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PREFATA

Sfanta Treime este suprema taind a existenfei, care
explica insa toate, sau fara de care nu se poate explica nimic.
De aceea, desi e suprema taina, este intrucatva inteligibilg,
conform& pana la un loc unei logici.

Ea se prezintd ca atare ca o metafizica reala, sau ca
fundamentul abisal, dar Tintr-un fel inteligibil, a toata
existenta. Filosofiile care vorbesc de o metafizica raman intr-
o totala neclaritate in privinfa metafizicii despre care vorbesc
ele. Pentru ele, acea realitate metafizica nu e decat o esenfa
stapanitd de o lege a evolufiei sau emanatiei, din care ies
toate, stapanite de aceeasi lege. Dar cine a putut da acea
lege, care arata in sine o dependenta, dar nu pot explica de
cine depinde? Metafizica filosofiilor se prezinta drept lipsita
de orice logica.

Cel pufin in privinta scopului pe care-| poate urmari
Sfanta Treime, sau sensului pe care il poate oferi Ea pentru
existenta, e deplin acceptabild din punct de vedere logic. Ea
este o iubire fara inceput si urmareste o extindere a iubirii. Si
ce poate justifica existenta mai mult decat iubirea?

lubirea nu satura pe nimeni, niciodata. Deci poate fi

fara de sfarsit; si de aceea poate fi si fara de inceput.



lubirea fara de inceput si fara de sfarsit da o mulfumire
depling existenfei, deci o lumind. Metafizica filosofiilor este
supusa orbeste unei legi fara inceput si fara sfarsit, nu da
nici o lumina.

Al doilea lucru pe care finem s3-| notam in aceastg
, Prefatd” este ca Biserica Ortodoxa vede pe Sfanta Treime, ca
Dumnezeul iubirii, lucratoare prin Sfantul Duh 1n sufletele
credinciosilor, pentru a-i ridica in relatia iubitoare dintre
Persoanele el. Datorita acestui fapt, Sfintele Taine au o
importanta hotaratoare in viafa lor. Prin ele, Sfanta Treime
insasi este lucratoare prin Sfantul Duh n sufletele lor, cata
vreme 1in catolicism, Tn Sacramente nu e decat o grafie
creatd, prin care se acorda niste merite si credinciosilor din
suprameritele jertfei lui Hristos, ceea ce a facut ca celelalte
forme crestine desprinse din catolicism s4d nu mai dea nici un
loc Tainelor in viafa lor. Ortodoxia are prin aceasta un
accentuat caracter duhovnicesc si sfinfilor. Credinciosilor
ortodocsi nu li se iarta numai 1n sens juridic pacatele (in
viafa aceasta, la catolici, si in cea viitoare, la protestanti), ci li
se comunicad puterea lui Hristos de- a iubi prin Duhul Lui cel
Sfant si pe Dumnezeu si pe semenii lor si, o data cu aceasta,
eliberarea de patimile egoiste si o sfinfire tot mai mare, pe
masura ce fac si el un efort Tn acest sens.

Ortodoxia nu cunoaste numai un Hristos al
discursurilor, ci pe Hristos care, iubind pe Tatal prin Duhul
Sfant, comunica gi credinciogilor aceasta iubire a Sintei
Treimi. Ortodoxia ajuta pe membrii sai se induhovniceasca

prin nevointe ascetice si prin aceasta sa se sfinfeasca din



puterea Treimii, Tn care traiesc incad de pe pamant, inaintand

in Tmpdrdtia iubitoare fara sfarsit.
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1.

EXISTENTA CONSTIENTA $I LIBERA, FARA INCEPUT SI FARA
CAUZA, S| EXISTENTA INCEPUTA SI CREATA

Nu ne putem finchipui ca a fost candva cand n- a fost
nimic. Sfantul Grigorie de Nazianz o spune aceasta in multe
locuri. O datd zice: ,Dumnezeu spune: Intregul «este » e al
Meu (les. 3, 14) neavand nici Tnceput si neputand nici
inceta’ . De unde ar fi aparut existenta, daca n- ar fi fost din
eternitate? Existenta fara de inceput, sau din eternitate, este
un mister inexplicabil. Dar totodata el explica totul. Dar de
ea stim din cele ce experiem ca existente cauzate. Caci cum
ar exista cele cauzate si incepute, daca n-ar fi o existenta
fara de inceput si fara de cauza?

Se poate deci spune: din cele cauzate, sau cunoscute,
stim despre existenta sau Dumnezeirea necauzata, sau
necunoscuta, iar din existenta necunoscuta Tintelegem cele
cauzate. Exista o comunicare reciproca intre cunoasterea
catafatica si apofatica, apofaticul fiind in parte cunoscut
prin catafatic si catafaticul fiind mai bine cunoscut prin
apofatic. Apofaticul nu e cu totul nestiut, iar catafaticul nu e
nici el cu totul inieles avand ca origine apofaticul absolut.

Cele cauzate le cunoastem din legile lor, din
dependenta lor. Dar legile sau dependenta lor presupune o
existenfa  necauzata, independenta, ,absoluta”. Dar

necauzabilitatea, independenta, caracterul e ,absolut”

1 ,Cuvantul 31. A cincea cuvantare teologica”, 23, in Cele cinci cuvantdri teologice,
traducere din limba greacd si note de Pr. Academician Dumitru Staniloae, Ed.
Anastasia, Bucuresti, 1993, p. 109.



(dezlegat de orice dependenta), ramane o mare taina pentru
noi. Totusi, faptul ca existenta nu numai contravine celor
cauzate si dependente, ci este si ceea ce le explica pe
acestea, ne face posibila si 0 anumita cunoastere alor, dar o
cunoagtere care le lasa Tn mare parte neintelese, dat fiind ca
intelegerea noastra coincide cu explicarea celor cauzate i
dependente prin legile ce le sunt impuse de o existenia care
nu e supusa acestor legi.

Apofaticul nu e o necunoastere totala si catafaticul nu
e 0 cunoastere deplina. Cauza ultima are in ea ceva din cele
pe care le aflam in cele cunoscute si cele cunoscute ne le
intelegem niciodata deplin, pentru ca niciodata nu intelegem
niciodata deplin cauza lor ultima, necauzata. Apofaticul
arunca o lumina asupra catafaticului, dar si o taina, i
catafaticul, la fel: le cunoastem pe amandoua,
necunoscandu- le deplin, si  ne deschid taina lor
cunoscandu- le. Astfel, ne putem folosi de unele din cele
cunoscute Tn lumea cauzata, pentru a cunoaste ceva din
cauza lor, care Th cea mai mare parte ramane necunoscuta.

Ceea ce putem sti despre existenia eterna necauzata,
sau prin sine, folosind negativ cunoasterea celor cauzate,
este ca acea existenta necauzata este de ordin spiritual, caci
spiritualul, chiar in forma redusa traita de noi, este nesupus
strict legilor, ci Tn mare parte e o existenta libera. Dar
existenta fara inceput gsi fara sfarsit si independenta, ca una
ce este Tn intregime prin sine, n-ar putea fi deplin de sine,
prin sine, dacad ar avea In sine vreo lege care s-o explice. In

acest caz, n- ar fi cu totul prin sine, cu totul independenta, ci



ar depinde de o lege pe care ar trebui sa o gandeasca, sau
care ar guta- o sa se gandeasca si sa se explice. Existenia
respectiva n- ar mai fi o existenta totala, caci legea de care ar
depinde ar trebui cugetata in mod distinct de ea. Si cum ar
putea fi cugetata o lege fara o existenta, o lege care sa nu fie
impusa de o alta existenta? Deci trebuie sa fie undeva o
existenta faia de care nu este o lege superioara, ci este prin
ea insasi legea, prin calitatea el de suprema calitate, lege si
libertate de la inceput.

Nu s- ar putea afirma ca acea existenta fara de Tnceput
a fiintat din eternitate, silita de o lege sa produca cu vremea
in ea o congtiinta de sine si o libertate, prin care, pe de o
parte, face sa se produca n mod necesar o constiin{a care sa
apara, pe de alta parte, insotita de libertate. Libertatea e nu
poate fi produsul unei legi care este impusa automat, in
mod necesar.

Pe de alta parte, oricand ar fi putut ulterior acea lege,
daca ar fi aparut intr- o existenta fara de inceput, ar insemna
ca pana la aceasta aparitie a fost necesar sa apara si ar fi
trebuit sa se parcurga un timp. Dar cum a putut aparea intr-
0 existenta fara de inceput, deci eterna, un timp? Cum ar fi
putut aparea Tn ea un timp, ca o conditie a unei evolutii care
s- 0 duca la aparitia constiintei de sine? E de neinteles cum
ar fi putut aparea un ,moment” Tn eternitate, in care ar fi
putut incepe timpul si evolutia. N-ar insemna aceasta ca
eternitatea a avut totdeauna un caracter temporal? Dar se
poate cugeta o eternitate cu caracter temporal? Nu este Tn

aceasta formula o contradictie de sens? Nu inseamna ea, pe



de o parte, o existenta fara de inceput, pe de alta, temporala,
deci cu un Tnceput, cu o evolutie si cu un sfarsit, deci care a
aiuns si la constiinta prin evolutia Tn timp? Si nu Thseamna
aceasta o marginire, o anumita neputinia Tn acea existenta
care deci nu poate fi prin sine si fara inceput? $i, atunci, nu
e logic sa cugetam o existenta prin sine din eternitate,
nesupusa unei legi si netrebuind sa ajunga supusa unei legi
si, prin aceasta, sa o cugetam fara o constiinta in baza unei
legi, superioare ei? Nu e absurd sa socotim ca in aceasta
existenta prin sine a aparut un moment in care s-a ivit din
ea Tn mod necesar o0 lege — existenta virtual in ea Tnainte, din
eternitate — ca pe baza ei sa ajunga la o constiinia de sine,
sau la o explicare a existeniei sale? Poate aparea intr-o
existenta eterna, prin sine, ulterior o lege si o constiinia de
sine Tn baza ei? Nu e absurd sa admitem ca, intr- o existenta
din eternitate, a aparut Tntr- un anumit moment, cand n-a
voit ea, 0 lege si in acest caz acea existentia prin sine la o
existenta care nu e prin sine, ci adaugita unei legi existenta
virtual Tn ea? Si pana unde am merge in cautarea originii
acestei legi?

De fapt, e imposibil sa definim pe ,este” ca o existenta
cu inceput prin sine. Dar un lucru trebuie admis: ea nu poate
fi fara constiinta de sine prin ea insasi, printr- o lege careia
sa-i fie supusa. Ea e deci o existenta de ordin total spiritual,
neavand nevoie de nimic altceva pentru a se explica.

Dar daca poate aparea acea existenta prin sine din
eternitate, ea nu poate nici sfarsi vreodata. Nu poate aparea

in ea vreo lege a evolutiei care sa o poata duce chiar la



sfarsit, o data ce n- afost o astfel de lege care sa-i dea si un
Tnceput.

Dar noi constatam, Tn noi insine si in lumea cu care
suntem legaiim niste legi si in baza lor avem si noi, ca
oameni, o explicare a noastra in baza unor legi. Dar de unde
ar fi aparut aceste legi si constiinta de noi ingine, daca n- ar
fi fost o existenta eterna, nesupusa legilor, dar capabila sa
dea unei forme inferioare de existenta niste legi, in calitate
de cauza alor, niste legi Tn baza carora evolueaza si ele spre
un sfargit, dar ca nu ar fi acea existenta care sa le si poata
ridica deasupra lor?

De unde ar fi altfel constiinfa de sine pe care o au
atatea existen{e supuse unor legi fara o existenta superioara
care sa le fi dat? $i de unde ar fi setea lor dupa o constiinta
de sine — unita cu o tot mai larga cunoastere a tuturor? Sie
de remarcat ca aceste existenie dependente, constiente, nu
aspira numai dupa o adanca constiinta de sine, unita cu o
tot mai larga cunoastere, ci si dupa o relajie directa cu
existenta absoluta, cu existenta prin sine, in care totul, sau
explicarea totului. Omul nu se muliumeste numai cu trairea
in relativul sau si a celorlalte existenie relative, ci vrea o
relatie cu absolutul, pentru ca sa primeasca si el
posibilitatea unei trairi in absolutul nemarginit si netrecator.
Omul este o existenta care stie ca in sine nu este deplina si
deci nu poate fi fara inceput, ca in ea nu cuprinde toate cele
ce pot exista. Dar, in primul rand, ei trebuie sa-i fie proprie
congtiinta de sine. Lace- ar fi, fara sa fie constienta de sine?

Daca nu stie de unde este, si primul rand de cel caruia Ti
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apartine, la ce-ar mai fi? Deci trebuie sa fie o existenta prin
sine, care are totul perfect din eternitate, in care nu apare
nimic ulterior.

Descartes a produs formula: ,Cogito, ergo sum”. El a
legat prin aceasta strans cugetarea sau congtiinta de
existenta. Existenta este conditia cugetarii. Dar oare legatura
nu e mai stransa? Si cugetarea nu e numai o forma oarecare,
ci forma cea mai sigura a existentei. Constiinta e existenta
autodeterminata. Daca existenia e prin sine o lumina,
constiinta e lumina Tntoarsa spre sine. ,Cogito, ergo sum” nu
inseamna ,cuget”, ci cugetarea este faptul cel mai sigur al
existentei mele.

Sunt si forme de existenta care nu se manifesta in
cugetare, cum sunt pietrele, ierburile, animalele nerationale.
Dar ele sunt pentru a da un continut cugetarii sau
congtiintei omului. Tn primul rand Tmi cuget existenta mea,
sau existenia mea se cugeta pe sine. Dr faptul constiintei
mele e Tntarit de existenta constienta a altora, iar apoi de
existenta inconsgtienta a celorlalte forme ale lumii. Si oare nu
acesta este rostul principal al existentei lor?

Existenta eterna, Care a avut Tn Sne, virtual, toate
formele de existenta, a avut numai n Sine toate virtualitatile
existeniei; ea le poate cugeta pe toate, sau are consgtiinta
despre toate. Ea asigura de aceea existenta tuturor.

Eu am cunoasterea si deci si constiinta de ceea ce sunt
eu, In mare parte dobandita prin progresul Tn cunoasterea

mea prin relatia cu cele deosebite de mine.
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Socrate a putut afirma: ,Stiu ca nu stiu nimic”, pentru
ca cunostea numai in parte existenta. El stie de sine, dar stie
de sine ca de cel ce nu stie nimic deplin despre celelalte.

Setea aceasta de cunoastere, manifestata in tristetea
sentintei lui Socrate, nu arata ca exista undeva o cunoastere
desavarsita, care sa acopere cu toate existenta? Nu arata ea
ca omul e facut pentru a Tnainta spre cunoasterea totului Si
ca deci exista undeva o congtiinta care cunoaste totul, care
nu trebuie sa Tnainteze spre o tinta mai presus de sine?

A fost o lumina fara de inceput, care a putut aduce la
existenta lumina creata, prin cuvantul: ,Sa fie lumina!”.
Toata creatia a primit existenta pentru a spori lumina sau
constiita omului. Tn fond tot ce ,este” este lumind. N-a putut
fi din veci un ,este” Tntunecat, care sa Tnainteze spre un
,este” luminat de o constiinta prin evolutie.

Din aceasta rezulta concluzia ca timpul n-a aparut in
existenta ce fiinfeaza prin sine din eternitate, ci trebuie sa se
fi produs, sa fi aparut o existenta temporala deosebita de
cea existenta din eternitate, nu ca emanatie a ei, ci creata de
ea. Si ea nu poate fi decat creaiia existentei de sine din
eternitate. Caci timpul nu s-a putut produce nici prin sine,
nici ca emanatie a existentei prin sine din eternitate. El
trebuie sa aiba o alta cauza.

Sunt doua planuri ale existentei: una eterna, existenta
prin sine, si una temporala, creata de cea care fiinfjeaza din
eternitate prin sine gi care are 1n sine si puterea de-a o fi

creat pe adoua din nimic, nu ca aparitie naturala din ea
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Daca ar fi numai forma divina a existentei, ea ar fi
lipsita de atotputernicie si de generozitate. Daca ar fi numai
forma lumii, sau panteista, supusa unor legi care nu duc
prin libertate si alta forma a existentei la fericire, ar
reprezenta iarasi o forma nedeplina a existentei.

Ca sa revenim 1inca putin la unirea intre catafatic si
apofatic, mai mentionam ca ea poate fi exprimata ca unire
intre rationalitate si taind. Rationalul cuprinde in el si
tainicul si viceversa, atat in Dumnezeu, céat si in lumea
creatd. Dar legatura e in fiecare de altd categorie. In lumea
creata rationalul ne duce la taing, lataina creatului care nu e
prin sine, ci presupune o existenta prin sine din eternitate,
deci la taina lui Dumnezeu, ca explicare raiionala a tainei
creatiunii. Si ratiunea noastra implica, ca si explicare a lor
(care e taina lor), pe Dumnezeu, ca suprema Ratiune a lor.

Dupa Sfantul Maxim Marturisitorul, ratiunile lumii ne
descoperd taina lui Dumnezeu. intre taina lui Dumnezeu i
ratiunile lumii nu este o contradictie. Rafiunea noastra este
facuta pentru a cunoaste si acele ratiuni, care isi au temeiul
in ratiunile lui Dumnezeu Cuvantul: ,Ratiunile lucrurilor,
intocmite dinainte de veacuri de Dumnezeu, precum Insusi a
stiut, ...se vad prin inielegere de fapturi. Caci toate fapturile
lui Dumnezeu, contemplate de noi prin fire, cu autorul
cuvenitel gtiinfe si cunostinie, ne vestesc in chip ascuns
ratiunile dupa care au fost facute si ne descopera prin ele
scopul asezat de Dumnezeu 1in fiecare faptura... Din

contemplarea inteleapta a creatiunii, desprindem Ratiunea
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care ne lumineaza cu privire la Sfanta Treime, adica Tatal, la
Fiul si la Duhul Sfant” 2,

Pana la urma, toata existenta, incepand de Ia
Dumnezeu cel nevazut si etern, si sfarsind cu lumea creata,
facuta pentru atrai in Dumnezeu, este si rationala si tainica.
Toata existenta e o taina pe care n- o poate explica omul. Dar
toata e si rationala, avand ca izvor si tinta bunatatea lui
Dumnezeu, sau fericirea in El. Nu poate fi nici un gol total,
nici o existenta fara rost.

Rezuménd cele spuse, putem afirma ca exista o
metafizica, identica cu Spiritul suprem, care explica lumea
creata, Tn care traim noi, ca o lume fenomenala, dependenta
de Aceea, aparuta nu dintr- o evolutie a Aceleia, ci prin
crearea ei din nimic. Aceasta ordine fenomenologica exista
insa si ea pentru a fi ridicata de la starea supusa unor legi
de dezvoltare, de care fapturile constiente trebuie sa {ina
seama pentru a se ridica si ele la o unire tot mai stransa cu
existenta prin sine, care traieste binele, sau iubirea prin sine,
ca o identitate Tntre cea mai Tnalta exprimare si cea mai
deplina bucurie a trairii in libertate. Chiar si trupul, alcatuit
din materie si supus Tn mod accentuat unor legi, va fi ridicat
prin inviere deasupra legilor, fiind spiritualizat, sau
indumnezeit; si, impreuna cu el, universul intreg.

Existenta suprema, in baza faptului ca e fara de
inceput, e fericita din veci si pana in veci prin ea insasi, fara

nici o dezvoltare, iar cea creata, spre a ajunge acolo, in unire

2 ,Raspunsuri catre Talasie”, Tn Filocalia, vol. Ill, editia I, trad., introd. si note de Pr.

Prof. D. Staniloae, Sibiu, 1948, p. 45- 46.
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cu existenta fara inceput, are nevoie de un efort al libertatii.
Insd libertatea ce i s-a dat, prin care trebuie si Tnainteze,
urmand legi ca expresie a binelui voit de Dumnezeu, sau a
Ratiunii supreme, poate folosi rafiunea ce i s-a dat si intr-
un mod contrar Ratiunii supreme a binelui si a legii lui,
ceruta fapturii congtiente. Ea poate folosi ratiunea in mod
stramb, pentru a justifica orientarea spre un bine mincinos,
sau spre promovarea egoista. Binele care se voieste sta in
armonia libera a fapturilor congtiente intre ele si intre ele si
Dumnezeu. Dar interesul egoist este contrar acestui bine,
deci si lui Dumnezeu. El desparte de Dumnezeu, de Ratiunea
lui Dumnezeu care urmareste armonia intre toate si intre ele
si Dumnezeu. Aceasta arata din nou ca, la unirea cu
Dumnezeu prin bine, trebuie sa-si aduca o contributie si
creatia. Dar aceasta contributie e gutata de un Dumnezeu al
Treimii, Tn Care exista cea mai perfecta armonie i iubire,
fapt pe care 1l arata omenirii si 0o auta sa-| implineasca
Insusi Fiul lui Dumnezeu, pe care- L foloseste Tatdl Siu si ca
Ratiune pe seama creatiei.

Se poate spune de aceea ca Dumnezeul Treimii este si
Dumnezeul Ratiunii adevarate, Tnteleasa ca forta a Bunatatii
si a armoniei, sau a Ratiunii adevarate.

Ideea o0 vedem dezvoltata tot la Sfantul Maxim
Marturisitorul. Un Dumnezeu monopersonal nu ar arata
creatiei pilda si puterea unei armonii. Sin- ar avea pe Cineva
egal cu Sine, Care sa se poata apropia si de oameni,
implinind rolul Mijlocitorului Tntre Dumnezeu si oameni Si

intre oamenii Tngisi.
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Sfantul  Maxim Marturisitorul prezinta pe Fiul lui
Dumnezeu neintrupat ca Ratiunea dupa ale Carei ratiuni au
fost create toate, iar Tintrupat, ca Cel care restabileste
armonia tuturor cu Dumnezeu si intre ele. Aceasta pentru ca
Ratiunea adevarata este una cu lubirea; si un Dumnezeu
monopersonal n-ar avea lubirea ca Putere a crearii lumii gi
un scop a acestei creari. Lumea este facuta de Fiul lui
Dumnezeu Cel intrupat, ca sa-| primeasca pe El insusi in ea.
Caci toata iubirea, Tn toate treptele prin care are sa treaca
omul, porneste din El, ca in El sa iubeasca toti pe Tatal, deci
sa se iubeasca si intre ei.

,lisus Hristos, Cuvantul Ilui Dumnezeu, ca Ziditor
(Creator) al tuturor, a facut si legea naturala (legea armoniei
naturale, n.n.). lar ca Providentiator si Datator al Legii a dat,
desigur, atat Legea scrisa in litere, cat si Legea Duhului,
adica a harului (a Evangheliei, , n.n.). Caci «sfarsitul Legii»,
adica al Legii scrise, inteleasa duhovniceste, «este Hristos»
(Rom. 10, 4). Daca deci in Hristos, ca Ziditor (Creator), ca
Providentiator si Datator de Lege si ca Rascumparator, se
aduna si legea naturala, si cea scrisa, si cea a harului, se
adevereste cuvantul dumnezeiescul ui Apostol ca
«Dumnezeu va judeca cele ascunse ale oamenilor, dupa
Evanghelia Lui », adica dupa ceea ce li se binevesteste”?
(Rom. 2, 16).

Remarcand condijionarea reciproca intre taina lui
Dumnezeu gi rationalitatea creafiei, sau vazand 1in

améndoua atét un continut de taind, cat si unul raional, am

3 |bidem, p. 58.
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putut lasa impresia ca in Raiiunea dumnezeiasca, in parte
apofatica, nu e un apofatic sau o taina care depaseste prea
mult rationalul sau taina creatiei.

De fapt, Ratiunea divina ,mai presus de ratiune”, cum
il spune Sfantul Maxim Marturisitorul, are un continut
apofatic infinit ma adanc decat continutul e rational
transparent 1n creafie; apofaticul depaseste in Dumnezeu
rationalul, Tn masura in care fiinta Lui depaseste rationalul
creatiei. Nici una din ele nu e usor de fTinteles. Sfantul
Grigorie de Nazianz spune: ,Si am strabatut nourul
agjungand Tinlauntru, departe de materie si de cele materiale,
intorcandu- ma si adancindu- ma in mine, pe cat mi- a fost
cu putinta. Dar cand L-am primit acolo, de abia am vazut
«spatele» lui Dumnezeu (les. 33, 22)... Si aplecandu- ma
putin, nu vedeam firea prima $i neamestecata, asa cum e
cunoscuta de ea 1insasi si cata ramane sub intaia
catapeteasma si se ascunde de sub Heruvimi, $i cata ajunge
pana la noi”. ,Spatele” lui Dumnezeu, vazut de el, il numeste
Sfantul Grigorie de Nazianz ,marirea firii dumnezeiesti in
creatura si cele puse 1n fata noastra” 4. Contrar lui Platon,
care spunea ca Dumnezeu este ,greu de finteles, dar
imposibil de exprimat”, ,dupa mine, spune Sfantul Grigorie,
a exprima pe Dumnezeu este cu neputinta, dar a-L intelege
este si mai imposibil”.

Dar ,nu avem nici intielegerea exacta a creatiei. Caci... Si
acesteia nu-i cunosti decat umbrele... Dar mult Tnainte de

acestea este firea neinteleasa si necuprinsa, care este mai

4 Op. cit., ,Cuvantul 28. A doua cuvantare teologica”, 3, p. 23.



17

presus de acestea si din care sunt toate. Si spun ca nu
cunosc nu ca este, ci ceea ce este. Caci nu e goaa
propovaduirea noastra, nici desarta credinta noastra (I Cor.
15, 14). ..Dar se deosebeste mult convingerea ca este, de
cunostinia a aceea ce este” °.

