfărîmicioase, care nu pot tine apa» (Ier., 2, 13). Deci învăţăm cum se poate face ochiul frumos, vredni•c şi potrivit pentru capul de aur, prin aceea că se face nevinovat ca porumbelul, nerătăcit şi neamăgit ca firea laptelui, neprimind nălu-cirile celor inconsistente. Iar aşa se faice, şezînd, prin zăbovire şi stă-rulnţă, lîngă plinătăţile apelor dumnezeieşti, după asemănarea pomului sftdit lîngă izvoarele apelor şi nemişoat de acolo. Căci astfel va da rod la vremea sa şi ramurile sale se vor păstra pururea verzi, îmibrăcate în culoarea frumoasă a frunzelor 273.
E>ar unii din ochi, uitrnd de apele acestea duhovniceşti şi neîngri-Jindu-se de şederea lîngă Cuvîntul lui Dumnezeu, îşi sapă lor puţul iubirii de avuţie sau îşi adîncesc slava deşartă, sau îşi sapă groapa mîn-■driei, sau îşi fac cu hărnicie alte puţuri, care nu pot să ţină pentru vecie apa pentru care se străduiesc 274. Căci cinstea de aici şi puterea şi slava, după care se străduiesc cei mulţi, se împrăştie deodată ou ivirea lor şi străduinţa deşartă după ele nu lasă nici o urmă în oei ce au fost amăgiţi de ele.
Aşa voieşte Scriptura să fie cei ce văd şi supraveghează. Ei tre-touie să-şi puna înainte, ca un fel de frîu al sprîncenelor, siguranţa învă-ţăturidor dumnezeieşti ,• să-şi acopere prin Infrînare, ca printr-un aco-
273. Din  plimătatea   apei duhovniceşti,   alcătuită  din  pîraiele  tuturor  virtuţilor,
ne curăţim, ca  din plinătatea virtuţilor, care,  contrar stărdi învîrtoşate  a firii,  re-
prezlntă  o   fluiditate  a  ei  prin  dragostea  de  Dumnezeu  şi  de  oameni,   care  mereu
rreşte şi prin care mereu ne depăşim, sfărîmînd îngustimea noastră învîrtoşată, sau
lnmuind-o  continuu.  Dar  eel ce-şi  curăţeşte astfel ochii  şi  îi  are  curaţi   sau  nevi-
novaţi  ca  ai porumbelului,  simbol al  Duhului  Sfînt,  stăruie pe lîngă plinătatea  în-
vălflturii   dumnezeieşti. Această plinătate  are şi  ea  o fire  asemănătoare  apei,  pen​
tru  că ne curăţă şi ne face fiinţe  fluide şi  vii prin dragostea de  Dumnezeu  şi  de
«emeni şi  în stare să rodească fruotele faptelor dulci  ale iubirii, dulci nouă înşine
şi dltora.
274. Altl ochi, sau alţi oameni, în loc să stea lîngă oceanul de ape al cunoş-
tlnfcl   de  Duimnezeu,   lîngă  oceanul  fluid   al  iubirii  Lui,   se  uită   la   alte  puţuri   de
«pă,  pUne  de  murdărie,  din  care  izvorăsc  tot  felul  de patimi.  Dar  aceste  ape  nu
(idiipil vlnţa noastră veşnică, ci mai degrabă ne-o otrăvesc şi ne due la moarte. Apa
lor  (•  nu   nurmii   murdară,   ci   şi   mărginită   şi   se  sleieşte  repede,   încît  ne   tin   fiinţa
iiscnlii şi îiHjuslată.
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perămînt al genelor, curăţta şi strălucirea vieţuirii, ca nu cumva că-zlnd în curăţia pupilei blrna părerii de sine, să se facă piedică a vederii. Dar care este, după ochi, lauda mădularelor Mirelui ? La aceasta vom veni în cele următoare, ou harul Domnului nostru Iisus Hristos, Căruia I se cuvine slava, în vecii vecilor. Amin.
Omilia a XlV-a
«Fălcile Iui, ca năstrapele de aromă ce Imprăştie miresme. Buzele Iui, crini ce picută smirnă imbelşugată. Mîinile Iui, ciocănite, de aur, pline de pietre de Tarsis. Pintecek Iui, tablă de tildes pe piatră de aalir. Picioai&le Iui, stîlpi de marmoră, aşezaţi pe tălpi de aur. Chipul Iui, ca Libanul ales, ca chedrii. Gitlejul Iui, de dul-ceaţă şi întreg poitire. Acesta e trăţiorul meu şi acesta e apropia-tul meu, tiice ale Ierusalimului* (Cînt. Cîirt., 5, 13—46).
Cel ce hrăneşte cu lapte pe eel încă prune ou vîrsta duhovnicească, aflîndu-se în Biserică asemenea celei ce alăptează pruncii, cum zice Apostolul, tine pîinea înţelepciunii pe seama celor ce s-au desăvîrşit după omul ddnăuntru, zicînd : «Iar înţelepciiunea o grăim printre cei de-săvfrşiţi» (I Cor., 2, 6). Aceştia sînt cei ce avînd ,din pricina deprinderii cu învăţăturile cele bune, simţurile sufletului exercitate, sînt în stare să primească pîinea înţelepciunii. Aceştia fărămiţînd în dinti învăţătura an nevoie şi de fălci pentru a se hrăni. Deci trebuie să fie şi făki hi tnipul Iui Hristos pe seama celor ce nu se mai lipesc de sfîrcul cuvîntului, ci doresc o hrană mai tare 275. Despre aeeştia vorbeşte acum mireasa, zicînd : «Făleile Iui ca nişte năstrape de aromă, ce împrăştie miresme». E vădit oricui care ascultă cu înţelegere că aceist cuvînt despre fălci trebuie să urmeze tîlcuirilor privitoare la ochi. Căci de aceea trebuie ca ochiul ce şade lîngă plinătatea apelor duhovniceşti să se spele cu laptele neamăgitor şi neviclean, făcîndu-se asemenea porumbelului, fără răutate, ca să facă părtaşi de bunătăţile sale pe toţi cei ce alcătu-iesc trupul Bisericii. Pentru aceea şi marele Isaia poruneeşte ca cel ce s-a suit pe muntele inalt, prin vieţuire, să strige cu glas limpede ca să cunoască prin el cei ce and, pe Domnul, Care vine cu putere, să ou-noască braţul acela care stăpîneşte lucrurile, pe Cel ce paste turma Lui şi adună mieii şi mîngîie prin nădejdile cele bune pe cele ce poartă în prntece, pe Cel ce cuprinde aerul în palmă şi strînge tot pămîntul în pumni; şi pe lîngă toate celelalte, cîte le zice proorocia că trebuie să
275. Cei ce sînt încă prunci cu vîrsta duhovnicească şi se hrănesc cu lapte rămîn la suprafata cuvintelor, adică primesc laptele ce iese din sfîrcul, sau din su-prafaţa lor, nu fărămiţează în dlnţii lor hranu tare, ca să afle dulceaţa suibstanţială .iscunsS în ea.
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le vestească eel ce s-a suit pe vlrful muntelui. Dacă, deci, pentru aces-tea le vine ochilor puterea din ape şi din lapte spre cunoaşterea ade-vărului, cu drepta•te sînt lăudate, după ei, fălcile, al căror lucru e să fârîmiţeze mîncarea, prin care se sustine firea şi puterea trupului.
Să vedem, aşadar, în ce constă laudia fălcilor. Să auzim pe mireasă ce spune despre ele : «Fălcile lui, zice, ca nişte cupe de aromă ce îm-prăştie miresme». Scriptura înfăţişează, prin numele de cupă, acel fel de vase deschise, în care nu se vede vreo adîncitură, forma lor nefiind nici prea scobită, nici prea netedă, încît nu pare să fie nici propriu zis• adlncită, nici dreaptă. Dacă, deci, mireasa numeşte prin cupă acest fel de vas, lauda fălcilor ar căpăta din forma aceaista un înteles propriu. Căci ar putea spune cineva că Scriptura, avînd să laude felul simplu, deschLs şi neviclean al învăţăturii, a amintit de năstrapă, în care nu-şi poate găsi loc adîncimea oprită de proorocul, care zice : «Izbăveşte-mă de cei ce mă urăsc şi de adîncimi de ape» (Ps. 78, 15). Deci, prin numele de cupă spunem că se înţelege adevărul arătat în simplitate, fără vreo groapă vicleană *76.
lar conţinutul ei este aroma şi slujba ei, să împrăştie mireasmă. Deci fălcile lui sînt ca nişte cupe de aromă, nefiind făcute din argint sau aurr sau sticlă sau vreo al•tă materie de acest fel, ci din însăşi aroma, care-împrăştie din sine materiile din care se pregătesc mirurile.
Inţelesul celor spuse, tîlouit prin aceste cuvinte, e limpede : e pro​priu ochilor curaţi ai Bisericii să pregătească trupului o astfel de hranăr prin puterea de fărămiţare a fălcilor, înicît să nu se v•adă nimic adînc şi viclean în cele spuse, ci să fie toate limpezi şi deschise şi despărţite de tot ascunzişul şi adîncitura vicleană, încît să fie vădite şi copiilorr preoum zice Proorocul: «Mărturia Domnului credincioasă, oare înţelep-ţeşte, pruncii ,• porunca Domnului strălucitoare, care luminează ochii» (Ps. 18, 8—9). lar dacă aceste năstrape sînt astfel, nu se fac din mate​rie pămînteiască, ci firea lor e din ar•omă, adică din acea aromă de care
 mireas•a în introducerea Cîntării că e mai presus de toate aromele^
276. Există o adîncime luminoasă, plină de sensuri. Dar şi o adîncime întu-necoasă, vicleană, ascunsă cu voia, oa o g•roapă acoperită pentru cei naivi şi pre-gltltă pe seama lor. Căci nu li se spun prăpăstiile în care vor fi rostogoliţi. Ba nu e propriu-zis o adincime, sau un mister, ci un secret. Dimpotrivă, sensurile lu-mlnoase, sănătoase, ale adîncimii celei bune, siînt spus•e de la început, deşi nu sînt prlcepute deplin de cei cărora li se spun. Ele nu sînt secrete, ci mistere. Ele sînt, din alt punct de vedere, netede, simple, drepte, deschise, nepericuloase. Adînci​mea adevărului are limpezimea apei curate. Ea arată tot, dar trebuie să te scufunzi tn adîncul ei, ca să experiezi viaţa proaspătă, mereu mai proaspătă şi dătătoare• do viaţă ce ţi-o oferă. Ea e o grăditnă a cărei frumuseţe ţi se arată dintr-od•ată, neacoperită de întuinecimi în oare se pot asounde diferite fiare sau tîlhari. Dar trebuie să umbli prin ea, ca să guşti toate frumuseţile ei. Ea nu e un sir de se-i n?to cunoscute numai de rn.iţiaţi rău voitori, ca un sir de capcane rezervate oelor imivi.
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O astfel de aroma era Pavel, care nu propovăduia cu vlclenie, ci se Infăţiş,a pe sine deschis prin descoperirea adevărului; el, a cărui fire a lepădat obîrşia pămlnteascâ, din clipa în care a lepădat prin botez, odată cu trupul 2”, solzii de pe ochi şi s-a făcut aromă bine mirositoare, ajungînd fiu al Sfîntului Duh. Era Pavel care, după ce a fast făcut, prin-tr-o astfel de topitoare 278, vas al alegerii, devenind cupa ce oferă vinul cuvîMului, nu mai avea trebuinţă de om, care să verse în el cunoştinţa tainelor, deoarece nu mai era legat de tru•p şi sînge, ci el însuşi făcea să răsară şi să ţîşnească în sine băutura dumnezjeiască, împrăşliind în auzitori, prin buna mireasmă a lui Hristo,s, mirosul florilor variato ale virtuţilor 279. Iar prin aceasta, după deosebirile şi însuşirile celor ce pri-meau cuvîntul, era simţit ca potrivit cu trebuinţa celor ce caută aroma, adică a iudeilor, a elinilor, a femeilor, a bărbaţilor, a stăpînilor, a ro-bilor, a părinţilor, a copiilor, a celor fără lege, a celor de sub lege. Gu adevărat de m•ulte feluri era harul învăţăturii lui, fiind amestecat în toa-te virtuţile 280. Deci era o cupă, care, prin învăţăminte variate, răspîndea mireasmă celor ce primeau cuvîntul potrivit cu trebuinţa fiecăruia.
Deci acest fel de fălci îl laudă c©a care zugrăveşte prin cuvînt fru-rauseţea Mirelui. Că spre aceasta priveşte lauda fălcilor o mărturlseşte cuvîntul urmăitor.
Căci după fălci sînt lăudate buzele, prin care iese cuvîntul uromal. Iar lauda sună aşa : «Buzele lui, crini ce picură smirnă îmbelşuijHtfin. Prin cele două chipuri cuvîntul mărturiseşte deodată două virtuţi. Una dintre ele esfe adevărul, care e văzut străiucitor şi luminos în cele ce se spun. Căci aşa e infăţLşarea crinului, a cărui strălucire e un chip al curăţiei şi adevărului celor ce se spun. Al doilea chip, al smirnei, arată faptul că învăţătura înfăţişează viaţa spirituală şi nematerială, mortificîndu-se prin contemplarea celor spirituale (inteligibile) viaţa cea de jos, ce se lucrează prin trup şi sînge. Pentru că smirna ce picură
277. Adică,  odată  cu  tăria   senzaţiilor  trupeş,ti   de  plăcere   şi  durere   şi jxiată
cu gîndirea trupească, sau îm,piedicată de trup, să se ridice la cele spirituale.  Avem
din nou  dovada că  expresia  sfîntului  Grigorie  despre  lepădarea  trupului   în  v-iaţa
viitoare au înseamnă lepădarea trapului material, în sens origenist.
278. «Topitoare»  este puterea  Duhului care subţiază  senzaţiile  trupeşti  şi  gln-
direa trupească, care face trupul unealtă  supusă duhului  din  om,  întărit  dc Duhul
Sfîrat.
279. «Băutura  dumnezeiască»   e   învăţătura  şi  vederea  lui  Dumnezeu,   care  rfl-
sărea to el prim adinouil Mnuii ce s-a deschis hid Dummezeu. Aceasita îl îmibăta do
entuziasmul ce-1 mîna la propovăduire, pcntru a  împărtăşi   şi  altora  bucuria  de  cma
se  împărtăşea  el.  Băutura  acestei  cunoaştcri  prin   «vederi»   îi  dădea  şi puterea  do
a înflori în deprinderile virtuţilor, care îşl răspîndcau buna  lor mireasmă spre alţii•
Dummezeu însuişi Si împăirtăşea acoastă învă|ătiiTii, dlndu-i exporienţa Lui îmbătătoan>.
260. Invăţătuira aceasta roidoa iilit dc inulit In virtuţilo lui, Sncît nu o m«l vedea ca o simplă învătătură tcorctiriV el lulrupnlA In virtuţilo lui cu tăltnflcitoure <;i accstoru şi ca irudicri ale ei plino cle pnlcn'.
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din gură şi umple de ea sufletul celui ce o primeşte e o dovadă a mor-tificării trupului. Căci s-a observat din multe locuri din dumnezeiasca Scriptură, în întrebuinţarea figurată a cuvinitelor, că numele smirnei tuchipuieşte moartea. Deci ochiul desăvîrşit şi curat, care preface faloa într-o oupă, din care răsar şi izvorăsc miresmele, face să înflorească prin gură crinii cuvintelor, înfrumuseţate de strălueirea dumnezeiască. Căci aşa numeşte Scriptura cuvintele curate şi bine mirositoare prin virtute, din care curge picătura de smirnă281, ce umple cu totul ougeta-rea celor ce le primesc. Iar aceasta este dispreţuirea vieţii materiale, a tuturor celor rlvnjte aici, ca o umbra ce s-a făcut moartă, fiind lipsite de o atracţie mai înaltă.
Această smirnă o răspîndea din gură, odinioară, Pavel, amestecată cu crinul ourat al înfrînării, în auzul unei sfinte fecioare. Iar fecioara era Tecla, oare, primind bine în sullet pieăturile ce curgeau din gura lui, şi-a stins toată cugetarea trupească şi pofta sa; şi căreia, după pri-mlrea bunei învăţături, i s-a făcut moartă tinereţea, moartă frumuseţea vfizută, moarte toate simţurile trupeşti, nemaivietuind în ea decît Gu-vlntul, prin Care îi murise ei toată lumea, dar murise şi fecioara lu-mii282. La fel şi marele Petru, dăruind odinioară lui Corneliu crinii stră-lucltori ai cuvîntului, a umplut de smirnă sufletul auzitorilor, care, pri​mind îndată cuvîntul, s-au înmormîntat împreună cu HrLstos prin botez, făcîndu-se morţi vieţii. Şi se pot găsi, pe lîngă acestea, zeci de mii de pilde de sfinţi, care, fădîndu-se gură a trupului de obşte al Bisericii, au făout pe auzitori plini de smirna mortificatoare a patimilor, fiind purtătorii florilor de crin ale cuvîntului, prin care marii Apostoli ai credinţei s-au umplut de smirna bunei mărturisiri în luptele ce le-au dat pentru dreapta credintă, în vremea muceniciei283. Deci nu mai trebuie să lungim cuvîntul despre acestea, prin mai multe exemple, odată ce, prin cele spuse, ne-a devenit clar înţelesul în care gura Bisericii &e face
281.
Virtuţile  sînt  acelea  care  fac  vădită  frumuseţea   strălucitoare,  frumuseţea
ti de  crini  a cuvintelor. Sau crinii sînt  cuvint© întrupate şi  înflorite  în  albul
iiupăttt al virtuţilor. Dar virtuţile arată în ele mortiiicarea simţirilor trupeşti faţă i.le cele de Jos. Virtuţile sînt lucrări de înduhovnicire ale omului credindos, lucrări turc-1 unesc tot mai mult cu Dumnezeu şi cu semenii, deci şi lucrări de omorîre a omului vechi, al patimilor egoiste şi trupeşti. De aceea, crinii virtuţilor picură din ei srmirna mortificării omului vechi, sau buzeîe ce rostesc cuvintele curate ca ttUmâciri ale virtuţilor, care s-au întrupat în, el ca om, picură din ele, odată cu c uvlntele, picături de smirnă.
282. Mortificarea simţurilor trupeşti se  arată mai mult în înfrînare. Iar aceasta
Iţi  atlnge  tăria cea mai mare  în neprihănirea fecioriei.  Pavel, picurînd  smirna  în-
(liniirii  prin cuvînt şi prin pilda vieţii  în  care  era întrupat   şi  în  care  şi-a  arătat
ti>ată tăria cuvîntului său, a avut pe Tecla, una din auzitoarele lui, gata să-şi stingă
cu totul pofta trupească, îmbrăţişînd fecioria.
283. Puterea  de  mortificare pentru Hristos,  iachipudtă  prin  snuirnă, ■ întărea  pe
apostoli şi pe creştinii primelor secole  în mărturisirea lor,  în aşa măsură,  încît  au
tost   (jal•ti   să   primească   pentru   ea   moartea   de   martiri.
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crin şi picură din ea sinlrnă, umpllnd sufletul oelor ce primesc aceste picături.
Deci să trecem acum la cuvîntul următor, care zice : «Mîinile lui ciocănite, de aur, pline de pietre de Tarsis». Harul ochiului, despărţit de slujirea mîinilor, e nedeplin pentru trupul Bisericii. Aceasta am învă-ţat-o limpede de la marele Pavel, care zice : «Nu poate ochiul să zică mîinii : nu am trebuinţă de tine» (I Cor., 12, 21). Căci lucrul ochilor se arată şi mai mult, atunci cînd faptele dau mărturie despre agerimea vederii lor, dovedind, prin străduinţa spre cele bune, buna conducere a lor.
Deci după ce vom arăta mai întîi lauda mîinilor trupului dumne-zeiesc, trebuie să fim călăuziţi prin cele spuse să explicam cum se cuvine să fie pregătiţi cei care tin în Biserică locul mîinilor. Amintind înainte cuvîntul dumnezeiesc, vom încerca, aşadar, pe cît vom putea, cu ajuto-rul lui Dumnezeu, să tîlcuim înţelesul cuprins în ele. «Mîinile lui cio​cănite, de aur, pline de pietre de Tarsis». Deocamdată, din cele spuse, reiese limpede înţelesul că prin ceea ce se laudă capul, prin aceea se împlineşte lauda mîinilor. Iar prin cap am mţeles pe Hristos, în care era Dumnezeu împăcînd lumea cu Sine însuşi, după cuvîntul lui Pavel (II Cor., 5, 19) ,- căci El S-a descoperit pe Sine, prin puteri şi minuni, în trup. Iar acest cap cugetat de noi a foist numit de Scriptură aur neînitinat, din motivul că e în afară de tot păcatul, deoarece «păcat n-a făcut, nici s-a aflat vicleşug în gura Lui» (Is., 53, 1 ; I Pt., 2, 22). Dar Scriptura zice că şi mîinile sînt de aur. E clar că după pomenirea auru-lui, care închipuie capul, Scriptura rînduieşte mîinii să fie şi ea cu totul curată şi fără de păcat şi să nu primească nici un amestec al răutăţii. Iar prin mînă înţelegem pe eel ce chiverniseşte cele de obşte ale Bise​ricii spre trebuinţele hotărîte de porunci. Lauda lui este să se asemene firii capului, în ce priveşte curăţia şi lipsa de păcat. Şi curată se face mîna atunci cînd prin ciocănire (cizelare) rade tot ce acoperă frumu-seţea. Căci, precum acei care ciople,sc marmora după forma unui animal cioplesc şi taie în piatră acest chip, prin ciocănire, depărtînd acelea prin a căror înlăturare chipul se face asemenea modelului, aşa şi pentru frumuseţea mîinilor trupului Bisericii, multe trebuie rase de pe ele prin ciocănirea săvîrşită de gînduri, ca să se facă mîna cu adevărat de aur şi nepătată. Şi sînt fără îndoială cunoscute tuturor acelea care dacă nu sînt înlăturate, nu se arată frumjuseţea mîinii. Aşa e dorinţa de a plăcea oamenilor, iubirea de şlavă, iubirea de cîştig, căutarea numai la cele ce se văd, voinţa de a-şi căuta sieşi prin cele ce-i tree prin mînă vreo strălucire văzută, voinţa de a se folosi de împlinirea poruncilor pentru vreo desfătare sau plăcere. De to a to accstea şi de cele asemenea trebuie
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sâ se radă omnl prin uneHele glndurilor, ca să lase numai auirul curat şi nealterat al liberei voinţe şi prin aceasta să se facă asemenea oapului nelntinat.
Ceea ce am spus ni se va face mai limpede prin cuvîntul Aposto-lului, care numind pe Dumnezeu «'credinciois», nu cere iconomilor alt-ceva, decît să se afle şi ei credincioşi. Căci scrie aşa : «Iar ceea ce se cere iconomilor e ca cineva să se afle credinck>$» (I Cor., 4, 2). Deci iconomul chibzui•t şi credincios, ţinînd loc de mînă în Biserică, arată mina trupului ca fiind de aur, după asemănarea capului, ca unul ce imi•tă prin viaţă pe înţeleptul său Stăpîn. Nu era o as>tfel de mînă, în trupul apostolilor, luda, ticălostil şi nenorocitul, mai bine zis, netrebnicul şi blestematul, care, fiind încredinţat cu grija săracilor, n-a ras de la sine lepra iubirii de avuţie, ci, fiind păzitorul pungii împotrivia furilor, s-a fficut el însuşi fur al ei, sustrăgînd ceea ce avea în mîini prin mîinile *ale, neprivind spre poruncă, ci spre bani ? 1st aceştia ce i-au rodit ? Splnzurătoarea de buna voie, înstrăinarea de viaţă, pierderea totală a sufletului, reaua pomenire întinsă în toată vremea de după el. Aşadar mîinile trebuie să fie ciocănite (cizelate) şi sculptate, oa, înlăturîndu-se relele cresoute în ele, ceea ce rămîne să fie aur, cu o înfăţişare potrivită «cu frumuiseţea capului.
Iar cuvîntul Tarsis are multe sensuri în întrebuinţarea obişnuită a Scripturii, neavînd întotdeauna acelaşi înţeles. De multe ori se foloseşte In înţeles rău şi de multe ori în înţeles dumnezeiesc şi fericit. Cînd proorocnl Iona fuge de la fata lui Dumnezeu, ca•ută o conabie ce călă-toreşte spre Tarsis. Iar marele David spune că vînt puternic va sfărîma corabia Tarsisului (Rs. 48, 6). Vînt puternic socotesc că numeşte pe Cel •ce S-a arătat ucenicilor aduruaţi în foişorul de sus, Care mai întîi a fost cunoscut prim auz, ca o suflare tare ce vine repede, după aceea S-a flrătat ochilor, luînd chipul limbilor şi făcîndu-Se asemenea firii stră-lucMoare a focului (Fapte, 2, 2 urm.). Prin acest vînlt se ,sfărîmă patima •cu multe ramuri ce se mişcă la suprafaţa firii omeneşti284, pe care proo-rocul a numit-o Tarsis. Acestea sîmt înţelesurile rele indioate prin acest nume.
Iar marele Iezechiel, descriind vedenia dumnezeiască de care s-a împărtăşit, descrie unul din chipurile vedeniei prin cuvîntul acesta, zi-•cînd : «Şi chipul lui, ca chipul Tarsisului» (Iez., 1, 16). Şi spun cei ce au cercetat cu luare aminte înţelesurile ouvintelor evreieşti, că prin cu​vîntul acesta se indică în proorocie ceva lipsit de culoare, spiritual şi
284. Patima e ca un vînt care agită firea noastră. Ea se ramifică în multe pa-tlml, rare stîrnesc valuri numeroase în fire. Dar ele fac firea să trăiască la supra-fa|ă. De aceea se spune că vîntul agită suprafaţa firii ca pe a u•nei mări.
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netrupesc. Decl ouvlntul acesta avlnd un Indies lndolt, — cftci e clar că aci s-a folosit îin Snţeles bun, pentru că nu s-ar fi socotit ca laudă ccva de ocară, — e necesar ca prin mîinile lăudate să Inţelegem pe cele ear•o, răzuind de la ele tot ce e de prisos şi trupeisc, se mută la ceea co o dum-nezeiesc şi spiritual (inteligibil), scuturînd toată alipirea materială si greoaie faţă de lvucruri, cum se zice că fac sculptorii cu blocul de cu-loarea smaragdului. Căci, ciocănind şi depărtînd cu dalta tot ce o•no-străveziu şi pămîntesc, lasă neciocănită numai partea aceea în caro so vede un luciu curat şi verde, de culoarea măsllnului. E ceea oe mi se pare că explică mai lămurit Apostolul, cînd, îintr-unul din cuvintele lui, ne sfătuieşte să lepădăm alipirea la cele văzute şi să tindem cu dorinţele spre cele nevăzute. Căci zice : «Să nu privim la cele ce se văd, ci la cele ce nu se văd. Căci cele ce se văd sînt trecătoare ; iar cele ce nu se văd sînt veşnice» (II Cor., 4, 18).
Acestea le-am in-ţeles din lauda mîinilor: ele, curăţindu-se de îm-pătimir&a materială, se fac nepătate, preschimbîndu-se în ceea ce e ne-material şi spiritual prin libera alegere. Căci zice : «mîinile lui sînt cio-cănite, de aur, pline de pietre de Tarsis».
Dar e rîndul să oercetăm şi cuviîntul urmăitor, pe care 1-a spus despre pîntece. Cuvîntul e aşa : «Pîntecele lui, tablă de fildeş pe piatrA de safir». Cînd Legiuitorul firii îi dă lui Moise legea săpată pe plftrl do piatră, a numit plăcile talble de piatr?, în care au fost Sntipărite semiu•l^ dumnezeieşti. Aşa a zis Gel ce i-a descoperit lui Moise intenţia Sa cu privire la ele : «Suie-te la Mine şi fii acolo şi-ţi voi da tie tablele de piatră, legea şi poruncile» (Ieş., 24, 22). Dar după aceea, cînd legea a fost răzuită prin limpezimea evanghelică, de ceea ce era trupesc şi pă-mîntesc, tabla care primeşte literele nu mai era de piatră, ci din fildeş strălucitor şi poleit. Căci oel ce primeşte poruncile şi legile, înfăţişat prin numele de pînitece, spune că e tablă de fildeş pe piatră de safir.
Socotesc că mai întîi trebuie să lămurim prin cuvînt ohipul ma​terial, apoi să venim la tîlcuirea celor spuise. Există un lemn vîrtos şi alburiu (tixis), din care îşi fac tăbliţe cei ce voiesc să scrie. Deci o astfel de tăbliţă, chiar dacă e făcută din altă materie, se numeşte tot ru numele acelui lemn vîrtos (tixis). Aşadar auzind de acest nume (tixis), înţelegem o materie netedă, în stare să primească literele. Fiindcă, deci, aoest nume e comun pentru toate felurile de table, Scriptura adaugă arl la chip şi felul materiel, spunînd că nu e de lemn, ci făurirea tabloi se face din fildeş. Dar se spune că acest fel de os, din pricina densitdţii şi a tăriei lui, rămîne foarte mult timp neputrezit, neprimind nici o vci-tămare de la vreme. Iar safirul, din pricina culorii lui albaistro închiso, o găsit bun pentru alinarea ochilor ostoniţi  tii  color ce se străduiosc-
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mult cu citirea tăbliţelor scrisc, strălucirea aceasta odihnind, prin firea ei, voderoa. Deci, acesta este chipul cu care se aseamănă pîntecele lău-ci<it al Biscricii.
Dar eu auzind din proorocie că se porunceşte, ca din partea lui Dumnezeu : «Scrie vederea limpede pe t•ablă», iau de aci prilejul să cu-get ce se cuvine să înţelegeni prin numele de pîntece în trupul Domnului. DaCa Scriptura porunceşte să se scrie limpede vederea dumnezeiască po tablă, poate prin numele de pîntece ne înfăţişează curăţia inimii, în care scriem, prin amintire, vederile dumnezeieşti. Căci Gel ce a deschis (jura marelui Iezechiel şi a băgat în ea sulul cărţii plin de litere şi pe dinafară şi pe dinăuntru, zice către el : «Gura ta o va mînca şi pîntecele tftu se va sătura» (Iez., 3 ,3). Dumnezeu a numit aci «pîntece» partea înţelegătaare a sufletului, în care se întipăresc învăţăturile dumneze-icsti. La fel socotim că şi marele Ieremia numeşte pîntece inima îndu-rcrntă de gîndurile cele triste, cînd zice : «Pîntecele mă doare şi slm-(irile inimii mă tulbură» (Ier., 4, 19). Iar dacă trebuie să amintim din dumnezeieştile cuvinte pe cele mai de căpetenie din cele care ne călă-uzosc la acest înţeles, vom spune pe acela pe care 1-a sţms Domnul către cei ce au crezut, zicînd că rîuri de apă vie vor curge din pîntecele celor ce cred în El. Căci Cuvîntul spune : «Din eel ce crede în Mine, precum a zis Scriptura, rîuri de apă vie vor curge  din pîntecele lui» (In, 7, 38).
Aşadar, din toate cele spuse sîntem mdemnaţi să înţelegem prin <-pîntece» inima curată, ,care se face tăbliţă a legii dumnezeieşti. Se în-ţelege, inima acelora care arată, precum zice Apostolul (Rom., 2, 13), fapta legii scrisă în inimile lor, nu cu cerneală, ci cu Duhul lui Dum​nezeu oel viu, avînd săpate acest fel de litere în suflet, nu în tăbliţe de platră, ci, precum zice Apostolul (II Cor., 3, 3), în tăblita inimii, care ore o.curăţie netedă şi strălucitoare. Căci aşa trebuie să fie partea con-ducătoare a sufletului, ca să se întipărească în ea amintirea limpede şi netulburată a cuvintelor dumnezeieşti, desluşită ca prin nişte litere clare. Şi bine s-a adăugat la această tăbliţă, spre lauda ptntecelui, şi safirul. Căci strălucîrea safirului e în chipul cerului. Iar chipul uoesta e un simbol al fapitului că inima noastră trebuie să cugete şi .să privească cele de s•us şi că unde e comoara ei, acolo să-şi odih-nească privirile. Deci să nu obosească în luarea-aminte la poruncile dumnezeieşti şi puterea văzătoare a ochilor să i se odibnească în nădej-clea cerească.
Lauda pîntecelui e urmată apoi de lauda picioarelor. Căci zice : i Picioarele lui, stîlpi de marmoră, întemeiaţi pe tălpi de aur». Mulţi slîlpi are casa înţelepciunii, pe care aceaista şi-a zidit-o sieşi. De ase-in•MHHi, cortul mărturiei era sprijinit pe mulţi stîlpi împodobiţi cu fe-
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lurite matoriale. Gapetele şi tălpile lor cruu do aur, po cînd mljlocul lo era împodobit cu un înveliş do argint. Iar stîlpii Bisericii (căci Biserloa e casă, precum zice Apostolul — I Tim., 3, 15) sînt de marmoră, zice mi​reasa, aşezaţi pe table de aur 285. Dar e limpede, pentru oricine s-a ia-miliarizat cu cele spuse despro cort, că mireasa împreună glăsuieşle cu înţelepciunea lui Veseleil în descrierea frumuseţii lui, împodobind, as«-menea aceluia, oapul şi tălpile cu aur. Căci precum acela aşează fie-care stîlp pe tablă de aur, ca să se potrivească cu oapul, aşa zice aci mireasa, care priveşte în chip curat la frumuseţea Mirelui, că oapul Lui e de aur curat şi nepătat (căci aceasta o spune cuvîntul «chafos»), iar picioarele Lui zice că sînt aşezate pe tălpi de aur.
Cum trebuie să tîlcuim chipul stîlpilor, vom învăţa de la sfîntul Pavel, ca să nu cădem de la înţelesul adevărat. Acesta a numit pe fruntaşii între apostoli, pe Petru, Iacov şi loan, «stîlpi» (Gal., 2, 9). Dar deoarece trebuie să aflăm şi aceea, cum putea ajunge cineva stîlp, ca şi noi să ne facem vrednici de o astfel de chemare, vom auzi-o şi aceasta tot de la mţelepciunea lui Pavel, care zice că stîlp este şi în•tă-rirea adevărului. Aşadar, aurul este adevărul, care e atît temelia (talpa) picioarelor, cît şi podoaba mîinilor şi a capului. Iar de va socoti cinovn firea marmorei întărire (neclătinare) nu va greşi. Deci înţolesul.celor spuse e acesta: Picioarele trupului sînt stîlpii âe marmoră, adicft col re poartă şi sprijină, prin viaţa strălucitoare şi prin cuvîntul sfinfttos, trapul de obşte al Bisericii. Prin ei stă şi temelia (talpa) credinţoi neclft-tinată şi se străbate şi drumul virtuţii; şi întreg trupul se ridică de la pămînt, prin săltările dumnezeieşti286. Iar acestea se dobîndesc prin două Iuctutî : prin adevăr şi prin neclătinare. Căci prin «aur» Inţelegfrm adevărul, care, după cuvîntul lui Pavel, este şi se numeşte «tcmelie a zidirii». Pentru că zice : «Altă temelie nimeni nu poate pune, afară de cea puisă, care este Iisus Hristas» (I Cor., 3, 11). Iar Hristos e adevărul, în care se află întemeiate picioarele, stîlpii Bisericii. Şi prin marmoră înţelegem strălucirea vieţii şi greutate-a şi neclintirea alipirii faţă do cele bune.
Dar deoarece stîlpii cortului mărturiei sînt mulţi şi multi sînt şi cei ce susţin casa Inţelepciunii, iar aci ajung două picioare ca să sustind
285. Sfîntul Grigorie referă lauda  picioarelor Mirelui,   la Biserică,  arătlnd  unl-
rea  nedespărţită  între  Hristos  şi  Biserică.  Căci  înţelepciunea   şi   casa   Inţelopclunll
nu  se  pot  despărţi.   Stîlpii   casei   înţelepciunii  sînt   stîlpii   dăruiţi   de   lnţelepclune.
Sau  stîlpii  Bisericii,  fiind  întemeiaţi  in  credinţă,  sînt  întemeiaţi  în Hristos.  Din  El
se înalţă.
286. Picioarele  care păşesc pe   calea virtuţilor,  deprinzîndu-se tot  mai  mult  In
ele, stau pe temelia credinţei  neclintite. Fnptolo sflvlrşite sînt  mereu  altele  şi  prin
ele se înaintează în virtuţi. Dar temelia lor nmu credlnţn este acoonşi. Pe lîngă aceea,
pe   picioarelc   cnre   tnainteaza   în   ftiple•,   stlmd   pc   ik:p(mişI   tomelic   n   croiîlnţel,   so
Înalţă spre Dumnezeu trupul Uiinlc nl Hlscrlcll şl vlnţn cr<'dlnoloşllOT In en.
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pe ele Intreg trupul, poate că intenţia ghiciturii trebuie căutată în alt Inţeles. Socotesc că prin acest•ea se arată că îndrumările legii spre virtute slrnt de multe feluri şi multe sînt şi ponincile înţelepciunii ce priveisc spre acelaşi scop, dar cuvîntul prascurtat al Evangheliei ştie să reducă toată desăvîrşirea vietii virtuoase la ceva concentrat şi uşor de numărat, deoarece zice Domnul: «în aceste două porunci stau toată legea şi proorocii» (Mt., 22, 40). Căci, fără îndoială, aceeaşi putere se cere cuiva, fie că povara ce poartă e atîrnată de el, fie că e pusă deasupra lui. Pentru că una e cugetată tăria puterii celei ce poartă povara în-tr-unul sau altul din cele două chipuri. Fiindcă aceeaşi greutate poartă, fie că are povara atîrnată de sine, fie că tine cu mîinile ceea ce poartă. Deci deoarece Domnul spune că în aceste două porunci stau toată legea şi proorocii, iar acum mireasa spune că doi stîlpi, aşezaţi pe temelii de aur, poartă tot trupul, bine vom face dacă vom înţelege prin chipul picioarelor cele două porunci, dintre care pe una o numeşte Domnul «cea dintîi», iar de cealaltă zice că e asemenea celei dintîi. A iubi pe Dumnezeu din toată inima şi sufletxil şi puterea e cea dinitîi poruncă. Iar  a iubi pe  aproapele  ca pe tine  însuţi  e  asemenea  celei  dintîi.
Dar şi Pavel, zidindu-1 pe marele Timotei ca pe o casă, care să pri-meais^ă pe Dumnezeu, întăreşte în el aceşti doi stîlpi, unuia punîndu-i numele credinţă, iar altuia, conştiinţă. Prin credinţă arată dragostea către Dumnezeu, din toată inima şi sufletul şi puterea, iar prin buna conşrtiinţă, simţirea iubitoare faţă de aproapele. Dar poate înţele,sul de acum nu se opune celui de mai înainte arătat. Căci prin amîndouă aces-tea ne putem face stîlpi ca Petru, ca Iacov şi ca loan şi ca oricare altul, care s-a făcut sau se va face, ca aceia, vrednic de un astfel de mime, Pentru că eel ce s-a desăvîrşit în aceste două porunci e făcut stîlp şi întărire a adevărutoi, după cuvîntul Apostolului (I Tim., 3, 15). Deci pe aceste două virtuţi, ca pe nişte .picioiare, se sprijină tot trupul ade-vărului, temelia de aur a credinţei dăruind gîndurilor neclintirea, ne-schimbarea şi tăria în tot binele.
Iar după laudele acastea, reoapitulînd oarecum toată frumuseţea Mirelui, mireasa zice : «Chipul lui, ca Libanul ales, ca chedrii. Gîtlejul lui e dulceaţă şi întreg e dorinţă. Acesta e frăţiorul meu şi acesta e apropiatul meu, fiice ale Ierusalimului». în acestea socotesc că se arată mai lămurrt că lauda ei se îndreaptă spre frumuseţea văzută a Mirelui. Şi înţeleg prin frumuseţea văzută pe aceea pe care o asemăna Apostolul cu a unui trup. Iar chedrii sînt mădularele ce alcătuiesc Biserioa. Căci zice că zecile de mii de chedri, prin care e închis din toate părţile Liba​nul, sînt un singur chip. Prin cele ce le spune, ea arată că nimic umilit
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şi coborît nu ajută la frumuset,e,a trupulul, ci numiai ceea ce e lnalt oa chedrul şi tinde spre vîrf.
Dar mai bine să explicăm ceea ce e amintit prima data prin cv\o spuse: «Chipul lui, zice, ca Libanul ales». Alegerea oricărui lurru sc• fctce prin comparat.ia cu ceea ce e contrar. Şi fiindcă acolaşi nume «• bun, fie că se foloseşte penitru ceea ce e cu adevărat, fie şi pentru ccca ce nu este, dar se preface pirin linişelăciune şi pare că esU1 oeea ce nu este, eel ce greşeşte nu greşeşte în numele şi în judecata cu privire la bine, dar nu arată prin nume binele ales, în locul celui înşolător. Deri fiindcă aci mireasa a asemănat chipul Mirelui cu Libanul ales, c•uvîn-tul ne îndeamnă să ougetăm, drept urmare, la doi Libani : la unul rău şi vrednic de respins, care e zdrobit, cum zice proorocul, asempnea viţelului, împreună cu chedrii de pe el (Ps. 27, 5—6) ; la celălait, ales şi cinsitit, a cărui frumuseţe e vrednică de Dumnezeu şi de asemăn•area lui Dumnezeu. lar ceea ce se înţelege prin cele spuse este aceasta : Unul eslte împăratul în înţeles propriu, •adevăratt şi prim, Impă-ratul a toată zidirea. Dar şi stăpînitorul lumii şi al întunericului se îm-podobeşte pe sine cu nume de împărat; legiuni de draci lîngă căptHonia stăpînirii întunericului. Incepătorii şi stăpînii şi puteri se află sub Impăratul împăraţilor şi Domnul domnilor. Dar are şi acela, dupfl cu-vîntul Apostolului, începătorii şi stăpînii şi puteri, oare vor fi dosflin-ţate cînd răul va dispărea în nefiinţă287. Căci zice : «Cînd va strtca toată înioepătaria şi stăpîeirea şi puterea» (I Cot., 15, 24). Proorocul vede pe împăratul slavei şezînd pe tron înalt şi ridioat; dar şi acela (vrăj-maşul) declară că-şi va pune tronul său deasupra stelelor, ca sfi fie asemenea Celui Prea lnalt. Stăpînul tuturor are în casa Lui vase ale
287. S-a socotit că aci se manifestă influenza exercitată de Origen asupra sfln-tului Grigorie de Nyssa. Dar, după Origen, toţi devin pină la urmă pentru o vreme bunli pe cîiwi aci, se varbeşte de desfiinţarea îmgerilor răi şi a răului însuşi. De aceea, abro-garea (tazapiouţilvat) de care se vorbeşte acd pare să fie mai degrabă o extremă slăblre a fitaţei imgerilor răi şi a aderenţilor lor, ceea ce se va arăta îmtre altele şi In neputinţa  lor  de  a  mai  exercita  vreo   atracţie  asupra  celor  buni.
Expresia de «ajungerea răulud la neexistentă» (l5a<pavtCeadot eiî x6 [iri ov) pen​tru slăbirea extremă a răului, dar nu pentru desJMnţarea lui, sau penitru slăbtrcia extremă a puiterii celor răi de a face răul, o .foloseşte sftotul Grigorie şi In «Vluta lui Moise» (P. G., 44, 3S1 C), uode spune că firea noastră, prin căiderea In pficat, «a aju•ns în afară de existenţă» (!Sw xou ovtoc); de aceea S-a întrupat Cuvlmtul «r« să o aducă iarăşi la existenţă» (eiî %b ov TiâXtv âvafafi]). Răul va fi făcut să nu mai fie văzut în făpturile ajunse la fericire, s>au în cele ce au parte de exilsitt'nta adevărată, sau de Dumnezeu. De remarcat că, pe clnd aci sfîntul Grigorie nfltmfl că puterile şi stăpînâilie vor îniceta (să mad exercite vreo lucrare), In srrior<vi : *ln illud, tune tpse Filius subjecitur etc.» (P. G., 44, col. 1326) spune că numai nrnar-tea va înceta, pe cînd «duşmanii lui Dumnezeu» «se vor supune Lui», căci vor face numai binele. Dar din toată dezvoltarca pare a rezulta că e vorba nu de dlinvoll., ci de «noi», deci, poate, de eel ce cred. Din e•i va dispărea orlce rău. Numai aşa ar dispărea co•ntradicţia dintre aceste doufi lorurl. Altfcl, probabll, s-nr arfita o osrl-lare a sfîntului Grigiorie In areastS rhi•sttuiic, snu o ovoluţle, ojunglnd în CJ/i/nri)« Clntărllor la o altă idee mai biserlei•nsc <3 duett cimi din : In Illud.
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nlegerii; dar şi acela are vase ale raîniei, pregătite spre pierzare (Rom,, 9, 21). Domnul îngerilor hărăzeşte prin îngeri viajă şi pace celor vrednici; dar şi acela trimite mînie, urgie şi neoaz, prin îngerii cei răi. Dor ce să mai vorbim de toate prin care vrăjmaşul se ridică în opo-zlţie cu firea binelui ?
Dat fiind, aşadar, că muntele Libanului e o privelişte măreaţă pe planul sensibil, fiind acoperit şi învelit din toate părţile de chedri lnalţi, el e văzut de Scriptură în două înţelesuri contrare, prin chipurile ce le arată, putînd fi folosit în chip potrivit în amîndouă sensurile. Şi astfel, se poate vedea la aceiaşi prooroci acelaşi nume, după deose-birea înţelesurilor, fie lăudat, fie ocărît. Căci acum sfărîmă Domnul che-drii Libanului şi fărămiţează întreg Libanul împreună cu chedrii de pe el, după asemănarea viţelului făcut în pustie spre a fi idol (Ps. 27, 5—6); 1nr prin aoeasta, proorocia înfăţişează că atît răutatea, cît şi toată înăl-ţimoa ce se ridică din ea împotriva cunoştinţei de Dumnezeu, va fi re-dusă la nefiinţă, acum ia înţelesul eel bun, zicînd : «Dreptul, ca un finic va înflori, ca chedrul eel din Liban se va înălţa» (Ps. 91, 13). Căci Drep-tul adevărat (iar dreptul acesta e Domnul), Care pentru noi S-a ridicat din pămînt şi Care e finicul acela cu frunziş înalt şi a răsărit din materia firii noastre, Se face munte ce se înmulţeşlie prin chedri, celor care îşi <iu rădăcina în El prin credinţă şi care, cînd sînt sădiţi în casa lui Dum​nezeu, vor înflori în curţile Dumnezeului nostru 288. Iar prin casa aceasta, în care se face sădirea chedrilor lui Dumnezeu, am înţeles, urmînd Apostolului, Biserica. Iar prin curţile, în care va avea loc, la timpu-rile cavenite, înflorirea şi arătarea bunătăţilor, se înţeleg corturile veşnice. Fiindcă, deci, trupul lui Hristos se completează prin fieoare mădular în parte, (căci mădularele oele multe se fac un trup, precum zice Apostolul — Rom., 12, 6), această -frumuseiţe a Mirelui a numit-o Libanul ales, arătînd prin cuvîntul «ales» deosebirea lui de Liba​nul vrednic de lepădat.
Căci acela e un alt Liban, care, după Isaia, cade împreună cu cei tnalţi, cînd din rădăcina lui Iesei va răsări floarea şi va odrăsli toiagul puterii, prin care se preface firea leului, a pardosului şi a aspidelor în-tr-o fire blîndă şi liniştită, ca să pască leul cu viţelul, să se odihnească pardosul (leopardul) cu iedul şi să-i păzească pe ei Pruncul acela mic, Care S-a născut nouă şi a Cărui mînă pătrunde în gura aspidelor şi Se a tinge de puii aspidei şi îi ia puterea veninului. Acestea împlinindu-se,
;;H8. Libanul, sau muntele eel înalt, în sens bun, e Hristos, Care răsare ca om din pămînitul niostru şi Se înalţă în numeroşi cedri ce-şi au rădăcina prin credinţă în Iîl, umplîndu-se de seva absorbită din El.
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zice proororul, va cădoa şi Libanul, împreunfi cu ct•i fnalţi (Is., 10, .'i4 ; 11, 1 urm.) 28°.
Cele ce le vesteşte proorocia prin ghiciturilr acestoa, fiind vaclilc tuiuror, e de prisos să le mai înfătişăm cu de-amănuntul. Căci cine nu cunoaşte pe Prunoul ce S-a născut nouă, Care se atinge cu mîiui de aspide şi a Cărui stăpînire face fiarele sălbatice să locuiască sub m•e-laşi acoperiş cu cele blînde, uitînd de asprimea lor naturală i Fiindrii, deci, prin acestea cade Libanul, care e răutatea, şi împreună cu el cade căpetenia relelor, adică înălţările împotriva adevărului, pentru acoasta mireasa aseamănă frumuseţea Domnului cu Libanul eel ales, zicînd aceste cuvinte : «Chipul lui, ca Libanul ales, ca chedrii».
Dar adaugă şi gîtlejului o laudă potrivită, numindu-1 dulceaţă şi poftire. Cuvîntul sună aşa : «Gîtleju-l lui e dulceaţă şi e întreg pof-tire». Şi iată ce înţelegem prin acestea. Gîtlejul e partea de sub barbie, în el se spune că se naşte sunetul, ce e împins prin aerul care icse prin trahee. Dait fiind, deci, că cuvintele cele bune sînt faguri de micro, iar organul cuvîntului e glasul ce se naşte în gîtlej, de va ougola ci-neva că prin numele acesta se numesc slujitorii şi tîlcuitorii cuvînlului, prin care vorbeşte Hristos, poate nu va greşi. Şi de fapt, marele loan, întrebat cine este, s-a numit pe sine glas (In, 1, 23) al Cuvîntului, deoarece era Inaimte-mergătorul Cuvîntului. Iar fericitul Pavol dădo« mărturie pentru Hristos (II Cor., 12, 3), Care grăia întru el şi Care, folo-sindu-Se de glasul lui, era dulceaţa ce se năştea prin el. Şi toţi proorocii, împrumutînd organele lor vocale Duhului ce răsuna în ei, se făeoau clu 1-ceaţă, făcînd să izvorască prin gîtlejul lor mierea dumnezeiasca, pc care o folosesc şi împăraţii şi oamenii simpli spre sanătate, şi a căroi gus-tare nu taie pofta prin săturare, ci sporeşte mai degrabă dorin^a spre împăntăşirea de oele dorite. De aceea îl şi numeşte pe El întreg poi-tire (poftit), redînd prin acest cuvînt, ca printr-o definiţie, frumuseţea Celui căuitat. «lntreg, zice, e pofltire». Fericite sînt mădularele acelea, prin care întregul se arată vrednic de poftire298. In desăvîrşirea în tot binele ele înfăţişează, amestecată din toate, frumuseţea iubită2!)1. încît
289. Libanul, sau muntele eel înălţat în sens rău, e vrăjmaşul ce se îniil|,1   im-
potriva lui Dumnezeu, sau toţi cei răi şi mîndri care fac acelaşi lucru. Vk ci  li  v.i
doborî blîndeţea şi smerenia  Pruncului, In Care e adevărata putere a lui Dumni•zru.
El nu  are nevoie să  Se umfle  ca  să  arate mare,  pentru  că  e  mare  în   adlncul  S”,iu
nesfîrşit,  netrecător şi neclintit.   El Se poate  arăta mic,  căci  nu  Se  tcme  c.l   v.i   li
biruit.  Cel bun e tare,  fără să arate  o putere lumească.
290. Prin toate mădularele desăvîrşite ale trupului tainic al lui Hristos, Acosta
se  arată vrednic  do  o  dorire,  care  niciodată  nu  se  satură.  Căci  toate  rosle.se  cu​
vintele   Lui   curate,   toate   arată   în   vla|a   lor   rurată,   întipărită   şi   lucrătonrc,   vin|,i
Lui.  Deci  avem  iarăşi   această  tnloculri1:   cooa   co   c  al  M(irelui   e  totodată   al   mi-
resei, sau se face, prin împărtăşire şi iprim unln;, proprilu nvlresel.
201. In fiecare m&clutar desăvSrşlt sc> nrnlft inn••Mi•cnh• tonto .isportelc friiiinusclii Lui, a<lită  irumuso|ect Lui  întiiMyfi,  <t•  <onsln  din  ln•ilc  virlii|i|i•.
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întreg Se arată poftit nu numai In ochi, în mlini, In plete, ci şi în picioa-rc, în pulpc şi în gîtliej, nici until din mădulare nefiind m•aii prejos In bogăţia covîrşitoare a frumuseţii.
«Acesta, zice, e frătiorul meu şi acesta e apropiatul meu, fiice ale Ierusalimului». După ce, prin descrierea cuvîn•tării, le-a adus sub privire loate semnele prin care Se poate face arătat Cel căutat, se foloseşte de pronumele demonstrativ, zicînd : «Acesta este Cel căutat». Acesta e, adică, Cel ce ni Se poate face frate, Cel ce pentru a. ni Se face frate S-a născut din Iuda şi prin aceasta S-a făcut aproape celui ce a fast căzut între tîlhari, ale cărui răni legîndu-le prin untdelemn şi vin şi prie făşi, 1-a luat pe dobitocul Său şi odihnindu-1 în oasa de oaspeţi, a dat cei doi dinari pentru viaţa lui, făgăduind că la întoarcere va plăti şi ceea ce va adăuga cel ce 1-a primit prin împlinirea poruncii. Şi fără lndoială că e clar ce înseamnă fieoare din acestea. Căci cînd un legiui-tor ispiteşte pe Domnul, vrînd să se arate pe sine mai presus de alţii, 9i dispreţuieşte cu mîndrie cin&tea egală cu a altora, zicînd : «Şi cine oste aproapele meu?», Ciivîntul îi înfăţişează în forma de povestire toată iconomia iubirii de oameni, arătîndu-i coborîrea de sus a omului, cursa tîlharilor, dezbrăcarea de veşmînitul nestricăciunii, rănile păcatului, Inaintarea morţii pînă la jumătatea firii, rămînînd doar sufletul nemu-ritor, trecerea fără folos a legii, întru cît nici preotul, nici levitul n-*u vindecat rănile celui ce a căzut între tîlhari, căci era cu neputinţă ca sîngele de ţapi şi de ta•uri să ridice păcatul ,• dar că Cel ce a îmbrăcat toată firea omenească prin pîrga frămîntăturii în care era partea fiecă-rui neam — a iudeului, a samarineanului şi a elinului şi a tuturor oa-menilor — venind cu trupul Său la locul la care era cel căzut, lecuin-du-i ranele, 1-a odihnM pe dobitocul Său şi i-a făcut iconomia iubixii Sale de oameni casă de oaspeţi, în care se odihnesc toţi cei osteniti şi Impovăraţi 292. Iar acela, după ce s-a sălăşluit în El, sălăşluieşte numai-declt In sine pe Cel în care s-a sălăşluit. Căci zice Cuvîntul: «Cel ce rămfrie întru Mine şi Eu întru el» (In, 15, 5). Deci, primindu-L în încă-perea sa, găzduieşte în sine pe Cel necuprins, de la Care primeşte cei doi bani, dintre care unul este iubirea lui Dumnezeu, din toată inima, iar al doilea, puterea de a iubi pe aproape oa pe sine însuşi, precum a răs-
292. «Casa de oaspeţi» este iubirea lui Hristos. iln ea se odihnesc şi se tă-măduiesc toţi cei răniţi de tîlharii sufletului, dacă cred în El şi voiesc să intre în această casă. Dar ea e şi iubirea celui ce crede în Hristos. In casa iubirii lui pri-mcţtc pe toţi cei daţi de Hristos, grijii lui. El îi plăteşte nu numai la început, celui ce pnimeşte uin om rămiiit sufleteşte, oi şi la sfîrşit, la judeoata dto airmă, cînd Se \ ii întoarce iarăşi. Iisus ia pe umerii Săi trupul pe care-1 dă pentru noi la toate obosellle şi durerile, ptoă la moartea pe cruce; şi odată ou aceasta, pe toţi cei căzuţi In amăgirile rele şi în slăbiriunile de moarte ce ni le aduce vrăjmaşul. «Casa iublrii» Sale e însă şi Biserica, întemeiată de iconomia sau de întruparea Lui.
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puns Dătătorul legil. Dar deoarece nu auzitorli legii vor fi dropţi la Dumnezeu (Rom., 2, 13), ci dour făeătorii legii so vor îndrepta, tn•buie nu numai să primească aceşti doi bani, adică credinţa In Dumnezeu şi buna conştiintă faţă de cei de un neam, ci trebuie să dea şi de la el ccvti, prin împlinirea poruncilor. De aceea zice Domnul către ospătar, că tot ce va face el, pentru vindecarea celui rănit, va primi la a doua Sa vc»-nire, după vrednicia străduinţei.
Deci Cei ce S-a făcut aproapele nostru printr-o aşa de mare iubiro de oameni, Cei ce ni S-a făcut nouă frumos, prin faptul că a răsărit din Iuda, Acesta este Cei pe care ill vesteşte tinerelor cuvîntul miresei, Acesta este Cei arătat de mireasă, fiicelor Ieruisalimului, cînd zice : «Acesta este frăţiorul meu şi acesta este aproapele men, fiice ale leru-salimului». Fie să-L aflăm şi noi prin semnele arătate şi să primim călă-uzirile Lui prin Sfîntul Duh, spre mîntuirea sufletelor noastre.
Omilia a XV-a
Mnde a plecat frăfiorul tău, cea irumoasă In/re feme/1 In-cotro a privit frăţiorul tău, ca să-l căutăm pe el Impreund cu ttneţ Frăţiorul meu s-a pogorît in grădina lui, la năstrapclc aromel, ca să \pască in grădini şi să culeagă crini. Eu, Irăfiorulul itneu '?/ tr&• ţiorul meu, mie, eel ce paste intre crini. Frumoasă pţili, ,aproplata mea, ca insăşi bunăvoirea, frumoasă ca lerusalimul, ulultoaru ca-nişte oştiri bine orinduite. Intoarce ochii tăi de la ccca cc }ml ei(• potrivnic, că ei mi-au dat aripi. Părul tău, ca turmele caprelor, care s-au arătat din Galaad. Dinţii tăi, ca turmele celor tunse, cam s•au suit din scăldătoare, care toate au gemeni şi nu este intre e/e nlcl una stearpă. Ca o cordeluţă roşie sînt buzele tale ff/ graiul fâu, irumos. Ca coaja rodiei, obrazul tău, afară de tăcerea ta. Slnt salted de impărătese işi optzeci de ţiitoare şi ţinere iără număr. Dar una este porumbiţa mea, desăvirşita mea. Una este malca ei, a/easd celei ce a născut-o pe ea» (Cîet Cînt, 6, 1—9).
De Filip, apostolul, se mărturiseşte că era din cetatea lui Andrei şi a lui Petru. Şi socotesc că e o laudă pentru Filip că a fost din cetatea celor doi fraţi, care şi-au eîştigat în Evanghelie cea dimtîi laudă, prin cele ce se istorises•c despre ei. Căci Andrei, după ce Botezătorul a arătat cine este Mielul care ridică păcatele lumii, a înţeles nu numai el însuşi taina, urmînd Celui arătat, ci a binevestit şi fratelui său că a venit Cei înainte-vestit de prooroci. Iar aceluia puţin i-a trebuit să audă, ca să creadă şi să se alipească din tot sufletul de Miel şi prin schimbarea numelui e prefăcut de Domnul îndată într-o stare mai dum-nezeiască, numindu-se şi devenind din Simon, Petru. Căci lui Avraam şi Sarrei, Domnul le dăruieştc binc•cuvlntnr•vj, tmproună cu schimbarf•a
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numolor, multi ani m<ii tîrziu, dupfi multe arătfiri ale lui Dumnezeu, rîn-duindu-1, prin sohimbarca numelor, pe el, părLnte, Lair pe ea, înoepă-loare. De asemenea, Iacov se învredniceşte de numele şi de puterea lui Israel după lupta de toată noaptea. Dar marele Petru nu a înaintat pe înc•etul, prin creştere, spre harul acesta, ci îndată ce a auzit pe fratele stiu, a şi crezut Mielului şi s-a desăvîrşit în credintă ; şi lipindu-se de Pialră, a devenit Petru.
Deci acest Filip, vrednicul concetăţean al unor aşa de mari fraţi, cind a aflat pe Domnul (cum zice Evanghelia, că 1-a aflat Iisus pe Filip), a fost făcut următor al Cuvîntului, Care a zis : «Urmează-Mi Mie» (In, 1, 43). Şi apropiindu-se de lumina cea adevărată, şi-a atras de la ea, ca o candelă, împărtăşirea de lumină. Şi straluceşte lui Natanael, tre-cîndu-i ca pe o torţă taina dreptei credinţe, prin ceea ce i-a spus : «L-am uflat pe Iisus din Nazaretul Galileii, Cel de care au scris Moise şi pro-orocii» (In, 1, 45). Iar Natanael a primit cu pricepere vestea buna, pen-tru ră învăţase cu de-amănuntul de la prooroci taina despre Domnul şi a ştiut că din Vifleim va fi cea dintîi arătare a lui Dumnezeu în trup, inr din pricina vietuirii în Nazaret, Nazarinean se va chema ; deci a cunoscut semnele despre amîndouă acestea şi a cugetat că în Vifleimul lui David trebuia să se petreacă, pentru iconomia naşterii după trup, taina peşterii, a scutecelor şi a ieslei, şi că Galileea se va numi lacul neamurilor, pentru că Cuvîntul Se. va sălăşlui între neamuri. Pentru aceasta, împreună-glăsuind cu Cel ce i-a arătat lui lumina cunoştinţei, a zis : «Oare din Nazaret poate să fie ceva bun ?» a93. Dar atunci Filip i se face călăuză spre har, zicînd : «Vino şi vezi». La chemarea aceasta : <vino şi vezi», Natanael părăsind smochinul legii, a cărui umbra îi îm-piedica împărtăşirea de lumină, vine la Cel ce a useat frunzele smochi-jiului, din pricina nerodirii celor bune. Pentru aceasta e recunoscut de Cuvîntul că e israelit adevărat, nu fals, ca unul ce poartă mtipărită în sine, în voinţa lipsită de viclenie, curată, pecetea patriarhului. «Iată, zice, israelit întru care nu este vicleşug».
Ce însemnătate au cele spuse de noi în acest început, pentru auzi-torii mai pricepuţi, reiese limpede din textul dat de noi, potrivit ordinii, in fruntea acestei omilii din Cîntarea Cîntărilor. Căci, precum a fost câlauzit Natanael la ucenicie de glasul lui loan şi precum a fost dus la lumină de către Filip, care 1-a făcut să iasă din umbra legii, care-1 învă-luia, şi să intre în lumina adevărată, aş•a se folosesc şi tinerele de aflarea
293. Fără  ca Filip  să-i  fi spus  că  Iisus  e din Nazaret,  ci  numai că El e
Cel
p      care  au scris  Moise si proorocii,  Natanael  ştia  că  Iisus  trebuie să fie
din
Nuzuret.   De   aceea   îintreabă   îndată:   «Oare   din  Nazaret  poate  fi  ceva  bun?»
(In
1, •l.r)    4G).
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binelui vcstit lor, de cfitrc eonduceroa sutictului desăvîrşit în frumu-seţe. De aceca zic către el : «Unde a plecat frăţiorul tău, cea frumoasă între femei ? încotro a privit frăţiorul tău, ca să-1 căutăm pe el îm-preună cu tine ?» Sufletele fecioare pun întrebările sufletului învăţător după o anumită ordine. Căci mai întîi au întrebat despre ce este, zkînd în întrebarea dinainte de aceasta : «Ce este frăţiorul tău, cea frumoasci între femei ?» (Cînt. Cînt, 5, 10). Şi aflînd din cele spuse că e alb şi roşu şi celelalte, prin care e descris chipul Celui căutat, întrcabft acum unde este. De aceea zic : «Unde a plecat frăţiorul tău, sau încotro a privit ?» Pentru ca, aflînd unde este, să ne închinăm la locul unde s-au oprit picioarele Lui, iar cunoscînd încotro priveşte, să se aşeze şi ele în aşa fel, ca să vadă slava Lui, a cărei arătare se face mîntuire celor ce o privesc, precum zice proorocul : «Arată-ne fata Ta şi ne vom mîn-tui» (Ps. 79, 4). Iar mvăţătoarea, asemenea lui Filip, care zice : «Vino şi vezi», conduce pe toate spre cunoştinţa Celui căutat, în loc de «vezi», arătînd locul în care es•te Oel căutat şi încotro priveşte. Căci zice : «Fră-ţiorul meu s-a pogorît în grădină, la năstrapele aromei». Pînă aci cu-vîntul arată unde este, iar de aci încolo, învăţătoarea arată, prin cu-vinte, ce vede şi încotro priveşte, zicînd : «ca să pască în grădini şi să adune crini». Aceasta este călăuzirea data tinerelor prin înţelesul cuvîn-tului, prin care ele află unde este şi încotro priveşte 294.
Dar trebuie să cunoaştem, prin tîlcuirea duhovnicească, şi folosul acestui loc din Scriptura insuflată de Dumnezeu. Cînd auzim, aşadar, că frăţiorul s-a pogorît în grădina lui, prin cele spuse aflăm taina evan-ghelică, fiecare din aceste cuvinte lămurindu-ne înţelesul ei tainic. Prin numele de «frăţiox», bine şi potrivit e arătot, de către cea logodită cu El spre căsăjtorie veşnică, Dumnezeu care S-a arătat în trup, pentru faptul că ne-a răsărit din Iuda şi a strălucit neamurilor ce şedeau în întuneric şi în umbra morţii, dat fiind că ea e soră a poporului israel295. Iar «S-a pogorît» înseamnă că pentru eel ce s-a coborît de la Ierusalim la Ierihon şi a căzut între tîlbari, coboară şi El împreună cu coborîrea celui ce a căzut între tîlhari, prin eeea ce se arată coborîrea din mă-rirea negrăită la treapta umilită a firii noastre. Prin chipul grădinii în-văţăm că adevăratul Grădinar îşi sădeşte din nou pomii săi, adică pe noi oamenii. Căci noi sîntem răsadul (pomii) Lui, după cuvîntul lui Pavel (I Cor., 3, 6 urm.). Deoarece El este Cel ce a cultivat la început în rai firea omenească, pe care a sădit-o Tatăl ceresc. De aceea, după ce mistreţul sălbatic a prădat grădina noastră şi a pustiit răsadul dum-
294. «Inootro priveşte ?»: cu ce se ocupîi, re scop urmăreşte ?
295. Dacă m,Lreaşa e sora ipopoirulud Jsrucl si « oqmonitor în general, dacă lisus
e frăjiorul ei, El este sau ,S-a făcut frăţiorul luliiior mimrnllnr.
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nezeiesc, S-a coborît să facă Larâşi grădina pustiită, înfrumuseţată cu ră-sadul virtuţilor s0°. Iar «năstrapele aromei» au fost folosite în descrie-rea frumuseţii Lui pentru lauda fălcilor, prin oare se fărîmiţează mîncă-rile duhovniceşti pentru cei ce se hrănesc. Iar aici Scripture vesteşte că năstrapa e loc şi sălaş al Mirelui. Căci învăţăm că Mirele nu Se să-lăşluieşte în sufletul pustiit de virtuti, ci numai în acela care s-a făcutf în înţelesul arătat înainte, năstrapă oe răspîndeşte miresme297. Cel ce a devenit un asemenea pahar al înţelepciunii primeşte în sine vinul dum-nezeiesc şi nestricat, prin care se pricinuieşte veselia celui ce-1 pri​meşte 298.
In sfîrşit, cuvîntul următor ne învaţă prin ce păşuni se îngraşă turmele Păstorului celui bun. Căci nu-Şi alungă oile în locuri pustii şi pline de mărăcini, oa să adune de acolo fire de iarbă uscată, ci le dăru-ieşte oa hrană miresmele grădinilor. Căci în loc de iarbă, în ele cresc crini, pe care îi culege Păstorul spre hrănirea oilor. Prin acestea Scriptu-ra ne învaţă că firea şi puterea care îmbrăţişează oele ce ,sîrnt, cuprinzînd toate în Sine, îşi face curăţia loc şi încăpere a oelor ce o pri-mesc, în care grădina, felurit cultivată prin virtuţi, se îmbracă ca în florile crinilor ce se revarsă în rodul bogat al aromatelor 239. Căci crinii sînt chipul străluicirii şi al curăţeniei înţelegerii.
Iar buna mireasmă a aromelor înseamnă înstrăinarea de tot răul miros al păcatelor. Cu acestea deci, zice că se îndeletniceşte Păstorul oilor cuvîntătoare : le paste pe acestea în grădini, sau culege şi seceră crini pspre hrănirea lor 30°. Acestea le îmlbie şi marele Pavel oilor, îm-părtăşindu-le hrană de crini. Iar crinii sînt toate cele cîte sînt adevă-rate, cuviincioase, drepte, plăcute, sfinte, cu bun nume : orice virtute
296. «iAdevăratul   Grădinar*   e   şi   Supremul   Grădinar.   El   ne-a   sădit   la   înce-
put, Iar după oe ră•dăcimdle raoastre, în solul ultim sau în Dumnezeu, s-au slăbit şi
firea   noastră s-a veştejit,  El a  coborît  iarăşi  în grădina  Sa,  sau  în  lumea  Sa,  ca
să   Infigă  iarăşi  cu  puitere  rădăcinile ,plantelor,  oare  sîntem  nod,   în  Dumnezeu,  şi
prin aoeasta ele să înflorească şi să dea rodul virtuţilior.
297. S-a vărsat în năstraipele sau în cupele de aur, sau în ucenicii  care fără-
mlţează învăţătura Lui pentru hnana oelor ce vor să o primească şi din virtuţile cărora
sc răspîndeşte buna m,ireasmă.
298. Celui ce s-a făcut năstrapă,  sau cupă, sau pahar, sau înţelepciune,  atît în
cuv in tele, cît şi în virtuţile sale care cresc din cuv&nte şi pe care o tălmăcesc cu-
vintele, acestea i se fac după o vreme vim al beţiei treze şi al bucuriei curate. Căci
prin ele se ajunge la unirea cu Dumnezeu, sau din ele ţîşineşte de la o vreme vin•ul
acestel uniri oare îmbată. Vinul spiritual eel mai tare e propniu-zis Dumnezeu însuşi
prin  iubirea Lui.  De  aceea se  foloseşte şi  în dummezeiasca  Euharistie vinul,  ca  să
slmţim singele Domnului, ca vinul dumnezeiesc, dat fiind  că acest sînge e plin de
Iubirea Lui.
299. Dummezeu  Işi face sălaş în sufletul curart, care e închipuit prin orin.  Su​
fletul acesta e mai bine zis o grădină în care înfloresc virtuţile ca nişte crini care
o  Impodobesc  şi  îşi  răspîndesc din  ea mireasma  lor  îmbătătoare.
300. Păstorul  oilor,  sau  al  sufletelor,  le  paste  pe  acestea   print,re   crinii   înţe-
lcgcrli   curate   şi   ai   virtuţilor,   sau   le   hrăneşte   cu   ele.
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şi orice lucru de laudfl. Acestea slnt, după înţolegerea meo, crinii cu care e hrănită turma, de Păstorul şi Invăţătorul eel bun.
Iar cuvîntul următor, pe care 1-a spus mireasa curată şi neîntinată : «Eu, frăţiorului meu şi frăţiorul meu, mie», e o regulă şi o esentă a do-săvîrşirii in virtu te. Căci prin acestea învăţăm că sufletul curst nu trebuie să aibă în sine nimic în afară de Dumnezeu, nici să priveascn spre altceva. Ci aşa să se curăţească pe sine de tot lucrul şi înţoloisul material, încît, mutîndu-se la o stare duhovnicească şi nematerialâ, sft se facă pe sine chip al frumuseţii arhetipice a lui. Şi precum eel ce pri-veşte într-un tablou un chip făcut întocmai după model, declară că una şi aceeaşi este forma amîndurora şi că frumuseţea chipului este întru totul ca a modelului (a prototipului) şi că modelul se vede limpede în imitaţie, în acelaşi fel cea care zice : «Eu, frăţiorului meu şi frăţiorul meu, mie», spune că s-a modelat după Hristos, primind frumu-setea ei proprie, fericirea cea dintîi a firii noastre fiind înfrumuseţată după asemănarea frumuseţii prime, adevărate şi unice 301. Şi precum se întîmplă cu oglinda cînd e făurită cu artă şi potrivit trebuinţei, că arată în sine întocmai, prin suprafaţa ei curată, chipul persoanei ce apare, aşa şi sufletul care s-a pregătit potrivit trebuinţei şi a lepădat toată pata materială a primit în sine, în forma curată, întipărirea chipului Frumuseţii. Deci zice oglinda liberă şi însufleţită cuvîntul acesta : fiindcă privesc de jur împrejur fata Frăţiorului meu, în mine se vede toată fru-museţea vasului Lui.
Aceste cuvinte le cunoştea deplin Pavel, cînd zicea că eel ce s-a îăcut mort lumii vieţuieşte lui Dumnezeu şi că în el vieţuieşte Hristos singur. Căci eel ce zice : «Mie, a vieţui este Hristos» (Fil„ 1, 21), strigă prin acest cuvînt că în el nu trăieşte nimic din patimile omeneşti şi materiale, nici plăcere, nici întristare, nici mînie, nici frică, nici laşitate, nici spaimă, nici înfumurare, nici obrăznicie, nici pomenirea Tăului, nici pizmă, nici vreo dispoziţie răzbunătoare, nici iubire de avuţie, nici altceva din cele ce pătează sufletul prin vreo altă simţire 302. Ci în sine e Acela care nu e nimic din toate acestea.
301. A se inodela cineva dmpâ Hristos îmseamnă a reveni la frumusetea  de  la
început a firii sale. Căci omul a lost fâcut la început după chipul lui Hristos.  M-
oatul,  depărtîndu-1  de Hristos,  1-a   depărtat  în  acelaşi  timp  de  firea  proprie.   Oiine
este într-o relaţie vie de iubire cu altul seamănă cu acela prin împârtăşirea contlnuă
de trăsăturile lui, dar se simte totodată  şi în ceea ce este mai propriu. Căci  omul
este făcut pentru iubire  şi pent™  comuniune,  sau pentru  asemă•nare  în  iubire.  Iar
această  comuniune în iubire dă  omului   o frumuseţe.  O  tînără e frumoasă  cînd se
ştie   iubită.   Dar   coimuniunea   desăvîrşită   este   îm   Dumnezeu.   De   aceea,   Persoanele
Sfintei Treimi au în Ele şi frumuseţoa desăvlrşltă. In oojnunlunea cu Ele lnfăptuieşte
deci  şi  omul  în sine  o  frumuseţ© dupfl  chipul  frumuseţii  dumnezeieşti.
302. Toate aceste patimi aratS po om  pren prt•ocupat de sine, ca să mai poată
fi  ogllndă  a  celuilalt,  deci  şi  a  liul  Dumno/t>u.  Dqlilndn  lui   sufletească  e  tulburată
dc oxclusivitatea preocupflrilor do  sine,  sou   do  pofllrcn  vehementă  a  lucrurllor  tru-
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Căci după ce am şters din mine tot ce se cugetă în afară de firea Acoluiu, n•u mai am în mine nimic de felul de care nu este El. De aceea «mie a vieţui este Hristos». Sau, cum zice mireasa : «Eu, frăţiorului meu şi frăţiorul meu, mie». Iar aceasta este sfinţenie, curăţie, nestricăciune, lumină şi adevăr şi toate cele asemenea lor. Cu acestea hrăneşte sufle-tul meu pe care îl paste nu în niscai buruieni şi mărăcini, ci în strălu-cirile sfintilor.
Deci pentru aceasta îşi duce turma Sa prin livezile crinilor Cel ce o paste întae crini, «ca să fie strălucirea Dumnezeului nostru peste noi» (Ps. 89, 17). Căci eel ce mănîncă se face asemenea cu chipul mîn-rării. Să luăm o pildă : acela e ca un vas adîncit de sticlă, în care tot ce se aruncă e ceva din cele curate şi strălucitoare. Aşadar, Cel ce aduce în suflete strălucirea crinilor face sufletele prin ei strălucitoare, chipul dinăuntru străvăzîndu-se în afară.
Dar ca să ni se facă înţelesul acesta şi mai limpede, vom spune că sufJetul acesta se hrăneşte cu virtuţi, căci prin crini arată, ca printr-o ghicitură, virtuţile. Deci cel ce se satură ou ele, prin vieţuirea cea buna, se face pe sine vădit prin virtuţi, arătînd chipul fiecărei virtuţi prin moravurile sale. Să-ţi fie tie, aşadar, crin curat înfrînarea, dreptatea, bărbăţia şi chibzuiala, şi toate cîte sînt, cum zice Apostolul, adevărate, cîte sînt drepte, cîte sînt sfinte, cîte sînt cu nume bun, orice virtute şi orice laudă (Filip., 4, 8). Căci după ce s-au sălăşluit acestea în lăun-trul sufletului, ele se arată prin viaţa curată, înfrumusetînd pe cel ce le cu-prinde şi la rîndul lor înfrumuseţmdu-se prin cel ce le-a primit303. Pen​tru aceasta, să auzim din cuvintele ce urmează de la Cel ce slăveşte pc cei ce II slăvesc, ce spune către cea care s-a părăsit pe sine pe seama frăţiorului şi a primit în chipul ei frumuseţea Celui iubit.
Căci zice Cuvîntul către mireasă : «Frumoasă eşti, apropiata mea, ca Insăşi bunăvoirea, frumoasă ca Ierusalimul, uluitoare ca nişte oştiri l)inc orînduite». E vădit oricui s-a familiarizat ou cuvintele evanghelice că oastea cerească a dat slavă, în urechile păstorilor, Dumnezeului Ce​lui dintru înălţime pentru bunăvoirea Sa, cînd a văzut Pacea născută pe pămînt (Lc, 2, 14) ,• de asemenea, cînd Ierusalimul a fast numit de către Stăpînul a toată zidirea «cetate a marelui împărat». Şi de aceea ştie ce
peştl inferioare. Acesta nu are calmul necesar al unei oglinzi vii şi comştiente. El nu se vede mici pe sine în adincul său, căci nu-şi este limpede nici sdeşi şi nu ogllndeşte în sine nici pe alţii, aşa cum sînt în frumuseţea lor adevărată, nici pe Uumnezeu.
303. Virtuţile înfrumuseţează pe cel ce le cultivă. E o frumuseţe a omului în-iclcpt, vrednic, cumpătat, înfrînat, curat, străveziu cu duhul, dar, la rîndul său, fie-(■■irt• dh o forma, sau o frumuseţe proprie virtuţilor comune. Altă forma ia blîndeţea, ( mnpiîttirea, vrednicia în unul şi alta în altul. E taina originalităţii fiecărei per-sinine, dire nu e anulată, sau uniformizată prin virtuţi, deşi pe de altă parte aces-U•ii   sînt   pentru   toţi.
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frumuseţc mărturiseşte Cuvîntul miresei, prln asemănarea ei cu Ierusa-limul şi cu bunăvoirea. Căci e vădit că cuvîntul vrea să spună despre ea că prin urcuşul îniăptuit sufletul s-a înălţat pînă acolo, că se întinde spre însuşirile minunate ale Stăpînului. Căci dacă Dumnezeu Cel dintru înălţime, aflîndu-Se în sînul Tatălui, Se amestecă din bunăvoire între oameni prin sînge şi trup, ca să Se nască pe pămînt pacea, e vădit că cea care şi-a însuşit frumuseţea Lui se aseamănă acesfei bunavoiri şi urmează lui Hristos prin virtuţile sale, făcîndu-se altora ceea ce S-a făcut Hristos fi-rii oamenilior. E ceea ce a făcut Pavel, nrmătorul lui Hristos, care do-rea să se despartă pe sine de viaţă, ca prin pătimirea sa să dobîndească în schimb mîntuirea lui Israel. «Aş dori, zice, să fiu anatema de la Hris​tos, pentru fraţii mei, rudeniile mele după trup» (Rom., 9, 3). De aceea se potriveşte să i se spună ceea ce s-a spus miresei : frumuseţea sufle-tului tău e aşa cum a fost bunăvoirea Stăpînului pentru noi, căci S-a golit pe Sine chip de rob luînd (Fil., 2, 7) şi S-a dat pe Sine preţ de răscumpărare pentru viaţa lumii, şi pentru noi S-a făcut sărac, ca noi să trăim în moartea Lui şi să ne îmbogăţim în sărăcia Lui şi să împără-ţim în chipul robiei Lui (II Cor., 9, 8) 304.
Dar măreţia ei o arată şi frumuseţea Ierusalimului. E vorba de Ie-rusalimul de s•us, eel liber, maica celor liberi305, de care am aflat prin glasul Stăpînului că e cetatea marelui împărat (Mt., 5, 35). Căci cea care a încăput în ea pe Cel neîncăput, ca să locuiască în ea şi să umble în ea, înfrumnseţîndu-se prin frumuseţea Celui ce locuieşte în ea, se face Ierusalim ceresc, primind în sine frumuseţea Aceluia. Iar frumuseţea şi podoaba cetăţii împăratului este, fără îndoial”ă, frumuseţea împăratului însuşi. Căci Acela e, după cuvîntul psalmului, podoaba şi frumuseţea, către Care zice proorocia : «Cu podoaba Ta şi cu frumuseţea Ta bine-sporeşte, îndrumează şi împărăţeşte, pentru adevăr, blîndeţe şi drep-tate» (Ps. 44, 5). Căci prin acestea se cunoaşte Dumnezeu : prin adevăr, prin dreptate şi prin blîndeţe. Deci sufletul care s-a modelat în aceste frumuseţi se face frumos ca Ierusalimul, împodobindu-se cu podoaba împăratului. Aşadar, acestea fac vădită lauda deplină a frumuseţii mi​resei, prin asemănarea cu bunăvoirea şi cu Ierusalimul.
304. S-a mai spus : cei ce se unesc îşi comunică stările sufleteşti, simţirile, tră-
săturiJe feţei, însuşirile. Pavel  doreşte şi el să pătimească pentru Izrael cum a pă-
timit Hristos.  Prin virtuţi  credinciosul  imită pe Hristos  în pătimirea pentru  cei  pe
care-i iubeşte. Hristos a coborît la noi, la sărăcia noastră, ba pînă la moartea noastră,
dar  a   rămas   înalt  în   coborîrea   Lui,   bogat   în  sărăcia   Lui,   viu  în  moarte,   ca   să
putem  participa şi noi la smerenia, la sărăcia şi la moartea Lui, dar în ele să do-
bîndim şi să trăim adevărata înălţime, bogătie şi viaţă.
305. Ierusalimul   do   sus,   sau   romuiiilutoii   pliuiă   de   Dumnezeu,   din   viaţa   vii-
toare, e liberă de patimile care înrobesc şi înqustează pe oameni. Ei sînt deplin stă-
pîni pe ei înşişi, deplm liberi pentru iubiro. Dar llbertatea  deplină se arată în trăirea
f<iră qroutate a binelui ţi a  dnignstoi. Nlci o ncccsitatc1 a  n.iturii din starea trupului
de diip”i ('adore nu-i stcipincşto pe moinbrii iici•slcl iiiiiiuiilldli.
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Dar nu ne îndoim că şi cuvlntul următor e o laudă a miresei. Insă Inţelesul, cu care e cinstită cu această laudă cea care s-a învrednicit de aceste însuşiri, nu poate fi uşor aflat. Cuvîntul e aşa : «Uluitoare ca nişte puteri (oştiri) bine orînduite». Ar spune poate cineva, urmînd ce-lor tîlcuite înainte, că mireasa e lăudată de Cuvîntul prin asemănarea ■cu firea mai presus de lume. Căci acelea sînt Puterile bine orînduite ciaire •domnesc pururea, Domniile stăpînesc deplin, Soaunele sînt fixate In chip neclimtit, Căpeteniile (începătoriile) rămîn nerobite, Puterile bi-necuvintează neîncetat pe Dumnezeu, zborul Serafimilor nu încetează şi starea lor nu se schimbă, Heruvimii nu sfîrşesc să isusţină Tronul înalt şi ridicat şi slujitorii nu încetează de a-şi face lucrul şi de a auzi cuvin-tele. Dat fiind deci că puterile acestea sînt susţinute în rînduială de Dumnezeu şi ordinea puterilor inteligibile supralumeşti rămîne netul-burată în veci, nici o patimă nerăsturnînd buna lor rînduială306, sufletul ■care face toate după o rînduială cu bun chip, prin imitarea acelora, stîr-neşte atîta uimire, cîtă stîrnesc Puterile acelea bine orînduite. Iar prin uluire redă întelesul uimirii.
Dar zicerea care urmează acestor cuvinte ne face nesiguri în pri-vinţa persoanelor, atît a celei care grăieşte, cît şi a celei către care se •grăieşte. «întoarce ochii tăi de la ceea ce îmi este protivnic, că ei mi-au dat aripi». Unora li se pare că aceste cuvinte au fast spuse de Stăpînul către sufletul curat. Dar eu socotesc că se cuvine mai degrabă să se atri-buie cuvînttil, miresei. Căci găsesc că ei i se potrivesc cele intenţio-nate de cuvînt. Iar cele sustinute de mine le voi argumenta pe scurt.
Am auzit în multe părţi ale Scriptoirii de-Dumnezeu-insuflate pu-Tiîndu-se pe seama lui Dumnezeu aripi. Căci zice proorocia : «Sub aco-perămîntul aripilor Tale m-ai acoperit pe mine» (Ps. 90, 2) ; şi «sub ari-pile Lui vei nădăjdui» (Ps. 35, 8) ; auzim şi cuvîntul spus de Domnul către Ierusalim : «De multe ori am voit să adun copiii tăi, în felul în ■care pasărea îşi adună puii sub aripile ei» (Mt., 23, 37). Dar toate acestea Îmi va spune cineva că se abat de la întelesul din acest text, de se vor privi în legătură firească. însă dacă cuvîntul de-Dumnezeu-insuflat afirmă că, după o oarecare raţiune tainică, în firea dumnezeiască sînt aripi, iar din prilejul primei creaţiuni a omului se mărturiseşte că firea noastră s-a făcut după chipul şi asemănarea lui Dumnezeu, fără îndoială că eel făcut după chip avea prin toate asemănarea cu arhetipul (mode-lul). Dar după Sfînta Scriptură modelul (prototipul) are aripi. Prin ur-marp şi firea omului a fost făcută înaripată, ca şi în aripi să aibă asemă-
306. Num,ai patimile strică bima orînduire între diferitele categcxrii. Varietatea Incjurilor nu-i face pe unii invidioşi şi pe alţii, orgolioşi. Căci fiecare categorie are a slujirc importantă şi toate au nevoie de sJujirea celorlalte, îmbogătindu-se reci-,proc In cunoaştorea şi In iubirea de Dumnezeu şi îmtre ele.
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narea cu Dumnc•zeu. Dar o limpcdo că cuvîntul uripi va Irebui luat, tîl-cuit cy chip, în vroun înţoles vrcdnic do Dumnozi•u, prin cuvintul aripi însemnîndu-se puterea, fericirea, nestricăciunea şi ccle asemonea. Aşa-dar, acestea le avea şi omul cît era asemenea lui Dumnezeu prin toate, dar după aceea, pornirea spre răutatc ne-a jefuit de asemenea aripi, căci ieşind de sub acoperămîntul aripilor lui Dumnezeu, ne-am lipsit şi de aripile proprii. Din această pricină s-a arătat harul lui Dumnezeu care ne luminează, ca lepădînd necuviinţa şi poftele lumeşti, să ne crească iarăşi aripi prin evlavie şi dreptate.
Aşadar, daeă acestea nu sînt străine de adevăr, se cuvine ca mi-reasa să recunoască harul coborît asupra ei de la ochii dumnezeieşti. Căci îndată ce Dumnezeu a privit spre noi cu ochii iubirii de oameni, am primit din nou aripile harului străvechi. Acestea socotesc că le arată prin cele spuse : «Ochii tăi să privească chipurile dreptăţii», se înţelege ale mele. Dar mai spune : «Cercat-ai inima mea, cercetatu-o-ai noaptea ; cu foe m-ai lămurit şi nu s-a aflat întru mine nedreptate» (Ps. 16, 2—3). Iar a spune : «Ochii tăi să privească cele drepte» e una cu a spune : «Ochii tăi să nu privească cele protivnice». Căci cine priveşte ceea ce e drept nu vede ceea ce e pieziş. Şi cine nu priveşte ceea ce e pieziş priveşte fără îndoială ceea ce e drept. Deci prin înlăturarea a ceea co e protivnic, arată binele privit de ochii duminezeieşti. Iar prin aceştia se înaripează iarăşi sufletul, care prin neascultarea protopărinţilor <i pierdut aripile. Deci aceasta am înţeles-o din cele spuse = cînd ochii Tiii privesc spre mine, se întorc de la cele protivnice. Căci nu vor vede<i în mine ceva din cele ce-mi sînt protivnice. De aceea, ochii Tăi dau iarăşi aripi şi mă fac să cîştig din nou prin virtuti aripile porumbifei. Iar prin acea,sta îmi vine puterea zborului, ca să zbor şi apoi să mă odih-nesc, se înţelege, cu odihna aceea cu care S-a odihnit Dumnezeu de lu-crările Lui307.
După aceste cuvinte urmează iarăşi descrierea frumuseţii miresoi, cuvîntul lăudînd fiecare amănunt din cele ce alcătuiesc frumuseţea ei, prin vreo asemănare. Căci e lăudată frumuseţea potrivită părului oi, aşt1-zarea dinţilor, floarea de pe buze, dulceaţa glasului şi rumeneala obrti-jilor. Iar lauda fiecăreia din cele spuse i se dăruieşte miresei prin vrc>o asemănare potrivită. Părul ei e asemănat cu turmele caprelor cv si• arată din Galaad. Turmele cele tunse ce se bucură de gemeni prilejuiesr prin  asemănare  lauda  dinţilor.  Buzele  sînt  comparate   cu  firul  roşu.
307. Dacă ochii Tăi, Doamno, nu Vtid nimic protivnic în vieiţn moo, acecista îmi (Id aripi, ca sfl zbor mai ri•pcdc• in i•cli• hum1 ■>! spro Tine, uiulc ină voi odihni (lupă iiccsl zbor, rum Tc-ai oilihnil Tu, ilupii lin r.ni',i dc ( rcarc a himii ,^i ruin Tc vi'i odihni clcplin ilupâ conduierca luiiiii la \ 1 nţ■ ■ ih”.rivlrvit•i intru 'line.
21   -–   lîiigorio   dc   N.vt•sa
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lor obrazul e frumos cu o coajă de rodie. Dar iată textul: «Părul tău, ca turmcle caprelor ce s-au arătat din Galaad. Dinţii tăi, ca turmele cele tunse, ce s-au suit din scăldătoare, care toate au gemeni şi nici una nu e stearpă dintre ele. O cordeluţă roşie sînt buzele tale şi graiul tău, frumos. Ca coaja de rodie, obrazul tău, afară de tăcerea ta». întrucît toate acestea au fost cercetate în cele dinainte, ar fi de prisos să facem plictisitor cuvîntul, prin repetarea aceloraşi tîkuiri. Dar dacă cineva cere să se spună şi acum un cuvînt despre acestea, vom înfăţişa prin puţine explicări înţelesul imaginilor, pentru cei ce n-au auzit tîlcuirile cele dintîi la aceste cuvinte.
Părul trupului are o fire deosebită faţă de trup. Cîtă vreme tot tru-pul e slujit de puterea simţirii, fără de care nu poate vieţui, — căci viaţa trupului este simţire, — numai părul, care e şi el parte a trupului, vedem că e lipsit de simţire. Această însuşire a lui o arată faptul că nu simte durere nici la ardere, nici la tăiere, după asemănarea celorlalte pftrţi ale trupului. Dat fiind, aşadar, că după cuvîntul lui Pavel, slava femeii este părul (I Cor., 11, 15), care îi împodobeşte capul cu împleti-turi, prin această laudă a părului miresei învăţăm că cei ce sînt cugetaţi în jurul capului miresei, prin care se slăveşte Biserica, trebuie să fie mai presus de simţire, ascunzîndu-şi simţirea prin înţelepciune, precum zice Proverbul: «înţelepţii îşi ascund 5imţire•a» (Prov., 10, 14). Lor nu le este vederea mijloc de cunoaştere a frumosului şi nu prin gust sau miros sau pipăit cearcă binele şi nici altui simţ nu-i încredinţează ei judecata, ci dincolo de mărturisirea întregii simţiri îmbrăţişează şi do-resc bunătăţile arătate înţelegerii, numai prin isuiflet. Şi aşa slăvesc fe-meia, adică Biserica. Ei nu se umflă din pricina cinstirilor şi nu cad în tristeţe din pricina asupririlor, ci chiar de ar trebui să fie tăiaţi pentru credin{a în Hristos, chiar de ar fi aruncaţi la fiare sau la foe, chiar de ar suferi alte lucruri supărătoare, îşi vor însuşi nesimţirea părului în rfibdarea durerilor (Evr., 11, 37—38). Aşa a fost Ilie eel ce s-a ridicat din Galaad cu un trup păros şi uscat, acoperit de piei de capră, neînspăi-mlntat de nici o ameninţare a tiranului. Deci toţi cîţi, imitînd măreţia Proorocului, se ridică mai presus de toată lumea, «suferind necazuri şi supărări, în munţi şi în peşteri şi în găurile pămîntului», toţi aceştia, de care nu este lumea vrednică, fiind cugetaţi ca o turmă în jurul capu​lui întregului308, se fac slavă a Bisericii, urcînd împreună cu galaaditul, spre harul ceresc.
Iar capra s-a folosit pentru lauda părului, poate pentru că firea acestui animal a fost făcută aptă pentru producerea părului. Deci ani-
308. «Turma  în  jurul  capului miresei»  e mulţimea   celor  ce  stăruiesc  în  jurul lui Hristos, Capul Bisericii.
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malul acesta e un simbol a] podoabei părulul, fiind acoperit în chip firesc cu par ; sau, pentru că sarc în chip firesc pe pietre fără să alunece şi petrece pe lîngă vîrfurile munţilor, făcîndu-şi drumul cu buna îndrăz-neală prin locurile cele mai greu de umblat şi mai aspre, ceea ce se po-triveşte celor ce săvîrşesc drumul aspru al virtuţii. Sau poate ar spune cineva mai degrabă că acest animal foloseşte la lauda oapului, pentru că a fost prevăzut de legiuitor pentru multe jertfe ale legii. Apoi între pildele date de Proverbe pentru cele patru animale care umblă bine, a fost numărat, ca unul dintre cele ce păşesc bine, şi ţapul, care conduce turma de oapre. Iar înţelesul pe care-1 bănuim în aceasta, este urmă-torul: Toată îndeletnicirea ce începe prin unul, se transmite la mulţi. Astfel, Scriptura, numind pe Tovel «născocitor al meşteşugului» (Fac., 4, 22), reduce la el ştiinţa tuturor celor ce s-au îndeletnicit după el cu lucrarea fierului. La fel Avel a fost începătorul păstoritului, iar Cain, a] agriculturii. Iar Nemrod se declară începător al ştiinţei vînătoreşti, Noe al lucrării viei. Despre Enos zice că a fost începătorul nădejdii în Dumnezeu. Şi multe de felul acesta putem afla din Sfînta Scriptura, că, începînd unul o îndeletnicire, a intrat îndeletnicirea aceea în viaţă prin imitarea aceluia. Dat fiind, aşadar, că Ilie a fost în chip deosebit şi mai presus de toti înainte-mergător prin rîvna dumnezeiască, toţi cîţi după el au păşit pe urmele îndrăznelii Proorocului, urmîndu-i rîvna, s-au făcut ca o turmă de capre a celui ce a început o astfel de viaţă şi se fac slava şi lauda Bisericii, luînd loc în podoaba părului, odată €e s-au în-străinat şi despărţit de viaţa simţitoare.
Tot aşa se împlineşte şi lauda dinţilor. Aceştia sînt cei ce hrănesc prin ei trupul Bisericii. Pe ei îi vrea Mirele să se vadă totdeauna curaţi ca din baie, eliberaţi de belşugul părului ca după o tunsură de curînd, iar în ce priveşte naşterea virtutilor, bucurîndu-se de gemeni, ca unii ce s-au făcut părinţi ai unei îndoite curăţenii, ai celei ce se contemplă în suflet şi în trup ; aşa încît e scos dintre dinţii aceştia tot ce e sterp în cele b•une.
Iar coarda aşezată pe buze înfăţişează, prin ghicitură, slujirea mă-surată a cuvîntului, ceea ce proorocul a numit strajă şi uşă de mgrădire, cînd uşa se deschide la vreme pentru cuvînt şi se închide la vreme (Ps., 140, 3). Căci coarda (sfoara) e numele măsurii, precum am învăţat din proorocia lui Zaharia (Zah., 2, 1). Pendru că îngerul ce grăia către elavea în miini o funie ce măsura pămîntul. Dar cuvîntul dobîndeşte măsură mai ales cînd e colorat de roşeaţă, ceea ce e un chip al sîngelui Celui ce ne-a răscumpărat pe noi. Deci eel ce, ca Pavel, are grăind întru el pe Hristos, Care cu sîngole Lui nc-a rdscumpârat pe noi, acela are o
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cordeluţă de măsurat pămîntul pe gura lui, fiind înfrumuseţată cu cu-loarea sîngelui.
Iar cuvîntul următor este o tîlcuire a celui dinainte. Căci numeşte cordeluţa roşie «grăirea frumoasă». Iar prin aceasta arată curăţia şi măsura. Căci cee,a ce e cu adevărat frumos se şi arată în timpul lucrării sale, nearătîndu-se nici înainte de vremea ei, nici după ce a treout vre-mea ei.
Infrumuseţînd apoi mărul obrazului cu coaja de rodie, îi recunoaşte miresei o mare desăvîrşire în cele bune. Căci arată că vistieria ei nu e aşezată în vreun alt loc, ci ea însăşi e vistieria ei, avînd în ea pregătit tot binele. Căci precum coaja cuprinde toată rodia ce se mănîncă, aşa se arată că în frumuseţea văzută a vieţii se cuprinde vistieria dinăun-tru. Aceasta e deci vistieria ascunsă a nădejdilor, rodul propriu al su-fletului, care e conţinut în viaţa virtuoasă ca într-o coajă de rodie.
Iar «>afară de tăcerea ta» socotesc că cuprinde înţelesul acesta : laudia ta arăta•tă prin cele văzute nu e numiai atît de mare pe cît e vestită prin cuvinte, ci mai degrabă, cîtă e ascunsă prin tăcere, ca una ce întrece vestirea cuvîntului. Dar precum ceea ce e în afară de cuvînt se socoteşte că e tăcerea, desigur că ceea ce e în afară de tăcere, tre-buie să socotim că e cuvîntul. Aşadar, eel ce a spus «afară de tăcerea ta», a spus în mod limpede : bune şi mari sînt cele ce pot fi arătate prin cuvînt, cele ce sînt afară de tăcerea ta. Dar cele în afară de cuvînt, cele acoperite de tăcere, fără îndoială că sînt mai minunate decît cele ce se rostesc.
Dar să auzim şi laudele următo•are. înţelesul lor se a,seamănă cu puţul din istorie, care avînd o piatră pe gură, făcea cu neputinţă împăr-tfişirea de apă fetelor ce păşteau oile. Dar apropiindu-se Iacov, răs-toarnă piatra de pe gură şi umplînd vasele de apă, a dat turmelor să so bucure după voie de apă. Cine sînt, deci, acelea, pe care le asemă-năm cu puţul acesta ? Sînt «şasezeci de împărătese şi optzeci de ţiitoare şl tinere fără număr. Dar una e porumbiţa mea, desăvîrşita mea. Una este maica ei, aleasă celei ce a născut-o pe ea».
Deci cine va rostogoli piatra acestei neclarităti ? Cine va scoate apa înţelesurilor, aflată aşa de adînc, că e cu neputinţă de ajuns raţiunii noastre ? Socotesc că e bine să mărturisesc urechilor voastre, că numai acelora le e cu putinţă să cunoască acestea, către care zice Apostolul: «fntru toate v-ati îmbogăţit, întru tot cuvîntul şi întru toată cunoştinţa» (I Cor., 1, 5). Dar sărăcia noastră e cu neputinţă să cuprindă vistieriile cuvîntului de faţă. Totuşi, de voim să ieşim din osînda trîndăviei, ascul-Hnd do Cel ce ne-a poruncit să cercetăm Scripturile, să nu ne îngreunăm <ulctu(jînd şi acestora puţină sudoare.
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Deci spuneam că Inţelopciunea din cuvintele acestea ne Snfăţişează prin laudele miresei o învăţătură (dogma) mai subţire. Iar învăţătura (dogma) este aceasta : nu cu aceeaşi raţiune şi în aceeaşi înşiruire se creează şi se creează din nou făpturile. Cînd la început a fost adusă la existenţă firea creaţiunii prin puterea dumnezeiască, fiecare făptură a primii sfîrşitul legat nemijlocit de început, în toate cele ivite din nefiinţă în existenţă, apărînd de odată cu începutul, desăvîrşirea. Iar una din cele create e şi fiinţa omenească. Deci, după asemănarea celorlalte, nici ea nu a înaintat de la creaţiune treptat spre desăvîrşire, ci de la prima ivire în existenţă a fost plăsmuită întru desăvîrşire. Căci Scriptura spu-ne de om că a fost făcuit «după chipul şi asemănarea lui Dumnezeu». Aceasta arată eel mai înalt şi mai desăvîrşit dintre bunuri. Căci ce s-ar afla mai presus de asemănarea cu Dumnezeu ? Aşadar, la prima crea-ţiune, sfîrşitul a apărut nemijlocit împretmă cu începutul şi firea a început să existe de la desăvîrşire. Dar odată ce s-a predat mortii prin alipirea la păcat şi astfel a căzut din stăruinţa în bine, nu recapătă de-odată desăvîrşirea, ca la prima creaţiune, ci înaintează pe o anumită cale spre mai bine, lepădînd pe încetul, printr-o succesiune şi într-o ordine, împătimirea de cele contrare. Căci la prima creaţiune nu era nimic care să împiedice desăvîrşirea firii să se săvîrşească odată cu apariţia ei, neexistînd răutate. Dar la a doua creare, era de trebuinţă ca revenirea la primul bine să fie Iegată de străbaterea pe rînd a unei distanţe, deoarece înţelegerea noastră, înlănţuită prin răutate de împă​timirea materială, leapădă pe încetul răul împreună-crescut cu ea, ră-zîndu-1 ca pe o coajă ce o învăluie, prin vieţuirea mai aleasă 309.
De aceea am învăţat că sînt multe locaşuri la Tatăl (In, 14, 2), de​oarece răsplata se pregăteşte tuturor după măsura alipirii la bine şi a depărtării de rău a fiecăruia. Unul este la începutul mişcării mai bune, ca unul ce a ieşit de curînd ca dintr-un adînc de viaţă în răutate, la împărtăşirea de adevăr. Altul a primit, prin sîrguinţă, un spor al bi-nelui. Altul a crescut mai mult prin dorirea celor bune. Iar unul e la mijlocul urcuşului spre cele înalte. Altul a trecut de mijlc•c. Sînt apoi unii care s-au ridicat şi peste aceştia. Alţii i-au întrecut şi pe aceia. Şi
309. Starea de la început a omului nu avea nioi o răutate în ea, oi numai
binele. Căci nu putea ieşi cu vreo răutate din porunca creatoare a lui Dumnezeu.
De aceea, ea putea dezvolta cu uşurinţă calităţile ei bune. Dezvoltarea în bine pu-
tîndu-se face oarecum în mod organic, sfîntul Grigorie de Nyssa, poate, spune că
desăvîrşirea era legată de starea începătoare a firii. Dar nu se poate socoti că ea
era cu totul desăvîrşită, sau definitiv consolidate! în bine. Căci în acest caz n-ar
mai fi putut cădea. Odată căzutu însă, chi.ir ridicată prin harul lui Hristos, ea to-
tuşi are de îiwtins o slăbiciune lăsată în oei de păcat. Slăbiciunea aceasta trebuie
lecuită po încetul. Cine a avut odntîi un orţfin lioliuiv, nu-şi rovine dintr-odată la
tdria dinuinte cle boală, ci în mod tropt,il, in rjrl|rt itmltîl d(> a se fori de orice îm-
prcjuriiru care i-u pricinuil prima d.il,”i 1
l,i.
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iarăşi alţii se întind şi peste aceştia, pe drumul de sus.• Şi peste tot Dumnezeu primeşte pe fiecare în oeata lui proprie, după varietatea fe-lurită a voii lui, împlinind pe toţi după vrednicia lor şi dînd celor mai multi răsplăţile bunătăţilor, dar măsurîndu-le şi celor mai mici.
Aceausta am înţeles că ne învaţă cuvîntul prin spusele de faţă. El ne arată prin cele spuse deosebirea sufletelor care privesc spre bine. Căci pe unele le numeşte tinere ,• iar mulţimile lor întrec marginile numărului. Pe altele, ţiitoare. Altele, zice însă, că sînt împărătese. Nu-mărul ţiitoarelor îl mărgineşte la optzeci, iar de împărătese spune că împlinesc numărul şasezeci. Peste toate se ridică însă porumbiţa desă-vîrşită, văzută ca una. Pe ea o declară şi singura fiică a maicii şi aleasă a celei ce a născut-o. Deci acestea sîntem îndemnaţi de cuvintele dum-nezeieşti să le cugetăm : că cei ce au ieşit de curînd, oa dintr-un pîntece, dintr-o rătăcire adîncă, fiind de curînd năiscuţi şi nefiind în stare să pri-mească în ei cuvîntul înteles, ci dau o consimţire mai neraţională cre-dinţei, sînt văzuţi ca într-o mulţime nesfîrşită. Ei cred că cuvîntul tainei este mîntuitor, dar nu au in ei adevărul întemeiat prin vreo cunoştinţă şi prin vreo încredinţare a raţiunii. Aceştia sînt tinerele, numite aşa pentru că au o vîrstă duhovnicească tînără şi s-au născut din cuvîntul credinţei, dar îneă n-au ajuns, prin cuvenita creştere, la vigoarea care le face apte de nuntă şi n-au ajuns la bărbatul desăvîrşit şi la măsura vîrstei de nuntă, ca să poată lua în pîntece din frica Domnului şi să poată naşte duh de mîntuire. Ci, din pricina prunciei şi a nedesăvîrşirii mintii, convieţuiesc încă cu o simţire mai neraţională. Totuşi şi aceştia sînt dintre cei ce se mîntuiesc, precum zice Proorocul: «Oameni şi do-bitoace vei mîntui, Doamme» (Ps. 35, 7), dobitoace numinid partea mai neraţională a celor ce se mîntuiesc.
Iar cei ce prin cuvenita sîrguinţă au crescut cu înţelegerea şi au părăsit pruncia, învăţăm de la Scriptură că sînt de două feluri. Şi unii şi alţii sînt suflete contrupeşti310 Cuvîntului. Dar unele se lipesc de El printr-o simţire mai drăgăstoasă. Aşa a fost sufletul lui David şi al lui Pavel. Gel dintîi a zis : «Bine este mie ia mă lipi de Dumnezeu» (Ps. 72, 28), iar al doilea zice : «Nimic nu mă va despărţi de dragostea lui Hristos, nici viaţa, nici moartea, nici timpul de faţă, nici eel viitor, nici altceva din cele ce sînt» (Rom., 8, 28—29). Iar altele fug de ispitele preacurviei, de frica chinurilor. Şi rămîn şi acestea în nestricăciune şi sfinţire. Ele nu primesc răul, fiind povăţuite mai degrabă de frică, decît clc dragostea însăşi. Cele dintîi scufundîndu-se în curăţia lui Dumnezeu printr-o simţire mai desăvîrşită, din dorul nestricăciunii, se numesc îm-
310. Formoază prin  unire un  trup  cu  Cuvîntul,  fără  ca  să  se contopească  cu Irupul Cuvîntului.
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părăteso, pt•nlru că se lmpartăşesc do împăratio. Pe colelulto, c•nro so ostenesc în virtute de frica amenintării, le numeşte cuvîntul ţiitotiro. Fiindcă n-are încă vreuna dintre ele putere să se facă maică a împăra-tului şi părtaşă a vredniciei Lui311. Căci cum ar avea această putero. i.va care n-a primit întru sine cugetul virtuos, nesupus nici unui slcipîn ^i de sine stăpînitor, ci s-a depărtat de părtăşia la celo rele printr-o fried de rob? Chipuri ale celor spuse sînt pentru împărătese cei învrodnidţi de starea de-a dreapta, către care împăratul a zis : «Vpniţi binetuvîn-tatii Părintelui Meu de moşteniţi împărăţia gătită vouă» (ML, 25, ,'i-1) ; iar ceata a doua şi mai de jos sînt cei către care zice Domnul : «Tonie-ţi-vă de Cei ce, după ce a ucis, are putere să arunce în gheena l'ocului» (Lc, 12, 5).
Această deosebire a celor două cete o arată, mi se pare, prin ghici-tură, deosebirea numerelor. Cum adică ? Şase sînt poruncile prin care so găteşte celor de-a dreapta împărăţia lui Dumnezeu. Să ne gîndim. că fiecare din acestea este talantul Stăpînului, care se cuvine să fie înzecit prin lucrare de slujitorul eel bun şi credincios, ca astfol să in Up in bucuria Domnului său, cînd, aflat fiind peste putine credincios, pc>ste multe va fi pus. Deci dacă sufletul se va împărtăşi de împăralic prin cele şase porunci, iar desăvîrşirea fiecăreia stă în înzecirea ei, precum a zis slujitorul eel bun, că «zece talanţi a produs un talant al tuu», în chip necesar aflăm pe împărăteasa cea una înmulţită pînă la şascv/,c•ci, şi, prin înzecirea celor şase porunci, primită la împărtăşirca do împara-ţie. Astfel, împărăteasa cea una se înfăţişează ca multe, împărtăşiiulu-so de pecetea de multe feluri a poruncilor şi modelîndu-se în chip deosebit prin fiecare dintre virtuţi. Astfel, împărăteasa se împarte în şasezeci de împărătese, deosebindu-se după chipurile poruncilor. Astfel, mireasti făcîndu-se părtaşă de Impărăţia lui Hristos, din una se face o mulţimc de împărătese, ajungînd la un număr egal cu vredniciile dobîndite prin porunici.
Dar, dacă nu e greşit să înţelegem că prin cele şasezeci de împără​tese se arată chipul şesimii poruncilor, cultivată înzecit în sufletul col unic, e firesc să spunem că prin cele optzeci se înfăţişează, folosindu-so o imagine asemănătoare, taina zilei a opta, spre care privind coi pnvu-tuiţi de frică ies din părtăşia cu cele rele. Aceasta am aflat-o do lu Psalmi, care au pus în inscripţie ziua a opta în frunte, cugetînd ei prin aceasta, la cei ce sînt biruiţi de frica celor viitoare, şi de aceoa vor să încovoaie spre milă auzul lui Dumnezeu. Căci eel ce privoişto spn>
311. Impărătnse sînt sufletelo co s-nu unit dpplhi cu Impăratul, Incît sînt .ilîl mireso, cît ţi mni,ce •lie l.ui. CTidi el*' priiii”sn1 vl.i|.”i din \H, dux ll •ji crosc în l,”uni.lrnl lor, fiicîntlu-L su «jun<)ă sil Se ,milr din i•lc In virstn biirbntului dosSvlrşit (kIiiI.1 <u olo.
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/iua a opta zice către Infricoşătorul Judecător : «Doamne, nu cu iuţimea Tti să mă mustri pe minc\ nici cu mînia Ta să mă cerţi. Miluieşte-mă, Doamne, că neputincios sînt; vindecă-mă, Doamne, că s-au tulburat oasole mele» (Ps. 6, 2 urm.), şi toate cîte I se aduc în continuare, prin ru-qăriuno, Judecătorului nepărtinitor, între care şi plîngerea că nu e pome-nirea lui Dumnezeu în moarte. Căci cum ar ficu putinţă să le vină celor osîndiţi la plîngere şi la scrîşnirea dinţilor veselia din pomenirea lui Dumnezeu ? Căci în alt loc, Pioorooul zice că pomenirea lui Dumnezeu pricinuieşte veselie 312. Deci acestea şi altele ca aces tea spunîndu-le lui Dumnezeu, eel ce se teme de ziua a opta ajunge la simţirea împărtăşirii de milă, zicînd : «Auzit-a glasul plîngerii mele» (Ps. 6, 4).
Şi fiindcă multe temeri fericite sînt arătate în Scriptură, este şi -iceasta o creştere înzecită, corespunzător cu cele şase poruncl. Căci col ce a învăţat din Psalmi cum se dobîndeşte frica Domnului, şi (inume prin abaterea de la rău şi prin facerea binelui, va înzeci, prin lucrare, bunul fricii de Dumnezeu, ca pe un ban sau talant. Şi aşa, su-flotul eel de al doilea după împărăteasă, care lucrează binele din frică şi nu din iubire, se lărgeşte pînă la numărul optzeci, arătînd în viaţa lui în mod neamestecat şi deosebit fiecare chip al virtuţilor astfel do-bîndite prin frică, lărgindu-se după raţiunea zilei a opta, prin creşterea înzocită, şi ajungînd aproape de Cel bun, prin frica de rob şi nu prin dragostea de mireasă, ţiitoare în loc de împărăteasă. Iar prin frica zilei a opta, pe care a sporit-o înzecit în virtuţi, a ajuns la numărul optzeci. Cu privire la aceasta, cuvîntul povestirii porunceşte ca ea să slujească prin naşterea de fiu nelegitim, vremelnic, nu de bun neam, şi să nu conlo-ruiască pînă la sfîrşit cu împărăteasa, ca să aibă eel născut din roabă aceeaşi moşten-ire a împărăţiei, cu eel născut liber. «Alungă, zice, sluj-nica şi pe fiul ei, că nu va moşteni fiul slujnicei cu fiul celei libere» (Fac, 21, 10). Iar dacă i se pare cuiva prea forţată explicarea numărului din acest text, să-şi aducă aminte că la început am mărturisit că nu imtem pătrunde adevărul acestora, ci numai atîta ne atingem de aceste ghicituri, cît să nu rămînă cu totul nescrutate.
Dar dacă iubirea scoate afară cu desăvîrşire frica, după cum s-a scris (I In, 4, 18), şi frica, preschimbîndu-se, devine iubire, atunci toţi < ei co se mîntuiesc se fac o unitate, unindu-se între ei în împletirea cu Sirujurul bun, prin desăvîrşirea porumbiţei. Aceasta o înţelegem din cuvîntul următor, care zice •• «Una e porumbiţa mea, desăvîrşita mea. llnueslo maica ei ; aleasă celei cea născut-o pe ea». E ceea ce se tîlcu-
'M'/. Pomenirea lui Dumnezeu produce veselie, căci eel ce-L pomeneşte se bu-i•iir”i do tiiinele re lr> cuprinde gîndind la El. De aceea nu e pomenirea Lui (cu I ui•lii) !n iiifl, ni<i do cTitre rei jiecredinnio.şi.
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ieşte în Evangholie mai limpedo prin cuvîntul Domnului. Căci dîndu-le ucenicilor Săi, prin binocuvîntare, toată puteroa, printre alte bunuri pe care le dăruieşte sfinţilor, prin cuvintele către Tatăl, adaugă şi pe eel mai de căpetenie dintre bunuri, anume pe ace la de a nu mai fi dezbinaţi prin deosebirea voilor în judecata despre bine, ci să fie toţi una, uniţi în binele eel unul şi singur, aşa încît prin unirea Duhului Sfînt, cum zice Apostolul, strînşi în legătura păcii, să se facă toţi un trup şi un duh, printr-o singură nădejde, la care au fost chemaţi (Ef., 4, 3). Dar e mai bine să dăm după literă înseşi cuvintele dumnezeieşti ale Evanghe-liei : «Ca toţi să fie, zice, una, precum Tu, Tata, întru Mine şi Eu, întru Tine» (In, 17, 21).
Şi legătura acestei unităţi este slava. Iar că prin slavă e numit Duhul Sfînt nu va nega cineva din cei cu judecata, privind la cuvintele Domnului. Pentru că zice : «Slava pe care Mi-ai dat-o Mie, am dat-o• lor» (In, 17, 21 urm.). Căci le-a dat cu adevărat ucenicilor o astfel de slavă Cel ce a zis către ei : «Luaţi Duh Sfînt» (In, 20, 22). Şi a luat această slavă, pe care a avut-o totdeauma, înainte de a fi lumea, Cel ce a îmbrăcat firea omeneaseă. Iar după ce s-a slăvit aceasta, prin Duhul, se face transmiterea slavei la toţi cei înrudiţi cu ea, începînd de la ucenici. De aceea zice : «Slava pe care Mi-ai dat-o Mie am dat-o lor ; ca să fie una, precum Noi Una sîntem ,• Eu întru ei şi Tu întru Mine, ca. să fie desăvîrşiţi în una» 313.
Deci e porumbiţă desăvîrşită cel ce s-a ridicat prin creştere, de la starea de prune, la bărbat desăvîrşit şi a ajuns la măsura vîrstei duhov-niceşti, iar din starea de roabă şi ţiitoare a trecut la vrednicia împără-tească şi prin nepătimire şi curăţie s-a făcut părtaş la slava Duhului. La. această porumbiţă privind Mirele, zice : «Una este porumbiţa mea, de-săvîrşita mea. Una este maica ei. Aleasă este celei ce a născut-o pe ea».
313. Unirea oamenilor între ei şi cu Dumnezeu se face întru slavă. Firea co-mună nu ajunge pentru a-i tine pe oameni uniţi, căci ea e sfîşiată de voirMe lor contrare, cum zice sfîntul Maxim Mărturisitorul în Epistola II către loan Cubi-cularul (P. G., 91, 396). Fiinţa dumnezeiască nu-i poate uni între ei şi cu Dum​nezeu căci aceasta ar desfiinţa fiinţa lor. Slava lui Dumnezeu poate fi însă împăr-tăşită oamenilor şi-i poate uni între ei şi cu Sine, căci în ea este iubirea Lui. Ba îi poate uni şi pe îngeri cu oameoii şi cu Dumnezeu. Slava e energia prin care Dumnezeu poate coborî la oameni şi oamenii pot urea la Dumnezeu, slava poate înălţa firea lor şi poate reface unitatea sfîşiată a firii lor. Unde e slavă comună e şi militate, fără contopdre. Cei ce-şi văd şi-şi recunosc reciproc slava sînt umiţi,. pentru că se iubesc. Cei ce nu şi-o văd şi nu şi-o recunosc se pizmuiesc, sînt dezbinaţi. Dnr oamenii îţi pot recunoaşte reciproc slava, pentru că nu e de la ei, <i de sus, de la Dumnezeu. De aceea ei nu se pot mîndri cu ea şi nu se pot pizmui, pentru că îi se împărtăşeşte tuturor. Gu c•ît mai mult vede cineva slava altuia vonită de l,i Dumnezeu, în vasul smorenioi ţi ;il nt•vhiovîiţiei lui de porumb, cu <i!ît so iimplo şi el mai mult de s'iiva ,ici•iisl,-i. în hibirc sl/iv;i trece d<» la unul la. >111 li 1 •>i-i înfrinni!so|i',r/.t'i po to|i.
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Iar pe maica porumbiţei încă o ştim, cunoscînd pomul din fruct. Câci, precum privind pe om nu ne îndoim că e din om, aşa căutînd pe maica porumbitei aleise, am înţeles că nu e deosebită de porumbiţa iileasă. Că•ci în eel născut se vede fire•a celui ce a născut. Fiindcă deci ce] născut din Duh, Duh este, iar fiica e porumbiţă, porumbiţă va fi şi maica fiicei, anume porumbiţa care a zburat din cer peste Iordan, pre​cum zice şi mărturiseşte loan314. Pe aceasta o fericesc tinerele, pe nceasta o laudă ţiitoarele şi împărătesele. Căci tuturor sufletelor din orice ceată le este comun drumul spre o astfel de fericire. De aceea zice : «Au văzut-o pe ea fiicele şi o au fericit, ţiitoarele şi împărătesele o vor lăuda». Toată firea e făcută să se întindă prin poftire spre fericire şi spre ceea ce e vrednic de laudă. Deci dacă fiicele fericesc pe porum-biţă, fără îndoială că şi ele poftesc să se facă porumbiţe. Şi faptul că ţiitoarele laudă porumbiţa e dovadă că şi acestea se străduiesc spre ceea ce laudă. Acestea pînă cînd toţi cei ce privesc spre aceeaşi ţintă, făcîndu-se una, va fi Dumnezeu toate în toţi cei ce prin unirea între ei se vor împărtăşi împreună de bine, în Hristos Iisus Domnul nostru, Că-ruia se cuvine slava şi .stăpînirea în vecii vecilor. Amin.
314. Maica   porumbiţei   omeneşti   este   Duhul   Sfînt,   Porumbiţa,   sbu   Porumbelul ccrcsc. Este maica poruimbiţei omeneşti după har.
DESPRB FBRICIRI
A  celui întru sfinţi părintelui nostru GRIGORIB AL NYSSEI
DBSPRE FERICIRI
Cuvîntul I
Iar văzînd mulţimile, S-a suit pe munte. Şi şezlnd El, au ve-nit la El ucenicii Lui. Şi deschizîndu-Şi gura Sa, i-a învăţat pe ei, zicind : Fericiţi cei săraci cu duhul, că a acelora este tmpărătia ce-rurilor (Mt, 5, 1 urm.).
Cine e de aşa fel între cei aleşi, ca să fie ucenic al Cuvîntului şi să urce împreună cu El de jos, de la gîndurile coborîte din văi, pe mun-tele duhovnicesc al vederii (contemplaţiei) înalte ? Căci e vorba de muntele care s-a ridicat peste toată umbra colineloo: răutăţii1 şi care, luminat din toate părţile de raza luminii adevărate, dă aceluia să pri-vească toate în seninul ,curat al adevărului, de pe vîrful din care se văd toate cite rămîn nevăzute celor închişi în vale. Iar cele văzute de pe înălţimea aceasta, cum şi toate cîte sînt, Insuşi Dumnezeu Cuvîntul le descrie, fericind pe cei ce urcă împreună cu El2. Căci El le araiă ca şi cu un deget: pe de o parte Impărăţia cerurilor, pe de alta, moşte-nirea pămîntului de sus ,- apoi mila, dreptatea, mîngîieTea, înrudirea ce o vam dobîndi cu Dumnezeul tuturor şi roada din prigoniri, care constă în a se sălăşlui cineva în aceeaşi casă cu Dumnezeu ,- şi toate celelalte cite le pot vedea, pe lîngă acestea, arătîndu-le Cuvîntul de sus, de pe munte, de pe vîrful lui înalt, ceea ce se poate vedea prin nădejde.
Deoarece deci Domnul Se urcă pe munte, să auzim pe Isaia, care strigă : «Veniţi să ne suim în muntele Domnului» (Is., 2, 3). Şi de vom
1. Există şi înăltări ale răutăţii (II  Cor.,  10, 5). Cei ce sînt pe aceste înălţimi
nu văd departe. Ei se văd numai pe ei. Ei le văd pe toate mici şi pe ei mari. Dar
prin  aceasta  sînt în minciună,  în întuneric.  Acestea  sînt nişte  false înălţimi,  nişte
Inălţimi umflate. Cine rămîne în ele rămîne în umbra.
2. Nu  se  poate  urea  cineva  în seninul  înălţimii  curate,   consistente,   decît  cu
Hristos, sau în Hristos, fundamentul şi scara acestei înălţimi a curăţiei.
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slăbi din pricina păcatului, «să ne întărim, cum cere proorocia, mîinile slabe şi genunchii slăbănogiţi» (Is., 35, 3). Căci de vom ajunge la vîrf, vom alia pc Cel ce vindecă toată boala şi toată slăbiciunea, pe Cel ce la asupra Sa slăbiciunile noastre şi poartă bolile noastre 3.
Să alergăm deci şi noi în urcuş, ca, ajungînd împreună cu Isaia pe vîrful nădejdii4, să vedem de pe înălîimea de unde se văd toate cole din jur toate acele bunătăţi, cite le arată Cuvîntul celor ce li ur-mează Lui spre înălţime.
Dar să ne deschidă şi nouă Dumnezeu-Cuvîntul gura şi să ne înveţe acelea, a căror auzire e o adevărată fericire. Să ne fie însă începutul tîl-cuirii noastre, începutul învăţăturii date prin cele spuse.
«Fericiţi, zice, cei săraci cu duhul, că a acelora este împărăţia ce-rurilor». Dacă vreun iubitor de aur ar da de vreo scrisoare care ves-tcşte locul unde se află o comoară, iar locul unde e ascunsă comoara ar cere celor ce doresc această comoară multă sudoare şi osteneală pentru a fljunge la el, oare s-ar moleşi acela în osteneala lui şi s-ar lenevi în cautarea cîştigului şi ar socoti ferirea de orice oboseală mai dulce decît bogăţia ? Nu ar face aceasta, nu ar face-o. Ci ax chema pe toţi prie-tenii la această osteneală, făcînd rost de multe ajutoare, ca să puna no îna pe oomoara ascunsă.
Aceasta este, fraţilor, comoara pe care o vesteşte scrierea Scrip-turii, iar bogăţia este .ascunsă sub neînţelegere. Drept a.ceea, să ne fo-losim şi noi de mulţimea rugăciunilor, ca să ni se facă arătată bogăţia şi să împărţim între toţi comoara şi să o dobîndim fiecare întreagă5. Căci aşa e împărţirea virtuţii, că se împarte tuturor celor ce o doresc şi se dă întreagă fiecăruia, nemicşorîndu-se în cei ce se fac părtaşi de ea.
In oazurile de împărţire a bogăţiei pămînteşti, dimpotrivă, cel ce trage mai mult la sine  nedreptăţeşte pe cei ce au drept la părţi egale.
3. FIul  lui  Dumnezeu, luînd  firea  noastră  omene•ască,   a  luat  asupra  Sa  slăbî-
clunlle el de după păoat:  setea, oboseala, durerea,  frica de moarte. Dar suportîn-
du-le cu încordare, a întărit această fire în El şi împărtăşindu-ne-o nouă astfel în-
tărltă,  ne-a dat şi  nouă puterea să  suportăm  aceste slăbiciuni şi  să nu  le ocolim,
păcStuind. Prin  aceasta ne-am întărit şi noi firea noastră din puterea firii  întărite
de El.
4. Să facem urcuşul ostenitor împreună cu El, întărîti de El, suportînd ca şi El
lnfrlnfirlle,   greutăţile,   necazurile,   înfrîngînd   ispitele   de   plăcere,   ispitele   fugii   de
durere,  doblnddnid  virtuţile ca forme  ale  tăriei  duhovmioeşti,  cuTăţind  oglinida  firii
do pete, ca să vedem în ea pe Cel cu care ne-am făcut asemenea.
5. Comorile sufleteşti pot fi împărţite tuturor şi în acelaşi timp fiecare le poate
avea pe toate. Aşa e bunătatea, smerenia, cunoştinţa, aşa e_ Hristos,  «Cel ce Se îm​
parte şi nu Se desparte». Dimipotrivă, cu cît se îmipărtăşesc m”ai miulţi de virtuţi, de cu-
noştlnţă, de Hristos chiar, cu atît li se descoperă adtocimi mai mari dlin ele, sau din El,
pentru că, primind şi aotualizînd ceva din ele, sau din El, coinunică şi celorlalţi ceea
<(• it vâzut şi a aictualizat el, împreună cu căldura, cu entuziasmul său, care siporeişte
p<•   (il   rolortalţi.   Sobomiiciitatea  îmip.aică  asBfel  unttatea   cu   îmbogăţirea   conitdrmă   a
crodltwiioşilor.
DHSPRB PBRlCiat
335,
Căci eel ce-şi mtireşte partea lui micşorează partea celui împreună-păr-taş. Dar bogăţia duhovnieească face la fel ca soarele, care se împarte pe sine tuturor celor ce-1 văd şi vine întreg la fiecare. Fiindcă deei fie-care nădăjduieşte un cîştig egal din osteneală, să ne fie eg•al tuturor ajutorul a ceea ce cerem prin rugăciuni.
întîi socotesc că trebuie să înţelegem ce este fericirea. Fericirea este, după socoteala mea, euprinsul tuturor celor ce se înţeleg prin nu-mirea de bine şi din care nu lipseşte nimic din cele ce răspund dorinţei după bine. Dar să facem cunoscut înţelesul fericirii şi prin punerea ei alături cu ceea ce este protivnic. Protivnică fericirii este nefericirea. Deci nefericirea este starea necăjită adusă de împrejurările întristătoare şi nevrate. Iar starea de suflet a celor aflaţi în fieoare din cele două este protivnică, una, alteia. Căci eel fericit se bucură de cele de care se face părtaş spre folosire şi se ve&eleşte. Iar eel necăjit e întristat de ceie ce• i se întîmplă, şi îndurerat.
Deci fericit cu adevărat este Dumnezeu. Căci orice am piresupune că• este El, fericită este viaţa nepătată, binele negrăit şi neînţeles, frumuse-ţea nespusă, mulţumirea prin sine 6, înţelepciunea şi puterea ; lumina. adevărată, izvorul a toaită bunătatea; stăpînirea aşezată peste toate7 ; singurul bun vrednic de iubit, Gel ce e mereu la fel8; bucuria neînce-tată; veselia veşnică; Cel despre care spunînd cineva toate cîte le poate, nu spune nimic din cele vrednice de spus. Căci înţelegerea nu• poate ajunge pe Cel ce este9. Chiar dacă vom putea să înţelegem ceva din cele mai înalte despre El, nu putem spune prin nici un cuvînt ceea. ce înţelegem10.
Dar deoarece Cel ce a plăsmuit pe om 1-a făout pe el după chipui Lui, în rîndul al doilea fericit este cel ce a fost făcut părtaş la Cel care-
6. H auToXâptî   —   harul prin sine.  Harul e tot  ce  împlineşte,  face superioară
şi mulţumeşte viaţa noastră. Noi avem acestea din altă parte, în ultima instanţă de
la Dumnezeu.  Dar Dumnezeu  are  totul  prin  Sine.  Nimic  nu-I  lipseşte  pentru  a  fi
desăvîrşit, mulţumit şi fericit.
7. Dumnezeu nu e stăpînit de nimic. Nu are deasupra Lui nici o stăpînire. El
are stă/pînirea peste toate.
8. Nu trebuie să Se schimbe, pentru că are mereu totul;  nu trebuie să troac&•
la o stare pe care nu o are încă.
9. Inteleger•ea noastră creată nu poate ajunge la Cel ce este (prin Sine). Exls-
tenţa  Lui   este   de   alt  ordin  decît  existenţa  pe   care   o   poate   cuprinde  inteligenţa
făcută ,pe măsura ei>. Existenţa lui Dumnezeu e negrăită, apofatică.
10.
Sfîntul  Grigorie  admite  totuşi  că  putem  înţelege  unele  despre  Dumnezeu,
care sînt    mai înalte decît cele din planul nostru. Dar socoteşte că nu putem  ex-
prima ceea ce înţelegem. Deci e vorba de o altă Inţelegere decît aceea care poulo
fi  definită  prin  înţelesurile  limitate   ale   cuvintelor   noastre.   De   aceea   folosim   de-
obicei cuvîntele poeziei, îmbinîndu-le într-un fel prin care să treacă peste hotarele
Inţelesurilor lcr.  Dar aceasta înseamină u  cxprlmn  indefinitul lui Dumnezeu.  ŞI  e o
talnă felul în care se poate împăta întokvsul ou liwloflnltul, sau cum putem înţelege•
ceea ce dopSşeşte limitele definite ale liilirlll
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pourtă numele fericirii ack•vârate (prin fiinţă) n. Căci precum în cazul frumusetii truipeşti, frumuseţea primă şi de model (upcoToxunov xâXXoî) so află în persoana vie şi subzistentă, iar a doua, după ea, e cea oare se arată în chip (în icoană), la fel firea omenească : fiind chipul fericirii tiflatc deasupra tuturor, poartă şi ea pecetea frumuseţii celei bune vi, cînd arată în sine trăsăturile fericirii.
Dar deoarece întinăciunea păcatului a urîţit frumuseţea chipului, a vt•nit Cei ce ne-a spălat în apa •cea vie şi săltătoare spre viaţa veşnică 13r aşa încît noi, lepădînd urîţenia de pe urma păcatului, ne înnoim iarăşi după modelul eel fericit. Şi precum în meşteşugul zugrăvelii eel priceput ar spune celor nepricepuţi că fata frumoasă este aceea care se alcătu-irşte din părţi de un anumit fel, care are părul aşa, ochii rotunzi, sprîn-cenele arcuite, o aşezare regulată a obrajilor şi pe rînd toate din a căror buna întoicmire se alcătuieşte frumuseţea, la fel şi eel ce zugrăveşte su-lletul nostru prin imitarea Celui singur fericit descrie prin cuvînt pe rînd t elp care alcătuiesc împreună fericirea. Deci zice întîi: «Fericiţi cei să-raci cu duhul, că a acelora este împărăţia ceruTilor».
Dar ce cîştig vom avea din marea Lui dărniicie, daca nu ni se face vădit înţelesul cuprins în cuvînt ? E ca şi în medicină, unde multe din leacurile preţioase şi greu de aflat rămîn nelucrătoare pentru cei ce nu lo cunosc, pînă cînd nu auzim de la meşteşugul doftOTicesc la ce folo-seşte fiecare din ele. Deci ce înseamnă a fi săraic cu duhul, prin care pu-tem dobîndi împărăţia cerurilor ? Am învăţat de la Soriptură că sînt do-uă bogăţii : una vrednică de năzuit şi una vrednică de osiadit. E vred-nică de năzuit bogăţia virtuţilor, e osîndită cea materială şi pămîntească, pentru că cea dintîi e o avuţie a sufletului, iar a doua duce la înşelă-ciunea simţurilor. De aceea, Domnul opreşte adunarea ei, ca una ce e supusă mîncării viermilor şi uneltirii furilor. Dar ne porumceşte să ne sfrguim pentru bogăţia celor înalte, de care puterea nimicitoare nu se
11. In  fond,   fericirea   constă  în   a   fi,   prin   calitatea   de   chip   al  lui  Dumnezeu,
o filnţă niciodată terminată, ca una ce ,participă la infinitatea lui Dumnezeu. A găsi
mereu  ceva  nou în tine, ca fiinţă în comunicare  cu Dumnezeu, întretine o bucurie
care  e  una  cu  fericirea. Dar  numai în calitate  de  persoană  care îşi  dă seama  con-
ştlent  de  această  interminabilă noutate  a  sa,   de  această  interminabilă  cunoaştere  şi
mereu nouă forma de comunicare cu alţii, este omul fericit. Fericirea este un apanaj
ul persoanei. Animalul  terminat  ca  forma de  manifestare  de  la  începutul  existenţei,
deci  strict  finit,   şi   inconştient,   nu  poate  fi  numit  fericit.  Fericirea  implică  intermi-
nnbilul   vietii   spirituale   proprii   şi   conştiinţa   de   ea.   Dumnezeu   e   fericit   prin  fiinţă
(^| 5vta>î (xaxapiotTlcJ,omul,  prin participare, pentru că Dumnezeu  e infinit prin fiinţă,
iu,r omul, prin participare.
12. Frumuseţea   adevărată   e   totodată   bunătate.   O   frumuseţe   fără   bunătate   e
Intunt•cată. Ea e o desfigurare a frumusetii originare, de bază.
13. Apa  cea  vie  şi  săltătoare,  dumnezeiască,  spre  viaţa  veşnică,   exprimă  şi  ea
inmtutea mercu proaspătă,  mereu tînără şi netrecătoare a    vieţii  omeneşti  care  şi-a
refăcut   legutura   cu   infinitatea   vieţii   dumnezeieşti,   ieşind   din   monotonia   întunecală
j p,ilimilor do ori/ont îngust.
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poate atinge. Iar prin vierme şi fur, a arătat pe jefuitorul comorilor su-fletului.
Cîn,d deci opune sărăcia, bogăţiei trebuie să învăţăm numaidecît, prin asemănare, că sînt şi două sărăcii : una vrednică de lepădat şi una care ne fericeşte. Cei ce e sărac de neprihănire, sau de avuţia cinstită a dreptăţii, sau de înţelepciune, sau de cuminţenie, sau se află săiac şi lip-sit de alt oarecare mărgăritar de mare preţ, e nenorocit din pricina aces-tei sărăcii şi nefericit din pricina lipsirii de cele pTeţioase.
Dar eel ce se sărăceşte cu voia de cele cugetate ca rele şi nu adună în vistieriile lui nimic din giuvaerurile diavaleşti, ci arde cu duhul şi prin aceasta îşi adună sărăcia de păcate, este eel arătat de Cuvîntul ca aflîndu-se în sărăcia care fericeşte, al cărei rod este împărăţia oerurilor.
Dar să revenim iarăşi la comoară şi să nu ne oprim din lucrarea de descoperire a ei prin cuvîntul cercetător. «Fericiţi, zice, cei săraici cu duhul». S-a spus în oarecare fel şi în cele dinainte 14 şi se va spune şi acum iarăşi, că sfîrşitul vieţii întru virtute este asemănarea cu Dumne-zeu. Dar nepătimirea şi lipsa de pată scapă cu totul imitării oamenilor. Căci nu este cu putintă vieţii pătimitoare să se asemene cu firea nepri-mitoare de patimi15. Dacă deci singur Dumnezeu este ferkit, cum îl nu-meşte Apastolul (I Tim., 6, 15), iar părtăşia oamenilor de fericire are loc prin asemănarea cu Dumnezeu, dar imitarea este cu neputinţă, atunci fericirea nu poate fi atinsă de viaţa omenească. Dar sînt unele din cele ale lui Dumnezeu, ce se £ac cu putinţă de imitat de către cei ce voiesc.
Care sînt acestea ? Mie mi se pare că Cuvîntul a numit sărăcia du-hului, smerita cugetare de bunăvoie. Iar ca pildă a acesteia Apostolul ne arată sărăcia lui Dumnezeu, zicînd : «Care, fiind bogat, a sărăcit pentru noi, ca noi să ne îmbogăţim cu sărăcia Lui» (II Cor., 8, 9). Fiindcă deci, toate celelalte cîte se văd în jurul firii dumnezeieşti întrec măsura firii omeneşti, dar smerenia Lui este înradită şi potrivită nouă celor ce um-blă-m. pe jos şi avem alcătuirea din pămînt şi ourgem spre pămînt, oînd imiţi pe Dumnezeu potrivit firii, pe cît îţi este cu putinţă, îmbraci tu însuti chipul Lui. Dar nimeni să nu creadă că dobîndirea virtuţii smeritei cugetări se face fără osteneală şi cu uşurinţă. Dimpotrivă, aceasta cere
14. In scrierile anterioare. De aci se vede că scrierea de faţă nu e dintre cele
ddntîi.
15. Prin  aceasta  nu  se  neagă  firii  omeneşti  putinţa  de  a  ajunge  la  nepătimire.
Se afirmă numai că pe cînd firea  dumnezeiască nu poate fi  atinsă nicicînd de vreo
patimă, cea omenească a putut şi poate fi atinsă de patimi şi poate ajunge sub stă-
pînirea  lor.  Numai prin harul  dumnezeiesc poate  ajunge  în viaţa viitoare  cu  totul
inaccesibilă patimilor.  Căci numai  Dumnezeu este prin  Sine inaccesibil patimilor şi,
prin aceasta, cu totul Wber prin Sine lnsusi. Prin aceasta se pune iarăşi în evidenţă
cardcterul  porsonal  şi  d^săvlrşit  al   lui  Dumnezoii.   (Mel  osi•nţole inconştiente nu  sînt
nici pătlmnşp, nlcl nepătlmnşe, cfi iint•lo ro nu slnt llbore.
3G   -     (îrl^t>rlc   ill1   Nyi^u
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mai mare osteneală decît se cere pentru orice altă virtutel0. Pentru ce ? Pentru că, dormind omul care a primit seminţele cele bune, prinde rădădnă sămtaţa potrivnică de căpetenie a vrăjmaşului vietii noastre, adieă neghina mîndriei17. Căci prin cele prin care acela s-a prăbuşit la pămînt, prin aceleaşi a tras împreună cu sine slăbănogul neam omenesc, în căderea cea de obşte. Şi nu este alt rău mai mare în firea noastră, ca eel al mîndriei.
Fiindcă deci patima înălţării s-a sădit aproape în fiecare dintre cei părtaşi de firea omenească, Domnul începe de aci «Fericirile», ca să smul-gă mîndria ca pe un rău începător din deprinderile noastre, sfătuindu-ne să urmăm Gelui ce S-a făcut sărac de buna voie, Care este cu adevărat fericit, pentru ca asemănîndu-ne cu El în ceea ce putem şi pe cît pu-tem 18, adică în sărăcia prin voia noastră liberă, să ne atragem şi părtă-şia la fericire. Căci zice : «Aceasta să o cugetaţi întru voi, oa şi Hristos, Care, fiind în chipul lui Dumnezeu, nu răpire a socotit să fie deopotrivă cu Dumnezeu, ci S-a golit pe Sine, chip de rob luînd» (Filip., 2, 5 urm.).
Ce poate fi mai sărac pentru Dumnezeu decît chipul de rob ? Ce poate fi mai smerit pentru împăratul celor ce sînit, decît să Se facă păr-taş firii noastre celei sărace ? împăratul împăraţilor şi Domnul domnilor îmbracă cu voia chipul robiei noastre. Judecătorul tuturor Se supune stăpînitorilor pămînteşti. Domnul zidirii Se coboară în peşteră. Cel ce cuprinde totul în palmă nu află loc într-o os•pătărie, ci e zvîrlit în grajdul dobitoacelor necuvîntătoare. Cel curat şi nepătat Işi însuşeşte întinăciu-noa firii omeneşti19 şi străbătînd prin toată sărăcia noastră înainteiază pînă la gustarea morţii. Vedeti măsur,a sărăciei de bunăvoie ? Viafa gustă moartea. Judecătorul e dus la judecată. Domnul vieţii celor ce sînt se supune hotărîrii unui judecător pămîntesc. ,împăratul a toată puterea
16. Prin  smereniia   asumată  Dumiiezeu   are   în  Sine   ceva  ipotrivit   firii  noastre
(su(i»oiji«). De aceea, în smerenie îl iputem imiita fără să ne î•nstrăinăm de firea noastră,
cl,  dlmpotrivă,  actualizînd-o în ceea ce îi este propriu. Dumnezeu,  acceptînd să fie
smerit, Se aprople El însuşi de noi, înjtrucît noi mi ne putem uroa la înălţimea Lui.
Dar Se coboară fără să piardă n-ionic din măreţia Lui. Există o paradoxală măreţie a
smereniei. Aşa cum Dumnezeu rămîne mare, făcindu-mi-Se accesibil în smerenie, aşa
noi ne putem face mari, fără a urea la o înălţime ce nu ne e proprie. Avem putinţa
unei măreţii  acasă  la  noi.  Dar  aceasta nu  înseamnă  că  smerenia  nu  cere  eforturi.
Mărejia ei cere un efort, dar un efort de coborîre, nu de înălţare ; nu de coborîre
In  păcate,  care  se  socofeşte mai  degrabă înălţare. Dacă lui Dumnezeu  smerenia  îi
este uşoară, nouă ne este grea. Totuşi,  deşi cere eforturi grele, smerenia e uşurată
pe de altă parte de conformitatea ei cu firea noastră. Ea e cea mai grea şi cea mai
uşoară.  E  uşoară  cînd  ne  vedem  nimicnicia  reală;   dar  ne   e  greu  să  ne     gîndim
merou la ea.
17. Mîndriei,  uitarea de sine îi foloseşte mai mult decît orice  patimă.  Sîntem
mlndri pentru că uităm de nimicnicia noiastră, de firea noasfră adevărată.
18. Pe Dumnezeu Cel întrupat II putem imifa nu în minunile Sale,  ci în sme​
renia  Sa. Dar întrucît şi aceasta cere un efort,  ne porunceşte să-L imităm în  ceea
co putom.
19. Nu   pucitul,   ci   urmările   lui :   afectele,   adică   foamea,   setea,   frica    etc.
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mai presus de lume nu respinge mlinile c&lăilor. Spre această pildă să tindă, zice, măsura smeritei tale ,cugetări.
Dar mie mi se pare că e bine să cercetăm şi nebunia patimii mîn-driei, pentru oa această fericire să ne fie uşor de dobîndiit, întrucît şl smerita cugetare se dobîndeşte cu multă uşurintă şi fără oboseală. C&ci, precum cei mai priceputi dintre doctori, sooţînd la iveală pricina bolii, biruiesc apoi uşor boala, aşa şi noi dînd pe faţă găunoşia celor ce se fă-lesc, ne facem uşor de străbătut calea smeritei cugetări. Cum s-ar putea deci dovedi deşertăciunea îngîmfării, altfel, decît arătîndu-se ce este firea ?
Găci eel ce priveşte la sine şi nu la cele din jurul său nu va cădea uşor în această patimă. Ce este deci omul ? Voieşti să-ti spun eel mai de laudă şi mai de cinste dintre cuvinte ? Dar însuşi Cel ce împodo-beşte cele ale noastre şi întocmeşte în chipul eel mai pompos firea noas-tră cea de bun neam spune că firea noastră este din luit,- şi mărirea şi strălucirea celui mîndru sînt rude cu tine. Iar de voieşti să spui ceva despre nemijlocita pricină a naşterii tale, mai bine niu vorbi despre aceasta. Nu dezvălui, «nu descoperi, cum zice legea, ruşinea tatălui şi a mamei tale» (Lev., 18, 7). Nu vesti prin cuvînt cele vrednice de ultare şi de adîncă tăoere. Apoi, nu roşeşti, tu, alcătuire de pămînt, tu care vol fi peste puţin timp praf, băşică de aer, care ai în tine o răsuflare de-o clipă, umplîndu-te de mîndrie şi umflîndu-te de îngîmfare şi lărgindu-ţl mintea de un cuget desert ? Nu vezi cele două margini ale vioţii omu-lui şi cum începe şi în oe sfîrşeşte ? Te mîndreşti cu tinereţea şi pri-veşti la floarea vîrstei şi te încînţi de frumuseteia chipului, de forţa mîinilor în lucrare, de picioarele sprintene la sărituri, de fluturarea şu-viţelor de par în vînt, de obrajii rotunji, de haina ta de purpură îniflo-rită, de ţesătura de măitasse a veşmintelor tale împeistriţate cu chipuri de războinici şi de animale, sau cu cine ştie ce istorii ? Sau poate te uiti cu atenţie la sandalele tale oe scînteiază în negreata lor şi bucură privirea cu cusătura liniilor lor ? Te uiti la acestea, dar nu te uiţi la tine ? Te voi arăta pe tine ca într-o oglindă, cine şi cum eşti.
N-ai văzut în mormintele de obşte tainele firii noastre ? N-ai văzut grămezile de oase aruncate unele peste altele ? Căipăţîni de trupuri goale, privind înspăimîntător şi tulburător prin găurile golite ale ochi-lor ? N-ai văzut guri cu dinţii descoperiţi şi alte mădulare aruruoate la întîmplare ? De le-ai văzut acelea, te-ai văzut pe tine însuţi. Unde sînt semnele florii de acum ? Unde, culoarea frumoasă a obrajilor ? Unde, floarea buzelor ? Unde, frumuseţeia strălucitoare a ochilor luminînd sub streaşinti sprincenelor ? Undo, nn,sul drcipt nşozat în mijlocul frumuspţii obrnjilor?   Undo, ploleic• curqînd  pi• *jinnmv. ?   Undo, şuviţolo fluturu-
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toare ? Unde, mîinile ce întind arcurile ? Unde, picioarele ce călăresc ? Porfira ? Visomil ? Hlamida ? Brîul ? Sandalele ? Calul ? Alergarea ? Nechezatul ? Toate, prin care sporeşte aeum îngîmfarea ta ?
Spune-mi, unde sînt acestea, acelea pentru care te înalţi şi te so-coteşti acum lucru mare ? Unde sînt năliucirile acestea din s•omn ? Oare există vre-o umbra mai subţire, ce scapă oricărei atingeri, ca visul tine-reţii care se arattă o clipă şi treoe îndată ?
Acestea le spun celor tineri, lipsiţi de înţelepciune din pricina ne-deplinătăţii vîrstei. Dar ce ar spune cineva despre cei statorniciţi în vîrsta înaintată, dar nestatornici în purtările lor, care cresc încă în boala mîndriei şi oare dan acestei boli numele de îmţelepchine în viaţă ?
Iar posturile de conduoere şi stăpînirea peste alţii, legaită de aces​tea, se fac eel mai mult prilejuri de mîndrie. Căci sau pătimeac de mîn-drle din pricina conducerii ce o au, sau ea îi mînă spre posturi de con-ducere, sau vorbirile despre conducerea avută, chiar dacă nu o mai au, înviorează adeseori boala aceasta. Şi ce cuvînt are atîta putere ca să pătrundă în auzul lor, ca oel umplut de laudele linguşitorilor ? Cine va convinge pe cei stăpîniţi de ea, că nu se deosebesc întru nimic de cei ce apar pe scenă în mare pompă ? De fapt, în aceia, chiar dacă şi-a•u pus o mască aleasă şi s-au îmbrăcat într-o haină aurită şi sînt duşi cu pompă Intr-o trăsură, nu se iveşte din pricina acestora nici-o boală a mîndriei, ci cuge•tarea ce au avut-o îruainte de arătarea pe scenă o păstrează prin deprindere în suflet şi pe soenă, iar după aceea nu se întristează că se coboară din trăsură şi leapădă masoa. Dar cei ce, din pricina postului de conducere, sînt purtaţi cu pomipă pe scena vieţii, uitînd şi de ceea ce au fost cu puţin înainte, şi de ceea ce vor fi puţin după aceea, asemenea unor bâşici umflate de suflarea aerului, se umflă de vorbele mari ale lin-guşitorului şi luîndu-şi chipul unor măşti străine îşi schimbă privirea noturală a feţei într-una nezîmbitoare şi înfriooşătoare şi-şi întocmesc o voce aspră, prefăcînd-o într-una sălbatică spre sperierea celor ce o aud. Ei nu mai rămîn în graniţele omeneşti, ci se socotesc ca unii ce şi-au însuşit puterea şi stăpînirea dumnezeiască. Căci îşi închipuie că sînt stăpîni peste viaţă şi moarte, pentru că unora din cei judecaţi de ei le dau sentinţa spre viaţă, iar pe alţii îi osîndesc la moarte ; şi nu văd nici măcar aceasta : cine este cu adevărat stăpînul vieţii omeneş-ti, care hotărăşte şi începutul existenţei şi sfîrşitul ei, măcar că le-ar fi dn-ajuns ca să le strîngă umflarea faptul că văd pe mulţi dintre cei ce stăpînesc pe scena puterii lumeşti răpiţi din tronuri şi duşi la morminte, imde tînguirea a luat looul glasurilor lăudătorilor.
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Cum e deci stăplnul vieţii străine eel ce nu e stăpîn nici pe viaţa sa ? Deci şi acesta, dacă e sărac cu duhul, privind pe Cel ce S-a sărăcit de buna vole pentru noi şi avînd în faţă soarta comună a firii, nu va dispreţui pe cei de o fire cu el, din pricina înşelătoarei încîntări de stă-pînire, ci se va socoti fericit să dobîndească împărăţia cenirilor în schim-bul trecătoarei smerite-cugetări.
Dar nu respinge, frate, nici celălalt înţeles al sărăciei, care se face pricina a bogăţiei din cer. «Vinde, zke, toate avuţiile tale şi le dă săra-cilor şi, venind, urmează-Mi Mie şi vei av•ea comaară în ceruri» (Ml, 19, 21). De fapt, această sărăcie nu mi se pare să fie protivnică sărăciei socotite fericite. «Ia1;ă, toate cîte le-am avut, lăsîndu-le, am urmat Ţie», zice ucenieul către Stăpînul. «Ce vom avea deci ?» (Mt., 19, 23). Şi care e răspunsul ? «Fericiţi cei săraci cu duhul, că a acelora este Impărăţia cerurilor».
Voieşti să ştii cine e eel sărac cu duhul? Cel ce a dat bogăţia tru-pească în schimbul bogăţiei sufietului, cel ce s-a sărăcit pentru duh, cel ce s-a scufurat oa de o povară de bogăţia pămînteaseă, încît ajuns uşor şi aerian, e răpit la oele de sus 20, cum zice Apostolul, «călătorind îm-preună cu Domnul, în nor» (I Tes., 4, 16).
Greu lucru e aurul, grea, orice materie căutată pentru îmbogăţire 21. Iar virtutea e un lucru uşor ce tinde în sus. Iar ceea ce e greu şi ceea ce e uşor îşi sînt protivnice. Deci e cu neputinţă să se fa/că cineva uşor, dacă şi-a lipit de sine greutatea materiei. Dacă deci trebuie să ne înălţăm la cele de sus, să ne sărăcim de oele ce ne trag în jos, ca să ajungem în cele de sus. Iar în ce chip putem face aceasta, ne spune psalmul: «A risipit, a dat săracilor, dreptatea lui rămîne în veacul veaicului» (Ps., Ill, 9). Cel ce e în părtăşie (în comuniune) cu săracul se aşează pe sine în partea Celui ce S-a făcut sărac pentru noi22. S-a făcut sărac Domnul, nu-ţi fie nici tie frică de sărăcie. Dar Cel ce S-a făcut sărac pentru noi impărăţeşte peste toată zidirea. Drept aceea, de te faci sărac împreună
20. Cine nu mai tine la nimic din cele pămînteşti cugetă numai la cele de sus.
E Inălţat cu mintea la ele, nu-1 mai trage trupul în jos.
21. Cele  materiale  primesc  un  înţeles  spiritual.   Sînt  grele  pentru  suflet,  trag
sufletul în jos. Nu rămîn fără o influenţă asupra sufletuîui.
22. Nu ajunge simpla aruncare de la noi a celor materiale, ci trebuie să adăugăm
la lepădarea de ele, împărţirea lor săracilor. In acest caz nu iubim numai pe Dum-
nezeu, ci şi pe oameni, ajutînd pe cei săraci, pe cei ce au nevoie de ajutorul nostru.
Atunci ne facem săraci pentru ei, cum S-a făcut şi Fiul lui Dumnezeu sărac pentru
moi. Prin săraci comunicăm ou Hristos,  Care e şi El sărac de bunurile pămîniteşti.
In  fata  suibţiată,   suptă,  sensibilizată,   străvezie,   a   săraoului,   atent  la  noi,  strigînd
după atenţia noastră, subltaiind importanţa legăturii omului cu semenii săi, silindu-ne
să  descoperim  valoarea  omului,  se străvede  Dumnezeu.   Cine  e prieten  cu  săracul
e  prieten   cu  Dumnezeu.   Lîngă   sărac  se   sSmte   învălult  Dumnezeu,   Care   Se  sme•
reşte El lnsuşi pirin săr•c. Fericiţi cei ce se sărăcesc pentru săraci, că au descoperit
bogăţia Impărăţiei lui Dumnezeu.
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cu Col ce S-a făcut sărac, vei şi impărăti împreună cu Cel ce împără-ţeşte S3. Căci «fericiţi cei săraci cu duhul, că a lor este Impărăţia ceru-rilor», de care fie să ne învrednicim şi noi în Hristos Iisus, Dornnul nos-Iru, Căruia se cuvine slava şi stăpînirea în vecii vecilor. Amin.
Cuvîntul II
Fericiţi cei blînzi, că aceia vor moşteni pămîntul.
Cei ce urea pe o scară oarecaire, spre cele mai înalte, cînd păşesc pe prima treaptă, prin ea sînt ridioaţi spre cea aşezată deasupra şi iarăşi, a doua duce pe eel ce urcă la a treia şi aceasta, la cea următoare şi aoeasta, la cea de după ea 2i. Şi astfel, eel ce urcă de la treapta în care este, înălţîndu-se mereu spre ceea ce e deasupra, ajunge la eel mai înalt vlrf al urcuşului.
La ce mă gîndesc pornind de aci ? Mie mi se pare că înşirarea «Feri-clrilor» are chipul unor trepte ,• ea arată prin cuvinte cum se uşurează urcuşul, trecîndu-se de la una la alta. Pentru că eel ce a ajuns cu înţe-legerea la prima fericire, printr-o desfăşurare de la sine a înţelesurilar, o aşteaptă pe cea de după aceea, chiar dacă cuvîntul pare să mire la prima vedere. Căci eel ce aude va zice poate că nu e cu iputinţă să ajungă, ca printr-o trecere de la o treaptă la alta, la moşteniirea pămîntului, după dobîndirea Impărăţiei cerurilar ; ci daeă cuvîntul trebuie să ţină seama de firea lucrurilor, ar fi fost mai potrivit ca pămîntul să fi fast pus înain-tea cerului, dat fiind că urcuşul nostru se face de la primul la al doilea. Dar dacă ne-am lăsa înaripaţi de cuvînt şi ne-am ridica dincolo de spa-tele bolţii cereşti, am afla acolp pămîntul eel mai presus de ceruri, rîn-duit spre moştenire celor ce au vieţuit întru virtute. Astfel nu se mai arată că e o greşeală în înşirarea «Fericirilor», care aşază între făgă-duintele lui Dumnezeu întîi cerurile şi apoi pămînitul.
Căci tot ce e văzut, prin faiptul că e supus simţurilor trupeşti, e în-rudit cu eel ce vede. De aceea, chiar dacă pare să fie înalt după aşeza-rea în spatiu, este dedesubtul firii înţelegătoare25, la care nu poate ajunge
23. Nu  te  mai  stăpînesc  cele  material©,   nu  te  mai  stăpînesc  grijile  trupului.
Eştl Impărat peste  ele, eşti împărat peste  tine,  eşti liber.  Dar puterea libertăţii nu
o ol declt stlnd în legătură cu Cel stăpîn peste toate şi liber de toate, ca izvorul tu-
turor, ca izvorul nesfîrşit al stăpînirii şi  al libertăţii, de care îţi face parte şi tie.
24. Se pare că aci avem ideea de «Scară» a virtuţilor, care a devenit apoi atît
do  folosită  In spiritualitatea răsăriteană.  In scară, sfîntul Grigorie  concretizează  şi
mal  mult  Ideea  «epectazelor»,   a  urcării  necontenite   a  sufletului  de  la  o     treaptă
(itlnsă la alta, a cărei vedere o deschide ţreapta atinsă.
25. Dedesubtul lumii cereşti a îngerilor şi a lui Dumnezeu.
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cugetarea dacă nu a trecut mai lnainte prin cele cunoscute prin simţuri. Iar faptul că e numit pămîtnt planul aflător deasupra celor văz•ute, să nu te mire. Căci Cuvîntul ooboară la smerenia auzului nostru, od-ată ce S-a coborît la noi tocmai pen'tru aceasta, dat fiind că noi nu eram în stare să ne înălţăm la El. Deci ne predă tainele dumnezeieşti prin cu-vinte şi numiri cunoscute nouă, folosindu-se de vorbele care tin de obiş-nuinţa vieţii omeneşti.
Astfel, în făgăduinţa dinainte de aceasta a nuimit fericirea negrăită din ceruri «împărăţie». Oare prin acest cuvînt a înfăţişat ceva ce cu-prinde împărăţia de jos: coroane scînteind de strălucirea pietrelor, veş-minte înflorite ce desfată cu luinina lor ochii delicaţi, pridvoare şi per-dele, tronuri înalte, gărzi înarmiate aşezate în rînduri de ju•r împrejur si toate celelalte cite se desfăşoară pe aceasta scenă •a vieţii şi le cîntă cei ce umflă prin aoeasta şi mai mult mărirea stăpînixii ? Fără îndoială că nu. Ci fiindcă numirea de îm,părăţie e ceva mare şi mai presus de toate cele rîvnite între oameni în viaţă, de aceea s-a folosit de aceasta numire pentru a da de înţeles prin ea bunătăţile cele mai presus de toate. Căci dacă ar fi fost ceva mai sus între oameni decît împărăţia, ar fi înaripat sufletul auzitorului prin numirea aceluia spre dorirea negrăitei fericiri. Pentru că nu e cu putinţă a se descoperi oamenilor, prin numi-rile lor proprii, acele bunătăţi oare sînt mai presus de simţurile şi de cu-noştinţa omenească. «Căci nici ochiul, zice, nu le-a văzuit, nici urechea nu le-a auzit, nici la inima omului nu s-au suit» (I Cor., 2, 9). Dar pentru ca fericirea nadăjduită să nu rămînă în afară de orice presupunere, ni se dă să auzim despre cele negrăite atît cat puiem să ouprindem după smerenia firii noastre. Deci numirea pămîntului după cea a cerurilor să nu-ţi atragă iarăşi cugetarea la pămîntul de jos, ci dacă te-ai înălţat cu Cuvîntul prin «Fericirea» dinainte şi ai dobîndit nădejdea cerului, cugetă la acel pămînt care nu e o moştenire a tuturor, ci numai a celor ce prin blîndeţea vieţii se socotesc vrednici de făgăduinţa lui.
Aceasta mi se pare că a înţeles-o, prin descoperirea Duhului de mai înainte, şi marele David, oare a fost mărturisit de către dumnezeiasca Scriptură, mai blind şi mai răbdător decît toţi care au trait această viaţă şi a avut prin credinţă ceea ce nădăjduia, zicînd : «Cred că voi vedea bunătăţile Domnului în pămîntul celor vii» (Ps. 26, 19). Căci nu soco​tesc că proorocul a numit pămînt al celor vii pămîntul acesta din care odrăslesc toate cele muritoare şi care desface în ţărîna sa tot ce creşte din ea ,- ci a cunoscut pămîntul celox vii, în care nu a iritrat moartea, în care nu e cale umblată de păcătoşi, sau care n-a primit în el urmă de răutate, pe care nu 1-a brăzdat cu plugul vicleniei eel ce seamănă ne-ghină, care nu rodeşte spini şi mărăcini, ci în care se află apa odihnei şi
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locul de verdeaţă *° şi izvorul împătrit împărţit27 şi via luicrată de Dum-nezeul tuturor şi toate celelalte cîte le auzim prin ghlcituri de la învă-ţătura de-Dumnezeu-insuflată.
Iar dacă înţelegem prin acest cuvînt pămîntul înalt, cugetat mai pre-suis de ceruri, în oare e aşezată cetatea Impăratului, «despre care s-au grăit lucruri prea slăvite», cumzice Proorocul (Ps. 86, 2), nu mai socotim ciudată ordinea înşirării «Fericirilor». Altfel n-ar fi aoesta pămîntul bine-ruvîntat al împlinirii nădejdilor celor ce se vor răpi, cum zice Apostolul, tn nori, întru întîmpinarea Domnului în aer şi vor fi astfel pururea îm-preună cu Domnul (I Tes., 4, 16). Şi ce trebuinţă ar avea de pămtatul de Jos cei a căror viaţă este înălţată în nădejdi ? «Căci ne vom răpi în nori întru întîmpinar•ea Domnului în aer şi aşa, pururea cu Domnul vom fi».
Dar să vedem ce virtute încunuiiează moştenirea acelui pămînt ? Căci zvce : «Fericiţi cei blînzi, că aoeia vor moşteni pămîintul». Ce este bltndeţea ? Şi ce fel de blîndeţe fericeşte Cuvîntul ? Căci nu mi se pare că trebuie să se socotească în chip egal virtuţi toate cîte se săvîrşesc cu blîndeţe, odată ce cuvîntul acesta înseamnă şi o mişcare greoaie şi zăbavnică. Pentru că, nici î•ratre alergăitori, eel blind nu e mai bun decît eel ce se grăbeşte, nici eel zăbavmic în loviturile cu pumnul nu ia cu-nuna celui cu care se luptă. De aceea, dacă alergăm spre cununa che-mării de sus, Pavel ne sfătuieşte să ne sporim iuţeala, zicînd: «Aşa să alergaţi, ca să apucaţi» (I Cor., 9, 24). Pentru că şi el se mişca mereu mai lute spre ceie dinainte, uitînd de cele dinapoi (Filip., 3, 13) ,■ şi lo-vind cu pumnul, se mişca cu repeziciune ; căci străvedea atacurile vrăj-maşe. Şi stînd tare pe picioare şi avînd mîinile marinate, nu lovea cu arma din mîţnă în desert şi în ceva fără conţinut, ci aitingea păxţile uşor do străpuns ale celui ce se lupta cu el, îndreptînd loviturile, împotriva trupului său însuşiî8.
Voieşti să cunoşti mesteşugul în lupta lui Pavel ? Priveşte rănile prlcinuite vrăjmaşului, priveşite înţeipătUTile produse protivinicuiui, pri​veşte împunsăturile făcute celui biruit; şi fără îndoială cunoşti pe pro-tivnic, pe eel ce-1 războieşite prin trap, lovindu-1 cu pumnii şi zgîriindu-1 cu unghiile înfrîngerii, pe eel ale cărui mădulare le omoară cu foamea, cu setea, cu frigul, cu golătatea, căruia îi întipăreşte înţepăturile Dom-
26. Expresie din ectenia pentru morţi.
27. SInt cele patru rîuri din raiul de la început, în înţelesul celor patru virtuţi
capitale : tnţelepciunea, cumpătarea, dreptatea, bărbăţia.
28. Pavel   luptă   împotriva   vrăjmaşului   care-1   atacă   în   trupul   său,   rănindu-1
pe acela chiar în acest trup al său. Vrăjmaşul atacă sufletul lui Pavel, trezind pofte
In   trupul  lui.  Pavel   slăbeşte  pe  vrăjmaşul,   lovindu-1  în   trupul  său  cu   înirînarea,
cu osteneala, cu privegherea   etc. Pavel omoară cu foamea mădularele trupului său,
oa pa umele ce au devenit mădularele vrăjmaşului.
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nului, pe care îl blruleşte prln alergare, lăslndu-l In urma sa, oa nu cum-va protivnicul, luîndu-i-o înairute, să-i acopere cu umbra lul vedeirea M.
Dacă deci Pavel e iute şi sprintein în luptă şi David îşi lărgeş•te paşii alergînd duip•ă vrăjmaşi {Ps. 17, 17, wan.) şi Miriele în «Cîntare» se asea-mănă cu căprioara în sprin/teneală (Cîmt. Cînt., 2, 9), sărind peste munţi şi săltînd peste dealuri, şi multe de felul acesta se pot spune, în care e mai preţuită iuţimea în mişcare, decît blîndeţea, cum porunoeşte cuvîn​tul aci blîndeţea, ca pe o însuşire de laudă ? Căci zice : «Fericiţi cei blînzi, că aeeia vor moşteni pămîn'tul», fără lndoială pămîntul roditor al rodurilor bune, împodobit cu pomul vieţii, udat de izvoarele diaruri-lor (harismelor), în care odirăsleşte via cea adevărată, al cărei îngrijitor auzim că este Tatăl Fiului (Mt., 20, 1, urm.).
Dar se vede că aci Cuvîntul ne învaţă cu înţelepciune că alunecarea• spre păoat este uşoară şi firea se apleacă repede spre rău, aşa cum tru-purile grele rămîn cu totul nemişcate sipre cele de sus, dar, dacă scapă din vreun vîrf înalt pe uai coborîş, sînt duse cu zgomot spre prăpastie, greutetea lor sporind iuţeala rostogolirii, cum nu se poate spune.
Fiindcă deci iuţeala în acestea este primejdioasă, e un lucru fericit ceea ce se socoteşte contrar ei. Iar a•ceasta este blîndeţea, sau deprin-derea zăbavnică greu de mişcat în astfel de porniri ale firii. Căci, pre-cum focul, avînd o fire pururea mişcătoare spre cele de sus, este nemiş-cat în direoţi-a contrară, la fel şi virtutea, mişckidu-se cu iuţeală spre cele de sus şi neslăbind vreodată în iuţime, e gxeoaie în pornirea pro-tivnică. Deci, fiindcă iuţimea noastră spre cele rele e prin fire mai mare,, cu dreptate fericeşte pe eel liniştit şi zăbavnic în acestea. Căci liniştea în acestea e măriturie a miş•cării spre cele de sus.
Dar e mai bine să lămurim cuvintiul chiar prm pilde din viaţă. Miş-carea hotărîrii fiecăruia este îndoită, pornind liber spre ceea ce doreşte,. fie spre neprihănire, fie spre desfrînare. Iar ceea ce s-a spus despre un chip al virtuţii şi al păcatului, trebuie să se tnţeleagă despre fiecare.. Căci viaţa voită a firii omeneşti e desfăcută numaidecît în două por​niri, fie în mînia ce se împotriveşte bunăvoinţei, fie în trufia ce se îm-potriveşte modestiei, fie în daişmănia ce se împotriveştie prieteniei iubi-toare şi paşnice 30. Fiindcă deci viaţa omenească e legată de materie, iar
29. In  Viafa   lui  Moise,   sfîntul   Grigorie   spune   că   trebuie   să   mergem   întot-
deauna In urma lui Dumnezeu, nu Inaintea Lui, ca să fim călăuziţi de El. Aci spune
că trebuie să mergem Inaintea celui rău ca să nu ne fie el îndrumător. S-ar puteai
deduce de aci că tîlcuirea la Fericiri e scrisă după Viaţa lui Moise, întrucît în acest
loc completează o idee din Viaţa lui Moise.
30. Niciodată o pornire nu  ajunge  să desfllnţeze cu totul pe cea contrarâ, ci
oea din urmă rămîne ca o potenţă deocunidută tn frîu, sau sub genunchiul celei ce
*e aotualizează.  Dar  tndată  ce  acest  genunchl  slăbeşte,  pornirea  contrară  In•tră  In
acţiune. Există deci o Incordare sou o luptft contlnufl In om. Dar pornirea buna nu.
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trebuinţde materiei trozosc patimile, şi fiecare patimă este iute şi greu de stăpînit în pornirea ei spre împlmirea voii ei (căci materia este gxea şl pornită în jos), Domnul fericeşte nu pe cei ce vieţuieisc în ei înşişi în tilura patimilor (căci nu e cu puitinţă a înfăptui în existenţă, în materie, o viaţă cu toitul nematerială şi fără patimi), ci pe eel ce se ridică pînă la hotarul virtuţii cu putinţă de ajuns în viaţa în trap, căreia îi spune blîn-deţe, zicînd că ajunge blîndeţea spre fericire.
Căci nu legiuieşte firii omeneşti lipsa de patimi (nepătimirea). Pen-tru că nu e propriu legiuitorului drept să poruneească cele ce nu sînt cu putinţă firii. Aceasta ar fi ceva asemănător cu a muta cineva animalele din apă la o viaţă în aer, sau invers, pe cele ce vieţuiese în aer, în apă. Dar legea se cuvine să fie potrivită puterii proprii şi naturale a celor ■cărora se dă. De aceea, fericirea cere cumpătarea şi blîndeţea, nu lipsa desăvîrşită de patimi. Cea din urmă este în afara firii, iar cea din-tîi e o biruinţă a virtuţii. Dacă deci fericirea ar cere nemişoarea oricărei -dorinţe (pofte), ea nu s-ar împărtăşi vieţii şi binecuvînterea făgăduită ar fi fără folos. Căci cine ar dobîndi-o, odată ce e înjugat cu truipul şi cu sîngele ?31 Dar El nu spune că e vrednic de osîndă eel ce doreşte vre-o întîlnire, ci eel ce-şi însuşeşte patima prin curvie. Căci ivirea vreuinei astfel de mişcări e pricinuită adeseori, chiar fără voie, de slăbiciunea amestecată adeseori în fire. Dar a nu fi luat, ca un torent ce se rosfo-goleşte la vale, de pornirea paifcimii, ci a se îinpotrivi bărbăteşte acestei miş•cări şi a respinge patima prin gînd•uri e o faptă a virtuţii.
Fericiţi sîm•t deci cei ce nu se pornesic cu repeziciune spre mişcările pătimaşe ale sufletului, ci se string îin ei înşişi prin raţiune 32, şi cei a c?ăror raţiune, reţinînd ca un frîu pornirile, nu lasă sufletul să fie dus la neoxînduială. Cei mai mult poate vedea cineva în patima mîniei, cu•m e -blîndeţea vrednică de fericire. Căci precum un cuvînt, sau o faptă, sau o bănuială din cele urîte mişcă aoeastă boală şi înfierbîntă sîngele din jurul inimii şi stîrneşte sufletul spre răzbunare, aşa cum poveştile pre-
ee pune în mişcare de la sine şi deci atît de uşor ca cea rea. Ea trebuie ajutată prin raţiune, prin har şi ajutată mai ales prin căinţă, cînd omul este credincios. (Men-ţlonăm că cuvîntul duşmănie românesc pare să fie de la grecescul Soajjiveta ; iar pledlcă de la   r.tlaa).
31. In   scrierile   duhovnioeşti   ulterioare,   nepătimirea   se   prezintă     ca   o   stare
poslbilă de  atins,  dar  se pare  că  ele o  înţeleg  altfel decît  sfîntul Grigorie. El nu
cere încetarea o,ricărei satisfaceri a trebuinţelor trupeşti, dar socoteşte că se poate
clştiga   obişnuinţa   satisfacerii  lor,   cu  sentimentul  unei   simple   necesităţi,   depărtînd
dlin  ce  In ce  plâcerea  din  satisfacerea  lor.  Apod,  sfîmtul  Grigorie  deosebeşte  între
ceoa  ce rămîne In marginile curăţiei şi  ceea ce se dezvoltă în  patimă, precum se
vede  din rîndurile următoare.  Deci  şi  el  socoteşte  posibilă  ferirea  de  patima  pro-
prlu-zisă.  Poti  să doreşti  întîlnirea  cu  o  persoană ispre  folosul spiritual al tău sau
al ol, dar o poţi dori şi din patimă.