Nu Tnielegem perfect nici rationalul creatiei, in care se
reflecta ,spatele lui Dumnezeu”, si in el un fel de apofatic.
Cu atat mai neinteleasa este firea lui Dumnezeu, a carei
.Spate” se reflecta in creaiie. Din acest punct de vedere,
Socrate avea dreptate sa spuna: ,Stiu ca nu stiu nimic”, daca
o traducem prin expresia: ,Stiu ca nu stiu nimic exact”, si de
aceea nu pot afirma ca stiu ceva cum este in realitate.

Dar pentru micimea noastra, atata cat stim din maretia
nemasurata si de necuprins a lui Dumnezeu e totusi enorm.
Caci e foarte important faptul ,ca stim ca este”, chiar daca
nu stim ,ce este”.

A sti ca este existenta Celui cauzat, nespus mai presus
de toate cele cauzate si care explica existenta tuturor -—
congtiinta, persoane, iubire — nu e un fapt infinit de
important? A sti de existenta Celui infinit mai presus de
toate cele din lume, si din acest punct de vedere necuprins si
apofatic, nu e un fapt care arunca o uriasa lumina asupra
tuturor? Nu e un fapt care ma face sa inteleg ca tot binele pe
care- | traiesc si nadejdea vesniciei mele pline de sens e de la
ea sl ca mantuirea ce- mi vine in Hristos e de la ea? Nu- mi

agunge aceasta spre mantuirea mea, iar aceasta nu da un

5 |bidem, 5, p. 25.
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sens fericit vietii mele? Si nu e aceasta cunostinta, pe de alta
parte, un autor Tn sporirea cunoasterii Lui?

Ce fericita cunoastere a Acelei existente mai presus de
intelegerea mea, care ne da totul, fara ca noi sa-i dam ceval

Cunosc eu toata taina semenului meu, care ma iubeste
si-mi face mult bine? Si totusi, céata fericire imi da
cunoagterea existentei lui in mare parte. E o cunoastere care
nu ma lipseste nici de smerenia prin care 1i cunosc
adancimea necuprinsa, nici de mulfumirea pentru ceea ce
imi daruieste. 1l vad cu atdt mai de necuprins, cu cat imi face
mai mult bine. Ma vad pe mine cu atat mai plin de pretentia
ca sunt egal cu el, sau mai mare ca el. Si cu cét inteleg mai
putin existenta lui, cu atat are mai putin pretentia sa-|

servesc, dar ma serveste el, cel ma mult.
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2.

PLINATATEA EXISTENTEI PRIN SINE, SAU A FIINTEI
DUMNEZEIESTI NEMARGINITE SI FIREA
OMENEASCA MARGINITA, INSETATA DUPA
NEMARGINIRE S| IMPARTASIREA EI DE ABSOLUT

Am aratat in capitolul anterior ca existenta prin Sine,
sau fara de Tnceput trebuie sa aiba o constiinta deplina de
Sine si 0 cunostinta a totului, cuprinsa Tn Sine actual i
virtual.

Aceasta existenta prin Sine nu are nevoie de nimic, Si
are in Sine totul, sau, cum spun Parintii Bisericii, este viaia
prin Sine.

O astfel de viata sau de fiinta e dorita intr- un fel si de
fapturile create, prin setea lor dupa ea. Se traieste dorinta ei
ca necesara si de oameni, dar in el nu are nemarginire.

Plinatatea nemarginita a trairii acestei vieti trebuie sa
se afle undeva, caci, altfel, cum ar trai oamenii Tnsetarea
dupa ea? $i dorinta unei astfel de vieti, sau de fiinie, da
posibilitate si Tndemn existentei prin Sine sa vrea ca sa
sporeasca si el in trairea vietii lor. De aceea sunt facuti cu
setea dupa ea si capabili de Tmpartasirea lor de ea. Si cum s-
ar explica aceasta sete a noastra de nemarginirea ei, daca n-
ar fi undeva un mod al ei real? Intr- un fel se di chiar ordinii
materiale putinta ca omul sa traiasca buna ei folosire prin

trupul destinat unei dominari alui de catre bine.
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Dumnezeu vrea ca viata sau binele care este El prin fire
si in grad nemarginit sa se intinda si la o existenta marginita
prin fiinta el, dar desigur tot cu ajutorul Lui.

O existenta generala panteista, Tn care totul se tntampla
prin niste legi, nu poate fi socotita ca servind binelui.
Panteismul filosofilor, care socoteste ca toata existenta este
si se misca prin legea ce-i este impusa in mod inexplicabil,
nu poate da o explicaiie nici setei de bine tot mal mare gi
nici posibilitatii lui.

Existenta prin sine, ca plinatate a vietii, sau a fiinteli,
cuprinde tot ce este actual si poate fi viata din eternitate. Ea
poate fi vazuta 1Tn wurmatoarele trei forme: una este
bunatatea sau vointa iubitoare de a se darui. Siin aceasta se
arata ca nu e numai o Persoana, ci inca una sau doua
Persoane eterne, carora sa Se daruiasca si care sa | se
daruiasca deplin, dar si vointa de a se darui $i unor persoane
create din nimic, spre bucuria existentei in unire cu Eadar i
intre ele. Dar Ea are asa si atotputernicia pusa 1n slujba
acestei bunatati nemarginite, care voieste ca fapturile
marginite create sa se bucure de iubirea ei, bucurie care le
da si lor puterea iubirii si a efortului spre Ea Aceasta
atotputernicie, pusa in slujba bunatatii, a Persoanelor eterne,
se arata si in faptul ca nu se tem de libertatea fapturilor
marginite, pentru ca vor ca ele sa se bucure Tn mod liber de
iubirea Lor si a acelora fata de Ele. De aceea daca nu folosesc
astfel libertatea lor, nu le desfiinteaza, aratand si in aceasta

bunatatea Lor nemarginita.
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Plinatatea existentei prin sine se arata insa si in
cunostinta a tot ce este, caci si in cunostinia e o putere. lar
din aceasta cunostinta nu poate lipsi cunoasterea celorlalte
doua.

Si bunatatea, unita cu atotputernicia si cunoasterea lui
Dumnezeu, se exercita neincetat si in relaiia cu lumea
creata. Dumnezeu, ca existenta necauzata a tuturor celor
cauzate din bunatate, cu atotputernicie si deplina
cunoastere, nu inceteaza nici o clipa sa lucreze spre folosul
lor. Chiar pilda chinurilor, la care aung unele prin
nefolosirea bunatatii Lui, le poate fi altora de folos. Dar
existenta prin sine a lui Dumnezeu e o cauza voluntara in
activarea bunatatii Sale. Caci altfel aceasta n-ar mai fi
bunatate. Si aceasta migcare libera a bunatatii neputand fi
decat de la o Persoana la alta, urmeaza ca existenta suprema
este o0 existenta interpersonalda. i aceasta face ca nimic din
cele ce se intampla in existen{a creata sa nu se considere ca
producandu- se printr- un automatism extensiv, ci, desi acest
automatism are si el un mare rol, el a fost randuit si e
sustinut de vointa personala a lui Dumnezeu, ca ajutor al
creaturilor congtiente in efortul lor liber spre Tnaintarea in
bine.

Dumnezeu este deasupra legilor si a automatismului
mentinut in parte in ele. El se migsca in actele Lui cu o
libertate, care, desi mentine gi acest automatism, savarseste
adeseori si abateri de la el prin minuni, fiind daruit vietii
spirituale ca mijloc de cunoastere pentru binele planuit de

El. Omul nu lucreaza nici binele, nici raul Tn mod fortat, sau
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automat, desi nu poate face tot binele sau tot raul pe care il
alege. Aceasta ne auta sa inielegem ca Dumnezeu e
libertatea deplina, dar libertatea Lui, insotita de puterea
nemarginita, e sursa exclusiva a binelui, desi omul poate sa
nu primeasca tot binele pe care i-| daruieste Dumnezeu, sau
spre care tinteste ajutorul de la Dumnezeu.

Conceptia crestina despre existenta e deosebita de
conceptia panteista, emanationista sau evolutionista. E o
conceptie care cunoaste, pe langa Dumnezeu Cel deplin liber
si binevoitor, o lume in care are un important rol si
libertatea fapturilor constiente, ingeresti si omenesti, fara ca
ele sa poata produce o dezordine totala in ordinea material3,
sau spirituala, in care aceste fapturi constiente sunt facute
sa lucreze. Am mentionat ca panteismul filosofiilor, care
crede ca toata existenia se misca numai prin legile ce-i sunt
impuse gi a caror origine nu poate fi explicata, nu poate da
nici o justificare si aparare binelui. Pentru el, binele pur si
simplu nu exista.

Am mentionat trei continuturi principale ale fiintei lui
Dumnezeu: bunatatea nemarginita, atotputernicia gi
cunoasterea tuturor. Dar intre ele este o unitate. Bunatatea
sau iubirea este forma cea mai ferma a vietii, atotputernicia
e cea care a produs o existenta deosebita de Dumnezeu si 0
face sa progreseze, sau, daca nu progreseaza, nu o lasa sa
piara cu totul, iar cunostinta e pusa si ea in slujba binelui.
Fiinta, sau viaia buna si fericita, puterea si cunostinta lui
Dumnezeu nu pot fi slabite sau marginite. Ele nu pot slabi

decat Tn existenta creata din nimic, in care ele sunt daruri ce
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pot fi primite sau refuzate. Cand sunt primite, ele sporesc si
prin eforturile puse prin creatie in fiinta fapturilor. Cand nu
sunt primite, insugirile date prin creatie sunt strambate.
Puterea este pusa in slujba egoismului, caruia i se atribuie o
falsa infinitate de crestere in viaia si cunoasterea isi cauta
intemeierea in argumente si Tn pareri mincinoase.

Aceasta aduce cu sine si 0 slabire a comuniunii intre
persoane, socotindu- se ca tinta suprema existenta eului
singular. Bunatatea sau iubirea, indreptata numai spre eul
propriu, nu mai e bunatate sau iubire; puterea e inlocuita cu
0 mare slabiciune si cunostinta se restrange la falsa pretuire
a eului propriu, identificat cu totul, ceea ce produce un mare
intuneric. Nu mai are loc o apropiere de Dumnezeu, ca
Treime iubitoare de Persoane.

Sfantul Apostol loan a accentuat cu deosebita claritate
identitatea Tintre bunatate sau iubire si cunostinta sau
lumina, sau viata. Aceasta legatura se prelungeste si in
oameni. El spune: ,Cine iubegste pe fratele sau raméne in
lumina... lar cel ce uraste pe fratele sau este in intuneric si
umbl& 1Tn intuneric s nu stie incotro se duce, pentru ca
intunericul a orbit ochii lui” (I In 2, 10- 11).

Dumnezeu este iubirea, deci viata si lumina prin Sine,
pentru ca este suprema unitate neconfundata a comuniunii
tripersonale.

Despartirea de Dumnezeu a adus lipsa de iubire, de
putere si intunericul.

Toate formele fiintei lui Dumnezeu au in ele putinta

de- a se comunica. Dar intrucat Dumnezeu nu e silit sa le
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comunice, are loc o comunicare a lor in El Tnsusi. Aceasta
face ca Dumnezeu sa fie in trei Persoane, care- si comunica
intre ele fiinta sau viata, bunatatea si lumina sau cunostinta.
Aceasta face pe Dumnezeu o Treime de Persoane unite in
cea mai mare iubire. Numai viata Tmputinata, rautatea sau
lipsa de bunatate si nestiinta, sau cunostinta Tmputinata e
unitd cu necomunicarea. Si aceasta e proprie lumii create,
care nu le are pe acestea ca fiinta.

Cele trei forme ale continutului fiintel Sale, existenta
cea prin Sine, pot fi considerate si ca Adevarul total. De
aceea lisus Hristos S-a numit pe Sine insusi ca Dumnezeu
intrupat si Adevarul. El a spus astfel despre Sine: ,Eu sunt
Adevarul si Viata”. lar daca cunostinta sesizeaza adevarul si
deci ea este una cu lumina, Hristos a putut spune despre
Sine, ca despre Cel ce este Adevarul, si: ,Eu sunt Lumina
lumii”. lar daca lumina este cunostinta adevarului, a putut
spune despre Sine insusi ca ,Cel ce umbla in El nu umbla in
intuneric”. Deci s- aidentificat in fond si cu iubirea.

Asadar, in cuvintele urmatoare ale lui lisus, prin care
spune ca este lumina, trebuie sa vedem si afirmatia ca El
este iubirea. Ba spune si direct ca aceasta lumina este viata.
LEu sunt Lumina lumii: cel ce Imi urmeazd Mie nu va umbla
in Tntuneric, ci va avea lumina viefii” (In 8, 12). Dar acestea le
spune despre Hristos si Sfantul Apostol Pavel, cand Tl
numeste si ,Puterea si infelepciunea lui Dumnezeu” (I Cor. 1,
24). Ca Putere este si Viatd si ca Intelepciune este lumina si

iubire.
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Toate acestea formeaza  continutul  fiintei  lui
Dumnezeu si in El ea este nemarginita. Si, avandu- le pe
toate prin Sine, El este izvorul lor si pentru noi. lar lisus
Hristos ca Fiu al Tatalui, avandu- le impreuna cu Tatal, este
deofiinta cu Tatal.

Cele create neavandu- le acestea prin ele Tnsesi,
inseamna ca nu au o fiinta prin sine si nemarginita. Dar,
neavand fiinta prin ele, o au prin actul creator a lui
Dumnezeu. Tnsi aceasta inseamnd nu numai marginirea lor
si dependenta de Dumnezeu, ci si 0 legatura necesara cu
fiilnta lui Dumnezeu si cu toate formele el, deci si o
capacitate de a primi in forme marginite aceste continuturi,
si chiar o sete de a le avea tot mai mult. Dar setea aceasta
spre nemarginire o pot ele si stramba, unii oameni
amagindu- se cu ideea ca pot creste intr- o nemarginire a
eului lor.

Insa pentru ca omul nu are legatura cu Dumnezeu ca si
Cu niste persoane egale, deci nici iubirea din partea lor in
mod vizibil si intr- un fel in care sa aiba si bucuria iubirii lor
fata de sine, ca a unora ce au si ele nevoie de El, a facut
Dumnezeu multe persoane, ca ele sa-si largeasca tot mai
mult zona iubirii, setea de ea si Tntelegerea bogatiei ei.

lar aceasta se datoreste si marginirii lor. Ei sunt gutati
de aceea sa creasca n nemarginirea iubirii si a bucuriei de ea
prin iubirea faia de tot mai mult{i semeni gi prin bucuria de
lubirea tot mai multora.

Pe de alta parte, oricat mai multe ar fi persoanele

umane cu care realizeaza relatiile de iubire, ele nu-1 pot
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muliumi Tn mod drept pe om si nu-i pot asigura fericirea
vesnica, caci nu-i pot deschide perspectiva unei iubiri
infinite. El ramane finsetat si de relaiia de iubire cu

Dumnezeu Cel in Treime.
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3.

TREI PERSOANE PURTATOARE ALE UNEI FIINTE
NEMARGINITE S| NEREPETATE, CA UN UNIC
DUMNEZEU, MODELUL SI TINTA FAPTURILOR
CREATE CONSTIENTE

Nici o fiinta constienta nu exista decat Tn ipostasuri sau
persoane: Fiinta dumnezeiasca 1n trei Persoane, cea
omeneasca, in multe persoane. Altfel nu- si Tmplineste nici
Dumnezeu si nici umanul destinul de existenta iubitoare si,
prin aceasta, fericite.

Daca fiinta dumnezeiasca ar fi intr- o unica Persoana,
n-ar fi buna sau iubitoare din eternitate, deci n-ar fi
dumnezeiasca. Dar si daca ar fi intr- o mul{ime de Persoane,
valoarea lor, demna de iubire si capabila de iubirea infinita,
s-ar relativiza, deci nici aceasta multime n-ar fi
dumnezeiasca. Numai existand in trei Persoane, aceste trei
Persoane sunt dumnezeiesti, pentru ca au o valoare Si 0
relatie intre ele care le face demne si capabile de iubirea
absoluta. $i sunt asa, pentru ca sunt asa de prezente una in
alta, incat in fiecare e vazut Dumnezeu intreg, nefiind deci
trei Dumnezei. Faia de ideea ca Dumnezeu nu poate fi deci o
unica Persoana, vom spune, intemeiati pe Sfintii Parinti,
urmatoarele:

Un dumnezeu monopersonal n-ar fi de aceea nici
persoana, nici Dumnezeu. |-ar lipsi desavarsirea.
Atotputernicia lui n-ar fi unita cu bunatatea sau cu iubirea.

Si ar mai fi aceasta atotputernicie, o data ce ar fi un despot
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incapabil de o legatura iubitoare cu alte forme de existenta?
In acest caz ce |-ar mai indemna si creeze o altd forma de
existenta, pe cea din nimic, daca nu s-ar vedea in aceasta
chiar o incapacitate de a o crea? Caci ce |-ar indemna sa
voiasca 0 comuniune cu sine a unei existente create in timp?

Un dumnezeu monopersonal s-ar apropia de o esenta
impersonala supusa unei legi a evolutiei sau a emanatiei,
inexplicabila Tn privinta originii sau a ceea ce se petrece prin
miscarea ei.

De aceea, Sfintii Parinti au combatut in mod hotaréat
ereziile: ariana si pnevmatomaha, care negau dumnezeirea
Fiului si Sfantului Duh, si care, cu pretextul ca resping un
politeism, declarau pe Fiul si pe Duhul Sfant creaturi, mai
precis niste prime creaturi.

Sfantul Atanasie zice: ,A spune de Fiul ca putea sa nu
fie e o indrazneala ce atinge fiinta Tatalui; caci putea sa nu
fie ceea ce e propriu ei? Aceasta e asemenea cu a zice: Tatal
putea sa nu fie bun. Dar precum Tatal e vesnic bun prin fire,
asa e Nascator vesnic prin fire. lar a zice: Tatal voieste pe
Fiul si Cuvantul voieste pe Tatal nu aratda o vointa
antecedenta (nasterii), ci indica autenticitatea aceleiasi firi si
calitatea gi identitatea fiintei” ©.

Nu fiinfa neipostaziata ca Tata naste pe Fiul, o face sa
fie Tata, ci din eternitate fiinta suprema este ipostaziata in
Tatal Nascator si in Fiul Nascut. Tine de ea sa fie astfel
ipostaziata. Tine de bunatatea e sa fie din eternitate

ipostaziata ca Tata si ca Fiu. Nu se poate gandi in fiinta

6 Contra Arianos, ,Or. 1", P.G. 26, col. 48
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dumnezeiasca ca existenta nici o clipa anterioara ipostazierii
el Tn Tatal si in Fiul. Tine de bunatatea el sa fie Tata din
eternitate, ipostaziata Tn Tatal si in Fiul.

lar Sfantul Vasile cel Mare conditioneaza relatia de Tata
si Fiu alui Dumnezeu de bunatatea si de puterea Lui. ,Binele
(bunatate) este pururea in Dumnezeu Cel mai presus de
toate; dar e un bine (o bunatate) ca sa fie Tata al unui astfel
de Fiu; deci niciodata nu lipseste binele (bunatatea) din El,
nici nu vrea sa fie Tatal fara Fiul; iar voind, nu e fara putere;
lar voind si putand, e firesc sa aiba vesnic pe Fiul, pentru ca
vesnic voieste sa fie binele (bunatatea)”. ”

Dumnezeu n-ar fi bun gi autentic, daca n-ar fi in El o
Persoana care sa-si arate bunatatea fata de alta Persoana si
n- ar avea puterea si faci aceasta. In acest caz n-ar fi mai
presus de toate, prin libertatea de a-si arata bunatatea din
veci si neincetat. Caci, in acest caz, ar fi supus unor legi. Cel
mai mult si mai permanent Tigi arata o Persoana bunatatea
faja de alta cand una e Tata si alta, Fiu din veci si pana in
VeECi.

lar faia de afirmatiile aceloragi eretici, sau ale altora,
ca, admitandu- se trei Persoane in Dumnezeu, se admit trei
dumnezei despartiti, asa cum s-ar intampla si daca s-ar
admite o muliime de persoane, precum Sse cunosc trei
oameni, sau mai multi Tntre ei, Sfantul Grigorie de Nazianz
spune: ,Dar aici (la oameni) comunul Tinfatiseaza numai o
unitate care este cunoscuta numai prin gandire. Indivizii

sunt foarte despartiti prin timp, prin cele suferite si prin

7 La Sfantul Grigorie de Nyssa, Contra lui Eunomiu, cap. VII, P.G. 45, col. 769.
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putere” 8. lar afirmand unitatea lui Dumnezeu faia de multii
zei ai elinilor, Sfantul Grigorie spune: Dar ,pentru noi nu
este decat un unic Dumnezeu, pentru ca una este
dumnezeierea. Sicei ce sunt din ea raman in ea, desi credem
ca sunt Trei. Caci nu este Unul mai mult Dumnezeu, iar Altul
mai putiin Dumnezeu. Nici Unul mai inainte, iar Altul mai
tarziu. Nici nu se scindeaza 1n vointa, nici nu Se imparte in
putere. Nimic din ceea ce este in cele Tmpartite nu se afla
aici (in fiinta cea Una), ci dumnezeierea e neimpartita in Cei
ce Se disting, daca trebuie sa vorbim pe scurt. E ca o unica
lumina Tn trei sori ce se penetreaza reciproc, fara sa se
contopeasca. Cand privim la dumnezeire, la cauza prima si
la principiul unic (la monarhie), apare in cugetarea noastra
unitatea ei. lar cand privim la Cei in care este dumnezeirea,
Cei ceies din cauza prima in mod netemporal, fiind din ea si
de aceeasi slava, Cei inchinati sunt Trei”°.

Lafel spune Sfantul loan Damaschin: ,Cei trei sori care
se compenetreaza sunt o singura lumina” °. lar un tropar din
slujpba Tnmormantarii spune: ,0 Dumnezeire 1n trei
straluciri”.

La oameni, firea cea comuna e posedata de multe
persoane prin repetitia el in acele persoane, deci nedeplin
unitd in persoanele lor. Tn Persoanele dumnezeiesti firea nu
se repeta, ci e posedata in modul comun total. Sfantul Vasile
cel Mare spune ca la oameni fiinfa este dispersata, sau in

ipostasuri vedem aceeasi fiinta repetata, nedeplin unita si

8 Op. cit., ,Cuvantul 31. A cincea cuvantare teologica”, 15, p. 103.
9 |bidem, 14, p. 103.
10 De fide orthodoxa, 18, P.G. 94, col. 829.
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identica Tn aceste repetitii. De aceea, persoanele isi comunica
numai in parte si cand voiesc ceea ce au comun prin aceeasi
fire, aratand ca firea lor este aceeasi. Intre persoanele umane
de aceeasi fire se afla un spatiu sau alte obiecte, care fac
firea sa se repete si sa nu fie intr- o totala comuniune. La
aceasta contribuie si faptul ca firea umana e constituita din
suflet si trup si, daca sufletele pot comunica ma usor,
trupurile le impiedica de la o deplina comunicare.

In Persoanele Sfintei Treimi Tnsd ,se vede o continud si
infinita comunitate” 1, adica o comuniune neintrerupta de
vreo discontinuitate si infinita 1n continutul ce si-L
comunica cele trei Persoane. ,Cugetarea nu vede (in
Dumnezeu) nici o intrerupere, care sa fie ca un spatiu intre
Tatal si Fiul si Duhul Sfant. Nu e nimic care sa se intercaleze
intre Ei; nici vreun alt lucru subzistent ( )
afara de firea dumnezeiasca, incat sa o poata Tmparti prin
inserarea a ceva strain, nici golul vreunei existente fara
subzistenta neipostaziata, care sa produca o fisura 1in
intregul fiintei divine, Tintrerupadnd continuitatea prin
intercalarea golului”. Cand cugetam pe Tatal ca necuprins,
ca necreat, li cugetdm si pe Fiul si pe Duhul Sfant la fel,
pentru ca Fiul si Duhul Sfant nu pot fi Tn afara acestei
infinitati atotcuprinzatoare si in afara singurei existente
necreate si in afara slavei, intelepciunii gi atotputerniciei ei,
,Cl se contempla 1in fiecare comunul neintrerupt si
neimpartit’. Lafel nu se va putea cugeta Tatal in afara Fiului

sau a Duhului  Sfant, Tintelesi Tn infinitatea lor

1 Ep. 38, P.G. 32, col. 326- 328.
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atotcuprinzatoare. ,Caci nu se va putea in nici un fel inventa
vreo taiere sau Tmparfire incat sa se poata cugeta Fiul fara
Tatal, sau Duhul despartit de Fiul, ci se vede si in Acestia o
negraita si  neinieleasa comunitate si distinctie, nici
deosebirea ipostasurilor taind comunicarea (0 )

firii, nici comunicarea firii confundand particularitatile
semnelor (ipostatice), adica cele proprii fiecarui ipostas”.*?

Sfantul Atanasie spune si el: ,Dar daca zicem ca Fiul
este, viefuieste si subzista deosebit, asemenea Tatalui, prin
aceasta nu- L despartim de Tatal, cugetand unele spatii si
distante prin care ar fi desspariit trupeste. Caci credem ca ei
sunt uniti Tn chip nemijlocit si sunt nedesparti{i intre ei.
Intreg Tatal 1l are pe Fiul intreg n sanul Sau si intreg Fiul e
Tmpreuna cunoscut cu Tatal si se odihneste neincetat Tn
sanurile parintesti” 13.

Astfel, Dumnezeu nu poate fi nici o singura Persoana,
pentru ca ar fi lipsit de comuniunea iubirii, nici o muliime
de persoane. Caci, in acest caz, aceste persoane ar fi
marginite si nu s-ar putea cuprinde toate in fiecare
persoana. Deci, nu putem vorbi decat de un singur
Dumnezeu, dar intreit in Persoane, pentru ca acesta de fapt
este un unic Dumnezeu prin unitatea de fiinta si de iubire
nemarginita ce- | este proprie prin relatia de Tata si Fiu uniti
in Duhul Sfant. Deci, aceasta calitate de unic Dumnezeu in
trel Persoane nu o are pentru faptul ca este simplu in trei
Persoane cu totul la fel. Tn acest caz s-ar socoti si trei

persoane umane un singur om. $i ce ne-ar impiedica sa

12 Sfantul Vasile cel Mare, op. cit., col. 332- 333.
13 De Synodis, P.G. 26, col. 723.
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socotim pe toti oamenii un singur om, sau sa socotim si pe
cele trei Persoane divine trei dumnezei?

E un singur Dumnezeu numai pentru ca cele trei
Persoane dumnezeiesti sunt intr- o relatie in care fiecare le
cuprinde pe celelalte doua prin locul deosebit ce-l1 are in
relatie cu acelea. Intre oameni toti sunt, sau pot fi, si tati, i
fii. Nici nu e unit numai unul cu atul Tn calitatea exclusiva
de tata si de fiu.

In Dumnezeu, Unul singur este Tatdl, deci reprezinta
toata parintimea si numai parintimea in relafie cu un unic
Fiu, si Unul singur reprezinta toata fiimea si numai fiimea in
raport cu Tatal si Duhul Sfant reprezinta o relaiie speciala
cu amandoi. De aceea, cand se cugeta si se numeste Tatal, El
e Tnteles ca Tata exclusiv gi avand in relatie cu El Tn mod
total si pe Fiul; si cand e cugetat si numit Fiul, e inteles in
relatie exclusiva gi totala cu El si Tatal. Siin mod asemanator
intelegem si pe Duhul Sfant. Sirelatia aceasta, desi este atét
de intima prin desavargirea iubirii datorita nemarginirii
fiecaruia si iubirii infinite a fiecaruia fata de ceilalti, ca o
unire deplina, nu inseamna o confundare intre Ei.

Nu pot gandi si zice Tatal, fara sa gandesc si sa vad in
El pe Fiul. De aceea, nu-1 pot zice Tatalui sau Fiului
Dumnezeu, fara sa vad in El pe Fiul, sau Duhul ca acelasi
Dumnezeu.

Calitatea de Tatd al unui singur Fiu, si numai de Tat&, Tl
prezinta pe Tatal ca nevazutul exclusiv, ca iubirea de Tata
fata de Fiul. Tatal nu e ca Persoana decat Cel ce iubeste pe

Fiul ca Tata, deci nu pot sa-| spun Dumnezeu fara sa vad
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unit cu El ca Dumnezeu si pe Fiul. lar Fiul este numai Fiu gi
singur Fiu iubitor al Tatalui si de aceea nu pot sa cuget pe
Fiul si s numesc pe Fiul, ca Dumnezeu, fara sa-L vad in El si
pe Tatal ca Dumnezeu.

Un om este tata al unui fiu, sau a mai multora, dar e si
fiu a unui tata. lubirea unui fiu omenesc nu- | uneste in mod
total si exclusiv cu cel ce-i este tata, sau cu cel ce-i este fiu.
Ci e unit cu fiecare din cel doi, sau cu mai multi fii pe care Ti
are. Nu vad in nici un om numai un fiu, ci si altceva, nici in
tatal numai un tata, ca sa nu ma spun de mosii lui, de
nepotii lui, de frafii lui. Deci cu nici unul din acestia nu este
voit Th mod exclusiv si total.

In Dumnezeu o Persoand n-are decét afectiunea de
Tata din veci si pana in veci fata de un unic Fiu, iar o Alta
numai afectiunea de Fiu Tn veci si pana in veci fata de un
unic Tata, fiind Persoane coeterne si aflate in viata plenara
comuna. Dar se arata si asa cunoasterea lumii, pe care a
hotarat sa o creeze. Tatal nu poate sa nu se gandeasca si sa
nu aiba Tn El exclusiv simiirea iubitoare faia de Fiul Sau ca
unit cu El, ca unit in slava de Dumnezeu cu El. Pe cat este El
de Dumnezeu, pe atat este si Fiul, si viceversa. Nu vrea ca eu
sa spun: ,Tu esti Dumnezeu, iar El nu este Dumnezeu”. El
vrea sa spun: ,Tu esti Dumnezeu impreuna cu El. Amandoi
aveti aceeasi slava, a Aceluiasi Dumnezeu. Daca n-ai fi Tata
a Fiului Dumnezeu, n-a fi Dumnezeu. Esti Dumnezeu
pentru ca Fiul tau este Dumnezeu. Sunteii Tmpreuna

Dumnezeu”.
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Si fiind numai Tata si Tatal unui unic Fiu, nu voieste sa
nu gandeasca unit cu Sine pe Fiul; nu voieste sa nu aiba in
Sine, nedespartit de Sine, Tn toata gandirea si simtirea, deci
in toata existenta, pe Fiul. Nu voieste sa nu se simta una in
toate cele dumnezeiesti cu Fiul, desi pe de alta parte tocmai
aceasta 1l mentine vesnic in calitatea Sa de Tat&, deosebit de
Fiul, pentru ca are singur pe Fiul si numai pe un unic Fiu.

Unitatea Tatalui cu Fiul trebuie cugetata mergand mai
departe: Tatal nu voieste sa nu traiasca si simiirea iubitoare
a Fiului fata de Sine, deci uneste simiirea Sa de Tatal faia de
Fiul cu trairea simtirii iubitoare a Fiului fata de Sine, fara sa
se confunde prin aceasta cu Fiul. Tatal traieste ca Subiect
simtirea Fiului faia de Sine, fara sa se confunde cu Fiul.

Dar si Tn aceasta se vede unitatea neconfundata a
Tatalui cu Fiul. Si cine nu simte in sine si simtirea de catre
Tatal a simtirii Fiului?

Avem experienta acestui fapt si in relatiile dintre noi,
oamenii. Deci cum n- ar fi ea nesfarsit mai intensa in relatiile
dintre Persoanele dumnezeiesti? Si cum nu ne- ar obliga
aceasta sa socotim pe Tatal si pe Fiul si pe Duhul Sfant un
unic Dumnezeu, si, numind pe Tatal Dumnezeu, sa
infelegem 1in El ca Dumnezeu, fara sa-l1 socotim trei
Dumnezei, dar si fara sa-1 confundam ca Persoane. Fiecare
Persoana e purtatoare a intregii fiinfe dumnezeiesti
nerepetate, deci fiecare e Dumnezeul Tintreg, fara sa se
desparta, dar si fara sa se confunde intre ele.

lisus Hristos spune aceste lucruri Tn multe feluri, mai

ales in Evanghelia dupa Sfantul loan. De pilda, raspunzand
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la intrebarea lui Filip: ,Aratd- ne noua pe Tatal”, El zice: , Cd
ce M-a vazut pe Mine a vazut pe Tatal... Nu crezi tu ca Eu
sunt intru Tatal si Tatal este intru Mine? Cuvintele pe care vi
le spun nu le vorbesc de la Mine, ci Tatal — Care ramane
intru Mine — face lucrarile Lui. Credefi Mie ca Eu sunt intru
Tatal si Tatal intru Mine” (loan 14, 9- 11).

Fenomenul acesta il tratam in parte si noi, desi suntem
fapturi create, marginite, dependente, aratand insa ca nu ne
putem Tmpaca cu nemarginirea. Cand vorbeste copilul, el
simte ca prin el vorbeste si mama. Si nu numai el simte
aceasta. Ci si cei ce cunosc si copilul si mama. Cel apropiati
sufleteste nu vorbesc in mod izolat. Dar si faptele lor se afla
intr- o anumita comuniune. Tatal vede in fapta vrednica a
fiului gi fapta sa. Dar tatal omenesc, fiind tata al mai multor
fii, vede in fiecare fiu alt aspect de sine, nu se vede pe sine
intreg intr- un singur fiu; el, chiar fiind n realitate tata al
unui singur fiu, are putinia sa fie tata si al altor fii. De aceea
nu se vede intreg intr- un fiu al sau.

Vom adanci ideea unui singur Dumnezeu in trei
Persoane si in modul urmator:

O persoana trebuie sa aiba ca eu un tu, ca sa comunice
intreolalta, si un el care sa-i uneasca din nou, in interesul
pentru al treilea. O persoana trebuie sa vorbeasca cu o alta
si in modul cel mai interesat si unificator de un a treilea,
pentru a se simii fiecare fericita. La Dumnezeu, fiecare din
aceste trei Persoane, cuprinzand intreaga fiinta nemarginita,
nu e necesar sa fie o multime de persoane pentru a- i

comunica ma mult fiinta.
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Dar cea mai iubitoare relatie intre un Eu si un Tu are
loc atunci cand una e Tatal celeilalte si numa Tata si al
uneia singure. Daca Acest Tata ar fi si Tatal real sau posibil
al altor fii si daca ar avea pe langa calitatea de Tata si pe
aceea de fiu al vreunui alt tata, sau daca Fiul ar fi si el tata al
unor alti fii, si ar fi nu numai fiu a unui tata, ci si a unei
mame, iubirea intre el n-ar mal avea toata fiinfa si toata
intensitatea iubirii de Tata exclusiv si de Fiu exclusiv.

Dar daca acestia doi n-ar avea pe un al treilea tot atat
de nemarginit si de exclusiv, pe care sa-L iubeasca
Tmpreuna, ar lipsi ceva care 1i uneste si in alta forma pe cei
doi. Dar acest al treilea nu poate fi Tmpreuna Nascator cu
Tatal al Fiului, nici Tmpreuna Nascut al Fiului cu Tatal. El nu
poate fi un alt Fiu al Tatalui, sau un alt Tata al Fiului. Ci este
Cineva care reprezinta atentia sau iubirea Tatalui faia de
Fiul si raspunsul iubirii Fiului, ca Fiu, faia de Tatal. El Ti
uneste pe amandoi prin atentia reciproca ce sporeste iubirea
intre Ei, care- | intareste in calitatea lor de Tata si de Fiu. El
porneste de la Tatal, ca Tata, spre Fiul, ca afectiune de Tata
si, guns in Ful, se intoarce ca afectiune sporita a Fiului fata
de Tatal.

Aceasta 1i uneste Tn mod desavarsit Tn fiinta si in iubire,
facand pe fiecare Dumnezeu deplin, dar nu trei Dumnezei,
nefiind despartiti in nici un fel in fiinta si in iubire.

Vom da o ultima si cuprinzatoare intarire a invataturii
ca Dumnezeu este Unul, desi este in trei Persoane si fiecare
e Dumnezeu deplin, fara a fi mai mulii dumnezei, cu niste

texte din Sfantul Grigorie de Nazianz. Adresandu- se celor ce
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afirmau ca, daca ar fi trei Persoane de fire dumnezeiasca, ar
fi trei dumnezei, Sfantul Grigorie spune: ,Dar care este lupta
si argumentul nostru Tmpotriva celor doua partide impreuna
(din care una afirma o confundare Tntr- un unic Dumnezeu a
celor trei Persoane, alta le desparte in trei Dumnezei, n.n)?
Pentru noi nu este decat un unic Dumnezeu, pentru ca una
este Dumnezeirea. Si Cei ce sunt din ea raman 1n ea, desi
credem ca sunt Trei. Caci nu este Unul mai mult Dumnezeu,
jar altul mai putin Dumnezeu. Nici Unul mai Tnainte, iar altul
mai putin. Nici nu se scindeaza in vointa si nu se imparte in
putere.... ci Dumnezeirea este neimpartita in Cei ce se
disting, daca trebuie sa vorbim pe scurt. E ca o unica lumina
in trei sori ce se penetreaza Tn mod reciproc, fara sa se
contopeasca. Cand privim la Dumnezeire, la cauza prima si
la principiul unic (la monarhie), apare in cugetarea noastra
unitatea ei. lar cand privim la Cei Care ies din cauza prima
in mod netemporal, fiind din ea si de aceeasi slava, cei
inchinati sunt Trei” 4.

La fintrebarea adversarilor: ,Oare nu e o0 unica
dumnezeire si la Elini... Sila noi nu este tot neamul omenesc
0 unica umanitate? Dar totusi nu sunt mul{i zei si nu unul,
ca si multi oameni?’, Sfantul Grigorie Teologul raspunde:
,Dar comunul uman poseda o unitate care este cunoscuta
numai prin gandire. Indivizii sunt foarte despartiti prin
timp, prin cele patimite si prin putere. Noi traim nu numai o
compozitie (avand trupuri deosebite), ci si 0 opozitie intre

noi si in noi ingine. Nu raméanem nici ntr- o singura zi curat

14 Op. cit., ,Cuvantul 31. A cincea cuvéantare teologica”, 14, p. 103.
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aceiagi, cu atat mai putin toata viata, ci Tn trupurile si
sufletele noastre este un flux continuu si o schimbare
neincetata. Nu stiu daca nu sunt asa nici ingerii si toata firea
de sus si de dupa Treime, desi sunt simpli si mai intariti in
bine prin apropierea de Binele suprem” 15,

Dar cele trei Persoane dumnezeiesti sunt un unic
Dumnezeu, pentru ca fiecare reprezinta n at mod fiinta
dumnezeiasca cea unica si prin aceasta se intregesc altfel
decat cele omenesti. Nu sunt Persoane ma mult sau mai
putin uniforme, ca cele omenesti, si de aceea mai putin
intregitoare. De fapt si la oameni e nevoie de un eu-tu si de
un al treilea pentru intregire. Dar la Dumnezeu e mai mare
deosebirea si de aceea nu se repeta in ele fiinta, ci fiecare
reprezinta toata fiinta, dar altfel, si de aceea Persoanele se
intregesc mai deplin, fiind o Tntregire a celor trei roluri ale
aceleiasi fiinte nerepetate.

Aceasta le face pe cele trei Persoane sa aiba deplin
fiecare Tn Sine si pe celelalte doua. Fiinta, fiind nemarginita,
nu se poate repeta, dar cele trei Persoane ale Ei nu se
confunda, folosind fiecare in alt fel toata puterea fiintei
intr- o comunicare reciproca. La oameni exista o comunicare
intre persoanele apropiate corporal si spiritual, care poarta
aceeasi fire, dar Tn mod repetat, ca intre niste noduri Tntre
care sunt ntinse niste fire. Uneori firele comunicative intre
doua persoane sunt asa de multe, ca firea unica e traita de
firea celeilalte aproape ca identica cu a sa. Dar nu poate trai

fiecare persoana umana cu toate celelalte aceasta unitate,

5 |bidem, 15, p. 103- 104.
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datd fiind distanta dintre ele. Tn viata viitoare, unde
cunoagterea tuturor de catre fiecare Tn Hristos va avea o
maxima dezvoltare, se vor apropia Si persoanele umane de
unitatea care este intre Persoanele Treimice, fiind unite si ele
toate Tn Fiul cu Tatal prin Duhul Sfant, dar nu printr- o
relatie asemenea celei dintre Persoanele divine.

In viata pdmanteascd o persoand nu este legatd prin
fire mai multe sau mai putine numai cu firea repetata din
alta persoana, ca un nod iradiant cu altul, ci cu mai multe
astfel de noduri, cu unele prin mai multe fire, cu altele prin
mai putine. $i pe masura ce o persoana e ma putin legata
prin astfel de fire cu fiinta repetata in alte persoane, e mai
moarta spiritual, fara ca aceasta sa faca sa inceteze
subzistenta sa in firea proprie.

Modul unitatii Sfintei Treimi este astfel originea si

ajutorul vesnic al unitatii Tntre fapturile constiente.
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DEOSEBIREA CELOR TREI PERSOANE ALE UNICEI
FIINTE DUMNEZEIESTI NEREPETATE IN RELATIILE
INTREGITOARE

Fiinta dumnezeiasca subzista din eternitate, deci fara
de Tnceput, 1n trei Persoane: in Tatal nenascut, Tn Fiul nascut
din Tatal si in Duhul Sfant purces din Tatal spre Fiul. Una nu
e deci mai Tnainte de alta. Aceasta inseamna ca n- a fost nici
fiinfa dumnezeiasca impersonala anterioara subzistentei lor
in cele trei Persoane. Desi Tatal e nenascut, iar Fiul Nascut si
Duhul purces, nenasterea Tatalui nu au o succesiune fintre
ele. Tn rugdciunea Tntai a Sfantului Vasile cel Mare, dinainte
de Sfanta Impéartidsanie, se spune catre Fiul: ,Stapane
Doamne, lisuse Hristoase, Dumnezeul nostru, Cela ce esti
izvorul vietii si a nemuririi... Fiul Tatalui Celui fara de
inceput, Cela ce esti impreuna vesnic ca Dansul si impreuna
fara de inceput”. Deci una si aceeasi fire dumnezeiasca este
in Tatal nenascuta din eternitate, dar totodata este nascuta
in Fiul din eternitate si in Duhul Sfant este purceasa din
eternitate. Dar, deoarece e nemarginita, ea nu se dubleaza si
nu se intregeste prin aceasta, ci Tatal o are din eternitate
nenascuta, Tn mod nascut din Tatal si Duhul Sfant din
eternitate Tn mod purces din Tatal spre Fiul. Deoarece nu
filnta Tn sine naste si purcede, ci intrucat este in Tatal, ea nu
este nici nenascuta in Sine, ci intrucat este in Tatal, dar este

asa din eternitate. Caci daca ar fi nenascuta in sine, ar trebui
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sa si nasca, existand 1n Sine, deci ar avea loc o evolutie de la
starea de fiinta impersonala, la cea Tn starea celor trei
Persoane. Din eternitate, fiinta dumnezeiasca nu exista altfel
decat in Persoana Tatalui Nenascut, Nascator si Purcezator,
si in Persoana Fiului Nascut si a Duhului Purces.

Fiinfa cea una are din eternitate in Tatal calitatea de
nenascuta, dar si de nascatoare si purcezatoare, Si prin
aceasta are din eternitate in Fiul calitatea de nascuta si in
Duhul, de purceasa. Deci nu trece in timp de la calitatea de
nenascuta la cea de nascuta si purceasa, de la calitatea de
fiinfa a Tatalui, la cea de fiinta a Fiului sia a Sfantului Dubh.
Ci este din eternitate in Persoana nenascuta, dar i
nascatoare si purcezatoare a Tatalui si Tn Persoana nascuta a
Fiului si Tn cea purceasa a Sfantului Duh. Toate trei
Persoanele sunt din eternitate, nu venite pe rand la
existenta. Deci, este din eternitate fiecare Persoana 1in
celelalte doua, netrecand ca o debordare de la Tatal la Fiul si
Duhul Sfant in baza unei legi a emanatiei, Tn mod panteist.
Nici nu s-au produs pe rand, prin vointa. In cazul acesta, am
considera pe Tatal temporal Tnaintea celorlalte, ceea ce ar
reduce pe Dumnezeu la o0 existenta monopersonala
apropriata de o esenta si de legea ei de dezvoltare. Nu s- ar
fi produs ele nici prin vointa tuturor Celor trei. Aceasta ar
insemna tot un fel de lege existenta intr- o esenta inainte de
ele. Ele sunt din eternitate intr- o iubire actuala, fara inceput.
intreaga fire dumnezeiascd — de cand existd Tn mod
constient, deci din eternitate — este implicata in cele trei

Persoane. In bunitatea ei, in binele ei, e dat modul etern si
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liber a existentei celor Trei Persoane dumnezeiesti.
Persoanele dumnezeiesti, ca existente din eternitate, arata ca
iubirea este fara de Tnceput si cauza si din faptul ca una
dintre Persoane este Tata, alta, Fiu si o atreia, Duhul Sfant al
iubirii care porneste din Tatal spre Fiul si se intoarce ca
raspuns de la Fiul la Tatal. Caci nu e iubire mai adanca si
mai curata ca cea dintre Tatal si Fiul, dar ma ales cand Tatal
e numit Tata si Fiul, numai Fiu. lubirea cea ma deplina o
arata o Persoana, fiind daruita de Sine ca Tata, si raspunsul
cel mai deplin la aceasta daruire este a unui Fiu, mai ales ca
nu e decat Fiu. Prima Persoana e prin acesta nenascuta gi
numai Nascatoare. lar daca suprema existenta e suprema
bunatate, ea nu se debordeaza fara voie, ci e o daruire
integrala de Sine a existeniei care n-a primit nimic, n
deplina libertate, dar o daruire care nu poate sa nu traiasca
bucuria raspunsului la daruirea iubitoare proprie. Cel ce
lubeste astfel se daruieste Tintreg si primeste raspunsul
iubitor Tntreg la aceasta daruire.

Daca n-ar fi o Persoana nenascuta, n-ar fi nici una
numai Tata si Tatal ultim. Si pana unde s-ar merge cu
nasterea din alta si ata? Unirea intre eternitate i
desavéarsirea lor se vede.

Voind sa-si daruiasca din eternitate Tintreaga fiinia
nenascuta, prima Persoana naste din veci Persoana careia i-o
daruieste. Dar tocmai pentru ca se daruieste Tintreaga
Aceleia, este Tn Aceea, dar si Aceea in ea. Traind din veci ca
originea ultima a toata existenta, sau toata bunatatea, o

daruieste Tintreaga unei Persoane care, prin aceasta, este
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egala si unita deplin cu Sine. Unirea desavarsita din bunatate
face din prima Persoana originea Persoanelor care sa
primeasca fintreaga bunatatea Ei, ca sa se bucure si Ea de
raspunsul Lor, ca daruire fiintiala. Neoriginatul da nagtere
originatului, daruindu- se intreg lui, ca acesta, umplandu- se
de bunatatea nesfarsita primita, sa i-o daruiasca in calitate
de bunatate sau de fiinfa primita, cu toata muliumirea ei,
Persoanei neoriginitate care i s- a daruit.

Chiar noi oamenii experiem faptul ca, cu cat ne daruim
ma mult altora, cu atat ne Tmbogatim mai mult. Tatal,
daruindu- Seintreg, naste prin aceasta daruire de Sine pe Cel
ce-L primeste, ca sa primeasca de la Acela ca raspuns
daruirea Lui. Dar nu poate sa nu daruiasca Celui Nascut prin
daruirea de Sine, ca pe o alta dovada a iubirii Sale, pe Duhul
Sfant, nu ca pe un Frate al Aceluia, ci ca pe Unul care devine
si al Celui cdruia Ti se arati iubirea Sa, ca si producd si in
Acela muliumirea iubitoare aiubirii Sale.

Stantul Grigorie de Nazianz le spune acestea astfel:
LAstfel, chiar daca este Tn ea (in firea dumnezeiasca) o
diferenta exprimata prin numar, nu e o taiere in fiinta. De
aceea monada «de la Tnceput» (de la inceputul etern al
existentei ei, n.n.) se migca spre doime pana in treime. Si
aceasta este pentru noi Tatal si Fiul si Sfantul Duh. Primul
este Nascator si Purcezator si aceasta in chip nepatimitor si
netemporal si netrupesc. Dintre ceilalii, Unul este Nascut,
Celalalt Purces, sau nu stiu cum le-ar numi cineva, intr- un
mod cu totul deosebit de cele vazute. Caci nu vom indrazni

sa vorbim de o debordare a bunatatii, ceea ce a indraznit sa
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faca primul dintre filosofii elini, spunand despre cauza
prima si cauza a doua, ca prima e ca un crater care
debordeaza prin curgere. Sa nu introducem o nastere
involuntara si un fel de debordare naturala si de neretinut,
care nu e potrivita ideilor noastre despre Dumnezeire. De
aceea, ramanand in hotarele noastre, admitem nenagterea Si
0 nastere si pe Cel purces din Tatal, cum spune undeva
Dumnezeu Cuvantul (In 15, 26). Si de cand sunt acestea?
Acestea sunt deasupra lui candva. Sau, daca trebuie sa
vorbim cu oarecare curaj, ele sunt de cand e Tatal. Dar de
cand este Tatal? Nu era candva céand nu era” 6.

Daca existenta este prin Sine din eternitate, ea nu poate
fi decat bunatatea suprema; ea n-a putut fi nici nascuta
candva, nici nenascatoare, care e autodaruirea totala de Sine.
Dar pentru ca existenta aceasta, una cu bunatatea
nemarginita, nu se poate multiplica, daruirea si primirea nu
e o astfel de multiplicare, ci un act care face sa se traiasca de
doua, mai bine zis de trei congtiinte, prin daruire si primire,
intregul infinit care este aceasta existenta sau bunatate
nemarginita.

Existenfa constienta de Sine din eternitate, avand in
Sine bunatatea neoriginata de nimeni, deci nemarginita, nu
poate sa nu fie si fecunda. Dar fecunditatea nu consta in
sporirea fiintei, care e nemarginita, ci in capacitatea de- a
naste si o alta congtiinta, sau doua alte constiinte, care sa se

bucure de aceastd bunitate. In fond bunitatea nu poate si

16 |bidem, ,,Cuvantul 29. A treia cuvantare teologica”, 2- 3, p. 52- 53.
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nu fie traita in comun de mai multe congtiinte, si anume, de
trei, nu de mai multe, ca sa nu se relativizeze acestea.

In Sine insdsi constiinta existentei prin Sine, fiind o
congtiinta fecunda, are capacitatea si pornirea de- a naste o
ata constiinta, sau doua alte constiinte, carora sa li se
daruiasca cu tot ce are ea.

De aceea, Parintii au vazut relatia intre Tatal si Fiul ca o
relatie intre Minte gi Ratiune, sau ca o relafie tripersonala,
Tmplinita chiar in Persoana Tatalui. Am putea spune ca
aceasta relatie e un fel de autointelegere a existentei de sine,
care ia un caracter tripersonal.

In constiinta de Sine, existenta fara de inceput, care e o
existenta totala, are un chip a Sau, care nu poate fi lipsit de
realitate, caci un chip pur gandit nu i-ar da nici o bucurie
reala. Dar acest chip nu poate fi nici o realitate despartita de
Sine. Tn Ratiune (in Logos), Mintea supremid se descoperd
deplin pe Sine pentru bucuria de Sine, se bucura de tot
continutul nemarginirii Sale. Ratiunea este actul mintii, sau
al Subiectului care se cugetd pe Sine. In Ratiune, Tntelegerea
Subiectului suprem se cugeta pe Sine.