32. Raţiunea   adevărată   a  noastră   tine   seama   de   ratiunea   unitară   a      fiinţei
noustre şi nu lasă raţiunile parţiale să se destrame.
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fae firea, prin vre-o băulură vrftJUă, In chipuri de animate, la fel se poate vedoa elite un om prefăcut dlnitr-odată, din mîinie, în pore, sau dine, sau panteră, sau altă fiară de felul acesta 33. li vezi ochii însîngeraţi, pă-rul răscolit şi tremurînd, glaisul aspru, rostind vorbe mfarioase, limba dezlăntuită de patimă nemaislujind gîndurilor lăuntrice, buzele sfrînse nemaiputind rosti desluşit cuviintele, nici reţine balele ce-i ies îmbelşugat din gură din pricina patimii, ci souipînd greţos spumia odată cu cuvin-tele; aşa sînt mîinile, aşa picioarele, aşa, toată starea trupului, fie car g mădular întipărindu-se de patimă.
Dacă deci acesta este aşa, iar eel ce avînd în fata ochilor fericirea îşi alungă baala prin gînduri, printr-o privire aşezaită, printr-un glas li-niştit, tămăduindu-se ca un doctor pe sine, prin meşteşugul său, de urî-ţenia ieşirii din minti, oare nu vei zice şi tu, opunîndu-1 pe acesta, ace-luia, că eel sălbatic este nenorocit şi vrednic de lepădat, iar eel blind, care nu-şi lasă purtarea cuvdincioasă atrasă de răutate, este fericit ?
Iar că Cuvîntul priveşte mai ales la patima aceasta. se vede din fap-tul că legiuieşte blîndeţea după smerifta cugetare. Căci e vădit că una e legată de alta şi simţirea smeritei cugetări e ca o maică a deprinderii blîndeţei. Pentru că dacă scoţi din purtare îngîmfarea, patima mîniei nu mai are prilej să se ivească. Căci prieina acestei boli este ocărîrea şi ne-onorarea. Dar simţirea neonorării ruu-1 atinge pe eel ce se deprinde ipp sine cu smerita cugetare. Căci eel ce-şi are gîndul curăţit de amăgirea omenească şi vede nimicnicia firii care i s-a sortit, din ce obîrşie Işi are alcătuirea şi la ce sfîrşit îl duce scurtimea de o clipă a acestei vieţi, şi I<n-tinăciunea legată de trup şi sărmana neputinţă a firii, care nu este în stare să se păstreze prin ea însăşi, dacă nu şi-ar împlitni cele de nevoie prin mulţimea animalelor ,• ced ce vede, pe lîngă acestea, supărătrile şi jalea şi nenorocirile şi chipurile de mu,lte feluri ale bolilor, cărora e su-pusă viaţa omenească şi de care nu e nimeni liber şi neîmpovărat ,• eel ce vede acestea îîitocmai aşa cum sînt, cu un ochi curat al sufletului, nu se supără uşor de lipsa cinstirilor. Dimpotrivă, va socoti amăgire cinsti-rea ce-i vine de la cineva pentru cine ştie ce lucru, odată ce nu se află în firea noastră ceva vrednic de cinstire, decît sufletul, a cărui cinsitire nu-i vine de la cele ce le oaută în lume. Căci a se făli cu bogăţia, a se lăuda cu neamul, a căuta spre slavă, sau a se socoti că e mai presus de semenul său, luoruri pentru care oamenii îşi atnag cinstiri, — toate ac<vs-tea nimicesc cinstea sufletului şi-i aduc osîndă. De aceea, nici un om inx judecată nu umblă să-şi păslreze curăţia sufletului cu ceva de felul acesta. Iar a face aşa, nu înseamnă nimic altceva, decît a stărui în de-
33. Dacă   sărăcia   cu   duhul   o   pro/i•nlnlîl   âv.   sflnlul   Crigoric   ca   opusă   poltel eau, mai precis, lăcomiei, blîndeleu e vrt/utfl cu opusă minlel.
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prinderea adîincă a smeritei cugetări, după a cărei dobflndire mînia nu va mai avea nici o intrare în suflet. Lar unde lipseşte mania, a biiruit viaţa puşntcă şi liniştită care nu e altceva decît blîndeţea, al cărei sfîxşit este foriciroa şi moştenirea pămînitului ceresc, în Hristos Iisus, Căruia se cu-vlno slava şi stăpînirea în vecii vecilor. Amin.
Cuvîntul HI
Fericiţi cei ce pling, că aceia se vor mîngîia.
Incă n-am păşit pe vîrful mutntelui, ci ne aflăm încă la poalele înţe-lesurilor. Am trecut doar peste două coline, peste sărăcie şi pesle blîn-doţea de deasupra acesteia, ridioaţi prin «Fericiri». După acestea Cuvîn​tul ne călăuzeşte spre cele mai îmalte şi ne arată în cele ce urmează, prln «Ferieiri», a treia înălţime. Deci trebuie să alergăm numaidecît spre ea, lepădînd toată lenea şi tot păcatul ce ne învăluie, cum zice Apostolul, oa ajunşi uşori şi sprinteni pe vîrf, să umblăm cu sufletul în lumina mai curată a adevărului.
Ce este deci ceea ce se spune : «Fericiţi cei ce plîng, că aceia se vor mîngîia» ? Va rîde, fără îndoială, eel ce priveşte la lume şi va zicef bfitîndu-şi joe de Cuvîntul: Dacă sînt fericiţi în viaţă cei chinuiţi de toate nenorocirile, urmează că sîrat nenorociţi cei a căror viaţă e lipsiită de supărări şi de suferinţe. Şi numărînd diferitele feluri de nenorociri, îşi va spori rîsul, aducînd la vedere greutăţile văduviei, nenorocirea stăriî de orfan, pagubele, sfărîmările de corăbii, căderea în prinsoare în timpul războiului, hotărîrile nedrepte de la judecătorii, exilurile, confis-cările de bunuri, necir^stirile, nenorocirea bolilor, ca OTbirile şi ciuntirile şl tot felul de suferinţe trupeşti şi orice boală se întîmplă oamenilor în vlaţa aceaista, fie că atinge trupul, fie sufletul, toate le va înşira pe nume, socotind că prin ede va dovedi vrednic de rîs cuvîntul care-i ferioeşte pe cei ce plîng.
Dar noi, neluînd prea mult în seaimă pe cei ce judecă cu micime de suflet şi cu cuget coborlt dumnezedeştile înţelesuri, vom înoeroa, pe cît ne este cu putinţă, să vedem bogăţia ascunsă în adîncul celor spuse, ca şi prin aceasta să se facă vădit cît de deosebită este înţelegerea trupească 9i pămînitească de cea îtnaltă şi cerească.
Cei mai la îndemînă ne este să socotim fericit acel plîns, care se naşte pentru greşeli şi păcate, după învăţătura lui Pavel despre întris-tare, care zice că nu este un singur fel de întristare, ci uraul este lumesc, lar altul după Dumnezeu ; şi că roada întrislării luraeşti este moartea, iar
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cealaltă lucrează celor Intrlstati mîntuire prin pocăimtă (II Cor., 7, 10). Cu adevănat, acest fel de patlmire a sufletului nu este fără fericire, cînd sufletul, ajuns la simtirea răului, îşi deplînge viaţa în păcait. Să luăm o pildă : în bolile trupeşti, cînd vre-o parte a trupului e căzwtă în înţepe-neală din pricina vreunei boli, lipsa de dureire a ei este un semn că bol-navul s»a apropiat de moarte ; dar dacă prin vreun meşteşug doftori-ces•c simtirea vieţii a fost adusă iarăşi în trup, atît bolnavul cît şi eel ce se îngrijese de tămăduirea lui se bucură, socotimd venirea mădulaxelor la simtirea înţepăturilor oa un semn că bolnavul s-a întors spxe viaţă. Tot aşa, oum zice Apostolul, cînd unii, căzuţi în nesimţire, se predau ou totul vieţii în păoate, ajunşi ca nişte morti adevăraţi şi cu totul ne-mişoaţi în viaţa cea întru virtute, nu mai au nici o simţire a ceea oe fac. Dar dacă Cuvîntul-Doctor, străpuingîn,du-i inima ou frioa celor ce-1 aş-teaptă, c« prin nişte doftorii fierbinţi şi arzătoare (înţeleg prin ele ame-ninţările înfricoşăloare ale judeeăţii viitoare), adică înţepîndu-1 şi arzîn-<Ju-l pe eel omorît prin patimi de plăcere 34 cu frica gheenei, cu frica de focul eel nestins, sau de viermele eel fără de moarte 35, sau cu gîndul la scrîşnirea dinţilor, la tînguiTea neîrucetată, la întuneri-cul c©l mai dinafară şi la cele asemenea acestora, ca şi cu nişte doftorii fierbinţi şi înţepă-toare, îl aduce la simtirea vieţii, în care se afla înainie, îl face fericit, prin faptul că-i sădeşte în suflet simţirea dureroasă.
Aşa a făout Pavel, oare a biciuilt cu cuvîntul pe eel oe se înfierbînta în patul tatălui său cîtă vreme acela a stăruit cu nesimţire în păoat, dar oînd doftoria bătăii l-<a vindeoat pe acela, îneît a ajuns ferkit prin plîns, a înoeput să-1 mîngîie, ca nu cumva acela să fie copleşit printr-o prea mare întristare (II Cor., 2, 7).
Să ne fie deci şi acest înţetes al «Fericirii» de faţă de folos pentru viaţa întru virtute, data fiimd marea stăpîtnire a păcatului în fiinţa oame-nilor şi faptul că plînsul din pocăinţă s-a doved.it ca o doftorte a lui.
Dar mie mi se pare că Cuvîntul ne-a împărităşit ceva şi mai adînc prin cele spuse, dîndu-ne, prin plînsul prelungit de care vorbeşte, un alt înţeles decît eel amintit. Căci dacă ar fi arătat nuraai căiinţa pentru păoat, ar fi fost nimerit să-i fericească pe cei oe au plînis şi nu pe cei ce plîng pururea, cum de pildă, în cazul bolii, fericim pe cei ce s-au tămăduit şi nu pe cei ce se doftoricesc mereu. Căci prelungirea lucrării de yindecare arată totodată neîncetarea bdlii36.
34. Patimile (tot itofti) au şi !n greceşte — şi prin împrumut şi în româneşte —
atît înţelesul de patimi sufleteşti cît şi pe acela de boli. Ele due sufletul la moarte,
dacă nu sînt vindecate.
35. Expresie  care  arată  că   sfîntul  Grlgorle  părăsise  teorîa  apocatastazei,   care
apSrea tn unele scrierl din tinereţe.
36. Faptu] că Domnul vorbeşte la  prnzont do cpI cp plîncj e dovada că e vorba
de eel ce nu plîng numnick.”cît din ciWnt<1, cl flln dorul contiiiuu după cer.
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Dar şi din alt motiv mi se pare că se cuvine să nu rămînem n>umai la Intelesul că Cuvlntul ar fi făgăduit fericirea celor ce plîng pentru pă-cat. Căci îi vom afla pe mulţi avînd o viaţă de neosîndit şi mărturisită de lnsuşi glasul dumnezeiesc ca împodobită cu toată virtutea 37. Căci, care p lăoomia lui loan ? Care e îinichinarea la idoli a lui Hie ? Ce greşeală mica sau mare cunoaşte istoria în viaţa acelora? Deci, ce vom zice? Oare îi socoteşte Cuvîntul în afar•a fericirii pe cei ce nu s-au îmbolnăvit la Jnceput şi de aceea nu au ajuns la trebuinţa doltoriei acesteia, adică la plînsul din pocăinţă ? Sau nu e o nebunie să fie soco,tiţi aceştia lepă-daţi de Dumnezeu, pentru că n-au păcăituit şi deci nu s-au tămăduitt de boală prin plîns ? Sau n-ar fi urn lucru mai bun a păcătui, decît a vieţui fără de păcat, dacă numai pe cei ce se pocăiesc îi aşteaptă harul Duhu-lui ? Căci zice : «Fericiţi cei ce plîng, că aceia se vor mîngîia». Deci, ur-mlnd pe oît este cu putinţă, precum zice Avacum, Celui ce ne urcă la cele înalte, să cercetăm iarăşi înţelesul ascuns în cele spuse, ca să aflăm cărul plîns i se îmbie mîngîierea.
Să privim deci în viaţa omenească, pentru a vedea mai întîi ce este plînsul şi din ce molive se naşte. E vădiit tuturor că plînsul este o stare tristă a sufletuiui, pricinuită de Upsa celor dorite şi care nu se naşte în cei ce vieţuiesc în veselie. De pildă, e fericit cineva în viaţă cînd toate lucrurile îi merg ca pe sfoară spre plăcerea lui, cînd se veseleşte cu soţia, se bucură de copii, e întărit de ajutorul fraţilor, e lăudat în adunarea ob-ştească, e cinstit de stăpînitori, temut de duşmani, nedispreţuit de supuşi, plăcut prietenilor, împodobit cu bogăţie, se desfată de duilceaţa trupu-lui, e neBupărat şi tare cu trupul, avînd toate cite se socotesc de cinste In lumea aceasta. Unul ca acesta se bucură întru veselie de toate cele din viaţa aceasta.
Dar dacă se iveşte vre-o schimbare în aceasta bunăstare a vieţii lui, fie vre-o despărţire de cei dragi, fie vre-o pagubă în venLturi, fie vre-o şlirbire a sănătăţii sufletuiui, pricinuită de vre-o oareoaTe întîmplare, atunci, lipsindu-se de ceva din ceea ce ÎI veselea, se naşte în el o stare de suflet protivnică, pe oare o numim plîns.
Deci este adevărat cuvîntul spus mai înainte, că plînsul este o sim-ţire dureroasă a lipsirii de cele ce ne veselesc 38. Dar daică am înţeles
37. De   aci   se  vede  că   afirmarea  de  mai  înainte   a  sfîntului   Grigorie,   că  nu
poate  ajunge  omul  la  nepătimire,  nu  se  înţelege  ca  neputinţa     vreunui  om  de  a
ajunge  să  nu mai  păcătuiască,  ci numai  de neputinţa  de  a  nu  simţi  durerea,   sau
chlar o anumită plăcere pentru satisfacerea trebuinţelor strict necesare ale trupului.
38. Plînsul se naşte din sentimentul că ne lipseşte ceva ce ne împlineşte.  Cei
co plînge pentru păcate plînge pentru că a deviat de la drumul drept al împlinirii
sale. Cei ce plînge continuu, plînge pentru că nu e în toată infinitatea lui Dumnezeu.
In   pllns   se  manifestă  setea   omului   du,pă   împlinirea  noastră   în   infinitul   personal,
sau In Dumnezeu. Dar e şi un plîns al întîlnirii cu eel iubit, cu indefinitul persoanei
lui. Tnsfl şi in iicoslc) sp manifestu simţămîntul omului că nu e împlinit prin el însuşi.
DESPRB FBniCIRI
331
plîrusul omenesc, relo cp nl s-au arăta-t să ne fie călăuză Jin cele ce nu le cunoaştem ca să ni so facă vădit ce este plfaisul soootit fericit, căraia îi urmează mîmgîierea. Cftci dacă plînsul acesta ac fi pricirmit de lipsirea bunătătilor trebuincioase aici, n-ar plînge cineva pentru ceea ce nu cu-noaşte 3i>. Deci se cuvine să cumoaştem întîi ce este binele cu adevărat, ca apoi să înţelegem firea omenească40. Pentru că, numai dorind acest bine adevărat, vom izbuti să dobîndim plînsul eel pe oare-1 fericeşte Domnul.
Să luăm o pildă : dintre cei ce vieţuiesc în întuneric, eel ce s-a năs-cut în întuneric şi eel ce e înohis în el din vreo întîmjplaTe nefericită, după ce s-a obişnuit cu bucuria din lumina de afară, nu sînt atinşi la fel de aoeastă nenorocire. Căci eel din urmă, ştiind de ce a fost lipsit, sooo-teşte grea păgubirea de lumină, iar eel dintîi, necunoscînd bucuria de lumină pexutru că a crescUt în îniiunerLc, petrece neîntristai; în el, soco-tind că n-a căzut din nici una din bunătăţi. De aceea, pe eel din urmă do-rinţa luminii îl îndeamnă la toată străduinţa şi născocirea ca să vadă ia-răşi lumina decare s-a lipsit din nefericita întîmplare, pe cînd eel dintîi îmbătrîneşte vieţuind în întuneric, deoarece n-a cunoscut ceva mai bun, socotind starea de faţă ca un bine. Acelaşi înţeles se află şi în cuvînlul de faţă : eel ce a izbutit să vadă cu adevărat binele, dar pe urmă a cu​noscut sărăcia firii omeneşti, va simţi o nenorocire în suflet să nu fie în binele acela şi-şi va face din viaţa de aici o viaţă de plîns. Deci nu plînsul socotesc că-1 laudă Cuvîntul, ci cunoştinţa binelui, căreia îi ur​mează pătimirea întristării pentru motivul că nu mai are în viaţa de faţă ceea ce doreşte.
Desigur, plînsul poate căpăta şi un sens desfigurat: sensul unui plîns pentru că îmi lipsesc unele lucruri materiale, un plîns de «ciudă», pentru că am fost jigniţi. Acest plîns e produs de considenarea a ceea ce nu e esenţial ca esenţial pentru împlinirea noastră. Plînsul veşnic se hrăneşte din ldpsirea noastră de Dumnezeu ca împlinire adevărată, dar fără conştiinţă că Dumnezeu este ceea ce ne lipseşte cu adevărat, E plînsul celui din iad. Acesta simte ch•inul, dar nu ştie ce i-1 cauzează.
39. Plînsul pe care-1 fericeşte Domnul   nu e plînsul pentru lipsirea de cele tre-
buitaare în viaţa de aici.  Căci acesta nu e socotit de nimenea ca un plîns  foricit.
Deci plînsul acesta e pentru lipsirea de bunătăţile ce nu le cunoaştem, deoarece nu
aparţin vietii pămînteşti. Omul plînge chiar cînd are cele de trebuinţă pentru vialii
de aici. Şi aceasta  e o dovadă că el nu se simte  împlinit prin acestea. El caută  po
Dumnezeu, sau persoana infinită şi  comuniunea cu  ea.  In plînsul eel bun e  o sete
de  comuniunea  cu  Persoana  infinită  a   omului,   o  sete     după     infinitatea     iubirii
personale.
40. Plînsul pe care-I fericeşte Domnul  o plinsul pentru lipsirea  de bine.  Acesta
e acel nocunoscut de care s-a vorbit în rîndurilo do mai sus. Propriu-7is, omul plînge
cînd  e  lipsit  de  bine,   cînd  nu   se  simte  bine,   pentru   că  se  simte  rău.  Aceasta  în-
soamnă că  tine de firea omului  s<i si; simlfi  lilnc. Deci  en  sH  înţelegem  co este firea
omenenscă,  trcbuie  să   în|elogom  Inlll   ce  esle   binele.   lil   esle  iubire.i   ultei   persoano
fnlft de noi ; în ultima inst^inţă, n Persn,mi•l Inllnlli'
352
SFINTUI,  UR100RIB   DB  NYSSA
Dec! urmează să cercetăm oe este aceea de care nu e lumina/tă peşte-ra aceasta întuneoată a firii omeneşti, în viaţa de faţă41. Sau, poate, priveşte dorinţa noastră spre ceva ce nu se poaite grăi şi înţelege ? Dar ■dp unde e în noi gîndul să cercetăm firea a ceea ce dorim ? Inţelesul cârui nume şi cuvînt ne poate da o cunoştintă cuvenită a luminii mai pre​sus de toate ? Cum voi numi pe Cel ce nu poate fi văzut ? Cum. voi în-ţelege pe Cel fără mărime, fără cîtime, fără calitate, fără forma ? Pe vCel ce nu poate fi găsit nici în spaţiu, nici în timp ? Pe Cel ce întrece orice mîngîiere, orice închipuire care hotărniceşte42 ? Pe Cel care dă viaţă şi subzistenţă tuturor celor cugetate ca bune43; pe >Cel în legătură cu Care se cugetă tot înţelesul şi numele înalt : dum-nezeirea, împărăţia, puterea, veşnicia, nestricăciunea, bueiuria şi ve.se-lia şi tot ce se cugetă şi se grăieşte cu înţeles înalt44? Cum deci şi prin 'co cugetări este cu putinţă să vină sub vederea noastră acest bine, care so vede şi nu se vede : /l5 Cel care dăruieşte tuturor celor ce sînt exas-tonta, dar El însuşi există pururea şi nu are trebuinţă să vină la exi,s-tenţă /lfl ?
41. Această temă a peşterii e luată de la Platon, dar fără aplioarea ei în legă​
tură cu preexis•tenţa sufletului, ci numai ca urmare a căderii din rai, sau din dorinţa
sufletulul după Dumnezeu Cel nemărginit.
42. Dumnezeu   întrece   chiar  posibilităţile   imaginaţiei,   care   întrece      marginile
•celor  ce  le cunoaştem.  Căci ?i produsele  acesteia iau un chip,  deci  se  deîinesc.
43. Cele  rele  nu  sînt  opera  lui  Dumnezeu.  Raul  nu  are  propriu-zis  nici     un
«lpostas»,   sau   o   subzistenţă   în   el  însuşi.   El   e  grefat  pe   un   «ipostas»,   sau   pe   o
«substanţă» străină, care ca atare e buna şi e creată de Dumnezeu.
44. Cuvintele   şi   înţelesurile   cugetate   la   gradul   superlativ   se   referă   toate   la
Dumnezeu. Dar întrucît tot ce este cugetat în oarecare măsură ca bun există prin
Impărtăşirea la ceea ce e bun, în înţelesul superlativ, toate înţelesurile şi cuvintele
cu sens bun îşi au măcar în mod indirect originea în Dumeezeu, sau se referă măcar
to  mod  indirect  la El. Iar îoitrucît cuvintele şi  înţelesurile negative nu  pert  exista
d•clt  presupunînd pe cele  pozitive, al căror înţeles  îl neagă,  sau îl alterează,  nici
flcestea n-ar putea exista dacă n-ar fi Dumnezeu. Diavolul îşi are şi el existenţa de
la  Dumnezeu,  deşi  a  strîmbat-o prin voia lui. Toată vorbirea  are  ca  temei al  exis-
l•nţel el pe Dumnezeu şi e îndreptată spre creaturile conştiente,  care o pot folosi
Insă şl In mod strîmb. Dumnezeu însuşi, sau mai precis Fiul, prin Care a fost creată
lumea, după raţiunile Lui, susţinute de fiinţa Lui, e de aşa fel că El trebuie exprimat
prin cuvînt, deşi e mai presus de toate cuvintele noastre, care exprimă înţelesurile
lucrurilor  create.   Ca  să  ne  aprapiem  mai  mult  de  înţelegerea  Lui,  pe  de  o  parte
trebuie să folosim  cuvintele refefitoare la lumea creată de  Cuvîntul după raţiunile
Lui,  pe de alta,  să le depăşim, negîndu-le,  întrucît El, ca necreat, nu poate  fi  cu-
prlns In cuvintele ce se potrivesc lumii create. El e originea mai presus de cuvinte
a  cuvintelor,  El e  Cuvîntul cuvintelor şi  cuvîmtat de noi,  mai bine-zis  «binecuvîn-
tat», dar In acelaşi timp e dincolo de ele. «Cuvinte, dă-mi cuvînt», se spune într-un
tropar din Vinerea Mare.  El ne dă continuu  cuvinte,  ne provoacă  să vorbim,  prin
lăspunderea sădită în noi, ni Se face continuu cunoscut ca fiind Cuvînt al cuvintelor
ţil de cuvîntat, dar în acelaşi timp ca subdect al lor, şi mai ales ca primul subiect,
cq subiectul necreat, mai presus de cuvinte, dar pricinuitor de cuvinte.
45. Se  vede   în   toate  lucrurile  lumii,   se  vede  în   noi   şi,   în   acelaşi   timp,   nu
se vede în El însuşi.
46. Aceasta   e   radicala  deosebire   între   existenţa   noastră   şi   a   Lui :   existenţa
notistră  e dăruită de El, dar El însuşi  există pururea şi nu are nevoie să vină  la
■oxistc•nţă. Existenta Lui e atît de deplină, că nu arată că ar fi avut şi ar avea nevoio
de   iiHcinova   <<i   să   fie.   Tocmai   de   aceea,   gniind   dospre  creaturi,   implicăm   pe   de
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Dar pentm da cuvlntul să nu se obosească lntiinzlndu-se La cele ne-cuprinse de el, dflt fiiind că acest bine nu poate veni la înţelegere, fiind dintrt• cele mai presus de înţelegere prin fire, să ne oprim din străduinţa aceasta, cîştigînd din aceste cercetări numai atîta, că, prin faptul de a nu vedea pe Cel căutat, ne-ain alcătuit o oaiecare închLpuire a mărimii celor căutate 47. Cu cît credem deci că binele este prin fire mai înalt de-cît cunoştinţa noastră, cu atît întindem mai mult plînsul în noi (în con-ştiinţa) că binele de care sînitem despărţiţi e•ste de aşa fel şi aşa de mare, încît nu putem cuprinde nici măcar cunoştinţa lui 48.
Dar noi oamenii am fost odaită păntaşi de acesit Bine, care întrece orice putere de cuprindere. Şi aoel Bine era în fireia noastră atît de mult mai presus de orice mţelegere, că acel omenesc părea să fie altul, odată ce era format după chipul prototipului (modelului) în asemănarea cea mai dep,lină cu El 49.
Căci cele ce le cugetăm acuan, prin presupuneri, despre Acela, toate acestea erau şi legate de om (uept tov ăv&pcouov), prin nestricăciunea şi fericirea lui:   av©a atăpînirea de sine şi nesupoinerea sub vre-o stă-
o parte grăirea despre El, Care le-a dat existenţa, pe de alta, nu putem reda prin cuvintele despre modul existenţei lor modul existenţei Lui. Intrucît orice existenţă e redată de eel ce o cugetă prin cuvinte, trebuie să vorbim şi despre El; dar întrucît cuvintele noastre se referă ddrect la cele create de El, nu la El însuşi, prin ele II redăm pe El numai indirect, dar adeseori destul de conştient. El e deasupra lor, dar şi originea lor.
47. Ideea aceasta e expusă şi în Viafa lui Moise (cu ocazia intrării în întune-
ricul  de  pe  Sinai).   Deşi  nu  putem   ajunge   la  cuprinderea   Celui   necuprins,   chiar
prin cîştigarea  acestei  conştiinţe  care  poate  creşte  prin noi  la  noi  înaintări  spiri-
tuale, am cîştigat totuşi şi ceva pozitiv : ne dăm seama de mărimea infinită, de ne-
cuprins, a lui Dumnezeu.  In rezultatul negativ al efortului de a-L cuprinde,  se cu​
prinde totodată un rezultat pozitiv. întunericul e luminos.
48. Este   de  reţinut  aceasta  explicare  a   plînsului  neîncetat  din  conştiinţa   ne-
putinţei cuprinderii Celui dorit, despre Care pe de altă parte ştim cît este de mare.
Necunoaşterea nu e o ignoranţă care ne scufundă în nepăsare, ci e imprimată de o
mare simţire a  unui dor neîmplinit,  a unei prezenţe  de  dimensiuni  infinite.  Cu cît
ştim mai mult de mărimea Binelui pe care nu-L putem cuprinde, cu atît dorul de El
e mai mare, simţind în fidnţa moastră lipsa cuprinderii Lui, ca o stare de neîmplinire.
Sînt împletite aci o mulţime de paradoxuri. Firea noastră e făcută nu numai pentru
bine în geijeral, ci pentru Binele nesfîrşit. Pe de altă parte pe Acesta nu-L putem
încăpea  niciodată,  dar  II  simţim pînă  la  intensitatea  plînsului,  în  fiinţa  noastră.   In
acest plîns trăim în noi o prezenţă neprezentă a Binelui nesfîrşit. In alte proporţii, e
o trăire ce o au şi cei ce se iubesc.  Il ai pe eel iubit şi niciodată nu-1 ai deplin,
deşi el vrea să ţi se dăruiască întreg. Aceasta ar duce la confuzia, deci la dispariţia
iubirii.  Cel dorit  e persoană,  căci dacă ar fi obiect,  1-ai înghiţi în tine integral,  sau
te-ai pierde tu în el. Cel căutat pînă la lacrimi nu poate fi decît persoană, căci nu​
mai  ea te încălzeşte,  şi poate  fi  mereu dorită,  nepiitînd  fi înghiţită.  Căutarea     cu
lacrimi a Binelui negrăit de către firea noastră arată implicarea legăturii noastre cu
Persoana infinit de buna.
49. Aci  se  explică  de  ce  dorul  după  unirea  cu  Binele  nesfîrşit  tine  de  firea
omenească şi deci şi plînsul după acenstă uniro :  pnntru  că în  unirea  aceasta cu El
a fost crentă firea noastră la început. Doriiul uronstă unire cu simţirea intensă care
merge pînă  la plîns, omul doreşto  intcrjrilnton fir!I  snlo însăşi,  legată  de integritatea
unirii cu Dumnezcu. Do acensta o loyntii fcrlclrcii s.i.
2T   —   Cirij”,oriu   i]v   Nyssa
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pînire, neîtitristarea şi negrija vieţii şi petrecerea în cele dumnezeieşti ,• uvou în înţelexjerea dezvăluită şi ourată de orice acoperămînt privirea aUntită spre bine.
Căci toate acestea ni le dă să înţelegem Scriptura în cele spuse despre facerea lumii, prin puţine cuvinte, anume că omul a fost plăsmuit (iteuXâo&Tj) după chipul lui Dumnezeu şi trăia în rai şi se desfăta de po-mii sădiţi acolo. Pemtru că rodul acelor pomi era viata şi cunoştinţa şi cele asemenea. tar dacă acesteia erau în noi, cum nu va suspina oa un ne-norocit eel ce-şi compară ticăloşia de acum cu fericirea de atunei ? Căci eel înalt a fost coborît; eel făcuit după chiipul Celui cer•esc s-a făeuit după chipul pămîntului; eel rînduit să împărăţească a foat robit; eel zidit spre nemiurire a fost desfăcuit de moarite ; eel ce petrecea în desfă-tarea raiului a fost strămutat în acesit loc al bolilor şi al durerilor ; eel înzestrat cu nepătimirea şi-a însuşit în locul a•celeia viaţa pătimaşă şi întinată ; eel nestăpînit de nimic şi stăpîn pe sine e stăpînit acum astfel şi de atîtea rede că nu e uşor nici măoar să numărăm pe tiranii noştri. Căci fieoare dintre patimile din noi se face un despot al celui robit şi, cucerind precum un tiran cetatea sufletului, chinuieşte pe eel pe care 1-a supus chiar prin supuşii de odinioară ai aoestuia, folosindu-se de gîn-durile noastre după plăcerea lui; la fel mînia, frica, laşitatea, obrăznicia, patima întriistăTii şi a plăcerii, ura, vrajba, neîndurarea, cruzime•a, pizraa, linguşirea, pomenirea răului, nepăsarea şi toate paitimile protivnice cuge-tate în noi, sînt ca un sir de tirani şi de despoţi, care tin sufletud robit sub stăpînirea lui. Iar dacă ar soiooti cineva şi nenorocirile trupeşti îm-pletite cu firea noastră şi sădite în ea, adică bolile de multe feluri pe care omul nu le cunoşitea la îneepuit, plînsul ar spori şi mai mult, vă-zînd în locul celor bune pe cele de întristare şi punînd faţă în faţă refe-le de care suferă, cu bunătăţile pe care le-a pierdut.
Deci aceaista ni se pare că o învaţă în chip taimic eel ce feriiceşte plînsul: faptul că sufletul, privind spre binele adevărai;, nu se lasă scufundat în amăgvrea de acum a vieţii. Căci nu poate trăi fără lacrimi eel ce înţelege cu adevărat lucrurile, nici nu poate socoti că eel ce se adînceşite în cele ale vietii acesiteia nu se află în cele de întristare. Aceasta se poate vedea numai la dobitoaoele fără raţiune, a căror fire are o alcă/tuire jalnkă (pentru că, ce e mai jalnic ca lipsa raţiuinii ?)50. El•e n-au nici o simţire a nenorocirii, măcar că viaţa lor se desfăşoară şi ea însoţită de o oareoare plăcere 51. Căci şi calul nechează, şi taurul
50. Ele  au  o  alcătuire  raţională,  dar nu  o  raţiune  conştientă,  înzestrată  cu  o
putere de lndrumare liberă a vieţii lor şi a hicrurilor din lume.
51. Deşi vede în viaţa  animalelor o  oarecare plăcere,  sfîntul Grigorie  o  soco-
toşte totuşi jalnică, prin faptul că e lipsită de raţiune. A avea raţiune şi  a face uz
dc   ea   e  un   lucru   mai  bun  decît  orice  plăcere  neraţională,   inconştientă.  Un  bine
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risipeşte praful, şl porcul gulţa1 In fa{a grămezli, şl căţoil se Joacă, şi vl-ţcii zburdfl şi fie-care dinlrt• animalo poabe fi văzut arătindu-şi plăeorea prin unele semne, dar dacă ar avea vreo părtăşie de haruil raţiunii, n-ar avea plăcere de viaţa lor dobitoceuscă şi jalnică 8!î.
Aşa se întîmplă şi cu oamenii. Mai ales, cei ce n-au nici-o cunoş-tinţă de bunăităţile de care a fost lipsită firea noastră îşi petroc vlnţa de aici în plâceri. Iar îndulcirea de oele de aici e însoţită de necautnrea celor miai bune. Şi eel ce nu le cauită nu află ceeia ce se dă numai color ce caută.
Deci, de aceea Cuvîntul fericeşte plînsul : nu pentru că îl saootoşlto fericit în el înisuşi, ci pentru ceea ce vine prin el83. Insăşi perechoo cuvintelor arată că plînsul este fericit pentru că este urmat de mSngîie-re. Căci zicînd : «Fericiţi cei ce plîng», nu a încheiat cuvîntul, ci a adăugat: «că aceia se vor mîtngîia». Aceasta mi se pare că a spus-o mai înainte şi marele Meise (mai bime-zis, Cuvîntul, Care a rinduit prin el tainieele porunci despre Paste), legiuind să se folosească pîine nodos-pită în zilele sărbătorii, iar carnea să fie însoţită de verdeţuri amary r>4, ca prin aceste ghicituri să învăţăm că nu se poate face cineva părUiş do sărbătoarea cea tainică, dacă nu amestecă de buna voio vordoţuriU• amare în viaţa simplă şi nedospiită. De aceea, şi marele David, doşl s« vedea ridicat la cea mai înaltă măsură a fericirii omeneşti (cidică la treapta împărătească), a adaus vieţii lui amărăciuni din bolşug, suspl-nînd şi plîngînd şi tînguindu-se de prelungirea înitristării în trup. Şi, to-pit de dorul după cele mai rmari, zice : «Vai mie, că nemernicia mea s-u prelungit» (Ps. 119, 5). Iar în alt lac, privind ţintă la frumuseţea sălaşu-rilor duimnezeieşti, zice că se topeşte de dorinţa după eJe, socotind că e mai bucuras să fie aşezat aoolo între cei din urmă decîit 'să fie primul între cei de faţă.
Iar dacă voieşte cineva să cunoască şi mai bine inţelesul acesitui plîns fericit de Domnoil, să se gîndească la povestirea despre Lazăr şi bogatul, în care această învăţătură ni se în-făţişează şi mai dvzvMwt. «Adu-ţi aminte, zice Avraam către bogat, că ai luat cele bune ale talo
de care nu eşti conştient nu e bine gustat ca atare. Fiinţele inconştiente slut «bun<J» numai pentru că au un rost pentru fiinţele conştiente.
52. Pentru că  o  raţiune  care  nu e capabilă  să  se  depăşească  pe  sino,  sfl  dt•-
păşească mişte legi strîmte, neputînd cunoaşte şi dcpăşi planul lumii acesteia sm.pns<»
unor legi strîmte, nu are nici putinţa do a a]unge la ferlcire.
53. Plînsul  e seranul n•emulţumirii omulul cu  viaţa de aici,  scmnul  că  o  fîlfrut
pentru o viajă superioară.
54. Sărbătorilo îi  îndemnau sft  nu  so  lerjc  di>  liiinon  tiruastn  şi  do  plăcc>rilc ci.
Ffiră cruce nu sc ajungc la înviero, tn|(<li'(|1n(l, prlii rnico, durerlle legnto dc o (irm-
mltă despărţiro do lumoa accasta.
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In vlaţa ta ; asemenea şi Lazăr cele rele. Pentru aceea aeesrt•a se mîngîie, iar tu te chinuieşiti» (Lc, 16, 25).
Aşa se şi cuvine. C&ci odată ce lipsa noastră de voinţă, nxai bine zis, roaua noastră voinţă, ne-a despărţit de iconomia cea buna a lui Dum​nezeu cu privire la om — pentru că, după ce Dumnezeu ne-a rînduit să no bucurăm de binele neamestecat cu răul şi ne-a opriit să amestecăm cercarea răului în bine, noi, duşi die lăcomie, ne-am hrănit cu ceea ce o protivnic (adică ne-am deduilciit cu neascultarea de cuvîntul dumne-zeiesc) — în chip necesar firea noastră se află în amîndouă şi se împăr-tăşeşte atît de ceea ce o întristează, cît şi de ceea ce o veseleşte 55. Iar vieţile Kind două şi în fiecare cunoscîndu-se un îndoit fel de a vie-ţui, veselia e şi ea îndoită : una în viaţa aceasta şi alta în cea pe care o aşteptăm prin nădejde. Iar fericit trebuie socatit eel care alege sorţul voseliei îin bunătăţile adevăraite ale vieţii veşnice, nacugetînd oa pagubă Jaiplinirea liturghiei (slujirii) întristării în viaţa aceasta scurtă şi trecă-toare, sau lipsirea de vreuna din dulceţile vieţii acesteia, ci căderear prin bucuria de acestea, de la cele mai bune. Deci, dacă e un lucru fe​ricit a avea veselia nesfîrşită şi pururea prelungită în veacurile ne-sflrşite, dar firea omenească trebuie numaidecît să guiste şi din cele protivnice 5<J, nu e greu de a înţelege voia Cuvîntului, adică pentru ce vor fi fericiţi cei ce plîng acum, ca unii ce se vor mmgîia în veacurile nesfîrşite. Iar mingîierea vine din împărtăşirea de Mîngîietorul ”. Căci e o lucrare proprie Duhului harul mîngîierii, de care fie să ne împăntă-şim şi noi, prin harul Domnului nostru Iisus Hristos, Căruia I se cuvine slava în vecii vecilor. Amin.
55. Odată  ce Dumnezeu  a sădit în firea noastră  dorinţa  de  bine,  dar  noi  am
am•stecat-o cu gu&tarea răului, acestea se află acum amîndouă în noi: dorinţa bine-
lul  nu poate fi dezrădăcinată din noi, dar nici de obişnuinţa cu răul nu ne putem
vlndeca nuniai prin noi înşine, fără ajutorul lui Dumnezeu,  Cel infinit în iubire,  şi
fără puterea ce ne-o dă. Fără acest ajutor sîntem într-o stare de sfîşiere.
56. ©data ce firea a căzut Sn păcat, ea trebuie să guste şi cele rele chiar dacă
e făcută să dorească cele bune. Dar eel ce primeşte să plîngă din cauza relelor legate
de vlaţa de aici, se va bucura de fericirea veşnică în ceruri.  Insă eel ce nu plînge
pentru  păcate  înseamnă  că nu-şi  întăreşte  dorinţa  celor bune  şi  de  aceea nici  nu
va ajunge la ele. Căci numai eel ce caută cu tărie pe Cel dorit, a spus sfîntul Gri-
gorle mai înatate, adică ll doreşte plîngînd pentru că nu-L are odată ce a căzut de
la El, ll va avea. Tocmai plînsul îl ajută, pentru că în el se exprimă un dor şi o
deschldere spre El. Nevoinţele, înfrîngerile, plînsul, cu scopul intrării în comuniune
cu Cel iubit, e o adevărată liturghie adusă lui Dumnezeu : e o liturghie a plînsului,
a Intrlstării, a detaşării dureroase de plăcerile lumii acesteia, sau o jertfă vie adusă
lui Dumnezeu,  o înaintare cu fapta în dezlipirea de lume şi în cîmpul iubirii infi​
nite  u  lui  Dumnezeu.  E  o  liturghie  a  crucii,  după  asemănarea  celei  a lui Hristos
si din puterea ei.
57. Duhul e cel ce ne face să gustăm încă de aici mîngîierea vieţii viitoare în
Dumnezeu.  Duhul e  adierea  aerului de la ţărmul  de dincolo  de mare,  aer care  ne
duco Într-Qcolo.
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Cuvtntul IV
Ferlcl(I eel ce ilăminzesc şi Insetoşează de dreptate, că aceia se vor sătura.
Cei pricepuţi în meşteşugul doftoricesc spun că cei cu dureri şi cu greaţă la stomac, de pe urma unor prisosuri de siuouri ce se adună în partea de sus a lui, se simt mereu plini şi sătui şi respiing hrana oa stră-ină şi nefolositoare. Căci pofita lor naturală slăbeşte de pe urma unei mincinoase săturări. Dar dacă vre-o îngrijire dofitoriceaiscă sooate afară prin vre-un leac mîncările îngrămădite în pungile stomacului, se în-tîmplă căr nemaistingherindu-li-se firea de ceva strain de ea, le vine din nou pofta de hrană folositoare. Căci acesta este semnul sănătăţii, că nu se mai apropie de mîauoare cu silă, ci cu toată pornirea poftei.
Dar ce voiesc să spun prin aicesit cuvînt pus înainte ?
Deoarece cuvîntul ce ne călăuzeşte, înaintînd după rînduială spre treptele mai înalte ale scării «Fericirilor», după ce a pus, potrivit spu-sei proorocului, în i•nima noastră, bunele suişuri (Ps. 83, 6), ne ariată, după urcuşurile săvîrşite mai înainte, acest al patrulea suiş, zicînd : «Fericiţi cei ce flămînzesc şi însetoşează de dreptate, că aceia se vor sătura», soootesc că e bine ca, curăţindu-ne sufleţul, pe cat se poate, de ceea ce 1-a săturat şi 1-ia ghiftuit, să ne cîştigăm pofta fericită de o altfel de mîncare şi băutură. Căci nu e cu puitintă să fie omul tare fără hrana îndestulăitoare care să-i susţină puterea, nici să prdmească hrana îndestulătoare, fără să se hrănească, nici să se hrănească fără poftă. Fiindcă deci puterea e ceva bun în viaţă, iar aceasta se susţine prin să-turare, iar săturarea se produce prin mîncare, iar pentru mîncare e nevoie de poftă, pofta e socotită, de cei ce vieţuiesc, un luoru fericit şi ca începutul şi pricina puterii aflătoare în noi.
Precum se întîmplă cu hrana trupului, că nu toţi doresc aceleaşi mîncări, ci pofta celor ce se împărtăşesc de ele e împărţită adeseori in privinta felu•rilor de mincări, şi unul se bucură de cele dulci, altul se mişcă spre cele acne şi fierbinti, altul iarăşi se îndulceşte de cele să-rate şi altul, de cele pişcătoare, ba se întîmplă adeseori că în unii se iveş-te pornirea spre o mîncare ce nu le este de folos (căci avînd unul aple-care spre vre-o patimă, îşi hrăneşte boala prin mîncări oe o spore,sc ,• iar de are pornirea apre cele de folos, va fi, fără îndoială, sănătos, hrana susţinîndu-i starea cea buna), — la fel se întîmplă şi cu hrana sufletu-lui, că nu poftele tuturor înclină spre aceeaşi mîncare. Căci unii doresc slavă, alţii bogătie, sau vne-o slrăluciro lumească, pofta altora se mişcă îa jurul mosoi, alţii so hrănosc hicom cu piznw, pe care o înghit ca pe
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um von in. Dar sînt şi unii care paftesc ceea ce e bun prin fire. Iar bun prin fire este totdeauna şi tuituroT ceea ce nu e ales pentra altceva, ci o dorit pentru el însuşi, fiind totdeauna la fiel şi niciodată tocindu-se prin săturare 58. De aceea ferioeşte Cuvîntul nu pe oei ce flămînz&sc pur şi simplu, ci pe cei a căror poftă tinde spre dreptatea adevărată 59. Ce e deci dreptatea ? Căici aceasta socotesc că trebuie să o desco-perim întîi prin cuvînt, ca, odată arătată fiind frumuiseţea ei, să se mişte în noi dorinţa spre frumiuseţea buinului arătat. Căci nu este cu pu-tinţă să se poftească ceea ce nu este arătat, ci firea noastră este leneşă şi nemişcată faţă de ceea ce nu cunoaste, adică dacă dorinţa nu ia cu-noştinţă prim auz sau prim vedere de ceea ce e vrednic de dorit60. Spun deci unii din cei ce au cercetat acestea, că dreptatea este deprinderea ce împarte tuturor egal şi fiecăruia după vrednicie61. De pildă, dacă cineva ar fi stăpînul care împarte bani, el ar fi drept cînd ar înfăptui egalitatea şi ar măsura ceea ce dă după trebuimţa celor ce se împărfă-şesc ; şi dacă ar primi cineva puterea să judece, el ar fi drept cînd ar da hotărîrea nu după iubire şi ură, ci urmînd firii lucrurilor6l a: ar pe-depsi pe cei nevrednici şi ai da hotărîrea izbăvitoare pentru cei nevi-novaţi, iar în lucrurile în care există susţineri ce se împotrivesc, ar da o judeoată dreaptă. La fel e drept eel ce rînduieşte dări ceior su-
58. Se dau aci două însuşiri ale binelui: el e ales pentru el însuşi, nu pentru altceva mat înalt decît el. El nu e mijloc pentru plăcere, ci plăcerea e în el însuşi, pemtru că el e al pensoaoei şi îl căutăm pentru persoana în care este. El e persoana lnsăşi In existenţa ei cea adevărată, sau iubitoare. Nu eşti cinstit pentru interes, care, odată aitd^ns, face să nu mai preţudeşti cimstea. In acest caz, cinstea nu e adevărată. In bine, vrei să rămîi pururea şi rămîi dacă eşti destul de tare. Aceasta arată că nu există o realitate mai înaltă decît binele. Şi cum binele adevărat e în persoana, nu ■ in sine, detaşat de persoană, trebuie să fie o Persoana unde e realizat în mod su-prem si din care se trage. De aceea nu ne săturăm niciodată de bine, ci voim nu numai ■ă ramlnem în binele la care am ajuns, ci să urcăm mai sus în bine. Nici nu e mul-ţumlt omul vreodată cu binele realizat, dar nu vrea să-1 părăseasoă, ci vrea să urce la mai mult bine. Vrea să se curăţească şi mai mult de răul cu care mai este încă amestecat. De aceea şi critica ce o fac unii celui bun nu este adresată binelui din el, d nedeplinătăţii binelui. Nu vreau să nu mai fie bun, ci să fie şi mai bun, sau să se curăţească de răul care mai scade binele din el. Răului i se contestă dreptul la existenţă. Binelui i se cere o existenţă şi mai deplină. Aceasta iarăşi dovedeşte că există o Persoană în care binele e realizat în grad suprem, nemărginit. In gene​ral, deasupra Binelui nu este nimic. El e Impăratul suprem.
39. Aci dreptatea e soootită una cu binele. Ea nu are numai înţelesul de drep-tate Juridică. Ci e suma tuturor virtuţilor, a tuturor bunătăţilor.
60. «Ignoti nulla cupddo», spune un proverb latin: de luerul necunoscut nu ai nicl o dorlntă. la firea noastră e pusă pomirea spre bine. Dar spre un bine difuz, neclar. Poate aceasta neclaritate în privinţa binelui, ca iubire a Persoanei supreme, vine de pe urma căderii în păcat. Firea noastră are deci nevoie de cunoştinţa adevă​rată a binelui. De aceea, poate fi şi amăgită cu descoperirea unui fals bine, a unui bine Impersonal, de mare intensiţate, dar trecător.
Gl. Se străvăd aci principiile dreptului roman: «Suum cuique tribuere» şi «Sine Ira et studio». Sîntem încă tot pe planul dreptăţii pămînteşti.
61 a. Deci binele are şi o realitate obiectivă. El e eel prin a cărei săvîrşire se ordonoîiza toate In ormonie.
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puşi, dnd pune daroa duipă puitere ; şi stăplnul casei şi al cetăţii şi îm-păratul pe&te popoare e drept, cînd cîrmuieşte pe cele supuse lui după cuviinţă şi nemişcat de puterea ce o are spre porniri neraţionale, ci jiidecă cu dreptate pe cei supuşi, potrivindu-şi voia sa cu voile celor aflaţi sub el. Toate acestea le rînduiesc după raţiunea draptăţii cei ce stabilese ceea ce e drept, călăuziţi de o astfel de deprindere 61 b.
Dar eu, privind spre îaaălţimea legilor dumnezeieşti, socolesc că prin dreptaitea din această «Fericire» trebuie înţeles ceva mai mult de-cît cele spuse. Căci, dacă cuvmtal mîmtuitor e rînduat iratregii firi ome-neşti, dar nu orice om se află în cele spuse înainte, căci puţinora le e dat să împărăţească, să conducă, să judece, să aibă avuţii îe stăpîmire, sau să fie ioonomi pesite altceva, iar cei mai mulţi se află îaalre cei supuşi şi cîrmuiţi, cum ar primi cineva că dreptatea adevărată esite aceea care nu stă la îndemîna întregii firi deopotrivă ? Căci dacă ţinta celui drept, du/pă ştiinţele din aifară, este egalitatea, iar starea cea mai înaltă are în sine neegalitaitea, nu poaite fi socotit împlinit înţelesul dat dreptăţii, cînd e dezminţit îndată de inegalitatea din viaţă62.
Care e deci dreptat©a ce ajunge la toţi ? Aceea care e dorită de tot eel ce priveşte la masa evangheiică. Fie că e cineva bogat, fie săriac, fie rob, fie sităpîn, fie boier, fie bancher, nici o împrejura,re nu sporeşte şi nu scade înţelesul dreptăţii. Căci dacă dreptatea s-ar a•fla numai în eel ce e deasupna altora prin vre-o dregătorie oaxeoare, sau prin allă înălţime, cum ar fi drept Lazăr eel aruncat la poarta bogaitului, care nu are nici un conţinut al unei astfel de drepiăţi, nici conducere, nici stă-pînire, nici casă, nici masă, nici un alt mijloc al vieţii, prin care să-şi cîştige dreptatea aceea ? Căci dacă dreptatea stă în a avea, sau în a împărţi, sau în a gospodări ceva, eel ce nu le are acestea este numai-decît în afara dreptăţii. Cum se învredniceşte deci de odihnă (como-ditate) eel ce nu are nimic din acestea, care tin de dreptate după ju-decata celor mulţi ?
Deci trebuie să căutăm dreptatea aceea de care se bucură eel ce o doreşte, prin făgăduinţă. Căci zice : «Fericiţi cei ce flămîtnzesc de drep​tate, că aceia se vor sătura».
Multe şi felurite fiind cele ce ni se îmbie spre a ne împărtăşi de ele şi spre care se îndreaptă pornirea poftitoane a firii omeneşti, avem ne-
61 b. Aci se vorbeşte de dreptatea care e realizată în planul lumii. în acest plan a da tuturor egalul înseamnă a da fiecăruia după vrednicia sa. Aci egalul dat tuturor satisface trebuinţa cerută de starea fiecăruia. Aceasta se spane în continuare.
62. E o contrazicere chiar între cele două părţi ale propoziţiei: a da fiecăruia In mod egal şi fiecăruia după vrednicia sa. Dreptatea în lume, orientîndu-se după ambele aceste reguli, nu e dreptate adovftnitft. «Vrodn<to!a» e supusă la tot felul de interpretărl. In realitnte nu e om r.iro sfl mi flc «vrod'nlc•» în vre-o privinţă sau alta.
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voio de multă ştiinţă, ca In aceste lucruri ce ni se îmbie spre mîrioare, i•eua ce e hrănitor şi ceea ce e otrăvitor, nu cumva ceea ce numai pare sufletului că e hrănilor să ne lucreze moarte şi stricăciuine, în lac de viaţă. Deci poate că nu e fără rost să lămurim înţelesul acestora şi prin altă pildă din cele aflate în Evanghelie.
Cel ce a primit să aibă comune cu noi taate ale noastre (xotvcDvijaas), afară de păcat, şi S-a împărtăşit de pătimirile noastre 63, n-a socotit foa-mea oa păoait, nici n-a respins de la sine pătimirea (suferinţa) ei, ci a pri​mit pornirea poftitoare a firii îndreptată spre mîncare 64; pentru că după ce a stăruit 40 de zile în nemlncare, a flămînzit, căci a dat firii, cînd a voit, timp să lucreze cele ale ei. Bar născocitorul ispitelor, cînd a cunos-out că stăpînirea foamei s-a iviit şi în El, L-a sfătuit să-Şi împlinească pofta prin pietre. Iar aceasta îmseamnă a-şi strămuta pofta de la hrana cea după fire, la cele din afara firii. Căci spune : «Zi ca pietrele ace;s-tea să se facă pîini!» Dar ce nedreptate a săvîrşit lucrarea pămîntului ? Pentru ce se îndeamnă la scîrba de seminte şi la necirustirea hranei din acestea ? Şi pentru ce se dispreţuieşte înţelapciiunea Ziditorului, ca şi cînd n-ar hrăni cum se cuvine prin s•eminţe neamul oinenesc ? Căci dacă piatra e arătată ca mai potrivită spre hrană, fără îndoială că a greşit în-ţelepciunea lui Dumnezeu în rînduirea hranei trebuitoare a vieţii ome-neşti. «Zi ca pietrele acestea să se facă pîini». Aceasta o spune pînă acum celor ispiitiţi de pofta lor şi, spunlnd-o de rmiilte ori, convinge pe cei ce privesc la el să-şi pregătească pîinile din pietre85. Căci, cînd' pofta iese din trebuinţa pusă de graniţele firii, ce altceva face decît să asculte de sfatul diavolului, care a dispretuit atunci hrana cea din se-minţe şi a stîrnit pofta spre cele din afară ale firii ? Din piatră mănîn-fS cei ce-şi pun înainte pîitnea lăcomiei, cei ce-şi pregătesc din nedrep-t&ţi mese costisitoare şi încărcate, cei oe-şi pregătesc cina cu o pompă nascocită spre uimirea altora, care cade în afara celor trebuitoare vie-
63. A luat patimile, sau pătimirile  noastre ireproşabile, nepăcătoase,  intrate  şi
ele In firea noastră după căderea în păcat, prin care cei mulţi ajung la patimile păcă-
toase, dar Iisus le-a ţinut In frîu, satisfăcîndu-le numai cît era de trebuinţă neapă-
rată. La cei mai mulţi pătimkea foamei devine patimă, scăpată din frîu (în greceşte
pentru amîndouă e  folosit acelaşi  cuvînt: Ttâ&o?,   arâtînd apropierea dintre ele). La
Hrlstos pătimirea n-a trecut în patimă păcătoasă.
64. In pofta de mîncare e şi o suferinţă. Dacă e tinută în frîu, în limita strict
trebuitoare, poate fi şi ea o cruce,  oare întăreşte duhul şi  desăvîrşeşte pe  om.  Ea
rămlne  pătimire,  care  deschide uşa firii spre  ceea  ce e mai presus  de legile  care
o strîmtorează şi nu devine patimă care tine firea închisă în aceste legi.
65. Oare nu e aci şi o proorocie pentru timpul cînd oamenii nu vor mai  lăsa
«ă  se  nască  cele  organice din săroînţa lor,  ci vor căuta  să  le  producă  din     cele
iinorganice ? Nu e aci o încercare de a confunda straturile naturii şi de a zădărnici
fertilltatea  data  firii  de  Creatorul,  pentru  ca  omul  să  o  înlocuiască  cu  încercarea
de <i crea coca ce nu este dat în puterea lui creatoare firească ?
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ţii06. Căci ce arc comun cu trebuiinţa firli argintftria, care nu se poabe mînca, atît de grea şi de împovărătoare la cîntar I
Ce este pătimirea foamei ? Oare nu dorinţa a ceea ce cste trebui-tor ? Căci dezumllîndu-se puterea, se umple iarăşi ceea ce s-a golit, de ceea ce lipseşte, printr-un adaus. Iar ceea ce doreşte firea este pîi-nea, sau alta dintre cele rînduite spre mînoare. Dacă deci duce cinova• la gură aur în loc de pîine, oare îşi împlineşte trebuinţa? Deci cînd cinova caută materii ce nu pot fi mîracate înaintea celor rînduite spre mlnearc, se ocupă cu pietre. Cînd firea cere ceva, el caută altceva. îţi spuno firou, aproape grăind prin pătimirea foamei, că are acum nevoie de mînoure, pentru că trebuie să împlinească în trup îmiputinarea puterii, iar tu nu auzi firea. Căci nu-i dai ceea ce cere, ci te îngrijeşti cît de mare să fie greubatea argintului pe ma,să ,• şi cauţ,i pe cioplitorii maiterioi şi te interesezi de legendele chipurilor (idolilor) ce trebuie săpate în materie, cum să fie închipuite cît mai amănunţit prin meşteş•ugul sculpturii în chipurile soulptate patimile şi relele năravuri, oa să se vadă mini a în chipul înarmat, cînd întinde suliţa spre înjunghiere, şi durerea celui ră-nit, cînd, doborît de împunsătura mortală, chipul lui pare să plîngă ; şi pornirea vînătorului şi săibăticia fiarei şi cite altele întipăresc coi deşerji, prin astfel de năcociri în pînzăturile de pe mese. Cere firott să bea, iar tu împodobeşti scaunele cu trei picioare, băile, pocak•lc, ul-cioarele şi alte multe, care n-au nimic a face cu ceea ce caută trebuinta firii.
Oare nu auzi limpede, prin cele ce le faci, pe eel ce te sfătuieşti1 s& priveşti spre piatră? La ce s-ar mai întinde cineva în înfăţiş•area celor-lalte privelişti urîte ce tin de hranua aceasita pietroasă ? Vorbele şi cîn-tecele pătimaşe, prin caie se deschide calea spre om şirului do rele, pregătind prin aţîţările pricinuite de ele hrană desfrînării.
Acesta este sfatul vrăjmaşului în privinţa hranei : a le căuta, prin• privirea spre pietre, pe aceistea, în locul pîinii trebuincioaise. Dar Nimi-cLtorul ispitelor nu scoate foamea din fire, ca pricină a păcatelor, ci alungînd numai iscodirea celor netrebuincioase, intrată din sfatul vrăj​maşului, odată cu folosirea celor de trebuinţă, a lăsat firea să so îngri-jească de sine în graniţele ei. Căci precum cei ce strecoară vinuJ nu dispreţuieisc folosirea lui din pricina gunoaieilor amestecate în el, ri despărţind prin sitrecurare oele de prisos, nu resping îmtrebuinţarea vi-nului curat, la fel şi Cuvîntul văzător şi deosebitor al celor străino di» fire, prin subţirimea vederii (contomplaţiei) amănunţbte, nu a scos din fire foamea oa susţinătoare a vieţii noastre, dar a strecurat şi aruncal
66. Din pietre î*i procură ptincn ş\ eel <•i• ţl n cl^U(|.”i cu o inimă îinpietrltîi de al/ţii.
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iscodirile împletite în folosirea celor de trebuimţă 67. Căci a zis că ştie ca pîine hrănitoare pe aceea care s-a rîmduiit frrii prin cuvântul lui Dum-nezeu 68.
Dacă deci a flămînzi-t Iisus, e un lucru fericit a flămînzi, cînd aceasta se lucrează şi în noi după pilda Lui69. Dacă deci am cunoscut ce este aceea •de care flămînzeşte Domnul, vom cunoaşte, fără îmdoiială, înţelesul fe-ricirii rînduite nouă. Care este deci mfctcarea de a cărei poftire nu Se ruşinează Iisus ? Zice către ucenici după convorbirea cu samarinean-ca : «Mîncarea Mea este să fac voia Tatălui Meu» (In, 4, 34). Dar e vădită voia Taitălui, Care «voi«şte ca tot omul să se mîntuiască şi la cunoştinţa adevărului să vină» (I Tim., 2, 4). Deci dacă pofta Aceluia este ca noi să ne mîntuim şi hran•a Lui este viaţa noasitră, am aflat ce trebuinţă are de o astfel de stare (dispoziţie) a sufle,tului nostru79.
Ce este deci aceasta ? Să flămîmzim de mîntuirea noastră71, să în-setăm de voia dumnez-eiască, oare vrea să ne mîntuim. lar cum putem
67. Cuvîntul are aci înţelesul de Raţiune pătrunzătoare, care e unită în acelaşi
tlm,p cu o intuiţie a ceea ce este şi nu esfe de trebuiimţă firii moastre. El a lucrat în
calitatea aceasta nu numai în firea Sa omenească, întărind totodată raţiunea ei în
aceasta lucrare, ci lucrează şi în noi, întărind aceasta funcţie de distingere în viaţa
noastră, în pornirile firii noastre, în ispitele cărora este suipusă. Păstrînd cele ce tin
de firea omenească,  Cuvîntul n-a făcut din  ea  o  simplă  aparenţă,  ci  a  lăsat-o  cu
afectele ei, ca,  prin efoirtul de păzire a  lor în graniţele cuvenite, să se întărească
prin ea însăşi pe drumul de desăvîrşire,  de creştere spirituală care să covîrşească
legile  naturii prin  comuniunea  cu Duhul personal infinit. Astfel,  satisfacerea  celor
de trebuinţă ale firii  ne este un mijloc continuu de înfrînare, de depăşire a lor,  o
cruce  continuu  deschisă  spre  înviere.  Dumnezeu  a  făcut  şi  din   aceste  urmări  ale
păcatului mijloace de desăvîrşire, de creştere spirituală înspre Sine.
68. Dumnezeu  a stabilit de la început, prin creaţie, o armonie între om şi cele
ce-i sînt de trebuinţă lui. In «raţiunea» fiinţei umane se integrează «raţiunile»  anu-
■mitor lucruri. Propriu-zis omul are trebuinţă de «raţiunile» tuturor substanţelor lumii
■>l a  combinaţiilor lor naturale şi dirijate de el, aşa cum există o legătură între Ra-
■ţlunea  dumnezeiască ca Persoană şi raţiunile gîndite de Ea.  Dar fiecare din ele  îi
«lnt de folos în altă privinţă, nu toate spre mîncare, sau nu toate pot rămîne ispitiri
pătimaşe. Există o legătuxă între toate «raţiuinile» objective ale lucruirilor şi între ele
şl  «raţiunea» omului, ca subiect care descoperă teoretic şi practic aceasta legătură
In  mod treptat. Există o «logică» între ele,  care trimite la un Logos suprem al ei.
In acest sens, omul se hrăneşte cu  orice cuvînt, sau «raţiune» înfiinţată prin Raţiu-
nea sau prin Cuvîntul dumnezeiesc.
69. Căci prin foame se arată legătura pusă  de Dumnezeu între noi  şi lucruri,
sau devenim conştienţi că toate ne sînt date ca daruri ale lui Dumnezeu, dar cu o
rlnduială. Sînt date pentru toţi, şi fiecare lucru, cu alt rost. Pilda lui Hristos, Care
(i nsumat aceasta legătură, ne arată că trebuie să  îmbinăm folosirea lor cu înfrîna-
rea,   mlacarea  cu  asceza,  folosirea  legilor  naturii  tirupului   pentru  depăşirea  lor  în
orlzontul infinităţii şi al libertăţii  comuniunii cu Persoana dumnezeiască.
70. Dacă mlncarea Domnului este împlinirea voii Tatălui,  iar voia Tatălui este
mlntuirea  noastră,   mîncarea   Domnului   este   mîntuirea   noastră.   Iar   cum  mîntudrea
noastrfl constă în a ne preda Lui, mîncarea Domnului este viaţa noastră predată lui
Dumnezeu.  Precum noi ne hrănim cu El, El Se hrăneşte cu noi. Prin El creşte,  se
mis|ine şi  sporeşte viaţa  noastră, prin noi se înmulţeşte viaţa Lui  ca  om şi  El  Se
luicurn ra Dumnezeu. Dar noi nu ne predăm lui Hristos fără o dispoziţie sufletească
MiliinturS. De aceasta flămînzeşte Domnul.
71. A flămînzi de mîntuirea noastră înseamnă  a flămînzi după unirea cu Hris-
■tns,  prin  prednreii noastră Lui,  din iubire. Numai  în Dumnezeu,  Care S-a pus la dis-
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dobîndi această foame am aflat acum prin «Fericirea» aceasta. Căci eel oe a dorit dreptatea lui Dumnezeu a aflat cu adevărat ceea ce doreşte, a cărei dorire n-a săturat numai într-un singur chip poftirea celor stăpî-niţi de ea. Pentru că n-a dorit împărtăşirea de dreptate numai oa mîn-care ; căci o dorinţă care s-ar opri numai la această stare de suflat ar fi o jumătate de dorinţă. Şi a făeut binele acesta şi bun de băut, oa să se arate călduria şi înfocarea poftirii şi prin pătimirea setei. Căci uscîn-du-ne şi arzînd tn vremea setei, luăm cu plăcere băutura oa pe o tămă-■duire a acestei simţiri72.
Fiindcă deci una este în fiinţa ei dorinţa de mînoare şi băutură, dar simţirea oare caută pe fieoare din aoesteia este deosebită, pentru oa Cuvîaitul să ne înfăţişeze culmea poftirii binelui, fericeşte pe ced ce pătimesc prin amîndouă acestea de dreptate, prin foame şi pri<n sete, întrucît ceea ce se doreşte (Cel dorit) e în staire să împlinească poftirea arătată prin amîndouă, făoîndu-Se hrană tare celui ce flămînzeşte şi băutură celui ce îşi atrage cu sete harul.
«Fericiţi cei ce flăminzesc şi msetoşează de dreptate, că aceia se vor sătura». Dar oare numai eel ce doreşte dreptatea este fericit, iar pe eel ce doreşte neprihănirea, sau inţelepciuneia, sau chibzuinţa, sau att-iel de virtute nu-1 fericeşte Cuvîmtul ? Dar oaxe acest înţeles îl are ceea ce se spune ? Fără îndoială, dreptatea este una dirutre cede ce se înteleg prin virtute. Dar de obicei, de multe ori dumnezeiasca Scriptură cuprinde întregul prin pomenirea unei părţi, ca de pildă, cînd tălmă-ceşte prin numiri firea dumnezeiască. Că zice proorocia, oa în numele Domnului: «Eu sînt Domnul. Acesta îmi este numele veşnic, şi de po-menit din neamuri în neamuri» (Is., 42, 8). Şi iarăşi în alt loc : «Eu sînt Cel ce sînt» (Ieş., 3, 4) şi în altul: «Milostiv sîmt» (Ieş., 22, 27). Şi prin alte mii de numiri, care tălmăceisc înălţimea şi mărirea dumnezeiască, obişnuieşte Sfînta Scriptură să-L numească pe El, oa prin aidastea să aflăm că, atunci cînd spune pe unul, rosteşte prin tăcere, împreună cu acest nume, toată lista numelor. Căci nu e cu ,putinţă oa atunci cînd se zice «Domnul», să nu fie cugetate şi celelalte. Ci toate se numesc prin-tr-un nume. Prin acestea am învăţat că cuvîntul insuflat de Dumnezeu •obîşnuieşte să cuprindă multe printr-o parte oarecare.
Deci şi aci, spunînd Cuvmtul oă celor ce flămînze•sc în chip fericiit de dreptate, le este rînduită dreptatea, a dat de înţeles prin aceasta tot
poziţia noastră în Hristos, prin fiiea n•oastră luată de El, avem hrana nesfîrşită, care ne ridică din toate neputinţele şi ne  umple de viaţa fără de sfîrşit.
72. «Ceea ce e dorit», «ceea ce e bun de băut», pot fi înţelese şi ca Persoana lui Hristos. El e Cel dorit şi Care ne astîmpără foamea. El e băutura care ne •astîm-pără fierbinţeala setei. Acestea se aplică şi Sfintei împărtăşanii cu trupul şi cu sîn-gele Domnului.
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chlpul virtutii, îaicit la fel de fericit este eel ce flămînzeşte de chibzu-inţfi, de bărbătie, de neprihănire şi de orioe altceva ce se înţelege prin cuvlnitul virtute. Căci nu e cu putinţă oa un chip al virtuţii, despărţit do celelalte, să fie el însuşi, de sine, virtutea desăvîrşită 73. Căci în eel ce lipseşte ceva din cele ce sînt cugetate ca tinted de bine, numaidecît se află ceva opus binelui. Neprihănirii i se opune desfrînarea; chibzuin-ţei, nechibzuinţa ,• şi fiecăreia din cele înţelese ca bune i se opune ceva cugetat ca protivnic.
Drept aceea, dacă nu sînt cugetate toate împreună cu dreptatea, e cu neputinţă să fie bun ceea ce e lipsit de acelea. Căci n-ar putea vorbi cin•eva de dreptate nebună, sau obraznică, sau desfrînată, sau de una unită cu orioare dintre cele cugetate oa rele. Iar dacă înţelesul dreptă-ţii nu e amesteoat ou ni•ci un rău, el cuprinde în sine numaidecît tot binele. Iar binele e tot ce e văzut ca virtute 74. Deci, prin numele de dreptate e data de î•nţeles aci toată virtutea. Pe oei ce flămînzesc şi însetoşează de aeeastă dreptate îi fericeşte Cuvîntul, făgăduiodu-le sâlurarea de oele dorite.
Căci zice : «Fericiţi cei ce flăraînzesc şi însetoşează de dreptate, că ac•eia se vor sătura». Iar ceea ce se spune mi se pare că are acest în-ţeles. Nimic din cele năzuite în viaţă din plăcere nu le aduce săturare celor ce le năzuiesc, ci precum zice undeva Inţelepciunea : «Butoi spant este ocuparea cu plăcerea»75. Cei ce-1 umplu mereu cu sîrguinţă se ostenesc fără sfîrşit şi fără folos cu aceasta, vărsînd mereu ceva în adfaicul pafitei, dar orice ar arunoa în ea pentru plăcere,  nu le duce
73. Nici o virtute luată despărţit de celelalte nu e virtute desăvîrşită. O înfrî-
naio făiă   smerenie are în ea o nedesăvîrşire, căci e înnpreunată cu mîndrie. O hărni-
de fără lubire e asipră, e rdgidă. O iubire fără înfrînare nu poate fi iubire deplină,
C&d mi are In sine uitarea de sine a celui ce iubeşte. Fiecare virtute se desăvîrşeşte
prin toate celelalte. Lipsind o părticică dintr-o haină frumoasă,   sau avînd o gaură,
sau un petic vechi, haina se uriţeşte î-ntreagă. Omul e un întreg. Cînd are o ştirbi-
tură In fiinţa lui, fiinţa întreagă se vede, se zice şi se resdmte ca ştirbită şi slăbită.
VIrtu(ile  înaintează împreună  ca o Hnie  de bătaie.  Cînd unele din  ele lipsesc  din
Hnie, nici celelalte nu pot înainta. Un miros urît într-o combinaţie de mirodenii raîina-
le lo face neplăcute pe toate.
74. Binele ce se realizează statornic prin persoană — iar  în afară de persoană
iiu se poate cugeta existînd — are forma virtuţii. Virtutea este forma binelui reali-
zat statortfiiic, sau în c•urs de realizare. Unde nu e virtute sau năzuinţă spre ea, nu
i•xlstă binele decît ca o teorie sau ca o pîlpîire, care nici ea n-ar fi cunoscută, dacă
n-ar fl omul care să tinjească după bine. Binele statornic e tot ce e văzut ca virtute,
suu tot ce e văzut ca virtute e bine statornic.
75. Plăcerea trupească trece repede, căci  în trup nu poate încăpea  prea multă
mntorle a plăcerii. Şi repede i se trezeşte pofta după repetarea ei, care e mereu  la
fr•l,  monotonă,  şi  care  satură  îndată.  Orice  săturare  de plăcere   trupească-e  finită,
perrtru că se satisface cu cele finite prin trupul finit; nu intră în infimit, de care într-un
li'l .so satură, într-altul nu se satură, rămînînd totuşi în  bucuria neîntreruptă de el.
i (<1(• splrituale mulţumesc rontinuu şi sînt dorite şi mai mult. Cele materiale nu mul-
Umu•sr niclodată, ci sînt căutate şi mai mult, dar rămtn mereu amestecate cu nemul-
|mil In•ti, pentru că r.”imîn în finit.
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pofta la s&turare. Cine a cunoscut hotarul iubirii de arginţi prin dobîn-direa de către iubitorii de arginţi a ceea ce năzuiesc ? Cine a ajuns la sfîrşitul poftei nebune de slavă prin dobîndirea slavei năzuite ? Iar eel ce şi-a împlinit pl&cerea în teatre şi speotacole, sau în lăcomia furioa-sâ şi neibună a pînteoelui şi a celor de după aceea, ce a aflat întîm-plîndu-i-se din plăcerea aceasta ? Nu zboară tot felul de plăceri împli-nite prin trup, îndată ce au fost gustate, şi nu rămîn foarte scurt timp cu cei ce s-au atins de ele ?
Deci aceasta e învăţătura înaltă pe care o învăţăm de la Domnul: că singură sîrguinţa în virtute, sădită în noi, este ceva statornic şi înte-meiat (subzistent)76. Căci eel ce a dobîndit ceva din cele înalte, fie ne-prihănirea, fie cumpătarea, fie evlavia către Dumnezeu, fie altceva din învăţăturile înalte şi evanghelice, nu are pentru vreuna din cele dobîn-dite vreo bucurie trecătoare şi nestatornică, ci una întemeiată şi sta-tornică ce se întinde pe toată distanţa vieţii. Pentru ce ? Pentru că acestea se pot lucra mereu şi nu este nici o clipă în tot răstimpul vieţii în care să fie cineva sătul de lucrarea binelui. Căci neprihănirea şi curăţia şi statornicia în orice bine, şi nepărtăşia la rău, se lucrează me​reu cîtă vreme priveşte cineva spre virtute şi are bucuria întinzîndu-se împreună cu lucrarea. Dar cei revărsaţi în poftele fără rost, chiar dacă sufletul lor priveşte mereu spre desfrînare, nu se pot îndulci mereu de ele. Căci lăcomia de mîneare e oprită de săturare şi plăcerea băutorului se stinge odată cu setea şi celelalte au nevoie, în acelaşi fel, de un timp oareoare şi de un răstimp, pentru ca, uitîndu-se plăcerea şi săturarea, să se învioreze iarăşi pofta de ceea ce îndulceşte 77. Dar avu-
76. EvujtoataTov —  ceva enipostaziat, cu suport. Toate plăcerile sînt amăgiri de-o
clipă, tree într-o clipă, ca şi cînd n-au fost deloc, nu se adaugă într-o zidire ce creşte,
mu continuă să întreţină în noi buna dispoziţie din clipa satisfacerii ei, cum binele
Jăcut întreţioe buouria din clipa în care a fost săvîrşit.
77. Sflntul Grigorie vorbeş•te de două nesătuirări:  nesăturarea poftei de plăcere
şi nesăturarea dorinţei de a face mai mult bine, de a spori  în bine. Dar cea dintîi
nesăturare vine din faptul că din satisfacerea aeterioară  a plăcerilor nu mai rămîne
nimic.  Cea de a doua întreţine  o dorinţă de a zidi mai departe pe clădirea  ce se
înalţă.  Nesăturarea de bine zideşte din bucuria continuă rămasă de pe urma binelui
de mai înaimte şi pe binele zddit mai îoainte. Nesăturarea de plăcere îşi caută sătura-
lea din tristeţea de a nu mai avea nimic din plăcerea anterioară şi cu pornoiea dis-
perată de a înlătura acea tristeţe şi de a satisface poate în mod definitiv o plăcere
din  care n-a mat  rămas nimic  de  înainte.  De  aceea  pofta  de  astfel  de plăceri  se
aprinde numai după un timp, adică are nevoie de trecerea unui anumit timp, pe   cînd
dorirea bimelui e neîntreruptă. Plăcerea produce pe  de o parte o săturare imediată
şi  o scîrbă imediată  şi  nesăturarea  apare  dîn  nou numai după trecerea  scîrbei  de
plăcerea satisfăcută, după un  anumit timp, pe cînd nesăturaxea de bine e neîntre​
ruptă ;   căci  nu  se  produce  nici  o  clipă   o  sătuxare de   el.  Altfel  spus,  răul vrea
să fie şi mai rău, eel bun vrea să fie si mai bun. Cei ce nu reuşeşte să construiască
ceva prin nimic, pentru că ceea ce face e rflu, reia mereu încercarea de a construi
ceva prin acest nimic.  Şi poate aşeza  mereu  o  spumă  pe  locul unde a dispărut o
al•tă  spumii.  E un  fel  de infiniUite în  ostfiicula do u  ro|ine şi zidi inconsistentul.
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ţia virtuţii, Intemeiată statornic în unii, nu se măsoară cu timpul78, nici nu e hotărnicită de vreo săturare. Ci totdeauna întreţine în cei ce vie-ţulesc potrivit eir simţirea întreagă, nouă şi viguroasă, a bunătăţilor pi7fl. De aceea, celor ce flămînzesc de acestea Dumnezeu-Cuvîntul le făgăduieşte săturarea 80, o săturare ce aprinde dorinţa prin împlinirea ei deplină şi nu o toceşte 81.
Aceasta este deci ceea ce ne învaţă Cuvîntul, vorbindu-ne din muntele înalt al înţelesurilor : să nu ocupăm pofta noastră cu nimic care nu duce pe cei ce se sîrguiesc, la vreun capăt, rămînîndu-le sir-guinea deşartă şi fără rost, fund asemenea celor care aleargă spre vîr-ful umbrei lor, sau al căror drum nu duce spre nici o ţin,tă, sau spre una care soapă mereu şi repede celui ce aleargă în urmărirea ei. Ci să ne întoarcem dorinţa spre cele ce sîrguitnţa după ele aduce cîştig celor ce se sîrguiesc. Căci eel ce doreşite virtutea îşi cîştigă ca bine o avuţie proprie, văzînd în el ceea ce pofteşte 82.
Deci fericit este eel ce flămînzeşte de neprihănire, căci se va umple (sătura) de curăţie, iar săturarea, cum s-a spus, nu pricinuieşte oprirea dorinţei, ci întărirea ei; astfel amîndouă cresc deopotrivă una prin alta83. Căci poftirii virtuţii îi urmează dobîndirea a ceea ce pofteşte şi
78. Nu-şi ajunge măsura în timp.
79. Dar plăcerea de bine e mereu prospătă şi viguroasă ;   niciodată nu se obo-
seşte, <nu se plictiseşte. Dimpotrivă, pe măsură ce binele făcut e mai mare şi mai des,
pofta  şi plăcerea de bine e mai viguroasă.  Pentru că bucuria ce o produce binele
săvîrşit întinereşte viaţa şi puterea spre şi mai mult bine. Timpul e măsurat. Binele
nu poate fi măsmrat. El creşte în veşnicie. El e din veci în desăvîrşirea lui, dar creşte
In veci în creaturile în care e sădită pormirea spre el. Mai bine zis binele finit din
tlmp  creşte din puterea binelui tafindt din veşnicie spre infinitatea lui în veşnicie.
Prin aceasta se ara-tă că în binele  înfăptuit, sau în persoana ridicată pe o treaptâ
de  bine,  sînt  ascunse  puteri  spre  şi  mai  mult  bine.  Binele   sporeşte  prin  puterile
aflate  In el,  pentru că în binele fiinţei create e  data legătura  cu Binele  infinit  al
Persoanei necreate.   In  el  e  data infinitatea  potenţială.   Căci  în  el  sau  la  baza  lui,
e Dumnezeu, Binele nesfîrşit, în act.
80. Simţirea bunătăţilor aflate potential în făpturile conştiente   le dă  pe  de  o
parte o bucurie, pe de alta, un îndemn să sooa<tă la vedere, sau să împMnească ceea
ce se asounde în ele cu putere. Incît însăşi foamea de bine îi face să sporească în
bine. Dar dacă nu pun la contribute cu toată încordarea aceasta putere, pot ajunge
— şi mulţi ajung de fapt — şi la descurajare, sau la mulţumirea unei vieţi amestecate
din bine şi din rău.
81. Dacă aleargă spre bine, înseamnă că simte în el legătura cu binele. Are în
el slmtirea  binelui.  Acela  vede  în same,  cu  alte  cuvinte,  binele  pe care-1  doreşite.
1'rln slrguinţă scoate doar la vedere şi sporeşte ceea ce are.
82. Sfîntul Grigorie foloseşte aci două cuvinte pentru săturare : itXijajiovn şi %6ţos.
Prlma  e săturare simplă, a doua, un fel de săturare căreia nu-i mai trebuie nimic.
Sflmtul Grigorie spume că, în cele bune, săturarea simplă aprinde dorinţa printr-un fel
de săturare care are totul, dar nu o toceşte, ca prin săturarea plăcerii trupeşti.  Deşi
rel  ce săvîrşeşte  binele   e nu numai  săturat,  ci copleşitor  de   săturat,  simţirea  din
urmfi nu-i stinge dorinţa după şi mai mult bine.
83. Cu cît mă umplu mai mult de bine, cu atît se întăreşte în mine dorinţa după
si mni mult bine. Cu cît sînt mai bun, cu atît doresc să fiu şi mai bun, căci mi  se
pnre că binele la care am ajums e nimic. Căci bunătatea e însoţită de o bucurie, de
o (lulroiiţă, tlcir şi de o simereniiie, care cer suhiecitului să crească în şi mai mult bine.
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bincle sălăşluit înăuntru aduce cu sine o bucurie neîncetată în suflet, Căci acoasta este firea acestui bine, că nu Indulceşte numai în clipa de faţă pe eel ce-1 gustă, ci dăruieşte o veselie lucrătoare în toate părţile trupului84. De fapt amintirea vieţuirii drepte veseleşte pe eel ce a izbu-tit să vieţuiască aşa. Veseleşte atît viata din timpul de faţă, cînd e trăită în virtute, cît şi prin aşteptarea răsplăţii, care socotesc că nu e• alta decît iarăşi virtutea, care e şi lucrare a celor ce au biruirt, şi cu-nuna biruinţelor M.
Iar dacă trebuie să sp•unem un cuvînt şi mai îndrăzneţ, socotesc că prin cuvîntul despre virtute şi dreptate, Domnul Se făgăduieşte pe Sine însuşi dorinţei celor ce aud 86. Căci : «E1 S-a făcut nouă înţelepciune de la Dumnezeu, dreptate şi sfinţenie şi răscumpărare» (I Cor., 1, 30), dar şi «pîine ce se pogoară din eer» (In, 6, 50) şi apă vie, de care mărtu-riseşte David într-un psalm că însetează, aducînd lui Dumnezeu această fericită pătimire, cînd zice : «însetat-a sufletul meu către Dumnezeu eel tare, eel viu. Cînd voi veni şi mă voi arăta fetei lui Dumnezeu ?» (Ps. 16, 15). Acesta mi se pare că a grăit aceste cuvinte măreţe ale Dom-nului şi a vestit de mai înainte această săturare a sa, învăţat de puterea* Duhului. Căci zice : «lntru dreptate mă voi arăta feţei Tale, sătura-mă-voi cînd mi se va arăta slava Ta».
Aceasta este, deci, după judecata mea, adevărata virtute : binele neamestecat cu răul, în care se cuprinde tot înţelesul celor cugetate oa bune ,- este Dumnezeu-Cuvîntul, «virtutea care a acoperit cerurile», cum zice Avacum (3, 3). De aceea, bine au făcut cei ce au fericit pe oei ce flămînzesc de această dreptate a lui Dumnezeu. Căci cu adevărat «cel ce a gustat pe Domnul», cum zice psalmul (33, 8), adică eel ce a primit în sine pe Dumnezeu, se umple de Cel după care a însetat şi a flă-mînzit, după făgăduinţa Celui ce a zis : «Eu şi Tajtăl vom veni şi Ne vom
84. Binele e însoţit  de o veselie statomică şi lucrătoare. Niciodată  nu-ţi pare
rău de binele făcut, cum îţi pare pururea, de răul săvîrşit. Dar îţi pare rău că n-al
săvîrşit destul  bine.  Veselia  aceasta împreunată   cu  smerenie  e lucrătoare,   căci  te
îndeamnă să sporeşti, făcînd mai mult bine.
85. Virtutea pricinuieşte bucurie atît prin ea însăşi, cît şi prin aşteptarea răs•
plăţii ei.  Dar răsplata nu e decît o virtute şi mai înaltă, de care e legată o bucurie
şi mai mare. Binele îşi are răsplata în el îosuşi. El e făcut şi din acest motiv pentru
el însuşi. El nu are ceva mai înalt decît el, deşi se poate creşte în el şi se cere să
se crească în el. Dar virtutea mai înialtă e nu numai cunirnă a virtuţii de mai înainte,
ci şi rod al celui ce se sîrguiieşte să o dobîndească cu ajutcxrul virtutii mai de Jos.
86. Nici o virtute nu stă de sine, ci înseamină deprinderea în bine a unei per-
soane, deprindere cîştigată prin efort. Deci e ipostaziată  în persoană. Binele suprem,
care   însemnează  toate  virtutile,   e   şi  el  ipostaziat   în   Persoana  sau  în   comunitatea
personală infinită. Numai prin atracţia ce o exercită El asuipra omuloii, făcut duipă
chipul Lui — răci binele e atractiv prin fire — face omul eforturi spre virtute. Acolo,
binele snu suma tuturor virtujilor nu e ciştignt prin efort, sau cu ajutor de mai sus,
ci e din veci In infimitatea lui. El c blnolo win orlco virtute prin excelenţă. De aceea
I se  şi   dă  adesoori   numole  uned   virtuli   s«m   ulln,   lotdoiitina   întelcgîndu-se   El   ca
suport ill oi.
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face sâlaş la el» (In, 14, 23), sălăşluindu-Se mai întîi Duhul Sfînt. Aşa socotesc că şi marele Pavel, gustînd din acele roduri negrăite din rai, şi, umplîndu-se de cele ce a gustat, era flămînd mereu. De fapt el măr-turiseşte că s-a umplut de Cel dorit, zicînd : «Vieţuieşte în mine Hris-tos» (Gal., 2, 20). Dar ca unul ce era flămînd, pururea se întindea zicînd : <iNu că am luat pînă acum, sau că m-am desăvîrşit, dar alerg ca să iau» .<Filip., 3, 13).