O constiinta singura nu poate fi nici un om, cu atat mai
putin Dumnezeu. Lumina si bucuria e sta Tn comuniunea cu
o alta constiinta. Oricat as fi de singur, eu privesc la mine, ca
la un fel de altul, eu vorbesc cu mine, ma bucur de mine, ma
indemn pe mine, ma indrept pe mine. In Dumnezeu aceastd
convorbire a Tatalui cu Fiul este numai pozitiva, este numai
iubire si numai bucurie. Dumnezeu nu se indrepteaza pe

Sine in Persoana Fiului, ci se bucura de Sine.
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De aceea Sfantul Evanghelist loan a vorbit de un
Cuvant personal fara de inceput la Dumnezeu, ca de o alta
Persoana. ,La inceput era Cuvantul... Si Dumnezeu era
Cuvantul si Cuvantul era la Dumnezeu” (In 1, 1- 3). Cuvantul
ce-| aude Tatal de la Fiul Sau e cu adevarat ca de la o alta
Persoana, dar de la o alta Persoana cu totul de in acord cu El.
Acea Persoana vorbeste, raspunzand, ca o Persoana Cuvant,
cuvantului Sau. lar vorbindu- | Tatal, cuvantul ce I-I spune
devine Cuvant- Persoana, deosebit de Sine, care- | raspunde,
aratand caracterul de Persoana pe care |-a luat cuvantul
Tatdlui. Tn convorbirea Tatdlui cu Persoana Cuvantului, se
descopera si se pune in deplina lumina viata lui Dumnezeu
ca iubire plina de bucurie. Se pune intr- o lumina plina de
sens, de ratiune, existenfa dumnezeiasca. Fiul lui Dumnezeu
se numeste Cuvant sau Ratiune nascuta de Tatal si pentru
faptul ca are in El pe Cel ce cuprinde in Sine toate ratiunile
dupa care se vor crea toate ale lumii.

In acest sens am putea intelege cuvantul Sfantului
Maxim Marturisitorul: ,lar Cap a lui Hristos, adica al
Ratiunii negata tainic prin depasire, este Mintea ridicata in
mod absolut si infinit peste toate si Tn tot chipul. Pe aceasta
Hristos, Cel inteles spiritual ca Ratiunea Mintii prin fire, o
face cunoscuta celor vrednici” Y.

Aceasta arata ca intre lumea creata si Dumnezeu Cel ce
are un Fiu nu este o Tnstrainare totala. Dumnezeu are un Fiu,
conform Caruia a dat o anumita rationalitate lumii create.

Oamenii sunt gi e ratiuni sau cuvinte ncorporate, facuti sa

7 Op. cit., p. 84.
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cunoasca prin Fiul pe Dumnezeu Tatal; facuii sa se uneasca
Tmpreuna prin cuvinte cu Cuvantul Tatalui. Ratiunile lumii
sunt facute facute spre o armonie intre ele, care le vine de la
Dumnezeu, si ele duc spre Dumnezeu, deci nu sunt contrare
lui Dumnezeu Cuvantul si iubirii.

Mal precis se spune aceasta in unele Scolii ale lui. De
exemplu: ,Intrucat deodatd cu Ratiunea, care e Ficatoarea
tuturor, e cugetata si Mintea, la care se raporteaza Ratiunea,
ca la cauza Sa, a numit pe Tatal cap a lui Hristos, in
calitatea Lui de Minte, care naste prin fire Ratiunea” 8.

Tatal ca Minte e Cap a Ratiunii, Tn Care exista intr- o
armonie ratiunile lumii create. Daca folosim ratiunea Tn mod
drept, nu putem sa nu vedem prin ea armonia ratiunilor din
lume, care isi cer explicarea Tn unitatea ratiunilor din Fiul gi
deci in originea lor ultima, in Tatal. Aceasta arata ca in
ratiuni e o unitate mai presus de ele, ca orice ratiune a unei
persoane se cere dupa inielegerea cu alte persoane si cu
ratiunile unei lumi, care nu exista prin ea insasi.

Ratiunile cautate si comunicate de ratiunea omului se
comunica prin cuvinte intre persoane care cauta o intelegere
tot mai profunda, mai comuna si mai explicativa a lumii cu o
origine mai presus de ea. Rajiunea dumneazeiasca e singura
care ne poate explica lumea si in acest sens e Ratiunea lumii,
dar e, in acelasi timp, mai presus de aceste ratiuni.

Legatura intre Ratiunea dumnezeiasca si lume, dar
aflata prin lume, depasind lumea, o exprima Sfantul Maxim

si Tn modul urmator: ,Cel ce a primit Tn chip nestiut, prin

18 |bidem, Scolia 6 la Raspunsul 25, p. 88.
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negarea in sens de depasire a celor create, insasi vederea
nemijlocita a Ratiunii celei mai presus de orice ratiune, are
drept cap Ratiunea cea atotunica, peste care si cu care nu
exista alta ratiune prin fire. Ea are ca nascatoare prin fire
unica Minte, spre care calauzind, ca spre capul ei, mintea ce-
L urmeaza, prin Duhul cel de o fiinta cu Ea, Ti da viata”*°.

Ratiunea suprema explicativa a lumii duce mintea
omeneasca ce cauta aceasta explicare la viata, ca la sensul a
tot ce existd. Intre ratiune si viaid este deci o legaturd. Dar
viala adevarata nu e fara iubire, care e armonia fTintre
persoane si a carei model si izvor suprem e Dumnezeu.
Sensul acesta e una cu Mintea suprema. Din ea si spre ea, ca
din Tatal si spre Tatal, sau spre originea tuturor, este
Ratiunea dupa care s-au creat toate i prin care urcam spre
Tatal prin raiiunea care aduna ratiunile lucrurilor Tnlauntru
spre Ratiunea suprema, care, ca gsi cauza a lor, explica toate.
lar prin aceasta Ratiune Tnaintam la Sensul tuturor, care nu
mai are nevoie de o explicatie. Caci lumineaza prin Sine
toate.

,Capul Ratiunii celei mai presus de toate... este Mintea
cea necauzata prin fire, cugetata Tmpreuna cu Ratiunea a
carei cauza este. Caci cel ce a vazut prin credinta Ratiunea a
vazut deodata cu Ratiunea si Mintea care nagte in chip
netemporal Ratiunea, aflandu- se in Ratiune dupa fiinta.”°
Ratiunea suprema care explica toate, fiind ma presus de
putinta noastra de Tinielegere, este totodata atinsa prin

credintad. Tntre credintd si Ratiune, am ajuns in mod tainic si

19 |bidem, Scolia 10 la acelagsi Raspuns, p. 88- 89.
20 |bidem, Scolia 12 la acelasi Raspuns, p. 89.
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la Mintea suprema suprema, ca Sens al tuturor. Numai Tn
Dumnezeu Tatal, Cel neoriginat de nimic, dar care e originea
tuturor prin Fiul sau prin Ratiune, este ultimul Sens al
tuturor. Intelesul suprem este ma presus de orice
rationament, pentru ca n- are nici o cauza. El e cauza ultima
a tuturor celor rationale.

Acel Tnteles suprem inexplicabil este una cu Subiectul
suprem neoriginat. El nu se poate bucura deplin de Sine,
daca nu se infelege oarecum printr- un altul, care e Rafiunea
Lui. Raman amandoi intr- o comuniune sau iubire eterna, din
care provine ratiunea sau iubirea, sau armonia tuturor.

Daca, prin actul mintii sau a Tintelegerii, Tatal se
descopera pe Sine ca existenta rationala, ca Logos, si acesta
e chipul Sau real, prin simtire, sau prin Duhul, iubegste acest
chip a Sau. Fiul sau Cuvantul, sau Raiiunea suprema, este
produsul cugetarii la Sine a Tatalui, iar Duhul Sfant, ca
iubire a chipului Sau cugetat, este produsul simtirii sau al
»inimii” Sale.

Fiul este dedublarea cugetata a Tatalui, chipul Sau
ontologic; Duhul este proiectarea iubirii Sale spre acest chip
gandit, ontologic a Sau.

Sfantul Vasile cel Mare vede si in numele de Cuvant dat
Fiului lui Dumnezeu gandirea intreaga a lui Dumnezeu Tatal
spre Sine. Intrebandu- se: ,Pentru ce este numit «Cuvant»?”,
raspunde: ,Ca sa-ti arate ca iese din minte”. Si mai departe:
.Pentru ca este chipul Celui care L-a nascut, aratand in El
insusi si Tntregind pe Cel ce L-a nascut si fara sa se desparta

intru ceva de Cel ce L-a nascut, are totusi o existenta
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desavarsita in El Tnsusi, asa precum si cuvantul nostru
infatiseaza in Tntregime gandirea noastra. Asadar, loan L-a
numit «Cuvant», ca sa-ti arate nasterea nepasiva din Tatal,
sa- i teologhiseasca existenta desavarsita a Fiului si sa arate
prin aceasta legatura in afara de timp a Fiului cu Tatal. Ca si
cuvantul nostru nascut din minte, se naste fara patimire;
nici nu se taie, nici nu se imparte, nici nu curge, ci mintea,
ramanand fintreaga in propria sa fiinta, da nastere la un
cuvant intreg si desavarsit, iar cuvantul, iesind Tn afara, are
in el toata puterea mintii care |-a nascut” 2.

Cand Evanghelistul spune: ,S Cuvantul era la
Dumnezeu si Dumnezeu era Cuvantul... Toate printr- Tnsul s-
au facut”, arata caracterul personal a Lui, dar gi strict unit
cu Tatal. Si mai arata ca prin Cuvant s-a descoperit 1n
primul rand Siesi Tatal si a realizat din eternitate un dialog
cu Sine, ca si cu o alta Persoana, desi strans unita cu ea. Dar,
intrucat: ,Toate printr- nsul s-au fdcut”, se mai aratd ca in
Dumnezeu Cuvantul e o atotputernicie care aduce din nimic,
in comuniune cu Tatal, din bunavointa Tatalui, toate la
existenta si ca prin El, ca prin Cuvantul plin de putere, se
sustin toate. Cuvantul fata de cele create e liber, dar ele nu
sunt fara El si fara comuniunea intre El si Tatal, fara iubirea
dintre ei. N-au fost aduse la existenta prin evolutie
involuntara, ci prin Cuvantul liber si prin bunavoirea Tatalui,
Care se foloseste de El cu bunavoire si in comuniune spre a

crea toate. Cuvantul ne arata si comuniunea eterna cu Tatal,

21 Omilia XVI”",Tn Scrieri. Partea I, vol. 17, P.SB., trad. de Pr. D. Fecioru, E.|.B.M.B.O.R.,
1986, p. 517- 518.



52

dar si putinfa Tatalui de a se folosi liber de El pentru
crearea, sustinerea si apropierea fapturilor congtiente de El.

Caci Tn Cuvant are loc nu numai intalnirea intre oameni
si intre el si Cuvantul dumnezeiesc. Prin numele de Cuvant
ni s-a aratat de Sfantul Evanghelist loan nu numai
interpersonalitatea divina, ci si vointa si putinta lui
Dumnezeu de- a se intadlni cu oamenii gi de a-1 guta pe el sa
se intdlneasca intre e si cu El Tnsusi. Caci a pus si in e
putinta si trebuinia cuvantului, sau a intanirii lor si cu
Cuvantul dumnezeiesc.

Dar un alt inteles principal al expresiei: , Lainceput era
Cuvantul” este eternitatea Fiului lui Dumnezeu in convorbire
cu Tatal. Caci El ,era” cand a avut loc un ,inceput” in
general, adica era inainte de orice a inceput, deci de orice Tsi
primeste o existenta in timp. El era inainte de timp. Este din
eternitate. Caci altfel nu s-ar fi facut toate prin El. El pur si
simplu n-are un inceput, desi s-a nascut din Tatal. Caci s-a
nascut Tnainte de orice timp, cum e gi Tatal Tnainte de orice
timp. Unul e nendscut, celalalt nascut, deci 1 are pe Cel
nenascut ca Tata, dar, intrucat n-a fost candva cand
Dumnezeu n- a fost Tata, asa n- a fost candva cand n- a avut
un Fiu. Tine de eternitatea lui Dumnezeu sa fie originea
ultima nu a unor lucruri incongtiente si minore, ci a unui
Subiect egal cu El in infinitatea si nemarginirea Lui. Este o
comuniune eterna, sau o iubire plina de toata bucuria si
viata, din eternitate.

Sensul cuvantului ca Tintalnire Tintre persoane, deci

impreuna eternitatea Cuvantului cu Tatal, ni-| arata i
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termenul folosit de poporul roméan pentru comunicare intre
persoane, prin vorbire. Poporul roméan, prin termenul
,Cuvant”, indica nu numai exprimarea gandului cuiva, ci Si
,venirea la un loc” (conventus) a doua sau mai multe
persoane. Prin conventus suprem si liber, printr- un
conventus al iubirii Tntre Tatal si Fiul a fost creata si lumea.
Cuvantul dumnezeiesc arata ca, si dupa ce sunt facute,
persoanele umane pot sa refuze raspunsul pozitiv la ceea ce
voieste Fiul lui Dumnezeu, caci cuvantul e un act liber,
folosit de orice persoana creata cum voieste, nu numai spre
bine, ca Dumnezeu Cel bun prin fire. Dumnezeu, Tnzestrand
pe oameni cu cuvantul, respecta libertatea lor Tn folosirea
cuvantului. Dumnezeu respecta libertatea lor. Precum
vorbeste El liber, cand 1i creeaza, dar realizédnd toate spre
bine, le da si lor putinta sa foloseasca cuvantul, dar nu
numai pentru a se uni prin iubire intre e cu Cuvantul
Creator si conducator spre unirea in El ca bine, ci si contrar
cerintei Lui, ramanand totusi legati, prin cuvantul lor

contrazicator, cu semenii $i cu Dumnezeu.
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RELATIA INTRE PERSOANA TATALUI SI CEA A
FIULUI — TEMELIA CARACTERULUI FILIAL AL
PERSOANELOR UMANE SI A INDUMNEZEIRII LOR

Daca in Dumnezeu n-ar fi si relatia eterna dintre Tata
si Fiu, n- ar exista o baza pentru aducerea la existenta a unor
fapturi congtiente, chemate si ele la starea fericita fara
sfarsit a relatiel fratesti cu Fiul, mai bine zis la hranirea lor
din relatia eterna si prin fire a Fiului cu Tatal. $i nu poate fi
un destin mai inalt pentru umanitate ca acesta.

Numai pentru ca este un Tata, Care are din veci un Fiu,
a creat Dumnezeu si o categorie de fapturi careia sa-i arate
0 iubire asemenea celei dintre El si Fiul Sau si pe care Tatal
si Fiul Sau sa o agjute sa se inalie la iubirea faia de Tatal,
asemenea Fiului, si la iubirea frateasca faia de Fiul, ca si la
iubirea frateasca intre ele.

De aceea Fiul a avut o lucrare mai apropiata Tn crearea
lumii si a oamenilor din ea, dar si cand acestia s- au departat
de aceastd calitate a lor. Tn cazul al doilea li s-a facut om,
model gi putere 1n iubirea lor faia de Dumnezeu i
intreolalta.

Nu poate fi o existenta suprema si fara de inceput ca
model si tinta mai Tnalta pentru oameni ca un astfel de
Dumnezeu.

Parintii Bisericii spun ca, daca n-ar fi un Fiu a lui

Dumnezeu deofiinta cu Tatal, Tatal n-ar fi binevoit sa
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creeze pe oameni ca pe niste fii asemanatori Fului Unul-
Nascut pe care sa-i iubeasca si care sa-L iubeasca, si,
nefiind acest Fiu, n- ar fi fost cineva care, din iubire faia de
Tatal, sa voiasca sa se creeze si alti fii care sa iubeasca pe
Tatal asemenea Lui. Dumnezeu ar fi ramas, in mod fatal, ca
un lipsit de atotputernicie;, separat de oameni ar fi si El
supus, asemenea unei esente, unor legi de care nu poate
scapa. Fara un Dumnezeu Tata si Fiu (si Duh Sfant), n-ar
exista decat viziunea panteista a unei esente din care
evolueaza toate, in cadrul legilor ei oarbe, de nedepasit.

De aceea, si cand oamenii au refuzat sa raspunda
iubirii lui Dumnezeu cu iubirea lor, tot Fului i-a Tncredintat
Tatal misiunea sa Se faca om si sa arate oamenilor modelul
omului cu adevarat iubitor de Dumnezeu si sa le dea puterea
spre aceasta.

Dar cum a fost posibil ca oamenii sa nu raspunda
ubirii lui Dumnezeu si sa nu se iubeasca nici intre ei, iar
prin aceasta sa ajunga supusi mortii, cata vreme modelul
lor, Fiul Unul- Nascut al lui Dumnezeu, a ramas in iubirea
desavarsita faia de Tatal?

Faptul acesta dureros din istoria omenirii se explica
prin aceea ca oamenii n-au putut fi adusi la existenia ca
subiecte ale firii dumnezeiesti infinite, ci ale unei firi
marginite. Ei au mai primit si corpuri, pentru a trebui sa se
ajute si pentru a se aguta si unii pe altii si pentru a se sfinii
de Dumnezeu si corpurile lor si universul indeobste. Pe
langa aceasta au mai fost creati si ca faptura libera. Fiul

Unul- Nascut, avand si El in Sine toata infinitatea fiintei
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Tatalui, putea sa 1i aute la ridicarea lor din nou spre
asemanarea cu Dumnezeu. La aceasta contribuia si faptul ca
Fiul a avut fata de Tatal iubirea prin fire; si a avut- o din
eternitate, o data cu existenta Lui.

Oamenilor li se cerea si voinia lor, ca sa raspunda
iubirii lui Dumnezeu cu iubirea lor faia de Dumnezeu i
intreolaltda. Si aveau Tn aceasta vointa si tendinta de a spori
in continutul vietii lor, data fiind marginirea lor. Dar prin
aceasta omul a putut fi si usor amagit sa cugete ca trebuie
sa lupte pentru subiectul propriu, ca sa-gsi sporeasca viaia
sa, Si prin aceasta sa se intereseze mai putin de Dumnezeu
si de ceilalti, sau chiar sa lupte cu ei, care se interesau i €
sa-gi atraga, din universul material si din asezarea altora,
sporirea lor.

Astfel, el n-au mai dat pref iubirii fata de Dumnezeu si
de semeni si n-au mai folosit nici ratiunea pentru a se
convinge ca numai in colaborare intreolalta, deci prin iubire
si prin credinta in Dumnezeu, Care, ca Facator al tuturor, le
cere aceasta unitate prin iubirea intre ei, pot spori. Au
schimbat aceasta ratiune conforma firii lor comune i
Ratiunii lui Dumnezeu, sau Cuvantului si Fului Lui, in
socotinte individualiste, sau egoiste, producand prin ele o
lupta in firea lor repetata in fiecare.

Sfantul Maxim Marturisitorul a dezvoltat pe larg
aceasta idee in ,Epistola catre loan Cubicularul. Despre
iubire”. El a descris cum persoanele umane, in loc sa
Tnainteze spre iubire intre ele, ca o Tnaintare a unuia in altul

si Tn considerarea de catre unul a celuilalt ca o sine proprie,
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dupa asemanarea Sfintei Treimi, au ales sa se urasca Si sa
sporeasca lupta intre ele, sustinand in cadrul firii celei una,
repetata in ele, putinia de a se sfagia. Caci persoanele umane
nu pot Tnvinge amagirea cautarii infinitatii in sinea proprie,
fara credinta in Dumnezeu si alipirea de El, Singurul de la
Care le poate veni puterea unirii intre el si cu El prin iubire.
Numai unindu- se prin iubire cu Dumnezeu, ne vine de la El
puterea normala a unitatii firii umane. $i numai in unitatea
in firea purtata de persoane diferite, care le vine din iubirea
intreolalta si in unirea cu Dumnezeu, sta normalitatea ei.

De aceea a venit Fiul lui Dumnezeu ca om, ca sa ne
convinga si sa ne dea harul, sau puterea Lui, ca sa invingem
aceasta socotinta egoista, care pune firea noastra in lupta
anormala cu sine insasi si cu Dumnezeu. Astfel, Hristos
convinge socotinta noastra sa procedeze potrivit firii,
neopunandu- se ratiunii firii, prin care tofi, precum avem o
unica fire, agsa putem avea sSi 0 unica socotinta si o0 unica
vointa cu Dumnezeu intre noi, neavand nici o despartire de
Dumnezeu si intre noi, cand, prin legea harului, alegem ca
regula de viaia legea firii Tn socotinta noastra. Caci e cu
neputinta ca cel ce nu s-au unit mai Tnainte cu Dumnezeu,
prin buna Tntelegere si cuget drept, sa poata conveni intre ei
prin libera hotarare.

,Caci la inceput inselatorul diavol I-a Tngelat pe om
prin rautatea vicleniei, T1mbiindu-i momeala placerii
infatisata ca iubire de sine. lar prin aceasta |-a despartit pe
om de Dumnezeu si pe noi intreolalta, facandu- ne, prin

alegerea socotintei, sa parasim cugetul drept si sa impartim
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in modul acesta firea, taind- o Tn multe pareri si inchipuiri.
Caci a facut calege atrupului uneltirea si nascocirea ca orice
fel de pacat, folosindu- se pentru aceasta de puterile noastre
si impunand, ca sprijin a staruintei raului Tn toti, lipsa de
acord a socotintei lor. Prin aceasta a convins pe om sa se
abata de la miscarea cea dupa fire gi sa-si miste pofta de la
ceea ce e ingaduit, spre ceea ce e oprit...

Caci din nestiinta rasare iubirea de sine, iar din aceasta
rasare tirania fata de cel inrudit (dupa natura)... De aceea,
prin raiiune omul trebuie sa ocoleasca nestiinfa si sa se
miste numai spre Dumnezeu prin cunostinta... $i prin
acestea si pentru acestea sa dea nastere fericitei iubiri, care
il leaga de Dumnezeu si il face dumnezeu pe iubitorul de
Dumnezeu.” 2

Caci iubirea, contrar ratiunii iubirii de sine, ,aduna cele
divizate si face pe om iarasi o singura ratiune i un singur
mod de vietuire si aduce la egalitate si netezeste toata
inegalitatea si deosebirea, sustinuta in toti prin socotinte
proprii. Mai mult, ea misca Tn chip cuvenit spre o inegalitate
laudabila, intrucat fiecare atrage cu voia pe aproapele la sine
(in locul sau) asa de mult, si-I cinsteste cu atat mai mult pe
acela ca pe sine, cu cat mai Tnainte 1l respingea si ravnea sa
fie el Tnaintea aceluia...” Si ,fiecare e a fiecaruia si toti ai
tuturor si mai degraba a lui Dumnezeu decat unii a altora”.
Si s-a Tnaltat spre Dumnezeu, ,parasind particularitatea
celor divizati si care divide, nemaisocotind pe celalalt om ca

pe altul decat sine, ci cunoscand pe toti ca pe unul si pe

2 _Epistola a doua catre loan Cubicularul. Despre iubire”, in P.SB. vol. 81, Scrieri.
Partea a doua, E.I.B.M.B.O.R., Bucuresti, 1990, p. 30- 31.
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unul ca toti... privind la ratiunea cea atotuna, Tmpreuna cu
care 1l cunoagtem aparand pe Dumnezeu si prin care El
staruie sa Se arate ca bun, adunand in Sine fapturile Sale,
fiindca ratiunea nu-L poate cunoaste din El Tnsusi cum
este” 23,

Prin Hristos ajungem astfel sa socotim pe celalalt ca pe
noi ingine, asa cum Tatal nu ma desparte pe Fiul si pe
Duhul Sfant de Sine si nici acestia nu Se mai considera
despartiti intre e si de Tatal. Fiecare il vede in sine pe
celalalt, ba e preocupat mai mult de acela decat de sine.
Aceasta este simiirea proprie iubirii care uneste, dar nu
confunda. Caci, pretuind pe celalalt mai mult ca pe tine, nu
traiesti despartirea lui, dar nici pe a ta, care a, Tn aceasta
traire a lui de catre tine, cea mai mare bucurie ata.

Aceasta e Ratiunea (Cuvantul) care ne uneste si in ea
traim Sensul suprem al existeniei noastre (pe Tatal).

Dar aceasta {inta a realizat- o inta Fiul Tn Sine,
aratandu- ne calea pe care sa tnaintam spre ea in pilda vietii
Lui de om si dandu- ne din Sine puterea Lui.

Facandu- Se El omul pe care trebuie sa- | realizam si noi
in unire cu El, a primit si patimirile ce au intrat in firea
noastra prin dezbinarea intre noi si intre noi si Dumnezeu.
Dar, primind nu patimile placerii, ci numai patimile
suferitoare care au venit Tn firea noastra de pe urma acelora,
le- a biruit pe acelea. Astfel, primind si moartea care a intrat
in noi prin voia noastra, a Tnvins- o Si pe ea, dandu- ne in

Sine puterea de-a o finvinge si noi, daca ne unim prin

2 |bidem, p. 31- 33.
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credinfa cu El si ne despariim pe ca putem si noi de
patimile placerii si de vina de- a suporta moartea vesnica de
pe urma lor.

In patimirea Lui pentru noi, pand la moartea pe cruce,
se arata iubirea Fiului lui Dumnezeu facut om, ca a Celui mai
bun Frate pentru noi, dar si puterea dumnezeiasca
lucratoare in aceasta iubire. Daca renuntam gsi noi la patimile
egoiste, primind patimirile pentru pacatele egoismului
nostru, aratam si noi iubirea fata de Dumnezeu, Care,
intrupat ca om, a primit moartea ca sa o invinga.