Deie-se nouă să zicem că sîntem poate prin sîrguinţă ceva ce firea nu are. Căci, precum în cazul mîncării trupeşti, dacă nimic din cele luate ca hrană n-ar ieşi din noi, ci totul s-ar adăuga la înălţimea tru-pească, trupurile s-ar ridica la mare înălţime, hrana de fiecare zi spo-rind prin ea mărimea lui, aşa dreptatea aceea şi toată virtutea ce o înso-ţeşte, deoarece nu iese din noi, fiind mîncată în chip duhovnicesc, face pe cei ce se împărtăşesc de ea mereu mai înalţi, sporind mereu prin adăugarea ei mărimea lor.
Deci, dacă am înţeles foamea cea fericită ca dînd afară din noi toată umplutura răuităţii, să flămînzim de dreptatea lui Dumnezeu, ca sâ ajungem să ne umplem de ea în Hristos Iisus, Domnul nostru, Că-jruia fie slava în vecii vecilor. Amin.
Cuvîntul V
Fericiţi cei milostivi, că aceia se vor milui.
Poate învăţătura primită de Iacov, printr-o vedenie, ca printr-o -ghicitură, cînd a văzut scara ce străbate de la pămînt la înălţimea ce-rului şi pe Dumnezeu, întărit pe ea, e ceva asemenea învăţăturii des-pre «Fericiri» pe care ne-o dă şi nouă acum Cuvîntul şi care ridică mereu pe cei ce urcă prin ea spre înţelesurile mai înalte. De fapt, acolo se Inchipuieşte, socotesc, viaţa cea întru virtute, în chipul unei scări, ca să învete şi el şi să spună şi celor de după el că nu e cu putinţă să se înalţe cineva spre Dumnezeu altfel, decît privind mereu la cele de sus şi avînd dorinţa nesfîrşită a celor înalte, încît să nu iubească şi să rămînă la cele dobîndite, ci să socotească drept pagubă neridicarea la ceea ce e mai presus. Deci şi aci înălţimea «Fericirilor» ce urmează una după alta îi pregăteşte pe cei ce vor de apropierea de Dumnezeu, Cel cu adevărat fericit şi întărit peste toată fericirea. Dar, fără îndoială, precum do cel întelept ne apropiem prin înţelepciune şi de cel curat, prin curăţie, aşa de Cel fericit ne apropiem străbătînd calea <!Fericirilor». Căci ferici-roci e cu adevărat proprie lui Dumnezeu. De aceea, şi Iacov a istorisit că Dumnpzou era  întărit pe o astfel de scară. Pentru că împărtăşirea de
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«Fericiri» nu e nimic altceva decit Impărtăşirea (xoivwvta) do dumneze-ire, spre care ne urcă pe noi Domnul prin cele spuse.
Deci mie mi se pare că El îndumnezeieşte într-uin fel oarecare prin înfăţişarea pe rînd a fericirii făgăduite pe eel ce ascultă şi înţelege cuvîntul. Căci zice : «Fericiţi cei milostivi, că aceia se vor milui». Ştiu că în multe Iocuri ale dumnezeieştii Scripturi, prin numele de «milostiv» bărbaţii sfinţi numesc pe Dumnezeu. Aşa, David, în cîntări (psalmi) ,• aşa, Iona, în proorocia lui ,• aşa numeşte Moise în multe Iocuri ale legii lui pe Dumnezeu. Deci da•că e o numire cuvenită lui Dumnezeu cea de milostiv, la ce altceva cheamă Cuvîntul decît ca să te faci dum​nezeu, luînd chipul acestei însuşiri dumnezeieşti ? 87. Căci, dacă Dum​nezeu e numit în Scriptura de-Dumnezeu-insuflată «milostiv», iar eel cu adevărat fericit e Dumnezeu, e vădit că de aci urmează a cugeta că dacă cineva, chiar om fiind, se face milostiv, se învredniceşte de feri-cirea dumnezeiască, aflîndu-se în aceea prin care se numeşte Dumne​zeu. «Milostiv e Domnul şi drept şi Dumnezeul nostru miluieşte» (Ps. 114, 5). Cum nu e un lucru fericit să se numească şi să fie ceea ce se numeşte şi Dumnezeu prin ceea ce face ? Dar şi dumnezeiescul Apostol ne sfătuieşte în cuvîntările sale să rîvnim cele mai înalte dintre harisme.
însă scopul nostru nu este să ne convingem să dorim cole bum1 {căci e sădit în firea noastră omenească să tindă spre bine), ci să nu •greşim în judecata cu privire la bine. Căci mai ales în aceasta greşpşte viaţa noastră : că nu putem înţelege întocmai ce este binele prin fire şi ce se socoteşte prin amăgire ca atare. Pentru că, dacă ni s-ar înfft-tişa în viaţă răutatea dezvăluită şi nu vopsită de o oarecare închipuirc a binelui, nu s-ar năpusti omul spre ea. Drept aceea, avem nevoie de dreaptă judecata pentru întelegerea spusei de fafă, ca învăfînd să cu-noaştem frumuseţea adevărată a înţelesului ascuns în ea, să ne facem după chipul ei. Căci precum gîndul despre Dumnezeu e sădit în chip firesc în toţi oamenii, iar greşeala în privinţa a ceea ce năzuim vine din necunoaşterea Celui ce este cu adevărat Dumnezeu (căci unii se închină dumnezeirii adevărate, cunoscute în Tatăl, în Fiul şi în Duhul Sfînt, iar alţii s-au rătăcit spre păreri nebuneşti şi, de aceea, putin•a abatere do la adevăr a deschis calea necredincioşiei), aşa şi în privinţa cuprinsului spusei de faţă, dacă nu prindem adevăratul înţeles, nu mica ne va li paguba, rătăcind de la adevăr.
Ce este deci mila şi în ce se arată ? Şi cum e fericit eel ce primo!?l(v întocmai ceea ce dă ? Căci zice: «Fericiţi cei milostivi, că aceia se vnr milui». înţelosul nemijlocit al ciccslfi spuso cheamă  pe om  la iubii(•<i
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somonului şi la compătimirea lui, din pricina neegalităţii şi firii schim-luitoaro a împrcjurărilor vieţii, care fac ca nu toţi să se afle în aceleaşi stări nici în privinţa cinstirii, nici a stării trupului, nici a oelorlalte în-zestrări. Căci de cele mai multe ori viaţa e împărţită, fiind sfîşiată prin. cole contrare : prin robie şi domnie, prin bogăţie şi sărăcie, prin slavă şi necinste, prin slăbiciunea şi tăria trupului şi prin toate cele asernănă-toare. Deci pentru ca eel ce are prea puţin să vină la egalitate cu eel ce are prea mult şi eel ce e în lipsă să se umple prin eel ce prisoseşte, po-runceşte oamenilor mil•a faţă de cei în greutăţi. Căci nu se poate porni cineva spre vindecarea nenorocirii aproapelui, dacă nu-i înmoaie mila sufletul spre o astfel de pornire. Căci mila e înţeleasă ca contrarul ne-îndurării. Precum deci eel neîndurat şi crud rămîne îngrădit celor ce so apropie, aşa eel împreună-pătimitor şi milOiStiv se amesitecă oarecum prin simţirea sufletului cu eel ce e în vreo nevoie, făcîndu-se celui iiccăjit ceea ce cere sufletul lui întristat. Căci mila este, ca să o tălmă-rim printr-o explicare cuprinzătoare, întristarea de buna voie pentru iiGcazurile străine.
Iar dacă nu am înfăţişat deplin înţelesul ei, poate o vom tălmăci mai limpede prin alt cuvînt. Mila este împreună-pătimirea iubitoare cu cei chinuiţi de dureri. Căci, precum cruzimea şi sălbăticia îşi au obîrşia în ură, aşa mila odrăsleşte din iubire, nepuitîndu-,se ivi decît din aceasta. Şi dacă ar cerceta cineva cu luare aminte însuşirea milei, ar afla că e o întărire a simţirii iubitoare, amestecată cu pătimirea întris-tării. Căci părtăşia la cele bune e năzuită de toţi la fel, atît de duşmanir cît şi de prieteni. Dar voinţa de a te împărtăşi de dureri e proprie de-abia celor stăpîniţi de iubire. De aceea se reounoaşte că, dintre toate cele co tin de viaţa aceasta, cea mai tare este iubirea. Iar mila este întărirea iubirii. De aceea ferieit în înţelesul oel mai propriu esite eel ce-şi are su​fletul în aceasta simţire, fiindcă a ajuns la vîrful eel mai înalt în virtute.
Căci nimeni să nu vadă aceasta virtute arătîndu-se numai în cele materiale. Pentru că, în acest caz, ea nu ar fi decît o faptă a celor ce au vre-o putere să facă bine. Dar mie mi se pare că e mai drept să se vadă aceasta în voia liberă. Pentru că eel ce voieşte binele,dar e împie-clicat de la săvîrşirea lui din lipsa de putere, nu e cu nimic mai prejos prin simţirea sufletului, de eel ce arată hotărîrea lui prin fapte. Şi cu cît mai mare este cîştigul pentru viaţă, dacă ia cineva fericirea în acest îiiţcles, e de prisos să se mai arate, fiind vădite şi pruncilor bunătăţile dobîndite în viaţă din înţelegerea aceasta a iubirii. Căci dacă, să pre-supunem, ar fi proprie tuturor aceasta simţire faţă de cei mai prejosr n-cir mai fi unul mai sus şi altul mai jos, n-ar mai fi viaţa împărţită prin numiri ronlraro, n-ar mai întrista sărăcia pe om, nu 1-•ar mai umili
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robia, nu 1-ar mai supfira necinstirea. Căci toate ar fl comune tuturor şi în viaţa omenească ar stăplni egalitatea de drept şi egalitatea de nu-miri, eel ce are ceva făcîndu-se de buna voie deopotrivă cu eel lipsit de aceea. Iar dacă ar fi aşa, n-ar mai rămîne nici o pricină de duş-mănie ,• pizma ar înceta ; ura ar muri; amintirea răului, piinciuna, în-şelătoria, războiul ar dispărea. Căci toate sînt nepoatele poftei de mai mult. Iar alungată fiind starea de necompătimire, împreună cu ea ar fi scoase, ca o rădăcină rea, odraslele răutăţii. Iar prin smulgerea răută-ţilor ar intra lista bunătătilor, pacea şi dreptatea şi tot şirul celor cu-getate ca bune.
Deci ce ar fi mai fericit ca a avea o astfel de viajă, nemaicrezînd viaţa noastră asigurată prin lacăte şi pietre, ci asigurîndu-ne-o unii prin alţii. Căci precum eel crud şi sălbatic îşi face duşmănoşi pe cei ce au cunoscut prin cercare sălbătăeia lui, aşa, dimpotrivă, toţi ne facem binevoitori celui ce are milă de noi, mila născînd în chip firesc iubirea în cei ce se împărtăşesc de ea.
Deci, precum a arătat Cuvîntul, mila este ,m•aica bunăvoinţei, a iu-birii, arvuna, legătura oricărei simţiri prieteneşti. Şi ce asigurare mai întărită s-ar putea născoci vieţii decît aceasta ? Drept aceea, pe drept cuvînt fericeşte Cuvîntul pe eel milostiv, făgăduindu-i prin acest nume atîtea bunătăţi. Nu se poate ca cineva să nu cunoască folosul acestui sfat pentru viaţă. Dar mie mi se pare că înţelesul cuvîntului cuprinde mai mult decît cele ce le dă cugetării nemijlocite, arătînd cele negrăite ale vieţii viitoare. Căci zicînd : «Fericiti cei milostivi, că aceia se vor milui», arată răsplata prin mila ce iaş.teaptă la urmă pe cei ce miluiesc.
Deci, părăsind pe cît putem acest înţeles uşor de cunoscut şi află-tor la îndemîna celor mulţi, să încercăm să străbatem după putere cu privirea spre partea dinăuntru a catapetesmei. «Fericiţi cei milostivi că aceia se vor milui». Căci se poate afla ceva mai înalt şi decît învă-tăturile înţelese în cuvînt88. Pentru că Cei ce a făcut pe om după chipul Său a sădit în firea celui plăsmuit89 pornirile 90 tuturor bunătăţilor (vir-tuţilor), încît nici una din bunătăţi nu se furişează din afară, ci este în puterea noastră ceea ce voim, scoţînd ca dintr-o vistierie binele din firea noastră 91. Căci printr-o    parte sîntem    învăţaţi    despre întreg şi
88. «Ceva mai Înalt decît dogmele».
89. ,Tou itXaojxaToî”. Nu se indică aci  faptul că omul este plasticizarea chipului
spiritual al lui Dumnezeu ?
90. ”Tiî âtpop(xaî”.   Poate  nu  trobuie traduse prin  cauze,  ci prin     prilejuri,  ca
punclo de plocare !n înlăptuirea unor năzuinţe sădUe de Dumnezeu, ca pirkină a lor.
91. Dosigur, nu noi sintem ultima  ouuzTi  a tendintelor celor bune, ci Dumnezeu.
Dar 111 <i  sădit în noi  ca In chipul Său   acostc tondlnte. De aceea nu poate ajunge
omul hi nici un bine decît prin til, prin void Lui. Omul e şi el o altă sine liberă, plină
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anume că nu poate dobîndi omul altfel ceva din cele poftite decît dacă Sşi dăruieşte îrusuşi sie-şi acel bine92. De aceea zice undeva Domnul cfttre cei ce aud : «Impărăţi,a lui Dumnezeu în lăuntrul vostru este» (Lc, 17, 21) ,- şi : «Tot eel ce cere primeşte şi eel ce caută află şi celui ce bate i se deschide» (Mt., 6, 7—8) ; pentru a lua ceea ce dorim şi a alia ceea ce căutăm şi a dobîndi cele dorite atîrnă de voia şi de hotărîrea noastră. Drept urmare trebuie să judecăm şi contrarul, anume că şi pornirea spre rău nu ne vine din nici o silă din afară, ci îndată ce am ales răul, ia existenţă (ucpioxaxat), producîndu-se atunci cînd îl alegem. Raul de la sine, într-un ipostas propriu, în afară de alegerea liberă, nu se află şezînd nicăieri93.
Din acestea se arată limpede puterea de-sine-ţiitoare şi de-sine-btăpînitoare, pe care a sădit-o în firea oanaenilor Domnul firii: din faptul că toate atîrnă de libera noastră alegere, fie bune, fie rele94 ,-şi din faptul că judecata dumnezeiască, urmînd cu hotărîre nepătimi-toare şi dreaptă celor ce atîrnă de voinţa noastră, împarte fiecăruia acee,a ce-şi pricinuieşte fiecare lui însuşi95: celor ce caută, cum zice
de potenţe bune, ca şi Dumnezeu. Dar numai oa chip al lui Dumnezeu şi deci înitr-o oarecare legătură cu El, uneori neştiută de el. O anumită sinergie e prezentă pe toate treptele vieţii omeneşti.
92. Ca să nu ne umilească, Dumnezeu ne-a lăsat şi pe noi să ne facem propriu
darul binelud pe care El însuşi ni 1-a făcut.  Darurile lui Dumnezeu le asimilăm cu
oarecare efort, ca să ou rămînem nişte vase pasdve, ndşte păpuşi maiiipulate de altă
voinţă. Iar prin  asimilare, care cere voinţă şi efort, ni le dăruim şi noi înşine. De
ad, şi ispita la care e supus omul, de a crede că numai el îşi dăruieşte toate.
93. Răul nu are  alt fundament decît  voia făptu•rii. Şi cum aceasta e schimbă-
cloasă, răul nu are o existenţă de nedesfiiinţat. Binele tosă are fmnidamen,t în fiiniţa fă-
fută de Dumnezeu şi în voia lui Dumnezeu, în ultimul fundament al fiimţei. El este
de aceea de nedesfiinţat. E legat de existenţa, care-şi are fundamentul în Dumnezeu.
Răul nu e legaţ totuşi în mod indisolubil de fiinţă. El nu e ontologic. Libertatea, fără
■I fie ea însăşi din ndmdc, cum zice Berdeaev (Essai sur la destination de 1'homme)
poate lua diferite forme. Răul se sprijină pe o forma a ei, care nu e necesară, nu e
do nerevocat. Posibila eternitate  a răului e legată şi ea de posibila nerevocare, din
libertate, a unei forme a libertăţii creaturii. Aceasta cu atît mai mult cu cît, pe de
altă parte alegerea  liberă a răului  aduce totuşi  şi o şirbire,  o diminuare în fimţa
celul ce-1 săvîrşeşte, care nu se mai poate vindeoa uşor, pentmi că, la rîndul ei, fiimţa
slăbltă prin rău  are  un efect de slăbire  a voinţei de  a  alege binele. De  aceea  e
nevo•ie de o întămire a voinţei celei slăbite de rău, din partea voinţei lui Dumnezeu.
Ea devine  în Hristos voinţă a firii noastre neslăbite de păcat, asuraată de El. Poate
că dc fapt nu trebuie să socotim voisnţa liberă ca distinctă de fiinţa omului. Toată
fltnţa lui are şi însuşirea voinţei libere pe linia aleasă de ea. Slăbind voinţa, slăbeşte
flinta şi fiinţa slăbită slăbeşte voinţa. Totuşi, prin Dumnezeu, ca iiimţa şi voinţa cu
noputlnţă de a fi slăbită de rău, se poate vindeca fimţa şi voinţa omenească.
94. Pentru creştinism existenţa răului e o dovadă a libertăţii omului. Concepţiile
|)«iTtc<lsto nu pot explica răul. Ele îl leagă de fiinţă. Dar de  ce tine răul de fiinţă ?
A(x•iista n-o pot ele explica.
96. Aşa cum omul îşi face răul cu voia sa, aşa îşi dă şi pedeapsa ca urmare (i hrt, tot cu voia sa. Duminezeu acceptă hotărîrea omuluâ în a face răul şi în a-şi da pedeapsa pentru el. Respeotă libertatea omului în amîndouă cazuTile. Mai bine zis, prin aceeaşi hoiărîre prin care omul alege răul, îşi alege şi suferinţa legată de el.
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Apostolul, cu răbdaro slavn şi cinstea faptolor bunt1, viata veşnică08; iar celor ce nu se supun adpvărului, ci so supun nedreptăţii, mînie şi necaz şi toate cele ce poartă numirile răsplătirii întristătoare.
Căci precum oglinzile curate arată chipurile feţelor aşa cum sînt feţele — bucuroase pe ale celor ce se bucură, triste pe ale celor întris-taţi — şi nu învinuieşte cineva firea oglinzii cînd arată chipul întristat al modelului doborît de întristare, aşa şi judecata cea dreaptă a lui Dumnezeu se face asemenea simţirilor noastre, dîndu-ne cum sînt în noi cele ce sînt de la noi97. «Veniţi, ziee, voi cei binecuvîntaţi» şi : «Duceti-vă, voi, cei blesiteimaţi» (Mt., 25, 34, 41). Oare e nevoie de cele din afară ca cei de la dreapta să audă cuvîntul dulce, iar cei de la stînga, pe eel trist ? Nu şi-au pricinuit cei dintîi ei înşişi mila prin cele ce au făcut, iar cei din urmă nu şi-au făcut pe Dumnezeu neîndurător prin faptul că au fast cu neîndurare fata de cei de aceeaşi fire ? Bogatul care se lăfăia în desfatari nu s-a milostivit de săracul ce se chinuia la poarta lui ; de aceea îşi taie el însuşi mila, rugîndu-se să fie miluit, dar nefiind auzit98. Şi aceasta nu pentru că ar fi pricinuit o mica picătură data lui vre-o pagubă în marele izvor al raiului, ci pentru că picătura milei nu se poate amesteca cu neîndurarea. Căci «ce părtăşie are lu-mina cu întunericul ?» (II Cor., 6, 14) ,■ şi: «Cele ce va semăna omul, pe acelea le va şi secera. Că eel ce seamănă In trap, din trup va secera stricăciune. Iar eel ce seamănă în duh, din duh va secera viaţă veşnică» (Gal., 4, 6). Sămînţa sacotesc că este libera alegere a omului, iar sece-rişul, răsplata liberei lui alegeri ”. Inmulţit este spicul bunătăţilor pe seama celor ce au ales o astfel de sămînţă. Şi dureroasă este mulţimea
96. De aci se vede că sfîntul Grigorie recunoaşte o viaţă veş•nică întru fericire
numai pe seama celor ce au făcut binele.
97. Propriu-zis  nu Dumnezeu ni  le dă,  oi noi ni le  dăm,  dar Dumnezeu  nd le
lasă, peotru că nu vrea să ne smulgă ceea ce ne-am dat nod înşine. Aceasta ar în-
semina să me dea cele ce nu corespuind voii moastre. Dar înitruoît rînduiala aceasta
e de la Dumnezeu,  zicem că  Duirunezeu ne dă  ceea ce ne dăm  noi.  Dumnezeu  Se
acomodează voii noastre, dar nu Se «asimilează?> ei.
98. Inima omului milos e atlt de unită cu  Dumnezeu eel milostiv, sau atît de
mult poartă în ea pe Dumraezeu eel iniilostiv, încîit mdiluiindu-se el, Dumnezeu Se milu-
ieşte prin el şi cerînd raila lui Dummezeu, aceasta se revarsă din însăşi  inima lui.
Mila lui Dumnezeu, îndreptată prin mila omului spre altul, e îndreptată şi spre el
însuşi. Din mila lui curge mila lui Dumnezeu şi spre altul şi spre sine. Dimpotrivă,
eel ce nu are milă în sine, nu are pe Dumnezeu eel milostiv, deci nu are nici mila
sa şi prin ea mila lui Dumnezeu de sine. Cruzimea lui e o nesimţire, o insensibilitate,
care se îndreaptă şi spre alţii, dar îl usucă şi pe el.
Dealtfel sfîntul QrigoTie a vorbit mai înatate d-e o întîlnire între simţirea celud ce miluieşte şi a celui miluit. Mila unuia face pe celătalt să-i răspundă cu iubirea sau cu mila lui. Cele două inimd îşi revairsă sdmţirile una în alta. Dar şi Dumnezeu îşi revarsă mila Lui prin iubirea aceluia, fiind unit şi cu acela. Unirea între mine şi tine tine şi pe Dumnezeu Jnfcre noi prin iutoire. Dar unirea e dialogică, m•u de confuzie. Numai comuniunea dialogică îmi dă bucurle.
99.
încotro ai pornit, acolo ajungi. Nu altul te duce acolo, ci tu însuţi te duci
pe tine.
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spinilor color cc> au semănat în viaţa lor seminţele spinilor. Căci numai-decît trebuie să secere cineva ceea ce a s•emănat şi nu se poate altfel.
«Fericiti cei milostivi, că aceia se vor milui». Ce raţiune omenească ar putea străbate adîncul înţelesurilor ascunse în acest cuvînt ? Căci iorma generală şi nehotărnicită a cuvîntului ne face să cercetăm şi mai mult cele spuse, prin faptul că nu adaugă cine sînt cei către care se cuvine să fie mila lucrătoare, ci spune simplu : «Fericiţi cei milos​tivi» 10°. Poate un nou înţeles ni-1 dă cuvîntul să înţelegem şi prin faptul că gîndul despre milă urmează plînsului socotit fericit. De fapt şi acolo fericit era eel ce îşi petrecea viaţa aceasta în plîns, precum şi aci mi se pare că cuvîntul ne dă aceeaşi învătătură. Căci, precum ne simţim atinşi de nenorocirile străine cînd unii dintre cunoscutii noştri cad fără voie în niscai supărări, sau pierd casa părintească, sau scapă goi din corăbiile seufundate, sau sînt prinşi de pirati şi de tîlhari, sau ajung din liberi robi, sau din fericiţi prizonieri, sau suferă de vre-un alt rău de felul acesta, după ce au avut o soartă buna în viaţa lor, — deci procum în sufletul nostru se iveşte o simţire de împreună-pătimire cu aceştia, poate cu mult mai mult se iveşte o astfel de simţire pentru noi înşine cînd vine în viaţa noastră o astfel de lovitură.
Căci cînd ne gîndim cît de strălucită era casa pe care am pierdut-o, cum am ajuns în puterea tîlharilor, cum am rămas goi, scufundîndu-ne în adîncul acestei vieţi, ce fel şi cîţi stăpîni ne-am atras în locul liber-tăţii şi al vieţuirii în libertate, cum ni s-a întrerupt fericirea vieţii prin moarte şi stricăciune, oare mai e cu putinţă, cînd ne vin aceste gîn-duri, ca mila noastră să se ocupe cu nenorocirile străine şi să nu se umple sufletul de jale pentru sine însuşi, gîndind la cele ce a avut, din care a căzut ? Căci ce e mai de plîns decît această prinsoare ? în lac de desfătarea din rai, am primit această stare a vieţii, supusă bolii şi durerii ,• în loc de nepătimirea aceea, am primit zecile de mii de ne-norociri ale patimilor ; în loc de petrecerea aceea înaltă şi de împreuna-vieţuire cu îngerii, am fost osîndiţi să locuim împreună cu fiarele pă-mîntului ,• am schimbat viaţa îngerească şi nepătimitoare, cu viaţa do-bitooească. Iar pe amarnicii tirani, pe stăpînii turbaţi şi sălbatici ai vieţii noastre, cine ar putea să-i numere cu uşurinţă : ura, patima, mîn-dria, tiranul furios şi sălbatic, gîndul desfrînat ce se desfată de noi ca de nişte sclavi, robind firea spre slujiri pătim•aşe şi necurate ? Iar pe tirana lăcomie care alt tiran o covîrşeşte în răutate ? Căci robind ne-aorocitul suflet, îl sileşte să primească poftele ei nesăturate, primind totde•auna şi neumplîndu-se niciodată, ca o fiară cu multe capete ce
100. «Forma absolută şi nehotăimiicită a cuvîntuluii» vrea să spună: nepreci-zoroa prlj] cuvlnt spxe cine trebuie să se îndrepteze mila. Aceasta ar puiea îns-emna i•it spr<- oricine.
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trimite prin mii de guri hrana în pîntecele de neumplut,- care nici-odată nu se satură de cîştig, ci ceea oe cîştigă mereu i se face pricină şi aţîţare a poftei de şi mai mult cîştig.
Cine deci, văzînd această viaţă nefericită, va rămîne fără milă şi fără îndurare faţă de atîtea nenorociri ? Iar pricina nemilostivirii de noi înşine stă în nesimţirea relelor, cu.m se întîmplă să pătimească cei ieşiţi din minti, care, covârşiţi de rău, pierd şi simţirea celor ce le su-feră. Dacă deci cineva se cunoaşte pe sine, cum a fost înainte şi cum este acum (căci zice undeva Solomon că «cei ce se cunosc pe ei înşişi sînt înţelepţi»), nu va înceta nicodată să aibă milă, iar acestei simţiri a sufletului îi va urma, după dreptate, şi mila dumnezeiască. De aceea zice : «Fericiţi cei milostivi, că aceia se vor milui».
Aceia şi nu alţii. Căci înţelesul acestui cuvînt e ca şi cînd ar spune cineva : «Fericit lucru este a-şi îngriji cineva sănătatea trupeaseă». Pen​tru că eel ce se îngrijeşte va trăi întru sănătate. Astfel eel milostiv este fericit, pentru că rodul milei se face un bun propriu al celui ce miluieşte, fie în înţelesul lămurit acum de noi, fie în eel înfăţişat mai înainte, care arată împreună-pătimirea sufletului, cu nenorocirile stră-ine. Căci fiecare din acestea e un bine : atît a se milui cineva de sine, în chipul arătat, cît şi a pătimi împreună cu semenii săi pentru neno​rocirile lor. Pentru că dreptatea judecăţii dumnezeieşti dă simţirii ome-neşti faţă de cei în suferinţă o întărire înaltă, încît îl face pe om, în oarecare fel, judecător al său propriu ; astfel, simţirea lui dă, prin ju-decata făcută supuşilor, o hotărîre asupra sa însuşiiei.
Fiindcă deci se crede — şi se crede cu adevărat — că toată firea omenească se va înfăţişa înaintea scaunului de judecată a lui Hristos, ca să ia fiecare potrivit cu cele ce le-a făcut prin trup, fie binele, fie răul, poate că e îngăduit să spunem şi ceva mai îndrăzneţ : dacă e cu putinţă să se primească cu gîndul cele negrăite şi nevăzute, se poate cunoaşte cu atît mai mult, încă de acum, fericirea răsplătirii din partea celor miluiţi. Căci bunăvoinţa ce se naşte în suflet, faţă de cei ce i-au arătat milă în viaţa aceasta, rămîne în veci după cuviinţă, în cei ce se împărtăşesc de har 102. Ce e deci mai firesc decît ca, în vremea cer-
101. Dumnezeu   dă   omului   puterea   să   se   judece   singur   pe   sine   însuşi,   prin
judecata pe care o dă asupra altora,  mai bine zis prin sentinţa pe care o dă asupra
celor ce i-au greşit lui. Omul îşi hotărăşte singui soarta în funcţie de soarta pe care
vrea să o decidă pe seam•a altora. El nu se poate detaşa de soarta rea pe care vrea să
o dea altora. Dar soarta lui va fi solidară cu soarta buna decisă pe seama altora. Dkn-
potrivă, în cazul cînd hotărăşte altora o soarta rea, numai sieşi îşi hotărăşte singur
această soarta rea.  Căci pe ceilalţi îi poate scăpa Dumnezeu. Pe cei judecaţi de alţii,
îi judecă din  nou Dumnezeu. Dar pe  cei ce judecă pe  alţii,  îi lasă supuşi judecăţii
ce au dat-o ei altora.
102. Mulţu,mirea  ce  se  naşte  în  cei  miluiţi  de  cineva,   faţă  de   el,   e  o   arvună
sigură  a fericirii lui  viitoare.  Căci mulţumirea  acelora va rămîne în veci şi se va
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cetării, cunoscîndu-sc1 bineificătorul do către cei ce au fost bucuraţi de el, suflctul acesLuia să se veselească de glasurile mulţumitoare către Dumnezeu, care-i vor aduce lauda întregii zidiri ? Oare de ce altă iorlcire va mai avea nevoie eel ce va fi lăudat într-un astfel de teatru pentru faptele sale cele bune ? Şi că vor fi de faţă cei ce s-au bucurat do faptele cele bune, ne învaţă cuvîntul Evangheliei, arătînd pe împă-ratul zicînd la judecată, către cei drepţi şi către cei nedrepţi, cele ce lo-a spus Iisus. Căci şi unora şi altora le va pune în faţă pronumele arătător, pe cei miluiţi şi nemiluiţi făcîndu-i cunoscuţi ca printr-un deget : «întrucît aţi făcut unuia din aceşti fraţi ai Mei prea mici». Spu-nînd : «aceşti», arată pe cei mihiiţi oa fiind de faţă.
Să-mi spună acum eel ce preţuieşte mai mult materia neînsufle-ţită a aurului decît fericirea viitoare : ce este strălucirea aceasta a ciurului? Ce sînt scînteierile pietrelor de mare preţ ? Ce podoabă a vpşmintelor este de aşa fel, cum presupune nădejdea acel bine ? Cînd Cei ce împărăţeşte peste zidire Se va descoperi firii omeneşti, şezînd cu mărire pe tronul eel înalt, cînd se vor vedea împrejurul Lui zecile de mii nenumărate ale îngerilor şi cînd ochii tuturor vor vedea împărătia cea negrăită a cerurilor şi se vor arăta, pe de altă parte, dimpotrivă, chinurile înfricoşătoare, iar în mijlocul acestora întreaga fire ome-nească a celor ce au fost de la prima creaţie şi pînă la împlinirea între-gului, stînd în văzduh cu frică şi cu nădejdea celor viitoare, aşteptînd cu cutremur fie o soartă, fie alta, şi chiar şi cei ce au vieţuit cu buna conştiinţă tremurînd de viitorul lor cînd vor vedea pe ceilalţi traşi de conştiinta lor cea rea ca de un oălău în întunerioul acela trist, iar eel milastiv va fi dus de faptele sale în fata Judecătoniluistrălucindde Indrăzneală, însoţit de glasurile de laudă şi de mulţumire ale oelor cărora le-a făcut bine, oare va socoti fericirea una cu bogăţia materială ? Oare va primi în locul acelor bunătăţi să i se prefacă toţi munţii şi şesurile şi văile şi marea, în aur ?
Iar eel ce a ascuns cu grijă, cu peceţi, cu lacăte şi cu uşi de fier, în ascunzători întărite, pe Mamona, şi a socotit păs•trarea materiei în-grămădite în ascunzători mai de preţ decît orice poruncă, va fi tras cu capul în jos în focul acela întunecat şi toţi îi vor scoate la arătare
proiecta spre el. Şi ce faricire mai mare poate fi, decît aceea de a vedea pe alţii tn veel arătîndu-şi multumirea pentru binele ce li 1-ai făcut? A se milnd e un har, |ientru că nu e ceva datoiat în sensul juridic. Un bar dat de nevoie, din obligaţie, nu mai e har şi nu mai adoice multumirea aceea negrădtă în suflet pe care o aduce dand (jrdtuit, ca semn al iubirii, şi nici nu trezeşte iubirea pe care o trezeşte harul. De aceea harul dumnezeiesc nu e ceea ce se dă pentru merite.
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neîndimiroa şi lu•tmbltnzlroii i•o au trălt-o po plHea lor In viat,a acc•asUi şi-i vor spunc : ccAdu-ţi amlnte eft al luat cele bune ale tale In viata ta» (Lc, 16, 35), ca al încuiiit In Intăriturile bogăţiei raila şi ai nc•soco-tit pe pămîmt împroună-pătimiroa ; de aoeea nu ţi-ai iadus în viaţa de uic i iubirea de oamoiii, nu ai ce nu ai avut, nu afli ce n-ai depu,s, nu aduni oe n-ai risipiit, nu seceri ce n-ai semănat, secerişul tău e pe măsura se-minţelor tale. Ai semănat amărăeiune, adună snopii ei; ai preţuil ik•-milostivirea, ia ceea ce ai iubit; n-ai privit cu compătimire, nu vc>i fi privit ou milă; ai trecut cu vede,rea pe eel necăjit, vei fi trecut c:u vo-derea cînd te vei pierde ,• ai ocoliit mila, te va ocoli mila ,• te-ai scîrbit de eel sărac, se va scîrbi şi de tine Cel ce a sărăcit din pricina ta 1O;|.
De ţi se vor zice acestea şi unele ca acestea, unde va fi aurul ? Unde, vasele strălucitoare ? Unde, asigurarea comorilor prin peceţi ? Unde, cîinii folosiţi pentru paza de noapte şi armele pregătite pentru cei ce pun la cale jefuirea lor ? Unde, însemnările făcute în protocoale? Ce sînt acestea faţă de plînsul şi scrîşnirea dinţilor ? Cine va lumina întunericul ? 104. Cine va stinge flacăra ? Cine va alunga viermele fără de moarte ? 105
Drept aceea, să înţelegem, fraţilor, cuvîntul Domnului, care ne în-vaţă în puţinătatea lui atîtea lucruri despre cele viitoare, şi să ne facem miJostivi, ca să ajungem prin aceasta fericiţi întru Hristos Iisus, Dom-nul nostru, Căruia fie slava şi stăpînirea în vecii vecilor. Amin.
103. Sîntem legaţi unii de alţii. Asprimea arătată altora mă  înăspreşte pe mine,
blîndeţea  arătată altora, mă face pe mine delioat. Fericirea sau nefericirea  veşnlcă
sînt perpetuarea  întărită a stărilor  produse  în mine prin purtările  şi  simtirlle  faţă
de al>ii. Ele îmi vor veni din mine, dar şi din alţii. Dar cei ce nu s-au l&sat prlnşl
In stăiile    învîntoşate ale mele, prin faptele    mele care au izvorît    din acestea şi
s-au pricimudt, nu vor avea soarta mea. De ac«ea, e bine să nu se răspundă răulul
cu rău şi tot de  aceea glasurile celor  neîndreptăţiţi  de noi la  Judecata  din unnă,
vor fi glasuri aspre, g,Lasuri care vor cere osînda noastră. Nedreptăţile şi nepăsările
mele se vor reflecta din  aceia ca un fapt obiectiv, fără voia lor. Fiecare poartă In
sine peceţile imprimate In alţii. «Voi sîmteţi scrisoarea mea de recomandare* a spus
sfîntul apostol Pavel. Dar cei cu adevărat buni au depăşit efectul peceţilor celor răi
în ei. Dar în însuşi acest efort al lor de a le depă•şi, se vor vedea peceţile  al căror
efect rău au trebuit să-1 învingă, să-1 prefacă în bine pentru ei. Meritul acestel pro-
faceri va fi însă al lor, nu al celor ce le-au făcut rău, sau s-au purtat fără  mllă şt
cu nepăsare faţă de ei. Legăturile între noi  sînt uneori legături de cumpene :  clnd
una coboară, alta se înalţă, dar numai în parte, din pricina coborlrii celei dintli.
104. întunericul e, tntre altele, şi această părăsire cumplită de către toţi. Nicf un
ochi prietenos nu va mai străpunge cu lumina lui întunericul singurătăţii mele. Sau
poate  din  ochii  lor,  chiar nevăzuţi  de mine decît   în   conştiinţă,  nu  iradiază  deolt
amintirea răului făcut lor.
105.
«Focul nestins», «viermele fărfl de mourton  sînt, între altele, şi remuşcarea
nctrccătotire a  răului făcut altora. Accost<i •anită şl oil  veşnloa valoore a persoanei.
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Cuvîntul VI
Feticiţi cei curaţi cu inima, că ace/a vor vedea pe Dumnezeu.
Ceea ce păţesc cei ce privese de pe un vîrf înalt la o mare adîncă şi întinsă, aceea păţeşte cugetarea mea, care priveşte de la înălţimea cuvîntului Domnului, ca de pe un munte înalt, în adîncul de netîlcuit cil înţelesurilor. Căci precum în multe locuri de lîngă mare se poate vedea cîte un munte tăiat în două, pe partea de către mare fiind re-tezat de la vîrf pînă la temelie, de parcă ar fi ras, iar din vîrful lui citîrnînd peste prăpastie o ieşitură, ceea ce dă putintă oelui aflător pe acest podiş să privească de la o mare înălţime marea din adînc, la fel cimeţeşte sufletul meu, atîrnat de acest înalt cuvînt al Domnului: «Fe-riciţi cei curaţi cu inima, că aceia vor vedea pa Dumnezeu».
Căci Dumnezeu însuşi Se făgăduieşte pe Sine ca privelişte celor ce s-au curăţit cu inima. Dar «pe Dumnezeu, nimeni nu L-a văzut vreo-dată”, cum zice m•arele loan (In, 1, 18). Cugetarea aceasta o întăreşte şi înaltul Pavel, zicînd : «Pe Cei pe care nici un om nu L-a văzut, nici jiu poate ca să-L vadă» (I Tim., 6, 16).
Aceasta este stînca netedă şi prăpăstioasă, care nu are în ea nici-un punct de păşire pentru înţelegere 106. Despre aceasta stîncă a spus şi Moise în învăţăturile sale că este neapropiată, dat fiind că înţelegerea noastră nu poate păşi nicidecum pe ea, orice gînd despre ea fiind ras de negaţie l07. Căci, «nu este, zice, cineva care să vadă pe Dumnezeu şi să trăiască» (Ie,ş., 33, 20).
Pe de o parte, viaţa veşnică stă în a vedea pe Dumnezeu 108. Pe de ■alta însă, aceasta nu e cu putinţă, cum spun loan, Pavel şi Moise, stîl-pii credinţei. Vezi vîrtejul de care e atras sufletul spre adîncul celor cuprinse în cuvînt ? Dacă Dumnezeu este viaţă, eel ce nu-L vede pe El nu vede viaţa; dar proorocii şi apostolii purtători de Dumnezeu măr-turisesc câ Dumnezeu nu poate fi văzut. în ce primejdie e pusă nădej-dea oamenilor !
Dar nădejdea primejduită să cadă e sprijinită de Domnul, precum d făcut cu Petru, care era în primejdie să se scufunde, susţinînd   iarăşi
106.
Nici un inţeles, nici o no\iune nu-şi poate pune piciorul pe urouşul abrupt
şl neted al mimtelui care este Dumnezeu,
107.
„llnaijs    o•mXij<pe<o?   âitoSupia&Eia^ţ 6tâ  tîjî iTtoţaaem?*.   însuşi Dumnezeu  fi​
ind  ca  un  munte neted,  ras,  fără nici un Joe  în  care  înţelegerea  să-şi  p•oată  fixa
piciorul,   face   cu  neputinţă   ancorarea   în   Dumnezeu,   oricărui   gînd   ce   ni-1   facem
despre E), provocînd în minte renunţarea la orice numire a Lui, sau negarea oricărei
muniri corespunzătoare Lui.
108.
A vedea mereu  lucruri  finite,  deci  într-un fel identice,  plictiseşte  mintea
fîlculă pt•ntru infinit ; nu mai întreţine în ea pofta de a trăi. Cunoaşterea şi gustarea
lucrurilor  finite nu  merită prelungirea vieţii  în   veci.  Numai  cunoaşterea  lui  Dum-
iK•/cu eel nesfirşit întreţine pofta veşnică de viaţă.
piciorul lui po up<i Iiitărilft ţtl slalornicila. Daefl doc I va veni şi la noi mîna Cuvînlului şi ne va susţlm• pt> noi, care ne scufundăm în adîn-cul tîlcuirilor, în amlndouă înţelosurile amintite 10n, vom scăpa de frică, fiind prinşi de mînă cu puterc, do Cuvîntul, Care ne călăuzeşte.
Deci făgăduinţa e aşa de mare că îndreaptă spre eel mai înalt vîrf al fericirii. Căci ce alt bine ar mai putea dori după acesta, eel ce are toate în Cel văzut ? Pentru că a vedea e, în obişnuinţa Scripturii, ace-laşi lucru cu a avea n0. Căci zice : «Vei vedea bunătăţile Ierusalimu-lui» (Ps. 127, 7), cuvîntul însemnînd: «Vei afla» ,• şi: «Pi•ară necre-dinciosul, ca să nu vadă slava Domnului» (Is., 27, 10), unde prin «sâ nu vadă» proorocul vrea să spună : «să nu se împărtăşească».
Deci eel ce vede pe Dumnezeu are prin vedere tot ce se cuprinde în lista bunătăţilor : viaţa fără de sfîrşit, veşnica nestricăciune, ferici-rea fără moarte, împărătia nemuritoare, bucuria fără sfîrşit, lumina ade-vărată, cuvîntul duhovnicesc şi dulce, slava neapropiată, veselia ne-încetată, tot binele ce ni se rînduieşte prin nădejde în făgăduinţa feri​cirii de faţă.
Dar fiindcă mijlocul făgăduit al vederii este curăţia inimii, mintea mea e cuprinsă iarăşi de ameţeală, întrebîndu-se : nu cumva curăţia inimâi ; este dimtre cele cu neputinţă şi oare întrec firea noastră ? Căci dacă Dumnezeu este văzut prin aceasta, iar Moise şi Pavel nu L-au văzut, odată ce-au spus că nici ei, nici alţii nu pot vedea pe Dumnezeu, se pare că ceea ce se făgăduieşte în «Fericirea» aceasta de către Cuvîntul e ceva cu neputinţă de dobîndit. Deci ce cîştig avoin din a şti cum se vede Dumnezeu, dacă la aceasta ştiinţă nu se adaugă putinţa ? Aceasta e ca şi cînd ar zice cineva : e un lucru fericit a fi cineva în cer, căci acolo va vedea cele ce nu se văd pe pămînt. Dacă cuvîntul ar arăta vre-un mijloc de a face drumul pînă la cer, ar fi de folos celor ce aud, să afle că e un lucru fericit a fi acolo. Dar atîta timp cît urcuşul acolo e cu neputinţă, ce cîştig le aduce cunoaşterea fericirii cereşti ? Ea rruai mult îi întristează pe cei ce află de ce mairi bu-nătăţi siînt lipsiţi, din prioina neputinţei de a urea la ele.
Dar oare ne cere Domnul ceea ce e în afară de puterea firii noas-tre şi ne dă o poruncă ce întrece prin mărimea ei măsurile puterii ome-
109. Că cei curaţi cu inima «văd» pe Dumnezeu şi că pe Dumnezeu «nu-L poato
■vedea»  nimeni. Din  îmbinarea acestor două  afirmaţii se vede că apofaticul în gin-
direa sfîntului Grigorie de Nyssa, ca şi în general a părinţilor biseri-ceşti, nu o un.)
cu  teologia   negativă   intelectuală,   sau   cu  simpla   negtare   a   celox   afirmate   despro
Dumnezeu, întrucît El e mai presus de ele. Apofaticul e din  alt punct de vedoro o
expericnţă, o trăire a lui Dumnezeu, dar o trăire de negrăit.
110. De aci se  constată iarăşi că Sn gtndirea sflntului Grigorie de Nyssa apoia-
tirul nu  e  o simplă  negare  inteiectuală  n  aflrmaţillor  despre  Dumnezeu,   în  scnsul
teologiei  negative  scolasticc,  ci  o  pxporlon|fi  u  hi I  Dumnozeu.  Bunătăţile   spiritual!'
ale altei prrsoane lc cunoşti cînd le ni, rinr f”irfi sil lt• poţl pxprima.
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ncşti ? Nu face aceasta. Căci nu porunceşte să se facă păsări celor c•ărora nu le-a dat aripi, nici să trăiască sub apă celor ce le-a rînduit viaţa pe uscat. Deci dacă tuturor celorlalte le-a dat o lege potrivită puterii şi nu sileşte nici o făptură la cele mai presus de fiiea ei, să cugetăm drept urmare că şi ceea ce ni se făgăduieşte nouă prin «Feri-cire» nu e ceva ce nu se poate nădăjdui.
Dar nici loan, nici Pavel, nici Moise şi nici altul ca ei n-au rămas în afara acestei înalte fericiri, care vine din a vedea pe Dumnezeu ,■ nici eel ce a zis : «Mi s-a gătit mie cununa dreptăţii, pe care mi-o va da mie dreptul Judecător» (II Tim., 4, 8), nici eel ce se odihnea pe pieptul lui Iisus, nici eel ce a auzit din partea cuvîntului dumnezeiesc : «Te-am cunoscut pe tine mai mult ca pe toţi» (Ieş., 33, 17). Dacă deci aceia, prin care s-a vestit că cunoaşterea de Dumnezeu e mai presus de pu-tPre, nu s-au îndoit de fericirea lor, iar fericirea stă In a vedea pe Dumnezeu, iar aceasta vine din a se face cineva curat cu inima, -— ur-mează că curăţia inimii prin care se poate dobîndi fericirea mi e un lucru cu neputinţă. Cum se poate deci spune că grăiesc adevărul şi cei ce declară, după Pavel, că cunoaşterea lui Dumnezeu e mai pre​sus de puterea noastră, dar că nici cuvîntul Domnului, care făgăduieşte că Dumnezeu poate fi văzut întru curătie, nu se împotriveşte acelora ?
Socotesc însă că e bine să spun mai întîi puţine cuvinte despre altceva, ca tîlcuirea ce o vom da temei de faţă să înainteze pe calea cuvenită.
Ce este firea dumnezeiască însăşi în sine, după fiinţă, întrece orice Inţelegere cuprinzătoare, neputîndu-se apropia şi neputînd străbate la ea gîndurile întemeiate pe presupuneri,- şi încă nu s-a aflat de oa-meni vre-o putere de înţelegere a celor ce ar dori să le înţeleagă, pre-cum nu s-a născocit vre-un mijloc de cuprindere a celor cu neputinţă de cuprins. De aceea, marele Apostol numeşte «fără urmă căile Lui» (Rom., 11, 33), arătînd prin acest cuvînt că este neumblată de gînduri cal&a ce duce la cunoştinţa fiinţei dumnezeieşti, întrucît nici unul din cei ce ne-au fostt înainte-mergători în viaţă n-a lăsat vreo urmă a cu-noştinţei vreunei înţelegeri cuprinzătoare a Celui mai presus de cu-noş-tinţă. Aşa fiind după fire, Cei mai presus de întreaga fire, Cei ne-văzut şi nescris împrejur, este văzut şi este înţeles prin altă raţiune. Iar modurile acestui fel de înţelegere sînt multe. Căci se poate vedea prin presupunere m, din înţelepciunea arătată în toată zidirea Cei ce toate întru înţelepciune le-a făcut. E aşa cum se vede în oarecare mod, prin cugetare, chiar în lucrurile făcute de om, făcătorul lucrului de faţă,
111. EtoXaa•tiy,diî aci nu poate însemna «eventual», ci «cu aproxiinaţie», printr-o slmţire care nu poate defini exact pe Dumnezeu.
DESPRE   FERICIKI
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ca unul co şi-a Intipărit meştcşugul In acest lucru. Nu se vede firea celui ce 1-a meştorit, cl numai pricopen•a meştoşugărească pe care meş-terul a întipărit-o în alcătuireu lucrului. Aşa privind spre podoaba zi-dirii, ne formăm o idee nu a fiinţei, ci a înţelepciunii Celui ce a făcut toate în chip înţelept.
Şi dacă cugetăm la Creatorul vieţii noastre şi la faptul că nu silit, ci din bunăvoinţă a păşit la fapta zidirii omului, zicera că şi prin acest mod vedem pe Dumnezeu, ajungînd la cunoştinţa bunătăţii, nu a fiinţei lui Dumnezeu 112. La fel, şi toate celelalte cite înalţă cugetarea la ceea ce e mai bun şi mai înalt ne dau o cunoaştere a lui Dumnezeu, fiecare dintre înţelesurile înalte aducîndu-ne sub vedere pe Dumnezeu. Căci puterea şi curăţia şi rămînerea la fel şi neamestecarea cu ceea ce e contrar şi toate cele de felul acesta, întipăresc în suflete chipul unui înţeles dumnezeiesc şi înalt113.
Deci prin cele spuse se arată, cum e adevărat şi ceea ce spune Domnul, Care făgăduieşte că Dumnezeu va fi văzut de cei curaţi cu inima, şi cum nici Pavel nu minte cînd spune prin cuvintele lui că pe Dumnezeu nu L-a văzut cineva, nici nu poate să-L vadă. Căci Cel ne-văzut prin fire Se face văzut prin lucrări, văzîndu-Se în unele din cek; din jurul Lui U4.
Dar nu numai aoesta este înţele,sul fericirii : a putea socoti din vre-o lucrare că Cel ce lucrează e ceva asemănător ei. Căci în acest caz, şi înţelepţii veacului acestuia, din buna alcătuire a lumii ar avea cunoştinţa înţelepciunii şi puterii celei mai presus de lume. Dar mie mi se pare că mărirea «FeiriciTii» le dă sfatul, celor ce pot să-1 primeas-
112. Omul fiind o fiinţă  liberă, nu poate fi creat decît tot de  o fiinţă  Hberă.
Esenţa supusă  legilor, lipsită de orice libertate, nu poate crea propriu-zis din nimic,
ci emite din ea ceva asemănător ei, un făt supus aceloraşi legi cărora le  este su​
pusă şi ea. Şi numai dacă omul e  creat de Dumnezeu în libertate, e creat din bu-
nătatea  lui  Dumnezeu.   Căci  de   o  esenţă  supusă  cu   totul  unor  legi,   nu  se   poate
spune că face  ceva din bunătate. Unde nu e conştiinţă şi libertatea de alegere, nu
se poate vorbi nici de bunătate.
113. „ăetaî Bvvoiaî evxo;ioi ttjv <pavtaa£a•/.    Inţelesul îşi  are  şi  el  un  chip,  oriclt
ar fi de lipsit de un chip material. Cînd te gîndeşti la un bine ai alt înţeles, deci şi
un alt «chip» decît cînd te gîndeşti la frumos. Dar nici binele, nici frumosul (spiri​
tual)  nu pot fi gîndite decît de un   subiect şi  într-un  subiect. Deci gîndindu-ne  hi
binele,  la  frumosul  suprem,  reflectate  în  lume, ne facem şi  un  «chip  aproximativ»
(axoXaa•n•x.âjî),  dur real al Subiectului suprem.
114. Lucrările  se zic  î-n greceşte  ev^pTfeiai.   De  aceea,  în  româneşte  s-au  tradus
adeseori ca «energii».  De fapt întelesul lucrărilor nu  e  prea depărtat  de  al  «aner-
giilor», pentru câ nu e lucrare fără o energie la baza ei. Sfîmtul Grigorie spune ră
prin  lucrări,  sau  prin  energii,  se  cunnsc  f•cUi  din   jufu•l  luii   Dumnezeu,   pe  care  atit
el  (în  alte  loruri)  tit  si   toţi  părinţii  Bisorlrli   Ic•  niimcsc  Insiişiri   ale  lui  Dummezeu.
Deci  lufTrirLlc s<iu  «energiile»  pe  care  U•  ciiminştcin  en   vcnitt1   la  noi  sînt  însoşi  în-
siiţiirilo   lui   Dum.iKv.cu,   in   lurnirrni   lor.   Proprln-/ls   lusii•jlrllc   lui   Dinnnezou   nu   în
olo u putcru luiTiitoiiru, un ciirucli•r cIIikiiiiiIi
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ca, să vadă pe Col dorit şi In ialt mod. Iar înţelesul acesta va fi lămurit prin pildo.
Un bun în viaţa omenească este sănătatea trupului, dar lucrul feri-cit e nu numai a şti ce înseamnă sănătatea, ci şi a vieţui în sănătate. Căci dacă cineva, făcînd lauda sănătăţii, îşi alege o hrană aducătoare de boală şi plină de sucuri rele, ce oare a cîştigat din laudele sănătăţii, odată ce se lasă doborît de boală ? Deci aşa să înţelegem şi cuvîntul de faţă. Căci nu zice Domnul că e lucru fericit a cunoaşte ceva despre Dumnezeu, ci a avea în sine pe Dumnezeu u5. Căci zice : «Fericiţi cei curaţi cu inima, că aceia vor vedea pe Dumnezeu». Nu socotesc deci că El pune pe Dumnezeu, faţă în faţă, ca pe o privelişte înaintea celui ce şi-a curăţit ochiul sufletului. Ci măreţia spusei ne dă să înţelegem ceea ce Cuvîntul spune şi altora în chip mai desăvîrşit, zicînd : «împăTăţia lui Dumnezeu este în lăuntrul vostru» (Lc, 17, 21). Din aceasta învăţăm că eel ce şi-a curăţit inima de toată zidirea şi simţirea pătimaşă vede In frumuseţea sa chipul firii dumnezeieşti. Deci mie mi se pare că Cuvîn​tul cuprinde, în cuvintele puţine ce le-a spus, acest sfat: O, oameniP oare aveţi vreo dorinţă de a vedea Binele adevărat, cînd auziţi că mă-rirea dumnezeiască e ridicată mai presus de ceruri şi slava ei este de netîlcuit şi frumuseţea, de negrăit şi firea, de necuprins, nu cădeţi în deznădejde pe mc^tivul că nu puteţi vedea pe Cel dorit. Căci în tine este măsura cunoaşterii lui Dumnezeu de către tine. Pen-tru că, plăsmuindu-te pe tine, îndată a dat fiinţă acestui bine prin fire llS. Căci Dumnezeu a întipărit în alcătuirea Sa chipurile bunătăţilor firii Sale, întipărind în tine ca într-o ceară un chip sculptat.
Dar răutatea, vărsîndu-se în pecetea cea în chipul dumnezeiesc, a fa cut nefolositor binele ascuns sub acoperămintele urîte 117. Dacă deci vol şterge iarăşi, prin îngrijirea de viaţa ta, întinăciunea aşezată pe Inimă U8, îţi va străluci din nou frumuseţea cea în chipul dumnezeiesc 119-
115. Cum s-a arătat şi în textul la care se referă nota 110, şi aci se pune ac-
rentul nu pe cunoaşterea teoretică,   ci pe trăirea lui Dumnezeu. Deci apofaticul nu
Insoamnă o despărţire de Dumnezeu, ci o trăire a lui Dumnezeu cu neputinţă de ex-
prlmat. Nu e vorba de un Dumnezeu închis în întunericul Său, ci de un Dumnezeu
trălt In noi,  dar cu neputinţă de exprimat în cuvinte,  din pricima nemărginirii  Lui.
116. xb âfaS&v 113 <puset  xatouaiâaavTO?  —  a   «substanţializat»  binele duirnnezeiesc ?
ndlcă  1-a  dat  o  altă  fiinţă  decît  cea dumnezeiască.  Dar  că  nu binele  dumnezeiesc
Insuşi  a fost  «substanţlalîzat»  într-o  altă  fiinţă,  ci un  alt chip al Lui, se vede din
rlndurile următoare, unde se spune că a pus în alcătuirea omului «chipurile    (tâ ;xi-
\ii\\i.az(j. —  imitaţiile) bunătăţilor dumnezeieşti».
117. AxpiotON — nefolositor,   ascuns.   Căci  binele  din  fire n-a  fost  desfiinţat   cu
lotul, ci a fost făcut nefolositor, fiind ascuns dar şi împiedicat de acoperămmtele rele
en se arată prin lucrare. Totuşi, răul e mai  la suprafaţa firii, pe cînd binele e mai
inline.
118.
T6v   e7ct7tXao&evta   x•fj  xaţbiâ  punov.    Intinăciunea  nu  e  plăsmuită  odată  cu
lulimi, dori nu do Dumnezeu, ci după aceea, pe suprafaţa ei, de omul însuşi.
110. nunătiitp,i   luminează.   Ochii   omului   bun   sînt  luminoşi.   De   aceea  binele   e şl frumusc|o. IMutntpa e urîtă. «Om urît», îi zice poporul român unui am rău.
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Precum so înttmplu ru fiorul, că atunci cînd e curăţit de rugină cu o pe-rie, de unde cu puţin lnainte era negru,acum, strălucind la soare, trimite din sine raze şi scînteiori, aşa şi omul din lăuntru, pe care Domnul îî numeşte inimă, cînd se şterge de pe el pata ruginoasă înflorită pe el ra un mucegai rău, îşi recapătă iarăşi asemănarea cu modelul (cu ar-hetipul) şi se face bun. Căci eel ce e asemenea Binelui este numaidecît şi el bun.
Deci eel ce se priveşte pe sine vede în sine pe Cel dorit. Şi de aceea• eel curat cu inima e fericit, pentru că, privind la curăţia sa, vede în chip modelul (arhetipul). E aşa cum cei ce privesc soarele în oglindă, în limp ce alţii privesc ţintă spre cer, văd în strălucirea oglinzii soarele nu mai puţin decît cei ce privesc spre însuşi cercul soarelui. Astfel, zice, şi voi, chiar dacă nu aveţi puterea să vedeţi lumina, dacă reveniţi la darul chipului sădit în voi de la început, aveţi în voi pe Cel căutat. Căci dumnezeirea este curăţie, nepătimire şi înstrăinare de orice rău. Dacă deci acestea se află în tine, e numaidecît Dumnezeu în tine. Cînd deci gîndul din tine nu va fi amestecat cu nici un rău, ci va fi liber de patimă şi despărţit de orice poftă, vei fi fericit pentru vederea ta pă-trunzătoare, pentru că curăţit fiind L-ai cunoscu,t pe Cel nevăzut de cei necuraţi, şi după înlăturarea ceţei materiale de pe qchii sufletului, pri-veşti în seninul curat al inimii, în mod limpede, priveiiştea cea minu-• nată. Iar aceasta ce este ? Curăţia, sfinţenia, simplitatea, toate străluci-rile luminoase ale firii dumnezeieşti prin care este văzut Dumnezeu r20.. Din cele spuse nu ne îndoim că acestea aşa sînt.
120. A vedea, prin seninul curat al inimii, strălucirile lui Dumnezeu înseamnă-că ele pătrund prin transparenţa lor în inimă, cum lumina soarelui ce se vede pe geam înseamnă pătruraderea luminii soarelui prin transparenţa lui, fără a îmceta ca. soarele să fie cu lumina lui şi dincolo de geam. Inimii ca fundament biologic, dina-• mic, al trupului, îi corespunde «inima» ca centru al sufletului, concentrînd în ea şi inţelegeri şi simţiri şi doriri. Ea e «omul» întreg ca centru concentrat al întregii vieţi a omului. Ca afcare, e subiectul cel unul, cu neputinţă de definit, izvor mereu nou al tuturor actelor omeneşti. Prin ea simţim Subiectul dumnezeiesc, sau presiu-nea Lui, însoţirea Lui, susţinerea Lui, mtngîierea Lui, mustrarea Lui. Aşa cum din «inimă», sau din subiectul nostru cel unul pornesc toate actele noastre spirituale şi materiale, prezente şi lucrătoare în toată fiinţa noastră şi prelungite în jurul nostru, dar prira toate o sdmţim pe ea, aşa din Subiectul dumnezeiesc iradiază toate lucră-rile Lui, sesizate în primul rînd în «inima» sau în subiectul nostru şi apoi prin ea în toată fiimţa noastră şi în toată persistenţa şi mişcările tuturor lucrurilor. Iar far această persistentă şi în aceste mişcări simţim prin lucrările Lui Subiectul lor dum​nezeiesc. Cînd pun degetul pe un obiect, în apăsarea degetului, însuşi degetul e o lucrare a mea. Dar în această lucrare e prezent însuşi subiectul meu. Aşa e pre-zent Dumnezeu prin nesfîrşitele Lui lucrări în toate puterile şi lucrările din lucruri,. din persoane şi din mine. El mă învăluie prin aceste lucrări de pretutindeni. Ele mă susţin în viaţă şi mă poartă ca un leagăn ţesut din nenumărate fire, iar prin ele, El însuşi. Dar simţirea lor şi a Luii o am prin «inimă». O am cînd inima e curată şi nepă-timitoare, ceea ce e acelaşi lucru. Căci Dumnezeu însuşi e curăţie şi nepătimire. De-sigur, curăţia şi nepătimirea nu trebulo socotlto ca bunătăţi în ele însele şi nici măcnr en nişte pasivităţi. «Curat» şl «ncpfitli]i(iş» Implied o voinţă, o deschidere cu tolul  sincprîl  şi  iubltoaro spro  nit  snbiiHl.  lîilina  noastr.”i  rurată e subiectul sincer şi
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Dar judeoata noastră, conştientă de la început de neprice-perea ei, Işi dă seama încă şi acum de această nepuitinţă. Căci, precum cine ajunge în cer se împărtăşeşte de minunile cereşti, dar dacă modul urruşului nu-1 poate împlini, nu are nici un cîştig din cele mărturisite că se în•tîmplă eu el, ajuns acolo, la fel, nu ne îndoim că din curăţia ini-mii vine fericirea, dar modul cum se poate cineva curăţi de cele ce-1 în-tinează mi se pare ceva deopotrivă de greu ca urcuşul la oer. Care e deci scara lui Iacov ? Ce car de foe vom găsi, ca să ne înălţ•ăm la cer asemenea proorocului Hie, ca ridicîndu-ni-se inima la minunile de sus, să se scuture de povara aceasta pămîntească ? Căci dacă ajunge cineva la cunoaşterea slăbiciunilor (afeotelor) legate fără voie de sufletl21, va socoti că nu ştie şi nu poate să se despartă de relele înjugate cu el. Venirea noastră însăşi la viaţă înoepe din patimă şi prin paitimă înain-tează creşterea noastră şi în patimire sfîrşeşte viaţa noastră l22; şi râul (păcatul) s-a amestecat cu firea, prin cei ce au primit de la început patima (afectul), însuşindu-şi boala prin neascultare. Căci precum firea animalelor de orice soi se continuă în înşirarea celor ce vin după aceea, Incît ceea ce se naşte e aceeaşi după raţiunea firii cu aceea din care s-a născut, la fel omul se naşte din om, pătimaşul, din pătimaş, păcătosul, •din păcătos. Deci păcatul subzistă (aovocpioxatat) în oarecare fel cu cei •ce vin la existenţă, întinzîndu-se şi crescînd odată cu hotarul vieţii.
Dar virtutea e greu de ajuns, fiind dobîndită de-abia cu zeci de mii de sudori şi dureri, cu sîrguinţă şi osteneală. Aceasta o aflăm de multe ori din dumnezeiasca Scriptură, de la care auzim că e strîmtă şi plină ■de necazuri calea spre împărăţie, dar largă şi coborîtoare şi uşor de umblat cea care duce viaţa, prin păcate, spre pieire. Totuşi, Scriptura a arătat că viaţa înaltă nu e cu totul cu neputinţă, căci a infăţişat în sfintele scrieri minunile atîtor bărbaţi.
Deci fiindcă e un îndoit înteles în făgăduinţa vederii lui Dumnezeu : unul, al cunoaşterii firii celei mai presus de toate, altul, al unirii cu El
deplin deschis altor subiecte şi mai ales Subiectului suprem. Iar curăţia şi nepătimirea lud Dunwi^zeu e deschiderea sinceră şi deplin iuibaţoare între cele trei Subiecte dum-nezeieşti şi spre noi. Subiectele curate şi nepătimitoare pătrund ele însele în altele chiar prin acest fapt al curăţiei şi nepătimirii lor. Astfel, cunoaşterea e rodul eticu-lui, sau al Jnduhovnicirii.
121. E vorba de afectele  (xâ itâ&v)), care, deşi în ele însele sînt nepăcătoase, due
pe om în mod aproape necesar spre patimile păcătoase, care în greceşte se numesc,
ca şi primele, tot patimi (ti jiâă-T]).  Foamea, care e un afect ireproşabil, duce în mod
ciproupe necesar la patima păcătoasă. Numai cu ajutorul harului dumnezeiesc o putem
tine in frîul satisfacerii  ei nepăcătoase. Doctrina aceasta  a îost preluată  de  sfîntul
Maxim Mărturisitorul.
122. Cuvîntul <«patimă» se fotoseşte aci, cînd în înţelesul de afect, cînd de pa​
timă păcătoasă, cînd în amîndouă înţelesurile. Patima morţii e un afect, dar nu e o
piitlmă păcătoiisă. E o patimire. Sfîntul Maxim a făcut idistincţia precisă între afecte
•>! patimi.
«,    ,
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prin curătia vleţii, col dlnttl lei de cunoagteru e socotit de glasul sfin-tilor că e cu noputinţfl, iar al dolloa so făgăduieşle firii omeneşti prin In-vă{ătura de faţfi a Domnulul : •Forlclţt eel curaţi cu inima, că aceia vor vodea pe Dumnezeu».
Iar cum se poate face cineva curat, po{i afla din aproape toată în-văţătura evanghelică. Căci, de vei privi pe rînd poruncile, vei afla lim-pede în cele următoare modul de curăţire a inimii. Pentru că împărţind răutatea (patima) în două, în cea care se susţine prin fapte şi în cea care se susţine prin gînduri, mai întîi a fost pedepsită prin legea veche nedreptatea arătată prin fapte, iar acum a făcut legea să se vadă celălalt fel de păcait, nepedepsind fapta rea, ci avînd grijă să nu se iveaseă nici începutul. Căci scoţînd păcatul din însăşi voia de a-1 face, înseamnă a face viaţa cu mult mai străină de faptele rele. Iar avînd păcatul multe părţi şi multe feluri, fiecărui fel din cele oprite i-a rînduit, prin porunci, vindecarea potrivită. Şi, pentru că în toată viaţa, eel mai repede se iveşte boala mîniei, începe vindecarea de la ceea ce o stăpîneşte mai mult, legiuind în primul rînd nemînierea. Ai învăţat, zice, de la legea veche; «Să nu ucizi!» ; acum învaţă să depărtezi de la suflet însăşi mînia împotriva celor de o fire (ML, 5, 22). Dar nu a oprit orice mîtnie. Căci se poate folosi această pornire a sufletului şi spre bine. Deci poruncn a stins mînia fără nici un scop bun împotriva fratelui. Căci a spus : «Tot eel ce se va mînia pe fratele său în zadar» 123. Adausul «în zadar» arată că de multe ori folosirea mîniei are un rost, şi anume, atunci cînd patima se aprin.de pentru pedepsirea păcatului. Acest fel de mînie 1-a recunoscut mai mainte cuvîntul Scripturii pe searaa lui Finees oîad a îmblînzit prin înjunghierea călcătorilor de lege pornirea lui Dumnezeu împotriva po-porului (Num., 25).
Şi iarăşi se foloseşte de ea ca mijloc de vindecare fata de păcatele trupeşti, smulgînd prin poruncă, din ijiimă, pofta nebunească a prea-curviei.
Şi aşa vei afla pe Domnul îndreptînd în cele următoare pe toate, una cîte una, opxind prin porunci fiecare din felurile păcatelor. Opreşte să se stăpînească mîniile nedrepte, neîngăduind nici măcar apărarea, alungă patima lăcomiei prin porunca de a ne dezbrăca de buna voie şi de cămaşa rămasă, în folosul celui ce voieşte să ne ia haina. Tămădu-ieşte firica, poruncindu-ne să dispreţuim moaxtea. Şi peste tot, prin fie​care dintre porunci, vei afla cuvîntul plugăresc smulgînd ca un plug rădăcinile rele ale păcatelor din adîncul inimii noastre, prin ceen ce se curăţeşte de rodul spinilor.
123. Cuvlntele «ln zadam se dflfl luinuil In null ro<llr| vorhi. 25 — Grlgorle do Nym
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Deci, prin amlndouă fuce bine firii noastre : prin cele prin care fă-gfiduieşte binele şi prin învăţătura ce ne-o dă pentru viaţa de acum. Iar dacă ţi se pare dureroasă străduinţa pentru cele bune, pune-o în faţă cu viaţa contrară, şi vei afla cu cît este mai dureros păcatul dacă nu priveşti spre timpul de faţă, ci la eel de după acesta. Căci eel ce a auzit de gheenă nu se va mai despărţi cu durere şi cu osteneală de plăcerile păcatelor, ci-i va ajunge doar frica sălăşluită în gînduri, ca să alunge patimile. Dar e mai bine ca, cunoscînd ceea ce auzim prin ceea ce facem, să luăm de aci prilejul unei şi mai aprinse pofte. Căci dacă sînt fericiţi cei curaţi cu inima, nefericiţi sînt, fără îndoială, cei cu mintea întinată, pentru că privesc spre fata vrăjmaşului. Şi dacă, prin virtute, însăşi pecetea dumnezeiască se întipăreşte în viaţa noastră, e vădit că viaţa în păcat se face chipul feţei vrăjmaşului 124•
Iar dacă, potrivit feluritelor înţelesuri, Dumnezeu e numit prin fie-care nume al celor cugetate ca bune, de pildă : lumină, viaţă, nestrică-ciune şi toate cîte sînt de acest fel, dimpotrivă, fiecare nume din cele protivnice acestora se va da năseocitorului răutăţii: întuneric, moarte şi stricăciune şi cîte sînt de acelaşi neam şi soi cu aceştea. Deci cu​noscînd pe cele prin care viaţa noastră ia chipul păcatului sau al vir-tuţii, să fugim de chipul diavolului, să lepădăm masca vicleană şi să luăm chipul dumnezeiesc125, să ne facem curaţi cu inima, ca să ne facem fericiţi, întipărindu-se în noi chipul dumnezeiesc, prin vieţuirea ourată, întru Hristos Iisus, Domnul nostru, Căruia I se cuvine slava în vecii vecilor. Amin.
Cuvîntul VII
Fericiţi făcătorii de  pace,  că aceia iiii Jui  Dumnezeu se [vor chetna.
Toate cele ale sfinţitului cort al mărturiei, pe care 1-a alcătuit le-giuitorul izraeliţilor după chipul arătat lui de Dumnezeu în munte, toate cîte se cuprindeau înşirate înăuntru erau, una cîte una, sfinte şi sfinţite. Iar cea mai dinăuntru parte, în care nu se putea intra şi umbla, se numea Sfînta Sfintelor. Această numire întărită arăta, socotesc, că ea nu se împărtăşea de sfinţenie în acelaşi grad cu celelalte, ci pe cît
124. Viaţa din lăuintru se îmtipăreşte pe fata arătată. Trătod cu viăjinjaşul reflec-
tăm la arătare chipul lui. Dealtfel, însuşi modul de a vieţui e un chip al existenţei
flecărula.
125. Chipul răului este o miască pentru om, întipărită pe fata lull adevărată. Căci
nu este potrivită firii lui. Chipul binelui, sau al km Dumnezeu, e «chip», sau expresie
adevărată a lui, pentru că e şi o actualizare a firii lui. Dar, de obicei, masca stă în
Imitarea mincinoasă a binelui de către cei răi. Ea nu i se potriveşte omulfli într-un
dublu înţeles.
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se deosebea sflnta şi sfinţlta, do cooo ce ore comun şl Intlnat, ou atlt acea parte In care nu so putoo lntrn era mnl curată declt cele sfinte din jurul ei.
Socotesc deci, că în uceltişi f«], toate fericirile arătate nouă în mun-tele acesta, cîte ni le-a spus mai Inainte Cuvîntul, sînt una cîte una sfinte şi sfinţite ; dar ceea ce ni se dă acum spre tîlcuire e cu adevărat de nestrăbătut şi Sfînta Sfintelor. Căci dacă a vedea pe Dumnezeu e un bine care nu poate fi întrecut de nimic, a se face fiul lui Dumnezeu e, numaidecît, mai presus de orice fericire.
Care e deci înţelesul acestor cuvinte ? Ce dar cuprinde o astfel de făgăduinţă data prin aceste cuvinte ? Orice ar înţelege mintea prin ea, ceea ce se făgăduieşte e mai presus de această înţelegere. Dacă vei numi ceea ce se făgăduieşte prin fericirea aceasta : binele, cinstirea, înălţimea, ceea ce se făgăduieşte e mai mult decît înţelesul cuvintelor ,-ceea ce se primeşte e mai presus de rugăciune, darul mai presus de nă-dejde, harul mai presus de fire.
Ce este omul pus faţă în faţă cu firea dumnezeiască ? Care cuvînt al sfinţilor să-1 rostesc, prin care se înfăţişează micimea omului ? După Avraam, el e «pămînt şi cenuşă» (Fac, 18, 27) ; după Isaia, «iarbă» (Is., 40, 6) ; după David, nici iarbă, ci «asemenea ierbii» (Ps. 36, 2). Căci eel dintîi zice : «Tot trupul e iarbă» ,• iar al doilea zice : «Omul, oa iarba». După Eclesiast, e «deşărtăciune» (1, 2) ; după Pavel, «vrednici de plîns» (I Cor., 15, 19). Căci cuvintele cu care se numeşte Apostolul se potrivesc întregului neam omenesc. Acesta este omul.
Dar Dumnezeu ce este ? Cum voi spune ce este Cel pe care nu e cu putinţă nici să-L văd, nici să-L prind cu auzul, nici să-L iau în inimă ?126 Cu ce cuvinte voi vesti firea Lui ? Ce pildă a binelui acestuia am în cele cunoscute ? Ce cuvinte noi voi născoci pentru a face înţe-les pe Cel negrăit şi nespus ? Am iauzit Scriptura cea de-Dumnezeu-in-suflată spunînd lucruri mari despre firea cea mai presus de toate. Dar ce sînt ele faţă de firea aceea însăşi ? Căci cuvîntul a spus atîta cît poate încăpea în mine, nu cît este Cel pe care II araită. Căci precum din cei ce primesc aerul, fiecare primeşte după lărgimea lui, unul mai mult, altul mai puţin şi cel ce are în sine aer mai mult nu a luat în sine tot aerul, ci şi el a luat din tot aerul cît a putut, aşa şi cuvintele despre Dum​nezeu ale Sfintei Scripturi, care ne-au fost spuse prin Duhul Sfînt de către purtătorii de Dumnezeu, sînt înalte şi mari şi mai presus de toată mărimea faţă de măsura înţelegerii noastre, dar nu se ating de adevă-rata mărire a Lui. «Cine a măsurat, zif•o, rerul cu palma şi a luat apoi toate
12G. Nu-L pot luia prin mine Insuml, dar nil Se <I8 Bl lasuşi.  lmi dă El pulere să-L primesc.
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In mlnă şi pămtntul in pumni ?». Ouvîntul prorocesc a arătat prin aceste măreţe rostiri o parte a lucrării dumnezeieşti, dar însăşi puterea din care porrteşte lucrarea, oa să nu zic firea din care este puterea, n-a spus-o, nici n-<a gîndit să o spună 127. Ba şi musitră prin cuvînt pe cei ce dau dumnezeirii unele chipuri prin presupuneri, spunînd ca din par-tea lui Dumnezeu : «Cu cine M-aţi asemănat?» (Is., 40, 6), zice Domnul. Acelaşi sfat îl dă şi Eclesiastul prin cuvintele sale : «Să nu te grăbeşti să scoţi cuvînt înaintea feţei lui Dumnezeu. Că Dumnezeu este în cer sus şi tu, pe pămînt jos» (Eel., 5, 1). El arată, socotesc, prin depărtarea stihiilor una de alta, în ce măsură e mai presus firea dumnezeiască, de gindurile pămînteşti.
Cel ce este astfel şi aşa de mare, Care nu poate fi nici văzut, nici auzit, nici cugetat, pe omul, care e socotit ca nimic între cele ce sînt: cenuşă, iarbă, deşertăciune, şi-1 face casnic, fiind ridicat de Dumnezeul tuturor la treapta de fiu. Ce mulţumire vrednică de acest dar s-ar putea g&si să-I fie adusă ? Pxin ce cuvînt, prin ce cugetare, prin ce mişcare de recunoştintă s-ar putea lăuda acest har covîrşitor ? Omul e ridicat peste firea lui, e făcut din muritor, nemuritor ; din întinat, neîntinat; din trecător, veşnic şi peste tot, din om, dumnezeu. Căci eel învrednicit să se facă fiu al lui Dumnezeu va avea, fără îndoială, în sine, cinstea Tatălui şi e făcut moştenitor al tuturor bunătăţilor părinteşti. O, uriaşă dărnicie a bogatului stăpîn! O, mînă largă! Cît de mari sînt darurile comorilor negrăite ! 128 Firea cea căzută în necinste din pricina păcatu-lui o ridică aproape la aceeaşi cinste cu Sine, din iubirea Sa de oameni. Căci dacă ne face prin har ceea ce este El după fire, ce altceva ne dă decît deopotrivă cinstire cu Sine, prin înrudire ?
Deci cununa este aceasta. Dar, care e lupta pe care o încununează ? De se va face făcător de pace, zice, va fi încununat cu harul înfierii. Mie mi se pare că şi fapta căreia i se făgăduieşte o astfel de răsplată este un alt dar. Căci, ce este mai dulce între cele năzuite de oameni în viaţă, decît c vieţuire paşnică ? Pentru că orice ai numi între cele) dulci viaţă, are nevoie de pace ca să fie dulce. Căci, dacă le-ai avea toate
127. Bazat pe locuri ca acestea şi sfiotul Gilgorie Palama a făcut deosebirea între
lucrărlle, puterile şi firea dumnezeiască. Dar în lucrare e şi putere, încît pe drept
cuvînt In limba română (şi franceză), lucrarea s-a tradus cu «energie».
128. In textul grec, «harismele». Toate cele ce le are Tatăl şi pe care le are şi
Fiul eel Unul Născut prin naştere, le  are şi  omul prin idărnicia Tatălui,  odată ce
Fiul eel Unul Născut S-a făcut prin întrupare Frate cu noi, dacă ne alipim de El.
Toată cunoştinţa, toată puterea, toată fericirea Tatălui ni se fac proprii pentru că El
Se uneşte cu nod, odată ce e unit cu Fiul Său devenit om, dacă noi primim să ne
unlra cu Fiul Său. Toate oomorile dumnezeieşti nesfîrşite ni se fac proprii în forma
trâlrli  lor omeneşti. Trupul  omenesc  devine nestricăcios,  transparent de strălucirea
puterllor dumnezeieşti, lmbrăcat în ele, iradiant al lor.
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cite se preţuiesc In viată : bogflţlo, annotate, soţle, copli, casă, paring, slujitori, prieteni, pflmlnt şl mare, dlntre care fiecare se Imbogăţeşte prin cele proprii, grădini ca ralul, vlte, băi, locuri de joe, de sport, locuri de desfătare pe seama tlnerllor, şi toate cite se născocesc pentru plăceri, dacă s-ar mai adăuga la acestea spectacolele plăcute, concertele muzicale şi orice altceva prin care se îndulceşte viaţa celor ce umblă după desfătări, — dacă le-ai avea pe toate acestea, dar bunul păcii ar lipsi, ce folos a-i avea de ele odată ce războiul te-ar împiedica de la bucuria de aceste bunătăţi ? Deci pacea însăşi este dulce celor ce se împărtăşesc de ea şi îndulceşte cele preţuite în viaţă.
Dar şi dacă păţim, în pace, vre-o nenorocire de felul celor omeneşti, răul acesta, amestecat cu binele, se face mai uşor celor ce-1 pătimesc. Insă şi cînd războiul ne sitrîmtorează viaţa, el ne face într-un fel oare-care nesimţitori faţă de celelalte pricini de întristare. Pentru că neno-rocirea de obşte covîrşeşte, prin dureirile ei, pe oele singulare. Căci doctorii spun de bolile trupeşti că dacă două dureri se nimeresc să vină deodată într-un trup, numai cea mai mare e simţită, iar răul mai mic îşi ascunde durerea, fiind acoperit de puterea oelui ce covîrşeşte. Tot aşa, relele războiului covîrşind în dureri, îi fac nesimţitori pe oameni fata de durerile lor singulare. Dar dacă sufletul e amorţit în simţirea sufe-rinţelor sale de lovitura relelor de obşte ale războiului, cum va păstra simţirea celor dulci ? Căci iată armele şi caii cei îmbrăcaţi în zale, trîmbiţa răsunătoare, rîndurile de luptători purtători de lănci, scuturile strîns învecinate, coifurile cu pene trase pe fete în chip înfricoşător, cioc-nirile, năvălirile, amestecările, luptele, uciderile, fugile, urmăririle, stri-gătele, vaietele, pămîntul udat de sînge, morţi călcaţi în picioare, răniţi părăsiţi şi toate cîte au loc în asprele îmtîmplări ale războiului! Oare eel aflat in acestea are timp să-şi îndrepte gîndul spre amintirea a ceea ce îl veseleşte ? Iar dacă îi intră în suflet amintirea vreunui lucru plă-cut, nu i se face adaus de nenorocire amintirea la cele scumpe, intrată în gînd în timpul atîtor primejdii ? Aşadar, Cel ce ţi-a dat tie plată, dacă te-ai despărţit de relele războiului, ţi-a făcut două daruri : unul este cunun,a, celălalt însăşi lupf.a. Deci chiar dacă nu i s-ar da nădejdii acestuia nimic, însăşi pacea prin ea însăşi e mai de pret pentru cei ce au minte, decît orice alt lucru năzuii In aceasta se poate cunoaşte mă-rimea covîrşitoare a iubirii de oameni (a lui Dumnezeu), că marile răs-plăţi nu se dăruiesc în forma de diirerl şi osteneli, ci, într-un fel oare-care, în forma de stări fericite şi biicuroiiso, c\uc& darul de căpetenie al celor re se veselesc e pacea, pe emu voloşto sfi o albă fiecare atît d<•
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mare, Inclt să nu o aibă numai el, ci să o împartă din belşugul priso-sitor şi celor ce nu o au 129.
Căci zice : «Fericiţi făcătorii de pace». Iar făcătorul de pace este eel ce dă pace altuia. însă n-ar împărtăşi-o cineva altuia, dacă n-ar avea-o el însuşi. Deci mai întîi voieşte să fii tu însuţi plin de bunătăţile păcii, apoi să dai din bine şi celor lipsiţi de el şi să nu iscodeaseă cu-vlntul o tîlcuire prea adîncă. Pentru că ne ajunge pentru dobîndirea acestui bun şi numai înţelesul ce ne stă la îndemînă. «Fericiţi făcătorii de pace». Cuvîntul dăruieşte în scurtimea lui tămăduirea multor boli, cuprinzîndu-le toate pe rînd în înţelesul lui larg şi general.
Să înţelegem întîi ce este pacea. Ce este altceva decît împreuna-simţire iubitoare, îndreptată spre eel de aceeaşi fire ? Dar atunci, ce este ceea ce se cugetă protivnic păcii ? Ura, mînia, iuţimea, pizma, po-menirea răului, făţărnteia, nenorocirea războiului. Vezi cîtor boli le oste leac un singur cuvînt ? Căci pacea se împotriveşte la fel fiecărei boli din cele spuse şi face să înceteze răul prin venirea ei. Pentru că, precum încetează boala cînd intră sănătatea, şi se mistuie întunericul clnd se ar•ată lumina, aşa, cînd se iveşte pacea, se destramă toate pati​mile ce se nasc din starea protivnică.
Iar cît de mare bun este aceasta nu socotesc că trebuie să-ţi tîlcu-iesc eu prin cuvînt. Gîndeşte-te tu însuţi în tine, cum e viaţa celor ce trăiesc între ei în bănuială şi ură, cît de neplăcute le sînt întîlnirile, cîtă scîrbă are fiecare de toate ale celuilalt; gurile le sînt fără sunet, privirile întoarse, urechea închisă faţă de cuvîntul celui ce urăşte şi al celui urît. Oricine e prieten unuia nu e prieten celuilalt; şi dimpotrivă, oricine e duşman unuia e plăcut celuilalt.
Precum deci aromatele bine-mirositoare umplu aerul dimprejur de buna lor mireasmă, tot aşa darul păcii se răspîndeşte cu îmbelşugare, Inclt viaţa ta e tămăduire bolii străine. Dar cît de mare este acest bun, poţi cunoaşte mai deplin, gîndindu-te la nenorocirea fiecăreia din pa​timile ce se nasc in suiflet dintr-o voinţă duşmănoasă. Cine ar putea de-scrie după cuviinţă patimile mîniei? Ce cuvînt ar putea înfăţişa urîţenia
129. Pacea se întinde din sufletul ce o are, cum se întinde şi tulburarea. Aceasta arată iarăşi legătura interioară dintre suflete. Dar arată şi faiptul că atît valorile pozltive cît şi lipsa lor au ca suporturi persoanele. Pacea nu e o stare impersonală ţi niici tulburarea. Ci e o stare personală, plină de imtentia îndreptată sipre allte per-soane. E o valoare prin care comunicâ persoanele, ca prin toate valorile şi lipsurile lor. Primele unesc persoanele în armonie, ultioiele le tin legate în disarmonie, în duşmănle. Pacea e marea forţă care le tine toate în armonie. Dar nu într-o armonie fizlcă, impersonală, ci în armonia conştientă, iubitoare, în care persoanele îşi menţin ltbertatea şi unicitatea lor. De aceea, Dumnezeu Gel întreit în Persoane, dar Unul In flintă şi în toate faisuşiriile sau valorile, oa Creator şi susţinător al tuturor, e izvo-rul păcii. Şi eel ce iradiază aceasta pace conştiemtă, iubitoare, înţelegătoare, îmbră-ţişătoare, s-a făcut vas al păcii lui Dumnezeu, deci fiu al Lui, fiu prin care se însu-şeşte pacea şi se răspîndeşte cu voinţă printre oameni.