In Hristos ni se aratd cad Dumnezeu a invins moartea nu
in mod arbitrar, folosindu- Se de atotputernicia simpla, ci de
iubirea care se uneste cu umanul, facandu- | iubitor de
Dumnezeu péana la dobandirea prin aceasta a iubirii,
capabila de deplina primire a puterii Lui, ca sa invnga prin
ea moartea. lubirea invinge moartea in creatura, pentru ca e
unita cu puterea dumnezeiasca. Daca atotputernicia divina a
creat lumea din iubire, tot prin iubire atotputernicia Lui
readuce la viaia trupul creat la Tnceput din taréana
neorganizata. Fiul lui Dumnezeu vrea sa realizeze un dialog
cu o fiinta creata Tn trup, sau sa vorbeasca cu aceasta fiinta
existentd n trup. In Hristos ia El Tnsusi trup, ardtand c3,
chiar ca Dumnezeu, poate vorbi cu omul n trupul readus la
viala nemuritoare. Pentru ca sa-si nvie trupul Sau, dupa ce
|-a facut chiar al Sau, pentru ainvia prin el si pe a celorlalii,
din iubire, era nevoie ca faptura omeneasca sa raspunda i
ea iubirii Creatorului, Care a voit sa-i dea viata vesnica in

sine. Si prin trupul Sau a voit sa castige si iubirea oamenilor
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de rédnd, ca sa poata fi Tnvia{i prin atotputernicia Lui.
Atotputernicia lui Dumnezeu n-ar avea rost sa nvie pe om
in trupul lui, urmarind dialogul iubirii cu el si folosindu- se
de acest dialog. lubirea pune Tn miscare atotputernicia, sau
chiar n ea este atotputernicia. Nu se poate cugeta una fara
alta. lar iubirea din partea lui Dumnezeu se arata si 1n
insusirea, prin ipostasul Lui, a patimirii pentru om, ca sa
gute si omul sa patimeasca, infrangindu- si placerea egoista
prin patimirea pentru Dumnezeu.

Unde este iubire, este putere care invinge urmarile
raului  sau ale diminuarii existentei. Unde nu este iubire,
este extrema putere a neputiniei, sau saraciei de viaia, ca
moarte spirituald. Tn Dumnezeu este iubirea atotputernica,
sau Tmbinarea lor, pentru ca existenta desavarsita este
existenta fara nici o lipsa simtita.

Dar iubirea nu poate fi intr- o existenia monopersonala.
lubirea implica comuniunea interpersonala. lubirea
inseamna indreptarea mea spre altul; si in aceasta se arata
puterea mea.

Pe de alta parte, iubirea invinge legile necesitatilor.
Dumnezeu nu traieste supunerea sau niscaiva legi, menite sa
franeze raul, pentru ca este, prin Sine, binele deplin trait in
cea ma mare libertate. Creand pe oameni ca fapturi
marginite, chemate sa urce prin comuniunea intre ele in
comuniune cu Dumnezeu, drumul acesta le-a fost indicat si
autat prin unele legi, care trebuia sa stea in legatura si cu
legile Tntiparite naturii. Oamenii trebuia sa se conformeze si

unor legi ale naturii, avand sa implineasca legile binelui.
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Dar, prin neascultarea de Dumnezeu, neimplinind n
parte legile lui Dumnezeu, acestea s- au schimbat in legi care
le aduceau oamenilor suferinie si, pana la urma, moartea.
Oamenii, cautand sa scape de ele, isi Tmplineau patimas
poftele lor, care au capatat si ele un fel de caracter de legi
care ii stapaneau.

Fiul lui Dumnezeu, luand trupul omenesc, a invins
stapanirea acestor legi cu o mare putere, desi, luand trupul
omenesc, suferea de caracterul pedepsitor luat de legile
binelui, le-a suportat cu rabdare, fara sa se lase condus de
ele spre noi calcari ale lor. Si, prin aceasta, a ridicat trupul
Sau deasupra legilor cu marea putere a iubirii de oameni.
Acestia, pana traiesc pe pamant, daca se unesc prin credinia
in Hristos, Tnainteaza si el spre biruirea acestor legi prin
rabdare. Dar deplin le vor invinge si ei cand vor fi Tnviafi.
Atunci iubirea, care-i alipeste pe veci de Dumnezeu, ii va
ridica si pe el mai presus de legi. Vor fi si el Tmparati in
Imparatia lui Hristos pe care a venit El s3 o pregateascd
pentru ei, ajutandu- le sa Tnainteze spre ea prin Biserica. Dar
in aceastd pregatire spre Imparatia desavarsitei libertati a
iubirii, el sunt ajutati de Duhul Sfant al lui Hristos. Stapani
in aceastd Tmpéaratie vor fi Tatdl nostru, Fratele nostru si
Duhul lor, prezent si in noi, deci si noi.

De fapt, toata propovaduirea si faptele lui Hristos
urmaresc castigarea oamenilor pentru Tmpéaratia lui
Dumnezeu. In Evanghelia Sfantului Matei se spune despre
inceputul propovaduirii lui Hristos: ,De atunci a inceput

lisus sa propovaduiasca si sa spuna: Pocaifi-va, caci s-a
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apropiat Tmpdrdfia cerurilor” (Mt. 4, 17). Si dupa aceea: ,Sia
strabatut lisus toata Galileea, invafand in sinagogile lor si
propovdduind Evanghelia (vestea bund) a Tmpdardtiei” (Mt. 4,
23). El ne invata sa ne rugam lui Dumnezeu, numindu- L
Tatd, si cerandu- | ,si vind Tmparatia Lui”, iar in ,Fericiri”
promite celor saraci cu duhul si celor prigoniti pentru
dreptate Tmparatia cerurilor. In Predica de pe munte cere
oamenilor: ,Cautafi mai intdi Tmpdar&tia lui Dumnezeu i
toate celelalte se vor adauga voug” (Mt. 6, 33).

In ultimele propozitii se aratd in ce fel trebuie si se
pregateascd oamenii pentru Imparatia cerurilor. Tn predica
de pe munte, dand toate poruncile iubirii de oameni,
Mantuitorul spune: ,Cel ce va strica una din aceste porunci,
foarte mici, s va invafa asa pe oameni, foarte mic se va
chema n Impdrdtia cerurilor; iar cel ce va face si va Tnvata,
acesta mare se va chema in Tmpdrd&tia cerurilor” (Mt. 5, 19).
lar poruncile ce se cer Tmplinite sunt cele ale iubirii, ae
milei, sau ale iertarii pana acolo, incat cel lovit pe un obraz
s3 i-1 intoarca si pe celalalt. Stapanirea Tn Tmpéaratia cerurilor
este nu a celor ingamfati, ci a celor smeriti: ,Adevar va zc
voud: De nu va vefi intoarce si nu vefi fi ca pruncii, nu vefi
intra Tn Tmpdar4tia cerurilor”. Ca si facem parte din acea
Imparatie, trebuie si fim ,fii ai Tatalui celui din ceruri”,
impreuna cu Fiul Lui, Care S-a smerit din iubire pana a Se
face om. Dar fii a Tatalui ceresc se fac cei ce binecuvanteaza
pe cel ce-i bleastama, cel ce iubesc pe vrajmasgii lor (Mt. 5,
44- 45),
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Daca stdpanirea prin sine Tn aceastd Impéaratie este cea
a comuniunii treimice, participarea la ea nu o pot avea
oamenii decat unindu- se cu Ea si traind si el din puterea
Acesteia, comunicand Tintre ei. Deci, cine se va smeri gsi va fi
ca pruncii, acela va putea intra in Tmparatia cerurilor (Mt. 18,
4-5).

Cel ce au scapat de legile greu de implinit prin puterea
lor au devenit, prin iubire, stapani peste toate. Pe de alta
parte, aceasta calitate o dobandeste ,cel ce face voia Tatalui
ceresc”, implinind cele cerute inainte, dupa pilda Acelui Tata
Care ,face sa rasara soarele si trimite ploaie si peste cei buni
Si peste cei rai” (Mt. 5, 45).

Dar aceasta pregatire, spre a ajunge la iubirea care
stapaneste peste toate legile, nu o pot realiza oamenii dupa
ce S-a inaltat Hristos la ceruri, decat prin Duhul Lui Cel
Sfant. Tn acest sens spune Mantuitorul catre Nicodim:
.,Adevar, adevar zc fie: de nu se va naste cineva din apa s
din Duh, nu va putea s3 intre in Tmpdrd&tia cerurilor” (In 3, 5).

Nu fara El le-a invins si Fiul ca om, inta rabdandu- le
ca urmari ale slabiciunii aduse de pacate, apoi biruind Tnsasi
treapta el culminanta, adica moartea.

Vom vedea prin ce lucrare poate auta Duhul Sfant
biruirea acestor slabiciuni, si poate guta pe om sa aunga la
starea de Tinviere, superioara legilor aparute de pe urma
pacatului.

Deocamdata sa aratam cum le-a nvins Hristos, Care
nu le-a avut de suportat fara voie, ca noi, ci le-a asumat gi

suportat de bunavoie. De aceea alterna in viata Lui actele de
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putere cu cele de patimire si greutatile omenesti, ba uneori
le unea Tintr-un mod tainic. E o unire antinomica, care
impaca cele finite cu cele infinite, pentru ca exista totusi o
inrudire a celor finite cu cele infinite si cele finite se pot
largi ca sa 1incapa 1in ele cele infinite. Dumnezeu
indumnezeieste cele omenesti si omul Tnomeneste cele
dumnezeiesti, fara sa le desfiinieze.

lata cum descrie unirea celor dumnezeiesti cu
savarsirea sau patimirea celor omenesti in Hristos, Sfantul
Grigorie de Nazianz: ,Omul de acum era necompus. Ceea ce
era, aramas. lar ceea ce nu era, a asumat. Era la Tnceput fara
de cauza, caci care este cauza lui Dumnezeu? Dar si mai
tarziu, El S-a nascut pentru o cauza. lar aceasta a fost: ca sa
te mantuiesti tu, care-L jignesti, care pentru aceasta
dispretuiesti dumnezeirea, fiindca a primit grosimea ta
Caci, 1insotindu- Se cu trupul prin mijlocirea mintii,
Dumnezeu S-a facut omul de jos, fiindca s-a Tmbibat cu
Dumnezeu..., ca sa ma fac atata Dumnezeu, cat Acela S-a
facut om. El s- a nascut (Mt. 1, 16), dar era si nascut (Ps. 2, 7;
Fapte 13, 33; Evr. 1, 5; 5, 5). Se naste din femeie (Gal. 4, 4),
dar dintr- o fecioara (Lc. 1, 34-35; Mt. 1, 20). Una dintre
acestea 1| aratd om, cealaltd, Dumnezeu. El se aratd aici fara
Tata (Mt. 1, 20), dar acolo fara mama (Ps. 2, 7). Amandoua
sunt proprii dumnezeirii. A fost luat in pantece (Lc. 1, 31),
dar a fost cunoscut de Prooroc, care era si el purtat in
pantece si a saltat (Lc. 1, 41) in prezenta Cuvéantului pentru
Care a fost facut. A fost Tnvelit Tn giulgiuri (In 19, 40), dar

leapada giulgiurile, sculandu- Se din mormant (In 20, 5-7). A
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fost pus in iesle (Lc. 2, 7), desi a fost slavit de Tngeri (Lc. 2,
13- 14) si vestit de o stea (Mt. 2, 2) si Tnchinat de magi (Mt. 2,
11). A fugit in Egipt (Mt. 2, 13- 14), dar fugareste pe egipteni
(les. 14, 27)... S-a botezat (Mt. 3, 16; Lc. 3, 21) ca om, dar a
desfiintat pacatele ca Dumnezeu (In 1, 29), deci ca sa
sfinteasca apele. A fost ispitit ca om (Mt. 4, 1; Lc. 4, 2), dar a
biruit ca Dumnezeu (Mt. 4, 11). A flamanzit (Mt. 4, 2; Lc. 3,
21), dar a saturat mii (Mt. 14, 20- 21), caci El este péainea de-

viata- datatoare si cereasca (In 6, 35, 48)”.%

24 Op. cit., ,Cuvantul 29. A treia cuvantare teologica”, 19- 20, p. 67- 68.
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A TNOMENII?EA FIULUI LUI DUMNEZEU, MIJLOC DE
INFIERE SI INDUMNEZEIRE A OAMENILOR. SPIRIT Sl
MATERIE

Dumnezeu, creand prin Cuvantul si Fiul Sau Unul-
Nascut toate (In 1, 3), a creat pe oameni ca chipuri ale Fiului
Sdu, pentru a- si extinde iubirea parinteasca si la alti fii, dar
nu deofiinta cu Sine si deci nu printr- o lege intrinseca,
fiindca aceasta ar relativiza pe Unul- Nascut si L-ar supune
pe Dumnezeu unei legi, care nu ar mai mentine o deosebire
intre Dumnezeu si lume. Dar voind sa dea fiinta tuturor
formelor de existenta, a creat si o ordine materiala si pe
oamenii compusi din spirit si trup, deci a creat si materia i
lumea materiala ca un mijloc de unire si de manifestare a
iubirii lor, dar dependenti Tn mod accentuat de vointa prin
care vor sa-si manifeste iubirea, dar si taria spirituala.

Cazand oamenii din relatia iubitoare cu Tatal si cu Fiul,
prin nemanifestarea tariei vointei lor fata de materie, Fiul, cu
bunavointa Tatalui Care a creat pe om dupa chipul Lui, S-a
facut si El om, compus din suflet si materie, dar ramanand si
Dumnezeu, ca sa faca nepieritoare unirea umanului, compus
din suflet si materie, cu Dumnezeirea.

Faptul acesta, avand l|la baza constitutia omului din
spirit si materie, arata ca materia nu este inapta de-a fi
formata prin spirit ca o suma de organe prin care sa se

manifeste bogatia de activitati ale spiritului. Dar omul fiind
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creat ca o astfel de compozitie prin Fiul lui Dumnezeu, se
poate face si El om, adica a putut sa-si faca El insusi
materia, prin sufletul asumat, un trup constituit de organe
prin care sa se manifeste El insusi ca Dumnezeu si pe care
sa-| elibereze de moartea sub care a cazut prin pacat, ca
slabire a spiritului si ca sa-1 faca organul wunei Vvieti
nemuritoare si deplin indumnezeite. Aceasta inseamna ca
materia nu e creata de Dumnezeu ca o forma de existenta
incapabila de- a fi facuta organ deplin adecvat a ipostasului
dumnezeiesc si deci al Tnsasi Treimii dumnezeiesti.

Dar ca sa facem mai usor de acceptat aceasta suprema
taind, e bine sa staruim putin asupra tainei prin care spiritul
omenesc, creat dupa chipul Fiului lui Dumnezeu, poate da
materiei o forma de trup capabil sa fie organ a functiilor lui
multiple. Aceasta inseamna ca materia nu e creata ca o masa
condamnata sa raméana amorfa, sau de- o unica forma. O
rugaciune bisericeasca, pe care o vom reda mai térziu, ne va
vorbi despre rolul Duhului Sfant Tn formarea universului
format din astri care se arata oamenilor de pe pamant ca
lumina, prin starea aprinsa in care se manifesta materia
unora din ei. Faptul ca intreg universul material, cu ordinea
lui armonioasa, a fost creat si e sustinut de Dumnezeu, deci
prin Duhul Sau cel Sfant, ni-| spun adeseori si Psalmii:
,Cerurile spun slava lui Dumnezeu si facerea mainilor Lui o
vesteste taria” (Ps. 18, 1). Pe larg descrie minunata lucrare a
lui Dumnezeu 1in univers, de exemplu, Ps. 135. Dar si la
inceputul Genezei ni se spune ca Duhul lui Dumnezeu se

purta pe deasupra apelor, sau a universului si toate le-a
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organizat Dumnezeu dupa treptele in care cele superioare se
puteau folosi de cele inferioare, prin Cuvantul Sau, de Care e
nedespartit Duhul Sau.

Aceasta Tnseamna ca chiar Tn materie sunt niste puteri
care pot fi folosite pentru organizarea armonioasa a
universului de catre Dumnezeu pentru folosirea lui de catre
spiritul omenesc. In acest sens spune Sfantul Apostol Pavel
ca ratiunile dumnezeiesti se vad in univers si de ele s-a
folosit Dumnezeu chiar in facerea sau organizarea lumii.
,Cele vazute ale Lui se vad de la facerea lumii, infelegandu-
se din fapturi, adica vesnica Lui putere si Dumnezeire” (Rom.
1, 20).

Intelepciunea lui Dumnezeu imprimatd in univers a
cunoscut- o Sfanta Scriptura Tnainte cu mii de ani. Dar stiinta
nu va putea vedea curand aceasta intelepciune 1in cele
materiale. Elinii socoteau ca materia e o masa uniforma,
compusa din atomi identici. De-abia chimia ma noua a
vazut numarul variat de atomi $i molecule variate in care se
compun prin energiile ce-i atrag. lar fizica mai noua a
descoperit fortele variate aflate in materie: miscarea,
electricitatea, caldura, energia din atomi. Caci cum s-ar fi
produs din atomi, uniforma, bogatia de ierburi si de flori, in
care Mantuitorul Tinsusi vede lucrarea Tinteleapta a lui
Dumnezeu? ,lar de Tmbracaminte de ce va ingrijifi? Luafi
aminte la crinii cdmpului cum cresc... Nici Solomon, in toata
slava lui, nu s-a imbracat ca unul dintre e” (Mt. 6, 28- 29).

Astronomia mai noua a descoperit un mare numar de

corpuri ceresti, constituite Tn mari unitati planetare, toate
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miscandu- se unele in jurul altora, deci atragandu- se intre
ele, dar 1intr-un fel care le meniine distincte. E legea
gravitatiei, descoperita prima data de Newton. lar Plank a
stabilit prin teoria cuantica marginirea ordinii materiale.

Dar e o minune la fel de mare ca, din muliimea variata
de molecule, sunt organizate organele variate ale trupului:
inima, plamanii, stomacul, organele simturilor, toate legate
intre ele Tntr- un trup si servind scopurilor constiente ale
subiectului uman. Si prin toate se manifesta unitatea
constienta a aceluiagi subiect.

Cine poate explica aceasta posibilitate a materiei de a fi
organizata atat de variat si de a putea servi ca mijloc de
manifestare a varietatii faptelor gandite, voite sau simtite ale
sufletului omenesc? Tot Dumnezeu trebuie sa fie prezent cu
lucrarea Lui si Tn aceasta legatura dintre sufletul omenesc si
materia atdt de minunat si de corespunzator cu ele
organizata a trupului. Ce mare taina e in puterea sufletului
de a aseza intelesuri in ochii organizati pentru aceasta; de a
exprima vointa sa prin glasul construit de organul vorbirii
etc!

De ce n-ar putea atunci si Fiul lui Dumnezeu, Care a
creat pe om dupa chipul Lui, sa organizeze si sa foloseasca
intr- un mod si mai intim, si mai direct pentru El, materia
intr- un trup propriu? Caci de unde ar avea sufletul
capacitatea de a organiza atat de complex si de unitar
materia Tn organele trupului ce se intregesc, daca nu din

bogatia armonioasa a ratiunilor Logosului dumnezeiesc?
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Poate fi dintr- o intamplare, lipsita de congtiinta unui
sens gi scop, intregirea existentei inimii cu plamanii, cu
stomacul, cu ficatul, si aceasta pentru a sustine viaia
constienta a sufletului Tn trup si Tn cadrul universului
intreg? Nu se dovedeste in aceasta o rationalitate superioara
voita, care a cugetat si a organizat intreaga realitate a lumii,
avand pe om ca centru congtient a e, indreptat prin
aspiratia lui spre legatura cu Creatorul mai presus de lume?

O mare si minunata taina se arata si in faptul ca
sufletul simte si el durerile (si placerile) produse de
intepaturi, de lovituri, sau placerea mangaierilor, a
mancarurilor si aodihnei in trupul material.

Fiul lui Dumnezeu, facandu- Se Subiect al trupului, si-a
putut Tnsusi intr- un anumit fel durerile suferite cu trupul
Sau, culminate prin cuiele batute in el prin rastignire. Caci
nu cred ca am putea spune ca ipostasul Cel Unul a lui
Hristos statea cu o parte a Lui nepasator la durerile ce le
patimea. Si astfel a putut ridica materia trupului deasupra
mortii, a putut simti El Tnsusi bucuria transparentei Lui prin
trupul inviat. Din bunatatea lui Dumnezeu nu lipseste mila.
lar mila nu exista fara o sim{ire. Asa cum mama simte in
suflet durerea pentru chinurile copilului, exista o simiire a
milei pentru oameni si in Dumnezeu. Fiul Lui Tsi triieste
rolul de ,Mielul lui Dumnezeu Cel ce ridica pacatul lumii” ( In
1, 29), ce sufera jertfa in locul oamenilor pentru pacatele lor,
ca sa-i elibereze de ele, si cu siguranta ca nici Tatal nu sta

nepasator la aceasta durere a Fiului Sau.
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Desigur, Fiul lui Dumnezeu nu si-a organizat El Tnsugi
prin suflet trupul Lui din materie si n-a manifestat prin
acest trup faptele omenesti unite cu cele dumnezeiesti, Si
primele ridicate la puritatea deplina prin ultimele, in mod
silit, ci a facut acestea si savarsea minunile, in care se
manifesta prin faptele trupului, cu precadere lucrarile
dumnezeiesti, prin voia Sa. Dar faptul ca si-a putut organiza
Cu voia Sa un trup omenesc si lucra prin cele omenesti ale
Lui, in mod curat si minunat, cele dumnezeiesti, prin
mijlocirea unor fapte trupesti, arata ca a creat El insusi pe
om cu trupul lui material, si deci materia intreaga n stare
de- a fi insusita si folosita ca mediu de manifestare a
Persoanei lui dumnezeiesti. Si ridica pe oameni la calitatea
de fii prin har a Tatalui ceresc, prin faptul ca era El Tnsusi
Fiul Unul- Nascut al Tatalui ceresc. Daca n-ar fi deci un
Dumnezeu treimic, un Dumnezeu care e Tata, Fiu si Duh
Sfant, nu s-ar fi putut face aceasta. Ridicarea omului din
inchisoarea naturii sale e posibila datorita faptului ca exista
un Dumnezeu a Treimii, ca sa nu se reduca totul la o esenta
a lumii acesteia, supusa unor legi de origine inexplicabila.

Pentru om Tnsa materia trupului, fiind Tnzestrata cu o
sensibilitate, poate reprezenta si un prilej de sensibilitate
placuta, deci o atractie contrara bucuriei spiritului de
Dumnezeu, Care e Spirit pur. Numai o Tntarire a legaturii
spiritului uman cu Dumnezeu poate sa faca si din trup un
mijloc de bucurie spirituala curata. Aceasta a facut- o Fiul lui
Dumnezeu, Spiritul divin intarind legatura spiritului uman

cu El. lar putinta acestei caderi a omului de la stramutarea in
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iubirea lui Dumnezeu nu poate fi vazuta intr- o neputinta a
lui Dumnezeu de a-| face pe om incapabil de ea. Aceasta e
facuta posibila pe de o parte prin limitarea lui prin
nemarginire, crezand ca poate dezvolta marginirea din sine
si din univers. Omul, slabind in stapanirea materiei de catre
spirit, materia trupului intra astfel Tntr-un proces de
descompunere, aungand la moarte. Fiul lui Dumnezeu,
luand trupul, Tsi Tnsugeste suferintele la care e supus trupul
omului, dar, rabdandu- le fara sa le desparta de Dumnezeu,
face din rabdarea lor, inclusiv a mortii, o forma de
manifestare a puterii spiritului si prin aceasta poate ridica
trupul din moarte. El ia astfel asupra Sa urmarile pacatelor
noastre, sufera pentru ele pana si moartea, dar Tnvinge
aceasta slabiciune a materiei, inclusiv moartea. Astfel, se
Tmplineste marginirea cu setea de nemarginire a omului Tn
voia lui Dumnezeu de a crea toate formele de existenta -
deci si cea compusa din spirit si materie —pentru a le atrage
pe toate Tn spiritualitatea Sa. Dumnezeu voieste sa se vada
frumusetea iubirii sufletului creat fata de El, datorata
primirii puterii dumnezeiesti Tn el, si in formele si simtirile
aratate Tn materie.

Dar si calitatea Fiului de Cuvant ne poate deschide
unele intelesuri ale Tnaltarii omului, aduse de intruparea Lui.
Expresia Sfantului Evanghelist loan: ,La Tinceput era
Cuvantul” inseamna nu numai ca Fiul lui Dumnezeu e fara
inceput si Persoana dumnezeiasca asemenea Tatalui, Tn
dialog iubitor cu Tatal, ci si ca El este inainte de tot ce are un

inceput si ca toate cele ce au un Tnceput au venit la existenta
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prin El, si ca toate sunt organizate dupa un cuvant sau o
ratiune a Lui, aflandu- se toate intr- o armonie aga cum sunt
ratiunile lor din El, dar si ca El — ca Cuvant al Tatalui — este
angajat Tntr- un raspuns etern iubitor fata de Tatal si ca
atare angajeaza Tmpreuna cu El fata de Tatal si pe oamenii
creati dupa chipul Lui ca cuvinte sau prin cuvintele lor. Si de
aceea, cand ei isi slabesc acest angajament fata de Tatal, se
face El Tnsusi si om, deplin angajat fata de Tatal, ca sa le
comunice si lor aceasta angajare.