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acestei boli ? Vtr/i pallmlln drttcoştl ce so Ivosc în cei stăplnlţl de ml-nie? Glndeşto-te la semnole asemănătoare ale bolii de la demonul miniei şi care e deosebirea Intro ele. Ochiul celor luaţi In stăpînire de demon e injectat în sîngo şi răsuclt, limba furioasă, sunetul aspru, cu-vîntul ascuţit şi ca un lătrut. Toate acestea sînt comune şi mîniei şi îndrăcirii: mişcarea neastîmpărată a capului, mişcarea nebună a mîi-nilor, fierberea întregului trup, picioarele nestatornice ; avem în aces​tea o singură descriere a ambelor boli.
Numai într-atîta se deosebeşte boala de la demon, de mînie: că una e un rău voit, iar alta cade fără voie peste cei în care se iveşte. Dar cu cît e mai de plîns lucru să ajungă cineva prin proprie pornire în acest rău, decît în patima fără voie ? De boala de la demon, eel ce o vede are milă. Dar furia din mînie, îndată ce o vede, o imită, socotind că se pă-gubeşte dacă nu biruie pe eel îmbolnăvit înaintea sa cu patima din el. Şi demonul chinuieşte trupul celui stăpînit de el numai pînă ce înce-tează boala aceluia, făcînd pe eel cuprins de furie să-şi arunce mîinile împotriva aerului în zadar ,- dar mînia nu face mişcările trupului să se mişte fără rost. Căci, cînd patima se face stăpînă şi sîngele din jurul inimii se înfierbîntă, fierea neagră împrăştiindu-se pretutindeni în trup, cum se zice, prin simţirea mînioasă, atunci toate simţurile cu reşedinţa în creier, fiind apăsate de aburii din lăuntru, ochii sînt împinşi afară din lăuntrul pleoapelor, atintindu-se plini de sînge şi îndrăciţi spre ecl ce îl supără, măruntaiele sînt apăsate de răsuflare, vinele gîtului se umflă, limba se îngroaşă, glasul, strîmtorat de vine, se ascute fără voie, bu-zele înţepenesc şi se înnegresc de ajungerea la ele a fierii reci şi se fac anevoie de mişcat în deschiderea şi închiderea firească a lor, încît nu mai pot să-şi ţină scuipatul ce se înmulteşte în gură, ci-1 aruncă prin cuvinte, sunetul silit scoţîndu-1 odată cu sine. Atunci se pot vedea şi mîinile mişcate de boală şi picioarele ; iar mădularele acestea nu se mişcă în zadar, cum se întîmplă la cei luaţi în stăpînire de demoni, ci spre răul celor ce se încaieră între ei din pricina patimii. Căci lovitu-rile celor ce se bat între ei ţintesc spre rănirea simturilor. Iar dacă în încăierare gura unuia se apropie de trupul celuilalt, nu rămîn nici din-ţii nelucrători, ci se înfig ca o fiară în cele la care ajung.
Dar cine ar putea spune pe rînd relele care-şi iau naşterea din mînie ? Deci eel ce împiedică acest lucru urît, cu dreptate se numeşte fericit şi cinstit pentru marea faptă buna ce o săvîrşeşte. Căci dacă col ce scapă pe om de vro-o neplăcore Irup^ască este cinstLt pentru o ast-fel de faptă buna, eu cît mai mult nu vor soroti cei ce au minte, pe eel ce a elibonit sufletul de ticciislft honli”i, en un Imu•făcător al vieţii ? Căci
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cu cît e mai mare sufletul decît trupuJ, cu atlt e mai de cinste eel ce vlndecă sufletul decît cei ce tămăduiesc trupurile.
Dar să nu creadă nimeni că eu socotesc că, dintre relele pricinuite de ură, neplăcerea produsă de mînie e cea mai grea. Căci socotesc că patima pizmei şi a făţărniciei e cu mult mai grea decît cea amintită ,• cu cît ceea ce e ascuns e mai rău decît ceea ce se vede. De fapt, dintre cîini, ne temem. mai mult de aceia care nu-şi vestesc mînia prin lătrat şi n-au înfăţişare iscoditoare, ci întăresc neprevederea şi negrija noastră printr-o înfăţişare blîndă şi liniştită. Aşa este patima pizmei şi a făţăr​niciei celor care, înăuntru, în adîncul inimii, întreţin ura ca pe un foe ascuns, iar la vedere îşi dau cu făţărnicie, înfătişarea prieteniei. Dar precum cînd focul e ascuns sub paie, la început topeşte prin ardere cele apropiate, fără ca flacăra să iasă la arătare, ci străbate prin ele doar un fum rău mirositox împins din lăuntru cu sila, dar dacă se iveşte vre-o r&suflătoare, iese la vedere o flacără strălucitoare, aşa şi pizma roade lnlma înăuntru, ca un foe o grămadă îndesată de paie, şi-şi ascunde din ruşine boala, dar nu se poate ascunde deplin, ci din ea, ca un fum rău mirositor, îşi face vădită amărăciunea prin nişte semne ale chipului ei. Dar dacă i se întîmplă celui pizmuit vre-o nenorocire, atunci (invi-diosul) îşi arată boala, făcîndu-şi din întristarea aceluia o pricină de bucurie şi de plăcere. Cele ascunse ale patimii se cunosc însă şi pînă ce ea pare să se ascundă, prin nişte semne arătate pe faţă. Iar semneie pizmei care topeşte sînt adeseori asemenea semnelor de moarte ale celor disperaţi : ochii uscaţi, înfundaţi în pleoapele secate, sprîncenele căzute, oasele ieşite prin came.
Iar pricina bolii care este ? Viaţa netulburată a fratelui, sau a se-menului său, sau. a vecinului. O, nedreptăţi noi: a socoti vinovat pe cineva pentru că nu e nefericit, a simţi durere pentru faptele lui bune, a-1 osîndi ca nedrept nu pentru faptele prin care ai suferit vre-un rău, ci pentru cele prin care acela, nesăvîrşind nici o nedreptate, trăieşte mul-ţumit! Ce ai, nenorocitule ? la spune : pentru ce te usuci privind la fe-ricirea vecinului cu ochi amărîţi ? Ce vină îi găseşti ? Pentru că e să-nătos la trup ? Pentru că e destoinic în cuvinte frumoase ? Pentru că e de neam mai bun ? Pentru că, luînd un post de conducător, se arată strălucind în dregătoria lui ? Pentru că a ajuns la o bunăstare materială ? Pentru că e cuviincios în cuvinte din pricina înţelepciunii ? Pentru că e eunoscut de mulţi pentru binefacerile lui ? Pentru că se bucură de co-pii ? Pentru că se veseleşte cu soţia lui ? Pentru că străluceşte pentru veniturile casei ? Pentru ce ţi se înfig acestea în inimă ca nişte săgeţi ascutite ? Iţi strîngi palmele, îţi împletesti degetele, eşti tulburat în yînduri, scoţi suspino adînci şi dureroase, n-ai nici o plăcere de venitu-
DUPRK  MRIC1RI
303
rile tale, Iţi c masa amară, l\l a vatra trlată, urechea ţl-e gata să asculte blrfirea celui căruta II moTge bine, lar de se spune ceva bun de el ţi se scîrbeşte urechea de cuvlnt. ŞI aflîndu-te cu sufletul astfel, de ce Iţi acoperi patima în făjărnicie ? De ce te Impodobeşti cu masca prieteniei şi a unei bunăvointe prefăcute 1 De ce II feliciţi cu cuvinte de laudă, spunîndu-i să se bucure şi să fie sănătos, dorindu-i cele protivnice prin cele ascunse în suflet ? Aşa a făcut Cain, care înfuriat de bunul nume al lui Avel, plănuia din pizmă omorîrea lui, iar prefăcătoria s-a făcut călău ; căci luînd masca prieteniei şi a vorbirii frumoase, îl duce la cîmp, departe de ocrotirea părinţilor, apoi îşi descoperă pizma prin ucidere.
Deci eel ce scoate această boală din viaţa omenească şi prin bună-voinţă şi pace leagă între ei pe cei de aceeaşi fire şi-i duce pe oameni la buna înţelegere prietenească, oare nu împlineşte cu adevărat lucrarea puterii dumnezeieşti, alungînd cele rele din firea omenească şi sădind în locul lor comuniunea în cele bune (împreună-împărtăşlTe•a de cele bune) ? De aceea îl numeşte pe făcătorul de pace fiu al lui Dumnezeu, dat fiind că eel ce dăruieşte acestea vieţii oamenilor se face următor al adevăratului Dumnezeu.
«Fericiti, deci, cei făcători de pace, că aceia fiii lui Dumnezeu se vor chema». Cine sîni: aoeştia ? Următorii iubirii de oameni a lui Dum​nezeu, cei ce arată în viaţa lor ceea ce e propriu lucrării lui Dumnezeu. Căci Dăruitorul şi Domnul celor bune smulge cu totul şi duce cu totul la nefiintă tot ce este în afară de firea binelui şi strain de el. Această lucrare ţi-o legiuieşte şi tie, ca să smulgi ura, să desfiinţezi războiul, să nimiceşti pizma, să alungi lupta, să omori făţărnicia, să stingi ţinerea de minte a răului ce rnocneşte în lăuntral inimii tale, să sădeşti In locul acestora toate cîte le înlocuiesc prin înlăturarea celor contrare. Căci precum odată cu retragerea întunericului intră lumina, aşa şi în locul fiecăreia din aeestea intră roada Duhului, iubii•ea, bucuTia, pacea, bună-tatea, îndelunga-răbdare, tot numărul de bunătăţi înşirat de Apostol (Gal., 5, 22).
Cum nu e deci fericit împărţitorul dumnezeieştilor daruri, al haris-melor lui Dumnezeu, eel ce se aseamănă în facerile sale de bine cu ma-rea dărnicie a lui Dumnezeu? Dar poate că «Fericirea» nu priveşte nu-roai la binele strain, ci socoteşte că făcătorul de pace e în mod principal, eel ce duce războiul dintre trup şi duh din sine la o armonie paşnică, cind nu mai e lucrătoare legea trupului, care luptă împotriva legii minţii, ci cea din urmă supusă împăraţioi mai bune se face slujitoare a poruncilor dumnezeieşti. Dar sfl nu sneotim eft cuvîntul ne sfătuieşte Set  cugotăm  viaţa color ce înffipluicsr hltx•lc  tn  dolmc, ci odată re ri
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fost surpat dintre noi peretele din mijloc al răutăţii despărţitoare (Ef. 2, 14), cei doi se toe unul, crescînd împreună pirin uwirea în bine130. Fiindcă deci se crede că dumnezeirea este una şi necompusă şi fără chip, cînd şi omenescul va scăpa, prin această lucrare de împăciuire, de această compunere din două, şi va veni din nou deplin la bine, la simplitate şi la lipsa de chip, ajunsă cu adevărat una, ca partea văzută sfi fie aceeaşi cu cea ascunsă şi cea ascunsă, cu cea arătată, atunci cu adevărat se împlineşte ferieirea, şi aceştia se nume,sc în mod propriu fiii lui Dumnezeu131, fiind fericiţi după făgăduinţa Domnului nostru Iisus Hristos, Căruia se cuvine slava în vecii vecilor. Amin.
Cuvîntul VIII
Fericiţi cei prigoniţi pentru dreptate, că a acelora este Impă-tăţia cerurilor.
Inşirarea pe rînd a înţelesurilor înalte ale învăţăturii ne conduce ca la a opta treaptă, la tîlcuirea cuvîntului de faţă. Iar eu zic că e bine să lămurim întîi prin cuvînt ce înseamnă la prooroc taina numărului opt, de care vorbeşte în titlul a doi psalmi (Ps. 17 şi 11) ; şi ce este curăţirea şi porunca tăierii împrejur, care amîndouă sînt legate de nu-mărul opt. Poate numărul acesta are vre-o înrudire cu fericirea a opta, care, ca un vîrf al tuturor fericirilor, se află pe cea mai înaltă treaptă a binelui.
Acolo proorooul dă de înţeles, prin simbolul zilei a opta, ziua în-vierii; curăţirea arată întoarcerea din nou la curăţirea cea după fire n omului întinat; şi tăierea împrejur înseamnă lepădarea pielii moarte, pe care am îmbrăcat-o după ce ne-am făcut goi de viaţă prin neascul-
130.
Tţj 7tp6ţ t6 xpeXzzov ovoxpâoei. «Crescînd   împreuoiă   prin   ainestecarea   în
blne». Pacea Si face pe doi unul, dar fără să-i confunde. Căci âwxpaciţ poate însemna
?1 dialogul lor simfonic în bine. Acesta e sensul ce-1 dă sfîntul apostol Pavel surpării
peretelui din mijloc al despărţiturii. Peretele acesta despărţitor între mine şi tine e
rSutatea, egoismul amîndurora. Deci făcătorul de pace face din sine şi din celălalt,
sou oeilalţC  «un singur om»  în Hristos.  Implineste porunca lui Hristos  «ca toţi să
fie una». Aşa se recapitulează toti în Hristos (Ef., 1, 10).
131.
Despărţirea dintre om şi om, produsă de păcat, trebuie să dispară atît de
mult şi unirea prin iubire şi pace să se facă aşa de mare, încît să facă şi firea lor
lntlpărltă de cea dumnezeiască, simplă şi una ca aceea, fără ca ipostasurile ei să se
confunde. Aceasta va însemna că ceea oe gîndeşte omul e tot aşa de arătat ca ceea ce
spune şi face, şi ceea ce e arătat din el tot aşa de penetrat de Duhul ascuns şi de
Dumnezeu din el, încît taina lui să fie deplin vădită. Căzînd peretele despărţitor al
ogolsmului, omul cunoaşte în celălalt, umplut de Dumnezeu, orizontul infinit şi tră-
ioşte In El şi în iubirea Lui. Nu mai este îngustat în el însuşi, nu se mai crede pe
sine singUra realitate, nu mai vede numai exteriorul celorlalţi, nu mai e ispitit numai
de patlmlle lor, nu mai trăieşte în închisoarea întunecată  a lipsei de înţeles şi de
lărgilme spiirituală, care, dacă s-ar prelungi otem, ar fi un adevărat lad.
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tare. Aci ferlclrca « optti esto uşozaroa din nou tn ceruri a celor căzuţi în robie, a color chomatl din nou din robie în lmpărăţie.
Căci «fericiţi, zice, cei prigoniti pentru dreptate, că a acelora este Impărăţia cerurilor». Iată sflrşitul luptelor după Dumnezeu, cununa du-rerilor, răsplata sudorilor : fnvrednicirea de împărăţia cea din ceruri. Nădejdea fericirii nu mai e clătinată de cele nestatornice şi schimbă-toare. Căci pămîntul e locul celor schimbătoare. Dar din cele ce se văd şi se mişcă pe cer, nu cunoaştem nimic care să nu se mişte la fel, ci toate îşi fac drumul pe cer în ordinea, pe liniile şi după rînduiala lor. Vezi deci covîrşirea darului ? Căci nu le dăruieşte celor vrednici mărirea în cele ce se schimbă, ca să le întristeze bunele nădejdi frica de schimbare, ci, spunînd «Impărăţia cerurilor», arată neschimbarea şi rămînerea la fel a darului făgăduit nădejdii.
Dar din cele spuse ni se naşte o nedumerire : întîi pentru că făgă-duieşte aceeaşi răsplată celui ce se sărăceşte pentru El şi celor prigo​niti pentru El. Dar cei ce primese aceeaşi cunună au şi aceleaşi lupte. Apoi, cum despărţind pe cei de la dreapta de cei de la stînga, îi cheamă pe cei dintîi în împărătia cerurilor, arătîndu-le alte pricini ale acestei cmstiri ? Căci vorbind acolo de milă, de dărnicie şi de iubirea faţă de alţii, nu pomeneşte nimic de sărăcia cu duhul, nici de prigonirea pentru El, deşi după primul înţeles se pare că e o mare deosebire între acestea. Căci ce este comun între a fi sărac şi a fi prigonit, sau, între acestea, şi faptele compătimirii iubitoare : a hrăni pe eel lipsit, sau a îmbrăca pe eel gol, sau a primi sub acoperişul sau pe drumeţ, sau a aduce mîn-gîierea cea după putinţă celui bolnav şi îrnchis? Deci ce au acestea în comun cu a fi sărac şi a fi prigonit, după înţelesul obişnuit ? Acesta alină nenorocirile străine ,• dar fiecare din aceia, atît eel sărac, cît şi eel pri​gonit are nevoie de alinările altora. Dar rezultatul este egal pentru toţi. Căci la fel îl duce (Domnul) la cer pe eel sărac cu duhul, pe eel pri​gonit pentru El şi pe eel ce a primit pe eel de aceeaşi fire. Ce vom zice deci ? Toate sînt legate înre ele, tinzînd spre acelaşi scop, Tucrînd în vederea lui. Căci sărăcia e uşoară la strămutare şi iubirea de săraci nu e străină de sărăcie 132.
Dar mie mi se pare că e bine să tîlcuim mai întîi acest cuvînt. Şi apoi să cercetăm conglăsuirea dintre aceste înţelesuri şi înţelesul lor comun.
132. Cînd dă săracilor cu dărnicic, nu si> llpoţlo do bogăţie, acceptă uşor sărăcia. Iar orico sărăcie so strămută uşor l;i vidln vlllonrc ţl mil ţinc po om pironit de viata de aid.
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•Fericiti cei prigoniţi pentru dreptate». De unde slnt goniţi şi de rătre cine ? Inţelesul nemijlocit ne arată stadionul martorilor (marti-rllor)133. Şi alergarea din credinţă. Căci gonirea presupune sîrguinţa Jncordată a celui ce aleargă cu repeziciune; ba mai mult, ea arată şi biruinţa în alergare. Căci nu poate birui altfel eel ce aleargă, dacă nu lasă In urma sa pe eel ce aleargă împreună cu el. Fiindcă deci eel ce aleargă spre cununa chemării de sus şi eel gonit pentru cunună de către vrăjmaşi au la fel, în spate, eel dintîi pe eel ce se întrece cu el, iar eel din urmă pe eel ce-1 goneşte 134, iar aceştia sînt cei ce străbat drumul mărturiei, în luptele pentru dreapta credinţă, fiind goniti dar neajunşi (neprinşi), sfîrşitul fericirii rînduite lor prin nădejde, înfăţişat în cuvintele din urmă, e ca un fel de cunună a întregii fericiri. Căci e cu adevărată fericire a fi gonit pentru Domnul. Pentru ce ? Pentru că gonirea din partea răului se face pricină a stăruirii şi înaintării în bine. Căci înstrăinarea de rău se face prilej al alipirii de bine. Iar bine şi mai presua de orice bine este Domnul, spre Care aleargă (în sus) eel gonit.
Deci fericit cu adevărat este eel ce se foloseşte de vrăjmaş ca de un ajutor în înaintarea spre bine. Căci întrucît viaţa omenească se află la mijloc între bine şi rău, precum eel ce cade din nădejdea cea buna şi înaltă ajunge în prăpastie, aşa eel ce s-a depărtat de rău şi s-a înstrăinat de stricăciune se întăreşte în dreptate şi în nestricăciune. Deci gonirea (prigonirea) martorilor (martirilor) din partea tiranilor, este deocamdată dureroasă simţurilor după chipul ei arătat, dar sfîrşitul celor ce li se întlmplă întrece toată fericirea.
Dar e mai bine să cunoaştem înţelesul cuvîntului prin nişte pilde. Cine nu ştie cu cît este mai greu să fii supus uneltirilor, decît să fii iu-bit î Dar faptul dintîi, care se arată oa chinuittor, se face multora pricină a unei fericiri chiar în viaţa aceasta, cum arată istoria despre Iosif, care, supus un•eltirilor din partea fraţilor şi depărtat de la împreună-vieţuirea cu ei, prin vînzarea lor a ajuns împărat peste uneltitori; căci poate n-ar fi ajuns la această dregătorie, dacă pizma nu i-ar fi deschis prin uneltire drumul spre împărăţie. Precum deci, dacă cineva i-ar fi prezis lui Iosif: «suferind uneltiri vei fi fericit», acela, rămînînd la primul în-ţeles, n-ar fi socotit lucrul acesta cu putinţă privind la întristarea ne-mijlocită, căci nu i s-ar fi părut cu putinţă ca sfîrşitul unor fapte de rea
133. In greoeşte pentru martor   şi   martir   se foloseşte acelaşi  cuvînt (jp)
Martlri au fost eel ce au dat mărturie pentru Hristos Cei înviat cu preţul vieţii lor.
134. Sfîntul Grlgorie, dînd prlgonirii Inţelesul de la inceput de «gonire», poate
Incodra In cei goniţi pentru Hristos nu numai pe martirii In sens strîns, ci şi pe toţi
caro-1 mSrturtsGau pe El, fiind urmăriţl de Ispltele vrăjmaşului.
DKHPRH   1'KIIICIKI
307
vointă să fie bun, lei fol şi ucl prlgonln•a adusă do tiran celor credincioşi, avlnd In ea raultă durero pentru slmturi, face anevoie de prlmit, de cei mai trupeşti, nădejdoa Impfirăţiei, făgăduită lor prin dureri.
Dar Domnul, ţinînd seama de slăbiciunea firii, vesteşte de mai Ina-inte celor slabi care este sflrşitul luptei, ca prin nădejdea împărăţiei să biruiască cu uşurinţă simţirea trecătoare a durerilor. De aceea se bucură Stefan lovit din toate părţile cu pietre şi primeşte cu bucurie în trup, ca pe o rouă plăcută, valurile de pietre ce vin unul după altul şi răs-plăteşte cu binecuvîntări pe ucigaşi, mgîndu-se să nu li se socotească păcatul lor, pentru că auzise făgăduinţa şi vedea nădejdea întărită prin cele ce i se întîmplau. Căci, odată ce auzise că cei prigoniţi pentru Domnul vor ajunge în împărăţia cerurilor, vedea ceea ce aştepta, în-trucît era prigonit. Pentru că alergînd prin mărturisire, i se arată ceea ce nădăjduia, deschizîndu-i-se cerul şi slava dumnezeiască privindu-1 din înălţimea mai presus de lume, adică însuşi Cel mărturisit de către eel ce răbda în luptă. Căci arătarea Conducătorului luptei arată prin ghicitură ajutorul dat de El celui ce se luptă, ca prin aceasta să aflăm că Acelaşi este Cel ce rînduieşte luptele şi susţine totodată pe luptătorii Săi împotriva vrăjmaşului.
Căci nu e uşor, ba poate e chiar cu neputinţă să preţuiaseă cineva mai mult binele în care nu vede dulceţurile văzute din viaţa aceasta, în-cît să voiască fără greutate să se despartă de casă, de soţie, de copii, de fraţi, de părinţi, de prieteni, de toate cele dulci ale vieţii, de nu-1 ajută Domnul însuşi pe cel ce a fost chemat la luptă de bună-voie pen​tru bine. Căci pe cel pe care 1-a ştiut de mai înainte, cum zice Apostolul, pe acela 1-a şi rînduit de mai înainte (Rom., 8, 23) şi-1 cheamă şi-1 îndrep-tăţeşte şi-1 preamăreşte.
Fiindcă deci sufletul e amestecat prin simţurile trupeşti cu cele dulci ale vieţii şi se desfată prin ochi de culoarea fxumoasă a materiel şi se porneşte prin auz spre cele plăcu,te auzului şi, prin miros şi gust şi pipăit, se bucuxă de fiecare din cele înrudite cu ele, fiind ţintuit, ca prin-tr-un piron, de puterea simţurilor, de cele dulci ale vieţii, e greu de despărtit de cele de care s-a lipit, amestecîndu-se cu ele. Şi, îmbrăcat în acestea ca în nişte coji şi solzi, sau ca într-un înveliş de lut copt, e greoi în mişcări, tîrîtndu-se sub toată povara vieţii. De aceea, sufletul care e astfel e şi uşor de prins 135 de cei ce-1 gonesc, ameninţîndu-1 cu
135. L. Bimswaxiger (Qrundlormen und Erkenntnis menschlichen Daseins) a vor-bit de slăblciunlle omeneţti, ca de nişte belcluge de care poate fi omul uşor prins şi purtat de cei ce-i cunosc aceste slăblclunt. Sflntul Grigorie de Nyssa vorbeşte de greutatea în mişcare a omulul lipit prin putt ml de cele ale lumll. Aceasta 11 face uşor de prins de cei ce-1 ispltesc. Omul dczllplt do cele lumeştl e sprinten In mlş-cărlle spre bine, e nelnclciat de hicrurl, nolngrcuilnt do platoş« mlndrlel. E liber, e ca o pasăre uşoară In zborul el.
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Jefuirea de bunuri, sau cu păgubirea a ceva din cele năzuite în viaţa aceasta. El se lasă prims cu uşurinţă şi se supune celui ce-1 goneşte. Dar cînd cuvîntul eel viu, eel lucrător şi mai ascuţit decît orice sabie cu două tăişuri, cum zice Apostolul (Evr„ 4, 12), ajunge în lăuntrul ce​lui ce primeşte cu adevărat credinţa şi taie ca pe nişte crescături rele, sau ca pe o povară legată de suflet, plăcerile lumeş•ti, atuaci, scuturîn-du-şi umerii ca un alergător, intră în stadionul luptelor uşor şi sprinten, folosindu-se de Conducătorul luptei ca de o călăuză în alergarea sa.
Căci nu mai priveşte la cele ce le-a părăsit, ci la cele ce le săvîr-şeşte ; nici nu mai întoarce ochiul spre dulceata din urmă, ci aleargă spre binele ce-i stă înainte ; nici nu se mai plînge de păgubirea de cele pămînteşti, ci se veseleşte de cîştigarea celor eereşti. De aceea primeşte orice fel de chin ca pe un mijloc şi ca pe un ajutor spre dobîndirea bucu-rlpi ce-i stă înainte : focul, ca curăţitor de materie ,- sabia, ca despărţi-toare a alipirii minţii de cele materiale şi trupeşti; şi orice născocire de chinuri şi dureri o primeşte cu bucurie, ca pe un leac potrivnic veni-nului rău, pricinuit de ,plăcere. Precum cei cu stomacul încărcat şi plin de venin sorb cu hotărîre băutura amară, ca prin ea să depărteze pri-cina bolii, aşa primeşte, eel ce e gonit de vrăjmaş şi aleargă spre Dum-nezeu, băutura durerilor, care stinge efectul rău al plăcerii. Căci nu se poate bucura eel ce nu suferă dureri.
Fiindcă deci prin păoait a intnat moartea, numai prin ceea oe e contrar va fi alungată aceaista. Drept aceea cei ce prigonesc pe cei ce mărturi-sesc pe Domnul şi născocesc chinurile greu de răbdat, aduc doftorie sufleitelor prin dureri, tămăduind boala de pe urma plăcerii prin prile-Jurl de durere. Aşa primeşte Pavel crucea, Iacov sabia, Stefan pietrele, fericitul Petru răstignirea cu capul în jos, toţi luptătorii credinţei de după aceea, chinurile de multe feluri, fiarele, prăpăstiile, ardeTile, înghe-ţările, spintecarea coastelor, cercuri de cuie în jurul capului, jupuirea de piele, smulgerea unghiilor, desfacerea picioarelor trupului din am-bele părţi, topirea prin foame ; toate acestea şi altele ca acestea le pri-mesc sfinţii cu bucurie ca mijloace curăţitoare de păcate, ca să nu mai rămînă în inimă nici-o urmă de plăcere întipărită în ea. Căci simţirea aceasta ascuţită a durerii ştergea toate întipăririle plăcerii din suflet.
«Fericiţi, deci, cei goniti pentru Mine». Aceasta e aşa (ca să cu-noaştem şi celălalt înţeles), ca şi cînd, dînd cuvînt cineva sănătăţii, aceasta ar zice : «Fericiţi cei seăpati de boală pentru mine. Căci înstrăi-narea de cele supărătoare pregăteşte pe cei ce au fost înainte bolnavi,
UU8PKI'.   I'HH1C1HI
3UU
să fie In mlno». Şi larăşl să auzlm ncest cuvlnt ca şi cum Insăşi Viaţa ar făgădui aceustă iericiro : «Ferkiţi cei goniţi de moarte pentru mine». Apoi ca şi clnd ar zice Lumina : «Ferieiţi cei goniţi de întuneric pentru Mine» 13°. La fel şi dreptatca, sfinţenia, nestricăciunea, bunătatea şi tot ce se cugetă şi se numeste bun. Gel ce e înţeles ca fiind Domnul acestora, să socoteşti că-ţi spune : «Fericit este tot eel alungat de tot lucrul con-trar, de stricăciune, de întuneric, de păcat, de nedreptaite, de lăcomie, de toate cele ce se deosebesc de cuvintele, de lucrurile, de gîndurile dreptăţii. Căci a ajunge în afara relelor este a se aşeza în lăuntrul celor bune». «Cel ce face păcatul, zice Domnul, este rob păoatului» (In, 8, 34). Deci eel ce s-a despărţit de păcatul căruia i-a slujit a cîştigat starea de cinste a libertăţii. Iar chipul eel mai malt al libertăţii este stăpînirea de sine.
Iar demnitatea Impărăţiei nu are deasupra ei vreo tiranie. Deci dacă eel strain de păcat e stăpîn pe sine, iar propriu împărăţiei este să fie de-sine-stăpînitoare şi nestăpînită de nimic, urmează că eel gonit de rău este fericit, întrucît gonirea din partea răului îi pricinuieşte cinstea împărătească. Să nu ne supărăm deci, fraţilor, clnd sîntem alungaţi de către cele pămînteşti. Căci eel ce se strămută de la acestea se aşează în împărăţia cerurilor137. Acestea două sînt sitihiile în zidirea celor ce sînt date spre vieţuirea firii cuvîntătoare : pămîntul şi cerul. Locul celor ce au primit viaţa în trup este pămîntul ,• iar al celor fără trupuri, cerul. Deci fiind de trebuinţă ca viaţa noastră să fie numaidecît undeva, dacă nu sîntem goniţi de pe pămînt, rămînem numaidecît pe pămînt; iar dacă plecăm de aici, ne vom strămuta în cer.
Vezi ce-ţi aduce «Fericirea», iîntruoît ceea ce îţi pare întristător îţi pricinuieşte un aşa de mare bine ? Aceasta cunoscînd-o, şi Apostolul zice : «Toată mustrarea pentru timpul de faţă nu pare spre bucurie, ci spre întristare, dar pe urmă aduce rod de pace celor ce se deprind prin ea întru dreptate» (Evr., 12, 11).
136. Cei fugăriţi de moarte aleargă spre viaţă ; cei fugăriţi de întuneric aleargă
spTe lumină.  Viaţa, Luminia spre care sînt ei fugăriţi,  le spune:  fericiţi sînteţi  cei
fugăriţi de moarte, de întuneric, că veţi ajunge la Mine.
137. Dacă  Impărăţia cerurilor nu  are deasupra ei nici o stăpînire, nici cei ce
fac parte din ea nu sînt stăpîniţi de nimic, cl sînt stăpîni pe ei înşdşi, sau cu adevărat
liberl. Aceasta, pentru că ei sînt unifi cu Irmpăratul Dumnezeu, Care nu e stăpînit de
nimic. Ei respiră In libertatea noameninţată şl nestrîmtorată a lui Dumnezeu, liberi
de orice patimă. Respiră In libertatea Lui. Ci•l co so lubesc sînt liberi în iubirea lor.
Nimic nu-i  slleşte  să se  iubească.  Nlmlc  nltcovn  nu-i  stăplneşte. Sînt liberi  şi,  în
aoelaşi tlmp, unlţl, sau unit! şl, în uccl•iţl limp, lllx•rl. I,iborl In lubire, liberi să facă
tot ce volesc în iubire.
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Dec! necazul este floarea rodului celor aşteptate. Să primim deci, de dragul rodului, şi floarea. Să fim goniţi, ca să alergăm. Iar alergînd, să nu alergăm în zadar, ci să ne fie alergarea spre cununa chemării noastre de sus. Aşa să alergăm, ca să luăm (Filip., 3, 14). Ce este ceea ce luăm ? Ce este răsplata ? Ce este cununa ? Mie mi se pare că oricare din cele nădăjduite nu este altceva decît Domnul însuşi. Căci El este şi Conducătorul luptei celor ce se luptă şi cununa celor ce biruiese. El este Cel ce împarte sorţul şi El este sorţul eel bun; El este partea cea buna şi El este Cel ce-ţi dăruieşte partea cea buna. El este Cel ce îmbo-găţeşte, şi El este bogăţia ,■ Cel ce-ţi arată comoara şi Cel ce ţi Se face comoară; Cel ce-ţi trezeşte dorinţa mărgăritarului cel bun şi Se dă tie, celui ce negustoreşti bine, ca mărgăritarul cumpârat.
Drept aceea, ca să-1 cîştigăm ca din tîrg, să schimbăm cele ce avem pentru cele ce nu avem. Să nu ne întristăm deci că sîntem goniţi, ci mal degrabă să ne veselim că prin alungarea de la cele de preţ ale pămlntului alergăm spre binele ceresc, potrivit Celui ce a făgăduit feri-cirea celor ce sînt goniţi pentru El. Căci a lor este împărăţia cerurilor, din harul Domnului nostru Iisus Hristos. Că a Lui este slava şi Impă-răţia în vecii vecilor. Amin.
26 -– Urtjfnrlr dt* Ny*«*

DBSPRE
rugăciunba domnească
A  aceluiaşi GRIGORIE AL NYSSB3I
DESPRE RUGACIUNEA  DOMNEASCA
Cuvîntul I
Cuvîntul dumnezeiesc ne dă o învăţătură despre rugăeiune. Prin ea îe arată vrednicilor Săi ucenici, care cer cu stăruinţă cunoştinţa despre rugăciune, prin înseşi cuvintele rugăciunii, cum se pot face auziţi de Dumnezeu. Iar eu, mdrăznind să adaug ceva la cele scrise, as spune ce-lor de azi că nu trebuie să înveţe cum se cuvine să se roage, ci că tre-buie numaidecît să se roage. Căci acesta e un lucru care nu a ajuns la e•uzul celor mulţi. Pentru că nu se m.ai are grijă de această datorie şi s-a părăsit de cei mai mulţi acest lucru sfînt şi dumnezeiesc, care e ruga-ciunea.
E>eci despre aceasta mi se pare că e bine să mărturisim întîi, pe cît ne e cu putintă, prin cuvînt, că trebuie numaidecît să stăruim în rugă​ciune, precum zice Apostolul (Rom., 12, 11) ,- apoi să auzim glasul dum​nezeiesc, care ne înfăţişează felul cum trebuie să aducem Domnului ce-rerea noastră. Căci văd că în timpul nostru se silesc oamenii pentru toate, îndreptîndu-şi sufletul unii spre ceva, alţii, spre altceva ,• numai de bunul rugăciunii nu au nici o grijă. Se scoală negustorul de dimineaţă, la negustoria lui, rîvnind să-şi arate marfa sa cumpărătorilor inaintea altora, ca să vină în întîmpinarea trebuinţei celor ce au nevoie de ea, căutînd să o vîndă înaintea altora. La fel cumpărătorul, căutînd să nu-i scape ceea ce îi este de trebuinţă, luîndu-i-o altul înainte, nu aleargă la locul rugăciunii, ci la piaţă. Şi amîndoi, avînd aceeaşi poftă de cîştig şi rîvnind să o ia înainte altora, se lasă furaţi de ceasul rugăciunii prin lucrurile rîvnite, predîndu-1 negustoriei. Aşa, eel chemat la judecăţi; aşa eel în slujba de judecător, ocupîndu-se întreg, cu toată sîrguinţa, cu cele ale ocupaţiei sale, uită de lucrarea rugăciunii, socotind că ocupaţia
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cu cele ale lui Dumnezeu îl păgubeşte de cele ce îi sînt de trebuinţă. Aşa, eel ce se îndeletniceşte cu vreun meş•teşug socoteşte că ajuto,rul dumnezeiesc in ceea ce vrea să facă e un lucru fără folos şi ne<tre-buincios.
De aceea, părăsind rugăciunea îşi pune nădejdea în mîini, uitînd de Cel ce i-a dat mîinile. La fel, ceJ ce pregăteşte cu sîrguinţă o cuvîntare nu se gîndeşte la Cel ce i-a dat ouvîntul1. Ci, ca şi cînd şi-ar fi adus el însuşi firea sa la existentă, se predă astfel sîrguinţei sale şi învată şi pe ucenicii săi la aceasta, de parcă ar socoti că nici un bine nu-i va veni din lucrarea lui Dumnezeu ,- şi aşa dă mai multă însemnătate sîr-guintei sale decît rugăciunii2. în acelaşi fel şi celelalte ocupaţii alungă Indeletnicirea sufletului cu cele mai mari şi cereşti, prin grija de cele trupeşti şi pămînteşti.
Astfel, păcatul creşte mult în viaţă, prin tot mai mari şi neîncetate udausuri şi se împleteşte in toate sîrguinţele omeneşti, pentru că uita-rea de Dumnezeu pune stăpînire ipeste toţi şi pentru că bunul rugăciu​nii nu se împacă cu cele rîvnite de oameni. Căci, odată cu negustoria apare lăcomia, iar lăcomia este slujitoare la idoli. Plugarul nu-şi mă-soară lucrarea obositoare a pămîntului cu trebuinţele de neapărată nevoie, ci, sporindu-şi sirguinţa mereu spre mai multe, dă păcatului o largă intrare în ocupaţia lui, lărgindu-se prin rîvnirea la ogoare străine. De aci răsar oerturile greu de potolit, ridicîndu-se unii împotriva altora pentru miezuinele (răzoare) între pămînturile celor stăpîniţi de aceeaşi boală a lăcomiei. De aci se nasc mmiile şi pornirile spre rău şi năpusti-rile spre ucidere şi spre vărsare de sînge. La fel, plîngerile la judecătorii care slujesc tuturor felurilor de păcate, prin născocirea a zeci de mii de motive de apărare. Iar judecătorul fie că apleacă cu voia cumpăna dreptătii spre ceea ce îi aduce cîştig, fie că întăreşte fără voie nedrepta-tea celor ce, datorită vicleşugului, cocoloşesc adevărul. Şi cine ar putea grăi despre toate oele prin care se amesitecă păoatul în multe feluri, sub
1. Nu numai capacitatea şi trebuinţa de cuvînt sînt sădite In noi de Dumnezeu-
Cuvlntul şi sînt actualizate în noi prin faptul că El ne provoacă să folosim cuvîntul
ca să răspundem cererilor Lud, ci şi îndreptarea noastră spre cuvîntul potrivit,  sau
■pre o întocmire logică a cuvtntelor, potrivit cu ceea ce ni se cere în orice împre-
Jurare, 0 avem de la El. Căci El apelează la noi prin acea împrejurare. Şi dacă ascultăm
Cu slncerltate la ceea ce ni se cere şi vrem să răspundem cu sinceritate Lui, răspumsul
ne va fi potrivit cu ceea ce ni se cere.
2. Dacă Dumnezeu  ne-a dat firea  cu toate  trebuinţele ei  care  prin  împlinirea
lor o dezvoltă în chip sănătos, desdgur că acestea se împliiniesic nu numai prin efor-
lurile el, ci şi prin ajutorul lui Dumnezeu, oare vrea să ducă la îndeplinire, cu con-
cursul voii noastre, fiTea noastră prin împlinirea trebuinţelor date de El. Deed dacă
Dumnezeu a pus acele trebuinţe în fire, cînd ele se oer împlinite, se vor împlini nu
numai prin noi, ci şi prin Dumnezeu. Sîntem chemaţi în acest caz  la un dialog cu
Dumnezeu. Silindu-ne noi să le satisfacem, să nu uităm că ele sînt satisfăcute şi de
Dumnezeu, dar numai dacă ne deschidem ajutorului prin rugăoiune şi nu căutăm cele
co nu sînt numaklecît de trebuinţă.
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multe fete, In viaţa omonească ? Iar priclna nu este altadeclt că oamenii nu cer ajutoml lul Dumnezeu In cele pentru care se slrguiesc.
Dacă s-ar puno rugăciunea Inaintea oricărei lucrări pe care o în-cepem, n-ar afla păcatul intrare în suflet. Căci sădindu-se pomenirea lui Dumnezeu în inimă, sfaturile vrăjmaşului ar rămîne nelucrătoare, pentru că dreptatea s-ar aşeza la mijlocul celor ce se împotrivesc între ei3. Rugăciunea opreşte pe plugar de la păoait, înmultind roadele din pămîntul puţin, ca să nu mai kître în sufletul lui, odată cu pofta, şi pă​catul. La fel îl opreşte pe călător, pe eel ce se pregăteşte de oaste, sau de nuntă ,• la fel, pe fiecare din cei ce pomesc spre vreun lucru oare-care. Fiecare de va începe orice lucru cu rugăciunea îşi va face cu bine drumul spre ceea ce năzuieşte, fără să fie abătut spre păoat, neabătîndu-i nimic potrivnic sufletul spre vreo patimă.
Dar dacă se va preda sîrguinţei sale, despărţindu-se în întregime de Dumnezeu, numaideeît eel ce se află în afară de Dumnezeu se va afla în ceea ce eiste potrivnic Lui. Şi se desparte de Dumnezeu eel ce nu se uneşte pe sine cu Dumnezeu, prin rugăciune 4.
Deci aceasta trebuie să o învătăm întîi de la Cuvîntul, că trebuie să ne rugăm totdeauna şi să nu ne lenevim (Lc, 18, 1)5.
Căci prin rugăciune ajunge cineva să fie unit cu Dumnezeu. Iar eel ce este cu Dumnezeu s-a despărţit de vrăjmaşul.
Rugăciunea este paza neprihănirii, potolirea mîniei, înfrînarea mîn-driei, curăţirea de pomenirea răului, dezrădăcinarea pizmei, înlăturarea nedreptăţii, îndreptarea necredinţei. Rugăciunea este tăria trupurilor, belşugul casei, dreapta cîrmuire a cetăţii, puterea împărăţiei, biruinţa în război, asigurarea păcii, împăcarea celor dezbinaţi, stăruinţa în îm-păcare. Rugăciunea este pecetea fecioriei, credinţa în căsătorie , arma călătorilor, păzitoarea celor ce dorm, îndrăzneala celor ce veghează, rodnicia plugarilor, izbăvirea celor ce călătoresc pe mare. Rugăciunea este apărătoarea celor duşi la judecată, uşurarea celor legaţi, odihna celor ce dorm, mîngîierea celor întristaţi, veselia celor ce se bucură,
3. GIndul la Douninezeu obligă siufletele In ceartă să judece drept, deci să nu
se mai certe.
4. Rugăciunea uneşte, leagă (ou•vâitxei) sufletul cu Dumnezeu,  pentru că vorbind
lui Dumnezeu, El îl ascultă. Căci vorbim pentru că Dumnezeu ne-a făcut să vorbim,
pentru că El ne cere să-I răspundem,  ţinîndu-ne prin  aceasta în legătură contimuu
Innoită cu El. Şi-I vorbim în mod direct prin rugăciune, actualizînd în mod conştient
legătura ce o avem şi o oontinuăm cu El, de multe ori fără să ne dăm seama, prin
cuvînt şi prin fapte. In rugăciune devenim conştienţi că ne aflăm legaţi de Dumnezeu
prin faptul că trebuie să-I vorbim.  De aceea ne facem cruce cînd pornim la ceva.
Iar orucea pe care o facem e o scurtă rugăciune.
5. Ne-a învăţat aceasta Cuvîntul lul Dumn•ezeu eel lntrupat; ne învaţă aceasta
Cuvlnfui de fata al sfîntulut Grigorle. Dar trobule să o Învătăm aceasta şi de la cuvîn​
tul, sau de la darul cuvlntuluii sad.lt In nnl do Dumnezeu. Căci cuvîntul ne e dat în
prlmul rind pentru dlulogul cu Dumno/cu, docl pontru rugăciune. Şi cum orice gînd
e cuvtnt, orico gînd (la orico) trobule să »o lmlroplo la Dumnczuu cu multumirc.
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mînglieroa celor <•(> pllng, cuauna color to so căsătoresc. sărbătoriroa zilei de naştero, însoţitoarea celor to mor. Rugăciunea este vorbirea cu Dumnezeu, vederea celor nevăzute, dobîndirea celor dorite, împreună-cinstirea cu îngerii, înaintarea în cele bune, risipirea relelor, îndreptaren pacătoşilor, bucuria de cele de faţă, arătarea celor viitoare ”. Rugăciunea «i făcut lui Iona chitul casă, iar pe Ezechia 1-a adus din nou la viaţă, de la porţile morţii (IV Regi, 20, 5 urm.) ,• celor trei tineri le-a prefăcut llacăru în suflare răcoritoare şi izraeliţilor le-a dat biruinţă împotriva iimaleciţilor ; pe cei 185.000 de asirieni i-a omorît într-o singură noapte cu o sabie nevăzută (IV Regi, 19, 35). Şi se pot afla pe lîngă acestea y.eci de mii de pilde petrecu•te în trecut, prin care se face vădit că nimic nu e mai înalt în viaţă, între cele de •cinste, decît rugăciunea.
Dar e timpul să ne ocupăm acura cu rugăciunea însăşi. Mai bine /is, să mai adăogăm îneă ceva cuvîntului, ca să arătăm că multe şi felu-rile sînt bunătăţile ce ne vin din dărnicia dumnezeiască şi noi avem (iccst singur lucru ca mulţumire pentru cele ce am primit: să-I dăm în sthimb Binefăcătorului rugăciunea şi recunoştinţa noastră.
Căci socotesc că, chiar dacă am prelungi toată viata vorbirea noas-Iră către Dumnezeu mulţumindu-I şi rugîndu-ne, am rămîne atît de mult mai prejos de recunoştinţa cuvenită, încît am fi ca unii care nici nu ne-am gîndit încă .să începem să dăm ceva în schimb, Binefăcătorului7.
Lungimea timpului se taie în trei părţi : în trecut, în prezent şi în viitor. în toate aceistea trei se primeşte binefacerea Domnului. De priveşti clipa de faţă, în El trăieşti; de priveşti spre viitor, El îţi este nădejdea celor aştepta•te ; de priveşti trecutul, vezi că nu ai fost înainte de a fi primit viaţa de la El8. Eşti fapta binefacerii Lui, odată ce ai luat însăşi oxistenţa ta de la El. Şi după ce ai fost adus la existenţă, ai primit mai de-
6. «Ipostasul celor viitoare»,  sau fundamentul lor, pentru că în rugăciune ai în
esentă viaţa viitoare cu Dumnezeu, întrucît ai legătura cu El.  Cei ce se căsătoreau
se lncununau şi atunci.
7. Sîntem  în întregime — cu tot ce  avem,  cu  tot ce  este,  care  e  o  condiţie  a
exlstenţei noastre — un dar al lui Dumnezeu. Dacă pentru dar se aduce mulţumită,
datorl sîntem şi noi să multumim lui Dumnezeu pentru toate. Dar pe cînd Dumnezeu
ne dă daruri concretizate în lucruri, noi nu-I putem mulţumi decît prin cuvinte, adică
prln rugăciune. Dar prin rugăciune noi  ne  imbunătăţim,  însă pe linia vixtuaMtăţdtor
puse în noi de Dumnezeu.  Deci rugăciunea însăşi,  cu eficienţa ei,  este nu numai o
faptă a noastră, ci şi un dar al lui Dumnezeu. în fapta noastră noi nu facem decît sâ
actualizăm şi să scoatem tot folosul din darul lui Dumnezeu. Şi prin aceasta îi facem
noi Lui bucurde.
8. Dacă n-ar fi Dumnezeu, ca fundament personal şi iubitor al tuturor, n-ai vieţui
nlci  tu;   deci  în  El  vieţuieşti.  Nădejdea  că vei exista  în  veci  ca  persoană  nu  ţi-o
poate da decît Dumnezeu, ca Cei ce simgur există prin Sine din veci şi pînă în veci.
Lumea văzută,  cu procesele ei  do descomipunere  a tuturor unităţilor individuale ma-
terlale, nu-ţi poaite da această nădejde,- dimpotrivă, \e ispiteşte să nu mai nădăjdu-
lcşitt Intr-u•n viitor etern al tău. Dacă n-ar fi fost El  ca persoană din veci,  n-ai  fi
venlt nicl tu la existenţă, ca persoamă. Forma cea mai înaltă de exisfenţă creată, care
osto persoana  omonească,  trebuie  să  fie  inclusă  ca  virtualiitate  în  fundamentul   oxis-
tonţol de un curacter analog.
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pcirtc biiHvfnrerofl I,ui, întru HI victulnd şl mişclndu-te, cum zice Apos-tnlul (Fapto, 17, 2H). Inr nfldejdf•a color vlitoaro ntîrnă de aceeaşL lu-crare a Lui.
lar tu eşti stăpîn iiuimti pest« prezent. Deci chiar dacă n-ai înceta să mulţumoş•ti moreu lui Dumnozeu, de-abia ai aduce mulţumirea pentru clipa de faţă, neaflînd vrc-un mijloc prin care să aduci datorata răsplată pentru viitor sau pentru trecutB. Dar noi ne aflăm In neîmplinirea mul-ţumirii celei după putinţă aşa de mult, că nu ne arătăm recunoştinţa nici pentru ceea ce putem, nedînd preocupării de Dumnezeu, nu zic toată ziua, dar nici măcar o cît de mica parte a eil0. Cine mi-a dat pămîntul ca suport ? Cine i-a dat prin gîndire firii apoase o temelie ? Cine mi-a statornicit cerul ca pe un acoperiş ? Cine îmi duce înainte sfeşnioul soare-lui ? Cine trimite izvoarele in văile adînci ? Cine a făcut mate a rîurilor ? Cine mi-a supus animalele necuvîntătoare spre slujire ? Cine m-a făcut pe mine, praf neînsufleţit, părtaş de viaţă şi de înţelegere ? Cine a înti-părit în lutul acesta trăsăturile chipului dumnezeiesc ? Cine, după ce s-a tulburot în mine chipul dumnezeiesc prin păcat, 1-a adus iarăşi la starea darului de la început ? Cine, după ce am fost scos din rai şi am fost scu-fundat în prăpastia vieţii materiale, mă trage iarăşi la fericirea cea dintîi ?
«Nu este cine să înţeleagă», zice Scriptura (Rom., 3, 11). Căci dacă am vedea acestea am aduce mulţumire nesfîrşită şi neîncetată în toată curgerea timpului. Dar acum aproape toată firea omenească nu priveşte decît la cele materiale. Numai spre acestea năzuieşte. Numai spre acestea îi place să se mişte. Numai în junil acestora se mişcă amintirea şi nă-
9.
Orice rugăciune,  crescută dim puterea prezentului,  exprimă mulţumirea pen​
tru prezent, sau corespunde darului vi•etuirii ce ni se dă în prezemt, fiind pe măsura
ei. Cum am putea exprima în cuvtatele rugăciunii mulţumirea pentru darul negrălt
al aducerii noastre la existenţă, sau pentru daiurile negrăite de care ne vom împăr-
tăşi în viitor ? Timpul, ca un cadru al tuturor celor create, este semnul prelunglrli
nelntrerupte a darului lui Dumoezeu coneretizat în ele, deci al iubirii Lui continue
faţă de ele. De aceea, el trebuie să fie şi oadrul neîntrerupt al mulţumirii făpturilor
oonştiente. Timpul e prelungirea darului lui Dumnezeu şi al rugăciunii noastre neîn-
trerupte. Aşa îl vede sflntul Grigorie. E cadrul dialogului între Dumnezeu şi ran. Prin
aceasita, e deschis orizontului infinit şi iubitor al lui Dumnezeu eel personal. Dumnezeu
vorbeşte în mod neîntrerupt cu noi, folosindu-se de timp; ar trebui ca şi  omul să
răspundă prin rugăciune în mod neîntrerupt, păstrînd conştiinţa continuă a deschideril
sale spre orizontul mai presus de timp. Să nu lase pe Dumnezeu singur să-Şi Impli-
nească partea Lui în  dialog,  rămînînd omul la rîndul lui  singur, sau  împreună  cu
semenii săi, într-un dialog Jnchis cu totul în timp, deci lipsit de sensul lui deplln.
Pe aoeasta se întemeiază rugăciunea neîntreruptă în mlnăstiiri şi numai o astfel do
înţelegere a timpului e solldară cu caracterul de persoană nesfîrşit iiubitoare  a Iuii
Dumnezeu. Dacă timpul nu e dim voia lui Dumnezeu, totul e o desfăşurare fără sons,
care nu vine de nicăierl şi nu duce nicălori, In care toate se alcătutesc şi se descompun
fără rost, în care dialogul însuşi nu are nlcl un sens.
10.
Dacă am multurni chiar numal pontiu dflrul vleţli prezente, ce ne vine neln-
trerupt de la Dumnezcm — lucru care no st8 In putcro — nr trebui să o facem In tot
timpul, In fiooaro zi, în flccaro cltipA.     Dor cît do mult din acest dar contlnuu nu-1
lăsăm să so scurgfi, ultînd c8 o dflr şl n«Miiul|uinlii(l t»(<ntru ol I
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dejdea ei. Pofta firii omeneşti tinde neadormită şi neodihnită spre mai mult In tot lucrul în care e cu putinţă să aibă mai mult; fie tn cinstire şi slavă, fie în bogăţia de bunuri, fie In patinxa mîniei; pretutindeni cautfi firea în acestea spre mai mult. Iar despre bunătăţile adevărate ale lui Dumnezeu, fie arătate, fie făgăduite, nu se aude nici o vorbă.
Dar e timpul să privim şi la înţelesul cuvintelor rugăciunii, pe cît este cu putinţă. Căci e vădit că dobîndirea celor ce voim ne vine în-văţînd cum trebuie să facein cererea.
Care este deci învăţătura ce ni se dă ? «Iar rugîndu-vă, nu bolbo-rosiţi oa păgînii. Căci socotesc că în multa vorbărie a lor vor fi <auziţi» (Mt„ 6, 7). Măcar că înţelesul învăţăturii e limpede prin sine, căci ne este înfăţişat în chip descoperit, neavînd nevoie de o înţelegere mai subtire, totuşi e bine să cercetăm ce înseamnă cuvîntul «bolborosire», ca ailînd înţelesul lui să fim feriţi de ceea ce e oprit să facem.
Mie mi se pare că prin el ni se cere să îndreptăm găunoşenia um-tlată a minţii şi să strîngem pe cei ce se scufundă în pofte deşarte. Deci H-a născocit acest cuvînt strain (patxaXo•fîa)11 pentm mustrarea necu-mlnţeniei celor ce se împrăştie prin pofte spre cele nefolositoare şi de​şarte. Căci cuvîntul propriu-zis înţelept şi înţelegător se numeşte eel care caută spre ceea ce e de folos 12. Iar eel ce se împrăştie prin plăcerea fără temelie în poftele neconsistente 13 nu este cuvînt, ci bolboroseală, sau flecăreală, aiureală, pălăvrăgeală sau orice altcev•a cu acest în-ţeles ”.
11. Pentru greci m$at%a\o•(ia”   era un cuvînt strain, sau un cuvînt născocit printe-o
compoziţie.
12. Cuvtntul adevărat are o demnafate şi e dat ca o angajare pentru Dumnezeu şi
pontru semenul mostru. Prin el se tine armania între toate. El trebuie spus cînd se cuvlne
|1 peutru ceea ce foloseşte cu adevărat şi celui  ce-1 spune şi celui ce i se spune.
Clnd un cuvînt mare e folosit făxă acoperirea unui înţeles corespunzător în eel ce-1
ro•teţte, e un cuvtot umflat, mincinos, oare nu foloseşte nici celui ce-1 spune, nici
c•lui cirula, sau celor cărora se spuae; ba chiar îi păgubeşte. El îşi pierde denmi-
tat•a de crezare, sau chiar demnitatea de cuvînt, tntrudt cuvîntul e dat pentru a ac-
tuaMzA ţi dezvolta legăiturile adevărate, solide, între oameni, nu pentru a le submina.
13.
,Aiâ   t^î   âvuTtootâtoo ijBov•ns'   —  plăoere fără consistenţă, fără urmă dura-
bill. Numai binele lasă urmă durabilă tn fiinţă şi o zideşte, nu o descompune, slujind
prin aceasta chiar voinţei lui Dumnezeu. Dacă binele e solldar cu fiinţa, răul e con-
trsr flinţei. ,xalc ivuitipxxoiî iniftofjiiatc* —  poftele plăcerilor n-au nici ele durată şi
nu zid«sc fiinţa, spre deosebire de bine, a cărui dorinţă durează continuu şi care zi​
deşte fitota.
14.
Cuvîntul  exprimă o realitate consistentă, durabilă,  o  angajaxe serioasă,  ce
trebuie să fie Implinltă;  flecăreala, bolboroseala, pălăvrăgeala nu se reazimă pe o
r•aUtate adevărată, pe o hotărlre clară, nu exprimă o angajare limpede. E lipsită deci
de suportul realităţii existemte, sau pe cale de a fi înfăptuhă, dezvoltată. De aceea
cuvlnUil eel mai adevărat şi izvorul ultim al cuvinteloT este Dumnezeu-Cuvîntul, rea-
lHatea fundamentală oreatoare de realităţi durabile. Numai cind avem conştiinţa acută
că vorblm răspunzlnd lui Dumnezeu, sau altora din răspunderea faţă de Dumnezeu,
cuvîntul nostru se hrăneşte din ultimul suiport şi capătă consistenţă, exprimă o reali-
tate prezentă sau o angajare sigură pentru o înfăptuire viitoare, sau are o ptitere zi-
dltoare.
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Deci, ce ne jsf&tuleşte c uvinlul V Să nu suferim In vremea rugă-ciunii de boala < are t> proprio mlnţll copiilor. Căci cei nedesăvîrşiţi cu mintea nu cugetâ cum se poatc Implini ceva din cele ce au itemelie, ci îşi plănuiesc cu voia stări lericite închipuindu-şi comori şi împărăţii şi cetăţi mari numite cu numiri născocite de ei, nălucindu-şi cu mintea că se află în starea pe care şi-o zugrăvesc ei cu deşertăciutnea gîndu-rilor lor. Ba sînt oanii care se lasă prinşi cu şi mai multă putere de de-şertăciunea aceasta şi, sărind peste măsurile firii, îşi inchipuiesc că sînt păsări, ®au că lucesc ca stelele, sau că poartă munţi pe mîinile lor, sau fac cerul să călătoreaseă cu ei, sau că au ajuns la zeci de mii de ani, sau că s-au făeut, din bătrîni, tineri. Şi cîte alte faceri de aces-tea nu naşte inima goală şi umflată ca o băşică a acestor fiinţe copi-lăroase.
Pre•cum deci eel ce petrece în aceste lucniri nu ar putea să cîştige din ele vre-un bun din cele voite, ci se mişcă în deşertăciunea poftelor iără temelie şi de aceea e un nebun şi un smintit cheltuind în astfel de visuri timpul, în care ar putea face ceva din cele de folos, aşa eel ce nu se îndreaptă în vremea rugăciunii cu sufletul spre cele de folos, ci cere lui Dumnezeu să-1 ajute in mişcările pătimaşe ale minţii, este cu adevărat un aiurit şi un bîlbîit, care roagă pe Dumnezeu să-i fie ajutător şi slujitor In deşertăciunile sale. Unul ca acesta se apro-pie de Dumnezeu prin rugăciune, dar neînţelegînd cu mintea înăl-ţimea puterii de care s-a apropiat, batjocoreşte, uitînd de sine, măreţia aceea prin cereri urîte şi josnice l5. Precum dacă cineva, socotind vasele de lut, din prieina sărăciei sau a necunoaşterii lui, vase de cinste, se apropie de împăratul care voieşte să-i dăruiască bogăţii şi dregătorii şi nu-i cere ceea ce obişnuieşte să dea împăratul, ci roagă pe eel atît de înalt în putere să-i dăruiască vreun vas din cele iubite de el, aşa şi eel ce se foloseşte de rugăciune ca un lipsit de minte nu se ridică spre înălţimea Celui ce Se dăruieşte pe Sine, ci doreşte ca Acela să Se coboare la treapta joasă şi pămînitească a poftei sale ; şi, din acest motiv, li înfăţişează Celui ce vede în inimi pornirile sale pătimaşe, nu ca să i so tămăduiască mişcările necuvenite ale minţii, ci ca să se facă şi mai rele, duoînd la împlinire pornirea cea rea prin primirea ajutorului lui Dum​nezeu.
Fiindcă acela e necăjit, iar inima mea îi este răuvoitoare, loveşte-l, îi spune el lui Dumnezeu. Numai că nu strigă : însuişeşte-Ţi patima mea,
15. Ruglndu-se, el actualizează legătura sa cu Dumnezeu, pentru care a iosl crea•t, clnd i s-a sădlt darul cuvlntulul $1 trobulnta do a cere prin el de la Dumnezeu cele ce li sînt neoesare şi de a se In•tări <•1 ţl noineniil săl pTln cuvintele ce Ie schlmb.l. EXar legătura nceflsta ol o tnitinoază ^1 o Inci* iM”»lţ|iin1 prlu ampstcc do glnduri şl plu-nurl urlte.
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sau să treacă răutatea meu In Tine ! Căci precum în luptele dintre oa-meni nu se poate însoti cineva cu o parte, fără să se mînie împreună cu acea parte împotriva celui cu care se află ea în luptă, la fel e vădit i•& eel ce cere lui Dumnezeu să Se pornească împotriva duşmanului său, II roagă să Se mînie împreună cu sine şi să Se facă părtaş al furiei sale, lar aceasta înseamnă ca Dumnezeu să cadă în patimă şi să simtă ca un om şi să Se mute de la firea Sa cea buna la o neîndurare sălbatică.
Aşa vrea să facă eel ce suferă de boala slavei ,■ aşa, eel ce vrea să fie, din msîndrie, mai mult decît este ; aşa, eel ce vrea să învingă în judecată ; aşa, eel ce se grăbeşte spre cunună în luptele din arena ,-aşa, eel ce vrea să-şi atragă aplauzele în teatru. Dar adeseori şi eel ce se topeşte de boala furioasă a tinereţii. Toţi aceştia nu înalţă lui Dum​nezeu rugăciuni ca să scape de boala ce-i stăpîneşte, ci ca boala lor să se desăvîrşească în fapte. Şi socotind neizbutirea ei în fapte drept o nenoTocire, bolborosesc cu adevărait, rugînd pe Dumnezeu să li se facă ujutor în boala minţii lor. Şi ceea ce e mai groaznic decît toate, doresc sfl mişte pe Dumnezeu spre pornirile lor protivnice Lui, dorind să facă părtaşă la sălbăticia lor iubirea de oameni şi lucrarea lui Dumnezeu.
Il roagă pe Cel Căruia li cer să le fie lor milostiv şi blînd, să Se cirate amarnic şi neîndurat duşmanilor lor. O, nebunie a celor ce bolbo​rosesc ! Dacă acelora Dumnezeu le va fi neîndurat, fără îndoială nu va fi blînd nici cu tine. lar dacă se va apleca spre tine cu milă, după nă-dejdea ta, cum se va schimba în ceea ce e contrar milei Lui, adică în neîindurare fa•ţă de aceia ?
Dar cei dornici de sfadă au la îndemînă o împotrivire faţă de ce-am spus. Ei aduc îndată în apăraxea neîndurării glasurile proorocilor : po David, care se roagă să piară păcătoşii şi doreşte ruşinarea şi tul-burarea lor (Ps. 9, 1, urm.) ? pe Ieremia, care doreşte să vadă răzbunarea lui Dumnezeu pornită asupra celor protivnici (Ier., 5, 17) ; pe Osea, care cere să se dea pîntece stetrp şi sîni uscaţi duşmanilor (Osea, 19, 17). Şi încă multe cuvinte de aceistea risipite în Sfintele Scripturi le adună, susţinînd că trebuie să ne rugăm împotriva vrăjmaşilor şi să cerem bunătăţii lui Dumnezeu să se facă ajutătoare neîndurării lor. Dar noi, ca să-i facem să tacă pe cei ce se lasă călăuziţi de aceste locuri spre bol-borosire, să luăm pe fiecare din ele în parte.
Nimenea dintre cei cu adevărat sfinţi, din cei insuflati de Duhuil Sfînt, cil(! căror cuvinte s-au scris, potrivit dumnezeieştii iconomii, spre în-vtiţătura celor de după ei, nu va putea fi dovedit ca avînd vre-o por-nire spre rău. Ci tot scopul cuvintelor lor priveşte spre îndreptarea rău-tăţii ce s-a sălăşluit în fire. Precum deci eel ce se roagă ca să nu fie bol-luivi, să nu fio săraci, nu doreşte pieiroa oamenilor, ci să înceteze boald
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şi sărăcia, aşa şi sfinţii rugîndu-ise ca să înceibeze ceea ce e protivnic şi duşman firii, îi fac pe cei neînvăţaţi să-i bănuiască de neîndurare şi de ură faţă de oameni.
Deci cînd psalmistul zice : «Piară păcătoşii şi cei fărădelege de pe pămîn-t, ca să nu mai fie» (Ps. 9, 18), se roagă să piară păcatul şi fără-delegea. Căci nu omul e duşman oamenilor, ci mişcarea liberă a voii spre rău a aşezat ceea ce e unit cu firea sub stăpînirea vrăjmaşului. Deci se roagă să piară răul, dar omul nu e rău. Căci cum ar fi rea ase-mănarea Binelui ? Deci cînd cere ruşinarea şi tulburarea vrăjmaşilor, îţi arată oastea celor protivnici, care războieşte viaţa omenească din porunca vrăjmaşului.
Despre acestea vorbeşte şi Pavel, spunînd că lupta noastră este îm​potriva începătoriilor, a istăpîniilor şi a sităpînitorilor lumii acesteia, îm-potriva duhurilor răutăţii întru cele cereşti (Ef., 6, 1), împotriva unelti-rilor drăceşti prin care se îmbie oamenilor prilejuri viclene spre păcat, ciocniri mînioase, ispite poftitoare, pricini de pizmă, de mmdrie şi de alte asemenea păcate.
Pe acestea văzîndu-le marele prooroc că se învîrtesc cu vicleşug în jurul fiecărui suflet doreşte să fie făcute de ruşine, sau se roagă împo​triva acestor vrăjmaşi. Iar aceasta nu e altceva decît a se izbăvi de ei. Căci în chip firesc celui ce e biruit în luptă îi vine ruşinea de pe urma căderii lui, precum celui ce biruieşte, bucuria de pe urma biruinţei.
Iar că acestea aşa sînt, ţi-o arată felul rugăciunii. Căci zice : «Să se ruşineze şi să se tulbure cei ce caută sufletul meu» (Ps. 6, 11). Căci nu se roagă împotriva celor ce uneltesc să-1 păgubească în avutul lui, sau a celor ce îi tăgăduiesc miezuina (răzorul) ţarinii, sau a celor ce pun la cale vreun rău pe seama trupului său, ci a celor ce uneltesc îm​potriva sufletului său. Iar uneltirea împotriva sufletului nu e altceva decît voinţa de a-1 înstrăina de Dumnezeu.
Iar de Dumnezeu nu se înstrăinează sufletul omenesc altfel, decît prin pornirea pătimaşă. Dacă Dumnezeu este pururea nepătimitor, eel pururea pătimaş se rupe din legătura cu Dumnezeu l6. Ca să nu păţească
16. „'Ajta8eî t6 Seîov nivtoTs” — nu înseamnă că Dumnezeu este nepăsător, ci că nu poate fi supus niciodată patimilor, sau că voinţa Lui e mai tare decît orice afect care ar putea pune stăpînire asupra Lui. Dar El e plim de iubire, de bunătate, de milă. Dar aoestea nu-L stăpînesc fără”voia Lui. Iubirea, bunătatea se împacă deplin cu vointa cea cu adevărat liberă. Cine iubeşte îşi trăieşte libertatea în modul eel mai autentic. Iubire fără libertate nu e iubire adevărată, iar libertate fără iubire e o li-bertate care e capabilă şi de rău, adică de cădere în nelibertate, în patimă, într-o stare inferioară. Dacă Dumnezeu e Cei absolut liber de patiimă, apropierea de Dum​nezeu e tot una cu apropierea de starea de nepătimire. în nepătimire se trăieşte deplina libertate şi iubire, care nu-şi poate avea izvorul decît în Dumnezeu. Cu cît e ci•neva mai pătimaş, cu atît e mai neliber, mai coborît în existenţă, mai departe
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aşa ceva, (psalmistul) se roagfi pentru ruşinarea celor ce-1 războiesc17. Iar prin aceasta nu face nlmic altceva decît se roagă pentru biruinţa sd asupra celor ce-1 războiesc. Iar cei ce-1 războiesc sînt patimile.
Astfel Ieremia, avînd rîvna slujirii lui Dumnezeu, iar împăratul de atunci fiind stăpînit de nebunia slujirii la idoli şi supuşii lui fiind de acelaşi cuget, nu-şi mulţumeşte vre-o patimă a sa, ci înalţă rugăciuni pentru binele de obşte al oamenilor, cerînd, din pornirea împotriva celor nelegiuiţi, să fie înţelepţit prin pedeapsă tot poporul. La fel, proorocul Osea, văzînd atunci răutaitea înmulţindu-se între izraeliţi, cere cu drep-tate osînda încetării naşterii de prunci ai răului şi voieşte ca sînii amari ai păcatului să se usuce, ca să nu se mai nască răul între oameni, nici să mai fie hrănit. «Dă-le lor, zice, Doamne, pînteoe sterp şi sîni Ujscaţi» (Osea, 9, 17).
Şi dacă s-aar alfla vreun alt cuvînt de felul aicesta la sfinţi, ou în-ţeles de mînie şi de osindă, el urmăreşte fără îndoială acelaşi scop al înlăturării răului şi nu vrea să strivească pe om. «Dumnezeu n-a făcut moartea» (înţ. Sir., 1, 13). Auzi oe spune ? Cum ar fi voit deci (proorocul) să roage pe Dumnezeu să aducă moartea duşmanilor săi, cînd Dumnezeu e strain de lucrarea aducătoare de moarte ? El nu Se bucură de ţierde-rea celor vii. Dar eel ce bolboroseşte şi voieşte ca iubirea de oameni a lui Dumnezeu să se pomească împoitriva duşmanilor săi li cere să Se bucure de nenorocirile omeneşti.
Dar iată, zice, că unii s-au învrednicit de stăpîniri, de cinstiri şi de bogăţie, folosindu-se în scopul acesta de rugăciune şi, din pricina aces-tei sorţi fericite, sînt socc•tiţi iubiţi de Dumnezeu. Cum deci ne opreşti pe noi, ar zice cineva, să îndreptăm rugăciuni către Dumnezeu pentru flcestea ? Căci toate atîrnă de voia lui Dumnezeu. E vădit oricui că viaţa de aici e cîrmuită de sus.
Recunosc să nimeni nu s-ar împotrivi acestui cuvînt. Dar am învă-ţat că aceste lucruri dobîndite prin rugăciune au alte pricini. Fără în​doială, Dumnezeu nu le împarte pe acestea celor ce le”cer, oa pe nişte bunătăţi. Ci ca prin ele să se întărească credinţa în Dumnezeu a celor mai islabi, ca, cunoscînd treptet prin cercare (prin experienţă) că Dum​nezeu aude cererile mai mici, să urce la dorirea darurilor înalte şi vred-nice de Dumnezeu. Să privim la copiii noştri. La început ei stau alipiţi de sînul mamei şi cer de la ea atîta cît poate primi firea lor. Dar dacă
de Dumnezeu. De aceea, Dunuiezeu e persoană in gradul suprem, dacă numai persoana e liberă sau capabilă de iubtre, nepîndită de nici un egoism, de nici o patimă tnro-bttoare.
17. Se roagă să nu fie biruit de cei ce vor să-1 facă supus patimiloT, să-1 facă nellber, deed să-1 rupă de Dumnezeu. Se roagă ca aceia să piară In luipta cu el, să fie rujtaaţl.
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copilul creşte şi primeşte puterea graiului, dispreţuieşte sînul şi caută ceva potrivit ou vîrsta la care a crescut, fie o pălăriuţă, fie o haină, fie alte de acestea de care ochiul copilului se desfată. Iar cînd ajunge la o vîrstă mai mare şi împreună ou trupul i-a crescut şi înţelegerea, pă-răsind toate dorinţele copilăreşti, cere de la părinţi cele potrivite vîrstei vieţii depline.
Aşa şi Dumnezeu : ca să obişnuiască pe om să privească prin toaite spre El, •asoultă adeseori şi cereri pentru cele mai mici lucruri, ca prin împlinirea acestora să-1 ridice pe eel ce a primit a,ceste daruri ispre dorirea celor mai înalte. Deci şi tu, cînd vezi pe cineva dintre cei mai necunoscuţi, că s-a făcut, prin pronia dumnezeiască, cunoscut şi vestit, sau a dobîndit altceva din cele cerate pentru viaţa aceas•ta, ca stăpînire, sau bogăţie, sau slavă, înţelege că iubirea de oameni a lui Dumnezeu, arătată în acestea, ţi s-a făcut o dovadă a marii Lui puteri, oa prin primirea jucăriilor copilăTeşti să aduci Tatălui cererile lucrurilor mai mari şi mai desăvîrşite.
Căci ar fi un lucru dintre cele mai prosteşti ca, apropiindu-se ci​neva de Dumnezeu, să ceară de la Cel veşnic cele vremelnice, de la Cel ceresc — cele pămînteşti, de la Cel prea înalt — cele de jos, de la Cel ce dăruieşte împărăţia cerurilor — buna sporire în cele pămînteşti şi în cele de jos, de la Cel ce hărăzeşte cele ce n<u se pot primi de la nimeni — folosirea de scurt timp a celor străine, care se pierd fără doar şi poate şi a căror gustare e trecătoare, dar a căror strîngere e primejdioasă.
De aceea, bine se subliniază lipsa de rost a cererii acestora, adău-gîndu-se : «ca păgînii». Căci îndreptarea grijii spre cele văzute e pro-prie celor ce nu-şi pun nici o nădejde în veacul viitor, care nu ştiu nici de frica judecăţii, nici de ameninţarea gheenei, nici de aşteptarea bu-nătăţilor, nici de altceva din cele nădăjduite prin înviere, ci privesc, ca cele ce pasc, numai spre viaţa de faţă, spre cele ce pot da mulţai-mire lăcomiei pîntecelui şi celorlalte plăceri trapeşti. Căci aceştia so-cotesc ca făcînd parte dintre bunuri numai una sau alta dintre acestea : fie a fi întîiul dintre unii şi a se socoti mai presus de ceilalţi, fie a se culca pe aurul adunat, fie alta dintre amăgirile vieţii. Cînd cineva vor-beşte vreunuia din ei despre nădejdea celor viitoare, acesta socoteşte că acela aiurează grăind despre rai şi împăTăţie şi viaţa din cer şi de altele ca acestea.
Deoarece e propriu celor ce nu au nădejde, să se alipească de viaţa aceasta, adică de cele nefolositoare şi deşarte, pe care cei iubitori de plăceri socotesc să le dobîndească prin rugăciune, bine zice Cuvîntul că aceasta o fac păgînii, care cred că prin cerere stăruitoare vor avea
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|)«• Uumnczeu ujutator îu celo ce nu so cuvin şi nu sînt dc• trebuinţă. • ■Cfici socotesc, zico, că prin multa lor vorbire vor fi auziti».
Acoste lucruri care trebuie cunoscute lo-am învăţat din cele co Ic-iim cercetat. Dar ce rugăciune se cuvine să aducem lui Dumnezeu vom ciuzi in cele următoare, cu harul Domnului nostru Iisus Hristos, Căruia I se cuvine slava şi stăpînirea in vecii vecilor. Amin.
Cuvîntul II
Tatăl nostru care eşti in ceruri
Cînd marele Moise a adus poporul izrael la cunoaşterea tainică de pe munte 18, nu 1-a învrednicit de arătarea lui Dumnezeu înainte de a-i porunci să se curăţească prin ferirea de împreunarea trupească şi prin stropire. Dar nici aşa n-au îndrăznit să privească arătarea puterii dum-nczeieşti, ci au fost înfricoşaţi de tot ce li s-a arătat, de foe, de negură, dt• fum, de trîmbiţi. Şi, întorcîndu-se el iarăşi la ei, i-au cerut legiuito-rului să se facă mijlocitor al voii dumnezeieşti, dat fiind că puterea lor nu era in stare să se apropie de Dumnezeu şi să primească arătarea dumnezeiască.
Dar legiuitorul nostru, Domnul Iisus Hristos, avînd să ne aducă pe noi la harul dumnezeiesc, nu ne-a arătat nouă prin cuvînt muntele Sinai acoperit de negură şi fumegînd de fum, nici glasuri de trîmbiţi răsunînd nelămurit şi înfricoşător, nici nu ne curăteşte numai prin înfrînarea de trei zile de la înipreunarea trupească şi prin apa ce spală trupul de pete, nici nu lasă toată adunarea (Biserica) la poalele muntelui, dăruind unuia singur urcuşul pe vîrful muntelui şi ascunzînd slava lui Dumne​zeu aeoperită de întuneric ,• ci întîi, în loc de munte, îi urcă pe oameni la cerul însuşi, deschizîndu-le păşirea în el prin virtute ,• apoi îi face mu numai văzători ai puterii dumnezeieşti, ci şi părtaşi ai ei, ducîndu-i în oarecare chip pe cei ce se apropie la înrudirea cu firea dumneze-iască '”. Nici nu ascunde El sub negură slava dumnezeiască cea mai presus de toate, ca anevoie de văzut de către cei ce o cer, ci, luminînd at^gura cu lucirea de departe văzută a învăţăturii, a făcut slava negrăită
16. „T•îj •xati vb opoî ywotafoitiq”. Pe munte, sau pe înălţiimea la care a fost ridicat prin virtute, s-au descoperH tainele dumnezeieşti lui Moise, iar prin el, şi poporului Izrael. Conduoerea aceasta are caracter de taină, pentru că nu se face numai prin putere omenească şi numai spre cele ale vieţii pămînteşti, ci prin împreună-lucrarea lui Dumnezeu, prim îndrumarea în virtuţile în care e lucrător şi Dumnezeu, fiind acte ţl deprimderi de raare putere spirituală ce covîrşesc legile firil materiale, şi ducînd spre o cunoaştere printr-o experienţă şi mai înaltă a lui Dumnezeu.
10. Aoeasta e o învăţătură proprie a sfinţilor părinti. Noi ne împărtăşim în Hri​stos de harul nocreaf, în care e lucrător Dumnezeu însuşi.
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scl so vadă in seninul strâluc ilor ill color curaţi cu inima”0. lar apa cu care legiuieşto sa no stropini nu o daruieşte din izvoare străine, ci ţîş-ncşte din noi inşinc, fie ca înţelege cineva prin acoasta izvoarele ochi-lor, fie conştiinţa curată a inimii. Căci El cere curăţirea de orice pată a împreunării legiuite de pe urma nunţii, ba chiar de orice simţire ma-terială şi păitimaşă21. Şi numai pe cei ce împlinesc aceasta îi aduce prin rugăciune la Dumnezeu.
Acesta este conţinutul cuvintelor prin care nu aflăm din Scriptur.i numai nişte sunete alcătuite din silabe 22, ci înţelesul urcuşului la Dum​nezeu, înfăptuit printr-o înaltă vieţuire.
Dar se poate cunoaşfe din înseşi cuvintele rugăciunii călau/invi dumnezeiască în aceste taine 23.
«Cînd vă rugaţi», zice ,■ n-a zis : «Cînd făgăduiţi» 24. Căci se cu-vine să fi înfăptuit ceva prin făgăduială înainte de a te apropia de Dum​nezeu. Care e deci deosebirea de înţeles a acestor numiri ? Făgăduinţa este dăruirea vreunui lucru din cele închinate din evlavie. lar rugă-ciunea este cererea unor bunătăţi, înfăţişată prin rugăciune lui Dum​nezeu. Deoarece deci avem nevoie de îndrăzneală cînd ne apropiem de Dumnezeu cu cererile pentru cele ce ne sînt de folos, e de trebuinţă să premeargă făgăduinţa, pentru ca împlinind ceea ce tine de noi, să în-drăznim apoi să cerem să primim în schimb ceea ce e a lui Dumnezeu. De aceea zice proorocul: «Da-voi Tie făgăduielile mele, pe care le-a osebit buzele mele» (Ps. 65, 12) ,- şi : «Făgăduiti şi daţi Domnului-Dum-nezeului nosfru» (Ps. 75, 11). Dar şi în alte mulle locuri ale Scripturii se poate vedea acest înţeles al cuvîntului amintit ( eâx^), ca să cu-noaştem că el înseamnă, cum s-a spus, o făgăduială plină de mulţumire
20. Afirmaţia   lui   Dariielou,    în   Platonisme  et   th&ologie  mystique,   că  sfîntul
Grigorie e contrar învăţăturii sfdnţilor Simeon Noul Teolog, Grigorie Palama, islhaş-
tilor şi în general Bisericii ortodoxe, despre putinţa cunoaşterii lui Dunmezeu în lu-
mină, că aceasta din urmă ar reprezenta o concepţie inferioară, platonică, pe care teo-
logia catolică nu a primit-o, rămînînd la o concepţie despre simpla simţire  a pre-
zenţed lui Dumnezeu în întumeric, este dezminţită în acest pasagiiu. Sfîntul Grigorio
se dovedeşte aci, ca în multe alte teme, precursorul imvăţăturii isihaste despre vederea
luminii dumnezeieşti de către cei ce au ajuns la rugăcdunea neîncetată, în inimă. Prin
depăşirea accentului pus, în Viaţa lui Moîse, pe neputinţa cuprinderii lui Dumnezeu,
în accentuarea experienţei lui Dummezeu în inimă ca lumină, Omiliile la rugăciunca
domneascâ par a se dovedi oa fiind scrise după Viaţa lui Moise, în ultimii ami ai sfîn-
tuluii.
21. Se  vede că şi acest  cuvînt  e  adresat  de  sfîntul   Grigorie,  în primul  rîrnl,
monahilor.
22. S-ar putea înţelege trîmbiţele ca îmţelegerea literală a legii vechi.
23. ,Triv ftetav ixuoxa^w^ia•*'   — intrarea prin călăuzirea dumnezeiască în înseşi tai-
nele Lui. Rugăciunea are deci în primul rînd acest rost: de a ne introduce în tainele
dumnezei•eşti, prin unkea cu Dumnezeu. Rugăciunea e o adevărată mistagogie, adică
un mijloc de cunoaştere a tainelor dumnezeieşti prin trăire.
24. Sfîntul Grigorie face aci doosebirca între cuvîntul grecesc   zoXv şi upooeuXiJ.
Prim prtma se face o făgăduinţă lui Dumnez•ou ; prin a dona se cer uiiele bunuri de
la Dumnezeu.
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a unei dăruiri8S. Iar rugăciunea tălmăceşte ceea ce îi vine cuiva de la Dumnezeu după împlinirea făgăduinţei2fl. Cuvîntul ne învaţă deci să nu cerem de la Dumnezeu ceva înainte de a-I aduce Lui oa dar ceva din c•ele hărăzLte27. Intîi trebuie să făgăduim, apoi să cerem. Cum ar ztce cineva, întîi e semănatul, apoi rodul. Deci întîi trebuie să aruncăm seminţele făgăduinţei, ca după ce vor creşte seminţele aruncate, să pri-mim harul (darul) rodirii. Aşadar, deoarece nu are loc întîlnirea cu fo-los, fără ca unul să primească de la celălalt darul de pe urma făgădu-ielii lui, făgăduiala trebuie să premeargă rugăciunii.
Deci socotindu-se acest lucru împlinit, Domnul zice către ucenici : «Cînd vă rugaţi (cereţi), ziceţi: Tatăl nostru care eşti în ceiuri».
«Cine îmi va da mie aripi ca unui porumbel ?», zice undeva marele psalmist (Ps. 54, 7). As îndrăzni să spun şi eu acelaşi cuvînt: Cine îmi va da mie acele aripi, prin care să pot zbura cu înţelegerea la înălţi-mea măreţiei acestor cuvinte, ca să părăsesc tot pămîntul, să tree din-colo de tot văzduhul (aerul) răspîndit la mijloc, să străbat la frumuse-ţea eterică 28, să ajung la stele, să văd toată orînduirea lor, dar să nu mă opresc nici la ele, ci să tree şi prin ele şi să ies în afară de toate cele ce se mişcă şi-şi schimbă locul şi să ajung la firea ce stă, la pute-rea nemişcată, caire, întemeiaită in sine, le conduce şi le poartă pe toate cite sînt în fiinţă 29, pe toate cîte atîrnă de voia negrăită a înţelepciunii
25. E de reţinut această legăitură strînsă pe care o face sfîntul Grigorie intre
tix^ şi npooeuX^.     Prin cea dintîi făgăduim noi  un dar lui Dumnezeu,  prin a  doua
cerem lui Dumnezeu un dar. Nu putem cere lui Dumnezeu un dar, fără să-I făgăduim
■i noi un dar din partea noastră. E o cinste pe care ne-o face Dumnezeu, arătind că
11 face bucurie să-I dăruim şi nod ceva. El vrea să fie în dialog cu noi, intr-un dialog al
dragostel, şi Intr-un dialog trebuie să film şi noi aotavi. E adevărat că sfîntul Grigorie
c•r• aci să premergem noi, cu darul no&tru. De fapt, Dumnezeu e Cel care dăruieşte
tntll. Cbiar fapta dărudrii noastre presupume darul puterii ce ne-a dat-o El de a dărui,
■au de a ne dărui. Noi presupunem că îaainte de a ne dărui trebuie să existăm prin
El losuţl. Deci, pe baza acestui mare dar initial al Lui, trebuie să premergem noi, cu
darul nostru, oricărui alt dar al Lui prin care dezvoltă existenţa noastră, deci, şi ca-
pacltatea noastră de a dărui.
26. Chiar dîndu-ti  sufletul la rugăciune,  împlineşti  o  făgăduinţă.  Numai  după
aceea sixnţim că ne vine puterea să ne rugăm.
27. Acd se vede limped* că ceea ce făgăduim noi lui Dumnezeu şi ceea ce li
dam e In fond tot de la Dumnezeu. Deci intîi ne dă Dumnezeu fără să-I cerem prin
rugăciune;  apoi urmează făgăduinţa noastră de a-I  da ceva din cele dăruite nouă
si pe urma, rugăiciuaiea papin care li cerem alte daruri. Dialogul îl începe Dumnezeu
prin prlmul Lui dar, care e viaţa noastră conştientă. Apoi continuă printr-un schimb
de daruri insoţit de o făgăduinţă, care e o adîncire a conştiinţei noastre despre acest
dialog.
28. Eterul e mai sus de aer, în conceptia die atunci.
29. Aci se face  aluzie la definiţia data de Aristotel lui Dumnezeu -. Mişcătorul
nemiscat (t6 xivouv oxivijtov). Tocmai întructt are puterea să nu fie mişcat de nimlc,
nlcl din lăuntru, nlci din afaTă; tocmai întrucît rămîne din veci şi pînă în veci ne-
supus nlcl uniei mişcări interioare de corupere, avînd în sine puterea mal presus de orlce
putere ce 1-ar putea mlşoa, sau corupe, e izvorul de putere al tuturor, fiind puterea
care le mişcă pe toate. El e fundamentul nemişcat al exiistenţei şi al mişcăiii tuturor.