El insusi traieste in Sine puternic, ca Fiu dumnezeiesc,
angajarea perfecta faia de Tatal si o intipareste aceasta si
umanitatii Sale; iar angajarea aceasta se intinde si la ceilalii
oameni care cred in El ca in Fiul lui Dumnezeu. Asa sunt
atrasi si oamenii in relatia iubitoare a Treimii. Dar, fiind
atrasi Tn angajarea Fiului fata de Tatal, sunt uniti si ntre ei.
Caci asa cum Fiul traieste in Sine cererea de angajare a
Tatalui, care implica asigurarea pretuirii si iubirii Tatalui si
raspunsul angajator sau asigurator a iubirii Fiului, El
extinde cererea de angajare si a oamenilor, ceea ce inseamna
asigurari reciproce ale iubirii. Deci Tnseamna ca fiecare are in
cuvantul sau o cerere, implicand si o asigurare a iubirii Sale
de angajare iubitoare fata de altul si trebuinta raspunsului
angajant al celuilalt, bazat pe trairea de catre Fiul intrupat a
cererii de angajare a Lui, din partea Tatalui, ca asigurare a
lubirii Lui si pe raspunsul asigurator a Lui, extins si in
umanitatea Lui. Fara relatia interpersonala n-ar exista
aceasta cerere de angajare si raspunsul la ea prin asigurarea

proprie. lar supremul izvor al acestei cereri angajatoare Si
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raspunsul angajator este in Treime. Treimea este existenia
supremei asigurari a iubirii, asigurare pornind de la Tatal si

raspunzand prin Fiul.



76
6.

SFANTA TREIME, IUBIREA DESAVARSITA IN SINE S
MANTUITOARE A NOASTRA

Daca iubirea intre Tatal suprem si numai Tata a unui
unic Fiu ni se descopera in cea mai Tnalta iubire, fara inceput
si fara sfargit, iubirea aceasta se arata desavarsita, existand
tot din eternitate si o alta Persoana, catre Care se indreapta
iubirea dintre Tatal si Fiul si Care, la randul Ei, se bucura cu
fiecare dintre ei si celalalt. Simplul fapt ca e o alta Persoana
decat cele doua aflate in relatie de Eu- Tu poate aduce o nota
noua, sporita, in iubirea dintre cele doua, primind intr-o
noua evidenta importanta ei. Desigur, s-ar putea spune ca
Tatal fiind infinit si Fiul, infinit, nu ma e lipsa de o alta
Persoana pentru a aduce ceva nou fin iubirea Unuia fata de
Celalalt. Dar cu judecata aceasta s-ar putea afirma si ca o
singura Persoana dumnezeiasca 1si este suficienta in
infinitatea el pentru fericirea proprie. Dar, daca infinitatea
unei Persoane cere pentru iubirea care da fericire si o alta
Persoana, de ce n-ar cere infinitatea iubirii Lor, care e
primul mod de iubire, sporindu-| pe primul cu toata
infinitatea Ei. Nu infinitatea Tn sine da bucuria iubirii, ci
reprezentarea ei de catre o alta persoana decat cea proprie.
Unde lipseste congtiinta, lipseste bucuria. Dar bucuria reala
0 da alta constiinta atenta la ea. Si vedem chiar in noi, care
suntem dupa chipul dumnezeiesc, ca un altul decéat eu si tu

ne aduce un mod nou Si sporit de iubire si deci de bucurie.



77

lubirea intre eu- tu, chiar in planul infinit, vrea sa se extinda
spre ata persoana, sau bucuria unuia de altul sporeste cand
e Tnsotita de bucuria unui al treilea, sau cand bucuria celor
doi traieste bucuria comuna de un a treilea. Poate Tn acest
sens, Sfantul Atanasie al Alexandriei a spus:. ,lar Domnul a
spus ca Duhul este Duh a Adevarului si Mangaietor: prin
aceasta a ardtat ci in Duhul este Treimea desdvarsitd” 2. In
acest sens, Sfantul Grigorie Palama precizeaza ca aceasta
calitate de Duh al Adevarului si a Tntelepciunii —si am putea
adauga ca si calitatea de Mangaietor — nu o indeplineste
Duhul numai pentru oameni, continuand lucrarea Fiului, ci:
,De El se foloseste si Cuvantul si Fiul preaiubit al Tatalui
faja de Nascator, dar avandu- L ca Tmpreuna iesit din Tatal,
si odihnindu- Se in El prin unitatea firii”. Mai incolo (p. 75)
vom da tot textul din care am luat acest citat, pentru a vedea
cum Sfantul Grigorie de Palama vede pe Duhul pe Duhul ca
pe Cel ce este necesar pentru plenitudinea iubirii si a
bucuriei in Dumnezeu, sau ca sa vedem ca doua Persoane nu
epuizeaza toata posibilitatea iubirii, ci e nevoie si de a treia,
care e Si ea nu numai Tintr- o legatura, ci chiar intr- o unire,
sau intr- o unitate cu cele doua.

Traim acest fapt si noi, oamenii, chiar prin necesitatea
limbii de- a adauga la eu- tu, un el. Nu putem sa uitam de un
el, aflandu- ne in relatie de eu- tu. Poate ca, cu cat ne iubim
mai mult unul cu altul, simiim sgi iubirea faia de el; sau
invers: cu cat traim doi ingi, legai ca eu-tu, pe un al treilea

mai mult, cu atat ne iubim si unul pe altul. Noi sim{im

% Epistola catre Serapion, P.G. 26, col. 589.
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trebuinta sa fim iubiti de al treilea si sa iubim pe al treilea, si
cu cat 1l iubim mai mult Tmpreuna, cu atat ne iubim si noi
mai mult.

Teologul rus Pavel Florensky numeste Tn felul urmator
adevarul despre numarul trei: ,Voi fi intrebat: de ce exista
tocmai trei ipostasuri? Eu vorbesc de numaarul «trei» ca de
unul imanent adevarului, inseparabil de el, eu nu pot exista
in afara relatiei cu tine si tu in afara relatiel unui orizont
care ne confirma... Numai in unitatea celor trei primeste
fiecare o unitate absolutd. In afard de trei nu existd
confirmare (in adevar), nu exista subiect al adevarului” 2.

Daca am fi numai doi, am simti ca ne- ar lipsi ceva din
realitate. Chiar fiinta divina trebuie sa traiasca in deplina
multumire, in relatie de trei constiinte personale.

Eu nu vreau sa fiu iubit numai de unul (de tu), oricat ar
fi de infinit, ci vreau sa fie Tnsotit Tn iubirea lui fata de mine
si de un al treilea (de un el); si tu a meu voiesti la fel, sa am
si pe atul care te iubeste Timpreuna cu mine. Dar si cel de- al
treilea vrea sa ne vada uniti in iubirea fata de el, sau in
iubirea lui fata de noi. Infinitatea esentei unei persoane nu
ma muliumeste prin iubirea ei. Smt ca aceasta nu e toata
(iubirea) realitatea. lubirea are drept baza constiinta unei
alte persoane. De ea vad conditionata iubirea ei, precum ea
vede Tn congtiinta mea iubirea mea. Constiintele proprii a

doua persoane sunt subiecte care dau si primesc iubirea.

26 Der Pfeiler und die Grundfeste der Wahrheit, 4 Briefe in ,Ostliches Christentum”, II,
Minchen, 1925, p. 36.
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lar la Dumnezeu, data fiind infinitatea persoanelor,
ajunge un singur El care sa completeze iubirea ce o astept si
care sa ne multumeasca cu iubirea pe care ne- o0 arata.

Dar al treilea Tn Dumnezeu nu poate fi ca al doilea, deci
Fiu. Aceasta ar arata pe Fiul neatragand iubirea integrala a
Tatalui. Ci trebuie sa fie o Persoana de alta categorie, Care,
chiar prin felul in care isi primeste subzistenia de la Tatal,
arata pe Tatal iubind deplin pe Fiul Tinsusi si pe Fiul iubind
pe Tatal Tnsusi. Astfel, Duhul uneste si mai mult pe Tatal si
pe Fiul, ceea ce- L face sa fie si El iubit de Amandoi si El sa-1
iubeasca pe Améandoi, dar aratand iubirea Lui deosebita fata
de fiecare 1n raport cu iubirea lor intre Ei, si a fiecaruia
dintre Ei faia de El, deosebita. El face pe Fiul si mai iubit de
Tatal si pe Tatal si mai iubit de Fiul. De aceea si Tatal nu- L
iubeste pe Fiul decat in Duhul, si pe Duhul, decat in Fiul, i
deci pe noi, ca fii duhovnicesti, si Fiul, ca frati duhovnicesti.

Duhul 1i Tntareste in unitate prin iubirea Lui si Ei se
intaresc in unitate prin iubirea fata de El. Nu se trece dincolo
de iubirea intre Tatal si Fiul prin Duhul. Sau Fiul e vazut in
Duhul, si invers, ca sa fie vazut asa dupa ce Se va intrupa
Fiul si in noi. Sfantul Grigorie de Nazianz spune: ,Treime
desavarsita, din Trei desavarsiti”.

Fiecare cuprinde si descopera adeseori nu Eul sau, ci pe
ceilalti. De aceea, in fiecare ipostas se pot vedea celelalte.
.Vezi, prin urmare, zice Sfantul Vasile cel Mare, ca uneori

Tatal descopera pe Fiul, ateori Fiul pe Tatal. Deci toata
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Dumnezeirea {i se arata uneori in Tatal, alteori Tn Fiul gi in
Duhul.” #

De aceea, pand ce Fiul este pe pamant, Duhul 1l arat3
mai mult pe El, iar dupa ce invie si Seinalta Fiul, arata El mai
mult pe Duhul, sau Duhul Tl descoperd sub un acoperadmant
simtit ca atare, facand pe Fiul chiar mai simiit si ma eficient
in lucrarea Lui.

,Caci monada migcandu- se din pricina bogatiei ei, dar
depasindu- se doimea (fiindca e mai presus de materie Si
forma, din care sunt corpurile), se hotarniceste ca Treime
(caci aceasta este prima care depaseste doimea), ca sa nu fie
Dumnezeirea nici stramta, nici sa se reverse la nesfargit.” 28

In cele trei Persoane dumnezeiesti este pluraritatea in
unitate, sau iubirea deplina, realizata in amandoua formele;
relatie Tntre Persoane, dar trditd in unitate deplini. Tn cele
trei e totul Tn relatie directa, caci Duhul e mereu in Tatal i
Fiul. Daca ar fi patru, n-ar fi totul Tn aceasta relaie directa
neincetata. Ar ramane mereu un El exterior. S-ar vedea ca
cineva ramane mereu afard. in doud Persoane, iardsi, s-ar
vedea ca nu e totul, ci ceva lipseste. In Dumnezeu Trei e
totul.

Duhul reprezinta intoarcerea Dumnezeirii Tn Sine, asa
zicand readunarea Ei pe planul modului de existenta in
comuniune personala. Fara sa anuleze acest mod,
Dumnezeirea se arata prin Duhul ca structura, ca matca
interpersonala a Dumnezeirii infinite, evitand atat lipsa de

.generozitate” a fiintei Tncuiate ermetic 1n Tintunericul

27 Contra lui Eunomiu, cartea VI, P.G. 29, col. 756.
28 |dem, Oratio de Pace, P.G. 35, col. 1160 D.
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existentei impersonale, cét si dezordinea pluralitatii infinite
ca numar. Atat primul fapt, cét si cel de-a doilea ar umple
totul de o esenta nelibera, panteista, neiubitoare, incapabila
de creatie, supusa unor legi oarbe, lipsita de sens.

Dupa Tnaltarea Fiului, cand oamenii nu- L pot vedea nici
in spatiu marginit, nici pretutindeni, aflandu- Se in Duhul,
Care poate fi prezent pretutindeni, poate fi si Hristos prin
El.

Duhul iradiaza pretutindeni din trupul Tinviat a lui
Hristos (la Sfantul Vasile, Cum lucreaza Duhul in tofi).

Vom vedea in alt capitol cum Duhul ne pune pe fiecare
in legatura cu Hristos, dar si cum Hristos e in legatura cu
Duhul. E forma activarii practice sau a prelungirii Tn noi a
ceea ce a facut Hristos pentru noi in curatirea de patimi,
chiar prin patimire, si Tn Tnaintarea spre Tinviere, deci spre
spiritualizarea trupului. Aceasta legatura intre lucrarea lui
Hristos si a Duhului se arata chiar in felul venirii la
subzistenta a Duhului, prin purcederea din Tatal, spre a Se

odihni in Fiul.
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8.

PURCEDEREA DUHULUI SFANT DIN TATAL SI
ODIHNA LUI IN FIUL, TEMEI AL IUBIRII
DESAVARSITE INTRE TATAL SI FIUL SI AL INFIERII
NOASTRE PRIN DUHUL

lisus Hristos spune de Duhul Sfant ca purcede din
Tatal si El va trimite celor ce cred in El (In 15, 26). De aceea
si Tn Simbolul niceo- constantinopolitan Biserica a spus
despre El: ,Care din Tatal purcede”. Parintii au f{inut sa
accentueze ca purcederea Duhului din Tatal este altceva
decat nasterea Fiului, dar n- au voit sa precizeze in ce consta
ea. Sfantul Grigorie de Nazianz spune: ,Dar ce este
purcederea? Spune- mi tu, ce este nenagterea Tatalui si eu i
voi explica ce este nasterea Fiului si purcederea Duhului. Si
vom delira améandoi {inand a strabate tainele dumnezeiesti”
(In 20, 11)2°. ,Ce- 1 lipseste, zic ei, Duhului deci, pentru a fi
Fiu? Caci daca nu i-ar fi lipsit ceva, ar fi tot Fiu. Noi spunem
ca nu-i lipseste. Caci Dumnezeu nu are lipsuri. Dar este o
deosebire de aratare, ca sa spunem asa sau de relatie
intreolalta. Si aceasta a produs si o deosebire de nume” 2°,

Dar exemplificand deosebirea intre nasterea Fiului din
Tatal si purcederea Duhului, cu deosebirea intre luarea Evel
din Adam si nasterea lui Set, tot Sfantul Grigorie de Nazianz
spune: ,Nu se poate spune de acelasi ca unul e nascut din e
(Adam si Eva), iar altul vine in alt mod la existenta? Dar

cum? Eva si Set nu vin din acelasi Adam? Din care atul? $i

2 QOp. cit., ,A cincea cuvantare teologica”, 8, p. 98.
30 |bidem, 9, p. 99.
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sunt amandoi nascuti? Nicidecum! Dar ce sunt e? Eva e
luata din Adam, iar celalalt nascut. $i totusi amandoi sunt
oameni identici intreolalta. Caci sunt oameni. Nimeni nu va
nega. Ve Tinceta deci sa lupti impotriva Duhului afirméand
sau ca e numaidecat nascut, sau ca nu e nici de o fiinta, nici
Dumnezeu?” 3t.

Dar tot Parintii au {inut sa accentueze ca Duhul,
purcezand din Tatal, se odihneste Tn Fiul. Sfantul Grigorie
Palama, bazandu- se pe marturia Sfantului loan Botezatorul,
ca a vazut pe Duhul pogoréandu- Se din cer ,si raméanand
peste Fiul”, spune ca aceasta e o dovada ca, si Tnainte de
intruparea Fiului, Duhul se odihneste peste El. Si el arata si
pe Sfantul loan Damaschin cugetand astfel. Caci, dupa ce
aminteste locul din Evanghelia dupa loan 1, 33, Sfantul
Grigorie Palama continua: ,Si ca sa nu socoteasca cineva ca
acestea s-au scris si s-au savarsit pentru intruparea Fiului,
sa ascultam pe dumnezeiescul Damaschin, care scrie in alt
8-lea din capetele dogmatice: «Credem si in Sfantul Duh,
Care din Tatal purcede si in Fiul se odihnegte»” .

Aceasta ,odihna” a Duhului Tn Fiul pune intr- o legatura
pe Duhul si cu Fiul, legatura pe care catolicismul a socotit n
mod gresit ca o poate afirma identificand purcederea
Duhului din Tatal cu purcederea din Fiul, ca dintr- un singur
principiu (tanquam ex uno principio), ceea ce sterge in acest

act deosebirea intre Tatal si Fiul, considerand- o ca un act al

3 |bidem, 11, p. 100- 101.
%2 Lalosif Vrienie, Cuvinte doudzeci si patru pentru purcederea Sfantului Duh, ,Cuv. I”,
Buzau, 1832, p. 80- 81.
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fiintei lor comune, nu ca un act care mentine pe Tatal ca
Persoana deosebita de Fiul.

,Odihna” Duhului purces din Tatal peste Fiu o
socoteste Sfantul Grigorie Palama ca dovedind iubirea Lui
faja de Fiul. Duhul e trimis de Tatal peste Fiul ca o fapta a
iubirii Lui fata de Fiul. Caci 1i place Tatalui insusi sa Se
odihneasca peste Fiul prin Duhul purces spre El. Dar Fiul nu
ramane pasiv sau nepasator Tn aceasta atentie iubitoare a
Tatalui faita de El. El e bucuros ca Tatal trimite Duhul Sau
spre El si- Si arata, primindu- L, si bucuria Lui faia de Tatal.

Sfantul Grigorie Palama spune de fapt urmatoarele: ,Si
Insusi Cuvantul preaiubit si Fiul lui Dumnezeu Se intoarce
spre Nascatorul prin Duhul Sfant, ca iubire, si are Duhul
Sfant prin Tatal, odihnindu- Se impreuna cu El in Sine” 3.

A-i arata cuiva direct iubirea ta e o bucurie pentru
acela. Dar a-i comunica i participarea altuia la iubirea sa e
0 bucurie si mai mare pentru acela. Daca Tatal este originea
Fiului, prin faptul ca, gandindu- Se pe Sine, isi nagte un chip
al Sau, numai El poate fi si originea iubirii fata de Fiul si a
Fiului fata de El, prin faptul ca, gandindu- Se pe Sine ca Tata
iubitor al Fiului, face sa se vada pe Sine ca o alta Persoana
prin care 1gi arata iubirea Safata de chipul Sau. Fiul nu poate
ramane decéat Fiu si n aceasta relatie de iubire si de bucurie
ce existd intre Tatal si Fiul din eternitate. In acest sens
Stantul Grigorie Palama spune: ,lar acest Duh al Cuvantului
suprem este ca o iubire negraita a Nascatorului faia de

Cuvantul nascut Tn mod negrait. De El se foloseste si

3 (In traducerea Arhim. Ciprian Kern, Antropologia Sfantului Grigorie Palama, Paris,
Ymca Press, p. 356).
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Cuvantul si Fiul preaiubit al Tatalui fata de Nascatorul Lui,
dar avandu- L ca Tmpreuna iegit din Tatal si odihnindu- Se in
El prin unitatea firii. Pe Acesta Fiul il are si El ca Duh a
Adevarului si al Tntelepciunii si al Cuvantului si prin El se
bucura impreuna cu Tatal, Care se bucura de EI"3.

Prin purcederea Duhului nu se constituie de catre Tatal
o0 Persoana ca tinta proprie a Sa, spre a fi si Tatal o tinta a
Duhului, c¢i Duhul se constituie ca legatura iubitoare
desavarsita intre Tatal si Fiul. Duhul e trimis spre Fiul ca
Persoana Tmpreuna- iubitoare a Fiului de catre Tatal, ca sa fie
drept urmare o Persoana Tmpreuna- iubitoare a Tatalui cu
Fiul. Aceasta se arata spunandu- se ca Duhul, purcezand din
Tatal, ,Se odihneste peste Fiul, sau straluceste din Fiul”3,
Prin aceasta stralucire, Duhul arata (pune in desavarsita
evidenta) Fiului pe Tatal si Tatalui, pe Fiului,

E o reciprocitate, in care Tatal nu inceteaza sa Se arate
ca Tata si Fiul, ca Fiuss,

Dar aceasta nu finseamna ca Duhul e mai putin
Persoana ca Tatal si ca Fiul. El nu e numai o simiire a
Tatdlui, Care 1l purcede, si o simtire a Fiului. Tatal isi arata
iubirea desavérgita faia de Fiul, avand bucuria de o alta
Persoana purceasa din El, impreuna- iubitoare cu El fata de
Fiul. Si acest rol 1l primeste Duhul si Tn Fiul. Acest rol de
Tmpreuna- iubitor a Duhului cu Tatal si cu Fiul se arata si in
faptul ca Duhul nu e numit niciodata singur, ca iubitor, cum

e numit Tatal fata de Fiul, si invers. Aceasta se arata si n

34 |bidem.

35 Grigorie Cipriotul, Patriarhul Constantinopului (1283- 1289), P.G. 142, col. 240, 242,
257, 260, 267, 286.

3 |osif Vrienie, op. cit.
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faptul ca noi spunem ca iubim pe Duhul prin Tatal sau prin
Fiul; si mai spunem ca Fiul sau Tatal ne dau pe Duhul, nu
invers.

Dar pe Duhul nu- L mai nagte Tatal ca Fiu aparte, Ccaci
atunci nu L-ar mai referi la Fiul, ci Duhul ar lua o pozitie
independentd. Pe Duhul 1l referd Tatal la Fiul Sau unic, ca
evidentiere aiubirii Lui absolute fata de acest unic Fiu.

Nu e corect nici a socoti ca Duhul este purces de Tatal
pentru ca este Nascut Fiul, ca nici Fiul nu e nascut pentru a
fiu purces Duhul peste El. De aceea spune Sfantul Grigorie
de Nazianz in ,,Cuvéantul teologic 31" ca Fiul si Duhul Sfant
sunt uniti nu numai prin fire, ci si prin faptul ca Fiul e
nascut si Duhul purces de Acelasi Tata. lar deosebirea intre
Fiul si Duhul e numai ca Unul e Nascut, iar Duhul, purces.
Dar e firesc sa se aminteasca intadi de nasterea Fiului, ca sa
se poata spune apoi ca peste Fiul nascut Se odihneste Duhul
purces. Dar totusi Duhul e purces pentru a Se odihni peste
Fiul si Fiul e nascut de Tatal, pentru ca voieste sa aiba pe Cel
peste Care vrea sa Se odihneasca Duhul Lui.

Duhul nu e un a Treilea, nici Tn sensul de un alt
Nascut, nici in sensul de un El, Care se afla inchis in relatia
dintre ceilalti Doi. Duhul e in Tatal, Care iubeste pe Fiul, ca o
Persoana ce se bucura Tmpreuna cu El de Fiul si Se odihneste
pornind din Tatal in Fiul, ca o Persoana care se bucura si El
Tmpreuna cu Fiul de Tatal, dar ca un Fiu fata de Tatal, nu ca
un alt Tatd. Tn acest caz n-ar mai vedea pe Tatdl ca Tata.
Duhul traieste iubirea intre Tatal si Fiul, mentinand calitatea

lor distincta de Tata si Fiu. Tatal este impreuna cu Duhul Tn
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iubirea Fiului, si Fiul este si El, datorita faptului ca are pe
Duhul de la Tatal Tmpreuna- iubitor, ca Duh a Tatalui. Daca
Tatal purcede pe Duhul pentru a spori bucuria Lui fata de
Fiul si Fiul se naste din vointa Tatalui de a Se bucura de El
impreuna cu Duhul. Faptul de-a folosi Tatal si pe Duhul
pentru iubirea dintre el arata s$i mai mult iubirea intre e si
unirea lor.

»,vezi, spune Tatal, Fiului, cat Te iubesc de mult pe
Tine, avand si pe Duhul care se bucura Tmpreuna cu Mine de
Tine?” Si Fiul raspunde: ,,Priveste si Tu cum ma mulfumesc
de aceasta Tmpreuna iubire a Mea de catre Tine Timpreuna cu
Duhul. Pot sa Te iubesc si Eu ca Fiu, Tmpreuna cu Duhul
daruit Mie de Tine, pe Tine, nu singur, ci impreuna cu EI”".

Tatal si Fiul se unesc mai mult ca Tata si Fiu prin
Duhul, sunt Trei Persoane, dar a treia nu sta la o parte de
cele doua, ci Le uneste pe amandoua, sau este in fiecare,
unindu- Le, dar si intarindu- Le Tn calitatea lor distincta,
chiar si cand vorbesc cu noi. Insd aceasta nu- L opreste pe
Duhul sa ne vorbeasca si El Tnsusi noua si sa ne inspire sa
vorbim cu Tatal si cu Fiul, mai ales sa ne rugam lor. lisus le
spune ucenicilor: ,incd multe am a vd spune, dar acum nu le
putefi purta. lar cand va veni Acela, Duhul Adevarului, va va
calauzi la tot adevarul; caci nu va vorbi de la Sne, ci cate
aude va vorbi si cele viitoare va va vesti” (In 16, 12- 13). Atat
Fiul, cat si Duhul vorbeste avandu- L si pe celalalt in El; dar
si pe Tatal. De aceea am spus ca Duhul nu este un ,EI" de
Care vorbesc Tatal si Fiul, ci fiecare vorbeste in mod

nedespartit de ceilal{i doi. Nici Tatal si nici Fiul nu vorbesc
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despre Duhul ca de un al treilea in afara de ei, ci Tatal are in
Sine pe Duhul cand vorbeste cu Fiul si Fiul, pe Duhul cand
vorbeste cu Tatal, dar si cand vorbesc cu noi.

Toti trei sunt neincetat unifi. Tatal uneste pe Fiul si
Duhul Sfant ca origine a ambilor, a unuia prin nastere, a
celuilalt prin purcedere spre Fiul, sau Fiul e unit cu Tatal
prin faptul ca e nascut de Tatal si are pe Duhul purces de la
Tatal odihnind peste El. duhul este unit cu Tatal, prin faptul
ca e purces din El, si cu Fiul, prin faptul ca Se odihneste
peste El. Fiecare din cele trei Persoane dumnezeiesti este
unita cu Celelalte doua nu numai prin firea lor comuna, ci Si
prin proprietatile lor personale. Duhul este numit si Duh al
Tatalui si Duh al Fiului: al Tatalui, ca purcezator al Lui spre
Fiul Tnspre Care purcede. Dar Tatal nu este numit Tata al
Duhului, in sensul ca are ceva de la Duhul, nici Fiul nu este
a Duhului, ca avand ceva din existenta de la El, dar Duhul
este numit atat Duh a Tatalui, cat si a Fului, avand
existenia legata de Amandoi. Asa cum Fiul este a Tatalui,
Duhul este al Lui pentru ca Se odihneste in El. Duhul este al
Tatalui si a Fiului in sensul ca in existenta Lor se implineste
Treimea. Fiecare uneste pe ceilalii doi, dar numai in Duhul
se desavarseste Treimea ca existenta si prin aceasta este Cel
ce duce la o ultima unitate pe Tatal si Fiul.

Numai prin Duhul, Tatal isi arata toata iubirea fata de
Fiul si numai prin Duhul, Fiul isi arata toata iubirea fata de
Tatal. Numai prin Duhul, Tatal isi activeaza toata iubirea de

Tata fata de Fiul si Fiul, la fel.



89

Purcederea Duhului din Tatal spre Fiul si stralucirea
Lui din Fiul spre Tatal se reflecta si Tn faptul ca noi primim
pe Duhul de la Tatal prin Fiul si putem fi facuti fii iubitori ai
Tatalui, ca sa raspundem si noi, impreuna cu Fiul, iubirii
Tatalui. Aceasta ne incadreaza si pe noi Tn iubirea dintre
Tatal si Fiul, fiind iubiti de Tatal ca Fiul Sau si iubind si noi
pe Tatal ca Tata al nostru, dar si pe Fiul, ca Frate al nostru in
Tatal, ceea ce face ca gi noi sa ne iubim unii pe altii ca fii ai
aceluiagi Tata si fraii ai aceluiasi Fiu a Tatalui, facut Frate al
nostru prin intrupare. Poate ca acest rol se arata in parte si
in rolul ce-1 are ,d” in realitatea (relatia) dintre eu si tu.
Fiecare il avem pe acela in noi, impreuna iubitor, si astfel
lubirea dintre noi este mai mare.

Dar din Fiul nu L-am avea pe Duhul ca fiind a Lui, i
ca Fiu a Tatalui nu ne- ar comunica nici noua pe Duhul ca
Duh de fii, si Tn acest caz n- am avea produsa in noi iubirea
de fii a Tatalui si de frati ai Fiului.

In Sfanta Scripturd se afirma adeseori cd lisus Hristos,
ca Fiu, ne face prin Duhul Sau fii ai Tatalui ceresc. Astfel,
Sfantul Apostol Pavel spune: ,lar cand a venit plinirea
vremii, a trimis Dumnezeu pe Fiul S4u... ca sa dobandim
infierea. Sipentru ca suntefi fii, a trimis Dumnezeu pe Duhul
Fiului Squ in inimile voastre, care striga: Avva, Parinte” (Gal.
4, 4-6). Deci Duhul sustine Tn Fiul din eternitate dragostea
de Fiu fata de Tatal, ca Unul ce purcede din Tatal cu acest
scop, sau pentru aceasta lucrare. De aceea cand Se face si
om, Fiul are si ca om pe Duhul iubirii de la Tatal, ca sa ni- L

comunice si noua. Ceea ce spune in locul amintit din
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Epistola catre Galateni, o spune Sfantul Pavel si in Epistola
catre Romani: ,Caci cafi sunt manati de Duhul lui Dumnezeu
sunt fii ai lui Dumnezeu... De aceea gi cati am primit Duhul
infierii, strigam prin El: Avva, Parinte!”. Ca atare suntem gi
»mostenitori ai lui Dumnezeu, Tmpreuna cu Hristos” (Rom. 8,
14- 15, 17). Prin aceasta Hristos ni S-a facut ,intaiul nascut
intre multi frati” (Rom. 8, 29), sau El ni S-a facut, si ca om,
purtator a Duhului Sau de Fiu a lui Dumnezeu, ca sa ni-L
transmitd si noud. Tn felul acesta, Sfantul Duh este Cel ce ne
uneste si pe noi cu Dumnezeu Tatal si cu Fiul Tn aceasta
calitate a lor.

Duhul se uneste atat de mult cu noi, ca simtirea ce-o
da, de a spune lui Dumnezeu ,Tata”, o traim ca o simtire a
noastra. Dar totusi ne dam seama ca, daca nu s- ar uni Duhul
cu noi, daca n-ar striga si El cu noi lui Dumnezeu: ,Avva,
Parinte”, n-am putea striga si noi insine. Dar aceasta
inseamna ca si in Fiul neintrupat Duhul Fiului este nu numai
a Lui, ci si a Tatalui, adica primit de la Tatal. Si mai
inseamna ca Duhul, prin Care strigam: ,Avva, Parinte”, nu e
despartit nici de Fiul. Ful intrupat este Cel ce striga
impreuna cu noi, intariti de acelagi Duh, ,Avva, Parinte’. Dar
prin Duhul nu spunem Tatalui numai: ,Avva, Parinte”, ci ne
si rugam Tatalui si Fiului, sau si Fiul se roaga o data cu
Duhul Tn noi. Nu putem sa ne rugam singuri lui Dumnezeu
Tatal fara Duhul, deci si fara Fiul. Dumnezeu, Care vrea sa
ne mantuim prin gutorul pe care ni-L da, ne da si puterea
sa cerem autorul Lui: ,De asemenea si Duhul vine in ajutor
945

biciunii noastre, caci noi nu stim sa ne rugam cum trebuie,
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ci Tnsusi Duhul Se roagd pentru noi cu suspine negrdite’
(Rom. 8, 26). Precum uneste pe Fiul cu Tatal, asa ne uneste
Duhul si pe noi cu Tatal si cu Fiul, asa de mult, Tncat nu
putem vedea granita intre noi si Dumnezeu. $i totusi,
ramanem congtienti si de slabiciunea noastra. lata cum
Duhul nu raméne pentru Dumnezeu Tatal si Fiul un ,EI”, nici
chiar cand se misca in noi, ci se face un Eu greu de distins
de al nostru, punandu- ne gi pe noi in relatie de eu- Tu cu
Dumnezeu.

Aceasta pornire de- a striga si a ne ruga impreuna cu
Duhul Fiului, sau cu Fiul salasluit in noi prin Duhul Lui,
Tatalui, ne spune Sfantul Pavel ca nu ne vine si fara o
contributie din partea omului. Dar Tn aceasta contributie
aratam ca ne silim si noi sa devenim asemenea Fiului, cat
timp afost intrupat pe pamant, si Fiul vrea, dupa inaltare, sa
parcurgem si noi drumul parcurs de El cu trupul Lui, pentru
a gunge la inviere. Ne atrage prin Duhul tot mai mult spre
starea de fii, asemenea Lui, chiar daca nu e vazuta de noi, fii
ai Tatalui, Tnviaii cu trupul, sau schimbati la fata sau

indumnezeiti, asemenea Fiului Sau facut om si nviat.
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~ LUCRAREA FIULUI INTRUPAT IN NOI, DUPA
INALTARE, PRIN DUHUL DE-VIATA-FACATOR Sl
SFINTILOR

Fiul Tnviat si Tnaltat lucreaza in noi prin Duhul Sfant
pentru a parcurge si noi drumul spre starea de fii, Tn care
trupul e schimbat la fata sau indumnezeit prin Duhul.
Hristos Cel inaltat savéarseste Tn noi aceasta lucrare prin
Duhul Sau, asa cum a savarsit- o si El in umanitatea Sa céat a
fost pe paméant. Duhul Lui ne duce spre starea in care a fost
dus trupul lui Hristos prin Tnviere, spre starea de fii
schimbati la fata cu trupul, straluminati, Tndumnezeiti.
Lucrarea aceasta a Fiului Tnaltat prin Duhul este o lucrare de
viata facatoare si sfintitoare. Aceasta nu o poate face Fiul cu
oamenii de pe pamant, ramanand El pe pamant, ci numai
dupa ce a ajuns la capatul deplinei patrunderi a trupului Lui
de Duhul de-viata- Facator si Sfintilor. Lucrarea aceasta
sfinfitoare gi de viaia facatoare e si a Fiului si a Duhului, sau
e a Fiului prin Duhul.

Astfel, Duhul purcede din Tatal si Se odihneste in Fiul,
nu numai pentru a arata deplina unire in dragoste dintre
Tatal si Fiul, dragostea Fiului venita de la Tatal intorcandu-
se spre Tatal, ci pentru a trece si la oameni dragostea Fiului,
al Carui chip sunt facuii oamenii, iar dupa ce acestia se
despart prin pacat de Dumnezeu, de-a Se face Insusi Fiul

om Tn care lucreaza Duhul, ca din El sa treaca in oameni.
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Aceasta lucrare a Duhului din Fiul e prevestita intai
prin prooroci, pentru a-i intoarce i pe el spre Tatal, sau a-i
atrage si pe oamenii uniti cu Fiul prin credinta spre Tatal,
umpluti deplin de Duhul din Fiul.

De aceea, Biserica a numit pe Duhul Tn Simbolul niceo-
constantinopolitan nu numai Sfant si de- viata- Facator, ci Si
Cel Care agrait prin prooroci. Cuvantul neintrupat a pregatit
astfel in prealabil pe oameni pentru lucrarea ce- 0 va savargi
prin Sine, atat cat va fi pe pamant, si apoi in oameni, dupa
ce Sevainalta inviat si indumnezeit cu trupul.

Lucrarea revelatoare comuna si complementara a Fiului
si a Sfantului Duh are o dezvoltare. Paul Evdokimov vede
aceasta dezvoltare ca o alternare a lucrarilor mereu mai
vadite ale Duhului si Cuvantului, mai bine zis ale Ambilor,
aratandu- Se cand unul, cand celalalt mai vadit in aceasta
lucrare comuna. Duhul Sfant a pregatit venirea Cuvantului in
trup, Care va lucra intdi in mod vazut asupra trupului Sau,
nu fara prezenta lucratoare a Duhului Tn El, ducand trupul
pana la inviere, ca apoi sa prelungeasca aceasta Tmpreuna-
lucrare Hristos nemaivazut in lucrarea Duhului savéarsindu-
se in mod simtit Tn induhovnicirea trupului celor credinciosi,
spre invierea din viata viitoare. ,Prin spusa proorocilor, tot
Vechiul Testament este o Cincizecime preliminara Tn vederea
aparitiei Fecioarei si a acelui «Fie»”3”. Apoi ,Cincizecimea
apare ca scopul ultim a iconomiei trinitare a mantuirii.
Urméand Parintilor bisericesti se poate chiar spune ca Hristos

este «Marele Tnainte- Mergator al Duhul Sfant»” 3. Pe de altd

87 L’Esprit Saint dans la tradition orthodoxe, Ed. du Cerf, Paris, 1969, p. 87.
3 |bidem.
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parte, Evdokimov observa ca Duhul Sfant si Cuvantul sunt
mereu Tmpreuna, dar intr- o perioada se afla Unul pe planul
prim, iar Tn altd perioadd, Celalalt. ,in timpul lucrarii
pamantesti a lui Hristos, relatia oamenilor cu Duhul Sfant se
efectua prin Hristos. Din contra, dupa Cincizecime, relatia
cu Hristos se efectueazi prin si Tn Duhul Sfant. Tnaltarea
suprima vizibilitatea istorica a lui Hristos. Dar Cincizecimea
restituie lumii prezenta interiorizatd a lui Hristos si acum Il
reveleaza nu in fata, ci Tn interiorul ucenicilor Sai.”s°

A fost necesara lucrarea profetica a Duhului
Cuvantului neintrupat, pentru ca oamenii sa creada in El
cand va veni in trup Tn chip minunat. $Si a fost necesara
venirea in trup a Fiului, pentru ca sa infieze cu adevarat prin
Dumnezeu umanitatea in trup, ducand- o la inviere. Dar a
fost necesara si lucrarea Fiului intrupat si Tnviat Tn chip
nevazut prin Duhul Sfant, pentru a face pe oameni sa
Tnainteze 1intr- o viaia paméanteasca dupa modelul lui
Hristos, spre a aunge la trupul finviat si Tnduhovnicit,
asemenea celui al lui Hristos.

Crestinismul occidental nu da aproape nici o0
insemnatate lucrarii Duhului Sfant in oameni dupa inaltarea
lui Hristos sau lucrarii lui Hristos si Duhul Sfant. Se afirma
n Hristos, separat, un Hristos al discursurilor, nu al harului
necreat din Sfintele Taine, al Celui ce uneste cu subiectul
nostru  energia dumnezeiasca necreata, sfintitoare,
transformatoare, ridicare a credinciosului in alt plan.

Ortodoxia e singura care vorbeste continuu de lucrarea

39 |bidem, p. 96.
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Duhului Sfant cel de- viata- Facator si Sfintitor, Cel prin care
Hristos ne face fii a lui Dumnezeu, cu un trup Tnviat,
straluminat, Tmpreuna cu toata creatia. Pentru ortodocsi, nu
ajunge oamenilor sa fie ierta{i numai pentru suprameritele
lui Hristos, sau sa fie curatiti de pacate doar in viata viitoare
printr- o credinta Tn efectul jertfei Lui, ci viata lor creste in
sfinienie si cresterea oamenilor in sfintenie dupa modelul
lui Hristos tinde spre a aunge la un trup transfigurat,
asemenea Lui, Tn viata viitoare, prin Duhul lui Hristos.

Pentru  Ortodoxie Dumnezeu Isi poate insusi
umanitatea Tn mod real, ca mediu de transformare
(transfigurare) si normalitate asemenea Dumnezeirii 1n
sfintenie.

Dar pentru aceasta trebuie sa ne silim si noi sa ducem
0 viata pe pamant pe céat se poate dupa modelul lui Hristos.
Dar si aceasta silinta a noastra de vietuire ca fii a lui
Dumnezeu ne este gjutata de Duhul lui Hristos. Ea incepe
prin nasterea noastra din nou prin Duhul Sfant, care ni se da
in Botez. Prin aceasta iesim din moartea spirituala care e una
cu alipirea la lumea aceasta, socotita ca unica realitate.
Duhul ne naste la o viaia adevarata in Dumnezeu si ne
sustine in ea; si aceasta e o Tnaintarea in sfintenie.

Mantuitorul promite pe de o parte, pe Duhul ce-L va
trimite pe seama celor ce vor crede n El, pe de alta le spune
ca el trebuie sa- L primeasca prima data prin Botez, pentru a
se nagte din nou, deci ca fii ai lui Dumnezeu, Tncetand sa fie
robii lumii materiale (Gal. 4, 7-9). El spune Ilui Nicodim:

,Adevarat, adevarat zic fie. De nu se va naste cineva din apa
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si din Duh, nu va putea sd intre Tn Tmpdrd&tia lui Dumnezeu.
Ce este nascut din trup, trup este; si ce este nascut din Duh,
duh este... Trebuie sa va nastefi de sus’ (In 3, 5-6, 7). Dar
acestia se nasc ca fii ai lui Dumnezeu pentru ca Fiul lui
Dumnezeu cel intrupat se uneste cu el prin Duhul. , Celor ce
L-au primit (pe Cuvantul), care cred in numele Lui, le-a dat
putere ca sa se faca fii ai lui Dumnezeu” (In 1, 12). De aceea
preotul Tntreaba pe cel venit sa se boteze (sau pe nasul lui):
.1e lepezi de Satana?’ si: ,Te unesti cu Hristos?" lar aceasta
raspunde afirmativ la amandoua intrebarile. Prin Duhul vine
Hristos, sau prin Hristos vine Duhul lui Hristos Care S-a
naltat.

Pentru prefacerea painii si vinului in Trupul si Sangele
Domnului Hristos este ceruta iarasi lucrarea Sfantului Duh:
,incd aducem Tie aceastd slujbd duhovniceascd si fara de
sange si Te chemam, Te rugam si cu umilinia la Tine cadem:
trimite Duhul Tau Cel Sfant peste noi si peste aceste daruri
ce sunt puse Tnainte si fa péinea aceasta cinstit trupul
Hristosului Tau, iar ce este Tn potirul, acesta cinstit sangele
Hristosului Tau, prefacandu- le cu Duhul Tau cel Sfant”. Este
in lucrare Tntreaga Sfanta Treime: Tatal preface darurile, dar
prin Duhul, si painea si vinul nu se pot preface in Trupul si
Sangele lui Hristos, fara sa vrea aceasta Hristos Tnsusi.

lertarea pacatelor in Taina Spovedaniei iarasi se
produce prin Duhul Sfant. Caci Hristos a suflat si sufla
puterea Duhului peste Apostoli si urmasii lor spre iertarea
pacatelor (In 20, 22- 23). Fiul sufla asupra lor puterea iertarii

pacatelor, dar puterea aceasta este Sfantul Duh.



97

Si sfintirea apei, prin care se sfintesc toate cele stropite
prin ea, are loc prin Duhul Sfant cerut de la Domnul Hristos:
in rugaciunea de sfintire a apei, preotul se adreseaza Celui
ce a venit sa aduca tamaduiri oamenilor: ,Si acum trimite
harul Prea Sféantului si de- viata- Facatorul Tau Duh, care
sfinteste toate, si sfinteste apa aceasta’. Duhul este puterea
suflata de Dumnezeu, care sfinteste toate. Duhul purcede
pururea din Tatal, e trimis prin Fiul spre a sfin{i toate, a
inalta viata oamenilor si, cand voieste, a tamadui toata
boal a.

Sfanta Treime intreaga este in lucrare asupra intregii
creatii, de la Tatal purcezand Duhul, trecand prin Fiul, i
realizandu- Si lucrarea asupra celor cerute, mai ales ca sa
atraga pe oameni spre calitatea de fii a Tatalui. Creatia e
atrasa spre Tatal prin lucrarea pornita din Tatal, trecuta prin
Fiul si unificata prin Duhul Sfant cu umanitatea Fiului.
Umanitatea e sfintita prin migcarea pornita din Tatal si
facuta spre Tatal, asemenea Fiului, fiind Tncadrata in
migcarea Treimii de la Tatal spre Fiul si de la Fiul spre Tatal,
prin Duhul. lubirea, pornita de la Tatal spre Fiul prin Duhul
si intoarsa iarasi spre Tatal, prinde 1in cadrul e si
umanitatea.

Dar sa insistam putin si asupra sensului calitatii
Duhului ca Persoana de- viata- facatoare gi sfintitoare, deci i
asupra efectelor ce le are Duhul asupra oamenilor prin
lucrarile Lui.

Duhul este de-viata- Facator, pentru se scoate pe

oameni din moartea sufleteasca, incadrandu- i in viata de un
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continut tot ma Tnalt si tot mai bogat pe cei morii
sufleteste, prin caderea 1n trecatoarele placeri si prin
continua saracire produsa de egoism. De aceea, pe cand, in
cantarea Tintreit sfanta, Tatal e numit ,Dumnezeu”, Fiul,
,tare”, ca Cel Care a invins moartea rabdand- o, Duhului I se
spune ,fara de moarte”. El ne- a dat prin nasterea prin Botez
o viaia noua, in sensul de viata Tn continua crestere
spirituala, o viata neslabita de moartea spirituala.

Apostolul Pavel descrie Tn Epistola catre Romani in
cuvinte de adanc intieles viaia cea noua a celor ce au primit
,Duhul infierii”. El spune ca, devenind prin Duhul fii ai lui
Dumnezeu, ne facem gi mostenitori, impreuna cu Hristos ca
om, a Imparatiei cerurilor. 1Insid aceasta Tnseamna
preamarirea noastra cu Hristos dupa ce am patimit
impreuna cu El: ,Si dacd suntem fii, suntem si... impreuna-
mostenitori cu Hristos, daca patimim impreuna cu El, ca
impreund cu El s& ne s preamdarim. Caci socotesc ca
patimirile vremii de acum nu sunt vrednice de marirea care
ni se va descoperi” (Rom. 8, 17- 18).

Dar patimirea prin care ne pregatim pentru slava vietii
noastre viitoare in Dumnezeu si pe care 0 suportam prin
duhul de fii, daruit noua de Hristos, nu poate avea loc fara
sa avem si pe Hristos, Care ne intareste Tn aceasta patimire a
infranarii de la cele rele si a rabdarii unei vieti supusa
pentru credinta la tot felul de greutati si necazuri. De aceea
primim pe Hristos si ca jertfa Tn Sfanta Tmpartisanie, ca si
putem suporta si noi o viata de jertfa, nesupusa placerilor.

Aceasta viata patimitoare era suportata in Hristos ca foame,
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ca oboseala, ca batjocura, ca lovituri, ca rastignire; era o
patimire prin care intarea firea Sa omeneasca impotriva
ispitei de hrana, de odihna, de slavire lumeasca, de frica
mortii. El ne ajuta si pe noi, prin puterea Duhului daruit
noua, sa slabim si sa desfiinfam patimile placerii si ale
egoismului. E o mare taina cum Hristos, desi Tnaltat la o
viata deplin indumnezeita ca om, poate sa ne dea noua
puterea suportarii patimirii dureroase. El nu ramane
nesimtitor la aceasta simiire a noastra. E ceva analog cu
sim{irea mamei care traieste durerile copilului, autandu- |
si le Tnvinga. Anuntarea patimilor Sale 1l face pe lisus si
retraiasca spiritual acele patimiri si deci si patimirile celui ce
le traieste si el din dragostea pentru El. lar scaparea de
patimile placerii si egoismului este una cu o viata ridicata n
legatura cu Dumnezeu intr- un plan care nu mai e inclus in
creatie, ci ntr- o traire ma iTndumnezeita, care e una cu
silinta sporirii Tn iubirea lui Dumnezeu, Care ne uneste tot
mai mult cu El. Sfantul Apostol Pavel descrie pe cel inaintat
in aceasta viata astfel: , Sunt incredinfat ca nici moartea, nici
viata, nici ingerii, nici stapanirile, nici cele de acum, nici cele
ce vor fi, nici puterile, nici inalfimea, nici adancul gi nici o
altg faptura nu va putea sd ne desparta pe noi de dragostea
lui Dumnezeu, cea intru Hristos lisus, Domnul nostru” (Rom.
8, 38-39). Prin Duhul purtam ,totdeauna in trup omorarea
lui lisus pentru ca gi viata lui lisus s§ se arate in trupul
nostru” (Il Cor. 4, 10).

,Fiindca Dumnezeu, Care a 1zs. «Straluceasca, din

Tntuneric, lumina», - El a stralucit in inimile noastre, ca sa
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straluceasca cunostinta slavei lui Dumnezeu pe fafa lui
Hristos’ (ca om), care ,ne va aduce si noud... slava vesnica
covargsitoare” (Il Cor. 4, 6, 17).

Duhul dumnezeiesc este Duhul de- viaia- Facator si
Sfant, pentru ca El este Cel in Care Dumnezeu Tatal, prin
Fiul, gunge pana la noi, aducandu- ne toata curatia, slava si
sfinfenia dumnezeiasca.

Duhul se numeste asa ca suflare dumnezeiasca, sau ca
o adiere spirituala care ajunge din Tatal prin Fiul intrupat
pana la noi, adiere pe care o simiim dintr- un plan superior
lumii, ca o adiere de bunatate, de iubire, de curatie. Prin
aceasta adiere Tn noi Treimea iubitoare si atotsfanta e ,ca un
vant”, ca ,o0 suflare” spirituala, deci ca un vant care are un
glas, ,care nu stii de unde vine, nici incotro se duce”. Astfel
se intampla cu oricine e ,nascut din Duhul”, dupa spusa
Mantuitorului catre Nicodim (In 3, 5).

In aceasta tainicd adiere, cunosti prin experientd tainica
pe Dumnezeu, dar si El te cunoaste pe tine si te face sa te
cunosti pe tine in Dumnezeu. $i, cunoscand pe Dumnezeu Si
cunoscand drumul ce te poate duce la adevarata ta realizare,
nu mai slujesti lumii trecatoare, ci lui Dumnezeu, Care- {i
asigura viata vesnica. , Atunci, necunoscand pe Dumnezeu,
slujeafi celor ce din fire nu sunt dumnezei. Acum 1insd, dupa
ce afi cunoscut pe Dumnezeu, sau mai degraba dup ce afi
fost cunoscufi de Dumnezeu, cum va intoarcefi iarasi la
stihiile cele slabe si sarace, carora voifi iarasi sa le slujifi ca
Tnainte?” (Gal. 4, 8-9).
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Credinta Tn Hristos, sau constiinta prezentei lui Hristos
in sine, nu o0 poate avea nimeni decat prin Duhul. Aceasta
arata cat de uniti sunt Duhul si Hristos Tn cel credincios.
Dar, pe langa credinta in Hristos si viata curata si iubitoare
de Dumnezeu, Duhul da fiecaruia si unele daruri potrivite
firii lui. ,Nimeni nu poate si zica: Domn este lisus, decat in
Duhul Sfant. Darurile sunt felurite, dar acelagi Duh... Unuia i
se da prin Duhul Sfant cuvant de infelepciune, iar altuia,
dupd acelasi Duh, cuvantul cunostintei” (I Cor. 12, 3-4, 8). Si
darurile felurite ale celor mulii se intregesc intre ele si
folosesc tuturor. Caci calitatea cea mai Tnalta, spre care
trebuie si pot Tnainta toti prin Duhul, este iubirea. De aceea,
daca ar avea cineva vreun dar cat de mare, dar dragoste nu
are, mincinos este (I Cor. 13). Sfantul Vasile cel Mare a spus
in acest sens ca orice dar are cineva, nu- | are numai pentru
sine, ci in primul rand pentru altii.