Sfîntul     Grigorie     vrea     să     spună  aci :      mă   mlnunez   de  toate  pentru  măreţlu
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dumnezeioşli ,- cu depărtindu-mă c•u minloa du loale cck• ce su prciac şi-şi mută JocuJ, şi ajungîad într-o stare neschimbată şi neclintită a su-ilotului:!0, să-mi lac mai întîi familiar, prin alegerea voinţei, pe Cel ne-schimbat şi neprefăcut, şi apoi să-L chem prin cea mai familiară nu-mire : Tata ? Căci de ce suflet are nevoie eel ce-I spune aşa ? De ce îndrăzneală, de ce conştiinţă, ca înţelegînd pe Dumnezeu, pe cît îi esle cu putinţă, din numirile cugetate pe seama Lui şi fiind călăuzit spre cunoaşterea slavei negrăite şi învăţînd că firea dumnezeiască, orice ar fi în ea însăşi, e bunătate, sfinţenie, bucurie, putere, slavă, curăţie, veş-nicie, fiind pururea în aceleaşi la fel şi toate cîte s-au cugetat în jurul firii durnnezeieşti31 ,• cunoscîndu-le acestea din dumnezeiasca Scriptură şi din propria cugetare, să îndrăznească apoi să rostească un ast-fel de cuvînt şi să-L numească, pe Cel care e astfel, Tata al său ? Căci e vădit că de e cineva părfcaş de vre-o înţelegere, nu îndrăzneşte, în•ainte de a vedea acestea şi în sine 32, să rostească şi să spună lui Dumnezeu acest cuvînt : Tata. Căci Cel bun prin fiinţă nu are firea să Se facă Tata al faptei rele 33, nici Cel sfînt, Tata al celui cu viaţă întinatâ ,■ nici Cel
lor, pentru buna şi uriaşa rînduială a mişcării lor atît de complexe şi de armonico, dar dincolo de toate e Cel ce le mişcă pe toate, El însuşi fiind nemişcat. Nemişcat nu ca lipsit de viaţă, căci dacă n-ar avea viaţă n-ar putea crea, susţine şi mişca toate. Dar la El viata şi nemişcarea se îmipacă în chip paradoxal. Avînd în sine plinătatea tuturor puterilor, nu e în afară de El nici o putere care să-L mişte, dacă nu voieşte El să Se mişte. Dar El nu S-ar putea mişca spre ştirbirea plinătăţii puterilor Sale, caci în acest caz ar avea în El putinta neatotputerraiciei, sau ar fi virtual neatotputernic, ceea ce înseamna că trebud•e să fie neatotputernic şi în mod actual.
30. Cine priveşte pe  Cel neschimbat   ajunge şi el neschimbat în privirea  cuge-
tătoare a lui, ba chiar în toată starea lui de sullet. Căci mişcarea sufletului, produsă
de dordnţe, de plăceri, de patimi ce se schimbă, trage şi cugetarea după ea. Dar oel
ce priveşte cu sufletul în Cel nesfîrşit sau în Cel ce are în Sine plinătatea nesiîrşita
a puterilor, nu se mişcă de la con.templarea Lui.
31. Insuşirile  lui  Dumnezeu  nu  sînt  însăşi  fiinţa  Lui,   ci  în  legătură  cu   ©a,   în
jurul  ei,  numiri  ale lucrărilor Lui  statomice,  ale  energiilor  necreate  ce iraidiază din
El.   Ea  nu   e   una   cu  bunătaiea,   cu sfinţenia,   cu   eternitatea,   ci   mai  presus   de   ele,
suportul şi izvorul negrăit al lor.
32. Adică  trebuie  să vadă  cineva  sfinţenia,  bunătatea,  curăţia  lui Dumnezou  în
sine, nu să  o cugete numai teoretic,  ca,  simţindu-se născut din Dumnezeu şi  înrudit
cu El,  să-I  poată  spune  Tata.  Numai  dacă  însuşirile  lui  Dumnezeu  sînt  inţelese  ca
nume   ale   lucră,rilor   sau   energiilor  Lui   necreate,   se   poate   trage   concluzia   că   cl»>
pătrund în noi făcîndu-ne înrudiţi cu El, înrudiţi practic prin energiWe noastre cro<i!c,
care se unese cu ele dacă ne deschidem lor, şi prin oforturile n.oastre de a no fiin•,
prin lucrăriile noastre unite cu ale Lui, buni,  curaţi,  sfinţi. E o teologie a participurii
vii şi lucrătoare la viaţa şi la lucrarea lui Dumnezeu.
33. Deşi   însuşirile   sau  lucrările   (energiile)   lui   Dumnezeu  nu   sînt   însăşi   fiin;,i
Lui, ele nu-şi pot avea izvorul decît în fiinţa Lui. El e bun deci în baza fiinţei S.ilc,
nu primcşte calitatea de bun din afară, ca noi. Dar fiinţa Lui, ca izvor al acestor v\-
suşiri şi energii, e mai presus de ele. De aceea şi Tata al nostru nu se face însăşi firo.i
lui Dumnezeu,  dar din  firea  Lui  izvorăsc  energiile  care,  venind  în  noi,  ne  înrudesr:
şi ne leagă cu L!l în aşa măsură, că iil ni Se fnee prin ele Tatăl nostru. Pe cînd Fiului
li cste Tata după fiinţă, iiiouă ne eslo pTiiin oiu•rţj•ii!■«> fiinţoi Salt1. El ni Se faro Tetă pciiru
că poate şi vrea, nu în bciza firii Sale; nu nc• csle   Idl.i d:n voci pr'.in fiiniă, făra o d;•-
cizie a voii Sale.
21        ClIr,Mi•li• Mi'  Nyssii
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co nu So preface, Tală al cclui In continuă schimbare :” ; nici Tatăl vio-tii, Tata al colui omorît do păcat ,• nici Cel curat şi neîntinat, TaUi al color schimonosiţi prin patimile de necinste ; nici Binefăcătorul, Tata <i| color lacomi ; nici Cel cugetat ca aflîndu-Se în tot binele, Tata al ce-lor ce se află stăpîniţi de vreun rău 35.
Deci dacă, privind cineva spre sine, se vede avînd încă nevoie de curâţire şi îşi cunoaşte reaua lui conştiinţă plină de pete şi de arsuri iirîlo, şi fără să se curăţească mai întîi de aceste rele se socoteşte pe sine înrudit cu Dumnezeu şi zice : Tata, el cel nedrept Celui drept, t•l cel nocurat Celui curat, cuvîntul lui e o înjurătură şi o batjocură, odată ce numeşte pe Dumnezeu Tata al ticăloşiei sale. Căci numele de Tdtă arată cauza celui ce îşi are existenţa din el. Deci cînd cel cu con​ştiinţa stricată îi zice lui Dumnezeu Tata, nu face nimic altceva decît sfi-L învinovăţească pe El ca pe începătorul şi pricinuitorul răutăţilor din sine. Dar «lumina nu are nici o părtăşie (nimic comun) cu întune-ricul», zice Apostolul (II Cor., 6, 14). Ci lumkia se însoţeşte cu lumina şi dreptatea cu dreptatea şi binele cu binele şi nestricăciosul cu nestri-caciosul. Iar cele protivnice sînt înrudite numaidecît cu cele de un soi cu ole. «Căci nu poate pomul bun să facă poame rele» (Mt., 7, 18).
Deci dacă cineva, zăbavnic,,la inimă, cum zice Scriptura, şi iubitor de minciuni, îndrăzneşte să rostească cuvintele rugăciunii, să ştie că nu cheamă Tata pe Cel din cer, ci pe cel din iad, care e şi el mincinos şi se face tată al minciunii ce se iveşte în fiecare, fiind el însuşi păcat şi tată al minciunii (In, 8, 44). De aceea, cei pătimaşi cu sufletul sînt numiţi de Apostol «fii ai mîniei» (Ef., 2, 3) ,• şi cel ce s-a despărţit de Adevăr se numoşte fiul pierzării (In, 17, 12) ,• iar cel moleşit şi afemeiat s-a numit fiu al fetitelor alunecoase. La fel, cei dimpotrivă, cei cu conştiinţa luminată se numesc fii ai luminii (Ef., 5, 8). Iar cei ce s-au întărif din tfiria dumnezeiască, fii ai puterii.
Cînd deci Domnul ne învaţă să numim în rugăciune, pe Dumnezeu, Tntă, socotesc că nu face altceva decît să dea o lege pentru viaţa înaltă şi ridicată. Căci Adevărul nu ne învaţă să minţim, ca să ne spunem ceea ce nu sîntem şi să ne numim ceea ce nu ne-am făcut; ci, numind Tată a! nostru pe Cel nestricăcios şi drept şi bun, să adeverim prin viaţă în-rudirea noastră cu El.
Vezi de cîtă pregătire avem nevole ? De ce fel de viată ? Cîtă şi ce fel do silinţă ne trebuie, ca, înăltîndu-se conştiinţa noastră la această
34. Numai  cel ce  s-a întărit aşa de mult în bine,  prin lucrarea  în  sine a  Celui
neschlmbat Jn  bine, poate fi fiu al Aceluia.  Căci  acela rămîne prin Dumnezeu  sta-
tnrnlclt In bine ca şi El.
35. Toate acpstoa presupun o prezenţă a lui Dumnezeu în cei ce-L numesc Tată,
o Intlpărirc a lor do c<Ure El. Dar aceasta  implicri o lucrare a Acostuia în ei.
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miisură u îndni/.nolii, sii cutc/clin stvi spunom lui Dumnozou Tata? Căci do priveşti spro bani, do oşti ooupat cu amăgirile vieţii, de cauţi slava do Id oameni, do slujeşti color mai pătimaşe dintre pofte, apoi iei în gură o aslfo] do nicjdriuno, ce socoteşti că va zice Cel ce priveşte la viaţa tci şi-ţi aude rucjăeiunoa ? Mie mi se pare că aud pe Dumnezeu zicînd către tino cuvintele acestea : Tu, eel cu viaţa stricată, numeşti Tata pe Tatăl nestricăciunii ? 30 De ce întinezi cu glasul tău murdar numele ne-prihănit ? 37 De ce minţi împotriva Cuvîntului ? 38 De ce batjocoreşti fi-rea neîntinată ? De eşti fiul Meu, ar trebui numaidecît ca şi viaţa ta să poarte trăsăturile bunătăţilor Mele. Nu recunosc în tine chipul firii Mole. Nu recunosc trăsăturile ei, din cele ce i se împotrivesc. Ce păr-tăşie are întunericul cu lumina ? Ce înrudire are viaţa, cu moartea ? Ce este propriu Celui curat, din eel necurat ? E mare despărţirea între Bînefăcător şi lacom. Cel milostiv şi eel crud îşi sînt atît de protivnici, că nu e nici o amestecare între ei. Altul este tatăl răutăţilor din tine. Cele născute din Mine sînt înfrumuseţate de bunătăţile părinteşti. Fiul Celui milostiv e cel milostiv, al Celui curat, e cel curat. Cel stricăcios e strain de Cel nestricăcios. Şi peste tot, din Cel bun, e cel bun şi din Cel drept, cel drept. Iar pe voi nu vâ ştiu de unde sînteţi.
3<6. Sfîntul Grigorie dă stricăciunii sau coruperii un sens moral, sau vede cauza morală a ei (ca şi poporul nostru, cînd zice, de exemplu: un stricat, o stricată): patimile punînd, fie o senzaţie trupească, fie alta, într-o mişcare exagerată, o desface din armonia cu celelalte, slăbind legătura simţirilor şi a părţilor trupului, satisfăcînd pe unele într-un mod exagerat. Prin aceasta însăşi usnitatea întregului înaintează spre descompunere. Unitatea aceasta nu se poate susţine şi întări decît din Cel-cu-desăvîr-şire-Unul şi Izvor a toată unitatea, din Cel care are în unitatea Lui puterea de a Se menţine din veci şi pînă în veci nedescompus. Iar acesta e Subiect spiritual, Spirit absolut, deci avînd toate puterile în Sine şi neavînd nimic care să-L stăpînească nicî în Sine, nici în afară de Sine.
37. De cite ori nu murdărim cu simţi>rea noastră murdară numele cele mai curate
în înţeleisul lor,  aşa cum răsar din legătura conştiinţei noastre cu Dumnezeu, funda-
mentale,  nepervertite,  nederivate  şi  nedeviate ?  Numai  afundîndu-ne  mereu  în  aoest
ultim substrat al conştiinţei, atotcurat, dat de Dumnezeu, ni se impun cuvintele în în-
ţelesul lor curat.
38. ,xaza^tH^xai too friy.aio<i”    se traduce cu :  a minţi împotriva cuvîntului. Min-
ciuna e un fir complex, sucit multiplu din adevăr şi neadevăr, avînd la suprafaţă ade-
vărul şi dedesubt neadevărul. Mimciuna se foloseşte de un  cuvînt cu un  anumiit  în-
ţeles, mai ales cu un înţeles bun, pentru a acoperi cu el un gînd exact contrar. Poate
de aceea se opreşte în Testamentul Vechi să se ţeasă pînza din fire  amestecate din
materi,i de diferite soiuri. Aceasta o face minciuna pentru a înşela pe ceilalţi, pentru
a-şi  acoperi uneltirea,  fapta  rea,  intenţia  urîtă. Minciuna  e perversă  prin  esenţa  ei.
Deci  ea  minte  împotriva  cuvîntului,  sau  pune  minciuna  în  cuvînt,  amestecă   otrava
în miere. Nu renunţă la cuvîntul cu înţelesul bun, pentru că răul nu vrea să se de-
maşte. Cei care nu sînt cu totul naivi, sau solidari cu cei ce mint, simt răul prin cu​
vintele cele bune. Mincwiosul se foloseşte  mai des de  cuvinte bune, pentru  acoperi-
rea faptelor rele, ba el însuşi nu  se recunoaşte ca rău. El minte acoperindu-şi mim​
ciuna, se foloseşte de cuvîntul cu  înţeles bun pentru a-şi acoperi răutatea, pune rău-
tatea In cuvîntul cu ln(clcs bun, contrar oi. E o ciudată grefare a raului pe bine. întu​
nericul  so  ncoporă   în   lumină,  putreg;iiul  so  îtnl)r;ira   în   aur.  Minciuna  trebuie  să-şi.
■dr•a apnrontii ndcvflrulul. Aco<ust;i  nrntă că în  om a  mnl răraas un rest de bine şi nu.
pocito nccc-ptii răul milrturisit pe fii|ă.
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Dcci c primojdio,s a îndră/.ni cincva să sc folosoască cli1 ruy&ciunoa uccuslu îiuiinte de a-şi curaţi viaţa şi de a numi po Dumnezou, Tatăl sau.
Dcir să auzim iarăşi cuvintele rugăciunii, căci poate printr-o repc-torc mai deasă ni se va dărui descoperirea înţelesului şi mai adînc al color ascunse în ele : Tatâl nostni eel din ceiuri. Că trebuie să ni-L lucem pe Dumnezeu apropiat printr-o viaţă unită cu virtutea, s-a arătat în oarecare măsură prin cuvintele de mai înainte. Dar mie mi se pare că ruvîntul are un oarecare înţeles şi mai adînc. Acestea ne aduc aminte de pcitria din care am fos-t scoşi şi de înăltimea din care am căzut. Căci prin istorisirea despre tînărul care s-a despărţit de vatra părintească şi s-a rostogolit în viaţa porcească, Cuvîntul ne înfăţişează printr-o descriere cu chip istoric starea de ticăloşie a firii noastre, precum şi faptul că tînărul ducînd o viaţă risipitoare nu se întoarce la starea cea buna de la început înainte de a fi ajuns la simţirea nenorocirii lui pre-zonle, sau înainte de a-şi reveni la sine însuşi şi de a cugeta la cuvin-tolo de căinţă. Iar acestea se potriveau în oarecare fel cu cele ale ru-cjftftunii. Căci a zis ace la : «Tată, greşit-am la cer şi înaintea ta» (Lc, 15, 21). El n-ar fi adăugat mărturisirii cuvîntul despre păcatul faţă do cer, dacă n-ar fi fost încredinţat că patria lui este cerul, pe care pără-sindu-1 a păcătuit. De aceea, cugetarea la această mărturisire îi uşu-rează şi apropierea de Tatăl, încît poate alerga spre El şi îi poate cu-prinde grumazul şi-L poate săruta (iar grumaz înseamnă jugul cuvîn-tului, pus prin gură, adică prin predania evanghelică, asupra omului, care a ieşit din jugul dintîi şi a lepădat legea care-l păzea) 39• După ac(?asta e îmbrăcat din nou, nu în altă haină, ci în cea dintîi, de care a fost dezbrăcat prin neascultare, văzîndu-se gol odată cu gustarea celor oprile. Apoi îi pune inelul în deget, adică îi sădeşte chipul sculptat în forma de cunună şi îi asigură şi picioarele prin încălţăminte, ca nu cumva, apropiindu-se de capul şarpelui cu călcîiul gol, să fie muscat de acela.
Precum deci acolo întoarcerea la vatra părintească s-a făcut tînă-rului pricină a iubirii Tatălui (iar vatra aceasta este cerul, căruia zice că i-a greşit), aşa mi se pare că aci Domnul, învăţîndu-te să chemi pe Tatăl eel din ceruri, îţi aminteşte de patria cea buna, ca, sădindu-ţi o dorinţă mai puternică a celor bune, să te puna pe calea ce te duce ia​răşi la patria ta. Iar calea care urcă firea omenească spre cer nu e alta, dec îl fuga şi despărţirea de relele pămînteşti. Şi înţelesul fugii de rele
39. A îmbrăţişa grumazul tatălui înseamnă a se lăsa învăluit dc el ca do un Jug. E Jugul Cuvîntului trimis de Tatăl pe care-1 primoşte omul, prin gură (prin săru-taro), după ce a lopădat jugul dintîi al legii din rai.
 RUC1ACUINRA   nOMNHANCA
4Z1
mi sc |)<irc (Ti nu c cillul, dc•rîl t\ w• loco uscnicncn cu Dumnc/,ou. Iur a sc 1<kc (iscincncti cu Dumixv,ru înseomna a so fact1 drept, evlavios, bun şi (eh1 iis•cnu•ncd. Cc•] cc inlipcireşl.e în sine, pe cît îi este cu putinţă, In chip limpedo trăscilurilc acestora, sc va muta fără osteneală şi de la sine, de la viaţa pămîntească, la locuri cereşti.
Căci dis•tanţa dintre Dumnezeu şi firea omenească nu e de spaţiu, ca să avem nevoie de vre-o maşină şi de vre-o dibăcie ca să mutăm acest trup de la starea lui greoaie, vîrtoasă şi pămîntească, la o vieţuire netrupească :!' şi înţelegătoare41 ,■ ci, virtutea despărţindu-se în chip duhovnicesc de rău, nu depinde decît de libera hotărîre a omului sa ajungă în starea spre care înclină prin dorinţă. Deci odată ce alocjcrca binelui nu e însoţită de nici o osteneală (căci alegerii îi urmează clo-bîndirea celor alese), poţi să fii îndată în cer, dacă ai primit p(> Dum​nezeu în cugetare42. Căci dacă, precum zice Eclesiastul : «Dumnoz<;u este în cer» (Eel., 5, 1), iar tu te-ai lipit, după prooroc, de Dumnezou (Ps. 72, 28), eel unit cu Dumnezeu e numaidecît acolo unde este Dum​nezeu. Poruncindu-ţi deci să zici in rugăciune, lui Dumnezeu, Tata, îţi cere să te faci în vieţuirea ta asemenea Tatălui ceresc şi vrednic de El, precum o cere aceasta mai vădit şi în altă parte, zicînd : «Fiţi desăvîrşiţi precum şi Tatăl vostru eel din ceruri desăvîrşit este» (Mt.r 5, 48).
După ce am cunoscut deci inţeleisul aceslei cereri, e vremea să ne pregatim sufleitele ca să luăm îm gură aceste cuvinte şi să cerem cu în-drăzneală : Tatăl nostru caie eşti in ceruri. Pentru că precum sînt vădito trăsăturile asemănării cu Dumnezeu, prin care cineva se arată fiu al lui Dumnpzeu («căci cîţi L-au primit pe El, le-a dat putere să se facă fii ai lui Dumnezeu», In, 1, 12, iar pe Dumnezeu îl primeşte în sine eel ce a primit desăvîrşirea în bine), aşa sînt multe semne ale peceţii celui rău, pe care cineva, avîndu-le, nu poate fi fiu al lui Dumnezeu, purtînd chi-pul firii co.ntrare. Voieşti să cunoşti însuşirile peceţii celui rău ?   Pizma,
40. Starea netrupească nu e fără trup, cum s-a atribuit uneori sfîntului Grignric,
ci starea trupului copleşit de simţiri cuTate şi duhovniceşti.
41. Ca a îngerilor (voepâ). Călugării au lost numiţi îngeri în trup. Pe sfînlul loan
Botezătorul îl vedem zugrăvit cu  aripi,  fiind un  adevărat înger în trup.
42. Dumnezeu nu e despărţit spatial de om, ci e desipărţit spiiitual de insul  p,i-
cătos. E un plan  spiritual, unitar,  al binelui. Acolo,  Dumnezeu şi omul bun  sînt  îm-
preună. Intre Dumnezeu şi omul bun e o continuitate neîntreruptă, prin har,  prin  lu-
crarea necreată a  lui Dumnezeu  care-1  pătrunde pe  om.  Cine  are în  sine  bunăl.ileu
are pe Dumnezeu. Şi, cum cine se gîndeşte la Dumnezeu în mod stăruitor (nu teorotiic,
ci ca să facă voia Lui) nu se poate să nu fie bun, — cine are în sine gîndul la Dum​
nezeu II are pe Dumnezeu însuşi în lucrarca Lui. Acela  e deci în cer, dacă cerul e
ambianţa ]ui Dumnezeu. Desigur, buna nu poate fî docît persoana conştientă. Persoana
omenească  buna  stă  în  comunienre  cu  persoaiici   dumnezeiască,  izvorul  bunătăţii  ne-
sfîrşite.
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lira, defăimarea, mîndria, lăcomia, poîta pătimaşă, bolile slavei de-şarte — acestea şi unele ca acestea sînt oele prim care se cunoaşte în-tipărirea chipului celui protivnic.
Deci eel ce şi-a întinat sufletul cu astfel de pete, cînd va spune Tata, ce tată îl va asculta ? E vădit că eel ce e înrudit cu eel ce îl strigă. Iar acesta nu este Cel ceresc, ci eel din iad. Căci ale cărui semne de rudenie le poartă, aoela îl va cunoaşte ca rudenie a sa. Deci rugăciunea omu-lui viclean, pînă ce se află vicleşugul în el, este o chemare a diavolului. Iar glasul celui ce s-a despărţit de viclenie şi vieţuieşte în bunătate, va enema pe Tatăl eel bun.
Cînd ne apropiem deci de Dumnezeu, să ne cercetăm întîi viaţa, de purtăm în noi ceva vrednic de rudenia cu Dumnezeu ; de-abia după aceea să îndrăznim să rostim un astîel de cuvînt. Căci Cel ce ne-a poruncit să zicem Tată nu ne-a îngăduit să spunem minciună. Deci, numai cel ce a vietuit în chip vrednic de frumusetea dumnezeiască priveşte cu ade-vărat iarăşi spre cer şi numeşte Tată pe împăratul cerurilor şi patria sa, fericirea cerească. Spre ee-1 duce ţirffa sfătuirii cu sine ? Dacă la cuge-tarea la cele de sus, unde e Dumnezeu, acolo îşi pune temeliile locuin-ţei sale, acoîo îşi aşează comorile sale, acolo îşi mută inima sa. «Căci unde este comoara ta, acolo este şi inima ta» (Mt„ 6, 21). El priveşte pu- ' rurea spre frumuseţea părintească şi îşi înfrumuseţează sufletul potrivit cu ea.
«Nu este părtinire la Dum>nezeu», zice Scriptura (Rom., 2, 11). Să se depărteze şi de la chipul tău o astfel de pată. Dumnezeu e curat de pizmă şi de orice pată pătimaşă. Nici pe tine să nu te înţepe o astfel de patimă, nici pizma, nici mîndria, nici altceva din ceie ce întinează fru-nmseţea chipului dumnezeiesc. De eş-ti aşa, mdrăzneşte să chemi pe Dumnezeu cu glasul tău şi să-L rmmeşti Tată al tău pe Stăpînul tutu-ror 4'J, Iar El te va privi cu ochi părinteşti, te va îmbrăca cu haină dum- „ nezeiască, te va împodobi cu inel, îţi va întări picioarele cu înicălţămîn-tea evanghelică pentru călătoria spre cele de sus, te va sălăşlui iarăşi în patria cerea,scă, în Hristos Iisus, Domnul nostru, Căruia I se cuvine s!ava şi stăpînirea în vecii vecilor. Amin.
43. Numai omul, avînd conştiinţă, se face bun în chip conştient. Şi numai bună-tatea conştientă, personală, e bunătatea cu adevărat. De aceea numai omul poate fi fi•u al lui Dumnezeu şi Dumnezeu nu poate fi decît Tată al lui. Raportul de Tata şi fiu între Dumnezeu şi om e un raport între persoane. în pante•ism nu poate exista un astfel de raport. în panteism nu poarte exista afecţiune adevărată, sau conştientă, şi eternă. De aceea, nici recunoaşterea valorii netrecătoare a omului. Ideologiile capa-bile să sacrifice persoanele pentru interesele generaiului au o bază panteistă.
DESPRE   RUGACIUNEA   DOMNEASCA
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Cuvîntul III Siinfească-se numele Tău •, vie împărăţia Ta !
Legea oare cuprinde umbra bunătăţilor viitoare şi vesteşte de mai înainte adevărul prin unele ghicituri (Evr., 10, 1), după ce porunceşte preotului să intre în locul nepătruns ( eiî to aSutov ) 44, ca să se roage lui Dumnezeu, mai întîi cere celui ce intră să se pregătească prin unele curăţiri şi spălări. Apoi îi cere să se împodobească cu haina preojească ţesută din fir de aur şi de porfiră şi împestriţată cu flori de culori fru-moase, să-şi puna pectoralul, să-şi atîrne de ciucuri clopoţeii împreună cu rodiile, să-şi ia haina pe deasupra, strînsă prin umerari, să-şi înfru-museţeze capul cu cununa şi să-şi ungă părul din belşug cu mir. Nu-mai după aceasta îi îngăduie să intre în locul nepătruns, ca să săvîrşească sfintele lucrări negrăite (tainice) 45.
Dar legiuitorul duhovn.ice.sc, Doimnul nostru Iisus Hristos, dezbră-cînd legea de aeoperămintele trupeşti şi scoţînd la arătare înţelesurile chipurilor (tipurilor), mai întîi nu duce mimai pe unul, deosebit dintre toţi, la convorbire,a cu Dumnezeu, ci îi hărăzeşte fiecăruia, deopotrivă, vrednicia aoeasta, îmbiind tuturor celor ce voiesc harul eel deobşte al curăţieiiG. Apoi nu născoceşte frumuseţea preo,tului din podoaba străină, alcătuită din culori şi lucrări de ţesătură, ci-1 îmbracă cu podoaba pro-prie şi potrivită slujbei lui, înfrumu,seţîndu-1 nu cu o îmbrăcăminte din tesături felurite, ci cu haina înflorită a harurilor virtuţilor. Iar pieptul ;-l împodobeşte nu cu aurul pămîntesc, ci cu iconştiinţa nepătată şi cu-
44. De aci a luat Biserica ortodoxă tradiţia ca în altar să nu intre decît preotul.
Acesta închipuieşte taina cea mai adîncă a lui Dumnezeu, asemenea vîrfului muntelui
Sinai, unde n-a  intrat  decît Moise.  De  aceea,  primul  lucru  pe  care-1  face  preotul
după ce a intrat în altar, înainte de a se aipropia de sfînta Masă, e să se spele. Preotul,
de care se spune că intra în timpul Legii, în locul de nepătruns,  era Arhiereul.
45. ,Taî a-itoppiixou? ÎEpoup”ţfaî”.   Dacă Dumnezeu e o taină necuprinsă, sau Taina
tainelor, lucrările săvîrşite de preot în acel loc, utttde se trăieşte cu deosebită inten,si-
tate prezenţa Celui tainic — pentru că preotul intră curaţit acolo — au şi ele caracter
de taină,  căci  în ele se întîlnesc gesturile omuiui sfinţit,  cu lucrările îui Dumnezeu.
Acest caracter de taină al energiilor lui Dumnezeu venite la om e baza Tainelor Bise-
ricii. Biserioa ortodoxă a păstrat simprea aceasta a Tainei şi a sfinteniei lui Dumnezeu
impărtăşite credincioşilor. între Taină şi sîinţenie este o identitate. Unde nil e slinţenie
r.u e Taină. Unde e murdărie mo,rală, nu e Dumnezeu Cel tainic. Unde e mîndria de
a înţelege totul prin rajiune, nu se mai simte taina pentru că s-a ivit patima mîndriei,
care mărgineşte totul pe măsura omuiui.
46. Slujba  preotiei  era   restrînsă  în  Vechiul  Testament   la   cei   din   semintia   lui
Levi. Era legată de un anumit sînge moştenit. Harul preotiei lui Hristos se oferă tutu​
ror celor ce voiesc să-L primească, cerîndu-li-se să împlinească nişte condiţii morale.
Sfmtenia se uneşte cu moralul, nu e despărţită de  acesta. Totuşi simţul sfinteniei nu
d;spare.  Acesta  s-a  păstrat  cu  deosebire  în  creştinismul  răsăritean.   In  protestantism
a dispărut. De aceea a părăsit acela şi preoţia şi Tainele, cu pretextul că a păstrat mo​
ralul care intră mai mult în sfera raţionalului. Dar de fapt acolo a dispărut şi preţuirea
pentru moral şi pentru iapte bune, pentru virtuţi, pentru îrafrînare, perttru curăţie, ceea
ce e o  dovadă că moralul nu se  poate menţine fără  suportul sfimţeniei,  al hicrării
lui Dumnezeu.
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rată care e adevărata frumuseţe a inimii. Mitra o împodobeşte nu cu razele pietrelor preţioase, ci cu strălueirile sifintelor porunci, cum soco-teşte Apostolul. îi asigură apoi şi piicioarele cu podoiaba poitrivită lor. Şi ştii, fără îndoială, că podoaba acestei părţi este haina neprihănirii. Jar prin rodiile şi clopoţeii duhovnieeşti, atîrnaţi de ciuicurii vieţii, se cuvine să fie înţelese înfăţişările văzute ale vieţuirii virtuoase, a cărei păşire se face cunoscută în viaţa aceasta. De aceşti ciucuri se atîrnă deci, în loc de clopoţei, cuvîntul bine rasunător al credinţei, i•ar în loc de rodii, găt•eala ascunsă a nădejdii în cele viitoare, acoperită sub o viaţă aspră. îmbrăcat aistfel, îl introduce în eel mai ascun,s (mai nepă-truns) şi mai dinăumtru loc al cortului sfînt.
lar acel loc nepătruns nu este neînsuiletit, nici zidit de rnînă, ci cămara ascunsă a inimii, dacă e cu adevărat nsstrăbătută de răutate şi necălcată de gîndurile viclene. lar capul i-1 împodobeşte cu cugetul ce-resc, în care nu-i întipăreşte semnele vreumor liitere din foiţe de aur, ci pe Dumn•ezeu însuşi în gîndirea conducătoare. lar mirul pe care i-1 varsă pe părul capului e mireasma cs se revarsă, prin virtuţi, din lăuntrul su-fletului. lar ca dar de jertfă sfinţită lui Dumnezeu, îl pregăteşte să adu,că, prin sfîriita lucrare de taină 47, nu altceva, ci pe sine însuşi4S. Căci eel dus astfel de Domnul spre preoţia aceasta, oruorîndu-şi cugeitul trupului prin sabia duhului, care este cuvîntul lui Dumnezeu, ajungînd în cele nepătrunse, şi-L face îndurător pe Dumnezeu, sfinţindu-se pe sine însuşi primtr-o astfel de jertfă49 şi «înfăţişîiid trupul său jertfă vie, sfîntă, bineplăcută  lui Dumnezeu» (Rom., 12, 1) co.
47. „Sii Tijs (xuaTix•îjî UpoopYtas”.    Omorîrea cugetului trupesc şi egoist, echivalînd
cu o autodăruire lui Dumnezeu, nu e numai o lucrare morală a omului, ci o lucrare de
autojertfire, în care, pătrunzîndu-se cineva de Dumnezeu, se sfinteşte. lar aceasta pene-
trare de Dumnezeu prin jertfa de sine nu face din aducerea aceluia ca jertfă numai
o lucrare sMnţitoare, ci şi o lucrare de taină, ce se petrece in eel mai adînc străfund
al existen^ei noastre, acolo unde ne întîlnim cu Dumnezeu. E o lucrare pe care, deşi o
snvîrşim şi  o experiem,  nu  o  putem  deîini  rational  şi  exprima  deplin,  pentru  că nu
e numai o lucrare a noastră, ci şi o lucrare a lui Dumnezeu, sau o lucrare a noastră
întipărită şi susţinută de lucraiea lui Dumnezeu.
48. Aşa cum Hristos S-a adus pe Sine însuşi  jertfă,  aşa rae <Jă şi inouă puterea
să ne aducem pe noi înşine. Prin aceasta ne sfirrţim şi  noi în El, aducîndu-ne jertfă
în El.
49. „”EaoTOM oiâ xrj? toiaTTjs &uaias  iepOup^TJaas”. Prin  aceasta jertfă  se sfinţeşte pe
sine sau  se face  obiectul uruei  lucrări  de  sfinţire,  fiind  în  acelaşi   timp  subiectul  ei.
Numai jertfa  de  sine sfinţeşte pe  cineva.  Şi numai sfinţindu-se prin  autojertfire  şi-L
face  îndurător pe Dumnezeu,  pentru  că renunţă  la  sine,  iese  din  gnaniţele  sale,  sau
se  deschide  lui  Dumnezeu.   îl  preamăreşte  pe  Dumnezeu,   lăsîndu-L   numai  pe  El  să
dom•nească în sine.
.50. «TrupuI, jertfă vie, sfîntă, bine-plăcută lui Durrmezeu». Trupul e omorît prin jertfirea mişcărilor de plă•cere, egodste, din el; şi totuşi rămîne viu, ca un organ ce se supune activ lucrărilor duhovniceşti, care sînt ale duhului omului, dar şi ale Duhului lui Dumnezeu. El e sfînt prin această stare de jertfă vie. Dar tocmai prin aceasta e bineplăcuit lui Dumnezeu şi II face pe Dumnezeu îndurător.
DESPRE   RUGACIUNEA   DOMNEASCA
425
Dar va zico cineva : nu acesta este înţelesul care ni se face vădiit din rugăciunea pe cere voim să o tîlcuim, ci născocim de la noi aceste înţelesuri care nu se potrivesc cu cele ce reies din cuvin<tele ei.
De aceea, să amintim iarăşi cele dîntîi învăţături ale rugăciunii. Căci tocmai eel ce s-a pregătit pe sine să cuteze să numească cu îndraz-nire Tata pe Dum,nezeu 51, e eel ce s-a îmbrăca-t în haima aceea pe oare a descris-o Scriptura şi face să sune olopoţeii şi să înilorea,scă rodiile ,• pieptul lui străluceşte de razele virtuţilox şi poartă pe umeri pe patriarhi şi pe prooroci, prefăelmd în podoabă a sa, în loc de numele acelora, vir-tulile lor ; iar oapul şi-1 împodobeşite cu cununa dreptaţii şi părul şi-1 are udat de miroisul ceresc. Acela ajunge în cele nepătranse de mai presus de ceruri, care sînt cu edevărat de nestrăbătut şi de necălcat de nici un gînd întinet.
Deci, cum se cuvine să se pregătească eel ce va fi sfinţit ca preot, a ară,tat în Oiarecare măsură cuvîntul în tîlcuirea de pînă acum. Rămîne să privim însăşi cererea, care a poruncit să fie adusă lui Dumnezeu de eel ajuns în launtral celor nepătrunse. Căci mi se pare că cuvintele simple ale xiugăciunii nu ne înfăţişează inţelesul lor în chip vădit şi uşor de •cupriTis.
Deci zice : Sfinţecscă-se numele Tău ; vie împăiălia Ta. La ce-mi sînt acestea de trebuinţă ? ar zice cineva, care se aisupreşte pe sine prin pocăinţă, sau cheamă pe Dumnezeu în ajutor ca să scape da păcatul ce-1 stăpîneşte, avînd pururea în fata ochilor pe eel ce-1 războieşte prin is-pite. Câci el vede că aci mîi•nile îi abat gîndul de la tăria staitorniciei, aci poftele celor necuvenite îi slăbasc puterea sufletului, iar din altă parte lăcomia admce orbire ochiului străvăzător al inimii ; aci îngîm-farea, mîndria, uira şi toată lista celor ce ne războiesc, ca o tabără lup-tătoare aşezată în cere în iurul nostru, •aduc sufletului primejdia celor mai de pe urmă rele.
Cel ce se străduieşte să le înfrîngă pe acestea prin ajutorul mai înalt, de ce cuvinte s-ar putea folosi mai mult ? Nu de cele de care s-a folo-s;t marele David zicînd : «Izbăveşte-mă de cei ce mă u!răsc» (Ps.r 30, 15) şi : «Intoarce-se-vor vrăjmaşii mei înapoi» (Ps., 55, 9) şi : «Dă-ne nouă aju​tor în necaz;> (Ps., 59, 12) şi de al•tele de felul «cesta, prin care se poate ciştiga ajutorul lui Dnmnezeu împotriva vrăjmaşilor ?
Dar acUxTi da ce zicem porunca rugăciunii : Slinţeascâ-se numele Tău ? Dacă n-aş spune eu aceasta, ar fi cu putinţă să nu fie sfînt nu​mele lui Damnezeu ? Şi de ce : Vie împătăţia Ta ? Căci ce e strain de stăpîniTca lui Dummezeu care cuprinde tot ceral în palmă şi pămîntul în
51. Se face aîuzie la cuvintele ccrerii de la Liturghie, dinainte de rugăciunea Tata! nostru.
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pumni, cum zice Isaia (40, 12), Care îmbrăţişează toată zidirea lumii şi pe cea m•ai presus de lume ? Dacă deci stăpînirea lui Dumnezeu e puru-rea sfîntă şi nimic nu scapă puterii stăpînirii Lui, şi El stăpîneşte peste toate şi Cel ce e în toate fără lipsă şi desăvîrşit nu primeşte adaus de sfinţenie, ce voieşte să spună cererea : Sîinţească-se numele Tău ■, vie împârăţia Ta ?
Poate Cuvîntul ne învaţă, în forma rugăciunii, că fire,a omenească «ste neputincioasă să dobîndească vreun bine şi de aceea nu putem ajunge la nici un bine din cele năzuite, dacă nu e pricinuiit în noi de aju-torul dumnezeiesc. Iar capul tuturor bunătăţilor este să se slăvea,scă în viaţa mea numele lui Dumnezeu.
Am auzit undeva, cum Sfînta Scriptură osîndeşte pe acei care se fac pricinuitori ai hulirii lui Dumnezeu. Căci zice : «Vai de >cei pentru care se huleşte numele Meu înitre neamuri» (Is., 52, 5). Iar aceasta în-seamnă că cei ce încă n-au crezut cuvîntului adevărului privesc la viaţa celor ce au primit taina credinţei. Deci cînid este numele credinţei în vreunii, dar viaţa lor se împotriveşte numelui, fie că slujesc idolilor prin lăcomie, fio că se urîţesc în beţii şi banchete şi se tăvălesc în no-roiul desfriului oa porcii, îndată cei necredincioşi au la înidemînă cu-vîntul care nu vede vi:na în voia liberă a celor ce se folosesc rău de viaţă, ci în taina credimţei, care ar învăţa, chipurile, să se facă acestea. Căci zic că nu s-ar fi făout cutare bîrfitor, sau lacom, sau răpitor, sau făcător al altor rele ca 'ace!stea, dacă legea lor nu le-ar fi îngăduit pă-catul. De aceea îndreaptă Scriptura asupra unora ca aceştia amenin-ţarea înfricoşătoare, zicînd despre ei : «Vai celor pentru care se huleşte numele Meu pri,ntre neamuri».
Dacă s-a înţeles aceasta, ar fi vreonea să se înţeleagă şi spusa con-trară. Căci socotesc că trebuie să ne rugăm înainte de toate — fiindcă aceasta e cererea de căpetenie a rugăciunii — să nu se hulească prin viaţa noastră numele lui Dumnezeu, ci să se slăvească şi sfinţească. Deci să se sfinţească, zice, în mine numele chemat de mime al stăpînirii Tale, «ca să vadă oamenii faptele mele cele bune şi să mărească pe Tatăl Cel din ceruri» (Mt, 5, 16). Căci cine este atît de dobitocesc şi de fără minte, încît văzînd în cei ce cred o viaţă curata dobîndită prin virtuţi, o viaţă curăţită de toate petele păcatului, înstrăinată de tot gîndul la rău, strălucitoare prin neprihănire, cuvii•neioasă prin cuminţenie, bărbătească faţă de atacurile patimilor, nemoleşiftă cîtuşi de puţin de plăcerile tru-peşti, despărţită cît mai mult de orice desfătare şi molioune şi găuno-şenie îngîmfată, împărtăşindu-se de ale vieţii atîta cît e nevoie, aiin-
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gînd pămîntul cu vîrful piciorului, neînecaţi în viaţa aiceasta pămîn-tească prin bucuriile plăcerii, şi stînd deasupra oricărei amăgiri venite prin simţuri, şi înirecîndu-se prin trup cu viaţa celor fără trupuri, soco-tind ca unica bogăţie dobîndirea virtuţii, ca unioa însuşire •a neamului bun înrudirea cu Dumnezeu, ca unica vrednicie şi stăpînire, stăpînirea de sine şi nerobirea de către patimile omeneşti, văzîndu-i nemulţumiţi de prelungirea vieţii în trup, ci grăbindu-se ca cei împresuraţi de va-lurile mării să ajungă la limanul odihnei —, cine deci văzînd pe uinii oa aceştia, nu va slăvi numele Celui chemat printr-o astfel de viaţă ?
Deci eel ce zice in rugăciune : «sfinţească-se ,numiele Tău în mine», cere, după îmţelesul cuvintelor, acestea : «Să fiu, prim îmipreuna-kicrare a ajutorului Tău, fără pată, drept, cinstitor de Dumnezeu, strain de >tot lucrul rău, grăind adevărul, lucrînd dreptatea, umblîind întru dreptate, strălucind prin neprihănire, împodobit cu nestricăciunea, iinfrumuseţat cu înţelepciunea şi cu cuminţeinia, cugeitînd cele de sus, nesocoti•nd cele de jos, luminînd prin vieţuirea îngerească. Acestea şi unele oa acestea 3e cuprinde această scurtă cerere, care spune prin rugăciune lui Dum​nezeu : «Sfin[ească-se numele Tău». Căci nu e cu putinţă să se sfin-tească altfel Dumnezeu în om, dec It prin lnărfcuria ce io dă virtut•ea din el puterii dumnezeieşti, că aceea cste pricina bunătăţiîor arătate prin ea.
îar cuvîntul următor cere să vină împărăţia lui Dumnezeu. Dar aare cere să se îacă împărat Cel ce este împăratul tuituror, Cel ce este puru-rea ceea ce este, Cel ce rămîne neschimbat faţă de orice schimbare, Cel care nu poate afla ceva mai bum spre care să se schimbe ? 52 Ce vrea deci să spună cererea aceasta care cheamă împărăţia lui Dumraezeu ? în-ţelesul adevărat al ei nu-l pot cere declt cei cărora Duhul adevărului le descoperă tainele cele ascunse. Noi înţelegem astfel ceea ce se spune in ea : Una singură e stăpînifea şi puterea adevărată cea niiai presus de toate : aceea care nu a primit stăpînirea şi înnpărăţia prin vre-o silă $i nu tine sub stăpînlre pe cei supuşi, prin vre-o tiranie, prin frică şi dintr-o nevoie impusă acestora.
ol. Acestea două sînt cauzele schimbării : putinta de a deveni mai rău, prin voia liberă, sau de a se descompune în cele din care este compus, şi putinja de a deveni mai bun. Dumnezeu nu poate deveni rău, pentru că -atunci n-ar fi prin Sine absolut desăvîrşit şi sdmplu; şi nu poale deveni mai bun, pentru că nu este ceva ca: bun decît El, sau nu există o stare mai buna decît cea în care este. In nici mm; din aceste cazuri El n-ar fi Dumnezeu, n-ar fi fiinţa supremă. Ar fi ceva mai presus de El : o lege, sau o fiinţă. Dar cine ar fi pus acea lege ? Sau atunci acea fiinţă mai înaltă ar fi ea Dumiiezeu. Astfel totul s-ar afla într-o in>terccmditioriare şi iatr-o relativitate. Dar aceasta nu poate explica realitatea. Legea supremă ar fi a relativităţii, a intercondiţionării tuturor, aflătoare fteoare şi toate la uin loc într-o stare de eternă nedesăvîrşire. Dar cine ar fi dat în asemenea  caz o  as•tfel  de lege ?
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Pe de altă parte, vintutea s>e cuvine să fie libară de orice frică şi nestăpînLtă, alegîrud binele prie libară soicotinţă. Dar însuşirea de căpe-tenie a tot binele e să se supimă sub stăpînirea de-viaţă-făcătoare 53.
Daci, decorcce firea omenească s-a ratăcit prin amăgire de la dreap-ta judecată în privinţa binelui şi pornirea liberei noastre alegeri s-a îndreptat spre ceea ce e contrar lui şi vi•aţ•a oamenilor a lost luată în stăpînire de tot răul, moartea intrîmd prin zeci de mii de căi în fire, căci fiecare fel de mutate (de patimă) e ca o cale aareoare .a morţii spre noi, — deci deoarece am fost prinşi de o astfel de 'tiranie, ajuaigînd robi morţii prin a•fcaairil•e patimilor, oa prin nişte călăi sau vrăjm,aşi ce ne războiesc, cu dreptate ne rugăm să vină stăpînirea lui Dumnezeu la noi. Căci nu putem scăpa altfej de reaua stăpînire a sitricăciunii, decît dacă stăpînirea puiterii de viaţă făcătoare ia locul aceleia asupra noastrăM.
Cînd cerem d&ci să vină la noi împărăţia lui Dumnezeu, o cerem eceasba prin puterea lui Dumnezeu. Cear să ma izbăvesc de stricăciu•ne (de corup-exe, de desoompunere), să mă eliberez de moarte, să fiu dez-legat de legăturile păoaitului, să nu mai împărăţească asupra mea moar-tea, să nu lucreze împotriva noastră tirania răutăţii, să nu mai fiu sub stăpîiiirea celui ce mă războieşte, să nu mă mai ducă acela în prinsoare prin păcat,- ci ,să vină la mine înpărăţia Ta, ca să fugă de la mine, mai bine zis să se raute in nefiinţă patimile ce mă stăpîneisc şi lmipărăţesc acum peste mine. Precum se mistuie fumul, aşa să se mistuie acelea ; şi precum se topeşte ceara de fata focului, aşa să piară acelea. Nici fumul risipit în aer nu mai lasă vreun ,semn al firii lui, nici ceara ajunsă în foe nu se mai păstrează, ci şi aceasta hrănind flacăra prin sine, s-a pre-făcut în aburi şi fumul s-a făcut cu totul nevăzut. Aşa, cînd va veni la noi împărăţia lui Dumnezeu, toate cele ce ne stăpîinesc acum se vor face n^văzute. Căci nu suferă înituiierioul vetiiraa luminii. Nu răinîne boala, cînd se iveşte sănătatea. Nu lucrează patimile, cînd e de faţă ne-pătimirea. Moartea se goleşte de put ere, stricăeiuine•a piere cînd îrapă-răţeşte în noi viaţa şi e stăpînă nestricăciunea.
53. Stăpînirea  lui  Dumnezeu  nu  a fost  dobîndită  de  El  prin  silă  şi  nu  tine  cu
sila  sub  puterea   ei  pe  cei  supuşi.   Dar  supunerea  liberă   sub   e•a   e  proprie  virtuţii.
Căci   virtutea   e  împlmirea   binelui.   Iar  propriu   binelui   este  să   caute  viaţa   şi   deci
să  stea  sub  puterea  supremei cauze  de-viaţă-făcătoare.  Deci  eel  ce  lucrează  binele
se află de buna voie sub  stăpînirea lui Dumnezeu,  izvorul vieţii  şi  al binelui, vrînd
să se împărtăşeescă tot mai mult de El.
54. Moartea e punctul din urmă al robiei sub  care ne-au adus patimile.  Opusul
morţii ca ultimul şi definitivul punct al robiei nu ne poate veni decît de la suprema
putere  de-viată-făcă•toare.  Viata  e  una   cu   libertatea  de robia  patimiîor şi  a  morţii.
Patimile ne  împuţinează libertatea,  ne  înguetează viaţa to!  mai  mult,  pînă ne-o  iau
în   totregime   p;rin   moarte.   Stăpîn,irea   sau   împărăţia   lui   Dumnezeu,   fdind  stăpînirea
sau  Impărăjia vieţii,  e stăpînirea sau  împăraţia în  care sîntem  deplin  liberi.
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Vie Impărăţia Ta. Dm Ice e cuvîntui prin care îndxeptăm această ce-rere spre Dumnezeu. Să se surpe tabăra vrăjmaşă ; să se mistuie oastea oelor de alt neam ; să înceteze războiul trupului împotriva duhului ; să nu mai fie trupu,l loc de porn,ire al cekii ce războieşte sufletul ; să se arate puterea împărăţiei, braţul îngeresc, miile ceilor ce cîrmuiesc spre dreptate, zecile de mii ale celor oe stau de-a drea•pta, oa să cadă din partea celor protivniei miile celor ce războiese. E mare numărul vrăj-maşilor, dar e cumplit şi de nebiruit numai penfrru cei lipsiţi de ajufo-rul Tău, numai pînă cînd eel războit e singur. Cînd însă se arată Impă-răţia, fuge «întristarea şi suspinul» 55 şi intră în locul lor viaţa, pacea şi bucuria.
Sau, cum ne este tîlcuit acelaşi înţeles mai limpede de către Luca, eel ce cere să vină Impărăţia strigă după ajulorul Sfîntului Duh. Căci în acea Evanghelie, în loc de «vie împărăţia Ta», se spune : «vie Duhul Tău eel sfînt peste noi şi să ne curăţească pe noi» 56. Ce vor zioe cei ce-şi deschid guna cu mdrăzneală împotriva Sfîntului Duh ? Cu ce cuget prefac mărirea împărăţiei în starea coborîtă a robiei ? Dacă pe eel căruia Luca îi zice Duhul, Maitei L-a rnumit împărăţie, cum îl co-boară luptătorii împotriva lui Dumnezeu la treaipta um-ei creaturi, pu-nîndu-I în seamă, în locul firii ce împărăţeşte, o fire împărăţită ? Crea-ţinaiea e roabă, iar robia nu e înupărăţie. Iar Duhul Sfînt este împărăţia. Deci e deasupra păr-tăşiei la creatură (la zidire). Căci împăratul nu e împărăţit. Iar Cei ce nu e împărăţiit nu e nici făptură. Căci e propriu făpturii să fie roabă 57.
Dacă deci Duhul este împărăţie, de ce nu mărturisesc stăpînirea Lui cei ce nici nu au învăţat vreodată să se roage, cei ce nici nu ştiu cine e Cei ce cuxăţeşte întinăciunea 58, cime e Cei de care •atîrnă împărăţia ? «Vie împărăţia Ta, zice, şi să ne curăţească pe noi». Deci e o putere şi
55. Avem   aci   dovada   existenţei   în   acea  vreme   a  acestei   expresii   din   ectenia
pentru morţi.
56. Aşa   este   în  unii   codici   sirieni,   copti,   latini,   dar   şi   greceşti,   de   exemplu,
în  codex  Bezae   Cantabrigensis.   Versiunea  aceasta  e  luată  şi   în  rugăciunea  «lmpă-
rate ceresc» (Lc, 11, 2).
57. Din îmbinarea  expresiei de la Matei  (Impărăţia) şi  Luca  (Duhul  Sfînt),  sfîn-
tul   Grigorie  scoate  un   argument   împotriva   pnevm,atomahilor.   Dacă  Duhul  este   1m-
părăţia, El e deci împărat, nu e rob,  nu e creatwră, care e roaba unor legi,  pînă ce
nu se umple  de  puterea  Duhului,   Care  îndumnezeieşte,   Care  eliberează  creatura.  A
se  obseiva  că  acest titlu  de  Impărat I  se  da Duhului  în  rugăciunoa   «!rapărate  ce-
resc». Deci rugăciunea  aceasta  exista  în vremea sfîntului  Grigorie,  sau a fost  întoc-
mită   pe   baza   scrisului   său.   Impărăjia  Duhului   e   impărăjia   adevărată j   El  ne   face
împăraţi  pe  toţi,  pe  care  ne  curăţeşte  de  păcatele   care  ne  tin   în   robie.   împărăţia
Lui nu e ca împărăţiile lumeşti care robesc pe supuşi. Ea nu e ca ordinea unei lumi
concepută pawteist, în care mimic nu e liber, ci totul supus legilor compunerii şi des-
compuneru (alcătuirii fără vc«ie şi coruperii fără voie).
58. De aci sînt luate cuvi-ntele din «împărate ceresc», sau poate sfîntul Grigorie
foloseşte cuvintele acestei rugăciuni.
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o liKTfire proprie şi foarte forseiimată a Duhului aceea de n curăţi şi do (i io•rta păoatele, cum mărturiseşte cuvîwtul Pvanghelic. Doci col ce a mcîrturisit po seama Lui puterea iertării păcatelor, I-a mărturisit odată cu aceasta şi dumnezeirea 59.
Dar aceasta o spume Apostolul şi despre Unul-Născut, cînd zice că după oe a făcuit curăţirea păoatelor, a şezut de-a dreapta măririi T•ată-lui (Evr., 10, 12 ; 9, 14). Deci e un singur lucru al amîndurora, al Duhului carp curăţeşte păcatul şi al Fiului care a făcut curăţirea păcatelor. Iar cei ce au aceeaşi lucrare au numaidecît şi aceeaşi fire. Căci toată lu-crarea este rezultatul puterii. Dacă deci lucrarea şi puterea e,ste una, cum se poate cugeta o deosebire de fire în cei în oare rrn aflăm nici o deosebire în putere şi lucrare ? Căci precum nu se poate cugeta în cele două însuşiri ale focului, în a lumina şi în a arde, vreo deosebire (de lire), aşa n-ar putea cugeta cineva, dacă cugeta sănătos pe temeiul Sorip-turii, vreo deosebire de fire Mtre Fiul şi Duihul.
Dar mai înainte s-a dovedit, prin spuse bine-credincioase, că Tatăl şi Fiul au aceeaşi fire şi că nu e cu putinţă să se numească cele de neam deosebit, cu numele de Dumnezeu. Căci dacă nu se zice puţului fiul celui ce 1-a săpat, nici n-ar spuine cineva dintre cei sănătoşi la minite că zidarul a olădit un fiu, ci prin numirea de fiu şi de tată se arată uni-tatea după fiinţă, e numaidecît de trebuinţă cînd cele două sînt una în ceo•a ce le e propriu şi nu sînt deosebite între ele, cum e Tatăl şi Fiul, ca Fiul să fie unit după fire cu Tatăl. Dax dacă s-a dovedit, prin aceea ( ă lucrările sînt aceleaşi, că Duhul Sfînt nu e strain de firea Fiului, din aceasta urmează că s-a dovedit totodată că firea Sfintei Treimi e una, fară să se conifunde ceea ce se vede propriu şi deosebit la fieeare din-tre Ei şi fără să se schimbe între ele îrnsuşirile prin care se deosebesc.
Deci ce nebusnie îi face pe pnevmatomahi (lupitători împotriva Du​hului) să susţină că Duhul e rob ? 60. Ei nu socotesc vrednic de crezare, nici pe Pavel care mărturiseşte zicînd : «Iar Domn este•Duhul» (II Cor., Ci, 17). Sau poate socotesc că : «Vie» înseamnă o dezbrăcare de o vred-nir•ie? Dar nu aud pe marele David chemînd la sine şi pe Tatăl cînd zice : «Vino şi ne mîntuieşte pe noi». Dacă deci pentru Tatăl a veni înseamnă a mîntui, cum a,r fi pentru Duhul a veni ceva oare îl înjo-seşte ? Sau fac din ştergere•a păcatelor un semn de micşorare a vred-iiiciei? Dar ascultă pe iudeii necredincioşi care strigă că «numai Dum-
.VX Cel ce iartă păcatele dezleagă de lanţurile robiei. Dar aceasta n-ar putoa-o f.n•c cincvia rare ar fi el însuşi rob, sau în stare de a putea fi robit. Nu o poate face accasta decît Cel ce are în sine libertatea şi stăpînirea, Cel ce e izvorul libertăţii şi ill siiprcrruM stăpîniri, care în acelaşi timp nu robeştc, ci eliberează.
(SO. Ad, nurnclo do Domn e d•at Duluilui, ca să se arate că El nu e rob, nu e fi”iplur”i
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nezeu poate i<<rla pfic•iiitoloo (Me, 2, 7), spunînd acoaista despre Tatăl. Căci zlep : «D(> co huloşte Acestu ? Cine poate ierta păcatele fără numiai Dumne/eu ?». Dacă doci Tatăl iartă păoatelo, iar Fiul ridică păcatul lu-mii şi Duhul Sfînt curăţeşite înitimăciuinea păicatului în cei ce se iveşte,. cc vor spume oei ce se războiesc cu însăşi viaţa lor ? 61.
Deci «V.ie pcste noi Dulhul eel Sfînt şi să ne curăţească pe noi» şi să ne facă în stare să primim înţelesurile înalte şi vredniee de Dumnezeu, arătate nouă prin rugăciune de Mîntuitorul, Căruia I se cuvine slava în vecii vecilor. Amin.
Cuvîntul IV
Facă-se voia Ta, precum în cer, aşa şi pe pămînt! Pîinea noastră cea spre fiinţă, dă-ne-o nouă astâzi!
Am auzLt pe ciineva priceput în meşteşugul doftoricesc privitor la sănătate, explicînd cu temeiuri naturale că ceea ce se spune în aceste cuvinte nu e fără folos nici pentru sănătatea sufletului. El spunea că abaterea vreuneia din stihiile din noi de la măsura ei cumpătată e în-caputul şi pricitnia naşterii mnei patimi. Şi, dimpotrivă, spunea că readu-cerea celor mişoate în chip greşit la lucrarea lor cea după fire aduce vindecarea pricinii bolii. Şi de aceea socotea că trebuie să urmărim su facem prin stăpînirea de sine cît mai fără putere, în cele ce se mişcă neregulat în noi, elementul ce ni se împotriveşte, căci aceasta ajulă eel mai mult la sănătate. Astfel dacă e prea tare căldura, să se dea ajutor elememtului covîrşit de ea şi să se înmoaie uscăciunea, ca nu cumva to-pindu-se m/ateriia să se veştejească cu desăvîrşire şi să se schimbe căl​dura în sine, nimicindu-se ea însăşi pe sine. La fel dacă a,Mul din elemen-tele văzute în noi într-o cumpănă între ele iese din măsura sa, căulind să se înmulţească, să-i aducem celui micşorat un ajutor printr-o lucrare făcută cu meşteşug. Săvîrşindu-se acestea şi n•estrictoid îmtru nimic cum-păna elementelor, se aduce din nou sănătatea în tmp, nemaicăzînd firea într-o tulbuiraire lipsită de rînduială.
Dar ce urmăreşte aceaistă lungă imtroducere ? Poate că ideea aceasta nu e fără folos scopu,lui nostou, nici nu stă departe de tema de fiaţă. Căci avem de tîlcuit cuvîntul : «Fie voia Ta». Iar pentru ce am amintit de aoeastă părere a doctorilor, se va lăm,uri în cele următoaire.
Omul suifiletesc se afla odiinioară în stare de sănătate, mişcările su-flelului aflîndu-se ainestecato în noi, ca nişte slihii (elements), într-un
(il. RiV/boi,ndu-sc cu Duluil Sfînl, s<• r.V/hoicsc Impolriv.i vii•lli lor.
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chip cumpănit prin raţiunea virtuţiiSL>. Dar cînd elememtul poftitor s-a întărit, înfrîruarea mişcării protivnice lui a fost covîrşită de elemental aoesta cr•escuit şi nu a mai fost in stare să împiedice mişcarea fără mă-sură a poitei spre cele ce nu se cuvin. Din aiceasta s-a născut în îirea omenească păcatul, ca boaila cea spre moarie 83.
Atunci Doctoral adevărat al patimilor (al bolilor) suifletuiui, care peuitru. oei stăpîiniţi de rău a intrat în viaţa oiamenilor, inlăturlad prin gfcudurile rugăciunii pricirua făcătoare de moarte, ne r•eadiuice la sană-tatea sufletească. Par sănăta,tea sufletului este buna mireasmă a voii dum-nezeieşti64, precum căderea din voia cea buna (a Celui bun) este boala sufletului, oare sfîrşeşte în moarte. Fiindcă de•ci am slăbit pr.Ln părăsirea vieţuirii •oelei bmne din rai, cînd ne-am umplut de vani,nul neascultării, şi de aceea firea noastră a fost luiată în stăpînire de boaila aceasta reia ţ>i pricinuitoare de moarte, a venit Doctorul oel adevărat, tămăduind după legea doftoricească raul prin cele co•ntr•are lui. Şi pe oei luaţi în stăpî​nire de boală, din pricină că s-au despărţit de voia dumnezeiască, îi eliberează iaxăşi de boală prin unirea cu voia dumnezeiască.
Căci cuvintele rugăciunii sîmt tămădiuire bolii ivite în suflet. De aceea, eel chicnuit de niscai dureri ale sufletului se roagă : «Facă-se voia Ta». Căci voia lui Dumnezeu e mîntuirea oamenilor. Dar ca să stă-ruim în aceaista, zicînd lui Dumnezeu : «Fa/că-se voia Ta şi întru mine», trebuie numaidecît sa învinovăţim acea viaţă care e în afara voii dum-nezeieşti65. Şi aceasta să o f•aoem prin mărturisire desluşită zicînd : De-oare.ee voia protivnică a lucorat în chip rău în mine, în viaţa mea de pînă acum şi m-am făcut slujitor al vicleanului tiran, împlinind, ca un că-lău, pînă la capăt voia vrăjmaşului împotriva mea însumi, Te rog, fie-Ţi milă de pieirea mea şi fă să se împlinească voia Ta ân'tru mine 65. Căci
62. Virtutea  este  expresiia  raţiunii  care  tine  în   echilibru  toate  mişcările   sufle​
tului şi împacă pe om cu toate şi cu toţi. Mai bine zis, virtutea este încorporarea
raţiunii unitare a făpturii conştiente în faptele şi în viaţa ei.
63. Păcatul este  o  dezordine,  o dezbinare  a vieţii  în  ea  însăşi,  care  duce  spre
moarte.
64. Sănătatea sufletului  e respiraţia în  aerul  curat  ce se răspîndeşte din voia
şi din viaţa dumnezeiască, care toate le întreţine, dar şi din om, prin împlinirea voii
dumnezeieşti  şi  prin. stăruir”ea  în  legătură  cu  viaţa  dumnezeiască.  De  aceea  se  nu-
mesc şi virtuţile «buna mireasmă», oferită de om lui Dumnezeu şi semenilor săi.
65. Voia   dumnezeiască   este  să  rămînă   toate  în   echilibru  şi   în  armonâe.   Unde
nu se face voia dumnezeiască, cea uaia pentru toate, care le voieşte pe toate, se fac
voile  mîndre  ale celor mulţi,  care-i  despart  pe unii  de  alţii  şi produc  dezarmonie
şi dezbinare totre toate. Dacă admit să se facă voia lui Dumnezeu în mdne, şi ceilalţi
fac la fel, aceasta devine o voie comună în toţi, care-i tine uniţi pe toji, cum îi tine
steagul uniţi pe ostaşii unei unităţi militare.
66. Voia  lui Dumnezeu poate fi  însuşită  de către mine,  aşa  cum poate  fi  însu-
şită şi voia diavoîului. Dar însuşindu-mi voia lui Dumnezeu lucrez pentru sănătatea
şi  creşterea   mea  duhovnicească,  dezvolt  chipul  raeu,   care  e  după  modelul  durane-
zeiesc, şi cre.se din iubirea şi cu iubirea lui Dumnezeu faţă de mine, în viaţa infinită
a  lui Dumnezeu,  viaţa Lui devenind tot mai mult viaţa mea.  Dumnezeu,  Care  m-a
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precum atutuci cînd se aduce lumină în peşterile întunecate, întunericul dispare, aşa făcîndu-se voia T,a întru mine toată mişoarea rea şi ne-cuvenită a voii mele se scufundă în nefiinţă. Pentru că neprihănirea va stinge pornirea desfrînată şi pătimaşă a cugetării; smerita cugetare va mistui îngîmfarea ; modestia va tămădui boala mîndriei; bimătatea iubirii va alunga din suflet o listă lungă de rele protivnioe. Căci din fata ei se retrage ura, pizma, mînia, mişoarea furioaisă, iuţimea, uneltirea, făţărnicia, pomenireia fap,teloi care ne-iau supănat, dorinţa de răzbunare, fierberea sîmgelui din jurail imimii, ochiul duşmănos. Astfel turma aces-tor rele e alungată de simţirea iubi/toare. Aşa scoate ltucraTea voii lui Dumnezeu slujirea la idoli. Iar aceasta e de două feluri: slujirea în-dreptată spre idoli şi nebunia stîrnită de aur şi de argint. Căci şi pe ac•es-tea le-a numit cuvîntul proorocesc idoli ai neamurilor. Facă-se, deci, voia Ta, ca să se stingă voia diavolultu.
Dar de ce ne rugăm să fie făcută de către Dumnezeu voia noastră buna ? Pentru că firea omenească e fără putere în mişcarea spre bine, odată oe a fost slăbită prin răutate. Căci nu cu aceeaşi uşuiinţă cu oare merge omul spre rău, se mtoance iarăşi de la a•cesta spre bine. Lucrul acesta se poate vedea şi la trupuri: nu la fel şi mi cu aceeaşi uşurinţă cade trupul eel sănătos la boală şi se face eel îmbokîăviit sănătos. Căci eel aflat înainte în sănătate, adeseori printr-o singură rană a ajuns în primejdie de moa/rte ; şi un s•curt răsititrnp ®au o singură izbucnire de fierbinţeală topeşte toată puterea trupuiltii; şi o simgiură gustare de otravă 11 omoară cu totol sau îl adtuce aproaipe de moarte ; şi o muşcă-tură de şarpe, sau vreun ac purtător de venin, sau vreo rostogolire, sau vreo cădere, sau vreo ghiftuire peste puteire, sau altceva de felul acesta, e urmată îndaită de boală sau de moamte. Dar izbăvixea de boală e adusă de multe năsoociii şi meşteşuguri doftorkeşti şi înisoţită de multe greu-tăţi, daeă peste tot irnad e adusă.
De aceea, pornirea spre rău ivită în noi nu are nevoie de ajutor, răutate.a împlinindu-se de la sine, prin voia noastră. Dar cînd se iveşte
făcut, nu vrea decît ceea ce e potrivit fiinţei mele. însuşindu-mi voia lui Dumnezeu cu privire la mine, revin la voia mea naturală, pe care Dumnezeu a sădit-o în mine. Căci void lui Dumnezeu a pus în mine ca voie naturală tendinţa de a mă îndum-nezei în unire cu EI. Sfîntul Maxim Mărturisitorul zice de Hristos: «Şi dacă avea voia naturală ca om, le voia numaidecît pe acelea după fiinţă, pe care Dumnezeu le-a pus în mod natural în fire cînd a creat-o, spre fiinţarea ei» (Opusc. theol. et polemi-ca ; P.G., 91, 77). Deci împlinind voia lui Dumnezeu, împlinim voi,a noastră adevărată, fiinţială, o regăsim pe ea, ne întărim în ea. Dar voia diavolului e contrară creşterii noastre. Ea ne face să dezvoltăm exagerat tendinţe periferice ale firii noastre, care slăbesc ceea ce este fundamental, care o dezbină. Folosindu-ne de voia celui rău, ne folosim de o voie capricioasă, contrară celei fundainentale sădite în noi de Dum​nezeu, facem răul, care e contrar în primul rînd nouă înşine. Tot sfîntul Maxim zice : «Căci în nimic altceva nu stă răul decît numai în despărţirea voii noastre arbi-trare (too tuxtâ i^â]pi^ iteMfxotTO?), de voia lui Dumnezeu» (Op cit., col. 56). 28 — Grigorie de Nyssa
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o Inclimaire spre bine, avem nevoie de Dummezeu care duce dorinţa noustră la faptă. De aceea zicem : deoarece voia Ta este neprihănită, ia.r eu sint trupese şi vîndut sub păoat, să se împlineasică în mine, prin puterea Ta, această voie buna : dreptatea, credincioşia, înstrăinarea de paitimil17. Căci cuvîntul voie îmbrăţişează toate virtuţile şi cele ce se cugetă una cite una, oa cuprinzîndiu-se în bine şi prin aceasta aflîn-du-se in voia lui Duimnezeu 68.
Dar ce voieşte să spună adausul la această cerere : Precum in ce/ (tffU şi pe pămint ? Mie mi se pare că ouvîntujl acesta cuiprirude unul dim cele maii adînci îinţelesuri şi ne descoperă o cunoştimţă dumneze-iuscă privitoare la creiaţiune. lar ceea ce spun este aceasta : Toată zi-direa naţională e împărţită în firea netrupească şi în cea întrupată. Cea noitrupe-ască este cea îngerească. lar cealaltă sîntem noi, oamenii. Cea qlndită cu mintea (spirituală, irateligibilă), ca uina ce e despărţită de tru-l>U'l impo•vă•rătoT (vorbesc de trupul acesta vîrtos, care tinde spre pă-inJnit), a primit sorţul de sus, petrecînd în loouri uşoare şi eterice, în-tr-o fire sprintenă şi uşor mişcătoare ; iar cealaltă, din pricina înrudirii trupului nostru cu ceea ce e pămîntesc, a primit în chip necesar, sorţul vieţii acesteia legate de pămînt ca de o temelie de tină. Nu ştiu ce plain u urmărit prin acestea voia damnezeiască, dar după aceea a îm-p&oat toată zidirea cu ea însăşi, ca nici pantea de jos să nu rămînă ne-pfirtaşă la înălţimile cereşti69, nici cerul îndeobşte să nu fie nepărtaş la cele de pe pămînt. Astfel, a făcut ca prin făptura omenească să aibă Joc• o oareoare pairticipare a fiecăruia din elemamte (slihii) la ceva din cele ougetate, înitrucît partea înţelegătoare a sufletului — care se arată Inrudilă şi de un neam cu puterile din cer — lociuieşte în trupurile pă-mmteşti, iar acest trup pămînitesc se va muta, cînd se vor restabili toa-
!>/. A ne ruga să se facă voia lui Dumnezeeu şi a ne ruga să se facă cu aju-lorul lui Dumnezeu voia noastră cea buna e acelaşi lucru. Nu cerem să fim robi, (I s<”i Indeplinira voia noastră cea buna care e de la Dumnezeu, sau e proprie na-turll noastre adevărate. Devenim robi prin patimile contrare voii noastre şi a lui Dumnezeu.
08. In voia lui Dumnezeu se cuprind toate virtuţile şi în voia noastră cea bunS,  una cu a lui Dumnezeu, la fel se cuprind toate virtuţile în potenţă.
60. Legile trupului sînt de aşa natură, că pot fi lărgite, elasticizate, încît să poată să sc împace cu o viaţă spirituală liberă. înrudită cu a îngerilor. Omul e făcut srt tnuinteze sau să se lărgească în infinitul dumnezeiesc, dar totuşi în cadrul tru​pului, snu acesta să se deschidă infinitului dumnezeiesc. Dar aceasta, numai cînd omul nu se supune plăcerilor trupului care întăresc legile strîmte ale lui asupra Miflclului, ci cînd sînt ţinute în frîu, cînd sufletul face uz tot mai mult de puterea lui asupru lor. De aceea e data iirii omeneşti putinţa să se facă fire a lui Dumnezeu-< ''uvimlul, cfirc o deschide pe ea infiniităţii Sale dumn.ezeieşti şi, în lcqăburii cu 01, şi pc   nol.   Acoiislă   înlologere   pozitivă   a   trupului   e   contrară   concepţiei   origenismului
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te 7”, împreunâ cu suflclul, I«i loc•ul coresc. Căci vom fi «răpiţi, cum zicc• Aposlolul, în nori, întru întîmpinarea Domnului» (I Tes., 4, 16).
Deci, lie că această înţelepciune a lui Dumnezeu urmăreşte aceasta, fie că altceva, toată firea raţională s-a împărtit în această viaţă îndoită, cea netrupească primind sorţul fericirii cereşti, cealaltă fiind adusă pe pămînt, prin trup, din pricina înrudirii cu acesta. Dar dorinta de frumos şi de bine a lost unită fiinţial la fel cu fieoare fire ; de asemenea stăpîni-rea de sine şi libertetea de or ice silă le-a sădit deopotrivă Proniatorul tuluror în amîndouă71, ca ceea ce a fost cinstit cu raţiune şi cu cu-getare să se chiverniisească primtr-o liiberă adegere  (autonomă).
Dar viaţa celei de sus e curată cu totul de patimă şi nu se mişcă în ea nimic din cele cugetate protivnice. Dimpotrivă, în jurul celei de jos se învîrteşte toată miişcarea şi simţirea pătknaşă, cărora le este supus omul. De aceea, Scriptura de-Dumnezeu-irisuflaită ştie că vieţuirea sfin-telor puteri din cer nu e amesteoaită ou nici o patimă şi e curată de orice întinăciuaie a păoatului. Dar tot răul care s-ia ivit după aceea72 în afara binelui, prin însăşi retragerea acestuia 73, s-a scurs în scobi-
70.
„ev tţ) ăr:or.azaazâQti -cwv jiâvxa)-/. Din acest loc se vede că sfîntul Grigorie nu
înţelege —  eel  puţin  în scrierea  aceasta,  din partea  mai  matură  a vieţii  sale  —
prin «apocatastază»,  împăoarea tuturor după  «lungile  perioade»,  ci momentul  învierii
cînd tnipul se va împăca deplin cu sufletul, şi sufletul,  cu îngerii.  Prin «toate»  care
vor fi restabilite se înţelege «toate categoriile creaţiei», nu în sens numeric. Trupul se
va restabili în starea lui de unealtă docilă a sufletului şi sufletul, în intimitatea cu
îngerii, şi toate acestea, în unire cu Dumnezeu, cum au fost la început. Aşa va fi
Dumnezeu   wtoate   în  toţi»   (I   Gor.,   15,   28).   O   «resit•abilire   a   tuturor»   în   seosul   lui
Origen nu putea cugeta sfîntul Grigorie, pentru că nu admitea, ca acela, o preexis-
tenţă a sufletelor în Dumnezeu, în care să fie restabilite din nou fără să fie necesar
acordul voii lor,  dat fiind că ele nu vendseră în trup  cu o voie liberă. După sfînitul
Grigorie,   oamenii   au  căzut  din  voia   lor  după  ce   au  fost  creaţi  şi  deoi  tot  prin
voia lor, exercitată în cursul acestei vieţi, se vor restabili, cei care vor voi, în sta-
rea  de  la  început,  sau  la  capătul  la  care  ar fi  ajuos  ei  folosind bine voia  lor.
71. Deci şi celei de pe pămînt i s-a dat libertatea de a se Iărgi spre infinit.
72. „7i<xpu7tEa•ci •x,axov”.    Limba   greacă   axe   acest   cuvînt   deosebit,   folosit   pentru
existenţa alăturată fiinţei pe care a primit-o răul, şi altul pentru existenţa de sine la
care a fost adusă fiinţa (imiczri).  Răul e parazit pe fiinţă, se grefează pe ea, e o ştir-
bire  în  lăuntrul  ei.  Intîi  trebuie  să  fie  fiinţa,  ca  apoi  să  apară  ca  o   ciupire,   f•a   o
strîmbare a ei, răul. Iar această existenţă parazitară i-o dă tot ceva ce tine de fiinţS,
anume libertatea ei.  Dar faptul că libertatea îi dă această existentă   arată  că  răul
nu   derivă   în   mod  necosar  din   fiinţă   ca   o   actualizare  a   unei  virtualităti.   In   arost
sens, răul nu tine  în mod necesar de fiinţă, ca în doctrinele panteiste,  care  nu  vfld
nici-o posibilitate de scăpare din rău, din suferinţă şi din moarte. Posibilitatea răulul
e data în libertatea ce o are fiinţa creată conştiemtă. Ca să despartă şi mai mult răul
de fiinţă, Berdeaev spune că însăşi libertatea răsare din nimic. Dar părinţii Bisericll
fac o deosebire între voia naturală, care tine de fiinţă, şi voia arbitrară (gnomică), ciirc
nu tine de fiinţă. Adică voia, deşi îşi are temeiul tn fiinţă, se poate decide şi împo-
triva  ei, dat fiind ră rreatura are o margine, care nu e numai Dumnezeu  (în  Corp
poate creşte),  ri  şi  nimicul,  cu care  se poate  amesteca.  Prin  voia  sa,  fiinţa  creată
se poate îndrepta şi spre nefiintă, iimc•stecfnidu-se cu ea. Şi acesta e răul.
73. Sfîntul Grigorie spuno aci c<i răul s-a iv!t prin retragerea binelui, dar putetn
subînţelege că retragerii binelui i-n premers retragerea voinţei din legătura cu Dum​
nezeu,  en   izvor  <U  binplni.  Dnr  sfîntul  Grigorio  prnr.izoazJl   ră  răul  s-a  ivit  în  afara
binelui,  fţiro  s-a  rolrns  din  filn(tV  ^'1  rum  binele,  dup”i   sfîntul  Grlgorlo,   estp una  cu
dcplinătwlea fiinlci, r”iul p însăşi ,kciisld nodcpHnAtnto.
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tura acestoi vieţi, ca un fcl de drojdir şl do Una, ctire lipindu-so ca un noroi lnvîrtoşat de firea ome•nească, aceasta e împiedicată să mai vadă prin astfel de întuneric lumina dumnezeiască 74.
Dacă deci viaţa de deasupra este nepătimaşă şi nepătată, iar tică-loşia vioţii de aici s-a soufundat îm tot felul de patimi şi de nenoro-ciri, o vădlt că vieţuirea de sus, oa una ce e curaită de orice rău, e în-tărită în voia cea buna a lui Dumnezeu. Căci unde nu e rău e numai-d•oclt novoie să fie bine 75. Iar odată ce viaţa noasitră a căzuit de la îm-părtăşiraa de bunătăţi, a căzut totodată din voia dumnezeiască in.
D(> aceea sîntem învăţaţi prin rugăciune, ca să ne curăţim viaţa de râu prin ceea ce voieşte Dumnezeu să se împlinească în noi în chip neîmpiedioat, după asemănaxea vieţuiirii cereşti. E aa şi cînd ar zice ci-nevia : precum se face voia Ta în Soaoine şi înicepătorii, Stăpmii, Dom-nii şi în toată Puterea mai preisiuis de lume, aşa şi în noi să se săvîrşească binele, ca, înlăturată fiind toată răutatea, prin toate să propăşească bi-npile In sufletele ,noastre 77.
Dar va zice cineva : cum e cu putinţă celor ce au primit sorţul vieţii în trup, prinsă în zeci de mii de griji prin trebuinţele trupeşti ale sufletului, să dobîndească curăţia aflătoare în Puterile netrupeşti78 ? De aceea soootesc că, în vederea uşurării acestei greutăţi, se cuvine să în-cerc, prin cuvîntul ce urmează, să dezl•eg întrebarea ce s-a ivit.
Socotesc că prin cuvinitele prin oare ni s-a poruincit să cerem pîinea peontru ziua de faţă, sînrtem învăţaţi să măsurăm îndestiularea cu puţin şi oumpătarea ou netrebuinţa după fire de cele multe, în înţelesul ne-pătimirii. Căci îngerul nu cere în rugăoiunile lui că•tre Dumnezeu pîi​nea, pentru că are o fire ce nu are nevoie de unele ca acestea. Dar omului i s-a porunciit să o ceară, pentiru că aire nevoie numiaidecît de ceea ce-1 umple. Deci alcătuirea vieţii omeneştt fiind ouTgătoare şi tre-cfitoare, caută în locul a ceea ce s-a deşertat din sine, ceea ce o umple din nou. De aceea, eel ce priveşte spre ceea ce-i sl/ujeşte firii şi nu se lasă tras de grijile deşarte nu va fi cu mult mai prejos de vieţuirea în-
74. Avem   aci  nişte  imagini  frumoase   despre  natura   răului  şi   a   efectului   lui
asupra  umanului. Acesta s-a golit de vin,  sau  de  adevărata  viafă,  ajungînd  ca  un
butol gol. Dar dispărînd vinul, a rămas o drojdie otrăvitoare.  Insuşi vinul, cînd se
lmputinează, înmuJţeşte în el drojdia.
75. O stare neutră nu există.
76. Binele e una cu voia dumnezeiască şi invers. Binele nu e ceva involuntar,
Impersonal.   Su,prema   Persoană,  suprema  voie,   este  şi  supremul  bine.   în  voie  sînt
dote  toate bunâtăttte pentru noi, potential,  şi puterea penfcru ele, sau pentru aotua-
llzuroa lor.
77. Ingerii  care   nu   au   căzut  s-au  întărit  prin  voia   stăruirii   în   bine,   în   aşa
fol,  că  nu  mai  pot  cădea.  Deci,  în  această  neputinţă  de  a  cădea  e   inclusă  liber-
tntoa lor.
78. Sufletul  are  trebuinţe  trupeşti  ca  să  se  împlimească,   de  exemplu  are   tre-
buinţă de o anumită oddhnă a trupului.
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qerocisc•fl, imitînd lipsa clc trobuintfl a •owl or a prin îndestularea sa cu puţin 7”.
Pcrutru aceea n,i s-a porunot să oerem cele ce ajung spre păstrarea fiinţei trupeşti. Cerînd lui Dumnezeu : «Dă-mi pîinea», nu-i cerem des-fătare, nk•i bogăţie, nici vestminte înfloriibe în purpură, nici podoabe de aoir, nici pietre strălucitoare, nici vase de argiait, nici bogăţie în pă-mînturi, nici loc de frunte în oaste, nici candueere în războaie şi pesfte neam•uri, nici herghelii de oai, nici turme de vite şi cirezi mari de alte anim•ale, nici mulţime de robi, nici strălucire de mare cuvîntător, nici coloane, nici tablouri, nici ţesături de mătase, nici ascultări de muzică, nici altceva din acestea, prin care e depărtat sufletul de la grija dum-nezeiască şi cea miai de folos, ci, simplu, pîinea.
Vezi lărgimea înţelepciunii (filosofiei) ? Vezi cîte învăţături s-au cuprins în acest scunt cuvînt ? Nunaai că nu se strigă în chip vădil ce​lor ce aud : încetaţi, oameni, să vă risipiţi prin pofte în jurul celor de-şarte, opriţi-vă de la pricinile ostenelilor, lăcomindu-vă împotriva voas-tră îoişivă. CM de mica e trebuinţa firii tale ! Bşti dator să dai trupului tău o h•rană modestă şi uşor de cîşitigat, dacă caiuţi numiai ceea ce îi este de trebuinţă. De ce inmailţeşti birurile împotriva ta ? Pentru ce te-ai în-jugat atîtor trebuinţe, bătînd argint, scotocind după aur, căutînd materia lucitoare ? Prin acestea se desfată pîntecele, acest neîncetat adău-gitor de biruri, căruia îi eşti dator doar cu pîinea, care împli-neşte trebuinţa trupului. Iar tu călătoreşti pentru negustorii în Indii, te primejduieşti pe marea barbară, te predai drumurilor de fiecare an pe mare ca să-ţi îndulceşti hrana prin produsele de acolo, neţinînd seama că simţirea dulceţurilor nu poate fcrece dinoolo de cerui gurii, de ase-menea că ceea ce e plăcut vedeirii, mirosudui, gurii pricimuieşte simţirii do•ar o plăcere ce se stinge repede şi niu lasă nici-o urmă, iatr dincolo de cerul gurii deosebirea celor primifte în ea nu se miai siimte, ci pe toate firea le preschimbă la fel în miirosuil urît al color lepădate. Vezi sfîrşitul fripturii, vezi rezuiltatul celor gătite în bucătărie ?
Cere pîinea pentru trebuinţa vieţii. Cu aiceaista te-a făcuit firea dator trupului. Iar toate cele ce s-au iscodiit pe deasupra, prim născocirile celor ce se d•edau desfătărilor, sînt neghina adăugată la sămînţă. Să-inînţa stăpînului casei e grîul, iar din grîu se face pîinea. Iar desfătarea e neghina ce s-a ssmănat de duşman lîngă grâu. Dar aamenii, părăsindl slujirea firii prin cele de trebuinţă, se îneiacă cu adevărait, cum zice u,n-
79. Aci e implicată elasticitatea legllor firii trupeşti de a se lărgi în cele spi-rdtuale, sau putin|a trupului de a se lăsa copleşit şi îngrădit de aceste legi, •ca animalele. Dur nnimalele sînt In stareo aceasta prin lire. Omul însă poate cădea în owaslfi stare Smţ•olrivn firii lui. In trup so ponti• duca în veci viaţa îngorească, con-trar convrngerii orifjenisU;.
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deva Cuvîwtul, prin străduiuţd după cele deşarte şi rămîn iieroditori, s•u-fletul lor ocupîndu-se pururea ou aoestea.
Mic mi se pare că aceasta o spune poate cu înţelepckine şi Moise prin ghicitură, îmfăţişînd Evei pe şarpe ca chip al plăcerii prin gustare. Căci spun unii că dacă această fiară, sau şarpele, îşi ascunde oapul în desehizătura în care pătrunde, nu poate fi scos uşor de acolo de cei ce-1 trag de coadă, solzii cozii împotrivindu-se celor oe îl trag ou sila. Şi pă-trunzînd el neîmpiedicat înainte, uşurat în alunecare de netezimea co-jii, e cu neputinţă scoaterea lui prin partea din urmă, împotrivindu-se priin colţurile solzilor. Inţelesul acestora arată, socotesc, că trebuie să ne păzim de intrarea şi pătrunderea plăcerii în lăuntrul sufletului şi să ne închidem pe cît putem deschizăturile fiinţei. Astfel se va păzi curată vLaţa omenească de amesteoar&a fiarelor în ea. Dar dacă vor afla aces-tea Vreun loc de intrare în noi, ivindu-se vreo deschizătură între în-chcieLurile ruoastre, şarpele plă.cerii se va ouibări prin acestea, făcîn-du-se greu de scos din lăumtrul cugetării, datorită solzilor cojii. Iar au-zimd de solzi, înţelege pirin ei, ca printr-o ghicitură, pridejurile de m•ul•te feluri ale plăoerilor. Căci după înţelesu•l general patlmia plăoerii este o singură fiară ,- dar chipurile de multe feluri ale plăcerilor, oare se stre-coară prin simţuri în viaţa omenească, sînt solzii din jurul şarpelui, îm-plîntaţi în. ea ca o mare felurime a patimilor.
Dacă deci te fereşti de sălăşluirea fiarei în tine, păzeşte capul ei, adică prima momeală a răului. La aceasta te îndeamnă ghicitura po•rancii Doinnului : «E1 va privi la călcîiul tău şi tu vei privi la capul lui» (Fac, 3, 15). Nu da şarpelui cale de trecere cînd se tîrăşte spre lăuntrul tău şi aduce de la eel dintîi început tot ce trage după el. Rămîi la oeea ce îţi este de trebui•nţă. Să-ţi fie hotar al grijii de viaţă împlinirea trebuinţei cu ceea ce se nimereşte. Iar dacă sfătuitorul Evei ţi-ar vorbi şi tie despre cova frumos la vedere şi dulce la gustare şi ai căuta, pe lîngă pîine, ceva pregâtit şi ame,stecat cu unele dulceţuri, iar prin acestea ţi-ai duce pofta In afara hotarului celor de trebuinţă, să vezi pe şarpe tîrîndu-se pe as-ouins spre lăcomie. Căci tîrîndu-se de la hranua de nearpăraită nevoie, la mlnoarea pregătită, se va muta la ceea ce e dulce ochilor, căutînd vase strălucitoare, slujitoii rafinaţi, pături.de mătase, saltele moi, acoperă-minte străvezii şi ţesute cu aur, fotolii, scăuinele cu trei picioare, băi, ba-zine, ţevi prin oare curge apa răcoritoare, carafe de vin, spălătoare, can-delabre, cătui cu aoromaite. Pentru aceasta intră şi pofta lăoomiei. Căci pent™ adunarea şi pregătirea acestora e nevoie de venituri prin care se cîştigă cele dorite. Deci 'trebuie să plîngă cutare şi să se vaete vecinul şi sa ajungă mulţi în sărăcie, prin lipsirea de ale lor, ca prin lacrimile lor să se  facă strălucitoare veselia din jurul mesei tale.
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Iar deoarece î•n acestea se află încolăcit şarpele şi se umple pwi-tecele pe cît îi este voia, după aceste săturări, eel ce se ghiltuieşte e tras prin întăririle muşchilor, spre furia desfrîului. Iar aceasta este cea mai de pe urmă dintre patimile omeneşti.
Ca să nu se întîmple nici una din acestea, e bine să ne ţinem viaţa mărginită la folosiraa pîinii, căutînd oa adaus niumai ceea ce e adăugat de firea însăşi. Iar aceasta este buna conştiinţă, care îndulceşte pîinea prin droapta împărtăşire de ea. Lar dacă voieşti să-ţi îndulceşti şi simţi-rea gîtlejului, să-ţi fie mijloc de îndulcire neîndestularea şi neadăuga-rea săturării la săturare, netocirea poftei prin ghifituire, ba şi sudorile împlinirii porunciilor, puse înainftea mîncării : «în su.do.aire şi osteneală să mănînjci pîi,nea ta» (Fac, 3, 19). Ai aci prima mînoaîre pregătită de către Cuvîntul 80.
îţi ajunge să-ţi ooupi mintea pînă la această trebuinţă. Mai bine zis să-ţi legi sufletul cu grija pîinii pînă la aceasta. Deci spune Celui oe scoa-te pîinea din pămint ,■ spun,e Celui ce hrăneşte corbii, Celui ce dă hrană la 'tot trupul, Celui ce deschide mîna şi umple toată vietatea de bună-voire (Ps., 146, 16) : de la Tine e viaţa mea ; de la Tine să-mi fie şi ceea ce tine viaţa mea. «Dă-mi Tu pîinea», adică să am hrana din osteneli drepte. Căci dacă Dumnezeu e dreptatea, nu are pîinea de la Dumnezeu eel ce are mîncarea din lăcomie 8l. Tu eşti stăpîn peste dorinţa ta, dacă nu ai belşugul din cele ale altora, dacă nu ai venitul din lacrimile al-tora, dacă nimeni n-a flămînzit pentru săturarea ta, dacă nimeni n-a suspinat pentru ghiftuirea ta ; cînd pîinea aceasta este a lui Dumne​zeu, e rodul dreptăţii, e spicul păcii, neamestecat cu seminţele neghinei şi nepătat de ele 82. Dar dacă te osteneşti pentru cele străine şi ai în ochi nedreptatea şi întăreşti prin zapise cele cîştigate pe nedrept şi apoi zici lui Dumnezeu : «Dă-mi pîinea», nu Dumnezeu, ci altul ascultă acest cu-vînt. Căci rodul nedreptăţii îl rodeşte fiinţa vrăjmiaşă. Cel ce se stră-
80. Mîncarea  prinsctpală  pregătiftă  de   Dunmezeu   este  pentru   trup   ceea   ce   e
cuvîntul pentru suflet. Aceasta e pîinea.  Pîinea trebuie cîştigată  cu osteneală, deşi
pe de altă parte e data de Dumnezeu. Ea nu trebuie să fie furată de la alţii prin
vicleşug.   Osteneala   aoeasta   e   o   cruce   mîntuitoare  legată   de   ea.   Dulceata   nepă-
cătoasă a mîncării e nesăturarea cu ea şi osteneala pentru cîştigarea ei.
81. Nu  angaja   tot  sufletul  In  grija  pentru  mîncare.   Lasă-i  numai  grija  pentru
strictul necesar şi  cere-I  şi  lui Dumnezeu  această  grijă,  ca  sufletul  să rămînă  liber
pentru cele îmalte. Dumnezeu îngăduie şi abuzul lăcomiei de bunurile ce le-a creat
El,   pentru   libertatea   data   oamenilor,   pentru   faptul   că   ei   nu   pot   creşte   spiritual
decît  prin  libertate.   Dar  după  abuz   urmează,  mai   curînd   sau  mai  tîrziu,   peieap-d.
82. Cînd cauţi hrana din lăcomie, eşti stăpînit de lăcomie. Trebuie să fii stăpîn
şi   peste   dorinţa   de   cele   trupeşti.   Altfel,   eşti   robul   dorinţei.   Dar  nu   o   cauţi   din
lăcomie,  cînd ceri lui Dumnezeu numai pîinea necesară. Aşteptarea  ei  de  la  Dum​
nezeu te va opri să nedreptăţeşti  prin  lăcomie pe  alţii,  te  va  opri  să  ajungi  robul
dorinţei.  Conştiinţa  că  Dumnezeu  îţi  dă pîinea   te  opreşte  de  la  răpirea  bunurilor
altora şi de la lăcomie.
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duicşto pentru dreptate primt•şte piinea de la Dumnezeu, iar eel cc se străduieşte pentru nedreplate e săturat de făcatorul nedreptăţii.
Deci în,dreaiptă spre Dumnezeu cererea pîinii, privind spre conş-tiin-ţd Li, stiind că nu are Hristos părtăşi•e (comuniioare) cu veliar. Căci dacă aduci daruri dim nedreptate, daval tău este răsplata adusă de cîine şi do desfrînatăS3 ,■ şi dacă îmbraci in strălucirea dărniciei sporirile bo-găţiei tale, vei auzi pe prooroaul ce se soîrbeşte de darurile unora oa ticcştia : «Ce-mi trebuie mie mulţimea jertfelor voastre ?, zice Domraul. Suit sătul de aiderile de tot ale cărnurilor şi grăsimea mieilor şi sîngele tauriilor şi al ţapilor nu-1 voiesc» (Is., 1, 11); şi «Mi-e scîrbă de tămîie» (Is., 1, 13). Iar în altă parte, eel ce jertfeşte un viţel e socotit ca un cîine (Is., 66, 5), Dacă ad deci pîine de la Domnul, adică din ostemeli drepte, poţi să-I şi dăruieşti Lui din rodurile tale.
Bun este şi adanisul «iastăzi». Căci zice : Piinea cea spre iiintă dă-ne-o nouă astăzi. Acesit cuvînt cuprinde o altă învăţătură dreaptă (altă fllosofie) : ca să afli prin cele ce le spui că viaţa omenească este trecă-toare. Nurruai clipa de faţă e piroprie fiecăruia. Nădejdea viitorului ră-mîinie> în nesigura•nţă. Căci nu ştim ce va naşte ziua care vime (Prov., 27, 1). La ce să ne frămîn•tăm cu grijile viitorului? «Ajunge, zice, zilei rău-tatea ei» (Mt., 6, 34), numind răutatea reaua patimire. De ce să ne îngri-jim de ziua de mîine ? De aceea, prin cele oe-ţi poruniceşte pentru azi, te opreşte de la grija pentru mîkie. Nuinai că nu-ţi spune prin acest cu-vlnt : Cel ce ţi-a dait ziua îţi dă şi cele de trebuinţă ale zilei. Cine face să răsară soarele ? Cine va face să dispară întuniericuil nopţii ? Cine ţi-arată r•aza luminii ? Cine initinde cearul de jur-îm,prejur, ca să apară lumiinătorul deasupra păniîirutului ? Oare Cel ce ţi^a dat tie aceste lu-cruri aşa de miaxi are nevoie de ajutorul tău oa să împlineasică ceea ce c de trebuinţă trupului tău ? Cu oe se străduieştie firea dobitoacelor pen​tru viaţa lor ? Care sînt cămările corbilor ? Care, magazinele vultu-rilor ? Nu se îngrijeşte de viaţa lor singură voia durrunezeiască, prin caro se tin toaite ?
Apoi boul, sau asinul, sau aitol dintre dobitoaee îşi are înţelepciu-nea sa învăţată de la sine, din fixe, şi-şi împlineşte ou rînduială ceea ce tine de timpul de faţă, iar pentru cele următoare n-are nici o grijă. Iar noi, de ce avem nevoie de sfătuitori pentru a înţelege viaţa aceasta sfă-rîm,icioasă şi trecătoare in trup ? De ce nu învăţăm din înitmplăriile stră-ine ?  De ce nu ne cuminţim din viaţa noastră ?  La oe i-au folosiit mul-
83. Omul care răpeşte ca un cîine şi desfrîn,ata care cîştigă din desfrîu aiduc lwl Dumnezeu iuî dar murdar, pjiin care voiesc să li se aprobe modul urît de cîş-llfînrc, fie el din trecut, fie din viitor. Prin el, respectivii voiesc să-L facă pe Dum-m•zuu .votidar cu ei în modul lor de Cîştigare.
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tele frămînitări boyatului uceiKi c,urv. s-n îincre/ut In nvulte nfidejdi deşarte, dărîmind, zidimd, udunînd, des[&tînd<u-se, cheltuimd hingi răstimpuri de ani în deşeptăciimea nădejdilor legato de magazii ? Nu i-a dovedit o singură noapte toută nădejdeti visurilor sale ca un vis desert, plăsmuită din deşer•tăciiumi ? Viaţa in trup oste numai a timpului de faţă. Cea aş-teptaită prim nădojde este a sufletiului. Dar lipsa de rninte a oamenilor greşeşte în întrebuinţarea amîndurora : viaţa trupească o prelungim prin nădejdi ,- pe cea a sufleitului o latragem în desfătarea de celc de faţci. Do ace^•a, sufletul ocupmdu-se cu ceea ce se vede se înstrăineiază îti diip necesar de nădejdea care este şi dăinuieşte 84. Şi sprijinindu-se prin rici-dejde pe cele nestatornice, nu poate tine nici viaţa aceasta şi nu o arc nici pe aceea.
Să învăţăm deci prim sfatu.1 aoesta ce trebuie să cerem azi şi co, pp urmă. Pîinea e a trebuinţei de azi, iar împărăţia e a fericirii nădăjduite. Zicînd «pîine», a cuprins toată trebuinţa trupească. De le vom cere aces-tea, va fi vădiit înţelegerii celui ce se roagă că se ocupă cu icele trecă-toare. Iar de va cere cev.a din bunătăţile sufleitului, va şti că cererea lui priveşite spre ceea ce e veşnic şi fără sfîrşit, spre oare se porunceşte ce-lor ce se roagă să priveaiscă în chip deosebit, oa spre ceea ce e m•ai micv.ro şi de prima trebuinţă ce trebuie împlinită. «Căuitaţi, zice, Impărăţla şi dreptatea şi taate acestea se vor adăoga vouă» (Mt., 6, 33 ; Lc, 12, 31), în Hristos Iisus, Domnul nostru. Căruia se cuvine slava şi stăpînirea în recii vecilor. Amin.
Cuvîntul V
Şi ne iaită nouă gieşelile noastre, precum şi noi iertăm gieşiţiloi noştri! Şi nu ne duce pe noi in ispită, ci ne mîntuieşte de eel viclean !
înaintîind, oiivîntul a ajiums la eel mai înalt vîrf al virtutii. Căci prin cuvintele rugăciunii descrie cum voieşte să fie eel ce se roagă lui Dum-nezeu, care aproiape că nu se rruai arată în hotarele fiirii, ci s-a făcut aso-menea lui Dumnezeu î,nsuşi prin virtute, în•oît pare să fie alt duminezeu, prin fapfcul că face acelea pe care numai Dumnezeu le poate face. Căti
84. Sfîntul Grigorie numeşte aci «năd€]de» pe Cel nădăjduit sau cele n/idft)-duite. Pentru că este o strînsă legătură îrvtre ele. Nădejdea tare şi sigură are Intr-un anumit fel în sine cele nădăjduite, sau gustaiea lor ca o arvună. Iar Intruclt Dum​nezeu (sau cele ale Lui) este şi subzistă cu •adevărat, nădejdea se numeşte şi ea co« rare este şi subzistă cu adevărat (ouaTiţ xal Oiftaiâniijt). Ea este, pentru că Dumnezeu in care oiădăjduiin se impunc expericn|i'l cu o suprtMnîi ttirio şi ipontru că El ni So va dă,rui cu adovărtit şi veşnic. Toate lucriirll<> Imnoştl nftdăjduite nu se ştie dacS l(j vom mai iipuna şi nu vor dura declt scurl tliup. lilo nu subzistă cu adevflriit.
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iertarea greşelilor este o faptă propirie lui Dumnezeu şi cu totul doose-”bită 85. Peratru că s-a spus că «,nimeni nu poate ierta păoatele declt sLn-■fjmr Dumnezeu» (Lc, 5, 21). Dacă deci imită cineva în viaţa lui trăsătu-rile firii dumnezeieşti, el ajunge în oareoare fel oa Acela a Cărui imitate o arată în chip vădit86.
Ce învat,ă deci Ouvîntul ? îmtîi să dobîndim îndrăznirea prin fapte şi apoi să cere•m iertarea păoatelor de mai amainite. Acestea ni le spume prin cuvîinitul de faţă, că eel ce se apropie de Binefăcătorul, să fie bine-îăcător, de Cel bun, bun ,• de Cel drept, drept; de Cel iertător, iertă-tor ; de Cel iubitor de oameni, de oameni iubitor. Şi toate celelalte la fel: cel ce se apropie de Cel blind, de Cel îngăduitor, de Cel dăruitor de bunătăţi şi de Cel împărţiitor de milă şi de tot ce se mai vede în jurul lui Dumnezeu, să se facă asemenea, prin libena voiinţă, cu fiecare din acestea şi aşa să-şi însuşească îndrăzneâla rugăciunii.
Deci cel ce păstrează supărare pe cel ce i-a greşit s-a rupt, prin felul său de purtare, din legăturia cu iubirea de oameni a lui Duimmezeu. Căci ce legătură e,ste între iubirea de oameni şi cruzime, înitre isimţirea iubiitoare şi sălbăticie ? Sau între celelalte ce se cugetă contrare răului, ou care nu se poate amesteca ceea ce le este protivnic ? Cel sităpînit ■de una din acestea, cu siguranţă că s-a despărţit de contrarul ei.
Căci precum cel ce a ajuns în moiarte mu este in viaţă, şi cel ce se împărităşeşte de viaţă s-a despărţit de moante, la fel trebuie numaidecît oa cel <ce se lapropie de iubirea de oameni a lui Dumnezeu să fi ieşit din toaită cruzimea.
Iar cel ce a ajuns în afară de toate cele cunoiscute oa rele, se face, In oareioare fel, prin laoeastă deprindere, duimnezeu, dobînidind pe seama
85. Iertarea  reală  a  păcatului,  ridioarea  reală  de  pe  conştiinţă  a  răului  făcut
culvu, vindecarea reală a rănii lăsate de el în ccmştiinţă, e o faptă pe care nurruai
Dumnezeu  o  poate  face.  El  îţi  dă  liniştea  conştiin,ţei  pentru  veci.  Şi  prin  aceasta
Iţi  dă  adevărata libertate.  în faptul că omul paate ierta şi  el, sau  că sinnţi şi  ier​
tarea  de  la  el  ca  o  despovărare,  ca  o  vindeoare,  se  arată  că Dumnezeu  lucrează
prin  omul  care  iartă„ că  el  a  devenit  în  adevăr  asemenea  luii Dumnezeu,   sau  că
a   chipul   lui   Dumnezeu,   avînd   pe   Dumnezeu   în  sine.   în   povara   netrecătoare,   în
rana  neistovită   a   mustrării  pentru  răul  săvîrşit   cîndva   împotriva   cuiva,   se   arată
eternitatea viitoare  a  omului  în neferioire şi  valoarea  eternă,  sau  existenţa  eternă
a  celui  căruia  i-ai făcut un rău.  Numai Dumnezeu poate  scăpa  pe  om  de  această
niuilrare sau rană.  Iar  cel  căruia  i s-a greşit  poate  face  şi  el  aceasta numai  din
puterea  lui  Dumnezeu  lucrătoare  în el,  care  are  sădită  această  iubire  în  el  şi,  cu
toută picdica ce-a voit să i-o puna altul în oale, vede asigurată viaţ,a sa eternă în
Dumnezeu.  Dar  această viaţă eternă n-o poate  avea decît  din viaţa lui Dumnezeu,
In care nu poate să se afle decît iertînd şi el, ca şi Dumnezeu.
86. Imitarea nu-i o conformare de la distantă cu Cel luat ca model. Ci iubirea
lui  fata de  Acela,' fiind  întemeiată  de  iubirea  Aceluia  faţă  de   el,  aduoe   cu  sine
o putero de la Acela, prin care poate imita. Dar iubirea Aceluia, venită în el, întipă-
rcşto  trăsăturile  iubitoare  ale Aceluia  în  el,  făcîndu-1  nu  numiai  asemenea  Lui,  ci
ca pe Acela, ca un al doil•ea acela unit cu Acela. Asemănarea cuiva cu altul realizcază
unlron  lui ru acela,  cu păstrarea lui ca persoană neconfundată cu  acela.
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sa ceo•a ce c•ucj•otfl rutiunoa In Jurul lirii dumnczuioşiti. Ve/i la co mărire înalţă Domnul, prin euvintck• dumnozoioşti, po cei tx> le ascultă, prefacînd în oarectire fel firea omenească într-una dumnezeiască şi legiuind c•d cei ce se apropie de Dumnezcu să se facă dumnezei ? Pentru ce se <ipro-pie de Dumnezeu eel ce 'tremură de frică asemenea utnmi rob şi e biciuit de cugetul său ? Pentru ce scoţi de la tine îndrăzneala, icea oare so .ifM în libentatea suflebului şi a fost de la inoepiut sădită în fire H7 ? Pomlm ce linguşeşti prin cuvinte pe Gel ce nu poate fi înşelat de linquşirc V ”” Pentru ce aduci cuvinte do slujire şi de linguşire Celui ce vodo f<i|»lcl<> V Poţi să te faci stăpîin pe tot ce e bun ial lui Dumnezeai dacă eşti liber In cuget89. Fă-•te tu însuţi judecătorul tău. Dă-ţi tie însuţi sentiinţa mîntui-toare. Ceri de la Dumnezeu să ţi se ierte păoatele ? lartă tu, şi F>ummv-zeu întăreşte 90. Căci judeoata asuipna oelui de o fire cu time, pesto cfirc eşti stăpîn, se face o sentinţă asupra ta, aşa cum este 91. Şi celo rr> Ip hotărăşti despre tine se întăresc prin judeoata dumnezeiască.
Bar cine ar putea descoperi după vrednicie măreţia ouvîntului dum-nezeiesc ? Pentru că el îmtrece orice tîlcuire prin alte vorbe : Şi nc icirtâ nouă greşelile noastre, precum şi noi iertăm greşiţilor noştri. Cole cx• îmi vine să le cuget despre aceasta sînt o îndrăzneală chiar a le primi îo minte ,• cu atît mai mult, a le înfăţişa înţelesuil prin ouvîn/t. Căci oe înseamnă ceea ce se spune ? Precum Dumnezeu Se îmbie spre imitarf celor ce fac binele, cum a zis Apostolul:  «Fiţi următori mie, procuni
87. Indrăzneala  sfîntului  către  Dumnezeu  se  cuprinde  în  Hbertatea  lul  do  pa-
timi. El nu se teme, pentru  că are  un suflet de  copil care nu  cunoaşte  patlma  şi
vede zîmbetul  lui Dumnezeu  îndreptat  spre el.  El se  vede  In  aceasta neamenln(at
de dreptatea  lui Dumnezeu.  Intre  el  şi Dumnezeu  e  o  legătură  de  iubire  deplină.
Cine  iubeşte nu se teme şi de aceea  e liber.  Omul  a  fost creat de Dumnezeu ca
fiinţă liberă, căci a fost creat pentru dialogul cu Dumnezeu In iubire.  ŞI un dialog
în iubire,  în  care fiecare  descoperă  celuilalt tot  ce  este  în  sine,  sau   îşi  mărturl-
seşte iubirea sa faţă de acela, sau se dă pe sine întreg aceluia, nu poate avea  lor
decît în  libertate,  în  Hpsa' de  frică,  în  intimitate  deplină;   unde  e  frică,   nu  c  un
dialog deplin comunicativ, nu e o comumiune desăvîrşită.
88. Linguşitorul  e  stăpînit  de  frdcă  faţă  de  eel   pe  care-1   linguşeşte.   Do  iico•cii
nu  e deplin  slnceT,   sau nu  e 'liber  în  dialogul  lui  cu  acela,  mu-şi   dewroperit   cent
ce   are   în  suflet.   Laudele   ce   le   aducem  lui   Dumnezeu   nu   sînt  linguşiri,   ci   oxpn•-
siile simtirii  sincere  a  bunătăţii  şi  măririi  Lui.  In  linguşire nu  e  o  asemonod   rccii-
noaiştere   sinceră   a   calităţilor   pe   care   le   laudă   linguşitorul.   Nu   e   o   convliujuri1
sinceră   despre   ele.   Caracterul   nielinguşitor   al   unor   laude   se   vede   din   nrnpi•rlnvi
lor  prin   fapte.   Pe   Dumnezeu   nu-L  poti   înşela   prin   cuvinte,   neadeverite   de   fupio,
deci prin linguşiri, căci El vede dincolo de cuvinte, faptele tale.
89. Dumnezeu   voieşte   să   devii   proprietarul  bunătăţii   Lui.   E  o   bucurio   pcnlru
El să devii astfel; să ierti cu bunătatea cu care iartă El. Nu Ii este ciudă să te f,ul
bun ca El. Numai nouă ne e cludă cînd cimeva e mai bun ca noi, sau măcar c<i noi,
sau aprn;ipc ra noi. Iar aceasta înseamnă că nu sîntem buni cu adevărat.
90. Sonlinta de mtntulre a ta ţl-o dni tu Insuţi, întruclt dal sentinţa de icrtnri•
ii  colorlcilti.  Alunri  nră|i  en to-ai fărut  bun,  că  ui  sr-,”ipnt  do robin  p<1catuliii.
91. .lurinontn   ta   a.supra   ialtul/i   so   face   )udoc;it/i  Jisii|)rn   t,i   a.şa   cum   tvste,   do  o
îortdlii•iR! pctnlru iillu], (\ icrlntoiiro şl pentru tine, şi Invcrs.
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şi eu, lui Hristos» (I Cor., 4, 1G), uşa şi dimpotrivă, voieşte ca simţirea tîj să-i fie Lui pildă spre bine02. Adică înitr-un fel oarecare se schimbă poziţiile. Doci îndrăznim să nădăjduim că, precum noi săvîrşim binele prin imitarea lui Dumnezeu, aşa imită şi Dumtnezeu cele ale noastre cînd siivîrşim bimele, oa să spui şi tu lui Dumnezeu : «Fă şi Tu ceea ce am făcut eu ,- imită pe robul Tău, Tu Stăpînul, pe săracul şi lipsitul, Tu îm-ptirci-te al tuturor ; am iertait eu greşelile, să nu respingi nici Tu pe eel re Te roagă ; 1-am lăsat să piece vesel pe eel ce mi-a greşit mie, aşa Iă şi Tu cu eel ce Ţi-a greşit Tie. Să nu fiaci pe datornicul Tău mai trist decît 1-am făcut eu pe al meu ,• prin amîndoi să se dea mulţumită egală celor ce cer 93. PrLn amîndoi să se dea iertarea egală datornicilor, adică datornicului Tău şi daitornicului meu. Datornicul meu e ouibare ,• al Tău sînl eu 94. Simţirea pe care am arătat-o eu faţă de a•cela, aceasta să o ai şi Tu faţă de mine. Am dezlegat, dezleagă-mă ,- am iertait, iartă-mă ,• am dovedit multă milă faţă de eel de o fire cu mine, imită iubirea de oa-meni a robului Tău, Tu care eşti Stăpînul.
Dar mai grele sînt greşelile mele faţă de Tine, ca cele săvîrşite de acela faţă de mine. O recunosc aceasta. Dar socoteşte şi aceasta, cît de mult mă întreci în orice bine. Căci eşti drept, ca să ne dăruieşti pe măsura puterii Tale mila penfru păaatele noastre 95. Eu am arătat puţină iubire
92. Dumnezeu ne  ia pe noi oa pildă,  cînd iertăm.  Şi ne  iartă pe noi,  odată  ce
noi  am iertat pe  alţii. Fă,  Doamne,  ce  am  făcut eu.  Dumnezeu  se  ia după  om,  dar
omul a săvîrşit urn act, cum este iertarea, totuşi din pirterea lui Dumnezeu şi ştiind
dospre alte cazuri cînd Dumnezeu a iertat.
93. Şi eu mulţumesc lui Dumnezeu care  îmi cere  să  iert şi  eel  care îmi  cere
torture îmi mulţumeşte că i-am dat-o.
94. Cînd iert, sînt iertat. E de folos nu nuanai celui iertat de mine,  ci şi mie.
Amîndoi  li mul-ţumim lui Dumnezeu, eu pentru că mă iartă fiindcă am iertat, acela
puntru că se simte iertat prin mine de Dumnezeu însuşi. Chiar oa să iert, a trebuit
»fi rog pe Dumnezeu să-mi dea putere să iert, dar îl rog şi pentru iertarea mea de
rătre El, pentru iertarea ce-o dăruiesc eu.
95. Am  păcătuit  lui  Dumnezeu  nesfîrşit  mai  mult  decît  mi-a  păcătuit  semenul
meu.  Pe  de  altă  parte  Dumnezeu  e  nesfîrşit  mai  bun   decît  mine.   De  aceea,   mila
Lui faţă de mine poate să fie cu mult mai mare  decît a  mea faţă  de acela.  Deci
oa  poate  corespunde  cu număiul cu mult mai mare  al  păoatelor  mele  faţă  de  El.
Aceasta   tine  iarăşi   de  dreptatea  lui  Dumnezeu.   E  drept   să-mi   dea  mai  mult   decît
dau eu semenului, pentru că are mai multă bunătate. Dar şi eu dau iertare din bună-
tatea  Lui  revăirsată  in  mine.  Iar  dreptatea  Lui mi-L  obligă  să ne  ierte.  Noi sîntem
Insă obligaţi să iertăm, pentru că toţi păcătuim unii împotriva altora. Pe Dumnezeu
Insă  nu-L  putem  supune unei legi  a dreptăţii.  In  acest caz nu  s-ar mai manifesta
în   mila  Luii  libertatea  Lui.   In. planul  iubirii  sîntem Intr-oin  alt  plan  decît  al  drep-
t.Mii   In   sensul  rigid   al   cuvîntului.   Chiar  noi  cînd  iertăm   ieşim   din  planul   rigid,
si lit, til dreptăţii, ne  aflăm în planul libertăţii. Dacă am ierta numai pentru că sîn​
tem   obligaţi   să   iertăm   şi  n-am  ierta  din  smerenie  şi   iuibire,   iertarea   noastră   n-ar
f|  doplină. De aceea, în iertare ne ridicăm în planul iubirii. Totuşi acesta nu e opus
plimuluii   dreptăţii,  ci,  dacă  se  poate  spune  aşa,   e planul  unei  dreptăţi  superioare,
ill slării ii•Hi,strc cu aduvăr•at drepte, nestrîmbate dc păcat.
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<ii• onmcMii, căci nu încăpe•a mai iwultă în firoa mea. Dar la Tine, puterea nu împiedică marea dărnicie po care vrei s-o arăţi» ”.
Dar vom înţelege într-un <ohip mai potrivit iubirii de oameni cuvîn-tul rugăciiunii, dacă vom fi călăuziţi prim adincirea înţelesului lui spre o viaţă mai înaltă. Să oerce•tăm deci ce sînit acelea cărora le este supusă firea omenească. Şi oare, aoelea pe care avem puterea să le iertăm. Căci cunoscînd acestea, vom avea o oareoare înţelegere a covîrşitoarei mă-rimi a bunătăfii dumnezeieşti. Deci să începem înşirarea păcatelor ome-neşti faţă de Dumnezeu.
Prima pedeaipsă căreia a foot supus omul din partaa lui Dumnezeu a fost că s-a despărţit pe sine de Făcătorul său şi s-a rastogolit spre vrăj-inaşul său, fugind şi depărtîndu-se de Stăpîîruul său eel după fire. A doua, că a schimbat libertatea stăpîmirii de sine, cu robia păoatului şi a ales în loaul împreunei-vietuiri cu Dumnezeu chinul tiranizării de către puibi^-rea stricătoare. Dar şi faptul de a nu privi spre frumuseţea lui Dumne​zeu şi de a-şi întoarce 6aţa spre urîciiunea păcaitului97, cărui rău ar putea să-i urmeze ? 98 Iar nesocotirea bunătăţilor dumnezeieşti şi alegerea în locul lor a dulceţilor viclene, în ce parte a pedepsei s-ar pune ? Dispa-riţia chipului, stricarea peceţii dumnezeieşti, întipărită în noi de la prima zidire, pierderea drahmei, plecarea de la masa părintească, amestecarea în viaţa puturoasă a porcilor, cheltuirea bogăţiei de mare preţ şi toait(>
96. Noi  putem  voi   să  facem   rnai  mult  decît  putem.   Puterea   ne   e   mai   mica
decît  bunăvoinţa.  La  Dumnezeu  puterea  nu  e  mai  mica  decît  bunătatea  ce  voieşte
să o arate. Sau bunătatea e aşa de puternică, încît  nu  are nici o  slăbiciune  in  mu-
nifestarea ei.  In  aceasta  stă  adevărata  atotputernicie  a  lui  Dumnezeu.  E  o  atotpu-
temicie egală cu  bunătatea ce vrea să o manifeste.  Nu în forţele desfăşurate con​
form unor legi se  arată puterea,  ci  în măsura  arătării  persanale şi  libere  a bună•
tăţii.  Căci binele e eel mai greu  de făcut.  Atotputernicia  adevărată  e a  Persoanei
supreme,  nu   a   unei   esenţe  supuse  inconştient  unor  legi.   Esenţa   e   strict   limitată
de aceste legi.
97. Bunătatea sau curăţia lui  Dumnezeu este frumuseţea ;  păcatul sau răul esto
urîciunea.   In  ardinea  spirituală,   frumuseţea  nu  e   altceva   decît  binele,   şi   urîciunea
nu e altceva decît răul. Dar şi în om, bunătatea se reflectă ca frumuseţe prin orhi,
ca o frumuseţe care luminează toată fata.
98. E greu de despărţit între păcat şi pedeapsa pentru el. Nu e cronologic Jntli
păcatul săvîrşit de om şi apoi pedeapsa adusă de Dumnezeu. Ci însuşi păcatul c•uprimli•
în  sine pedeapsa.  Omul  se pedepseşte  el  însuşi  pe  sine  păcătuind.  Despărtiroa  rit•
Dumnezeu e şi un păoat şi o pedeapsa, căci Dumnezeu rămîne despărţit de om,  cu
pedeapsa, prin voia păcătoasă a omului de a se despărţi de El. Păcatul e şi o fnpl.1
a omului,  contrară lui Dumnezeu,  şi  o pedeapsa, fiind robit de păcat.  Nu existii   un
alt rău,  sau  un  păcat  căruia  i-ar  putea  premerge  pedeapsa  privirii  spre   uriciuino
păciatului  şi  a  neprivirii  spre Dumnezeu.  E proprie  păriniţilor Bisericii  o  înţeloqc^ri1
ontologică a  păcatului, ca o rană  adîncă produsă în firea  însaşi a făpturii  prin  des-
părţirea  de  Dumnezeu,   nu  ca   un   simplu   act  exterior,   juridic,   de   ofensă   adusă   lui
Dumnezeu,   Care   aduce   apoi   pedeapsa   cu   oarecare   efecte   asupra   firii.   De   aceod,
mîntuirea  de păcat,  In  gîndirea sfinţilor părinţi,  constă  într-o refacere  a  firii  ome-
neşti întîi  în Hristos,  apoi  în  coi  ce se unesc  cu El,  dator.tă primirii acestei  firi  In
Dumnezeu, nu  într-o simplă declarare  a omului  ca  iertat,  în baza satisfacţiei  aduso
de Hristos Tatăltii,  în  numolo luturor,  f&ră  o  rofiirr•ro,   f.'ir;i  o sfinţiro şi  o  imdumno-
zoirc a lui.
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păcatele asemănătoare cîte se pot cunoaşte din cuvintele Scripturii, ce cuvînt le-ar putea înşira ?
Deoarece deci, pentru unele ca acestea, omul e supus suportării pe-depsei lui Dumnezeu, mie mi se pare că cuvîmitul călăuzeşte prin învă-ţătura rugăciunii, să nu se încreadă cineva, în cererea îndreptată spre Dumnezeu, în conştiinţa lui curată, chiar daeă s-ar fi despărţit cît de mult de greşelile sale. Căci poate cineva, după ce, prin porund, şi-a că-lăuzit viaţa asemenea tînărului aceluia bogat (Lc, 18, 21), are îndrăzneala să se laude cu viaţa sa şi să spuna lui Dumnezeu că : «>toate acestea le-am păzit din tinexeţele mele» şi de aceea, întrucît n-a greşit nimic fiaţă de poranci, nu are nevoie prea mult să-şi ceară iertare, acaastă nevoie avînd-o numai cei ce au păcătuit; şi că această cerere se cuvine să o facă eel întinat prin curvie, sau că cererea de iertare îi este de trebuinţă numai celui ce s-a închiinat idolilor prin lăcomie, sau că an general îi este bine şi potrivit să alerge la mila lui Dumnezeu celui ce şi-a întinat conşti-inţa sufletului prin vreo greşeală ,• dar dacă ar fi ca acel mare Iîie, sau ca eel în duhul şi puiterea lui Hie dinftre cei născuţi din femeie, sau ca Petru, sau ca Pavel, sau ca aiMul dintre cei mărtuirisiţi >oa .mari de către dumnezeiascQ Scriptură, la ce i-ar folosi acest cuvînt prim care să ceară iertare de greşeli, daică nu e îndatorait cu nimic de pe urma vreunui păcat ?
Dar să nu îndrăznească cineva, gîndi•ndu-se la acestea, să vorbească asemenea fariseului aceluia, care nici nu ştia ce este, după fire. Căci dacă ar fi cunoscixt că este om, ar fi învăţat de la Sfînta Scripfcură că nu poate fi curat de orice pată. Pentru că zice aceea : «Nu e cu putinţă să se afle vre-un om care să trăiască fără de păcat nici măcar o singură zi» (Iov, 14, 5). Şi ca să nu se întîmple aceasta sufletului celui ce se apropie de Dumnezeu, Cuvîntul îi porunceşte să nu privească la fap-tele lui cele bune, ci să-şi aducă din nou amkite de greşelile de obşte ale firii omeneşti, de care se face fără îndoială şi el părtaş, ca uaul ce e păr-taş firii; şi să roage pe Judecătorul să-i dăruiască iertare de păoate ”. Căci toţi oamenii în parte se cuvine să rostim acest cuvînt, pînă ce ve-dem că în noi trăieşte Adam şi avem în jurul firii noastre aceste haine de piele şi frunzele trecătoare ale acestei vieţi materiale pe care, după ce ne-am dezbrăcat de hainele proprii şi strălucitoare, ni le-am cusut nouă în chip păcătos, îmbrăcînd desfătările, slăvirile, cinstirile trecătoare, mulţu-
99. Apoi în textul grec este : «Şi ne iartă nouă datoriile noastre...». Dar cine şi-a împlinit datoriile fata de toţi oamenii pe care i-a cunoscut, sau care i-au ieşit în cale ? Toţi sîntem datori tuturor. De aceea ne-a dat Dumnezeu totuşi iertarea fără ca să o merităm cu adevărat, sau fără să avem un drept la ea. El tine seama de iertarea relativă pe care o dăm noi altora, din condescendenţa Lui faţă de noi, sau pentru că vrea să facem şi noi nişte eforturi în creşterea spre El, spre asemănarea cu El.
DESPRE   RUGACIUNEA   DOMNEASCA
44?
mirile de o clipă ale trupului, în locul veşmimtelor dumnezeieşti,• şi cîtă vreme vedem locul sălăşluirii trupeşti în care am fost osîndiţi să petre-cein, întrucît ne înitoarcem spre Răsărit (nu penitru că numai acolo se vede Dumnezeu, căci Cel ce este peste tot nu e cuprins în nici o part© in chip deosebit, pentru că ouprirude la fel total, ci paratru că la Răsărit a fost în/tîia noaistră patrie, adică în raioil din care am căzuit, căci a «sădit Dumnezeu raiul în Eden, la Răsărit»), deci cîtă vreme privim spre Ră​sărit şi avem în cuget amkutirea căderii din locurile luiminoase şi de la Răsărit ale fericirii, se cuvine să rostim acest cuvînt (al rugăciunii). Deci noi, cei de sub umbra smochinului eel păcătos al vieţii (acesteia), cei aruncaţi dm ochii lui Dumnezeu, cei ce ne-am rostogolit spre şarpe, care mănîncă pămîntul şi se strecoară în pămînt şi se tîrăşte pe pieptul şi pe pînlecele lui şi ne sfătuieşte şi pe noi să faoem aiceleaşi lucruri, adică să ne bucurăm de cele ale pămîntului şi să ne tăvălim inima în gîndurile coborîte ce se itîrăsc pe jos, şi să ne tîrîm pe pîntece, adică să ne ocupăm cu viaţa de plăceri, aflîndiu-ne în acestea laisemenea risi-pitorului aceluia, după îndelungata ticăloşie pe oare am răbdat-o păs-cînd porcii, bine este să ne folosim da laceste cuvnrte, zicînd : Şi ne iartă nouă greşelile noastre. Căci chiar dacă e cineva Moise, sau Samuel, sau altul dintre cei înalţi în virtu•te, va socoti nu mai puţin că i se po-triveşte acest cuvînt, ca unul ce e o•m păritaş de firea lui Adam, deci păr-taş şi de cădere.
Deoarece deci, preoum zice Apostoluil, «în Adam toţi mor» (I Cor.f 15, 22), se cuvine ca acel cuvîni care era piotrivit lui Adam in scopul po-căinţei să fie rostit de toţi cei ce mor împreună cu el, ca, dîndu-ni-se ier-lăre de păoate, să fim mîntuiţi iarăşi de Domnul prin hair, cum zice Apostolul.
Dar aicestea s-au spus ca, cunoscînd înţelesul potrivit firii de obşter să privim la eel mai special înfăţişat în cuvirutele aicestea ale nugăciunii. Căci dacă căutăm înţelesul adevărat al cuvimtelor acestea, nu socotesc câ e de cuviinţă să ne îndreptăm cugetul spre ceea ce tine de fire î•n-deobşte. Pentru că ne ajunge conştiinţa ca să simţim trebuinţa cererii milei pe temeiul celc-T trăite de fiecare. Căci viaţa noastră, fiind trăită de noi pe pămînt în chip felurit, pe de o parte cu sufletul şi mkitea, pe de alta, cu simţurile trupului, e greu, dacă nu ou totul cu neputinţă, să nu fie îm-pinsă de vre-o patimă spre păoat. De pildă : viaţa aceasta fiind unpărţită în cea a trupului care se bucură prin simţuri, şi în cea a su-fletului, arătată în lucriarea cugetării şi în mişcarea voii libere, cine e atit de înalt şi de mare ou înţelegerea, ca să se afle afară de întinăciu-aoa păcatului ? Cine ruu păcătuieşte cu ochii ? Cine e nevinovat cu aural ?  Cine e strain de plăcerea dobitoceasică a lăcomiei de mîncare ?
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Cine o curat de pdcatc•le din prilcjul vreuuor atingeri ? Cine n-a cunos-cut coea co se spune prin ghicilura Scripturii : «Prin ferostre a intrat moar-tea» (Ier., 9, 21) ? Căci Scriptura a numit ferestre simturile iprin care sufJetul oade, alipindu-se de lucrurile oare-i plaic. Şi ele daschid prin aceasta intrarea mortii. De fapt ochiul se face adeseori iintrare multor feluri de morţi, privind la ceva oare-1 mînie, sau îi stînneşte vre-o poftă, sau la ceva de care se bucură fără folas, sau îl impinge la pizmă, sau la ceva care, făcîndu-1 să se mîndrească, îl duce apoi la ură, sau la vreo materie frumos colorată, sau la vreo alcătuire atrăgătoare prin forma ei, oare face să alunece întreg spre poftă pe eel căruia îi place. La fel des-chide fereastra morţii urechea, primind prin cele ce aude rauMe patimi in suflet: frică, îmtrisitare, mînde, plăoere, ipoftă, revărsare de rîs şi cele asemenea. Iar plăcerea gustului este, cum ar zice cineva, maica multor păoate în parte. Căci cine nu ştie că iruulţumirea lăcomiei de mlnoare ? radăcima apxoape a tuituror păoatelor din viaţă ? Pentnu că din ea s* naşte desfătarea, beţiia, lăcomiia pîntecelui, risipa perutru mrncări alese, belşugul nemăsurait, săturarea, c•speţele, luneoaxea dobitc•cească şi ne-socotită în patimile de necinste. De asemenea sim^ul pipăitului priciTiu-ieşte eel irnai de pe urmă dintre păoate ,• căci to•ate cîte le săvîrşesc iu-bitorii de plăcere prim trup sîn/t boli ale atingerii prin simţul pipăitului, a căror descriere în pante ar fi foarte lungă.
Iar ciurda păcatelor cu -sufletail şi cu voia liberă, •ce cuvînt ar pu-tea-o număra ? Din lăuntru, zice, pornesc cugetările viclene ; şi a adăugat lista giaidoirilor ce ne întinează.
Dacă deci din toaite părtile se întind împrejurul nostru mirejele păca​telor, prin toate simţurile, prin mişcările din lăuntru ale sufletului, cine se va lăiuda, cum zice Intelepciuinea, că are mima curaită ? (Prov., 20, 9). Cine e curat de întinăciune ?, cum zice Iov (14, 4). Iar întinăciunea este pl&ceroa protivnică curăţiei siufletului, oaire e amesitecată în multe chi-puri şi în multe feluri în viaţa omenească, în suiflet şi în trup, în gîn-duri, în simţiri, în mişcările cu voia, în cele ce se luorează în trup.
Cine deci axe sufletul curat de pată ? Cine nu a fost rănit de îin-gîmfare ? Cime nu s-a rătăcit, dus de piciorul mînd<riei ? Pe ciine nu 1-a ciătinat mîna păcătoasă ? Piciorul cui n-a alergat spre vreun păcat ? Pe cine nu 1-a moleşit ochkil ieşi,nd din rîndulală şi nu 1-a îmitinat auzul neţinut in frîu şi nu 1-a atras gustul spre el ? Iaiirrua oui n-a rămas ne-împiimsă spre mişcări deşarte ? 10°
100. Acestea sînt folosite contrar rafiunilor lor şi ratiunii unitare a fiinjei omu-lul. De dceea, produc dezordino în am. Omul cade prin ele mai jos decît animalele, enre sînt lipsito de o ratiune conştienta. Dar se foloseşte şi în aceasta de ratiune, In sens rdu, prcrum se foloseşte orice rău de o însuşire pozitivă corospunzătoaro u lliii|c|  omciioşti.  Do  arooa,  omul este păcătos  po cînd  animalul nu poate fî.
DBSFRB MJQACtUNHA DOMNIAICA
Deoarece deci cele de oare slntem In stare sint mai dobitoceşti de-cît cele dobitoceş/ti şi în toate cele ce sînt deobşite ale firii, de obşte sînt şi păioatele, căzînd prin rugăci<uin/e la Dumnezeu, ne rugăm să ni se ierte păoatele. Dar o astfel de cerere este nelucrătoare, chiar dacă qt ajunge la auzul duminezeiesc, dacă niu strigă îmjpreună eu noi şi conştiinţa că împărtăşirea milei e urn iIuctu bun. Căci oel ce soeoteşte că e propriu lui Dumnezeu să fie Lubitor de oameni — pentru că diacă nu ar socoti că-I este propriu aceasta, nu s-ar gîndi să oeară ceva ce-I este impro-priu şi nepatrivit — se ouvine să întărească şi prin faptele sale judecata ce o >are despre ceea ce e bun, ca să nu audă de la Judecător : «Doc-tore, vkudacă-te pe fane însuţi!» De ce-rni ceri mie iubirea de oameni pe care tu nu o împărtăşeşti altora ? Ceri iertarea datoriilor ; cum deci îl strîngi de gît pe eel oe-ţi este dator tie ? Mă xogi să-ţi şterg înscrisul îm-potriva ta, tu oare păstrezi eu grijă hîntiile iscăliite de cei datori tie. Ceri iertarea datoriilor, tu, care înmulteşiti prin dobînzi ceea oe ai îm-prumutat altora. Datornioul tău este an fbemniţă şi 'tu, în casa de rugă-ciune. Acela e chinuit pemtru datorii şi tu ceri să ţi se ierte datoriile. Riugăciunea ta e .neauziită, căci glasul celui ohinuit o oopleşeşte 101. De dezlegi datoria trupeasică, ţi se dezleagă legătuirile sulletieşti. De ierţi, eşti ier,tat. Tu-ţi roste,şti judeoata, ta-ţi dai sentiiniţa, aduoînd prin jude-cata ta, faţă de eel dator tie, judeoaita de sus asupra ta.
101. Rugădunea celui ce nedreptăţeşte pe alţii n-are în ea sensibilitatea deli-cată , dar pătrunzătoare, care se face luată în seamă de Dumnezeu. E ea însăşi gro-solană, antipatică, cum e grosolam, antipatic autorul ei. Astfel în acela se simte exlstenţa unor oameni loviţi de el. Loviturile date altara sînt stări de nesimţire fniipte în el însuşi. E un fel de împletire între noi. Cei nedrepţi poartă în ei, ca osînditori sau ca faotori care-i împietresc şi-i înjosesc sufleteşte, pe cei osîndiţi de ei. Rănile făcute altora şi purtate de aceia fără voie se reflectă în noi ca stări de grosolănie. Adică voia rea din rănile făcute altora se întoarce asupra noastră. Dacă mu ascuMăm cererile de iertare şi de ajutor ale altora nu avem putere să ne facem rugăciunea simţită, auzită pentru că lipseşte delicateţea faţă de oameni care singură are intrarea la Dumnezeu. Nesimţirea unoia faţă de alţii copleşeşte rugăciunile lor către Dumnezeu şi în această slăbiciune şi necurăţie a rugăciunii lor se face auzită la Dumnezeu lovitura data altora, ca şi nepăsarea la rugăciunea acelora, ne-auzită de ei, chiar dacă ea nu e adresată direct lui Dumnezeu. Impletirea şi inter-condiţionarea oamenilor e de multe feluri. Cei pe care-1 tin legat din răutate mă tine legat în voinţa de a mă înălţa spre Dumnezeu. El poate fi liber, deşi pare legat de mine, pe cînd eu sînt legat de patimă, deşi par liber. Oamenii se pot face liberi unul pe altul prin iertare, sau unul se eliberează pe sine eliberînd pe altul, sau so leagă pe sine legînd sau erezînd că leagă pe altul. Nu altuia îi fac bine iertîn.du-1, ci mie. E ceea ce se spune în propozitiile urmăitoare din text. Prin iertare se intră In ambianţa libertăţii adevărate, a puterii spiritului, superioară tuturor robiilor. E ambi-anţa lui Dumnezeu, a Duhului suprem şi sfint, izvorul libertăţii şi al comunimndi, izvorul adevăratei puteri care eliberează. Dumnezeu mă face părtaş la libertatea Lui, dîndu-mi puterea să mă fac eu însumi liber eliberînd pe alţii de puterea de a-mi determine prin judecată soarta mea veşndcă, duipă cum voiesc eu să fie soarta veşrnică a altuia. Domnul a s-pus: «Cu ce măsură veti judeca, cu aceeaşi veţi fi judecaţi». Cuvîntul implică şi întelesul: «Cu ce măsură judeci, cu aceea te judeci». Cum vrei să rîn-duieşti soarta altuia, aşa ţi-o rînduieşti pe a ta. Soarta mea buna o decid, voind soarta cea buna a altuia. Prin lovitura data lui mă lovesc pe mine ;• binele făcut lui e un bine făcut mie. Prim aceasta mă eliberez pe mine de ura împotriva lui. 29 — Grlgorle de Nyssa
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Aceasta mi se pare că o învaţă Domntil şi în alt cuvînt, înfăţişînd Invăţătuira aceaista în chipul uraei povestiri, în oaire un Impărait şezînd în soaun cu infricoşare şi chemînd la judecată pe slujiitorii Lui, a cerat fie-căruia să dea seama despre cele etiivernisijte de ei (Mt., 18, 23, urm.). Fiimd adu's uinul dindre datornici, aaela în loc să plăteaiscă diatoria, că-zlnd, s-a rugat să i se ierte. Apoi arătîndu-se împotriva unui împreună-slujitor cu asprime şi cruzime pembru o daitorie mărumtă, a mîniat pe împărat cu neîndurarea Iui faţă de împTeună-slujitorul său. Atunci Acela >a poxuncit chinuiitoriloT să-1 scoată îndată din casa împărătească şi să i se prelungească muncile pînă ce via împlini pedeapsa egală cu dataria. Şi cu adevănat datoTiile fraţilor noştri faţă de noi sîrat ca nişte oboli mărunţi şi puţini la număr, faţă de păcattele noas.tre înainite•a Iui Dumnezeu, care sînit asemeneea U/nor zeci de mii de talanţi102.
E, fără îndoială, păgubitoare ocara ce-ţi vine de la cineva, sau gre-şeala unui împ,reună-slujitor, sau gîndul de moarte ce ţi-1 po•artă. Iar (Hieasla te f-ace să te înfurii, îrufieirbîintîindu-te la inimă, oa să te aperi de ooeştia şi născoceş•ti orice spre pedepsirea celor ce te-au supăraf, căci nu socoteşti, cînd mînia ţi se aprinde împotriva slujitorului, că nu firea, ci dorinţa de stătpînire a rupt firea omenească în firea robiită şi stăpîni-toare. Pendnu că Chivernisitorul tuituror a orînduit ca nuornai firea ne-cuvîmtătoare să slujească omuilui. Căci zice proorocul că «,toate le-a supus sub picioarele Iui, oile şi dobiitoacele, itoate, încă şi păsările şi peştii» {Ps., 8, 8). De aceea, pe acestea le şi numeşte proorocia în alt loc roaba : «Celui oe dă dobiitoacelor hrana lor şi verdeaţa spre a fi raabe oamenilor» (Ps., 148, 8). Dar pe om 1-a împodobiit cu stăpînirea de sine 103.
Deci, eel ce-ţi esite supus prin obicei şi lege este egad cu tine prin cinsrtea firii. Căci nu şi-a luat fiinţa de la tine, nici mi vieţuieşte prin tine, nici n-ta luat de la tine lucrările (energiile) trupeşti şi sufleteşti. Pemtru ce fierbi deci împotriva Iui cu mînie, cînd el a arătat vre-o ne-grijă, sau s-a despărţiit de tine, sau te-a neisooatit pe faţă ? Trebuie să priveşti la tine însuţi, cum te-ai purtat faţă de Stăpînul care te-a plăs-muit şi te-a ladus la fiinţă prin facere şi te-a făcoit păribaş aninunalor din lume ?   Care ţi-a dat soaxele spre bucurie şi ţi-ta dăruit din istihii taaite
102. DatoriUe  noastre  către Du•mnezeu  se  măsoară  cu  darurile   ce  ni  le-a  dat
El. De aceea, niciodiată nu ne putem achita de toate aceste datorii. El ne-a dat totul
$i  ne  dă  în continuare totul. Numai dîndu-ne  şl noi Lui în mod  total ne achităm
Intr-un fel de datoria faţă de El. Dar aceasta ne întoarce darul lui Dumnezeu infinit
mal boga•t şi pentru veci, încît eu nu-1 voi putea achita niciodată şi nici deplin.
103. Tot pasagiul acesta argumentează împotriva mînierii pe cei ce sînt supuşi
altora,  cînd  aceştiia îi  supără  cu  ceva pe stăpîni sau pe superiorii lor.  Căci  nu  e
proprlu firii omeineşti, înzestrată cu stăpîmrea de sine, să fie împărţită într-o parte
care stăplneşte şi într-o al•ta, care e stăplniită de aceea.
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mijloacele ca să trăieşti : din pămlnt, din foe, din aer şi din apă ? Care ţi-.a dat ha ml înţelegerii, simţirea, cunoscătoare, ştiinţa deosebirii binie-lui şi răului ? Gît li eş•ti de credincias şi ascultăitor ? N-ai ieşit de sub stă•pînirea Lui ? Nu ai schimibait-o cu stăpîniTea vicleamă ? Nu ai lăsat, cît >te priveşte pe tine, deşartă oasa Stăpîmului, plecîhd din locul în care ai fiost rînduit să lucrezi şi să-1 păzeşti ? 104 Şi nu săviîrşeşti, sau grăieşti, sau cugeţi păoatele necuveniite amimtiite, sub măirturia •lui Dumnezeu, Celui oe e pretutiindeni de faţă şi pe toate le face ? 105
Apoi aşa fund şi atîte de datornic, socoteşiti că dăruieşiti aeva celui impneună-slujitor, dacă-i treci cu vederea ceva din cele greşite de el faţă de tine ? 105 b
Dacă voim deci să-I aducem lui Dumnezeu oererea pentru mila şi ientaTea Lui, să Lnzestrăm oonştiinţa noastră cu lndrăzneială, făoînd din viaţa noastră o susţinătoare a aceiator cuvinite şi să spunem cu adevărat: «Şi noi am iertet daiJOTniicilor noştri».
Dar ce vrea să spună ceea ce adaugă în cele următoare prin cele spuse ? Căci socotesc că e de trabuinţă să nu lăsăm mici aceasta necer-cetată, oa, ştiind penitru oe ne rugăm, să •adiucem oererea cu sufletul şi nu cu 'trupul: Şi nu ne duce pe noi în ispită, ci ne mîntuieşte de eel viclean.
Care e deci, fraţilor, înţelesiul celor spuse ? Mie mi se pare că Dom-nul numeşte pe eel rău în chip felurirt, dîndu-i multe mume duipă deose-birdle relelor lui lucrări : diavolul, belzebul, miamona, •stăplniiboTiul lumii, ucigătorul de oameni, videanul, tatăl minciunii şi altele ca acestea. P»arte că şi ispita este un nume ce i s>e dă lui, pemtru iceva din oele cuge-ta•te despre el şi această presupunere ne-o îmtăreşte legătura în care se a•flă oele spuse. Căci zicînd : «Nu ne duce pe noi în iispiită», a adăugat: «ci ne izbăveşte de eel viclean», arătînd că prin amîndouă numele ne
104.
Inzestrînd  pe  om  cu  stăpînirea de  sine,  Dumnezeu  i-a dat  un har  care 11
face  într-un fel  oarecare  egal  cu  El,  sau  după chipul Lui,  sau deschis vieţii  nc•sfJr-
şite a Lui.  Căci  e firesc ca toate cele  create de Dumnezeu, faind  infinit  infenioare
Lui, să-I fie roabe Lui şi unele altora, prin legi puse asupra tuturor. Dar pe oiimonl
i-a ridioat peste treapta aceasta proprie făpturilor,  făoîradu-i stăpîni pe ei tnşlşi şi,
prim aceas•ta, fraţi întru Hbertate şi părtaşi de libertatea lui Dumnezeu.
105.
E vorba de raiul de la început, de împreuna-vieţuire cu Dumnezeu, în  rnsn
Lui, în preajma Lui, părtaşi de fericirea Lui; e vorba de sufletul plki de pomii rurn(l
ai virtuţilor, săddţi de  Dumnezeu,  pe care oamenii  stot  chemaţi să-i cultive  cu  sft
aducă roade tot miai bogate. Din acel suflet adînc unit cu Dumnezeu a plecat omul,
ieşind într-o viaţă de supriaiaţă, golinidu-se de Dumnezeu, sau golind sufletul lui de
Dumnezeu, de comunicarea cu inifinitul.
105 b. Dînd ceva semenului tău şi acela ţnetaapomdu-ţi ceea ce i-ai dat, nu a păstrat ceva ce-şi are ultima obîrşie în tine. Tot ce dai altuia e în ultima analiză dar de la Dumnezeu, destinat tuturor. Dacă toate le primesc în dar de la Dumnezeu, se cuvime ca de toate să fac parte şi altora ; din toate cele primiite în dar de la Dum​nezeu siînt dator altoira. Căci Dumoezeu mi le-a dat pe toate pentru toţi.
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lnfăţişează aoelaşi liuicru. Căci dacă eel ce nu intră în ispită este numai-decît In afară de eel viclean, şi eel ajuns în ispită se află numaideeît în del viclean, ispita şi eel viclean shut urna, după îmţelesul lor.
Ce ne porunceşte deci această învăţătură a rugăciunii ? Să rămînem afară de cele văzute în lumea aceasta. Căci zice în altă parte către uce-nlcii Săi : «Imtreaga lume zace în eel rău (viclean)». Deci eel ce voieşte să fie în afară de eel viclean va trebui să se despartă de lume 106. Căci n-air avea cum să se atingă isipita de suflet, dacă nu le-ar îmtinde celor laai laioomi oa pe o momeală, în acul ei vicleian, ocaipaţia lumească.
Oar înţeles•ul cuviratelor ni se face şi mai limpede (prin alte pilde. Marea este adeseori primejdioasă prim valuiile ei. Dax nu şi celor ce stau departe de ea. Fooul este nimicitor, dar numai miateriei ce-i cade în cale. Cumplit e războiul, dar nuraai celor aflaţi în linia de bătaie. Pre-cum eel ce voieşite să seape de relele războimlui se roagă să nu cadă în el, şi eel ce se teme de foe se roagă să nu ajungă în el, şi eel ce are fried de mare se roagă să niu ajungă la trebuinţa călătoriei pe mare, la fel şi oel oe se teme de ispita celui violean se roagă să ruu ajungă In ea.
lar deoarece, precum am spms înainjte, Cuvrafcul ziee că lumea zace In eel ran (viclean), iar în lucnuri,le lumeşti se află prilejurile ispitelor, bine şi potrivit face eel ce doreşte să se izbăvească de eel viclean, să se roage să fie îin afara ispitelor. Căci nu înghite acul undiţei eel oe nu oaută cu lăoomie la momeală.
Dar ridicîndu-ne, să zicem şi noi lui Dumnezeu : Şi nu ne duce pe noi în ispită (în relele vieţii), ci ne izbăveşte de eel viclean, care-şi are tăria în lumea aceasta, de care fie să ne izbăvim cu hanul lui Hristos. Că ia Lui este poiterea şi slava, împreună cu Tatăl şi cu Sfîntul Duh, acum şi poinirea şi în veoii vecilor. Amin.
106. Se vede că şi aoeasta, ca mai toate scrierile sfîntului Grigorie, au fost scrise către momahii mînăstirilor din Pont. Sau ne cere să piivim lumea cu ochi curaţi, de&părţind-o de eel viclean, care se poate amesteca în toate şi ne poate ispiti prin toatc.
DESPRE   RÎNDUIALA CEA DUPA DUMNEZEU
(A VIEŢII)
ŞI   DESPRE   NEVOINŢA CEA  ADEVARATA
A  sfîntului GRIGORIE, EPISCOPUL NYSSEI
DESPBE RÎNDUIALA CEA DUPA  DUMNEZEU (A VIEŢH) ŞI DESPRE NEVOINTA CEA ADEVARATA1
Dacă şi-a despărţit cineva putin cugetarea de trup şi de robia pa • timilor şi s-a eliberat de neînţelepciune şi-şi priveşte sufMul cu un gînd neviclean şi sincer, va vedea în chip ciurait în firea acestuia iuibi-rea lui Dumnezeu •cea către noi şi scop•ul peotnu ciare ne-a zidit. Căci va aifla, privind în felul acesta, uniită fiimţial şi firesc cu omul, poTni-rea dariinţei spre bine şi încă spre Biinele eel miai înaTt2 ; şi, uinită cu firea, driagostea nepătimiaşă şi fericltă a a,cetoi chip înţelegător şi fe-rkrit, a cărui imitaţie aste omul 3.
Dar o înşelăchme a acestor lucruiri văzute şi cuirgătaaire, vrăjind mieireu, printr-o patimă neriaţionială4 şi prmir-o plăcere amară5 sufle-tul neatent şi fără pază, prin negrijă, îl atrage spre patima cumplită oe
1. După  textul publioat de  Werner Jaeger,  Gregorii Nysseni Opera,  vol.  VIII,
1 : Gregorii iVysseni Opera ascetica, LeMen, E. J. Brill, 1952, p. 40—8©.
2. Pornirea   spre bine  «ca fiinţială şi firaască  omului»  (auvouaioujxlvijv te xat au(i-
KEtpixuiav z& iv&ptâiift)).       Fără  să   constituie   însăşi   fiinţa   omului,   căci   în   acest   caz
omul n-ar putea deveni rău, pornirea spre bine e «cofiinţială şi cofirească   omului»,
în  aşa  fel  că el  nu  mai  e  în  starea lui  de  om   depliin  cînd  devine  rău.  Pornirea
spre bine  tine de fiinţa .omului,  fără  să  fie însăşi  fiinţa  lui.  Căci numai  Dumnezeu
e  bun  prin  fiinţă.  Omul  e  numai  imitarea  lui  Dumnezeu,   nu   Insuşi   Dumnezeu.   In
aceasta  e data putinţa unirii firii  omeneşti  cu  firea dumnezeiască  într-o  parsoană.
Căci  prin aceasta firea omenească,  «cofiintială» cu binele, se uneşte cu binele prin
fiintă,  cu  binele  întreg„  cu  firea  binelui,   ipostasul  Gel  unul  avînd  în  sine   însuşi,
pe de o parte, pornirea spre bine, pe de alta, biinele d«săvîrşit.
3. Modelul dumnezeiesc, sau  binele prin  fiinţă,  e  dragostea  nepătimaşă,   adică
neegoisită şi cu totul curată j  omul,  în porairea lui spre bine, spre iubire,  e chipul
Binelui întreg sau al iubirii desăvîrşite.
4. Patima  e   neraţională  pentru   că  produce   dezbimare   şi   dezordine   în   om   şi
între oameni şi în lume.
5. Plăcerea  scurtă  pricinuită  de  cele văzute  e  urmată  curînd   de   amărăciune.
De altfel, ea nu satisface pe om aproape nici o clipă în mod deplin.
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sc naşto din plăcerilo vioţii şi nuşte moartea celor ce o îndrăgesc. Pen-Iru av&ea harul Mîntuitorului nostru a dăruit, celor ce o primesc cu iu-bire, cunoştinţa adevărului, leacul mîntuitor al sufletuluifl. Prin aceasta, lnşelăciunea care vrăjeşte pe om se destramă, iar mişcarea necuvenită a trupului se stimge. Căci sufletul oaire a primit adevărul e condus de lumina acestuia spre Dumaiezeu şi spre mîntuirea sa.
De aceea, voi oare aţi primit cu vrednicie cunoşitinţa aceasta şi v-aţi tnd>reptat dragos•tea dumnezeiască diupă firea data sufletului şi v-aţi adu-nat cu toată inima la un loc, ca să înfăptuiţi în comun prin fapte chipul de viaţă arătat de apostol (Rom., 12, 2), doriţi să primiti de la noi un cu-vînt îndrumător şi călăuzitor, care să vă oonduică pe calea dreaptă a vieţii, un cuvîrat care să arate celor ce şi-au ales-o, întocmai, care este soopul acestei vieţi, care este voia cea buna şi bi,neplăcută şi desăvîrşi-tă a lui Dumnezeu şi oare este oalea ce duce la acesit scop, sau cum se ouvine să vieţuiască îmipreună cei ce păşesc pe aceasta oale şi oum tre?buie să lirudrepteze întîistătătorii obştea oe se îndeleitniceşte cu ade-vârata filosofie 7 şi de ce osteneli trebuie să se folosească cei ce vor să uroe spre vîirful eel mai înailt al virtuţii, să-şi facă sufletele vredaiice de primirea Duhului 8.
Fiindică deci cereţi de la noi acest cuvînt — nu numai din gură, ci şi statornicit în litere, oa avîndu-1 aşezat în acestea să-1 luaţi de acolo ca dintr-o vistierie a amimtirii, potirivit trebuinţelor tiiapului — vom în-cerca, după harul Duhului dăruiit nouă, să răspundem acestei rîvne a voastre, ştiind sigur că dreptarul vieţii binecredincioase din voi e re-7emiat în dreapta dogma a credinţei, avînd dumnezeitrea fericitei şi veş-nicei Treimi neschimbată nicidecum în nimic, ci cugetatâ şi închinaită Jntr-o singură fiinţă, îmtr-o singuiră slavă, în aceeaşi voinţă, în trei ipos-tasuri, precum, apucînd de mai înaiinte, am dat măTituriisirea faţă de mulţi martori prin Duhul care ne-a spălat pe noi în izvorul Tainei (bo-tezului).
Cuinoscînd d©ci aceais,tă mărturisire bine credincdoasă şi negreşită a credinţei, întemeiată în adîncul sufletului vostru în chip meclintit, şi por-nirea şi urcuşul vostru înalt spre Cei bun şi fericit, pe drumul faptelor, vă punem în scris seminţele învăţăkurii, alegînd unele dintre scrierile
6. Mîntuirea  începe  de  la  cunoştinţa  adevărului.  Iar  cunoştinţa  aceasta  e  dă-
rultă  de  harul   Mîntuitorului,  sau de  prezenţa  Lui  în  om  prin  lucrare.  Trebuie  să
intrl  In comuiniune cu Persaana izvorîto•are de iubire,  ca să cunoşti  realitatea ade-
vfirată şi în acelaşi timp să te mîntuieşti prin ea.
7. •Ceata   filosofiei».   Sfîntul  Grigorie   de   Nyssa   socoteşte   viaţa   călugărească
uck•vărata filosofie,  întrucît îi  duce pe cei   ce o practică la  contemplarea  adevăru-
lul, cure e Dumnezeu eel personal.
8. Aceşti practicanţi ai adevăratei filosofii ajung la cunoaşterea adevărului, însă
prin Duhul Sfînt, doşi trebuie să contribuie la aceasta şi cu o pregătire a lor.
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dăruite nouă inai înaiinte de Duhul •; dînd de multe ori după trebui•nţâ şi înseşi cuviintele Scriptu,rii, spre orezarea celor spuse şi spre lămu-rirea gîndirii noastre despre ea 10, ca să nu părem că, părăsind darul de sus, născocim lucruri neadevărate printr-o cugetare stricăcioasă şi cobo-rîlă, plăsmuind prin gîmduri din afară chipmri ale dreptei credinţe, oa să le introducem pe ace&tea printr-o cugetare deşairtă, amestecîndu-le în chip neînţelept ou cele ale Soripturiill.
Căci eel oe voieşte să-şi dăruiasică sufletul şi tmpul lui Dumnezeu, potrivit legii dreptei credinţe 12, şi să-I aducă Lui jertfa cea fără de singe şi curată, trebuie să-şi ia drept călăuză a vieţii credinţa cea dreaptă pe care ne-o grăiesc glasurile sifinţilor prin toată Scriptura. Pe temeiul aoeiSteia conducâindu-şi sufletul bine aiscultător şi bine strunrt pe căile virtuţii şi dezlegîndu-se pe sine în chip curat de lanţurile vieţii aces-teia şi eliberîndu-se de robia celor de jos şi deşarte, pe de altă parte predîndu-ise îmtreg credinţei şi vieţii după Dumnezeu, va cunoaşte lim-pede că aoolo unde es,te drearpta credinţă şi viaţa neînlinaltă, acolo este şi puterea lui HrMos, Lair uinde este puterea lui Hristos, de acolo pleacă şi orioe patimă şi moairtea care ne fură viaţa. Căci nu au cele rele în ele puterea să se împotrivească puterii Domnului, ci ele se pot ivi numai prin călcarea porurnciloi.
E ceea ce a păţit eel dintîi om plăsmuit, iar acum toţi cei ce imită prin hotărîre de bunăvoie neascultarea aceluia. Dar pe cei ce vin ou voia nevicleaină la Duhul şi au oredinţa întru toată adeveriTea, neavînd nici o pată pe conştiinţă, această putere a Duhului îi curăţeşte, potrivit celui ce a zis : «Că Evianghelia noastră oea către voi nu s-a vestit nu​mai în cuvînt, ci şi întru putere şi întru Duh Sfînt şi întru adeverire multă, precum bine ştiţi» (I Tes., 1,5); şi iarăşi: «întreg duhul şi sufletul şi trupul vostru să fie păzite fără pată înitru numele Domnului nosiru Iisus Hris-tos» (I Tes., 5, 23), care a dăruit priin baie celor vrednici mireasma ne-muiririi, oa talantul înoredinţait fiecăruia să aducă bogăţia nevăzută, prim lucrarea celor încirediinţate.
9.
«out6 tuW 7tpo8(opi)8eMTa)v •^(xtv tou HMeujxatoc fpatpwv lx.Xe76(ji.evoi»— alegînd dinlrc
scrierile  dăruite  nouă mai  Snainte  de  Duhul.  Se vede  de  aci  că  aceasta  estu  unu
din scrierile din urraă ale sfîntului Grigorie.
10. Despre învăţătura pe care o înfăţişăm.
11. Probabil  că  şi  aci ca  şi  în introduoerea  la  «Viaţa  lui  Moise»  sfîntul  Gri​
gorie se  apără,  mai  ales că   acum  se adresa direct  monahilor,  Sntre  care  Incopuse
curentul împotriva lui Origen, de bănuielile că s-<a folosit în scrierile lui prea mult
de filosofia  «ciio afară». De aceea îşi  propune să folosească în această scriere mai
mult cuvintelo Sfintei Scripturi.
12. Probabil, e vorba de jertfa ce o aduc lui Dumnezeu cei ce-şi închină viata
Lui, oa monahi.
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Căci mare este, fraţllor, mare este sfînfcul botez spre dobîndirea bu-nurilor duhovniceşti de către cei ce-1 primesc cu frică. Pentru că din Duhul col bogat şi îmbelşugat curge pururea harul în cei ce-1 primesc 13.
De acest har umplîndu-se, sfinţii apostoli au arătat Bisericilor lui Hristos rodurile plinătăţii şi aia adevea-irii. Acest Duh rămîtne sălăşkiit Sn cei ce au primit darul Lui, împreună-lucrătoir, după măsura credin-ţei fiecăruia din cei ce s-au împărtăşit de El, zidiind în fiecare binele spre sîrguinţa sufletului în fapitele credinţei, după cuvîntul Domnului, Care zice că eel ce a p,riimit talamtul 1-a primi•t spre lucrarea a ceea ce i s-a dat (Lc, 19, 13), adică harul Sfîntului Duh i s-a dat fiecăruia, spre sporirea şi creştereia lui. Căci sufletul care s-a năseut din nou prim puterea lui Dumnezeu tirebuie să crească pîină la măsuna vîrstei duhov-niceşti în Duhul, adăpat neînce”tait ou sudoarea virtuţii şi cu dămicia ha-rului. Pentru că, preoum firea trupului pruruoului nou născuit nu rămîne în vîrstă fragedă, ci hrănit cu mîracările trebuitoaire sufletuilui, după le-gea firii, miaintează spre măsuxia ce-i este rtaduită, aşa se cuvine şi su-fletului născut de curînd. Impărtăşirea de Duhul, nimicind boala intrată prin neascuLtare, reîininoieşte vechea frumuseţe a firii. De aceea, el nu mai rămîne purujrea pruinc, nici nemişoait în nelucrarea şi în lips.a de curăţie, adormit în starea naşterii, ci se hrărueşte pe sine prin mîncări potrivite lui şi creşte spre mărimea pe care o cere firea prin toată vir-tuiea şi ostenelile, ca să se facă prin virtutea sa, cu puterea Duhului, ne-primejduit de nevăzuitul tî•lhar ce pregăteşte sufletelox rrmlte uneMiri asounise.
Deci trebuie să ne oonduicem pe noi, după Apostol, pururea spre bărbatul desăvîrşit, «pînă ce vom ajunge toţi la unixea credinţei şi a cu-noş,tinţei Fiului lui Duminezeu, la băirbatul desăvîrşiit şi la măsuTia vîrstei plinătăţii lui Hriisitos, oa să nu rruai fim prunci, învăluiţi şi purtaţi de tot vîimtuil învăţăiturii, ou meşteşug, spre uneltiirea înşeilăciuinii, ci în-tărindu-ne în adevăr, să creştem în toate întru El, Care este capul, Hrl9tOiS» (Ef., 4, 13—15) ; şi în altă parte, aceLaşi zice : «Nu vă asemă-nati chipului voaicului acesta, ci vă schimibaţi la faţă îmtiru îmnoireia minţii voastre, ca să cercaţi oare este voia lui Dumnezeu cea buna şi
13. Pe cît de mult pieţ pune sfîntul Grigorie în această lucrare din urmă pe textele Soripturii, pe atîta pune şi pe lucrarea Sfîntului Duh, spre deosebire de scri-erile de mai instate, în care punea accentul pe gîndirea filosofică, în urcuşul spre coretemplaţie. La aceasta 1-a dus şi lupta pentru apărarea dumnezeirii Sfîntului Duh. Am văzut cum şi în Comentarul la Tatâl nostru (Cuv. 3), explicarea cererii Vie /m-pirăţia Ta îi dă prilejul să apere dumnezeirea Sfîntului Duh. Duhul Sfînt ni se dă la Botez şi la Mirungere nu oa să rămînă ca un bun care face totul în acel mo​ment, ci din El curge harul mereu. Dar sfîntul Grigorie nu raesocoteşte nioi cola-boriirea voinţei omului prin împlinirea poruncilor. Curgerea continuă a harului şi colaborarea mereu >sporită a omului sînt ca dialogul unei iubiri mereu sporite între Dunme/ou şi  mil.
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bineplăcută şi dtisăvîr<sfl'tă» (Rom., 12, 2). Iar voia lui Dumnezeu cea desă-vîrşită oste, după el, a-şi întipări cineva in suflet ohipul vieţuirii bime-credimcioase. Pe acesit suOet îl duce La înflorirea celei mai înalte fru-museţi harul Duhului, care lucrează împre•uină cu ostenelile celui ce-şi întipăreşte acest chip.
La creş,terea trupului nu dăm nimic de la noi. Căci firea nu-şi mă-soară mărimiea prim voia şi plăoerea omului, ci prioi mişcarea şi legea ei. Dar măsura şi frumuiseţea sufletului în stareia naşterii celei noi, pe care o dăruieşte, prin sîrguinţa primitorului14, harul Duhului, atîrnă de voia noastră. Căci cu cit întinzi mai mult nevoinţele vieţuirii bine-crediimcioase 15, cu aitît se întinde mai mult şi mărimea sufletului prin nevoinţe şi oisteneli, pe oare le potnunceşte şi Dorrmul nostru, zicînd : «Nevoiţi-vă (luptaţi) să inrtraţi prin poarta oea strîmtă» (Lc, 13, 24 ; Mt., 7, 13) ; şi iiarăşi : «Siliţi-vă, căci silitoirii răpesc Impărăţia ceru-rilor» (Mit., 11, 12) ,• şi : «Cel ce rabdă pînă la sfîrşit, acela se va mîn-tui» (Mt., 10, 22 ; Me, 13, 13) ; şi : «Intru răbdarea voastră veţi cîş-tiga sufle'tele voastre» (Lc, 21, 19) lfl. Dar şi Apostolul zice : «P-rin răb-dare alergăm în lupta ce ne stă în faţă» (Evr., 12, 1) ; şi : «Aşa să aler-gaţi, ca să luaţi» (I Cox., 9, 24) ; şi : «Ca un slujitor al lui Dumnezeu întru răbdiare muită» şi cele uirmătoare (II Cor., 6, 4).
Pentru aiceea ne oere să alergăm şi să stăruim cu tărie în nevoinţe pentru că darul harului se măsoară cu ostenelile celui ce-1 primeşte l7. Căci viaţa veşnică şi veselia negrăită din ceruri o dăruieşite harul Du-builui, dar vreclinicia de a primi da;rurile şi de a se bucuira  de har o
14. Naşterea cea nouă, pe de o parte, e   «pracurată» de harul Duhului;  pe de
alta,  ea  e  procurată  sau  dăruită  printr-o  «sîrguinţă»    (Biot ttj? onouBijc)    a  celui   ce
primeşte  acest  dar.   Chiar pentru primirea  darului  e  necesar  un act  de  voinţă,  do
decizie,   al  primitorului.  Dar  poate  că   şi   acestia  e  ajutat  de  o  oarecare  lucrare  a
lui Dumnezeu,  Care  mişcă o  potenţă  pentru  Dumnezeu,  sădită  în  fire.  Sin•ergia  e o
împletire  subţire,  greu  de  desfăcut  între  lucrarea  lui  Dumnezeu  şi  a  omului,  care
începe chiar de  la  hotărîrea   lui  Dumnezeu  de  a  crea  pe  om,  sau  de  a  aduce  la
existenţă o nouă persoană omenească.
15. «Biinecredinok>şia»   (eucepeta),  pe   care   o   traduoem   de   cele   mai   muHr•   orl
cu  vieţuirea   binecredinoioasă,   este,   în   gîndirea   sfîntului   Grigorie,   credintu   trocu•tă
în fapte, sau viaţa din credinţă.
16. Pe  de  o  parte  sufletul   îl   avem   de  la   începutul   existenţei   noastro,   pc   do
alta, îl cîşfigăm.  Sau pe de  o parte  sîntem creaţi, pe  de alta,  ne  cream   noi   Iti^ttit•.
Căci ne e data voinţa, dar tine de noi  să punem în mişoare•a cea buna  areastă  vo•
inţă,   în   folosul   actualizării   noastre   adevărate.   Ni   s-a   dat   tendinţa   spre   bim>   snu
spre realizarea noastră adevărată. Dar depinde de noi să înfăptuim această roali/iin>.
Iar aceasta cere nu numai lucrarea  celor bune, ci şi răbdarea greutăţilor, care  slnt
aduse asupra  noastră  ca să  renunţăim  la  lucrarea  celor  bune. Unirea  între  lurruro
şi  răbdare  o  afirmă  şi  sfîntul   Pavel  în  citatul  ce  urmează  (Evr.,   12,  2).  Răbdareu
cere şi ea tărie, nu-i o simpla pasivitate.
17. E o nouă afirmare a sinergiei sau a împreună-lucrării harului,  cu osteneala
omului. Nu  se  poate spune  care  e mai  înainte.  Cîteodată ni  se pare că   e una,   cî-
teodată   alta.   Dar   dincolo   de   vederea   noastră  e   o   tainică   simultaneitate   dialogală.
Harul o unul, dar el se actualizează multiplu prin osteneala omului.
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dă dnagostea de osteneli a credinţei18. Uniindu-se îmtr-una fapta drep-lăţii şi harul Duhului, în sufletul în care se unesc, îl umplu pe acesta• Impreună de viaţa fericită. lax despărţite una de alta, nu aduc sufle-tului nici un cîştig. Căci harul lui Dumnezeu nu poate petrece în su-fletele ce fug de mintuire, iar puterea virtuţii ooneneşiti nu e îndestu-lătoare prin sine însăşi ca să înalţe sufletele lipsite de har spre chipul vieţii. «Căci, zice, de nu va zidi Dommul oasa şi mi va păzi cetatea, în zadar priveghează păzitorul şi se osteneşte ziditorul» (Ps. 106, 1) ,-şi iarăşi : «Căci nu prin sabia lor au moştenit pămîrDtul şi nu braţul lor i-a mmtuit pe ei, măcar că s-au folosit de sabie şi de braţe în lupte, ci dreapta Ta şi braţul Tău şi lumina feţei Tale» (Ps. 43, 4). Ce spune prin aoeasta ? Că ajutorul de sus dat luicrătoxilior de Domnul e eel oe aduoe roada şi totodată că nu trebuie să se înoreadă cimeva în stră-duinţele omeneşti şi să nu-şi încihipuie că toiaită cununa îi vine prim ostenelile sale ; ci să-şi lege nădejdile cu privire la sfîrşit de voia lui Dumnezeu.
Deci trebuie să ştie care e voia lui Dumnezeu, spre care, privind, sâ se sîrguiiască eel ce doreşte viaţa cea fericită şi voieşte să-şi îndrep-teze viieţuirea lui spre aceea. Voia cea desăvîrşită a lui Duminezeu este să-şi curăţe suflelul prin har de toată înitinăoiunea, ridicînd.u-1 mai pxe-sus de plăcerile truipului şi să-1 aducă lui Duimnezeu cuTat, doriftor şi în stare să vadă aoea lumină duhovniceiaiscă (votjxov) şi negrăită 19. Pe unii ca aceştia îi fericeşte şi Domnuil zioîind : «Fericiţi cei curaţi cu imima, că aiceia vor vedea pe Dumwezeu)) (Mt., 5, 8). lar în alt loc po-run!ceşte : «FQceţi-vă şi voi desăvîirşiţi, precuim Taităl vostru eel ce-resc desăvîrşit este» (Mt., 5, 48). Spre această desăvîrşire ne îndearnnă şi Apostolul să alergăm, zicînd : «Ca să îmfăţişez pe tot omul desă-vîrşit întru Hri&tos, spre ceea ce mă şi ostenesc, nevoindu-mă)) (Col., 28, 29). Iar David, grăind în Duh, învaţă, pe cei ce voiesc să vieţuiască întru dreaptă înţelepciuime, cailea adevăratei înţelepciuini (filosofii), pe care trebuie să păşească spre ţimta desăvîrşită, cerîad, de la Cei ce dă, cele ce Duhul le învaţă prin David : «Să se faică, zice, inima mea fără prihană, întru îndreptările Tale, ca să nu mă ruişinez» (Pis.   118, 80).
Prin aiceastta cere să se teamă de ruşiine şi să se dezbrace, ca de o haină murdară şi de necinste, cei ce s-au îmbrăcait cu ea, din rău-
18. Harul şi ostenelile se deosebesc nu numai pentru că uihU e darul lui Dum​
nezeu  şi  celelalte  sînt produsul omului,  ai şi pentru  că harul dă experienţa vese-
liei  procurate de  el, iar ostenelile te lac  în stare să ai această veselie. Amîndouă
sc  oxperiază.  Dar  osteneala e experiată  ca proprie,  iar veselia,  ca darul lui Dum-
liuzeu.
19. Vederea   acelei   lumiei   nemateriale,   «inteligibile»,   e   ţinta   întregului   urcuş
duhovnin•sr eil omului, ajutat de har şi susţinut de nevoinţele pToprii.
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tnte. Căci zke iarăşl : «A,tunci mi mâ vol ruşima, cînd voi căuta spre toate porumicile Tale» (Ps. 118, 6). Vezi că Duhul pune îndrăzneală în Implinirea poruncilor ? Şi iarăşi: «Inimă curată zideşte întru mine, Dumnezeule, şi duh drept înnoieşte întru cele dinăuntru ale mele şi cu duh stăpînitor mă îratăreşte» (Ps. 50, 12—14). Iar în alt loc întreabă: <;Cine se va sui în muntele Domjnului ?» (Ps. 23, 3). Apoi răspunde : «Cel nevinov.at cu mîinile şi curat cu inima» (Ps. 23, 3). Aoesta, care fund curat în toate, se suie în muntele lui Dumoezeu, este eel ce nici -cu gîndul, nici cu cuinoştinţa, nici cu faptele nu şi-a îmtinat pînă la sfîrşit sufleitul, stăruind în patimi, şi eel ce prim fia•pte şi prin înţelesuri bune şi prin duhul stăpînitor şi-a zidit din nou inima strioată de rău-fate.
Iar sfîntul Apostol, grăind deapre feciorie celor ce şi-au ales să -vieţuiască în ea, descrie cum trebuie să fie viaţa aoeasita. «FeciiOiarci, zice, se îngrijeşte de cele ale Domnului, ca să fie sfîntă cu trupul şi cu duhul» (I Cor., 7, 34). Zicînd că trebuie să fie curattă şi cu sufletul .şi cu trupul, porainceşte să se ţină cît maii departe de tot păcaitul, atît de eel arătat cît şi de eel ascunis, adică să se ferească cu desăvîrşire •de păcatele cu fapta şi de cele săv,îrşite cu gîodul. Căci ţinita sufletu-lui care cinisteşte fecioria este să se apropie de Dununezeu şi să fie mireasa lui Hrlstos.
Iar eel ce doreşte a se face casaicul cuiva trebuie să ia prin imi-*tare chipul aceluia al cărui oasnic se face. Drept aceea e de trebuinţă ca şi aceea care doreşte să fie mireasa lui Hriistos să se facă, după putere, asemenea frumusetii lui Hristo•s prin vintute. Căci nu se poate uni cu lumiina niciodată eel ce nu se luminează de lumiiraa aaeea. Peai-tru că am auzit şi pe apc-stolul loan zioînd : «Tot ceJ ce are nădejdea •aiceasta se ourăţeşte pe sine preeum şi Acela curat este» (I In, 3, 3). Iar apostolul Pavel zice : «Faceţi-vă urmăitori mie, preeum şi eu, lui Hristos» (I Cor., 11, 1).