Importanta acordata de Biserica Ortodoxa lucrarii
Sfintei Treimi prin Duhul Sfant in cei credinciosi si in toata
creatia, lucrare ce aduce acestora viata noua si vesnica Si
sfintenia, se vede din rugiciunea ,Iimparate ceresc”, adresatd
Stantului Duh, prin care incepe Biserica unele din slujbele ei.
In aceastd rugdciune Ti spunem Duhului Sfant ,Tmparate
ceresc”, pentru ca El ne inaltd Tn Tmparatia cerurilor, unde
stapaneste ca Duh peste cele materiale. El este
.Mangaietorul”, pentru ca ne da mangaiere in greutatile si
necazurile vietii pamantesti. El este ,Duhul Adevarului”,
pentru ca ne descopera calea adevarata, care este viaia 1n

Hristos, Fiul lui Dumnezeu Cel intrupat, sau Adevarul. El
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este ,pretutindeni Acelasi”, unind Tn credinta si iubire pe
toti. El ,implineste toate”, pentru ca ne scapa de toate
lipsurile, ne da viata in Dumnezeu, care ne satisface in toate.
El este ,Vistierul bunatatilor”, caci toate cele bune ne vin de
la El si le putem comunica altora. Prin aceasta implineste de
fapt toate. El este ,Datatorul de viaia”, scapandu- ne de
saracia existentei moarte, dandu- ne nemurirea existentei tot
mai fericite. Pe El Tl rugdm si Se sdlasluiascd intru noi si sa
ne curateasca de toata intinaciunea, sfin{indu- ne, si, prin

aceasta, mantuindu- ne.
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10.

DUHUL SFANT, CAPATUL DINSPRE LUME AL LUI
DUMNEZEU, LUCRATOR SI CONDUCATOR AL
OAMENILOR PRIN PURIFICARE SPRE SFINTIRE Sl
INDUMNEZEIRE

- v v A

din Constantinopol, la 1799, si tradusa si publicata Tin
romaneste la manastirea Neamt, la 1827, se cuprind sapte
rugaciuni catre Sfantul Duh, care sunt o adevarata teologie
ascetica si mistica. Ele descriu intr- un stil nuantat, de
adevarata poezie, cum nu se mai Tintalneste azi, drumul
spiritual al purificarii si starea mistica a unirii cu Dumnezeu
prin lucrarea Duhului Sfant, Care sustine si efortul omului
credincios. Rugaciunile sunt alcatuite de Tndrumatori si
slujitori  duhovnicesti a Bisericii, incepand cu una a
Stantului Simeon Noul Teolog si continuand cu ale altora din
secolele urmatoare, ca o dovada ca in trecutul Bisericii n-a
incetat sa se exprime si Tn ate si alte rugaciuni experienta
trairii Tn Dumnezeu. Asupra acestei carti mi- a atras atentia
Prof. Virgil Candea, care mi- a procurat si o0 copie xerox dupa
ea. Prima rugaciune, scrisa 1n caractere chirilice, am
transcris- o cu unele comentarii.

In prima rugdciune se semnaleazd bucuria adusd in
suflet de Sfantul Duh si unirea neamestecata ce o realizeaza

El cu sufletul sau cu subiectul celui ce se roaga. Se afirma in
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ea si lumina ce o aduce Duhul Sfant in suflet, o data cu
curatirea de patimi:

,VINno, viafa cea vesela s vesnica g dreaptd, cea
atotfiitoare, Tintru tot Sfinte s de-viafa- Facatorule i
Ziditorule Duh, Cela ce esti intru aceeasi cinste cu Stgpanirea
Tatalui si a Fiului, Care au aceastd egalitate si Dumnezeire gi
unitate de socotinta in trei fefe. Vino, Doamne al meu, Tu, pe
Care Te- a dorit si Te doreste ticalosul meu suflet! Vino, Cel ce
Te-ai facut Tu Tnsufi dorinta intru mine si m- ai facut a Te
dori pe Tine, Cel cu totul neapropiat. Vino, bucuria mea cea
neincetata si desfatarea si slava. Vino, suflarea mea, viafa
mea, mangaierea sufletului meu! F4-Te cu mine un duh,
Preabunule Sapane, fara de amestecare, fara de mutare,
fara de schimbare. Dumnezeule, Cel peste toate, fa- Te mie
Insuti toate Tntru toate, hrana negrditd si cu totul nemistuit4,
care de-a pururea se revarsa pe buzele sufletului meu s
curge in izvorul inimii mele; Tmbracamintea care straluceste
si cu totul arde pe draci; curdtirea care ma spala pe mine
prin nestriciacioase si sfinte lacrimi, pe care venirea Ta le
daruieste celor la care vine. Fa-Te mie, Doamne, lumina
neinseratd si soare neapus, in tot locul stralucindu- ma pe
mine Cela ce nu Te intorci de la nimeni, ca sd& nu ne
acoperim de Tntunericul pacatelor noastre, nevoind a veni
catre Tine. Departeazd de la mine, Doamne, toata inalfarea
cea pierzatoare si-mi da mie, Doamne, intreaga infeleptie a
ochilor. Pune limbii mele frau. Arata auzul meu bine supus
sfintelor Tale porunci. D&-mi rabdare 1intru necazuri.

Intelepteste si intdreste inima mea intru Tndelung4- rdbdare,
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intru ner3utate, Tintru infranare, intru Tmpreung- patimire,
intru milostivire, intru dragoste, intru smeritd cugetare, in
sinea mea gi catre tofi, intru intoarcerea dinspre lenevia si
trandavia dracilor, intru care ca in nigte dulcefi m-am
desfatat. Da-mi mie deslusire in ganduri, ca sa aflu pe care
dintre ele se cade mai mult a le alege. Da-mi a cunoaste
uneltirile diavolului si pe acestea Tmpreund cu el a le lepada;
si cu totul a-mi taia voia mea si atarna cele ale mele de
purtarea Ta de grija si de la aceasta a nadajdui folosul. C&ci
la Tine este viata mea, lumina mea, mantuirea mea, s pe
Tine bine Te cuvantez s Te slavesc s [Jie ma inchin,
Tmpreund si Celui fara de inceput Sobozitorului Tau Parinte
si Celui Tmpreuna vecuitor si de o fire cu Tine al Lui Fiu,
totdeauna, acum gi pururea giin vecii vecilor. Amin.”

Rugaciunea a doua catre Sfantul Duh este a lui loan
diaconul, cel ce a fost frate a Ilui Marcu, Mitropolitul
Efesului, si  nomofilax a Bisericii celei mari (din
Constantinopol).

Se pare ca e vorba de un frate al Mitropolitului Marcu
Efeseanul, care la 1438 a combatut la Sinodul de la Ferrara-
Florenta Tnvatatura catolica despre Filioque. Remarcam de la
fnceput Tn aceastd rugaciune expresia: ,implinitorul Treimii”.
Caci nu s-ar indrepta deplin Unul catre Altul Tatal si Fiul
decat prin lubire, sau prin Duhul. Se mai afirma in ea ca prin
lucrarea Treimii, gunsa la capat Tn fapturi, se savarseste
ndumnezeirea acestora. In ea se afirm& clar ca in lucrarea

terminata simte plinul Sfintei Treimi.
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»Mangaietorule  Bunule, Duhule  Shinte, Duhul
adevarului, Cela ce din Tatal negrait si neinteles purcezi,
Cela ce esti Tmplinitorul Sfintei si Tncepdtoarei de viata
Treimi, al unuia Dumnezeului nostru, Cela ce Tmpreuna cu
Tatal si cu Fiul esti inchinat si davit; Cel, dupa adevar,
adevarat Dumnezeu si indumnezeitor; Cela ce sfinfesti si
luminezi si lacasuri Jie faci pe cel vrednici de primirea Ta s
darul Tau; Cela ce esti impreunda- Ziditor cu Mintea cea dintai
si cu Cuvantul a toata faptura cea gandita si simtita; Cela ce
Tmpreund bine ai voit venirea cea catre noi i intruparea
Cuvantului Tmpreuna cu Tine vesnic si Tmpreuna ai sfinfit
firea noastra. S dupa davita Lui indltare la ceruri, Te- ai
pogorat fiinfeste pe pamant, Cela ce pretutindenea esti si
toate le plinesti. S (asa) in limbi de foc Te- ai aratat peste
Sfintii Apostoli si i-ai umplut pe e de darul s puterea cea
negraita si printr- ingii toata lumea Adevarului o ai adus.

Insufi, Tmpdrate ceresc, iubitorule de oameni, iubitorule
de daruiri, si daruitorule de daruri mari, lesne indurate si
mult milostive, Vistierul bunatatilor si Datatorule de viata,
cauta cu blandefe din sfintele Tnalfimi ale slavei Tale celei
sfinte spre ticalosia si smerenia mea in ziua s in ceasul
acesta si in toata vremea si locul, intru care cu nevrednicie
chem numele T4au cel Preasfant si inchinat. S sa nu Te
ingrefosezi de mine, iubitorule de bunatate, pentru cele din
pruncie si pand acum necuviincioasele mele fapte si ganduri
rele si pacate. Ci, precum ai ajutat de demult lui Manase si
lui David spre pocainta, precum desfranatei spre buna

intoarcere, precum ai suflat in Sfinfii si binecuvantatii de
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Dumnezeu Prooroci gi ai grait printr- ingii, precum s acum i
pand la sfargit ajuti spre fapta buna gi frica lui Dumnezeu
tuturor celor ce voiesc, agsa ajuta- mi g mie, pacatosului, celui
ce alearga la blandefea gi darul Tau.

Scoate- ma din fundul degertaciunii s din adancul
nestiinfei si al orbirii, Cela ce ai izbavit lumea din
ingelaciunea vrajmasului. Sfinfeste- ma cu puterea Ta cea
facatoare de viata, Cela ce esti firea cea sfinfitoare, lumina
cea mai Tnainte de veci, de la Care toatd darea bunatatilor
izvoraste pentru toata zidirea. Arde-mi mulfimea cea
nemasurata a greselilor mele, Cela ce ai ars mestesugurile
vicleanului celui potrivnic cu focul Dumnezeirii Tale celei
nemateriale. Zdrobeste capul lui de picioarele mele Tn pace,
cu arme de lumingd m&a ocoleste. Cu pavaza credinfei ma
apara, cu zaua dreptafii ma ingradeste. Cu cuvantul lui
Dumnezeu gura mea o sfinfeste. Duh drept Tnnoieste intru
cele dinlguntru ale mele, si cu duh stapanitor alunecarea
cugetului meu o intdreste. Incununeazd- m& in chip gandit,
Cu cununa vegnica a sSlavei gi a cinstei celel de la Tine, cu
ceata faptelor bune celor sfinfite Tmpodobeste- ma, Cela ce fii
toatd puterea cerurilor. Proslaveste- ma, Bunule, cu darurile
Tale cele de multe feluri. Daruieste- mi duhul intelepciunii, al
priceperii, al sfatului, al tariei, al cunostinfei, al temerii de
Dumnezeu. Hraneste- ma cu roadele Tale cele sfinte, Cela ce
umpli toata vietatea de bunavointa si de dar. Cu infranarea
S§i cu nepatimirea intemeiaza viafa mea. Cu bunatatea
blandefii Tmbunatafeste- mi inima. Cu taria credinfei zideste-

mi casa sufletului. Cu linistea bunatatii pazeste- mi
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gandurile. Cu milostivirea Tndurdrii indrepteazg- mi vointa
mea cea nemulfumitoare. Cu suferirea indelungii rabdari
indrepteaza- mi lenevirea mea. Pace dulce daruieste puterilor
sufletului meu. Cu bucurie desavarsita pierde mahnirea mea
cea din pacat gi, prin dragostea cea curata catre aproapele,
fa- ma desavarsgit prin dragostea Ta.

Tu, Mangaietorule, Bunele, mintea mea cea intunecata
de péacla patimilor cu stralucirea puterii Tale celei
mantuitoare o lumineaza. Partea cea cuvantatoare ce s-a
supus necuvantarii intelepfeste- o si la calea cea dreapta a
voii Tale celei sfinte povatuieste- o. Duhul meu cel sfarsit de
raceala lenevirii si omorat de gerul pacatului Tncalzeste- | cu
Duhul Tau cel facator de viata. Mania mea intoarce- o numai
asupra pacatului si sarpelui celui pierzator. Pofta
indrepteaz- o numai catre Tine, Cela ce esti varful doririlor.
Cuvantarea mea fa- o sa ocarmuiasca toate (sa fina seama
de timp) si s4 se indrepteze dupa voia Ta cea presfanta. Fa
ca in duh g adevar sa ma inchin [ie, Méangaietorului
Dumnezeu, si [ie sa- Ji slujesc, pe Tine sa Te slavoslovesc, pe
Tine s4 Te laud. & sa- i mulfumesc intru toate, ma
invredniceste, Cela ce totdeauna in veci esti slavoslovit Tntru
cele Tnalte de Sfintele Puteri cele fara de trupuri.

Tu, Mangaietorule, Dumnezeule, Preabunule, egsti
Savarsitorul Sfintelor Taine ale Bisericii. Prin Tine a doua
oard m- am ngscut si de iznoavd “m- am zidit (creat) si m- am
nnoit si m- am apropiat de Dumnezeu. Prin Tine cu ungere

Tmparateasca m- am insemnat si m- am pecetluit din partea

din nou (n. red.).
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lui Dumnezeu i prin daruirea darului T4u. Prin Tine de
masa cea fargd de moarte a Tainelor celor facatoare de viata
m- am invrednicit si in chipul lui Hristos ma fac, si dumnezeu
dupa dar. Tu esti al preofiei Tnsufi Lucrator, celor intru
insofire spre infranare ajutator; celor feciorelnici de curgfire
Datator; celor ce se duc din viatgd catre pocainta Povatuitor.
Tu Tmi ajutd mie, celui ce ma primejduiesc, cu puterea Ta
cea negraita, Atotputernice; sprijineste neputinfa mea si fie-
fi mila de lenevirea i trandavirea mea. Nu ma lgsa sa fiu
ocard dracilor celor vatamatori de suflet. Nu ma parasi robit
de patimile cele de rusine, ci da- mi, lesne indurate, ca, pana
la rasuflarea mea cea mai de pe urmg, intru curatie si luare-
aminte gi frica lui Dumnezeu, sféarsitul viefii acesteia sa- |
savargesc si de parga viefii celei vegnice si a desfatarii ce va
sa fie de aici curat s@ ma finvrednicesc si sa dobandesc
bunatétile cele ceresti. Si pe Tine, proslavitul Mangaietorul
Dumnezeu, si Te slavesc si sa- J1 mulfumesc si s@ ma inchin,
Tmpreund gi Tatalui si Fiului, in vecii vecilor. Amin.”

Remarcam Tn mod special ca, in rugaciunea aceasta,
Taina ungerii cu Sfantul Mir e considerata ca un act de
ungere pentru calitatea de Tmparat a credinciosului Tn
Imparatia cereascd si cd Duhul Sfant insusi este Cel ce
savarseste prin preot toate Tainele si sfintirile.

Remarcam si expresiile: ,fundul (abisul) desertaciunii”
si ,adancul nestiintei” din care ne scoate Duhul. Abisul
desertaciunii corespunde, prin opozitie, abisului vietii din
Dumnezeu si adancul nestiintei, infinitei cunoasteri in care

se poate Tnainta in Dumnezeu. Te poti opune la infinit vietii
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prin desertaciuni si cunostintei prin stramba cunoastere,
caci Dumnezeu nu desfiinfeaza total fapturile constiente
create, ci le lasa sa se adanceasca in contrariul infinitatii Lui
pozitive.

Puterea sfiniitoare, se mai spune 1n rugaciune, este
totodata curatitoare. Cu cat sporesti in viata, sporesti in
curatie gi viceversa. Caci viata, fiilnd una cu Dumnezeu, e
una cu bunatatea si generozitatea.

Remarcam gi expresia ,linistea bunatatii”. Bunatatea nu
se teme de nimic, ea e generoasa, pentru ca se hraneste din
infinitatea vietii.

A treia rugaciune catre Sfantul Duh prezinta in mod si
mai precis pe Sfantul Duh ca Cel ce il conduce pe credincios
pe calea ascetica, spre unirea mistica cu Dumnezeu.

.La Tine, Duhul cel bun gi cu totul Sfant si de- viata-
Facator, cad eu, cel vinovat de toata munca (chinuirea) si
vrednic de toatgd pedeapsa. Sipe Tine Te rog, Domnul meu si
Dumnezeu, Viata mea de- a pururea vecuitoare gi neincetata,
Lumina cea adevarata si neinserata, sa nu ma surpe pana in
sfarsit potrivnicul, ci imparateste Tu intru Mine, Puterea cea
atotputernica si negraitda, Stdpanirea cea prea depling gi
necuprinsd s neajunsd, toatd Bunatatea si pricina a tot
lucrul bun si de folos. Cela ce izvor esti a toata firea zdirii,
de unde cei neputinciosi se fac tari, de unde este a doua
nastere a noastrd si plasmuirea de a doua oarda g toata
cunostinta, de la Cel prin Care ne luminam a vedea pe
Domnul, lzbavitorul si Mantuitorul nostru, prin Care toate

viazd si dureazd. Tnfelepciunea cea negrditd, Cunostinta cea
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mai presus de simfire (de simfuri), Stralucirea cea
neinfeleasa, toata Viafa, toatd Puterea, toata Sava,
Dumnezeul tuturor, purtator de grija si milostiv, binevoieste
ca tot al Tau sa ma fac gi sa viefuiesc de acum dupa voia Ta.
Ridica madularele mele pe care le-a zdrobit pd&catul.
Lumineaza inima mea, pe care o intuneca pofta cea rea i
sufletul meu cel omorat de pdcat Tinviazd-|l. Inceteaza
intreitele Tinvaluiri ale patimilor. Miluieste sardcia mea.
Izbaveste- ma de tot vrajmasul care, dinlguntru sau din
afara, se scoala asupra mea. lzbaveste- ma de tot lucrul rau.
larta toate gregelile nelegiurii mele si sadeste intru mine
dragostea Ta cea desavarsita.

Scrie numele robului Tau Tn cartea viefii si-mi daruieste
sfarsit bun. Ca, dobandind biruinta asupra diavolului, sa ma
inchin fdrd de rusine inaintea Scaunului Tmpdrdfiei Tale.
Faca-se [ie, Stapane, inima mea pamant bun, primind
sadmanta bunda. Siroureazgd darul T4u intru dansa, roud de
viatd vegnicd. S sa seceri darul T4u dintr- insa, manunchi
bun, Tnchinaciune cu umilinta, infranare, priveghere, lacrimi.
Intoarce sufletul meu la odihnd, prin post. Intoarce sufletul
meu la staulul raiului prin grea patimire g prin scarba
(necaz). Sa se afle sufletul meu, Doamne, intru lumina Ta cea
negraita, impreuna cu ceata Sfintilor Tai. Asa, Stapane al
tuturor, Necuprinsule si Neinfelesule, ascultd- ma pe mine,
netrebnicul si nevrednicul robul Tau. Ajuta- ma, Doamne, s&
trec si sa savarsesc calea cea stramta si necgjita, ca sa ma
invrednicesc a dobandi fagaduintele Tale g sa strig intru

desfatarea raiului: Sava Tatalui Celui fara de moarte gi
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Fiului Celui fara de moarte g Duhului Sfant Celui fara de
moarte, mare cuviinfa si inchinaciune in vecii vecilor. Amin.”

Se descrie calea nevointelor ascetice ca o cale ingusta,
retinuta de placerile patimilor placute, parcursa prin patimi
neplacute: infranari, suportarea de greutati si necazuri, cu
incredere in voia lui Dumnezeu, aungandu- se astfel la
iluminarea prin Sfantul Duh si la o tot ma Tnaintata
sfintenie, care va fi obtinuta in mod desavarsit in viaia
viitoare, ca Ilumina negraita. Aceasta echivaleaza cu
dobandirea virtutilor contrare patimilor, care culmineaza in
dragostea desavarsita. Acestea sunt rodite de inima cand ea
e facuta pamaéant bun, primitor si roditor a semintei
Sfantului  Duh. Postul e socotit puterea ce da odihna
sufletului, scidpat de grijile mancarilor placute. Tn aceastd
stare de odihna, sufletul ii poate darui toata gandirea lui
Dumnezeu si in inima lui pot intra cu Tmbelsugare darurile
Stantului Duh.

A patra rugaciune catre Sfantul Dubh:

, Vino, intru tot Cinstite, Atotfacatorule, Atottiitorule,
Duhule, Atotcercetatorule, Preainfelepte, Preaputernice,
Neschimbatul e, Nescrisule Tmprejur, Neintelesule,
Neurmatule, cu nemarginirea Puternicule, nemarginit
Daruitorule, cu nemarginire Bunule, Tmplinitorule a toata
lumea dupd fiin{d si neincdput de cineva dupd putere: Tnsufi
viata i izvor al \viefii, Insufi Tnfeleptule si izvor al
infelepciunii, Tnsufi puterea si izvor al puterii si intru tot
indurate Dumnezeule! Vino, Tnfelepciunea cea adeviratd a

tuturor celor ce vor sg se mantuiasca. Vino, Unule catre unul,
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caci unul sunt, precum ma vezi. Vino si Te salasluieste intru
mine si ma curafeste de toata navalirea s bantuiala
potrivnicul ui!

Bine Te cuvantdm pe Tine, a toate Impdrate,
Preabunule, ca de la Tine este intru noi sg fim, sa suflam, sa
cugetam, sa Te cunoastem Dumnezeu pe Tine, Prea Sfinte
Duhule, si pe Tatal Cel fara de inceput si pe Unul- Nascut Fiul
Lui. Bine Te cuvantam pe Tine, ca de la Tine ne este noua a
intelege frumusetea cerului, drumul soarelui, rotunjeala
lunii, buna podoaba a stelelor si buna potrivire cea intre
toate acestea si migcarea cea de multe feluri. Bine Te
cuvantam pe Tine, ca de la Tine este noua a infelege
schimbarea ceasurilor, prefacerile vremurilor, primenirile
vanturilor, Tnconjurdarile anilor. Mulfumim Tie, c4a de la Tine
este noud a ndddjdui Tmpdrfia cerurilor, cinstea cea intocmai
cu ingerii, primirea slavei, acum ca In niste oglinzi gi
ghicituri, iar nu dupa multa vreme si cea mai desavarsita si
mai curatd. Mulfumim 7Jie, c& Tu ne dai noua iscusinta
lucrarii pamantului, hrana, mestesuguri, legi, deprinderi,
fapte bune, purtari bune.

Ce limbga va grai, Stapane, marile Tale fapte cele mai
presus de cuvant si de infelegere, mari s minunate? Ca Tu
esti al curateniei si al sfinfeniei izvor, de- a pururea curafitor
si nedegertat, si al intelepciunii si al puterii adanc prea mult
nemarginit si neajuns; al viefii s al nemuririi noian
nemasurat s necuprins, al cunostinfei s al priceperii
comoara nedegertata s neimputinata;, a bunatatii s

milostivirii visterie a toata lumea, nedegertata si necheltuita.
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Tu intru Prooroci ai suflat si cele ce vor fi mai Tnainte le-ai
vestit si intruparea Mantuitorului Unuia- Ngscutului mai
Tnainte o ai propovaduit. Tu catre Maria cea cu daruri
daruita venind, cea hotarata mai Tnainte de vecia a se face
Maica lui Dumnezeu cea aleasa din toate neamurile, ca o
fara de prihana si prea curatd, prea sfinfitul pantece al
acesteia locas al Cuvantului lui Dumnezeu I-ai facut si
impreuna cu Dansul ai lucrat pea sfanta Lui luare (fire
omeneasca). Tu Timpreund cu Hristos Cuvantul ai fost, ca Cel
de o fire cu Dansul si deofiinta, si impreuna ai facut
dumnezeieste semnele cele minunate. lar dupa ce S-a suit la
ceruri gi a gezut de- a dreapta Tatalui cu nedesparfire ca un
Dumnezeu, la Sfinfii Lui Ucenici si Apostoli ai venit n chip de
limbi de foc, si de cuvant si de infelepciune si de indrazneala
pe dangii i-ai umplut si puternici i-ai facut intru semne.

Deci Jie ma rog, la Tine cad, Jie ma cuceresc sa Te
apleci mie, robului Tau, s cu bunitate sa ma cercetezi pe
mine gi sa ma scofi din adancul gregelilor celor de voie si
celor nestiute. Cur3teste- ma de toata spurcaciunea trupului
si a duhului. Sfinfeste- ma, intelepfeste- ma, da- mi pricepere,
spre toatd cunostinfa cea mantuitoare, povatuieste- ma,
viteaz ma arata s neinduplecat de patimi, decat toata
puterea cea potrivnica mai tare, sufla intru mine blandete,
indelunga- rabdare, adevar, dreptate, tacere. Fa-ma pe mine
biserica vrednica a slavei Tale. Stapanitor (peste) intru mine
sa fii Tu, Pazitor si Datator de toate darurile Tale cele

bogate. Ca Tu esti lucrarea cea desavarsita a tuturor
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bunatatilor si Jie, impreuna cu Tatal si cu Fiul, dupa datorie,
laud& Tfi aducem, acum gi pururea siin vecii vecilor. Amin.”

E o rugaciune in care se cere venirea Duhului Sfant cu
mare staruinta si se lauda lucrarea Lui impreuna cu Tatal n
crearea Si conservarea lumii, in minunata el randuiala, dar si
prevestirea contributiei la intruparea mai presus de fire a
Fiului, lucrarea Lui in Fiul Tntrupat, Tmpreuna cu Tatal, dar si
in cea de Tnaltare a lui Hristos. Se afirma din nou ca El sufla
n noi viaia naturala, dar si cea mai presus de fire si guta la
sporirea celei create si a celei noi. De aceea, se afirma ca El
face pe omul credincios biserica plina de slava Duhului, in
viata aceasta, dar deplin in viaa viitoare.

Prin Duhul Sfant se realizeaza Tintreg dialogul Tntre
Dumnezeu si fapturile umane, Primul trimitdnd prin Cel din
urma iubirea Lui acestora si acestia primind aceasta iubire gi
fructificand- o prin iubirea cu care raspund iubirii
dumnezeiesti, care are ca efect vesnica indumnezeire a

omului Tn Tmparatia cerurilor.
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