Deci sufletul ce voieşte să zboare spre Dumnezeu şi să se lipească de Hristos trebuie să aluinge de la sine tot păoatul, atît eel care se săvlrşeşte la arătare prin fapte, adică funtul şi răpirea, preaourvia şi lăcomia, curvia şi boala limbii şi tot neamul văzut al păcatelor, cît şi eel care, zăcînd în chip ascums în sufflete şi mişcîndu-se fără să îio văzut de cei dinafară, raade pe om în chip amarnic cu dinţii cei mal ascuţiţi. Iar aceştia sîmt : pizma, necredinţa, relele năravuri, viclenia, pcufta celor necuvenvte, ura, trufia, slava deş•arttă şi toată ciurda as-cunsă a răutăţii, pe care, la fel cu neamul eel arătat al păcatelor, Scrip-tura o urăşte şi de care se scîrbeşte. Căci amîndouă sînt înxudite între ole şi răsar din aceeaşi răutate.
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Şi ale cui oase le-a risipit Domn•ul ? Nu ale color ce oauită să placă oamenilor ? De cine se scîrbeşte Domnul oa de un blestemat şi ucigaş ? Nu de bărbatuil făţarnic şi viclean ? «Căci de bărbatul sîngelui şi de viclean se via scîrbi Domnul» (Ps. 5, 7). Nu blesteamă David in chip vădi't pe «cei ce grăiesc pace cu vecinii lor, dar în iniimile lor oele role», strigîmd către Dumoezeu : «Dă-le lor după faptele lor» ? (Ps. 27r 3—4) ,- şi : «In inimă lucraţi melegiuiri pe pămînt» (Ps. 57, 2). Aci Dum-nezeu a numit mişcarea păcatului în suflet, luicrare.
De aceea ne porunceşte să nu căutăm nici faima de la oameni şi sft nu ne ruşinăm nici de necinstirile ce ne vin de la ei. Scripture lip-seşte de răsplăitixile din ceruri pe cei ce miluiesc la arătare pe săraci şi pe cei oe-şi trîmbiţează dărnicia pe pămîni;. Căci de cauţi să placi oamenilor şi dăruieşti ca să fii lăudat, ţi s-a dat plata faoerii tale de bine prin laudele oamenilor, pentru care ţi-ai arătat mila. Deci nu mai rcro răsplată în cer odată ce ţi-ai adunait cele de pe pămînt, nici nu mai aşiepta cinstea de la Dumnezeu, căci ai primit-o pe aceasta de la oameni.
Doreşti slava cea nemuritoare ? Arată Celui ce poate să-ţi dea ceea ce doreşti, viaţa ta în ascuns. Ţi-e frică de ruşiinea veşnică ? Te-me-te de Cei ce ţi-o va desooperi pe aceasta în zhia juidecăţii.
Cum zice deci Domraul : «Să lumineze lumina voastră îmainitea oa-menilor, ca să vadă faptele voastre cele bune şi să mărească pe Tatăl vostru eel din ceruri» ? Pentru că poranceşte celui ce urmează porun-cile lui Dumnezeu ca, orice ar face, să facă privind spre Acela şi numai spre El, nevînînd nici o slavă de la oiameni20, ci să fugă de laudele de la aoeştia şi de arătarea (faptelor lui în fata acestora). D•ar cerlnd să se facă cunoscuţi tuturor prin viaţă şi prin fapte, oa să vadă aceia fap​tele lor, n-a adaus «•oa să laude pe eel ce se arată», >ci «ca să slă-vească pe Taităl vostru eel din ceruri» (Mt.r 5, 16)21. Deci porunceşte ca toată lauda   să se îndrepte spre Dumnezeu şi toată fapta să se po-
20. Nimic mu  se lace pentru obieote,  ci pemtru persoane.  Dar dacă facem  ceva
pentru iper&oana Jioastră, dezvoităm egaismul nostru. Dacă facem pentru oameni, dar
pentru ca din aceasta să tragem un folos tot pentru noi, rămînem în acelaşi egoism.
Numai  făcînd  tot   ce   facem  pentru  Downniezeu,   scăpăm   de  egoism,   căci  Dumnezeu
e mai presus de noi, ca să-L obligăm să ne laude pentru aceasta. Dar pentru Dum​
nezeu putem lucra şi cînd lucrăm pentru oameni, sau pentru noi, sau abia cînd lu-
rrăm   pentru   alţii,   lucrînd  prin   aceasta   pentru  Dumnezeu,   lucrăm   cu   adevărat   şi
pentru sporirea noastră  In depăşirea de noi  înşine şi  pentru binele  real  al  altora.
Deci,  certoidu-rae  să  facem  orice pentru  Dumnezeu,  sfîntul  Grigorie  nu  ne cere  să
nesorotim pe  semenii  noştri,  ci să lucrăm pentru  orirfne  şi  chiar pentru noi,  pri​
vind   spre  Dumnezeu   oa  fiind  ultima  persoană  penitnu   oare   lucrăm.   Căci  în   El   e
lubirea   pentru  toţi  şi  lucrînd  pentru  El  luorăm  pentru  Cei ce  îi  iubeşte  pe toţi.
21. Numai  to  lauda   lui  Dumnezeu,  ca  ultima   cauză   a  tuituror  faptelor bune,
se pot uni toţi oamenii şi  deci se pot şi iubi întie ei în uniirea cu El. Lauda unor
ornnoni,  sau a altora,  m)ai mult sau mai  puţin sinceră, trezeşte mai mult invidie şi
dc/binori şi acoastă laudă devine prilej de mîndrie şi de linguşire.
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trivească cu voia Lui, la care so află toată răsplata faptelor virtutii. lar tie îţi porunceşte să fugi şi să te întorci de la laud a limbilor cea de pe pămîrtt.
lar eel ce o caută pe aceasta şi-şi tîrăşte viaţa sp>re ea nu va fi lipsit numai de slava veşnică, ci să-şi aştepte şi pedeapsa 22. Căci, «vair zice, cînd toţi oamenii vor zice bine de voi» (Lc, 6, 26). Fugi, deci, de toată cirustirea omeneaiscă, al cărei sfîrşit este ru,şinea şi necinstea veş-nică23,- şi doreşte laudele de sus, spunlmd cu David : «De la Tine e lauda mea» (Ps. 21, 29) ; şi : «întru Domnul se va lăuda sufletul meu». lar feri'citul Apostol porunceşte ca nici eel ce mămîncă să nu se îm-păTităşească de hrana ce-i stă în faţă cu nepăsare, ci să dea mai întîi slavă Cehii ce i-a dat mijloacele de a trăi (I Cor., 10, 31). Aşa ne în-deamnă să diispreţuim în toate slava de la oameni şi să căuităm pe cea de la Dumnezeu. Căci eel ce face aşa, credimcios se va mumi de către Domnul. lar pe eel ce doreşte cinstea de aici îl aşează în•tre cei ne-credincioşi. «Căci cum puteţi, zice, să credeţi voi, cei ce primiţi slavă unii de la alţii, şi slava cea de la Unul Dumnezeu nu o căutaţi ?». (I Inf 5, 44) 24.
lar ce este ura, auzi de la loam, oare zice : «Cel ce urăşte pe fratele său, ucigaş de oameni este şi ştiţi că tot ucigaşul de oameni nu are viaţă veşnică» (I In, 3, 15). îl seoate deci din viaţă pe eel ce urăşte pe fratele său, ca pe uin uiciga,ş de oameni, mai bine zis numeşte ura de-a dreptul ucidere. Căci eel ce a smuls şi a nimicit din sine iubiiea faţă de apraaipele şi s-a făicut din prieten duşman al lui, cu dreptaie se numără între ucigaşii de oameni, care păzesc ascunsă faţă de aproapele duşmănia lor faţă de cei pe care ei uneltesc să-i omoare. Apos-tolul ar•ată prin aceasta limpede că nu e nici o deosebire între relele ascunse înăuntru şi îmtre cele arătate şi văzute, punîndu-le la un loc şi numărîndu-le împreună. «Şi pentru că n-au cercait, zioe, a avea pe Dumnezeu întru cunoştinţă, i-a predat pe ei unei minti neiscuBite, ca să facă cele ce nu se •cuvin, fiind plimi de
22. Cine se obişnuieşte să se   închidă  în egoism,  făcînd  totul pentru  sine  sau
pemtru laudele oamenilor, va rămîne în acest întuneric în veci. Cine se depăşeşte pe
sine, întărind prin orice fapte legătura  iubirii cu Persoana care nu cunoaşte granită
şi  îl  trăieşte  şi  pe  om  în  orizontul  infinit  al  adevăratei  iubiri,   cunoaşte  încfl   de
aici bucuria aceiej Persoane pentru sine, şi deci şi slava ce îi vine de la Ea.  Dncfl
şi-a  slujit  prin  taate  numai  eu-ul  său,  prin  lauda  de  la  oameni,   aceştia  vor  ron-
testa odată lauda pe care i-au adus-o din frică sau din interes, şi eel ce a fost lflu-
dat astfel va fi dat de ruşine, spunîndu-se de el comtrarul laudelor ce i s-au adus.
Laudele acestea nu tin veşnic.
23. Cine  e lăudat de Dumnezeu e lăudat  pentru  fapte cu  adevărat bune,  căci
Dumnezeu  nu  are interes  să Hnguşească,  neaflîndu-Se  vreodată  într-o  poziţie  inife-
rioară. De aceea, lauda Lui va dura în veac.
24. Cu  cît doreşte cineva mai  mult  slava   de la  oameni,  cu  atît se  dovedeşte
mai  putin  crediirncios  In Duminezeu,  singura  Persoana de  la  care  poate  veni slava
netrecătoaxe, fiind şi El voşnic.
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toată nedreptatea, curvia, viclenia, lăcomia, răutatea ; umpluţi de piz-mă, de ucidere, de cearită, de înşelăciune, de năravuri rele ; şoptitori, bîrfitori, urîtori de Dumnezeu, ocărîtori, mîndri, îngîmfaţi, născoeitori de rele, neaiscuitători de părimţi, neîtnţelegătari, fără aşezămînt, fără iubire, neîmpăcaţi, nemilostivi, care, deşi cunosc dreptatea lui Dumne​zeu, că făcînd adică aoestea sînt vrednici de moarte, nu numai că le fac acestea, ci şi consimt cu cei ce le fac» (Rom., 1, 28—32).
Vezi cum a împletit relele năravuri, .mîndria, viclenia şi oelelalte rele ascunse, cu uciderea, ou lăcomia şi cu toate oele asemănătoare ? Dar >ce spume Domnul îmsuşi ? «Ce este între oameni înalt, urîciutne oste la Dumnezeu» (Lc, 16, 15) şi : «Cel oe se îmalţă pe sine va fi umilit ,şi eel ce se smereşte pe sine via fi înălţat» (Lc, 14, 11) 25. Iar Inţelepciu-nea zice : «Necuirat este la Dominul tot eel cu inima înaltă» (Prov., 16, 5). Dar ar putea afla cineva şi în alte Scrlpturi multe spre învinovăţirea pa-timilor ascuiise în suflete. Şi aşa de rele sînt acestea şi de greu de vin-decait şi atîta tărie au cîştigat în adînicul sujfletului, inert nu e cu pu-tinţă să fie smulse şi desfiinţate numuai prin sîrguinţa şi virtutea ome-nească, de nu va primi cineva ca ajutor, prin rugăciune, puterea Du-huilui, ca să biruiască asupra răutăţii oe-1 stăţvlneşte înăuntru26. Aceasta o învaţă Duhul însuşi, folosindu-Se de glasul lui David : «De cele >as-cunse ale mele curăţeşte-mă şi păzeşte pe robul Tău de cele de alt neam» <Ps. 18, 13—18).
Căci două fiind cele din care se alcătuieşite omul eel unul, sufletul şi trupul, şi eel din urmă îmbrăcîndu-1, iar eel dinftîi rămînînd înăuntru In timpul vieţii, eel dintîi trebuie supravegheat ca o biserică a lui Dum​nezeu şi păzit, oa nu cumva, venind în el vreunul din păcatele arătate, să-1 olatine şi să-1 strice 27. Despre oel ce nu-şi păzeşte sufletul vorbeşte şi Apostolul, cu ameninţare : «Cel ce strică biserica lui Dumnezeu strioa 1-va pe el Dumnezeu» (I Cor., 3, 17). Iar pe eel dinăun'tru trebuie să-1 păzim cu toată străjuirea, ca nu cumva, pornind vreo ceată înar-mată a răului din vreun adînc de undeva28  şi stricînd gîndul vieţuirii
25. Cel  ce  se  înalţă pe  sine  se  îiialţă  pe  un  soclu  de  oarton.  Iar  eel  ce  se
smereşte pe  sine   are conştii•nţa măreţiei lui  Dumnezeu  şi  prinde  rădăcini  în  viaţa
Lui nesfîrşită, care-1 va hrăni şi îmbogăţi la nesfîrşit cu seva ei.
26. Sfîntul Simeon Noul Teolog va face şi el mai tîrziu deosebire între virtutea
ca rod al strădaniei omeneşti şi darul Sfîntului Duh.
27. Păcatul  oare vine  în  trup,  sau   cade peste  el,  ca  peste o  biserică,  11  cla-
tină din rolul lui de locaş curat in care se slujeşte lui Dumnezeu, sau produce  în
■el dezordine, dezbinare, încît nu mai e organ prin care se poate cînta curat lui Dum​
nezeu, prin care să iradieze Dumnezeu.
28. S-a spus că scrierile lui Macarie sînt ale unui aderent al ereziei masaliene,
care afirma că Sn omul botezat se afla şi Duhul Sfînt şi duhul rău, ca două persoane
(DBrries, Sy/neon von Mesopotamien, Die Uberlieierung der messalianischen Makarios-
Schrilten In : Texte und Untefsoiehuingen zuir Geschichte der christl. Literatur, 4, Reihe,
10 Bund, I Heft, Leipzig, p. 156). Dar publicînd această scriere Jaeger a arătat că scrie-
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binecredincioase, să robească sufletul, umpllndu-1 de patimile co-1 atrag pt> ascuns.
Drept aceea omul trebuie să străjui-ască ou mare veghe, înconjurind des sufletul, strigînd ca un conducător de oaste şi îndemnînd : «OmuU\ tine în toată paza inima ta. Căci din aceasta sînt ieşirile vieţii». Iar strajd sufletului este gîndul vieţuirii bine-credincioase, întărit de frica do Dummezeu, de harul Duhului, de faptele bune. Căci, eel oe şi-a înarmat sufletul său cu acestea respinge uşor atacurile tiranului, adită viclenia şi pofta, mkidria, mînia, pizrma şi toate mişeările viclene ale răutătii dinăunitru. Acela oare cultivă vintutea trebuie să fie simplu şi neclim-tit, plugăriod numai roadele vieţuirii bineoredlncioase şi neabătîndu-şi niciodată viaţa spre căile răutăţii şi nedespărţindu-şi gîndul de la vk>-ţuirea bine-credincioasă a credinţei, ci să fie de un singur fel, dropt şi neoeroat de paitimile ce se află în afara drumului său. Pentru ră nil n cu putimţă ca cea care vieţuieşte cu un singur bărbat şi cea care pre•a-curveşte, căs&tori•tă fiind, să aştepte aceeaşi răsplată a vieţii.
«Să n•u injugi, zice fericitul Moise, în airia ta animale de neaim strain la un loc, oa boud şi asinul, ci, înjugînd cele de acelaşi neam, să-ţi treieri secerişul ”tău. Nici să nu ţeşi în haina de lînă in, nici in, în cea de lînă» (Deut., 22, 10—11). «Să nu semeni în ţarina ta două feluri de seminţe, nici de două ori pe an» (Lev., 19, 19). «Să nu împre-uni animal de neam strain cu altul s•pre naştere, ci să împreuni pe eel de acelaşi neam cu eel de aoelaşi neam» (Deut., 11, 9).
Ce voieşte să spună sfîntul prin aceste ghicituri ? Că nu trebuie să sădeşti în acelaşi suflet împreună patimia şi viirtutea, nici să-ţi îm-parţi viaţa între cele protivnice, ca să cultivi în aceiaşi suflet mărăcini şi grîu, nici mireasa lui Hristos să nu preacurvească ou vrăjmaşii lui Hristos şi pe de o parte să zămislească luminia, pe de alta, să nască îiitunerioul. Căci nu pot fi acelea împreiună, precum nici laiturile virtu-ţii, împreună cu laiturile patimii. Căci ce prietenie poate fi între nepri-hănire şi desfrînare ? Şi ce imitate de gînd, între dreptate şi nedropta-te ? Sau ce părtăşie are lumina cu întuneriicul ? Nu se retrage una din fata celuilalt şi nu voieşte să rămînă fără eel ce-1 războieşte ?
Deci, plugarul întedept trebuie să sloboadă ca diintr-uin izvor bun de băut apele cele bune ale vieţii, neamesteoate cu noroi şi să cunoas• că numai rodurile lui Dumnezeu şi ou ele să se ostanească, cu str/idu-inţă, toată viaţa. Făicînd aşa, chiar dacă ar răsări vre-un gînd strain
rile lui Macarie nu sînt tributare ei. De aci şi din alte locuri aflăm că şi în accnsU scriere se afirmă că de undeva din adlnc porneşte o ceaţă drăcească. Dar acest «adtno nu trebuie socotit numaidecît ca aflat în inimă. Ci mai degrabă trebuie să socotim cl inima sau interiorul omului se poate pune în legătură şi cu infinitul dumnezeiesc ce luminos, dar şi cu adînoul răutăţii duhurilor rele ce se mişcă în jurul omului.
30 — GrlKorli• dr Nyssn
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latre rodurile virtuţii, văzînd în ascunsul tău ostenelile tale Cel ce toak• le vede, va smulge cu puterea Lui acea rădăeină vicleană şi fă-tarnică a gîndurilor înainte de odrăslire. Căci celui ce stăruie întru oste​nelile virtuţii îi vine repede în ajutor harul Duhului, care nimiceşte se​ra intele răutăţii şi nu poate cădea iaoela din nădejde, nici nu poate fi trecut cu vederea şi lăsat neizbăvit eel ce stăruie pururea lîngă Dum-nczeu.
Ştii pe văduva din Evanghelie, oare a înfătişat nu Judecătorului de oameni iubitor mărimea nedreptăţii, dar a cărei raultă şi neînoetată stă-ruimţă în cerere, biruind nepăsarea judecătorului, 1-a mişoat spre pedep-sirea celui ce a nedreptăţit-o. Deci să nu îneetezi nici tu să te rogi. Căci dacă îndrăzneala aceleia în cerere a plecat voia umui stăipîn ne-milos, cum ne vom descuraja noi de sîrguinţa îndreptată spre Dumne-zeu, a Cărui milă obişrauieşte să se coboare adeseori la cei ce cer ?
Dar şi Domnul însuşi, primind stăruinţa naasitră în rugăciuni şi îndemnîndu-ne să ne folosim de sîrguinţă, zice : «Vedeţi ce zice jude-tatorul nedrept ? Cu cît mai mult nu va face Tatăl vostru eel oeresc izbă-vire celor ce strigă către El naaptea şi ziua ? Şi zic că vouă vă va face lzbăvire degnabă» (Lc., 18, 6—8). Bar Apostolul, dîndu-şi multă sîrguinţă şi nevoinţă ca ucenicii bine-credincioşi să-şi facă înaimtarea spre desă-vîrşiie, ba făcîindiu-le vădită tuturor şi ţimita adevărului, zice : «Sfătuind pe tot omul şi îrwăţîndu-1 îmtru toată înţelepciuniea, ca să înfăţişăm pe tot omul desăvîrşit în Hristos, spre ceea ce mă şi ostenesc nevoindu-mă» (Col., 1, 28—29). Şi iarăşi se roagă oa eel ce s-au învrednicit de pe-cetea Duhului prin botez să primească creşterea pînă la vîrsta duhov-nicească prin dăruirea Duhului, zicînd : «Drept aceea şi eu, auzind de credinta voastră şi de dragostea ce o aveţi către toţi sfinţii, nu încertez rugîndu-mă pentru voi şi cerînd oa Dumnezeul Domnului nostru Iisus Hristcs, Tatăl slavei, să vă dea vouă duhail înţetlepciiuoii şi al descope-ririi întru cunoşitinţa Lui, luminînd ochii inimii voastre ca să ştiţi care pste nădejdea chemării Lui şi care e bogăţia slavei moştenirii Lui întru sfinţi şi care este mărimea pufterii Lui îmtru noi, cei care credem» (Ef., lr 15—19). Apoi, vorbind despre felul împărtăşirii Duhului, zice: «După lucrarea puterii Lui, pe care a lucrat-o în Hristos, sculîndu-L pe El din morţi» (Ef., 1, 19—20). El grăieşte prin acestea în chip cur at despre îm-părtăşiTea Duhului şi despre lucrarea Aoeluia hi cei ce se împărtăşesc de lucrarea Lui, «ca să lu»ţi, zioe, şi voi în acelaşi chip adeverirea Lui». Apoi, mergînd putin mai departe se raagă oerînd să vină asupra lor puterea Duhului : «Pentru aceea plec genunchii mei către Tatăl Dom​nului nostru lisas Hristos, de la Care se numeşte toată părinţimea în cer şi pe pămînt, ca să vă dea vouă, după bogăţia slavei Lui, să vă îmtăriţi
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întru putere prin Duhul Lui, Intru omul eel din lăuntru, ca să locuiască Hristos prin credinţă în inimile voastre, ca fund Inrădăciraaţi şi îinite-meiaţi întru dragoste, să puteţi cunoaşte împreună cu toţi sfinţii, care este lăţimea şi lungimeia şi adîncimea şi înăilţimea şi să cunoaşteţi dra-gositea lui Hristos, oare covîrşeşte toată cuinoştinţa, oa să vă umpleţi de toaitâ plinătatea lui Dumnezeu» (Ef., 3, 14—19).
Dar şi în altă epistolă vorbeşte ucenicilor despre aceleaşi lucruri descoperindu-le vistieria Duhului şi îndemnîndu-i să se împărtăşească de ea : «Rîvniţi darurile (barismele) duhovniceşti. Dar vă arăt vouă o cale încă şi rrnai înaltă. De-aş vorbi în limbile omeneşti şi în cele înge-reşti, iar dragoste nu am, m-am fă-cut aramă sunăto•are şi chimval răsu-nător. Şi de as avea proorocie şi de as eunoaşte tainele şi toaită cunoş​tinţa, şi de as avea credinţă încît să mut şi munţii, iar dragoste nu am, nimica nu sînt. Şi de as împărţi toa.te cele ce le am şi mi-aş da trupul meu să ardă, iar dragoste nu am, nimic nu-mi foloseşte» (I Cor., 12, 31—13, 3). Iar care este cîştigul driagostei şi care sînt vlăstarele acesteLa, de ce lucruri îl desparte pe eel ce o are şi ce lucruri îi pricinuieşte aoe-luia, o arată limpede în acestea : «Dragostea nu pizmuieşte, nu se seme-ţeşte, nu se trufeşte, nu se poartă cu necuviiinţă, nu oaută ale sale, nu se întărîtă, nu socoteşte răul, nu se buicură de nedreiptate, ci se bucură de adevăr, toate le suferă, toate le crede, to ate le nădăjduieşte, toate le rabdă. Dragostea niciodată nu cade» (I Cor., 13, 4—8). Foarte frumos zice : «Dragositea niciodată nu cade». Dar ce este aceasta ? Chi-ar dacfi ar dobîndi cineva alte daruri (haiisme), pe care le aduce Duhul (al lim-bilor îngereşti şi proorocia şi cunoştinţa şi bariismele vindecărilor), dar nu s-ar izbăvi prin curăţie de patimile ce-1 tulbură înăumtru, prin dna-gostea Duhului, şi n-ar primi în suflet acest leac desăvîrşit al mln-tuirii, se află încă în îrica de cădere, neavînd dragostea oare-1 sprijl-neşte şi întăreşite în starea virtuţii.
Să nu-ţi închipui, deci, că avînd harul bogat şi îmbelşugal al Du​hului, nu mai ai nevoie de nimic pentru desăvîrşirea ce-ţi poate venl prin darurile Aoeluia. Şi cînd vine la tine bogăţia darului, fă-te sftraic cu cugetul, neîncrezîndu-te niciodată în tine şi aşteptînd dragostea !n suflet, ca pe o temelie a vistieriei harului, şi luptînd cu orice patlma, pînă ce vei ajunge la vîrful vieţuirii bine-credincioase, la care a ajuns Apostolul şi la care urcă pe ucenici prin rugăciune şi învăţătură. Iar de pe acesta le arată celor ce-L iubesc pe Domniul prefaoerea şi harul mai înalt la oaro au fost ridicaţi, spunînd : «Căci nici tăierea împrejur
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nu este oeva, nici netăierea împrejur, ci făptura nouă. Şi cîţi vor umbla după dreptarul a/oesta, pace peste ei şi milă peste Israelul lui Dumne-zeu» (Gal., 6, 15—16). Şi iarăşi: «De este cineva în Hristos, e făptură nouă ; cele vechi au trecut» (II Cor., 5, 14). Făptura nouă esite dreptarul apostolic. Iar aceasta este ceea ce a lămurit în altă parte, zicînd : «Ca să-şi înfăţişeze El însuşi Lui Biserica slăvită, neavînd pată sau zbîrcitură sau altceva din acestea, ci ca să fie sfîntă şi fără prihană» (Ef., 5, 27). «Făptură nouă» a numiit loctuirea Sfîratului Duh în sufletul curst şi nepri-hănit şi elibenat de toată răutatea, vicleinia şi ruşinea.
Căci, cînd va uiî sufletul păcătuiirea şi se va face oasnic al lui Dumriezeu, după putere, prin vieţuirea în•tru virtote, şi va primi, după prefacereia vieţii, în sine harul Duhiului, s-a făcuit făptură nouă şi a fost zidit din nou. Tot aceasta o anală şi cuviratele : «Curăţiţi aluatul vechi, ca să fiţi frămîntătuxă nouă» (I Cor., 5, 7) ,• la fel : «Să prăznuim nu în aluaitul eel vechi, ci întru azimile curăţiei şi ale adevănului» (I Cor.,
5,
8).
Şi fiindcă ispiitiifcorul întimde suifletului curse de pretutindeni, încon-Jurîndu-1 cu răuitatea lui, iar puiterea omenească e atît de mica, încît nu paate să-1 biruias•că pe acela prim ea însăşi, Apostolul ne cere să ne Iniaronăm mădularele cu axmele cereşti ,• el ne porumceşte să îmbrăcăm platoşa dreptăţii, să rue încăltăm picioarele înitru gătirea păcii, să ne în-cingem mijlocul cu adevărul, iar peste toate să luăm scutul credinţei, prin oare, zice : «Veţi putea s'tinge săgeţile aprinse ale celui rău» — iar săgeţile aprinse steut patimile —,- apoi ne îndeamnă să luăm coiful mîmtuirii şi sfîn•ta sabie a Duhului, — iar sfînita sabie numeşte cuvîntul lui Dumnezeu întru putere (Ef., 6, 14—17), cu care îniarmînd dreapta sufletului, să respingem uineltirile vrăjmiaşului.
I•ar-cum să luăm aiceste arme, aiflă tot de la Apostolul care zke : •Prin toată rugăciuniea şi cererea rugîndu-vă în toată vremea întru Duhul şi priveghind la aceiasta în,tru toată stăruinţa şi oererea» (Ef.,
6,
18). De aceea se şi roagă peaiitru toţi, zicînd : «Harul Domeului nostxu
Iisus Hristos şi dragostea lui Dumnezeu Tatăl şi împărtăşirea Sfîntului
Duh să fie ou voi cu toţi„ (H Cor., 13, 13). Şi iarăşi: «întreg duhul şi
suifletul şi trupul vostru să se păzească fără prihaină în ziua Domnului
nostru ILsus Hristos» (I Tes., 5, 23).
Vezi cîte chipuri de mîntuire ţi-ia arătat ţi?, învăţîndu-te să tinzi spre o singură cale şi spre un singur scop, oa să fii creştin desăvîrşit ? C&ci iaicesta este sfîrşitul la care trebuie să ajungă iubitorii adevărului, prin credinţă tare şi nădejde neclintită, păşind bucuroşi întru nevoinţă şi ou to•ată hotărîrea. Prin aceisitea se săvîrşeşte ou uşurintă drumul vie​ţii spre vîrful eel mai înalt al ei. In ele a-tîrnă toată proorocia şi legea.
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lar poruncilo care slut ? «S8 iubeşti pe Domnul Dumniezeul tău din toată inima ta şi din tat sufletul şi din tot cugetul tău şi pe apraapele tău, ca pe tine însuţi» (Dent., 6, 5).
Deci, ţinta vieţuirii bine-credincioase aceasta este. Pe aceasta no-a predat-o Domnul şi apostolii, care au primit de la El cunoaşterea ei. lar dacă am lungit cuvîntul, dovedind-o prin mai multe mărturii, îngri-jindu-ne mai mult de înfăţişarea adevărului decît de scurtarea celor spuse, să nu ne ia nimeni în nume de rău. Căci cei ce vor să-şi izbă-vească sufletul de petele răutăţii trebuie să ounoască în chip drept vie-tuirea cea înţeleaptă şi să ştie întocmai soopul acestei înţelepciuni (filo-sofii), ca, cunoscînd osteneala călătoriei şi sfîrşitul drumului, să arunou toţi îngîmfarea şi cugetarea semeaţă despre izbînzile lor şi, tăgăduin-du-şi sufletul împreună cu viaţa, după porumoa Scripturii (Mt., 10, 39), sa privească spre siingura bogăţie pe oare a făgăduit-o Dumnezeu celor ce-L iubesc : spre oununa iubirii lui Hristos, Oare cheamă la El pe toţi cei ce au primit să ia cu toată inima lupta pentru ea. Acestora le ajunge, ca merimde pentru călăftori-a unei astfel de vieţi, cruoea lui Hristos. Pur-tînd-o pe aceaista cu veselie şi cu buna nădejde, să urmeze Mintuito-rului Dumnezeu, făcîndu-şi lege şi oale a vieţii iconomia Lui20, pre-cum a zis Apostolul: «Fiţi următori mie, precum şi eu, lui Hristos» (I Cor., 11, 1) ; şi iarăşi: «Prin răbdare alergăm în lupta oe ne stă înainte privind spre Căpetenia şi DesăvîrşitoFul credinţei, care, în locul bucu-riei ce era pusă înaintea Lui, a răbdat crucea ruşinei şi, dispreţuind-o pe aceasta, s-a aşezat la dreaipta lui Dumnezeu)) (Evr., 1, 1—2). Căci teamă să ne fie oa, nu cumva mîndrindu-ne cu darurile cele de la Duhul şi luînd prilej de la vre-o izbîndire în cele ale virtuţii, să ne trufim în cuget, înainte de a ajunge la sfîrşitul celor nădăjduite, şi aşa să n« oprim din pornirea noastră, făcînd nefolositoare şi osteneala do mai mainte prin îngîmfare şi arătîndu-ne nevrednici de desăvîrşirea spre care ne atrage haiul Duhului.
Drept aceea se cuvine să nu slăbim nicicînd încordarea ostcnolll, nici să ieşim din nevomţele ce ne stau în faţă, nici să privim îmapoi la
29. Spre deosebire de Occidentul creştin, care a adoptat ideea că adurlndu-So Hristos jertfă Tatălui pentru noi, noi nu mai trebuie să lacem nimic, slinţil pfirlnll, urmînd Scripturii, afirmă că noi trebuie să ne Insuşim toată «ioonomla» lui Hristos, să ne maştem din botez, fără de părat, ca El din Fecioara, să ducem vla|ă dc •asrul-tare oa El, să ne aducem jertfă Tatălui, ca El. Făcînd El acestea, ne dă puteren ca In uniro cu El sn fncem şi noi acestoa. Numai rSstignind In noi piatlmlle ru putcron T,ul, purtlnd cu puterea Lui crucea Lui, ajungom In lnvioro. Ocoldontul, mnl alos eel protestant, refuză purtnrca crucii In vinţă pentru cS <i plordut inţelcgeroa rostulul el.
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vre-o faptă însemnată pe care am fi săvîrşit-o, ci, uitînd de acelea şi tntlnzrndu-ne spre ceea ce ne stă înainte, cum zice Apostolul (Filip., 3, 13), şi zdrobindu-ne inima cu grijile ostenelilor, să avem dorinţa de draptate mereu nesăturată 30. Flămînzind şi îrusetînd numai de aceasta, să 'Căutăm să ajungem la desăvîrşire, sc•cotindu-ne smeriti şi săraci, ca unii ce sîntem departe de cele făgăduite şi mult depărtaţi de dragostea desăvîrşită a l•ui Hristos.
Căci eel ce o doreşte pe aceasta şi priveşte spre făgăduinta de sus nu încetează nici a posti, nici a priveghea, nici a se sîrgui pentru alt-oeva ce tine de virtute, mîndrindu-se cu izbînzile de mai îruairate, ci, fiind plin de dorul durrmezeiesc şi privind cu înoordare spre Cel ce-1 cheamă, orice nevointă ar împlini spre dobîndirea Lui o socoteşte drept un foieru mic şi nevrednic de încunuriiare. El se străduieşte pînă la sfîr-şitul vieţii acesteia, adăugînd osteneli la osteneli şi virtuţi la virtuţi, plnă ce se va faioe cinstit în fata lui Dumnezeu, prin fapte, nesocotin-du-se îin corLştiinţă că s-a făc•ut pe sine vrednic de Dumnezeu. Căci aceasta e cea mai mare izbîndă a întelepciu/nii (a filosofiei), oa fiind ci-neva mare prin fapte, să se smerească cu inima şi să nu se fcicreadă în vieţuirea sa, aruncînd la pămînt închipuirea de sine prin frica de Dum​nezeu, ca să se bucure de făgăduinţă pe măsura în care s-a îndrăgit de ©a prin credinţă, nu pe măsura în care a lucrat pentaru ea ostenindu-se 3l. Dar e nevoie de mare credinţă şi nădejde pemtru a primi răsplată pe măsura acesteia şi nu pe măsura ostenelilor. Iar termeliia credinţei este sărăcia şi dragostea oemăsurată către Dumnezeu 32.
30. «Drepta•tea» e luată aci, ca şi în Scriptură, în general, ca totalitatea virtuţilor.
31. Omul duhovnicesc nu aşteaptă să se bucure în viaţa viitoare de făgăduinţa
lerlclrii pe măsura  ostenelilor sale,  căci sm•erenia  nu-1 lasă niciodată să creadă  că
«-a ostenit pe măsura acelei fericiri, ci aşteaptă acea fericire pe măsura  în care o
doreşte, pe temeiul credinţei. El nu vorbeşte de ostenelile sale pentru acea fericire,
dar vorbeşte de marea sa dorinţă de ea. Cînd îţi afirmi dorul faţă de cineva, afirmi
fl iubirea faţă de el, dar şi distanţa, sau durerea pentru aceasta distanţă şi neputinţa
de a o depăşi singur. In dorul de Dumnezeu se uneşte iubirea de Dumnezeu, cu sine-
renia nevredniciei de a-L avea, dacă nu Se aproipie El singur de noi. Vom fi într-o
veşnică iubire, sau uinire cu Dumaiezeu, şi într-un veşnic dor de El. Cei ce se iubesc
»i slnt uniţi mai mult, doresc şi mai mult a se spori unul pe altul prin comunicare. Căci
persoanele îşi descoperă infindtatea lor în iubire.
32. Cel s&rac cu duhul îşi da seama că nu este nimiic prin sine. El are în acelaşi
timp o dragoste nemăsurată de Dumnezeu. Cu cît îşi vede mai mult nimicnicia, care
nu se poate măsura, cu atît iubeşte mai nemăsurat pe Dumnezeu. Conştiinţa nemăsu​
rată  u sărăciei proprii e capabilă de iubirea nemăsurată •a lui Dumnezeu,  din  care
poate avea totul. Şi amîndouă slut temelia credinţei. Iar pe măsura lor se învredniceşte
cel ce le are şi de făgăduinţa vieţii nemăsurate de la Dumnezeu. Omul acela se mişcă
Intro putinătatea sa nemăsurată de făptură adusă din nimic la existenţă şi între ne-
mă-surarea vieţii dumnezeieşti, de la care are şi aşteaptă totul într-o sporire infinită şi
veşnlcă.
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Socotesc că s-a vorblt destul despre cei ce şi-au ales să vieţuLască cu înţelepciune (filosofie) In cele ce-i due la ţinta nădăjduită. De aceea, trebuie să adăugăm la cole spuse, cum trebuie să vieţuiaiscă unii ca aceştia la un loc, ce osteneli trebuie să iubească, cum trebuie să alorge unii cu alţii pînă ce vor ajumge la cetaitea de sus. Cel ce nu preţuieştc în chip curat cele preţuite ale vieţii33 şi părăseşte pe cei înrudiţi tro-buie oa, dlspreţuind toată slava de jos şi iubind cmstea aerească, să se unească duhovniceşte cu fraţii din viaţă, aa să tăgăduiască odată cu vi-aţa şi sufletul său. Iar tăgăduirea sufletului stă în a nu cău•ta să-şi slujească nicidecum voia sa, sau mai degnabă, în loc să împlinească voia sa, să dorea&că a împlinii cuvîntul netrecător al lui Dumnezeu şl a se folosi de acesta oa de un bun cîrmaoi, oare călăuzeşte obştea întroa-gă a frăţiei, ţinuită într-un gînd, spre limamiul voii lui Dumnezeu. Apoi mai trebuie să aibă voia să nu socoteaiscă nimic al său deosebit de ceoa ce e de obşte, afară de haina care aocxperă trupuil. Căcii daică nu are nimic din acestea, ci e go! de grija vieţii de sine, va fi slujitor al tre-buinţelor de obşte şi va împliiai cu toaită inima, cu plăcere şi cu nădejde, ceea ce se porunoeşte de în,tîistătători şi ca un rob simiplu şi plin de bunăvoinţă al lui Hristos, cumpănat pentru Irebuinţele de obşte ale fra-ţilor. Căci aceasta o voieşte şi o poruinoeşte şi Domnul zicînd : «Cel ce voieşte să fie între voi înitîiul şi mare, să fie eel mai de pe urmă şi sluga tuturor» (Me, 9, 35; 10, 43—44; Mt, 20, 26—27; 23, 11). Dr>ci se cuvine oa slujirea făcu-tă oamenilor să fie fără plată şi să nu aducă celui oe slujeşte cinistire, nici slavă, ca să nu se arate oel oe o săvîrşeşte ca vrînd să placă oamenilor, cum s-a scirs (Bf., 6, 6), dîndu-şi în fata ochilor chipoil slujirii ,• nici să slujească oianremilor (ca oamend), ci ca Domnului însuşi3i. Se ouvine a păşi aistfel pe oalea acoperită de neca-zuri. Căci eel ce-şi supume grumazul pe aceajstă oale, cu toată inima, jugului lui Dumnezeu şi-1 poartă ou plăcere pînă la sfîrşit, e dus spru sfîrşitul desăvîrşit cu buna nădejde. Deci se cuvine să se supună tuturor
33. Cele ale vieţii pămînteşti pot să nu fie preţuite !ntr-un chip rural, rlntl nu
se   socotesc  ca  simguiele  realităti,   şi nu   oa  împrejurări   prin  care  se   pert   dobtndl
cele veşnice. Dar se pot dispreţui în chiip necurat, de sceptici, sau de cei care, nerrezlnd
în viaţa mai înaltă de la Dumnezeu, nu văd nici un sens nici în viafa acenstn.
34. Cele două recomandări contrare :  pe de o parte a sluji oameoilor,  dar nc-
a^tejptînd plată şi cimstire de la ei; pe de alta, a nu sduji oaim•eniiilior, ci kill Duiiiwicz^u,
— se înipacă în reoomamdiarea de a sluji aanvendlor oa lui Dumnezeu. Atunci slu|ilrf<ci
adusă oamenilor nu e de taţa ochilor, deed nesinoeră, p©nt>ru scopuri egotsite (pwitiru
plată, sau pentru slava proprie). Dar a sluji oamenilor ca lui Dumnezeu nu tnm.•mnnrt
a-i socoti pe oameni drept dumnezei, cum se întîmplă uneori cu părintii In riipurt cu
copiii. Ci a le sluji oamenilor, pentru că Dumnezeu ne cere iubirea fata do oi şl pivnlru
a cîştiga pe oameni pentru Dumnezeu, pentru slăviroa  Lui ;   pentru  r3  Io slujim d<•
dragul lui Dumnezeu, Mai btne zis de-abia atunci U• sluiim cu  îidov.'ir.it ',i  lor   iijuiin-
du-i să-şi cîştige viata vcşnică.
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şi să slujească fnaţilor, ca şi clnd ar avea de plătiit fiecăruia o datorie 35, udunînd în suflet grijile pentru toţi 36 şi împliniiind iubirea datomtă.
Dar se cuvine oa şi înitîistătătorii acestei cete duhovniceşti, privind la mărimea grijii lor de ei şi ougetînd la răutatoa ce kitinde curse cre-dinţei, să se nevoiască cu vrednicie în supravegherea lor, nemălţîn-du-şi gîtndul spre stăpînire. Căci e o primejdie în această slujbă ; şi unii socotind că sînt întîistătători ai al/tora şi că au să-i îndrumeze spre viaţa ccrească s-au pierdut pe ei înşişi, fiind amăgiţi, fără să-şi dea seama, de cug•etul lor. Deci se cuvuie ca înitîistătătoirii să se ostenaască în su​pravegherea lor mai mult decît ceilalţi şi să aibă un cuget miai smerit decît cei conduşi şi să-şi înfăţişeze viaţa lor oa chip de slujire fraţilor, socotind că au pe cei încredinţaţi lor ca pe o vistierie data lor în grijă, de Dununezeu.
Căci dacă vor fi aşa, unind tot mai strîîis sîinţitâ obşte prin slujire şi vor da la arăitaxe învăţătura după trebuimţa fieicăruia, ca fiecare să-şi păzeas•că rînduiaila cuvenită, dar în ascuns, în cugetare, vor păstra, pritn credinţă, smerita cugetare, ca nişte slujitori binevoi•tori, îşi vor lua lor, printr-o aistfel de vieţuire, o nuare răsplată.
Drept aiceea, îngrijiţi de ei, ca nişte povăţuitori (pedagogi) blînzi, ca de nişte copii plăpînzi care v-au fast Incredinţaţi de părinţii lor. Căci aoeia, privind la depriaiderile copiilor, unuia îi dau lovitiuri, altuia sfa-turi, altuia laude, aituia altoeva, nefăoîndu-le nimic, nioi spre mulţu-mirea, nrci din ura proprie, ci cum se potriveşte stării şi cum o cere pur-tarea copilului, ca să-1 facă rîvnitor şi cinstit în viaţa aoeasta.
35. Duimnezeu mi-a dat pe orice om cii care am ceva de lucru,  ca pe un dar.
Insă prin acest dar Dumnezeu mă şi obligă să-I răspumd cu dărul meu, contribuimd
să aduc pe acest om în dar lui Dumnezeu. Darul ce mi s-a dat îmi impune datoria de
a răsplăti lui Dumnezeu pentru el prin el. Dar răsplătimd pentru el prin el lui Dum​
nezeu, îi răsplătesc şi omului respectiv. Căci pentru ceea ce face el pentru mine, prin
lntărlrea ce mi-o dă în viaţă, în mod liber, el se face şi de la sine însuşi un dar pen​
tru mine. El mi se face un dar cu atît mai mare şi mi se descoperă cu atît mai clar ca
fiind un dar de la Dumnezeu, cu cît mă ajută mai mult să ajung la o viaţă veşnică în
Dumne28u. De aceea, darul şi răsplata pentru dar îmtre oameni nu e ceva strict mă-
surat. Nu se încadTează în zicerea :   «atîta mi-ai dat, sau atît mi te-ai dat, atîta îţi
dau, saw atît mi te daiu». Căci prin darul reciiproc oamendi cresc ; dar csesc, dacă spo-
resc darul reciproc. Nu se poate măsura exact ceea ce îmi dă cineva printr-un cuvînt
sau prin zîmbetul lui; mu se poate defimi cît pune o data său altă data în ele. Dacă
pun eu mai mult, pune şi el şi mai mult şi viceversa. «Dar din dar se face raiul».
Oamenii pot creşte la infinit, însă prin ajutorul ce şi-1 dau de a creşte în Dumnezeu ţ
prin această dăruire se deschide calea de înatotare nesfîrşită în Dumnezeu eel infindt,
In Dăruitorul Dumnezeu.
36. Semenul îmi este dat nu numai oa dar, ci şi ca datorie j ca datorie către el
5i ca datorie către Dumnezeu; oa datorie de a-1 ajuta să-şi cîştige viaţa veşnică, ceea
ce voieşte şi Dumnezeu şi ÎI fericeşte şi pe om. Pentru că şi eu îi sînt dat lui nu numai
oa dar, ci şi oa datorie de a ne dărui tuituror din puterea lui Hristos, Care S-a adus
Jertfă pentru toţi căitre mine şi către Dumnezeu. Şi sînitem datori să ne împlinim la
maximum şi  în  comtinuă sporire slujirea noastră reciprocă,  In calitate de daruri şi
oo datorii reciproce în continuă creştere de la Dumniezeu.
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Deci şi voi se cuvine ca, lepădlnd toată ura şi toaită mîndria împo-triva fraţilor, să potriviţi cuvînkil după puterea şi voia fiecăruLa : pe unul ceartă-1, pe altul sfătuieşte-1, pe al treilea mîngîie-1, dîndu-i dofto-ria oa un doctor bun, după trebuimţa fiecăruia. Căci acesta privind spre boli, unuia îi dă o doftorie mai blindă, altuia una mai tare, nepuntî<n-du-se cu ură faţă de nici unul din cei oe au nevoie de tămăduire, ci po-trivindu-şi meşteşugul după suflete şi trupuri. Iar tu, tine seama de tre-buimţa stării fieicăruia, oa, învăţînd bine sufle>tul ucenicului care caută la tine, să aduci Tatălui strălucita lui virtute, făcîndu-1 moştenitor vredmic 'al darului Ajoeluia.
De vă veţi purta a:şa unii faţă de a•lţii, cei ce conduceţi şi cei ce vă folosiţi de ei ca îavăţători, unii asouiltînd cu bucurie de cei ce vă poramioesc, ceilalţi călăuzimd ou plăcere pe fraţi spre desăvîrşire, şi de vă întreceţi în cinstiri unii faţă de alţii, veţi trăi pe pămînt viaţa înge-rilor. Să nu se vadă deci între voi pe pămînt nici o trufie, ci simplitate şi bunăînţelegere şi starea de suflet nevicieană să unească obştea voas-tră. Să se convingă pe sine fieoare că nu e mai prejos numai de fratele ou care împreună-vieţuieşte, oi şi de tot omul. Căci cunoscînd aceasta, va fi cu adevărat ucenic al lui Hristos. Pentru că «cel ce se înalţă pe sine se va smeri», precum a zis Mînltuitorul, «şi eel ce se smereşte pe sine se va înălţa» (Lc, 14, 11 ; 18, 14; Mt., 23, 12) şi : «Cel ce voieşte să fie între voi întîiul, să fie eel de pe uimă şi să fie tuituror slujitor, precum Fiul Omujlui n-a venit să I se silujească, ci să slujeaiscă şi să-Şi dea sufletul Său răscumpărare pentru mulţi» {Me, 9, 35 ; 10, 45 ; Mt., 20, 28). Iar Apostolul zice : «Că nu ne propovăduim pe noi înşine, ci pe Domnul Iisus Hristos, iar noi sîntem slujitori ai voştri pentru Iisus» (II Cor., 4, 5).
Cunoscînd deci roadele smereniei şi paguba itrufiei, urmaţi Stăpînu-lui iubindu-vă unii pe alţii şi nu vă temeţi nici de moarte, nici de pe-deapsă în a face bine unii altora. Ci pe drurnul pe oaire a umblat între noi Dumnezeu, pe acesta umiblaţi şi voi spre El într-un trup şi un su-flet, înaintînd spre chemarea de sus, iubind pe Dumnezeu şi unii po alţii. Căci dragositea şi frioa de Dumnezeu este întîia împlinire a logii.
Se cuvine deci ca fieoare dintre voi să aşeze ca pe o temelie tore şi statornică frioa şi dragositea în sufletul său şi să o hrăneaiscă cu fapto bune şi cu rugăciiujne neîincetată. Căci nu se sădeşte în noi în chip sim-plu şi de la sine dragostea de Dumiraezeu, ci prin multe şi mari griji şi prin împreuină-hiicrarea lui Hristos, precum a spois înţeleipciunea (Prov., 2, 4—5) : «Că de o vei căuta pe ea oa pe argint şi de o vei cerceta ca pe o comoară, vei înţelege frica Domnului şi cunoştinţa de Dumnezeu o vei afla». Iar afllnd frioa de Domnul şi ounoştinţa de Dumnezeu şi în-
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ţelegîndu-le pe acestea, vei dobîndi uşor şi ceea ce urmează, adică iu-birea aproapelui. Căci odată dobîndit ou osteneală primul lueru, şi eel mai mare, eel de al doilea, mai mic şi mai fără osteneală, va urma celui dintîi. Dar nefiind de faţă acela, nici eel de al doilea nu va urma în chip curat. Pentru că eel ce nu iubeşte pe Dumnezeu din toată inima şi ■din tot cugetul, cum se va îngriji în chip sănătos şi fără videnie de iubi-rea de fraţi37, neîmplinind prin aceasta iubirea faţă de Gel ce Se îngri-jeşte de ea ? Căci pe eel ce se află astfel şi nu cu sufletal întreg predat lui Dumnezeu, nici înarmat cu iubirea faţă de toţi, uşor îl supune meşteşugarul răuiăţii, răsturnindiu-l prim gînduri viiclene, aci făcîndu-1 să i se pară grele poruneile Scri/pturii şi urîtă sloijirea fraţilor, aci ridi-cîndu-1 la truifie şi la înfumuraire prin înisăşi sdujirea celor împreună robi, şi convingîndu-1 că a împlinit poruncile Domnailui şi că va fi mare în ceruri.
Dar nu mica este nedreptatea oe o faiGe. Căci se cuvine slujitorului ■biiiievoMor şi sîrguin•cios să îruoredinţeze Stăpînudui judeaaita bunăvoin-ţel sale şi să nu se facă pe sine judecător şi lăudător al vieţuirii sale. Pen-txu că dacă se face însuşi judecător, îinlătuTÎind pe Judecătorul adevănat, nu via avea •nici răsplata de la Acela, duudu-şi-o singur înainite de jude-cata Acehiia, prin laudele şi prin îinchipuirea de sine 38. Căci după mţe-ieptu] Pavel «Duhul lui Durrun'ezeu trebuie să mărturisească împreună cu duhul nostru» (Rom., 10, 16), nu să dovedim prin judeoata noastră ■cele ale noastre. «Că nu eel ce se laiudă pe sine esite probat, ci eel pe care Domnul îl laudă» (II Cor., 10, 18). Iar eel ce nu aşteaptă lauda Domnului, ci, luînd-o înaintea judecăţii Lui, cade în slăvirile omeneşti, căutînd să-şi cîştige sieşi cinstirea de la fraţi prin ostenelile sale, face cele ale necredincioşilor. Căci necredincios ©ste eel ce vînează cinsti-flle omeneş•ti în locul celor •cereşti, cum zice Domnul însuşi: «Cum puteţi voi să credeţi, cînd primiţi slavă unii de la adţii şi slava de la singurul Dumnezeu nu o căuitaţi ?» (In, 5, 44).
Cu cine mi se pare mie că se aiseamănă aceştia, dacă nu cu cei ce curăţă partea din •afară a paharului şi a blidului, iar înăuntru sînt plini de toată răutatea (Mt., 23, 25) ? Vedeti deci să nu păţiţi oeva de felul
37. Cine scoate pe Dumnezeu din rolul de judecător al său, judecîndu-se singur prin lauda de sine, II scoate pe Dumnezeu şi din rolul de răsplătitor, întruieît nu-L mai recunoaşte ca singur în măsură să-1 laude. In general eel ce se laudă pe sine trezeşte roartii în cei ce-1 aud lăudindu-se. Ei ar vrea să verifice adevărul laudelor aceluia, r8<-! de obicei eel ce se laudă e conştient că faptele lui cele bune nu stat vădite, încît să-l lmplinească ele lauda lui. Cel ce nu se laudă dar lucrează cele bune, îi face, d/impotrlvă, să cerceteze dacă nu cumva acest om care-şi ascunde faptele sale nu are lotuşi nişte fapte bune. Dar în fata lui Dumnezeu toate sînt descoperite. Şi cînd Dum-iicv/cu laudă pe ri.neva, face evidentă şi altora oalitatea vrednică de laudă a aceluia
36. Cino nu admitc pe Dumnezeu ca judocător, nu-L admite nici ca răisplătitor.
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acesta, ci, ridic•îndu-vă suflotele în sus şi avînd o singură grijă, să plă-ceti Domnului şi să nu cădeţi niciodată din amintirea celor cereşti, nici să primiţi cinstirile vieţii acesteia, ci să alergaţi acoperind cu cuvîntul nevoinţele pentru virtute 38 bis. Lucrati astfel ca nu cumva să găsească vreme eel ce vă ispiteşte cu cinstirile de pe pămîmt şi vă răpeşte prin ■aoeasta mintea voastră de la îndeletniicirea cu cele bune, să vă răs-toarne în cele deşarte şi pline de amăgire. Iar negăsind vreme pen,tru aceasta, nici putimtă de pătrun,dere, ca să vrăjească pe cei ce petrec sus cu sufletele, se pierde şi zace mort. Căci nelucrarea e moarte penitru diavol, ca şi penitru răutate. Deci aflîndu-se în voi dragostea lui Dum-nezeu, numjaidecît îi urmează şi cele proprii ei : iubirea de frati, blîn-detea, nefătărnicia, stăruir-ea şi sirguinţa în rugăciune şi, simplu, toată virtutea.
Cît de mare trebuie să fie deci cîştigul mianrilor ositeneli oare nu se fac pentru a se arăta oamenilor, ci pentru a plăcea Domnului, Care cu-noaşte cele ascunse ! Spre aceasta itrebuie să privim pururea şi să cer-cetăm lăuratru] sufletului şi să-1 îngrădim cu gîndurile vieţuirii bine-credincioase, ca să nu găseaiscă vrăjmaşul vne-o imtrare, nici loc de uneltire ; să deprindem mădularele sufletului cele slăbite şi să le facem în stare să cunoască binele şi răul. Dar ştie să şi le deprindă mintea care urmează lui Dumnezeu şi-şi face sufletul părtaş la aceasta, vinde-cîmd slăbiciunea lui cu dragostea lui Dumnezeu, cu gîndurile ascunse ale virtutii şi cu faptele porunicilor şi unindu-1 ou Cel puternic. Căci una este straja şi tămăduirea sufletului : a-şi aminti cu dor de Dum​nezeu şi a se păstra în gînduri bune. De aceea să nu ne oprim de la o astfel de sîrguintă nici cînd mîncăm, nici cînd bem, nici cînd ne odih-nim, nici cînd facem sau spunein ceva, oa toate cele ale noastre să se săvîrşească spre slava lui Dumnezeu şi nu a noastră, nici să aibă viaţa noastră vre-o pată sau vre-o întmăciune de pe urma uneMirii celui rău.
De altfel, celor ce iubesc pe Dumnezeiu asteneala împlinirii porun-cilor le esite uşoară şi dulce, dragostea fa^ă de El făcîndu-le nevoinţa uşoară şi plăcută. Pentru aceea şi eel vicleao se luptă în tot felul să scoată frica de Dumnezeu din sufletele noasitre şi se străduieşte să to-pească dragostea faţă de El prin plăceri nelegiuite şi prin momeli do alo desfătării, ca apucîndu-se sufletul nositru de osteneli, dezbrăoat de ar-
38 bis. Pe cînd păcătosul şi ispititorul acoperă păcatul cu cuvinte bune, eel smerit acoperă virtutoa sa cu cuvinte nelăudăroase. Sînt două situaţii în care cuvlnlul serveşte de acoporire, nu de descoperire a stării omului. Dar şi în aceste cazurl, cu​vîntul e străveziu. El nu se lasă întrebuintat în slujba neadevărului, pentru acoperirea lăuntrului sufletesc. Căci e făcut pentru descoperirea lui. Dar nu e făcut pentru lauda do sine, chimr cind rel re-I foloseşte nn laudi! nr vrea sfl spună adevărul. Cînd e rnzul de a vorbi desipre sine, e mni tan• fapitii, dcclt cuvliitul. Lauda do sine pătează fapta prin mlndrlo.
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mele duhovniceşti şi nestrăjuit, să se plardă, furişînd aeela în noi slava de pe pămfoit în locul oelei cereşti şi tulburînd cele ou adevărat bune prin cele părute bune, prin nălucirea unor amăgiri. Căci de află pe paznici fără grijă, are putere să le fure din vreme şi să se furişeze îm-preună cu ostenelile şi să semene împreunăcu grîul neghina lui: bîrfirea, trufia, slava deşartă, dorinţa de cinstire, cearta şi ceilalţi pui ai răuta-ţii. Deci se cuvine să priveghem şi să ne păzim din toate părţile de vrăj-maşul, ca, chiar dacă ne-ar momi cu vre-o uneltire neruşinată, să fie respins înainie oa aceea să se atingă de suflet.
Aduceţi-vă amiinte neîncetat şi că Avel a adus Domnuilui jertfă din cele dintîi năsoute ale oilor şi din cele grase, jar Cain, din rodurile pă-mîntului, dar nu din cele dinitîi. «Şi a privit, zice, Dumnezeu la jertfele lui Avel, iar la darurile M Cain nu a luat aniinte» (Fac, 4, 4—5). Care e folosul acestei istoorii ? Că txebuie să ailăm că lui Dumnezeu îi este bLne-plăcuit tot ce se face «cu frică şi credinţă» 39 şi nu ce se face cu mare pompă, fără dragoste. Căci nici Avraam n-a primit de la Melchi-sudec binecuvîntarea eMfel, ci numai aducînd preotului lui Dumnezeu roduirile dintîi (pîrga) şi de căpetenie. Iar prin cele de căpetenie40 şi prin cele m•ai alese ale bunurilor înţeleg însuşi sufletul şi însăşi minlea. Deci ni se porunceşte să nu jertfim lui Dumnezeu cu zgîrcenie (cu micime de suflet) laudele şi xugăciunile, nici să aducem Stăpînului orice la nimereală, ci să-I închinăm ceea ce este de căpetenie în suflet, mai bine zis însuşi sufletul întreg, cu toată dragostea şi hotărîrea, ca, hrăniţi pururea cu barul Duhului şi primind puterea cea din Hristos, să alergăm uşor pe calea mîntuirii, făcînd uşoară şi dulce nevoinfa pentru dreptate41,- făcînd >aşa Insuşi Dumnezeu ne ajută în străduinţa ostenelilor şi împlineşte pentru noi faptele dreptăţii.
Despre aoesite•a pînă aci. Iar despre părţile virtuţii, pe ciare adică trebuie să o so•cotim nuai mare şi să o îngrijiim îniainteia altora, nu se poate vorbi. Căci se tin la un loc, avînd aceeaşi cinste, şi conduc pe cei ce se folosesc de ele, spre vîrf, întărindu-se unele pe altele. Simplita-tea se dă pe sine ascultării, iar ascultarea, credinţei; aceasta, nădejdii, iar nădejdea, dreptăţii ; aceasta, slujirii, iar slujirea, smereniei. Iar de la aceasta luînd putere blîndeţea, aceasta îşi arată rodul în bucurie ,• iar bucuria, în dragoste şi dragostea, în rugăciune. Şi asa, atîrnînd unele
39. Avem aci iarăşi o expresie din Liturghia sfîntului Vasile eel Mare, ca dovadă
c ă ea era în praotică atunci.
40. Pînă azi zice poporul nostru «oapetele», «căpeţelele».
41. Cînd ai dat lui Dumnezeu totul, cînd ţi-ai dat tot sufletul Lui, şi cînd prim
ucoasta ai primit în tine puterea Lui (are loc un schimb de putere între cei ce se
iubusc:, n,ai dîndu-me puterea cea mioă o nio,astră, HrdstOiS cea maire a Lui), nici o cjriiă
(ic: tine şi rviai o slăbilciunie mu-ţi ingreuia2ă nevoinţa sau kupta ipentnu fapltele v-irtuţii,
core ulcătuiosc dreptatea noastră. In însuşi faptul de u da tot, e o mare putere.
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de altcle şi ţinî•ndu-1 atlrnat pe eel ce le are, 11 urcă spre vîrful Celui dorit, precum, dimpotrivă, viclenla !i coboară pe prietenii ei, prim păr-ţile ei proprii, spre ultima răuitate.
Bar trebuie să stăruim eel mai mult în rugăciune. Căci aceasta este ca un vîrf al virtuţii. Prin ea oerem şi celelalite virtuţi de la Dumnezeu, ■cu oare comunică şi se uneşte, prin sfinţenie taini-că şi prin lucrare du-hovnicească şi prin simţire negrăită, eel ce stăruie în rugăciune42. Căci eel ce a luat prin aceiasta Duhul ca ajuitor şi călăuzitor arde de dragostea Domnului şi se înfierbîntă de dorul Lui, neaflînd săturare de rugăciu​ne 43, ci pururea arzînd de dragostea Celui bun şi hrănind sufletul cu avînt, precum s-a spus : «Cei ce mă mănîncă pe mine vor flămînzi iarăşi, şi cei ce mă beau pe mine vor înseita iarăşi» (Int. Sir., 24, 23). Şi în altă parte : «Dat-ai veselie în inima mea» (Ps. 4, 7). Iar Domnul zice : «Impă-răţia cerurilor este în lăuntrul vostra» (Lc., 17, 21).
Dar care este Impărătia de care zice că este în lăuntrul nostru ? Care alta, dacă nu veselia care vine de sus, prin Duhul, în sufletele noastre ? Căci aceasta este oa un chip şi ca o arvmnă şi oa un semn al vieţuirii veşnice, de oare se vor bucura sufletele sfiinţilor în veaoul pe oare-1 aşteptăm. Deci Domnul ne mîmgîie prin lucrarea Duhului în orice necaz, prin aceea că ne mîntuieşte şi ne îmfpărtăşeşte de btunătătile diu-hovniceşti şi de darurile (harismele) Sale. Căci El e «Cel ce ne mîngîie pe noi înitru tot neoazul nostru, ca să putem şi noi mîngîia pe cei ce sînt întru tot neoazul» (II Cor., 1, 4); şi: «Inima meat şi trupuJ meu s-au bucurat de Dumne25eul meu ceil viu» (Ps. 83, 3) ,• şi: «Ga de seu şi de grăsime să se umple soifletul meu» (Ps. 61, 6). Toate aces•tea arată prin ghidtuiri veselia şi mîngîierea.
Odaită ce s-a arătat, deci, care este scopul vieţuirii binecredincioa-se, pe oare se ouvine să-1 urmărească cei ce şi-au ales viaţa de Dum​nezeu iubitoare, şi oare esite ourăţia sufletului şi sălăşluirea Duhului prin
42. Rom.,  12,  12. Sfîntul Grigorie ne dă aici o înşirare proprie a virtutilor. Ele
sfîrşesc în rugăciune, deşi rugăciunea nu lipseşte nici pe treptele virtuţilor mai de Jos.
De altfe], pe orice treaptă ea se află legată într-un anumit grad cu toate virtufilo,
crescînd împreună. Sfîntul Grigorie, punînd rugăciunea cea mai intensă şi neîntreruptă
la vîrful virtuţilor sau pe treapta în care se află concentrate în mod desăvtrşit to•uti•,
arată cum virtuţile sînt trepte spre unirea cu Dumnezeu.  Căci,  in  rugăciune,  omul
”duhovnicesc e unit cu Dumnezeu. Scara virtuţilor duce spre unirea ou Dumnezou, euro
se trăieşte veşnic în starea de rugăciune. Muntele virtuţilor e rugăciunea, sau Dum​
nezeu cunoscut în starea de rugăciune plină de iubire.
43. Omul ajuns pe această culme duhovnicească nu află săturare de rugăcluno,
pentru că nu se află săturare de Dumnezeu Cei nesfîrşit, a Cărui simţire o are în ruga-
ciuine. Rugăciunea unită cu dragostea de Dumnezeu creşte din dragoste şi e plimă de
focul dragostei. Se face aluzie la platonism şi origenism, care vorbeau de o «săturaxe»
(x6poţ)   a sufletelor de Dummezeu, care din această pricină coboară la o nouă încor-
parare. Rugăciunea, fiind trăirea umirii cu Dumnezeu, e o trăire o îotregii fiinţe în sim-
tirile rele mai intense :   dragoste, foe, bucurie de Cei nesfîrşit în dragoste, în viaţă, In
bucuria re iradlazit din El în grade şi forme mereu noi.
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înaiivtarea în fapte bune, fiecare dintre voi să se predea pe sine, pregă-tindu-şi sufletul în felul arătat şi umplîndu-l de dragostea dumnezeiasca, rugăciuniJor şi posturilor, potrivit voii Lui, aducîndu-şi ami•nte de Cel ce ne-a Sndeminat : «Neînceitait rugaţi-vă» (I Tes., 5, 17) şi «stăruind în rugăciune» (Rom., 12, 12), şi de făgăduinta Domnului, în care zice : «Cu c:ît mai mult nu va face Dumnezeu izbăvire celor ce strigă către El noaptea şi ziua ?» (Lc, 18, 6—7) şi : «Zioea şi o pildă că se cade a ne ruga totdeauoa şi a nu ne lenevi» (Lc, 18, 1).
Iar că sîrguinţa în rugăciune ne hărăzeşte lucruri mari şi-L sălăş-luieşte şi pe Duhul în suflete, o arată limpede Apostolul prin cele ce ne indeamnă zicîmd : «Prin toaită rugăciuneia şi cererea rugî,ndu-vă în• toatâ vremea îrutru Duhul şi îmtriu aoeasta priveghind înitni toată stăruin-ta şi cererea» (Ef., 6, 18). Drept aoeea, daică vreuinul dintre fraţi se predă pe sine acestei părţi a virtuţilor, adică rugăcmnii, buna comoaTă îşi ago-niseşte şi kibeşite cea mai mare avuţie. Numiai să o facă aceasta fie-rure cu conştiinţă încordată şi dxeaptă, nerătăcind în nici o parte de bună-voie cu cugetarea, nici oa unud ce are de împlinit fără de voie o tndiatorire din nevoie 44, ci împlinind o ceritnţă a dnagositei şi un dor al sufletuhii şi arătînd ituturor roadele stăruinţei.
Se caide însă oa şi ceilalţi să dea o vreme acestei părţi 45 şi să se bucure împneună (ou aceia) de sităruirea în rugăciune, ca să se facă şi ei părtaşi de roadele cele burae, ca unii ce s-a/u făcut păntaşi de îmipre-uinia-lndulcire de aiceeaşi vieţuire. Dar va da şi Domoul însuşi celor ce se roagă chipul cum trebuie să se roage, după spusa : «Cel ce dă rugă​ciune celui ce se roagă» (I Regi, 2, 8). Drept aceea eel ce stăruie în ru-găciiun,e se cade să oeaxă şi să ştie să se nevoiască în această luptă cu multă sîrguinţă şi cu toată puterea pentru un lucru aşa de mare. Căei inarile biruinţe au nevoie de multe o-siteneli, pentru că răutatea întinde curse mai ales acestora, născocind de pretutindeni şi umblînd împre-jur şi căuitînd să puna piediei sixguiinţei. De aci, sominul şi îngreunarea trupului şi a sufletului, moleşeaiia, trîndăvia, descurajarea, nerăbdarea şi celelalte patimi şi lurarări, prin care se pierde sufletuil, fiind răipit cu vreo parte a lui şi rostogolit spre vrăjmaşul lui.
44. Rugăcdunea nu trebuie săvîrşită ca împlinirea umei îndatoriri de nevoie, ci cu
ciraţjoste. Desigur că pînă la acea treaptă, omul trebuie să se deprîndă şi cu rugăciu-
nea ca lmplinire a unei îndatoriri.
45. Sînt unii fraţi care au ajuns la această culme a virtuţilor, care este rugăciu-
nca nelncetată. Dar sfin,tul Grigorie cere şi celorlalţi călugări din mînăstire să dea
(.' parte din vremea lor rugăciunii, precum consideră că şi în treapta rugăciunii ne-
tncotatf la care au ajuns unii sînt implicate celelalte virtuţi. Deci nu se face,  cuin
s-ii spus de către unii teologi occidental!, o separaţie între «rugători» şi «făptuitori».
('cl care au văzut o astfel de separaţie la Macarie au vorbit de o influenţă a ereziei
mnsaHene sau «evhite» asupra scrierilor lui Macarie. Dar descoperirea acestei scrieri
,i sflntului Grigorie a dovedit dependenţa lui Macarie de ultimul.
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Deci se cade a pune suflatului, ca pe un cîrmiaci înţelepit, gîndul oare nici o clipă nu lasă cugeiarea să ia amioite la tulburările aduse de duhul eel rău, nici nu se lasă dus faiicoaoe şi îracolo de valurile lui, ci priveşte îndaită spre limainul de sus şi predă suifiletuil novătămiait lui Dum-nezeu, Care i 1-a incredinţat şi îl cere. Căci ruu a cădea în genunchi şi a lua chipul celor allati in rugăciune, an vreme ce ougetarea rătă-ceşte in afairă, e sîrguinţa şi fapta biineplscuttă Scripturii, ci predarea întregului suflet împreună cu trupul, rugăciunii, odată cu lepădarea oricărei  nepăsări  a  gîndurilor  şi  oricărui  cugeit  nedrept.
Iar înlîistătătorii se cuvine să ajute unuia ca acesta şi prin toată sîrguinţa şi sfătuirea să hrănească dorinţa celui ce se ,roagă faţă de scopul lui şi să ciuxăţe suftetul lui. Căci rodul virtuţilor celor ce se roa-gă astfel, arătîndu-se celor împneună-vieţuiitori, se face folasitor nu n<u-mai celui înaiinitait, ci şi ceilor ce sînt încă prunci şi au nevoie de învă-ţătură, mîingîiindu-i pe ei şi îaidemnîndu-i să urmeze celoT pe oare-i văd48. Iar rodul rugăciunii curate este simplitaiteia, dragostea, smeriba cugeitare, stăruinţa şi cele asemenea, pe care osteneala celui ce se sîrguieşte cu rugăciunea le odrăsleşte în viaţă înaiwtea rodurilor veş-nice.
Rugăciunea se inifiriumuisetează ou aceste roduri, iar cîmd e lipsită de ele, osteneala ei este zadarnică 47. Şi nu numai rugăciunea, ci şi toa​tă calea vieţuirii înţelepte (a filosofiei) oare aduce această odrăslire a dreptătii este o cale adevăiiată şi duice spre sicopul eel drept. Iar cea care e lipsită de acestea rămîne um awne gol, care se aseamănă cu fe-cioarele nebune cărora le-a lipsit la vremea de trebuinţă unitdeleronul pentru cămiara de nuntă. Căci nu aveau în suflete lumina, saiu rodul vir-tuţii, nici sfeşnicul Duhului în ougetare. Pentru aceea le-a şi numit pe drept ouvint, S•criptura, oebune, virtuitea din ele stingindu-se înainitp de sosirea Mirelui,- şi de aceea au fast lăsate, nenorociitele, în afaira că-mării de nuntă. Căci nu li s-a socotit sîrguinţa fecioriei, neuvînd lu-crarea Duhului. Şi pe buna dreptate. Căci la ce foloseşte lucraroa viei,
46. Rugăciumea celor ce se roagă neîncetat e un rod al virtujilor,  care se v&ti
concentrate în rugăciune. Dar rugăciunea e şi  izvorul  acestor  virtuţi,  ridicule  in  <>
treaptă mai  înaltă.  De  aceea  ei folosesc nu numai  prin  rugăciumea  lor,  ci   ţi   prla
virtuti, celor ce nu au ajuns la această treaptă. Le folosesc făcîndu-se lor pi We ck•
virtuţi şi atrăgtndu-i spre dulceata rugăciunii care se răsplndeşte din ei.
47. Se  pare  că aci se face  aluzie la  masalieni,  sau la evhi(i,  care  Invăţau  c4
rugăciunea e suficientă ea însăşi pentru mîmtuire, fără virtuti. Scrierile lui Macarle,
folosind această scriere u sfljitului Grigorie de Nyssa, sînt străine deci de Snvătăturui
lkă. Autorul lor nu e un ddert•nt al ci, cum s-a susllnul do unii.
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dacă nu se a•ra/tă roadele pentru care a răbdat luarătorul viei osteneală ? La ce foloseşte postal şi rugăciunea şi privegherea, dacă lipseşte pacea, bucuria, dragostea şi celelalte roduri ale Duhului48, pe care le înşiră Apostolul ? (Gal., 5, 22—23). Căci eel îndrăgit de bucuria de sus rabdă toată osteneala de draguil acesteia, prim oar•e se atrage Duhul49; şi, impărtăşindu-se de harul Lui, rodeşte şi se bueură cu veselie de lucra-rea viei (de rodul ei), pe care a lucrat-o haiul Duhului, întru smerita lui cugetare şi în înuplmirea faptelor 50.
Se cuvine deci să se rabde ostemeilile rugăciunii şi ale postului şi ale celorlalte fapte, cu multă plăcere, dragoste şi •nădejde, iar florile şi roadele ostenelilor să se creadă că sînit lucrări ale Duhului5l. Căci dacă socoteşte oineva că aoestea (florile şi roadele) şi totul trebuie să se puna pe seama ostenelilor, în looul acelor roade nepătate îi odrăs-ieşte uniuia ca acesta trufia şi inchipuirea de sine ; iar aceste patimi, odrăsliind în suflefcele celor uşuratici ca o putreziciuine, strică şi pierd sufletele.
Deci ce trebuie să facă eel ce vieţuieşte lui Dumnezeu şi nădejdii în El ? Să rabde nevoinţele pentru virtute cu plăcere, iar izbăvirea su-fletului de patimi şi urcuşul spre vîrful virtuţilor şi nădejdea desăvk-
48. Sfîntul Grigarie are o gîndire subtilă, de esenţă duhovnicească. El nu bla-
raează simplu rugăciunea fără virtuţi, ci rugăciunea şi virtuţile care au un caracter
exterior, trupesc, care nu izvorăsc din experienta prezemţei şi iucrării Duhului. Cînd
Duhul e în cineva, atunci şi rugăci-unea lui e însoţită de o adîncă şi dulce simţire;
ţi atunci ea se arată în mod necesar şi în virtuţi, în  care se simtte dulceaţa unui
suflet plirn de Duhul. Deci sfîntul Grigorie îndeamnă spre in>teriorizarea rugăciunii şi
d virtuţilor,  spre săvîrşirea lor cu concentrarea în indmă şi cu simţire. Atunci vine
şl Duhul in om;   sau simţirea aceasta e semmil prezenţei Duhului;   atunci există o
Impreună-lucrare,  în care nu se poate distinge cine  face  începutul:  efortul  omului
sau lucrarea Duhului. Căci nici la această simţire nu se poate ajunge fără osteneală,
precum se vede din propoziţia următoare dim text. Totuşi, ea nu e numai rodul ositene-
lii, ci şi al Duhului. Sfîntul Simeon Noul Teolog a expus mai pe larg această experienţă.
Cercetătorii apuseni ai spiritualităţii acesteia a sfinţilor părinţi, cu metoda lor de dis-
tlngeri şi de opumeri, n-au priceput nimic din ea. De aceea au crezut că pot identifica
In ea tot felul de erori (Hauisherr, Dorries  etc.). Am putea socoti că la sfîntul Grigorie,
în această îmipreunare a ostenelid cu simţirea, îşi are înccputuil mai sistemaitizat învă-
ţătura despre rugăoiunea minţii în inimă, dezvoltată practic de isihaşti.
49. Dar de ce nu se uneşte Duhul cu orice osteneală ? Trebuie să fie de la în-
<:eput o voinţă de a ajungie la Duhul, sau la simţirea produsă de El, deci o înaredere
lntr-o prezenţă mai acoperită a Duhului.
50. De aci se vede şi mai clar că chiar în lucrarea cu osteneală a fost luorător
şi Duhul.
51. Aci se precizează şi mai mult raportul între ostenelile pentru virtute şi lu-
crările Duhului. Acestea din urmă sînt florile acelor ostemeli. Dar se pune din nou
lntrebarea :   de ce nu toate ostenelile acelea aduc lucrările Duhului în suflet ?   Numai
ostenelile care au în ele de la început   în potenţă    lucrările sau roadele    Duhului,
deci  o  tendinţă  spre  împlinirea   acelor  osteneli  cu  simţire,   au  ca  rezultat  lucrarea
simlitfi a Duhului. Altfel au ca rod mindria, cum se spune în continuare în text. Deci
ostenelilo   acestea   dau   la   iveală   sau   lucrările   Duhului,   sau   o   uscăciune,   datorită
mtndrici.
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şirii să şi-o puna în Aoela, crezlnd In lubireta Lui d•e aamerri5S. Căici, pregătindu-se şi bucuirîindu-se de harul Ceiui In core cnede, aleairgă fărâ osteneală *3, dispreţuind răutatea vrăjmaşului, ca unul ce e strain de acela şi izbăvit de patimile din partea lui, prin harul lui Hristos..
Căci, precum cei ce prm lenevke în oele bume aduc patimile cele rele în firea lor şi petaecind în ele le săvîrşesc cu bucurie şi uşor, sece-rînd, ca un fel de dulceaţă firească şi proprie, lăoomia, pizma, curvia, şi celeLalte părti ale răutătii vrăjmaşe, aş•a lucrătorii lui Hrtotos şi ai adevărului primind, prin cxedintă şi prin ostenielile virtu{ii, bunătăţile cele mai presus de firea lor, culeg din haiul Duhului, cu o plăcere ne-grăită, ca pe nişite roduri, şi împlinesc fără asteneală iubirea ce•a nevicleană şi neschimbăcioasă, credinţa necliiutiită, pacea neclătiniatâ, bunătatea adevăriată şi toate celeltalte, prin care sufletul, ajunglmd mai miaie ca sine şi mai puternic ca răuitaitea vrăjmaşuliui, se îmbie pe sine locaş curat Duhului eel îmchiniat şi sfînt, de la Care primeşite pacea ne-muriitoare a lui Hristos, unindu-se prin ea cu El şi lipindu-se de Domnul. Iar primind harul Duhului şi lipindu-se de El şi făcîndu-se un duh cu El, sufletuil nu îmiplineşrte numai fia/ptele virtutii sale ou uşuriinţă, nemai-avînd să lupte cu vrăjmaşul, prim faptul că e mai mare ca uneltiirea liui, ci, oeea ce e mai miarie ca toarte, primeşte în sine patimiile Mîntuitoru-lui şi se desfa/tă de acestea mai mult deoîft iubiitorii vietii acesteia de cinstrrile şi slăvirile şi stăpînirile primite de la aameni54. Găci pehtru creştkiu! oaxe a înainjtait prin buaiă-vieţuire şi prin darul Duhuilud 1« măsuia vîrstei duhovniceşti a harului d«t lui, e o slavă şi o desfăltare
52. Aici sflntu] Grig,orie formulează raportul intre osteneli şi între desăvlrşirea
care se dobîadeşte prin Duhul, totr-im mod explicit, cam !n senisul arătat «}e noi la
notele 49, 50, 51 : noi sînitem d^tori să dăm Qsteneala, dar sc^parea de patimi, ajun-.
gerea la vîrful virtutilor şi desăvîrştrea să le aştieptăim cu nădejde de la Duininez«u
şi cu credinţa în iubirea Lui de oameni j  adică să nu le Insotim cu tncrederea In no),
ci cu nădejdea şi cu credinţa in Dumnezeu, sau cu gîndul continuu la Dumnezeu,
străduindu-ne pentru această interiorizare a aredlinţei.
53. Unde osteneala este însoţită de credia^a că Duionezeu o susţjne ?i El o va•
Incununa cu roade, însăşi osteneala devine uşoaiă, «neostenitoare». Căci harul, care
Incepe să se simtă to ea, o uşurează. Jugul, cînd e simţit ca jugul tu4 Hristos, mu
crucea, clnd e simţită ca orucea lui Hrtetos, devine u$or sau uşoară de purtat.
54. Acest text e un loc direct în care, ca în general, se exprimă glndlrea pă-
rinţilor răsăriteni, despre primirea de către omul tnaimtat duihovnlceşte a pătimJrllnr
lui Hristos şi despre desfătarea de ele. Pe cînd în slăvirile de la oameni e şi satlsiocţl*.
dar şi nesaitisfacere, în purtarea pătimirilor lui Hristos e numai bucurie. Căci putcroa
şi veselia Duhului copl«şeşte durerea pătimiriloT,  cum se spuhe ceva mai la vale.
Şi, în rîndurile ce urmează, sflntul Grigorie arată că nu vorbeşte numai de pătlmlrile
lui Hristos tră.it« în necazurlle-şi nevolnţele credirnciiosulut, d de prigonirile plnă
la moarto suferite unoori de croştlni pentru mărburisirea lui Hristos. E modul în rar(>
şi-nu Inisuşil ni<irlirii   pălimirile lui Hristos.
:il       (irlijurlc ili1 Nyasn
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şi o buourie mai mare decît orice plăcere să fie urît pentru Hristos, să fie prigonit pentru El, să rabde orice ooară şi rusine pentru credinţa In Dumnezeu. Căci toată ocaana şi bătăile şi prigonirîle şi celelalte păti-mlri, pfnă la cruoe, toaite sîn/t desfătare şi odihnă şi arvună a comorikw oexeşti, odartă ce ede dau unuia oa acesta toată nădejdea în învierea şi In bunătăţile viitoare. Căci zice : «Fericiti veti fi cînd vă vor ocărî pe voi şi vă vox prigoni toţi oamenii şi vor zice tot cuvînitul rău impotriva voastră, minţind peratru Mine. Bueu•raţi-vă şi vă veseliţi că plia•ta voastră multă este în ceruri» (Mt., 5, 11—12 ,• La, 6, 22—23). Iar Apostolul zice : «Nu nutnai răbdăm, ci ne şi lăudăm în,tru necazuri» (Rom., 5, 3). Şi în altă paxte: «Deci ou dukeaţă mă voi lăuda întra neputinţele mele, oa puterea lui Hristos să se sălăşluiască înitru mine. Pentru aceea mă bucur totru nepuitinţe, în ocări, în nevoi, în îachisori. Căci omd sinit slab, atunci sînit tare» (I Cor., 12, 9—10). Şi iarăşi: «Ca slujitori ai lui Dum​nezeu Intru xăbdiare multă» (II Cor., 6, 4).
CAci însuşi harul Sfîntalui Duh, stăpînimd peste tot soifletul şi um-pltnd looaşul lui de veselie şi de putere, face sufletului dulci pătimirile prin nădejdea celor viitoare şi omoară (copleşeşte) simţirea durerii prezente.
Deed aşa să vieţuiţi ca unii ce aveţi să urcaţi astfel, prin împreuna-lucrare a Duhului, la puterea şi slava oea înailtă, răbdînd toată ositeneala cai bucurie, ca să vă axăteţi wednici de venirea în voi a Sfîntudui Duh şi a moştenirii lui Haristos, netrufindu-vă, nkri moleşindiu-vă din lene, c« să nu cădeţi nici voi şi să nu vă faceţi niici altora pricică de păcă-tuire. Iai dacă unii, neavînd încă tăxia rugăciiunii de vîrf, nici sîrguinţa şi puterea ceruită de ea, rămto mai prejos de această vîrtufte, să împM-nească, după puitexe, ascuMarea în aJrtele, sJiujimd din toată inima, lu-crtnd cu sîrguânţă, slujind cu plăcexe, nu pentru răsplata cinstirii, nici pentru slava omenească, nici slăbind In osteneaHă, datorită moieşeui şi trlndăviei, nici ca slujind trupuirilor şi sufletelor străine, ci ca slu​jind robilor lui Hristos, celor lăunitrici nouă SB, ca lucrul lor să se arate Domniuhii ouraft şi nevidean. Nimeni să nu se dea înapoi de la sîrguinţa In fapte bune, oa neavînd puiterea să împlinească cele ce mâintuiesc su-fletuil. Căci Dumnezeu nu porunoeşte nimic ce nu e ou putinţă robilor Săi, ci a arătet iubiarea şi bunătatea dumnezeirii Sale aşa de revăraată
5S. 'Q« ^jtttipoic o«XiifXvoic: slujind altara oa celor lăumitrice, sau ca celoi launtrlci $1 scumpi nouă. Arată olt de interiori trebule să ne fie ceilalţi, odată ce fac parte din acelaşi trup a] lui Hristos, oa şi noi.
PMHtl MVOINŢA
şi de bogată pestc toţi, că fiecăniia li dărul«9tie puterea să faca, după voia lui, vreun bine şi oa nimeni din cei oe au slrguinţă să nu fie lip-sit de puterea de a se mîntul. Căci zice : «Ced ce adapă nunuai cu un pahar de apă pe cineva în niume de ucenic, amin zic vouă, că nu va pierde plata lui» (Mt., 10, 42 ; Me, 9, 41).
Unde e mai multă puitere, ca în această poruncă ? Unui pahar de apă îi urmează răsplaite ceirească. la seama la nemărginirea iubiirii de oameni. «In(truicîit aţi făouit, zice, untiîa din aceştia, Mie aţi făcuit» (Mt., 25, 46). Porunoa e mica, iar cîştiguil ascuiltării e mare şi răsplaita de la Dumnezeu, bogată. Deci nimic nu cere peste putere, ci fie că faci un liuicru mic, fi© unul mare, îţi vine oa urmiaxe răspl&rta după hotărilxea aleasă. Dacă e în numole şi din frioa de Dumnezeu, îţi vine un dar de nerăipit. Iar dacă e spre arătare şi penitru slava de la oameni, auzi pe Domnul însuşi jurîndiu-Se •. «Amin zic vouă, că îşi vor iua plata lor» (Mt., 6, 2; 5, 16). Deci ca să nu păţim aceasta, porunceşte ucenicilor şi prin ei şi nouă : «Lujaţi seama să nu faceţi milostenia voastră, isau ru-găciunea, sau postal inainitea oamenilor. Ia:r de nu, nu veţi avea plaita voasrtră de la Tatăl vostru oel din ceruri» {Mt., 6, 1 urm.). Astfel porun​ceşte să ne întoaxcem şi să fugim de «morţii aceiştia» şi de laudele miorţilor şi de slava ce se veştejeşte şi trece şi să o căutăm numai pe aceea, a cărei f,rumuseţe nu se poaite descrie şi a căxei mairgine nu se poate aifla; prin care să putean slărvi şi noi pe Tatăl şi pe Fiul şi pe Sflntul Duh, aoum şi ipururea şi în vecii vecilor. Amin.
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